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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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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
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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  



29 

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
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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



50 

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  



55 
 

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  

ผลการวิเคราะหขอมูล  

 

การวิเคราะหขอมูลในบทนี้ ขอดําเนินการตามวัตถุประสงคการวิจัยดังนี้ ตอนท่ี 1 การศึกษา

แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ตอนท่ี 2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญา

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ตอนท่ี 3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา ตอนท่ี 4 ขอเสนอแนะ  

 

4.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

4.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก  

4.1.1.1 แนวคิดศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก การตีความทางตะวันตก

สามารถจําแนกได 3 ลักษณะ ตามกรอบของความหมายท่ีราชบัณฑิตกําหนดไว (ราชบัณฑิตยสถาน, 

2532) ดังนี้  

ลักษณะท่ี 1 แนวคิดทางเทววิทยา (Theology) เปนแนวคิดท่ีเก่ียวกับการอธิบาย

ความหมายเรื่องราวท่ีปรากฏในคัมภีรไบเบิลหรือคัมภีรทางคริสตศาสนา แนวคิดในลักษณะนี้พบได

จากแนวคิดของชไลเออรมาเคอร (Friedrich Schleiermacher) นักเทววิทยาโปรเตสแตนตชาว

เยอรมัน ซ่ึงใหความหมายของศาสตรแหงการตีความไว 3 นัย คือ 1) ศิลปะของการเสนอความคิดของ

มนุษยอยางถูกตอง 2) ศิลปะของการสื่อสารคําพูดของคนอ่ืนแกบุคคลท่ีสาม 3) ศิลปะของการทํา

ความเขาใจคําพูดของคนอ่ืนอยางถูกตอง (Bowie, 1998) ขณะท่ีพอล ริเกอร (Paul Ricoeur) ให

ความหมายของศาสตรแหงการตีความวา เปนการทําความเขาใจการแปลความหมายของคัมภีร 

(Texts) โดยจะตองเขาใจเนื้อหาในคัมภีรใหถองแทกอน จากนั้น จึงอธิบายรายละเอียดของคัมภีรใน

ภายหลัง (Michael Murray, 1978) นอกจากนี้ ยังมีกลุมนักการศาสนาท่ีแสวงหาวิธีการตีความคัมภีร

ไบเบิลอันศักดิ์สิทธิ์ในรูปแบบการปฏิบัติท่ีเหมาะสมและอยูในทิศทางเดียวกัน อยางไรก็ตาม การ

ตีความในลักษณะนี้ไดเผชิญตอคําถามทางปรัชญาเก่ียวกับการศึกษาคัมภีรไบเบิลท่ีถือวา ไมอาจ

เปลี่ยนแปลงได จึงมีกลุมท่ีเสนอวิธีการตีความเพ่ือรักษาคัมภีรในฐานะวรรณกรรมศักดิ์สิทธิ์สูระบบ

ปรัชญาแบบเหตุผลนิยม ท้ังนี้ เพ่ือใชเปนเครื่องมือตีความคัมภีรจากเหตุผลสามัญสูเหตุผลสากล 

เพราะมีแนวคิดท่ีวา คัมภีรไบเบิลมีความจริงทางเหตุผลและศีลธรรมท่ีเปนสากลอยู ดังนั้น หนาท่ีใน

การตีความจึงเปนการแสวงหาความจริงสากลดวยวิธีการท่ียอมรับรวมกันได (ปรุตม บุญศรีตัน, 2550) 

สําหรับแนวคิดของเคลเมนต (Clement) ผูสังกัดอยูในกลุมเพรสไบทีเรียน (Presbyterian) แหงนิกาย

โปรเตสแตนตของสํานักอเล็กซานเดรีย ไดใหทัศนะการตีความศาสนาในเชิงปรัชญามนุษยนิยมแก

ศาสนาคริสเตียนวา แนวคิดทางปรัชญาเปนเครื่องมือเขาถึงเทววิทยา เนื่องจากเคลเมนตไดรับอิทธิพล
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ความเชื่อท่ีวา พระเปนเจาเปนผูสรางสรรพสิ่งและนําทางมนุษยสูความดี โดยท่ีพระเยซูคริสตเปนพระ

บุตรของพระเปนเจาท่ีลงมาเกิดเพ่ือชวยเหลือมนุษยใหหลุดพนจากความทุกขและความชั่วราย ดังนั้น 

มนุษยเขาถึงความสมบูรณท่ีแทจริงไดจะตองผานพระเปนเจาเทานั้น เคลเมนตจึงเชื่อวา ศรัทธาใน

พระเปนเจาเปนหลักการแรกและเปนรากฐานสําคัญท่ีสุดท่ีจะเขาถึงความรู เพราะความรูโดยตัวมัน

เองจะสมบูรณไดก็ดวยการมีศรัทธาตอความรักและความเพงพินิจในวจนะของพระเปนเจา การ

ตีความตามทัศนะนี้จึงเกิดการตีความคัมภีรไบเบิลในลักษณะของอรรถกถา หมายเหตุหรือบทเทศนา

ตาง ๆ ท่ีอยูบนหลักการการตีความคัมภีร 3 ลักษณะ คือ 1) การตีความตามตัวอักษร (Literal) 2) 

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

2022)  

ลักษณะท่ี 2 แนวคิดทางปรัชญาสังคม (Social Philosophy) เปนแนวคิดการสืบคน

และการตีความพฤติกรรมมนุษย แนวคิดในขอนี้เปนลักษณะของการแสดงออก การอธิบาย การแปล 

การตีความ (Inwood, 1998) ซ่ึงลักษณะของการตีความท่ีมีอยูในตัวของมนุษย เพราะจากมนุษยเปน

สัตวสังคม เม่ือมนุษยเกิดมาสามารถสื่อสารกับบุคคลอ่ืนไดโดยอาศัยภาษาเปนสื่อกลาง เม่ือมนุษยใช

ภาษาสื่อสารกับคนอ่ืนก็ถือวา ไดตีความภาษาเพ่ือทําความเขาใจในภาคปฏิบัติดวยการอาศัยหลักของ

ศาสตรและศิลปในการสื่อสารระหวางกัน ไมวาจะเปนภาษาพูดหรือภาษาเขียน (Mueller-Vollmer, 

1992) ดังนั้น มนุษยจึงเปนนักตีความโดยมีภาษาเปนสื่อกลางในการทําความเขาใจ เชน แนวคิดกลุม

ของวิลเฮลม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 1833-1911) ท่ีเห็นวา การตีความตามท่ีเขาใจท่ัวไป 

ใชเปนพ้ืนฐานของวิธีทางมนุษยศาสตรได กลุมนี้จึงคนหาหลักการเบื้องตนท่ีเปนมาตรฐานสําหรับทํา

ความเขาใจมนุษย ซ่ึงเปนลักษณะของการทําความเขาใจจากสามัญสูมนุษยศาสตรหรือท่ีเรียกวา จาก

สามัญสูสากล  

ลักษณะท่ี 3 แนวคิดทางอัตถิภาวนิยม (Existentialism) เปนแนวคิดท่ีคนหาจุดหมาย

ของการเปนมนุษย อันเปนแนวคิดทางจริยศาสตรท่ีตองการอธิบายสาระอันแทจริงของมนุษย โดย

วิบูลย แสงกาญจนวนิช ไดเสนอวิธีการสงเสริมการมีเสรีภาพตามแนวคิดอัตถิภาวนิยมท่ีเปนแกนแก

ของชีวิตดวยคํา 3 คํา (กนกวรรณ ทองตะโก, 2548: 259-260) คือ 1) กลาเผชิญ (See) 2) กลา

ประเมินผล (Judge) 3) กลาลงมือ (Act) เชน กลุมการตีความของมารติน ไฮเดกเกอร (Martin 

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

2002) ท่ีเห็นวา ความเขาใจและการแปลความหมายเปนวิธีการพ้ืนฐานของมนุษย จึงเสนอใหมีการ

ตรวจสอบทางปรากฏการณ วิทยา (Phenomenology) เก่ียวกับความเข าใจทางภววิทยา 

(Ontology) วิธีการนี้ไฮเดกเกอรเรียกวา ดาซายน (Dasein) หมายถึง การเขาใจภาวะหรือความมีอยู

ของมนุษยในทุกคน อันเปนเปาหมายในการตีความท่ีมีวัตถุประสงคเพ่ือเปดเผยใหเขาใจความหมาย
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ของดาซายน ดังนั้น การคนหากระบวนการทําความเขาใจและการแปลความหมายสามารถเขาถึงได

ดวยศักยภาพของความเปนตัวตนของมนุษยเอง  

ดวยเหตุนี้ การตีความถือเปนความสามารถอยางหนึ่งของมนุษยท่ีมีมาพรอมกับการ

เกิดเปนมนุษย เนื่องจากมนุษยเปนสัตวสังคมท่ีตองการสื่อความคิดผานภาษา ซ่ึงบางครั้งการเขาใจ

ความหมายของภาษาก็จําเปนตองตีความเพ่ือใหเกิดการสื่อสารตรงกันระหวางผูสงสารกับผูรับสาร 

ภาษากับการตีความจึงมีความสัมพันธกันมาตั้งแตแรกเริ่ม อยางไรก็ตาม หากจําแนกยุคของศาสตร

แหงการตีความแลว คณะผูวิจัยขอประมวลเนื้อหาศาสตรแหงการตีความตามกรอบแนวคิดเรื่อง 

“กระบวนทรรศนในการสอนปรัชญา” ซ่ึงกีรติ บุญเจือ ไดนําเสนอการสอนปรัชญาไว 5 กระบวน

ทรรศน อันเปนแนวคิดพ้ืนฐานท่ีมีอยูในจิตใจมนุษยทุกคน (กนกวรรณ ทองตะโก, 2548: 259) คือ 

ยุคดึกดําบรรพ ยุคโบราณ ยุคกลาง ยุคใหมและหลังนวยุค (กันยาวีร สัทธาพงษ, 2558; กีรติ บุญเจือ, 

2546ก; กีรติ บุญเจือ, 2549) เม่ือนํากระบวนทรรศนเหลานี้มาวิเคราะหเขากับศาสตรแหงการตีความ 

สามารถจําแนกเปน 5 ยุค ดังนี้  

กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคแรกเริม่หรือยุคดึกดําบรรพ (Primitive Paradigm) อยูในชวง

ประมาณ 2-3 ลานปท่ีแลว ในยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางมาจากน้ําพระทัยของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เปนยุค

แรกเริ่มของเผาพันธุมนุษยจนกระท่ังปจจุบันก็ยังมีความเชื่อนี้อยู หมายความวา เปนยุคท่ีมีความเชื่อ

แบบมนุษยยุคหินหรือยุคไดโนเสาร ซ่ึงเก่ียวของกับความลึกลับทางธรรมชาติ เคารพและบูชาสิ่งเบื้อง

บนท่ีมองไมเห็น เนื่องจากมีชีวิตอยูทามกลางธรรมชาติ เม่ือเกิดภัยธรรมชาติ เชน น้ําทวม แผนดินไหว 

ภูเขาไฟระเบิด ก็เขาใจวา เกิดจากอํานาจลึกลับบางอยางท่ีทําใหเกิดปรากฏการณเหลานี้ มนุษยท่ีมี

ความเชื่อในลักษณะยุคนี้จึงพยายามหาวิธีแกไขดวยการบนบานสานกลาว เซนสรวง ออนวอน เพ่ือให

อํานาจเบื้องบนไดพอใจ ไมแสดงภัยพิบัติออกมา ยุคนี้จึงเปนกลียุค (Chaos) ท่ีมนุษยยังไมรูกฎเกณฑ

ทางธรรมชาติ  

ความเชื่อของมนุษยยุคนี้ยังปรากฏอยูในปจจุบัน เชน ความเชื่อของชนเผาหรือชาว

ชนบท ซ่ึงเปนความเชื่อท่ีแฝงอยูในวิถีชีวิต โดยเฉพาะความกลัวจากเหตุการณทางธรรมชาติท่ี

กอใหเกิดวัฒนธรรมความเชื่อบางอยางท่ีไมสามารถอธิบายไดดวยเหตุผลสมัยใหม แตสามารถสราง

ความสงบสุขแกสังคมและอยูรวมกันอยางสันติ อยางไรก็ตาม ความเชื่อในลักษณะนี้ก็อาจถูกสังคมใน

กระบวนทรรศนอ่ืนเอาเปรียบ เพราะความรูเทาไมถึงการณและความงมงายของตนท่ีมีกระบวน

ทรรศนยุคดึกดําบรรพ ดังนั้น การตีความในกระบวนทรรศนแรกจึงยังไมมีวิธีการท่ีเปนระบบ แต

มนุษยสามารถใชภาษาสื่อความหมายของกระบวนทรรศนนี้ไดโดยไมตองตีความหมายใด ๆ เพราะ

เม่ือมนุษยเขาใจสิ่งท่ีสื่อความมาอยางไรก็ยึดถือตามนั้น หากเขาใจความหมายผิดพลาดก็จะไมถือโทษ

เอาผิด แตจะถือเพียงวา เปนการฟงผิดไปเทานั้นเอง (กีรติ บุญเจือ, 2546ข) ความเขาใจในลักษณะนี้

เปนการตีความท่ีเกิดโดยธรรมชาติซ่ึงไมมีรูปแบบหรือกฎเกณฑท่ีซับซอน และเปนการตีความท่ีไมได
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เนนรูปแบบการใชภาษาเทาใดนัก อยางไรก็ตาม เม่ือเกิดการสื่อสารผิดพลาดระหวางผูสื่อสารกับผูรับ

สารเพ่ิมมากข้ึน จึงมีความเห็นรวมกันวา อาจเปนเพราะภาษาท่ีใชในการสื่อสารมีความบกพรองจึง

เกิดความเขาใจคลาดเคลื่อนจากความจริง ดวยเหตุนี้จึงเริ่มใหความสําคัญในการใชภาษาและคิดคน

รูปแบบหรือกฎเกณฑการใชภาษาใหเปนระบบ ศาสตรแหงการตีความจึงเริ่มกอตัวข้ึนและพัฒนา

ตามลําดับ  

กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ (Ancient Paradigm) อยูในชวงประมาณ 1000 ป 

กอน ค.ศ. จนถึง ค.ศ. 500 (พ.ศ. 1043) หรือประมาณชวงตนพุทธกาลถึงพุทธศตวรรษท่ี 10 ยุคนี้มี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากกฎธรรมชาติ เปนยุคท่ีมนุษยเริ่มเสาะแสวงหาความจริงของธรรมชาติ 

และเริ่มเขาใจปรากฏการณทางธรรมชาติมากข้ึน การดําเนินชีวิตมีกฎเกณฑข้ึน มองอํานาจเหนือ

ธรรมชาติอยางเปนระบบ คือ การเชื่ออยางมีเหตุผลกวาเดิม ในยุคนี้จึงมีศาสดาและนักปรัชญาเกิดข้ึน

มากมาย ท้ังในฝงตะวันออกและตะวันตก เชน ในอารยธรรมอินเดียมีพระพุทธเจาทรงอุบัติข้ึนในโลก 

รวมถึงศาสดามหาวีระ ลัทธิครูท้ัง 6 อารยธรรมจีนมีแนวคิดแบบเตาและขงจื๊อ เปนตน  

สวนอารยธรรมกรีกมีนักปรัชญาท่ีสําคัญจนกลายเปนบอเกิดของภูมิปญญายุโรปในยุค

ตอมา นักปรัชญาในยุคกรีกเรียกวา ปรัชญาตะวันตกสมัยโบราณ (Ancient Western Philosophy) 

นักปรัชญาท่ีไดรับบันทึกวา เปนนักปรัชญาคนแรกของกรีก คือ ธาเลส หลังจากนั้น มีนักปรัชญาท่ี

สําคัญและเปนพ้ืนฐานแนวคิดปรัชญาท่ัวโลก คือ โสกราตีส เพลโต และอาริสโตเติล สําหรับศาสดา

และนักปรัชญาหลายคนท่ีเกิดรวมสมัยกัน คือ พระพุทธเจา มหาวีระ ขงจื๊อ โสกราตีส นักปรัชญา

เหลานี้มีแนวคิดท่ีคลายคลึงกัน ในแงของหลักปฏิบัติท่ีสอดคลองกับธรรมชาติ พยายามนําเสนอ

แนวคิดท่ีเอ้ือกับธรรมชาติอยางมีเหตุผล ฉะนั้น กระบวนทรรศนในยุคนี้จึงเชื่อวา ทุกอยางมีกฎเกณฑ

ตายตัว และเชื่อวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการกระทําตามกฏของโลก จึงพยายามคนควาเพ่ือให

เขาใจกฎของโลกและปฏิบัติตามอยางเครงครัด แมจะมีเหตุผลท่ีแตกตางกันบางตามทฤษฎีท่ีแตละ

ทานไดคนพบ แนวคิดท่ีเชื่อวา โลกและจักรวาลมีกฏในตัวเองนี้ไดชื่อวา เอกภพ (Cosmos)  

กระบวนทรรศนโบราณเปนยุคบอเกิดของศาสนา ลัทธิ ปรัชญาท่ีสําคัญของโลก และ

ไดรับการสืบทอด พัฒนา รักษามาจนกระท่ังปจจุบัน แนวคิดของศาสนาและปรัชญาท่ีกลาวมามี

ความสําคัญตอมนุษยสมัยนี้อยางมาก โดยเฉพาะศาสนานั้น พระพุทธศาสนาถือเปนศาสนาท่ีมีศาสนิก

มากท่ีสุดศาสนาหนึ่งของโลก และคําสอนก็เขากับยุคสมัยมากท่ีสุดดังท่ีพุทธพจนท่ีวา อกาลิโก คือ 

เปนคําสอนท่ีไมจํากัดกาล จึงเกิดการศึกษาพุทธปรัชญาในเชิงบูรณาการกับศาสตรสมัยใหมมากข้ึน 

มนุษยในยุคปจจุบันมีอยูจํานวนไมนอยท่ีมีความเชื่อในกระบวนทรรศนโบราณ คําวา โบราณ ในท่ีนี้

ไมไดหมายความวา เปนคนหัวโบราณ แตหมายถึง แนวคิดท่ีเครงครัดในหลักศาสนา ปฏิบัติเขมงวด 

เปนสมถะเรียบงาย ใชชีวิตเหมือนนักปรัชญาท่ีแสวงหาและยึดหลักอุดมการณตัวเองในการดํารงชีวิต 
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มนุษยท่ีมีกระบวนทรรศนโบราณในสมัยปจจุบัน จึงดเูหมือนเฉ่ือยชา ไมทันโลก แตเปนคนท่ีนาเคารพ

นับถือ เพราะเปนคนท่ีมีคุณธรรมสูง ใชชีวิตดวยปญญามากกวาคลอยตามมายาของโลกปจจุบัน  

ในยุคนี้ถือเปนยุคคลาสสิก การตีความปรากฏในงานของอาริสโตเติล (Aristotle: B.C. 

384-322) ท่ีชื่อวา Peri Hermeneias (On Interpretation) ผลงานนี้กลาวถึงความมีเหตุผลของ

ประโยคคําพูด (Logic of Statements) ซ่ึงประกอบดวยโครงสรางทางไวยากรณ คือ ประธาน กรรม

และกริยาของประโยค อันเปนการแสดงลักษณะของสรรพสิ่งและเกิดการตีความหลายรูปแบบในสมัย

โบราณ เชน สํานักอเล็กซานเดรีย (Alexandrian School: B.C. 331) จะเห็นวา ในชวงแรกของการ

ตีความยังอยูในบริบทของเนื้อหาปรัชญากรีกโบราณ การตีความในสมัยนั้นเริ่มตั้งกฎท่ีวา จงอยาแปล

คําตอคํา เพราะเปนการแปลท่ีนาเชื่อถือนอยท่ีสุด ดวยเหตุนี้ จึงมีนักกวีและนักแปลไดสรางทฤษฎีการ

แปลความข้ึนมา ซ่ึงเปนการถายทอดความหมายของเรื่องราวจากประสบการณใน 3 ลักษณะ คือ 1) 

การแปลคําตอคํา ซ่ึงเปนวิธีการแปลความท่ีแยท่ีสุด 2) การแปลง เปนการแปลโดยการเขียน

เลียนแบบข้ึนมาใหม และ 3) การแปลท่ีแทจริง เปนการแปลดวยการรักษาตนฉบับและใจความเดิมไว  

กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง (Medieval Paradigm) อยูในชวงหลัง ค.ศ. 500-1500 

หรือประมาณ พ.ศ. 1000-2000 ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีกระทําในโลกนี้ เพ่ือสงผลดีในโลกหนา 

เปนยุคท่ีอาณาจักรโรมันตะวันตกลมสลายแลว กระท่ังถึงอาณาจักรโรมันตะวันออกลมสลาย ยุคนี้ถือ

เปนยุคมืดของปรัชญา อยางไรก็ตาม แนวคิดการตีความกลับไดรับความเจริญในยุคนี้ เพราะเกิดการ

ตีความของหลักคําสอนในคริสตศาสนา จึงอาจเรียกวา เปนกระบวนทรรศนของศาสนาก็วาได เพราะ

เปนชวงท่ีศาสนาคริสตเริ่มเผยแผในอาณาจักรใกลเคียง และเหลานักบุญก็นําหลักคําสอนของนัก

ปรัชญามาอธิบายคําสอนคริสตใหเขากับยุคสมัยนั้นมากยิ่งข้ึน ในยุคนี้จึงเกิดมีปรัชญายุคกลางท่ี

เรียกวา ปรัชญาตะวันตกสมัยกลาง (Medieval Western Philosophy)  

ปรัชญายุคนี้แบงเปน 2 ชวง คือ 1) ชวงตนอยูในระหวางคริสตศตวรรษท่ี 5-8 หรือ

ราวป พ.ศ. 900-1300 เรียกวา ยุคปตาจารย (Patristic Period) คือ ยุคท่ีนักปรัชญาเปนนักบุญทาง

ศาสนา โดยไดนําแนวคิดของเพลโตมาอธิบายคําสอนคริสต เชน เซนตออกัสติน 2) ชวงปลายอยูใน

ระหวางคริสตศตวรรษท่ี 9-15 หรือราวป พ.ศ. 1300-2000 เรียกวา ยุคอัสสมาจารย (Scholastic 

Period) หมายถึง ยุคท่ีนักปรัชญาสอนอยูในสถานศึกษาและทําหนาท่ีเปนนักบุญดวย โดยนําแนวคิด

ของอาริสโตเติลมาอธิบายคําสอนคริสต เชน เซนตโทมัส อาควินัส  

แนวความเชื่อของมนุษยในกระบวนทรรศนนี้ จึงเนนศรัทธาตอศาสนาและปฏิบัติตอ

กฎเกณฑทางศาสนาอยางเครงครัด เพ่ือความสุขในโลกหนา คือ การไปอยูกับพระเปนเจา (God) 

กระบวนทรรศนยุคกลางท่ีวามานี้ เปนการกลาวถึงแนวความเชื่อทางตะวันตกฝายเดียว ซ่ึงเปน

กระบวนทรรศนท่ีเนนคําสอนทางศาสนาคริสต แตถากลาวถึงกระบวนทรรศนในยุคกลางท่ีเนนความ

เชื่อทางตะวันออกบาง ก็จะเห็นแนวคิดอีกรูปแบบหนึ่ง และจะทําใหเขาใจกระบวนทรรศนของมนุษย
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สมัยปจจุบัน โดยเฉพาะชาวไทยมากข้ึน เพราะมีกระบวนทรรศนยุคกลางแบบตะวันออกมากกวา

ตะวันตก กลาวอีกอยางหนึ่ง คือ มีความเชื่อพุทธปรัชญามากกวาศาสนาคริสต  

ในทางตะวันออกในชวงยุคกลาง (ชวง พ.ศ. 900-2000) เกิดแนวคิดอะไรข้ึนบาง คง

ตองยอนกลับไปศึกษาประวัติศาสตรในชวงนั้น ซ่ึงมีเหตุการณท่ีเกิดไลเลี่ยกับตะวันตก เชน ในราว

พุทธศตวรรษท่ี 9 พระพุทธโฆสะเดินทางจากอินเดียไปศรีลังกา เพ่ือแปลคัมภีรวิสุทธิมรรคและคัมภีร

อ่ืน ๆ จากภาษาสิงหลเปนภาษาบาลี พุทธศตวรรษท่ี 10 พระฟาเหียนเดินทางจากจีนไปสืบ

พระพุทธศาสนาท่ีอินเดีย และพระโพธิธรรมหรือปรมาจารยตั๊กมอชาวอินเดียเดินทางไปเผยแผ

พระพุทธศาสนานิกายเซนท่ีจีน พุทธศตวรรษท่ี 11 พระถังซัมจั๋งเดินทางจากจีนไปสืบพระพุทธศาสนา

ท่ีอินเดีย และการกําเนิดศาสนาอิสลาม พุทธศตวรรษท่ี 12 พระอ้ีจิงเดินทางจากจีนไปสืบ

พระพุทธศาสนาท่ีอินอินเดีย พุทธศตวรรษท่ี 13 พุทธปรัชญามหายานเผยแผเขามาในอาณาจักรศรี

วิชัย (ทางตอนใตของไทย ตลอดไปถึงแถบอินโดนีเซีย มาเลเซีย) พุทธศตวรรษท่ี 16-18 เกิดสงคราม

ครูเสด (The Crusades) อันเปนการสูรบระหวางศาสนาคริสตกับศาสนาอิสลาม ในอาณาจักรของ

ชาวไทยเอง ในชวงพุทธศตวรรษท่ี 18 พระเจาอูทองทรงตั้งอาณาจักรกรุงศรีอยุธยา พุทธศตวรรษท่ี 

19 พระสิริมังคลาจารยแหงลานนาไทย แตงคัมภีรมังคลัตถทีปนี และพุทธศตวรรษท่ี 20 กอเกิด

ศาสนาซิกขบริเวณรัฐปญจาบ ประเทศอินเดีย เพ่ือประณีประนอมความแตกแยกระหวางศาสนา

พราหมณ-ฮินดูกับศาสนาอิสลาม  

ท่ีกลาวมาเปนเหตุการณสําคัญทางประวัติศาสตรศาสนาท่ีเกิดข้ึนในฝงตะวันออกและ

เทียบกับตะวันตกโดยนับชวง พ.ศ. 900-2000 ซ่ึงจะเห็นเหตุการณทางตะวันออกท่ีมีอิทธิพลตอ

กระบวนทรรศนยุคกลางอีกมิติหนึ่ง กระบวนทรรศนยุคนี้จึงไมไดเชื่อเรื่องคริสตศาสนาเพียงอยางเดียว 

แตมีแนวคิดเรื่องศาสนาทางตะวันออกรวมอยูดวย ซ่ึงเม่ือนํามาวิเคราะหกับสังคมไทยก็จะเขาใจมิติ

ทางสังคมอยางชัดเจน เพราะมีพ้ืนฐานกระบวนทรรศนแบบศาสนาตะวันออกมากกวาตะวันตก  

วาโดยภาพรวมของกระบวนทรรศนยุคกลาง เปนแนวความเชื่อดานศาสนาเปนหลัก 

โดยท่ีตะวันตกเปนการแผศาสนจักรเพ่ือครอบงําอาณาจักร ในยุคนี้จึงถูกเรียกวา เปนยุคมืด (Dark 

Age) เพราะไมมีความเจริญสติปญญาเทาท่ีควร แมวาจะเกิดสถานศึกษาในชวงยุคกลางตอนปลาย 

โดยการฟนฟูของกษัตริยชารลมาญ (Charlemagne) แตก็เพ่ือรับใชศาสนจักรเปนสําคัญ ดังนั้น 

ในชวงนี้ของตะวันตกจึงเจริญเพียงความเชื่อดานศาสนาแตขาดแนวคิดดานปรัชญา หรือเรียกอีกอยาง

วา เจริญแตศรัทธาแตไมเจริญปญญา ในยุคอัสสมาจารยจึงเกิดปญหาความสัมพันธระหวางศรัทธากับ

เหตุผล (Problem of Faith and Reason) และปญหาเรื่องสิ่งสากล (Problem of Universals) 

เม่ือมาถึงชวงหนึ่งของยุคก็เกิดสงครามศาสนาท่ีเรียกวา ครูเสด ยาวนานถึง 200 กวาป ตอมาก็เกิด

การวิพากษวิจารณ ในเรื่องเทววิทยากับปรัชญามากข้ึน ดวยเหตุนี้ จึงเกิดปรัชญาเทววิทยา 

(Philosophical Theology) โดยการอธิบายของเซนตโทมัส อาควินัส  
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สําหรับกระบวนทรรศนยุคกลางตะวันออกเปนท่ีทราบวา ทางตะวันออกเปนแนวคิด

เรื่องของศาสนมากกวาปรัชญา ถาเปนปรัชญาก็เปนแนวคิดดานจริยศาสตรมากกวาสาขาอ่ืน ดังนั้น 

จึงเปนการเจริญงอกงามดานคําสอนทางศาสนาท่ีแผขยายไปสูสังคมอยางกวางขวาง ไมวาจะเปนดาน

แตงและแปลคัมภีร การออกเดินทางเพ่ือสืบพระศาสนา การขบคิดทางศาสนาและปรัชญาท่ีมีมากข้ึน 

จนกลายเปนการศึกษาในระบบมหาวิทยาลัยทางพระพุทธศาสนา เชน มหาวิทยาลัยนาลันทา 

(Nalanda University) มหาวิทยาลัยวลภี  (University of Valabhi) มหาวิทยาลัยวิกรมศิลา 

(University of Vikramsila) นอกจากนี้ ยังมีกําเนิดศาสนาใหม เชน อิสลาม ซิกข ซ่ึงถามองโดย

ภาพรวมก็จะเห็นวา เปนกระบวนทรรศนท่ีไมแตกตางจากตะวันตกมากนัก ในแงท่ีวา แนวคิดศาสนา

แผขยายมีอิทธิพลตอสังคมมากข้ึน แตรายละเอียดดานคําสอนนั้นแตกตางกันโดยสิ้นเชิง เพราะ

ตะวันตกเปนศาสนาเทวนิยม ขณะท่ีตะวันออกมีท้ังเทวนิยมและอเทวนิยม และศาสนาทางตะวันออก

ก็เริ่มเดินตามทางปรัชญามากข้ึน หมายถึง การขบคิดทางทฤษฎีมีมากข้ึน และบางครั้งก็อาจจะมี

มากกวาภาคปฏิบัติ เชน มหาวิทยาลัยนาลันทาท่ีถือวา เปนสํานักเรียนพระพุทธศาสนาท่ีสอน

ภาคทฤษฎีหรือปริยัติในรูปแบบของปรัชญา เพราะฉะนั้น การตีความในกระบวนทรรศนยุคกลางจึง

เปนการตีความเชิงศาสนาโดยนักการศาสนามากกวานักปรัชญา และมีศรัทธาความเชื่อเรื่องบาป

บุญคุณโทษ ปฏิบัติเพ่ือเขาถึงเปาหมายของศาสนาตนเอง ความเชื่อของมนุษยท่ีมีกระบวนทรรศนนี้

จะยึดม่ันในหลักศาสนาหรือคุณงามความดี สวนความแตกตางระหวางศาสนาในกระบวนทรรศนยุค

โบราณกับยุคกลาง คือ เปาหมายของการปฏิบัติตามหลักศาสนาอาจเขมขนมากนอยกวากัน โดย

กระบวนทรรศนยุคโบราณอาจปฏิบัติตามหลักศาสนาท่ีบริสุทธิ์และสนใจแกนของศาสนาท่ีแทจริง 

ขณะท่ีแนวคิดในกระบวนทรรศนยุคกลางอาจปฏิบัติเพ่ือหวังผลอยางอ่ืนมากกวาการเขาถึงคําสอน

ทางศาสนา มองศาสนาในเชิงปรัชญา และอาจใชศาสนาเปนเครื่องมือในการสรางอิทธิพลในลักษณะ

ขององคการทางการปกครองตามรูปแบบของศาสตรประยุกตมากข้ึน  

ในท่ีนี้ ยกตัวอยางแนวคิดของเซนตออกัสติน (St. Augustine) ไดเสนอกรอบสําหรับ

การตีความคัมภีรไว 4 ประการ (Bruns, 1995) คือ 1) การไมฝาฝนกฎแหงศรัทธาของคริสตจักร

คาทอลิกท่ีมีสันตะปาปาเปนประมุข โดยกฎเกณฑมีระบุวา ขอความจะตองยึดถือตามความเชื่อใน

ประกาศของศาสนาจักรกอนแลวจึงตีความคัมภีรภายหลัง 2) การสงเสริมความจงรักภักดีตอพระเปน

เจาและความรักตอเพ่ือนมนุษย หมายความวา การตีความหมายของคัมภีรตองสงเสริมกิจกรรม

เก่ียวกับความรัก 3) คัมภีรอธิบายคัมภีร โดยใหความสําคัญแกคัมภีรทุกเลมในระบบเสมอกัน 

โดยเฉพาะคัมภีรในสารบบตามท่ีศาสนจักรรับรองเทานั้น 4) ขอความใดท่ีมีความหมายเสื่อมเสียตอ

พระเปนเจาและศาสนจักร ใหละเวนเสียและใหตีความเชิงภาพพจนเปรียบเทียบ จากกรอบการ

ตีความคัมภีร 4 ประการนี้ เซนตออกัสตินจึงเสนอรูปแบบและวิธีการตีความขอความเดียวกันท่ี

สามารถตีความไดถึง 4 ลักษณะ ตามความตองการของผูอานหรือฟง อันประกอบดวย 1) การตีความ
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โดยพยัญชนะและเปนขอเท็จจริงตามประวัติศาสตร (Historic-literal) 2) การตีความโดยวิธีอุปมา

นิทัศนหรือการเปรียบเทียบ (Allegorical) 3) การตีความแบบอุปมาน (Analogical) 4) การตีความ

แบบพัฒนาคุณภาพชีวิต (Tropological, Aetiological, Moral)  

กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm) หรือนวยุค อยูในชวงประมาณ 

ค.ศ. 1500-1800 หรือประมาณ พ.ศ. 2000-2300 ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีเปนความจริงตอง

พิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร เปนชวงหลังจากการลมสลายของอาณาจักรโรมันตะวันออก

เปนตนมา กระบวนทรรศนยุคนี้ไดชื่อวา เปนยุคฟนฟูศิลปวิทยาในยุโรป (Renaissance) หมายถึง 

การรื้อฟนวิชาความรูของชาวกรีกและโรมันโบราณท่ีเลือนหายไปในชวงยุคกลาง ยุคนี้มีความเชื่อท่ี

ตั้งอยูบนพ้ืนฐานของวิทยาศาสตรท่ีสามารถพิสูจนได ทุกสิ่งมีเหตุผลรองรับและมีกฎเกณฑแนนอน

ตายตัว ความสุขของมนุษยยุคนี้จึงเปนความสุขท่ีรับรูได สัมผัสไดทันทีในชาตินี้ดวยประสาทสัมผัสท้ัง 

5 ไมตองรอผลในชาติหนา ชวงนี้จึงเปนชวงปฏิวัติวิทยาศาสตร มีความตื่นตัวทางปญญามากข้ึน และ

เม่ือถึงป พ.ศ. 2200 โดยประมาณ ก็เขาสูยุคปฏิวัติอุตสาหกรรม (Industrial Revolution) ท่ีเนน

ความสําเร็จทางกายภาพและพัฒนาเทคโนโลยี เครื่องจักรกล รวมถึงอุตสาหกรรมการผลิตเพ่ิมข้ึน  

กระบวนทรรศนยุคนี้จึงเปนยุคแหงความเจริญเติบโตในทุกดาน ไมวาจะเปนทางดาน

เศรษฐกิจ การเมืองการปกครอง เทคโนโลยี ขอมูลขาวสาร นานาประเทศตางเขาสูระบบแขงขันเพ่ือ

สรางผลผลิตออกสูตลาดโลก จนกอใหปญหาความไมเสมอภาค ความเอารัดเอาเปรียบระหวางชนชาติ 

ปญหากลายเปนเรื่องซับซอนยากท่ีจะแกไข จนกลายเปนปญหาระดับโลกท่ีแกไขดวยกําลังอาวุธเขน

ฆากันท่ีเรียกวา สงครามโลก (World War) ซ่ึงมีถึง 2 ครั้งภายในระยะเวลาหางกันเพียง 20 กวาป 

หลังจากนั้น ชาวโลกก็ใชหลักประนีประนอมกันมากข้ึน แตปญหาก็ยังเกิดข้ึนเปนระยะจนกระท่ัง

ชาวโลกเริ่มหันมาสนใจปญหาสิ่งแวดลอมและโลกก็แยกเปน 2 ข้ัว คือ ประชาธิปไตยและคอมมิวนิสต

อยางชัดเจน ซ่ึงเปนยุคท่ีเขาสูโลกสมัยปจจุบนัหรือหลังนวยุคตอไป  

อยางไรก็ตาม การตีความในกระบวนทรรศนยุคใหมนี้สามารถสรุปไดเปน 2 ข้ัวแนวคิด 

คือ 1) แบบสสารนิยมหรือวัตถุนิยมท่ีเนนการพัฒนาวัตถุเทคโนโลยี หรือเปนพวกประสบการณนิยม 

สนใจดานสิ่งของและเรื่องราวท่ีสามารถพิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร และ 2) แนวคิดแบบ

เหตุผลนิยมซ่ึงเนนการใชเหตุผลพิจารณา เนนการพัฒนาดานจิตใจเปนหลัก พวกนี้เปนกลุมจิตนิยม 

ดังนั้น กระบวนทรรศนของมนุษยยุคนี้จึงมี 2 ลักษณะท่ีผสมผสานกัน คือ การพัฒนาดานวัตถุและ

จิตใจ ซ่ึงสังเกตจากการพัฒนาหนวยงาน องคกรท่ีใหบริการดานศาสตรความรูสมัยใหมและการอบรม

พัฒนาดานคุณธรรมจริยธรรมควบคูกัน แตสวนใหญการพัฒนาดานวัตถุเทคโนโลยีจะกาวไกลกวาการ

พัฒนาดานจิตใจ ดังนั้น ยุคนี้จึงไดชื่อวา เปนยุคท่ียอมรับกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร ขณะท่ีคุณธรรม

ดานจิตใจจะถดถอยลงอยูบาง มนุษยในสังคมปจจุบันสวนใหญนิยมความเจริญดานเทคโนโลยี เพราะ

ใหความสะดวกสบาย ทันสมัย ประหยัดเวลา คุมคากับการใชบริการ กระบวนทรรศนนวยุค คือ ความ
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เชื่อท่ีวา ทุกอยางตองพิสูจนได จึงครอบงําสังคมมนุษยทุกหมูเหลา และก็มีหลายคนท่ีใหความสําคัญ

ดานจิตใจ ดวยการพัฒนาคุณธรรมเพ่ือสรางความสมดุลในการดํารงชีวิตควบคูกันไป  

อยางไรก็ตาม การตีความคัมภีรในคริสตศาสนามีวิวัฒนาการดานรูปแบบและวิธีการท่ี

เปนลักษณะเฉพาะตามเนื้อหาหรือบริบทของศาสนา โดยเฉพาะในศตวรรษท่ี 17 เจ.ซี.แดนออเออร 

(J.C. Dannhauer: 1603-1666) ไดนําแนวคิดการตีความไปใชตีความคัมภีรทางศาสนา รวมถึงใชใน

การตีความกฎหมายและวรรณคดีเพ่ือทําความเขาใจทางภาษาและประวัติศาสตร การตีความจึง

พัฒนาเปนเครื่องมือในการตีความคัมภีรทางศาสนากระท่ังเปนศาสตรแหงการตีความ อันเปนสาขา

หนึ่งของปรัชญาหลังนวยุคในกระบวนทรรศนยุคตอไป จะเห็นไดวา ในชวงแรกของประวัติศาสตร

มนุษยชาติ การตีความไมไดมีหลักการตีความอยางเปนระบบและยังไมเรียกวา อรรถปริวรรตศาสตร

หรือศาสตรแหงการตีความ ตอมาชไลเออรมาเคอร (Schleiermacher: 1768-1834) บิดาแหงการ

ตีความสมัยใหม (Klemm, 1986: 2) ไดนําการตีความไปใชตีความตําราท่ัวไปดวย ท้ังนี้ เพ่ือใหทราบ

เจตนารมณของผูแตงตําราและเขาถึงความหมายท่ีผูแตงตองการสื่อสารมากยิ่งข้ึน การตีความใน

ศตวรรษท่ี 17 จึงกลายเปนสวนหนึ่งของปรัชญาโลกาภิวัตน  

ในศตวรรษท่ี 18-19 อันเปนชวงปลายกระบวนทรรศนยุคใหมนี้ นักชีววิทยาและนัก

ตีความ ชาวเยอรมันไดศึกษาคนควาแนวคิดทฤษฎีทางดานปรัชญาและภาษาศาสตรมากข้ึน จึง

พัฒนาการตีความอยางกวางขวางและเกิดทฤษฎีการแปลความจากนักแปลท่ีกลาวถึงประสบการณ 

การปรับเปลี่ยนวิธีคิดเปนของตนเอง การเขาถึงความรูสึกของผูอานท่ีดีกวาผูแตงตํารา ทฤษฎีการ

ตีความจึงกลายเปนสวนหนึ่งของปรัชญาในสาขาญาณวิทยาและสาขาตรรกศาสตรสมัยใหม โดยมี

ลักษณะการแปล 2 วิธี คือ 1. การดึงผูอานไปหานักเขียน 2. การดึงนักเขียนไปหาผูอาน  

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

ประมาณ ค.ศ. 1800 เปนตนมา หรือหลัง พ.ศ. 2300 มาถึงปจจุบัน ยุคนี้มีสโลแกนวา ความรูทุก

อยางมีประโยชน ตองมองคิดดวยวิจารณญาณ ตองวิเคราะห ประเมินและประยุกตใช กระบวน

ทรรศนนี้ใหความสําคัญตอสิ่งแวดลอมโลกมากยิ่งข้ึน ทุกคนบนโลกหันมาตระหนักถึงภัยทางธรรมชาติ 

แตก็ไมไดหมายความวา ปญหาความขัดแยงทางชนชาติหรือวัฒนธรรมจะหมดไป อยางไรก็ตาม ได

เกิดแนวความเชื่อใหมท่ีวา วิทยาศาสตรเพียงอยางเดียวไมสามารถใหคําตอบแกมนุษยบนโลกนี้ได แต

ตองอาศัยความรูท่ีหลากหลายในลักษณะบูรณาการแกปญหา การตีความจึงกลายเปนศาสตรท่ีมีศัพท

บัญญัติวา อรรถปริวรรตศาสตร หรือศาสตรแหงการตีความ เพ่ือใชเปนแนวคิดและเกิดเปนทฤษฎีการ

ตีความในมุมมองท่ีตางกัน แตอยูบนพ้ืนฐานของการยอมรับความแตกตางระหวางกัน  

นักปรัชญาท่ีสะทอนแนวคิดอรรถปริวรรตศาสตรเดดชัด เชน ชารลส เจ็งคส (Charles 

Jencks) ฌาคส เดอรริดา (Jacques Derrida) มิเชล ฟูโกต (Michel Foucault) ฌอง โบดริยารด 

(Jean Baudrillard) ฌอง ฟรองซัวส เลียวตารด (Jean Francios Lyotard) ยกตัวอยางแนวคิด
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ของฌาคส เดอรริดา ท่ีพยายามใหเปลี่ยนโลกทัศนจากกระบวนทรรศนนวยุคท่ีเนนวิทยาศาสตรแบบ

ดั้งเดิมมาเปนการเขาถึงความจริงดวยการยอมรับฟงขอวิจารณและไมติดอยูกับหลักเกณฑใด

หลักเกณฑหนึ่ง สวนมิเชล ฟูโกต ไดเนนใหมนุษยใชความคิด การวิพากษและเสวนาเชิงลึกตอความรู

ตาง ๆ เพ่ือใหหลุดจากกรอบของความรูท่ีถูกกําหนดไว ฌอง โบดริยารด เห็นวา การลอกเลียนและ

ภาพเสมือนจริง (Simulations and Simulacra) สื่อและขอมูลขาวสาร (Media and Information) 

วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีสมัยใหม (Science and New Techonology) และความเปนเกินจริง 

(Hyperreality) ไดกลายเปนทฤษฎีท่ีทําใหเกิดการวิเคราะห วิจักษ (ประเมินคา) วิธาน (นําไป

ประยุกตใช) โดยการบูรณาการเพ่ือใหเกิดความคิดใหมในสังคมหลังนวยุคอยางมีวิจารณญาณ 

ขณะท่ีฌอง ฟรองซัวส เลียวตารด เสนอวา มนุษยควรเปลี่ยนโลกทัศนในนวยุคท่ีไดรับอิทธิพลทาง

วิทยาศาสตรเสียใหม เพราะโลกเต็มไปดวยความเปลี่ยนแปลงตลอดเวลา ดังนั้น ความรูในสังคม

หลังนวยุคควรเปนความรูแบบชั่วคราวท่ีตองปรับปรุง เปลี่ยนแปลง เพ่ิมเติมอยูเสมอ แมแตเรื่อง

วิทยาศาสตรธรรมชาติก็ตามที จึงสรุปการตีความในกระบวนทรรศนหลังนวยุคไดวา เปนการตีความท่ี

อยูบนพ้ืนฐานของพหุวัฒนธรรมท่ีหลากหลาย การยอมรับความแตกตางจึงเปนสิ่งสําคัญ รวมถึงการ

แสวงหาความรูควรใชการวิเคราะห วิพากษ เสวนาเชิงลึกใหเห็นความจริงท่ีซอนอยู เพราะความจริงท่ี

ปรากฏภายนอกกับซอนอยูภายในอาจเปนคนละอยางกัน สิ่งท่ีปรากฏออกมาเชิงสัญญะ (Sign) อาจ

เปนความเปนเกินจริง (Hyperreality) ก็ได  

ในยุคนี้มีนักปรัชญาชาวเยอรมันชื่อวา วิลเฮลม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 

1833-1911) ไดพัฒนาศาสตรแหงการตีความอยางจริงจัง โดยดิลธายเห็นวา การตีความไมควรจํากัด

ไวเฉพาะคัมภีรเทานั้น แตควรประยุกตใชกับการตีความพฤติกรรมมนุษย วัฒนธรรมและสังคมดวย 

การตีความลักษณะนี้เรียกวา วงจรหรือกรอบแหงอรรถปริวรรตศาสตร (Hermeneutic Circle) 

หมายถึง การตีความตามตําราตองคนหาบริบททางวัฒนธรรมและสังคมท่ีอยูเบื้องหลัง วิธีการนี้

สามารถประยุกตใชกับการเสวนา (Dialogue) เพราะการเสวนาจะมีการตีความเปนหลักท่ีชวยให

ปราศจากอคติ (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 9-10) ดังนั้น เครื่องมือของศาสตรแหงการตีความในทัศนะ

ของดิลธายจึงเรียกวา วงจรแหงอรรถปริวรรตศาสตรและทฤษฎีหลอมรวมครอบฟา (Fusion of 

Horizons) อันเปนวิธีท่ีสอดคลองกับการศึกษาในยุคโลกาภิวัตนท่ีเนนผูเรียนเปนศูนยกลาง โดยการ

ตีความตามวิธีการนี้จะเลือกจุดเดนของแตละศาสตรมาเชื่อมโยงหาความสอดคลองเพ่ือใหเกิด

ประโยชนสูงสุดในการดําเนินชีวิต ดวยเหตุนี้ การตีความจึงหมายถึง ทฤษฎีแหงการแปลความท่ีตอง

สรุปความหมายท่ีเรียกวา ปรัชญาแหงการอธิบายความ (Philosophy of Exegesis)  

นอกจากนี้ ยังมีนักปรัชญาชื่อวา ฮันส-จอรจ กาดาเมอร (Hans-Georg Gadamer: 

ค.ศ. 1900-2002) ท่ีมีอิทธิพลตอการศึกษาเรื่องศาสตรแหงการตีความ โดยกาดาเมอรสรุปใหเห็น

ศาสตรแหงการตีความท่ีตองมีองคประกอบ 3 ประการ คือ 1) การเสวนากับปญญาเชิงปฏิบัติการ อัน
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เปนการสนทนา การเจรจา การตั้งคําถามท่ีจะนําไปสูการแสวงหาความรู 2) ภววิทยากับศาสตรแหง

การตีความ เปนความสนใจในธรรมชาติของความเขาใจของมนุษย ซ่ึงเปนการพยายามทําความเขาใจ

กระบวนการทางภววิทยาในตัวมนุษย 3) สุนทรียศาสตรกับอัตนิยม เปนการใชแนวคิดสุนทรียศาสตร

เปนศูนยกลางในการทําความเขาใจเรื่องราวตาง ๆ เหมือนการใชประสบการณทางศิลปะของแตละคน

เปนตัวกําหนดความเขาใจ ซ่ึงสิ่งท่ีถูกเขาใจจะเกิดเปนมโนทัศนข้ึนมา  

ตามท่ีกลาวมา จะเห็นวา การจําแนกการตีความตามกระบวนทรรศนท้ัง 5 เปนการ

จําแนกตามแนวคิดพ้ืนฐานท่ีมีอยูในใจของมนุษยทุกคน บางคนอาจมีมากกวา 1 กระบวนทรรศน 

หากสรุปการตีความทตามกระบวนทรรศนท้ัง 5 สามารถสรุปได ดังนี้  

กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคดึกดําบรรพ เปนการตีความแบบพหุเทวนิยมท่ีอยูบนพ้ืนฐาน

ทางความเชื่อทางศาสนาในเรื่องสิ่งศักดิ์สิทธิ์หรือความลี้ลับท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ซ่ึงมีลักษณะเปนความ

เชื่อมากกวาการใชพิจารณาใหเกิดปญญาหรือการขบคิดเชิงปรัชญาตามหลักเหตุผล  

กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ เปนการตีความแบบสัจธรรมเพ่ือเขาถึงแกนแททาง

ปรัชญาหรือเปาหมายสูงสุดทางศาสนา หากเปนปรัชญาจะเก่ียวกับความจริงของธรรมชาติ เนนการ

เขาถึงอุดมคติหรือตอบขอสงสัยเฉพาะตน หากเปนศาสนาจะเนนการเขาถึงแกนแทของศาสนา  

กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง เปนการตีความแบบประยุกต หากเปนปรัชญาก็เนนการ

อธิบายคําสอนใหเปนเหตุเปนผล พยายามใหเห็นความเปนจริงมากข้ึน ถาเปนศาสนาก็เนนการนํา

หลักศาสนาไปชวยเหลือสังคมมากกวาการปฏิบัติในเรื่องสวนตัว  

กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม เปนการตีความแบบวิทยาศาสตร หากเปนปรัชญาจะมี

ลักษณะเปนการตีความเพ่ือถกเถียงดวยเหตุผลท่ีนําไปสูภาคทฤษฎีมากข้ึน สามารถนําแนวคิดไปตอ

ยอดไดอยางไมมีขอบเขตจํากัด จนกลายเปนศาสตรตาง ๆ หากเปนดานศาสนาจะเนนการนําหลัก

ศาสนาไปเชื่อมโยงกับศาสตรสมัยใหม อธิบายคําสอนใหเปนวิทยาศาสตรและมีความเปนสากลเปนท่ี

ยอมรับทุกชนชั้นและจัดตั้งเปนองคการบริหารจัดการอยางเปนรูปธรรม  

กระบวนทรรศนท่ี 5 หลังนวยุค เปนการตีความแบบผสมผสาน บูรณาการทาง

ความคิด หากเปนดานปรัชญาจะเปนการวิพากษอยางมีเหตุผล โดยยึดหลักการท่ีหลากหลายและมี

ความรวมสมัยทางความคิด หากเปนดานศาสนาจะเนนการบูรณาการคําสอนเขากับศาสตรสมัยใหม 

อธิบายหลักธรรมใหเขากับพหุวัฒนธรรม สังคมยอมรับหลักการรวมกัน และปจเจกชนสามารถนําไป

ประยุกตใชตอยอดไดอยางรวดเร็ว เขาใจงายและเห็นผลเปนรูปธรรมทันตา  

4.1.1.2 ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก  

การตีความเปนท้ังภาคทฤษฎีท่ีมีหลักการและภาคปฏิบัติท่ีพัฒนามาจากหลักการเอง 

โดยเฉพาะในมุมมองของริเกอร (Ricoeur) ท่ีจําแนกศาสตรแหงการตีความในเชิงภาคปฏิบัติไว 2 

ประเภท (พนารัตน จันทรสิทธิเวช, 2559: 38) คือ  



72 

ประเภทท่ี 1 การตีความทางศาสนา (Religious Hermeneutics) ประเภทนี้เปนการ

ตีความแบบจารีต (Traditional Hermeneutics) ของศาสนาแบบเทวนิยม (Theism) และเปนกลุม

การตีความท่ีนิยมภาวะเหนือธรรมชาติ (Supernatural Hermeneutics) เชน ชาวยิว ชาวคริสต ชาว

มุสลิม การตีความประเภทนี้มีวัตถุประสงคเพ่ือตีความเนื้อหาในคัมภีรหรือบทบัญญัติท่ีเปนลักษณะ

ของกฎหมายตามหลักคําสอนของศาสนา ซ่ึงแตละศาสนาจะตีความแตกตางกันไป เชน ศาสนายิว

หรือยูดาห ศาสนาคริสต และศาสนาอิสลาม ท้ังสามศาสนานี้แมจะเปนกลุมเดียวกันท่ีเรียกวา ศาสนา

อับราฮิม (Abrahamic Religions) ก็ตีความคําสอนบางประการแตกตางกัน หรือแมนิกายของศาสนา

เดียวกันก็มีการตีความตางกันออกไป ท้ังนี้ เปนเพราะจารีต (Tradition) ในการตีความของแตศาสนา

หรือนิกาย เชน ในศาสนาอิสลาม นิกายชีอะห (Shlite) ไดถือเอาคําสอนของอาลี ผูเปนบุตรเขยของน

บีมูฮะหมัดเปนจารีตสําคัญ ขณะท่ีนิกายซุนนี (Sunni) ถือเอาคําสอนของศาสนิกผูใกลชิดนบีมูฮะหมัด

เปนจารีตสําคัญ เม่ือมีจารีตท่ีตางกันจึงเกิดการตีความตามจารีตของกลุมตนไปดวย  

การตีความประเภทแรกนี้ ซีโบหม (Seebohm, 2004: 6-7) เรียกวา เปนการตีความ

แบบ Methodical Hermeneutics หรือการตีความแบบวิธีการ โดยเนนระเบียบแบบแผนในการ

ตีความ ซ่ึงซีโบหมอธิบายวา เปนการตีความท่ียืนยันความถูกตองและเปนการตีความท่ีมีเปาหมาย

ชัดเจน เพราะสามารถนําผลของการตีความไปประยุกตใชหรือสนับสนุนกลุมความเชื่อทางศาสนาได 

ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึงเนนศรัทธาในสิ่งท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ไมวาจะเปนการตีความในเรื่อง

การมีอยูของพระจิต (Holy Spirit) ท่ีคอยชี้นําศาสนิก สิ่งท่ีกลุมนี้ใหความสําคัญจึงเปนตัวบท (Text) 

ท่ีเปนคัมภีรหลักในการตีความเพ่ือใชเปนแนวทางปฏิบัติหรือจารีตในการตีความ อยางไรก็ตาม เม่ือ

พิจารณาทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาแลว สามารถจําแนกไดหลายลักษณะ ดังท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค 

(2558: 79-92) ไดจําแนกไว 3 ทฤษฎ ีคือ  

1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical Hermeneutics) เปนการตีความ

ดวยการอธิบายสิ่งท่ีเปนนามธรรมใหเปนรูปธรรม โดยการใชอุปมาอุปมัย สัญลักษณ หรือการเลาเรื่อง

ประกอบเพ่ือใหเกิดการเขาใจงาย  

2) การตีความแบบผู เขาฌานหรือจิตวิจักษ (Mystical Hermeneutics) เปนการ

ตีความสิ่งท่ีลี้ลับ เปนลักษณะการตีความของผูไดฌานหรือผูเขาถึงความรูแบบประจักษแจงดวยจิต 

ทฤษฎนีี้มีความเห็นวา ทุกคนเปนสวนหนึ่งของความจริงอันสูงสุดหรืออันติมสัจจะ เปาหมายสูงสุดของ

ชีวิตจึงเปนการคืนสูอันติมสัจจะท่ีเปนวิญญาณสากล การตีความประเภทนี้เปนการพยายามเขาใจ

คําพูดหรือบทนิพนธของผูเขาถึงฌาน  

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

ความหมายตามตัวอักษรท่ีปรากฏอยูในคัมภีร ทฤษฎีเปนการตีความของผูท่ีศรัทธาในคัมภีรวา เปน

ดํารัสของศาสดา ผูเปนสัพพัญูท่ีรูสรรพสิ่ง ความจริงท่ีเปนศาสดากลาวไวจึงเชื่อถือได  
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ขณะท่ีกีรติ บุญเจือ (2541: 7) กลาวถึงทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาไว 5 ทฤษฎี คือ  

1) การตีความโดยพยัญชนะ (Literary Interpretation) การตีความโดยพยัญชนะ 

เปนการตีความตามท่ีคัมภีรบันทึกไว เชน การตีความเรื่องราวของโมเสส (Moses) ท่ีนําชาวอิสราเอล

เดินทางออกจากอียิปต โดยกองทัพอียิปตไดเดินทางตามมาภายหลังเพ่ือจับไปเปนทาสเหมือนเดิม 

เม่ือโมเสสเดินทางมาริมทะเลแดง (Red Sea) พระเปนเจาทรงใหโมเสสชูไมเทาข้ึนเหนือน้ํา ทะเลแดง

จึงแหวกเปนทางเดินใหชาวอิสราเอลเดินขามไปได แตเม่ือกองทัพอียิปตเดินทางมาทันแลวขามตามไป 

โมเสสก็ชูนิ้วใหทะเลแดงกลับคืนสภาพเดิม น้ําจึงทวมกองทัพอียิปตลมตายเปนจํานวนมาก การ

ตีความในขอนี้จะเชื่อวา น้ําทะเลแดงไดแหวกออกและหวนคืนสภาพเดิมดังท่ีคัมภีรบันทึกเรื่องราวไว  

2) การตีความโดยสัญลักษณ (Symbolic Interpretation) เปนการทําความเขาใจ

เรื่องราวท่ีแสดงไวเปนสัญลักษณ หากผูใดเขาใจสัญลักษณก็ถือวา เขาใจความหมายไดอยางลึกซ้ึง แต

หากผูใดไมเขาใจหรือเขาใจไดเพียงใด ก็ถือวา เขาใจไดตามท่ีตนจะสามารถเขาใจได เชน การตีความ

เรื่องตรีเอกภาพ (Trinity) หรือตรีเอกานุภาพในคําเรียกของนิกายโปรเตสแตนต ซ่ึงวาดวยภาวะของ

พระเปนเจาพระองคเดียวแตมี 3 บุคลิก คือ 1) พระบิดา (The Father) อันหมายถึง พระยาหเวห 

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

พระวิญญาณอันบริสุทธิ์ของพระเปนเจา ซ่ึงความเชื่อเรื่องตรีเอกภาพนี้ถูกตีความเปนสัญลักษณ คือ 

รูปสามเหลี่ยมซอนกับรูปดอกจิก แมการตีความสัญลักษณเปนจิตรกรรมฝาผนังแบบปูนปลาสเตอร 

โดยการเขียนของลูคา โรสเซ็ทที (Luca Rossetti) ท่ีวาดภาพพระจิตในรูปของนกพิราบท่ีโบสถเซนต

กอเซนซิโอ ประเทศอิตาลี หรือสถาปตยกรรมท่ีมหาวิหารแซ็ง-เดอนี กรุงปารีส ประเทศฝรั่งเศส ก็

แสดงพระบุตรในรูปของแกะ การเขาใจสิ่งเหลานี้ข้ึนอยูกับความสามารถในการตีความเพ่ือเขาถึง

ความหมายท่ีแทจริงของศาสนิกแตละคนวา ทําไมถึงสื่อในรูปของนกพิราบหรือแกะ  

3) การตีความโดยอรรถหรือโวหาร (Idiomatic Interpretation) เปนการตีความตาม

สํานวนภาษา เชน การท่ีโมเสสข้ึนไปบนเขาซีนาย (Mount Sinai) ซ่ึงอยูในเขตประเทศอียิปต เปนเขา

ท่ีมีความสูงกวา 2,000 กวาเมตร มีทิวเขาลอมรอบทุกดาน โมเสสอาศัยอยูบนเขาประมาณ 40 วัน 

จากนั้น ไดรับบัญญัติ 10 ประการ (Ten Commandments) จากการวิวรณของพระเปนเจา โดยได

สลักไวในแผนหิน 2 แผน จากกรณีนี้สามารถตีความเพ่ือทําความเขาใจไดหลายประการ เชน การ

ไดรับบัญญัติท่ีถือวา เปนการวิวรณ (Revelation) หรือเปดเผยของพระเปนเจาท่ีมีตอโมเสสในฐานะท่ี

เปนประกาศก (Prophet) คนหนึ่งนั้น อาจพิจารณารวมกับทฤษฎีแบบผูเขาฌานหรือจิตวิจักษท่ีกลาว

มาขางตน ซ่ึงอาจตีความโดยอรรถไดวา โมเสสอาจบรรลุฌาน (ผลของสมถกรรมฐาน) แลวสามารถ

ลวงรูสิ่งลี้ลับเหนือธรรมชาติ ดังนั้น คําวา วิวรณ ในท่ีนี้ นัยหนึ่งอาจสื่อถึงการไดสมาธิข้ันสูงจนจิตนิ่ง

แลวไดยินเสียงแววจากภายนอก จึงเขาใจวา เปนเสียงจากพระเปนเจาประทานมาให จากนั้น จึง
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นํามาแสดงแกชาวอิสราเอลเพ่ือหวังผลในการครองใจประชาชนใหวานอนสอนงายก็เปนได ดังนั้น 

โดยอรรถหรือการพิจารณาจากโวหารของขอความท่ีปรากฏในคัมภีร  

4) การตีความตามเหตุผล (Rational Interpretation) เปนการตีความท่ีพยายาม

พิสูจนดวยหลักทางวิทยาศาสตร เพราะมีกฎเกณฑกําหนดชัดเจนถึงผลลัพธเชิงประจักษ การตีความ

ในขอนี้จึงเปนการยืนยันดวยประสาทสัมผัสของผูตีความเองเพ่ืออธิบายผลไดวา อะไรคือความจริง 

เชน การตีความเรื่องราวของโมเสสท่ีนําชาวอิสราเอลเดินทางออกจากอียิปตตามท่ีปรากฏในคัมภีร

พันธสัญญาเดิม (Old Testament) นั้น สามารถตีความไดตามหลักวิทยาศาสตร โดยท่ีโมเสสอาจมี

ความรูเรื่องภูมิศาสตรและดาราศาสตรเปนอยางดี บางทีเขาสามารถรูวา เวลาใดมีกระแสน้ําข้ึน-น้ําลง 

เม่ือชาวอิสราเอลขามไปแลวใชเวลานานเทาไรน้ําทะเลแดงจึงไหลคืนตามเดิม สิ่งเหลานี้สามารถ

คํานวณและเดินทางขามทะเลแดงไดในวันพระจันทรเต็มดวง หรือแมกระท่ังการตีความในประเด็น

การเกิดสึนามิท่ีทําใหเกิดมวลน้ํามหึมาไหลทวมทับกองทัพฟาโรหของอียิปตก็สามารถตีความไดบน

พ้ืนฐานทางธรณีวิทยา เรื่องราวนี้จึงเปนตัวอยางการตีความตามหลักทางวิทยาศาสตร แมผูตีความเอง

ไมสามารถเห็นดวยประสาทสัมผัสจริง แตอยางนอยก็ยืนยันขอเท็จจริงท่ีนาจะเปนไปไดในระดับหนึ่ง  

5) การตีความตามหลักวรรณกรรม (Literary-form Interpretation) เปนการตีความ

คัมภีรท่ีข้ึนอยูกับการนิพนธหรือบันทึกคัมภีรนั้น ๆ โดยถือวา เปนวรรณกรรมศาสนาท่ีกลาวถึง

ประวัติศาสตร ปรัชญา คําสอน ตํานานทางศาสนาแบบจิตกวี การตีความจึงตองพยายามเขาถึง

เจตนารมณผูบันทึก สภาพแวดลอมหรือบริบท รวมถึงวัฒนธรรมของสังคมท่ีกลาวถึงในคัมภีรใหมาก

ท่ีสุด เชน เรื่องราวในคัมภีรพันธสัญญาใหม (New Testament) หรือท่ีเรียกอีกอยางวา พระคริสต

