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บทคัดย่อ 
 

วิทยานิพนธ์เรื่องนี้ มีวัตถุประสงค์  ๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเกี่ยวกับความสามัคคีใน
พระพุทธศาสนา ๒) เพ่ือศึกษาหลักธรรมเพ่ือความสามัคคีในพระพุทธศาสนา ๓) การประยุกต์
หลักธรรมเพ่ือสร้างความสามัคคีในพระพุทธศาสนา การศึกษาครั้งนี้ เป็นการวิจัยทางเอกสาร โดยเก็บ
ข้อมูลจากพระไตรปิฎก หนังสือ เอกสาร และงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง ผลการศึกษาพบว่า 

แนวคิดเก่ียวกับหลักความสามัคคีในพระพุทธศาสนา กล่าวถึงลักษณะของความสามัคคีใน 
๓ ลักษณะ คือ สังฆราชี (ความร้าวฉานของหมู่คณะ) สังฆเภท และ สังฆสามัคคี หมายเอาการตั้ง
กายกรรม วจีกรรม และมโนกรรมที่ประกอบด้วยเมตตาในมิตรสหายและคนทั้งหลายในสังคม ความ
สามัคคีเป็นการแสดงออกซึ่งการร่วมแรงร่วมใจกัน เพ่ือปฏิบัติงานให้ส าเร็จลุล่วงอย่างมีประสิทธิภาพ 
ความเห็นอกเห็นใจซึ่งกันและกัน ความสามัคคีจะก่อให้เกิดความรักใคร่กลมเกลียวกันและก็สามารถ
ปฏิบัติงานทุกอย่างได้ส าเร็จ 
 การสร้างความสามัคคีของสังคม โดยหลักพุทธรรมในการสร้างความปรองดอง หรือความ
สามัคคีกัน เช่น หลักสังคหวัตถุ หลักสาราณียธรรม หลักอปริหานิยธรรม เป็นฐานแห่งการประพฤติ
ปฏิบัติทั้งด้านส่วนตัวและสังคมส่วนรวม เป็นสื่อสัมพันธ์ให้เข้าถึงจิตใจของกันและกัน เป็นที่รักของกัน
และกันต่างฝ่ายต่างเคารพซึ่งกันและกัน สงเคราะห์กัน ถือความสามัคคีเป็นใหญ่ เป็นน้ าหนึ่งใจ
เดียวกัน 
 การประยุกต์หลักธรรมเพ่ือเสริมสร้างความสามัคคีในพระพุทธศาสนาเป็นการเชิญชวน 
ทุกคนให้ท าหน้าที่ของตนให้สมบูรณ์ด้วยความไม่ประมาท ไม่ฝืนท าอะไรตามใจหรือตามกิเลส ตัณหา
ของตนและเมื่อทุกคน ทุกฝ่าย และทุกคณะในสังคมไม่มีความขัดแย้งกัน มีแต่ความสามัคคีปรองดอง
กันแล้ว การปฏิบัติตามหลักธรรมเพ่ือน าไปประยุกต์ใช้เป็นแนวทางในการด าเนินชีวิตร่วมกันจะช่วย
ส่งผลให้สังคมไทยมีความสงบร่มเย็น บ้าน ชุมชน สังคม และประเทศชาติที่น่าอยู่อาศัยด้วยผลแห่ง
ความสามัคคี 
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Abstract 

The aims of this research were: 1) to study the concepts of harmony in 
Buddhism; 2) to study the principles of harmony in Buddhism; 3) to apply the 
dhamma principles of harmony in Buddhism. This study was conducted by the 
documentary research collecting the data from the Tipiṭaka, books, documents and 
relevant research. The research results were as follows:  

The concepts of the harmony principles in Buddhism are related to the 
harmony in three characteristics: Sangharājī (dissolution of the group); Sanghabheda 
(divisions of monks) and Sanghasāmaggī (harmony of monks) that refer to the 
physical, vocal and mental conducts composed of loving kindness (mettā) among 
the friends and people in the society. Harmony is an expression of cohesion to 
perform the task efficiently with mutual sympathy and unity which will create love 
and harmony and ability to perform works successfully. 

To create the harmony in the society by using the dhamma principles of 
the rapport or harmony such as the bases of social solidarity (saṅgahavatthu), states 
of conciliation (sāraṇīyadhamma) and the condition of welfare (aparihāniyadhamma) 
is the behavioral base of oneself and society to build the mutual relationship, love 
and respect, harmony and single mind.  

The application of dhamma to promote the harmony in Buddhism is to ask 
every party to complete their duties with carelessness against the defilement or 
desire. When everyone, every department and every faculty in the society has no 
conflict, there is only harmony. The practice of the dhamma principles to be applied 
as a way of living together will help to make Thai society home, community, society 
and nation peaceful and livable. This is the result of harmony.  
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กิตติกรรมประกาศ 

 

วิทยานิพนธ์เรื่อง “การส่งเสริมหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนา” เล่มนี้ส าเร็จลุล่วงไป
ด้วยดีก็ด้วยความความเมตตาอนุเคราะห์จากคณะกรรมการควบคุมวิทยานิพนธ์อันประกอบด้วย พระ
โสภณพัฒนบัณฑิต, รศ.ดร. และ รศ.ดร.โสวิทย์  บ ารุงภักดิ์ ผู้แน่ะน าให้ค าปรึกษาในทุกเรื่องและบอก
แนวทางในการหาข้อมูลต่างๆ ในการค้นคว้าข้อมูลที่เป็นประโยชน์ต่องานวิจัย ที่ประสิทธิ์ประสาท
วิทยาการและประสบการณ์รวมถึงให้ความเมตตาเอ้ือเฟ้ือถ่ายทอดความรู้ความเข้าใจและเป็นก าลังใจ
ให้แก่ผู้วิจัยด้วยดีตลอดมาท่ีเป็นประโยชน์ต่อการท าวิจัยในครั้งนี้ ที่ได้กรุณาเสียสละเวลาช่วยเหลือใน
การให้ค าปรึกษาแนะน าแก้ไขข้อบกพร่องต่างๆ นับตั้งแต่ผู้ศึกษาได้เริ่มท างานวิจัยด้วยดีตลอดมา 

ขอขอบคุณเจ้าหน้าที่บัณฑิตวิทยาลัยทุกท่าน ขอเจริญพรขอบคุณเจ้าหน้าที่ห้องสมุด ที่
อ านวยความสะดวกในการติดต่อประสานงานและค้นคว้าข้อมูลที่เป็นประโยชน์ต่องานวิจัย นอกจากนี้ 
ผู้วิจัยขอขอบพระคุณอาจารย์ทุกท่าน ที่ประสิทธิ์ประสาทวิทยาการและประสบการณ์รวมถึงให้ความ
เมตตาเอ้ือเฟ้ือถ่ายทอดความรู้ความเข้าใจและเป็นก าลังใจให้แก่ผู้วิจัยด้วยดีตลอดมาคุณค่าและ
ประโยชน์ใดๆ อันจะพึงมีจากวิทยานิพนธ์ฉบับนี้ ผู้วิจัยขอมอบบูชาเป็นกตเวทิตาคุณแด่บิดามารดา
รวมทั้งบูรพาจารย์และผู้มีพระคุณทุกท่าน 

 
 

 
พระวิรัตน์  ปภสฺสโร 
๓๐ มีนาคม ๒๕๖๒ 
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คําอธิบายสัญลักษณและคํายอ 
 

ก. คํายอช่ือคัมภีรพระไตรปฎก 

อักษรยอในวิทยานิพนธน้ี  ใชอางอิงจากพระไตรปฎกภาษาไทย  ฉบับมหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๓๙  โดยไดกลาวอางถึงแหลงที่มา/เลม/ขอ/และหนา ตามลําดับ  
เชน  องฺ.ติก. (ไทย). ๒๑/๓๕/๑๑๙. หมายถึง อังคุตตรนิกาย  ติกนิบาต เลมที่ ๒๑ ขอที่ ๓๕ หนา 
๑๑๙. เปนตน 

คําอธิบายอักษรยอภาษาบาลี – ไทย 
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 ๑๙ ส .ม. = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย มหาวารวรรค (ภาษาไทย) 
 ๒๐ องฺ.เอกก = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย เอกกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๐  องฺ.ติก. = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาตร (ภาษาไทย) 
 ๒๑ องฺ.จตกฺก = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๒ องฺ.ปฺจก = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ปญจกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๓ องฺ.สตฺตก. = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย สัตตกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๓ องฺ.อฏฐก. = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย อัฏฐกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๔ องฺ.ทสก. = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ทสกนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๕ ขุ.ธ. = สุตฺตนฺตปฏก ขุทฺทกนิกาย ธรรมบท (ภาษาไทย) 
 ๒๕ ขุ.สุ. = สุตฺตนฺตปฏก ขุทฺทกนิกาย สุตตนิบาต (ภาษาไทย) 
 ๒๗ ขุ.ชา.ทุก. = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย เอกกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
 ๒๙ ขุ.ม. = สุตฺตนฺตปฏก ขุทฺทกนิกาย มหานิทเทส (ภาษาไทย) 
 ๓๐ ขุ.จู. = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส (ภาษาไทย) 
 ๓๔ อภิ.วิ. = อภิธรรมปฎก  วิภังค  (ภาษาไทย) 
 ๓๕ อภิ.ธา. = อภิธรรมปฎก  ธาตกุถา (ภาษาไทย) 
 



  

 

บทที่ ๑ 

บทนํา 

 

๑.๑ ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 
บุคคลผูเกิดมาในโลกน้ี จะอยูคนเดียวเสียไมไดเลย จําเปนจะตองอยูรวมกันเปนหมูเปน

คณะ การอยูรวมกันเปนหมูเปนคณะเปนครอบครัวเปนสังคมเปนประเทศชาติน้ัน ในบางครั้งจะตองมี
ความประพฤติและความเห็นไมตรงกันบางเปนเรื่องธรรมดาของมนุษยโลก การอยูรวมกันเปนหมูเปน
คณะจึงจําเปนจะตองมีความสามัคคี ความสามัคคี ก็คือความพรอมเพรียงพรอมใจกัน กลมเกลียวเปน
นํ้าหน่ึงใจเดียวกัน ไมทะเลาะเบาะแวง แกงแยงชิงดีชิงเดนกัน รูจักตกลงกันดวยไมตรีจิต แตทวา
สังคมในโลกปจจุบันเปนสังคมยุคโลกาภิวัตน เปนสังคมที่เต็มไปดวยความไรระเบียบ (Chaos) ตัวแปร
สําคัญของสภาวะน้ีอยูบนพื้นฐานของบุคคลที่มีความแตกตางกัน และหลากหลายไปดวยคานิยม 
ทัศนคติ ภาษา ศาสนา ความตองการ ผลประโยชน และกลุมชาติพันธุ ดังน้ันดวยความแตกตางของ
บุคคลผนวกเขากับความพยายามที่จะดํารงและรักษาความเปนอัตลักษณของตนเองเอาไว จึงเกิด
ความไมสมดุลกัน ไมเขาใจกัน ซ่ึงเปนบอเกิดแหงความไมพอใจซ่ึงกันและกัน จนทําใหสัมพันธภาพ
สิ้นสุดลง และอาจลุกลามเกิดเปนสถานการณของความขัดแยงได นับตั้งแตพระพุทธศาสนาไดอุบัติข้ึน
ในโลกเมื่อ ๒๕๐๐ ปที่ผานมาซ่ึงการอยูรวมกันในสังคมยุคแรกของพระพุทธศาสนาน้ันไดมีรูปแบบ
การอยูรวมกันในลักษณะสังคมของบรรพชิตที่เรียกวา “สังฆะ” หมายถึง หมูหรือกลุมบุคคลมีจํานวน
สมาชิกตั้งแต ๒ คนข้ึนไป ซ่ึงจะพบวาระบบสังฆะน้ีเองที่เปนบอเกิดของพระวินัยคือ กฏเกณฑที่สังคม
พึงยอมรับและปฏิบัติรวมกันทั้งในสวนที่เปนขอหามและขออนุญาต โดยคําวา สังฆะ น้ันยังมี
ความหมายอีกนัยหน่ึงก็คือ หมายถึงพระสงฆจํานวน ๔ รูป 0

๑ ข้ึนไปซ่ึงเปนจํานวนของพระสงฆที่
สามารถทําสังฆกรรมและประกอบพิธีกรรมบางอยางของสังคมไดแลวยังหมายถึงจํานวนพระภิกษุสงฆ
สามเณรที่รวมกันอยูเปนสังคม (Society) ที่มีการทํากิจกรรมหรือมีปฎิสัมพันธตางๆ รวมกัน ซ่ึง
นับเปนเรื่องธรรมดาของสังคมโดยทั่วๆ ไปที่จะตองมีปญหาอันเน่ืองมาจากการมีปฏิสัมพันธดังกลาว 

สงฆ คือกลุมผูที่รวมกันเพื่อทํากิจบางอยาง เดิมทีเดียว เปนชื่อระบบการปกครองของกลุม
ลิจฉวี ในพระพุทธศาสนา สงฆเปนกลุมของคนผูมีทัศนคติและมีความประพฤติสอดคลองกับพระธรรม
วินัยที่พระพุทธเจาทรงแสดงไว ทรงบัญญัติไว พระพุทธเจาทรงตั้งสงฆใหมีรูปแบบการครองชีพที่เอื้อ
ตอการดําเนินชีวิตไปสูจุดหมายที่กําหนดเอาไว ทรงกําหนดขอบเขตความประพฤติของพระสงฆ 

                                           
๑ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, พิมพคร้ังท่ี ๑๒, 

(กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หนา ๒๙๕. 



๒ 

 

ขอบเขตน้ัน คือ อริยวินัย หมายถึงกฎระเบียบสําหรับอริยชน, วินัยสําหรับอริยชน, วิถีชีวิตของผูที่มี
ความเจริญ, ระเบียบปฏิบัติของผูประเสริฐ  ผูเปนอริยชน จากขอมูลเราจะพบวาในการตั้ง “สังฆะ” 
ยุคแรกๆ ของพระพุทธองคน้ัน สมาชิกสวนมากลวนเปนพระอรหันตจึงไมมีปญหาในเรื่องของการ
กระทบกระทั่งหรือการกอปญหา ทั้งน้ีเพราะ สมาชิกลวนแตเปนผูมีแตปญญาเปนเครื่องชี้นํา และไมมี
กิเลส ดังน้ัน การกําหนดรูปแบบของเง่ือนไขการอยูรวมกันที่เรียกวาศีลหรือวินัยอันเปนขอบังคับทาง
สังคมจึงไมปรากฎ ตอมาเมื่อสังคมสงฆไดขยายตัวมากข้ึนอันเน่ืองมาจากการเปดรับสมาชิกเขามาบวช
ทําใหจํานวนสมาชิกในสังคมสงฆน้ันมีมากข้ึนตามไปดวยหรือที่เรียกวาสงฆไดถึงความเปนสังคมที่มี
ลักษณะสังฆพหุลตาคือ ความเปนสังคมที่มีความหลากหลาย อันจะทําใหยากตอการดูแลของผูมี
หนาที่ปกครองเพราะผูที่เขามาบวชในระยะตอมาตางเปนเสขบุคคลคือผูยังตองศึกษาและมีกิเลสเปน
พื้นฐาน ดังน้ันการจะหลีกเลี่ยงจากปญหาภายในจึงเปนสิ่งที่เปนไปไดยาก 

กลาวไดวา หลักธรรมคําสอนเรื่อง “ความสามัคคี” น้ี ถือไดวาเปนหลักธรรมซ่ึงเปนบอ
เกิดของคุณธรรมอื่นๆ อีกมาก เชน มีคนไทยทุกคนมีความสามัคคีกัน ก็จะพากันสรางเปนส่ิงที่ดีงาม 
เปนบุญ เปนกุศลซ่ึงมีผลตอตนเอง ผูอื่น ประเทศชาติในที่สุด และเมื่อคนไทยทั้งหลายมีหลักธรรมขอ
น้ีแลว ก็จะทําใหคนไทยทั้งหลายผูเปนสมาชิกของสังคมน้ัน มีการแสดงนํ้าใสใจจริงตอกัน ไมมีจิต
อิจฉาริษยาตอกันและกัน ชวยเหลือกันในดานตางๆ ก็จะทําในสังคมประเทศชาติเกิดความสงบสุขและ
พัฒนากาวหนาไปไดดวยดีและอยางยั่งยืน 

ความสามัคคีในที่น้ีหมายรวมถึงความประพฤติสุจริตดีงามถูกตองตามระเบียบวินัย ไมทํา
ตนใหเปนที่นารังเกียจของหมูคณะหรือทําลายหมูคณะ พรอมทั้งมีทิฏฐิความคิดเห็นงามเสมอกันกับ
เพื่อนสมาชิกทั้งหลายในสังคม ใหความเคารพ และใหเกียรติตอความคิดของผูอื่น มีความเห็นชอบ
รวมกัน ในทางพระพุทธศาสนา สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจาไดทรงตรัสหลักธรรมอันจะเปนแนวทาง
ในการเสริมสรางความสามัคคีใหเกิดข้ึนในสังคมเอาไวอีกขอหน่ึงที่มีความสําคัญไมนอยไปกวาขอธรรม
อื่นๆ คือ สีลสามัญญตา หมายถึง เปนผูมีศีลไมขาด ไมทะลุ ไมดาง ไมพรอย เปนไทย อันวิญูชน
สรรเสริญ เปนไปพรอมเพื่อสมาธิ เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง 1

๒ การ
มีศีลบริสุทธิ์เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง คือ มีความประพฤติสุจริตดี
งาม ถูกตองตามระเบียบวินัย ไมทําตนใหเปนที่นารังเกียจของหมูคณะ2

๓ 
ปจจุบันศาสนาสากลของโลกกําลังเผชิญกับปญหาทาทายรวมกัน บางศาสนาเผชิญกับ

ปญหาทาทายจากภายนอก บางศาสนาเผชิญกับปญหาทาทายจากภายใน และบางศาสนาก็เผชิญกับ
ปญหาทาทายทั้งสองประการ ในที่น้ีจะกลาวถึงเฉพาะกรณีพระพุทธศาสนา ปจจุบันทั้งในสังคมไทย
และสังคมอื่นๆ ที่นับถือพระพุทธศาสนา กําลังเผชิญกับปญหานานาประการ ซ่ึงพอสรุปไดเปน ๓ 
ประเด็น คือ (๑) ปญหาทาทายที่เกิดจากภายในหนวยงานพระพุทธศาสนา (๒) ปญหาทาทายที่เกิด
จากการรุกรานของลัทธิความเชื่อและศาสนาอื่นๆ (๓) ปญหาทาทายที่เกิดจากระบบความเชื่อและ

                                           
๒ องฺ.ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๒๘๒/๒๖๗. 
๓ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพคร้ังท่ี ๓๖, 

(กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพผลิธรรม, ๒๕๕๙) หนา ๒๐๐. 



๓ 

 

คานิยมตามสื่อสมัยใหม จากปญหาดังกลาวน้ีภัยที่เกิดข้ึนภายในองคกรถือไดวารุนแรงที่สุด ซ่ึงมี
ปรากฏมาตั้งแตครั้งพุทธกาลดังขอความที่ปรากฏในพระไตรปฎกวา ในสมัยหน่ึง ขณะที่พระพุทธองค
ทรงประทับอยูในเวฬุวันวิหาร พระกิมพิละเขาไปกราบทูลถามวา ขาแตพระองคผูเจริญ อะไรหนอ 
เปนเหตุเปนปจจัยทําใหพระสัทธรรมดํารงอยูไมนาน หลังจากที่พระพุทธองคทรงปรินิพพานแลว พระ
พุทธองคตรัสวา กิมพิละ เมื่อตถาคตปรินิพพานแลวหากพวกภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก อุบาสิกา ในธรรม
วินัยน้ี เปนผูที่  

(๑) ไมมีความเคารพ ไมมีความยําเกรงในพระศาสดา  
(๒) ไมมีความเคารพ ไมมีความยําเกรงในพระธรรม  
(๓) ไมความเคารพ ไมมีความยําเกรงในพระสงฆ  
(๔) ไมมีความเคารพ ไมมีความยําเกรงในสิกขาบท  
(๕) ไมมีความเครารพ ไมมีความยําเกรงซ่ึงกันและกัน  
“กิมพิละ ปฏิปทาน้ี เปนเหตุเปนปจจัย ใหพระสัทธรรมไมดํารงอยูไมนาน” พระกิมพิละก็

ทูลถามวา “และอะไรเปนเหตุเปนปจจัยที่ทําใหพระสัทธรรมดํารงอยูไดนาน” ซ่ึงพระพุทธองคก็ตอบ
วา ถาหากวาเมื่อพระพุทธองคปรินิพพานไปแลว หากพวกภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก อุบาสิกา ในธรรม
วินัยน้ี เปนผูที่มีความเคารพยําเกรงในพระศาสดา (พระพุทธ) มีความเคารพมีความยําเกรงในพระ
ธรรม (คําสั่งสอน) มีความเคารพมีความยําเกรงในพระสงฆ (เคารพนบนอบในพระสงฆ) มีความเคารพ
มีความยําเกรงในสิกขา บท (ภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก อุบาสิกา ปฏิบัติอยางเครงครัด ไมหลอกลวงกัน) 
และมีความเคารพ มีความยําเกรงซ่ึงกันและกัน ปฏิปทาน้ีเปนเหตุเปนปจจัยใหพระสัทธรรม ดํารงอยู
ไดนาน ถาเมื่อใดก็ตาม เราขาดความออนนอมถอมตน ขาดความออนโยน ขาดปยวาจา ไมมีความยํา
เกรง ไมมีการเกรงใจกัน จวงจาบซ่ึงกันและกันจะเปนความเสื่อมของพระศาสนาเหมือนกัน 

สภาพปญหาของคณะสงฆในปจจุบันเกิดความส่ันคลอนจากทั้งภายในและภายนอก ซ่ึง
ผูวิจัยเห็นวาภัยที่เกิดข้ึนภายในน้ันเปนปญหาที่คณะสงฆควรเรงรีบแกไข ดังน้ันจึงสนใจที่จะทําการ
วิจัยในเรื่องการสงเสริมความสามัคคี โดยใชหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเขามาแกไขปญหา เพื่อ
สรางความมั่นคงและความยืนยาวของอายุพระพุทธศาสนาตอไป 

๑.๒ วัตถุประสงค 
๑.๒.๑ เพื่อศึกษาแนวคิดเกี่ยวกับความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
๑.๒.๒ เพื่อศึกษาหลักธรรมเพื่อความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
๑.๒.๓ เพื่อศึกษาการประยุกตหลักธรรมเพื่อสรางความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

๑.๓ นิยามศัพทเฉพาะที่ใชในการวิจัย 
การสงเสริมความสามัคคี หมายถึง การนําหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเขามาแกไข

ปญหา โดยใชหลักอปริหานิยธรรม หลักหิริโอตตัปปะ 
ความสามัคคี หมายถึง ความสนิทสนมกลมเกลียว ความรักใครปรองดอง และการ

รวมมือรวมใจ การชวยกันทําชวยกันคิด หรืออยูรวมกันอยางมีความสุข 



๔ 

 

สังฆเภท หมายถึง ความแตกแยกแหงสงฆ ซ่ึงพระผูมีพระภาคเจาไดทรงบัญญัติใหสงฆทํา
อุโบสถกรรม ปวารณากรรม และสังฆกรรมนอยใหญอยางอื่นภายในสีมาเดียวกัน 

สังฆสามัคคี หมายถึง ความพรอมเพรียงกันแหงสงฆ ความปรองดองกัน ไมวิวาทกัน มี
อุทเทส คือ ฟงปาติโมกขรวมกัน มีวัตรปฏิบัติเสมอกัน มีการทําสังฆกรรมรวมกัน 

๑.๔ ขอบเขตของการวิจัย 
๑.๔.๑ ดานเน้ือหา ผูวิจัยมุงศึกษาสภาพปญหาความแตกสามัคคีของคณะสงฆ สาเหตุของ

ปญหา ผลกระทบที่เกิดจากการแตกสามัคคี หลักธรรมที่เกี่ยวของกับการสงเสริมความสามัคคี   
๑.๔.๒ ดานเอกสาร   

 ๑) ชั้นปฐมภูมิ ไดแก พระไตรปฎก อรรถกถา จากพระไตรปฎกฉบับมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย  
 ๒) ชั้นทุติยภูมิ ไดแก ตํารา เอกสาร งานวิจัยเกี่ยวของกับความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เก่ียวของ 
ก. เอกสาร 
สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส กลาวไวในหนังสือ “วินัยมุข” วา

พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติพระวินัยเพื่อเปนแนวทางในการประพฤติปฏิบัติของพระสงฆ แตการ
บัญญัติวินัยสงฆน้ันทรงไมไดบัญญัติตามลําพังตองใหเกิดเรื่องกอนแลวประชุมสอบสวนบัญญัติพระ
วินัยทามกลางพระสงฆดวยความเห็นชอบของพระสงฆ หลังจากน้ันจึงพรอมใจกันนําไปปฏิบัติ การทํา
สังฆกรรมตางๆ ของพระภิกษุสงฆ ยกเวนอปโลกนกรรมลวนใหทําเปนการสงฆทั้งส้ิน กลาวคือญัตติ
กรรมทําดวยสงฆจตุวรรค คือ ๔ รูปข้ึนไป เชน การสวดปาฏิโมกขเปนญัตติทุติยกรรมทําดวยสงฆ
ปญจวรรค คือ ๕ รูปข้ึนไป เชน เรื่องกฐินเปนญัตติจตุตถกรรมทําดวยสงฆ ทสวรรค คือ ตั้งแต ๑๐ รูป
ข้ึนไปยกเวนในที่กันดารเชนการอุปสมบทการใหมานัตการสวดอัพภานก็ตองใชสงฆตั้งแต ๒๐ รูปข้ึน
ไป จึ งกล าวไดว าพระปาฏิ โมกข  คือ  รั ฐธรรมนูญและกฎหมายตาง ๆ ส วนพระสงฆคือ
สมาชิกสภาผูแทน คุณสมบัติของพระสงฆ คือ คุณสมบัติของสมาชิก อํานาจพระสงฆ คือ อธิปไตย
สําหรับบริหารจัดการอธิกรณสงฆทั้ง ๔ ไดแก 

๑. วิวาทาธิกรณ - การขัดแยงกันเกี่ยวกับธรรมวินัย 
๒. อนุวาทาธิกรณ - การโจทกกันดวยอาบัติตางๆ 
๓. อาปตตาธิกรณ - การละเมิดอาบัติตางๆ 
๔. กิจจาธิกรณ - กิจของสงฆที่เกิดข้ึนที่จะพึงทําดวยสงฆ3๔ 
พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตโต) กลาววา ในวงพุทธบริษัท เปนที่ทราบกันดีวา

คฤหัสถกราบไหวแสดงความเคารพแกพระภิกษุ สวนในหมูคณะสงฆตองมีความสามัคคีกันเพื่อแสดง
ถึงความพรอมเพรียงและเคารพกันตามลําดับความแกออนตามพรรษาของคณะสงฆของตนๆ คือ 

                                           
๔ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรศ, วินัยมุข เลม ๓, พิมพคร้ังท่ี ๒,          

(กรุงเทพมหานคร: มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๗). หนา ๕๗. 



๕ 

 

ตามลําดับอายุสมาชิกในหมูสงฆ พระภิกษุผูที่พรรษาออนกวาจึงกราบไหวพระภิกษุที่แกพรรษากวา 
การแสดงความเคารพกันตามความหมายของพระพุทธศาสนาอยางน้ี มิใชเปนเรื่องแสดงความสูงต่ํา 
ไมวาจะเปนเรื่องของเกียรติยศ อํานาจภายนอกหรือคุณธรรมภายในก็ตาม ดานภายนอกมองเห็นงาย
อยูแลววาเฉพาะคุณธรรมภายในคฤหัสถ แมเปนพระอริยบุคคลชั้นสูงเพียงใดก็กราบไหวพระภิกษุที่ยัง
เปนปุถุชน สวนในหมูสงฆ พระภิกษุผูเปนอริยบุคคลสูงสุดคือเปนพระอรหันต แตออนพรรษากวาก็
แสดงความเคารพแกภิกษุปุถุชนผูแกพรรษากวา ที่เปนเชนน้ัน เพราะระเบียบแบบแผนเกี่ยวกับการ
แสดงความเคารพหรือกราบไหวกันอยางน้ีมีไว เพื่อความเปนระเบียบเรียบรอย เพื่อความดีงามและ
การอยูรวมกันอยางมีความสุขของสงฆหรือสังคม ความเรียบรอยดีงามของสงฆหรือการยกอยูรวมกัน
อยางผาสุกของสังคมน้ัน รวมอยูในคําวาธรรมเปนธรรมอยางหน่ึง ผูที่ปฏิบัติตามระเบียบหรือธรรม
เนียมการแสดงความเคารพเชนน้ัน ยอมชื่อวาเปนการปฏิบัติเพื่อความเรียบรอยดีงามของสงฆ หรือ
พูดอยางสั้นๆ วา ปฏิบัติเพื่อเชิดชูธรรม ซ่ึงเทากับวาปฏิบัติดวยความเคารพธรรมน่ันเอง4

๕ 
พระภาวนาวิริยคุณ (เผด็จ ทตฺตชีโว) กลาวไวในหนังสือ “พระแทผูสรางสันติภาพโลก 

ภาคที่ ๑ โลกขาดพระพุทธศาสนาไมได” วา ภิกษุคือผูออกบวช เพื่อศึกษาและปฏิบัติตามพระธรรม
วินัยอยางเครงครัด ไมวาจะบวชระยะส้ัน หรือระยะยาว โดย ๑)การเปนผูมีอุดมการณบริสุทธิ์ คือ มี
เปาหมายสูงสุดของการบวชอยูที่การทาพระนิพพานใหแจง เพราะเห็นภัยในวัฏสงสาร จึงออกจาก
เรือน บวชอุทิศชีวิตในพระพุทธศาสนา ๒) เปนผูฝกฝนอบรมตนเพื่อมุงปราบกิเลสอยางเอาชีวิตเปน
เดิมพัน คือ เมื่อบวชแลว ไมวาจะบวชระยะสั้นหรือตลอดชีวิต ก็ทุมชีวิตฝกฝนอบรมตนตามพระธรรม
วินัย มีความเปนอยูเรียบงาย สารวมกาย วาจา และใจ ตั้งอยูในความไมประมาท ยินดีในการเจริญ
กรรมฐานเปนปรกติ เพื่อมุงทาลายกิเลสอาสวะใหหมดสิ้นไป ๓) เปนผูอุทิศตนเพื่อสรางประโยชน
สูงสุดใหแกชาวโลก คือ มุงมั่นตั้งใจสั่งสอนอบรมชาวโลก ใหปดนรก เปดสวรรค และถางทางไปพระ
นิพพานใหแกตนเองได ดวยใหชาวโลก รูจักความจริงของโลกและชีวิต ดาเนินชีวิตดวยความไม
ประมาท ตั้งใจฝกฝนอบรมตนใหหมดกิเลส จึงเปนการสรางสันติภาพโลกอยางแทจริงใหบังเกิดข้ึนใน
ปจจุบัน5

๖ 
พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโญ (วันจันทร) ไดศึกษาวิ เคราะหในสวนที่วาดวย

ประชาธิปไตยในสังคมพุทธ สังคมประชาธิปไตยในพระพุทธศาสนา (Democracy in Buddhist 
Society, Democratic Society in Buddhism) วาควรมีการวิจัยและนําเสนอสาระที่วาดวยความ
พรั่งพรอมของสงฆ ซ่ึงตรงกับคําบาลีวา “สงฺฆสฺส ปตฺตกลฺลํ” ซ่ึงมีนัยสําคัญ ๓ ประการ คือ ๑) ภิกษุ
มาประชุมพรอมกันตามเกณฑ ๒) นําฉันทะของภิกษุที่อยูในวัดซ่ึงไมสามารถเขารวมประชุมได ๓) 
ภิกษุที่ประชุมอยูน้ัน ไมมีใครคัดคาน และสวนของพิธีกรรมของสงฆ ๔ ประการ คือ ๑) อปโลกนกรรม 

                                           
๕ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, พิมพคร้ังท่ี ๑๑, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๒), หนา ๔๓๗. 
๖ พระภาวนาวิริยคุณ(เผด็จ ทตฺตชีโว), พระแท ผูสรางสันติภาพโลก ภาคท่ี ๑ : โลกขาด

พระพุทธศาสนาไมได, พิมพคร้ังท่ี ๒, (ปทุมธานี: โรงพิมพ บริษัท รุงศิลปการพิมพ (๑๙๙๗) จากัด, ๒๕๕๒), หนา 
๑๒๓ – ๑๒๔ 



๖ 

 

๒) ญัตติกรรม ๓) ญัตติทุติยกรรม ๔) ญัตติจตุตถกรรม ๓ ประการหลังน้ันถือวาเปนตนแบบแหง
ประชาธิปไตยแบบหลอหลอมสังคม มติในเรื่องใดๆ (ของสงฆ) ตองเปนเอกฉันท6๗ 

พันตรี ป.หลงสมบุญ กลาวไวในหนังสือ “พจนานุกรม มคธ–ไทย” วา ภิกขุ คือ ๑) พระ
ผูชายของพระพุทธศาสนา เปนบริษัทที่ ๑ ใน ๔, ผูเห็นภัยในสังขาร, ผูทรงไวซ่ึงแผนผาที่ตัดหรือขาด
แลว, ผูทาลายกิเลส, ผูมีการขอเปนปกติ, ไดขอแลวโดยปกติ ยอมขอ จักขอ, ผูมีการขอเปนธรรม, ผูมี
การทาดีในการขอ, ผูเห็นภัยในสงสาร, ๒) ชื่อของคนวรรณะพราหมณระยะที่ ๔ ของชีวิตยังชีพโดย
ภิกขาจาร7

๘ 
ชัยวัฒน อัตพัฒน และวิธาน สุชีวคุปต ไดกลาวถึงความสามัคคีไวในหนังสือ “หลักการ

ดํารงชีวิตในสังคม” วา ความสามัคคีหมายถึง ความพรอมเพรียงกัน คนตั้งแตสองคนข้ึนไปมีความ
คิดเห็นรวมกัน และมีความรักใครตอนับถือกัน ปฏิบัติหนาที่รวมกัน จนทําหนาที่ไดสําเร็จ เรียกวา มี
ความสามัคคี ความสามัคคีมีประเด็นที่ตองพิจารณาอยู ๒ ประเด็นคือ การแสดงออกทางการทํางาน
และความนึกคิดทางจิตใจเพื่อความสะดวกในการศึกษาก็จะขอแบงความสามัคคีออกเปน ๒ อยาง 
ไดแก ความสามัคคีทางกายกับทางใจ8

๙ 
ข. งานวิจัยท่ีเกี่ยวของ 
พระครูปลัดอาทิตย อตฺถเวที (ชองดี) ไดวิจัยเรื่อง “การศึกษาแนวคิดและวิธีการ

ปกครองคณะสงฆของพระเทพโสภณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต) : ศึกษาเฉพาะกรณีพระสังฆาธิการในเขต
การปกครองภาค ๒” ผลการวิจัยพบวา การปกครองคณะสงฆในสมัยพุทธกาล พระพุทธองคทรงใช
หลักการปกครองโดยสามัคคีธรรมเปนที่ตั้ง ใหความเสมอภาคในหมูคณะ ทรงมอบภาระหนาที่ในการ
บริหารคณะสงฆแกพระสาวกใหเหมาะสมกับฐานะตําแหนงที่ยกยองตามฐานะ แตพระพุทธองคก็มิได
ทรงมอบความเปนใหญในการปกครองใหกับใคร นอกจากพระธรรมวินัยที่พระองคทรงบัญญัติไวแลว 
ภายหลังพุทธกาลการบริหารปกครองคณะสงฆยังยึดพระธรรมวินัยเปนหลัก แตมีรูปแบบการบริหาร
ปกครองที่สอดคลองกับของฝายบานเมืองในยุคสมัยน้ันๆ 

ปจจุบันการปกครองคณะสงฆไทยนอกจากจะยึดหลักพระธรรมวินัยแลว ยังอิงอาศัย
พระราชบัญญัติคณะสงฆ กฎ ระเบียบ ขอบังคับ และมติมหาเถรสมาคม ในการสนับสนุนสงเสริมการ
บริหารคณะสงฆใหเกิดความเรียบรอยดีงามในหมูคณะสงฆและปองกันภัยอันตรายจากภายนอกที่จะ
เกิดข้ึนกับองคกรคณะสงฆ9๑๐ 

                                           
๗ พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโญ (วันจันทร), “สถานการณและทัศนะทางพระพุทธศาสนาในโลก

ปจจุบัน”, (กรุงเทพมหานคร: บัณฑิตวิทยาลัย มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๒) (อัดสําเนา). 
๘ ป.หลงสมบุญ, พจนานุกรม มคธ-ไทย, พิมพคร้ังท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทธรรมสารจากัด, 

๒๕๔๖), หนา ๕๔๓. 
๙ ชัยวัฒน อัตพัฒน และวิธาน สุชีวคุปต, หลักการดํารงชีวิตในสังคม, พิมพคร้ังท่ี ๔, 

(กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๘), หนา ๑๔๘. 
๑๐ พระครูปลัดอาทิตย๑ อตฺถเวที (ชองดี), “การศึกษาแนวคิดและวิธีการปกครองคณะสงฆของ

พระเทพโสภณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต)”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, สาขาวิชาพุทธศาสนา, (บัณฑิต
วิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖). 



