
บทที่ 3 
การควบคุมอํานาจในความรูของวัฒนธรรมตะวันตก 

 

 ความรูของวัฒนธรรมตะวันตกเปนตนกําเนิดแหงศาสตรและความรูตางๆ ท่ีมีการเรียนการ
สอนอยูในสถานศึกษาในปจจุบัน และดวยเหตุท่ีการกําเนิดข้ึนของความรูยอมจะสัมพันธไปกับ
บริบทของตัวมันเอง ความรูแบบตะวันตกก็ยอมท่ีจะมีบริบทในการสถาปนาตัวเองในเวลาหนึ่งๆ
เชนกัน 

หนาที่หลักของบทนี้เปนการยอนกลับไปทําความเขาใจกับประวัติศาสตรของความรูในยุค
สมัยตางๆ ของทางตะวันตก วามีการเขาถึงความรูและใชอํานาจในการควบคุมความรูในยุคหนึ่งๆ
ภายใตเง่ือนไขอะไร  โดยการวิเคราะหรูปลักษณหรือเรือนรางของความรูในความสัมพันธกับ
อํานาจภายใตบริบทขององคประกอบท่ีไดกําหนดความรูเหลานั้นอันนําไปสูการจัดต้ังระบบ
การศึกษาท่ีสัมพันธไปกับยุคสมัยใหม และไดกลายมาเปนเง่ือนไขท่ีสําคัญในการจัดต้ังระบบ
การศึกษากระแสหลักของไทยในเวลาตอมา ซ่ึงมีสวนผลักดันใหการศึกษาทางเลือกท่ีเปน
กรณีศึกษาอยางมหาวิทยาลัยเท่ียงคืนพยายามท่ีจะกําหนดความรูใหมีลักษณะแตกตางกันออกไป  

บทนี้จะกลาวถึงการควบคุมอํานาจของความรูในยุคสมัยตางๆ ของทางตะวันตกโดยแบง
ออกเปนหัวขอยอยไดดังนี้ 
 3.1 การควบคุมอํานาจของความรูในกรีกและโรมัน 
 3.2 การควบคุมอํานาจของความรูในยุคกลาง 
 3.3 การควบคุมอํานาจของความรูในยุคฟนฟูศิลปวิทยาถึงยุคลาอาณานิคม 
 3.4 สรุปบทท่ี 3 
 

3.1 การควบคุมอํานาจของความรูในสมัยกรีกและโรมัน 
 ความรูและการควบคุมอํานาจของความรูในของกรีกและโรมันใชเวลาในชวงชีวิตของ    
โสเครตีสเปนเกณฑกําหนดในการแบง สามารถแบงออกเปน 4 หัวขอยอยตามลําดับ ไดดังนี้ 

3.1.1 ความรูกับบทบาทของผูควบคุมความรูของกรีกชวงกอนโสเครตีส 
3.1.2 ความรูและผูควบคุมความรูในยุคของโสเครตีส 
3.1.3 การเปล่ียนแปลงอํานาจผูควบคุมความรูในยุคโรมัน 
3.1.4 สรุปหัวขอ 3.1 

 

3.1.1 ความรูกับบทบาทของผูควบคุมความรูของกรีกชวงกอนโสเครตีส 
ยุคสมัยของกรีกกอนโสเครตีส (Pre-Socratics) ดังปรากฏในมหากาพยอีเลียด (Iliad) ของ 
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กวีตาบอดอยางโฮเมอร (Homer) ไดกลาวถึงผูควบคุมอํานาจของความรูอยางโหราจารย (seer) ใน
สมัยนั้นไววา โหราจารยประเภท “seer” เปนผูหยั่งรูความเปนไปตางๆ ท้ังในหวงอดีตและอนาคต
อันไกลโพนผานวิธีบวงสรวงเหลาเทพเจา เพื่อใหเหลาบรรดาทวยเทพเหลานั้นดลใจใหเขาไดเขาถึง
ญาณวิเศษเหนือมนุษยปุถุชนในการรูเหตุการณตางๆ โดยท่ีโหราจารยท้ังหลายเช่ือวาเขาสามารถ
เขาถึงความรูของเทพเจาไดผานพิธีกรรมบวงสรวงตอเทพยดาท่ีตนเคารพนับถือ  

โดยท่ัวไปนั้นคําบอกเลาท่ีเทพเจาประทานใหมา (Oracle) จะตองอาศัยการตีความเชิง
สัญลักษณผานทางปรากฏการณตางๆ เชน การบินของนก การเคล่ือนท่ีของกอนเมฆ ฯลฯ เปนตน 
การตีความเชนนี้นับเปนระเบียบวิธีทางโหราศาสตรอีกประเภทหนึ่งในสมัยกรีกโบราณท่ีสืบเนื่อง
มาจนถึงสมัยของโรมันนั่นก็คือโหราจารยประเภทตีความหรือ “augur” ท่ีมีสถานะดอยกวา
โหราจารยประเภท “seer” ท่ีหยั่งรูท้ังอดีต ปจจุบัน อนาคต (ไชยันต ไชยพร, 2544: 155-156) 

การใหบทบาทของ “seer” มีสถานะสูงกวา “augur” อาจเปนเพราะโหราจารยประเภท 
“seer” มีบทบาทเปนผูควบคุมความจริง (the Master of Truth) ท่ีไมใชเปนเพียงผูรับสารมาจากเทพ
เจา แตมีสถานะเปนผูสรางหรือผลิตตัวบทใหมข้ึนมา (auctor) นั่นหมายถึงมีสถานะเปนเทพเจา
ภายในตัวเองหรือเปนเทพเจาท่ีประทับองคลงราง (divine madness) จึงเปนผูควบคุมความจริงแบบ
เทพเจา (Truth) ในขณะท่ีโหราจารยแบบ “augur” นั้นมีความสามารถเปนเพียงผูอาน (lactor) 
ปรากฏการณท่ีมีอยูในธรรมชาติ หาไดเปนผูสรางความจริงข้ึนมาอยางโหราจารยประเภท “seer” 
แตอยางใด ซ่ึงทาทีการแบงสถานะระหวางผูสราง (auctor) และผูอาน (lactor) นี้ ตอมาก็เปนสวน
สําคัญในยุคภูมิปญญาสมัยกลาง (Middle Age)ในการแยกบทบาทของผูกุมความรูภายใตรมเงา 
ศาสนจักรเชนเดียวกัน (ปแยร บูรดิเยอ, 2542: 280) และตอกย้ําถึงความสามารถในการเขาถึงความ
จริง (truth) ท่ีไมมีวันเทาเทียมไมวาจะภายใตกรอบคิดแบบเทพปกรณัมหรือศาสนา อันมีมาต้ังแต
เร่ิมแรกภายในประเพณีความคิดของมนุษย 

ความรูท่ีไมเทาเทียมและไมมีวันเทาเทียมไดสรางชองวางระหวางคนธรรมดากับผูมีความรู
ข้ันเทพ (divine knowledge) โดยเฉพาะในกรีกยุคกอนโสเครตีส ดวยเหตุท่ีวาสังคมตะวันออกของ
อียิปตและบริเวณเมโสโปเตเมีย (Mesopotamia) ในชวงนั้น การสรรเสริญผูปกครองไมตางกับการ
สรรเสริญเทพเจา ผูปกครองมีสถานะเปนเจาชีวิต (despot) อีกท้ังบทกวีหรือคําบอกเลาท่ีเหลาทวย
เทพประทานผานมายังกวีหรือผูท่ีมีญาณวิเศษ (poets and diviners) ยังไดชวยใหโลกของเทพเจาและ
สังคมมนุษยบูรณาการเปนหนึ่งเดียวภายใตตัวเจาผูปกครอง ไมมีความจริงอ่ืนใดนอกจากเร่ืองราวท่ี
เกี่ยวของกับเจาผูปกครอง (ไชยันต ไชยพร, 2544: 161) ความจริงทางโลก บทกวี และคําพยากรณ
จึงรวมกันในตัวของเจาผูปกครอง การมีอยูของเจาผูปกครองจึงเปนหลักฐานและเหตุผลของการมี 
อยูของเทพเจาไปดวยในตัว 
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ความรูในสมัยนี้จึงเปนความรูท่ีอางอิงกับตํานานของเทพเจาตางๆ โดยไมแยกเหตุผลกับ
ความเช่ือแบบปกรณัมผานขนบธรรมเนียมของตนเองและมีเจาผูปกครองท่ีมีฐานะดุจดังเทพคอย
ควบคุม ดูแลความเช่ือและความรูในสังคม มีบรรดาโหราจารยตางๆ คอยสรางคําอธิบายเช่ือมตอ
สถานะเจาผูปกครองกับตํานานอยางมหากาพยของโฮเมอร ซ่ึงคําอธิบายและเร่ืองราวท่ีเกิดข้ึนก็ทํา
ใหการมีอยูของเจาผูปกครองกับมหากาพยท่ีถูกเลามาอยางยาวนานกลายมาเปนเนื้อเดียวกัน และ
กลายมาเปนเหตุผลท่ีสําคัญท่ีทําใหประวัติศาสตรของกรีกยังคงถูกกําหนดข้ึนจากตํานาน ตํานาน
ของโฮเมอรท่ีทําหนาท่ีแทนประวัติศาสตรจึงอาจทําใหในแงหนึ่งนั้นไดกลายเปนอุปสรรคและ
สาเหตุแหงความลาชาในการพัฒนาการเขียนประวัติศาสตรของชาวกรีกโบราณ  (Herbert 
Butterfield, 1981: 23 อางใน มัทนา เกษกมล, 2549: 233) ดวยเชนกัน 

ชาวกรีกไดสรางตํานานข้ึนมาทดแทนส่ิงท่ีขาดไปจากการเรียนรูจากประวัติศาสตร เพื่อ
เช่ือมรอยตอระหวางอดีตและปจจุบัน อยางไรก็ตาม งานเขียนหรือการบอกเลาตํานานก็เปนเพียง
ประวัติศาสตรซ่ึงเปนเร่ืองราวของมนุษยท่ีเปล่ียนแปลงไปตลอดเวลา อาจจะสอนมนุษยใหเห็นถึง
ความผิดพลาดท่ีควรหลีกเล่ียงในชีวิต แตส่ิงนั้นก็มิไดชวยใหเห็นถึงพลังหรือศักยภาพแหงชีวิตหรือ
ใหพวกเขาเกิดความประทับใจหรือรับประกันความแนนอนไดวา พวกเขาอาจจะไปถึงส่ิงท่ีตองการ
ได เม่ือเปนเชนนี้ จึงยอมเปนธรรมดาท่ีชาวกรีกจะหันไปทุมเทแกปรัชญาและความคิดท่ีเปนนรัินดร
ไมมีการเปล่ียนแปลง (มัทนา เกษกมล, 2549: 225) ดวยความรูและเสนหของศาสตรแหงความเปน
แนนอนและสากลอยางปรัชญา ชาวกรีกผูมีปญญาจึงรักในความรูชนิดนี้มากกวาความรูในเชิง
ประวัติศาสตรหรือตํานานในเวลาตอมา 
 แตดวยเหตุเพราะไมมีการบอกเลาเร่ืองราวใดๆ (story telling) ท่ีจะไมพยายามสรางความ
สอดคลองใหเนื้อหาท้ังหมดเปนเร่ืองราวเดียวกัน (coherence) หรือจะกลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ ภายใน
โครงสรางการเลาเร่ือง (narrative structure) จะตองมีการแสดงความเปนเหตุเปนผล (rationality) 
เพื่อท่ีจะใหเหตุการณเร่ืองราวตางๆดําเนินตอเนื่องราบร่ืน และมีความเปนไปได ซ่ึงเหตุการณโดย
ตัวมันเองไมสามารถกระทําการนี้ได เหตุการณจึงตองอาศัยโครงเร่ืองและกฎเกณฑในการคาดคะเน
ลําดับเหตุการณโดยการใหเหตุผล1 ดังนั้นเร่ืองราวทางปรัชญาหรือทางประวัติศาสตรจึงมีการใช
เหตุผลท่ีไมแตกตางกันในการเลาเร่ือง หากแตวาปรัชญาแบบกรีกในยุคนี้นั้นไดนํากระบวนการใช
เหตุผลบอกเลาเร่ืองราวในลักษณะเปนวิถี (means) ท่ีจะนําไปสูความจริงอันสมบูรณท่ีไมข้ึนกับ
เวลา สวนเรื่องเลาแบบประวัติศาสตรมีลักษณะเวลาที่สัมพัทธ และไดนําเอากระบวนการใชเหตุผล
ใชเพื่อเปนวิถีเลาเร่ืองราวในอดีตท่ีจะตองเช่ือมโยงเขากับปจจุบัน 

                                                 
 1 ดู ทวีศักด์ิ เผือกสม, (2540). โครงเรื่องในประวัติศาสตรนิพนธ วรรณกรรมกับประวัติศาสตร. วารสาร
รมพฤกษ ปที่ 16 เลมที่ 1. ศูนยวิจัยและผลิตตํารา มหาวิทยาลัยเกริก. กรุงเทพฯ: หนา 63-79. 
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ตัวอยางเชนผลงานประวัติศาสตรสงครามเพลอพอนิเชีย (History of the Peloponnesian 
War) ของทูซิดิดิส2 เองก็เช่ือม่ันในทฤษฎีความรู (episteme) ในแนวทางของนักปรัชญามากกวา ซ่ึง
จะแตกตางไปจากงานประวัติศาสตรสงครามกรีก-เปอรเชียของเฮโรโดตุส3 ท่ีสนใจเหตุการณโดย
ตัวของมันเองและมิไดพยายามสรางกฎเกณฑแตอยางใด ทําใหมองไดวางานของเฮโรโดตุสนั้นมี
ความเปนประวัติศาสตรมากกวางานของทูซิดิดิส (มัทนา เกษกมล, 2549: 226) 
 ความแตกตางของงานท้ังสองจึงนาจะอยูท่ีการใชเหตุผลในฐานะเคร่ืองมือ (tool) ซ่ึงใน
กรณีงานของเฮโรโดตุสเปนเร่ืองการใหเหตุผลแบบมนุษยท่ีสงบเงียบอยูใตกรอบเวลาและเหตุผล
แบบเทพปกรณัม (Logos) ในขณะท่ีงานทูซิดิดิสไดตัดการใชเหตุผลแบบทวยเทพออกไป พยายามท่ี
จะพึ่งการใชเหตุผลแบบมนุษย (logos or rationality) งานทูซิดิดิสจึงมีลักษณะท่ีใกลเคียงความเปน
ปรัชญามากข้ึน และอาจมองไดวาผลงานประวัติศาสตรสงครามเพลอพอนิเชียของทูซิดิดิสเปนงาน
ท่ีมีลักษณะการใชเหตุผลแบบมนุษย ในขณะท่ีงานประวัติศาสตรสงครามกรีก-เปอรเชียของเฮโรโด
ตุสจะคํานึงถึงเวลาเชิงประวัติศาสตรท่ีเช่ือมโยงกับตํานานทวยเทพมากกวา  
 อยางไรก็ตาม ความแตกตางในแงของการใชเหตุผลนี้ก็ยังไมสามารถท่ีจะแยกเอา
ประวัติศาสตรออกจากปรัชญาไดอยางชัดเจน เกณฑการแบงแยกความเปนปรัชญาในงานของทู
ซิดิดิสและประวัติศาสตรของเฮโรโดตุสโดยมองจากการใชเหตุผลและลําดับการเลาเร่ืองจึงเปน
เร่ืองท่ีนาลําบากใจ ความอึดอัดท่ีเกิดข้ึนคงคลายๆ กันกับการศึกษาบทสนทนาตางๆ (dialogues) 
ของเพลโต ซ่ึงมีบันทึกเหตุการณคลายความจริงทางประวัติศาสตรท่ีแยกลําบากจากความหมายทาง
ปรัชญาของเพลโต (ไชยันต ไชยพร, 2529 – 2530: 381) และดวยความสัมพันธอันแนบแนนเชนนี้ก็
ทําใหตํานานเทพปกรณัม ประวัติศาสตร และปรัชญาของกรีกโบราณยากท่ีจะแยกเนื้อหาออกจาก
กัน   
 สรุปไดวา ความรูของกรีกในชวงยุคกอนโสเครตีสนี้เปนความรูท่ีไดมาจากผูท่ีควบคุม
ความรูอยางเหลาบรรดาโหราจารยประเภทตางๆ ซ่ึงความรูเหลานี้มีท้ังความรูท่ีอางวาไดรับมา
โดยตรงจากการเปดเผยเทพเจาและตีความเอาเองจากปรากฏการณทางธรรมชาติ สถานะความรู
เหลานี้มีสวนรองรับการมีอยูของเจาผูปกครองหรือสรางอํานาจการอธิบายถึงท่ีมาท่ีไปของชนชาติ
ตนเองผานคําพูดของโหราจารย คําพูดของโหราจารยจึงกลายเปนแหลงความรูของคนท่ัวไปในสมัย

                                                 
2 ประวัติศาสตรสงครามเพลอพอนิเชีย (History of the Peloponnesian War) ของทูซิดิดิส เปนสงครามท่ี

เกิดจากฝายนครรัฐเอเธนสและนครสปารตากระทําตอกันในชวงประมาณ 446-410 ปกอนคริสตศักราช 
3 ประวัติศาสตรสงครามกรีก-เปอรเชีย ในการบันทึกของเฮโรโดตุส เริ่มตนเมื่อ 490 กอน ค.ศ. และ

สิ้นสุดเมื่อ 479 กอน ค.ศ. สาเหตุของสงครามน้ัน เน่ืองมาจากการขยายอํานาจของจักรวรรดิเปอรเชีย (Persia 
Empire) ที่ยึดครองนครรัฐ ไอโอเนีย (Ionia) ของกรีก  
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นั้น ความรูจากตํานานและโหราจารยไดกลายมาเปนความรูทางประวัติศาสตรของกรีกในยุคนี้ และ
เปนการตอกย้ําถือการกําเนิดข้ึนของความรูทางตะวันตกท่ีเร่ิมตนมาจากการมีอภิสิทธ์ิในการเขาถึง
และครอบครองความรูของเฉพาะกลุมคนหน่ึงๆ มากกวาความรูจะเปนสมบัติหรือของสาธารณะท่ี
คนทุกคนสามารถเขาถึงได 

แมวาความรูท่ีเกี่ยวของกับการเปล่ียนแปลงและข้ึนกับบริบทอยางประวัติศาสตรท่ีสืบสาน
มาจากตํานานจะขัดแยงกันกับความรูอันเปนสากลและแนนอนแบบปรัชญาท่ีชาวกรีกครุนคิดข้ึนมา
ในภายหลัง แตบทบาทการแสดงเหตุและผล ตลอดจนการใชวิธีการเลาเร่ือง ก็ทําใหการพยายามท่ี
จะแยกตํานาน ประวัติศาสตร และปรัชญา กลายเปนเร่ืองท่ีเปนไปไมไดดังปรากฏในบทสนทนา
ตางๆ ของเพลโต เร่ืองราวความรูของชาวกรีกในยุคนี้จึงไมอาจเล่ียงความสัมพันธกันระหวางมนุษย
กับเทพเจา แมกระท่ังเร่ืองราวในชีวิตประจําวันของตัวเอง 
 

3.1.2 ความรูและผูควบคุมความรูในยุคของโสเครตีส 
ในยุคสมัยของกรีกกอนหนาโสเครตีสนั้น ความสัมพันธระหวางมนุษยกับเทพเจาเช่ือมโยง

กันกับ “การดูแลตัวเอง” (take care of yourself/the care of the self)4  ของมนุษย โดยมนุษยเร่ิมตน
จากการใสใจกับรางกายของตนเองผานการออกกําลังกายเขายิมเนเซียม (Gymnasium) ตลอดจนการ
แขงขันกีฬาตางๆ เปนการเรียนรูท่ีจะดูแลและทําใหรางกายของตัวเองกลายมาเปนวัตถุท่ีจะตองถูก
ศึกษา ความรูตามความเขาใจของชนชาวกรีกในยุคนี้จึงมุงเนนไปยังสมรรถนะทางกายภาพของตน
มากกวาท่ีจะเนนการออกกําลังกายทางสติปญญา 

การออกกําลังกายนอกจากจะถือเปนการเรียนรูเกี่ยวกับศักยภาพดานรางกายของตัวเองและ
เปนกิจกรรมทางสังคมท่ีจะตองพบปะกันในโรงยิมเนเซียมแลว การออกกําลังกายของกรีกในยุค
ชวงกอนโสเครตีสก็ยังเปนการแสดงกิจกรรมหรือการประกอบพิธีทางศาสนา ซ่ึงเช่ือกันวาการ
แสดงออกซ่ึงสมรรถนะทางรางกายในการแขงขันกีฬาตางๆ นั้น5  เปนการประกอบพิธีบูชา และยัง
เปนการพิสูจนวามนุษยมีความสามารถใกลเคียงพระเจา (สมบูรณ พรรณาภพ, 2523: 32-33) ดวย

                                                 
 4 ดู Foucault, Michel. (1986). The History of Sexuality Volumn. 3, trans. by Robert Hurley. England: 
Penguin Book. 