ธรรมใหม อันเปนภาคท่ี 2 ของคัมภีรไบเบิล บันทึกดวยภาษากรีกท้ังหมด 27 เลม คัมภีรนี้ถือเปน

วรรณกรรมศาสนาอยางหนึ่ง ผูเขียนสวนใหญเปนอัครทูตท้ัง 12 คน และนักบุญในชวงเวลารวมสมัย

กัน ซ่ึงท้ั งหมดเขียน ข้ึนหลังจากท่ีพระเยซู ถูกตรึงไมกางเขนแลว คัมภีร พันธสัญญาใหมนี้

คริสตศาสนิกชนเชื่อวา ถูกเขียนจากการดลใจของพระเปนเจาและพระเยซูผานทางพระจิต (Holy 

Spirit) ขณะท่ีชาวมุสลิมซ่ึงนับถือพระเยซูวา เปนนบีคนหนึ่ง โดยเรียกตามคัมภีรอัลกุรอานวา อีซา 

(Isa) แตชาวมุสลิมกลับไมยอมรับคัมภีรไบเบิลท่ีเปนฉบับใหมนี้วา เปนวจนะของพระเปนเจา 

เนื่องจากนักวิชาการอิสลามเห็นวา คัมภีรนี้ถูกแตงเสริมเขามาภายหลังหลายครั้ง (บรรจง บินกาซัน, 

2547: 184) จะเห็นวา การเขียนคัมภีรนี้ ข้ึนอยูกับความเห็นของอัครทูตและนักบุญท่ีตีความตาง

ออกไปจึงทําใหเกิดความหลากหลายซ่ึงไมเปนท่ียอมรับของอีกกลุมนี้  

ประเภทท่ี 2 การตีความสากล (General Hermeneutics) เปนการตีความท่ีชไลเออ

มาเคอรสรางข้ึนโดยอาศัยวิธีวิทยาในการตีความ อันเปนพ้ืนฐานในการตีความตัวบททุกประเภท ไมวา

จะเปนคัมภีรทางศาสนา กฎหมาย เอกสารทางประวัติศาสตร วรรณกรรม การตีความประเภทนี้

ตองการพัฒนาศาสตรแหงการตีความใหเปนสากล สามารถประยุกตใชไดกับการตีความทุกอยาง ไม
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ข้ึนอยูกับจารีตการตีความแบบใดแบบหนึ่ง (Ricoeur, 1974: 43-44) การตีความประเภทนี้ซีโบหม 

(Seebohm, 2004: 6-7) เรียกวา Methodological Hermeneutics หรือการตีความแบบวิธีวิทยา 

โดยเนนระเบียบวิธีในการเลือกและพัฒนามาจากการตีความในประเภทแรก คือ แบบวิธีการ 

(Methodical Hermeneutics) มาอีกทอดหนึ่ง การตีความแบบวิธีวิทยาจึงมีลักษณะเปนปรนัย 

(Objective) คือ มีความหลากหลายทางเนื้อหา โดยหลีกเลี่ยงการตัดสินเนื้อหาวา ถูกหรือผิด ท้ังนี้ 

เพ่ือขจัดขอผิดพลาดท่ีอาจเกิดจากการตัดสินใจนั่นเอง ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึงพยายามทํา

ความเขาใจความหมายของคําหรือขอเท็จจริงของเนื้อหาใหมากท่ีสุด นอกจากนี้ ยังไมสนใจตอการ

นําไปประยุกตใชของกลุมใดกลุมหนึ่ง การตีความประเภทท่ีสองจึงเปนลักษณะของนักวิชาการท่ีไมใช

นักการศาสนา เพราะมีความเปนกลางทางความคิด มองตัวบทอยางเทาเทียมกันและใชวิธีวิทยาอยาง

เดียวกัน การศึกษาคัมภีรทางศาสนาในยุคใหม (Modern Age) นิยมใชการตีความแบบวิธีวิทยาเปน

กระแสหลัก ถึงกระนั้น ก็ถูกทาทายจากกระแสหลังนวยุค (Post-modern Age) (Wallace, 2003: 

78-79) ท่ีเปนลักษณะของการบูรณาการทางความคิดดวยการนําการตีความประเภทท่ี 1 คือ แบบ

จารีตหรือระเบียบแบบแผนมาตีความรวมดวยนั่นเอง สําหรับทฤษฎีการตีความสากลจําแนกไดหลาย

ลักษณะ ดังตอไปนี้  

1) การตีความแบบความรูสองแควหรือทฤษฎีสอม (Hume’s Fork) เปนทฤษฎีการ

ตีความของฮูม (David Hume) ท่ีอธิบายเปรียบเทียบใหเห็นภาพ เหมือนการใชสอมจิ้มลงไปบน

ขอความท่ีตองการตรวจสอบ หากขอความใดมีความหมาย ความหมายก็จะติดสอมข้ึนมาเสมอ หาก

ขอความไมติดขาของสอม ก็แสดงวา ขอความไมมีความหมายใด ๆ ดังนั้น ฮูมจึงเห็นวา ขอความท่ีไม

ติดขาสอมควรถูกเข่ียใหพน ไมควรเสียเวลาพิจารณา ในกรณีการหยิบหนังสือในหองสมุดมาอาน 

ผูอานควรพิจารณาดูการวิพากษวิจารณหรือการใชหลักเหตุผลทางทฤษฎีท่ีปรากฏอยูในหนังสือนั้น ๆ 

วามีหรือไม หากไมมี ฮูมก็แนะนําไมใหอาน เพราะเปนเพียงหนังสือท่ีใชภาษาสวยหรูและชวนให

หลงเชื่อเทานั้น ทฤษฎีสอมของฮูมมีดังตอไปนี้  

 1) สอมขาท่ี 1 คือ ขอความท่ีเชื่อมโยงระหวางมโนภาพ (Relations of 

Ideas) หมายถึง ความหมายของขอความท่ีผูกไวกับสิ่งท่ีตองการจะสื่อถึง ซ่ึงความหมายท่ีวานี้จะ

ข้ึนอยูกับสิ่งท่ีตองการจะสื่อถึง หากสิ่งนั้นเปลี่ยนแปลงไป ความหมายก็เปลี่ยนไปดวย ขอความ

ประเภทนี้มี 4 แบบ คือ (1) ความคลายคลึง (2) การเปรียบเทียบเชิงปริมาณ (3) การเปรียบเทียบ

คุณสมบัติ (4) ความขัดแยง ขอความประเภทนี้สวนใหญเปนขอความทางคณิตศาสตร เชน เจ็ดคูณ

ดวยหาเทากับสามสิบหา มุมภายในของสามเหลี่ยมรวมกันเทากับมุมฉาก หรือขอความรูความจริง

ทันที โดยไมตองพิสูจน เชน วงกลมไมใชสี่เหลี่ยม  

 2) สอมขาท่ี 2 คือ ขอความท่ีเก่ียวของกับขอเท็จจริง ซ่ึงพิสูจนไมได ดังนั้น 

การปฏิเสธดวยคําพูดจึงไมเปนการขัดแยงตัวเอง และขอความท่ีปฏิเสธหรือตรงขามกับขอความชนิดนี้
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ก็เปนสิ่งท่ีจินตนาการเขาถึงได และไมอาจพิสูจนวา เปนเท็จได โดยท่ัวไปคําวา ขอเท็จจริง ท่ีฮูมใชมิใช

ขอเท็จจริงตามความหมายธรรมดาท่ีงายตอการเขาใจผิด เนื่องจากคําวา ขอเท็จจริง หมายถึง สิ่งท่ีไม

ปรากฏ เปนสิ่งท่ีคาดหมายหรือสรางจากความทรงจํา และเชื่อวา จะเปนขอเท็จจริงตอไป ท้ังท่ีพิสูจน

ไมไดวา ทําไมจะตองเปนจริงเชนนั้น เชน ขอความวา “พรุงนี้เชาดวงอาทิตยจะข้ึน” มีคาเทากับ 

“พรุงนี้เชาดวงอาทิตยจะไมข้ึน”  

ทฤษฎีสอมของฮูมเปนวิธีการแหงความรู ซ่ึงความรูของฮูมมี 2 ลักษณะ คือ 1) ความรู

เกิดจากความประทับใจ หรือความรูเชิงสังเคราะหท่ีไดหลังประสบการณ (Synthetic a Posteriori 

Knowledge) เปนการเรียนรูหลังประสบการณ ความรูลักษณะนี้อาจผิดไดหากพิสูจนไดวา ไมเปน

อยางท่ีเคยเปนหรือไมตรงกับประสบการณท่ีเคยมี เชน คําวา โลกมีพระจันทรเพียงดวงเดียว ซ่ึงทุกคน

มีประสบการณวา พระจันทรมีดวงเดียวตอนกลางคืน แตความจริงท่ีคนพบ คือ ในหวงจักรวาลมี

หลายโลกและหลายดวงจันทร และโลกแตละดวงอาจมีดวงจันทรหลายดวง ความรูท่ีไดในลักษณะนี้

ถือเปนความรูใหมท่ีเกิดจากการสังเคราะหผานประสบการณโดยอาศัยวิธีการทางดาราศาสตรท่ีเปน

เรื่อ งของขอ เท็จจริง (Fact) 2) ความรู เชิ งวิ เคราะห ก อนประสบการณ  (Analytic a Priori 

Knowledge) เปนความรูท่ีไมผานประสบการณ แตเปนความจริงท่ีอาศัยการคิดหาเหตุผลลวน ๆ เชน 

แมเปนผูหญิง หรือคนโสดเปนคนไมแตงงาน ประโยคท้ังสองนี้รูไดดวยการคิดดวยเหตุผลตามหลัก

ภาษาท่ีวา คนท่ีเปนแมไดตองเปนผูหญิง หากเปนผูชายตองเปนพอเทานั้น และคนท่ีแตงงานตองมี

คูครอง ซ่ึงเปนประโยคตรรกะท่ีมีประโยคภาคขยายชัดเจน ความจริงทางเหตุผลนี้ไมตองอาศัยการ

พิสูจนดวยประสบการณแตอยางใด จะอาศัยก็เพียงการคิดพิจารณาตามคํานิยาม (True or False by 

Definition) ก็สามารถเขาใจได อยางไรก็ตาม ความรูลักษณะนี้อาจไมเปนจริงไดหากคํานิยามไม

ถูกตอง เชน คําวา หนวดเตา เขากระตาย พญานาคบินได นางเงือกสาว สําหรับฮูมแลว ความรูเชิง

สังเคราะหท่ีไดรับหลังประสบการณ (Synthetic a Posteriori) เปนความรูท่ีนาสนใจกวาความรูเชิง

วิเคราะหท่ีไดรับกอนประสบการณ (Analytic a Priori) ดังนั้น ฮูมจึงรูจักในทางญาณวิทยาวา เปนนัก

ประสบการณนิยมหรือประจักษนิยม คือ ผูท่ีเชื่อถือในความรูท่ีไดรับจากประสบการณเทานั้น สวน

ในทางอภิปรัชญาจะมีแนวคิดสอดคลองกับแนวคิดสสารนิยม อยางไรก็ตาม ฮูมก็ยังเชื่อวา บางครั้ง

ประสบการณของมนุษยยังเชื่อไมไดอยูดี เพราะสิ่งท่ีดูเหมือนวา จะแนแท ก็ยังเปนความบังเอิญได 

เชน การเชื่อวา ดวงอาทิตยข้ึนทางทิศตะวันออกเพราะสังเกตเห็นการข้ึนทางทิศตะวันออกทุกวัน แต

จะเหมารวมวา ดวงอาทิตยจะตองข้ึนทางทิศตะวันออกในอนาคตตลอดไปไมได อิทธิพลของทฤษฎี

ความรูสองแควหรือสอมของฮูมนี้มีตอนักปรัชญาหลายคน เชน รัสเซล มัวร รวมถึงสํานักปฏิฐานนิยม

เชิงวิทยาศาสตร  

2) การตีความตามตัวบท เปนการตีความท่ียึดตําราหรือคัมภีรเปนหลัก โดยถือวา 

ความหมายจะสมบูรณ ได ก็อยู ท่ีตัวบท เปนทฤษฎีการตีความของกาดาเมอร (Hans Georg 



77 

Gadamer) (Ricoeur, 1998: 60-62) วิธีนี้ เรียกอีกชื่อวา การตีความแบบวิภาษวิธี  (Dialectic 

Hermeneutics) ท่ีเนนปฏิสัมพันธระหวางผูตีความกับตัวบท เพ่ือทําความเขาใจใหมในเรื่องตัวตนท่ี

แทจริง (A New Philosophy of Subject) อันเปนการตีความท่ีกาดาเมอรตอยอดมาจากแนวคิด

ของไฮเดกเกอรดวยประโยควา การเขาใจ คือ การตีความ (Understanding was Hermeneutical) 

โดยสรุปหลักการตีความไวในหนังสือความจริงและวิธีการ (Truth and Method) ไว 3 ประการ ดังนี้  

ประการแรก ความจริงท่ีไดจากการตีความ ไมใชอัตโนมัติท้ังหมด กลาวคือ ความ

เขาใจท่ีไดจากการอานตัวบท ไมใชการสรุปความเขาใจของตนฝายเดียว แตตัวบทจะมีอิทธิพลตอ

ความเขาใจของคน ซ่ึงเรียกวา หนังสืออานเรา ไมใชเราอานหนังสือ หรือกีฬาเลนเรา ไมใชเราเลนกีฬา 

เพราะเราเลนไปตามกฎเกณฑของกีฬานั้น หรือแมกระท่ังการชื่นชมศิลปะ ความงามในศิลปะสะกด

เรา ไมใชเราหลงคิดเอาเองวา ศิลปะนั้นงาม ในขอนี้กาดาเมอรจึงสรุปวา ความหมายของตัวบท

สามารถตีความใหเกิดความเขาใจของผูแตงตัวบทนั้น  

ประการท่ีสอง ความเชื่อเดิมไมไดเปนอุปสรรคตอความเขาใจใหม กาดาเมอรไมเห็น

ดวยกับไฮเดกเกอรท่ีมองวา ความรูใหมครึ่งหนึ่งมาจากความเชื่อเดิม ความเชื่อเดิมในท่ีนี้ หมายถึง 

ประวัติศาสตรและวัฒนธรรมทางความเชื่อหรือประเพณี (Tradition) ซ่ึงเทียบไดกับเทวรูปของฟราน

ซิส เบคอน (Francis Bacon) (กีรติ บุญเจือ, 2529: 56-57) แตกาดาเมอรเห็นวา ผูอานสามารถเขาใจ

หนังสือมากกวาผูแตงเสียดวยซํ้า ยกตัวอยางแนวคิดแบบไฮเดกเกอร เชน หากชาวคริสตศึกษาพุทธ

ปรัชญา ความเขาใจพุทธปรัชญาของชาวคริสตครึ่งหนึ่งจะมาจากความเชื่อแบบคริสต แตกาดาเมอร

ไมเห็นดวยในกรณีนี้ เพราะเขาเห็นวา ชาวคริสตสามารถเขาใจพุทธปรัชญาไดอยางเต็มท่ีเหมือนกับ

ชาวพุทธท่ีเขาใจพุทธปรัชญาดวยทฤษฎีการหลอมละลายขอบฟาแหงความรู (Fusion of Horizon) 

และทฤษฎีวิภาษวิธี (Dialectic)  

ประการท่ีสาม ความเปนจริงท่ีสามารถเขาใจได คือ ภาษา (Being that can be 

understood is language) ภาษาไมไดเปนเพียงเครื่องมือสื่อสารใหเขาเทานั้น แตตัวภาษาเองไมวา

จะเปนภาษาพูดหรือภาษาเขียน คือ ความเปนจริง ดวยเหตุนี้ กาดาเมอรจึงกลาววา “การเขาใจยึด

โยงอยูกับภาษาศาสตร” หมายความวา การเขาใจสรรพสิ่งจะตองเขาใจโครงสรางเฉพาะตัวหรือ

เอกลักษณของสิ่งนั้น ซ่ึงสิ่งท่ีสามารถเขาใจได ก็คือ ภาษา เพราะภาษาเปนตัวการทําใหเขาใจ

ธรรมชาติของสิ่งนั้น ๆ ได ดังนั้น ภาษาจึงเปนท้ังความเปนจริงและเครื่องมือใหเขาถึงความเปนจริง 

ทฤษฎีการตีความของกาดาเมอรจึงเปนการประสานการตีความ เพราะมีความเปนวิทยาศาสตรและ

มนุษยศาสตร นอกจากนั้น ยังเปนศาสตรแหงการตีความท่ีมีลักษณะเปนศาสตรสากล ซ่ึงเจฟฟ มาล

พาส (Jeff Malpas) ไดสรุปองคประกอบสําคัญของทฤษฎีการตีความของกาดาเมอรไว 3 ประการ 

คือ 1) การเสวนา (Dialogue) และความเปนปญญาเชิงปฏิบัติ (Phronesis) 2) ภววิทยา (Ontology) 
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และศาสตรแหงการตีความ (Hermeneutics) 3) สุนทรียศาสตร (Aesthetics) และอัตวิสัยนิยม 

(Subjectivism)  

หลักการตีความตามตัวบทท้ังสามประการนี้ นอกจากมีความสําคัญตอการตีความท่ี

ตองผสมผสานกันแลว ยังทําใหตระหนักถึงคุณคาความเปนมนุษยในแงท่ีวา เปนศาสตรแหงการ

ตีความตามแนวอัตถิภาวนิยมดังท่ีกลาวมาแลวขางตน อยางไรก็ตาม กาดาเมอรพยายามแกไขปญหา

เรื่องขอบฟาของการตีความท่ีดิลธายเสนอไว เนื่องจากดิลธายไดเสนอทฤษฎีการหลอมละลายขอบฟา

แหงความรู (Theory of the Fusion of Horizon) ซ่ึงมีใจความสําคัญ คือ ทุกคนมีขอบฟาหรือ

ขอบเขตของความรูเดิมของตนท่ีกอใหเกิดวัฏจักรแหงการตีความ (Hermeneutics Circle) ท่ี

ครอบคลุม 2 ขอบฟาหรือกรอบความรู หมายความวา เม่ือทุกคนอานตัวบท จะพบขอบฟาหรือความรู

ในตัวบทนั้น ในขณะเดียวกันผูอานเองก็มีขอบฟาหรือความรูเดิมท่ีมีอยูกอนอานตัวบท ซ่ึงเรียกวา 

ความเขาใจลวงหนา (Pre-understanding) แตเม่ืออานตัวบทแลว ขอบฟาของตัวบทก็จะประสาน

เขากับความรูลวงหนาของผูอาน ซ่ึงกระตุนใหเกิดความรูความเขาใจของผูอานยิ่งข้ึน จากท่ีกลาวมา 

จะเห็นวา ขอบฟา ก็คือ กระบวนทรรศนท่ีเกิดจากความเขาใจลวงหนาหรือความเชื่อท่ีเปนทุนเดิมของ

ตนเหมือนกับความรูท่ีเปนลักษณะเหมือนเทวรูป 4 (เทวรูปแหงเผาพันธุ ถํ้า ตลาด โรงละคร) ใน

ปรัชญาของเบคอน สําหรับการตีความตะวันตก โดยเฉพาะการตีความทางศาสนา เชน การตีความ

คัมภีรไบเบิล เม่ือตีความมักจะเพ่ิมน้ําพระทัยของพระเปนเจาเขาไปดวยอีกขอบหนึ่ง ท้ังนี้ เพ่ือใหตรง

กับขอบฟาท่ีเปนคําสอนของศาสดา ดังนั้น การตีความในลักษณะนี้จึงมักเกิดความลําเอียงหรือถูกดูด

เขาไปในขอบฟาของศาสดาจนทําใหเอียนเองไปตามคําสอนหรือคัมภีรได ดังนั้น การตีความจะตอง 

วางใจเปนกลาง นอกจากนี้แลว กาดาเมอรยังมีทัศนะตอแนวคิดไฮเดกเกอรวา วิธีการตีความของไฮ

เดกเกอรมิไดเปนเพียงวิธีตีความเทานั้น แตยังเปนการเสวนาระหวางอดีต (บริบทท่ีเขียนขอความ) กับ

ปจจุบัน (บริบทท่ีตีความในขอความ) การเสวนาระหวางตํารา (Text) กับผูตีความ นอกจากนี้ การ

ตีความยังทําใหเกิดการผสมผสาน (Fusion) ระหวางบริบทท่ีขอบฟาข้ึนมา ซ่ึงสิ่งท่ีทําใหเกิดการ

เสวนา ก็คือ ภาษา ดังนั้น ภาษาจึงไมไดเปนเพียงเครื่องมือสื่อความรูสึกนึกคิดอยางเดียว แตยังเปน

แหลงเก็บความรูในอดีตท่ีผานการถายทอดเปนตัวอักษรหรือคําพูด อันทําใหผูใชภาษาอยูในกระแส

แหงประวัติศาสตรตลอดเวลา เชน การตีความคัมภีรไบเบิลเปนการเสวนาระหวางพระเปนเจากับ

ผูอานในปจจุบันท่ีทําใหเขาใจบริบทของประวัติศาสตรศาสนาสมัยนั้น  

3) การตีความเชิงการรื้อโครงสรางนิยม เปนการตีความท่ีเห็นวา ความหมายสมบูรณ

อยูท่ีการรื้อโครงสรางทางภาษา ดวยการอาศัยทฤษฎีการรื้อสราง (Deconstruction) มาหักลาง

ความคิดพ้ืนฐานของทฤษฎีโครงสรางนิยม โดยมีเดอรริดา (Derrida: 1930-2004) เปนผูริเริ่มและ

นําไปทดลองใชวิจารณวรรณกรรมท่ีเปนการสรางความจริงผานการเขียนเรื่องราวความจริงหรือ

ประเด็นทางศีลธรรมท่ีปรากฎอยูในแนวคิดทางอภิปรัชญา ทฤษฎีและความรูแบบตะวันตก หรือ
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แมกระท่ังความรูแบบวิทยาศาสตร โดยท่ีภาษามิใชตัวแทนของความจริง แตภาษาเปนตัวแทนหรือสิ่ง

ท่ีใชอางความจริงเทานั้น กลาวอีกนัยหนึ่ง คือ ไมมีความจริงใดท่ีอยูนอกโครงสรางของภาษา และผูท่ี

ใชภาษาเขียนเรื่องราวก็เปนเพียงผูตองการควบคุมการสรางความจริงไวกับตัวเอง และใชความจริงท่ี

ตัวเองสรางเปนเครื่องมือในการควบคุมและสั่งการคนอ่ืน  

ดวยเหตุนี้ เดอรริดาจึงนําทฤษฎีการรื้อสรางไปวิจารณวรรณกรรมจนเปนท่ีสนใจ ซ่ึง

ทฤษฎีนี้เปนการวิเคราะหโครงสรางเชิงลึกทางความคิดและวัฒนธรรมในทฤษฎีโครงสรางนิยมอีกมุม

หนึ่ง อันทําใหผูอานเห็นความเปลี่ยนแปลงและความซับซอนของความหมายท่ีสามารถเปลี่ยนแปลงได

ตลอดเวลา ฉะนั้น ทฤษฎีการรื้อสรางจึงเปนกระบวนการอานตีความท่ีชวยใหเห็นความไมมี

เสถียรภาพของภาษาในดานความหมายท่ีมีความเปลี่ยนแปลงและความซับซอน อันเปนการ

แสดงออกทางความคิดท่ีหลากหลาย โดยเนนการตีความตัวบทมากกวาการแสวงหาความจริงจากตัว

บท ทฤษฎีการรื้อสรางตามแนวคิดของเดอรริดาจึงไมเชื่อวา วัตถุหรือบทวรรณกรรมจะมีระบบหรือ

โครงสรางท่ีซอนอยู ดังนั้น เดอรริดาจึงสรุปประเด็นสําคัญของความไมเชื่อไว 3 ประการ คือ  

1) การไมเชื่อเรื่องการมีอยูหรือการดํารงอยูของสิ่งท่ีเปนพ้ืนฐาน ศูนยกลาง องครวม

หรือจุดกําเนิด เพราะสิ่งเหลานี้เปนความคิดแบบหยุดนิ่ง แนนอนตายตัวท่ีเชื่อในเรื่องของความคงท่ี  

2) การไมเชื่อในเรื่องการปรากฏตัวท่ีสมบูรณ เพราะการปรากฏตัวท่ีสมบูรณไมมีอยู 

จะมีก็แตการปรากฏท่ีไมปรากฏตัวออกมาของสรรพสิ่ง (ความหลากเลื่อน) 

3) การไมเชื่อในความเปนศูนยกลางของมนุษยในฐานะเปนใหญกวาทุกสิ่ง เพราะ

มนุษยเปนเพียงผลลัพธของระบบสังคม เดอรริดาจึงไมเชื่อในอิสระหรืออํานาจอธิปไตยของมนุษย  

จากประเด็นท่ีกลาวมานี้ จะเห็นวา แนวคิดของเดอรริดาจะไมมีคําวา ศูนยกลาง 

(Center) ตามท่ีแนวคิดของโครงสรางนิยมเสนอไว จะมีก็แตเพียงการทําหนาท่ีหรือการแสดงบทบาท

ของศูนยกลางท่ีเปลี่ยนแปลงไปตามสถานการณโดยผานการใชภาษา นอกจากนี้ เดอรริดายังเสนอ

ทัศนะแบบคูตรงขาม ซ่ึงเขาเห็นวา ไมมีความเปนคูตรงขาม (Binary Opposition) ตามแนวคิดทาง

วัฒนธรรมตะวันตก โดยเฉพาะแนวคิดโครงสรางนิยมท่ียึดในแนวคิดเกา คือ แนวคิดแบบคูตรงขามท่ี

กอใหเกิดการจัดลําดับความสําคัญ โดยคําหนึ่งถูกทําใหมีคาสูงข้ึน แตอีกคําถูกทําใหต่ําลงหรือลบ

เลือนไป เชน คูตรงขามระหวางธรรมชาติกับวัฒนธรรม โดยคําวา ธรรมชาติ จะไดรับอภิสิทธิ์

เหนือกวาคําวา วัฒนธรรม หรือแนวคิดท่ีวา การพูดมีความสําคัญกวาการเขียน ประเด็นเหลานี้เดอรริ

ดาแยงวา ไมมีความเปนคูตรงขาม หรือไมมีการจัดลําดับความสําคัญหรือใหคาสูง-ต่ํากวากัน เพราะตัว

บท ในท่ีนี้ คือ คําวา ธรรมชาติกับวัฒนธรรม หรือการพูดกับการเขียน ไมไดมีเพียงความหมายเดียว 

ดังนั้น จึงไมสามารถมีศูนยกลางท่ีคูตรงขามท่ีดํารงอยู (ธัญญา สังขพันธานนท, 2559) ท่ีจะแบงแยก

ใหเห็นความแตกตางกันได วิธีคิดแบบคูตรงขามตามทัศนะของเดอรริดาจึงเปนระบบการสราง

ความหมายอีกแบบหนึ่งท่ีวา ความหมายจะมีอยูก็ตอเม่ือแบงแยกแบบคูตรงขาม ซ่ึงหากสิ่งใดเขากับคู
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ตรงขามไมได ก็จะเปนสิ่งแปลกประหลาดหรือไมมีความหมาย ดังนั้น วิธีคิดแบบโครงสรางนิยมท่ีเชื่อ

การมีอยูของคูตรงขามนั้น เดอรริดาจึงไมเห็นดวย เนื่องจากเขามองวา เม่ือไมมีสิ่งคูตรงขามแลวจะมี

เฉพาะการเติมสิ่งท่ีขาดแทน เดอรริดาจึงเสนอวิธีคิดนี้วา ความหลากเลื่อน (Difference) อันหมายถึง 

สิ่งท่ีปรากฏแตไมปรากฏใหเห็น นั่นคือ ความหมายหรือสิ่งเติมเต็มท่ีมองไมเห็น  

ดวยเหตุนี้ หลักการรื้อสรางของเดอรริดาจึงเปนการวิเคราะหการทํางานของคูตรงขาม

ในโครงสรางเชิงลึกของความคิดและวัฒนธรรมตามทฤษฎีโครงสรางนิยม ซ่ึงเดอรริดามองวา การ

วิเคราะหการทํางานคูตรงขาม เปนการใหการเนนย้ําและวิพากษพลังตรงขามใหโดดเดนเพียงดาน

เดียว สวนคําคูตรงขามท่ีดอยกวาก็จะถูกมองขาม แตก็ยังคงคําคูตรงขามไวเพ่ือสรางอัตลักษณของ

ความเปนคําคูตรงขาม  

นอกจากนี้ ทฤษฎีการรื้อสรางยังเปนการหาโครงสรางหรือระบบภายในของวัตถุ 

เนื่องจากทฤษฎีโครงสรางนิยมไดกําหนดโครงสรางหรือระบบข้ึนจากอํานาจของสังคมและมีภาษาเปน

ระบบหรือโครงสรางท่ีเปนสากลอยูเบื้องหลัง หากศึกษาอยางถูกตองก็จะเขาใจระบบหรือโครงสรางได 

แตเดอรริดาเห็นแยงวา ธรรมชาติของภาษาไมใชสิ่งสากล เพราะภาษาเปนสิ่งไรระเบียบและไมไดมีชุด

ความสัมพันธระหวางรูปสัญญะ/วัตถุท่ีถูกรู (Signifier) กับความหมายสัญญะ/ความหมายท่ีรู 

(Signified) ดังนั้น จึงไมมีระบบหรือโครงสรางสากล สิ่งท่ีเดอรริดาสนใจจึงเปนการแสดงใหเห็นความ

เลื่อนไหลหรือความหมายท่ีมองไมเห็นของระบบภาษาท่ีเชื่อมโยงถึงระบบอ่ืนได  

จากท่ีกลาวมา ทฤษฎีการรื้อสรางของเดอรริดาจึงเนนการอานวิเคราะหตัวบทเพ่ือ

ชี้ใหเห็นความขัดแยงภายในตัวบท อันนําไปสูการเปลี่ยนแปลงของตัวบท การอานแบบหลังโครงสราง

นิยมจึงมิใชการตีความความหมาย แตเปนการตระหนักถึงความขัดแยงภายในตัวบท สิ่งท่ีไดจากการ

อานตามทฤษฎีรื้อสรางจึงไมใชความหมาย แตเปนความเปนไปไดของความหมายท่ีมีมากกวาหนึ่ง

ความหมาย เนื่องจากการอานเปนท้ังการเพ่ิมเติมและการเขาไปแทนท่ีเพ่ือสลายเอกภาพของตัวบท

เอง ดวยเหตุนี้ งานวรรณกรรมทุกชิ้นจึงมีความขัดแยงทางความหมายในตัวบท อันทําใหงานชิ้นนั้นถูก

รื้อทําลายดวยตัวเอง และหากเห็นความขัดแยงในตัวบทไดก็จะสรางความหมายใหมใหกับงานชิ้นนั้น

ข้ึนมา แตผูอานมักมองไมเห็นขอบกพรองทางภาษาของงานชิ้นดังกลาว เปนเพราะผูอานมักยอมรับ

ความหมายของตัวบทโดยไมมีขอโตแยงนั่นเอง แตหากผูอานไดอานตัวบทแลวคนหาความหมายอ่ืนท่ี

ตัวบทกดทับไว จะเปนการรื้อสรางดวยการหาความหมายใหม เชน ความคลุมเครือของคําหรือวลีท่ีมี

ความหมายมากกวาสองอยาง เนื่องจากมีบริบทท่ีตางกันจึงทําใหมีความหมายหลากหลาย ดังนั้น 

ผูอานตองรื้อสรางดวยการแสวงหาความหมายท่ีแตกตางกันในตัวบทท่ีถูกเง่ือนไขบางอยางปดบังไว 

ดังนั้น วิธีวิเคราะหแบบรื้อสราง จึงเปนการรื้อใหเห็นความหมายท่ีถูกกดไว ซ่ึงเดอรริดาเชื่อวา 

ความหมายท่ีถูกกดทับไวนี้ แมไมจําเปนตองมี แตเปนสิ่งจําเปนท่ีขาดไมได สิ่งนี้เรียกวา สิ่งหายไปท่ี
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ดํารงอยู (The Present Absences) หรือความเงียบท่ีผลิตอยู (Productive Silences) การรื้อสราง

จึงเปนการตีความตัวบทมากกวาการแสวงหาความจริงจากตัวบทนั้น ๆ โดยตรง  

4.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก  

4.1.2.1 แนวคิดศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก การตีความทางตะวันออกในท่ีนี้ 

คณะผูวิจัยมุงกลาวถึงแนวคิดในพุทธปรัชญาฝายเถรวาทเปนหลัก เพราะคัมภีรท่ีจะไดกลาวถึงใน

วัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 และ 3 เปนคัมภีรในฝายเถรวาท ดังนั้น แนวคิดของศาสตรแหงการตีความ

จึงเปนอยูในบริบทของพุทธปรัชญาเถรวาท โดยนักวิชาการดานพุทธปรัชญามีทัศนะเก่ียวกับการ

ตีความไว ดังนี้ พระธรรมปฏก (ป.อ. ปยุตฺโต) (2523: 48-51) ไดกลาวถึงแนวคิดของการตีความไววา 

เปนการเขาใจความหมายของคําหรือภาษาท่ีผูพูดหรือผูเขียนใช อันประกอบดวยหลักการ 2 อยาง คือ 

1) การเขาใจศัพทและไวยากรณของภาษาท่ีใช 2) ความหมายท่ีไดจากการตีความจะตองตรงกับ

ความหมายของผูพูดหรือผูเขียน ขณะท่ีพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 9-10) ใหทัศนะไว

วา การตีความ คือ กระบวนการของความพยายามลวงลึกถึงเจตนารมณของผูแสดงความนั้นไว โดย

แยกแยะประเด็นมาอธิบายความใหประจักษชัดแลวกําหนดความหมายอันแทจริงของขอความนั้นตาม

ความเขาใจของผูตีความไว นอกจากนี้ พระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 37-44) ไดกลาวถึง

รูปแบบการตีความพุทธศาสนสุภาษิต อันเปนเนื้อหาในคัมภีรหนึ่งในพระสุตตันตปฎก โดยจําแนกเปน 

4 รูปแบบ คือ 1) แบบจํากัดความ เปนการตีความดวยการกําหนดความหมายของคําศัพท 2) แบบ

ขยายความ เปนการตีความดวยการขยายประเด็นท่ีไดจํากัดความไวแลว 3) แบบอธิบายความ เปน

การตีความดวยการวิเคราะหแยกแยะเนื้อหาใหพิสดารอยางมีเหตุผล และ 4) แบบวินิจฉัยความ เปน

การตีความดวยการตัดสินชี้ขาดขอธรรม รูปแบบการตีความท้ังหมดนี้ปรากฏในคัมภีรพระพุทธศาสนา

ตั้งแตยุคโบราณ ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของปรุตม บุญศรีตัน (2550: 253-254) ท่ีระบุถึงการตีความ

ในพุทธปรัชญาวา มีมาควบคูกับพัฒนาการทางพุทธปรัชญา เนื่องจากการใชคําศัพทในพุทธปรัชญา

สามารถเทียบเคียงกันไดกับศาสตรแหงการตีความในทางตะวันตก เชน อตฺโถ (ความหมาย) อธิปฺปาโย 

(อธิบาย) วิคฺคโห (การวิเคราะห) และ อิทํ วุตฺตํ โหติ (มีคําอธิบายนี้วา) คําเหลานี้ปรุตม บุญศรีตันเห็น

วา เปนการทําความเขาใจหรือการสื่อความระหวางผูสื่อสารกับผูรับสารเพ่ือใหเขาใจหลักพุทธธรรมให

ตรงกัน ตามท่ีพระพุทธเจาทรงมีพุทธประสงคท่ีจะสื่อใหพุทธศาสนิกชนไดรูตาม การตีความนี้อาจ

เรียกวา เปนศิลปศาสตรแหงการทําความเขาใจ ในประเด็นการใชคําศัพทนี้ วีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 

127) เห็นเพ่ิมเติมวา ยังมีบางคําท่ีสื่อถึงการตีความอยางชัดเจน เชน คําวา นัยวิเคราะห ซ่ึงเปนคําท่ี

แปลมาจากภาษาบาลีวา นยคาห (โดยการถือเอาตามนัย) อันเปนคําสาวกบัญญัติท่ีไดเคามาจากพุทธ

พจนวา โยนิโสมนสิการ (Reflection by Origin) แปลวา การทําไวในใจโดยอุบายอันแยบคาย ตรง

กับภาษารวมสมัยวา การใชวิจารณญาณ คําวา นัยวิเคราะห นี้ปรากฏในเกสปุตติสูตร (กาลามสูตร) 

อรรถกถาอังคุตตรนิกาย ชื่อมโนรถปูรณีวา มา นยเหตูติ นยคาเหนป มา คณฺหิตฺถ แปลวา บทวา มา 
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นยเหตุ ไดแก อยาเชื่อถือ แมโดยการถือเอาตามนัย (องฺ.ติก.อ. (มมร) 34/505/352) ซ่ึงคําวา นยะ 

(นัย) ไมไดมีเพียงความหมายวา เหตุผล (Reasoning) หรือการอนุมาน (Inference) แตยังหมายถึง 

นัยวิเคราะหหรือแบบแผน (Method) ดังนั้น คําวา นัย จึงหมายถึง เหตุผลวิเคราะห การอนุมานท่ีจะ

นําไปสูขอสรุป แบบแผน หรือวิธีท่ีจะนําไปสูภาคปฏิบัติ บางครั้งพระพุทธเจาใชคําวา ปริยาย แทน 

ดังนั้น เม่ือกลาวถึงคําวา นัยวิเคราะห (นยคาห) จึงสื่อถึงความหมายท่ีวา การแสวงหาความรูโดยผาน

การตีความ ตามท่ีวีรชาติ นิ่มอนงคไดใหทัศนะไว และหากพิจารณาถึงคําเฉพาะของคําวา ศาสตรแหง

การตีความท่ีบัญญัติใชคําวา อรรถปริวรรตศาสตรดวยแลว จะเห็นวา ความหมายของศาสตรแหงการ

ตีความท่ีลักษณะใกลเคียงกับการอธิบายความในคัมภีรทางพุทธปรัชญา ดังท่ีกีรติ บุญเจือ (2546ก: 

27-28) ไดกลาววา อรรถปริวรรต แปลวา การตีความหมายอรรถะหรือเนื้อหาของภาษาท่ีใช อัน

เปนสัญญะ (Sign) อยางหนึ่ง เพราะมีความหมายอยูแลวในตัวเอง คือ ความหมายตามตัวอักษร โดย

คําวา อรรถปริวรรตศาสตร มาจากคําสันสกฤตวา ‘อรฺถ’ หรือ ‘อตฺถ’ ในภาษาบาลี แปลวา ‘เนื้อหา

หรือเนื้อความ’ กับคําวา ‘ปริวรรต’ หรือ ‘ปริวตฺต’ ในภาษาบาลี แปลวา หมุนเวียน เปลี่ยนแปลง 

เปลี่ยนไป แปรไป เม่ือนําคําท้ังสองมารวมกัน จึงมีความหมายถึง ‘การแปรเนื้อหาจากความหมายตาม

ตัวอักษรเปนความหมายตามเกมภาษา’ (กีรติ บุญเจือ, 2549: 1) ดังนั้น อรรถปริวรรตศาสตรหรือ

ศาสตรแหงการตีความ จึงหมายถึง การแปรสภาพความหมายตามตัวอักษรใหมีความหมายตามความ

ตองการของผูใชรวมกัน ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของนักวิชาการไทย เชน ในทัศนะของสมบัติ จําปา

เงิน และสําเนียง มณีกาญจน (2531: 67) ท่ีอธิบายแนวคิดของการตีความ โดยเฉพาะประเด็นการ

อานตีความท่ีเห็นวา เปนการพิจารณาถึงขอความหรือเรื่องนั้น ๆ วา มีความหมายท่ีแทจริงอยางไร 

อันเปนการอธิบายถึงเจตนารมณและความคิดของผูเขียนใหแจมชัด ดังนั้น การอานในลักษณะนี้ตอง

ใชสติปญญามองใหทะลุสิ่งท่ีอานท้ังหมด คือ ตองเขาใจวัตถุประสงคและทาทีของผูเขียนดวยการสรุป

ความคิด จับใจความสําคัญและอธิบายขยายความตอได  

4.1.2.2 ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก  

ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออกในท่ีนี้หมายเอาพุทธปรัชญา ซ่ึงทฤษฎีการ

ตีความในพุทธปรัชญาเนนการคนหาความหมายท่ีสมบูรณ โดยอาศัยองคประกอบหลายประการ ไม

วาจะเปนผูสื่อความ คัมภีร ผูอานและบริบททางสังคมท่ีตองมีความเชื่อมโยงอาศัยกัน แนวคิดนี้

เหมือนเปนทางสายกลางท่ีนําลักษณะเดนของแตละทฤษฎีมาประยุกตใช (ปรุตม ศรีบุญตัน (2550: 

บทคัดยอ) อยางไรก็ตาม เม่ือพิจารณาจากแนวคิดในพุทธปรัชญาท่ีวาดวยกฎของธรรมชาติท่ีเรียกวา 

นิยาม ซ่ึงจําแนกเปน 5 ประการ คือ อุตุนิยาม พีชนิยาม จิตนิยาม กรรมนิยาม ธรรมนิยาม อันมี

ลักษณะครอบคลุมกฎเกณฑของธรรมชาติแบบองครวม ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญา

จึงเปนทฤษฎีบูรณาการ (Integrationism; Holism) หรือเรียกอยางหนึ่ งวา ปฏิสัมพัทธนิยม 
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(Interactionism) อันเปนการผสมผสานระหวางทฤษฎีปดก้ัน (Exclusivism) กับทฤษฎีเหมารวม 

(Inclusivism) ในเบื้องตน ขอกลาวถึงทฤษฎีท้ังสองประการดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก ทฤษฎีปดก้ันมีลักษณะมุงวิธีการและเปาหมายอยางใดอยางหนึ่งตามท่ี

กลุมตนไดยึดถือ ในท่ีนี้ จําแนกเปน 2 กลุมยอย (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 140-141) คือ  

1. กลุมอธิบายนิยม (Explanationism) เปนกลุม ท่ี เห็นวา การอธิบายความมี

ความสําคัญมากกวาการตีความ กลุมนี้เปนนักจิตนิยมเชิงพฤติกรรมหรือนักชีววิทยาทางสังคมท่ีมี

พ้ืนฐานความเชื่อวา การสืบคนตองเปนระบบตามวิธีการทางวิทยาศาสตร นักปรัชญาทางตะวันตกใน

กลุมนี้ คือ พวกปฏิฐานนิยม เชน สกินเนอร (Burrhus Frederic Skinner: ค.ศ. 1904-1990) โรเซน

เบอรก (Alexander Rosenberg: ค.ศ. 1946) ในทางพุทธปรัชญาแนวคิดกลุมนี้เปนฝายเถรวาท  

2. กลุมตีความนิยม (Interpretationism) เปนกลุมท่ีเห็นวา กระบวนการสืบคนตอง

เปนการตีความเทานั้น เพราะการตีความเปนท่ีมาของความรู นักปรัชญาทางตะวันตกในกลุมนี้เปน

แนวคิดหลังนวยุคหรือหลังสมัยใหม เชน รอรตี้ (Richard McKay Rorty: ค.ศ. 1931-2007) ในทาง

พุทธปรัชญาแนวคิดกลุมนี้เปนฝายมหายาน  

ประการท่ีสอง ทฤษฎีเหมารวม เปนกลุมท่ีประนีประนอมระหวางทฤษฎีปดก้ันท้ังสอง

ฝาย (กลุมอธิบายนิยมกับกลุมตีความนิยม) อยางไรก็ตาม ทฤษฎีนี้มักใหความสําคัญแกการตีความ

ตามทัศนะของกลุมหลังมากกวา เพราะเห็นวา การอธิบายความตองอาศัยการตีความ แตการตีความ

ไมจําเปนตองอาศัยการอธิบายความ นักปรัชญาทางตะวันตกกลุมนี้ คือ พวกปฏิบัตินิยม เปนกลุมท่ีให

ความสําคัญแกมนุษยมากกวาวิทยาศาสตร แตก็ไมท้ิงวิทยาศาสตร เนื่องจากมองวา วิทยาศาสตรเปน

เครื่องมือสนับสนุนมนุษยอีกทอดหนึ่ง  

ท้ังทฤษฎีปดก้ันและทฤษฎีเหมารวมขางตนนี้เปนพ้ืนฐานการตีความในพุทธปรัชญา 

เพราะพุทธปรัชญามีลักษณะบูรณาการหรือเชื่อมโยงกับสรรพสิ่ง กลาวคือ การใหความสําคัญแกการ

อธิบายความและการตีความอยางเทาเทียมกัน ดวยการยอมรับความแตกตางของทฤษฎีท้ังสองใน

ลักษณะการอาศัยกันและกัน หากสรุปเปนตารางจะเห็นแนวคิดของศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ

โดยภาพรวม ดังนี้  

 

ทฤษฎี 2 ศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ 

ก. ทฤษฎีปดก้ัน 1. อธิบายนิยม (เถรวาท) ทฤษฎีบูรณาการ 

หรือปฏิสัมพัทธนิยม 

(ท้ังขอ ก และ ข)  

2. ตีความนิยม (มหายาน) 

ข. ทฤษฎีเหมารวม (รวมขอ 1 และ 2) 

ตารางท่ี 1 ความสัมพันธระหวางทฤษฎี 2 กับศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ  
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อยางไรก็ตาม ในงานวิจัยนี้มุงกลาวถึงทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญาเถร

วาท ซ่ึงหากพิจารณาจากทฤษฎีขางตนจะเห็นวา เปนทฤษฎีท่ีเนนการอธิบายความ โดยจําแนกเปน 

12 ทฤษฎ ี(วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 143-162) ดังตอไปนี้  

1. ทฤษฎี การตีความแบบปฏิ จจส มุปบาท (Interpretation by Dependent 

Origination) คําวา ปฏิจจสมุปบาท หมายถึง การเกิดข้ึนพรอมแหงธรรมท้ังหลาย เพราะอาศัยกัน 

ธรรมท่ีอาศัยกันเกิดข้ึนพรอม การท่ีสิ่งท้ังหลายอาศัยกันจึงเกิดมีข้ึน (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 

2546: 252) ซ่ึงแยกเปน 2 คํา คือ ปฎิจจะกับสมุปบาท ปฎิจจะ หมายถึง ถึงเฉพาะหนากัน ดังรูป

วิเคราะหท่ีวา ปฏิมุขมิโตติ วุตฺโต เหตุสมูโห อยํ ปฏิจฺโจ (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 112) แปลวา 

กลุมเหตุนี้ เรียกวา ปฏิจจะ เพราะอรรถวา ถึงเฉพาะหนากัน (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 232) 

สวนสมุปบาท หมายถึง ยังธรรมท้ังหลายท่ีไปดวยกันใหเกิด ดังรูปวิเคราะหท่ีวา สหิเต อุปฺปาเทติ จ อิ

ติ วุตฺโต โส สมุปฺปาโท (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 112) แปลวา กลุมเหตุนั้น เรียกวา สมุปบาท

ดวย เพราะอรรถวายังธรรมท้ังหลายท่ีไปดวยกันใหเกิด (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 232) ท้ังสอง

คํานี้มีความหมายอยางเดียวกัน ซ่ึงเปนการตีความท่ีเนนเรื่องของเหตุปจจัยท่ีอิงอาศัยกัน กลาวคือ 

เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้จึงไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้

จึงดับ (สํ.นิ. (มจร) 16/37/79)  

ทฤษฎีนี้เปนทางสายกลาง พุทธปรัชญาเรียกวา มัชฌิมาปฏิปทา เพราะเม่ือพิจารณา

ถึงคําวา ปฏิจจสมุปบาทแลว คําวา ปฏิจจะ จะแสดงใหเห็นความไมเห็นดวยกับแนวคิดสัสสตวาทะ 

(วาทะท่ีวาอัตตาและโลกเท่ียง) อเหตุกวาทะ (วาทะท่ีวาเหตุปจจัยแหงความเศราหมองและความ

บริสุทธิ์ของสรรพสัตวไมมี) วิสมเหตุวาทะ (วาทะท่ีวาโลกเปนไปดวยอํานาจไมเสมอกัน) และวสวัตติวา

ทะ (วาทะท่ีวาโลกมีผูบันดาล เปนไปตามอํานาจท่ีถูกครอบงํา) นั่นหมายความวา ปฏิจจะไดเนนถึง

ความพรอมเพรียงแหงปจจัยท่ีอาศัยกันเกิด ขณะท่ีแนวคิดท่ีกลาวมาไมไดเนนกระบวนการแหงปจจัย

ท่ีอาศัยกันเกิดแตอยางใด  

สวนคําวา สมุปบาท จะแสดงใหเห็นถึงความไมเห็นดวยกับแนวคิดอุจเฉทวาทะ (วาทะ

ท่ีวาตายแลวสูญ) นัตถิกวาทะ (วาทะท่ีวาอะไร ๆ ไมมี) และอกิริยวาทะ (วาทะท่ีวาทุกอยางไมเปนอัน

ทํา) เนื่องจากความเกิดข้ึน (สมุปบาท) แหงธรรมท้ังหลาย ก็เพราะความพรอมเพรียงแหงปจจัย ซ่ึง

แนวคิดอุจเฉทวาทะเปนตน ไมไดกลาวถึงความเกิดข้ึนแหงธรรมเพราะอาศัยอํานาจแหงปจจัยใด ๆ 

เลย ดังนั้น คําวา ปฏิจจสมุปบาท จึงสื่อถึงการตีความท่ีเปนทางสายกลางท่ีปฏิเสธท้ังกลุมสัสสตวาทะ

และกลุมอุจเฉทวาทะอยางแทจริง ดังขอความในวิสุทธิมรรคท่ีวา “...ก็แล พระมุนีเจานั้น เม่ือตรัส

อยางนี้ ก็เปนอันทรงแสดงความไมเปนสัสสตวาทะ เปนตน ดวยบทหนา และทรงแสดงความแยงตอ

อุจเฉทวาทะ เปนอาทิ ดวยบทหลัง ทรงแสดงความถูกตอง ดวยบทท้ังสอง...” (พระพุทธโฆษาจารย, 

2553ข: 233; พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 113) บทหนาในท่ีนี้ คือ ปฏิจจะ บทหลัง คือ สมุปบาท 
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และความถูกตอง ดวยบทท้ังสอง ก็คือ ปฏิจจสมุปบาท อันหมายถึง มัชฌิมาปฏิปทา (พระพุทธโฆษา

จารย, 2553ข: 235)  

2. ทฤษฎีการตีความแบบปฏฐานหรือปจจยาการ (The Theory of Condition or 

Relation Interpretation) ทฤษฎีนี้เปนสวนหนึ่งของหลักอิทัปปจจยตาหรือปฏิจจสมุปบาท โดยทํา

ความเขาใจเฉพาะปฎฐานหรือปจจัยท่ีดํารงอยูรวมกัน ในคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะ พระอนุรุทธาจารย

อธิบายเรื่องปจจัยสังคหวิภาคไววา ปจจัยสังคหะ (การสงเคราะหปจจัย) มี 2 อยาง คือ 1) ปฏิจจสมุป

บาทนัย และ 2) ปฏฐานนัย (พระอนุรุทธเถระและพระสุมังคลเถระ, 2557: 346) ปฏิจจสมุปบาทนัย 

คือ หลักการตีความในขอท่ี 1 ซ่ึงมีอวิชชาเปนตน สวนการตีความในขอนี้เปนปฏฐานนัย ซ่ึงมีท้ังหมด 

24 ปจจัย มีเหตุปจจัยเปนตน ปจจัยท้ังหมดนี้ทําใหทราบข้ันตอนโดยละเอียดของสิ่งท่ีเกิดข้ึนวา

เปนมาอยางไร  

ปจจัย หมายถึง ธรรมเปนท่ีอาศัยไปแหงผล ดังรูปวิเคราะหท่ีวา ยํ ปฏิจฺจ ผลเมติ โส 

ปจฺจโย (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 120) แปลวา ผลอาศัยธรรมใดไป ธรรมนั้นชื่อวา ปจจัย (พระ

พุทธโฆษาจารย, 2553ข: 246) หรือรูปวิเคราะหวา ปฏิจฺจ เอตสฺมา เอตีติ ปจฺจโย  อปจฺจกฺขาย นํ 

วตฺตตีติ อตฺโถ (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 128) แปลวา ธรรม (ท่ีเปนผล) อาศัยไปแตธรรม (ท่ีเปน

เหตุ) นั่น หมายความวา ไมปฏิเสธธรรม (ท่ีเปนเหตุ) นั้นเปนไป เหตุนี้ ธรรม (ท่ีเปนเหตุ) นั้น จึงชื่อวา 

ปจจัย (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 263-264)  

โดยความหมายแลว ปจจัย คือ ตัวอุปการะหรืออุดหนุน (อุปการกฏโฐ) ใหสรรพสิ่งมี

การเกิดข้ึนและดําเนินไป การตีความในขอนี้เนนการพิจารณาอยางถ่ีถวนในลักษณะสัมพัทธตามหลัก

ปฏฐานหรือปจจัย 24 ยกตัวอยางเชน การพิจารณาถึงสาเหตุหรือรากเหงาของการเกิด (กุศล 3 อกุศล 

3) เรียกวา เหตุปจจัย การพิจารณาถึงสิ่งท่ีกระตุนใหเกิด (อารมณ 6) เรียกวา อารัมมณปจจัย การ

พิจารณาถึงความเปนใหญในการทําหนาท่ีของมันเอง (ฉันทะ วิริยะ จิตตะ วิมังสา และอารัมมณะ) 

เรียกวา อธิปติปจจัย การพิจารณาเห็นวา การดับหรือสูญสลายของสิ่งหนึ่งเปนการเกิดของอีกสิ่งหนึ่ง 

เรียกวา อนันตรปจจัย ดังนั้น การตีความแบบปฏฐานจึงแสดงถึงความเปนเหตุเปนผลอยางลึกซ้ึงใน

พุทธปรัชญา  

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

Indicators) มหาปเทส หมายถึง ท่ีอางอิงใหญ หลักใหญสําหรับอางเพ่ือสอบสวนเทียบเคียง ซ่ึงมี 2 

หมวด คือ หมวดวาดวยหลักท่ัวไปกับหมวดเฉพาะในทางพระวินัย (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 

2546: 129-130) หมวดท่ี 1 วาดวยหลักท่ัวไป มีดังนี้  

1. หากมีภิกษุกลาววา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะพระพักตรของพระผูมีพระภาควา 

นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  
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2. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีสงฆอยู พรอมดวยพระเถระ พรอมดวย

ปาโมกข ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระสงฆนั้นวา นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

3. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีภิกษุผูเปนพระเถระอยูจํานวนมาก เปน

พหูสูต ถึงอาคม ทรงธรรม ทรงวินยั ทรงมาติกา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระเถระเหลานั้นวา 

นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

4. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีภิกษุผูเปนพระเถระอยูรูปหนึ่ง เปนพหูสูต 

ถึงอาคม ทรงธรรม ทรงวินัย ทรงมาติกา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระเถระรูปนั้นวา นี้เปน

ธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

เธอท้ังหลาย ยังไมพึงชื่นชม ยังไมพึงคัดคานคํากลาวของผูนั้น พึงเรียนบทและ

พยัญชนะเหลานั้นใหดีแลว พึงสอบดูในสูตร เทียบดูในวินัย  

ก. ถาบทและพยัญชนะเหลานั้น สอบลงในสูตรก็ไมได เทียบเขาในวินัยก็ไมได พึงลง

สันนิษฐานวา นี้มิใชดํารัสของพระผูมีพระภาคแนนอน ภิกษุนี้ (สงฆนั้น พระเถระเหลานั้น พระเถระ

รูปนั้น) ถือไวผิด พึงท้ิงเสีย  

ข. ถาบทและพยัญชนะเหลานั้น สอบลงในสูตรก็ได เทียบเขาในวินัยก็ได พึงลง

สันนิษฐานวา นี้เปนดํารัสของพระผูมีพระภาคแนแท ภิกษุนี้ (สงฆนั้น พระเถระเหลานั้น พระเถระรูป

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

มหาปเทสในหมวดนี้จัดเปนพุทธาปเทส (ยกเอาพระพุทธเจาข้ึนอาง) สังฆาปเทส (ยก

เอาคณะสงฆข้ึนอาง) สัมพหุลัตเถราปเทส (ยกเอาพระเถระจํานวนมากข้ึนอาง) หรือคณาปเทส 

เอกัตเถราปเทส (ยกเอาพระเถระรูปหนึ่งข้ึนอาง) หรือปุคคลาเปสตามลําดับ  

หมวดท่ี 2 เฉพาะในทางพระวินัย มีดังนี้  

1. สิ่งใดเราไมไดหามไววา “สิ่งนี้ไมควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีไมควร ขัดกับ

สิ่งท่ีควร สิ่งนั้นไมควร  

2. สิ่งใดเราไมไดหามไววา “สิ่งนี้ไมควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีควร ขัดกับสิ่งท่ี

ไมควร สิ่งนั้นควร  

3. สิ่งใดเราไมไดอนุญาตไววา “สิ่งนี้ควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีไมควร ขัดกับ

สิ่งท่ีควร สิ่งนั้นไมควร  

4. สิ่งใดเราไมไดอนุญาตไววา “สิ่งนี้ควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีควร ขัดกับสิ่ง

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

หลักมหาปเทส 4 ไมวาจะเปนหมวดท่ี 1 หรือ 2 เปนการตีความพระธรรมวินัยในยุค

ปจจุบันไดเปนอยางดี เนื่องจากมีปจจัยภายนอกท่ีเก่ียวกับการวินิจฉัยหลักธรรมวาจริงเท็จหรือไม 

อยางไร ดังนั้น ขอนี้จึงกลาวไดวา เปนการตีความท่ีเก่ียวกับปจจัยภายนอกเปนหลัก  
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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 พระพุทธเจา

ตรัสแกพระนางปชาบดีโคตมี ใจความปรากฏในสังขิตตสูตร ดังนี้  

โคตมี เธอรูธรรมเหลาใดวา ธรรมเหลานี้เปนไป 

1. เพ่ือความคลายกําหนัด (วิราคายะ) ไมเปนไปเพ่ือความกําหนัด (โน สราคายะ)  

2. เพ่ือความพราก (วิสังโยคายะ) ไมเปนไปเพ่ือความประกอบไว (โน สังโยคายะ)  

3. เพ่ือการไมสะสม (อปจยายะ) ไมเปนไปเพ่ือการสะสม (โน อาจยายะ)  

4. เพ่ือความมักนอย (อัปปจฉตายะ) ไมเปนไปเพ่ือความมักมาก (โน มหิจฉตายะ)  

5. เพ่ือความสันโดษ (สันตุฏฐิยา) ไมเปนไปเพ่ือความไมสันโดษ (โน อสันตุฏฐิยา)  

6. เพ่ือความสงัด (ปวิเวกายะ) ไมเปนไปเพ่ือความคลุกคลีหมูคณะ (โน สังคณิกายะ)  

7. เพ่ือปรารภความเพียร (วิริยารัมภายะ) ไมเปนไปเพ่ือความเกียจคราน (โน      

โกสัชชายะ)  

8. เพ่ือความเปนคนเลี้ยงงาย (สุภรตายะ) ไมเปนไปเพ่ือความเปนคนเลี้ยงยาก (โน    

ทุพภรตายะ)  

โคตมี เธอพึงทรงจําธรรมเหลานี้ไวโดยสวนเดียววา นั่นเปนธรรม นั่นเปนวินัย นั่นเปน

สัตถุศาสน (วิ.จู. (มจร) 7/406/324)  

หมวดท่ีสอง พระพุทธเจาตรัสแกพระอุบาลี ใจความปรากฏในสัตถุสาสนสูตร ดังนี้  

อุบาลี เธอรูธรรมเหลาใดวา ธรรมเหลานี้เปนไป  

1. เพ่ือความเบื่อหนายอยางท่ีสุด (เอกันตนิพพิทายะ)  

2. เพ่ือคลายกําหนัด (วิราคายะ)  

3. เพ่ือความดับ (นิโรธายะ)  

4. เพ่ือสงบระงับ (อุปสมายะ)  

5. เพ่ือรูยิ่ง (อภิญญายะ)  

6. เพ่ือตรัสรู (สัมโพธายะ)  

7. เพ่ือนิพพาน (นิพพานายะ)  

เธอพึงทรงจําธรรมเหลานั้นไวใหดีวา นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุศาสน (องฺ.   