๗ 

 

พระครูวิลาศกาญจนธรรม (เล็ก สุธมฺมปฺโญ) ไดกลาวถึงการสงเสริมหลักอปริหานิย
ธรรม ในงานวิจัยเรื่อง “การปกครองคณะสงฆตามหลักภิกขุอปริหานิยธรรม ๗ ของคณะสงฆอําเภอ
ทองผาภูมิ จังหวัดกาญจนบุรี”, ผลวิจัยพบวา ๑) ควรมีการประเมินผลการบริหารงานของพระสังฆาธิ
การ โดยใหคณะสงฆนอกพื้นที่เปนผูดําเนินการประเมินอยางเปนกลาง ๒) ควรจัดกิจกรรม สัมมนา 
อบรม เพื่อใหเกิดการพบปะกันระหวางพระภิกษุ ๓) เจาอาวาสควรใหการสนับสนุนการศึกษาพระ
ปริยัติธรรมแผนกธรรม แผนกบาลี และทางโลก แกพระภิกษุ-สามเณร อยางเต็มความสามารถ ๔) 
สงเสริมใหเจาอาวาสเปดรับความรูใหมๆ เพื่อนํามาใชในการบริหารจัดการวัด โดยนําเอาเทคโนโลยี
สมัยใหมมาใชในการพัฒนาวัดใหมากข้ึน เปนตน ๕) ควรมีการจัดกิจกรรมที่สรางสรรคระหวางวัดและ
ชุมชน ๖) ควรดูแลสอดสองพระภิกษุ-สามเณร ภายในวัดอยางทั่วถึง10

๑๑ 
พระมหาอุดม สารเมธี (สารบรรณ) สรุปไววา นิคหกรรมในพระวินัยปฎกเปนมาตรการ

ทางพระวินัยที่พระพุทธเจาทรงอนุญาตใหสงฆใชเปนเครื่องขมกําราบหรือลงโทษแกพระภิกษุผู
ประพฤติผิดตอพระธรรมวินัย หรือคฤหัสถผูมีความปรารถนาที่ไมดีตอพระรัตนตรัยโดยทรงวาง
กฎเกณฑการลงโทษแบบตางๆ ตามสมควรแกความผิด นิคหกรรมในพระวินัยปฎกพระพุทธเจาทรง
กําหนดใหสงฆเปนผูมีบทบาทสําคัญในการดําเนินการทุกข้ันตอน จัดเปนสังฆกรรมที่มีความสําคัญ 
สงฆจึงตองดําเนินการใหเปนไปตามวิธีการตามที่พระพุทธเจาทรงอนุญาตไว11๑๒ 

ธีรวัส บําเพ็ญบุญบารมี กลาวไวในโครงการธรรมวิจัย “การศึกษาการอุปสมบทใน
พระพุทธศาสนาเถรวาท” วา ภิกษุ (Monk) หมายถึง บุคคลผูเสียสละชีวิตฆราวาสออกบวช ถือเพศ
บรรพชิต เพราะเลื่อมใสในคําสั่งสอนของพระพุทธเจาปฏิญาณตนเปนสาวก ดํารงชีพอยูไดดวยการ
บิณฑบาต อุทิศการบวชเพื่อบรรลุถึงเปาหมายสูงสุดคือนิพพาน ผานพิธีกรรมที่เรียกวา อุปสมบทวิธี
สมัยพุทธกาล ภิกษุอาศัยอยูตามโคนไม ราวปา ลอมฟาง ถาหรือภูเขา เมื่อสังคมวิวัฒนาการ จึง
อนุญาตใหอยูจําพรรษาในอารามหรือวัดที่ตั้งอยูในหมูบานเปนศูนยกลางของชุมชน ศาสนากิจไม
เกี่ยวกับเทพเจาแตมีจุดมุงหมายที่การขัดเกลาจิตใจใหสะอาด อยูในความสงบ เพื่อความหลุดพนจาก
กิเลสตัณหา12

๑๓ 
รุงนิภา พัฒนพฤกษชาติ ไดกลาวถึงบทบาทและหนาที่ของพระสงฆ ในวิทยานิพนธพุทธ

ศาสตรมหาบัณฑิต เรื่อง “ศึกษาพัฒนาเด็กตามทัศนะของพระพรหมมังคลาจารย (ปญญานันทภิกขุ)” 
วา พระสงฆเปนบุคลากรที่สําคัญของสังคม และทําหนาที่สืบอายุพระพุทธศาสนาใหดํารงอยูจนถึง

                                           
๑๑ พระครูวิลาศกาญจนธรรม (เล็ก สุธมฺมปฺโญ), “การปกครองคณะสงฆตามหลักภิกขุอปริหานิย

ธรรม ๗ ของคณะสงฆอําเภอทองผาภูมิ จังหวัดกาญจนบุรี”, พุทธศาสตรมหาบัณฑิต (การจัดการเชิงพุทธ), 
(บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา บทคัดยอ. 

๑๒ พระมหาอุดม สารเมธี (สารบรรณ), “การศึกษาเปรียบเทียบกระบวนการยุติธรรมใน
พระพุทธศาสนา : ศึกษาเฉพาะกรณีนิคหกรรมในพระวินัยปฎกกับกฎนิคหกรรมของมหาเถรสมาคม”, วิทยานิพนธ
พุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖). 

๑๓ ธีรวัส บําเพ็ญบุญบารมี, “การศึกษาการอุปสมบทในพระพุทธศาสนาเถรวาท”, โครงการธรรมวิจัย 
หลักฐานทางวิชาการทางพระพุทธศาสนา, (ตามหลักสูตรวิจัยคัมภีรพระพุทธศาสนา มูลนิธิเบญจนิกาย, ๒๕๕๐), 
หนา ๙. 



๘ 

 

ปจจุบันแลว ยังทําหนาที่ของมนุษยในฐานะที่อยูอาศัยในสังคมและไดทําหนาที่ในการสงเคราะห
ชวยเหลือสังคมในดานตางๆ ซ่ึงปจจุบันพระสงฆตองปรับและเพิ่มบทบาท ใหสอดคลองกับการ
เปลี่ยนแปลงทั้งดานเศรษฐกิจ สังคม และการเมืองดวย เพราะพระสงฆเปนบุคลากรของสังคม 
พระสงฆยอมไดรับผลกระทบทั้งทางตรงและทางออมอยางหลีกเลี่ยงไมไดจึงตองปรับบทบาทและ
หนาที่ของตนเองเพื่อใหสอดคลองและยอมรับความเปลี่ยนแปลงที่เกิดข้ึน เพื่อการดํารงอยูของศาสนา
ใหอยูคูกับสังคมไทยตลอดไปและเพื่อชวยเหลือสังคมดวย13

๑๔ 
ประยงค พรมมา ไดกลาวถึงการนําหลักอปริหานิธรรมในงานวิจัยเรื่อง “การบริหารงาน

ตามหลักอปริหานิยธรรม ขององคการบริหารสวนจังหวัดขอนแกน” ผลการวิจัยพบวา ควรมีการ
เสริมสรางความรูความเขาใจแกพนักงาน ในดานการนําอปริหานิยธรรม ๗ มาใชกับการทํางานใหมาก
ยิ่งข้ึน, ควรสงเสริมใหมีการทํางานเพื่อประโยชนสวนรวมมากกวาประโยชนสวนตน ไมแสวงหา
ผลประโยชนจากตําแหนงหนาที่การงาน, ควรคัดสรรบุคลากรที่มีความรูความสามารถตรงตาม
ลักษณะของงาน, ควรสงเสริมและสนับสนุนใหพนักงานขององคการบริหารสวนจังหวัดขอนแกนไดมี
โอกาสพัฒนาความรูความสามารถในการทํางานทั้งในองคการ และนอกมากยิ่งข้ึน, และควรสราง
บรรยากาศพัฒนาสภาพแวดลอมในการทํางานใหเอื้อตอการทํางานตลอดจนการพัฒนาการจัด
กิจกรรมขององคการใหมีความทันสมัยและใหนาสนใจยิ่งข้ึน14

๑๕ 
สมิทธิพล เนตรนิมิตร ไดทําการวิจัยเรื่อง “ภาพลักษณของพระสงฆในอริยวินัย : วิถีชีวิต

และบทบาทของพระสงฆ” พบวา “สงฆ” เปนชื่อระบบการปกครองมีใชกอนสมัยพุทธกาล เมื่อพวก
อารยันอพยพเขาสูอินเดียทางภาคเหนือ ตอมาชนเผาที่มีอํานาจปกครอง คือ ชนเผาลิจฉวี พวกลิจฉวี
สรางระบบคัดเลือกผูนําข้ึนมาบริหารองคกร ผลัดกันบริหาร ระบบน้ี เรียกวา ลิจฉวีสงฆ แมชนเผาอื่น
แถบเชิงเขาหิมาลัย ก็ใชการบริหารองคกรเหมือนชนเผาลิจฉวี  

เมื่อพระพุทธเจาทรงจัดตั้งสังคมสงฆ เพื่อใหเปนสังคมตัวอยางสําหรับผูปฏิบัติธรรมทรง
นําชื่อระบบปกครองที่ทรงมีความคุนเคยมาเรียกสังคมใหม วา “สงฆ” หรือ สังฆะ มีรูปแบบบริหาร
องคกรเหมือนสงฆของเจาลิจฉวี มุง ใหมีความสามัคคี เปดโอกาสใหทุกวรรณะเขามาพัฒนาตนเอง ไม
จํากัดชนชั้น สมาชิกของพระสงฆมีสถานภาพเหมือนกัน เปนสมณะศากยบุตร มีความประพฤติและ
ทัศนคติอยางเดียวกัน ความเปนอยูและการดําเนินชีวิตของสมาชิกพระสงฆ มีเอกลักษณ มีเปาหมาย 
มีระเบียบวินัยเขมงวด 

                                           
๑๔ รุงนิภา พัฒนพฤกษชาติ,“การศึกษาพัฒนาเด็กตามทัศนะของพระพรหมมังคลาจารย (ปญญานันท

ภิกขุ)”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), 
๒๕๕๐. 

๑๕ ประยงค พรมมา, “การบริหารงานตามหลักอปริหานิยธรรม ขององคการบริหารสวนจังหวัด
ขอนแกน”, พุทธศาสตรมหาบัณฑิต (รัฐประศาสนศาสตร), (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๕๗), หนา บทคัดยอ. 



๙ 

 

สมาชิกของพระสงฆมีพระพุทธเจาเปนครูตนแบบ ดําเนินชีวิตตามหลักการที่พระพุทธเจา
กําหนดข้ึนมาเพอื่ ใหพัฒนาตนแลวไปพัฒนาสังคม ซ่ึงเปนไปตามหลักที่วา การชวยเหลือคนที่จม
เปอกตม ผูชวยจะตองไมแปดเปอนโคลนตม เหมือนกับผูน้ัน15

๑๖ 
สรุปจากการศึกษาทั้งเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวของพบวา การแกไขปญหาความขัดแยง

และขาดความสามัคคีหรือการเผชิญเหตุการณตางๆ จะตองใชหลักธรรมมาเปนหลักเปนวิธีการในการ
แกไขปญหา ดังเชน หลักหิริโอตตัปปะในการตอตานสิ่งที่ไมชอบธรรม และหลักอปริหานิยธรรม
ประสานความสามัคคีในสังคมสงฆ เพื่อใหสังคมสงฆมีความสงบสุขและอยูรวมกันดวยความสามัคคี 
เปนการดํารงพระพุทธศาสนาใหยืนยาวและพัฒนาตอไป 

๑.๖ วิธีดําเนินการวิจัย 
การวิจัยครั้งน้ีเปนการวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research) โดยการเก็บขอมูลจาก

เอกสาร (Document) โดยมีวิธีการศึกษาดังน้ี 
๑.๖.๑ ข้ันรวบรวมขอมูล 
๑. ศึกษาคนควาและรวบรวมขอมูล จากเอกสารชั้นปฐมภูมิ (Primary Sources) ในสวน

เน้ือหาที่เกี่ยวของดวยเรื่องความสามัคคีและหลักธรรมสําหรับสงเสริมความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
ไดศึกษาคนควาจากพระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, CD ROM 
พระไตรปฎกภาษาไทย ภาษาบาลี และหนังสือ ตํารา เอกสารงานวิจัยอื่นๆ ที่เกี่ยวของ 

๒. ศึกษาคนควาและรวบรวมขอมูล จากเอกสารชั้นทุติยภูมิ (Secondary Sources) 
ไดแก  อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา ปกรณวิเสส วิทยานิพนธที่เกี่ยวของตลอดทั้งงานวจิัย ตลอดทั้งเอกสาร
และหนังสือตําราอื่นๆ ที่มีเน้ือหาสอดคลองเกี่ยวกับหัวขอที่ทําการวิจัย 

วิ เคราะหขอมูล  หลักคํ าสอนที่ เกี่ ยวของกับความสามัคคีตามหลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนา โดยนําขอมูลที่ไดจากการศึกษาและรวบรวมขอมูลดังกลาว มาศึกษาวิเคราะห 
แยกแยะประเด็น และอธิบายตามวัตถุประสงคที่ตองการทราบ สรุปผลจากการศึกษาและวิเคราะห
ประเด็นวาดวยการสงเสริมความสามัคคีในพระพุทธศาสนา เพื่อนําเสนอรายงานผลการวิจัยในครั้งน้ี 
ในรูปแบบพรรณนาตอไป 

๑.๗ ประโยชนที่ไดรับจากการวิจัย 
๑.๗.๑ ไดทราบแนวคิดเกี่ยวกับความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
๑.๗.๒ ไดทราบหลักธรรมเพื่อความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
๑.๗.๓ ไดองคความรู เกี่ยวกับการประยุกตหลักธรรมเพื่อสรางความสามัคคีใน

พระพุทธศาสนา 

                                           
๑๖ สมิทธิพล เนตรนิมิต, “ภาพลักษณของพระสงฆในอริยวินัย: วิถีชีวิตและบทบาทของพระสงฆ”, 

รายงานวิจัย, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา บทคัดยอ. 



  

 

บทที่ ๒ 

แนวคิดเก่ียวกับความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 
 

 ในบทน้ีผูวิจัยจะไดศึกษาหลักธรรมที่เกื้อกูลตอการสรางความสามัคคี หลักธรรมสําหรับ
สรางความสามัคคีตอกันของบรรพชิต หลักธรรมสําหรับสรางความสามัคคีตอกันของฆราวาส 
ประโยชนของความสามัคคี และโทษของการแตกสามัคคี เปนลําดับไป 

๒.๑ สามัคคีในพระพุทธศาสนา 
มนุษยเปนสัตวสังคมที่จําเปนจะตองอยูดวยกันเปนหมูคณะ การที่มนุษยจะอยูดวยกัน

และสรางสรรคสังคมใหเกิดความสงบสุขน้ันส่ิงสําคัญคือความสามัคคี ความสามัคคีก็คือการเห็นแก
บานเมือง และชวยกันทุกวิถีทาง เพื่อที่จะสรางบานเมืองใหเขมแข็ง ดวยการเห็นอกเห็นใจซ่ึงกันและ
กัน และไมทําลายงานของกันและกัน และทํางานดวยความซ่ือสัตยสุจริต ตองสงเสริมงานของกันและ
กัน และไมทําลายงานของกันและกัน มีเรื่องอะไรใหไดพูดปรองดองกัน อยาเรื่องใครเรื่องมัน และงาน
ก็ทํางานอยางตรงไปตรงมา นึกถึงประโยชนสวนรวมเปนสําคัญ ซ่ึงผูวิจัยจะไดกลาวถึงความสามัคคีใน
ทัศนะทางพระพุทธศาสนา โดยมีนักวิชาการไดใหความหมายของคําวาสามัคคี ดังตอไปน้ี 

๒.๑.๑ ความหมาย 
สามัคคี เปนคําที่มาจากภาษาบาลี แปลวา ความพรอมเพรียงกัน ความปรองดองกัน เชน 

สามัคคีคือพลัง คนไทยควรจะมีความสามัคคีกัน หรือแปลวารวมใจกันทํา พรอมเพรียงกันทํา เชน 
ผาปาสามัคคี. กฐินสามัคคี. โรงเรียนหลังน้ีสรางสําเร็จไดดวยความสามัคคีของชาวบาน 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต) ไดใหความหมายของคําวา “สามัคคี” ไววา สามัคคี 
หมายถึง ความพรอมเพรียง ความกลมเกลียว ความมีจุดรวมตัวเขาดวยกันหรือมุงไปดวยกัน เมื่อ
บุคคลที่เกี่ยวของมารวมประชุมพรักพรอมกัน เรียกวา กายสามัคคี 16๑ และกลาวถึงคําที่มีความหมาย
คลายคลึงกัน ดังน้ี 

สามัคคีปวารณา หมายถึง การทําปวารณา เรียกวา สามัคคีปวารณา และวันที่ทําน้ัน
เรียกวา วันสามัคคี 

สามัคคีอุโบสถ หมายถึง อุโบสถที่ทําข้ึนเปนกรณีพิเศษ เมื่อสงฆสองฝายซ่ึงแตกกัน
กลับมาปรองดองสมานกันเขาได17๒  

                                           
๑ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, พิมพคร้ังท่ี ๑๒, 

(กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หนา ๔๓๙. 
๒ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๔๔๐. 



๑๑ 

 

จากความหมายที่กลาวมาขางตนสามารถสรุปไดวา สามัคคี หมายถึง ความพรอมเพรียง
กัน อันหมายถึงเปนผูกลมเกลียวกัน มีใจเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน มีความปรองดองกัน โดยเน้ือหา
สาระของสามัคคีน้ันก็คือ การที่คนตั้งแตสองคนข้ึนไปมีกิจกรรมรวมกัน มีความคิดรวมกัน มีความรัก
ใครและนับถือซ่ึงกันและกัน หมายความวาจะรูวาใครมีความสามัคคีกันหรือไม ทานใหสังเกตงายๆ ที่
การแสดงออกทางกายและการแสดงออกทางจิตใจ 

คําสอนในพระพุทธศาสนาไดแสดงความสามัคคีไวในที่ตางๆ มากมาย และใชคําเรียกที่
แตกตางกันออกไป ดังที่ปรากฏในพระวินัยปฎก พระพุทธเจาตรัสถึงสังฆราชี สังฆเภท และสังฆ
สามัคคีของพระภิกษุสงฆไว ดังน้ี 

พระอุบาลีเถระทูลถามพระพุทธเจาถึงสังฆราชี สังฆเภท และสังฆสามัคคี พระพุทธเจา
ตรัสบอกโดยสรุปใจความแหงพุทธพจนไดวา 

สังฆราชี หมายถึง ความราวฉานของหมูคณะหรือสงฆ ภิกษุกลุมหน่ึง เมื่อแบงออกแลว ได
ฝายละไมถึง ๔ รูป หรือถึง ๔ รูปเพียงฝายเดียว อีกฝายมีเพียง ๒-๓ รูปเทาน้ัน รูปหน่ึงเสนอใหจับ
สลากโดยอางวาเปนธรรม เปนวินัย เปนคําสอนของพระพุทธเจา ขอใหชอบใจการจับสลากน้ัน ถามี
การจับสลาก การแตกแยกเกิดข้ึน การทําเชนน้ีเรียกวา “สังฆราชี แตไมเปนสังฆเภทและผูที่จะทํา
สังฆราชีได มีเพียงพระภิกษุจําพวกเดียวเทาน้ัน คนอื่นทําไมได”๓ 

สังฆเภท หมายถึง ความแตกกันของ หมูคณะหรือสงฆไดแก ยังสงฆใหแตกกัน คือ ทําลาย
พระสงฆผูพรอมเพรียงกัน ในสีมาเดียวกันในวัดใดวัดหน่ึงใหแตกเปนกกจนถึงไมรวมอุโบสถสังฆกรรม 
ตองแยกออกทําอุโบสถสังฆกรรมหรือปวารณากรรมหรือสังฆกรรมอื่นๆ เปน ๒ หมู “ถามีพระภิกษุ
จํานวนมากกวา ๔ รูปข้ึนไป รูปหน่ึงนําเรื่องธรรม เรื่องวินัย พุทธภาษิต พุทธจริยา พุทธบัญญัติ อาบัติ
ตางๆ มาเสนอใหจับสลากดวยเรื่องดังกลาว จนสงฆ ๒ ฝายแตกกัน ไมรวมอุโบสถ ปวารณา สังฆ
กรรมตางๆ รวมกัน” การกระทําเชนน้ี เรียกวา “สังฆเภท คือ การทําสงฆใหแตกกัน เปน
อนันตริยกรรม”๔ 

พระพุทธเจาตรัส สังฆเภท ไววา “ภิกษุทําลายสงฆ ตองเกิดในอบาย ตกนรกอยูชั่วกัป 
ภิกษุผูยินดีในการแตกพวก ไมตั้งอยูในธรรม ยอมเสื่อมจากธรรมอันเกษมจากโยคะ ภิกษุทําลายสงฆผู 
พรอมเพรียงกันแลว ยอมไหมในนรกตลอดกัปฯ”๕ 

สังฆสามัคคี ไดแก ความสามัคคีปรองดองกัน ความพรอมเพรียงกันของหมูคณะหรือสงฆ
การกระทําที่เรียกวา “สังฆสามัคคี” คือ การนําเอาธรรม วินัย เปนตนมากลาวตามความเปนจริง ชวย
ใหเกิดความสมานฉันทกันในหมูคณะหรือสงฆ มีการพรอมเพรียงกัน ทําสังฆกรรมตางๆ การกระทํา
เชนน้ีเรียกวา “สังฆสามัคคี”๖ 

                                           
๓ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๔/๑๓๗-๑๓๘. 
๔ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๕/๑๓๘-๑๓๙. 
๕ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๘/๑๔๐. 
๖ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๖/๑๓๙. 



๑๒ 

 

จากขอความที่กลาวมาขางตนสามารถสรุปไดวา สังฆสามัคคี หมายถึง ความพรอมเพรียง
กันแหงสงฆ ความปรองดองกัน ไมวิวาทกัน มีอุทเทส คือ ฟงปาติโมกขรวมกัน มีวัตรปฏิบัติเสมอกัน 
มีการทําสังฆกรรมรวมกัน ซ่ึงความสามัคคีบุคคลสามารถแสดงหรือรับรูได ๒ ทาง คือ 

๑) สามัคคีทางกาย ไดแก การที่บุคคลหลายคนมาทํางานรวมกันชวยกันแบกชวยกันหาม
หรือมาชุมนุมอยางพรอมเพรียงกันเพื่อการอยางใดอยางหน่ึง พฤติการณอยางน้ี ตรงกับที่แปลความ
สามัคคีวา ความพรอมเพรียงกัน น่ันเอง ยกตัวอยางใหเห็นงายๆ เชน กีฬาที่เลนกันเปนทีมนักกีฬาทุก
คนภายในทีมจะตองมีความสมัครสมานสามัคคีกัน มิฉะน้ัน นักกีฬาในทีมน้ันก็ยากที่จะประสบ
ความสําเร็จได 

๒) สามัคคีทางใจ ไดแก การที่บุคคลมีความรักใครนับถือซ่ึงกันและกัน ไมดูหมิ่นเหยียด
หยามกัน มีความรักผูกพันกัน มีใจประสานใจ มีความหวังดีตอกันและกัน เมื่อกลาวถึงเน้ือหารสาระ
ของความสามัคคี ตองดูกันที่จิตใจที่มีความรักใครนับถือและหวังดีตอกันเปนสําคัญ เพราะความพรอม
เพรียงกันทางรางกาย เชน เมื่อผูคนเปนจํานวนมากมาทํางานดวยกัน บางทีเปนเพราะถูกบังคับใหมา
ทํางานรวมกันโดยที่จิตใจไมมีความสามัคคีกันเลยอยางน้ีจะเรียกวาพวกเขามีความ สามัคคีกันก็ไม
ถูกตอง เพราะพวกเขาไมไดมีจิตใจรักใครกัน แตสําหรับคนที่มีจิตใจรักใครกัน แมจะอยูคนละหัวเมือง
หรือคนละประเทศ ก็ถือวาเปนผูมีความสามัคคีกัน 

๒.๑.๒ ลักษณะ 
ลักษณะของความสามัคคีที่ปรากฏในพระไตรปฎก ใชคําวา สังฆสามัคคี ซ่ึงมีลักษณะ

ความสามัคคีปรองดองกัน ความพรอมเพรียงกันของหมูคณะหรือสงฆ การกระทําที่เรียกวา “สังฆ
สามัคคี” คือ การนําเอาธรรม วินัย เปนตนมากลาวตามความเปนจริง ชวยใหเกิดความสมานฉันทกัน
ในหมูคณะหรือสงฆ มีการพรอมเพรียงกันทําสังฆกรรมตางๆ การกระทําเชนน้ีเรียกวา “สังฆ
สามัคคี”๗ ซ่ึงไดมีนักวิชาการกลาวถึงลักษณะของสามัคคีไวดังน้ี 

พระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัว ภูมิพลอดุลยเดช รัชกาลท่ี ๙ ไดประทานพระบรม
ราโชวาทในโอกาสเสด็จออกมหาสมาคม ณ สีหบัญชร พระที่น่ังอนันตสมาคม วันศุกรที่ ๙ มิถุนายน 
๒๕๔๙ มีใจความวา “คุณธรรมซ่ึงเปนที่ตั้งของความรักความสามัคคีที่ทําใหคนไทยเราสามารถรวมมือ
รวมใจกันรักษาและพัฒนาชาติบานเมืองใหเจริญรุงเรืองสืบตอกันไปไดตลอดรอดฝง” 

ประการแรก คือ การที่ทุกคนคิด พูด ทํา ดวยความเมตตามุงดีมุงเจริญตอกัน 
ประการที่สอง คือ การที่แตละคนตางชวยเหลือเกื้อกูลกัน ประสานงาน ประสาน

ประโยชนกันใหงานที่ทําสําเร็จผล ทั้งแกตน แกผูอื่น และแกประเทศชาติ 
ประการที่สาม คือ การที่ทุกคนประพฤติปฏิบัติตนอยูในความสุจริต ในกฎกติกาและใน

ระเบียบแบบแผนโดยเทาเทียมเสมอกัน 
ประการที่สี่ คือ การที่ตางคนตางพยายามทําความคิดความเห็นของตนใหถูกตองเที่ยงตรง 

และมั่นคงอยูในเหตุในผล หากความคิดจิตใจและการประพฤติปฏิบัติที่ลงรอยเดียวกัน 

                                           
๗ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๖/๑๓๙. 



๑๓ 

 

ในทางที่ดี ที่เจริญน้ียังมีพรอมมูลอยูในกายในใจของคนไทย ก็มั่นใจไดวาประเทศชาติไทย
จะดํารงมั่นอยูไดตลอดไป จึงขอใหทานทั้งหลายในมหาสมาคมน้ี ทั้งประชาชนชาวไทยทุกหมูเหลาได
รักษาจิตใจและคุณธรรมน้ีไวใหเหนียวแนนและถายทอดความคิดจิตใจน้ีกันตอไปอยาใหขาดสาย
เพื่อใหประเทศชาติของเราดํารงยืนยงอยูดวยความรมเย็นเปนสุขทั้งในปจจุบันและในภายหนา ขอ
อํานาจคุณพระศรีรัตนตรัย และสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในสากล จงคุมครองรักษาประเทศไทยใหปลอดพนจากภยั
อันตรายทุกสิ่ง และอํานวยความสุขความเจริญสวัสดี ใหเกิดแกประชาชนชาวไทยทั่วกัน23

๘ 
นอกจากน้ียังมีนักวิชาการที่ไดกลาวถึงคุณลักษณะของความสามัคคีไวดังน้ี 
พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) ทานยังไดกลาวถึง ความสามัคคีของมวลมนุษยวาทุกคน

สามารถปฏิบัติไดเพื่อการอยูรวมกันในสังคม เพื่อความสงบสุข ความเจริญของโลก มนุษยทุกคน
สามารถรวมมือกัน มีความสมัครสมานสามัคคีเปนอันหน่ึงกันเดียวกันในการสรางสรรคโลกไดดวยการ
ปฏิบัติตนตามหลักพรหมวิหาร ๔ ประการ ไดแก เมตตา กรุณา มุทิตา และอุเบกขา เพราะหลักธรรม
ดังกลาวน้ี พระพุทธเจาทรงสอนไวเพื่อใหมนุษยทุกคนเปนพรหม คือ เปนผูสรางสรรคอภิบาลโลก 
ชวยกันบํารุงรักษาโลกน้ีใหมีสันติสุข ดวยเรี่ยวแรงความพากเพียรของมนุษยเอง โดยไมตองรอเทพเจา
หรืออํานาจวิเศษใดๆ มาบันดาลให24๙ 

จากทัศนะเกี่ยวกับความสามัคคีของพระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) แสดงใหทราบและ
เขาใจวาในสังคมปจจุบัน ถือหลักความเสมอภาคที่แบบแผนความประพฤติตางๆ ตามที่ถือสืบๆ กันมา
แตเดิม ไดถูกลมลางไป หรือถูกตั้งขอสงสัยไปหมด และทั้งๆ ที่มีแนวคิดภูมิปญญาชนิดที่วา “รูแจงเจน
จบ” แพรสะพัดไป แตชีวิตของผูคนกลับสับสนวุนวายยิ่งกวายุคสมัยใดๆ ในสภาพเชนน้ี คําสอนของ
พระพุทธศาสนาที่ยอนยุคสมัยมีมาแตครั้งที่อะไรๆ ยังเปนไปตามธรรมดาสามัญ ศาสนาที่ยอนยุคสมัย
มีมาแตครั้งที่อะไรๆ ยังเปนไปตามธรรมดาสามัญกวาน้ี อยางมากมายน้ัน จะเปนเสมือนกระแสอากาศ
สดชื่นบริสุทธิ์ที่ผานเขามาในหองที่มีผูคนแออัด บางทีอาจจะถึงเวลาแลวที่เราจะหวนกลับไปหาคุณคา
ที่วาเกาๆ แตคงทนดีกวา เมื่อการดําเนินชีวิตและกิจตางๆ ยึดหลักความเอื้ออาทรเห็นอกเห็นใจกัน 
มากกวาจะมุงหาผลประโยชนใหแกตน ก็จะเห็นผลปรากฏวาชีวิตและกิจการเหลาน้ันมิใชจะเลวราย
อยางที่เราเคยคิด และที่แทแลวมันจะชวยใหชีวิตของเราโปรงโลงเบาสบายข้ึนดวย คนปจจุบันจํานวน
มากมองชีวิตทุกวงการเปนการตอสูระหวางผลประโยชนที่ขัดกัน เกิดเปนฝายนายจางกับลูกจาง 
รัฐบาลกับราษฎร คนมีกับคนจน และแมแตหญิงกับชาย หรือลูกกับพอแม เมื่อคนถือเอาทรัพยและ
อํานาจเปนจุดหมายของชีวิต สังคมก็กลายเปนสนามตอสูระหวางผลประโยชนสวนตัวที่ขัดกัน เราก็
เลยตองเที่ยวหาจริยธรรมสําหรับมาปองกันผลประโยชนแบบเห็นแกตัว โดยถือ “สิทธิของแตละคนที่
จะแสวงหาความสุข” แลวเราก็เลยตองหาจริยธรรม ดังเชน “สิทธิมนุษยชน” มาคอยกีดกั้นกันและ
กันไว ไมใหคนมาเชือดคอหอยกัน ในระหวางที่กําลังวิ่งหาความสุขน้ัน 

                                           
๘ กระทรวงวัฒนธรรม, สรุปผลการดําเนินงานกิจกรรม “ฉลอง ๖๐ ปครองสิริราชสมบัติ”, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพชุมนุมสหกรณการเกษตรแหงประเทศไทย จํากัด, ๒๕๔๙), หนา ๑. 
๙ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), กรณีธรรมกาย, พิมพคร้ังท่ี ๑๕, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพพิมพ

อําไพ, ๒๕๔๒), หนา ๓๒๖. 



๑๔ 

 

ประเวศ วะสี ไดกลาวถึงลักษณะของสามัคคีอันแสดงถึงความเขมแข็งของชุมชนไทยวา
ตองประกอบดวยองคธรรม ๕ ประการจึงจะสามารถสรางความสามัคคีปรองดองนําไปสูความเจริญ
ของชาติบานเมืองได พอสรุปใจความไดวา 

ในการสรางสังคมสันติประชาธรรมใหสําเร็จตองคํานึงถึงองคประกอบหรือขันธของสังคม
ใหครบทั้ง ๕ คือ ศีลธรรมเขมแข็ง ปญญาเขมแขง เศรษฐกิจถูกตอง รัฐถูกตอง และสังคมเขมแขง ทั้ง 
๕ คือ เบญจขันธของสังคม ขันธ ๕ มีความเกี่ยวของเชื่อมโยงและมีผลถึงกัน ตองพัฒนาใหครบทั้ง ๕ 
ประการอยางเชื่อมโยงกันจึงจะเกิดสังคมสันติประชาธรรมมีความสามัคคีปรองดองกัน การพัฒนา
อยางใดอยางหน่ึงโดยเอกเทศ จะเปนเศรษฐกิจก็ดี ศีลธรรมก็ดี จะไมไดผลในองคประกอบทั้ง ๕ 
“สังคมเขมแข็ง” เปนฐาน ถาสังคมเขมแข็ง เศรษฐกิจจะดี การเมืองจะดี ศีลธรรมจะดี และทําให
ปญญาเปนไปดวยดี ฉะน้ัน ยุทธศาสตรชาติควรพุงเปาไปสูการสรางสังคมเขมแข็ง ใชสังคมเขมแข็ง
เปนเครื่องพัฒนาเศรษฐกิจ สังคม และศีลธรรม เพราะสังคมเขมแข็ง หมายถึง สังคมที่มีการรวมกลุม
กันในรูปตางๆ เชน ชมรม สมาคม มูลนิธิ สหกรณ ชุมชน หรือประชาคม เมื่อมีการรวมตัวกันเปน
ชุมชนหรือประชาคม จะเกิดพลังสรางสรรคที่สามารถปองกันสิ่งรายและสรางสิ่งดีทุกอยาง ทั้ง
เศรษฐกิจ จิตใจ สังคม วัฒนธรรม สิ่งแวดลอม การเมือง และสุขภาพทุกคนในสังคมตองรวมมือกันใน
การปฏิบัติหนาที่ของตนตามฐานะ ตําแหนง เชน ขาราชการ พอคาและประชาชน เปนตน ทุกคนตอง
มีศีลธรรมประจําใจ มีปญญา รัฐบาลผูดูแลชาติก็ตองมีศีลธรรมมีปญญาสามารถสรางเศรษฐกิจความ
เปนอยูที่ดีใหเกิดแกประชาชนในชาติ ทําสังคมทุกๆ ดานใหเขมแข็งดวยตนเองใหไดจึงจะสามารถนํา
ชาติบานเมืองใหอยูรอดปลอดภัยมีความสงบสุขได25๑๐ 

จากขอความดังกลาวมาขางตนสามารถสรุปลักษณะของความสามัคคีไดวา หากสังคมใด
ตองการความเจริญรุงเรืองไมวาดานใดๆ ก็ตาม เปาหมายแรกที่ตองปฏิบัติ ก็คือ ทําสังคมใหเขมแข็ง 
หมายความวา ทําผูคนในสังคมน้ันใหมีศักยภาพทางกระทํา ทางความคิด เกิดความสามัคคีปรองดอง
กันฉันทพี่นอง กลาวคือสามารถรูดี รูชั่วในส่ิงตางๆ ได พรอมทั้งมีการศึกษาปฏิบัติตามความรูที่ดีน้ัน 
โดยแบงภาระหนาที่ของผูคนในสังคมวาตองรับผิดชอบ เชน ในครอบครัวก็เปนหนาที่ของบิดามารดา 
ในโรงเรียนก็เปนหนาที่ของครูอาจารยในสังคมอื่นๆ เปนหนาที่ของนักบริหารสถาบันทางสังคม
เหลาน้ันรับผิดชอบ เปนตน 

๒.๑.๓ ประเภท 
ความสามัคคีในพระไตรปฎก ที่พระพุทธเจาทรงแสดงมีหลายนัย ทั้งเบ้ืองตน ทามกลางไป

จนถึงสูงสุด ซ่ึงสามารถแบงประเภทของความสามัคคีได ๓ ประเภท คือ 
๑) คณะสามัคคี ความสามัคคีที่หมายถึง โดยนัยสมมติที่เปนคณะหรือกลุมที่สามัคคีกัน 

เพราะความสามัคคีจะเกิดข้ึนไดก็จะตองเริ่มจากแตละคน แตละหน่ึง คือเริ่มจากใจของตนเองที่มี
ความเมตตา มีความเขาใจ หวังดี เริ่มจากคนรอบขาง ใกลตัว เมื่อมีเมตตาที่เพิ่มข้ึนก็ยอมมีเพิ่มไปใน
บุคคลรอบขาง สังคมขางนอก เปนลักษณะของการคิดดวยกุศลจิต มีเมตตา หวังดี ไมผูกโกรธกัน ไม

                                           
๑๐ ประเวศ วะสี, ยุทธศาสตรชาติเพ่ือความเขมแข็งทางเศรษฐกิจ สังคมและศีลธรรม, 

(กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพหมอชาวบาน, ๒๕๔๑), หนา ๖๔-๖๕. 