5 เชน กีฬาโอลิมปค (Olympic Games) และกีฬาเนมีน (Nemean Games) ก็เกิดขึ้นเพ่ือเทิดทูนมหาเทพ 
เซอุส กีฬาอิสธาเมียน (Isthmian Games) ของเด็กชายวัยรุนเพ่ือบูชาเทพโปไซดอน (Poseidon) กีฬาไพเธียน 
(Pythian Games) บูชาเทพอะพอลโล (Apollo) และกีฬาปานาเธมิค (Panathemic Games) ในเอเธนส ก็จัดเพ่ือ
เทิดทูนเทพี อเธนา (Athena) เปนตน 
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เหตุนี้มนุษยจึงอางไดวา มนุษยเปนเพียงสัตวชนิดเดียวท่ีสามารถแสดงคุณสมบัติท่ีมีรวมกันกับเทพ
เจา และสามารถบูชาเทพเจาผานพิธีกรรมทางศาสนาเหลานี้  

ในยุคของโสเครตีสเวลาตอมา การหมกมุนอยูกับตัวเอง ดูแลตัวเอง ถึงข้ันคิดวาตัวเองมี
ความใกลเคียงกับเทพเจานั้นไมเกิดผลดีแกสวนรวม หากจะกลาวใหชัดเจนยิ่งข้ึนก็คือ การให
ความสําคัญกับตัวเองไมสรางประโยชนใดๆ กับสังคมประชาธิปไตยแบบเอเธนสท่ีตองการการ
รวมมือกันของคนในสังคม การดูแลตัวเองท่ีเคยถูกยกยองกลายเปนเร่ืองท่ีเห็นแกตัว ขาดการ
เสียสละและไมรับผิดชอบตอสังคม การสนใจแตตัวเองจึงไมมีประโยชนกับชีวิตในความหมายทาง
การเมือง (bios)6 โสเครตีสจึงไดเปล่ียนความสนใจจากรางกายของตนเองไปสูเร่ืองของ “การรูจัก
ตัวเอง” (know yourself/self – knowledge) ผานทางสติปญญาแทน 

ซ่ึงการรูจักตัวเองก็มาพรอมกับเร่ืองอํานาจและการทําใหสยบยอม เพราะการรูจักตัวเอง
ตองกระทําผานการประณาม/ปรามาสตัวเอง (self-renunciation) เครงครัดเขมงวดกับตัวเอง 
(asceticism) และการเจียมตัวรูจักฐานะตัวเอง ตระหนักถึงความเปนมนุษยท่ีไมใชเทพเจา และไมมี
ความจําเปนใดๆ  ท่ีจะตองแสดงออกใหใกล เ คียงกับเทพ  นับเปนเทคนิคการสรางตัวตน 
(technologies of the self) (ไชยรัตน เจริญสินโอฬาร, 2538: 17) ในยุคของกรีกสมัยของโสเครตีสท่ี
ยกยองการมีเหตุผลแบบมนุษย และเปล่ียนมาใหความสนใจกับจิตใจ (mind) ของตนมากกวา
รางกาย (body) ดังปรากฏในทฤษฎีเร่ืองแบบ (Theory of Form) ของเพลโต7 

                                                 
6 อริสโตเติล กลาววา ชีวิต (life) สามารถแบงไดเปน 2 ประเภท อยางแรกเปนชีวิตที่อยูในสภาวธรรม

ชาติ เปนชีวิตทั่วๆ ไป เชน สัตว คน พระเจา ที่ไมไดสัมพันธกับการเมืองหรือรูปแบบทางการเมือง เปนชีวิตที่
เรียกวา “zoe” และอีกประเภทคือชีวิตแบบ “bios” ซึ่งหมายถึงชีวิตที่มีรูปแบบ เปนชีวิตทางการเมือง เชน ปจเจก 
กลุม ที่หลุดพนจากสภาวธรรมชาติแบบ zoe ซึ่งอริสโตเติลมองวา ชีวิตแบบหลังน้ีจะนําไปสูการสรางสังคม
การเมืองในอุดมคติ รัฐที่ดีจึงตองเปนรัฐที่ประกอบดวยชีวิตที่มีคุณภาพ อันหมายถึง “bios” ซึ่งมีรูปแบบที่สัมพันธ
กับสังคมและรัฐที่เขาอาศัยอยู  แมวาในชีวิตจริงการแบงประเภทเชนน้ีจะเปนไปไมไดในการแยกแยะชีวิตคนก็
ตาม (เกงกิจ กิติเรียงลาภ, 2550. หนา 98.) 

7 ทฤษฎีเรื่องแบบ (Theory of Form) ของเพลโต ไดสรางสองอยางที่ขัดแยงกันระหวางโลกที่มองเห็น
และโลกที่มองไมเห็นหรือโลกของแบบท่ีมองไมเห็น เพลโตเรียกอยางแรกวาโลกของสิ่งที่ปรากฏซึ่งเปนโลกของ
การกลายเปน (becoming) มีการเปล่ียนแปลงไมสิ้นสุดและเปล่ียนแปลงอยางตอเน่ือง และเรียกโลกอยางหลังวา
เปนโลกที่สามารถเขาใจไดและมีการเปน (being) โดยแทและเปนโลกที่มีความมั่งคั่งสมบูรณ เชน ตนไมที่ “เปน
จริง” (real) ที่มีการเปลี่ยนแปลงจากเมล็ดสูตนไมใหญ ยังมีแบบของความเปนตนไม (treeness) ที่อยูเหนือกวา 
และมนุษยที่เปนจริงยังไมไมมีความสมบูรณ แตคนเหลาน้ีสามารถเขาใจไดเพราะเขาสะทอนใหเห็นแบบที่ไม
เปล่ียนแปลงและแทจริงอยูนอกเหนือประสบการณของมนุษย เพลโตกลาววาแบบตางๆ มีสวนรวมในแบบขั้น
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ประกอบกับบริบททางสังคมในสมัยของเพริคลิส (Pericles)8 เอเธนสเปนเมืองท่ีมีความ
เจริญทางเศรษฐกิจ ผูท่ีมีปญญาหรือผูรูอยางกวี ศิลปน พวกโซฟสต (Sophists) และบรรดาฟโลโซ
เฟอร (Philosophers)9 จึงไดเดินทางมาจากท่ัวแควนแดนกรีซมุงสูเอเธนส อีกท้ังเพริคลิสไดเปด

                                                                                                                                            
สุดทาย (Ultimate form) เพลโตเรียกสิ่งน้ีวาความดี (good) คือเปนแบบเดียวของทั้งหมด  (เบรน เนลสัน, 2548. 
หนา 34.) 

8 เพริคลิส (Pericles: 461-429 B.C.) รัฐบุรุษชาวเอเธนส ผูนําทางระบอบประชาธิปไตยของนครรัฐ
เอเธนส  

9 คําวาโซฟสตหรือ “sophist” สัมพันธกับคําวา “sophos” และ “sophia” ซึ่งโดยทั่วไปหมายถึง “ฉลาด” 
และ “ปญญา” (wise and wisdom) แรกเริ่มคําวา “sophia” มีความสัมพันธกับกวี (poet) โหราจารย (seer) และผูรู 
(sage) ซึ่งคนเหลาน้ันคือผูที่ถูกเขาใจวามีความรูหรือวิสัยทัศนที่มนุษยธรรมดาไมมี ความรูที่พวกเขามีมิไดเปน
เรื่องเทคนิค แตเปนความรูเก่ียวกับเทพเจา มนุษยและสังคม ซึ่งเฉพาะผูรู (wise man) เทาน้ันที่สามารถกลาวอางถึง
อภิสิทธิ์เฉพาะที่จะเขาถึงความรูพิเศษน้ีได  

แตเมื่อเขาสูศตวรรษที่หากอนคริสตกาลเปนตนมา คําวา “sophist” น้ันถูกใชหมายถึง กลุมคนแรกๆ ที่
ไดรับการขนานนามวาเปน “ผูรู” (wise man) อันไดแกกวี ซึ่งรวมถึงโฮเมอร (Homer) และเฮสิออด (Hesiod) 
หมายถึงนักดนตรีและนักขับขาน (musicians and rhapsodies) หมายถึงคนทรงหรือผูสื่อความหมายของเทพและ
โหราจารย (diviner and seers) และยังหมายถึงผูรูทั้งเจ็ด (the Seven Wise Man) อันไดแก  ธาเลส (Thales) โซลอน 
(Solon) บิอัส (Bias) ปตตาคุสแหงไมตีลีน (Pittacus of Mytilene) เปเรียนเตอรแหงคอรินธ (Periander of  Colinth) 
ชิลอนแหงสปาตาร (Chilon of Spatar) และ คลีโอโบลุสแหงลินดุสในโรดส (Cleobolus of Linda in Rhodes)  
(จํานง ทองประเสริฐ, 2514. หนา 98.) รวมถึงกลุมนักคิดที่รูจักกันในนามของ “Pre-Socratic philosophers” และ
นัยของคําวา “sophist” น้ีไมปรากฏในแงลบแตประการใด แตในคร่ึงหลังของศตวรรษที่หา คําวา “sophist” มีนัย
ยะของความเปนอาชีพของ “โซฟสต” (professional of the sophists) เขามาแทนที่ น่ันคือมีการเก็บเงินคาสอน ซึ่ง
แตกตางและแปลกไปจากบุคคลที่ไดเช่ือวา “โซฟสต” ในชวงกอนหนาน้ัน (G.B. Kerferd, 198.1 p. 24. อางใน ไช
ยันต ไชยพร, 2544. หนา183.)  

อีกคําคือ “philosophy” ที่แปลเปนไทยวา “ปรัชญา” โดยพระเจาวรวงศเธอ กรมหมื่นนราธิปพงศ
ประพันธ (ส. ศิวรักษ. 2533. หนา 14.) และผูศึกษาปรัชญาจะถูกเรียกวา “philosopher” ซึ่งโดยตัวของมันเอง 
“philosophy” ก็ยังไมมีความกระจางอยางเพียงพอถึงขั้นที่จะนําไปแจกจายได ตัวแทนฟโลโซเฟอรอยางโสเครตีส
เองก็ตายไปเสียกอน และ “philosophy” อันหมายถึงตัวปญญา ซึ่งเปนตัวความรูหลังจากสิ้นความสงสัยแลว การ
แปล “philosophy” วา “ปรัชญา” จึงคลาดคล่ืนไป (จํานง ทองประเสริฐ, 2514. หนา 5.) การแปลคํา “philosopher”  
เปนภาษาไทยวา “นักปราชญ” หรือ “นักปรัชญา” จึงไมใกลเคียงกับความหมายใหมของ “philosopher” ที่เพลโต
นิยาม เพราะ “ผูรักหรือเปนมิตรกับความรู” อยาง “philosopher” เปนเพียงผูแสวงหาความรูที่รักเทาน้ัน ไมใชผูที่
เปนเจาของความรู เปนผูรูอยาง “นักปราชญ” หรือ “นักปรัชญา” แตอยางใด  “นักปราชญ” หรือ “นักปรัชญา” จึง
นาที่จะมีความหมายใกลเคียงกับ “the Wiseman” อยาง “sophist” มากกวา การใชคําวา “นักปราชญ” หรือ “นัก
ปรัชญา” แทน “philosopher” จึงเปนการนิยามความหมายและนัยยะที่ผิดพลาดไปจากบริบทด้ังเดิมทางการเมือง
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โอกาสใหกับประชาชนไดมีสวนรวมกิจกรรมในทางการเมือง สนับสนุนใหเกิดการอภิปราย และ
ปลูกฝงความเช่ือม่ันในตัวผูปกครอง ทําใหเกิดกระบวนการท่ีจะทําใหเอเธนสกลายเปนศูนยกลาง
ของผูรูและศิลปนของกรีซ แตขณะเดียวกัน ความเปนประชาธิปไตยแบบเอเธนสเชนนี้ก็มีสวน
สําคัญในการทําลายคุณคาของจารีตความรูในแบบดั้งเดิมลง 
 ปรากฏการณทางวัฒนธรรมและการเมืองของเอเธนสกลายเปนพื้นท่ีท่ีสําคัญในการ
แสดงออกในการใชเหตุผลหาความรูไมวาจะเปนแบบของฟโลโซเฟอรหรือโซฟสต ผานการวิวาทะ
หรือสนทนา (dialogue) และความมีเหตุผล (rationality) จึงนับไดวาท้ังสองนี้เปนเทคนิคอยางหนึ่ง
ในการสรางตัวตนของความรู ท่ีสลัดหลุดออกไปจากการใชเหตุผลตามกรอบเทพปกรณัม 
(Myth/Mythos) แบบกรีกดั้งเดิมชวงกอนหนานั้น เปนการสรางความรูของมนุษยนิยมแบบกรีกและ
หันมาพึ่งเหตุผลตามกรอบคิดมนุษยมากข้ึนผานกระบวนการวิภาษวิธี (dialectics) ของตน ดังท่ีเห็น
ไดจากการใชกระบวนการการใชเหตุผลผานการบันทึกในรูปแบบบทสนทนาตางๆ ของเพลโต 

ซ่ึงตัวอักษรกรีกท่ีเร่ิมวางรากฐานคร้ังแรกต้ังแต 700 ปกอนคริสตกาล และถูกบันทึกในรูป
หนังสือมีบทบาทสําคัญในเร่ืองของการชวยจํา (aide memories) และส่ิงท่ีเปนส่ือกลางของการ
แลกเปล่ียนทางความคิด (intellectual exchange) คือภาษาพูด กลาวไดวาวัฒนธรรมของกรีกในชวง
นั้นเปนวัฒนธรรมท่ีส่ือกันดวยภาษาพูดเปนหลัก และประการตอมาก็คือบทบาทของการโตเถียง
ทางการเมืองและความคิดนั้นมีผลกระทบสําคัญตอดานอ่ืนๆ ของวัฒนธรรมชาวกรีกดวย (ไชยันต 
ไชยพร, 2544: 166-167) 

                                                                                                                                            
สังคม ซึ่งทําใหไมสามารถเขาใจและประเมินนัยที่คลายคลึงหรือแตกตางกับ “โซฟสต” และ “ฟโลโซเฟอร” ใน
บริบทสังคมปจจุบันไดอยางถูกตอง (ไชยันต ไชยพร, 2544. หนา 154.)  

ถาหาก “philosophy” หรือ “ฟโลโซฟ” ยังอยูเปนเปาหมายในกระบวนการทําการไขวควา และความรูที่
ตองการก็ยังมาไมถึงแลว  ผูที่เรียกวา “philosopher” จึงไดแตรักเทาน้ัน หาไดครอบครองความรูที่แทจริง 
(episteme) ดังน้ัน การศึกษาปรัชญาหรือความเห็น (doxa) จากคนรู (Wiseman) ก็นาจะใชคําวา “sophistology” ใน
ฐานะที่เปนกระบวนการที่อาจอันนําไปสู “philosophy” ถายังเช่ือวาเปนสิ่งน้ีรออยูขางหนาเพ่ือใหเราทําการคนพบ 
(discovery) ดังเชนธรรมชาติทั้งหลาย อยางนอยในกรอบประวัติศาสตรความรู (history of knowledge) นับจากโซ
ฟสตรุนดึกดําบรรพอยางธาเลสท่ีถูกเรียกรวมวาเปนฟโลโซเฟอรคนแรกมาจนถึงความรูยุคปจจุบัน เราตางเรียนรู
และขยายขอบเขตของปรัชญามาจากสิ่งที่พวกเขาออกกําลังทางปญญามาตลอดสองพันกวาป เราทั้งรัก สราง  รื้อ 
ฯลฯ กับมันมาไมวาจะเปนทั้งของ “โซฟสต” และ “ฟโลโซเฟอร” ดังน้ันก็ควรที่จะเรียกความรูในฐานะเปน
กระบวนการโดยรวมๆ วา “ปรัชญา” ไดเชนกัน หากนําเอามนุษยเปนศูนยกลางของความรูและเช่ือวาความรูเปน
เรื่องของมนุษยที่จะตองชวยกันแสวงหา และถาวิชาปรัชญาเปนสวนหน่ึงของศาสตรที่มนุษยจะตองศึกษาที่
เรียกวา “มนุษยศาสตร” (human science) ดังน้ันในท่ีน้ีจึงใชคําวา “โซฟสต” และ “ฟโลโซเฟอร” ในภาค
ภาษาไทยแทนคําวา Sophist และ Philosopher ตามลําดับตามการอรรถาธิบายขางตน 
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การพัฒนาเปนสังคมภาษาเขียนมีความชัดเจนดังท่ีสะทอนออกในงานของเพลโต  โดย
ภาษาเขียนสามารถสรางระบบความคิด และการประดิษฐภาษาในเชิงแนวคิด (conceptual  
language) ก็คือส่ิงท่ีชวยรองรับระบบความคิดในเชิงปรัชญาใหเกิดตามมา (system of philosophic  
thought) ภาษาท่ีใชในงานของโฮเมอรและเฮซิออดกอนหนานั้นใชอธิบายโลกทางกายภาพ (the  
physical cosmos) รวมไปถึงลักษณะทางกายภาพของสรรพส่ิงอยางเชนรางกาย พื้นท่ี การเคล่ือนท่ี 
การเปล่ียนแปลงและปริมาณ แตเม่ือพัฒนาเปล่ียนแปลงมาสูภาษาเขียนท่ีสามารถอธิบายโลกทาง
ศีลธรรม (the moral cosmos) จึงบังเกิดคําศัพทท่ีมีแนวคิดการใหคาในทางศีลธรรม ความยุติธรรม  
ความถูกตอง  ความดี  การทําหนาท่ี  และความสามารถ เกิดข้ึนตามมา  (Havelock, 1986: 1-3 อาง
ใน พิศาล มุกดารัศมี, 2550: 51-52) ดังปรากฏในบทสนทนาของเพลโตท่ีวา อะไรคือศาสนธรรม 
(piety) เม่ือโสเครตีสสนทนากับยูไธโฟร (Euthyphro) อะไรคือคุณธรรม (virtue) ยามสนทนากับเม
โน (Meno) และอะไรคือความยุติธรรม (justice) ในอุตมรัฐ (Republic) เปนตน 
 การสนทนาตางๆ ท่ีเกิดข้ึนในงานตางๆ ของเพลโต แมวาตัวละครในบทสนทนาอยางโส
เครตีสตองการแสวงหาความรูท่ีครอบคลุมทุกส่ิงทุกอยาง (universal knowledge) แตการอยากท่ีจะรู
ยอมมีเหตุผลในตัวของมันเองนั่นคือการสนองความใครรู (curiosity) ไมวาส่ิงท่ีอยากรูจะเปนเร่ืองท่ี
ถูกหรือผิด และการไมมีอะไรมาควบคุมความใครรู การใครรูในเร่ืองท่ีผิดจึงสามารถนําไปสูความ
หายนะได ดวยความกังวลนี้ โสเครตีสจึงไดกําหนดเอาคุณธรรม (virtue) เขามาควบคุมความใครรู 
โดยกําหนดใหความใครรูนั้นจะตองมีคุณธรรมภายในตัวเอง หรือคุณธรรมคือความรู (virtue is 
knowledge) เพื่อควบคุมไมใหความใครรูใชเหตุผลนําไปสูความรูท่ีผิดพลาด ความรูแบบโสเครตีส
ในฐานะเปนเปาหมาย (ends) ของความใครรูจึงตองถูกกํากับดวยคุณธรรม การนิยามวาคุณธรรมคือ
ความรูจึงเปนการใชคุณธรรมเปนตัวควบคุมความรูต้ังแตเร่ิมตนนิยามความหมายของความรู 

ความรูท่ีโสเครตีสสนใจคือความรูเร่ืองความดี ซ่ึงเปนความรูท่ีทุกคนโดยธรรมชาติ
ตองการ เพราะเปนความรูท่ีชวยใหมีชีวิตดี ความรูเกี่ยวกับความดีไมใชเปนส่ิงท่ีหยิบยื่นใหกันได 
แตเปนส่ิงท่ีตองเกิดข้ึนในประสบการณของตนเอง ลักษณะสําคัญของการเรียนรูชนิดนี้คือ เราจะรู
ส่ิงใดไมไดหากส่ิงนั้นไมไดเกิดจากประสบการณเราเอง (พินิจ รัตนกุล, 2518:  xxii) 
 การแสวงหาปญญาเพ่ือรูจักตนเองท่ีเกิดจากประสบการณจะตองควบคูไปกับการช้ีแนะทาง
ไปสูความจริงใหกับสังคม ตลอดจนการตระหนักถึงอคติท่ีแวดลอมตัวเอง ดังนั้น บทบาทการช้ีทาง
ใหกับสังคมของฟโลโซเฟอรก็คือ การใหสังคมต้ังขอสงสัยกับมาตรฐานของสังคม (ชัยวัฒน สถา
อานันท, 2527: 18) ในขณะท่ีโซฟสตอยาง กวี นักการเมือง นักวาทศิลป หรือกระท่ังนครรัฐนั้นตาง
มุงสนใจแตความดีท่ีสัมพันธกับชุมชนการเมืองนั้นๆ มากกวา หรือกลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ ฟโลโซ
เฟอรพยายามต้ังคําถามกับส่ิงท่ีเปนอยู สวนโซฟสตพยายามท่ีจะอยูรวมกับส่ิงท่ีเปนจริงในสังคม 
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 เพราะส่ิงท่ีนครรัฐตองการก็คือพลเมืองดี (good citizen) แตส่ิงท่ีฟโลโซเฟอรดังเชนโสเคร
ตีสสนใจนั้นคือคนดี (good man) (สมบัติ จันทรวงศ, 2524: 190-193 อางใน ชัยวัฒน สถาอานันท, 
2527: 16)10 โสเครตีสจึงต้ังปญหาถึงความดีในลักษณะท่ีมุงไปสูความดีอันมีลักษณะสากล อัน
หมายถึง ความเปนคนดีท่ีไมจําเปนตองเปนพลเมืองดีท่ีตองเชื่อฟงรัฐท่ีอาจเรียกวา “พลเมืองเช่ือง” 
เสมอไป ความเปนคนดีในลักษณะนี้ของโสเครตีสจึงมุงเนนใหคนเกิดการปกครองตัวเองมากกวา
การเปนพลเมืองท่ีถูกทําใหเช่ืองจากการปกครองของรัฐ  

ฟโลโซเฟอรยังใหความสําคัญแกความรูท่ีมุงไปยังภายในตัวผูปรารถนาในความรู เปน
ความรูท่ีมุงไปเพื่อปกครองตนเอง อันนําไปสูความรูท่ีสมบูรณภายในตัวเอง ในขณะท่ีโซฟสตมุง
ไปยังความรูเพื่อกาวสูสังคม เปนความรูท่ีตองการปกครองผูอ่ืนท่ีมีลักษณะสัมพัทธกับสังคม ท้ัง
สองตางตองการคนอื่นในการแสดงตัวของความรู ดังท่ียูไธโฟร (Euthyphro)11 พยายามตอบโสเคร
ตีสดวยคําตอบซ่ึงมีลักษณะเฉพาะราย (specific) ในขณะที่โสเครตีสกําลังแสวงหาคุณสมบัติของ 
ศาสนธรรม (piety) ซ่ึงจะตองมีอยูในการกระทําท่ีเปนศาสธรรมทุกอยาง (universal) (ชัยวัฒน สถา
อานันท, 2527: 11) และโซฟสตไดแสดงออกถึงความรู (อันเปนเพียงความคิดเห็น (doxa) ใน
ความหมายของฟโลโซเฟอร)12 ท่ีมีอยูในแตละคนใหกลายมาเปนส่ิงท่ีมีจะตองยอมรับจากคนท่ัวไป
โดยข้ึนกับบริบททางการเมือง แนวคิดของพวกโซฟสตนั้นสอดคลองกับบริบทสังคมการเมืองแบบ
ประชาธิปไตยมากกวาแนวคิดของพวกฟโลโซเฟอร ปรากฎการณโซฟสตเกิดจากประชาธิปไตย
เอเธนสและมีความสัมพันธในการสนับสนุนบริบทดังกลาว มากกวาท่ีจะเปนเง่ือนไขท่ีกอใหเกิด
ประชาธิปไตยข้ึน (ไชยันต ไชยพร, 2544: 202) แตอยางไรก็ตามเนื่องดวยสถานะของท้ังสองก็ยัง
แยกออกจากกันไดอยางยากยิ่ง เพราะเปนความแตกตางท่ีเกิดข้ึนในระดับความคิดเทานั้น 

การแยกแยะความแตกตางระหวางโซฟสตกับฟโลโซเฟอรไมใชเร่ืองงายนักสําหรับคน
ท่ัวไป กระท่ังในหมูดวยกันเองก็ตาม เพลโตเองไดเขียนบทสนทนาสามเสาท่ีช่ือ Sophist, Stateman 
และ Philosopher (pseudo-Plato) เพื่อการถกเถียงในการหาความหมายและนิยามของประเด็นปญหา
                                                 
 10 ซึ่งชัยวัฒน สถาอานนทใหความเห็นเก่ียวกับแนวคิดน้ีของโสเครตีสวา การสอนใหเปนคนดีน้ันเปน
เรื่องละเอียดออน ซึ่งอาจจะเปนเรื่องที่กระทําไดภายหลังจากการมีความรูอยางครบถวนรอบดาน (holistic) 
เก่ียวกับคน ซึ่งความรูดังกลาวก็ไมอาจจะครอบครองไดขณะน้ี (ชัยวัฒน สถาอานนท, 2527. หนา 21.) 

