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Ezekiel’s Vision Reports in a Thai Context - The Use of the Thai Term "nimit" for 

the Hebrew Terms " ẖazon", "mar’eh" and "maẖzeh" in the Book of Ezekiel 

 
 

Rev. Florian Förg, Ph.D.0F0F

1 
ศจ.ดร.ฟลอเรียน เฟิร์ก 

Abstract 
This study aims to clarify the meanings of the Hebrew terms hazon, mar’eh 

and mahzeh in the Hebrew version of the Book Ezekiel and study the use of the Thai 

term nimit in the Thai Standard Version of 2011 (THSV 2011). Secondly, this research 

intends to define what happened when Ezekiel received a vision. Thirdly, it seeks to 

develop ways to communicate the Hebrew concepts behind hazon, mar’eh and 

mahzeh to Thai Christians. 

It is found from the research that the noun ḥāzôn (7x in Ez) never appears in 

the vision reports and that the THSV 2011 consistently translates the term as นิมิต 

(vision). The term mar’eh (36 x in Ez) is found only in the visionary texts of the book. 

Depending on the sentence structure the THSV 2011 translates the term as ลักษณะ or 

นิมิต. maḥzeh appears only once (Ez 13:7) and the Thai translation is นิมิต. The study 

has also shown that ḥāzôn and maḥzeh (both come from the root h-z-ḥ) are used 

when God speaks to Ezekiel (Ezekiel receives a word from God). On the other hand, 

mar’eh (and mar’ah) is used when God lets the prophet see something. 

When Ezekiel received a vision, the prophet gets access to the invisible, 

transcendent realm that the Hebrews imagined as a large space separated from the 
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visible realm by the firmament – the place where God and the angels dwell. In this 

space, Yahweh lets the prophet see what will happen in the future. 

Keywords: Old Testament, Prophetic Literature, Ezekiel, Vision, Thai Bible  
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Introduction 
When teaching Old Testament prophetical books at McGilvary College of 

Divinity in Chiang Mai (Thailand), the writer also taught about the visions men like 

Amos, Ezekiel or Daniel have seen. It was remarkable how in every semester at least 

two or three students related stories about someone who had seen a vision – in Thai 

nimit. It seemed like there was nothing special about nimit: Buddhist monks or Hindu 

Priests have seen visions. Christian believers and churches make plans and set goals 

for the future and call them nimit. Mediums travel to distant places in nimit and meet 

with spirits. These observations inspired the author to take a closer look at the visions 

in the Bible and in the Thai context. 

 This paper summarizes the outcome and puts the visions of Ezekiel into their 

historical context (chapter 1). The Book of Ezekiel is very suitable for this study, as 

roughly one third of the book are vision reports and Ezekiel puts special emphasis on 

the details of the process of receiving a vision. In the next section, the author describes 

the meaning of ra’ah and ẖazah, as they make the basis for five terms that are 

translated as nimit in the 2011 Thai Standard Version of the Bible (chapter 2). After 

that, the study will show in detail where nimit occurs in the Thai Bible and which 

Hebrew terms it translates (chapter 3). Chapter 4 describes what happened, when 

Ezekiel received a vision and tries to grasp its meaning. Before the author gives 

concluding thoughts in chapter 6, he compiles ideas and preunderstandings that Thai 

people might bring with them, when talking about visions in the Bible (chapter 5). 

1. Ezekiel’s Visions and the Babylonian Exile 
Scholars generally agree that the Book of Ezekiel contains four vision reports 

(e.g. Zimmerli, 1979):   

  



Ezekiel’s Vision Reports in a Thai Context - The Use of the Thai Term "nimit" for the 

Hebrew Terms " ẖazon", "mar’eh" and "maẖzeh" in the Book of Ezekiel 
Rev. Florian Förg, Ph.D. 

4 

 

Vision # 1 Ez 1:1–3:15 
Vision of the Glory of God (1:4-28) 

Vision of the Scroll (2:9-10) 

Vision # 2 Ez 8:1–11:25 First Vision of the Temple  

Vision # 3 Ez 37:1-14 Vision of the Valley of Dry Bones  

Vision # 4 Ez 40–48 Second Vision of the Temple 

 

For the present study it is essential to keep in mind that the four visions in the 

Book of Ezekiel are related to two deportations of Israelites to Babylon. In 597 B.C. 

King Nebuchadnezzar of Babylonia exiled King Jehoiachin, members of the upper class, 

soldiers, craftsmen and smiths (2 Kgs 24:14-17). Along with King Jehoiachin, the prophet 

Ezekiel was brought to Babylonia (Ez 1:2) and stayed in a colony of exiled Jews at the 

Chebar canal (Ez 1:1). In the fifth year of his (and King Jehoiachin’s) exile, in 593 B.C., 

he started to see visions of God and in the first vision, God called Ezekiel to be a 

prophet (Ez 2:1–3:11). 

 In the second deportation of 586 B.C., Nebuzaradan, one of the high officials 

of Nebuchadnezzar, destroyed Jerusalem including the temple and the city walls after 

two years of besieging the city (2 Kgs 25:8-10). In addition, he exiled King Zedekiah (v. 

4-7) and all the population of Jerusalem except for the poor people in Jerusalem who 

worked as vinedressers and plowmen (2 Kgs 25:11-12). Besides that, upper class citizens 

of Jerusalem were brought to Riblah at the border of Israel and were killed there by 

the King of Babylon (2 Kgs 25:18-21). The third deportation in 582 B.C. (Jer 52:30) and 

a fourth one in 605 B.C. (2 Chr 36:6-7; Dn 1:1-17) are of secondary importance for the 

present study. 
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First deportation of Jews to Babylon 597 B.C. 

Vision # 1 Ez 1:1–2: year 5, month 4, day 5 
July 31, 593 B.C. (Block, 

1997) 

Vision # 2 Ez 8:1: year 6, month 6, day 5 
September 18, 592 B.C. 

(Block, 1997) 

Second deportation of Jews to Babylon;  

destruction of Jerusalem 
587 B.C. 

Vision # 3 no date no date 

Vision # 4 Ez 40:1: year 25, month 1, day 10 
April 28, 573 B.C. (Block, 

1998) 

 

2. The Meaning of the Hebrew Roots r-ʼ-h and ẖ-z-h 
Basically, the five Hebrew terms that the THSV 2011 translates as nimit are 

derived from only two Hebrew roots: The nouns mar’æh (מַרְאֶה) and mar’ah (מַרְאָה) 

both consist of the root r-’-h (ראה) with prefixed m-, whereas the nouns ẖazon ( חָזוֹן), 

maẖazæh (מַחֲזֶה) and the verb ẖazah (חָזָה) are based on the root ẖ-z-h (חזה). As 

both roots translate as “to see”, it is necessary to see if there are differences in the 

meaning of r-’-h and ẖ-z-h.  

2.1 The Meaning of r-ʼ-h  
When r-’-h, the common word for “to see” is used theologically, it stands for 

the act of seeing God or his face (Gn 32:31; Judg 6:22), his beauty (Ps 27:4) or his power 

and majesty (Ps 63:3). Belonging to the typical language of a vision report, r-’-h denotes 

the occurrence of a vision and usually includes hearing as well (Block, 1998). The 
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feminine term mar’ah stands for the visionary event in itself, and the masculine noun 

mar’æh can be used likewise (Block, 1998).  

2.2 The Meaning of ẖ-z-h  

The root ẖ-z-h is an Aramaic loanword in Hebrew and holds a similar position 

as its Hebrew counterpart r-’-h. It can refer to the natural vision of the eyes as well as 

to supernatural, unusual experiences of seeing. Statistically, there are 115 passages 

that have a form of ẖ-z-h throughout the Old Testament; out of them 86 are in 

prophetic texts (14 in Ezekiel). This particular association might come from the fact 

that derivatives of ẖ-z-h are frequently used with the term nabi’ (“prophet”).  

“What is meant, when chāzāh, chāzôn, or chizzāyôn is used in connection 

with a nabi? (…) The answer is unambiguous: not a visual image but a word from God. 

(…)” (Jepsen 1980, 283); visual manifestation plays no role, or at most a minor one. 

Jepsen however assumes that in the later period, all the special associations of ẖazon 

seem to have vanished. This is the reason why in Jl 2:28 (MT 3:1) visions (ẖizayon from 

ẖ-z-h!) will be seen (r-’-h, also in Dan 8:1, 2, 15; 9:21). 

To sum up, r-’-h and its derivatives are connected to the prophet seeing 

something in a vision (although vision reports often contain speeches of God and 

angels). ẖ-z-h however is related to a revelation of the word of God.  

3. The Occurance of nimit in Ezekiel in the Thai Version and the Hebrew Text 
Altogether nimit appears 22 times and in 10 verses in the Book of Ezekiel. The 

following section will describe which Hebrew term is translated as nimit in each 

instance.  

3.1 mar’æh 
There are five instances in two verses of the THSV 2011 that have nimit for the 

Hebrew mar’æh: Ez 11:24 (2x mar’æh) and 43:3 (3x mar’æh). It is remarkable that in 
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these cases mar’æh always has the article and it is always followed by a relative clause 

“that I saw” (ESV). Ez 11:24 is the closing section of the vision report Ez 8–11 and nimit 

clearly refers exactly to this vision. As we have seen (p. 3), the root r-’-h also covers 

the passages where Yahweh speaks to the prophet (Ez 8:6, 8-9, 12-13, 15, 17-18; 11:14-

21). Ez 43:3 calls the vision reported in Ez 40-48 a nimit and refers back to Ez 1-3 and 

Ez 8-11 as previous visions. 

3.2 mar’ah 
There are three cases in the THSV 2011 that have nimit as the translation for 

Hebrew mar’ah (apparently a synonym of mar’æh): Ez 1:1; 8:3; 40:2. Although a form 

of “to see” accompanies mar’æh only in Ez 1:1, each verse is part of the introduction 

of a vision report and mar’ah appears only in its plural form mar’ot.  

3.3 ẖazon 
In seven out of the 22 occurences of nimit in the Book of Ezekiel the Hebrew 

original has the noun ẖazon (Ez 7:13, 26, 12:22, 23, 24, 27; 13:16). All seven verses with 

ẖazon are found in non-visionary texts. Besides that, except for Ez 12:27 and 13:16 a 

form of “to see” is not found in the context. As in Ez 12:21-25, 26-28 ẖazon and dabar 

(“word”) are used interchangeably, ẖazon here consists of the revelation of a word 

that God has spoken. Ez 12:27; 13:16 have the verb ẖazah (translated as “to see”) that 

refers to the receiving of a word of God.  

3.4 maẖazæh 

The word maẖazæh appears only in Ez 13:7. As the context of this verse (Ez 

12:21-25+26-28) has ẖazon four times and as ẖazon and maẖazæh have the same 

Hebrew root ẖazah, it seems very likely that maẖazæh here means the receiving of a 

word of God, like ẖazon.  

 



Ezekiel’s Vision Reports in a Thai Context - The Use of the Thai Term "nimit" for the 

Hebrew Terms " ẖazon", "mar’eh" and "maẖzeh" in the Book of Ezekiel 
Rev. Florian Förg, Ph.D. 

8 

3.5 ẖazah 

In six instances the Hebrew verb ẖazah is used to translate nimit (Ez 13:6, 8, 9, 

23; 21:29; 22:28). Remarkably, the word shaw (“emptiness”) is the direct object of 

ẖazah in almost all cases (Ez 13:8 has kazab “falsehood”). In this context the false 

prophets claim that they have received words from God (Ez 13:1, 6, 7); it thus seems 

that ẖazah is not so much connected to false prophets seeing something in visions, 

but more likely to messages they claim to have seen - which is the genuine meaning 

of ẖ-z-h.   

4. What Happened when Ezekiel Received a Vision? 

4.1 The Introductions of the Vision Reports 
There are certain elements that occur in the introductions of the vision reports 

that contribute important hints towards an answer to this question.  

1. To start with the unique element: Only vision # 1 (Ez 1–3) has the opening 

of the heavens (Ez 1:1). Block explains: “With the opening of the heavens Ezekiel is 

invited to observe glorious supernatural realities normally inaccessible to mortals” 

(Block 1997, 85).  

2. Another element that is found in every vision is that the hand of Yahweh 

comes over the prophet (Ez 1:3; 3:14; 8:1; 37:1; 40:1). As the hand stands for power, 

this means that the prophet is fully under the power of God when he receives a vision 

(Block, 1997). 

3. Besides that, in every vision, Ezekiel is lifted up and brought to another place. 

Usually these movements are a result of the working of the Spirit of Yahweh (Ez 3:12-

14; 8:3; 11:1,24; 37:1). The prophet is given access to the transcendent world, and it 

seems that he enters the supernatural world as a whole person (not only his soul or 

his spirit; this issue will be further discussed in chapter 5). 
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In summary, the prophet Ezekiel was granted access to the unseen realm, the 

space where God dwells. It is unique though, for in that sphere, the prophet is able to 

walk in the temple, to talk with Yahweh and to see his divine throne and his glory. As 

a human being, he stands out as distinct among all the heavenly beings. This might be 

the reason that he is called “son of man” throughout the book: Altogether the phrase 

“son of man” is used for Ezechiel 93 times – in Ez 2:1 for the first time (Allen, 1994).  

4.2 The Content of the Visions 
Vision # 1 and 4 (Ez 1–3; 40–48) see that Yahweh, already having accessed his 

throne, reigns as king. This anticipates that in the future Yahweh will reveal his kingdom 

on earth as well – this is exactly what Ezekiel has announced elsewhere (Ez 20:33, 40-

44; 43:5-7).  

Vision # 2 (Ez 8–11) foreshadows in 592 B.C. events that will happen five years 

later when Babylonian troops take Jerusalem (587 B.C.): Many Jerusalemites will be 

killed (Ez 9:5-7; Lam 2:20-22), the city will be burnt down (Ez 10:1-8; 2 Kgs 25:9) and 

the glory of Yahweh will leave the temple and the city (Ez 10:4,18-19; 11:22-23). The 

sudden death of Pelatiah son of Benaiah (Ez 11) anticipates the time when leading 

upper class citizens were killed by Nebuchadnezzar in Riblah in 587 B.C. (2 Kgs 25:18-

21). 

Vision # 3 (Ez 37:1-14) anticipates a new exodus of the Israelites out of Babylon 

into their homeland Israel and their resurrection as a nation. Indeed, after 539 B.C., 

following Cyrus’s edict, many Israelites came back to Palestine from Babylon.  

In summary, after being granted access to the heavenly world, the prophet 

witnesses how the future events are ordained. Once they are established in heaven, 

they will surely come true on earth as well.    
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5. Possible Preunderstandings of “nimit” in Thailand 

5.1 About the Receiving of Visions  
Firstly, Thai listeners might have heard about people using certain means in 

order to enter into a different state of consciousness. In her book “Trance and Healing 

in Southeast Asia”, Ruth-Inge Heinze writes that “Thai and Malay shamans enter trance 

seemingly effortless. After a brief period of meditation or some chanted evocations, 

they move into alternate states of consciousness” (1988, p. 87). She reports that 

Chinese mediums use loud sounds and noises, chanting, incense and dancing to induce 

trances (Heinze, 1988). 

In the Book of Ezekiel this seems not to be the case. When Ezekiel receives a 

vision, it finds him totally unprepared; the hand of Yahweh just “fell” on him (n-p-l; 

Ez 8:1; 11:5). Like a shaman is possessed by an invoked deity, the prophet comes under 

the power of Yahweh; however, he did not prepare for it.  

Secondly, the listeners might remember stories, where a spirit entered into a 

person and inspired him to see visions or do extraordinary things. Heinze relates how 

she once had encountered a Hmong Shamaness in her village on Doi Suthep (Chiang 

Mai, Thailand):  

“She ‘rode’ on a board into the spirit world. […] Her chant reflected her ride 

through the spirit world. Once in a while she curbed her imaginary horse and called 

the spirit she just met. Naming him, she incorporated his power into her body. Such 

chanting may go on for one up to two full days, depending on the seriousness of the 

patient’s illness. After several hours of ‘riding’ and charging her body with more spirit 

power, she felt prepared to cure a child who was suffering from a severe cold”. (1988, 

p. 299)  
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For the Book of Ezekiel however, it clearly is the spirit of the Lord that 

transports the prophet to a certain place within the unseen realm (Ez 3:12-14; 8:3; 

11:1.24; 37:1). However, it does not appear that the spirit enters him, but Ezekiel surely 

comes under the power of Yahweh and his spirit.  

Thirdly, the listeners might believe that Ezekiel lost consciousness when he 

received a vision. However, Ezekiel’s mind seems to be absolutely clear when he 

dwells in the transcendent realm. It is only his language that is not enough to describe 

the heavenly things and beings he has seen.  

Fourthly, the listeners might possibly assume that only Ezekiel’s mind or his 

spirit travelled somewhere else: Ezekiel’s body has stayed in Babylon at the Chebar 

canal (Ez 1:1-3) while his mind or his spirit went to Jerusalem. A colleague related that 

he once talked to a medium that had experienced a journey in trance. She served Mae 

Guan Im and was asked to cure a patient who was troubled by spirits and could no 

longer use his arm properly. After she had been told the town and house number of 

the patient, the medium went in a trance to the hometown of the man and into his 

rubber plantation many kilometers away. There she discovered something that 

appeared to be four teeth growing out of one of the rubber trees. The medium then 

asked the patient about these “teeth”. The man could remember that he had 

removed them and became ill afterwards. An offering to the spirit on this tree (half a 

chicken, incense and half a bottle of liquor) helped him to use his arm normally (Horn, 

2017). 

In this example it seems like the mind or spirit of the medium became 

detached of the body in order to travel somewhere else. The text of the Book of 

Ezekiel however does not give any hint that this ever happened. This is because the 

Hebrews always saw a person as a whole, not composed of different parts that can 
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easily be separated (Wallace, 1980; see also 2 Cor 12:3 about Paul’s visionary 

experience).  

5.2 About the Meaning of Ezekiel’s Visions 
According to the Thai Dictionary of the Royal Institute of 2011 the term nimit 

is a Pali / Sanskrit word that has been taken over into the Thai language (Royal Institute, 

2011). Even though nimit can either be a verb or a noun, this study will only discuss 

nimit as a noun. The previously mentioned dictionary mentions the following 

synonyms of nimit to grasp the meaning: 

1. khrɯâŋ mă:y  (เครื่องหมาย) “symbol” (Thiengburanathum, 1977, p. 207) 

2. la:ŋ (ลาง)  “good or bad omen” (Ibid., p. 815) 

3. hè:t (เหตุ)  “reason, cause or origin of something” (Ibid., p. 1032) 

4. kháu mu:n (เค้ามูล)  “primary cause, motive, source or origin“ (Ibid., p. 208) 

It is remarkable how many aspects of the term nimit fit well to the meaning of 

the visions that this study has found in the Book of Ezekiel.  

1. Due to the fact that they deal with transcendent things which cannot be 

easily expressed by human language, Ezekiel uses symbols and figurative language. To 

give an example, the animals in Ez 1 that are used to describe the faces of the four 

living beings (man, eagle, ox, lion) contain the most powerful species in the air (eagle), 

of domestic animals (ox) and of wild animals (lion) (Greenberg, 1983). They serve to 

illustrate the supreme power of the one seated on the throne: Yahweh.  

2. During a lecture, one student explained that nimit has always positive 

connotations and refers to something positive that will happen in the future. The word 

used in Thai for a negative omen is la:ŋ (ลาง) According to the Dictionary of the Royal 

Institute however, la:ŋ can announce both positive and negative things in the future: 
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“Bees building a nest at the east side of the building are believed to be a good omen. 

Spiders beating their chest [against the wall and making a snapping sound] are believed 

to be a bad omen” (Royal Institute, 2011, p. 1051). As la:ŋ and nimit appear to be 

synonyms (see above p. 8), it seems as if la:ŋ is the genuine Thai word and nimit the 

Pali-Sanskrit word for both positive and negative omens. Nimit thus catches the future 

aspect of the visions of the Book of Ezekiel. They almost all (except for Ez 8), refer to 

the future (see p. 5) and are anticipating future events in Israel’s history. nimit is used 

for both positive [as the kingdom of Yahweh (Ez 1 and Ez 40–48) and the resurrection 

of Israel as a nation (Ez 37:1-14)] and negative future events [as the destruction of 

Jerusalem, the death of Israelites and the departure of Yahweh’s glory (Ez 9–11)].  

3. and 4. As it can clearly be seen from the Dictionary of the Royal Thai Institute, 

nimit also means “reason, cause” in some instances. This fits well with the visions of 

Ezekiel, as what Ezekiel sees, brings the future into being in a sense. There is no space 

to intervene, not even for the prophet.  

6. Concluding Thoughts 
Whenever one preaches or teaches about the Book of Ezekiel, and especially 

about texts from the vision reports, the above points may be used to prepare the 

speaker: Listeners might ask questions or contribute stories that are similar. Besides 

that, the speaker should always appreciate the experiences or stories of his listeners. 

The fact that the listeners are familiar with stories about trances and visions should be 

used as a starting point. Ezekiel has made similar experiences, but with some decisive 

differences: His visions deal with so much more than just the fate of one single person, 

family or business. The whole of Israel’s future is at stake when Ezekiel encounters 

Yahweh who is much more powerful that any spirit or other God ever can be.  

Finally, some thoughts about the term nimit in a Christian context. Some 

churches use nimit to describe longterm goals, strategy or core-values. Although the 
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envisioned future is something positive and good, a nimit in the biblical (Ezekielian) 

sense comes directly from God and reveals his future plans. There is the danger that 

an organisation misuses the term nimit in order to highlight its own plans. Directly 

inspired from God, they cannot easily be criticised.  

Besides that, some Christians claim to have received visions from God. They 

seek to preach these visions to the congregation, because God has given them. In this 

case it is the task of the church leadership to make sure that the visions are in 

compliance with the Bible for two reasons. Too big and too serious is the danger, that 

private dreams, wishes and opinions have found their way into the vision (Ez 13:1-3). 

Secondly, Satan is able to let people see visions – the temptation of Jesus in Mt 4 

being the most prominent example (v. 8). In sum, the fact that the Bible is the highest 

guiding principle when it comes to examining visions before one passes them on to 

others, it relativizes the relevance of visions. Therefore the strive to receive visions and 

the search for the right means in preparation are unjustified. Instead of pursuing visions, 

one should pray constantly, plan boldly, and then hope that God will bless each step 

into the future.  
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 “WHO IS THIS” OBEDIENT KING: A STUDY ON ZECHARIAH 9:9-10 ROYAL 
MESSIANIC FIGURE USED IN MATTHEW 21:5 

กษัตริย์ที่มีใจถ่อมเชื่อฟังผู้นี้คือ “ใครหนอ” : การศึกษาเรื่องความเป็นกษัตริย์ 
ของพระเมสสิยาห์ในพระธรรมเศคาริยาห์ซึ่งได้รับการอ้างถึงในกิตติคุณมัทธิว 

Itthaphon Duangnapha 1F1F

1 
อิฏฐพล ดวงนภา 

Abstract 
Although most Christians are familiar with Matt 21:1-11, a narrative of 

Jesus’s victorious entrance into Jerusalem, few have given careful consideration to its 
use of Zech 9:9 in Matt 21:5, a reference of the royal figure who is riding on a donkey. 
The fact that Matthew explicitly refers to the text of Zech 9:9 invites the reader to 
examine the relationship between the two texts and a careful study on the context of 
Zech 9 would certainly help us to understand more about this royal figure whom the 
gospel writer identified with Jesus. A study also reveals other possible literary and 
thematic connections, including the humble character of the royal figure, the unique 
feature of the donkey used in the narrative, the motifs of Yahweh as divine warrior. 
These connections show that the gospel writer develops a depiction of Jesus as a royal 
figure, an important character among other Messianic identities. Finally, the prophetic 
royal messianic figure used by gospel writer shows a close relationship between the 
Old Testament and the New Testament and the significance in the knowledge of the 
former in order to have a comprehensive interpretation of the latter. 

Keywords: Zechariah, Matthew, Messiah, Jesus Christ, King, Donkey, Divine Warrior  
 
  

 
1 อาจารย์ประจำวิชาพันธสัญญาเดมิ วิทยาลัยพระครสิต์ธรรมแมคกลวิารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
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บทคัดย่อ 

แม้ว่าเรื่องราวการเสด็จเข้าสู่กรุงเยรูซาเล็มอย่างผู้พิชิตของพระเยซูคริสต์จะเป็นที่คุ้นเคยกันดี
สำหรับคริสตชน อย่างไรก็ตามมีผู้อ่านไม่มากนักท่ีได้กลับไปศึกษาเกี่ยวกับการอ้างถึงพระธรรมเศคาริ-
ยาห์ 9:9 ในมัทธิว 21:5 โดยมัทธิวได้อ้างถึงกษัตริย์ผู้ทรงลา ซึ่งการที่มัทธิวได้อ้างไว้อย่างชัดเจนและ
เจาะจงนี้เป็นการแสดงให้เห็นถึงการเชิญชวนให้ผู้อ่านได้ย้อนไปอ่านและศึกษาเพื่อหาความสัมพันธ์
ระหว่างพระคัมภีร์ทั้งสองตอนนี้ การศึกษาถึงบริบทของพระธรรมเศราริยาห์ 9 ยังช่วยให้ผู้อ่านเห็น
ความสำคัญของลักษณะกษัตริย์ซึ่งผู้เขียนพระกิตติคุณมัทธิวอ้างถึงว่าเป็นอัตลักษณ์หนึ่งของพระเยซู
ได้ชัดเจนมากยิ่งขึ้น นอกจากนั้นแล้วบทความนี้ยังศึกษาถึงตัวเชื่อมทางด้านภาษาและหัวข้อสำคัญ
ต่าง ๆ ได้แก่ คุณลักษณะเรื่องความถ่อมของกษัตริย์องค์นี้ ลักษณะเด่นทางภาษาของการใช้คำว่า 
“ลา” ในพระธรรมตอนนี้ และเรื่องพระยาห์เวห์ทรงเป็นจอมทัพแห่งสวรรค์ (Divine Warrior) โดย
ตัวเชื่อมเหล่านี้ทำให้เห็นว่าผู้เขียนกิตติคุณมัทธิวต้องการแสดงถึงอัตลักษณ์ความเป็นกษัตริย์ขององค์
พระเยซูคริสต์ซึ่งถือเป็นคุณลักษณะหนึ่งของพระเมสสิยาห์ นอกจากนั้นความเข้าใจเรื่องนี้ยังทำให้เรา
ได้ตระหนักถึงความสัมพันธ์และความสำคัญของพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิมต่อความเข้าใจ  
พระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่เพิ่มมากขึ้นอีกด้วย 

 

คำสำคัญ : เศคาริยาห์ มัทธิว พระเมสสิยาห์ พระเยซูคริสต์ กษัตริย์ ลา Divine Warrior 
  



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

19 

Introduction 
We are all familiar with the passages in Matt 21:1-11 regarding the “Triumphant 

entry into Jerusalem” of Jesus and his disciples, which is usually relived before our 

eyes during the Palm Sunday service every year. As vivid as it is written within the 

narrative, Matthew states his understanding of the event as τοῦτο δὲ γέγονεν 

ἵνα πληρωθῇ τὸ ῥηθὲν διὰ τοῦ προφήτου “This took place to fulfill what 

was spoken by the prophet” (21:4), a statement that he is consistently propounding 

throughout the book. Similar statements also found in Matt 1:22 “All this took place 

to fulfill what the Lord had spoken by the prophet” and in 26:56 “But all this has 

taken place that the Scriptures of the prophets might be fulfilled.” Therefore, it is 

obvious that the writer of the first gospel attempts to portray Jesus as the fulfillment 

of the hope that has been promised from Yahweh through the prophets—a king who 

is promised. According to Charlene McAfee Moss (2008), “the Matthean Jesus is 

portrayed as a royal figure. The image of Jesus as Davidic king, which first appeared in 

the Infancy Narrative, is suddenly reintroduced by means of the Zechariah fulfillment 

citation” (p. 62). Moreover, Mark Black (2008) concisely sums up the importance of 

Zechariah tradition used in the gospel: 

The influence of Zech 9-14 on the gospel traditions is significant and focused… 

there are numerous echoes, allusions, and citations of portions of these 

chapters. It is in fact the cumulative evidence that is convincing…. Additionally, 

the influence is concentrated in the final chapters of the gospels. Furthermore, 

these chapters are understood with reference to Jesus, particularly his 

rejection, suffering, death, resurrection, and future coming in judgment. 

Zechariah 9-14 was a text-plot read by early Christian in light of the experiences 

of the last days of Jesus. (p. 111) 
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Accordingly, the main purpose of this paper is to examine the literary contexts 

of Zech 9:9, which is quoted in Matt 21:5 in order to have a fuller understanding of 

the presentation of Matthew’s royal messianic nature of Jesus. The study would be 

beneficial in several ways: it would present the nature of the royal figure in Zechariah’s 

texts and how it creates the expectation in the future; and in what way that this 

concept of royal figure can contribute to the understanding of messianic theme 

featured in the gospel of Matthew. 

In order to accomplish these expectations, I will begin the study by figuring out 

the literary context of Zech 9 as a whole, with a special attention to verses 9-10, in 

which the royal messianic figure is presented. This will involve word studies of some 

key words, which described this messianic king as עָנִי, who is riding on חֲמוֹר, עַיִר, and 

 Also, I will do an observation on the Old Testament and Ancient Near Eastern .אָתוֹן 

concept of divine warrior motif. Both of these investigations should help us to 

understand the nature of Zachariah’s messianic king figure, as we are moving forward 

into the gospel of Matthew, attempting to gain a better understanding of how Matthew 

uses this Zechariah tradition in his work, specifically in Jesus’ entry into Jerusalem 

narrative as a messianic king of the Davidic linage, and how we should interpret this 

text. Generally, it is no surprise to notice that the representation of kingship of Jesus 

here is “so different from worldly models of authority… Jesus subverts the worldly 

understanding of kingship to suggest a reign of a different order,” (Keener, 1999, p. 489)  

but even more than this simple notion, I propose that in Zech 9 the prophet was 

presenting Yahweh as the universal King who reestablishes the order of the world, with 

his messianic earthly king as his representative—a royal obedient king-regent—who is, 

on his behalf, proclaiming righteousness and peace on the earth. Therefore, Matthew’s 

presentation of Jesus—a son of man—as messianic king is not only to present him as 

a humble king, but also, and even more importantly, as a subordinate obedient 

messianic king-regent, who would eventually proclaiming, through his suffering, God’s 
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righteousness and peace for humanity. Therefore, according to the citation of Zech 

9:9, Matthew already knew “who is this” (v. 10) Jesus. He is not only a prophet as the 

Jerusalem crowds had answered in verse 11, but he is also a king. Matthew crafted 

such narrative only to present Jesus as the obedient messianic king—a fulfillment of 

prophets’ prophecy. 

Literary Context of Zechariah 9 
It is obvious that Matthew follows almost exactly, but not entirely, with that of 

Zech 9:9. The exception is the opening words εἴπατε τῇ θυγατρὶ Σιών, which 

he was probably taking from Isaiah 62:11 “Say to the daughter of Zion” (Beale & 

Carson, 2007). “Zion” is a common usage in the second part of Isaiah “to refer to the 

exilic community” (Boda, 2016, p. 192). According to Robert H. Gundry (1982), a variant 

use of “say to” (Isa 62:11) rather than “rejoice” (Zech 9:9) may have been because 

the Jerusalem crowds had no idea who he is and that his coming “is going to be upset 

rather than joyful” for them (p. 408). Nevertheless, the next clause ἰδοὺ ὁ 

βασιλεύς σου ἔρχεταί σοι “Behold your king is coming to you” is following 

exactly with the LXX and conform with the Hebrew MT texts. Matthew is probably 

deliberately excluding the next clause from Zech 9:9, which describes the kingly figure 

as “righteous and saved” to make it fit with his context. For Matthew, as already 

mentioned above, the city (Zion) was not supposed to rejoice with the coming of the 

Messiah because they would be the one who received judgment eventually (Matt 

23:37-39) (Osborne, 2010). Nevertheless, another way to look at the omission is that 

the intention of Matthew here is to present Jesus as the “humble king” βασιλεὺς 

πραύς. Gerhard Barth opines on this matter: 

Through this deletion πραύς stands in the middle point, dominating the 

quotation. The only possible point in the omission is the emphasizing of 

πραύς. By Matthew’s abbreviation of the account of the finding of the animal 



“Who is this” obedient king: a study on zechariah 9:9-10 royal messianic figure used 
in matthew 21:5 - Itthaphon Duangnapha 

22 

that is to be ridden (Mark 11.4f) the motive of the wonderful prediction of Jesus 

about the finding of the animal falls into the background. In this way the 

thought of the βασιλεὺς πραύς steps in a dominating way into the centre. 

It now shapes the whole account of the entry.... The decisive thing for Matthew 

in reproducing Zech 9.9 is that Jesus is πραύς, he is the βασιλεὺς 

πραύς. (Bornkamm, Barth, & Held, 1963, p. 130) 

Krister Stendahl (1991) also has a similar comment that the omission gives 

precedence to the “poor and riding on an ass” (p. 118-19). The Greek πραύς2F2F

2  was 

used in the Septuagint for the Hebrew עָנִי, it occurs more than fifteen times in the 

Greek translation (Moss, 2008, p. 64). Another fulfillment citation of Zech 9:9 in Matt 

21:5 is the mean of transportation into Jerusalem, a donkey, in which Matthew uses 

three words to describe it: ὄνον, πῶλον, and υἱὸν ὑποζυγίου, which also 

substitute for the three words for a donkey used in Hebrew text: עַיִר,  חֲמוֹר , and 

3F3F .אָתוֹן

3   The translation makes it quite obvious that Matthew knows Hebrew well and 

that he keeps his translation literally closer to the Hebrew text when compare to the 

Septuagint, which seems to interpret the donkey in Zechariah tradition as parallelism 

and have used only ὑποζυγίου and πῶλον for it. Craig S. Keener (1999) 

comments that in this context: 

In view of Matthew’s knowledge of Hebrew elsewhere… it is quite unlikely that 

Matthew would be unfamiliar with Hebrew parallelism. Even here, where his 

point is closer to the Septuagint, he translates from the Hebrew more literally 

than the Septuagint does. By reading the text in the manner most useful for 

 
2 The word πραύς was already used previously in Matt 5:5; 11:29-30 
3 There is an issue whether Matthew misinterprets Zachariah 9 or not, regarding the 

number of the donkey, in which I will not discuss in this article because most commentaries are 
already dealing with it. The problem probably comes from a literal reading of the Septuagint. 
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his purpose, Matthew was not offering an unusual hermeneutic; his 

contemporaries regularly read more into a text than it required where it suited 

their purposes to do so. (p. 491) 

Therefore, by adopting Zech 9:9, Matthew is presenting Jesus as the messianic 

king who is humble and riding into the city upon “the son of the beast of burden,” 

which again pointing to both the messianic and the humbleness of Jesus. Follow the 

overview of Zachariah citation in Matthew 21:5, now we will turn to observe the texts 

in context of Zechariah 9:9, starting with the two sets of words which point to the 

messianic nature of this king. 

 in Zech 9:9 עָנִי

 It coexists with another adjective .ענה is an adjective form of the verb form עָנִי
form  ו נָ  which makes it difficult to precisely pin down their semantic distinction עָ
between the two terms (Botterweck, Ringgren, & Fabry, 1974, p. 242). The meanings of 
these adjectives are, for example, crouching, bowing, without property, poor, wretched, 
humble, suffered, misery, oppressed. Nevertheless, etymologically, the two terms are 
not fundamentally different (Köhler & Baumgartner, 1995, p. 855-56). The use in the 
Old Testament is generally applied to such people who is poor and under privilege. 
For example, in Lev 19:10 and 23:22 Yahweh commands that the Israelites must not 
completely harvest all of their crops but ought to leave some behind for the poor and 
the sojourner. They are the people who are dispossessed and have no property, 
therefore, in this case, Yahweh is their defender. The Old Testament often times 
specify these group of people as His people and have special relationship with Him, 
for example, in Exod 22:24 (Eng. 25) He calls the poor “my people” and the 
moneylender should not demand interests from them. As they are the responsibility 
of the community, the king also ought to maintain justice on them, for example, in 
Psalm 72:1-2 the king asked God to grant His justice to him so that he would be able 
to apply justice to the poor. In the context of Zech 9:9, the description of the messianic 
king fits well with this concept, he is firstly describe as “righteous” and “saved” the 
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qualities that is needed for an ideal king to maintain justice for the people, especially 
the poor and afflicted ones (cf. Psalm 72). However, the difficulty arises when the term 
י  נִ  itself is being applied to this messianic king. On this issue Boda (2016) argues that עָ
when focus on the interpretation of עָנִי as “humble” and “humility” it can be applied 
to people as a general inner quality. Accordingly, “humility is a key quality for one 
able to fulfill this role of submission to and reliance upon Yahweh as the high king” 
(p. 567). Therefore, the focus here is on the humbleness of the king, a king-regent, who 
submits himself to Yahweh, in contrast to other rulers who might not care for the 
people, this king-regent, out of humbleness to his divine King, ensures that there will 
be justice for his people. Carol L. Meyers and Eric M. Meyers (1993) recognize that: 
 

pious and humble to their god, upon whom they depended for victory in 
battle. This king’s ability to ascend the throne and claim dominion over his 
(and other) people is the direct result of his having been “saved” by Yahweh, 
and so he must surely act humble and subservient to God. (p. 128) 

 
In conclusion, the term עָנִי, which has been used in Zech 9:9, though strangely 

applied to the king, portrays the royal messianic figure as a humble subordinate king 

before the divine king—Yahweh his God. 
 

 in Zech 9:9 אָתוֹן and ,עַיִר ,חֲמוֹר

These three terms are used to designate domestic donkey and it is very 
interesting that all of these are clustering within this messianic passage. Throughout 
the Old Testament, the most frequently used of these lexemes is חֲמוֹר, which is used 
96 times, followed by  34 אָתוֹן times and then  8 עַיִר times. Another term used in the 
Old Testament for a mule is  ד רֶּ ה  and (male) פֶּ דָ רְ  together appeared 17 (female) פִ
times. And the terms for non-domestic, wild donkey, א רֶּ  are used 10 times עָרוֹד and פֶּ
and 1 time respectively. 4F4F

4  Accordingly,  חֲמוֹר seems to be a general use for donkey in 
the Old Testament, however, Kenneth C. Way (2010), in his article regarding the 

 
4 OakTree Software, Inc. Accordance 11.2.4: Bible Software. 2016. 
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overlapping used of these terms in Zech 9:9, has argued that “the rendering of  עַיִר as 
‘colt’ (or foal) is incorrect and that the term has nothing to do with the youngness of 
the animal,” moreover, the emphasis of the term  ת וֹ נ תֹ אֲ ־ ן  is rather “defines the בֶּּ
animal as the ‘offspring’ of a female donkey” and therefore, “the string of donkey 

terms in Zech 9:9 moves from the general to the specific—the second and third terms 
each adds new information to the preceding term” (p. 106).  That is,  ר וֹ מ  is a term חֲ
for donkey in general and can be either male or female. For example, Gen 32:6 (5) 
tells us that Jacob has  חֲמוֹר, which later on in Gen 32:16 (15) being identified as אָתוֹן 
and  ר יִ ן  ,given to his brother. On the other hand עַ  is always referring to a female אָתוֹ
donkey, which according to Way's observation, is being used in many contexts in the 
Hebrew Scripture: as indicator for wealth, as booty and tribute, as transportation, as 
beast of burden, and as a royal transportation. Finally, the term  עַיִר is only used with 
a male animal, which can be both male donkey and mule, but can be either young or 
old, therefore in this context of Zech 9:9 the noun  ן ן־אֲתֹנוֹת is used in the phrase בֶּּ  בֶּּ

to specifically identify that this animal is young and it is a donkey, not a mule. 
Therefore, Way (2010) concludes against a popular translation of Zech 9:9 that the 
“Zion’s king is riding on a donkey ( ר וֹ מ  but not just any donkey. He is riding on a ,(חֲ
jackass ( ר יִ ן־אֲתֹנוֹת ) but not just any jackass. He is riding on a purebred ,(עַ  ”jackass (בֶּּ
(p. 114). The distinctiveness of this “purebred” donkey gives more vibrant to the royal 
king regent, who will come to restore a covenant, justice, and peace with the people 

of God—the poor and the afflicted ones. According to Way (2011) the donkey was part 
of the life of nomadic people. It serves in all aspect of life, from religious ceremony, 
to transportation, to agricultural works. Therefore, it’s “establishing the symbiotic 
partnership between humans and donkeys. This relationship may have been a 
significant impetus for the unique status of the donkey in the biblical world” (p. 203). 

Structure of Zech 9 
From literary point of view Zech 9:1-17 can be structurally divided into three 

sections, following three markers presented within the text: first, the  ס (seṯûmāʾ), a 
closed or minor Hebrew paragraph marker at the end of 9:8; then, secondly, the use 
of the imperative גִּילִי “rejoice” as the opening word in 9:9; and thirdly, the use of the 
expression   ּגַּם־אַת “Also you” with the adverb גַּם indicates the focus or attention given 
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to the noun that follows it, in this case “you.” The general use of this adverb is to 
modify the word or clause that follows and associates it to the preceding one (Arnold 
& Choi, 2003, pp. 132–133). Therefore, “you” here “shifts back [from the royal figure] 
to Jerusalem, declaring that there are benefits for her” (Boda, 2016, p. 575).  
Nevertheless, there is still a sense of connection throughout the entire unit, by having 
Yahweh as glue between the three sections. He is the one who speaks; He is 
continually speaking in the first person from verses 6-8, onto verse 9-10 and also in 
verses 11-13. And He is referred to in the third person form in verses 1-5 and 14-17. 
Therefore, though the unit can be divided into three sections, we could possibly say 
that it is still a coherent unit. 

Another way to look at Zech 9 structurally is through its theme. In general, 
according to Petterson (2009), there is a theme of “restoration” embedded within 
these three sections: the restoration of the land (verses 1-8); the restoration of the king 
(verses 9-10); and the restoration of the people (verses 11-17) (p. 130).  He is basically 
arguing that the cities that are mentioned in verses 1-7 may not be the references to 
a threatening “contemporary historical event” at the time of the prophecy, as some 
scholars do think they are, however, “they have been listed because they were the 
traditional enemies of Israel and because their geography was significant in 
circumscribing the ideal land of Israel” (Petterson, 2009, p. 131). Also the details of 
Yahweh’s speech “I will encamp at my house” (verse 8) and a reference of “all the 
tribes of Israel” (verse 1) reminded us to the time of the united kingdom, the time of 
David and Solomon, and “therefore that Yahweh is coming to re-establish the kingdom 
promised to David” (p. 135). Moreover, Douglas R. Jones (1962) suggests that it is out 
of place to make referent of “sling stones” in verse 15 as it is “archaistic” and so 
“These were the weapons of David against the Philistines, not the modern, devilish, 
destructive weapons of the fifth century B.C.!” (p. 249). Therefore, what we have here 
is another indication of the flashback to the time of David. 

Furthermore, the king who is mentioned in verse 9 has been specifically 
designated to be the king of Jerusalem. The second feminine singular suffix ְך attached 
to the term  ְך לֶּ  is pointing “your king” to be the king of Jerusalem and Zion מֶּ
mentioned at the beginning of the verse, both as a daughter. If the first person pronoun 
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in the later part of verse 8 “for now I see with my own eyes” refer to the prophet 
himself, then there might be an issue of who is actually the king in verses 9-10, since 
Yahweh can definitely take up the role of the king. However, when consider the facts 
that, firstly, this king will be “riding on a donkey” it is more obvious to identify this 
royal figure with the Davidic king. Secondly, the terms describe this king are ק י דִּ  צַ
“righteous,” נוֹשָׁע (Niphal participle) 5F5F

5 “saved,” and עָנִי “humble” would fit more if the 
king is a humanly king and not Yahweh. Of course, Yahweh often referred to as the 
righteous and just, however, when consider together with being saved and humble, 
which suited more with a humanly king. 

Finally, with the shifting of the oracle from the king in verses 9-10 back to “the 
people” of Zion and Jerusalem in verses 11-17 by the use of   ּאַת ם־  marker (see גַּ
discussion above), here Yahweh will set the prisoners free (verse 11); they will be 
restored doubly (verse 12); they are reminded or restored of their strength as Yahweh’s 
bow, arrow, and sword (verse 13); the relationship between Yahweh and the people is 
restored as He takes up the role of the protector of the flock of His people once again 
(verse 16). Therefore, these pointers give us the picture that the people of Zion and 
Jerusalem is restored back with Yahweh, as He is now fighting for them, restored back 
their lands, and will rule over them through His righteous regent king. 

Divine Warrior Hymn Motif 
Paul D. Hanson (1973) approaches the structure of Zech 9 in a different 

perspective as he classifies the texts as hymn with a ritual pattern of a mythic chaos 
and having Yahweh as a divine warrior. Therefore, he sees the whole Zech 9 text as 
one unit based on the idea of a Divine Warrior Hymn. 

The depiction of Yahweh as a Divine Warrior can be seen throughout the 
Hebrew Scripture, the most well known one is the “Song of the Sea” a song of Moses 
in Exod 15:3 describing specifically that  חָמָה הוָה אִישׁ מִל   ”The Lord is a man of war“  י 
and like most of the other motifs within the Old Testament, its ideology can be traced 

 
5 Scholars translate this Niphal participle variously, most as passive “saved” as we use it 

here, while some translate it as “victorious” considering the close relationship between Yahweh 
and the king, so the victory of Yahweh is also a victory of the king. Some take it as a reflexive and 
therefore translate it as “having salvation.” 
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back or parallel with that of their Ancient Near Eastern neighbors. The discoveries at 
Ras Shamra (ancient Ugarit) shed light on our understanding of the concept of the 
Biblical Divine Warrior. The Baal cycle, “a mythic literature common to the Canaanites 
and to those who shared their culture in the Middle and Late Bronze Age” (Cross, 
1997, p. 113). The following is a synopsis of one of the series of mythic adventurous 
stories of Baal: 

 
When first the content of this complex of myths becomes clear, we find a 
conflict developing between Prince Sea and mighty Baal-Haddu. The scene 
portrays Yamm, Sea, sending his divine pair of messengers to the assembly of 
the gods held at the tabernacle of El located at the source of the double-
deep, at the cosmic mountain, that is, at the gates to heaven and the entry 
into the abyss. Prince Yamm, alias Judge River, demands that Baal be given 
over to him as a captive and that his Yamm's lordship be acknowledged. The 
council is cowed, and despite Baal’s rebuke, El, patriarch of the gods, replies 
to the terrible ambassadors of Yamm: Baal is thy slave, O Sea, Baal is thy slave 
forever, The son of Dagan thy prisoner. Baal in this decree of the assembly 
comes under the sway of Prince Sea. After a break in the text we hear Kôtar, 
craftsman of the gods, predicting a victory of Baal over his captors... Kôtar 
fashioned two clubs for Baal and gave them magical names.... With clubs, Baal 
overcomes Yamm... the next major episode is the assembly of the gods at 
which it is decreed by El, father of the gods, that a temple be built for Baal, 
king of the gods. The craftsman Kôtar constructs a palace.... The completion of 
the palace on Mt. Sapon is the occasion then of a great feast of the gods, 
celebrating Baal’s installation and inaugurating the temple cult... (Cross, 1997, 
pp. 113–118) 

 
Therefore, Baal in this mythic story was presented as divine warrior over gods 

and mythic beast. This divine warrior and battle motif is significantly parallel to that of 
the Old Testament. For example, by observing Psalm 24:7-10 (also Exod 15 and some 
other passages of Isaiah), Cross (1997) once again summarizes: 
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Such an interpretation assumes a Canaanite myth-and-ritual pattern standing 
behind the Israelite rite reflected in the psalm. Psalm 24:7-10 can be fitted into 
the Canaanite pattern, provided we assume that it was modified somewhat in 
the Israelite context.... Returning to Psalm 24, we find the Divine Warrior 
recognized as the “glorious king”; and the procession of the Warrior-King into 
his temple may be said to reenact the founding of the Temple (at the fall New 
Year) and the choice of Zion as the shrine of the Ark. (p. 93-97) 

 
Patrick D. Miller (1973) recognizes that this Divine Warrior motif is present in Zech 14: 
 

The passage re-echoes the language and themes of the ancient holy wars... 
and is, in fact, a kind of recapitulation of the pattern we discerned in several 
pieces of the early Israelite poetry, modified by other themes and influences 
coming out of the royal theology and eschatology: Yahweh go forth (v.3) to 
fight against the enemies of Israel and returns victorious with his hosts (v.5). 
The result is Yahweh’s kingship over all the earth (v.9), Israel’s salvation and 
secure dwelling (vv.5 and 11), Yahweh’s established sanctuary (the elevation 
of Jerusalem, v.10). Finally, all the nations, not just Israel, shall go up to the 
sanctuary to worship Yahweh the king. (p. 140-41) 

 
Though Miller does not mention Zech 9 in his study, however, I would argue 

that as Zech 9-14 is being categorized as a one coherent unit as Deutero-Zechariah, 
Zech 9 is certainly contain a divine warrior theme. This is clearly seen through the 
themes present within Zech 9: battle and warfare, Yahweh as the Divine Warrior, the 
reference of the Temple [my house], the procession of the coming king, the victory 
and the feast, and the reference to the Day of the Lord [on that day]. 

According to Hanson (1975), based on this Divine Warrior motif, the unit of Zech 
9 can be divided into eight parts: conflict–victory (1-7); temple secured (8); victory 
shout and procession (9); manifestation of Yahweh's universal reign (10); salvation: 
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captives released (11-13); theophany of Divine Warrior (14); sacrifice and banquet (15); 
and fertility of restored order (16-17) (p. 315-16).  

In conclusion, Zech 9:1-17 present Yahweh as a Warrior defeats His enemies 
and then guarding and securing His House, the Temple, and finally establishes His 
Kingdom. Regards the king who is coming in verses 9-10, according to Hanson’s 
assessment (1973): “without any sense of contradiction the divine king and his 
anointed ruler are together celebrated, a fluidity running throughout the royal psalms 
of the Old Testament” (p. 51) and in verse 10 “the newly established shalom is 
secured by destruction of the implements of war. In verses 11-13, the theme of 
restoration (cf. Isaiah 61:1-3) emerges, as “the captives are summoned to their 
stronghold, Zion,... the house secured and protected by Yahweh” (Hanson, 1975, p. 
321). The description of the king as  צַדִּיק “righteous” is clearly connect to the Davidic 
kingship, and “The Divine Warrior motif is used to express the promise of salvation to 
the nation as a whole” (Hanson, 1975, p. 324). 

Matthew’s Christology: Jesus as The πραύς King 
There are some other places in the Gospel of Matthew in which the author has 

focused on the quality of humbleness (Matt 5:5 and 11:29), together with the portrayal 
of Jesus as the humble king in Matt 21, these might implied that the idea of Jesus as 
being πραύς has always been in the author’s mind: in Matt 5:5, the author recorded 
the teaching of Jesus that the πραεῖς (meek) will be blessed as they “shall inherit the 
earth” and in Matt 11:29, as Jesus is πραύς, he promises that whoever comes to him 
he will give them rest. Nevertheless, both of these texts do not have Zech 9:9 as their 
direct source. Obviously the biblical source for Matt 5:5 is Psalm 37:11 “But the meek 
shall inherit the land”  the Greek term here renders the plural form of  ו נָ  which עָ
according to Nolland (2005) “the common quality is, rather, the state of powerlessness: 
inability to forward one’s own cause; and in every case God either is, does, will, may 
be expected to, or should come to the rescue” (p. 201). However, he is also admitting 
that “possibly the very choice of πραεῖς is intended to inject a sense of humility 
before God” (p. 201, footnote 42) in which I think is relevant with my point in this 
study that the humbleness or meekness in context is the obedience to God, resulting 
from humility. In the case of Matt 11:29, Dale Allison (1988) claims that Matt 11:25-30 
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is parallel with Exod 33:12-14 and therefore the texts as a whole “was composed with 
Exod 33:12-14 in view... an awareness of Exod 33:12-14 seems very probably to have 
influenced the composition of Matt 11:25-30” (p. 481). Jesus’ meekness in Matt 11:29 
is referring back to the meekness of Moses in Num 12:3 “Now the man Moses was very 
meek, more than all people who were on the face of the earth,” therefore, “when 
Jesus speaks of being meek, he is claiming for himself one of the outstanding qualities 
of Moses” (Allison, 1988, p. 483). However, this does not seem to fit with the context 
as the πραύς here is being used with Jesus and that he is the πραύς king in Matt 21:5. 
It is also interesting that the two terms πραύς and ταπεινός occur together in Zeph 
13:12, considering that the texts of Zeph 13:14 and Zech 9:9 are very similar to each 
other, we might assume here that Matthew was somehow trying to combine between 
Isa 62:11, Zeph 13:12, and Zech 9:9, and used on Matt 21:5. Nevertheless, what matter 
here is that Matthew seems to emphasize on πραύς in his Christology. If Jesus is 
humble/meek (Matt 11:29) then it is fitting that he shall inherit the earth (Matt 5:5), 
considering also that in Matt 11:27 “All things have been handed over to me by my 
Father, and no one knows the Son except the Father, and no one knows the Father 
except the Son and anyone to whom the Son chooses to reveal him” Therefore, when 
we bring Zech 9:9 into this context, the messianic king-regent in Zech 9:9 is identified 
as being πραύς then one may assume that Jesus is this messianic πραύς king who 
inherited the earth from the Father, the Creator. In sum, I am assuming here that Zech 
9:9 has an important part in the shaping of Matthew’s Christology: Jesus is the πραύς 
Messiah, who has authority over all things, given by the Father, just as Yahweh, the 
Divine Warrior King given authority to His royal messianic πραύς king-regent in Zech 
9:9.  

Moreover, the humbleness of this messianic king-regent in Zech 9:9 is being 
portrayed in the obedience unto death of Jesus in the Passion narrative: the king-
regent in Zech 9:11 is described to set free the prisoners through “the blood of 
covenant” which is directly connect with Matt 26:28 where Jesus announces that “This 
is my blood of the covenant poured out for many for the forgiveness of sins”; and 
Jesus anticipate his own death by citing Zech 13:7 in Matt 26:31 that God will “strike 
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the shepherd, and the sheep of the flock will be scattered.” 6F6F

6 Matthew uses Zech 13:7 
to affirm the skandalon the “fall away” of the disciples at the time of the arrest of 
Jesus. Douglas J. Moo (1983) regards Zech 13:7 as messianic and the figure in the text 
is “Messianic, or at least as an individual close to God and in His favor” (p. 186), he is 
“some sort of status as God’s vice regent” (Nolland, 2005, p. 1090). Jesus, though 
knows of all these predictions about himself, chose not to turn away from it. The 
humility of the Messiah, before God the Father, was resulting in his obedience, even 
unto death.  

Conclusion: The Obedient King of Zech 9 in Matthew 21:5 
In his article, Leroy A. Huizenga (2009) sees a typology between Jesus and Isaac 

within the gospel of Matthew, as Jesus being the new Isaac. He opines that 
 

Indeed, the Matthean Jesus and Isaac of ancient Jewish tradition resemble each 
other to a remarkable degree: both are promised children conceived under 
extraordinary circumstances, beloved sons who, for redemptive purposes, 
willingly face their sacrifices at the season of Passover in obedience to their 
respective fathers. Thus, when rightly read as a narrative with attention to its 
first-century C.E. cultural location, the Gospel of Matthew presents a significant 
Isaac typology. (p. 508) 

 
Though Isaac typology in Jesus is not our concern in this study, nevertheless, 

the theme of the obedient Son, who would be crucified, is implicitly presented within 
the gospel (cf. chapter 20:17-19). It is also somewhat interesting that the word for 
obedient ὑπακούω “to obey,” occurs only one time, in the gospel of Matthew, in 
which the writer happens to put it under the situation of Matt 8:23-27; Jesus rebukes 
and calms the storm. It could not help, for the picture of Yahweh as a Divine Warrior 
comes to mind. Obviously, according to Osborne (2010) “there are OT parallels for 
God’s controlling the dark powers of chaos behind the waters.... It is best to say there 

 
6 Though in Zech 13:7 the verb עוּרִי “awake” is a feminine imperative, but Yahweh is 

clearly the subject. 
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may be an echo of cosmic conflict here, but the main thrust is Jesus’ power over 
nature. Jesus was the agent of creation behind this world... and so controls the forces 
of nature” (p. 314). Furthermore, there are some thematic parallels and similarities 
between the narratives of Matt 8:23-27 and Matt 21:1-11. First, both narratives present 
Jesus as the Lord over all creations. He calms the raging sea in Matt 8:27 and in Matt 
21:3 he tells his disciple to simply answer anyone who may have anything to say about 
the need of donkeys that “the Lord needs them,” which some commentators suggest 
that this gives emphasis on Jesus’ authority (Nolland, 2005, p. 834), “thus Matthew 
focuses attention on the following reference to Jesus’ lordship” (Gundry, 1982, p. 407). 
Secondly, both narratives put an amazement about Jesus into the crowd or the people 
who are not so familiar with Jesus. In Matt 8:27 notice of ἄνθρωποι “the people” in 
contrast to μαθηταὶ “the disciples” could be significant, as the one who is questioning 
about Jesus here is the people, “which is not found in Mark or Luke, is best explained 
as designed to introduce here people other than the disciples to voice the coming 
question.... The language of question is designed to give strong guidance to the reader 
as to what might be the appropriate answer” (Nolland, 2005, p. 372). Therefore, also 
in Matt 21:10 the crowds of Jerusalem, who were not familiar with Jesus, asked, “Who 
is this?” Should it be right to say that Matthew has designed the question for an 
appropriate answer? Jesus, particularly in this context, is not only a prophet, but a king, 
and he is not just a generally typical king known in the ancient world, but a humble 
and obedient king-regent. Just as it is signified through riding on ן־אֲתֹנוֹת  a purebred בֶּּ
donkey and not just a חֲמוֹר in general. According to Zech 9, Yahweh presents Himself 
as a Divine Warrior King, bringing the victory and restoration to His people: He restores 
His people with the land, the king, and the covenant. In the context of Matt 21:1-11, 
we recognize Jesus’ entry into Jerusalem as a triumphant one, and contradicted with 
the idea of the humble king. Now, through the lens of Zech 9, we can have a clearer 
picture that Jesus is rather humble in obedience to his Father. As discuss above the 
term עָנִי describes the royal king in Zech 9:9 as a humble king, the one who humble 
to Yahweh, the true King, in whom his salvation was provided to him as the king-regent 
who is being saved by his God. Therefore, in the context of Matt 21 the Father is the 
one who pronounce the victory and restoration to His people. Jesus here then takes 
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up the role of the king-regent presented in Zech 9:9. According to Brandon Crowe 
(2013), the Gospel of Matthew portrays Jesus as the consummate fulfillment of the 
Old Testament Scriptures. He is “the τέλος [the ultimate aim] of Israel, leads the 
nation toward and fulfills the prophetic hopes. This explains the prominence of Jesus’ 
obedience in Matthew, particularly as illustrated by the fulfillment formulae: Jesus is 
the true, obedient Israel who fulfills Scripture and reverses past failures” (p. 123-24). 

Therefore, through the context and interpretation of Zech 9, he is truly the 
humble and obedient king-regent of the Father, the triumphant King, who exhibits this 
fulfillment of restoration from what was already spoken by the prophet Zechariah. 
This obedient king-regent, Jesus, enters Jerusalem, riding on a donkey, even though he 
knows that his death is awaiting and it will be violent one. Yet he still chooses to do 
it out of obedience to his Father and care for his flocks. Indeed, the knowledge on 
Zechariah 9, a πραύς king-regent, helps reveal on this aspect of Matthew’s Christology. 
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Abstract 
A quasi-experimental repeated measures within subjects design was used to 

investigate the effectiveness of a contemplative prayer protocol called “Immanuel 
Journaling” (Wilder, et al, 2015) in improving Thai undergraduate theology students’ 
relationships with God as measured by the Attachment to God Inventory (AGI) and the 
Spiritual Assessment Inventory (SAI). After a four-week control period (students were 
instructed to continue their usual spiritual practices), there was a significant increase 
(p < .043) in Quality of Relationship to God as measured by the combined scores on 
four scales of the SAI (Realistic Acceptance, Disappointment, Grandiosity, and 
Instability) contrary to the hypothesis that no change would occur during the control 
period. After four weeks of at least 10 times practice of “Immanuel Journaling” there 
was a significant increase in Awareness of God (p < .004); Anxiety about Abandonment 
did decrease at a level approaching significance (p < .058). Results support the 
contention of Immanuel Journaling’s developers that this prayer approach increases 
awareness of God. Further study should explore the increase in quality of relationship 
with God during the control period of the study and to examine the relationship of 
this type of prayer to decreased Anxiety about Abandonment in relation to God.   
  

 
1 อาจารย์ประจำ วิทยาลยัพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
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During the past several decades, research on various aspects of spirituality has 
increased greatly (Ladd and Spilka, 2013). During this time, in the Christian community, 
attention to spiritual formation has been increasing (Willard, 1998). Prayer is an 
essential element of spirituality and spiritual formation. In their review of the empirical 
literature on prayer, Ladd and Spilka (2013) note that the number of empirical studies 
on prayer has grown significantly since the turn of this century. Before 1960 there were 
very few studies, but between 2000 and 2009, there were 885 publications, which 
accounts for 65% of all the documents until that time. They define prayer as 
“theistically oriented behavior.” They note that this definition “presupposes nothing 
about the content or function of prayer; it merely observes that the behavior has an 
intended ‘target’ or recipient. It further provides us with a way to separate prayer and 
meditation” as not all meditation includes an intended recipient (Ladd and Spilka, 
2013, p. 293). They also note that “[i]t is imperative that researchers clearly articulate 
what aspects of prayer they are exploring and under what conditions their exploration 
is taking place” (p. 293). Furthermore, they assert that “[t]he theology that supports 
prayer commends the practice as a way for individuals to develop a relationship with 
God (cf. Baesler, 2003)” (Ladd and Spilka, 2013, p. 298). Kucinskas, Wright, Ray, and 
Ortberg (2017) explored the variations of spiritual awareness within people’s lives using 
a smartphone-based experience sampling method and found that spiritual practices 
such as praying and meditating are strongly related to spiritual awareness. They 
recommend further research on how specific activities, and the frequency with which 
they are engaged, might be related to spiritual and religious experiences.  

The introduction of technologies that make it possible to examine the brain 
while it is working have led to exponential expansion of brain research in the past few 
decades, vastly increasing our understanding of the brain and its functioning. James 
Wilder and his colleagues are developing a variety of resources which integrate the 
findings of brain research with spiritual formation toward the goal of increasing the 
spiritual and emotional maturity of Christians (Friesen, J.G., Wilder, E.J., Bierling, A.M., 
Koepcke, R., Poole, M., 1999; Wilder, E.J., 2004). They have articulated 19 brain-based 
relational skills that are necessary for maturity, and have developed a relational skills 
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training course (Thrive Training) to teach these skills (Wilder, E. J., Khouri, E. M., Coursey, 
C. M., & Sutton, S. D., 2013).  

The training includes assisting participants to develop their skills and capacity 
in “listening prayer,” a type of contemplative prayer during which the one praying 
becomes aware of thoughts and ideas from God. Wilder and colleagues hypothesize 
that this experience is mediated in the cingulate, the part of the brain that mediates 
“shared mind,” the experience people have in close relationships when thoughts and 
feelings are shared so deeply that it becomes impossible to know which thoughts 
began with whom. Thus, it is thought that in this type of contemplative prayer, humans 
may have the experience of “shared mind” with God so that we “hear” God’s thoughts 
being shared with us as indistinguishable from our own thoughts. Thus, this type of 
contemplative prayer involves attending to the thoughts and feelings that arise in our 
consciousness and assuming that if they are congruent with the character of God and 
scripture, then we may consider it likely that they are God’s thoughts being shared 
with our mind (Wilder, E.J., Kang, A., Loppnow, J., and Loppnow, S., 2015). 

“Immanuel Journaling” is a prayer method developed by Wilder, Kang, 
Loppnow, and Loppnow (2015) to facilitate the experience of contemplative prayer or 
“shared mind” with God and to help people see their lives more in accord with how 
God sees them (Appendix A). In their book, Joyful Journey: Listening to Immanuel, 
which explains this prayer approach, they note that “Immanuel Journaling is a simple 
method for improving our awareness of God’s presence in both our thoughts and 
lives” (Wilder, et al, 2015, page 1).  It is based on four different functions of the brain 
which include: relational attachment, personal reaction, relational synchronization, 
and identity (individual and group) (p. 35), and on the Bible’s description of God’s 
delight in people as well as God’s kindness and God’s readiness to provide help to 
those who seek it. It provides prompts that guide users to become open to and aware 
of God’s perspective on their physical sensations and state, their thoughts, and their 
emotions. Further prompts assist users to become aware of God’s delight in them, and 
kindness toward them, as well as God’s readiness to provide help of some kind in the 
life situation the person praying is reflecting upon. Extensive use of this prayer 
approach in the skills training workshops of Wilder and his colleagues, and in the 
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personal experience of the researcher with it individually, as well as using it in retreats 
both in Thailand and the United States, suggest that this direct experience of and focus 
on the loving, supportive, and affirming aspects of God in relationship should improve 
the quality of relationship with God. But no empirical research has been done to test 
the efficacy of Immanuel Journaling practice for enhancing the quality of relationship 
with God.  

Bowlby and Ainsworth have developed an area of research on relationships 
focused on “attachment” (Bowlby,1969/1982; Ainsworth, 1985). Granqvist and 
Kirpatrick (2013) provide a helpful explanation of “attachment” as follows: 

 Although the term attachment has broad connotations in everyday language, 
attachment relationships differ from other relationships (including close 
relationships in general) in important ways. Bowlby (1969/1982) and his close 
collaborator Mary Ainsworth (1985) used the term attachment relationship to 
denote a strong affectional bond between two individuals, in which no one is 
interchangeable with others. The attachment figure accomplishes two 
important functions for the attached person: (a) provides a safe haven in times 
of threat or stress and (b) serves as a secure base from which to explore the 
environment and develop new mental and physical skills. The attached person 
also resists separation from the attachment figure and experiences anxiety 
when involuntarily separated. Moreover, loss of the attachment figure leads to 
grief and mourning. Finally, the attachment figure is, at least implicitly, viewed 
as stronger and wiser by the attached person.  (p. 140) 
In their chapter on “Religion, Spirituality, and Attachment” in the APA 

Handbook of Psychology, Religion, and Spirituality: Vol. 1. Context, Theory, and 
Research, Granqvist and Kirkpatrick (2013) conclude that “believers’ perceived 
relationships with God can be characterized as symbolic attachment relationships” (p. 
139).  

An empirical measure of Attachment to God has been developed and used to 
assess this aspect of relationship to God (Beck and MacDonald, 2004) called the 
Attachment to God Inventory (AGI). Subjects are scored on two dimensions —the 
Anxiety score (which includes potential abandonment and lack of intrinsic lovability) 
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and Avoidance (avoidance of intimacy and compulsive self-reliance). Lower scores 
indicate more secure attachment to God (Beck and MacDonald, 2004, p. 100). 

An additional useful measure of quality of relationship with God has been 
developed called the Spiritual Assessment Inventory (SAI) (Hall and Edwards, 2002). 
They note that their model of spiritual development includes both “a more ‘spiritual’ 
dimension (awareness), as well as a more traditional ‘psychological’ dimension 
(relational maturity) that [they] believe is a fundamental component of spiritual 
development” and thus are examining psycho-spiritual development (p. 353).   It is a 
measure of psycho-spiritual development which is psychometrically sound, objective, 
multidimensional, and congruent with attachment theory, and which is useful for 
research and clinical applications by psychotherapists, counselors, chaplains, and 
pastors (pp. 341-342). It has been used in numerous studies (e.g., Chan and Edwards, 
1997; Horton, 1998; Seatter, 2001; Tisdale, 1997; Warren, 1998). 

The SAI provides scores on six dimensions including:  Awareness, Instability, 
Grandiosity, Realistic Acceptance, Disappointment, and Impression Management. The 
first dimension, Awareness, is a measure of the spiritual dimension of relationship with 
God. Instability, Grandiosity, Realistic Acceptance, and Disappointment are measures 
of maturity in relation to God, and the final dimension is a measure of the degree to 
which those taking the questionnaire are trying to present themselves in a positive 
light. It can be used to facilitate interpretation of the results.  

The research sample was undergraduate theology students in two Protestant 
universities in Thailand. Ideally, an experimental design would involve a control group 
and an experimental group, but using the students of one university as the controls 
and the students of the other university as the experimental group would introduce 
error variance due to possible different characteristics of the two groups. Creating 
control and experimental groups within each school was considered, but due to the 
group orientation of Thai culture, and the fact that the students at each school live 
together in dormitories, the researcher was concerned that students would be sharing 
their experiences between the control and experimental groups and contaminating 
the data. Thus, a quasi-experimental approach was selected, using first a control period 



“Immanuel Journaling” and Thai Seminarians’ Relationship with God 
Rev. Esther Wakeman, Ph.D. 

42 

for all the students, in which they were asked to simply continue their usual spiritual 
practices, followed by an experimental period.  

As noted above, extensive use of the “Immanuel Journaling” prayer approach 
in the skills training workshops of Wilder and his colleagues, and in the personal 
experience of the researcher, suggest that it should improve the quality of relationship 
with God, but this is anticipated only after some regular experience with it. Initially, the 
researcher hoped to use a 40-day period for subjects to use the prayer approach, as 
there are several references in the bible to this period of time being associated with 
significant spiritual experiences, e.g. 40 days and nights of the flood, which led to a 
new covenant between God and humanity (Genesis 6:9-9:17), 40 days of fasting by 
Elijah when he fled from King Ahab, and had an epiphany of God’s presence as a still 
small voice (1 Kings 19), 40 days of Jesus’ testing in the wilderness at the start of his 
ministry (Matthew 4:1-11), and 40 days from Jesus’ resurrection until his ascension, 
during which time he trained his disciples in the new way they would need to relate 
to him (Willard, 1997). But due to time constraints in the academic calendar of the 
students involved in the study, the maximum time available was four weeks for each 
period (control and experimental). In the experience of the researcher, the prayer 
approach can be used daily, but in order to provide what was hoped to be adequate 
experience without overtaxing the subjects, the frequency of use was set at a minimum 
of three times per week, for four weeks, during which subjects were asked to practice 
Immanuel Journaling at least 3 times per week. 

It was hypothesized that  
1) no significant improvement would be found in scores on the AGI and SAI 

measures after the first 4 weeks of the control period when students used their 
usual spiritual practices (no significant decreases between pre-test & mid-test 
scores on the AGI, and no significant increases on the SAI), and that 

2) significant improvement would be found after four weeks of using Immanuel 
Journaling at least 3 times per week (significant changes between mid-test and 
post-test scores (at a p < .05 level of significance)) on measures of:  
a) Students’ attachment to God (as measured by the AGI) (i.e. lower scores 

on Avoidance and Anxiety)  
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b) Students’ awareness of God (as measured by the SAI) (i.e. higher scores on 
Awareness of God), and   

c) Quality of relationship with God of the students (as measured by the SAI) 
(i.e. higher scores on a combined score of the four scales of Quality of 
Relationship with God (Realistic Acceptance (RA), Disappointment (D), 
Grandiosity (G), and Instability (I) after reverse scoring D, G, and I).  
METHOD 

Participants 
  The research proposal was approved as ethical by the Human Research Ethics 
Committee of Christian University, and the deans of both divinity schools from which 
subjects were recruited gave permission to recruit their undergraduate students for the 
study. This was the population of the study.  

At each institution the students met with the researcher who explained the 
study and its purpose to investigate their relationships with God and a specific kind of 
prayer practice. It was explained that if they participated, they would be committing 
to using this prayer practice for four weeks, at least 3 times each week. They were 
informed that there was no remuneration for participation (except for a snack after 
each session), that it was completely voluntary, and they could withdraw from the 
study at any time. They were also given the researcher’s contact information and told 
they should feel free to express any concerns or questions they had. Eighty students 
signed the consent form for participation. This was the initial sample for the study. 

Measures 
The Attachment to God Inventory (AGI) developed and validated by Beck and 

MacDonald (2004) is a 28-item inventory which produces scores on two dimensions, 
Anxiety and Avoidance (14 items for each dimension answered on a 7-point Likert 
scale). Seven items are reverse scored. Lower scores on each dimension indicate a 
more secure or positive attachment to God in that dimension. Alpha coefficients 
reported by Beck and McDonald (2004) were 0.86 for the Avoidance dimension and 
0.84 for the Anxiety dimension. 
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The Spiritual Assessment Inventory (SAI) developed by Hall and Edwards (2001) 
provides scores on six dimensions including:  Awareness, Instability, Grandiosity, 
Realistic Acceptance, Disappointment, and Impression Management. Alpha coefficients 
of internal consistency of the scales reported by Hall and Edwards were:  Awareness, 
0.95; Instability, 0.84; Grandiosity, 0.73; Realistic Acceptance, 0.83, Disappointment, 0.09 
(Hall & Edwards, 2001). The first dimension, Awareness, is a measure of the spiritual 
dimension of relationship with God. Instability, Grandiosity, Realistic Acceptance, and 
Disappointment are measures of maturity in relation to God. These four dimensions of 
quality of relationship with God were combined into a composite score for quality of 
relationship with God, by reverse scoring Disappointment, Grandiosity, and Instability. 
The final dimension is a measure of how those taking the questionnaire are trying to 
present themselves in a positive light. For the current study, this final dimension, 
Impression Management, was not used. 

The copyright holders of both measures gave permission to use their measures. 
As the subjects were Thai-speakers, the Immanuel Journaling questions (Appendix B), 
the AGI (Appendix C), and the SAI (Appendix D) were translated by a team of translators 
who are fluent in both English and Thai according to the protocol suggested by 
Beauford, Nagashima, and Wu (2009). The goal was for dynamic translation of meaning 
rather than direct word for word translation. The team included two Thai professional 
translators, and the researcher. The team worked together until it reached consensus 
that a good dynamic translation had been found.  

A one-page form for students to fill in with the date and their signature each 
time they practiced Immanuel Journaling was created with the intent to assist the 
students in keeping track of how often they were using the practice, and to heighten 
student accountability and honesty in doing the practice at least 3 times a week for 
the 4-week experimental period. 

An additional follow-up questionnaire (Appendix E) to informally gather 
qualitative information and feedback on the study was created to be given to the 
students at the end of the study. Students were asked open-ended questions about 
what, if any, benefits they had received, what concerns they had, whether they 
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intended to continue the practice themselves, whether they would encourage others 
to use the practice, and any suggestions they had about the research. 

Data Collection   
 Pre-test Sessions:  Students at each institution were given the Thai translations 
of the Attachment to God Inventory (AGI) and the Spiritual Assessment Inventory (SAI). 
They were instructed to practice their usual spiritual practices for the following 4 
weeks, at which time they would take the AGI and SAI again, and learn “Immanuel 
Journaling,” a contemplative prayer approach. During the period between pre-test and 
mid-test the students were contacted by the researcher once to remind them of the 
upcoming mid-test and training session.  

Mid-test and Immanuel Journaling Training Sessions: Approximately 4 weeks 
after the Pre-test session, the students were given the AGI and SAI for the second time. 
When all students had completed the measures, the researcher explained the 
background of Immanuel Journaling and led the students through the protocol step 
by step, excluding the 7th step, so all participants practiced it once before beginning 
the experimental period. For this study, students were instructed that it was not 
required for them to do the seventh step, but they could if desired. 

The Immanuel Journaling prayer protocol is a seven-step prayer method 
intended to help people see their lives the way God does. Participants first connect 
to God through expressing their gratitude to God in writing, and then listening to God’s 
response to their gratitude, by noticing and writing the thoughts which come into their 
minds. The following five steps are five more prompts, which are written as if God is 
speaking. Participants notice the thoughts that come to mind in response to the 
prompts and write them down. In the seventh step, they speak out loud what they 
wrote or share what they wrote with another person. The seven steps as shown in the 
protocol are: 

STEP ONE — Gratitude.  Write anything I appreciate and then write God’s 
response to my gratitude. Dear God, I´m thankful for ….  

Dear child of mine .... 
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STEP TWO —I can see you. Write from God’s perspective what he observes in 
you right now, including your physical sensations. e.g. I can see you at your desk. Your 
breathing is shallow and your shoulders are tight .... 

STEP THREE — I can hear you. Write from God’s perspective what he hears you 
saying to yourself. 

e.g. You are wondering if I will speak to you and how you would ever know. 
You are discouraged and tired .... OR: You woke up full of energy this morning. You are 
ready to take on the world. Your mind is buzzing .... 

STEP FOUR — I understand how big this is for you. How does God see your 
dreams, blessings or upsets and troubles?  

e.g. I want you to know that I care about what matters to you. Your desire to 
honor me brings me great pleasure .... OR:   I understand how intimidated you feel. 
This situation feels all-consuming to you as if you are about to sink .... 

STEP FIVE — I am glad to be with you and treat your weakness tenderly.  How 
does God express his desire to participate with your life?  

e.g. Your dreams are precious to me. I fill you with life each day and really 
enjoy your desire to .... OR: I see your discouragement after yelling again. Times when 
you are frustrated and tired are when I want to be closer to you .... 

STEP SIX — I can do something about what you are going through. What does 
God give you for this time? 

e.g. Come away with me. I offer you times of refreshing, new energy and vision 
.... OR: I will strengthen you. Remember how your friend encouraged you last week?  
With me you are not alone .... 

STEP SEVEN — Read what you have written aloud (preferably to someone.) 
 

Participants’ questions were answered to clarify any concerns about the prayer 
method. The students also received 15 Immanuel Journaling protocol forms for their 
use during the following 4 weeks (to do at least 3 times per week). And they received 
the log-form to fill out the dates when they did Immanuel Journaling, which they were 
asked to sign after each time.  
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Immanuel Journaling practice period: The researcher sent a weekly mass email 
message to the students greeting them and reminding them to continue their 
Immanuel Journaling process and offering to answer any questions or concerns. 

Post-test and debriefing sessions: Approximately 4 weeks after the mid-test and 
Immanuel Journaling training session, the students were given the AGI and SAI for the 
third time. The log-forms for recording Immanuel Journaling practice were collected. 
The students were also given the informal qualitative questionnaire as an opportunity 
to express their experience of Immanuel Journaling and make suggestions to the 
researcher. The researcher reviewed the purpose of the research and offered an 
opportunity for the students to learn the results when the analysis had been 
completed. The students were thanked verbally, and received a snack, as they had 
after every session. 

RESULTS 
Out of a total population of approximately 100 undergraduate theology 

students who were recruited from the two government-recognized Protestant 
seminaries in Thailand, 80 signed a consent form agreeing to participate in the study. 
The form assured the students they were free to drop out of the study at any time. 
By the final phase of the study a total of 26 students had participated in all phases of 
the study, completing the AGI and SAI on all three testing occasions—pre-test, mid-
test, given after 4 weeks of continuing their usual spiritual practices, and the post-test, 
given after 4 weeks of using Immanuel Journaling for a total of at least 10 times. The 
original plan had been that students must complete the protocol at least 3 times per 
week for 4 weeks, which would total a minimum of 12 times, but the total number of 
students who did this was too low for statistical analysis. Therefore, any students 
whose log-form showed they had done Immanuel Journaling at least 10 times over 
the four-week period were included in the analysis. The completion rate was 33%, 
which may be typical for a study that takes two months to complete with a fair amount 
of personal discipline required.   