สตฺตก. (มจร) 23/83/179)  

หลักตัดสินธรรมวินัยท้ังสองหมวด เปนหลักการกําหนดธรรมวินัยท่ีพระอุบาลีและพระ

นางปชาบดีโคตมีรองขอใหพระพุทธเจาทรงแสดงธรรมโดยยอ เพ่ือเปนแนวทางในการหลีกเรนไป
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ปฏิบัติเพียงลําพัง การตีความขอนี้เก่ียวของกับปจจัยภายใน คือ ผูปฏิบัติเปนหลักท่ีตองยึดหลักแหง

ความพนทุกข อันเปนเปาหมายของพุทธปรัชญา  

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

อปณณกธรรม คือ ธรรมท่ีวาดวยการปฏิบัติไมผิดท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงโปรดชาวบานสาลา 

หลักธรรมนี้ปรากฏอยูในอปณณสูตร มีใจความโดยยอ (ม.ม. (มจร) 13/92-104/95-112) ดังนี้  

1. แมสมณพราหมณจะกลาวไววา โลกหนาไมมี (นัตถิกทิฏฐิ) ถอยคําของสมณ

พราหมณเหลานั้นจะเปนจริงหรือไม จงยกไว แตคนคนนี้ท่ีทุศีล มีความเห็นผิด พูดวา ผลของบาปบุญ

ไมมี ยอมถูกวิญูชนติเตียนในปจจุบัน. ถาโลกหนามี คนคนนั้นก็ถือเอาโทษท้ังสองฝาย คือ ถูกติเตียน

ในปจจุบัน และตายไปก็จักเขาถึงอบาย ทุคติ วินิบาต นรก คนคนนั้นชื่อวา ถือผิด สมาทานผิด 

อปณณกธรรม สวนผูท่ีเห็นวา มี (อัตถิกทิฏฐิ) ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

2. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ทําไมเปนอันทํา (อกิริยทิฏฐิ) เชน ฆาสัตว ลัก

ทรัพย ก็ไมเปนอันฆา ไมเปนอันลัก ชื่อวาเปนฝายถือผิด สวนผูท่ีเห็นวา ทําเปนอันทํา (กิริยทิฏฐิ) ชื่อ

วาถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

3. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีเหตุปจจัยแหงความเศราหมองหรือผองแผว

ของสัตวท้ังหลาย (อเหตุกทิฏฐิ) สัตวท้ังหลายเศราหมองหรือผองแผวเอง โดยไมมีเหตุปจจัย ชื่อวา 

เปนฝายถือผิด สวนผูท่ีเห็นวา มีเหตุปจจัย (เหตุกทิฏฐิ) ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

4. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีพรหมโลกท่ีไมมีรูป (อรูปพรหม) ดวยประการ

ท้ังปวง บางพวกกลาววา มีโดยประการท้ังปวง พวกท่ีเห็นวา มี ยอมปฎิบัติเพ่ือความเบื่อหนายคลาย

กําหนัด เพ่ือดับรูปท้ังหลาย ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

5. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีความดับสนิทแหงภพ (นิพพาน) โดยประการ

ท้ังปวง บางพวกกลาววา มีโดยประการท้ังปวง พวกท่ีเห็นวา มี ยอมปฎิบัติเพ่ือความเบื่อหนายคลาย

กําหนัด เพ่ือดับภพ (ความมีความเปน) ท้ังหลาย ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

โดยสรุป อปณณกธรรมท้ังหมดนี้  ขอ 1 แสดงความขัดแยงระหวางนัตถิกทิฏฐิ

กับอัตถิกทิฏฐิ ขอ 2 ระหวางอกิริยทิฏฐิกับกิริยทิฏฐิ ขอ 3 ระหวางอเหตุกทิฏฐิกับเหตุกทิฏฐิ ขอ 4 

ความขัดแยงเรื่องอรูปพรหม ขอ 5 ความขัดแยงเรื่องภพ  

หากวิเคราะหตามหลักธรรมนี้  จะเห็นวา พุทธปรัชญากลาวยอมรับอัตถิกทิฏฐิ 

(หรือสัสสตทิฏฐิ) กิริยทิฏฐิและเหตุกทิฏฐิ วาเปนอปณณกธรรม (การปฏิบัติไมผิด) มากกวานัตถิกทิฏฐิ 

(หรืออุจเฉททิฏฐิ เจาลัทธิ คือ อชิตะเกสกัมพล) อกิริยทิฏฐิ (เจาลัทธิ คือ ปูรณกัสสปะ) และ

อเหตุกทิฏฐิ (เจาลัทธิ คือ มักขลิโคศาล) เพราะอยางนอยอัตถิกทิฏฐิ (หรือสัสสตทิฏฐิ เจาลัทธิ คือ 

ปกุธะกัจจายนะ) กิริยทิฏฐิและเหตุกทิฏฐิ ก็ยังเชื่อในเรื่องกรรมวาที คือ ยังพอหวังท่ีจะประพฤติใน

กุศลกรรมไดบาง  
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ขณะท่ีขอ 4 พระพุทธเจาทรงไมปฏิเสธและไมยืนยันแนวคิดท่ีวา ‘ไมมีหรือมีพรหมโลก

ท่ีไมมีรูป ดวยประการท้ังปวง (สพฺพโส อารุปฺปาติ)’ แตทรงแสดงทัศนะใหเห็นวา การประพฤติทุจริต

ท้ังหลาย เชน การถือทอนไม การถือศัสตรา การทะเลาะ การแกงแยง การวิวาท สิ่งเหลานี้มีรูปเปน

ตนเหตุท้ังสิ้น แตวา การประพฤติทุจริตท่ีวามานั้นกลับไมมีในอรูปพรหมเลย ดังนั้น วิญูชนเม่ือ

พิจารณาเห็นโดยนัยนี้ ก็จะเกิดความหนายคลายกําหนัด ปฏิบัติเพ่ือดับสนิทแหงรูป นั่นหมายความวา 

มีภพท่ีไมมีรูป สําหรับผูท่ีดับรูปอันเปนเหตุของทุจริตไดแลว  

สวนขอ 5 พระพุทธเจาทรงไมปฏิเสธและไมยืนยันแนวคิดท่ีวา ‘ไมมีหรือมีความดับ

สนิทแหงภพ โดยประการท้ังปวง (สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ แตทรงแสดงทัศนะเชนเดียวกันวา “ความเห็น

ของสมณพราหมณท้ังหลายผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา ‘ความดับสนิทแหงภพ ไมมีโดยประการ

ท้ังปวง (นตฺถิ สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ นี้ ใกลตอธรรมท่ียังมีความกําหนัด ใกลตอธรรมท่ียังมีสังโยชน ใกล

ตอธรรมท่ียังมีความเพลิดเพลิน ใกลตอธรรมท่ีมีความจดจอ ใกลตอธรรมท่ียังมีความถือม่ัน สวน

ความเห็นของสมณพราหมณท้ังหลายผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา ‘ความดับสนิทแหงภพมีอยูโดย

ประการท้ังปวง (อตฺถิ สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ นี้ ใกลตอธรรมท่ีไมมีความกําหนัด ใกลตอธรรมท่ีไมมี

สังโยชน ใกลตอธรรมท่ีไมมีความเพลิดเพลิน ใกลตอธรรมท่ีไมมีความจดจอ ใกลตอธรรมท่ีไมมีความ

ถือม่ัน วิญูชนนั้น ครั้นพิจารณาดังนี้แลว ยอมปฏิบัติเพ่ือความเบื่อหนาย เพ่ือคลายกําหนัด เพ่ือดับ

แหงภพอยางเดียว” (ม.ม. (มจร) 13/104/111-112) นั่นหมายความวา มีภพท่ีดับสนิทแหงความไมมี

ความกําหนัด ความไมมีสังโยชน ความไมมีความเพลิดเพลิน หรือการเขาสูนิพพาน  

จะเห็นวา ขอ 4 และ 5 เปนการเนนย้ําถึง ‘การกระทํา’ มากกวา ‘ความเชื่อ’ 

กลาวคือ เม่ือมีเหตุ คือ การกระทํา ก็มีผล คือ ภพเปนท่ีรองรับ และเม่ือกระทําหรือปฏิบัติถึงจุดหนึ่ง 

ยอมมีผล คือ การดับภพได ดังนั้น กรรมวาทีแบบพุทธปรัชญาจึงเปนสัมมาทิฏฐิ ไมเหมือนวาทะ

หรือทิฏฐิเหลาอ่ืนแมจะเปนกรรมวาทีแตก็เปนมิจฉาทิฏฐิ สิ่งท่ียืนยันวา พุทธปรัชญาเปนสัมมาทิฏฐิ 

คือ การไมยึดม่ันถือม่ันในภพ การทําลายอาสวะกิเลส ดังพุทธพจนท่ีวา “เรากลาวสัมมาทิฏฐิวามี 2 

ไดแก 1) สัมมาทิฏฐิท่ียังมีอาสวะ เปนสวนแหงบุญ ใหผล คือ อุปธิ 2) สัมมาทิฏฐิอันเปนอริยะ ท่ีไมมี

อาสวะ เปนโลกุตตระ เปนองคแหงมรรค” (ม.อุปริ. (มจร) 14/136/175) สัมมาทิฏฐิขอท่ีสองนี่เองท่ี

ทําใหพุทธปรัชญาแตกตางจากอัตถิกทิฏฐิหรือจากลัทธิกรรมวาทีเหลาอ่ืน เพราะสัมมาทิฏฐิในพุทธ

ปรัชญามีผล คือ การดับทุกข ขณะท่ีลัทธิกรรมวาทีเหลาอ่ืนยังมีผลเพียงสัมมาทิฏฐิขอแรก ดังท่ีกลาว

มานี้ เปนทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรมท่ีนําไปสูการปฏิบัติชอบในพุทธปรัชญา โดยการ

เปรียบเทียบกับกลุมวาทะอ่ืน ๆ ซ่ึงจะทําใหเขาใจแนวคิดตนไดดียิ่งข้ึน  

6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย (Interpretation by Analysis) พุทธปรัชญากลาวถึง

การวิจัยท่ีมีลักษณะเปนการวิจัยเชิงปรมัตถ เพราะมีกลาวไวในคัมภีรธาตุกถา คัมภีรนี้แบงการวิจัย
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เปน 2 แบบ (อภิ.ธา. (มจร) 36/1/1-2) คือ 1. แบบสังเคราะห (สังคหะ) และอสังเคราะห (อสังคหะ) 

2. แบบสัมปโยคะและวิปปโยคะ  

แบบท่ี 1 แบบสังเคราะหและอสังเคราะห เปนการกําหนดนับตัดสินวา ธาตุใดบางท่ี

รวมอยูดวยกัน (สังคหะ) และธาตุใดบางแยกออกจากธาตุอ่ืน (อสังคหะ) เชน  

ก. ถามวา รูปปรากฏอยูในขันธก่ีขันธ ตอบวา ปรากฏอยูในขันธเดียว คือ รูปขันธ สวน

อีก 4 ขันธท่ีเหลือ คือ เวทนา สัญญา สังขารและวิญญาณ ขันธไมปรากฏ  

ข. ถามวา รูปปรากฏอยูในอายตนะไหนบาง ตอบวา รูปปรากฏอยูใน 11 อายตนะ คือ 

ตา หู จมูก ลิ้น กาย รูปวัตถุ เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะ และธัมมารมณ (ในธัมมารมณมีรูปละเอียด

ปรากฏอยู) แตรูปไมปรากฏอยูในมนายตนะ คือ ใจ  

ค. ถามวา รูปปรากฏอยูในธาตุไหนบาง ตอบวา รูปปรากฏอยูใน 11 ธาตุ คือ ตา หู 

จมูก ลิ้น กาย รูป เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะและธัมมารมณ สวนท่ีเหลืออีก 7 ธาตุ คือ ใจ จักษุ

วิญญาณ โสตวิญญาณ ฆานวิญญาณ ชิวหาวิญญาณ กายวิญญาณ และมโนวิญญาณ รูปไมปรากฏ  

แบบท่ี 2 แบบสัมปโยคะและวิปปโยคะ เปนการกําหนดวา ธาตุใดท่ีประกอบเขา

ดวยกันและธาตุใดไมประกอบเขาดวยกัน เชน  

ก. ถามวา ในบรรดาขันธ 5 มีก่ีขันธท่ีสัมปโยคหรือประกอบพรอมดวยรูปวัตถุ ตอบวา 

ไมมีขันธใดเลย เพราะไมสามารถกลาวไดวา สัมปโยคหรือวิปปโยค เพียงแตกลาวไดวา มันสังเคราะห

เขาดวยกันเทานั้น  

ข. ถามวา มีก่ีขันธท่ีวิปปโยคจากกัน ตอบวา 4 ขันธ คือ เวทนา สัญญา สังขารและ

วิญญาณ ท่ีวิปปโยคจากกัน  

7. ทฤษฎีการตีความแบบหลักศรัทธา 10 ประการ (Interpretation by the 

Assessment of the Ten Faith Principles) หลักการตีความในขอนี้ พระพุทธเจาตรัสไวในกาลาม

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

ดวยการฟงตามกันมา 2) อยาปลงใจเชื่อดวยการถือสืบ ๆ กันมา 3) อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือ 4) 

อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตําราหรือคัมภีร 5) อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ 6) อยาปลงใจเชื่อเพราะ

การอนุมาน 7) อยาปลงใจเชื่อดวยการคิดตรองตามแนวเหตุผล 8) อยาปลงใจเชื่อเพราะเขาไดกับ

ทฤษฎีท่ีพินิจไวแลว 9) อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปลักษณะนาจะเปนไปได 10) อยาปลงใจเชื่อ

เพราะนับถือวา ทานสมณะนี้เปนครูของเรา  

หลักความเชื่อท้ัง 10 นี้ ไมไดหมายความวา พระพุทธเจาไมใหทรงเชื่อ แตทรงเตือนวา 

“กาลามะท้ังหลาย เม่ือใด ทานท้ังหลายพึงรูดวยตนเองเทานั้นวา ธรรมเหลานี้เปนอกุศล ธรรมเหลานี้

มีโทษ ธรรมเหลานี้ผูรูติเตียน ธรรมเหลานี้ท่ีบุคคลถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปนไปเพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือ

ทุกข เม่ือนั้น ทานท้ังหลายควรละ (ธรรมเหลานั้น) เสีย” หมายความวา เรื่องอะไรก็ตาม หาก
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พิจารณาแลวเปนกุศลธรรม ไมมีโทษ บัณฑิตชนสรรเสริญ เปนประโยชนเก้ือกูลและความสุข ก็ควร

เชื่อและนําไปปฏิบัติตามได ดังพระดํารัสท่ีวา “กาลามะท้ังหลาย เม่ือใด ทานท้ังหลายพึงรูดวยตนเอง

เทานั้นวา ธรรมเหลานี้เปนกุศล ธรรมเหลานี้ไมมีโทษ ธรรมเหลานี้ผูรูสรรเสริญ ธรรมเหลานี้ท่ีบุคคล

ถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปนไปเพ่ือเก้ือกูล เพ่ือสุข เม่ือนั้น ทานท้ังหลายควรเขาถึง (ธรรมเหลานั้น) 

อยู”  

8. ทฤษฎีการตีความแบบดู ท่ี เจตนาเปน ใหญ  (Interpretation by Intention) 

เนื่องจากพระพุทธศาสนาเปนกรรมวาที กลาวคือ เปนศาสนาแหงการกระทํา หากกลาวในเชิงปรัชญา

จัดเปนสํานักปฏิบัตินิยม (Pragmatism) เพราะใหความสําคัญแกการปฏิบัติหรือกฎแหงกรรมท่ี

เรียกวา กรรมนิยาม แมวาปฏิบัตินิยมในความหมายของพุทธปรัชญากับความหมายดั้งเดิมทาง

ตะวันตก จะตางความหมายกันบางก็ตาม แตพุทธปรัชญาก็จัดเปนปฏิบัตินิยมดวยสายหนึ่ง เพราะ

เนนการกระทําท่ีมีเจตนาเปนใหญ ดังพุทธดํารัสท่ีวา “เรากลาวเจตนาวา เปนตัวกรรม บุคคลคิดแลว 

จึงกระทํากรรมดวยกาย วาจา ใจ” (องฺ.ฉกฺก. (มจร) 22/63/577)  

จะสังเกตเห็นวา การวินิจฉัยวา อะไรดีหรือชั่วตามหลักพุทธปรัชญาจะคํานึงถึงเจตนา

เปนตัวตัดสิน ยกตัวอยาง จริยธรรมข้ันตน คือ เบญจศีล ท่ีมีเกณฑวินิจฉัยในแตละขอ หนึ่งในนั้นท่ี

ขาดไมได คือ เจตนาหรือท่ีเรียกวา จิต ซ่ึงในเบญจศีลเรียกชื่อแตกตางกัน ดังนี้ ศีลขอแรกเรียกวา 

วธกจิต (จิตคิดจะฆา) ขอสองเรียกวา เถยยจิต (จิตคิดจะลัก) ขอสามเรียกวา ตัสมิง เสวนจิต (จิตคิด

จะเสพอคมนียวัตถุหรือวัตถุท่ีไมควรกาวลวง) ขอสี่เรียกวา วิสัง วาทนจิต (จิตคิดจะพูดใหคลาดเคลื่อน

จากความจริง) และขอหาเรียกวา ปาตุกัมยตาจิต (จิตคิดจะดื่มของมึนเมา)  

จิตท้ังหาประการท่ีกลาวมานี้ โดยความหมาย คือ เจตนา หรือความตั้งใจท่ีจะกระทํา 

หากขาดเจตนาแลว องควินิจฉัยก็จะตกไป เพราะฉะนั้น การตีความในพุทธปรัชญาท่ีจะตัดสินวา เปน

บุญหรือบาป ถูกหรือผิด คือ เจตนาท่ีประกอบการกระทํา หากไมมีเจตนาก็จัดเปนเพียงสักแตวา

กระทํา แตยังไมเปนกรรมท่ีจะสงผลในอนาคต  

9. ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย (Interpretation by Skilful Means) การตีความ

ขอนี้เรียกอีกอยางวา อุปายโกศล หรืออุปายโกสัลละ อันเปนอุบาย 1 ใน 3 ของหลักธรรมท่ีชื่อวา 

โกสัลละ 3 (ที.ปาฏิ. (มจร) 11/305/274) ไดแก 1) อายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในความเจริญ 2) 

อปายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในความเสื่อม และ 3) อุปายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในอุบาย คําวา 

ฉลาดในอุบาย (อุปายโกศล) ก็คือ การมีปญญาท่ีรูจักวิธีทําการงานท้ังในฝายเสื่อมและฝายเจริญ  

ในคัมภีรวิภังค พระอภิธรรมปฎก ไดใหความหมายของคําวา โกสัลละ อีกนัยหนึ่งวา  

“อายโกศล เปนไฉน เม่ือบุคคลพิจารณาธรรมเหลานี้อยู ธรรมท่ีเปน

อกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็ไมเกิด ท่ีเกิดแลวก็เสื่อมไป หรือเม่ือบุคคลพิจารณาธรรม

เหลานี้อยู ธรรมท่ีเปนกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็เกิด และท่ีเกิดแลวก็เปนไปเพ่ือภิยโย
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ภาพ ไพบูลย เจริญ บริบูรณ ปญญา กิริยาท่ีรูชัด ฯลฯ ความไมหลงงมงาย 

ความเลือกเฟนธรรม สัมมาทิฏฐิในขอนั้น นี้เรียกวา อายโกศล  

อปายโกศล เปนไฉน เม่ือบุคคลพิจารณาธรรมเหลานี้อยู ธรรมท่ีเปน

กุศลซ่ึงยังไมเกิดก็ไมเกิด ท่ีเกิดแลวก็ดับไป หรือเม่ือบุคคลพิจารณาธรรม

เหลานี้อยู ธรรมท่ีเปนอกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็เกิด และท่ีเกิดแลวก็เปนไปเพ่ือ

ภิยโยภาพ ไพบูลย ปญญา กิริยาท่ีรูชัด ฯลฯ ความไมหลงงมงาย ความเลือก

เฟนธรรม สัมมาทิฏฐิในขอนั้น นี้เรียกวา อปายโกศล  

ปญญาแมท้ังหมดท่ีเปนอุบายสําหรับแกไขในเม่ือกิจรีบดวนหรือภัยท่ี

เกิดแลวนั้น ชื่อวา อุปายโกศล” (อภิ.วิ. (มจร) 35/771/505)  

 

ตามท่ียกพุทธพจนมากลาว กุศโลบายหรืออุปายโกศล จึงเปนวิธีการตีความท่ีเหมาะ

กับการสอนคนในยุคปจจุจบัน ซ่ึงตองประยุกตใหถูกจริตหรืออัธยาศัยของแตละคน เพ่ือใหเกิด

สัมมาทิฏฐ ิอันเปนอริยมรรคขอแรกและทําใหเกิดอริยมรรคในขอตอ ๆ ไป  

10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ (Interpretation by Simile) การตีความขอนี้ 

เปนการยกตัวอยางเพ่ือใหเห็นภาพท่ีชัดเจน ทําสิ่งท่ีเปนนามธรรมซ่ึงเขาใจยาก ใหเปนสิ่งท่ีเปน

รูปธรรมซ่ึงเขาใจงาย ดังตัวอยางในจูฬสาโรปมสูตร (ม.มู . (มจร) 12/312-324/348-356) ท่ี

เปรียบเทียบใหเห็นสาระการบวชของกุลบุตรท่ีแตกตางกัน เหมือนกับกุลบุตรท่ีตองการแกนไม แตได

ชนิดของไมไมเหมือนกัน ใจความโดยสรุปของพระสูตร ดังนี้  

1) บางคนมีศรัทธา ออกจากเรือนบวชเปนบรรพชิตดวยคิดวา ‘เราเปนผูถูกชาติ ชรา 

มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส อุปายาสครอบงําแลว ถูกความทุกขครอบงํา มีความทุกขอยู

เฉพาะหนาแลว ทําอยางไร การทําท่ีสุดแหงกองทุกขท้ังสิ้นนี้จะพึงมีได’ เขาบวชแลว มีลาภสักการะ มี

ชื่อเสียง ก็อ่ิมใจ พอใจ นึกวา ตนเปนพระรวย พระดัง ดูถูกพระรูปอ่ืน กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวได

เพียงก่ิงและใบศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม เท่ียวเสาะหาแกนไม เม่ือเจอตนไมมีแกน

ยืน ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจก่ิงและใบวา เปนแกนไม  

2) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจในลาภสักการะ ชื่อเสียง แตพยายาม

รักษาศีลใหบริสุทธิ์ และพอใจในศีลของตน จึงยกตนขมผูอ่ืนวา ตนเปนพระมีศีล แลวดูถูกพระรูปอ่ืน 

กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดเพียงสะเก็ดศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม ฯลฯ ก็มองขาม

แกนไม แตกลับไปเขาใจสะเก็ดวา เปนแกนไม  

3) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจในลาภสักการะ ชื่อเสียง แตพยายาม

รักษาจิตใหม่ันคง และพอใจในจิตมีอารมณเดียว ยกตนขมผูอ่ืนวา ตนมีจิตตั้งม่ัน มีจิตมีอารมณแนว
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แน แลวดูถูกพระรูปอ่ืน กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดเพียงเปลือกศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการ

แกนไม ฯลฯ ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจเปลือกวา เปนแกนไม  

4) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจแคนั้น แตพยายามปฏิบัติจนไดญาณ 

ทัสสนะหรือปญญา และพอใจแคนั้น จึงยกตนขมผูอ่ืนเพราะปญญาท่ีไดนั้น กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลว

ไดเพียงกระพ้ีศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม ฯลฯ ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจ

กระพ้ีวา เปนแกนไม  

5) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจแคนั้น แตพยายามปฏิบัติจนได      

อาสวักขยญาณ กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดแกนศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม เจอ

ตนไมใหญ ก็รูวาเปนไมมีแกน จึงไดรับประโยชนจากไมนั้น  

ดังท่ียกตัวอยาง เปนลักษณะการตีความจากวิธีอุทาหรณ เพ่ือชี้แจงเรื่องราวใหเปน

บุคลาธิษฐาน จากสิ่งท่ีเปนธรรมาธิษฐาน  

11. ทฤษฎกีารตีความแบบนิทานธรรม (Interpretation by Tale) นิทาน คือ การเลา

เรื่องราวอุปมาขนาดยาว ซ่ึงมีความสลับซับซอนมากกวาวิธีอุปมาท่ัวไป นิทานมี 2 ประเภท คือ  

1) นิทานธรรมดา คือ เรื่องราวท่ัวไปท่ีไมเก่ียวของกับใครโดยเฉพาะ  

2) นิทานชาดก คือ เรื่องราวในอดีตชาติของพระพุทธเจาโดยตรง  

นิทานธรรมท่ีกลาวในท่ีนี้  หมายถึง นิทานชาดก ซ่ึงสอดแทรกหลักธรรมคําสอน 

ประวัติของตัวละคร รวมถึงความเชื่อในยุคสมัยนั้นไวมากมาย เดิมทีนิทานชาดกท่ีปรากฏในคัมภีร

พระไตรปฎก เปนเรื่องราวในรูปของคาถาหรือบทประพันธชนิดคํากลอน ตอมามีการแตงอธิบายท่ี

เรียกวา อรรถกถาชาดก การแตงคัมภีรอรรถกถาชาดกนี้เองท่ีถือวา เปนตัวอยางของการตีความแบบ

นิทานธรรมท่ีมีอิทธิพลตอวิถีชีวิตชาวพุทธอยางมาก เพราะนอกจากเรื่องราวจะปรากฏอยูในตัวบท

แลว ยังสะทอนใหเห็นจากการละเลนหรือการแสดงของศิลปวัฒนธรรมทองถ่ิน ซ่ึงมีการแตงเติมความ

เชื่อออกไปอยางหลากหลาย  

นิทานชาดกท่ีชาวพุทธนิยมศึกษา คือ เรื่องพระเจาสิบชาติ แตละชาติจะสอนเรื่อง

บารมีท่ีแตกตางกัน รวม 10 ชาติ จึงมี 10 บารมีท่ีสามารถนําไปประยุกตปฏิบัติตามได ในท่ีนี้ ขอ

ยกตัวอยางชาติสุดทายของพระโพธิสัตวกอนท่ีจะตรัสรูเปนพระพุทธเจา นั่นคือ เรื่องราวของพระ

เวสสันดรท่ีทรงบําเพ็ญทานบารมี ดวยการบริจาคสิ่งของมากมาย ท้ังชางปจจัยนาคและลูกเมีย เพ่ือ

ความสําเร็จพุทธภูมิในอนาคต  

เรื่องราวของพระเวสสันดรมีประเด็นใหวิเคราะหมากมายเม่ือเทียบกับความเชื่อใน

สังคมปจจุบัน เชน การบริจาคลูกเมียท่ีดูเหมือนจะขัดแยงกับความรูสึกของคนสมัยนี้ อยางไรก็ตาม 

เรื่องราวพระเวสสันดรก็สะทอนใหเห็นความเชื่อทางศาสนาท่ีมุงรักษาธรรมยิ่งกวาการรักษาชีวิต และ

สะทอนวัฒนธรรมความเชื่อทองถ่ินในรูปแบบตาง ๆ เชน การปกครองตามหลักธรรมาภิบาล การใช
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วิถีชีวิตท่ีเก่ียวของกับพิธีกรรมทางศาสนา ดังนั้น การตีความแบบนิทานธรรม จึงข้ึนอยูกับภูมิธรรม

ของประพันธและผูตีความดวยโสดหนึ่ง  

12. ทฤษฎีการตีความแบบหลักอจินไตย (Interpretation by the Unthinkables) 

คําวา อจินไตย หมายถึง เรื่องท่ีไมควรคิด จําแนกเปน 4 ประการ (องฺ.จตุกฺก. (มจร) 21/77/122) คือ 

1) พุทธวิสัยของพระพุทธเจาท้ังหลาย 2) ฌานวิสัยของผูไดฌาน 3) วิบากแหงกรรม 4) ความคิดเรื่อง

โลก  

หลักอจินไตยดูผิวเผิน อาจขัดแยงกับหลักการทางพุทธปรัชญาท่ีสอนใหใชเหตุผลและ

พรอมใหพิสูจนความเชื่อวา เปนจริงหรือไม เนื่องจากเปนคําสอนท่ีตั้งอยูบนขอเท็จจริงตามธรรมชาติ 

แมพระพุทธเจาจะทรงอุบัติหรือไมก็ตาม ขอเท็จจริงนี้ก็ยังมีอยูตลอดไป ดังนั้น การพิสูจนขอเท็จจริง

ทางพุทธปรัชญาจึงเปนเรื่องท่ีสามารถกระทําได แตหลักอจินไตยตามท่ีกลาวขางตน กลับเปนเรื่อง

ของการหามไมใหคิด  

ความจริงแลว การหามไมใหคิดเปนสิ่งท่ีผิดตามหลักพุทธปรัชญา ดังนั้น อจินไตยจึง

เปนเรื่องของการไมควรคิดมากกวาการหาม เหตุผล ก็คือ ความรูบางอยางไมสามารถคนพบไดดวย

การใชความคิด หากจะเคนหาขอเท็จจริงจะตองลงมือปฏิบัติ นี่คือ หลักการท่ีพุทธปรัชญายึดถือ  

ยกตัวอยาง ขอแรก พุทธวิสัยของพระพุทธเจาท้ังหลาย การบรรลุโพธิญาณสําเร็จเปน

พระพุทธเจา ไมใชเรื่องงาย ตองใชเวลาบําเพ็ญคุณงามความดีหลายอสงไขย การจะเขาใจความจริงท่ี

พระพุทธเจาทรงรู ก็ดวยการสําเร็จเปนพระพุทธเจาเชนเดียวกัน อนุพุทธะท่ีตรัสรูอริยสัจ 4 ตาม

พระองค ไมสามารถอาจหยั่งรูพุทธวิสัยได เพราะระยะเวลาท่ีบําเพ็ญบารมีมาไมเทาพระองค ในขอนี้

เปนวิสัยของพระพุทธเจา แมพระอริยเจาดวยกันแตคุณธรรมตางระดับ ยังไมสามารถลวงรูวิสัยของ

พระองคได ไมจําตองกลาวถึงปุถุชน  

สวนขอฌานวิสัย เปนคุณสมบัติของผูฝกจิตท่ีสามารถบรรลุคุณวิเศษ ปุถุชนท่ีไมไดฝก

ปฏิบัติจึงไมสามารถเขาใจความจริงนี้ได สําหรับขอวิบากกรรมและความคิดเรื่องโลก เปนขอเท็จจริงท่ี

ปรากฏอยูท่ัวไป บางอยางปุถุชนสามารถรับรูได เชน การบังเกิดเปนมนุษย เพราะกุศลกรรมท่ีเคยทํา

ไวในอดีต หรือสภาพแวดลอม ดินฟาอากาศ เปนสิ่งท่ีสามารถเขาใจได แตเนื่องจากความรูและการ

ฝกอบรมท่ีไมเทากัน จึงเกิดความเขาใจท่ีไมเหมือนกัน ซ่ึงนําไปสูความขัดแยงกันในท่ีสุด โดยสรุป คือ 

ไมใชทางท่ีจะทําใหพนทุกข  

การตีความตามทฤษฎีนี้ จึงเปนการอางอิงถึงคุณธรรมของพระอริยะ คุณสมบัติของ

ปุถุชนผูฝกหัดจิตและความเปนไปของวิถีโลก บางครั้งผูตีความไมสามารถเขาใจประเด็นปญหา ก็

เนื่องจากวา คุณธรรมหรือคุณสมบัติของผูตีความมีไมเพียงพอท่ีจะเขาใจประเด็นปญหาเหลานั้น 

ดังนั้น การอางอิงทฤษฎีอจินไตยก็เปนอีกแนวคิดหนึ่งท่ีกําหนดกรอบของนักตีความเอาไว  
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4.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

จากแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในทางตะวันตกและพุทธปรัชญาท่ีกลาวมาใน

ขอ 4.1 จะพบลักษณะเฉพาะท่ีสามารถนํามาพัฒนาใหเห็นทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาได 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) การตีความแบบผูเขาฌานหรือจิตวิจักษ 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

แบบปฏฐานหรือปจจยาการ 3. ทฤษฎีการตีความแบบมหาปเทส 4. หลักการตีความแบบลักษณะ

ตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎีการ

ตีความแบบหลักศรัทธา 8. ทฤษฎีการตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 9. ทฤษฎีการตีความแบบ     

กุศโลบาย 10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎี

การตีความแบบหลักอจินไตย ท้ัง 12 ทฤษฎีนี้ คณะผูวิจัยเห็นวา สามารถสังเคราะหเปนได 4 กลุม 

คือ  

กลุมท่ี 1 เปนทฤษฎีท่ีสัมพันธกับแนวคิดทางอภิปรัชญาท่ีวาดวยหลักการอันเก่ียวกับ

ความหลุดพนหรือการพนจากวัฏสงสาร และหลักวิชาการชั้นสูงในคัมภีรอภิธรรมปฎก อัน

ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 1 การตีความแบบปฏิจจสมุปบาท ทฤษฎีท่ี 2 การตีความแบบปฏฐานหรือ 

ปจจยาการ และทฤษฎีท่ี 6 การตีความเชิงวิจัยหรือการแยกแยะตามหลักพระอภิธรรม  

กลุมท่ี 2 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวเนื่องดวยหลักธรรมสําหรับใชเปนเกณฑตัดสินประเด็นปญหา

ทางจริยธรรม หรือหลักปฏิบัติสําหรับพิจารณาความผิด-ถูกของคําสอน กลุมนี้จึงมีลักษณะเก่ียวของ

กับแนวคิดทางจริยศาสตรและระบบการใชเหตุผลเพ่ือพิสูจนคําสอนในพุทธปรัชญามากกวากลุมอ่ืน 

ทฤษฎีท่ีจัดอยูในกลุมนี้ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 3 การตีความแบบมหาปเทส ทฤษฎีท่ี 4 การตีความ

แบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย ทฤษฎีท่ี 5 การตีความแบบอปณณกธรรม ทฤษฎีท่ี 7 การตีความแบบ

หลักศรัทธา (กาลามสูตร) และทฤษฎีท่ี 12 การตีความแบบหลักอจินไตย  
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กลุมท่ี 3 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวกับเกณฑตัดสินประเด็นปญหาทางจริยธรรมอีกกลุมหนึ่ง แต

เปาหมายการตีความของกลุมนี้เนนกระบวนการภายในท่ีเรียกวา เจตนารมณของผูกระทํา และผล

ของการกระทําท่ีสัมปยุตดวยปญญา อาจเรียกวา มีลักษณะของแนวคิดญาณวิทยาเชิงพุทธ 

เพราะฉะนั้น ทฤษฎีการตีความกลุมนี้จึงประกอบดวยทฤษฎีท่ี 8 การตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 

(การตั้งใจกระทํา) และทฤษฎีท่ี 9 การตีความแบบกุศโลบาย (การกระทําท่ีกอใหเกิดปญญา)  

กลุมท่ี 4 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวเนื่องดวยการตีความเชิงรูปธรรมหรือแบบบุคลาธิษฐาน เปน

การยกตัวอยางประกอบ เชน การแสดงสัญลักษณ ตัวละคร บทสนทนา เพ่ือใหเกิดความเขาใจไดงาย 

ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา ในกลุมนี้มีลักษณะสอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามากท่ีสุด 

ทฤษฎีในกลุมนี้ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 10 การตีความดวยวิธีอุทาหรณ และทฤษฎีท่ี 11 การตีความ

แบบนิทานธรรม  

จากท่ีกลาวมาสามารถสรุปใหเห็นความสัมพันธของทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเชิง

ปรัชญาดังตารางตอไปนี้  

การตีความเชิง 

ศาสนา 3 ทฤษฎี 

(วีรชาติ นิ่มอนงค) 

การตีความเชิง 

ศาสนา 5 ทฤษฎี 

(กีรติ บุญเจือ) 

การตีความเชิงพุทธ

ปรัชญาเถรวาท 4 กลุม 

(วีรชาติ นิ่มอนงค) 

การตีความ 

พุทธภาษิต 4 แบบ 

(พระธรรมกิตติวงศ) 

1) แบบนิทาน

เปรียบเทียบ  

2) โดยสัญลักษณ  

5) ตามหลักวรรณกรรม 

กลุมท่ี 4 (เชิงรูปธรรม) 2. ขยายความ 

3. อธิบายความ 

2) แบบผูเขาฌาน

หรือจิตวิจักษ 

4) ตามเหตุผล  กลุมท่ี 1 (เชิงอภิปรัชญา) 4. วินิจฉัยความ 

3) แบบตามตัวอักษร 1) โดยพยัญชนะ 

3) โดยอรรถหรือโวหาร 

กลุมท่ี 2 (เชิงจริยศาสตร

และตรรกศาสตร) 

กลุมท่ี 3 (เชิงจริยศาสตร

และญาณวิทยา) 

1. จํากัดความ 

ตารางท่ี 2 ความสอดคลองระหวางทฤษฎีศาสตรแหงการตีความ 

เพ่ือการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

 

จากตารางท่ี 2 นี้ จะเห็นศาสตรแหงการตีความท่ีพัฒนาข้ึนเพ่ือใชตีความในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาท่ีสามารถอธิบายไดดังนี้  

4.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต  
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ในขอนี้เปนการพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต อันเปนการตอยอด

แนวคิดท่ีพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ไดเสนอไว ซ่ึงผนวกกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนา

ตะวันตกตามทัศนะของกีรติ บุญเจือ และวีรชาติ นิ่มอนงค รวมถึงการประยุกตเขากับทฤษฎีการ

ตีความพุทธปรัชญาเถรวาทตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค แนวคิดการตีความแบบพุทธภาษิตนี้ 

คณะผูวิจัยขอจําแนกเปน 4 แบบตามแนวคิดเดิม แตเปนการอธิบายความหมายดวยทัศนะท่ีกวางข้ึน 

ตามลักษณะของการบูรณาการรวมกับทฤษฎีการตีความอ่ืนดวย  

อยางไรก็ตาม กอนกลาวถึงการตีความตามแนวคิดแบบพุทธภาษิตแบบใหมนี้ ควรทํา

ความเขาใจวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตําราท่ีนําพุทธภาษิต รวมถึงเถรภาษิตและเถรีภาษิตท่ี

ประพันธในลักษณะรอยกรองท่ีปรากฏในพระไตรปฎก หมวดพระสุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท 

ซ่ึงในคัมภีรนี้ไดบันทึกไวเฉพาะคําสอนท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองเทานั้น จากนั้น คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา

ไดนําคําสอนท่ีเปนคาถาแตละบทมาอธิบายเพ่ิมเติมเปนนิทานเรื่องเลาในลักษณะของคัมภีรชั้นอรรถ

กถา ยกตัวอยางในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก จะ

มีเฉพาะคําสอนท่ีเปนคาถาท่ีวา  

 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ กตปฺุโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโนฯ 

แปลวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลก

ท้ังสอง เขาเห็นความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง ยอมรื่นเริงฯ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

40/11/134) 

 

คาถานี้ปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก จากนั้น พระพุทธโฆสะไดนําคาถานี้ไปอธิบาย

เพ่ิมเติมไวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังมีเรื่องราวปรากฏวา  

 

การตีความ

แบบพุทธ

ภาษิต 

ตัวอยางลําดับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(เรื่องธัมมิกอุบาสก) 

สวนประกอบของ

การตีความ 

จํากัดความ  

(บทนํา) 

พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิก

อุบาสก ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ” เปน

ตน. 

อารัมภกถา 

(ขอความตอนตน

หรือการเปดเรื่อง) 

ขยายความ 

 (เนื้อเรื่อง) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติธรรมประมาณ 

500 คน. บรรดาอุบาสกเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวาร

วัตถุกถา 

(การเลาเรื่องหรือ
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คนละ 500 อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหงอุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 

คน ธิดา 7 คน. บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ ไดมี

สลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต 

วัสสาวาสิกภัต อยางละท่ี . ชนแม เหลานั้น  ได เปนผูชื่ อวา 

อนุชาตบุตรดวยกันท้ังหมดทีเดียว. 

(เปนอันวา) สลากยาคูเปนตน 2 ท่ี คือ ของบุตร 14 คน 

ของภรรยาหนึ่ง ของอุบาสกหนึ่ง ยอมเปนไปดวยประการฉะนี้. 

เขาพรอมท้ังบุตรและภรรยา ไดเปนผูมีศีล มีกัลยาณธรรม มี

ความยินดีในอันจําแนกทาน ดวยประการฉะนี้. ตอมา ในกาลอ่ืน 

โรคเกิดข้ึนแกเขา. อายุสังขารเสื่อมรอบแลว. 

เขาใครจะสดับธรรมจึงสง (คน) ไปสูสํานักพระศาสดา ดวย

กราบทูลวา “ขอพระองคไดโปรดสงภิกษุ 8 รูปหรือ 16 รูป 

ประทานแกขาพระองคเถิด.” 

พระศาสดาทรงสงภิกษุท้ังหลายไป. ภิกษุเหลานั้นไปแลวนั่ง

บนอาสนะท่ีตบแตงไว ลอมเตียงของเขา อันเขากลาววา “ทานผู

เจริญ การเห็นพระผูเปนเจาท้ังหลาย จักเปนของอันกระผมได

โดยยาก, กระผมเปนผูทุพพลภาพ, ขอพระผูเปนเจาท้ังหลาย จง

สาธยายพระสูตร ๆ หนึ่ง โปรดกระผมเถิด. ” 

จึงถามวา “ทานประสงคจะฟงสูตรไหน? อุบาสก” 

เม่ือเขาเรียนวา “สติปฏฐานสูตรท่ีพระพุทธเจาทุกพระองค

ไมทรงละแลว”, 

จึงเริ่มสวดพระสูตรวา “ เอกายโน อยํ ฯเปฯ มคฺโค สตฺตานํ 

วิสุทฺธิยา” เปนตน (ภิกษุท้ังหลาย ทางนี้เปนทางไปอยางเอก 

เพ่ือความหมดจดแหงสัตวท้ังหลาย). 

ขณะนั้น รถ 6 คัน ประดับดวยอลังการทุกอยาง เทียมดวย

มาสินธพพันตัวใหญประมาณได 150 โยชน มาจากเทวโลก 6 

ชั้น. เทวดายืนอยูบนรถเหลานั้น ตางก็เชื้อเชิญวา “ขาพเจาจัก

นําไปยังเทวโลกของขาพเจา; ขาพเจาจักนําไปยังเทวโลกของ

ขาพเจา, ทานผูเจริญขอจงเกิดในท่ีนี้ เพ่ือความยินดีในเทวโลก

ของขาพเจา เหมือนคนทําลายภาชนะดินแลวถือเอาภาชนะ

ทองคํา.” 

การยกอุทาหรณ) 
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อุบาสกไมปรารถนาจะใหเปนอันตรายแกการฟงธรรม จึง

กลาววา “ทานท้ังหลาย จงรอกอน จงรอกอน.”  

ภิกษุตางหยุดนิ่ง ดวยเขาใจวา “อุบาสกพูดกับพวกเรา.”  

ลําดับนั้น บุตรและธิดาของเขาคิดวา “บิดาของพวกเราแต

กอน เปนผูไมอ่ิมดวยการฟงธรรม, แตบัดนี้ ใหนิมนตภิกษุมาให

ทําสาธยายแลว หามเสียเองเทียว, ชื่อวาสัตวผูไมกลัวตอมรณะ

ไมมี” ดังนี้แลว ไดรองไห.  

พวกภิกษุปรึกษากันวา “บัดนี้ไมเปนโอกาสแลว” จึงลุกจาก

อาสนะหลีกไป. อุบาสกยังเวลานิดหนอยใหลวงไปแลว กลับได

สติถามลูก ๆ วา “เพราะเหตุไร พวกเจาจึงคร่ําครวญกันเลา?” 

พวกบุตรจึงบอกวา “พอ พอใหนิมนตภิกษุมาแลว ฟงธรรม

อยู หามเสียเองเทียว, เม่ือเปนเชนนั้น พวกผมจึงคิดวา ‘ชื่อวา

สัตวผูไมกลัวตอมรณะไมมี’ ดังนี้ จึงคร่ําครวญ.” 

อุ. ก็พระผูเปนเจาท้ังหลายไปไหนเสีย? 

บุตร. พอ พระผูเปนเจาท้ังหลาย ทานพูดกันวา ‘ไมเปน

โอกาส’ ลุกจากอาสนะหลีกไปแลว. 

อุ. พอมิไดพูดกับพระผูเปนเจา. 

บุตร. ถาเชนนั้น พอพูดกับใคร? 

อุ. เทวดาประดับรถ 6 คัน นํามาจากเทวโลก 6 ชั้น พักอยู

ในอากาศ ตางเปลงเสียงวา ‘ขอทานจงยินดีในเทวโลกของ

ขาพเจา ขอทานจงยินดีในเทวโลกของขาพเจา’, พอพูดกับ

เทวดาเหลานั้น (ตางหาก). 

บุตร. พอ รถท่ีไหน? พวกผมไมเห็น. 

อุ. ก็ดอกไมท่ีรอยเปนพวงเพ่ือพอ มีไหม? 

บุตร. มี พอ. 

อุ. เทวโลกชั้นไหน? ควรเปนท่ีรื่นรมย. 

บุตร. ภพดุสิต อันเปนท่ีประทับอยูของพระโพธิสัตวทุก

พระองค ของพระพุทธมารดา และของพระพุทธบิดา เปนท่ี

รื่นรมยซิ พอ. 

อุ. ถากระนั้น พวกเจาจงเสี่ยงวา ‘ขอพวงดอกไม จงคลองท่ี

รถมาจากภพดุสิต’, ดังนี้แลว เหวี่ยงพวงดอกไมไปเถอะ. 
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บุตรเหลานั้นไดเหวี่ยงไปแลว. พวงดอกไมนั้นไดคลองท่ีแอก

รถหอยลงในอากาศ. มหาชนเห็นแตพวงดอกไมนั้น หาเห็นรถไม. 

อุบาสกพูดวา “เจาท้ังหลายเห็นพวงดอกไมนั่นไหม?” 

เม่ือบุตรตอบวา “เห็นจะ” จึงกลาววา “พวงดอกไมนั่น 

หอยท่ีรถซ่ึงมาจากดุสิต, เราจะไปสูภพดุสิต, พวกเจาอยาวิตกไป

เลย, พวกเจามีความปรารถนาจะเกิดในสํานักเรา ก็จงทําบุญ

ท้ังหลาย ตามทํานองท่ีเราทําแลวเถิด” ดังนี้แลว ทํากาละ ดํารง

อยูบนรถท่ีมาจากภพดุสิต, อัตภาพของเขาสูงประมาณ 3 คาวุต 

ประดับดวยอลังการหนักได 60 เลมเกวียน เกิดในทันใดนั้นเอง, 

นางอัปสรพันหนึ่งแวดลอมแลว. วิมานแกวประมาณ 25 โยชน

ปรากฏแลว. 

พระศาสดาตรัสถามภิกษุแมเหลานั้น ผูมาถึงวิหารแลวโดย

ลําดับวา “ภิกษุท้ังหลาย อุบาสกไดฟงธรรมเทศนาแลวหรือ?” 

ภ. ฟงแลว พระเจาขา แตอุบาสกไดหามเสียในระหวางนั่น

แลวา ‘ขอทานจงรอกอน’, ลําดับนั้น บุตรและธิดาของอุบาสก

นั้นคร่ําครวญกันแลว, พวกขาพระองคปรึกษากันวา ‘บัดนี้ไม

เปนโอกาส’, จึงลุกจากอาสนะออกมา. 

ศ. ภิกษุท้ังหลาย อุบาสกนั้นหาไดกลาวกับพวกเธอไม, ก็

เทวดาประดับรถ 6 คัน นํามาจากเทวโลก 6 ชั้น เชื้อเชิญอุบาสก

นั้นแลว, เธอไมปรารถนาจะทําอันตรายแกการแสดงธรรม จึง

กลาวกับเทวดาเหลานั้น. 

ภ. อยางนั้นหรือ? พระเจาขา. 

ศ. อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย. 

ภ. บัดนี้เขาเกิดแลว ณ ท่ีไหน? 

ศ. ในภพดุสิต ภิกษุท้ังหลาย 

ภ. ข าแตพระองคผู เจริญ  อุบาสกนั้ น เท่ียวชื่นชมใน

ทามกลางญาติในโลกนี้แลว เกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีก

หรือ? 
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วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไม

ประมาทแลวท้ังหลาย เปนคฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม 

ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว” ดังนี้แลว ตรัสพระคาถานี้วา 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ  กตปฺุโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน. 

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว 

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น 

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, 

เขายอมรื่นเริง. 

คาถา  

(พุทธภาษิตจาก

พระไตรปฎก) 

อธิบายความ  

(บทสรุป) 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปฺุโญ เปนตน ความวา 

บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิง

เพราะกรรมในโลกนี้วา “กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรมดี เรา

ทําแลวหนอ”, ละไปแลว ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะ

วิบาก, ชื่อวา ยอมบันเทิงในโลกท้ังสองอยางนี้. 

บทวา กมฺมวิสุทฺธึ เปนตน ความวา แมธัมมิกอุบาสกเห็น

กรรมอันหมดจด คือความถึงพรอมแหงบุญกรรมของตนแลว

กอนแตจะทํากาลกิริยา ยอมบันเทิงแมในโลกนี้, ทํากาละแลว 

บัดนี้ ก็ยอมบันเทิง คือ ยอมบันเทิงยิ่งแท แมในโลกหนา. 

เวยยากรณะ  

(การแจกแจงคํา

และประโยคให

ชัดเจน) 

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระ

โสดาบันเปนตน. 

พระธรรมเทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. 

เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

สโมธาน  

(การสรปุเรื่องหรือ

การปดเรื่อง) 

ตารางท่ี 3 เรื่องธัมมิกอุบาสกกับการตีความตามพุทธภาษิตและสวนประกอบของเรื่อง 

 

ลักษณะการอธิบายเรื่องราวเพ่ิมเติมนี้เองท่ีคณะผูวิจัยวิเคราะหวา เปนการตีความตาม

แนวคิดแบบพุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ ดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก แนวคิดจํากัดความ (Definition) เปนการใหความหมายของคําศัพท วลี 

หรือประโยคเพ่ือใหเกิดความรูความเขาใจท่ีถูกตองดวยหลักการใชเหตุผลในการใหคํานิยาม อันเปน

หลักการของการใหความหมายในเชิงตรรกศาสตรประการหนึ่ง การใหคําจํากัดความในท่ีนี้ เปน

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาท่ีเนนตัวอักษรหรือตัวบท (Content) ท่ีเปนพยัญชนะ รวมถึงการ

พิจารณาถึงบริบทของเนื้อหา (Context) ท่ีเรียกวา อรรถหรือโวหาร ลักษณะการตีความในขอนี้จะ
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เห็นตัวอยางในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีปรากฏในตนเรื่อง เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหง

ความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

 

พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสกตรัสพระธรรม

เทศนานี้วา “ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง” (อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ) 

เปนตน (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131) 

 

ในขอความนี้เปนประโยคตนเรื่องท่ีมีเหมือนกันทุกเรื่อง ซ่ึงมีเพียง 1 ประโยค แตจะ

เปลี่ยนเนื้อหาไปตามบริบท (Context) ของเรื่องนั้น ๆ ใจความหลักเปนการใหคําจํากัดความเก่ียวกับ

พระศาสดาวา ทรงประทับอยูท่ีใดในณะท่ีทรงปรากฏเรื่องดังกลาวนี้ข้ึน และเรื่องนี้พระศาสดาตรัส

สอนในรูปของคาถาหรือบทกลอนวาดวยเรื่องอะไร โดยจะนําเฉพาะคาถาแรกซ่ึงเปนตัวบท (Text) 

โดยยอมากลาวไว (ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง) แตก็จะมีเรื่องแรกของคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา คือ จักขุปาลเถระ ท่ีไดนําคาถาท้ังหมดมาแสดงไว เปนลักษณะของการเกริ่นเขาเรื่องหรือ

เปนบทนํา (Introduction) กอนเขาสูเนื้อหาหลัก เรียกอีกอยางหนึ่งวา บทอุเทศ  

แนวคิดการจํากัดความนี้ หากกลาวตามลักษณะของสวนประกอบของการตีความท้ัง 5 

ประการ คือ 1) อารัมภกถา คือ ขอความตอนตนของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาหรือนิทานธรรมบท ซ่ึงจะมี

ขอความอารัมภกถานี้ในทุกเรื่อง 2) วัตถุกถา คือ การเลาเรื่องท่ีระบุถึงตัวละคร บทสนทนา ฉาก เปน

ตน ตามลักษณะของวรรณคดีคําสอนแบบเรื่องเลา ซ่ึงจําแนกเปน 2 ลักษณะ คือ (1) ปจจุบันวัตถุ

หรือเรื่องราวท่ีเกิดในปจจุบัน เชน กรณีท่ีภิกษุสนทนาถึงบุคคลและกรรมของเขา เม่ือพระพุทธเจา

ทรงทราบเรื่องก็ตรัสพระธรรมเทศนา และ (2) อดีตวัตถุหรือเรื่องราวในอดีต เชน การท่ีพระพุทธเจา

ตรัสถึงบุพกรรมของบุคคลในอดีตชาติใหภิกษุฟง 3) คาถา คือ พุทธภาษิต รวมถึงเถรภาษิตและเถรี

ภาษิตท่ีปรากฏในพระไตรปฎก และอาจเปนภาษิตท่ีผูเขียนประพันธเองแลวนํามาประกอบ ซ่ึงเรียกวา 

คาถานอกธรรมบท 4) เวยยากรณะ คือ ขอความท่ีอธิบายคําหรือประโยคในคาถาเพ่ือทําความเขาใจ

ใหกระจาง เปนลักษณะของการอธิบายคําตอคําหรือประโยคตอประโยค 5) สโมธาน คือ การสรุป

เรื่องราวแตละเรื่อง เพ่ือชี้แจงวา ตัวละครท่ีกลาวถึงนั้นเปนใครในปจจุบัน ซ่ึงมีลักษณะคลายกับ

ขอความในชาดก นอกจากนี้ ยังระบุถึงการบรรลุธรรมในข้ันตาง ๆ ของบุคคลในเรื่องนั้น ๆ (สําเนียง 

เลื่อมใส, 2545: 336) ดังท่ีกลาวมาท้ัง 5 สวนประกอบนี้ จะเห็นวา แนวคิดการจํากัดความเปน

ลักษณะของสวนประกอบการตีความในขอ 1 คือ อารัมภกถา ซ่ึงเปนการแสดงขอความเบื้องตนของ

เรื่อง นอกจากนี้ ยังมีลักษณะเปนสวนประกอบท่ีเปนการเปดเรื่องใหทราบเหตุการณเบื้องตน (พระ

มหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรมวิทย วิวัฒนเศรษฐ, 2564: 262-263)  
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ประการท่ีสอง แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหาในเชิงนามธรรม

ใหเปนรูปธรรมตามหลักการของเขียนเรื่องสั้นหรือนวนิยายเพ่ือใหเกิดความชัดเจนตามลักษณะของ

นิทานเรื่องเลา (Narrative) ประกอบดวย 1) แกนของเรื่อง (Theme) คือ แนวคิดหลักของเรื่องท่ี

ตองการสื่อ 2) การกําหนดโครงเรื่อง (Plot) คือ เคาโครงของเรื่องท่ีประมวลเรื่องราวและตัวละครโดย

ยอ 3) ตัวละคร (Character) คือ สิ่งท่ีไดกําหนดบทบาทและบุคลิกข้ึนเพ่ือเปนลักษณะเฉพาะของตัว

ละคร ในท่ีนี้ อาจเปนบุคคล สัตว พืช สิ่งของ สถานท่ีก็ได 4) บทสนทนา (Dialoque) คือ ถอยคําท่ีใช

ในการพูดคุยระหวางตัวละครซ่ึงสื่อถึงบุคลิกภาพ อุปนิสัย ทัศนคติ หนาท่ีการงาน เปนตน ของตัว

ละครนั้น ๆ 5) ฉากหรือสถานท่ี (Setting) คือ ภูมิหลังของตัวละครท่ีอาจเปนสถานท่ี อาชีพ เวลา 

สภาพแวดลอม เปนตน 6) บรรยากาศ (Atmosphere) คือ อารมณความรูสึกท่ีผูเขียนตองการสื่อผาน

ตัวละครเพ่ือใหผูอานไดรับทราบ ไมวาจะเปนความสนุกสนาน ความกังวล ความกลัว เปนตน 

(ประคอง เจริญจิตรกรรม, 2556: 48-51; ธัญญา สังขพันธานนท, 2539; 174) ในท่ีนี้ เปนการขยาย

รายละเอียดท่ีปรากฏในคําจํากัดความในขอแรกใหเดนชัด เปนลักษณะของการยกตัวละคร พรรณนา

ถึงฉากของเรื่อง สถานท่ีการเกิดเหตุ เปนตน ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาใหเขาใจงายและนาติดตาม เชน 

ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) 

ความวา  

 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติธรรมประมาณ 500 คน บรรดาอุบาสก

เหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวารคนละ 500 คน อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหง

อุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 คน ธิดา 7 คน บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ ไดมี

สลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต วัสสาวาสิกภัต อยาง

ละท่ี...ยังเกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีกหรือ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131-134) 

 

ในขอความนี้เปนลักษณะเรื่องเลาหรือนิทานยกตัวอยางประกอบ เปนขอความท่ี

ปรากฏอยูระหวางประโยคตนเรื่อง (พระศาสดา เม่ือประทับอยู...) กับคาถา (พระศาสดาตรัสวา 

“อยางนั้น...) ความยาวของขอความเหลานี้ข้ึนอยูกับเนื้อหาท่ีผูประพันธจะนําเสนอ ทุกเรื่องจะมีตัว

ละครสนทนากัน แตบางเรื่องก็เปนเพียงการปรึกษากัน เชน เรื่องภิกษุอาคันตุกะท่ีปรึกษากันวา “จัก

เฝาพระพุทธเจา” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/16/298)  

บางเรื่องเปนแสดงความคิดเห็น เชน เรื่องพระเพฬัฏฐสีสเถระท่ีออกบิณฑบาตแลวนํา

ขาวตากไปเก็บไวท่ีวิหาร จากนั้น มีความคิดเห็นวา “ข้ึนชื่อวาการเท่ียวแสวงหาบิณฑบาตร่ําไป เปน

ทุกข” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/17/310)  



104 

บางเรื่องเปนการอุทานเอง เชน เรื่องปฐมสมโพธิกาล ซ่ึงพระพุทธเจาทรงประทับ ณ 

ควงไมโพธิพฤกษ ทรงบรรลุวิชชา 3 ในเวลารุงอรุณจึงทรงเปลงอุทานดวยการตรัสคาถาวา “เรา

แสวงหานายชางผูทําเรือน...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/21/150)  

ขอความท่ีปรากฏในขอนี้จึงเปนทองเรื่องหรือสวนเนื้อเรื่อง (Body of Paper) ท่ี

พยายามใหขอมูลใหมากท่ีสุด เพ่ือนําไปสูการวินิจฉัยความดวยการแสดงบทคาถาท่ีไดแสดงไวโดยยอ

ในตนเรื่องใหละเอียดอีกครั้งในทายเรื่อง ดังนั้น ขอความทองเรื่องในขอนี้จึงเรียกวา บทนิเทศ หาก

วิเคราะหตามลักษณะการตีความ จะเห็นวา แนวคิดขยายความนี้เปนลักษณะของสวนประกอบการ

ตีความในขอ 2 คือ วัตถุกถา ซ่ึงจําแนกเปน 2 ลักษณะยอย ไดแก ปจจุบันวัตถุและอดีตวัตถุ ในกรณี

เรื่องธัมมิกอุบาสกท่ียกมาเปนตัวอยางนี้เปนลักษณะของการตีความแบบปจจุบันวัตถุ ซ่ึงพระพุทธเจา

ทรงสอบถามการแสดงธรรมแกอุบาสก เม่ือทรงทราบเรื่องราวแลว ทรงชี้แจงความจริงใหภิกษุฟง

อยางชัดเจนแลวจึงตรัสคาถาเปนลําดับไป วัตถุกถานี้ยังถือเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความ

ท่ีวาดวยการยกอุทาหรณของนิทานชาดกใหกระจางข้ึน (พระมหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรม

วิทย วิวัฒนเศรษฐ, 2564: 263)  

ประการท่ีสาม แนวคิดอธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความ

ละเอียดของเนื้อเรื่องหรือนิทาน อาจเปนการเปรียบเทียบ ยกตัวอยางเชิงสัญลักษณใหเห็นภาพดวย

การพรรณนาความใหกระจาง อันเปนการตีความแนวคิดแบบธรรมาธิษฐานใหเปนบุคลาธิษฐาน 

แนวคิดขอนี้มีลักษณะคลายกับสวนทองเรื่อง แตสําหรับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา แนวคิด

อธิบายความ หมายถึง การอธิบายขอความท่ีเปนการแกอรรถ เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคู

แหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปฺุโญ เปนตน ความวา บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ 

ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะกรรมในโลกนี้วา “กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรม

ดี เราทําแลวหนอ”... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134)  

 

ขอความนี้เปนลักษณะการไขความคาถาท่ีแสดงไวในสวนของแนวคิดวินิจฉัยความ 

ท้ังนี้ เพ่ือเปนการชี้แจงคําศัพทหรือประโยคท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองในกรณีท่ีผูอานหรือผูแปลไม

สามารถเขาใจความหมาย ขอความเหลานี้จะปรากฏอยูถัดจากคาถาเสมอ และมักข้ึนตนวา  

บรรดาบทเหลานั้น บทวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134)  

ในพระคาถานั้น มีความวา...(ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/17/335)  

เนื้อความแหงพระคาถานั้นวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/26)  

บรรดาคําเหลานั้น คําวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 43/33/201) เปนตน  
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ตัวอยางของการใชถอยคําเหลานี้เปนการตีความท่ีเปนลักษณะเฉพาะในการแกอรรถ 

บางครั้งจะพบการใชถอยคําท่ีเปนการอธิบายความในระหวางเนื้อหาภายในของการแกอรรถ ซ่ึงเปน

ลักษณะของการอธิบายความหลายทอดตอกัน เชน “...ความสุขมีจิตนอกนี้เปนท่ีต้ังบาง ยอมตามไป 

คือวา ยอมไมละบุคคลนั้น...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/41) ซ่ึงคําวา “คือวา” เปนลักษณะของการ

อธิบายความของคําวา “ยอมตามไป” อีกทอดหนึ่ง  

หรือการใชถอยคําท่ีวา “คําวา อันเปนแดนเกษมจากโยคะอันยอดเยี่ยม (โยคกฺเขมํ 

อนุตฺตรํ) ไดแก (ซ่ึงนิพพาน) อันเปนแดนเกษม คือ ไมมีภัยจากโยคะ 4...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/12/232) 

คําวา “คือ” ในท่ีนี้ เปนการอธิบายความเพ่ิมเติมของคําวา “อันเปนแดนเกษม” ท่ีหมายถึง “ไมมีภัย”  

นอกจากนี้ ยังพบการใชถอยคําท่ีวา “...เพราะฉะนั้น บัณฑิตพึงทราบอธิบายวา...” 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/41) ซ่ึงเปนลักษณะการใชถอยคําเฉพาะท่ีพบบอยในเนื้อหาของการแกอรรถ  

อยางไรก็ตาม เนื้อหาการแกอรรถนี้เรียกวา บทนิเทศ เหมือนกับการเรียกแนวคิด

ขยายความในทองเรื่องท่ีกลาวมาแลว แตความแตกตางกันระหวางบทนิเทศของแนวคิดขยายความ 

(แนวคิดท่ี 2) กับบทนิเทศของแนวคิดอธิบายความในขอนี้ คือ แนวคิดขยายความเปนบทนิเทศในสวน

ของเนื้อเรื่อง (Body of Paper) หรือทองเรื่อง ขณะท่ีแนวคิดอธิบายความนี้เปนบทนิเทศในสวนของ

บทสรุป (Conclusion) แนวคิดขยายความนี้เปนสวนประกอบการตีความขอ 4 คือ เวยยากรณะ อัน

เปนการอธิบายคําและประโยคในลักษณะของการแกอรรถหรือแกคาถาใหเขาใจความหมายท่ีชัดเจน

ยิ่งข้ึน ดังนั้น แนวคิดอธิบายความท่ีเปนการแกอรรถในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จึงเปนลักษณะเฉพาะ

ของการสรุปแบบอธิบายความก็วาได เพราะเปนสวนประกอบการตีความท่ีวาดวยการสรุปเรื่อง ซ่ึง

เปนการดําเนินมาถึงตอนจบของเหตุการณ (พระมหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรมวิทย วิวัฒน

เศรษฐ, 2564: 263) แตเปนการสรุปท่ีการอธิบายความเพ่ิมเติมของคาถา จึงเปนลักษณะเฉพาะของ

บทสรุปในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

ประการท่ีสี่ แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เปนลักษณะของการตัดสินใหเห็นผล

การกระทําของตัวละคร หรือหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถาหรือบทรอย

กรอง เพ่ือใหผูอานไดพิจารณาดวยเหตุผลตามท่ีเปนจริง เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหง

ความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไมประมาทแลวท้ังหลาย เปน

คฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว” ดังนี้แลว ตรัสพระ

คาถานี้วา  

 อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ   กตปฺุโญ อุภยตฺถ โมทติ 

 โส โมทติ โห ปโมทติ   ทิ สฺวา กมฺมวิสุ ทฺธิมตฺตโน. (ขุ .ธ .อ . 

(มมร) 40/11/134) 
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นอกจากนี้ ยังเปนการสรุปรวบยอดของเนื้อหาท้ังหมดวา มีผลลัพธเปนอยางไร เชน 

ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก ความวา  

 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระโสดาบันเปนตน. 

พระธรรมเทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. 

เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

 

ขอความท้ังสองตอนนี้เปนการสรุปประเด็นเรื่องราวท้ังหมดจึงเปนแนวคิดวินิจฉัย

ความเพ่ือเปนการตัดสินวา เรื่องราวท่ีเกริ่นนําและการขยายความตามทองเรื่อง สุดทายแลวสามารถ

สรุปใจความไดอยางไรบาง ซ่ึงแนวคิดวินิจฉัยความมีลักษณะเปนบทปฏินิเทศท่ีสามารถจําแนกเปน 2 

ลักษณะ คือ  

1) การวินิจฉัยดวยการสรุปเปนคาถา บางเรื่องสรุปดวยคาถา 1 บท เชน คาถาวา 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนตน ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฏก (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) ซ่ึงเปนคาถา

ปฐยาวัตร บางเรื่องสรุปดวยคาถา 1 บทครึ่ง เชน คาถาวา มโนปุพฺพงฺคมา ธมฺมา เปนตน ในเรื่องพระ

จักขุบาลเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/1-29) หรือคาถาวา อเนกชาติสํสารํ เปนตน ในเรื่องปฐมโพธิกาล 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/21/150) ซ่ึงเปนคาถาปฐยาวัตร ซ่ึงการสรุปประเด็นเหลานี้จะมีถอยคําท่ีอยูเหนือ

คาถาท่ีเรียกวา คอคาถา อันเปนลักษณะการรับทราบเรื่องราวตาง ๆ ของพระพุทธเจากอนท่ีพระองค

จะตรัสคาถา เชน ถอยคําท่ีวา “...เศรษฐีนั้นบรรลุโสดาปตติผลแลวกราบทูลพระศาสดาถึงขอท่ี

เดียรถียกลาวตําหนิและหามไมใหมาเฝา ครั้งนั้น พระศาสดาตรัสกะทานเศรษฐีนั้นวา คฤหบดี ข้ึนชื่อ

วาสัตวเหลานี้ไมเห็นโทษของตนแมมีมาก...ราวกะบุคคลโปรยแกลบลงในท่ีนั้น ๆ ฉะนั้น ดังนี้แลว จึง

ตรัสพระคาถานี้วา...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 43/28/45) อยางไรก็ตาม การนําคาถามากลาวในบทสรุปนี้เปน

การสรุปคําสอนหลักในเรื่องนั้น ๆ ซ่ึงประโยคตนเรื่องไดนําเพียงคาถาแรกไปเกริ่นนําเรื่องไวเทานั้น 

ดังนั้น ในบทสรุปนี้ เปนเหมือนการย้ําใหทราบอีกครั้งวา เรื่องราวท่ีอธิบายมาท้ังหมดนี้ไดสอน

หลักธรรมอะไร และท่ีสําคัญ คือ คาถาบทสรุปนี้เปนขอความแหงเดียวในเรื่องราวท้ังหมดท่ีปรากฏอยู

ในพระไตรปฎก นอกนั้น เปนการอธิบายเพ่ิมเติมในยุคหลังโดยผูประพันธ แนวคิดวินิจฉัยความขอนี้

เปนลักษณะของการตีความขอ 3 คือ คาถา ซ่ึงเปนพุทธภาษิตท่ีเหมือนเปนการสรุปเรื่องเปนรอย

กรองใหกระชับ งายตอการจดจํา  

2) การวินิจฉัยท่ีเปนการสรุปผลลัพธท่ีเกิดข้ึนจากการไดฟงคาถานั้น ๆ แลว จะเห็นวา 

ในบรรทัดทาย ๆ ของเรื่องจะสรุปรวบยอดวา ตัวละครไดบรรลุธรรมอะไรบาง บางคนบรรลุเปนพระ

โสดาบัน ซ่ึงมีท้ังท่ีเจาะจงชื่อและไมเจาะจง เชน เรื่องชาวนาท่ีระบุวา “ในเวลาจบเทศนา อุบาสก

ชาวนาบรรลุโสดาปตติผลแลว แมภิกษุผูประชุมกันเปนอันมาก ก็บรรลุอริยผลท้ังหลายมีโสดาปตติผล
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เปนตน ดังนี้แล” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/15/165-168) บางเรื่องสรุปโดยภาพรวม เชน เรื่องพระปโลติก

เถระท่ีระบุวา “ในกาลจบเทศนา ชนเปนอันมากบรรลุอริยผลท้ังหลายมีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล” 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/20/103) บางคนบรรลุเปนพระอนาคามี เชน เรื่องสุภัททปริพาชก (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

43/28/47-49) บางคนบรรลุเปนพระอรหันต เชน เรื่องพระขานุโกณฑัญญเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

41/18/397-398) ขณะท่ีบางคนก็ระบุเพียงวา จิตหลุดพนจากกิเลสแตไมไดระบุชั้นของความเปนพระ

อริยบุคคแตอยางใด เชน เรื่องพระอุทายีเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/15/157-158) แนวคิดวินิจฉัยความ

ขอนี้เปนลักษณะของการตีความขอ 5 คือ สโมธาน อันเปนการประมวลเหตุการณในตอนทายเรื่องถึง

ผลท่ีเกิดข้ึนท่ีเปนเปาหมายท่ีแทจริงในการแสดงพระธรรมเทศนา จึงเปนลักษณะของการปดเรื่อง

อยางสมบูรณ  

4.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ  

เนตติปกรณตามคําแปลหมายถึง คัมภีรแนะแนวหรือแนวทางเพ่ือทําความเขาใจพุทธ

พจน ประพันธในสมัยพุทธกาลโดยพระมหากัจจายนเถระ พระอัครสาวกท่ีสําคัญรูปหนึ่ง ถือเปน

คัมภีรการตีความทางพุทธปรัชญาคัมภีรหนึ่งท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การวิเคราะหตามเนตติ

ปกรณจะทําใหทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการตีความแบบวิธีอุทาหรณและทฤษฎีการ

ตีความแบบนิทานธรรมท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค เสนอไวมีความชัดเจนข้ึน ในเบื้องตนขอกลาวถึงโครงสราง

ของเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณซ่ึงจําแนกได (พระมหากัจจายนเถระ, 2540; พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: บทนํา; สุชญา ศิริธัญภร, 2557; สุภีร ทุมทอง พระเทพสุวรรณเมธี และพระมหาวัฒนา 

ปฺญาปทีโป, 2564; พระมหาสมบูรณ วุฑฺฒิกโร, 2558) ดังนี้  

 

วาระใหญ 2 ลีลา 4 ความหมาย 

1. สังคหวาระ  

(ปริเฉทยอความ) 

1. สังคหวาระ การอธิบายความแบบสั้น การสรุปเรื่อง 

(ความยาว 5 คาถา) 

2. วิภาควาระ  

(ปริเฉทอธิบายความ) 

2. อุทเทสวาระ 

 

การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว

ท่ีประกอบดวยใจความสําคัญ เปนการระบุ

ถึงชื่อของหาระ 16 นัย 5 มูลบท 18 วา มี

อะไรบาง (ภาษาบาลี ความยาว 2 หนา)  

3. นิทเทสวาระ 

 

คําจํากัดความของชื่อในแตละขอเพ่ือให

เขาใจเนื้อหา เปนลักษณะการกําหนดเนื้อหา

โดยยอวาจะอธิบายอยางไรบาง (ภาษาบาลี 

ความยาว 3 หนา)  

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ 
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 โดยนําพุทธพจนในพระไตรปฎกมาอธิบาย

ประกอบเปนตัวอยาง (ภาษาบาลี รวมความ

ยาว 188 หนา) 

 4.1 หารวิภังควาระ การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ 

เชน เทสนาหาระ (ภาษาบาลี ความยาว 77 

หนา)  

 4.2 หารสัมปาตวาระ แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระท้ัง 

16 หรือการรวบรวมหาระตาง ๆ มาไวใน

พระสูตรเดียว (ภาษาบาลี ความยาว 24 

หนา) 

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ วิธีการอธิบายอรรถะของพุทธพจนหรือเหตุ

เกิดของนัยท้ัง 5 เชน นันทิยาวัฏฏนัย (ภาษา

บาลี ความยาว 17 หนา) 

 4.4 สาสนปฎฐาน  การจัดหมวดหมูของพุทธพจนหรือสูตรแสดง

คําสอน โดยอาศัยเนื้อหาสาระหลัก เปนการ

กลาวถึงสูตร 16 สาสนปฏฐาน 28 แตเม่ือ

กําหนดโดยยอมีสูตรพ้ืนฐาน 4 ประเภท เชน 

สังกิเลสภาคิยสูตร วาสนาภาคิยสูตร นิพเพธ

ภาคิยสูตร อเสขภาคิยสูตร (ภาษาบาลี 

ความยาว 69 หนา) 

 

ตารางท่ี 4 จําแนกเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณ (ภาษาบาลีมี 192 หนา)  

 

จากโครงสรางนี้เนื้อหาหลักของเนตติปกรณจะปรากฏอยูในสวนของปฏินิทเทสวาระ

ขอ 4.1 หารวิภังควาระ 4.3 นยสมุฏฐานวาระ และ 4.4 สาสนปฏฐาน ท้ังสามประเภทนี้สามารถ

จําแนกรายละเอียดได ดังนี้  

ประการท่ี 1 หารวิภังควาระ เรียกโดยยอวา หาระ (Modes of Conveying) เปน

แนวทางหรือวิธีการท่ีขจัดความสังสัยเพ่ือใหเขาใจเนื้อหาและเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการ

อธิบายดวยพยัญชนะอยางละเอียด หลักหาระจึงเปนวิธีการตีความเชิงตรรกะของพระสูตรท่ีจําแนกได 

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) ปญญัตติหาระ 12) โอตรณหาระ 13) โสธนหาระ 14) อธิฏฐานหาระ 15) 

ปริกขารหาระ และ 16) สมาโรปนหาระ  

ประการท่ี 2 นยสมุฏฐานวาระ เรียกโดยยอวา นัย (Guideline) มี 5 ประการ (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; 408) คือ (1) นันทิยาวัฏฏนัย (นัยท่ีเปนลักษณะการเวียนของดอก

กฤษณา ซ่ึงเวียนจากดานในไปดานนอก โดยเวียนจากธรรมฝายหลักไปสูธรรมคลอยตาม) (2) ติปุกขล

นัย (นัยท่ีงามดวยสวนท้ัง 3 คือ โลภะ โทสะ โมหะในฝายสังกิเลส และงามดวยอโลภะ อโทสะ อโมหะ

ในฝายโวทาน) (3) สีหวิกกีฬตนัย (นัยท่ีเหมือนการยางกรายของราชสีห คือ พระพุทธเจา เพราะทรง

แสดงวิปลลาสและอินทรีย 5 ซ่ึงเปนปฏิปกษตอวิปลลาส) (4) ทิสาโลจนนัย (นัยท่ีสอดสองกุศลธรรม 

เปนตน โดยความเปนหัวขอหลักแหงนัย 3 อยางแรก) (5) อังกุสนัย (นัยท่ีเหมือนตาขอซ่ึงเก่ียวธรรม

มารวมไวในนัย 3 อยางแรก)  

ประการท่ี 3 สาสนปฏฐาน (The Foundation of the Sasana) หรือเรียกโดยยอวา 

ปฎฐาน เปนการจัดหมวดหมูของพุทธพจนลงในสูตร 16 ไดแก 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 สูตรนี้สรุปเปน 4 สูตรหลักพ้ืนฐาน คือ 1) สังกิเลสภาคิยสูตร สูตรวาดวย

สังกิเลสหรือสูตรฝายเศราหมอง 2) วาสนาภาคิยสูตร สูตรวาดวยการบําเพ็ญบุญกุศล 3) นิพเพธภาคิย

สูตร สูตรวาดวยการทําลายกิเลส/การบรรลุธรรม 4) อเสขภาคิยสูตร สูตรวาดวยอเสขบุคคล/พระ

อรหันต และหากสงเคราะห 4 สูตรพ้ืนฐานลงในธรรม 2 คือ โลกิยธรรมและโลกุตรธรรม ก็จะเห็นวา 

สังกิเลสภาคิยสูตรและวาสนาภาคิยสูตรจัดลงในโลกิยธรรมหรือโลกิยสูตร อันเปนการแสดงดวยจริต

ของบุคคล 19 ประเภท ซ่ึงมีรากเหงามาจากกิเลส คือ ราคะ โทสะ โมหะ สวนนิพเพธภาคิยสูตรและ

อเสขภาคิยสูตรจัดลงในโลกุตรธรรมหรือโลกุตรสูตร อันเปนการแสดงดวยเสขบุคคลและอเสขบุคคล 

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 ในเรื่องนี้มีคาถาวา  

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  

บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  
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การตีความคาถาในเรื่องจูเฬกสาฎกเปนการอธิบายรูปศัพทในพุทธพจนตามหลักการ

ของหาระ 16 ดังนี้  

ประการท่ี 1 เทสนาหาระ เปนการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ คือ 1) อัสสาทะ 

ความยินดีพอใจหรือหลงติดอันเปนเหตุใหเกิดความสุขโสมนัส 2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข

โทมนัส 3) นิสสรณะ เหตุแหงการออกจากทุกข คือ อริยมรรค โพธิปกขิยธรรมและอนุปสสนา 4 4) 

จุดมุงหมาย ผลของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม คือ สุตมยปญญาวิสุทธิ 6 5) อุปายะ วิธีปฏิบัติ

ใหถึงความดับทุกข คือ ศีล สมาธิ ปญญา และ 6) อาณัตติ การชักชวน แนะนําใหละเวนความชั่วและ

ทําความดี (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 30-

32) ดังรายละเอียดตอไปนี้  

(1) อัสสาทะ สภาวะทําใหเหลาสัตวยินดี หมายถึง ตัณหาท่ีเกิดในขณะกระทํากาย

ทุจริต 3 และวจีทุจริต 4 หรืออกุศลจิตตุปบาท ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา  

(2) อาทีนวะ สังขารท่ีเกิดในภูมิ 3 ในท่ีนี้ คือ จิตตุปบาท่ีเปนมหากุศล ตรัสไวดวยพระ

ดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  

(3) นิสสรณะ เหตุแหงความพนทุกข ไดแก อริยมรรค โพธิปกขิยธรรม และอนุปสสนา 

4 คือ กายานุปสสนา (การตามรูกองรูป) เวทนานุปสสนา (การตามรูเวทนา) จิตตานุปสสนา (การรู

ตามจิต) และธรรมานุปสสนา (การรูตามสภาวธรรม) ท่ีเกิดในกระแสจิตของผูกระทําความดีและ

หลีกเลี่ยงจากความชั่ว หรือความพนจากทุกข คือ พระนิพพานท่ีเกิดแกบุคคลดังกลาว ตรัสไวโดย

ปริยาย (ตรัสไวโดยออม)  

(4) ผละหรือจุดมุงหมาย คือ เพ่ือใหใจไมยินดีในความชั่ว ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ 

หิ กรโต ปฺุญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป)  

(5) อุปายะ เหตุใหบรรลุอริยมรรค หมายถึง เหตุท่ีทําใหใจนอมไปในการกระทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว อันไดแก โยนิโสมนสิการ และการคบหาสัตบุรุษ เปนตน พรอมดวย

ปฏิปทาอันเปนวิปสสนาญาณกอนจะบรรลุมรรคญาณ ตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

(6) อาณัตติ คือ การท่ีพระพุทธเจาทรงแนะนําใหกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจาก

ความชั่วซ่ึงเปนใจความของคาถานี้ ตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) 

และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  

นอกจากนี้ ยังสามารถสงเคราะหลงในอริยสัจ 4 ดังนี้  

(1) ทุกขสัจ ความจริง คือ ทุกข หมายถึง มหากุศลจิตตุปบาทท่ีเกิดข้ึนในขณะทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว อันนับเขาในอุปาทานขันธ 5 ตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ 

(พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  
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(2) สมุทยสัจ ความจริง คือ เหตุแหงทุกข หมายถึง กายทุจริต 3 และวจีทุจริต 4 หรือ

อกุศลจิตตุปบาท หรือตัณหา ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา (ความบาป)  

(3) นิโรธสัจ ความจริง คือ ความดับทุกข หมายถึง ความดับแหงทุกขสัจ และสมุทยสัจ

เหลานั้นในขณะบรรลุพระนิพพาน ตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

(4) มรรคสัจ ความจริง คือ ทางดับทุกข หมายถึง อริยมรรคมีองค 8 ซ่ึงผูกระทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่วประพฤติอยู ตรัสไวดวยพระดํารัสวา กลฺยาเณ (บุญหรือความดี) 

โดยสรุปแลว เทสนาหาระ 6 สามารถสงเคราะหเขาในอริยสัจ 4 ดังนี้ อัสสาทะปรากฏ

ในสมุทยสัจ อาทีนวะและผละปรากฏในทุกขสัจ นิสสรณะปรากฏในนิโรธสัจ อุปายะและอาณัตติ

ปรากฏในมรรคสัจ (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 4) 

ประการท่ี 2 วิจยหาระ เปนแนวทางการจําแนก 11 อยาง คือ (1) ปทะ (จําแนกบท

โดยอรรถและศัพท) (2) ปุจฉา (จําแนกคําถาม) (3) วิสัชชนา (จําแนกคําตอบ) (4) ปุพพาประ (จําแนก

ขอความกอนและหลัง) (5) อนุคีติ (จําแนกโดยอางพุทธพจน) (6) อัสสาทะ (จําแนกสภาวะท่ีทําให

ยินดี) (7) อาทีนวะ (จําแนกโทษ) (8) นิสสรณะ (จําแนกเหตุพนทุกข) (9) ผละ (จําแนกจุดมุงหมาย) 

(10) อุปายะ (จําแนกอุบาย) (11) อาณัตติ (จําแนกการชักชวน) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายน

เถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 34-38) ดังตอไปนี้  

(1) ปทะ คือ การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท การจําแนกโดยอรรถ เชน คําวา 

อภิตฺถเรถ ตรัสไวเพราะประสงคจะใหรีบขวนขวายทําบุญหรือความดี คําวา กลฺยาเณ ตรัสไวเพราะ

เปนสภาพท่ีถึงความดี คือ ความไมมีโรค สวนการจําแนกโดยศัพท เชน คําวา อภิตฺถเรถ เปนบท

อาขยาตท่ีแสดงกิริยา คําวา กลฺยาเณ เปนบทนามท่ีแสดงกรรม  

(2) ปุจฉา คือ การจําแนกคําถามท่ีตรัสไวโดยปริยายวา เหตุใดจึงควรรีบขวนขวายบุญ

และหามจิตเสียจากบาป คําถามนี้จัดเปน (1) อนุมติปุจฉา คือ การถามความคิดเห็นของผูตอบ เปน

การตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม) (2) สัตตาธิฏฐาน คือ มีบุคคลเปนท่ีต้ัง ตรัสไวดวยพระดํารัสวา 

อภิตฺถเรถ (พึงรีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม) (3) อเนกาธิฏฐาน คือ มีบทหลายบทเปนท่ีตั้ง 

ตรัสไวดวยพระคาถาท้ังหมด (4) ปรมัตถวิสัย คือ มีปรมัตถเปนวิสัย โดยมุงแสดงมหากุศลญาณ

สัมปยุตต จิตตุปบาท (5) ปจจุปนนวิสัย คือ มีปจจุบันเปนวิสัย ตรัสไวดวยพระดํารัสท่ีเปนปจจุบันกาล

วา อภิตฺถเรถ (พึงรีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม)  

(3) วิสัชชนา คือ การจําแนกคําตอบ เปนการตรัสไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ หิ กรโต 

ปฺุญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) คําตอบนี้จัดเปน (1) 

เอกังสพยากรณ คือ คําตอบท่ีกลาวระบุอยางชัดเจน (2) สาวเสสวิสัชชนา คือ คําตอบท่ียังมีสวนเหลือ 

เพราะมิไดปฏิเสธขอความอยางใดอยางหนึ่งไวโดยตรง (3) สอุตตรวิสัชชนา คือ คําตอบเปนโลกิยวิสัย
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อันมีจิตอ่ืนท่ีสูงกวา คือ โลกุตตรจิต (4) โลกิยวิสัชชนา คือ คําตอบท่ีเปนโลกิยวิสัยอันเปนไปในโลก 

(5) อนุมติวิสัชชนา คือ คําตอบแสดงความเห็นของผูกลาว  

(4) ปุพพาประ คือ การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยขอความท่ี 2 วา ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป) สอดคลองกับขอความท่ี 1 วา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวาย

บุญ) เพราะเม่ือบุคคลทําบุญก็จัดเปนการหามจิตจากบาปเชนกัน สวนขอความท่ี 3 วา ทนฺธํ หิ กรโต 

ปฺุญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) สอดคลองกับขอความท่ี 

2 วา ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตจากบาป) เพราะแสดงโทษของการทําบุญชาไป  

(5) อนุคีติ คือ การจําแนกโดยอางพุทธพจนหรือสาธกอางอิง ในท่ีนี้ หมายความวา 

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนตน สอดคลองกับพุทธพจนอ่ืน เชน  

สพฺพปาปสฺส อกรณํ  กุสลสฺสูปสมฺปทา  

สจิตฺตปริโยทปนํ   เอตํ พุทฺธาน สาสนํฯ  

ความไมทําบาปท้ังสิ้น ความยังกุศลใหถึงพรอม และความทําจิตของตนใหผองใส  

นี่เปนคําสอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/24/283) 

(6) อัสสาทะ คือ การจําแนกอัสสาทะ อันหมายถึง ตัณหาซ่ึงเปนรากเหงาของอกุศล

ท้ังหมดเปนสมุทยสัจ (ความจริง คือ เหตุแหงทุกข) ซ่ึงตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา (บาปหรือความ

ชั่ว) ตัณหานั้นมีลักษณะผูกพันติดอยูในอารมณ (อภิสงฺคลกฺขณ)  

(7) อาทีนวะ คือ การจําแนกโทษ หมายถึง สังขารท่ีเกิดในภูมิ 3 ในท่ีนี้ คือ มหากุศล

จิตตุปบาท ดังพระดํารัสท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึง

หามจิตเสียจากบาป) จิตดังกลาวมีลักษณะไมมีโทษและใหผลเปนความสุข (อนวชฺชสุขวิปากลกฺขณ)  

(8) นิสสรณะ คือ การจําแนกนิสสรณะ หรือเหตุแหงความพนทุกข อันหมายถึง 

อริยมรรค โพธิปกขิยธรรม และอนุปสสนา 4 มีกายานุปสสนา เปนตน ท่ีเกิดในกระแสจิตของผูทําบุญ

และหลีกเลี่ยงจากบาป หรือไดแก พระนิพพานท่ีเกิดแกบุคคลดังกลาว ซ่ึงตรัสไวโดยปริยาย (โดย

ออม) ธรรมเหลานั้นมีลักษณะ ดังนี้  

 (ก) อริยมรรคมีองค 8 ประกอบดวยหลักธรรม ดังนี้  (1) สัมมาทิฏฐิ มี

ลักษณะเห็นชอบ (สมฺมาทสฺสนลกฺขณ) (2) สัมมาสังกัปปะ มีลักษณะยกจิตข้ึนสูอารมณโดยชอบ    

(สมฺมาจิ ตฺตาภินิ โรปนลกฺขณ) (3) สัมมาวาจา มีลักษณะกําหนดเอาไว (ปริคฺคหลกฺขณ) (4) 

สัมมากัมมันตะ มีลักษณะยังการงานใหเกิดข้ึนดวยดี (สมุฏฐาปน...) (5) สัมมาอาชีวะ มีลักษณะหมด

จด (โวทานลกฺขณ) (6) สัมมาวายามะ มีลักษณะประคับประคองไว (ปคฺคหลกฺขณ) (7) สัมมาสติ มี

ลักษณะเขาไปตั้งไว (อุปฏฐานลกฺขณ) (8) สัมมาสมาธิ มีลักษณะไมซัดสาย (อวิกฺเขปลกฺขณ)  

 (ข) โพธิปกขิยธรรม 37 ประกอบดวย (1) สติปฏฐาน 4 มีองคธรรม คือ สติ มี

ลักษณะทําใหจิตไมเลื่อนลอย (อภิลาปนลกฺขณ) (2) สัมมัปปธาน 4 มีองคธรรม คือ วิริยะ มีลักษณะ



113 

พากเพียร (อุสฺสาหน) (3) อิทธิบาท 4 คือ ฉันทะ มีลักษณะตองการจะทํา (กตฺตุกมฺยตาลกฺขณ), วิริยะ 

มีลักษณะพากเพียร, จิตตะ (มนสิการ) มีลักษณะทําใหสัมปยุตธรรมระลึกถึงอารมณ (สารณลกฺขณ) 

และวิมังสา (ปญญา) มีลักษณะรูเห็นตามความเปนจริง (ยถาภูตปฏิเวธลกฺขณ) (4) อินทรีย 5 คือ 

ศรัทธา มีลักษณะเชื่อม่ัน (โอกัปปนลกฺขณ), วิริยะ มีลักษณะพากเพียร, สติ มีลักษณะทําใหจิตไมเลื่อน

ลอย, สมาธิ (เอกคฺคตา) มีลักษณะไมซัดสาย และปญญา มีลักษณะรูเห็นตามความเปนจริง (5) พละ 

5 คือ ศรัทธา มีลักษณะเชื่อม่ัน (สทฺธหนลกฺขณ), วิริยะ มีลักษณะพากเพียร, สติ มีลักษณะทําใหจิตไม

เลื่อนลอยในอารมณ, สมาธิ (เอกคฺคตา) มีลักษณะไมซัดสาย และปญญา มีลักษณะรูเห็นตามความ

เปนจริง  

(9) ผละ คือ การจําแนกจุดมุงหมาย เปนการแสดงใหเห็นใจท่ีไมยินดีในบาป ดังท่ีตรัส

ไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะ

ยินดีในบาป) การท่ีใจไมยินดีในบาป มีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงมีลักษณะไมมีโทษและ

ใหผลเปนความสุข (อนวชฺชสุขวิปากลกฺขณ)  

(10) อุปายะ คือ การจําแนกอุบาย เปนการแสดงเหตุใหบรรลุอริยมรรค หมายถึง เหตุ

ท่ีทําใหใจนอมไปในการกระทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป อันไดแก โยนิโสมนสิการ และการคบหา

สัตบุรุษ เปนตน พรอมดวยปฏิปทาอันเปนวิปสสนาญาณกอนจะบรรลุมรรคญาณตรัสไวโดยปริยาย 

(โดยออม) ธรรมเหลานั้นมีลักษณะ ดังนี้  

 (ก) โยนิโสมนสิการ ความใสใจโดยแยบคายในการฟงธรรม โดยองคธรรม คือ 

ปญจทวาราวัชชนจิต มีลักษณะใครครวญอารมณทางทวาร 5  

 (ข) การคบหาสัตบุรุษ โดยองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท มีลักษณะไมมี

โทษและใหผลเปนความสุข  

 (ค) วิปสสนาญาณ (นับต้ังแตนามรูปปริจเฉทญาณจนถึงอนุโลมญาณ) โดย

องคธรรม คือ ปญญา มีลักษณะรูเห็นตามเปนจริง  

(11) อาณัตติ คือ การจําแนกการชักชวนใหทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป ซ่ึงเปน

ใจความของคาถานี้ ดังท่ีตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตจิตเสียจากบาป) โดยองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงเกิดในกระแสจิต

ของพระพุทธเจาซ่ึงกลาวแนะนําไวในขณะแสดงพระธรรมเทศนานี้ จิตดังกลาวมีลักษณะสักแตกระทํา

โดยไมมีผล (กิริยามตฺตลกฺขณ)  

ประการท่ี 3 ยุตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงความเหมาะสมโดยศัพทและอรรถ 

ความเหมาะสมโดยศัพท คือ เปนคําศัพทท่ีถูกตองตามหลักภาษาและสื่อถึงเนื้อความท่ีผูกลาวตองการ

จะใหเขาใจ สวนความเหมาะสมโดยอรรถ คือ ความไมขัดแยงกันโดยสภาวะของพระสูตรและพระ

วินัย การศึกษาพระสูตรตามแนวทางนี้ มีประโยชนเพ่ือปองกันความคลาดเคลื่อนของพระสัทธรรมท่ี
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เกิดจากการจําผิดหรือจากการอางพุทธพจนผิด ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บท

นํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 38-41) ดังตอไปนี้  

ความเหมาะสมโดยศัพท (สัททยุตติ) เชน คําวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนอาขยาตบท 

กัตตุวาจก เอกพจน การใชเปนเอกพจนก็เพ่ือกลาวใหครอบคลุมท้ังหมดโดยชาตยาเปกขนัย คือ การ

มองหาประเภทเดียวกัน สวนคําวา กลฺยาเณ ลงทุติยวิภัตติ พหูพจน ความจริงอาจใชเปนรูปเอกพจน

วา กลฺยาณํ โดยชาตยาเปกขนัยก็ได แตในท่ีนี้ใชเปนพหูพจนก็เพ่ือตองการระบุวา ความดีหรือบุญมี

จํานวนมากโดยทัพพาเปกขนัย คือ การมองหาสิ่งท่ีผูพูดกลาวถึง  

สําหรับความเหมาะสมโดยอรรถ (อัตถยุตติ) เชน คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ 

(บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป) เปนการแสดงใหเห็น

วา เม่ือกุศลจิตเกิดข้ึน อกุศลจิตยอมเกิดรวมกับกุศลจิตไมได การทําบุญหรือความดีจึงปองกันจิตจาก

การทําความชั่ว เหมือนความมืดเกิดรวมกับความสวางไมได สวนคาถาท่ีวา ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ 

(เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู) และ ปาปสฺมึ รมตี มโน (ใจจะยินดีในบาป) เปนการแสดงใหเห็นวา 

ใจมักนอมไปสูบาปหรือความชั่ว ดังท่ีพระพุทธโฆสะอธิบายไวในเนื้อหาแกอรรถ (เวยยากรณะ) ของ

คําวา ทนฺธํ หิ กรโต ความวา “ก็ผูใดคิดอยูอยางนี้วา เราจักให จักทํา... ชื่อวา ทําบุญชาอยู เหมือน

บุคคลเดินทางลื่น บาปของผูนั้นยอมไดโอกาส เหมือนมัจเฉรจิตพันดวงของพราหมณชื่อเอกสาฎก

ฉะนั้น เม่ือเชนนั้น ใจของเขายอมยินดีในบาป เพราะวาในเวลาท่ีทํากุศลกรรมเทานั้น จิตยอมยินดีใน

กุศลกรรม พนจากนั้นแลว ยอมนอมไปสูบาปไดแท” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7-8)  

ประการท่ี 4 ปทัฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุใกลของสิ่งตาง ๆ โดยอนุโลม

นัยและปฏิโลมนัย ซ่ึงเปนการพิจารณาลักษณะของสิ่งนั้นกอน เชน การพิจารณาวา ลักษณะของ

ตัณหา คือ การยึดติดผูกพันก็จะเขาใจไดวา รูปท่ีชักชวนใหหลงใหลตองเปนปทัฏฐานแกตัณหา เปน

ตน แนวทางการตีความในขอนี้มีรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรม

เมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 41-43) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

(บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาทในการ

ทําบุญ ซ่ึงมีเหตุใกล (ปทัฏฐาน) แบบโอรุยโหรุยหนัย (นัยแสดงเหตุท่ีเกิดข้ึนกอนตามลําดับหรือเหตุ

สืบ ๆ ลงไป) ดังตัวอยางตอไปนี้  

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) ของมหากุศลจิตตุปบาทในการทําบุญนั้น คือ โยนิโสมนสิการะ 

อันหมายถึง ความใสใจโดยแยบคาย (ในการฟงธรรม) จากนั้น ก็เกิดเหตุใกลของโยนิโสมนสิการะ

ตอไป คือ สัทธัมมัสสวนะ (การฟงพระธรรมเทศนาโดยแยบคาย) จากนั้น เหตุใกลของสัทธัมมัสสวนะ 

ก็คือ สัปปุริสุปนิสสยะ (การคบหาสัตบุรุษหรือคนดี) เชน การฟงธรรมจากพระพุทธเจาหรือ

กัลยาณมิตร จากนั้น เหตุใกลของสัปปุริสุปนิสสยะ ก็คือ ปฏิรูปเทสวาสะ (การอยูในสถานท่ีอัน

เหมาะสม/สัปปายะ) เชน การฟงธรรมจากพระสงฆในวัด จากนั้น เหตุใกลของปฏิรูปเทสวาสะ คือ 
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ปุพเพกตปุญญตา (การไดสั่งสมบารมีหรือบุญไวในภพกอน) หมายถึง การฟงธรรมจากพระสงฆโดย

แยบคายเปนเหตุใหไดทําบุญไวในภพนี้และเปนเสบียงบุญในภพตอไป การแสดงปทัฏฐานดังกลาวนี้

เปนการแสดงแบบอันวยโอรุยโหรุยหนัย คือ การแสดงเหตุท่ีคลอยตามกัน  

หากเปนการแสดงแบบอันวยอารุยหารุยหนัย (นัยท่ีเกิดคลอยตามลําดับหรือผลสืบ ๆ 

ข้ึนมา) เชน ปุพเพกตปุญญตาเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปฏิรูปเทสวาสะ จากนั้น ปฏิรูปเทสวาสะก็เปน

เหตุใหเกิดผล คือ สัปปุริสุปนิสสยะ จากนั้น สัปปุริสุปนิสสยะก็เปนเหตุใหเกิดผล คือ สัทธัมมัสสวนะ 

จากนั้น สัทธัมมัสสวนะก็เปนเหตุใหเกิดผล คือ โยนิโสมนสิการะ จากนั้น โยนิโสมนสิการะก็เปนเหตุ

ใหเกิดผล คือ มหากุศลจิตตุปบาทในการทําบุญ  

นอกจากนี้ หากแสดงแบบอันวยอารุยหารุยหนัยจะพบวา การรีบขวนขวายทําบุญ ยัง

เปนเหตุใหไดรับผล คือ ความปราโมทย (ปาโมชฺช) ความปราโมทยเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปติ ปติเปน

เหตุใหเกิดผล คือ ปสสัทธิ ปสสัทธิเปนเหตุใหเกิดผล คือ สุข สุขเปนเหตุใหเกิดผล คือ สมาธิ สมาธิ

เปนเหตุใหเกิดผล คือ ยถาภูตญาณ ยถาภูตญาณเปนเหตุใหเกิดผล คือ นิพพิทา นิพพิทาเปนเหตุให

เกิดผล คือ มรรค มรรคเปนเหตุใหเกิดผล คือ ผล ผลเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปจจเวกขณญาณ จากนั้น 

ปจจเวกขณญาณเปนเหตุใหเกิดผล คือ อนุปาทิเสสนิพพานตามลําดับ (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 13)  

หากเปนพยติเรกโอรุยโหรุยหนัย (นัยแสดงเหตุท่ีตรงกันขาม) จะพบวา เหตุใกล 

(ปทัฏฐาน) ของการไมรีบขวนขวายทําบุญ คือ อโยนิโสมนสิการะ ฯลฯ เหตุใกลของอปฏิรูปเทสวาสะ 

คือ ปุพเพอกตปุญญตา และหากเปนพยติเรกอารุยหารุยหนัย (นัยแสดงผลท่ีตรงกันขาม) จะพบวา 

ปุพเพอกตปุญญตาเปนเหตุใหเกิดผล คือ อปฏิรูปเทสวาสะ เปนตน (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 

14)  

ประการท่ี 5 ลักขณหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมิไดกลาวไวโดยตรง หรือไมได

ระบุจดจําวา ดวยวิธีใดวิธีหนึ่ง แตมีสภาพเหมือนกันโดยลักษณะ คือ การดําเนินรวมกัน (สหจาริตา) 

โดยกิจ คือ มีหนาท่ีเสมอกัน (สหกิจจตา) โดยเหตุ คือ มีเหตุเสมอกัน (สมานเหตุตา) โดยผล คือ มี

จุดหมายเสมอกัน (สมานผลตา) และโดยอารมณ คือ มีอารมณเสมอกัน (สมานารัมมณตา) ดังมี

รายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 43-

44) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิต

เสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงสัมปยุตตธรรมท่ีเกิดรวมกับมหากุศลจิต 

ไดแก อัญญสมานาเจตสิก 13 โสภณเจตสิก 25 โดยท่ีวิรตีเจตสิก 3 (สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ 

สัมมาอาชีวะ) และอัปปมัญญาเจตสิก 2 (กรุณาและมุทิตา) เกิดข้ึนเปนบางคราวและไมพรอมกัน 

เจตสิกเหลานี้มีสภาพเสมอกับมหากุศลจิตโดยลักษณะ คือ การดําเนินไปรวมกัน ซ่ึงมีหนาท่ีในการ
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กําจัดอกุศล (โดยกิจ) มีเหตุท่ีทําใหเกิด คือ โยนิโสมนสิการะ (โดยเหตุ) มีจุดหมาย คือ วิบากท่ีเปนสุข 

(โดยผล) และมีสิ่งท่ียึดเหนี่ยวไว คือ อิฏฐารมณท่ีนาปรารถนา (โดยอารมณ)  

ประการท่ี 6 จตุพยูหหาระ เปนแนวทางการอธิบายดวยวิธี 4 กลุม (พระธัมมานันท

มหาเถระ, 2562: 15-19) คือ กลุมท่ี 1 เนรุตตะหรือนิรุตติ คือ รูปวิเคราะห กลุมท่ี 2 อธิปปายะ คือ 

ความมุงหมายของพระพุทธเจาหรือพระสาวกในพระสูตรนั้น ๆ กลุมท่ี 3 นิทานะ คือ เหตุของการ

แสดงธรรม จําแนกเปน 2 ประการ คือ (1) อัชฌัตติกนิทาน (กรุณาและเทสนาญาณ) และ (2) พาหิร

นิทาน (เทสกาลเทสก-ผูแสดง และปฏิคคาหก-ผูรับฟง) กลุมท่ี 4 ปุพพาปรานุสนธิ คือ การเชื่อมโยง

พระสูตรท่ีกําลังแสดงกับพระสูตรอ่ืนเพ่ือนํามาอางเปนตัวอยาง โดยจําแนกเปน 4 ประการ คือ (1) 

อรรถสนธิ (การเชื่อมโยงอรรถ) (2) พยัญชนสนธิ (การเชื่อมโยงศัพท) (3) เทสนาสนธิ (การเชื่อมโยง

เทศนา) (4) นิทเทสสนธิ (การเชื่อมโยงนิเทศ) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; 

พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 44-46) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) สามารถอธิบายตามกลุมท้ัง 4 ดังนี้  

กลุมท่ี 1 เนรุตตะ จะเห็นวา คําวา อภิตฺถเรถ เปนบทอาขยาต ซ่ึงตั้งวิเคราะหไมได 

เพราะอยูในบทท่ีตั้งวิเคราะหไมได 6 ประการ คือ รูฬหิศัพท อาขยาต อุปสรรค นิบาต อาลปนะ 

สรรพนาม (ในท่ีนี้เปนบทอาขยาต) สวนคําวา กลฺยาเณ สําเร็จรูปมาจาก กลฺย บทหนา + อณ ธาตุ (ใน

ความไป, ถึง) + ณ ปจจัย (ในคาถามีรูปเปนกรรม พหูพจนวา กลฺยาเณ) เปนบทกิตก กัตตุสาธนะ มี

รูปวิเคราะหวา กลฺยํ นิโรคํ อณติ คจฺฉตีติ กลฺยาณํ (กัลยาณะ คือ สิ่งท่ีถึงความดีงาม คือ ความไมมี

โรค)  

กลุมท่ี 2 อธิปปายะ จะเห็นวา ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

เปนตน พระพุทธเจาทรงมีจุดมุงหมายโดยปริยายหรือโดยออม เพ่ือประสงคจะชี้แจงวา ผูปรารถนา

ความสุขในปจจุบันภพและสัมปรายภพ ตลอดจนถึงความหลุดพน พึงรีบขวนขวายทําบุญและ

หลีกเลี่ยงจากบาป  

กลุมท่ี 3 นิทานะ จะเห็นวา ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ หลังจากท่ีพระพุทธเจา

ทรงทราบการสนทนากันของพระภิกษุเก่ียวกับการถวายผาเอกสาฎกแลว ทรงมีพระมหากรุณาแสดง

พระธรรมเทศนาดวยคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย เปนตน ดวยพระองคเอง 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/6-7) จัดเปนอัชฌัตติกนิทานหรือเหตุจากภายใน สวนพระเชตวัน เมืองสาวัตถี 

ชวงเวลาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงพระธรรมเทศนา องคผูแสดง ประชาชนผูฟงธรรม จัดเปนพาหิร

นิทานหรือเหตุจากภายนอก 

กลุมท่ี 4 ปุพพาปรานุสนธิ โดยจําแนกเปน 4 กลุมยอย และแตละกลุมยอยก็จําแนกได

ดังนี้ (1) อรรถสนธิ 6 ประการ คือ สังกาสนา (การกลาว) ปกาสนา (การประกาศ) วิวรณา (การ

เปดเผย) วิภชนา (การจําแนก) อุตตานีกรรม (การทําใหปรากฏ) บัญญัติ (การใหรูโดยพิสดาร) (2) 
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พยัญชนสนธิ 6 ประการ คือ อักขระ บท พยัญชนะ อาการ นิรุตติ นิทเทส (3) เทสนาสนธิ เปนการ

สัมพันธบทหนากับบทหลัง การเปรียบเทียบใหเหมาะสมกับพระสูตรอ่ืน การแสดงความสัมพันธ

ระหวางวจีเภทเทสนาของเทสกบุคคล (ผูแสดง) กับวจีเภทสัททของสุณันตบุคคล (ผูฟง) (4) นิทเทส

สนธิ 4 ประการ คือ บท ปทัตถะ นิสสิตจิต (บทท่ีกลาวถึงปุถุชน/เสกขบุคคลและสังขตธรรม) อนิสสิต

จิต (บทท่ีกลาวถึงอรหัตตผลและอสังขตธรรม) ในท่ีนี้ จะเห็นคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย เปนตน ไดสอดคลองกับคาถาในมหาปทานสูตร มหาวรรค ทีฆนิกาย พระสุตตันตปฎก 

ความวา ความไมทําบาปท้ังสิ้น ความยังกุศลใหถึงพรอม และความทําจิตของตนใหผองใส นี่เปนคํา

สอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย (ที.มหา.อ. (มมร) 13/54/52) โดยเฉพาะในเรื่องการทํากุศลหรือบุญ

และการละเวนจากบาป  

ประการท่ี 7 อาวัฏฏหาระ เปนแนวทางการอธิบายเพ่ือแสวงหาเหตุใกล (ปทัฏฐาน) 

แลวเวียนไปหาธรรมท่ีเสมอกัน (สภาคธรรม) และธรรมท่ีไมเสมอกัน (วิสภาคธรรม-ธรรมท่ีตรงกัน

ขาม) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 

2560: 46-50) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ 

พึงหามจิตเสียจากบาป) คําวา กลฺยาเณ หมายถึง ความดี บุญ โลกิยกุศล ซ่ึงจําแนกเปน 10 ประการ 

เรียกวา กุศลกรรมบถ 10 คือ กายสุจริต 3 (ไมฆาสัตว ไมลักทรัพย ไมประพฤติผิดในกาม) วจีสุจริต 4 

(ไมพูดเท็จ ไมพูดสอเสียด ไมพูดคําหยาบ ไมพูดเพอเจอ) มโนสุจริต 3 (ไมละโลบ ไมพยาบาท ไมเห็น

ผิด)  

นอกจากนี้ คําวา กลฺยาเณ ในคาถานี้ยังหมายถึง อริยมรรคมีองค 8 ในณะท่ีเจริญ

วิปสสนาภาวนา ประกอบดวย (1) สัมมาทิฏฐิ (เห็นชอบ) คือ ปญญาเจตสิก (2) สัมมาสังกัปปะ (ดําริ

ชอบ) คือ วิตกเจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณเจตสิกในกุศลจิต (3) สัมมาวาจา (เจรจาชอบ) คือ 

สัมมาวาจาเจตสิก (4) สัมมากัมมันตะ (กระทําชอบ) คือ สัมมากัมมันตเจตสิก (5) สัมมาอาชีวะ (เลี้ยง

ชีพชอบ) คือ สัมมาอาชีวเจตสิก (6) สัมมาวายามะ (พยายามชอบ) คือ วิริยเจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณ

เจตสิกในกุศลจิต (7) สัมมาสติ (ระลึกชอบ) คือ สติเจตสิก (8) สัมมาสมาธิ (ตั้งม่ันชอบ) คือ เอกัคคตา

เจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณเจตสิกในกุศลจิต  

ความดีหรือบุญท่ีพระพุทธเจาตรัสไวนี้มีเหตุใกลตามลําดับท่ีตรัสไวโดยปริยาย ดังนี้ 

โยนิโสมนสิการะ สัปปุริสุปนิสสยะ ปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา นอกจากนี้ ยังมีผลเสมอกันซ่ึง

ตรัสไวโดยปริยาย คือ การคุมครองใหผูประพฤติธรรมไดผลดีในปจจุบันภพ สัมปรายภพ และสามารถ

บรรลุนิพพานได  

สวนคําวา ปาปา (ความชั่ว) หมายถึง อกุศลกรรมบถ 10 คือ กายทุจริต 3 วจีทุจริต 4 

มโนทุจริต 3 และหมายถึง มิจฉัตตธรรม 8 ประกอบดวย (1) มิจฉาทิฏฐิ (เห็นผิด) คือ ทิฏฐิเจตสิก (2) 

มิจฉาสังกัปปะ (ดําริผิด) คือ วิตกเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก (3) มิจฉาวาจา (เจรจาผิด) คือ 
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อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับวจีทุจริต (4) มิจฉากัมมันตะ (กระทําผิด) คือ อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับ

กายทุจริต (5) มิจฉาอาชีวะ (เลี้ยงชีพผิด) คือ อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับการเลี้ยงชีพในทางท่ีผิด (6) 

มิจฉาวายามะ (พยายามผิด) คือ วิริยเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก (7) มิจฉาสติ (ระลึกผิด) คือ 

อกุศลจิตตุปบาทท่ีมีสัญญา (ความจํา) เปนประธานในการระลึกสิ่งท่ีไมดี (8) มิจฉาสมาธิ (ตั้งม่ันผิด) 

คือ เอกัคคตาเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก  

ความชั่วหรือบาปท่ีพระพุทธเจาตรัสไวนี้มีเหตุใกลตามลําดับท่ีตรัสไวโดยปริยาย ดังนี้ 

อโยนิโสมนสิการะ อสัปปุริสุปนิสสยะ อปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพอกตปุญญตา นอกจากนี้ ยังมีผลเสมอ

กันซ่ึงตรัสไวโดยปริยาย คือ การตําหนิตนเองและคนอ่ืน การตองอาญา และการเกิดในทุคติภูมิ  

ประการท่ี 8 วิภัตติหาระ เปนแนวทางการจําแนกขอความในพุทธพจนเปน 3 ประการ 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 20-21) คือ (1) ธรรม คือ สภาวธรรมท่ีตรงกันขาม (2) ปทัฏฐาน 

คือ เหตุใกล (3) ภูมิ คือ สถานท่ีเกิด ในสามประการนี้ แตละอยางจําแนกเปน 2 อยาง คือ (1) 

สาธารณะ คือ ความเปนธรรมท่ัวไป (2) อสาธารณะ ความเปนธรรมไมท่ัวไป ดังตัวอยางรายละเอียด 

(พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 50) เชน ใน

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจาก

บาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงจําแนกเปน 3 ประการ ดังนี้  

1) จําแนกโดยธรรมท่ีตรงขาม (ธรรมวิภัตติ) หมายถึง จิตดังกลาวนั้นเกิดข้ึนท่ัวไป

เสมอกับกุศลจิตท่ีเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และมีในบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและเสกข

บุคคล แตก็เปนกุศลจิตอีกดวงหนึ่ง ซ่ึงเกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรู

สภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล (อสาธารณะ) คือ ผูท่ีกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรจุ

ธรรมขณะฟงธรรม  

2) จําแนกโดยเหตุใกล (ปทัฏฐานวิภัตติ) เหตุใกลของจิตขางตน คือ โยนิโสมนสิการ 

เปนตน เหตุใกลเหลานั้นเกิดท่ัวไปเสมอกับโยนิโสมนสิการ เปนตน ซ่ึงเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และ

มีในบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและพระเสกขบุคคล แตก็เปนเหตุใกลอีกประการหนึ่งท่ี

เกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรูสภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล 

(อสาธารณะ) คือ ผูกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรลุธรรมในขณะฟงธรรม  

3) จําแนกโดยภูมิ (ภูมิวิภัตติ) จิตขางตนเปนกามภูมิและปุถุชนภูมิ จิตเหลานั้นเกิด

ท่ัวไปเสมอกับภูมิท่ีเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และมีบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและเสกข

บุคคล แตก็เปนภูมิอีกประการหนึ่งท่ีเกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรู

สภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล (อสาธารณะ) คือ ผูกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรลุ

ธรรมในขณะฟงธรรม  
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ประการท่ี 9 ปริวัตตนหาระ เปนแนวทางการเปลี่ยนเปนธรรมท่ีตรงกันขาม (ปฏิปกข

ธรรม) ดวยการเสนอเนื้อหาหรือหลักธรรมท่ีตรงกันขามกับเรื่องท่ีตองการจะอธิบาย รายละเอียด 

(พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 50-51) ดัง

ตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิต

เสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท มีลักษณะการจําแนก ดังนี้  

มหากุศลจิตตุปาทมีเหตุใกล (ปทัฏฐาน) คือ โยนิโสมนสิการะ สัปปรุิสุปนิสสยะ ปฏิรูป

เทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา เม่ือมหากุศลจิตตุปบาทและเหตุใกลเหลานั้นบังเกิดข้ึนในกระแสจิตของ

ผูกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่วแลว อกุศลธรรมท่ีตรงกันขามกัน คือ ความไมศรัทธา 

(อสัทธิยะ) ความประมาท (ปมาทะ) ความเกียจคราน (โกสัชชะ) ความริษยา (อิสสา) และความ

ตระหนี่ (มัจฉริยะ) เปนตน พรอมท้ังเหตุของอกุศลดังกลาว คือ อโยนิโสมนสิการะ อสัปปุริสุปนิสสยะ 

อปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพอกตปุญญตา และผลของกุศลเหลานั้น คือ ภัยในปจจุบันและสังสารวัฏยอม

อันตรธานไป สวนผลของกุศลท่ีนําสุขมาใหในปจจุบันและสังสารวัฏยอมเจริญเพ่ิมพูนตามลําดับ  

ประการท่ี 10 เววจนหาระ เปนแนวทางการแสดงคําไวพจนหรือคําท่ีมีความหมาย

อยางเดียวกัน ซ่ึงจัดอยูในกลุมเรื่องใกลเคียงกัน เชน จิต มโน วิญญาณ หรือคําท่ีอาจใชแทนกันได 

โดยเปนคําท่ีแยกแยะคุณลักษณะแตกตางกันออกไป เชน คําวา อสังขตะ อนัตตา อนาสวะ สัจจะ 

อมตะ ปณีตะ คัมภีระ คําเหลานี้เปนคําไวพจนของพระนิพพาน รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 51-52) ดังตัวอยางใน

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจาก

บาป) มีไวพจน ดังนี้  

บทวา อภิตฺถเรถ มีคําไวพจน คือ ตุริตํ กเรยฺยาถ  

บทวา กลฺยาเณ มีคําไวพจน คือ กุสเล, สุกเต, สุกเก, ปฺุเญ  

บทวา ปาปา มีคําไวพจน คือ กิพฺพิสา, เวรา, ทุจฺจริตา, ทุกฺกฏา, อปฺุญา, อกุสลา, 

กณฺหา, กลุสา, ทุริตา, อาคุโต  

บทวา จิตฺตํ มีคําไวพจน คือ เจตํ, มนํ, วิฺญาณํ, หทย,ํ มานสํ  

บทวา นิวารเย มีคําไวพจน คือ ปฏิเสเธยฺย, ปฏิเสธเย, นิเสเธยฺย, ปฏิพาเหยฺย  

ประการท่ี 11 ปญญัตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงบัญญัติตาง ๆ ตามสมควรแก

ขอความนั้น ๆ เปนการวิเคราะหความหมายของคําหรือขอความอยางละเอียด เชน เม่ือกลาวเรื่อง

ทุกขก็อธิบายถึงธรรมชาติของขันธ 5 เปนตน รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 52-53) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ 

กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) จําแนกเปน 2 

อยาง คือ  



120 

1) สัททบัญญัติ คือ บัญญัติท่ีแสดงใหรูดวยเสียง หมายถึง มนสาววัตถาปตสัททบัญญัติ 

(ศัพทท่ีกําหนดไวในใจกอนจะพูด) วจีเภทสัททบัญญัติ (ศัพทท่ีเปลงเสียงพูดใหผูอ่ืนไดยิน) นามสัทท

บัญญัติ (ศัพทท่ีแสดงชื่อซ่ึงเปนอารมณของมโนทวารวิถีแหงผูฟงท่ีรับรูชื่อ) (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 23)  

2) อัตถบัญญัติ คือ บัญญัติท่ีแสดงใหรูดวยความหมาย หมายถึง นิกเขปบัญญัติ 

(บัญญัติท่ีพระพุทธเจาทรงตั้งไว) ในท่ีนี้เปนการตั้งความรูแกผูฟงวา บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหาม

จิตเสียจากบาป ปภวบัญญัติ (บัญญัติแสดงเบื้องตนของคุณธรรมอันหมดจด) ตัชชาบัญญัติ (บัญญัติ

แสดงสภาวะของการทําบุญท่ีมีจริง ซ่ึงมีลักษณะไมมีโทษและใหผลเปนความสุข) อุปาทาบัญญัติ 

(บัญญัติอาศัยเหตุอยางใดอยางหนึ่งหรือกิริยาอาการทําบุญท่ีเปนคุณลักษณะหมดจดของกุศลธรรม) 

สมูหบัญญัติ (บัญญัติแสดงกลุมธรรมท่ีเปนกุศลอันหมดจด) สันตติบัญญัติ (บัญญัติแสดงการสืบเนื่อง

ของมหากุศลชวนจิตท่ีเปนญาณสัมปยุตท่ีเกิดข้ึน) อัตถบัญญัติ (บัญญัติแสดงขอความวา บุคคลพึงรีบ

ขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) สังเกตบัญญัติ (บัญญัติแสดงสิ่งท่ีหมายรูหรือจดจํากันทางโลก) 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 23)  

ประการท่ี 12 โอตรณหาระ เปนแนวทางการอธิบายตามหลักขันธ อายตนะ ธาตุ 

อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ซ่ึงอํานวยประโยชนใหเขาใจพุทธพจนท้ังเชิงปริยัติและปฏิบัติ นอกจากนี้ 

การเขาใจหลักธรรมอยางละเอียดดวยการสงเคราะหลงในขันธ อายตนะ ธาตุ อินทรียและปฏิจจสมุป

บาทจะชวยใหเขาใจหลักธรรมอ่ืนไดดวย รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 

บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 53-58) ดังตัวอยางวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงเปนการสงเคราะหดวยหลักขันธ อายตนะ 

ธาตุ อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ดังนี้  

1) ขันธ 5 โดยท่ีคําวา อภิตฺถเรถ (รีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม) ถือเปนกาย

วิญญัติและวจีวิญญัติ ท้ังสองวิญญัตินี้มีท่ีอาศัย คือ มหาภูตรูป 4 ซ่ึงจัดเปนรูปขันธ เวทนาเจตสิกใน

มหากุศลจิตตุปบาทจัดเปนเวทนาขันธ สัญญาเจตสิกเปนสัญญาขันธ เจตสิกอ่ืนจากเวทนาและสัญญา

เปนสังขารขันธ และมหากุศลจิตเปนวิญญาณขันธ  

2) อายตนะ 12 โดยท่ีมหากุศลจิตจัดเปนมนายตนะ สวนเจตสิก 38 ดวงท่ีประกอบ

ตามสมควรจัดเปนธัมมายตนะ  

3) ธาตุ 18 โดยท่ีมหากุศลจิตจัดเปนมโนวิญญาณธาตุ สวนเจตสิก 38 ดวง จัดเปน

ธัมมธาตุ  

4) อินทรีย 22 โดยท่ีเวทนาเจตสิกในมหากุศลโสมนัส 4 จัดเปนโสมนัสสินทรีย เวทนา

เจตสิกในมหากุศลอุเบกขา 4 เปนอุเปกขินทรีย ชีวิตินทรียเจตสิกเปนชีวิตินทรีย มหากุศลจิต 8 
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เปนมนินทรีย สัทธาเจตสิกเปนสัทธินทรีย วิริยเจตสิกเปนวิริยินทรีย สติเจตสิกเปนสตินทรีย เอกัคคตา

เจตสิกเปนสมาธินทรีย ปญญาเจตสิกเปนปญญินทรีย  

5) ปฏิจจสมุปบาท ในฝายอนุโลมนัย เจตนาเจตสิกในมหากุศลจิตตุปบาทจัดเปน

สังขาร เหตุของสังขาร คือ อวิชชา สังขารท้ังหลายยอมมีเพราะอวิชชาเปนปจจัย วิญญาณยอมมี

เพราะสังขารเปนปจจัย นามรูปยอมมีเพราะวิญญาณเปนปจจัย สฬายตนะยอมมีเพราะมีรูปเปนปจจัย 

ผัสสะยอมมีเพราะสฬายตนะเปนปจจัย เวทนายอมมีเพราะผัสสะเปนปจจัย ตัณหายอมมีเพราะ

เวทนาเปนปจจัย อุปาทานยอมมีเพราะตัณหาเปนปจจัย ภพยอมมีเพราะอุปาทานเปนปจจัย ชาติยอม

มีเพราะภพเปนปจจัย สวนชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกขโทมนัส อุปายาส ยอมมีเพราะมีชาติเปน

ปจจัย  

สําหรับปฏิจจสมุปบาทในปฏิโลมนัย ปญญาเจตสิกในมหากุศลจิตตุปบาทจัดเปนวิชชา 

เม่ือวิชชาเกิด อวิชชายอมดับไป สังขารยอมดับเพราะอวิชชาดับ วิญญาณยอมดับเพราะสังขารดับ 

นามรูปยอมดับเพราะวิญญาณดับ สฬายตนะยอมดับเพราะนามรูปดับ ผัสสะยอมดับเพราะสฬายตนะ

ดับ เวทนายอมดับเพราะผัสสะดับ ตัณหายอมดับเพราะเวทนาดับ อุปาทานยอมดับเพราะตัณหาดับ 

ภพยอมดังเพราะอุปาทานดับ ชาติยอมดับเพราะภพดับ สวนชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส 

อุปายส ยอมดับเพราะชาติดับ  

ประการท่ี 13 โสธนหาระ เปนแนวทางการตรวจสอบบท (ปทะ) ใจความของบท 

(ปทัตถะ) คําถาม-คําตอบ (ปุจฉาวิสัชนา) และบุคคลปรารภถามปญหา (อารัมภะ) ซ่ึงพระพุทธเจาได

ทรงแสดงไวแลวตามสมควร รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระ

ราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 58) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) คาถานี้ถือเปนใจความหลัก เรียกวา 

อารัมภสุทธิ คือ ความหมดจดของใจความหรือประโยคท่ีมีใจความสมบูรณ แนวทางการอธิบายความ

ในวิธีนี้เรียกวา อารัมภโสธนะ ซ่ึงเปนการตรวจสอบใจความหรือสรุปใจความของประโยควา หมายถึง

อะไร  

สวนวิธีอธิบายความอีกประการหนึ่ง เรียกวา ปทโสธนะ เปนการตรวจสอบบทหรือ

การอธิบายขอความแตละประโยควาหมายถึงอะไร เชน คําวา ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน 

(เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) จัดเปนพลความ เรียกวา ปทสุทธิ คือ ความหมด

จดของบท และปทัตถสุทธิ คือ ความหมดจดแหงอรรถของบท  

ประการท่ี 14 อธิฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือไป 

(เอกัตตตา) และธรรมท่ีมีลักษณะแตกตางหรือพิเศษ (เวมัตตา) หมายความวา ธรรมท้ังหลายมีอริยสัจ 

4 เปนตน บางสูตรพระพุทธเจาทรงแสดงโดยยอ บางสูตรทรงแสดงโดยพิสดาร การอธิบายความหรือ

การจําแนกประเภทของธรรมตองเปนไปตามพุทธดํารัส ไมใชเปนไปตามความเขาใจของตน เชน คําวา 
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ชาติทุกข ชราทุกข และมรณทุกข เปนทุกขพิเศษท่ีมีสภาพตางกัน แตจัดเปนทุกขอริยสัจเหมือนกัน 

หรือสัมมาทิฏฐิสูตรท่ีจําแนกผูมีสัมมาทิฏฐิออกเปนหลายประเภท และสติปฏฐานสูตรท่ีจํานวนการ

เจริญสติเปน 4 วิธี รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรม

เมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 58-60) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ... เปนตน ซ่ึง

จัดเปนท้ังเอกัตตตา (ธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือท่ัวไป) และท้ังเวมัตตตา (ธรรมท่ีมีลักษณะแตกตาง

หรือพิเศษ)  

โดยเฉพาะคําวา กลฺยาเณ (บุญหรือความดี) เปนการแสดงโดยสามัญท่ัวไป (เอกัตตตะ) 

สวนการจําแนกบุญหรือความดีเปนทาน ศีลและภาวนา จัดเปนการแสดงโดยพิเศษ (เวมัตตตะ) ซ่ึง

เปนการตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม) ในขณะท่ีคําวา ปาปา (บาปหรือความชั่ว) เปนการแสดงโดย

สามัญท่ัวไป (เอกกัตตตะ) และการจําแนกบาปเปนทุจริต 3 คือ ทุจริตทางกาย วาจาและใจ เปนการ

แสดงโดยพิเศษ (เวมัตตตะ) ท่ีตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

ประการท่ี 15 ปริกขารหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุปจจัยตามสมควรแกธรรม

เพ่ือใหทราบวา เปนอะไรเปนเหตุท่ีทําใหเกิดสิ่งนั้น และอะไรเปนปจจัยประกอบหรือสภาวะแวดลอม

ท่ีชวยหนุนใหเกิดสิ่งนั้น รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระ

ราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 60-61) ดังตัวอยางคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท 

อันเกิดจากศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา โยนิโสมนสิการ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน 

เปนตน โดยจําแนกเปนเหตุ (เหตุใกล) และปจจัย (เหตุไกล) ดังตอไปนี้  

1) สภาคเหตุ (เหตุเสมอกับผล) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา และโยนิโส

มนสิการท่ีเปนนามธรรมเสมอกัน  

2) วิสภาคปจจัย (เหตุไมเสมอกับผล) คือ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน ซ่ึง

เปนรูปนาม  

3) อัชฌัตติกเหตุ (เหตุภายใน) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญาและโยนิโสมนสิการ

ท่ีเกิดภายในตน  

4) พาหิรปจจัย (เหตุภายนอก) คือ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน ซ่ึงเกิด

ภายนอกตน  

5) ชนกเหตุ (เหตุกอใหเกิดผล) คือ โยนิโสมนสิการ อันกอใหเกิดมหากุศลจิตตุปบาท

โดยตรง  

6) อุปตถัมภกปจจัย (เหตุอุปถัมภ) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ และปญญา ซ่ึงเก้ือกูล

แกโยนิโสมนสิการ  
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7) อสาธารณเหตุ (เหตุเฉพาะ) คือ วัตถุทานและผูรับทาน ซ่ึงเก่ียวกับการใหทานอยาง

เดียว  

8) สาธารณปจจัย (เหตุท่ัวไป) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญาและโยนิโสมนสิการ

ท่ีเก่ียวกับกุศลอ่ืนท้ังหมด  

ประการท่ี 16 สมาโรปนหาระ เปนแนวทางการแสดงดวยลักษณะ 4 ประการ คือ (1) 

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) (2) คําไวพจน (เววจนะ) (3) วิธีปฏิบัติ (ภาวนา) และ (4) การละกิเลส (ปหานะ) 

หาระนี้เปนตัวอยางของการนําเสนอแนวทางท่ีกลาวไวในหาระอ่ืนมาใชอธิบายความเรื่องใดเรื่องหนึ่ง 

โดยเพ่ิมการเจริญกุศลธรรมและการละอกุศลธรรมะ รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายน

เถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 61-63) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป)  

1) ปทัฏฐาน คือ สิ่งท่ีเปนมูลฐานท่ีมาของหลักธรรม เชน สีลขันธเปนปทัฏฐานแก

สมาธิขันธ สมาธิขันธเปนปทัฏฐานแกปญญาขันธ ท้ังสีลขันธและสมาธิขันธเปนปทัฏฐานแกสมถะ 

ปญญา ขันธเปนปทัฏฐานแกวิปสสนา ในท่ีนี้บทวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย โดยมีองค

ธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท และมีเหตุใกลตามลําดับ คือ โยนิโสมนสิการะ สัทธัมมัสสวนะ        

สัปปุริสุปนิสสยะ ปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา  

2) เววจนะ คือ การแสดงคําไวพจนหรือคําขยายท่ีมีความหมายท่ีเหมือนกัน เชน คําวา 

อภิตฺถเรถ มีคําไวพจน คือ ตุริตํ กเรยฺยาถ คําวา กลฺยาเณ มีคําไวพจน คือ กุสเล, สุกเต, สุกฺเก, ปฺุเญ 

คําวา ปาปา มีคําไวพจน คือ กิพฺพิสา, เวรา, อฆา, ทุจฺจริตา, ทุกฺกฏา, อปฺุญา, อกุสลา, กณฺหา, 

กลุสา, ทุริตา, อาคุโต คําวา จิตฺตํ มีคําไวพจน คือ เจตํ, มนํ, วิฺญาณํ, หทยํ, มานสํ คําวา นิวารเย มี

คําไวพจน คือ ปฏิเสเธยฺย, ปฏิเสธเย, นิเสเธยฺย, ปฏิพาเหยฺย  

3) ภาวนา คือ วิธีปฏิบัติเพ่ือใหเจริญข้ึนในกรณีท่ีเปนธรรมควรเจริญ เชน เม่ือเจริญสติ

ปฏฐาน 4 สัมมัปธาน 4 ก็จะเกิดข้ึน หรือเม่ือเจริญสัมมัปปธาน 4 อิทธิบาท 4 ก็จะเกิดข้ึน ในกรณีนี้

เม่ือบุคคลรีบขวนขวายทําบุญและหามจิตจากบาป กุศลธรรม คือ ทาน ศีล ภาวนา หรือโพธิปกขิย

ธรรม อันไดแก ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา เปนตน ก็จะเกิดข้ึนตามมา  

4) ปหานะ คือ การขจัดใหหมดสิ้นไป ในกรณีท่ีเปนธรรมท่ีควรขจัด เชน เม่ือตามรูใน

กองรูปวา เปนรูป ก็ยอมละวิปลลาส (ความเขาใจผิด) ในกองรูปวา เปนสิ่งท่ีสวยงามลงได ในท่ีนี้เม่ือ

บุคคลรีบขวนขวายทําบุญและหามจิตจากบาป เปนการเจริญกุศลธรรมใหเพ่ิมพูน อกุศลธรรมท่ีเปน