11 ยูไธโฟร (Euthyphro) เปนผูอางตนวาเปนผูรอบรูเรื่องเทพพยากรณและสามารถลวงรูเหตุการณ
ลวงหนาไดอยางถูกตอง และยังเปนบทสนทนาระหวางโสเครตีสกับยูไธโฟรที่ศาลแหงเมืองเอเธนส ที่ซึ่งโสเคร
ตีสจะตองมาแกตางดวยขอหาทําใหเด็กหนุมเสียคน 

12 สถานะของความรูตามการแบงของเพลโตน้ันสามารถแบงความรูออกไดเปน 2 ประเภทไดแก ความรู
ที่เรียกวา “episteme” และ “doxa” โดยความรูแบบ “episteme” น้ันเปนความรูที่ไมมีการเปล่ียนแปลง เปนสากล 
ในขณะที่ความรูแบบ “doxa” เปนเพียงความเห็นเฉพาะตัวบุคคล ซึ่งสามารถเปล่ียนแปลงได  
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ท่ีเปนช่ือบทสนทนาแตละบท จะเห็นไดวาวิธีการและการใชเหตุผลโตแยงของท้ังสองกลุมมีความ
คลายคลึงกันมาก ดูไดจากบทสนทนาท่ีช่ือยูไธดีมอส (Euthydemos) ท่ีช้ีใหเห็นถึงวิธีการของโซ
ฟสตในการใชตรรกะหรือวิธีการวิภาษนิยมในการพิสูจนโตแยง ดังนั้นความแตกตางระหวางโซ
ฟสตกับฟโลโซเฟอรไมนาจะอยูท่ีวิธีการและรูปแบบเทากับเปาหมาย ในขณะเดียวกัน เปาหมายน้ัน
ก็เปนส่ิงท่ีสามารถอยูไดท้ังในกระบวนการและจุดสุดทาย (ไชยันต ไชยพร, 2544: 192) ท่ีท้ังสอง
ตางมีเปาหมายสูงสุดจากการสนทนาของตน โดยท่ีฟโลโซเฟอรอยางโสเครตีสแสวงหาความ (ไม) 
รูจากการสนทนา ขณะท่ีโซฟสตตองการเงินและอํานาจเพ่ือตอกย้ําถึงวิถีชีวิตปจจุบันของตนเอง 
 และเม่ือเปาหมายสามารถอยูไดในทุกๆ ข้ันตอนของบทสนทนา การแยกโซฟสตและฟโล
โซเฟอรโดยมองดูจากภายนอกจึงเปนเร่ืองท่ีเปนไปไมได เพราะแตกตางกันท่ีเจตนาหรือจิตสํานึก
ภายในท่ีบงบอกไดยาก กระบวนการหรือพฤติกรรมภายนอกของท้ังคูมีความคลายคลึงกัน ท้ังทักษะ
การใชภาษา ตรรกะเหตุผล ความรูรอบตัวท่ัวๆ ไป ตลอดจนการวิภาษวิธี (ไชยันต ไชยพร, 2544: 
192,194) สถานะของท้ังสองจึงสามารถท่ีจะเปนไปไดในคนเพียงคนเดียว โซฟสตก็สามารถเปล่ียน
หรือมีสถานะเปนฟโลโซเฟอรได ดังท่ีเพลโตเห็นวาโซฟสตแหงลัทธิซีนิค (Cynicism) อยางไดโอจี
นิสแหงซีนอเป (Diogenes of Sinope)13 มีลักษณะคลายโสเครตีส แตเปนโสเครตีสท่ีเปนบาไปแลว 
(เบรน เนลสัน, 2548: 74) ไพธากอรัส (Pythagoras) เช่ือวาปรัชญาเมธีเปนเพียง “ผูท่ีรักในความรู” 
ไมใชเจาของความรู และยังเรียกตัวเองวาเปน “Philosopher” คนแรก (จํานง ทองประเสริฐ, 2514: 5) 
ตามความหมายแบบเดิมกอนท่ีเพลโตจะนํามาใชเปนเกณฑในการแบงแยกกันกับพวกโซฟสต โส
เครตีสเองก็ประสบความลมเหลวในการอธิบายถึงขอแตกตางระหวางนักปรัชญากับโซฟสตซ่ึง
ประชาชนเกลียดชัง ซ่ึงปรีชา ชางขวัญยืนไดวิเคราะหวา คงเปนเพราะประชาชนคงเขาใจวาโสเคร
ตีสเปนโซฟสตเชนเดียวกับท่ีอริสโตฟานเนสคูอริของโสเครตีส กลาวไวในละครเร่ืองเมฆ (Clouds) 
ของเขา (ปรีชา ชางขวัญยืน, 2519: 118) ความเปนฟโลโซเฟอรจึงพิสูจนยากมากกวาของโซฟสต 
เนื่องจากเปนเร่ืองภายในจิตใจ คนท่ีเปนฟโลโซเฟอรเองแมจะไมขายความรูแตก็ตองหาหรือมี

                                                 
13 ลัทธิซีนิค (Cynicism) มีช่ือเสียงโดยการเผยแพรของไดโอจีนิส แหงซีนอเป (Diogenes of Sinope) ที่มี

ความคิดเนนการหันหลังกลับไปยังธรรมชาติ และมีทาทางเมินเฉยตอมาตรฐานทางจริยธรรม เพราะเช่ือวา
ประเพณีความคิดโบราณทั้งหมดเหลาน้ันถูกสรางขึ้นมาโดยมนุษย (conventional) (เบรน เนลสัน, 2548. หนา 
139.) ตามวิถีแหงซีนิค ทั้งจริยธรรมและความรูเปนสิ่งที่จะตองถูกกําหนดมาจากภายในตัวเอง และกิจกรรมทาง
ปญญาน้ันจะตองดําเนินควบคูกันไปพรอมกับการดําเนินชีวิต ซึ่งแตกตางจากโซฟสต (sophist) ในสมัยน้ันที่
แนวความคิดปรัชญาในฐานะเปนอาชีพที่ไมจําเปนตองเปนวิถีชีวิตของตนเอง  
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รายไดทางอื่นเพื่อการดํารงชีวิต การมีตัวตนของฟโลโซเฟอรแบบสมถะอยางโสเครตีสเองก็ยังยาก
จะเปนเร่ืองพิสูจน หากไมไดรับการบันทึกจากฟโลโซเฟอรผูมีฐานะอยางเพลโตในเวลาตอมา 

สรุปไดวา การเขาใจความรูท่ีแตกตางกันระหวางฟโลโซเฟอรกับโซฟสต นอกเหนือจาก
การกําหนดระดับของความรูท่ีอิงจากเทพเจาดังเชนโหราจารยกอนหนานั้น นับเปนคร้ังแรกๆ ท่ี
ความรูของมนุษยถูกจัดลําดับสถานะดวยมนุษยกันเอง ความรูแบบมนุษยเพื่อมนุษยจึงเปนเร่ืองการ
จําแนกแจกแจง แยกประเภท หรือจัดลําดับมาต้ังแตเร่ิมแรกมากกวาท่ีจะพยายามประสานความรู
ตางๆ ของมนุษยเขาหากัน อีกท้ังกระบวนการและเปาหมายของความรูของท้ังโซฟสตและฟโลโซ
เฟอรก็ถูกใหเหตุผลในลักษณะแตกตางกัน โดยท่ีฟโลโซเฟอรมุงเนนการแสวงหาความไมรูของ
ตัวเองและผูอ่ืนเพื่อใชในการควบคุมตนเอง เปนการใชเหตุผลในการปกครองตนเอง ในทิศทางตรง
ขาม โซฟสตกลับใชอํานาจในความรูเพื่อสรางความสัมพันธของอํานาจในเชิงการเมือง และเปน
ความรูท่ีใชเหตุผลเพ่ือการปกครองผูอ่ืน 

การใชเหตุผล ปรากฏการณทางวัฒนธรรมและการเมืองของเอเธนสกลายมาเปนพื้นท่ีท่ี
สําคัญในการแสดงออกในการใชเหตุผลหาความรูไมวาจะเปนแบบของฟโลโซเฟอรหรือโซฟสต 
ผานการวิวาทะหรือสนทนา (dialogue) และความมีเหตุผล (rationality) จึงนับวาท้ังสองเปนเทคนิค
อยางหน่ึงในการสรางตัวตนของความรูไมวาจะท้ังฟโลโซเฟอรและโซฟสตท่ีสลัดหลุดออกไปจาก
การใชเหตุผลตามกรอบเทพปกรณัม (Myth/Mythos) แบบกรีกดั้งเดิม และเทคนิคในการเขามา
ควบคุมความรูนั้น นอกจากจะใชหลักการของเหตุผลและการสนทนาแลว การจดบันทึกก็ยังเปนส่ิง
ท่ีสําคัญในการยกระดับใหแนวความคิดตางๆ ใหมีความชัดเจนยิ่งข้ึนโดยเฉพาะในดานท่ีเปน
นามธรรมดังปรากฏในงานตางๆ ของเพลโต 
 หากจะนับจากโสเครตีสไปจนถึงอริสโตเติลนั้น ปรัชญาตางๆ ท่ีเกิดข้ึนมักเนนการมีสวน
รวมของประชาชนในหนาท่ีตางๆ ของรัฐบาล หลักการนี้อาจคิดทําไดในระบบนครรัฐเฉกเชน กรีก 
แตใชปฏิบัติไมไดสําหรับจักรวรรดิท่ีกวางใหญอยางในสมัยโรมันตอมา แมวาในชวงแรกชาวโรมัน
ท่ีเขามาครอบครองเหนือกรีกทางการทหาร แตในทางกลับกันชาวโรมันในชวงตนเองก็กลับตกอยู
ภายใตปรัชญาของกรีกเชนกัน 

 
3.1.3 การเปล่ียนแปลงอํานาจผูควบคุมความรูในยุคโรมัน 
ชาวโรมันไดสรางจักรวรรดิโรมัน (Roman Empire) ใหมีความกาวหนาทางวิทยาศาสตร 

ตลอดจนดานอ่ืนๆ แตกระนั้นโลกก็ยังมิใหความสําเร็จของโรมันเปนจุดสุดยอดเชนเดียวกับกรีก 
เนื่องดวยความแตกตางทางดานนิสัยและอุดมคติ  ซ่ึงโรมันมีลักษณะเปนนักปฏิบัตินิยม 
(pragmatism) มากกวาท่ีจะเปนนักคิดคน ความเจริญกาวหนาในสาขาวิชาตางๆ  ก็เพราะความ
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จําเปนท่ีจะตองใชวิชาเหลานั้นไปพัฒนา ปกครองบานเมือง หาใชเรียนเพราะรักเรียน (learning for 
learning’s sake) ดุจดังกรีกไม เนื่องดวยกรีกนั้นถนัดไปในทางคนคิดริเร่ิม (creativeness) เปนศิลปน
และนักอุดมคติมากกวาท่ีจะเปนนักบริหารหรือปฏิบัติ ความเจริญของกรีกจึงเนนไปทาง
วรรณกรรม ปรัชญา ศิลปะ ตางจากทางโรมันท่ีถนัดทางวิชากฎหมาย การจัดระเบียบ บริหาร
มากกวา ดังท่ีวา ถาหากรูจักชาวกรีกในทางปรัชญาก็ตองรูจักชาวโรมันในทางกฎหมาย (เบรน เนล
สัน, 2548: 109) เฉกเชนศาสนาคริสตท่ีแตกแขนงมาจากชนชาติยิวก็มอบศาสนาและศีลธรรมตางๆ
แกชาวตะวันตก14 (วิภาวี ประพันธะโยธิน, 2510: 68-69) ดวยเชนกัน 
 หากจะกลาวถึงศาสนาของชาวโรมันแลว ศาสนาของโรมันนั้นก็มีลักษณะบุคลิกดังเชน 
ชาวโรมันท่ีเกี่ยวของกับชีวิตประจําวันมากกวาท่ีจะเกี่ยวของกับศีลธรรมจรรยาสวนตัวบุคคล 
จุดมุงหมายของศาสนาก็เพื่อรวมประชาชนใหเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน ประกอบศาสนกิจและมี
ความยําเกรงเทพเจาท่ีมีอยูรวมกัน ซ่ึงชวยใหจักรวรรดิโรมันเขมแข็ง แตเม่ือชาวโรมันมีความรูและ
วิทยาการมากข้ึน การบูชาเล่ือมใสเทพเจาก็ลดนอยลงไป ในดานจริยธรรมก็ไมไดสงเสริมใหมนุษย
เกิดความชื่นชมในชีวิตหรือกอใหเกิดความหวังแตอยางใดดังท่ีเคยไดเกิดข้ึนกับชาวกรีกมาแลว จึง
ทําใหชาวโรมันรุนหลังหันมาครุนคิดถึงธรรมชาติและความดีความช่ัวของมนุษย และหันมาสนใจ
ปรัชญาของกรีกเพื่อแสวงหาคําตอบจากคําอธิบายของปรัชญาเมธีกรีกอยางลัทธิสโตอิก 
(Stoicism)15 ท่ีไดรับความนิยมในชวงตนๆ ของโรมันและเปนท่ีนิยมของชนช้ันปญญาชน แต
อยางไรก็ดี ลัทธิสโตอิกมิไดเปนลัทธิธรรมท่ีเกี่ยวของกับคนท่ัวๆไป เพราะประชาชนสวนมากจะ
เขาถึงไดดียิ่งข้ึนถาหากปรัชญาหรือศาสนานั้นๆหนักไปทางอารมณมากกวาหลักธรรม ดวยเหตุนี้
ศาสนาคริสตจึงไดเร่ิมตนแพรหลายและกลายมาเปนศาสนาหลักของชาวโรมันในเวลาตอมา แมวา
ในชวงแรกจะถูกตอตานจากชาวโรมันก็ตาม (วิภาวี ประพันธะโยธิน, 2510: 70-71) 

                                                 
 14 ศาสนาในตระกูลศาสดาอิบรอฮีมหรืออับราฮัม ตามท่ีเรียกกันทั่วไปในภาษาอังกฤษ คือ ศาสนา
ตระกูลเอกเทศนิยมทั้งสามไดแก ศาสนายิว ศาสนาคริสต และศาสนาอิสลาม ที่ถือกันวาศาสนาทั้งสามมีราก
เดียวกัน และศาสดาอิบรอฮีมคือผูประกาศศาสนาที่สําคัญที่สุดทานหน่ึง ในแงน้ีอาจถือไดวาศาสนาอิสลามเปน
ศาสนาท่ีเยาววัยที่สุดในศาสนาทั้งสามน้ี และเปนศาสนาที่ตอเน่ืองมาจากศาสนายิวและศาสนาคริสต ในแงน้ี
ศาสนาอิสลามจึงนับถือศาสดาที่มีในศาสนายิวและคริสตทั้งหมด เชน ศาสดาโมเสส และศาสดาเยซู (ชัยวัฒน  
สถาอานันท, 2529 – 2530. หนา 366.) 
 15 ลัทธิสโตอิก (Stoicism) ทรรศนะที่ถือวาจักรวาลดําเนินไปตามกฎเกณฑตายตัวหากมนุษยใชเหตุผลก็
จะเขาใจกฎเกณฑเหลาน้ีและจะรูวาตัวเองก็เปนสวนหน่ึงของธรรมชาติความรูและความเขาใจน้ีจะทําใหจิตใจ
สงบความสุขที่แทจริงอยูที่ความสงบของจิตใจซึ่งจะเกิดขึ้นไดเมื่อมนุษยเอาตัวเองไปผูกพันกับความพึงใจที่เกิด
จากวัตถุนอกกาย อิสรภาพที่แทจริงคือการหลุดพนจากการบีบคั้นของโลกภายนอก การขมใจตนเองเปนหนทาง
ไปสูอิสรภาพน้ี (ราชบัณฑิต, 2540. หนา 93.) 
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 การที่ยอมรับศาสนาคริสตใหเปนศาสนาทางราชการในชวงจักรพรรดิคอนสแตนติน 
(Constantine)16 นั้น แมวาจะใหอิสรภาพในการนับถือศาสนาแกชาวโรมัน แตคร้ันใน ค.ศ. 381 
จักรพรรดิดิธีโอโดซิอัสท่ี 1 (Theodosius 1) ก็ไดทําใหศาสนาคริสตเปนศาสนาของจักรวรรดิโรมัน
อยางเปนทางการ อิสรภาพในการนับถือศาสนาก็ส้ินสุดลง การที่รับศาสนาคริสตเปนศาสนาประจํา
รัฐก็ไดทําใหการเมืองมีความสําคัญข้ึนมาอีก เม่ือโรมันสรางความสัมพันธระหวางศาสนากับรัฐ
ข้ึนมา ชาวคริสเตียนจึงกลายเปนนักปรัชญาทางการเมืองไปโดยปริยาย (เบรน เนลสัน, 2548: 111) 

ชวงยุคแรกๆ ของศาสนาคริสตนั้นยังไมสามารถท่ีจะหาความเปนเอกภาพทางความคิดได
มากมายนัก เนื่องจากอิทธิพลท่ีมีอยูอยางมากของลัทธิสโตอิกในหมูชาวคริสเตียนดวยกันเอง ถึง
กระน้ัน ก็มีความแตกตางอยางสําคัญประการหนึ่งท่ีแยกบรรดาชาวคริสตท้ังหลายออกจากพวก
นอกศาสนาซ่ึงก็คือ การใหความสําคัญแกการปลดปลอยทางจิตวิญญาณของคริสตจักร ในความ
ตองการที่อยากจะควบคุมจิตสํานึกหมูมวลสมาชิก และการท่ีจะบรรลุเปาหมายแหงการควบคุมนี้ได 
ก็จําเปนอยางยิ่งท่ีจะตองใชอํานาจในลักษณะของการกดบังคับ (repression) เพราะอํานาจจึงเปนส่ิง
ท่ีจะตองถูกใช (exercised) (Michel Foucault,1980: 89) ผานทางกฎหมายรองรับใหทุกคนปฏิบัติ
ตาม (ธเนศ วงศยานนาวา, 2541: 179) ทําใหเกิดการควบคุมอยางสมบูรณแบบภายในอาณาจักร
โรมัน 

 ในขณะท่ีกฎหมายอันเขมงวดเปนการบังคับพฤติกรรมการแสดงออกและเปนบรรทัดฐาน
ในการอาศัยอยูรวมกันของคนในสังคมแบบโรมัน ศาสนาคริสตเองก็ไดใชกฎหมายท่ีมีอยูนี้เปน
ฐานสนับสนุนความคิดของตน ในการที่จะบรรลุถึงการปลดปลอยทางดานจิตวิญญาณ จนอาจกลาว
ไดวาคริสตศาสนาพยายามที่จะเช่ือมโยงโลกมนุษยกับโลกพระเจาเขาดวยกัน เปนความพยายามท่ี
จะควบคุมตนเองภายใตระเบียบวินัยตางๆ  ควบคุม ใสใจ และดูแลในอัตตาของตน (The Care of 
the Self) (ธเนศ วงศยานนาวา, 2541: 179)  

แตศาสนาคริสตก็ไมไดและไมเคยเปนศาสนาของรัฐอยางท่ีหวัง  และยังอาจถือไดวาเปน
อันตรายตอรัฐอยูในทีเชนกัน  เพราะคริสตศาสนาเรียกรองตอผูนับถือมีหนาท่ีประการแรกท่ีจะตอง
เช่ือฟงตอผูเปนพระเจาและคําสอนของศาสนา ไมใชรัฐ  อีกท้ังระบบการปกครองของศาสนจักรท่ี

                                                 
16 จักรพรรดิคอนสแตนติน (Constantine: 272-337) มีพระนามเต็มวา “Flavius Valerius Aurelius 