Scores on both scales of the AGI (Anxiety and Avoidance) and the Awareness 
of God scale of the SAI were recorded for all three administrations (Pre-test, Mid-test, 
and Post-test). Scores on Realistic Acceptance, Disappointment, Grandiosity, and 
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Instability, from the SAI, were combined into one score (after reverse scoring 
Disappointment, Grandiosity, and Instability) which was named Quality of Relationship 
with God. Matched pair t-tests were computed for each period of the study for both 
scales of the AGI (Anxiety and Avoidance), the Awareness of God scale of the SAI, and 
on the combined scales of the SAI (Quality of Relationship with God), comparing pre-
test and mid-test scores on all the variables (predicting no improvement) and 
comparing mid-test and post-test scores on all the variables (predicting change in a 
direction of improved relationship with God). Because the t-test is two-tailed, but the 
hypotheses predict change in one direction, all significance results are divided by 2 to 
ascertain the one-tailed result. The level of significance was set at p < .05. 
Informal qualitative data were gathered in order to provide more information on the 
subjective experiences of the students in the research study (Appendix F). The data 
was collected from more students than those included in the quantitative analysis, so 
it reflects the experience of a broader group, including those who did not complete 
the protocol. 

Hypothesis 1 predicted no significant improvement would be found in scores 
on the AGI and SAI measures after the first 4 weeks of the control period when students 
used their usual spiritual practices (no significant decrease between pre-test & mid-test 
scores on the AGI, and no significant increase on the SAI scores). As can be seen in 
Table 1, this hypothesis was supported for both sub-variables of Attachment with God 
(Anxiety and Avoidance), and for Awareness of God, but there was a significant increase 
in Quality of Relationship with God (p < .043), which was not predicted and 
contradicted the null hypothesis. 

Hypothesis 2 predicted significant changes in a positive direction would be 
found after four weeks of using Immanuel Journaling at least 3 times per week 
(significant changes between mid-test and post-test scores (at a p < .05 level of 
significance)) on all variables. The following results can be seen in Table 2. Hypothesis 
2 (a) that students’ attachment to God (as measured by the AGI) (i.e. lower scores on 
Avoidance and Anxiety) would improve was not supported. However, scores on Anxiety 
about Abandonment did decrease at a level approaching but not reaching significance 
(p < .058). Hypothesis 2 (b) that students’ awareness of God (as measured by the SAI) 
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(i.e. higher scores on Awareness of God), would increase was supported (p < .004).  
Hypothesis 2 (c) that students’ quality of relationship with God (as measured by the 
SAI) (i.e. higher scores on a combined score of the four scales of Quality of Relationship 
with God (Realistic Acceptance (RA), Disappointment (D), Grandiosity (G), and Instability 
(I) after inverting the scores of D, G, and I) would improve was not supported. 
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DISCUSSION 
The first hypothesis that there would not be any significant changes on any 

scores during the control period of the first 4 weeks when students simply continued 
using their usual spiritual practices, was supported for all variables but one. There was 
a significant improvement in scores on Quality of Relationship with God for this period. 
This may be due to something similar to the Hawthorne Effect, where simply knowing 
they were involved in a study about their relationship with God influenced their 
attention and interest in positive ways. It is also possible that testing effects 
contributed to this result, whereby completing the questionnaires in the pre-test phase 
became an unintended intervention that enhanced quality of relationship with God 
for the initial period of the study.  

Responses to an open-ended informal qualitative questionnaire indicated that 
participation in the research had many positive aspects for many students. Most of 
these seem to be connected to the Immanuel Journaling phase of the research, but 
simply participating in the study may have heightened students’ awareness of their 
relationship with God, and the request to continue their usual spiritual practices may 
have encouraged more awareness and use of those practices during the control period 
which then resulted in significant improvement in quality of relationship with God. 
The second hypothesis that there would be significant changes in scores in a positive 
direction for Attachment with God (decreases in Avoidance and Anxiety), Awareness of 
God, and Quality of Relationship with God was supported for only one of the variables: 
there was a significant increase in scores on Awareness of God. The first sentence of 
the book Joyful Journey: Listening to Immanuel, which explains this prayer approach, 
states, “Immanuel Journaling is a simple method for improving our awareness of God’s 
presence in both our thoughts and lives” (Wilder, et al, 2015, page 1). This research 
lends support to this contention of the developers of Immanuel Journaling; it has been 
shown to increase awareness of God among Thai seminary students. This result 
suggests that it is worth promoting as a useful tool for spiritual formation in students. 
Informal qualitative responses strongly supported this outcome, and also provide a 
fuller picture of the students’ experience. About half of the students noted that 
learning to listen to God rather than doing all the talking in prayer was a benefit. Almost 
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half also mentioned feeling closer to God and experiencing God’s presence and help 
as benefits. One fourth expressed experiencing God more fully as having help and 
answers for their problems and concerns of daily life. 

However, there were no other significant changes in positive directions on the 
other measures used in the study. Scores on Anxiety about Abandonment (an element 
of Attachment with God) were lower, and approached the level of significance, but did 
not meet it. Further research could explore whether Anxiety might be reduced further 
through using Immanuel Journaling for a longer period of time than was available for 
this study.  

Generalizability of this study is limited by its use of undergraduate theology 
students as subjects. It is also not clear how repeated testing with the AGI and SAI may 
have influenced the results. Additionally, it would be ideal if separate control and 
experimental groups could be used. These concerns could be addressed by doing 
further study with a larger sample of ordinary church members. 

Further study of Immanuel Journaling would be worthwhile. From the 
qualitative feedback on the research provided by the students, it would be important 
to make sure that participants clearly understand how to use the prayer protocol and 
are comfortable using it before the experimental period begins. In addition, for research 
done in Thailand, the Thai translation of the Immanuel Journaling protocol and the 
questionnaires should also be improved, using Thai examples in the prayer protocol. 
Future study should include formal qualitative research that would enhance 
understanding of participants’ experience of this kind of prayer. 

Bibliography 
Ainsworth, M.D.S. (1985). Attachment across the lifespan. Bulletin of the New York 

Academy of Medicine, 61, 792-812. 
Baesler, E. J. (2003). Theoretical explorations and empirical investigations of 

communication and prayer. Lewistown, NY: Edwin Mellen Press. 
Beauford, J.E., Nagashima, Y, & Wu, MH (2009).  Using Translated Instruments in 

Research, Journal of College Teaching and Learning, 6(5), 77-81.  



“Immanuel Journaling” and Thai Seminarians’ Relationship with God 
Rev. Esther Wakeman, Ph.D. 

52 

Beck, R. & McDonald, A. (2004). Attachment to God: The Attachment to God 
Inventory, Tests of Working Model Correspondence, and an Exploration of 
Faith Group Differences. Journal of Psychology and Theology, 32(2), 92-103. 
Bowlby, J. (1969). Attachment and loss: Vol. 1. Attachment. New York: Basic 

Books.  
Chan, J. and Edwards, K.J. (1997). Acculturation, marital adjustment, and spiritual 

functioning for Chinese couples. Paper presented at the annual convention of 
the Christian Association for Psychological Studies, Seattle, WA. 

Friesen, J. G., Wilder, E. J., Bierling, A. M., Koepcke, R., Poole, M. (1999). The Life 
Model: Living from the Heart Jesus Gave You. Shepherds House.  

Granqvist, P. and Kirkpatrick, L.A. (2013). Religion, Spirituality, and Attachment. In K.I. 
Pargament (Editor-in-Chief), APA Handbook of Psychology, Religion, and 
Spirituality (Vol. 1, Context, Theory, and Research, pp. 139-155). American 
Psychological Association.  

Hall, T. W., & Edwards, K. J. (2002). The Spiritual Assessment Inventory: A Theistic 
Model and Measure for Assessing Spiritual Development. J Scientific Study of 
Religion Journal for the Scientific Study of Religion, 41(2), 341-357. 
doi:10.1111/1468-5906.00121  

Horton, T.G. (1998). The relationship between extrinsic religiosity, intrinsic religiosity, 
and spiritual maturity to level of life satisfaction and coping resources. 
Unpublished doctoral dissertation. Stillwater, OK: Oklahoma State University. 
Kucinskas, J., Wright, B.R.E., Ray, D.M., and Ortberg, J. (2017). States of Spiritual 
Awareness by Time, Activity, and Social Interaction, Journal for the Scientific  
Study of Religion (2017) 56(2):418–437. 

Ladd, K. L. and Spilka, B. (2013), Prayer: A Review of the Empirical Literature. In K.I. 
Parament (editor-in-Chief), APA Handbook of Psychology, Religion, and 
Spirituality (Vol. 1, Context, Theory, and Research, pp. 293-310). American 
Psychological Association. 

Seatter, R. B. G. (2001). The relationship between the Spiritual Assessment Inventory 
and the Rorschach. Unpublished doctoral dissertation. La Mirada, CA: 
Rosemead School of Psychology, Biola University. 



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

53 

Tisdale, T. C. (1997). A comparison of Jewish, Muslim, and Protestant faith groups on 
the relationship between level of object relations development and 
experience of God and self. Unpublished doctoral dissertation. La Mirada, CA: 
Rosemead School of Psychology, Biola University. 

Warren, E. M. (1998). Spiritual maturity within an attachment framework. Unpublished 
doctoral dissertation. La Mirada, CA: Rosemead School of Psychology, Biola 
University. 

Wilder, E. J. (2004). The Complete Guide to Living with Men. Pasadena, CA: 
Shepherd's House.  

Wilder, E.J., Kang, A., Loppnow, J., and Loppnow, S. (2015). Joyful Journey: Listening 
to Immanuel. East Peoria, IL: Shepherd’s House. 

 
Wilder, E. J., Khouri, E. M., Coursey, C. M., & Sutton, S. D. (2013). Joy starts here: The 

transformation zone. East Peoria, IL: Shepherd’s House Inc. 
Willard, Dallas A. (1997). The Divine Conspiracy: Rediscovering Our Hidden Life in God. 

New York, NY: HarperCollins Publishers. 
Willard, Dallas A. (1998). Spiritual Disciplines, Spiritual Formation and the Restoration 
of the Soul. Journal of Psychology and Theology, Spring 1998, Vol. 26, #1, pp. 101-
109.  



ลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย 
อาภรณ์ แซ่หู 

54 

ลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย 
Discipleship and Characteristics of Chinese Diaspora Residing in 

Thailand 

อาภรณ์ แซ่หู8F8F1 

บทคัดย่อ 
การค้นคว้าอิสระฉบับนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกในหมู่

ชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทยและเพ่ือเป็นแนวทางสำหรับคริสตจักรไทยในการประกาศสร้าง
สาวกในหมู่ชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย เนื่องด้วยปัจจุบันประเทศไทยโดยเฉพาะเมือง
เชียงใหม่ได้มีชาวจีนพลัดถิ ่นจากสาธารณรัฐประชาชนจีนเข้ามาพำนักเป็นจำนวนมาก จำนวน
ประชากรเหล่านี้ไม่เพียงเข้ามาท่องเที่ยวช่วงระยะเวลาสั้น ๆ เท่านั้น แต่ได้เข้ามาพำนักนานเป็น
ระยะเวลา 1 ปี – 10 ปีขึ้นไป และในจำนวนดังกล่าวมีผู้ที่เป็นคริสเตียนด้วย แต่จากท่ีสัมภาษณ์เชิงลึก
กลุ่มประชากรตัวอย่างซึ่งเป็นคริสเตียนชาวจีนที่มาพำนักในประเทศไทยจำนวน 20 ท่าน พบว่าส่วน
ใหญ่เคยไปร่วมนมัสการและสามัคคีธรรมกับคริสตจักรท้องถิ่นในไทยหลายครั้ง แม้จะมีการแปลภาษา
จีนก็ตาม แต่เมื่อพวกเขาไปร่วมกลับรู้สึกปรับตัวเข้ากับวัฒธรรม ธรรมเนียมคริสตจักรท้องถิ่นในไทย
ไม่ได้ จึงทำให้พวกเขาไม่อยากไปนมัสการร่วมสามัคคีธรรมกับคริสจักรท้องถิ่นในไทยอีก และบวกกับ
คริสตจักรท้องถิ่นในไทยเองก็ขาดความรู้ทางด้านภาษา วัฒนธรรมจีนและขาดความเข้าใจถึงลักษณะ
ของชาวจีนจากสาธารณรัฐประชาชนจีน จึงทำให้ทั้งคริสตจักรท้องถิ่นและคริสเตี ยนชาวจีนพลาด
โอกาสที่จะเสริมสร้างกันและกัน และพลาดโอกาสร่วมมือประกาศสร้างสาวกกับชาวจีนพลัดถิ่น
มากมายที่ยังไม่เป็นคริสเตียนที่พำนักในประเทศไทย และประกอบกับความสนใจของผู้ทำวิจัยชิ้นนี้ที่มี
ภาระใจในการทำพันธกิจกับชาวจีน จึงเป็นที่มาของการค้นคว้าอิสระฉบับนี้ ที่ ต้องการศึกษาลักษณะ
และวิธีการที่เหมาะสมในการสร้างสาวกในหมู่ชาวจีนพลัดถิ่นที่เข้ามาพำนักในประเทศไทย 

จากการศึกษาโดยใช้วิธีการสัมภาษณ์และนำข้อมูลที่ได้มาวิเคราะห์ ได้พบสาระสำคัญสอง
ประเด็นหลักคือ ลักษณะและรูปแบบของคริสเตียนชาวจีนพลัดถิ ่นที ่พำนักในประเทศไทย ซึ่ ง
ประกอบด้วย 8 ลักษณะ คือ เป็นเอกพันธ์ (Homogeneity), เป็นเอกเทศ ( Independence), 
ต้องการสร้างความมั ่นคงในชีว ิต (Need for life stability), เน้นความสัมพันธ์ (Relationship-
Orientation), ขับเคลื ่อนโดยพระคัมภีร์ (Bible-driven), ยึดมั ่นในสิ ่งดั ้งเดิม (Tradition), พร้อม
ตอบสนองต่อมิต ิฝ ่ายวิญญาณ (Openness to the spiritual dimension), การหล่อเลี ้ยงฝ่าย
วิญญาณ (Spiritual nourishment) 

 
1 เจ้าหน้าท่ีสำนักวิเทศสัมพันธ์และการตลาดต่างประเทศ มหาวิทยาลัยพายัพ 
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ประเด็นที่สองที่ได้จากการศึกษาครั้งนี้คือ แนวทางสำหรับผู้นำและคริสตจักรไทยที่ทำพันกิจ
กับชาวจีนพลัดถิ่นในประเทศไทย และเพ่ือประกอบเป็นองค์ความรู้ด้านพันธกิจวิทยา  

คำสำคัญ : ชาวจีนพลัดถิ่น  พำนัก 
 

Abstract 
The objectives of this independent study is to research the discipleship 

methods and characteristics of The Chinese diaspora in Thailand and to create 
discipleship models for the local church to minister with them. Because At in the 
present time there are many Chinese residing in Thailand, especially in Chiang Mai. This 
group of Chinese do not visit only for short periods, but normally resides for 1-10 years 
or more. There are Chinese Christians among this group. The researcher has received 
a calling to minister to the Chinese, and therefore desires to study the appropriate 
methods for disciplining to the Chinese diaspora. From doing in-depth interviews with 
20 Chinese Christians residing in Thailand, the researcher found that most interviewees 
had previously attended worship services at local churches. Even though there was 
Chinese translation they struggled to adapt to the Thai churches’ culture and 
traditions, In addition, the local church added lack of knowledge of Chinese culture 
and language made it so that the Chinese diaspora did not want to continue joining 
the local church. 

For the results of this study, the researcher First found 8 characteristics of The 
Chinese diaspora in Thailand. These include: which are Homogeneity, Independence, 
Need for life stability, Relationship-Orientation, Bible-driven, Tradition, Openness to 
spiritual dimension, Spiritual nourishment. 

Second, the researcher designed guidelines for Thai church leaders to carry out 
ministry with The Chinese diaspora and also to contribute to the body of knowledge 
in missiology. 

Key Word : Chinese Diaspora, Residing 
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บทสรุปผลการค้นคว้า 
ลักษณะและรูปแบบของคริสเตียนชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทยซึ่งประกอบด้วย 8 ลักษณะ 
 
1. เป็นเอกพันธ์ (Homogeneity) 

2. มีความเป็นเอกเทศ (Independence)   

3. ต้องการสร้างความมั่นคงในชีวิต (Need for life stability)   

4. เน้นความสัมพันธ์ (Relationship-orientation) 

5. ขับเคลื่อนโดยพระคัมภีร์ (Bible-driven) 

6. ยึดมั่นในสิ่งดั้งเดิม (Tradition) 

7. พร้อมตอบสนองต่อมิติฝ่ายวิญญาณ (Openness to spiritual dimension) 

8. หล่อเลี้ยงฝ่ายจิตวิญญาณ (Spiritual nourishment) 

เป็นเอกพันธ์ (Homogeneity) 

จากการศึกษาโดยใช้วิธีการสัมภาษณ์ ซึ่งผู้สัมภาษณ์ส่วนใหญ่เห็นว่าคริสเตียนชาวจีนนิยม
ผู้สอนเช่นเดียวกับคนในท้องถิ่นของตน ซึ่งพูดภาษาเดียวกัน มีวัฒนธรรมคล้ายคลึงกัน โดยจะมี
สัมพันธ์ใกล้ชิดและพึงพอใจที่จะใช้เวลาร่วมกันกับชาวจีนด้วยกันหรืออาจเป็นคนในทวีปเอเชียที่
เหมือนกันมากกว่าจะคบหากับชาวตะวันตก เช่นชาวอเมริกาหรือยุโรป เพราะคนที่มีภูมิหลังใกล้เคียง
กันทำให้พวกเขาไว้ใจ เข้าถึงได้ง่าย อยู่ด้วยแล้วรู้สึกสบายใจ ผู้ให้สัมภาษณ์หลายคนยังกล่าวเพิ่มเติม
ว่าชาวจีนส่วนใหญ่ยังมีลักษณะนิสัยไม่ชอบเรียนรู้สิ่งใหม่โดยเฉพาะภาษาและวัฒนธรรมใหม่ ๆ ดังนั้น
เมื่อพวกเขามาพำนักในประเทศไทยพวกเขายังคงชอบอยู่ร่วมกันกับชาวจีนที่มาจากเมืองจีนด้วยกัน 
ทำอาหารทานด้วยกัน เพราะทำให้พวกเขารู้สึกเป็นกันเอง โดยมีผู ้ให้สัมภาษณ์คนหนึ่งสนับสนุน
ประเด็นเดียวกันนี้ว่า ชาวจีนมีวัฒนธรรมพูดคุยกันบนโต๊ะอาหาร ดังนั้นเมื่อมีธุระพวกเขาจะนัดทาน
อาหารด้วยกัน และจากผู้ให้สัมภาษณ์มิชชันนารีชาวจีนที่มาทำพันธกิจข้ามวัฒนธรรมที่ประเทศไทยมี
ความเห็นว่า ชาวจีนมีวัฒนธรรมพบปะพูดคุยกันบนโต๊ะอาหาร ดังนั้นพวกเขาชอบเปิดบ้านเชิญคนมา
ทานข้าวร่วมกันเพื่อรู้จักสร้างสัมพันธ์กัน แล้วพวกเขาก็ชอบคนที่มีวัฒนธรรมคล้ายคลึงหรือใกล้เคียง
กับพวกเขาเชิญพวกเขาไปทานข้าวที่บ้านด้วย เพราะนี่หมายถึงการยอมรับและแสดงถึงการให้เกียรติ
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แก่พวกเขา เช่นเดียวกับในอดีตที ่มิชชันนารีเข้าไปประเทศจีนใหม่ ๆ ฮัดสัน เทเลอร์ก็ได้ทำ
เช่นเดียวกัน โดยการแต่งตัว ไว้ผมยาวเหมือนชาวจีน และพูดภาษาจีนเช่นเดียวกับชาวจีน 

มีความเป็นเอกเทศ (Independence)  

เนื่องจากลักษณะคริสเตียนชาวจีนที่เข้ามาพำนักในประเทศไทยมีความหลากหลาย และมี
ความสนใจที่แตกต่าง ดังนั้นลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกของแต่ละกลุ่มจึงมีความหลากหลาย
และมีสิ่งที่ท้าทายแตกต่างกัน โดยเฉพาะกลุ่มวัยรุ่นที่ เกิดในยุคศตวรรษที่ 21 จะไม่ชอบอยู่ในกรอบ 
มักเป็นคนที่มั่นใจตนเอง สอนยาก และพวกเขาจะมีความคิดท่ีจะท้าลองสิ่งใหม่ ๆ อยู่เสมอ โดยเฉพาะ
นักศึกษาที่จบใหม่ก็อยากสร้างธุรกิจใหม่ ๆ ขึ้นเอง ไม่ชอบสิ่งที่ติดกรอบเดิม ๆ  และมีผู้สัมภาษณ์
หลายท่านได้กล่าวว่า ชาวจีนที่เข้ามาพำนักในประเทศไทยปัจจุบันส่วนใหญ่เป็นคนที่มีฐานะดี ไม่
เดือดร้อนด้านการเงิน มีความเป็นตัวเองสูง ดังนั้นพวกเขาคิดว่าอยากทำอะไรก็ได้ที่พวกเขาจะได้รับ
ประโยชน์มากที่สุด โดยเฉพาะกลุ่มผู้ปกครองที่มาอยู่ดูแลลูกเรียนในประเทศไทย กลางวันจะมีเวลา
ว่างมากเพราะไม่มีญาติที่ต้องดูแล ไม่มีงานประจำที่ต้องทำ ดังนั้นการที่คริสตจักรจะจัดให้มีการเรียน
พระคัมภีร์ อบรมหลักสูตรต่าง ๆ ประกาศเยี่ยมเยียนระหว่างวัน เพ่ือพัฒนาความเชื่อและชีวิตของเขา
เหล่านั้นก็สามารถทำได้ และผู้เชื่อส่วนใหญ่ก็มีใจร้อนรนในการประกาศ อยากมีส่วนในกา รรับใช้ 
ดังนั้นพวกเขาจะมีเวลามากเพ่ือรับใช้ง่ายกว่าตอนอยู่ประเทศจีน และยังมีผู้ให้สัมภาษณ์หลายท่านเล่า
ว่ามีชาวจีนมากมายที่ยังไม่เป็นคริสเตียนที่มาพำนักในประเทศไทยก็ยินดีไปร่วมกิจกรรมที่โบสถ์ และ
เมื่อพวกเขาไปโบสถ์ก็ได้เห็นรูปแบบชีวิตคริสเตียนที่เป็นแบบอย่างที่ดีเป็นอีกแบบหนึ่งที่พวกเขาไม่
เคยเจอในประเทศจีน คำสอนในพระคัมภีร์ที่มีเหตุผล ถ้าพวกเขาชอบพวกเขาก็ยินดีมาร่วมเรื่อยๆ 
บางคนก็เริ่มสนใจ ยอมเปิดใจเรียนรู้พระคัมภีร์และตัดสินใจเป็นคริสเตียนง่ายกว่าตอนอยู่ประเทศจีน 

ต้องการสร้างความม่ันคงในชีวิต (Need for life stability)  

เมื่อชาวจีนมาพำนักในประเทศไทยใหม่ๆ โดยเฉพาะหกเดือนแรก พวกเขาจะรู้สึกชีวิตขาด
ความมั่นคง ขาดความปลอดภัยอย่างมาก เพราะพวกเขาได้ออกจากสิ่งแวดล้อมเดิมที่เขาคุ้นเคยใน
ประเทศจีน บางคนก็เกิดความกลัว โดยผู้ให้สัมภาษณ์ส่วนใหญ่ที่พาลูกมาเรียนในประเทศไทย บอกว่า
พวกเขามีความกลัวว่าจะโดนคนไทยหลอกตลอดเวลา เพราะต้องเช่าบ้าน ซื้อรถ หาโรงเรียนให้ลูก 
การไปซื้อของตามที่ต่าง ๆ เพราะพวกเขาส่วนใหญ่สื่อสารภาษาไทยและภาษาอังกฤษไม่ได้ มีผู้ให้
สัมภาษณ์บางท่านก็ได้กล่าวเพ่ิมเติมว่าเมื่อพวกเขามาอาศัยในประเทศไทยนอกจากมีความกลัวแล้วยัง
รู้สึกโดดเดี่ยวมากด้วย เพราะไม่มีเพื่อนและสังคมเหมือนตอนอยู่ประเทศจีน ดังนั้นพวกเขาต้องการมี
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คนที่ไว้ใจได้มาห่วงใย ให้ความช่วยเหลือ ถ้าเพื่อนผู้นั้นที่มาช่วยเหลือพวกเขาเป็นคริสเตียน พวกเขา
จะเกิดความประทับใจและเชื่อใจในตัวผู้นั้นอย่างง่ายดาย และถ้าเพื่อนที่เป็นคริสเตียนผู้นั้นชวนพวก
เขาไปโบสถ์ พวกเขาจะตัดสินใจได้ง่ายที่จะไปโบสถ์และยินดีเปิดใจเรียนรู้เรื่องพระเจ้าได้ง่ายกว่าตอน
อยู่ประเทศจีน มีผู้ให้สัมภาษณ์หลายท่านได้กล่าวเพิ่มเติมว่า เมื่อชาวจีนขาดความมั่นคงในชีวิตพวก
เขาจะเริ่มแสวงหาความมั่นคงในชีวิต โดยบางคนก็ไปวัดไปไหว้พระ บางคนก็ไปโบสถ์ถ้าพวกเขาได้รับ
การตอบสนองจากสิ่งใดที่พวกเขาไปแสวงหา พวกเขาก็จะเชื่อและเอาจริงเอาจังในการติดตามสิ่งนั้น  

เน้นความสัมพันธ์ (Relationship - Orientation)  

ในอดีตที่ผ่านมาชาวจีนมาเป็นคริสเตียนกันมากขึ้น สาเหตุหนึ่งก็คือเห็นชีวิตของมิชชันนารี
หรือนักประกาศมากมาย ไปประกาศตามหมู่บ้านตามชนบทที่ห่างไกลความเจริญโดยไม่กลัวความ
ยากลำบาก ไม่ถือเนื้อถือตัว เห็นตัวอย่างดาวิด ฮิวไม่รังเกียจฉีที่ติดฝิ่น (เจอราลดีน เทย์เลอร์, 1997).
และเชิญชวนมาร่วมพันธกิจด้วยกัน (รูธ เอ.ทัคเกอร์, 2006) จึงดึงดูดให้ผู ้คนอยากรู้จักพระเจ้า 
เช่นเดียวกับชาวจีนในสมัยปัจจุบันที่มาเป็นคริสเตียนเนื่องด้วยสาเหตุจากการที่ได้รับการดึงดูดจาก
ชีวิตของคริสเตียนที่อุทิศ เสียสละ มีความยินดีในการให้ความช่วยเหลือและมีความสัมพันธ์ที่ดี มีความ
ห่วงใยต่อพวกเขา โดยมีผู้ให้สัมภาษณ์ท่านหนึ่งได้สนับสนุนประเด็นเดียวกันนี้ว่า “ลักษณะนิสัยของ
ชาวจีนถ้าเขายอมรับในตัวผู้ใด เขาก็จะเชื่อสิ่งที่ผู้นั้นสอน และกล้าเปิดเผยทุกเรื่องกับผู้นั้นอย่างหมด
เปลือก”ดังนั้นเมื่อเริ่มต้นด้วยความเชื่อใจ ความสัมพันธ์ที่ดีก็จะตามมา และจากคำพยานชีวิตของผู้ให้
สัมภาษณ์ท่านหนึ่งซึ่งมาเป็นคริสเตียนตอนมาพำนักในประเทศไทยกล่าวว่า ก่อนรับเชื่อได้มีโอกาสไป
โบสถ์ได้สัมผัสว่าคนที่เป็นคริสเตียนนั้นจริงใจและเปิดเผยไม่เหมือนคนทั่วไปที่เอารัดเอาเปรียบ 
หลอกลวง ไม่จริงใจ ยังมีผู้ให้สัมภาษณ์อีกหลายคนได้เสริมประเด็นนี้ว่า คนจีนสมัยนี้ขาดความรักจาก
ครอบครัวมากเพราะครอบครัวส่วนใหญ่หย่าร้างกัน ครอบครัวมีแต่เงินให้ แต่ไม่มีความรักให้ เจอแต่
ความสัมพันธ์ที่แตกร้าว ดังนั้นถ้าคนแบบนี้ไดรู้้จักพระเจ้าจะยินดีเปิดใจมาเชื่อในพระเจ้าอย่างง่ายดาย  

ขับเคลื่อนโดยพระคัมภีร์ (Bible-driven) 

หนังสือเล่มแรกที่คริสเตียนชาวจีนต้องมีคือพระคัมภีร์ ชาวจีนมองว่าพระคัมภีร์เป็นหนังสือที่
ทรงคุณค่า ซึ่งเปิดเผยความเข้าใจเรื่องของพระเจ้าให้กับมนุษย์ และเต็มไปด้วยสติปัญญา สอนมนุษย์
ในการดำเนินชีวิต เพราะจากผู้ให้สัมภาษณ์มากกว่าครึ่งหนึ่งได้กล่าวว่าพวกเขารู้จักพระเจ้าผ่านการ
อ่านพระคัมภีร์โดยตรง พระคัมภีร์ดึงดูดให้พวกเขาอยากรู้จักพระเจ้า ดังนั้นพวกเขาชอบอ่านพระ
คัมภีร์มากกว่าหนังสืออื่น ๆ และผู้ปกครองหลายท่านบอกว่าเด็กสมัยนี้เลี้ยงและสอนยาก พวกเขา
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ค้นพบว่าพระคัมภีร์เป็นแหล่งสติปัญญาในการสอนลูก ดังนั้นจึงชอบอ่านพระคัมภีร์กับลูกประจำทุก
วัน เพ่ือใช้หลักการในพระคัมภีร์สอนลูกในการดำเนินชีวิต การปฏิบัติต่อพ่อแม่ ผู้อ่ืน และให้ลูกมีชีวิต
ที่ยำเกรงพระเจ้าตั้งแต่เด็ก ซึ่งหลังจากท่ีทำเช่นนั้นก็เห็นลูกมีชีวิตที่เปลี่ยนแปลงไปในทางที่ดีขึ้น สอน
ลูกง่ายขึ้น และปลูกฝังให้ลูกมีนิสัยอ่านพระคัมภีร์และท่องพระคัมภีร์ตั้งแต่เด็ก  ในชีวิตคริสเตียนชาว
จีนได้รับอิทธิพลอย่างมากจากตัวอย่างผู้นำฝ่ายวิญญาณที่เอาจริงเอาจังต่อพระคัมภีร์เช่ น Dr. John 
Song หลังจากที่เขาบังเกิดใหม่ “เขาได้โยนหนังสือเกี่ยวกับศาสนศาสตร์ทุกเล่มทิ้งไป และอุทิศชีวิต
ทั้งหมดให้กับการอ่านพระคัมภีร์ที่ถูกละเลย และใช้เวลา193วัน อ่านพระคัมภีร์จบ 40 รอบและ
บันทึกสิ่งที่ได้รับการดลใจเป็นสิ่งที่นำมาเทศนา ฟื้นฟู โดยเน้นพระคัมภีร์เป็นหลัก”  (Leslie T.Lyall, 
2005) Wang Ming Dao ได้กล่าวไว้ว่า “ด้วย 20 ปีที่ท่านติดอยู่ในคุก ท่านได้รับบทเรียนอันยิ่งใหญ่
ที่สุดคือ ชีวิตที่มั่นคงในพระวจนะของพระเจ้าเป็นสิ่งสำคัญที่แท้จริง” (เลสลี ไลอัลล์, 2001). และฮัด
สัน เทเลอร์ได้กล่าวว่า “ตอนรับใช้ที่จีนได้จัดให้มประชุมกับผู้เชื่อทุกคืน  หลังประชุมก็มีสอนพระ
คัมภีร์ต่อ และวันอาทิตย์ก็มีการศึกษาพระคัมภีร์กับผู้เชื่อทั้งวัน” 

 ยึดม่ันในสิ่งดั้งเดิม  (Tradition) 

คริสเตียนชาวจีนในอดีตที ่อยู่ตามชนบทจะอ่านหนังสือไม่ค่อยได้ ส่วนใหญ่ก็จะเรียนรู้
เรื ่องราวของพระเจ้าผ่านการท่องจำพระคัมภีร์ ร้องเพลงนมัสการแบบท่องจำ บางคนก็ฝึกเขียน
ภาษาจีนผ่านการเขียนตามพระคัมภีร์ แต่คนจีนในสมัยนี้แม้ว่าส่วนใหญ่จะอ่านภาษาจีนได้ แต่ก็ยัง
เน้นการท่องจำ การเขียนพระคัมภีร์ โดยผู้ให้สัมภาษณ์ท่านหนึ่งกล่าวว่า เพราะระบบการศึกษาของ
ชาวจีนในโรงเรียนต้องท่องจำหนังสือเป็นจำนวนมาก ดังนั้นเมื่อพวกเขาศึกษาพระคัมภีร์จึงชอบ
ท่องจำข้อพระคัมภีร์เพื่อเป็นวิธีที่ดีในการจดจำพระคำของพระเจ้า ดังนั้นเมื่อผู้เชื่อมีนิสัยรักพระคำ
ของพระเจ้า ชอบจดจำพระคำของพระเจ้าไว้ในใจ พวกเขาก็มีความคาดหวังต่อผู้นำฝ่ายวิญญาณของ
พวกเขาก็ต้องเป็นผู้ที่เชี่ยวชาญด้านพระคัมภีร์ มีชีวิตที่เป็นแบบอย่าง ยกตัวอย่างจากแบบอย่างชีวิต
และการรับใช้ของ ดร.จอห์น ซง, หวัง หมิงเต้า, วอร์ชแมน นี ที่เอาจริงเอาจังกับพระคำของพระเจ้า 
เนื้อหาการเทศนาของพวกเขาจึงได้เข้มข้น ลึกซึ้ง แรง ๆ ตรง ๆ เต็มด้วยฤทธิ์อำนาจของพระวิญญาณ
บริสุทธิ์ ในประเด็นนี้ได้มีผู้ให้สัมภาษณ์ท่านหนึ่งกล่าวว่า ผู้นำฝ่ายวิญญาณต้องเป็นคนที่เอาจริงเอาจัง 
ใช้เวลากับพระคำของพระเจ้าอย่างดี และผู้ให้สัมภาษณ์อีกสามท่านได้เสนออีกประเด็นว่าผู้นำฝ่าย
วิญญาณไม่จำเป็นต้องเรียนจบพระคริสตธรรมก็ได้ แต่ต้องมีชีวิตตามแบบอย่างตามที่พระคัมภีร์สอน 
และใช้พระคำของพระเจ้าอย่างถูกต้อง เพราะชีวิตของ ดร.จอห์น ซง, หวัง หมิงเต้า, วอร์ชแมน นี ทั้ง
สามท่านไม่มีใครเรียนจบพระคริสตธรรมเลย แต่เป็นผู้ที่เอาจริงเอาใจใช้เวลากับพระคำของพระเจ้า
อย่างสัตย์ซื่อ  
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พร้อมตอบสนองต่อมิติฝ่ายวิญญาณ (Openness to the spiritual dimension)  

ชาวจีนในช่วงปฏิวัติวัฒนธรรมภายใต้การรณรงค์เพื่อกำจัด “สี่เก่า” อันประกอบด้วย อุดม
คติ จารีต วัฒนธรรม และสันดาน (อดิเทพ พันธ์ทอง, 2559) ดังนั้นเมื่อสิ่งพื้นฐานที่เป็นชีวิตและมิติ
ฝ่ายวิญญาณของพวกเขาถูกทำลาย ชีวิตชาวจีนได้ขาดสมดุล ด้วยจากเหตุการณ์นี้ทำให้ชาวจีนไม่กล้า
นับถือศาสนาใด ๆ และอีกเหตุผลหนึ่งคือ คนในช่วงปฏิวัติวัฒนธรรมนั้นยากจนมาก จำเป็นต้องแก้ไข
เรื่องปากท้องให้ได้ก่อน ผู้คนจึงมุ่งหาแต่เงินทอง ยึดผลประโยชน์ของตนเป็นหลัก เพื่อการเป็นอยู่ที่ดี
ขึ้น จนทำให้ชาวจีนไม่มีเวลาคิดเรื่องพระเจ้าและไม่สนใจที่จะแสวงหาสิ่งซึ่งเป็นมิติฝ่ายวิญญาณของ
ชีวิต ดังนั้นการช่วยเปิดต่อมิติฝ่ายวิญญาณท่ีถูกทำลายของชาวจีนนั้นใหม่จึงเป็นงานที่สำคัญที่สุด เพ่ือ
นำเขากลับมาหาพระเจ้า 

จากข้อความขั้นต้นได้มีผู ้ให้สัมภาษณ์ให้ข้อมูลว่า ชาวจีนส่วนใหญ่ยังเป็นผู้ที ่ตาบอดฝ่าย
วิญญาณ พวกเขาไม่สนใจว่าโลกนี้มีพระเจ้าหรือไม่ แต่เชื่อว่าโลกนี้มีผีหรือวิญญาณอาศัยอยู่ด้วย 
เพราะยังคงมีความเชื่อนับถือบรรพบุรุษอยู่ และเชื่อว่าบรรพบุรุษที่ตายไปแล้วจะกลายเป็นผีหรือ
วิญญาณที่ดี จะคอยมาปกป้องคุ ้มครองพวกเขา แต่อย่างไรก็ตามชาวจีนส่วนใหญ่ไม่ค่อยสนใจ
คุณธรรม จริยธรรม ไม่สนใจศาสนา รวมทั้งการศึกษาของประเทศจีนยังสอนว่าโลกนี้ไม่มีพระเจ้า ถ้า
ใครเชื่อเรื่องศาสนาจะถูกมองว่าเป็นพวกงมงาย ดังนั้นจึงไม่แปลกใจที่คนในชาติอื่น ๆ มองว่าชาวจีน
รวยก็จริงแต่ไม่มีศีลธรรม ไม่มีวัฒนธรรมและไม่มีมโนธรรม เวลาทำสิ่งที่ไม่ถูกต้องก็ไม่กลัวฟ้ากลวัดิน 
เพราะจริง ๆ แล้วพฤติกรรมเหล่านี้ล้วนเกิดจากเบื้องหลังมิติฝ่ายวิญญาณแห่งการยำเกรงพระเจ้านั้น
ถูกทำลายไปตั้งแต่สมัยปฏิวัติวัฒนธรรม ซึ่งผู้ให้สัมภาษณ์สามท่านได้กล่าวเพ่ิมเติมในประเด็นนี้ว่า คน
จีนส่วนมากจะถือวลีของเติ้งเสี่ยวผิงที่กล่าวว่า "ไม่ว่าแมวขาวหรือแมวดำ ขอเพียงจับหนูได้ก็คือ
แมวที่ดี” เป็นหลักในการดำเนินชีวิตและทำธุรกิจของพวกเขา ดังนั้นพวกเขาจึงไม่สนใจสิ่งที่ทำนั้นจะ
ผิดหลักจริยธรรม คุณธรรมหรือเปล่า เพราะพวกเขาสนใจแค่ได้กำไรหรือไม่ แม้จะมีคำสอนของขงจื้อ 
เต๋า พุทธ คริสต์ศาสนาก็ตาม ผู้คนมากมายมักจะคิดว่าสิ่งเหล่านั้นไม่เกี่ยวกับพวกเขา 

 ดังนั้นเมื่อมีคนประกาศสร้างสาวกกับชาวจีน สิ่งแรกที่ต้องบอกกับเขาคือ โลกนี้มีพระเจ้า 
สรรพสิ่งในโลกนี้รวมทั้งมนุษย์มาจากพระเจ้า พระเจ้าทรงรอบรู้ทุกอย่าง และทรงเห็นทุกสิ่ งที่มนุษย์
กระทำ เมื่อเขาเชื่อว่าโลกนี้มีพระเจ้า พวกเขาจะเริ่มแสวงหาความจริงอย่างร้อนรนซึ่งเป็นการเปิดต่อ
มิติฝ่ายวิญญาณ และถ้าเขาได้มีประสบการณ์กับพระเจ้า พวกเขาจะเชื่อและติดตามพระเจ้าอย่างสัตย์
ซื่อ ร้อนรน เปลี่ยนเป็นผู้ที่ยำเกรงพระเจ้า และจะไม่ละท้ิงความเชื่อง่าย ๆ 
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หล่อเลี้ยงฝ่ายจิตวิญญาณ (Spiritually nourishment) 

จากผู้ให้สัมภาษณ์ท่านหนึ่งได้กล่าวว่า ชาวจีนที่แสวงหาพระเจ้ามีลักษณะสองประเภท ซึ่ง
ประเภทที่หนึ่งคือคนที่มีชีวิตเลิศหรูที่สุด ร่ำรวย ชีวิตไม่ขาดสิ่งใด แต่แท้จริงแล้ว จิตใจของเขาว่าง
เปล่าหรือวัตถุไม่สามารถมาเติมเต็มสิ่งที่ว่างเปล่านั้นได้ ซึ่งสอดคล้องกับผู้ให้สัมภาษณ์อีกสองท่านได้
กล่าวเพิ่มเติมว่าหลังจากเหมาเจ๋อตงเสียชีวิต คนในประเทศจีนเริ่มรู้สึกจิตใจว่างเปล่าเหมือนพระ
เจ้าของพวกเขา (เหมา เจ๋อ ตง) ละทิ้งพวกเขาไป พวกเขารู้สึกจิตใจไม่มั่นคง คนมากมายเริ่มแสวงหา
สิ่งที่จะมายึดเหนี่ยวจิตใจ และคุ้มครองพวกเขา ถ้าเจอแล้วพวกเขาก็จะยึดมั่นและติดตามสิ่งนั้นอย่าง
สัตย์ซื่อ และคนอีกประเภทหนึ่งที่แสวงหาพระเจ้าคือ คนที่มีชีวิตเลวร้ายที่สุด เพราะเขาต้องการมีชีวิต
ที่ดีขึ้น โดยเฉพาะคนยากจน ที่ต้องการแสวงหาสิ่งที่มีอำนาจเหนือกว่ามาช่วยเหลือฉุดพวกเขาออก
จากความทุกข์ยากลำบาก ซึ่งมีผู้ให้สัมภาษณ์หลายท่านกล่าวเพิ่มเติมว่า ชาวจีนมากมายเมื่อชีวิตเจอ
ปัญหาก็จะแสวงหาสิ่งที่มีอำนาจเหนือกว่ามาช่วยเหลือ หลายคนก็หลอกใช้ศาสนาเพื่อผลประโยชน์
ของตนเอง เช่นอธิษฐานขอสิ่งนี่สิ่งนั้น ถ้าได้ก็จะเชื่อ แต่ถ้าไม่ได้ก็มองว่าสิ่งนั้นไม่ขลัง  

แต่อย่างไรก็ตามชาวจีนสมัยใหม่ก็มีจิตใจที่เปิดกว้างกับการเรียนรู้เรื่องศาสนามากขึ้น และ
มองว่าศาสนาเป็นสิ่งที่ดี ทุกคนควรมีศาสนา เพ่ือเป็นคำตอบสำหรับมิติต่าง ๆ ในชีวิตที่พวกเขายังไม่รู้ 
ดังนั้นถ้าชาวจีนคนใดที่ได้รู้จักกับพระเจ้าแท้ ได้รับการเลี้ยงดูฝ่ายจิตวิญญาณจากผู้นำฝ่ายวิญญาณที่ดี 
พวกเขาจะมีชีวิตฝ่ายจิตวิญญาณท่ีเจริญเติบโตเร็วมาก บวกกับลักษณะของชาวจีนที่โดดเด่นคือ ความ
ขยัน เอาจริงเอาจัง ความกระตือรือร้น และถ้าตัดสินใจทำสิ่งใดก็จะทำจริง ทุ่มเทเต็มที่  

อภิปรายผลและแนวทางสำหรับผู้ท่ีสนใจทำพันธกิจกับชาวจีนผลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย 
1. แนวทางสำหรับผู้สร้างสาวกท่ามกลางชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย 
ผู้สร้างสาวกที่นอกจากเป็นผู้ที่รักพระเจ้า รักพระวจนะ รักในการอธิษฐาน รักลูกแกะ มีชีวิตที่

เป็นแบบอย่างทั ้งด้านชีวิตส่วนตัวและด้านครอบครัวแล้ว ยังต้อง เป็นคนที่มีความเหมือนหรือ
คล้ายคลึงกับชาวจีนทั้งการใช้ภาษาต้องเป็นภาษาจีนแมนดารินซึ่งเป็นภาษากลางของประเทศจีน โดย
เป็นผู้ที่มีวัฒนธรรมเหมือนหรือหล้ายคลึงกับชาวจีนด้วย เช่น  ชาวจีนมีวัฒนธรรมชอบดื่มชา น้ำอุ่น
หรือน้ำเปล่าที่ไม่ใส่น้ำแข็ง ชอบทานอาหารจีนที่ทำเอง โดยมีวัฒนธรรมชอบพูดคุยกันบนโต๊ะอาหาร 
สามารถใช้เวลาสอนสร้างสาวกผ่านการรับประทานอาหารจีน ทำอาหารจีนด้วยกัน ด้วยว่า“ลักษณะ
นิสัยของชาวจีนถ้าเขายอมรับในตัวผู้ใด เขาก็จะเชื่อและยอมรับสิ่งที่ผู้นั้นสอน” เพราะจากอดีตที่ผ่าน
มาชาวจีนมาเป็นคริสเตียนกันมากขึ้น สาเหตุหนึ่งก็คือเห็นชีวิตของมิชชันนารีที่เป็นแบบอย่าง ดังนั้น
ลักษณะผู้สร้างสาวกจึงต้องเป็นผู้ที่คนไว้ใจได้ นอกจากนั้นผู้สร้างสาวกยังต้องเป็นผู้ที่เชี่ยวชาญพระ
คัมภีร์เป็นอย่างดี เนื้อหาการเทศนาเข้มข้น ลึกซึ้ง แรง ๆ ตรง ๆ เต็มด้วยฤทธิ์อำนาจของพระวิญญาณ
บริสุทธิ์ ไม่จำเป็นต้องเรียนจบพระคริสตธรรมก็ได้  
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สิ่งที่มีอิทธิพลต่อความเชื่อและการเติบโตฝ่ายวิญญาณมากที่สุดคือ “การศึกษาพระคัมภีร์” 
ซึ่งคริสเตียนชาวจีนมองว่าพระคัมภีร์เป็นหนังสือดีเลิศ ล้ำค่ามากกว่าหนังสือใด ๆ ซึ่งเปิดเผยความ
เข้าใจเรื่องของพระเจ้าให้กับมนุษย์ และพระคัมภีร์ยังเต็มไปด้วยสติปัญญา ดังนั้นคริสเตียนชาวจนีจึง
ชอบศึกษาพระคัมภีร์ ชอบนำหลักการในพระคัมภีร์ไปประยุกต์ใช้กับชีวิตส่วนตัว โดยเฉพาะผู้ปกครอง
หลายท่านบอกว่าเด็กสมัยนี้เลี้ยงและสอนยากมาก พวกเขาค้นพบว่าพระคัมภีร์เป็นแหล่งสติปัญญาใน
การสอนลูกมากกว่าตำราอ่ืนใด ๆ ดังนั้นจึงชอบอ่านพระคัมภีร์กับลูกประจำทุกวันโดยเฉพาะช่วงเวลา
ก่อนนอน เพ่ือใช้หลักการในพระคัมภีร์ปลูกฝังให้ลูกมีชีวิตที่ยำเกรงพระเจ้าตั้งแต่เด็ก ซึ่งหลังจากที่ทำ
เช่นนั้นก็เห็นลูกมีชีวิตที่เปลี่ยนแปลงไปในทางที่ดีขึ้น ลูกไม่เพียงมีชีวิตที่ยำเกรงพระเจ้า ยังเป็นเด็กท่ี
เชื่อฟัง เคารพพ่อแม่ สอนง่ายขึ้น มีความรักต่อผู้อื่น และยังปลูกฝังให้ลูกมีนิสัยอ่านพระคัมภีร์ ท่อง
พระคัมภีร์ เขียนข้อพระคัมภีร์ เช่นเดียวกับคริสเตียนชาวจีนในอดีตที่อยู่ตามชนบทที่อ่านหนังสือไม่
ค่อยได้ พวกเขาจะเรียนรู้เรื่องราวของพระเจ้าผ่านการฟัง ท่องจำข้อพระคัมภีร์ ร้องเพลงนมัสการ
แบบท่องจำ แม้ว่าชาวจีนที่เข้ามาพำนักในประเทศไทย ส่วนใหญ่จะเป็นผู้ที่มีการศึกษา มีฐานะทาง
เศรษฐกิจที่ดี แต่พวกเขาก็ยังใช้หลักการเดียวกับคริสเตียนในอดีต 

และเนื่องจากผู้ที่มาพำนักในประเทศไทยโดยเฉพาะผู้ปกครองที่มาอยู่ดูแลลูก นอกจะตอน
เช้าและตอนเย็นต้องไปรับส่งลูกที่โรงเรียนแล้ว กลางวันจะมีเวลาว่างมาก ดังนั้นการที่คริสตจักรจะมี
การจัดเรียนพระคัมภีร์ อบรม เยี่ยมเยียนตอนกลางวัน ผู้ปกครองเหล่านี้ก็สามารถร่วมได้และพวกเขา
ส่วนใหญ่มีความยินดีที่ได้ร่วมด้วยเพราะอยู่ที่บ้านก็ไม่มีอะไรทำ และยังรู ้สึกโดดเดี่ยวด้วย ส่วน
นักเรียน นักศึกษา เนื่องจากระหว่างสัปดาห์มีการเรียน ดังนั้นเวลาจัดกิจกรรมจะว่างเฉพาะวันเสาร์-
อาทิตย์ ซึ่งการสร้างสาวกในกลุ่มเหล่านี้จะเป็นสิ่งที่ท้าทาย จะต้องมีหลักสูตรที่เกียวกับวัยรุ่นเฉพาะที่
พวกเขาสนใจ อาจจะมีกิจกรรมนอกสถานที่ การทำอาหารทานด้วยกัน และกิจกรรมดนตรีเข้ามา
ช่วยเหลือ โดยเฉพาะกลุ่มวัยรุ่นต้องคิดวิธีที่ท้าทายให้พวกเขาไปคิด และให้หาคำตอบจากสิ่งที่เราจะ
สอนมากกว่าป้อนคำตอบให้พวกเขา 

2. แนวทางสำหรับคริสตจักรที่สนใจทำพันธกิจกับชาวจีนผลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย 
คริสตจักรต้องมีนิมิตและภาระใจที่มาจากพระเจ้า ที่อยากจะทำพันธกิจประกาศสร้างสาวก

กับชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย และมีความพร้อมทางด้านทีมผู้ร่วมงานที่มีภาระใจต่อกลุ่ม
ชาวจีนที่สามารถสื่อสารภาษาจีน-ไทยได้ดี และพร้อมยินดีช่วยเหลือชาวจีนที่มีความต้องการทางด้าน
ปัจจัยสี่เสมอ 
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การเตรียมความพร้อมสำหรับคริสตจักรไทยอยากจะทำพันธกิจประกาศสร้างสาวกกับชาวจีน 
1. สรรหาผู้นำฝ่ายวิญญาณหรือศิษยาภิบาลกลุ่มชาวจีนที่เชี่ยวชาญพระคัมภีร์เป็นชาวจีนหรือคน

เอเชียซึ่งพูดภาษาเดียวกัน มีวัฒนธรรมคล้ายคลึงกัน และมีความพึงพอใจที่จะใช้เวลาร่วมกันกับ
ชาวจีน 

2. ถ้าคริสตจักรมีจำนวนคริสเตียนชาวจีนน้อยอยู่ ช่วงนมัสการอาจมีการแปลภาษาไทยเป็นภาษาจีน
ซึ่งใช้หูฟังช่วย แต่ถ้าชาวจีนมากข้ึนควรแยกห้องนมัสการ เทศนาสำหรับกลุ่มชาวจีนเฉพาะ 

3. ด้านพันธกิจกับวัยรุ่น ซึ่งระหว่างสัปดาห์ควรมีกลุ่มสามัคธรรมสำหรับวัยรุ่น 1 ครั้ง เพื่อใช้เวลา
เรียนหลักการดำเนินชีวิตตามพระคัมภีร์หรือบทเรียนสร้างสาวกเป็นต้น และท่ีสำคัญควรให้วัยรุ่น
มีโอกาสทำอาหารจีนรับประทานด้วยกันหรือจัดกิจกรรมนอกสถานที่ที่พวกเขาสนใจ 

4. ด้านรวีวารศึกษาของเด็ก เพราะเนื่องจากเด็กชาวจีนส่วนใหญ่เรียนโรงเรียนนานาชาติสามารถ
สื่อสารได้ทั้งภาษาอังกฤษหรือภาษาไทย ถ้าเด็กมีไม่มากก็สามารถเรียนร่วมกับรวีเด็กคนไทยได้ 
แต่ควรมีหลักสูตรที่ใช้มากกว่าภาษาไทย คือภาษาจีนหรือภาษาอังกฤษเพื่อให้เด็กชาวจีนเข้าใจ 
ถ้ามีเด็กชาวจีนมากกว่า 10 คนข้ึนไปก็ควรแยกเรียนเฉพาะหลักสูตรจีน 

5. ครูสอนรวีเด็กนอกจากจะใช้ภาษาไทยแล้ว ควรสามารถสื่อสารภาษาจีนหรือภาษาอังกฤษได้ดว้ย 
เพ่ือเตรียมพร้อมสำหรับการเข้ามาร่วมเรียนของเด็กรวีชาวจีน 

6. ถ้าหากคริสตจักรที่มีสามัคคีธรรมอาหารกลางวันในวันอาทิตย์ ควรเตรียมอาหารจีนหรืออาหารที่
มีรสชาติจืด ๆ บ้าง เพราะชาวจีนบางส่วนไม่กินเผ็ดโดยเฉพาะชาวจีนที่มาจากภาคเหนือของจีน 

7. การจัดงานประกาศและงานพิเศษตามเทศกาลต่าง ๆ เช่นเทศกาลตรุษจีน ไหว้พระจันทร์ 
คริสต์มาส เพราะเทศกาลเหล่านี้ชาวจีนจะคิดถึงบ้าน การมีสามัคคีธรรมด้วยกันเป็นช่วงเวลาที่ดี 
บวกกับชาวจีนชอบทานอาหารจีน อาจเชิญชวนมาห่อเก้ียว นำอาหารพิเศษมาทานด้วยกัน มีการ
แบ่งปันสั้น ๆ เกี่ยวกับความหมายเทศกาลนั้น ๆ และเน้นการประกาศผ่านการเป็นพยานชีวิตของ
ผู้เชื่อ 

8. สำหรับผู้ใหญ่ที่ติดตามลูกมาเรียนในไทย นอกจากตอนเช้าและตอนเย็นส่งลูกไปโรงเรียนแล้ว 
ระหว่างวันพวกเขาจะว่างมาก ดังนั้นคริสตจักรสามารถจัดกลุ่มศึกษาพระคัมภีร์ หรืออบรม
บทเรียนต่าง ๆ และเสริมสร้างพวกเขาให้มีส่วนร่วมในการรับใช้ในทีมนมัสการ ดูแลผู้เชื่อใหม่ 
เยี่ยมเยียน และสอนรวีวรศึกษาได้ตามความสามารถและขอบประทานของแต่ละคน 

9. สามารถเปิดชั้นเรียนการสอนภาษาจีน – ภาษาไทยให้กับพี่น้องที่สนใจ เมื่อคริสตจักรมีเพื่อน
ร่วมงานที่มีความสามารถทางด้านภาษามากขึ้น ควรจัดการเรียนภาษาจีน-ไทยแลกเปลี่ยนซึ่งกัน
และกัน เพ่ือลดช่องว่างความแตกต่างระหว่างคนไทยและคนจีน 
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10. พ่ีน้องในคริสตจักรที่สนใจงานมิชชั่น สามารถฉวยโอกาสเรียนรู้การรับใช้ข้ามวัฒนธรรมระหว่างพ่ี
น้องคนจีนและพี่น้องคนไทยด้วยกัน เพื่อเตรียมความพร้อมต่อการขยายแผ่นดินของพระเจ้าให้
กว้างไกลออกไป  

3. แนวทางสำหรับเป็นองค์ความรู้ด้านการทำพันธกิจวิทยาที่ได้จากการศึกษา 
ชาวจีนในศตวรรษที่ 21 มีลักษณะภาคภูมิใจในตัวเองอย่างมาก เพราะประเทศจีนเป็นผู้นำทาง

เศรษฐกิจ ประเทศมีเทคโนโลยีที่ก้าวหน้า คนในประเทศมีคุณภาพชีวิตดีขึ้น ผู้คนมากมายจึงนิยม
โยกย้ายถิ่นฐานไปอาศัยในประเทศต่าง ๆ ที่ดีกว่า หรือส่งลูกหลานออกไปเรียนต่อต่างประเทศและ
ประเทศไทยก็เป็นประเทศหนึ่งซึ่งได้รับความนิยมจากชาวจีนมาก เพราะเนื่องจากค่าครองชีพถูก 
สภาพแวดล้อมดี มาตรฐานการศึกษาของโรงเรียนนานาชาติก็ไม่แพ้ประเทศจีนแล้วยังสามารถเป็น
สะพานข้ามไปสู่ประเทศที่สามได้ง่ายกว่าประเทศจีนด้วย และมีอีกสาเหตุหนึ่งเนื่องจากประเทศจีน
ปัจจุบันมีกฎหมายควบคุมด้านการทำมิชชันสำหรับชาวต่างชาติเข้มงวดมากขึ้นเรื่อย ๆ  มิชชันนารี
มากมายที่อาศัยอยู่ในประเทศจีนถูกยกเลิกวิซ่า แต่ชาวจีนกลับอาศัยอยู่ทั ่วโลก ซึ่งเราสามารถ
ประกาศและสร้างสาวกชาวจีนได้ทุกที แต่รูปแบบต้องปรับเปลี่ยนซึ่งจะใช้ความศิวิไลซ์เหมือนในอดีต
ที่มิชชันนารีทำอาจไม่เกิดผลเท่าที่ควร ดังนั้นจากวิจัยครั้งนี้ได้สรุปลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวก
ชาวจีนไว้ 8 ลักษณะ เพ่ือเป็นองค์ความรู้สำหรับการทำพันธกิจวิทยากับชาวจีนต่อไป  

 
1. เป็นเอกพันธ์ (Homogeneity) 

คือ ผู้ทำมิชชั่นต้องใช้ภาษาเดียวกันกับเขา วางตัวคล้ายคลึงกับเขา และเข้าใจวัฒนธรรมของ
ชาวจีนอย่างด ี

2. มีความเป็นเอกเทศ (Independence) 
คือ ชาวจีนมีความสนใจที่แตกต่างกัน ดังนั้นลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกของแต่ละ

กลุ่มจึงมีความหลากหลาย อาจเป็นการใช้ตัวต่อตัว กลุ่มย่อยหรือกลุ่มใหญ่ ตามความสนใจ 
3. ต้องการสร้างความม่ันคงในชีวิต (Need for life stability)   

คือ ไม่เพียงดูแลด้านจิตวิญญาณเท่านั้น ยังต้องดูแลความต้องการทางด้านปัจจัยสี่ของผู้เชื่อ
ด้วย ยิ่งถ้า 6 เดือนแรกที่เขาย้ายมาใหม่ ๆ ยิ่งต้องการความช่วยเหลือ ไม่ว่าจะด้านภาษา การ
ปรับตัวกับสิ่งแวดล้อมใหม่  

4. เน้นความสัมพันธ์ (Relationship-Orientation)  
คือ ความรัก ความเสียสละและความจริงใจของผู้เลี้ยงฝ่ายวิญญาณ สามารถเอาชนะความ

ภาคภูมิใจของชาวจีนได้ เพราะลักษณะของชาวจีนอย่างหนึ่ง ถ้าเขายอมรับในตัวคุณ เขาก็จะ
ยอมรับในสิ่งที่คุณสอน  
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5. ขับเคลื่อนโดยพระคัมภีร์ (Bible-driven) 
คือ ยึดพระคัมภีร์เป็นพื้นฐานแห่งความเชื่อ สอนในสิ่งที่พระคัมภีร์สอน และให้ผู้เชื่อดำเนิน

ชีวิตตามสิ่งที่พระคัมภีร์ตรัสสอน เพราะชาวจีนมองว่าพระคัมภีร์เป็นหนังสือที่มีคุณค่า เต็มด้วย
สติปัญญา  

6. ยึดม่ันในสิ่งดั้งเดิม (Tradition)  
คือ ประเพณีนิยมที่ส่งต่อ ๆ กันมาจากผู้นำฝ่ายวิญญาณที่เป็นแบบอย่างรุ่นสู่รุ่น โดยการเน้น

สติปัญญาที่มาจากพระคัมภีร์ผ่านวิธีอรรถาธิบายโดยไม่เน้นคู่มืออรรถอธิบายพระคัมภีร์ประกอบ 
และนิยมใช้วิธีการท่องจำข้อพระคัมภีร์เพราะชาวจีนชอบท่องจำ และการคัดพระคัมภีร์ ยังคงมี
ผลต่อผู้เชื่อในยุคสมัยนี้ 

7. พร้อมตอบสนองต่อมิติฝ่ายวิญญาณ (Openness to the spiritual dimension) 
คือ สิ่งแรกให้รู้ว่าโลกนี้มีพระเจ้าก่อน ถ้ามิติฝ่ายวิญญาณเขาเปิดออก เขาถึงจะเข้าใจเรื่อง

ความบาป การกลับใจใหม ่การต้อนรับพระเยซูคริสต์เป็นพระผู้ช่วยให้รอดและเป็นองค์พระผู้เป็น
เจ้าของเขา 

8. หล่อเลี้ยงฝ่ายจิตวิญญาณ (Spiritually nourishment) 
คือ สำหรับผู ้เช ื ่อใหม่อาจใช้บทเรียน New life , New living ที่คริสตจักรจีนใช้อย่าง

แพร่หลายเพื่อเป็นพื้นฐานก้าวสู่ชีวิตจิตวิญญาณที่เข้มแข็ง เติบโตสู่ความไพบูลย์ และสร้างเขา
เพ่ือให้สร้างผู้อื่นต่อไป 

4. คำแนะนำจากคริสตจักรทอ้งถิ่นที่กำลังประกาศสร้างสาวกกับชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนัก
ในประเทศไทยกับผู้ที่เคยมีประสบการณ์รับใช้กับชาวจีนพลัดถิ่น 

 

ผป.สมโภชน์ ตั ้งนิมิตโชค ผู ้ปกครองคริสตจักรสะพานเหลืองผู ้ดูและพันธกิจด้านภาษาจีน  
        ได้กล่าวว่าปัจจุบันคริสตจักรสะพานเหลืองได้เริ่มประกาศสร้างสาวกกับคนจีนพลัดถิ่น ได้3-4 
ปีแล้ว กลุ่มคนจีนที่เข้ามาในคริสตจักรมีทั้งนักธุรกิจ นักศึกษา เนื่องจากคนเหล่านี้เป็นกลุ่มคนที่มี  
การศึกษา ถ้าเชื่อแล้วก็จะเชื่อจริงและเอาจริงเอาจัง ดังนั้นทางคริสตจักรจึงได้ให้สมาชิกผู้ที่มีความรู้  
ความสามารถด้านภาษาจีนและผู้ที่มีภาระใจซึ่งเป็นเจ้าของภาษาร่วมรับใช้พันธกิจภาษาจีนเป็นหลัก  
จึงทำให้พันธกิจสามารถขับเคลื่อนไปเรื่อยๆ และในวันที่ 26 มีนาคม 2017 ที่ผ่านไป ทางคริสตจักร 
สะพานเหลืองภาคภาษาจีนได้มีศิษยาภิบาลประจำมาดูแลพันธกิจด้านภาษาจีนเฉพาะ ดังนั้นปจัจุบัน 
ภาคภาษาจีนมีผู้ร่วมนมัสการประจำประมาณ 40-50 คนต่ออาทิตย์ โดยมีนมัสการเวลา 13:00-15:00 
หลังนมัสการมีแบ่งกลุ่มย่อยเพ่ือแบ่งปันสิ่งที่ได้เรียนรู้จากเทศนาจะนำไปประยุกต์ใช้ในชีวิตประจำวัน
อย่างไร และใช้กลุ่มเซลล์ระหว่างสัปดาห์สอนผู้เชื่อและสร้างสาวกโดยใช้หลักสูตรที่ใช้สร้างสาวก:  
New life , New living บางครั้งก็มีปรับหลักสูตรตามความเหมาะสม  
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คุณกรรณิกา ศรีศิลปวงศ์ผู้ร่วมงานภาคภาษาจีนคริสตจักรพระคุณ (คณะแบ๊บติสต์กรุงเทพฯ)  
        ได้กล่าวว่าปัจจุบันคริสตจักรได้ทำพันธกิจประกาศสร้างสาวกกับคนจีนพลัดถิ่นได้7-8 ปีแล้ว 
คริสตจักรพระคุณได้จัดนมัสการทั้งภาคภาษาไทยและภาคภาษาจีนพร้อมกัน ส่วนภาคภาษาจีนก็มีศิษ
ยาภิบาลและทีมผู้ร่วมรับใช้ดูแลเฉพาะ โดยมีนมัสการ เทศนาโดยใช้ภาษาจีนทุ กอาทิตย์ แต่ทุก
อาทิตย์แรกของต้นเดือนจะมีนมัสการร่วมกับภาคภาษาไทย มีการแปลจีน-ไทย เวลา 10:30-12:00 น. 
ปัจจุบันผู้มาร่วมนมัสการ เฉพาะภาคภาษาจีนประมาณ 100 คนต่ออาทิตย์ ด้านการดูแลสร้างสาวก
ชาวจีนนั้นได้ใช้หลักสูตร: New life , New living , รวีผู ้ใหญ่ โดยสอนช่วงเช้าเวลา 9:00-9:45 น. 
ของวันอาทิตย์ เป็นการสอน เป็นกลุ่ม แต่จะสอนตัวต่อตัวเฉพาะผู้ที ่มีใจรับใช้เท่านั้นดังนั้นจาก
ประสบการณ์ของผู้สอนชั้นเรียนผู้เชื่อใหม่กล่าวว่า เรื่องการกลับใจสำคัญที่สุด ถ้าไม่กลับใจ ผู้เชื่อก็ไม่
สามารถบังเกิดใหม่ สู่ผลแห่งการ เติบโตฝ่ายวิญญาณได้ ดังนั้นการสร้างสาวกก้าวแรกคือการกลับใจ 

ข้อเสนอแนะในการวิจัยครั้งต่อไป 
ควรมีการศึกษาลักษณะและรูปแบบการสร้างสาวกชาวจีนพลัดถิ่นที่พำนักในประเทศไทย

เฉพาะเจาะจงในแต่ละช่วงวัย เพราะแต่ละช่วงวัยก็มีลักษณะและรูปแบบสร้างสาวกท่ีแตกต่างกัน เช่น
ลักษณะการสร้างสาวกที่เป็นนักเรียน นักศึกษา ผู้ปกครองที่ติดตามบุตร นักธุรกิจ นักท่องเที่ยว เป็น
ต้น 
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การโต้แย้งความเข้าใจเร่ืองการสูญเสียความรอดผ่านการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ 
(Rhetorical Criticism) ในพระธรรมฮีบรู 6:1-12 

ศักดิ์ดา กิตติวัฒนโชติ9F9F1 
อศจ.ดร.วิริยะ  ทิพยวรการกูร 10F10F

2 

บทคัดย่อ 
บทความนี้จัดทำขึ้นโดยมีวัตถุประสงค์ที่จะนำเสนอว่าผู้เขียนพระธรรมฮีบรูได้ใช้ลักษณะการ

สื ่อสารแบบการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) ในพระธรรมฮีบรู 6:1-12 โดยมี

วัตถุประสงค์ประการแรก เพื่อให้คำตักเตือนที่รุนแรงในเรื่องผลของการละทิ้งความเชื่อนั้นมีน้ำหนัก

และสามารถจูงใจให้ผู้รับที่กำลังอยู่ในสภาพที่อ่อนล้าทางความเชื่อ ได้หันกลับมาดำเนินชีวิตในความ

เชื่อ ประการที่สอง ผู้เขียนต้องการตักเตือนผู้รับให้เห็นถึงผลเสียของผู้ที่ไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่าย

วิญญาณ ว่าเขาจะได้รับผลที่รุนแรงและน่ากลัวอย่างไร และประการที่สาม ผู้เขียนต้องการกำชับและ

หนุนใจให้ผู้รับแสดงความกระตือรือร้นในการติดตามพระคริสต์และรับพระสัญญาแห่งความรอดจาก

พระเจ้า โดยผู้เขียนไม่ได้ต้องการนำเสนอประเด็นศาสนศาสตร์เรื่องความรอดเป็นหลัก 

คำสำคัญ ตักเตือน หนุนใจให้อดทน และมุ่งม่ันที่จะเติบโตเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ 
  

 
1 นักวิจัยอิสระ 
2 อาจารย์ประจำหลักสตูรศลิปศาสตรบณัฑิต สาขาวิชาคริสตศาสนศาสตร์ มหาวิทยาลัยครสิเตียน 
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Abstract 
The purpose of this study is to present that the author of Hebrews employs 

the ancient rhetoric in Hebrews 6:1-12. The aim of the use of rhetoric is follows. First, 

the author intends to admonish the recipients with strong words as the terrible 

consequence of apostasy. These could motivate the recipients who were in the state 

of debilitating on their belief so that they may turn to recommit their lives to Jesus 

Christ. Second, the author aims to warn the recipients to see how the consequences 

of not growing in spirit is devastating and fearful. Third, the author intends to urge the 

recipients to show enthusiasm in following Christ in order to receive the promise of 

salvation from God. So the author does not mainly intend to put emphasis on the 

issue of apostasy. 

Keywords:  Admonish, encourage to endure and strive to grow in spiritual maturity.  
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บทนำ 
“เพราะว่าคนเหล่านั้นที่ได้รับความสว่างมาครั้งหนึ่งแล้ว  และได้ลิ้มรสของประทานจาก

สวรรค์  ได้มีส่วนร่วมในพระวิญญาณบริสุทธิ์ ... แล้วยังหลงไป  ก็เหลือวิสัยที่จะนําพวกเขา

มาสู่การกลับใจอีกได้  เพราะพวกเขาเองได้ตรึงพระบุตรของพระเจ้าอีก  และได้ประจาน

พระองค์ให้อับอายต่อสาธารณชน”   (ฮีบรู 6:4-6) 

 

พระธรรมฮีบรู 6:4-6 ดูเหมือนมีคำสอนที่เกี่ยวกับเรื่องการสูญเสียความรอด  ซึ่งนำสู่การ

โต้แย้งในหมู่นักวิชาการอย่างกว้างขวาง เนื่องจากนักวิชาการบางส่วนเห็นว่าผู้ที่เชื่อในพระเยซูคริสต์ก็

สามารถสูญเสียความรอดได้  หากไม่ได้รักษาความสัมพันธ์กับพระองค์อย่างต่อเนื่อง (Witherington, 

2018, pp. 1) ในขณะเดียวกัน  นักวิชาการบางส่วนกลับเห็นตรงกันข้าม  คือเห็นว่าพระคริสตธรรม

คัมภีร์หลายตอนกลับสนับสนุนว่าความรอดนี้เป็นของประทานจากพระเจ้า และหากพระองค์ประทาน

ให้แล้วเราก็ไม่จําเป็นต้องกังวลเรื่องการสูญเสียความรอด ส่วนพระธรรมฮีบรูตอนนี้อาจไม่ได้กล่าวถึงค

ริสเตียนที่บังเกิดใหม่อย่างแท้จริงก็ได้ (Witherington, 2018, pp. 1) แท้จริงประเด็นเรื ่องศาสน

ศาสตร์เรื่องความรอดจากพระธรรม ฮีบรู 6:1-12 ยังเป็นข้อถกเถียงกันอยู่ในหมู่นักวิชาการจนถึงทุก

วันนี้ อย่างไรก็ตามผู้ศึกษามีความเห็นว่า การด่วนสรุปว่าผู้เขียนพระธรรมฮีบรู กำลังกล่าวถึงเรื่องที่

เกี่ยวข้องกับศาสนศาสตร์เรื่องความรอดอาจจะคาดเคลื่อนไปจากเจตนาของผู้เขียนฮีบรูก็เป็นไปได้ ใน

บทความนี้ผู้ศึกษาจะนำเสนอพระธรรมฮีบรู 6:1-12 โดยเน้นที่ความตั้งใจหรือจุดประสงค์หลักของ

ผู้เขียน ว่าเขาต้องการสื่อสารอะไรไปถึงผู้อ่านดั้งเดิม  ผู้ศึกษามีความเห็นว่าผู้เขียนพระธรรมฮีบรู จง

ใจเลือกวิธีการสื่อสารด้วยวิธีแบบเชิงวาทศิลป์ (Rhetoric) อย่างมีวัตถุประสงค์ เพื่อมุ่งเน้นการโน้ม

น้าวให้เกิดการเปลี่ยนแปลงค่านิยมและทัศนคติความเชื่อและการดำเนินชีวิตในทางที่ถูกต้องใน

อนาคต โดยไม่ได้มุ่งเน้นการให้ความสำคัญหลักต่อเรื่องศาสนศาสตร์เรื่องความรอด 

ระเบียบวิธีการศึกษา (Methodology) 
ผู ้ศึกษาเลือกการวิเคราะห์ เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) เพ่ือพยายามเข้าใจถึง

วัตถุประสงค์ที่ผู้เขียนพระธรรมฮีบรูกําลังสื่อและวิธีการที่ผู้เขียนจะบรรลุวัตถุประสงค์ดังกล่าว แท้จริง

การใช้วาทศิลป์ในการสื่อสารเป็นรูปแบบการสื่อสารที่แพร่หลายตั้งแต่สมัยก่อนคริสตกาล 

George A. Kennedy (2007) ได้ให้ความหมายของการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical 

Criticism) ว่าเป็นการสื่อสารโดยมีจุดประสงค์หลักเพื่อจะให้สิ่งที่ผู้เขียนหรือผู้พูดสื่อสารไปยังผู้อ่าน
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หรือผู้ฟังนั้นสำเร็จ นอกจากนี้ยังมุ่งความสำคัญไปที่ผู้เขียน และประเด็นมุมมองที่ผู้เขียนต้องการ

สื่อสารและการรับรู้ของผู้อ่าน (pp. 15-16) 

Kennedy (2007) กล่าวถึง ปัจจัย (Factor) ที่สำคัญสำหรับการจูงใจผู้ฟังหรือผู้อ่าน ว่ามี 3 

ปัจจัยที่ผู้พูดใช้ในการจูงใจให้ผู้ฟังคล้อยตามหรือเพ่ือให้การสื่อสารนั้นสำเร็จตามวัตถุประสงค์ของผู้พูด 

3 ปัจจัยนี้คือ 1) ผู้พูดหรือผู้เขียน  2) ผู้ฟังหรือผู้อ่าน และ 3) การถ่ายทอด  โดยที่อริสโตเติลได้เป็น

ผู้ให้นิยามของ 3 ปัจจัยไว้ดังนี้  

1.Ethos (อีโตส) หรือ บุคลิกภาพ (Character) ความน่าเชื่อถือของผู้เขียนหรือผู้พูดที่ปรากฏ

อยู่ต่อผู้อ่านหรือผู้ฟัง 

2.Pathos (พาโตส) หรือ อารมณ์ (Affection) การรู้จักผู้อ่านหรือผู้ฟัง วัฒนธรรมของพวก

เขา และสภาพอารมณ์ความรู้สึกของพวกเขา จะทำให้ทราบว่าจะสื่อสารให้ผู้อ่านหรือผู้ฟังอย่างไร  

3.Logos (โลโกส) เป็นเรื่องของ ความคิด (Idea), โครงสร้าง (Structure) และตรรกะ 

(Logic) ของการเขียนหรือการพูด ซึ่งสามารถประเมินได้จากกระบวนการในการโน้มน้าว (pp. 15-

16) 

Burton L. Mack (1990) นักวิชาการด้านวาทศิลป์อีกท่านหนึ่ง ได้ช่วยให้เราเข้าใจถึง

โครงสร้างของการเตรียมการพูด  โดย Mack ได้แบ่งโครงสร้างของการวิพากษ์เช ิงวาทศิลป์ 

(Rhetorical Criticism) ออก เป ็ น  4 ข ั ้ น ตอน  (Divisions) ด ั งน ี ้  1.Exordium หร ื อ  บทนำ 

(Introduction) 2.Narratio หรือ การนำเสนอเป้าหมาย (Proposition) และ เหตุผล (Reason) 

3.Comfirmatio หรือตัวอย่างเปรียบเทียบ (Analogy / Example), 4.Conclusio หรือ บทสรุป 

(Conclusion) (pp. 31-33)  

จุดประสงค์หลักของงานเขียนแบบการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism)  จึงเป็น

การค้นพบจุดประสงค์หลักของผู้เขียนภายใต้การเขียนเชิงวาทศิลป์ (Rhetoric) แท้ท่ีจริงไม่ใช่เรื่องง่าย

เลยที่จะเข้าใจเจตนารมย์ของผู้เขียนเมื่อ 2000 ปีที่แล้ว ซึ่งอยู่ในคนละยุคคนละสมัย คนละวัฒนธรรม 

(Gooder, 2008, pp. 71-79) 

อรรถาธิบาย (Exegesis) พระธรรมฮีบรู 6:1-12 
เนื่องด้วยพระธรรมฮีบรู 6:1-12 มีการใช้ภาษาที่สวยงาม เป็นเหตุเป็นผล มีการใช้ภาษาที่

รุนแรง  มีตัวอย่างเปรียบเทียบและอื่น ๆ  ผู้ศึกษาเห็นว่าผู้เขียนฮีบรูไม่น่าจะเน้นหนักไปที่คําสอน

เชิงศาสนศาสตร์ (โดยเฉพาะในเรื่องของการละทิ้งความเชื่อหรือการสูญเสียความรอด) แต่น่าจะ
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มุ่งเน้นให้เกิดการเปลี่ยนแปลงในตัวของผู้รับ โดยเฉพาะอย่างยิ่งคือปรารถนาให้ผู้รับได้เติบโตเป็น

ผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ  

ผู้ศึกษาจึงได้ทําการวิเคราะห์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) โดยแบ่งตอนของการทํา

การอรรถาธิบาย (Exegesis) ตามโครงสร้างของการเตรียมการพูดแบบวาทศิลป์พระธรรมฮีบรู 6:1-12 

โดยสามารถแบ่งตอนไว้เป็น 4 ตอน ดังต่อไปนี้ 

1. ฮีบรู 6:1-3  ตักเตือนให้เป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ - บทนำ (Introduction) หรือ การนำเสนอ

เป้าหมาย (Proposition) 

“เพราะฉะนั้นขอให้เราผ่านหลักคำสอนเบื้องต้นเกี่ยวกับพระคริสต์ ไปสู่ความเป็นผู้ใหญ่ โดย

ไม่วางรากฐานซ้ำอีก คือเรื่องการกลับใจจากการประพฤติที่นำไปสู่ความตาย และเรื่องความ

เชื่อในพระเจ้าและคำสอนเรื่องพิธีล้างชำระต่าง ๆ การวางมือ การเป็นขึ้นจากความตาย และ

การลงโทษชั่วนิรันดร์ ถ้าพระเจ้าทรงอนุญาต เราก็จะได้เดินหน้าต่อไป” (ฮีบรู 6:1-3) 

ดูเหมือนว่าเจตนาหรือวัตถุประสงค์ของผู้เขียนได้ถูกเขียนไว้อย่างชัดเจนในฮีบรู 6:1-3 ว่า

ต้องการเน้นการให้ความสำคัญเรื่องการเติบโตสู่การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ คือขอให้ผู้อ่านผ่าน

หลักคําสอนเบื้องต้นไปได้แล้วเพื่อที่จะได้เดินหน้าต่อไป ผู้เขียนได้เขียนวิธีการต่าง ๆ เพื่อจูงใจผู้อ่าน

ดังนี้ 

สิ่งแรกที่เราเห็นคือผู้เขียนเริ่มต้นด้วยการใช้สรรพนามว่า “เรา”  ซึ่งมาจากคำในภาษากรี

กว่า φερώμεθα ซึ่งแปลได้ว่า “we bear”  คำว่า “เรา” ที่ผู้เขียนใช้ น่าจะมีความหมายรวมถึง

ทั้งตัวผู้เขียนเองและตัวผู้รับด้วย ทั้งนี้ผู้เขียนต้องการชี้ให้เห็นว่า “เราทุกคน” รวมถึงผู้เขียนด้วย ต่างก็

จําเป็นต้องเติบโตไปสู่การเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณด้วยกันทั้งสิ้น  ดังนั้นเติบโตเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ

เป็นเรื่องท่ีสําคัญสําหรับทุกคน    

นอกจากนี้ผู ้เขียนเน้นเรื ่องการผ่านหลักคำสอนเบื ้องต้น ไปสู ่การเป็นผู ้ใหญ่ในฝ่าย

วิญญาณ โดยที ่ผ ู ้เขียนได้กล่าวถึงรายละเอียดของคําสอนเบื ้องต้นต่าง ๆ (The elementary 

doctrines of Christ) ซึ่งมีอยู่ 6 ประการ คือ 1.การกลับใจจากความประพฤติที่นำสู่ความตาย 2.

