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บทคัดย่อ 
การวิจัยครั้งนี้ มีวัตถุประสงค์ ๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเถร

วาท และ ๒) เพ่ือศึกษาวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท การวิจัยครั้งนี้ เป็นการวิจัย
เชิงคุณภาพ โดยมีการวิ เคราะห์ข้อมูลจากคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา และวรรณกรรม
พระพุทธศาสนาในยุคปัจจุบันโดยวิเคราะห์ (๑) การวิเคราะห์เชิงพรรณนา (๒) การตีความหมาย และ 
(๓) การสังเคราะห์ เกี่ยวกับการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทที่
ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา วรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา โดยใช้เทคนิคการวิเคราะห์
เนื้อหาประกอบบริบท เพ่ือน าเสนอการความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

ผลการวิจัยพบว่า 

แนวคิดเรื่องวิจัยในทางพระพุทธศาสนาใช้ค าศัพท์ ว่า วิจโย มาจากรูปวิเคราะห์ว่า 
วิ+จ+ิณ=วิจย แปลว่า การเลือกเฟ้น ความค้นหา การพิจารณา การวิจัยเป็นผลจากการตรัสรู้สัจธรรม
ผ่านการศึกา การค้นคว้า การวิเคราะห์ การวิพากย์ และจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า โดย
ใช้กระบวนการวิจัยตามหลักอริยสัจ ๔ 

วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถราวาทปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎกโดยใช้
ค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในการค้นหาจะปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๔๑๖ ศัพท์ ๒ 
คัมภีร์ คือ พระสุตตันตปิฎกจ านวน ๑๙ เล่ม ๑๗๘ ศัพท์ และพระอภิธรรมปิฎกจ านวน ๔ เล่ม ๒๓๘ 
ศัพท์ โดยมีค าว่า ธัมมวิจโย (ความวิจัยธรรม, ความเลือกเฟ้นธรรม) มากที่สุดจ านวน ๑๖๓ ศัพท์ 
รองลงมาค าว่า ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม) จ านวน ๑๓๒ 
ศัพท์ และการวิจัยเป็นการอธิบายความวิจัย ความเลือกสรร ความวิจัยธรรม ความเฟ้นธรรม โดย
ทั้งหมดสรุปลงในโพธิปักขิยธรรม ๓๗ ประการ และปรากฏในคัมภีร์เนตติปกรณ์ในส่วนของวิจยหาระ 
๑๑ ประเภท คือ ปทวิจัย ปัญหาวิจัย วิสัชชนาวิจัย ปุพพาปรวิจัย อัสสารทวิจัย อาทีนววิจัย นิสสรณ
วิจัย ผลวิจัย อุปายวิจัย อาณัตติวิจัย และอนุคีติวิจัย 
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Abstract 

This research was of the objectives 1) to study the concept of “Vicaya” in 

Theravada Buddhism and 2) to study “Vicaya” in the Theravada Buddhist scriptures. 

This research is a qualitative research studying data from the Tipitaka, the 

commentaries, and the contemporary Buddhist literature. The research based on the 

methodologies as follows: (1) descriptive analysis (2) interpretation, and (3) synthesis 

of the meaning of “Vicaya” in the Theravada Buddhist scriptures. The research was 

made by using contextual content for analysing techniques to present the meaning of 

“Vicaya” basing on the Theravada Buddhist scriptures. 

The research found that the concept of “Vicaya” in Buddhism derives from 

Vicaya [ vi+ci] referring to search, research, investigation, or examination. The 

research in Buddhism was considered as the result of the Buddha’s enlightenment of 

the four noble Truths. It found that the word “Vicaya” was used in the form of 

“Vicaya”, “Vicayo”, and “Vicayam”. These words were seen generally in Theravada 

Buddhist scriptures as follows: 178 words were seen in Suttanta Pitaka, 238 words in 

Adbidhamma Pitaka. The word of “Dhammavicayo” was mostly seen (about 163 

words), following by the word of “Dhammavicayasambojchong” (approximately 132 

words). In the significant meaning, these words could be comprehended into the 

teaching of the 37 Podhipakkhiyadhammas in Buddhism. In addition, the Netti-

Pakarana, also, presented the 11 kinds of Vicaya-hāra as follows: Pada-vicaya, Pañha-

vicaya, Vissajjana-vicaya, Pubbāpara-vicaya, Assāda-vicaya, Ādīnava-vicaya, 

Nissaraṇa – vicaya, Phala-vicaya, Upāya-vicaya, āṇatti-vicaya, and anugīti-vicaya 
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กิตติกรรมประกาศ 

สารนิพนธ์เล่มนี้ส าเร็จลงได้ด้วยดีเพราะได้รับความช่วยเหลือจากบุคคลที่เกี่ยวข้องหลาย
ท่านด้วยกัน ผู้วิจัยจึงขอเอ่ยนามแสดงความขอบคุณให้ปรากฏไว้ ณ ที่นี้ 

ขอกราบขอบพระคุณพระมหาสมบูรณ์ วุฑฺฒิกโร , ดร. คณบดีบัณฑิตวิทยาลัย 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ผู้เป็นประธานกรรมการควบคุมสารนิพนธ์ ที่ได้ให้โอกาส
ด้านการศึกษา และการท าหน้าที่อาจารย์ที่ปรึกษา ที่ได้สละเวลา อ่านตรวจแก้ไขต้นฉบับ พร้อมให้
ค าแนะน าในการแก้ไขปรับปรุงสารนิพนธ์ของผู้วิจัยด้วยดีตลอดมา 

ขอกราบขอบพระคุณพระมหาทวี มหาปญฺโญ, ผศ.ดร. ประธานคณะกรรมการตรวจสอบ
สารนิพนธ์ และขอเจริญพรอนุโมทนาขอบคุณ ดร. บุญเลิศ โอฐสู คณะกรรมการตรวจสอบสารนิพนธ์ 
ที่ได้ให้โอกาสอ่านตรวจแก้ไขต้นฉบับ พร้อมให้ค าแนะน าในการแก้ไขปรับปรุงสารนิพนธ์ของผู้วิจัย
ด้วยดีตลอดมา 

ขอกราบขอบพระคุณพระเทพปริยัติเมธี, รศ.ดร. รองอธิการบดีวิทยาเขตนครสวรรค์ 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ในฐานะพระอุปัชฌาย์และผู้บังคับบัญชาในที่ท างานผู้ของ
ผู้วิจัยประดุจดังบิดาของผู้วิจัยที่ได้ถวายทุนการศึกษา พร้อมทั้งให้ก าลังใจ เวลา และเปิดโอกาสให้
ผู้วิจัยท าสารนิพนธ์ได้อย่างเต็มที่ 

ขออนุโมทนาขอบคุณโครงการทุนเล่าเรียนหลวงส าหรับพระสงฆ์ไทย ที่ได้สนับสนุน 
การศึกษาพุทธศาสนาขั้นสูงระดับปริญญาเอกในครั้งนี้ 

ขออนุโมทนาขอบคุณอาจารย์ เจ้าหน้าที่ของบัณฑิตวิทยาลัย และวิทยาเขตนครสวรรค์ 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ที่ให้ก าลังใจ ที่อ านวยความสะดวกในการค้นคว้าหาข้อมูล
แก่ผู้วิจัยด้วยดีตลอดมา 

คุณค่า และคุณประโยชน์ใดๆ ทั้งประโยชน์ในเชิงวิชาการและประโยชน์ในเชิงสังคมอันจะ
พึงมีจากสารนิพนธ์เล่มนี้ ผู้วิจัยขอน้อมถวายเป็นพุทธบูชา ธรรมบูชา สังฆบูชา อาจริยบูชา และ
บุพการีบูชา ในพระสัทธรรมแห่งองค์สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจ้า เจริญรุ่งเรื่องและตั้งมั่นสถิตสถาพร 
ตลอดกาลนาน 

ขอผลานิสงส์แห่งคุณงามความดีอันเกิดจากการศึกษาวิจัยในครั้งนี้จงโปรดมีแก่คุณพ่อไล้ 
คุณแม่ล าพรวน แซ่ฉั่ว และครู อุปัชฌาย์ อาจารย์ ผู้มีอุปการคุณทุกท่านทั้งที่เอยนามมาแล้วใน
เบื้องต้น และไม่สามารถเอ่ยนามถึงได้ ที่ได้ช่วยเหลือ ที่ได้ให้ก าลังใจ และที่ได้ให้ความอุปถัมภ์ปัจจัย 
๔ ผู้วิจัยขอถือว่าทุกท่านเป็นผู้มีส่วนร่วมในการสร้างสรรค์คุณประโยชน์ให้สารนิพนธ์มีคุณค่ายิ่งขึ้น 

 
พระมหาไฮ้  ธมฺมเมธี (แซ่ฉั่ว) 

๗ กุมภาพันธ์ ๒๕๖๒ 
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สารบัญ 

เรื่อง หน้า 

บทคัดย่อภาษาไทย ก 

บทคัดย่อภาษาอังกฤษ ค 

กิตติกรรมประกาศ จ 

สารบัญ ฉ 

สารบัญตาราง ซ 

สารบัญภาพ ฌ 

ค าอธิบายสัญลักษณ์และค าย่อ ญ 

บทที่ ๑ บทน า ๑ 
 ๑.๑ ความเป็นมาและความส าคัญของปัญหา ๑ 
 ๑.๒ ค าถามการวิจัย ๔ 
 ๑.๓ วัตถุประสงค์การวิจัย ๔ 
 ๑.๔ ขอบเขตของการวิจัย ๔ 
 ๑.๕ นิยามศัพท์ที่ใช้ในการวิจัย ๕ 
 ๑.๖ ทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เก่ียวข้อง ๕ 
 ๑.๗ กรอบแนวคิดในการวิจัย ๒๐ 
 ๑.๘ วิธีการด าเนินการวิจัย ๒๐ 
 ๑.๙ ประโยชน์ที่ได้รับ ๒๑ 

บทที่ ๒ แนวคิดเรื่องความหมาย “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ๒๒ 
 ๒.๑ ความหมายการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา ๒๓ 
 ๒.๒ ล าดับเหตุการณ์แสวงหาความรู้ความจริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า ๒๓ 
 ๒.๓ การวิจัยในทางพระพุทธศาสนา ๒๔ 
 ๒.๔ กระบวนการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา ๒๕ 
 ๒.๕ บทสรุป ๓๒ 

บทที่ ๓ วิจัยท่ีปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ๓๔ 
 ๓.๑ คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ๓๔ 
 ๓.๒ วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ๓๕ 
  ๓.๒.๑ การค้นค าศัพท์ที่ปรากฏในพระไตรปิฎก ๓๕ 
  ๓.๒.๒ การค้นค าศัพท์ที่ปรากฏในคัมภีร์อื่น ๔๔ 
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เรื่อง หน้า 
 ๓.๓ สรุปการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ๔๖ 
  ๓.๓.๑ การวิจัยที่ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก  ๔๖ 
  ๓.๓.๒ การวิจัยที่ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎก ๕๙ 
  ๓.๓.๓ การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์เนตติปกรณ์ ๗๔ 
 ๓.๔ บทสรุป ๗๗ 

บทที่ ๔ สรุปผลการวิจัย และข้อเสนอแนะ ๗๙ 
 ๔.๑ สรุปผลการวิจัย ๗๙ 
 ๔.๒ ข้อเสนอแนะ ๘๑ 

บรรณานุกรม ๘๓ 

ประวัติผู้วิจัย ๘๖ 
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สารบัญตาราง 
 

 ตารางท่ี หน้า 
๓.๑ แสดงความความถ่ีของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎก ๔๐ 
๓.๒ แสดงความความถ่ีของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎกตามหมวดคัมภีร์ ๔๒ 
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สารบัญภาพ 
 

 ภาพที่ หน้า 
๑.๑ แสดงกรอบแนวคิดในการท าวิจัย ๑๕ 
๒.๑ แสดงกระบวนวิธีการวิจัยตามแนวพระพุทธศาสนา ๒๕ 
๒.๒ แสดงกระบวนการแสวงหาความรู้ตามหลักอริยสัจ ๒๙ 
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ค าอธิบายสัญลักษณ์และค าย่อ 

๑. การใช้อักษรย่อ 
อักษรย่อในวิทยานิพนธ์เล่มนี้ ใช้อ้างอิงจากพระไตรปิฎกภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาเตปิฏก  

และพระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๓๙ เป็นหลักโดยใช้ระบบย่อ
ค า ดังต่อไปนี้ 

พระวินัยปิฎก 
วิ.ม. (บาลี) = วินยปิฏก มหาวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 
วิ.ม. (ไทย) = วินยปิฎก มหาวรรค (ภาษาไทย) 

 
พระสุตตันตปิฎก  

ที.ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ทีฆนิกาย มหาวคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ที.ม. (ไทย) = สุตตันตปิฎก ทีฆนิกาย มหาวรรค  (ภาษาไทย) 
ที.ปา. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ทีฆนิกาย ปาฏิกวคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ที.ปา. (ไทย) = สุตตันตปิฎก ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค  (ภาษาไทย) 
ม.มู. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก มชฺฌิมนิกาย มูลปณฺณาสกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ม.มู. (ไทย) = สุตตันตปิฎก มัชฌิมนิกาย มูลปัณณาสก์ (ภาษาไทย) 
ม.ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก มชฺฌิมนิกาย มชฺฌิมปณฺณาสกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ม.ม. (ไทย) = สุตตันตปิฎก มัชฌิมนิกาย มัชฌิมปัณณาสก์ (ภาษาไทย) 
ม.อุ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก มชฺฌิมนิกาย อุปริปณฺณาสกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ม.อุ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก มัชฌิมนิกาย อุปริปัณณาสก์ (ภาษาไทย) 
ส .ข. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ส ยุตฺตนิกาย ขนฺธวคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ส .ข. (ไทย) = สุตตันตปิฎก ส ยุตฺตนิกาย ขันธวรรค  (ภาษาไทย) 
ส .สฬา. (บาลี)  = สุตฺตนฺตปิฏก ส ยุตฺตนิกาย สฬายตนวคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ส .สฬา. (ไทย) = สุตตันตปิฎก สังยุตตนิกาย สฬายตนวรรค  (ภาษาไทย) 
ส .ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ส ยุตฺตนิกาย มหาวารวคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ส .ม. (ไทย) = สุตตันตปิฎก ส ยุตฺตนิกาย มหาวารวรรค  (ภาษาไทย) 
องฺ.เอกก. (บาลี) = องฺคุตฺตรนิกาย เอกกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.เอกก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย เอกกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.ทุก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย ทุกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.ทุก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ทุกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.ติก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย ติกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.ติก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.จตุกฺก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย จตุกฺกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.จตุกฺก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต  (ภาษาไทย) 
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องฺ.ปญฺจก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย ปญฺจกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.ปญฺจก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ปัญจกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.ฉกฺก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย ฉกฺกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.ฉกฺก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ฉักกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.สตฺตก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย สตฺตกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
อง.ฺสตฺตก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย สัตตกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.อฏฺฐก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย อฏฺฐกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.อฏฺฐก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย อัฏฐกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.นวก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย นวกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.นวก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย นวกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.ทสก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย ทสกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.ทสก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ทสกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.เอกาทสก. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก องฺคุตฺตรนิกาย เอกาทสกนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
องฺ.เอกาทสก. (ไทย) = สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย เอกาทสกนิบาต  (ภาษาไทย) 
ขุ.ขุ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ขุทฺทกปาฐปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ขุ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ขุททกปาฐะ  (ภาษาไทย) 
ขุ.ธ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ธมฺมปทปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ธ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ธัมมบท  (ภาษาไทย) 
ขุ.อุ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย อุทานปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.อุ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย อุทาน  (ภาษาไทย) 
ขุ.อิติ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย อิติวุตฺตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.อิติ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย อิติวุตฺตกะ  (ภาษาไทย) 
ขุ.สุ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย = สุตฺตนิปาตปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.สุ. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย สุตตนิบาต (ภาษาไทย) 
ขุ.เปต. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย เปตวตฺถุปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.เปต. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เปตวัตถุ  (ภาษาไทย) 
ขุ.เถร. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย เถรคาถาปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.เถร. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เถรคาถา (ภาษาไทย) 
ขุ.เถรี. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏกขุทฺทกนิกาย เถรีคาถาปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.เถรี. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เถรีคาถา (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏกขุทฺทกนิกาย ชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.เอกก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย เอกกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. เอกก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เอกกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ทุก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ทุกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
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ขุ.ชา. ทุก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ทุกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ทุก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ทุกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ทุก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ทุกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ติก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ติกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ติก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ติกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.จตุกฺก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย จตุกฺกนิปาตชาตกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. จตุกฺก.(ไทย)  = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย จตุกกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ปญฺจก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ปญฺจกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ปญฺจก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ปญฺจกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ฉกฺก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ฉกฺกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ฉกฺก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ฉักกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.สตฺตก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย สตฺตกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. สตฺตก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย สตฺตกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.อฏฺฐก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย อฏฺฐกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. อฏฺฐก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย อฏฺฐกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.นวก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย นวกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. นวก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย นวกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ทสก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ทสกนิปาตชาตกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ทสก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ทสกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.เอกาทสก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย เอกาทสกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. เอกาทสก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เอกาทสกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ทฺวาทสก.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ทฺวาทสกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ทฺวาทสก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ทฺวาทสกนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.เตรสก.(บาลี)= สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย เตรสกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. เตรสก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย เตรสกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ปกิณฺณก.(บาลี) = สตฺุตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ปกิณฺณกนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ปกิณฺณก.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ปกิณฺณกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.วีสติ.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย วีสตินิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. วีสติ.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย วีสตินิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ตึสติ.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ตึสตินิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ตึสติ.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ตึสตินิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.จตฺตาลีส.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย จตฺตาลีสนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. จตฺตาลีส(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย จตฺตาลีสนิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ปญฺญาส.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ปญฺญาสนิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. จตฺตาลีส(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ปญฺญาสนิบาตรชาดก (ภาษาไทย) 



ฎ 
 

 

ขุ.ชา.สฏฺฐิ.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย สฏฺฐินิปาตชาตกปาลิ (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. สฏฺฐิ(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย  สฏฺฐินิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.สตฺตติ.(บาลี)= สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย สตฺตตินิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. สตฺตติ (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย สตฺตตินิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.อสีติ.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย อสีตินิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. อสีติ (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย อสีตินิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.ม.(บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย มหานิปาตชาตกปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ชา. ม.(ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย มหานิบาตชาดก  (ภาษาไทย) 
ขุ.ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย มหานิทฺเทสปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.ม. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย มหานิทเทส  (ภาษาไทย) 
ขุ.จู. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย จูฬนิทฺเทสปาลิ  (ภาษาบาลี) 
ขุ.จู. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส  (ภาษาไทย) 
ขุ.ป. (บาลี) = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ปฏิสมฺภิทามคฺคปาลิ  (ภาษาบาลี)  
ขุ.ป. (ไทย) = สุตตันตปิฎก  ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค  (ภาษาไทย) 
 

พระอภิธรรมปิฎก 
อภิ.สงฺ. (บาลี) = อภิธมฺมปิฏก ธมมฺสงฺคณีปาลิ  (ภาษาบาลี) 
อภิ.สงฺ. (ไทย) = อภิธัมมปิฎก ธัมมสังคณี  (ภาษาไทย) 
อภิ.วิ. (บาลี) = อภิธมฺมปิฏก วิภงฺคปาลิ  (ภาษาบาลี) 
อภิ.วิ. (ไทย) = อภิธัมมปิฎก วิภังค์  (ภาษาไทย) 
อภิ.ปุ. (บาลี) = อภิธมฺมปิฏก ปุคฺคลปญฺญตฺติปาลิ  (ภาษาบาลี) 
อภิ.ปุ. (ไทย) = อภิธัมมปิฎก ปุคคลบัญญัติ  (ภาษาไทย) 

 

๒. การระบุเลขหมายพระไตรปิฎก 
ในงานวิจัยฉบับนี้  ใช้พระไตรปิฎกภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาเตปิฏก  ๒๕๐๐ และ

พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๓๙ เป็นหลักการอ้างอิง
พระไตรปิฎกฉบับภาษาบาลีใช้ระบบระบุ เล่ม/ข้อ/หน้า เช่น ขุ.ธ.(บาลี) ๒๕/๓๒๑-๓๒๒/๗๒ 
หมายความว่า การอ้างอิงนั้นระบุถึง = สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ธมฺมปทปาลิ ฉบับภาษาบาลี 
พระไตรปิฎกเล่มที่ ๒๕ ข้อที่ ๓๒๑-๓๒๒ หน้าที่ ๗๒ ส่วนพระไตรปิฎกฉบับภาษาไทยจะระบุเล่ม / 
ข้อ /หน้า/ เช่น ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/ ๓๒๑-๓๒๒/ ๑๓๓ หมายความว่า ระบุถึง = สุตตันตปิฎก ขุททก
นิกาย ธรรมบท ฉบับภาษาไทย พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๕ ข้อที่ ๓๒๑-๓๒๒ หน้าที่ ๑๓๓ เป็นต้น 



 

 

บทท่ี ๑ 

บทน า 
 

๑.๑ ความเป็นมาและความส าคัญของปัญหา 
ในโลกวิชาการปัจจุบัน การวิจัยได้รับการยอมรับน ามาใช้เป็นเครื่องมือแสวงหาความรู้

ความจริงเพื่อสร้างความก้าวหน้า ต่อยอดความรู้ทางวิชาการแต่ละสาขา โดยมีความเชื่อกันว่า ความรู้ 
ความจริงที่ได้จากการใช้การวิจัยด าเนินการนั้นจะเป็นสิ่งที่เชื่อถือได้และเป็นที่ยอมรับโดยทั่วกัน๑ การ
วิจัย (research) เป็นการกระท าของมนุษย์เพ่ือค้นหาความจริงในสิ่งใดสิ่งหนึ่งที่กระท าด้วยพ้ืนฐาน
ของปัญญา ความมุ่งหมายหลักในการท าวิจัยได้แก่การค้นพบ (discovering), การแปลความหมาย, 
และ การพัฒนากรรมวิธีและระบบ สู่ความก้าวหน้าในความรู้ด้านต่าง ๆ ในเชิ งวิทยาศาสตร์ที่
หลากหลายในโลกและจักรวาล การวิจัยอาจต้องใช้หรือไม่ต้องใช้วิธีการทางวิทยาศาสตร์ก็ได้  โดยที่
ปรัชญาการวิจัยมีความส าคัญต่อการวิจัยในแต่ละครั้งอย่างมาก เพราะหากผู้วิจัยไม่เข้าใจปรัชญาการ
วิจัยก็จะส่งผลให้การวิจัยในครั้งนั่นไม่มีประสิทธิภาพ การท าความเข้าใจในกระบวนทัศน์ปรัชญาของ
การวิจัยจึงมีความจ าเป็นอย่างยิ่ง โดยผู้วิจัยจ าเป็นต้องเข้าใจลักษณะของกระบวนทัศน์การวิจัย
ทางด้านภววิทยา(Ontology) หรือการก าหนดความรู้ว่าคืออะไร รวมทั้งการท าความเข้าในเรื่องญาณ
วิทยา (Epistemology) ที่มุ่งหาความสัมพันธ์ระหว่างความจริงกับผู้แสวงหาความจริงว่าเป็นอย่างไร 
ตลอดจนวิธีวิทยา (Methodology) ซึ่งเป็นการบอกให้ผู้วิจัยพิจารณาเลือกแนวทางหรือรูปแบบของ
การศึกษาเพ่ือให้ได้ข้อมูลที่ถูกต้องและเหมาะสมมากที่สุด หลังจากนั้นผู้วิจัยจ าเป็นต้องสร้างหรือเลือก
ยุทธศาสตร์ของการวิจัย เพราะหากผู้วิจัยไม่มียุทธศาสตร์ก็เหมือนกับว่าการศึกษาในครั้งนั่นไม่มี
ทิศทางที่ชัดเจน เนื่องจากยุทธศาสตร์ของการวิจัยเชิงคุณภาพ การวิจัยเชิงปริมาณและการวิจัยเชิง
ผสมผสานต่างก็มีรูปแบบของตนเองเฉพาะ 

พระพุทธศาสนาเป็นผลการตรัสรู้สัจธรรมผ่านการศึกษา ค้นคว้า วิเคราะห์ วิพากย์  และ
วิจัยจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งการวิจัยด้วยการวิจัยโดย
มนุษย์และเพ่ือประโยชน์สุขแห่งมวลมนุษย์ ตลอดจนบรรดาสรรพสิ่งที่มีชีวิต ในอรรถกถาพระ
อภิธรรม อัฏฐสาลินี ได้อธิบายการวิจัยพระอภิธรรมของพระพุทธเจ้าไว้ว่า 

ก็ในพระสูตรทั้งหลายเหล่าอ่ืนมีนิทานเพียงอย่างเดียวเท่านั้น (แต่ว่า) ในอภิธรรม มี
นิทาน ๒ อย่าง คือ (๑) อธิคมนิทาน (๒) เทสนานิทาน 

                                           
๑ รัตนะ บัวสนธ์, ปรัชญาวิจัย, พิมพ์ครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์

มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๖), หน้า ๑. 



๒ 
 

 

บรรดานิทานทั้ง ๒ นั้น อธิคมนิทาน บัณฑิตพึงทราบว่าเริ่มตั้งแต่พระทศพลพระนาม
ว่าทีปังกร จนถึงมหาโพธิบัลลังก์ เทศนานิทาน บัณฑิตพึงทราบจนถึงการประกาศพระธัมม
จักกัปปวัตตนสูตร เพ่ือความเป็นผู้ฉลาดในนิทานของพระอภิธรรม อันสมบูรณ์ ด้วยนิทาน
ทั้งสองอย่างนี้ บัณฑิตพึงทราบการตั้งปัญหาดังต่อไปนี้ก่อน ถามว่า พระอภิธรรมนี้ ถูก
อบรมให้เจริญมาด้วยอะไร ให้งอกงามไว้ในที่ไหน บรรลุแล้ว ณ ที่ ไหน บรรลุแล้วในกาลไร 
ใครบรรลุ วิจัยแล้ว ณ ที่ไหน วิจัยแล้วในกาลไร ใครวิจัยแล้ว แสดง ณ ที่ไหน แสดงแล้ว
เพ่ือประโยชน์แก่ใคร แสดงแล้วเพ่ืออะไร พวกใครรับไว้ พวกไหนก าลังศึกษา พวกไหน
ศึกษาแล้ว พวกไหนย่อมทรงจ าไว้ เป็นค าของใคร ใครน ามา  

ในปัญหานั้น มีค าวิสัชนาดังต่อไปนี้ :- ถามว่า อภิธรรมนี้อบรมให้เจริญมาด้วยอะไร 
ตอบว่า อบรมให้เจริญมาด้วยศรัทธาอันมุ่งไปสู่ปัญญาเครื่องตรัสรู้ ถามว่า ให้งอกงามไว้ ณ 
ที่ไหน ตอบว่า ให้งอกงามมาในชาดก ๕๕๐ เรื่อง ถามว่า บรรลุแล้ว ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่
ควงไม้โพธิ์ ถามว่า บรรลุในกาลไร ตอบว่า ในวันเพ็ญเดือน ๖ ถามว่า ใครบรรลุ ตอบว่า 
พระสัพพัญญูพุทธเจ้า ถามว่า วิจัย ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่ควงไม้โพธิ์ ถามว่า วิจัยในกาลไร 
ตอบว่า ในเวลาตลอด ๗ วัน ณ เรือนแก้ว ถามว่า ใครวิจัย ตอบว่า พระสัพพัญญูพุทธเจ้า 
ถามว่า แสดง ณ ที่ไหน ตอบว่า แสดงในสวรรค์ชั้น ดาวดึงส์ ถามว่า แสดงแล้วเพ่ื อ
ประโยชน์แก่ใคร ตอบว่า แก่เทวดาทั้งหลาย ถามว่า แสดงแล้วเพ่ืออะไร ตอบว่า เพ่ือออก
จากโอฆะ ๔ ถามว่า ใครรับไว้ ตอบว่า พวกเทพ ถามว่า ใครก าลังศึกษา ตอบว่า พระเสขะ
และกัลยาณปุถุชน ถามว่า ใครศึกษาแล้ว ตอบว่า พระอรหันตขีณาสพ ถามว่า ใครทรงไว้ 
ตอบว่า เป็นไปแก่ชนเหล่าใด ชนเหล่านั้นย่อมทรงจ าไว้ ถามว่า เป็นถ้อยค าของใคร ตอบ
ว่า เป็นพระด ารัสของพระผู้มีพระผู้มีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้า ถามว่า ใครเป็นผู้
น ามา ตอบว่า อันอาจารย์ทั้งหลาย น าสืบต่อ ๆ กันมา 

พระพุทธศาสนาเกิดจากผลงานวิจัยที่ยิ่งใหญ่และยอดเยี่ยมที่สุดของมนุษยโลกเท่าที่
มนุษย์เคยมีมา มีหลักฐานยืนยันคือ พระไตรปิฎก ที่บรรจุองค์ความรอบรู้เกี่ยวกับความจริง ความ
ถูกต้องดีงาม และสิ่งที่ยังคุณประโยชน์ครบถ้วนทั้งคดีโลกและคดีธรรม (Secularism and 
Spiritualism) ทั้งท่ีเป็นลักษณะศิลป์ และที่เป็นลักษณะศาสตร์ (Art and Science) ทั้งหมดรวบรวม
อยู่ในประมวลค าสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้า๒ มีองค์ ๙ เรียกว่านวังคสัตถุศาสน์ ประกอบด้วย (๑) 
สุตตะ คือระเบียบค าที่เป็นความเรียงแสดงหรือบรรยายข้อธรรมให้ผู้ฟังเห็นประจักษ์ บางกรณีอาจ
บรรยายเป็นอุปมาโวหาร หรือตั้งประเด็นปัญหาขึ้นถามแล้วตอบเอง (๒) เคยยะ คือระเบียบค าที่เป็น
ประเภทร้อยกรองผสมกับค าประเภทร้อยแก้ว (๓) เวยยากรณะ คือระเบียบค าที่เป็นประเภทร้อยแก้ว
ล้วน (๔) คาถา คือระเบียบค าที่เป็นประเภทร้อยกรองล้วน (๕) อุทาน พระคาถาหรือพระด ารัสที่ทรง
เปล่งด้วยพระทัยอันสหรคตด้วยโสมนัสสัมปยุตด้วยญาณ อาจเป็นค าประเภทเวยยากรณะ เป็นค า
ประเภทคาถา (๖) อิติวุตตกะ คือระเบียบค าที่มีการกล่าวอ้างข้อความอ่ืนมาประกอบโดย มีค าว่า 
“วุตฺต  เหต  ภควตา? (สมจริงดังที่พระผู้มีพระภาคตรัสไว้) เป็นค าเชื่อมความเพ่ือน าเข้าสู่คาถาหรือ

                                           
๒ สิทธ์ิ บุตรอินทร์, ปรัชญานิพนธ์, (กรุงเทพมหานคร: สยามปริทัศน์, ๒๕๕๙), หน้า ๑๘๘-๑๘๙. 



๓ 
 

 

พุทธพจน์ (๗) ชาตกะ คือระเบียบค าที่มุ่งเล่าเรื่องในอดีต เป็นบุพจริยา (๘) อัพภูตธรรม คือระเบียบ
ค าท่ีแสดงถึงเรื่องที่น่าอัศจรรย์ไม่เคยมี และ (๙) เวทัลละ คือระเบียบค าแบบถามตอบ๓ นวังคสัตถุศา
สตร์ได้รับการบันทึกไว้อย่างละเอียดในพระไตรปิฎก 

พระไตรปิฎกและคัมภีร์เกี่ยวเนื่องเนื้อหาวิชาความรู้พ้ืนฐานเกี่ยวกับพระไตรปิฎก และ
คัมภีร์อธิบายพระไตรปิฎก ซึ่งจะช่วยให้ผู้ศึกษามีความรู้ทางพระพุทธศาสนาอย่างถูกต้องแม่นย า๔ 
พระไตรปิฎกเป็นคัมภีร์บรรจุค าสั่งสอนขององค์สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจ้าหรือพระธรรมวินัย พระ
พุทธองค์ได้กล่าวพระปัจฉิมวาจาว่าพระธรรมวินัยเป็นศาสดาแทนพระองค์ว่า “ปาพจน์มีพระศาสดา
ล่วงลับไปแล้ว พวกเราไม่มีพระศาสดา’ ข้อนี้พวกเธอไม่พึงเห็นอย่างนั้น ธรรมและวินัยที่เราแสดงแล้ว
บัญญัติแล้วแก่เธอทั้งหลาย หลังจากเราล่วงลับไป ก็จะเป็นศาสดาของเธอทั้งหลาย”๕ พระไตรปิฎกจึง
เป็นสิ่งที่พุทธศาสนิกชนสามารถเข้าเฝ้าพระศาสดา และศึกษาหลักค าสอนได้ แม้พระพุทธองค์จ ะ
เสด็จดับขันธปรินิพพานไปแล้วก็ตาม การปฐมสังคายนาเป็นจุดเริ่มต้นของพระพุทธศาสนาเถรวาท 
มติของการสังคายนาเป็นการยอมรับค าสอน และสวดพร้อมกัน แล้วยอมรับเป็นแบบแผนที่ต้องทรง
จ าด้วยมุขะปาฐะ (ปากเปล่า) ถ่ายทอดมาแก่พระสาวกรุ่นหลัง จนมีการจารึกเป็นลายลั กษณ์อักษร
ครั้งแรกประมาณ พ.ศ. ๔๖๐ ณ อาโลกเลณสถาน ในมลยชนบท ลังกาทวีป ปัจจุบันพระไตรปิฎก
ภาษาบาลีของพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นที่ยอมรับว่าเก่าแก่ สมบูรณ์ และถูกต้องแม่นย าที่สุด๖ 

พระไตรปิฎกภาษาบาลีของเถรวาทที่รักษาไว้ด้วยการท่องจ า และจารึกเป็นอักษร จากนั้น
ได้เผยแผ่ไปยังนานาประเทศที่นับถือพระพุทธศาสนา แต่ละประเทศได้ใช้อักษรของตนจารึก
พระไตรปิฎกบาลี และศึกษาเล่าเรียนพระบาลีจนแปลพระไตรปิฎกสู่ภาษาของตนเป็นคัมภีร์๗ ค าว่า
คัมภีร์แปลว่าลึกซึ้ง คัมภีร์พระพุทธศาสนาบรรจุค าสอนลึกซึ้งยากที่จะเข้าใจ อุปมาเหมือนมหาสมุทร
คือลึกลงไปเรื่อยๆ การศึกษาหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาให้เข้าใจได้ดีต้องศึกษาคัมภีร์ไปตามล าดับ 
โดยศึกษาเนื้อหาจากง่ายไปหายาก ถ้าไม่เข้าใจหลักธรรมหรือค าศัพท์ข้อใด ก็จะต้องอาศัยคัมภีร์รอง
จากนั้นช่วยอธิบายเพ่ือให้เกิดความเข้าใจมากยิ่งขึ้น คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนามีล าดับความส าคัญ
จากยากไปหาง่าย ประกอบด้วย พระไตรปิฎกหรือพระบาลี อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา และตัพพนิมุต 
เป็นต้น๘ 

องค์ความรู้ในพระไตรปิฎกนั้นมีความลึกซึ้งและกว้างขวาง มีหลักค าสอนเพ่ือความพ้น
ทุกข์แล้วยังมีองค์ความรู้ที่ครอบคลุมศาสตร์ทางโลกอันประกอบด้วยมนุษศาสตร์  (สังขารโลก) ที่ได้
กล่าวถึงตัวมนุษย์โดยเน้นโลกภายในของมนุษย์เช่น จิตใจ ความรู้สึก คุณค่าของความเป็นมนุษย์ 

                                           
๓ พระมหาอดิศร ถิรสีโล, ประวัติคัมภีร์บาลี, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หน้า 

ค าน า. 
๔ ชาติเมธี หงษา, พระไตรปิฎกเบ้ืองต้น, (กรุงเทพมหานคร: โอเดียนสโตร์, ๒๕๕๙), หน้า ค าน า. 
๕ ที.ม. (ไทย) ๑๐/๒๑๖/๑๖๔. 
๖ เรื่องเดียวกัน, หน้า ๑. 
๗ เรื่องเดียวกัน, หน้า ๕๕. 
๘ เรื่องเดียวกัน, หน้า ๓๓. 



๔ 
 

 

สังคมศาสตร์ (สัตวโลก) ที่ได้กล่าวถึงมนุษย์กับความสัมพันธ์ของมนุษย์ด้วยกันเป็นโลกภายนอกของ
มนุษย์ทางด้านสังคม และวิทยาศาสตร์ (โอกาสโลก) ที่ได้กล่าวถึงมนุษย์กับสิ่งแวดล้อมทางกายภาพ
เป็นโลกภายนอกของมนุษย์ องค์ความรู้ที่ปรากฏในพระไตรปิฎกจะเน้นเรื่องมนุษยศาสตร์เป็นหลัก 
รองลงมาคือสังคมศาสตร์ ส่วนวิทยาศาสตร์มีการกล่าวถึงบ้างแต่ก็พิสูจน์ยืนยันด้วยกระบวนการ
วิทยาศาสตร์ได้ เนื่องจากองค์ความรู้นั้นเกิดจากการเห็นแจ้งด้วยการภาวนามยปัญญาของ
พระพุทธเจ้า๙ 

จากการกล่าวมาทั้งหมดเราจะพบว่า พระพุทธศาสนาเกิดจากการวิจัยของพระพุทธเจ้า 
ด้วยเหตุนี้ผู้วิจัยจึงมีความสนใจที่จะท าการศึกษาวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
โดยน าเอาวิธีวิทยาในการศึกษาการวิจัยในโลกวิชาการปัจจุบันมาเป็นตัวตั้ง และน าไปศึกษาการวิจัย
ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท เนื่องจากพระพุทธศาสนามีประวัติมายาวนานและฝังลึกอยู่ในวิถีชีวิต 
และวิธีคิดของคนที่นับถือพระพุทธศาสนา แทรกซึมอยู่วัฒนธรรม ประเพณี และบุคคล ล้วนเป็น
ปรากฏการณ์เชิงลึก และมีพลังต่อการขับเคลื่อนสังคม และการตอบค าถามเชิงพฤติกรรมและการคิด
โดยอาศัยแนวทางพระพุทธศาสนามาเป็นอีกแนวหนึ่งในการบวนการวิจัย 

๑.๒ ค าถามวิจัย 
๑.๒.๑ แนวคิดเรื่องความหมายของ “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นเช่นไร 

๑.๒.๒ วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทมีอะไรบ้าง 

๑.๓ วัตถุประสงค์การวิจัย 
๑.๓.๑ เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

๑.๓.๒ เพ่ือศึกษาวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

๑.๔ ขอบเขตของการวิจัย 
การด าเนินการวิจัยในครั้งนี้เป็นการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทาง

พระพุทธศาสนาเถรวาท มุ่งศึกษาวิเคราะห์ข้อมูลจากคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา และวรรณกรรม
ทางพระพุทธศาสนาในยุคปัจจุบัน ทั้งในส่วนของที่เป็นหลักการ แนวคิด ทฤษฎี และปฏิบัติการ 
“วิจัย” ในประเด็นที่เกี่ยวกับวิจัยในพระพุทธศาสนา ที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา 
วรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา 

 

 

                                           
๙ กองวิชาการ, สรรพศาสตร์ในพระไตรปิฎก, (มหาวิทยาลัยธรรมกาย แคลิฟอร์เนีย, ๒๕๕๑), หน้า 

๓-๔. 



๕ 
 

 

 

๑.๕ นิยามศัพท์ที่ใช้ในการวิจัย 
การวิจัย หมายถึง การเลือกเฟ้น ความค้นหา การพิจารณา ในทางพระพุทธศาสนาใช้

ค าศัพท์ว่า วิจโย ซึ่งรูปศัพท์แยกวิเคราะห์ได้ว่า วิ+จิ+ณ = วิจย ในภาษาบาลีโรมันว่า Vicayo แปลว่า 
Research Investigation ในภาษาสันสกฤตใช้ค าว่า Vicaya ในคัมภีร์อภิธานวรรณาได้กล่าวถึงศัพท์
การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้าไว้ ๒ ศัพท์ คือ วิจย และ มคฺคนา 

กระบวนการวิจัย หมายถึง หลักอริยสัจ ๔ เป็นกระบวนการวิธีวิทยาการวิจัยตาม
แนวทางพระพุทธศาสนาในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเปรียบได้กับกระบวนการทางวิทยาศาสตร์ 
แต่อริยสัจจะมีกระบวนการวิจัยแบ่งออกเป็น ๒ กระบวนการคือ กระบวนการเกิดเป็นกระบวนการคิด
ในปัญหาการวิจัยอันประกอบด้วยทุกข์ (ผล) เป็นขั้นก าหนดปัญหาว่าคืออะไร อยู่ที่ไหน และมี
ขอบเขตแค่ใด และสมุทัย (เหตุ) เป็นขั้นสืบสาวเหตุด้วยการหยังหาสาเหตุของปัญหาโดยการวิธีการ
ของปรโตโฆสะอันเป็นเสียงจากภายนอกอันเป็นกัลยาณมิตร และโยนิโสมนสิการอันเป็นกระบวนการ
คิด ๑๐ ประการ และกระบวนการดับเป็นกระบวนการแก้ปัญหาอันประกอบด้วยนิโรธ (ผล) เป็นขั้น
เก็งนิโรธเพ่ือให้เห็นกระบวนการแก้ปัญหาที่เป็นไปได้อย่างไร และมรรค (เหตุ) เป็นขั้นเฟ้นหามรรค
ด้วยกระบวนการแสวงหา การตรวจสอบ และการสรุปผล 

คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท หมายถึง หนังสือหรือต าราทางพระพุทธศาสนาที่
บันทึกพระธรรมวินัยอันเป็นพระสัทธรรมค าสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าอันเรียกว่าพระสัทธรรม 
คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนาประกอบด้วย (๑) พระไตรปิฎก บันทึกสัทธรรมเป็นพระพุทธพจน์ของ
พระพุทธเจ้าและค าสอนของพระสาวก (๒) ปกรณ์วิเสส บันทึกผลงานอิสระของพระเถระผู้แตกฉานใน
พระธรรมวินัยอธิบายธรรมวินัยโดยศึกษาค้นคว้าและรวบรวมข้อมูลจากคัมภีร์ต่างๆ (๓) อรรถกถา
บันทึกค าขยายและค าอธิบายความในพระไตรปิฎก (๔) ฎีกาบันทึกค าขยายเนื้อความหรือแต่งแก้
ข้อความในคัมภีร์อรรถกถาให้ชัดเจนยิ่งขึ้น (๕) อนุฏีกาบันทึกค าเสริมความเป็นการแต่งแก้หรือ
อธิบายฎีกา 

๑.๖ ทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง 
การทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง (Literature Review) ในที่นี้ผู้วิจัยมี

จุดมุ่งหมายเพ่ือส ารวจภาพรวมขององค์ความรู้การวิจัยว่าด าเนินไปในทิศทางใด เพ่ือส ารวจงานวิจัยที่
เกี่ยวข้องนี้ไปซ้ าซ้อนงานที่นักวิชาการท่านอ่ืนๆ ได้ท ามาแล้ว และเพ่ือชี้ให้เห็นช่องว่างทางวิชาการที่
นักวิชาการท่านอื่นๆ ยังไม่ได้ศึกษาหรือศึกษาบ้างแล้วยังไม่ครอบคลุมมากพอ โดยมีรายละเอียดดังนี้ 

๑.๖.๑ เอกสารที่เกี่ยวข้อง 

นักวิชาการท่ีเสนอเรื่องการวิจัยมีหลายท่านด้วยกัน ต่อไปนี้ผู้วิจัยจะขอน าเสนอเฉพาะงาน
เขียนที่เห็นว่าส าคัญและเก่ียวข้องกับการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทในส่วนนี้มี



๖ 
 

 

มุ่งหมายให้เกิดความเข้าใจว่าแนวคิดทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับเรื่องการวิจัย ได้มีนักวิชาการได้
เขียนหนังสือการวิจัยไว้หลายท่าน ดังนี้ 

ในสมัยครั้งพุทธกาลมีผลงานของพระสารีบุตรอันประกอบด้วยมหานิเทสเทสพระไตรปิฎก
เล่มที่ ๒๙ จูฬนิเทสพระไตรปิฎกเล่มที่ ๓๐ และปฏิสัมภิทามรรคเทสพระไตรปิฎกเล่มที่ ๓๑ ที่ได้
อธิบายในส่วนของการวิจัย (วิจย) ในการศึกษาค าสอนทางพระพุทธศาสนา และผลงานของพระ
มหากัจจายนะได้เขียนคัมภีร์เนตติปกรณ์ในเรื่องของวิจยหาระ และพระธรรมบาลเถระได้มาอธิบาย
เนื้อเพ่ิมเติมในส่วนของอรรถกถาและฎีกา โดยมีเนื้อหาโดยย่อ ดังนี้ 

พระมหากัจจายนเถระ๑๐ ได้เขียนคัมภีร์ “เนตติปกรณ์” พระธัมมานันทมหาเถระ 
อัครมหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย คัมภีร์เล่มนี้ประกอบด้วยด้วย
เนื้อหาสังคหวาระ (ปริจเฉทย่อความ), อุทเทสวาระ (ปริจเฉทแสดงอุทเทศ), นิทเทสวาระ (ปริจเฉท
แสดงนิเทศ), ปฏินิทเทสวาระ (ปริจเฉทแสดงปฏินิเทศ) จ านวน ๑๖ เรื่อง ๑) เทสนาหารวิภังค์ 
(รายละเอียดเทสนาหาระ) ๒) วิจยหารวิภังค์ (รายละเอียดวิจยหาระ) ๓) ยุตติหารวิภังค์ (รายละเอียด
ยุตติหาระ) ๔) ปทัฏฐานหารวิภังค์ (รายละเอียดปทัฏฐานหาระ) ๕) ลักขณหารวิภังค์ (รายละเอียด
ลักขณหาระ) ๖) จตุพยูหหารวิภังค์ (รายละเอียดจตุพยูหหาระ) ๗) อาวัฏฏหารวิภังค์ (รายละเอียด
อาวัฏฏหาระ) ๘) วิภัตติหารวิภังค์ (รายละเอียดวิภัตติหาระ) ๙) ปริวัตตนหารวิภังค์ (รายละเอียดปริ
วัตตนหาระ) ๑๐) เววจนหารวิภังค์ (รายละเอียดเววจนหาระ) ๑๑) ปัญญัตติหารวิภังค์ (รายละเอียด
ปัญญัติหาระ) ๑๒) โอตรณหารวิภังค์ (รายละเอียดโอตรณหาระ) ๑๓) โสธนหารวิภังค์ (รายละเอียดโส
ธนหาระ) ๑๔) อธิฏฐานหารวิภังค์ (รายละเอียดอธิฏฐานหาระ) ๑๕) ปริกขารหารวิภังค์ (รายละเอียด
ปริกขารหาระ) ๑๖) สมาโรปนหารวิภังค์ (รายละเอียดสมาโรปนหาระ), นยสมุฏฐาน (เหตุเกิดของ
นัย), สาสนปัฏฐาน (สูตรแสดงค าสอน) ประกอบด้วย สาสนปัฏฐาน ๑๖ สาสนปัฏฐาน ๒๘ 

พระธรรมบาลเถระ๑๑ ได้เขียนคัมภีร์ “เนตติอรรถกถา : คัมภีร์อธิบายเนตติปกรณ์” 
พระธัมมานันทมหาเถระ อัครมหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย คัมภีร์
เล่มนี้ประกอบด้วยด้วยเนื้อหาสังคหวรรณนา (ค าอธิบายสังคหวาระ), อุทเทสวารวรรณนา (ค าอธิบาย
อุทเทสวาระ), นิทเทสวารวรรณนา (ค าอธิบายนิทเทสวาระ), ปฏินิทเทสวารวรรณ (ค าอธิบายปฏินิท
เทสวาระ) ๑๖ เรื่อง คือ ๑) เทสนาหารวิภังควรรณนา ๒) วิจยหารวิภังควรรณนา ๓) ยุตติหารวิภัง
ควรรณนา ๔) ปทัฏฐานหารวิภังควรรณนา ๕) ลักขณหารวิภังควรรณนา ๖) จตุพยูหหารวิภังควรรณ
นา ๗) อาวัฏฏหารวิภังควรรณนา ๘) วิภัตติหารวิภังควรรณนา ๙) ปริวัตตนหารวิภังควรรณนา ๑๐) 
เววจนหารวิภังควรรณนา ๑๑) ปัญญัตติหารวิภังควรรณนา ๑๒) โอตรณหารวิภังควรรณนา ๑๓) 

                                           
๑๐ พระมหากัจจายนเถระ, เนตติปกรณ์, พระธัมมานันทมหาเถระ อัครมหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระ

คันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย, (กรุงเทพมหานคร: ไทยรายวันการพิมพ,์ ๒๕๕๐), จ านวน ๗๘๑ หน้า. 
๑๑ พระธรรมบาลเถระ, เนตติอรรถกถา: คัมภีร์อธิบายเนตติปกรณ์, พระธัมมานันทมหาเถระ อัคร

มหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย, (นครปฐม: ซีเอไอเซ็นเตอร์, ๒๕๕๑), จ านวน ๗๒๐ 
หน้า. 