๑๕ 

 

อคติ สังคมก็นาอยูเพราะสภาพธรรมทีเปนกุศล ยอมนํามาซ่ึงความรื่นรมยกันของคนในสังคม ความ
สามัคคีในสังคมนับตั้งแตในสังคมยอยไดแก สังคมภายในครอบครัว สังคมในวงงานทุกระดับ ใน
องคกรตางๆ ตลอดไปจนถึงสังคมประเทศชาติ เมื่อสังคมใดมีความสามัคคี ปรองดองกัน สมานฉันท 
พรอมเพรียงกัน สังคมน้ันยอมมีความเจริญและสันติสุข แตถาสังคมใดแตกแยกสามัคคีกัน สังคมน้ัน
ยอมหาความเจริญและสันติสุขไมได ตัวอยางครอบครัวใดที่สมาชิกในครอบครัวน้ัน นับตั้งแตพอบาน
แมเรือน ถึงลูกหลาน และบุคคลอื่นๆ ที่อาศัยอยูดวยกัน มีความรักใครปรองดองกัน ปฏิบัติตอกัน
ดวยดี คือดวยความเอื้ออาทรตอกัน ดวยความเห็นอกเห็นใจ เขาใจกัน และรูจักโอนออนผอนปรนเขา
หากัน สมาชิกในครัวเรือนน้ัน ไดแกพอบานแมเรือนยอมมีกําลังใจประกอบสัมมาอาชีวะ ทํามาหา
เลี้ยงชีพดวยดี ไมตองวิตกกังวลใจในปญหาครอบครัว ลูกหลานก็มีกําลังใจในการศึกษาเลาเรียน และ
ไดกลับมาชวยเหลือพอแมทํางานตามสมควรตอหนาที่ แมผูอาศัยอยูดวยก็มีกําลังใจปฏิบัติงานตาม
หนาที่รับผิดชอบดวยดี ครอบครัวน้ันก็ยอมมีแตความเจริญและสันติสุข 

 พระพุทธดํารัสวา “ความสามัคคีแหงหมู” น้ี เปนความสามัคคีแหงหมูคณะในการดําเนิน
ชีวิตหรือการกระทํากิจการรวมกันโดยชอบธรรม คือ โดยความถูกตองตามทํานองคลองธรรม ถูกตอง
ตามกฎหมายของบานเมือง และขนบธรรมเนียมประเพณีอันดีงามของสังคม จึงจะยังประโยชนสุข 
และถึงความเจริญสันติสุขอยางแทจริงได 

ธรรมสามัคคี ธรรม หมายถึง สภาวะของสภาพธรรม ที่เปนจิต เจตสิก ที่เปนกุศลและ
อกุศล สภาพธรรมที่เปนอกุศลยอมเขากันไดกับอกุศล สมดังที่พระพุทธเจาตรัสไววา สัตวโลกคบกัน
โดยธาตุ คือ ตามธาตุที่อุปนิสัยเมือนกัน ผูที่ธาตุหรือนิสัยไมดีก็ยอมเขากันไดกับผูที่มีอุปนิสัยไมดีที่
คลายกัน สวนผูที่มีธาตุดีอุปนิสัยที่ดีก็เขากันไดกับผูที่มีอุปนิสัยที่ดี ซ่ึงแทที่จริงเมื่อลึกลงไปที่สภาพ
ธรรมก็คือ อกุศลธรรมก็เขากันไดกับอกุศลธรรม อกุศลธรรมยอมเขากันไมไดกับกุศลธรรม ยกตัวอยาง
เชน อกุศลจิตเมื่อเกิดข้ึนมีโลภะมูลจิต เปนตน กุศลเจตสิก มีศรัทธา หิริ ปญญา ไมสามารถเกิดข้ึน
รวมกันไดเลย แตโมหะเจตสิกอกุศลเจตสิกอื่นๆ ยอมเกิดรวมกับโลภะเจตสิกไดเปนธรรมดา  
เพราะฉะน้ันอกุศลธรรมยอมเขากันไดกับอกุศลธรรม  

สามัคคีธรรมเปนปจจัยสําคัญในการสรางความสุข แมแตเราจะเรียกหา สันติภาพ สันติ
ธรรม สันติสุข การไมเบียดเบียนกัน คือ เหตุแหงสันติภาพ สันติสุข ภราดรภาพ เสรีภาพตามที่
เรียกรองกัน เพราะเมตตาไมตรีกันน้ันเองเปนตัวสันติธรรม สามัคคีธรรม ความรักใครนับถือกันเปน
สิ่งจําเปนอยางยิ่งสําหรับทุกคนและทุกสังคม นับตั้งแตสังคมระดับเล็กไปจนถึงสังคมระดับใหญ การ
เกิดข้ึนของพระพุทธศาสนาจึงมาพรอมกับคําสอนใหเลิกการแบงแยกและการเบียดเบียนโดยเฉพาะ
สอนใหเลิกถือชั้นวรรณะ และเลิกบูชายัญ สอนใหแกปญหาดวยวิธีการแหงเมตตากรุณาอยางสากล 
(หรือจะเรียกวาแบบอหิงสา หรือแบบ nonviolence ก็แลวแต) ดังที่พวกฝรั่งก็รูเรื่องน้ีกันดีพอสมควร 
ถึงกับถือวาพระพุทธศาสนาเปนที่มาของขบวนการสันตินิยม (pacifism) ที่แทรายแรกของโลก 
(Encyclopaedia Britannica, “Pacifism”)๑๑ 

                                           
๑๑ พระธรรมปฎก, (ป.อ. ปยุตฺโต) สลายความขัดแยง, (กรุงเทพมหานคร: สหธรรมิก จํากัด, ๒๕๔๖), 

หนา ๔๗. 



๑๖ 

 

อนภินิพพัตติสามัคคี เปนความสามัคคีของผูที่ดับกิเลสหมดส้ิน และถึงกาลที่ปรินิพพาน 
เปนความสามัคคีที่ประเสริฐ เพราะ ตางก็ดับทุกข ไมเกิดอีกสิ้นเชิง พรอมเพรียงที่จะพนจากทุกข พน
จากวัฏฏะ เปนความพรอมเพรียงที่ไมนํามาซ่ึงทุกขโทษ เพราะไมมีการเกิดข้ึนของขันธ ๕ ที่นํามาซ่ึง
ทุกขโทษเลย และถึงพระนิพพานที่ไมพรอง คือ สามารถรับได ไมเต็มสําหรับผูที่จะนิพพาน 

จะเห็นไดถึงการกลาวเรื่องความสามัคคีตามที่กลาวมาน้ันมีความละเอียดลึกซ้ึง ตั้งแต
เบ้ืองตน ทามกลาง จนถึงสูงสุด ซ่ึงเมื่อมีความเขาใจเรื่องสามัคคีที่ถูกตองแลวยอมจะนําพาใหเกิด 
ความสามัคคที่ถูกตอง คือ เกิดกุศลธรรม มีเมตตา ความหวังดีทั้งทางกาย วาจาและใจ และที่สําคัญ
ที่สุดการอบรมปญญาศึกษาพระธรรม ยอมทําใหเกิดธรรมสามัคคีที่จะทําใหละกิเลสศัตรูที่แทจริงไดใน
ที่สุด ความสามัคคีจึงไมไดไกลตัวหรือ เปนเรื่องของสมมติที่เปนเรื่องราวของสังคมเลยที่จะสามัคคี  ใจ
ของแตละทาน ตางหาก ที่แสดงถึง ความสามัคคี หรือ ไมสามัคคี ซ่ึงพระธรรมที่พระพุทธเจาทรง
แสดงเทาน้ัน ที่จะทําใหถึงความสามัคคที่ประเสริฐสุด 

พระพุทธเจาทรงบัญญัติความสามมัคคีหรือความพรอมเพรียงของสงฆที่จะตองกระทํา
รวมกัน เรียกวา “สังฆกรรม” หมายถึง กรรมที่สงฆพึงทํา, กิจที่พึงทําโดยที่ประชุมสงฆ เชน การบวช
พระ การกระทําอุโบสถ สวดปาฏิโมกข ปวารณา ใหผากฐิน ใหปริวาส เปนตน เมื่อแยกโดยประเภทมี  
๔ คือ27

๑๒  
๑) สังฆกรรม คือ งานของสงฆ กรรมที่คณะสงฆพึงทํา กิจที่คณะสงฆจะพึงกระทํารวมกัน 

จะกระทําเพียงรูปเดียว หรือสองรูป สามรูป ไมไดเพราะถือวาเปนกิจของคณะสงฆทั้งหมด ซ่ึงจะใช
สงฆจํานวนกี่รูปน้ันก็สดแทแต กรรมที่สงฆพึงกระทํา เชน การบวชพระ ตองใชสงฆ ๕ รูป ๑๐ รูป 
หรือมากกวาน้ันข้ึนอยูกับพระวินัยบัญญัติไว ซ่ึงสังฆกรรมทั้งหมด มี ๔ ประเภท คือ 

๑. อปโลกนนกรรม กรรมที่ทําเพียงดวยบอกกันในที่ประชุมสงฆ ไมตองตั้งญัตติ (คํา
เผดียงสงฆ, ประกาศใหสงฆทราบเพื่อทํากิจรวมกัน, วาจานัดและไมตองสวดอนุสาวนา(คําสวด
ประกาศความปรึกษา และตกลงของสงฆ, คําขอมติ) เชน แจงการลงพรหมทัณฑแกภิกษุ 

อปโลกนกรรมแบงออกเปน ๕ คือ 
๑.๑. นิสสารณา คือ นาสนะสามเณรผูกลาวตูพระพุทธเจา  
๑.๒. โอสารณา คือ รับสามเณรผูประพฤติดีเขาหมู  
๑.๓. ภัณฑูกรรม บอกขออนุญาตปลงผมคนผูจะบวชที่ภิกษุทําเอง  
๑.๔. พรหมทัณฑ ประกาศไมวากลาวภิกษุหัวดื้อ  
๑.๕. กัมมลักษณะ คือ กรรมที่เขาขายเปนอยางเดียวกันเหมือนกัน เชน อปโลกน ขัดแจก

อาหารในโรงฉัน 
๒) ญัตติกรรม กรรมที่ทําเพียงตั้งญัตติไมตองสวดอนุสาวนา เชน การสวดปาติโมกข และ

ไมตองสวดอนุสาวนา เชน การสวดปาติโมกข และการปวารณาออกพรรษา ญัตติกรรมแบงออกเปน 
๙ คือ 

๒.๑. โอสารณา เรียกอุปสัมปทาเปขะผูถูกถามอันตรายิกธรรมแลวเขาหมู 

                                           
๑๒ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, หนา ๔๑๕. 



๑๗ 

 

๒.๒. นิสสารณา ประกาศถอนพระธรรมกถึกออกเสียจากการระงับอธิกรณ 
๒.๓. อุโบสถ แสดงพระปาติโมกขทุกกึ่งเดือน 
๒.๔. ปวารณา เปดโอกาสใหวากลาวตักเตือนกันได เชนการปวารณาออกพรรษา 
๒.๕. สมมติตางเรื่อง สมมติตนหรือผูอื่นเปนผูถามอันตรายิกธรรม 
๒.๖. การให ใหคืนจีวรและบาตรเปนตนที่เปนนิสสัคคีย 
๒.๗. ปฏิคคหะ รับอาบัติอันภิกษุแสดงในสงฆ 
๒.๘. ปจจุกัฑฒนะ ประกาศเลื่อนปวารณาออกไป 
๒.๙. กัมมลักขณะ ประกาศเริ่มตนระงับอธิกรณดวยติณวัตถารกวินัย 
๓) ญัตติทุติยกรรม กรรมที่ทําดวยตั้งญัตติแลวสวดอนุสาวนาหนหน่ึง เชน การสวดใหผา

กฐิน (ถวายผากฐิน) การสวดในการสมมติสีมา (การสวดในเวลาที่มีการตัดลูกนิมิต เมื่อสรางโบสถ
เสร็จใหมๆ) ญัตติทุติยกรรมแบงออกเปน ๗ คือ 

๓..๑. นิสสารณา คือ คว่ําบาตร ประมาณคฤหัสถผูใหรายศาสนา 
๓.๒. โอสารณา คือหงายบาตร ถอนประมาณ ผูเชนน้ันอันประพฤติดีแลว 
๓.๓. สมมติตางเรื่อง เชน สมมติสีมา เปนตน 
๓.๔. ใหตางอยาง เชน ใหผากฐิน เปนตน 
๓.๕. ประกาศถอน หรือเลิกอานิสงสกฐิน เปนตน 
๓.๖. แสดงที่สรางกุฏิใหแกภิกษุ 
๓.๗. กัมมลักขณะ ไดแกการสวดลําดับไปในการระงับอธิกรณ ดวยติณวัตรถารกวินัย 
๔) ญัตติจตุตถกรรม กรรมที่ทําดวยตั้งญัตติแลวสวดอนสาวนา ๓ หน เชน การสวดนาค

ในการบวช (อุปสมบท) เปนพระ การประพฤติวุฏฐานวิธี(ปริวาสกรรม) การใหมานัต ญัตติจตุตถกรรม
แบงออกเปน ๗ คือ 

๔.๑. นิสสารณา ไดแกสงฆทํากรรม ๗ อยาง มีตัชชะนียกรรม เปนตน แกภิกษุ 
๔.๒. โอสารณา ไดแกสงฆยกโทษแกภิกษุผูกลับประพฤติดีแลว 
๔.๓. สมมติ สมมติภิกษุใหสอนนางภิกษุณี 
๔.๔. การให คือใหปริวาสและมานัต 
๔.๕. นิคหะ คือ ปรับภิกษุผูอยูปริวาสและมานัต ซ่ึงตองอาบัติสังฆาทิเสสซํ้าอีก 
๔.๖. สมนุภาสนา คือ สวดหามภิกษุไมใหดื้อรั้น ในการกระทําอันมิชอบ 
๔.๗. กัมมลักขณะ ไดแก การอุปสมบท และอัพภาน แกอัพภานารหภิกษุ 
อุปาลิสังฆสามัคคีปุจฉา 
ทานพระอุบาลีกราบทูลถามวา “สังฆสามัคคีมีเทาไร พระพุทธเจาขา” พระผูมีพระภาค

ตรัสตอบวา “อุบาลี สังฆสามัคคีมี ๒ อยาง คือ สังฆสามัคคีผิดไปจากอรรถแตไดพยัญชนะ และสังฆ
สามัคคีไดทั้งอรรถและไดทั้งพยัญชนะ  

สังฆสามัคคีผิดไปจากอรรถแตไดพยัญชนะอยางไรบาง คือ ความบาดหมาง ความทะเลาะ    
ความขัดแยง ความวิวาท ความแตกแหงสงฆ ความราวรานแหงสงฆ ความแบงแยกแหงสงฆ การทํา
สงฆใหเปนตางๆ กันยอมมีเพราะเรื่องใด สงฆไมไดวินิจฉัย ไมไดสืบสวนเรื่องน้ันแลวทําสังฆสามัคคี    
อยางน้ีเรียกวาสังฆสามัคคีผิดไปจากอรรถแตไดพยัญชนะ 



๑๘ 

 

สังฆสามัคคีไดทั้งอรรถและไดทั้งพยัญชนะเปนอยางไร คือ ความบาดหมาง ความทะเลาะ    
ความขัดแยง ความวิวาท ความแตกแหงสงฆ ความราวรานแหงสงฆ ความแบงแยกแหงสงฆ การทํา
สงฆใหเปนตางๆ กันยอมมีเพราะเรื่องใด สงฆไดวินิจฉัยสืบสวนเรื่องน้ันแลวทําสังฆสามัคคี อยางน้ี
เรียกวาสังฆสามัคคีไดทั้งอรรถและไดทั้งพยัญชนะ อุบาลี สังฆสามัคคีมี ๒ อยางน้ีแล 

เรื่องไมถูกตําหนิโดยศีลอุบาลีคาถา ลําดับน้ันทานพระอุบาลีลุกจากอาสนะ หมอุตตราสงค
เฉวียงบาขางหน่ึง ประนมมือไปทางพระผูมีพระภาคแลวกราบทูลพระผูมีพระภาคดวยคาถาดังน้ีวา 

พระอุบาลีกราบทูลถามวา “เมื่อมีกิจการปรึกษา การตีความและการวินิจฉัยความเรื่อง
วินัยเกิดข้ึนแกสงฆ ในพระธรรมวินัยน้ี ภิกษุเชนไรจึงจัดวาเปนผูมีอุปการะมาก และควรแกการยก
ยอง” 

พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา “เบ้ืองตน ภิกษุมีศีลไมดางพรอย มีมารยาทสงบเสงี่ยม    
ศัตรูตําหนิไมไดโดยธรรม เพราะไมมีความผิดที่จะตําหนิได เธอผูเชนน้ันตั้งอยูในสีลวิสุทธิ กลาหาญ 
พูดจาฉะฉาน 

เขาที่ประชุมก็ไมหวาดหวั่น ไมประหมา พูดมีเหตุผลไมเสียความ เมื่อเธอถูกถามปญหาใน
ที่ประชุมก็คงเปนเชนน้ัน ไมน่ิงอึ้ง ไมเกอเขิน เปนผูชํานาญการ พูดถูกกาล สามารถตอบไดเปนที่ชอบ
ใจของวิญูชน เคารพภิกษุผูมีพรรษามากกวา แกลวกลาในอาจริยวาทของตน วิพากษวิจารณได พูด
ไดคลองสามารถจับขอผิดพลาดของศัตรูได เปนเหตุใหศัตรูตองพายแพและมหาชนก็นิยม เธอยอมไม
ลบลางความเชื่อคืออาจริยวาทของตน สามารถในการแกปญหา สามารถทํางานทูตและรับทํากิจของ
สงฆ ดุจรับบิณฑบาตของที่มีคนนํามาบูชาฉะน้ัน เมื่อถูกสงฆสงไปเจรจาก็ไมทะนงตัววาตนทําได 
เพราะการทําหนาที่เจรจาน้ันภิกษุตองอาบัติเพราะวัตถุมีประมาณเทาใด และการออกจากอาบัติยอม
มีดวยวิธีใด วิภังคทั้งสองน้ันมาแลวดวยดีแกภิกษุรูปน้ันผูซ่ึงฉลาดในวิธีออกจากอาบัติ 
 อน่ึงภิกษุทํากรรมมีกอความบาดหมางเปนตนเหลาใด ยอมถึงการขับออกและถูกขับออก
ดวยเรื่องเชนใด เธอฉลาดในวิภังคยอมเขาใจวิธีการรับเขาหมูแมน้ันที่ควรทําแกภิกษุผูประพฤติวัตรน้ัน
เสร็จแลว เธอเคารพภิกษุทั้งหลายผูมีพรรษามากกวา คือ ทั้งที่เปนเถระ มัชฌิมะ และนวกะ เปน
บัณฑิต ทําประโยชนแกมหาชนในโลกน้ี ภิกษุเชนน้ีจึงควรแกการยกยองในธรรมวินัยน้ีแล”๑๓ 

จากขอความที่กลาวมาถึงประเภทความสามัคคีในพระพุทธศาสนา ซ่ึงไดมีนักวิชาการแบง
ประเภทของความสามัคคีแบงออกเปน ๔ ประเภทดังน้ีคือ 

๑. ความสามัคคีที่ทําเพราะถูกบังคับ เปนความสามัคคีที่อยูในสภาพจํายอม ซ่ึงมันจะไมมี
ความยั่งยืน จะเปนความสามัคคีแบบชั่วครั้งชั่วคราว น่ันคือเมื่อใดที่ถูกศัตรูรุกราน ก็เกิดการรวมตัว
กันเพื่อเอาชนะกับขาศึกศัตรูที่รุกราน แตพอหลังจากน้ันก็หันกลับมาทะเลาะกันอีกเหมือนเดิม 

๒. ความสามัคคีที่ถูกบังคับโดยกฏเกณฑตางๆ ของประเทศเพื่อกอใหเกิดประโยชนสุข
รวมกันของคนในชาติ ถามิเชนน้ันมันจะเปนผลรายของทุกๆ คน ความสามัคคีประเภทน้ีก็ยังคงอยูบน
เพียงเงื่อนไขและกฏเกณฑตางๆ บางครั้งก็จําเปนตองแสดงละครเพื่อจะไดไมถูกประเทศชาติลงโทษ 

                                           
๑๓ วิ.มหา (ไทย) ๕/๔๗๗-๔๗๘/๓๗๒-๓๗๓. 



๑๙ 

 

๓. ความสามัคคีที่ในลักษณะของลัทธิความเชื่อ ซ่ึงสังคมไดรับการปลูกฝงมาตั้งแตอยูใน
ชั้นประถม โดยมีวัตถุประสงคเพื่อใหเกิดความคลั่งไคลตอลัทธิความเชื่อของตนเอง ความสามัคคี
ประเภทน้ีคอนขางจะมั่นคงกวาความสามัคคีดังที่ไดกลาวไวขางตน แตมันก็คอนขางจะเปนอันตราย
อยูมากทีเดียว เพราะเมื่อใดที่ประชาชนเกิดความลุมหลงคล่ังไคลตอลัทธิความเชื่ออยางสุดโตง ใน
ที่สุดมันก็จํานําซ่ึงความขัดแยงอยางรุนแรงของคนในชาติเพราะเหมือนกับเปนการสรางศัตรู ดังเชนที่
เกิดข้ึนในสงครามโลกครั้งที่สองพวกเขาทําสงครามกันเพราะลัทธิความเชื่อของแตละคน จนในที่สุด 
ความสามัคคีก็หมดความหมาย เพราะโลกตองพินาศยอยยับอันเน่ืองมาจากความสามัคคีที่ยืนอยูบน
ลัทธิความเชื่อดังกลาว ความสามัคคีที่ไดกลาวมาทั้งหมดน้ัน ลวนแลวแตเปนความสามัคคีแบบผิวเผิน
ภายนอกเทาน้ัน ซ่ึงยังคงอยูในขีดจํากัด ความสามัคคีที่ยังคงใชเพียงแคความคิดสติปญญาอยางเดียว 
โดยที่มิไดใหความสําคัญในเรื่องของจิตวิญญานและความรูสึกแหงหัวใจมันก็จะยังคงเปนเพียงความ
สามัคคีที่หละหลวมขาดความมั่นคงและไมมีความเปนสากล ปญหาความขัดแยงที่เกิดข้ึนก็ลวนแลวแต
มีสาเหตุมาจาก กิเลสและตัณหาของมนุษย เพราะดวยการที่คนเรามีแต ความเยอหยิ่ง ยะโส โอหัง, 
เห็นแกตัว, ละโมบ, มีความแคน และอาฆาตพยาบาทตอกันและกันน่ันเอง จึงทําใหมนุษยแตกแยกกัน 
ความสามัคคีดังกลาวน้ัน ไมสามารถขจัดกิเลสตัณหาของมนุษยออกไปจากตัวได มันเปนเพียงความ
สามัคคที่เกิดข้ึนภายนอกเทาน้ัน ยังไมกอใหเกิดความรูสึกและผูกพันธทางจิตใจ เปนเพียงแคลักษณะ
ของความจํายอมหรือถูกบังคับ 

๔. ความสามัคคีในลักษณะความเกรงกลัวและมีความรักตอพระเจา จะมีความมั่นคงและ
เปนความสามัคคีที่แทจริง เปนความสามัคคีที่มีความเปนสากลและมีความเปนศิลปะ เปนความ
สามัคคีที่อยูในลักษณะของจิตใจและความรูสึก ซ่ึงสามารถที่จะขจัดกิเลสตัณหา อันเปนตนเหตุที่
กอใหเกิดความขัดแยงกันถึงแมจะอยูในครอบครัวเดียวกัน มันเปนความสามัคคีที่สามารถจะผูกมัด
มนุษยเขาไวดวยกัน ไมวาจะตางเชื้อชาติ สีผิว หรือ ตางภาษก็ตามเพราะมันเปนความสามัคคีที่มนุษย
ทุกคนเปนเจาของ ความสามัคคีในประเภทน้ี เปนความสามัคคีที่ผูกมัดความคิดและจิตใจ การมีความ
รักและความเกรงกลัวตอพระเจา ก็จะกอใหเกิดความรักเพื่อนมนุษยดวยกัน อันนําไปสูการมี
มนุษยธรรม และการใหความชวยเหลือเกื้อกูลซ่ึงกันและกันพระเจาเปนของมนุษยเราทุกคน เม่ือ
มนุษยไดทําตามพระเจาก็จะไมเกิดการอิจฉาริษยา ไมเกิดความเยอหยิ่ง ไมเกิดความละโมภ และกิเลส
ตัณหาอื่นๆ ที่กอใหเกิดปญหาความขัดแยงของมนุษยการมีความรักและความเกรงกลัวตอพระเจา 
เปนสิทธิความชอบธรรมของมนุษยทุกคน ซ่ึงมันสามารถผูกมัดมนุษยไวดวยกันไดโอ มนุษยชาติ
ทั้งหลาย 
 ถาหากเรามีความตองการใหเกิดความสามัคคี ข้ึนมาระหวางมนุษยดวยกัน เราก็
จําเปนตองมีความรูในเรื่องดังกลาวน้ัน ความสามัคคีมิใชเรื่องงายที่จะใหเกิดข้ึน มิใชเพียงแคคําพูด
หรือไดตั้งคําขวัญตางๆข้ึนมาแลว สามารถกอใหเกิดความสามัคคีข้ึนมาได ถาหากมนุษยเรายังคงมี
กิเลสตัณหาอยูในหัวใจ มันก็เปนการยากที่ใหเกิดความสามัคคี ถึงแมวาจะลัทธิความเชื่อแบบเดียวกัน 
หรือมีอุดมการณเดียวกันก็ตาม กิเลสและตัณหาน่ีเองก็จะคอยขัดขวางมิใหมนุษยเกิดความสามัคคี 
ดังน้ันถาหากเรายังคงน่ิงนอนใจ และปลอยใหกิเลสตัณหาคอยครอบงําอยูในตัวของเราแลว ความ
พินาศมันก็จะตามมากิเลสและตัณหาสามารถขจัดออกไปได ดวยการสรางความรักและความเกรงกลัว
ตอพระเจาเพียงแคการมีลัทธิความเชื่ออันเดียวกัน จะยังไมสามารถควบคุมได เพราะกิเลสตัณหาคือ



๒๐ 

 

ที่มาของความขัดแยงในระหวางมนุษยดวยกันและเรื่องกิเลสตัณหาน่ีอีกเชนกัน ที่นอยคนไมวาจะเปน
ชนชาติใด ไมคอยจะใหความสําคัญกัน 

ดังน้ัน แนวความคิดและคุณลักษณะเรื่องความสามัคคีน้ันตองเปนไปในลักษณะที่
กอใหเกิดประโยชนทั้งแกตน คนอื่น รวมทั้งสวนรวมอันมีชาติบานเมืองเปนที่หลัก ลักษณะของความ
สามัคคีตองสอดประสานกันระหวางการกระทําทางกายและจิตใจ กลาวคือ การกระทําทางกายตอง
ถูกตอง ดีงาม การกลาววาจาทางปากตองออนหวาน ถูกตอง ไพเราะ และการนึกคิดทางปญญา ตอง
อยูในลักษณะที่ถูกตองดีงาม เปนสัมมาทิฏฐิเพื่อใหเกิดประโยชนทั้งแกตน คนอื่นและสังคมสวนรวมได 

๒.๒ ประโยชนของความสามัคคี 
ประโยชนคือสิ่งที่ทุกคนมุงหวัง ไมวาจะเปนโยชนสวนตน หรือประโยชนสวนรวม มนุษยที่

เกิดมาในโลกน้ีไมมีใครเกิดมาจะเปนคนฉลาดรอบรูไปหมดเสียทุกอยาง เมื่อเกิดมามีชีวิตก็ตองไดรับ
การฝกหัดและสั่งสอนจากมารดา บิดา ครู อาจารย ชาวพุทธก็ตองเรียนรูจากหลักธรรมคําสั่งสอน
ในทางพระพุทธศาสนา เมื่อทุกคนในสังคมไดเรียนรูและประพฤติปฏิบัติตนตามหลักธรรมในทาง
พระพุทธศาสนาความขัดแยงหรือความเห็นแตกตางก็จะหมดไป ในที่สุดความสามัคคีปรองดองก็จะ
บังเกิดข้ึนในสังคมไทย ทุกคนในสังคมไทยก็จะมีชีวิตอยูอยางมั่นใจรวมแรงรวมใจกันบําเพ็ญประโยชน
ใหกับสังคมดวยพลังกายพลังใจที่ทรงคุณคาในความสามัคคี ดวยหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา ที่
เรียกวาพุทธสาสนี คือขอที่พระพุทธองคทรงเนนย้ํา พร่ําสอน จนบางคราวที่ทรงแสดงหลักการอยู
รวมกันอยางสามัคคี เอกีภาพเปนสูตรๆ แตคนสวนมากใชเพียงสวดทั้งๆ ที่เปนบทสอนใหประพฤติ
ปฏิบัติตาม ในขุททกนิกาย จริยาปฎก ทรงแสดงไวบทหน่ึงในรูปของหลักการอยูรวมกันอยาง
สรางสรรค พัฒนา อันเปนหลักปญญา ความเพียร สติระลึกรูใหชัดเจนดวยใจของตนเองแตละคนเปน
หลักการรวมสมัยที่ใครมาใชเมื่อไร ผลที่พึงประสงคจะติดตามมาเมื่อน้ัน ความวา“ทานทั้งหลาย จง
เห็นการทะเลาะวิวาทโดยความเปนภัย และการไมวิวาทโดยความปลอดภัยแลวจงเปนผูพรอมเพรียง
กัน มีการประนีประนอมกันเถิด น้ีเปนพุทธานุสาสนี”ความสงบสุขของสังคมที่เกิดจากความสามัคคี 
เปนประโยชนที่ทุกคนในสังคมตางปรารถนา ทุกคนอยากเห็นความสามัคคีพรอมเพรียงกัน อยากให
ประเทศชาติสงบสุข ถาอยากใหสังคมสงบสุขดวยความสามัคคี ก็ตองเขาใจในสาเหตุแหงการทะเลาะ
วิวาทกันเพราะอะไร รากเหงาของความชั่วรายน้ันเปนตนตอของการทะเลาะกัน ไดแก ความโลภ 
ความโกรธ ความหลง สิ่งที่กลาวมาน้ีคงไมผิดไปจากความจริง เพราะเปนเหตุใหมีความเห็นไมลงรอย
กัน 

ตามปกติแลวการทะเลาะวิวาทเปนอาการแสดงออกของกิเลส คือสมุทัย ที่อยางไรก็ตองมี
ผลเปนทุกขเสมอไปพระพุทธองคทรงแสดงเหตุแหงการวิวาท เพราะ “การผูกโกรธการดูหมิ่นตีตน
เสมอคนอื่น ความตระหน่ี และการริษยากัน”สามารถนําไปสอบทานกับการทะเลาะวิวาทกันในสวน
ใดสวนหน่ึงก็จะพบสาเหตุเหลาน้ีไดในทุกยุคทุกสมัย หากมองเห็นโทษของการทะเลาะวิวาทกัน และ
คุณของการไมทะเลาะวิวาทกัน เปนผลมาจากการใชสติปญญา ความเพียร การระลึกรูดวยการเขาถึง



๒๑ 

 

ความจริงวาสิ่งใดเปนคุณ สิ่งใดเปนโทษ ประโยชนและมิใชประโยชน 29 ๑๔ พยายามขจัดส่ิงที่ไมเปนคุณ
แกตนและสังคมออกไปจากจิตใจ เมื่อมีจิตตั้งมั่นในคุณความจริงความสงบก็จะเขามาแทนที่ความ
เมตตาปราณีก็จะมีอยูในจิตใจ จึงกลาวไดวาเปนคนดีมีศีลธรรมดี มีใจเปนมนุษยธรรม น่ันเองคําวา
ศีลธรรมเปนคําที่มีความหมายกวางขวางมาก ความดีตางๆ ในการคิดการทําก็จัดอยูในความหมาย
ของศีลธรรมที่ดีทั้งน้ัน เชนความเมตตากรุณา ความรูจักกตัญูรูคุณคน ความเยือกเย็น ไมถือโกรธไม
ผูกพยาบาทอาฆาตคน ไมอิจฉาริษยาคน มีใจโอบออมอารีไมเห็นแกตัว ไมเอารัดเอาเปรียบคนมีความ
สามัคคีกลมเกลียวมีความยุติธรรม ซ่ือสัตยสุจริต พูดแตความจริงเชื่อถือไดมีความหวังดีตอเพื่อน
มนุษย 

ดังน้ัน การสรางความสามัคคีของสังคม จะทําใหเกิดผล พอสรุปไดดังน้ี 
๑) ทําใหเกิดการอํานวยความสะดวกตอกัน 
๒) ทําใหเกิดการเกื้อกูลกันที่ยั่งยืน 
๓) สรางความสุขใหตนเองและผูอื่นทั้งทางตรงและทางออม 
๔) ทําใหเกิดความเขาใจกันในการอยูรวมกันและระลึกถึงกัน 
๕) ทําใหเกิดความสามัคคีกัน 
๖) ทําใหเกิดสันติภาพรวมกัน 

๒.๓ โทษของการแตกสามัคคี 
ดวยเหตุที่พระองคทรงออกแบบใหสังคมสงฆเปน “สังคมแหงสมานฉันท” และ “เอื้อตอ

การปฏิบัติธรรม” ดังกลาว จึงตรัสโทษของการวิวาทเพื่อปองกันการแบงแยกแตกความสามัคคี 
สาเหตุการเกิดวิวาทาธิกรณ คือ มูลเหตุแหงการเถียงกันมี ๒ ประการ คือ 

๑) ผูกอข้ึนดวยความปรารถนาดี คือ เห็นแกพระธรรมวินัย และมีจิตประกอบดวย อโลภะ 
(ไมมีความโลภ) อโทสะ (ไมมีความโกรธ) อโมหะ (ไมมีความหลง) 

๒) ผูกอข้ึนดวยปรารถนาเลว คือ กอข้ึนดวย ทิฎฐิ มานะ แมรูวาผิดก็ขืนทํา ยังมีจิต
ประกอบดวย โลภะ (ความโลภ) โทสะ (ความโกรธ) โมหะ (ความหลง) และ ประกอบดวยโทษ ๖ ขอ 
คือ30

๑๕ 
(๑) เปนผูมักโกรธ เปนผูถือโกรธ 
(๒) เปนผูลบหลู เปนผูตีเสมอทาน 
(๓) เปนผูมีปกติอิสสา เปนผูมีปกติตระหน่ี 
(๔) เปนผูอวดดี เปนผูเจามายา 

 (๕) เปนผูมีปกติลามก มีความเห็นผิด 
 (๖) เปนผูถือแตความเห็นของตน ถืออยางแนนแฟนปลดไดยาก 

                                           
๑๔ พระมหาอุดม สารเมธี, ความสามัคคีนั้นสําคัญนัก, พิมพคร้ังท่ี ๒, (นครปฐม: ระฆังทอง, ๒๕๕๐), 

หนา ๑๘๘-๑๘๙. 
๑๕ วิ.จู.(ไทย) ๖/๖๓๗/๓๐๑ 



๒๒ 

 

 พระองคทรงตั้งประเด็นข้ึนวา ถาภิกษุ ๒ พวก มีความเห็นตางกัน มีวาทะตางกันในการ
อธิบาย ธรรมเหลาน้ัน ควรปฏิบัติอยางไร พระองคทรงแนะนําใหมีภิกษุผูเปนกลางทําหนาที่ระงับ
ความขัดแยง ดังตอไปน้ี 

เมื่อบุคคลสองคนทะเลาะวิวาทกันยอมเกิดโทษมากกวาประโยชน ซ่ึงพอสรุปไดดังน้ี 
๑) ทําใหเสียทรัพย การนําคดีข้ึนสูศาลโดยไมไดดําเนินการเจรจาไกลเกล่ียน้ัน จะทําให

โจทยและจําเลยตองจางทนาย ในขณะเดียวกัน หากแพคดีอาจจะตองเสียเงินเพื่อชดใชคาเสียหาย 
หรือถูกศาลปรับในบางกรณี 

๒) ทําใหเเสียเวลา โจทยและจําเลยจะตองสละเวลาเพื่อไปข้ึนศาล ซ่ึงบางคดีน้ันจะตอง
เสียเวลาในการสืบพยานปากตางๆ หลายปดวยกันกวาคดีจะจบ โดยเฉพาะอยางยิ่งถามีการอุทธรณ 
และวารายการคดีที่มีอยูในศาลน้ันก็มีมากมายอยูแลว จึงจําเปนตองใชเวลานานในการตัดสิน 

๓) ทําใหเสียความรูสึก ในขณะที่มีการสืบพยานน้ัน ทนายอาจจะมีการซักโจทยหรือ
จําเลยเพื่อใหไดขอมูลที่จริง และนอกจากน้ันหากมีฝายใดฝายหน่ึงชนะก็จะทําใหอีกฝายเสียความรูสึก 
และไมพอใจในคําตัดสินของศาล 

๔) ทําใหเสียมิตรภาพ บางคดีน้ัน โจทยและจําเลยเปนเพื่อนรักหรือเปนเพื่อนบานกัน แต
เมื่อเกิดขอขัดแยงในดานใดดานหน่ึง ฝายใดฝายหน่ึงฟองรอง การฟองรองในลักษณะดังกลาวน้ันได
ทําใหเพื่อนบาน หรือมิตรตองกลายเปนศัตรูกันจนเปนเหตุทํารายกันจนเสียชีวิต 

๕) ทําใหเสียโอกาส การนําคดีข้ึนสูศาลน้ัน ในบางกรณีอาจจะทําใหเสียโอกาส เพราะใน
ความเปนจริงแลว คูกรณีสามารถหาทางออกรวมกันโดยการพูดคุยกันโดยผานผูใหญหรือคนกลางก็ได  
แตเมื่อนําคดีข้ึนสูศาล และศาลประทับรับฟองเพื่อนําสืบคดีแลว หากคูกรณีสามารถที่จะคนหา
ทางออกรวมกันได ก็จะทําใหเสียโอกาสดังกลาว31

๑๖ 

๒.๔ สรุป 
สามัคคี หมายถึง ความพรอมเพรียงกัน อันหมายถึงเปนผูกลมเกลียวกัน มีใจเปนอันหน่ึง

อันเดียวกัน มีความปรองดองกัน สังฆสามัคคี คือ ความพรอมเพรียงกันแหงสงฆ ความปรองดองกัน 
ไมวิวาทกัน มีอุทเทส คือ ฟงปาติโมกขรวมกัน มีวัตรปฏิบัติเสมอกัน มีการทําสังฆกรรมรวมกัน ซ่ึง
ความสามัคคีบุคคลสามารถแสดงหรือรับรูได ๒ ทาง คือ ทางกายกับทางใจ ความสามัคคีสามารถ
ประพฤติปฏิบัติไดใน ๒ ทาง ไดแก ทางกายกับทางจิตใจ แตความสามัคคีทางจิตใจซ่ึงเปนผลมาจาก
ปญญาที่ใครครวญ มีสติรอบคอบของผูคนในสังคมถือวาสําคัญที่สุดตอความเจริญกาวหนาของชีวิต 
ของสังคม เพราะหากมีแตความสามัคคีทางกายโดยไรสติปญญาแลว ความสามัคคีน้ันก็อาจเปลา
ประโยชน หรือไมไดรับผลเทาที่ควร และยังอาจนําไปสูความสามัคคีที่ผิดได เชน สามัคคีกันในการ
ผลักดันผูอพยพจากภาวะสงครามใหออกนอกประเทศของตนไปเสีย ซ่ึงความสามัคคีเชนน้ีถือวาไม

                                           
๑๖ วันชัย  วัฒนศัพท, ความขัดแยง:หลักการและเครื่องมือแกปญหา, (นนทบุรี: สถาบันพระปกเกลา, 

๒๕๔๗), หนา  ๑๘๗. และ วันชัย วัฒนศัทพ และคณะ, คูมือเพ่ิมพลังความสามารถกระบวนการจัดการขอพิพาท, 
พิมพคร้ังท่ี ๑, (นนทบุรี: สถาบันพระปกเกลา, ๒๕๔๕), หนา ๒๗–๒๙. 