เรื่องความเชื่อในพระเจ้า 3.เรื่องคำสอนในพิธีล้างชำระต่าง ๆ 4.เรื่องการวางมือ 5.เรื่องการเป็นขึ้น

จากความตาย 6.เรื่องการพิพากษานิรันดร์ (Brown, 1982, pp. 105-107) เพื่อไปสู่ความเป็นผู้ใหญ่

ในฝ่ายวิญญาณ   
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คำถามที่สําคัญคือ เพราะเหตุใดผู้เขียนจึงปรารถนาให้ผู้รับผ่านหลักคำสอนเบื้องต้น อาจ

เป็นได้ท่ีผู้เขียนได้พบปัญหาที่เกิดข้ึนในตัวผู้รับซึ่งได้สะท้อนออกมาให้เห็นผ่านบทที่ 5:11-14  ได้กล่าว

ไว้ว่า “... เพราะพวกท่านเรียนรู้ได้ช้า  ถึงแม้ว่าขณะนี้ท่านทั้งหลายควรจะเป็นครูได้แล้ว แต่ท่านก็ต้อง

ให้คนอ่ืนสอนท่านอีกในเรื่องหลักธรรมเบื้องต้น ...”  ข้อที่น่าสังเกตคือ ในตอนนี้ผู้เขียนได้ใช้สรรพนาม

ว่า “พวกท่าน” และ “ท่านทั้งหลาย” และ “ท่าน” ซึ่งมีความหมายโดยตรงถึงผู้รับที่ขณะนี้ยังไม่ ได้

เป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ แต่ยังเป็นทารกที่ต้องการกินน้ำนม  ผู้เขียนแสดงให้เห็นถึงคุณลักษณะการ

ไม่เติบโต ว่าเป็นพวกที่เรียนรู้ช้าและไม่สามารถรับอาหารแข็ง ผลก็คือพวกเขาไม่สามารถรับอะไรได้ไป

มากกว่าสิ่งที่มากไปสิ่งที่เป็นหลักคำสอนเบื้องต้น ถ้าเช่นนั้นดูเหมือนว่าผู้เขียนน่าจะต้องใช้เวลากับสิ่ง

ที่เป็นพ้ืนฐานเหล่านี้อีกต่อไป  

แต่ในบทที่ 6:1 ผู้เขียนกลับได้กล่าวต่อไป  “เพราะฉะนั้น ให้เราผ่านหลักคำสอนเบื้องต้น

เกี่ยวกับพระคริสต์...” จะเห็นได้ว่าผู้เขียนกลับหนุนใจให้ผู้รับก้าวต่อไปสู่สิ่งที่สำคัญกว่าสำหรับที่ผู้รับ 

ทัง้นี้เพ่ือผู้รับจะได้ก้าวหน้าไปสู่การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ  ดังนั้นในทัศนะของผู้เขียนนั้นการที่จะ

ทำซ้ำ สอนซ้ำ ๆ ในเรื่องหลักการพื้นฐานเหล่านี้อาจไม่ได้เป็นสิ่งที่เป็นประโยชน์ และช่วยให้ผู้รับไปสู่

การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ แม้ว่าหลักคำสอนเบื้องต้นเหล่านี้ เป็นสิ่งที่เป็นประโยชน์และสำคัญ

อย่างมาก แต่ไม่จำเป็นที่จะต้องวางรากฐานซ้ำแล้วซ้ำอีก และไม่สามารถนำไปสู่การเติบโตที่มากกว่า

พ้ืนฐาน นั่นคือไปสู่การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ ซึ่งเป็นวัตถุประสงค์หลักท่ีผู้เขียนมีใจปรารถนาที่จะ

เห็นผู้รับเป็นเช่นนั้น (Brown, 1982, pp. 105-107)     

Guthrie ได้แสดงความเห็นในเรื่องนี้โดยกล่าวว่า เป็นไปได้ว่าหลักคำสอนเบื้องต้นที่ผู้เขียน

กล่าวอ้างถึง อาจเป็นเรื่องของ ทฤษฎี หลักการ พิธีกรรม ในยูดาลิซึ่ม 11F11F

3  แต่ไม่ใช่การนำไปสู่การเติบโต

ในพระคริสต์อย่างแท้จริง ดังนั้น มันจึงเป็นสิ่งที่ดีกว่าที่ผู้เขียนจะสอนในสิ่งที่จะนำให้ผู้รับไปถึงการ

เป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ คือเรื่องของพระเยซูคริสต์ (Bruce, 1983, pp. 110-118) พระบุตรผู้ทรง

ยิ่งใหญ่กว่าทูตสวรรค์ ผู้ทรงยิ่งใหญ่กว่าโมเสส ผู้ทรงเป็นมหาปุโรหิตที่ยิ่งใหญ่ ผู้บุกเบิกสู่ทางแห่งความ

รอดแต่เพียงผู้เดียว ที่ผู้เขียนได้กล่าวมาตั้งแต่เริ่มต้นจดหมายในบทที่ 1 จนถึงบทที่ 6 และได้กล่าว

ต่อไปอีกในบทต่อไป (Guthrie, 1983, pp. 136-137)  

 
3 ยูดาลิซึ่ม (Judaism) ศาสนายูดาห์ ลัทธิยูดาห์ ความเชื่อของชาวยิว ข้อปฏิบัติและพิธีกรรมของชาวยิว 

ซึ่งเป็นรูปแบบท่ีมีขึ้นหลังจากท่ีชาวยิวกลับจากการเป็นเชลยที่บาบิโลน (พงษ์ศักดิ์ ลิ่มทองวิรัตน์). 
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สุดท้าย ผู้เขียนยังได้สรุปในตอนนี้ว่า การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณเป็นงานของพระเจ้า 

ผู้เขียนได้จบส่วนนี้ลงในข้อที่ 3 เมื่อกล่าวว่า “ถ้าพระเจ้าทรงอนุญาต เราก็จะเดินหน้าต่อไป” (ฮีบรู 

6:3) คำว่า “ถ้าพระเจ้าทรงอนุญาต” เป็นสิ่งที่ผู้เขียนต้องการสื่อสารไปยังผู้รับว่า การเจริญเติบโตเป็น

ผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณนั้นเป็นงานของพระเจ้า โดยที่เราทุกคนต้องอนุญาตให้พระองค์ทรงกระทำใน

ชีวิตของเรา ไม่ใช่ผ่านสิ่งที่เรากระทำด้วยตนเอง ไม่ใช่ผ่านทางหลักการ พิธีกรรม ธรรมเนียมบัญญัติ

ต่าง ๆ ที่กระทำในตามทัศนะของยูดาลิซึ่ม (Dewalt, 2009, pp. 10) 

ดังนั้น เราจะเห็นได้ว่าผู้เขียนได้นำเสนอวัตถุประสงค์หลักของผู้เขียน นั่นคือการให้ผู้รับได้

เจริญเติบโตขึ้นไปสู่การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ ก่อนที่ผู้เขียนจะเชื่อมโยงเข้าสู่สิ่งที่เป็นเนื้อหาสาระ

ที่สำคัญที่เป็นปัญหา ซึ่งปรากฏอยู่ในข้อที่ 4-6 ต่อไป 

2. ฮีบรู 6:4-6 อย่าหลงไป - การนำเสนอเป้าหมาย (Proposition) และการให้เหตุผล (Reason) 

“เพราะว่าคนเหล่านั้นที่ได้รับความสว่างมาครั้งหนึ่งแล้ว และได้ลิ ้มรสของประทานจาก

สวรรค์ ได้มีส่วนร่วมในพระวิญญาณบริสุทธิ์ และได้ลิ้มรสความดีงามแห่งพระวจนะของพระ

เจ้า และฤทธิ์เดชแห่งยุคที่จะมาถึงนั้น แล้วยังหลงไป ก็เหลือวิสัยที่จะนำพวกเขามาสู่การกลับ

ใจอีกได้ เพราะพวกเขาเองได้ตรึงพระบุตรของพระเจ้าอีก และได้ประจานพระองค์ให้อับอาย

ต่อสาธารณชน” (ฮีบรู 6:4-6) 

หลังจากบทนําแล้ว ในฮีบรู 6:4-6 เป็นส่วนของการนำเสนอเป้าหมาย (Proposition) หรือ

เป็นส่วนของเหตุผล (Reason)  โดยเราจะเห็นได้ว่าผู้เขียนใช้ตรรกะหรือเหตุผล การนำเอาข้อเท็จจริง

และหลักฐานต่าง ๆ มาประกอบ จุดมุ ่งหมายเพื ่อจูงใจผู ้ร ับให้ตระหนักถึงอันตรายของการไม่

เจริญเติบโตขึ้นในการเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ โดยผู้เขียนได้การนำเสนอเป้าหมายและให้เหตุผล 

โดยการนําเสนอดังต่อไปนี้ 

การเปลี่ยนสรรพนามของผู้เขียน เพื่อแสดงออกให้เห็นตัวอย่างเปรียบเทียบ ผู้เขียนได้

เปลี่ยนสรรพนามจาก สรรพนามบุรุษที่ 1 “เรา” มาใช้เป็นสรรพนามบุรุษที่ 3 “คนเหล่านั้น” โดย

กล่าวว่า คนเหล่านั้นได้รับความสว่างมาครั้งหนึ่งแล้ว ได้ลิ้มรสของประทานจากสวรรค์ ได้มีส่วนร่วม

ในพระวิญญาณบริสุทธิ์ ได้ลิ้มรสความดีงามแห่งพระวจนะของพระเจ้าและฤทธิ์เดชแห่งยุคที่จะมาถึง

นั้น  

จากข้อที่ 1-3 สรรพนามบุรุษที่ 1 ถูกใช้เพื่อเป็นการเน้นว่า  การเติบโตเป็นสิ่งจําเป็นสําหรับ

ทุกคน  แต่ตอนนี้ผู้เขียนเปลี่ยนมาใช้สรรพนามบุรุษที่ 3 “คนเหล่านั้น” ในข้อที่ 4-6 จึงกลายมาเป็น
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คำถามว่า “คนเหล่านั้น” หมายถึงใครกันแน่  นักวิชาการมากมายพยายามหาคำตอบด้วยทัศนะที่

แตกต่างกัน เช่น คนที่เชื่อพระเจ้าแต่ยังไม่รับบัพติศมา  หรือ คนที่อยู่ในคริสตจักรแล้ว บัพติศมา

แล้วแต่ยังไม่ได้บังเกิดใหม่จริง ๆ  หรือคนที่เคยบัพติศมาแล้ว  บังเกิดใหม่อย่างแท้จริงแล้ว  แต่ก็ยัง

หลงออกไปจากคริสตจักร เป็นต้น 

อย่างไรก็ตาม  ในทัศนะของผู้ศึกษา หากเราพิจารณาในมุมมองของงานเขียนแบบวิพากษ์เชิง

วาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) เราสามารถเห็นได้ว่า ผู้เขียนอาจไม่ได้มุ ่งเน้นที่จะสื่อสารอย่าง

เจาะจงไปว่า คนเหล่านั้นเป็นใครหรือเป็นคนกลุ่มใด  แต่ผู้เขียนเจตนาที่จะเปลี่ยนจากสรรพนามอย่าง

มีนัยสำคัญ ทั้งนี้เพื่อมุ่งหมายที่จะบรรยายลักษณะของคนเหล่านั้น ว่าเป็นตัวแทนของคนที่ครั้งหนึ่ง 

ได้รับความสว่าง ได้รับพระคุณและความรอด ได้รับพระวิญญาณบริสุทธิ์ ได้รับพระวจนะของพระเจ้า

แล้ว แต่ยังได้หลงไป โดยไม่ได้มีเจตนาต้องการสื่อสารว่าผู้รับเป็น “คนเหล่านั้น” แต่อย่างใด  แต่

ผู้เขียนได้มุ่งชี้ให้เห็นสิ่งที่สำคัญกว่าคือ ผลของการไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ  

ผู้เขียนได้ใช้ถ้อยคำที่รุนแรงว่า ยังหลงไป (fall away)  คำสำคัญคำที่สองในตอนนี้เป็นคำ

ว่า ยังหลงไป ในภาษากรีกใช้คำว่า  παραπεσόντας  (Aorist Active Participle) แปลได้ว่า 

หลงไป (fall away) ,  ท้อถอย (fall back into the unbelieving and godless ways of the old 

time)  ผู้เขียนได้กล่าวต่อไปโดยการใช้หลักการและเหตุผลว่า คนเหล่านั้น แม้ว่าครั้งหนึ่งได้รับความ

สว่าง ได้รับพระคุณและความรอด ได้รับพระวิญญาณบริสุทธิ์ ได้รับพระวจนะของพระเจ้าแล้ว แต่ก็ยัง

กลับหลงไป จึงเป็นเหตุให้ผู้เขียนกล่าวต่อไปว่า ก็เหลือวิสัย (Impossible) 

ด้วยการให้เหตุผลที่เป็นเหตุเป็นผล  โดยใช้คำว่า ก็เหลือวิสัย ( impossible) หมายถึง 

“เหลือวิสัย ที่จะนำพวกเขามาสู่การกลับใจได้อีก” Craig R. Koester (2001) กล่าวว่า ก็เหลือวิสัยที่

จะการกลับไปสู่จุดเดิมที่เคยมีความเชื่อด้วยการกลับใจใหม่ได้อีก เพราะพวกเขาเองได้ตรึงพระบุตร

ของพระเจ้าอีก และได้ประจานพระองค์ให้อับอายต่อสาธารณะชน อาจเป็นการเปรียบเปรยว่าการทำ

เช่นนี้ คือการหลงไป ละทิ้งไป ก็เป็นเหมือนการตรึงพระบุตรซ้ำแล้วซ้ำอีก ด้วยตัวของเขาเอง เป็นการ

ทำให้พระองค์ตายไปอีกครั้งจากความเชื่อของพวก และประจานพระองค์ให้อับอายต่อสาธารณชน 

หมายถึงการที่พวกเขาได้ประกาศต่อสาธารณะว่าตนเองได้ละทิ้งความเชื่อในพระเยซูคริสต์ไปแล้ว 

(pp. 314-316) 

สิ่งที่สําคัญคือผู้เขียนไม่ได้มีเจตนาพูดถึงศาสนศาสตร์ ว่าผู้นั้นจะสูญเสียความรอดอย่างถาวร

หรือไม่ แต่ผู ้เขียนต้องการให้สิ ่งที่เป็นเหตุเป็นผลของผู้ที ่เคยมีประสบการณ์กับพระเจ้า แต่ก็ยัง
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สามารถทิ้งพระเจ้าไป ก็ยากนักที่พวกเขาจะกลับมาใหม่ได้ ดังนั้นเราอาจเห็นได้ว่าผู้เขียนมีเจตนาที่จะ

ให้กรณีของ “คนเหล่านั้น” เป็นกรณีศึกษาด้วยการให้เหตุผล (Reason) เป็นเรื ่องสําคัญที ่ผ ู ้รับ

จําเป็นต้องเติบโต  เพราะผลของการไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณอาจทําให้เขาหลงออกไปอย่าง

ไม่อยากกลับเข้ามาใหม่ได้   

ดังนั้นคํากล่าวนี้จึงเป็นคําตักเตือนที่แรง เพ่ือให้ผู้รับหันกลับมาดำเนินชีวิตคริสเตียนอย่างเอา

จริงเอาจัง ไม่เฉื่อยชา ก้าวไปข้างหน้าจนถึงการเติบโตเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ ไม่ต้องกลับมาเรียนรู้ถึง

หลักคําสอนพื้นฐานซํ้าแล้วซํ้าอีก  ผู้เขียนไม่ได้เจตนาให้ความสำคัญกับการสอนด้านศาสนศาสตร์ใน

เรื่องความรอด และไม่ได้เป็นการสื่อสารว่าผู้รับเป็น คนเหล่านั้นที่ได้หลงไป ต่อจากนั้นผู้เขียนจึงเข้าสู่

การให้ตัวอย่างเปรียบเทียบ (Analogy) ในข้อที่ 7-8 

3. ฮีบรู 6:7-8 ผลของการไม่เติบโต - การให้ตัวอย่างเปรียบเทียบ (Analogy) 

“เพราะว่าพื ้นดินที ่ได้รับน้ำฝนอยู ่เสมอ และทำให้เกิดพืชผักอันเป็นประโยชน์แก่คนที่

เพาะปลูก ก็ได้รับพระพรจากพระเจ้า แต่ถ้าพ้ืนดินนั้นผลิตต้นหนามใหญ่และหนามย่อย มันก็

ไร้ค่าจนเกือบจะถูกแช่งสาป แล้วในที่สุดก็จะถูกเผาไฟ” (ฮีบรู 6:7-8) 

ฮีบรู 6:7-8 เป็นการให้ตัวอย่างเปรียบเทียบ (Analogy) โดยผู้เขียนได้ใช้ภาพเปรียบเทียบของ

พื้นดินที่เกิดผลและพื้นดินที่เกิดหนามใหญ่และหนามย่อยจนในที่สุดถูกนำไปเผาไฟ ทั้งนี้เพื่อต้องการ

ชี้ให้เห็นผลเสียที่รุนแรงของการไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ และผลดีของการเติบโตสู่การเป็น

ผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ เพ่ือจูงใจให้ผู้รับได้เลือกตัดสินใจในทางเลือกท่ีถูกต้อง 

กลุ่มแรก คือพื้นดินที่ได้รับน้ำฝนอยู่เสมอ และทำให้เกิดพืชผักอันเป็นประโยชน์แก่คนที่

เพาะปลูก คือพื้นดินที่ดื่มและดูดซึมน้ำฝนก็จะเกิดพืชผักสมบูรณ์ เกิดเป็นต้นหญ้า พืชพันธ์ที่สามารถ

เป็นประโยชน์สำหรับสัตว์เลี้ยงของผู้ที่เพาะปลูก ดังนั้นชีวิตของคนที่รับพระคุณของพระเจ้า ซึมซับใน

พระคุณนั้นก็จะเกิดการเปลี่ยนแปลงชีวิต ก่อให้เกิดผลของชีวิตและการกระทำที่ไม่ เพียงแต่เป็น

ประโยชน์ต่อผู้อ่ืน แต่เป็นที่สรรเสริญแด่พระเจ้าซึ่งเปรียบเหมือนเป็นผู้ที่เพาะปลูกนั้น      

Koester (2001) ได้ให้ความเห็นในทัศนะเดียวกันว่า แท้จริงแล้วฝนไม่สามารถทำให้เกิดโดย

มนุษย์ มันเป็นของที่ประทานมาจากพระเจ้า ซึ่งเป็นพระพรจากพระเจ้าที่ให้ลงมาอย่างสม่ำเสมอ ซึ่ง

ก่อให้เกิดพืชผัก และให้ประโยชน์แก่คนทั้งหลาย ซึ่งสิ่งเหล่านี้เกิดข้ึนโดยพระเจ้า (pp. 314-316)     

Scot Mcknight (1992) ได้ให้ความเห็นในเรื่องพื้นดินที่ได้รับน้ำฝนและเกิดพืชผักที ่เป็น

ประโยชน์ เปรียบเหมือนผลของชีวิตของคนท่ีเติบโตในฝ่ายวิญญาณ (pp. 35-36)  
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กลุ่มที่สอง พื้นดินนั้นผลิตต้นหนามใหญ่และหนามย่อย มันก็ไร้ค่าจนเกือบจะถูกแช่งสาป  

แล้วในที่สุดก็จะถูกเผาไฟ พ้ืนดินที่ได้รับน้ำฝนเช่นเดียวกัน แต่แทนที่จะเกิดพืชผักกลับเกิดเป็นหนาม

ใหญ่หนามย่อยแทน (thorns and thistles) หมายถึง หรือพืชที่เต็มด้วยหนาม อาจพูดได้ว่าเป็นพืชที่

ไร้ประโยชน์ จนในที่สุดผู้ที่เพาะปลูกนั้นต้องถอนทิ้งและนำไปเผาไฟเสีย   

Mcknight (1992) ได้ให้ความเห็นในเรื่องพื้นดินที่ผลิตหนามใหญ่หนามย่อย ก็เปรียบเสมอืน

ผลของชีวิตของคนท่ีไม่เติบโตในฝ่ายวิญญาณ (pp. 35-36) 

ถ้าเช่นนั้นอะไรคือวัตถุประสงค์ของผู้เขียนต่อผู้รับในการกล่าวภาพเปรียบเทียบทั้งสองภาพนี้ 

ผู้เขียนไม่ได้กล่าวว่าผู้รับเป็นเหมือนพื้นดินประเภทที่สอง เช่นเดียวกับที่ผู้เขียนไม่ได้กล่าวว่าผู้รับเป็น 

“คนเหล่านั้น” ที่ได้หลงไปและไม่สามารถนำสู่การกลับใจได้อีก  ผู้เขียนเพียงนำเสนอให้เห็นว่าผลของ

การไม่เติบโตในฝ่ายวิญญาณนั้นรุนแรง เพื่อผู้รับจะได้พิจารณาและเลือกหนทางที่ถูกต้อง ซึ่งนั่นคือ

การเจริญเติบโตสู่การเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณที่ผู้เขียนได้กล่าวถึงวัตถุประสงค์นี้ตั้งแต่แรก ผู้เขียนมี

เจตนาที่จะตักเตือนผู้รับถึงผลรับของผู้ที่ไม่เติบโตในฝ่ายวิญญาณ โดยชี้ให้เห็นผลที่รุนแรง ผ่านการ

เขียนเชิงวาทศิลป์ (Rhetoric) เป็นภาษาภาพพจน์ ภาษาท่ีดูรุนแรง ทั้งนี้เพ่ือให้คำตักเตือนของตนเอง

นั ้นมีน้ำหนัก และสามารถจูงใจให้ผู ้ร ับได้ตระหนักถึงคำเตือนนี ้ และขณะเดียวกันใช้ตัวอย่าง

เปรียบเทียบถึงผลดีของการเติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ เพื่อให้ผู้รับพิจารณาและเลือกหนทางท่ี

ถูกต้อง ต่อจากนั้นผู้เขียนจึงเข้าสู่ขั้น การสรุป ในข้อที่ 9-12 

4. ฮีบรู 6:9-12 มุ่งม่ันที่จะเติบโตเป็นผู้ใหญ่ฝ่ายวิญญาณ - บทสรุป (Conclusion) 

“แต่ท่านท่ีรักทั้งหลาย แม้พวกเราจะพูดอย่างนั้นเราก็เชื่อแน่ว่า ในกรณีของพวกท่านนั้นมีสิ่ง

ที่ดีกว่า นั่นก็คือสิ่งที่เกี่ยวกับความรอด เพราะว่าพระเจ้าไม่ทรงอธรรมที่จะทรงลืมการงาน

ของพวกท่านและความรักที่พวกท่านแสดงต่อพระนามของพระองค์ คือการปรนนิบัติพวก

ธรรมิกชนนั้น ดังที่พวกท่านยังปรนนิบัติอยู่ และเราปรารถนาให้ท่านแต่ละคนแสดงความ

กระตือรือร้นอย่างเดียวกันจนถึงที่สุด เพ่ือจะพบความสำเร็จตามที่หวังไว้ เพ่ือไม่ให้พวกท่าน

เป็นคนเฉื่อยช้า แต่ให้เลียนแบบคนเหล่านั้นที่โดยทางความเชื่อและความอดทน จึงได้รับสิ่งที่

ทรงสัญญาไว้เป็นมรดก” (ฮีบรู 6:9-12) 

ฮีบรู 6:9-12 เป็นส่วนที่เป็น บทสรุป (Conclusion) ว่าแท้ท่ีจริงแล้วเจตนาหรือวัตถุประสงค์

หลักของผู้เขียนนั้น คือการปรารถนาให้ผู้รับเติบโตขึ้นสู่ความเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ ผู้เขียนได้

เปลี่ยนโทนของการเขียน อารมณ์ ความรู้สึก จากการตักเตือน การชี้ให้เห็นถึงอันตรายอย่างร้ายแรง
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ของการไม่เติบโตในชีวิตฝ่ายวิญญาณ มาเป็นการหนุนใจในข้อที่ 9-10 และเป็นคำกำชับในข้อที่ 11-

12  

คำหนุนใจของผู้เขียนถึงผู้รับ ในฮีบรู 6:9-10 

ผู้รับเป็นผู้ที่พระเจ้าทรงรัก  ผู้เขียนได้เปลี่ยนสรรพนามที่ใช้อีกครั้ง เป็นคำว่า ท่านที่รัก

ทั้งหลาย ในภาษาอังกฤษใช้คำว่า Beloved หมายถึงว่าผู้รับเป็นผู้ที่พระเจ้าทรงรัก และปรารถนาให้

ถึงซึ่งความเป็นผู้ใหญ่ในชีวิตฝ่ายวิญญาณ การเปลี่ยนสรรพนามอีกครั้งของผู้เขียนเป็นการสื่อให้เห็น

อีกครั้งว่า ผู้รับไม่ได้เป็นคนเหล่านั้นที่ได้หลงไป แต่ผู้รับเป็นผู้ที่พระเจ้าทรงรักและเป็นผู้ที่ผู้เขียน

ปรารถนาให้ไปสู่การเติบโตเป็นผู้ใหญ่ในชีวิตฝ่ายวิญญาณ  

พระสัญญาของพระเจ้า ผู้เขียนใช้คำว่า เราเชื่อแน่ว่า ซึ่งเป็นความมั่นใจในพระสัญญาของ

พระเจ้าที่มีต่อผู้รับ แม้ว่าลักษณะการใช้คำตลอดมาข้างต้นจะดูมีความรุนแรง แต่ผู้เขียนได้แสดงให้

เห็นว่าความปรารถนาที่แท้จริง คือความต้องการให้ผู้รับไปถึงซึ่งความเป็นผู้ใหญ่ในชีวิตฝ่ายวิญญาณ  

และได้รับความรอดตามพระสัญญา     

ผู ้ศึกษาเห็นว่าสิ ่งที ่พระเจ้าได้ทรงจัดเตรียมไว้สำหรับผู ้รับนั้ นคือความรอด ที ่เกิดจาก

ความหวังที่ผู้เขียนฮีบรูได้ปรารถนาให้ผู้รับ เปลี่ยนแปลงจากความเฉื่อยช้าเป็นความกระตือรือร้นและ

ยืนหยัดมั่นคง ในการติดตามพระเยซูคริสต์ แม้ว่าผู้เขียนได้ใช้ลักษณะการเขียนที่ดูรุนแรงเพ่ือโน้มน้าว

ผู้รับให้ไปสู่การเติบโตขึ้นในการเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ และพระเจ้าผู้เป็นแหล่งแห่งความหวังใจ 

จะประทานความรอดตามพระสัญญาของพระองค์ 

พระเจ้าทรงสัตย์ซื่อ ผู้เขียนได้สะท้อนให้ผู้รับเห็นถึงคุณลักษณะของพระเจ้า นั่นคือความ

สัตย์ซื่อที่ผู้เขียนใช้คำว่า พระเจ้าไม่ทรงอธรรมที่จะละเลยหรือเพิกเฉย คือพระเจ้าจะไม่ทรงเพิกเฉยที่

จะตอบสนองต่อผู้รับในทางที่ตรงกันข้ามกับสิ่งที่ผู้รับได้แสดงออกเป็นการปรนนิบัติต่อธรรมิกชน  แม้

ในเวลานี้ ซึ่งเป็นเวลาที่ต้องเผชิญกับการทุกข์ยากและการถูกข่มเหง ก็เป็นไปไม่ได้ที่พระเจ้าจะทรงลืม

การงานต่าง ๆ นี้ของผู้รับ 

จากนั้นผู้เขียนได้แสดงออกถึงการกำชับ ความตั้งใจและวัตถุประสงค์ของผู้เขียน ผ่านข้อที่ 11-12 

 กำชับให้กระตือรือร้น ผู้เขียนใช้คำว่า เราปรารถนา คือความปรารถนาอย่างแรงกล้าและ

ต่อเนื่องของผู้เขียน แสดงให้เห็นวัตถุประสงค์ของผู้เขียนที่แสดงออกเป็นคำกำชับ และนี่น่าจะเป็น

เหตุผลว่าเหตุใดผู้เขียนจึงจงใจใช้ถ้อยคำที่ดูรุนแรงในการกล่าวเตือนสติ ทั้งนี้เพื ่อให้ผู ้รับทุกคน
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แสดงออกถึงความกระตือรือร้น ความพากเพียร ความมุ่งมั่น จนกว่าความหวังนี้จะประสบผลสำเร็จ 

คือพระสัญญาแห่งความรอด 

กำชับให้คอยรับพระสัญญาแห่งความรอดด้วยความอดทนและความหวัง ไม่ใช่อย่างเฉื่อย

ช้าและเกียจคร้าน ผู้เขียนฮีบรูกำลังหนุนใจว่า โดยความกระตือรือร้น จะนำสู่ความมั่นคงในความหวัง

และในความรอด เพราะความรอดเป็นการงานของพระเจ้าที่มนุษย์ไม่สามารถทำได้ เป็นความหวังที่

จะได้รับจากพระเจ้า ผ่านการยืนหยัดมั่นคงในการรักษาความเชื่อ และการเข้าสู่การเติบโตเป็นผู้ใหญ่

ฝ่ายวิญญาณ  

Koester (2001) ได้กล่าวไว้สอดคล้องกันว่า ลักษณะของความเชื่ออย่างแรงกล้าว่าพระเจ้า

จะทรงรักษาพระสัญญาของพระองค์ (ฮีบรู 6:11) จนถึงที่สุด ซึ่งในที่นี้ก็คือการเข้าสู่การพำนักที่พระ

เจ้าทรงสัญญา ดังนั้นผู้เขียนจึงไม่อยากให้ผู้อ่านเป็นคนเฉื่อยช้า แต่ให้ตามเยี่ยงอย่างคนเหล่านั้นที่

อาศัยความเชื่อและความเพียร ซึ่งหมายถึงบรรพบุรุษของอิสราเอล จึงได้รับสัญญาเป็นมรดก มรดกนี้

จึงเป็นพระสัญญาที่พระเจ้าสัญญาจะประทานให้ตั้งแต่สมัยอับราฮัม รวมถึงการอวยพร (ฮีบรู 6:7)  

และการหยุดพักในแผ่นดินสวรรค์ (ฮีบรู 4:11 , 11:13-16) (pp. 317-318) 

ดังนั้นคำกำชับที่สำคัญประการที่สองของผู้เขียน จึง เป็นการปรารถนาให้ผู ้รับเห็นความ

แตกต่างระหว่างคนที่เฉื่อยช้า เกียจคร้าน และคนที่อดทนและรอคอยพระสัญญาด้วยความเชื่อและ

ความหวัง ซึ่งผู้เขียนปรารถนาที่จะเห็นผู้รับตอบสนองด้วยการยืนหยัดมั่นคงในความเชื่ออย่างอดทน 

ด้วยความกระตือรือร้นอันก่อให้เกิดความม่ันคงในความหวังใจในความรอด จนได้รับสิ่งที่ได้ทรงสัญญา

ไว้คือพระสัญญาแห่งความรอดที่พระเจ้าทรงโปรดประทานให้ 

สรุปผลการศึกษา  
จากการที ่ผู ้ศึกษาได้พยายามใช้วิธีการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) มา

วิเคราะห์พระธรรมฮีบรู 6:1-12  โดยเปรียบเทียบกับโครงสร้างของการเตรียมพูดแบบวาทศิลป์ ผู้

ศึกษามีข้อสรุปดังต่อไปนี้ 

ประการแรก ผู้เขียนไม่ได้นำเสนอประเด็นศาสนศาสตร์เรื ่องความรอดเป็นหลัก  แต่มี

วัตถุประสงค์เพื่อให้คำตักเตือนของตนเองนั้นมีน้ำหนัก และสามารถจูงใจให้ผู้รับที่กำลังอยู่ในสภาพที่

อ่อนล้าทางความเชื่อ ได้ตระหนักถึงคำเตือนนี้และมุ่งมั่นกลับมาดำเนินชีวิตในความเชื่อในองค์พระ

เยซูคริสต์  
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ประการที่สอง ผู้เขียนมีวัตถุประสงค์เพื่อตักเตือนผู้รับ ให้เห็นถึงผลเสียอย่างรุนแรงของ

การไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ เพื่อให้ผู้รับให้ตระหนักถึงความสำคัญของทางเลือก ของ

การเติบโตและไม่เติบโตเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ ว่าผลที่ได้รับนั้นมันรุนแรงและน่ากลัวอย่างไร เพ่ือ

จูงใจ ตักเตือน ให้ผู้รับหันกลับมาพิจารณาตนเอง และดำเนินชีวิตอย่างถูกต้องในการติดตามพระ

คริสต์ 

ประการที่สาม ผู้เขียนต้องการกำชับและหนุนใจให้ผู้รับ ให้แสดงความกระตือรือร้นในการ

ติดตามพระคริสต์ และรับพระสัญญาแห่งความรอดจากพระเจ้า  อันจะนำผู้รับไปสู่การเติบโตเป็น

ผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ โดยการหนุนใจผู้รับให้เห็นถึงว่าผู้รับเป็นผู้ที่พระเจ้าทรงรัก และพระเจ้าทรง

เป็นพระเจ้าที่สัตย์ซื่อและไม่ทรงละเลยต่อพระสัญญาของพระองค์ 

 ผู ้ศ ึกษายังเห็นว่า การวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ยังสามารถเป็นประโยชน์ต่อการนํามา

ประยุกต์ใช้อย่างเป็นรูปธรรมต่อการศึกษาพระคัมภีร์  หรือการรับใช้อ่ืน ๆ ทั้งในเชิงการสอน การ

เทศนาได้อีกด้วย 

ประการแรก การศึกษาพระคัมภีร์ผ่านการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) 

ช่วยทำให้ผู้อ่านพระคัมภีร์ไม่หลงประเด็นไปจากสิ่งที่ผู้เขียนต้องการสื่อสารไปถึงผู้รับดั้งเดิม  

เพราะถ้าเราไม่ได้เข้าใจเรื่องการวิพากษ์เชิงวาทศิลป์  ก็ง่ายที่จะตีความและเข้าใจเจตนาของผู้เขียน

ผิดเพี้ยนไป และอาจไปเน้นมากเกินไปที่ศาสนศาสตร์  หรือสิ่งที่ผู้เขียนไม่ได้มีเจตนามุ่งเน้น 

ประการที่สอง การเขียนแบบวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) ช่วยให้เห็น

ว่าผู้เขียนไม่ได้มีเจตนาเพื่อตัดสินหรือพิพากษาผู้ใดหรือสอนหลักข้อเชื่อแต่อย่างไร แต่จุดประสงค์

หลักของผู้เขียนคือ เพื่อสร้างให้ผู้รับได้รับแรงจูงใจหรือการทําให้เกิดการเปลี่ยนแปลงในตัวของผู้รับ  

ดังเช่นฮีบรู 6:1-12 ผู้เขียนไม่ได้กล่าวว่าผู้รับเป็น “คนเหล่านั้น” ที่เคยมีประสบการณ์ที่ดีกับพระเจ้า

แล้วหลงออกไป แต่เจตนาของผู้เขียนที่แท้จริงคือการสร้างเป็นกรณีศึกษา  เพื่อให้ผู้รับได้เกิดการ

ตระหนักถึงผลเสียของคนที่ไม่สามารถไปสู่การเป็นผู้ใหญ่ในฝ่ายวิญญาณ  เพื่อจะได้จูงใจให้ผู้รับหัน

กลับมาเอาจริงเอาจังกับการเติบโตฝ่ายวิญญาณ  

ประการที่สาม การวิพากษ์เชิงวาทศิลป์ (Rhetorical Criticism) สามารถนำไปใช้ในการ

สอนและการเทศนาเพื่อให้เกิดประสิทธิภาพ หลักการทางวาทศิลป์สามารถช่วยให้ผู้รับการสอนได้รับ

การกระตุ้นทางความคิดผ่านการตักเตือนด้วยถ้อยคำที่อาจจะรุนแรง แต่ไม่ใช่มีวัตถุประสงค์เพื่อทำ
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ร้าย แต่ตรงกันข้ามเพื่อให้เกิดการกลับใจใหม่ การพยายามที่จะเปลี่ยนแปลงตนเองใหม่ นำไปสู่การ

ตอบสนองด้วยความกระตือรือร้น เอาจริงเอาจัง ไม่ใช่เพียงแค่รับฟังเฉย ๆ 
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การศึกษาความหมายของคำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงสอนในบริบทกิตตคิุณมัทธิว 
6 : 9 -13 ในมุมมองของคนไทย 

ครูศาสนาบงกช ทุ่มโมง12F12F

1 

บทคัดย่อ 
คำอธิษฐานของพระเยซูในกิตติคุณมัทธิว 6 : 9 - 13 เป็นสิ่งที่ผู้เชื่อต่างมีความคุ้นเคยและ

รู้จักเป็นอย่างดีว่าเป็นต้นแบบของคำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงมอบให้ งานวิจัยนี้จึงมุ่งเน้น
การศึกษาความหมายของคำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงสอนในบริบทกิตติคุณมัทธิว 6:9 -13 ใน
มุมมองของคนไทย โดยงานวิจัยนี้ได้รวบรวมเครื่องมือที่ใช้ในการทำการวิจัย คือการศึกษาต้นฉบับ 
การศึกษาเชิงประวัติศาสตร์ และการศึกษาวรรณกรรม การทำอรรถวิเคราะห์และการตีความหมาย 
ซึ่งเครื่องมือเหล่านี้จะเป็นตัวช่วยในการศึกษาท่ีจะสะท้อนถึงแนวคิดของคนไทยในปัจจุบันได้ต่อไป 
 
คำสำคัญ : คำอธิษฐาน กิตติคุณมัทธิว มุมมองของคนไทย 
  

 
1 เจ้าหน้าท่ีหน่วยงานประทีปของไทย สังกัดสภาครสิตจักรในประเทศไทย 
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1. ความเป็นมาและความสำคัญของปัญหา 
การอธิษฐาน คือ การสนทนากับพระเจ้า เป็นลมหายใจของผู้เชื่อทั้งยังเป็นการเปิดเผยของ

พระเจ้าที่มาสู่มนุษย์อีกด้วย ในปัจจุบันคำอธิษฐานของพระเยซูยังคงถูกใช้ในคริสตจักรโดยเฉพาะการ
ใช้เป็นส่วนหนึ่งของการนมัสการตามที่สืบทอดกันมา ดังนั้นคำอธิษฐานของพระเยซูจึงเป็นเรื่องที่ใกล้
ตัวที่ไม่ควรมองข้าม คำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงตรัสสอนมักถูกถ่ายทอดมาในรูปแบบของการ
ท่องจำให้ขึ้นใจ อีกท้ังการให้ความหมายของคำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงตรัสสอนส่วนใหญ่เกิดขึ้น
ผ่านทางมุมมองนักวิชาการทางตะวันตก ผู ้ทำงานวิจัยจึงเห็นความสำคัญและความจำเป็นของ
การศึกษาความหมายและแนวความคิดของคำอธิษฐานของพระเยซูในกิตติคุณมัทธิว 6:9 - 13 โดย
ผ่านสายตาและมุมมองของคนเอเชีย เพื่อที่จะเป็นประโยชน์และเป็นแนวทางในการสอนที่มีความ
สอดคล้องกับวิถีชีวิตของผู้เชื่อต่อไป 

วิธีดำเนินการวิจัย 
  1. ศึกษาต้นฉบับเพ่ือหาความหมายของคำหรือประโยคที่ตรงตามต้นฉบับเก่าแก่ (NA28)  
 2. ศึกษาด้านประวัติศาสตร์และทบทวนวรรณกรรมเกี่ยวกับสภาพสังคมของผู้เขียน  
 3. ศึกษางานวิจัยของนักวิชาการต่าง ๆ ที่ได้ทำการศึกษามาก่อนเพื่อใช้เป็นแนวทางสำหรับ 

   การศึกษาแนวความคิดหรือมุมมองที่ขาดหายไปของการศึกษาที่เกิดขึ้นก่อนหน้านี้ 
 4. นำผลการศึกษาความหมายและแนวความเข้าใจมาปรับใช้ในบริบทของคนไทยในปัจจุบัน 
 5.บทสรุป ความคิดเห็น และข้อเสนอแนะสำหรับการศึกษาต่อไปในอนาคต 

เครื่องมือที่ใช้ในการตีความหมาย (Biblical Interpretation Methods) 
 1. Textual Method การศึกษาต้นฉบับ เป็นการศึกษาสำเนาต้นฉบับของพระคัมภีร์ คือ 
การแปลคำ ข้อความหรือประโยคออกมาให้ตรงตามต้นฉบับ (NA28) ให้มากที่สุด โดยการทำการแปล
ออกมาเป็นภาษาของตนเองก่อนเพ่ือที่จะได้ความหมายที่ตรงตามต้นฉบับมากที่สุด  
 2. Historical Method การศึกษาเชิงประวัติศาสตร์ เป็นการพิจารณาถึงสถานการณ์ใน
ประวัติศาสตร์และวัฒนธรรมที่ผู้เขียนกำลังเขียนอยู่ เพื่อสามารถเข้าใจความมุ่งหมายของผู้เขียนได้  
(เฮนรี ่ เอ. เว ิร ์คเลอร์ , 2009) Friedrich Schleiermacher (2006) ได้กล่าวว ่า ปัญหาของการ
ตีความหมายคือการไม่เข้าใจจุดประสงค์ของผู้เขียน จึงต้องกลับไปศึกษาถึงผู้เขียนเพ่ือที่จะเข้าใจถึงสิ่ง
ที่บันทึกไว้  
 3. Literary Method การศึกษารูปแบบวรรณกรรม คือการตีความโดยศึกษาความหมาย
ของคำศัพท์ตามรากศัพท์เดิม คือภาษากรีกและการศึกษาไวยากรณ์  เป็นการศึกษาโครงสร้างของ
ภาษาท่ีปรากฏอยู่ในประโยค  
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หลักการตีความหมายพระคัมภีร์  (Hermeneutics) ศึกษาเกี ่ยวกับความเป็นมาและ
พัฒนาการของการตีความพระคัมภีร์โดยหลักการทั่วไปแล้วรวบรวมเอาทุกวิธีของการตีความและการ
ทำอรรถวิเคราะห์ไว้ด้วย เพ่ือค้นหาความสอดคล้องกับสถานการณ์ปัจจุบันจากสิ่งที่เขียนขึ้นแต่โบราณ  

ขั้นตอนการตีความพระคัมภีร์ (ภาคพันธสัญญาใหม่) 
•   ขั้นตอนที่ 1 การสำรวจเบื้องหลังทางประวัติศาสตร์โดยการอ่านทั้งตัวบทที่ต้องการทำอรรถ

วิเคราะห์ ดูการแปลว่ามีข้อความ คำศัพท์ หรือประโยคขัดแย้งกับภาษาต้นฉบับหรือไม่ 

•   ขั้นตอนที่ 2 กำหนดขอบเขตของตัวบทและเรียบเรียงตัวบทด้วยภาษาของตนเอง โดยแปล
จากภาษาต้นฉบับหรือภาษาอังกฤษว่าผู้เขียนต้องการจะสื่อสิ่งใด  

• ขั้นตอนที่ 3 วิเคราะห์โครงสร้างของประโยคและคำเชื่อมต่าง ๆ ให้เป็นภาษาท่ีเข้าใจง่าย  

• ขั้นตอนที่ 4 วิเคราะห์คำศัพท์สำคัญและศึกษาเบื้องหลังทางประวัติศาสตร์ วัฒนธรรม 

• ขั้นตอนที่ 5 การศึกษาลักษณะหรือรูปแบบวรรณกรรมที่ปรากฏ 

• ขั้นตอนที่ 6 วิเคราะห์เนื้อหาที่ผู้เรียบเรียงเลือกมาบันทึกไว้ในกิตติคุณ 

• ขั้นตอนที่ 7 วิเคราะห์หน้าที่ (ความหมาย) ของตัวบทในบริบทหรือเรื่องเล่า 

• ขั้นตอนที่ 8 วิเคราะห์ตัวบทให้สอดคล้องกับศาสนศาสตร์ของพระคัมภีร์ทั้งเล่ม 

• ขั้นตอนที่ 9 ศึกษาข้อมูลที่รองลงมาจากแหล่งข้อมูลหลัก และประยุกต์ความหมายที่ได้  
(ดวงสุดา ศรีบัวอ้าย, 2559) 

 

การอรรถวิเคราะห์ 
Textual Method การศึกษาต้นฉบับ  
9Οὕτως οὖν προσεύχεσθε ὑμεῖς· Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν τοῖς οὐρανοῖς·ἁγιασθήτω τὸ ὄνομά 

σου· 10ἐλθέτω ἡ βασιλεία σου· γενηθήτω τὸ θέλημά σου,  ὡς ἐν οὐρανῷ καὶ ἐπὶ γῆς· 
11τὸν ἄρτον ἡμῶν τὸν ἐπιούσιον δὸς ἡμῖν σήμερον· 

12καὶ ἄφες ἡμῖν τὰ ὀφειλήματα ἡμῶν, ὡς καὶ ἡμεῖς ἀφήκαμεν τοῖς ὀφειλέταις ἡμῶν· 
13καὶ μὴ εἰσενέγκῃς ἡμᾶς εἰς πειρασμόν, ἀλλὰ ῥῦσαι ἡμᾶς ἀπὸ τοῦ πονηροῦ.  

มัทธิว 6:32 : πάντα γὰρ ταῦτα τὰ ἔθνη ἐπιζητοῦσιν· οἶδεν γὰρ ὁ πατὴρ ὑμῶν ὁ 

οὐράνιος ὅτι χρῄζετε τούτων ἁπάντων. (Nestle-Aland, 2012) 
 

ทำการแปลด้วยภาษาของตนเองจากต้นฉบับ 
9 ดังนั้นให้ท่านอธิษฐานว่า ข้าแต่พระบิดาของข้าพระองค์ทั้งหลาย ผู้ที่สถิตในสวรรค์ ขอให้พระนาม

ของพระองค์บริสุทธิ์ศักดิ์สิทธิ์เป็นที่สักการะ10 ขอให้แผ่นดินของพระองค์มาถึง ให้สำเร็จตามน้ำ
พระทัยของพระองค์เหมือนในสวรรค์ และเช่นเดียวกับในแผ่นดินโลก11 ขอประทานอาหารให้แก่ข้า

พระองค์ทั้งหลายในวันนี้ และขอทรงอภัยในการละเมิด (หนี้) ของข้าพระองค์ทั้งหลาย ดังที่ข้า
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พระองค์ทั้งหลายอภัยผู้ที่เป็นหนี้ข้าพระองค์ท้ังหลายและขออย่าทรงนำข้าพระองค์ท้ังหลายเข้าสู่การ
ทดลอง แต่ขอให้ข้าพระองค์ทั้งหลายรอดพ้นจากสิ่งชั่วร้าย 

(doxology)*[เหตุว่าราชอำนาจ และฤทธิ์เดช และพระสิริเป็นของพระองค์สืบๆไปเป็นนิตย์  อาเมน] 13F13F

2  
(เสริม) มัทธิว 6:32 : เพราะว่าพวกต่างชาติแสวงหาสิ่งของทั้งปวงนี้ แต่ว่าพระบิดาของท่านผู้ทรงสถิต

ในสวรรค์ทรงทราบแล้วว่าท่านต้องการสิ่งทั้งปวงเหล่านี้ 
Historical Method การศึกษาเชิงประวัติศาสตร์ 
1. ผู้เขียน (Authorship) ปรากฏอยู่ 2 กลุ่มใหญ่ ๆ ที่ได้รับความสนใจและมีความสำคัญคือ 

1. กลุ่มท่ีเชื่อว่า ผู้เขียนคือมัทธิวคนเก็บภาษี Osborne (2010) ได้กล่าวว่า หลักฐานภายนอก
ที่ให้การสนับสนุนทฤษฎีนี้มาจาก Papias (Eusebius, n.d.) ในช่วงต้นศตวรรษที่สองได้กล่าวไว้ว่า 
“Matthew compiled the oracles ( logia)  in the Hebrew language and each one 
interpreted them as he was able.” โดยได้โยงคำกล่าวนี้ให้เข้ากับกิตติคุณมัทธิว โดยยังกล่าวว่า 
logia นั้นคือ Q จากแหล่ง Q (คำพูดที่เป็นภาษาอาราเมค) โดยมีนักวิชาการให้การสนับสนุนทฤษฎีนี้
คือ W. F. Albright เป็นต้น 

2. กลุ่มที่เชื่อว่าผู้เขียนคือคริสเตียนยิวที่นิยมกรีก โดยส่วนที่ปรากฏในมัทธิวยืนยันถึงความ
เป็นยิวของผู้เขียนที่เป็นยิวร่วมสมัยที่เข้าใจในประเพณีของคนยิวตามพันธสัญญาเดิม หากมัทธิวถูก
เขียนขึ้นหลังจากปี คศ.70 จึงเป็นไปไม่ได้เลยที่สาวกจะยังคงมีชีวิตอยู่ หากยังมีชีวิตอยู่ก็คงอายุมาก
ทีเดียว อีกทั้งในช่วงเวลานี้เยรูซาเล็มเกิดการล่มสลาย และเป็นไปไม่ได้เลยที่คำอธิษฐานของพระเยซู
จะเกิดขึ้นในช่วงวิกฤตแบบนี้ มีนักวิชาการท่ีสนับสนุนทฤษฎีนี้ Hans Dieter Betz เป็นต้น 
2. สภาพสังคม (Matthew’s Community)  

Judith Lieu กล่าวว่า สภาพสังคมของผู้เชื่อในกิตติคุณมัทธิวในช่วงศตวรรษที่ 1 ปรากฏภาพ
ของคริสเตียนที่ถูกแยกออกจากลัทธิยูดาอย่างชัดเจน กล่าวคือในช่วงศตวรรษที่ 1 เป็นช่วงที่พระเยซู
ทรงมีชีวิตอยู่ท่ามกลางสังคมของยิวเป็นส่วนใหญ่ ทรงดำเนินชีวิตตามวิถีของคนยิว ทรงอธิษฐานใน
ธรรมศาลาและทรงรักษาธรรมบัญญัติเช่นคนยิว เรื่องการแยกตัวของสังคมคริสเตียนกับยิวนั้นไม่ได้
เกิดข้ึนได้อย่างง่ายดายในเวลาอันสั้น แต่การแยกตัวนี้ได้กลับกลายเป็นรอยร้าวที่สร้างความเจ็บปวดที่
ยังปรากฏให้เห็นสืบเนื่องมาจนถึงปัจจุบัน และสภาพสังคมท่ีปรากฏแยกได้ดังต่อไปนี้ 

1. สภาพสังคมที่เป็นคนยิวและคนต่างชาติ แต่เมื่ออาณาจักรเข้ามาทำลายกรุงเยรูซาเล็มให้
ล่มสลายลงในปี คศ.70 ในช่วงหลังจาก 40 – 45 ปีที่มีเรื่องราวการสิ้นพระชนม์ของพระเยซู คริส
เตียนบางกลุ่มเชื่อว่าพระเจ้าทรงอนุญาตให้พวกเขาสร้างพระวิหารขึ้นแทนหลังเก่าที่ถูกทำลายลงไป 
ในเวลานั้นยิวกับคนต่างชาติยังคงอยู่ในชุมชนเดียวกัน แสดงให้เห็นถึงภาพของชุมชนที่เกิดข้ึน 

 
2 ข้อความนี้ยกมาจากพระคัมภีร์ฉบับ 1971 ซึ่งในสำเนาต้นฉบับเก่าแก่หลายฉบับ และพระคัมภีร์ฉบับมาตรฐาน 

2011 ไม่มีส่วนน้ีปรากฏ แต่เพื่อการวิจัยจึงขอทำการยกส่วนน้ีมาประกอบการแปล 
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2. ลักษณะของชุมชนที่มีคริสเตียนยิวและคริสเตียนต่างชาติอยู่ร่วมกัน พ่ึงพาซึ่งกันและกัน ใน
ส่วนนี้เองที่อาจเป็นที่มาของการสะท้อนภาพของคำอธิษฐานที่เรียกว่า “we petition” คือการ
ปรากฏคำขอในรูปของพหูพจน์ที่แสดงความเป็นหนึ่งเดียวกันของชุมชนของมัทธิวในเวลานั้นเอง 

Literary Method การศ ึกษาร ูปแบบวรรณกรรม  การศึกษาคำศัพท์ เพื ่อศ ึกษาถึง
ความหมายตามรากศัพท์เดิม และการแปลความจะไม่คลาดเคลื่อนไปตามต้นฉบับที่แท้จริง ดังนี้  

1. “บิดา” πάτερ  มาจากรากศัพท์คำว่า πατήρ หรือ אַבָא (Abba) ในภาษาอาราเมค (มก.
14:36; โรม 8:15; กท.4:6)  มีความหมายว่า father, (Heavenly) Father, พ่อ (บิดา) แบบทั่วไป คือ 
ผู้ให้ชีวิต ผู้มีสิทธิอำนาจสูงสุดเหนือผู้เป็นบุตร (อสย.40:10–23) (บุญรัตน์ บัวเย็น, ม.ป.ป.) การใช้
สรรพนามว่า “ของข้าพระองค์ทั้งหลาย”  (Πάτερ ἡμῶν /pater hēmōn) ซ่ึงตามต้นฉบับเดิมคำนี้
ปรากฏแต่ในมัทธิวซึ่งถือว่าเป็นลักษณะเฉพาะของมัทธิว ซึ่งสำนวนที่กล่าวว่า “ข้าแต่พระบิดาแห่งข้า
พระองค์” ได้ปรากฏถึงความพิเศษคือ คำสรรพนามที่ใช้ คือคำว่า “เรา/ข้าพระองค์ทั้งหลาย” (Our) 
ในส่วนของ “ข้าพระองค์ทั้งหลาย” (มธ.6:11-13) ซึ่งหากจะเปรียบกับในลูกา ก็จะพบถึงความพิเศษ
ของส่วนนี้ในมัทธิว การอธิษฐานจึงไม่ใช่เรื่องส่วนบุคคลอีกต่อไปแต่เป็นเรื่องส่วนรวม  

2. bread (ἄρτον) มาจากรากศัพท์ภาษากรีกว่า ἄρτος คำ ๆ นี้ถูกใช้อย่างแพร่หลายใน
พันธสัญญาใหม่ ซึ่งให้ความหมายตามศาสนศาสตร์เอาไว้มากมายคือแปลว่า ขนมปังจริง ๆ ที่ใช้
รับประทานกันเป็นประจำของคนยิว คือ อาหารที่บำรุงเลี้ยงชีวิต ในมัทธิว 6:11 “อาหารประจำวัน”ที่
ไม่ใช่เพียงขนมปัง และหมายถึงการมีส่วนร่วม การเข้าร่วมซึ่งกันและกัน “พระเยซูตรัสกับพวกเขาว่า 
“เราเป็นอาหารแห่งชีวิต” (ยน.6:35) เปรียบเทียบให้เห็นถึงอาหารฝ่ายวิญญาณ 

3. “การทดลอง” temptation มาจากรากศัพท์ภาษากรีก πειρασμός “และขออย่าทรงนำ
พวกข้าพระองค์เข้าไปในการทดลอง” (มธ.6:13) หากเปรียบเทียบในลูกา 11:4 ซึ่งมีข้อความที่ตรงกัน 
โดยเป็นคำร้องทูลที่ขอให้พระเจ้าช่วยปกป้องจากการทดลอง (Seesmann, 1995) 

โครงสร้างและรูปแบบ ในมัทธิว 6:9 -13 นี้ ถูกแบ่งออกเป็นสองส่วนและประกอบไปด้วย 7 
คำทูล ส่วนแรกประกอบด้วยสามคำทูลขอที่กระทำโดยพระเจ้า ในข้อ 9-10 และในส่วนที่สองเป็นคำ
ทูลขออีกสี่ประการเพื่อความจำเป็นในชีวิตอยู่ในข้อที่ 11–13 

แหล่งข้อมูล (Source)  กล่าวถึงแหล่งข้อมูล 3 แหล่ง ที่เชื่อว่าเป็นแหล่งข้อมูลของมัทธิว 
1. มาจากแหล่ง Q (Quelle) Grant R. Osborne (2010) กล่าวถึงโครงสร้างและรูปแบบไว้

ว่า มัทธิวและลูกามีที่มาจากแหล่ง Q เพราะเป็นแหล่งข้อมูลเก่าแก่และดั้งเดิมที่สุด เพราะมีปรากฏ
ในมัทธิวและลูกา แต่ไม่มีปรากฏในมาระโก  

2. มาจากมาระโก (Mk) มัทธิวและลูกาเองใช้ข้อมูลที่มาจากมาระโกร่วมกันเป็นหลัก แต่ใน
มาระโกไม่พบคำอธิษฐานของพระเยซูที่ปรากฏตามแหล่งข้อมูลดั้งเดิมเหมือนอย่างที่มัทธิวบันทึกไว้ 
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3. มาจากแหล่งข้อมูล M คือเนื้อหาเฉพาะที่มัทธิวใช้เป็นข้อมูลส่วนตน Carter กล่าวว่าข้อมูล
ในแหล่ง M มีความเชื ่อมโยงกันกับเอกสารจากคริสตจักรในเยรูซาเล็มที ่ถูกเขียนขึ ้นในปี 60 มี
เนื ้อความถึง 48 ข้อจากแหล่ง M ที่ปรากฏในคำเทศนาในมัทธิว โดยจะเป็นแหล่งข้อมูลของคำ
อธิษฐานทั้งสิ้น  

การตีความหมาย (Hermeneutics) ในส่วนของการตีความหมายเพื่อให้เกิดความเข้าใจนี้ได้
อย่างมีประสิทธิภาพนั้น สามารถเริ่มทำได้จากการดูโครงสร้างของคำอธิษฐานที่ปรากฏ และการศึกษา
คำทูลขอ 7 ประการ และสุดท้ายคือส่วนของคำสรรเสริญ (ปิดท้าย) ที่ถูกเพ่ิมเติมเข้ามาจากต้นฉบับ 

1.โครงสร้างของคำอธิษฐาน 

1.1.ต้นแบบการอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงตรัสสอน (มธ.6 : 9 -13) 

• คำสรรเสริญ/นมัสการพระเจ้า (9a) 

• คำทูลขอ 7 ประการ (9b -13) 
1. คำอธิษฐานทูลเพื่อเทิดพระเกียรติพระเจ้า : (9b - 10) ( The Thou-petitions) 

เป็นคำขอในส่วนที่หนึ่งที่เกี่ยวกับพระเจ้า (Thou) ทั้งสิ้น ประกอบไปด้วย 3 คำ
ขอ ดังนี้ 

- ขอให้พระนามของพระองค์เป็นที่เคารพสักการะ 
- ขอให้แผ่นดินของพระองค์มาตั้งอยู่ 
- ขอให้เป็นไปตามพระทัยของพระองค์ 

2. คำอธิษฐานทูลขอเพ่ือความต้องการร่วมกัน  : (11 - 13) (The We-petitions) 
เป็นคำขอในส่วนที่สองที่เก่ียวกับตัวของผู้ขอหรือร่วมกันขอ โดยในที่นี้มีผู้ขอที่
มากกว่า 1 คน  
ในภาษาอังกฤษจึงใช้คำว่า We-petition ประกอบไปด้วย 4 คำขอ ดังนี้ 

- โปรดประทานอาหารประจำวัน 
- โปรดยกโทษความผิดบาป 
- โปรดอย่านำเข้าไปในการทดลอง 
- โปรดให้พ้นจากซึ่งชั่วร้าย หรือ มารร้าย 

• คำสรรเสริญปิดท้าย (13) Doxology 

2. คำทูลขอ 7 ประการ 
2.1 “ขอให้พระนามของพระองค์เป็นที่เคารพสักการะ” 6:9 คำกล่าวขึ้นต้นในช่วงนี้กล่าวถึง

พระเจ้าผู้ทรงเป็นพระบิดาของผู้ที่อธิษฐานต่อพระองค์ แสดงถึงสถานะและความสัมพันธ์ที่ชัดเจนของ
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สองฝ่ายคือผู้ที่อธิษฐานกับพระเจ้า อีกทั้งยังเป็นการยกย่องสรรสริญและสะท้อนถึงสถานะของพระ
เจ้าที่ทรงเป็นในฐานะพระบิดา ในพันธสัญญาใหม่พระเยซูเองทรงเรียกพระเจ้าว่าพระบิดา พระองค์
ทรงใช้คำนี้เพื่อบ่งบอกถึงความสัมพันธ์ของพระองค์กับพระบิดา ถือเป็นเรื่องใหม่ที่ไม่เคยปรากฏใน
พันธสัญญาเดิมในการเรียกพระเจ้าในฐานะพระบิดาเลย คำอธิษฐานนี้จึงเป็นคำอธิษฐานของบรรดา
บุตรของพระองค์ท่ีหมายถึงชุมชนคริสเตียนของมัทธิว ให้มีความเชื่อม่ันว่าพระองค์คือพระบิดาของเรา 
และเราทั้งหลายเป็นบุตรของพระองค์  

  2.2 “ขอให้แผ่นดินของพระองค์มาตั ้งอยู ่” 6:10 ในส่วนนี ้ยังคงเป็นส่วนคำอธิษฐานที่
เกี่ยวข้องกับพระเจ้า ซึ่งคำสอนเรื่องแผ่นดินของพระเจ้าของพระเยซูนั้นถือเป็นหัวข้อหลักที่พระองค์
ทรงใช้สอนประชาชนขณะที่พระองค์ทรงกระทำพันธกิจที่กาลิลี นักวิชาการหลายคนให้การยอมรับว่า
คำสอนเรื่องแผ่นดินของพระเจ้านั้นถือเป็นศูนย์กลางของคำสอนของพระเยซูเลยทีเดียว  ส่วนมากคำ
ว่า “แผ่นดินของพระเจ้า” ปรากฏในกิตติคุณทั้ง 4 เล่ม โดยให้ความหมายถึง  “การปกครองของพระ
เจ้า” ที่จะมาถึงผ่านทางพระเยซูคริสต์เป็นเรื่องอำนาจการปกครองของพระองค์ ในฐานะผู้ครอบครอง 
(สดุดี 103 : 19) 

 2.3 “ขอให้เป็นไปตามพระทัยของพระองค์” 6:10 ในส่วนนี้ไม่มีในลูกา เมื่อนำมาเทียบกับลู
กา 22:42 “แต่อย่างไรก็ดีอย่าให้เป็นไปตามใจข้าพระองค์ แต่ให้เป็นไปตามพระทัยของพระองค์เถิด” 
ในกิจการฯ 21:14 "ขอให้เป็นไปตามพระทัยพระเจ้าเถิด” เป็นคำขอในรูปแบบเดียวกัน ซึ่งคำขอในข้อ
ที่สามนี้เป็นการกล่าวสรุปให้กับสองคำขอแรก ให้ทุกอย่างเป็นไปตามพระประสงค์ของพระเจ้าทั้งสิ้น 
เพ่ือพระเกียรติและแผ่นดินของพระเจ้าจะมาถึงอย่างสมบูรณ์  

 2.4 “ขอทรงโปรดประทานอาหารประจำวันแก่ข้าพระองค์ทั้งหลายในกาลวันนี้” 6:11 ซึ่งเล็ง
ถึงความจำเป็นต่าง ๆ ในชีวิตของผู้เชื่อโดยทูลขอให้พระเจ้าประทานตามความจำเป็นต่าง ๆ สำหรับ
ชีวิตของมนุษย์ (ความต้องการทั้งทางด้านร่างกายและจิตวิญญาณ)  นั่นหมายถึงพระเจ้าทรงทราบ
ความต้องการและความจำเป็นชีว ิตของเราเป็นอย่ างดี และจะทรงประทานอาหารประจำวัน 
(สิ่งจำเป็น) แก่เราตามความเหมาะสม ถูกต้องและทันเวลา 

 2.5 “ขอทรงโปรดยกบาปผิดของข้าพระองค์” 6:12 ในคำอธิษฐานทูลขอการอภัยถือว่าเป็น
ส่วนที่มีความสำคัญของประโยค Luz ได้กล่าวว่า หากจะพิจารณาไปถึงภาษาอารเมคในประโยคนี้
ในมัทธิว คำว่า “อภัยหรือยกโทษ”“forgive” เป็นสิ่งที่ไม่สามารถเกิดขึ้นได้ตามปกติหากไม่ได้ปฏบิัติ
ตามเงื่อนไข มัทธิวได้ชี้ให้เห็นถึงเงื่อนไขไว้ใน มัทธิว 5:23 “มีเหตุขัดเคืองข้อหนึ่งข้อใด” หรือ “ไม่ยก
ความผิดของเพื ่อนมนุษย์” (มธ.6:15) และ “อย่ากล่าวโทษ” (มธ.7:1) เงื ่อนไขเหล่านี ้แสดงถึง
ความสัมพันธ์ที่มนุษย์พึงควรจะมีต่อกันเพ่ือแสดงถึงความเมตตาและการรักษาความสัมพันธ์ (Carter, 
n. d.) 
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2.6 “ขออย่านำข้าพระองค์เข้าไปในการทดลอง” 6:13 ซึ่งมีความคล้ายคลึงกับบทอธิษฐานใน
เวลาเช้าและเย็นของคนยิวที่บันทึกไว้ในคัมภีร์ Talmud ด้วยเช่นกัน หากจะกล่าวให้ชัดเจนว่า พระ
เจ้าไม่ได้ทรงนำเราเข้าสู่การทดลอง เพราะนี่ไม่ใช้น้ำพระทัยของพระเจ้าที่จะเปิดโอกาสให้เราทำ
ความผิดบาปหรือพบเจอกับความทุกข์ยากโดยไม่มีสาเหตุ แต่บางครั้งที่เราต้องพบเจอหรือตกอยู่ใน
การทดลองก็เพ่ือที่จะให้เราเข้มแข็งขึ้นเป็นคนที่ใช้การได้ และในท่ามกลางการทดลองที่เกิดขึ้นกับเรา
นั้นพระเจ้าจะทรงสถิตอยู่กับเราด้วย 

2.7 “ขอให้พ้นจากซึ่งชั่วร้าย” ในตัวเราทุกคนมีจุดอ่อนในชีวิตซึ่งเป็นเป้าหมายของมารซาตาน
ที่จะเข้ามาล่อลวงเรา และจากจุดอ่อนนี่เองที่การทดลองพร้อมจะโจมตีเราได้ง่าย ๆ เราจึงต้องขอ
อธิษฐานขอการครอบครองและการพิทักษ์รักษาและปกป้องเราทั้งหลายจากการโจมตีของสิ่งชั่วร้าย
ในทุกรูปแบบ 

3. Doxology คำขอพระพรในส่วนท้ายท่ีไม่มีปรากฏ  
สำเนาต้นฉบับเก่าแก่หลายฉบับไม่มีข้อความในส่วนนี้ พระคัมภีร์ภาษากรีก NA28 และในพระ

คัมภีร์ภาษาไทยฉบับมาตรฐาน 2011 ก็ไม่มีปรากฏในส่วนนี้เช่นเดียวกัน คำสรรเสริญ (Doxology) 
ยังคงเป็นส่วนของการสรรเสริญพระเจ้า (Lochman, 1993) 

ความเกี่ยวโยงของคำอธิษฐานของพระเยซูกับมุมมองของคนไทยในปัจจุบัน 
1. การนมัสการ ไม่ว่าจะเป็นรูปแบบ โครงสร้างของคำอธิษฐาน แม้กระท่ังการให้ความหมาย

ของคำ หรือประโยคที่พบต่างเป็นไปเพื่อการตอบสนองต่อชุมชนของมัทธิวโดยเกี่ยวข้องกับศาสนพิธี 
คือ สิ่งเหล่านี้ถูกเจาะจงเพื่อใช้ในการนมัสการของชุมชนยิวที่มีการนมัสการร่วมกันในคริสตจักรใน
ศตวรรษท่ี 1 ความเกี่ยวโยงของคำอธิษฐานของพระเยซูกับมุมมองของคนไทยในปัจจุบันดังนี้ 

1.1 เป็นการหนุนใจให้ตระหนักถึงความสำคัญของการนมัสการ คำอธิษฐานของพระเยซู
ในมัทธิวที่มีโครงสร้างแตกต่างจากต้นฉบับเก่าแก่และในลูกา เป็นเพราะผู้เขียนตั้ งใจปรับโครงสร้าง
เพ่ือใช้ในการนมัสการของชุมชนมัทธิวอย่างเจาะจง โดยเฉพาะในข้อที่ 13 ชุมชนมัทธิวจะใช้ประโยคนี้
เป็นส่วนของการตอบรับในช่วงการนมัสการเป็นมาตรฐานเดียวกันหมด เพ่ือคงความเป็นหนึ่งเดียวกัน
ในสังคมผู้เชื่อ ซึ่งในส่วนนี้ให้ความรู้สึกถึงการนมัสการอย่างชัดเจน  

1.2 สร้างความเป็นหนึ่งเดียวกันในชุมชน (คริสตจักร) คำอธิษฐานของพระเยซูถูกใช้ในชุมชน
ผู้เชื่อของมัทธิวที่มีทั้งคนยิวและคนต่างชาติอาศัยอยู่ร่วมกัน เช่นเดียวกับในคริสตจักรไทยที่มีความ
หลากหลาย การนมัสการจึงเป็นสิ่งที่นำคนเหล่านี้มารวมกันเป็นหนึ่งเดียวเช่นเดียวกับชุมชนในกิตติ
คุณมัทธิว ซึ่งเป็นการบอกว่าทูลขอที่ไม่ได้เป็นเพียงเรื่องส่วนตัวเท่านั้นแต่เป็นเรื่องของส่วนรวมด้วย
เช่นกัน อีกทั้งยังเป็นการแสดงอัตลักษณ์ของความเป็นหนึ่งเดียวกันของชุมชนผู้เชื่ออย่างชัดเจน 
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2. เรื่องของการยกหนี้ ประเทศไทยนั้นถือเป็นประเทศต้น ๆ ในแถบเอเชียที่มีปัญหาในเรื่อง
ภาวะหนี้สินที่เกิดขึ้นในสังคม โดยภาวะหนี้สินในประเทศไทยมีผลสืบเนื่องมาจากปัญหาในเรื่องความ
เหลื่อมล้ำทางรายได้ในประเทศไทยและทำให้ความยากจนทวีรุนแรงมากยิ่งขึ้น (ศุภเจตน์ จันทร์สาส์น, 
2551) เราในฐานะที่เป็นผู้เชื่อที่อาศัยอยู่ท่ามกลางสังคมไทย เราจะสามารถยื่นมือเข้าไปช่วยเหลือ
หรือสำแดงความรักของพระเจ้าได้มากน้อยเพียงใด ดังนั้นผู้ทำการวิจัยจึงสรุปได้เป็นประเด็นดังนี้ 

2.1 เป็นการหนุนใจและให้กำลังใจต่อผู้อ่าน มัทธิวจึงหนุนใจผู้ที่อธิษฐานในเวลานั้นให้อยู่
ร่วมกันในสังคมด้วยการอภัยการยกโทษซึ่งกันและกัน และถ้าแม้มีใครที่ติดหนี้สินหรือกระทำความผิด
ต่อเรา เราก็ควรอภัย (ยกหนี้) ให้ต่อกัน (มธ. 6:12) และเมื่อคำอธิษฐานของพระเยซูปรากฏในชุมชน
ไทย คำอธิษฐานนี้ไม่ใช่ของฝ่ายใดฝ่ายหนึ่ง แต่เป็นการหนุนใจให้คริสเตียนไทยให้นึกถึงสิ่งที่พึงกระทำ
ต่อกันเมื่ออาศัยอยู่ร่วมกันในชุมชมแห่งความเชื่อเดียวกัน 

2.2 เป็นการกระตุ้นท้าชวนให้คำอธิษฐานกลายมาเป็นการกระทำที่เห็นภาพได้จริง คริสตจักร
เองควรมีส่วนในการกระตุ้นให้ผู้เชื่อได้ลงมือปฏิบัติตามคำอธิษฐานด้วยเช่นเดียวกัน คริสตจักรควรมี
ส่วนในการท้าชวนและหนุนใจให้ผู้เชื่อไม่ควรเป็นหนี้สิ่งใด แต่หากเกิดการเป็นหนี้แล้วหรือเป็นเจ้าหนี้
ไปแล้ว ก็ควรปฏิบัติต่อกันด้วยความเมตตาและยกโทษให้ต่อกันและกัน เหมือนดังที่พระเจ้าทรงโปรด
อภัยในความผิดบาปทุกอย่างของเรา ผู้ เชื่อเองก็ควรจะดำเนินชีวิตแบบนั้นเช่นเดียวกันท่ามกลางชุม
ชมผู้เชื่อที่ตนอาศัยอยู่ 

3. สังคมแห่งการเกื้อหนุนซึ่งกันและกัน ลักษณะหนึ่งที่พบในชุมชนของมัทธิว คือการ
เกื้อหนุนและเป็นน้ำหนึ่งใจเดียวกัน ไม่มีการแบ่งเชื้อชาติหรือฐานะ แต่ผู้เชื่อทั้งยิวและต่างชาติต่างอยู่
ร่วมกันเป็นหนึ่งเดียว ภาพเหล่านี้ไม่แตกต่างจากภาพของสังคมคริสเตียนในประเทศไทยมากดังนั้น
ผู้ทำการวิจัยจึงสรุปได้เป็นประเด็นที่เก่ียวโยงกับมุมมองของคนไทย (ในคริสตจักร) ได้ดังนี้ 

3.1 เป็นการหนุนใจและให้กำลังใจ จากการวิจัยพบว่าสังคมของมัทธิวนั้นยังเป็นสังคมที่คอย
ช่วยเหลือเกื้อหนุนซึ่งกันและกัน โดยมีการกล่าวถึง “ข้าพระองค์ทั้งหลาย” (มธ.6:11-12) นอกจากคำ
นี้จะเป็นการบ่งบอกถึงความเป็นหนึ่งเดียวกันของชุมชนผู้เชื่อในเวลานั้นแล้ว ยังเป็นการแสดงให้เห็น
ถึงความห่วงใยในความต้องการของกันและกัน ผู้เขียนจึงได้หนุนใจและให้กำลังใจผู้อ่านในขณะที่พวก
เขาอธิษฐานว่าผู้อธิษฐานควรระลึกถึงความต้องการของกันและกันด้วย  

3.2 เป็นการกระตุ้นท้าชวนผู้เชื่อให้แสดงความรักสู่สังคมภายนอก ในสังคมมัทธิวพวกเขาใช้
ชีวิตอยู่กับคนหลายชาติและศาสนา เช่นเดียวกับบริบทในสังคมไทยที่ปัจจุบันคริสตจักรมีกลยุ ทธ์ใน
การช่วยเหลือชุมชนในแบบที่แตกต่างกัน ไม่ว่าจะเป็นศูนย์การเรียนภาษา ดนตรี ฯลฯ คริสตจักรเอง
ควรจะกระตุ้นและท้าชวนให้ผู้เชื่อสำแดงชีวิตของตนสู่สังคมรอบ ๆ คริสตจักร และเพื่อที่จะได้เห็น
ภาพของสังคมแห่งการช่วยเหลือเกื้อหนุนซึ่งกันและกัน เพราะพระเจ้าทรงเป็นพระบิดาของคนทั้งโลก
ที่พระองค์สร้าง ผู้ที่ไม่เชื่อเองก็ควรได้รับความรักจากพระเจ้าผ่านทางชุมชนของผู้เชื่อด้วยเช่นเดียวกัน 
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บทสรุปผลการค้นคว้า  
1. คำอธิษฐานของพระเยซูมีความเกี่ยวข้องกับการนมัสการของชุมชนผู้เชื่อ เป็นส่วนที่จะทำให้ผู้

เชื่อทุกคนมีความเป็นน้ำหนึ่งใจเดียวกัน เป็นจุดศูนย์กลางรวมผู้เชื่อเข้าไว้ด้วยกัน 
2. ไม่ว่าเราจะเป็นคนสัญชาติใด เชื้อชาติใด แต่เมื่อผู้อธิษฐานเรียกพระเจ้าว่าพระบิดา เมื่อนั้น

เราก็เป็นครอบครัวแห่งความเชื่อเดียวกัน เป็นส่วนหนึ่งของกันและกัน มีพระบิดาองค์เดียวกัน 
เพราะฉะนั้นคำอธิษฐานของพระเยซูจึงไม่สิ่งที่พระเยซูคริสต์ทรงสอนกลุ่มใดกลุ่มหนึ่งเป็นพิเศษ 

3. วางใจในการจัดเตรียมของพระเจ้า ผู้ประทานสิ่งจำเป็นให้กับบรรดาผู้เชื่อทั้งหลายเสมอ  
4. ผู้ที ่ร้องขอการอภัยจากพระเจ้าจะได้รับการอภัยเสมอ เราต้องสารภาพความผิดบาปของ

ตนเอง และรับการยกโทษ พระเจ้าก็ปรารถนาให้เราที่จะยกโทษให้คนอื่นเช่นเดียวกัน 

ข้อเสนอแนะจะนำไปต่อยอดในอนาคต 
 1. การนำคำอธิษฐานของพระเยซูไปใช้ในโอกาสที่ต่างกันได้ เพราะคำอธิษฐานของพระเยซูไม่ได้
มีความสำคัญแค่ในตอนนมัสการในวันอาทิตย์เท่านั้น  

2. สร้างความเข้าใจใหม่ว่าคำอธิษฐานของพระเยซูนั้นสามารถเป็นได้ทั้งคำอธิษฐานส่วนตัวของผู้
อธิษฐานเอง และสามารถเป็นคำอธิษฐานส่วนชุมชนได้ที่ผู้อธิษฐานจะอธิษฐานเผื่อผู้อื่นได้เช่นกัน 

3. การนำความเข้าใจนี้ไปต่อยอดให้กับคริสเตียนในประเทศไทยให้ระลึกถึงปัญหาเรื่องการให้
อภัย การยกหนี้ ความเหลื่อมล้ำที่ปรากฏในสังคมไทยมากข้ึน เพราะนี่เป็นการอธิษฐานเพ่ือชุมชนของ
พระเจ้าแห่งพระผู้สร้างสำหรับโลกนี้  

4. การนำการศึกษาความหมายของคำอธิษฐานที่พระเยซูคริสต์ทรงสอนในบริบทกิตติคุณมัทธิว 
6:9-13 ในมุมมองของคนไทยตามที่ผู้วิจัยได้ทำการวิจัยไปเผยแผ่ในคริสตจักรไทยต่อไป เพื่อสร้าง
ความเข้าใจที่ถูกต้องตามพระวจนะและตามบริบทของคนไทยได้มากข้ึน 
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1 

บทคัดย่อ 
การวิจัยเรื่องมีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาองค์ประกอบของบทเพลงคริสเตียนที่ส่งผลต่อเจตคติ

ในการดำเนินชีวิตของคริสเตียนในยามวิกฤติ และสร้างคู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจสำหรับคริสเตียน 
ประชากรกลุ่มตัวอย่างคือสมาชิกคริสตจักรภาคที่ 1 เชียงใหม่ เขตอำเภอเมืองเชียงใหม่จำนว น 5 
คริสตจักร ซึ่งมีอายุระหว่าง 40 – 60 ปี จำนวนทั้งหมด 100 คน  เก็บรวบรวมข้อมูลโดยการทบทวน
เอกสาร ใช้แบบสอบถาม และการสัมภาษณ์กลุ่ม  

ผลการวิจัยพบว่าองค์ประกอบดนตรีของเพลงคริสเตียนที่มีผลต่อเจตคติในการดำเนินชีวิต
ของคริสเตียนจากมากไปหาน้อยคือ ด้านเนื้อร้อง ร้อยละ 59.40 ด้านทำนอง ร้อยละ 23.31 รวมทุก
ด้าน ร้อยละ 8.27 ด้านจังหวะ ร้อยละ 6.02 และด้านเสียงประสานร้อยละ 3.01 เมื ่อศึกษา
รายละเอียดขององค์ประกอบด้านเนื้อร้องพบว่าสามารถแบ่งออกเป็น 2 ลักษณะ คือ  (1)ลักษณะของ
เนื้อร้องที่ส่งผลต่อการสร้างเจตคติที่ดีต่อการดำเนินชีวิต ประกอบด้วยเนื้อร้องที่อยู่บนพื้นฐานสัจ
ธรรมจากพระคริสต์ธรรมคัมภีร์  ไม่ขัดแย้งกับหลักคริสต์ศาสนศาสตร์  มีลักษะอัตวิสัย หรือจิตวิสัย 
(Subjectivity)  มีการถ่ายทอดเจตคติที่ดี และ มีเนื้อหาจัดอยู่ในกลุ่มเพลงฝ่ายจิตวิญญาณหรือเพลง
จากใจ และ (2)ลักษณะเนื้อร้องที่สนับสนุนการมีเจตคติที่ดีต่อบทเพลง ประกอบด้วย มีการใช้ภาษา
เข้าใจง่ายและตรงประเด็น  มีการสื่อเนื้อหาของบทเพลงไปสู่ผู้ฟังอย่างเป็นระบบ มีรูปแบบการใช้คำ
พยางค์ที่แน่นอน (Metrical pattern) มีรูปแบบของการสัมผัสเสียง (Rhyme scheme) และ มีการ
ใช้คำซ้ำ หรือคำท่ีสื่อความหมายเดียวกันเพ่ือเน้นย้ำความคิดและความรู้สึกมีส่วนร่วมในบทเพลง 

จากผลการวิจัยดังกล่าวจึงเสนอให้ผู้รับผิดชอบด้านดนตรีคริสตจักรให้ความสำคัญต่อการ
สอนเพลงคริสเตียน(เพลงนมัสการ) แก่สมาชิกคริสตจักรด้วยการคัดเลือกเพลงคริสเตียนโดยการ
พิจารณาองค์ประกอบด้านเนื้อหาเป็นสำคัญ พร้อมกับการสอนประวัติ ความหมาย และคริสต์
ศาสนศาสนตร์ที่ปรากฏในบทเพลงเพื่อย้ำให้เห็นถึงคุณค่าของบทเพลงคริสเตียน ซึ่งเป็นการเสริมสร้าง
ความเชื่อศรัทธา และสามารถนำไปประยุกต์ใช้ในชีวิตประจำวันได้  

คำสำคัญ: คริสเตียน องค์ประกอบของบทเพลงคริสเตียน เจตคติในการดำเนินชีวิต วิกฤต 
  

 
1 อาจารย์ประจำสาขาวิชาคริสต์ศาสนศาสตร์ วิทยาลัยพระครสิต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
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Abstract 
This research has as its purpose finding the components of Christian songs 

which most affect the attitudes of Christian believers living in crisis and having purpose 
of preparing a handbook for choosing songs which are of spiritual encouragement. The 
study group consisted of members from five churches in the First District (Chiang Mai) 
of the Church of Christ in Thailand. One hundred members participated in the study. 
They ranged in age from 40 to 60 years. Research methods included: literature review, 
questionnaire, and group interviews. 
 The study found that the musical component which had the strongest effect 
on members’ attitudes was the text (lyrics) of the song (59.40 %). Next was the melody 
(23.31%).  All components combined (8.27%) followed; then, rhythm (6.02%), and 
finally, harmonization (3.01%). These results were consistent with the opinions 
expressed in the group interviews. The study found that there are two senses in which 
attitudes are influenced. 