๗ 
 

 

โสธนหารวิภังควรรณนา ๑๔) อธิฏฐานหารวิภังควรรณนา ๑๕) ปริกขารหารวิภังควรรณนา และ ๑๖) 
สมาโรปนหารวิภังควรรณนา, สัมปาตวารวรรณนา, นยสมุฏฐานวารวรรณนา (ค าอธิบายนยสมุฏฐาน
วาระ) และสาสนปัฏฐานวารวรรณนา ค าอธิบายสาสนปัฏฐาน ๑๖ และค าอธิบายสาสนปัฏฐาน ๒๘ 

พระธรรมบาลเถระ๑๒ ได้เขียนคัมภีร์ “เนตติฎีกา : คัมภีร์อธิบายเนตติอรรถกถา” 
พระธัมมานันทมหาเถระ อัครมหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย คัมภีร์
เล่มนี้ประกอบด้วยด้วยเนื้อหาสังคหวรรณนา (ค าอธิบายสังคหวาระ), อุทเทสวารวรรณนา (ค าอธิบาย
อุทเทสวาระ), นิทเทสวารวรรณนา (ค าอธิบายนิทเทสวาระ), ปฏินิทเทสวารวรรณ (ค าอธิบายปฏินิท
เทสวาระ) ๑๖ เรื่อง คือ ๑) เทสนาหารวิภังควรรณนา ๒) วิจยหารวิภังควรรณนา ๓) ยุตติหารวิภัง
ควรรณนา ๔) ปทัฏฐานหารวิภังควรรณนา ๕) ลักขณหารวิภังควรรณนา ๖) จตุพยูหหารวิภังควรรณ
นา ๗) อาวัฏฏหารวิภังควรรณนา ๘) วิภัตติหารวิภังควรรณนา ๙) ปริวัตตนหารวิภังควรรณนา ๑๐) 
เววจนหารวิภังควรรณนา ๑๑) ปัญญัตติหารวิภังควรรณนา ๑๒) โอตรณหารวิภังควรรณนา ๑๓) 
โสธนหารวิภังควรรณนา ๑๔) อธิฏฐานหารวิภังควรรณนา ๑๕) ปริกขารหารวิภังควรรณนา และ ๑๖) 
สมาโรปนหารวิภังควรรณนา, สัมปาตวารวรรณนา, นยสมุฏฐานวารวรรณนา (ค าอธิบายนยสมุฏฐาน
วาระ) และสาสนปัฏฐานวารวรรณนา 

มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ๑๓ ได้ช าระและแปลพระคัมภีร์เรื่อง “เปฏโกปเทสปกรณ์ (บาลี-
ไทย) ฉบับภูมิพโลภิกขุ” ประกอบด้วยเนื้อหา ๘ เรื่องได้แก่ ปฐมภูมิว่าด้วยการประกาศอริยสัจ, ทุติย
ภูมิว่าด้วยสูตรอันเป็นที่ตั้งแห่งค าสอน, ตติยภูมิว่าด้วยธรรมเครื่องตั้งอยู่แห่งพระสูตร, จตุตถภูมิว่า
ด้วยการวิจัยพระสูตร, ปัญจมภูมิว่าด้วยการจ าแนกแนวทางอธิบาย (พระสูตร), ภูมิว่าด้วยการรวบรวม
อรรถแห่งพระสูตร, ภูมิว่าด้วยการประมวลแนวทางอธิบาย (พระสูตร), และว่าด้วยการจ าแนกพระ
สูตร 

มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ๑๔ ได้ช าระและแปลพระคัมภีร์เรื่อง “เนตติปกรณ์ (บาลี-ไทย) 
ฉบับภูมิพโลภิกขุ” ประกอบด้วยเนื้อหาสังคหวาร, อุทเทสวาร, นิเทเทสวาร, และปฏินิทเทสวารมี
เนื้อหา ๑๖ เรื่องได้แก่ เทศนาหารวิภังค์, วิจยหารวิภังค์, ยุตติหารวิภังค์, ปทัฏฐานหารวิภังค์, ลักขณ
หารวิภังค์, จตุพยูหหารวิภังค์, อาวัฏฏหารวิภังค์, วิภัตติหารวิภังค์, ปริวัตตนหารวิภังค์, เว วจนหาร

                                           
๑๒ พระธรรมบาลเถระ, เนตติฎีกา: คัมภีร์อธิบายเนตติอรรถกถา, พระธัมมานันทมหาเถระ อัคร

มหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย, (นครปฐม: ซีเอไอเซ็นเตอร์, ๒๕๕๑), จ านวน ๔๓๑ 
หน้า. 

๑๓ มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, เปฏโกปเทสปกรณ์ (บาลี-ไทย) ฉบับภูมิพโลภิกขุ, พิมพ์ครั้งที่ ๒, โครงการ
ปริวรรตอักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย มูลนิธิภูมิพ
โลภิกขุ, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๕๘). จ านวน ..... หน้า. 

๑๔ มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, เนตติปกรณ์ (บาลี-ไทย) ฉบับภูมิพโลภิกขุ, พิมพ์ครั้งที่ ๒, โครงการปริวรรต
อักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, 
(กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๕๔), จ านวน ..... หน้า. 



๘ 
 

 

วิภังค์, ปัญญัตติหารวิภังค์, โอตรณหารวิภังค์, โสธนหารวิภังค์, อธิฏฐานหารวิภังค์, ปริกทรหารวิภังค์, 
และสมาโรปนหารวิภังค์ 

มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ๑๕ ได้ช าระและแปลพระคัมภีร์เรื่อง “เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย 
(บาลี-ไทย) ภาค ๑ ฉบับภูมิพโลภิกขุ” ประกอบด้วยเนื้อหา ๑๕ เรื่องได้แก่ พรรณนาสังคหวาร, 
พรรณนาอุทเทสวาร, พรรณนานิทเทสวาร ๓ เรื่อง ๑) หารสังเขป ๒)นยสังเขป และ ๓) ทวาทสบท, 
ปฏินิทเทสวาร ๑๕ เรื่อง ๑) พรรณนาเทสนาหารวิภังค์, ๒) พรรณนาวิจยหารวิภังค์, ๓) พรรณนายุตติ
หารวิภังค์, ๔) พรรณนาปทัฏฐานหารวิภังค์, ๕) พรรณนาลักขณหารวิภังค์, ๖) พรรณนาจตุพยูหหาร
วิภังค์, ๗) พรรณนาอาวัฏฏหารวิภังค์, ๘) พรรณนาวิภัตติหารวิภังค์, ๙) พรรณนาปริวัตตนหารวิภังค์, 
๑๐) พรรณนาเววจนหารวิภังค์, ๑๑) พรรณนาปัญญัตติหารวิภังค์, ๑๒) พรรณนาโอตรณหารวิภังค์, 
๑๓) พรรณนาโสธนหารวิภังค์, ๑๔) พรรณนาอธิฏฐานหารวิภังค์, ๑๕) พรรณนาปริกขารหารวิภังค์, 

มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ๑๖ ได้ช าระและแปลพระคัมภีร์เรื่อง “เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย 
(บาลี-ไทย) ภาค ๒ ฉบับภูมิพโลภิกขุ” ประกอบด้วยเนื้อหา ๑ เรื่องได้แก่ พรรณนาสมาโรปนหาร
วิภังค์ ๑๔ เรื่อง ๑) พรรณนาเทสนาหารสัมปาตะ ๒) พรรณนาวิจยหารสัมปาตะ ๓) พรรณนายุตติ
หารสัมปาตะ ๔) พรรณนาปทัฏฐานหารสัมปาตะ ๕) พรรณนาลักขณหารสัมปาตะ ๖) พรรณนาจตุพ
ยูหหารสัมปาตะ ๗) พรรณนาอาวัฏฏหารสัมปาตะ ๘) พรรณนาวิภัตติหารสัมปาตะ ๙) พรรณนาปริ
วัตตนหารสัมปาตะ ๑๐) พรรณนาเววจนหารสัมปาตะ ๑๑) พรรณนาปัญญัติหารสัมปาตะ ๑๒) 
พรรณนาอธิฏฐานหารสัมปาตะ, พรรณนามิสสกหารสัมปาตะ, พรรณนานยสมุฏฐานวาร พรรณนาสา
สนปัฏฐานวาร และนิคมกถา 

ในโลกแห่งวิชาการในปัจจุบันได้มีการอธิบายการวิจัยตามหลักพระพุทธศาสนา ซึ่งมี
นักวิชาการ ดังนี้ 

พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต)๑๗ ได้เขียนหนังสือ “การศึกษากับการวิจัยเพ่ืออนาคต
ของประเทศไทย” หนังสือเล่มนี้ประกอบไปด้วยเนื้อหาอธิบายการวิจัยไว้ว่า วิจัยนั้นเป็นไวพจน์ คือ
เป็นค าที่มีความหมายใช้แทนกันได้ของค าว่าปัญญา หรือจะใช้ศัพท์ภาษาอังกฤษก็เรียกว่าเป็น 
synonym ของค าว่า ปัญญา ในภาษาบาลีเวลาใดท่านให้ความหมายค าว่า ปัญญา ค าหนึ่งที่จะมาก็
คือค าว่า วิจโย คือ วิจัย พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งปัญญา โดยมีจุดหมายก็คือปัญญาเรียกว่า 

                                           
๑๕ มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย (บาลี-ไทย) ภาค ๑ ฉบับภูมิพโลภิกขุ, โครงการ

ปริวรรตอักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย มูลนิธิภูมิพ
โลภิกขุ, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๔๘), จ านวน ๕๒๖ หน้า. 

๑๖ มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย (บาลี-ไทย) ภาค ๒ ฉบับภูมิพโลภิกขุ, โครงการ
ปริวรรตอักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย มูลนิธิภูมิพ
โลภิกขุ, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๔๘), จ านวน ๔๕๘ หน้า. 

๑๗ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), การศึกษากับการวิจัยเพ่ืออนาคตของประเทศไทย, ปาฐกถา
ในการประชุมวิชาการประจ าปี ๒๕๓๘ ของส านักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัย(สกว.) วันท่ี ๑๗ พฤศจิกายน ๒๕๓๘ 
ณ โรงแรมเช็นทรัลพลาซ่า กรุงเทพมหานคร. 



๙ 
 

 

โพธิ ปัญญาในขั้นที่ท างานเพื่อให้บรรลุนั้นเป็นปัญญาที่เรียกว่าวิจัย วิจัยไปเพ่ือเกิดปัญญา และปัญญา
นั้นก็พัฒนาไปจนกระท่ังกลายเป็นโพธิ หลักการของพระพุทธศาสนาดังพุทธพจน์ที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

ธรรมนั้นเราแสดงไว้โดยวิจัย (วิจยโส เทสิโต ภิกฺขเว มยา ธมฺโม)๑๘ 

ค าว่า วิจัย จึงส าคัญมากเท่ากับว่าพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งการวิจัย พุทธพจน์นี้
แสดงว่าในแง่ของผู้สอนก็สอนไปโดยที่เมื่อได้ความรู้มาโดยการวิจัย และก็น ามาสอนโดยวิธีวิจัย 
ต่อจากนั้นเมื่อพูดถึงฝ่ายผู้ศึกษา พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

พึงวิจัยธรรมโดยแยบคาย (โยนิโส วิจิเน ธมฺม )๑๙ 

พึงวิจัยธรรมโดยแยบคาย ค าว่า ธรรม นั้นมีความหมายกว้าง อะไรก็ได้เป็นธรรมทั้งนั้น 
ทุกสิ่งทุกอย่างที่เราเกี่ยวข้อง เจอะเจอ พึงวิจัยโดยแยบคายคือ โดยโยนิโส (เช่นเดียวกับค าว่า โยนิโส
มนสิการ) วิจัยให้ถึงต้นเค้าหรือต้นตอ ดังที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

จึงจะเห็นอรรถแจ้งชัดด้วยปัญญา (ปญฺญายตฺถ  วิปสฺสติ) 

เห็นอรรถ หมายถึง เห็นเนื้อหาทั้งหมดชัดแจ้งด้วยปัญญา อันนี้คือพุทธพจน์ที่ตรัสกับฝ่าย
ผู้ศึกษาแสดงถึงความส าคัญของค าว่าวิจัยในพระพุทธศาสนา 

พระพรหมบัณฑิต (ประยูร ธรรมจิตโต)  ๒๐ ได้เขียนหนังสือ “วิธีบูรณาการ
กับศาสตร์สมัยใหม่” ได้กล่าวถึงบิดาแห่งศาสตร์สมัยใหม่ วิวาทะเรื่องศูนย์กลางของจักรวาล 
พระพุทธศาสนาไม่เคยทะเลาะกับวิทยาศาสตร์ พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาครอบจักรวาล กฎ
ธรรมชาติ ศาสนากับวิทยาศาสตร์ วิธีการศึกษาแบบบูรณาการโดยปรับศาสตร์เข้าหาพระพุทธศาสนา 
และปรับพระพุทธศาสนาเข้าหาศาสตร์ 

พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส๒๑ ได้เขียนหนังสือ “พระพุทธศาสนากับวิทยาการสมัยใหม่” 
หนังสือเล่มนี้ประกอบไปด้วยเนื้อหาน าเสนอแบบบูรณาการหรือแบบสหวิทยาการครอบคลุมทั้ง ด้าน
วิทยาศาสตร์ สังคมศาสตร์ และมนุษย์ศาสตร์ได้ประยุกต์วิทยาการสมัยใหม่มาอธิบายค าสอนทาง
พระพุทธศาสนา หรือน าหลักการทางพระพุทธศาสนาไปประยุกต์และตอบปัญหาทางวิทยาการและ
สังคมสมัยใหม่ โดยแบ่งออกเป็น ๕ ภาค ๑๒ บท ประกอบด้วยเนื้อหา ภาคที่ ๑ ว่าด้วยขอบเขตและ
วิธีวิทยาการพระพุทธศาสนากับวิทยาการสมัยใหม่ ภาคที่ ๒ ว่าด้วยพระพุทธศาสนากับวิทยาศาสตร์ 
ภาคที่ ๓ ว่าด้วยพระพุทธสาสนากับสังคมศาสตร์ ภาคที่ ๔ ว่าด้วยพระพุทธศาสนากับมนุษยศาสตร์ 
และภาคที่ ๕ ว่าด้วยการสรุปและวิเคราะห์ 

                                           
๑๘ ส .ข. (ไทย) ๑๗/๑๗๓/๑๑๖. 
๑๙ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๓/๒. 
๒๐ พระพรหมบัณฑิต (ประยูร ธรรมจิตโต), วิธีบูรณาการพระพุทธศาสนากับศาสตร์สมัยใหม่, บท

บรรยายในการสัมมนาพุทธศาสตรบัณฑิตของมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ณ หอประชุมพุทธมณฑล 
จังหวัดนครปฐม เมื่อวันที่ ๑๕ พฤษภาคม ๒๕๕๒ ในการประชุมวิชาการระดับชาติ มจร ครั้งที่ ๑, (วังน้อย: 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๒), จ านวน ๒๖ หน้า 

๒๑ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส, พระพุทธศาสนากับวิทยาการสมัยใหม่ , พิมพ์ครั้งที่  ๓, 
(พระนครศรีอยุธยา: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๗), จ านวน ๑๐๓๔ หน้า. 



๑๐ 
 

 

จ ารูญ ธรรมดา๒๒ ได้เขียนหนังสือ “กระบวนการตีความพระพุทธพจน์ตามแนวของคัมภีร์
เนตติ” หนังสือเล่มนี้ประกอบไปด้วยเนื้อหา (๑) เทสนาหาระ เป็นหลักการอธิบายขยายความพุทธ
พจน์ โดยจ าแนกประเด็นในการวิเคราะห์ออกเป็น ๖ ประเด็นด้วยกัน คือ อัสสาทะ อาทีนวะ 
นิสสรณะ ผล อุปาย และอาณัติ (๒) วิจยหาระ หมายถึง หลักการวิจัยหรือวิเคราะห์ จ าแนก แยกแยะ 
(๓) ยุตติหาระ หมายถึง หลักการพิจารณาถึงความเหมาะสมและไม่เหมาะสมของศัพท์และ
ความหมายของศัพท์ เป็นหลักการพิจารณาถึงความสมเหตุสมผลของศัพท์และความหมายที่ได้จาก
การวิเคราะห์ด้วยหลักหาระทั้งปวง ถือว่าเป็นการตรวจสอบความถูกต้องของการตีความ (๔) ปทัฎ
ฐานหาระ คือ แนวทางในการแสดงเหตุใกล้ โดยอนุโลมนัยและปฏิโลมนัย  (๕) ลักขณหาระ คือ 
แนวทางในการแสดงธรรมอ่ืนที่มิได้กล่าวไว้โดยตรงซึ่งมีลักษณะเสมอกัน (๖) จตุพยูหหาระ คือ 
แนวทางในการอธิบายวิธี ๔ กลุ่ม ได้แก่ รูปวิเคราะห์ ความมุ่งหมาย เหตุการณ์แสดงธรรม และการ
เชื่อมโยงพระสูตร (๗) อาวัฎฎหาระ คือ แนวทางในการเวียนไปสู่ธรรมที่เสมอกันและธรรมที่ตรงข้าม
กัน (๘) วิภัตติหาระ คือ แนวทางในการจ าแนกสภาวธรรม เหตุใกล้และภูมิ โดยทั่วไปและไม่ทั่วไป (๙) 
ปริวัตตนหาระ คือ แนวทางในการเปลี่ยนไปในทางตรงกันข้ามกัน(๑๐) เววจนหาระ คือ แนวทางใน
การแสดงค าไวพจน์ (๑๑) ปัญญัตติหาระ คือ แนวทางในการแสดงบัญญัติ (๑๒) โอตรณหาระ คือ 
แนวทางในการหยั่งลงสู่ขันธ์ อายตนะ ธาตุ อินทรีย์ และปฏิจจสมุปบาท (๑๓) โสธนหาระ คือ 
แนวทางในการตรวจสอบบทและใจความของบท ในค าถามและค าตอบตามสมควร (๑๔. อธิฐานหา
ระ คือ แนวทางแสดงโดยสามัญทั่วไปและโดยพิเศษ (๑๕) ปริกขารหาระ คือ แนวทางในการแสดง
เหตุปัจจัย และ (๑๖) สมาโรปนหาระ คือ แนวทางในการยกขึ้นแสดงด้วยเหตุใกล้ ค าไวพจน์ การ
ภาวนา และการละกิเลส 

ในเรื่องแนวคิดการวิจัยตามแนวคิดในโลกตะวันตกได้มีนักวิชาการหลายท่าน ได้เขียนการ
วิจัย ดังนี้ 

รัตนะ บัวสนธ์๒๓ ได้เขียนหนังสือ “ปรัชญาวิจัย” หนังสือเล่มนี้ประกอบไปด้วยเนื้อหา
อธิบายถึงการวิจัยโดยแบ่งออกเป็น ๔ ตอน ๑๒ บทประกอบด้วยตอนที่ ๑ พ้ืนฐานทางปรัชญาของ
การวิจัย ว่าด้วยความจริงและการค้นพบความจริง วิจัยกับการค้นพบความจริง ศาสตร์ผลผลิตของ
การวิจัย ทฤษฎี สมมุติฐานและบทบาทของการวิจัย ตอนที่ ๒ ความรู้พ้ืนฐานของการวิจัย ว่าด้วยตัว
แปรกับการวิจัย แบบแผนการวิจัย วิธีกรวิจัย ตอนที่ ๓ เทคนิควิธีการเฉพาะของการวิจัย ว่าด้วยการ
เก็บรวบรวมข้อมูล การวิเคราะห์ข้อมูล การเสนอรายงานการวิจัย การประเมินงานวิจัย และตอนที่ ๔ 
ภาพในอนาคตของการวิจัย ว่าด้วยอนาคตของการวิจัย 

                                           
๒๒ จ ารูญ ธรรมดา, กระบวนการตีความพระพุทธพจน์ตามแนวของคัมภีร์เนตติ , พิมพ์ครั้งที่ ๒, 

(กรุงเทพมหานคร: ประยูรสาส์นไทย, ๒๕๕๕), จ านวน ๓๒๐ หน้า. 
๒๓ รัตนะ บัวสนธ์, ปรัชญาวิจัย, พิมพ์ครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์

มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๖), จ านวน ๒๙๐ หน้า. 



๑๑ 
 

 

องอาจ นัยพัฒน์๒๔ ได้เขียนหนังสือ “วิธีวิทยาการวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพทาง
พฤติกรรมศาสตร์และสังคมศาสตร์” ได้ให้ความหมาย วิธีวิทยาการวิจัย หมายถึง กระบวนการ
แสวงหาความรู้ความจริงที่นักวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์และทางสังคมศาสตร์ด าเนินการขึ้นโดยมี
จุดมุ่งหมายหลักเพ่ืออธิบาย ท านาย และท าความเข้าใจปรากฏการณ์ทางสังคมและพฤติกรรมมนุษย์ที่
เกิดขึ้นอย่างเป็นระบบ มีความละเอียดถูกต้อง เชื่อถือได้ และสอดคล้องกับสภาวะความเป็นจริงของ
ปรากฏการณ์ที่ต้องการหาค้นหาค าตอบ เป็นหนังสือที่อธิบายเนื้อหาสาระเกี่ยวกับวิธีวิทยา 
(methodology) หรือแนวคิดความเชื่ออันเป็นฐานคิดรองรับระเบียบวิธีการ (methods) ต่างๆ ที่
นักวิจัยออกแบบใช้ในกระบวนการการสืบเสาะเข้าสู่ความรู้ความจริง รวมทั้งเป็นตรรกะส าหรับ
ประเมินค่าและให้เหตุผลการใช้ระเบียบวิธีการเหล่านั้นว่ามีความถูกต้องเหมาะสมกับโจทย์หรือ
ค าถามเกี่ยวกับปรากฏการณ์ที่สนใจใคร่รู้ค าตอบ และมีความสอดคล้องกลมกลืนกับบริบท อันเป็น
เงือนไขในกระบวนการแสวงหาความรู้ความจริง โดยได้แบ่งออกเป็น ๔ ส่วน ๑๑ บท ประกอบด้วย 
ส่วนที่ ๑ ความรู้พ้ืนฐานของการวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์และสังคมศาสตร์ ส่วนที่ ๒ แนวคิดและ
วิธีการออกแบบการวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์และสังคมศาสตร์ ส่วนที่ ๓ น าเสนอรายละเอียดเกี่ยว
ระเบียบวิธีวิจัยที่ส าคัญทางพฤติกรรมศาสตร์และสังคมศาสตร์ และส่วนที่ ๔ การแผยแพร่แนวคิดและ
การปฏิบัติเกี่ยวกับวิธีการและผลการด าเนินงานวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์และสังคมศาสตร์ 

Kerlinger & Lee๒๕ ได้เขียนหนังสือ Foundations of Behavioral Research. เป็น
ต าราการวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์ และเป็นที่รู้จักกันอย่างแพร่หลายในประเทศไทย ในฐานะเป็น
ต าราเกี่ยวกับระเบียบวิธีวิจัย ที่อาจารย์ผู้สอนในระดับอุดมศึกษาใช้เป็นต าราหลักในวิชาวิจัย ส่วน
นักวิจัยไทยก็ได้พ่ึงพาต าราเล่มนี้เพ่ือการค้นคว้าประเด็นส าคัญๆ เป็นเบื้องต้น ประกอบด้วยเนื้อหา 
๑๐ ภาค ๓๕ บท ภาคที่ ๑ ภาษาและวัตถุประสงค์ของศาสตร์มี ๓ บทประกอบด้วย ศาสตร์และ
วัตถุประสงค์ของวิทยาศสตร์ ปัญหาการวิจัยและสมมติฐาน และโครงสร้าง ตัวแปรและการนิยามศัพท์ 
ภาคทที่ ๒ เชต เหตุผลและความแปรปรวนมี ๓ บทประกอบด้วย เชต เหตุผลและความแปรปรวน
และความแปรปรวนร่วม ภาคที่ ๓ ความน่าจะเป็น กลุ่มตัวอย่างและการสุ่มตัวอย่างมี ๒ บท
ประกอบด้วย ความน่าจะเป็นและกลุ่มตัวอย่างและการสุ่มตัวอย่าง ภาคที่ ๔ การวิเคราะห์ การ
ตีความ สถิติและการอ้างอิงมี ๔ บทประกอบด้วย หลักการวิเคราะห์และการตีความ การวิเคราะห์
ความถี่ วัตถุประสงค์วิธีการและวิธีวิทยาการ และการทดสอบสมมติฐานและความคลาดเคลื่อน
มาตรฐาน ภาคท่ี ๕ การวิเคราะห์ความแปรปรวนมี ๔ บทประกอบด้วย การวิเคราะห์ความแปรปรวน
พ้ืนฐาน การวิเคราะห์ปัจจัยของความแปรปรวน การวิเคราะห์ความแปรปรวนกลุ่มเทียบเคียง และ
การวิเคราะห์นันพาราเมตริกของความแปรปรวนและสถิติทีเกี่ยวข้อง ภาคที่ ๖ การออกแบบการวิจัย
มี ๕ บทประกอบด้วย การออกแบบการวิจัยวัตถุประสงค์และหลักการ การออกแบบไม่ เพียงพอและ

                                           
๒๔ องอาจ นัยพัฒน์, วิธีวิทยาการวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพทางพฤติกรรมศาสตร์และ

สังคมศาสตร์, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร: สามลดา, ๒๕๔๙), จ านวน ๔๔๑ หน้า. 
๒๕ Kerlinger, F.n; & Lee, H.B., Foundations of Behavioral Research, 4th ed., United 

States: Wadsworth, Thomson Learning, 2000, 667 pages 



๑๒ 
 

 

การออกแบบเกณฑ์ การออกแบบทั่วไปในการวิจัย การออกแบบการวิจัยด้วยการสุ่มเข้ากลุ่มทดลอง 
และการออกแบบการวิจัยในกลุ่มที่มีความสัมพันธ์ ภาคที่ ๗ มี ๓ บทประกอบด้วย การวิจัยที่ไม่ใช่
การทดลอง การทดลองในห้องปฏิบัติการ การทดลองภาคสนาม การศึกษาภาคสนาม และการวิ จัย
เชิงส ารวจ ภาคท่ี ๘ เครื่องมือวัดมี ๓ บทประกอบด้วย พ้ืนฐานของเครื่องมือวัด ค่าความเชื่อมั่น และ
ค่าความตรง ภาคที่ ๙ วิธีการสังเกตและการคัดเลือกข้อมูล มี ๕ บทประกอบด้วยการสัมภาษณ์และ
ตารางเวลาการสัมภาษณ์ วัตถุประสงค์ของการทดสอบและเกณฑ์ เครื่องมือวัดตัวแปร วิธีการของ
เครื่องมือและการวิเคราะห์เนื้อหา การสังเกตพฤติกรรมและมิติ และวิธีวิทยาการ Q ภาคที่ ๑๐ 
วิธีการและการวิเคราะห์หลายตัวแปร มี ๔ บทประกอบด้วยการวิเคราะห์การถดถอยพ้ืนฐาน การ
วิเคราะห์การถดถอย การวิเคราะห์ความแปรปรวน และหลายตัวแปร การวิเคราะห์องค์ประกอบ และ
การวิเคราะห์โครงสร้างความแปรปรวนร่วม 

Earl R. Babbie. ๒๖ ได้เขียนหนังสือ The Practice of Social Research เป็นต ารา
ระเบียบวิธีวิจัยเชิงปริมาณ และ เชิงคุณภาพ ผู้เขียนได้แบ่งเนื้อหาออกเป็น ๔ ส่วน ประกอบด้วย ๑) 
บทน าในการค้นหาความจริง ๒) โครงสร้างของการค้นหาความจริงในการวิจัยเชิงปริมาณและเชิง
คุณภาพ ๓) รูปแบบการด าเนินการวิจัยการวิจัยเชิงปริมาณ และเชิงคุณภาพ และ ๔) การวิเคราะห์
ข้อมูลวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพ ได้แบ่งเนื้อหาของหนังสือเล่มนี้ออกเป็น ๑๗ บท ได้แก่ ในส่วน
ที่ ๑ เป็นการกล่าวนาให้เห็นถึงกระบวนการค้นหาความจริงของมนุษย์ ส่วนนี้ แบ๊บบี้ ได้แยกเนื้อหา
ย่อยออกไป ๓ บท แต่ละบทมีเนื้อหาสาระส าคัญประกอบด้วยบทที่ ๑ วิทยาศาสตร์และการวิจัยทาง
สังคมศาสตร์ บทที่ ๒ การค้นหาความจริงทางสังคม:จริยธรรมและการเมือง และบทที่ ๓ การค้นหา
ความจริง ทฤษฎี และ ตัวอย่างสาระส าคัญของเนื้อหา ในส่วนที่ ๒ เป็นเนื้อหาของโครงสร้างของ
การศึกษาระเบียบวิธีวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพ เนื้อหาในส่วนนี้ แบ๊บบี้ สรุปถึงองค์ประกอบที่
ต้องมีในการท าวิจัยทุกงาน โดยแบ่งเนื้อหาออกเป็น ๔ บทย่อย ประกอบด้วยบทที่ ๔ จุดประสงค์และ
การออกแบบการวิจัย บทที่ ๕ การเลือกกลุ่มตัวอย่าง และบทที่ ๖ การวัดในการศึกษาวิจัย ในเนื้อหา
สาระในบทที่ ๕ และ๖ นี้ส่วนใหญ่ค่อนข้างจะเหมือนต าราระเบียบวิธีวิจัยอ่ืนๆ และบทที่ ๗ ประเภท
ของการวัด ในส่วนที่ ๓ เป็นเนื้อหารูปแบบการด าเนินการวิจัยการวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพ
แบ่งออกเป็น ๕ บทย่อย ประกอบด้วย บทที่ ๘ การวิจัยเชิงส ารวจ บทที่ ๙ การวิจัยเชิงทดลอง บทที่ 
๑๐ การวิจัยที่ไม่มีการวัด (Unobtrusive Measures) การวิจัยที่ไม่ใช้การวัด ในการเก็บข้อมูล ใน
รูปแบบนี้มีทั้งการวิจัยเชิงคุณภาพและการวิจัยเชิงปริมาณ บทที่ ๑๑ เป็นเนื้อหาเกี่ยวกับระเบียบวิธี
วิจัยเชิงคุณภาพ บทที่ ๑๒ การวิจัยเชิงประเมิน (Evaluation research) ในส่วนที่ ๔ เป็นส่วนของ
การวิเคราะห์ข้อมูลของการวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพ ในส่วนนี้ แบ๊บบี้ จ าแนกออกเป็น ๕ บท 
ประกอบด้วยบทที่ ๑๓ เป็นการวิเคราะห์ข้อมูลคุณภาพ บทที่ ๑๔ เป็นบทที่ว่าด้วยการวิเคราะห์
ข้อมูลเชิงปริมาณ บทที่ ๑๕ เป็นการกระบวนการวิเคราะห์ ในรูปแบบของการทดสอบความสัมพันธ์
ลวง เป็นกระบวนการทดสอบความสัมพันธ์ระหว่างตัวแปรต้นต่อตัวแปรตามว่าเป็นความสัมพันธ์กัน

                                           
๒๖ Earl R. Babbie, The Practice of Social Research, 13th ed., International ed. 

Belmont, CA: Wadsworth, Cengage Learning, 2013, 600 pages 



๑๓ 
 

 

จริงหรือ เป็นความสัมพันธ์ลวงด้วยการทดสอบกับตัวแปรตัวที่ ๓ บทที่ ๑๖ เป็นวิธีการวิเคราะห์ทาง
สถิติต่างๆ บทที่ ๑๗ ซึ่งเป็นบทสุดท้าย เป็นเรื่องของวิธีการสืบค้นและการเขียน 

Charles Teddlie และ Abbas Tashakkori๒๗ ได้เขียนหนังสือ Foundations of 
Mixed Methods Research: Integrating Quantitative and Qualitative Approaches in the 
Social and Behavioral Sciences เป็นต าราพ้ืนฐาน วิธีวิจัยแบบผสานวิธีด้วยการบูรณาการเชิง
ปริมาณและคุณภาพเล่มนี้มีเนื้อหาส าหรับนักวิจัยและนักศึกษาใช้ประกอบ การเรียนในวิชาเกี่ยวกับ
วิธีวิทยาการวิจัยแบ่งเป็นสองส่วนคือ ส่วนแรกในบทที่ ๑ ถึง บทที่ ๕ ว่าด้วยความเคลื่อนไหว ใน
แนวคิดวิธีวิทยา การให้นิยาม ประวัติความเป็นมาของแนวคิดแบบผสานวิธีเบื้องต้น ส่วนที่สองเป็นกล
ยุทธ์วิธีวิจัย แบบผสานวิธีในบทที่ ๖ ถึง บทที่ ๑๒ เป็นกระบวนการท างานวิจัยแบบผสานวิธี การตั้ง
ค าถาม การออกแบบงานวิจัย การเก็บข้อมูล วิเคราะห์ข้อมูล และการสรุปผลการวิจัยแบบผสานวิธี 
ในแต่ละบทมีสรุปการวิเคราะห์และค าส าคัญ นอกจากนี้ยังมีภาคผนวกเพ่ิมเติมเกี่ยวกับอนาคตและ
การเรียนการสอนของวิธีการวิจัยแบบผสานวิธี 

John W. Creswell และ Vicki L. Plano Clark๒๘ ได้เขียนหนังสือ Designing and 
Conducting Mixed Methods Research เป็นต าราเขียนขึ้นจากข้อค้นพบจากประสบการณ์ของ
ผู้เขียนที่พบว่า นักวิจัยจ านวนมากมีความสนใจใคร่รู้ อย่างมากเกี่ยวกับกระบวนการวิจัยผสานวิธี 
เนื้อหาที่น าเสนอจึงเน้นการน าเสนอธรรมชาติของการวิจัยผสานวิธี แนวคิดเชิงปรัชญา การด าเนินการ
วิจัย พร้อมการวิเคราะห์เปรียบเทียบ ยกตัวอย่างประกอบ บทที่ ๑ ผู้เขียนกล่าวถึงธรรมชาติชองการ
วิจัยผสานวิธี การท าความเข้าใจกับลักษณะของ การวิจัยผสานวิธี การให้ความหมายตามจุดเน้นของ
การวิจัยผสานวิธีที่เขียนไว้ในหนังสือที่ผ่านมา ในอดีตถึงปัจจุบัน ซึ่งผู้เขียนหนังสือแต่ละคนจะมี 
หลักการให้ความหมายชองการวิจัยผสานวิธีโดยมีจุดเน้นที่มีความคล้ายคลึงกันบ้าง และแตกต่างกัน
บ้าง มีการยกตัวอย่างการวิจัยผสานวิธี การอ้างถึงแนวคิดเชิงปรัชญาของการวิจัยผสานวิธีที่ผ่านมาใน
อดีตถึงปัจจุบัน ปัญหาหรือโจทย์วิจัยที่เหมาะสม กับการวิจัยผสานวิธี และประเด็นที่ท้าทายของการ  
วิจัยผสานวิธี เป็นต้น บทที่ ๒ รากฐานของการวิจัยผสานวิธี เนื้อหาในบทนี้ กล่าวถึงจุดเริ่มต้นการวิจัย
ผสานวิธี ที่มีมาตั้งแต่ในทศวรรษที่ ๑๙๘๐ ได้อ้างอิงถึง หนังสือที่เขียนขึ้นในระยะเริ่มต้นทั้งใน
ประเทศสหรัฐอเมริกา สหราชอาณาจักร และในประเทศแคนาดา สาเหตุที่มีการก่อตัวของการวิจัย
ผสานวิธี วิวัฒนาการของการวิจัยผสานวิธีในแต่ละระยะ ตั้งแต่ในปี พ.ศ. ๒๕๐๒ (ค.ศ. ๑๙๕๙) ถึง
ปัจจุบัน ประเด็นที่มีความโต้แย้งและข้อค าถามที่ส าคัญๆ ที่เกิดขึ้นในการวิจัยผสานวิธี กระบวนทัศน์ 
เชิงปรัชญาของการวิจัย ๔ แบบคือ ๑) กระบวนทัศน์หลังปฏิฐานนิยม (Postpositivism) ๒) กระบวน
ทัศน์สร้างสรรค์นิยม (Constructivism) ๓) กระบวนทัศน์การมีส่วนร่วม (Participatory) และ ๔) 

                                           
๒๗ Charles Teddlie and Abbas Tashakkori, Foundations of Mixed Methods Research: 

Integrating Quantitative and Qualitative Approaches in the Social and Behavioral Sciences, 
Sage, Los Angeles, 2009, 387 pages 

๒๘ John W. Creswell and Vicki L. Plano Clark, Designing and Conducting Mixed 
Methods Research, Sage, Los Angeles, 2011, 457 pages 



๑๔ 
 

 

กระบวนทัศน์ปฏิบัตินิยม (Pragmatism) อย่างไรก็ดีเมื่อ เปรียบเทียบกับแนวคิดของ Charles 
Teddlie และ Abbas Tashakkori ในหนังสือเรือง Foundations of Mixed Methods Research: 
Integrating Quantitative and Qualitative Approaches in the Social and Behavioral 
Sciences ที่เผยแพร่ใน พ.ศ. ๒๕๕๒ (ค.ศ. ๒๐๐๙) จะพบว่า มีความแตกต่างกัน ในกระบวนทัศน์เชิง
ปรัชญาเล็กน้อย คือ กระบวน ทัศน์เชิงปรัชญาตามแนวคิดของ Teddlie และ Tashakkori มี ๕ แบบ
คือ ๑) กระบวนทัศน์ปฏิฐานนิยม (Positivism) ๒) กระบวนทัศน์หลังปฏิฐานนิยม (Post positivism) 
๓) กระบวนทัศน์สร้างสรรค์สังคมนิยม (Social constructivism) ๔) กระบวนทัศน์ปฏิบัตินิยม 
(Pragmatism) และ ๕) การปรับเปลี่ยนกระบวนทัศน์ (Transformative perspective) ส่วนทีมี
ความแตกต่างกัน คือ แนวคิดเชิงปรัชญาของหนังสือเล่มนี้  มีกระบวนทัศน์การมีส่วนร่วม 
(Participatory) เป็นแนวคิดพ้ืนฐานแต่หนังสือของ Teddlie และ Tashakkori มีการปรับเปลี่ยน
กระบวนทัศน์เป็น แนวคิดพ้ืนฐาน บทที่ ๓ เป็นเนื้อหาเกี่ยวกับการเลือกการออกแบบการวิจัยผสาน
วิธี ประกอบด้วย หลักการในการออกแบบการวิจัยผสานวิธี วิธีการที่ใช้ในการออกแบบการวิจัย
หลากหลายวิธี เซ่น Typology- based approach เป็นต้น และแสดงการวิเคราะห์ เพ่ือจ าแนก
วิธีการออกแบบการวิจัยที่ปรากฏใน หนังลือเล่มต่างๆ ที่เขียนตั้งแต่ในปี พ.ศ. ๒๕๐๒ (ค.ศ. ๑๙๕๙) 
ถึงปัจจุบัน หลักการส าคัญที่ใช้ในการตัดสินใจที่ใช้ในการออกแบบการวิจัยผสานวิธี วิธีการผสานการ
วิจัยเชิงปริมาณเข้ากับการวิจัยเชิงคุณภาพ อธิบายแนวคิดเชิงปรัชญา พร้อมกับแสดงให้เห็นถึงจุดแข็ง
ของการออกแบบการวิจัยผสานวิธี บทที่ ๔ ตัวอย่างการวิจัยที่มีการออกแบบการวิจัยผสานวิธี ซึ่งเป็น
งานวิจัยที่ได้รับการตีพิมพ์ใน Journal of Mixed Methods Research (JMMR) จ านวน ๖ เรื่อง ที่มี
การผสานวิธีการวิจัยในแบบต่างๆ โดยใช้วิธีการอธิบายด้วยการตั้งประเด็นข้อสังเกต ใช้ตาราง
วิเคราะห์ และใช้แผนภาพในการเปรียบเทียบการประยุกต์วิธีการวิจัยเชิงปริมาณ และคุณภาพ การ
เปรียบเทียบความคล้ายคลึงและ ความแตกต่าง เพื่อให้ผู้อ่านได้เรียนรู้จากตัวอย่างงานวิจัยทั้ง ๖ เรื่อง 
บทที่ ๕ การน าเสนอการวิจัยผสานวิธี ในเนื้อหามีรายละเอียดตั้งแต่จุดเริ่มต้นชองการวิจัย ได้แก่ 
วิธีการตั้งชื่อเรื่องที่แสดงให้เห็นว่าเป็นการวิจัยผสานวิธี วิธีการตั้งโจทย์หรือก าหนดปัญหาการวิจัย 
การก าหนดจุดมุ่งหมายของการวิจัย และการตั้งสมมติฐานการวิจัย เป็นต้น  บทที่ ๖ เป็นเนื้อหา
เกี่ยวกับวิธีการเก็บรวบรวมข้อมูลในการวิจัยผสานวิธี ซึ่งผู้เขียน เลือกใช้ค าศัพท์เฉพาะที่ส าคั ญอยู่
หลายค า ได้แก่ การเลือกตัวอย่าง (Sampling) การได้รับอนุญาต (Gaining permissions) การเก็บ
รวบรวมข้อมูล (Collecting data) การบันทึกข้อมูล(Recording the data) และการบริหารการเก็บ
รวบรวมข้อมูล (Administering the data collection) เป็นต้น พร้อมทั้งการเลือกใช้วิธีการเก็บ
รวบรวมข้อมูลเซิงปริมาณและคุณภาพในการวิจัยผสานวิธี บทที่ ๗ การวิเคราะห์และแปลความหมาย 
ข้อมูลในการวิจัย ผสานวิธี ในบทนี้จะกล่าวถึงหลักการพ้ืนฐานของการแปลความหมาย ผลการ
วิเคราะห์ข้อมูลเซิงปริมาณและคุณภาพที่น ามาใช้อย่างเป็นล าดับขั้น และการผนวกผลการวิเคราะห์ใน
การวิจัยผสานวิธี และการใช้โปรแกรมการวิเคราะห์ และบทที่ ๘ การเขียนและประเมินการวิจัยผสาน
วิธี เนื้อหาในบทนี้จะเป็นการน าโครงสร้างการเขียนเค้าโครงการวิจัย และเค้าโครงปริญญานิพนธ์หรือ 
วิทยานิพนธ์ของการวิจัยผสานวิธี รายละเอียดของ เนื้อหาแต่ละส่วน พร้อมตัวอย่างการเขียนเค้าโครง
ฯ นอกจากนี้ยังมีการแสดงให้เห็นถึงโครงสร้างการเขียนบทความวิจัยเพ่ือเผยแพร่ในวารสาร และ 



๑๕ 
 

 

เกณฑ์การประเมินคุณภาพของการวิจัยผสานวิธี พร้อมทั้งการยกตัวอย่างประกอบ บทที่ ๙ เป็น
บทสรุปและการให้ข้อเสนอแนะ ส าหรับการออกแบบการวิจัยผสานวิธีและ วิธีด าเนินการวิจัยผสานวิธี 
ทั้งในด้านการเขียน การให้ความหมาย การใช้ค าศัพท์ หลักปรัชญา การออกแบบ และการสร้างคุณค่า
ให้แก่การวิจัย ด้วยการวิจัยผสานวิธี และภาคผนวก ประกอบด้วยรายละเอียด ของบทความวิจัยที่
เป็นตัวอย่างทั้ง ๖ เรื่อง ซึ่งเป็นงานวิจัยผสานวิธีที่ได้รับการเผยแพร่ในปี พ.ศ. ๒๕๔๖ ถึง พ.ศ. ๒๕๕๒ 

จากที่ได้ทบทวนเอกสารที่เกี่ยวข้องกับหลักฐานทางคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาหรือ
นักวิชาการได้น าเสนอแนวคิดเก่ียวกับแนวคิดเรื่องวิจัยและวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา
เถรวาท พบว่า ได้มีหลักฐานในคัมภีร์ ในพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับ แนวคิดการวิจัยในทาง
พระพุทธศาสนาและ ความหมายการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา ล าดับเหตุการณ์ตรัสรู้ของ
พระพุทธเจ้า ประวัติความเป็นมาการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา กระบวนการวิจัยในทาง
พระพุทธศาสนา และได้มีนักวิชาการได้กล่าววิทยาการวิจัยตามแนวคิดและทฤษฎีตะวันตก 
ประกอบด้วย พ้ืนฐานทางปรัชญาของการวิจัย แนวคิดเกี่ยวกับวิธีวิทยาการการวิจัย ประวัติความ
เป็นมาและพัฒนาการของการวิจัย ที่เป็นข้อมูลที่จะท าการวิจัยเรื่องการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทาง
พระพุทธศาสนาเถรวาทได ้

๑.๖.๒ งานวิจัยที่เกี่ยวข้อง 

การทบทวนงานเกี่ยวข้องกับการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทใน
ส่วนนี้มีมุ่งหมายให้เกิดความเข้าใจว่าแนวคิดทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับเรื่องการวิจัยที่ปรากฏใน
คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ได้มีนักวิชาการที่เสนอเรื่องการวิจัยที่กล่าวโดยตรงยังไม่มีท่านใด
ได้กระท าไว้ แต่จะมีงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทใน
ส่วนนี้มีมุ่งหมายให้เกิดความเข้าใจว่าแนวคิดทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับเรื่องการวิจัยที่ปรากฏใน
คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ได้มีนักวิชาการได้ท าการวิจัยไว้หลายท่าน ดังนี้ 

นครินทร์ แก้วโชติรุ่ง๒๙ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “รูปแบบและหลักการของการปกครองใน
พระไตรปิฎก” พบว่า ๑) รูปแบบของการปกครองทางการเมืองมี ๒ รูปแบบ ได้แก่ การปกครองแบบ
ราชาธิปไตย ซึ่งผู้มีอ านาจสิทธิ์ขาดแต่เพียงผู้เดียวในการปกครองรูปแบบนี้คือพระราชา และการ
ปกครองแบบสามัคคีธรรม ซึ่งอ านาจอยู่ในมือของชนชั้นสูงและมีลักษณะใกล้เคียงกับรูปแบบการ
ปกครองแบบอภิชนาธิปไตยในปรัชญากรีก ส่วนรูปแบบการปกครองในพระพุทธศาสนานั้นมี
พัฒนาการโดยเริ่มต้นจากพระพุทธเจ้าทรงปกครองคณะสงฆ์ในฐานะธรรมราชา จนกระทั่งพระพุทธ
องค์ได้ทรงมอบให้สงฆ์เป็นใหญ่ในการปกครอง จึงเป็นรูปแบบการปกครองเฉพาะตน ๒) หลักการของ
การปกครองแบบราชาธิปไตย ได้แก่ หลักธรรมต่าง ๆ ซึ่งพระพุทธเจ้าตรัสแสดงไว้จ านวนมากเพ่ือเป็น
เครื่องเหนี่ยวรั้งในการใช้อ านาจของผู้ปกครอง เนื่องจากผู้ปกครองแบบราชาธิปไตยมีอ านาจสิทธิ์ขาด
แต่เพียงผู้เดียว และหลักการของการปกครองแบบสามัคคีธรรมมีหลักการปกครองที่ส าคัญคืออปริ

                                           
๒๙ นครินทร์ แก้วโชติรุ่ง, “รูปแบบและหลักการของการปกครองในพระไตรปิฎก”, วิทยานิพนธ์พุทธ

ศาสตรดุษฎีบัญฑิต(พระพุทธศาสนา), (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาจุฬาลงกรณ์วิทยาลัย, ๒๕๕๖). 