๒๓ 

 

สมควร เพราะผูอพยพตางหนีรอนมาพึ่งเย็น คนไทยในฐานะเจาบานตองดูแลอยางดีจึงจะเปนการ
รวมมือกันดวยความสามัคคีอันชอบธรรมทั้งทางโลกและทางธรรม 

ลักษณะของความสามัคคีไดวา หากสังคมใดตองการความเจริญรุงเรืองไมวาดานใดๆ ก็
ตาม เปาหมายแรกที่ตองปฏิบัติ ก็คือ ทําสังคมใหเขมแข็ง หมายความวา ทําผูคนในสังคมน้ันใหมี
ศักยภาพทางกระทํา ทางความคิด เกิดความสามัคคีปรองดองกันฉันทพี่นอง กลาวคือสามารถรูดี รูชั่ว
ในสิ่งตางๆ ได พรอมทั้งมีการศึกษาปฏิบัติตามความรูที่ดีน้ัน โดยแบงภาระหนาที่ของผูคนในสังคมวา
ตองรับผิดชอบ เชน ในครอบครัวก็เปนหนาที่ของบิดามารดา ในโรงเรียนก็เปนหนาที่ของครูอาจารย
ในสังคมอื่นๆ เปนหนาที่ของนักบริหารสถาบันทางสังคมเหลาน้ันรับผิดชอบ เปนตน 

ประโยชนอันจะไดจากความสมานสามัคคีกัน ผูไมกอการทะเลาะวิวาทยอมจะเกิดโยชน
ทั้งสวนตน และประโยชนสวนรวม มนุษยที่เกิดมาในโลกน้ีไมมีใครเกิดมาจะเปนคนฉลาดรอบรูไปหมด
เสียทุกอยาง เมื่อเกิดมามีชีวิตก็ตองไดรับการฝกหัดและสั่งสอนจากมารดา บิดา ครู อาจารย ชาวพุทธ
ก็ตองเรียนรูจากหลักธรรมคําสั่งสอนในทางพระพุทธศาสนา เมื่อทุกคนในสังคมไดเรียนรูและประพฤติ
ปฏิบัติตนตามหลักธรรมในทางพระพุทธศาสนาความขัดแยงหรือความเห็นแตกตางก็จะหมดไป ใน
ที่สุดความสามัคคีปรองดองก็จะบังเกิดข้ึนในสังคมไทย ทุกคนในสังคมไทยก็จะมีชีวิตอยูอยางมั่นใจ
รวมแรงรวมใจกันบําเพ็ญประโยชนใหกับสังคมดวยพลังกายพลังใจที่ทรงคุณคาในความสามัคคี ดวย
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
 

 



  

 

บทที่ ๓ 

หลักธรรมเพ่ือความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

 
ในบทที่ ๓ น้ีผูวิจัยจะกลาวถึงหลักธรรมเพื่อความสามัคคีของคณะสงฆ ซ่ึงส่ิงเหลาน้ีมีผล

ตอความตั้งมั่นและอายุของพระพุทธศาสนา ซ่ึงผูวิจัยจะไดกลาวถึงความขัดแยงในพระพุทธศาสนา 
มูลเหตุของความขัดแยง ผลกระทบที่เกิดจากความแตกแยก และหลักธรรมเพื่อความสามัคคีของคณะ
สงฆในปจจุบัน ดังรายละเอียดตอไปน้ี 

๓.๑ ความขัดแยงในพระพุทธศาสนา 
ความแตกแยกแหงสงฆเปนภัยรายแรงตอความมั่นคงของพระศาสนา พระพุทธเจาจึงทรง

แสดงโทษแหงการทําลายสงฆใหแตกแยกกันวาเปนอนันตริยกรรม และทรงแสดงวาความเส่ือมสูญ
แหงพระศาสนาน้ันเกิดจากภัยภายในพระศาสนา คือ ความแตกแยกแหงพุทธบริษัท ความไม
รับผิดชอบตอการพัฒนาศาสนา ความไมผนึกกําลังกันปกปองพระศาสนาของพุทธบริษัท ถือเปน
ปจจัยที่สําคัญที่สุด และเพื่อปองกันความแตกแยกแหงคณะสงฆ พระพุทธเจาจึงทรงประทานโอวาท
แกพระภิกษุสงฆใหยึดธรรมวินัยที่พระองคทรงแสดงไว ไดทรงบัญญัติไวแลวเปนศาสดาแทนพระองค 
ในเมื่อพระองคลวงลับไปแลว เมื่อพระธรรมวินัย ซ่ึงเปนศาสดาแทนพระพุทธเจายังมั่นคงอยู พุทธ
บริษัทผูเคารพในธรรมวินัย ก็จะเปนที่พึ่งทางใจ จะประพฤติปฏิบัติถูกตอง จะมีความสามัคคี รวมกัน
ปองกันพิทักษรักษาพระศาสนาใหดํารงคงอยูตลอดไป เมื่อพระพุทธเจาเสด็จปรินิพพานไปแลว 
พระสงฆพุทธสาวกผูเปนศาสนทายาท จึงไดรวมกันปองกันพิทักษรักษาพระศาสนาไว 

ความไมสามัคคีกันในกลุมบรรพชิตเกิดจากเรื่องราวเมื่อครั้งพุทธกาล กลาวคือ ความ
แตกแยกแหงสงฆเกิดข้ึน เปนสาเหตุหน่ึงที่ทําใหเกิดมีพระไตรปฎกข้ึน และความแตกแยกดังกลาวได
ข้ึนมาในวงการคณะสงฆ ก็เพราะสาเหตุใหญ ๔ ประการ ตามนัยที่พระพุทธเจาไดตรัสไววาความวิบัติ 
๔ ประการ เกิดข้ึนในหมูสงฆเปนเหตุใหสงฆแตกแยก คือ “สีลวิบัติ อาจารวิบัติ ทิฎฐิวิบัติ และอาชีว
วิบัติ”๑ และเมื่อกลาวโดยสรุปแลว ก็มีเพียง ๒ ประการ คือ สีลวิบัติ และทิฎฐิวิบัติ ซ่ึงตรงขามกับคํา
วา สีลสามัญญตาและทิฎฐิสามัญญตา คือ ความเสมอกันโดยศีล ไดแก ความเสมอกันทางพระวินัย 
และความเสมอกันโดยทิฎฐิ ไดแก ความเสมอกันโดยความเห็นทางธรรม เปนคุณสมบัติอันจะพึง
ปรารถนาในสงฆ เปนไปเพื่อสามัคคีเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เปนไปเพื่อความตั้งมั่นแหงสงฆ เมื่อมี
ภิกษุประพฤติผิดธรรมของคณะ จึงเปนธุระของสหธรรมิกดวยกันพึงหามปราม และจะพึงนิคคหะเสีย 

                                           
๑ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสนฉบับประมวลศัพท, พิมพคร้ังท่ี ๑๒, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หนา ๒๗๕. 



๒๕ 

 

ไมอยางน้ันจะเกิดเปนกกที่เรียกวานิกายข้ึน ทอนกําลังสงฆลงไป ในที่สุดไมตั้งอยูได ถาหมูคณะมี
สมบัติ ๒ อยางน้ีแลวจะไมมีความแตกแยกกันเลย 

๓.๑.๑ สมัยพุทธกาล 
ในสมัยที่พระพุทธเจาประทับอยูที่วัดโฆสิตาราม เมืองโกสัมพี ไดมีคณาจารย ๒ ฝาย คือ 

ฝายพระวินัยธรและฝายพระธรรมธร เกิดมีความเขาใจผิดกอความไมสงบโดยวิวาทกันเรื่องนํ้าชําระที่
เหลือไวในเวจจกุฎีเปนเหตุ พระพุทธเจาทรงพยายามใหคณาจารยทั้ง ๒ ฝายน้ันยินยอมกันหรือสมาน
สามัคคี ใหมีเมตตาธรรมตอกัน แตไมสําเร็จ ในที่สุด พระพุทธเจาตองเสด็จหลีกไปจําพรรษาที่ปาเล
ไลยกะ จากตัวอยางน้ีแสดงถึงภาวะผูนําในการแกปญหาของพระพุทะเจาโดยใชวิธีการหลีกไป เปน
เหตุใหผูที่พบเห็นวาทั้งสองฝายเปนเหตุใหพระพุทธเจาตองแยกพระองคออกหางไปจําพรรษาที่อื่น จึง
เปนเหตุใหชาวเมืองโกสัมพีลงโทษดวยการไมใหความอุปถัมภทั้งสองฝายในที่สุด 33

๒ 
กรณีตัวอยางของพระเทวทัต ในสมัยพุทธกาลน้ัน ขณะที่พระพุทธเจาเสด็จประทับอยู ณ 

พระเวฬุวันมหาวิหารน้ันขณะน้ัน พระเทวทัตคิดจะปกครองสงฆแทนพระพุทธเจา จึงไปเขาเฝา
พระพุทธเจาถวายบังคมพระพุทธเจา ซ่ึงกําลังแสดงธรรมพุทธบริษัท พรอมดวยพระสงฆอยู ณ พระ
เวฬุวันมหาวิหาร พรอมกับกราบทูล วา “พระเจาขา เวลาน้ี พระพุทธเจาก็ทรงชราแกเฒาแลว ขอให
พระพุทธเจาจงทรงเปนผูมีความขวนขวายนอย ทรงประกอบเน่ืองๆ ซ่ึงธรรมเครื่องอยูสบายในทิฏฐิ
ธรรมเถิด หมอมฉันจักปกครองคณะสงฆเอง ขอพระองคไดโปรดมอบภิกษุสงฆแกหมอมฉันเถิด” แต
พระพุทธเจาทรงหามเสีย พระเทวทัตไมพอใจจึงไดผูกอาฆาต แลวทูลขอใหทรงบัญญัติขอปฏิบัติเพิ่ม
อีก ๕ ขอ ซ่ึงเรียกวาวัตถุ ๕ ประการ ไดแก 

๑) ภิกษุผูถือการอยูปาเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถาเขาอาศัยบานมีโทษ 
๒) ภิกษุผูถือการเที่ยวบินฑบาตเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถารับกิจนิมนตมีโทษ 
๓) ภิกษุผูถือผาบังสกุลเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถารับจีวรที่คฤหัสถนํามาถวายมีโทษ 
๔) ภิกษุผูถือการอยูโคนตนไมเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถาเขาอยูอาศัยในที่มุงบังมีโทษ 
๕) ภิกษุไมพึงฉันปลาและเน้ือตลอดชีวิต ถาฉันมีโทษ34

๓ 
ความขัดแยงของบุคคลในองคกร โดยการขัดแยงมีอยู ๒ ลักษณะ คือ ขัดแยงในเรื่องออก

ความคิดเห็นที่มีตอคําสอนของพระพุทธองควา น่ีไมใชธรรม ไมใชวินัย เรียกวา ทิฎฐิสามัญญตา และ
ความขัดแยงในเรื่องของการปฏิบัติตามระเบียบแบบแผนของสังคม (วินัย) วาการทําอยางน้ีผิดวินัย 
ไมผิดวินัย เปนตน เรียกวา ศีลสามัญญตา 35

๔ ซ่ึงพระพุทธองคทรงไดอธิบายวาภิกษุทั้งหลายมักโตแยง
กันวา 

(๑) วิวาทกันวาน้ีเปนธรรม   (๒) น้ีไมเปนธรรม 

                                           
๒ มหามกุฏราชวิทยาลัย, พระธัมมปทัฏฐกถาแปล ภาค ๑, พิมพคร้ังท่ี ๑๕, (กรุงเทพมหานคร: โรง

พิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๗๔-๙๐. 
๓ วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๘๔/๓๐๑. 
๔ เสถียร โพธินันทะ, ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา, พิมพคร้ังท่ี ๔, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๓๕. 



๒๖ 

 

(๓) น้ีเปนวินัย    (๔) น้ีไมเปนวินัย 
(๕) น้ีพระตถาคตภาษิตไว   (๕) น้ีพระตถาคตมิไดภาษิตไว 
(๗) น้ีพระตถาคตทรงประพฤติมา  (๖) น้ีพระตถาคตมิไดทรงประพฤติมา 
(๙) น้ีพระตถาคตทรงบัญญัติไว  (๘) น้ีพระตถาคตมิไดบัญญัติไว 
(๑๑) น้ีเปนอาบัติ    (๑๐) น้ีไมเปนอาบัติ 
(๑๓) น้ีเปนอาบัติเบา    (๑๒) น้ีเปนอาบัติหนัก 
(๑๕) น้ีเปนอาบัติมีสวนเหลือ   (๑๔) น้ีเปนอาบัติไมมีสวนเหลือ 
(๑๗) น้ีเปนอาบัติหยาบ   (๑๘) น้ีไมเปนอาบัติหยาบ36

๕ 
จะเห็นวาทั้ง ๑๘ ประการน้ี เมื่อกลาวโดยสรุปแลวก็จะพบวาเปนการวิวาทกันในสังคม

สงฆ ใน ๒ กรอบ คือ (๑) กรอบหลักการหรือหลักคําสอน เชน คําสอนเรื่อง อัตตา อนัตตา เปนตน 
จัดเปนความขัดแยงในดานของความเห็นที่มีตอระบบปรัชญาคําสอนของพระพุทธศาสนา (๒) กรอบ
ปฏิบัติการ หมายถึง ความขัดแยงที่เกิดระหวางวินัยหรือขอหามกฎหมายของสังคม กับความประพฤติ
ของพระภิกษุวาทําอยางน้ีถูกหรือผิดวินัย กรณีอยางน้ีเปนหรือไมเปนวินัย เปนตน 

๓.๑.๒ สมัยหลังพุทธเจาปรินิพพาน 
หลังจากที่พระพุทธเจาปรินิพพานไดปรากฏเหตุการณสําคัญ จนเปนเหตุใหเกิดการทํา

สังคายนาข้ึน โดยที่พระมหากัสสปะทรงชักชวนพระสงฆใหชวยกันสังคายนาพระธรรมวินัย ซ่ึงมี
วัตถุประสงคโดยสรุป คือ 

๑) ปองกันพวกอลัชชี มาย่ํายีพระศาสนาดวยเขาใจวา ปาพจนยอมส้ินไปพรอมกับองค
พระศาสดา 

๒) ประกาศใหทราบวา พระศาสนายังดํารงอยูตราบเทาที่พระธรรมวินัยยังมีผูศึกษา และ
ถือปฏิบัติอยู ตามหลักการที่พระพุทธเจาตรัสใหถือพระธรรมวินัยแทนองคพระศาสดา 

๓) ปองกันพวกอธรรมวาที อวินยวาที ไดพรรคพวกแลว มีกําลังเบียดเบียนพวกธรรม 
วาที วินยวาทีในอนาคต 

พระพุทธเจากอนที่จะเสด็จดับขันธปรินิพพาน ไมไดทรงแตงตั้งพระภิกษุรูปใดรูปหน่ึง 
เปนผูปกครองคณะสงฆแทนพระองค แตไดตรัสไววา “เมื่อเราลวงลับไปแลว ธรรมวินัยที่เราแสดงแลว 
บัญญัติแลว จักเปนศาสดาของเธอทั้งหลาย” จากพระดํารัสน้ี ชาวพุทธจึงยึดถือเอาพระธรรมวินัยเปน
องคพระศาสดา ไดกําหนดจดจําพระธรรมวินัยเปนมุขปาฐะ (คําออกจากปาก, ตอจากปากกันมา, 
ขอความที่ทองจํากันมาดวยปากเปลา) สืบตอกันมา ไมไดเขียนไวเปนลายลักษณอักษร 

วิธีการรักษาพระธรรมวินัย เรียกวา การสังคายนา (การสวดพรอมกัน, การรอยกรองพระ
ธรรมวินัย) หมายถึงพระสงฆประชุมตรวจชําระสอบทานและจัดหมวดหมูคําสอนของพระพุทธเจาวาง
ลงเปนแบบแผนอันหน่ึงอันเดียวกัน การทําสังคายนาพระธรรมวินัยมีหลายครั้ง ในหลายประเทศ 
โดยเฉพาะในประเทศอินเดียมี ๓ ครั้ง (ฝายเถรวาท) คือ 

 

                                           
๕ วิ.จู. (ไทย) ๖/๑๒๕/๓๓๒. 



๒๗ 

 

สังคายนาครั้งท่ี ๑ 
การสังคายนาครั้งที่ ๑ ทําเมื่อพระพุทธเจาปรินิพพานลวงแลว ๓ เดือน ปรารภเรื่องสุ

ภัททภิกษุผูบวชเมื่อแกกลาวจวงจาบพระธรรมวินัยและปรารภที่จะใหพระศาสนาเจริญรุงเรืองอยู
สืบไป พระอรหันต ๕๐๐ องคมีพระมหากัสสปเถระเปนประธานและเปนผูถาม พระอุบาลีเปนผู
วิสัชนา (ตอบ) พระวินัย พระอานนทเปนผูวิสัชนาพระธรรม ประชุมที่ถํ้าสัตตบรรณคูหา ภูเขาเวภาร
บรรพต เมืองราชคฤห โดยมีพระเจาอชาตศัตรูเปนศาสนูปถัมภก ทําอยู ๗ เดือนจึงเสร็จ 

มูลเหตุการณสังคายนา 
๑) มูลเหตุในการทําสังคายนาครั้งน้ีเกิดข้ึนมีภิกษุอยูรูปหน่ึงชื่อสุภัททะ กลาววา ทาน

ทั้งหลายจะรองไหกันไปทําไม เมื่อสมัยที่พระพุทธเจายังอยู พระองคทรงเขมงวดกวดขัน คอยชี้วาน่ีถูก 
น่ีผิด น่ีควร น่ีไมควร ทําใหพวกเราลําบาก บัดน้ีพระองคปรินิพพานไปแลว พวกเราจะไดทําอะไร
ตามใจชอบเสยีที เมื่อพระมหากัสสปเถระไดฟงดังน้ีก็รูสึกสลดใจ ดําริวาแมพระพุทธเจาปรินิพพานไป
ใหมๆ ยังปรากฏผูมีใจวิปริตจากธรรมวินัยถึงเพียงน้ี ถาปลอยไวนานเขา คําสอนทางพระพุทธศาสนา
อาจถูกบิดเบือนไปได 

๒) เพื่อความยั่งยืนของพระธรรมวินัย และความถูกตอง 
๓) เพื่อระลึกถึงพระคุณของพระพุทธเจา37

๖ 
ในการทําสังคายนาครั้งที่ ๑ ปญหาที่เกี่ยวกับศีลสามัญญตาน้ัน ปรากฏในสวนของมติที่

ประชุมสงฆเกี่ยวกับพระพุทธานุญาตใหสงฆถอนสิกขาบทเล็กนอยได โดยปญหาอยูที่วาสิกขาบท
เล็กนอยคือสวนไหน ผลจากการทําสังคายนาครั้งน้ันพระมหากัสสปะทรงไมถอนสิกขาบท หลังจากทํา
สังคายนาเสร็จสิ้นก็เกิดปญหาการไมยอมรับสิกขาบทบางสวนจากพระปุราณะ ซ่ึงมีความเห็นในพระ
วินัยบางขอที่แตกตางกับพระมหากัสสปะ  ไดแก สิกขาบท ๘ ขอ คือ 

๑) อันโตวุตถะ ของอยูภายในที่อยู 
๒) อันโตปกกะ ใหสุกในภายในที่อยู 
๓) สามปกกะ  ใหสุกเอง 
๔) อุคคหิตะ  หยิบของยังไมไดรับประเคน 
๕) ตโตนีหฏะ  ของที่นํามาจากที่นิมนต 
๖) ปุเรภัตตะ  ของรับประเคนในกาลกอนแหงภัต 
๗) วนัฏฐะ  ของอยูในปา 
๘) โปกขรัฏฐะ ของอยูในสระ38

๗ 
กรณีการสังคายนาครั้งที ่๑ น้ันเมื่อวิเคราะหจากพฤติกรรมของพระปุราณะพบวา ทานยึด

มั่นและถือเอาตามที่ตัวเองเคยไดยินไดฟงมาวาควรปฏิบัติตามสิกขาบท ๘ ประการที่พระพุทธเจาได
ตรัสไวตลอดไป ในขณะที่พระมหากัสสปเถระ และคณะไดชี้ใหเห็นวาขอเท็จจริงหรือขอมูลดังกลาว
น้ัน พระพุทธองคทรงอนุญาตใหพระภิกษุปฏิบัติไดเฉพาะในยุคขาวยากหมากแพงเทาน้ัน และ

                                           
๖ เสถียร โพธินันทะ, ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา, หนา ๕๖. 
๗ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๖๒. 



๒๘ 

 

ถึงแมวาพระมหากัสสปเถระจะยกเหตุผลอันใดมาชี้แจง  แตพระปุราณะก็ไมยอมปฏิบัติตาม จะขอ
ปฏิบัติตามมติของตนเองเทาน้ัน ซ่ึงประเด็นความขัดแยงของพระเถระทั้งสอง กลุมน้ีจึงเกิดข้ึนจากการ
ยืนยันแหลงที่มาของขอมูลที่แตกตางกัน   

สังคายนาครั้งท่ี ๒ 
การสังคายนาครั้งที่ ๒ ทําเมื่อ พ.ศ. ๑๐๐ ปรารภเรื่องพวกภิกษุวัชชีบุตรแสดงวัตถุ ๑๐ 

ประการ นอกธรรมนอกวินัย ประชุมพระอรหันต ๗๐๐ องค มีพระยสกากัณฑกบุตรเปนประธาน 
พระเรวตะเปนผูถาม พระสัพพกามีเปนผูวิสัชนา ทําที่วาลิการาม เมืองเวสาลี ไดพระเจากาลาโศกราช
เปนศาสนูปถัมภก ทําอยู ๘ เดือนจึงเสร็จ 

มูลเหตุการณสังคายนา ขอปรารภในการทําสังคายนาครั้งน้ีเกิดข้ึนเมื่อ พระยสะกากัณฑก
บุตร พบเห็นขอปฏิบัติยอหยอน ๑๐ ประการทางพระวินัยของภิกษุวัชชีบุตร เชน ควรเก็บเกลือไวใน
เขาสัตวเพื่อรับประทานได ควรฉันอาหารยามวิกาลได ควรรับเงินทองได เปนตน พระยสะกากัณฑก
บุตรจึงชวนพระเถระตางๆ ใหชวยกันวินิจฉัย แกความถือผิดครั้งน้ี เหตุการณในการสังคายนาและผล
ที่ตามมาคือการแบงแยกเปนนิกายตางๆ ๑๘ นิกาย39

๘ 
วัตถุ ๑๐ ประการ อันเปนขอโตเถียงกันของพระวัชชีบุตร เกี่ยวกับพระวินัยวาควรไมควร 

จนเปนมูลเหตุใหเกิดการทําสังคายนาครั้งที่ ๒ ไดแก  
๑) สิงคโลณกัปปะ พระภิกษุส่ังสมเกลือในกลักเขาเปนตน แลวนําไปผสมอาหารอื่น ฉัน

ไดไมเปนอาบัติ ซ่ึงผิดพุทธบัญญัติวา ภิกษุสั่งสมของเคี้ยวของฉัน เปนอาบัติปาจิตตีย 
๒) ทวังคุลกัปปะ ภิกษุฉันอาหารเวลาตะวันบายลวงไปแลว ๒ องคุลีไดไมเปนอาบัติ ซ่ึง

ขัดกับพระบัญญัติที่หามภิกษุฉันอาหารในยามวิกาล ถาฉันเปนอาบัติปาจิตตีย 
๓) คามันตรกัปปะ ภิกษุฉันจากวัด แลวเขาไปในบาน เขาถวายอาหารก็ฉันไดอีกในเวลา

เดียวกัน แมไมไดทําวินัยกรรมมากอนซ่ึงขัดกับพระบัญญัติที่หามภิกษุฉันอดิเรก ถาฉันตองอาบัติ
ปาจิตตีย 

๔) อาวาสกัปปะ อาวาสใหญมีสีมาใหญ ทําอุโบสถแยกกันได ในพระวินัยหามการทํา
อุโบสถแยกกัน ถาแยกกันเปนอาบัติปาจิตตีย 

๕) อนุมติกัปปะ ถามีภิกษุที่ควรนําฉันทะมามีอยู แตมิไดนํามาจะทําอุโบสถกอนก็ได แต
พระวินัยหามไมใหกระทําเชนน้ัน 

๖) อาจิณกัปปะ ขอปฏิบัติอันใดที่เคยปฏิบัติกันมาตั้งแตครูบาอาจารย แมประพฤติผิดก็
ควร 

๗) อมัตถิกกัปปะ ภิกษุฉันอาหารแลวไมไดทําวินัยกรรมกอน ฉันนมสดที่ไมไดแปลเปนนม
สมไมควร แตวัชชีบุตรวาควร 

๘) ชโลคิง ปาตุง เหลาออนที่ไมไดเปนสุรานํ้าเมาฉันได ซ่ึงขัดพระวินัยที่หามดื่มนํ้าเมา 
๙) อทศกัง นิสีทนัง ภิกษุใชผานิสีทนะที่ไมมีชายก็ควร 
๑๐) ชาตรูปรชตัง ภิกษุรับเงินและทองก็ได 

                                           
๘ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๒๕-๑๒๖. 



๒๙ 

 

มูลเหตุหลัก ๒ ประการน้ี มีความสําคัญในการทําใหเกิดความคิดความเขาใจ การตีความ
หลักธรรมแตกตางๆ กันไป จนกลายเปนนิกายตางๆ อยางไรก็ตามในชวงพุทธปรินิพพานยังไมถึง 
๑๐๐ ป ยังไมมีการแบงแยกเปนนิกายชัดเจน จนถึงหลังจากพระพุทธองคปรินิพพานได ๑๐๐ ป ใน
การสังคายนาครั้งที่ ๒ ไดมีคณะสงฆมหาสังฆิกะ ซ่ึงมีจํานวนมากไดแยกจากกลุมเถรวาทเดิม โดยมี
มูลเหตุจากความเห็นที่แตกตางเรื่องหลักปฏิบัติของภิกษุ และมหาสังฆิกะไดแยกกลุมนิกายยอย
ออกไปอีก ๑๘ นิกาย ในกาลตอๆ มา เน่ืองจากมีทัศนะ อุดมคติ การตีความหลักธรรม และวัตร
ปฏิบัติที่แตกตางกัน 

กรณีการทําสังคายนาครั้งที่ ๒ 4 0

๙ จะเห็นวาวัตถุ ๑๐ ประการที่พระภิกษุเมืองวัชชีได
นําเสนอน้ันสอดรับกับสิ่งที่พระพุทธเจาไดตรัสเองไวใน ๕ ประการหลักดวยกัน ขอเท็จจริงหรือขอมูล
ดังกลาวน้ันเปนขอมูลที่แตกตางกันอยางส้ินเชิงกับหลักการที่ปรากฏในพระไตรปฎกตามที่พระสงฆ
กระแสหลักนํามากลาว และชี้ใหเห็นถึงความผิดปกติของกลุมพระภิกษุเมืองวัชชี การที่ฝายพระภิกษุ
เมืองวัชชีเขาถึงขอมูลที่ผิดพลาดดังกลาว ไดทําใหเกิดความขัดแยงกันอยางรุนแรงจนนําไปสูการ
สังคายนาครั้งที่ ๓ 

สังคายนาครั้งท่ี ๓ 
การสังคายนาครั้งที่ ๓ ทําเมื่อ พ.ศ. ๒๓๔ ปรารภเรื่องพวกเดียรถียจํานวนมากปลอมบวช

ในพระพุทธศาสนา ประชุมพระอรหันต ๑,๐๐๐ องค มีพระโมคคัลลีบุตรติสสเถระเปนประธาน และ
เปนผูถาม พระมัชฌันติกเถระ กับพระมหาเทวเถระ เปนผูวิสัชนา ทําที่อโศการาม เมืองปาฏลีบุตร ได
พระเจาอโศกมหาราช หรือพระเจาศรีธรรมาโศกราชเปนศาสนูปถัมภก ทําอยู ๙ เดือนจึงเสร็จ 

มูลเหตุสังคายนา ขอปรารภในการทําสังคายนาครั้งน้ีเกิดข้ึนเมื่อ มีพวกเดียรถีย หรือ
นักบวชศาสนาอื่นมาปลอมบวช ดวยเห็นแกลาภสักการะ และเพื่อบอนทําลายพระพุทธศาสนา ได
แสดงลัทธิและความเห็นของตนวา “เปนพระพุทธศาสนา เปนคําส่ังสอนของพระพุทธเจา” พระโมค
คลีบุตรติสสเถระ จึงไดขอความอุปถัมภจากพระเจาอโศกมหาราชสังคายนาพระธรรมวินัยเพื่อกําจัด
ความเห็นของพวกเดียรถียออกไป 

ปญหาเกี่ยวกับหลักศีลสามัญญตาในยุคหลังพระพุทธเจาปรินิพพานแลวน้ัน มีมูลเหตุมา
ตั้งแตการทราบขาวการปรินิพพานของพระพุทธเจา ดังจะเห็นจากมูลเหตุของการทําสังคายนาตามที่
ยกมาแลวขางตน ซ่ึงปญหาในสวนของพระวินัย (สิกขาบท) น้ีเปนปญหาที่มีมาแลวตั้งแตครั้งพุทธกาล
เรื่อยมาจนถึงปจจุบัน ซ่ึงสาเหตุหลักๆ ของการโตเถียงกันของสงฆมาจากปญหาวาดวยหลักทิฏฐิ
สามัญญตา การมีทิฏฐิดีงามเสมอกันเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง คือ มีความ
เห็นชอบรวมกัน ในขอที่เปนหลักการสําคัญที่จะนําไปสูความหลุดพน สิ้นทุกข หรือขจัดปญหา (to be 
endowed with right views along with one’s fellows, openly and in private) และสีล
สามัญญตา การมีศีลบริสุทธิ์เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง คือ มีความ
ประพฤติสุจริตดีงาม ถูกตองตามระเบียบวินัย ไมทําตนใหเปนที่นารังเกียจของหมูคณะ (to keep 

                                           
๙ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๕๕/๔๐๙-๔๑๙. 
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without blemish the rules of conduct along with one’s fellows, openly and in 
private) 

๓.๑.๓ ปจจุบัน 
ปจจุบันทั้งในสังคมไทยและสังคมอื่นๆ ที่นับถือพระพุทธศาสนา กําลังเผชิญกับปญหา

นานาประการ ซ่ึงพอสรุปไดเปน ๓ ประเด็น คือ ๑) ปญหาทาทายที่เกิดจากภายในหนวยงาน
พระพุทธศาสนา ๒) ปญหาทาทายที่เกิดจากการรุกรานของลัทธิความเชื่อและศาสนาอื่นๆ ๓) ปญหา
ทาทายที่เกิดจากระบบความเชื่อและคานิยมตามส่ือสมัยใหม ในงานวิจัยชิ้นน้ีผูวิจัยจะไดกลาวเฉพาะ
ปญหาที่เกิดจากภายในพระพุทธศาสนาเทาน้ัน 

หนวยงานพระพุทธศาสนา คือ รูปแบบบรรทัดฐาน ขอปฏิบัติตางๆ สถานภาพ ตําแหนง 
หนาที่หรือบทบาท ซ่ึงผูมีตําแหนงในหนวยงานจะตองปฏิบัติ สวนประกอบที่สําคัญก็คือหลักคําสอน
ในพระไตรปฎกของพระพุทธเจาและพระสาวก รวมทั้งดานพิธีกรรม ศาสนสถาน และแนวคําสอน
อื่นๆ ที่พุทธบริษัทในพระพุทธศาสนาจะพึ่งปฏิบัติตอกันและกัน ทั้งพระภิกษุ สามเณร ภิกษุณี อุบาก
สกและอุบาสิกา ซ่ึงปญหาที่เกิดข้ึนกับพระพุทธศาสนาน้ันมีมูลมาตั้งแตสมัยพุทธกาลเรื่อยมาจนถึง
ปจจุบัน เมื่อเหตุเกิดในครั้งพุทธกาลน้ันยังมีพระพุทธเจาทรงเปนผูวินิจฉัย แตปจจุบันเมื่อเกิดปญหา
ตางๆ ข้ึน คณะสงฆก็มีทัศนะที่แตกตางกันออกไป ซ่ึงผูวิจัยจะไดกลาวถึงปญหาที่เปนขอถกเถียงกัน
ของสงฆ ไดแก 