(1) Texts (lyrics) that encourage positive attitudes about life have the following 
characteristics: consistent with Scripture, no conflict with Christian 
theology, have subjectivity, express good attitudes and in the category of 
“spiritual songs”. 

(2) Texts (lyrics) that encourage a positive attitude about the song itself have 
the following characteristics: language that is easy to understand and to 
the point, clear order of communication, clear metrical pattern, attractive 
rhyme scheme, and repetition of words or ideas that attract the listeners’ 
interest. 

  The results of this study suggest that pastors and others responsible for worship 
music in the church consider the importance of teaching Christian hymnody, giving 
special attention to the text (lyrics) of hymns and spiritual songs.  They should teach 
the historical background of the composers, together with the meaning and theology 
of the texts. Thus, the church members will see the value of Christian songs and gain 
attitudes which will strengthen them, especially in times of crisis. 
 

Keywords: Christian, Components of Christian songs, Attitudes for living life, Crisis   
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ความเป็นมาและวัตถุประสงค์ของงานวิจัย 
ความเป็นมาของการวิจัยเรื่อง “ศึกษาองค์ประกอบของบทเพลงคริสเตียนที่มีผลต่อเจตคติใน

การดำเนินชีวิตของคริสเตียนในยามวิกฤต เพื่อสร้างคู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจสำหรับคริสเตียน” 
เกิดจากประสบการณ์ในการเยี่ยมเยียนผู้ป่วยคริสเตียนที่ต้องพักรักษาตัวในโรงพยาบาล ที่ต้องการให้
ผู้มาเยี่ยมเยียนร้องเพลงนมัสการหรือเพลงคริสเตียนที่ตนเองชื่นชอบก่อนที่จะมีการอธิษฐาน ซึ่งหลาย
ครั้งหลังจากที่ร้องเพลงจบลง ผู้ป่วยจะเล่าเรื่องราวประสบการณ์ชีวิตของตนเองที่คล้าย ๆ กับบท
เพลงเหล่านั้น และถึงแม้ว่าในขณะนั้นผู้ป่วยกำลังเผชิญกับช่วงเวลาวิกฤตของชีวิต แต่ยังมีเจตคติที่ดี
โดยมีความหวังว่าเขาเองจะสามารถผ่านพ้นกับวิกฤตชีวิตครั้งนี้ไปได้ จากสภาพการณ์ดังกล่าวผู้วิจัยใน
ฐานะผู้สอนวิชาดนตรีคริสตจักร วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ จึงมีความ
สนใจว่ามีองค์ประกอบใดในบทเพลงคริสเตียนที่ช่วยให้มนุษย์สามารถเผชิญกับวิกฤตของชีวิตได้อย่าง
มีความหวังและมีเจตคติที่ดีในการดำเนินชีวิต และมิใช่เพียงวิกฤตในเรื่องของความเจ็บป่วยเท่านั้น 
แต่อาจส่งผลต่อวิกฤตชีวิตในด้านอ่ืนๆด้วย  จึงเป็นที่มาของการศึกษาวิจัยในครั้งนี้  

วัตถุประสงค์ของการวิจัย 
1. เพื่อศึกษาองค์ประกอบของบทเพลงคริสเตียนที่ส่งผลต่อเจตคติในการดำเนินชีวิต

ของคริสเตียนในยามวิกฤต ิ

2. เพ่ือสร้างคู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจสำหรับคริสเตียน 

ขอบเขตการวิจัย 

1. ขอบเขตด้านประชากร  ศึกษาจากสมาชิกคริสเตียน สังกัดภาคที่ 1 สภาคริสตจักรใน

ประเทศไทย อำเภอเมืองเชียงใหม่ จำนวน 5 คริสตจักร ดังนี้ คริสตจักรที่หนึ่งเชียงใหม่ 

คริสตจักรพายัพ คริสตจักรศิริวัฒนา คริสตจักรธรรมประทีป คริสตจักรห้วยแก้ว 

คริสตจักรละ 20 คน รวมทั้งหมด 100 คน ช่วงอายุระหว่าง 40-60 ปี เนื่องจากกลุ่มนี้ 

อยู่ในวัยกลางคนเข้าสู่วัยผู้สูงอายุที่อาจเผชิญกับช่วงเวลาวิกฤตของชีวิตมาหลายรูปแบบ  

2. ขอบเขตด้านเนื ้อหาการวิจัยนี ้มุ ่งศึกษาเฉพาะองค์ประกอบทางดนตรีด้านเนื ้อร้อง 
ทำนอง จังหวะและเสียงประสานของเพลงคริสเตียนที ่ส่งผลต่อเจตคติการดำเนิน
ชีวิตประจำวันในช่วงวิกฤต ที่อยู่ในลำดับ 1-10 จากการตอบแบบสอบถามและคัดใน
ลำดับที่ 1-5 เพ่ือทำการสัมภาษณ์กลุ่ม  
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กรอบแนวคิดการวิจัย 
 
 
 
 
 
 
 

ประโยชน์ที่ได้รับ 
1. เพื่อทราบว่ามีองค์ประกอบใดในบทเพลงคริสเตียนที่ส่งผลต่อเจตคติในการดำเนินชีวิต

ของคริสเตียนในยามวิกฤติ  

2. สามารถนำผลการวิจัยไปสร้างคู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจสำหรับคริสเตียน 

3. ศิษยาภิบาล ทีมเยี่ยมเยียน อนุศาสก หรือผู้สนใจ สามารถนำคู่มือการเลือกบทเพลง
หนุนใจสำหรับคริสเตียนไปใช้ประโยชน์ได้ 

4. สามารถนำข้อมูลที่ได้จากการศึกษาไปประยุกต์ใช้ในการเรียนการสอนรายวิชาดนตรี
คริสตจักรวิชาการใช้เพลงนมัสการในการนมัสการและศาสนพิธี วิชาพันธกิจอนุศาสก 
และวิชาคริสเตียนศึกษา เป็นต้น 

นิยามศัพท์เฉพาะ 
1. องค์ประกอบของเพลง  หมายถึง ส่วนสำคัญพ้ืนฐานทางดนตรีที่ประกอบกันเป็นรูปร่าง 

หรือเป็นบทเพลง มีเนื้อร้อง (Lyrics) ทำนอง (Melody) จังหวะ(Rhythm) และเสียง
ประสาน (Harmony)   

2. วิกฤต หมายถึง สถานการณ์ของชีวิตที่อยู่ในขั้นล่อแหลมต่ออันตราย เช่น การเจ็บป่วย
ด้วยโรคร้ายแรง อุบัติเหตุ การประสบปัญหาชีวิตที่ยากต่อการแก้ไข ฯลฯ  ซึ่งส่งผลให้มี
เจตคติหรือพฤติกรรมบางอย่างออกมาเพ่ือตอบสนองต่อเหตุการณ์ท่ีเกิดข้ึน 

3. เพลงคริสเตียน  หมายถึง บทเพลงที่มีเนื้อหายกย่องสรรเสริญพระเจ้า หรือบรรยาย
ประสบการณ์ชีวิต และความเชื่อศรัทธาที่มีต่อพระเจ้า เพ่ือหนุนใจและให้กำลังใจในการ
ดำเนินชีวิต ใช้ร้องเพ่ือการนมัสการพระเจ้าหรือในชีวิตประจำวัน 

 

องค์ประกอบ
ของดนตร ี
*เนื้อร้อง 
*ทำนอง 

*เสียงประสาน 
*จังหวะ 

 

ผู้ฟัง 
(คริสเตียน) 

เจตคต ิ
บวก/ลบ 
ไม่แสดง 

สร้างคู่มือ
การเลือกบท
เพลงหนุนใจ

สำหรับ 
คริสเตียน 

 



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

97 

วิธีการดำเนินการวิจัย 
1. ประชาการกลุ่มตัวอย่างในการวิจัยคือสมาชิกคริสตจักรสังกัดภาคที่ 1 สภาคริสตจักรใน

ประเทศไทย อำเภอเมืองเชียงใหม่ จำนวน 5 คริสตจักร อายุระหว่าง 40-60 ปี จำนวน
ทั้งหมด 100 คน ประกอบด้วยสมาชิกคริสตจักรที่หนึ่งเชียงใหม่ คริสตจักรพายัพ คริสตจักรศิ
ริวัฒนา คริสตจักรธรรมประทีป คริสตจักรห้วยแก้ว 

2. การเก็บรวบรวมข้อมูล 

 2.1 การทบทวนเอกสาร ศึกษาแนวคิดและทฤษฎีเรื่ององค์ประกอบของดนตรี ความ
ทุกข์และการใช้ดนตรีเพ่ือบรรเทาความทุกข์ในคริสต์ศาสนา เจตคติ ดนตรีกับการฟัง ผลของ
เพลงที่มีต่อ เจคติและพฤติกรรมมนุษย์ และคริสต์ศาสนศาสาตร์เรื่องความทุกข์และการใช้
ดนตรีเพื่อบรรเทาความทุกข์ในคริสต์ศาสนา 
 2.2 การใช้แบบสอบถาม เรื่อง ศึกษาองค์ประกอบของบทเพลงคริสเตียนที่มีผลต่อ
เจตคติในการดำเนินชีวิตของคริสเตียนในยามวิกฤต เพื่อสร้างคู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจ
สำหรับคริสเตียน คริสตจักรละ 20 ชุด รวมทั้งหมดจำนวน 100 ชุด 
 2.3 การสัมภาษณ์กลุ่ม เกิดจากการวิเคราะห์แบบสอบถาม โดยนำผลที่ได้มาจัดทำ
แบบสัมภาษณ์กลุ่มเพื่อหาความสอดคล้อง จากกลุ่มประชากรทั้ง 5 คริสตจักรที่ได้แสดง
ความจำนงยินดีให้สัมภาษณ์เพิ่มเติมจากส่วนท้ายของแบบสอบถาม ซึ่งการวิจัยนี้มีจำนวน
ผู้ให้สัมภาษณ์กลุ่มจำนวนทั้งหมด 33 คน 

3. การวิเคราะห์ข้อมูล 

3.1 ผู ้ศึกษาวิจัยนำข้อมูลที ่ได้จากการทบทวนเอกสารมาวิเคราะห์เพื ่อจัดทำ
แบบสอบถาม 

3.2 ผู้ศึกษาวิจัยทำการวิเคราะห์ข้อมูลที่ได้รับจากแบบสอบถาม โดยการจัดลำดับ
เพลงที่ถูกเลือกซ้ำได้ทั้งหมด 6 ลำดับ และสร้างแบบสัมภาษณ์กลุ่ม ตามแนวคิด
และทฤษฎีที่เกี ่ยวข้องเพื่อนำผลที่ได้ไปจัดทำเป็นคู่มือการเลือกเพลงหนุนใจ
สำหรับคริสเตียน 
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แนวคิดและทฤษฎีเกี่ยวกับองค์ประกอบของเพลงนมัสการ ดนตรีกับการฟัง อิทธิพลของเพลงที่มี
ต่อเจตคติและพฤติกรรมมนุษย์ คริสต์ศาสนศาสาตร์เรื่องความทุกข์และการใช้ดนตรีเพื่อบรรเทา
ความทุกข์ในคริสต์ศาสนา และเจตคติ 

1. องค์ประกอบของเพลงนมัสการ เพลงนมัสการมีองค์ประกอบหลักสำคัญอยู่ 2 ส่วนคือเนื้อ
ร้องและทำนอง วิศรุต จินดารัตน์ (ม.ป.ป.,1-2) กล่าวว่า ส่วนประกอบสำคัญที่เพิ่มสีสันและทำให้เกิด
ความประทับใจในบทเพลงมีสองอย่างคือ (1) เนื้อร้อง (Hymn text) เป็นส่วนหนึ่งของบทประพันธ์ที่
ผู้แต่งเนื้อร้อง (Author) ต้องการสื่อความหมายในบทเพลง เป็นการสะท้อนความคิด ความเชื่อ และ
ประสบการณ์อันเป็นที่มาของบทเพลง นอกจากนั้นยังเป็นการแสดงถึงจุดยืนทางศาสนศาสตร์ของ
ผู้ประพันธ์ในรูปของบทกวี (2) ทำนอง (Hymn tune) หมายถึง ส่วนของดนตรีที่ผู้ประพันธ์ทำนอง 
(Composer) แต่งขึ้นโดยให้ลีลาทำนองของเพลงสอดรับกับเนื้อร้องอย่างลงตัวและกลมกลืน ทำนอง
ของเพลงจะเป็นส่วนที่ช่วยถ่ายทอดความหมาย อารมณ์และความประทับใจในเนื้อหาของบทเพลง 
ทำนองที่ง่ายต่อการร้องประกอบกับเนื้อร้องที่มีความหมายจะทำให้บทเพลงนั้นมีคุณค่าและเป็นการ
ถวายเกียรติแด่พระเจ้า 

2. ดนตรีกับการฟัง เสียงเพลงหรือเสียงดนตรีเป็นการสื่อสารระหว่างผู้ประพันธ์ นักร้อง และ
ผู้ฟัง การที่ผู้ฟังจะสามารถรับรู้ความหมายของเสียงที่ได้ยินมากน้อยเพียงใดนั้นขึ้นกับระดับของการ
ฟัง ไขแสง ศุขวัฒนะ (2535, 48-49) ได้ให้คำจัดกัดความของการฟังไว้ดังนี้ การฟังดนตรีก็เหมือนกับ
การกระทำกิจกรรมอย่างอ่ืนๆ คือ จะต้องมีลำดับหรือขั้นตอนเพ่ือที่จะให้เกิดผลดีแก่ผู้กระทำ ขั้นตอน
ของการฟังดนตรีมีดังต่อไปนี้ (1) การได้ยิน (Hearing)  ในขั้นแรกผู้ฟังจะต้องได้ยินเสียงดนตรีเสียก่อน 
ต่อมาเมื่อเกิดความสนใจก็จะผ่านไปถึงขึ้นที่สอง คือ ขั้น “การฟัง” (2) การฟัง (Listening) ในขั้นนี้ก็
จะเป็นการวัดได้ว่า เขาเริ่มแบ่งความสนใจมาให้กับเสียงของดนตรีบ้างแล้ว และถ้าเขายังมีใจจดจอ่ที่
จะได้ยินต่อเนื่องกันไปก็หมายความว่า เขาได้สนใจที่จะฟังดนตรีแล้ว  (3) การคิด (Thinking) ขณะที่
เขากำลังฟังดนตรีอยู่ เขาก็จะเริ่มคิดในเสียงดนตรีที่เขาได้ยิน การคิดนี้ลึกซึ้งแค่ไหนย่อมขึ้นอยู่กับ
ความรู ้และประสบการณ์ของผู ้ฟังดนตรีแต่ละคน (4) การรู ้สึก (Feeling) การคิดย่อมนำมาซึ่ง
ความรู้สึกหวั่นไหวทางอารมณ์ซึ่งเรียกว่า “การรู้สึก” การรู้สึกนี้เป็นขั้นตอนสำคัญของการฟังดนตรี 
ผู้ฟังจะเริ่มรู้คุณค่า (Appreciate) บทเพลงที่ฟังมากน้อยเพียงใดก็ขึ้นอยู่กับการรู้สึกนี้  (5) การจำ 
(Remembering) เป็นขั้นสุดท้ายของการฟังดนตรี เพลงบทใดถ้าผู้ฟังสนใจและได้ฟังซ้ำบ่อย ๆ ก็จะ
จำได ้เมื่อจำได้และยังสนใจอยากจะฟังเพลงนั้นอีกก็เท่ากับว่าผู้ฟังผู้นั้นได้รู้คุณค่าของเพลงบทนั้นแล้ว
เป็นอย่างดี นอกจากนี้ ณรุทธ์ สุทธจิตต์ (2547,277-278) ได้กล่าวถึงประสบการณ์ที่ได้จากการรู้เชิง
คุณภาพจากการฟัง สามารถสรุปได้คือ เมื่อผู้นั้นฟังเพลงด้วยความรู้สึกแล้วตอบสนองต่อสิ่งที่ได้ยิน
โดยไม่นำไปเปรียบเทียบกับเพลงอื่นจะทำให้ผู ้นั ้นสัมผัสกับความงดงามลึกซึ้งของดนตรีและเกิด    
สุนทรียรสในดนตรีภายในความรู้สึกหรือจิตใจของตน ซึ่งเรียกว่า สุนทรียประสบการณ์ ซึ่งเป็น



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

99 

ประสบการณ์ที่ผู ้นั ้นได้รับเพียงผู้เดียวไม่สามารถใช้ประสบการณ์ของผู้อื ่นมารับรู้ได้ แต่มาจาก
กระบวนตอบสนองต่อดนตรีที่ตนได้รับฟังซึ่งถือเป็นกระบวนการทางปัญญา 

3. อิทธิพลของเพลงที ่มีต่อเจตคติและพฤติกรรมมนุษย์ จากผลการศึกษาของ ฐาปกรณ์ 
กระแสทิพย์ (2554, 116)  เรื่อง การสื่อสารผ่านบทเพลงของคริสต์ศาสนานิกายโปรเตสแตนต์ใน
ประเทศไทย ในส่วนของการนำเพลงนมัสการมาใช้ในพิธีนมัสการมีผลคือ “เพลงคริสเตียนมีผลต่อ
ผู้ฟังใน 2 ระดับ คือ ระดับปัจเจกบุคคล อันประกอบด้วยผลด้านอารมณ์ความรู้สึก ทำให้ผู้รับสารรู้สึก
มั่นใจและวางใจที่จะขอให้พระเจ้าช่วยเหลือปัญหาและนำชีวิตไป ผลด้านความรู้ความคิด ทำให้ผู้รับ
สารได้เรียนรู้และเป็นตัวช่วยย้ำความเชื่อเกี่ยวกับคริสต์ศาสนาให้มากยิ่งขึ้นและพัฒนาไปเป็นความ
ศรัทธาได้ในระดับพฤติกรรม เพลงคริสเตียนมีผลต่อทัศนะคติในการดำเนินให้ใช้ชีวิตประจำวันตามคำ
สอน” 

4. แนวคิดคริสต์ศาสนศาสาตร์เรื ่องความทุกข์และการใช้ดนตรีเพื่อบรรเทาความทุกข์ใน
คริสต์ศาสนา  มนุษย์ทุกคนเกิดมาในโลกล้วนเคยมีประสบการณ์กับวิกฤตหรือความทุกข์ในชีวิต       
สาธนัญ บุณยเกียรติ อ้างถึงหนังสือ Tragic Vision and Divine Compassion เวนดี้ ฟาลีย์ ความว่า 
“แบบแผนที่ทำให้สิ่งมีชีวิตและมนุษย์ดำรงอยู่ในโลกนี้ทำให้เราต้องพบกับความทุกข์อย่างหลีกเลี่ยง
ไม่ได้” เมื่อความทุกข์เป็นสิ่งที่หลีกเลี่ยงไม่ได้ ดังนั้นวิธีการตอบสนองต่อความทุกข์จึงเป็นสิ่งที่ควร
ศึกษาเพื่อจะช่วยให้มนุษย์ตอบสนองต่อความทุกข์ได้อย่างเหมาะสม สาธนัญ บุณยเกียรติ (2008, 
857-863) กล่าวว่า การตอบสนองของพระเจ้าต่อความทุกข์ที่ชัดเจนที่สุดปรากฏในพระเยซูคริสต์ 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งความทุกข์และการตายบนไม้กางเขนของพระองค์ โดยพระเยซูพระเจ้าก้าวเข้ามา
ในสิ่งทรงสร้างเพื่อมีส่วนร่วมในความทุกข์ของมนุษย์และช่วยเราจากความทุกข์ พระองค์ทรงมาอยู่
เคียงข้างมนุษย์เมื่อพระองค์ “ทรงบังเกิดเป็นมนุษย์ และทรงอยู่ท่ามกลางเรา” (ยอห์น 1 :14) ดังนั้น
จึงไม่มีความทุกข์ของมนุษย์คนไหนที่ไม่ได้อยู่บนกางเขน ไม่มีความตายของมนุษย์คนไหนไม่ได้อยู่บน
กางเขน ไม่มีน้ำตาของมนุษย์คนไหนที่ไม่ได้อยู่บนกางเขน   หากเราเผชิญความทุกข์ที่ไม่สามารถ
อธิบายได้และรู้สึกว่าถูกพระเจ้าทอดทิ้ง  ขอให้เรารู้ว่าแท้จริงแล้วพระเจ้าเองเคยผ่านประสบการณ์นั้น
มาแล้ว  และในวันนี้พระองค์ทรงทนทุกข์ร่วมกับเราด้วย เพราะพระองค์ทรงอยู่ในชีวิตของเรา 
นอกจากนี้ยังได้ให้ข้อเสนอว่า “คริสตชนควรตอบสนองต่อความทุกข์ด้วย 3 สิ่ง คือ ความเชื่อ การมี
ส่วนร่วมในความทุกข์ของผู้อื่น และการกลับใจ” ในพระคริสต์ธรรมคัมภีร์ได้บันทึกเกี่ยวกับวิธีการ
ตอบสนองต่อความทุกข์ของบรรดาผู้เชื่อไว้มากมาย และดูเหมือนว่าดนตรี ได้เข้าไปมีส่วนในวิถีชีวิต
ของชนชาติอิสราเอลอย่างไม่สามารถแยกออกจากกันได้ ตัวอย่างเช่น การใช้ดนตรีเพื่อการนมัสการ
พระเจ้า (สดุดี 150) การใช้ดนตรีเพื่อปลูกฝังความเชื่อ (อพยพ 15 : 1-21) การใช้ดนตรีเพื่อการ
สงคราม (โยชูวา 6 : 2-5 , 12-16, 20-21) การใช้ดนตรีเพื่อการบำบัด (1 ซามูเอล 16-17) และ การ
ใช้ดนตรีในยามวิกฤตของชีวิต “เพลงคร่ำครวญของคันธนู” (2 ซามูเอล 1:17) ถูกประพันธ์ขึ้นจากการ
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สูญเสียเพื่อนรักและบุคคลที่เคารพ ดนตรีและเพลงนมัสการกับการดำเนินชีวิตของคริสเตียนเป็นสิ่งที่
อยู่ควบคู่กันมานาน เพราะการนมัสการพระเจ้าถือเป็นหัวใจสำคัญของคริสต์ศาสนา จากพระคริสต์
ธรรมคัมภีร์ทำให้เราเห็นว่าดนตรีในคริสต์ศาสนามิใช่ให้เพียงความบันเทิงเท่านั้น แต่ยังเป็นสิ่งที่ช่วย
ให้ คริสตชนมีความเชื่อศรัทธาที่เข้มแข็งและเติบโตขึ้น เป็นการแสดงออกถึงการมีส่วนร่วมในความ
ทุกข์ของผู้อื่น การนำคนกลับใจ ดนตรีในคริสต์ศาสนาจึงเป็นสิ่งที่เสริมสร้างมนุษย์ทั้งทางร่างกาย 
จิตใจและอารมณ์ รวมทั้งจิตวิญญาณ 

5. ความหมายของเจตคติ การเกิดเจตคติ องค์ประกอบของเจตคติ ประเภทของเจตคติ และ          
การวัดเจตคติ   

5.1 เจตคติ หมายถึง ความรู้สึกหรือสภาพความคิด ความเข้าใจและความรู้สึกเชิงประเมิน
ของบุคคลซึ่งส่งผลทางพฤติกรรมต่อสิ่งนั้นๆออกมาในทางที่พึงพอใจหรือไม่พอใจ ต่อ
บุคคลอื่นหรือต่อเหตุการณ์และสิ่งต่างๆในลักษณะเฉพาะตัวตามทิศทางของเจตคติที่มี
อยู่  

5.2 การเกิดเจตคติ ศักดิ์ สุนทรเสณี (2531, 4) อ้างถึง ความคิดเห็นของ กอร์ดอน อัลพอร์ท 
ว่าเจตคติต่อสิ่งใดสิ่งหนึ่งของคนเกิดขึ้นได้ตามเงื่อนไข 4 ประการคือ(1) เกิดจากการ
เรียนรู้ (2) เกิดจากความสามารถแยกแยะความแตกต่าง คือ แยกแยะสิ่งที่ดีและไม่ดี (3) 
เกิดจากประสบการณ์ของแต่ละบุคคล ซึ่งแตกต่างกันออกไป (4) เกิดจากการเลียนแบบ 
หรือรับเอา    เจตคติของผู้อื่นมาเป็นของตน  

5.3 องค์ประกอบของเจตคติ  เจตคติเป็นระบบที่มีลักษณะมั่นคงอันหนึ่ง ซึ่งประกอบด้วย
องค์ประกอบ 3 ประการ คือ (ศักดิ์ สุนทรเสณี, 2531 อ้างถึง Freeman) องค์ประกอบ
ทางด้านการรู้ (Cognitive Component) องค์ประกอบทางด้านความรู้สึก (Affective 
Component or Feeling component)  องค ์ประกอบทางด ้ านแนวโน ้ม ในเชิ ง
พฤต ิ ก ร รมห ร ื อ ก า ร ก ร ะทำ  ( Action Tendency Component or Behavioral 
Component) 

5.4 ประเภทของเจตคติ บุคคลสามารถแสดงเจตคติแบ่งออกได้เป็น 3 ประเภท คือ เจตคติ
ทางบวก เจตคติทางลบ และการไม่แสดงความคิดเห็นในเรื่องราวหรือปัญหาใดปัญหา
หนึ่ง หรือต่อบุคคล หน่วยงาน สถาบัน องค์การและอื่นๆโดยสิ้นเชิง บุคคลคนหนึ่งอาจ
เกิดเจตคติได้เพียงประการเดียวหรือหลายประการก็ได้ ทั้งนี้ขึ้นอยู่กับความมั่นคงใน
ความรู้สึกนึกคิด ความเชื่อ หรือค่านิยมอ่ืน ๆที่มีต่อบุคคล สิ่งของ การกระทำ หรือ
สถานการณ์ 

5.5 การวัดเจตคติ เนื่องจากเจตคติประกอบด้วยหลายองค์ประกอบ ซึ่งมีความสัมพันธ์
เชื่อมโยงกัน ดังนั้นการวัดเจตคติที่องค์ประกอบหนึ่ง จึงสามารถบอกถึงเจตคติของบุคคล
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ได้ ดวงเดือน พันธุมนาวิน (2530, 9-22) กล่าวว่า การศึกษาเจตคติประกอบด้วย 6 วิธี
ดังนี้ (1) การสังเกต  (2) การสัมภาษณ์ (3) แบบสอบถาม (4) การสร้างจินตภาพ (5) การ
วัดแบบผู้ถูกศึกษาไม่รู้ตัว และ(6) การวัดทางสรีระ 

ผลการวิจัย 
 จากผลการศึกษาวิจัยจากการตอบแบบสอบถามพบว่าองค์ประกอบของดนตรีด้านเนื้อร้อง
เป็นองค์ประกอบที่ส่งผลต่อเจตคติในการดำเนินชีวิตของคริสเตียนมากที่สุด เมื่อนำบทเพลงที่ถูกเลือก
ซ้ำมาจัดลำดับสามารถจัดลำดับได้ทั้งหมด 6 ลำดับจากจำนวนผู้เลือกเพลงซ้ำ 50 คน และผลการ
ศึกษาวิจัยจากการสัมภาษณ์กลุ่มพบว่ามีความสอดคล้องกันคือ องค์ประกอบด้านเนื้อร้องส่งผลต่อเจต
คติของคริสเตียนมากที่สุดโดยผลการวิจัยสามารถอธิบายได้ดังนี้ 

1. องค์ประกอบทางดนตรีที่ส่งผลต่อเจตคติในการดำเนินชีวิตของคริสเตียนในยามวิกฤตคือ  
องค์ประกอบด้านเนื้อร้องของบทเพลงคริสเตียนเป็นองค์ประกอบที่ส่งผลต่อเจตคติในการ
ดำเนินชีวิตของคริสเตียนในยามวิกฤตมากที่สุด คิดเป็นร้อยละ 59.40 รองลงมาคือด้าน
ทำนอง คิดเป็นร้อยละ 23.31 ทุกด้าน(รวมทุกองค์ประกอบ) คิดเป็นร้อยละ 8.27 ด้าน
จังหวะ คิดเป็นร้อยละ 6.02 และเสียงประสาน คิดเป็นร้อยละ 3.01  

2. บทเพลงที่ถูกเลือกซ้ำมากที่สุดจากผู้ตอบแบบสอบถามทั้งสิ้น 100 คน มีจำนวนผู้เลือกเพลง
ซ้ำทั ้งสิ ้น 50 คนซึ ่งเพลงที ่ถูกเลือกซ้ำสามารถนำมาจัดลำดับได้มากไปหาน้อยได้ดังนี้          
(1) เพลงพระคุณพระเจ้า ร้อยละ 22  (2) เพลงมีสหายเลิศคือพระเยซู ร้อยละ 16  (3) เพลง
พระคริสต์อยู่ข้างฉัน ร้อยละ 12  (4) เพลงพระเจ้าเป็นความรัก ร้อยละ 10 (5) เพลงพรุ่งนี้ 
เพลงพระเจ้าประทานหนทางแก่ฉันเสมอ เพลงพระคริสต์อยู่ข้างฉัน เพลงนับพระพร ร้อยละ 
6  (6) เพลงกิจการพระเจ้าได้เริ่มต้นไว้นั้น เพลงพระเจ้าทรงสัมผัสฉันวันนี้ เพลงพระองค์เจ้า
ข้าใจข้ายำเกรงพระองค์เจ้า และเพลงพักพิงในพระเจ้า ร้อยละ 4 

3. ผลการสัมภาษณ์กลุ ่มพบว่ามีความสอดคล้องกับผลการวิเคราะห์แบบสอบถามคือ 
องค์ประกอบด้านเนื้อร้องส่งผลต่อเจตคติของคริสเตียนมากท่ีสุด  

4. ผลการวิเคราะห์องค์ประกอบด้านเนื้อร้องของเพลงคริสเตียนที่ถูกเลือกซ้ำพบว่าเนื้อร้ องมี
ลักษณะดังนี้  

(1) ใช้ภาษาที่เข้าใจง่ายและตรงประเด็น ผู้ฟังสามารถเข้าใจความหมายตามที่
ผู ้ประพันธ์ต้องการสื่อได้อย่างชัดเจน วิศรุต จินดารัตน์(ม.ป.ป.  2) กล่าวว่า 
“เนื้อร้องของเพลงนมัสการโดยทั่วไปจะตรงประเด็นและเข้าใจง่ายสำหรับ
บุคคลทุกระดับการศึกษา”  
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(2) อยู่บนพืน้ฐานสัจธรรมจากพระคริสตธรรมคัมภีร์  ไม่ขัดแย้งกับหลักคริสต์ศาสน
ศาสตร์ เมื่อพิจารณาเนื้อหาของบทเพลงที่ถูกเลือกแม้จะถูกประพันธ์ขึ้นจาก
ประสบการณ์หรือความเชื่อส่วนบุคคลแต่ก็ล้วนแสดงออกถึงหลักคริสต์ศาสน
ศาสตร์ที่ตั้งอยู่บนพื้นฐานของพระคริสต์ธรรมคัมภีร์ซึ่งถือว่าเป็นส่วนสำคัญใน
การขัดเกลาจิตใจ สอนการดำเนินชีวิตที่ถูกต้องเหมาะสมตามน้ำพระทัยพระเจ้า
และการเสริมสร้างให้มีเจตคติที่ดีในการดำเนินชีวิตแม้เผชิญกับช่วงเวลาที่วิกฤต  
สอดคล้องกับงานเขียนของวิศรุต จินดารัตน์(ม.ป.ป.) กล่าวว่า“เนื้อร้อง(Hymn 
Text) เป็นการสะท้อนความคิด ความเชื่อ และประสบการณ์อันเป็นที่มาของ
บทเพลง นอกจากนั ้นยังเป็นการแสดงจุดยืนทางคริสต์ศาสนศาสตร์ของ
ผู้ประพันธ์ในรูปของบทกวีอีกด้วย” 

(3) มีลักษะอัตวิสัย หรือจิตวิสัย ( Subjectivity) มุ่งไปที่ประสบการณ์ส่วนบุคคลที่มี
ต่อพระเจ้า บทเพลงคริสเตียนบรรยายถึงประสบการณ์ชีวิตส่วนบุคคลที่มีต่อ
พระเจ้าซึ่งสามารถพบเห็นการใช้สรรพนามบุรุษที่หนึ่ง (First person) ปรากฏ
ในเนื้อเพลงและมีท่อนร้องรับที่เป็นการเสริมและสนับสนุนท่อนร้องได้อย่างลง
ตัว สอดคล้องกับบทความเรื่องการวิเคราะห์เพลงรวีวารศึกษาและองค์ประกอบ
ด้านดนตรีที่ส่งเสริมการเรียนรู้ด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ โดย ชนันภรณ์ ใจเสาร์ดี, 
สกุณี เกรียงชัยพร และสันติภาพ วิริโยทัย(2017) กล่าวว่า “เนื้อเพลงโดย
ภาพรวมมีเนื้อหาที่เป็นลักษณะอัตนัย (Subjective) มุ่งเน้นไปที่ประสบการณ์
การส่วนบุคคลที ่มีต่อพระเจ้าจึงพบเห็นการใช้สรรพนามบุคคลที่หนึ ่งอยู่
บ่อยครั้งในเนื้อเพลง นอกจากนี้ยังมุ่งเน้นไปที่หลักคริสต์ศาสนศาสตร์และคำ
สอนเพียงเรื่องเดียว โดยมีท่อนร้องรับช่วยเสริมในการสรุปแนวคิดด้านศาสน
ศาสตร์หรือคำสอนที่อยู่ในข้อของเนื้อเพลง” 

(4) มีการถ่ายทอดเจตคติที่ดี  บทเพลงคริสเตียนที่ถูกเลือกซ้ำส่วนใหญ่มีเนื้อร้อง
ส่งเสริมการมีเจตคติที่ดีในการดำเนินชีวิต ถึงแม้ว่าจะต้องเผชิญกับวิกฤตในการ
ดำเนินชีวิต แต่ยังมีความหวังอยู่เสมอ และมีเนื้อหาชี้ไปที่พระเจ้ามากกว่ามองที่
ปัญหา สิ่งเหล่านี้เป็นการถ่ายทอดเจตคติที่ดีทั้งต่อตนเองและผู้อื่น ช่วยให้ผู้ฟัง
นำไปคิดวิเคราะห์จนก่อให้เกิดการเลียนแบบ หรือสร้างเจตคติที่ดีต่อตนเอง 
บุคคลรอบข้าง หรือต่อสถานการณ์ได้    

(5) บทเพลงจัดอยู่ในกลุ่มเพลงฝ่ายจิตวิญญาณหรือเพลงจากใจ  การร้องเพลงเป็น
การอธิษฐานรูปแบบหนึ ่ง เพราะต้องแสดงท่าทีแบบเดียวกัน คือ ด้วยจิ ต
วิญญาณและด้วยความคิดความเข้าใจ สันติภาพ วิริโยทัย (2558 , 17) การร้อง
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เพลงในที่ชุมนุมนมัสการจึงเป็นการอธิษฐานรูปแบบหนึ่ง เมื่อเราร้องเพลงจาก
ใจ “ถวายองค์พระผู้เป็นเจ้า”ดังนั้นการร้องเพลงจึงเป็นการสื่อสารระหว่าง
มนุษย์กับพระเจ้าผ่านบทเพลงคริสเตียนที่ถูกประพันธ์ขึ้นจากประสบการณ์ชีวิต
ของผู้ประพันธ์ด้วยการสะท้อนความคิดและมุมมองความเชื่อศรัทธาของตนต่อ
พระเจ้า 

(6) มีการสื่อเนื้อหาของบทเพลงไปสู่ผู้ฟังอย่างเป็นระบบ บทเพลงคริสเตียนมีการ
แบ่งเนื้อร้องออกเป็นหลายข้อ(Stanza) เพื่อสื่อเนื้อหาของบทเพลงไปสู่ผู้ฟัง
อย่างเป็นระบบคือ การอธิบายจากง่ายไปหายาก จากสิ่งที่มองเห็นไปหาสิ่งที่ไม่
สามารถมองเห็นได้  การจัดลำดับเนื้อหาที่ดีจึงช่วยให้ผู้รับสามารถเข้าใจเนื้อหา
ได้ตรงกันกับผู ้ประพันธ์ และสามารถใช้ความรู ้น ั ้นเป็นฐานเพื ่อสามารถ
ประยุกต์ใช้กับสถานการณ์ท่ีตนเองกำลังเผชิญได้ 

(7) มีรูปแบบการใช้คำพยางค์ที่แน่นอน (Metrical pattern) และใช้โน้ตหนึ่งตัวต่อ
หนึ่งคำหรือหนึ่งพยางค์ บทเพลงที่ถูกเลือกในลำดับที่ 1-4 ซึ่งเป็นบทเพลงที่มี
จำนวนผู้เลือกจำนวนมากนั้นเป็นบทเพลงมีรูปแบบการใช้คำพยางค์ที่แน่นอน
และใช้หนึ ่งคำต่อหนึ่งตัวโน้ต พบการเอื ้อนเสียงเพียงเล็กน้อยในบางเพลง 
ลักษณะของการใช้คำพยางค์ที ่แน่นอนนี้เป็นหนึ่งในบรรทัดฐานของเพลง
นมัสการที่ดีซึ่ง วิศรุต จินดารัตน์ (ม.ป.ป., 4) กล่าวว่า “ในแต่ละบรรทัดของบท
เพลงแต่ละข้อจะมีการใช้คำพยางค์ท่ีแน่นอนเป็นระบบทำให้เห็นจังหวะและการ
เน้นถ้อยคำ” 

(8) มีรูปแบบของการสัมผัสเสียง(Rhyme scheme) การประพันธ์เนื้อร้องของบท
เพลงมีการคำนึงรูปแบบการสัมผัสเสียง ช่วยให้เนื้อร้องมีความสอดคล้องกัน
และจดจำได้ง่าย วิศรุต จินดารัตน์ ( ม.ป.ป., 5) กล่าวว่า ในแต่ละบรรทัดของ
เพลงจะมีการสัมผัสเสียงสุดท้ายของคำพยางค์ เป็นการตอบสนองของคำ
ประพันธ์ในแต่ละบรรทัดที่ก่อให้เกิดจังหวะ ทำให้จำได้ง่าย 

(9) มีการใช้คำซ้ำ หรือคำที ่ส ื ่อความหมายเดียวกันเพื ่อเน้นย้ำความคิดและ
ความรู้สึกมีส่วนร่วมในบทเพลง บทเพลงมีลักษณะของการใช้คำซ้ำเพื่อเน้นย้ำ
ความคิด การเชิญชวนให้ทำตาม สร้างความรู้สึกมีส่วนร่วมในบทเพลง และช่วย
ให้สามารถจดจำจนสามารถเกิดความซาบซึ้งในบทเพลงได้ ไขแสง ศุขวัฒนะ 
(2535, 49 ) ไดก้ล่าวถึงขั้นตอนของการฟังดนตรี เรื่องการจำ (Remembering) 
ว่าเป็นขั้นสุดท้ายของการฟัง โดยเพลงบทใดถ้าผู้ฟังสนใจและได้ฟังซ้ำบ่อย ๆ ก็
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จะจำได้ เมื่อจำได้และยังสนใจอยากจะฟังเพลงนั้นอีกก็เท่ากับว่าผู้ฟังผู้นั้นได้รู้
คุณค่าของเพลงบทนั้นแล้วเป็นอย่างดี 

 
จากผลการวิเคราะห์องค์ประกอบด้านเนื้อร้องดังกล่าวสามารถแบ่งออกเป็น 2 ลักษณะคือ 

(1) เนื้อร้องที่ส่งผลต่อการสร้างเจตคติที่ดีโดยตรง คือ เนื้อร้องตั้งอยู่บนพื้นฐานสัจธรรมจากพระคริสต
ธรรมคัมภีร์  ไม่ขัดแย้งกับหลักคริสตศาสนศาสตร์ มีลักษะอัตวิสัยหรือจิตวิสัย มุ่งไปที่ประสบการณ์
ส่วนบุคคลที่มีต่อพระเจ้า มีการถ่ายทอดเจตคติที่ดี อยู่ในกลุ่มเพลงฝ่ายจิตวิญญาณหรือเพลงจากใจ  
และ (2) เนื้อร้องที่สนับสนุนการมีเจตคติที่ดีต่อบทเพลง ช่วยให้ผู้ฟังสามารถจดจำได้ และเน้นย้ำ
ความรู้สึกมีส่วนร่วมในบทเพลง คือ มีการใช้ภาษาที่เข้าใจง่ายและตรงประเด็น  มีการสื่อเนื้อหาของ
บทเพลงไปสู่ผู้ฟังอย่างเป็นระบบ มีรูปแบบการใช้คำพยางค์ท่ีแน่นอน (Metrical pattern) โดยใช้โน้ต
หนึ่งตัวต่อหนึ่งคำหรือหนึ่งพยางค ์มีการสัมผัสเสียง(Rhyme scheme) และมีการใช้คำซ้ำ 
 

ข้อเสนอแนะ 
1. เสนอให้ผู ้รับผิดชอบด้านดนตรีคริสตจักรซึ่งประกอบด้วย ศิษยาภิบาล ผู้นำนมัสการ 

นักร้อง และนักดนตรีคริสตจักรได้สอนบทเพลงคริสเตียน(เพลงนมัสการ) แก่สมาชิกคริสตจักรให้มาก
ขึ้น โดยพิจารณาองค์ประกอบด้านเนื้อหาเป็นสำคัญ เพราะเป็นส่วนหนึ่งในการการอภิบาลและ
เสริมสร้างความเชื่อศรัทธาให้แก่สมาชิกของคริสตจักร ซึ่งบทเพลงคริสเตียนหลายบทถูกประพันธข์ึ้น
บนพื้นฐานความเชื่อศรัทธาตามหลักคริสต์ศาสนศาสตร์ที่ถูกต้อง อีกท้ังสามารถส่งผลต่อเจตคติในการ
ดำเนินชีวิตประจำวันของสมาชิกโดยเฉพาะในช่วงวิกฤตของชีวิต บทเพลงที ่สอนไม่ควรจำกัด
แหล่งที่มาหรือสอนร้องให้ถูกต้องตามจังหวะและทำนองเท่านั้น แต่ควรเน้นการสอนประวัติความ
เป็นมา เบื้องหลัง ความหมาย และคริสต์ศาสนศาสาตร์ในบทเพลงเพื่อจะเห็นถึงคุณค่าและเกิดความ
ซาบซึ้งในบทเพลงจนสามารถนำไปประยุกต์ใช้กับสถานการณ์ต่างๆในชีวิตประจำวัน  

2. เสนอให้พัฒนา “คู่มือการเลือกบทเพลงหนุนใจสำหรับคริสเตียน” เป็นบทเรียนคริสเตียน
ศึกษาในคริสตจักร โดยอาจเพิ ่มประเด็นคำถามเพื ่อการอภิปราย การคิดใคร่ครวญ และการ
ประยุกต์ใช้ เป็นต้น 
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การบูรณาการมิติจิตวิญญาณกับหลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์ 

ดร.สกุณี เกรียงชัยพร15F15F

1 

บทคัดย่อ 
การวิจัยครั้งนี้เป็นการวิจัยพื้นฐานโดยมีจุดมุ่งหมายเพื่อหาว่ามิติจิตวิญญาณและหลักสูตร

คริสต์ศาสนศาสตร์สามารถบูรณาการกันได้อย่างไร โดยเป็นการวิจัยเชิงคุณภาพ วิธีที่ใช้ในการศึกษา
ครั้งนี้คือการสัมภาษณ์ส่วนตัวและการสนทนากลุ่ม ผู้ให้ข้อมูลคือผู้ที่สำเร็จการศึกษาในหลักสูตรคริสต์
ศาสนศาสตร์ของวิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ และ คณะคริสต์ศาสน
ศาสตร์ มหาวิทยาลัยคริสเตียน จำนวนทั้งหมด 15 คน ข้อมูลที่ได้นำมาวิเคราะห์ตามกระบวนการวิจัย 
ผลที่ได้สะท้อนให้เห็นถึงการรับรู้และความเข้าใจเรื ่องการบูรณาการระหว่างมิติจิตวิญญาณใน
หลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์อันประกอบด้วย 3 ประเด็นหลัก ได้แก่ 1) ลักษณะการบูรณาการ 2) 
รูปแบบบูรณาการ และ 3) ปัจจัยที่ส่งผลต่อการบูรณาการ เมื่อได้ผลการวิเคราะห์แล้ว ผู้วิจัยได้ให้
ข้อเสนอแนะเพ่ือพัฒนาการบูรณาการในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ให้มีประสิทธิภาพและเป็นรูปธรรม
ยิ่งขึ้น 

คำสำคัญ การบูรณาการ มิติจิตวิญญาณ หลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์ 
  

 
1 หัวหน้าสาขาวิชาครสิต์ศาสนศาสตร์ (บัณฑติศึกษา) วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลยั

พายัพ 
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1. บทนำ 
สถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์เป็นแหล่งผลิตบัณฑิตออกไปทำงานในลักษณะพิเศษซึ่งแตกต่าง

จากงานในสายวิชาชีพอื่น  กล่าวคือเป็นงานที่เกี่ยวข้องโดยตรงกับมิติจิตวิญญาณของผู้คนโดยใช้
หลักธรรมคำสอนของคริสต์ศาสนา ด้วยเหตุนี้สถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์จึงมีบทบาทสำคัญในการ
ฝึกฝน อบรม และผลิตนักศึกษาไม่เพียงในด้านวิชาความรู้ แต่ให้ เป็นผู้มีวุฒิภาวะด้านจิตวิญญาณ
ควบคู่กันไป แต่ถึงกระนั้น สถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ต้องเผชิญกับความท้าทายในการผลิตนักศึกษาที่
ทั้งเป็นเลิศในด้านวิชาการและมีวุฒิภาวะฝ่ายวิญญาณ เนื่องจากมิติฝ่ายวิญญาณซึ่งเป็นนามธรรม  
ซึ่งไม่สามารถสอนได้โดยการบรรยายหรือบอกกล่าว จากที่ผ่านมา มิติจิตวิญญาณในสถาบันคริสต์
ศาสนศาสตร์กระทำผ่านการจัดกิจกรรมด้านจิตวิญญาณให้กับนักศึกษา เช่น การอธิษฐานและ  
อ่านพระคัมภีร์ในตอนเช้า การนมัสการในภาคต่าง ๆ การเข้ารับคำแนะนำจากอาจารย์ที่ปรึกษา  
การปฏิบัติฝ่ายวิญญาณเหล่านี้แม้จะเป็นสิ่งที่พึงกระทำ แต่ส่ วนใหญ่เป็นกิจกรรมนอกชั้นเรียนและ
แยกส่วนจากการเรียน 

จากการทบทวนวรรณกรรมที่เกี่ยวข้องกับการบูรณาการในมิติจิตวิญญาณและด้านวิชาการ
ในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์พบว่ามีหนังสือ บทความ และงานวิจัยมากมายให้ความสำคัญกับหัวข้อ
ดังกล่าว ประเด็นเรื่องการแยกส่วนโดยขาดองค์รวมระหว่างมิติจิตวิญญาณและวิชาการ สะท้อนให้
เห็นในคำพูดและวาทกรรมที่บ่งบอกแนวคิดสองขั้วที่แยกออกจากกันเช่น จิตวิญญาณกับวิชาการ  
นักทฤษฎีกับนักปฏิบัติ วิชาการกับวิชาชีวิต ฯลฯ นอกจากนี้ยังมีวาทกรรมเสียดสีและบ่งบอกทัศนคติ
ในแง่ลบ เช่น seminary or cemetery? (โรงเรียนพระคริสต์ธรรมหรือสุสาน?) หรือชื่อหนังสือที่ 
มุ่งจัดการกับความท้าทายดังกล่าวเช่น How to Stay Christian in Seminary (วิธีคงความเป็น 
คริสเตียนในโรงเรียนพระคริสต์ธรรม) เป็นต้น คำกล่าวเหล่านี้บ่งบอกถึงแนวคิดที่ขาดการบูรณาการ
ระหว่างการพัฒนาจิตวิญญาณกับหลักสูตรการศึกษาทั ้งที่ทั ้งสองด้านเป็นสิ ่งจำเป็นในการผลิต
นักศึกษาออกไปรับใช้สังคม ซึ่งต้องการผู้มีวุฒิภาวะฝ่ายวิญญาณและความเป็นเลิศด้านวิชาการ  

อย่างไรก็ดี แม้ว่าหัวข้อมิติฝ่ายวิญญาณและด้านวิชาการจะถูกกล่าวถึงไว้มากมายใน
วรรณกรรม แต่สิ่งที่ขาดหายไปในวรรณกรรมเหล่านี้คือ ลักษณะการบูรณาการที่เฉพาะเจาะจงใน
ระดับเนื้อหาวิชาและในชั้นเรียน รวมถึงการทำความเข้าใจในบริบทประเทศไทย กล่าวอีกอย่างหนึ่ง
คือ ลักษณะการบูรณาการมิติจิตวิญญาณที่เข้าไปสู่ระดับเนื้อหาการเรียนการสอนรายวิชาในชั้นเรียน
ยังไม่เห็นชัดเจน เหตุผลดังกล่าวเป็นที่มาของความสนใจศึกษาวิจัยการบูรณาการมิติฝ่ายวิญญาณกับ
หลักสูตรการเรียนการสอน โดยงานวิจัยชิ้นนี้มุ่งศึกษาการรับรู้ของกลุ่มตัวอย่างคือผู้ที่ จบการศึกษา
จากสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ที่มีต่อการบูรณาการมิติจิตวิญญาณในหลักสูตรการศึกษาในระดับ  
กลุ่มวิชาที่เปิดสอนในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ 
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2. นิยามศัพท์เฉพาะ 

2.1 บูรณาการ 

งานวิจัยครั้งนี้นิยามความหมายของมิติจิตวิญญาณในบริบทสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์
ดังนี้ 

1) ความเข้าใจและยอมรับว่าพระเจ้าทรงเป็นศูนย์กลางของชีวิต (Knowing) 
2) สำแดงชีวิตอย่างพระเยซูคริสต์ (Being) 
3) อุทิศตนเพ่ือสังคมและชุมชน (Doing) 

2.2 หลักสูตร 
งานวิจัยครั้งนี้ใช้ความหมายคำว่าหลักสูตรที่ครอบคลุมลักษณะหลักสูตร ได้แก่ 
1) หลักสูตรแกน (Core curriculum) หลักสูตรแกนในสถาบันคริสต์ศาสน-

ศาสตร์ ได้แก่ กลุ ่มวิชาภาษาพระคัมภีร์ พระคัมภีร์ศึกษา ประวัติศาสตร์
คริสตจักร คริสต์ศาสนศาสตร์ พันธกิจ ดนตรีประสบการณ์สนาม และการ
ค้นคว้า 

2) หลักสูตรแฝง (Hidden curriculum) เป็นหลักสูตรที่ไม่ได้กำหนดแผนการ
เรียนรู้เอาไว้ล่วงหน้าและเป็นประสบการณ์การเรียนรู้ที่สถาบันไม่ได้วางแผน
อย่างเป็นทางการ แต่เป็นสิ่งที่เกิดขึ้นในบริบทของสถาบันนั้นๆ เช่น สิ่งแวดล้อม 
ค่านิยม บรรยากาศ   

3) หลักสูตรเกลียวสว่าน หรือบันไดวน (Spiral curriculum) หมายถึงการจัด
เนื้อหาหรือหัวข้อเนื้อหาเดียวกันในทุกระดับชั้น แต่มีความยากง่ายและความ
ลึกซึ้งที่แตกต่างกันไป  

4) หลักสูตรสูญ (Null curriculum) หมายถึงเนื้อหาที่ไม่ได้ปรากฏอยู่ในแผนการ
เรียนรู้และไม่มีการเรียนการสอน แต่การขาดเนื้อหาเหล่านั้นจะส่งผลกระทบต่อ
ผู้เรียนในการนำองค์ความรู้ไปใช้ในชีวิต 

3. วัตถุประสงค์ของการวิจัย 
การวิจัยครั้งนี้มีจุดมุ่งหมายในการศึกษาว่าผู้สำเร็จการศึกษาในหลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์

ของวิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ และ คณะคริสต์ศาสนศาสตร์ 
มหาวิทยาลัยคริสเตียน รับรู้และเข้าใจเรื่องการบูรณาการระหว่างมิติจิตวิญญาณกับหลักสูตรคริสต์
ศาสนศาสตร์อย่างไร 
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4. แนวคิด ทฤษฎี และงานวิจัยท่ีเกี่ยวข้อง 
แนวคิดที่ใช้เป็นกรอบอ้างอิงของงานวิจัยหัวข้อ “การบูรณาการมิติจิตวิญญาณในหลักสูตร  

คริสตศาสนศาสตร์” ประกอบด้วยหัวข้อดังต่อไปนี้ 1) แนวคิดด้านจิตวิญญาณ  2) แนวคิดด้านการ 
บูรณาการ และ 3) แนวคิดด้านหลักสูตร 

4.1 แนวคิดด้านจิตวิญญาณ 

Cunningham และ Egan (1996) ให้ความหมายของจิตวิญญาณว่าเป็นมิติด้านในของบุคคล 
เป็นแก่นและศูนย์กลางชีวิตของมนุษย์ เป็นส่วนที่มนุษย์ได้สัมผัสและมีประสบการณ์กับสิ่งหรือผู้อยู่
เหนือธรรมชาติ นอกจากนี ้ Augsberger (2006) ให้แนวคิดเพิ ่มเติมเกี ่ยวกับจิตวิญญาณในแง่
ความสัมพันธ์กับด้านต่าง ๆ ในชีวิตของคริสต์ศาสนิกชนโดยใช้คำว่า Tripolar spirituality หรือ 
จิตวิญญาณสามขั้วว่าเป็นการเชื ่อมโยงเป็นหนึ่งเดียวกันของลักษณะความสัมพันธ์สามฝ่าย  คือ  
การค้นพบตัวตน การรู้จักพระเจ้า และการเห็นคุณค่าของมนุษย์ ในทำนองเดียวกัน Hamilton และ 
Jackson (1998) กล่าวว่า จิตวิญญาณเป็นมากกว่าความเชื่อและประสบการณ์ส่วนบุคคลที่มีกับ
อำนาจเบื้องบนหรือจุดประสงค์ยิ ่งใหญ่ของชีวิต แต่เป็นการพัฒนาความตระหนักรู้ภายในตนเอง  
การมีจิตที่เชื่อมโยงกับโลกภายนอกและภายใน และการมีสัมพันธภาพกับพลังหรือผู้มีอำนาจเหนือโลก
สามัญ ซึ่งในบริบทนี้คือพระเจ้าของคริสตชน  

จากที ่กล่าวมาข้างต้นนี ้นำมาสู ่คำนิยามของมิต ิจ ิตวิญญาณในการวิจ ัยครั ้งนี ้ว ่าเป็น
ส่วนประกอบของมนุษย์ที ่ควบคุมชีวิตและแสดงคุณลักษณะออกมาในสามด้านคือ ชีวิตที่แสดง
คุณลักษณะแบบพระเยซูคริสต์ ความรักท่ีมีพระเจ้า และความสัมพันธ์กับเพ่ือนมนุษย์ 

4.2 แนวคิดด้านการบูรณาการ 

ความเชื ่อกับการเรียนรู ้ (Integration of Faith and Learning - IFL) เป็นเรื่องที่สถาบัน 
การศึกษาคริสเตียนในระดับอุดมศึกษาให้ความสำคัญเนื่องจากแนวคิดดังกล่าวครอบคลุมการศึกษาใน
บริบทสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ในแง่ที่เกี่ยวข้องกับจิตวิญญาณกับวิชาการ อันเป็นหัวข้อการวิจัย 
ครั้งนี้ ในบทนี้จะเป็นการทบทวนวรรณกรรมที่เก่ียวข้องกับแนวคิดและวิธีต่าง ๆ ในการบูรณาการด้าน
ความเชื่อกับความรู้ เพื่อใช้เป็นกรอบอ้างอิงในการวิจัยหลังจากนั้นจะกล่าวถึงการบูรณาการใน
ขอบเขตที่แคบลง คือการบูรณาการระหว่างจิตวิญญาณและวิชาการในด้านหลักสูตร 

4.3 แนวคิดว่าด้วยการบูรณาการระหว่างความเชื่อกับความรู้  

คำว่าบูรณาการถูกนำมาใช้ในหลายในความหมาย Mckay (2012) ใช้ภาพศิลปะบรรยาย
ความหมายคำว่า “บูรณาการ” ว่าเปรียบเสมือนภาพวาดสีน้ำมันที่แต่ละสีมีเอกลักษณ์ความเป็นแก่น
สีของตนเอง แต่ก็ผสมผสานกับสีอื ่น ๆ จนเป็นภาพเดียวกันที ่มีสีส ันหลายหลาก คำอธิบายนี้
เปรียบเทียบให้เห็นภาพบูรณาการของสีแห่งจิตวิญญาณและวิชาการที่สามารถทำงานตามจุดประสงค์
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ของแต่ละด้านเพื่อประกอบเป็นภาพใหญ่ภาพหนึ่ง อย่างไรก็ดี การวิจัยครั้งนี้ได้ให้คำจำกัดความ
เฉพาะของการบูรณาการระหว่างความเชื่อกับความรู้ไว้ดังนี้ 

1) คำจำกัดความ 

ความหมายของการบูรณาการความเชื่อกับความรู้คืองานด้านวิชาการที่มีเป้าหมายในการ
สร้างความมั่นใจและพัฒนาความสัมพันธ์ให้เกิดขึ้นระหว่างความเชื่ออย่างคริสเตียนกับศาสตร์ความรู้
ของมนุษย์ โดยเฉพาะอย่างยิ่งดังที่ปรากฏในวิชาการสาขาต่างๆ ในงานวิจัยครั้งนี้เน้นความเชื่อ ใน
ความหมายของแก่นสาระคำสอนและความเข้าใจในคริสต์ศาสนา แต่ก็รวมถึงความหมายในแง่ความ
วางใจและความตั้งมั่นในศรัทธาด้วย ส่วนคำว่าความรู้ ใช้ในความหมายกว้าง หมายถึงสาระเนื้อหา
ความรู้ ศาสตร์สาขาต่าง ๆ รวมถึงการศึกษาเรียนรู้ด้วย โดยในงานวิจัยครั้งนี้จะใช้สลับกันไปต าม
ความเหมาะสม 

2) ความเป็นมาของแนวคิดด้านการบูรณาการ 
การบูรณาการระหว่างความเชื่อกับความรู้เป็นหัวข้อที่สถาบันระดับอุดมศึกษาคริสเตียนให้

ความสำคัญมาก  โดยการศึกษาในระดับอุดมศึกษาคริสเตียนส่วนใหญ่ในประเทศสหรัฐอเมริกาให้
ความสำคัญกับเรื่องนี้ หลายแห่งได้จัดตั้งหน่วยงานขึ้นมาโดยเฉพาะเพื่อรับผิดชอบโดยตรง ภารกิจ
หลักคือเพ่ือสรรหาทรัพยากรที่จำเป็นต่อการขับเคลื่อนการบูรณาการฯ เพ่ือสร้างสะพานเชื่อมระหว่าง
คริสต์ศาสนศาสตร์กับวิชาการในสาขาต่าง ๆ มีการสร้างภาษาและวิธีการสื่อสารเพื่อความเข้าใจ
ร่วมกัน รวมทั้งหารูปแบบที่มีประสิทธิภาพเพ่ือสามารถปฏิบัติได้จริง  ในการศึกษาเรื่องการบูรณาการ
ระหว่างความเชื่อกับความรู้ ได้มีความพยายามที่จะอธิบายความสัมพันธ์ระหว่างสองด้านดังกล่าว โดย
แยกตามแนวคิดต่าง ๆ ดังนี้  

แนวคิดท่ีว่าพระคัมภีร์เป็นแหล่งความจริงเพียงหนึ่งเดียว: ความเชื่อขัดแย้งกับความรู ้
แนวคิดนี้กล่าวว่า พระคัมภีร์เป็นแหล่งที่มาเพียงแหล่งเดียวเท่านั้นของความจริง แต่ปัญหาที่

เกิดจากแนวคิดดังกล่าวนี้ก็คือ หากแนวคิดเช่นนี้ยอมรับพระคัมภีร์เป็นความจริงหนึ่งเดียว การ
เปิดเผยพิเศษ (special revelation) ก็จะไปลดทอนคุณค่าของแหล่งความจริงอื ่น ๆ ที ่เป็นการ
เปิดเผยทั่วไป (general revelation) อันรวมถึงความรู้ที่มีอยู่จำนวนมหาศาลในศาสตร์ความรู้อื่น ๆ 
เช่น วิทยาศาสตร์ คณิตศาสตร์ สุนทรียศาสตร์ ภาษาศาสตร์ ฯลฯ แนวคิดนี้ไม่ยอมรับวัฒนธรรม
มนุษย์ที่มีส่วนหล่อหลอมให้เกิดศาสตร์ต่าง ๆ รวมถึงไม่ให้ความสำคัญกับความรู้ในศาสตร์แขนงอ่ืน ๆ 
เนื่องจากถือว่าขัดแย้งกับความเชื่อ 

แนวคิดท่ีแยกระหว่างความเชื่อและความรู้: ความเชื่อกับความรู้  
แนวคิดนี้กล่าวว่า ความเชื่อกับความรู้คู่ขนานกันและสร้างเสริมกัน ทั้งสองด้านจำเป็นต่อกัน

และกัน แต่ไม่มีส่วนร่วมใดต่อกัน เช่น สิ่งที่เรียนรู้ ในคริสตจักรเป็นเรื่องจิตวิญญาณ ไม่เกี่ยวข้องกับ
การศึกษาในโรงเรียน แนวคิดนี้มีจุดอ่อนคือ เป็นเหตุทำให้ความคิดและชีวิตของคนแยกออกเป็น
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ส่วนๆ นำไปสู่ความเชื่อแบบเหรียญสองด้าน แม้ว่าการบูรณาการอาจเข้ากันได้ดีกับบางศาสตร์เช่น
ประวัติศาสตร์และจิตวิทยา แต่ความเชื่อก็กระทบกับทุกศาสตร์ที่มนุษย์ศึกษาไม่ว่าจะเป็น คริสเตียน
ศึกษา ดนตรีคริสตจักร ประวัติศาสตร์คริสตจักร ฯลฯ อันเป็นศาสตร์ที่อาศัยการค้นพบของมนุษย์ 
และเกี่ยวข้องกับพฤติกรรมมนุษย์ นอกจากนี้ยังเป็นการแยกในทางปฏิบัติ เช่น แยกกิจกรรมฝ่าย
วิญญาณว่าเป็นเรื่องเก่ียวกับจิตวิญญาณ ส่วนการเรียนหรือกิจกรรมด้านการเรียนเป็นด้านวิชาการ 

แนวคิดท่ีว่าความเชื่อและความรู้เท่าเทียมกัน: ความเชื่อร่วมกับความรู้  
แนวคิดนี้เชื่อว่าความเชื่อและความรู้สัมพันธ์กัน โดยยอมรับทั้งการเปิดเผยพิเศษและการ

เปิดเผยทั่วไป และเชื่อว่าแหล่งที่มาของความจริงอาจผสมผสานกันในชั้นเรียนได้ ซึ่งแนวคิดนี้ใกล้เคียง
กับการบูรณาการ อย่างไรก็ดี ปัญหาก็คือ สิ่งที่ได้มักแสดงออกให้เห็นในผลผลิตทางวิชาการที่มี
รูปลักษณ์บิดเบี้ยวด้วยการพยายามหารายละเอียดจากพระคัมภีร์บางข้อมาอธิบายสนับสนุนศาสตร์
บางเรื่อง ซึ่งในความเป็นจริงพระคัมภีร์อาจไม่ได้กล่าวไว้อย่างชัดเจนในเรื่องนั้น ๆ  

แนวคิดท่ีว่าโลกทัศน์เป็นพื้นฐานของความรู้: ความเชื่อสนับสนุนความรู้  
แนวคิดนี้เชื่อว่าพระคัมภีร์เป็นพื้นฐานในการมองโลกและเป็นกรอบในการทำความเข้าใจ

ศาสตร์วิชาแขนงต่าง ๆ  โดยตระหนักว่าความเชื่อจะทำให้วิธีการเข้าถึงความรู้แตกต่างจากโลกที่ไม่มี
ความรู้ในพระเจ้าและไม่มีพระคัมภีร์เป็นพื ้นฐาน ความเชื่อหรือโลกทัศน์ที่คนมีต่อพระเจ้าเป็น
ตัวกำหนดวิธีการเรียนรู้และทำความเข้าใจในวิชาการความรู้ต่าง ๆ (Cosgrove, หน้า 57) เนื่องจาก
โลกทัศน์พระคัมภีร์เป็นหน้าต่างในการมองและตีความเนื้อหาวิชา รวมถึงกำหนดเป้าหมายการเรียน 
และการให้คุณค่ากับการเรียน เป็นการเปลี่ยนแปลงสังคมด้วยความเข้าใจที่ว่า สังคมและวัฒนธรรม
ประกอบไปด้วยศาสตร์ความรู้แขนงต่าง ๆ และเมื่อโลกทัศน์ของคนได้รับการเปลี่ยนแปลงแล้ว เขาก็
จะสามารถออกไปเปลี่ยนแปลงสังคมบนรากฐานพระกิตติคุณโดยมีโลกทัศน์ของพระคัมภีร์เป็นตัว
ขับเคลื่อน 

3) ลักษณะและวิธีการบูรณาการความเชื่อกับความรู้ 
ตลอดเวลาหลายสิบปีที่ผ่านมาได้มีการศึกษาเรื่องวิธีการปฏิบัติเพื่อเชื่อมโยงและปิดช่องวา่ง

ระหว่างความเชื่อกับการศึกษาเรียนรู้ในระดับอุดมศึกษา โดยการปฏิบัติและความพยายามดังกล่าว
ครอบคลุมถึงการศึกษาในบริบทสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ในแง่ความสัมพันธ์ระหว่างจิตวิญญาณกับ
วิชาการ ในหัวข้อนี้จะเป็นการทบทวนวรรณกรรมที่เกี่ยวข้องกับวิธีการต่าง ๆ ที่มีการศึกษาเพ่ือบูรณา
การระหว่างความเชื่อกับการศึกษา 

Sluiter (2019) นำเสนอวิธีการ 5 ประการในการบูรณาการความเชื่อกับการศึกษา 
1) ปัญหาทางจริยธรรม (Ethical Considerations) 
2) ความจริงแท้ (Metaphysical) 
3) เนื้อหาเก่ียวกับคริสเตียน (Christian content) 
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4) บุคลิกลักษณะและความสัมพันธ์ (Character and Relationships) 
5) เบื้องหลังทางประวัติศาสตร์ (Historical Background)   

 
นอกจากนี้ Cosgrove (2006) อธิบายหน้าที่ของการบูรณาการ 3 ประการ ดังนี้ 
 
ประการที่หนึ่ง เป็นตัวกลั่นกรอง  โลกทัศน์อย่างคริสเตียนทำหน้าที่เป็นตัวกลั่นกรองเพ่ือช่วย

คนในการประเมินสิ่งที่ผู้นั้นกำลังศึกษาเรียนรู้ โดยการใช้ความจริงจากพระคัมภีร์เป็นตัวประเมินการ
ตีความทฤษฎีและแนวคิดต่าง ๆ ที่ปรากฏอยู่ในวิชาการต่าง ๆ ยกตัวอย่างเช่น วิทยาศาสตร์สังคม
กล่าวว่า มนุษย์ทุกคนเกิดมาเหมือนผ้าขาว แต่พระคัมภีร์บอกไว้ในทางตรงกันข้ามว่ามนุษย์ทุกคนเป็น
คนบาปตั้งแต่อยู่ในครรภ์มารดา แม้จะมีพระฉายของพระเจ้า เช่นนี้เป็นตัวอย่างแสดงถึงการใช้  
พระคัมภีร์ตีความและอธิบายศาสตร์ต่าง ๆ เป็นต้น (Cosgrove, 2006) 

ประการที่สอง เป็นผู้นำการเปลี่ยนแปลง "โลกทัศน์คริสเตียนไม่ใช่หลักข้อเชื่อที่หยุดนิ่งไว้ให้
ท่องจำ แต่เป็นระบบความเชื่ออันมีชีวิตที่นำชีวิตของเราเข้าไปอยู่ภายใน” (Cosgrove, หน้า 60) และ
ได้เพิ่มเติมถึงบทบาทของพระคัมภีร์ว่า “พระคัมภีร์เป็นตัวก่อร่างสร้างความคิดให้ผู้เชื่อเป็นเหมือน
พระคริสต์มากขึ้นทั้งในความคิดและการกระทำ มุมมองความเชื่อที่มีต่อชีวิตส่งผลกระทบในทุกสิ่งที่
เราศึกษาเรียนรู้ เป็นตัวส่งเสริมความเมตตาและความปรารถนาที่จะทำตนเป็นประโยชน์ต่อชุมชนและ
ต่อโลก “ความเชื่อยังสามารถเปลี่ยนแปลงเราและวิธีที่เราคิด เพ่ือที่เราจะพัฒนาวิธีการที่ใหม่กว่าและ
ดีกว่าในวิชาการแขนงต่าง ๆ” (Cosgrove, p. 61) 

ประการที่สาม เป็นกระบวนการเติบโตสองทาง   ความเชื่อและการศึกษาเป็นการเติบโตและ
ขยายออกสองทาง กล่าวคือความเชื่อควรส่งผลต่อแรงจูงใจในการศึกษา ในขณะเดียวกันการศึกษาก็
ควรส่งผลกระทบต่อความเชื่อในทางบวกด้วย ดังคำกล่าวที่ว่า “ความรู้ในหลักไวยากรณ์ ตรรกะ 
ประวัติศาสตร์ และเหตุการณ์ปัจจุบันทำให้พระคัมภีร์มีชีวิตในเรา” ตัวอย่างเช่น ความเข้าใจในดารา
ศาสตร์และฟิสิกส์ที่พัฒนาขึ้นควรส่งเสริมความชื่นชมในการเปิดเผยของพระเจ้าที่สำแดงพระองค์ผ่าน
ธรรมชาติ ตามที่พระคัมภีร์หลายตอนได้พูดถึงธรรมชาตินั้นไว้แล้ว (Cosgrove, p. 61)   

4) ระดับการบูรณาการ 
Rasmussen และ Roberta Hernandez (2005) อธิบายการบูรณาการระหว่างความเชื่อกับ

การศึกษาโดยแบ่งออกเป็น 6 ระดับตามการปฏิบัติของผู้สอนในชั้นเรียนดังต่อไปนี้ 
ระดับท่ี 1 ขาดความรู้ ขาดความสนใจ 
ผู้สอนมีความเข้าใจหรือไม่มีเลยเกี่ยวกับการบูรณาการ และไม่มีการปฏิบัติ ใด ๆ ที่เกี่ยวข้อง

กับการบูรณาการในวิชาและชั้นเรียนของตน ไม่เห็นความสำคัญ อีกท้ังไม่คิดว่าความเชื่อกับการศึกษา
สามารถกระทำได้ผ่านทางการเรียนในรายวิชา โดยคิดว่าไม่มีความเกี่ยวข้องกันระหว่างสองมิตินี้ 



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

113 

ระดับท่ี 2 สนใจบ้าง 
ผู้สอนรู้ว่าจะบูรณาการอย่างไรในบางหัวข้อที่ตนสอน มีการวางแผนเพื่อบูรณาการความเชื่อ

กับการศึกษาในชั้นเรียน หรือบรรจุแผนบูรณาการไว้ในแผนการสอนของหลักสูตร   
ระดับท่ี 3 มีความพร้อม 
ผู้สอนอยากให้มีการบูรณาการ แต่โดยทั่วไปจะไม่ได้วางแผนไว้ล่วงหน้า ยังไม่มีการเชื่อมโยง

เนื้อหาวิชาโดยใช้โลกทัศน์แบบคริสเตียนมาเป็นกรอบกำหนดการเรียนรู้ มีการปฏิบัติบ้างบางครั้งใน
บางหัวข้อตลอดทั้งรายวิชาเนื่องจากมีเรื่องเกี่ยวกับการบริหารจัดการเข้ามาเกี่ยวข้องกับการวาง
แผนการสอนทำให้การบูรณาการไม่ราบรื่น 

ระดับท่ี 4 ปฏิบัติเป็นประจำ 
มีการบูรณาการอยู่สม่ำเสมอ แต่ไม่ได้มีการเปลี่ยนแปลงหรือพัฒนาอย่างต่อเนื่องและสอด

ประสานกลมกลืนกัน 
ระดับท่ี 5 มีการขับเคลื่อน 
ผู้สอนปฏิบัติบูรณาการหลากหลายวิธีเพื่อสร้างผลกระทบให้เกิดกับนักเรียน นอกจากนี้ยัง