๑๖ 
 

 

หานิยธรรม ซึ่งเป็นหลักธรรมเพ่ือสร้างความสามัคคี และหลักธรรมอ่ืน ๆ ที่เกี่ยวข้องกับผู้ปกครอง 
ส่วนหลักการของการปกครองของคณะสงฆ์นั้นมีพระธรรมวินัยเป็นหลักการปกครองส าคัญ ซึ่งคณะ
สงฆ์จะต้องด าเนินกิจกรรมต่าง ๆ ให้ส าเร็จเรียบร้อยด้วยดีภายใต้กรอบแห่งพระธรรมวินัย 

ปรุตม์ บุญศรีตัน๓๐ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “รูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาเถร
วาท” พบว่า แนวคิดและทฤษฎีการตีความทางพระพุทธศาสนาและทางตะวันตกมีเป้าหมายเพ่ือให้
เข้าใจถึงความจริง ความถูกต้องดีงามผ่านการใช้ภาษาเป็นเครื่องมือในการสื่ อสารจึงมีพัฒนาการทั้ง
ทฤษฎีและวิธีการตีความมาโดยล าดับเช่นกัน แต่มีความแตกต่างกันในรายละเอียดด้านทฤษฎีและ
วิธีการตีความ ทฤษฎีการตีความทางตะวันตกมี ๓ ทฤษฎีหลักที่มีจุดเน้นที่แตกต่างกันในการค้นหา
ความหมายที่สมบูรณ์ คือ ทฤษฎีที่ถือผู้สื่อความเป็นศูนย์กลาง ทฤษฎีที่ถือคัมภีร์เป็นศูนย์กลาง และ
ทฤษฎีที่ถือผู้อ่านเป็นศูนย์กลาง ในขณะที่ทฤษฎีการตีความทางพระพุทธศาสนามีนัยบ่งชี้ว่า การจะ
ค้นหาความหมายสมบูรณ์ได้นั้น จะต้องอาศัยองค์ประกอบหลายประการ คือ ให้ความส าคัญทั้งแก่ผู้
สื่อความ คัมภีร์ ผู้อ่าน และบริบททางสังคมของผู้สื่อความ คัมภีร์ และผู้อ่าน ที่ต้องมีความเชื่อมโยงอิง
อาศัยกันและกัน จึงอาศัยนัยดังกล่าวนี้สร้างและเสนอเป็นรูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนา
เถรวาท เมื่อน ามาวิเคราะห์การตีความเรื่องมังสวิรัติของส านักสันติอโศก และการตีความเรื่องนิพพาน
ของส านักวัดพระธรรมกาย พบว่า ส านักสันติอโศกใช้การตีความแบบยึดผู้อ่านเป็นหลักและบางแห่ง
ได้ใช้การตีความแบบยึดผู้สื่อความเป็นหลัก ส านักวัดพระธรรมกายใช้การตีความแบบยึดผู้อ่านเป็น
หลักและอ้างคัมภีร์ต่าง ๆ มาสนับสนุนการตีความของตน ในขณะที่พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺ
โต) ใช้การตีความแบบยึดคัมภีร์เป็นหลัก และบางแห่งยังคงใช้การตีความแบบยึดผู้สื่อความเป็นหลัก
ประกอบด้วย 

วัชระ งามจิตรเจริญ๓๑ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “นิพพานในพุทธปรัชญาเถรวาท : อัตตาหรือ
อนัตตา” พบว่า ค าสอนเรื่องนิพพานในพระไตรปิฎกมีความซับซ้อนหลากหลาย และค าบรรยาย
ลักษณะนิพพานบางแห่งก็เปิดช่องให้ตีความต่างกันได้ จึงเกิดความเข้าใจว่า นิพพานเป็นอัตตาบ้าง
เป็นสิ่งสัมบูรณ์บ้าง เป็นความขาดสูญบ้าง วิทยานิพนธ์นี้เป็นการศึกษาว่า นิพพานในพุทธปรัชญาเถร
วาทเป็นอัตตาหรืออนัตตา โดยแบ่งเนื้อหาของการศึกษาออกเป็น ๒ ส่วน คือส่วนที่ว่าด้วยอนัตตา 
และส่วนที่ว่าด้วยนิพพาน เพราะค าสอนทั้งสองเรื่องนี้เกี่ยวโยงกันอย่างแยกไม่ออกและต้องศึกษาไป
พร้อมกัน จากการศึกษาค าสอนเรื่องอนัตตาพบว่า พุทธปรัชญาเถรวาทปฏิเสธความมีอยู่ของอนัตตา
ทางอภิปรัชญาอย่างสิ้นเชิง เพราะพุทธพจน์ในพระไตรปิฎกจ านวนมากปฏิเสธอัตตาในลักษณะต่าง ๆ
อย่างครอบคลุมโดยยืนยันว่าความมีอยู่ของอัตตาจะต้องเกี่ยวข้องกับขันธ์ ๕ แต่ขันธ์ ๕ เป็นอนัตตา 
และอัตตาไม่มีทั้งภายในและภายนอกขันธ์ ๕ อีกทั้งค าอธิบายในอรรถกถาก็ระบุไว้ชัดเจนว่า สรรพสิ่ง
เป็นอนัตตารวมทั้งนิพพาน ส่วนการศึกษาเรื่องนิพพานพบว่า ค าบรรยายลักษณะของนิพพานและ

                                           
๓๐ ปรุตม์ บุญศรีตัน, “รูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาเถรวาท”, วิทยานิพนธ์พุทธศาสตร

ดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), ๒๕๕๐. 
๓๑ วัชระ งามจิตรเจริญ, “นิพพานในพุทธปรัชญาเถรวาท: อัตตาหรืออนัตตา”, วิทยานิพนธ์ดุษฎี

บัณฑิต อักษรศาสตร์ (ปรัชญา), (บัณฑิตวิทยาลัย: จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, ๒๕๔๔). 



๑๗ 
 

 

สภาวะหลังความตายของพระอรหันต์ที่ดับขันธปรินิพพานในพระไตรปิฎกแสดงว่า นิพพานเป็น
อนัตตา เพราะนิพพานหมายถึงภาวะแห่งความพ้นทุกข์ด้วยความดับหรือความไม่มีแห่งกิเลสในผล
สมาบัติและความดับแห่งขันธ์ ไม่มีลักษณะของสัตว์ บุคคลหรืออัตตา ไม่ใช่สิ่งมีจริงทางอภิปรัชญา
อย่างสัมบูรณ์ และไม่ใช่ความขาดสูญ เพราะไม่มีอัตตาที่จะขาดสูญและขันธ์ที่ดับสนิทก็ไม่อาจกล่าวว่า
มีอยู่หรือขาดสูญคือไม่มีอยู่อย่างสิ้นเชิง เนื่องจากเป็นสิ่งสัมพัทธ์ที่เป็นไปตามเงื่อนไข นอกจากนั้น ยัง
มีพุทธพจน์ที่แสดงว่าอัตตาขัดแย้งกับการพ้นทุกข์คือนิพพานอีกด้วย การศึกษาทั้งสองส่วนจึงยืนยัน
ตรงกันว่า ในทางอภิปรัชญานิพพานเป็นเพียงภาวะหรือเหตุการณ์ที่ปรากฏแก่วิญญาณที่ดับกิเลศและ
ดับขันธ์แล้ว โดยไม่มีลักษณะของอัตตาทางอภิปรัชญาแต่อย่างใด 

พระมหาบูรณะ ชาตเมโธ (โพธิ์นอก)๓๒ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “คัมภีร์วิสุทธิมัคคคัณฐี : การ
ช าระและการศึกษาวิเคราะห์” พบว่า ในการปริวรรตนั้นยังมีสวนที่บกพรองบางโดยมากเปนเรื่อง
อักษรที่มี ลักษณะคลายกัน หรือออกเสียใกลเคียงกัน สวนเนื้อหาของธรรมที่พระสารทัสสียกมา
อธิบายนั้นมัก เปนการอธิบายเสริมคัมภีรวิสุทธิมรรค คัมภีรวิสุทธิมรรคมหาฎีกา คัมภีรวิสุทธิมัคคจูฬ
ฎีกา หรือ อธิบายสรุปใหเห็นเนื้อความสวนนั้นไดชัดเจนยิ่งขึ้น ท าใหงายตอการก าหนดจดจ า สวน
ประวัติผูแตงนั้นมักเปนธรรมเนียมของนักปราชญสมัยกอนที่ไมใครแสดงชื่อของ ตนไวในงานนั้นดวย 
จะแสดงเพียงเหตุผลหรือความจ าเปนในการแตง ดานโครงสรางเนื้อหา ผูประพันธไดยึดเอาโครงสราง
เนื้อหาจากคัมภีรวิสุทธิมรรค ลักษณะการประพันธเปนการประพันธ แบบวิมิสสะ คือ การประพันธ
แบบผสมปชชะ (รอยกรอง) กับ คัชชะ (รอยแกว)เขาดวยกัน ใช ส านวนภาษาแบบงาย แตเปนไปตาม
แบบแผนของการประพันธคือ มีค าปณามคาถา อันเปนการ แสดงความนอบนอมตอพระรัตนตรัย พร
อมกับบอกเหตุผลในการประพันธแลวจึงด าเนินเขาเนื้อหา ที่ตนประสงคจะอธิบาย ในตอนสุดทายเป
นการแสดงนิคมคาถา พระสารทัสสีไมไดแสดงชื่อของ ทานเอาไว เปนแตกลาวถึงสังคมสภาพแวดลอม
ในยุคนั้นมีความเปนไปอยางไร และจบลงดวยขอใหพระราชาด ารงมั่นในทศพิธราชธรรม ขอใหสรรพ
สัตวทั้งหลายจงพนจากความทุกข และ ขอใหตัวทานผูประพันธไดบรรลุมรรคนิพพานในศาสนาของ
พระเมตไตรยพุทธเจา ดังนั้น เมื่อไดแปลและตรวจทานเทียบเคียงกับคัมภีรวิสุทธิมรรค และคัมภีรวิ
สุทธิมรรค ฎีกาทั้งสองแลว ท าใหเห็นถึงความสอดคลองกันของการอธิบาย เพราะคัมภีรวิสุทธิมัคค
คัณฐี ได อธิบายเสริมเพ่ิมเติม หรือสรุปคัมภีรวิสุทธิมรรคทั้ง ๓ ดังที่กลาวแลว ไวอยางชัดเจน 

ธานี สุวรรณประทีป๓๓ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “คัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา : 
การแปลและการวิเคราะห์” พบว่า การแปลคัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา ผู้วิจัยได้
ด าเนิน การแปลเป็นภาษาไทยโดยการเทียบเคียงกับอรรถกถาภาษาไทยฉบับมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย และคัมภีร์จตุภาณวาร ฉบับแปลเป็นภาษาไทยส านวนเทศนาโวหาร พระบาทสมเด็จพระ
ปรมินทร มหาภูมิพลอดุลยเดชรัชกาลปัจจุบันมีพระบรมราชโองการโปรดเกล้าฯ ให้รวบรวมจัดพิมพ์

                                           
๓๒ พระมหาบูรณะ ชาตเมโธ (โพธิ์นอก), “คัมภีร์วิสุทธิมัคคคัณฐี: การช าระและการศึกษาวิเคราะห์”, 

วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕). 
๓๓ ธานี สุวรรณประทีป, “คัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา: การแปลและการวิเคราะห์”, 

วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๙). 



๑๘ 
 

 

ในงาน พระราชทานเพลิงพระศพสมเด็จพระอริยวงศาคตญาณ สมเด็จพระสังฆราช (วาสน์ วาสนมหา
เถระ) โครงสร้างของคัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา พระอโนมทัสสี พระเถระชาว ศรีลังกา
รจนาขึ้นเมื่อประมาณ พ.ศ.๑๖๐๐ เพ่ืออธิบายพระปริตรภาณวาร ที่ชาวศรีลังกาใช้ส าหรับสวด 
สาธยาย จ านวน ๒๙ บทมี มงคลสูตร รัตนสูตร กรณียเมตตสูตร มหาสมยสูตรเป็นต้น จัดเป็น ๔ 
ภาณวาร เรียกว่า จตุภาณวาร แต่ละภาณวารมีจ านวน ๘,๐๐๐ พยางค์ ลักษณะการเรียบเรียงคัมภีร์
สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา มีลักษณะการเรียบเรียง แบบร้อยแก้ว ความเรียงที่สละสลวย
ไพเราะ และมีความหมายชัดเจน แบ่งออกเป็น ๔ ภาณวาร คือ (๑) ปฐมภาณวาร มีติสรณคมนพรรณ
นา ทสสิกขาปทพรรณนา และมงคลสูตรเป็นต้น (๒) ทุติยภาณ วาร มีมหากัสสปโพชฌงคสูตร
พรรณนา และมหาโมคคัลลานโพชฌงคสูตรพรรณนาเป็นต้น (๓) ตติย ภาณวาร มีคิริมานันทสูตร
พรรณนาและอิสิคิลิสูตรพรรณนาเป็นต้น (๔) จตุตถภาณวารมีอาฏานาฏิย สูตรพรรณนา ธัมมจัก
กัปปวัตตนสูตรพรรณนา และมหาสมยสูตรเป็นต้น การวิเคราะห์การใช้หลักภาษาในคัมภีร์สา
รัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา เช่น วิธีการใช้ นามศัพท์ วิธีการใช้กิริยาศัพท์ วิธีการใช้อัพยยศัพท์ 
วิธีการใช้ภาษิตและส านวนโวหาร วิธีการ วิเคราะห์ศัพท์ และการวิเคราะห์ความหมายเชิงอุปมา -
อุปไมย และวิธีใช้ฉันทลักษณ์ คัมภีร์ สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถานี้ เป็นส านวนแต่งขยาย
เนื้อความ แสดงให้เห็นความหมายของ ศัพท์องค์ประกอบที่ส า คัญของประโยค การวิเคราะห์
ความสัมพันธ์คัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถากับคัมภีร์อ่ืนๆ แบ่ง ออกเป็น ๕ ส่วนคือ (๑) 
ความสัมพันธ์กับพระวินัยปิฎก (๒) ความสัมพันธ์กับพระ= สุตตันตปิฏก (๓) ความสัมพันธ์กับพระ
อภิธรรมปิฎก (๔) ความสัมพันธ์กับอรรถกถา และ (๕) ความสัมพันธ์กับ ปกรณ์วิเสสวิสุทธิมรรค การ
วิเคราะห์คุณค่าในด้านอธิบายหลักธรรม ในคัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา รวบรวม
หลักธรรม และองค์ความรู้ทางพระพุทธศาสนามาประมวลไว้ ซึ่งมีความเชื่อมโยงกับพระไตรปิฎก 
อรรถกถา วิเคราะห์คุณค่าในด้านรักษาและเผยแผ่พุทธศาสนา คัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถ 
กถา ท าให้เข้าใจเนื้อหาของพระปริตรที่ใช้สวดในพิธีกรรมส าคัญต่างๆ ทั้งในประเทศศรีลังกา และ 
ประเทศไทย การสวดพระปริตรอันเป็นหลักธรรมค าสอนในพุทธศาสนาจึงเป็นการรักษาให้ 
พระพุทธศาสนาด ารงอยู่ตลอดไป ทั้งยังเป็นการเผยแผ่หลักธรรม ในด้านการป้องกันภยันตราย การ
สวด พระปริตรหรือการสวดมนต์เป็นการอบรมจิตด้วยการระลึกถึงคุณของพระรัตนตรัยคือ พระ
พุทธคุณ พระธรรมคุณ และพระสังฆคุณ พร้อมทั้งแผ่เมตตาแก่สรรพสัตว์ อิทธิพลของการสวดพระ
ปริตรมีอิทธิพล ทั้งในด้านพิธีกรรม และประเพณีต่อสังคมไทย การสวดพระปริตรในพิธีกรรมส าคัญๆ 
เป็นการสืบสาน ประเพณีและวัฒนธรรม ธ ารงรักษาและเผยแผ่พระพุทธศาสนาให้ด ารงอยู่ คัมภีร์สา
รัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา ช่วยสนับสนุนให้ทราบถึงความหมายบทสวดที่เกี่ยวกับการเจริญ
พระพุทธมนต์ได้ศึกษา เรียนรู้แล้วเผยแผ่ ความจริงนี้เป็นการพัฒนาจิตเจริญปัญญาทั้งในส่ วน
การศึกษาและปฏิบัติสืบต่อไป 



๑๙ 
 

 

พระครูศรีวรพินิจ (สมคิด คมฺภีรญาโณ)๓๔ ได้ท าการวิจัยเรื่อง “การศึกษาเชิงวิเคราะห์
คัมภีร์โสตัพพมาลินี” พบว่า คัมภีร์โสตัพพมาลินีฉบับวัดสูงเม่น จังหวัดแพร่ เป็นคัมภีร์ใบลานที่ จาร
คัดลอกมาจากวัดวิชุนราช เมืองหลวงพระบาง ประเทศลาว โดยครูบากัญจนอรัญวาสีมหาเถรแห่ง วัด
สูงเม่น ตั้งแต่ปี พ.ศ. ๒๓๗๙ โดยมีหลักเกณฑ์การปริวรรตคือ (๑) ปริวรรตตามต้นฉบับ (๒) ยึดตาม 
ส าเนียงของการอ่าน และ (๓) สามารถแปลความหมายเป็นภาษาไทยได้ การตรวจช าระ กระท าโดย 
การเทียบเคียงกับฉบับที่ปริวรรตจากตัวอักษรขอม เพ่ือให้สามารถแปลเนื้อหาที่จะน ามาเป็น 
ประโยชน์ในการศึกษาพระพุทธศาสนาและเป็นประโยชน์ต่อการดา เนินชีวิตได้ คัมภีร์โสตัพพมาลินี
แต่งข้ึนเพื่อแนะน าวิธีการฟังธรรมที่ถูกต้อง ทุกเรื่องในคัมภีร์ล้วนแต่ เป็นการตั้งใจฟังพระสัทธรรมโดย
ความเคารพไม่ว่าผู้ใดจะเป็นผู้แสดงก็ตาม หากฟังด้วยความเคารพ และน าไปปฏิบัติย่อมเกิดปัญญา 
เพ่ือการดับทุกข์ได้ ยิ่งไปกว่านั้นยังสะท้อนให้เห็นว่า การจะบรรลุถึง องค์ธรรมที่แท้จริงนั้น ไม่เพียงจะ
ให้ความส าคัญกับผู้แสดงหรือเนื้อหาธรรม แต่ผู้ฟังจะต้องมีศรัทธาใน พระรัตนตรัยเป็นเบื้องต้นด้วย 
การแต่งคัมภีร์มีลักษณะเป็นความเรียงร้อยแก้วล้วน เน้นความชัดเจน เข้าใจง่าย รัดกุม และมีวิธีการน 
าเสนอไปตามล าดับการแต่งคัมภีร์บาลีโดยทั่วไป คือ อุทเทส นิทเทส และปฏินิทเทส โดยรวบรวม
ข้อมูลจากคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา เช่น พระไตรปิฎก อรรถกถา รวมถึงนิทานพ้ืนบ้านศรีลังกามา
เล่าประกอบ เมื่อน าหลักเทสนาหาระในคัมภีร์เนตติปกรณ์มา วิเคราะห์ข้อดีข้อเสียของการฟังธรรม 
พบว่า การฟังธรรมโดยความเคารพมีข้อดี คือน ามาซึ่งความสุข ปัญญา กระทั่งความหลุดพ้นมาสู่ตน 
แต่หากตั้งใจฟังธรรมโดยไม่ระวังหรือรอบคอบ อาจท าให้เกิด ทุกข์แก่ตนเองและคนรอบข้างได้ 
อย่างไรกต็าม คัมภีร์ได้ชี้ทางออกของปัญหาไว้หลายวิธี ขึ้นอยู่กับ จริตของแต่ละบุคคล แต่ล้วนเริ่มต้น
จากการตั้งใจฟังโดยความเคารพและศรัทธา เพ่ือใช้ปัญญาที่ เกิดขึ้นเป็นกุญแจเปิดประตูสู่ความหลุด
พ้นหรืออย่างน้อยให้ได้รับผลตามที่ต้องการ ดังช้างที่สามารถ ยกตนเองขึ้นจากหล่มได้ฉันใด บุคคล
ย่อมยกตนขึ้นจากกิเลสได้ฉันนั้น 

จากที่ได้ทบทวนงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับหลักฐานทางคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาหรือ
นักวิชาการได้น าเสนอแนวคิดเก่ียวกับแนวคิดเรื่องวิจัยและวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา
เถรวาท พบว่า ไม่มีงานวิจัยเรื่องใดที่ศึกษาเรื่องวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท มี
การศึกษาวิจัยในส่วนของคัมภีร์ที่แปละและวิเคราะห์ และศึกษาหลักธรรมที่ปรากฏในคัมภีร์
พระพุทธศาสนาเถรวาท 
  

                                           
๓๔ พระครูศรีวรพินิจ (สมคิด คมฺภีรญาโณ), “การศึกษาเชิงวิเคราะห์คัมภีร์โสตัพพมาลินี”, 

วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๗). 



๒๐ 
 

 

๑.๗ กรอบแนวคิดในการวิจัย 
จากการทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง ผู้วิจัยน ามาก าหนดกรอบแนวคิดในการ

วิจัย โดยใช้แนวคิดเรื่องความหมาย “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาทและพัฒนาการคัมภีร์ทาง
พระพุทธศาสนาเถรวาทมาเป็นกรอบและเป็นฐานในการศึกษาวิเคราะห์ เพ่ือให้ทราบถึงพัฒนาการ
คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ดังจะเห็นได้จากกรอบแนวคิดการวิจัย ( Conceptual 
Framework) ตามภาพท่ี ๑.๑ 

 
แนวคิดเรื่องความหมาย “วิจัย” 
ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

 วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทาง
พระพุทธศาสนาเถรวาท 

 
ภาพที่ ๑.๑ แสดงกรอบแนวคิดในการท าวิจัย 

 

๑.๘ วิธีการด าเนินการวิจัย 
การด าเนินการวิจัยเรื่องการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา

เถรวาทในครั้งนี้เป็นการวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research) โดยมีการวิเคราะห์ข้อมูลจาก
คัมภีร์พระไตรปิฎก  

อรรถกถา และวรรณกรรมพระพุทธศาสนาในยุคปัจจุบัน (Documentary Research) 
ทั้งในส่วนของที่เป็นหลักการ แนวคิด ทฤษฎี และปฏิบัติการ มีวิธีการและขั้นตอนการเก็บรวบรวม
ข้อมูลตามล าดับต่อไปนี้ 

๑. ศึกษาข้อมูลจากเอกสารขั้นปฐมภูมิ (Primary Source) ได้แก่ ข้อมูลจาก
พระไตรปิฎก อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา และคัมภีร์ปกรณ์วิเสส ทั้งฉบับภาษาบาลีและภาษาไทย 

๒. ศึกษาข้อมูลจากเอกสารขั้นทุติยภูมิ (Secondary Source) ได้แก่ ส่วนที่เป็น
ค าอธิบายจากเอกสาร หนังสือ และต าราต่างๆ ที่เก่ียวข้องกับงานวิจัย 

ผู้วิจัยท าการวิเคราะห์ข้อมูลที่ได้จากการศึกษาเอกสาร (Documentary Research) โดย
วิเคราะห์ (๑) การวิเคราะห์เชิงพรรณนา (Descriptive analysis) (๒) การตีความหมาย 
(Interpretation) และ (๓) การสังเคราะห์ (Synthesis) เกี่ยวกับการศึกษาความหมายของ “วิจัย” 
ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา วรรณกรรมทาง
พระพุทธศาสนา โดยใช้เทคนิคการวิเคราะห์เนื้อหาประกอบบริบท (Content Analysis Technique) 
เพ่ือน าเสนอการความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
  



๒๑ 
 

 

๑.๙ ประโยชน์ที่ได้รับ 
๑.๘.๑ ท าให้ทราบถึงแนวคิดเรื่องความหมายของ “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

๑.๘.๒ ท าให้ทราบถึงวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 



 

 

บทท่ี ๒ 

แนวคิดเรื่องความหมายของ “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
 

การวิจัยเป็นกระบวนการแสวงความรู้ความจริงในโลกวิชาการปัจจุบัน เนื้อหาในบทที่ ๒ 
นี้ ผู้วิจัยต้องการน าเสนอถึงแนวคิดเรื่องความหมายของ “วิจัย” ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาทตาม
หลักฐานข้อมูลให้ศึกษาแนวคิดการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา เพ่ือเป็นการศึกษาแนวคิดเกี่ยวกับ
ความหมายของ “วิจัย” ที่จะเป็นประโยชน์ต่อการน าไปในการค้นคว้าวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทาง
พระพุทธศาสนาต่อไป 

๒.๑ ความหมายการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา 
วิจโย แปลว่า เลือกเฟ้น ความค้นหา พิจาณา ตรงกับภาษาบาลีโรมันว่า Vicayo แปลว่า 

Research Investigation ในภาษาสันสฤตใช้ค าว่า Vicaya๑ ในคัมภีร์อภิธานวรรณาได้กล่าวถึงศัพท์
การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้าไว้ ๒ ศัพท์ คือ วิจย และ มคฺคนา๒ ดังนี้ 

๑. วิจย (วิ+จิ จย+ณ) แปลว่า การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้า มีรูปวิเคราะห์
ว่า วิจิยเตติ วิจโย การวิจัยชื่อว่าวิจยะ (ลบ ณฺ, วุทธิเป็นเอ, อาเทศ เอ เป็น อย ลบสระหน้า อนิจฺจาที
นิ วิจินาตีติ วิจโย๓ การวิจัยซึ่งธรรมที่ไม่เที่ยงเป็นต้นชื่อว่า วิจยะ 

๒. มคฺคนา (มคฺค อเนวสเน+ยุ+อา) แปลว่า การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้า 
มีรูปวิเคราะห์ว่า มคฺคิยเตติ มคฺคนา การค้นคว้า ชื่อว่า มัคคนา (อาเทศ ยุ เป็น อน ลบสระหน้า) อปุ
เม มคฺคนาศัพท์ มีใช้ในอิตถีลิงค์และนปุงสกลิงค์ เช่น กามาน  เอสนา คเวสนา มคฺคนา ปฏฺฐนา๔ การ
เสาะแสวงหา ไขว่คว้า ปรารถนาแห่งกามท้ังหลาย 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้นสรุปได้ว่า การวิจัยเป็นศัพท์ในทางวิชาการแต่ในทาง
พระพุทธศาสนาใช้ค าศัพท์ว่า วิจโย ซึ่งรูปศัพท์แยกวิเคราะห์ได้ว่า วิ+จิ+ณ = วิจย แปลว่า เลือกเฟ้น 

                                           
๑ พระเจ้าบรมวงศ์เธอ กรมพระจันทบุรีนฤนาท, ปทานุกรมบาลี ไทย อังกฤษ สันสกฤต ฉบับพระเจ้า

บรมวงศ์เธอ กรมพระจันทบุรีนฤนาท, พิมพ์ครั้งท่ี ๕, (นครปฐม: โรงพิมพ์มหามกฏุราชวิทยาลยั, ๒๕๕๓), หน้า 
๖๙๙. 

๒ พระมหาสมปอง มุทิโต, คัมภีร์อภิธานวรรณา, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร: บริษัท ประยูร
วงศ์พริ้นติ้ง จ ากัด, ๒๕๔๗), หน้า ๙๕๕. 

๓ ปฏิส .อฏฺ. ๑/๑๘๐-๑๐๙/๓๙๘. 
๔ ส . สฬา. อฏฺ. ๑๖๑/๒๐๒. 



๒๓ 
 

 

ความค้นหา พิจารณา ในภาษาบาลีโรมันว่า Vicayo แปลว่า Research Investigation ในภาษา
สันสกฤตใช้ค าว่า Vicaya ในคัมภีร์อภิธานวรรณาได้กล่าวถึงศัพท์การคัด การเลือก การวิจัย การ
ค้นคว้าไว้ ๒ ศัพท์ คือ วิจย และ มคฺคนา 

๒.๒ ล าดับเหตุการณ์แสวงหาความรู้ความจริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า 
เหตุการณ์แสดงถึงการแสวงหาความรู้ความจริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า เริ่มจาก

พระองค์ทรงเห็นเทวทูตทั้ง ๔ ในพระราชอุทยานและทรงตั้งค าถามว่ามีหนทางที่ไม่แก่ ไม่เจ็บ ไม่ตาย
หรือไม่ จึงได้เดินทางออกแสวงหาค าตอบจากครูบาอาจารย์มีอุทกดาบสและอาฬารดาบส และได้
ค าตอบ (การตรัสรู้) ณ ควงต้นโพธิพฤกษ์ ริมฝั่งแม่น้ าเนรัญชรา เขตต าบลอุรุเวลาเสนานิคม ณ ที่นี้ 
พระองค์ทรงพิจารณาปฏิจจสมุปบาทท้ังโดยอนุโลมและปฏิโลม ตลอดยามท้ัง ๓ แห่งราตรี๕ 

หลังจากนั้น พระผู้มีพระภาคประทับเสวยวิมุตติสุขและทรงพิจารณาธรรมตาม สถานที่
ต่างๆ อีก ๖ แห่ง แห่งละ ๗ วัน รวมเป็น ๗ สัปดาห์ เป็นเวลา ๔๙ วัน สถานที่ส าคัญที่เสด็จประทับ 
และธรรมส าคัญที่ทรงพิจารณาหลังจากตรัสรู้แล้ว ดังนี้ 

สัปดาห์ที่ ๑ ประทับอยู่ ณ ควงต้นโพธิพฤกษ์ ทรงพิจารณาปฏิจจสมุปบาท ทั้งโดย
อนุโลมและปฏิโลม ๓ คาบ ในเวลา ๓ ยาม และทรงเปล่งอุทานมีนัยดัง กล่าวแล้ว 

สัปดาห์ที่  ๒ ประทับอยู่  ณ ด้านทิศตะวันออกเฉียงเหนือของต้นโพธิพฤกษ์ 
ทอดพระเนตรต้นโพธิพฤกษ์โดยไม่กระพริบพระเนตรเป็นเวลา ๗ วัน เรียกบริเวณ นี้ว่า อนิมิสสเจดีย์ 
ทรงแสดงยมกปาฏิหาริย์ก าจัดความสงสัยของพวกเทวดาที่ว่า ธรรมที่ท าความเป็นพุทธะอย่างอ่ืนมีอยู่
หรือหนอแล  

สัปดาห์ที่ ๓ เสด็จจงกรมไปมาระหว่างต้นโพธิพฤกษ์กับอนิมิสสเจดีย์ เรียกบริเวณนี้
ว่า รัตนจงกรมเจดีย์  

สัปดาห์ที่ ๔ เสด็จประทับอยู่ ณ รัตนฆรเจดีย์ ที่เทวดาเนรมิตขึ้นมาถวาย ตั้งอยู่ทาง
ทิศตะวันตกของต้นโพธิพฤกษ์ ทรงพิจารณาพระอภิธรรมทั้ง ๗ ปกรณ์ ณ รัตนฆรเจดีย์นั้น 

สัปดาห์ที่ ๕ ประทับอยู่ ณ ควงต้นอชปาลนิโครธซึ่งอยู่ห่างออกไปไกลทางทิศ
ตะวันออกเฉียงใต้ของต้นโพธิพฤกษ์ ณ ที่นี้ ทรงพบกับพราหมณ์ผู้ชอบตวาดคนอ่ืนว่า หึ หึ ทรงแสดง
ธรรมเป็นเหตุให้เป็นพราหมณ์ว่า 

พราหมณ์ใดลอยบาปธรรมเสียได้ ไม่ตวาดผู้อ่ืนว่า หึ หึ ไม่มีกิเลสดุจน้ าฝาด ส ารวม
ตน เรียนจบพระเวท อยู่จบพรหมจรรย์ พราหมณ์นั้น ไม่มีกิเลสเครื่องฟูขึ้นในอารมณ์
ไหนๆ ในโลกควรกล่าววาทะว่า เราเป็นพราหมณ์โดยธรรม๖  

                                           
๕ วิ. มหา. (ไทย) ๔/๑/๒-๓. 
๖ วิ. มหา. (ไทย) ๔/๔/๗. 



๒๔ 
 

 

สัปดาห์ที่ ๖ ประทับอยู่ ณ ควงต้นมุจลินท์ซึ่งอยู่ห่างออกไปทางทิศตะวันออก เฉียง
ใต้ของต้นโพธิพฤกษ์ ณ ที่นี้ เกิดมีฝนนอกฤดูกาลตกลงมาอย่างหนัก พญานาค ชื่อมุจลินท์มาแผ่
พังพานวงขนดกั้นรอบพระวรกายของพระผู้มีพระภาค เพ่ือป้องกัน ลมและฝน พระผู้มีพระภาคทรง
เปล่งอุทานปรารภความสุข ๔ ประการ คือ 

ความสงัดเป็นสุขของบุคคลผู้สันโดษ ผู้มีธรรมปรากฏแล้ว ผู้ เห็นอยู่ความไม่
เบียดเบียน คือความส ารวมในสัตว์ทั้งหลายเป็นสุขในโลกความปราศจากราคะ คือความ
ล่วงกามท้ังหลายได้ เป็นสุขในโลกความก าจัดอัสมิมานะเสียได้ เป็นสุขอย่างยิ่ง๗ 

สัปดาห์ที่ ๗ ประทับอยู่ ณ ควงต้นราชายตนะ(ต้นเกด)ซึ่งอยู่ห่างออกไปทาง ทิศใต้
ของต้นโพธิพฤกษ์ ณ ที่นี้ ทรงพบกับพ่อค้าชาวอุกกลชนบท ๒ คนคือ ตปุสสะ และภัลลิกะ ทั้ง ๒ 
น้อมถวายข้าวตูก้อนและข้าวตูผงปรุงด้วยน้ าผึ้ง แล้วแสดงตนเป็นอุบาสกผู้ถึงรัตนะ ๒ คือ พระพุทธ
และพระธรรม เป็น ๒ คนแรกในโลก 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้นสรุปได้ว่า ล าดับเหตุการณ์แสดงถึงการแสวงหาความรู้ความ
จริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าเริ่มจากพระองค์ทรงเห็นเทวทูตทั้ง ๔ ในพระราชอุทยานและทรงตั้ง
ค าถามว่ามีหนทางที่ไม่แก่ ไม่เจ็บ ไม่ตายหรือไม ่จึงได้เดินทางออกแสวงหาค าตอบจากครูบาอาจารย์มี
อุทกดาบสและอาฬารดาบส และได้ค าตอบ (การตรัสรู้) ใต้ต้นโพธิ์ และพระองค์ทรงพิจารณาถึง
ค าตอบที่พระองค์ตรัสรู้ 

๒.๓ การวิจัยในทางพระพุทธศาสนา 
การวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเป็นผลการตรัสรู้สัจธรรมผ่านการศึกษา ค้นคว้า วิเคราะห์ 

วิพากย์ และวิจัยจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งการวิจัยด้วย
การวิจัยโดยมนุษย์และเพ่ือประโยชน์สุขแห่งมวลมนุษย์ ตลอดจนบรรดาสรรพสิ่งที่มีชีวิต ในอรรถกถา
พระอภิธรรม อัฏฐสาลินี ได้อธิบายการวิจัยพระอภิธรรมของพระพุทธเจ้าไว้ว่า๘ 

ก็ในพระสูตรทั้งหลายเหล่าอ่ืนมีนิทานเพียงอย่างเดียวเท่านั้น (แต่ว่า) ในอภิธรรม มี
นิทาน ๒ อย่าง คือ (๑) อธิคมนิทาน (๒) เทสนานิทาน 

บรรดานิทานทั้ง ๒ นั้น อธิคมนิทาน บัณฑิตพึงทราบว่าเริ่มตั้งแต่พระทศพลพระนาม
ว่าทีปังกร จนถึงมหาโพธิบัลลังก์ เทศนานิทาน บัณฑิตพึงทราบจนถึงการประกาศพระธัมม
จักกัปปวัตตนสูตร เพ่ือความเป็นผู้ฉลาดในนิทานของพระอภิธรรม อันสมบูรณ์ ด้วยนิทาน
ทั้งสองอย่างนี้ บัณฑิตพึงทราบการตั้งปัญหาดังต่อไปนี้ก่อน ถามว่า พระอภิธรรมนี้ ถูก
อบรมให้เจริญมาด้วยอะไร ให้งอกงามไว้ในที่ไหน บรรลุแล้ว ณ ที่ ไหน บรรลุแล้วในกาลไร 
ใครบรรลุ วิจัยแล้ว ณ ที่ไหน วิจัยแล้วในกาลไร ใครวิจัยแล้ว แสดง ณ ที่ไหน แสดงแล้ว

                                           
๗ วิ. มหา. (ไทย) ๔/๕/๘. 
๘ อภิ. สงฺ. อ. (ไทย) ๖๐-๖๑. 



๒๕ 
 

 

เพ่ือประโยชน์แก่ใคร แสดงแล้วเพ่ืออะไร พวกใครรับไว้ พวกไหนก าลังศึกษา พวกไหน
ศึกษาแล้ว พวกไหนย่อมทรงจ าไว้ เป็นค าของใคร ใครน ามา  

ในปัญหานั้น มีค าวิสัชนาดังต่อไปนี้ :- ถามว่า อภิธรรมนี้อบรมให้เจริญมาด้วยอะไร 
ตอบว่า อบรมให้เจริญมาด้วยศรัทธาอันมุ่งไปสู่ปัญญาเครื่องตรัสรู้ ถามว่า ให้งอกงามไว้ ณ 
ที่ไหน ตอบว่า ให้งอกงามมาในชาดก ๕๕๐ เรื่อง ถามว่า บรรลุแล้ว ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่
ควงไม้โพธิ์ ถามว่า บรรลุในกาลไร ตอบว่า ในวันเพ็ญเดือน ๖ ถามว่า ใครบรรลุ ตอบว่า 
พระสัพพัญญูพุทธเจ้า ถามว่า วิจัย ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่ควงไม้โพธิ์ ถามว่า วิจัยในกาลไร 
ตอบว่า ในเวลาตลอด ๗ วัน ณ เรือนแก้ว ถามว่า ใครวิจัย ตอบว่า พระสัพพัญญูพุทธเจ้า 
ถามว่า แสดง ณ ที่ไหน ตอบว่า แสดงในสวรรค์ชั้น ดาวดึงส์ ถามว่า แสดงแล้วเพ่ื อ
ประโยชน์แก่ใคร ตอบว่า แก่เทวดาทั้งหลาย ถามว่า แสดงแล้วเพ่ืออะไร ตอบว่า เพ่ือออก
จากโอฆะ ๔ ถามว่า ใครรับไว้ ตอบว่า พวกเทพ ถามว่า ใครก าลังศึกษา ตอบว่า พระเสขะ
และกัลยาณปุถุชน ถามว่า ใครศึกษาแล้ว ตอบว่า พระอรหันตขีณาสพ ถามว่า ใครทรงไว้ 
ตอบว่า เป็นไปแก่ชนเหล่าใด ชนเหล่านั้นย่อมทรงจ าไว้ ถามว่า เป็นถ้อยค าของใคร ตอบ
ว่า เป็นพระด ารัสของพระผู้มีพระผู้มีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้า ถามว่า ใครเป็นผู้
น ามา ตอบว่า อันอาจารย์ทั้งหลาย น าสืบต่อ ๆ กันมา 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้นสรุปได้ว่า การวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเป็นผลการตรัสรู้สัจ
ธรรมผ่านการศึกษา ค้นคว้า วิเคราะห์ วิพากย์ และวิจัยจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า ใน
อรรถกถาพระอภิธรรม อัฏฐสาลินี ได้อธิบายการวิจัยพระอภิธรรมของพระพุทธเจ้าไว้ว่า  “...ถามว่า 
วิจัย ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่ควงไม้โพธิ์ ถามว่า วิจัยในกาลไร ตอบว่า ในเวลาตลอด ๗ วัน ณ เรือนแก้ว 
ถามว่า ใครวิจัย ตอบว่า พระสัพพัญญูพุทธเจ้า...” 

๒.๔ กระบวนการวิจัยในทางพระพุทธศาสนา 
กระบวนการวิจัยในทางพระพุทธศาสนาโดยใช้วิธีคิดแบบอริยสัจ๙ หรือวิธีคิดแบบ

แก้ปัญหาโดยวิธีคิดแบบ(แสวง)อริยสัจ แยกการสืบสาเหตุเป็นชั้นหนึ่ง และจัดขั้นทั้งหมดเป็น ๒ ระดับ 
ดังนี้ 

๑. กระบวนการธรรม (ตามสภาวะ) เป็นขั้นของการที่จะเข้าถึงด้วยความรู้ คือคิด
และรู้ให้ตรงความจริง ที่เป็นอย่างนั้นอยู่แล้ว ประกอบด้วย ๓ ขั้น ดังนี้ 

๑) ขั้นก าหนดทุกข์ (ทุกขอริยสัจ) ให้รู้ว่าทุกข์หรือปัญหาคืออะไร อยู่ที่ไหน มี
ขอบเขตแค่ใด เรียกว่า ขั้นก าหนดปัญหา 

๒) ขั้นสืบสาวสมุทัย (สมุทัยอริยสัจ) หยั่งสาเหตุของทุกข์หรือปัญหานั้น เรียกว่า 
ไม่แยกต่างหาก 

                                           
๙ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), โยนิโสมนสิการ วิธีคิดตามหลักพุทธธรรม, พิมพ์ครั้งที่ ๒๔, 

(กรุงเทพมหานคร: ปัญญาประดิษฐาน, ๒๕๕๖), หน้า ๗๙. 