Constantinus” หรือที่รูจักกันวา “คอนสแตนตินที่ 1” พระราชกรณียกิจสําคัญที่สุดคือการประกาศใหศาสนาคริสต
เปนศาสนาที่ถูกตองตามกฎหมายของจักรวรรดิโรมันเมือป ค.ศ. 313 จักพรรดิคอนสแตนตินจึงเปนจักรพรรดิ
พระองคแรกของจักรวรรดิโรมันที่นับถือศาสนาคริสตตามพระราชกฤษฎีกาแหงมิลาน (Edict of Milan-พระราช
กฤษฎีกาแหงมิลานเปนพระราชกฤษฎีกาที่ยกเลิกการทารุณกรรมตอคริสตศาสนิกชนทั่วทั้งจักรวรรดิโรมัน) ที่
ประกาศโดยจักรพรรดิลีซีนีอุส (Licinius) ผูทรงเปนจักรพรรดิรวมกับพระองค  
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คลายกันกับอาณาจักรทางฆราวาสของโรมัน หากแตเปนการปกครองทางดานจิตสํานึกท่ีซอนอยูใน
การปกครองทางพฤติกรรมอีกที มีสภาพท่ีเรียกวา “รัฐซอนรัฐ” (A state within a State) (วิภาวี ประ
พันธะโยธิน, 2510: 89) ความขัดแยงระหวางศาสนาและรัฐเชนนี้ เปนเร่ืองท่ีเปนไปไมไดในโลก
แบบกรีกคลาสสิคกอนหนานั้น  เพราะท้ังสองอยางไมเคยแยกจากกัน (เบรน เนลสัน, 2548: 111) 
หากจะกลาววิเคราะหลงไป หลักการของศาสนาคริสตในแบบด้ังเดิมไมสามารถเขากันไดกับ
ความคิดและอุดมคติแบบคลาสสิค  ดวยมีความเช่ือท่ีวาพระเจาเขามาอยูในประวัติศาสตรและในตัว
มนุษยเปนการทําลายส่ิงท่ีมีอยูกอนท้ังหมด  จําเปนตองหาความหมายและจุดมุงหมายของการมีชีวิต
อยูท้ังหมด ดวยความเชื่อวาพระคริสตจะเสด็จมาเปนคร้ังท่ีสองก็ทําใหปรัชญาในโลกนี้หมด
ความหมาย ปรัชญาการเมืองอยางกลุมสโตอิกของกรุงโรมและนีโอ-เพลโตนิสม (Neo-Platonism)17 
จึงหมดความสําคัญลง การกลาวหาของรัฐตอศาสนาทําใหศาสนาคริสตเปนอันตรายตอการจัด
ระเบียบทางการเมืองและไมเหมาะสมจะพัฒนาเปนทฤษฎีเกี่ยวกับกิจกรรมของโลกอยางการเมือง 
(เบรน เนลสัน, เร่ืองเดียวกัน: 111) 
 ยุคโรมันนี้เปนยุคท่ีมีการเปล่ียนแปลงท้ังในดานการปกครองและความเช่ือท่ีศาสนาคริสตมี
บทบาทอยางสูง เปนยุคท่ีปรัชญาความรูท่ีนับถือเทพเจาอันหลากหลายในแบบกรีกถูกแทนท่ีดวย
ความเชื่อในพระเจาองคเดียวแบบคริสตศาสนา ซ่ึงสงผลตอความรูและผูควบคุมความรูยุคกลางใน
เวลาตอมา 
 

3.1.4 สรุปหัวขอ 3.1 

 เนื่องดวยการมุงสูการผลิตความจริงเปนลักษณะสําคัญของการผลิตความรูของสังคม
ตะวันตก ความรูเหลานี้ถูกผลิตข้ึนมาโดยอํานาจบางชนิดกํากับหรือกดบังคับ (repression) (Michel 
Foucault, 1980: 89-90)  ไมวาจะเปนในรูปแบบของศรัทธา เหตุผล ฯลฯ แตความรูก็ไมใชอํานาจ 
เพียงแตอํานาจและความรูเหลานั้นอาจจะเรียกไดวามีความสัมพันธกันอยางใกลชิด ซ่ึงในชวงยุค
กอนโสเครตีส ความรูและผูควบคุมความรูเปล่ียนแปลงมาโดยตลอด เร่ิมจากความรูท่ีมาจากเทพเจา
ท่ีเหลาบรรดาโหราจารยนํามาเปดเผย เปนคําอธิบายท่ีมีสวนรองรับการมีอยูของเจาผูปกครองจน
กลายมาเปนตํานานและประวัติศาสตรของตนเอง ความรูและทุกส่ิงทุกอยางถูกเช่ือมโยงเขากับการ
มีอยูของเจาผูปกครอง ตอมาเกิดมีความรูในแบบปรัชญาท่ีเหลาบรรดาฟโลโซเฟอรกับโซฟสต

                                                 
 17 ลัทธินีโอ-เพลโตนิสม (Neo-Platonism) สรางขึ้นโดยโพลตินัส (Plotinus) ลัทธินีโอ-เพลโตนิสมขยาย
ลัทธิสองขั้วระหวางโลกแหงแบบที่เขาใจไดและโลกแหงการสัมผัสของปรากฏการณ และโพลตินัสยืนยันวา 
“เน่ืองจากมีสองโลกคือโลกแหงความเขาใจและโลกแหงการสัมผัส (The intelligible and the sense world) จึงเปน
การดีที่จะอาศัยอยูในโลกที่เขาใจได” (เบรน เนลสัน, 2548. หนา 110.) 
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ครุนคิดข้ึนมาใหมก็ทําใหเกิดความรูท่ีหลากหลาย ผูควบคุมความรูจึงไมใชโหราจารยแตเพียงผูเดียว
อีกตอไป  

ในบริบทของกรีกในยุคของโสเครตีสนั้น ความรูไดถูกสถาปนาข้ึนมาจากการใชเหตุและ
ผลของฟโลโซเฟอรและโซฟสต แตในทิศทางกลับกัน สถานะของบุคคลท้ังสองก็ถูกสรรคสรางข้ึน
จากการใชเหตุผลในการหาความรูดวยเชนกัน ดังนั้นผูรูและความรูจึงถูกสรางข้ึนมาพรอมๆ กันโดย
อาศัยซ่ึงกันและกัน ไมวาจะเปนเหลาบรรดาโหราจารย มาจนถึงเหลาโซฟสตและฟโลโซเฟอร ผูรู
ใชอํานาจกําหนดความรูในแบบหน่ึงๆ เชน ฟโลโซเฟอรอยางโสเครตีสใชความรูโดยมุงไปสูโลก
ภายในตัวเองท่ีควรจะเปน สวนโซฟสตใชความรูโดยมุงไปยังโลกภายนอกท่ีเปนอยู และตัวความรู
เองก็สรางหรือกําหนดตัวผูรูในลักษณะท่ีแตกตางกันออกไป เชนการใชลักษณะของการใหความรู
แยกโซฟสตออกจากฟโลโซเฟอร เปนตน ดวยเหตุนี้ ความรูจึงไมใชความสมบูรณหรือชัดเจนเปน
หลักฐานภายในตัวของมันเอง (self–evidence) มีแตถูกทําใหชัดแจงผานมาตรฐาน/กฎเกณฑ/
เง่ือนไขบางชนิด สรรพส่ิงในสังคมก็เปนเร่ืองของการสราง/สถาปนาข้ึนของวาทกรรม (the events 
of discourse; Foucault, 1972b: 27 อางใน ไชยรัตน เจริญสินโอฬาร, 2538: 22) ความรูควรจะมี
ฐานะเปนวาทกรรมท่ีถูกกําหนดจากรูปแบบเง่ือนไขของความเปนไปไดในบริบทการยอมรับ
ความเห็นหนึ่งๆ มากกวาท่ีจะเปนความรูท่ีตายตัวและแนนอน  

ตอมาเม่ือคริสตศาสนามีบทบาทในดานการปกครองของจักรวรรดิโรมัน ความรุมรวยตาม
แนวทางปรัชญาอันหลากหลายของกรีกท่ีมีมากอนหนานั้นไดถูกแนวความคิดพระเจาองคเดียวแบบ
คริสตเขามามีอิทธิพลท้ังในดานความรูและในแงการปกครอง ความรูท่ีเคยหลากหลายและเต็มไป
ดวยเหตุผลตามแบบปรัชญาของกรีกจึงถูกแทนท่ีดวยความรูแบบศรัทธาท่ีนํามาปฏิบัติไดจริงใน
แบบโรมัน และความรูในแบบศรัทธาชนิดนี้ตอมาก็ไดกลายมาเปนแหลงความรูหลักของยุคกลาง 
ดังจะไดกลาวในบทตอไป 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



 70 

3.2 การควบคุมอํานาจของความรูในยุคกลาง (ค.ศ. 1-1500) 
 เม่ือทางศาสนจักรแหงคริสตเขมแข็งข้ึน อาณาจักรโรมันก็ออนแอลง จนในท่ีสุดความ
หายนะก็คืบคลานมายังอาณาจักรโรมันตะวันตกในคริสตศตวรรษท่ี 5 แตกระน้ันโรงเรียนสอน
ศาสนา (catechetical school) หรือเอปพิสโคพัล (Episcopal school)18 กระท่ังโรงเรียนมอนาสติด 
(Monastic school)19 ซ่ึงกอต้ังไลเล่ียกันนั้นหาไดเส่ือมลงตามอาณาจักรโรมันไม และยังคงอยูยืนยาว
ในเวลาตอมา และกลายมาเปนสถาบันการศึกษาของยุโรปสมัยกลาง (Middle Age) และเปนท่ีท่ีส่ัง
สมวิชาความรูตางๆ ท่ียังตกคางคร้ังเม่ือสมัยโรมันยังเรืองอํานาจ 

ความรูท่ีคงเหลืออยูเปนความรูท่ีถูกสงผานมาในชวงตอนตนในการผานยุคมืด (Dark 
Ages) ใน ค.ศ. 500-1000 หลังผานสงครามกับบรรดาชนเผาอนารยะ (barbarians) ความรูตางๆ ได
สูญหายไปเปนจํานวนมาก ท่ีมีอยูจึงไดคัดลอกกันเอาไวและมีพระเถระ (church man) บางสวนได
เรียบเรียงข้ึนมาใหม อยางเจอโรม (Jerome)20 แปลคัมภีรไบเบิลออกเปนภาษาลาติน (Vulgate)21 
รวมถึงจดหมายเหตุ เซนต ออกัสติน (St. Augustine) เขียนเร่ืองคําสารภาพ (Confession)22 และนคร
แหงพระเจา (City of God)23 รวมถึงโบธีอุส (Boethius)24 ท่ีแตงหนังสือเกี่ยวกับวิชาเลข เรขาคณิต
                                                 

18 โรงเรียนสอนศาสนา (catechetical school) หรือเอปพิสโคพัล (Episcopal school) เกิดขึ้นที่อเล็กซาน 
เดรียเปนแหงแรกราว ค.ศ. 179 ตอมาก็ไดเกิดขึ้นในเมืองอื่นๆ เพ่ือเปนโรงเรียนนักธรรมสําหรับศาสนาคริสต 
เกิดขึ้นเมื่อศาสนจักร (Church) ไดต้ังระบบการปกครองขึ้นภายในอาณาจักรโรมัน โดยสรางโบสถ (church) ขึ้น
ตามนครตางๆ เพ่ือใชกลอมเกลาใหประชาชนเขารีตและสําหรับคริสตศาสนิกชนจะไดปฏิบัติภารกิจ (วิภาวี ประ
พันธะโยธิน, 2510. หนา 79-81.) 

19 โรงเรียนมอนาสติค (Monastic school) เกิดขึ้นเมื่ออาณาจักรคอยๆ สลายลงไป ความรูตางๆ ในสมัย
โรมันจึงตกคางอยูบางตามตามมอนาสเตอรี ผูที่รูภาษาลาติน รูหนังสือและวิชาตางๆ อีกทั้งมอนาสเตอรียังมีการ
อบรมเตรียมตัวผูที่ประสงคจะออกบวชเปนมังค (Monk) จึงเกิดโรงเรียนมอนาสติคขึ้น (วิภาวี ประพันธะโยธิน, 
2510. หนา 81-84.)  

20 เจอโรม (Jerome) หรือ เซนต เจอโรม ( Saint Jerome ) เกิดราวปค.ศ.340-2 ณ ดินแดนที่เปนประเทศ
ยูโกสลาเวียในปจจุบัน เปนผูรอบรูภาษาละตินแบบด้ังเดิมและมีความแตกฉานในภาษาฮีบรู ผลงานสําคัญคือการ
แปลพระคัมภีรคริสตศาสนาจากภาษาฮีบรูของพวกยิวมาเปนภาษาลาติน ทําใหชาวโรมันสามารถเรียนรูได
สะดวกขึ้น นับไดวาเปนพระคัมภีรที่มีอิทธิพลตอการเรียนรูคริสตศาสนาในหมูชาวตะวันตกเปนอันมาก จน
ไดรับการยกยองวาเปนนักบุญหรือเซนตในเวลาตอมา   

21 “Vulgate” เปนคําที่ใชเรียกคัมภีรไบเบิลภาษาลาตินในศาสนาคริสตนิกายโรมันคาทอลิก 
22 คําสารภาพ (Confession) เปนงานแนวจิตวิเคราะหที่กระทําการวิเคราะหธรรมชาติของมนุษยตาม

แบบคริสเตียน และเปนงานเขียนที่เก่ียวกับความดีของพระเจาและอํานาจของความรัก 
23 นครแหงพระเจา (City of God) เปนขอเขียนที่มีความมุงหมายเพ่ือปกปองความศรัทธาในศาสนา

คริสตจากการวิจารณของผูที่อยูในศาสนาอื่นจากขอหาวาศาสนาคริสตทําใหอํานาจในกรุงโรมตกตํ่าลง โดย
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และดนตรี รวมถึงการแปลงานของอริสโตเติล และเพลโตไวบางเลม ซ่ึงหนังสือเหลานี้ตอมาไดถูก
นํามาใชเปนตําราเรียนในมหาวิทยาลัยจนถึงศตวรรษท่ี 18 (วิภาวี ประพันธะโยธิน, 2510: 89-90.) 
 ในศตวรรษท่ี 12 มีงานแปลใหมๆ เกิดจากหลายแหลง เชน ซิซิลี (Sicily) คอนสแตนติโน
เปล (Constantinople) และสเปน ผลงานของ ยูคลิค (Euclic) และปโตเลมี (Ptolemy) รวมท้ังงาน
เขียนทางดานคณิตศาสตรและการแพทยจํานวนหนึ่งไดถูกแปลท่ีซิซิลี  งานเขียนทางดาน
ตรรกศาสตรและงานเขียนอ่ืนๆ อีกหลายช้ินของอริสโตเติล ถูกแปลโดย เจมส (James) แหงเวนิช ท่ี
สเปน งานเขียนอีกหลายชิ้นของ อริสโตเติล ไดรับการแปล รวมทั้งงานเขียนของนักปราชญชาว
อาหรับท่ีมีช่ือเสียงอยาง อะวิเซนนา (Avicenna) (980 – 1037 A.D.) อัล-ฟาราบี (Al-Farabi) (870 – 
950 A.D.) และ อัล- กาซาลี (Al-Ghazali) (1058 – 1111 A.D.) เปนตน25 ปลายศตวรรษท่ี 12 งาน
เขียนของอริสโตเติล เกือบท้ังหมดไดรับการแปลเปนภาษาลาตินพรอมดวยคําวิจารณเพิ่มเติมของผู
แปล แตหลังจากโบธีอุสแลว ในสมัยกลางเปนยุคท่ีอาจกลาวไดวาแทบไมไดมีการพัฒนาทางดาน
ปรัชญาจนกระท่ังถึงป ค.ศ.1000 (ธงชัย วงศชัยสุวรรณ, 2550: 13-14) 
 แตถายุโรปสมัยยุคกลาง (Medieval Age-Middle Age) อันเปนศัพทท่ีถูกสรางข้ึนมาในสมัย
ศตวรรษท่ี 15 (ธงชัย วงศชัยสุวรรณ, 2550: 11) ถือวาเปนยุคมืด (Dark Ages) เพราะมิไดมีการ
พัฒนาทางภูมิปญญาและความรูไดถูกครอบงําโดยศาสนจักรอยางส้ินเชิงนั้น ก็อาจกลาวไดวายัง
                                                                                                                                            
นักบุญออกัสตินใสความคิดเก่ียวกับอํานาจ (authority) ลงไปในขอเขียน เพราะเขาเช่ือวาอํานาจทั้งหมดรวมถึง
อํานาจรัฐไดรับมาจากพระเจา  ซึ่งไมเหมือนกับความคิดทางการเมืองสมัยใหมวารับอํานาจจากประชาชน  
ความคิดเชนน้ีสรางสรางทฤษฎีเก่ียวกับรัฐที่มีการปกครองในนามพระเจา (theocratic theory) ความคิดเก่ียวกับ
การไดรับอํานาจจากพระเจาของนักบุญออกัสติน  กลายเปนหลักการท่ีไดรับการยอมรับของชาวคริสเตียนเกือบ
ตลอดยุคกลาง 
(เบรน เนลสัน, 2548. หนา 122-123) 

24 โบธีอุส (Boethius) “นักปรัชญาโรมันคนสุดทาย และอัสสมาจารยคนแรก” (The last Roman and the 
First Scholastic Philosopher) เปนนักปราชญศาสนาคริสตชาวโรมันในปลายศตวรรษท่ี 5 ถึงตนศตวรรษที่ 6 ผู
แปลผลงานบางสวนของอริสโตเติลอยาง Categories และ On Interpretation ใหเปนภาษาลาติน และใชเปนตํารา
วิชาที่เรียกวา ตรรกวิทยาเกา (Logica Vetus) (กีรติ บุญเจือ, 2527. หนา 104,194.) 

25 บทบาทท่ีสําคัญของปราชญชาวอาหรับเหลาน้ีเกิดจากการท่ีมีปราชญคริสตที่ไดศึกษาปรัชญากรีกใน
เมโสโปเตเมียไดล้ีภัยทางการเมืองไปอยูเปอรเซียพรอมๆกันกับนําเอางานแปลกรีกเปนภาษาซีเรียติดตัวมาดวย 
ปราชญเหลาน้ีไดนํามาแปลงานกรีกเปนภาษาเปอรเซียและภาษาอาหรับเพ่ือเอาไวใชสอน ในราวศตวรรษท่ี 6 คํา
สอนเหลาน้ันเกิดไดรับความนิยมจนในป ค.ศ. 750 ทางราชวงสอับบาซิดไดเชิญนักปราชญเหลาน้ันต้ังสํานักแปล
งานภาษาซีเรียเปนภาษาอาหรับ และงานแปลเหลาน้ันก็ไดมีการคัดลอกเอาไปใชกันอยางแพรหลายในสํานักตางๆ
ของชาวมุสลิมจนถึงสเปน มีการแปลภาษาอาหรับเปนภาษาสเปนพื้นบาน และแปลเปนภาษาลาตินอีกตอหน่ึง 
(กีรติ บุญเจือ, 2527. หนา 197.) 
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ไมใชความเขาใจท่ีถูกตองนัก เพราะอันท่ีจริงแลว ในสมัยกลางไดมีการพัฒนาทางปรัชญาในหลาย
ดานดวยกัน สมัยกลางนั้นยังเปนยุคท่ีปรัชญาทางดานตรรกศาสตรไดรับการพัฒนาอยางมาก 
โดยเฉพาะอยางยิ่ง ต้ังแตสมัยของอะเบลารด (Abelard, 1079-1142)26 จนกระทั่งถึงกลางศตวรรษที่ 
14 ความรูทางดานตรรกศาสตรไดพัฒนาไปถึงระดับท่ีสูงมาก (ธงชัย วงศชัยสุวรรณ, 2550: 16)  
รวมไปถึงความจริงท่ีวาปรัชญาในสมัยกลางนั้นไดสรางปรัชญาวาดวยศาสนาข้ึนมาเชนกัน(ธงชัย 
วงศชัยสุวรรณ, 2550: 15) ดังในงานเขียนของนักคิดทวินิยม (dualistic thinker) และเปนนักทฤษฎี
การเมืองแบบคริสเตียนคนแรกอยางออกัสติน ซ่ึงในระยะเร่ิมแรกเขาไดรับความคิดแบบเพลโต
และนีโอเพลโตนิสม ส่ิงเหลานี้ชวยสรางปรัชญาเกี่ยวกับศาสนาคริสตของเขา แตลัทธินีโอ-เพลโต
นิคไดผลักดันใหออกัสตินหันไปสูปรัชญาแบบมานีคีน (Manicheans)27 (เบรน เนลสัน, 2548: 113) 
งานเขียนของเขาจึงมิไดเขียนในลักษณะท่ีเขาพบความรูแลว และนําเสนอความรูนั้นอยางเปนระบบ 
(ธงชัย วงศชัยสุวรรณ, 2550:12)  รวมไปถึงงาน “On Kingship”28 ของธอมัส อะไควนัส (Thomas 
Aquinas) ท่ีดําเนินรอยตาม “Politics” ของอริสโตเติลเปนสวนใหญ (เบรน เนลสัน, 2548. หนา 
133.)  และเช่ือในหลักปรัชญาประนีประนอมระหวางภาษาอุดมการณกับภาษาสามัญโดยมี Summa 

                                                 
26 อะเบลารด (Abelard, 1079-1142) เปนนักปรัชญาในกลุมนักวิภาษวิธี (dialecticians) ที่ถือวาหลักของ

เหตุผลจะตองมากอนศรัทธา ถาศรัทธาใดขัดหลักเหตุผลก็จะตองปรับปรุงแกไข โดยถือหลักการวา “ฉันเขาใจเพ่ือ
จะเช่ือ” (I understand so that I may believe) (กีรติ บุญเจือ, 2527. หนา 160.) รายละเอียดดู กีรติ บุญเจือ, (2527). 
แกนปรัชญายุคกลาง. ไทยวัฒนาพานิช.กรุงเทพฯ: หนา 168-172. 