๑) การอธิบายความตามหลักพระธรรมวินัย เปนปญหาหลักที่สําคัญในการทําใหเกิดความ
ออนแอของพระพุทธศาสนามาตั้งแตอดตีจนถึงปจจุบันและตอไปในอนาคต การแตกแยกทางความคิด
ไดเกิดมาแลวตั้งแตหลังพุทธปรินิพพาน มีมูลเหตุจากพระภิกษุรูปหน่ึงชื่อวาพระสุภัททะ ไดแสดง
ความคิดเห็นเปดเผยวา ตอไปน้ีใครมีความคิดเห็นในหลักธรรมอยางไร ก็สามารถแสดงความคิดเห็น
และตีความไดโดยอิสระ ไมจําเปนตองหวาดกลัวตออะไรทั้งสิ้น เพราะพระพุทธเจาไดปรินิพพาน
แลว  เรื่องราวอันมีมูลเหตุจากพระสุภัททะน้ีเปนที่กลาวกันอยางกวางขวาง โดยปรารภเหตุดังกลาว 
พระอริยสาวกในสมัยน้ัน อันประกอบดวยพระมหากัสสปะเถระ พระอุบาลีเถระ และพระอานนท
เถระ เปนตน ไดอาศัยมูลเหตุดังกลาวในการสังคายนาพระธรรมวินัย เพื่อชําระหลักคําสอนของพระ
พุทธองคใหเปนหมวดหมู เพื่อเปนหลักแนวทางแหงการปฏิบัติรวมกัน  พอเวลาผานไปพระสาวกรุน
ตอๆ มา มีความคิดเห็นไมเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน อธิบายพระธรรมวินัยแตกตางกันในบางหมวด ไม
สามารถรวมกันไดจนเกิดนิกายใหมข้ึนมา คือ นิกายมหายาน ซ่ึงมุงเนนชวยคนใหไดเปนจํานวนมากๆ 
มีพระอวตารของพระพุทธเจาในปางตางๆ เพื่อจะไดมาชวยเหลือพุทธศาสนิกชนไดอยางทั่วถึง และที
สําคัญเปนการแยงศาสนิกชนกับศาสนาพราหมณในขณะน้ันดวย ซ่ึงการตอสูในดานพิธีกรรม การสื่อ
ระหวางศาสนิกกับศาสดากําลังขับเคี่ยวกันระหวางทั้งสองศาสนา พรอมทั้งโจมตีนิกายเดิมวาเปน
นิกายที่คับแคบชวยเหลือศาสนิกชนไดที่ละไมกี่คน  พรอมทั้งเรียกนิกายเดิมวาหินยานหรือเปลี่ยนเปน
นิกายเถรวาทในการตอมา การแตกแยกทางความคิดของพระสงฆในพระพุทธศาสนาในการตอมาได
แตกออกเปนนิกายยอยๆ อีกเปนจํานวนมาก 
             สําหรับสังคมไทย การปฏิบัติที่แตกตางกัน การอธิบายพระธรรมวินัยตางกัน ก็มีใหเห็น
เชนกัน  เชน การเกิดคณะธรรมยุติกนิกาย สาเหตุมาจากการปฏิบัติตามตามพระธรรมวินัยแตกตาง
กัน การเกิดข้ึนของสํานักสันติอโศก ที่เนนการทานอาหารมังสวิรัติ และสํานักวัดพระธรรมกายที่สอน
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การฝกสมาธิแบบกําหนดลูกแกวและอธิบายพระนิพพานเปนอัตตา จากกรณีดังกลาวทําใหเกิดการ
แตกแยกในพระพุทธศาสนาของเมืองไทยอยางรุนแรง ซ่ึงกระทบกระเทือนตอศรัทธาของประชาชน
อยางมากในปจจุบันและในอนาคต 
 ๒) ปญหาการประพฤติผิดพระธรรมวินัยของพระภิกษุสามเณร เปนปญหาที่วิกฤตที่สุดใน
ปจจุบัน เพราะพระภิกษุสามเณรเปนตัวแทนของพระรัตนตรัย ความศรัทธาของประชาชนที่มีตอ
พระพุทธศาสนาน้ัน สวนหน่ึงมาจากการประพฤติปฏิบัติของพระภิกษุสามเณร หากทานเหลาน้ัน
ประพฤติผิดตอพระธรรมวินัยแลว ยอมมีผลตอศรัทธาของประชาชนอยางหลีกไมได ปญหาการ
ประพฤติผิดพระวินัยของพระภิกษุสามเณรน้ัน พอจะสรุปสาเหตุไดดังน้ี คือ 
 (๑) พระภิกษุสามเณรในพระพุทธศาสนาของสังคมไทยมีพื้นฐานทางครอบครัวแตกตาง
กัน 
 (๒) มีระดับการศึกษาและสติปญญาแตกตางกัน 
 (๓) เหตุจูงใจในการบรรพชาและอุปสมบทแตกตางกัน 
 (๔) การขอบรรพชาและอุปสมบท เปนกระบวนการที่ทําไดงาย ไมมีระเบียบในการปฏิบัติ
เปนมาตรฐานเดียวกันในการพิจารณาและฝกกอนใหการบรรพชาและอุปสมบท 
 (๕) พระอุปชฌายผูมีอํานาจตามกฎหมายในการใหบรรพชาและอุปสมบท ไมไดอบรมสั่ง
สอนพระบวชใหมที่ตนบวชใหเทาที่ควร มุงเนนอติเรกลาภอันเกิดจากผูบวชเปนหลัก จึงไดแตปริมาณ 
ไมไดคุณภาพตามตองการ ควรมีมาตรการหรือมาตรฐานใหกับพระอุปชฌายทุกรูปไดนําไปเปนแนว
ปฏิบัติที่ชัดเจนกวาที่เปนอยู 
 (๖) เจาอาวาสที่มีหนาดูแลอบรมส่ังสอนไมมีเวลาอันเน่ืองจากอํานาจตางๆ เบ็ดเสร็จอยู
กับเจาอาวาสหมด อะไรๆ ก็อยูกับเจาอาวาสหมด ทําใหเจาอาวาสไมมีเวลาตอการอบรมสั่งสอน 
เพราะภารกิจตางๆ เบียดบังเอาเวลาไปหมด 
 (๗) สื่อมวลชนเสนอขาวเกินความเปนจริง โดยมุงขายขาวมากกวาจะรวมรับผิดชอบตอ
ปญหา บางทีขาวไมเปนจริงอยางที่เสนอไปแลว แตไมมีความรับผิดชอบใดๆ ทําใหพระภิกษุที่ดีตกเปน
จําเลยที่ถูกสังคมตัดสินผิดแลว โดยไมมีโอกาสชี้แจงตอสังคมเลย 

พระพุทธศาสนาในปจจุบันไมมีเวลาพอที่จะรอการปฏิรูปหนวยงานจากคณะใดคณะหน่ึง
แลว พุทธบริษัททั้ง ๔ ตองรวมมือรวมใจกันในการปฏิวัติหนวยงาน หลักการบริหาร หลักการ
ดําเนินงาน การติดตามผล ทํางานเปนเครือขายทั้งในระดับทองถ่ิน ระดับประเทศ จนถึงระดับโลก 
เพื่อใหตอบสนองตอความเปนไปของสังคม หรือเราจะรอวันพระพุทธศาสนาสูญสิ้นจากเมืองไทยมาถึง 

๓.๒ ความขัดแยงในสงฆ 
จริงอยูที่ผูเขามาบวชเปนสมาชิกของสงฆแมจะมีเปาหมายคือการขัดเกลากิเลส แตเมื่อ

กิเลสยังไมหมดก็ยอมมีการปฏิบัติที่ขัดแยงกัน หรือแมแตพระอรหันตก็อาจมีการปฏิบัติที่ขัดแยงกันได
เพราะความขัดแยงน้ันเปนกติกาที่สงฆถือปฏิบัติที่บางทานอาจจะรูและเขาใจเปนอยางดี สวนบางรูป
ไมรูและไมเขาใจก็ได ทั้งน้ีความขัดแยงที่เกิดข้ึนในคณะสงฆเรียกวา อธิกรณ ซ่ึงหมายถึง เหตุ/ปญหา/ 



๓๒ 

 

คดี/เรื่องหรือกรณี หรือหมายถึง เรื่องที่เกิดข้ึนแลวสงฆจะตองจัดตองทํา เรื่องที่สงฆจะตองดําเนินการ
41

๑๐ ซ่ึงมีทั้งที่เปนปญหาดานการทะเลาะวิวาท การโจทกปรับอาบัติกัน การพิจารณาโทษ หรือการ
ประกอบพิธีกรรมบางอยาง เชน การทอดกฐิน, การอุปสมบท เปนตน ก็รวมเรียกวาอธิกรณเชนกัน 
ดังน้ันคําวาอธิกรณจึงไมไดหมายความถึงเฉพาะเรื่องราวเหตุการณที่เปนปญหาเทาน้ัน แตยังมี
ความหมายรวมถึงเรื่องราวหรือกิจของสงฆคือหนาที่, ระเบียบปฎิบัติ เชน การอุปสมบท การทอดกฐิน 
เปนตน แตหากพิจารณาตามความหมายของภาษาไทยตามบทนิยามในพจนานุกรมฉบับ
ราชบัณฑิตยสถาน หมายถึง เรื่องราวหรือเหตุการณที่เปนคดีความ เปนโทษ เชน การทะเลาะ วิวาท
ชกตอยกัน42

๑๑ 
เรื่องที่เกิดข้ึนแลวตองจัดตองทํา เรื่องที่สงฆตองดําเนินการ มี ๔ อยาง คือ วิวาทาธิกรณ 

การเถียงกันเกี่ยวกับพระธรรมวินัย อนุวาทาธิกรณ การโจทหรือกลาวหากันดวยอาบัติ อาปตตาธิกรณ 
การตองอาบัติ การปรับอาบัติ และการแกไขตัวใหพนจากอาบัติ และกิจจาธิกรณ กิจธุระตางๆ ที่สงฆ
จะตองทํา เชนใหอุปสมบท ใหผากฐิน ในภาษาไทยอธิกรณมีความหมายเลือนรางลง และแคบเขา 
กลายเปน คดีความ โทษ เปนตน (พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), ๒๕๔๖: ๓๐๗, ๓๒๖, ๓๑๘, ๓๔๘, 
๑๕) มีรายละเอียดดังตอไปน้ี 

๑) วิวาทาธิกรณ จัดเปนกลุมปญหาที่เกี่ยวของกับการทะเลาะวิวาทในเรื่องของพระธรรม
วินัย สวนการทะเลาะกันของชาวบาน เปนตนไมถือวาเปนวิวาทาธิกรณ วิวาทที่จัดเปนอธิกรณ การ
วิวาทซ่ึงเปนเรื่องที่สงฆจะตองเอาธุระดําเนินการพิจารณาระงับ ไดแกการเถียงกันปรารภพระธรรม
วินัย เชนเถียงกันวา สิ่งน้ีเปนธรรม เปนวินัย ส่ิงน้ีไมใชธรรม ไมใชวินัย ขอน้ีพระพุทธเจาตรัสไว ขอน้ี
ไมไดตรัสไว 

มูลเหตุของวิวาทาธิกรณสาเหตุที่กอใหเกิดการวิวาทกันมีอยู ๒ ประการ คือ (๑) การกอ
ความทะเลาะวิวาทกันข้ึนดวยความปรารถนาดีแกธรรมและวินัยมีกุศลมูลที่ประกอบดวย อโลภะ อโท
สะ อโมหะ เปนที่ตั้ง (๒) การกอความทะเลาะวิวาทกันข้ึนดวยความปรารถนารายเปนการทําไปดวย
อกุศลมูลประกอบดวย โลภะ โทสะ โมหะ 43

๑๒ หรือเปนการกระทําไปเพื่อเอาชนะฝายตรงขาม หรือทั้ง 
๒ ฝายมุงเอาชนะซ่ึงกันและกัน 

๒) อนุวาทาธิกรณ การโจทที่จัดเปนอธิกรณ คือ การโจทดวยอาบัติ เรื่องการกลาวหากัน 
สําหรับอนุวาทาธิกรณจัดกลุมปญหาที่เกี่ยวของกับการฟองรองใสความกันของภิกษุ ซ่ึงเปนผูยังมี
กิเลสมีจิตคิดรายหมายจะเอาชนะผูรักษาธรรม ความหมายของคําวา อนุวาทาธิกรณ หมายถึง กิริยาที่
พระภิกษุโจทกฟองกันดวยขอหาเรื่องศีลวิบัติ อาจารวิบัติ ทิฎฐิวิบัติ หรืออาชีววิบัติ, การโจทกการ
กลาวหาเพื่อฟองรองกัน การประทวง ความเปนผูคลอยตาม การทําความพยายามในการโจทก

                                           
๑๐ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, หนา ๓๖๒–

๓๖๓. 
๑๑ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรม ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๒๕, (กรุงเทพมหานคร: อักษร

เจริญทัศน, ๒๕๒๕), หนา ๙๑๒. 
๑๒ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตรฉบับประมวลศัพท, หนา ๒๘๑-๒๘๒, 



๓๓ 

 

ฟองรอง การใหความสําคัญตอความพยายามในเรื่องน้ัน44

๑๓ ซ่ึงลักษณะดังกลาวถือวาเปนลักษณะของ
การฟอง หรือเปนโจทกฟองรองกัน นอกจากน้ีอนุวาทาธิกรณยังมีองคประกอบของการฟองกันอยู ๕ 
ประการ คือ (๑) เรื่องที่เกิดข้ึนหรือขอหา (ญัตติ) (๒) มีผูถูกกลาวหา (๓) มีผูกลาวหา (๔) มีวัตถุพยาน 
คือ สิ่งของที่อยูในที่เกิดเหตุหรือมีบุคคลอื่นที่จะพออางเปนพยานได(๕) มีองคกรฝายรับฟองและ
ดําเนินการไตสวนพิจารณาคดีคือสงฆ กลาวคือเมื่อภิกษุไปพบเหตุการณตางๆ แลวก็มักจะยกเอา
เหตุการณเหลาน้ันข้ึนมาพูดคุยบาง โพนทะนา ฟองตอองคกรสงฆบาง ซ่ึงบางเรื่องก็เปนเรื่องดีบาง
เรื่องก็เปนเรื่องที่ไมดี เปนตน เหตุที่เปนเชนน้ีเพราะ (ก) มีบทบัญญัติวาสมาชิกทุกรูปในสังคมหากพบ
เห็น ไดยิน สงสัยรังเกียจในพฤติกรรมของภิกษุเพื่อนสมาชิกรูปใดตองฟองเพราะถือเปนหนาที่ถาหาก
ไมดําเนินการฟองปกปดเรื่องน้ันไวจะถือวาเปนความผิด (ข) เปนธรรมเนียมหรือวัฒนธรรมของอินเดีย
โบราณที่ถือวาการฟองเปนการตักเตือนผูกระทําผิดใหสํานึก45

๑๔ 
มูลเหตุของการฟองรองกันทางพระวินัย (อนุวาทาธิกรณ) เมื่อพิจารณาในแงของบอเกิด

ของอนุวาทาธิกรณเราจะพบวามีสาเหตุ คือ  สาเหตุของการฟองรองเรียกวาอนุวาทมูล มี ๖ ประการ
คือ (๑) ผูฟองรองมีความมักโกรธ (๒) มีความผูกโกรธ (๓) ไมมีความเคารพยําเกรงในพระศาสนา (๔) 
ไมมีความเคารพยําเกรงในพระธรรม (๕) ไมมีความเคารพยําเกรงในพระสงฆ (๖) ไมทําสิกขาบทให
บริบูรณ เมื่อภิกษุมีลักษณะดังกลาวก็จะมีการโจทกฟองรองกันข้ึน46

๑๕ 
๓) อาปตตาธิกรณ อธิกรณคืออาบัติ หมายความวา การตองอาบัติและการถูกปรับอาบัติ 

เปนอธิกรณโดยฐานเปนเรื่องที่จะตองจัดทํา คือระงับดวยการแกไข ปลดเปลื้องออกจากอาบัติน้ันเสีย 
มีการปลงอาบัติ หรือการอยูกรรมเปนตน อาปตตาธิกรณจัดเปนกลุมปญหาที่เกี่ยวของกับการกระทํา
ผิดวินัยของภิกษุ ทั้งที่เปนอาบัติหนักและอาบัติเบาซ่ึงสงฆจะตองดําเนินการชําระหรือแกไขปญหาน้ัน 

อาบัติตาธิกรณ หมายถึง อธิกรณคือการตองอาบัติและการถูกปรับอาบัติ เปนอธิกรณโดย
ฐานเปนเรื่องที่จะตองจัดทําคือระงับดวยการแกไขปลดเปลื้องออกจากอาบัติน้ันเสียดวยการปลงอาบัติ
หรือการทํากรรมเพื่อระงับอาบัติ ซ่ึงเปนกรรมวิธีที่ทานบัญญัติไว หรือหมายถึง อธิกรณที่เกิดข้ึนจาก
การประพฤติผิดพระธรรมวินัยของพระภิกษุ ซ่ึงจะตองกระทําคืนคือจะตองปลดเปล้ืองใหหมดไปโดย
กระทําตอหนาภิกษุบางหรือจะตองเขาอยูกรรมเพื่อแสดงเจตนาที่ออกจากอาบัติน้ันบาง 

ประเภทของอาปตตาธิกรณ สําหรับประเด็นเรื่องอาบัติที่จัดไดวาเปนอธิกรณที่สงฆจะพึง
แกไขหรือกระทําคืนใหกับภิกษุผูตองอาบัติมีอยู๒ ประเภทคือ (๑) อาบัติหนัก ไดแก อาบัติปาราชิก 
และอาบัติสังฆาทิเสส มีโทษตั้งแตหมดความเปนพระจนถึงมีโทษที่จะตองอยูปริวาสกรรม (๒) อาบัติ
เบา หรืออาบัติเล็กนอย ไดแก ถุลลัจจัย ปาจิตตีย ปาฏิเทสนียะ ทุกกฎ ทุพภาษิต เมื่อภิกษุตองเขา
แลวจะตองแสดงคืนตอบุคคลหรือคณะบุคคลก็ได 

ในอาบัติทั้ง ๒ ประเภทน้ันอาบัติหนักจัดเปนอาบัติที่ตองการลงโทษผูลวงละเมิดไมใหเปน
เยี่ยงอยาง เรียกการละเมิดอาบัติหมวดน้ีวาเปนสีลวิบัติ สวนอาบัติเบาเปนโทษที่เกี่ยวของกับมารยาท

                                           
๑๓ วิ. จู. (ไทย) ๖/๒๑๕/๒๔๕–๒๔๖ 
๑๔ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๘๔/๓๘๔. 
๑๕ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๗๓/๓๖๖–๓๖๗, ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๔๕/๕๔. 



๓๔ 

 

หรือเปนโทษที่ปองกันความเปนคนโหดราย เรียกวาเปนอาจารวิบัติ จะเห็นไดวาการที่จะออกจาก
อาบัติไดจะตองมีวิธีการซ่ึงพระวินัยไดกําหนดไวคือ (๑) ถาเปนอาบัติหนัก ไดแก ปาราชิก จะตองสละ
สมณเพศคือสึกอยางเดียวจึงจะพน (๒) ถาเปนอาบัติสังฆาทิเสสจะตองอยูปริวาสและใหสงฆสวด
มานัติ ประพฤติวัตร ๖ ราตรี กอน เมื่อสงฆใหอัพภานจึงจะถือวาออกจากอาบัติได และ (๓) ถาเปน
อาบัติเล็กนอยจะแสดงตอสงฆหรือบุคคลคณะบุคคลก็พนได หรือจะสรุปงายๆ การออกอาบัติก็คือ (๑) 
ออกดวยกาย (๒) ออกดวยวาจา และ (๓) ออกดวยกายและวาจา 47

๑๖ หรือ (๑) ออกในทามกลางสงฆ 
ไดแกอาบัติ ปาราชิก สังฆาทิเสส (๒) ออกในทามกลางคณะไดแก อาบัตินิสัคคียปาจิตตีย หรือ
ปาจิตตีย (๓) ออกในทามกลางบุคคล ไดแก อาบัติเล็กๆ อื่นๆ48

๑๗ เปนตน 
๔) กิจจาธิกรณ หมายถึง กลุมปญหาที่เปนกิจที่สงฆจะพึงกระทําใหสําเร็จลงเพราะเปน

หนาที่และเปนสิ่งที่จําเปนจะตองรวมกันทําใหสําเร็จ การงานเปนอธิกรณ คือ เรื่องที่เกิดข้ึนอันสงฆ
ตองจัดตองทาหรือกิจธรุะที่สงฆจะพึงทา อรรถกถาพระวินัยวาหมายถึงกิจอันจะพึงทําดวยประชุมสงฆ 
ไดแก สังฆกรรม 

กิจจาธิกรณ หมายถึง กิจอันจะพึงกระทําดวยการประชุมสงฆ ตางโดย อปโลกนกรรม 
ญัตติกรรม ญัตติทุติยกรรม ญัตติจตุตถกรรม 49

๑๘ หรือหมายถึง กิจที่สงฆพึงกระทําใหเสร็จสิ้นไป หรือ
กิจที่สงฆพึงจะเขาไประงับเหตุอันไมงามอันจะกอใหเกิดความวุนวายข้ึนภายในซ่ึงกิจน้ีเรียกวา 
นิคหกรรม ที่สงฆจะพึงขมภิกษุบางคฤหัสถบางตามสมควรแกโทษ และเมื่อยอมสํานึกผิดสงฆจะตอง
ทําการระงับการลงนิคหกรรมเพื่อใหเขาสามารถที่จะเขาไปอยูในสังคมไดอยางปกติ 

ประเภทของกิจจาธิกรณ เมื่อวาโดยเน้ือความของคําอธิบายคําวา กิจจาธิกรณ ดังกลาว
สามารถแบงประเภทของกิจจาธิกรณไวเปน ๒ ประเภท คือ (๑) กิจที่เปนพิธีกรรม ไดแก อปโลกนกร
รม ญัตติกรรม ญัตติทุติยกรรม และญัตติจตุตถกรรม เปนตนโดยกิจประเภทน้ีคือ การอุปสมบท การ
รับกฐิน เปนตนซ่ึงเปนพิธีกรรมที่สงฆจะตองทําใหถูกตองตามขอกําหนดของพระธรรมวินัยหากทําไม
ถูกตองก็จะตองไดรับโทษเชนกัน (๒) กิจที่เปนการลงโทษผูกระทําผิดที่เรียกวานิคหกรรม ในกรณีที่
ภิกษุหรือฆราวาสทําความวุนวายใหเกิดกับสงฆจําเปนที่จะตองมีมาตรการลงโทษที่เรียกวา นิคหกรรม 
ไดแก มีนิสยกรรม ปพพาชนียกรรม เปนตน ซ่ึงคําวา นิคคหะ แปลวา การขม การลงโทษ ตามพระ
ธรรมวินัย เฉพาะคําวา นิคหะ มีรากศัพทมาจาก นิ บทหนา คห ธาตุในความถือเอา เมื่อรวมกันก็เปน
นิคคหะแปลวา การขม กด ลงโทษ 5 0

๑๙ หรือแปลวา การขมใจ การควบคุม การตําหนิ การติเตียน 
กลาวโทษ ซ่ึงการลงนิคหกรรมจัดเปนกิจอยางหน่ึงของผูปกครอง สงฆหรือชุมชน พึงจะนํามาใชใน
กรณีที่สมาชิกในชุมชน ไมอยูในระเบียบหรือกรอบที่พึงปฏิบัติของสังคม ซ่ึงการลงโทษ (นิคคหะ) จะ

                                           
๑๖ วิ.ป. (ไทย) ๘/๓๒๒/๔๓๓. 
๑๗ วิ.ป. (ไทย) ๘/๓๒๔/๔๕๔-๔๕๕. 
๑๘ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, วินัยมุข เลม ๓, (กรุงเทพมหานคร: มหา

มกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘), หนา ๑๘๔. 
๑๙ พระวิสุทธาจารมหาเถระ, ธาตุวัตถสังคหปาฐนิสสยะ, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลง

กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หนา ๙๔–๙๔, หลวงเทพดรุณานุศิษฏ(ทวี ธรมธัช ป.๙), พระคัมภีรธาตุปฺปทีปกา, 
(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หนา ๑๑๘. 



๓๕ 

 

ใชคูกับการยกยอง (ปคคัยหะ) หมายถึง การยกยอง ในการปกครองคณะสงฆจะตองใชทั้งนิคคัยหะ
และปคคัยหะ คือทั้งกําหลาบ และยกยองเพื่อใหภิกษุผูมีศีลไดอยูอยางสบาย 51

๒๐ เมื่อสมาชิกในสังคม
ทั้งที่เปนภิกษุ สามเณร หรือคฤหัสกประพฤติเสียหายสมควรแกการลงโทษหรือขม พระพุทธองคก็ทรง
ใหใชนิคหกรรมเพื่อปรับลงโทษภิกษุหรือคฤหัสถน้ันได สําหรับนิคหกรรมแบงเปน ๒ ประเภท คือ 

(ก) นิคหกรรมทั่วไป มี ๙ ประการ ไดแก ตัชชนียกรรม นิสยกรรม ปพพาชนียกรรม ปฏิ
สารนียกรรม อุกเขปนียกรรม ตัสสปาปยสิกากรรม ปกาสนียกรรม ปตตนิกุชชนกรรม และพรหม
ทัณฑกรรม52

๒๑ 
(ข) นิคหกรรมพิเศษ มี ๓ ประการ คือ นาสนากรรม ทัณฑกรรม และประณาม53

๒๒ 
จากขอความที่กลาวมาเปนสามารถสรุปไดวา ความขัดแยงไดมีมาตั้งแตสมัยเมื่อครั้ง

พุทธกาล เมื่อยุคสมัยเปลี่ยนแปลงไปลักษณะของความขัดแยงก็สลับซับซอนเพิ่มมากข้ึน แตเมื่อวา
โดยมูลเหตุแลวยอมเกิดจากสองสวนคือ สวนที่เปนทิฏฐิ คือความเชื่อที่แตกตางกัน และแนวทางการ
ปฏิบัติที่แตกตางกัน ถึงแมจะมีรายละเอียดปลีกยอยที่เพิ่มเขามาบางก็เปนเพียงแคองคประกอบ
เล็กนอยเทาน้ัน ซ่ึงจะไดกลาวถึงสาเหตุของการแตกแยกในประเด็นตอไป 

๓.๓ เหตุเปนเคร่ืองทําใหสงฆแตกกัน 

ทรงแสดงการทําสงฆใหแตกกันที่มีโทษเปนเหตุใหไปอบาย และไมเปนเหตุใหไปอบาย 
โดยชี้ไปที่ความบริสุทธิ์ใจ และเจตนา คือฝายที่จะไปอบายน้ัน รูวาผิดธรรมวินัยแตแกลงแสดงวาถูก
ธรรมวินัย สวนฝายที่ไมไปอบายน้ัน คือทําดวยความบริสุทธิ์ใจ และดวยเขาใจวาเรื่องที่โตเถียงกันน้ัน 
เหตุผลของตนถูกตองตามธรรมวินัย พระพุทธเจาทรงแสดงเหตุเปนเครื่องทําใหสงฆแตกกันและ
สามัคคีกันมีเหตุอยู ๑๘ ขอ คือ  

๑) แสดงอธรรมวาเปนธรรม  
๒) แสดงธรรมวาเปนอธรรม  
๓) แสดงอวินัยวาเปนวินัย  
๔) แสดงวินัยวาเปนอวินัย  
๕) แสดงขอที่พระพุทธเจามิไดตรัสไววาตรัสไว  
๖) แสดงขอที่พระพุทธเจาตรัสไววามิไดตรัสไว  
๗) แสดงขอที่พระพุทธเจามิไดประพฤติวาไดประพฤติ  
๘) แสดงขอที่พระพุทธเจาประพฤติวามิไดประพฤติ  
๙) แสดงขอที่พระพุทธเจามิไดบัญญัติวาบัญญัติ  
๑๐) แสดงขอที่พระพุทธเจาไดบัญญัติวามิไดบัญญัติ  
๑๑) แสดงสิ่งมิใชอาบัติวาเปนอาบัติ  
๑๒) แสดงอาบัติวามิใชอาบัติ  

                                           
๒๐ วิ.มหา. (ไทย) ๑/๓๙/๒๘–๒๙. 
๒๑ วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๔๕/๓๘๖–๓๙๐. 
๒๒ วิ.มหา. (ไทย) ๔/๘๐/๑๑๗-๑๒๐. 



๓๖ 

 

๑๓) แสดงวาอาบัติเบาวาหนัก  
๑๔) แสดงอาบัติหนักวาเบา  
๑๕) แสดงอาบัติไมมีสวนเหลือวามีสวนเหลือ  
๑๖) แสดงอาบัติมีสวนเหลือวาไมมีสวนเหลือ  
๑๗) แสดงอาบัติชั่วหยาบวาไมชั่วหยาบ  
๑๘) แสดงอาบัติไมชั่วหยาบวาชั่วหยาบ54

๒๓ 
จะเห็นวาทั้ง ๑๘ ประการน้ี เมื่อกลาวโดยสรุปแลวก็จะพบวาเปนการวิวาทกันในสังคม

สงฆ ใน ๒ กรอบ คือ (๑) กรอบหลักการหรือหลักคําสอน เชน คําสอนเรื่อง อัตตา อนัตตา เปนตน 
จัดเปนความขัดแยงในดานของความเห็นที่มีตอระบบปรัชญาคําสอนของพระพุทธศาสนา (๒) กรอบ
ปฏิบัติการ หมายถึง ความขัดแยงที่เกิดระหวางวินัยหรือขอหามกฎหมายของสังคม กับความประพฤติ
ของพระภิกษุวาทําอยางน้ีถูกหรือผิดวินัย กรณีอยางน้ีเปนหรือไมเปนวินัย เปนตน 

ถาจําแนกปจจัยที่เปนแรงกระตุนใหเกิดการทะเลาะวิวาทกัน ตามที่ระบุในอัตตทัณฑสูตร
55

๒๔ และกลหวิวาทสูตร 5 6

๒๕ จะพบสิ่งตอไปน้ี คือ ตัณหา (ความอยาก) หรือโลภะ (ความโลภ) ความ
ตระหน่ี (ผลประโยชนขัดกัน) ทิฏฐิ (ความเห็นผิด เห็นแยงตอกัน) มานะ (ความถือตัวและไมยอม
เขาใจกัน) โทสะ (ความโกรธ) ขยายเปนความอาฆาต พยาบาท จองเวร ความมีอคติ ๔ (ลําเอียง
เพราะชอบ ชังรังเกลียด กลัง และหลงงมงายไมรู) ริษยา (ความไมอยากใหผูอื่นไดดี) รวมถึงพฤติกรรม
ทางวาจา เชน การดา สอเสียด คนเราเมื่อเกิดความโลภ ความโกรธ ความหลง มีมานะ ทิฏฐิ 
ความเห็นแกตัวเปนฐาน เห็นผูอื่นคิดไมเหมือนตน ก็พยายามผลักดันเปล่ียนใหผูอื่นตองคิดเหมือนตัว
คิด มันก็เลยขัดแยง ลืมนึกถึงเรื่องนานาจิตตัง คนเราคิดตางกันได ทําตางกันได แตควรที่จะเคารพ
สิทธิของผูอื่น สงวนจุดตาง แสวงจุดรวม แตกลับไมไดคิดในจุดน้ี 

ในทางพระพุทธศาสนาระบุหลักใหญเกี่ยวกับความไมลงลอยกัน ขัดแยงกันเอาไว ๒ 
ปจจัย คือ ทิฏฐิวิสามัญญตา และศีลวิสามัญญตา โดยที่ทิฏฐิวิสามัญญตา คือ มีความคิดเห็นตางกัน มี
คานิยมที่ขัดกัน ในเรื่องความงาม ความดี ความถูกตอง ความยุติธรรมและความสุข เปนตน เพราะแต
ละคนยอมมีกรอบคิดไปคนละอยางและเปาหมายของการดํารงชีวิตก็ตางกันไป  เชน คนที่มีหลักคิด
เฉพาะเรื่องคานิยมในความสุขทางวัตถุ ก็จะมุงแสวงหา กอบโกยวัตถุเอาไวใหมาก เพราะถือวา วัตถุ
สิ่งของ เปนเครื่องสนองความสุข ในขณะที่อีกคนอาจจะมองเห็นวา วัตถุส่ิงของเปนเพียงอุปกรณใช
จําเปนพื้นฐานในการดํารงชีวิต แตเหนือกวาวัตถุ คือ ความสันโดษยินดีทางจิตใจ กลาวงายๆ คือ
ความสุขอยูที่ใจ  อีกตัวอยางที่เห็นชัด คือ ความคิดทางดานเศรษฐกิจ กลุมทุนนิยม จะเนนการเสพ
บริโภค กระตุนใหเกิดการบริโภคมากๆ สวนกลุมอุดมคตินิยม หรือจิตนิยมจะเนนไปที่เศรษฐกิจ
พอเพียง อยางที่ขัดแยงกันในการบริหารประเทศชวง ๑๐ ปมาน้ีเอง และศีลวิสามัญญตาเปน
ความเห็นตางในเรื่องกรอบจารีตปฏิบัติ กลุมอนุรักษนิยม ชอบยึดถือจารีตประเพณี เห็นคนรุนใหม 

                                           
๒๓ วิ.จู. (ไทย) ๖/๑๒๕/๓๓๒. 
๒๔ ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๙๔๒/๗๒๖. 
๒๕ ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๘๘๕/๗๑๓. 