๒๖ 
 

 

๓) ขั้นเก็งนิโรธ (นิโรธอริยสัจ) ให้เห็นกระบวนการที่แสดงว่าการดับทุกข์
แก้ปัญหาเป็นไปได้ และอย่างไร เรียกว่า ขั้นตั้งสมมติฐาน 

๒. กระบวนการวิธี (ของมนุษย์) เป็นขั้นที่จะต้องลงมือปฏิบัติ 

๔) ขั้นเฟ้นหามรรค แยกย่อยออกได้เป็น ๓ ขั้น 

๔.๑) ขั้นมรรคที่ ๑ เอสนา (หรือ คเวสนา รวมทั้งวีมังสนา) คือ แสวงหา
ข้อพิสูจน์/ทดลองเรียกว่า ขั้นทดลองและเก็บข้อมูล 

๔.๒) ขั้นมรรคที่ ๒ วิมังสา (หรือประวิจาร) ตรวจสอบ ร่อน เลือกเก็บข้อ
ที่ถูกต้องใช้ได้จริง เรียกว่า ขั้นวิเคราะห์ข้อมูล 

๔.๓) ขั้นมรรคที่ ๓ อนุโพธ กันข้อที่ผิดออก จับหรือเฟ้นได้มรรคแท้ ซึ่ง
น าไปสู่ผลคือการแก้ปัญหาได้ เรียกว่า ขั้นสรุปผล 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้น กระบวนการวิจัยในทางพระพุทธศาสนาสามารถสรุปเป็น
แผนภาพได้ดังนี้ 

 
 

ภาพที่ ๒.๑ แสดงกระบวนวิธีการวิจัยตามแนวพระพุทธศาสนา 

 



๒๗ 
 

 

จากภาพที่ ๒.๑ แสดงกระบวนวิธีการวิจัยตามแนวพระพุทธศาสนา แสดงรายละเอียดได้
ดังนี้ 

กระบวนการเข้าสู่ความรู้ความจริงตามหลักอริยสัจ ๔ เป็นหลักธรรมส าคัญที่ครอบคลุมค า
สอนทั้งหมดในพระพุทธศาสนา เนื้อความท้ังหมด ดังข้อความที่ปรากฏในพระไตรปิฎก ว่า 

ภิกษุทั้งหลาย เมื่อใด ความรู้เห็นตามเป็นจริงของเราในอริยสัจ ๔ เหล่านี้ ๓ รอบ ๑๒ 
อาการอย่างนี้ หมดจดดีแล้ว เมื่อนั้น เราจึงยืนยันได้ว่า เป็นผู้ตรัสรู้สัมมาสัมโพธิญาณอัน
ยอดเยี่ยมในโลก กับทั้งเทวโลก มารโลก พรหมโลก ในหมู่สัตว์พร้อมทั้งสมณพราหมณ์ 
เทวดาและมนุษย์ ญาณทัสสนะเกิดขึ้นแก่เราว่า “ความหลุดพ้นของเราไม่ก าเริบ ชาตินี้
เป็นชาติสุดท้าย บัดนี้ ภพใหม่ไม่มีอีก๑๐ 

ภิกษุทั้งหลาย เราและพวกเธอเร่ร่อนไปตลอดเวลานานถึงเพียงนี้ เพราะไม่ตรัสรู้และ
ไม่แทงตลอดอริยสัจ ๔ ได้แก่ เราและพวกเธอเร่ร่อนไปตลอดเวลานานถึงเพียงนี้ เพราะไม่
ตรัสรู้และไม่แทงตลอดทุกขอริยสัจ ฯลฯ ทุกขสมุทยอริยสัจฯลฯ ทุกขนิโรธอริยสัจ ฯลฯ 
เราและพวกเธอเร่ร่อนไปตลอดเวลานานถึงเพียงนี้เพราะไม่ตรัสรู้และไม่แทงตลอดทุกขนิ
โรธคามินีปฏิปทาอริยสัจ ภิกษุทั้งหลาย แต่บัดนี้ทุกขอริยสัจ อันเราและพวกเธอได้ตรัสรู้
และแทงตลอดแล้ว ทุกขสมุทยอริยสัจ อันเราและพวกเธอได้ตรัสรู้และแทงตลอดแล้ว 
ทุกขนิโรธอริยสัจ อันเราและพวกเธอได้ตรัสรู้และแทงตลอดแล้ว ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา
อริยสัจ อันเราและพวกเธอได้ตรัสรู้และแทงตลอดแล้ว เราและพวกเธอตัดตัณหาในภพได้
เด็ดขาด ตัณหาที่จะน าไปเกิดสิ้นแล้วบัดนี้จึงไม่มีการเกิดอีกต่อไป๑๑ 

ท่านผู้มีอายุทั้งหลาย รอยเท้าของสัตว์ทั้งหลายผู้เที่ยวไปบนแผ่นดิน รอยเท้าเหล่านั้น
ทั้งหมดรวมลงในรอยเท้าช้าง รอยเท้าช้างชาวโลกกล่าวว่า ‘เป็นยอดของรอยเท้าเหล่านั้น 
เพราะรอยเท้าช้างเป็นรอยเท้าขนาดใหญ่’ แม้ฉันใด กุศลธรรมทั้งหมดก็ฉันนั้นเหมือนกัน 
นับเข้าในอริยสัจ ๔๑๒ 

หลังจากนั้น พระผู้มีพระภาคตรัสอนุปุพพีกถา แก่อุบาลีคหบดี คือทรงประกาศทาน
กถา (เรื่องทาน) สีลกถา (เรื่องศีล) สัคคกถา (เรื่องสวรรค์) กามาทีนวกถา (เรื่องโทษความ
ต่ าทราม ความเศร้าหมองแห่งกาม)และเนกขัมมานิสังสกถา (เรื่องอานิสงส์แห่งการออก
จากกาม) เมื่อใด พระผู้มีพระภาคทรงทราบว่า อุบาลีคหบดีมีจิตควรบรรลุธรรม มีจิตอ่อน 
มีจิตปราศจากนิวรณ์ มีจิตสูง มีจิตผ่องใส เมื่อนั้นจึงทรงแสดงพระธรรมเทศนาที่
พระพุทธเจ้า(พระองค์ก่อนๆ) ทั้งหลาย ทรงยกขึ้นแสดงด้วยพระองค์เอง คือ ทุกข์ สมุทัย 
นิโรธ มรรค๑๓ 

                                           
๑๐ วิ.มหา. (ไทย) ๔/๑๖/๒๔. 
๑๑ วิ.มหา. (ไทย) ๕/๒๒๘/๑๐๓-๑๐๔. 
๑๒ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๓๐๐/๓๒๙. 
๑๓ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๖๙/๖๕. 



๒๘ 
 

 

ความหมายของอริยสัจที่ปรากฏในพระไตรปิฎก มีข้อความดังนี้ 
อริยสัจ ๔ ประการนี้ เป็นของแท้ ไม่ผิด ไม่เป็นอย่างอ่ืน ฉะนั้น จึงเรียกว่า‘อริยสัจ’๑๔ 

พระตถาคตเป็นอริยะในโลก พร้อมทั้งเทวโลก มารโลก พรหมโลก ในหมู่สัตว์พร้อมทั้ง
สมณพราหมณ์ เทวดาและมนุษย์ ฉะนั้น จึงเรียกว่า ‘อริยสัจ’ ๑๕ เพราะเรารู้แจ้งอริยสัจ ๔ 
ประการนี้ตามความเป็นจริง ชาวโลกจึงเรียกตถาคตว่า ‘พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้า’ ๑๖ 

๑. ทุกข์ แปลว่า ความทุกข์ หรือสภาพที่ทนได้ยาก ได้แก่ปัญหาต่างๆ ของมนุษย์ 
กล่าวให้ลึกลงไปอีก หมายถึง สภาวะของสิ่งทั้งหลาย ที่ตกอยู่ในกฎธรรมดา แห่งความไม่เที่ยง เป็น
ทุกข์ เป็นอนัตตา ซึ่งประกอบด้วย ภาวะบีบคั้น กดดัน ขัดแย้ง ขัดข้อง มีความบกพร่อง ไม่สมบูรณ์ใน
ตัวเอง ขาดแก่นสาร และความเที่ยงแท้ ไม่ อาจให้ความพึงพอใจเต็มอ่ิมแท้จริง พร้อมที่จะก่อปัญหา 
สร้างความทุกข์ขึ้นมาได้เสมอ ทั้งที่เกิดเป็นปัญหาขึ้น แล้ว และที่อาจเกิดเป็นปัญหาขึ้นมา เมื่อใดเมื่อ
หนึ่ง ในรูปใดรูปหนึ่ง แก่ผู้ที่ยึดติดถือมั่นไว้ด้วยอุปาทาน 

๒. ทุกขสมุทัย เรียกสั้นๆ ว่า สมุทัย แปลว่า เหตุเกิดแห่งทุกข์ หรือสาเหตุให้ทุกข์
เกิดข้ึน ได้แก่ ความอยาก ที่ยึดถือเอาตัวตนเป็นที่ตั้ง โดยอาการที่มีเรา ซึ่งจะเสพ ที่จะได้ จะเป็น จะ
ไม่เป็น อย่างนั้นอย่างนี้ ท าให้ ชีวิตถูกบีบคั้นด้วยความเร่าร้อน ร่านรน กระวนกระวาย ความหวงแหน 
เกลียดชัง หวั่นกลัว หวาดระแวง ความ เบื่อหน่าย หรือความคับข้องติดชัด ในรูปใดรูปหนึ่ง อยู่
ตลอดเวลา ไม่อาจปลอดโปร่งโส่งเบา เป็นอิสระ สดชื่น เบิกบานได้ อย่างบริสุทธิ์ สิ้นเชิง ไม่รู้จัก
ความสุข ชนิดที่เรียกว่า ไรไฝฝ้า และไม่อืดเฟ้อ 

๓. ทุกขนิโรธ เรียกสั้นๆ ว่า นิโรธ แปลว่า ความดับทุกข์ ได้แก่ภาวะที่เข้ าถึง เมื่อ
ก าจัดอวิชชา ส ารอก ตัณหาสิ้นแล้ว ไม่ถูกตัณหาย้อมใจ หรือฉุดลากไป ไม่ถูกบีบคั้นด้วยความรู้สึก
กระวนกระวาย ความเบื่อหน่าย หรือความคับข้องติดชัดอย่างใดๆ หลุดพ้นเป็นอิสระ ประสบความสุข
ที่บริสุทธิ์ สงบ ปลอดโปร่งโส่งเบา ผ่องใส เบิกบาน เรียกสั้นๆ ว่านิพพาน 

๔. ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา เรียกสั้นๆ ว่า มรรค แปลว่า ปฏิปทาที่น่าไปสู่ความดับ
ทุกข์ หรือข้อปฏิบัติ ให้ถึงความดับทุกข์ ได้แก่ อริยอัฏฐังคิกมรรค หรือทางประเสริฐ มีองค์ประกอบ 
๘ คือ สัมมาทิฏฐิ ฯลฯ สัมมาสมาธิ ที่เรียกว่า มัชฌิมาปฏิปทา เพราะเป็นทางสายกลาง ซึ่งด าเนินไป
พอดีที่จะให้ถึงนิโรธ โดยไม่ติดข้อง หรือเอียงไปหาที่สุดสองอย่าง คือ กามสุขัลลิกานุโยค (ความ
หมกมุ่นในกามสุข) และอัตตกิลมถานุโยค (การประกอบความส าบากแก่ตน คือ บีบคั้นทรมานตนเอง
ให้เคือดร้อน) 

                                           
๑๔ สงฺ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๗/๖๑๐. 
๑๕ สงฺ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๘/๖๑๐. 
๑๖ สงฺ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๓/๖๐๗. 



๒๙ 
 

 

หลักอริยสัจ นอกจากเป็นค าสอนที่ครอบคลุมหลักธรรมทั้งหมดในพระพุทธศาสนา ทั้ง
ภาคทฤษฎี และ ภาคปฏิบัติ ดังกล่าวมาแล้ว ยังมีคุณค่าเด่นที่น่าสังเกต อีกหลายประการ ซึ่งพอสรุป
ได้ ดังนี้: 

๑. เป็นวิธีการแห่งปัญญา ซึ่งด าเนินการแก้ไขปัญหาตามระบบแห่งเหตุผล เป็นระบบ
วิธีแบบอย่าง ซึ่งวิธีการแก้ปัญหาใดๆ ก็ตาม ที่จะมีคุณค่าและสมเหตุผลจะต้องด าเนินไปในแนว
เดียวกันเช่นนี้ 

๒. เป็นการแก้ปัญหาและจัดการกับชีวิตของตน ด้วยปัญญาของมนุษย์เอง โดย
น าเอาหลักความจริงที่มี อยู่ตามธรรมชาติมาใช้ประโยชน์ไม่ต้องอ้างอ านาจดลบันดาลของตัวการ
พิเศษเหนือธรรมชาติ หรือ สิ่งศักดิส์ิทธิ์ใดๆ 

๓. เป็นความจริงที่ เกี่ยวข้องกับชีวิตของคนทุกคนไม่ว่ามนุษย์จะเตลิดออกไป
เกี่ยวข้องสัมพันธ์กับสิ่งที่ อยู่ห่างไกลตัวกว้างขวางมากมายเพียงใดก็ตาม แต่ถ้าเขายังจะต้องมีชีวิตของ
ตนเองที่มีคุณค่า และ สัมพันธ์กับสิ่งภายนอกเหล่านั้นอย่างมีผลดีแล้ว เขาจะต้องเกี่ยวข้องและใช้
ประโยชน์จากหลักความ จริงนี้ตลอดไป 

๔. เป็นหลักความจริงกลางๆ ที่ติดเนื่องอยู่กับชีวิต หรือเป็นเรื่องของชีวิตเองแท้ๆ ไม่
ว่ามนุษย์จะสร้างสรรค์ ศิลปวิทยาหรือด าเนินกิจการใดๆ ขึ้นมา เพ่ือแก้ปัญหาและพัฒนาความเป็นอยู่
ของตนและไม่ว่า ศิลปวิทยาหรือกิจการเหล่านั้น จะเจริญขึ้น เสื่อมลง สลายไป หรือเกิดมีใหม่มาแทน
อย่างไรๆ ก็ตาม หลักความจริงที่เรียกว่าอริยสัจนี้ ก็จะยืนยง ใหม่ และใช้เป็นประโยชน์!ด้ตลอดทุก
กาล 

กระบวนการวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นกระบวนการแสวงหาความรู้ตามหลัก
อริยสัจในทางพระพุทธศาสนา สามารถสรุปได้ตามภาพที่ ๓.๑๐ ดังนี้ 

 



๓๐ 
 

 

 
 

ภาพที่ ๒.๒ แสดงกระบวนการแสวงหาความรู้ตามหลักอริยสัจ 
 

จากภาพที่ ๒.๒ แสดงกระบวนการแสวงหาความรู้ตามหลักอริยสัจเป็นกระบวนการวิจัย
ในทางพระพุทธศาสนา โดยมีรายละเอียดนี้ 

การวิจัยนั้นเป็นไวพจน์ค าท่ีมีความหมายใช้แทนกัน หรือจะใช้ศัพท์ภาษาอังกฤษก็เรียกว่า
เป็น synonym ของค าว่า ปัญญา ในภาษาบาลีเวลาใดท่านให้ความหมายค าว่า ปัญญา ค าหนึ่งที่จะ
มาก็คือค าว่า วิจโย คือ วิจัย พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งปัญญา โดยมีจุดหมายก็คือปัญญา
เรียกว่า โพธิ ปัญญาในขั้นที่ท างานเพ่ือให้บรรลุนั้นเป็นปัญญาที่เรียกว่าวิจัย วิจัยไปเพ่ือเกิดปัญญา 
และปัญญานั้นก็พัฒนาไปจนกระทั่งกลายเป็นโพธิ หลักการของพระพุทธศาสนาดังพุทธพจน์ที่
พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

ธรรมนั้นเราแสดงไว้โดยวิจัย (วิจยโส เทสิโต ภิกฺขเว มยา ธมฺโม)๑๗ 

ค าว่า วิจัย จึงส าคัญมากเท่ากับว่าพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่งการวิจัย พุทธพจน์นี้
แสดงว่าในแง่ของผู้สอนก็สอนไปโดยที่เมื่อได้ความรู้มาโดยการวิจัย และก็น ามาสอนโดยวิธีวิจัย 
ต่อจากนั้นเมื่อพูดถึงฝ่ายผู้ศึกษา พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

พึงวิจัยธรรมโดยแยบคาย (โยนิโส วิจิเน ธมฺม )๑๘ 

                                           
๑๗ ส .ข. (ไทย) ๑๗/๑๗๓/๑๑๖. 
๑๘ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๓/๒. 



๓๑ 
 

 

พึงวิจัยธรรมโดยแยบคาย ค าว่า ธรรม นั้นมีความหมายกว้าง อะไรก็ได้เป็นธรรมทั้งนั้น 
ทุกสิ่งทุกอย่างที่เราเกี่ยวข้อง เจอะเจอ พึงวิจัยโดยแยบคายคือ โดยโยนิโส (เช่นเดียวกับค าว่า โยนิโส
มนสิการ) วิจัยให้ถึงต้นเค้าหรือต้นตอ ดังที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า 

จึงจะเห็นอรรถแจ้งชัดด้วยปัญญา (ปญฺญายตฺถ  วิปสฺสติ) 
เห็นอรรถ หมายถึง เห็นเนื้อหาทั้งหมดชัดแจ้งด้วยปัญญา อันนี้คือพุทธพจน์ที่ตรัสกับ

ฝ่ายผู้ศึกษาแสดงถึงความส าคัญของค าว่าวิจัยในพระพุทธศาสนา 

อริยสัจ ๔๑๙ พระพุทธเจ้าทรงแสดงอริยสัจ ๔ ไว้เป็นส่วนหนึ่งของธัมมจักกัปปวัตตนสูตร 
โดยมีพระปัญจวัคคีย์เป็นผู้รับฟังเทศนา อริยสัจ คือ ความจริงอันประเสริฐ ความจริงของพระอริยะ 
ความจริงที่ท าให้ผู้เข้าถึงกลายเป็นอริยะ มี ๔ ประการ ดังนี้๒๐ 

๑. ทุกข์ (สภาพปัญหา) หมายถึง ความทุกข์ สภาพที่ทนได้ยาก สภาวะที่บีบคั้น 
ขัดแย้ง บกพร่อง ขาดแก่นสารและความเที่ยงแท้ ไม่ให้ความพึงพอใจแท้จริ ง ได้แก่ ชาติ ชรา มรณะ 
การประจวบกับสิ่งอันไม่เป็นที่รัก การพลัดพรากจากสิ่งที่รัก ความปรารถนาไม่สมหวัง โดยย่อว่า 
อุปาทานขันธ์เป็นทุกข์ ในทางวิทยาศาสตร์เรียกว่า ปัญหาการวิจัย 

๒. ทุกขสมุทัย (สาเหตุของปัญหา) หมายถึง เหตุเกิดแห่งทุกข์ สาเหตุให้ทุกข์เกิด 
ได้แก่ ตัณหา ๓ คือ กามตัณหา ภวตัณหา และวิภวตัณหา ในทางวิทยาศาสตร์เรียกว่า สาเหตุปัญหา
การวิจัย จะรู้ได้ต้องอาศัยปรโตโฆสะ และโยนิโสมนการ โดยมีรายละเอียด ดังนี้ 

๒.๑ ปรโตโฆสะ เป็นเสียงจากผูอ่ืน การกระตุนหรือชักจูงจากภายนอก คือ การ
รับฟงค าแนะน าสั่ง สอน เลาเรียน หาความรู สนทนาซักถาม ฟงค าบอกเลาชักจูงของผูอ่ืน โดยเฉพาะ
การสดับ สัทธรรมจากทานผูเปนกัลยาณมิตร 

๒.๒ โยนิโสมนสิการ เป็นการใชความคิดถูกวิธี ความรูจักคิด คิดเปน คือ ท าใน
ใจโดยแยบคาย มองสิ่งทั้งหลายดวยความคิดพิจารณา รูจักสืบสาวหาเหตุผล แยกแยะสิ่งนั้นๆ หรือป
ญหานั้นๆ ออก ใหเห็นตามสภาวะและตามความสัมพันธแหงเหตุปจจัย มี ๑๐ ประการ คือ วิธีคิด
แบบสืบสาวเหตุปัจจัย วิธีคิดแบบแยกแยะส่วนประกอบ วิธีคิดแบบสามัญลักษณ์ วิธีคิดแบบอริยสัจ
หรือคิดแบบแก้ปัญหา วิธีคิดแบบอรรถธรรมสัมพันธ์ วิธีคิดแบบรู้ทันคุณโทษและทางออก วิธีคิดแบบ
คุณค่าแท-้คุณค่าเทียม วิธีคิดแบบเร้ากุศล วิธีคิดแบบอยู่กับปัจจุบัน และวิธีคิดแบบวิภัชชวาท 

๓. ทุกขนิโรธ (การดับของปัญหา) หมายถึง ความดับทุกข์ ได้แก่ ภาวะที่ตัณหาดับ
สิ้นไป ภาวะที่เข้าถึง ได้แก่ เมื่อก าจัดอวิชชา ส ารอกตัณหาสิ้นแล้ว ไม่ติดข้อง หลุดพ้น สงบ ปลอด
โปร่งเป็นอิสระ ในทางวิทยาศาสตร์เรียกว่า การตั้งสมมติฐาน 

                                           
๑๙ ที.มหา. (ไทย) ๑๐/๑๕๕-๑๕๖/๙๙-๑๐๐, ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๓๗๑-๓๗๓/๔๑๖-๔๑๘. 
๒๐ ปัญญา ใช้บางยาง, ธรรมาธิบาย หลักธรรมในพระไตรปิฎก, หน้า ๙๐. 



๓๒ 
 

 

๔. ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา (น าการดับของปัญหาไปปฏิบัติ) หมายถึง ปฏิปทาที่น าไปสู่
ความดับแห่งทุกข์ ข้อปฏิบัติให้ถึงความดับทุกข์ ได้แก่ อริยอัฏฐังคิกมรรค หรือเรียกอีกอย่างหนึ่งว่า 
มัชฌิมปฏิปทา แปลว่า ทางสายกลาง มรรคมีองค์ ๘ นี้ สรุปลงไปในไตรสิกขา (ศีล สมาธิ ปัญญา) 
ในทางวิทยาศาสตร์เรียกว่า การเก็บรวบรวมข้อมูล การวิเคราะห์ข้อมูล 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้นสรุปได้ว่า กระบวนการวิจัยคือหลักอริยสัจ ๔ เป็นกระบวนการ
วิธีวิทยาการวิจัยตามแนวทางพระพุทธศาสนาในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเปรียบได้กับ
กระบวนการทางวิทยาศาสตร์ แต่อริยสัจจะมีกระบวนการวิจัยแบ่งออกเป็น ๒ กระบวนการคือ 
กระบวนการเกิดเป็นกระบวนการคิดในปัญหาการวิจัยอันประกอบด้วยทุกข์ (ผล) เป็นขั้นก าหนด
ปัญหาว่าคืออะไร อยู่ที่ไหน และมีขอบเขตแค่ใด และสมุทัย (เหตุ) เป็นขั้นสืบสาวเหตุด้วยการหยังหา
สาเหตุของปัญหาโดยการวิธีการของปรโตโฆสะอันเป็นเสียงจากภายนอกอันเป็นกัลยาณมิตร และ
โยนิโสมนสิการอันเป็นกระบวนการคิด ๑๐ ประการ และกระบวนการดับเป็นกระบวนการแก้ปัญหา
อันประกอบด้วยนิโรธ (ผล) เป็นขั้นเก็งนิโรธเพ่ือให้เห็นกระบวนการแก้ปัญหาที่เป็นไปได้อย่างไร และ
มรรค (เหตุ) เป็นขั้นเฟ้นหามรรคด้วยกระบวนการแสวงหา การตรวจสอบ และการสรุปผล โดย
กระบวนการของมรรคอันเป็นทางสายกลางในทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับวิธีปฏิบัติในการแสวงหา
ความรู้ความจริงอันเป็นกระบวนการของมนุษย์ที่จะน าไปแก้ปัญหา (ทุกข์) โดยเริ่ มที่สัมมาทิฏฐิไป
จนถึงสัมมาสมาธิ ซึ่งสัมมาทิฏฐิมีปัจจัยสาเหตุมาจากปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการ และมรรคเมื่อ
กล่าวโดยย่อคือปัญญา ศีล สมาธิ อันเรียกว่าไตรสิกขา อันเป็นหลักการศึกษาในทางพระพุทธศาสนา 
โดยมีโพชฌงค์ที่เป็นหลักธรรมแห่งการตรัสรู้เป็นคุณสมบัติของนักวิจัยในการเลือกเฟ้น ในการค้นหา 
และในการพิจารณาธรรม 

๒.๕ บทสรุป 
การวิจัยเป็นศัพท์ในทางวิชาการแต่ในทางพระพุทธศาสนาใช้ค าศัพท์ว่า วิจโย ซึ่งรูปศัพท์

แยกวิเคราะห์ได้ว่า วิ+จิ+ณ = วิจย แปลว่า เลือกเฟ้น ความค้นหา พิจารณา ในภาษาบาลีโรมันว่า 
Vicayo แปลว่า Research Investigation ในภาษาสันสกฤตใช้ค าว่า Vicaya ในคัมภีร์อภิธานวรรณา
ได้กล่าวถึงศัพท์การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้าไว้ ๒ ศัพท์ คือ วิจย และ มคฺคนา 

ล าดับเหตุการณ์แสวงหาความรู้ความจริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าแสดงถึงการการ
วิจัยของพระพุทธเจ้าเริ่มจากพระองค์ทรงเห็นเทวทูตทั้ง ๔ ในพระราชอุทยานและทรงตั้งค าถามว่ามี
หนทางที่ไม่แก่ ไม่เจ็บ ไม่ตายหรือไม่ จึงได้เดินทางออกแสวงหาค าตอบจากครูบาอาจารย์มีอุทกดาบส
และอาฬารดาบส และได้ค าตอบ (การตรัสรู้) ใต้ต้นโพธิ์ และพระองค์ทรงพิจารณาถึงค าตอบที่
พระองค์ตรัสรู้ 

การวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเป็นผลการตรัสรู้สัจธรรมผ่านการศึกษา ค้นคว้า วิเคราะห์ 
วิพากย์ และวิจัยจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า ในอรรถกถาพระอภิธรรม อัฏฐสาลินี ได้
อธิบายการวิจัยพระอภิธรรมของพระพุทธเจ้าไว้ว่า “...ถามว่า วิจัย ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่ควงไม้โพธิ์ 



๓๓ 
 

 

ถามว่า วิจัยในกาลไร ตอบว่า ในเวลาตลอด ๗ วัน ณ เรือนแก้ว ถามว่า ใครวิจัย ตอบว่า พระ
สัพพัญญูพุทธเจ้า...” 

กระบวนการวิจัยคือหลักอริยสัจ ๔ เป็นกระบวนการวิธีวิทยาการวิจัยตามแนวทาง
พระพุทธศาสนาในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเปรียบได้กับกระบวนการทางวิทยาศาสตร์ แต่
อริยสัจจะมีกระบวนการวิจัยแบ่งออกเป็น ๒ กระบวนการคือ กระบวนการเกิดเป็นกระบวนการคิดใน
ปัญหาการวิจัยอันประกอบด้วยทุกข์ (ผล) เป็นขั้นก าหนดปัญหาว่าคืออะไร อยู่ที่ไหน และมีขอบเขต
แค่ใด และสมุทัย (เหตุ) เป็นขั้นสืบสาวเหตุด้วยการหยังหาสาเหตุของปัญหาโดยการวิธีการของปร
โตโฆสะอันเป็นเสียงจากภายนอกอันเป็นกัลยาณมิตร และโยนิโสมนสิการอันเป็นกระบวนการคิด ๑๐ 
ประการ และกระบวนการดับเป็นกระบวนการแก้ปัญหาอันประกอบด้วยนิโรธ (ผล) เป็นขั้นเก็งนิโรธ
เพ่ือให้เห็นกระบวนการแก้ปัญหาที่เป็นไปได้อย่างไร และมรรค (เหตุ) เป็นขั้นเฟ้นหามรรคด้วย
กระบวนการแสวงหา การตรวจสอบ และการสรุปผล โดยกระบวนการของมรรคอันเป็นทางสายกลาง
ในทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับวิธีปฏิบัติในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเป็นกระบวนการของ
มนุษย์ที่จะน าไปแก้ปัญหา (ทุกข์) โดยเริ่มที่สัมมาทิฏฐิไปจนถึงสัมมาสมาธิ ซึ่งสัมมาทิฏฐิมีปัจจัย
สาเหตุมาจากปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการ และมรรคเมื่อกล่าวโดยย่อคือปัญญา ศีล สมาธิ อัน
เรียกว่าไตรสิกขา อันเป็นหลักการศึกษาในทางพระพุทธศาสนา โดยมีโพชฌงค์ที่เป็นหลักธรรมแห่ง
การตรัสรู้เป็นคุณสมบัติของนักวิจัยในการเลือกเฟ้น ในการค้นหา และในการพิจารณาธรรม 

 

 



 

 

บทท่ี ๓ 

วิจัยทีป่รากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
 

หลังจากบทที่ ๒ ได้กล่าวถึงแนวคิดเรื่องการวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเป็นเรื่องของการ
เลือกเฟ้น การค้นหาและการพิจารณา ซึ่งเกี่ยวข้องกับเรื่องของปัญญา เนื้อหาในบทที่ ๓ นี้ ผู้วิจัย
ต้องการน าเสนอถึงวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทตามหลักฐานข้อมูลให้ศึกษาอัน
ประกอบด้วย คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท และวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา 
เพ่ือเป็นยืนยันเรื่องการวิจัยนั้นมีปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา ซึ่งมีรายละเอียดต่อไปนี้ 

๓.๑ คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
คัมภีร์ส าคัญทางพระพุทธศาสนาเถรวาทที่พระภิกษุสามเณร และพุทธศาสนิกชนใช้ศึกษา

เล่าเรียน เพ่ือให้รู้ทั่วถึงพระธรรมวินัย และปฏิบัติตามพระธรรมค าสั่งสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าได้
อย่างถูกต้อง เรียกว่า พระไตรปิฎก เป็นพระปริยัติสัทธรรม เพราะเป็นปทัฏฐานให้เกิดมีพระปฏิบัติ
สัทธรรม คือ ศีล สมาธิ ปัญหา และพระปฏิเวธสัทธรรม คือ มรรค ผล นิพพานเป็นที่สุด๑ 

พระไตรปิฎกถือได้ว่าเป็นคัมภีร์ส าคัญ และเป็นหลักฐานทางพระพุทธศาสนาเถรวาท แต่ก็
มีคัมภีร์อ่ืนอีกที่เก่ียวข้อง โดยมีล าดับชั้นคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ดังนี้ 

๑. พระบาลี คือพระไตรปิฎก เป็นหลักฐานขั้นที่ ๑ 
๒. อรรถกถา คือคัมภีร์ที่อธิบายบาลีหรืออธิบายความในพระไตรปิฎก เป็นหลักฐานที่

ขั้นที่ ๒ 
๓. ฎีกา คือคัมภีร์ที่อธิบายอรรถกถา หรือขยายความต่อจากอรรถกถา เป็นหลักฐาน

ขั้นที่ ๓ 
๔. อนุฎีกา คือคัมภีร์ที่อธิบายขยายความต่อจากฎีกาอีกทอดหนึ่ง เป็นหลักฐานขั้นที่ ๔ 

นอกจากนี้ยังมีคัมภีร์ที่แต่งขึ้นว่าด้วยไวยากรณ์ภาษาบาลีฉบับต่างๆ และอธิบายศัพท์
ต่างๆ เรียกรวมกันว่า สัททาวิเสส การจัดชั้นของบาลีอรรถกถาก็เนื่องด้วยกาลเวลานั้นเอง 
พระไตรปิฎกเป็นของมีมาก่อน ก็จัดเป็นหลักฐานชั้นที่ ๑ ค าอธิบายพระไตรปิฎกแต่งขึ้นประมาณ 
๙๕๖ ปีภายหลังพุทธปรินิพพาน จึงจัดเป็นชั้นที่ ๒ ส่วนฎีกานั้น แต่งขึ้นเมื่อประมาณ พ.ศ. ๑๕๘๗ จึง
นับเป็นหลักฐานชั้นที่ ๓ ส่วนคัมภีร์อนุฎีกานั้นแต่งขึ้นภายหลังฎีกาในยุคต่อๆ มา เป็นค าอธิบายฎีกา

                                           
๑ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หน้า ค าปรารภ. 



๓๕ 
 

 

อีกต่อหนึ่ง จึงนับเป็นหลักฐานชั้นที่ ๔ อย่างไรก็ตาม แม้พระไตรปิฎกจะเป็นหลักฐานชั้นที่ ๑ เมื่อ
พิจารณาตามหลักกาลามสูตร๒ว่า “มา ปิฏกสมฺปทาเนน” อย่าถือโดยอ้างต ารา เพราะอาจมี
ข้อผิดพลาดตกหล่นหรือบางตอนอาจเพ่ิมเติมขึ้น พระพุทธศาสนาสอนให้มีการใช้ปัญญาพิจารณาเหตุ
และผล สอบสวนให้เห็นเชิงประจักษ์แก่ตน เป็นการสอนเปิดให้เสรีภาพแก่ผู้ศึ กษาพระพุทธศาสนา
อย่างเต็มที่ นอกจากนั้นยังยืนยันให้น าไปปฏิบัติ เพ่ือให้ประจักษ์ผลนั้นด้วยตนเอง แต่ก็ต้องอาศัย
คัมภีร์ไว้เป็นแนวทางแห่งการศึกษา เพราะถ้าไม่มีคัมภีร์จะไม่มีแนวทางให้รู้จักพระพุทธศาสนา ฉะนั้น 
การศึกษาให้รู้และเข้าใจในคัมภีร์พระไตรปิฎกจึงเป็นล าดับแรกในการศึกษาที่เรียกว่า ปริยัติ การลงมือ
ปฏิบัติตามจริตของบุคคลเรียกว่า ปฏิบัติ การได้รับผลแห่งการปริยัติและปฏิบัตินั้นๆ เรียกว่า ปฏิเวธ 

จากที่ได้กล่าวในข้างต้นสรุปได้ว่า คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นที่บันทึกพระ
ธรรมวินัยอันเป็นพระสัทธรรมค าสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าอันเรียกว่าพระสัทธรรม ๓ เพราะว่า
พระปริยัติเป็นปทัฏฐานให้เกิดมีพระปฏิบัติสัทธรรมอันประกอบด้วย ศีล สมาธิ ปัญญา และส่งผลต่อ
พระปฏิเวธสัทธรรมอันประกอบด้วย มรรค ผล นิพพานเป็นที่สุด คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนา
ประกอบด้วย (๑) พระไตรปิฎก บันทึกสัทธรรมเป็นพระพุทธพจน์ของพระพุทธเจ้าและค าสอนของ
พระสาวก (๒) ปกรณ์วิเสส บันทึกผลงานอิสระของพระเถระผู้แตกฉานในพระธรรมวินัยอธิบายธรรม
วินัยโดยศึกษาค้นคว้าและรวบรวมข้อมูลจากคัมภีร์ต่างๆ (๓) อรรถกถาบันทึกค าขยายและค าอธิบาย
ความในพระไตรปิฎก (๔) ฎีกาบันทึกค าขยายเนื้อความหรือแต่งแก้ข้อความในคัมภีร์อรรถกถาให้
ชัดเจนยิ่งขึ้น (๕) อนุฏีกาบันทึกค าเสริมความเป็นการแต่งแก้หรืออธิบายฎีกา 

๓.๒ วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
วิจัยในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาใช้ค าว่า วิจย มาจากรูปวิเคราะห์ว่า “วิ+จิ+ณ=วิจย” 

แปลว่า การเลือกเฟ้น การค้นหา และการพิจารณา ซึ่งปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถาและ
ปกรณ์วิเสส ซึ่งมีรายละเอียดดังนี้ 

๓.๒.๑ การค้นค าศัพท์ที่ปรากฏในพระไตรปิฎก 

พระไตรปิฎกบาลีของพระพุทธศาสนาฝ่ าย เถรวาท เป็นคัมภี ร์ศั กดิ์ สิทธิ์ทาง
พระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นแหล่งรวมของภูมิธรรมภูมิปัญญา และประสบการณ์ที่ได้รับการสั่งสม 
และสืบทอดกันมาอย่างเป็นระบบมากที่สุดในประวัติของมนุษย์โดยมีจุดประสงค์เพ่ืออธิบายพระพุทธ
พจน์ แต่ก็ได้เกิดคัมภีร์ขึ้นมากมายด้วยรูปแบบการเขียนที่แตกต่างกัน และเนื้อหาสาระที่ได้รับการ
อธิบาย และตีความอยู่ตลอดวเลา แสดงให้เห็นถึงพัฒนาการพระไตรปิฎก และคัมภีร์ที่เกิดขึ้นใน

                                           
๒ องฺ. ติก. (ไทย) ๒๐/๖๖/๒๕๗. ในเกสปุตตสูตร ข้อความว่า อย่าปลงใจเช่ือด้วยการฟังตามกันมา 

อย่าปลงใจเช่ือด้วยการถือสืบ ๆ กันมา อย่าปลงใจเช่ือด้วยการเล่าลือ อย่าปลงใจเช่ือด้วยการอ้างต าราหรือคัมภีร์ 
อย่าปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ(การคิดเอาเอง) อย่าปลงใจเช่ือเพราะการอนุมาน อย่าปลงใจเช่ือด้วยการคิดตรองตาม
แนวเหตุผล อย่าปลงใจเช่ือเพราะเข้าได้กับทฤษฎีที่พินิจไว้แล้ว อย่าปลงใจเช่ือเพราะมองเห็นรูปลักษณะน่าจะ
เป็นไปได้ และอย่าปลงใจเชื่อเพราะนับถือว่า ท่านสมณะนี้เป็นครูของเรา 
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พระพุทธศาสนาในสมัยต่างๆ อย่างต่อเนื่อง การสังคายนาพระไตรปิฎก การจารึก และการถ่ายทอด
พระไตรปิฎก๓ 

คัมภีร์ที่บรรจุพระพุทธพจน์ คือพระธรรมวินัย มีชื่อที่ชาวตะวันตกรู้จักกัน โดยทั่วไปว่า 
Pali Canon หรือ Buddhist Canon ทั้งนี้ก็เพราะว่า เป็นที่ ประมวลหลักการพ้ืนฐานของศาสนา 
(canon) ซึ่งในท่ีนี้เกี่ยวกับพระพุทธศาสนา (Buddhist) และข้อความในคัมภีร์นี้บันทึกด้วยภาษาบาลี 
(Pali) แต่ค าบาลีที่เรียก พระไตรปิฎก ก็คือ ติปิฎก จากค าว่า ติ “สาม” + ปิฎก “ต ารา, คัมภีร์, หรือ 
กระจาด (อันเป็นภาชนะบรรจุของ)” ซึ่งตามตัวอักษรใช้ หมายถึงค าสอนหมวดใหญ่ ๓ หมวด คือ๔ 

๑. พระวินัยปิฎก ได้แก่ ประมวลระเบียบข้อบังคับของบรรพชิตที่ พระพุทธเจ้าทรง
บัญญัติไว้ส าหรับภิกษุและภิกษุณี 

๒. พระสุตตันตปิฎก ได้แก่ ประมวลพระสูตรหรือค าสอนที่พระพุทธเจ้าทรง แสดง
ยักเยื้องไปต่างๆ ให้เหมาะกับบุคคลสถานที่เหตุการณ์ มีเรื่องราวประกอบ 

๓. พระอภิธรรมปิฎก ได้แก่ประมวลค าสอนที่เป็นเนื้อหาหรือหลักวิชา ล้วนๆ ไม่
เกี่ยวด้วยบุคคลหรือเหตุการณ์ ไม่มีเรื่องราวประกอบ 

วิจย แปลว่าการคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้า เมื่อค้นค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ใน
พระไตรปิฎกบาลีสยามรัฐผลปรากฏ ดังนี้ 

๑. เมื่อค้นค าว่า วิจย ในพระไตรปิฎก จะปรากฏ ๑๐๘ หน้าในพระไตรปิฎก ๒๑ 
เล่ม ตั้งแต่เล่มที่ ๑๐ ๑๑ ๑๒ ๑๓ ๑๔ ๑๗ ๑๘ ๑๙ ๒๐ ๒๑ ๒๒ ๒๓ ๒๔ ๒๕ ๒๗ ๒๙ ๓๐ ๓๑ ๓๔ 
๓๕ และ ๓๗ และเป็นค าศัพท์ ๒๒ ศัพท์ ดังนี้ 

๑) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺค  แปลว่าธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์
แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม๕ 

                                           
๓ คณาจารย์ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, พระไตรปิฎกศึกษา (ฉบับปรับปรุง), 

(กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘), หน้า ๒๐. 
๔ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), พระไตรปิฎก: สิ่งที่ชาวพุทธต้องรู้, พิมพ์ครั้งที่ ๑๕, 

(กรุงเทพมหานคร: บริษัท พิมพ์สวย จ ากัด, ๒๕๕๖), หน้า ๕-๖. 
๕ ที. มหา. (บาลี) ๑๐/๗๒-๗๓/๙๓, ที. มหา. (บาลี) ๑๐/๒๙๓/๓๓๙, ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๒๓๘/๒๓๘, 

ม.มู. (บาลี) ๑๒/๑๗-๑๘/๑๙, ม.มู. (บาลี) ๑๒/๑๔๔/๑๑๕, ม.ม. (บาลี) ๑๓/๓๓๗-๓๓๙/๓๒๖, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/
๒๙๐/๑๙๘, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๒๙๐/๒๐๐, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๗๗๗-๗๗๘/๔๙๓, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๗๙๑-๗๙๒/๕๐๑, 
ส . สฬา. (บาลี) ๑๘/๗๑๖-๗๑๙/๔๔๙, ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๓๕๕-๓๕๖/๙๓, ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๓๗๔-๓๗๗/๙๙, 
ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๑๓๐๗-๑๓๐๘/๓๙๕, ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๑๓๘๗-๑๓๘๙/๔๒๐, อ . เอกก. (บาลี) ๒๐/๒๑๐-
๒๑๓/๕๒, อ . เอกก. (บาลี) ๒๐/๒๕๘-๒๕๙/๖๗, อ . เอกก. (บาลี) ๒๐/๕๙๗/๓๘๒, อ . จตุกฺก. (บาลี) ๒๑/๑๔/๒๑, 
อ . ปญฺจก. (บาลี) ๒๒/๓๓๐/๔๓๗, อ . สตฺตก. (บาลี) ๒๓/๒๔-๒๕/๒๔, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๗๐/๔๒, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/
๓๙๗-๓๙๘/๒๗๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๔๙/๒๖๗, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๕๑/๒๖๙, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๕๑/๒๗๐, 
อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๕๒-๕๕๔/๓๐๙, 
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๒) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺโค แปลว่า ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมเป็นองค์
แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม ๖ 

๓) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคสฺส แปลว่า ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๗ 
๔) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคปุปฺเผน แปลว่า ดอกบัวคือธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๘ 
๕ )  ธมฺ ม วิ จ ย สมฺ โ พชฺฌ งฺ คป ริ ภ า วิ ต า  แปล ว่ า  อบ รมแล้ ว ด้ ว ย ธั ม ม

วิจยสัมโพชฌงค์๙ 
๖) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคสมฺปยุตฺตา แปลว่า สัมปยุตด้วยธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๑๐ 
๗) ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺครตนสฺส แปลว่า แก้วคือธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๑๑ 
๘) วิจยโส แปลว่า โดยการวิจัย๑๒ 

                                           
๖ ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๘๐-๘๒/๑๑๕, ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๓๒๗-๓๓๒/๒๖๔, ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๔๓๒-

๔๓๔/๓๑๐, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๒๕๖-๒๕๘/๑๘๑, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๒๙๐/๑๙๘, ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๒๙๐/๒๐๐, ม. อุ. 
(บาลี) ๑๔/๒๙๑/๒๐๑, ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๓๗๔-๓๗๗/๙๙ (๒ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๓๘๓-๓๘๔/๑๐๒, ส . 
มหา. (บาลี) ๑๙/๕๕๙-๕๖๔/๑๕๔ (๓ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๑๓๘๗-๑๓๘๙/๔๒๐ (๒ ศัพท์), อ . จตุกฺก. (บาลี) 
๒๑/๒๓๙/๓๒๒, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๑๓๐-๑๓๑/๑๑๐, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๓๖๖-๓๖๗/๒๔๕, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๘๙๑/
๕๕๙, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๙๒๗-๙๒๘/๕๙๒, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๘๙๑/๕๕๙, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๑๔๘/๗๐, ขุ. จู. (บาลี) 
๓๐/๕๙๕/๒๙๒, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๖๗/๓๒๑, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๑๕๖/๑๐๖, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๑๙๓-๑๙๕/๑๓๑ 
(๒ ศัพท์), ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๙๒/๔๒๓, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๑/๔๒๖, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๓/๔๒๙, ขุ. ป. (บาลี) 
๓๑/๕๓๓/๔๓๐, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๕๘/๔๖๓, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๖๙/๔๗๗ (๒ ศัพท์), ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๙๒/
๕๐๑, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๖๑๕/๕๒๖, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๑-๒๑๔/๘๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๕-๒๑๗/๘๘ 
(๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๒๖-๒๒๙/๙๑, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๐-๒๓๔/๙๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/
๒๓๕-๒๓๙/๙๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๒-๒๕๔/๙๖, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๕-๒๕๘/๙๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) 
๓๔/๒๗๕/๑๐๘, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗๒-๔๗๓/๑๗๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๕-๖๙๖/๒๗๕, อภิ. วิ. (บาลี) 
๓๕/๑๗๖-๑๘๐/๑๓๙, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๐๑-๒๐๖/๑๔๔, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๔๑/๑๖๔ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. 
(บาลี) ๓๕/๓๗๑/๒๓๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๒๙-๕๓๒/๓๐๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๓๖-๕๓๗/๓๐๓, อภิ. วิ. (บาลี) 
๓๕/๕๔๒-๕๔๓/๓๐๖ (๒ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๔๔-๕๔๗/๓๐๗ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๕๕-๕๖๐/
๓๑๐ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๖๔-๕๖๕/๓๑๔, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๖๖-๕๖๗/๓๑๕ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) 
๓๕/๕๘๑-๕๘๖/๓๒๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๘๗-๕๘๙/๓๒๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๙๐/๓๒๒, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/
๕๙๓/๓๒๔, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๖๑๐-๖๑๒/๓๓๖, อภิ. กถา. (บาลี) ๓๗/๑๓๓๖-๑๓๓๙/๔๓๘ (๒ ศัพท์), อภิ. กถา. 
(บาลี) ๓๗/๑๔๕๑-๑๔๕๒/๔๘๑ (๒ ศัพท์). 

๗ ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๓๖๕-๓๖๗/๙๖ (๔ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๕๒๖-๕๒๙/๑๔๔ (๒ ศัพท์), ส . 
มหา. (บาลี) ๑๙/๕๓๐-๕๓๒/๑๔๕ (๓ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๕๔๐-๕๔๒/๑๔๘ (๔ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/
๕๗๑/๑๕๗ (๓ ศัพท์), ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๕๗๒/๑๕๘, อ . ทสก. (บาลี) ๒๔/๑๐๑-๑๐๒/๒๒๕, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/
๓๒-๓๕/๒๓, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๔๙-๕๑/๓๐, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๗๐/๔๒, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๑/๔๒๖. 

๘ ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๗๓๕/๓๗๔. 
๙ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๗๙/๔๘๘, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๘๗/๔๙๖. 
๑๐ อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๖๑/๓๑๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๖๓/๓๑๓. 
๑๑ อภิ. กถา. (บาลี) ๓๗/๔๓๕-๔๓๖/๑๗๖. 