สามารถอธิบายการเปลี่ยนแปลงที่ทำได้ในช่วงเวลาหนึ่ง ๆ รวมถึงบอกแผนการที่ตนมีในระยะสั้นได้ 
นอกจากนีย้ังมีการวางแผนเชิงกลยุทธ์หรือหัวข้อตามความจำเป็นหรือความสนใจของนักศึกษา  

ระดับท่ี 6 ปฏิบัติอย่างเข้าใจถ่องแท้ 
ผู้สอนมีการร่วมมือกับเพื่อนร่วมงานในการพัฒนาการบูรณาการเป็นเครือข่ายเชื่อมโยงไม่

เพียงแต่ในวิชาของตน แต่ได้ปฏิบัติการบูรณาการร่วมกับวิชาอื่น ๆ ด้วยเพื่อเป็นการสร้างผลกระทบ
ให้กับนักศึกษา ทั้งสถาบันฯ (หรืออย่างน้อยกลุ่มย่อย) ได้สะท้อนโลกทัศน์อย่างคริสเตียนออกมาให้
เห็นได้ในชีวิตประจำวัน นักศึกษาตระหนักได้ว่าความเชื่อกับการดำเนินชีวิตด้านการเรียนของตน
สอดคล้องไปในทิศทางเดียวกัน 

5) แนวคิดเรื่องความสัมพันธ์ระหว่างจิตวิญญาณกับการศึกษาในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์  
หลักสูตรที่มีการบูรณาการจะเป็นเครื่องมือหล่อหลอมความเชื่อให้แก่นักศึกษา บทบาทของ

ผู้สอนคือการช่วยให้นักศึกษาสามารถเชื่อมโยงจุดต่าง ๆ ของแต่ละวิชาที่อยู่ในภาคการศึกษาเดียวกัน
เข้าหากัน (แนวนอน) และวิชาที่กระจายอยู่ตามชั้นปีที่ต่างกัน (แนวตั้ง) นอกจากนี้การบูรณาการ
ระดับหลักสูตรที่ดีจะช่วยให้นักศึกษาสามารถเชื่อมโยงสิ่งที่เรียนเข้ากับชีวิตส่วนตัว 

ในด้านการจัดหลักสูตร John Dewey (1974) นำเสนอวิธีการจัดการเรียนรู้ให้แก่ผู้เรียนที่
เ ร ี ยกว ่ า  “ว ิ ธ ี การทางจ ิตว ิทยา”(psychological method)  หร ื อ  “ว ิ ธ ี เ ร ีย งตามลำด ับ” 
(chronological method) โดยมีแนวคิดหลักคือการสร้างหลักสูตรบนพื้นฐานประสบการณ์ของ
ผู้เรียน แล้วจึงพัฒนาไปสู่ “วิธีตรรกะ” (logical method) แนวคิดนี้สอดคล้องกับปรัชญาการศึกษา
ของเขาเองที่ให้ผู้เรียนได้เรียนรู้จากประสบการณ์และการให้ผู้เรียนเป็นศูนย์กลาง มากกว่าเน้นสาระ
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วิชาเป็นหลัก อย่างไรก็ดีแนวคิดการจัดหลักสูตรยังคงมีข้อถกเถียงมาจนถึงปัจจุบัน แม้กระนั้น การจัด
หลักสูตรในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ควรใส่ใจกับแนวคิดท่ีว่ามานี้ กล่าวคือ ในด้านที่เน้นผู้เรียนก็ต้อง
ใส่ใจกับชีวิตและประสบการณ์ของผู้เรียนที่ผ่านมา พ้ืนฐานความรู้เดิม รูปแบบการเรียนรู้ และท่ีสำคัญ
คือพื้นฐานสภาพจิตวิญญาณของเขา ส่วนในด้านเนื้อหาคือการเน้นความรู้ด้านศาสนศาสตร์ พระ
คัมภีร์ และอื่น ๆ ที่ควรมีการเรียงลำดับก่อนหลังตามลำดับ ทั้งสองด้านนี้ควรอยู ่ในตำแหน่งที่
เหมาะสมเพื่อให้เกิดการบูรณาการได้อย่างมีประสิทธิภาพ  

5. วิธีการดำเนินการวิจัย 
วิธีดำเนินการวิจัยครั้งนี้เป็นการวิจัยเชิงคุณภาพและสร้างทฤษฎีจากฐานราก (Grounded 

theory) ใช้วิธีการสัมภาษณ์รายบุคคล (personal interview) ผู้ให้ข้อมูลคือผู้สำเร็จการศึกษาจาก
วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ และคณะคริสตศาสนศาสตร์ มหาวิทยาลัย 
คริสเตียนที่จบการศึกษาในช่วงปี 2551-2561  การเลือกประชากรที่นำมาศึกษาครั้งนี้ใช้วิธีการเลือก
แบบเจาะจง (Purposive sampling) คือการกำหนดคุณลักษณะของประชากรที่ต้องการแล้วนำมา
เป็นกลุ่มตัวอย่าง การศึกษาครั้งนี้เลือกประชากรที่สามารถให้ความเข้าใจในประเด็นที่ต้องการศึกษา
และสามารถให้ข้อมูลได้ตรงประเด็นและชัดเจน โดยเป็นบุคคลที่มีวุฒิภาวะฝ่ายวิญญาณและใช้ความรู้
ในทางศาสนศาสตร์ที่ได้รับการฝึกฝนอบรมมาจากสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ได้อย่างถูกต้องเป็น
จำนวน 20 คน 

5.1 เครื่องมือที่ใช้รวบรวมข้อมูล 
การเก็บรวบรวมข้อมูลการวิจัยครั้งนี้ใช้คำถามในการสัมภาษณ์และการสนทนากลุ่ม  

5.2 การเก็บรวบรวมข้อมูล 
ในการเก็บรวบรวมข้อมูล ผู้วิจัย ผู้วิจัยติดต่อนัดหมายการสัมภาษณ์โดยการโทรศัพท์และการ

ส่งอีเมลอธิบายจุดประสงค์ในการศึกษาและการขอสัมภาษณ์ รวมถึงนัดหมายวันเวลาที่จะสัมภาษณ์  
ในการสัมภาษณ์มีการจดบันทึกและบันทึกไว้ในรูปแบบเสียง แล้วนำไปถอดเป็นบทความสัมภาษณ์
อย่างละเอียดเพื่อนำไปวิเคราะห์ข้อมูลต่อไป 

คำถามที่ใช้ในการสัมภาษณ์เป็นแบบเจาะลึกโดยการกำหนดประเด็นและคำถามหลัก
ล่วงหน้า แล้วให้ผู้ถูกสัมภาษณ์แสดงความคิดเห็นตามความรู้และประสบการณ์อย่างไม่เป็นทางการ  
ผู้สัมภาษณ์ทำหน้าที่ป้อนคำถามให้ตรงตามประเด็นที่เตรียมไว้โดยเปิดโอกาสให้ผู้ถูกสัมภาษณ์แสดง
ความคิดเห็นได้เต็มที ่ การสัมภาษณ์แต่ละครั้งใช้เวลาโดยเฉลี่ยประมาณหนึ่งชั่วโมง 
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5.3 การวิเคราะห์ข้อมูล 
 การศึกษาวิจัยครั้งนี้ใช้ระเบียบวิธีวิจัยเชิงคุณภาพแบบสร้างทฤษฎีจากข้อมูล (Grounded 
theory) การวิเคราะห์ข้อมูลทำโดยการนำบทสัมภาษณ์ประกอบกับบันทึกท่ีได้มาในระหว่างสัมภาษณ์
ตามกระบวนการดังต่อไปนี้ 

1)  อ่านข้อมูลโดยละเอียด 
2)  ใส่รหัสให้ข้อมูลเป็นหมวดหมู่ตามประเด็นสำคัญที่ปรากฏในเนื้อหาที่ได้จากการสัมภาษณ์

รายบุคคลและการสนทนากลุ่ม โดยการใส่รหัสจะใช้เพื่อเป็นการแยกแยะข้อมูลตามประเด็นด้วยคำ
หนึ่งคำที ่กระชับและเข้าใจง่าย โดยจะทำเช่นนี ้กับบทสัมภาษณ์ที ่ได้จากผู ้ให้สัมภาษณ์ทุกคน 
โปรแกรมซอฟท์แวร์ที่ใช้ในการบันทึกรหัสข้อมูลคือ NVivo  

3)  หลังจากใส่รหัสให้ก ับบทสัมภาษณ์ตามประเด็นครบทุกชุดแล้ว ผ ู ้ว ิจ ัยจะนำข้อมูล  
มาวิเคราะห์รายละเอียดอีกครั ้งโดยการใส่รหัสที ่ละเอียดยิ่งขึ ้น ทำเช่นนี ้ซ้ำจนกระทั่งสามารถ  
สรุปใจความและอธิบายข้อมูลดิบที ่กระจัดกระจายในตอนเริ่มต้นได้เป็นเรื ่องราวและมีเนื้อหา  
ที่สอดคล้องกัน 

4)  หลังจากผ่านขั้นตอนการวิเคราะห์ข้อมูลแล้ว ผลสรุปที่ได้จะนำมาอธิบายเป็นหลักการหรือ
ทฤษฎีโดยอ้างอิงกับวรรณกรรม แนวคิด หรือทฤษฎีที่มีอยู่แล้วในรูปแบบของคำบรรยาย 

6. ผลการวิจัย 
ผลการวิจัยที่ได้จากการสัมภาษณ์และการวิเคราะห์ข้อมูลในหัวข้อการบูรณาการมิติจิต

วิญญาณในหลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์ แนวคิดหลักที่ค้นพบจากการสัมภาษณ์และวิเคราะห์ข้อมูล
ครั้งนี้คือ คือ 1) ระดับการบูรณาการ 2) วิธีการบูรณาการ และ 3) ปัจจัยที่ส่งผลให้เกิดบูรณาการ ดัง
รายละเอียดต่อไปนี้ 

6.1 ลักษณะการบูรณาการ  
เมื่อถามว่า ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นความสัมพันธ์ระหว่างมิติจิตวิญญาณในการเรียนการสอนในชั้น

เรียนอย่างไร ผู้ให้สัมภาษณ์แสดงความเห็นว่า รายวิชาต่าง ๆ ที่ได้เรียนในหลักสูตรมีความสัมพันธ์
ด้านจิตวิญญาณเข้ามาเกี่ยวข้องมากบ้างน้อยบ้างแตกต่างกันขึ้นอยู่กับเนื้อหาของรายวิชา แม้กระทั่งมี
บางวิชาที่วิชาการกับจิตวิญญาณไม่มีการผสมผสานกันเลย จากการสังเคราะห์ข้อมูลที่ได้จากการ
สัมภาษณ์สามารถแบ่งการรับรู้ของนักศึกษาที่มีต่อการบูรณาการมิติจิตวิญญาณในการเรียนทั้งใน
ระดับรายวิชาและหลักสูตรดังต่อไปนี้ 

1) ไม่มีการบูรณาการเลย (Dichotomy)  
แม้ผู ้ให้สัมภาษณ์ทุกคนจะเห็นพ้องกันว่าการศึกษาในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ต้องมี

องค์ประกอบทั้งสองด้านคือ ชีวิตจิตวิญญาณและวิชาการ ซึ่งสำคัญทั้งสองด้านและต้องมีอยู่ควบคู่กัน 
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อย่างไรก็ดี ผู้ให้สัมภาษณ์บางคนไม่เห็นจุดเชื่อมโยงว่าทั้งสองด้านสัมพันธ์กันอย่างไร โดยให้ความเห็น
เพิ่มเติมว่า เนื้อหารายวิชาและชีวิตจิตวิญญาณเป็นสิ่งที่แยกจากกัน  เนื้อหาวิชาเป็นเรื่องวิชาการ
ความรู้ และเป็นการบรรยายเนื้อหา ส่วนด้านจิตวิญญาณปรากฏอยู่ในกิจกรรมนอกห้องเรียน เช่น 
การเฝ้าเดี่ยว การนมัสการ เป็นต้น   

2) บูรณาการแบบเชื่อมโยง (Spectrum)  
กล่าวคือมีการปะปนกันอยู่บ้างในรายวิชาหนึ่งๆ บางวิชาเน้นหนักชีวิตจิตวิญญาณมากกว่า

วิชาการ ในทางตรงข้าม บางรายวิชาเน้นวิชาการด้วยเนื้อหาแต่มีส่วนที่เกี่ยวข้องกับการดำเนินชีวิตจิต
วิญญาณอยู่บ้างหรือมีน้อย ผู้ให้สัมภาษณ์คนหนึ่งยกตัวอย่างว่า วิชาพระคัมภีร์ศึกษาเน้นหนักด้าน
วิชาการ จึงมีเรื่องชีวิตจิตวิญญาณน้อยกว่าบางวิชาที่เน้นการปฏิบัติ เช่น วิชาสนาม วิชาพันธกิจ  ผู้ให้
สัมภาษณ์อีกคนหนึ่งเห็นว่าในวิชาประวัติศาสตร์คริสตจักรเขาได้เห็นพระเจ้าผู ้ควบคุมอยู ่ใน
ประวัติศาสตร์ทำให้สิ่งที่เกิดขึ้นเป็นไปตามแผนการของพระองค์ 

3) บูรณาการแบบสัมพันธ์ (Intersection)  
กล่าวคือมีส่วนทับซ้อนกันระหว่างเนื้อหาด้านวิชาการกับมิติด้านจิตวิญญาณ รายวิชาเช่นนี้ 

ได้แก่ วิชาชีวิตจิตวิญญาณที่พูดถึงเนื้อหาและความรู้ทฤษฎีของจิตวิญญาณ การประเมินพัฒนาการ
ด้านจิตวิญญาณ รูปแบบความเชื่อ และอื่น ๆ ขณะที่ฝึกฝนและให้มีประสบการณ์ในการปฏิบัติ  
กิจกรรรมฝ่ายวิญญาณ เช่น การใคร่ครวญภาวนาพระวจนะ การพักสงบ การอธิษฐาน การเข้าเงียบ 
หรือวิชาด้านการทำพันธกิจข้ามวัฒนธรรมที่สอนโดยมิชชันนารี ที่เนื้อหาของรายวิชาประเภทนี้ได้มา
จากประสบการณ์และชีวิตจริงของมิชชันนารีที่ทุ่มเทในพันธกิจ ในขณะเดียวกันก็ได้เรียนรู้หลักการ
พันธกิจวิทยาด้วย นอกจากนี้ผู้ให้สัมภาษณ์ส่วนใหญ่เห็นว่า อาจารย์ผู้สอนแสดงความห่วงใยเอาใจใส่
ชีวิตส่วนตัวนักศึกษาแม้ว่าจะอยู่นอกห้องเรียน อันเป็นมิติจิตวิญญาณท่ีเห็นในงานด้านวิชาการ 

4) บูรณาการแบบกลมกลืน (Whole)  
เป็นการบูรณาการผสมกลมกลืนจนกลายเป็นหน่วยเดียวกัน ในการบูรณาการด้านนี้ไม่มี

นักศึกษากล่าวถึงว่ามีรายวิชาใดที่เข้าข่ายการบูรณาการเช่นนี้ อย่างไรก็ดี นักศึกษาให้ความเห็นว่า
การบูรณาการที่ดีควรเป็นการผสานด้านจิตวิญญาณและวิชาการโดยไม่แยกส่วน เพราะพระเจ้าเป็น
เจ้าของวิชาการท้ังปวง และหลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์ควรสามารถแสดงให้เห็นว่าการบูรณาการที่ดี
ควรมีลักษณะเช่นใด 

6.2 รปูแบบการบูรณาการ 
 เมื่อถามว่าผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่าในรายวิชาต่าง ๆ มีการบูรณาการเข้ากับมิติจิตวิญญาณ
อย่างไรบ้าง คำตอบแสดงให้เห็นรูปแบบการบูรณาการที ่เกิดขึ ้นในรายวิชา โดยคำตอบที ่ได้
หลากหลายตามประสบการณ์ในชั้นเรียนที่แต่ละคนได้รับ รูปแบบการบูรณาการสามารถจัดกลุ่ มได้
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ดังนี้ 1) ด้านเนื้อหา 2) ด้านชีวิตผู้เรียน และ 3) ด้านวิธีการ โดยแต่ละด้านสามารถแบ่งเป็นประเด็น
ย่อยดังนี ้

1) ด้านเนื้อหา 
เนื้อหาพระคัมภีร์  ในรายวิชาที่เกี่ยวข้องกับพระคัมภีร์ศึกษา คริสต์ศาสนศาสตร์ 

ประวัติศาสตร์ ได้เห็นพระเจ้าเป็นผู้ที่สำคัญอย่างชัดเจน พระเจ้าเป็นผู้ควบคุมสิ่งที่เกิดขึ้น ได้เห็นพระ

ประสงค์ของพระเจ้าที่สำแดงผ่านพระคัมภีร์ ความยิ่งใหญ่ พระลักษณะของพระเจ้า ในอีกด้านหนึ่ง  

มีผู้ให้สัมภาษณ์ว่า เมื่อเรียนหลักการหลายอย่างทำให้ต้องกลับมาทบทวนความเชื่อพื้นฐานของตน  

ซึ่งการเรียนเป็นเรื่องวิชาการท่ีสามารถทำให้สับสนได้เนื่องจากมีความคิดเห็นของนักทฤษฎีหลายฝ่าย 

ประวัติศาสตร์ สิ่งที่พระเจ้าทำในประวัติศาสตร์เป็นเรื่องใหม่สำหรับผู้ให้สัมภาษณ์
หลายคน ทำให้พวกเขาเห็นที่มาที่ไป และเห็นว่าผลออกมาอย่างไร และที่สำคัญได้เห็นว่าพระเจ้า
ควบคุมและมีอำนาจเหนือกาลเวลา 

ชีวิตของผู้สอน ผู้สอนเองเป็นเนื้อหาสาระที่แสดงให้เห็นมิติจิตวิญญาณที่ปรากฏให้
เห็นชัดในการเรียน อาจารย์เป็นตัวแทนของผู้มีวิชาการและจิตวิญญาณที่ดี การใช้เวลากับนักศึกษา 
การดำเนินชีวิตเรียบง่าย การใช้เวลา ความมีวินัยฝ่ายวิญญาณ บูรณาการในแง่ที่ใช้ความรู้เพื่อให้
คำปรึกษา รวมถึงประสบการณ์และคำพยานชีวิตที่ทำให้พวกเขาได้รับการเสริมสร้างฝ่ายวิญญาณ 
และได้ “สัมผัสพระเจ้า” นอกจากนี้ผู้สัมภาษณ์กล่าวว่าเขาสามารถสัมผัสได้ว่าชีวิตของผู้สอนมีพลัง
และทำให้ตื่นเต้นว่ามีจิตวิญญาณท่ีลึกซึ่ง สิ่งนี้ทำให้เนื้อหาที่เรียนมีชีวิต  

2) ด้านชีวิตผู้เรียน 
ปลูกฝังจริยธรรม นอกเหนือจากเนื้อหาที่เป็นคริสเตียนแล้ว ในชั้นเรียนก็เกี่ยวข้อง

กับมิติด้านจิตวิญญาณ ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่า ความสัตย์ซื ่อในการสอบ การทำการบ้าน การลอก
รายงาน การเชื่อฟัง ทำให้พวกเขาสามารถแยกแยะสิ่งที่ควรและไม่ควรทำ  

สร้างอุปนิสัย  ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่าสถาบันมีเจตนาฝึกฝนให้นักศึกษามีความอดทน 
และมุ่งให้มีลักษณะนิสัยที่เหมาะสมในการเป็นผู้รับใช้พระเจ้าโดยผ่านทางกิจกรรรม สนามศึกษา 

ตอกย้ำการทรงเรียก เมื่อเวลาผ่านไป และเมื่อได้เรียนรู้มากขึ้นทำให้ผู้สัมภาษณ์มี
ความมั่นใจในการทรงเรียกมากขึ้น ในอีกด้านหนึ่ง สำหรับบางคน การได้ออกไปทำงานในสนาม 
พันธกิจทำให้พวกเขาเติบโตฝ่ายจิตวิญญาณมากข้ึน 

3) ด้านวิธีการ 
ประยุกต์ใช้กับพันธกิจ ผู้สอนได้ตั้งคำถามเพื่อโยงเนื้อหาเข้ากับพันธกิจ เช่นการตั้ง

คำถามว่า “จากสิ่งที่เรียนนี้จะนำไปใช้กับพันธกิจได้อย่างไร” รวมทั้งมีการใคร่ครวญสะท้อนคิดภายใน
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ชั้นเรียนจากเนื้อหาแล้วเชื่อมโยงกับชีวิตส่วนตัว นอกจากนี้บางรายวิชาเป็นวิชาที่สอนทักษะ ช่วยให้
ผู้เรียนมีความมั่นใจในการนำไปใช้ในสนามพันธกิจ 

กิจกรรมฝึกฝนจิตวิญญาณ ในที่นี้หมายถึงกิจกรรมฝ่ายวิญญาณที่ทำในชั้นเรียน 
ได้แก่ การอธิษฐาน ที่ผู้สัมภาษณ์กล่าวว่าช่วยให้มีจิตใจจดจ่ออยู่กับสิ่งที่เรียน รวมถึงเป็นการให้  
พระเจ้าทรงนำในการเรียน   

สร้างความสัมพันธ์ ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่าความสัมพันธ์ระหว่างอาจารย์กับนักศึกษามี
ส่วนสำคัญ อาจารย์กับนักศึกษามีส่วนสำคัญมากในการทำให้พวกเขาเติบโตฝ่ายวิญญาณ อาจารย์ทำ
หน้าที่เป็นผู้ให้คำปรึกษา พ่ีเลี้ยงที่สนับสนุนไม่เพียงวิชาการ แต่ให้เติบโตในชีวิตสาวก  

7. ปัจจัยที่ส่งผลให้เกิดบูรณาการ 
จากการสัมภาษณ์พบว่ามีปัจจัยบางประการที่ก่อให้เกิดกระบวนการบูรณาการระหว่างมิติจิต

วิญญาณในหลักสูตรการศึกษาได้รวดเร็วและมีประสิทธิภาพ ปัจจัยเหล่านั้นได้แก่ 1) วินัยฝ่ายวิญญาณ 
2) การเรียนรู้ฝ่ายวิญญาณ 3) การตระหนักรู้ฝ่ายวิญญาณ   

1) วินัยฝ่ายวิญญาณ (Spiritual discipline) 
ผู้ให้สัมภาษณ์เป็นส่วนมากพูดถึงชีวิตจิตวิญญาณในสถาบันคริสต์ศาสนศาสตร์ว่ามีส่วนช่วย

ในการเรียน โดยเห็นว่า การมีวินัยฝ่ายวิญญาณในสถาบันฯ ด้วยการใช้เวลากับพระเจ้าด้วยการ
อธิษฐาน อ่านพระคัมภีร์จะช่วยให้จดจ่ออยู่กับการเรียน การอธิษฐานเป็นการแสดงออกถึงการพึ่งพา
พระเจ้า เช่น ในช่วงสอบหรือทำรายงาน   

2) การเรียนรู้ฝ่ายวิญญาณ (Spiritual learning) 
ผู้ให้สัมภาษณ์มีวิชาที่ตนเองชอบและถนัดต่าง ๆ กัน เมื่อผู้สัมภาษณ์เผชิญกับสถานการณ์ต่าง 

ๆ  นอกจากนี้เห็นว่าเนื้อหาวิชาที่เกี่ยวข้องกับตน หรือเกี่ยวข้องกับสถานการณ์เฉพาะที่เกิดขึ้นจะทำ
ให้เขาพัฒนาจิตวิญญาณได้ ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่าหากเขาสามารถเชื่อมโยงเนื้อหาที่เรียนเข้ากับชีวิต
ส่วนตัวหรือสถานการณ์ได้ก็จะทำให้เขาเติบโตขึ้น 

3) ความตระหนักรู้ฝ่ายวิญญาณ (Spiritual awareness) 
การตระหนักรู้ฝ่ายวิญญาณในที่นี ้คือ ความชัดเจนในจุดมุ่งหมายของตนที่ตัดสินใจเข้ามา

ศึกษาทำให้นักศึกษาเห็นคุณค่าและบากบั่นในการเรียนเพราะเห็นคุณค่าของการศึกษาเล่าเรียน ผู้ให้
สัมภาษณ์บางคนให้ข้อคิดเห็นว่า มีนักศึกษาบางคนไม่ตระหนักถึงการทรงเรียกของตน ไม่มีเป้าหมาย
ชัดเจนว่าจะจบการศึกษาเพื่อออกไปทำพันธกิจ จึงทำให้พวกเขาขาดแรงกระตุ้นในการเรียนเพราะ
มองไม่เห็นว่าสิ่งที่เขาเรียนนั้นสัมพันธ์กับอนาคตและเป้าหมายชีวิตอย่างไร  

ข้อสังเกตที่ได้จากการวิเคราะห์คือ ปัจจัยทั้งสามประการในการบูรณาการระหว่างมิติจิต
วิญญาณในรายวิชาในหลักสูตรฯ ไม่ใช่เป็นแบบ “สาเหตุ-ผลลัพธ์” (cause and effect) ที่มีสิ่งหนึ่ง
เกิดก่อนแล้วจะให้ผลที่ตามมา แต่เป็นเหมือนลูกศรที่สามารถย้อนกลับไปมาได้แทนที่จะเป็นการเกิด
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ก่อนหลังตามลำดับ หรืออาจเรียกว่าเป็นความสัมพันธ์แบบสองทาง ผู้ให้สัมภาษณ์ให้ข้อมูลเพ่ิมเติมว่า 
การมีวินัยฝ่ายวิญญาณที่ดีจะทำให้มีวินัยในการเรียนตามไปด้วย หรือวิชาพระคัมภีร์เกี่ยวข้องกับชีวิต
จิตวิญญาณเพราะทำให้เข้าใจความจริงของพระเจ้า เมื่อเข้าใจและเกิดความซาบซึ้งในเนื้อหาของ  
พระคัมภีร์ก็จะทำให้เขาอยากศึกษาพระคัมภีร์มากขึ้น แต่สำหรับผู้ที่ขาดวินัยในการเรียนโดยใช้เวลา
หมกมุ่นกับสื่อต่าง ๆ เขาก็มักจะไม่มีเวลาให้กับพระเจ้า 

8. อภิปรายผลการวิจัย 
1.1 ผู้สอนมีส่วนสำคัญในฐานะเป็นผู้ขับเคลื่อนให้เกิดการบูรณาการระหว่างความเชื่อกับ

การศึกษา  การบูรณาการส่วนใหญ่เกิดขึ้นในหลักสูตรแฝง ส่วนหลักสูตรแกนยังเห็นภาพ

ไม่ชัดเจน 

1.2 การบูรณาการเกิดขึ้นในลักษณะกิจกรรมฝ่ายวิญญาณ (Doing) และตัวอย่างชีวิตของ

ผู ้สอน (Being) แต่ความเข้าใจในด้านความสัมพันธ์ระหว่างจิตวิญญาณกับความรู้ 

(Knowing) ยังปรากฏน้อย 

1.3 ปัจจัยที่ก่อให้เกิดการบูรณาการ ไม่ใช่แบบ “สาเหตุ-ผลลัพธ์” (cause-effect) 

ข้อเสนอแนะ 
จากผลการวิเคราะห์ข้อมูลแสดงให้เห็นถึงความจำเป็นในการบูรณาการมิติจิตวิญญาณที่ต้อง

มีการวางแผนยิ ่งขึ ้นในชั ้นเรียนตามความหมายการบูรณาการที ่ได้จากการทบทวนวรรณกรรม 
ความหมายของการบูรณาการเป็นมากกว่าการทำกิจกรรมฝ่ายวิญญาณภายในชั้นเรียน (Doing) หรือ
ใช้พระคัมภีร์เป็นหลักการที่ใช้ดำเนินชีวิต (Being) แต่การบูรณาการที่สมบูรณ์ต้องเป็นการสร้างกรอบ
แนวคิดว่าพระเจ้าเป็นเจ้าของความรู้และความจริงทั้งปวง (Knowing) ดังนั้นสถาบันควรสร้างความ
เข้าใจและวางแผนการศึกษาที่มีพระเจ้าเป็นศูนย์กลางในทุกมิติ ไม่ว่าจะเป็นด้านเนื้อหาความรู้  
การดำเนินชีวิต และการรับใช้สังคม นอกจากนี้ควรสร้างความเข้าใจว่า การเรียนในสถาบันคริสต์
ศาสนศาสตร์ไม่ใช่เพียงการเตรียมตัวเพื่อรับใช้ แต่เป็นการรับใช้  

ควรออกแบบบทเรียนที่บูรณาการมิติจิตวิญญาณในชั้นเรียน ผ่านวิธีการสอนและกิจกรรมใน
แผนการสอน ยกตัวอย่างเช่น พหุวิธีสู่การเรียนรู้ฝ่ายวิญญาณ (Sacred Pathway) และ การสะท้อน
คิดเชิงศาสนศาสตร์ (Theological Reflection) 

 
  



การบูรณาการมิติจิตวิญญาณกับหลักสูตรคริสต์ศาสนศาสตร์ 
ดร.สกุณี เกรียงชัยพร 
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การทำพันธกิจผู้ยากไร้ในบริบทไทย 

ครูศาสนานันทน์ ศิริสุจินต์16F16F1 

บทคัดย่อ 

ปัญหาความยากไร้ยังคงเป็นปัญหาที่ซ่อนตัวอยู่ในสังคมไทยและมีแนวโน้มที่จะเพิ่มขึ้นใน
อนาคตอันใกล้ ในยุคสมัยกระแสสังคมผลักดันการขยายตัวของเศรษฐกิจและวัฒนธรรมและการใช้สื่อ
ออนไลน์ที่นำเสนอเพียงมุมมองของชีวิตที่สุขสบาย ส่งผลให้คริสตจักรมากมายขาดความตระหนักและ
ตื่นตัวในเรื่องปัญหาผู้ยากไร้ ซึ่งทำให้พันธกิจดังกล่าวไม่ได้รับการพัฒนาหรือดำเนินอย่างเป็นรูปธรรม
ภายใต้ระบบหรือแบบแผนที่ดี โดยบทความนี้ได้ศึกษาความหมายและสาเหตุของความยากไร้ผ่าน
มุมมองของพระคริสตธรรมคัมภีร์ทั้งจากภาคพันธสัญญาเดิมและใหม่ และตามหลักสังคมศาสตร์ของ
ประเทศไทยในยุคปัจจุบัน รวมถึงนำเสนอแนวทางปฏิบัติในการทำพันธกิจผู ้ยากไร้ โดยการ  
1. กำหนดเกณฑ์อย่างชัดเจน 2. มุ่งเน้นการพัฒนาเชิงบูรณาการ และ 3. เริ่มต้นจากล่างขึ้นบน เพ่ือ
นำมาซึ่งการประยุกต์ใช้ในคริสตจักรไทย 

คำสำคัญ พันธกิจผู้ยากไร้ ความยากจน พันธกิจ 

Abstract 
Poverty remains a problem in Thai society. But because of economic growth 

and social media lifestyle that promotes wealth, the church seems to be less aware 
of the importance of welfare ministry. In this article, the author studies the meaning 
and causes of poverty from the perspective of the Bible and social science and 
suggests a framework for Thai churches to apply welfare ministry to their society. 

Keywords welfare ministry, poverty, ministry      

 
1 อนุศาศก โรงเรียนนานาชาติเชียงใหม่ 
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บทนำ 
ในรายงานเรื่อง “แนวโน้มการเติบโตแบบมีส่วนร่วมของภูมิภาคเอเชียและแปซิฟิกในระยะ

ยาว (Riding the Wave : An East Asian Miracle for the 21st Century)” ของธนาคารโลกที่
ตีพิมพ์เผยแพร่ในปี ค.ศ. 2017 ซึ่งระบุว่า ประเทศไทยเริ่มหลุดพ้นจากความยากจน และกำลังก้าวเข้า
สู่ความมั่งคั่งแล้ว แต่จากรายงาน “การวิเคราะห์สถานการณ์ความยากจน และความเหลื่อมล้ำใน
ประเทศไทย ในปี พ.ศ. 2559” โดย สำนักงานคณะกรรมการพัฒนาการเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ 
(สศช.) (2560) และสำนักพัฒนาฐานข้อมูลและตัวชี้วัดภาวะสังคม กลับเปิดเผยข้อมูลว่า แม้สถิติ
ปัญหาความยากจนของประเทศไทยจะดีขึ้นอย่างต่อเนื่องตลอดระยะเวลาเกือบ 30 ปีที่ผ่านมา โดย
ประเทศไทยมี “คนจน” ประมาณ 5.81 ล้านคน หรือเพียงร้อยละ 8.6 ในปี พ.ศ. 2559 และมี “คน
เกือบจน” (Near poor) จำนวน 5.79 ล้านคน ทั้งนี้เมื่อรวม“คนจน” กับ “คนเกือบจน” พบว่ามี
จำนวน 11.6 ล้านคน หรือร้อยละ 17.2 ของประชากรทั้งหมด ในปี พ.ศ. 2559 เพ่ิมข้ึนเล็กน้อย จาก
ปี พ.ศ. 2558 ส่วนปัญหา กลุ่ม “คนที่ยากจนมาก” หรือ “ความยากจนเรื้อรัง (Chronic poverty)” 
มีแนวโน้มลดลงเช่นกัน แต่ยังคงเป็นกลุ่มที่มีโอกาสหลุดจากภาวะความยากจนได้ยากมาก ส่วนปัญหา
ความเหลื่อมล้ำด้านรายได้นั้นดีขึ้นเพียงเล็กน้อยตลอดระยะ 30 ปี ที่ผ่านมา (ลติตเทพ, 2017) 

จากข้อมูลข้างต้นจะเห็นได้ว่าปัญหาความยากไร้ยังคงเป็นปัญหาที่ซ่อนตัวอยู่ในสังคมไทย
และมีแนวโน้มที่จะเพิ่มขึ้นในอนาคตอันใกล้ แต่ภายใต้กระแสสังคมที่มุ่งเน้นการพัฒนาเศรษฐกิจและ
วัฒนธรรมการใช้สื่อออนไลน์ที่นำเสนอเพียงมุมมองชีวิตที่สุขสบาย ส่งผลให้คริสตจักรบางแห่งขาด
ความตระหนักและตื่นตัวเกี่ยวกับปัญหาผู้ยากไร้ ทำให้พันธกิจดังกล่าวไม่ได้รับการพัฒนาหรือลงมือ
ปฏิบัติอย่างเป็นรูปธรรมโดยมีระบบแบบแผนที่ดี  

โดยบทความนี้จะศึกษาความหมายและสาเหตุของผู้ยากไร้ผ่านมุมมองของพระคริสต์ธรรม
คัมภีร์ทั้งจากภาคพันธสัญญาเดิมและใหม่ และตามหลักสังคมศาสตร์ของประเทศไทยในยุคปัจจุบัน 
ร่วมถึงนำเสนอแนวทางปฎิบัติในการทำพันธกิจผู้ยากไร้ เพ่ือนำมาประยุกต์ใช้ในคริสตจักรไทย  

ความยากไร้ในมุมมองพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิม  

มีภาษาฮีบรูมีคำศัพท์มากมายที่ใช้แทนความยากไร้ เช่น  עָנִי (aw-nee') ปรากฎอยู่ 76 ครั้ง 

มีความหมายว่า “ผู้ทนทุกข์ ผู้ต่ำต้อย ผู้ถูกกดขี่”,  אֶבְיוֹן (eb-yone') ปรากฎ 61 ครั้ง มีความหมาย

ว่า “ผู้มีความต้องการ ผู้ที่ขาด”,  דָל dal ปรากฎ 47 ครั้ง มีความหมายว่า “ต่ำ อ่อนแอ ผอมแห้ง”,

וּש ר   (roosh) ปรากฎ 24 ครั ้ง มีความหมายว่า “ราก ขาดแคลน”, คำว่า  ן  ('mis-kane) מִסְכֵּ
ปรากฎอยู่ 4 ครั้ง มีความหมายอย่างเดียวคือ “ยากจน” (Rosner& Desmond & Goldsworthy, 
2000) 

จะเห็นได้ว่าความยากไร้ในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิมนั้นมีความหมายที่กว้าง ครอบคลุม
ถึงผู้ที่อ่อนแอทางร่างกาย ผู้ต่ำต้อย ผู้ถูกกดขี่หรือกระทั่งผู้ที่มีความขาดแคลนด้านปัจจัยพื้นฐานและ
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ต้องรอความช่วยเหลือจากผู้อื่น (สามารถดูตัวอย่างจาก อพยพ 22.21-7, เลวีนิติ. 19.10, อิสยาห์ 
3.14-15 และ ฮาบากุ 3.14 เป็นต้น) นอกจากนั้นในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิมยังมีคำอื่น ๆ อีก  
ที่มีความหมายใกล้เคียงหรือเกี่ยวข้องกับความยากจน ผู้ที่ยากไร้ หรือผู้ขาดโอกาสการเข้าถึงปัจจัย

ต่าง ๆ ทางเศรษฐกิจและสังคม เช่น แม่หม้ายและเด็กกำพร้า  אַלְמָנָה   יָתוֹם  (al-maw-naw')  
(yaw-thome') ปรากฏอยู่ 55 และ 42 ครั้งตามลำดับ (สามารถดูตัวอย่างอย่างจาก อพยพ 22.22, 

เฉลยธรรมบัญญัติ 10.18, เยเรมีย์ 18.21 และ มาลาคี 3.5 เป็นต้น) คนต่างด้าว גֵּר  (gare)  ปรากฏ
อยู่ 92 ครั้ง (สามารถดูตัวอย่างจาก อพยพ. 22.21 -25, เฉลยธรรมบัญญัติ 24.17-22 เป็นต้น) คนตา

บอด  עִוְרוֹת  (iv-vare') คนหูหนวก   ש רֵּ חַ  และ คนง่อย ('khay-rashe)  חֵּ  (pis-say'-akh) פִסֵֵּּ֫
ซึ่งหากนับรวมกันแล้วปรากฎ 48 ครั้ง (สามารถดูตัวอย่างจาก เลวีนิติ 19.14 เยเรมีย์ 31.8 เป็นต้น) 

ในเบญจบรรณ แม้บางครั้งความยากไร้จะถูกนำมาใช้เป็นสัญลักษณ์แทน ผู้ถ่อมใจหรือ ผู้ที่
ต้องการแสวงหาพระเจ้า แต่โดยรวมแล้วความยากไร้จะหมายถึง ผู้ที่มีน้อยในปัจจัยทางเศรษฐกิจ  
ซึ่งทำให้กลุ่มคนเหล่านี ้ตกเป็นเป้าหมายของการเอารัดเอาเปรียบได้ง่าย แต่พระเจ้าไม่ได้ทรงมี 
พระประสงค์ให้มนุษย์น ั ้นต้องพบกับความยากจน โดยจะเห็นได้จากบทบัญญัติต ่าง ๆ เช่น  
ในพระธรรมเฉลยธรรมบัญญัติกล่าวอย่างชัดเจนว่า พระเจ้าไม่ประสงค์ให้มีคนยากจนในสังคมของ
อิสราเอล (เฉลยธรรมบัญญัติ 15.4-5) แต่พระองค์ทรงสะท้อนว่าในโลกแห่งความเป็นจริงนั้น คนจนก็
จะยังคงมีอยู่ในสังคม (เฉลยธรรมบัญญัติ 15.11) พระเจ้าจึงตั้งธรรมบัญญัติเพื่อให้ชนชาติอิสราเอล
เรียนรู้ที่จะมีเมตตาและแสดงความกรุณากับผู้ยากไร้ และได้ออกบทบัญญัติเพื่อช่วยไม่ให้คนจนนั้น
ต้องยากจนตลอดไป (เฉลยธรรมบัญญัติ 15.12-14) ดังเช่นกฎที่ให้นายจ้างมีหน้าที่ให้ของขวัญในการ
เริ่มต้นชีวิตใหม่แก่เหล่าผู้คนที่ได้รับการปลดปล่อยจากการเป็นทาส (เฉลยธรรมบัญญัติ 15.13-14) 
หรือการยกหนี้ให้ กฎบัญญัติเหล่านี้ล้วนแสดงให้เห็นความพยายามของพระเจ้าที่จะให้ผู้คนหลุดออก
จากวงจรของความยากจน (Hoppe, 2011) 

ส่วนในหมวดผู้เผยพระวจนะก็เช่นกัน เหล่าผู้เผยพระวจนะมักจะโจมตีความคดโกงของระบบ
การปกครอง ซึ่งก่อให้เกิดความยากจนในชุมชมอิสราเอล (อิสยาห์ 5.23, เยเรมีย์ 22.13-17 และ  
มีคาห์ 3.9-11) โดยผู้เผยพระวจนะได้ตักเตือนชนชาติอิสราเอลว่า พระเจ้าไม่ได้ต้องการให้ชาวยิวอด
อาหารหรือถวายเครื่องบูชาแก่พระองค์ หากพวกเขายังปล่อยให้มีผู้ที่อดอยากอยู่ในสังคมของตน  
(อิสยาห์ 58:3-10)   

ฉะนั้นในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิม การทำพันธกิจกับผู้ยากไร้ การพิทักษ์และดูแลผู้ที่
อ่อนแอนั้นมีค่ากับพระเจ้ามากกว่ากฎธรรมเนียมประเพณีใด ๆ และเป็นหนึ่งในหน้าที่ของผู้คนที่ ถูก
เรียกให้แยกออกมาเป็นประชากรของพระเจ้า พระองค์ไม่ได้ต้องการให้มีคนยากไร้อยู่ในประชากรของ
พระองค์ แต่ด้วยความจำกัดและการตกอยู่ในบาปของมนุษย์ ทำให้หนึ่งในสาเหตุของความยากไร้ คือ
การที่มนุษย์ขาดความรักซ่ึงกันและกัน และเอารัดเอาเปรียบกันเอง 
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ความยากไร้ในมุมมองพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่  

ส่วนในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ใช้คำว่า πτωχός ptóchos ที่มีความหมายว่า 
ยากจน การขาด ความไม่มี ความยากจนทางจิตวิญญาณ (ทั้งในความหมายที่ดีและไม่ดี) หรือมี
ความหมายตรงข้ามกับความร่ำรวย โดยปรากฏอยู่ทั้งหมด 34 ครั้งในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ 
และมีรากศัพท์มาจากคำกริยาที่หมายถึง การก้มลง หมอบหน้ากับพ้ืน หรือกราบด้วยความกลัว5 

ในส่วนพระกิตติคุณ พระเยซูกล่าวว่า ผู้ที่จะติดตามพระองค์ต้องสละทรัพย์สมบัติให้ผู้ยากไร้ 
(มัทธิว 19.21) และการช่วยเหลือผู้ที่ยากไร้นั้นเป็นสัญลักษณ์หนึ่งของผู้ที่กลับใจ (ลูกา 19.8) และ 
พระเยซูก็ทรงเน้นย้ำว่าการช่วยเหลือผู้ที่ยากไร้นั้นเป็นสิ่งสำคัญเพราะในวันพิพากษานั้นผู้คนจะถูก
แบ่งแยกระหว่างผู้ที่จะเข้าสู่สวรรค์กับพระองค์ ซึ่งคือฝูงแกะที่ช่วยเหลือผู้เล็กน้อย กับพวกที่ต้องทน
ทุกข์ในไฟที่ไหม้อยู่เป็นนิตย์หรือฝูงแพะที่ละเลยที่จะให้ความช่วยเหลือผู้ที่ตกยาก (มัทธิว 25.31-46)  

สำหรับในคริสตจักรยุคเริ ่มต้นนั ้น การทำพันธกิจกับผู ้ยากไร้เป็นหนึ่งในพันธกิจแรกที่
คริสตจักรเริ่มต้นขึ้นอย่างมีระบบ โดยการเลือกตัวแทนคนเจ็ดคนเป็นมัคนายก คอยแจกจ่ายอาหาร
แก่ผู้ยากไร้ (กิจการ 6) หรือการที่อาจารย์เปาโล กล่าวอย่างชัดเจนว่าท่านกระตือรือร้นในการทำ  
พันธกิจกับผู ้ยากไร้ (กาลาเทีย 2) และท่านยังเรียกร้องให้คริสตจักรต่าง ๆ เรี ่ยไรทรัพย์สินเพ่ือ
ช่วยเหลือผู้ตกทุกข์ได้ยากในกรุงเยรูซาเล็ม (1 โครินธ์ 16.1-3 และ โรม 15.26) หรือในจดหมายฝาก
ของยากอบเองก็กล่าวเตือนผู้ที่ดูถูกและกดข่ีผู้ที่ยากไร้กว่า (ยากอบ 2.1-7 5.1-6)   

พระเยซูคริสต์เองก็ทรงทำพันธกิจแบบองค์รวม (Holistic ministry) โดยพระองค์ทรงทำ 
พันธกิจรักษาผู้คนที่ยากไร้ตามลักษณะสิ่งที่ขาด หรือการต้องการช่วยเหลือที่แตกต่างกัน ซึ่งอาจแบ่ง
ได้เป็น 3 ประเภทหลัก ๆ คือ (1) ความต้องการทางจิตวิญญาณ เช่น การขับไล่ผีออกจากผู้ที่ถูกเข้าสิง 
(2) ความต้องการทางร่างกาย เช่น การรักษาคนตาบอด หูหนวก เป็นง่อย หญิงตกเลือด เด็กที่ป่วย
หนัก หรือการเลี้ยงอาหารคนผู้มาติดตามพระองค์ และ (3) ความต้องการทางจิตใจหรือความคิด เช่น 
การที่พระองค์ไม่เห็นด้วยกับการตีความบทบัญญัติอย่างผิด ๆ ของเหล่าผู้นำศาสนาและสังคมในเวลา
นั้น การที่รื้อร้านค้าที่ขายของในพระวิหาร หรือสั่งสอนเรื่องการอธิษฐานและการถวายด้วยความ
จริงใจและถ่อมใจอย่างที่พระเจ้าต้องการ หรือแม้กระทั่งการเข้าสังคมกับผู้คนที่สังคมตราหน้าว่าเป็น
คนบาปอย่างคนเก็บภาษีและโสเภณี ซึ่งหากวิเคราะห์พันธกิจทั้งสามด้านแล้วจะเห็นได้ว่าการทำ 
พันธกิจทั้งสามด้านนั้นล้วนแต่มีเป้าหมายที่จะช่วยเหลือเหล่าผู้คนที่ถูกสังคมกีดกัน เป็นคนชายขอบ 
ช่วยเหลือตนเองไม่ได้ ขาดการหนทางท่ีจะเข้าถึงความบริสุทธิ์ของพระเจ้าในเวลานั้น  

สาเหตุของความยากไร้ในพระคัมภีร์  
ในพระธรรมเฉลยธรรมบัญญัติ (เฉลยธรรมบัญญัติ 15.11) ได้บันทึกไว้ว่า “ย่อมจะมีผู ้ทุกข์

ยากในแผ่นดิน” ซึ่งข้อเท็จจริงดังกล่าวก็ได้รับการกล่าวถึงในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ (มัทธิว 
26.11 มาระโก 14.7 และยอห์น 12.8) โดยพระเยซูคริสต์เองก็ได้กล่าวคำในลักษณะเดียวกันใน 
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พระธรรมยอห์น แล้วเหตุใดคริสตจักรจึงต้องทำพันธกิจผู้ยากไร้ หากเรามองย้อนไปในพระคัมภีร์ทั้ง
ภาคพันธสัญญาเดิมและใหม่ เราจะเห็นว่าได้ทั้งสองพันธสัญญาได้กล่าวถึงสาเหตุปัญหาความยากจน
ว่าแท้จริงแล้วมาจากระบบสังคมที่มนุษย์เป็นผู้ดูแล ไม่ว่าจะเป็นการฉ้อฉลของกษัตริย์และขุนนางใน
สมัยพระคัมภีร์เดิม หรือจะเป็นผู้นำทางศาสนาและการเมืองที่ตีความตัวบทกฎหมายเข้าข้างตนเองใน
สมัยของพระเยซูคริสต์ ความยากจนที่แท้จริงแล้วเป็นทางเลือกของผู้คนในสังคมที่ตอบสนองถึงความ
ไม่เท่าเทียมซึ่งเกิดขึ้นจากระบบที่มนุษย์เป็นผู้สร้างเอง หากมนุษย์ยังคงอยู่ในโลกที่เต็มไปด้วยบาป 
สังคมเองก็จะไม่มีวันยุติธรรม ส่งผลให้ตราบใดที่พระเยซูยังไม่ได้กลับมาเพื่อสถาปนาแผ่นดินสวรรค์ 
ตราบนั้นความยากไร้ก็จะคงมีอยู่ในโลกเสมอไป  

ฉะนั้นพระคัมภีร์ไม่ได้บอกว่าความยากไร้ ต้องเป็นส่วนหนึ่งของชีวิตมนุษย์ แต่เน้นย้ำถึงผล
ของความบาปที่ติดอยู่ในธรรมชาติของมนุษย์ ซึ่งคริสเตียนต้องรับรู้ถึงการคงอยู่ของความยากไร้และ
ต้องเลือกว่าจะตอบสนองความยากไร้นั้นอย่างไร (ฉธบ 15.4) พระคัมภีร์ได้ท้าชวนให้ผู้เชื่อทำตาม 
พระลักษณะของพระเจ้าที่จะยืนเคียงข้างผู้ที่ยากไร้และต่อสู้กับการกดขี่ข่มเหงที่พวกเขาประสบใน
ชีวิต คริสตจักรจำเป็นต้องช่วยเหลือผู้ยากไร้ หากไม่เช่นนั้นคริสตจักรจะขาดเหตุผลที่จะคงอยู่ ดังจะ
เห็นได้จากตัวอย่างของสังคมอิสราเอลและยูดาห์ ความยากไร้จึงเป็นเพียงหลักฐานหนึ่งที่ยืนยันว่า
คริสตจักรยังไม่ได้ทำในสิ่งที่ได้รับมอบหมายไว้ (Hoppe, 2011) 

ความยากไร้ในมุมมองสังคมไทย  
สหประช าต ิ ภ า ย ใ ต ้ โ ค ร งก า ร โ ป รแกรมกา รพ ัฒนา  ( UNDP – United Nations 

Development Program) ได้กำหนดนิยามของความยากไร้หลากหลายตัวบ่งชี้ Multidimensional 
Poverty Index (MPI) ซึ่งได้แก่ มิติด้านสุขภาพ โดยมีตัวบ่งชี้คือ โภชนาการ และการเสียชีวิตของเด็ก
เล็ก (อายุต่ำกว่า 5 ขวบ) มิติของการศึกษาโดยมีตัวชี้วัดคือ จำนวนปีที่เข้ารับการศึกษา (ต้องไม่น้อย
กว่า 10 ปี) และการสำเร็จการศึกษา (จบต่ำกว่ามัธยม 2) และมิติด้านคุณภาพชีวิต โดยมีตัวชี้วัดคือ 
การเข้าถึงเชื้อเพลิงสำหรับหุงต้ม สุขอนามัย น้ำดื่ม ไฟฟ้า บ้าน และเครื่องอำนวยความสะดวก 

(United Nations Development Program, 2018) 
ซึ่งการมองปัญหาความยากจนในหลากหลายมิติดังกล่าวทำให้ UNDP ได้ตั้งเป้าหมายของ

โลก (Global Goals) สำหรับปี ค.ศ. 2030 ไว้ทั้งหมด 17 ด้านดังนี้ 1. ไร้ความยากจน 2. ไร้ความหิว
โหย 3. การเข้าถึงสุขภาพที่ดี 4. การศึกษาที่มีคุณภาพ 5. ความเสมอภาคทางเพศ 6. การเข้าถึงน้ำ
และความสะอาด 7. พลังงานธรรมชาติที ่เข้าถึงได้ 8. การงานและการเติบโตของเศษฐกิจที ่ดี  
9. โครงสร้างพื้นฐาน อุตสาหกรรม และนวัตกรรม 10. ลดความเลื่อมล้ำ 11. ชุมชนและเมืองที่ยั่งยืน 
12. การผลิตและบริโภคอย่างมีความรับผิดชอบ 13. การดูแลภูมิอากาศ 14. การดูแลทะเล 15. การ
อนุรักษ์สิ่งแวดล้อม 16. องค์กรด้านสันติภาพและความยุติธรรม 17. การมีส่วนร่วมของทุกภาคส่วน 

(United Nation Development Program, 2018) 
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โดยในบทความนี้จะขอเน้นถึงเป้าหมายที่ 1 คือ การไร้ความยากจน โดย UNDP ได้ให้คำ
จำกัดความยากจนในเชิงรายได้ว่าคือ ผู้ที ่มีรายได้ต่อวันน้อยว่า US$1.25 หรือประมาณ 40 บาท 
(หรือ 1,200 บาท ต่อ เดือน) ซึ่งการกำหนดตัวเลขรายได้ดังกล่าวตรงกับลักษณะของประเทศไทยที่มี
แนวคิดการวัดความยากจนแบบ “สัมบูรณ์” คือ การแบ่งกลุ่มคนออกจากกัน โดยใช้เกณฑ์ค่าครองชีพ
ขั้นต่ำสุดที่มนุษย์จะดำรงชีพได้เป็นตัวแบ่ง วิธีการนี้รู้จักกันในชื่อ “เส้นความยากจน” ใครที่มีรายได้
ต่ำกว่าเส้นดังกล่าว คนนั้นจะถือว่าเป็นคนจน ส่วนเกณฑ์ความยากจนขั้นรุนแรง (Extreme Poverty) 
วัดจากผู้ที่มีรายรับต่อวันต่ำกว่าเส้นความยากจนสากลคือ $1.90 คิดเป็นเงินไทยประมาณ 62 บาท 

(Knowledgefarm, 2017) 
โดยสำนักงานคณะกรรมการพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ (สศช.) หรือเป็นที่รู้จักกัน

โดยทั่วไปว่า "สภาพัฒน์" จะมีการคำนวณเพื่อกำหนดเส้นความยากจนทุกปี โดยการคำนวณจะ
พิจารณาจากค่าใช้จ่ายขั้นต่ำในการดำรงชีวิตซึ่งประกอบไปด้วย ค่าอาหารและสินค้า การบริการ
จำเป็นขั้นพื้นฐาน โดยในรอบ 10 ปีที่ผ่านมา เส้นความยากจนของประเทศไทยมีแนวโน้มเพ่ิมขึ้น โดย
ในปี 2550 อยู่ที่ 2,006 บาทต่อเดือน ปี 2555 อยู่ที่ 2,492 บาทต่อเดือน และปี 2559 อยู่ที่ 2,667 
บาทต่อเดือน ตัวเลขปีล่าสุดสะท้อนว่าแต่ละวันคนไทยจะต้องหาเงินสร้างรายได้ให้ได้อย่างน้อย 89 
บาทต่อวัน ถ้าคิดเป็นรายปีก็เท่ากับ 32,004 บาทต่อปี ผู ้มีรายได้ต่ำกว่านี้จะนับว่าเป็นคนจนใน
สังคมไทย โดยในภาคเหนือเส้นความยากจนในเขตเทศบาลอยู่ที่ 2,600 บาทต่อเดือน หรือ 31,200 
บาทต่อปี (สำนักงานคณะกรรมการพัฒนาการเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ (สศช.), 2018). 

อย่างไรก็ดีในสังคมปัจจุบันตัวเลขรายได้ดังกล่าวถือว่าต่ำมาก รัฐบาลจึงให้ความช่วยเหลือแก่
ประชาชนผู้มีรายได้น้อยในรูปแบบของ “บัตรคนจน” โดยมีหลักเกณฑ์ผู้ที่เข้าข่ายยากไร้ดังนี้ (1) ต้อง
มีสัญชาติไทย (2) อายุตั้งแต่ 18 ปีขึ้นไป (3) ว่างงาน หรือมีรายได้ในปีไม่เกิน 100 ,000 บาท (หรือ 
8,334 บาทต่อเดือน) (4) ไม่มีสินทรัพย์ทางการเงิน ได้แก่ เงินฝากธนาคาร สลากออมสิน สลาก  
ธ.ก.ส. พันธบัตรรัฐบาล และตราสารหนี้ หรือถ้ามีทรัพย์สินทางการเงินดังกล่าวจะต้องมีจำนวนรวม
ทั้งสิ้นไม่เกิน 100,000 บาท ณ เวลาใดเวลาหนึ่ง (5) ไม่เป็นเจ้าของกรรมสิทธิ์ในอสังหาริมทรัพย์ตาม
กฎหมาย หรือถ้าเป็นเจ้าของกรรมสิทธิ์ดังกล่าว จะต้องเป็นไปตามหลักเกณฑ์และเงื่อนไข ดังนี้ กรณีที่
มีบ้านพร้อมที่ดินที่อยู่อาศัยอย่างเดียว ต้องมีพื้นที่ไม่เกิน 25 ตารางวา ส่วนห้องชุดต้องไม่เกิน  
35 ตารางวา กรณีใช้ประโยชน์จากที่ดินเพื่อการเกษตร หรือหากเป็นที่ดินที่ไม่ทำการเกษตรต้องมีไม่
เกิน 1 ไร่ (ศูนย์ข้อมูล & ข่าวสืบสวนเพื่อสิทธิพลเมือง, 2017). 

โดยผู้ถือบัตรคนจนมีสิทธิรับเงินช่วยเหลือจำนวน 200-300 บาทต่อเดือน บัตรรถสาธารณะ
ประจำทาง รถขนส่งมวลชน รถไฟ้ และรถไฟฟ้า 500 บาทต่อเดือน, สินค้าอุปโภค -บริโภค เช่น 
อาหาร เครื่องดื่ม, ใช้ประจำวัน เช่น สบู่ ผงซักฟอก และยารักษาโรค ฯลฯ, สินค้าเพื่อการศึกษา เช่น 
อุปกรณ์การเรียน เครื่องแบบนักเรียน และสินค้าเพื่อเกษตรกรรม เช่น เมล็ดพันธุ์พืช ปุ๋ย นอกจากนี้ 
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ยังมีเงินสำหรับซื้อก๊าซหุงต้มจากร้านค้าที่กระทรวงพลังงานกำหนดอีกคนละ 45 บาทต่อ 3 เดือน
(กรุงไทย-แอกซ่า ประกันชีวิต จำกัด (มหาชน), 2017) 

สาเหตุความยากไร้ในสังคมไทย 
ในบทความวิชาการเรื่อง “ปัญหาความยากจนในสังคมไทย” ธนพล สราญจิตร์ ได้ให้สาเหตุ

ความยากไร้ในสังคมไทยไว้ 2 ประการดังนี้ (ธนพล, 2015) 

1. สาเหตุภายในตัวบุคคล  
ซึ่งเรียกได้อีกอย่างว่า “ปัจจัยภายใน” หรือ “ปัจจัยภาคประชาชน” คือสิ่งที่ประชาชนต้อง

สัมผัสและดำเนินการอยู่ในวิถีชีวิตประจำวัน เป็นปัจจัยที่เกิดขึ้นในระดับปัจเจกชน ที่แต่คนมีไม่
เหมือนกัน เช่น (1) การขาดความรู้และความสามารถในการดำเนินงานต่าง ๆ ทำให้ไม่สามารถที่จะ
หลุดพ้นจากวัฏจักรแห่งความยากจนไปได้ด้วยตนเอง ทำให้เกิดการจัดการที่ผิดพลาด ขาดการ
วางแผนและการจัดการที่ดี ขาดความรู้และเทคโนโลยีการผลิต (2) วิถีชีวิตของแต่ละบุคคลก็เป็น
ปัจจัยหนึ่งที่ทำให้เกิดปัญหาความยากจนได้ เช่นการหลงอบายมุขและยาเสพติด ค่านิยมด้านการ
บริโภค การใช้จ่ายฟุ่มเฟือยเกินตัว และปัญหาด้านสุขภาพอนามัยที่ส่งผลให้มีภาระค่าใช้จ่ายสูง 
รวมถึงการเลือกประกอบอาชีพที่ไม่มั่นคงหรือมีการแข่งขันสูง (3) ปัญหาความไม่สมดุลทางเศรษฐกิจ
ระหว่างชนบทและเมือง โดยในชนบทหางานทำยากส่วนในตัวเมืองก็มีการแข่งขันที่สูงเกินไป 

2. สาเหตุภายนอกตัวบุคคล 
โดยพื้นฐานแล้วสมมติฐานของปัญหาความยากจนในประเทศไทยเกิดจากการกระจายอำนาจ

ทางการเมอืงที่ไม่เท่าเทียมกันประการหนึ่งและเกิดจากการกระจายอำนาจทางเศรษฐกิจที่ไม่เท่าเทียม
กัน เพราะระบอบการปกครองที่อำนาจทางการเมืองตกแก่ชนชั้นผู้ปกครองเพียงไม่กี่คนย่อมทำให้
รายได้ของประเทศตกแก่อภิสิทธิ์ชนกลุ่มนี้เป็นสำคัญ ซึ่งอาจส่งผลต่อนโยบายต่าง ๆ ของประเทศที่
ไมไ่ด้คำนึงถึงความเป็นอยู่ของประชาชนส่วนมากนั้นเอง 

แนวทางการทำพันธกิจกับผู้ยากไร้  
จากการศึกษาถึงความหมายและสาเหตุของความยากไร้ทั ้งในบริบทของพระคัมภีร์และ

สังคมศาสตร์ทำให้พอสรุปแนวทางปฏิบัติเพื่อเป็นกรอบในการทำพันธกิจกับผู้ยากไร้ได้ดังนี้ 

 1. กำหนดเกณฑ์ความยากไร้ที่ชัดเจน 
จากการศึกษาข้างต้นทำให้เห็นว่าความยากไร้มีอยู่มากมายหลายรูปแบบ ไม่ว่าจะเป็นทาง

กายภาพหรือจิตวิญญาน แต่ละคนมีความขาดแคลนหรือบกพร่องแตกต่างกันไป ซึ่งในความเป็นจริง
คงเป็นการยากที่คริสตจักรจะสามารถให้ความช่วยเหลือแก่ทุกคนที่เข้ามา ยกตัวอย่างเช่น หากมีชาย
คนหนึ่งเดินเข้ามาท่ีคริสตจักรแล้วกล่าวว่าตนเองทำกระเป๋าเงินหาย ไม่มีเงินไปซื้อตั๋วรถกลับบ้านที่อยู่



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

129 

ต่างจังหวัด จึงขอร้องให้คริสตจักรถวายเงินให้ตนเองสัก 1,000 บาท เพื่อที่ตนจะไปจ่ายค่าตั๋วรถ 
เช่นนี้คริสตจักรถือว่าเป็นผู้ยากไร้หรือไม่ 

ดังนั้นกระบวนการช่วยเหลือต้องเริ่มต้นที่การกำหนดเกณฑ์ (Criteria) เพื่อคัดกรองบุคคลที่
เข้าค่ายการช่วยเหลือ เพราะในโลกนี้มีผู้ยากไร้อยู่มากมายหลากหลายรูปแบบ แม้กระท่ังพระเยซูเองก็
มีชาวยิวเป็นกลุ่มเป้าหมายที่ชัดเจนในสมัยที่พระองค์ทำพันธกิจในโลกนี้ คริสตจักรเองก็ควรมีการ
กำหนดนิยามที่ชัดเจนว่าใครผู้ยากไร้ที่โบสถ์อยากให้ความช่วยเหลือ ซึ่งคริสตจักรในแต่ละท้องถิ่นต้อง
พิจารณาตามความเหมาะตามพื้นที่ของตน ไม่ว่าจะเป็นรายได้หรือสิ่งจำเป็นในการดำรงชีพที่แปรผัน
ตามพื้นที่ เช่น คริสตจักรในตัวเมืองเชียงใหม่ อาจกำหนดเกณฑ์ผู้ยากไร้ว่า เป็นผู้ รายมีรายได้ต่ำกว่า 
5,000 บาท ต่อเดือน (ต่อคน ไม่รวมบุตร) โดยยังไม่รวมค่าที่พักอาศัย หรือเป็นผู้ไร้ที่อยู่อาศัยและขาด
แคลนเครื่องนุ่งห่มในฤดูหนาว  

2. มุ่งเน้นการพัฒนาเชิงบูรณาการ 
Corbett and Fikkert ได ้กล ่าวเต ือนไว ้ในหน ังส ือ When Helping Hurts (Corbett & 

Fikker, 2009) ของพวกเขาว่า กับดักที่คริสตจักรส่วนมากในทวีปอเมริกาเหนือติดอยู่คือ การให้ความ
ช่วยเหลือระยะสั้น ที่มุ่งเน้นการให้ความช่วยเหลือด้านวัตถุ (material) ซึ่งโดยทั่วไปจะอยู่ในรูปแบบ
ของการจัดค่ายพัฒนาพื้นที่, ก่อสร้างอาคารสิ่งปลูกสร้าง หรือการออกหน่วยอาสาเพื่อบริจาคสิ่งตาม
เทศกาลต่าง ๆ โดย Corbett and Fikkert ไม่ได้กล่าวว่าการทำพันธกิจในลักษณะดังกล่าวไม่ดี 
เพียงแต่หากไม่ระวังแล้วอาจมีผลข้างเคียงคือ สร้างความรู้สึกด้อยค่าและไม่มีความมั่นใจในตนเอง 
(inferiority and lack of self-esteem) ซึ่งนำไปสู่วัฒนธรรมในการรอความช่วยเหลือจากภายนอก
โดยไม่พยายามที่จะแก้ปัญหาด้วยตนเอง 

Ellen G. White ได้เน้นย้ำมุมมองดังกล่าวผ่านหนังสือ Welfare Ministry ว่าการพัฒนาที่
คริสตจักรควรสนับสนุนที่สุดคือ การศึกษา โดยการศึกษาในที่นี้ไม่ได้ตีกรอบเพียงแค่การศึกษาในตำรา
หรือชั้นเรียนเพื่อให้สำเร็จหลักสูตรหรือปริญญาเท่านั้น แต่คือการสอนให้พึ่งพาตนเองได้ (self-
reliant) (White, 2010) โดยแนวคิดดังกล่าวก็ตรงกับแนวคิดเศษฐกิจพอเพียง ของในหลวงรัชกาลที่ 
๙ ซึ่งพระองค์ได้วางแนวคิดว่าควรให้ความช่วยเหลือผู้อยากไร้ ให้สามารถหลุดพ้นจากความยากจนได้
อย่างยั่งยืน 

คริสตจักรมีหน้าที่ประดุจพี่เลี้ยงในการสนับสนุนและติดตามผลการพัฒนาดังกล่าว เพื่อที่จะ
สามารถช่วยให้ผู้ยากไร้หลุดพ้นจากความยากจน ยกตัวอย่างเช่น คริสตจักรที่เยอรมันที่ให้ที่พักอาศัย
ชั่วคราวแก่ผู้ยากไร้ในตอนกลางคืน แต่ตอนกลางวันผู้ยากไร้ต้องเข้าศูนย์ส่งเสริมอาชีพและจัดหางาน
ที่คริสตจักรจัดตั้งขึ้นในบริเวณใกล้ ๆ ที่พัก เพื่อให้พวกเขาได้พัฒนาศักยภาพของตนเองเพื่อที ่จะ
สามารถหาอาชีพท่ีสร้างรายได้ในอนาคต (Caritas, 2018) 
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3. เริ่มต้นจากล่างขึ้นบน 
หนึ่งในจุดยืนที่ชัดเจนของมูลนิธิ Ministry With The Poor คือการให้ความช่วยเหลือบน

รากฐานความต้องการของผู้ยากไร้ เพราะบ่อยครั้งที่คริสตจักร (ซึ่งไม่ได้ยากไร้) ออกแบบโครงการตาม
ความเข้าใจของตนเอง โครงการหรือพันธกิจในลักษณะดังกล่าวจึงมักจะไม่ประสบความสำเร็จใน
ระยะยาว เนื ่องจากไม่ได้รับฟังปัญหาจึงไม่สามารถตอบสนองความต้องการที ่แท้จริงได้  มูลนิธิ 
Ministry With The Poor จึงเริ่มต้นพันธกิจจากการพัฒนาผู้นำรากหญ้า (grassroots leadership) 
ที่มีความเข้าใจในปัญหาอันเป็นต้นตอของความยากจนที่แท้จริงและสามารถสร้างความเปลี่ยนแปลงที่
ยั่งยืนโดยอาศัยความช่วยเหลือจากภายนอกเพียงบางส่วนในช่วงเริ่มแรกเท่านั้น (Kris, 2019) 
 โดยคริสตจักรเองต้องมีการทำงานอย่างลึกซึ้งหรือเข้าไปมีส่วนร่วมในชีวิตความเป็นอยู่กับ
กลุ่มผู้ยากไร้อย่างใกล้ชิด ในระดับท่ีเข้าใจปัญหา ข้อจำกัด และความต้องการที่แท้จริง ซึ่งแม้อาจต้อง
ใช้เวลานาน แต่มีโอกาสมากกว่าที่จะสามารถช่วยเหลือผู้ยากไร้ให้หยุดพ้นจากปัญหาได้ ยกตัวอย่าง
เช่น บ่อยครั้งเมื่อมีพันธกิจการแพทย์ไปตรวจสุขภาพให้ผู้ยากไร้ในพ้ืนที่ห่างไกล สิ่งที่ผู้เข้ารับการตรวจ
สุขภาพส่วนใหญ่ต้องการคือ ยาถ่ายพยาธิ หากพิจารณาอย่างผิวเผิน สิ่งที่คริสตจักรสามารถทำได้ก็คือ 
ส่งยาถ่ายพยาธิจำนวนมากให้แก่ชุมชนดังกล่าว แต่หากใช้เวลาใคร่ครวญแล้ว สิ่งที่เป็นปัญหาอย่าง
แท้จริงคือ วิถีการรับประทานอาหารดิบของชาวบ้าน เช่น ลาบหลู้ ซึ่งเป็นผลสืบเนื่องการไม่มีเชื้อเพลิง
สำหรับการหุงต้ม ในกรณีดังกล่าวคริสตจักรอาจต้องมีโครงการในการอบรมเพ่ือปรับเปลี่ยนวิถีชีวิตซึ่ง
เป็นสิ่งยากและต้องใช้เวลาและความสัมพันธ์อย่างลึกซึ้ง 

สรุป 
แม้ว่าในท้ายที่สุดความยากไร้จะไม่หมดไปจากสังคมมนุษย์ แต่พันธกิจผู้ยากไร้ก็เป็นหนึ่งใน

พันธกิจแรกที่พระเจ้าได้มอบหมายให้แก่ประชากรของพระองค์ ตั้งแต่ในสมัยชุมชนชาวยิวจนกระทั่ง
คริสตจักรยุคแรก คริสตจักรมีหน้าที่เป็นเกลือและแสงสว่างไปยังชุมชน โดยเฉพาะผู้ที่อยู่ชายขอบของ
สังคม คริสตจักรสามารถส่งเสริมพันธกิจดังกล่าวโดยการให้ความรู้เรื่องการทำพันธกิจผู้ยากไร้แก่
สมาชิก ผ่านทางการเทศนา บทเรียน หรือกิจกรรมต่าง ๆ เพ่ือส่งเสริมให้สมาชิกเกิดความตระหนักถึง 
ความสำคัญของพันธกิจผู้ยากไร้และปัญหาความยากจนที่ยังเป็นปัญหาที่สังคมไทยต้องเผชิญอยู่ และ
พัฒนาพันธกิจให้เป็นรูปธรรมโดย กำหนดเกณฑ์คัดกรอง เน้นการพัฒนาระยะยาวที่เริ่มจากตัวผู้
ยากไร้เอง 
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แม่นแต๊ หนานอินต๊ะ : พทุธ คริสต์ วิทยาศาสตร์ จากโลกทัศน์ใหม่สู่ความเชื่อ 

ครูศาสนาวิทวัส ธรรมมา17F17F

1 

บทคัดย่อ 
ในวันที่ 17 สิงหาคม ค.ศ. 1868 ได้พลิกประวัติศาสตร์คริสตจักรล้านนา “ปลายปี ค.ศ. 