๓๗ 

 

ประพฤตินอกกรอบจารีตก็ไมสบายใจ พยายามจัดระเบียบสังคม ดึงกลับเขาสูสิ่งที่ตนคิดวา ดีงาม 
ขณะที่กลุมเสรีนิยม ตองการอิสรภาพ ตามกระแสโลก ตองการความเปล่ียนแปลงที่เชื่อวา เปนความ
ทันสมัย ไมตกยุค  

๓.๓.๑ ทิฐิ  
คําวา “ทิฏฐิ” ในพระพุทธศาสนา หมายถึง การยึดถือผิด คือความงมงายดวยการยึดถือ

ผิดวา น่ันของเรา น่ันเปนเรา น่ันเปนตัวตนของเรา ในทิฐิกถา ไดกลาวถึงส่ิงที่เขาไปยึดถือผิดวา น่ัน
ของเรา น่ันเปนเรา น่ันเปนตัวตนของเรา ไวหลายประการ ใน ทิฏฐิวิบัติ มีคําอธิบายวา  

ความเห็นวา ทานที่ใหแลวไมมีผล การบูชาไมมีผล การบวงสรวงไมมีผล ผลวิบากแหง
กรรมที่ทําดีทําชั่วไมมี โลกน้ีไมมี โลกอื่นไมมี บิดาไมมี มารดาไมมี สัตวที่จุติและอุปบัติไมมี สมณ
พราหมณผูปฏิบัติดีปฏิบัติชอบไมมีในโลก สมณพราหมณที่ทําใหแจงซ่ึงโลกน้ีและโลกอื่น ดวยปญญา
อันยิ่งเองแลวประกาศใหผูอื่นรูไดไมมีในโลก ดังน้ี ทิฏฐิ ความเห็นไปขางทิฏฐิ ฯลฯ การถือโดยวิปลาส 
มีลักษณะเชนวาน้ี อันใดน้ีเรียกวา ทิฏฐิวิบัติ มิจฉาทิฏฐิแมทั้งหมด จัดเปน ทิฏฐิวิบัติ57๒๖ 

พระพรหมคุณาภรณ(ป.อ.ปยุตฺโต) ใหความหมายวา ทิฏฐิ คือ ความคิดเห็น ความเชื่อถือ 
ลัทธิ อุดมการณตางๆ ที่ยึดถือไวโดยงมงาย หรือโดยอาการเชิดชูวาอยางน้ีเทาน้ันจริง อยางอื่นเท็จ
จริงทั้งน้ัน เปนตน ทําใหปดตัวแคบ ไมยอบรับฟงใคร ตัดโอกาสที่จะเจริญปญญา หรือคิดเตลิดไปขาง
เดียว ตลอดจนเปนเหตุแหงการเบียดเบียนบีบคั้นผูอื่นที่ไมถืออยางตน ความยึดมั่นในทฤษฎี ถือความ
คิดเห็นเปนความจริง58

๒๗ โดยสรุป ความเขาใจเกี่ยวกับทิฏฐิในพระพุทธศาสนา คําวาทิฏฐิน้ัน มีการให
ความหมายหลายนัย แตสามารถแบงไดเปน ๒ แนวทางใหญๆ คือ 

๑) ทิฏฐิที่มีคําผสม ทําใหมีความหมายทั้งที่มีนัยตรงกันขาม และความหมายขยายคํานาม 
เชน สัมมาทิฏฐิ คือ ความเห็นชอบ แยกศัพทเปน สัมมา แปลวา โดยชอบ ทิฏฐิ แปลวา ความเห็น
และมีความหมายตรงขามกับ มิจฉาทิฏฐิ คือ ความเห็นผิด ปรากฏในอริยมรรค ๘ ใหความหมายวา
เห็นชอบ ไดแก ความรูอริยสัจจ ๔ หรือ เห็นไตรลักษณ หรือรูอกุศลและอกุศลมูล กุศลและกุศลมูล
หรือเห็นปฏิจจสมุปปบาท เชนเดียวกับความหมายใน สัมมัตตะ ๑๐ คือ ภาวะที่ถูก ความเปนส่ิงที่ถูก 
ตรงขามกับมิจฉัตตะ ๑๐ ภาวะที่ผิด ความเปนสิ่งที่ผิด ซ่ึงใหความหมายวา มิจฉาทิฏฐิ คือ เห็นผิดจาก
คลองธรรมตามหลักกุศลกรรมบถและความเห็นที่ไมนําไปสูการพนทุกข 59๒๘ และปรากฏในมละ ๙ คือ 
มลทิน60

๒๙ อกุศลกรรมบถ ๑๐ คือ ทางแหงอกุศลกรรม ทางทําความชั่ว กรรมชั่วอันเปนทางไปสูความ
เสื่อม ความทุกข หรือทุคติ ซ่ึงใหความหมายวา ความเห็นผิดจากคลองธรรม61

๓๐ และความหมายขยาย
นาม ปรากฏในสังโยชน ๑๐ ขอที่ ๑ สักกายทิฏฐิ ความเห็นวาเปนตัวของตนความเห็นเปนเหตุถือ

                                           
๒๖ อภิ.ธา. (ไทย) ๓๔/๘๗๐/๒๙๘. 
๒๗ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๑๑๑. 
๒๘ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๔๖๙/๓๓๗ ; ม.มู. (ไทย) ๑๒/๑๐๔/๗๖. 
๒๙ อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๑๐๒/๕๒๖. 
๓๐ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๔๘๕/๕๒๓ ; องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๖๕/๒๘๗ ; ๑๖๘-๑๘๑/๒๙๕-๓๐๐ 



๓๘ 

 

ตัวตน เชน เห็นรูปเปนตน เห็นเวทนาเปนตน เปนตน62

๓๑ และที่ปรากฏในทิฏฐิประเภทตางๆ เชน สัส
สตทิฏฐิ อุจเฉททิฏฐิ อเหตุกทิฏฐิ เปนตน 

๒) ทิฏฐิ ในความหมายเปนคําเดี่ยว มีความหมายในเชิงลบอยางเดียว ปรากฏในขอธรรม
หลายขอ ตัวอยางเชน ปปญจธรรม ๓ คือ กิเลสเปนเครื่องเน่ินชา เปนตัวการทําใหคิดปรุงแตงยืดเยื้อ
ใหความหมายวา ทิฏฐิเปนเหตุทําใหเขวหางออกไปจากความจริงที่งายๆ กอใหเกิดปญหาตางๆ และ
ขัดขวางไมใหเขาถึงความจริงและทําใหไมสามารถแกปญหาไดอยางถูกทางตรงไปตรงมา 63

๓๒ อนุสัย ๗ 
คือ กิเลสที่นอนเน่ืองอยูในสันดาน ใหความหมายวา ทิฏฐิ คือ ความเห็นผิด การถือความเห็นเอาความ
คิดเห็นเปนความจริง 64

๓๓ กิเลส ๑๐ คือ สภาพที่ทําใหจิตเศราหมอง ใหความหมายวา ทิฏฐิ คือ 
ความเห็นผิด สังโยชน ๑๐ คือ ธรรมที่มัดสัตวไวกับทุกข ใหความหมายวา ทิฏฐิ คือ ความเห็นผิด 65

๓๔ 
เจตสิก ๕๒ คือ ธรรมที่ประกอบกับจิต สภาวธรรมที่เกิดดับพรอมกับจิตมีอารมณ และวัตถุที่อาศัย
เดียวกันกับจิต อาการและคุณสมบัติตางๆ ของจิต ใหความหมายวา ทิฏฐิ คือ ความเห็นผิด 

ตัวอยางที่เห็นชัด ก็คือ กรณีที่พระวินัยธร และพระธรรมกถึก พระภิกษุเมืองโกสัมพี
ถกเถียงกันเกี่ยวกับ นํ้าที่เหลือไวในกระบวยเปนอาบัติหรือไม ประเด็นน้ีไดสะทอนแนวคิดในเชิง 
“ทิฏฐิวิวาทะ” ไดเชนเดียวกัน เพราะทั้งสองฝายตางก็มีจุดยืนของตัวเอง จนความขัดแยงลุกลามไป
อยางรวดเร็ว เชนเดียวกับความขัดแยงที่เกิดข้ึนในระหวางการทําสังคายนาครั้งที่ ๑ ถึง ๓ ทั้งความ
คิดเห็นที่แตกตางกันระหวางพระมหากัสสปเถระและคณะกับพระปุราณะ เกี่ยวกับการตีความวัตถุ ๘ 
ประการก็ดี หรือการตีความพุทธบัญญัติที่แตกตางกันระหวางพระยสกากัณฑบุตรและคณะ กับ
พระภิกษุเมืองวัชชี เปนตน เหลาน้ีลวนสะทอนใหเห็นถึงนัยของการยึดมั่นในทิฏฐิของตนทั้งสิ้น 

เมื่อกลาวโดยสรุปแลว ทิฏฐิ จัดไดวาเปนเหตุปจจัยสําคัญประการหน่ึงที่ทําใหมนุษยเกิด
การทะเลาะวิวาทกัน เพียงเพราะตองการรักษาจุดยืนของตนเองเอาไว โดยไมสนใจหรือยอมรับ
ความคิดของผูอื่น จนเปนที่มาของการดูถูก และเหยียดหยามกัน ดังพุทธพจนที่วา 6 6

๓๕ “สัตวเกิดผู
ยึดถือในทิฏฐิทั้งหลายวายอดเยี่ยม ยอมทําทิฏฐิใดใหยิ่งใหญในโลก กลาวทิฏฐิอื่นทุกอยางนอกจาก
ทิฏฐิน้ันวา “เลว” เพราะฉะน้ัน สัตวเหลาน้ันจึงไมลวงพนการวิวาทไปได” 

๓.๓.๒ ศีล 
ความแตกแยกแหงสงฆเปนภัยรายแรงตอความมั่นคงของพระศาสนา พระพุทธเจาจึงทรง

แสดงโทษแหงการทําลายสงฆใหแตกแยกกันวาเปนอนันตริยกรรมและทรงแสดงวา ความเสื่อมสูญ
แหงพระศาสนาน้ันเกิดจากภัยภายในพระศาสนา คือ ความแตกแยกแหงพุทธบริษัท ความไม
รับผิดชอบตอการพัฒนาศาสนา ความไมผนึกกําลังกันปกปองพระศาสนาของพุทธบริษัท ถือเปน
ปจจัยที่สําคัญที่สุด และเพื่อปองกันความแตกแยกแหงคณะสงฆ พระพุทธเจาจึงทรงประทานโอวาท

                                           
๓๑ สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๓๔๙/๙๐ ; องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๓/๑๘ ; อภิ.วิ.๓๕/๙๗๖-๗/๕๐๙. 
๓๒ ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๕๐๕/๓๓๗ ; อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๑๐๓๔/๕๓๐. 
๓๓ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๓๗/๒๖๖ ; องฺ.สตฺตก. (ไทย). ๒๓/๑๑/๘ ; อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๑๐๐๕/๕๑๗. 
๓๔ อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๑๐๒๙/๕๒๘. 
๓๕ ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๓๑/๑๒๓.   



๓๙ 

 

แกพระภิกษุสงฆใหยึดธรรมวินัยที่พระองคทรงแสดงไว ไดทรงบัญญัติไวแลวเปนศาสดาแทนพระองค 
ในเมื่อพระองคลวงลับไปแลว เมื่อพระธรรมวินัย ซ่ึงเปนศาสดาแทนพระพุทธเจายังมั่นคงอยู พุทธ
บริษัทผูเคารพในธรรมวินัย ก็จะเปนที่พึ่งทางใจ จะประพฤติปฏิบัติถูกตอง จะมีความสามัคคี รวมกัน
ปองกันพิทักษรักษาพระศาสนาใหดํารงคงอยูตลอดไป เมื่อพระพุทธเจาเสด็จปรินิพพานไปแลว 
พระสงฆพุทธสาวกผูเปนศาสนทายาท จึงไดรวมกันปองกันพิทักษรักษาพระศาสนาไว 

ความไมสามัคคีกันในกลุมบรรพชิตเกิดจากเรื่องราวเมื่อครั้งพุทธกาล กลาวคือ ความ
แตกแยกแหงสงฆเกิดข้ึน เปนสาเหตุหน่ึงที่ทําใหเกิดมีพระไตรปฎกข้ึน และความแตกแยกดังกลาวได
ข้ึนมาในวงการคณะสงฆ ก็เพราะสาเหตุใหญ ๔ ประการ ตามนัยที่พระพุทธเจาไดตรัสไววาความวิบัติ 
๔ ประการ เกิดข้ึนในหมูสงฆเปนเหตุใหสงฆแตกแยก คือ “สีลวิบัติ อาจารวิบัติ ทิฎฐิวิบัติ และอาชีว
วิบัติ”๓๖ และเมื่อกลาวโดยสรุปแลว ก็มีเพียง ๒ ประการ คือ สีลวิบัติ และทิฎฐิวิบัติ ซ่ึงตรงขามกับคํา
วา สีลสามัญญตาและทิฎฐิสามัญญตา คือ ความเสมอกันโดยศีล ไดแก ความเสมอกันทางพระวินัย 
และความเสมอกันโดยทิฎฐิ ไดแก ความเสมอกันโดยความเห็นทางธรรม เปนคุณสมบัติอันจะพึง
ปรารถนาในสงฆ เปนไปเพื่อสามัคคีเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เปนไปเพื่อความตั้งมั่นแหงสงฆ เมื่อมี
ภิกษุประพฤติผิดธรรมของคณะ จึงเปนธุระของสหธรรมิกดวยกันพึงหามปราม และจะพึงนิคคหะเสีย 
ไมอยางน้ันจะเกิดเปนกกที่เรียกวานิกายข้ึน ทอนกําลังสงฆลงไป ในที่สุดไมตั้งอยูได ถาหมูคณะมี
สมบัติ ๒ อยางน้ีแลวจะไมมีความแตกแยกกันเลย 

กรณีตัวอยางของพระเทวทัต ในสมัยพุทธกาลน้ัน ขณะที่พระพุทธเจาเสด็จประทับอยู ณ 
พระเวฬุวันมหาวิหารน้ันขณะน้ัน พระเทวทัตคิดจะปกครองสงฆแทนพระพุทธเจา จึงไปเขาเฝา
พระพุทธเจาถวายบังคมพระพุทธเจา ซ่ึงกําลังแสดงธรรมพุทธบริษัท พรอมดวยพระสงฆอยู ณ พระ
เวฬุวันมหาวิหาร พรอมกับกราบทูล วา “พระเจาขา เวลาน้ี พระพุทธเจาก็ทรงชราแกเฒาแลว ขอให
พระพุทธเจาจงทรงเปนผูมีความขวนขวายนอย ทรงประกอบเน่ืองๆ ซ่ึงธรรมเครื่องอยูสบายในทิฏฐิ
ธรรมเถิด หมอมฉันจักปกครองคณะสงฆเอง ขอพระองคไดโปรดมอบภิกษุสงฆแกหมอมฉันเถิด” แต
พระพุทธเจาทรงหามเสีย พระเทวทัตไมพอใจจึงไดผูกอาฆาต แลวทูลขอใหทรงบัญญัติขอปฏิบัติเพิ่ม
อีก ๕ ขอ ซ่ึงเรียกวาวัตถุ ๕ ประการ ไดแก 

๑) ภิกษุผูถือการอยูปาเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถาเขาอาศัยบานมีโทษ 
๒) ภิกษุผูถือการเที่ยวบินฑบาตเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถารับกิจนิมนตมีโทษ 
๓) ภิกษุผูถือผาบังสกุลเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถารับจีวรที่คฤหัสถนํามาถวายมีโทษ 
๔) ภิกษุผูถือการอยูโคนตนไมเปนวัตร ใหถือตลอดชีวิต ถาเขาอยูอาศัยในที่มุงบังมีโทษ 
๕) ภิกษุไมพึงฉันปลาและเน้ือตลอดชีวิต ถาฉันมีโทษ68

๓๗ 
จากขอความที่กลาวมาสามารสรุปเหตุแหงการวิวาทหรือแตกความสามัคคีของสงฆ คือ 

สาเหตุที่เกิดจากความเห็นไมตรงกันในเรื่องตางๆ เชน ความเห็นในเรื่องหลักธรรม ดังปรากฏปญหา
เรื่องนิพพานเปนอัตตาหรืออนัตตา และปญหาเรื่องพระวินัย ซ่ึงสาเหตุดังกลาวน้ีไดปรากฏตั้งแตสมัย

                                           
๓๖ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, หนา ๒๗๕. 
๓๗ วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๘๔/๓๐๑. 



๔๐ 

 

พุทธกาลเรื่อยมาจนถึงปจจุบันน้ี พระพุทธเจาทรงแสดงเหตุที่พระพุทธศาสนาจะดํารงอยูไมไดนาน วา
พวกภิกษุที่แสดงอธรรมเปนธรรม แสดงธรรมเปนอธรรม แสดงสิ่งที่มิใชวินัยเปนวินัย แสดงวินัยเปนสิ่ง
ที่มิใชวินัย แสดงสิ่งที่พระพุทธเจามิไดตรัสสอนเปนส่ิงที่พระพุทธเจาตรัสสอน แสดงส่ิงที่พระพุทธเจา
ตรัสสอนไว เปนสิ่งพระพุทธเจามิไดตรัสสอนไว แสดงส่ิงที่พระพุทธเจามิไดเคยประพฤติมาเปนส่ิงที่
พระพุทธเจาเคยประพฤติมา แสดงสิ่งที่พระพุทธเจาเคยประพฤติมาเปนสิ่งที่พระพุทธเจาไมเคย
ประพฤติมา แสดงสิ่งที่พระพุทธเจาไมไดทรงบัญญัติไวเปนสิ่งที่พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติไวยอมทําให
พระสัทธรรมเสื่อมสูญไป สวนพวกภิกษุที่แสดงตรงกันขามจากที่กลาวน้ี ยอมทําใหพระสัทธรรมดํารง
มั่นไมเสื่อมสูญไป69

๓๘ ซ่ึงผูวิจัยจะไดกลาวถึงในหัวขอที่วาดวยอันตรธานแหงพระพุทธศาสนาตอไป 

๓.๔ การระงับคดีความในสังคมของพระสงฆ 
ในทางบานเมืองเมื่อมีคดีความเกิดข้ึนก็ตองมีคนกลาง (ศาล) เปนผูตัดสิน แตในทาง

พระพุทธศาสนาเมื่อมีคดีความเกิดข้ึนก็มีวิธีการตัดสินที่คลายๆ กัน แตมีวิธีการที่แตกตางออกไป ดัง
ปรากฏในคัมภีรทางพระพุทธศาสนา กลาวคือ กรณีถามีคดีความ (อธิกรณ) เกิดข้ึน สมาชิกของ
พระสงฆสามารถระงับคดีตามความหนักเบา มี ๖ วิธี ไดแก 

๑) ระงับตอหนาสงฆ ตอหนาบุคคล ตอหนาวัตถุ และตอหนาธรรม (สัมมุขาวินัย) 
๒) ระงับดวยการประกาศวาจําเลยมีสติสมบูรณ (สมาชิกผูเปนอรหันตถูกโจท) (สติวินัย) 
๓) ระงับดวยยกประโยชนใหจําเลยวาตองอาบัติตอนเปนบา (อมูฬหวินัย) 
๔) ระงับตามคําสารภาพของจําเลย (ปฏิญญาตกรณะ) 
๕) ระงับตามเสียงขางมาก ในกรณีที่หลายฝายมีความเห็นไมตรงกัน (เยภุยยสิกา) 
๖) ระงับโดยลงโทษผูกระทําผิด แมจําเลยจะไมรับสารภาพก็ตาม (ตัสสปาปยสิกา) ทั้งโจท

และจําเลยคูกรณี ตองมีคุณสมบัติตามที่สมาชิกของพระสงฆกําหนดเอาไว70๓๙ 
การอยูรวมกันในสังคมของพระสงฆ การลงโทษสมาชิกของพระสงฆผูละเมิดกฎกติกาหรือ

การระงับคดีความในสังคมของพระสงฆ ลวนเปนกระบวนการบริหารองคของพระสงฆ ซ่ึง
พระพุทธเจาทรงบัญญัติไวแกสมาชิกของพระสงฆ 

ในดานความประพฤติสวนบุคคล สมาชิกของพระสงฆตองขัดเกลาพัฒนาตนตามกฎกติกา 
ที่เรียกวาอริยวินัย อยางเครงครัด 

ในดานสังคมที่ตองอยูรวมกับผูอื่น สมาชิกของพระสงฆมีองคกรเพื่อไตสวนคดีความจึง
เห็นไดวาวิถีชีวิตความเปนอยูของสมาชิกของพระสงฆ จะตองไดรับการฝกฝนอบรมทั้งดานในและดาน
นอก สมกับที่เปนสังคมของผูใฝรู ใฝการศึกษา 

ปจจุบันพระพุทธศาสนากําลังเผชิญกับปญหานานาประการ ซ่ึงพอสรุปไดเปน ๓ ประเด็น 
คือ ๑) ปญหาทาทายที่เกิดจากภายในหนวยงานพระพุทธศาสนา ๒) ปญหาทาทายที่เกิดจากการ

                                           
๓๘ องฺ.เอกก. (ไทย) ๒๐/๑๑๔-๑๒๙/๑๘–๑๙, ๑๓๐-๑๔๙/๒๐–๒๑, 
๓๙ วิ. จู. (ไทย) ๗/๓๙๘-๔๐๑/๒๒๒-๒๒๖. 



๔๑ 

 

รุกรานของลัทธิความเชื่อและศาสนาอื่นๆ ๓) ปญหาทาทายที่เกิดจากระบบความเชื่อและคานิยมตาม
สื่อสมัยใหม ในงานวิจัยชิ้นน้ีผูวิจัยจะไดกลาวเฉพาะปญหาที่เกิดจากภายในพระพุทธศาสนาเทาน้ัน 

สําหรับปญหาดานความสามัคคีของพระสงฆในปจจุบัน อาจปรากฏในหลายรูปแบบทั้งที่
ปรากฏเปนขาวคราวในปจจุบัน หรือปญหาที่เปนรากลึกฝงมายาวนานจากอดีตจนถึงปจจุบันซ่ึงยาก
แกการแกไข และอีกปญหาที่ไมอาจมองขามก็คือปญหาดานการเผยแผ ในงานวิจัยน้ีผูวิจัยจะได
กลาวถึงปญหาดานความสามัคคีของคณะสงฆใน ๒ ดาน คือ (๑) ดานบุคคล และ (๒) ดานองคกร 

๓.๔.๑ ดานบุคคล 
ปญหาระดับบุคคล (พระภิกษุ สามเณร พุทธศาสนิกชน) ปญหาน้ีเปนปญหาหลักที่ทุกคน

มักจะนํามาตัดสินพระพุทธศาสนา ซ่ึงสภาพปญหาในดานบุคคลหรือปญหาที่เกิดข้ึนจากพระภิกษุสงฆ 
อันเปนสาเหตุที่ทําใหเกิดความขัดแยงผูวิจัยไดแบงออกเปน ๒ ดาน คือ 

๑) ดานความประพฤติ 
เรื่องความประพฤติของพระภิกษุสามเณร มันก็เกิดจากปญหาตางๆ ที่ส่ังสมมา รวมทั้ง

ปญหาสังคมในทุกระดับชั้น ผูที่เขามาบวชก็คือคนที่มาจากสังคมปจจุบัน ผานระบบครอบครัว 
โรงเรียน มหาวิทยาลัย วัด ในแบบตางๆ ตามส่ิงแวดลอมของตน เขามาบวชยอมตองมีอุปนิสัยเดิมๆ 
ติดเขามาดวย จะใหสมบูรณแบบ เพอรเฟคในทันทีทันใดยอมเปนไปไมได ไมใชวาเอาผาเหลืองคลุม
แลว กลายเปนพระอรหันต มีความประพฤติสมบูรณถูกตองตามพระวินัยทุกอยางเสียเมื่อไหร หากแต
ทุกคนที่เขามาบวช ก็อยูในฐานะที่ตองฝกฝนปฏิบัติตนเพื่อพัฒนาตัวเองใหดีข้ึน ไดมากบางนอยบางก็
ยอมข้ึนอยูกับพื้นฐานของแตละคน เขามาบวชแลวก็มาเจอปญหาภายในวัดอีกที่มีมากมายตามสังคม
ที่หลากหลายรูปแบบในปจจุบัน ปญหาตางๆ ก็ตามมาเปนธรรมดา ถามองโดยรวมๆ แลวก็เปนปญหา
ที่ตองรวมกันแกไขในทุกๆ ระดับชั้นของสังคม 

ปญหาการประพฤติผิดพระธรรมวินัยของพระภิกษุสามเณร เปนปญหาที่วิกฤตที่สุดใน
ปจจุบัน เพราะพระภิกษุสามเณรเปนตัวแทนของพระรัตนตรัย ความศรัทธาของประชาชนที่มีตอ
พระพุทธศาสนาน้ัน สวนหน่ึงมาจากการประพฤติปฏิบัติของพระภิกษุสามเณร หากทานเหลาน้ัน
ประพฤติผิดตอพระธรรมวินัยแลว ยอมมีผลตอศรัทธาของประชาชนอยางหลีกไมได ปญหาการ
ประพฤติผิดพระวินัยของพระภิกษุสามเณรน้ัน พอจะสรุปสาเหตุไดดังน้ี  

(๑) พระภิกษุสามเณรในพระพุทธศาสนาของสังคมไทยมีพื้นฐานทางครอบครัวแตกตาง
กัน 

(๒) มีระดับการศึกษาและสติปญญาแตกตางกัน 
(๓) เหตุจูงใจในการบรรพชาและอุปสมบทแตกตางกัน 
(๔) การขอบรรพชาและอุปสมบท เปนกระบวนการที่ทําไดงาย ไมมีระเบียบในการปฏิบัติ

เปนมาตรฐานเดียวกันในการพิจารณาและฝกกอนใหการบรรพชาและอุปสมบท 
(๕) พระอุปชฌายผูมีอํานาจตามกฎหมายในการใหบรรพชาและอุปสมบท ไมไดอบรมสั่ง

สอนพระบวชใหมที่ตนบวชใหเทาที่ควร มุงเนนอติเรกลาภอันเกิดจากผูบวชเปนหลัก จึงไดแตปริมาณ 
ไมไดคุณภาพตามตองการ ควรมีมาตรการหรือมาตรฐานใหกับพระอุปชฌายทุกรูปไดนําไปเปนแนว
ปฏิบัติที่ชัดเจนกวาที่เปนอยู 



๔๒ 

 

(๖) เจาอาวาสที่มีหนาดูแลอบรมส่ังสอน ไมมีเวลาอันเน่ืองจากอํานาจตางๆ เบ็ดเสร็จอยู
กับเจาอาวาส ทําใหเจาอาวาสไมมีเวลาตอการอบรมส่ังสอน เพราะภารกิจตางๆ เบียดบังเอาเวลาไป
หมด 

(๗) สื่อมวลชนเสนอขาวเกินความเปนจริง โดยมุงขายขาวมากกวาจะรวมรับผิดชอบตอ
ปญหา บางทีขาวไมเปนจริงอยางที่เสนอไปแลว แตไมมีความรับผิดชอบใดๆ ทําใหพระภิกษุที่ดีตกเปน
จําเลยที่ถูกสังคมตัดสินผิดแลว โดยไมมีโอกาสชี้แจงตอสังคมเลย 

(๘) ความเปนอยูหลายดานของพระสงฆเปลี่ยนไป ตามวัตถุนิยมที่เกิดข้ึนมากมายที่เขามา
เปนสวนหน่ึงในชีวิตประจําวัน ซ่ึงบางรูปอาจจะไมรูตัววาไดถูกครอบงําดวยเทคโนโลยีที่ทันสมัย 

(๙) พระภิกษุสามเณรในปจจุบันวายากสอนยาก ซ่ึงเปนการปฏิบัติที่ผิดจากหลักอปริ
หานิยธรรมขอที่สี่ หากไมมีการแกไขก็จะมีแตความเสื่อมเสียเกิดข้ึนแกตน และพระศาสนา 

(๑๐) พระสงฆขาดสมณสัญญา มีความเปนอยูคลายฆารวาสมากไป ผูที่ออกบวชควรมี
ความรูสึกเปนพระเต็มตัวหรือเกินครึ่ง เหมือนอยางพระในอดีตที่ไมตอง การทรัพยสินเงินทอง 
ตองการเพียงปจจัยสี่ที่จําเปนตอ การดํารงชีวิตคือจีวร บิณฑบาตร เสนาสนะ และเภสัช เทาน้ัน มุง
บําเพ็ญสมณธรรมเพื่อความพนทุกข พระในอดีตจึงมีความเปนอยูและความประพฤติตางจากชาวบาน
โดยสิ้นเชิง แตในระยะหลังน้ีพระสงฆมีความตอง การทางวัตถุคลายคฤหัสถมากข้ึนเปนลําดับ เริ่มจาก
ตองการกุฏิที่พักดีๆ อาหารดีๆ ทรัพยสินเงินทอง รถยนต จนถึงปจจุบันพระสงฆมีความตองการทั้ง
ทางวัตถุและ เทคโนโลยี โทรศัพททั้งตั้งโตะและมือถือ คอมพิวเตอร ฯลฯ โดยเห็นวาส่ิงของดังกลาว
เปนสิ่งจําเปนตอการดํารงชีพในโลกปจจุบัน เมื่อเปนเชนน้ัน บริขารของพระหลายอยางจึงคลายกับ
วัสดุอุปกรณของคฤหัสถ 

(๑๑) พระสงฆขาดหิริโอตัปปะ ยอหยอนในพระธรรม วินัย ไมกลัวตอมาตรการทางพระ
วินัย มีความเห็นปรารภพระธรรมวินัยตางกัน จนเกิดเปนวิวาทาธิกรณข้ึน คือ เสียทิฏฐิสามัญญตา มี
ความประพฤติปฏิบัติไมสม่ําเสมอกัน มีศีลไมเสมอกัน ยิ่งหยอนกวากันจนเปนเหตุใหเกิดความรังเกียจ
ข้ึน คือ เสียสีลสามัญญตา จนทุกวันน้ีมาตรการทางพระวินัยเพียงอยางเดียวไมเพียงพอตอการ 
ปองกันพฤติกรรมที่ไมเหมาะสมของพระบางรูป จึงตอง นําหลักกฎหมายเขาใชในการปกครองคณะ
สงฆ 

(๑๒) ความจําเปนตอการดํารงชีวิตในสังคมเมือง ทําใหพระภิกษุเครงครัดในพระธรรม
วินัยนอยลงไปจากอดีตมาก จนดูคลายกับวาปจจุบันน้ีพระสงฆไดยกเลิกพระวินัยโดยพฤตินัยไปแลว
หลายสิกขาบท ตัวอยางเชน เรื่องการจับเงินและรับเงิน การฉันอาหารวันละสองมื้อ การเขาบานใน
เวลาวิกาล คือตั้งแตหลังเที่ยงวันไปแลว การออกปากขอปจจัยสี่ตอคฤหัสถ เปนตน 

๒) ดานการศึกษา 
การศึกษาถือไดวาเปนสิ่งจําเปนตอความเปนอยูของสมณะเพศ เพราะการศึกษาที่เปนไป

ตามวัตถุประสงคของพระพุทธศาสนาคือการสรางสัมมาทิฏฐิ คือความเห็นที่ถูกตองและเปนไปใน
ทิศทางเดียวกัน ทั้งยังเปนการสรางความสามัคคีใหเกิดมีในหมูคณะอีกดวย แตสภาพปญหาของคณะ
สงฆในปจจุบันยังไมใหความสําคัญในดานการศึกษาอยางจริงจัง จึงทําใหการปฏิบัติเปนไปคนละทิศ
คนละทาง ทั้งยังมีการตีความพระธรรมวินัยที่ผิดแปลกกันออกไปอีกดวย ซ่ึงสามารถสรุปปญหาที่เปน
สาเหตุของความขัดแยงในดานการศึกษา ไดดังน้ี 



๔๓ 

 

(๑) ปญหาสวนบุคคลของพระสงฆ ขาดการศึกษาเลาเรียนตามพระธรรมวินัย มีทิฐิในทาง
ที่ผิดจากพระธรรมวินัย มุงหวังลาภสักการะเกินไป ตีความหลักการและแนวปฏิบัติในพระพุทธศาสนา
แตกตางกัน  

(๒) ในปจจุบันพระสงฆไมคอยใหความสําคัญกับการ ศึกษาปริยัติธรรมเทาที่ควร 
โดยเฉพาะคฤหัสถที่มีการ ศึกษาสูงเมื่อเขามาอุปสมบทแลวสวนมากนิยมเขาปา ปฏิบัติธรรมเลย โดย
ไมสนใจการศึกษาพระธรรมวินัยในสํานักอุปชฌายอาจารยอยางนอย ๕ พรรษาตามพระพุทธบัญญัติ
กอน ดวยสําคัญตนวาตนมีความรู มากพอแลว นอกจากน้ัน บางรูปเมื่อบวชแลวก็ตั้งตัวเปนอาจารย
สอนการปฏิบัติกรรมฐานและสอนพระธรรมคําสอนเลยก็มี จึงเปนเหตุใหเกิดการสอนผิดบาง ถูกบาง 
อันเปนการทําพระสัทธรรมใหคลาดเคลื่อน 

(๓) การศึกษาพระปริยัติธรรมของพระสงฆไทยไมได รับการปรับปรุงพัฒนาใหกาวหนาไป
กวาที่สมเด็จพระมหาสมณเจาทรงรจนาไว ซ่ึงปญหาดังกลาวมาจากการ ที่พระสงฆเชื่อวาทุกอยางที่
ครูอาจารยไดทํากันเปนสิ่งที่มาถูกตองดีแลว แกไขไมได และไมมีใครกลาแตะตองวิจัยวิจารณตําราที่
โบราณจารยไดรจนาไว จึงเปนเหตุใหการศึกษาของพระสงฆไมเจริญกาวหนา ไมมีองคความรูใหมๆ
เกิดข้ึนเลย 

จากสภาพปญหาดานบุคคลดังที่กลาวมาสามารถสรุปไดวา ความประพฤติในดานจริยวัตร
ของภิกษุมีความแตกตางจากอดีต มีการยึดถือปฏิบัติที่เปนไปตามกระแสโลกาภิวัตนจนละเลยพระ
ธรรมวินัย มีพฤติกรรมเปนผูวายากสอนยาก ขาดความละอาย ไมเคารพยําเกรงตอผูอาวุโส สวน
ปญหาของพระสงฆดานการศึกษา ขาดการศึกษาเลาเรียนตามพระธรรมวินัย มีทิฐิในทางที่ผิดจากพระ
ธรรมวินัย มุงหวังลาภสักการะเกินไป ตีความหลักการและแนวปฏิบัติในพระพุทธศาสนาแตกตางกัน 

๓.๔.๒ ดานองคกร 
ปญหาระดับองคกร (วัด) ตาม พ.ร.บ.คณะสงฆ วัด มีภารกิจในการบริหารจัดการ ๖ ดาน 

คือ ดานการปกครอง ดานการเผยแผ ดานการศึกษา ดานการศึกษาสงเคราะห ดานสาธารณูปการ 
ดานสาธารณสงเคราะห จากภารกิจดังกลาว วัดที่จะทําตามได ก็จะมีแตเพียงวัดใหญๆ ที่มีปจจัยดาน
การบริหารจัดการครบถวน หรือเพียงพอตอการจัดการที่มีคุณภาพได ซ่ึงวัดที่มีศักยภาพเหลาน้ียังมี
จํานวนนอยมาก เพราะมีขอจํากัดหลายๆ อยาง เชน ดานงบประมาณ ที่ใชในการบริหารจัดการไม
เพียงพอ วัดไมไดรับการสนับสนุนจากภาครัฐเลย  มีก็นอยมาก ไมเพียงพอ วัดที่จะมีงบประมาณมาก 
ก็ตองเปนวัดใหญๆ วัดสําคัญประจําจังหวัด มีพระพุทธรูปสําคัญ มีผูศรัทธาเขาวัดมาก แตวัดเหลาน้ีก็
มีจํานวนนอยเมื่อเทียบกับจํานวนวัดทั่วประเทศถึงสามหมื่นกวาวัด วัดจึงจําเปนตองจัดหาทุนเองโดย
การทําพุทธพาณิชย เปนตน แตดวยการจัดการงบประมาณทีไ่มมีประสิทธิภาพ ทําใหเกิดปญหาตางๆ 
ตามมาอีกมาก และดานบุคลากร เริ่มตั้งแตเจาอาวาส ไมมีความรูในการบริหารจัดการ พระภิกษุ 
สามเณร ภายในวัด ไมมีคุณภาพ ไมไดรับการศึกษาเลาเรียนอยางที่ควรจะเปน ขอน้ีไมไดวาทั้งหมด
นะครับ พูดในสวนที่มันเปนปญหา สาเหตุที่ทําใหสงฆเกิดความขัดแยงในดานองคกรสามารถสรุปได 
๒ ดาน คือ 

๑) ภายในองคกร 
คณะสงฆถือเปนองคกรหน่ึงที่สําคัญตอสังคม กลาวคือสังคมแบงออกเปน อาณาจักร 

และศาสนจักร เมื่อการรวมกันเปนองคกรใหญก็เปนธรรมดาอยูเองที่จะเกิดปญหาตางๆ ตามมา และ



๔๔ 

 

ภัยของพระพุทธศาสนาที่สําคัญคือความแตกแยกกันเองภายในองคกร และภัยที่เกิดข้ึนภายนอก
องคกร ซ่ึงสามารถสรุปสาเหตุของปญหาความแตกแยกดานองคกรไดดังน้ี 

(๑) ปญหาจากองคกรและระบบการทํางาน ขาดการกําหนดเปาหมายในการเผยแผ
พระพุทธศาสนาที่ชัดเจน  

(๒) ปญหาการไมสรางบุคคลากรไวรองรับงานคณะสงฆอยางเปนระบบ เมื่อถึงคราว
จําเปนมีตําแหนงวางจึงคอยหาผูที่เหมาะสมมารับตําแหนงน้ันๆ โดยเฉพาะงานดานการปกครอง เชน 
ในระดับเจาอาวาสไมมีการ วางตัวบุคลากรไวรองรับอยางตอเน่ือง เมื่อเจาอาวาสมรณภาพแลวจึงคอย
หาบุคคลอื่นเขามารับหนาที่แทน ทําใหเกือบทุกวัดโดยเฉพาะวัดราษฎร เมื่อเจาอาวาสมรณภาพแลว 
สวนมากจะเกิดการแขงขันกันเปนเจาอาวาส ซ่ึงก็มีหลายวัดเมื่อตั้งเจาอาวาสใหมเรียบรอยแลว พระ
ในวัดน้ันก็จะแตกความสามัคคีกัน หรือไมคู แขงก็จะไดรับความเดือดรอน การไมมีบุคคลากรไวรอง 
รับงานน้ี ทําใหนโยบายดีๆ ของเจาอาวาสองคกอนไมมี การสานตอ จะเห็นไดจากเจาอาวาสที่มี
ชื่อเสียงหลายวัดมรณภาพแลว วัดที่เคยมีคนเขาออกไมขาดสายแทบ จะกลายเปนวัดราง เพราะไม
คอยมีคนเขามาทําบุญ เหมือนเดิมอีก เจาอาวาสใหมก็ตองหาพุทธบริษัทใหม เอง ปญหาน้ีทําใหการ
บริหารงานคณะสงฆไมเปนระบบ และไมคลองตัวเทาที่ควร 

(๓) โครงสราง พระราชบัญญัติคณะสงฆ พ.ศ. ๒๕๐๕ ฉบับแกไข พ.ศ. ๒๕๓๕ ฉบับน้ีจึง
ใหสมเด็จพระสังฆราชในฐานะผูอาวุโสสูงสุดดํารงสถานะพระสังฆราชาเปนที่เคารพนับถือและเชื่อฟง
ของพระภิกษุสามเณรทุกรูปเปนหัวหนาคณะบริหารแลวกําหนดใหพระภิกษุอาวุโสที่คณะสงฆเคารพ
นับถือเชื่อฟงคําสั่งอยูในโอวาทไมวาจะในฐานะพระเถระอาวุโสหรืออุปชฌายเรื่อยไปจนถึงเชื่อฟง กัน
ตามลําดับการปกครองมาดํารงตําแหนงกรรมการมหาเถรสมาคม พระเถระผูอาวุโสเหลาน้ีประพฤติ
พรหมจรรยอยูในพระศาสนามานาน ปกครองพระภิกษุมานานยอมมีลูกศิษยมาก71

๔๐ 
(๔) ปญหาจากภายนอกองคกร ขาดการสนับสนุนงบประมาณ ขาดความรวมมือของ

องคกรชาวพุทธทั้งในและตางประเทศ เปนตน 
(๕) ปจจุบันความรูสึกของประชาชนไดรับผลกระทบจากสถาบันสงฆในทางที่ไมดี

บางอยาง เชน การทําบุญ ตักบาตร ที่มักมีขาวออกมาวา พระเอาไปหมุนเวียนขาย ตามรานคา ชาว
พุทธสวนใหญจึงไมคอยมั่นใจทุกครั้งที่ใสบาตร ทั้งน้ีเพราะพระในปจจุบันไมสามารถสรางความเชื่อมั่น
ใหกับพุทธศาสนิกชนได 

(๖) ความสัมพันธระหวางบานกับวัดกําลังมีปญหาในทัศนะของกลุมตัวอยางเห็นวามาจาก
สาเหตุหลัก ๒ ประการคือ หน่ึง ความเปลี่ยนแปลงทางสังคม และสอง วัดกับชาวบานตางมุงแตจะหา
ประโยชนมากเกินไป 

จากขอความที่กลาวมาสามารถสรุปสภาพปญหาที่เกิดข้ึนในดานองคกร คือ ปญหาที่
เกิดข้ึนจากโครงสรางหลักที่มีความซับซอนจากครั้งพุทธกาล องคกรขาดบุคลากรที่มีประสิทธิภาพ 
เปาหมายในการทํางานไมชัดเจน ภาระงานมากเกินไป อันเปนปญหาที่เกิดข้ึนภายในองคกร สวน

                                           
๔๐ พระมหาโชว ผลเจริญ, “การบริหารการปกครองคณะสงฆไทยตามหลักธรรมาภิบาล”, ดุษฎีนิพนธ 

สาขาการจัดการภาครัฐ, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยราชภัฏสวนดุสิต, ๒๕๕๓), หนา ๒๐๗-๒๐๘. 