๓๘ 
 

 

๙) วิจยพหุลา แปลว่า มีความเลือกเฟ้นมาก๑๓ 
๑๐) วิจยพหุโล แปลว่า มีความเลือกเฟ้นธรรมมาก๑๔ 
๑๑) ธมฺมวิจย แปลว่า ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๑๕ 
๑๒) ปวิจย แปลว่า ความเลือกเฟ้นทั่วไป๑๖ 
๑๓) ปวิจยติ แปลว่า ย่อมเลือกเฟ้นทั่วไป๑๗ 
๑๔) ปฏิวิจย แปลว่า ความเลือกเฟ้นตอบ๑๘ 
๑๕) ปวิจยพหุโล แปลว่า ความเลือกเฟ้นทั่วไปมาก๑๙ 
๑๖) ปวิจยพหุลา แปลว่า ความเลือกเฟ้นทั่วไปมาก๒๐ 
๑๗) ปวิจยฏฺโ แปลว่า สภาวะที่เลือกเฟ้น๒๑ 
๑๘) ปวิจยฏฺเ น แปลว่า เพราะมีสภาวะเลือกเฟ้นธรรม๒๒ 
๑๙) ปวิจยมคฺโค แปลว่า มรรคคือการเลือกเฟ้น๒๓ 
๒๐) ปวิจยมณฺโฑ แปลว่า ความใสคือการเลือกเฟ้น๒๔ 
๒๑) ปวิจยมณฺฑ แปลว่า ความใสคือการเลือกเฟ้น๒๕ 
๒๒) ปวิจยวิราโค แปลว่า วิราคะคือการเลือกเฟ้น๒๖ 

                                                                                                                         
๑๒ ส . ขนฺธ. (บาลี) ๑๗/๑๗๓-๑๗๔/๑๑๖ (๑๐ ศัพท์). 
๑๓ ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๐๔-๖๐๘/๒๙๖, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๑๕-๖๑๙/๒๙๙. 
๑๔ ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๕๙๑-๙๙๒/๖๐๕, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๙๖-๕๙๗/๒๙๓, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๙๒-

๖๐๐/๒๙๔, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๖๗๒/๕๘๐ (๒ ศัพท์). 
๑๕ ส . มหา. (บาลี) ๑๙/๑๓๙๔-๑๓๙๘/๔๒๒. 
๑๖ ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๑๕๒-๑๕๓/๑๗๗, ขุ. ขุ. (บาลี) ๒๕/๔๒๔/๕๒๙, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๔๑-๕๑/๖, 
๑๗ ม. อุ. (บาลี) ๑๔/๒๙๐/๑๙๘. 
๑๘ เชิงอรรถ ที. ปา. (บาลี) ๑๑/๑๕๒-๑๕๓/๑๗๗. 
๑๙ ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๕๙๑-๙๙๒/๖๐๕, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๙๖-๕๙๗/๒๙๓, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๙๒-

๖๐๐/๒๙๔, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๖๗๒/๕๘๐ (๒ ศัพท์). 
๒๐ ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๐๔-๖๐๘/๒๙๖, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๑๕-๖๑๙/๒๙๙. 
๒๑ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๓๒-๓๕/๒๓, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๑๙๓-๑๙๕/๑๓๑, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๑๙๖-๑๙๘/

๑๓๒. 
๒๒ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๔๙-๕๑/๓๐, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๗๐/๔๒, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๑๕๖/๑๐๖, ขุ. ป. 

(บาลี) ๓๑/๓๙๗-๓๙๘/๒๗๑. 
๒๓ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๙๒/๔๒๓. 
๒๔ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๑/๔๒๖, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๓/๔๒๙, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๓/๔๓๐. 
๒๕ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๓๑/๔๒๖. 
๒๖ ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๕๙๒/๕๐๑. 



๓๙ 
 

 

๒. เมื่อค้นค าว่า วิจโย ในพระไตรปิฎก จะปรากฏ ๑๐๐ หน้าในพระไตรปิฎก ๙ เล่ม 
ตั้งแต่เล่มที่ ๒๒ ๒๖ ๒๙ ๓๐ ๓๑ ๓๔ ๓๕ ๓๖ และ ๓๗ และเป็นค าศัพท์ ๓ ดังนี้ 

๑) วิจโย แปลว่า ความวิจัย๒๗ 
๒) ปวิจโย แปลว่า ความเลือกสรร๒๘ 
๓) ธมฺมวิจโย แปลว่า ความวจิัยธรรม, ความเลือกเฟ้นธรรม๒๙ 

                                           
๒๗ องฺ. ปญฺจก. (บาลี) ๒๒/๓๙๔-๓๙๖/๕๑๐, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๔๙/๕๑, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๑๐๑/๙๑, 

ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๖๙๗/๔๐๔, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๙๕๑-๙๕๒/๖๐๕, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๘๐-๘๒/๒๐, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/
๑๑๐/๓๗, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๒๖๕-๒๖๗/๑๗๔, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๙-๓๒/๑๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๓๓-๓๗/
๑๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๒-๔๖/๑๕, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗-๕๑/๑๖, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๕๒-๕๖/๑๗, 
อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๒-๖๘/๑๙, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙-๗๑/๒๐, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๗๙/๒๕, อภิ. ธมฺม. 
(บาลี) ๓๔/๘๑/๒๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๒/๒๘, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๓/๒๙, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๑-
๒๑๔/๘๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๕-๒๑๗/๘๘ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๒๖-๒๒๙/๙๑, อภิ. ธมฺม. 
(บาลี) ๓๔/๒๓๐-๒๓๔/๙๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๕-๒๓๙/๙๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๒-๒๕๓/๙๖ (๒ 
ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๗๒-๒๗๔/๑๐๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗๑/๑๗๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๑/
๒๗๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๕-๖๙๖/๒๗๕, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๔๑/๑๖๓, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๖๑๒/๓๓๗, อภิ. 
ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๗๕/๑๕๙, อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๑๘๑๓-๑๘๑๕/๖๒๗ (๒ ศัพท์). 

๒๘ ขุ. วิ. (บาลี) ๒๖/๗๖/๓๕๕, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๔๙/๕๑ (๒ ศัพท์), ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๑๐๑/๙๑, ขุ. 
ม. (บาลี) ๒๙/๖๙๗/๔๐๔, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๙๕๑-๙๕๒/๖๐๕, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๘๐-๘๒/๒๐, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/
๒๖๕-๒๖๗/๑๗๔, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๙-๓๒/๑๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๓๓-๓๗/๑๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/
๔๒-๔๖/๑๕, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗-๕๑/๑๖, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๕๒-๕๖/๑๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๒-
๖๘/๑๙, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙-๗๑/๒๐, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๗๙/๒๕, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๑/๒๗, อภิ. ธมฺ
ม. (บาลี) ๓๔/๘๒/๒๘, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๓/๒๙, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๑-๒๑๔/๘๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) 
๓๔/๒๑๕-๒๑๗/๘๘ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๒๖-๒๒๙/๙๑, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๐-๒๓๔/๙๒, อภิ. 
ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๕-๒๓๙/๙๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๒-๒๕๓/๙๖ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๗๒-
๒๗๔/๑๐๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗๑/๑๗๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๑/๒๗๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๕-
๖๙๖/๒๗๕, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๔๑/๑๖๓, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๔๔-๕๔๗/๓๐๗ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/
๖๑๒/๓๓๗, อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๗๕/๑๕๙, อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๑๘๑๓-๑๘๑๕/๖๒๗. 

๒๙ ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๔๙/๕๑, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๖๗/๖๗, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๗๐-๗๓/๗๒, ขุ. ม. (บาลี) 
๒๙/๑๐๑/๙๑ (๒ ศัพท์), ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๒๐๘/๑๕๖, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๒๒๑/๑๖๕, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๓๑๘-
๓๒๐/๒๑๔, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๓๘๘/๒๖๒, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๖๘๑-๖๘๒/๓๙๕, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๖๙๗/๔๐๔ (๒ 
ศัพท์), ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๗๐๖-๗๐๗/๔๑๘, ขุ. ม. (บาลี) ๒๙/๙๕๑-๙๕๒/๖๐๕ (๒ ศัพท์), ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๗๖-
๗๙/๑๗, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๘๐-๘๒/๒๐ (๒ ศัพท์), ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๑๑๐/๓๗, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๑๑๑-๑๑๒/๓๘, ขุ. 
จู. (บาลี) ๓๐/๑๔๒-๑๔๓/๖๑, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๑๖๐/๘๐, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๑๖๔/๘๓, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๔๑๖-
๔๑๗/๑๙๙, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๗๓-๕๗๔/๒๗๙, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๕๙๘-๖๐๐/๒๙๔, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๐๙-๖๑๑/
๒๙๗, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๖๑๕-๖๑๙/๒๙๙, ขุ. จู. (บาลี) ๓๐/๘๐๑-๘๐๒/๔๑๙, ขุ. ป. (บาลี) ๓๑/๒๖๕-๒๖๗/๑๗๔ 
(๓ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๙-๓๒/๑๒ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๓๓-๓๗/๑๓ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. 
(บาลี) ๓๔/๔๒-๔๖/๑๕ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗-๕๑/๑๖ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๕๒-๕๖/๑๗ 
(๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๒-๖๘/๑๙, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙-๗๑/๒๐ (๓ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/



๔๐ 
 

 

๓. เมื่อค้นค าว่า วิจย  ในพระไตรปิฎก จะปรากฏ ๓ หน้าในพระไตรปิฎก ๒ เล่ม 
ตั้งแต่เล่มที่ ๒๕ และ ๒๗ และเป็นค าศัพท์ ๒ ศัพท์ดังนี ้

๑) ปวิจย  แปลว่า ความเด่นชัด๓๐ 
๒) วิภงฺควิจย  แปลว่า การจ าแนกแจกแจง๓๑ 

จากการค้นค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎกสามารถสรุปความถี่จากมากไปหา
น้อยได้ดังนี้ 
 
  

                                                                                                                         
๗๙/๒๕ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๑/๒๗ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๒/๒๘, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/
๘๓/๒๙ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๔-๘๗/๓๐, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๑๑-๒๑๔/๘๗ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. 
(บาลี) ๓๔/๒๑๕-๒๑๗/๘๘ (๔ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๒๖-๒๒๙/๙๑ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๐-
๒๓๔/๙๒ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๓๕-๒๓๙/๙๓ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๒-๒๕๓/๙๖ (๓ 
ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๕๔-๒๕๘/๙๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๗๒-๒๗๔/๑๐๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๒๗๕/
๑๐๘, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗๑/๑๗๒, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๔๗๒-๔๗๓/๑๗๓, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๑/
๒๗๒ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๖๙๕-๖๙๖/๒๗๕ (๒ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๕๕-๘๕๖/๓๓๑ (๖ 
ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๕๗-๘๕๘/๓๓๑ (๔ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๕๗-๘๕๘/๓๓๑ (๔ ศัพท์), อภิ. 
ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๖๖-๔๗๐/๓๓๖ (๓ ศัพท์), อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๗๑-๘๗๒/๓๓๗, อภิ. ธมฺม. (บาลี) ๓๔/๘๗๓-
๘๗๕/๓๓๘, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๑๗๖-๑๘๐/๑๓๙, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๐๑-๒๐๖/๑๔๔, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๒๔๑/
๑๖๓ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๓๖๐/๒๒๖, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๓๗๑/๒๓๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๓๔-๔๓๗/
๒๕๙, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๓๘-๔๔๐/๒๖๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๔๕๒-๔๕๖/๒๗๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๑๕-๕๑๖/
๒๙๖, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๒๙-๕๓๒/๓๐๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๓๖-๕๓๗/๓๐๓, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๕๕-๕๖๐/
๓๑๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๘๑-๕๘๖/๓๒๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๘๗-๕๘๙/๓๒๑, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๙๐/๓๒๒, 
อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๕๙๓/๓๒๔, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๖๑๐-๖๑๒/๓๓๖, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๖๑๒/๓๓๗ (๒ ศัพท์), อภิ. 
วิ. (บาลี) ๓๕/๖๓๗-๖๓๘/๓๔๓, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๖๗๑-๖๗๕/๓๕๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๐๕-๘๐๗/๔๓๙, อภิ. วิ. 
(บาลี) ๓๕/๘๐๘-๘๑๑/๔๔๐, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๑๒-๘๑๕/๔๔๑ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๑๖-๘๑๙/๔๔๒ 
(๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๒๐-๘๒๒/๔๔๓ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๒๓-๘๒๔/๔๔๔ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. 
(บาลี) ๓๕/๘๒๕/๔๔๕, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๒๖-๘๒๗/๔๔๖, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๓๐/๔๔๙ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. 
(บาลี) ๓๕/๘๓๑-๘๓๒/๔๕๐ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๓๑-๘๓๒/๔๕๑ (๔ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๐/
๔๕๘, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๑/๔๕๙, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๒-๘๔๓/๔๖๐ (๓ ศัพท์), อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๕/
๔๖๓, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๖/๔๖๕, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๗/๔๖๖, อภิ. วิ. (บาลี) ๓๕/๘๔๘-๘๔๙/๔๖๗ (๒ 
ศัพท์), อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๗๕/๑๕๙, อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๗๖-๗๘/๑๖๐, อภิ. ธาตุ. (บาลี) ๓๖/๑๘๑๓-๑๘๑๕/
๖๒๗. 

๓๐ ขุ. ขุ. (บาลี) ๒๕/๔๒๔/๕๒๙, ขุ. จู. (บาลี) ๒๕/๔๑-๕๐/๖. 
๓๑ ขุ. ชา. เอกก. (บาลี) ๒๗/๒๐๐๑-๒๐๐๔/๔๐๐. 



๔๑ 
 

 

ตารางท่ี ๓.๑ แสดงความความถี่ของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎก ดังนี้  
 

ที ่ ค าศัพท ์
พระไตรปิฎก รวมจ านวน 

วิ. สุ. อภิ. ค าศัพท์ 

๑ ธมฺมวิจโย   ๓๒ ๑๓๑ ๑๖๓ 

๒ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺโค   ๓๖ ๔๑ ๗๗ 

๓ ปวิจโย   ๘ ๓๑ ๓๙ 

๔ วิจโย   ๘ ๒๘ ๓๖ 

๕ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺค    ๒๓ ๔ ๒๗ 

๖ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคสฺส   ๒๒   ๒๒ 

๗ วิจยโส   ๑๐   ๑๐ 

๘ วิจยพหุโล   ๕   ๕ 

๙ ปวิจยพหุโล   ๖   ๖ 

๑๐ ปวิจยฏฺเ น   ๔   ๔ 

๑๑ ปวิจย   ๓   ๓ 

๑๒ ปวิจยฏฺโ    ๓   ๓ 

๑๓ ปวิจยมณฺโฑ   ๓   ๓ 

๑๔ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคปริภาวิตา   ๒   ๒ 

๑๕ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคสมฺปยุตฺตา     ๒ ๒ 

๑๖ วิจยพหุลา   ๒   ๒ 

๑๗ ปวิจยพหุลา   ๒   ๒ 

๑๘ ปวิจย    ๒   ๒ 

๑๙ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺคปุปฺเผน   ๑   ๑ 

๒๐ ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺครตนสฺส     ๑ ๑ 

๒๑ ธมฺมวิจย   ๑   ๑ 

๒๒ ปวิจยติ   ๑   ๑ 

๒๓ ปฏิวิจย   ๑   ๑ 

๒๔ ปวิจยมคฺโค   ๑   ๑ 

๒๕ ปวิจยมณฺฑ   ๑   ๑ 



๔๒ 
 

 

ที ่ ค าศัพท ์
พระไตรปิฎก รวมจ านวน 

วิ. สุ. อภิ. ค าศัพท์ 

๒๖ ปวิจยวิราโค   ๑   ๑ 

รวมเป็นจ านวนศัพท์ท้ังสิ้น   ๑๗๘ ๒๓๘ ๔๑๖ 
 

จากตารางที่ ๓.๑ แสดงความความถี่ของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎก พบว่า 
ค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก จ านวน ๑๗๘ ศัพท์ และพระอภิธรรมปิฎก 
จ านวน ๒๓๘ ศัพท์ มีค าว่าธมฺมวิจโย มีมากที่สุด (๑๖๓ ศัพท์) รองลงมาค าว่าธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺโค 
(๗๗ ศัพท์) และค าว่าปวิจโย (๓๙ ศัพท์) ตามล าดับ 
 
  



๔๓ 
 

 

ตารางท่ี ๓.๒ แสดงความความถี่ของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎกตามหมวดคัมภีร์ ดังนี้ 
 

พระไตรปิฎก ค าค้น 
รวม เล่ม

ที ่
ชื่อคัมภีร์ วิจย วิจโย วิจย  

๑๐ ทีฆนิกาย มหาวรรค ๒     ๒ 

๑๑ ทีฆนิกาย ปาฎิกวรรค ๖     ๖ 

๑๒ มัชฌิมนิกาย มูลปัณณาสก์ ๒     ๒ 

๑๓ มัชฌิมนิกาย มัชฌิมปัณณาสก์ ๑     ๑ 

๑๔ มัชฌิมนิกาย อุปริปัณณาสก์ ๙     ๙ 

๑๗ สังยุตตนิกาย ขันธวารวรรค ๑๐     ๑๐ 

๑๘ สังยุตตนิกาย สฬายตนวรรค ๑     ๑ 

๑๙ สังยุตตนิกาย มหาวารวรรค ๓๐     ๓๐ 

๒๐ อังคุตตรนิกาย เอกก ทุก ติกนิบาตร ๓     ๓ 

๒๑ อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต ๒     ๒ 

๒๒ อังคุตตรนิกาย ปัญจก ฉักกนิบาต ๑ ๑   ๒ 

๒๓ อังคุตตรนิกาย สัตตก อัฏฐก นวกนิบาต ๑     ๑ 

๒๔ อังคุตตรนิกาย ทสก เอกาทสกนิบาต ๑     ๑ 

๒๕ ขุททกนิกาย ขุททกปาฐะ ธรรมบท อุทาน ๑   ๒ ๓ 

๒๖ ขุททกนิกาย วิมาน เปตวัตถุ เถรคาถา เถรีคาถา   ๑   ๑ 

๒๗ ขุททกนิกาย ชาดก ภาค ๑     ๑ ๑ 

๒๙ ขุททกนิกาย มหานิทเทส ๗ ๒๔   ๓๑ 

๓๐ ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส ๑๒ ๑๗   ๒๙ 

๓๑ ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค ๓๘ ๕   ๔๓ 

๓๔ ธัมมสังคนี ๑๑ ๑๑๑   ๑๒๒ 

๓๕ วิภังค์ ๓๒ ๗๑   ๑๐๓ 

๓๖ ธาตุกถา ปุคคลบัญญัติ   ๘   ๘ 

๓๗ กถาวัตถุ ๕     ๕ 

รวม ๑๗๕ ๒๓๘ ๓ ๔๑๖ 



๔๔ 
 

 

จากตารางที่ ๓.๒ แสดงความความถี่ของค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ในพระไตรปิฎกตาม
หมวดคัมภีร์ พบว่า ค าศัพท์ วิจย วิจโย วิจย  ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎกเล่มที่ ๓๕ มากที่สุด จ านวน 
๑๒๒ ศัพท์ รองลงมาพระอภิธรรมปิฎกเล่มที่ ๓๖ จ านวน ๑๐๓ ศัพท์ และพระสุตตันตปิฎก เล่มที่ 
๓๑ จ านวน ๔๓ ศัพท์ ตามล าดับ 

จากที่ ได้กล่าวถึงการค้นค าศัพท์  วิจย ในคัมภีร์พระไตรปิฎก โดยใช้ ๓ ค าศัพท์
ประกอบด้วย วิจย วิจโย วิจย  ในข้างต้นสรุปได้ว่าจะปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๒ 
คัมภีร์คือ พระสุตตันตปิฎก จ านวน ๑๙ เล่ม ๑๗๘ ศัพท์ และพระอภิธรรมปิฎก จ านวน ๔ เล่ม ๒๓๘ 
ศัพท์ รวมค าศัพท์ที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๔๑๖ ศัพท์ โดยมีค าว่า ธัมมวิจโย 
(ความวิจัยธรรม, ความเลือกเฟ้นธรรม) มากที่สุดจ านวน ๑๖๓ ศัพท์  รองลงมาคือธัมม
วิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม) จ านวน ๑๓๒ ศัพท์ และรองลงมา
คือปวิจโย (ความเลือกสรร) จ านวน ๓๙ ศัพท์ และวิจโย (ความวิจัย) จ านวน ๓๖ ศัพท์ ตามล าดับ 

๓.๒.๒ การค้นค าศัพท์ที่ปรากฏในคัมภีร์อื่น 

คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนามีพระไตรปิฎก อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา เป็นต้นแล้ว ยังมี
คัมภีร์ประเภทปกรณ์วิเสสอีกจ านวนหนึ่ง ซึ่งการค้นค าศัทพ์เกี่ยวกับการวิจัยจะปรากฏในคัมภีร์เนตติ
ปกรณ์และเปฏโกปเทส ดังนี้ 

๑. เนตติปกรณ์๓๒ 

เนตติปกรณ์เป็นคัมภีร์พระมหากัจจายนะ รจนาไว้ในสมัยพุทธกาล โดยมีข้อมูล
ยืนยัน ในปปัญจสูทนี อรรถกถามูลปัณณาสก์ มัชฌิมนิกาย แต่งโดยพระพุทธโฆษาจารย์ และ
สอดคล้องกับพระมหานามะ ได้แต่งอรรถกถา สัทธัมมปกาสินี อรรถกถาปฏิสัมภิทามรรค ขุททก
นิกาย และยังสอดคล้องกับ พระธรรมะปาละ ได้แต่งเตติอรรถกถา เนตติปกรณ์เป็นคัมภีร์ที่ได้เรียบ
เรียงเพ่ืออธิบายความพระพุทธวจนะในสมัยพุทธกาล ซึ่งในสมัยพุทธกาล พระพุทธเจ้าได้มอบธุระ ๒ 
อย่าง คือ  

๑. คันถธุระ เป็นงานเกี่ยวกับคัมภีร์ค าสอน อันมีพระสารีบุตรได้แต่งคัมภีร์
ปฏิสัมภิทามรรค และพระมหากัจจายนะได้แต่งคัมภีร์เนตติปกรณ์และเปฏโกปเทส 

๒. วิปัสสนาธุระ เป็นงานเกี่ยวกับการอบรมจิตใจ 

เนตติปกรณ์เป็นงานส าหรับการศึกษาพระธรรมอันเป็นพระสูตรและปรมัตถธรรมกับ
พระพุทธวจนะแต่ละสูตร โดยวางหลักการเขียนที่นับว่า เป็นแบบฉบับที่ดีที่สุดประกอบด้วย  

๑. สังคหะวาระ การรวมความไว้ก่อนหน้า 

                                           
๓๒ นายสิริ เพ็ชรไชย, แนะน าพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเล่ม ๑, โครงการปริวรรตอักษรขอมและ

อักษรโบราณท้องถิ่นช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย, มูลนิธิภูมิพโลภิกขุเพื่อการค้นคว้า
ทางพระพุทธศาสนา, ม.ป.ป), หน้า ๑๓๕-๑๕๔. 



๔๕ 
 

 

๒. วิภังควาระ การจ าแนก แยกแยะ ออกไปซึ่งเริ่มต้นการเขียนคือ (๑) บท
อุเทศ การตั้งหัวข้อ (๒) บทนิเทศ การขยายความ (๓) บทปฏินิทเทศ การทบทวนรายละเอียดใน
การศึกษาธรรม แยกแยะให้เห็นเนื้อหา ให้เกิดข้อคิดในประเด็นต่างๆอย่างละเอียด 

เนตติปกรณ์ มีคัมภีร์เนตติอรรถกถาและเนตติวิภาวินีเป็นชั้นอรรถกถาอธิบายความ 
และมีเนตติฎีกาเป็นคัมภีร์อธิบายเนตติอรรถกถาอีกชั้นหนึ่ง 

การค้นค าศัพท์ วิจย ในคัมภีร์เนตติปกรณ์จะปรากฏในส่วนของหาระ ๑๖ ที่เป็น
หลักการอธิบายศัพท์ พยัญชนะให้เข้าใจอย่างละเอียดชัดเจน วิจยหาระเป็นหลักการวิจัยหรือการ
วิเคราะห์ การจ าแนกแยกแยะ 

๒. เปฏโกปเทสปกรณ์๓๓ 

เปฏโกปเทสปกรณเ์ป็นคัมภีร์ส าคัญในทางพระพุทธศาสนา ซึ่งพระมหากัจจายนเถระ 
ได้รจนาขึ้น ค าว่าเปฏโกปทศแปลว่าแนะน าข้อความในปิฎก โดยมีวัตถุประสงคเ์พ่ือการอธิบายปรมัตถ
ธรรมและอธิบายความหมายของธรรมะแต่ละอย่าง แล้วน ามาอธิบายรวมท าให้เกิดความรู้เกี่ยวกับ
องค์ธรรมความหมายของธรรมเป็นอย่างดี โดยแสดงเหตุปัจจัยที่จะสร้างสัมมาทิฏฐิให้เกิด ด้วยเหตุ
ปัจจัย ๒ ประการ คือ (๑) ปรโต โฆโส สจฺจานุสนฺธิ การได้ยินเกี่ยวกับสัจธรรมจากผู้อ่ืน (๒) อชฺฌตฺต  
โยนิโสมนสิกาโร การพิจารณาไตร่ตรองอย่างถูกต้องด้วยตนเอง แล้วขยายความออกไปเป็น
อรรถาธิบายทุกบททุกตอนมีวิธีการอธิบายที่ท าให้เกิดความเข้าใจในหลักธรรมเป็นอย่างดี ส าหรับการ
จ าแนกข้ันตอนนั้น แบ่งออกเป็น ๘ ขั้นตอนเรียกว่าภูมิ คือ  

๑. ปฐมภูม ิ แสดงถึงอริยสัจ  
๒. ทุติภูมิ แสดงถึงการตั้งแบบการสอน 
๓. ตติยภูม ิ แสดงถึงการตั้งหลักแห่งพระสูตร 
๔. จตุตถภูมิ แสดงถึงการวิจัยสูตร 
๕. ปัญจมภูม ิ แสดงถึงการจ าแนกค าแนะน า 
๖.สุตตัตถสมุจจยภูมิ แสดงถึงการรวบรวมอรรถแห่งสูตร 
๗. หารสัมปาตภูมิ แสดงถึงค าแนะน าต่างๆ 
๘. สุตตเวภังคิย แสดงถึงการจ าแนกสูตรต่างๆของธรรม 
การค้นค าศัพท์ วิจย ในคัมภีร์เปฏโกปเทสปกรณ์จะปรากฏในส่วนของจตุตถภูมิ 

แสดงถึงการวิจัยสูตร 

จากที่ได้กล่าวมาในข้างต้นสรุปได้ว่าการค้นค าศัพท์ วิจย ในคัมภีร์พระไตรปิฎกแล้วยัง
ปรากฏ วิจย ในคัมภีร์เนตติปกรณ์ เนตติอรรถกถา และเนตติฎีกา ซึ่งเป็นคัมภีร์แนะแนวทางน าไปสู่
ความเข้าใจพระพุทธพจน์ โดยพระมหากัจจายนะผู้เป็นเลิศในการอธิบายความย่อให้พิศดาร ซึ่ง
                                           

๓๓ นายสิริ เพ็ชรไชย, แนะน าพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเล่ม ๑, โครงการปริวรรตอักษรขอมและ
อักษรโบราณท้องถิ่นช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย, มูลนิธิภูมิพโลภิกขุเพื่อการค้นคว้า
ทางพระพุทธศาสนา, ม.ป.ป), หน้า ๑๕๔-๑๖๐. 



๔๖ 
 

 

ปรากฏอยู่ในส่วนของหาระ ๑๖ ที่เป็นหลักการอธิบายศัพท์ พยัญชนะให้เข้าใจอย่างละเอียดชัดเจน 
วิจยหาระเป็นหลักการวิจัยหรือการวิเคราะห์ การจ าแนกแยกแยะ 

๓.๓ สรุปการวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นการอธิบายถึงความวิจัย ความ

เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความเลือกเฟ้นธรรมในทางพระพุทธศาสนาเมื่อกล่าวโดยสรุปลงแล้วคือ 
โพธิปักขิยธรรม ๓๗ ประการ ซึ่งมีรายละเอียดดังนี้ 

๓.๓.๑ การวิจัยที่ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก  

พระสุตตันตปิฎก เป็นปิฎก ๑ ในจ านวน ๓ ปิฎกที่เรียกว่า พระไตรปิฎก ซึ่งประมวลพุทธ
พจน์หมวดพระสูตรนั้นประกอบด้วยพระธรรรมเทศนาและธรรมบรรยายต่าง ๆ ที่ตรัสยักเยื้องให้
เหมาะกับบุคคล เหตุการณ์ และโอกาส ตลอดจนบทประพันธ์ เรื่องเล่า และเรื่องราวทั้งหลายที่เป็น
ชั้นเดิมในพระพุทธศาสนา ที่เรียกพระธรรมเทศนาและธรรมบรรยายทั้งหลายในพระสุตตันตปิฎก ว่า 
สูตร พระอรรถกถาจารย์ผู้รจนาคัมภีร์สุมังคลวิลาสินี อธิบายว่า เพราะมีความหมาย ๖ อย่าง คือ๓๔ 

๑. เพราะบ่งถึงประโยชน์ (อตฺถาน  สูจนโต) คือชี้ให้เห็นประโยชน์ตนและประโยชน์
ผู้อื่น 

๒. เพราะมีอรรถที่ตรัสไว้ดีแล้ว (สุวุตฺตโต) คือตรัสตามอุปนิสัย หรืออัธยาศัยของ
เวไนยสัตว์ (ผู้ควรแนะน า) 

๓. เพราะผลิตประโยชน์ (สวนโต) คือก่อให้เกิดผลดุจข้าวกล้าที่เจริญ เติบโตแล้ว 
ผลิตรวงข้าวต่อไปได้ 

๔. เพราะหลั่งประโยชน์ (สูทนโต) คือท าให้ประโยชน์หลั่งไหลออกมาดุจแม่โคนม
หลั่งน้ านมออกมา 

๕. เพราะป้องกันด้วยดี (สุตฺตาณา) คอืรักษาประโยชน์ทั้งหลายไว้ได้ด้วยดี 
๖. เพราะมีส่วนเสมอด้วยเส้นด้าย (สุตฺตสภาคโต) คือใช้เป็นบรรทัดฐานในการ

ประพฤติปฏิบัติของวิญญูชนดุจเส้นบรรทัดของช่างไม้ 

การวิจัยที่ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก มีจ านวน ๑๙ เล่ม ประกอบด้วย 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๐ ทีฆนิกาย มหาวรรค 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๑ ทีฆนิกาย ปาฎิกวรรค 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๒ มัชฌิมนิกาย มูลปัณณาสก์ 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๓ มัชฌิมนิกาย มัชฌิมปัณณาสก์ 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๔ มัชฌิมนิกาย อุปริปัณณาสก์ 

                                           
๓๔ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาวิทยาลัยมหาจุฬา

ลงกรณราชวิทยาลัย เล่มที่ ๙. (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), 
หน้า (๗). 



๔๗ 
 

 

พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๗ สังยุตตนิกาย ขันธวารวรรค 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๘ สังยุตตนิกาย สฬายตนวรรค 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๑๙ สังยุตตนิกาย มหาวารวรรค 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๐ อังคุตตรนิกาย เอกก ทุก ติกนิบาต 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๑ อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๒ อังคุตตรนิกาย ปัญจก ฉักกนิบาต 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๓ อังคุตตรนิกาย สัตตก อัฏฐก นวกนิบาต 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๔ อังคุตตรนิกาย ทสก เอกาทสกนิบาต 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๕ ขุททกนิกาย ขุททกปาฐะ ธรรมบท อุทาน 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๖ ขุททกนิกาย วิมาน เปตวัตถุ เถรคาถา เถรีคาถา 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๗ ขุททกนิกาย ชาดก ภาค ๑ 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๒๙ ขุททกนิกาย มหานิทเทส 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๓๐ ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส 
พระไตรปิฎกเล่มท่ี ๓๑ ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค 

ได้กล่าวว่าการวิจัยเป็นไวพจน์ของปัญญา และมีค าศัพท์ในทางพุทธศาสนากล่าวไว้
ประกอบด้วย 

๑. ปัญญาตรัสเรียกว่า ธี ได้แก่ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ เลือกเฟ้น 
ความสอดส่องธรรม ความก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่รู้ 
ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความคิดค้น ความใคร่ครวญ ปัญญาดุจแผ่นดิน 
ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ปัญญาเครื่องเห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาดุจปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญาดุจศัสตรา ปัญญาดุจปราสาท ความสว่างคือปัญญา แสงสว่าง
คือปัญญา ปัญญาดุจดวงประทีป ปัญญาดุจดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม 
สัมมาทิฏฐิ ชื่อว่านักปราชญ์ เพราะประกอบด้วยปัญญานั้น๓๕ 

๒. ค าว่า มุนี อธิบายว่า ญาณ ตรัสเรียกว่า เครื่องพิจารณา คือ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้
ชัด... ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ๓๖ ญาณ ท่านเรียกว่า โมนะ คือ ความรู้ทั่ว 
กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความเลือกเฟ้น ความสอดส่องธรรม ความก าหนดหมาย ความเข้าไป ก าหนด 
ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่รู้ ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความคิดค้น 
ความใคร่ครวญ ปัญญาดุจแผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลาย กิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ปัญญาเครื่องเห็น
แจ้ง ความรู้ดี ปัญญาดุจปฏัก ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญาดุจศัสตรา ปัญญาดุจปราสาท 
ความสว่างคือปัญญา แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาดุจดวงประทีป ปัญญาดุจดวงแก้ว ความไม่หลงงม
งาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ผู้ที่ประกอบด้วยญาณนั้น ชื่อว่ามุนี คือ ผู้บรรลุ โมนญาณแล้ว 

                                           
๓๕ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๐/๕๔, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๔-๕/๕๕-๕๘. 
๓๖ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๔๖/๓๙๐. 



๔๘ 
 

 

โมเนยยธรรม ๓ ประการ คือ (๑) โมเนยยธรรมทางกาย (๒) โมเนยย ธรรมทางวาจา (๓) โมเนยย
ธรรมทางใจ๓๗ รวมความว่า บุคคล ... เป็นผู้ส ารวมวาจา นั้นแล ชื่อว่าเป็นมุนี ด้วยเหตุนั้น พระผู้มี
พระภาคจึงตรัสว่าบุคคลผู้ไม่โกรธ ไม่สะดุ้ง ไม่โอ้อวด ไม่คะนอง พูดด้วยปัญญา ไม่ฟุ้งซ่านเป็นผู้
ส ารวมวาจา นั้นแล ชื่อว่าเป็นมุนี๓๘  

๓. ค าว่า ผู้มีปัญญาเครื่องก าจัด ในค าว่า ทิฏฐิที่ก าหนด(เพ่ือเกิด)ในภพน้อยภพใหญ่ 
ของผู้มีปัญญาเครื่องก าจัด ไม่มีในที่ไหน ๆ ในโลก อธิบายว่า ปัญญา ตรัสเรียกว่า เครื่องก าจัด คือ 
ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความเลือกเฟ้น ความสอดส่องธรรม ความก าหนดหมาย ความเข้า
ไปก าหนด ความเข้าไปก าหนด เฉพาะ ภาวะที่รู้ ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง 
ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาดุจแผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง 
ปัญญาเครื่องเห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาดุจปฏัก ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญาดุจศัสตรา 
ปัญญาดุจปราสาท ความสว่างคือปัญญา แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาดุจดวงประทีป ปัญญาดุจดวง
แก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ๓๙ 

๔. ค าว่า ด้วยเวททั้งหลาย ได้แก่ ญาณในมรรค ๔ ตรัสเรียกว่า เวท คือ ปัญญา 
ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ปัญญาเครื่องพิจารณา ปัญญาเครื่องเห็นแจ้ง 
สัมมาทิฏฐิ๔๐ 

๕. ค าว่า ผู้ พูดด้วยปัญญา ไม่ฟุ้งซ่าน อธิบายว่า ปัญญาตรัสเรียกว่า มันตา คือ 
ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ... ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ มีวิเคราะห์ว่า ผู้ใด
ก าหนดกล่าววาจาด้วยปัญญา แม้พูดมาก แม้กล่าวมาก แม้แสดงมาก แม้ชี้แจงมาก ก็ไม่กล่าวถ้อยค า
ที่เป็นเรื่องพูดชั่ว กล่าวชั่ว เจรจาชั่ว ปราศรัยชั่ว เล่าเรื่องชั่ว ฉะนั้น ผู้นั้น จึงชื่อว่าผู้พูดด้วยปัญญา๔๑ 

๖. ค าว่า พึงขจัดบาปธรรมทั้งปวง... อัสมิมานะด้วยมันตา อธิบายว่า ปัญญา ตรัส
เรียกว่า มันตา คือ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด... ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น ธรรม สัมมาทิฏฐิ๔๒ 

๗. ญาณในมรรคทั้ง ๔ ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ 
ปัญญาเครื่องพิจารณา ปัญญาเครื่องเห็นแจ้ง สัมมาทิฏฐิ ตรัสเรียกว่า โพธิ๔๓ 

                                           
๓๗ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๔/๖๘, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๕/๗๕, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๔๔/๑๕๗, ขุ. มหา. 

(ไทย) ๒๙/๘๕/๒๕๘, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๔๙/๓๙๙. 
๓๘ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๘๕/๒๕๘, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๒๑/๑๒๗. 
๓๙ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๒๑/๙๒, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๔๘/๑๖๕, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๖๙/๒๑๓. 
๔๐ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๒๗/๑๑๒, ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๘๑/๒๔๑-๒๔๒, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๘/๑๑๔-

๑๑๕. 
๔๑ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๘๕/๒๕๖, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๑/๗๙. 
๔๒ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๕๑/๔๑๔. 
๔๓ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๙๑/๕๕๐, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๗/๓๖๕, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๒๑/๓๙๗. 



๔๙ 
 

 

๘. ค าว่า ธรรมอันสมควร... ผู้ปรารถนาสัมโพธิญาณ อธิบายว่า ญาณในมรรค ทั้ง ๔ 
ตรัสเรียกว่า สัมโพธิญาณ คือ ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ... ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ปัญญาเครื่อง
พิจารณา ปัญญาเครื่องเห็นแจ้ง สัมมาทิฏฐิ ผู้ปรารถนาจะรู้ ปรารถนาจะรู้ตาม ปรารถนาจะรู้เฉพาะ 
ปรารถนาจะรู้พร้อม ปรารถนาจะบรรลุ ปรารถนาจะสัมผัส ปรารถนาจะท าให้แจ้งสัมโพธิญาญนั้น 
รวมความว่า ผู้ปรารถนาสัมโพธิญาณ๔๔ 

๙. ว่าด้วยการมีปีติและการเชิดชูปัญญา ค าว่า ปัญญา ในค าว่า ภิกษุผู้มีปีติในเรื่องดี
งาม พึงเชิดชูปัญญา ได้แก่ ความรู้ทั่ว คือ กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความเลือกเฟ้น ... ความไม่หลงงม
งาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ค าว่า พึงเชิดชูปัญญา อธิบายว่า ภิกษุบางรูปในธรรมวินัยนี้ 
เที่ยวเชิดชูปัญญา มีปัญญาเป็นธงชัย มีปัญญาเป็นยอดธง มีปัญญาเป็นใหญ่ มากด้วยการเลือกเฟ้น 
มากด้วยการตรวจสอบ มากด้วยปัญญาเพ่งพินิจ มากด้วยปัญญาเพ่งพิจารณา อยู่ด้วยปัญญาแจ่มแจ้ง 
เที่ยวไปด้วยปัญญานั้น มากด้วยปัญญานั้น หนักในปัญญานั้น เอนไปในปัญญานั้น โอนไปในปัญญานั้น 
โน้มไปในปัญญานั้น น้อมใจเชื่อปัญญานั้น มีปัญญานั้นเป็นใหญ่ รวมความว่า พึงเชิดชูปัญญา อย่างนี้
บ้าง๔๕ 

๑๐. ค าว่า ภิกษุ ... รู้ธรรมทั้งหลายแล้วดับกิเลสได้ อธิบายว่า ญาณ ท่านเรียกว่า 
สังขา (เครื่องพิจารณา) ได้แก่ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือก
เฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ๔๖ 

๑๑. ค าว่า ญาณ ตรัสเรียกว่า อนุปัสสนา ได้แก่ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความ
ไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ๔๗ 

๑๒. ค าว่า มีพระปัญญาดี อธิบายว่า ปัญญาตรัสเรียกว่า เมธา (ปัญญาเครื่องท าลาย
กิเลส) ได้แก่ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ๔๘ 

๑๓. ค าว่า พระโคดมผู้มีพระญาณดุจภูริ อธิบายว่า พระโคดมผู้มีพระญาณดุจภูริคือ 
มีพระญาณปรากฏ มีพระปัญญาเป็นธงชัย มีพระปัญญาเป็นยอดธง มีพระปัญญา เป็นใหญ่  มากด้วย
การเลือกเฟ้น มากด้วยความตรวจสอบ มากด้วยปัญญา เพ่งพินิจ มีธรรมเป็นเครื่องพิจารณา อยู่ด้วย
ธรรมแจ่มแจ้ง เที่ยวไปด้วย ปัญญานั้น มากด้วยปัญญานั้น หนักในปัญญานั้น เอนไปในปัญญานั้น โอน
ไปใน ปัญญานั้น โน้มไปในปัญญานั้น น้อมใจเชื่อปัญญานั้น มีปัญญานั้นเป็นใหญ่๔๙ 

                                           
๔๔ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๑๙๘/๕๘๒. 
๔๕ ขุ. มหา. (ไทย) ๒๙/๒๐๔/๕๙๕. 
๔๖ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐/๗๗. 
๔๗ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๒๐/๑๒๘. 
๔๘ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๗๐/๒๕๙, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๒/๓๔๗, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๗/๓๖๗, ขุ. จู. 

(ไทย) ๓๐/๑๐๙/๓๗๐, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๑๑/๓๗๓. 
๔๙ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๗/๓๖๖-๓๖๗, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๙/๓๗๐, ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๑๑/๓๗๓. 



๕๐ 
 

 

๑๔. ค าว่า ผู้มีสังขาตธรรม ผู้แน่นอน มีความมุ่งมั่น อธิบายว่า ญาณ ท่าน เรียกว่า 
สังขาตธรรม ได้แก่ ความรู้ทั่ว กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม 
สัมมาทิฏฐิ๕๐ 

๑๕. ปัญญาในการเห็นธรรมที่มาร่วมกันในขณะนั้น ชื่อว่าปัจจเวกขณญาณ เป็น
อย่างไร คือ ในขณะแห่งโสดาปัตติมรรค ญาณที่ชื่อว่าสัมมาทิฏฐิ เพราะมีสภาวะเห็น มาร่วมกันใน
ขณะนั้น ….ญาณที่ชื่อว่าสติสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะตั้งมั่น มาร่วมกันในขณะนั้น ญาณที่ ชื่อ
ว่าธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะเลือกเฟ้น มาร่วมกันในขณะนั้น ญาณที่ชื่อว่าวิริยสัมโพชฌงค์  
เพราะมีสภาวะประคองไว้ มาร่วมกันในขณะนั้น ญาณที่ชื่อว่าปีติสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะแผ่ซ่าน
ไป มาร่วมกันในขณะนั้น ญาณที่ชื่อว่าปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะสงบระงับ มาร่วมกันใน
ขณะนั้น ญาณท่ีชื่อว่าสมาธิสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะไม่ฟุ้งซ่าน มาร่วมกันในขณะนั้น ญาณที่ชื่อว่า 
อุเบกขาสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะพิจารณา มาร่วมกันในขณะนั้น๕๑ สติสัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม ธัมม
วิจยสัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม วิริยสัมโพชฌงค์ ชื่อว่าธรรม ปีติสัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม ปัสสัทธิ
สัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม สมาธิสัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม อุเบกขาสัมโพชฌงค์ชื่อว่าธรรม สติสัมโพชฌงค์
เป็นธรรมอย่างหนึ่ง ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์เป็นธรรมอย่างหนึ่ง วิริยสัมโพชฌงค์เป็นธรรม อย่างหนึ่ง 
ปีติสัมโพชฌงค์เป็นธรรมอย่างหนึ่ง ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์เป็นธรรม อย่างหนึ่ง สมาธิสัมโพชฌงค์เป็น
ธรรมอย่างหนึ่ง อุเบกขาสัมโพชฌงค์เป็นธรรม อย่างหนึ่ง พระโยคาวจรรู้ธรรมต่าง ๆ เหล่านี้ด้วยญาณ
ใด เป็นอันรู้เฉพาะธรรมต่าง ๆ เหล่านี้ด้วยญาณนั้นนั่นแหละ เพราะเหตุนั้น ท่านจึงกล่าวว่า ปัญญาใน
ธรรมต่าง ๆ ชื่อว่าธัมมปฏิสัมภิทาญาณ๕๒ 

กระบวนการวิจัยที่ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก ประกอบด้วย ธมฺมวิจโย (การเลือกเฟ้น
ธรรม) และโพชฌงค์ ๗ (คุณสมบัติของนักวิจัยในการเลือกเฟ้นธรรม) โดยมีรายละเอียด ดังนี้ 

๑. ธมฺมวิจโย (การเลือกเฟ้นธรรม) 

พระภิกษุ (นักวิจัย) สมบูรณ์ด้วยศีล สมาธิ ปัญญา วิมุตติ และวิมุตติญาณทัสสนะ การ
เห็นก็ดี การได้ยินก็ดี การเข้าไปหาก็ดี การเข้าไปนั่งใกล้ก็ดี การระลึกถึงก็ดี  การบวชตามก็ดี มี
อุปการะมาก เพราะพระภิกษุ (นักวิจัย)ได้ฟังธรรม(ข้อมูล) เห็นปานนั้นแล้วย่อมหลีกออก(ออกจาก
พ้ืนที่) ด้วยการหลีกออก ๒ อย่าง คือ (๑) หลีกออกทางกาย (๒) หลีกออกทางจิต พระภิกษุ (นักวิจัย)
หลีกออก(ออกจากพ้ืนที่) ไปอยู่อย่างนั้นย่อมระลึก ตรึกถึงธรรม(ข้อมูล) นั้นสมัยใด พระภิกษุ (นักวิจัย)
หลีกออกไปอยู่อย่างนั้นย่อมระลึก ตรึกถึงธรรม(ข้อมูล)นั้น สมัยนั้น สติสัมโพชฌงค์เป็นอันพระภิกษุ 
(นักวิจัย)ปรารภแล้ว พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญสติสัมโพชฌงค์ สติสัมโพชฌงค์ ย่อมถึงความเจริญ
เต็มที่แก่พระภิกษุ (นักวิจัย) พระภิกษุ (นักวิจัย)มีสติอยู่อย่างนั้นย่อมเลือกเฟ้น ตรวจตรา พินิจ
พิจารณาธรรม(ข้อมูล)นั้นด้วยปัญญาสมัยใด พระภิกษุ (นักวิจัย)มีสติอยู่อย่างนั้นย่อมเลือกเฟ้น ตรวจ

                                           
๕๐ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๕๖/๔๙๒. 
๕๑ ขุ. ป. (ไทย) ๓๑/๖๕/๑๐๖-๑๐๙. 
๕๒ ขุ. ป. (ไทย) ๓๑/๗๗/๑๒๘-๑๓๑. 