1868 มีเหตุการณ์สองอย่างเกิดขึ้น ซึ่งแม้จะดูแตกต่างกันอย่างมาก แต่ในความเป็นจริงแล้วเกี่ยวข้อง
กันอย่างใกล้ชิด และยังมีผลสำคัญต่อคณะมิชชั่นด้วย เรื่องหนึ่งก็คือ การเกิดสุริยุปราคาเต็มดวงเมื่อ
วันที่ 17 สิงหาคม ค.ศ. 1868 และอีกเรื่องก็คือการได้สนทนากับชายคนหนึ่งชื่อ หนานอินต๊ะซึ่งเป็นผู้
เข้ามาเชื่อในพระเจ้าเป็นคนแรกในเชียงใหม่” หนานอินต๊ะเป็นชาวล้านนาคนแรกที่รับบัพติศมาเหตุ
จากสุริยุปราคา ศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี เป็นผู้คาดคเนถึงปรากฏการณ์ธรรมชาติครั้งนี้ 
องค์ความรู้ใหม่จากวิทยาศาสตร์ได้เข้ามาแทนที่ระบบความเชื่อเก่าๆ เกี่ยวกับคติจักรวาลจากอิทธิพล
ของศาสนาพราหมณ์ และพุทธ  

จากการศึกษาพบว่า คติจักรวาลนั้นมีอิทธิพลอย่างมากกับชาวล้าน ได้แก่ อิทธิพลทางศาสนา 
อิทธิพลด้านการเมืองการปกครอง และอิทธิพลต่อวิถีชีวิตของพลเมือง เป็นเรื่องที่น่าสนใจเกี่ยวกับคำ
กล่าวของหนานอินต๊ะที่ถูกบันทึกไว้ “แม่นแต๊ (จริงๆ) คำสอนของครูสอนความจริงที่เราเชื่อมามันผิด
หมด” จากคำพูดที่ไตร่ตรองมากว่าหนึ่งคืนของหนานอินต๊ะหลังเหตุการณ์สุริยุปราคา เป็นที่น่าสังเกต
ว่า “คำสอนของครู” ที ่หนานอินต๊ะกล่าวนั ้น หมายถึงคำสอนทางศาสนา (ศาสนศาสตร์) หรือ
วิทยาศาสตร์ หรืออาจเป็นไปได้ว่า คำสอนทางวิทยาศาสตร์จะช่วยกระตุ้นกระบวนความคิดแบบ
ตรรกะของหนานอินต๊ะในชัดเจนยิ่งขึ ้นต่อศาสนา ความถูกต้องและแม่นยำของการทำนายทาง
วิทยาศาสตร์ จึงอาจเป็นเหตุผลประกอบที่ทำให้หนานอินต๊ะเกิดความเชื่อศรัทธาในคำสอนอื่นๆ 
เกี่ยวกับศาสนาในเวลาต่อมา “หนานอินต๊ะบอกข้าพเจ้าว่า ถ้าทุกอย่างเป็นดังที่ข้าพเจ้าอธิบายสิ่งที่
เขาเรียนรู้มาก็ผิด ซึ่งถ้าอย่างนั้นก็อาจคาดหมายได้เช่นกันว่า สิ่งอื่นที่ข้าพเจ้าสอนเกี่ยวกับศาสนาของ
ข้าพเจ้าคงจะเป็นสิ่งถูกต้องด้วย” 

มี 3 มุมมองเกี่ยวกับปรากฏการณ์ครั้งนี้ การเปลี่ยนแปลงความเชื่อของหนานอินต๊ะอาจเกิด
จากความเชื่อศรัทธาที่แท้จริง ระบบตรรกะทางความคิด และการล้มล้างระบบความเชื่อเดิม ข้อมูล
เหล่านี้เป็นประโยชน์อย่างยิ่งต่อการพัฒนา และดำเนินพันธกิจคริสตจักรในบริบทสังคมไทย จากพันธ
กิจของศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี กับหนานอินต๊ะ สู่การถอดบทเรียนสำคัญสำหรับ
คริสตจักรไทย การปรับเปลี่ยนทิศทางในการดำเนินพันธกิจเพื่อให้เข้าถึงคนท้องถิ่นอย่างแท้จริง การ
ผสานระหว่างพระกิตติคุณกับความเชื่อท้องถิ่นที่มาจากความเข้าใจลึกซ้ึง  

 
1 เจ้าหน้าท่ีหน่วยงานอนุชน สังกัดสภาคริสตจักรในประเทศไทย 
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เบื้องหลังทางประวัติศาสตร์ 
วันที่ 18 สิงหาคม ค.ศ. 1868 ณ ตำบลหว้ากอ จ.ประจวบคีรีขันธ์ ได้เกิดเหตุการณ์ที่สำคัญ

ยิ่งแก่ทั้งประวัติศาสตร์ และวิทยาศาสตร์ไทย กล่าวคือ พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู ่หัว 
(รัชกาลที่ 4) ทรงคำนวณ และเสด็จทอดพระเนตรสุริยุปราคาเต็มดวง ณ ตำบลนั้นร่วมกับบรรดา
นักวิทยาศาสตร์ และคณะทูตจากต่างประเทศ หากแต่ในดินแดนล้านนาวันใกล้เคียงกัน 17 สิงหาคม 
ค.ศ. 1868 (การบันทึกวันอาจมีการคาดเคลื่อน หรือเหตุการณ์เกิดถัดกันไป) ตามบันทึกของ ศจ.ดร.
ดาเนียล แมคกิลวารี (1911) ศาสนทูตคณะอเมริกันเพรสไบทีเรียนได้บันทึกว่า “ปลายปี ค.ศ. 1868 
มีเหตุการณ์สองอย่างเกิดขึ้น ซึ่งแม้จะดูแตกต่างกันอย่างมาก แต่ในความเป็นจริงแล้วเกี่ยวข้องกัน
อย่างใกล้ชิด และยังมีผลสำคัญต่อคณะมิชชั่นด้วย เรื่องหนึ่งก็คือ การเกิดสุริยุปราคาเต็มดวงเมื่อวันที่ 
17 สิงหาคม ค.ศ. 1868 และอีกเรื่องก็คือการได้สนทนากับชายคนหนึ่งชื่อ หนานอินต๊ะซ่ึงเป็นผู้เข้ามา
เชื่อในพระเจ้าเป็นคนแรกในเชียงใหม่” (น. 101) การตัดสินใจดังกล่าวของหนานอินต๊ะจึงเป็นสิ่งที่
น่าสนใจว่า ปัจจัยหรือสาเหตุใดที่ทำให้ชาวล้านนาคนแรกนี้ได้หันมาสนใจในศาสนาคริสต์ ประเด็น
การศึกษาข้างต้นเกี่ยวเนื่องทั้งเรื่องความเชื่อเกี่ยวกับทัศนะจักรวาล (ไตรภูมิ) ของชาวล้านนา และ
วิทยาศาสตร์ที่สอดคล้องกับศาสนศาสตร์ในคริสตศาสนา ประเด็นเหล่านี้อาจเป็นประโยชน์ต่อการทำ
ความเข้าใจบริบทคริสตจักรล้านนา และการทำพันธกิจข้ามวัฒนธรรมระหว่างความเป็นตะวันตกและ
ตะวันออก  

ทัศนะจักรวาล (ไตรภูมิ) กับชาวลา้นนา 
หากศึกษาเชิงลึกจะพบว่า ชาวล้านนามีองค์ความรู้เกี่ยวกับโลกและจักรวาลผ่านคัมภีร์ทางศาสนา

ที่เรียกว่า “ไตรภูมิ” ซึ่งเป็นการอธิบายถึงส่วนประกอบของจักรวาล สวรรค์ โลกมนุษย์ (ทวีปต่างๆ) 
และนรก โดยอธิบายผ่านหลักความเชื่อของพุทธศาสนาที่เกิดจากการผสมผสานระหว่างความเชื่อเรื่อง
ผี ศาสนาพราหมณ์ และศาสนาพุทธที่ลงตัว คติไตรภูมิได้นำเสนอว่า จักรวาลหนึ่งเป็น 3 ภพ ได้แก่ 
กามภูมิ รูปภูมิ และอรูปภูมิ จักรวาลมีมหาสมุทรสีทันดรล้อมรอบ แกนกลางคือ เขาพระสุเมรุที่สิง
สถิตของพระอินทร์ ในมหาสมุทรมีทวีป 4 ทวีป ลอยอยู่ซึ่งเราทั้งหลายอยู่ในชมพูทวีป ทวีปซึ่งจะมี
พระพุทธเจ้าตรัสรู้ นอกจากนี้มีกำแพงจักร พระจันทร์ และพระอาทิตย์โคจรรอบเขาพระสุเมรุ สิ่งนี้ทำ
ให้ไตรภูมิมีอิทธิพลอย่างมากกับชาวล้านนา โดยเฉพาะกลุ่มชนที่ได้รับการศึกษาผ่านวัดอันเป็น
ศูนย์กลางของชุมชน อิทธิพลของไตรภูมิกับชาวล้านนา ได้แก่ 

1. การเป็นส่วนหนึ่งของศาสนา พุทธศาสนาเข้าสู่อาณาจักรล้านนาเมื่อพุทธศตวรรษที่ 19 ซึ่ง

เดิมพื้นที่บริเวณนี้มีพื้นฐานความเชื่อในการนับถือผีในระดับต่างๆ คือ ผีบ้าน (ครอบครัว) ผี

หมู่บ้าน ไปจนถึงผีเมือง ซึ่งจะมีพิธีกรรมเซ่นไหว้สิ่งศักดิ์สิทธิ์เหล่านี้เสมอ นอกจากนั้นใน

หมู่บ้านยังมี “ใจบ้าน” ตั้งอยู่กลางหมู่บ้านเป็นเสาหลัก ในระดับเมืองมี “ผีเสื้อเมือง” สถิต

อยู่ที่ไม้เสื้อเมือง (สรัสวดี อ๋องสกุล, 2558, น. 59) การเผยแพร่พุทธศาสนาเริ่มต้นในกลุ่ม
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ผู้ปกครอง และมีการสร้างตำนานต่างๆ ที่สอดคล้องกับศาสนาใหม่เพ่ือให้เกิดการยอมรับจาก

ชนทุกระดับอย่างแนบแน่น เช่น การเปลี่ยนความศักดิ์สิทธิ์ของดอยสุเทพในฐานะที่สิงสถิต

ของวิญญาณศักดิ์สิทธิ์ เป็นที่ประดิษฐานพระบรมสารีริกธาตุของพระศาสดาจากศาสนาพุทธ 

เมื ่อศาสนาพุทธเข้าสู ่ล้านนา ความเชื ่อไตรภูมิซึ ่งส่ วนหนึ่งของคำสอนในศาสนานี้ก็ถูก
ถ่ายทอดสู่ผู้คนเพื่อให้กระทำดีตามคำสอนหลักของศาสนา ความคิดไตรภูมิทำให้ผู้คนประพฤติดี ทำ
ให้เห็นวิธีคิดของคนไทยที่รับอิทธิพลความเชื่อมาจากศาสนา และยังเป็นรากฐานสำคัญของภูมิปัญญา
ดั้งเดิมที่ใช้อธิบายปรากฏการณ์ต่างๆ ในสังคม และวัฒนธรรมไทย (พระวิจัย อิทธิโก, 2560, น. 26) 
โดยความเชื่อเรื่องไตรภูมิในประเด็นภพภูมิต่างๆ ในจักรวาลที่มนุษย์จะต้องเวียนว่ายตายเกิดตามผล
แห่งการกระทำของตน ทำให้ผู ้คนเกิดสำนึกที่จะกระทำสิ่งดีเพื่อวิญญาณจะได้เกิดในภพภูมิที ่ดี
โดยเฉพาะสวรรค์ นอกจากนี้ผังการสร้างวัดในพุทธศาสนายังรับอิทธิพลของผังจักรวาลตามคติไตรภูมิ 
เช่น การสร้างเจดีย์ให้เป็นจุดศูนย์กลางของวัดเพื่อเป็นสัญลักษณ์ของเขาพระสุเมรุแกนกลางของ
จักรวาล หรือการทำข่วงทราย หรือพ้ืนทรายในวัดเพ่ือเป็นสัญลักษณ์แทนมหาสมุทรสีทันดร เป็นต้น 

 
2. การเสริมอำนาจการปกครอง ชนชั้นปกครองได้ใช้คติไตรภูมิในการจัดการสังคมตั้งแต่ฐานะ

ของกษัตริย์ การวางผังเมือง ไปจนถึงการขยายอำนาจในเชิงสัญลักษณ์ สิ่งนี้เห็นได้ชัดเจน

จากการสร้างเมืองเชียงใหม่เพ่ือเป็นศูนย์กลางของอาณาจักรล้านนา เมืองเชียงใหม่ได้รับการ

สิทธิธรรมให้มีฐานะเหนือเมืองอื ่นๆ ในอาณาจักร โดยสร้างตามคติจักรวาล คือ เมือง

เชียงใหม่ประดุจศูนย์กลางจักรวาล มีความสำคัญที่สุด ส่วนเมืองบริวารเป็นเมืองอนุจักรวาล

อยู่รายรอบ ในเมืองเชียงใหม่เองก็ได้จำลองคติความเชื่อเรื ่องโลกภูมิหรือจักรวาลวิทยา 

กำหนดให้พระเจดีย์หลวงเป็น “เขาพระสุเมรุ” เจดีย์สูงใหญ่ที่สุดในอาณาจักร เป็นศูนย์กลาง

ของโลกและจักรวาล (สรัสวดี อ๋องสกุล, 2558, น. 132) โดยสิ่งหนึ่งที่ระบบการปกครองของ

ล้านนาแตกต่างจากรัฐสยามลุ่มแม่น้ำเจ้าพระยาในสมัยร่วมกัน คือ ผู้ปกครองหรือกษัตริย์

ไม่ได้อยู่ในฐานะสมมุติเทพเหมือนอิทธิพลจากอาณาจักรขอม การปกครองอยู่ในลักษณะ

เครือญาติ และกระจายอำนาจ ตามระบบจักรวาลจากไตรภูมิ 

สิ ่งที ่แสดงให้เห็นชัดเจนถึงอิทธิพลของไตรภูมิกับการปกครองมี 2 เหตุการณ์ คือ เหตุ
แผ่นดินไหวจนเจดีย์หลวงถล่มทำให้เกิดความวุ่นวายในชนชั้นปกครอง ในช่วงมีศึกติดพันนั้นซ้ำเกิด
แผ่นดินไหว เจดีย์หลวงรวมทั้งเจดีย์วัดพระสิงห์และเจดีย์อื่นๆ หักพังลงมาด้วย สร้างความยุ่งยาก
ภายในเมืองยิ่งขึ้น (สรัสวดี อ๋องสกุล, 2558, น. 177) จากเหตุการณ์นี้ทำให้เกิดรัฐประหารโดยขุนนาง
จนทำให้อาณาจักรล้านช้างต้องเข้ามาจัดการในฐานะเครือญาติ หรือเหตุการพิราลัยของพระเจ้ากา
วิโลรสสุริยวงศ์ที่ทำให้เห็นถึงความสำคัญของพื้นที่เวียง (เมือง) ที่ศักดิ์สิทธิ์มากกว่าเกียรติยศของ
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ผู้ปกครอง จากบันทึกของศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี (1911) เกี่ยวกับเหตุการณ์ดังกล่าว
พบว่าไม่สามารถนำพระศพของผู้ปกครองเข้าสู่เมืองได้เนื่องจากได้พิราลัยนอกเขตกำแพงเมือง ราว 
10 นาฬิกาขบวนเคลื่อนมาถึงตัวเมืองเชียงใหม่ซึ่งมีความเชื่อต่อๆ กันมาว่าไม่อาจเปิดประตูเมืองรับ
ศพได้ แม้ว่าจะเป็นศพของผู้มีอำนาจที่สุด และคำสั่งของผู้นั้นได้เป็นกฎหมายของเมืองมาเป็นเวลา
หลายปีก็ตาม ช่างน่าปลงสังเวชต่อศักดิ์ศรีของมนุษย์และธรรมเนียมที่เต็มไปด้วยความเชื่อในเรื่องโชค
ลางยิ่งนัก (น. 139) 

 
3. ความกลมกลืนในวิถีชีวิต จากความเชื่อทางศาสนา และอิทธิพลการปกครอง จักรวาลวิทยา

ตามคติไตรภูมิจึงทรงอิทธิพลต่อชีวิตของชาวล้านนาอย่างแยกไม่ได้ สิ่งนี้ทำให้เกิดตำนาน 

นิทาน พิธีกรรม และพฤติกรรมต่างๆ ที่สอดคล้องกับองค์ความรู้หลัก ทำให้ทัศนะของธรรมะ

ผสมกับทัศนะของโลกอย่างสมดุล การอธิบายปรากฏการณ์ทางธรรมชาติของชาวล้านนาจึง

ได้รับอิทธิพลเหล่านี้ พบว่า องค์ความรู้เกี่ยวกับสุริยุปราคาของชาวล้านนาถูกเล่าขานแบบ

นิทานที่เรียกว่า “กบกินตะวัน” โดยมีอำนาจของภูติผีปีศาจเข้ามาเกี่ยวข้อง ต่อมานิทาน

พื้นบ้านเหล่านี้ก็ผสานเข้ากับความเชื่อทางพุทธศาสนา เรื่องราหูอมจันทร์กับพระพุทธเจ้านี้

สะท้อนให้เห็นถึงพัฒนาการความเชื่อของคนไทยใน ประเทศไทย   ที่เริ่มจากวัฒนธรรมความ

เชื่อดั้งเดิมในแบบเรื่องพ่ีน้องทะเลาะกันผสานกับเรื่องราหู    ซึ่งเป็นกระแสความเชื่อใหม่คือ

ความเชื่อของศาสนาพราหมณ์ท่ีเข้ามาในประเทศไทย  ต่อจากนั้นมีการ รับเอาความเชื่อทาง

พุทธศาสนาเข้ามาภายหลัง    ทําให้ศาสนาพราหมณ์ลดบทบาทความสําคัญลงไป  เห็นได้

จากการที่พระราหูเชื ่อฟังและยอมทําตามที่พระพุทธเจ้าสั่ง  (สุภาพร คงศิริรัตน์, ม.ป.ป.,  

น. 8) ตามบ้านเรือนของชาวล้านนาตามธรรมเนียมดั้งเดิมจึงไม่พบศาลพระภูมิซึ่งเป็นอิทธิพล

จากไทยภาคกลาง แต่บ้านเรือนชาวล้านนาจะมีการตั ้งท้าวทั้งสี ่ ซึ ่งเป็นแบบจำลองคติ

จักรวาลประกอบด้วย 5 ส่วน ได้แก่ส่วนยอด คือ เขาพระสุเมรุ ส่วนแยกสี่ทิศ คือ เทพซึ่งสถิต

ที่เชิงเขา และส่วนล่างสุด คือ พระแม่ธรณีที่เป็นสัญลักษณ์ของแผ่นดินโลก ชาวล้านนามัก

บูชาท้าวทั้งสี่ด้วยกระทงใส่เครื่องเซ่นไหว้ตามโอกาสสำคัญต่างๆ 

นอกจากนี้ อิทธิพลของไตรภูมิยังส่งผลต่อทัศนะในการใช้ชีวิตของชาวล้านนา เป็นการตอกย้ำ
หลักธรรมทางพุทธศาสนา กล่าวคือ “ทำดีได้ดี ทำชั่วได้ชั่ว” คติไตรภูมิเป็นคำอธิบายเกี่ยวกับผลแห่ง
ชีวิตหลังความตายซึ่งผลแห่งการกระทำจะส่งผลต่อการไปเกิดใหม่ในภพภูมิต่างๆ แนวคิดไตรภูมิทำให้
ผู้คนประพฤติดี และภูมิปัญญาดั้งเดิมที่ใช้อธิบายปรากฏการณ์ต่างๆ ในสังคมและวัฒนธรรมไทย โดย
เฉพาะงานพทธศิลป์ล้านนาที่ล้วนสะท้อนถึงการสั่งสอนศีลธรรม และผลของการกระทำ (พระวิจัย 



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

137 

อิทธิโก, 2562, น. 26-28) จากอิทธิพลดังกล่าวจึงทำให้ไตรภูมิกลายเป็นบรรทัดฐานของสังคมทั้ง
ศาสนา การปกครอง และวิถีชีวิตอย่างแท้จริง 
มิชชั่นนารีกับวิทยาศาสตร์ 
 จากทฤษฎีดังเดิมพบว่า วิทยาศาสตร์ และศาสนาเป็นสิ่งที่แตกต่างกันอย่างสิ้นเชิง โดย
วิทยาศาสตร์เป็นเรื่องที่จำกัดเพียงการรับรู้ของประสาทสัมผัสทั้ง 5 สำหรับความเชื่อศรัทธาทาง
ศาสนา วิทยาศาสตร์ไม่สามารถจับต้องได้ เนื่องจากเป็นการรับรู ้ของประสาทสัมผัสที่ 6 (Sixth 
sense) นอกจากนี้ กระบวนการทางวิทยาศาสตร์ยังเป็นศาสตร์ที่ไม่เกี ่ยวข้องกับศีลธรรม (Non-
moral) และเป็นเพียงองค์ความรู้ที ่ไม่โน้มนำการตัดสินใจใดๆ ในเชิงคุณธรรม ดังนั้น ตั้งแต่อดีต
คริสตจักรกับวิทยาศาสตร์จึงเกิดความขัดแย้งระหว่างกันเรื่อยมา แต่สำหรับประวัติศาสตร์ คริสตจกัร
ไทยในช่วงศตวรรษที่ 19 เป็นที่น่าสังเกตว่า วิทยาศาสตร์กำลังก้าวเข้าสู่ศาสนาในฐานะเครื่องมือใน
การเผยแพร่ศาสนา  
 การเผยแพร่คริสต์ศาสนานิกายโปรเตสแตนท์ในสยามเริ่มแรกต้องพบกับอุปสรรคอย่างมาก 
หากแต่การเผยแพร่ศาสนาในล้านนาเกิดผลมากกว่าหากพิจารณาจากระยะเวลาระหว่างการเริ่มต้น
จนถึงการมีคริสเตียนจากชุมชนท้องถิ ่น และจำนวนคริสเตียนรุ ่นแรก สิ ่งนี ้อาจเป็นเพราะการ
เปลี่ยนแปลงแนวทางในการดำเนินพันธกิจของศาสนาจารย์ ดร .ดาเนียล แมคกิลวารี ซึ ่งเผยแพร่
ศาสนาควบคู่กับการเข้าถึงชุมชนด้วยการแพทย์ และการศึกษา ท่านได้แสดงความเหนือกว่าทาง
ศิลปะวิทยาการต่อคนเมือง (ชาวล้านนา) โดยกลุ่มมิชชั่นนารีภาคเหนือมีโอกาสสัมผัสกับความใกล้ชิด
ด้านศาสนาของคนพ้ืนเมืองมากกว่ามิชชั่นนารีส่วนกลาง (ประยุทธ สายต่อเนื่อง, ม.ป.ป., น. 142) สิ่ง
นี้ยังทำให้มิชชั่นนารีเกิดความสนใจหลักคำสอนของพุทธศาสนา ภูมิปัญญาท้องถิ่น และมีความมั่นใจ
ในความยิ่งใหญ่ของชนชาติตนเอง (อเมริกัน) ในฐานะอิสราเอลใหม่ที่จะนำความรอดสู่ประชาชาติ 
 กระบวนการทำพันธกิจนี้เป็นเสมือนตัวกลางที่เชื่อมศาสนาให้เข้ากับวิทยาศาสตร์ โดยเฉพาะ
จากกรณีศึกษาที่หนานอินต๊ะได้ตัดสินเป็นคริสเตียนจากการทำนายถึงปรากฏการณ์สุริยุปราคา สิ่งนี้
แสดงว่า วิทยาศาสตร์อาจเป็นเสมือนสะพานที่จะนำผู้คนสู่ความเข้าใจถึงพระเจ้าในฐานะพระผู้ทรง
สร้างโลกและจักรวาลอย่างมีระบบ การแยกธรรมชาติกับพระเจ้าผู้ทรงฤทธิ์เป็นตรรกะที่หนักแน่นของ
จักรวาลที่สำแดงธรรมชาติของความเป็นพระเจ้า แต่สำหรับพระองค์ไม่มีการแบ่งแยกสิ่งตามธรรมชาติ 
หรือปรากฏการณ์เหนือธรรมชาติ เพราะธรรมชาติของโลก คือ การสำแดงความยิ ่งใหญ่เหนือ
ธรรมชาติของพระองค์ (Day, 2005, p. 11) ข้อเท็จจริงนี้ จึงเป็นสิ่งที่ช่วยย้ำเตือนถึงความเชื่อมโยง
ของศาสนศาสตร์และวิทยาศาสตร์ที่มีธรรมชาติแห่งการทรงสร้างเป็นจุดเชื่อมโยงกันและกัน โดย
แนวคิดแบบนี้ อาจเป็นทัศนะที่สำคัญสำหรับการประกาศพระกิตติคุณของศาสนาจารย์ดาเนียล แมค
กิลวารี ซึ ่งมีพื ้นฐานการศึกาษมาจากโรงเรียนที ่เชื ่อมโยงกับคริสตจักรทำให้ เห็นว่า ศาสนามี
ความสัมพันธ์กับองค์ความรู้อย่างใกล้ชิด  
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เหตุแห่งการตัดสินใจสู่การเป็นคริสเตียน 
 แม้ว่าจากคำบอกเล่า หรือบันทึกที่เขียนไว้จะแสดงให้เห็นอย่างชัดเจนว่า หนานอินต๊ะได้
ตัดสินใจเป็นคริสเตียนหลังเหตุการณ์สุริยุปราคา แต่หากพิจารณาเชิงลึกในหลากหลายมิติ กล่าวคือ 
ความเชื่อศรัทธา ตรรกะหรือระบบความคิด และการปะทะระหว่างโลกเก่า (ไตรภูมิ) กับโลกใหม่ 
(ระบบสุริยจักรวาล) จะทำให้สามารถสันนิษฐานเหตุต่างๆ ที่เกิดในชีวิตของหนานอินต๊ะได้ 3 สาเหตุ
หลัก ได้แก่ 

1. ความเชื่อศรัทธาในศาสนาอย่างแท้จริง จากประสบการณ์ท่ีศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล  แมค

กิลวารี (1911) ได้บอกเล่าถึงบทสนทนาที่ท่านแลกเปลี่ยนกับชาวล้านนาต่างสถานะจะพบว่า 

ประเด็นหนึ่งที่พวกเขามีความกังวล และต้องการหลุดพ้น คือ กฎแห่งกรรม (การเวียนว่าย

ตายเกิด) และผลแห่งบาปกรรมซึ่งได้กระทำเมื่อยังมีชีวิตอยู่ ข้าพเจ้า (ศาสนาจารย์ ดร.

ดาเนียล แมคกิลวารี) เชื่อว่าข่าวเรื่องความรอดพ้นจากบาปคงจะประทับใจของเจ้า (เจ้าบัว

คำ) อยู่ไม่น้อย เนื่องจากชาวพุทธไม่มีความแน่ใจในเรื่องนี้เลย … ดังที่เจ้าเองได้ยอมรับว่า

บาปเป็นสิ่งที่ไม่สามารถได้รับการอภัยในวิถีความเชื่อของเจ้า  (น. 86-87) ในฐานะที่หนาน

อินต๊ะได้ผ่านการบวช และศึกษาหลักธรรม ประเด็นนี้อาจเป็นแรงกระตุ้นให้ท่านเกิดความ

สนใจในศาสนาคริสต์ซึ่งให้มีคำตอบเกี่ยวกับการจัดการกับผลแห่งบาปกรรมซึ่งถูกสั่งสอนมา

อย่างเป็นระบบผ่านศาสนา และวิถีชีวิตประจำวัน  

ปฏิสัมพันธ์ระหว่างศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารีกับหนานอินต๊ะเริ่มต้นครั้งแรกจาก
อาการป่วยของท่าน จนต้องมาขอรับยาจากมิชชั่นนารี สิ่งนี้ทำให้หนานอินต๊ะสนใจที่จะสนทนากับมิ
ชชั่นนารีในประเด็น ความชัดเจนที่กล่าวถึงความศรัทธาในศาสนศาสตร์แห่งการไถ่บาปของหนาน
อินต๊ะถูกบันทึกว่า แม้ว่าเขาได้ศึกษามาทางศาสนาพุทธ และเป็นคนถือศีลเคร่งครัด เขาเคยเป็นเจ้ า
อาวาสเทศนาในวัดมาแล้ว และขณะนี้บุตรชายของเขาสองคนก็บวชอยู่ในวัด แต่อย่างไรพุทธศาสนาก็
มิได้ให้คำตอบฝ่ายจิตวิญญาณที่ลึกซึ้งพอแก่เขา อย่างเช่นความผิดความบาปนับร้อยพันครั้งที่หลงผิด
ทำไปเล่ามีทางออกไหม ส่วนศาสนาใหม่ที่บอกถึงการอภัยโทษความผิดบาปทั้งปวงจึงน่าสนใจสำหรับ
เขา (ดาเนียล แมคกิลวารี, 1911, น. 101-102) คริสต์ศาสนาจึงไม่ใช่เพียงเครื่องยึดเหนี่ยวทางจิตใจ
แก่ผู้คนสำหรับความต้องการพื้นฐานของมนุษย์ในเชิงจิตวิทยา หากแต่เป็นความหวังสำหรับชีวิตที่จะดี
ยิ่งขึ้นในอนาคตกาลที่เป็นทัศนะหลักของผู้คนทุกความเชื่อ หากแต่ไม่มีความชัดเจนในเรื่องจุดจบที่มี
กฎแห่งกรรมเป็นบรรทัดฐานร่วมกัน 

2. ตรรกะทางความคิด สาเหตุในประเด็นนี้มาจากคุณลักษณะของหนานอินต๊ะซึ่งถูกบันทึกไว้

ว่า เขาเป็นคนที่ใฝ่รู้ และประเด็นที่หนานอินต๊ะมักจะสนทนาแลกเปลี่ยนกับศาสนาจารย์ ดร.

ดาเนียล แมคกิลวารีจะเป็นประเด็นเกี่ยวกับวิทยาการสมัยใหม่ซึ่งมาจากโลกตะวันตก เรา
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ถกเถียงกันหลายเรื่องรวมทั้งเรื่องทางวิทยาศาสตร์ ภูมิศาสตร์ รูปทรงของโลก และเรื่อง

สุริยุปราคาว่าเกิดขึ้นอย่างไร เป็นต้น … ข้าพเจ้าบอกเขาว่าเป็นไปไม่ได้ที ่สุริยุปราคาจะ

เกิดขึ้นจากการที่มียักษ์ใหญ่พยายามจะดมดวงอาทิตย์ตามความเชื่อเดิมของเขา  (ดาเนียล 

แมคกิลวารี, 1911, น. 102) เนื้อความดังกล่าวทำให้เห็นว่า หนานอินต๊ะอาจมีความสนใจ 

และเชื่อถือในหลักการทางวิทยาศาสตร์ซึ่งเป็นศาสตร์จากโลกใหม่ 

“แม่นแต๊ (จริงๆ) คำสอนของครูสอนความจริงที่เราเชื่อมามันผิดหมด” จากคำพูดที่ไตร่ตรอง
มากว่าหนึ่งคืนของหนานอินต๊ะหลังเหตุการณ์สุริยุปราคา เป็นที่น่าสังเกตว่า “คำสอนของครู” ที่
หนานอินต๊ะกล่าวนั้น หมายถึงคำสอนทางศาสนา (ศาสนศาสตร์) หรือวิทยาศาสตร์ หรืออาจเป็นไปได้
ว่า คำสอนทางวิทยาศาสตร์จะช่วยกระตุ้นกระบวนความคิดแบบตรรกะของหนานอินต๊ะในชัดเจน
ยิ่งขึ้นต่อศาสนา ความถูกต้องและแม่นยำของการทำนายทางวิทยาศาสตร์ จึงอาจเป็นเหตุผลประกอบ
ที่ทำให้หนานอินต๊ะเกิดความเชื่อศรัทธาในคำสอนอื่นๆ เกี่ยวกับศาสนาในเวลาต่อมา หนานอินต๊ะ
บอกข้าพเจ้าว่า ถ้าทุกอย่างเป็นดังที่ข้าพเจ้าอธิบายสิ่งที่เขาเรียนรู้มาก็ผิด ซึ่งถ้าอย่างนั้นก็อาจ
คาดหมายได้เช่นกันว่า สิ่งอื ่นที่ข้าพเจ้าสอนเกี่ยวกับศาสนาของข้าพเจ้าคงจะเป็นสิ่งถูกต้องด้วย  
(ดาเนียล แมคกิลวารี, 1911, น. 102) 

3. การล้มล้างระบบความเชื่อเดิม จากข้างต้นแสดงถึงอิทธิพลของคติไตรภูมิที่มีผลต่อชีวิตของ

ชาวล้านนาในหลายมิติ ได้แก่ ความเชื่อทางศาสนา การเมืองการปกครอง และวิถีชีวิตทั่วไป 

สิ่งเหล่านั้นล้วนครอบคลุมชีวิตของชาวล้านนาอย่างหลีกเลี่ยงไม่ได้ เมื่อประเทศสยามจะรวม

ล้านนาเข้าเป็นหนึ่งเดียวกัน การทำลายระบบคติไตรภูมิที ่แฝงอยู่ในระบบการเมืองการ

ปกครองก็เกิดขึ้น มีการสร้างฐานอำนาจ พิธีกรรม และพื้นที่เชิงสัญลักษณ์ใหม่ เพื่อล้มลาย

ระบบเดิม ได้แก่ การทำให้เค้าสนามหลวงซึ่งเป็นจุดศูนย์กลางของเมืองดั่งเขาพระสุเมรุให้

แทนที่ด้วยศูนย์ราชการ (ศาลากลางหลังเก่า) การเปลี่ยนพื้นที่ เวียงแก้วให้กลายเป็นเรือนจำ

กลางจังหวัดเชียงใหม่ และการเจ้าหลวงซึ่งเปรียบเสมือนศูนย์กลางของหัวเมืองน้อยใหญ่ใน

ล้านนนาต้องถือน้ำพิพัฒน์สัจจาต่อกษัตริย์ไทย (สรัสวดี อ๋องสกุล, 2558, น. 451) และใน

เวลาต่อมาการเริ ่มมีการยกเลิกระบบการปกครองเดิม จนเชียงใหม่ และดินแดนอื ่นๆ  

ในล้านนาเข้าเป็นส่วนหนึ่งของประเทศสยามอย่างสันติวิธี และปราศจากการต่อต้านจาก  

คนท้องถิ่น 

สำหรับหนานอินต๊ะ คติไตรภูมิ หรือระบบจักรวาลที่เขาได้เรียนรู้ และผูกพันตั้งแต่บวชเรียน
จวบจนได้ใช้ชีวิตอย่างฆราวาสผู้นำศาสนา องค์ความรู้เรื่องระบบจักรวาลอันเป็นการตอบคำถามต่อ
ปรากฏการณ์ต่างๆ ที่เกิดขึ้นรอบตัวของชาวล้านนา ระเบียบจากคติดังกล่าวที่สร้างระบบการปกครอง 
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การวางผังเมือง และเอื้อให้เกิดความชอบธรรมในการปกครองของเจ้าผู้ครองนคร รวมถึงอิทธิพลต่ อ
แรงบันดาลในการดำเนินชีวิตด้วยการกระทำสิ่งดีงามเพ่ือชีวิตที่ดีในภพภูมิต่อไป 

จากหลักความเชื่อศรัทธาสู่ภูมิปัญญาท้องถิ่นจนกลายเป็นบรรทัดฐานทางสังคมล้านนา เมื่อ
หนานอินต๊ะพบว่า “เฮาฮู้ว่ากำสอนของเฮาผิด จากเรื่องพระอาทิตย์มืดนี้ ย้อนจะอ้ันเมื่อพระกำปีบอก
ว่า จะโปรดยกโต้ษลบล้างความผิดบาปหื้อเฮา แล้วยกหื้อเฮานี้มีสิทธิไปสวรรค์ ฟังผ่อเหมือนเหลือเจื้อ 
แต่แต้ๆ แล้วน่าจะเป๋นไปได้ว่า มันเป๋นกำของพระเจ้าแต๊ะ บ่แม่นกำของคนเฮาบ่ดาย” (ดาเนียล แมค
กิลวารี, 1911, น. 103) จากเหตุการณ์สุริยุปราคาที่ทำให้หนานอินต๊ะได้พบว่า ความเป็นไปของโลก
และจักรวาลมีระบบระเบียบชัดเจน เนื ่องจากมีพระผู ้สร้าง และผู ้ทรงโปรดยกโทษบาปกรรม 
เหตุการณ์นี้เป็นองค์ความรู้ใหม่ท่ีเปรียบเหมือนน้ำที่ชะล้างความเชื่อ ความรู้ และวิถีชีวิตดั้งเดิมออกไป
จนหมดสิ้น แล้วแทนที่ด้วยความรู้จากโลกใหม่ทั้งศาสนา วิทยาศาสตร์ และวิทยากรอื่น ๆ จาก 
ชาติตะวันตกซึ่งใช้เป็นกลยุทธในการเผยแพร่ศาสนา 

ไม่ว่าหนานอินต๊ะจะรับเชื่อเป็นคริสเตียนด้วยเหตุผลใด แต่สิ่งที่ยืนยันความเชื่อศรัทธาอันแรง
กล้า คือ ผลแห่งความเชื่อที่เขาได้ตัดสินใจ ประสบการณ์ของข้าพเจ้า (ศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมค
กิลวารี) ในการมีผู ้ช่วยทำงานเป็นพลังในการเผยแพร่พระศาสนา อย่างเช่นคนอย่างหนานอินต๊ะ  
(ดาเนียล แมคกิลวารี, 1911, น. 249) โดยสิ่งนี้ต่อมากลายเป็นแรงบันดาลใจทำให้เกิดโรงเรียนศาสน
ศาสตร์ จนกลายมาเป็นวิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารีในปัจจุบัน หนานอินต๊ะผู้ได้เริ่ มต้นเปิด
หัวใจของเขาจากความสนใจในองค์ความรู้ใหม่ สู่การพบสิ่งที่อยู่เหนือองค์ความรู้ เหล่านั้น คือ พระ
เจ้าผู้ทรงสร้างและผู้ทรงรักเมตตาไถ่บาปกรรม สิ่งเหล่านี้ได้หล่อหลอมจนเขามีประสบการณ์ และ
พัฒนาการทางความเชื่อจนกลายเป็นผู้นำคริสเตียนท้องถิ่นต้นแบบในเวลาต่อมา 
 
จากหนานอินต๊ะสู่อนาคตพันธกิจคริสตจักรไทย 
 ไม่ว่าปัจจัยใดจะมีอิทธิพลต่อการตัดสินใจรับเชื่อในพระเยซูคริสต์ของหนานอินต๊ะ ประเด็น
สำคัญที่เรียนรู้ และสังเคราะห์ได้จากกรณีศึกษาทางประวัติศาสตร์นี้ คือ แนวทางในการดำเนิน  
พันธกิจตามบริบทคริสตจักรไทย (โดยเฉพาะพ้ืนที่ภาคเหนือของประเทศไทย) โดยสามารถสรุปได้  
3 ประเด็น ได้แก่ 

1. ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อท้องถิ่นกับพระกิตติคุณ หากศึกษาและเรียนรู้วัฒนธรรม 

และความเชื่อของชุมชน หรือพ้ืนที่ต่างๆ ในโลกจะพบว่า ล้วนมีเท็จจริงบางอย่างที่สอดคล้อง 

หรือเอ้ือต่อการอธิบายพระกิตติคุณ จากปฏิสัมพันธ์ระหว่างศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิล

วารี และท่านเจ้าอาวาสวัดอุโมงค์ ก็พบรอยต่อระหว่างความเชื่อท้องถิ่นกับพระกิตติคุณ ท่าน

พระครูก็ยอมรับกับข้าพเจ้าว่า จักรวาลของเรานี้ย่อมไม่อาจเกิดขึ้นมาได้เองอย่างที่สอนกันไว้ 

และเพราะความเคร่งครัดที่มีอยู่ในศาสนาทำให้ท่านพระครูรู้สึกถึงน้ำหนักแห่งบาปที่ตนเคย
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กระทำ และเท่าที่รู้ซึ้งในพระธรรมทั้งปวงที่ศึกษาและสั่งสอนมา ไม่มีการอภัยโทษบาปใดๆ 

ในคำสอนเลย (ดาเนียล แมคกิลวารี, 1911, น. 88) จากบันทึกนี้จะพบทัศนะของเจ้าอาวาส

วัดอุโมงค์ที่สอดคล้องกับคริสต์ศาสนศาสตร์ คือ การทรงสร้างโลกและจักรวาลโดยพระเจ้า 

และหลักแห่งการอภัยบาปที่ไม่อาจมีสิ่งใดมาทดแทนได้นอกจากพระเยซูคริสต์ 

แต่อย่างไรก็ตาม การเชื่อมโยง หรือประสานความเชื่อเหล่านี้จะต้องมาจากการเปิดใจ และ
ความเข้าใจอย่างแท้จริง ปัญหานี้ก็พบในการเริ ่มต้นของงานมิชชั ่น การเริ ่มงานที่ล้านนาล่าช้า
เนื่องจากขาดความรู้และความเข้าใจเกี่ยวกับบริบทของชุมชน ปัญหาการขาดแคลนกำลังคน และการ
ขาดองค์ความรู้ในเรื่องภาคเหนือของสยามเป็นอุปสรรคสำคัญในการขยายงานด้านศาสนา (ประยุทธ 
สายต่อเนื่อง, ม.ป.ป., น. 140) สิ่งสำคัญนอกจากกำลังคน คือ องค์ความรู้อันจะนำมาซึ่งความเข้าใจ
เมื่อเริ่มต้นทำพันธกิจกับชุมชนพ้ืนเมืองอย่างจริงจัง อย่างไรก็ตามสิ่งที่จำเป็นสำหรับการทำพันธกิจใน
ต่างวัฒนธรรม คือ ความเข้าใจที่เกิดจากความรักเมตตาแบบพระเยซูคริสต์ สิ่งนี้ทำให้เกิดการยอมรับ 
การเรียนรู้ และการปฏิบัติต่อผู้อื่นอย่างถูกต้องตามบริบททางวัฒนธรรมและความเชื่อ แม้ว่าเราจะมี
องค์ความรู ้ที ่ก้าวหน้าเพียงไร สิ ่งสำคัญที่เราไม่ควรละทิ้งคือ ความพยายามในการเข้าใจผู ้ อ่ืน  
(Bassilios, n.d., p. 1) 

บทเรียนที่สำคัญสำหรับคริสตจักรสากลอีกประการ คือ ผลจากการสังคายวาติกันที่ 2 ยังมี
วัฒนธรรมอื่นนอกเหนือไปจากวัฒนธรรมโรมัน หรือฝรั่ง เป็นวัฒนธรรมที่ดีงาม มีคุณค่า ซึ่งมาจากน้ำ
พระทัยดีอันยิ่งใหญ่ของพระผู้เป็นเจ้าเช่นกัน และคุณงามความดีเหล่านั้นต่างมีประโยชน์ในการนำมา
เป็นเครื่องมือแห่งความรอดของเรามนุษย์เช่นกัน (บาทหลวงสำราญ วงศ์เสงี่ยม, 2533, น. 7) เราจะ
ทำอย่างไรให้การทำพันธกิจในคริสตจักรไทยซึ่งได้รับอิทธิพลจากมิชชั่นนารีชาวตะวันตก ภาพของ
คริสตจักรแบบพ้ืนเมือง (Indigenous Church) จึงยังไม่ปรากฎ หากคริสตจักรเป็นมิตรกับวัฒนธรรม
ของชุมชน หรือท้องถิ่นบนพื้นฐานของพระวจนะจะทำให้คนท้องถิ่นมองคริสตจักรในฐานะมิตร 
มากกว่าฝ่ายตรงข้ามที่แตกต่าง และยังนำชุมชนสู่สัจจะแท้ตามมรดกแห่งความเชื่อของชุมชนที่สืบ
ทอดต่อกันมา 

2. นวัตกรรม และเทคโนโลยีสู่พันธกิจ ประเด็นนี้สอดคล้องกับการพัฒนาสังคมไทยในปจัจุบัน

ที่เน้นการสร้างสรรค์นวัตกรรมใหม่ จากกรณีศึกษาทางประวัติศาสตร์ระหว่างศาสนาจารย์ 

ดร.ดาเนียล  แมคกิลวารี และหนานอินต๊ะ องค์ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ หรือดาราศาสตร์เป็น

นวัตกรรมและเทคโนโลยีที่เอื้อต่อการทำพันธกิจในฐานะสื่อกลางที่อธิบายศาสนศาสตร์การ

ทรงสร้างผ่านระบบสุริยจักรวาล จากประวัติศาสตร์ล้านนาในประเด็นการเปลี่ยนแปลงความ

เชื ่อของชุมชนก็พบกรณีศึกษาในลักษณะนี ้ ประมาณปี พ .ศ. 1500 แคว้นหริภุญไชย

อาณาจักรหนึ่งบริเวณภาคเหนือตอนบน เกิดการเปลี่ยนแปลงจากศิลปวิทยากร และศาสนา 
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หลักฐานจีนเรียกรัฐนี้ว่า หนีหวังก๊ก พระนางจามเทวีมาพร้อมกับบริวารในลักษณะนำพา

ความเจริญเข้ามา เพราะบริวารที่พระนางจามเทวีนำมาคือ ผู้เชี่ยวชาญในศิลปวิทยาการ

แขนงต่างๆ เช่น พระภิกษุ นักปราชญ์ และช่างหลายด้าน การขึ้นมาของพระนางจามเทวีจึง

เป็นสัญลักษณ์แห่งความเปลี่ยนแปลงอันยิ่งใหญ่ (สรัสวดี อ๋องสกุล, 2558, น. 72) 

การเปลี่ยนแปลงที่กล่าวถึง คือ การสถาปนาพระพุทธศาสนาจากนครสวรรค์ถึงหริภุญชัย 
วิทยาการทางความเชื่อใหม่นี้ ยังก่อให้เกิดเอกภาพในสังคมล้านนา เนื่องจากความเชื่อดั้งเดิมของคน
ท้องถิ่นเป็นความเชื่อในผีซึ่งมีมากมาย แต่ละชนเผ่าล้วนมีผีของตน สิ่ งนี้เป็นอุปสรรคต่อการรวมรัฐ 
เมื่อเกิดรัฐหริภุญไชยจึงต้องอาศัยความเชื่อในพระพุทธศาสนา ซึ่งมีความเป็นสากลให้เป็นศาสนาของ
รัฐ พระพุทธศาสนาจึงเป็นเครื่องหล่อหลอมจิตใจผู้คนต่างเผ่าพันธุ์ให้มีความเชื่อร่วมกัน (สรัสวดี อ๋อง
สกุล, 2558, น. 68) จากข้อมูลดังกล่าวจะเห็นได้ว่า พุทธศาสนาจึงเป็นนวัตกรรมใหม่สำหรับสังคม
ล้านนาในพุทธศตวรรษที่ 16 เป็นเครื่องมือที่สร้างเอกภาพ และปัจจัยที่เอื้อต่อการปกครองกลุ่มชน
ต่างๆ ในบริเวณนี้ที่มีความหลากหลายทางเผ่าพันธุ์ 

นวัตกรรม และเทคโนโลยี เป็นเสมือนประตูที่ทำให้มิชชั่นนารี และกิจการของคริสต์ศาสนา
เป็นที่ยอมรับในสังคมไทยทุกระดับ ตั้งแต่สามัญชนไปจนถึงชนชั้นปกครอง สมเด็จกรมพระยาดำรงรา
ชานุภาพได้ทรงนิพนธ์บทนำจากหนังสือ หนึ่งศตวรรษในสยาม ค .ศ. 1828-1928 ความตอนหนึ่งได้
ทรงยอมรับไมตรีของ  มิชชั่นนารีจากองค์ความรู้ใหม่ท่ีพวกเขาได้ร่วมสรรค์สร้างสังคมสยาม การจัดตั้ง
มิชชันอเมริกันครั้งแรกในสยามเกิดขึ้นพร้อมกับช่วงเวลาที่เกิดการเปลี่ยนแปลงในอาณาจักรแห่งนี้
ทางด้านปัญหานโยบายต่างประเทศ (การล่าอาณานิคมจากชาติตะวันตก) … ซึ่งก็ยิ่งนำเราเข้าไปใกล้
มหาอำนาจต่างชาติมากขึ้น ชาวสยามที่มีตำแหน่งสูง โดยเฉพาะเชื้อพระวงศ์ที่ทรงมีพระชันษาน้อย
ทรงมองเห็นความจำเป็นในการเรียนรู้ภาษาต่างชาติเพื่อให้ทันกับเวลา และเพื่อก้าวไปข้างหน้า
ทางด้านการเรียนรู้ … ไม่จำเป็นต้องกล่าวเลยว่า หมอสอนศาสนาอเมริกันเป็นผู้ถวายงานสอน (และ
นำมาซึ่งการศึกษาศาสตร์อื่นๆ เช่น ประวัติศาสตร์ การเมือง วิทยาศาสตร์ การแพทย์ วิศวรกรรม 
หรือการสร้างเรือ เป็นต้น) … นอกจากนี้ยังมีการทำสนธิสัญญาพันธมิตรและการค้าระหว่างสยามกับ
ประเทศส่วนใหญ่ในยุโรปและกับสหรัฐอเมริกา หมอสอนศาสนาอเมริกันให้ความช่วยเหลือแก่ชาว
สยามอย่างหาค่ามิได้ในช่วงเริ่มต้นของการศึกษาเกี่ยวกับตะวันตก รวมทั้งความช่วยเหลือทางด้านการ
ติดต่อกับโลกตะวันตก (จอร์จ แมคฟาร์แลนด์, 1928, น. 16-17) ภาษาศาสตร์ หรือองค์ความรู้
เกี่ยวกับตะวันตกจากมิชชั่นนารีจึงเครื่องมือที่เอ้ือต่อการทำพันธกิจโดยเฉพาะการสร้างการยอมรับใน
กลุ่มพระราชวงศ์ซ่ึงมีอิทธิพลต่อสังคมในเวลาอย่างมาก รวมถึงการยอมรับของคนท้องถิ่นจากการเปิด
โลกทัศน์ใหม่ ซึ่งสิ่งนี้ปรากฏชัดเจนในพันธกิจที่ศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี (1911) ได้เพียร
พยายามถ่ายทอดกับหนานอินต๊ะ แต่เราก็ไม่เพียงแต่สอนเขาเกี่ยวกับศาสนาเท่านั้น แม้ว่านั่นจะเป็น
ก้าวแรกบ่อยครั้งแม้จะไม่ทุกครั้งเราจะกล่าวถึงวิชาการอื่น ซึ่งที่สุดแล้วจะนำเราเข้าสู่การสอนเรื่อง
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ศาสนา เช่น วิชาภูมิศาสตร์ หรือดาราศาสตร์ เป็นต้น ลูกโลกกลมลูกเล็กๆ ที่ข้าพเจ้านำติดตัวมาช่วย
เป็นสื่อในการเริ่มต้นการสอน (น. 85) 

ความท้าทายสำคัญของการทำพันธกิจในปัจจุบัน และอนาคต คือ คริสตจักรจะสรรค์สร้าง 
หรือแสวงหานวัตกรรม และเทคโนโลยีใดเพื่อนำสังคมสู่ความหมายแท้ของพระกิตติคุณนั้นคือ ชีวิ ตที่
ครบบริบูรณ์ในองค์พระเยซูคริสต์ (ยอห์น 10:10) ความสัมพันธ์ระหว่างวิทยาศาสตร์เทคโนโลยี และ
ศาสนาจึงเป็นสิ่งที่สามารถประสานกันเพื่อทำให้พันธกิจสัมฤทธิ์ผลได้อย่างมีประสิทธิภาพ ทั้งสองสิ่ง
เป็นพันธกิจที่หลากหลายสำหรับชีวิตมนุษย์ ซึ่งจะต้องดำเนินบนหนทางที่แตกต่าง สองสิ่งนี้สามารถ
เสริมสร้างซึ่งกันและกัน เพ่ือขยายอิทธิพลทั้งในคริสตจักร และห้องทดลองที่มีประสิทธิภาพมากขึ้นใน
การตอบสนองของมนุษย์ โดยทั้งวิทยาศาสตร์และศาสนาเป็นแหล่งความหวังของมนุษย์เพื่อเติมเต็ม
ชีวิตที่บริบูรณ์ (Bassilios, n.d., p. 3) 

3. การทำพันธกิจประกาศพระกิตติคุณโดยกระบวนการศาสนิกสัมพันธ์ ( Inter-faith) 

ผลสำเร็จของการเผยแพร่ศาสนาโดยศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี ในล้านนาเริ่มต้น

ด้วยการสร้างความสัมพันธ์ระหว่างมิชชั่นนารีกับคนท้องถิ่น จากการเปรียบเทียบผลของการ

ประกาศพระกิตติคุณระหว่างสยาม (ภาคกลาง) กับล้านนา (ภาคเหนือ) พบว่ามีความ

แตกต่างกันอย่างสิ้นเชิง โดยพื้นที่ภาคกลางใช้เวลากว่า 19 ปี (พ.ศ. 2383-2402) จึงมีคน

ท้องถิ่นตัดสินใจรับเชื่อในพระเยซูคริสต์เพียง 1 คน แต่สำหรับพื้นที่ภาคเหนือ ศาสนาจารย์ 

ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี ใช้เวลาเพียงไม่กี่ปีจึ งมีผู ้ตัดสินรับเชื่อ นั้นคือ หนานอินต๊ะ และ

ตามมาด้วยกลุ่มคนท้องถิ่นอีก 5-6 คน ความแตกต่างนี้มาจากวิธีการใหม่ ซึ่งศาสนาจารย์ 

ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี ได้ใช้การแพทย์ การศึกษา ปฏิสัมพันธ์กับชุมชนควบคู่ไปกับการ

เผยแพร่ศาสนา กลุ่มมิชชั่นนารีภาคเหนือมีโอกาสได้สัมผัสกับความใกล้ชิดด้านศาสนาของคน

พ้ืนเมืองมากกว่ามิชชั่นนารีส่วนกลาง ได้แก่ พุทธศาสนากับศิลปะ วัฒนธรรม และชนชั้นทาง

สังคม (ประยุทธ สายต่อเนื่อง, ม.ป.ป., น.142) ความสนใจ และความเข้าใจในพุทธศาสนา

บริบทล้านนาจึงเป็นความเชื่อมสำคัญที่เกิดการสนทนาระหว่างมิชชั่นนารีกับคนท้องถิ่น 

กระบวนศาสนิกสัมพันธ์ของศาสนาจารย์ ดร .ดาเนียล แมคกิลวารี เกิดขึ้นผ่านการสนทนา 
และการแลกเปลี่ยนองค์ความรู้ และความเชื่อ ซึ่งการสนทนาดังกล่าวเป็นการเน้นความสัมพันธ์ผ่าน
การสนทนาประเด็นต่างๆ ตามท่ีอีกฝ่ายสนใจ เหมือนเนื้อความท่ีศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี 
(1911) ได้บันทึกว่า ในแง่หนึ่งจึงกล่าวได้ว่างานในปีแรกของเรานั้นไม่มีรูปแบบเลย สิ่งที่ข้าพเจ้าสอน
ปรับไปตามแต่ที่คิดว่าเหมาะสมกับคนฟัง บ่อยครั้งที่เป็นการตอบคำถามว่าประเทศบ้านเกิดของ
ข้าพเจ้าอยู่ที่ไหน ทิศใด จะเดินทางไปที่นั่นได้อย่างไร … บางครั้งก็จะถามโดยตรงเรื่องศาสนาแต่ทุก
เรื่องก็สามารถนำไปสู่เรื่องของพระเยซูคริสต์ กางเขนและการช่วยให้รอดขององค์พระผู้เป็นเจ้าได้   
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(น. 86) การสร้างสัมพันธ์กับศาสนิกชนต่อความเชื่อจึงเป็นตัวเชื่อมสำคัญที่จะนำสู่การทำพันธกิจ
ร่วมกับพวกเขา 

อย่างไรก็ตาม ทักษะที่เป็นตัวอย่างจากชีวิตของศาสนาจารย์ดาเนียล แมคกิลวารี คือ การฟัง 
การคิด และกระบวนการดำเนินการสนทนาให้เข้าสู่พระกิตติคุณได้อย่างเป็นธรรมชาติ หากศึกษาจาก
อัตชีวประวัติของท่านจะพบว่า ทักษะดังกล่าวอาจมาจากอิทธิพลของระบบการศึกษาในวัยเด็ก ชาวส
ก็อตมักจะให้โรงเรียนอยู่คู่กับคริสตจักร ไม่เคยมีโรงเรียนที่แยกตัวโดดเดี่ยวจากคริสตจักร ภายหลังฤดู
เก็บเก่ียวผ่านไปเมื่อได้สะสมอาหารไว้ในยุ้งฉางเรียบร้อยแล้ว พวกเราก็จะมีโอกาสเรียนหนังสือซึ่งบิดา
ของข้าพเจ้าผู้มีบุตรหลายคนให้ความสนใจอย่างมาก ครูผู ้สอนจะหมุนเวี ยนไปพักตามบ้านของ
ครอบครัวที่มีนักเรียน การบ้านที่พวกเราต้องทำเสมอยามค่ำคืนก็คือ ศึกษาคำถาม -คำตอบ ครั้งละ
สามคำถามจากหนังสือ The Shorter Catechism (ดาเนียล แมคกิลวารี, 1911, น. 27) กระบวนการ
นี้เองจึงเป็นเหมือนรากฐานของการเสวนาทางศาสนาอันจะมาซึ่งความเข้าใจ สันติภาพ และการเข้าถึง
ความหมายแท้ของพระกิตติคุณตามการทรงนำของพระวิญญาณบริสุทธิ์เหมือนบทสนทนาเรื่องความ
เชื่อระหว่างศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารีกับหนานอินต๊ะ คริสตชนคนแรกในแผ่นดินล้านนา 
 
บทสรุป 
 วิทยาศาสตร์และเทคโนโลยีในศตวรรษที่ 18-19 เป็นเครื่องมือสำคัญที่มิชชั่นนารีใช้ในการทำ
พันธกิจ ทั้งนี้ การทำพันธกิจดังกล่าวจะต้องมีความเข้าใจในบริบททางความเชื่อและวัฒนธรรมของ
ท้องถิ่นอย่างลึกซึ้ง ภูมิปัญญาหรือศิลปวัฒนธรรมท้องถิ่นอาจเป็นเสมือนสะพานเชื่อมระหว่าง คน
ท้องถิ่นกับพระกิตติคุณของพระเยซูคริสต์ได้อย่างชัดเจน สัญลักษณ์ทางพุทธศาสนาซึ่งมาจากรากฐาน
ของอารยธรรมอินเดียเป็นสัญลักษณ์ทำหน้าที่เป็นสะพานทางปัญญาที่เชื่อมสิ่งที่เรามองเห็นกับสิ่งที่
เรามองไม่เห็น เชื่อมตัวตนกับสิ่งที่ไร้รูปแบบ เชื่อมสิ่งที่เราอธิบายได้กับสิ่งที่เราอธิบายไม่ได้ (ชิตพล 
โปตะวัฒน์, 2557, น. 89) การรวมผสานสิ่งเหล่านี้จึงก่อให้เกิดปัจจัยสำคัญในการตัดสินรับพระเยซู
คริสต์เป็นพระผู้ช่วยให้รอดในกรณีของหนานอินต๊ะ ได้แก่ ความเชื่อศรัทธาในหลักการอภัยบาป 
ตรรกะทางความคิดซึ่งพบแนวทางใหม่จากวิทยาศาสตร์ และการล้มล้างหรือแทนที่ระบบความเชื่อ
เดิม สุริยเทพบุตรผู้ซึ่งเป็นเทพแห่งความสว่างในทัศนะเดิมของหนานอินต๊ะจึงแทนที่ด้วยพระเยซู
คริสต์แสงสว่างแท้ที่เข้ามาในโลก  
 จากพันธกิจของศาสนาจารย์ ดร.ดาเนียล แมคกิลวารี กับหนานอินต๊ะ สู่การถอดบทเรียน
สำคัญสำหรับคริสตจักรไทย การปรับเปลี่ยนทิศทางในการดำเนินพันธกิจเพ่ือให้เข้าถึงคนท้องถิ่นอย่าง
แท้จริง การผสานระหว่างพระกิตติคุณกับความเชื ่อท้องถิ ่นที ่มาจากความเข้าใจลึกซึ ้ง การนำ
นวัตกรรมหรือเทคโนโลยีใหม่นำเสนอสู่สังคมเพื่อเน้นย้ำพันธกิจชีวิตที่ครบบริบูรณ์ของพระเยซูครสิต์ 
และกระบวนการประกาศพระกิตติคุณที่เริ่มต้นจากกระบวนการศาสนิกสัมพันธ์ การเสวนา หรือการ
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สนทนาด้วยความเข้าใจ และความรักกับศาสนิกชนต่างความเชื่อ ทัศนะของผู้คนทั่วไปมักมองว่า 
คริสต์ศาสนาเป็นศาสนาของชาติตะวันตก หรือคนต่างชาติ ดังนั้นจึงเป็นเรื่องลำบาก หรือยุ่งยาก
สำหรับผู้คนที่จะทำความเข้าใจ อย่างไรก็ตามเมื่อพระเยซูคริสต์ทรงกระทำงานมิชชั่นของพระองค์ 
พระองค์ก็ได้ทรงกระทำท่ามกลางประชากรของพระองค์โดยไม่แบ่งแยก “พระวาทะได้ทรงบังเกิดเป็น
มนุษย์และทรงอยู่ท่ามกลางเรา บริบูรณ์ด้วยพระคุณและความจริง เราทั้งหลายได้เห็นพระสิริของ
พระองค์ คือพระสิริอันสมกับพระบุตรองค์เดียวของพระบิดา” 18F18F

2 พระเยซูคริสต์ทรงเดินท่ามกลางผู้คน 
พูดภาษาเดียวกับเขา ทำตามธรรมเนียมของเขา และใช้เหตุการณ์ที่เกิดขึ้นในสังคมของเขาเพ่ือ
พระองค์จะจับความสนใจของผู้คน แต่พระองค์ทรงทำสิ่งเหล่านี้โดยไม่ลดทอนภารกิจของพระองค์   
(ริค วอร์เรน, 2011, น. 221) ดังนั้น คริสตจักรก็ควรใช้ชีวิตท่ามกลางชุมชนรอบข้างโดยไม่แบ่งแยก
เช่นเดียวกัน 
  

 
2 ยอห์น 1:14 (1971) 
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ความเข้าใจเรื่องแผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดินสวรรค์จากพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญา
ใหม่ 

หม่อมหลวง จตุรพิธ ชมพูนุท19F19F

1 

บทคัดย่อ 
แผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดินสวรรค์เป็นเรื่องเดียวกัน เป็นหัวใจสำคัญของข่าวประเสริฐ 

เป็นศูนย์กลางคำสอนของพระเยซูคริสต์ และเป็นอรรถบทหลักในคำอุปมาของพระเยซูคริสต์ 
ข่าวประเสริฐ เริ ่มต้นจากยอห์นผู้ให้บัพติศมาปรากฏตัวขึ้นในถิ่นทุรกันดาร แคว้นยูเดีย

ประกาศว่า “จงกลับใจใหม่ เพราะว่าแผ่นดินสวรรค์มาใกล้แล้ว” (มัทธิว 3:2) จากนั้นพระเยซูคริสต์ก็
เริ่มพันธกิจของพระองค์ด้วยคำสอนชุดเดียวกัน “แผ่นดินของพระเจ้ามาใกล้แล้ว” (มัทธิว 4:17 เทียบ 
มาระโก 1:15 และลูกา 10:9) คำว่า “แผ่นดินของพระเจ้า” และ “แผ่นดินสวรรค์” ปรากฏในพระ
คริสตธรรมคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่เป็นจำนวนข้อมากที่สุดในหมวดสามานยนาม คือ 257 ข้อ  

คำนี้แทรกอยู่ในบทต่างๆของพระกิตติคุณสัมพันธ์ มีสัดส่วนถึงร้อยละ 74.90 (ร้อยละ 58.56 
เมื่อนับรวมพระธรรมยอห์น) คำนี้ส่วนใหญ่อยู่ในคำสอนของพระเยซูคริสตในรูปแบบคำอุปมา เรียกว่า 
คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ ซึ่งร้อยละ 80.00 ของคำอุปมาเป็นเรื่องแผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดิน
สวรรค์ คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ ใช้ภาษาภาพพจน์เชิงอุปมาและอุปไมย มิใช่อุปโลกน์ขึ้นมาจาก
จินตนาการแบบนิทานหรือเทพนิยาย แต่เป็นการอธิบายเชิงเปรียบเทียบถึงสิ่งซึ่งจริง โดยการโยง
ธรรมชาติที่เป็นจริงทางรูปธรรม อันเป็นที่รู้จักและรับรู้ในชีวิตประจำวัน ไปสู่อีกธรรมชาติหนึ่งที่ยังไม่
รู้จัก ไม่เข้าใจ ทำให้ภาพความเป็นจริงของธรรมชาติที่ต้องการสอนกระจ่างชัดขึ้น บนสมมติฐานที่ว่า 
สิ่งซึ่งจริงในขอบเขตความรู้หนึ่งย่อมจริงในทุกที่ 

เหตุที่พระเยซูคริสต์ต้องสอนเป็นคำอุปมาก็เพราะ แผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดินสวรรค์
เป็นความรู้ใหม่ที่มาใกล้แล้ว แต่ยังมาไม่ถึง ดังนั้น จึงต้องอุปไมยและอุปมาเป็นภาษาภาพพจน์ เพ่ือ
นำไปสู่ความเข้าใจกระจ่างของธรรมชาติใหม่ที่ยังไม่เข้าใจ ด้วยการเปรียบเทียบกับธรรมชาติที่รับรู้อยู่
ในชีวิตประจำวัน บนสมมติฐานที่ว่า สิ่งซึ่งจริงในขอบเขตความรู้หนึ่งย่อมจริงในทุกที่ ทำให้การเรียน
จากคำอุปมาของพระเยซูคริสต์ โดยการโยงธรรมชาติที่รู้จักรับรู้ในชีวิตประจำวันไปสู่อีกธรรมชาติหนึ่ง
ที่ยังไม่เข้าใจ เพื่อให้ภาพความเป็นจริงทางนามธรรมกระจ่างชัดขึ้น โดยการนำคำอุปมาของพระเยซู
คริสต์มาวางบนบริบทวัฒนธรรมไทยที่คนไทยรู้จักรับรู้ในชีวิตประจำวัน นับเป็นอีกวิธีการหนึ่งที่จะนำ
คนไทยไปสู่ความรู้ความเข้าใจในอีกธรรมชาติหนึ่งที่ยังไม่เข้าใจ โดยสมมติฐานนี้ การนำเสนอความ

 
1 ผู้ปกครองประจำการ คริสตจักรราชเทวีกรุงเทพ คริสตจักรภาคที่หก สภาครสิตจักรในประเทศไทย 
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เข้าใจเรื่องแผ่นดินในบริบทวัฒนธรรมไทย จึงนำไปสู่ความรู้ความเข้าใจเรื่องแผ่นดินของพระเจ้า ใน
บริบท คริสตศาสนศาสตร์ได้ ในทำนองเดียวกัน 
 
คำสำคัญ แผ่นดิน แผ่นดินของพระเจ้า แผ่นดินสวรรค์ คำอุปมา บ้าน 
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บทนำ 

τὸ εὐαγγέλιον (พระกิตติคุณ พระวรสาร ข่าวประเสริฐ) เริ่มต้นจากยอห์นผู้ให้บัพติศมา

ประกาศว่า “จงกลับใจใหม่ เพราะ ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν มาใกล้แล้ว”20F20F

2 จากนั้น

พระเยซ ูคร ิสต ์ก ็ เร ิ ่มพ ันธก ิจของพระองค ์ด ้วย  τὸ εὐαγγέλιον ช ุดเด ียวก ัน ค ือ “ἡ 

βασιλεία τῶν οὐρανῶν มาใกล้แล้ว”21F21F

3 (เทียบ มก. 1:15 และลก. 10:9) 
พระกิตติคุณสัมพันธ์ (The Synoptic Gospels) เรียกพันธกิจการประกาศข่าวประเสริฐของ

พระเยซูคริสต์ว่า τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας ดังนั้น ข่าวประเสริฐของพระเยซูคริสต์

ก็คือข่าวประเสริฐเกี่ยวกับแผ่นดินของพระเจ้าหรือแผ่นดินสวรรค์ ซึ่งเรียกรวมๆว่า ἡ βασιλεία. 

ความสำคัญของ ἡ βασιλεία 

 “นักศาสนศาสตร์เห็นพ้องต้องกันว่า ἡ βασιλεία มิเพียงเป็นอรรถบทหลัก (main 
theme)ของพระคัมภีร์ทั้งเล่มเท่านั้น ยังเป็นคำสอนที่โดดเด่นชัดเจนยิ่งชองพระเยซูคริสต์อีกด้วย” 
(Sendriks, 2017)  

“หัวใจคำสอนของพระเยซูคริสต์มีศูนย์กลางอยู่ในอรรถบทของ ἡ βασιλεία” (สืบค้นจาก 
https://www.biblestudytools.com/dictionary/kingdom-of-god)  

“ἡ βασιλεία คือ จุดศูนย์กลางพันธกิจของพระเยซูคริสต์” (Wilkinson, 2009) 

 ความสำคัญของ ἡ βασιλεία เชิงสถิต ิ

 ἡ βασιλεία ปรากฏในพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ 257 ข้อ ครึ่งหนึ่งปรากฏในพระ

กิตติคุณทั้งสี่ (n=133, μ=51.75)  ในพระกิตติคุณสัมพันธ์ 130 ข้อ และในพระกิตติคุณยอห์น 3 ข้อ 
จำแนกย่อยออกเป็น 3 กลุ่ม เรียงลำดับทางสถิติได้ ดังนี้ 

1. แผ่นดินของพระเจ้า ἡ βασιλεία  τοῦ Θεοῦ 65 ข้อ คิดเป็นร้อยละ 58.56 

2. แผ่นดินสวรรค์ ἡ βασιλεία  των ουρανών 31 ข้อ คิดเป็นร้อยละ 27.93 

3 .  อ ื ่ นๆ อาท ิ  ἡ βασιλεία  τοῦ Πατρὸς, ἡ βασιλεία  σου, αὐτοῦ, 

ἐμὴ และ τὸ εὐαγγέλιο τῆς βασιλείας  15 ข้อ คิดเป็นร้อยละ 13.51 

หากนับตามจำนวนบท  จะพบว่า ἡ βασιλεία แทรกอยู่ในบทต่างๆของพระกิตติคุณมาก

ถึงสามในสี่ของจำนวนบทของพระกิตติคุณทั้งเล่ม คิดเป็นร้อยละ 74.90 ( μ=74.90,  σ=16.93 ) 
เรียงลำดับทางสถิติได้ ดังนี้  

พระกิตติคุณมัทธิว 28 บทมีคำ ἡ βασιλεία  ปรากฏอยู่ 25 บท คิดเป็นร้อยละ 89.29 

 

 2 มธ. 3:2 (THSV2011). 
 3 มธ. 4:17. 
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พระกิตติคุณลูกา 24 บทมีคำ ἡ βασιλεία ปรากฏอยู่ 19 บท คิดเป็นร้อยละ 79.17 

พระกิตติคุณมาระโก 16 บทมีคำ ἡ βασιλεία ปรากฏอยู่ 9 บท คิดเป็นร้อยละ 56.25 

เมื่อนับรวมพระกิตติคุณยอห์นซึ่งแม้มีคำ ἡ βασιλεία ปรากฏเพียง 2 บทเท่านั้น คือ ใน

บทที่ 3 และบทที่ 18 เข้ามาแล้ว สัดส่วนเฉลี่ยก็ยังเกินกึ่งหนึ่งของจำนวนบทในพระกิตติคุณท้ังสี่ (μ=

58.56,   σ=35.49) หรือมีคำว่า ἡ βασιλεία ปรากฏอยู่ทุกๆสองบทโดยเฉลี่ย 

แผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดินสวรรค์เป็นเรื่องเดียวกัน 

แม้พระกิตติคุณมาระโก ลูกาและยอห์นจะใช้คำว่า ἡ βασιλεία  τοῦ Θεοῦ ต่างกับ

พระกิตติคุณมัทธิวที่ใช้คำว่า ἡ βασιλεία των ουρανών แต่ทั้งสองคำต่างอ้างอิงถึงสิ่ง
เดียวกัน (Schrock, 2014, p. 10) ตัวอย่างเช่น 

มธ  5 :3 Μακάριοι οἱ πτωχοὶ τῷ πνεύματι, ὅτι αὐτῶν ἐστιν ἡ 

βασιλεία τῶν οὐρανῶν. 

ลก 6:20 Μακάριοι οἱ πτωχοί, ὅτι ὑμετέρα ἐστὶν ἡ βασιλεία τοῦ 

Θεοῦ.. 

หร ื อ  มธ  11 : 11  ὁ δὲ μικρότερος ἐν τῇ βασιλείᾳ τῶν οὐρανῶν, 

μείζων αὐτοῦ ἐστιν. 

ล ก  7 :28 ὁ δὲ μικρότερος ἐν τῇ βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ, μείζων 

αὐτοῦ ἐστι. 

หร ื อ  ม ธ  1 3 : 3 1  Ὁμοία ἐστὶν ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν κόκκῳ 

σινάπεως, 

มก 4:31 Τίνι ὁμοιώσωμεν τὴν βασιλείαν τοῦ Θεοῦ, 

ลก 13:19 Τίνι ὁμοία ἐστὶν ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ, 

หลายครั้งที่พระกิตติคุณใช้ ἡ βασιλεία เพียงสั้นๆคำเดียว แต่พระคัมภีร์ฉบับแปลเป็น
ภาษาไทย (THSV2011) แปลว่า “แผ่นดินของพระเจ้า” ตัวอย่างเช่น 

มธ 4:23 καὶ κηρύσσων τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας, 
มธ 4:23 ทรงประกาศข่าวประเสริฐเรื่องแผ่นดินของพระเจ้า 

และ มธ 24:14 κηρυχθήσεται τοῦτο τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας 

ἐν ὅλῃ τῇ οἰκουμένῃ, 
มธ 24:14 ข่าวประเสริฐเรื่องแผ่นดินของพระเจ้านี้จะถูกประกาศไปทั่วโลก 
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ดังนั ้น ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν มีความหมายเดียวกันกับ ἡ βασιλεία 

τοῦ Θεοῦ กล่าวถึงอย่างสั้นๆว่า ἡ βασιλεία ก็ได้ เพราะคำสอนของพระเยซูคริสต์เรื ่อง 
“แผ่นดิน” มีเพียงอรรถบทเดียว ใจความเดียว (Schrock, 2014, p. 10) 

ἡ βασιλεία ἐν παραβολαῖς  
แม้ ἡ βασιλεία เป็นอรรถบทหลัก เป็นหัวใจสำคัญของข่าวประเสริฐ แต่กลับไม่ปรากฏ

ความหมายหรือนิยามศัพท์ที่ชัดเจนในพระคัมภีร์ พระเยซูคริสต์เองก็มิได้สร้างทฤษฎีหรือศาสนศาสตร์

ว่าด้วยแผ่นดินไม่ว่าในเชิงรัฐศาสตร์ ปรัชญาหรืออวสานศาสตร์ (Eschatology) เพราะคำสอนเรื่อง ἡ 

βασιλεία ทั้งหมด (ร้อยละ 100) อยู่ในรูปคำอุปมา (ἐν παραβολαῖς) และร้อยละ 80 

ของคำอุปมาเป็นคำอุปมาเก่ียวกับ ἡ βασιλεία 

ἡ βασιλεία ไม่เพียงปรากฏอยู่เป็นจำนวนมากลำดับต้นๆในข้อพระธรรม และปรากฎอยู่

มากถึงสามในสี่ของจำนวนบทในพระกิตติคุณสัมพันธ์เท่านั้น  ἡ βασιλεία ยังเป็นหัวใจสำคัญ 
(foundational concept) ของคำอุปมาของพระเยซูคริสต์ เพราะคำอุปมาของพระเยซูคริสต์เป็น

เรื่องเก่ียวกับ ἡ βασιλεία มากถึงร้อยละ 80.00 (Wilkinson, 2009, p. 1)  

เพื่อจะเข้าใจคำสอนของพระเยซูคริสต์เรื ่อง ἡ βασιλεία ต้องเข้าใจวัตถุประสงค์และ

โครงสร้างของคำอุปมาที่พระเยซูคริสต์ใช้ (ἡ παραβολή) 
คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ในเชิงปริมาณยังไม่มีข้อสรุปที่ตรงกันว่า จำนวนที่แน่นอนมีเท่าใด 

Archibald Hunter อ้างถึงนักวิชาการท่ีพยายามกำหนดว่าคำตรัสชนิดใดของพระเยซูคริสต์ถือเป็นคำ
อุปมา เพื่อนับจำนวนคำอุปมาของพระเยซูคริสต์ ผลก็คือนับได้ไม่ตรงกัน Trench นับคำอุปมาได้ 30 
เรื่อง, F.F. Bruce นับได้ 33 เรื่อง, Merrill Tenney นับได้ 32 เรื่อง, Alexander และ Alexander 
นับได้ 39 เรื่อง, Joichim Jeremias นับได้ 40 เรื่องเท่ากับ Miller และ Miller, Pierson นับได้ 48 
เรื่อง, คณะบรรณาธิการผู้แปลพระคัมภีร์ฉบับ NIV นับได้ 52 เรื่อง, Julicher นับได้ 53 เรื่อง, Mowry 
นับได้ 55 เรื่อง, Dr. Hunter เองนับได้ 60 เรื่องเท่ากับ J.A.T. Robinson, B.T.D. Smith นับได้ 62 
เรื่องและ Herbert Lockyer นับได้ถึง 89 เรื่องในพระกิตติคุณสัมพันธ์ และ 21 เรื่องในพระกิตติคุณ
ยอห์น (Brown, 2012, p. 15) 

พระเยซูคริสต์มิได้ใช้คำอุปมาในลักษณะอุปมาโวหาร มิได้ใช้เพื่อยกระดับคำสอนของพระองค์
ให้เป็นงานวรรณกรรม และมิได้มุ่งหวังหลอกล่อให้ผู้ฟังเกิดความเพลิดเพลิน (มุขปาฐะ) พระเยซูคริสต์
ใช้คำอุปมาเพ่ือโยงสิ่งที่เข้าใจได้ในชีวิตประจำวันไปสู่สิ่งที่เกินขอบเขตความรับรู้เข้าใจในขณะนั้น 

แต่ทั้งสิ่งที่เข้าใจได้และสิ่งที่เกินขอบเขตความรู้ เป็นสิ่งซึ่งจริงทั้งสองสิ่ง 
คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ตั้งอยู่บนฐานแห่งความจริง 
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โครงสร้างของคำอุปมา (ἡ παραβολή) 
คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ประกอบด้วยองค์ประกอบสองส่วน คือหนึ่ง Spiritual Truth - สัจ

ธรรมฝ่ายจิตวิญญาณที ่ประสงค์จะอรรถาธิบาย และสอง Analogy - การอรรถาธิบายด้วยวิธี
อุปมาอุปไมย (Brown, 2012, p. 67) 

 ἡ παραβολή ประกอบด้วย significant factors 2 ภาคส่วน 
ภาคส่วนแรก (1st factor) คือส่วน Spiritual Truth เป็นความจริงที่พระเจ้าประสงค์จะเปิดเผย 

แต่มนุษย์ไม่อาจเข้าใจได้ทั้งหมด (Full body of Truth) (Brown, 2012, p. 39) 
ภาคส่วนหลัง (2nd factor) คือส่วน ordinary เป็นเรื่องที่ยกขึ้นมาจากโลกในชีวิตประจำวันที่

ผู้ฟังรับรู้ (contextualized worldview) ซึ่งสามารถเข้าใจได้โดยง่ายไม่ต้องตีความ (Brown, 2012, 
pp. 25-26) ตัวอย่างเช่น 

“แผ่นดินของพระเจ้าเปรียบเหมือนคนหนึ่งหว่านพืชลงในดิน”22 F22F

4  
“แผ่นดินของพระเจ้า” คือส่วน Spiritual Truth เป็นสิ ่งซึ ่งมีอยู ่จริงที ่พระเจ้าประสงค์จะ

เปิดเผยแก่มนุษย์ แต่อยู่เหนือความเข้าใจ เหนือการรับรู้ของมนุษย์ ไม่อาจสัมผัสได้ด้วยประสาทสัมผัส
และสติปัญญาของมนุษย์ 

“คนหนึ่งหว่านพืชลงในดิน” คือส่วน ordinary ในชีวิตประจำวันของผู้ฟัง ที่ผู้ฟังมีประสบการณ์ 
รับรู้ เห็นด้วยตา ทำด้วยมือ และคุ้นเคยด้วยสติปัญญา 

ทั้งสองภาคส่วนเชื่อมโยงกันด้วย “เหมือน” (semile) หรือ “เป็น” (metaphor) 

“แผ่นดินสวรรค์เปรียบเหมือน (ὁμοία ἐστὶν) เมล็ดมัสตาร์ดเมล็ดหนึ่ง”23F23F

5  

“(ชาวแผ่นดินสวรรค์) ท่านทั้งหลายเป็น (ἐστε) เกลือแห่งโลก”24F24F

6 
แผ่นดินสวรรค์และชาวแผ่นดินสวรรค์เป็นความจริงเหนือความเข้าใจ เมล็ดมัสตาร์ดและเกลือ

เป็นความจริงในชีวิตประจำวัน คำอุปมานี้เชื่อมโยงความจริงประจำวันที่เข้าใจสู่ความจริงที่ยังไม่เข้าใจ  
คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ ใช้ภาษาภาพพจน์ (figurative) เชิงอุปมา (metaphor) และเชิง 

อุปไมย (simile) มิใช่เพื่อความสละสลวยแห่งภาษาหรือเพื่อสร้างอุดมคติเชิงปรัชญา และมิใช่การ
อุปโลกน์เทพปกรณัมขึ้นมาจากจินตนาการ แต่เป็นการอธิบายเชิงเปรียบเทียบ (analogy) สองสิ่งซึ่ง
จริง โดยการโยงธรรมชาติที่เป็นจริงทางรูปธรรมของสิ่งแรก อันเป็นที่รู้จักและรับรู้ในชีวิตประจำวัน 
ไปสู่อีกธรรมชาติหนึ่งของสิ่งหลังที่ยังไม่เป็นที่รู้จัก ยังไม่เข้าใจ เพื่อสะท้อนภาพความเป็นจริงของ
ธรรมชาติของสิ่งหลังที่ต้องการสอนให้กระจ่างชัดขึ้น  

 

 4 มก. 4:26. 
 5 มธ. 13:31. 
 6 มธ. 5:13. 



ความเข้าใจเรื่องแผ่นดินของพระเจ้าและแผ่นดินสวรรค์จากพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ 
หม่อมหลวง จตุรพิธ ชมพูนุท 

154 
 

Wiersbe นิยามว่า คำอุปมาของพระเยซูคริสต์ หมายถึง เรื่องเล่าที่กล่าวถึงเรื่องหนึ่งโดยเปรียบ
กับเรื่องหนึ่งโดยมีจุดประสงค์ที่จะสอน จากสิ่งหนึ่งที่เป็นที่เข้าใจแล้วไปสู่อีกสิ่งหนึ่งที่ยังไม่เข้าใจ เพ่ือ
ทำให้เกิดกระบวนการเรียนรู้ (Brown, 2012, p. 31) 

 โดยความเข้าใจธรรมชาติท่ามกลางเรา เราจึงรับรู้และเข้าใจถึงแผ่นดินของพระเจ้าที ่อยู่
ท่ามกลางตัวเรานั่นเอง บนสมมติฐานที่ว่า สิ่งซึ่งจริงในขอบเขตความรู้หนึ่งย่อมจริงในทุกที่  (What is 
valid in one sphere is valid also in the other) (Brown, 2012, p. 31) 

“และเขาจะไม่พูดกันว่า ‘มาดูนี่’ หรือ ‘ไปดูโน่น’ เพราะนี่แน่ะ แผ่นดินของพระเจ้านั้นอยู่ทา่ม
กลางพวกท่าน” 25F25F

7 

ἡ βασιλεία ἐν ἡ παραβολή บริบทแผ่นดินสยาม 
การศึกษาครั้งนี้จะทำการแทนภาคส่วนหลังของคำอุปมา (ordinary) ด้วยประวัติคริสตจักรใน

ภาคเหนือ เพื ่อโยง contextualized worldview ของท้องถิ ่นล้านนาไปสู่ Spiritual Truth เรื ่อง
แผ่นดินของพระเจ้า 

ἡ βασιλεία ไม่ใช่สถานที่ที่เรียกว่าสวรรค์ ไม่ใช่คริสตจักร แต่หมายถึงขอบเขตแห่งพระ
ราชอำนาจ (realm ruled by a monarch) Ern Baxter นิยามแผ่นดินของพระเจ้าคือการปกครอง
โดยพระเจ้า (Wilkinson, 2009, p. 13) 

นิยามนี้สอดคล้องกับคติความเชื่อเรื ่องแผ่นดินในวัฒนธรรมไทย คำว่าแผ่นดินใช้เรียกแทน

พระมหากษัตริย์ (ἀνθρώπῳ βασιλεῖ ในคำอุปมาของพระเยซูคริสต์)  
“แผ่นดินนี้ ท่านจะไม่เข้าไปประทับในวังบ้างเลยทีเดียวหรือ” (คึกฤทธิ์ ปราโมช, 2000, น. 