ปฏิปกษกับกุศลธรรมดังกลาว อันไดแก ความไมมีศรัทธา ความเกียจคราน ความประมาท ความ

ฟุงซาน ความหลงงมงาย เปนตน ก็จะถูกกําจัดโดยปหานะ 5 อยาง คือ (1) ตทังคปหานะ คือ การละ

กิเลสดวยธรรมท่ีเปนคูปรับกัน (2) วิกขัมภนปหานะ คือ การละดวยการขมไวดวยกําลังของอุปจาร

สมาธิและอัปปนาสมาธิหรือการขมนิวรณไวดวยกําลังของฌาน 3) สมุจเฉทปหานะ คือ การละกิเลสได
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เด็ดขาดดวยโลกุตรมรรค 4) ปฏิปสสัทธิปหานะ คือ การละกิเลสไดอยางสงบระงับดวยโลกุตรผล 5) 

นิสสรณปหานะ คือ การละกิเลสไดโดยสลัดจากสังขาร หมายถึง การเขาถึงพระนิพพาน  

 

4.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

จากการศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ท้ังในฝายตะวันตกและ

ตะวันออก (พุทธปรัชญา) ตามวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 1 ทําใหไดองคความรูท่ีสามารถประมวลมา

พัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 ซ่ึงจําแนกเปน 2 

แนวคิด คือ ศาสตรการตีความแบบพุทธภาษิตและศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ ดังนั้น ใน

วัตถุประสงคการวิจัยนี้จะไดนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีสามารถ

สรุปลงได 2 รูปแบบ คือ 1) การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต 2) การตีความคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ รายละเอียดมีดังนี้  

4.3.1 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต  

การตีความแบบพุทธภาษิต (Interpretaion as Buddha’s Proverb) เปนการนําหลักการ

ตีความ 4 แนวคิดมาเปนตัวต้ัง คือ การจํากัดความ (Definition; D) การขยายความ (Expansion; E) 

การอธิบายความ (Explanation; E) และการวินิจฉัยความ (Decision; D) โดยในธัมมปทัฏฐกถาเรื่อง

หนึ่ง ๆ จะประกอบดวยหลักท้ัง 4 นี้ อันเปนการตีความพุทธพจนหรือคาถาประจําเรื่องใหเปน

เรื่องราวนิทานธรรม เรื่องราวดังกลาวนี้จะมีสวนประกอบของเรื่อง 3 สวน คือ บทนํา (Introduction) 

เนื้อเรื่อง (Body of Paper) บทสรุป (Conclusion) ดังรายละเอียดตอไปนี้  

สวนท่ี 1 บทนํา เปนสวนเบื้องตนของการนําเขาสูเนื้อหา เปนลักษระของการเกริ่นเขาเรื่อง 

สวนนี้เรียกวา อารัมภกถา (Preamble) เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะมีคําวา เกริ่นเขาเรื่องวา “พระ

ศาสดา เม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน...” ทุกเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะปรากฏถอยคําของ

อารัมภกถาในลักษณะนี้ เปนการกลาวถึงพระพุทธเจาซ่ึงถือเปนตัวละครหลักวา 1) ทรงประทับอยูท่ี

วัดใด 2) เมืองอะไร 3) ทรงปรารภใคร 4) ตรัสพระธรรมเทศนาเรื่องอะไร โดยไดยกพระธรรมเทศนา

ในรูปของคาถาหรือรอยกรองภาษาบาลีในบาทแรกมาประกอบ ในบทนํานี้จึงถือเปนลักษณะเฉพาะท่ี

เรียกวา การจํากัดความ (Definition) ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ท้ังนี้ เพ่ือใหผูอานเขาใจเรื่องราว

เบื้องตน การจํากัดความในลักษณะนี้ยังเรียกวา บทอุเทศ  

สวนท่ี 2 เนื้อเรื่อง เปนการขยายความตอจากการจํากัดความใหกระจางชัด เปนทองเรื่องท่ี

เปนการเลาเรื่องราว ในกรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะเริ่มตนดวยคําวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” 

กระท่ังถึงเนื้อหาท่ีวาดวยการตรัสคาถาของพระพุทธเจา สวนเนื้อเรื่องจะประกอบดวย 1) แกนเรื่อง 

(Theme) หรือแนวคิดหลักท่ีพระพุทธโฆสะตองการสื่อเพ่ือใหผูอานไดรับ เชน ในเรื่องธัมมิกอุบาสกมี

แกนเรื่อง คือ การทําบุญท่ีทําใหเกิดความบันเทิงใจ ดังปรากฏในคาถาท่ีวา “ผูทําบุญยอมบันเทิงใน
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โลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง...” ดังนั้น แกนเรื่องจึงเปนการนําคาถาในจํากัดความหรือบทนํามา

อธิบายนั่นเอง 2) โครงเรื่อง (Plot) หรือวางเคาโครงเรื่องราวท่ีประกอบดวยหลักเหตุและผลใน

ลักษณะสนับสนุนกันและกัน ไมวาจะเปนการวางโครงการเลาเรื่องในอดีต ปจจุบัน และอนาคต เชน 

การท่ีพระสงฆกําลังสาธยายสติปฏฐานสูตรแกธัมมิกอุบาสกอยูนั้น อุบาสกก็พูดวา “ทานท้ังหลายจง

รอกอน จงรอกอน (หยุดกอน)” คําพูดนี้เปนเหมือนวลีเด็ดในทองเรื่อง อันเปนการวางโครงของบท

สนทนาไว แตเหตุผลของวลีนี้ก็เพ่ือสื่อถึงเทวดาท่ีมารอรับอุบาสกใหหยุดอยูกอน เพ่ือท่ีอุบาสกจะได

ฟงสติปฏฐานสูตรใหจบ ซ่ึงไมใชการบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายแตอยางใด การแสดงหลักของเหตุ

และผลท่ีปรากฏในลักษณะนี้เปนการวางโครงเรื่อง ซ่ึงมีลักษณะตางกับคําวา เรื่อง (Story) ท่ีเปนการ

ลําดับเหตุการณตามธรรมดา ซ่ึงอาจไมไดระบุเหตุผลของเรื่องราวไว 3) ตัวละคร (Characters) หรือ

บุคคล สัตว สิ่งของท่ีถูกกําหนดบทบาทและพฤติกรรมเพ่ือดําเนินเรื่องราวตั้งแตตนจนจบ เชน ธัมมิก

อุบาสกท่ีเปนตัวละครคนหนึ่งท่ีถูกกําหนดบทบาทใหเปนตัวเอก เพราะการกระทําหรือคําพูดของ

อุบาสกแฝงปริศนาธรรมท่ีนาสนใจทําใหผูอานตองการติดตาม 4) บทสนทนา (Dialogue) หรือคําพูด

และความคิดของตัวละครท่ีถูกกําหนดใหแสดงออกมาเพ่ือเปนการสื่อสารระหวางกันหรือสื่อใหผูอาน

เขาใจ บทสนทนาจะแทรกบุคลิกภาพ ทัศนคติ อุปนิสัย สถานภาพทางสังคม ภาษา อาชีพ เปนตน 

ของตัวละครไวดวย เชน การท่ีอุบาสกตอบพระสงฆวา ตองการฟงการสาธยายสติปฏฐานสูตร อันเปน

พระสูตรหลักประการหนึ่ง ก็เปนการสื่อใหเห็นวา อุบาสกเปนผูสนใจในธรรมมากนอยเพียงใด 5) ฉาก 

(Setting) หรือภูมิหลังทางกายภาพ ไมวาจะเปนสถานท่ี หวงเวลา ฤดูกาล สภาพแวดลอม เปนตน 

เชน อุบาสกสงคนไปอาราธนาพระสงฆใหมาแสดงธรรมโปรดท่ีบาน เม่ือพระสงฆมาถึงก็นั่งบนอาสนะ

ท่ีปูลอมเตียงของอุบาสก เหตุการณนี้แสดงใหเห็นวา อุบาสกเปนผูแกชราและปวยดวยโรคจริง ซ่ึง

สันนิษฐานไดวา เขาอาจเปนผูปวยติดเตียง 6) บรรยากาศ (Atmosphere) หรืออารมณความรูสึกของ

ตัวละครท่ีพระพุทธโฆสะตองการสื่อใหผูอานเขาใจ ไมวาจะเปนความรูสึกสนุกสนาน หวาดกลัว 

ตื่นเตน เครียดกังวล เปนตน เชน กรณีท่ีอุบาสกมีความกังวลวา เทวดาจะรับไปกอนท่ีจะฟงพระธรรม

เทศนาจบจึงบอกใหเทวดาหยุดรอกอน เหตุการณนี้สื่อใหผูอานเขาใจความรูสึกของอุบาสกท่ีมีความ

กังวลอยูไมนอย  

อยางไรก็ตาม สวนประกอบของเรื่องท้ัง 6 องคขางตนนี้เรียกวา วัตถุกถา (Content) อันเปน

ลักษณะของการขยายความ (Expansion) ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา บทนิเทศ ซ่ึงทําใหเห็น

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical Hermenneutics) อยาง

ชัดเจน โดยเฉพาะการมีองคประกอบท้ัง 6 ตามหลักการเขียนวรรณกรรมท่ีมีแกนเรื่อง เปนตน ชวยให

เรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถากลายเปนนิทานเรื่องเลา (Narrative) ท่ีมีลักษณะแบบบุคลาธิฐาน

หรือรูปธรรมมากข้ึน ดังนั้น การขยายความท่ีเปนวัตถุกถานี้จึงเปนการตีความแบบนิทานธรรม 

(Interpratation by Tale) ตามทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีชัดเจน  
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สวนท่ี 3 บทสรุป เปนสวนทายสุดขององคประกอบในการเขียน เปนลักษณะการประมวล

เรื่องราวใหเห็นประเด็นสําคัญ ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะเห็นสวนประกอบของเรื่องซ่ึงจําแนกเปน 3 

สวนยอย คือ (1) คาถา (Verse, Poem) รวมถึงสวนท่ีเปนคอคาถา เชน ขอความวา “พระศาสดาตรัส

วา “อยางนั้น...” จนถึงคาถาท่ีวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้...” (2) เวยยากรณะหรือแก

อรรถ (Annotation, Commentary) เชน ขอความวา “บรรดาคําเหลานั้น...” และ (3) สโมธาน 

(Summary) เชน ขอความวา “ในกาลจบเทศนา...” สวนประกอบยอยท้ัง 3 นี้ จําแนกเปนลักษณะ

ของการวินิจฉัยความ (Decision) และการอธิบายความ (Explanation) โดยขอแรก คือ คาถา จัดเปน

การวินิจฉัยความตามลักษณะของบทปฏินิเทศ ขอท่ี 2 คือ เวยยากรณะจัดเปนการอธิบายความตาม

ลักษณะของบทนิเทศ หมายความวา ขอความในเวยยากรณะนี้เปนการอธิบายบทสรุปอีกครั้งหนึ่ง 

เรียกวา การอธิบายบทสรุป (Conclusive Thought) เพราะเปนการแกอรรถหรืออธิบายคาถานั่นเอง 

และขอท่ี 3 คือ สโมธานจัดเปนการวินิจฉัยความตามบทปฏินิเทศอีกครั้ง อันเปนการสรุปผลท่ีเกิดข้ึน

วา ตรงตามเปาหมายทางพระพุทธศาสนาหรือไม  บทสรุปในขอนี้ เรียกวา บทสรุปรวบยอด 

(Recapitulation) ซ่ึงผลสวนใหญพบวา ตัวละครหลักจะไดรับผลในเชิงบวก คือ การบรรลุธรรมเปน

พระอริยบุคคลชั้นใดชั้นหนึ่ง จากท่ีกลาวมาในขอ 4.3.1 สามารถเปนตารางโดยภาพรวม ดังนี้  

 

สวนประกอบใน 

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

ลําดับเร่ืองในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(ตัวอยางเร่ืองธัมมิกอุบาสก) 
แนวคิดการแสดงแบบ DEED 

1. บทนํา  

(Introduction) 

อารัมภกถา 

(Preamble) 

พ ระศาสด าเมื่ อ ป ระ ทั บอยู  ณ 

พระเชตวัน... 

การจํากัดความ (Definition; D) 

ดวยบทอุเทศ 

2. เน้ือเรื่อง 

(Body) 

วัตถุกถา 

(Content) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี... การขยายความ (Expansion; E) 

ดวยบทนิเทศ (1) 

3. บทสรุป  

(Conclusion) 

คาถา (Verse, 

Poem) 

พระศาสดาตรัสวา “อยางน้ัน...”  การวินิจฉัยความ (Decision; D) 

ดวยบทปฏินิเทศ (1) 

  3.1 อธิบาย

บทสรุป 

(Conclusive 

Thought) 

เวยยากรณะ  

(แกอรรถ) 

(Annotation, 

Commentary) 

บรรดาคําเหลาน้ัน... การอธิบายความ (Explanation; 

E) ดวยบทนิเทศ (2) 

  3.2 บทสรุปรวบ

ยอด 

(Recapitulation) 

สโมธาน 

(Summary) 

ในกาลจบเทศนา... การวินิจฉัยความ (Decision; D) 

ดวยบทปฏินิเทศ (2) 

 

ตารางท่ี 5 โครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสกแบบพุทธภาษิต 

 



127 

จากตารางท่ี 5 นี้ จะเห็นโครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามกรอบของแนวคิด

ท้ัง 4 คือ (1) การจํากัดความ (2) การขยายความ (3) การอธิบายความ (4) การวินิจฉัยความ ซ่ึงการ

เรียงลําดับแนวคิดเหลานี้จะเรียงตามสวนประกอบของเรื่องท้ัง 3 สวน คือ (1) บทนํา (2) เนื้อเรื่อง (3) 

บทสรุป ดังนั้น จะเห็นวา ลําดับของแนวคิดจะสลับไปมาเพ่ือใหสอดคลองกับสวนประกอบของเรื่อง

ดังกลาว ซ่ึงเม่ือพิจารณาการตีความตามรูปแบบพุทธภาษิตอยางละเอียดแลว จะพบความสัมพันธของ

เรื่องธัมมิกอุบาสกดังปรากฏในภาพท่ี 4 ดังนี้  

 
 

ภาพท่ี 4 กรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสก 

 

จากภาพท่ี 4 นี้ จะพบกรอบการตีความท่ีพระพุทธโฆสะไดนําพุทธภาษิตในพระไตรปฎก 

หมวดพระสุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท มาอธิบายเปนเรื่องราวอยางนาสนใจ ซ่ึงพุทธภาษิตท่ี

นํามาอธิบายนี้เปนขอมูลปฐมภูมิท่ีปรากฏเฉพาะคาถาหรือรอยกรองท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา

เพียง 4 บาท หรือกลอนบทเดียวเทานั้น ดังนั้น การนําคาถาพุทธภาษิตเพียง 4 บาท มาอธิบายเปน

นิทานธรรมนี้เอง จึงถือเปนลักษณะการตีความท่ีโดดเดนของพระพุทธโฆสะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 
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ในท่ีนี้ ขอนําเสนอการตีความเรื่องธัมมิกอุบาสกมาเปนตัวอยาง ภายใตกรอบแนวคิดท้ัง 4 (การจํากัด

ความ การขยายความ การอธิบายความ การวินิจฉัยความ) ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 เรื่องธัมมิกอุบาสกมีสวนประกอบของเรื่อง คือ บทนํา เนื้อเรื่อง บทสรุป ซ่ึงถือ

เปนกรอบโดยภาพรวม สวนประกอบของเรื่องเหลานี้สังเกตไดจากการแบงเรื่องราวเปนสวนประกอบ

ของการตีความท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน และสวนประกอบของ

การตีความท้ัง 5 ก็รวมอยูในแนวคิดท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การขยายความ การอธิบายความ การ

วินิจฉัยความ รายละเอียดท้ังหมดนี้ปรากฏอยูในตารางท่ี 3  

ประการท่ี 2 แนวคิดท้ัง 4 นี้มีจุดหมายหลัก คือ การอรรถาธิบายพุทธภาษิตอันเปนพระดํารัส

สั้น ๆ ท่ีปรากฏในพระไตรปฎกซ่ึงเปนคัมภีรชั้นพระบาลี (พุทธพจน) ใหเปนลักษณะของคัมภีรชั้น

อรรถกถาท่ีอรรถาธิบายอยางละเอียดยืดยาว โดยเรียกผูประพันธคัมภีรชั้นอรรถกถานี้โดยรวมวา 

อรรถกาจารย เชน พระพุทธโฆสะท่ีถือเปนรูปสําคัญหนึ่งในบรรดาอรรถกถาจารย แตเอกลักษณของ

คัมภีรชั้นอรรถกถาท่ีชื่อวา ธัมมปทัฏฐกถานี้ ถือเปนนิทานธรรมตามลักษณะของวรรณกรรมศาสนาท่ี

ยกคาถาพุทธภาษิตมาเกริ่นนําโดยยอในลักษณะของการจํากัดความ จากนั้น ขยายความ-อธิบาย

ความ-วินิจฉัยความตามแตละเรื่อง สุดทายจบดวยการนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวสรุปประเด็นอีกครั้ง 

โดยเฉพาะการขยายความและการวินิจฉัยความท่ีมีองคประกอบของการเขียนเรื่องสั้น/นวนิยาย ท้ังนี้ 

เปาหมายของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาก็เพ่ือสอนผูอานใหรูจักละชั่ว ทําดีและทําจิตใหผองใส ตาม

เรื่องราวท่ีประพันธ  

ประการท่ี 3 องคประกอบของการเขียนเรื่องสั้น/นวนิยายท่ีวานี้ ประกอบดวย (1) แกนเรื่อง 

คือ การทําบุญทําใหบันเทิง (เกิดยินดี) ในโลกนี้และโลกหนา ตามท่ีปรากฏในคาถาพุทธภาษิต (2) 

โครงเรื่อง คือ การท่ีธัมมิกอุบาสกอาราธนาพระสงฆใหสาธยายพระสูตรท่ีบานแลวมีเทวดามาเชิญไป

เกิดท่ีดุสิตสวรรค (3) ตัวละคร เชน พระพุทธเจา ธัมมิกอุบาสก (4) บทสนทนา เชน การพูดคุย

ระหวางธัมมิกอุบาสกกับบุตร (5) ฉาก เชน บานของธัมมิกอุบาสก วัดพระเชตวัน สวรรคชั้นดุสิต (6) 

บรรยากาศ เชน ความกังวลของธัมมิกอุบาสกท่ีเกรงจะฟงพระสูตรไมจบ ท้ังหมดนี้ปรากฏชัดเจนใน

แนวคิดการจํากัดความ การขยายความและการวินิจฉัยความ ขณะท่ีการอธิบายความจะเปนการแก

อรรถหรือแกคาถา จึงไมปรากฏองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายชัดเจนนัก อยางไรก็ตาม โดย

ภาพรวมถือวา แนวคิดท้ัง 4 อยูภายใตองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายดังภาพท่ี 3 จึงทําใหคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาเปนวรรณกรรมท่ีทรงคุณคากับความเปนวรรณคดี ประเภทวรรณคดีคําสอนแบบเรื่อง

เลา ความพิเศษของคัมภีรนี้จึงเปนการถายทอดผานตัวละคร บทสนทนา ฉาก ซ่ึงถูกกําหนดโดยโครง

เรื่องและแกนเรื่องเพ่ือใหเขาถึงบรรยากาศของเรื่องราวนั้น ๆ จึงเปนคัมภีรท่ีมีชีวิตชีวาเพราะการ

อรรถาธิบายในเชิงบุคลาธิษฐานท่ียกตัวอยางหรือเปรียบเทียบใหผูอานเขาใจงาย  
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ประการท่ี 4 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ังหมดนี้มีจุดมุงหมายท่ีตองการสื่อชัดเจน 

ดังนี้ (1) แกนเรื่องเพ่ือชี้เปาหมายใหผูอานทราบ (2) โครงเรื่องเพ่ือใหทราบเรื่องราวเปนไปอยางไร (3) 

ตัวละครเพ่ือใหทราบมีใครบาง (4) บทสนทนาเพ่ือใหทราบใครคิด พูด ทําอะไร (5) ฉากเพ่ือทราบ

สถานท่ีเกิดเรื่องราว (6) บรรยากาศเพ่ือใหทราบมีความรูสึกอยางไร ดังภาพท่ี 3 หากเรียงตามลําดับ

เรื่องธัมมิกอุบาสก จะพบองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายสอดแทรก ดังเรื่องยอวา ธัมมิกอุบาสก 

(ตัวละคร) ไดอาราธนาพระสงฆ (ตัวละคร) ไปสาธยายสติปฏฐานสูตรท่ีบานของตน (ฉาก) ขณะท่ี

พระสงฆสาธยายพระสูตรอยู ธัมมิกอุบาสกก็บอกใหหยุด ลูกของธัมมิกอุบาสกจึงพากันรองไห 

(บรรยายกาศ) เพราะเขาใจวา พอกลัวความตาย (บรรยายกาศ) จึงบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายเสีย

กลางคัน พระสงฆเองก็เขาใจวา อุบาสกบอกใหตนหยุดจึงกลับวัดพระเชตวัน (ฉาก) แตความจริงแลว 

ธัมมิกอุบาสกบอกใหเทวดา (ตัวละคร) ท่ีมาเชิญใหไปเกิดในสวรรค (ฉาก) ไดหยุดกอน เพราะเกรง 

(บรรยากาศ) วา จะฟงพระสูตรไมจบ ธัมมิกอุบาสกไดเลาเรื่องราว (บทสนทนา) ท้ังหมดใหลูก (ตัว

ละคร) ฟงและพิสูจนวา มีเทวดามารับจริง ทุกคนจึงเชื่อตาม สวนพระสงฆเม่ือกลับถึงวัดก็สอบถาม

เรื่องราว (บทสนทนา) กับพระพุทธเจา (ตัวละคร) พระพุทธองคจึงทรงเลาเรื่อง (บทสนทนา) ใหฟง 

จากนั้น จึงตรัสพระธรรมเทศนาตามท่ีปรากฏในอารัมภกถาวา ผูทําบุญแลวยอมรื่นเริงในโลกนี้ ตาย

ไปแลวก็จะรื่นเริงเชนกัน ผูทําบุญจะรื่นเริงยินดีในโลกท้ังสอง เพราะเขาไดเห็นความหมดจดในการ

กระทําของตน (แกนเรื่อง) เม่ือจบพระธรรมเทศนา ประชาชนจํานวนมาก (ตัวละคร) บรรลุธรรมมี

โสดาปตตผล เปนตน ซ่ึงท้ังหมดท่ีกลาวมาถือเปนโครงเรื่องธัมมิกอุบาสก  

จากท่ีกลาวมาท้ังหมดเปนลักษณะของการตีความแบบพุทธภาษิต ซ่ึงเปนการนําคาถาพุทธ

ภาษิตในคัมภีรชั้นพระไตรปฎกมาอรรถาธิบายใหเปนเรื่องราวท่ีมีสวนประกอบของเรื่อง สวนประกอบ

ของการตีความ องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายอยางครบถวน ซ่ึงท้ังหมดอยูในกรอบของแนวคิด

ท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การขยายความ การอธิบายความ และการวินิจฉัยความ อันเปนรูปแบบการ

ตีความประการแรกในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

4.3.2 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

การตีความแบบเนตติปกรณ (Interpretaion as Buddhist Guideline Text) มีลักษณะ

คลายการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีสามารถจําแนกเปนสวนประกอบตามคัมภีรได 5 องคเชนกัน 

(อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน) เพราะท้ัง 5 องคนี้เปนลักษณะเฉพาะท่ีปรากฏใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม การนําเสนอตามรูปแบบเนตติปกรณในขอนี้จําแนกเนื้อหาเปน 4 

วาระ ตามลักษณะลีลาการประพันธของคัมภีรเนตติปรกรณ คือ 1) สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) 

นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ท้ัง 4 วาระนี้สามารถจัดลงในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

ดังนี้  
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ประการท่ี 1 สังคหวาระกับอุทเทสวาระ สังคหวาระเปนการกลาวเนื้อหาโดยสรุปท้ังหมดของ

คัมภีรเนตติกรณ วาระนี้คลายกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา อารัมภกถา ซ่ึงเปนการ

เกริ่นนําเนื้อหาดวยการยกคาถามากลาวไว เนื่องจากใจความหลักของเรื่องราวแตละเรื่องในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา คือ คาถาพุทธภาษิตท่ีนํามาจากพระไตรปฎก ดังนั้น อารัมภกถาจึงเปนเนื้อหาเบื้องตน แต

เปนเบื้องตนท่ีสรุปใจความท้ังหมดโดยยอไว การท่ีคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานําเสนอในลักษณะนี้ไวจึง

สันนิษฐานวา ไดแบบมาจากคัมภีรเนตติปกรณ เพียงแตในคัมภีรเนตติปกรณจะมีรายละเอียดท่ี

จําแนกเปนสังคหวาระและอุทเทสวาระอยางชัดเจน ซ่ึงอุทเทสวาระเปนลักษณะการนําหัวขอมากลาว 

เหมือนเปนการนําเสนอรายละเอียดยอยคลายบทคัดยอของบทความในวารสารหรืองานวิจัย สวน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาสรุปเปนสวนประกอบเดียวเรียกวา อารัมภกถา โดยเนนตัวคาถาพุทธภาษิตเปน

หลัก  

ประการท่ี 2 นิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําตาง ๆ เชน การกลาวถึงความหมายของหาระ 

16 นัย 5 เนื่องจากคัมภีรเนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความหลักธรรมท่ีเปนเชิงธรรมาธิษฐาน การ

ตีความจึงเปนการนําคําศัพทมาอธิบายความหมายใหชัดเจน แตไมใชลักษณะนิทานเรื่องเลาเหมือน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม แนวคิดการอธิบายคําแบบคัมภีรเนตติปกรณ ก็เปนตนแบบใหเกิด

การขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา วัตถุกถา คือ การนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวเปน

เรื่องราวเชิงบุคลาธิษฐานท่ีมีตัวละคร บทสนทนา ฉาก บรรยากาศท่ีดําเนินไปตามโครงเรื่องท่ีกําหนด

ไว  

ประการท่ี 3 ปฏินิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําอยางละเอียด ในท่ีนี้  เปนการอธิบาย

ความหมายของวาระโดยจําแนกเปน 4 วาระยอย คือ  

 1) การอธิบายหาระท้ัง 16 โดยหาระแตละอยางจะอธิบายความหมายแลวนําสูตรตาง ๆ 

มาเปนตัวอยาง เชน ในเทสนาหาระซ่ึงจําแนกเปน (1) อัสสาทะจะกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับกามหรือ

ตัณหา (2) อาทีนวะกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับโทมนัสสเวทนาหรือทุกขในวัฏฏะ (3) นิสสรณะกลาวถึง

สูตรท่ีเก่ียวกับอริยมรรคหรือนิพพาน (4) ผลกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับกุศลท่ีเปนบุญกิริยาวัตถุ 3 (5) 

อุบายกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับไตรสิกขา (6) อาณัตติกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับพระรัตนตรัย เปนตน (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: 61-72) การแสดงในลักษณะนี้เปนตัวอยางการแสดง 1 หาระ แลวยก

หลายสูตรมาประกอบ เรียกวา หารวิภังควาระ (การแสดงรายละเอียด)  

2) การอธิบายหาระ 16 อยางละเอียด แตเนนการนําสูตรเดียวมาอธิบายแลวเชื่อมโยงให

เห็นวา เปนหาระอะไร เชน การนําสูตรท่ีกลาวถึงจิตมาอธิบายเพ่ือใหเห็นวา แตละหาระนั้นกลาวถึง

จิตอยางไร ดังในกรณีเทสนาหาระจะกลาวถึงจิตวา ผูไมรักษาจิต...ยอมไปสูอํานาจแหงมาร” ในวิจย

หาระจะกลาวถึงความปรารถนา 2 ประการ คือ อันเปนกุศลและอกุศล เปนตน ความปรารถนาอัน

เปนกุศลนี้มีเจโตวิมุตติอันคลายกําหนัดเปนอารมณ หรือมีปญญาวิมุตติอันคลายอวิชชาเปนอารมณ 
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ซ่ึงการมีเจโตวิมุตติหรือปญญาวิมุตติก็เพราะการอบรมจิตนั่นเอง สวนในยุตติหาระกลาวถึงผูรักษาจิต 

มีความดําริชอบ...พึงละทุคติท้ังปวงได” เปนตน (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 337-383) การ

อธิบายสูตรท่ีเก่ียวกับเรื่อง 1 เรื่อง แตแยกใหเห็นความตางระหวางหาระนี้ เรียกวา หารสัมปาตวาระ 

(การประมวลลงในหาระ)  

3) การกลาวถึงเหตุเกิดของเรื่องหรือนัย 5 อันเปนหลักท่ีนําไปสูมรรคญาณ เชน เหตุเกิด

ท่ีเหมือนการเวียนจากดานในออกไปดานนอก หรือจากธรรมฝายหลักไปสูธรรมฝายคลอยตาม ดัง

กรณีการกลาวถึงสังกิเลสท่ีประกอบดวยตัณหาและอวิชชาโดยจําแนกตามอริยสัจ 4 หรือการกลาวถึง

หลักธรรมฝายโวทาน (ฝายหมดจด) ดวยสมถและวิปสสนากรรมฐานโดยจําแนกตามอริยสัจ 4 (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: 407-408) การอธิบายในลักษณะนี้เรียกวา นยสมุฏฐาน (เหตุเกิดของนัย)  

4) สาสนปฏฐาน เปนการอธิบายอยางละเอียดเก่ียวกับสูตร 16 เพ่ือใหทราบวา สูตรไหน

เปนฝายเศราหมอง ฝายหมดจด เปนตน เชน สังกิเลสภาคิยสูตร และการแสดงสาสนปฏฐาน 28 เชน 

สูตรท่ีเปนโลกิยะ สูตรท่ีเปนโลกุตตระ สูตรท่ีเปนท้ังโลกิยและโลกุตตระ (พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: 457-458) การอธิบายในลักษณะนี้เรียกวา สาสนปฏฐาน (สูตรแสดงคําสอน) ซ่ึงการตีความ

แบบสาสนปฏฐานจําแนกได 5 ข้ันตอน (นุกูล อริยธรรมวัฒนา และคณะ, 2562: 42-44) คือ (1) การ

ตรึกตรองตัวบท (Investigation) เปนการตีความวาทกรรมท่ีผูตีความใหความสนใจและให

ความสํ าคัญ  อันเปนการตีความโดยอนุ โลมตามนวังคสัตถุศาสน  (2) การไตรตรองมูลบท 

(Consideration) เปนการสํารวจองคธรรมเพ่ือพิจารณาดูวา ตัวบทท่ีนํามาตีความนั้นเขากับมูลบทใด

ในบรรดามูลบท 18 ประการ อันเปนการพิจารณาจากตนเหตุท่ีเปนการสืบสาวหารากเหงาของปญหา

และทางออก (3) การเลือกสรรสูตร (Selection) เปนการนําตัวบทจัดเขาในสูตร 16 แบบ โดยการ

เลือกตีความจากสูตรใดสูตรหนึ่งหรือหลายสูตร อันเปนการตีความรวมกับมูลบท 18 วิธีการตีความนี้

เรียกวา การรวมเขาหรือการสงเคราะหเขาดวยกัน (อฺญมฺญสงฺคโห) เชน การตีความสูตรท่ีเก่ียวกับ

กิเลสหรือความเศราหมองท่ีเกิดข้ึนกับบุคคลท่ีมีความทุกขในชีวิตอันเกิดจากความอยากในทางท่ีผิด 

(4) การสงเคราะหเขาในอริยสัจ 4 (Configuration) บทบาทของอริยสัจ 4 มีความสําคัญอยางยิ่งใน

การตัดสินการตีความเพราะเปนท่ีรวมของหลักเหตุและผล เนื่องจากมูลบท 18 และสูตร 18 ลวนสรุป

ลงในหลักอริยสัจ เชน ความโลภสงเคราะหเขาในสมุทัยสัจ นอกจากนั้น ยังสงเคราะหบุคคลในระดับ

ตาง ๆ ในอริยสัจ เชน ปุถุชนกับเสขบุคคลสงเคราะหเขาในมรรคสัจ อเสขบุคคลสงเคราะหเขาในนิโรธ

สัจ (5) การอธิบาย (Explanation) เปนความจําเปนในการตีความเพ่ือแจกแจงใหผูอานเขาใจมากข้ึน 

เนื่องจากการตีความลงในอริยสัจ 4 อาจไมเขาใจสําหรับบางคนท่ีมีภูมิธรรมนอย ดังนั้น สาสนปฏฐาน

จึงจัดการตีความเขาในสูตร 16 โดยการอธิบายหลักธรรมตามลักษณะของสูตรนั้น ๆ  

การอธิบายในเนตติปกรณท้ัง 4 วาระ คือ หารวิภังควาระ หารสัมปาตวาระ นยสมุฏฐาน

และสาสนปฏฐานนี้ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและ



132 

สโมธาน เพราะการนําสูตรหรือหลักธรรมมาอธิบายประกอบหาระท้ัง 16 เหมือนกับการนําคาถาพุทธ

ภาษิตในพระไตรปฎกมาตีความในทองเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ซ่ึงหลังจากท่ีตีความเปนเรื่องราว

นิทานธรรมในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลวก็วินิจฉัยความ (Decision) ของทองเรื่องวา ตรงกับคาถาพุทธ

ภาษิตอยางไร จากนั้น พระพุทธโฆสะไดนําคาถาพุทธภาษิตไปอธิบายความ (Explanation) ตอใน

ลักษณะการแกอรรถท่ีเรียกวา เวยยากรณะ ซ่ึงคลายกับการอธิบายคําศัพทอยางละเอียดในวาระ 4 

นั่นเอง และสุดทายการสรุปผลของการแสดงพระธรรมเทศนาจากพระพุทธเจาวา ใครบรรลุธรรมใด

ข้ันใดบาง ตามท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานั้นเปนลักษณะการวินิจฉัยความ (Decision) อีกครั้ง

หนึ่งท่ีเรียกวา สโมธาน ซ่ึงตรงกับลักษณะการแสดงผลของสูตรท่ีเปนโลกิยหรือโลกุตตระตามลักษณะ

การอธิบายในสาสนปฏฐาน  

ดังนั้น การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามสวนประกอบของเรื่องท้ัง 5 คือ อารัมภ

กถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน จึงมีลักษณะคลายกับการตีความในวาระหรือลีลาการ

การแตงในคัมภีรเนตติปกรณ ดังรายละเอียดท่ีสรุปเปนตารางตอไปนี้  

 

วาระใหญ ลีลา 4 ความหมาย 
สวนประกอบในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถา 

สังคหวาระ  1. สังคหวาระ สรุปเรื่องท้ังหมด   

อารัมภกถา 

วิภาควาระ  

2. อุทเทสวาระ การแสดงหัวขอหลักเหมือนกับ

บทคัดยอของบทความ/งานวิจัย 

3. นิทเทสวาระ การแสดงคําอธิบายของแตละ

ชื่อ 

วัตถุกถา 

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายอยางละเอียด    

 4.1 หารวิภังควาระ การอธิบายแตละหาระแลวนํา

สูตรตาง ๆ มาเปนตัวอยาง  

 

 

คาถา 

เวยยากรณะ 

สโมธาน 

 4.2 หารสัมปาตวาระ การอธิบายสูตรเดียวดวยหาระ 

16 หรือการแสดงหาระ 16 ไว

ในสูตรเดียว  

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ เหตุเกิดของนัย  

 4.4 สาสนปฎฐาน  สูตรแสดงคําสอน  

 

ตารางท่ี 6 โครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ 
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 อยางไรก็ตาม เพ่ือทําความเขาใจรายละเอียดการตีความแบบเนตติปกรณในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา จึงขอนําเสนอตัวอยางกรอบการตีความในหารวิภังควาระในบางขอ คือ ขอเทสนาหาระ

และขอวิจยหาระ ดังตอไปนี้  

 ประการท่ี 1 ขอเทสนาหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 1 ของหารวิภังควาระ ซ่ึงจัด

อยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง คือ การอธิบายอยางละเอียดดวยการนําหาระ16 มาแยกอธิบายท่ีละ

หาระ จากนั้น นําสูตรหรือหลักธรรมมาเปนตัวอยางประกอบการอธิบาย ในท่ีนี้ ไดนําเทสนาหาระมา

อธิบายใหเห็นภาพโดยใชเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีจัดอยูในบาปวรรคมาวิเคราะหเปนเรื่องราว

ประกอบ สาเหตุท่ีนําเทสนาหาระมาอธิบายเปนตัวอยาง ก็เพราะเทสนาหาระเปนหลักการท่ีปรากฏใน

ทุกพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงใหเวไนยสัตวเขาใจอริยสัจ 4 และเทสนาหาระเองก็

มุงแสดงใหเขาใจในอริยสัจเชนกัน (สุภีร ทุมทอง, 2561: 19, 28) ดังนั้น การนําขอเทสนาหาระมา

กลาวจึงเปนประโยชนในการอธิบายครอบคลุมหลักธรรมอ่ืนไปดวย โดยเฉพาะในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกไดแสดงใหเห็นปฎิปทาตามอยางอริยสัจ 4 ดวยเชนกัน อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงเทสนา

หาระดังท่ีปรากฏในตารางท่ี 6 นั้น จะเห็นวา เทสนาหาระจัดอยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง ซ่ึงมี

สวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน แตในท่ีนี้เปนการ

อยางละเอียดจะพบวา เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ไมไดจัดเปนคาถา เวยยากรณะและสโมธาน

เทานั้น แตประกอบดวยสวนประกอบครบท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะและ

สโมธาน ดังตารางท่ี 7 ตอไปนี้  

 

สวนประกอบ

ของเรื่อง 
เรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

อารัมภกถา      พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภพราหมณ ชื่อจูเฬกสาฎก 

ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา บุคคลพึงรีบขวนขวายทําบุญ (อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ) เปนตน 

วัตถุกถา      ความพิสดารวา ในกาลแหงพระวิปสสีทศพล ไดมีพราหมณคนหนึ่งชื่อมหาเอก

สาฎก. แตในกาลนี้ พราหมณนี้ไดเปนพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ในเมืองสาวัตถี. ก็ผา

สาฎกสําหรับนุงของพราหมณนั้นมีผืนเดียว, แมของนางพราหมณีก็มีผืนเดียว ท้ังสอง

คนมีผาหมผืนเดียวเทานั้น. ในเวลาไปภายนอก พราหมณหรือพราหมณียอมหมผา

ผืนนั้น. 

      ภายหลังวันหนึ่ง เม่ือเขาประกาศการฟงธรรมในวิหาร พราหมณกลาววา “นาง

เขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะ

เราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม” พราหมณีตอบวา “นาย ฉันจักไป

ในกลางวัน” แลวไดหมผาสาฎกไป. 
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      พราหมณยบัยั้งอยูในเรือนตลอดวัน ตอกลางคืนจึงไดไปนั่งฟงธรรมทางดานพระ

พักตรพระศาสดา. ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึน

แลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา “ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้ไซร, ผาหม

ของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี” ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่

พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวย

ความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของ

เขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้. 

     เม่ือเขากําลังคิดวา “จักถวาย จักไมถวาย” ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไปแลว. 

แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม 

เขาคิดวา “เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉ

รจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวาย

ผาสาฎกละ.” เขาขมความตระหนี่ต้ังพันดวงไดแลวทําสัทธาจิตใหเปนปุเรจาริก ถือ

ผาสาฎกไปวางแทบบาทมูลพระศาสดา ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา “ขาพเจาชนะ

แลว ขาพเจาชนะแลว เปนตน.”  

     พระเจาปเสนทิโกศลกําลังทรงฟงธรรม ไดสดับเสียงนั้นแลว ตรัสวา “พวกทาน

จงถามพราหมณนั้นดู, ไดยินวา เขาชนะอะไร”  

     พราหมณนั้นถูกพวกราชบุรุษถาม ไดแจงความนั้น. พระราชาไดสดับความนั้น

แลว ทรงดําริวา “พราหมณทําสิ่งท่ีบุคคลทําไดยาก เราจักทําการสงเคราะหเขา” จึง

รับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 1 คู. 

      เขาได ถวายผ าแมนั้ นแดพระตถาคตเห มือนกัน พระราชาจึ งรับสั่ งให

พระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้น

แดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา “พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ 

เสียสิ้น” จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ “เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 

1 คู” ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว. ฝายพระราชา เม่ือพราหมณนั้น

ถวายถึง 7 ครั้ง ไดมีพระราชประสงคจะพระราชทานอีก. พราหมณชื่อมหาเอกสาฎก 

ในกาลกอนไดถือเอาผาสาฎก 2 คูในจํานวนผาสาฎก 64 คู . สวนพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกนี้ ไดถือเอาผาสาฎก 2 คู ในเวลาท่ีตนไดผาสาฎก 32 คู. 

      พระราชาทรงบังคับพวกราชบุรุษวา “พนาย พราหมณทําสิ่งท่ีทําไดยาก, ทาน

ท้ังหลายพึงใหนําเอาผากัมพล 2 ผืนภายในวังของเรามา.” พวกราชบุรุษไดกระทํา

อยางนั้น. พระราชารับสั่งใหพระราชทานผากัมพล 2 ผืน มีคาแสนหนึ่งแกเขา. 
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พราหมณคิดวา “ผากัมพลเหลานี้ไมสมควรแตะตองท่ีสรีระของเรา, ผาเหลานั้น

สมควรแกพระพุทธศาสนาเทานั้น” จึงไดขึงผากัมพลผืนหนึ่ง ทําใหเปนเพดานไว

เบื้องบนท่ีบรรทมของพระศาสดาภายในพระคันธกุฎี. ขึงผืนหนึ่งทําใหเปนเพดานใน

ท่ีทําภัตกิจของภิกษุผูฉันเปนนิตยในเรือนของตน. ในเวลาเย็น พระราชาเสด็จไปสู

สํานักของพระศาสดา ทรงจําผากัมพลไดแลว ทูลถามวา “ใครทําการบูชา พระเจา

ขา” เม่ือพระศาสดาตรัสตอบวา “พราหมณชื่อเอกสาฎก” ดังนี้แลว ทรงดําริวา 

“พราหมณเลื่อมใสในฐานะท่ีเราเลื่อมใสเหมือนกัน” รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 

แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น 

อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล. 

     ภิกษุท้ังหลายสนทนากันในโรงธรรมวา “แม! กรรมของพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

นาอัศจรรย, ชั่วครูเดียวเทานั้น เขาไดหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง, กรรมอันงามเขาทํา

ในท่ีอันเปนเนื้อนาในบัดนี้นั่นแล ใหผลในวันนี้ทีเดียว.”  

     พระศาสดาเสด็จมา ตรัสถามวา “ภิกษุท้ังหลาย บัดนี้ เธอท้ังหลายนั่งสนทนากัน

ดวยกถาอะไรเลา” เม่ือพวกภิกษุกราบทูลวา “ดวยกถาชื่อนี้ พระเจาขา” ตรัสวา 

“ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักได

สรรพวัตถุอยางละ 16, ถาจักไดอาจถวายในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยาง

ละ 8, แตเพราะถวาย ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง 

กรรมงามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควรทําในทันทีนั้นเอง, 

ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํา

กรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาททีเดียว”  

คาถา       เม่ือทรงสืบอนุสนธแิสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา 

               อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ     ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

              ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ     ปาปสฺมึ รมตี มโน. 

               บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

               เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป. 

เวยยากรณะ      บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ. จริงอยู 

คฤหัสถเม่ือจิตเกิดข้ึนวา “จักทํากุศลบางอยาง ในกุศลทานท้ังหลายมีถวายสลากภัต

เปนตน” ควรทําไว ๆ ทีเดียว ดวยคิดวา “เราจะทํากอน เราจะทํากอน” โดย

ประการท่ีชนเหลาอ่ืนจะไมไดโอกาสฉะนั้น. หรือบรรพชิต เม่ือทําวัตรท้ังหลายมี

อุปชฌายวัตรเปนตน ไมใหโอกาสแกผูอ่ืน ควรทําเร็ว ๆ ทีเดียว ดวยคิดวา “เราจะทํา

กอน เราจะทํากอน.”  



136 

     สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจากบาปกรรมมีกายทุจริต

เปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน. 

     สองบทวา ทนฺธํ หิ กรโต ความวา ก็ผูใดคิดอยูอยางนี้วา “เราจักให จักทํา ผลนี้

จักสําเร็จแกเราหรือไม” ชื่อวา ทําบุญชาอยู เหมือนบุคคลเดินทางลื่น ความชั่วของผู

นั้นยอมไดโอกาส เหมือนมัจเฉรจิตพันดวงของพราหมณชื่อเอกสาฎกฉะนั้น. เม่ือ

เชนนั้น ใจของเขายอมยินดีในความชั่ว เพราะวาในเวลาท่ีทํากุศลกรรมเทานั้น จิต

ยอมยินดีในกุศลกรรม พนจากนั้นแลว ยอมนอมไปสูความชั่วไดแท. 

สโมธาน      ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน 

ดังนี้แล. 

     เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) 

 

 ตารางท่ี 7 เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับสวนประกอบของเรื่อง 

 

จากเนื้อเรื่องท้ังหมดในตารางท่ี 7 เม่ือวิเคราะหตามหลักการตีความในเทสนาวาระท่ี

ประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญหรือใจความหลักของเรื่อง 6 ประการ จะพบหลักการตีความ

ดังตอไปนี้  

 

การแสดง

ใจความ

สําคัญใน 

เทสนาหาระ 

ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 
สงเคราะห

ในอริยสัจ 

1) อัสสาทะ “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึน

แลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎก

นี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวย

สัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึน

ครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขาคอยกีด

กันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้...”  

สมุทัย 

2) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้...ปฐมยามลวงไป

แลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้น

ได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิต

ทุกข 
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อยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญ

อยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...”  

3) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดา

ปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” 

นิโรธ 

4) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิต

อยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจา

ชนะแลว ขาพเจาชนะแลว’ เปนตน พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งให

พระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทํา

ใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 

4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

ทุกข 

5) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 

8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา 

พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน 

สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ 

‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระ

ตถาคตทีเดียว...” 

มรรค 

6) อาณัตติ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

มรรค 

 

 ตารางท่ี 8 การแสดงใจความสําคัญในเทสนาหาระกับการตีความเนื้อหา 

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

 จากตารางท่ี 8 นี้ สามารถอธิบายไดวา ใจความสําคัญในเทสนาหาระท้ัง 6 ปรากฏเปน

หลักการสําคัญในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ดังรายละเอียดตอไปนี้  

 (1) อัสสาทะ หมายถึง ความยินดีพอใจท่ีทําใหเกิดความสุขและโสมนัส ซ่ึงความสุข

ดังกลาวทําใหหลงติด เกิดความประมาท ไมสามารถกาวขามเพ่ือทําความดีได ดังในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกจะเห็นลักษณะการตีความของพระพุทธโฆสะท่ีแตงเรื่องราวในสวนกถาวัตถุวา “...ครั้งนั้น 

ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา 

‘.ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิต
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ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขา

คอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้...” ขอความนี้แสดงใหเห็นมัจเฉรจิต คือ 

จิตท่ีมีความตระหนี่รุมเราท่ีไมสามารถขจัดออกไดและตอสูกับสัทธาจิตเพ่ือท่ีจะถวายผาสาฎก และ

แมวาพราหมณจะมีความยินดีท่ีไดถวายผาในท่ีสุด แตก็เปนเพียงสุขเวทนาท่ียังเจือทุกขอยู ดังนั้น 

ความยินดีในขอนี้จึงสงเคราะหลงในอริยสัจขอสมุทัย คือ เหตุใหเกิดทุกข  

 (2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข โทมนัส ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะเห็น

ตัวอยางของการตีความท่ีกลาวถึงโทษของการครุนคิดอยูกับการไมถวายเพราะมัจเฉรจิตเปนเหตุ เชน 

ขอความท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไปแลว. แตนั้น 

ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับ

สัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จัก

ไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...” ขอความนี้กลาวถึงโทษของมัจเฉรจิตท่ีทํา

ใหหวงเวลาในการถวายผาลวงราตรีไปและอาจไมไดทําบุญเพ่ือขามพนอบายภูมิได แมการตัดสินใจ

ถวายก็เปนเพียงความสุขเพียงชั่วคราวหรือสุขเพียงเล็กนอยเทานั้น ดังนั้น ในขอนี้จึงเปนเหมือนการ

ชี้ใหเห็นโทษของการยินดีความสุขเพียงชั่วคราว จึงสงเคราะหลงในอริยสัจขอทุกข คือ สภาพท่ีทนได

ยาก  

 (3) นิสสรณะ หมายถึง เหตุแหงการออกจากทุกขหรือสภาวะทําใหสลัดออกจากทุกข นั่น

คือ อริยมรรค โพธิปกขิยธรรมและอนุปสสนา 4 ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดกลาวถึงหนทางแหงการ

พนทุกข คือ การบรรลุธรรมไวชัดเจน ซ่ึงแตละเรื่องจะระบุตางกันไป ในกรณีเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกไดระบุวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปน

ตน ดังนี้แล...” ซ่ึงเปนเอกลักษณะของการตีความในคัมภีรนี้ท่ีจะลงทายดวยการฟงพระธรรมเทศนา

ของพระพุทธเจา อันเปนเหตุใหไดบรรลุมรรคผลชั้นใดชั้นหนึ่ง หรือบางเรื่องก็แสดงเพียงการมีจิตพน

จากกิเลสเทานั้น ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอนิโรธ คือ ความดับทุกข  

 (4) ผละ หมายถึง จุดมุงหมายของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม หากพิจารณาในแง

ของการฟงธรรม จุดมุงหมายสูงสุดหรือเปาหมายปลายทางก็เพ่ือการละกิเลส แตหากพิจารณาจากใน

แงของการตีความในทองเรื่องของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลว จะเห็นวา จุดมุงหมายไมไดหมายถึง 

โลกุตตรธรรมอยางเดียว แตเปนจุดมุงหมายข้ันแรกหรือเปาหมายระหวางทางท่ีเปนโลกิยธรรม เชน 

การตัดสินถวายผาในปจฉิมยาม ซ่ึงทําใหพราหมณไดผลานิสงส คือ การไดวัตถุทานจากการท่ีพระ

เจาปเสนทิโกศลพระราชทานสมบัติให ดังขอความท่ีวา “...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุก

อยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” เปนตน ทําใหเห็นจุดมุงหมายพ้ืนฐาน

ของชีวิต คือ การมีทรัพยสินเงินทอง ซ่ึงเปนจุดมุงหมายประการหนึ่งท่ีปรากฏในคัมภีรนี้  ขอนี้
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สงเคราะหในอริยสัจขอทุกข คือ สภาพท่ีทนไดยาก หมายความวา จุดมุงหมายในท่ีนี้เปนเพียงโลกิย

ธรรมเทานั้น ซ่ึงไมใชจุดมุงหมายสูงสุดในพุทธปรัชญา  

 (5) อุปายะ วิธีปฏิบัติใหถึงความดับทุกข ซ่ึงหลักปฏิบัติตามคําสอนของพระพุทธเจาจะ

สรุปลงในศีล สมาธิและปญญา สําหรับอุปายะถือเปนวิธีการสอนอยางชาญฉลาด ในแตละเรื่องจะ

ปรากฏหลักการสอนแตกตางกันไป ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบการตีความหลักการสอน

ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขา

ไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คู

แกเขา. พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา “พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น” จึง

ถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู 

แดพระตถาคตทีเดียว...” ขอความนี้แสดงใหเห็นวา พราหมณไดละความตระหนี่หรือมัจเฉรจิตของตน

ไดแมจะมีผามากสักเพียงใดก็ตาม เม่ือเขาขามพนมัจเฉรจิตในเบื้องตนไดแลวก็สามารถขามได

ตลอดไป ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอมรรค คือ วิธีการปฏิบัติใหถึงความดับทุกข  

 (6) อาณัตติ หมายถึง การชักชวนหรือการแนะนําใหละเวนความชั่วและทําความดี ใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐถานี้จะหมายถึง ขอความท่ีเปนคาถาหรือพุทธภาษิตท่ีพระพุทธเจาทรงแสดง ซ่ึง

ปรากฏโดยยอในสวนอารัมภกถา (การเกริ่นนําเบื้องตน) และปรากฏโดยละเอียดในสวนคาถา (การ

กลาวสรุปวินิจฉัยความ) ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะพบขอความพุทธภาษิตท่ีวา “บุคคลพึง

รีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีใน

บาป” อันเปนการสรุปทองเรื่องท้ังหมดท่ีกลาวมา ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอมรรค คือ วิธีการ

ปฏิบัติใหถึงความดับทุกข  

 จากหลักการตีความในเทสนาวาระท่ีประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการท่ี

กลาวมา สามารถสรุปเปนภาพได ดังนี้  
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ภาพท่ี 5 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยเทสนาหารวิภังควาระ 

ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรค 

 

 ประการท่ี 2 ขอวิจยหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 2 ของหารวิภังควาระ ในขอนี้

เปนแนวทางการจําแนกอยางละเอียดท้ังในแงคําศัพทและความหมาย โดยการเพ่ิมขอหาระอีก 5 

ประการขางตน ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรคตอไปนี้  

 

การจําแนก

ในวิจยหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก วิธีการ 

1) ปทะ “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจาก

บาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุก

สถาน...” 

การแกอรรถ

คาถา 

2) ปุจฉา “...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสู การถาม 
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สถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจไป

พรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” 

3) วิสัชชนา “...พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผา

สาฎกไป...” 

การตอบ 

4) ปุพพาประ “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ 

เร็ว ๆ...” 

การไขความ

คําศัพท 

5) อนุคีต ิ “...ตรัสวา ‘ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเรา

ในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ถาจักไดอาจถวาย

ในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, แตเพราะถวาย 

ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง กรรม

งามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควรทํา

ในทันทีนั้นเอง, ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชา

เหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาท

ทีเดียว’...” 

การอางพุทธ

ดํารัส 

6) อัสสาทะ “...ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. 

เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้

ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น 

จิตประกอบดวยความตระหนี่ พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิต

ประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่

อันมีกําลังของเขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวย

ประการฉะนี้...”  

ความยินดีท่ีทํา

ใหเกิดทุกข 

7) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ 

ปฐมยามลวงไปแลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายใน

มัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับ

สัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้

ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 

เราจักถวายผาสาฎกละ...” 

โทษของความ

ยินดี 

8) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

การกําจัดทุกข 

9) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะ การวาง
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แลว ขาพเจาชนะแลว’ เปนตน พระเจาปเสนทิโกศล“...รับสั่งให

พระราชทานหมวด 4 แห งวัตถุทุกอยาง...คือ ช าง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

จุดหมาย 

10) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 

4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. 

ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน 

สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น 

คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู 

แดพระตถาคตทีเดียว...” 

วิธีการสอน 

11) อาณัตต ิ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

การวินิจฉัย

ตัดสิน 

 

 ตารางท่ี 9 การตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับการจําแนกอยางละเอียด 

 

 จากตารางท่ี 9 นี้ สามารถอธิบายใหเห็นการจําแนกเรื่องราวตามขอวิจยหาระท้ัง 11 

ประการอยางละเอียด ดังตอไปนี้  

 (1) ปทะ หมายถึง การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกหาก

พิจารณาจากการจําแนกโดยอรรถจะเห็นวา “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิต

จากบาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน...” เปนการตีความใหเห็น

ความหมายของการหามจิตจากบาป บาปในท่ีนี้ พระพุทธโฆสะตีความวา เปนกายทุจริต เปนตน หรือ

จิตท่ีเปนอกุศล สวนการจําแนกโดยศัพทเปนการตีความใหเห็นไวยากรณของภาษา เชน คําวา ปาปา 

เปนคําขยายของจิต เปนตน หากแปลผิดไวยากรณหรือผิดสัมพันธ ก็จะทําใหความหมายคลาดเคลื่อน

ได การตีความในลักษณะนี้จะชวยใหเขาใจความหมายของคําศัพทธรรมะตามเปนจริง  

 (2) ปุจฉา หมายถึง การจําแนกคําถาม ซ่ึงสามารถแบงลักษณะคําถามไดหลายประเภท 

เชน คําถามแบบอทิฏฐโชตนา (เพ่ือแสดสิ่งท่ีไมรูเห็น) แบบสัตตาธิษฐาน (โดยมีบุคคลเปนท่ีต้ัง) 

แบบสัมมุตวิสัย (มีบัญญัติเปนวิสัย) แบบอนุมติปุจฉา (ถามความเห็นของผูตอบ) แบบอเนกาธิฏฐาน 

(มีบทหลายบทเปนท่ีตั้ง) แบปรมัตถวิสัย (มีปรมัตถเปนวิสัย) แบบปจจุปนนวิสัย (มีปจจุบันเปนวิสัย) 

แบบอตีตวิสัย (มีอดีตเปนวิสัย) (พระธรรมบาลเถระ, 2551ข: 80, 180; พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 6) ยกตัวอยางบางคําถามในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีเปนแบบอทิฏฐโชตนา เชน “...

พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน 
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เพราะเราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” คําถามนี้เปนการสอบถามความในใจของ

พราหมณีท่ีพราหมณผูเปนสามีไมอาจทราบได และอาจพิจารณาวา เปนคําถามแบบอนุมติปุจฉา คือ 

การสอบถามความคิดเห็นของผูตอบ ดังขอความท่ีวา จะไปฟงธรรมในตอนกลางวันหรือกลางคืน  

 (3) วิสัชชนา หมายถึง การจําแนกคําตอบ ซ่ึงจําแนกไดหลายประเภท เชน แบบ

เอกังสพยากรณ (คําตอบท่ีกลาวระบุอยางชัดเจน) แบบสาวเสสวิสัชชนา (คําตอบท่ียังมีสวนเหลือท่ี

ไมไดปฏิเสธขอความโดยตรง) แบบสอุตตรวิสัชชนา (คําตอบท่ีแสดงธรรมโดยมีธรรมอ่ืนสูงกวา) 

แบบโลกิยวิสัชชนา (คําตอบท่ีเปนโลกิยวิสัย) แบบปฏิปุจฉาพยากรณ (คําตอบดวนการยอมถาม) (พระ

ธรรมบาลเถระ, 2551ข: 80-81; พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 7) ยกตัวอยางคําตอบในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีเปนคําตอบของคําถามในขอขางตนกอนหนานี้ ก็จะพบคําตอบวา “...

พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวนั’ แลวไดหมผาสาฎกไป...” ซ่ึงเปนคําตอบท่ีนางพราหมณี

ตอบสามีในลักษณะของเอกังสพยากรณ  

 (4) ปุพพาประ หมายถึง การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยคําวา “ขอความกอน” 

และ “ขอความหลัง” นี้มีลักษณะสอดคลองหรือสนับสนุนกันและกัน เปนลักษณะการนําขอความท่ี

ถามไวแลวมาเปนคําตอบ อยางไรก็ตาม ในการแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จะพบลักษณะพิเศษของขอ

นี้ เชน ขอความท่ีวา “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ...” ซ่ึง

คําวา “พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ” เปนลักษณะของการไขความของบทหนาและบทหลัง (ขอความหนา

กับขอความหลัง) ซ่ึงท้ังสองขอความมีความหมายเดียวกัน วิธีการนี้เปนการนําขยายความของ

ขอความหนาใหมีความชัดเจนข้ึน ในท่ีนี้เรียกวา วิวริย-วิวรณะ ซ่ึงมีวิธีเรียกเฉพาะ คือ คําวา ดวน ๆ 

เปนวิวริยะ สวนคําวา เร็ว ๆ เปนวิวรณะ  

 (5) อนุคีติ หมายถึง การจําแนกโดยอางพุทธพจนท่ีปรากฏในสูตรตาง ๆ ซ่ึงในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบขอความท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา ดังท่ีวา “...ตรัสวา ‘ภิกษุ

ท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ถา

จักไดอาจถวายในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, แตเพราะถวาย ในเวลาจวนใกลรุง 

เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง กรรมงามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควร

ทําในทันทีนั้นเอง, ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํา

กรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาททีเดียว’...” ขอความนี้เปนการยืนยันการทําความดีและผลท่ีจะไดรับ

ดวยการอางอิงพุทธพจนท่ีจําแนกผลของการถวายทานอยางละเอียด ซ่ึงขอความในลักษณะนี้จะพบ

คําวา ภิกษุท้ังหลาย (ภิกฺขเว) เปนคําตนประโยค เพ่ือเปนบงบอกวา เปนบทสนทนาของพระพุทธเจาท่ี

ตรัสกับเหลาสาวก  

 (6) อัสสาทะ หมายถึง การจําแนกความนายินดี เชน การตัณหาเปนสภาวะยินดี สวนสุข

เวทนาเปนสภาวะท่ีนายินดี ในขอนี้จําแนกอัสสาทะเปน 5 ประการ คือ สุข โสมนัส อิฏฐารมณ ตัณหา 
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วิปสลาส (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 9) ในเรื่องท่ียกตัวอยางมานี้ พบขอความท่ีพระพุทธโฆสะ

อธิบายใหเห็นสภาวจิตของพราหมณท่ีมีความโลภ ดังขอความท่ีวา “ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไป

ท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎก

นี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พัน

ดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวง

เกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไว

อยูเทียว ดวยประการฉะนี้...” ขอความนี้จําแนกใหเห็นถึงกุศลจิตท่ีมีศรัทธาตองการทําความดี แตก็

เกิดอกุศลจิตท่ีขัดขวางการทําความดีดังกลาว และสุดทายแมวาพราหมณจะเอาชนะอกุศลจิตแลวได

ถวายผาสาฎกแดพระพุทธเจาจนเกิดโสมนัส แตความยินดีนี้ยังเจือดวยตัณหาท่ีนําไปสูทุกข เพราะยัง

ไมใชหนทางท่ีทําใหพนจากทุกขไดอยางแทจริง  

 (7) อาทีนวะ หมายถึง การจําแนกโทษ ในท่ีนี้ หมายถึง ความทุกขเวทนา โดยจําแนกเปน 

ทุกขทุกข อันหมายถึง ความทุกขท่ีเกิดจากความหิวขาว กระหายน้ํา เปนตน วิปริณามทุกข หมายถึง 

ทุกขแปรปรวนอันเกิดจากความเปลี่ยนแปลงหรือต้ังอยูไดไมนานของสุขเวทนา และสังขารทุกข 

หมายถึง ความทุกขประจําสังขาร คือ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ในเรื่องพราหมณนี้จะพบขอความท่ีเปน

ความนึกคิดของพราหมณท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยาม

ลวงไปแลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขา

คิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามี

ประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...” ขอความนี้สื่อให

เห็นโทษท่ีเกิดจากความไมแนนอนหรือรวนเรของจิตวา จะทําความดีหรือไม และแมวาพราหมณจะ

ตัดสินใจถวายผาก็ตาม ก็ถือเปนสุขเวทนาเพียงชั่วคราวท่ีเรียกวา วิปริณามทุกข คือ ความทุกขท่ี

แปรปรวนไปตามเหตุปจจัย ซ่ึงยังไมใชความสุขท่ีแทจริง  

 (8) นิสสรณะ หมายถึง การจําแนกความพนจากทุกขหรือเครื่องนําออกจากทุกข โดย

จําแนกเปน 2 ประการ คือ 1) อริยมรรคเปนเหตุใหพนทุกข 2) นิพพานเปนสภาวะพนจากทุกข 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 10) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นการจําแนกความพนจากทุกขชัดเจน

หลังจากการแสดงพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจา ดังขอความท่ีวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอัน

มากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” ขอความนี้จะปรากฏตอนทายหลังจาก

ท่ีพระพุทธเจาตรัสคาถาพุทธภาษิตแลว ในเรื่องนี้พระพุทธโฆสะแสดงใหเห็นชัดเจนวา ประชาชนเปน

จํานวนมากบรรลุโสดาปตติผลเปนอยางนอย บางเรื่องบรรลุอนาคามิผลเปนอยางนอย หรือบรรลุ

อรหัตตผลก็มี การแสดงในลักษณะนี้เปนการจําแนกใหเห็นสภาวะของการพนทุกขท้ัง 4 ระดับ คือ 

การบรรลุเปนพระโสดาบัน พระสกทาคามี พระอนาคามี พระอรหันต ในเรื่องนี้แมจะเปนเพียงโล

กุตตรสุขในข้ันตน คือ การบรรลุเปนพระโสดาบัน หรือเปนนิสสรณะประเภทขอแรก คือ อริยมรรคก็
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ตาม แตสิ่งท่ีพบจากโครงเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะจบดวยการแสดงถึงความหลุดพนจากทุกข

เสมอ  

 (9) ผละ หมายถึง การจําแนกจุดมุงหมายหรือสิ่งท่ีเกิดจากเหตุ เชน การปฏิบัติธรรม

สงผลใหพนจากทุคติ ในขอนี้จะจําแนกผลเปน 2 ประการ คือ 1) มุขยผล คือ ผลท่ีไดรับโดยตรง 

หมายถึง การบรรลุธรรม 2) ปรัมปรผล คือ ผลท่ีเกิดข้ึนตามมาภายหลัง (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 10) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นการจําแนกผลของการถวายผาในยามท้ัง 3 ดังท่ีกลาวแลวในขอ

อาทีนวะ คือ การไดโภคทรัพยทันตาเห็น แตผลของการไดนี้เปนเพียงโลกิยสุข ไมใชจุดมุงหมายหลัก

ในพุทธปรัชญา ดังนั้น จะเห็นขอความในเรื่องพราหมณท่ีระบุวา “เม่ือถึงปจฉิมยาม...พระเจาปเสนทิ

โกศล...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 

4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 

ตําบล...” ขอความนี้ชี้ใหเห็นผลของการถวายทานท่ีเปนไปเพ่ือทิฏฐธัมมิกัตถประโยชนหรือประโยชน

ท่ีจะไดรับในชาตินี้เทานั้น และจัดเปนปรัมปรผลประเภทโภคสมบัติ (โภคสมฺปตฺติ) ดวยเหตุนี้ ในเนตติ

ปกรณจึงจัดขอวาดวยผละนี้เปนทุกขสัจ เพราะยังเปนผลของการทําความดีในข้ันโลกิยสุข  

 (10) อุปายะ หมายถึง การจําแนกอุบายหรือเหตุใหบรรลุธรรม เชน การหยั่งเห็นความไม

เท่ียง เปนทุกขและอนัตตาของสังขาร อยางไรก็ตาม เม่ือจําแนกอยางละเอียดแลวมี 2 ประเภท คือ 1) 

อุปายะอันเปนปุพพภาคปฏิปทาของอริยมรรค 2) อุปายะอันเปนเหตุแหงภพ (ภวสมฺปตฺติ) (พระธัม

มานันทมหาเถระ, 2562: 11) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นเพียงปฏิปทาเบื้องตนท่ีทําใหไดโลกิยสุข

เทานั้น ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 

16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผา

สาฎก 32 คูแกเขา. พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ 

เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผา

สาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” ขอความนี้จะเห็นวิธีการของพระเจาปเสนทิโกศลท่ีรับสั่งให

มอบผาแกพราหมณหลายครั้ง และพราหมณเองก็ถวายผาแดพระพุทธเจาทุกครั้งไป ปฏิปทานี้แม

ไมไดทําใหพราหมณไดบรรลุธรรมในทันใด แตก็เปนปฏิปทาเบื้องตนท่ีเปนปทัฏฐานแกอริยมรรคใน

อนาคต (ปุพพภาคปฏิปทาของอรยิมรรค) ได  

 (11) อาณัตติ หมายถึง การจําแนกการชักชวนหรือแนะนําใหปฏิบัติ เชน การชักชวนให

เวนจากความชั่ว การชักชวนใหทําความดี ไมวาจะเปนการชักชวนของพระพุทธเจา พระสาวก หรือ

เพ่ือนบาน ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นขอความท่ีเปนการชักชวนโดยตรงจากพุทธภาษิตประจําเรื่องนี ้

คือ คาถาท่ีวา “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความ

ดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” ถอยคําท่ีเปนคําชักชวนชัดเจน คือ “พึงรีบ...” และ “พึงหาม...” ซ่ึงถือ

เปนคําชักชวนหรือแนะนําของพระพุทธเจาโดยตรง  
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ภาพท่ี 6 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยวิจยหารวิภังควาระในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

 จากภาพท่ี 6 นี้ จะเห็นการแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะท่ีตีความพุทธ

ภาษิตเปนเรื่องราวนิทานธรรมโดยมีพ้ืนฐานแนวคิดเนตติปกรณในขอวิจยหาระท้ัง 11 ประการ

ครบถวน อยางไรก็ตาม เรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจําแนกเปนวรรคหรือตอนได 26 วรรค โดย

ใจความของแตละวรรคจะเนนเนื้อหาคนละดาน เชน เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีกลาวถึงนี้จัดอยู

ในวรรคท่ี 9 ชื่อวา บาปวรรค ใจความหลักจึงเปนเรื่องของบาป การพิจารณาวา เรื่องใดเนนเนื้อหา

ดานใดตองดูคาถาธรรมบทหรือคาถาพุทธภาษิตเปนเกณฑกําหนด ซ่ึงคาถาธรรมบทจะระบุใจความ

โดยตรงหรือโดยออมไว ยกตัวอยางคาถาธรรมบทท่ีระบุใจความโดยออม คือ เรื่องนางลาชเทวธิดาท่ี

จัดอยูในบาปวรรค แตคาถากลับกลาวถึงเรื่องบุญ ดังคาถาท่ีวา ปฺุญฺเจ ปุริโส กยิรา แปลวา ถา

บุคคลพึงทําบุญไซร (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/11-14) หากพิจารณาในแงนี้จะเห็นวา นาจะไมตรงกับบาป

วรรคท่ีถูกกําหนดไว แตหากพิจารณาอยางละเอียด ใจความหลักของเรื่องนางลาชเทวธิดานี้มีนัยตรง

ขามกับบาป (เพราะบุญตรงขามกับบาป) อันตรงขามกับเรื่องพระเสยยสกัตถเถระท่ีเรียงลําดับไวกอน 

(เรื่องพระเสยยสกัตเถระเรียงไวเปนเรื่องท่ี 2 สวนเรื่องนางลาชเทวธิดาเปนเรื่องท่ี 3) ซ่ึงเรื่องพระ

เสยยสกัตเถระมีคาถาธรรมบทเก่ียวกับบาปโดยตรง ดังคาถาท่ีวา ปาปฺเจ ปุริโส กยิรา แปลวา ถา

บุคคลพึงทําบาปไซร (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/9-10) ดังนั้น จะเห็นวา เรื่องนางลาชเทวธิดาแมจะมี

ใจความเก่ียวกับบุญ แตเปนการแสดงนัยตรงขามกับเรื่องพระเสยยสกัตเถระท่ีเปนเรื่องเก่ียวกับบาป 

การแสดงนัยดังกลาวนี้เปนการแสดงนัยตรงขาม (ใจความโดยออม) ท่ีอธิบายความเสริมเรื่องกอนหนา
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นี้ใหเดดข้ึน อันเปนลักษณะของขอปุพพาประอยางหนึ่ง จากท่ีกลาวมานี้จะเห็นวา การตีความใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตองยึดวรรคหรือตอนเปนสําคัญวา เรื่องนั้นอยูในวรรคใด เพราะวรรคจะเปน

ตัวกําหนดใจความหลักของเรื่องท่ีถูกกําหนดไวแลวในพระไตรปฎก ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก

นี้จัดอยูในบาปวรรค ดังนั้น การตีความก็จะมีกรอบอยูในเรื่องบาปเปนสําคัญ  

 

4.4 ขอเสนอแนะ  

การวิเคราะหขอมูลในบทนี้ไดวิเคราะหตามวัตถุประสงคการวิจัยท้ังสามขอ คือ 1. การศึกษา

แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป 2. การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 3. การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา ขอเสนอแนะในบทนี้จึงขอกลาวถึงผลการวิจัยตามลําดับตอไปนี้  

ประการท่ี 1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ในแงของการศึกษา

แนวคิดศาสตรแหงการตีความตะวันตกเปนการศึกษาแนวคิดโดยภาพรวม โดยเฉพาะการศึกษาตาม

กระบวนทรรศนท้ัง 5 ในทางปรัชญา อันเปนการประมวลแนวคิดตามยุคสมัยตั้งแตยุคดึกดําบรรพ 

หากตองการศึกษาแนวคิดอยางละเอียดตองศึกษาปลีกยอยของสํานักทางปรัชญาหรือนักปรัชญาแต

ละคน จะทําใหเขาใจศาสตรแหงการตีความอยางลึกซ้ึงมากข้ึน ในขณะท่ีการศึกษาทฤษฎีแหงการ

ตีความตะวันตกก็เปนการศึกษาตามประเภทของทฤษฎี คือ ประเภทการตีความทางศาสนาและ

ประเภทการตีความสากล ซ่ึงแตละประเภทไดจําแนกทฤษฎีไวและไดกลางถึงรายละเอียดของทฤษฎี

ตามทัศนะของนักปรัชญาท่ีเปนเจาทฤษฎีบางคนเทานั้น ไมไดนําทัศนะท่ีเปนลักษณะโตแยงหักลาง

หรือสนับสนุนมากลาวเพ่ิมแตอยางใด ดังนั้น การศึกษาเชิงลึกของทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเหลานี้

จึงควรศึกษาเชิงเปรียบเทียบหรือพัฒนาการของทฤษฎีดวยจึงจะทําใหทัศนะท่ีกวางข้ึน  

สําหรับการศึกษาแนวคิดศาสตรแหงการตีความตะวันออกเปนการศึกษาเชิงพุทธปรัชญาเปน

หลัก โดยจําแนกเปน 2 แนวคิด คือ แนวคิดปดก้ันและแนวคิดเหมารวม ท้ังสองแนวคิดนี้ยึดหลักการ

ท่ีตางกันตามสํานักมหายานและเถรวาท โดยท่ัวไปสํานักปรัชญาในฝายมหายานนิยมใชการตีความให

เขายุคสมัยตามกลุมหัวสมัยใหม ขณะท่ีสํานักปรัชญาในฝายเถรวาทนิยมใชการอธิบายความตามกลุม

อนุรักษนิยม ดังนั้น แนวคิดศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญาจึงมีลักษณะ 2 ประการดังกลาวนี้ 

อยางไรก็ตาม การวิเคราะหขอมูลในงานวิจัยนี้ไมไดจําแนกใหเห็นความแตกตางกันของสํานักท้ังสองนี้ 

ดังนั้น หากตองการความเห็นตางจึงควรศึกษารายละเอียดเก่ียวกับหลักพุทธปรัชญา รวมถึงนัก

ปรัชญาของสองสํานักนี้อยางถองแท จึงจะทําใหเห็นทัศนะท่ีตางกันของสํานักท้ังสอง  

สวนทฤษฎีการตีความตะวันออกนั้น คณะผูวิจัยไดเลือกศึกษาทฤษฎีของฝายเถรวาท เพราะ

เปนทฤษฎีท่ีสอดคลองกับคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อันเปนวรรณกรรมท่ีแตงข้ึนในฝายเถรวาทและ

แพรหลายในฐานะตําราเรียนของคณะสงฆในฝายเถรวาทเอง อยางไรก็ตาม ทฤษฎีการตีความฝายเถร



148 

วาทท่ีศึกษานี้เปนการศึกษาโดยภาพรวมท้ัง 12 ทฤษฎี ไมไดเนนทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งเปนการเฉพาะ 

แตหากจะศึกษาเฉพาะก็อาจนําทฤษฎีท่ีเก่ียวของกับคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาโดยตรงไปศึกษาได เชน 

ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม (Interpretation by Tale) ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 

(Interpretation by Simile) ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย (Interpretation by Skilful Means)  

ประการท่ี 2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ในบทนี้ได

นําแนวคิดและทฤษฎีการตีความท้ังทางตะวันตกและตะวันออกมาบูรณาการเขาดวยกันเพ่ือใหเห็น

แนวคิดการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเดดชัดข้ึน โดยเฉพาะการนําแนวคิดเรื่องการตีความแบบ

พุทธภาษิตของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) หรือพระพรหมวชิรปญญาจารยในปจจุบัน มาเปน

แนวคิดหลักในการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา โดยการอธิบายรวมกับทัศนะ

ของกีรติ บุญเจือและวีรชาติ นิ่มอนงคท่ีไดศึกษาทฤษฎีการตีความท้ังตะวันตกและตะวันออกไว ดังนั้น 

การพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาประการแรกจึงเปนการตีความแบบพุทธ

ภาษิตภายใตกรอบของคําเหลานี้ คือ 1) จํากัดความ 2) ขยายความ 3) อธิบายความ และ 4) วินิจฉัย

ความ ซ่ึงการอธิบายความหมายของคําท้ังสี่นี้ไดอาศัยทฤษฎีการตีความทางตะวันตกและตะวันออก

เปนพ้ืนฐาน ท้ังนี้ เพ่ือใหเขากับบริบทของเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังนั้น หากตองการทราบ

ความหมายท่ีแทจริงของคําท้ังสี่ตามทัศนะของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ก็สามารถศึกษา

เพ่ิมเติมได ซ่ึงจะทําใหเขาใจความหมายดั้งเดิมท่ีทานอธิบายไวและอาจนําไปอธิบายพุทธพจนโดยตรง

ไดชัดกวาการอธิบายในเชิงนิทานเรื่องเลาแบบคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาประการท่ีสอง คือ การ

ตีความแบบเนตติปกรณ เนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความเลมหนึ่งของพุทธปรัชญาเถรวาทซ่ึงแตง

โดยพระมหากัจจายนะ พระมหาสาวกสมัยพุทธกาล คณะสงฆพมาจึงถือเปนสวนหนึ่ งของ

พระไตรปฎก คัมภีรเนตติปกรณจําแนกเนื้อหาเปน 4 สวนหลัก คือ 1) สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) 

นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ซ่ึงการนําเนื้อหามาใชในการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถา คือ ขอท่ี 4 ปฏินิทเทสวาระเทานั้น เพราะคณะผูวิจัยเห็นวา มีใจความหลักท่ีเก่ียวของ

กับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังนั้น หากตองการเขาใจความหมายและความสําคัญของเนต

ติปกรณท้ังหมดอยางละเอียดจึงควรศึกษาเนื้อหาท้ังสี่สวนหลักของคัมภีรนี้  

อยางไรก็ตาม ในขอปฏินิทเทสวาระนี้จําแนกเนื้อหายอยเปน 4 สวน คือ 1) หารวิภังควาระ 

2) หารสัมปาตวาระ 3) นยสมุฏฐานวาระ 4) สาสนปฏฐาน และสวนท่ีนํามาใชอธิบายเพ่ือใหเห็น

หลักการของการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ก็คือ หารวิภังควาระท้ัง 16 ขอ หรือเรียกโดยยอวา 

หาระ 16 เทานั้น ซ่ึงไดอธิบายโดยนําคาถาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาเปนตัวอยางของการ

ตีความวา คาถาเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ตรงกับแนวคิดหาระท้ัง 16 อยางไรบาง เพราะฉะนั้น 
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หากตองการศึกษาหาระท้ัง 16 อยางละเอียดก็ควรนําคาถาอ่ืนในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามาศึกษา

เปรียบเทียบดวย เพ่ือใหเห็นการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในมิติท่ีกวางข้ึน  

ประการท่ี 3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

การนําเสนอรูปแบบในท่ีนี้มี 2 แนวคิด คือ 1) การตีความแบบพุทธภาษิต 2) การตีความแบบเนตติ

ปกรณ การตีความแบบพุทธภาษิตเปนการตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาภายใตกรอบคําวา จํากัดความ 

ขยายความ อธิบายความและวินิจฉัยความ ท้ังสี่คําเหลานี้เปนคําหลักในการตีความรูปแบบท่ี 1 ซ่ึง

สามารถสรุปลงในสวนประกอบของเรื่อง 3 สวน คือ 1) บทนํา (Introduction) 2) เนื้อเรื่อง (Body) 

3) บทสรุป (Conclusion) ท้ังสามสวนนี้เปนลักษณะการเขียนเรียงความท่ัวไป แตเรื่องราวในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาเปนลักษณะของนิทานธรรมท่ีมีลักษณะสวนประกอบเฉพาะ คือ อารัมภกถา วัตถุกถา 

คาถา เวยยากรณะ (แกอรรถ) และสโมธาน โดยท่ีบทนําจัดเปนอารัมภกถาและเปนลักษณะการจํากัด

ความ เนื้อหาจัดเปนวัตถุกถาและเปนลักษณะของการขยายความ สวนบทสรุปจัดเปนคาถา เวย

ยากรณะ สโมธานและเปนลักษณะของการวินิจฉัยความกับอธิบายความ นอกจากนี้ ความพิเศษของ

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ก็คือ การประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 ดาน คือ 1) 

แกนเรื่อง 2) โครงเรื่อง 3) ตัวละคร 4) บทสนทนา 5) ฉาก 6) บรรยากาศ ท้ังหกดานนี้ประกอบอยูใน

เรื่องราวของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา เพราะฉะนั้น ผูศึกษาคัมภีรนี้ตองเขาใจภาษาและสํานวนเฉพาะ

ของเรื่องราวอยูพอสมควร โดยเฉพาะความรูพ้ืนฐานดานภาษาบาลีท่ีเปนตนฉบับของเรื่อง รวมถึง

คําศัพทในพุทธปรัชญาท่ีตองทําความเขาใจอยางลึกซ้ึง เพ่ือใหเขาใจบริบทของเรื่องราวในคัมภีร 

ดังนั้น ขอเสนอแนะในการศึกษาในการตีความรูปแบบท่ี 1 นี้ จึงเปนเรื่องของความรูพ้ืนฐานทางภาษา

และสํานวนเฉพาะท่ีตองศึกษาเพ่ิมเติมเพ่ือทําความเขาใจคัมภีรใหถองแท  

สวนการตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ ดังท่ีกลาวในวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 

ขอการพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ ซ่ึงเนนปฏิ

นิทเทสวาระในขอหารวิภังควาระท้ัง 16 อยางไรก็ตาม การนําเสนอรูปแบบการตีความในท่ีนี้ได

ยกตัวอยางเพียง 2 หาระ คือ เทสนาหาระและวิจยหาระเทานั้น โดยท้ังสองหาระไดนําเรื่องพราหมณ

ชื่อจูเฬกสาฎกในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามาเปนตัวอยางการตีความ เพ่ือใหเห็นรายละเอียดวา มี

หลักการของเทสนาหาระและวิจยหาระอะไรบาง ท้ังสองเทสนาหาระมีหลักการท่ีเปนใจความสําคัญ 6 

ประการเหมือนกัน คือ 1) อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) อุปายะ และ 6) อาณัตติ แต

วิจยหาระจะเพ่ิมอีก 5 หาระในขอขางตน คือ 1) ปทะ 2) ปุจฉา 3) วิสัชชนา 4) ปุพพาประ 5) อนุคีติ 

รวมแลววิจยหาระมีใจความสําคัญ 11 ประการ ความแตกตางของใจความสําคัญท้ัง 6 ระหวางเทสนา

หาระกับวิจยหาระ คือ การแสดงรายละเอียดแตกตางกัน โดยท่ีวิจยหาระจะจําแนกใจความเปนขอ ๆ 

ในเชิงเปรียบเทียบใหเห็นความตางระหวางกัน สวนเทสนาหาระเองก็สงเคราะหใจความสําคัญท้ัง 6 

ประการ เขาในหลักการหลายอยาง เชน อริยสัจ 4 ดังนั้น การทําความเขาใจหลักการเหลานี้แลว
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วิเคราะหเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาวา ตรงกับหลักการอยางไรบาง จึงคอนขางสับสนสําหรับผูท่ี

ไมเคยศึกษาคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาและคัมภีรเนตติปกรณมากอน ดังนั้น ขอแนะนําสําหรับรูปแบบการ

ตีความท่ี 2 จึงเปนเรื่องการศึกษาคัมภีรในเชิงลึก อาจเปนคัมภีรใดคัมภีรหนึ่งหรือท้ังสองคัมภีรและ

ควรมีพ้ืนฐานดานภาษาบาลีเพ่ือใชในการสืบคนคําศัพทตอไป  
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บทที่ 5  

สรุปอภิปรายผลและขอเสนอแนะ  

 

ในบทนี้ขอดําเนินการตามวัตถุประสงคการวิจัย โดยจําแนกเปน 3 หัวขอ ดังนี้ ตอนท่ี 1 เปน

การสรุปผลการวิจัย ตอนท่ี 2 เปนการอภิปรายผลการวิจัย และตอนท่ี 3 เปนขอเสนอแนะ ซ่ึงในตอน

ท่ี 1 และ 2 จะไดนําเสนอตามวัตถุประสงคการวิจัยท้ังสามขอ คือ 1. การศึกษาแนวคิดและทฤษฎี

ศาสตรแหงการตีความท่ัวไป 2. การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

และ 3. การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังรายละเอียด

ตอไปนี้  

 

5.1 สรุปผลการวิจัย  

5.1.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

 5.1.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก แนวคิดศาสตรแหงการ

ตีความทางตะวันตกตามกรอบของความหมายท่ีราชบัณฑิตจําแนกไวมี 3 ลักษณะ ดังนี้  

 ลักษณะท่ี 1 แนวคิดเทววิทยา (Theology) เปนแนวคิดท่ีเก่ียวกับการอธิบายความหมาย

เรื่องราวท่ีปรากฏในคัมภีรไบเบิล เชน แนวคิดการตีความของชไลเออรมาเคอร 3 นัย คือ 1) ศิลปะ

ของการเสนอความคิดของมนุษยอยางถูกตอง 2) ศิลปะของการสื่อสารคําพูดของคนอ่ืนแกบุคคลท่ี

สาม 3) ศิลปะของการทําความเขาใจคําพูดของคนอ่ืนอยางถูกตอง สวนพอล ริเกอร ใหทัศนะการ

ตีความท่ี เปนการทําความเขาใจการแปลความหมายของคัมภีร (Texts) โดยตองเขาใจเนื้อหาในคัมภีร

ใหถองแทแลวจึงอธิบายรายละเอียดของคัมภีรภายหลัง นอกจากนี้ ยังมีกลุมนักการศาสนาท่ีตีความ

คัมภีรไบเบิลในรูปแบบการปฏิบัติท่ีเหมาะสมและอยูในทิศทางเดียวกัน เชน แนวคิดของเคลเมนต 

นิกายโปรเตสแตนตใหทัศนะการตีความศาสนาในเชิงปรัชญามนุษยนิยมวา เปนเครื่องมือเขาถึงเทว

วิทยา การตีความตามทัศนะนี้อยูบนหลักการการตีความคัมภีร 3 ลักษณะ คือ 1) การตีความตาม

ตัวอักษร (Literal) 2) การตีความตามศีลธรรม (Moral) และ 3) การตีความแบบเปรียบเทียบ 

(Allegorical)  

 ลักษณะท่ี 2 แนวคิดปรัชญาสังคม (Social Philosophy) เปนแนวคิดการตีความเก่ียวกับ

พฤติกรรมมนุษย เนื่องจากมนุษยเปนสัตวท่ีตองสื่อสารกับบุคคลอ่ืนโดยอาศัยภาษาเปนสื่อกลาง ซ่ึง

ตองทําความเขาใจหลักของศาสตรและศิลปในการสื่อสารระหวางกัน ดังนั้น มนุษยจึงเปนนักตีความ

โดยมีภาษาเปนสื่อกลางในการทําความเขาใจ เชน แนวคิดกลุมของวิลเฮลม ดิลธาย ท่ีเห็นวา การ

ตีความตามท่ีเขาใจท่ัวไป ใชเปนพ้ืนฐานของวิธีทางมนุษยศาสตรได กลุมนี้จึงคนหาหลักการเบื้องตนท่ี



152 

เปนมาตรฐานสําหรับทําความเขาใจมนุษย ซ่ึงเปนลักษณะของการทําความเขาใจจากสามัญสู

มนุษยศาสตรหรือท่ีเรียกวา จากสามัญสูสากล  

 ลักษณะท่ี 3 แนวคิดอัตถิภาวนิยม (Existentialism) เปนแนวคิดจริยศาสตรท่ีแสวงหา

เปาหมายของการเปนมนุษยท่ีแทจริง เชน กลุมการตีความของไฮเดกเกอรและกาดาเมอร ท่ีเห็นวา 

ความเขาใจและการแปลความหมายเปนวธิีการพ้ืนฐานของมนุษยจึงเสนอการตรวจสอบปรากฏการณ

วิทยา (Phenomenology) เก่ียวกับความเขาใจทางภววิทยา (Ontology) วิธีการนี้ไฮเดกเกอร

เรียกวา ดาซายน (Dasein) หมายถึง การเขาใจภาวะหรือความมีอยูของมนุษยในทุกคน อันเปน

เปาหมายในการตีความท่ีมีวัตถุประสงคเพ่ือเปดเผยใหเขาใจความหมายของดาซายน  

 หากจําแนกยุคของศาสตรแหงการตีความแลว คณะผูวิจัยขอประมวลเนื้อหาศาสตรแหง

การตีความตามกรอบแนวคิดเรื่อง “กระบวนทรรศนในการสอนปรัชญา” ซ่ึงจําแนกเปน 5 กระบวน

ทรรศนตามยุคตาง ๆ ดังนี้  

 กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคแรกเริ่มหรือยุคดึกดําบรรพ (Primitive Paradigm) ยุคนี้ มี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากน้ําพระทัยของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เปนยุคแรกเริ่มของเผาพันธุมนุษยจนกระท่ัง

ปจจุบันก็ยังมีความเชื่อนี้อยู การตีความในกระบวนทรรศนแรกจึงยังไมมีวิธีการท่ีเปนระบบ แตมนุษย

สามารถใชภาษาสื่อความหมายของกระบวนทรรศนนี้ไดโดยไมตองตีความหมายใด ๆ เพราะเม่ือ

มนุษยเขาใจสิ่งท่ีสื่อความมาอยางไรก็ยึดถือตามนั้น หากเขาใจความหมายผิดพลาดก็จะไมถือโทษเอา

ผิด แตจะถือเพียงวา เปนการฟงผิดไปเทานั้นเอง ความเขาใจในลักษณะนี้เปนการตีความท่ีเกิดโดย

ธรรมชาติซ่ึงไมมีรูปแบบหรือกฎเกณฑท่ีซับซอน และเปนการตีความท่ีไมไดเนนรูปแบบการใชภาษา

เทาใดนัก  

 กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ (Ancient Paradigm) ยุคนี้ถือเปนยุคคลาสสิก ซ่ึงมี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากกฎธรรมชาติ เปนยุคท่ีมนุษยเริ่มเสาะแสวงหาความจริงของธรรมชาติ 

และเริ่มเขาใจปรากฏการณทางธรรมชาติมากข้ึน การดําเนินชีวิตมีกฎเกณฑข้ึน มองอํานาจเหนือ

ธรรมชาติอยางเปนระบบ คือ การเชื่ออยางมีเหตุผลกวาเดิม กระบวนทรรศนในยุคนี้จึงเชื่อวา ทุก

อยางมีกฎเกณฑตายตัว และเชื่อวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการกระทําตามกฏของโลก จึงพยายาม

คนควาเพ่ือใหเขาใจกฎของโลกและปฏิบัติตามอยางเครงครัด แมจะมีเหตุผลท่ีแตกตางกันบางตาม

ทฤษฎีท่ีแตละทานไดคนพบ  

 กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง (Medieval Paradigm) ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ี

กระทําในโลกนี้ เพ่ือสงผลดีในโลกหนา เปนยุคท่ีอาณาจักรโรมันลมสลาย ยุคนี้ถือเปนยุคมืดของ

ปรัชญา แตแนวคิดการตีความกลับไดรับความเจริญในยุคนี้ เพราะเกิดการตีความของหลักคําสอนใน

คริสตศาสนา อาจเรียกวา เปนกระบวนทรรศนของศาสนาก็วาได เพราะเปนชวงท่ีศาสนาคริสตเริ่ม

เผยแผในอาณาจักรใกลเคียง และนักบุญก็นําหลักคําสอนของนักปรัชญามาอธิบายคําสอนคริสตใหเขา
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กับยุคสมัยนั้นมากยิ่งข้ึน การตีความในกระบวนทรรศนยุคกลางจึงเปนการตีความเชิงศาสนาโดย

นักการศาสนามากกวานักปรัชญา และมีศรัทธาความเชื่อเรื่องบาปบุญคุณโทษ ปฏิบัติเพ่ือเขาถึง

เปาหมายของศาสนาตนเอง  

 กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm) ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีเปน

ความจริงตองพิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร เปนยุคฟนฟูศิลปวิทยาในยุโรป (Renaissance) 

ยุคนี้มีความเชื่อท่ีตั้งอยูบนพ้ืนฐานของวิทยาศาสตรท่ีสามารถพิสูจนได ทุกสิ่งมีเหตุผลรองรับและมี

กฎเกณฑแนนอนตายตัว ความสุขของมนุษยยุคนี้จึงเปนความสุขท่ีรับรูได กระบวนทรรศนยุคนี้เปนยุค

แหงความเจริญเติบโตในทุกดาน ไมวาจะเปนดานเศรษฐกิจ การเมือง เทคโนโลยี ขอมูลขาวสาร แตก็

เปนยุคท่ีมีปญหาซับซอนยากท่ีจะแกไข ชาวโลกจึงหันมาใชหลักประนีประนอมกันมากข้ึน  

 กระบวนทรรศนท่ี 5 หลังนวยุค (Post-modern Paradigm) หรือยุคปจจุบัน ยุคนี้ มี

สโลแกนวา ความรูทุกอยางมีประโยชน ตองมองคิดดวยวิจารณญาณ ตองวิเคราะห ประเมินและ

ประยุกตใช กระบวนทรรศนนี้ใหความสําคัญตอสิ่งแวดลอมโลกมากยิ่งข้ึน ทุกคนบนโลกหันมา

ตระหนักถึงภัยทางธรรมชาติ ยุคนี้เกิดแนวความเชื่อใหมท่ีวา วิทยาศาสตรเพียงอยางเดียวไมสามารถ

ใหคําตอบแกมนุษยบนโลกนี้ได แตตองอาศัยศาสตรความรู ท่ีหลากหลายในลักษณะบูรณาการ

แกปญหา การตีความจึงกลายเปนศาสตรท่ีวา อรรถปริวรรตศาสตร หรือศาสตรแหงการตีความ เพ่ือ

ใชเปนแนวคิดและเกิดเปนทฤษฎีการตีความในมุมมองท่ีตางกัน แตอยูบนพ้ืนฐานของการยอมรับ

ความแตกตางระหวางกัน การตีความในยุคนี้จึงอยูบนพ้ืนฐานของพหุวัฒนธรรมท่ีหลากหลาย การ

ยอมรับความแตกตางจึงเปนสิ่งสําคัญ รวมถึงการแสวงหาความรูควรใชการวิเคราะห วิพากษ เสวนา

เชิงลึกใหเห็นความจริงท่ีซอนอยู  

 สวนทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก ในเชิงภาคปฏิบัติไว 2 ประเภท คือ  

 ประเภทท่ี 1 การตีความทางศาสนา (Religious Hermeneutics) ประเภทนี้เปนการ

ตีความแบบจารีต (Traditional Hermeneutics) ของศาสนาแบบเทวนิยม (Theism) และเปนกลุม

การตีความท่ีนิยมภาวะเหนือธรรมชาติ (Supernatural Hermeneutics) การตีความประเภทนี้มี

วัตถุประสงคเพ่ือตีความเนื้อหาในคัมภีรหรือบทบัญญัติท่ีเปนลักษณะของกฎหมายตามหลักคําสอน

ของศาสนา ซ่ึงแตละศาสนาก็จะตีความแตกตางกันไป การตีความประเภทนี้เรียกวา เปนการตีความ

แบบแบบวิธีการ (Methodical Hermeneutics) โดยเนนระเบียบแบบแผนท่ียืนยันความถูกตองและ

เปนการตีความท่ีมีเปาหมายชัดเจน เพราะสามารถนําผลของการตีความไปสนับสนุนกลุมความเชื่อ

ทางศาสนาได การตีความประเภทนี้จึงเนนศรัทธาในสิ่งท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ทฤษฎีการตีความเชิง

ศาสนาสามารถจําแนกเปน 3 ทฤษฎี คือ 1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ 2) การตีความแบบผู

เขาฌานหรือจิตวิจักษ 3) การตีความตามตัวอักษร นอกจากนี้ ทฤษฎีการตีความเชิงศาสนายังจําแนก
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เปน 5 ทฤษฎี คือ 1) การตีความโดยพยัญชนะ 2) การตีความโดยสัญลักษณ 3) การตีความโดยอรรถ

หรือโวหาร 4) การตีความตามเหตุผล 5) การตีความตามหลักวรรณกรรม  

 ประเภทท่ี 2 การตีความสากล (General Hermeneutics) ชไลเออมาเคอรสรางแนวคิด

นี้ข้ึนมาโดยอาศัยวิธีวิทยาในการตีความ อันเปนพ้ืนฐานในการตีความตัวบททุกประเภท ไมวาจะเปน

คัมภีรทางศาสนา กฎหมาย เอกสารทางประวัติศาสตร วรรณกรรม การตีความประเภทนี้ตองการ

พัฒนาศาสตรแหงการตีความใหเปนสากล สามารถประยุกตใชไดกับการตีความทุกอยาง ไมข้ึนอยูกับ

จารีตการตีความแบบใดแบบหนึ่ง การตีความประเภทนี้ เรียกวา การตีความแบบวิธีวิทยา 

(Methodological Hermeneutics) โดยเนนระเบียบวิธีในการเลือกและพัฒนามาจากการตีความใน

ประเภทแรก คือ แบบวิธีการ (Methodical Hermeneutics) มาอีกทอดหนึ่ง การตีความแบบวิธี

วิทยาจึงมีลักษณะเปนปรนยั คือ มีความหลากหลายทางเนื้อหา โดยหลีกเลี่ยงการตัดสินเนื้อหาวา ถูก

หรือผิด ท้ังนี้ เพ่ือขจัดขอผิดพลาดท่ีอาจเกิดจากการตัดสินใจนั่นเอง ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึง

พยายามทําความเขาใจความหมายของคําหรือขอเท็จจริงของเนื้อหาใหมากท่ีสุด เปนลักษณะของ

นักวิชาการท่ีไมใชนักการศาสนา เพราะมีความเปนกลางทางความคิด มองตัวบทอยางเทาเทียมกัน

และใชวิธีวิทยาอยางเดียวกัน การศึกษาคัมภีรทางศาสนาในยุคใหมนิยมใชการตีความแบบวิธีวิทยา

เปนกระแสหลัก ถึงกระนั้น ก็ถูกทาทายจากกระแสหลังนวยุคท่ีเปนลักษณะของการบูรณาการทาง

ความคิดดวยการนําการตีความประเภทท่ี 1 คือ แบบจารีตหรือระเบียบแบบแผนมาตีความรวมดวย 

ทฤษฎีการตีความสากลจําแนกไดหลายลักษณะ ดังตอไปนี้ 1) การตีความแบบความรูสองแควหรือ

ทฤษฎีสอม (Hume’s Fork) เปนทฤษฎีการตีความของฮูม ท่ีอธิบายเปรียบเทียบใหเห็นภาพ เหมือน

การใชสอมจิ้มลงไปบนขอความท่ีตองการตรวจสอบ หากขอความใดมีความหมาย ความหมายก็จะติด

สอมข้ึนมาเสมอ 2) การตีความตามตัวบท เปนการตีความท่ียึดตําราหรือคัมภีรเปนหลัก โดยถือวา 

ความหมายจะสมบูรณไดก็อยูท่ีตัวบท เปนทฤษฎีการตีความของกาดาเมอร วิธีนี้เรียกวา การตีความ

แบบวิภาษวิธี (Dialectic Hermeneutics) 3) การตีความเชิงการรื้อโครงสรางนิยม เปนการตีความท่ี

เห็นวา ความหมายสมบูรณอยู ท่ีการรื้อโครงสรางทางภาษา ดวยการอาศัยทฤษฎีการรื้อสราง 

(Deconstruction) มาหักลางความคิดพ้ืนฐานของทฤษฎีโครงสรางนิยม โดยมีเดอรริดาเปนผูริเริ่ม

และนําไปทดลองใชวิจารณวรรณกรรมท่ีเปนการสรางความจริงผานการเขียนเรื่องราวความจริงหรือ

ประเด็นทางศีลธรรมท่ีปรากฎอยูในแนวคิดทางอภิปรัชญา  

5.1.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก แนวคิดศาสตรแหง

การตีความทางตะวันออก ในท่ีนี้มุงกลาวถึงแนวคิดในพุทธปรัชญาฝายเถรวาทเปนหลัก โดย

นักวิชาการดานพุทธปรัชญามีทัศนะเก่ียวกับการตีความไว โดยสรุปแลว จะหมายถึง การทําความ

เขาใจความหมายของคําหรือภาษาท่ีผูพูดหรือผูเขียนใช โดยอาศัยหลักการ คือ การเขาใจศัพทและ

ไวยากรณของภาษาท่ีใช รวมถึงความหมายท่ีไดจากการตีความจะตองตรงกับความหมายของผูพูด
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หรือผูเขียน ดังนั้น การตีความจึงเปนกระบวนการท่ีพยายามทําความเขาใจเจตนารมณของผูแสดง

ความใหประจักษชัดแลวกําหนดความหมายท่ีแทจริงของขอความตามท่ีผูตีความจะเขาใจ ซ่ึงการ

ตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 4 รูปแบบ คือ 1) แบบจํากัดความ เปนการตีความดวยการ

กําหนดความหมายของคําศัพท 2) แบบขยายความ เปนการตีความดวยการขยายประเด็นท่ีไดจํากัด

ความไวแลว 3) แบบอธิบายความ เปนการตีความดวยการวิเคราะหแยกแยะเนื้อหาใหพิสดารอยางมี

เหตุผล และ 4) แบบวินิจฉัยความ เปนการตีความดวยการตัดสินชี้ขาดขอธรรม  

สวนทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก ซ่ึงในท่ีนี้หมายเอาพุทธปรัชญา จะ

เห็นวา เปนการคนหาความหมายท่ีสมบูรณ โดยอาศัยองคประกอบ คือ ผูสื่อความ คัมภีร ผูอานและ

บริบททางสังคมท่ีตองมีความเชื่อมโยงกัน อันเปนทางสายกลางท่ีนําลักษณะเดนของแตละทฤษฎีมา

ประยุกตใช ซ่ึงครอบคลุมกฎเกณฑของธรรมชาติแบบองครวม ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธ

ปรั ชญาจึ ง เป นทฤษฎีบู รณาการ  ( Integrationism; Holism)  ท่ี เ รี ยกว า  ปฏิ สั ม พัทธนิ ยม 

( Interactionism)  ซ่ึ งผสมผสานระหว า งทฤษฎีปด ก้ัน (Exclusivism)  กับทฤษฎี เหมารวม 

(Inclusivism) โดยทฤษฎีปดก้ันมีลักษณะมุงเนนตามวิธีการและเปาหมายอยางใดอยางหนึ่งตามท่ี

กลุมตนไดยึดถือ ทฤษฎีปดก้ันจําแนกเปน 2 กลุมยอย คือ 1. กลุมอธิบายนิยม (Explanationism) 

เปนกลุมท่ีเห็นวา การอธิบายความมีความสําคัญมากกวาการตีความ ซ่ึงเปนแนวคิดของกลุม

อนุรักษนิยมอยางเถรวาท 2. กลุมตีความนิยม (Interpretationism) เปนกลุมท่ีเห็นวา กระบวนการ

สืบคนตองเปนการตีความเขากับแนวคิดหลังนวยุค ซ่ึงเปนแนวคิดของกลุมหัวสมัยใหมอยางมหายาน 

สวนทฤษฎีเหมารวมเปนกลุมท่ีประนีประนอมระหวางทฤษฎีปดก้ันท้ังสองฝาย (กลุมอธิบายความนิยม

กับกลุมตีความนิยม) แตสวนใหญแลวทฤษฎีเหมารวมมักใหความสําคัญแกการตีความมากกวา เพราะ

เห็นวา การอธิบายความตองอาศัยการตีความ แตการตีความไมจําเปนตองอาศัยการอธิบายความ  

ทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 12 ทฤษฎี ดังนี้ 1. ทฤษฎีการ

ตีความแบบปฏิจจสมุปบาท 2. ทฤษฎกีารตีความแบบปฏฐาน 3. ทฤษฎกีารตีความแบบมหาปเทส 4. 

หลักการตีความแบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการ

ตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎกีารตีความแบบหลักศรัทธา 10 ประการ 8. ทฤษฎกีารตีความแบบดูท่ีเจตนา

เปนใหญ 9. ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย 10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการ

ตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎกีารตีความแบบหลักอจินไตย  

5.1.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.1.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต เปนการตอยอดแนวคิดท่ี

พระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ไดเสนอไว ซ่ึงผนวกกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาตะวันตกตาม

ทัศนะของกีรติ บุญเจือ และวีรชาติ นิ่มอนงค รวมถึงการประยุกตเขากับทฤษฎีการตีความพุทธ

ปรัชญาเถรวาทตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค แนวคิดการตีความแบบพุทธภาษิตนี้จึงเปนลักษณะ
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บูรณาการรวมกับทฤษฎีการตีความอ่ืน ในท่ีนี้ ขอยักตัวอยางขอความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ในยมก

วรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก มากลาวเปนตัวอยาง ดังนี้  

 

การตีความ

แบบพุทธ

ภาษิต 

ตัวอยางลําดับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(เรื่องธัมมิกอุบาสก) 

สวนประกอบ

ของการตีความ 

จํากัดความ  

(บทนํา) 

พระศาสดา...ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “ อิธ โมทติ เปจฺจ 

โมทติ ”  

อารัมภกถา  

ขยายความ 

(เนื้อหา) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ได มี อุบาสกผูปฏิบัติธรรม

ประมาณ 500 คน....” 

วัตถุกถา  

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

พระศาสดา...ตรัสพระคาถานี้วา 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ  กตปฺุโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน. 

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว 

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น 

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, 

เขายอมรื่นเริง. 

คาถา  

อธิบายความ  

(บทสรุป) 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปฺุโญ...”  เวยยากรณะ  

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมี

พระโสดาบันเปนตน...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

สโมธาน  

 

ตารางท่ี 10 เรื่องธัมมิกอุบาสกกับการตีความตามพุทธภาษิตและสวนประกอบของเรื่อง 

 

การตีความตามแนวคิดแบบพุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ ดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก แนวคิดจํากัดความ (Definition) เปนการใหความหมายของคําศัพท วลี 

หรือประโยคเพ่ือใหเกิดความรูความเขาใจท่ีถูกตองดวยหลักการใชเหตุผลในการใหคํานิยาม อันเปน

หลักการของการใหความหมายในเชิงตรรกศาสตรประการหนึ่ง การใหคําจํากัดความในท่ีนี้เปน

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาท่ีเนนตัวอักษรหรือตัวบท (Content) ท่ีเปนพยัญชนะ รวมถึงการ

พิจารณาถึงบริบทของเนื้อหา (Context) ท่ีเรียกวา อรรถหรือโวหาร ลักษณะการตีความในขอนี้จะ

เห็นตัวอยางในเรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ 
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พระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสกตรัสพระธรรมเทศนานี้วา ‘ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอม

บันเทิง เปนตน’...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131) ในขอความนี้เปนประโยคตนเรื่องท่ีมีเปลี่ยนเนื้อหาไป

ตามบริบท (Context) ของเรื่องนั้น ๆ ใจความหลักเปนการใหคําจํากัดความเก่ียวกับพระศาสดาวา 

ทรงประทับอยูท่ีใดในขณะท่ีทรงปรารภเรื่องดังกลาวนี้ และเรื่องนี้พระศาสดาตรัสสอนในรูปของคาถา

หรือบทกลอนวาดวยเรื่องอะไร แนวคิดการจํากัดความนี้จัดเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความ

ท่ีเรียกวา อารัมภกถา ซ่ึงเปนการแสดงขอความเบื้องตนของเรื่อง  

ประการท่ีสอง แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหาในเชิงนามธรรม

ใหเปนรูปธรรมตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายเพ่ือใหเกิดความชัดเจนตามลักษณะของนิทาน

เรื่องเลา (Narrative) ประกอบดวย 1) แกนของเรื่อง 2) การกําหนดโครงเรื่อง 3) ตัวละคร 4) บท

สนทนา 5) ฉากหรือสถานท่ี 6) บรรยากาศ ในท่ีนี้ เปนการขยายรายละเอียดท่ีปรากฏในคําจํากัด

ความในขอแรกใหเดนชัด เปนลักษณะของการยกตัวละคร พรรณนาถึงฉากของเรื่อง สถานท่ีการเกิด

เหตุ ดังในธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “...ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติ

ธรรมประมาณ 500 คน บรรดาอุบาสกเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวารคนละ 500 คน 

อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหงอุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 คน ธิดา 7 คน บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คน

หนึ่ง ๆ ไดมีสลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต วัสสาวาสิกภัต อยางละท่ี

...ยังเกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีกหรือ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131-134) ในขอความนี้เปนลักษณะ

เรื่องเลาหรือนิทานยกตัวอยางประกอบ เปนขอความท่ีปรากฏอยูระหวางประโยคตนเรื่องกับคาถา 

ขอความทองเรื่องในขอนี้เรียกวา บทนิเทศ อันเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความท่ีเรียกวา 

วัตถุกถา  

ประการท่ีสาม แนวคิดอธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความ

ละเอียดของเนื้อเรื่องหรือนิทาน สําหรับการอธิบายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จะเปนขอความการ

แกอรรถ ดังเรื่องธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปฺุโญ เปน

ตน ความวา บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะกรรมในโลกนี้วา 

“กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรมดี เราทําแลวหนอ”... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) ขอความนี้เปน

ลักษณะการไขความคาถาท่ีแสดงไวในสวนของแนวคิดวินิจฉัยความ ท้ังนี้ เพ่ือเปนการชี้แจงคําศัพท

หรือประโยคท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองในกรณีท่ีผูอานหรือผูแปลไมสามารถเขาใจความหมาย แนวคิด

ขยายความนี้เปนลักษณะของสวนประกอบการตีความท่ีเรียกวา เวยยากรณะ อันเปนแนวคิดอธิบาย

ความท่ีเปนการแกอรรถในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

ประการท่ีสี่ แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เปนลักษณะของการตัดสินใหเห็นผล

การกระทําของตัวละคร หรือหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถาหรือบทรอย

กรอง เพ่ือใหผูอานไดพิจารณาดวยเหตุผลตามท่ีเปนจริง ดังเรื่องธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ในชวง
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ท่ี 1 ความวา “...พระศาสดาตรัสวา ‘อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไมประมาทแลวท้ังหลาย เปน

คฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว’ ดังนี้แลว ตรัสพระคาถานี้วา อิธ 

โมทติ เปจฺจ โมทติ เปนตน (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) นอกจากนี้ ยังเปนปรากฏการวินิจฉัยความ

ในชวงท่ี 2 อันเปนการสรุปรวบยอดของเนื้อหาท้ังหมดวามีผลลัพธเปนอยางไร ดังในธัมมิกอุบาสก 

ความวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระโสดาบันเปนตน พระธรรม

เทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) ขอความท้ัง

สองชวงนี้เปนการสรุปประเด็นเรื่องราวท้ังหมดจึงเปนแนวคิดวินิจฉัยความเพ่ือเปนการตัดสินวา 

เรื่องราวท่ีเกริ่นนําและการขยายความตามทองเรื่อง สุดทายแลวสามารถสรุปใจความไดอยางไรบาง 

ซ่ึงแนวคิดวินิจฉัยความมีลักษณะเปนบทปฏินิเทศท่ีสามารถจําแนกเปน 2 ลักษณะ คือ 1) การวินิจฉัย

ดวยการสรุปเปนคาถา เปนลักษณะของการตีความท่ีเรียกวา คาถา 2) การวินิจฉัยท่ีเปนการสรุปผล

ลัพธท่ีเกิดข้ึนจากการไดฟงคาถา เปนลักษณะของการตีความท่ีเรียกวา สโมธาน  

5.1.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ เปนคัมภีรแนะแนวหรือ

แนวทางเพ่ือทําความเขาใจพุทธพจน ประพันธในสมัยพุทธกาลโดยพระมหากัจจายนเถระ เปนคัมภีร

การตีความทางพุทธปรัชญาท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การวิเคราะหตามเนตติปกรณทําใหเห็น

ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการตีความแบบวิธีอุทาหรณและทฤษฎีการตีความแบบนิทาน

ธรรม โครงสรางของเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณจําแนก ดังนี้  

 

วาระใหญ 2 ลีลา 4 ความหมาย 

1. สังคหวาระ  1. สังคหวาระ  การอธิบายความแบบสั้น/สรุปเรื่อง   

2. วิภาควาระ  

2. อุทเทสวาระ  การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว  

3. นิทเทสวาระ  คําจํากัดความของชื่อในแตละขอ  

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ  

 4.1 หารวิภังควาระ  การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ  

 4.2 หารสัมปาตวาระ  แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระ 16  

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ  วิธีอธิบายเหตุเกิดของนัยท้ัง 5  

 4.4 สาสนปฎฐาน  การจัดหมวดหมูของสูตรแสดงคําสอน  

 

ตารางท่ี 11 โครงสรางเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณ (ภาษาบาลีมี 192 หนา) 

 

จากโครงสรางนี้เนื้อหาหลักของเนตติปกรณจะปรากฏอยูในสวนของปฏินิทเทสวาระ

ขอ 4.1 หารวิภังควาระ 4.3 นยสมุฏฐานวาระ และ 4.4 สาสนปฏฐาน แตเนื้อหาท่ีคณะผูวิจัยนํามา
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เปนแนวทางในการพัฒนาใหเห็นศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ หารวิภังควาระ 

เรียกโดยยอวา หาระ (Modes of Conveying) เปนแนวทางหรือวิธีการท่ีชวยขจัดความเห็นผิดหรือ

ความสงสัยเพ่ือใหเขาใจสมมติฐานของเนื้อหาและเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการอธิบายดวย

พยัญชนะอยางละเอียด หลักหาระจึงเปนวิธีการตีความเชิงตรรกะของพระสูตรท่ีจําแนกได 16 

ประการ ในท่ีนี้  คณะผูวิจัยไดนําเสนอเฉพาะการตีความในกรณีคาถาในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกตามหลักการของหาระ 16 ดังคาถาท่ีวา  

 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  

บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  

 

การตีความคาถาในเรื่องจูเฬกสาฎกเปนการอธิบายรูปศัพทในพุทธพจนตามหลักการ

ของหาระ 16 ดังนี้  

ประการท่ี 1 เทสนาหาระ เปนการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ คือ (1) อัสสาทะ 

สภาวะทําใหเหลาสัตวยินดี (2) อาทีนวะ การแสดงโทษของการยินดี (3) นิสสรณะ เหตุแหงความพน

ทุกข (4) ผละหรือจุดมุงหมาย คือ เพ่ือใหใจไมยินดีในความชั่ว (5) อุปายะ เหตุใหบรรลุอริยมรรค (6) 

อาณัตติ คือ การท่ีพระพุทธเจาทรงแนะนําใหกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว 

ประการท่ี 2 วิจยหาระ เปนแนวทางการจําแนก 11 อยาง คือ (1) ปทะ คือ การ

จําแนกบทโดยอรรถและศัพท (2) ปุจฉา คือ การจําแนกคําถาม (3) วิสัชชนา คือ การจําแนกคําตอบ 

(4) ปุพพาประ คือ การจําแนกขอความกอนและหลัง (5) อนุคีติ คือ การจําแนกโดยอางพุทธพจนหรือ

สาธกอางอิง (6) อัสสาทะ คือ การจําแนกอัสสาทะ (7) อาทีนวะ คือ การจําแนกโทษ (8) นิสสรณะ 

คือ การจําแนกเหตุแหงความพนทุกข (9) ผละ คือ การจําแนกจุดมุงหมาย (10) อุปายะ คือ การ

จําแนกอุบาย (11) อาณัตติ คือ การจําแนกการชักชวนใหทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป  

ประการท่ี 3 ยุตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงความเหมาะสมโดยศัพทและอรรถ 

ความเหมาะสมโดยศัพท คือ เปนคําศัพทท่ีถูกตองตามหลักภาษาและสื่อถึงเนื้อความท่ีผูกลาวตองการ

ใหเขาใจ สวนความเหมาะสมโดยอรรถ คือ ความไมขัดแยงกันโดยสภาวะของพระสูตรและพระวินัย  

ประการท่ี 4 ปทัฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุใกลของสิ่งตาง ๆ โดยอนุโลม

นัยและปฏิโลมนัย ซ่ึงเปนการพิจารณาลักษณะของสิ่งนั้นกอน เชน การพิจารณาวา ลักษณะของ

ตัณหา คือ การยึดติดผูกพันก็จะเขาใจไดวา รูปท่ีชักชวนใหหลงใหลตองเปนปทัฏฐานแกตัณหา  
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ประการท่ี 5 ลักขณหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมิไดกลาวไวโดยตรง หรือไมได

ระบุจดจําดวยวิธีใดวิธีหนึ่ง แตมีสภาพเหมือนกันโดยลักษณะ คือ การดําเนินไปรวมกัน (สหจาริตา) 

โดยกิจ คือ มีหนาท่ีเสมอกัน (สหกิจจตา) โดยเหตุ คือ มีเหตุเสมอกัน (สมานเหตุตา) โดยผล คือ มี

จุดหมายเสมอกัน (สมานผลตา) และโดยอารมณ คือ มีอารมณเสมอกัน (สมานารัมมณตา)  

ประการท่ี 6 จตุพยูหหาระ เปนแนวทางการอธิบายดวยวิธี 4 กลุม คือ 1) เนรุตตะหรือ

นิรุตติ คือ รูปวิเคราะห 2) อธิปปายะ คือ ความมุงหมายของพระพุทธเจาหรือพระสาวกในพระสูตร 3) 

นิทานะ คือ เหตุของการแสดงธรรม 2 ประการ คือ (1) อัชฌัตติกนิทาน (กรุณาและเทสนาญาณ) (2) 

พาหิรนิทาน (เทสกาลเทสก-ผูแสดง และปฏิคคาหก-ผูรับฟง) 4) ปุพพาปรานุสนธิ คือ การเชื่อมโยง

พระสูตรท่ีกําลังแสดงกับพระสูตรอ่ืนเพ่ือนํามาอางเปนตัวอยาง  

ประการท่ี 7 อาวัฏฏหาระ เปนแนวทางการอธิบายเพ่ือแสวงหาเหตุใกล (ปทัฏฐาน) 

แลวเวียนไปหาธรรมท่ีเสมอกัน (สภาคธรรม) และธรรมท่ีไมเสมอกัน (วิสภาคธรรม-ธรรมท่ีตรงกัน

ขาม)  

ประการท่ี 8 วิภัตติหาระ เปนแนวทางการจําแนกขอความในพุทธพจนเปน 3 ประการ 

คือ (1) จําแนกโดยธรรมท่ีตรงขาม (ธรรมวิภัตติ) (2) จําแนกโดยเหตุใกล (ปทัฏฐานวิภัตติ) (3) จําแนก

โดยภูมิ (ภูมิวิภัตติ)  

ประการท่ี 9 ปริวัตตนหาระ เปนแนวทางการเปลี่ยนเปนธรรมท่ีตรงกันขาม (ปฏิปกข

ธรรม) ดวยการเสนอเนื้อหาหรือหลักธรรมท่ีตรงกันขามกับเรื่องท่ีตองการจะอธิบาย  

ประการท่ี 10 เววจนหาระ เปนแนวทางการแสดงคําไวพจนหรือคําท่ีมีความหมาย

อยางเดียวกัน ซ่ึงจัดอยูในกลุมเรื่องใกลเคียงกัน เชน จิต มโน วิญญาณ หรือเปนคําท่ีอาจใชแทนกันได 

โดยเปนคําท่ีแยกแยะคุณลักษณะแตกตางกันออกไป  

ประการท่ี 11 ปญญัตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงบัญญัติตาง ๆ ตามสมควรแก

ขอความนั้น ๆ เปนการวิเคราะหความหมายของคําหรือขอความอยางละเอียด  

ประการท่ี 12 โอตรณหาระ เปนแนวทางการอธิบายตามหลักขันธ อายตนะ ธาตุ 

อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ซ่ึงอํานวยประโยชนใหเขาใจพุทธพจนท้ังเชิงปริยัติและปฏิบัติ  

ประการท่ี 13 โสธนหาระ เปนแนวทางการตรวจสอบบท (ปทะ) ใจความของบท 

(ปทัตถะ) คําถาม-คําตอบ (ปุจฉาวิสัชนา) และบุคคลปรารภถามปญหา (อารัมภะ) ซ่ึงพระพุทธเจาได

ทรงแสดงไวแลวตามสมควร  

ประการท่ี 14 อธิฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือไป 

(เอกัตตตา) และธรรมท่ีมีลักษณะแตกตางหรือพิเศษ (เวมัตตา) หมายความวา ธรรมท้ังหลายมีอริยสัจ 

4 เปนตน บางสูตรพระพุทธเจาทรงแสดงโดยยอ บางสูตรทรงแสดงโดยพิสดาร  
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ประการท่ี 15 ปริกขารหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุปจจัยตามสมควรแกธรรม

เพ่ือใหทราบวา เปนอะไรเปนเหตุท่ีทําใหเกิดสิ่งนั้น และอะไรเปนปจจัยประกอบหรือสภาวะแวดลอม

ท่ีชวยหนุนใหเกิดสิ่งนั้น  

ประการท่ี 16 สมาโรปนหาระ เปนแนวทางการแสดงดวยลักษณะ 4 ประการ คือ (1) 

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) (2) คําไวพจน (เววจนะ) (3) วิธีปฏิบัติ (ภาวนา) และ (4) การละกิเลส (ปหานะ)  

5.1.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.1.3.1 การตีความแบบพุทธภาษิต (Interpretation as Buddha’s Proverb) การ

ตีความรูปแบบนี้ไดนําหลักการตีความท้ัง 4 แนวคิด (DEED Concept) มาเปนตัวตั้ง อันประกอบดวย

การจํากัดความ (Definition; D) การขยายความ (Expansion; E) การอธิบายความ (Explanation; 

E) และการวินิจฉัยความ (Decision; D) ในธัมมปทัฏฐกถาเรื่องหนึ่ง ๆ จะประกอบดวยหลักท้ัง 4 นี้ 

อันเปนการตีความพุทธพจนหรือคาถาประจําเรื่องใหเปนเรื่องราวนิทานธรรม เรื่องราวดังกลาวนี้จะมี

สวนประกอบของเรื่อง 3 สวน ดังนี้  

สวนท่ี 1 บทนํา (Introduction) เปนการนําเขาสู เนื้อหาท่ีเรียกวา อารัมภกถา 

(Preamble) เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะมีคําวา เกริ่นเขาเรื่องวา “พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ 

พระเชตวัน...” ทุกเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะปรากฏถอยคําของอารัมภกถาในลักษณะนี้ เพ่ือให

ผูอานเขาใจเรื่องราวเบื้องตน อันเปนลักษณะของแนวคิดการจํากัดความ (Definition) ใหทราบวา 

ใครทําอะไรในเบื้องตน ขอความในลักษณะนี้เรียกวา บทอุเทศ ดังภาพท่ี 7 ตอไปนี้ 

 

 

 

 

ภาพท่ี 7 แนวคิดการจํากัดความในการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

สวนท่ี 2 เนื้อเรื่อง (Body of Paper) เปนการขยายความตอจากการจํากัดความให

กระจางชัด เปนลักษณะของทองเรื่องท่ีเปนการเลาเรื่องราว ในกรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะเริ่มตนดวย

คําวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” สวนเนื้อหานี้จะประกอบดวย 1) แกนเรื่องหรือแนวคิดหลัก เชน 

ในเรื่องธัมมิกอุบาสกมีแกนเรื่อง คือ การทําบุญท่ีทําใหเกิดความบันเทิงใจ ดังปรากฏในคาถาท่ีวา 

“ผูทําบุญยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง...” ดังนั้น แกนเรื่องจึงเปนการนําคาถาในจํากัด

ความหรือบทนํามาอธิบาย 2) โครงเรื่องหรือวางเคาโครงเรื่องราวท่ีประกอบดวยหลักเหตุและผลใน

ลักษณะสนับสนุนกันและกัน ไมวาจะเปนการวางโครงการเลาเรื่องในอดีต ปจจุบันและอนาคต เชน 

การท่ีพระสงฆกําลังสาธยายสติปฏฐานสูตรแกธัมมิกอุบาสกอยูนั้น อุบาสกก็พูดวา “ทานท้ังหลายจง

บทนํา/อารัมภกถา พระศาสดาเมื่อประทับอยู... การจํากัดความ/อุเทศ 
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รอกอน จงรอกอน (หยุดกอน)” คําพูดนี้เปนเหมือนวลีเด็ดในทองเรื่อง อันเปนการวางโครงของบท

สนทนาไว แตเหตุผลของวลีนี้ก็เพ่ือสื่อถึงเทวดาท่ีมารอรับอุบาสกใหหยุดอยูกอน เพ่ือท่ีอุบาสกจะได

ฟงสติปฏฐานสูตรใหจบ ซ่ึงไมใชการบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายแตอยางใด 3) ตัวละคร หรือบุคคล 

สัตว สิ่งของท่ีถูกกําหนดบทบาทและพฤติกรรมเพ่ือดําเนินเรื่องราวตั้งแตตนจนจบ เชน ธัมมิกอุบาสก

ท่ีเปนตัวละครคนหนึ่งท่ีถูกกําหนดบทบาทใหเปนตัวเอก เพราะการกระทําหรือคําพูดของอุบาสกแฝง

ปริศนาธรรมท่ีนาสนใจทําใหผูอานตองการติดตาม 4) บทสนทนาหรือคําพูดและความคิดของตัวละคร

ท่ีถูกกําหนดใหแสดงออกมาเพ่ือเปนการสื่อสารระหวางกันหรือสื่อใหผูอานเขาใจ เชน การท่ีอุบาสก

ตอบพระสงฆวา ตองการฟงการสาธยายสติปฏฐานสูตร อันเปนพระสูตรหลักประการหนึ่ง ก็เปนการ

สื่อใหเห็นวา อุบาสกเปนผูสนใจในธรรมมากนอยเพียงใด 5) ฉากหรือภูมิหลังทางกายภาพ ไมวาจะ

เปนสถานท่ี หวงเวลา ฤดูกาล สภาพแวดลอม เปนตน เชน อุบาสกสงคนไปอาราธนาพระสงฆใหมา

แสดงธรรมโปรดท่ีบาน เม่ือพระสงฆมาถึงก็นั่งบนอาสนะท่ีปูลอมเตียงของอุบาสก เหตุการณนี้แสดง

ใหเห็นวา อุบาสกเปนผูแกชราและปวยดวยโรคจริง ซ่ึงสันนิษฐานไดวา เขาอาจเปนผูปวยติดเตียง 6) 

บรรยากาศหรืออารมณความรูสึกของตัวละครท่ีสื่อใหผูอานเขาใจ เชน กรณีท่ีอุบาสกมีความกังวลวา 

เทวดาจะรับไปกอนท่ีจะฟงพระธรรมเทศนาจบจึงบอกใหเทวดาหยุดรอกอน เหตุการณนี้สื่อใหผูอาน

เขาใจความรูสึกของอุบาสกท่ีมีความกังวลอยูไมนอย ขอความท่ีกลาวมาท้ังหมดนี้จัดเปนสวนของเนื้อ

เรื่อง อันเปนลักษณะของแนวคิดการขยายความ (Expansion) ท่ีเรียกวา นิเทศ ดังภาพท่ี 8 ตอไปนี้ 

 

 

 

 

ภาพท่ี 8 แนวคิดการขยายความในการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

สวนท่ี 3 บทสรุป (Conclusion) เปนสวนทายสุดขององคประกอบในการเขียน เปน

ลักษณะการประมวลเรื่องราวใหเห็นประเด็นสําคัญ ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะเห็นสวนประกอบของ

เรื่องในบทสรุปท่ีจําแนกเปน 3 สวนยอย คือ (1) คาถา (Verse, Poem) รวมถึงสวนท่ีเปนคอคาถา 

เชน ขอความท่ีวา “พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น...” จนถึงคาถาท่ีวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงใน

โลกนี้...” (2) เวยยากรณะหรือแกอรรถ (Annotation, Commentary) เชน ขอความท่ีวา “บรรดาคํา

เหลานั้น...” และ (3) สโมธาน (Sammary) เชน ขอความท่ีวา “ในกาลจบเทศนา...” ขอความท่ีกลาว