๕๑ 
 

 

ตรา พินิจพิจารณาธรรม(ข้อมูล) นั้นด้วยปัญญา สมัยนั้น ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์เป็นอันพระภิกษุ 
(นักวิจัย)ปรารภแล้ว พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่า เจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ย่อมถึง
ความเจริญเต็มที่แก่พระภิกษุ (นักวิจัย) ความเพียรไม่ย่อหย่อนเป็นอันเธอผู้เลือกเฟ้น ตรวจตรา พินิจ
พิจารณาธรรม(ข้อมูล)นั้นด้วยปัญญาปรารภแล้วสมัยใด ความเพียรไม่ย่อหย่อนเป็นอันเธอผู้เลือกเฟ้น 
ตรวจตรา พินิจพิจารณาธรรม(ข้อมูล)นั้นด้วยปัญญาปรารภแล้ว สมัยนั้น วิริยสัมโพชฌงค์เป็นอัน
พระภิกษุ (นักวิจัย)ปรารภแล้ว พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญวิริยสัมโพชฌงค์ วิริยสัมโพชฌงค์ย่อมถึง
ความเจริญเต็มที่แก่พระภิกษุ (นักวิจัย) ปีติไม่มีอามิสย่อมเกิดแก่เธอผู้ได้ปรารภความเพียร สมัยใด ปีติ
ไม่มีอามิสย่อมเกิดแก่พระภิกษุ (นักวิจัย)ผู้ได้ปรารภความเพียร สมัยนั้น ปีติสัมโพชฌงค์เป็นอัน
พระภิกษุ (นักวิจัย)ปรารภแล้ว พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญปีติสัมโพชฌงค์ ปีติสัมโพชฌงค์ ย่อมถึง
ความเจริญเต็มที่แก่พระภิกษุ (นักวิจัย) ทั้งกายทั้งจิตของเธอผู้มีใจมีปีติย่อมสงบ สมัยใด ทั้งกายทั้งจิต
ของพระภิกษุ (นักวิจัย)ผู้มีใจมีปีติย่อมสงบ สมัยนั้น ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ เป็นอันพระภิกษุ (นักวิจัย)
ปรารภแล้ว พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ย่อมถึงความเจริญ
เต็มที่แกพ่ระภิกษุ (นักวิจัย) จิตของเธอผู้มีกายสงบ มีสุขย่อมตั้งม่ัน สมัยใด จิตของพระภิกษุ (นักวิจัย)
ผู้มีกายสงบ มีสุขย่อมตั้งมั่น สมัยนั้น สมาธิสัมโพชฌงค์ เป็นอันพระภิกษุ (นักวิจัย)ปรารภแล้ว 
พระภิกษุ (นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญสมาธิสัมโพชฌงค์ สมาธิสัมโพชฌงค์ย่อมถึงความเจริญเต็มที่แก่
พระภิกษุ (นักวิจัย) เธอย่อมเพ่งดูจิตที่ตั้งมั่นอย่างนั้นด้วยดี สมัยใด พระภิกษุ (นักวิจัย)ย่อมเพ่งดูจิต
ที่ตั้งม่ันอย่างนั้นด้วยดี สมัยนั้น อุเบกขาสัมโพชฌงค์ เป็นอันพระภิกษุ (นักวิจัย)ปรารภแล้ว พระภิกษุ 
(นักวิจัย)ชื่อว่าเจริญอุเบกขาสัมโพชฌงค์ อุเบกขาสัมโพชฌงค์ย่อมถึงความเจริญเต็มที่แก่พระภิกษุ 
(นักวิจัย)๕๓ 

พระภิกษุ (นักวิจัย)จะต้องท ากรรม ๔ อย่าง ให้แจ้งด้วยปัญญาอันยิ่งเองแล้วจึงประกาศ
ให้ผู้อื่นรู้ตาม คือ๕๔ 

๑. กรรมด ามีวิบากด า คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ปรุงแต่งกายสังขารที่มีความ
เบียดเบียน ฯลฯ 

๒. กรรมขาวมีวิบากขาว คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ปรุงแต่งกายสังขารที่ไม่มีความ
เบียดเบียน ฯลฯ 

๓. กรรมทัง้ด าและขาว มีวิบากทั้งด าและขาว คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ปรุงแต่งกาย
สังขารที่มีความเบียดเบียนบ้าง ไม่มีความเบียดเบียนบ้าง ฯลฯ 

๔. กรรมทั้งไม่ด าและไม่ขาว มีวิบากทั้งไม่ด าและไม่ขาว คือ สติสัมโพชฌงค์ (ธรรม
เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความระลึกได้) ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความ
เฟ้นธรรม) วิริยสัมโพชฌงค์ (ธรรม เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเพียร) ปีติสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็น
องค์แห่งการตรัสรู้ คือความอ่ิมใจ) ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความสงบกาย 
ระงับใจ) สมาธิสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความตั้งจิตมั่น) อุเปกขา-สัมโพชฌงค์ 

                                           
๕๓ สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๘๔/๑๑๔-๑๑๗. 
๕๔ องฺ. จตุก. (ไทย) ๒๑/๒๓๘/๓๕๔-๓๕๕. 



๕๒ 
 

 

(ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความวางใจเป็นกลาง) นี้เรียกว่า กรรม ทั้งไม่ด าและไม่ขาว มีวิบากทั้ง
ไม่ด าและไม่ขาว เป็นไปเพ่ือความสิ้นกรรม 

๒. โพชฌงค ์๗ 

โพชฌงค์ ๗ เป็นธรรมที่พระผู้มีพระภาค ผู้ทรงรู้ ทรงเห็น เป็นพระอรหันตสัมมาสัมพุทธ
เจ้าพระองค์นั้น ตรัสไว้โดยชอบแล้ว มีอยู่๕๕ โพชฌงค์เป็นธรรม ๗ ประการที่ควรเจริญ๕๖ การ
พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลาย๕๗ การบรรลุที่สุดแห่งอภิญญาและอภิญญาบารมี๕๘ ท าให้วิชชา
และวิมุตติบริบูรณ์๕๙ เป็นทางท่ีให้ถึงอสังขตธรรม๖๐ เป็นสภาวะที่ควรรู้ยิ่ง๖๑ ประกอบด้วย๖๒ 

๑. สติสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความระลึกได้ 
๒. ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเฟ้นธรรม ธรรมที่

บุคคลเลือกเฟ้นตรวจสอบพินิจพิจารณาในธรรมทั้งหลายในภายในด้วยปัญญาก็เป็นธัมม
วิจยสัมโพชฌงค์ แม้ธรรมที่บุคคลเลือกเฟ้นตรวจสอบพินิจ พิจารณาในธรรมทั้งหลายในภายนอกด้วย
ปัญญาก็เป็นธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๖๓ 

๓. วิริยสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเพียร 
๔. ปีติสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความอ่ิมใจ 
๕. ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความสงบ กายสงบใจ 
๖. สมาธิสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความตั้งจิตมั่น 
๗. อุเบกขาสัมโพชฌงค์ ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความวางใจ เป็นกลาง 

การเจริญโพชฌงค์ถึงความเป็นใหญ่ไพบูลย์ในธรรมทั้งหลาย พระพุทธเจ้าตรัสกับ
พระภิกษุ ณ กรุงสาวัตถี ว่า 

ภิกษุทั้งหลาย พวกนาคอาศัยขุนเขาหิมพานต์ย่อม เติบโตมีก าลัง เติบโตมีก าลังแล้ว
ลงสู่หนอง ลงสู่หนองแล้วลงสู่บึง ลงสู่บึงแล้วลง สู่แม่น้ าน้อย ลงสู่แม่น้ าน้อยแล้วลงสู่แม่น้ า
ใหญ่ ลงสู่แม่น้ าใหญ่แล้วลงสู่มหาสมุทรสาคร นาคเหล่านั้นย่อมถึงความเจริญเติบโตทาง
กายในมหาสมุทรสาครนั้น แม้ฉันใด ภิกษุก็ฉันนั้นเหมือนกัน เมื่ออาศัยศีล ด ารงอยู่ในศีล 
เจริญโพชฌงค์ (ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้) ๗ ประการ ท าโพชฌงค์ ๗ ประการให้มาก 

                                           
๕๕ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๓๐/๓๓๑. 
๕๖ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๕๗/๓๙๗, องฺ. ติก. (ไทย) ๒๐/๑๕๗-๑๖๓/๔๐๔. 
๕๗ ที. ปา. (ไทย) ๑๒/๑๑๘/๒๕-๒๖. 
๕๘ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๒๔๗/๒๙๓-๒๙๔. 
๕๙ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๕๒/๑๙๕, สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๙๙๒/๔๘๕, องฺ. ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๐๒/๒๔๓. 
๖๐ สงฺ. สฬา. (ไทย) ๑๘/๓๗๗/๔๕๘-๔๕๙. 
๖๑ ขุ. ป. (ไทย) ๓๑/๑๒/๒๑-๒๒, ขุ. ป. (ไทย) ๓๑/๑๙/๒๘. 
๖๒ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๕๗/๓๙๗-๓๙๙, ที. ปา. (ไทย) ๑๒/๑๑๘/๒๕-๒๖. 
๖๓ สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๒๓๓/๑๗๐-๑๗๑. 



๕๓ 
 

 

ย่อมถึงความเป็นใหญ่ไพบูลย์ในธรรมทั้งหลาย ภิกษุเมื่ออาศัยศีล ด ารงอยู่ในศีล เจริญ
โพชฌงค์ ๗ ประการ ท าโพชฌงค์ ๗ ประการให้มาก ย่อมถึงความเป็นใหญ่ไพบูลย์ในธรรม
ทั้งหลาย๖๔ 

อาหารของโพชฌงค์คือ อาหารที่ท าโพชฌงค์ที่ยังไม่เกิดให้เกิดขึ้น หรือท าโพชฌงค์ที่
เกิดข้ึนแล้วให้เจริญเต็มที่ คือ ธรรมทั้งหลายที่เป็นกุศลและอกุศล มีโทษและไม่มีโทษ เลวและประณีต 
เป็นฝ่ายด าและฝ่ายขาวมีอยู่ การท ามนสิการโดยแยบคายในธรรมเหล่านั้นให้มาก นี้เป็นอาหารที่ท า
โพชฌงคย์ังไม่เกิดให้เกิดข้ึน หรือท าโพชฌงคท์ี่เกิดขึ้นแล้วให้เจริญเต็มที่๖๕ 

การละอาสวะด้วยการเจริญโพชฌงค์๖๖ เพราะอาสวะทั้งหลายสิ้นไป ภิกษุจึงท าให้แจ้งเจ
โตวิมุตติ ปัญญาวิมุตติ อันหาอาสวะมิได้ ด้วยปัญญาอันยิ่งเองเข้าถึงอยู่ในปัจจุบัน ๖๗ อาสวะ ๖ 
ประการ คือ (๑) ละอาสวะที่จะพึงละได้ด้วยการสังวร (๒) ละอาสวะที่จะพึงละได้ด้วยการใช้สอย (๓) 
ละอาสวะที่จะพึงละได้ด้วยความอดกลั้น (๔) ละอาสวะที่จะพึงละได้ด้วยการเว้น (๕) ละอาสวะที่จะ
พึงละได้ด้วยการบรรเทา และ(๖) ละอาสวะที่จะพึงละได้ด้วยการเจริญที่ควรละพิจารณาโดยแยบคาย
แล้วด้วยการเจริญโพชฌงค์๖๘ 

พระพุทธเจ้าแสดงธรรมโดยการวิจัย (การเลือกเฟ้น) แสดงสติปัฏฐาน ๔ ประการโดยการ
วิจัย แสดงสัมมัปปธาน ๔ ประการโดยการวิจัย แสดงอิทธิบาท ๔ ประการโดยการวิจัย แสดงอินทรีย์ 
๕ ประการโดยการวิจัย แสดงพละ ๕ ประการโดยการวิจัย แสดงโพชฌงค์ ๗ ประการโดยการวิจัย 
แสดงอริยมรรคมีองค์ ๘ โดยการวิจัย ภิกษุทั้งหลาย เราได้แสดงธรรมโดยการวิจัยเช่นนี้ ธรรมอันเรา
แสดงแล้วโดยการวิจัยเช่นนี้ แต่ก็มีภิกษุบางรูปในธรรมวินัยนี้ยังเกิดความคิดค านึงว่า เมื่อบุคคลรู้ เห็น
อย่างไร อาสวะทั้งหลายจึงสิ้นไปโดยล าดับ๖๙ โดยมีรายละเอียดปรากฏในพระสุตตันตปิฎก ดังนี้ 

๑.๑ อปริหานิยธรรม ๗ 

อปริหานิยธรรม ๗ เป็นธรรมแต่ความเจริญอย่างเดียว ไม่มีความเสื่อมเลย ตราบ
เท่าท่ีภิกษุยังเจริญโพชฌงค์๗๐ 

๑.๒ สติปัฏฐาน ๔ 

สติปัฏฐาน ๔ ที่ภิกษุเจริญแล้วอย่างไร ท าให้มากแล้วอย่างไร จึงท าให้โพชฌงค์ ๗ 
บริบูรณ์ คือ๗๑ 

                                           
๖๔ สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๘๒/๑๐๘. 
๖๕ สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๘๓/๑๑๒, สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๒๓๒/๑๖๓-๑๖๖. 
๖๖ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๒๗/๒๕-๒๖. 
๖๗ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๔๑๔/๔๖๘-๔๖๙. 
๖๘ องฺ. ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๕๘/๕๔๗-๕๕๑. 
๖๙ สงฺ. ข. (ไทย) ๑๗/๘๑/๑๓๐. 
๗๐ ที. ม. (ไทย) ๑๐/๑๓๙/๘๕-๘๖, องฺ. สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๒๖/๔๐-๔๑. 



๕๔ 
 

 

๑. สมัยใด ภิกษุพิจารณาเห็นกายในกาย มีความเพียร มีสัมปชัญญะ มีสติ 
ก าจัดอภิชฌาและโทมนัสในโลกได้ สมัยนั้น ภิกษุนั้นมีสติตั้งมั่น ไม่หลงลืม สมัยใด ภิกษุมีสติตั้งมั่น ไม่
หลงลืม สมัยนั้น สติสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความระลึกได้) ย่อมเป็นอันภิกษุ
ปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญสติสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น สติสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความ
เจริญเต็มที่  

๒. ภิกษุนั้นเป็นผู้มีสติอย่างนั้น ย่อมค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้น
ด้วยปัญญา สมัยใด ภิกษุเป็นผู้มีสติอย่างนั้น ย่อมค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วย
ปัญญา สมัยนั้น ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเลือกเฟ้นธรรม) ย่อมเป็น
อันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ของ
ภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่  

๓. ภิกษุนั้นค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วยปัญญา ปรารภความ
เพียรไม่ย่อหย่อน สมัยใด ภิกษุค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วยปัญญา ปรารภความ
เพียร ไม่ย่อหย่อน สมัยนั้น วิริยสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเพียร) ย่อมเป็นอัน
ภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญวิริยสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น วิริยสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึง
ความเจริญเต็มที่  

๔. สมัยใด ปีติที่ปราศจากอามิสเกิดข้ึนแก่ภิกษุผู้ปรารภความเพียรแล้ว สมัยนั้น 
ปีติสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความอ่ิมใจ) ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น 
ภิกษุชื่อว่าเจริญปีติสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ปีติสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่  

๕. เมื่อภิกษุมีจิตเกิดปีติ กายและจิตย่อมสงบ สมัยใด ภิกษุมีจิตเกิดปีติ กาย
และจิตย่อมสงบ สมัยนั้น ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ (ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความสงบกายสงบจิต) 
ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ปัสสัทธิ
สัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่  

๖. เมื่อภิกษุมีกายสงบแล้ว มีความสุข จิตย่อมตั้งมั่น สมัยใด เมื่อภิกษุมีกาย
สงบ มีความสุข จิตย่อมตั้งม่ัน สมัยนั้น สมาธิสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความตั้งใจ
มั่น) ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญสมาธิสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น สมาธิสัม
โพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่  

๗. ภิกษุนั้นเป็นผู้วางเฉยจิตที่ตั้งมั่นแล้วเช่นนั้นได้เป็นอย่างดี สมัยใด ภิกษุเป็น
ผู้วางเฉยจิตที่ตั้งมั่นแล้วเช่นนั้นได้เป็นอย่างดี สมัยนั้น อุเบกขาสัมโพชฌงค์(ธรรมที่เป็นองค์แห่งการ
ตรัสรู้คือความมีใจเป็นกลาง) ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญอุเบกขาสัม
โพชฌงค์ สมัยนั้น อุเบกขาสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

                                                                                                                         
๗๑ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๕๐/๑๙๑-๑๙๓, สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๙๘๙/๔๗๕-๔๗๘, สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๙๙๒/

๔๘๓-๔๘๕. 



๕๕ 
 

 

ภิกษุทั้งหลาย 

๑. สมัยใด ภิกษุพิจารณาเห็นเวทนาในเวทนาทั้งหลาย ... พิจารณาเห็นจิตในจิต 
... พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลาย มีความเพียร มีสัมปชัญญะ มีสติ ก าจัดอภิชฌาและโทมนัสใน
โลกได้ สมัยนั้น ภิกษุนั้นมีสติตั้งมั่น ไม่หลงลืม สมัยใด ภิกษุมีสติตั้งมั่น ไม่หลงลืม สมัยนั้น สติ
สัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญสติสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น สติ
สัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

๒. ภิกษุนั้นเป็นผู้มีสติอย่างนั้น ย่อมค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้น
ด้วยปัญญา สมัยใด ภิกษุเป็นผู้มีสติอย่างนั้นอยู่ ย่อมค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วย
ปัญญา สมัยนั้น ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญธัมม
วิจยสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

๓. ภิกษุนั้นค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วยปัญญา เป็นอัน
ปรารภความเพียรไม่ย่อหย่อนแล้ว สมัยใด ภิกษุย่อมค้นคว้า ไตร่ตรอง ถึงการพิจารณาธรรมนั้นด้วย
ปัญญาปรารภความเพียรไม่ย่อหย่อน สมัยนั้น วิริยสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น 
ภิกษุชื่อว่าเจริญวิริยสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น วิริยสัมโพชงฌค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

๔. ปีติอันปราศจากอามิส เกิดขึ้นแก่ภิกษุผู้ปรารภความเพียรแล้ว สมัยใด ปีติ
อันปราศจากอามิสเกิดขึ้นแก่ภิกษุผู้ปรารภความเพียรแล้ว สมัยนั้น ปีติสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุ
ปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญปีติสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ปีติสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความ
เจริญเต็มที ่

๕. เมื่อภิกษุมีจิตเกิดปีติ กายและจิตย่อมสงบ สมัยใด เมื่อภิกษุมีจิตเกิดปีติ กาย
และจิตย่อมสงบ สมัยนั้น ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น ภิกษุชื่อว่าเจริญ
ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

๖. เมื่อภิกษุผู้มีกายสงบแล้ว มีความสุข จิตย่อมตั้งมั่น สมัยใด เมื่อภิกษุผู้มีกาย
สงบแล้ว มีความสุข จิตย่อมตั้งมั่น สมัยนั้น สมาธิสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น 
ภิกษุชื่อว่าเจริญสมาธิสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น สมาธิสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่ 

๗. ภิกษุนั้นเป็นผู้วางเฉยจิตที่ตั้งมั่นแล้วเช่นนั้นได้อย่างดี สมัยใด ภิกษุเป็นผู้วาง
เฉยจิตที่ตั้งมั่นแล้วเช่นนั้นได้อย่างดี สมัยนั้น อุเบกขาสัมโพชฌงค์ย่อมเป็นอันภิกษุปรารภแล้ว สมัยนั้น 
ภิกษุชื่อว่าเจริญอุเบกขาสัมโพชฌงค์ สมัยนั้น อุเบกขาสัมโพชฌงค์ของภิกษุย่อมถึงความเจริญเต็มที่
ภิกษุทั้งหลาย  

สติปัฏฐาน ๔ ที่ภิกษุเจริญแล้วอย่างนี้ ท าให้มากแล้วอย่างนี้ จึงท าให้โพชฌงค์ ๗ 
บริบูรณ์๗๒  

                                           
๗๒ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๕๑/๑๙๓-๑๙๔. 



๕๖ 
 

 

การพิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลาย คือ โพชฌงค์ ๗ คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้ เมื่อสัม
โพชฌงค ์๗ ประการภายในมีอยู่ ก็รู้ชัดว่า “สัมโพชฌงค์ ๗ ประการภายในของเรามีอยู่” หรือเมื่อสัม
โพชฌงค์ ๗ ประการภายในไม่มีอยู่ ก็รู้ ชัดว่า “สัมโพชฌงค์ ๗ ประการภายในของเราไม่มีอยู่” การ
เกิดขึ้นแห่งสัมโพชฌงค์ ๗ ประการที่ยังไม่เกิดขึ้น มีได้ด้วยเหตุใด ก็รู้ชัดเหตุนั้น และความเจริญ
บริบูรณ์แห่งสัมโพชฌงค์ ๗ ประการที่เกิดขึ้นแล้ว มีได้ด้วยเหตุใด ก็รู้ชัดเหตุนั้น๗๓ ด้วยวิธีนี้ ภิกษุ
พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลายภายในอยู่ พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลายภายนอกอยู่ หรือ
พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลายทั้งภายในทั้งภายนอกอยู่ พิจารณาเห็นธรรมเป็นเหตุเกิดในธรรม
ทั้งหลายอยู่ พิจารณาเห็นธรรมเป็นเหตุดับในธรรมทั้งหลายอยู่ หรือพิจารณาเห็นทั้งธรรมเป็นเหตุเกิด
ทั้งธรรมเป็นเหตุดับในธรรมทั้งหลายอยู่ หรือว่า ภิกษุนั้นมีสติปรากฏอยู่เฉพาะหน้าว่า “ธรรมมีอยู่” ก็
เพียงเพ่ืออาศัย เจริญญาณ เจริญสติเท่านั้น ไม่อาศัย(ตัณหาและทิฏฐิ)อยู่ ไม่ยึดมั่นถือมั่นอะไร ๆ ใน
โลก ภิกษุจึงชื่อว่าพิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลาย๗๔ 

๑.๓ ปธาน ๔ 

ปธาน หมายถึง ความเพียร มี ๔ ประการคือ๗๕  

๑. สังวรปธาน (เพียรระวัง) 

สังวรปธาน เป็นอย่างไร คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้เห็นรูปทางตาแล้วไม่รวบถือ๑ 
ไม่แยกถือ๒ ย่อมปฏิบัติเพ่ือความส ารวมจักขุนทรีย์ซึ่งเมื่อไม่ส ารวมแล้วก็จะเป็นเหตุให้ถูกบาปอกุศล
ธรรมคืออภิชฌา (เพ่งเล็งอยากได้ของเขา) และโทมนัส (ความทุกข์ใจ) ครอบง าได้ จึงรักษาจักขุนทรีย์ 
ถึงความส ารวมในจักขุนทรีย์ ฟังเสียงทางหู ... ดมกลิ่นทางจมูก ...ลิ้มรสทางลิ้น ... ถูกต้องโผฏฐัพพะ
ทางกาย ... รู้ธรรมารมณ์ทางใจแล้ว ไม่รวบถือไม่แยกถือ ย่อมปฏิบัติเพ่ือความส ารวมมนินทรีย์ซึ่งเมื่อ
ไม่ส ารวมแล้วก็จะเป็นเหตุให้ถูกบาปอกุศลธรรมคืออภิชฌาและโทมนัสครอบง าได้ จึงรักษามนินทรีย์ 
ถึงความส ารวมในมนินทรีย์ นี้เรียกว่า สังวรปธาน 

๒. ปหานปธาน (เพียรละ) 

ปหานปธาน เป็นอย่างไร คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้ไม่ยินดีกามวิตกที่เกิดขึ้น ละ 
บรรเทา ท าให้หมดสิ้นไปท าให้ถึงความไม่มี ไม่ยินดีพยาบาทวิตกที่เกิดขึ้น ฯลฯ ไม่ยินดีวิหิงสาวิตกที่
เกิดขึ้นฯลฯ ไม่ยินดีบาปอกุศลธรรมที่เกิดขึ้นแล้วเกิดขึ้นอีก ละ บรรเทา ท าให้หมดสิ้ นไปท าให้ถึง
ความไม่มี นี้เรียกว่า ปหานปธาน 

๓. ภาวนาปธาน (เพียรเจริญ) 

                                           
๗๓ ที. ม. (ไทย) ๑๐/๓๘๕/๓๒๑-๓๒๓. 
๗๔ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๑๑๘/๑๑๗. 
๗๕ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๑๐/๒๘๔, องฺ. จตุก. (ไทย) ๒๑/๑๔/๒๕-๒๖. 



๕๗ 
 

 

ภาวนาปธาน เป็นอย่างไร คือ ภิกษุในพระธรรมวินัยนี้เจริญสติสัมโพชฌงค์ 
(ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้ คือความระลึกได้) ที่อาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปในโวส
สัคคะ เจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเฟ้นธรรม) ... เจริญ วิ
ริยสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือความเพียร) ... เจริญปีติสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์
แห่งการตรัสรู้คือความอ่ิมใจ) ... เจริญปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็น องค์แห่งการตรัสรู้คือความสงบ
กายสงบใจ) ... เจริญสมาธิสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็น องค์แห่งการตรัสรู้คือความตั้งจิตมั่น) ... เจริญ
อุเบกขาสัมโพชฌงค์ (ธรรมเป็นองค์แห่ง การตรัสรู้คือความวางใจเป็นกลาง) ที่อาศัยวิเวก อาศัย
วิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปในโวสสัคคะ นี้เรียกว่า ภาวนาปธาน 

๔. อนุรักขนาปธาน (เพียรรักษา) 

อนุรักขนาปธาน เป็นอย่างไร คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้ตามรักษาสมาธินิมิตที่ชัดดี
ซึ่งเกิดขึ้นแล้ว คือ อัฏฐิกสัญญา (ก าหนดหมายซากศพที่ยังเหลืออยู่แต่ร่างกระดูกหรือกระดูกท่อน) 
ปุฬุวกสัญญา (ก าหนดหมายซากศพที่มีหนอนคลาคล่ าเต็มไปหมด) วินีลกสัญญา (ก าหนดหมาย
ซากศพที่มีสเีขียวคล่ าคละด้วยสีต่าง ๆ) วิปุพพกสัญญา (ก าหนดหมายซากศพที่มีน้ าเหลืองไหลเยิ้มอยู่
ตามที่ที่แตกปริออก) วิจฉิททกสัญญา (ก าหนดหมายซากศพที่ขาดจากกันเป็น ๒ ท่อน) อุทธุมาตก
สัญญา (ก าหนดหมายซากศพที่เน่าพองขึ้นอืด) นี้เรียกว่า อนุรักขนาปธาน 

๑.๔ มรรค 

สัมมาทิฏฐิอันเป็นอริยะ ที่ไม่มีอาสวะ เป็นโลกุตตระ เป็นองค์แห่งมรรค เป็นอย่างไร 
คือ ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๗๖ 

๑.๕ อานาปาสติ 

ภิกษุทั้งหลาย อานาปานสติที่ภิกษุเจริญ ท าให้มากแล้ว มีผลมาก มีอานิสงส์มาก อา
นาปานสติที่ภิกษุเจริญอย่างไร ท าให้มากแล้วอย่างไร จึงมีผลมาก มีอานิสงส์มาก คือ ภิกษุในธรรม
วินัยนี้ ๑. เจริญสติสัมโพชฌงค์ที่สหรคตด้วยอานาปานสติ อันอาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธ 
น้อมไปในโวสสัคคะ ๒. เจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ที่สหรคตด้วยอานาปานสติ ฯลฯ ๗. เจริญ
อุเบกขาสัมโพชฌงค์ท่ีสหรคตด้วยอานาปานสติ อันอาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปในโวส
สัคคะ ภิกษุทั้งหลาย อานาปานสติที่ภิกษุเจริญอย่างนี้แล ท าให้มากแล้วอย่างนี้ จึงมีผลมาก มี
อานิสงส์มาก๗๗ 

๑.๖ พละ 

พละ ๒ ประการ คือ๗๘ 

                                           
๗๖ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๓๖/๑๗๖. 
๗๗ สงฺ. ม. (ไทย) ๑๙/๙๗๘/๔๕๔. 
๗๘ องฺ. ติก. (ไทย) ๒๐/๑๒/๖๕. 



๕๘ 
 

 

๑. ปฏิสังขานพละ คือ บุคคลบางคนในโลกนี้เห็นประจักษ์ดังนี้ว่า “ผลของกาย
ทุจริตเป็นผลที่เลวทรามทั้งในภพนี้และภพหน้า ผลของวจีทุจริตเป็นผลที่เลวทรามทั้งในภพนี้และภพ
หน้า ผลของมโนทุจริตเป็นผลที่เลวทรามทั้งในภพนี้และภพหน้า” บุคคลนั้นครั้นเห็น ประจักษ์ดังนี้
แล้วย่อมละกายทุจริต บ าเพ็ญกายสุจริต ละวจีทุจริต บ าเพ็ญวจีสุจริต ละมโนทุจริต บ าเพ็ญมโนสุจริต 
บริหารตนให้บริสุทธิ์ 

๒. ภาวนาพละปฏิสังขานพละ คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้บ าเพ็ญสติสัมโพชฌงค์
อันอาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธน้อมไปในการสละ บ าเพ็ญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ... บ าเพ็ญวี
ริยสัมโพชฌงค์ ... บ าเพ็ญปีติสัมโพชฌงค์ ... บ าเพ็ญปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ ... บ าเพ็ญสมาธิสัมโพชฌงค์ 
... บ าเพ็ญอุเบกขาสัมโพชฌงค์อันอาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปในการสละ 

พละ ๗ ประการ คือ๗๙ 
๑. สัทธาพละ (ก าลังคือศรัทธา) 
๒. วิริยพละ (ก าลังคือวิริยะ) 
๓. หิริพละ (ก าลังคือหิริ) 
๔. โอตตัปปพละ (ก าลังคือโอตตัปปะ) 
๕. สติพละ (ก าลังคือสติ) 
๖. สมาธิพละ (ก าลังคือสมาธิ) 
๗. ปัญญาพละ (ก าลังคือปัญญา) 

พละ ๗ ประการบัณฑิตมีพละนี้ย่อมอยู่อย่างเป็นสุข เลือกเฟ้นธรรมโดยแยบคาย 
เห็นแจ้งอรรถด้วยปัญญา ความหลุดพ้นแห่งใจย่อมมีได้ เหมือนความดับไปแห่งประทีป 

๑.๗ ภาวนา ๔ 

ภาวนา ๔ อย่าง คือ๘๐  
๑.เมื่อรู้แจ้งทุกขสัจด้วยการก าหนดรู้ ชื่อว่าเจริญ  
๒. เมื่อรู้แจ้งสมุทยสัจด้วยการละ ชื่อว่าเจริญ  
๓. เมื่อรู้แจ้งนิโรธสัจด้วยการท าให้แจ้ง ชื่อว่าเจริญ  
๔. เมื่อรู้แจ้งมัคคสัจด้วยการเจริญ ชื่อว่าเจริญ 

เมื่อพระโยคาวจรเจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ เพราะมีสภาวะเลือกเฟ้น โพชฌงค์ อีก 
๖ อย่างก็มีรสเป็นอย่างเดียวกันด้วยอ านาจแห่งธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ เพราะฉะนั้น จึงชื่อว่าภาวนา 
เพราะมีความหมายว่าโพชฌงค์ท้ังหลายมีรสเป็นอย่าง เดียวกัน 

จากที่ได้กล่าวมาสรุปได้ว่า การวิจัยที่ปรากฏในพระสุตตันตปิฎก จ านวน ๑๙ เล่ม จาก 
๒๕ เล่ม โดยกล่าวถึงการวิจัยว่าเป็นไวพจน์ของปัญญา เช่นค าว่า ธี มุนี มันตา เมธา เป็นต้น และ

                                           
๗๙ องฺ. สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๓-๔/๔-๘. 
๘๐ ขุ. ป. (ไทย) ๓๑/๒๗/๓๖-๔๐. 



๕๙ 
 

 

กล่าวคุณสมบัติของพระภิกษุ (นักวิจัย)คือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็นการวิจัย และพระพุทธเจ้า
ทรงแสดงธรรมโดยการวิจัยประกอบด้วย อปริหานิยธรรม ๗, สติปัฏฐาน ๔ (กาย เวทนา ธรรม), 
ปธาน ๔ (ภาวนา), พละหรืออินทรีย์ ๕ (ปัญญา), มรรค ๘ (สัมมาทิฏฐิ) และอานาปานสติ 

๓.๓.๒ การวิจัยที่ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎก 

พระอภิธรรมปิฎก เป็นปิฎกที่ว่าด้วยเรื่องจิต เจตสิก รูป นิพพาน และบัญญัติ ถ้าว่าโดย
ปรมัตถ์ก็ได้แก่ จิต เจตสิก รูป และนิพพาน ซึ่งเป็นธรรมอันยิ่ง ธรรม อันพิเศษ ธรรมอันละเอียดลุ่มลึก
และประเสริฐยิ่งกว่าธรรมทั้งปวงที่จะยังสัตว์ให้ไปสู่สวรรค์และนิพพาน เหมือนฉัตรอันยิ่งใหญ่ที่
ประเสริฐกว่าฉัตรทั้งหลาย เพราะมิได้กล่าวถึงสัตว์ บุคคล สถานที่และเหตุการณ์ต่าง ๆ เข้ามา
ประกอบแต่อย่างใดทั้ง สิ้น นับเป็นเรื่องของวิชาการทางพระพุทธศาสนาล้วน ๆ โดยแบ่งออกเป็น ๗ 
คัมภีร์ คือ ธัมมสังคณี วิภังค์ ธาตุกถา ปุคคลบัญญัติ กถาวัตถุ ยมก และ ปัฏฐาน จัดเป็นหมวดธรรม
ได้ ๔๒,๐๐๐ พระธรรมขันธ์๘๑ 

การวิจัยที่ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎก มีจ านวน ๔ เล่ม ประกอบด้วย 
พระไตรปิฎก เล่มที่ ๓๔ ธัมมสังคนี 
พระไตรปิฎก เล่มที่ ๓๕ วิภังค ์
พระไตรปิฎก เล่มที่ ๓๖ ธาตุกถา ปุคคลบัญญัติ 
พระไตรปิฎก เล่มที่ ๓๗ กถาวัตถุ 

การวิจัยที่ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎก ได้อธิบายความหมายของค าเหล่านี้ คือ 

๑. อินทรีย์ 

ปัญญินทรีย์ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือก 
เฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าปัญญินทรีย์๑ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๘๒ 

อนัญญาตัญญัสสามีตินทรีย์ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความ
วิจัย ความเลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนด

                                           
๘๑ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาวิทยาลัยมหาจุฬา

ลงกรณราชวิทยาลัย เล่มที่ ๓๔. (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), 
หน้า (๗). 

๘๒ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๖/๓๐, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๗๙/๔๑, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๒๙๒/๙๒, อภิ. วิ. 
(ไทย) ๓๕/๒๑๙-๒๒๐/๑๙๗-๒๐๒. 



๖๐ 
 

 

เฉพาะ ภาวะที่รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ 
ปัญญาเหมือนแผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี 
ปัญญาเหมือนปฏัก ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท 
ความสว่างคือปัญญา แสงสว่างคือ ปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลง
งมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับเนื่องในมรรค เพ่ือ
รู้ธรรมที่ยังไม่เคยรู้ เพ่ือเห็นธรรมที่ยังไม่เคยเห็น เพื่อบรรลุธรรมที่ยังไม่เคย บรรลุ เพ่ือทราบธรรมที่ยัง
ไม่เคยทราบ เพ่ือท าให้แจ้งธรรมที่ยังไม่เคยท าให้แจ้ง นั้น ๆ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าอนัญญาตัญญัสสามีติ
นทรีย์ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๘๓ 

อัญญินทรีย์ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ ธัมมวิจัยสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับเนื่องในมรรค เพื่อรู้ธรรมที่รู้แล้ว เพ่ือเห็น
ธรรมที่เห็นแล้ว เพ่ือบรรลุธรรมที่บรรลุแล้ว เพ่ือทราบธรรม ที่ทราบแล้ว เพ่ือท าให้แจ้งธรรมที่ท าให้
แจ้งแล้ว ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าอัญญินทรีย์๑ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น ฯลฯ อวิกเขปะ ก็เกิดขึ้น หรือ
สภาวธรรมที่ไม่เป็นรูปซึ่งอิง อาศัยกันเกิดข้ึนแม้อ่ืนในสมัยนั้น สภาวธรรมเหล่านี้ชื่อว่าเป็นกุศล๘๔ 

อัญญาตาวินทรีย์ ที่เกิดข้ึนในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด การใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความเห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญาปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญาเหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับเนื่องในมรรคที่เกิดขึ้น ในสมัยนั้ น นี้ชื่อ
ว่าอัญญาตาวินทรีย์๑ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น ฯลฯ หรือสภาวธรรมที่ไม่เป็นรูปซึ่งอิง อาศัยกันเกิดขึ้นแม้
อ่ืนในสมัยนั้น สภาวธรรมเหล่านี้ชื่อว่าเป็นอัพยากฤต๘๕ 

๒. ทิฏฐ ิ

ความสมบูรณ์แห่งทิฏฐิ เป็นไฉน ความเห็นว่า ทานที่ให้แล้วมีผล ยัญที่บูชาแล้วมีผล 
การเซ่นสรวงมีผล ผลวิบากแห่งกรรมที่ท าดีท าชั่วมี โลกนี้มี โลกหน้ามี มารดามีคุณ บิดามีคุณ สัตว์ที่ 

                                           
๘๓ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๒๙๖/๙๓. 
๘๔ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๖๔/๑๐๙. 
๘๕ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๕๕๕/๑๕๙-๑๖๐. 



๖๑ 
 

 

เกิดผุดขึ้นก็มี สมณพราหมณ์ผู้ประพฤติปฏิบัติชอบท าให้แจ้งโลกนี้และโลกหน้าด้วยปัญญาอันยิ่งเอง
แล้วสอนผู้อ่ืนให้รู้แจ้้งมีอยู่ในโลก ดังนี้ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ มีลักษณะเช่นว่านี้ นี้เรียกว่าความสมบูรณ์แห่งทิฏฐิ สัมมาทิฏฐิแม้ทั้งหมดก็เรียกว่า
ความสมบูรณ์แห่งทิฏฐิ๘๖ บุคคลผู้สมบูรณ์ด้วยทิฏฐิ เป็นไฉน ในข้อนั้น ความสมบูรณ์ด้วยทิฏฐิ เป็น
ไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิเช่นนี้ว่า ทานที่ให้
แล้วมีผล ยัญที่บูชาแล้วมีผล การเซ่นสรวงมีผล ผลวิบากของกรรมที่ท าดีท าชั่วมีผล โลกนี้มี โลกหน้ามี 
มารดามีคุณ บิดามีคุณ สัตว์ที่เกิดผุดขึ้นมี สมณพราหมณ์ผู้ปฏิบัติชอบท าให้แจ้งโลกนี้และโลกหน้า
ด้วยปัญญาอันยิ่งเองแล้วสอนผู้อ่ืนให้รู้แจ้งมีอยู่ในโลก นี้เรียกว่า ความสมบูรณ์ด้วยทิฏฐิ สัมมาทิฏฐิแม้
ทั้งหมดชื่อว่าความสมบูรณ์ด้วยทิฏฐิ บุคคลผู้ประกอบด้วยความสมบูรณ์ด้วยทิฏฐินี้ชื่อว่าผู้สมบูรณ์
ด้วยทิฏฐิ๘๗ 

ความหมดจดแห่งทิฏฐิ ได้แก่ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลง ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ๘๘ 

สัมมาทิฏฐิ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือ ปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือก
เฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าสัมมาทิฏฐิที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๘๙ 

๓. ความเป็นผู้ฉลาด 

ความเป็นผู้ฉลาดในอาบัติ เป็นไฉน อาบัติทั้ง ๕ กอง ๗ กอง เรียกว่าอาบัติ ปัญญา 
กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความ ไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในอาบัตินั้น ๆ 
นี้ เรียกว่าความเป็นผู้ฉลาดในอาบัติ๙๐ 

                                           
๘๖ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๗๑/๓๔๑. 
๘๗ อภิ. ปุ. (ไทย) ๓๖/๘๒/๑๖๖. 
๘๘ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๗๔/๓๔๒. 
๘๙ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๒๐/๓๐, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๗/๓๔, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๙๐/๔๓-๔๔, อภิ. 

สงฺ. (ไทย) ๓๔/๒๙๗/๙๓, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๑๗/๙๗, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๒๐๖/๑๗๓-๑๗๔, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/
๒๑๑/๑๗๘-๑๗๙, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๙๒/๓๗๔, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๙๕/๓๗๖, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๙๗/๓๗๖-
๓๗๗, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๕๐๓/๓๗๙-๓๔๐. 

๙๐ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๓๖/๓๓๔. 



๖๒ 
 

 

ความเป็นผู้ฉลาดในการออกจากอาบัติ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่
หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในการออกจากอาบัติเหล่านั้น นี้เรียกว่า
ความเป็นผู้ฉลาดในการออกจากอาบัติ๙๑ 

ความเป็นผู้ฉลาดในสมาบัติ เป็นไฉน สมาบัติที่มีทั้งวิตกและวิจารก็มี สมาบัติที่ไม่มี
วิตกมีเพียงวิจารก็มี สมาบัติที่ ไม่มีทั้งวิตกและวิจารก็มี ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความ เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในสมาบัติแห่งสมาบัติเหล่านั้น นี้ เรียกว่าความเป็น
ผู้ฉลาดในสมาบัติ๙๒ 

ความเป็นผู้ฉลาดในการออกจากสมาบัติ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่
หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในการออกจากสมาบัติเหล่านั้น นี้เรียกว่า
ความเป็นผู้ฉลาดในการออกจากสมาบัติ๙๓ 

ความเป็นผู้ฉลาดในธาตุ เป็นไฉน ธาตุ ๑๘ คือ ๑. จักขุธาตุ ๒. รูปธาตุ ๓. จักขุ
วิญญาณธาตุ ๔. โสตธาตุ ๕. สัททธาตุ ๖. โสตวิญญาณธาตุ ๗. ฆานธาตุ ๘. คันธธาตุ ๙. ฆานวิญญาณ
ธาตุ ๑๐. ชิวหาธาตุ ๑๑. รสธาตุ ๑๒. ชิวหาวิญญาณธาตุ ๑๓. กายธาตุ ๑๔. โผฏฐัพพธาตุ ๑๕. กาย
วิญญาณธาตุ ๑๖. มโนธาตุ ๑๗. ธัมมธาตุ ๑๘. มโนวิญญาณธาตุ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่
หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในธาตุเหล่านั้น นี้เรียกว่าความเป็นผู้
ฉลาดในธาตุ๙๔ 

ความเป็นผู้ฉลาดในมนสิการ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในการพิจารณาธาตุเหล่านั้น นี้เรียกว่าความเป็นผู้
ฉลาดในการพิจารณา๙๕ 

ความเป็นผู้ฉลาดในอายตนะ เป็นไฉน อายตนะ ๑๒ คือ ๑. จักขายตนะ ๒. รูปายต
นะ ๓. โสตายตนะ ๔. สัททายตนะ ๕. ฆานายตนะ ๖. คันธายตนะ ๗. ชิวหายตนะ ๘. รสายตนะ ๙. 
กายายตนะ ๑๐. โผฏฐัพพายตนะ ๑๑. มนายตนะ ๑๒. ธัมมายตนะ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความ
ไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ที่เป็นเหตุฉลาดในอายตนะแห่งอายตนะเหล่านั้น นี้
เรียกว่าความเป็นผู้ฉลาดในอายตนะ๙๖ 

ความเป็นผู้ฉลาดในปฏิจจสมุปบาท เป็นไฉน ปฏิจจสมุปบาทที่ว่า เพราะอวิชชาเป็น
ปัจจัย สังขารจึงมี เพราะสังขาร เป็นปัจจัย วิญญาณจึงมี เพราะวิญญาณเป็นปัจจัย นามรูปจึงมี 

                                           
๙๑ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๓๗/๓๓๔. 
๙๒ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๓๘/๓๓๔. 
๙๓ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๓๙/๓๓๔. 
๙๔ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๐/๓๓๔-๓๓๕. 
๙๕ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๑/๓๓๕. 
๙๖ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๒/๓๓๕. 



๖๓ 
 

 

เพราะนามรูป เป็นปัจจัย สฬายตนะจึงมี เพราะสฬายตนะเป็นปัจจัย ผัสสะจึงมี เพราะผัสสะ เป็น
ปัจจัย เวทนาจึงมี เพราะเวทนาเป็นปัจจัย ตัณหาจึงมี เพราะตัณหาเป็นปัจจัย อุปาทานจึงมี เพราะ
อุปาทานเป็นปัจจัย ภพจึงมี เพราะภพเป็นปัจจัย ชาติจึงมี เพราะชาติเป็นปัจจัย ชรา มรณะ โสกะ 
ปริเทวะ ทุกข์ โทมนัส อุปายาสจึงมี ความเกิดขึ้นแห่งกองทุกข์ทั้งมวลนี้ มีได้ด้วยประการฉะนี้ ปัญญา 
กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในปฏิจจสมุปบาทนั้น นี้
เรียกว่าความเป็นผู้ฉลาดในปฏิจจสมุปบาท๙๗ 

ความเป็นผู้ฉลาดในฐานะ เป็นไฉน ธรรมใด ๆ เป็นเหตุเป็นปัจจัย เพ่ือความบังเกิด
ขึ้นแห่งธรรมใด ๆ ลักษณะ นั้น ๆ เรียกว่าฐานะ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในฐานะนั้น นี้เรียกว่าความเป็นผู้ฉลาดในฐานะ๙๘ 

ความเป็นผู้ฉลาดในอฐานะ เป็นไฉน ธรรมใด ๆ ไม่เป็นเหตุ ไม่เป็นปัจจัย เพ่ือความ
เกิดขึ้นแห่งธรรมใด ๆ ลักษณะ นั้น ๆ ชื่อว่าอฐานะ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในอฐานะนั้น นี้เรียกว่าความเป็นผู้ฉลาดในอฐานะ๙๙ 

๔. ปัญญา  

ปัญญาเป็นอุบายในกิจทั้งปวง๑๐๐ และปัญญาพละ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน
ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความเลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้า ไป
ก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง 
ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือนแผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง 
ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา 
ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา แสงสว่างคือ ปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญา
เหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าปัญญาพละที่
เกิดข้ึนในสมัยนั้น๑๐๑ 

ทานมยปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภทานเกิดขึ้นแก่บุคคลผู้ให้ทาน นี้เรียกว่า ทานมยปัญญาสีลมยปัญญา เป็น
ไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภศีลเกิดขึ้น
แก่บุคคลผู้รักษาศีล นี้เรียกว่า สีลมยปัญญาปัญญาของผู้เข้าสมาบัติแม้ทั้ งหมดชื่อว่า ภาวนามย
ปัญญา๑๐๒ 

                                           
๙๗ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๓/๓๓๕-๓๓๖. 
๙๘ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๔/๓๓๖. 
๙๙ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๔๕/๓๓๖. 
๑๐๐ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๕/๕๒๑/๓๙๒. 
๑๐๑ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๒๙/๓๑, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๐๐/๔๕, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๐๙/๙๖. 
๑๐๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๖๙/๕๐๓. 