๔๕ 

 

ปญหาที่เกิดข้ึนภายนอก คือ ขาดการสนับสนุนจากภาครัฐอยางจรงิจัง การใหขาวที่เสื่อไปในทางเสื่อม
เสียมากกวาผลดีจากหนวยงานภายนอกความสัมพันธไมมั่นคงจาก ๓ เสา คือ วัด บานและรัฐ เปนตน 

๓.๕ หลักธรรมที่เก้ือกูลตอการสรางความสามัคคี 
หลักธรรมที่สงเสริมความสามัคคี ความปรองดองที่จะชวยเหลือกันสรุปไดวา หลักการ

ปฏิบัติตอกันของบุคคลที่มีคุณธรรม ตามหลักธรรมที่กลาวมา การชวยเหลือกันเปน มโนธรรม ที่มีอยู
ในสวนลึกในจิตใจของบุคคล ซ่ึงเมื่อเกิดการปฏิบัติข้ึนมาจะทําใหเขาใจวา มนุษยทุกคนคือ พี่นองกัน 
คือ มีเอกภาพรวมกัน จากการมีความสามัคคีกัน สงผลใหเกิดความพรอมเพียง เปนอันหน่ึงอัน
เดียวกัน กลาวคือเปนความสัมพันธกันของบุคคลดวยคุณธรรม ที่ทําใหเกิดการปฏิบัติตอกัน สงผลไป
ยังความเปนอยูใหดียิ่งข้ึน ทําใหบุคคลไมเห็นแกตัว เกิดความยุติธรรมตอกัน ทําใหเปนผูมีใจสูง ทําให
ไวใจ และ เชื่อใจกันได ทําใหเกิดสันติและเอื้อเฟอกัน ครอบครัวอบอุน เคารพเกื้อกูลกัน การครอง
เรือนเปนสุข มีความยินดีตอกัน สรางความไพบูลยแกสังคม อํานวยความสะดวกแกกัน ทําใหเกิด
ความสามัคคี ซ่ึงพระพุทธเจาทรงแสดงไวมากมาย ผูวิจัยจะไดกลาวถึงหลักธรรมที่เกื้อกูลตอการสราง
ความสามัคคี ๒ ดาน คือ ความสามัคคีของฆราวาส และความสามัคคีของบรรพชิต ดังตอไปน้ี 

๓.๕.๑ หลักธรรมสําหรับสรางความสามัคคีตอกันของบรรพชิต 
ความสามัคคีในกลุมบรรพชิตเกิดจากเรื่องราวเมื่อครั้งพุทธกาล กลาวคือ ความแตกแยก

แหงสงฆเกิดข้ึน เปนสาเหตุหน่ึงที่ทําใหเกิดมีพระไตรปฎกข้ึน และความแตกแยกดังกลาวไดข้ึนมาใน
วงการคณะสงฆ ก็เพราะสาเหตุใหญ ๔ ประการ ตามนัยที่พระพุทธเจาไดตรัสไววาความวิบัติ ๔ 
ประการ เกิดข้ึนในหมูสงฆเปนเหตุใหสงฆแตกแยก คือ “สีลวิบัติ อาจารวิบัติ ทิฎฐิ วิบัติ และอาชีว
วิบัติ”๔๑ และเมื่อกลาวโดยสรุปแลว ก็มีเพียง ๒ ประการ คือ สีลวิบัติ และทิฎฐิวิบัติ ซ่ึงตรงขามกับคํา
วา สีลสามัญญตาและทิฎฐิสามัญญตา คือ ความเสมอกันโดยศีล ไดแก ความเสมอกันทางพระวินัย 
และความเสมอกันโดยทิฎฐิ ไดแก ความเสมอกันโดยความเห็นทางธรรม เปนคุณสมบัติอันจะพึง
ปรารถนาในสงฆ เปนไปเพื่อสามัคคีเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เปนไปเพื่อความตั้งมั่นแหงสงฆ เมื่อมี
ภิกษุประพฤติผิดธรรมของคณะ จึงเปนธุระของสหธรรมิกดวยกันพึงหามปราม และจะพึงนิคคหะเสีย 
ไมอยางน้ันจะเกิดเปนกกที่เรียกวานิกายข้ึนทอนกําลังสงฆลงไป ในที่สุดไมตั้งอยูไดถาหมูคณะมีสมบัติ 
๒ อยางน้ีแลวจะไมมีความแตกแยกกันเลย 

สีลสามัญญตาและทิฎฐิสามัญญตา คือ ความเสมอกันโดยศีล ไดแก ความเสมอกันทาง
พระวินัย และความเสมอกันโดยทิฎฐิ ไดแก ความเสมอกันโดยความเห็นทางธรรม เปนคุณสมบัติอัน
จะพึงปรารถนาในสงฆ เปนไปเพื่อสามัคคีเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เปนไปเพื่อความตั้งมั่นแหงสงฆ 
ในทางปฏิบัติสาราณียธรรมจะเริ่มตนดวยทิฏฐิสามัญญตา คือปรับความคิดเห็นใหลงรอยแบบเดียวกัน
วา เราทั้งผองเปนพี่นองกัน เปนลูกตถาคตคือพระผูมีพระภาคเจาแตเพียงผูเดียวเหมือนกัน ยึดถือ
หลักคําสอนเดียวกัน มีผากาสาวพัสตรเปนธงชัยเหมือนกัน มีพระวินัยอันเปนขอประพฤติปฏิบัติใน
การดําเนินชีวิตอยางเดียวกัน เมื่อปรับความคิดเห็นไดอยางน้ีแลวเราก็จะเกิดความรูรักสามัคคี คิด พูด 

                                           
๔๑ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, หนา ๒๗๕. 



๔๖ 

 

ทําตอกันดวยเมตตา เกื้อกูลแบงปนกันและกัน ปฏิบัติตอกันตามหลักพระวินัยอยางเทาเทียมกันดวย
สีลสามัญญตา และปรับความคิดเห็นใหมีเหตุผลลงรอยเดียวกันมากยิ่งข้ึนดวยทิฏฐิสามัญญตา 

๑) หลักสารณียธรรม ๖ 
พระพุทธเจาไดตรัสถึงสาราณียธรรม ธรรมเปนที่ตั้งแหงความระลึกถึงกัน ทําความเคารพ 

เปนไปเพื่อสงเคราะหกัน เพื่อไมวิวาทกัน เพื่อความพรอมเพรียงกัน เพื่อเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน 
เรียกวา หลักสารณียธรรม ๖ เปนหลักธรรมในพุทธศาสนาที่กลาวถึงการชวยเหลือกิจธุระของผูรวม
คณะดวยความเต็มใจ แสดงกิริยาอาการสุภาพ เคารพนับถือกัน ชวยบอกแจงส่ิงที่เปนประโยชน สั่ง
สอน แนะนําตักเตือนดวยความหวังดี กลาววาจาสุภาพ แสดงความเคารพนับถือกัน ทั้งตอหนาและ
ลับหลัง และเปนคุณธรรมที่ทําใหรูจักการเอื้อเฟอเผ่ือแผกันและกัน ทําใหเขาใจคนอื่นมากข้ึน สา
ราณียธรรมนอกจากเปนธรรมสําหรับผูประสานสามัคคีแลวยังปองกันมิใหเกิดอธิกรณ (คดีความ) ข้ึน
ในสงฆ ดังที่พระพุทธเจาตรัสไวในสามคามสูตร ในคัมภีรมัชฌิมนิกาย อุปริปณณาสก ในพระสูตรน้ี
พระพุทธองคตรัสหลักธรรมไว ๔ หมวด คือ มูลเหตุวิวาท ๒ ประการ อธิกรณ ๔ ประการ วิธีระงับ
อธิกรณ ๗ ประการ และธรรมสําหรับปองกันมิใหเกิดอธิกรณ คือ สารณียธรรม ๖ ประการ 

๑) เมตตากายกรรม หมายถึง การตั้งกายกรรมประกออบดวยเมตตาในเพื่อนพรหมจรรย 
(ภิกษุสามเณร) ทั้งตอหนาและลับหลัง หมายถึง ความรูสึกในจิตใจที่มีแตความคิดดีๆ การมองกันใน
เรื่องดี มีความหวังดี ปรารถนาดี รักและเมตตาตอกัน คิดในส่ิงที่สรางสรรค มองดานบวกตอกัน ไมมี
ความอิจฉาริษยา ไมคิดอคติลําเอียง กอความพยาบาท สรางความโกรธแคนเคืองกัน ใหโอกาสและให
อภัยตอกันทุกเรื่องไมวาจะหนักเบาแคไหน ความคิดปรารถนาใหผูอื่นเปนสุขและเขาใจผูอื่น ไมเอา
ความรูสึกนึกคิดของตนเปนใหญ มีนํ้าใจตอบุคคลอื่น เมตตามโนกรรมน้ีรวมถึงความอดทนอดกล้ันตอ
ความอาฆาตมาดรายบุคคลอื่นที่มีตอตนเองดวย 

๒) เมตตาวจีกรรม หมายถึง การตั้งวจีกรรมประกอบดวยเมตตาในเพื่อนพรหมจรรย ทั้ง
ตอหนาและลับหลัง หมายถึง การใชคําพูดออกมาแตคําพูดที่ดีงาม ดวยความรักปรารถนาดี รูจักพูด
ใหกําลังใจกันและกันในยามที่ตองพบกับความทุกขความผิดหวังหรือความเศราหมอง ไมพูดจาซํ้าเติม
กันถากถางในยามที่มีใครโดยเฉพาะคูอริฝายตรงขามตองหกลมลง ไมนินทาวารายทั้งตอหนาและลับ
หลังแนะนําในสิ่งที่ดีและมีประโยชน พูดดวยความจริงใจตอบุคคลอื่น ไมพูดสอเสียดบุคคลอื่นใหเกิด
ความเจ็บช้ํานํ้าใจ ไมดูถูกคนที่ดอยกวาตนเองและไมพูดใหคนอื่นเกิดความเขาใจผิดจนทะเลาะกัน พูด
แตสิ่งที่เปนประโยชนอยางเดียวเทาน้ัน 

๓) เมตตามโนกรรม หมายถึง การตั้งมโนกรรมประกอบดวยเมตตาในเพื่อนพรหมจรรย 
ทั้งตอหนาและลับหลัง หมายถึง ทําแตในสิ่งที่เปนความดีตอกัน ชวยเหลือสงเสริมกันดานกําลังกาย มี
ความออนนอมถอมตน รูจักสัมมาคารวะ ไมเบียดเบียนรังแกกัน ไมทํารายใหไดรับความทุกขเวทนา 
ทําแตในสิ่งที่ถูกตองตอกัน มีความเสียสละตอผูอื่น ชวยเหลือขวนขวายการงานในส่ิงที่ตนเองสามารถ
กระทําได มีนํ้าใจชวยเหลือผูอื่นทุกเรื่อง รูจักปกปองชวยเหลือบุคคลอื่นเมื่อประสบภัย ดํารงตนอยูใน
ศีลธรรมสํารวมระวังในอกุศลกรรมความไมดีทางกาย และไมใชกําลังเบียดเบียนผูอื่นใหไดรับความ
ทุกขเดือดรอนไมวาดวยวิธีการใดๆ 

๔) สาธารณโภคิตา หมายถึง การแบงปนลาภที่ไดมาโดยธรรมแกเพื่อนพรหมจรรย 
หมายถึง ใหรูจักแบงปนผลประโยชนกันดวยความยุติธรรม ไมเอารัดเอาเปรียบกันชวยเหลือกัน ไม



๔๗ 

 

เห็นแกตัว ไมเห็นแกประโยชนสวนตน และมีความเสมอภาคตอกัน เอื้อเฟอซ่ึงกันและกันอยูเสมอ 
รูจักแบงปน บริจาคชวยเหลือผูยากไรผูดอยโอกาสในสังคม เสียสละประโยชนสวนตนเพื่อประโยชน
สวนรวม เพื่อความผาสุกของคนหมูมากในประเทศ 

๕) สีลสามัญญตา หมายถึง การมีศีลบริสุทธิ์เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรย ทั้งตอหนาและ
ลับหลัง หมายถึง การปฏิบัติตามกฎระเบียบขอบังคับหรือวินัยตางๆ อยางเดียวกันอยางเครงครัด 
เคารพในสิทธิเสรีภาพของบุคคล ไมกาวกายหนาที่กัน ไมอางอํานาจของตนขมเหงรังแกผูอื่น ไมถือ
อภิสิทธิ์ใดๆ ทั้งปวง มีความเคารพตอกฎหมาย ระเบียบวินัย มีความเกรงอกเกรงใจและใหเกียรติตอ
กัน ไมกระทําการลวงละเมิดสิทธิอันเปนของผูอื่นไมวาจะเปนเรื่องใดๆ ก็ตาม 

๖) ทิฏฐิสามัญญตา หมายถึง การมีความเห็นถูกตองดีงาม เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรย 
ทั้งตอหนาและลับหลัง หมายถึง มีความคิดเห็นเปนอยางเดียวกัน คิดในสิ่งที่ตรงกัน ปรับมุมมองที่ตาง
กลับมาใหตรงกันดวยการยอมรับในเหตุผล พูดจาหาขอสรุปตรงกัน รูจักแสงหาจุดรวมและสงวนจุด
ตางไมถือเอาความคิดของตนเปนใหญแตเพียงฝายเดียว ยอมรับฟงความคิดของผูอื่นที่เปนประโยชน
ตอบานเมือง จะทําอะไรก็ควรปรึกษาหารือผูที่อยูรวมกันใชเหตุและผลรวมกันเพื่อประโยชนของ
สวนรวมอยางแทจริง73

๔๒ 
หากจัดการประพฤติปฏิบัติของผูคนในสังคมไทยโดยแยกเปนเพศบรรพชิตและฆราวาส

แลว จะพบวาหลักสาราณียธรรม ๖ ประการสําหรับบรรพชิต (สาราณิยธรรมสูตรที่ ๑ 74

๔๓) ไดแก ๑) 
เขาไปตั้งกายกรรมประกอบดวยเมตตาทั้งตอหนาและลับหลัง ๒) เขาไปตั้งวจีกรรมประกอบดวย
เมตตาทั้งตอหนาและลับหลัง ๓) เขาไปตั้งมโนกรรมประกอบดวยเมตตาทั้งตอหนาและลับหลัง ๔) 
แบงปนลาภทั้งหลายที่ประกอบดวยธรรมไดมาโดยธรรม แมโดยที่สุดบิณฑบาต ยอมบริโภครวมกันกับ
เพื่อนพรหมจรรยทั้งหลายผูมีศีล ๕) เปนผูมีศีลไมขาด ไมทะลุ ไมดาง ไมพรอย เปนไทย อันวิญูชน
สรรเสริญเปนไปพรอมเพื่อสมาธิ เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง ๖) มี
ทิฐิอันเปนอริยะ เปนเครื่องนําออก นําออกไปเพื่อความส้ินทุกขโดยชอบแกผูกระทําตาม เสมอกันกับ
เพื่อนพรหมจรรยทั้งหลายทั้งตอหนาและลับหลัง ซ่ึงหลักสาราณียธรรมทั้ง ๖ ประการน้ัน เปน
หลักธรรมเพื่อสรางความสามัคคีใหเกิดข้ึนในสังคมทุกๆ สังคม ผูวิจัยจะไดกลาวถึงหลักสาราณยธรรม
เพื่อการอยูรวมกันในสวนของฆราวาสในหัวขอตอไป 

๒) หลักอปริหานิยธรรม 
หลักอปริหานิยธรรม คือ ขอปฏิบัติหรือธรรมอันเปนเหตุไมใหเกิดความเสื่อมมี ๗ ขอ เปน

หลักธรรมที่พระสัมมาสัมพุทธเจาตรัสสั่งสอนทั้งฝายคฤหัสถ โดยตรัสสั่งสอนเหลากษัตริยลิจฉวี 
เมืองเวสาลี แควนวัชชี และตรัสสั่งสอนเหลาภิกษุที่เมืองราชคฤห แควนมคธ หลักอปริหานิยธรรม
สําหรับฝายศาสนจักร หรือฝายภิกษุสงฆ หลักอปริหานิยธรรม ๗ ประการ สําหรับบรรพชิต ไดแก 

๑) หมั่นประชุมกันเนืองนิตย หมายความวา ธรรมดาคนเราตองอยูรวมกันเปนหมวดเปน
หมูเปนคณะ จะอยูตามลําพังไมได หมูคณะจะเจริญอยูได ก็เพราะอาศัยการติดตอกันไปมาหาสูกัน มี

                                           
๔๒ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๓๑๗/๒๕๗., องฺ.ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๑๑/๔๒๖-๔๒๗. 
๔๓ เร่ืองเดียวกัน, องฺ.ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๑๑/๔๒๖. 



๔๘ 

 

เหตุการณเปลี่ยนแปลงอยางไร รูทั่วถึงกันหรือเมื่อมีกรณียะเรื่องที่จะตองทําเกิดข้ึน ผูเปนใหญในหมู
จะตองเรียกประชุมปรึกษาหารือกันเพื่อความเจริญและความพรอมเพรียงของหมูและผูนอยที่นับเน่ือง
ในหมู ก็ตองหมั่นเขาประชุมตามวาระที่ถูกเรียกประชุม จึงจะมีความเจริญและพรอมเพรียงกัน 

๒) พรอมเพรียงกันประชุม พรอมเพรียงกันเลิกประชุม พรอมเพรียงกันทํากิจที่สงฆจะตอง
ทํา หมายความวา ในการประชุมน้ันยอมมีกําหนดเวลา ทุกคนควรตรงตอเวลา ไมใชวาตางคนตางเขา 
หรือตางคนตางออกตามชอบใจซ่ึงเปนการเสียระเบียบ เสียมรรยาท อาจทําใหเวลาเมื่อเขาประชุม
แลว ตองพรอมเพรียงชวยกันทํากิจที่สงฆจะตองทําหมายความวากิจใดที่สงฆ คือ หมูชนจะตองทํา
รวมกันดวยกําลังกายหรือกําลังวาจาหรือกําลังความคิด ก็ตองรวมกันทํากิจน้ัน ชวยกันทํา ชวยกันพูด 
ชวยกันคิดปรึกษาหารือกัน ชวยแกไขส่ิงไมดีใหดีข้ึนสงเสริมส่ิงที่ดีใหดียิ่งข้ึน ทําไดอยางน้ีก็จะมีความ
เจริญ ความพรอมเพรียงของชนทั้งปวงผูเปนหมู ยังความเจริญใหสําเร็จฯ”๔๔ ดวยวาอันความพรอม
เพรียงน้ัน ยอมยังความเจริญใหสําเร็จหลาย 

๓) ไมบัญญัติสิ่งที่พระพุทธเจาไมทรงบัญญัติไว ไมลมลางสิ่งที่พระองคทรงบัญญัติไว
สมาทานศึกษาอยูในสิกขาบททั้งหลายตามที่พระพุทธเจาทรงบัญญัติไว หมายความวาศีลหรือ
สิกขาบทที่ทรงบัญญัติไวสําหรับภิกษุ - สามเณร - อุบาสกอุบาสิกา ก็นับวาพอดีพองาม พอแกความ
ปฏิบัติเพื่อขัดเกลากิเลสที่หยาบๆ บาปที่หนาๆ ตามสมควรแกเพศบรรพชิตและเพศคฤหัสถอยูแลว ไม
จําเปนตองบัญญัติเพิ่มเติมอีกเหมือนกฎหมายทางพระราชอาณาจักรที่ประกาศใชในสมัยหน่ึงๆ ก็
พอสมควรอยูแลว ใครๆ ไมควรบัญญัติเพิ่มเติมตามลําพังตน เปนกฎหมายเถ่ือนข้ึนอีก และสิกขาบท
ทุกขอที่ทรงบัญญัติไวแลว ใครๆ ไมพึงถอน คือ ไมตัดออก ไมยกเลิกแมบางขออาจไมเหมาะแกกาล
สถานที่ภูมิประเทศ ก็มีพระพุทธานุญาตพิเศษไวแลว จึงไมจําเปนตองถอนสิกขาบทใดๆ ทั้งสิ้น 
เหมือนกฎหมายทางระราชอาณาจักร ใครๆ ไมพึงถอน เพราะถาตางคนตางเลิกถอนสิกขาบทที่ทรง
บัญญัติไว ตามความตองการของตน ผลสุดทายก็ไมมีอะไรเหลือเปนหลักไวควบคูหมู พระศาสนาก็
ยอมตั้งอยูไมได ตองอันตรธานไปเหมือนกฎหมาย ถาตางคนตางถอนทีละมาตรา สองมาตรา ไมชาก็
หมด ประเทศชาติบานเมืองไมมีกฎหมาย ก็เหมือนบานเรือนไมมีข่ือไมมีแป ก็มีแตพินาศ ควรสมาทาน
ศึกษาอยูในสิกขาบทตามที่พระองคทรงบัญญัติไว หมายความวา ตองมีความเคารพในพระวินัย
สิกขาบททั้งปวง ถือสิกขาบทเปนสิ่งสําคัญ สนใจศึกษาใหเขาใจและปฏิบัติใหถูกตอง ไมแกตัววายังไม
รูไมมักงาย ไมดูหมิ่นวาเรื่องเล็ก พระวินัยมิไดยกเวนโทษผูทําผิดแมไมรูเหมือนกฎหมายของบานเมือง 
ประชาชนทุกคนตองเคารพ ตองเขาใจตองรับรูและปฏิบัติอยาใหผิด กฎหมายมิไดยกเวนโทษแกผูทํา
ผิดแมไมรูเพราะถายกเวนแกผูไมรูแลว ก็ไมมีใครสนใจที่จะรู มีแตทําผิดกันทั่วไป ฉะน้ัน จึงตองถือ
เปนเรื่องสําคัญ ตองศึกษาและปฏิบัติโดยดี 

๔) ภิกษุเหลาใดเปนผูใหญ เปนสังฆบิดร เปนสังฆปริณายก เคารพนับถือภิกษุเหลาน้ัน 
เห็นถอยคําของทานวาเปนสิ่งอันควรรับฟง หมายความวาตองเคารพไมฝาฝนตอทาน เปนธรรมดาของ
คนที่อยูรวมกัน เปนหมู เปนวัด เปนบานจนถึงเปนประเทศ ถาไมมีหัวหนา มีแตคนวางทาเสมอกันไม

                                           
๔๔ มหามกุฏราชวิทยาลัย, พุทธศาสนสุภาษิต ฉบับรวมเลม, พิมพคร้ังท่ี ๓๓, (กรุงเทพมหานคร: โรง

พิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา ๗๕. 



๔๙ 

 

มีใครเคารพยําเกรงใคร ก็มีแตความเสื่อมความยุงยากลําบาก การอยูรวมกันคนที่เสมอกัน (ดวยกิเลส) 
นําทุกขมาให”๔๕ ดังน้ี เพราะคนมีกิเลสกับคนมีกิเลส “เมื่อเอากิเลสมาใชเปนกําลังตัดกําลังคน ไมมี
ใครยอมใคร ไมมีผูใหญ ไมมีผูนอย ไมมีผูนํา ไมมีผูตาม ในที่สุดก็หมดกําลังพังพินาศไปดวยกันเหมือน
กองทัพที่ไมมีแมทัพจะไปสูกับใครได ฉะน้ัน ทุกหมู ทุกคณะ ทุกประเทศ จําตองมีหัวหนา จะขาดเสีย
มิได และผูเปนหัวหนาน้ันตองไมเปนคนพาลเกเร ไมเปนคนโง คนพาลหรือคนโง ไมควรเปน
หัวหนา”๔๖ เพราะหัวหนาเปนคนสําคัญ หมู คณะ วัดหรือบานเมืองจะเส่ือม จะเจริญก็เพราะหัวหนา 
คนโงเปนหัวหนาก็พาวัดพาบานใหฉิบหายเหมือนขุนโคนําฝูงโคเดินคด โคในฝูงทั้งหมดก็เดินคดตาม
กันฉันใด ในหมูมนุษยก็เชนเดียวกัน เมื่อหัวหนาประพฤติคดโกงเกเร ผูที่อยูรวมหมูก็ประพฤติตาม ก็มี
แตความเสื่อม ฉะน้ัน ผูเปนหัวหนาตองเปนคนดีมีความฉลาดสามารถ องอาจ กลาหาญ เมื่อได
หัวหนาเปนคนดี ก็เปนหนาที่ของทุกคนที่อยูรวมหมูคณะ รวมวัด รวมบาน รวมเมืองตองเคารพนับถือ
เชื่อฟงถอยคําของทานผูเปนหัวหนา หมูคณะจึงจะเจริญมั่นคงอยูได 

๕) ไมลุอํานาจตัณหา คือ ความอยากที่เกิดข้ึน หมายความวา ไมทํา ไมพูด ไมคิดอะไร
ตามอํานาจของความอยาก ตัณหา คือ “ความทะยานอยาก แบงออกเปน ๓ ประการ ไดแก 
กามตัณหา ภวตัณหา และวิภวตัณหา”๔๗ 

๖) ยินดีอยูในเสนาสนะปา หมายความวาพอใจในที่นอนที่น่ังอันเงียบสงัดในปาหรือ
เหมือนอยูในปา เชน วัดที่ไมพลุกพลานดวยหมูชนหรือกุฎี ศาลา เรือนวาง โคนไมที่เงียบเสียงไมมี
ใครๆ รบกวน ก็ควรยินดีพอใจอยูในที่เชนน้ัน เมื่ออยูในที่สงัดเชนน้ัน ยอมใหกายวิเวก สงัดทางกาย 
คือ ไมคลุกคลีจับกลุมสรวลเสเฮฮา เมื่อไดกายวิเวกแลวก็ยอมได จิตตวิเวก สงัดจิต คือจิตยอมสงบ
จากกามและจากอกุศลบาปธรรมทั้งหลาย กลายเปนสมาธิจิตหรือฌานจิต มีความสุขไมอิงอามิส
เกิดข้ึน เปนความสุขที่หวานใจยิ่งนักและจิตตวิเวกน้ันเปนปจจัยใหไดอุปธิวิเวก สงัดอุปธิคือ “หมดจด
จากกิเลสอันเปนเหตุทุกขทั้งปวง” 

๗) ตั้งสติระลึกไวในใจวา “เพื่อนพรหมจารีทั้งหลายผูมีศีลงดงามซ่ึงยังไมมาขอใหมาที่มา
แลว ขอใหอยูผาสุก”๔๘ หมายความวา “ใหมีจิตใจเอื้อเฟอโอบเอื้ออารี ไมหวงที่อยูไมกีดกันคนดีมีศีล
มี 
ธรรมใหตั้งใจตอนรับผูมีศีล มีสัตย ใหอยูรวมหมู รวมวัด รวมบาน รวมงานตามควรแกภาวะและใหแผ
เมตตาตอผูที่มาอยูรวมกันวา ขอใหอยูเย็นเปนสุขอยาอยูรอนนอนทุกขเลย ทั้งน้ีเพื่อมิใหเกิดความคิด
ริษยาติดผูที่อยูรวมกันเพราะถาเกิดริษยากันแลวก็จะมีแตความเส่ือมความฉิบหายได ในพระธรรม
ภาษิตวา อรติ โลกนาสิกา ความริษยา ทําโลกใหฉิบหาย แตตรงกันขาม ถามีเมตตาตอกัน ก็ยอมจะค้ํา
ประกันโลกไวใหเจริญสืบไปได” ผูอยูรวมหมูคณะตองมีเมตตาทั้งทางกาย ทางวาจาและทางใจตอกัน 
ความสามัคคีอันจะเปนเหตุนําความสงบสุข ความเจริญรุงเรื่องตามมาได 

                                           
๔๕ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๓๑/๓๘. 
๔๖ ขุ.ชา.ทก. (ไทย) ๒๗/๓๑๓/๘๙. 
๔๗ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๒๒๘/๑๖๖. 
๔๘ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๒๑/๒๒-๒๓. 



๕๐ 

 

๓.๕.๒ หลักธรรมสําหรับสรางความสามัคคีตอกันของฆราวาส 
หลักธรรมที่กอใหเกิดความสามัคคีที่กลาวไวในพุทธศาสนาเถรวาท ในแงที่จะทําให

ประชาชนภายในชาติและสังคมอยูกันดวยความสามัคคี กลมเกลียว ทําใหเปนเอกภาพ เรียกวาหลัก
สาราณียธรรม80

๔๙ ซ่ึงเปนหนาที่หรือขอปฏิบัติที่ประชาชนควรปฏิบัติตอผูอื่นในสังคม  
ซ่ึงมีองคประกอบไปดวยหลักสาราณียธรรม ๖ ประการสําหรับฆราวาส (ในสาราณิยสูตร

ที่ ๒)81

๕๐ พระพุทธเจาไดตรัสถึงองคประกอบของธรรมะอันเปนที่ตั้งแหงความระลึกถึงกันหรือการรูรัก
สามัคคี ดังคําโบราณวา “อยูใหเขาสบายใจ ไปใหเขาคิดถึง” ไดแก 

๑) การมีพฤติกรรมทางกายทีป่ระกอบดวยเมตตา (เมตตากายกรรม) ไดแก การกระทําตอ
กันดวยเมตตา คือ แสดงไมตรีและความหวังดีตอเพื่อนรวมงาน รวมกิจการรวมชุมชนดวยการ
ชวยเหลือกิจธุระตางๆ โดยเต็มใจ แสดงอาการกิริยาสุภาพ เคารพนับถือกัน ทั้งตอหนาและลับหลัง 

๒) การมีพฤติกรรมทางวาจาที่ประกอบดวยเมตตา (เมตตาวจีกรรม) ไดแก การพูดดวย
เมตตา คือ กลาวแตสิ่งที่เปนประโยชน สั่งสอนหรือแนะนําตักเตือนกันดวยความหวังดี และแสดง
ความเคารพนับถือกันทั้งตอหนาและลับหลัง 

๓) การมีพฤติกรรมทางใจที่ประกอบดวยเมตตา (เมตตามโนกรรม) ไดแก การคิดถึงตอกัน
ดวยเมตตา คือ ตั้งจิตปรารถนาดี คิดทําสิ่งที่เปนประโยชนแกกัน 

๔) การแบงปนเฉลี่ยลาภที่ไดมาโดยชอบ (สาธารณโภคี) ไดแก การไดวัตถุส่ิงของมาแลว
แบงกันกินแบงกันใช คือ แบงปนลาภผลที่ไดมาโดยชอบธรรม แมเปนของเล็กนอยก็แจกจายใหไดมี
สวนรวมใชสอยบริโภคทั่วกัน 

๕) การประพฤติปฏิบัติตนใหเปนผูมีศีลที่บริสุทธิ์เสมอกับเพื่อนพรหมจรรย (ศีลสามัญญ
ตา) ไดแก การประพฤติใหดีเหมือนเขา คือ มีความประพฤติสุจริต ดีงาม รักษาระเบียบวินัยของ
สวนรวม ไมทําตนใหเปนที่นารังเกียจ หรือเสื่อมเสียแกหมูคณะ 

๖) การพัฒนาตนใหมีทิฏฐิที่เปนไปเพื่อความพนทุกขเสมอกับเพื่อนพรหมจรรย (ทิฏฐิ
สามัญญตา) ไดแก การพยายามปรับความคิดเห็นเขากันได คือ เคารพ รับฟงความคิดเห็นกันมีความ
เห็นชอบรวมกัน ตกลงกันไดในหลักการสําคัญยึดถืออุดมคติหลักแหงความดีงาม หรือจุดหมายสูงสุด
อันเดียวกัน 

สาราณียธรรม ๖ ประการ สะทอนใหเห็นถึงความรักใคร ความระลึกนึกถึงกันดวยความ
รักที่เปนสาราณียะซ่ึงประกอบไปดวยความปรารถนาดีตอกันทั้งทางกาย วาจาและใจ ขณะเดียวกันก็
มีความรู ความเขาใจในหลักการแกปญหา หรือแกทุกขอยางถูกตองเสมอกัน (ทิฏฐิสามัญญตา) ปฏิบัติ
ตามแนวทางการประพฤติปฏิบัติที่เปนไปเพื่อการแกปญหาโดยเสมอกัน (ศีลสามัญญตา) และก็มีการ
แบงปนชวยเหลือเกื้อกูลกัน (สาธารณโภคี) หลักธรรมทั้งหลายเหลาน้ีแตละอยางๆ ชื่อวาสาราณีย
ธรรม แปลวา ธรรมเปนที่ตั้งแหงความใหระลึกถึงกัน ชื่อวาปยกรณธรรม ธรรมเครื่องทําความรักกัน 
ชื่อวาครุกรณธรรม ธรรมเครื่องทําใหเคารพกันเปนไปเพื่อสงเคราะหชวยเหลือกันเพื่อไมทะเลาะวิวาท

                                           
๔๙ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๑๗/๒๕๗. 
๕๐ เร่ืองเดียวกัน, องฺ.ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๑๑/๔๒๗. 