มานี้จัดเปนบทสรุป ซ่ึงจําแนกเปน 3 แนวคิด ตามสวนยอยของบทสรุป คือ 1) แนวคิดการวินิจฉัย

ความ (Decision) เรียกวา ปฏินิเทศ 2) แนวคิดการอธิบายความ (Explanation) เรียกวา นิเทศ และ 

3) แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เรียกวา ปฏินิเทศ ดังภาพท่ี 9 ตอไปนี้  

เนื้อเร่ือง/วัตถุกถา ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี... การขยายความ/นเิทศ 
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ภาพท่ี 9 แนวคิดการวินิจฉัยความและการอธิบายความในการตีความแบบพุทธภาษิต  

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

เม่ือกลาวโดยภาพรวม จะเห็นกรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถาเรื่องธัมมิกอุบาสกตามแนวคิดท้ัง 4 คือ (1) การจํากัดความ (2) การขยายความ (3) การอธิบาย

ความ และ (4) การวินิจฉัยความ ซ่ึงมีสวนประกอบของเรื่องท้ัง 3 สวน คือ (1) บทนํา (2) เนื้อเรื่อง 

(3) บทสรุป ดังภาพท่ี 10 ดังตอไป  

 

บทสรุป/คาถา พระศาสดาตรัสวา... การวินิจฉัยความ/ปฏินิเทศ 

บทสรุป/เวยยากรณะ บรรดาคําเหลานั้น... การอธิบายความ/นเิทศ 

บทสรุป/สโมธาน ในกาลจบเทศนา... การวินิจฉัยความ/ปฏินิเทศ 
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ภาพท่ี 10 กรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสก 

 

จากภาพท่ี 10 นี้ จะพบการตีความภายใตกรอบแนวคิดท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การ

ขยายความ การอธิบายความ การวินิจฉัยความ ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 เรื่องธัมมิกอุบาสกมีสวนประกอบของเรื่องท่ัวไป คือ บทนํา เนื้อเรื่อง 

บทสรุป ซ่ึงเปนสวนประกอบของการดําเนินเรื่องโดยภาพวงกวาง และมีสวนประกอบเฉพาะของการ

ตีความท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน เม่ือนําสวนประกอบเหลามากลาว

บูรณาการเขาดวยกัน จะเห็นวา บทนําเปนเรื่องอารัมภกถา/อุเทศ ซ่ึงเปนแนวคิดการจํากัดความ 

เนื้อหาเปนเรื่องวัตถุกถา/นิเทศและเปนแนวคิดการขยายความ และบทสรุปเปนเรื่องคาถา-สโมธาน/

ปฏินิเทศและเวยยากรณะ/นิเทศ ซ่ึงเปนแนวคิดวินิจฉัยความและอธิบายความ ท้ังหมดเปนแนวคิดเชิง

นามธรรม/ธรรมาธิษฐานท่ีปรากฏอยูเบื้องหลัง แตเนื้อหาท่ีเปนเชิงรูปธรรม/บุคลาธิษฐานท่ีปรากฏให

เห็นชัดเจน คือ องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 คือ แกนเรื่อง โครงเรื่อง ตัวละคร บทสนทนา 

ฉาก บรรยากาศ  

ประการท่ี 2 แนวคิดท้ัง 4 นี้มีจุดหมายหลัก คือ การอรรถาธิบายพุทธภาษิตอันเปน

พระดํารัสสั้น ๆ ท่ีปรากฏในพระไตรปฎกใหเปนลักษณะของคัมภีรชั้นอรรถกถาท่ีอธิบายอยางละเอียด
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ยืดยาว คัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ถือเปนนิทานธรรมตามลักษณะของวรรณกรรมศาสนาท่ียกคาถาพุทธ

ภาษิตมาเกริ่นนําโดยยอในลักษณะของการจํากัดความ จากนั้น ขยายความ-อธิบายความ-วินิจฉัย

ความตามแตละเรื่อง สุดทายจบดวยการนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวสรุปประเด็นอีกครั้ง โดยเฉพาะ

การขยายความและการวินิจฉัยความท่ีประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย โดยมี

เปาหมายเพ่ือสอนผูอานใหรูจักละชั่ว ทําดีและทําจิตใหผองใส  

ประการท่ี 3 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท่ีวานี้ ประกอบดวย (1) แกนเรื่อง คือ 

การทําบุญทําใหบันเทิง (เกิดยินดี) ในโลกนี้และโลกหนา ตามท่ีปรากฏในคาถาพุทธภาษิต (2) โครง

เรื่อง คือ การท่ีธัมมิกอุบาสกอาราธนาพระสงฆใหสาธยายพระสูตรท่ีบานแลวเทวดาเชิญไปเกิดท่ีดุสิต

สวรรค (3) ตัวละคร เชน พระพุทธเจา ธัมมิกอุบาสก (4) บทสนทนา เชน การพูดคุยระหวางธัมมิก

อุบาสกกับบุตร (5) ฉาก เชน บานของธัมมิกอุบาสก วัดพระเชตวัน สวรรคชั้นดุสิต (6) บรรยากาศ 

เชน ความกังวลของธัมมิกอุบาสกท่ีเกรงจะฟงพระสูตรไมจบ ท้ังหมดนี้ปรากฏชัดเจนในแนวคิดการ

จํากัดความ การขยายความและการวินิจฉัยความ ขณะท่ีการอธิบายความจะเปนการแกอรรถหรือแก

คาถา จึงไมปรากฏองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายชัดเจนนัก อยางไรก็ตาม โดยภาพรวมถือวา 

แนวคิดท้ัง 4 อยูภายใตองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย จึงทําใหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปน

วรรณกรรมท่ีทรงคุณคากับความเปนวรรณคดี ประเภทวรรณคดีคําสอนแบบเรื่องเลา  

ประการท่ี 4 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ังหมดนี้มีจุดมุงหมายท่ีตองการสื่อ

ชัดเจน ดังเรื่องยอวา ธัมมิกอุบาสก (ตัวละคร) ไดอาราธนาพระสงฆ (ตัวละคร) ไปสาธยายสติปฏฐาน

สูตรท่ีบานของตน (ฉาก) ขณะท่ีพระสงฆสาธยายพระสูตรอยู ธัมมิกอุบาสกบอกใหหยุด ลูกของธัมมิก

อุบาสกจึงพากันรองไห (บรรยากาศ) เพราะเขาใจวา พอกลัวความตาย (บรรยากาศ) จึงบอกให

พระสงฆหยุดสาธยายเสียกลางคัน พระสงฆเองก็เขาใจวา อุบาสกบอกใหตนหยุดจึงกลับวัดพระเชตวัน 

(ฉาก) แตความจริงแลว ธัมมิกอุบาสกบอกใหเทวดา (ตัวละคร) ท่ีมาเชิญใหไปเกิดในสวรรค (ฉาก) ได

หยุดกอน เพราะเกรง (บรรยากาศ) วา จะฟงพระสูตรไมจบ ธัมมิกอุบาสกไดเลาเรื่องราว (บทสนทนา) 

ท้ังหมดใหลูก (ตัวละคร) ฟงและพิสูจนวา มีเทวดามารับจริง ทุกคนจึงเชื่อตาม สวนพระสงฆเม่ือกลับ

ถึงวัดก็สอบถามเรื่องราว (บทสนทนา) กับพระพุทธเจา (ตัวละคร) พระพุทธองคจึงทรงเลาเรื่อง (บท

สนทนา) ใหฟง จากนั้น จึงตรัสพระธรรมเทศนาตามท่ีปรากฏในอารัมภกถาวา ผูทําบุญแลวยอมรื่นเริง

ในโลกนี้ ตายไปแลวก็จะรื่นเริงเชนกัน ผูทําบุญจะรื่นเริงยินดีในโลกท้ังสอง เพราะเขาไดเห็นความหมด

จดในการกระทําของตน (แกนเรื่อง) เม่ือจบพระธรรมเทศนา ผูคนเปนอันมาก (ตัวละคร) บรรลุธรรมมี

โสดาปตตผล เปนตน  

5.1.3.2 การตีความแบบเนตติปกรณ  (Interpretation as Buddhist Guideline 

Text) เปนการตีความท่ีจําแนกตามเนื้อหาของคัมภีรเนตติปกรณ 4 วาระหรือลีลาการประพันธ คือ 1) 

สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ท้ัง 4 วาระนี้เปนแนวคิดพ้ืนฐานท่ี
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ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท้ัง 5 (อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ 

สโมธาน) ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 สังคหวาระกับอุทเทสวาระ สังคหวาระเปนการกลาวเนื้อหาโดยสรุป

ท้ังหมดของคัมภีรเนตติกรณ วาระนี้คลายกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา อารัมภกถา 

ซ่ึงเปนการเกริ่นนําเนื้อหาดวยการยกคาถามากลาวไว เนื่องจากใจความหลักของเรื่องราวแตละเรื่อง

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ คาถาพุทธภาษิตท่ีนํามาจากพระไตรปฎก ดังนั้น อารัมภกถาจึงเปน

เนื้อหาเบื้องตน แตเปนเบื้องตนท่ีสรุปใจความท้ังหมดโดยยอไว ดังภาพท่ี 11  

 

 

 

 

 

ภาพท่ี 11 ลีลาการประพันธสังคหวาระและอุทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ประการท่ี 2 นิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําตาง ๆ เชน การกลาวถึงความหมายของ

หาระ 16 นัย 5 เนื่องจากคัมภีรเนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความหลักธรรมท่ีเปนเชิงธรรมาธิษฐาน 

การตีความจึงเปนการนําคําศัพทมาอธิบายความหมายใหชัดเจน แตไมใชลักษณะนิทานเรื่องเลา

เหมือนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม แนวคิดการอธิบายคําแบบคัมภีรเนตติปกรณ ก็เปน

ตนแบบใหเกิดการขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา วัตถุกถา คือ การนําคาถาพุทธภาษิต

มากลาวเปนเรื่องราวเชิงบุคลาธิษฐานท่ีมีตัวละคร บทสนทนา ฉาก บรรยากาศท่ีดําเนินไปตามโครง

เรื่องท่ีกําหนดไว ดังภาพท่ี 12  

 

 

 

ภาพท่ี 12 ลีลาการประพันธนิทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ประการท่ี 3 ปฏินิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําอยางละเอียด เปนการอธิบาย

ความหมายของวาระโดยจําแนกเปน 4 วาระยอย คือ 1) หารวิภังควาระ (การแสดงรายละเอียด) 2) 

หารสัมปาตวาระ (การประมวลลงในหาระ) 3) นยสมุฏฐาน (เหตุเกิดของนัย) 4) สาสนปฏฐาน (สูตร

แสดงคําสอน) ลีลาการประพันธในปฏินิทเทสวาระท้ัง 4 วาระยอยนี้ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน ดังภาพท่ี 13  

1. สังคหวาระ 

2. อุทเทสวาระ 

1. สรุปเรื่องท้ังหมด 

2. การแสดงหัวขอหลักโดยยอ 1. อารัมภกถา 

3. นิทเทสวาระ 3. การแสดงคําอธิบายของแตละช่ือ 2. วัตถุกถา 
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ภาพท่ี 13 ลีลาการประพันธปฏินิทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ในท่ีนี้ ขอนําเสนอตัวอยางกรอบการตีความในหารวิภังควาระในบางขอ คือ ขอเทสนา

หาระและขอวิจยหาระ ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 ขอเทสนาหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 1 ของหารวิภังควาระ ซ่ึง

จัดอยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง คือ การอธิบายอยางละเอียดดวยการนําหาระ 16 มาแยกอธิบายท่ี

ละหาระ จากนั้น นําสูตรหรือหลักธรรมมาประกอบการอธิบาย ในท่ีนี้ไดนําเทสนาหาระมาอธิบายให

เห็นภาพโดยใชเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีจัดอยูในบาปวรรคมาวิเคราะหเปนเรื่องราวประกอบ 

เทสนาหาระเปนหลักการท่ัวไปท่ีมีปรากฏในทุกพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงใหเวไนย

สัตวเขาใจอริยสัจ 4 และเทสนาหาระเองก็มุงแสดงใหเขาใจอริยสัจเชนกัน การนําขอเทสนาหาระมา

กลาวจึงเปนประโยชนในการอธิบายครอบคลุมหลักธรรมอ่ืนไปดวย อยางไรก็ตาม การนําเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาแสดงในท่ีนี้ จะพบสวนประกอบของเรื่องท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา 

คาถา เวยยากรณะและสโมธาน ดังตารางท่ี 12 

 

สวนประกอบ

ของเรื่อง 
เรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

อารัมภกถา พระศาสดา... ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา บุคคลพึงรีบขวนขวายทําบุญ (อภิตฺถเรถ 

กลฺยาเณ) เปนตน 

วัตถุกถา ความพิสดารวา...ไดมีพราหมณคนหนึ่งชื่อมหาเอกสาฎก. แตในกาลนี้ พราหมณนี้

ไดเปนพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ในเมืองสาวัตถี....  

คาถา เม่ือทรงสืบอนุสนธแิสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา 

               อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ     ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

              ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ     ปาปสฺมึ รมตี มโน. 

เวยยากรณะ บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ.... 

3. คาถา  

4. เวยยากรณะ  

5. สโมธาน 

4. การอธิบายแตละหาระดวยสูตร 

ตาง ๆ-อธิบายสูตรเดียวดวยหาระ 16- 

เหตุเกิดของนัย-สูตรแสดงคําสอน 

 

4. ปฏินิทเทสวาระ  

(หารวิภังคะ-หารสมัปตตะ- 

นยสมฏุฐานะ-สาสนปฏฐาน) 
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สโมธาน ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน 

ดังนี้แล... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) 

 

 ตารางท่ี 12 สวนประกอบของเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

จากเนื้อเรื่องท้ังหมดในตารางท่ี 12 เม่ือวิเคราะหตามหลักการตีความในเทสนาวาระท่ี

ประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญของเรื่อง 6 ประการ ดังตอไปนี้  

 

ใจความใน 

เทสนาหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

สงเคราะห

ในอริยสัจ 

1) อัสสาทะ “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ . . . 

ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, 

จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก....”  

สมุทัย 

2) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’...ปฐมยามลวงไปแลว..

มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได...ปจฉิมยาม เขา

คิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไป

แลว...เราจักถวายผาสาฎกละ’...” 

ทุกข 

3) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดา

ปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” 

นิโรธ 

4) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...เปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะแลว 

ขาพเจาชนะแลว’...พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งใหพระราชทาน

หมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง...ทําใหเปนอยางละ 4...คือ ชาง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

ทุกข 

5) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 

คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว...ได

ถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” 

มรรค 

6) อาณัตติ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

มรรค 

 ตารางท่ี 13 การแสดงใจความสําคัญในเทสนาหาระกับการตีความเนื้อหา 

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 
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จากตารางท่ี 13 นี้ สามารถอธิบายไดวา ใจความสําคัญในเทสนาหาระท้ัง 6 ปรากฏ

เปนหลักการสําคัญในการตีความในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ดังรายละเอียดตอไปนี้  

(1) อัสสาทะ หมายถึง ความยินดีพอใจท่ีทําใหเกิดความสุขและโสมนัส ดังในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะเห็นลักษณะการตีความของพระพุทธโฆสะท่ีแตงเรื่องราวในสวนกถาวัตถุ

วา “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่

พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พัน

ดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก...”  

(2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข โทมนัส ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะ

เห็นตัวอยางของการตีความท่ีกลาวถึงโทษของการครุนคิดอยูกับการไมถวายเพราะมัจเฉรจิตเปนเหตุ 

เชน ขอความท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ...มัชฌิมยาม เขาไม

อาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได..ปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 

2 ยามลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ’...”  

(3) นิสสรณะ หมายถึง เหตุแหงการออกจากทุกขหรือสภาวะทําใหสลัดออกจากทุกข 

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดกลาวถึงหนทางแหงการพนทุกข คือ การบรรลุธรรมไวชัดเจน ซ่ึงแตละเรื่อง

จะระบุตางกันไป ในกรณีเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกไดระบุวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากได

บรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

(4) ผละ หมายถึง จุดมุงหมายของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม ซ่ึงในแงของการ

ตีความในทองเรื่องของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลว จะเห็นวา จุดมุงหมายไมไดหมายถึง โลกุตตรธรรม

อยางเดียว แตเปนจุดมุงหมายข้ันแรกหรือเปาหมายระหวางทางท่ีเปนโลกิยธรรม เชน การตัดสินใจ

ถวายผาในปจฉิมยาม จึงไดวัตถุทานจากการพระราชทานของพระเจาปเสนทิโกศล ดังท่ีระบุวา “...

รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 

บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” เปนตน  

(5) อุปายะ วิธีปฏิบัติใหถึงความดับทุกข ซ่ึงหลักปฏิบัติตามคําสอนของพระพุทธเจาจะ

สรุปลงในศีล สมาธิและปญญา สําหรับอุปายะถือเปนวิธีการสอนอยางชาญฉลาด ในแตละเรื่องจะ

ปรากฏหลักการสอนแตกตางกันไป ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบการตีความหลักการสอน

ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขา

ไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คู

แกเขา...ถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...”  

(6) อาณัตติ หมายถึง การชักชวนหรือการแนะนําใหละเวนความชั่วและทําความดี ใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐถานี้จะหมายถึง ขอความท่ีเปนคาถาท่ีปรากฏโดยยอในสวนอารัมภกถา (การเกริ่นนํา
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เบื้องตน) และปรากฏโดยละเอียดในสวนคาถา (การกลาวสรุปวินิจฉัยความ) ดังขอความพุทธภาษิต

ท่ีวา “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู 

ใจจะยินดีในบาป”  

จากหลักการตีความในเทสนาวาระท่ีประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ

ท่ีกลาวมา สามารถสรุปเปนภาพได ดังนี้  

 
ภาพท่ี 14 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยเทสนาหารวิภังควาระ 

ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรค 

 

ประการท่ี 2 ขอวิจยหารวิภังควาระ ในขอนี้เปนแนวทางการจําแนกอยางละเอียด 11 

ประการ ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรคตอไปนี้  

การจําแนก

ในวิจยหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก วิธีการ 

1) ปทะ “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจาก

บาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท...” 

การแกอรรถ

คาถา 
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2) ปุจฉา “...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสู

สถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจ

ไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” 

การถาม 

3) วิสัชชนา “...พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผา

สาฎกไป...” 

การตอบ 

4) ปุพพาประ “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ 

คือ เร็ว ๆ...” 

การไขความ

คําศัพท 

5) อนุคีต ิ “...ตรัสวา ‘ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแก

เราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ...ในมัชฌิม

ยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, .... ในเวลาจวนใกลรุง 

เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, ...กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ 

ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหง

จิตตุปบาททีเดียว’...” 

การอางพุทธ

ดํารัส 

6) อัสสาทะ “...ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่ พันดวงเกิดข้ึนแลวแก เขา , จิต

ประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก...”  

ความยินดีท่ีทํา

ใหเกิดทุกข 

7) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ 

ปฐมยามลวงไปแลว. ....มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวาย...ปจฉิมยาม 

เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยาม

ลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ...” 

โทษของความ

ยินดี 

8) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

การกําจัดทุกข 

9) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะ

แลว ขาพเจาชนะแลว’. . .พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่ ง ให

พระราชทานหมวด 4...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 

ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

การวาง

จุดหมาย 

10) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 

คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่น

เทียว...ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” 

วิธีการสอน 



172 

11) อาณัตต ิ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

การวินิจฉัย

ตัดสิน 

 

ตารางท่ี 14 การตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับการจําแนกอยางละเอียด  

 

จากตารางท่ี 14 นี้ สามารถอธิบายใหเห็นการจําแนกเรื่องราวตามขอวิจยหาระท้ัง 11 

ประการอยางละเอียด ดังตอไปนี้  

(1) ปทะ หมายถึง การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

โดยอรรถจะเห็นขอความท่ีวา “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจากบาปกรรมมี

กายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน...” โดยศัพทเปนการตีความใหเห็น

ไวยากรณของภาษา ดังขอความท่ีวา ปาปา เปนคําขยายของจิต เปนตน  

(2) ปุจฉา หมายถึง การจําแนกคําถาม ซ่ึงแบงคําถามไดหลายลักษณะ ดังขอความวา 

“...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือ

กลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” เปนคําถามแบบอนุมติปุจฉา คือ 

การสอบถามความคิดเห็นของผูตอบ  

(3) วิสัชชนา หมายถึง การจําแนกคําตอบ ยกตัวอยางคําตอบในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกท่ีเปนคําตอบของคําถามในขอขางตนกอนหนานี้ ก็จะพบคําตอบวา “...พราหมณีตอบวา 

‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผาสาฎกไป...” ซ่ึงเปนคําตอบท่ีนางพราหมณีตอบสามีใน

ลักษณะของเอกังสพยากรณ  

(4) ปุพพาประ หมายถึง การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยคําวา “ขอความกอน” 

และ “ขอความหลัง” นี้มีลักษณะสอดคลองหรือสนับสนุนกันและกัน ดังขอความท่ีวา “...บรรดาบท

เหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ...” ซ่ึงคําวา “พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ” 

เปนลักษณะของการไขความของบทหนาและบทหลัง  

(5) อนุคีติ หมายถึง การจําแนกโดยอางพุทธพจนท่ีปรากฏในสูตรตาง ๆ ซ่ึงในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบขอความท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา ดังท่ีวา “...ตรัสวา ‘ภิกษุ

ท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ...

ในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, .... ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, 

...กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหงจติ

ตุปบาททีเดียว’...” เปนการยืนยันการอางอิงพุทธพจนท่ีจําแนกผลของการถวายทานอยางละเอียด  

(6) อัสสาทะ หมายถึง การจําแนกความนายินดี ดังขอความท่ีวา “...ปติ 5 อยาง 

ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, 
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จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธา

จิต แมนั้นอีก...” เปนการจําแนกใหเห็นถึงกุศลจิตท่ีมีศรัทธาตองการทําความดี  

(7) อาทีนวะ หมายถึง การจําแนกโทษ ในเรื่องพราหมณนี้จะพบขอความท่ีเปนความ

นึกคิดของพราหมณท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไป

แลว. ....มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวาย...ปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยู

นั่นแล 2 ยามลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ...” เปนขอความนี้สื่อใหเห็นโทษท่ีเกิดจากความไม

แนนอนหรือรวนเรของจิต และการไดรับสุขเวทนาเพียงชั่วคราวท่ีเรียกวา วิปริณามทุกข คือ ความ

ทุกขท่ีแปรปรวนไปตามเหตุปจจัย  

(8) นิสสรณะ หมายถึง การจําแนกความพนจากทุกขหรือเครื่องนําออกจากทุกข ใน

เรื่องพราหมณนี้จะเห็นขอความท่ีวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” การชี้ใหเห็นวา ประชาชนเปนจํานวนมากบรรลุโสดาปตติผลเปน

อยางนอย  

(9) ผละ หมายถึง การจําแนกจุดมุงหมายหรือสิ่งท่ีเกิดจากเหตุ เชน การปฏิบัติธรรม

สงผลใหพนจากทุคติ ในเรื่องนี้ไดชี้ใหแห็นปรัมปรผล คือ ผลท่ีเกิดข้ึนตามมาภายหลัง ดังขอความท่ี

ระบุวา “เม่ือถึงปจฉิมยาม...พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง 

จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 

สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” ซ่ึงเปนปรัมปรผลประเภทโภคสมบัติ (โภคสมฺปตฺติ) ท่ีจะ

ทําใหไดรับผลท่ีสูงข้ึนไปข้ึนไปในอนาคต  

(10) อุปายะ หมายถึง การจําแนกอุบายหรือเหตุใหบรรลุธรรม เชน การหยั่งเห็นความ

ไมเท่ียง เปนทุกขและอนัตตาของสังขาร ในเรื่องนี้จะเห็นเพียงปฏิปทาเบื้องตนท่ีทําใหไดโลกิยสุข

เทานั้น ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 

คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว...ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว

...” ขอความนี้แสดงปฏิปทาของพราหมณ แมไมไดทําใหเขาไดบรรลุธรรมในทันใด แตก็เปนปฏิปทา

เบื้องตนท่ีเปนปทัฏฐานแกอริยมรรคในอนาคต (ปุพพภาคปฏิปทาของอริยมรรค)  

(11) อาณัตติ หมายถึง การจําแนกการชักชวนหรือแนะนําใหปฏิบัติ ในเรื่องพราหมณ

นี้จะเห็นขอความท่ีเปนการชักชวนโดยตรงจากพุทธภาษิตประจําเรื่องนี้ คือ คาถาท่ีวา “บุคคลพึงรีบ

ขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

ถอยคําท่ีเปนคําชักชวนชัดเจน คือ “พึงรีบ...” และ “พึงหาม...” ซ่ึงถือเปนคําชักชวนหรือแนะนําของ

พระพุทธเจาโดยตรง  
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ภาพท่ี 15 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยวิจยหารวิภังควาระในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎก 

 

จากภาพท่ี 15 นี้ การแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะท่ีตีความพุทธภาษิต

เปนเรื่องราวนิทานธรรมท่ีมีพ้ืนฐานในขอวิจยหาระท้ัง 11 ครบถวน โดยขอท่ี 1-5 (ปทะ ปุจฉา 

วิสัชชนา ปุพพาประ อนุคีติ) เปนรายละเอียดเฉพาะในวิจยหาระ สวนขอท่ี 6-11 (อัสสาทะ อาทีนวะ 

นิสสรณะ ผละ อุปายะ อาณัตติ) เปนรายละเอียดท่ีปรากฏอยูแลวในเทสนาหาระ แตในวิจยหาระนี้จะ

มีความแตกตาง คือ การจําแนกประเภทของขอนั้น ๆ เพ่ือใหเห็นความตางในเชิงเปรียบเทียบกันอยาง

ชัดเจน อยางไรก็ตาม การตีความในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จัดอยูในบาปวรรค อันเปนใจความ

หลักท่ีถูกกําหนดไวแลวในพระไตรปฎก ดังนั้น การตีความจึงดําเนินไปตามกรอบเก่ียวกับเรื่องบาป

เปนสําคัญ  

 

5.2 อภิปรายผลการวิจัย  

5.2.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

5.2.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก แนวคิดศาสตรแหงการ

ตีความทางตะวันตกตามท่ีราชบัณฑิตจําแนกไวมี 3 ลักษณะ คือ 1) แนวคิดทางเทววิทยา 2) แนวคิด

ทางปรัชญาสังคม 3) แนวคิดทางอัตถิภาวนิยม  

แนวคิดท้ังสามนี้มีประเด็นท่ีนาสนใจ คือ แนวคิดทางเทววิทยา ซ่ึงในท่ีนี้ หมายถึง ความ

เชื่อเก่ียวกับอํานาจพระเปนเจา การตีความทางดานนี้จึงเปนการตีความเก่ียวกับคัมภีรไบเบิลท่ี
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ตองการอธิบายความมีอยูของพระเปนเจาหรืออํานาจท่ีมีเหนือมนุษยสามัญท่ัวไป นักปรัชญาท่ีมี

แนวคิดดังกลาวนี้ คือ ชไลเออรมาเคอร นักเทววิทยาโปรเตสแตนทและเปนบิดาแหงการตีความ

สมัยใหม เพราะเปนผูท่ีนําวิธีการตีความไปใชตีความหนังสือประเภทอ่ืนดวย อยางไรก็ตาม เม่ือ

พิจารณาจากแนวคิดของชไลเออรมาเคอรจะเห็นวา เขาเปนนักตีความตามทฤษฎีผูแตงเปนสําคัญหรือ

ทฤษฎีท่ีเห็นวา ความหมายอยูท่ีผูแตง (Hermeneutics of the Author) ซ่ึงวีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 

79-80) ไดศึกษาและจําแนกการตีความไววา ทฤษฎีการตีความตามผูแตงของชไลเออรมาเคอรนี้ เปน

การตีความสายภาษาสามัญ 1 ใน 9 ใจความหลักของทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญนี้ถือเปน

ทฤษฎีตีความแบบโรแมนติก (Romanticist) หมายความวา เปนนักตีความประเภทจินตนิยมท่ีให

ความสําคัญแกอารมณมากกวาเหตุผล การตีความในทฤษฎีนี้เนนความจริงหรือความหมายท่ีเปนไป

ตามเจตนารมณของผูแตงเทานั้น (The Original Authorial Intention) ซ่ึงการจะเขาใจเจตนาของผู

แตงไดจะตองวางตัวใหอยูในจุดท่ีผูแตงดํารงอยู ท้ังในแงปรวิสัยและอัตวิสัย ในแงปรวิสัยจะตองเรียนรู

ไวยากรณภาษาท่ีผูแตงใช ในแงอัตวิสัยจะตองเรียนรูวิถีชีวิตและความคิดของผูแตงท่ีเชื่อมโยงถึง

วัฒนธรรมและประวัติศาสตรหรือการเขาใจในเชิงจิตวิทยา (สมบัติ พรศิริเจริญพันธ, 2559: 88) ดังนั้น 

ทฤษฎีการตีความผูแต ง เปนสํา คัญจึงประกอบดวย 2 สวนนี้  คือ 1) ดานไวยากรณภาษา 

(Grammatical Interpretation) 2) จิตวิทยา (Psychological Interpretation) ในดานไวยากรณ

ภาษามีกฎ 2 ขอ คือ 1) ทุกสิ่งตองสื่อผานทางถอยคําอันเปนขอบเขตของภาษาเทานั้น ซ่ึงเปนการ

สื่อสารรวมระหวางผูแตงกับผูอานครั้งแรก (Bowie, 1998: 30) หมายความวา การตีความตองเปน

ภาษาท่ีมีความเขาใจรวมกันท้ังผูแตงและผูตีความ 2) ทุกคําท่ีเขียนตองสื่อความหมายถูกตองตาม

บริบทของคําอ่ืน (Bowie, 1998: 44) หมายความวา การตีความตองอาศัยบริบทเพ่ือตีความหมาย

ตามท่ีผูแตงตั้งใจจะสื่อ ในดานจิตวิทยามี 2 สวน (Bowie, 1998: 90) คือ 1) เชิงจิตวิทยาแท คือ การ

เขาใจปจเจกภาพของผูแตงท่ีเขียนงานออกมา 2) เชิงเทคนิค (Technical) คือ ลักษณะพ้ืนฐานท่ัวไป

เก่ียวกับเนื้อหา (Content) และรูปแบบ (Form) ท่ีสื่อสารออกมา  

จากท่ีกลาวมา จะเห็นบทบาทของชไลเออรมาเคอรซ่ึงมุมหนึ่งเปนนักเทววิทยาท่ีตีความ

คัมภีรไบเบิล อีกมุมหนึ่งเปนผูสนับสนุนการตีความใหเปนศาสตรสากล ดวยเหตุนี้เองชไลเออรมาเคอร

จึงไดชื่อวา เปนบิดาแหงเทววิทยาสมัยใหมอีกสมญานามหนึ่ง ในประเด็นนี้จะเห็นวา ศาสตรแหงการ

ตีความซ่ึงเปนท่ียอมรับในยุคสมัยใหมนั้น แทจริงแลวเกิดจากการตีความคัมภีรไบเบิลในเบื้องตนโดย

นักเทววิทยา ตอมาไดกลายเปนศาสตรแหงการตีความสากลก็เพราะนักวิทยาเชนเดียวกัน  

นักตีความคนสําคัญอีกคนตามแนวคิดทางเทววิทยา ก็คือ ริเคอร เขาเปนเจาของทฤษฎี

การตีความผูอานเปนสําคัญหรือความหมายสมบูรณอยูท่ีผูอาน (Hermeneutics of Reader) และ

เปนการตีความสายภาษาสามัญ 1 ใน 9 ตามท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 92-99) จําแนกไวเชนเดียวกัน 

ทฤษฎีการตีความผูอานเปนสําคัญของริเคอรนี้เปนการตีความทางเทววิทยาอยางชัดเจน เพราะเปน
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ลักษณะของทฤษฎีเรื่องเลาท่ีมีอุปมาอุปไมยซ่ึงนิยมนํามาใชกับการตีความทางเทววิทยา ฉะนั้น ทฤษฎี

นี้จึงเรียกอีกอยางวา เทววิทยาเรื่องเลา อยางไรก็ตาม ทฤษฎีเทววิทยาเรื่องเลาของริเคอรไดเนนเรื่อง

เลาเชิงปรัชญา วิทยาศาสตรเชิงมนุษยและทัศนะทางวัฒนธรรม การตีความของริเคอรจึงเปนการ

ผสมผสานระหวางปรัชญาการตีความกับมนุษยวิทยาเชิงปรัชญา (Philosophical Anthropology) 

โดยเขาถือวา มนุษย คือ ตัวบท (Text) หรือบทนิพนธ (Discourse) ของหนังสือท้ังหมด องคประกอบ

ท่ีสําคัญ คือ ประวัติศาสตร มนุษยจึงหมายถึง ขอเขียนอิงประวัติศาสตรท่ีมีอยูท้ังในอดีต ปจจุบันและ

อนาคต การตีความของริเคอรจึงเนนการเขาใจบทนิพนธ ซ่ึงอยูระหวางการเนนเจตนาตามทฤษฎกีาร

ตีความผูแตงเปนสําคัญ (Hermeneutics of the Author) ของชไลเออรมาเคอร กับการเนนตัวบท

ตามทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปนสําคัญ (Hermeneutics of the Text) ของกาดาเมอร 

ดวยเหตุนี้ ผูอานจึงเปนกุญแจสําคัญในการตีความ เพราะสามารถตีความเรื่องราวในอดีตใหเขาใจ

ปจจุบัน และการวิเคราะหดวยวิจารณญาณก็ชวยใหเขาใจอนาคตเพ่ือนํามาแกไขปจจุบัน  

ท่ีกลาวมา ท้ังชไลเออรมาเคอรและริเคอรเปนนักตีความทางเทววิทยาและเปนนักตีความ

เชิงศาสนาเหมือนกันท้ังคู แตสิ่งท่ีตางกัน คนหนึ่งเนนเจตนาของผูแตง อีกคนหนึ่งเนนผูอานเปนสําคัญ 

ดังนั้น การตีความเก่ียวกับพระเปนเจาจึงมีนัยท่ีตางกันไปดวย เพราะชไลเออรมาเคอรเนนไวยากรณ

ภาษาและจิตวิทยาท่ีหมายถึง บริบทของเรื่องท่ีผูแตงตองการสื่อออกมา ขณะท่ีริเคอรเนนความเขาใจ

ของคนอานเองเปนหลัก ซ่ึงแนนอนวา ความเขาใจเก่ียวกับพระเปนเจาในเชิงเทววิทยายอมตางกัน 

อยางไรก็ตาม ทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรกับริเคอรก็ไมไดขัดแยงกันโดยตรง เพราะเปนทฤษฎีท่ี

เหมือนจะประนีประนอมเขากันไดดวยซํ้า เพราะอยางไรเสียทฤษฎีของริเคอรก็เปนสายกลางระหวาง

ทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญของชไลเออรมาเคอรกับทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปน

สําคัญของกาดาเมอร ดังนั้น หากจะกลาววา ทฤษฎีท่ีแยงกับทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรโดยแทจริง 

นาจะเปนทฤษฎีของกาดาเมอร  

ทฤษฎีของกาดาเมอร คือ ทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปนสําคัญ หรือความหมาย

สมบูรณอยูท่ีตํารา (Hermeneutics of the Text) เปนทฤษฎีสายภาษาสามัญเชนเดียวกัน (วีรชาติ 

นิ่มอนงค, 2552: 80-84) ทฤษฎีนี้เรียกวา การตีความแบบวิภาษวิธี (Dialectic Hermeneutics) 

เพราะเนนความปฏิสัมพันธระหวางผูตีความกับตัวบทเพ่ือใหไดความเขาใจใหมในตัวตนท่ีแท ในทัศนะ

ของกาดาเมอรเห็นวา ความหมายของตัวบทหรือคัมภีรสามารถตีความไดมากกวาเจตนาหรือความ

ตั้งใจของผูแตง เนื่องจากเปนศาสตรแหงการตีความท่ีเปนสากลท่ีผสมผสานท้ังวิทยาศาสตรและ

มนุษยศาสตร โดยเฉพาะทฤษฎีหลอมละลายขอบฟาแหงความรู (Fusion of Horizon) ท่ีหลอมรวม

ขอบแหงความรูของตัวบทท่ีมีอยูกับขอบแหงความรูของผูอานท่ีมีความเขาใจอยูกอนแลว (Pre-

understanding) เขาดวยกัน แลวกระตุนใหเกิดความเขาใจของผูอานยิ่งข้ึน เม่ือมีการเขาใจก็นําไปสู

การเสวนา (Dialogue) ขณะเดียวกันการเสวนาก็นําไปสูการเขาใจอีกทอดหนึ่ง หลักการนี้สอดคลอง
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กับกฎปฏิพัฒนาการหรือทฤษฎีวิภาษวิธ ี(Dialectic) ของเฮเกิลท่ีมี 3 ข้ัน คือ ภาวะพ้ืนฐาน (Thesis) 

ภาวะขัดแยง (Antithesis) และภาวะสังเคราะห (Synthesis) ซ่ึงหลักการวิภาษวิธีของกาดาเมอรมี 3 

อยาง คือ 1) การเขาใจ (Understanding) ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา หลักการนี้เกิดจากขอบฟาแหงตัวบท

และขอบฟาแหงผูอานตามทฤษฎีหลอมละลายขอบฟาแหงความรู รวมถึงวิภาษวิธีของเพลโตท่ีเปน

แบบการโตแยงดวยเหตุผล (Dialectical Argument) โดยกาดาเมอรนํามาประยุกตใชเรียกวา การ

เสวนา (Dialouge) เหมือนกับภาวะพ้ืนฐาน (Thesis) ของเฮเกิล 2) การอธิบายความ (Explanation) 

การตีความ (Interpretation) หรือการแปลความ (Translation) เหมือนกับภาวะขัดแยง (Antithesis) 

3) การประยุกตใช (Application) เหมือนกับภาวะสังเคราะห (Synthesis) ท่ีเกิดจากการท่ีภาวะท้ัง

สองขางตนมีปฎิกิริยาตอกันแลวเกิดภาวะใหม ฉะนั้น กาดาเมอรจึงกลาววา การเขาใจ ก็คือ การ

ตีความ (Understanding was hermeneutics) เพราะกระบวนการท้ังหมดเริ่มจากความเขาใจตาม

ทฤษฎหีลอมละลายขอบฟาแหงความรู แตประเด็นท่ีนาสนใจ คือ ทฤษฎีของกาดาเมอรแมจะเริ่มตนท่ี

การทําความเขาใจตัวบทหรือคัมภีร สุดทายทฤษฎีของเขาก็ใหความสําคัญกับการนําไปใชประโยชน 

(Application) ซ่ึงเปนลักษณะของภาวะสังเคราะห ดวยเหตุนี้ ทฤษฎีของกาดาเมอรนอกจากจะตรง

ขามกับทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรในแงของการคํานึงถึงตัวบทมากกวาผูแตงแลว ยังเปนแนวคิด

ทางอัตถิภาวนิยมดังท่ีราชบัณฑิตยสถานกําหนดไว นั่นหมายความวา เปนการตีความท่ีเนนการเขาใจ

ภาวะพ้ืนฐานของมนุษย ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของเคลมม (Klemm, 1986: 34-53) ท่ีมองวา ทฤษฎี

การตีความของกาดาเมอรเนนท่ีความเขาใจเปนอันดับแรก เพราะมีลักษณะ 3 อยาง คือ 1) เนน

ความหมายของตําราเปนเชิงบริบท 2) เนนการเขาใจการปฏิบัติเปนสําคัญ 3) เนนการใชเหตุผลของ

มนุษยปรัชญาเปนหลัก ซ่ึงเปนลักษณะของปรัชญาหลังนวยุคแทจริงท่ีใหความสําคัญแกกาลเวลาของ

ตํารามากกวากาลเวลาของผูแตงเหมือนทฤษฎีของชไลเออรมาเคอร การตีความของกาดาเมอรจึงเปน

การผสมผสานระหวางปรากฏการณนิยมกับอัตถิภาวนิยม ดังนั้น การตีความของกาดาเมอรจึงถูก

เรียกวา การตีความ คือ จริยปรัชญา (Hermeneutics as Practical Philosophy) ขณะท่ีการตีความ

ของชไลเออรมาเคอรถูกเรียกวา การตีความเปนทฤษฎีการแปลความ (Hermeneutics as Theory 

of Interpretation)  

อยางไรก็ตาม ท้ังทฤษฎีของชไลเออรมาเคอร กาดาเมอรและริเคอร ก็จัดอยูในกลุม

เดียวกัน คือ การตีความตามประเพณีนิยม (Traditional Hermeneutics) (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 

9-10) เพราะมีเจตนารมณท่ีตองการทราบความหมายในสิ่งท่ีตนตองการจะตีความ เพียงแตตั้งเปาคน

ละอยาง ถึงกระนั้น ความพยายามในการตีความของนักปรัชญาเหลานี้ก็ทําใหศาสตรแหงการตีความ

ไดรับการยอมรับมากข้ึน เพราะชวยสรางนิสัยการใฝรูตลอดเวลา การตีความของนักปรัชญาเหลานี้จึง

เปนการตีความเชิงปรัชญาโลกาภิวัตนท่ีไดรับการยอมรับท่ัวไป  



178 

อีกนัยหนึ่งท่ีนาสนใจ คือ ชไลเออรมาเคอร (เกิดชวง ค.ศ. 1768-1834) ริเคอร (เกิดชวง 

ค.ศ. 1913-2005) และกาดาเมอร (เกิดชวง ค.ศ. 1900-2002) ซ่ึงมีชีวิตรวมสมัยในชวงกระบวน

ทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm: ค.ศ. 1500-1800) และคาบเก่ียวกับกระบวนทรรศนท่ี 5 

หลังนวยุค (Post-modern Paradigm: ค.ศ. 1800-ปจจุบัน) ตามท่ีคณะผูวิจัยนําเสนอไว กระบวน

ทรรศนท้ังสองยุคเปนกระบวนทรรศนแบบวิทยาศาสตรและการใชเหตุผลอธิบายปรากฏการณตาง ๆ 

ซ่ึงรวมการอธิบายปรากฏการณหรือคําสอนทางศาสนาดวย ดวยเหตุนี้เองทําใหชไลเออรมาเคอรซ่ึง

เกิดในยุคกระบวนทรรศนนี้ไดเนนการอธิบายคําสอนทางศาสนาใหสมเหตุสมผล จึงทําใหเขาซ่ึงเปน

นักเทววิทยาโปรเตสแตนทและเจาของทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญอันเปนลักษณะของการ

ตีความเชิงศาสนาอยูแลวไดพัฒนาการตีความใหครอบคลุมศาสตรหรือตําราอ่ืนดวย ซ่ึงไมไดเจาะจง

เฉพาะการตีความคัมภีรไบเบิลอีกตอไป หากมองอีกมุมหนึ่ง อาจเปนไปไดท่ีเขาพยายามสรางทฤษฎี

การตีความคําสอนทางศาสนาใหเขากับยุคสมัยเพ่ือเปนการตอบคําถามเก่ียวกับความมีอยูของพระ

เปนเจาทางคริสตจักร ดังนั้น การตีความท่ีชไลเออรมาเคอรพัฒนาข้ึนจึงกลายเปนการตีความสากล 

(General Hermenuetics) เขาเองจึงกลายเปนบิดาแหงการตีความสมัยใหม รวมถึงการเปนบิดาแหง

เทววิทยาสมัยใหม เพราะไดพัฒนาการตีความใหเปนท่ียอมรับในวงกวางยิ่งข้ึน  

5.1.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก แนวคิดท่ีนําเสนอในท่ีนี้ 

คือ พุทธปรัชญาฝายเถรวาท จะเห็นวา การตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 4 รูปแบบ คือ 

1) แบบจํากัดความ 2) แบบขยายความ 3) แบบอธิบายความ 4) แบบวินิจฉัยความ เปนแนวคิดท่ีปรับ

จากแนวคิดการตีความแบบพุทธศาสนสุภาษิตของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) หรือพระ

พรหมวชิรปญญาจารยในปจจุบัน แนวคิดนี้เปนลักษณะการตีความพุทธปรัชเถรวาทเปนสําคัญ เพราะ

เนนหลักการอธิบายความพุทธพจนใหตรงกับตัวบท สอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา

ท่ีเปนการอธิบายความดวยการแตงเปนเรื่องราวนิทานธรรม อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงแนวคิดการ

ตีความในพุทธปรัชญาจะจําแนกเปน 2 ฝาย/กลุมใหญ/นิกาย คือ เถรวาทกับมหายาน ในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาท่ีคณะผูวิจัยไดวิเคราะหนี้เปนคัมภีรฝายเถรวาท เพราะฉะนั้น การตีความจึงอยูในบริบท

ของกลุมอนุรักษนิยม ซ่ึงในกลุมนี้จะมีทฤษฎีการตีความท่ีเรียกวา อธิบายนิยม (Explanationism) 

ตาง กับฝ ายมหายานท่ี เปนกลุ มหัวก าวหนา ท่ี มีทฤษฎีการตีความท่ี เรียกวา  ตีความนิยม 

(Interpretationism) การจําแนกดังกลาวเปนการยึดนิกายเปนหลัก แตเม่ือนําไปใชในการตีความจริง

แลว บางครั้งอาจจะนําท้ังสองทฤษฎีไปประยุกตใชรวมกันได ดวยเหตุนี้การตีความในพุทธปรัชญาจึง

เปนลักษณะผสมผสานท่ีทฤษฎีเหมารวม (Inclusivism) คือ การใชอธิบายนิยมหรือตีความนิยม

แลวแตกรณี หากใชเพียงอยางเดียวก็จะเปนแบบทฤษฎีปดก้ัน (Exclusivism) หมายถึง การใชเพียง

ทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งเทานั้นในการตีความ ซ่ึงเปนการปดก้ันทฤษฎีท่ีตรงขามโดยปริยาย เชน หากฝาย

เถรวาทใชอธิบายนิยมเพ่ือรักษาแนวปฏิบัติดั้งเดิม ก็จะปดก้ันตีความนิยมแบบมหายาน เพราะฝายเถร
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วาทมองการตีความนิยมวา อาจทําใหแนวปฏิบัติเดิมของตนคลาดเคลื่อนจากจารีตเดิม หรือหากฝาย

มหายานประยุกตหลักธรรมเขากับสังคมสมัยใหมดวยการใชตีความนิยม ก็อาจปดก้ันอธิบายนิยมท่ี

ฝายมหายานมองวา ทําใหคนรุนใหมเขาใจและทําตามยาก เพราะฉะนั้น จึงมีกลุมท่ีนําทฤษฎีท้ังสอง

ไปใชท่ีเรียกวา ทฤษฎีเหมารวม  

อยางไรก็ตาม การใชทฤษฎีเหมารวม อาจปฏิบัติไดยาก เนื่องจากพุทธปรัชญามี 2 ฝาย 

ซ่ึงตางฝายก็มีแนวปฏิบัติท่ีเปนอัตลักษณ ดังนั้น การจะใชทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งก็มักจะติดกับแนว

ปฏิบัติเดิมในกลุมของตน เชน หากฝายเถรวาทจะใชทฤษฎีเหมารวม แตดวยความท่ีตนเปนเถรวาท

เดิมก็จะติดในอธิบายนิยมอยูดี การใชตีความนิยมแบบฝายมหายานก็จะมักไมไดผล เพราะถูกกลืน

จากแนวปฏิบัติเดิมของตนหรืออาจชํานาญเฉพาะในหลักการฝายตนเทานั้น ดังนั้น จึงเกิดทฤษฎีท่ี

บูรณาการทฤษฎีเหมารวมเขากับทฤษฎีอธิบายนิยมหรือตีความนิยมอยางใดอยางหนึ่งอีกครั้ง ทฤษฎีนี้

เ รี ยกว า  ทฤษฎีบู รณาการนิยม  ( Integrationism; Holism) หรือเรียกว า  ปฏิสัมพัทธนิยม 

(Interactionism) เชน หากจะประยุกตหลักธรรมเรื่องความรักความเมตตาตอเพ่ือนรวมโลกใน

สถานการณการระบาดของโรคติดเชื้อไวรัสโคโรนา 2019 (COVID-19) ก็ใชทฤษฎีเหมารวม (อธิบาย

นิยมกับตีความนิยม) ท่ีเปนหลักสากลรวมกัน คือ การบริจาคเงินทอง การแบงปนสิ่งของ การเสียสละ

แรงกายชวยเหลือตอกัน จากนั้น ก็ใชรวมกับทฤษฎีของฝายตนอีกครั้งท่ีเปนกฎเกณฑเฉพาะเพ่ือเปน

พ้ืนฐานในการปฏิบัติ เชน ฝายเถรวาทใชอธิบายนิยมดวยการแผเมตตาไปให สวนฝายมหายานก็ใช

ตีความนิยมดวยการชวนเลนดนตรี/รองเพลงคลายทุกข ฯลฯ ท้ังนี้ เพ่ือเปนการเนนย้ําวา อยางไรเสีย

ก็จะไมเอนเอียงหรือผิดหลักเกณฑของฝายใดฝายหนึ่ง ในกรณีนี้เปนลักษณะของความหมายท่ีเรียกวา 

ศาสตรแหงตีความหรืออรรถปริวรรตศาสตรในกระบวนทรรศนหลังนวยุคอยางแทจริงท่ีเนนการบูรณา

การศาสตรและการสานเสวนารวมกับฝายอ่ืน  

ถึงกระนั้น การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในงานวิจัยนี้เปนพุทธปรัชญาเถรวาท 

ดังนั้น การอภิปรายในท่ีนี้ จึงเนนย้ําทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีจําแนกเปน 12 ทฤษฎี 

ดังนี้ 1. ทฤษฎีการตีความแบบปฏิจจสมุปบาท 2. ทฤษฎีการตีความแบบปฏฐานหรือปจจยาการ 3. 

ทฤษฎีการตีความแบบมหาปเทส 4. หลักการตีความแบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการ

ตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎีการตีความแบบหลักศรัทธา 10 

ประการ 8. ทฤษฎกีารตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 9. ทฤษฎกีารตีความแบบกุศโลบาย 10. ทฤษฎี

การตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎีการตีความแบบหลัก

อจินไตย  

ทฤษฎีท้ังหมดนี้ หากพิจารณาดูจะเห็นวา บางทฤษฎีเปนไดท้ังทฤษฎีในฝายเถรวาทและ

ฝายมหายาน นั่นคือ ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย เนื่องจากเปนทฤษฎีท่ีวาดวยความฉลาดในการ

สอน จึงประยุกตเขาไดกับทุกสถานการณ ในพุทธปรัชญามหายานจะพบบอยครั้งในการเผยแผธรรม
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ของนิกายเซน ทฤษฎีนี้ถือเปนเครื่องมือในตีความของเซนอันประกอบดวย 1) โกอานหรือปริศนาธรรม 

2) มอนโดหรือการถามและตอบทันควัน 3) ซาเซนหรือการนั่งสมาธิ โดยเฉพาะโกอานท่ีเปนลักษณะ

ของนิทานเรื่องสั้น ภาพวาดหรือสื่อสัญลักษณท่ีอาจารยเซนใชเปนเครื่องมือสอนใหศิษยขบคิดปริศนา

ธรรมใหแตก หากขบคิดไดก็จะบรรลุซาโตริหรือบรรลุธรรมในทัศนะของเซน เม่ือเปรียบเทียบโกอาน

กับการประพันธคาถาธรรมบทในพระไตรปฎกใหเปนเรื่องราวนิทานธรรมของพระพุทธโฆสะแลว 

คณะผูวิจัยเห็นวา มีลักษณะคลายกับโกอานของเซนอยูไมนอย เนื่องจากคาถาธรรมบทท่ีเปนตนฉบับ

ในแตละเรื่องเปนลักษณะคํากลอนหรือโศลกเพียงไมก่ีบรรทัด การนําคาถาดังกลาวมาประพันธก็

เหมือนเปนการตีความใหแตก อันเปนลักษณะการขบคิดโกอานก็วาได  

การวิเคราะหในลักษณะนี้เปนการมองบนพ้ืนฐานของทฤษฎีเหมารวม โดยนําทฤษฎี

อธิบายนิยมและตีความนิยมมาเปนหลักสากลรวม ในท่ีนี้ จะเห็นวา พระพุทธโฆสะใชทฤษฎีอธิบาย

นิยมดวยการนําคาถาธรรมบทมาแตงเปนเรื่องราวดวยการอธิบายบนพ้ืนฐานแบบฝายเถรวาท เพราะ

มีจารีตหรือกฎเกณฑท่ีเปนรูปแบบการเดินเรื่องชัดเจน และใชตีความนิยมแบบเซนในการแตง คือ 

การสอนใหฉุกคิดดวยการสนทนาธรรมระหวางตัวละคร แตสิ่งท่ีพระพุทธโฆสะยังคงเอกลักษณของ

ฝายเถรวาทไว คือ หลักคําสอนของพระพุทธเจาท่ีมีอยูในพระไตรปฎก สิ่งเหลานี้หากมองโดยภาพรวม 

ก็จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถถาเปนแนวคิดการตีความพุทธปรัชญาท่ีอยูในกรอบท้ัง 4 แบบ คือ 1) 

การจํากัดความ คือ การใหความหมายของคําศัพทในคาถาธรรมบท 2) การอธิบายความ คือ การให

ขยายประเด็นความหมายของการจํากัดความใหกระจาง 3) การขยายความ คือ การแยกแยะเนื้อหา

ใหละเอียดเปนเรื่องราวนิทาน และ 4) วินิจฉัยความ คือ การสรุปประเด็นดวยการชี้ใหเห็นผลลัพธ 

โดยเฉพาะการสรุปใหเห็นวา เรื่องราวท่ีแตงนี้ตรงกับหลักธรรมท่ีพุทธภาษิตอยางไร  

5.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.2.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต เปนนําเสนอการตีความแบบ

พุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ คือ 1) แนวคิดจํากัดความ (Definition) คําจํากัดความในท่ีนี้เปนลักษณะการ

ตีความคาถาตนเรื่อง เรียกวา อารัมภกถา 2) แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหา

ในเชิงนามธรรมใหเปนรูปธรรมตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายเรียกวา วัตถุกถา 3) แนวคิด

อธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความละเอียดของทองเรื่องดวยการอธิบาย

ความท่ีเปนการแกอรรถ (อธิบายคาถา) เรียกวา เวยยากรณะ 4) แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) 

เปนการสรุปหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถา เรียกวา คาถา และการตัดสินให

เห็นผลการกระทําของตัวละคร เรียกวา สโมธาน  

ประเด็นท่ีนาสนใจประการท่ี 1 คือ การตีความแบบพุทธภาษิตนี้ไดพัฒนาข้ึนโดยมีฐาน

ความคิดจากการตีความพุทธศาสนสุภาษิตท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การตีความแบบพุทธ

ศาสนสุภาษิตนี้เปนลักษณะการตีความเพ่ือการศึกษาในระบบการศึกษาคณะสงฆไทย เชน ในวิชาการ
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เขียนเรียงความแกกระทูธรรม อันเปนวิชาหนึ่งในหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรม ท้ัง

ฝายนักธรรมและธรรมศึกษา การเขียนเรียงความแกกระทูธรรมตองนําคาถาหรือพุทธศาสนสุภาษิตมา

ตีความดวยการอธิบายเนื้อหารายละเอียดของหลักธรรมแลวนําไปเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิตอ่ืนตาม

จํานวนท่ีระบุไวในแตละลําดับชั้น โดยนักธรรมและธรรมศึกษาชั้นตรีใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 1 

กระทู (1 บาทคาถา) นักธรรมและธรรมศึกษาชั้นโทใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 2 กระทู (กระทูละ 

4 บาทคาถา) นักธรรมและธรรมศึกษาชั้นเอกใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 3 กระทู (กระทูละ 4 บาท

คาถา) การตีความกระทูในลักษณะนี้เปนลักษณะการเขียนเรียงความธรรมะ ซ่ึงมีรูปแบบเฉพาะของ

การเขียนท่ีแมกองธรรมสนามหลวงกําหนดไว อยางไรก็ตาม การตีความพุทธศาสนสุภาษิตท่ีกลาวนีมี้

ลักษณะสอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา เนื่องจากเปนการนําคาถาหรือพุทธภาษิตมา

กลาวเปนสวนใหญ แมวาบางครั้งพระพุทธโฆสะจะนําคาถาหรือภาษิตอ่ืนท่ีไมใชพุทธดํารัสของ

พระพุทธเจามาแสดงอยูบาง แตคาถาท่ีนํามากลาวเปนอารัมภกถาจะเปนพุทธภาษิต ดังนั้น 

คณะผูวิจัยจึงใชชื่อวา การตีความแบบพุทธภาษิต ซ่ึงเปนการระบุเจาะจงวา เปนพระดํารัสของ

พระพุทธเจาท่ีพระพุทธโฆสะนํามากลาวในตนเรื่องนั้น ๆ ขณะท่ีการตีความแบบพุทธศาสนสุภาษิต

เปนการกลาวถึงสุภาษิตท่ัวไป ซ่ึงเปนท้ังพุทธภาษิต เถรภาษิต เถรีภาษิตสมัยพุทธกาลและภาษิตของ

พระเถระรวมสมัยปจจุบัน ดังนั้น การตีความดังกลาวจึงใชคําวา พุทธศาสนสุภาษิตท่ีหมายถึง สุภาษิต

ในทางพระพุทธศาสนา สวนงานวิจัยนี้ใชคําวา พุทธภาษิต เพราะเจาะจงสุภาษิตท่ีเปนพุทธดํารัส  

สิ่งท่ีนาสนใจในการตีความแบบพุทธภาษิตนี้อีกประการหนึ่ง คือ สุภาษิตท่ีใชตีความใน

วิชาเรียงความแกกระทูธรรมในระดับชั้นตรี จะใชพุทธศาสนสุภาษิต 1 กระทูก็จริง แตกระทูนั้นมีเพียง 

1 บาทคาถา หรือ 1 วรรคในกลอนไทย หากเทียบกับการแตงปฐยาวัตรฉันทก็เทากับ 8 คํา ในกระทู

ในระดับชั้นตรี ซ่ึงในนักธรรม/ธรรมศึกษาระดับชั้นโทและเอกจะใชกระทูละ 4 บาทคาถา หรือ 4 

วรรคในกลอนไทย ซ่ึงเรียกวา 1 บท ในประเด็นนี้การใชเขียนกระทูในนักธรรม/ธรรมศึกษาชั้นตรีท่ี

กลาวมา จะมีลักษณะเหมือนกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเปนสวนของอารัมภกถาหรือ

สวนท่ีเปนการเปดเรื่องดวยการนําพุทธภาษิตหลักมาเกริ่นนําเขาเรื่อง เชน คาถาท่ีวา อิธ โมทติ เปจฺจ 

โมทติ ในเรื่องธัมมิกอุบาสก คาถานี้จะปรากฏในบาทแรกของพุทธภาษิตในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีพระ

พุทธโฆสะนําไปจากพระไตรปฎกและนําไปตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ความสอดคลองของกระทู

ธรรมชั้นตรีกับคาถาตนเรื่องในแตละเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ จึงเปนลักษณะของแนวคิดการ

จํากัดความ นั่นหมายถึง ผูเขียนเรียงความแกกระทูตองนิยามความหมายของถอยคําท่ีปรากฏในคาถา

นั้นเสียกอนวา คําศัพทแตละคําหมายถึงอะไร ลักษณะการจํากัดความในขอนี้ คณะผูวิจัยจึงเห็นวา 

การท่ีพระพุทธโฆสะนําพุทธภาษิตไปตีความตนเรื่องไดอาศัยการนิยามความหมายของคาถาเชนกัน 

แตการนิยามของพระพุทธโฆสะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในอารัมภกถาเปนการกลาวถึงเรื่องราววา 

พระพุทธเจาทําอะไร ท่ีไหนและตรัสพระธรรมเทศนาเรื่องอะไร ในประเด็นนี้จะเห็นวา แนวคิดการ
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จํากัดความเฉพาะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแตกกับแนวคิดการจํากัดความในการเขียนเรียงความแก

กระทูธรรมอยูบาง โดยท่ีการจํากัดความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนการระบุหัวเรื่องสั้น ๆ วา สุภาษิต

นี้พระพุทธเจาทรงแสดงท่ีไหนและปรารภใคร แตการนิยามความหมายของคําศัพทพระพุทธโฆสะ

ไมไดกลาวไวในสวนประกอบเบื้องตนนี้  

ประเด็นท่ี 2 คือ แนวคิดการขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีมีหลักการหรือ

องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 คือ แกนเรื่อง (Theme) โครงเรื่อง (Plot) ตัวละคร 

(Characters) บทสนทนา (Dialogue) ฉาก (Setting) บรรยากาศ (Atmosphere) ซ่ึงปรากฏใน

สวนประกอบการตีความในขอวัตถุกถา (Content) หลักการท้ังหกนี้เปนลักษณะของแนวคิดการขยาย

ความในอารัมภกถา (Preamble) ใหกระจางชัด เนื่องจากในอารัมภกถาจะมีเนื้อหาเก่ียวกับ

องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายบางขอ ดังนั้น การขยายความในวัตถุกถาจึงเปนการขยายขอ

ดังกลาวในอารัมภกถาใหชัดเจนข้ึน เชน แนวคิดจํากัดความในอารัมภกถาในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีวา 

พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสก ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “อิธ 

โมทติ เปจฺจ โมทติ” เปนตน ขอความนี้ประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายโดยยอท่ีวา

ดวย 1) ตัวละคร ไดแก พระศาสดาและธัมมิกอุบาสก) 2) ฉาก ไดแก พระเชตวัน 3) บทสนทนา ไดแก 

การปรารภพระธรรมเทศนาท่ีเปนคาถาโดยยอของพระพุทธเจา ซ่ึงบทสนทนาท่ีเปนตัวคาถาโดยยอนี้

เองถือเปนขอ 4 ดวย คือ แกนเรื่อง เพราะหลักธรรมท่ีปรากฏในคาถา (พุทธภาษิต) นี้เปนใจความ

หลักของเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐถกถาเรื่องนั้น ๆ เนื่องจากเปนใจความตนเรื่องท่ีนํามาจาก

พระไตรปฎก และเม่ือกลาวโดยภาพรวมแลว ขอความท้ังหมดในอารัมภกถาก็เปนเหมือนโครงเรื่อง 

(Plot) โดยยอท่ีบอกใหรูวา ใคร (ตัวละคร-พระพุทธเจา) ทําอะไร (บทสนทนา-ปรารภพระธรรม

เทศนาแกธัมมิกอุบาสก) ท่ีไหน (ฉาก-วัดเชตวัน) เพ่ืออะไร (แกนเรื่อง-พุทธภาษิตเก่ียวกับผูทําบุญไว

แลวยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง) รูสึกอยางไร (บรรยากาศ-ผลท่ีเกิดข้ึนจากการฟง

พระธรรมเทศนาแลว ซ่ึงเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามักเปนไปในทางท่ีดี คือ ผูฟงบรรลุธรรม) 

อยางไรก็ตาม เรื่องราวเหลานี้ปรากฏโดยยอในอารัมภกถาท่ีเปนสวนเบื้องตน ดวยเหตุนี้ ในอารัมภ

กถาจึงเปนเพียงแนวคิดการจํากัดความเทานั้น เม่ือพระพุทธโฆสะนําอารัมภกถามาขยายความในวัตถุ

กถา จะเห็นวา เรื่องราวไดปรากฏเดดชัดเปนรูปธรรมหรือแบบบุคลาธิษฐานมากข้ึนตามองคประกอบ

ของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 ประการ ในตอนทายของวัตถุกถาหรือทองเรื่องนี้ พระพุทธโฆสะจะนํา

คาถา (พุทธภาษิต-Verse/Poem) มากลาวอยางละเอียดหรือกลาวเต็มบทของคาถาท่ีปรากฏอยูใน

พระไตรปฎก เพราะฉะนั้น ขอความในคาถานี้จึงเปนแนวคิดการวินิจฉัยความ (Decision) เหมือนเปน

การสรุปเรื่องท้ังหมดท่ีกลาวมาวา ตรงกับหลักธรรมท่ีพระพุทธเจาตรัสไวอยางไรบาง ซ่ึงมีลักษณะ

คลายกับหลักการเขียนวิชาเรียงความแกกระทูธรรมในหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกธรรม ซ่ึงตอง