27 นิกายมานิคีน(Manichaeans) สอนวาจักรวาลแบงสิ่งที่ขัดแยงกัน คือความดีและความช่ัว ซึ่งตางเปน
อิสระและเทากัน  ศาสนาคริสตเนนการแยกความช่ัวและความดี  แตนักคิดชาวคริสเตียนไมสามารถยอมรับไดวา
พลังความช่ัวเทากับพลังความดี  ขณะที่นักบุญออกัสตินกลับมายอมรับความคิดทางศาสนาแบบคริสเตียน  แตใน
อารมณของเขายังมีในแบบมานิคีน เขาจึงเปนนักคิดที่แบงออกเปนสองขั้วที่ตรงกันขาม(dualistic thinker)  และ
สงผลถึงงานปรัชญาการเมืองของเขาอยาง “นครแหงพระเจา” ที่จะตองแบงออกเปนสองฝายอยางสุดขั้วเพ่ือ
ปองกันศาสนาคริสตจากการลบหลูของคนนอกศาสนา   

28 งาน “On Kingship” ของธอมัส อะไควนัส เปนขอเขียนทางการเมืองที่จัดไดวามีการจัดระบบท่ีดีที่สุด
ของเขา โดยอะไควนัสไดดําเนินรอบตามงาน Politics ของอริสโตเติลเปนสวนใหญ  อะไควนัสกลาววารัฐเปน
ธรรมชาติเพราะ “เปนธรรมชาติสําหรับมนุษย...เปนสัตวสังคมและการเมืองดํารงชีวิตอยูในกลุม” (It is natural for 
man...to be a social and political animal, to live in a group) ขณะที่อะไควนัสเห็นดวยกับอริสโตเติลวาการ
ปกครองแบบกษัตริยดีที่สุด  แตเหตุผลของเขาไมไดเปนอยางเดียวกับของอริสโตเติล  นักบุญธอมัสกลาววาโลก
ถูกปกครองอยางกษัตริยโดยพระเจา  สิ่งน้ีเปนมุมมองที่เปนเอกลักษณของศาสนาคริสต  ซึ่งดูแตกตางไปมากจาก
นักคิดแบบทางโลกอยางอริสโตเติล อะไควนัสจึงปกปองการปกครองแบบกษัตริยบนพ้ืนฐานของทางโลกอยาง
เครงครัด  (เขาใหมีรัฐบาลผสมและคลายอริสโตเติลที่พิจารณาเปนรูปแบบที่รัฐเปนไปไดและดีที่สุด) (เบรน เนล
สัน, 2548. หนา 133.) 
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Theological (สังเขปเทววิทยา)29 ท่ีอะไควนัสตีความหมายดวยหลักภาษาสามัญของเพลโตแตพิสูจน
ดวยหลักภาษาอุดมการณของอริสโตเติล (กีรติ บุญเจือ, 2542: 16) รวมไปถึงนักปรัชญาทานอ่ืนๆ 
ในยุคนั้นไดใชหลักการใหเหตุผลเชิงตรรกะของอริสโตเติล เพื่อปกปองหลักการดั้งเดิมของศาสนา
คริสต   
 แตกระนั้นเอง การคนพบอริสโตเติลในศตวรรษท่ี 13 ส่ิงนี้ไดมาจากอาหรับตะวันออก  
ความรูสึกเกี่ยวกับอริสโตเติลและความคิดแบบคลาสสิคเปนสวนมากไมไดมาจากตนฉบับ แตได
จากงานของนักคิดคนอื่นๆ เชน ซิเซโรและออกัสติน (เบรน เนลสัน, 2548: 132)  ทําใหเม่ือขาด
ความรูเชิงวิจารณในแบบนักประวัติศาสตร ก็ไมอาจมองเห็นวาอริสโตเติลเองก็มีการพัฒนา
ความคิดตามลําดับแหงอายุขัย จึงพยายามเขาใจความคิดของอริสโตเติลท้ังหมดในระบบเดียวตาม
หลักเหตุผล พยายามตะลอมความคิดทุกขอใหเขาระบบใดระบบหนึ่งตามท่ีแตละคนเห็นควร แลวก็
ถกเถียงกันอยางหนักเพื่อปองกันระบบความคิดของอริสโตเติลตามท่ีตนเองเขาใจ (กีรติ บุญเจือ, 
2527: 196) 
 เม่ือมีการฟนฟูการศึกษาเก่ียวกับอริสโตเติล ซ่ึงอยูบนรากฐานของความรูท่ีเปนแหลงท่ีมา
แรก ก็ทําใหเกิดจิตสํานึกแบบตะวันตกข้ึนมาใหม  ซ่ึงเปล่ียนความคิดแบบยุคกลางและวางพ้ืนฐาน
ของโลกสมัยใหมเกิดความขัดแยงกัน กลาวคือขณะท่ีความรูของอริสโตเติลทําใหนักคิดแบบคริส
เตียนมีความรูอยางเปนระบบท่ีสามารถดําเนินการไดกับความจริงใหมทางสังคม โดยเฉพาะปรัชญา
ทางโลกของอริสโตเติลถูกนําไปใชเพื่อโจมตีอํานาจสูงสุดของศาสนา ผูนําทางศาสนารูสึกถึง
อันตรายของลัทธิอริสโตเติลและพยายามตอตานอิทธิพลนี้ แตความคิดของอริสโตเติลมีอิทธิพล
มากและเขากันไดดีกับลัทธิประชานิยม30 ในตอนปลายยุคกลางและไมมีการถอยกลับมาแตอยางใด 
(เบรน เนลสัน, 2548: 132)  

                                                 
29 Summa Theological (สังเขปเทววิทยา) เปนหนังสือที่สังเขปความคิดของอะไควนัสอยางเปนระบบ ดู

รายละเอียดเก่ียวกับการวิเคราะหงานสังเขปวิทยาอะไควนัสที่ กีรติ บุญเจือ, (2527). แกนปรัชญายุคกลาง. ไทย
วัฒนาพานิช.กรุงเทพฯ: หนา 237-240 

30 ลัทธิประชานิยม (popularism) ในชวงตอนปลายยุคกลางเกิดขึ้นพรอมๆกันกับการเกิดขึ้นของสถาบัน
ตางๆท่ีทาทายอํานาจของศาสนจักรเชน มหาวิทยาลัย เมืองที่เปนอิสระ กลุมชางฝมือ และสมาคมประเภทตางๆ ที่
เริ่มเติบโตและยืนยันในความเปนอิสระของตน โดยเฉพาะการเกิดชาติ-รัฐ (nation-state) สมัยใหม ประกอบกับ
การคนพบและนําปรัชญาของอริสโตเติลมาผนวกเขากับศรัทธาในศาสนาคริสต ซึ่งทายสุดจะทําลายอํานาจสูงสุด
ทางการเมืองของศาสนา ลัทธิประชานิยมจึงเกิดขึ้นจากการที่ประชาชนเริ่มเรียกรองในการเขาไปจัดการและมี
สวนรวมในทางการเมือง ประชาชนเริ่มเช่ือวารัฐบาลควรริเริ่มพรอมไปกับพวกเขา (เบรน เนลสัน, 2548. หนา 
131-132.) 
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 การเขามาจัดการความรูคลาสสิคเกิดข้ึนในยุคกลางจนถึงยุคฟนฟูศิลปวิทยา (Renaissance) 
โดยบรรดานักวิชาการจากศาสนาคริสตมองเทพปกรณัม (Myth) วาเปนงานท่ีมีสถานะอุปมานิทัศน 
(allegory) เปนคติธรรม (parable) และเปนสารมุงเนนการส่ังสอนทางดานศีลธรรมการเมืองเปน
หลักมากกวา เปนผลทําใหศาสนปราชญเหลานี้เนนการตีความเทพปกรณัมไปในลักษณะเพื่อท่ี
คนหาเร่ืองราวอภินิหารและความลับของพระผูเปนเจา (ศิริวิชช ทุมก่ํา, 2541: 103) เม่ือเปนเชนนั้น
แลว การตีความในแบบนักศรัทธานิยม (dogmatists)31 ก็ทําใหเหตุผลของมนุษย (logos) ท้ังของฟโล
โซเฟอรและโซฟสตสมัยกรีกโบราณ ถูกบรรดานักศรัทธานิยมเชื่อมโยงเขากับเหตุผลของพระเจา
หรือพระวจนะ (Logos) ถึงข้ันท่ียุสตีนุส (Justinus)32 ตีความและยกยองใหโสเครตีส (Socrates) กับ
เฮราคลิตุส (Heraclitus) วาสามารถชักจูงคนเขาถึงความจริงดวยอานุภาพแหงพระวจนะ และท้ังสอง
ตางก็เปนชาวคริสตกอนท่ีพระคริสตจะประสูติเสียอีก (กีรติ บุญเจือ, 2527:23) 
 ส่ิงนี้แสดงถึงความสามารถในการจัดการของปราชญในศาสนาคริสตท่ีรับเอาคําอธิบาย
แบบปรัชญากรีกมารวมเขากันเปนสวนหนึ่งภายใตรมเงาคริสตจักรอันยิ่งใหญ แมวาตลอดเวลาท่ี
พระเยซูทรงมีพระชนมอยูจะไมปรากฏวามีการบันทึกคําสอนของพระองคไว ชวงแรกๆ ในสมัย
อัครสาวกก็ยังคงถายทอดกันปากตอปาก แตก็คงเร่ิมมีการบันทึกไวใชสวนตัวกันประปรายไมเปน
ลํ่าเปนสันและยังไมนับวาเปนคัมภีร นักบุญเปาโล (Paulo) เองเขียนจดหมายถึงศิษยของทานก็เปน
เร่ืองสวนตัวไมไดต้ังใจใหเปนคัมภีร แตเม่ือกาลเวลาลวงไปและผูเล่ือมใสขยายวงกวาง จึงมีผูคิด
รวบรวมชีวิตและคําสอนของพระเยซูข้ึนเปนเลมสําหรับใชอานในการชุมนุมนมัสการ(กีรติ บุญเจือ, 
2542: 22) 
 ในชวงแรกของจุดมุงหมายศาสนาคริสตก็เพื่อใหประชาชนนับถือพระเยซู และเช่ือคําสอน
ตางๆ ใหกลายมาเปนหลักปฏิบัติและเปนหลักธรรมของคนในสังคม ทําใหพวกท่ีเครงศาสนาต้ังขอ
รังเกียจวิชาความรูตางๆ ท่ีคนพบจากกรีกโบราณ มีผลทําใหความรูคลาสสิคตางๆ ชวงนี้ซบเซาลง 
เม่ือศาสนาคริสตไดรับความนิยมมากข้ึน พวกที่เขารีตบางสวนท่ีไดสมาคมกับผูท่ีมีความรูเกี่ยวกับ
อารยธรรมกรีกเชนท่ีเอเธนส (Athens) อเล็กซานเดรีย (Alexandria) และในเอเชียนอย (Asia Minor) 
ซ่ึงก็เปนธรรมดาท่ีบรรดาคนเหลานี้ท่ีมีความรูมักตองการความเช่ือท่ีมีหลักการ ทําใหพวกท่ีสอน
ศาสนาคริสตชวงนั้นจะตองพยายามปรับหลักธรรมหรือแสวงหาแนวทางการอบรมใหเหมาะสมกับ

                                                 
31 กลุมนักศรัทธานิยม (dogmatists) เช่ือวาหากจะศึกษาปรัชญาและใชเหตุผลก็ควรถือเอาศรัทธาเปน

จุดเริ่มตนและเปนเปาหมาย คือ ใชเหตุผลเพ่ือเขาใจศรัทธาและเพ่ือเพ่ิมศรัทธาเทาน้ัน โดยถือหลักการวา “ฉันเช่ือ
เพ่ือจะเช่ือ” (I believe so that I may believe) (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 159.) 

32 ยุสตีนุส (Justinus: 100?-1647) มีสมญานามวา “วีรสักขี” (The Martyr) เพราะยอมถวายชีวิตเพ่ือยืนยัน
ศรัทธาตอศาสนา เปนนักเขียนคริสตศาสนาคนแรกที่รูปรัชญากรีกอยางจริงจัง (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 22.)  
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ระดับผูเรียน จึงไดมีการตั้งโรงเรียนสอนศาสนา (catechetical schools) ข้ึนเพื่อสอนผูท่ีจะทําหนาท่ี
เปนผูสอนศาสนา (church leader and worker) ซ่ึงเปนท่ีนิยมในยุโรปตะวันออก และมีการเรียนวิชา
อ่ืนประกอบอยาง ไวยากรณ วรรณคดี วาทศิลป ปรัชญา ซ่ึงทางยุโรปตะวันตกถือวาวิชาพวกนี้เปน
วิชาของพวกนอกรีต (pagan learning)  แตพวกพระท่ีเปนกรีก (Greek Fathers) อยางคลีเมนต 
(Clement) โอริเจน (Origen)33  เห็นวาวิชาเหลานี้จะชวยใหเขาใจพระคัมภีรไดดีข้ึน แตพวกพระ
โรมัน (Latin Church Fathers) อยางเทอรทุลเลียน (Tertullian)34 ซ่ึงเช่ียวชาญวิชาพวกกรีกกอน
หนาท่ีจะเปล่ียนใจมาเขารีตก็กลัววาวัฒนธรรมความรูคลาสสิคเหลานั้นจะทําใหคติธรรมของ
ศาสนาคริสตเสียไป และตอมาใน ค.ศ. 401 ก็ออกคําส่ังมิใหพระเรียนวรรณกรรมของพวกนอกรีต 
ซ่ึงมีผลทําใหวิชาการตางๆ รวมถึงภาษากรีกเร่ิมสูญหายไปจากยุโรปตะวันตก จนกระทั่งราว 1000 
ปใหหลังจึงไดฟนฟูกันข้ึนมาใหม (วิภาวี ประพันธะโยธิน, 2510: 78-79) เพราะคนพบปรัชญาของ
อริสโตเติลท่ีสามารถนํามาใชในการปกครองของชวงตอนปลายยุคกลาง 

ความขัดแยงระหวางโลกทัศนในแบบอัสสมาจารย (Scholastic)35 ท่ีไดรับอิทธิพลจาก
แนวคิดอริสโตเติลของนักสรางระบบ (systematicians)36 อยางอะไควนัส   ไดสรางความขัดแยง
ระหวางโลกทัศนแบบนักสรางระบบกับโลกทัศนแบบนักศรัทธานิยม (Dogmatist) ในปรัชญา
ศาสนายุคกลาง ปรากฏชัดอยูในนวนิยายเร่ือง “สมัญญาแหงดอกกุหลาบ” (Il nome della rosa) ของ
                                                 

33 คลีเมนตแหงอะเล็กซานเดรีย (Clement of Alexandria: 150?-215) ชาวกรีกผูพยายามที่จะอธิบาย
ศาสนาคริสตใหเปนที่ยอมรับไดแกชาวกรีก ในขณะเดียวกันก็พยายามที่จะช้ีแจงใหชาวคริสตยอมรับเอาปรัชญา
เขามาใชในศาสนาคริสตดวย (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 34.) 

โอริเจน (Origen) หรือโอรีเกเนส (Origenes: 185-254) ผูรอบรูเรื่องศาสนาคริสตและปรัชญากรีก และยัง
สามารถสอนตรรกวิทยา คณิตศาสตร ดาราศาสตรและธรรมชาติวิทยา มีความพยายามที่จะประนีประนอมศรัทธา
กับความรูตางๆ โดยเฉพาะการพยายมใชปรัชญาของเพลโตอธิบายสาสนาคริสตใหกลมกลืนกับวิชาตางๆ (กีรติ 
บุญเจือ. 2527. หนา 36.) 

34 เทอรทุลเลียน (Tertullian: 160-230) เปนผูริเริ่มใชศัพทลาตินสําหรับอธิบายปรัชญาคริสต โดย
เลียนแบบศัพทกรีกและใหความหมายแบบคริสตแกศัพทลาตินที่มีความหมายเดิมอยูแลว เปนผูกอต้ังสํานัก 
ปตาจารยลาติน (School of the Latin Father) (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 39.) 

35 โลกทัศนในแบบอัสสมาจารย (Scholastic) มีวิธีการหาเหตุผลสนับสนุนในแบบวิภาษวิธี (dialectic) 
โดยมีความสงสัยเปนที่พ่ึงในการหาความรูในบริบทเฉพาะตัวอยางมหาวิทยาลัย จึงนิยมใชปรัชญากรีกมาอธิบาย
คริสตศาสนาแทนแรงศรัทธาแตเพียงอยางเดียว 

36 เพราะความรูทุกอยางมาจากแหลงเดียวกันคือพระเจา กลุมนักสรางระบบ (systematicians) จึงมี
แนวคิดวา “ฉันเช่ือเพ่ือจะเขาใจ” (I believe so that I my understand) กลาวคือ เช่ือแลวจะตองเขาใจดวยเหตุผลให
ไดวาทําไมจึงตองเช่ือ เช่ือแลวก็มั่นใจวาจะตองเขาใจไดดวยเหตุผล คนที่โดดเดนในกลุมน้ีก็เชน อัลเบรตุส ผู
ยิ่งใหญ (Albertus Magnus = Albert the Great) และโทมัส อะไควนัส เปนตน (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 165.) 
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อุมแบรโต เอโก (Umberto Eco) บริบทนวนิยายเลมนี้อยูในภาคเหนือของอิตาลีชวงปลายศตวรรษท่ี 
14  

เหตุการณตางๆ ท่ีเกิดข้ึนในนวนิยายเร่ืองนี้นั้นเปนความขัดแยงผานโลกทัศนนักบวชผูเครง
ศาสนาท่ีช่ือจอรเกแหงเบอรกอส (Jorje of Burgos) นิกายเบเนดิคทีนส (Benedictines)37 กับวิลเลียม
แหงบาสเคอรวิลล (William of Baskerville) นักบวชนิกายฟรานซิสคัน (Franciscan)38 ซ่ึงจอรเก
เห็นวาภาระนักบวชนั้นคือการเก็บรักษาความรูไมใชการคนหา เปนเพียงการสรุป ทบทวนความรู
อยางตอเนื่องดวยแรงศรัทธา สําหรับนักศรัทธานิยมอยางจอรเก ความรูจึงเปนเร่ืองของความ
สมบูรณแบบ มนุษยไมอาจเพิ่มเติมส่ิงใดๆ ลงไปในความสมบูรณแบบนี้ เพราะน่ันเปนการกระทําท่ี
บาป เปนบาปแหงความหยิ่งของมนุษย ซ่ึงความคิดนี้ไปดวยกันไมไดกับโลกทัศนในแบบอัส
สมาจารยของวิลเลียม ผูซ่ึงสนับสนุนในการมองส่ิงตางๆ ดวยความสงสัย ดวยการตั้งคําถาม 
(qauaestio) ท่ีจะนําไปสูการไขปริศนาฆาตกรรมท่ีเกี่ยวของกันกับการอยากรูอยากเห็นหนังสือ 
Poetic ของอริสโตเติล  

ทําใหความตายในระดับปจเจกบุคคลท่ีเกิดข้ึนในเร่ืองจึงไมเพียงแตเปนส่ิงจําเปนสําหรับ
การสรางเนื้อหาการเลาเร่ืองในนวนิยายของเอโก หากจะวาตามสัญวิทยา (semiotics) ในอาชีพหลัก
ของผูประพันธ นวนิยายก็ยังไดสรางนัยยะแฝงท่ีเร่ิมปรากฏชัดข้ึนของปรัชญาแบบศรัทธานิยม 
(Dogmatism) ในสมัยกลางท่ีกําลังจะถูกฆาตกรรมดวยการเกิดข้ึนของความอยากรูอยากเห็น 
(curiosity) แบบมนุษยนิยม (humanism) ของแนวคิดปรัชญาสมัยใหมในเวลาตอมาเชนกัน (พิสิฏฐ 
โคตรสุโพธ์ิ และฮันส ฌอรฌส เดอคร็อป, 2545: 9-13) 

แมเหตุฆาตรกรรมจะเกิดข้ึนดวยเหตุความเช่ือท่ีขัดแยงกันระดับบุคคล ระหวางศรัทธาอัน
เครงครัดกับเหตุผลแบบมนุษยนิยม แตโดยท่ัวๆ ไปแลวคริสตศาสนาไดช่ือวาเปนศาสนาท่ีต้ังอยูบน
หลักการของความรัก และดวยเหตุท่ีผูชายไดเขาไปอยูในโลกแหงศาสนาต้ังแตเยาววัย บางทีความ
รักท่ีมีตอเพศตรงขามอาจจะมีเพียงแตแมเทานั้นท่ีพวกเขารูจัก (Jacques Dalarun, 1992: 15-16 อาง
ใน ธเนศ วงศยานนาวา, 2541:181) และเหตุที่โลกนักบวชเปนโลกของผูชายท่ีจะตองพยายามทําตัว
ใหใกลเคียงกับพระ ประกอบกับการท่ีจะตองแสวงหาความรู คนควาภายใตรมเงาของศาสนจักร 

                                                 
37 นิกายเบเนดิคทีนส (Benedictines) ในอิตาลีเช่ือมั่นในศรัทธานิยม (dogmatism) เช่ือวาเหตุผลใหความ

แนนอนนอยที่สุด (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 159.)  
38 นิกายฟรานซิสคัน (Franciscan) กอต้ังโดยนักบุญฟรานเซสโคแหงอัสซีซี (St. Francis of Assisi: 