๖๔ 
 

 

อธิสีลปัญญา เป็นไฉนnปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่ผู้ส ารวมปาติโมกขสังวร นี้เรียกว่า อธิสีลปัญญา (๓)อธิจิตตปัญญา เป็น
ไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิเกิดขึ้นแก่ผู้เข้ารู
ปาวจรสมาบัติและอรูปาวจรสมาบัติ นี้เรียกว่า อธิจิตตปัญญาอธิปัญญปัญญา เป็นไฉนปัญญาในมรรค 
๔ ผล ๔ นี้เรียกว่า อธิปัญญปัญญา๑๐๓ 

บรรดาปัญญาเหล่านั้น ปริตตารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความ
ไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นปริตตะเกิดขึ้น นี้เรียกว่า ปริต
ตารัมมณปัญญา๑๐๔ 

มหัคคตารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นมหัคตะเกิดขึ้น นี้เรียกว่า มหัคคตารัมมณ
ปัญญา๑๐๕ 

อัปปมาณารัมมณปัญญา เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นอัปปมาณะเกิดขึ้น นี้ เรียกว่า อัปป
มาณารัมมณปัญญา๑๐๖ 

มัคคารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภอริยมรรคเกิดขึ้น นี้เรียกว่า มัคคารัมมณปัญญา ปัญญาในมรรค ๔ 
ชื่อว่า มัคคเหตุกปัญญา๑๐๗ 

มัคคาธิปตินีปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ท าอริยมรรคให้เป็นอธิบดีเกิดข้ึน นี้เรียกว่า มัคคาธิปตินีปัญญา๑๐๘ 

อตีตารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นอดีตเกิดขึ้น นี้เรียกว่า อตีตารัมมณปัญญา๑๐๙ 

อนาคตารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นอนาคตเกิดขึ้น นี้เรียกว่า อนาคตารัมมณ
ปัญญา๑๑๐ 

                                           
๑๐๓ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๗๐/๕๐๔. 
๑๐๔ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๗๙/๕๐๖. 
๑๐๕ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๐/๕๐๗. 
๑๐๖ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๑/๕๐๗. 
๑๐๗ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๒/๕๐๗. 
๑๐๘ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๓/๕๐๗. 
๑๐๙ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๖/๕๐๗. 
๑๑๐ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๗/๕๐๘. 



๖๕ 
 

 

ปัจจุปปันนารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นปัจจุบันเกิดข้ึน นี้เรียกว่า ปัจจุปปันนารัมมณ 
ปัญญา๑๑๑ 

อัชฌัตตารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นภายในตนเกิดขึ้น นี้เรียกว่า อัชฌัตตารัมมณ 
ปัญญา๑๑๒ 

พหิทธารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นภายนอกตนเกิดขึ้น นี้ เรียกว่า พหิทธารัมมณ 
ปัญญา๑๑๓ 

อัชฌัตตพหิทธารัมมณปัญญา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภสภาวธรรมที่เป็นภายในตนและภายนอกตนเกิดขึ้น นี้เรียกว่า 
อัชฌัตตพหิทธารัมมณปัญญา๑๑๔ 

๕. ญาณ 

บรรดาญาณวัตถุหมวดละ ๑๐ นั้น พระตาถคตทรงทราบธรรมที่เป็นฐานะโดยความ
เป็นฐานะและธรรมที่ไม่เป็นฐานะโดยความไม่เป็นฐานะตามความเป็นจริง เป็นไฉน….พระตถาคตใน
โลกนี้ทรงทราบว่า สภาวธรรมใด ๆ เป็นเหตุเป็นปัจจัยให้สภาวธรรมใด ๆ เกิดขึ้น สภาวธรรมนั้น ๆ 
เป็นฐานะ สภาวธรรมใด ๆ ไม่เป็น เหตุไม่เป็นปัจจัยให้สภาวธรรมใด ๆ เกิดขึ้น สภาวธรรมนั้น ๆ ไม่
เป็นฐานะ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลง ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในสภาวธรรม ที่
เป็นฐานะและสภาวธรรมที่ไม่เป็นฐานะเหล่านั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบ สภาวธรรมที่เป็นฐานะ
โดยความเป็นฐานะ และสภาวธรรมที่ไม่เป็นฐานะโดยความไม่เป็นฐานะตามความเป็นจริง๑๑๕ 

กัมมัสสกตาญาณ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือก
เฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิซึ่งมีลักษณะว่า “ทานที่ให้แล้วมีผล ยัญที่บูชาแล้วมีผล การเซ่นสรวงมีผล ผล
วิบากของกรรมที่ท าดีท าชั่วมีอยู่ โลกนี้มี โลกหน้ามี มารดามีคุณ บิดามีคุณ สัตว์ผู้เกิดผุดขึ้นมีอยู่ สมณ
พราหมณ์ผู้ประพฤติดีปฏิบัติชอบรู้แจ้งโลกนี้และโลกหน้า ด้วยตนเองแล้วสอนให้ผู้อ่ืนรู้แจ้งมีอยู่ใน
โลก” ดังนี้ นี้เรียกว่า กัมมัสสกตาญาณ เว้นสัจจานุโลมิกญาณเสีย ปัญญาที่เป็นกุศลซึ่งเป็นอารมณ์
ของอาสวะแม้ท้ังหมดชื่อว่า กัมมัสสกตาญาณ๑๑๖ 

                                           
๑๑๑ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๘๘/๕๐๘. 
๑๑๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๐/๕๐๘. 
๑๑๓ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๑/๕๐๘. 
๑๑๔ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๒/๕๐๘. 
๑๑๕ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๐๙/๕๑๙-๕๒๓. 
๑๑๖ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๓/๕๐๙. 



๖๖ 
 

 

มัคคสมังคิญาณ ได้แก่ ความรู้ในทุกข์ ความรู้ในทุกขสมุทัย ความรู้ในทุกขนิโรธ 
ความรู้ในทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา บรรดาความรู้เหล่านั้น ความรู้ในทุกข์ เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด 
ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภทุกข์เกิดขึ้น นี้เรียกว่า ความรู้ใน
ทุกข์ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภทุกข
สมุทัย ฯลฯ ปรารภทุกขนิโรธ ฯลฯ ปรารภทุกขนิโรธคามินีปฏิปทาเกิดขึ้น นี้เรียกว่า ความรู้ในทุกขนิ
โรธคามินีปฏิปทา๑๑๗ 

ธัมมญาณ เป็นไฉนปัญญาในมรรค ๔ ผล ๔ ชื่อว่า ธัมมญาณพระผู้มีพระภาค
พระองค์นั้นทรงน านัย(คือปัจจเวกขณญาณ)ไปในอดีตและอนาคตด้วยธรรมนี้ซึ่งทรงรู้ ทรงเห็น ทรง
บรรลุ ทรงรู้แจ้ง และทรงหยั่งถึงแล้วว่า ในอดีตกาล สมณะหรือพราหมณ์เหล่าใดเหล่าหนึ่งได้รู้ทุกข์ รู้
ทุกขสมุทัย รู้ทุกขนิโรธ และรู้ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา สมณะหรือพราหมณ์เหล่านั้นก็ได้รู้ทุกข์นี้ รู้ทุกข
สมุทัยนี้ รู้ทุกขนิโรธนี้ รู้ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทานี้ ในอนาคตกาล สมณะหรือพราหมณ์เหล่าใดเหล่า
หนึ่งจักรู้ทุกข์ รู้ทุกขสมุทัย รู้ทุกขนิโรธ รู้ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา สมณะหรือพราหมณ์เหล่านั้นก็จักรู้
ทุกข์นี้ รู้ทุกขสมุทัยนี้ รู้ทุกขนิโรธนี้ รู้ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทานี้ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลง
งมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในการน านัยคือปัจจเวกขณญาณไปนั้น นี้เรียกว่า อันวยญาณ
ปริจจญาณ เป็นไฉนภิกษุในธรรมวินัยนี้ก าหนดรู้จิตของสัตว์เหล่าอ่ืน ของบุคคลเหล่าอ่ืนด้วยจิต คือ รู้
จิตมีราคะว่า จิตมีราคะ รู้จิตปราศจากราคะว่าจิตปราศจากราคะ รู้จิตมีโทสะว่า จิตมีโทสะ รู้จิต
ปราศจากโทสะว่า จิตปราศจากโทสะ รู้จิตมีโมหะว่า จิตมีโมหะ รู้จิตปราศจากโมหะว่า จิตปราศจาก
โมหะ รู้จิตหดหู่ว่า จิตหดหู่ รู้จิตฟุ้งซ่านว่าจิตฟุ้งซ่าน รู้จิตที่เป็นมหัคคตะว่า จิตเป็นมหัคคตะ รู้จิตที่ไม่
เป็นมหัคคตะว่า จิตไม่เป็นมหัคคตะ รู้จิตเป็นสอุตตระว่า จิตเป็นสอุตตระ รู้จิตอนุตตระว่าจิตอนุตตระ 
รู้จิตที่เป็นสมาธิว่า จิตเป็นสมาธิ หรือรู้จิตไม่เป็นสมาธิว่า จิตไม่เป็นสมาธิ รู้จิตหลุดพ้นว่า จิตหลุดพ้น 
หรือรู้จิตไม่หลุดพ้นว่า จิตไม่หลุดพ้น ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลง ความเลือกเฟ้นธรรม 
สัมมาทิฏฐิ ในจิตของสัตว์เหล่าอ่ืน ของบุคคลเหล่าอ่ืนนั้น นี้เรียกว่า ปริจจญาณเว้นธัมมญาณ อันวย
ญาณ ปริจจญาณแล้ว ปัญญาที่เหลือชื่อว่า สมมติ๑๑๘ 

๖. พระตถาคตทรงทราบ 

๑. พระตถาคตทรงทราบผลของกรรมสมาทานที่เป็นอดีต อนาคต และปัจจุบัน
ตามความเป็นจริง โดยฐานะ โดยเหตุ เป็นไฉน พระตถาคตในโลกนี้ทรงทราบว่า กรรมสมาทานที่เป็น
บาปบางอย่างอันคติสมบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบาปบางอย่างอันอุปธิสมบัติห้าม
ไว้ จึงไม่ให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบาปบางอย่างอันกาลสมบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มี กรรมสมาทาน
ที่เป็นบาปบางอย่างอันปโยคสมบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มีกรรมสมาทานที่เป็นบาปบางอย่างอาศัยคติ
วิบัติจึงให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบาปบางอย่างอาศัยอุปธิวิบัติจึงให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็น
บาปบางอย่างอาศัย กาลวิบัติจึงให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบาปบางอย่างอาศัยปโยควิบัติจึงให้ผลก็

                                           
๑๑๗ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๔/๕๐๙. 
๑๑๘ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๗๙๖/๕๑๐-๕๑๑. 



๖๗ 
 

 

มีกรรมสมาทานที่เป็นบุญบางอย่างอันคติวิบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มี กรรม สมาทานที่เป็นบุญบางอย่าง
อันอุปธิวิบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบุญบางอย่างอันกาลวิบัติห้ ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มี 
กรรมสมาทานที่เป็นบุญบางอย่างอันปโยควิบัติห้ามไว้จึงไม่ให้ผลก็มีกรรมสมาทานที่เป็นบุญบางอย่าง
อาศัยคติสมบัติจึงให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่ เป็นบุญบางอย่างอาศัยอุปธิสมบัติจึงให้ผลก็มี กรรม
สมาทานที่เป็นบุญบางอย่างอาศัย กาลสมบัติจึงให้ผลก็มี กรรมสมาทานที่เป็นบุญบางอย่างอาศัยป
โยคสมบัติจึงให้ผลก็มีปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิใน
กรรมสมาทานนั้น นี้ชื่อพระตถาคตทรงทราบวิบากของกรรมสมาทานที่เป็นอดีต อนาคต และปัจจุบัน
ตามความเป็นจริงโดยฐานะ โดยเหตุ๑๑๙ 

๒. พระตถาคตทรงทราบทางไปสู่ภูมิทั้งปวงตามความเป็นจริง เป็นไฉนพระ
ตถาคตในโลกนี้ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ ให้ไปสู่นรก ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ ให้ไปสู่ก าเนิด
สัตว์เดรัจฉาน ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ให้ ไปสู่วิสัยแห่งเปรต ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ให้
ไปสู่มนุษยโลก ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ให้ไปสู่เทวโลก ทรงทราบว่า ทางนี้ ปฏิปทานี้ให้ไปสู่
นิพพานปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในทางไปสู่ภูมิ
ทั้งปวงนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบทางไปสู่ภูมิทั้งปวง ตามความเป็นจริง๑๒๐ 

๓. พระตถาคตทรงทราบโลกที่เป็นอเนกธาตุและนานาธาตุตามความเป็นจริง 
เป็นไฉนพระตถาคตในโลกนี้ทรงทราบความเป็นต่าง ๆ กันแห่งขันธ์ ทรงทราบความเป็น ต่าง ๆ กัน
แห่งอายตนะ ทรงทราบความเป็นต่าง ๆ กันแห่งธาตุ ทรงทราบความเป็นต่าง ๆ กันแห่งโลกที่เป็น
อเนกธาตุและที่เป็นนานาธาตุปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม 
สัมมา ทิฏฐิในโลกที่เป็นอเนกธาตุและที่เป็นนานาธาตุนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบโลก ที่เป็น
อเนกธาตุและที่เป็นนานาธาตุตามความเป็นจริง๑๒๑ 

๔. พระตถาคตทรงทราบความที่สัตว์ทั้งหลายเป็นผู้มีอัธยาศัยต่าง ๆ กันตาม
ความเป็นจริง เป็นไฉนพระตถาคตในโลกนี้ทรงทราบว่า สัตว์ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยทรามก็มี สัตว์
ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยประณีตก็มี เหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยทรามย่อมคบหาสมาคมเข้าไป หาบ่อย ๆ ซึ่ง
เหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยทราม เหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยประณีตก็คบหาสมาคมเข้าหาบ่อย ๆ ซึ่งเหล่าสัตว์ที่
มีอัธยาศัยประณีตแม้แต่ในอดีตกาล สัตว์ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยทรามได้คบหาสมาคมเข้าหาบ่อย ๆ ซึ่ง
เหล่าสัตว์ผู้มีอัธยาศัยทรามมาแล้ว สัตว์ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยประณีตก็ ได้คบหาสมาคมเข้าหาบ่อย ๆ 
ซึ่งเหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยประณีตมาแล้วแม้ในอนาคตกาล สัตว์ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยทราม ก็จักคบหา
สมาคมเข้าหาบ่อย ๆ ซึ่งเหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยทราม สัตว์ทั้งหลายที่มีอัธยาศัยประณีตก็จักคบหา 
สมาคมเข้าหาบ่อย ๆ ซึ่งเหล่าสัตว์ที่มีอัธยาศัยประณีตปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในความที่สัตว์ทั้งหลายมีอัธยาศัยต่าง ๆ กันนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคต

                                           
๑๑๙ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๑๐/๕๒๓-๕๒๔. 
๑๒๐ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๑๑/๕๒๔. 
๑๒๑ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๑๒/๕๒๔. 



๖๘ 
 

 

ทรง ทราบความที่สัตว์ทั้งหลายมีอัธยาศัยต่าง ๆ กันตามความเป็นจริง๑๒๒ สัตว์ทั้งหลายผู้ควรบรรลุ
ธรรม เหล่านั้นเป็นไฉนสัตว์เหล่านั้นใดไม่ประกอบด้วยเครื่องกางกั้นคือกรรม ไม่ประกอบด้วยเครื่อง
กางกั้นคือกิเลส ไม่ประกอบด้วยเครื่องกางกั้นคือวิบาก มีศรัทธา มีฉันทะ มี ปัญญา ควรที่จะหยั่งลงสู่
มรรคคือสัมมัตตนิยามในสภาวธรรมที่เป็นกุศลทั้งหลาย สัตว์เหล่านี้นั้นชื่อว่าผู้ควรบรรลุธรรมปัญญา 
กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในความแก่กล้าและไม่แก่กล้า
แห่งอินทรีย์ของสัตว์ทั้งหลายนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบความแก่กล้าและไม่แก่กล้าแห่งอินทรีย์
ของสัตว์เหล่าอ่ืนของบุคคล เหล่าอ่ืนตามความเป็นจริง๑๒๓ 

๕. พระตถาคตทรงทรงทราบความเศร้าหมอง ความผ่องแผ้ว แห่งฌาน วิโมกข์ 
สมาธิ สมาบัติ และความออกจากฌานเป็นต้นนั้นตามความเป็นจริง เป็นไฉน…ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด 
ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในความเศร้าหมอง ความผ่องแผ้ว ความ
ออกจากฌาน นี้ชื่อว่าพระตถาคต ทรงทราบความเศร้าหมอง ความผ่องแผ้ว แห่งฌาน วิโมกข์ สมาธิ 
สมาบัติ และความออกจากฌานเป็นต้นนั้นตามความเป็นจริง๑๒๔ 

๖. พระตถาคตทรงทราบการระลึกชาติในหนหลังตามความเป็นจริง เป็นไฉน 
พระตถาคตในโลกนี้ทรงระลึกชาติในหนหลังได้หลาย ๆ ชาติ คือ ๑ ชาติบ้าง ๒ ชาติบ้าง ๓ ชาติบ้าง 
๔ ชาติบ้าง ๕ ชาติบ้าง ๑๐ ชาติบ้าง ๒๐ ชาติบ้าง ๓๐ ชาติบ้าง ๔๐ ชาติบ้าง ๕๐ ชาติบ้าง ๑๐๐ ชาติ
บ้าง ๑,๐๐๐ ชาติบ้าง ๑๐๐,๐๐๐ ชาติบ้าง หลายสังวัฏฏกัปบ้าง หลายวิวัฏฏกัปบ้าง หลายสังวัฏฏ
วิวัฏฏกัปบ้างว่า เราอยู่ในภพโน้น เป็นผู้มีชื่ออย่างนี้ มีโคตรอย่างนี้ มีวรรณะอย่างนี้ มีอาหารอย่างนี้ 
เสวยสุขและทุกข์อย่างนี้ มีก าหนดอายุอย่างนี้ เรานั้นจุติจากชาตินั้นแล้วจึงไปเกิดในภพโน้น เราอยู่ใน
ภพนั้น เป็นผู้มีชื่ออย่างนี้ มีโคตรอย่างนี้ มีวรรณะอย่างนี้ มี อาหารอย่างนี้ เสวยสุขและทุกข์อย่างนี้ มี
ก าหนดอายุอย่างนี้ เรานั้นจุติจากชาตินั้นแล้วจึงมาเกิดในภพนี้ พระตถาคตทรงระลึกชาติในหนหลังได้
หลาย ๆ ชาติพร้อม ทั้งอาการ พร้อมทั้งอุเทศ ด้วยประการฉะนี้ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่
หลง ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในการระลึกชาตินั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบการระลึกชาติ
หนหลังตามความเป็นจริง๑๒๕ 

๗. พระตถาคตทรงทราบความจุติและอุบัติของสัตว์ทั้งหลายตามความเป็นจริง 
เป็นไฉนพระตถาคตในโลกนี้ทรงมีทิพยจักษุอันบริสุทธิ์ล่วงจักษุของสามัญมนุษย์ ทรงเห็นสัตว์ผู้ก าลัง
จุติ อุบัติ เลว ประณีต มีผิวพรรณดี มีผิวพรรณเลว ไปสุคติ ไปทุคติ ย่อมทรงทราบเหล่าสัตว์ผู้เป็นไป
ตามกรรมว่า สัตว์ผู้เจริญเหล่านี้ประกอบด้วยกายทุจริต ประกอบด้วยวจีทุจริต ประกอบด้วยมโน
ทุจริต กล่าวใส่ร้ายพระอริยะ เป็น มิจฉาทิฏฐิ สมาทานมิจฉาทิฏฐิกรรม สัตว์เหล่านั้นหลังจากตายแล้ว
ก็เข้าถึงอบาย ทุคติ วินิบาต นรก หรือสัตว์ผู้เจริญเหล่านี้ประกอบด้วยกายสุจริต ประกอบด้วย วจี

                                           
๑๒๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๑๓/๕๒๕. 
๑๒๓ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๒๗/๕๒๙. 
๑๒๔ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๒๘/๕๒๙-๕๓๒. 
๑๒๕ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๒๙/๕๓๒. 



๖๙ 
 

 

สุจริต ประกอบด้วยมโนสุจริต ไม่กล่าวใส่ร้ายพระอริยะ สัมมาทิฏฐิ สมาทาน สัมมาทิฏฐิกรรม สัตว์
เหล่านั้นหลังจากตายแล้วจึงเข้าถึงสุคติโลกสวรรค์ พระตถาคตทรงมีทิพยจักษุอันบริสุทธิ์ ล่วงสามัญ
มนุษย์ ทรงเห็นเหล่าสัตว์ผู้ก าลังจุติ อุบัติ เลว ประณีต มีผิวพรรณดี มีผิวพรรณเลว ไปสุคติ ไปทุคติ 
ทรงทราบเหล่าสัตว์ผู้เป็นไปตามกรรมปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิในการจุติและอุบัติแห่งสัตว์ทั้งหลายนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคตทรงทราบการ จุติและ
อุบัติแห่งสัตว์ทั้งหลายตามความเป็นจริง๑๒๖ 

๘. พระตถาคตทรงทราบความสิ้นอาสวะตามความเป็นจริง เป็นไฉนพระ
ตถาคตในโลกนี้ทรงท าให้แจ้งซึ่งเจโตวิมุตติและปัญญาวิมุตติอันหาอาสวะมิได้ เพราะความสิ้นไปแห่ง
อาสวะด้วยปัญญาอันยิ่งด้วยพระองค์เอง เข้าถึงอยู่ในทิฏฐิธรรม ด้วยอาการอย่างนี้ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด 
ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในความสิ้นอาสวะนั้น นี้ชื่อว่าพระตถาคต
ทรงทราบความสิ้นอาสวะตามความเป็นจริง๑๒๗ 

๗. แบ่งเป็นหมวดธรรม 

๗.๑ ปฏิปทา ๔ เป็นไฉน ปฏปิทา ๔ คือ๑๒๘ 
๑. ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทาทันธาภิญญา (ปฏิบัติล าบากท้ังรู้ได้ช้า)  
๒. ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทาขิปปาภิญญา (ปฏิบัติล าบากแต่รู้ได้เร็ว)  
๓. ปัญญาที่เป็นสุขาปฏิปทาทันธาภิญญา (ปฏิบัติสะดวกแต่รู้ได้ช้า)  
๔. ปัญญาที่เป็นสุขาปฏิปทาขิปปาภิญญา (ปฏิบัติสะดวกท้ังรู้ได้เร็ว)  

บรรดาปฏิปทา ๔ เหล่านั้น ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทาทันธาภิญญา เป็นไฉน 
ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิเกิด ขึ้นแก่โยคาวจร
บุคคลผู้ท าสมาธิให้เกิดขึ้นโดยยากโดยล าบากทั้งรู้ฐานะ นั้นช้า นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทา
ทันธาภิญญา ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทาขิปปาภิญญา เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลง
งมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่โยคาวจรบุคคลผู้ท าสมาธิให้เกิดขึ้นโดยยากโดย
ล าบาก แต่รู้ฐานะนั้นได้เร็ว นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็นทุกขาปฏิปทาขิปปาภิญญา ปัญญาที่เป็นสุขา
ปฏิปทาทันธาภิญญา เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม 
สัมมา ทิฏฐิ เกิดข้ึนแก่โยคาวจรบุคคลผู้ท าสมาธิให้เกิดขึ้นโดยไม่ยาก โดยไม่ล าบาก แต่รู้ฐานะนั้นช้า นี้
เรียกว่า ปัญญาที่เป็นสุขาปฏิปทาทันธาภิญญา ปัญญาที่เป็นสุขาปฏิปทาขิปปาภิญญา เป็นไฉน 
ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่โยคาวจร
บุคคลผู้ท าสมาธิให้เกิดขึ้นโดยไม่ยาก โดยไม่ล าบาก ทั้งรู้ฐานะนั้นเร็ว นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็นสุขา
ปฏิปทาขิปปาภิญญา เหล่านี้ชื่อว่าปฏิปทา 

                                           
๑๒๖ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๓๐/๕๓๒-๕๓๓. 
๑๒๗ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๓๑/๕๓๓. 
๑๒๘ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๐๑/๕๑๓-๕๑๔. 



๗๐ 
 

 

๗.๒ อารัมมณปัญญา ๔ เป็นไฉน อารัมมณปัญญา ๔ คือ๑๒๙ 
๑. ปัญญาที่เป็นปริตตะและมีปริตตะเป็นอารมณ์  
๒. ปัญญาที่เป็นปริตตะแต่มีอัปปมาณะเป็นอารมณ์  
๓. ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะแต่มีปริตตะเป็นอารมณ์  
๔. ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะและมีอัปปมาณะเป็นอารมณ์ 

บรรดาอารัมมณปัญญา ๔ นั้น ปัญญาที่เป็นปริตตะและมีปริตตะเป็นอารมณ์ 
เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่
โยคาวจรบุคคลผู้ได้สมาธิที่ยังไม่ช านาญคล่องแคล่ว แผ่อารมณ์ไปได้เล็กน้อย นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็น
ปริตตะและมีปริตตะเป็นอารมณ์ ปัญญาที่เป็นปริตตะแต่มีอัปปมาณะเป็นอารมณ์ เป็นไฉน ปัญญา 
กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่โยคาวจรบุคคลผู้ได้
สมาธิที่ยังไม่ช านาญคล่องแคล่ว แผ่อารมณ์ไป ได้กว้างขวางจนหาประมาณมิได้ นี้เรียกว่า ปัญญาที่
เป็นปริตตะแต่มีอัปปมาณะเป็นอารมณ์ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะแต่มีปริตตะเป็นอารมณ์ เป็นไฉน 
ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่โยคาวจร
บุคคลผู้ได้สมาธิที่ช านาญคล่องแคล่ว แผ่อารมณ์ไปได้เล็กน้อย นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะแต่มี
ปริตตะเป็นอารมณ์ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะและมีอัปปมาณะเป็นอารมณ์ เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด 
ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมา ทิฏฐิ เกิดขึ้นแก่โยคาวจรบุคคลผู้ได้สมาธิที่
ช านาญคล่องแคล่ว แผ่อารมณ์ไปได้กว้างขวางจนหาประมาณมิได้ นี้เรียกว่า ปัญญาที่เป็นอัปปมาณะ
และมีอัปปมาณะ เป็นอารมณ์ เหล่านี้เรียกว่า อารัมมณปัญญา ๔ (๑๐) มัคคสมังคิญาณ ได้แก่ นี้
ความรู้ในชรามรณะ นี้ความรู้ในชรามรณสมุทัยนี้ความรู้ในชรามรณนิโรธ นี้ความรู้ในชรามรณนิโรธคา
มินีปฏิปทาความรู้ในชรามรณะ เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมา ทิฏฐิ ปรารภชรามรณะเกิดขึ้น นี้เรียกว่า ความรู้ในชรามรณะ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ 
ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ปรารภชรามรณสมุทัยเกิดขึ้น นี้เรียกว่า ความรู้
ในชรามรณสมุทัย ฯลฯ ปรารภ ชรามรณนิโรธเกิดข้ึน นี้เรียกว่า ความรู้ในชรามรณนิโรธ ฯลฯ ปรารภ
ชรามรณนิโรธคามินีปฏิปทาเกิดขึ้น นี้เรียกว่า ความรู้ในชรามรณนิโรธคามินีปฏิปทา 

๗.๓ โพงฌงค์ ๗ คือ๑๓๐ 
๑. สติสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือสติ 
๒. ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือธัมมวิจ

ยะ เช่น ภิกษุนั้นเป็นผู้มีสติอยู่อย่างนั้น วิจัย เลือกสรร ทบทวน สอบสวนธรรมนั้นด้วยปัญญา นี้
เรียกว่า ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์๑๓๑ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ เป็นไฉน ความเลือกสรรธรรมในธรรมภายใน
                                           

๑๒๙ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๘๐๒/๕๑๔-๕๑๕. 
๑๓๐ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๖๖/๓๕๘, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๖๘/๓๕๙, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๐/๓๖๑, 

อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๒/๔๗๒, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๕/๓๖๓, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๗/๓๖๔, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/
๔๘๐/๓๖๕, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๘๒/๓๖๖. 

๑๓๑ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๖๗/๓๕๘-๓๕๙. 



๗๑ 
 

 

ตนก็มี ในธรรมภายนอกตนก็มี ความเลือกสรรธรรมในธรรมภายในตน ก็คือธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ย่อม
เป็นไปเพ่ือความรู้ยิ่ง เพื่อความตรัสรู้ เพื่อนิพพาน ถึงความเลือกสรรธรรมในธรรมภายนอกตน ก็คือ 
ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ย่อมเป็นไปเพ่ือความรู้ยิ่ง เพื่อความตรัสรู้ เพ่ือนิพพาน๑๓๒  

๓. วิริยสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือวิริยะ 
๔. ปีติสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือปีติ้ 
๕. ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือปัสสัทธิ 
๖. สมาธิสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมทีเ่ป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือสมาธิ) 
๗. อุเปกขาสัมโพชฌงค์ หมายถึง ธรรมที่เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือ

อุเบกขา 

บรรดาโพชฌงค์ ๗ เหล่านั้น สติสัมโพชฌงค์ เป็นไฉน ภิกษุในธรรมวินัยนี้(๑) 
เจริญสติสัมโพชฌงค์ท่ีอาศัยวิเวก อาศัยวิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปเพ่ือความปล่อยวาง (๒) เจริญธัมม
วิจยสัมโพชฌงค์ ฯลฯ (๓) เจริญวิริยสัมโพชฌงค์ ฯลฯ(๔) เจริญปีติสัมโพชฌงค์ ฯลฯ(๕) เจริญปัสสัทธิ
สัมโพชฌงค์ ฯลฯ(๖) เจริญสมาธิสัมโพชฌงค์ ฯลฯ(๗) เจริญอุเปกขาสัมโพชฌงค์ ที่อาศัยวิเวก อาศัย
วิราคะ อาศัยนิโรธ น้อมไปเพ่ือความปล่อยวาง๑๓๓ บรรดาโพชฌงค์ ๗ เหล่านั้น สติสัมโพชฌงค์ เป็น
ไฉน ภิกษุในธรรมวินัยนี้เจริญฌานที่เป็นโลกุตตระซึ่งเป็นเหตุน าออกจากวัฏฏทุกข์ให้ ถึงนิพพาน เพ่ือ
ละทิฏฐิ เพ่ือบรรลุภูมิเบื้องต้น สงัดจากกาม ฯลฯ บรรลุปฐมฌาน ที่เป็นทุกขาปฏิปทาทันธาภิญญา 
อยู่ในสมัยใด ในสมัยนั้น สติ ความตามระลึก ฯลฯ สัมมาสติ สติสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับ
เนื่องในมรรค นี้เรียกว่า สติสัมโพชฌงค์ สภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยสติสัมโพชฌงค์ ฯลฯ
สภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ ฯลฯสภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยวิ
ริยสัมโพชฌงค์ ฯลฯสภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยปีติสัมโพชฌงค์ ฯลฯสภาวธรรมที่เหลือชื่อว่า
สัมปยุตด้วยปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ ฯลฯสภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยสมาธิสัมโพชฌงค์ ฯลฯอุเปก
ขาสัมโพชฌงค์ เป็นไฉนภิกษุในธรรมวินัยนี้เจริญฌานที่เป็นโลกุตตระซึ่งเป็นเหตุน าออกจากวัฏฏทุกข์
ให้ ถึงนิพพาน เพ่ือละทิฏฐิ เพ่ือบรรลุภูมิเบื้องต้น สงัดจากกาม ฯลฯ บรรลุปฐมฌาน ที่เป็นทุกขา
ปฏิปทาทันธาภิญญา อยู่ในสมัยใด ในสมัยนั้น อุเบกขา ความวาง เฉย ความเพ่งเฉย ความวางจิตเป็น
กลาง อุเปกขาสัมโพชฌงค์ นี้เรียกว่า อุเปกขาสัมโพชฌงค์ สภาวธรรมที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยอุเปก
ขาสัมโพชฌงค์๑๓๔ โพชฌงค์ ๗ เป็นผู้หมั่นประกอบความเพียรในการเจริญโพธิปักขิยธรรม นั้น โพธิ
ปักขิยธรรม๑๓๕ 

๘. ปกิณกะ 

                                           
๑๓๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๖๙/๓๕๙-๓๖๐. 
๑๓๓ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๑/๓๖๑. 
๑๓๔ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๖/๓๖๔, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๘๑/๓๖๕-๓๖๖. 
๑๓๕ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๕๒๒/๓๙๒. 



๗๒ 
 

 

อโมหะ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความเลือกสรร 
ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่รู้  ภาวะ 
ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือนแผ่นดิน 
ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก ปัญญา 
ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา แสง
สว่างคือ ปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ กุศลมูลคืออโมหะ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าอโมหะ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๑๓๖ 

สัมปชัญญะ ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความเห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือ ปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือก
เฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าสัมปชัญญะที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๑๓๗ ในค าว่า มีสัมปชัญญะ นั้น 
สัมปชัญญะ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ นี้
เรียกว่า สัมปชัญญะ๑๓๘ ในค าว่า มีสติสัมปชัญญะ นั้น สติ เป็นไฉน สติ ความตามระลึก ฯลฯ 
สัมมาสติ นี้เรียกว่า สติสัมปชัญญะ เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือก
เฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ นี้เรียกว่า สัมปชัญญะ ภิกษุเป็นผู้เข้าไปถึงแล้ว ฯลฯ ประกอบแล้วด้วยสตินี้และ
สัมปชัญญะนี้ด้วยประการฉะนี้ เพราะฉะนั้นจึงเรียกว่า มีสติสัมปชัญญะ๑๓๙ 

วิปัสสนา ที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความ ก าหนดหมาย ความเข้าไปก าหนด ความเข้าไปก าหนดเฉพาะ ภาวะที่
รู้ ภาวะ ที่ฉลาด ภาวะที่รู้ละเอียด ความรู้อย่างแจ่มแจ้ง ความค้นคิด ความใคร่ครวญ ปัญญาเหมือน
แผ่นดิน ปัญญาเครื่องท าลายกิเลส ปัญญาเครื่องน าทาง ความ เห็นแจ้ง ความรู้ดี ปัญญาเหมือนปฏัก 
ปัญญา ปัญญินทรีย์ ปัญญาพละ ปัญญา เหมือนศัสตรา ปัญญาเหมือนปราสาท ความสว่างคือปัญญา 
แสงสว่างคือปัญญา ปัญญาเหมือนประทีป ปัญญาเหมือนดวงแก้ว ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้น
ธรรม สัมมาทิฏฐิ ในสมัยนั้น นี้ชื่อว่าวิปัสสนาที่เกิดขึ้นในสมัยนั้น๑๔๐ 

                                           
๑๓๖ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๔/๓๓, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๐๖/๔๖-๔๗, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๑๔/๙๗, 

อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๐๖๓/๒๗๑-๒๗๒, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๐๗๖/๒๗๕, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๒๙๓/๒๗๒-๒๗๓, 
อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๐๕/๒๗๙-๒๘๐. 

๑๓๗ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๕๓/๓๖, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๓๓/๑๐๐, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๒๕๙/๓๓๙, 
อภิ. ปุ. (ไทย) ๓๖/๘๐/๑๖๕. 

๑๓๘ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๖๐/๓๐๘, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๗๑/๓๑๘, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๕๒๕/๓๙๓. 
๑๓๙ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๕๕๐/๓๙๘-๓๙๙, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๕๘๖/๔๐๖. 
๑๔๐ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๕๓/๓๖, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๓๓๕/๑๐๐, อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๖๓/๓๔๐. 



๗๓ 
 

 

ก าลังคือการพิจารณา เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความ
เลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ นี้เรียกว่าก าลังคือการพิจารณา๑๔๑ การพิจารณาเห็น นั้น การพิจารณาเห็น 
เป็นไฉน ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ นี้เรียกว่า การ
พิจารณาเห็น๑๔๒ เช่น ภิกษุพิจารณาเห็นธรรมในธรรมภายในตนอยู่ เป็นอย่างไร…อนึ่ง รู้เหตุเกิดแห่ง
สติสัมโพชฌงค์ที่ยังไม่เกิด และเหตุเจริญบริบูรณ์แห่ง สติสัมโพชฌงค์ที่เกิดแล้ว รู้ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์
ภายในตนซึ่งมีอยู่ ฯลฯ รู้วิริย สัมโพชฌงค์ภายในตนซึ่งมีอยู่ ฯลฯ รู้ปีติสัมโพชฌงค์ภายในตนซึ่งมีอยู่ 
ฯลฯ รู้ ปัสสัทธิสัมโพชฌงค์ภายในตนซึ่งมีอยู่ ฯลฯ รู้สมาธิสัมโพชฌงค์ภายในตนซึ่งมีอยู่ ฯลฯ รู้อุเปก
ขาสัมโพชฌงค์ภายในตนซึ่งมีอยู่ว่า อุเปกขาสัมโพชฌงค์ภายในตนของ เรามีอยู่ หรือรู้อุเปกขาสัม
โพชฌงค์ภายในตนของเราซึ่งไม่มีอยู่ว่า อุเปกขาสัมโพชฌงค์ภายในตนของเราไม่มีอยู่๑๔๓ 

บรรดาสภาวธรรมที่เป็นกุศลเหล่านั้น 

บรรดาปัจจยาการเหล่านั้น 

บรรดาธรรมเหล่านั้น วิมังสา เป็นไฉนปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับเนื่องในมรรค นี้เรียกว่า 
วิมังสา๑๔๔ และวิมังสิทธิบาท เป็นไฉนภิกษุในธรรมวินัยนี้เจริญฌานที่เป็นโลกุตตระซึ่งเป็นเหตุน าออก
จากวัฏฏทุกข์ให้ ถึงนิพพาน เพ่ือละทิฏฐิ เพ่ือบรรลุภูมิเบื้องต้น สงัดจากกาม ฯลฯ บรรลุปฐมฌาน ที่
เป็นทุกขาปฏิปทาทันธาภิญญา อยู่ในสมัยใด ในสมัยนั้น ปัญญา กิริยาที่ รู้ชัดฯลฯ ความไม่หลงงมงาย 
ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิ ธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ อันเป็นองค์มรรค นับเนื่องในมรรค นี้เรียกว่า 
วิมังสิทธิบาท สภาวธรรม ที่เหลือชื่อว่าสัมปยุตด้วยวิมังสิทธิบาท๑๔๕ 

อายโกศล เป็นไฉนเมื่อบุคคลพิจารณาธรรมเหล่านี้อยู่ ธรรมที่เป็นอกุศลซึ่งยังไม่เกิด
ก็ไม่เกิด ที่เกิดแล้วก็เสึ่อมไป หรือเม่ือบุคคลพิจารณาธรรมเหล่านี้อยู่ ธรรมที่เป็นกุศลซึ่งยังไม่เกิดก็เกิด 
และท่ีเกิดแล้วก็เป็นไปเพื่อภิยโยภาพ ไพบูลย์ เจริญ บริบูรณ์ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงม
งาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในข้อนั้น นี้เรียกว่า อายโกศล อปายโศล เป็นไฉนเมื่อบุคคล
พิจารณาธรรมเหล่านี้อยู่ ธรรมที่เป็นกุศลซึ่งยังไม่เกิดก็ไม่เกิด ที่เกิดแล้วก็ดับไป หรือเมื่อบุคคล
พิจารณาธรรมเหล่านี้อยู่ ธรรมที่เป็นอกุศลซึ่ง ยังไม่เกิดก็เกิด และที่เกิดแล้วก็เป็นไปเพ่ือภิยโยภาพ 
ไพบูลย์ ปัญญา กิริยาที่รู้ชัด ฯลฯ ความไม่หลงงมงาย ความเลือกเฟ้นธรรม สัมมาทิฏฐิในข้อนั้น นี้
เรียกว่า อปายโกศลปัญญาแม้ทั้งหมดที่เป็นอุบายส าหรับแก้ไขในเมื่อกิจรีบด่วนหรือภัยที่เกิด๒ แล้ว
นั้นชื่อว่า อุปายโกศล๑๔๖ 

                                           
๑๔๑ อภิ. สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑๓๖๐/๓๔๐. 
๑๔๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๕๗/๓๐๘, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๖๘/๓๑๗. 
๑๔๓ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๓๖๗/๓๑๕-๓๑๗. 
๑๔๔ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๔๒/๓๔๗, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๔๕/๓๕๑. 
๑๔๕ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๔๒/๓๔๗, อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๖๑/๓๕๓. 
๑๔๖ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๔๗๑/๕๐๕. 
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จากที่ได้กล่าวมาสรุปได้ว่า การวิจัยที่ปรากฏในพระอภิธรรมปิฎก จ านวน ๔ เล่ม จาก 
๑๒ เล่ม โดยกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของอินทรีย์ ทิฏฐิ ความเป็นผู้ฉลาด ปัญญา ญาณ และการทรง
ทราบของตถาคต และกล่าวคุณสมบัติของนักวิจัยคือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็นการวิจัย 

๓.๓.๓ การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์เนตติปกรณ์ 

การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์เนตติปกรณ์ โดยกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของวิจยหาระอันเป็น
การจ าแนกค าถามและค าตอบของพระพุทธพจน์ การอ้างสาธกและการจ าแนกพระพุทธพจน์ วิจยหา
ระเป็นหลักการวิเคราะห์ จ าแนก แยกแยะ การเลือกเฟ้นค าสอนของพระพุทธเจ้าที่ปรากฏอยู่ใน
พระไตรปิฎก โดยใช้หลักการในเทสนาหาระ เพ่ือให้เกิดความชัดเจนและตรงตามพุทธประสงค์ หรือ
นัยที่พระพุทธเจ้าทรงประสงค์ (ทั้งที่เป็นค าถามและค าตอบ ที่ส าคัญคือ การวิเคราะห์จ าแนกตาม
หลักการของเทสนาหาระ คือ อัสสาทะ อาทีนวะ นิสสรณะ ผล อุปาย และอาณัติ) วิจยหาระ จ าแนก
เนื้อหาที่ต้องวิจัยออกเป็น ๑๑ ประเภท คือ 

๑. การจ าแนกโดยอรรถและศัพท์ (ปทวิจัย) เป็นการวิเคราะห์บทในแต่ละประโยค 
ตามหลักไวยากรณ์ของภาษา โดยเฉพาะไวยากรณ์ภาษาบาลี  บทดังกล่าวนี้ จ าแนกออกเป็น ๔ คือ 
บทที่เป็นนาม อาขยาต อุปสัค และนิบาต เช่นนี้ เรียกว่า จ าแนกบทเชิงศัพท์ (สัทท) และการจ าแนก
บทอีกประการหนึ่งคือ การจ าแนกบทเชิงอรรถ (อัตถ) ว่า บทนั้นมีความหมายว่าอย่างไร เป็นการ
วิเคราะห์ความหมายของศัพท์ การวิเคราะห์วิจัยบทดังกล่าวนี้ จะปรากฏมีการใช้มากในคัมภีร์อรรถ
กถา แต่ในคัมภีร์เนตติปกรณ์ไม่ได้แสดงตัวอย่างไว้ 

๒. การจ าแนกโดยค าถาม (ปัญหาวิจัย) เป็นการวิเคราะห์วิจัยเกี่ยวกับค าถาม ที่ต้อง
วิเคราะห์เพราะว่าค าถามมีหลายประเภท ตามนัยอรรถกถาแห่งคัมภีร์เนตติปกรณ์ จ าแนกไว้ถึง ๑๑ 
ประเภท ดังนี้  (๑) อทิฏฐโชตนาปุจฉา คือ ค าถามที่ถามเพราะไม่รู้ไม่เห็น แต่อยากจะรู้  (๒) 
ทิฏฐสังสันทนา คือ ถามเพ่ือเปรียบเทียบกับความรู้เห็นที่มีอยู่ (๓) วิมติจเฉทนา คือ ถามเพ่ือตัดความ
สงสัย (๔) อนุมติปุจฉา คือ ถามเพ่ือคล้อยตาม (๕) กเถตุกัมยตาปุจฉา คือ ถามเพ่ือจะตอบเอง (๖) เอ
กังสพยากรณียา คือ ค าถามที่สามารถตอบได้เลยโดยไม่มีเงื่อนไขใด ๆ (๗) วิภัชชพยากรณียา คือ 
ค าถามที่จะต้องแยกแยะตอบเป็นประเด็นไป (๘) ปฏิปุจฉาพยากรณียา คือ ค าถามที่ต้องย้อนถาม
ก่อนแล้วจึงตอบ (๙) ฐปนียา คือ ค าถามที่ต้องงดไว้ไม่ตอบ (๑๐) ธัมมาธิษฐานา คือ ค าถามที่มุ่ง
หมายถึงธรรม (๑๑) สัตตาธิษฐานา คือ ค าถามที่มุ่งหมายถึงสัตว์  การศึกษาตีความ จึงจ าเป็นต้อง
จ าแนกแยกแยะให้ได้ว่า ในกรณีที่มีการถามที่ปรากฏในพระไตรปิฎก เท่าที่มีผู้มาทูลถามพระพุทธเจ้า 
หรือเป็นค าถามของบุคคลอ่ืน ๆ ได้ก็ตาม เป็นค าถามประเภทไหนในบรรดาค าถามแต่ละประเภท
ดังกล่าว เพราะเมื่อจ าแนกได้แล้วว่า เป็นค าถามประเภทไหน จะได้ตอบให้ตรงประเด็น หรือปฏิบัติให้
ตรงกับลักษณะค าถามนั้น ๆ 