สรุปประเด็นใหสอดรับกับกระทูธรรมท่ีนํามาเชื่อม (กระทูเชื่อม) ขอความท่ีเปนคาถา (พุทธภาษิต) นี้
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จึงเปนแนวคิดการวินิจฉัยความตอนท่ี 1 ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา สําหรับการวินิจฉัยความตอนท่ี 2 

จะปรากฏหลังจากการแสดงพระธรรมเทศนาจบแลว ซ่ึงเปนการยืนยันผลของการแสดงธรรมวา ใคร

บรรลุธรรมข้ันใดบาง ขอความการวินิจฉัยความในตอนนี้เรียกวา สโมธาน (Sammary) อยางไรก็ดี ใน

ระหวางขอความท่ีเปนคาถากับสโมธานนี้ จะมีขอความพิเศษท่ีตางกับขอความอ่ืนในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา นั่นคือ การแกอรรถหรือการไขความของคาถา (พุทธภาษิต) ขอความสวนนี้เปนลักษณะการ

อธิบายคําศัพทหรือประโยคในคาถาท่ีเขาใจยากใหเขาใจงายข้ึน ขอความสวนนี้เปนลักษณะเวยยา

กรณะ (Annotatoin, Commentaty) ท่ีอธิบายความเชิงภาษาศาสตร ดวยเหตุนี้จึงเรียกวา แนวคิด

อธิบายความ (Explanation)  

 5.2.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ เนตติปกรณเปนคัมภีรการ

ตีความทางพุทธปรัชญาท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การนําหลักการของคัมภีรเนตติปกรณมาใช

จะชวยใหเห็นแนวคิดการตีความท่ีปรากฏอยูในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาอยางเปนระบบมากข้ึน เพราะ

เนตติปกรณเปนท่ียอมรับของนักวิชาการสายพุทธปรัชญาเถรวาทวา ตีความแนวคิดทางพุทธปรัชญา

ไดอยางลึกซ้ึง โครงสรางของเนื้อหาในคัมภีรนี้จําแนกเปน 2 วาระใหญ คือ 1. สังคหวาระ 2. วิภาค

วาระ ในวาระท้ังสองนี้สามารถจําแนกเปนวาระยอยท่ีเรียกวา ลีลา 4 คือ 1. สังคหวาระ หมายถึง การ

อธิบายความแบบสั้น/สรุปเรื่อง ซ่ึงตรงกับวาระใหญขอสังคหวาระนั่นเอง 2. อุทเทสวาระ หมายถึง 

การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว 3. นิทเทสวาระ หมายถึง คําจํากัดความของชื่อในแตละ

ขอ และ 4. ปฏินิทเทสวาระ หมายถึง การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ ซ่ึงจําแนกเปน 4 ขอ

ยอย คือ 1) หารวิภังควาระ หมายถึง การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ 2) หารสัมปาตวาระ 

หมายถึง แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระ 16 3) นยสมุฏฐานวาระ หมายถึง วิธีอธิบายเหตุ

เกิดของนัยท้ัง 5 และ 4) สาสนปฎฐาน หมายถึง การจัดหมวดหมูของสูตรแสดงคําสอน ท้ังสามขอขาง

ทายนี้ตรงกับวาระใหญขอวิภาควาระ  

โครงสรางเนื้อหาของเนตติปกรณท่ีคณะผูวิจัยนํามาเปนแนวทางในการพัฒนาใหเห็น

ศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ หารวิภังควาระ (Modes of Conveying) ซ่ึงเปน

วิธีการขจัดความสงสัยเพ่ือใหเขาใจเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการแจกแจงตัวบทอยางละเอียด

ท้ัง 16 หาระ คือ เทสนาหาระ วิจยหาระ ยุตติหาระ ปทัฏฐานหาระ ลักขณหาระ จตุพยูหหาระ 

อาวัฏฏหาระ วิภัตติหาระ ปริวัตตนหาระ เววจนหาระ ปญญัตติหาระ โอตรณหาระ โสธนหาระ 

อธิฏฐานหาระ ปริกขารหาระ สมาโรปนหาระ โดยคณะผูวิจัยไดนําเฉพาะการตีความในกรณีคาถาของ

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาเปนตนเรื่องในการตีความตามหลักการของหาระ 16 ดังนี้  

 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  
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บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  

 

ในคาถานี้ คณะผูวิจัยขอนําประเด็นท่ีนาสนใจบางประการจากหาระ 16 มาอภิปราย ดังนี้  

ประการท่ี 1 คือ การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณเปนการตีความท่ีนํา

คาถาหรือพุทธภาษิตท่ีปรากฏในพระไตรปฎกมาตีความ ซ่ึงเหมือนกับการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีนํา

คาถาตนเคาเรื่องมาจากพระไตรปฎก แตตางกันตรงท่ีการตีความแบบพุทธภาษิตจะเปนการตีความให

เปนเรื่องราวนิทานธรรม สวนการตีความแบบเนตติปกรณจะเนนหลักธรรมมากกวานิทานธรรม ดังนั้น 

การตีความแบบเนตติปกรณจึงเปนลักษณะนามธรรมหรือธรรมาธิษฐาน ซ่ึงคอนขางเขาใจยากกวาการ

ตีความแบบพุทธภาษิต จึงกลาวไดวา การตีความแบบพุทธภาษิตเปนลักษณะรูปธรรมหรือ

บุคลาธิษฐาน ขณะท่ีการตีความแบบเนตติปกรณเปนลักษณะของนามธรรมหรือธรรมาธิษฐาน หาก

เปรียบเทียบกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาท้ัง 3 ตามแนวคิดของวีรชาติ นิ่มอนงค (2558: 79-92) 

จะเห็นวา การตีความแบบพุทธภาษิตสอดคลองกับการตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical 

Hermeneutics) ขณะท่ีการตีความแบบเนตติปกรณในท่ีนี้สอดคลองกับการตีความแบบตัวอักษร 

(Literal Hermeneutics) สาเหตุท่ีการตีความแบบเนตติปกรณสอดคลองกับการตีความตามตัวอักษร 

ก็เพราะยึดความหมายตามตัวอักษรท่ีปรากฏในคัมภีร ในท่ีนี้ หมายถึง การตีความท่ียึดคัมภีรเนตติ

ปกรณเปนแนวทางหรือวิธีการตีความและเชื่อมโยงกับหลักธรรมท่ีปรากฏในพระไตรปฎก การตีความ

ในลักษณะนี้จะคํานึงพระดํารัสของศาสดาเปนหลัก เพราะถือวา เปนสัพพัญูท่ีรูแจงสรรพสิ่ง 

นอกจากนี้ ยังสอดคลองกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาตามแนวคิดของกีรติ บุญเจือ ท่ีวาดวยการ

ตีความโดยพยัญชนะ (Literary Interpretation) หมายถึง เปนการตีความตามคัมภีรท่ีบันทึกไว หาก

คัมภีรวาอยางไร ก็จะเชื่อตามนั้น อยางไรก็ตาม การมองการตีความแบบเนตติปกรณในลักษณะ

สอดคลองกับการตีความตามตัวอักษรและการตีความโดยพยัญชนะนี้เปนการมองโดยหลักการเทานั้น 

แตเม่ือวาโดยรายละเอียดของแตละคัมภีรหรือแตละศาสนาแลว จะพบวา มีความแตกตางกันไป

ตามแตละคําสอนท่ีปรากฏในคัมภีรของศาสนานั้น ๆ ซ่ึงในเนตติปกรณท่ีใชเปนแนวทางการตีความนี้

เปนคัมภีรแยกใหเห็นรายละเอียดอยางเปนข้ันตอนท่ีสมเหตุสมผล ดังนั้น เม่ือนํามาใชเปนแนว

ทางการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาก็จะเห็นวา การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามีความ

สมเหตุสมผลไปดวย ยกตัวอยาง การนําหาระท่ี 1 คือ การนําเทสนาหาระมาตีความจะพบความ

สมเหตุสมผลตามหลักอริยสัจ 4 เพราะขอสรุปของเทสนาหาระประการหนึ่ง ก็คือ การสงเคราะหเขา

ในอริยสัจ อันเปนหลักธรรมท่ีวาดวยหลักเหตุผล เม่ือมองในแงนี้ ก็จะเห็นวา การตีความแบบเนตติ

ปกรณสอดคลองกับหลักการท่ี 2 คือ การตีความท่ีสมเหตุผลสมผล ดังจะกลาวตอไป  
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ประการท่ี 2 การตีความอยางสมเหตุสมผล การตีความแบบเนตติปกรณเปนการสรุปให

เห็นความสําคัญของหลักเหตุผลในพุทธปรัชญา โดยเฉพาะการตีความในขอเทสนาหาระท่ีจําแนกเปน 

6 ประการ และวิจยหาระท่ีจําแนกเปน 11 ประการ การจําแนกขอบางอยางในเทสนาหาระและวิจย

หาระมีชื่อเหมือนกัน นั่นคือ อัสสาทะ อาทีนวะ นิสสรณะ ผละ อุปายะ อาณัตติ ท้ังหมดนี้เปน

หลักการของการตีความท้ังในเทสนาหาระและวิจยหาระท่ีสงเคราะหเขาในคําสอนเรื่องอริยสัจ 4 

อยางชัดเจน กลาวคือ ขออัสสาทะสงเคราะหเขาในสมุทยสัจ อาทีนวะและผละสงเคราะหเขาในทุกข

สัจ นิสสรณะสงเคราะหเขาในนิโรธสัจ อุปายะและอาณัตติสงเคราะหเขาในมรรคสัจ ดังนั้น ขอท้ัง 6 

ประการเหลานี้จึงสิ่งยืนยันวา เทสนาหาระและวิจยหาระลวนเปนการแสดงหลักเหตุผลในพุทธปรัชญา 

ดังท่ีสุภีร ทุมทอง และคณะ (2564: 90) กลาวใหเห็นความสําคัญวา เทสนาหาระเปนหลักการท่ีทําให

เขาใจอริยสัจ 4 ท่ีปรากฏอยูในพุทธพจนโดยยอ ท้ังนี้ เพ่ือปองกันการอธิบายท่ีความคลาดเคลื่อนหรือ

การอธิบายท่ีไมนําไปสูการบรรลุโสดาปตติผล สวนวิจยหาระเปนหลักการท่ีทําใหเขาใจอริยสัจโดย

ละเอียด เพราะเปนการอธิบายเจาะลึกในลักษณะการจําแนกหลักการอยางละเอียดกวาเทสนาหาระ 

เนื่องจากการตีความในเทสนาหาระอาจทําใหคนท่ีมีปญญาไมเฉียบแหลมไมอาจบรรลุธรรมได ดังนั้น 

การตีความในวิจยหาระจึงเปนการอธิบายเทสนาหาระเพ่ิมเติมก็วาไดและเพ่ือใหเห็นหลักอริยสัจอยาง

ละเอียดชัดเจนยิ่งข้ึน อันทําใหเห็นความสมเหตุสมผลในพุทธปรัชญา โดยท่ีสมุทัยและมรรคจัดเปน

หลักแหงเหตุ สวนทุกขกับนิโรธถือเปนหลักของผล ดวยเหตุนี้พุทธปรัชญาจึงเปนกระบวนการของ

หลักเหตุและผล รวมถึงการตีความในเนตติปกรณก็แสดงใหเห็นหลักการดังกลาวนี้และสะทอนใหเห็น

การตีความอยางสมเหตุสมผลในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ยกตัวอยางคาถาในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกท่ีเปนพุทธภาษิตตนฉบับจากพระไตรปฎกท่ีพระพุทธโฆสะนํามาตีความเปนนิทานธรรม 

คือ อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ, ปาปา จิตฺตํ นิวารเย, ทนฺธํ หิ กรโต ปฺุญํ, ปาปสฺมึ รมตี มโน. แปลวา บุคคล

พึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. เม่ือ

วิเคราะหคาถานี้และการตีความเปนนิทานธรรมของพระพุทธโฆสะ จะเห็นความสมเหตุสมผลตาม

หลักอริยสัจ 4 ดังเรื่องราวประกอบตอไปนี้ ประการท่ี 1 ทุกขสัจ ซ่ึงปรากฏในขออาทีนวะและขอผละ 

ในท่ีนี้หมายถึง การชี้ใหเห็นโทษของพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ียินดีในความสุขเพียงเล็กนอยท่ีเกิดจาก

การไดผา (อาทีนวะ) และผลของการมีความตระหนี่ทําใหไมมีโอกาสถวายหรือทําบุญในปฐมยามและ

มัชฌิมยาม แตไดถวายในปจฉิมยามอันทําใหไดผลของความสุขเพียงเล็กนอย คือ ทรัพยภายนอก

เทานั้น ในขอทุกขสัจนี้จัดเปนผลท่ีเกิดมาจากเหตุ คือ สมุทยสัจในขอตอไป ประการท่ี 2 สมุทยสัจ จะ

ปรากฏในขออัสสาทะ ในท่ีนี้ เปนสาเหตุใหเกิดทุกขหรืออาทีนวะและผละ หมายความวา การท่ี

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกยินดีในการไดผาและการกลัววา พราหมณีผูเปนภรรยาจะไมมีผาหม จึงทําให

เกิดความตระหนี่ในใจ ดังนั้น ความตระหนี่หรือกิเลสในฝายโลภะและตัณหาจึงทําใหพราหมณลังเลใน

การทําบุญ ในขอนี้เปนสาเหตุใหเกิดทุกขสัจ ดังนั้น ทุกขกับสมุทัยจึงเปนหลักการของเหตุและผลคูท่ี 
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1 ในอริยสัจ ประการท่ี 3 นิโรธสัจ ปรากฏในขอนิสสรณะ ในท่ีนี้หากกลาวโดยจุดหมายปลายทาง ก็

คือ ขอความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีระบุวา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลมีโสดาปตติผล เปนตน 

แตหากวิเคราะหในเชิงจุดหมายระหวางทาง จะพบวา พราหมณไดเอาชนะความตระหนี่ดวยจิตท่ีมี

ศรัทธา (สัทธาจิต) จึงไดถวายผา แมจะเปนการถวายในปจฉิมยามก็ตามที เพราะสุดทายแลว ก็เปนจิต

ในฝายกุศลท่ีกอใหเกิดการบรรลุมรรคผลในอนาคตตอไปได ในขอนี้จัดเปนผลท่ีเกิดจากการปฏิบัติ

ตามมรรคสัจ ประการท่ี 4 มรรคสัจ จะปรากฏในขออุปายะและอาณัตติ ในท่ีนี้ หมายถึง การท่ีพระ

เจาปเสนทิโกศลพระราชทานผาใหพราหมณเปนเหตุใหเขาไดทําบุญถวายผาตอไป อันเปนการทําบุญ

ท่ีพระพุทธเจารับรองดวยการตรัสคาถาในท่ีสุด  

5.2.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.2.3.1 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต (Interpretation as Buddha’s 

Proverb) รูปแบบการตีความนี้เปนการตีความเชิงศาสนาก็จริง แตเปนศาสนาประเภทอเทวนิยมและ

เปนการตีความเชิงปรัชญาท่ีเนนการถกประเด็นปญหามากกวาการเชื่ออยางงมงาย แตขณะเดียวกันก็

เปนพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีเปนประเภทอนุรักษนิยม เพราะฉะนั้น การตีความแบบพุทธภาษิตจึงมีอัต

ลักษณท่ีตองพิจารณาหลายลักษณะดังตอไป  

ประเด็นท่ี 1 เปนรูปแบบการตีความท่ีมีลักษณะแบบหัวกาวหนา (Progressivism) 

เหตุผลท่ีเชื่อวา การตีความแบบพุทธภาษิตเปนกลุมหัวกาวหนา เพราะการตีความท่ีมีองคประกอบ

ของเรื่องสั้น/นวนิยาย โดยเฉพาะการมีโครงเรื่อง (Pilot) ท่ีมีท้ังตอนตนเรื่อง (Beginning) ตอนกลาง

เรื่อง (Middle) และตอนจบเรื่อง (Ending) อันเปนการรอยเรียงและเชื่อมโยงเหตุการณใหตอเนื่องนา

ติดตาม หากเปรียบเทียบกับวรรณกรรมทางศาสนาเรื่องอ่ืนจะพบวรรณกรรมท่ีเก่ียวกับหลักธรรมเปน

สวนใหญ ซ่ึงการเดินเรื่องของโครงเรื่องดังกลาวนี้จะมีตัวละครเปนตัวขับเคลื่อน ท้ังท่ีเปนตัวละคร

ผูกระทํา (Active Character) หรือตัวละครเชิงรุก/ตัวหลัก เชน ตัวหลักของเรื่องนั้น ๆ รวมถึงพระ

ศาสดาซ่ึงเปนผูสรุปความดวยการตรัสคาถาประจําเรื่อง รวมถึงตัวละครผูถูกกระทํา (Passive 

Character) หรือตัวละครเชิงรับ/ตัวรอง เชน ตัวละครท่ีเก่ียวของไมวาจะเปนพระสงฆ ชาวบาน ซ่ึงตัว

ละครท้ังสองลักษณะนี้เปนตัวละครของนวนิยายสมัยใหมท่ีสะทอนใหเห็นคุณธรรมท้ังในตัวละครเอง

และผูอาน ดังท่ีธัญญา สังขพันธานนท (2539: 174) ใหทัศนะไววา ตัวละครในเรื่องสั้นและนวนิยาย

สมัยใหมสวนใหญจะเปนคนหรือมีลักษณะความเปนมนุษยท่ีมีลักษณะเหมือนคนอาน ท้ังหนาตา 

อุปนิสัย สถานภาพทางสังคม สิ่งเหลานี้เรียกวา แบบของคนท่ีผูเขียนตองการสื่อออกมาเพ่ือใหผูอาน

เขาใจชีวิตและผูคนรอบขาง ดวยเหตุนี้ การตีความแบบพุทธภาษิตเม่ือเทียบกับการตีความแบบเนตติ

ปกรณซ่ึงจะกลาวในขอถัดไปจึงเปนลักษณะแนวคิดหัวกาวหนาหรือสมัยใหม  

ประเด็นท่ี 2 เปนการตีความท่ีเนนบริบท (Context) ในท่ีนี้ หมายถึง สภาพแวดลอมของ

สังคม การตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามุงแสดงใหเห็นวิถีชีวิต ความเปนอยู 
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วัฒนธรรมของตัวละครท่ีปรากฏในเรื่องราวนั้น ๆ เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกสะทอนมุมมองการใช

ชีวิตของชาวบานท่ีฝกใฝในธรรมโดยอาราธนาพระสงฆมาแสดงธรรมท่ีบาน สาเหตุท่ีธัมมิกอุบาสก

อาราธนาพระสงฆมาก็เนื่องจากตนเจ็บปวยมีโรคประจําตัวตามธรรมชาติของคนแก อาจเรียกวา เปน

คนไขติดเตียง (Clinomania) ก็วาได สังเกตจากการนั่งแสดงพระธรรมเทศนาของพระสงฆท่ีนั่งลอม

เตียงของเขา ขณะท่ีฟงธรรมก็ปรารภวา ตนเปนผูทุพพลภาพและเปลงถอยคําเหมือนพึมพําคนเดียว

ใหเทวดาหยุดรอกอน กอนท่ีจะรับตนไปสวงสวรรค เหตุการณนี้เปนการแสดงบริบทการบําเพ็ญกุศล

ในยุคสมัยของผูประพันธเอง เม่ือผูอานศึกษาเรื่องนี้แลวทําใหทราบการดําเนินชีวิตท่ีประกอบดวย

ธรรม เปนการใชชีวิตอยางไมประมาท ดวยเหตุนี้จึงตั้งชื่อเรื่องวา ธัมมิกอุบาสก อันเปนการสะทอน

บริบทของเรื่องเปนอยางดี นอกจากนี้ ยังทําใหทราบบริบทของสังคมอินเดียและศรีลังกาในสมัย

โบราณบนพ้ืนฐานของวัฒนธรรมแบบพุทธ เชน การอาราธนาพระสงฆสาธยายพระสูตรหรือธรรมท่ี

บาน การถวายภัตตาหารแดพระสงฆ ความเชื่อเรื่องบาปบุญคุณโทษ ความเชื่อเรื่องชาติหนาหรือภพ

หนา แนวคิดนี้สอดคลองกับมุมมองของสมิทธิพล เนตรนิมิตร (2559: 41-49) ท่ีวา อรรถกถาธรรมบท

หรือคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาสะทอนมุมมอง 12 ดาน เชน ดานทัศนคติในการสรางบารมี ดานวิถีชีวิตของ

พระสงฆ ดานวิถีชีวิตของพระอรหันต ดานประเพณีครั้งพุทธกาล ดานบทบาทของพระพุทธเจา ดาน

คําสอนในพระพุทธศาสนา ดานคําสอนนอกพระพุทธศาสนา ดานคติชนวิทยา แนวคิดเหลานี้

คณะผูวิจัยสรุปลงในคําวา บริบทหรือสภาพแวดลองของสังคมท่ีสามารถทราบไดจากการตีความแบบ

พุทธภาษิตนี้ เชน การอาราธนาพระสงฆมาสาธยายพระสูตรและถวายภัตตาหารท่ีบานถือเปนมุมมอง

ดานประเพณีครั้งพุทธกาลหรือดานทัศนคติในการสรางบารมี เปนตน  

ประเด็นท่ี 3 เปนการตีความท่ีมีฐานคิดแบบ DEED Concept แนวคิดนี้เปนการตีความ

ดวยพ้ืนฐานของคําวา การจํากัดความ (D) ขยายความ (E) อธิบายความ (E) วินิจฉัยความ (D) อันเปน

ลักษณะการนําความรูท่ีฝงลึกอยูภายในตัวคน (Tacit Knowledge) ใหแสดงออกมาเปนความรูแบบ

ชัดแจง (Explicit Knowledge) ในท่ีนี้ จะเห็นวา การนําคาถา (พุทธภาษิต) ท่ีปรากฏในพระไตรปฎก

มาตีความดวยการจํากัดความ เชน อารัมภกถาท่ีวา “พระศาสดาเม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน...” 

การตีความดวยการขยายความ เชน วัตถุกถาท่ีวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” การตีความดวยการ

อธิบายความ เชน เวยยากรณะท่ีวา “บรรดาคําเหลานั้น...” และการตีความดวยการวินิจฉัยความ เชน 

“พระศาสดาตรัสวา อยางนั้น...” จากการตีความในลักษณะนี้ สิ่งท่ีเปนคาถาหรือพุทธภาษิตใน

พระไตรปฎกถือเปนความรูในคัมภีรท่ีฝงอยูภายในตัวคน ในท่ีนี้ หมายถึง เปนความรูในตัวของพระ

พุทธโฆสะเอง เพราะเม่ือทานไดศึกษาคาถาธรรมบทแลวไดตีความในลักษณะของ DEED Concept 

ใหปรากฏออกมา จึงกลายเปนความรูชัดแจงในรูปแบบของวรรณคดีเพ่ือใหผูอานไดดื่มด่ํากับเนื้อหา

หรือเรื่องราวท่ีประพันธข้ึน ท้ังนี้ เพ่ือใหเกิดความซาบซ้ึง สะเทือนอารมณและขัดเกลาจิตใจในทางท่ีดี 

ดังท่ีศิราพร ณ ถลาง และปรียา หิรัญประดิษฐ (2538: 319) ไดใหทัศนะวา ธัมมปทัฏฐกถามีเนื้อหา
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ถูกตองตามความหมายของวรรณคดี เพราะเปนผลงานท่ีแตงดี มีศิลปะท้ังในแงของลายลักษณและมุข

ปาฐะ นอกจากนี้ ยังใหคุณคาทางอารมณและความรูสึกตอผูอาน ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของสนิท ตั้ง

ทวี (2527: 85) ท่ีมองวา ธัมมปทัฏฐกถาเปนวรรณคดีบาลีและวรรณคดีศาสนาท่ีประพันธข้ึนดวย

ตนฉบับท่ีเปนภาษาบาลี จากนั้น ไดรับการแปลเปนหลายภาษา เชน อังกฤษ ทิเบต จีน ไทย โดย

อาศัยเนื้อหาหรือหลักธรรมทางศาสนา รวมถึงตัวบุคคลในศาสนาเปนแกนเรื่องหรือโครงเรื่อง และ

อาจมีแนวคิดท่ีประพันธข้ึนใหมเพ่ือกลอมเกลาจิตใจของบุคคลในทางท่ีดี ซ่ึงเรื่องราวท่ีประพันธข้ึนนี้ 

คณะผูวิจัยเห็นวา เปนการถายทอดความรูจากท่ีเปนองคความรูภายในออกมาเปนองคความรู

ภายนอกบนพ้ืนฐานของการจํากัดความ-ขยายความ-อธิบายความ-วินิจฉัยความอยางลงตัว  

ประเด็นท่ี 4 เปนการตีความแบบบุคลาธิษฐาน (Puggalàdhiññhàna; Teaching by 

Means of Personification) โดยมีคาถา (พุทธภาษิต) เปนเนื้อหาหลักแลวตีความเปนนิทานธรรม 

ประเด็นนี้เปนลักษณะการนําคําสอนท่ีเปนเรื่องนามธรรมท่ีปรากฏอยางยอในพระไตรปฎกมาตีความ

ใหชัดเจนเปนบุคลาธิษฐาน ดังจะเห็นจากคาถาในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีวา  

 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทต ิ กตปฺุโญ อุภยตฺถ โมทติ  

โส โมทติ โห ปโมทติ  ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน.  

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว  

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น  

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, เขายอมรื่นเริง. 

   

 คาถานี้เปนขอความตนฉบับจากพระไตรปฎก ซ่ึงไมปรากฏเรื่องราวอ่ืนใดในลักษณะของ

นิทานหรือเรื่องเลา ผูอานจึงไมทราบไดวา ใครเปนผูกลาวและกลาวกับใคร นอกเสียจากผูท่ีมีพ้ืนฐาน

ดานพระไตรปฎกหรือคัมภีรทางศาสนาก็พอจะทราบวา เปนพระดํารัสของพระพุทธเจาท่ีทรงสั่งสอน

สาวก สวนเนื้อหานอกนั้นจะตองอาศัยการตีความเพ่ิมเติมวา หมายถึงอะไร เชน คําวา ในโลกนี้ โลก

ท้ังสอง ยอมบันเทิง เพราะฉะนั้น คาถาท่ีปรากฏในพระไตรปฎกจึงเปนลักษณะของธรรมาธิษฐานหรือ

มีเนื้อหาแบบนามธรรม เขาใจยากสําหรับผูไมมีพ้ืนฐานทางพุทธปรัชญา การนําคาถามาตีความเปน

เรื่องราวโดยพระพุทธโฆสะจึงเปรียบเสมือนการทําเรื่องยากใหเปนเรื่องงายสําหรับผูศึกษาพุทธ

ปรัชญา ซ่ึงสะทอนใหเห็นความรูของผูตีความเปนอยางดี ไมวาจะเปนดานอักษรศาสตรและ

ภาษาศาสตร ซ่ึงเปนองคความรูดานการใชสํานวนและไวยากรณในภาษาสิงหลและภาษาบาลี รวมถึง

ศิลปะการประพันธใหถูกอักขรวิธีและครบรสของวรรณคดี นอกจากนี้ ยังพบองคความรูดาน

ประวัติศาสตร วัฒนธรรมประเพณีของชาวสิงหลและอินเดียโบราณท่ีไดรับการถายทอดไวในคัมภีร 

โดยเฉพาะอยางยิ่งภูมิธรรมดานพุทธปรัชญาของผูตีความท่ีไดตีความไวอยางแมนยํา ดวยเหตุนี้การ
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ตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจึงเปนตัวอยางนิทานธรรมะท่ีพุทธบริษัทไดศึกษาแลว

ไปใชในการเผยแผพระพุทธศาสนา เชน การแสดงพระธรรมเทศนาประกอบนิทานธรรมบท การเปน

ตัวอยางในการศึกษาภาษาบาลีของคณะสงฆไทยโดยใชคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตําราเรียนในชั้นแรก

เพราะมีความงายในการทําความเขาใจ แมวาจะมีนักวิชาการบางทาน เชน ลอว (Law, 1923: 82-83) 

ท่ีมองวา การตีความคัมภีรนี้ไมใชการประพันธของพระพุทธโฆสะเสียท้ังหมด เพราะมีหลักฐานวา มี

การรจนาอรรถกถาของธรรมบทไวกอนหนานี้แลว ซ่ึงกอนท่ีพระพุทธโฆสะจะไปแปลคัมภีรท่ีลังกาดวย

ซํ้า และในบางคัมภีรของบางนิกาย เชน คัมภีรทิพยาวทานของนิกายมูลสรวาทสติวาท ก็ปรากฏอรรถ

กถาธรรมบทเชนกัน ดังนั้น จึงเปนไปไดวา พระพุทธโฆสะไดทําหนาท่ีท้ังการแปล การเรียบเรียงและ

การประพันธข้ึนใหม อยางไรก็ตาม คัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ก็เปนท่ียอมรับวา เปนผลงานอันทรงคุณคา

ของพระพุทธโฆสะ ซ่ึงคณะผูวิจัยมองวา เปนตัวอยางการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีมีลักษณะเปน

บุคลาธิษฐานธรรมท่ีสมบูรณ อันทําใหเห็นมุมมองเชิงปรัชญาในดานจริยศาสตรท่ีปรากฏอยูในพุทธ

ภาษิตใหเดนชัดข้ึน  

 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในขอนี้สามารถสรุปเปนกรอบภาพได ดังนี้  

 
ภาพท่ี 16 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต  

 

5.2.3.2 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

ประเด็นท่ี 1 เปนการตีความแบบอนุรักษนิยม (Conservatism) ท่ีเนนการตีความตาม

จารีต ประเด็นการตีความในขอนี้เปนลักษณะตรงขามกับการตีความแบบหัวกาวหนาท่ีกลาวมาแลว

ขางตน ในท่ีนี้ จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในอีกมุมมองหนึ่งเปนการตีความตามแนวคิดสมัยใหมท่ี

เนนการตีความแบบนิทานธรรมะ มีแกนเรื่องชัดเจนตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย แตอีก
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มุมมองหนึ่งเปนการตีความตามจารีตดั้งเดิมท่ีเนนหลักการหรือครรลองทางศาสนา ซ่ึงจากการตีความ

แบบเนตติปกรณจะสะทอนใหเห็นหลักการบนพ้ืนฐานท่ีแสดงไวแลวในพระไตรปฎก ดวยเหตุผลท่ีวา 

คัมภีรเนตติปกรณซ่ึงใชเปนกรอบการวิเคราะหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ไดเกิดข้ึนในสมัยพุทธกาลโดย

พระมหากัจจายนะ ดังนั้น กรอบแนวคิดของคัมภีรเนตติปกรณจึงยึดหลักคําสอนดั้งเดิมท่ีไดรับการ

บันทึกหรือประพันธเหมือนกรอบแนวคิดพระไตรปฎก คือ การรักษาพุทธพจนไวใหสมบูรณท่ีสุด เม่ือ

นํากรอบแนวคิดของเนตติปกรณมาใชกับการวิเคราะหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจึงเห็นทัศนะการประพันธ

ของพระพุทธโฆสะท่ียึดหลักการรักษาพุทธพจนไวดวยเชนกัน อีกประการหนึ่ง พระพุทธโฆสะเองก็

เปนพระสงฆนิกายเถรวาท ซ่ึงไดชื่อวา เปนนักอนุรักษนิยม เพราะฉะนั้น การตีความของทานแมจะ

เปนลักษณะนิทานธรรมะ แตเม่ือพิจารณาโดยละเอียดแลว จะพบวา เปนการตีความท่ีอยูบนพ้ืนฐาน

แบบแผนเดิม โดยเฉพาะการจําแนกคาถาธรรมบทไวในพระไตรปฎกจะมีท้ังหมด 26 วรรคหรือตอน 

แตละวรรคมีชื่อเรียกโดยเฉพาะ เชน วรรคท่ี 1 ชื่อวา ยมกวรรค วรรคท่ี 2 ชื่อวา อัปปมาทวรรค การ

ระบุชื่อวรรคไวก็เพ่ือตองการจัดเรื่องท่ีมีเนื้อหาสาระเหมือนกันใหอยูในตอนเดียวกัน เชน วรรคท่ี 1 

ยมกวรรค หมายถึง ตอนท่ีวาดวยเรื่องราวของธรรมะท่ีเปนคู ๆ คือ คูแหงความดีและความชั่ว ซ่ึงใน

วรรคท่ี 1 นี้จะมี 14 เรื่อง ทุกเรื่องจะกลาวถึงหลักธรรมท่ีเปนคู เชน เรื่องท่ี 1 และ 2 จะกลาวถึง

ความสุข (ความดี) และความทุกข (ความชั่ว) ท่ีเปนธรรมคูกัน หรือการกลาวถึงคนท่ีมีใจราย (ความ

ชั่ว) กับคนท่ีมีใจผองใส (ความดี) ซ่ึงก็เปนลักษณะคูกันอีกนัยหนึ่ง ดังนั้น เม่ือคาถาธรรมบทซ่ึงปรากฏ

ในพระไตรปฎกไดกําหนดชื่อวรรคและจําแนกหลักธรรมไวอยางไร พระพุทธโฆสะก็จะตีความเปน

นิทานธรรมะตามท่ีวรรคกําหนดไวแลว การตีความในลักษณะนี้เปนการรักษาแบบแผนเดิม คือ รักษา

พุทธพจนท่ีถูกกําหนดเปนวรรคไวแลว ดังนั้น ใจความหลักของเรื่องท่ีประพันธจึงเปนไปตามวรรคนั้น 

ๆ อันเปนการรักษาปริยัติศาสนา คือ การศึกษาคําสอนเดิมท่ีเรียกวา พระสัทธรรม ดังนั้น จึงเปน

ลักษณะเหมือนหลักการของคัมภีรเนตติปกรณท่ีเปนปริยัติศาสนาประการหนึ่ง ดังท่ีสุชญา ศิริธัญภร 

(2557: 145) ระบุวา เนตติปกรณจัดเปนปริยัติศาสนา ซ่ึงปริยัติศาสนานี้เองเรียกวา สูตร โดยสูตรใน

เนตติปกรณจําแนกเปน 2 ประเภท คือ  ประเภทท่ี 1 พยัญชนะมี 6 บท ไดแก 1) อักขระ (อักษรท่ียัง

ไมสําเร็จเปนบท) 2) บท (นาม อาขยาต อุปสรรค นิบาต) 3) พยัญชนะ (วากยะท่ีแสดงอรรถซ่ึงมีหลาย

บท) 4) นิรุตติ (คําวิเคราะห) 5) นิทเทส (คําขยายความ) 6) อาการ (สวนแหงวากยะ) และประเภทท่ี 

2 อรรถมี 6 บท คือ กิริยาการใหรูความหมาย ไดแก 1) สังกาสนะ (การแสดงโดยสังเขป) 2) ปกาสนะ 

(การแสดงในเบื้องตน) 3) วิวรณะ (การไขความ) 4) วิภชนะ (การจําแนก) 5) อุตตานีกัมมะ (การทําให

ปรากฏชัด) 6) ปญญัตติ (การใหรูโดยประการตาง ๆ) ท้ังพยัญชนะและอรรถรวมเปน 12 บท/สูตร ท้ัง 

12 สูตรนี้เองท่ีถือเปนเครื่องมือหรืออุบายในการวิเคราะหพระสัทธรรม และเปนหลักการในการศึกษา

คนควาความหมายของพุทธพจนตอไป ซ่ึงในประเด็นนี้คณะผูวิจัยก็เห็นในทํานองเดียวกันวา การ
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ตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะก็ยึดหลักการท้ัง 12 สูตรนี้ เพ่ือคงไวซ่ึงปริยัติศาสนาให

มากท่ีสุด  

ประเด็นท่ี 2 เปนการตีความท่ีเนนตัวบท (Content) ในประเด็นนี้เปนการตีความตาม

ตัวอักษรท่ีปรากฏในคัมภีร ซ่ึงในคัมภีรเนตติปกรณเปนการตีความตามตัวอักษรหรือตัวบทชัดเจน 

โดยเฉพาะการตีความในปฏินิทเทสวาระท่ีชื่อวา สาสนปฏฐาน (The Foundation of the Sasana) 

ซ่ึงเปนเนื้อหาสวนหนึ่งของเนตติปกรณท่ีถือเปนการตีความท่ีมีข้ันตอนการพิจารณาตัวบทอยาง

ละเอียด ดังท่ีนุกูล อริยธรรมวัฒนา และคณะ (2562: 42-43) เห็นวา การตีความแบบสาสนปฏฐาน

เปนการตรึกตรองตัวบท (Investigation) การไตรตรองตัวบท (Consideration) การเลือกสรรสูตร 

(Selection) การสงเคราะหลงในอริยสัจ 4 (Configuration) และการอธิบาย (Explanation) อยางไร

ก็ตาม ในการยกตัวอยางในงานวิจัยนี้เปนการพิจารณาเนื้อหาของหารวิภังควาระ (Modes of 

Conveying) เปนหลัก ไมไดยกตัวอยางประเด็นในสาสนปฏฐานแตอยางใด ถึงกระนั้น ก็เปนการ

ยืนยันใหเห็นแนวคิดในคัมภีรเนตติปกรณวา เปนหลักการตีความท่ีเนนตัวบทมากกวาการยกตัวอยาง

แบบนิทานธรรมะ เพราะไมมีเนื้อหาสวนใดท่ีกลาวถึงตัวละครของเรื่องเหมือนกับคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา แตสาเหตุท่ีคณะผูวิจัยเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถามีสวนเหมือนกับคัมภีรเนตติปกรณก็เพราะ

การเนนย้ําถึงตัวบทท่ีมาจากพระไตรปฎก กลาวคือ การนําคาถาท่ีเรียกวา คาถาธรรมบท มาแสดงไว

โดยยอในอารัมภกถา (การจํากัดความ) และการนําคาถาดังกลาวมาตีความเปนเรื่องราวนิทานธรรมะ

อยางละเอียดแลวสรุปเปนลักษณะการวินิจฉัยความอีกครั้งดวยการยกคาถานั้นมากลาวท้ังหมด จะ

สังเกตเห็นวา การตีความในลักษณะนี้เปนการยึดตัวบท (คาถาธรรมบท) เปนท่ีต้ัง และอธิบายความ

คาถาธรรมบท (แกอรรถ) ตอดวยเนื้อหาท่ีเรียกวา เวยยากรณะ หรือการแจกแจงคําและประโยคใน

คาถาใหชัดเจน ดวยเหตุนี้ การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณนี้จึงเปนการตีความตัวบท 

(Text) ตามทฤษฎีของกาดาเมอรท่ีตองพิจารณาเรื่องความสมบูรณของตัวบทหรือคัมภีร ซ่ึงจะตองทํา

ความเขาใจตัวบทผานภาษา อยางไรก็ตาม การตีความตัวบทของกาดาเมอรจะตองไมใหเกิดความ

ลําเอียงเขากับตัวบทในลักษณะของการถูกกลืนเขากับเนื้อหาในคัมภีร นั่นหมายความวา ผูตีความตอง

ไมเชื่อตามคัมภีรเสียทีเดียว แตจะตองพิจารณาตามความเปนจริงของคัมภีรท่ีไดบันทึกเรื่องราวใน

อดีตไวมาประสานกับความรูเดิมของผูตีความเอง การตีความในลักษณะนี้เปนการเสวนาระหวางอดีต

ท่ีปรากฏในตัวบทกับผูตีความ อันเปนแนวคิดการตีความตามแนวอัตถิภาวนิยมท่ีเนนศักยภาพการ

ตีความของผูตีความโดยมีภาษาท่ีเปนท้ังความเปนจริงและเครื่องมือใหเขาถึงความเปนจริง แนวคิดท่ี

กลาวมานี้จะเห็นวา มีลักษณะคลายกับการตีความในเนตติปกรณท่ีเปนคัมภีรตีความท่ีตัวบทซ่ึงบันทึก

ความเปนจริงผานภาษาบาลีท่ีถือวา เปนตันติภาษา หรือภาษาท่ีมีระเบียบแบบแผน สวนจะเชื่อตาม

หรือไมเปนหลักพ้ืนฐานทางพุทธปรัชญาท่ีตองพิจารณาดวยเหตุผลอยูแลว แนวคิดในคัมภีรเนตติ

ปกรณนี้มีปรากฏคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีไดนําพุทธปรัชญาในคัมภีรพระไตรปฎกมาตีความ ซ่ึง
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เหมือนกับวา คัมภีรธัมมปทัฏฐฏกถาเปนผูอาน (ผูตีความ) พระไตรปฎกเองอีกทอดหนึ่ง ซ่ึงเปน

ตัวอยางของผูอานท่ีไดทําความเขาใจตัวบท คือ คัมภีรพระไตรปฎก ผานความเปนจริงทางภาษา โดย

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเอง (ในฐานะผูตีความ) เปนเพียงนําเสนอความเปนจริงใหปรากฏชัดเจนตาม

ศิลปะการประพันธ สวนจะเชื่อหรือไมเปนดุลยพินิจของผูอานคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาอีกทีหนึ่ง ดังท่ี

สําเนียง เลื่อมใส (2545: 348) ใหทัศนะไววา ในอรรถกถาธรรมบทมีเรื่องท่ีนาสนใจอยูจํานวนมาก แม

บางเรื่องจะเปนเรื่องเหลือเชื่อเกินจริง แตเม่ือศึกษาจะไดเกร็ดความรูอยูไมนอย ไมวาจะเปนดาน

ประวัติศาสตร สังคม วัฒนธรรม หลักคําสอน โดยผูอานตองเลือกศึกษาตามความเหมาะสมแกอุปนิสัย

และสามารถไปปรับใชในชีวิตประจําวันได ซ่ึงทัศนะนี้จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดตีความใหเห็น

ความเปนจริงของพระไตรปฎกดวยตันติภาษา จากนั้น ผูอานคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเองก็ตองตีความให

เห็นความเปนจริงของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาดวยเชนกัน  

ประเด็นท่ี 3 เปนการตีความท่ีมีฐานคิดแบบอริยสัจ (Noble Truths) ประเด็นนี้เปนการ

สรุปใจความสําคัญของหลักการในขอเทสนาหาระและวิจยหาระ ท้ังสองขอนี้มีหลักการ 6 ขอ คือ 1) 

อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) อุปายะ และ 6) อาณัตติ ประเด็นความแตกตางกัน

ระหวางขอเทสนาหาระกับวิจยหาระ คือ ความละเอียดในการแจกแจงหลักธรรม โดยขอวิจยหาระจะ

ชี้แจงอยางละเอียด สวนขอเทสนาหาระจะกลาวโดยรวมและสรุปประเด็นลงในหลักการอ่ืน เชน ใน

บุคคล 3 ปฏิปทา 4 ปญญา 3 อริยสัจ 4 ในการสรุปลงในหลักการเหลานี้ คณะผูวิจัยเลือกนํามา

อภิปรายเฉพาะอริยสัจ 4 โดยอาทีนวะและผละจัดเปนทุกขสัจ (อาทีนโว จ ผลฺจ ทุกฺขํ) อัสสาทะ

จัดเปนสมุทยสัจ (อสฺสาโท สมุทโย) นิสสรณะจัดเปนนิโรธสัจ (นิสฺสรณํ นิโรโธ) อุปายะและอาณัตติ

จัดเปนมรรคสัจ (อุปาโย อาณตฺติ จ มคฺโค) (พระมหากัจจานเถระ, 2540: 10; พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: 84; พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 4) สาเหตุท่ีอาทีนวะ (โทษ) จัดเปนทุกขเพราะมีสภาพไม

เท่ียง (อนิจจัง) เปนทุกข (ทุกขัง) และไมใชตัวตน (อนัตตา) รวมความแลวเปนสภาพท่ีตกอยูในกฎไตร

ลักษณ สวนสาเหตุท่ีผละ (จุดมุงหมาย) จัดเปนทุกขก็เพราะเปนผลในฝายโลกิยธรรม อันเปน

จุดมุงหมายท่ีเกิดจากการแสดงธรรมในเบื้องตนเทานั้น อัสสาทะจัดเปนสมุทัยเพราะอัสสาทะในท่ีนี้

หมายถึง ตัณหา อันเปนความทะยานอยาก ไมวาจะเปนการอยากมี (กามตัณหา) อยากเปน 

(ภวตัณหา) และอยากไมมี-อยากไมเปน (วิภวตัณหา) นิสสรณะจัดเปนนิโรธเพราะเปนความพนจาก

ทุกข ในท่ีนี้หมายถึง พระนิพพาน สวนอุปายะจัดเปนมรรคเพราะเปนเหตุใหพนจากทุกข ในท่ีนี้

หมายถึง มรรคมีองค 8 และอาณัตติ (การชักชวนโดยตรงหรือออม) จัดเปนมรรคเพราะเปนการ

ชักชวนเพ่ือความพนจากทุกข ในท่ีนี้หมายถึง การชักชวนของพระพุทธเจา ความจริงแลวการ

สงเคราะหหลักการท้ัง 6 ลงในอริยสัจเปนการแสดงไวในเฉพาะขอเทสนาหาระเทานั้น ไมไดแสดงไวใน

ขอวิจยหาระ แตเนื่องจากหลักการท้ัง 6 นี้ปรากฏในขอวิจยหาระดวย ดังนั้น คณะผูวิจัยจึงมองวา 

หลักการท้ัง 6 ในขอวิจยหาระก็สงเคราะหลงในอริยสัจเชนกัน เพราะหลักการ 6 ในขอวิจยหาระก็ไม
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ตางกับขอเทสนาหาระ เพียงแตในขอวิจยหาระเปนการจําแนกอยางละเอียด เชน การจําแนกอัสสาทะ

เปน 5 ประการ คือ สุข โสมนัส อิฏฐารมณ ตัณหา วิปลลาส (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 9) และ

อีกประการหนึ่ง หลักธรรมในพุทธปรัชญาลวนสรุปลงในอริยสัจท้ังสิ้น แมกระท่ังการตีความในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาก็สรุปลงในอริยสัจ 4 เชน การท่ีพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกเกิดความสับสนระหวางสัทธา

จิตกับมัจเฉรจิตวา จะถวายผาดีหรือไม (อาทีนวะ) จึงเกิดความทุกขในใจ (ทุกขสัจ) สาเหตุของความ

ทุกขนี้ก็เพราะยังมีความยินดีในผา ตองการใหนางพราหมณีมีผาใช (อัสสาทะ) ท้ังนี้ ก็เพราะยังมี

ตัณหาและความตระหนี่ในใจเปนตนเหตุ (สมุทยสัจ) เม่ือพราหมณสามารถเอาชนะมัจเฉรจิตได จึง

ถวายผาแดพระพุทธเจา พระเจาปเสนทิโกศลทราบความจึงพระราชทานวัตถุทานใหพราหมณเปน

รางวัลการทําความดี (ผล) แตการไดรับวัตถุทานนี้ก็เปนเพียงโลกิยทรัพยท่ียังไมพนความวังวนของการ

เวียนวายตายเกิด (ทุกขสัจ) ตอเม่ือพราหมณไดถวายผาท่ีไดรับจากพระเจาปเสนทิโกศลแด

พระพุทธเจาเพ่ือชําระจิตใจจากบาปดังคําสอนของพระพุทธเจาท่ีปรากฏในคาถา (อุปายะ, อาณัตติ) 

จึงเปนการทําบุญกุศลท่ีแทจริง (มรรคสัจ) และผลของการกระทํานี้พระพุทธเจาไดตรัสสรรเสริญและ

แสดงพระธรรมเทศนาเพ่ือใหเขาใจความจริง (นิสสรณะ) หลังจบการแสดงธรรมมีประชาชนบรรลุ

ธรรมเปนอันมาก (นิโรธสัจ) ดังท่ีกลาวมา จะเห็นวา หลักการในขอเทสนาหาระและขอวิจยหาระท่ี

สรุปลงในอริยสัจ 4 ไดปรากฏภาพตัวอยางเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาบนพ้ืนฐานแนวคิดแบบ

อริยสัจอยางชัดเจน  

ประเด็นท่ี 4 เปนการตีความแบบธรรมาธิษฐาน (Dhammàdhiññhàna; Teaching with 

Reference to Ideas) โดยมีคาถา (พุทธภาษิต) อันเปนการตีความโดยเนนหลักธรรมเปนสําคัญ 

แนวคิดนี้สังเกตไดจากการตีความในหารวิภังควาระใน 2 ขอ คือ ขอเทสนาหาระและขอวิจยหาระ 

เนื่องจาก 2 ขอนี้มีหลักการท่ีจําแนกเปน 6 ขอ คือ 1) อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) 

อุปายะ และ 6) อาณัตติ ใน 6 ขอนี้จะเนน 3 ขอหลัก คือ อัสสาทะ (สภาวะทําใหยินดี) อาทีนวะ (โทษ

แหงการยินดี) และนิสสรณะ (เหตุแหงความพนทุกข) ซ่ึงคณะผูวิจัยขอเรียกวา กรอบของคุณ-โทษ-

หลุดพน (อัสสาทะ-อาทีนวะ-นิสสรณะ) โดยเฉพาะขอนิสสรณะท่ีสงเคราะหเขาไดในนิโรธสัจและเปน

ขอท่ีสงเสริมอุคฆฏิตัญู อยางไรก็ตาม หากจําแนกความสําคัญของขออัสสาทะ อาทีนวะและ

นิสสรณะในเทสนาหาระและวจิยหาระนี้ สามารถจําแนกใหเห็นความแตกตางได 7 ลักษณะ (ปฏฐาน

นัย) ตามการสั่งสอนบุคคล 3 ประเภท (พระธรรมบาลเถระ, 2551ข: 141-142) ดังนี้ 1) อัสสาทะ 

(สงเคราะหเขาในสมุทัย) 2) อาทีนวะ (สงเคราะหเขาในทุกข) 3) นิสสรณะ (สงเคราะหเขาในนิโรธ) 4) 

อัสสาทะและอาทีนวะ 5) อัสสาทะและนิสสรณะ 6) อาทีนวะและนิสสรณะ 7) อัสสาทะ อาทีนวะและ

นิสสรณะ  

ท้ัง 7 ขอนี้ ขอท่ีสําคัญ คือ ขอ 3, 6, 7 เพราะสามารถสงเคราะหเขาในบุคคล 3 ซ่ึง

สามารถสั่งสอนใหบรรลุธรรมไดในปจจุบันชาติ ดังท่ีพระธรรมบาลเถระ (2551ก: 136-137) ใหทัศนะ
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ไววา ขอ 3 นิสสรณะเปนขอสําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทอุคฆฏิตัญู ขอ 6 อาทีนวะและนิสสรณะ

เปนขอสําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทวิปจิตัญู และขอ 7 อัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะเปนขอ

สําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทเนยยะ นั่นหมายความวา ขอนิสสรณะ (ขอ 3) เปนการตีความหลักธรรม

เพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาเฉียบแหลม สามารถบรรลุธรรมไดแมเพียงการยกหัวขอธรรมข้ึนแสดง 

สวนขออาทีนวะกับขอนิสสรณะ (ขอ 6) เปนการตีความหลักธรรมเพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาเฉียบ

ฉลาด สามารถบรรลุธรรมไดก็ตอเม่ืออธิบายเพ่ิมเติม ขณะท่ีขออัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะ (ขอ 

7) เปนการตีความหลักธรรมเพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาปานกลาง สามารถบรรลุธรรมไดก็ตอเม่ือ

อธิบายเพ่ิมเติมและยกตัวอยางประกอบ  

สวนขอ 1 อัสสาทะ ขอ 2 อาทีนวะ ขอ 4 อัสสาทะและอาทีนวะ ขอ 5 อัสสาทะและ

นิสสรณะ ท้ัง 4 ขอนี้ไมสามารถสั่งสอนบุคคลใหบรรลุธรรมในปจจุบันชาติได จึงไมไดจัดเขาในบุคคล 

3 ดวยเหตุผลท่ีวา การสั่งสอนใหบุคคลบรรลุธรรมไมสามารถกระทําไดดวยการกลาวถึงอัสสาทะหรือ

อาทีนวะเพียงอยางเดียวดังในขอ 1 และขอ 2 เนื่องจากขอ 1 ทําใหเห็นแตเพียงความยินดี (อัสสาทะ) 

แตไมเห็นโทษของการยินดี (อาทีนวะ) สวนขอ 2 สามารถเห็นโทษของการยินดี (อาทีนวะ) แตไมเกิด

ความยินดีในเบื้องตน (อัสสาทะ) นอกจากนี้ ยังไมสามารถสั่งสอนบุคคลใหบรรลุธรรมไดดวยการ

กลาวถึงอัสสาทะและอาทีนวะรวมกันดังในขอ 4 เนื่องจากเปนขอท่ีทําใหเกิดความยินดี (อัสสาทะ) 

และโทษของการยินดี (อาทีนวะ) แตไมทําใหเกิดการละกิเลส (นิสสรณะ) สําหรับขอ 5 ไมสามารถสั่ง

สอนบุคคลใหบรรลุธรรมไดดวยการกลาวถึงเพียงความยินดี (อัสสาทะ) และการละกิเลส (นิสสรณะ) 

เพราะยังไมเห็นโทษของการยินดีในเบื้องตน (อาทีนวะ) ดังนั้น การตีความในขอเทสนาหาระรวมถึงขอ

วิจยหาระจึงใหความสําคัญแกขออัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะเปนอยางยิ่ง เพราะมีนัยสําคัญ คือ 

การสั่งสอนไวเนยสัตวใหบรรลุธรรมไดในปจจุบันชาติ (สําหรับอุคฆฏิตัญู วิปจิตัญู เนยยะ) การ

ตีความในประเด็นนี้จึงเปนการเชื่อมโยงใหเห็นเวไนยบุคคลท่ีเก่ียวของกับหลักการในหาระท่ีดูเหมือน

จะเปนบุคลาธิษฐาน แตความเปนจริงแลว ใจความหลักอยูท่ีหลักธรรม คือ ขออัสสาทะ-อาทีนวะ-

นิสสรณะ (กรอบของคุณ-โทษ-หลุดพน) มากกวาการกลาวถึงบุคคล เพราะฉะนั้น ในประเด็นสุดทาย

ของการตีความแบบเนตติปกรณจึงเปนธรรมาธิษฐาน การตีความในลักษณะนี้ปรากฏในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาในสวนท่ีเปนการการแกอรรถ (เวยยากรณะ) ซ่ึงเปนการตีความศัพทธรรมะในคาถาให

เขาใจงายบนพ้ืนฐานของการแยกแยะความหมายของคําและประโยค ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา เปน

ลักษณะของธรรมาธิษฐานอยางหนึ่ง และในตอนทายของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในแตละเรื่องจะระบุ

บุคคลท่ีบรรลุธรรมไวหลังจากท่ีไดรับฟงพระธรรมเทศนาจากพระพุทธเจาแลว เหมือนเปนการชี้

เฉพาะใหเห็นวา การแสดงเรื่องราวนิทานธรรมะแตละเรื่องแลวมีเวไนยบุคคลบรรลุธรรมนั้น เปนการ

ยืนยันหลักการในคัมภีรเนตติปกรณท่ีวาดวยกรอบของคุณ-โทษ-หลุดพน (อัสสาทะ-อาทีนวะ-
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นิสสรณะ) ท่ีมีปรากฏอยูในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาวา เม่ือมีการแสดงอัสสาทะ-อาทีนวะ-นิสสรณะ ก็

ยอมเกิดผลสัมฤทธิ์แกเวไนยบุคคล 3 จริง  

รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในขอนี้สามารถสรุปเปนกรอบภาพได ดังนี้  

  
ภาพท่ี 17 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

 

5.3 ขอเสนอแนะ  

5.3.1 ขอเสนอแนะเชิงนโยบาย  

ประการท่ี 1 นโยบายดานการบริหารการศึกษาของคณะสงฆไทย โดยเฉพาะการศึกษาพระ

ปริยัติธรรมแผนกบาลี โดยผูบริหารโรงเรียนสามารถแนะนําครูสอนบาลีใหประยุกตใชหลักการ

วิเคราะหในงานวิจัยนี้เพ่ือใชในการเรียนการสอนหรือเปนหนงัสืออานประกอบตําราเรียนได  

ประการท่ี 2 นโยบายดานการบริหารหลักสูตรในการศึกษาในระดับอุดมศึกษา โดยอาจารย

ผูรับผิดชอบและอาจารยประจําหลักสูตรสามารถนําแนวคิดในงานวิจัยนี้ไปปรับใชในการพัฒนาและ

ปรับปรุงหลักสูตรในรายวิชาท่ีเก่ียวกับคัมภีรทางพระพุทธศาสนาหรือการตีความเชิงปรัชญา เพ่ือให

ตอบโจทยการศึกษาคัมภีรหรือหลักคําสอนในศาสนาเชิงลึกหรือในเชิงปรัชญา  

ประการท่ี 3 นโยบายดานการสงเสริมการศึกษาพระพุทธศาสนาหรือวรรณกรรมศาสนาของ

หองสมุดประจําหนวยงานภาครัฐและเอกชน ซ่ึงสามารถแนะนําผูใชบริการหองสมุดไดศึกษางานวิจัย

นี้เพ่ือตอยอดและทําความเขาใจคัมภีรทางพระพุทธศาสนามากยิ่งข้ึน  

5.3.2 ขอเสนอแนะสําหรับผูปฏิบัติ  

ประการท่ี 1 เปนแนวทางของครูสอนภาษาบาลีในการจัดการเรียนการสอน โดยสามารถนํา

ผลการวิจัยเก่ียวกับรูปแบบการตีความของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไปปรับใชในหลักสูตรการศึกษาของ
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คณะสงฆไทย โดยเฉพาะการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี ซ่ึงใชคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตํารา

เรียน โดยประโยค 1-2 และประโยค ป.ธ. 3 จะใชเรียนในวิชาแปลมคธเปนไทย ซ่ึงจะชวยใหผูเรียน

สามารถจับประเด็นหลักหรือมองโครงเรื่องของธรรมบทเรื่องนั้น ๆ ได อันจะชวยใหแปลความหมาย

ของคําศัพทหรือประโยคไดอยางเขาใจมากข้ึน สวนประโยค ป.ธ. 4-6 จะใชเรียนในวิชาแปลไทยเปน

มคธ ซ่ึงจะชวยใหผูเรียนรูจักวิเคราะหคําศัพทและประโยคใหถูกตอง  

ประการท่ี 2 เปนแนวทางในการเรียนการสอนในระดับอุดมศึกษา เชน ในรายวิชาธรรมบท

ศึกษา ตามหลักสูตรศิลปศาสตรบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนศึกษา มหาวิทยาลัยมหามกุฏราช

วิทยาลัย และหลักสูตรพุทธศาสตรบัณฑิต สาขาวิชาพระพุทธศาสนา มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย ซ่ึงรายวิชาธรรมบทศึกษาจะศึกษาคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาโดยตรงจึงเปนประโยชนสําหรับ

อาจารยประจํารายวิชาท่ีจะประยุกตใชผลการวิจัยนี้ได รวมถึงรายวิชาท่ีเก่ียวกับวรรณกรรมหรือ

วรรณคดีทางพระพุทธศาสนา ซ่ึงเปดสอนในมหาวิทยาลัยทางพระพุทธศาสนาท้ังสองแหง คือ 

มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัยและมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย เชน รายวิชา

สัมมนาวรรณคดีทางพระพุทธศาสนา วรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา ประวัติศาสตรวรรณคดีบาลี 

งานวิจัยและวรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา อรรถกถาวิเคราะห รายวิชาเหลานี้ศึกษาเก่ียวกับคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาในฐานะเปนตัวอยางการวิจัยเชิงพุทธและเปนวรรณกรรมศาสนาประการหนึ่ง 

นอกจากนี้ ยังมีรายวิชาเก่ียวกับการตีความ เชน สัมมนาตรรกศาสตรและอรรถปริวรรตศาสตร ตาม

หลักสูตรปรัชญาดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนาและปรัชญา ศาสตรการตีความตามแนวพุทธศาสน 

ตามหลักสูตรศาสนศาสตรดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนศึกษา อรรถปริวรรตพุทธศาสตรและ

ปรัชญา ตามหลักสูตรปรัชญาดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาวิจัยพุทธศาสตรและปรัชญา มหาวิทยาลัยมหาม

กุฏราชวิทยาลัย อรรถปริวรรตศาสตรในตําราทางปรัชญาและคัมภีรทางพระพุทธศาสนา ตาม

หลักสูตรศิลปศาสตรมหาบัณฑิต สาขาวิชาปรัชญาและพระพุทธศาสนา มหาวิทยาลัยเซนตจอหน 

รายวิชาเหลานี้เก่ียวของกับการตีความเชิงพุทธซ่ึงสามารถนําผลการวิจัยท่ีเปนการตีความไปปรับใชได  

ประการท่ี 3 เปนตัวอยางงานวิจัยดานการตีความเชิงพุทธและการวิเคราะหคัมภีร ท่ี

บรรณารักษในสถาบันการศึกษาหรือผูมีสวนเก่ียวของกับการศึกษา เชน อาจารยในมหาวิทยาลัยท่ี

เปดสอนวิชาปรัชญา พระพุทธศาสนา ศาสนาเปรียบเทียบ จริยศาสตรศึกษา สามารถแนะนําแกนิสิต

นักศึกษาหรือบุคคลท่ัวไปไดศึกษาคนควาเพ่ือตอยอดการตีความคัมภีรหรือคําสอน ซ่ึงจะเกิด

ประโยชนแกนิสิตนักศึกษาหรือผูใชบริการหองสมุด รวมถึงการเผยแพรงานวิจัยนี้ใหเกิดประโยชนแก

สังคมในวงกวางยิ่งข้ึน  

5.3.3 ขอเสนอแนะสําหรับการศึกษาวิจัยตอไป  

ประการท่ี 1 ดานการศึกษาคัมภีรในเชิงปรัชญา โดยเลือกศึกษาคัมภีรท่ีใชศึกษาในระดับตน

ของการศึกษาคณะสงฆไทย ผลวิจัยท่ีเกิดข้ึนสามารถนําไปเทียบเคียงกับการศึกษาคัมภีร อ่ืนใน
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ลักษณะเดียวกันได เชน การศึกษาการตีความในคัมภีรมังคลัตถทีปนี ซ่ึงอาจนําแนวคิดการตีความ

แบบพุทธภาษิตไปศึกษาตอยอดคัมภีรนี้ได สวนคัมภีรวิสุทธิมรรคอาจนําแนวคิดการตีความแบบเนตติ

ปกรณไปศึกษาตอยอดเพ่ือใหเห็นมุมมองการศึกษาคัมภีรทางศาสนาในมิติดานปรัชญาท่ีกวางข้ึน  

ประการท่ี 2 ดานการตีความเชิงศาสนา งานวิจัยนี้มุงเนนการวิเคราะหเชิงเหตุผลมากกวา

ความเชื่อท่ีใหเกิดการประพฤติปฏิบัติ การตีความในลักษณะนี้เปนการศึกษาเบื้องลึกของศาสนาท่ีได

ทอดแทรกไวในหลักคําสอนหรือคัมภีร ยกตัวอยางการตีความท่ีนาสนใจ เชน การตีความคําสอนใน

ตํานานมูลศาสนา โดยยึดทฤษฎีการตีความเชิงพุทธอยางใดอยางไปเปนแนวทางในการตีความ หรือ

อาจศึกษาเชิงลึกเพ่ือนําเสนอรูปแบบหรือแนวทางการตีความใหมท่ีคนพบในตํานานมูลศาสนาก็ได  

ประการท่ี 3 ดานการตีความเชิงพุทธเถรวาท โดยสวนใหญแลวการตีความมักเปนฝาย

มหายานท่ีตีความพุทธปรัชญาเขากับโลกสมัยใหม แตการศึกษานี้ไดนําเสนอการตีความเชิงพุทธเถร

วาทท่ีไดมีรูปแบบการตีความมานานแลว เพียงแตอยูในกรอบของคัมภีรหรือตําราเรียนท่ีสืบทอดกัน

มาแบบสายอนุรักษนิยมหรือตามจารีตเดิม การวิจัยนี้จึงเปนเหมือนการศึกษาจารีตเดิมเพ่ือใหเห็น

มุมมองใหมใหรวมสมัยยิ่งข้ึน การตีความดานนี้ท่ีนาสนใจ เชน การตีความคัมภีรชาตกัฏฐกถาหรือ

อรรถกถาชาดก การตีความปญญาสชาดกหรือชาดกนอกนิบาต หากตอยอดการตีความในคัมภีร

เหลานี้เชื่อวา จะทําใหมุมมองท่ีซอนเรนไดกระจางชัดและรวมสมัยกับคนปจจุบันยิ่งข้ึน  
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Translated of Chinese Version Used Square of Opposition  
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