1181-1226) นิกายน้ีถือเอาความรักตามคําสอนของพระเยซูมาเปนมูลบทของความคิดและการกระทํา และมี
นักบวชอยางสโคตุส (Scotus: 1265-1308) ที่คัดคานคําสอนของอะไควนัส และยึดถือคําสั่งสอนของออกัสตินเปน
หลัก (กีรติ บุญเจือ. 2527. หนา 282-283.) 
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นั่นก็ยิ่งทําใหการใชชีวิตของเหลาบรรดานักบวชตัดขาดจากโลกมนุษยปกติ (ธเนศ วงศยานนาวา, 
เร่ืองเดียวกัน: 181.) ส่ิงเดียวท่ียึดถือม่ันไดก็คือแรงศรัทธาในศาสนา และถาหากวาคริสตศาสนา 
โลกความรูสวนตัวของนักบวช ประกอบกับประวัติศาสตรภูมิปญญาที่สืบมาจากกรีกก็ลวนแลวแต
เปนอาณาเขตของผูชายแลว ดังนั้นวิธีวิทยาในการศึกษาหาความรูจึงถูกกําหนดข้ึนจากเพศชายเปน
หลัก หรือท่ีเรียกกันวาเปนการเอาลึงคของผูชายเปนศูนยกลางในการหาความรู (phallocentricism)39 
ดังนั้นจึงเปนเร่ืองท่ีสามารถทําความเขาใจไดวาทําไมจอรเกถึงไดปกปองศาสนจักรใหพนภัยจาก
ความรูนอกรีตอยางหนังสือของอริสโตเติล 
  อยางไรก็ดี ศาสนจักรก็ยังไดเปดโอกาสใหกับผูหญิงในการท่ีจะหลุดออกจากการครอบงํา
ของผูชายโดยผานกิจกรรมทางศาสนาไดเชนกัน เพราะเหตุท่ีวาศาสนจักรไดประโยชนทางดาน
ทรัพยสมบัติจากการเขารวมกิจกรรมอันบริสุทธ์ิในโลกศาสนาของผูหญิง ศาสนจักรไดกระทําการ
ยกทุกส่ิงทุกอยางใหไปสูระดับของความเปนนามธรรมท่ีไมปรากฏในโลกนี้ แตกลับเปนสวรรค
หรือโลกหนา ทําใหผูหญิงเห็นหนทางแหงเสรีภาพในการท่ีจะปลดปลอยตัวเอง ในทางกลับกัน 
ศาสนจักรก็ประณามผูหญิงโดยการเสนอทางออกดวยรูปแบบของความเปนชาย ไมวาจะเปนเร่ือง
ของเหตุผล การมีอารมณพอประมาณท่ีสามารถควบคุมได (ธเนศ วงศยานนาวา, 2541: 190) หรือ
กระท่ังการบวชเปนแมชีของผูหญิงในตระกูลท่ีรํ่ารวย (แมนเกล, อัลแบรโต, 2546: 110) การสราง
ภาพผูหญิงของศาสนจักรนี้ทําใหผูหญิงจึงเปนท้ังผูสามารถกระทํา (active) และเปนผูท่ีถูกกระทํา 
(passive) ไดในเวลาเดียวกัน (ธเนศ วงศยานนาวา, 2541: 190) อยางไรก็ดี ก็ใชวาชาวคริสตในสมัย
ศตวรรษท่ี 15 ทุกคนจะเห็นดวยกับการท่ีจะใหผูหญิงรํ่าเรียนเขียนอานหนังสือเชนนี้ เหตุอันหนึ่งท่ี
ยกข้ึนมาอางเพ่ือไมใหเด็กหญิงของตนเรียนหนังสือก็คือ เร่ือง “จดหมายรัก” ท่ีถือวา “เปนการไม
เหมาะสมสําหรับเด็กผูหญิงท่ีจะหัดอานเขียนนอกเสียจากต้ังใจบวชเปนแมชี มิฉะนั้นแลวเม่ือถึงวัย
แรกรุน พวกเธออาจจะเขียนหรือไดรับสารเก่ียวกับเร่ืองรักๆ ใครๆ” แมวาคนในสังคมยุคเดยีวกนัจะ
ไมเห็นดวยกับแนวคิดนี้ท้ังหมดก็ตาม (แมนเกล, อัลแบรโต, 2546: 110)  

 เม่ือระบบนครรัฐไดคืบคลานเขาครอบครองยุโรปพรอมกับความรํ่ารวยของพอคา 
ประกอบกับความยากจนของเจานครเมืองใหญตางๆ  ก็คอยๆ ตกอยูในอํานาจของคหบดีทีละเมือง 

                                                 
39 การเอาลึงคของผูชายเปนศูนยกลางในการหาความรู (phallocentricism) หรือการใชลึงคเปนศูนยกลาง

แหงความคิด (phallocentric thought) เปนการนําเอาสรรพสิ่งทั้งหลายที่อยูในโลกเขามาเก่ียวของกัน เปนความ
เก่ียวของและความสัมพันธที่เปนการพิจารณาแบบองครวม (totality) ที่มีศูนยกลางหรือแกนนําอันสามารถที่จะ
ขยายตัวออกไปสูสวนตางๆเปรียบประดุจวาพระเจาสิงสถิตอยูทุกหนแหง แนวความคิดที่ใชลึงคเปนจุดศูนยกลาง
น้ีจึงตองมีความโดดเดน เห็นไดชัดเจนไมวาจะมองมาจากที่ใด เปรียบประดุจรูปแบบศิวลึงคทั้งหลาย (ธเนศ วงศ
ยานนาวา, 2541. หนา 209-210.)  
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ผูมีอาชีพแตละอาชีพก็พยายามจับกลุมกันเปนสมาคม (guild) เพื่อชวยกันรักษาสิทธิและ
ผลประโยชนของบุคคลในอาชีพเดียวกัน (กีรติ บุญเจือ, 2527: 191) ในชวงแรก การจัดต้ัง
มหาวิทยาลัยก็ไมไดเปนอะไรไปมากกวาการพยายามปกปองผลประโยชนของตน เปนความ
พยายามในการตั้งกลุมเพื่อท่ีจะปกปองสิทธิและผลประโยชนของครูหรือนักบวชสามัญท่ีสอน 
สาเหตุก็เพื่อสรางช่ือเสียงใหแกตัวเองมากกวาท่ีจะต้ังกลุมเพื่อช่ือเสียงของสํานัก คนกลุมนี้จึงพรอม
ท่ีจะรวมตัวกันเพื่อรักษาผลประโยชนของกันและกันเพื่อปองกันการจํากัดเสรีภาพจากผูอํานวยการ
สํานัก (กีรติ บุญเจือ, 2527: 192) รวมกลุมกันมีเรียกช่ือวา “ยูนิเวอรซิตาส” (Universitas) ซ่ึงในตอน
แรกนั้น คํานี้ไมไดมีความหมายในทางวิชาการ เปนเพียงกลุมแรงงานชนิดหนึ่งท่ีพยายามจัดต้ัง
กฎเกณฑเกี่ยวกับการอบรมผลงานและคุณภาพของส่ิงท่ีผลิตท่ีมีลักษณะเปนสากล นับเปนคร้ังแรก
ท่ีระบบอุดมศึกษาในยุโรปกลายมาเปนสถาบันท่ีมีลักษณะเดียวกันหมด (พิสิฏฐ โคตรสุโพธ์ิ 
และฮันส ฌอรฌส เดอคร็อป, 2545: 12) เม่ือสํานักอาสนวิหารหรือกลุมคนผูมีอาชีพท่ีทําการสอน
ในวิชาตางๆ มีกาวหนาในดานวิชาการมากข้ึน ก็ยอมจะมีนักศึกษาและอาจารยมากข้ึนตาม ลําดับ 
บรรดาอาจารยท้ังหลายจึงสํานึกไดวาการสอนก็เปนอาชีพอยางหนึ่ง (กีรติ บุญเจือ, 2527: 191)  
 อาชีพหรือหนาท่ีของอาจารยผูสอนตามกฎเกณฑของมหาวิทยาลัยในยุคกลางก็คือ การ
บรรยายอธิบาย (lecture) หรือการอานและการอธิบายตําราความรู (text) ท่ีไดถูกกําหนดไวลวงหนา 
การอานบทความหน่ึงอาจจะทําใหเกิดคําถามหากวาขัดแยงกับบทบาทสําคัญๆ ทางศาสนาคริสต 
ซ่ึงการต้ังคําถาม (qauaestio) นี้ ในเวลาไมนานก็ไดกลายเปนกระบวนการศึกษาเฉพาะ โดยการ
อภิปราย (disputatio) จะเกี่ยวของกับหัวขอท่ีถูกกําหนดไวอยูแลวนั้นก็มักจะถูกจัดข้ึนทุกๆ สอง
สัปดาห และหนาท่ีของครูอาจารยก็คือ การหาคําตอบท่ีมีระบบตอประเด็นปญหาที่เกี่ยวกับขอ
ขัดแยงท่ีคนอ่ืนไดต้ังไว ดังปรากฏในหนังสือสังเขปวิทยา (summa theologica) ของอะไควนัส (พิ
สิฏฐ โคตรสุโพธ์ิ และฮันส ฌอรฌส เดอคร็อป, 2545: 12) 
 ศาสนาเปล่ียนแปลงอยางมากต้ังแตสมัยของอะไควนัส และการนําเอาความรูคลาสสิคมา
ปรับใชบนพื้นฐานศรัทธาแหงศาสนานั้น ศาสนากลายเปนสถาบันกลางของการเมืองและการ
บริหารของสังคมยุคกลางและเปนศูนยรวมทางจิตใจเกี่ยวกับวิชาการและวัฒนธรรมของโลก
ตะวันตก (เบรน เนลสัน, 2548: 131) แตกระน้ันเอง เม่ือนําเอาความรูคลาสสิคมาใช กระบวนการใช
เหตุผลผานการอธิบายหรือการใชวาทะของครูอาจารยก็ไดทําใหความรูทางศาสนาท่ีรับมาจากพระ
วจนะ (Logos) ของพระเจากลายมาเปนความรูท่ีมนุษยสามารถจะเขาถึงหรือตีความได เปนการ
นําเอามนุษยเปนศูนยกลางการตีความท้ังจากความรูคลาสสิคและจากความรูทางศาสนา 

ดังนั้น ประเพณีของมนุษยศาสตรท่ีนําเอามนุษยเปนศูนยกลางในการหาความรูจึงอาจมิใช
ระบบความคิดท่ีผูกติดอยูกับความเช่ือในเร่ืองของความกาวหนา (progress) เสมอไป หากแตในบาง
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ลักษณะ มนุษยศาสตรของตะวันตกเปนไปในรูปของการมองยอนกลับไปสูสภาวะอุดมคติ (เจตนา 
นาควัชระ, 2525: 97) ทางปญญาของตนเอง นั่นคือการหวนกลับไปใหคุณคาแกภูมิปญญากรีก
โบราณในสมัยเรอเนซองต (Renaissance) ท่ีเร่ิมตนในอิตาลีกอนท่ีจะแพรหลายไปท่ัวยุโรป 
 ในยุคกลางนี้การศึกษาไดขยายตัวอยางกวางขวาง โดยไดเกิดโรงเรียนหรือสถานศึกษา   
ตางๆ  ข้ึนอยางมากมาย ซ่ึงสามารถแบงออกไดเปน 4  ประเภท คือ โรงเรียนวัดท่ีเรียกวา Monastic 
Schools, Cathedral Schools, โรงเรียนท่ีอาจารยเปนปจเจกบุคคลกอต้ังข้ึน และท่ีสําคัญท่ีสุดคือ
มหาวิทยาลัย มหาวิทยาลัยในยุโรปหลายแหงพัฒนามาจากโรงเรียนวัดประเภท “Cathedral 
Schools” เชนท่ีปารีสไดพัฒนาเปนมหาวิทยาลัยปารีสเม่ือตนศตวรรษที่ 13 เชนเดียวกัน รวมท้ัง
มหาวิทยาลัยตูลูส (Toulouse) มหาวิทยาลัยซาลาแมนคา (Salamanca) เปนตน มหาวิทยาลัยเหลานี้
ไดรับรองเอกสิทธ์ิ โดยสันตะปาปา หรือกษัตริย 
 มหาวิทยาลัยตางๆ ดังกลาวมีการเรียนการสอนท่ีแบงออกเปนคณะ (Faculties) โดยมีคณะ
หลักๆ อยู 4 คณะคือ คณะศิลปะศาสตร คณะกฎหมาย คณะแพทยศาสตร และคณะเทววิทยา โดย
มหาวิทยาลัยสวนใหญจะมีคณะศิลปะศาสตรเปนหลัก และมีคณะอ่ืนๆ ท่ีเหลือจํานวนหนึ่งคณะ
ศิลปศาสตรจะใหการเรียนการสอนพื้นฐานแกนักศึกษาเหมือนระดับปริญญาตรี หลังจากนั้น 
นักศึกษาจะไปเรียนตอในคณะอ่ืนท่ีสูงข้ึนไป เชน กฎหมาย แพทยศาสตร หรือ เทววิทยา วิชา
ปรัชญาจะเปนวิชาท่ีสําคัญท่ีสุดของคณะศิลปศาสตร เชนงานแปลของอริสโตเติล 

ป ค.ศ. 1215 อันเปนปท่ีสํานักอาสนวิหารปารีสไดรับอนุมัติใหเปนมหาวิทยาลัยนั้น มี
ขอกําหนดเกี่ยวกับตําราของอริสโตเติลไววาใหใชตําราของอริสโตเติลเปนหลักในวิชาตรรกวิทยา 
แตหามใชตําราเกี่ยวกับอภิปรัชญาและธรรมชาติวิทยา รวมท้ังอรรถกถาและปกรณท้ังหมด สวน
ตําราเกี่ยวกับจริยศาสตรใครจะใชหรือไมก็ได คําส่ังไดผลแตคําหาม และในเวลาเดียวกันก็ต้ัง
คณะกรรมการข้ึนช้ีแจงคําสอนผิดในหนังสือตองหามของอริสโตเติล ปรากฏวายิ่งเราความสนใจใน
งานตองหามของอริสโตเติลหนักข้ึน ต้ังแตป 1255 เปนตนมางานนิพนธทุกเร่ืองของอริสโตเติล
เทาท่ีรูจักกัน กลายเปนตําราหลักของมหาวิทยาลัยปารีส (กีรติ บุญเจือ, 2527: 195)  

ตอมาในป 1263 สันตะปาปาอูรบานุสท่ี 4 (Urbanas) ไดประณาฌลัทธิอะเวอโรอีส 
(Averroes)40 และร้ือฟนคําส่ังหามอีกในฐานะท่ีหนังสือตองหามเหลานั้นเปนบอเกิดของลัทธิอะเวอ
โรอีสทําใหลัทธินี้คอยๆ หายๆ ไป และนักปรัชญารูความคิดของอริสโตเติลอยางถูกตองมากข้ึน 

                                                 
40 ลัทธิอะเวอโรอีส (Averroes) กอต้ังโดย อะเวอโรอีส (Averroes) ผูที่ไดรับขนานนามวา “อรรกถาจารย

อริสโตเติล” (Aristotle’s Commentator) ไดเขียนหนังสือที่ช่ือ “ตอบโตการตอบโตปวงเมธี” (Destruction of 
Destruction of Philosophers) เพ่ือสนับสนุนความประเสริฐของการใชเหตุผล ซึ่งถูกระแวงจากฝายศรัทธานิยมอัน
ทรงอิทธิพลอยางมากในยุคกลาง (กีรติ บุญเจือ, 2527. หนา 201.)  
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และในป 1366 สมณทูตของสันตะปาปาอูรบานุสท่ี 5 ประกาศท่ีมหาวิทยาลัยปารีสวา ผูจะจบ
ปริญญาโททางเทววิทยาทุกคนจะตองรูงานนิพนธท้ังหมดของอริสโตเติลเปนอยางดี (กีรติ บุญเจือ, 
2527:  196) การศึกษาในสมัยนี้จึงเปนการเรียนท่ีอยูในกรอบของศาสนา การตีความงานปรัชญา
อยางของอริสโตเติลและงานปรัชญาศาสนาช้ินอ่ืนๆ ก็คงไวซ่ึงความม่ันคงของศาสนาคริสต
เชนเดียวกัน 

ในบทนี้สรุปไดคือ ความรูในยุคกลางสวนใหญเปนความรูปรัชญากรีกท่ีหลงเหลือจากการ
ทําสงครามกับพวกอนารยะและไดรับการถายทอดหรือแปลกันมาเปนทอดๆ โดยบรรดาเหลาผูรู
ตางๆ ประกอบกับการท่ีศาสนาคริสตท่ีมีบทบาทเปนอยางสูงในสมัยนั้น ก็ทําใหความรูหรือปรัชญา
ในยุคนี้มีไวเพื่อรองรับแนวคิดทางดานศาสนาดังเชนงานเขียนของออกัสติน อะไควนัส เปนตน 
โดยมีโรงเรียนทางศาสนาตางๆ เปนสถานท่ีฝกสอน จุดมุงหมายในการสอนก็เพื่อใหเช่ือฟงคําสอน
ตางๆ ใหกลายมาเปนหลักปฏิบัติ เปนหลักธรรมของคนในสังคมท่ีสอดคลองกับรัฐในสมัยนั้น  

แตอยางไรก็ตาม การคนพบปรัชญากรีกและนํามาปรับปรุงใหสอดคลองเขากับหลักคํา
สอนของศาสนาคริสตนั้นก็ยังมีการโตแยงจากผูรูหลายๆ ฝาย เชนฝายท่ีเช่ือในศรัทธานิยมเห็นวา
การเรียนรูปรัชญากรีกควรจะเปนไปเพ่ือศรัทธาในพระเจา บางฝายเชนฝายนิยมสรางระบบอยาง
กลุมอัสสมาจารยนิยมการใชเหตุผลแบบปรัชญาในการเขาถึงพระเจามากกวาแรงศรัทธา ซ่ึงใน
กระบวนการใหความรูในฝายหลังนี้นิยมใชวิธีวิภาษวิธีเพื่อการสืบคนหาเหตุผล และทําใหตอน
ปลายยุคกลางนั้นปรัชญาของอริสโตเติลไดรับความนิยมเปนอยางมาก เพราะเขากันไดดีกับระบบ
การปกครองท่ีเปล่ียนจากภายใตการครอบงําของศาสนาไปเปนระบบประชานิยม และการเกิด
ระบบทางสังคมใหมๆ อยาง ระบบนครรัฐ สถาบันการศึกษา เปนตน 

สถานท่ีใหความรูตางๆในตอนปลายยุคกลางอันไดแก โรงเรียนวัดตางๆ และท่ีสําคัญคือ
เร่ิมมีการกอต้ังมหาวิทยาลัยข้ึนในศตวรรษท่ี 13 โดยเรียนเกี่ยวกับวิชาทางศิลปะศาสตรเปนหลัก มี
การตีความปรัชญาของอริสโตเติลภายใตกรอบของศาสนาคริสต หนาท่ีของครูก็คือการบรรยายหรือ
อานตํารา การอภิปรายในบทความทางศาสนาคริสตท่ียกข้ึนมา หนาท่ีสําคัญของครูอาจารยอีกอยาง
ก็คือ การหาคําตอบท่ีมีระบบตอประเด็นปญหาที่เกี่ยวกับขอขัดแยงท่ีคนอ่ืนไดต้ังไว ดังปรากฏใน
หนังสือสังเขปวิทยา (summa theologica) ของอะไควนัส หนาที่ของครูในยุคนี้จึงคลายกับการบอก
ใหผูเรียนฟงและศรัทธาในส่ิงท่ีบรรยายนั่นเอง 
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3.3 การควบคุมอํานาจของความรูในยุคฟนฟูศิลปวิทยาถึงยุคลาอาณานิคม 
3.3.1 การศึกษาในยุคฟนฟูศิลปวิทยา 
ระบบการเรียนรูหรือระบบการศึกษาในยุคสมัยฟนฟูศิลปวิทยา (Renaissance) เนนถึง

ความสําคัญทางโลกียะ และอางถึงส่ิงท่ีคลาสสิค กวี โศกนาฏรรม ละคร ซ่ึงหายไปเปนระยะเวลา
หลายรอยป ซ่ึงในศตวรรษท่ี 13 มีเพียงไมกี่คนท่ีสนใจในเร่ืองคลาสสิค และการสนใจในโลกคลาส
สิคนี้ก็ไมไดเกิดข้ึนอยางบังเอิญในสมัยศตวรรษท่ี 15 ดังปรากฏเปนหลักฐานท่ีอางถึงเชน ในบทกวี
ของดังเต (Dante) ท่ีอางถึงเวอรจิล (Virgil) กวีชาวโรมัน41  หากแตวาการมองโลกในแบบคลาสสิค
เปนการยอนมุมมองในธรรมชาติของมนุษยท่ีไมไดเกิดจากการเรียนรูผานตํารา (text) ในสมัยนั้น 
หากแตความตองการ (passion) ท่ีจะแสวงหาความเปนคลาสสิคกลายเปนการแสวงหาความรู
เพื่อท่ีจะแสดงถึงฐานะของตนเองของคนกลุมท่ีเรียกตนเองวา “นักมนุษยนิยม” (Umanista) โดยให
ความสนใจกับวรรณกรรม วรรณคดี เนนถึงความสําคัญของมนุษยและวิธีการดําเนินชีวิตบนโลกนี้
โดยมีบทกวีท่ีแสดงถึงความอยากรูอยากเห็นเกี่ยวกับธรรมชาติของเปตรารค (Petrarch)42 เปน
ตัวแทนของยุคมนุษยนิยมรุนแรกๆ อันนําไปสูการเกิดข้ึนของแนวคิดทางดานวิทยาศาสตรในยุค
หลัง (พิสิฏฐ โคตรสุโพธ์ิ และฮันส ฌอรฌส เดอคร็อป, 2545: 35) 

เปตรารคไดวิจารณระบบการศึกษาในยุคกลางท่ีมีแตการอางถึงหนังสือท่ีเคยเขียนมากอน 
ทําใหคนไมกลาท่ีจะเขียนอะไรใหมๆ ออกมาหรือใชจินตนาการของตนสรางสรรคงาน เพราะการ
กระทําเชนนี้ถือวาเปนการลวงและยางกาวเขาไปในอาณาเขตของพระเจา โดยกระทําตัวเปนผู
สรางสรรคเสียเอง การหวนกลับไปใหความสําคัญกับงานคลาสสิคท่ีเนนถึงความสําคัญของมนุษย
ในการผลิตงานอยางวรรณกรรม ความพยายามที่จะทําใหเกิดการศึกษาที่มีลักษณะการเปรียบเทียบ 
รูปแบบการเขียน (style) การใชวาทศิลปของนักเขียนโบราณ และพยายามท่ีจะใหภาษาลาตินในยุค
นั้นเปนภาษาที่สวยงามเหมือนกับท่ีนักกวีชาวลาตินไดเคยเขียนไว ส่ิงเหลานี้ทําใหเกิดการวิจารณ
วรรณกรรม ซ่ึงตนฉบับ (manuscript) หรือตําราตางๆ จากอดีตถูกเปรียบเทียบและตีความ 

                                                 
41 ดังเต  อาลีกีเอรี (Dante Alighieri: 1265-1321) นักประพันธชาวอิตาเลียน ผูแตงเรื่อง “Divine 