455) 
ธรรมเนียมไทยไม่นิยมออกพระนามของพระมหากษัตริย์ แต่ใช้คำแทนว่า “แผ่นดิน” หรือ “ใน

หลวง” นิโกลาส์ แชรแวส บันทึกว่า “เป็นนโยบายทางการเมืองของราชอาณาจักรสยาม ที่จะออก
พระนามพระเจ้าแผ่นดินให้เป็นที่รู้แก่ประชาชนพลเมืองได้ก็ต่อเมื่อสวรรคตแล้ว” (นิโกลาส์ แชรแวส, 
2550, น. 193) สอดคล้องกับธรรมประเพณีตามพระคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิม “ไม่ออกพระนามพระ
เจ้า”  

จักรมณฑลของแผ่นดิน 
แผ่นดินหมายถึงพระมหากษัตริย์ และพระราชอำนาจแผ่ออกไปจากศูนย์กลาง สู่สุดปลาย

พรมแดนอันไม่อาจกำหนดวัดแน่นอนเป็นที่ยุติได้ วงแหวนแห่งพระราชอำนาจ (ring of power) นี้
เรียกว่า “มณฑล”  

 

 7 ลก. 17:21. 
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มโนท ัศน ์ เร ื ่อง “มณฑลของแผ ่นด ิน” (Mondala) มาจาก Wolters อธ ิบายร ูปแบบ
ความสัมพันธ์ของรัฐโบราณในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้  Wolters เชื่อว่าจักรมณฑลทางอำนาจ
ของแผ่นดิน (ring of power) แต่ละแผ่นดินไม่ตายตัว และไม่อาจกำหนดขอบเขตที่แน่นอนในทาง
ภูมิศาสตร์ได้ (กำพล จำปาพันธ์, 2559, น. 51) 

นิธิ เอียวศรีวงศ์ (2557) อธิบายว่า มโนภาพที่รู้จักกันดีในประวัติศาสตร์เอเชียตะวันออกเฉียง
ใต้ ก็คืออำนาจปกครองของพระมหากษัตริย์ในศูนย์กลางหนึ่งๆ เป็นเหมือนดวงเทียนที่ถูกจุดขึ้นใน
ห้องมืด แสงสว่างหรือพระราชอำนาจมีอย่างเข้มข้นแต่เพียงในอาณาบริเวณที ่ใกล้ก ับองค์
พระมหากษัตริย์ ดวงเทียนนั้นยิ่งไกลออกไปเพียงไร แสงเทียนหรือพระราชอำนาจยิ่งสลัวลง ... และ
ตรงที่ซึ่งแสงสลัวของเทียนสองดวงชนกันนั้น คือ อาณาเขตที่บอกไม่ได้แน่ชัดว่าเป็นของใครหรือใคร
เป็นนายอย่างแท้จริง (น. 142-143)  

ตัวอย่างที่ชัดเจนคือ แผ่นดินฉาน (Shan) ซึ่งมีอาณาเขตครอบคลุมดินแดนในพม่า ลาว จีนตอน
ใต้ และสยาม กล่าวคือทิศเหนือจดเชียงตุง เมืองเขิน (จีน) ทิศใต้จดอุตรดิตถ์ ตาก (สยาม) ทิศ
ตะวันออกจดเชียงแสน (ลาว) ทิศตะวันตกจดแสนหวี เมืองกองไต เมืองนาย (พม่า) (ชวิศา ศิริ, 2550, 
น. 63-65)  

ในสมัยดร.แดเนียล แมคกิลวารี (1828–1911) แผ่นดินฉานปกครองโดยพระเจ้ากาวิโลรสสุริ
ยวงศ์ (ใช้คำแทนว่า “เจ้าหลวง”) มีศูนย์กลางพระราชอำนาจอยู่ที่ “ซิมเหม”่ (Zimme) 

 เจ้าหลวงคือพระมหากษัตริย์ของแผ่นดินฉาน เมืองหลวงของแผ่นดินฉานคือซินเหม่ ราษฎร
เรียกตนเองว่า “คนเมือง” และรับรู้ว่าเป็นพลเมืองในปกครองของเจ้าหลวง 

นอกเหนือขอบเขตการรับรู้ของคนเมือง คือ มีแผ่นดินสยามครอบอยู่เหนือแผ่นดินฉาน เรียก
แผ่นดินฉานว่าล้านนา และเรียกซิมเหม่ว่าเชียงใหม่ 

แผ่นดินของพระเจ้าเปรียบเหมือนแผ่นดินสยามหรือพระราชอำนาจแห่งพระมหากษัตริย์สยาม
สวมทับแผ่นดินฉานหรือพระราชอำนาจแห่งเจ้าหลวง 

คริสเตียนคิดว่าแผ่นดินของพระเจ้าอยู่บนสวรรค์และอยู่ในคริสตจักรเท่านั้น จึงจำเป็นต้อง
ประกาศข่าวประเสริฐเพ่ือขยายแผ่นดินของพระเจ้า 

ความเชื่อที่ว่าการประกาศข่าวประเสริฐที่เชียงใหม่ คือ การนำแผ่นดินของพระเจ้าเข้ามาตั้งอยู่
ในแผ่นดินล้านนา เพื่อวิญญาณของผู้รับเชื่อชาวล้านนาจะได้เข้ าสู่แผ่นดินสวรรค์ เป็นความเข้าใจ
ด้านศาสนศาสตร์ที่ไม่สอดคล้องกับคำอุปมาของพระเยซูคริสต์ เพราะแผ่นดินล้านนาอยู่ในแผ่นดิน
สยามฉันใด แผ่นดินล้านนาก็อยู่ในแผ่นดินของพระเจ้าแล้วฉันนั้น ชาวล้านนาอยู่ในแผ่นดินของพระ
เจ้ามาตั้งแต่ต้น เพียงแต่พวกเขาจะเป็นชาวแผ่นดินสวรรค์ก็ต่อเมื่อพวกเขาได้เกิดใหม่ คือ รับรู้ด้วย
การประทานจากความรู้จากพระวิญญาณบริสุทธิ์ 
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การประกาศข่าวประเสริฐของดร.แมคกิลวารี นำไปสู่การให้บัพติศมาแก่หนานอินต๊ะ เมื่อวันที่ 
3 มกราคม 1869/2412 (สืบค้นจาก http://lib.payap.ac.th/christianity/doc/1/his_church1.pdf) เป็น 
คริสเตียนพื้นเมืองคนแรกของซิมเหม่หรือเชียงใหม่ ต่อมาในปีเดียวกันนั้นมีผู้รับเชื่อเพิ่มอีก 6 คน คือ 
น้อยสุยะ นายบุญมา แสนญาวิชัย หนานชัย น้อยกันทาและปู่ส่าง 

น้อยสุยะรับบัพติศมาเมื่อ 2 พฤษภาคม 1869/2412 หนานชัยรับบัพติศมาเมื่อ 1 สิงหาคม 
1869/2412 (สืบค้นจาก http://www.wattanachurch.org/index.php/pastor-pages/86)  

หนานชัย เป็นคนละแวกหมู่บ้านเดียวกันกับน้อยสุยะ ท่านเคยบวชเรียนจนได้เป็นเจ้าอาวาสวัด 
ภายหลังลาสิกขาออกมา ก็ยังคงสมัครใจเป็นมัคทายกในวัดหลวงทำหน้าที่ปัดกวาดดูแลวัดเพื่อจะได้
ไม่ต้องขึ้นสังกัดเป็นไพร่ ไม่ต้องทำงานให้ทางการบ้านเมือง เมื่อหนานชัยรับบัพติสมาจึงลาออกจาก
เป็นมัคทายกวัด โดยเหตุนี้หนานชัยจึงต้องถูกเกณฑ์แรงงานตามกฎหมายของแผ่นดิน แต่ท่านได้เลี่ยง
โดยอ้างธรรมบัญญัติของพระเจ้าห้ามทำงานวันอาทิตย์ เป็นเหตุให้ท่านและน้อยสุยะถูกประหารชีวิต 
ที่บ้านแม่ปูคา อ.สันกำแพง เมื่อวันที่ 14 กันยายน 1869/2412 

เหตุการณ์ประหารชีวิตคริสเตียนสองคนได้สร้างความหวาดกลัวเป็นอย่างยิ่งให้กับคริสเตียนทุก
คน หลายคนหนีหายไปจากคริสตจักรด้วยเกรงภัยอาญาที่จะมาถึงตัว มีบันทึกในสมุดบันทึกคณะ
ธรรมกิจคริสตจักรเพรสไบทีเรียนที่ 1 เชียงใหม่  ลงวันที่ 2 มกราคม ค.ศ.1870 ความว่า 

"...เมื่อสามเดือนก่อน เป็นช่วงแห่งความทรมานอย่างแสนสาหัสของมิชชันลาว เป็นสภาวะบีบ
คั้นที่เกือบทำให้มิชชันต้องแตกสลาย ในการจัดนมัสการวันสะบาโตเดือนกันยายน เมื่อสมาชิก
คริสตจักรของเราทั้งหมดผู้สามารถมาร่วมกับเราได้ต่างอยู่พร้อมหน้ากัน ก็ได้ยินข่าวเล่าลือว่าเจ้าหลวง
มีแผนการที่จะกระทำอย่างใดอย่างหนึ่งเพื่อข่มขู่ราษฎรและป้องกันไม่ให้มีการแผ่ขยายของลัทธิคำ
สอนใหม่นี้ เราได้ยินมาว่าพระองค์ตัดสินใจที่จะเนรเทศคริสเตียนทุกคนออกจากราชอาณาจักร” 
(สืบค้นจาก http://www.wattanachurch.org/index.php/pastor-pages/86)  

เหตุการณ์ที่เกิดขึ้นในช่วงกันยายน 1869/2412 แสดงให้เห็นอย่างชัดเจนว่า ทุกคนในแผ่นดิน
ซิมเหม่ (เชียงใหม่) รวมทั้งคณะมิสชันนารีที่นำโดย ดร.แดเนียล แมคกิลวารี ยอมรับพระราชอำนาจ
ของแผ่นดินซิมเหม่ 

แต่การสังหารคริสเตียนชุดแรกของแผ่นดินซิมเหม่มิใช่ความพ่ายแพ้ของการขยายเขตแดนของ
แผ่นดินของพระเจ้า ที่ทำให้คริสเตียนต้องหนีราชภัยและบีบคั้นคณะมิสชันนารีให้แตกสลาย และมิใช่
ความล้มเหลวของการประกาศข่าวประเสริฐ 

 ทางฟากฝั่งของเจ้าหลวง พระเจ้าเชียงใหม่ กาวิโลรสสุริยวงศ์ก็กังวลและเป็นทุกข์ไม่แพ้กัน 
เพราะมี “คำสั่งสอบสวน” มาจากแผ่นดินสยามเกี่ยวกับเรื่องที่เกิดขึ้นนี้ ซึ่งเจ้าหลวงยืนยันว่า “เป็น
ราชอำนาจของพระองค์ สยามไม่มีสิทธิแทรกแซง และผู้ถูกประหารก็เป็นราษฎรของพระองค์ซึ่งจะ
สังหารเสียเท่าใดก็ได้ตามใจปรารถนาของพระองค์” (Hallett, 1890, p. 110) แต่เมื่อคณะผู้สอบสวน
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มิได้แสดงท่าทีใดๆออกมา พระองค์ก็วางพระทัย กอปรกับดร.แมคกิลวารีได้มาเข้าเฝ้าและ
ประนีประนอมระงับข้อพิพาทระหว่างกัน 

 แท้ที่จริงแล้ว แผ่นดินฉานและซิมเหม่อยู่ในขอบเขตพระราชอำนาจของพระเจ้า พระองค์ทรง
ยินยอมให้เหตุการณ์นี้บังเกิดขึ้นเพื่อให้เข้าใจคำอุปมาที่ว่ า “แผ่นดินสวรรค์เปรียบเหมือนเมล็ดพืช
เมล็ดหนึ่ง ซึ่งคนหนึ่งเอาไปเพาะลงในไร่ของตน”26 F26F

8 
 เมล็ดพืชคือหนานชัยและน้อยสุยะที่ต้องฝังลงไปเพาะ เพราะในปีต่อมาพระเจ้ากาวิโลรสสุริ

ยวงศ์เดินทางเข้ามากรุงเทพด้วยพระราชการเช่นปกติ  (ดร. ประสิทธิ์ พงศ์อุดม บันทึกว่าเสด็จลง
มาร่วมพระราชพิธีถวายพระเพลิงพระบรมศพพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 4) 

 แผ่นดินสยามได้แต่งตั้งพระเจ้าอินทวิไชยยานนท์ ราชบุตรเขยขึ้นครองแผ่นดินแทนทันทีที่ 
พระเจ้ากาวิโลรสสุริยวงศ์เสด็จพ้นกำแพงพระนคร 

 พระเจ้าอินทวิไชยยานนท์ ได้พระราชทานที่ดินริมแม่น้ำปิงให้ก่อสร้างคริสตจักรที ่หนึ่ง 
เชียงใหม่ และอนุญาตให้มิชชันนารีเผยแผ่ศาสนาต่อไปได้โดยรับรองว่าจะไม่มีผู้ใดขัดขวาง (สืบค้น
จาก http://lib.payap.ac.th/christianity/doc/history_christian_chiangmai_lamphun.pdf) 

แผ่นดินสยามมีพระบรมราชโองการเสรีภาพทางศาสนา ค.ศ. 1878 (พ.ศ. 2421) โดยมี 
พระบรมราชวินิจฉัยว่าการศาสนาไม่ใช่เรื่องขัดขวางงานราชการแผ่นดิน ประชาชนจะนับถือศาสนาใด
ก็ได้โดยห้ามนายในสังกัดขัดขวาง แม้แต่การทำงานวันอาทิตย์ก็ไม่ให้กดขี่บังคับเว้นแต่เป็นเรื่องการ
สงคราม ภายหลังจากท่ีมีพระบรมราชโองการนี้ก็ทำให้ความตึงเครียดในเชียงใหม่คลี่คลายลง ส่งผลให้
การทำงานของคณะมิชชันนารีขยายตัวออกไปอย่างรวดเร็ว (ประสิทธิ์ พงศ์อุดม, ม.ป.ป.) 

สรุป 

 1. ἡ βασιλεία ในคำอุปมาของพระเยซูคริสต์หมายถึงการดำรงอยู่ของพระราชอำนาจ
ของพระเจ้าในทุกๆที่ของจักรวาล แผ่นดินโลก ฟ้าสวรรค์ และบาดาล(แดนมรณา) ไม่ว่าผู้อาศัยในที่
นั้นจะรับรู้หรืออยู่นอกเหนือความรับรู้ก็ตาม 

 2. การประกาศข่าวประเสริฐมิใช่การขยายเขตแดนของแผ่นดินสวรรค์หรือการล่าอาณานิคม 
แต่เป็นพันธกิจการ “ปลุกจิตสำนึก” รับรู้พระคุณของพระเจ้าที่ปกป้องปกครองและดูแลผู้อยู่ใน
แผ่นดิน มิใช่เพื่อย้ายแผ่นดินแต่เพื่อเห็น “ขุมทรัพย์ที่ซ่อนอยู”่ในแผ่นดินนั้น27F27F

9 
 3. ความทุกข์และการข่มเหงที่เกิดขึ้นกับชาวแผ่นดินสวรรค์ไม่ใช่ความพ่ายแพ้หรือข้ออ้างที่
จะถอยออกมา เพราะสิ่งที่เกิดขึ้นเป็นดังการเพาะเมล็ดลงในไร่นาหรือใส่เชื้อแป้งจำนวนหนึ่งลงในถัง
เพ่ือการตระหนักรู้อย่างเด่นชัดถึงพระราชอำนาจของพระเจ้า  

 
8 มธ 13:31. 
9 มธ 13:44. 
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Buddhist worldviews Related to the Response to the Gospel of High 
School Students 

 
กฤตธี วิญญูวิชัยกุล 28F28F

1 
Kittatee Winyuwichaikul 

บทคัดย่อ 
บทความวิชาการนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาโลกทัศน์พุทธศาสนาที่สัมพันธ์กับการตอบสนอง

พระกิตติคุณของนักเรียนชั้นมัธยมศึกษาตอนปลาย เพื่อจะทราบว่าโลกทัศน์เดิมของพุทธศาสนา
สัมพันธ์กับการตอบสนองพระกิตติคุณของพวกเขาอย่างไร ซึ่งจะเป็นประโยชน์ต่อการทำพันธกิจกับ
กลุ่มวัยรุ่นที่มีโอกาสได้รับฟังพระกิตติคุณอยู่เสมอในโรงเรียนคริสเตียน 

ผลการค้นคว้าสรุปได้ว่า วัยรุ่นมีโลกทัศน์ทางพุทธศาสนาบางประการที่ฝังอยู่ในความเชื่อ 
ความคิด และชีวิตของพวกเขา ซึ่งเกิดจากแหล่งที่มาหลากหลาย เช่น เกิดจากการปลูกฝังสั่งสอน
ภายในครอบครัว การสั่งสอนและประกาศพระกิตติคุณในโรงเรียน จากประสบการณ์ส่วนตัว และจาก
สภาพแวดล้อม โดยส่งผลต่อการตอบสนองต่อพระกิตติคุณที่พวกเขาได้ยินฟังอีกด้วย กล่าวคือ พวก
เขามีความเชื่อทางพุทธศาสนาที่ยึดถืออย่างหนักแน่นมั่นคง ซึ่งโลกทัศน์ทางพุทธศาสนาบางประการมี
ความขัดแย้งกับพระกิตติคุณ จึงส่งผลให้พวกเขายังไม่ต้อนรับพระเยซูคริสต์หรือเชื่อในพระกิตติคุณ 
ดังนั ้น การใส่ใจกับเบ้าหลอมโลกทัศน์เหล่านี ้จะช่วยให้การประกาศพระกิตติคุณกับกลุ่มวัยรุ่น
เหมาะสมกับบริบทและมีประสิทธิภาพมากยิ่งขึ้น 

คำสำคัญ โลกทัศน์ พุทธศาสนา พระกิตติคุณ 
  

 
1 ผู้อภิบาลอนุชน ครสิตจักรที่หนึ่ง เชียงใหม่  
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Abstract 
This study purposed to study the Buddhist worldview related to the response 

to the gospel of high school students. In order to know how their original worldview 
of Buddhism related to the response to the gospel. This study will be useful for youth 
ministries who work with high school students who could hear the gospel every day 
in Christian schools. 

The results concluded that high school students have a Buddhist worldview in 
their beliefs, thoughts, and lives. Caused by various sources, such as instilling in the 
family, teaching in schools, their personal experience, and their environment. This 
affected the response to the gospel they've heard. They have a firm Buddhist belief 
which conflicted with the gospel. As a result, they still do not accept Jesus Christ or 
believe in the gospel. Therefore, paying attention to their Buddhist worldviews will 
help preaching the gospel to high school students more contextually and effectively. 

Keywords: Worldviews, Buddhist, Gospel  
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บทนำ 
สถานการณ์และทิศทางการประกาศพระกิตติคุณกับคนไทยเป็นเรื ่องที่มีการศึกษาอย่าง

กว้างขวางในหมู่ผู้ทำพันธกิจกับชาวไทยทั้งที่เป็นมิชชันนารีและผู้รับใช้ชาวไทย การศึกษาและวิจัย
จำนวนมากแสดงให้เห็นความพยายามในการใช้ว ิธ ีการประกาศในรูปแบบต่างๆ เพื ่อสื ่อสาร  
พระกิตตคิุณให้เข้ากับบริบททางวัฒนธรรม ความท้าทายที่สำคัญประการหนึ่งคือโลกทัศน์พุทธศาสนา
ที ่ฝ ังรากลึกในระบบความเชื ่อของคนไทยมายาวนานและยากจะเปลี ่ยนแปลง (Taylor, 1999)  
โลกทัศน์ด ังกล่าวครอบคลุมถึงความเชื ่อ มุมมอง  ค่านิยมที ่บ ุคคลใช้เป ็นแว่นมองโลกและ 
สิ ่งต่างๆ โลกทัศน์พุทธศาสนามีส่วนเกี ่ยวข้องกับการตอบสนองพระกิตติคุณของคนไทยและ 
การดำเนินชีวิตในฐานะคริสตชนอย่างแยกไม่ออก 

บทความนี้จะรายงานผลการศึกษาโลกทัศน์ของกลุ่มวัยรุ่นที่มีโอกาสได้รับฟังพระกิตติคุณ  
อยู่เสมอในโรงเรียนคริสเตียนเพื่อจะทราบว่าโลกทัศน์เดิมของพุทธศาสนาสัมพันธ์กับการตอบสนอง
พระกิตติคุณของพวกเขาอย่างไร 

จากการศึกษาเรื่องโลกทัศน์พุทธศาสนาที่เกี่ยวข้องกับการตอบสนองของวัยรุ่นไทยที่มีต่อ
พระกิตติคุณได้พบสองประเด็นหลักที ่จะนำมาอภิปรายในบทความนี้ (1) โลกทัศน์พุทธศาสนา 
ที่เกี่ยวข้องกับการตอบสนองพระกิตติคุณของวัยรุ่นไทย (จากกลุ่มที่เลือกมาศึกษา) (2) เบ้าหลอม 
โลกทัศน์ของวัยรุ่นไทย (จากกลุ่มท่ีเลือกมาศึกษา) 

1. โลกทัศน์พุทธศาสนาของวัยรุ่นที่ส่งผลต่อการตอบรับพระกิตติคุณ 
กลุ่มวัยรุ่นที่เลือกมาศึกษาในครั้งนี้มีโลกทัศน์พุทธศาสนาดังต่อไปนี้ 

1.1 ทุกศาสนาสอนให้เป็นคนดี 
จากการสัมภาษณ์ วัยรุ่นให้คำตอบที่ชี้ให้เห็นแนวคิดที่ว่า “ทุกศาสนาสอนให้เป็นคนดี” เห็น

ได้ว่าพวกเขาไม่สนใจว่าเป็นศาสนาใด การจะนับถือศาสนาอะไรเป็นเสรีภาพส่วนบุคคล เพราะแม้ว่า
ใครจะมีความเชื่อทางศาสนาใด ศาสนานั้นก็จะทำให้ เขาเป็นคนดีได้ นอกจากนี้ศาสนาที่ดีจะต้อง
ก่อให้เกิดประโยชน์ระดับมวลชน กล่าวคือการนับถือศาสนาใดก็ต้องไม่ทำให้ประเทศเสื่อมเสีย ไม่ว่า
ศาสนาใดก็ต้องสอนให้คนไทยรักประเทศไทย คนส่วนใหญ่สนใจผลที่ได้จากการนับถือศาสนาใน
ลักษณะของการแสดงออกถึงพฤติกรรมที่ดี มากกว่าจะสนใจสาระเนื้อหาของสิ่งที่เชื่อ 

1.2 จุดกำเนิดของสรรพสิ่ง 
เมื่อผู้วิจัยถามถึงความคิดเห็นของจุดกำเนิดของสรรพสิ่ง คำตอบที่ได้ชี้ไปในทิศทางเดียวกัน

ว่า พวกเขาไม่เชื่อเรื่องพระผู้สร้าง ไม่เชื่อว่าโลกนี้หรือสรรพสิ่งกำเนิดขึ้นมาโดยการทรงสร้างของ  
พระเจ้า เพราะวิทยาศาสตร์มีคำอธิบายเรื่องการกำเนิดโลกไว้แล้ว ผู้ให้สัมภาษณ์ส่วนใหญ่คิดว่ามนุษย์
วิวัฒนาการมาจากลิง จากคำกล่าวของผู้ให้สัมภาษณ์แต่ละคนต่อเรื่องการทรงสร้างของพระเจ้าทำให้
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เห็นว่า โลกทัศน์ในเรื่องการกำเนิดของสรรพสิ่งนั้นอ้างอิงจากหลักการวิทยาศาสตร์อันสอดคล้องกับ
โลกทัศน์พุทธศาสนาซึ่งไม่เน้นหนักเรื่องการกำเนิดของโลกในแบบที่มีผู้สร้าง โลกทัศน์นี้ขัดแย้งและ
ตรงข้ามกับสาระของพระกิตติคุณ และส่งผลต่อการไม่ตอบสนองพระกิตติคุณ 

1.3 อำนาจเหนือธรรมชาติแบบพหุนิยม 
ผู้ให้สัมภาษณ์มีมุมมองต่อพระเจ้าแบบพหุนิยม พวกเขาเชื่อว่าน่าจะมีพระเจ้าอยู่จริง แต่เป็น

พระเจ้าที่อาจมีได้หลายองค์โดยไม่จำกัดว่าพระเจ้าองค์ใดยิ่งใหญ่สูงสุดหรือดีที่สุด ไม่ผูกขาดว่าพระ
เจ้าของที่ใดจะดีเด่นกว่ากัน พวกเขาเชื่อทุกอย่างที่เห็นว่าเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์เหนือธรรมชาติ ไม่ว่าจะเป็น
พระเจ้าของลัทธิ ความเชื่อ หรือของศาสนาใดก็ตาม ธรรมชาติหรือสรรพสิ่งต่างๆ สามารถเป็นสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์ได้ทั้งนั้น เป็นอำนาจที่อยู่เหนือธรรมชาติและอยู่เหนือชีวิตของพวกเขาด้วย ผู้ให้สัมภาษณ์
เห็นว่าผู้มีอำนาจไม่ได้มีองค์เดียว นอกจากนี้กลุ่มวัยรุ่นดังกล่าวมองว่าพระเจ้าในคริสต์ศาสนาอาจจะมี
หรือไม่มีจริงก็ได้ เพราะพวกเขามองไม่เห็นพระเจ้าองค์นี้ จึงไม่เชื่อว่ามีพระเจ้าเที่ยงแท้สูงสุดแต่องค์
เดียว ซึ่งในเรื่องนี้ขัดแย้งกับสาระของพระกิตติคุณอย่างสิ้นเชิง ความคิดเรื่องพระเจ้าสูงสุดองค์เดียว
เป็นสิ่งที่ห่างไกลจากพวกเขามาก โลกทัศน์เช่นนี้ทำให้คิดว่าพระเจ้าของคริสต์ศาสนาเป็นเรื่องไกลตัว 

1.4 ตนเป็นที่พึ่งแห่งตน 
วัยรุ่นที่ได้รับการสัมภาษณ์ไม่ได้ใส่ใจหรือเชื่อมั่นในหลักธรรมของพุทธศาสนาในแบบที่ให้

ความช่วยเหลือในด้านต่างๆ แต่พวกเขายึดมั ่นในตนเองมากกว่าเชื ่อมั ่นศรัทธาในศาสนาให้มา
ช่วยเหลือตน วัยรุ่นในปัจจุบันเริ่มมีโลกทัศน์ทางศาสนาที่เปลี่ยนแปลงจากคนรุ่นก่อนหน้า กล่าวคื อ
พวกเขาไม่ยอมให้ศาสนาเข้ามามีอิทธิพลเหนือชีวิต เริ่มยึดถือตนเองมากขึ้น เชื่อในสิ่งที่เห็นและ  
จับต้องได้ สามารถพิสูจน์ได้ด้วยวิทยาศาสตร์ ซึ ่งเรื ่องนี้ขัดแย้งและตรงข้ามกับเนื้อหาสาระของ  
พระกิตติคุณเรื่องพระเจ้าผู้ควบคุมและมีอำนาจเหนือสรรพสิ่ง 

1.5 วิธีดับทุกข์ 
ผู้ให้สัมภาษณ์ทุกคนบอกว่าตนมีความทุกข์ในความหมายของสภาพชีวิตที่ไม่สมบูรณ์พร้อม 

ได้รับเวรกรรม หรือผลจากสิ่งไม่ดีทั้งปวงที่ส่งผลให้ชีวิตตกต่ำ ส่วนการพ้นทุกข์ทำได้โดยการพึ่งพา
ตนเองด้วยการปฏิบัติตามหลักคำสอน พิธีกรรมทางศาสนา ทำความดีให้มากพอ หรือทำความดีเพ่ื อ
สะสมบุญไปเรื่อยๆ ซึ่งจะทำให้สามารถหลุดพ้นจากความทุกข์ต่างๆ ในชีวิต คำสอนของศาสนาเป็น
เพียงแค่เครื่องมือนำทาง แต่บุคคลต้องทำตามคำสอนด้วยตนเอง ปฏิบัติความดีด้วยตนเองเพื่อให้
ความทุกข์หมดไป  

เมื่อถามผู้ให้สัมภาษณ์เรื่องความรอดและการได้รับชีวิตนิรันดร์ว่า “คุณคิดเห็นอย่างไรกับ
เรื่องที่พระเยซูมาตายเพื่อไถ่มนุษย์จากบาป การเชื่อและพึ่งพาพระองค์เป็นหนทางเดียวเท่านั้นที่จะ
นำไปสู่สวรรค์?”  ผู้ให้สัมภาษณ์จำนวนหนึ่งแสดงความคิดเห็นว่าต้องการไปสวรรค์ แต่หนทางดับทุกข์
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ไปสวรรค์หลังจากชีวิตในโลกนี้จะต้องเกิดจากผลการกระทำของตนเองเท่านั้น ไม่สามารถพึ่งพาผล
จากการกระทำหรือความช่วยเหลือของผู้อื่นได้  

1.6 ชีวิตหลังความตาย 
ผู้ให้สัมภาษณ์มีทัศนะเรื่องชีวิตหลังความตายที่หลากหลาย โดยส่วนใหญ่ยอมรับเรื่องการ

เวียนว่ายตายเกิด คือเห็นว่าชีวิตของมนุษย์มีวงจรที่หมุนเวียนไปเรื่อยๆ วนเป็นในลักษณะวงกลม คือ 
มีการเกิด แก่ เจ็บ ตาย แล้วก็วนมาสู่วงจรนี้ใหม่อีกครั้ง โดยไม่ได้มีข้อโต้แย้งในเรื่อง “ชาติภพ” หรือ 
“ชาติหน้า” แนวคิดเรื่อง “กรรม” หรือ “กฎแห่งกรรม” ถูกนำมาอ้างถึงโดยให้ความเห็นว่าเป็นส่วน
หนึ่งของวงจรการเวียนว่ายตายเกิด เรื่องกรรมเป็นส่วนของการกำหนดชีวิตว่าจะได้เกิดไปชาติหน้าใน
ลักษณะใด หากทำความดีไว้มาก หรือสะสมทำบุญมากเพียงพอก็จะทำให้ไปเกิดใหม่เป็นมนุษย์มชีีวิต
ที่ดีในชาติหน้าได้   

อย่างไรก็ดี เมื ่อถามคำถามในระดับความเชื ่อส่วนตัวซึ ่งเป็นระดับที ่ลึกกว่าทัศนะหรือ
ความเห็นตามคำสอนที่เคยได้ยินมา ผู้ให้สัมภาษณ์ได้สะท้อนให้เห็นว่า แม้พวกเขาจะยังเห็นด้วยใน
เรื่องการเวียนว่ายตายเกิดและชาติภพอยู่บ้าง แต่ก็ไม่รู้ว่ามนุษย์มีจุดหมายไปที่ใดหลังจากนั้น และยัง
กล่าวว่ากรรมและผลบุญเป็นตัวกำหนดการเกิดว่าจะเกิดเป็นอะไรในชีวิตหน้า ส่วนบางคนแม้ไม่เชื่อใน
เรื่องการตายไถ่บาปของพระเยซูเพ่ือรับโทษแทนการกระทำของพวกเขา แต่ก็ยินดีที่คริสต์ศาสนามีคำ
สอนเช่นนี้ และไม่อยากเห็นว่าพุทธศาสนามีแนวคิดเรื่องชีวิตที่วนเวียนอยู่เป็นนิตย์ พวกเขาเห็นว่า
เป็นเรื่องน่าเศร้าใจที่ต้องชดใช้กรรมเนื่องจากสิ่งที่เคยทำไม่ดีไว้ และเม่ือเสียชีวิตก็ต้องลงนรกชดใช้หนี้
กรรม เมื่อมีโอกาสจึงจะได้เกิดใหม่อีกครั้ง แต่กรรมก็ยังไม่หมดและต้องกลับมาชด วนเวียนไปไม่รู้จบ  

กล่าวโดยสรุป โลกทัศน์พุทธศาสนาที่กล่าวมาข้างต้นแม้จะมีสาระใจความขัดแย้งกับพระกิตติ
คุณ และส่งผลต่อความเข้าใจเนื้อหาและการยอมรับพระกิตติคุณ อีกทั้ งยังสะท้อนให้เห็นว่าวัยรุ่นใน
ปัจจุบันยังได้รับอิทธิพลจากโลกทัศน์พุทธศาสนาในระดับหนึ่ง แต่ในขณะเดียวกันโลกทัศน์ในหลาย
เรื่องก็เป็นสิ่งไม่พึงประสงค์และไม่ต้องการให้เกิดขึ้นจริงในชีวิต ด้วยเหตุนี้ ผู้วิจัยเห็นว่าโลกทัศน์
ดังกล่าวสามารถเป็นก้าวสำคัญที่นำไปสู่การเปิดใจยอมรับในข่าวประเสริฐที่สามารถให้ความหวังแก่
ชีวิตของพวกเขาได้ 

2. เบ้าหลอมโลกทัศน์พุทธศาสนาในกลุ่มวัยรุ่นไทย  
ผู้ให้สัมภาษณ์รู้หลักคำสอนพื้นฐานของพุทธศาสนาได้ดีในระดับหนึ่ง ดังแสดงให้เห็นจาก

ความสามารถในการตอบคำถามพื้นฐานที่เกี่ยวข้องกับหลักคำสอนของพุทธศาสนาได้แบบไม่ลังเล 
จากการศึกษาครั้งนี้ได้พบว่าโลกทัศน์พุทธศาสนาของพวกเขานั้นไม่ได้เกิดขึ้นเอง และเกิดขึ้นก่อนที่จะ
เข้ามาเรียนในสถาบันปัจจุบัน ในหัวข้อนี้จะแสดงผลที่ได้จากการศึกษาว่าองค์ประกอบอะไรบ้างที่
หล่อหลอมโลกทัศน์พุทธศาสนาในกลุ่มวัยรุ่นที่เลือกมาทำการศึกษา 
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2.1 ครอบครัว 
ครอบครัวเป็นหน่วยแรกที่หล่อหลอมโลกทัศน์ทางศาสนาให้กับบุคคล การปลูกฝังเรื่องความ

เชื่อทางศาสนาเริ่มตั้งแต่แรกเกิด เช่น ครอบครัวมักปลูกฝังให้ลูกเคารพในสิ่งศักดิ์สิทธิ์เหนือธรรมชาติ 
พวกเขาจะได้รับการบอกกล่าวตั้งแต่เล็กให้ไหว้สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่พบเห็นระหว่างทาง การปลูกฝังเช่นนี้ทำ
ให้เด็กไวต่อการดำรงอยู่ของสิ่งเหนือธรรมชาติที่อยู่เหนือตน และจากการที่ผู้ให้สัมภาษณ์วัยรุ่นส่วน
ใหญ่ยังคงพักอาศัยอยู่กับผู้ปกครอง อิทธิพลของครอบครัวจึงยังคงเป็นไปอย่างต่อเนื่อง ครอบครัว
ยังคงดำเนินการหล่อหลอมโลกทัศน์ของกลุ่มวัยรุ่นอยู่จนถึงปัจจุบัน ไม่ว่าจะเป็นการเข้าร่วมพิธีกรรม 
วันสำคัญทางศาสนา การทำตามประเพณีต่างๆ การแสดงออกทางความเชื่อ ศีลธรรม การเข้าวัด  
การเยี่ยมเยียนสถานที่ศักดิ์สิทธิ์ การปฏิบัติศาสนกิจในครอบครัว ฯลฯ เหล่านี้ล้วนมีอิทธิพลต่อทัศนะ
และโลกทัศน์ทั้งสิ้น 

แม้อิทธิพลของครอบครัวจะเจือจางลงบ้างในช่วงเวลาที่พวกเขาเข้าสู่ช่วงวัยรุ่นเนื่องจากมี
องค์ประกอบอื่นแทรกเข้ามา ประกอบกับเป็นวัยที่อาจมีคำถามหรือข้อสงสัยในความเชื่อที่ตนถือ
ปฏิบัติมาตั้งแต่เด็ก รวมทั้งอาจได้ยินคำสอนอื่นที่ขัดแย้งกับสิ่งที่ตนเคยเชื่อมา  แต่สิ่ งที่ได้รับการ
ปลูกฝังในวัยเด็กก็ยังปรากฏให้เห็นอยู่ โลกทัศน์และความเชื่อทางพุทธศาสนาบางประการที่เคยถูก
สอนและปลูกฝังนั้นจะผุดขึ้นมาเมื่ออยู่ในสถานการณ์ที่ต้องตัดสินใจเลือก เช่นในกรณีการตัดสินใจ
ยอมรับพระกิตติคุณ เป็นต้น 

2.2 โรงเรียน 
กลุ่มวัยรุ่นใช้เวลาส่วนใหญที่โรงเรียนทั้งในการเรียน การทำกิจกรรม รวมทั้งการมีปฏิสัมพันธ์

กับเพื่อนและครู โรงเรียนจึงเป็นอีกแหล่งหนึ่งที่มีการเพาะบ่มไม่เพียงแต่ในด้านการศึกษาแต่ยังมี
อิทธิพลต่อโลกทัศน์ของวัยรุ่นด้วย นอกจากนี้สถาบันการศึกษายังผูกติดกับช่วงชีวิตวัยรุ ่นเป็น
ระยะเวลายาวนาน หากนับจากวัยเด็กสู่วัยรุ่นก็นานนับสิบปี ดังนั้นโรงเรียนจึงเป็นที่ซึ่งมีอิทธิพลกับ
เด็กอย่างมากเช่นเดียวกับด้านความเชื่อทางศาสนา จากการสนทนากับผู้สัมภาษณ์ทำให้ได้เห็นว่า
โรงเรียนได้สอดแทรกบรรจุคำสอนของศาสนาเป็นส่วนหนึ่งของหลักสูตร นอกจากนี้ยังมีการสอน
จริยธรรมตามแนวทางของศาสนาอีกด้วย กล่าวคือ โรงเรียนที่เคร่งครัดในพุทธศาสนาก็จะเน้นวิถีทาง
พุทธศาสนาแก่นักเรียน เช่น ให้มีการไหว้พระสวดมนต์หลังเคารพธงชาติ บางโรงเรียนมีการท่อง  
บทสวดแผ่เมตตา อโหสิกรรม บางโรงเรียนมีการสวดมนต์ทำสมาธิหลังเลิกเรียน นอกจากนี้ยังมีพิธี
ทำบุญตักบาตร มีการจัดการเรียนการสอนโดยบรรจุวิชาพุทธศาสนาไว้ในหลักสูตร มีการจัดค่าย
จริยธรรม ฝึกประสบการณ์ใช้ชีวิตในวัด ปฏิบัติธรรม นั่งสมาธิ ฟังพระเทศน์ เป็นต้น การปฏิบัติอยา่ง
เข้มข้นเช่นนี้จึงทำให้โรงเรียนเป็นสถานที่สำคัญในการปลูกฝังหลักคำสอนและโลกทัศน์ให้แก่นักเรียน 



โลกทัศน์พุทธศาสนาที่สัมพันธ์กับการตอบสนองพระกิตติคุณของนักเรียนชั้นมัธยมศึกษาตอนปลาย 
กฤตธี วิญญูวิชัยกุล 

166 
 

2.3 ผู้อาวุโส 
ผู้อาวุโสมักเป็นบุคคลที่ได้รับการเคารพ โดยมากมีสถานภาพปู่ย่าตายาย อาจพักอาศัยอยู่ใน

ครอบครัวหรือไม่ก็ได้ คนกลุ่มนี้ได้รับการนับถือจากลูกหลานในสังคมไทยว่าเป็นผู้มีประสบการณ์ 
หลายครอบครัวเห็นว่าผู้อาวุโสเป็นผู้ที่ให้ความสงบทางจิตใจ ผู้อาวุโสในสังคมเป็นอีกส่วนหนึ่งที่หล่อ
หลอมโลกทัศน์ของผู้ให้สัมภาษณ์ ปัจจุบันพบว่าวัยสูงอายุเป็นวัยที่ยึดมั่นในโลกทัศน์พุทธศาสนา 
ดังนั้นผู้อาวุโส ได้แก่ ปู่ย่าตายายจึงเป็นผู้มีส่วนปลูกฝังและถ่ายทอดโลกทัศน์พุทธศาสนา รวมทั้ง  
การเป็นแบบอย่างความสงบทางจิตใจและการเข้าร่วมศาสนกิจลูกหลานโดยมากล้วนมีประสบกาณ์
ติดตามผู้อาวุโสไปวัดเพื่อปฏิบัติพิธีกรรมทางพุทธศาสนา ผู้ให้สัมภาษณ์บางคนเล่าถึงชีวิตในวัยเด็กท่ี
ได้รับอิทธิพลด้านความเชื่อจากปู่ย่าตายายของตนที่ช่วยเลี้ยงดูใกล้ชิด เด็กได้สังเกต ฟัง และปฏิบัติ 
จนซึมซับเป็นวิถีชีวิต เป็นกระบวนการที ่ค่อยๆ สั่งสมจากวัยเด็กจนกระทั่งเติบโต ผู้อาวุโสของ
ครอบครัวมักทำหน้าที่เป็นผู้อบรม สั่งสอน ถ่ายทอดหลักคำสอน ความเชื่อ ประเพณีปฏิบัติทางพุทธ
ศาสนาให้กับลูกหลาน ดังนั้นผู้อาวุโสที่อยู่ใกล้ชิดกับครอบครัวจะมีส่วนสำคัญในการปลูกฝังความเชื่อ
ทางศาสนาจนเป็นโลกทัศน์เมื่อเขาเติบโตขึ้นเป็นวัยรุ่น 

2.4 การแสวงหาส่วนตัว 
วัยรุ่นจำนวนหนึ่งมีกระบวนการเรียนรู้และเปิดรับศาสนาด้วยตนเอง โดยพวกเขาแสวงหา

คำตอบของเป้าหมายชีวิตและที่มาของสรรพสิ่งรวมถึงมนุษย์ ทั้งจากการตั้งคำถาม การอ่าน การฟัง 
การสังเกตผู้คนและสิ่งรอบตัว จนกระทั่งยอมรับสิ่งเหล่านั้นเข้ามาเป็นความเชื่อศรัทธาของตน และ
ได้รับประสบการณ์ทางศาสนาจากสิ่งที่ตนเชื่อ 

2.5 คนหมู่มาก 
ผู้ประกาศตนเป็นพุทธศาสนิกชนนับเป็นประชากรส่วนใหญ่ของประเทศอันเป็นที่มาของ

คำพูดคุ้นหูคือ “พุทธศาสนาเป็นศาสนาประจำชาติ” วิถีชีวิตของผู้คนล้วนเกี่ยวข้องกับพุทธศาสนาไม่
ว่าจะเป็นวันหยุดสำคัญ พิธีกรรม ฯลฯ พุทธศาสนาได้หล่อหลอมวิถีชีวิตความเป็นอยู ่ และให้
ความรู้สึกในภาพรวมว่าเป็นอัตลักษณ์ของคนไทย ผู้ให้สัมภาษณ์เห็นว่าคนไทยควรนับถือพุทธศาสนา
เป็นหลักมากกว่าเชื่อในศาสนาอื่น และมองว่าการเชื่อในศาสนาอื่นเป็นความแปลกแยก ดังนั้นการ
เป็นส่วนหนึ่งของคนหมู่มากและยอมตามความคิดเห็นของคนส่วนใหญ่ในระดับประเทศเช่นนี้  
ก็สามารถส่งผลต่อโลกทัศน์พุทธศาสนาของผู้ให้สัมภาษณ์เช่นกัน 

2.6 สภาพสังคม 
ผลการศึกษาแสดงให้เห็นว่าสภาพสังคมมีส่วนกำหนดและหล่อหลอมความเชื่อและโลกทัศน์

ของบุคคล ผู้ให้สัมภาษณ์ส่วนใหญ่อาศัยอยู่ในสังคมเมือง พวกเขาเปรียบเทียบประสบการณ์ของคนใน
สังคมเมืองกับสังคมชนบทในด้านที่เกี่ยวข้องกับอิทธิพลที่ก่อให้เกิดโลกทัศน์พุทธศาสนาโดยแสดง



การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

167 

ความคิดเห็นว่า ผู้คนในสังคมเมืองดำเนินชีวิตโดยมีเวลาเป็นกรอบกำหนดกิจกรรมและวิถีชีวิต อาชีพ
ของผู้คนมีความหลากหลาย ความผูกพันกันมีน้อย เมื่อผู้คนมีปฏิสัมพันธ์กันน้อยจึงมีอิทธิพลต่อกันใน
ด้านความเชื่อทางพุทธศาสนาน้อยตามไปด้วย เมื่อเทียบกับสังคมชนบท ผู้ให้สัมภาษณ์แสดงความ
คิดเห็นในด้านที่เกี่ยวข้องกับโลกทัศน์พุทธศาสนาว่า สังคมชนบทดำเนินชีวิตโดยไม่เร่งรีบ ค่อยเป็น
ค่อยไป ไม่มีเวลามาเป็นตัวกำหนดเร่งรัด อาชีพเกี่ยวข้องกับเกษตรกรรม ประชากรมีจำนวนน้อย
กระจายตัวไม่หนาแน่นตามชุมชน ผู้คนโดยส่วนใหญ่รู้จักกัน พุทธศาสนามีบทบาทมากในสังคมชนบท 
เป็นสิ่งที่ยึดเหนี่ยวผู้คนให้อยู่ร่วมกันเป็นชุมชน สังเกตได้จากการที่แต่ละหมู่บ้านมีวัดเป็นศูนย์กลาง 
เป็นพื้นที่เอนกประสงค์ในการจัดกิจกรรม สังคมชนบทมีส่วนในการหล่อหลอมโลกทัศน์พุทธศาสนาได้
มากกว่าสังคมเมือง  

กล่าวโดยสรุป ผลจากการศึกษาชี้ให้เห็นว่า องค์ประกอบที่หล่อหลอมโลกทัศน์พุทธศาสนามี
อยู่รอบด้านทั้งที่กระทำโดยเจตนาและเป็นวิถีชีวิต อิทธิพลขององค์ประกอบเหล่านี้มีหลายระดับมาก
บ้างน้อยบ้าง การใส่ใจกับเบ้าหลอมโลกทัศน์เหล่านี้จะช่วยให้การประกาศพระกิตติคุณกับกลุ่มวัยรุ่น
เหมาะสมกับบริบทและมีประสิทธิภาพมากยิ่งขึ้น 

ข้อเสนอแนะท่ีได้จากผลการศึกษา 
 

1. ผู้ทำพันธกิจการประกาศเผยแพร่พระกิตติคุณกับกลุ่มวัยรุ่นควรศึกษาทำความเข้าใจ
หลักคำสอนของพุทธศาสนาที่ปรากฏอยู่หลากหลายในปัจจุบัน  เนื่องจากการศึกษาครั้งนี้พบว่า 
วัยรุ่นในปัจจุบันมีความเชื่อทางพุทธศาสนาหลายระดับ และมีการผสมผสานเข้ากับลัทธิความเชื่ออ่ืน
ด้วย วัยรุ่นจำนวนหนึ่งมีความเชื่อหนักแน่นมั่นคงในพุทธศาสนาและประกาศตนว่าเป็นชาวพุทธ มี
ความรู้ในคำสอนพ้ืนฐาน ดังนั้นผู้ที่ประกาศพระกิตติคุณกับวัยรุ่นควรทำความเข้าใจโลกทัศน์ ทัศนคติ 
มุมมอง ตลอดจนติดตามความหลากหลายทางความเชื่อและความคิดทางพุทธศาสนาของวัยรุ่นอยู่
เสมอ หมั่นเพียรศึกษาทำความเข้าใจกระแสสังคม ปรากฏการณ์ความเชื่อต่างๆ ที่วัยรุ่นให้ความสนใจ
เพ่ือจะสามารถอธิบายและสื่อสารพระกิตติคุณให้เหมาะสมกับบริบทความเชื่อของวัยรุ่นในปัจจุบัน 

 
2. ผู้ทำพันธกิจการประกาศพระกิตติคุณกับกลุ่มวัยรุ่นควรคำนึงถึงกลุ่มผู้ปกครองด้วย  

จากการศึกษาในโรงเรียนคริสเตียนครั้งนี้ได้พบว่า ครอบครัวหรือผู้ปกครองมีบทบาทสำคัญในการ
ปลูกฝังความเชื่อและการตอบสนองพระกิตติคุณของวัยรุ่นมากที่สุด ครอบครัวเปรียบเสมือนเส้น
กรอบกำหนดชีวิตทั้งในแง่การปฏิบัติและคำสั่งสอน เมื่อวัยรุ่นได้ยินพระกิตติคุณแล้วเกิดความสงสัย 
ไม่แน่ใจ ตั้งคำถาม สับสนว่าจะตอบสนองต่อพระกิตติคุณอย่างไร ครอบครัวจะยังคงมีอิทธิพลต่อการ
ตอบสนองข่าวประเสริฐของวัยรุ่นส่วนใหญ่ มีคนจำนวนไม่น้อยที่เกรงว่าครอบครัวจะไม่ยอมรับหาก
พวกเขาเริ่มสนใจเรื่องราวในคริสต์ศาสนาและทำให้จริงจังกับความเชื่อ ส่วนหนึ่งที่ เป็นเช่นนั้นเป็น



โลกทัศน์พุทธศาสนาที่สัมพันธ์กับการตอบสนองพระกิตติคุณของนักเรียนชั้นมัธยมศึกษาตอนปลาย 
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เพราะการถูกปลูกฝังให้ยึดมั่นในความเชื่อตามครอบครัวและบรรพบุรุษ แม้ว่าครอบครัวจะส่งบุตร
หลานให้เข้ามาศึกษาในโรงเรียนคริสเตียนก็ตาม ดังนั ้นเพื ่อเป็นการลดช่องว่างและเสริมสร้าง
ความสัมพันธ์อันดีระหว่างผู้ปกครองกับวัยรุ่น ผู้ทำพันธกิจจึงควรส่งเสริมให้มีการสื่อสารพระกิตติคุณ
กับผู้ปกครองและครอบครัวของวัยรุ่นตามความเหมาะสม  
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บทคัดย่อ 
การศึกษาวิจัยนี้มีวัตถุประสงค์เพ่ือศึกษาหลักการและรูปแบบการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์

ตามแบบอย่างพระเยซู และจัดทำคู่มือพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู เพื่อให้
คริสตจักรไทย และผู้ทำพันธกิจที่เกี ่ยวข้องกับการอภิบาลได้มีอุปกรณ์ที่ใช้ในการอภิบาลสมาชิก
คริสตจักร บุคลากรในองค์กร ในด้านการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู โดยคู่มือ
พัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูเล่มนี้ สนับสนุนให้ก่อเกิดความรักและความเห็นอก
เห็นใจซึ่งกันและกันระหว่างพ่ีน้องในคริสตจักร เป็นโอกาสแห่งการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์เพ่ือคริ
สตชนจะเลียนแบบจากซึ่งกันและกันและเป็นแบบพระเยซูที่พระองค์ทรงสำแดงพระองค์ในความรัก
และผูกพันกับพระบิดาอย่างเป็นน้ำหนึ่งใจเดียว เป็นชุมชน และทำงานร่วมกันเป็นทีม (สาธนัญ บุณย
เกียรต,ิ 2017) 

วิจัยนี้ได้ประยุกต์ใช้ทฤษฎีให้เกิดการปฏิบัติและเสริมสร้างความเข้าใจด้านวุฒิภาวะทาง
อารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูโดยเน้นให้เกิดสภาวการณ์เห็นอกเห็นใจ ยอมรับ รับฟัง และยอมรับใน
อารมณ์แง่ลบ ผ่านหลักการของสมองและเส้นทางเผชิญกับความเจ็บปวด โดยพึ่งพาพระเจ้าและผู้มี
วุฒิภาวะในขณะที่ใช้คู่มือ โดยมีรูปแบบชีวิต (Life Model) ของวัยผู้ใหญ่อายุ 13ปีจนถึงการมีลูกคน
แรกเป็นต้นแบบและใช้หลักการวงล้อแห่งการตระหนักรู้ เพื่อให้เกิดการพูดคุยและอธิบายอารมณ์ใน
แง่ลบต่าง ๆ ของผู้เรียน โดยใช้หลักการพึ่งพาพระเจ้าและผู้มีวุฒิภาวะร่วมด้วยขณะฝึกปฏิบัติเพ่ือ
สอดคล้องกับหลักการการทำงานของสมองและเส้นทางการเผชิญกับความเจ็บปวด 

เอกสารวิจัยเล่มนี้ไม่รวมถึงผลสรุปของการใช้คู่มือ มีข้อแนะนำถึงผู้นำไปใช้ โดยเฉพาะผู้สอน 
ซึ่งควรมีทักษะในการให้คำปรึกษาเบื้องต้นร่วมด้วยเช่น ทักษะการฟัง เพื่อการไม่ก่อเกิดการ ตัดสิน
อารมณ์ในแง่ลบที่ผู้เรียนกำลังเผชิญ และช่วยให้ก้าวผ่านและเผชิญกับอารมณ์ในแง่ลบโดยที่ผู ้เรียน
สามารถแน่ใจว่าผู้สอนนั้นยังคงไว้ซึ่งความเข้าใจ ความเห็นใจและคุณค่าของผู้เรียน จึงเห็นสมควร

 
1 เจ้าหน้าท่ีแผนกนักเรียน-นักศึกษา องค์การเยาวชนไทยเพื่อพระครสิต์ (TYFC) 
2 อาจารย์ประจำ วิทยาลยัพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
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อย่างยิ่งให้คริสตชนได้รับการเข้าร่วมพัฒนาทักษะการให้คำปรึกษากับผู้เชี่ ยวชาญ และศึกษาให้มาก
ขึ้นเก่ียวกับความเข้าใจด้านพฤติกรรมและความสัมพันธ์ของจิตใจกับชีวิตฝ่ายจิตวิญญาณ 
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Abstract 
The purpose of this study is for study the form and the principle of Increasing 

Emotional Maturity according to Jesus’ Example and produce the Handbook for 
Increasing Emotional Maturity according to Jesus’ Example. In order to have an 
equipment for Pastor or Someone who making a discipleship one on one. Therefore, 
the Handbook advocate the opportunities for increasing the emotional maturity by 
caring, Unjudged and empathy in the body of Christ according to Jesus’s Example 
which communion with thee as one, works together and loving each other. 

This Independent study modified The theory for Practicalize and sustenance 
the understanding in the Emotional Maturity according to Jesus’ Example  by 
emphasize creating a situations of empathy, listening, respect and negative emotional 
processing while using the handbook through a principle of Prefrontal Cortex function 
and Pain processing Pathway by relying on God and other Maturity person in churches 
besides through Life Model of adult’ Maturity stage between 13age until birth of fist 
child. To more understanding of themselves in the practical part of the handbook for 
increasing the Emotional Maturity use the Awareness Wheel in order to discourse and 
review all the emotions along with relying on God and another Maturity person due 
to the prove of principle of Prefrontal Cortex function and Pain processing Pathway.
 For the study is only producing the Handbook for Increasing Emotional Maturity 
according to Jesus’ Example not to study the result of using. The suggestion of using 
for someone (Mentor) who use this handbook for teaching should learned about some 
basic skills of counseling as Listening skill in order to unjudged and help them go 
through Pain processing Pathway efficiently. Furthermore, it’s helps student (mentee) 
have a confident that Mentor still love and appreciate them in expressing, discourse 
and try to understand themselves even though the negative emotional practice. Due 
to the study see as Christians appropriate to join some of the program about 
counseling skill with professional and increasing the knowledge about the combination 
of mind and spirituality. 

Keywords: Mentor, Emotional Maturity, Emotional Maturity according to Jesus’ 
Example, Christian Community, Handbook 
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ที่มาและความสำคัญ 
คริสตจักรเป็นชุมชนของผู้เชื่อเพื่อนมัสการพระเจ้า สามัคคีธรรมร่วมกัน และรับใช้พระเจ้า

ด้วยกัน เปรียบดังพระกายของพระเยซูคริสต์ซึ่งผู้เชื่ออยู่ร่วมกันอย่างเป็นน้ำหนึ่งใจเดียว และสำแดง
พระลักษณะของพระเยซูคริสต์ ท่ามกลางชุมชนผู้เชื่อ กระทำตามน้ำพระทัยพระเจ้าในการ เป็นแสง
สว่างแห่งความรักของพระองค์และเลียนแบบอย่างของพระเยซูคริสต์ และจากประสบการณ์ของ
ผู้เขียนในการดำเนินชีวิตและการสอนผู้เชื่อ พบว่ามีคริสเตียนจำนวนไม่น้อยที่มีความรู้พระคัมภีร์ไป
นมัสการและเข้าร่วมรับใช้เป็นประจำ แต่ขณะเดียวกัน ก็มีปัญหากับผู้คนที่ร่วมรับใ ช้ด้วย และ
ก่อให้เกิดบรรยากาศที่อึดอัด มีความขัดแย้ง และทำให้การดำเนินพันธกิจนั้นมีเงื่อนไขที่ยากขึ้น  

จากงานวิจัยเรื่อง “A Churchless Faith : Faith Journeys Beyond the Churches” 
(Jamieson, 2002) ระบุว่ามีกลุ่มผู้เชื่อที่ศรัทธาในพระเจ้าจำนวนมาก ได้ละทิ้งคริสตจักรออกไป เมื่อ
พบความเจ็บปวดกับคนในคริสตจักรและพบว่าบรรยากาศฝ่ายวิญญาณในคริสตจักร ไม่ได้ช่วยให้เกิด
การเปลี่ยนแปลงทั้งในด้านต่าง ๆ เช่น ความสัมพันธ์ที่เจ็บปวดในคู่สมรส เพื่อน การเป็นพ่อแม่ การ
เป็นโสด เรื่องเพศ การเสพติด ความรู้สึกไม่ปลอดภัย การต้องการพิสูจน์ตนเอง ความรู้สึกล้มเหลว 
ความกดดันทั้งในที่บ้านและที่ทำงาน คริสตจักรที่พบกับเรื่องราวความขัดแย้งทางอารมณ์ ไม่ต่างจาก
เรื่องราวของคนนอกคริสตจักร แม้ว่าพวกเขาเองได้เคยมอบชีวิตติดตามพระเจ้าด้วยใจจริงแล้วก็ตาม  

ซ่ึงทั้งนี้เป็นการแสดงให้เห็นถึงภาวะการขาดวุฒิภาวะทางอารมณ์ของผู้เชื่อที่จะสามารถ 
จัดการกับอารมณ์ การควบคุมตนเอง เห็นอกเห็นใจผู ้อ ื ่นได้อย่างเหมาะสม คริสตจักรควร
ประกอบด้วยผู้เชื่อที่สามารถจัดการกับสภาวะปัญหาอันตึงเครียด จัดการกับอารมณ์ความรู้สึกของตน 
เข้าใจ เห็นอกเห็นใจผู้อ่ืน และแสดงอารมณ์อย่างเหมาะสม สอดคล้องกับพระคำของพระเจ้า โดยจาก
การสัมภาษณ์ ศจ.ดร. เอสเธอร์ เวคแมนกล่าวว่า บางคนเลือกการทำร้ายผู้อื่น (โดยการใช้การพูด 
ให้ร้าย หรือฆ่า) บางคนเลือกที่จะหลีกหนี เก็บตัว (ใช้ความเงียบ เก็บตัว หรือฆ่าตัวตาย) เพ่ือเป็นการ
ตอบสนองต่อเหตุการณ์ต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นในชุมชนผู้เชื่อ พฤติกรรมดังกล่าวชี้ให้เห็นถึงระดับการเติบโต
ของวุฒิภาวะทางอารมณ์ และจากผลงานวิจัยของ ดร.เพ็ญนภา กุลนภาดล (2012) ในการศึกษา
ความสัมพันธ์ระหว่างการควบคุมอารมณ์กับการตระหนักรู ้ทางสังคมของนิสิตปริญญาตรี คณะ
ศึกษาศาสตร์ มหาวิทยาลัยบูรพา ได้ศึกษาระดับการควบคุมอารมณ์ของนักศึกษา เพศชาย  113 คน 
เพศหญิง 257 คน โดยการวิจัยพบว่าระดับการควบคุมตนเองในด้าน การทบทวนอารมณ์ การยับยั้ง
อารมณ์ การควบคุมการก้าวร้าวและการควบคุมอารมณ์ให้สมเหตุสมผลนั้น อยู่ในขั้นปานกลาง  
ซึ่งส่งผลต่อการเข้าใจตนเองและเข้าใจผู้อื่นในสังคม 

โดยสรุปแล้วผลกระทบจากผู้เชื่อที่ไม่เจริญเติบโตด้านวุฒิภาวะทางอารมณ์นั้น ส่งผลมาถึง
การตัดสินใจในการมีส่วนร่วมในคริสตจักรของผู้คนที่ถูกผลกระทบนั้นทั้งคนในคริสตจักรและคนนอก
คริสตจักร (ผู้ไม่เชื่อ) และยังส่งผลต่อตัวผู้เชื่อคนๆนั้นเอง ที่ไม่อาจเป็นพยานชีวิตด้วยคำพูดและการ
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กระทำที่สอดคล้องกัน ซึ่งก่อให้เกิดความไม่น่าเชื่อถือในความเชื่อในคำสอนของพระเจ้า ก่อให้เกิด
คำถาม บาดแผล และการถดถอยลงของสมาชิกในคริสตจักร 

คู่มือพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูในวิจัยนี้ มีขึ้นเพื่อตอบสนองต่อปัญหา
ดังที่กล่าวมา ทั้งนี้เป็นการจัดทำคู่มือเพื่อเสริมสร้าง ความเข้าใจและพัฒนาตนเองด้านวุฒิภาวะทาง
อารมณ์ และส่งเสริมให้เกิดการช่วยเหลือเกื้อกูลระหว่าง ความสัมพันธ์ในการสร้างสาวก (พ่ีเลี้ยง-น้อง
เลี้ยง) วิจัยนี้จึงเป็นการสืบค้นหลักการ ความเข้าใจเรื่องวุฒิภาวะทางอารมณ์ และศึกษาถึงบริบทไทย 
เพ่ือทำความเข้าใจผู้เรียนและนำมาบูรณาการได้อย่างใกล้ชิดกับบริบทของผู้ใช้ เพ่ือประโยชน์จากการ
ใช้คู่มืออย่างสูงสุด 

วัตถุประสงค์การวิจัย 
1)  เพ่ือศึกษาหลักการและรูปแบบการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู 
2)  เพ่ือสร้างคู่มือการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู 

ทำความเข้าใจวุฒิภาวะทางอารมณ์ 
เพราะเมื่อครั้งมนุษย์ทุกคนยังเป็นเด็กนั้น ในวัยเด็กนั้นเมื่อมีสิ่งเร้าเล็กน้อย เด็กมักจะแสดง

อารมณ์ที่รุนแรงออกมาอย่างเต็มที่เช่น การฟาดมือฟาดเท้าเมื่อโกรธหรือถอยหนีหลบหลีกเมื่อเกิด
ความกลัว บ้างก็ทำร้ายความรู้สึกของผู้อ่ืนเพราะความริษยาเพ่ือสื่อสารสิ่งที่อยู่ภายใน(เอมอร จารุรังสี 
และคณะ, 2559) แต่การมีวุฒิภาวะทางอารมณ์ (Emotional Quotient) เป็นความสามารถในการ
ตระหนักรู้อารมณ์ของตนเองและผู้อื่น มีสติรู้เท่าทันอารมณ์ที่เปลี่ยนแปลงไปตามความรู้สึกนึกคิด 
สามารถประเมิณ แยกแยะอารมณ์ ยอมรับและแสดงออกได้อย่างถูกต้องเหมาะสมกับกาลเทศะ และ
ตรงตามความเป็นจริง สามารถควบคุมอารมณ์และจัดการกับอารมณ์ของตนเองและผู้อื ่นโดยใช้
ปัญญาในการดำรงชีวิตได้อย่างมีประสิทธิผล (กระทรวงศึกษาธิการ, 2545) ซึ่งการมีวุฒิภาวะ หรือ
การเติบโตเป็นผู้ใหญ่ในมุมมองของคริสตชน คือการที่คนหนึ่งบรรลุถึงศักยภาพที่พระเจ้าประทานให้ 
กล่าวคือ การขยายขอบเขตของทักษะและความสามารถอย่างสูงสุดและอย่ างเกิดผลสูงสุดในขณะที่
เจริญเติบโตเข้าสู ่การเต็มศักยภาพในแบบที่ถูกสร้างมาอย่างเฉพาะเจาะจง  (Friesen, Wilder, 
Bierling, Koepcke, and Poole, 2003) ชีวิตฝ่ายจิวิญญาณนั้นสอดคล้องกับเรื ่องวุฒิภาวะทาง
อารมณ์เพราะชีวิตฝ่ายจิตวิญญาณจะเติบโตไม่ได้ ในขณะที่วุฒิภาวะทางอารมณ์นั้นยังไม่เติบโต 
(Scazzero, 2006)  

รูปแบบวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามช่วงวัย 
เนื่องจากการจัดทำคู่มือมีวัตถุประสงค์ในการนำไปใช้กับบุคคลที่มีอายุ  13 ปี ถึงการมีลูกคน

แรก โดยรูปแบบนี้ระบุให้เห็นตัวชี้วัดของการเป็นผู้มีวุฒิภาวะ (James G. Friesen et al., 2003) ที่
สะท้อนให้เห็นภาพของความมีวุฒิภาวะอย่างเป็นรูปธรรมได้โดยมีหน้าที่หลักที่ต้องทำให้สำเร็จ คือ
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ดูแลตนเองและผู้อื่นได้ในเวลาเดียวกัน ทั้งนี้หากหน้าที่หลักนี้ล้มเหลว จะทำให้ขาดศักยภาพที่จะทำ
ให้ทั้งสองฝ่ายพึงพอใจ 

 
หน้าที่หลัก หน้าที่ของชุมชนและครอบครัว เมื่อหน้าที่หลักล้มเหลว 

ดูแลตัวเองและผู้อื่นในเวลา
เดียวกันในความสัมพันธ์  
ที่ทำให้ทั้งสองฝ่ายพอใจ 

ให้โอกาสพวกเขาได้ใช้ชีวิตใน
กลุ่มคน 

มีตัวเองเป็นศูนย์กลาง  
ทิ้งให้คนอ่ืนไม่พอใจผิดหวัง 

หนักแน่นไม่หวั่นไหวใน
สถานการณ์ที่ยาก  
และรู้วิธีพาตัวเองและผู้อ่ืน
กลับสู่ความชื่นชมยินดี 

ให้ความเชื่อมั่นว่าพวกเขา
สามารถก้าวผ่านสถานการณ์ 
ที่ยากลำบากได้ 

ใช้ชีวิตตามแรงกดดันของคนใน
วัยเดียวกัน เข้าร่วมในกิจกรรม
ในทางลบ 

ผูกพันกับคนในวัยเดียวกัน 
พัฒนาอัตลักษณ์ของกลุ่มขึ้น 

เอ้ืออำนวยให้มีสภาพแวดล้อม
ในทางบวกและกิจกรรมที่เอ้ือ
ให้คนในวัยเดียวกันนี้ผูกพันกัน
ได้ 

โดดเดี่ยว มีแนวโน้มแยกตัว 
แสดงออกมาเกินไปถึง
ความสำคัญของตัวเอง 

รับผิดชอบผลกระทบของการ
กระทำของตัวเองต่อผู้อ่ืน 
รวมถึงการปกป้องผู้อ่ืนจากการ
กระทำของตัวเอง 

สอนคนในวัยผู้ใหญ่รับรู้ว่า
พฤติกรรมของเขาส่งผลต่อ
ผู้คนและประวิศาสตร์ 

ควบคุม ทำร้าย กล่าวโทษ 
และไม่ปกป้องผู้อื่น 

ให้พ้ืนที่กับผู้คนในชุมชนได้
สื่อสารถึงตัวตน ว่าเราเป็นใคร 
ในฐานะที่เขาเป็นส่วนนึ่งของ
ชุมชน 

ให้พ้ืนที่แก่พวกเขา ให้มีส่วน
ร่วมในงานท่ีสำคัญของชุมชน 

ไม่อาจให้ชีวิตแก่ชุมชน 
หมกมุ่นกับตัวเอง และดูดพลัง
ชีวิตสังคม 

แสดงนิสัยจากหัวใจของตัวเอง
ที่ลึกซึ้งในรูปแบบของตัวเอง 

ยอมรับในตัวตนของเขา และ
ให้เขารับผิดชอบต่อตัวตนของ
ตัวเอง 

มักสมมุติตัวตน พิสูจน์ตนเอง 
และแสวงหาการยอมรับจาก
ผู้อื่น 

ตารางLife Model ตัวชี้วัดความเป็นผู้มีวุฒิภาวะช่วงวัยผู้ใหญ่ตั้งแต่อายุ 13 ปีถึงการมีลูกคนแรก 
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บริบทไทยกับการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ 
เพื่อศึกษาการจัดทำคู่มือให้ใกล้ชิดกับบริบทไทยโดยผู้วิจัยได้ศึกษาถึงสถิติการจัดการกับ

ความเครียดของคนไทยและวิธีจัดการกับอารมณ์ในแง่ลบในแนวทางพุทธศาสนาเพ่ือจัดทำคู่มือพัฒนา
วุฒิภาวะทางอารมณ์ให้เหมาะสมแก่คริสเตียนในบริบทไทย โดยสรุปแล้วสถิติของคนไทยในด้านการ
จัดการกับความเครียด (กรมสุขภาพจิต, 2561) ใช้วิธีการปล่อยวางทำใจให้สบาย เป็นอันดับหนึ่ง และ
เลือกหาที่ปรึกษา หาเพื่อนคุยเป็นอันดับสุดท้ายและในวิธีการทางพุทธศาสนาใช้กระบวนการทำสมาธิ 
(พริ้มเพรา ดิษยวณิช, 2544) พิจารณาธรรมะควบคู่กับใช้การปฏิบัติธรรมโดยการใช้เวลาลำพัง  
เพ่ือทำสมาธิและทบทวนธรรมะ หรือทำความเข้าใจตามหลักคำสอนของพระพุทธศาสนา  

การพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างของพระเยซู 
หนึ่งในการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์อันดับแรกคือการตระหนักรู้เท่าทันอารมณ์ตน ซึ่งพระ

เยซูคริสต์ทรงสอนให้ตระหนักรู้ในตนเอง ยิ่งตระหนักรู้ ยิ่งรู้จักตัวเอง ซึ่งสังเกตุได้จากคำสอนของพระ
เยซู ในลูกา 6:31และมัทธิว 7:21 “ปฏิบัติกับผู้อื่นอย่างที่ท่านอยากให้ผู้อื่นปฏิบัติต่อท่าน” ซึ่งสิ่ง
เหล่านี้เรียกร้องการตระหนักรู้ในตนเอง ตระหนักรู้ในความรู้สึก และการกระทำของผู้อื่น ความถ่อมใจ
และความเห็นอกเห็นใจ นี่คือความฉลาดทางอารมณ์ในรูปแบบของพระเยซู (Jacobson, Oswald, 
and Arland, 2015) และเม่ือสะท้อนคิดจากคำเทศนาบนภูเขาของพระเยซู พระเจ้าทรงปรารถนาให้
มนุษย์รับพระเจ้าเข้ามาเป็นผู้ปกครองเหนือจิตใจ ไม่ใช่ดำเนินชีวิตตามกฎต่างๆอย่างฟาริสสี หมายถึง
การที่ไม่ได้ดำเนินชีวิตภายใต้กฎเกณฑ์อย่างมนุษย์ แต่ภายใต้การปกครองจากพระเจ้า ดังเรื่องอารมณ์
โกรธซึ่งเป็นสิ่งที่ทุกคนมี แต่การจัดการกับอารมณ์โกรธเป็นสิ่งที่มนุษย์ต้องเข้าพ่ึงพาในพระเจ้า ให้พระ
เจ้าเข้ามาปกครองจิตใจ  กล่าวคือขณะที่มีภาวะอารมณ์ในแง่ลบ ก็ยังคงสามารถอยู่ร่วมกับผู้อื่นด้วย
ความรัก ดังที่พระเยซูคริสต์ทรงสำแดงให้เห็นถึงลักษณะของการมีชีวิตที่มีพระเจ้าเป็นผู้ปกครองจิตใจ 
พึ่งพิงในพระเจ้าผู้ เป็นความสัมพันธ์อันสนิทชิดเชื้อต่อกัน ดังนั้นมนุษย์ถูกสร้างมาให้มีความสัมพันธ์
อันเป็นส่วนตัวกับพระเจ้า สัมพันธ์อย่างเป็นหนึ่งเดียว ทำงานร่วมกัน และร่วมมือกับพระองค์ผู้ทรง
เป็นแหล่งแห่งชีวิตและพลังในการดำเนินชีวิตต่อไป (Willard, 1998) 

การพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ผ่านการทำงานของสมองและรูปแบบความสัมพันธ์ 
พระเยซูคริสต์ทรงให้ความสำคัญกับความสัมพันธ์อันเป็นส่วนตัวกับพระเจ้าและเพื่อนบ้าน

โดยความสัมพันธ์นั้นเองผู้เชื่อจึงเกิดการเปลี่ยนแปลงในชีวิต มากกว่านั้นจากการศึกษาเรื่องสมองของ
มนุษย์ กลไกสำคัญที่ทำให้มนุษย์สามารถพัฒนาตนเองเป็นผู้มีวุฒิภาวะทางอารมณ์ได้นั้นคือการมี
ความสัมพันธ์อันดีกับผู้อื่น (Friesen et al., 2003) โดยเป็นการสร้างความเข้มแข็งให้กลีบสมองส่วน
หน้า prefrontal cortex ซึ่งเป็นส่วนในการทำหน้าที่ในการตัดสินใจ การยับยั้งชั่งใจ จึงเห็นได้ว่า
ความสัมพันธ์มีผลต่อวุฒิภาวะทางอารมณ์ ดังนั้น เมื่อผู้หนึ่งผู้ใดเผชิญหน้ากับความเจ็บปวดหรือ



คู่มือพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู 
อรัญญา วิญญูวิชัยกุล และ ศจ.ดร.เอสเธอร์ เวคแมน 

176 
 

อารมณ์ในแง่ลบ เขาจะตอบสนองต่อเหตุการณ์บางอย่างได้ดีขึ้น ผ่านรูปแบบเส้นทางการเผชิญกับ
ความเจ็บปวด(Pain Processing Pathway) (Lehman, 2011) คือ รูปแบบของการมีผู้ช่วยไม่ว่าจะ
เป็นพระเจ้าหรือบุคคลหนึ่ง ที่เข้มแข็งกว่า หรือมีวุฒิภาวะมากกว่าเพ่ือให้ผู้เผชิญกับความเจ็บปวดนั้น
มีกำลัง ก้าวผ่านไปได้ โดยสามารถพ่ึงพิงหรือ ยืม คุณสมบัติความมีวุฒิภาวะของพระเจ้าหรือผู้ที่บุคคล
ใดผู้หนึ่งที่ผูกพัน โดยการนำเรื่องราวความเจ็บปวดเข้าสู่การปรึกษา พูดคุย กับผู้หนึ่งที่เป็นเสมือนที่
ปลอดภัยที่เขาสามารถเข้าพึ่งพิง พูดคุย เล่าเรื่องราวที่เจ็บปวดและ ช่วยกันหาทางแก้ไขในเรื่องราว
นั้นๆโดยไม่ทอดทิ้ง เมื่อได้รับการช่วยเหลือในการรับฟังอย่างไม่ตัดสิน และอยู่เคียงข้าง ผู้ประสบกับ
ความเจ็บปวดนั้นจะเปลี่ยนจากอารมณ์ในด้านลบ และท้ายที่สุดผู้ที่เผชิญกับความเจ็บปวดนั้นจะได้  
พบกับการเรียนรู้ใหม่ ทักษะใหม่ในการแก้ปัญหา รับสติปัญญา มีความเห็นอกเห็นใจและเป็นผู้ใหญ่
มากขึ้น 

 
ภาพประกอบที่ 3 เส้นทางการเผชิญความเจ็บปวด 

ที่มา: Lehman (2011) 
โดย อรพรรณ พัดทอง 

การจัดทำคู่มือ 
ในการจัดทำคู่มือผู้วิจัยได้ผสมผสานระหว่างแนวคิด (ทฤษฎี) และแนวทาง (ปฏิบัติ) เข้า

ด้วยกันเพ่ือการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์จะเป็นไปตามแนวทางที่ได้ศึกษา เพ่ือก่อเกิดการปฏิบัติได้
จริงในการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ ผู้วิจัยได้นำวงล้อแห่งการตระหนักรู้มาใช้ในส่วนนี้ 

วงล้อการตระหนักรู้  
วงล้อแห่งการตะหนักรู้ (Awareness Wheel) (Sherod Miller, P. M. 1998). ซึ่งเปรียบเสมือน

แผนที่ ช่วยให้ตระหนักและรู้ตัว ในขณะที่อยู่ในสถาณการ์หนึ่ง เมื่อบุคคลคุ้นเคยกับวงล้อนี้ ผู้นั้น
สามารถเข้าใจตัวเอง สื่อสารให้ผู้อื่นรับรู้และเข้าใจตนเองได้ดียิ่งขึ้น สามารถช่วยให้เข้าใจอีกฝ่ายและ
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ใส่ใจคนที่อยู่รอบข้าง(คู่ครอง,เพื่อนและคนอื่นๆ) ได้ดียิ่งขึ้น โดยวงล้อแห่งการตระหนักรู้ประกอบไป
ด้วย 5 ส่วน คือส่วนของการสัมผัส การคิด ความรู้สึก ความต้องการ และการกระทำ 

คู่มือพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซู  
เนื้อหาแบ่งออกเป็นสองส่วน 
ส่วนแรก แนวคดิ (ทฤษฎี) หลักการที่เกี่ยวข้องกับการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์  

• หลักการทางสมองอารมณ์ 

• หลักการเผชิญกับความเจ็บปวด 

• วุฒิภาวะตามหลักการ Life Model อายุ 13 ปี ถึงการมีลูกคนแรก 

• สถิติและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง 

• ข้อพระคัมภีร์ 

• วงล้อการตระหนักรู้และตัวอย่าง 
 

  ส่วนที่สอง แนวทาง หรือการประยุกต์ใช้ข้อมูล 

• การปรับใช้ วงล้อการตระหนักรู้กับอารมณ์แง่ลบหลัก (โกรธ,เศร้า,กลัว,
รังเกียจ,อับอาย) 

สรุปผลการศึกษา 
ผู้วิจัยศึกษาหลักการและรูปแบบการพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูจาก 
1. หลักการตระหนักรู้ พระเยซูคริสต์ทรงตรัสเรื่องราวของการตระหนักรู้ไว้ในมัทธิว 7:3-5 ใน

พระคัมภีร์เน้นย้ำถึงการไม่พิพากษาผู้อื ่นก่อน พระองค์ชี ้ให้เห็นถึงความเป็นมนุษย์ที่ล้วนมีความ
ผิดพลาดกันทุกคนแต่ยังกล่าวโทษ พิพากษาพี่น้อง หากมนุษย์ตระหนักรู้ในตนเอง จึงไม่พิพากษาคน
อ่ืน การตระหนักรู้ในอารมณ์ตนเอง เป็นการมองเห็นตัวเองว่าตนรู้สึกอย่างไร ตนคือใคร ต้องการอะไร 
หรือนึกคิดอะไรในใจ อารมณ์จึงเป็นองค์ประกอบหนึ่งที่ขาดไม่ได้ในการเข้าใจตนเอง และวงล้อแห่ง
การตระหนักรู้เป็นหนึ่งในเครื่องมือที่เหมาะสม ง่ายแก่การนำไปใช้ 

2. หลักการพึ ่งพาพระเจ้าและผู ้มีวุฒิภาวะ โดยจากงานวิจัยของสมอง ซึ ่งสอดคล้องกับ
วัตถุประสงค์แห่งการทรงสร้างของพระเจ้าที่พระองค์ทรงประสงค์ให้มนุษย์อยู่ร่วมกันเป็นชุมชน และ
ตามพัฒนาการช่วงวัยLife Model สะท้อนให้เห็นว่า มนุษย์จะพัฒนาศักยภาพของตนได้อย่างสูดสุด
ไม่ได้หากอยู่เพียงลำพัง ดังนั้น การให้ การแบ่งปัน การพยายามให้คงไว้ซึ่งชุมชนนั้น เป็นส่วนของการ
พัฒนาศักยภาพความเป็นมนุษย์ การมีวุฒิภาวะ และการมีวุฒิภาวะทางอารมณ์ด้วย ทั้งนี้การพัฒนา
วุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูจึงไม่สามารถทำได้ด้วยตัวของตัวเองเพียงอย่างเดียว จึง
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ต้องอาศัยการมีเพ่ือน มีบุคคลที่เป็นผู้ใหญ่กว่าคอยช่วยเผชิญกับอารมณ์ในแง่ลบ (ตามแบบแผน
เส้นทางการเผชิญกับความเจ็บปวด) ช่วยในการพัฒนา 

ผู้วิจัยจัดทำคู่มือพัฒนาวุฒิภาวะทางอารมณ์ตามแบบอย่างพระเยซูโดยการจัดทำโครงเรื ่อง 
รวบรวมเนื้อหาสาระทั้งหมดและกำหนดขอบเขตและเริ่มกระบวนการจัดทำต้นฉบับนั้น  ซึ่งมี 3 
ขั้นตอนหลัก ๆ คือ ขั้นวางแผนการเขียน (ขั้นที่1-7) ขั้นการเขียน (ขั้นที่ 8) ขั้นเผยแพร่ (ขั้นที่9-10) 
(ถวัลย์ มาศจรัส, 2557) 

จากจุดประสงค์ของงานวิจัยฉบับนี้เพื่อจัดทำคู่มือโดยไม่รวมถึงการประเมินผล จึงประยุกต์ 
นำวางแผนการเขียน และข้ันการเขียนมาใช้เท่านั้น   

ข้อเสนอแนะ 
การศึกษาเรื่องวุฒิภาวะทางอารมณ์ เป็นสิ่งที่ควรทำการศึกษาร่วมกับด้านอื่นๆซึ่งผู้ศึกษา 

ต้องการเจาะจงให้แคบลงเพ่ือศึกษาในเวลาที่จำกัดได้ จึงเสนอแนะให้มีการศึกษาในด้านอื่นๆประกอบ 
เช่น การศึกษาด้านครอบครัว พัฒนาการและการเจริญเติบโต และอัตลักษณ์เฉพาะบุคคลเป็นต้น อีก
ทั้งจากการรวบรวมข้อมูล ได้พบหลักการอันสำคัญต่อความเข้าใจของคริสตชน คือการที่พระเจ้า
ออกแบบมนุษย์ให้ยู่ร่วมกันเพื่อให้พึ่งพาซึ่งกันและกัน มีสุขให้ร่วมมีทุกข์ให้แบ่ งกัน ซึ่งเป็นความจริง
ของชีวิตมนุษย์ที่เราไม่อาจพึ่งตนเองได้ในทุกเรื่อง พระเจ้าทรงสร้างมนุษย์ไว้ให้มีความสัมพันธ์ต่อกัน
และกัน เพ่ือสะท้อนความเป็นพระองค์เอง ดังที่กล่าวมานี้ผู้ศึกษาจึงขอเสนอแนะให้คริสตชนกล้าที่จะ
ขอรับคำปรึกษา ยอมรับความอ่อนแอ อย่างไรก็ดีพระเจ้าทรงให้ของประทานของแต่ละคนต่างกันเพ่ือ
ดูแลกันและกัน นักให้คำปรึกษามืออาชีพก็เป็นทางเลือกที่ดีที่เหมาะสมแก่การเข้ารับคำปรึกษา โดย
การพ่ึงพาพระเจ้าผ่านการเผชิญความเจ็บปวดในขณะที่พ่ีน้องคริสตชนอยู่เคียงข้าง 
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ดร.ดวงสุดา ศรีบัวอ้าย 30F30F

1 

ดร.บานจิตร สายรอคำ31F31F

2 

บทคัดย่อ 
บทความนี้ต้องการสะท้อนให้เห็นกรอบความเข้าใจในเรื่องการอนุรักษ์ธรรมชาติผ่านทาง

มุมมองของนักวิชาการทางคริสตศาสนา ซึ่งเป็นหนึ่งในฐานความเข้าใจที่ปรากฏอยู่ในงานวิจัยของ
เรื ่อง “การสถาปนาพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ : พิธีอวยพรป่า “รักพระเจ้า รักษ์สิ ่งที่พระเจ้าทรงสร้าง” ของ
ชุมชนคริสเตียนบ้านสบลาน ตำบลยางเปียง อำเภออมก๋อย จังหวัดเชียงใหม่ นอกจากนี้บทความ  
ในครั้งนี้ได้เปิดมุมมองที่กว้างขึ้นมากกว่าการนำความเข้าใจที่มีต่อเรื่องการทรงสร้างในพระธรรม  
ปฐมกาลสำหรับเรื่องการอนุรักษ์ผืนป่า โดยผ่านการศึกษาบทความและมุมมองทางศาสนศาสตร์ 
ของนักวิชาการในโลกตะวันตก ซึ่งงานวิชาการเหล่านั้นจะทำให้เห็นพัฒนาการที่ก้าวออกมาจาก  
ความสนใจในเรื่องความหมายของรากศัพท์ภาษาฮีบรูในพันธสัญญาเดิมเพื่อไปสู่มิติใหม่อีก 2 มิติ คือ
มิติทางด้านศาสนพิธีและมิติความเข้าใจด้านอวสานศาสตร์  
 ด้วยความคาดหวังว่า การนำเสนอการศึกษาด้านวิชาการเกี่ยวกับบทบาทศาสนากับการ
อนุรักษ์ผืนป่าและการสะท้อนให้เห็นผลที่ได้จากการวิจัยจะทำให้พบว่าแท้จริงแล้วองค์ความรู้ทางด้าน
การอนุรักษ์ผืนป่าของชุมชนคริสเตียนนั้นมีอยู่แล้วท่ามกลางบรรดาผู้ที่เชื่อในการทรงสร้างของพระเจ้า 
เชื่อในเรื่องความสัมพันธ์ที่สมบูรณ์ระหว่างพระเจ้าและสรรพสิ่งที่พระองค์ทรงสร้าง เพราะฉะนั้นเสียง
ของคริสเตียนทุกเสียงที่มีความเข้าใจในเรื่องดังกล่าวก็จะสามารถเป็นกระบอกเสียงหรือต่อยอด
การศึกษาในเรื่องการดูแลและรักษาธรรมชาติที่พระเจ้าทรงสร้างได้อย่างต่อเนื่องและมีความหมาย  
 

 
 
 

  

 
1 หัวหน้าสาขาวิชาครสิต์ศาสนศาสตร์ศึกษา วิทยาลยัพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
2 นักวิจัยประจำศูนย์เรยีนรู้ชาติพันธ์ุไทในล้านนา มหาวิทยาลัยเชียงใหม ่
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บทนำ 
 ตลอดเวลาที่ผ่านมากกว่า 5 ทศวรรษ มุมมองวิธีการแก้ไขปัญหาเพื่อรณรงค์ให้คริสเตียน

ตระหนักถึงปัญหาเรื่องสิ่งแวดล้อมทางธรรมชาติในโลกตะวันตกได้เปลี่ยนแปลงไปอย่างมากด้าน

กรอบคิดเกี่ยวกับพระคริสตธรรมคัมภีร์และหลักทางศาสนศาสตร์ อย่างไรก็ตาม สำหรับประเทศไทย

เกิดปรากฏการณ์ที่ตรงกันข้ามกลับคือมีจำนวนสถิติของทรัพยากรธรรมชาติโดยเฉพาะป่าไม้ถูกทำลาย

และลดลงอย่างต่อเนื่อง 32F32F

3 จาก 138 ล้านไร่เหลือเพียง 102 ล้านไร่ เพราะความต้องการได้ประโยชน์

หรือแม้แต่เพราะการไม่ตระหนักถึงความสำคัญอย่างยั ่งยืนของทรัพยากรธรรมชาติเหล่านั้น 

เพราะฉะนั้นในฐานะชุมชนผู้เชื่อในพระเจ้าหรือชุมชนคริสเตียนในประเทศไทยที่เชื่อว่า “ฟ้าสวรรค์

และแผ่นดิน และสรรพสิ่งทั้งสิ้นที่มีอยู่ในนั้น” (ปฐก.1-2) มาจากการสร้างของพระเจ้า ทำให้เกิด

คำถามว่าจะตอบสนองต่อสถานการณ์ดังกล่าวอย่างไร บทความนี้จึงมีจุดประสงค์ในการศึกษา

กระบวนการพัฒนาแนวคิดทางด้านศาสนศาสตร์เรื่องการอนุรักษ์สิ่งแวดล้อมในช่วงระหว่างปี ค.ศ.