๓. การจ าแนกค าตอบ (วิสัชชนาวิจัย) มีลักษณะและประเภทเช่นเดียวกับค าถาม 
เพราะจะต้องตอบให้ตรงประเด็นกับค าถามนั้น ๆ ดังนั้น ลักษณะประเภทของค าตอบและค าถามจึงมี
จ านวนเท่ากัน ในการศึกษาตีความ ผู้ศึกษาตีความต้องวินิจฉัย จ าแนกแยกแยะด้วยว่า ลักษณะการ
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ตอบปัญหาของพระพุทธเจ้าหรือของเหล่าพระสาวก มีลักษณะการตอบเป็นประเภทไหน โดยเฉพาะ
อย่างยิ่ง การตอบปัญหาของพระพุทธเจ้า ๔ ลักษณะ คือ (๑) เอกังสพยากรณ์ ตอบตรงทันที (๒) 
วิภัชชพยากรณ์ ตอบแบบแยกแยะให้เห็นชัดในประเด็นต่าง ๆ (๓) ปฏิปุจฉาพยากรณ์ ตอบแบบย้อน
ถามเพ่ือให้อยู่ในประเด็นเดียวกัน (๔) ฐปนียพยากรณ์ ตอบแบบไม่ตอบ นอกจากนี้ การตอบค าถาม
ของผู้ไม่รู้ ผู้มีความสงสัย ผู้ประสงค์เทียบเคียงหรือเพ่ือให้มั่นใจก็ตาม ลักษณะการตอบค าถามยังคง
อยู่ใน 4 ลักษณะของการตอบปัญหาดังกล่าวนี้ ซึ่งวัตถุประสงค์ หรือเจตนารมณ์ของผู้ถามปัญหานั้น 
มีส่วนส าคัญในการจะตอบปัญหานั้น ๆ ด้วย เช่น ผู้ที่ประสงค์จะถามเพ่ือเทียบเคียงแนวคิดค าสอน
เพ่ือถึงเข้าเป็นฝักฝ่ายสนับสนุนแนวความคิดของตนหรือค าถามที่มีลักษณะสุดโต่งไม่ทางใดทางหนึ่ง 
เช่นนี้ พระพุทธเจ้าจะทรงใช้วิธีฐปนียพยากรณ์ 

๔. การจ าแนกความก่อนหลัง (ปุพพาปรวิจัย) การศึกษาวิเคราะห์ความสัมพันธ์
ระหว่างประโยคข้อความหน้ากับประโยคข้อความหลังที่เชื่อมความขยายความกันและกัน โดยเฉพาะ
อย่างยิ่ง ระหว่างค าถามกับค าตอบ ประโยคค าถามถือว่าเป็นข้อความหน้า ส าหรับประโยคค าตอบ 
เป็นข้อความหลัง เพ่ือให้เห็นถึงความมีเอกภาพระหว่างค าหน้ากับค าหลัง มิให้เกิดความขัดแย้งกัน 
การศึกษาตีความต้องค านึงถึงประเด็นนี้ด้วย อย่างไรก็ตาม ค าหน้ากับค าหลังที่ว่านี้ ไม่ได้หมายถึง
เฉพาะค าถามกับค าตอบเท่านั้น ประโยคข้อความอ่ืน ๆ ที่อธิบายขยายความประโยคข้อความข้างหน้า
ตน จัดเป็นค าหน้ากับค าหลังด้วย ตัวอย่าง เช่น (๑) ค าถามกับค าตอบ ในประโยคค าถามว่า “เกนสฺสุ 
นิวุโต โลโก” (อะไร ห่อหุ้มสัตว์โลกไว้) เป็นค าหน้า ประโยคค าตอบว่า “อวิชฺชาย นิวุโต โลโก” 
(อวิชชาห่อหุ้มสัตว์โลกไว้) จัดเป็นค าหลัง (๒) ประโยคข้อความทั่วไป เช่น “นีวรเณหิ นิวุโต โลโก” 
(นิวรณ์ทั้งหลายห่อหุ้มสัตว์โลกไว้) จัดเป็นค าหน้า และ “อวิชฺชานีวรณา หิ สพฺเพ สตฺตา” (สรรพสัตว์มี
อวิชชาเป็นเครื่องห่อหุ้มไว้) จัดเป็นค าหลัง และประโยคข้อความต่อ ๆ ไป ที่ขยายความซึ่งกันและกัน 
จะกลายเป็นค าหน้ากับค าหลังของกันและกันจนกว่าจะจบข้อความ การพิจารณาวิเคราะห์ข้อความ
หน้ากับข้อความหลังดังกล่าว จะท าให้ได้เนื้อหาสาระที่แท้จริง และจะเห็นถึงความสอดคล้องต้องกัน
ตลอดสายของพุทธธรรม 

๕. การจ าแนกอัสสาท (อัสสาทวิจัย) เป็นการจ าแนกข้อดี ความพึงพอใจ ยินดี ด้านที่
เป็นคุณหรือแง่บวกของธรรมนั้นว่า มีข้อดีที่ท าให้เกิดความพึงพอใจหรือมีประโยชน์อย่างไร ได้แก่ สุข 
โสมนัส อิฏฐารมณ์ ตัณหา และวิปัลลาส โดยที่ตัณหาและวิปัลลาส เป็นอัสสาทะในฐานะที่เป็นเหตุให้
เกิดความยินดี ส่วนเวทนา อิฏฐารมณ์ในภูมิ ๓ เป็นอัสสาทะในฐานะเป็นผล อัสสาทะจึงมีทั้งส่วนที่
เป็นเหตุและส่วนที่เป็นผล 

๖. การจ าแนกโทษ (อาทีนววิจัย) เป็นการจ าแนกข้อเสีย หรือ ด้านลบที่เป็นโทษของ
ธรรมนั้น ที่ควรระวังและควรหลีกเว้น  ได้แก่  ทุกขเวทนา  อนิฏฐารมณ์ต่าง ๆ  การปรุงแต่งในภูมิ ๓  
(เตภูมิกสังขาร) เป็นอาทีนวะด้วยในฐานเป็นธรรมชาติที่ตกอยู่ภายใต้อ านาจของความเป็นสิ่งที่ไม่เที่ยง 
ทนอยู่ในสภาพเดิมไม่ได้ ปราศจากตัวตนที่แท้จริง 

๗. การจ าแนกนิสสรณะ (นิสสรณวิจัย) เป็นการจ าแนกทางออก แนวทางออกจาก
ข้อเสีย ปัญหา หรือสิ่งที่เป็นโทษนั้น ๆ ได้แก่ อริยมรรค และนิพพาน ที่เป็นเป้าหมายสูงสุด  นิสสรณะ
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ดังกล่าวนี้ จึงมีนัยความหมายทางภาษาเป็นทั้งเหตุและผลของการปฏิบัติ นิสสรณะในความหมายที่
เป็นเหตุ ได้แก่ อริยมรรค โพธิปักขิยธรรม สติปัฏฐาน เพราะธรรมเหล่านี้เป็นเหตุให้หลุดพ้นจากความ
ทุกข์ได้  นิสสรณะในความหมายที่เป็นผล ได้แก่ นิพพาน 

๘. การจ าแนกจุดมุ่งหมาย (ผลวิจัย) เป็นการจ าแนกผลลัพธ์ หรืออานิสงส์ที่เกิดจาก
การด าเนินตามนิสสรณะหรือทางออกนั้นแล้ว  ได้แก่ ความรู้ที่ได้รับจากการฟัง เรียกว่า สุตมยปัญญา 
หรือสุตมยญาณ ตลอดถึงความรู้ธรรมในระดับสูงขึ้นไป กระทั้งสัมมาสัมโพธิญาณ 

๙. การจ าแนกอุบาย (อุปายวิจัย) เป็นการจ าแนกอุบายหรือวิธีการที่แยบยลเพ่ือให้
เกิดผล โดยใช้อุบายบางอย่างกระตุ้นให้ด าเนินตามแนวทางออกที่เสนอไว้ ได้แก่  ข้อปฏิบัติที่เป็น
เบื้องต้นของอริยมรรค หรืออุบายที่จะท าให้เกิดการบรรลุอริยมรรค และบรรลุนิพพานในที่สุด เช่น 
ปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการ เป็นเบื้องต้นแห่งการเกิดข้ึนของสัมมาทิฐิ เป็นต้น   

๑๐. การจ าแนกการชักชวน (อาณัตติวิจัย) เป็นการจ าแนกการกล่าวชักจูง โน้มน้าว
ให้แรงจูงใจใฝ่รู้ ใฝ่กระท า ประพฤติปฏิบัติ ทั้งชักชวน ชี้ชวน และสั่งบังคับ ได้แก่ ค าสั่ง ค าแนะน า ค า
เชิญชวนให้ปฏิบัติ เช่น “อปฺปมาเทน  สมฺปาเทถ ท่านทั้งหลาย จงยังความไม่ประมาทให้ถึงพร้อมถึง”   
ค าว่า “จง” เป็นลักษณะของอาณัตินี้ 

๑๑. การจ าแนกโดยการอ้างพุทธพจน์ (อนุคีติวิจัย) เป็นการวิเคราะห์วิจัยถึงสิ่งที่
กล่าวมาแล้วน ามากล่าวย้ าอีกครั้งหนึ่ง อนุคีติ คือ การกล่าวย้ าถึงสิ่งที่ได้กล่าวมาแล้วอีกครั้งหนึ่ง เป็น
การสรุปย้ าประเด็นที่กล่าวมาแล้ว ซึ่งถ้อยค าที่น ามากล่าวนั้น อาจเป็นข้อความที่อ้างมาจากที่อ่ืนเพ่ือ
สนับสนุนข้อความที่กล่าวมาแล้ว เป็นลักษณะการวิจัยที่มีการอ้างอิงข้อความอ่ืน เพ่ือให้ข้อความที่
กล่าวมานั้นมีความน่าเชื่อถือ ไม่เลื่อนลอย  ค าที่มีความหมายเหมือนกันกับค าว่า อนุคีติ มีหลายค า 
เช่น สังคหกถา อุทานคาถา ค าเหล่านี้เป็นไวพจน์กัน สามารถใช้แทนกันได้ ซึ่งในบางคัมภี ร์อาจใช้ค า
เหล่านี้ต่างกันไป บางคัมภีร์ใช้ค าว่า อุทานคาถา บางคัมภีร์ใช้ค าว่า อนุคีติ บางคัมภีร์ใช้ค าว่า สังคหก
ถา  กระนั้นก็ตาม ขอให้เข้าใจว่ามีความหมายเหมือนกัน คือเป็นการสรุปย้ าความที่กล่าวมา โดยน า
ข้อความอ่ืนมาสนับสนุนให้มีน้ าหนักยิ่งขึ้น ซึ่งอาจเป็นข้อความที่เป็นพุทธพจน์ หรือค าของอาจารย์ใน
อดีตก็ได้ เราจะพบการอ้างอิงลักษณะใช้ค าภาษาบาลี เช่น เตนาห ภควา (เหตุนั้น พระผู้พระภาคเจ้า
จึงตรัสว่า)  ยถาห ภควา (เหมือนดังที่พระผู้มีพระภาคเจ้าตรัสไว้ว่า)  เตนาหุ โปราณา (เพราะเหตุนั้น 
โบราณาจารย์ จึงกล่าวไว้ว่า) 

วิจัยหาระ จึงเป็นกรอบในการศึกษาตีความธรรมวินัยที่ค่อนข้างครอบคลุม ซึ่งผู้ศึกษา
จ าเป็นต้องมีความรู้พ้ืนฐานด้านภาษา โดยเฉพาะภาษาบาลีที่ใช้บันทึกค าสอน เพราะการศึกษาวิจัย 
ถ้าจะให้ได้ความหมายสมบูรณ์ต้องพิจารณาทั้งในแง่อรรถะและในแง่พยัญชนะ ซึ่งอิงอาศัยกันและกัน 
อรรถมีอยู่ในพยัญชนะ และพยัญชนะจะเป็นสื่อให้เข้าใจถึงอรรถด้วย 

จากที่ได้กล่าวมาสรุปได้ว่า การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์เนตติปกรณ์ โดยกล่าวถึงการวิจัยใน
เรื่องของวิจยหาระอันเป็นการจ าแนกค าถามและค าตอบของพระพุทธพจน์ การอ้างสาธกและการ
จ าแนกพระพุทธพจน์ โดยแบ่งออกเป็น ๑๑ ประเภท คือ ๑) การจ าแนกโดยอรรถและศัพท์ (ปทวิจัย) 
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๒) การจ าแนกโดยค าถาม (ปัญหาวิจัย) ๓) การจ าแนกค าตอบ (วิสัชชนาวิจัย) ๔) การจ าแนกความ
ก่อนหลัง (ปุพพาปรวิจัย) ๕) การจ าแนกอัสสาท (อัสสาทวิจัย) ๖) การจ าแนกโทษ (อาทีนววิจัย) ๗) 
การจ าแนกนิสสรณะ (นิสสรณวิจัย) ๘) การจ าแนกจุดมุง่หมาย (ผลวิจัย) ๙) การจ าแนกอุบาย (อุปาย
วิจัย) ๑๐) การจ าแนกการชักชวน (อาณัตติวิจัย) และ ๑๑) การจ าแนกโดยการอ้างพุทธพจน์ (อนุคีติ
วิจัย) 

๓.๔ บทสรุป 
คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นที่บันทึกพระธรรมวินัยอันเป็นพระสัทธรรมค าสอน

ของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าอันเรียกว่าพระสัทธรรม ๓ เพราะว่าพระปริยัติเป็นปทัฏฐานให้เกิดมีพระ
ปฏิบัติสัทธรรมอันประกอบด้วย ศีล สมาธิ ปัญญา และส่งผลต่อพระปฏิเวธสัทธรรมอันประกอบด้วย 
มรรค ผล นิพพานเป็นที่สุด คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนาประกอบด้วย (๑) พระไตรปิฎก บันทึก
สัทธรรมเป็นพระพุทธพจน์ของพระพุทธเจ้าและค าสอนของพระสาวก (๒) ปกรณ์วิเสส บันทึกผลงาน
อิสระของพระเถระผู้แตกฉานในพระธรรมวินัยอธิบายธรรมวินัยโดยศึกษาค้นคว้าและรวบรวมข้อมูล
จากคัมภีร์ต่างๆ (๓) อรรถกถาบันทึกค าขยายและค าอธิบายความในพระไตรปิฎก (๔) ฎีกาบันทึกค า
ขยายเนื้อความหรือแต่งแก้ข้อความในคัมภีร์อรรถกถาให้ชัดเจนยิ่งขึ้น (๕) อนุฏีกาบันทึกค าเสริม
ความเป็นการแต่งแก้หรืออธิบายฎีกา 

วิจัยในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาใช้ค าว่า วิจย มาจากรูปวิเคราะห์ว่า “วิ+จิ+ณ=วิจย” 
แปลว่า การเลือกเฟ้น การค้นหา และการพิจารณา ซึ่งปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎก โดยใช้ ๓ 
ค าศัพท์ประกอบด้วย วิจย วิจโย วิจย  จะปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๒ คัมภีร์คือ 
พระสุตตันตปิฎก จ านวน ๑๙ เล่ม ๑๗๘ ศัพท์ และพระอภิธรรมปิฎก จ านวน ๔ เล่ม ๒๓๘ ศัพท์ รวม
ค าศัพท์ที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๔๑๖ ศัพท์ โดยมีค าว่า ธัมมวิจโย (ความวิจัย
ธรรม, ความเลือกเฟ้นธรรม) มากที่สุดจ านวน ๑๖๓ ศัพท์ รองลงมาคือธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมที่
เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม) จ านวน ๑๓๒ ศัพท์ และรองลงมาคือปวิจโย (ความเลือกสรร) 
จ านวน ๓๙ ศัพท์ และวิจโย (ความวิจัย) จ านวน ๓๖ ศัพท์ ตามล าดับ ตามล าดับ และในคัมภีร์เนตติ
ปกรณ์ เนตติอรรถกถา และเนตติฎีกา ซึ่งเป็นคัมภีร์แนะแนวทางน าไปสู่ความเข้าใจพระพุทธพจน์ 
โดยพระมหากัจจายนะผู้เป็นเลิศในการอธิบายความย่อให้พิศดาร ซึ่งปรากฏอยู่ในส่วนของหาระ ๑๖ 
ที่เป็นหลักการอธิบายศัพท์ พยัญชนะให้เข้าใจอย่างละเอียดชัดเจน วิจยหาระเป็นหลักการวิจัยหรือ
การวิเคราะห์ การจ าแนกแยกแยะ 

การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นการอธิบายถึงความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความเลือกเฟ้นธรรมในทางพระพุทธศาสนาเมื่อกล่าวโดยสรุปลงแล้วคือ 
โพธิปักขิยธรรม ๓๗ ประการ ในพระสุตตันตปิฎก โดยกล่าวถึงการวิจัยว่าเป็นไวพจน์ของปัญญา เช่น
ค าว่า ธี มุนี มันตา เมธา เป็นต้น และกล่าวคุณสมบัติของนักวิจัยคือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็นการ
วิจัย และพระพุทธเจ้าทรงแสดงธรรมโดยการวิจัยประกอบด้วย อปริหานิยธรรม ๗, สติปัฏฐาน ๔ 
(กาย เวทนา ธรรม), ปธาน ๔ (ภาวนา), พละหรืออินทรีย์ ๕ (ปัญญา), มรรค ๘ (สัมมาทิฏฐิ) และอา
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นาปานสติ ในพระอภิธรรมปิฎกกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของอินทรีย์ ทิฏฐิ ความเป็นผู้ฉลาด ปัญญา 
ญาณ และการทรงทราบของตถาคต และกล่าวคุณสมบัติของนักวิจัยคือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็น
การวิจัย และในคัมภีร์เนตติปกรณ์ โดยกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของวิจยหาระอันเป็นการจ าแนก
ค าถามและค าตอบของพระพุทธพจน์ การอ้างสาธกและการจ าแนกพระพุทธพจน์ โดยแบ่งออกเป็น 
๑๑ ประเภท คือ ๑) การจ าแนกโดยอรรถและศัพท์ (ปทวิจัย) ๒) การจ าแนกโดยค าถาม (ปัญหาวิจัย) 
๓) การจ าแนกค าตอบ (วิสัชชนาวิจัย) ๔) การจ าแนกความก่อนหลัง (ปุพพาปรวิจัย) ๕) การ
จ าแนกอัสสาท (อัสสาทวิจัย) ๖) การจ าแนกโทษ (อาทีนววิจัย) ๗) การจ าแนกนิสสรณะ (นิสสรณ
วิจัย) ๘) การจ าแนกจุดมุ่งหมาย (ผลวิจัย) ๙) การจ าแนกอุบาย (อุปายวิจัย) ๑๐) การจ าแนกการ
ชักชวน (อาณัตติวิจัย) และ ๑๑) การจ าแนกโดยการอ้างพุทธพจน์ (อนุคีติวิจัย) 

 



 

 

บทท่ี ๔ 

สรุปผลการวิจัย และขอ้เสนอแนะ 
 

การศึกษาสารนิพนธ์เรื่อง วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ผู้วิจัยได้สรุป
ลงในประเด็นส าคัญ ๒ ประการ คือ (๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 
และ (๒) เพ่ือศึกษาวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทการวิจัยครั้งนี้ เป็นการวิจัยเชิง
คุณภาพ (Qualitative Research) โดยมีการวิเคราะห์ข้อมูลจากคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา และ
วรรณกรรมพระพุทธศาสนาในยุคปัจจุบัน (Documentary Research) โดยวิเคราะห์ (๑) การ
วิเคราะห์เชิงพรรณนา (Descriptive analysis) (๒) การตีความหมาย (Interpretation) และ (๓) 
การสังเคราะห์ (Synthesis) เกี่ยวกับการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา
เถรวาทที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก อรรถกถา วรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา โดยใช้เทคนิคการ
วิเคราะห์เนื้อหาประกอบบริบท (Content Analysis Technique) เพ่ือน าเสนอการความหมายของ 
“วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท ผู้วิจัยได้สรุปผลการวิจัย และข้อเสนอแนะตามล าดับ 
ดังต่อไปนี้ 

๔.๑ สรุปผลการวิจัย 
๔.๑.๑ แนวคิดเรื่องวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

การวิจัยเป็นศัพท์ในทางวิชาการแต่ในทางพระพุทธศาสนาใช้ค าศัพท์ว่า วิจโย ซึ่งรูปศัพท์
แยกวิเคราะห์ได้ว่า วิ+จิ+ณ = วิจย แปลว่า เลือกเฟ้น ความค้นหา พิจารณา ในภาษาบาลีโรมันว่า 
Vicayo แปลว่า Research Investigation ในภาษาสันสกฤตใช้ค าว่า Vicaya ในคัมภีร์อภิธานวรรณา
ได้กล่าวถึงศัพท์การคัด การเลือก การวิจัย การค้นคว้าไว้ ๒ ศัพท์ คือ วิจย และ มคฺคนา 

ล าดับเหตุการณ์แสวงหาความรู้ความจริงในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าแสดงถึงการการ
วิจัยของพระพุทธเจ้าเริ่มจากพระองค์ทรงเห็นเทวทูตทั้ง ๔ ในพระราชอุทยานและทรงตั้งค าถามว่ามี
หนทางที่ไม่แก่ ไม่เจ็บ ไม่ตายหรือไม่ จึงได้เดินทางออกแสวงหาค าตอบจากครูบาอาจารย์มีอุทกดาบส
และอาฬารดาบส และได้ค าตอบ (การตรัสรู้) ใต้ต้นโพธิ์ และพระองค์ทรงพิจารณาถึงค าตอบที่
พระองค์ตรัสรู้ 

การวิจัยในทางพระพุทธศาสนาเป็นผลการตรัสรู้สัจธรรมผ่านการศึกษา ค้นคว้า วิเคราะห์ 
วิพากย์ และวิจัยจากประสบการณ์จริงของพระพุทธเจ้า ในอรรถกถาพระอภิธรรม อัฏฐสาลินี ได้
อธิบายการวิจัยพระอภิธรรมของพระพุทธเจ้าไว้ว่า “...ถามว่า วิจัย ณ ที่ไหน ตอบว่า ที่ควงไม้โพธิ์ 



๘๐ 
 

 

ถามว่า วิจัยในกาลไร ตอบว่า ในเวลาตลอด ๗ วัน ณ เรือนแก้ว ถามว่า ใครวิจัย ตอบว่า พระ
สัพพัญญูพุทธเจ้า...” 

กระบวนการวิจัยคือหลักอริยสัจ ๔ เป็นกระบวนการวิธีวิทยาการวิจัยตามแนวทาง
พระพุทธศาสนาในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเปรียบได้กับกระบวนการทางวิทยาศาสตร์ แต่
อริยสัจจะมีกระบวนการวิจัยแบ่งออกเป็น ๒ กระบวนการคือ กระบวนการเกิดเป็นกระบวนการคิดใน
ปัญหาการวิจัยอันประกอบด้วยทุกข์ (ผล) เป็นขั้นก าหนดปัญหาว่าคืออะไร อยู่ที่ไหน และมีขอบเขต
แค่ใด และสมุทัย (เหตุ) เป็นขั้นสืบสาวเหตุด้วยการหยังหาสาเหตุของปัญหาโดยการวิธีการของปร
โตโฆสะอันเป็นเสียงจากภายนอกอันเป็นกัลยาณมิตร และโยนิโสมนสิการอันเป็นกระบวนการคิด ๑๐ 
ประการ และกระบวนการดับเป็นกระบวนการแก้ปัญหาอันประกอบด้วยนิโรธ (ผล) เป็นขั้นเก็งนิโรธ
เพ่ือให้เห็นกระบวนการแก้ปัญหาที่เป็นไปได้อย่างไร และมรรค (เหตุ) เป็นขั้นเฟ้นหามรรคด้วย
กระบวนการแสวงหา การตรวจสอบ และการสรุปผล โดยกระบวนการของมรรคอันเป็นทางสายกลาง
ในทางพระพุทธศาสนาเกี่ยวกับวิธีปฏิบัติในการแสวงหาความรู้ความจริงอันเป็นกระบวนการของ
มนุษย์ที่จะน าไปแก้ปัญหา (ทุกข์) โดยเริ่มที่สัมมาทิฏฐิไปจนถึงสัมมาสมาธิ ซึ่งสัมมาทิฏฐิมีปัจจัย
สาเหตุมาจากปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการ และมรรคเมื่อกล่าวโดยย่อคือปัญญา ศีล สมาธิ อัน
เรียกว่าไตรสิกขา อันเป็นหลักการศึกษาในทางพระพุทธศาสนา โดยมีโพชฌงค์ที่เป็นหลักธรรมแห่ง
การตรัสรู้เป็นคุณสมบัติของนักวิจัยในการเลือกเฟ้น ในการค้นหา และในการพิจารณาธรรม 

๔.๑.๒ วิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาท 

คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นที่บันทึกพระธรรมวินัยอันเป็นพระสัทธรรมค าสอน
ของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าอันเรียกว่าพระสัทธรรม ๓ เพราะว่าพระปริยัติเป็นปทัฏฐานให้เกิดมีพระ
ปฏิบัติสัทธรรมอันประกอบด้วย ศีล สมาธิ ปัญญา และส่งผลต่อพระปฏิเวธสัทธรรมอันประกอบด้วย 
มรรค ผล นิพพานเป็นที่สุด คัมภีร์ในทางพระพุทธศาสนาประกอบด้วย (๑) พระไตรปิฎก บันทึก
สัทธรรมเป็นพระพุทธพจน์ของพระพุทธเจ้าและค าสอนของพระสาวก (๒) ปกรณ์วิเสส บันทึกผลงาน
อิสระของพระเถระผู้แตกฉานในพระธรรมวินัยอธิบายธรรมวินัยโดยศึกษาค้นคว้าและรวบรวมข้อมูล
จากคัมภีร์ต่างๆ (๓) อรรถกถาบันทึกค าขยายและค าอธิบายความในพระไตรปิฎก (๔) ฎีกาบันทึกค า
ขยายเนื้อความหรือแต่งแก้ข้อความในคัมภีร์อรรถกถาให้ชัดเจนยิ่งขึ้น (๕) อนุฏีกาบันทึกค าเสริม
ความเป็นการแต่งแก้หรืออธิบายฎีกา 

วิจัยในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาใช้ค าว่า วิจย มาจากรูปวิเคราะห์ว่า “วิ+จิ+ณ=วิจย” 
แปลว่า การเลือกเฟ้น การค้นหา และการพิจารณา ซึ่งปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎก โดยใช้ ๓ 
ค าศัพท์วิจัยในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาใช้ค าว่า วิจย มาจากรูปวิเคราะห์ว่า “วิ+จิ+ณ=วิจย” 
แปลว่า การเลือกเฟ้น การค้นหา และการพิจารณา ซึ่งปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎก โดยใช้ ๓ 
ค าศัพท์ประกอบด้วย วิจย วิจโย วิจย  จะปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๒ คัมภีร์คือ 
พระสุตตันตปิฎก จ านวน ๑๙ เล่ม ๑๗๘ ศัพท์ และพระอภิธรรมปิฎก จ านวน ๔ เล่ม ๒๓๘ ศัพท์ รวม
ค าศัพท์ที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกจ านวน ๒๓ เล่ม ๔๑๖ ศัพท์ โดยมีค าว่า ธัมมวิจโย (ความวิจัย
ธรรม, ความเลือกเฟ้นธรรม) มากที่สุดจ านวน ๑๖๓ ศัพท์ รองลงมาคือธัมมวิจยสัมโพชฌงค์ (ธรรมที่



๘๑ 
 

 

เป็นองค์แห่งการตรัสรู้คือการเฟ้นธรรม) จ านวน ๑๓๒ ศัพท์ และรองลงมาคือปวิจโย (ความเลือกสรร) 
จ านวน ๓๙ ศัพท์ และวิจโย (ความวิจัย) จ านวน ๓๖ ศัพท์ ตามล าดับ ตามล าดับ และในคัมภีร์เนตติ
ปกรณ์ เนตติอรรถกถา และเนตติฎีกา ซึ่งเป็นคัมภีร์แนะแนวทางน าไปสู่ความเข้าใจพระพุทธพจน์ 
โดยพระมหากัจจายนะผู้เป็นเลิศในการอธิบายความย่อให้พิศดาร ซึ่งปรากฏอยู่ในส่วนของหาระ ๑๖ 
ที่เป็นหลักการอธิบายศัพท์ พยัญชนะให้เข้าใจอย่างละเอียดชัดเจน วิจยหาระเป็นหลักการวิจัยหรือ
การวิเคราะห์ การจ าแนกแยกแยะ 

การวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเป็นการอธิบายถึงความวิจัย ความ
เลือกสรร ความวิจัยธรรม ความเลือกเฟ้นธรรมในทางพระพุทธศาสนาเมื่อกล่าวโดยสรุปลงแล้วคือ 
โพธิปักขิยธรรม ๓๗ ประการ ในพระสุตตันตปิฎก โดยกล่าวถึงการวิจัยว่าเป็นไวพจน์ของปัญญา เช่น
ค าว่า ธี มุนี มันตา เมธา เป็นต้น และกล่าวคุณสมบัติของนักวิจัยคือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็นการ
วิจัย และพระพุทธเจ้าทรงแสดงธรรมโดยการวิจัยประกอบด้วย อปริหานิยธรรม ๗, สติปัฏฐาน ๔ 
(กาย เวทนา ธรรม), ปธาน ๔ (ภาวนา), พละหรืออินทรีย์ ๕ (ปัญญา), มรรค ๘ (สัมมาทิฏฐิ) และอา
นาปานสติ ในพระอภิธรรมปิฎกกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของอินทรีย์ ทิฏฐิ ความเป็นผู้ฉลาด ปัญญา 
ญาณ และการทรงทราบของตถาคต และกล่าวคุณสมบัติของนักวิจัยคือโพชฌงค์ ๗ อันมีธัมมวิจยเป็น
การวิจัย และในคัมภีร์เนตติปกรณ์ โดยกล่าวถึงการวิจัยในเรื่องของวิจยหาระอันเป็นการจ าแนก
ค าถามและค าตอบของพระพุทธพจน์ การอ้างสาธกและการจ าแนกพระพุทธพจน์ โดยแบ่งออกเป็น 
๑๑ ประเภท คือ ๑) การจ าแนกโดยอรรถและศัพท์ (ปทวิจัย) ๒) การจ าแนกโดยค าถาม (ปัญหาวิจัย) 
๓) การจ าแนกค าตอบ (วิสัชชนาวิจัย) ๔) การจ าแนกความก่อนหลัง (ปุพพาปรวิจัย) ๕) การ
จ าแนกอัสสาท (อัสสาทวิจัย) ๖) การจ าแนกโทษ (อาทีนววิจัย) ๗) การจ าแนกนิสสรณะ (นิสสรณ
วิจัย) ๘) การจ าแนกจุดมุ่งหมาย (ผลวิจัย) ๙) การจ าแนกอุบาย (อุปายวิจัย) ๑๐) การจ าแนกการ
ชักชวน (อาณัตติวิจัย) และ ๑๑) การจ าแนกโดยการอ้างพุทธพจน์ (อนุคีติวิจัย) 

๔.๒ ข้อเสนอแนะ 
จากการท าการวิจัยในครั้งนี้ ผู้วิจัยพบว่า ยังมีประเด็นที่น่าสนใจที่เกี่ยวข้องกับเรื่องที่

ผู้วิจัยได้ท าการวิจัยไปแล้วนั้นสมควรที่จะต้องมีการน าไปศึกษาค้นคว้าวิจัยต่อไป เพ่ือให้เกิดความรู้
ความเข้าใจที่ละเอียดและเป็นประโยชน์มากยิ่งขึ้น ดังนี้ 

๔.๒.๑ ข้อเสนอแนะเชิงนโยบาย 

ในการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทมาทั้งหมด
พบว่ามีบางประเด็นที่ผู้ศึกษาหรือผู้สนใจทั่วไปรวมถึงหน่วยงานหรือองค์กรที่ เกี่ยวข้องน าไป
ประยุกต์ใช้ให้เกิดประโยชน์กับองค์กรและสังคมได้ดังนี้ 

๑) มหาวิทยาลัยที่เปิดการศึกษาทางพระพุทธศาสนาควรก าหนดโนยายเรื่องรูปแบบ
การวิจัยทางพระพุทธศาสนาน าไปประยุกต์ใช้ในการศึกษาของสาขาวิชาพระพุทธศาสนา พุทธศาสน
ศึกษา เป็นต้น 
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๒) หน่วยงานที่เกี่ยวข้องควรก าหนดนโยบายทางเลือกเรื่องวิธีวิทยาการวิจัยในคัมภีร์
ทางพระพุทธศาสนาสามารถท าการศึกษาวิจัยแสวงหาองค์ความรู้ควรน ารูปแบบวิธีวิทยาการวิจัยทาง
พระพุทธศาสนาไปประยุกต์ใช้ 

๔.๒.๒ ข้อเสนอแนะในการน าผลวิจัยไปใช้ 

ในการศึกษาความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทมาทั้งหมด
พบว่ามีบางประเด็นที่ผู้ศึกษาหรือผู้สนใจทั่วไปรวมถึงหน่วยงานหรือองค์กรที่เกี่ยวข้องน าผลวิจัยไป
ประยุกต์ใช้ให้เกิดประโยชน์กับองค์กรและสังคมได้ดังนี้ 

๑) มหาวิทยาลัยที่ท าการศึกษาทางพระพุทธศาสนาน าผลวิจัยไปประยุกต์ใช้ใน
การศึกษาของสาขาวิชาพระพุทธศาสนา พุทธศาสนศึกษา เป็นต้น 

๒) หน่วยงานที่ศึกษาคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาสามารถท าการศึกษาวิจัยแสวงหา
องค์ความรู้ควรน ารูปแบบการวิจัยทางพระพุทธศาสนา 

๔.๒.๓ ข้อเสนอแนะส าหรับการศึกษาครั้งต่อไป 

ในประเด็นเกี่ยวกับการวิจัยในอนาคตผู้วิจัยเห็นว่ายังมีบางประเด็นที่เกี่ยวข้องกับ
ความหมายของ “วิจัย” ในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถรวาทยังต้องศึกษาต่อไป ซึ่งประเด็นที่ผู้วิจัย
เห็นสมควรว่าจะต้องมีการศึกษากันต่อไปมีดังต่อไปนี้ 

๑) ควรน าไปศึกษาในประเด็นเรื่องวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถร
วาทกับพระพุทธศาสนามหายานแตกต่างกันหรือไม่ 

๒) ควรน าไปศึกษาในประเด็นเรื่องวิจัยที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเถร
วาทมีอิทธิพลต่อประชาชนในสังคมไทยอย่างไร 

 



 

 

บรรณานุกรม 

๑. ภาษาบาลี-ไทย 
ก. ข้อมูลปฐมภูมิ 

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. พระไตรปิฎกภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาเตปิฏก  ๒๕๐๐. 
กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

 . พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. กรุงเทพมหานคร: โรง
พิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

พระธรรมบาลเถระ. เนตติฎีกา: คัมภีร์อธิบายเนตติอรรถกถา.  พระธัมมานันทมหาเถระ อัคร
มหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย. นครปฐม: ซีเอไอเซ็นเตอร์
, ๒๕๕๑. 

 . เนตติอรรถกถา: คัมภีร์อธิบายเนตติปกรณ์. พระธัมมานันทมหาเถระ อัครมหาบัณฑิต 
ตรวจช าระ; พระคันธสาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย. นครปฐม: ซีเอไอเซ็นเตอร์, ๒๕๕๑. 

พระมหากจัจายนเถระ. เนตติปกรณ์. พระธัมมานันทมหาเถระ อัครมหาบัณฑิต ตรวจช าระ; พระคันธ
สาราภิวงศ์ แปลและอธิบาย. กรุงเทพมหานคร: ไทยรายวันการพิมพ์, ๒๕๕๐. 

มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ. เนตติปกรณ์ บาลี-ไทย ฉบับภูมิพโลภิกขุ. พิมพ์ครั้งที่ ๒. โครงการปริวรรตอักษร
ขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็น
ภาษาไทย มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๕๔. 

 . เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย บาลี-ไทย ภาค ๑ ฉบับภูมิพโลภิกขุ. โครงการปริวรรต
อักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็น
ภาษาไทย มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๔๘. 

 . เนตติอรรถกถา ขุททกนิกาย บาลี-ไทย ภาค ๒ ฉบับภูมิพโลภิกขุ. โครงการปริวรรต
อักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็น
ภาษาไทย มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๔๘. 

 . เปฏโกปเทสปกรณ์ บาลี-ไทย ฉบับภูมิพโลภิกขุ. พิมพ์ครั้งที่ ๒. โครงการปริวรรต
อักษรขอมและอักษรโบราณท้องถิ่น ช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็น
ภาษาไทย มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิภูมิพโลภิกขุ, ๒๕๕๘. 

ข. ข้อมูลทุติยภูมิ 

(๑) หนังสือ: 
กองวิชาการ. สรรพศาสตร์ในพระไตรปิฎก. มหาวิทยาลัยธรรมกาย แคลิฟอร์เนีย, ๒๕๕๑. 
คณาจารย์ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย . พระไตรปิฎกศึกษา ฉบับปรับปรุง. 

กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘. 
จ ารูญ ธรรมดา. กระบวนการตีความพระพุทธพจน์ตามแนวของคัมภีร์เนตติ.  พิมพ์ครั้งที่ ๒. 

กรุงเทพมหานคร: ประยูรสาส์นไทย, ๒๕๕๕. 
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ชาติเมธี หงษา. พระไตรปิฎกเบื้องต้น. กรุงเทพมหานคร: โอเดียนสโตร์, ๒๕๕๙. 
ณรงค์ โพธิ์พฤกษานันท์. ระเบียบวิธีวิจัยหลักการ แนวคิด และเทคนิคการเขียนรายงานการวิจัย. 

พิมพ์ครั้งที่ ๙. กรุงเทพมหานคร: เอ็กซเปอร์เน็ท, ๒๕๕๗. 
ทิพย์สิริ กาญจนวาสี และศิริชัย กาญจนวาสี . วิธีวิทยาการวิจัย. กรุงเทพมหานคร: บริษัท ทรีบีการ

พิมพ์และตรายาง จ ากัด, ๒๕๕๙. 
นายสิริ เพ็ชรไชย. แนะน าพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเล่ม ๑. โครงการปริวรรตอักษรขอมและ

อักษรโบราณท้องถิ่นช าระและแปลพระคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาเป็นภาษาไทย. มูลนิธิ
ภูมิพโลภิกขุเพ่ือการค้นคว้าทางพระพุทธศาสนา. ม.ป.ป. 

ปรุตม์ บุญศรีตัน. “รูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาเถรวาท”. วิทยานิพนธ์พุทธศาสตร
ดุษฎีบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๐. 

พระเจ้าบรมวงศ์เธอ กรมพระจันทบุรีนฤนาท. ปทานุกรมบาลี ไทย อังกฤษ สันสกฤต ฉบับพระเจ้า
บรมวงศ์เธอ กรมพระจันทบุรีนฤนาท. พิมพ์ครั้งที่ ๕. นครปฐม: โรงพิมพ์มหามกุฏราช
วิทยาลัย, ๒๕๕๓. 

พระธรรมโกศาจารย์ ประยูร ธมฺมจิตฺโต. ปรัชญากรีก: บ่อเกิดภูมิปัญญาตะวันตก. พิมพ์ครั้งที่ ๗. 
กรุงเทพมหานคร: ส านักพิมพ์ศยาม, ๒๕๕๒. 

พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต). โยนิโสมนสิการ วิธีคิดตามหลักพุทธธรรม. พิมพ์ครั้งที่ ๒๔. 
กรุงเทพมหานคร: ปัญญาประดิษฐาน, ๒๕๕๖. 

 . การศึกษากับการวิจัยเพื่ออนาคตของประเทศไทย. ปาฐกถาในการประชุมวิชาการ
ประจ าปี ๒๕๓๘ ของส านักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัยสกว. วันที่ ๑๗ พฤศจิกายน 
๒๕๓๘ ณ โรงแรมเช็นทรัลพลาซ่า กรุงเทพมหานคร. 

 . พระไตรปิฎก: สิ่งท่ีชาวพุทธต้องรู้. พิมพ์ครั้งที่ ๑๕. กรุงเทพมหานคร: บริษัท พิมพ์สวย 
จ ากัด, ๒๕๕๖. 

พระพรหมบัณฑิต (ประยูร ธรรมจิตโต). วิธีบูรณาการพระพุทธศาสนากับศาสตร์สมัยใหม่. บท
บรรยายในการสัมมนาพุทธศาสตรบัณฑิตของมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย 
ณ หอประชุมพุทธมณฑล จังหวัดนครปฐม เมื่อวันที่ ๑๕ พฤษภาคม ๒๕๕๒ ในการ
ประชุมวิชาการระดับชาติ มจร ครั้งที่ ๑. วังน้อย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๕๒. 

พระมหาสมปอง มุทิโต. คัมภีร์อภิธานวรรณา. พิมพ์ครั้งที่ ๒. กรุงเทพมหานคร: บริษัท ประยูรวงศ์พ
ริ้นติ้ง จ ากัด, ๒๕๔๗. 

พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส .  พระพุทธศาสนากับ วิทยาการสมัยใหม่ .  พิมพ์ครั้ งที่  ๓ . 
พระนครศรีอยุธยา: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๗. 

พระมหาอดิศร ถิรสีโล. ประวัติคัมภีร์บาลี. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓. 
รัตนะ บัวสนธ์. ปรัชญาวิจัย. พิมพ์ครั้งที่ ๓. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, 

๒๕๕๖. 
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 . วิธีการเชิงผสมผสานส าหรับการวิจัยและประเมิน. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์แห่ง
จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๕. 

วรรณี แกมเกตุ. วิธีวิทยาการวิจัยทางพฤติกรรมศาสตร์. พิมพ์ครั้งที่ ๓. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์
แห่งจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๕๕. 

องอาจ นัยพัฒน์. วิธีวิทยาการวิจัยเชิงปริมาณและเชิงคุณภาพทางพฤติกรรมศาสตร์และ
สังคมศาสตร์. พิมพ์ครั้งที่ ๒. กรุงเทพมหานคร: สามลดา, ๒๕๔๙. 

(๒) ดุษฎีนิพนธ์/วิทยานิพนธ์/สารนิพนธ:์ 
ธานี สุวรรณประทีป. “คัมภีร์สารัตถสมุจจยจตุภาณวารอรรถกถา: การแปลและการวิเคราะห์”. 

วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๙. 

นครินทร์ แก้วโชติรุ่ง. “รูปแบบและหลักการของการปกครองในพระไตรปิฎก”. วิทยานิพนธ์พุทธศาสตร
ดุษฎีบัญฑิตพระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย: มหาจุฬาลงกรณ์วิทยาลัย, ๒๕๕๖. 

พระครูศรีวรพินิจ สมคิด คมฺภีรญาโณ. “การศึกษาเชิงวิเคราะห์คัมภีร์โสตัพพมาลินี”. วิทยานิพนธ์พุทธ
ศาสตรดุษฎีบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๗. 

พระมหาบูรณะ ชาตเมโธ โพธิ์นอก. “คัมภีร์วิสุทธิมัคคคัณฐี: การช าระและการศึกษาวิเคราะห์”. 
วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕. 
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ประวัติผู้วิจัย 
 
ชื่อ ฉายา/นามสกุล : พระมหาไฮ้ ธมฺมเมธี (แซ่ฉั่ว) 
ว/ ด/ ป เกิด : วันพุธที่ ๗ กุมภาพันธ์ ๒๕๒๒ 
ภูมิล าเนาที่เกิด : บ้านเลขท่ี ๑๑๗ หมู่ ๓ ต าบลตะเบาะ อ าเภอเมืองฯ 

จังหวัดเพชรบูรณ์ ๖๗๐๐๐ 
การศึกษา : พ.ศ. ๒๕๓๘ สอบไล่ได้นักธรรมชั้นเอก ส านักศาสนศึกษาวัดทราย

มูล จังหวัดเชียงใหม่ 
พ.ศ. ๒๕๔๙ สอบไล่ได้เปรียญธรรม ๖ ประโยค ส านักศาสนศึกษา

วัดนครสวรรค์ จังหวัดนครสวรรค์ 
พ.ศ. ๒๕๔๖ จบการศึกษาระดับปริญญาตรี สาขาวิชาสังคมศึกษา 

จากมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย 
วิทยาลัยสงฆ์นครสวรรค์ จังหวัดนครสวรรค์ 

พ.ศ. ๒๕๕๐ จบการศึกษาระดับปริญญาโท สาขาวิชาการวิจัยและ
พัฒนาการศึกษา จากมหาวิทยาลัยนเรศวร จังหวัด
พิษณุโลก 

อุปสมบท : วันพุธที่ ๙ มิถุนายน พุทธศักราช ๒๕๔๒ 
สังกัด : วัดนครสวรรค์ พระอารามหลวง บ้านเลขท่ี ๗๐๒ ถนนโกสีย์ ต าบล

ปากน้ าโพ อ าเภอเมืองฯ จังหวัดนครสวรรค์ ๖๐๐๐๐ 
ต าแหน่ง : -ผู้อ านวยการส านักวิชาการ วิทยาเขตนครสวรรค์ 

-อาจารย์ประจ า มจร วิทยาเขตนครสวรรค์ 
-ผู้ช่วยเลขานุการเจ้าคณะจังหวัดนครสวรรค์ 
-ครูสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี จังหวัดนครสวรรค์ 

ปีท่ีเข้าศึกษา : ปีการศึกษา ๒๕๕๗ 
ปีท่ีส าเร็จการศึกษา : ปีการศึกษา ๒๕๖๑ 
ที่อยู่ปัจจุบัน : วัดนครสวรรค์ พระอารามหลวง บ้านเลขท่ี ๗๐๒ ถนนโกสีย์ ต าบล

ปากน้ าโพ อ าเภอเมืองฯ จังหวัดนครสวรรค์ ๖๐๐๐๐ 
สถานที่ท างานปัจจุบัน : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย วิทยาเขตนครสวรรค์ 

๙๙๙ หมู่ ๖ ต าบลนครสวรรคอ์อก อ าเภอเมืองฯ จังหวัดนครสวรรค์ 
๖๐๐๐๐ โทร. ๐-๕๖๒๑-๙๙๙๙, ๐๘-๓๒๖๗-๙๖๔๙ โทรสาร ๐-
๕๖๒๑-๙๙๙๘  

 