Comady”  โดยหนังสือเลมน้ีแบงออกเปนสามภาคไดแก Inferno (นรก), Purgatorio (แดนชําระบาป) และ 
Paradiso (สวรรค) ซึ่งในภาคแรก Inferno จะเก่ียวของกับการเดินทางลงไปในนรกของดังเต โดยมีเวอรจิล (Virgil: 
ตุลาคม 15, 70 ปกอนคริสตกาล –กันยายน 21, 19 ปกอนคริสตกาล) กวีชาวโรมันผูประพันธ Bucolics หรือ 
Eclogues, the Georgics  และ the Aeneid เปนผูนําทางเที่ยวนรกในครั้งน้ี 

42 เปตรารค (Petrarch: 1304 –1374) นักวิชาการ กวีชาวอิตาเลียน เปนผูที่ไดรับการขนานนามวาเปน 
“บิดาแหงมนุษยนิยม” (Father of Humanism)  
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แตอยางไรก็ดี การวิจารณวรรณกรรมนั้นไมไดมีจุดมุงหมายท่ีจะโจมตีสถาบันทางศาสนา 
แตเปนการพยายามท่ีจะทําความสะอาดแนวคิดของคริสเตียนใหมีความเปนเหตุเปนผลมากข้ึน แต
เม่ือยิ่งใชเหตุผลวิจารณส่ิงเหลานี้มากขึ้นเทาใดก็กลับกลายเปนวาเกิดปญหา เพราะเหตุผลในการ
วิจารณไมอาจหาไดจากความรูในตําราท่ีถือวาเปนความรูของพระเจา ความรูของนักวิจารณกลับ
กลายวาไดมาจากการตีความของนักวิชาการที่เนนเร่ืองของการศึกษาและการฝกหัดในแบบวิภาษวธีิ 
(dialectic) ซ่ึงการเรียนรูชนิดนี้มนุษยทุกคนก็ยอมท่ีจะเรียนรูได การตีความท่ีเกิดข้ึนทําใหอํานาจ
และขอบเขตของวิวรณของพระผูเปนเจานั้น ข้ึนอยูกับเหตุผลหรือความเขาใจของปจเจกบุคคลแต
ละคนไป (พิสิฏฐ โคตรสุโพธ์ิ และฮันส ฌอรฌส เดอคร็อป, 2545: 36) พรอมกันกับการมาถึงของ
แทนพิมพของโยฮัน กูเต็นเบิรก (Johann Gutenberg)43  ในชวงทศวรรษท่ี 1440  การถือกําเนิดข้ึน
ของการพิมพหนังสือก็ไดทําใหความสัมพันธระหวางมนุษยและพระเจาไมจําเปนท่ีจะตองพึ่งพา
คําอธิบายหรือคําส่ังสอนจากเหลาบรรดานักบวชอีกตอไป การมีพระคัมภีรไบเบิลเปนของตัวเองจึง
เกิดการตีความคําสอนอันหลากหลาย หรืออีกนัยหนึ่งก็คือการพิมพหนังสือชวยเพิ่มความสามารถ
ในการใชเหตุผลของปจเจกบุคคลใหมากข้ึนนั่นเอง 
 

3.3.2 ความรูในศตวรรษท่ี 16 จนถึงยุคลาอาณานิคม 
การผลิตหนังสือท่ีพิมพออกมาคร้ังแรกของโลกพิมพข้ึนมาจากตัวพิมพจะเปนคัมภีรทาง

ศาสนาท่ีเรียกวา “คัมภีร 42 บรรทัด” (42-line Bible)44 ท่ีมีอีกช่ือก็คือ “คัมภีรกูเต็นเบิรก” 
(Gutenberg Bible)45 มีการคํานวณวา “incunabula”46 มากกวา 30,000 เลมท่ีพิมพข้ึนจากโรงพิมพ

                                                 
43 ช่ือสมบูรณ คือ “Gensfleisch zur Laden zum Gutenberg” และดวยเหตุผลทางดานโลกธุรกิจจึงลดลง

สั้นๆ เหลือ Johann Gutenberg (แมนเกล, อัลแบรโต, 2546: 194 ) 
44 คัมภีร 42 บรรทัด (42-line Bible) หรือ คัมภีรไบเบิลฉบับกูเต็นเบิรก (Gutenberg Bible หรือ 42-line 

Bible) เน่ืองจากแตละหนาจะมี 42 บรรทัด ทั้งเลมหนา 1,300 หนา เปนคัมภีรไบเบิลที่พิมพขึ้นดวยแทนพิมพครั้ง
แรกของโลกโดยนักประดิษฐแทนพิมพชาวเยอรมันที่ช่ือกูเต็นเบิรก ซึ่งผลของการพิมพพระคัมภีรทําใหแพรหลาย
ไปทั่วยุโรป นอกจากน้ียังสงผลใหเกิดการการปฏิวัติวงการการพิมพในเวลาตอมา สงผลใหคัมภีรไบเบิลกลายเปน
หนังสือที่มียอดพิมพสูงที่สุดในโลกจนถึงปจจุบัน 

45 กอนหนาที่กูเต็นเบิรกจะประดิษฐเครื่องพิมพน้ีขึ้น ในป ค.ศ. 1045 ปเซ็ง หรือไปเซ็ง (Pi Sheng) ได
ประดิษฐเครื่องพิมพขึ้นมาไดในประเทศจีน แตเครื่องพิมพของกูเต็นเบิรกก็มิไดปรากฏรองรอยหรือเคามูลใหเห็น
วาเปนการลอกเลียนหรือไดรับอิทธิพลจากจีนแตประการใด และในชวงเวลาใกลเคียงกันน้ัน ทางตะวันตกเองก็มี
หนังสืออื่นๆ ที่พิมพเสร็จกอนหนากูเต็นเบิรกเชนกัน แตมีความสมบูรณนอยกวาเชน หนังสืออัส แกรมมาติกา 
(Ars Grammatica) พิมพโดยอีเลียส โดเนตัส (Aelius Donatus) ที่เมืองคอนสตานส (Constance) ระหวาง ค.ศ. 
1448-1452 (วัลลภ สวัสดิวัลลภ, 2527. หนา 85-6.) แตใครกันเลาที่จะนับหนังสือที่ไมสมบูรณแบบเลมน้ีเปนกาว
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เหลานี้ท่ียังมีลายมือตนฉบับปรากฏอยูดวย เม่ือถึงปลายศตวรรษท่ี 15 มีคนจํานวนมากข้ึนเรียนรูการ
อาน คนท่ีเรียนรูการเขียนก็มีมากข้ึนดวยเชนกัน ฉะนั้น ศตวรรษท่ี 16 จึงไมใชเปนเพียงยุคแหงการ
พิมพถอยคําเทานั้น แตยังเปนศตวรรษแหงการฝกหัดคัดลายมือที่ยิ่งใหญดวยเชนกัน (แมนเกล, อัล
แบรโต, 2546: 196) 

ศตวรรษท่ี 16 จึงเปนการเปดประตูสูยุคการสรางความเปนมาตรฐานของภาษาเขียนให
แพรหลายแกประชาชน ดวยการผลิตท่ีรวดเร็วและราคาถูกทําใหประชาชนสามารถหาซ้ือหนังสือ
เปนสมบัติสวนตัวไดงาย และในปลายศตวรรษนี้เอง งานพิมพท่ีขายดีท่ีสุดก็คือ งานเขียนท่ี
เกี่ยวของกับประเพณีศาสนา ทุกคนมีโอกาสซื้อพระคัมภีรไบเบิลเปนของสวนตัว การพิมพซํ้าจึง
เปนการชวยเผยแพรใหศาสนาเจริญกวางไกลไดมากข้ึน แตเนื่องดวยการอานส่ิงพิมพท่ีเกิดข้ึนจาก
เทคโนโลยีการพิมพ เปดโอกาสใหกับการเปล่ียนแปลงความหมายของคํายังคงเปนไปได (ธเนศ 
วงศยานนาวา, 2542: 359) นั่นก็ทําใหการอานเพ่ือเขาถึงพระเจากลายเปนเร่ืองสวนตัวไป การ
ตีความจึงมีอิสระและไมจําเปนท่ีจะตองพึ่งพานักบวชหรือผูทรงความรูท่ีกุมอํานาจคําอธิบายส่ิงท่ี
พิมพในพระคัมภีรอีก 

ในแงนี้ การเผยแพรงานพิมพท่ีเกี่ยวของกับทางศาสนาก็ไดลดบทอํานาจการตีความของ
นักบวชหรือผูรูในศาสนจักรลง47 ทําใหความคิดในคริสตศาสนาเกิดนิกายแยกตัวออกมาจากความ
เช่ือดั้งเดิม (Orthodox) รวมไปถึงการแยกนิกายโปรแตสแตนท (Protestant) ในการปฏิรูปคริสต
ศาสนาของมารติน ลูเธอร (Martin Luther)48 อันเปนผลจากความไมเขาใจที่เกิดข้ึนภายใตกรอบ 
การเมืองและศาสนาท่ีเปนตัวกําหนดความรูสึกนึกคิดของคนในสังคม การตีความภาษาผานสภาวะ
ความขัดแยงตางๆ49 ความใฝฝนของชาวคริสเตียนในการท่ีจะสรางหอคอยบาเบล50 และการ

                                                                                                                                            
แรกของการพิมพหนังสือ ในเมื่อการสรางคัมภีรทางศาสนาดังเชนงานของกูเต็นเบิรกเปนการเพ่ิมความหวังเรื่อง
การเขาใกลอาณาจักรของพระเจาหรือความเปนหน่ึงเดียวที่สมบูรณ (The One) ขึ้นมาใหมอีกครั้ง.  

46 Incunabula เปนคําภาษาลาตินที่ใชกันในศตวรรษท่ี 17 แปลวา “เก่ียวโยงกับอูนอน” เปนคําที่ใชเรียก

หนังสือที่พิมพขึ้นกอนปคริสตศักราช 1500 ในยุโรป (แมนเกล, อัลแบรโต, 2546. หนา 195-196.)  
47 ดู Herbert Mcluhan, Marshell, (1965).The Gutenberg Galaxy: The Making of Typographic Man. 

University of Toronto Press. Canada. 
48 นิกายโปรแตสแตนท (Protestant) เปนนิกายที่แยกตัวเองมาจากศาสนจักรโรมันคาทอลิกในป ค.ศ. 

1529 โดยมารติน ลูเธอร (Martin Luther) ในประเทศเยอรมันนี ดวยเหตุไมพอใจกับระบบการบริหารขององคกร
ทางศาสนาตลอดจนอํานาจของพระสันตปาปาในขณะน้ัน 

49 ชาวยิวและชาวคริสเตียนที่มีแนวคิดรุนแรงและสุดโตงหลายกลุมไดใชขอความหลายตอนจากคัมภีร
ไบเบิลไปรับใชเปาหมายของตน พวกครูเสดไดใชมันตอตานมุสลิมและชาวยิว พวกนาซีใชมันตอตานชาวยิว เมื่อ
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สถาปนาอาณาจักรพระเจา ก็ยังคงเปนเพียงแรงปรารถนาท่ียังตองเดินหนากันตอไป ดวยความหวัง 
ทําใหชาวคริสตสวนหนึ่งจะตองพยายามเผยแพรแนวคิดใหกับคนท่ัวท้ังโลก51 ประกอบกับการที่
สามารถที่จะพิมพพระคัมภีรท่ีผลิตซํ้าแมนยําและถูกตองมากข้ึน การเผยแพรพระศาสนาจึง
กลายเปนเร่ืองท่ีสรางความหวังข้ึนมา 
 ในศตวรรษท่ี 16 ไดมีการเกิดสถาบันท่ีสําคัญท่ีสุดอยาง รัฐ-ชาติ (nation-state) สมัยใหม  
ซ่ึงในท่ีสุดก็จะทําลายอํานาจสูงสุดทางการเมืองของศาสนาเม่ือเร่ิมเกิดเปนเคาโครงของรูปแบบของ
องคกรแบบใหมชนิดนี้  ดังนั้นจึงเร่ิมปรากฏลัทธิประชานิยม (populism) ของสมัยกลางและ
เรียกรองการจัดการดวยตนเองและเขาไปมีสวนรวมทางการเมือง  ประชาชนเร่ิมเช่ือวารัฐบาลควร
ริเร่ิมพรอมกับพวกเขา แมการดําเนินการเชนนี้จะยังไมเต็มรูปแบบ แตรูปแบบการเมืองของอะไค
วนัสก็เร่ิมถูกทาทายโดยแนวความคิดท่ีเปนประชาธิปไตยมากข้ึน 
 และในศตวรรษน้ีเองท่ีมิเชล ฟูโกตเห็นวา หนาท่ีแหงอํานาจของพระ ในความสัมพันธท่ีมี
ตอปจเจกชนไดขยายตัวกวางขวางนอกเหนือองคกรศาสนา อันทําใหเกิดองคกรใหมของอํานาจเชิง
ปจเจกชน (individualizing power) นั่นก็คือ ความสามารถท่ีองคกรนี้ หรืออีกนัยหนึ่งคือรัฐสมัยใหม 
ซ่ึงเกิดแนวความคิดท่ีวาดวยการเปนรัฐบาล (Governmentality)52 ข้ึน ท่ีมีความ สามารถรวมเอา
ปจเจกชนเขาไปไวในรัฐไดภายใตเง่ือนไขเฉพาะหนึ่งๆ โดยท่ีปจเจกชนเหลานี้จะถูกจัดวางใหอยูใน
รูปเฉพาะชนิดใดชนิดหนึ่ง เชนความความสัมพันธระหวางรัฐกับปจเจกชนกับการศึกษา โดย
การศึกษาอยูภายใตการควบคุมของรัฐ ดังนั้นฟูโกตจึงเห็นวา รัฐก็คือมาตริกสมัยใหมของการทําให
เปนปจเจกชน (modern matrix of individualization) หรืออํานาจของพระแบบใหม การใชอํานาจ
ของรัฐสมัยใหม ในการตั้งเอาปจเจกชนเขามาอยูภายใตการควบคุมของรัฐนั้น ซ่ึงถือไดวาเปนจุด

                                                                                                                                            
สิบปที่ผานมา ชาวคริสเตียนเซิรบก็ไดใชมันตอตานมุสลิมบอสเนีย และขณะน้ีพวกไซออนิสตกําลังใชมันตอตาน
ชาวปาเลสไตนอยู (อับดุลสุโก ดินอะ), ความรุนแรงในคัมภีรอัลกุรอานและคัมภีรไบเบิล. 
http://www.midnightuniv.org/midnight2545/document95277.html เขาเมื่อ 8 พฤษภาคม 2549) 

50 หอคอยบาเบล (Babel Tower) เปนสิ่งกอสรางที่มีลักษณะเปนหอคอย โดยมนุษยไดรวมแรงรวมใจกัน
สรางใหสูงเพ่ือใหเขาใกลกับพระเจา แตดวยความแตกตางทางดานภาษาในที่สุดการกอสรางก็ไมประสบผลสําเร็จ 

51 ดู ธาวิต สุขพานิช, (2535). ยุคแหงการบุกเบิกและการคนพบ (Age of Exploration and Discoveries). 
วารสารธรรมศาสตร ปที่ 18 ฉบับที่ 2. โรงพิมพมหาวิทยาลัยธรรมศาสตร มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร. กรุงเทพฯ:  
หนา 30-43. 

52 แนวความคิดที่วาดวยการเปนรัฐบาลของฟูโกต เปาหมายหลักของแนวคิดน้ีอยูที่การปกครองมนุษย
มากกวาจะเปนการครอบครองพ้ืนที่อันเปนหลักสําคัญทางการเมือง ดู ธเนศ วงศยานนาวา, (2532). การวิเคราะห
ซับเจค (Subject): ทฤษฎีที่ใชทฤษฎีวาดวยอํานาจของมิเชล ฟูโก. เอกสารทางวิชาการ คณะรัฐศาสตร 
มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร. กรุงเทพฯ: หนา 25-32.  
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เปล่ียนแปลงสําคัญในการนําเอาระเบียบปฏิบัติการเบ็ดเสร็จ (totalizing procedures) มาใช (ธเนศ 
วงศยานนาวา, 2542: 25) เปนดังท่ีคารล โลวิธ (Karl  Lowith)53 กลาววาอํานาจรัฐสมัยใหมก็คือ การ
ผนวกทุกส่ิงทุกอยางแมแตชีวิตสวนตัวใหเขามาอยูในปริมณฑลทางการเมือง (politicization  of 
everything) (เกงกิจ กิติเรียงลาภ, 2550: 97) 
 

3.3.3 ศาสนากับการลาอาณานิคม 
การคนพบอเมริกาและกอใหเกิดประเทศในชวงศตวรรษเดียวกันนี้ ชาวโปรเตสแตนทถือ

เปนเหตุการณทรงนําของพระเจา (Providential Event) เพราะภายหลังโคลัมบัส (Columbus) พบ
ดินแดนนี้เพียง 25 ปก็เกิดขบวนการโปรเตสแตนท (Protestant) ท่ีเยอรมันในป ค.ศ. 1517  และเกิด
การเปล่ียนแปลงทางดานการเมือง สังคม และเศรษฐกิจในอังกฤษและภาคพ้ืนทวีปยุโรปอันท่ี
ผลักดันใหชาวโปรเตสแตนทอพยพสูดินแดนอเมริกาเปนระยะๆ  ดังท่ีวา “พระเจาทรงปกปอง
อเมริกาไวสําหรับลัทธิโปรเตสแตนท” แตอเมริกาก็ไมไดเปดกวางรับแตเพียงโปรเตสแตนทเทานั้น 
หากยังมีกลุมแบงแยก (Separatist) ท่ีมีความคิดแตกตางจากคริสตจักรแหงอังกฤษ (Church of 
England) อยางพิวริตัน (Puritan) ก็ไดเดินทางมายังอเมริกาดวยเชนกัน   

จนกระท่ังในทศวรรษท่ี 1810 เปนตนมาก็ไดมีการจัดต้ังสมาคมมิชชันนารีจากการรวมมือ
ระหวางนิกาย (Interdenominational Missionary Society) ปฏิบัติงานในขอบขายระดับชาติ ทําการ
เผยแพรคริสตศาสนาที่เนนภายในดินแดนอเมริกาและในระดับนานาชาติ ดวยความเช่ือท่ีวา “ชาว
อเมริกันเปนผูท่ีถูกเลือก” (Chosen People) ใหเปนเคร่ืองมือไถบาป ยึดถือบทบาทของอเมริกันใน
ฐานะ “อิสราเอลใหม” (New Israel) และถือเปนภาระของคนขาว (Whiteman’s Burden) ท่ีบรรดา
เหลามิชชันนารี (Missionary) นําเอาอุดมคติในเร่ืองดินแดนของพระเจาถายทอดผานระบบ
การศึกษาในการจัดเตรียมความพรอมดินแดนท่ัวโลกและนํามนุษยชาติเขาไปสูพันธสัญญาแหง
แผนดินใหม54 หากจะกลาวในแบบของคาทอลิกก็คือ การที่จะตองพยายามเผยแพรพระวารสาร 
(Gospel) ออกไปสูมนุษยทุกคน กอนท่ีพระเจาจะเสด็จลงมาอีกคร้ัง และจะตองใหมนุษยมีคานิยมท่ี
ถือวาพระเจาเปนจุดเร่ิมตนและจุดหมายปลายทางของเขา โดยมีการพัฒนาตัวมนุษยเปนเปาหมาย

                                                 
53 คารล โลวิธ (Karl  Lowith: 1897-1973) นักปรัชญายิว-เยอรมัน ศิษยคนหน่ึงของมารติน ไฮเดกเกอร 

โลวิธเขียนหนังสือเปนที่รูจักกันอยาง From Hegel to Nietzsche ที่บรรยายเก่ียวกับการเสื่อมของปรัชญาเยอรมัน
คลาสสิค และเขียนเรื่อง  Meaning in History ที่สาธยายปญหาความสัมพันธระหวางเทววิทยากับประวัติศาสตร 

54 ดู ชํานาญ แสงฉาย บรรณาธิการ, (2547). 70 ปแหงพระพร สภาคริสตจักรในประเทศไทย 1934-2004. 
สภาคริสตจักรในประเทศไทย. โรงพิมพเจริญรัฐการพิมพ. กรุงเทพฯ: หนา 11-86. 
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สูงสุดในการพัฒนาท้ังหลาย แนวความคิดมนุษยนิยมแบบคริสเตียน (Christian Humanism)55 เชนนี้ 
จึงเปนมนุษยนิยมแบบเทวนิยมท่ีในเวลาตอมาซ่ึงไดถูกส่ันคลอนดวยแนวคิดแบบวิวัฒนาการ 
(evolutionism) ของชาลส ดารวิน (Charles Darwin) ท่ีปฏิเสธการมีอยูของพระเจาในประเด็น
วิวัฒนาการของมนุษย มนุษยศาสตรสมัยใหมจึงไดหันหลังใหกับเทวนิยมนับจากนั้นเปนตนมา  

การหาความรูในมนุษยนิยมแบบอเทวนิยมเชนนี้ เทววิทยาจึงเปนเร่ืองท่ีไมมีความจําเปน
จะตองนึกถึงอีกตอไป มนุษยศาสตรยุคศตวรรษท่ี 19 ดําเนินไปภายใตวิธีการประจักษนิยม 
(Empiricism) ในหาความรูแบบวิทยาศาสตร (Scientific knowledge) ท่ีจะตองแยกทางเดินกับเทว
วิทยานั้น มนุษยศาสตรก็ตองรับภาระท่ีหนักหนวงในการที่จะเผชิญหนากับท้ังโลกแหงความเปน
จริง และท้ังผลงานของมนุษยท่ีดูจะบอกความวา “ความอยูรอดของมนุษยชาติ” ในโลกท่ีปราศจาก
อุตรภาพ (transcendence) และในโลกท่ีพระธรรมคําสอนกําลังคลายความสําคัญลงไป (เจตนา นาค
วัชระ, 2546: 265) 