1967-ค.ศ.2018 และนำเสนอความเข้าใจใน 3 มิติที่ได้รับจากการศึกษากระบวนการพัฒนาความคิด

ของนักวิชาการในช่วงเวลาดังกล่าว 33F33F

4 ทั้งนี้เพื่อตอบสนองและอธิบายพิธีบวชป่าของชุมชมคริสเตียน

ชาติพันธุ ์ในงานวิจัยเรื ่อง “พิธีกรรมทางศาสนา: การสถาปนาพื้นที ่ศักดิ ์ส ิทธิ ์ เพื ่อการจัดการ

ทร ัพยากรธรรมชาต ิในภาคเหน ือตอนบน โดยดร.บานจิตร สายรอคำ สถาบ ันว ิจ ัยส ังคม 

มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ และเพื่อวิเคราะห์และแสวงหาแนวทางปฏิบัติสำหรับชุมชนคริสเตียนใน

ประเทศไทยในการตอบสนองต่อปัญหาการลดลงของผืนป่าในช่วง 50 ปีที่ผ่านมา 

มิติที่ 1  
มิติที่เป็นพื้นฐานความเข้าใจเรื่องพระประสงค์ของพระเจ้าในการทรงสร้างโลก การอธิบายนี้

จะตั้งอยู่บนพื้นฐานการทำความเข้าใจความหมายเนื้อหาในพระคริสตธรรมคัมภีร์ของคริสต์ศาสนา

ร่วมกับทฤษฎีทางด้านธรรมชาติวิทยาผ่านการศึกษาหรือมุมมองของนักวิชาการจากโลกตะวันตก ไม่

ว ่ า จ ะ เ ป ็ น   Lynn White, Calvin Dewitt, Jeanne Kay แ ล ะ  Rosemary Radford Ruether, 

นักวิชาการที ่ม ีความเชี ่ยวชาญด้านคร ิสต์ศาสนศาสตร ์และมีความสนใจเป็นพิเศษในเร ื ่อง  

Cosmology, Evoluation, และEcology  

 
3 ศูนย์สารสนเทศ กรมป่าไม้. เนื้อที่ของป่าไม้ประเทศไทยปี พ.ศ.2516-2561, (ออนไลน์),  2562, แหล่งที่มา: 
www.forestinfo.forest.go.th/content.aspx?id=72) (25 กุมภาพันธ์ 2563) 
4 ดูเพิ่มเติมในภาคผนวก ก 

http://www.forestinfo.forest.go.th/content.aspx?id=72
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มีพระธรรมปฐมกาลอย่างน้อย 2 ตอนที่สื่อสารกับผู้อ่านถึงเรื่องการทรงสร้างของพระเจ้าว่า 

“พระเจ้าทรงอวยพรแก่สัตว์เหล่านั้นว่า จงมีลูกดกทวีมากขึ้นจนเต็มน้ำในทะเล และให้นกทวีมากขึ้น

บนแผ่นดิน” (ปฐก.1:22) และอีกตอนหนึ่งที่กล่าวว่า “พระเจ้าจึงทรงให้มนุษย์นั้นอยู่ในสวนเอเดน ให้

ทำและรักษาสวน” (ปฐก.2:15) เรื่องการทรงสร้างของพระเจ้าแสดงให้เห็นพระประสงค์ของพระเจ้า

เกี่ยวกับหน้าที่ของมนุษย์ว่าพวกเขาจะต้องทำและรักษาธรรมชาติที่พระเจ้าสร้างและมอบไว้ให้กับ

มนุษย์ทุกคน ถ้าหากความอุดมสมบูรณ์ของผืนป่าจะเป็นส่วนที่นำมาซึ่งความอุดมสมบูรณ์ของพันธุ์พืช

และสัตว์ป่าต่างๆ ก็เปรียบเสมือนว่า มนุษย์เองสามารถเป็นทั้งผู้ที่กำลังได้รับคำอวยพรที่มาจากพระ

เจ้า และในขณะเดียวกันก็เป็นเครื่องมือที่สำแดงการอวยพรจากพระเจ้าให้ผู้คนรอบข้างเช่นกัน  

ท่ามกลางชุมชนคริสเตียนมีความเข้าใจไปในทิศทางเดียวกันถึงจุดเริ่มต้นหรือแหล่งกำเนิด

ของโลก มนุษย์ และบรรดาธรรมชาติต้นไม้หรือสัตว์ป่านานาพันธุ์ว่าพระเจ้าเป็นผู้ทรงสร้างขึ้นมาดังที่

ปรากฏในพระคริสตธรรมคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิม เช่นในพระธรรมปฐมกาล 
“ในปฐมกาล พระเจ้าทรงเนรมิตสร้าง ฟ้าและแผ่นดิน แผ่นดินก็ร้างและว่างเปล่า ความมืดอยู่เหนือน้ำ และพระ
วิญญาณของพระ เจ้าทรงปกอยู่เหนือน้ำนั้น” (ปฐก.1:1) 
พระเจ้าตรัสว่า “แผ่นดินจงเกิดพืช คือธัญพืชที่ให้เมล็ด และต้นไม้ผลที่ออกผลตามชนิดของมันและมีเมล็ดในผล
บนแผ่นดิน และก็เป็นดังนั้น” (ปฐก.1:12) 
“พระเจ้าทรงสร้างดวงสว่างขนาดใหญ่ไว้สองดวง ให้ดวงที่ใหญ่กว่าครองวัน ดวงที่เล็กกว่าครองคืน พระองค์ทรง
สร้างดวงดาวต่าง ๆ ด้วย” (ปฐก.1:16) 
พระเจ้าตรัสว่า “น้ำจงอุดมด้วยฝูงสัตว์ที่มีชีวิต และให้นกบินไปมาในภาคพื้นฟ้าเหนือแผ่นดิน” พระเจ้าทรงสร้าง
สัตว์ทะเลขนาดใหญ่ และสัตว์ที่มีชีวิตทุกชนิด ซึ่งแหวกว่ายอยู่ในน้ำเป็นฝูง ๆ ตามชนิดของมัน” (ปฐก.1:20-21) 
พระเจ้าตรัสว่า “แผ่นดินจงเกิดสัตว์ที่มีชีวิตตามชนิดของมัน คือสัตว์ใช้งาน สัตว์เล้ือยคลาน และสัตว์ป่าตามชนดิ
ของมัน” ก็เป็นดังนั้น (ปฐก.1:24) 
แล้วพระเจ้าตรัสว่า “ให้เราสร้างมนุษย์ตามฉายาของเรา ตามอย่างของเรา ให้ครอบครองฝูงปลาในทะเล ฝูงนก
ในท้องฟ้าและฝูงสัตว์ใช้งาน ให้ปกครองแผ่นดินโลกทั้งหมด และสัตว์เลื้อยคลานทุกชนิดบนแผ่นดินทั้งหมด” 
(ปฐก.1:26) 
 

หลังจากนั้นก็มีการบันทึกย้ำอีกครั้งในพระคริสตธรรมคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่ว่า  
“เพราะว่าโดยพระองค์ทุกสิ่งได้รับการทรงสร้างขึ้น ทั้งสิ่งที่อยู่บนท้องฟ้าและบนแผ่นดินโลก ทั้งสิ่งที่มองเห็น
และสิ่งที่มองไม่เห็น ไม่ว่าจะเป็นบัลลังก์แห่งพวกภูตผี หรือพวกภูตผีที่ปกครอง หรือพวกภูตผีที่มีอำนาจ ทุกสิ่ง
ถูกสร้างขึ้นโดยพระองค์และเพื่อพระองค์ พระองค์ทรงดำรงอยู่ก่อนทุกสิ่ง และทุกสิ่งถูกยึดเข้าด้วยกันโดย
พระองค์”(คส.1:16-17) 
 

มีข้อสังเกตว่าเป็นเพราะสาเหตุอันใดที่ทำให้การศึกษาหรือการปฏิบัติในเรื่องการเฝ้าระวัง

อนุรักษ์และรักษาสิ่งแวดล้อมนั้นยังไม่ค่อยเป็นที่กล่าวถึงกันอย่างมากนักท่ามกลางชุมชนคริสเตียนทั้ง

ในสังคมตะวันตกและสังคมตะวันออก เช่น คริสเตียนในสังคมไทย นั่นก็อาจจะมาจากปัญหาความ
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เข้าใจของคริสเตียนเองต่อพระคริสตธรรมคัมภีร์เรื ่องธรรมชาติที่มาจากการทรงสร้างของพระเจ้า  

พวกเขายังมีความเข้าใจไม่ถูกต้องตามความหมายที่ปรากฏในพระคริสตธรรมคัมภีร์ ปีค.ศ.1967 ได้มี

บทความที่ชื ่อว่า “The Historical Roots of our Ecological crisis” เขียนโดยประวัติศาสตร์ที่มี

ชื่อเสียงคนหนึ่งของโลกชื่อ Lynn White (ลีน ไวท์) ผู้เคยตั้งข้อสังเกตว่าปัญหาเรื่องของสิ่งแวดล้อมที่

ไม่ได้รับการเหลี่ยวแลจากกลุ่มคริสเตียนเท่าที่ควรนั้นอาจเป็นเพราะธรรมเนียมปฏิบัติคริสเตียนที่ยัง

เป็นแบบยิว ไวท์อ้างว่าเป็นเพราะโลกทัศน์แบบตะวันตกที่เป็นเหตุทำให้เกิ ดการใช้และทำลาย

ธรรมชาติเนื่องจากพระเจ้าให้มนุษย์ครอบครอง ด้วยความคิดดังกล่าวจึงกลายเป็นหนึ่งในสาเหตุที่ทำ

ให้เกิดปัญหาความเสื่อมโทรมของทรัพยากรโลกหรือสิ่งแวดล้อม และเป็นที่น่าสนใจว่าแนวคิดของไวท์

ได้รับการตอบรับเพราะมีนักศาสนศาสตร์ที่ให้การสนับสนุนแนวคิดดังกล่าว เช่น Doughty, Heiers, 

Hargrove, และ Duitsman โดยนักศาสนศาสตร์เหล่านี้อธิบายเพิ่มเติมจากสิ่งที่ไวท์ได้กล่าวไว้ว่า 

เนื่องจากคริสเตียนอธิบายความหมายของพระคริสตธรรมคัมภีร์ปฐมกาลบทที่ 1-2 ไว้ไม่ถูกต้อง

โดยเฉพาะอย่างยิ่งความหมายและความเข้าใจที่มีต่อคำว่า “ครอบครอง” “ปกครอง” และ “อำนาจ” 

ที่พระเจ้าประทานให้กับคริสเตียนทุก ๆ คนนั้นมีแต่เพียงความหมายว่าให้มนุษย์มีสิทธิอำนาจเหนือ

ธรรมชาติหรือบรรดาสรรพสิ่งอื่น ๆ ที่พระเจ้าทรงสร้าง เช่น ข้อความที่ปรากฏในพระธรรมปฐมกาล

บทที่ 1 ข้อ 26-28 ว่า 

แล้วพระเจ้าตรัสว่า “ให้เราสร้ามนุษย์ตามฉายาตามอย่างของเรา ให้ครอบครองฝูงปลาใน

ทะเล ฝูงนกในอากาศและฝูงสัตว์ ให้ปกครองแผ่นดินทั่วไป และสัตว์ต่าง ๆ ที่เลื้อยคลานบนแผ่นดิน” 

พระเจ้าจึงทรงสร้างมนุษย์ขึ้นตามพระฉายาขอพระองค์ ตามพระฉายาของพระเจ้านั้น พระองค์ทรง

สร้างมนุษย์ขึ้น และได้ทรงสร้างให้เป็นชายและหญิง พระเจ้าทรงอวยพระพรแก่มนุษย์ ตรัสแก่เขาว่า 

“จงมีลูกดกทวีมากขึ้นเต็มแผ่นดิน จงมีอำนาจเหนือแผ่นดิน จงครอบครองฝูงปลาในทะเล และฝูงนก

ในอากาศ กับบรรดาสัตว์ที่เคลื่อนไหวบนแผ่นดิน” 

ต่อมาเรย์ โบห์ลิน (Ray Bohlin) ให้ข้อสังเกตไว้ว่าเหตุผลหลักทำให้ธรรมชาติถูกทำลายลง

อย่างต่อเนื่อง เนื่องจากมนุษย์มีความต้องการใช้ประโยชน์จากธรรมชาติเพิ่มมากขึ้นและเทคโนโลยทีี่

พัฒนาและมีความก้าวหน้าแล้วเอ้ือต่อการทำลายธรรมชาติก็เพ่ิมมากขึ้นอย่างต่อเนื่อง นอกจากนี้ท่าน

ยังแสดงความห่วงใยต่อแนวคิดของกลุ่มนี้ที่หลักคิดของพวกเขานำไปสู่ปัญหาเรื่องการเสียสมดุลย์

ระหว่างมนุษย์และสิ่งแวดล้อม ดังนั้นท่านจึงให้ข้อเสนอที่น่าสนใจว่าจำเป็นที่จะต้องมีผู้เชี่ยวชาญ

ทางด้านพระคริสตธรรมคัมภีร์มาอธิบายความหมายข้อพระคัมภีร์ดังกล่าวแก่คริสเตียน จุดประสงค์ก็
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เพ่ือจะเพื่อสร้างความเข้าใจและการตระหนักต่อปัญหา ที่สำคัญที่สุดก็เพื่อคริสเตียนจะแสดงความ

รับผิดชอบต่อสถานการณ์ด้านสิ่งแวดล้อมที่กำลังเปลี่ยนแปลงไปในทางที่แย่ลงในโลกปัจจุบันให้มาก

ยิ่งขึ้น 

Jeanne Kay (เจน เคย์) (1989) ไดน้ำแนวคิดท่ี ไวท์ มาขยายความต่อไปว่าไม่ควรจะใช้เวลา
มากไปเกี่ยวกับการถกเถียงกันในเรื่องตัวภาษา ความหมาย ความเข้าใจในภาษาฮีบรูในตัวบทดังกล่าว 
แต่ควรจะใช้เวลากับการเข้าใจความหมายในเรื่อง “การปกครอง/ดูแล” ของมนุษย์ที่มีต่อธรรมชาติ 
เพราะในช่วงศตวรรษที่ 20 นี้ความเข้าใจเรื่องดังกล่าวมีแนวโน้มนำไปสู่อธิบายว่าการที่พระเจ้าให้
มนุษย์มีสิทธิ์ปกครองและดูแลธรรมชาติที่พระเจ้าทรงสร้างนั้นเกี่ยวข้องกับเรื่องความยุติธรรมหรือ
ความชอบธรรมของพระเจ้า อย่างเช่น การที่ธรรมชาติหรือสิ่งแวดล้อมได้ถูกทำลายลงไปนั้นเกี่ยวข้อง
กับการลงโทษของพระเจ้าต่อเรื่องการไหว้รูปเคารพหรือการกระทำที่ผิดศีลธรรมของมนุษย์เอง  

เคย์ (1989) เสนอว่า ให้ทำการเปลี่ยนแปลงวิธีการอธิบายพระคัมภีร์ คือแทนที่จะอธิบาย
ความหมายตามตัวอักษรที่ปรากฏ ก็ให้คริสเตียนเปลี่ยนแปลงวิธีการอ่านพระคริสตธรรมคัมภีร์มาเป็น
การอ่านแบบเรื่องเล่า คือให้มองภาพรวมทั้งหมดของพระคัมภีร์แล้วทำความเข้าใจ (น. 218) หรือให้ 
คริสเตียนเสาะหาข้อพระคัมภีร์ในตอนอื่น ๆ มาสนับสนุนความคิดที่พบได้จากพระคัมภีร์ตอนนั้น ๆ 
ด้วย ให้ดูว่าความหมายที่ได้จากตอนนี้ต้องไม่ขัดแย้งกับตอนอื่น ๆ ความหมายต้องมุ่งไปในทิศทาง
เดียวกันหรือสนับสนุนความหมายของกันและกัน เช่น เรื่อง “การอวยพร” และ “การสาปแช่ง” ใน
กรอบความเข้าใจของคริสเตียนว่านั้นเป็นผลมาจาก “การเชื่อฟัง” และ “การไม่เชื่อฟัง” ของมนุษย์ 
และเม่ือเกิดความแห้งแล้งเนื่องจากไม่มีฝน แผ่นดินไหว หรือน้ำท่วม นั่นเป็นเพราะพระเจ้าทรงลงโทษ
การที่มนุษย์ไม่เชื่อฟังหรือไม่ โดยให้คริสเตียนพิจารณาต่อไปว่าพระคัมภีร์ตอนอื่น ๆ มีความเข้าใจใน
แบบดังกล่าวปรากฏอยู่หรือไม่ หรือมีความคิดดังกล่าวเพียงตอนเดียวในพระคัมภีร์เท่านั้น  

จากแนวคิดของนักวิชาดังที่ได้ยกตัวอย่างไปข้างต้นทำให้เกิดความเข้าใจว่า ชุมชนของคริส

เตียนเองยังคงให้ความชัดเจนในเรื่องวิธีการอธิบายความหมายของพระคัมภีร์ไม่ได้เนื่องจากมันเป็น

ประเด็นที่เก่ียวข้องกับเรื่องวิธีการอรรถาธิบายพระคัมภีร์ที่มีอยู่อย่างหลากหลาย และคริสเตียนแต่ละ

กลุ่มต่างก็ให้การยอมรับและถือปฏิบัติในวิธีการอธิบายพระคัมภีร์ที่แตกต่างกัน ดังนั้นผลที่ตามมาก็คือ

ชุมชนคริสเตียนจึงไม่ค่อยให้ความสนใจและตระหนักต่อปัญหาเรื่องสิ่งแวดล้อมทั้งในระดับภูมิภาค

และระดับโลก   และไม่ว่าจะในอดีตหรือปัจจุบันคริสเตียนเองก็ยังมีความเข้าใจที่ขัดแย้งกันอยู่ สาเหตุ

สำคัญอีกอย่างก็น่าจะมาจากคริสเตียนโดยทั่ว ๆ ไปไม่มีความรู้ทางด้านภาษาเดิมของพระคริสตธรรม

คัมภีร์ เพราะฉะนั้นความเข้าใจของพวกเขาต่อข้อความที่ปรากฏในพระคริสตธรรมคัมภีร์โดยเฉพาะ

อย่างยิ่งความหมายของคำบางคำ เช่น “ครอบครอง” “ปกครอง” “มีอำนาจ” หรือ “ดูแล” และ 

“รักษา” ในพระธรรมปฐมกาลจึงมีอยู่อย่างจำกัด แม้ว่าทางออกท่ีมีการเสนอไว้ก็คือ ต้องมีผู้เชียวชาญ
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ทางด้านภาษาเดิม (ฮีบรู) ของพระคัมภีร์มาช่วยอธิบาย อย่างไรก็ตามผลที่ออกมาก็ยังไม่สามารถส่งผล

กระทบมากเท่าใดต่อธรรมชาติที่ถูกทำลายลงอย่างรวดเร็ว 

Rosemary Radford Ruether (โรสแมรี่ แรดฟอร์ด รอยเตอร์) (2011) ศาสตราจารย์ด้าน

พระคัมภีร์และนักสตรีศาสนศาสตร์ (Feminist Theology) ก็ได้เขียนบทความหนึ่งเรื ่องมุมมอง

ของคริสเตียนหรือศาสนศาสตร์คริสเตียนต่อนิเวศน์วิทยาโดยเน้นที ่การแสดงความยุติธรรมต่อ

ธรรมชาติภายใต้พันธกิจทางการประกาศ Ecology and Theology: Ecojustice at the Center of 

the Church’s Mission โดยอธิบายว่าแนวคิดที่นำเสนอนี้ไม่ได้หมายความว่าเป็นเพียงแนวคิดเดียวที่

จะเป็นไปได้ หรือเป็นแนวคิดที่มีแต่ในกลุ่มพ่ีน้องคริสเตียนเท่านั้น แต่ท่านกล่าวว่าพระเจ้าทรงทำงาน

ได้ในทุกศาสนาทุกสถานการณ์ทุกความคิดที่แตกต่าง นั่นก็หมายความว่าแนวคิดในเรื่องการอนุรักษ์

ธรรมชาติ หรือการรักษาระบบนิเวศน์นั้นอาจมีอยู่อย่างหลากหลายและเป็นไปได้ทั้งสิ้น  

รอยเตอร์ อ้างถึงสาเหตุที่ทำให้คริสเตียนเริ่มมองในประเด็นของคำสอนในพระคริสตธรรม
คัมภีร์ว่ามีความขัดแย้งกับเรื่องการอนุรักษ์สิ่งแวดล้อม (ธรรมชาติ) ว่าจริงๆ แล้วประเด็นดังกล่าวเพ่ิง
เริ่มมีการพูดถึงเรื่องนี้อย่างจริงจังภายหลังที่บรรดานักวิชาการชาวเยอรมันต่างออกมาประกาศว่าคำ
สอนในพระคริสตธรรมคัมภีร์นั้นขัดแย้งกับเรื่องการรักษาหรืออนุรักษ์ธรรมชาติ ซึ่งเหตุการณ์นี้เกิดขึ้น
ช่วงปลายๆ ศตวรรษที่ 19 หรือตอนต้นศตวรรษที่ 20 รอยเตอร์อธิบายว่าที ่เป็นเช่นนี ้ก็เพราะ
นักวิชาการเหล่านั้นได้นำเอาแนวคิดแบบทวินิยม (Dualism) เข้ามาเป็นเงื่อนไขในการอ่านพระคัมภีร์ 
แม้ว่าแนวคิดของรอยเตอร์ไม่ได้รับการตอบรับเท่าใดนัก   แต่ก็ส่งผลให้ชุมชนคริสเตียนในโลก
ตะวันตกเริ่มออกมาอภิปรายในเรื่องดังกล่าวมากยิ่งขึ้น 

สำหรับผู้ที่เป็นคริสเตียน รอยเตอร์ เสนอวิธีการไว้ 2 แนวทางที่น่าสนใจคือ ศาสนศาสตร์

ทางด้านนิเวศน์วิทยาสำหรับคริสเตียนควรจะเน้นที่เรื่อง “พันธสัญญา” และ “ศาสนพิธี” คริสเตียน

ควรมีความเข้าใจและมีมุมมองการดำเนินชีวิตว่าการรักษ์และดูแลธรรมชาติ นั่นก็คือการที่พวกเขามี

ปฏิสัมพันธ์กับพระเจ้าพระผู้ทรงสร้างที่มีทั้งเรื่องการอวยพรและการพิพากษาของพระเจ้า  และเรื่อง

ภัยพิบัติ ภัยจากธรรมชาติ ความแห้งแล้ง และอื่นๆ ไม่ใช่ทุกๆ เหตุการณ์ที ่เลวร้ายนั้นเป็นการ

พิพากษาจากพระเจ้าเนื่องจากบางเหตุการณ์นั้นมีประเด็นที่เกี่ยวข้องกับเรื่องศีลธรรมความถูกต้อง

หรือการกระทำของมนุษย์ร่วมอยู่ด้วย 

รอยเตอร์ นำเรื่อง “พันธสัญญาของการทรงสร้าง” (covenant of creation) ที่ปรากฏอยู่ใน

เรื่องการทรงสร้างของพระเจ้าว่าพระองค์ทรงเป็นต้นแบบของการทำงานและการพักผ่อน ซึ่งนั่นเป็น

ต้นแบบให้กับมนุษย์ในปัจจุบันนี้ด้วยว่าควรจะมีความสัมพันธ์อย่างไรกับสิ่งอื่น ๆ ที่พระเจ้าทรงสรา้ง
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ไม่ว่าจะเป็นพื้นดิน ต้นไม้ และสัตว์ต่าง ๆ ดังตัวอย่างจากข้อพระคัมภีร์ต่อไปนี้ที่ปรากฏในพระคริสต

ธรรมคัมภีร์ภาคพันธสัญญาเดิมเรื่องการทรงสร้างที่พระเจ้าทรงทำงานหกวันและหยุดพักในวันที่เจ็ด 

 “จงทำงานของเจ้าหกวัน แต่ในวันที่เจ็ดนั้นจงหยุดพัก เพื่อโคและลาของเจ้าจะได้พัก และ
บุตรชายแห่งทาสีของเจ้ากับคนต่างด้าวจะได้พักผ่อนให้สดชื่นด้วย” (อพย.23:12) จากพันธสัญญา
ดังกล่าวไม่เพียงแต่ผู้ทำงานได้หยุดพักแต่ยังรวมไปถึงสัตว์ต่าง ๆ ไม่ว่าจะเป็นโคและลาของเจ้าของเอง
ก็มีโอกาสได้หยุดพัก และทาสหรือคนทุก ๆ คนในบ้านก็ได้มีโอกาสหยุดพักด้วย ช่วงเวลาที่มีการหยุด
พักก็จะทำให้ทุกชีวิตในบ้านได้รับการรื้อฟ้ืนพลังให้กลับมามีแรง มีความสดชื่น มีชีวิตชีวา สำหรับการ
ทำงานและการดำรงชีวิตอย่างยืนยาวต่อไป 

“ตลอดหกปีจงหว่านพืชในนาของเจ้าและเกี่ยวเก็บผล แต่ปีที่เจ็ดนั้นจงงดเสีย ปล่อยให้นานั้น
ว่างอยู่ เพ่ือให้ประชาชนที่ยากจนของเจ้าเก็บกิน ส่วนที่เหลือนั้นก็ให้สัตว์ป่ากิน ส่วนสวนองุ่นและสวน
มะกอกเจ้าจงทำเช่นเดียวกัน” (อพย.23:10-11) ปีที่เจ็ดเป็นช่วงเวลาที่สำคัญเพราะทุกสิ่งไม่ว่าจะเป็น
มนุษย์ ธรรมชาติที่เป็นผืนดิน ผืนป่า สัตว์ป่า ต้นไม้ แม่น้ำ ลำธาร ภูเขา ฯลฯ ที่ถูกทำลายหรือมีความ
เสียหายก็จะได้รับการฟื้นฟูสภาพหรือกู้คืนมาให้อยู่ในจุดที่สมดุลย์เหมือนเดิม  

มิติที่ 2  
มิติทางด้านศาสนพิธีที่จะแปลความถึงการที่ธรรมชาติสามารถซึมซับเอาความทุกข์ของมนุษย์

ออกไปแล้วสะท้อนความรักพระเมตตาของพระเจ้าเข้ามาแทนที่ แม้ว่าจะมีแนวคิดที่ทับซ้อนกันบ้าง

กับมิติที่ 1 แต่มิติท่ี 2 นั้นก็มีความชัดเจนมากยิ่งขึ้นกว่าคือเป็นการนำเสนอตัวอย่างแนวทางปฎิบัติใน

แต่ละศาสนาที่เรียกว่า ศาสนพิธีหรือพิธีกรรมทางศาสนาว่าสามารถนำมาอธิบายเพื่อตอบสนองต่อ

การดำเนินชีวิตของคนในชุมชน หรือแม้แต่สามารถนำไปสู่แนวคิด แนวปฏิบัติ ที่ส่งเสริมและสนับสนุน

ชุมชนคริสตชนให้มีส ่วนอนุร ักษ์ผืนป่าและทรัพยากรอื ่น ๆ ที ่ เป ็นผลผลิตจากป่าได้ เพราะ

ทรัพยากรธรรมชาติที่เป็นป่าไม้ไม่สามารถส่งเสียงร้องขอการดำรงอยู่หรือความมีอยู่ให้กับตัวมันเองได้ 

จากการศึกษาชุมชนพี่น้องคริสเตียนโรมันคาธอลิก คือกลุ่มแรก ๆ ที่เริ่มผสานความคิดทาง 
“ศาสนพิธี” เข้ากับเรื่องการแสดงออกถึงท่าทีในคิดถึงธรรมชาติที่พระเจ้าทรงสร้าง เริ่มจากที่คริส
เตียนในกรุงโรมกระตุ้นให้คริสเตียนทั่วโลกรู้จักและมีความเข้าใจต่อคำว่าชุมชนในมิติที่ไม่ได้หมายถึง
แต่มนุษย์เท่านั้น เพราะชุมชนคือการอยู่ร่วมกันของสิ่งที่พระเจ้าทรงสร้างไว้ทั้งหมดบนโลกนี้ (cosmic 
community) โดยพระเจ้าทรงประทับอยู่ในและท่ามกลางชุมชน ดังที่ปรากฏในบทเพลงซาโลมอน 
ส่วนในพระคริสตธรรมคัมภีร์ภาคพันธสัญญาใหม่เรื ่องของโลก (cosmos) ปรากฏอยู ่ในเรื ่องที่
เกี่ยวข้องกับพระเยซูคริสต์ว่าพระองค์ทรงเป็นอยู่ก่อนร่วมกับพระปัญญาของพระเจ้า พระองค์ทรง
เป็นพระวาทะๆ นั้นอยู่ในโลกนี้ตั้งแต่เริ่มแรกก่อนที่พระเจ้าจะทรงสร้างโลกนี้ และพระเยซูคริสต์
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พระองค์จะเป็นผู้ที่ทำให้โลกนี้กลับคืนดีกันกับพระเจ้า ดังที่บันทึกไว้ในจดหมายถึงคริสตจักรในเมือง
โคโลสี  
 

“เพราะว่าโดยพระองค์ทุกสิ่งได้รับการทรงสร้างขึ้น ทั้งสิ่งที่อยู่บนท้องฟ้าและบนแผ่นดินโลก ทั้งสิ่งที่มองเห็นและสิ่งที่มองไม่
เห็น ไม่ว่าจะเป็นบัลลังก์แห่งพวกภูตผี หรือพวกภูตผีที่ปกครอง หรือพวกภูตผีที่ครอบครอง หรือพวกภูตผีที่มีอำนาจ ทุกสิ่ง
ถูกสร้างขึ้นโดยพระองค์และเพื่อพระองค์ พระองค์ทรงดำรงอยู่ก่อนทุกสิ่ง และทุกสิ่งถูกยึดเข้าด้วยกันโดยพระองค์ พระองค์
ทรงเป็นศีรษะของกายคือคริสตจักร พระองค์ทรงเป็นปฐม ทรงเป็นผู้แรกที่เป็นขึ้นจากตาย เพื่อว่าพระองค์จะทรงเป็นเอกใน
ทุกสิ่ง เพราะว่าพระเจ้าพอพระทัยที่จะให้ความบริบูรณ์ทั้งหมดดำรงอยู่ในพระองค์ และโดยพระองค์ พระเจ้าทรงให้ทุกสิ่ง
คืนดีกับพระองค์เอง ไม่ว่าสิ่งนั้นจะอยู่บนแผ่นดินโลกหรืออยู่บนสวรรค์ โดยทรงทำให้เกิดสันติภาพโดยพระโลหิตแห่ง
กางเขนของพระองค์” (คส.1:16-20) 
 

การนำเสนอนี้เหมือนการนำเสนอของรอยเตอร์ คือให้เพิ่มเรื่องศาสนศาสตร์การสิ้นพระชนม์

บนไม้กางเขนของพระเยซูคริสต์ไม่ได้มีเพียงแค่ความหมายของการคืนดีกันระหว่างพระเจ้ากับมนุษย์

ที่เป็นคนบาปผิดเท่านั้น แต่ยังรวมไปถึงการคืนดีกันระหว่างมนุษย์กับสิ่งอื่น ๆ ทั้งหมดที่มาจากการ

ทรงสร้างของพระเจ้าอีกด้วย (Chryssavgis, 2010) เพราะความหมายการเป็นชุมชนไม่ได้มีแค่มนุษย์

เท่านั้น เพราะการเป็นชุมชนต้องรวมเอาทรัพยากรธรรมชาติ สิ่งแวดล้อมท้ังหมดเข้ามาเป็นส่วนหนึ่ง

ของชุมชนด้วย ความเป็นจริงพระเจ้าก็สถิตอยู่ในและท่ามกลางชุมชนนั้น ๆ แล้วตั้งแต่พระองค์ทรง

เริ่มสร้างโลกนี้ พระเยซูคริสต์เองก็เปรียบพระองค์ว่าเป็นผู้ที่เสด็จมาเชื่อมช่องว่างระหว่างพระเจ้ากับ

มนุษย์และมนุษย์กับธรรมชาติทั ้งหมดที่มาจากการทรงสร้างของพระเจ้า เพราะฉะนั้นจึงเป็น

ความหมายของการเสด็จมาเพื่อเป็นพระผู้ไถ่ของพระเยซูคริสต์นั่นเอง สำหรับรอยเตอร์ ฐานะของ

การเป็นคริสเตียนคือผู้ที่รับการสวมจิตวิญญาณใหม่ เกิดความเข้าใจและรับการหนุนใจให้ตอบสนอง

ต่อการดำเนินชีวิตให้สอดคล้องกับการที่พวกเขาได้รับการทรงไถ่จากพระเยซูคริสต์ คริสเตียนต้อง

เป็นผู้ที่สานต่อหรือเป็นผู้ที่จะต้องดำเนินการต่อไปเพื่อรักษาสมดุลย์ของความหมายการเป็นชุมชนที่

ประกอบไปด้วยมนุษย์ ธรรมชาติ สิ่งแวดล้อม ต้นไม้ สัตว์ป่า แม่น้ำ ลำธาร ฯลฯ และอยู่ร่วมกันแบบ

เกื้อกูลและเกื้อหนุนกันและกัน ดังนั้นแล้วคริสเตียนหรือคริสตจักรเองต้องเป็นผู้ลงมือปฏิบัติ ไม่ว่า

ผ่านทางการเทศนาสั่งสอน การนมัสการ และโดยเฉพาะอย่างยิ่งการใช้พิธีกรรมทางคริสต์ศาสนาเป็น

เครื่องมอืในการสื่อสารถึงเรื่องราวคำว่าชุมชนของพระเจ้า 

ในปัจจุบันนี้การศึกษาพระคริสตธรรมคัมภีร์ในเรื่องดังกล่าวและถ่ายทอดเรื่องราวดังกล่าว

ต่อไปให้ผู้คนสามารถมองเห็นและสัมผัสได้จริง เช่นการเปลี่ยนแปลงที่ดินเสื่อมโทรมให้กลับมามี

ความสมบูรณ์ การทำให้เรือกสวนไร่นาสามารถผลิตอาหารได้เพียงพอจนสามารถเลี้ยงดูพี่น้องที่

ยากจนในชุมชนได้โดยไม่พ่ึงพาสารเคมี 
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มุมมองดังกล่าวยังมีความคล้ายคลึงกันกับการนำเสนอของคริสตจักรออร์โธด๊อกซ์โดยนักบวช

ที่มีชื่อว่า John Chryssavgis (จอห์น ไครส์ซอฟกิส) ในหัวข้อ “แผ่นดินโลกใหม่และฟ้าสวรรค์ใหม่” 

ที่ภายหลังได้พัฒนานำไปสู่แนวคิดเกี่ยวกับเรื่องอวสานศาสตร์ โดยอธิบายมิติเรื่องราวในพระคริสต

ธรรมคัมภีร์ว่า “ข้าพเจ้าได้เห็นท้องฟ้าใหม่และแผ่นดินโลกใหม่ เพราะท้องฟ้าเดิมและแผ่นดินโลก

เดิมได้หายไปหมดสิ้นแล้ว และทะเลก็ไม่มีอีกแล้ว” (วว.21:1) เป็นภาพเกี่ยวกับอนาคตศาสตร์หรือ

อวสานศาสตร์ตามที่มีการบันทึกไว้ในพระคริสตธรรมคัมภีร์ โดยนำเสนอแนวทางปฏิบัติไว้ว่าต้องเริ่ม

จากเข้าใจโลก (มุมมอง) และถึงจะนำไปสู่การดูแลโลก (การปฏิบัติ) ได้ 

การเข้าใจโลกที่มนุษย์อยู่อาศัยประกอบด้วย 3 สิ่งที่สำคัญ คือ สิ่งแรกเป็นความเข้าใจว่าทุก

สิ่งในโลกนั้นต่างก็สรรเสริญพระเจ้า “จงให้ทุกสิ่งที่หายใจสรรเสริญพระเจ้า จงสรรเสริญพระเจ้า

เถิด” (สดด.150:6) การที่มนุษย์คิดหรือปฏิบัติต่อทุกสิ่งบนโลกนี้ก็เหมือนกับว่าเขาได้คิดและปฏิบัติ

ต่อสวรรค์เช่นเดียวกัน สิ่งที่สองต้องเป็นความเข้าใจเรื ่องการนมัสการว่า คือสิ่งที่จะช่วยเชื ่อม

ความสัมพันธ์ระหว่างพระเจ้า มนุษย์ และธรรมชาติเข้าด้วยกันได้ และสิ่งที่สาม 3 คือมีความเข้าใจว่า

การปฏิบัติในฐานะของการเป็นผู้เชื่อสามารถกระทำได้โดยการอดอาหาร เนื่องจากว่าวิธีการดังกล่าว

สามารถแสดงให้เห็นถึงความมุ่งมั่นตั้งใจที่จะระงับหรือลดความอยากความต้องการของตัวเอง เป็น

ความเข้าใจที่จะสำแดงออกมาด้วยการฝึกฝนให้รู้จักปฏิเสธหรือปรับความต้องการที่มีมากเกินความ

พอดีเป็นความเพียงพอ แล้วในที่สุดก็จะนำไปสู่การเป็นผู้ปฏิบัติและไปถึงจุดแห่งการเปลี่ยนแปลงทั้ง

ทัศนคติและท่าทีการดำเนินชีวิตให้เต็มไปด้วยความถ่อมใจในการเรียนรู้ที่จะอยู่ร่วมกับธรรมชาติ

อย่างสุภาพและอ่อนโยน เช่น การอดอาหารโดยไม่รับประทานเนื้อเป็นเวลาครึ่งปี การอดอาหาร

ดังกล่าวจะช่วยให้มนุษย์เรียนรู้ว่าเป็นการอดอาหารเพ่ือแสดงความรักต่อโลกที่เราอยู่อาศัย คิดถึงสิ่ง

ที่โลกต้องการมากกว่าความต้องการของตัวเราเอง เป็นการฝึกมองว่าทุกสิ่งทุกอย่างในโลกนี้อยู่ใน

พระเจ้าและพระเจ้าก็อยู่ในทุกสิ่งเช่นเดียวกัน  

เมื่อเข้าใจแล้วขั้นตอนต่อไปก็เป็นแนวทางแห่งการปฏิบัติหรือดูแลโลกที่พระเจ้าสร้างซึ่งก็ต้อง

ประกอบไปด้วย 3 สิ่งที่สำคัญเช่นเดียวกัน คือพระคัมภีร์ ผู้รับใช้ (นักบวช) และศาสนพิธี สิ่งแรก 

พระคัมภีร์ คือการปฏิบัติตามแบบของพระคัมภีร์ที่เรียกร้องให้พ่ีน้องคริสเตียนทุกคนอยู่เคียงข้างหรือ

ผู้ฝ่ายผู้ที่อ่อนแอ “เรารู้อยู่ว่าบรรดาสรรพสิ่งที่ทรงสร้างนั้นกำลังคร่ำครวญ และผจญความทุกข์ยาก

ด้วยกันมาจนทุกวันนี้” (รม.8:22) คริสเตียนจะนิ่งเฉยต่อสถานการณ์ของโลกไม่ได้ เพราะทั้งมนุษย์

และสรรพสิ่งต่าง ๆ ล้วนก็เป็นส่วนหนึ่งในร่างกายของพระเยซูคริสต์ ดังที่กล่าวไว้ในจดหมายฝาก  
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1 โครินธ์ บทที่ 12 ข้อ 20-23 ว่า ความจริงมีอวัยวะหลายอย่าง แต่ก็ยังเป็นร่างกายเดียวกัน และตา

จะว่าแก่มือว่า “ข้าพเจ้าไม่ต้องการเจ้า” ก็ไม่ได้ ที่จริงอวัยวะที่เราเห็นว่าอ่อนแอ เราก็ขาดเสียไม่ได้ 

และอวัยวะที่เราถือว่ามีเกียรติน้อย เราก็ยังทำให้มีเกียรติยิ่งขึ้น และอวัยวะที่ไม่น่าดูนั้น เราก็ทำให้

น่าดูยิ่งขึ้น สิ่งที่สอง คือนักบวช คริสเตียนต้องเน้นเรื่องการเสียสละ การกลับใจ และการมีความ

รับผิดชอบ ตัวอย่างเช่นให้พี่น้องคริสเตียนต้องดำเนินชีวิตแบบเรียบง่ายมีความรับผิดชอบต่อการใช้

สิ่งอื่น ๆ ที่พระเจ้าสร้างด้วยการรู้คุณค่า และถ้าหากเกิดความผิดพลาดไม่สามารถควบคุมความ

ต้องการของตนเองได้ในการดำเนินชีวิต ก็ต้องรู้จักสารภาพ สำนึกต่อความผิดเหล่านั้นว่าเราได้

ทำลายและทำร้ายทรัพยากรธรรมชาติบนโลกนี้ และสิ่งที่สาม คือศาสนพิธี คริสเตียนต้องตระหนักถึง

การสร้างของพระเจ้าว่าทุกสิ่งมากจากพระเจ้าและจะต้องได้รับการปกป้องจากพระเจ้าด้วยเช่นกัน 

ให้พี่น้องคริสเตียนระลึกอยู่เสมอว่าทุก ๆ สิ่งถูกสร้างมาจากพระเจ้าสมควรได้รับการปกป้องจาก 

พระเจ้า ให้ระลึกอยู่เสมอ ๆ ว่าพระเจ้าประทับอยู่ด้วยในทุก ๆ ขณะ ทุก ๆ ชั่วโมง และทุก ๆ 

สถานการณ์ ทุกสิ่งทุกอย่างบนโลกนี้พระเจ้าทรงปกครองอยู่ ดังที่ปรากฏในสดุดีบทที่  103 ข้อ 22 

ว่า “พระราชกิจทั้งสิ ้นของพระองค์ จงถวายสาธุการแด่พระเจ้า ในทุกสถานที่ ที่พระองค์ทรง

ครอบครองอยู่ จิตใจของข้าเอ๋ย จงถวายสาธุการแด่พระเจ้า” ที่สำคัญ สำหรับคริสตจักรโรมันออร์

โธด๊อกซ์ คือคริสเตียนควรต้องเริ่มต้นลงมือปฏิบัติตั้งแต่เวลานี้ เดี๋ยวนี้ ในปัจจุบัน ด้วยความสัตยซ์ื่อ

และถ่อมใจ  

จากการศึกษาแนวคิดดังกล่าวข้างต้น ทำให้เห็นและเข้าใจได้ว ่านักศาสนศาสตร์ด ้าน

นิเวศน์วิทยาในสังคมตะวันตกตั ้งแต่อดีตมาจนถึงปัจจุบัน มีความสนใจในเรื่องความหมายของ  

พระคริสตธรรมคัมภีร์ที่มีต่อเรื่องการดูแลรักษาโลกที่พระเจ้าทรงสร้างมาอย่างต่อเนื่อง มนุษย์เองที่

เป็นส่วนหนึ่งในการสร้างของพระเจ้าก็ได้รับมอบหน้าที่ให้ปกครอง ดูแล รักษา สรรพสิ่ง สรรพสัตว์

ต่าง ๆ แม้ว่าในบางช่วง หรือสำหรับนักศาสนศาสตร์ด้านนิเวศน์วิทยาบางคนอาจจะยังติดขัดอยู่กับ

การศึกษาความหมายของภาษาเดิมของพระคริสตธรรมคัมภีร์ แต่ในภายหลังดูเหมือนว่าเรื่องศาสนพิธี

ก็กลายเป็นหนึ่งในหลาย ๆ แนวทางที่สำคัญสำหรับการเป็นทางออกเพื่อทำให้คริสตชนกลับมา

ตระหนักและตอบสนองต่อเรื่องการเปลี่ยนแปลงของสิ่งแวดล้อมในโลกนี้เพิ่มมากขึ้น และยังต้องเป็น

ระบบที่มีความเกี่ยวข้องกับความเชื่อในพระคริสตธรรมคัมภีร์ ผู้รับใช้พระเจ้า (นักบวช) และศาสนพิธี

ทางคริสตศาสนา เช่นการนมัสการในรูปแบบที่หลากหลายแต่เกี่ยวข้องหรือปรากฏในชีวิตประจำวัน

ของบรรดาผู้เชื่อ ทำให้ความทุกข์ความเศร้าใจของพวกได้รับการซึมซับเอาไปโดยธรรมชาติชาติที่  
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พระเจ้าทรงสร้างพร้อมกับ ๆ ธรรมชาติเหล่านั้นก็สร้างหรือบันดาลให้เกิดความเข้าใจ/ความรู้สึกว่า

ความทุกข์ ความสิ้นหวังของพวกเขาได้รับการเยียวยารักษาจากพระเจ้าผ่านทางธรรมชาติที่พวกเขา

ได้มองเห็นและสัมผัส 

มิติที่ 3  
มิติความเข้าใจเรื ่องอวสานศาสตร์ คำถามและข้อสงสัยของคริสเตียนเกี ่ยวกับเร ื ่อง

สิ่งแวดล้อมนั้นเกิดจากความเข้าใจที่ผิดพลาดเกี่ยวกับเรื่องอวสานศาสตร์ (Eschatology) ที่ว่าเมื่อถึง

เวลาดังกล่าว คือเวลาแห่งการพิพากษาหรือวาระสุดท้าย ทุก ๆ สิ ่งบนโลกนี้ก็จะถูกทำลายลง   

เพราะฉะนั้นจึงไม่มีความหมายอะไรหรือไม่มีความจำเป็นใด ๆ ที่จะต้องมาคิดและเฝ้าระวังถึงเรื่อง

สิ่งแวดล้อมที่กำลังถูกทำลายลง แต่อย่างไรก็ตามในช่วงเวลาที่ผ่านมาหลายศตวรรษ ภายหลังจากที่มี

การเรียกร้องต่อเรื่องสิ่งแวดล้อมจากกลุ่มของคริสเตียนเองแนวโน้มของการเปลี่ยนแปลงก็ดูเหมือนว่า

ยังไม่ได้ดีขึ้น ตรงกับที่คาลวิน ดีวิท (Calvin Dewitt) (1991) เคยตั้งข้อสังเกตไว้ 6 ประการว่า เรื่อง

เหล่านี้ช่วยทำให้เราเข้าใจได้ว่าปัญหาเกี่ยวกับสิ่งแวดล้อมของโลกยังมีแนวโน้มที่ไม่เปลี่ยนแปลงไป

ในทางท่ีดีขึ้น กล่าวคือ 

ประการที ่ 1 มีการปรับเปลี ่ยนพื ้นที ่แห้งแล้งมาทำการเกษตร และเอาพื ้นที ่ ๆ เคยทำ

การเกษตรเปลี่ยนไปเป็นพื้นที่เพื่อการใช้สอยในชุมชนเมือง และหลังจากนั้นสังเกตว่าพื้นที่ดังกล่าวก็

ไม่มีแนวโน้มจะรับการเปลี่ยนแปลงให้กลับไปใช้ประโยชน์ทางด้านการเกษตรได้เหมือนเดิมอีกต่อไป  

ประการที่ 2 มีปัญหาเรื่องการสูญพันธุ์ของสายพันธุ์พืชเกิดขึ้นอย่างต่อเนื่อง อย่างน้อยก็ 3 
สายพันธุ์ในทุก ๆ วัน 

ประการที่ 3 อัตราการใช้สารเคมีที่เพิ่มสูงขึ้นจากอดีตมากขึ้น (สารเคมีฆ่าแมลง สารเคมีฆ่า
หญ้า และแม้แต่สารเคมีเพ่ือบำรุงพืชให้งอกงาม)  

ประการที่ 4 ปัญหาเรื่องสารเคมียังคงไม่ได้รับการเหลียวแลและแก้ไขกันอย่างจริงจัง 
ประการที่ 5 ปัญหาทางด้านมลภาวะเป็นพิษที่กำลังกลายเป็นปัญหาสากล เช่น การทิ้งขยะที่

ไม่สามารถย่อยสลายได้ลงในแม่น้ำ ลำคลอง ทะเล แล้วส่งผลให้เกิดขยะตกค้างเป็นจำนวนมากบริเวณ
ชายหาดและในท้องทะเล 

ประการที่ 6 การเพ่ิมข้ึนของก๊าซคาร์บอนไดออกไซค์ในชั้นบรรยากาศ ที่ส่วนมากมาจากการ
เผาไหม้ของเครื่องยนต์บนโลก ซึ่งเป็นหนึ่งในสาเหตุหลัก ๆ ที่ทำให้เกิดปรากฏการณ์เรือนกระจก และ
ทำให้อุณหภูมิบนพ้ืนผิวโลกเพ่ิมสูงขึ้นทุก ๆ ปี 

ในปีค.ศ.2016 ดีวิท อ้างว่าแนวคิดเรื่องความหมายของปฐมกาล 1:28 ที่ว่าพระเจ้าทรงมีพระ
บัญชาให้มนุษย์ปรนนิบัติและรักษาธรรมชาติที่พระเจ้าทรงสร้างแม้ว่าจะใช้คำว่า “ครอบครอง” แต่ก็
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มีความหมายมากกว่าตัวอักษรที่ปรากฏให้เห็น เพราะคำ ๆ นี้ได้แสดงให้เข้าใจเรื ่องความสัมพันธ์
ระหว่างมนุษย์และธรรมชาติในแง่ของการเป็นผู้ครอบครองที่ต้องดูแลและรักษาไปในเวลาเดียวกัน
ด้วย เพราะฉะนั้นแล้วจำเป็นอย่างยิ่งที่มนุษย์ต้องสร้างธรรมเนียมปฏิบัติในเรื่องดังกล่าวนี้ส่งต่อให้กับ
คนในรุ่นต่อ ๆ ไป คือให้รักษาโลกที่พระเจ้าทรงสร้าง ให้ทำให้เกิดผลอันดี ให้หยุดพัก และให้ช่วยกัน
ปรนนิบัติ (Dewitt, 2016) และก็ได้มีการเชื่อมแนวคิดดังกล่าวเข้ากับความเข้าใจเรื่องอวสานศาสตร์
ว่าเป็นช่วงเวลาที่ความสัมพันธ์อันดีและสมบูรณ์ระหว่างพระเจ้าและสิ่งที่พระองค์ทรงสร้างจะได้รับ
การสถาปนากลับคืนมาอีกครั้ง เพราะฉะนั้นมนุษย์จึงต้องมีส่วนในการเตรียมในเรื่องความสมดุลย์ของ
ธรรมชาติในโลกนี้ไว้ ซึ่งก็คือการอธิบายเรื่องความสมบูรณ์ของผืนป่า ธรรมชาติและเรื่องความสัมพันธ์
ระหว่างพระเจ้ากับสิ่งอื่น ๆ ในธรรมชาติได้นั่นเอง 
 

สรุป 

ชุมชนคริสเตียนในประเทศไทยต้องศึกษา ทำความเข้าใจ และตอบสนองต่อเรื่องสิ่งแวดล้อม

ให้มากขึ้น นับว่าเป็นการท้าชวนและกระตุ้นต่อความเชื่อความเข้าใจของคริสเตียนไทยให้เป็นผู้

อารักขาสรรพสิ่งที่พระเจ้าทรงสร้าง นอกจากความเข้าใจแล้วคริสเตียนไทยยังต้องเป็นผู้ที่ปฏิบัติตาม

คำสั่งสอนของพระเยซูคริสต์องค์พระผู้เป็นเจ้าให้ได้อย่างครบถ้วนด้วยเช่นกัน เหมือนกับที่ชุมชนคริส

เตียนที่บ้านสบลาน (บานจิตร สายรอคำ, 2562) ได้เริ่มต้นและได้ปฏิบัติเป็นแบบอย่างของคำว่าการ

เป็น “ชุมชนของพระเจ้า” การเป็น “ชุมชนที่เอ้ืออาทร” และสามารถอารักขาสิ่งที่พระเจ้าทรงสร้าง

34F34F

5  

 
5 ดร. จอห์น เอฟ ฮอท (John F. Haught) อธิบายว่า “ชุมชนครสิเตียนและนิเวศน์วิทยา” (Christianity 

and Ecology)5 คือการอธิบายแนวคิดด้านการอนุรักษ์ธรรมชาติหรอืการให้ความสำคัญต่อระบบนเิวศน์ แต่ความ
สนใจในเรื่องการอนุรักษ์ธรรมชาตหิรือให้ความสำคัญต่อเรื่องระบบนิเวศ์นั้นจะต้องไม่ใช่การทำลายแก่นของความ
เชื่อในคริสต์ศาสนาตามที่มีหลาย ๆ คนเคยกล่าวอ้าง ในทางตรงกันข้ามความรู้ทางนิเวศน์วิทยากลับเป็นการใช้คำ
สอนทางคริสต์ศาสนาช่วยให้ผู้ที่มคีวามเชื่อและศรัทธาเกิดการตระหนักและเห็นคุณคา่ต่อธรรมชาติมากยิ่งขึ้น 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งเป็นการย้ำและช้ีให้คริสตชนเข้าใจความหมายของคำสอนในพระครสิตธรรมคัมภรี์เรื่องการทรง
สร้างของพระเจา้เกี่ยวกับ “การให้มนุษย์มีอำนาจในการครอบครองและดูแล” ตามที่ปรากฏในพระคมัภีร์ของครสิต์
ศาสนาพระธรรมปฐมกาลบทที่ 2 ข้อที่ 15 “พระเจ้าจึงทรงให้มนุษยน์ั้นอยู่ในสวนเอเดน ให้ทำและรักษาสวน” ดู
เพิ่มเตมิใน John F. Haught, “Christianity and Ecology,” in This Sacred Earth: Religion, Nature, 
Environment, (ออนไลน์), 2018, แหล่งที่มา: 
http://religionandenvironment.weebly.com/uploads/7/2/2/4/7224217/haught_ecology_christianity
.pdf. 
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 การเคลื่อนไหวด้านการศึกษาด้านสิ่งแวดล้อมในโลกตะวันตก ยิ่งทำให้เข้าใจว่าการศึกษาทำ

ให้ตกผลึกทางด้านความเข้าใจและเกิดการเปลี่ยนแปลงอย่างน่าสนใจทั้ง 3 มิต ิตั้งแต่การเริ่มต้นความ

สนใจในมิติที ่เกี ่ยวข้องกับความหมายตามตัวอักษรของพระคัมภีร์ เข้าไปสู่การนำเอาแนวปฏิ บัติ

ทางด้านศาสนพิธีเข้ามาร่วมกับความเข้าใจเรื่องอวสานศาสตร์เข้ามา และสะท้อนกรอบความเข้าใจ

ใหม่ออกมาว่า เรื่องความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์กับสิ่งแวดล้อมหรือธรรมชาติทุกอย่างที่พระเจ้าทรง

สร้างเป็นรูปแบบความสัมพันธ์การอยู่ร่วมกันแบบเสริมสร้างซึ่งกันและกัน การกระตุน้ให้เอาจริงเอาจัง

เกี่ยวกับเรื่องการอยู่ร่วมกันกับสิ่งแวดล้อมแบบที่คำนึงถึงกันและกัน เอ้ืออาทรต่อกัน สอดคล้องกันกับ 

สิ่งที่ ดร.ซูซาน เอ็ม ดาร์ลิงตัน 35F35F

6 (Susan M. Darlington): นักศาสนศาสตร์ด้านนิเวศน์วิทยา 

(Theology of Ecology) ที่เห็นด้วยกับแนวคิดดังกล่าวและใช้เวลาถึง 20 ปี ในประเทศไทยเพ่ือศึกษา

วิธีการรักษาผืนป่า 

ดังนั้น ในตลอด 50 ปีที่ผ่านมาก็สะท้อนให้เห็นแล้วว่านักวิชาการในโลกตะวันตกเหล่านั้นได้

นำคริสเตียนไทยมาถึงความเข้าใจและการแสดงออกถึงท่าทีที่ถูกต้องเกี่ยวกับการเป็นชุมชนคริสเตียน 

ชุมชนของพระเจ้า และผลที่ได้จากงานวิจัยของดร.บานจิตรได้สะท้อนว่า พิธีอวยพรป่าของคริสเตียน

ชาติพันธุ์ควรนำมาถอดบทเรียน เพ่ือสนับสนุนและยืนยันว่าคริสเตียนในประเทศไทยต้องสำแดงความ

รักพระเจ้าและรักษ์ธรรมชาติที่พระเจ้าสร้าง โดยการยืนยันความหมายพระคริสตธรรมคัมภีร์ที่ว่าด้วย

เรื่องการทรงสร้างให้ได้ความชัดเจนต่อข้อสงสัยที่เกิดขึ้นให้ได้มากที่สุด โดยการใช้คริสต์ศาสนพิธี 

ผนวกกับประสบการณ์จริงในชีวิตคริสเตียน ในครอบครัว หรือในชุมชนอธิบายเรื่องความผูกพัน

ระหว่างมนุษย์และธรรมชาติ (ป่าไม้ ต้นไม้ สัตว์ป่า แม่น้ำ ฯ) ต้องพ่ึงพาอาศัยกันอยู่ร่วมกัน และผสาน

เข้ากับความเข้าใจเรื่องอวสานศาสตร์ เพราะทั้ง 3 แนวทางนี้ในที่สุดก็จะนำไปสู่ความเข้าใจว่าคริส

เตียนสามารถเป็นกระบอกเสียงให้กับธรรมชาติที่ส่งเสียงเพ่ือตัวเองไม่ได้ 

  

 
6 ศึกษาเพิ่มเติมในภาคผนวก ข 
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ภาคผนวก ข. 
ซูซาน เอ็ม ดาร์ลิงตัน ใช้เวลาในการศึกษา สัมภาษณ์ ฝึกปฏิบัติในสนามจริง และได้เขียน

หนังสือขึ้นมาหนึ่งเล่มเพื่อบอกเล่าเรื่องราวต่าง ๆ จากการศึกษาในครั้งนั้น ดร.ดาร์ลิงตันกล่าวว่าเธอ
ได้ศึกษาและวิเคราะห์ถึงการตีความหมายการอธิบายความหมายคำสอนในศาสนาพุทธในการรักษา
ป่าหรือที่เรียกว่า “พิธีบวชป่า” ท่านมีความสนใจมากต่อเรื ่องความใส่ใจของคนในชุมชนที่มีต่อ
ทรัพยากรป่าไม้ สัตว์ป่า และสิ่งมีชีวิตอื่น ๆ สังคม ตลอดถึงการมีส่วนร่วมของคนเหล่านั้นในชุมชน
เพ่ือรักษาป่าพวกของเขาไว้ผ่านทางเครื่องมือที่เรียกว่าความเชื่อของผู้คนในชุมชนรวมไปถึงการนำคำ
สอนเรื่อง อริยสัจ 436F36F

7 ความเมตตากรุณา การดำเนินชีวิตบนทางสายกลาง และเรื่องกรรมไปปรับใช้
เพื่อชี้แนะแนวทางการดำเนินชีวิตแบบพึ่งพาอาศัย จนกระทั่งมีคำสอนที่สร้างให้เกิดความเข้าใจเรื่อง
การทำการเกษตรแบบพ่ึงพาปลูกพืช ปลูกต้นไม้ เลี้ยงปลา หรือเลี้ยงสัตว์ ให้ทุกสิ่งอยู่ร่วมกันโดยพึ่งพา
อาศัยซึ่งกันและกัน เช่นปลูกข้าวโพด ปลูกถั่ว เลี้ยงปลา ปลูกต้นไม้ผลเพื่อเกื้อหนุนสิ่งมีชีวิตอื่น ๆ ไม่
ว่าจะเป็นมนษุย์หรือสัตว์ การกำหนดเขตอภัยทานสำหรับการเลี้ยงปลาในแม่น้ำธรรมชาติ แต่ชาวบ้าน
ก็สามารถจับปลามารับประทานได้หากจำนวนประชากรของปลามีมากจนกระทั่งว่ายออกมาอาศัยอยู่
นอกเขตอภัยทาน ดร.ดาร์ลิงตัน ยังได้กล่าวในการปาฐกถาที่สหรัฐอเมริกาว่าการนำแนวคิดหรือคำ
สอนทางพุทธศาสนามาปรับใช้กับเรื่องการรักษาทรัพยากรธรรมชาติไม่ใช่เป็นเพียงแค่เรื ่องความ
เกี่ยวข้องระหว่างคำสอนกับชีวิต แต่เป็นมากยิ่งกว่านั้นเพราะเป็นเรื่องการนำคำสอนมาตีความหมาย
และค้นหาแนวปฏิบัติสำหรับการดำเนินชีวิตให้สอดคล้องกับเรื่องศีลธรรม จริยธรรม กับคำสอนทาง
ศาสนาหรือแรงบันดาลใจที่มาจากความเชื่อในพุทธศาสนา ดังนั้นจากมุมมองผ่านทางความเชื่อและคำ
สอนในพุทธศาสนา ได้นำไปถึงการเกิดผลอย่างดีต่อการดำเนินชีวิตของชาวบ้านที่ไม่ทำลายทำร้าย
สิ่งแวดล้อมอีกต่อไป จนเกิดเป็นการดำเนินชีวิตที่ผูกพันเกื้อหนุนกันระหว่างคนในชุมชนนั้น ๆ กับ
ธรรมชาติ สำหรับชุมชนคริสเตียนไทยก็น่าจะได้รับการสะท้อนแง่คิดจากสิ่งที่ดร.ดาร์ลิงตันได้พบว่า
ลักษณะความเป็นไทยที่อาจทับซ้อนกับวิถีทางความเชื่อของคนในท้องถิ่นที่เชื่อมโยงกับธรรมชาติที่
พวกเขาผูกพันจนกระทั่งกลายเป็นผลดีต่อการนำมาเป็นแรงจูงใจให้คนในชุมชนเกิดความรู้สึกรักและ
หวงแหนหรือเอ้ืออาทรต่อธรรมชาติที่อยู่กับพวกเขา 

 
7 ดร.ดาร์ลิงตัน มคีวามประทับใจตอ่เรื่องราวของพระครูพิทักษ์ที่ได้เล่าถึงชีวิตในวัยเด็กว่าเคยติดตามพ่อ

เข้าไปในป่าเพื่อลา่สตัว์และมีอยู่ครั้งหนึ่งท่านพระครูพิทักษ์เก็บเอาลงิที่กำพร้าแม่มาจากในป่าได้ตัวหนึง่ และท่าน
ต้องการจะเลี้ยงลูกลิงไว้ นั่นเป็นจดุเริ่มที่ทำให้ท่านมคีวามรักและความต้องการที่จะเริ่มต้นคิดเกี่ยวกับเรื่องสำคญั
ของเรื่องการอนุรักษ์ทรัพยากรป่าไม้  ท่านจึงเริ่มต้นด้วยการใช้แนวคิดหรือคำสอนเป็นกับอรยิสัจ 4 กบัพ้ืนฐานความ
เข้าใจว่าทกุอย่างไม่คงอยู่ถาวร ตลอดไป ทุกอย่างล้วนเปลีย่นแปลง ดูเพิ่มเตมิใน ซูซาน เอ็ม ดาร์ลิงตนั, 
Interdependence and Impermanence}, (ออนไลน์), 2018, แหล่งที่มา:  
https://www.youtube.com/watch?v=1yFv7BuWmnc. 
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โครงการ 
การประชุมนำเสนอผลงานทางวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์แห่งประเทศไทย ค.ศ. 2020 

เป็นการประชุมนำเสนอผลงานทางวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ระดับชาติ ซึ่งจัดขึ้นโดยมี
ภาคีเครือข่าย 4 สถาบัน อันประกอบด้วย  

1) วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ  
2) คณะคริสตศาสนศาสตร์ มหาวิทยาลัยคริสเตียน 
3) วิทยาลัยแสงธรรม 
4) คณะกรรมการศาสนศาสตร์ศึกษา สภาคริสตจักรในประเทศไทย 

หลักการและเหตุผล: 
คริสต์ศาสนศาสตร์เป็นองค์ความรู้ที่มีพัฒนาการมาอย่างยาวนาน และมีความสำคัญเป็น

อย่างมากต่อมนุษย์ โดยเฉพาะอย่างยิ่งการศึกษาเพื่อแสวงหาความรู้ความเข้าใจเกี่ยวกับพระเจ้า  
จิตวิญญาณของมนุษย์ สิ ่งยึดเหนี ่ยวจิตใจมนุษย์ ศีลธรรม และจริยธรรม ผ่านทางคำสอนจาก 
พระคริสตธรรมคัมภีร์ ซึ่งตลอดประวัติศาสตร์คริสตจักร ได้นำองค์ความรู้ด้านคริสต์ศาสนศาสตร์นี้  
ไปประยุกต์ให้เกิดประโยชน์ต่อการดำเนินชีวิตและการอยู่ร่วมกันในสังคม 

ถึงแม้ว่าสถาบันในประเทศไทยที่เปิดสอนและให้ความรู้ทางวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ 
มีจำนวนน้อย แต่การศึกษาและผลิตผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ในประเทศไทยนั้น  
มีมาอย่างต่อเนื่องด้วยเหตุนี้การประชุมนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาตร์ระดับชาติ  
จึงเป็นช่องทางที่สำคัญยิ่งให้แก่อาจารย์ นักศึกษา และนักวิชาการจากสถาบันต่ าง ๆ ได้ศึกษาและ
แลกเปลี่ยนองค์ความรู้ด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ อีกทั้งยังเป็นช่องทางให้แก่คริสตจักร และบุคคลอื่น ๆ 
ที่มีความสนใจด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ได้รับองค์ความรู้เพ่ือประยุกต์ใช้ให้เกิดประโยชน์ต่อไป 
วัตถุประสงค์ : 

1. เพื่อนำเสนอผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ของอาจารย์ นักศึกษา และ
นักวิชาการจากสถาบันด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ในประเทศไทย 

2. เพ่ือเสริมสร้างองค์ความรู้ด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ให้แก่คริสตจักร และบุคคลอ่ืน ๆ ที่
มีความสนใจด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ 

ระยะเวลาดำเนินโครงการ : 
วันศุกร์ที่ 7 กุมภาพันธ์ ค.ศ. 2020 

สถานที่จัดโครงการ: 
วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ เขตแก้วนวรัฐ 
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กลุ่มเป้าหมาย: 
1. อาจารย์ นักศึกษา และนักวิชาการจากสถาบันด้านคริสต์ศาสนศาสตร์  

จำนวน 70 คน 
2. นักวิชาการอิสระ ผู้นำคริสตจักร และผู้ที่สนใจทั่วไป จำนวน 30 คน 

ประโยชน์ที่คาดว่าจะได้รับ: 
1. เป็นช่องทางให้อาจารย์ นักศึกษา และนักวิชาการจากสถาบันที ่เปิดสอนด้าน  

คริสต์ศาสนศาสตร์ให้เผยแพร่องค์ความรู้จากการศึกษาและการวิจัยแก่คริสตจักร
และบุคคลกลุ่มต่าง ๆ ที่มีความสนใจด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ 

2. เป็นจุดเริ่มต้นในการผลักดันการศึกษาด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ให้มีแพร่หลายมากขึ้น
ในวงการวิชาการ เป็นการยกระดับมาตรผลงานวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์  
ให้เพ่ิมมากข้ึนด้วย 

ตัวช้ีวัดความสำเร็จ 
1. จำนวนผู้เข้าร่วมประชุม 
2. จำนวนผลงานวิชาการ 
3. คะแนนประเมินโครงการ 

ผู้รับผิดชอบโครงการ: 
สถาบันภาคีเครือข่ายจัดการประชุมนำเสนอผลงานทางวิชาการด้านคริสต์ศาสนศาสตร์ 
1. วิทยาลัยพระคริสต์ธรรมแมคกิลวารี มหาวิทยาลัยพายัพ 
2. คณะคริสตศาสนศาสตร์ มหาวิทยาลัยคริสเตียน 
3. มูลนิธิสภาคริสตจักรในประเทศไทย โดยคณะกรรมการคริสต์ศาสนศาสตร์ศึกษา 
4. วิทยาลัยแสงธรรม 

สรุปผลการดำเนินงานตามวัตถุประสงค์ของโครงการ 
ผู้เข้าร่วมโครงการ 
มีผู้ร่วมงานทั้งหมดจำนวน 164 คน โดยเป็นบุคคลภายใน 75 คน บุคคลภายนอก 89 คน 

(เพ่ิมข้ึนจากปีก่อน 37 คน)   
ผลงานวิชาการ 
อ้างอิงจากเกฑณ์ของ สำนักงานคณะกรรมการการอุดมศึกษา (สกอ.) 
ตัวบ่งชี้ สกอ. 2.3 ผลงานวิชาการของอาจารย์ประจำและนักวิจัย บทความวิจัยหรือบทความ

วิชาการฉบับสมบูรณ์ที่ตีพิมพ์ในรายงานสืบเนื่องจากการประชุมวิชาการระดับชาติ ค่าน้ำหนัก 0.20 
หลักเกณฑ์ ข้อที ่ 2 มีบทความที ่มาจากหน่วยงานภายนอกมหาวิทยาลัย อย่างน้อย  

3 หน่วยงาน และรวมกันแล้วไม่น้อยกว่าร้อยละ 25  
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มีผู้นำเสนอผลงานรวม 14 คน จากผู้ส่งบทความ 14 คน 
บทความวิชาการ TTAC 2020 

1. บทความภายใน 8 บทความ (ร้อยละ 58)  
2. บทความภายนอก 6 บทความ (ร้อยละ 42) 
3. บทความรับเชิญ 1 บทความ 

ความพึงพอใจของผู้เข้าร่วมโครงการ: 
จำนวนผู้ตอบแบบสอบถาม = 58 คน  
1. ด้านการจัดการ  
1.1 สถานที่และห้องประชุม     4.32 
1.2 การประชาสัมพันธ์      4.03 
1.3 วัน-เวลาจัดงาน      4.22 
1.4 อาหารกลางวัน      4.43 
1.5 อาหารว่าง       4.07 
1.6 บรรยากาศโดยรวม      4.37 
2. ด้านการบรรยายและการนำเสนอผลงานทางวิชาการ  
2.1 ความเหมาะสมของระยะเวลาในการนำเสนอ   4.24 
2.2 ความรู้ที่ได้รับ      4.48 
2.3 บรรยากาศการถามตอบ     4.34 

 



ง 
 

 

กำหนดการ 
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คณะกรรมการดำเนินงาน 
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ภาพบรรยากาศ 
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