คําวา  “humanitas” ในภาษาละตินบงช้ีในทางของกระบวนการขัดเกลาทางวัฒนธรรม ซ่ึง
คนตะวันตกจํานวนมากก็เช่ือวาวิธีการศึกษาท่ีดีที่สุดก็คือการไดสัมผัสกับมรดกของวัฒนธรรม
โบราณ เพราะรากฐานของมนุษยศาสตรตะวันตกอยูท่ีวัฒนธรรมกรีก ซ่ึงใหความสําคัญตอเร่ืองของ
มนุษยกับความเช่ือของคนตะวันตกวามนุษยจะพัฒนาตัวเองใหสมบูรณยิ่งข้ึนได (Perfectibility of 
man) นั่นก็ทําใหความทะเยอทะยานของมนุษยศาสตรมักจะเปนไปในแบบของการแสวงหาความรู
รวบยอด (total knowledge) ซ่ึงก็คือความปรารถนาท่ีจะไดภาพรวมของความรูท่ีมีท้ังเอกภาพและ
ความตอเนื่อง 

ภาระกิจอันยิ่งใหญของมนุษยศาสตรจึงคลายการหาความรูอันนําไปสูพิมพเขียวในการ
สรางหอคอยบาเบล ก็อาจกลายเปนกระบวนการแสวงหาความรูสําหรับมนุษยท่ีเปนไปโดยไมรูจัก
จบส้ิน ซ่ึงเปนเคร่ืองพิสูจนใหเห็นถึงขีดขอจํากัดของมนุษยท่ีใฝท่ีจะหาบนขอสรุปจากฐานของ
ขอมูลอันมีขอบเขต แตนี่เองก็อาจจะเปนเสนหและความมีชีวิตชีวาของมนุษยศาสตรท่ีมาจากการ
ไปไมถึงสัจจะอันเปนปรมัตถ (เจตนา นาควัชระ, 2525: 98-106) ท่ีไมจําเปนจะตองกลาวถึงโลก
อุดมคติ ดินแดนแหงพระเจา หรือยูโทเปย (Utopia) ท่ีรออยูขางหนาอีกตอไปในเม่ือตัวของมนุษย
เองก็ยังไมสามารถท่ีจะรูจักตัวเองไดอยางเพียงพอ 

                                                 
55 ลัทธิมนุษยนิยมแบบคริสเตียนคือทัศนะหรือการกระทําที่วา คุณคาวัฒนธรรมและประเพณีของมนุษย

มีอยูในชีวิตริสตนิกชนอยูแลว โดยมาจากคําสั่งสอนของพระเยซูคริสต  (ปรีชา จินตเสรีวงศ, 2531. หนา 10-12) 
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 ความแตกตางในประสบการณของอเมริกันกับยุโรป เห็นไดจากทัศนะและการนําเอา
ความคิดปรัชญาแสงสวางหรือภูมิธรรม (Enlightenment)56 ไปใช โดยเฉพาะในชวงของการปฏิวัติ
อเมริกา กระท่ังนําไปสูการสรางประชาชาติใหมข้ึนมาในระยะปลายคริสตศตวรรษท่ี 18 ถึงตน
คริสตวรรษท่ี 19 (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, 2550: 28) 
 หากเราพิจารณาลัทธิมนุษยนิยมยุโรปวามิติสําคัญคือการสรางส่ิงท่ีเรียกวาความรูทางโลก 
หรือการแยกศาสนาออกจากสังคม (secularization) ก็จะเห็นความแตกตางกับของอเมริกาไดชัดเจน
มากข้ึน กลาวไดวา ปรัชญาแสงสวางอเมริกานั้น ไมไดเนนไปที่การสรางความรูทางโลกวิสัยดาน
เดียวหากแตมุงไปท่ีการประสานระหวางศาสนากับโลกวิสัย ดังท่ีการเติบใหญทางภูมิปญญาใน
สหรัฐฯ ยุคแรกท่ีวางอยูบนสองปรัชญาท่ีไมเปนเอกภาพกันเสียท้ังหมดคือปรัชญาภูมิธรรมและ
ลัทธิโปรเตสแตนท (Protestantism) (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, 2550: 30) ฐานะและบทบาทของโป 
เตสแตนทในสหรัฐฯ เปนศาสนาของสังคมท่ีกําลังเปนทุนนิยม57 นี่เองท่ีทําใหการแยกศาสนาออก
จากสังคมและการเมืองในอเมริกา (secularization) แมทางการเมืองจะประกาศวามีการแยกอยาง
เด็ดขาดระหวางศาสนากับการเมืองแตในทางปฏิบัติเปนท่ีรูกันวา กลุมและขบวนการศาสนานิกาย
ตางๆ มีบทบาทและพลังทางการเมืองสูงมากในอเมริกา ต้ังแตศตวรรษท่ี 18 กระท่ังปจจุบัน (พ.ศ. 
2551) (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, เร่ืองเดียวกัน: 30) 
 แนวคิดท่ีใหความสําคัญแกความเปนมนุษยในภูมิปญญาอเมริกาท่ีไมใชเร่ืองของความเปน
เหตุเปนผลหรือเปนปรัชญาสํานักภูมิธรรม (ท่ีแสดงออกในเอกสารสําคัญคือ คําประกาศเอกราช
ของอเมริกา (ค.ศ. 1776) โดยอางวา “มนุษยเกิดมาเทาเทียมกัน”) กลับไปอยูในนักคิดในโบสถ ใน
หองปาฐกถาและหองเรียน (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, เร่ืองเดียวกัน: 29) มหาวิทยาลัยเกาแกมีช่ือเสียง
ตางจะตองมีคณะเทววิทยาอยูดวย เปนการตอกยํ้าใหเห็นถึงพัฒนาการของมนุษยศาสตรอเมริกาท่ี
ไมอาจแยกออกจากเทววิทยาและศาสนธรรมไดอยางสนิทนัก 

                                                 
 56 Enlightenment ฝรั่งเศสใชคําวา Lumier สวนเยอรมันใชคําวา Aufklarung นักคิดนักปรัชญายุโรปจาก
กลางศตวรรษท่ี 17 ถึง 18 ในกลุมน้ีเช่ือในศักยภาพของมนุษยธรรมดาที่สามารถสรางโลกใหมภายในความเปน
เหตุผลของตนขึ้นมาไดโดยไมตองอยูใตอํานาจพระเจาและศาสนาดังแตกอน คําขวัญใหญๆ ไดแก secularism, 
humanity, cosmopolitanism, freedom คานทเปนผูนิยามแนวคิดดังกลาววาคือ “แสงสวาง” ในความหมายของ
ความกลาที่จะรูจากการศึกษา อุดมการณของนักปรัชญาสํานักน้ีมุงไปสูจุดหมายทางโลกไมใชทางธรรม  (ธเนศ 
อาภรณสุวรรณ, 2550. หนา 34-35) 

57 ความสัมพันธระหวางจริยศาสตรแบบโปรเตสแตนทกับระบบทุนนิยม ดู Weber, Max, The Protestant 
Ethic and the Spirit of Capitalism, trans. by Talcott Parsons and Introduction by Anthony Giddens (New York: 
Charles Scribner’s Sons, 1976 [1958]) และ Habermas, Jurgen ,The Theory of Communicative Action, Volume 
I,  trans. by Thomas McCarthy (Boston, MA: Beacon Press, 1984). pp. 216-242. 
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 มนุษยนิยมในอเมริกาจึงดําเนินมาบนอิทธิพลของแนวคิดลัทธิโปรเตสแตนทและปรัชญา
ปฏิบัตินิยม (Pragmatism) ภายใตประสบการณของการเติบโตของสหรัฐฯ ท่ีเปนมหาชนรัฐ โดย
เนนความสําคัญไปท่ีประสิทธิผลท่ีแนวคิดจะสรางใหเกิดข้ึนในตัวของปจเจกบุคคลของสังคมไมใช
ปจเจกชนในนามธรรม (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, เร่ืองเดียวกัน: 32)  ดังนั้น มนุษยนิยมอเมริกาจึง
ไมใชการสรางภูมิปญญาท่ีตอยอดออกไป ในขณะท่ีนักคิดอังกฤษใหน้ําหนักไปที่เนื้อหาของ
ความคิด จึงไมเนนหนักท่ีดานจริยธรรม แตจะมองไปที่ผลรวมกวางกวาการสรางคนใหเปนคนดี 
ความท่ีมนุษยนิยมเปนมรดกท่ีพวกเขาสืบทอดมาจากมนุษยนิยมกรีก ทําใหคุณคาและความสําคัญ
ของมนุษยนิยมในยุคสมัยใหมมุงไปท่ีช่ือเสียงและเกียรติภูมิของความเปนอังกฤษท่ีวางอยูบน
ปรัชญาอันสูงสงนี้ดวยเชนกัน ความเปนมนุษยศาสตรกลายมาเปนอัตลักษณของความเปนชาติศิ
วิไลย (civilization) ของประเทศยุโรปไปมากกวาจะเปนเร่ืองของความรูทางภูมิปญญาลวนๆ การมี
ความรูมนุษยศาสตรเชนวรรณคดีกรีกโรมันกลายเปนบัตรเครดิตท่ีบงบอกถึงฐานะทางสังคมของ
คนๆ นั้น (ธเนศ อาภรณสุวรรณ, 2550: 30) สําหรับนักคิดและนักปรัชญาชาวยุโรป มนุษยนิยมก็คือ
ความเปนคลาสสิค(ธเนศ อาภรณสุวรรณ, เร่ืองเดียวกัน: 33) และความคลาสสิคนี้ก็คือการหันเหไป
ใหความสําคัญกับภูมิปญญาของบรรพบุรุษอยางกรีกโบราณเพ่ือยกระดับชนช้ันทางสังคมและชน
ชาติของตนเองใหเหนือกวาผูอ่ืน 

 แมวาการลาอาณานิคมท่ีเกิดข้ึนท่ัวโลกในยุคนี้ในนามศาสนาและความมีอารยะไมอาจจะ
ชวยใหประเทศลาอาณานิคมเหลานี้ฉุกคิดหรือสํานึกถึงความเปนอนิจจังในความนิยมปรัชญากรีก
โบราณหรือตระหนักถึงความลมสลายของจักรวรรดิโรมันได จึงอาจกลาวไดวาบนเสนทางแหง
มนุษยนิยมสมัยใหมนั้นยังเดินบนการนับเวลาในแบบคริสตอยูนั่นเอง 

 

3.4 สรุปบทที่ 3 การควบคุมอํานาจในความรูของวฒันธรรมตะวันตก 
 บทท่ี 3 เปนการสืบสาวถึงการควบคุมอํานาจในความรูของวัฒนธรรมตะวันตกในยุคตางๆ
โดยแบงเปนยุคกอนโสเครตีส ยุคโสเครตีส ยุคโรมัน ยุคกลาง ยุคฟนฟูศิลปะวิทยาไปจนถึงยุคลา
อาณานิคม ผานประเด็นท่ีวาผูรูในยุคตางๆ มีกระบวนการควบคุมความรูท่ีสงผลกระทบตอตัว
ความรูอยางไร ซ่ึงบทสรุปท่ีไดในคร้ังนี้จะนําไปเปรียบเทียบกับระบบการศึกษาของไทยท่ีมีอยูกอน
การจัดระบบการศึกษาและภายหลังจากมีระบบการศึกษาอยางเปนทางการแลว อันจะนําไปสูความ
เขาใจถึงกระบวนการตางๆในการควบคุมความรูของระบบการศึกษาไทยสมัยใหมท่ีไดรับอิทธิพล
มาจากการศึกษาตะวันตก อันเปนสาเหตุใหเกิดการศึกษาทางเลือกอยางมหาวิทยาลัยเท่ียงคืนใน
เวลาตอมา 
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จากการศึกษาการควบคุมอํานาจในความรูของวัฒนธรรมตะวันตกในยุคตางๆ พบวา 
นับต้ังแตเร่ิมมีความรูในประวัติศาสตรอารยธรรมตะวันตก ความรูมิไดเปนส่ิงท่ัวไปท่ีคนทุกคน
สามารถครองครองได ตัวความรูถูกจํากัดอํานาจในการเขาถึงโดยผูรูผานกระบวนการควบคุม
ความรูในแบบตางๆ ความรูแบบมนุษยเปนเร่ืองของการจําแนกแจกแจง แยกประเภท หรือจัดลําดับ
มาต้ังแตเร่ิมแรกมากกวาท่ีจะพยายามประสานความรูตางๆ ของมนุษยเขาหากัน และความรูในแต
ละยุคถูกปรับเปล่ียนสถานะของตัวความรูไปตามบริบทของสังคมในชวงเวลาหนึ่งๆ 
 เร่ิมตนต้ังแตความรูในยุคกรีกกอนโสเครตีสก็มีบรรดาโหราจารยควบคุมความรูผานการ
พยากรณ ซ่ึงการพยากรณไดสรางความสัมพันธกันระหวางเทพเจากับมนุษยเพื่อรองรับกับการมีอยู
ของเจาผูปกครอง ความรูจากการพยากรณตอมาไดกลายมาเปนตํานานและประวัติศาสตรของกรีก 
 แตตอมาในยุคโสเครตีส ความรูไดปรับเปล่ียนจากคําอธิบายของโหราจารยมาสูคําอธิบาย
โดยใหเหตุและผลในแบบของมนุษย โดยมีบรรดาโซฟสตและฟโลโซเฟอรในยุคนี้เปนผูกุมอํานาจ
อธิบายความรู  แตกระบวนการและเปาหมายของความรูของท้ังโซฟสตและฟโลโซเฟอรก็ถูกให
เหตุผลในลักษณะแตกตางกัน โดยท่ีฟโลโซเฟอรมุงเนนการแสวงหาความไมรูของตัวเองและผูอ่ืน
เพื่อใชในการควบคุมตนเอง เปนการใชเหตุผลในการปกครองตนเอง ในทิศทางตรงขาม โซฟสต
กลับใชอํานาจในความรูเพื่อสรางความสัมพันธของอํานาจในเชิงการเมือง และเปนความรูท่ีใช
เหตุผลเพ่ือการปกครองผูอ่ืน ดวยเหตุนี้ทําใหสถานะของบุคคลทั้งสองจึงถูกสรรคสรางข้ึนจากการ
ใชเหตุผลในการหาความรูดวยเชนกัน 

กระบวนการในการควบคุมความรูของโซฟสตและฟโลโซเฟอรก็คือการวิวาทะหรือ
สนทนาและความมีเหตุผล ดังนั้นผูรูและความรูจึงถูกสรางข้ึนมาพรอมๆ กันโดยอาศัยซ่ึงกันและกนั 
ไมวาจะเปนเหลาบรรดาโหราจารย มาจนถึงเหลาโซฟสตและฟโลโซเฟอร นับไดวาเปนเทคนิค
อยางหนึ่งในการสรางตัวตนของความรูไมวาจะท้ังของฟโลโซเฟอรและโซฟสต   ซ่ึงนอกจากจะใช
หลักการของเหตุผลและการสนทนาแลว การจดบันทึกก็ยังเปนส่ิงท่ีสําคัญในการยกระดับให
แนวความคิดตางๆ ใหมีความชัดเจนยิ่งข้ึนโดยเฉพาะในดานท่ีเปนนามธรรมดังปรากฏในงานตางๆ 
ของเพลโต 

ตอมาในยุคของจักรวรรดิโรมัน ความรุมรวยตามแนวทางปรัชญาอันหลากหลายของกรีกท่ี
มีมากอนหนานั้นไดถูกแนวความคิดพระเจาองคเดียวแบบคริสตเขามามีอิทธิพลท้ังในดานความรู
และในแงการปกครองของโรมัน ความรูท่ีเคยหลากหลายและเต็มไปดวยเหตุผลตามแบบปรัชญา
ของกรีกถูกแทนท่ีดวยความรูแบบศรัทธาท่ีนํามาปฏิบัติไดจริงในแบบโรมัน และความรูในแบบ
ศรัทธาชนิดนี้ตอมาก็ไดกลายมาเปนแหลงความรูหลักของยุคกลาง  
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ในยุคกลางความรูหรือปรัชญามีไวเพื่อรองรับแนวคิดทางดานศาสนาดังเชนงานเขียนของ
ออกัสตินและอะไควนัส โดยมีโรงเรียนทางศาสนาตางๆ เปนสถานที่ฝกสอน จุดมุงหมายในการ
สอนก็เพื่อใหเช่ือฟงคําสอนตางๆ ใหกลายมาเปนหลักปฏิบัติ เปนหลักธรรมของคนในสังคมท่ี
สอดคลองกับรัฐในสมัยนั้น แตอยางไรก็ตาม การคนพบปรัชญากรีกในชวงตอนปลายสมัยกลาง
และไดนํามาปรับปรุงใหสอดคลองเขากับหลักคําสอนของศาสนาคริสตนั้นก็ยังมีการโตแยงจากผูรู
หลายๆ ฝาย เชนฝายท่ีเช่ือในศรัทธานิยมเห็นวาการเรียนรูปรัชญากรีกควรจะเปนไปเพ่ือศรัทธาใน
พระเจา บางฝายเชนฝายนิยมสรางระบบอยางกลุมอัสสมาจารยนิยมการใชเหตุผลแบบปรัชญาใน
การเขาถึงพระเจามากกวาแรงศรัทธา ซ่ึงในกระบวนการใหความรูในฝายหลังนี้นิยมใชวิธีวิภาษวิธี
เพื่อการสืบคนหาเหตุผล ทําใหตอนปลายยุคกลางนั้นปรัชญาของอริสโตเติลไดรับความนิยมเปน
อยางมาก เพราะเขากันไดดีกับระบบการปกครองท่ีเปล่ียนจากภายใตการครอบงําของศาสนาไปเปน
ระบบประชานิยม และการเกิดระบบทางสังคมใหมๆอยาง ระบบนครรัฐ สถาบันการศึกษา เปนตน 

ประกอบกับการเกิดข้ึนของสถานท่ีใหความรูตางๆ ในตอนปลายยุคกลางอันไดแก 
โรงเรียนวัดตางๆ และท่ีสําคัญคือเร่ิมมีการกอต้ังมหาวิทยาลัยข้ึนในศตวรรษท่ี 13 โดยเรียนเกี่ยวกับ
วิชาทางศิลปะศาสตรเปนหลัก มีการตีความปรัชญาของอริสโตเติลภายใตกรอบของศาสนาคริสต  

หนาท่ีของผูควบคุมความรูในยุคนี้อยางครูก็คือการบรรยายหรืออานตํารา การอภิปรายใน
บทความทางศาสนาคริสตท่ียกข้ึนมา และหาคําตอบท่ีมีระบบตอประเด็นปญหาท่ีเกี่ยวกับขอขัดแยง
ท่ีคนอ่ืนไดต้ังไว ดังปรากฏในหนังสือสังเขปวิทยาของอะไควนัส หนาท่ีของครูในยุคนี้จึงคลายกับ
การบอกใหผูเรียนฟงและศรัทธาในส่ิงท่ีบรรยายนั่นเอง  ดังนั้นความรูทุกอยางในสมัยกลางของ
ยุโรปตกอยูภายใตรมเงาศาสนาคริสต ทุกส่ิงทุกอยางสามารถอธิบายไดดวยพระคัมภีรไบเบิล 
จนกระท่ังการคนพบความรูของกรีกโบราณในสมัยฟนฟูศิลปวิทยา 

การสนใจและคนพบความรูของกรีกโบราณในสมัยฟนฟูศิลปวิทยาชวงศตวรรษท่ี 15 ได
ทําใหผูคนสนใจในวรรณกรรม วรรณคดี ท่ีจะตองสรางเร่ืองราวเหลานี้ข้ึนมาใหม ใชจินตนาการ
ของตนสรางสรรคผลงานและสรางเหตุผลเปนของตัวเอง จึงเกิดการวิจารณงานในยุคสมัยกลางท่ี
ตองพึ่งพาแตศรัทธา ในยุคนี้จึงเร่ิมมีมีแนวคิดมนุษยนิยมข้ึน แตการวิจารณงานยุคกลางหรือการ
สรางงานข้ึนมาใหมนั้นก็เปนไปเพื่อขัดเกลางานใหมีลักษณะมีเหตุมีผลและยังคงมีจุดมุงหมายเพ่ือ
รักษาคําส่ังสอนของศาสนาไว ประกอบกับการกําเนิดข้ึนของแทนพิมพกูเต็นเบิรกก็ทําใหผูคนเร่ิมท่ี
จะใชเหตุผลในการหาความรูกัน การมีพระคัมภีรเปนของตัวเองก็ทําใหการตีความมีความเปน
เอกเทศจากศาสนามากข้ึน เกิดเปนนิกายตางๆมากมาย ศตวรรษท่ี 16 และ17 เกิดแนวคิดเร่ืองรัฐชาติ
สมัยใหม ประชานิยม และประชาธิปไตย ซ่ึงก็ทําใหศาสนาลดบทบาทในการควบคุมการเมืองลงไป 
ความรูในสมัยนี้จึงเปนไปเพื่อสรางอํานาจในเชิงการเมืองสมัยใหมท่ีเพิ่งกอตัวข้ึน 
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 และในชวงศตวรรษท่ี 18 และ 19 ทางยุโรปก็ไดเร่ิมการลาอาณานิคมในนามการพัฒนา 
รวมไปจนถึงจุดประสงคทางดานการเมืองท่ีมาพรอมกับการของเติบโตของระบบพาณิชย ทุนนิยม 
ประกอบกับภารกิจในการเผยแพรศาสนา ก็ไดทําใหความรูและวิทยาการตางๆ แบบตะวันตกได
หล่ังไหลเขามาปะทะและผสมผสานกับความรูตางๆที่มีอยูตามภูมิภาคอื่นๆ ท่ัวโลก สําหรับในสวน
ของประเทศไทยน้ันการปรับตัวกับกระแสการลาอาณานิคมท่ีเกิดข้ึนทําใหเกิดการเปล่ียนคร้ังใหญ
ในสมัยรัชการท่ี 5 ท้ังทางดานสังคม การเมือง รวมไปถึงการจัดต้ังระบบการศึกษาเพื่อตอรองกับ
อํานาจของอารยธรรมตะวันตกท่ีถาโถมเขามา ทําใหระบบความรูของไทยเดิมท่ีมีมากอนหนา
ภายใตปรัชญาพุทธศาสนาไดแปรเปล่ียนอยางไมมีวันกลับดุจดังเดิมไดอีก 
 
 