๕๑ 

 

โตเถียงกันเพื่อความพรอมเพรียงเปนอันเดียวกัน ดังน้ัน หลักธรรมทั้ง ๖ ประการน้ี ถานําไปปฏิบัติ
ตามก็จะเปนเครื่องชวยสังคมหรือประเทศชาติใหมีความมั่นคง และเปนเอกภาพได เพราะผลที่จะเกิด
ตามมาจากการประพฤติตามหลักธรรมน้ี คือ 

๑) ทําใหระลึกถึงกันในแงดี 
๒) ทําใหเกิดความรักใคร ปรองดองกัน 
๓) ทําใหเกิดความเคารพ มีสัมมาคารวะตอกัน 
๔) ทําใหเกิดการสงเคราะห ชวยเหลือ เกื้อกูลกัน 
๕) ทําใหเกิดความไมวิวาท บาดหมางกัน 
๖) ทําใหเกิดความพรอมเพรียง สมัครสมานสามัคคีกัน 
๗) ทําใหเกิดความเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน 
จากขอความที่กลาวมาสามารถสรุปไดวาหลักสาราณียธรรม ๖ ประการ เริ่มตนตองมี

เมตตาตอกัน คือ ตองไมมีความอาฆาตพยาบาทหรือโกรธเคืองกันเปนฐาน เทากับเปนการสลาย
ความเห็นแกตัวเปนเบ้ืองแรก จากน้ันจะตองปรับจิตใจรูจักการใหหรือการแบงปนและปรับพฤติกรรม 
รวมทั้งความคิดเห็นผิดออกจากกันและกัน และยอมรับระเบียบกฎเกณฑที่ดีรวมกันในที่สุดสังคมก็จะ
เปนปกแผน ความขัดแยงกันความเขาใจผิดกันก็จะไมเกิดข้ึนอีกตอไป 

หลักอปริหานิยธรรม ๗ 
อปริหานิยธรรม หมายถึง ธรรมไมเปนที่ตั้งแหงความเส่ือม แตเปนธรรมเพื่อความเจริญ 

กลาวคือ ถาบุคคล ปฏิบัติตามอปริหานิยธรรม บุคคลน้ัน จะมีแตความเจริญความกาวหนาในชีวิต ไม
มีความเสื่อม ความเสียหาย อันเปนอุปการะมากสําหรับผูปฏิบัติ ผูบริหาร หมูชน และคนในสังคม 
หลักอปริหานิยธรรม ๗ ประการ ไดแก 

๑) หมั่นประชุมกันเนืองนิตย การอยูรวมกัน การทํางานรวมกันของคนในสังคมจะตองมี
การพบปะ ประชุมปรึกษาหารือกันสม่ําเสมอ เพื่อแกไขปญหาและแลกเปล่ียนความคิดเห็นซ่ึงกันและ
กัน ยอมรับในเหตุผลที่ถูกตองที่เปนประโยชน เพื่อความเขาใจที่ดีตอกันของทุกคนในสังคมซ่ึงความ
เจริญไมเกิดความเสื่อมในทุกกรณี เชน ในครอบครัว พอ แม ลูก มีอะไรพูดกันปรึกษากัน ลูกก็จะ
อบอุน ปญหาลูกไปติดยาเสพยติดก็จะไมเกิดข้ึน ในสถานที่ทํางาน หัวหนามีการประชุมปรึกษากับ
ผูรวมงานทุกครั้ง งานก็จะราบรื่น หากมีขอผิดพลาด ทุกคนก็จะยอมรับในสิ่งที่เกิดข้ึน 

๒) พรอมเพรียงกันประชุม เลิกประชุมและกระทํากิจที่ควรทํา เพื่อใหเกิดความยุติธรรม
เปนอันหน่ึงอันเดียวกันของหมูคนที่อยูรวมกัน ไมกินแหนงแคลงใจกัน จะทํางานอะไรก็สําเร็จได เชน 
ในครอบครัวมีอะไรปรึกษาหารือกันก็ตองอยูพรอมๆ กัน เพื่อทุกคนจะไดยอมรับในส่ิงที่จะทําลงไป
ดวยความเต็มใจจะทําลงไปดวยความเต็มใจ 

๓) ไมบัญญัติสิ่งที่ยังไมไดบัญญัติและไมเลิกลมส่ิงที่บัญญัติไวแลว เชน บานเมือง จะสงบ
สุขได ทุกคนจะตองบัญญัติและไมลมเลิก ระเบียบกฎเกณฑตางๆ ของคณะและสังคมตามความพอใจ
ของตนหรือของกลุมโดยไมคํานึงถึงความถูกตอง ตัวอยาง เชน นักเรียนจะตองแตงเครื่องแบบของ
โรงเรียนเพื่อความเปนระเบียบเรียบรอย จะแตงกายตามใจตนเองไมได 

๔) เคารพนับถือผูใหญการเคารพและรับฟงคําสั่งสอนของผูใหญถือวาเปนสิ่งที่ดีเพราะ
ผูใหญเกิดกอน ผานประสบการณมามากกวา ประกอบกับการอยูรวมกันในสังคมตองมีผูนํา ถาเราให



๕๒ 

 

การเคารพและเชื่อฟงผูนํา สังคมก็จะไมวุนวาย เชน ถาลูกเชื่อฟง พอ แม ก็จะเปนคนดีไดเพราะไมมี
พอแมคนไหน อยากลูกตนเองใหชั่ว 

๕) ไมขมเหงลวงเกินสตรี สตรีถือวาเปนเพศแม เปนเพศที่ออนแอ บุรุษควรใหเกียรติให
การยกยอง ปกปองไมใหใครละเมิดสิทธิหรือขมเหงรังแก ถาสังคมใดๆ ผูหญิงถูกฉุดคราขมขืนมากข้ึน 
ความเสื่อมก็จะเกิดกับสังคมน้ัน 

๖) สักการเคารพเจดีย หมายถึงการใหความเคารพและปกปองรักษาปูชนียสถานที่สําคัญ
ในศาสนา เพื่อจะเปนเครื่องยึดเหน่ียวจิตใจของกลุมคนในหมูคณะที่อยูรวมกันและระลึกถึงกัน เชน 
การเคารพพระปฐมเจดีย 

๗) ใหการอารักขา คุมครอง อันชอบธรรมแกพระอรหันต คือการคุมครองบรรพชิต ซ่ึง
เปนผูสืบทอดพระพุทธศาสนาใหคงอยูตลอดไป เชนการทําบุญดวยปจจัย ๔ เปนตน82

๕๑ 

๓.๖ สรุป 
ความไมสามัคคีกันในกลุมบรรพชิตเกิดจากเรื่องราวเมื่อครั้งพุทธกาล กลาวคือ ความ

แตกแยกแหงสงฆเกิดข้ึน เปนสาเหตุหน่ึงที่ทําใหเกิดมีพระไตรปฎกข้ึน และความแตกแยกดังกลาวได
ข้ึนมาในวงการคณะสงฆ ก็เพราะสาเหตุใหญ ๔ ประการ ตามนัยที่พระพุทธเจาไดตรัสไววาความวิบัติ 
๔ ประการ เกิดข้ึนในหมูสงฆเปนเหตุใหสงฆแตกแยก คือ “สีลวิบัติ อาจารวิบัติ ทิฎฐิวิบัติ และอาชีว
วิบัติ ความขัดแยงไดมีมาตั้งแตสมัยเมื่อครั้งพุทธกาล เมื่อยุคสมัยเปล่ียนแปลงไปลักษณะของความ
ขัดแยงก็สลับซับซอนเพิ่มมากข้ึน แตเมื่อวาโดยมูลเหตุแลวยอมเกิดจากสองสวนคือ คือ ทิฏฐิวิสามัญญ
ตา และศีลวิสามัญญตา โดยที่ทิฏฐิวิสามัญญตา คือ มีความคิดเห็นตางกัน มีคานิยมที่ขัดกัน ในเรื่อง
ความงาม ความดี ความถูกตอง ความยุติธรรมและความสุข เปนตน เพราะแตละคนยอมมีกรอบคิดไป
คนละอยางและเปาหมายของการดํารงชีวิตก็ตางกันไป ถึงแมจะมีรายละเอียดปลีกยอยที่เพิ่มเขามา
บางก็เปนเพียงแคองคประกอบเล็กนอยเทาน้ัน  

ปจจุบันพระพุทธศาสนากําลังเผชิญกับปญหานานาประการ ซ่ึงพอสรุปไดเปน ๓ ประเด็น 
คือ ๑) ปญหาทาทายที่เกิดจากภายในหนวยงานพระพุทธศาสนา ๒) ปญหาทาทายที่เกิดจากการ
รุกรานของลัทธิความเชื่อและศาสนาอื่นๆ ๓) ปญหาทาทายที่เกิดจากระบบความเชื่อและคานิยมตาม
สื่อสมัยใหม ในงานวิจัยชิ้นน้ีผูวิจัยจะไดกลาวเฉพาะปญหาที่เกิดจากภายในพระพุทธศาสนาเทาน้ัน 
สําหรับปญหาดานความสามัคคีของพระสงฆในปจจุบัน อาจปรากฏในหลายรูปแบบทั้งที่ปรากฏเปน
ขาวคราวในปจจุบัน หรือปญหาที่เปนรากลึกฝงมายาวนานจากอดีตจนถึงปจจุบันซ่ึงยากแกการแกไข 
และอีกปญหาที่ไมอาจมองขามก็คือปญหาดานการเผยแผ ในงานวิจัยน้ีผูวิจัยจะไดกลาวถึงปญหาดาน
ความสามัคคีของคณะสงฆใน ๒ ดาน คือ  

ดานบุคคล กลาวคือ ความประพฤติในดานจริยวัตรของภิกษุมีความแตกตางจากอดีต มี
การยึดถือปฏิบัติที่เปนไปตามกระแสโลกาภิวัตนจนละเลยพระธรรมวินัย มีพฤติกรรมเปนผูวายากสอน

                                           
๕๑ พระทวีป กลฺยาณธมฺโม (เล็กบัณฑิตย), “การศึกษาวิเคราะหหลักกัลยาณธรรมสําหรับการดํารงชีวิต 

ท่ีปรากฏในคัมภีรพระพุทธศาสนา”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬา
ลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๒), หนา ๙๒-๙๓ 



๕๓ 

 

ยาก ขาดความละอาย ไมเคารพยําเกรงตอผูอาวุโส สวนปญหาของพระสงฆดานการศึกษา ขาด
การศึกษาเลาเรียนตามพระธรรมวินัย มีทิฐิในทางที่ผิดจากพระธรรมวินัย มุงหวังลาภสักการะเกินไป 
ตีความหลักการและแนวปฏิบัติในพระพุทธศาสนาแตกตางกัน 

ดานองคกร ปญหาที่เกิดข้ึนในดานองคกร คือ ปญหาที่เกิดข้ึนจากโครงสรางหลักที่มีความ
ซับซอนจากครั้งพุทธกาล องคกรขาดบุคลากรที่มีประสิทธิภาพ เปาหมายในการทํางานไมชัดเจน 
ภาระงานมากเกินไป อันเปนปญหาที่เกิดข้ึนภายในองคกร สวนปญหาที่เกิดข้ึนภายนอก คือ ขาดการ
สนับสนุนจากภาครัฐอยางจริงจัง การใหขาวที่เสื่อไปในทางเสื่อมเสียมากกวาผลดีจากหนวยงาน
ภายนอก ความสัมพันธไมมั่นคงจาก ๓ เสา คือ วัด บาน และรัฐ เปนตน 

 

 



  

 

บทที่ ๔ 

การประยุกตหลักธรรมเพ่ือสรางความสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

 
ความสามัคคี ตามแนวพระพุทธศาสนาเถรวาทเปนส่ิงซ่ึงจะชวยใหเกิดความรูและความ

เขาใจไดอยางถูกตองชัดเจนถึงคุณประโยชนของความสามัคคี ซ่ึงจะชวยในการสรางสันติสุขความ
เจริญรุงเรืองใหแกมวลมนุษยชาติไดอยางแทจริงและมั่นคง ดังน้ัน ในบทที่ ๔ น้ี ผูศึกษาไดนําแนวคิด
เรื่องความสามัคคีมาประยุกตใชในสังคมไทยเปนลําดับตอไป  

๔.๑ หลักธรรมในการสรางความสามัคค ี

ในสวนของการแตกความสามัคคีกันของชนในชาติน้ันก็เปนอีกประเด็นหน่ึงที่นํามาซ่ึง
ความหายนะ กอใหเกิดโทษโดยภาพรวมของสังคม ยอมเปนหนทางแหงหายนะอยางยิ่ง และเปนทาง
แหงความทุกขระทมขมข่ืนเปนอันมาก ทุกๆ สังคม ถาแตกความสามัคคีกันแลว ความลมสลายตกต่ําก็
เกิดข้ึน ดังน้ัน พึงพิจารณาจากเรื่องเหลาน้ี เชน สามีภรรยาแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ก็
ตองเกิดการหยาราง ครอบครัว แตกแยก บุตรธิดาไรความอบอุน เปนตน พระภิกษุในวัดแตกความ
สามัคคีกันจะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองเกิดวัดราง หรืออยูดวยกันอยางยากลําบาก คอยแตจะนินทาวาราย
กัน ถือพรรคถือพวก เปนตน ขาราชการแตกความสามัคคีกันจะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองเกิดความเสื่อมเสีย
ในวงราชการทําใหการงานเกี่ยวกับการพัฒนาประเทศชาติก็มีปญหา เปนตน ทหารและตํารวจแตก
ความสามัคคีกันจะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองพายแพแกศัตรูผูรุกราน คณะรัฐบาลแตกความสามัคคีกัน จะ
เกิดอะไรข้ึน ชาติก็ตองเกิดความสั่นคลอน ไมมั่นคง หรือการบริหารงานราชการแผนดินไมราบรื่น  

๔.๑.๑ หลักสารณียธรรม 
สาราณียธรรม หมายถึง ธรรมเปนที่ตั้งแหงความใหระลึกกัน ธรรมเปนเหตุใหไมลืมกัน

เปนธรรมที่มีอุปการะมาก สาราณียธรรมน้ี เปนขอปฏิบัติสําหรับคนที่อยูรวมกันเปนกลุมเปนหมูหรือ
คณะ เพราะคนที่อยูรวมกันหรือใกลเคียงกันจะตองอาศัยกันและกันพระผูมีพระภาคเจาไดแสดง
หลักการอยูรวมกันอยางสมัครสมานสามัคคีไว ๖ ประการ คือ 

๑) เมตตากายกรรม ตั้งกายกรรมที่ประกอบดวยเมตตาตอเพื่อนรวมงานรวมกิจการรวม
ชุมชนคือชวยเหลือธุระตางๆ ดวยความเต็มใจแสดงอาการกิริยาสุภาพเคารพนับถือกันทั้งตอหนาและ
ลับหลัง 

๒) เมตตาวจีกรรม ตั้งวจีที่ประกอบดวยเมตตาคือชวยบอกแจงส่ิงที่เปนประโยชนส่ังสอน
หรือแนะนําตักเตือนดวยความหวังดีกลาววาจาสุภาพเคารพนับถือกันทั้งตอหนาและลับหลัง 

๓) เมตตามโนกรรม ตั้งมโนกรรมที่ประกอบดวยเมตตาคือตั้งจิตปรารถนาที่ดีคิดทําส่ิงที่
เปนประโยชนแกกันมองกันในแงดีมีหนาตาแยมแจมใสตอกัน 



๕๕ 

 

๔) สาธารณโภคี แบงปนลาภผลที่ไดมาโดยชอบธรรมแมเปนของเล็กนอยก็แจกจายใหไดมี
สวนรวมใชสอยบริโภคทั่วกัน 

๕) สีลสามัญญตา มีความประพฤติสุจริตดีงามรักษาระเบียบวินัยของสวนรวมไมทําตนให
เปนที่นารังเกียจหรือเสื่อมเสียหมูคณะ 

๖) ทิฏฐิสามัญญตา มีทิฏฐิดีงามเสมอกันมีความเห็นชอบรวมกันตกลงกันไดในหลักที่
สําคัญที่จะนําไปสูความหลุดพนกําจัดทุกขหรือแกไขปญหา83

๑ 
ในทางปฏิบัติ “สาราณียธรรม” จะเริ่มตนดวย “ทิฏฐิสามัญญตา” คือปรับความคิดเห็น

ใหลงรอยแบบเดียวกันวา เราทั้งผองตางเปนเพื่อนรวมทุกข เกิด แก เจ็บ ตาย เราทั้งผองเปนพี่นอง 
เปนเพื่อนที่ตางก็ทํางานดวยจิตสาธารณะ คือเปนญาติทางธรรมเชนเดียวกัน เมื่อปรับความคิดเห็นได
อยางน้ีแลว เราก็จะเกิดความรูรักสามัคคี คิด พูด ทําตอกันดวยเมตตา เกื้อกูลแบงปนกันและกัน 
ปฏิบัติตอกันดวยหลักพระราชบัญญัติ กฎหมายตางๆ พูดงายๆ คือใชหลักความรูควบคูหลักคุณธรรม 
อยางเทาเทียมกัน ไมเอียงไปขางองคกรใด หรือบุคคลใด คณะใดคณะหน่ึง โดยที่ยังมีการเคารพความ
แตกตาง ใหเกียรติซ่ึงกันและกัน ยิ่งทํางาน ยิ่งซาบซ้ึง รักใคร อบอุนใจ 

ปจจุบัน เรามีหลักการประสานบุคคล ประสานเครือขาย หลักบริหารจัดการสมัยใหม
มากมาย ที่พยายามตอบโจทยการพัฒนาสมัยใหม แตถายอนกลับไปดูตนทุนสังคมไทยก็จะพบวา
ศาสนาพุทธปกหมุดวางฐานในประเทศไทยมาหลายรอยปแลว และองคความรูที่เปนหลักธรรมของ
พระพุทธเจา ก็ไมไดมีแคการพนทุกขในระดับปจเจก หากแตยังมีมิติสังคม การเชื่อมรอยเปนเครือขาย 
ที่เราๆ ทานๆ ที่เปนพุทธศาสนิกชน  

หลักสารณียธรรมเปนหลักธรรมในพุทธศาสนา ที่มีการกลาวถึงการชวยเหลือกิจธุระของผู
รวมคณะดวยความเต็มใจ แสดงกิริยาอาการสุภาพ เคารพนับถือกัน ชวยบอกแจงส่ิงที่เปนประโยชน 
สั่งสอน แนะนําตักเตือนดวยความหวังดี กลาววาจาสุภาพ แสดงความเคารพนับถือกัน ทั้งตอหนาและ
ลับหลัง และเปนคุณธรรมที่ทําใหรูจักการเอื้อเฟอเผ่ือแผกันและกัน ทําใหเขาใจคนอื่นมากข้ึน สา
ราณียธรรมนอกจากเปนธรรมสําหรับผูประสานสามัคคีแลวยังปองกันมิใหเกิดอธิกรณ (คดีความ) ข้ึน
ในสงฆ ดังที่พระพุทธเจาตรัสไวในสามคามสูตร ในคัมภีรมัชฌิมนิกาย อุปริปณณาสก ในพระสูตรน้ี
พระพุทธองคตรัสหลักธรรมไว ๔ หมวด คือ มูลเหตุวิวาท ๒ ประการ อธิกรณ ๔ ประการ วิธีระงับ
อธิกรณ ๗ ประการ และธรรมสําหรับปองกันมิใหเกิดอธิกรณ คือ สารณียธรรม ๖ ประการ 

สีลสามัญญตาและทิฎฐิสามัญญตา คือ ความเสมอกันโดยศีล ไดแก ความเสมอกันทาง
พระวินัย และความเสมอกันโดยทิฎฐิ ไดแก ความเสมอกันโดยความเห็นทางธรรม เปนคุณสมบัติอัน
จะพึงปรารถนาในสงฆ เปนไปเพื่อสามัคคีเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เปนไปเพื่อความตั้งมั่นแหงสงฆ 
ในทางปฏิบัติสาราณียธรรมจะเริ่มตนดวยทิฏฐิสามัญญตา คือปรับความคิดเห็นใหลงรอยแบบเดียวกัน
วา เราทั้งผองเปนพี่นองกัน เปนลูกตถาคตคือพระผูมีพระภาคเจาแตเพียงผูเดียวเหมือนกัน ยึดถือ
หลักคําสอนเดียวกัน มีผากาสาวพัสตรเปนธงชัยเหมือนกัน มีพระวินัยอันเปนขอประพฤติปฏิบัติใน

                                           
๑ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๔๙๒/๕๓๑-๕๓๒., พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), ธรรมนูญชีวิต A 

Constitution for Living, (กรุงเทพมหานคร: สํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาติ, ๒๕๕๘), หนา ๑๔-๑๕. 



๕๖ 

 

การดําเนินชีวิตอยางเดียวกัน เมื่อปรับความคิดเห็นไดอยางน้ีแลวเราก็จะเกิดความรูรักสามัคคี คิด พูด 
ทําตอกันดวยเมตตา เกื้อกูลแบงปนกันและกัน ปฏิบัติตอกันตามหลักพระวินัยอยางเทาเทียมกันดวย
สีลสามัญญตา และปรับความคิดเห็นใหมีเหตุผลลงรอยเดียวกันมากยิ่งข้ึนดวยทิฏฐิสามัญญตา 

๔.๑.๒ การนําหลักสาราณียธรรมเพ่ือสรางความสามัคคีในสังคมสงฆ 
 ความสามัคคีเปนบอเกิดแหงความสําเร็จทั้งปวง เปนพลังอันยิ่งใหญที่สามารถสรางสรรค
ความเจริญกาวหนาและความมั่นคงใหเกิดข้ึนไดและเปนสิ่งที่สมาชิกในสังคมทุกๆ คน ควรที่จะ
ตระหนัก เอาใจใสและรวมกันสรางสรรคข้ึนใหมากที่สุด ในพระสุตตันตปฎก ทีฆนิกายปาฏิกวรรค 
พระพุทธเจาทรงแสดงธรรมอันเปนเหตุใหระลึกถึงกัน ทําความรักกัน ทําความเคารพกัน เปนไปเพื่อ
ความสงเคราะหกัน เพื่อความไมวิวาทกัน เพื่อความพรอมเพรียงกัน เพื่อความเปนพวกเดียวกัน คือ 
สารณียธรรม ๖ ประการ โดยทรงแสดงหลักสีลสามัญญตา วา หมายถึง เปนผูมีศีลไมขาด ไมทะลุ ไม
ดาง ไมพรอย เปนไท อันวิญูชนสรรเสริญ ไมถูกตัณหาและทิฏฐิครอบงํา เปนไปพรอมเพื่อสมาธิ
เสมอกันกับเพื่อนพรหมจรรยทั้งหลาย ทั้งตอหนาและลับหลัง มีความประพฤติสุจริตดีงาม ถูกตอง
ตามระเบียบวินัย บริสุทธิ์เสมอกัน ไมทําตนใหเปนที่นารังเกียจของหมูคณะ 

ในสังคมยุคแรกของพระพุทธศาสนาน้ันไดมีรูปแบบการอยูรวมกันในลักษณะสังคมของ
บรรพชิตที่เรียกวา “สังฆะ” หมายถึง หมูหรือกลุมบุคคลมีจํานวนสมาชิกตั้งแต ๒ คนข้ึนไป ซ่ึงจะ
พบวาระบบสังฆะน้ีเอง ที่เปนบอเกิดของพระวินัย คือ กฎเกณฑที่สังคมพึงยอมรับและปฏิบัติรวมกัน
ทั้งในสวนที่เปนขอหามและขออนุญาต โดยคําวา สังฆะ น้ันยังมีความหมายอีกนัยหน่ึงก็คือ หมายถึง 
พระสงฆจํานวน ๔ รูป ข้ึนไปซ่ึงเปนจํานวนของพระสงฆที่สามารถทําสังฆกรรมและประกอบพิธีกรรม
บางอยางของสังคมไดแลวยังหมายถึงจํานวนพระภิกษุสงฆสามเณรที่รวมกันอยูเปนสังคม (Society) 
ที่มีการทํากิจกรรมหรือมีปฏิสัมพันธตางๆ รวมกัน ซ่ึงนับเปนเรื่องธรรมดาของสังคมโดยทั่วๆ ไปที่
จะตองมีปญหาอันเน่ืองมาจากการมีปฏิสัมพันธดังกลาว เราจะพบวาในการตั้ง “สังฆะ” ยุคแรกๆ 
ของพระพุทธองคน้ัน สมาชิกสวนมากลวนเปนพระอรหันตจึงไมมีปญหาในเรื่องของการกระทบกระทั่ง
หรือการกอปญหา ทั้งน้ีเพราะสมาชิกลวนแตเปนผูมีแตปญญาเปนเครื่องชี้นํา และไมมีกิเลส ดังน้ัน 
การกําหนดรูปแบบของเงื่อนไขการอยูรวมกันที่เรียกวาศีลหรือวินัยอันเปนขอบังคับทางสังคม  
 พระพุทธเจาไดกําหนดสังคมตัวอยางข้ึนเปนแบบฉบับ เพื่องายในการปกครอง และเปน
ตัวอยางใหเห็นวาการประพฤติตามธรรม การมีธรรมเปนแกนกลางของสังคมกอผลประโยชนไดจริง
เพียงใด สังคมตัวอยางในสมัยน้ีคือสังคมพุทธอันประกอบดวยบริษัท ๔ ไดแก “สังคมภิกษุ ภิกษุณี 
อุบาสก และอุบาสิกา”๒ น่ันเอง โดยเฉพาะสังคมพระอริยสงฆเปนสังคมตัวอยางของสังคมพุทธบริษัท
ดวยกัน เปนตัวอยางของสังคมภายนอกดวย กฎเกณฑตางๆ คําสอนตางๆ จึงเนนหนักที่พระสงฆ 
เริ่มตนที่พระสงฆ และกวดขันที่พระสงฆมาก ผลที่ไดรับก็คือ เปนสังคมที่มีความสงบสุข ไมมีการถือ
ชั้นวรรณะ มีการเคารพกันตามลําดับอาวุโส มีความประพฤติทางกาย ทางวาจา สงบเสง่ียมเรียบรอย
เสมอกัน มีทัศนะความคิดเห็นเปนสัมมาทิฏฐิอยางเดียวกันสมาชิกในสังคมตางก็เปนคนวางายสอนงาย 
ปกครองงาย มีเหตุมีผล มีความรับผิดชอบ ไมเปนการขัดแยงกันรุนแรงถึงข้ันกอการทะเลาะวิวาทกัน

                                           
๒ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๓๐/๑๗๙. 



๕๗ 

 

ใหญโต เพราะเหตุแหงความคิดไมตรงกัน สังคมพระสงฆจึงเปนสังคมที่ชี้ใหวาเปนการปกครองโดย
ธรรม สังคมพระอริยสงฆเปนสังคมตัวอยางของสังคมพุทธบริษัทดวยกัน เปนตัวอยางของสังคม
ภายนอกดวย กฎเกณฑตางๆ คําสอนตางๆ จึงเนนหนักที่พระสงฆ เริ่มตนที่พระสงฆ และกวดขันที่
พระสงฆมาก ผลที่ไดรับก็คือ เปนสังคมที่มีความสงบสุข ไมมีการถือชั้นวรรณะ มีการเคารพกัน
ตามลําดับอาวุโส มีความประพฤติทางกาย ทางวาจา สงบเสง่ียมเรียบรอยเสมอกัน มีทัศนะความ
คิดเห็นเปนสัมมาทิฏฐิอยางเดียวกันสมาชิกในสังคมตางก็เปนคนวางายสอนงาย ปกครองงาย มีเหตุมี
ผล มีความรับผิดชอบ ไมเปนการขัดแยงกันรุนแรงถึงข้ันกอการทะเลาะวิวาทกันใหญโต เพราะเหตุ
แหงความคิดไมตรงกัน สังคมพระสงฆจึงเปนสังคมที่ชี้ใหวาเปนการปกครองโดยธรรม 

ปญหาความแตกแยกกันในสังคมสงฆปจจุบันเกิดจากการโตแยงกันใน ๒ สวน คือ วิวาท
กันในเรื่องของธรรม และวิวาทกันในเรื่องของวินัย การที่สังคมสงฆยึดหลักของศีลสามัญญตาในการ
ประพฤติปฏิบัติ เพื่อเปนกรอบในการอยูรวมกันน้ันยอมเปนไปเพื่อความพรอมเพรียงกัน โดยสมาชิก
ของสังคมสงฆทุกฝายตางยึดแนวทางของพระธรรมวินัยเปนกรองแหงการปฏิบัติรวมกัน ถึงแมจะมี
บางอยางที่แตกตางกันก็เปนแตเพียงสวนเล็กๆ นอยๆ เทาน้ัน โดยยึดแนวทางหลัก คือการปฏิบัติ เพื่อ
ความหลุดพนเปนเปาหมายหลักน่ันเอง เปนการสรางความสามัคคีใหเกิดข้ึนระหวางหมูคณะ และเปน
การรักษาพระพุทธศาสนาอันเปนสังคมหลักไว เมื่อความพรอมเพรียงของหมูมีแลวก็ใหเกิดสุข คือ 
ตางคนตางอยูสําราญดวยกัน ไมบาดหมางกัน ควบคุมหมูน้ันใหเปนไปมั่นคง เปนที่ครั่นครามของเหลา
ชนจะมาดูหมิ่นขมเหงยังโภคทรัพยศฤงคารบริวารใหเจริญทวี ตางคนตางมีอัธยาศัยตอกัน ผอนหนัก
ผอนเบาตอกันไมถือกัน ไมลวงเกินกันใหเหลือเกิน ชวยตักเตือนกันเห็นแกกันมากกวาเอาเปรียบแต
ประโยชนตนหวังดีตอกัน มีเมตตากายกรรม เมตตาวจีกรรม เมตตามโนกรรมตอกัน เปนเหตุใหมี
สามัคคีบุคคลน้ันระคนอยูดวยสังสัคคะ คือ เวร ยอมไมพนไปจากเวรได และที่วา “ความเพียรของผู
พรอมเพรียงกันใหเกิดสุข” พระพุทธพจนไดแสดงใหเห็นถึงพระกรุณาธิคุณของพระพุทธเจาที่ทรงสั่ง
สอนเหลาเวไนยสัตวที่เปนหมูเหลาใหประพฤติถอยคําที่รักษาประโยชนของกันและกัน ขอน้ีพึง
สันนิษฐานตามพระบรมพุทธโอวาทที่โปรดประทานแกภิกษุสงฆใหตั้งกายกรรม วจีกรรม มโนกรรม 
“ประกอบดวยจิตเมตตาในกันและกัน เฉล่ียลาภที่หาไดสูกันบริโภค มีศีลเสมอกันมีทิฏฐิเสมอกัน ให
เคารพนับถือภิกษุเถระผูใหญในสงฆ และตั้งใจปรารถนาเพื่อนพรหมจารีที่ยังมิไดมา ใหมาสูอาวาส 
ที่มาแลว ใหอยูเย็นเปนสุข” พระพุทธศาสนานิกายใดๆ ก็ตามยอมถือวา ไมวาจะนิกายใดยอมมีพระ
พุทธ พระธรรม พระสงฆ มีพระรัตนตรัย เปนส่ิงเคารพสักการะเปนส่ิงสูงสุด เปนสรณะ ดังน้ันใน
ปจจุบันน้ีการแบงแยกเรื่องนิกายอาจจะมีอยูโดยนิตินัย แตโดยความประพฤติแลวนานานิกายยอม
รวมมือกันเปนบางโอกาส พรอมที่จะรวมมือกันเพื่อแนะแนวทางใหกับสรรพสัตวทั้งหลายไดเดินทาง
ตามรอยแหงพุทธยุคลบาทเพื่อการหลุดพน โดยไมเลือกชาติ ชั้น วรรณะ สีผิว ปราชญบางทานกลาว
วา พระพุทธศาสนาหากเปรียบเปนตัวนก นิกายตางๆ ยอมประดุจปกทั้งสอง เถรวาทคือปกขวา 
มหายานหรือ วัชรยาน คือ ปกซาย หากขาดปกใดปกหน่ึงนกยอมบินไปไมได ดังน้ันนกตองมีสองปก
เพื่อพาตนเองขามสูฝง นิกายของพระพุทธศาสนาทั้งหลายก็ตองรวมมือกัน เพื่อพาธรรมนาวาคือ
พระพุทธศาสนาใหไปรอดได พรอมทั้งนําพาสรรพสัตวเขาถึงฝงคือถึงที่สุดแหงธรรม (พระนิพพาน) 

สังคมน้ันยอมเกิดความสามัคคีและประสบแตความสุขทั้งตอตนเองและสังคมองครวมจาก
ที่กลาวมาหลักของศีลสามัญญามีคุณคาตอการสรางความสามัคคีใหเกิดข้ึนแกสังคมสงฆ อันเปนแนว



๕๘ 

 

ทางการปฏิบัติที่เปนไปเพื่อความเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน เพราะสาเหตุหลักที่ทําใหพระพุทธศาสนา
เกิดความแตกแยกน้ันมาสาเหตุมาจากความเขาใจและแนวทางการปฏิบัติที่ไมเปนไปในแนวทาง
เดียวกันโดยเฉพาะหลักของศีลหรือพระวินัยน่ันเอง เพราะระเบียบ หรือ กฎเกณฑตางๆ น้ันเกิดข้ึน
จากการที่คนในสังคมขาดระเบียบ มีการปฏิบัติโดยยึดตนเองเปนที่ตั้งจึงเกิดความวุนวายข้ึนแกสังคม 
หากสังคมน้ันๆ มีกฎเกณฑอันเปนแนวทางที่เปนอันหน่ึงอันเดียวกัน 

๔.๑.๓ หลักหิริโอตตัปปะ 
หลักหิริโอตตัปปะ เปนหลักธรรมที่ทุกคนจะตองยึดถือเปนหลักปฏิบัติ เพื่อคุมครองตนให

ปราศจากอกุศลมูล ที่จะเปนมูลเหตุใหกระทําความชั่ว ทางกาย ทางวาจา และทางใจ ถือวาเปนโลก
ปาลธรรม ซ่ึงหมายถึง ธรรมที่รักษาคุมครองโลก ทําใหหมูสัตวและมนุษยอยูรวมกันอยางปกติสุข 
นอกจากจะเรียกวา เปนโลกปาลธรรมแลว ยังเรียกวา เปนเทวธรรม ซ่ึงหมายถึง ธรรมที่สรางคนให
เปนผูประเสริฐเปนเทพบุตรเทพธิดาทั้งๆ ที่ยังมีรางกายเปนมนุษยอยูน้ันเอง คนที่มีหิริโอตตัปปะจะ
เปนคนที่มีสติเตือนตนอยูตลอดเวลา ไมวาจะทําการใดๆ อยูก็ตาม ยอมจะไมทําชั่ว ดวยประการทั้ง
ปวงไดแก ธรรมฝายขาว ๒ ประการ85

๓ คือ (๑) หิริ ความอายบาป และ (๒) โอตตัปปะ ความกลัวบาป 
๑. หิริ คือ ความอายบาป เปนความรังเกียจการกระความทําชั่วทั้งปวง ไมอยากทําความ

ชั่ว หรือเห็นคนอื่นทําความชั่ว เหตุที่ทําใหเกิดหิริ มีดังน้ี 
ก. คํานึงถึงความเปนมนุษย เราไดเกิดมาเปนมนุษยถือวาเราเปนคนมีบุญ เราจะไปสราง

บาปกรรมประพฤติผิดศีลธรรมไปทําไม เชน ไปลักทรัพยของคนอื่นเอามาเปนของตนทําไมไป
ประพฤติผิดบุตรภรรยาคนอื่นทําไมไปเบียดเบียนชีวิตสัตวอื่นทําไม เมื่อคิดถึงโทษของการผิดศีลหิริก็
เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

ข. คํานึงถึงอายุ เชน เรามีอายุมากถึงขนาดน้ีแลว เราจะมัวกินเหลา เลนการพนัน ทําตัว
เปนอันธพาลอยูไดอยางไร อายเด็กรุนลูกรุนหลาน เราควรจะกลับตัวกลับใจ ประพฤติตนเปนคนดีเปน
ตัวอยางแกเด็กรุนลูกรุนหลานดีกวา เมื่อคิดถึงอายุ หิริก็เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

ค. คํานึงถึงความดีที่เคยทํา เชน เราเคยบวชเปนพระไดศึกษาธรรมซ่ึงเปนคําส่ังสอนของ
พระพุทธเจามาก็มาก อบรมสั่งสอนคนมาก็มาก เมื่อสึกจากพระมาแลวก็ไดรับคัดเลือกใหเปนผูนํา
ชุมชน เมื่อคิดถึงความดีของตนที่เคยทํามา หิริก็เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

ง. คํานึงถึงความเปนพหูสูต เชน เราเปนครูสอนคนมาก็มาก รูวาอะไรดีอะไรชั่ว รูสารพัด
ที่จะรู มีลูกศิษยอยูทั่วประเทศ ลูกศิษยของเราก็มีตําแหนงหนาที่การงานใหญโต เมื่อคิดไดอยางน้ีแลว 
หิริก็เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

จ. คํานึงถึงพระศาสดา เชน ระลึกถึงคําส่ังสอนของพระพุทธองค เราเองก็เปนบริษัท ๑ 
ในบริษัท ๔ พระพุธองคทานทรงสูทนตอความเหน่ือยยากอบรมสั่งสอนพวกเราตอๆ กันมาเราจะ
ละเลยคําสอนของพระองค ไปทําความชั่วไดอยางไร เมื่อคิดถึงพระคุณของพระองค หิริก็เกิดข้ึน จึงไม
ยอมทําบาป 

                                           
๓ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๗/๘/๖๓. 



๕๙ 

 

ฉ. คํานึงถึงครูอาจารย สถานศึกษา ครูอาจารยสูอบรมสั่งสอนใหเรามีความรูหางานทําได 
มีตําแหนงหนาที่การงานที่ดีมีชื่อเสียงในสังคม ชื่อเสียงสถาบันของเราก็โดงดังเปนที่ยกยองสรรเสริญ
ในวงสังคมทั่วไป แลวเราจะมาทําชั่วไดอยางไร เมื่อคิดถึงครูอาจารย สถาบัน หิริก็เกิดข้ึนจึงไมยอมทํา
บาป 

จากหลักธรรมขอหิริน้ี นับวาเปนเครื่องมือคอยคุมครอง กาย วาจา ใจ ของคนใหขาว
สะอาด เพื่อใหปราศจากอกุศลที่จะเปนเหตุทําใหจิตใจขุนมัว เศราหมอง เรารอน งมงาย ประกอบ 
กรรมชั่ว คือ การทําผิดศีล ผิดกฎหมาย ผิดระเบียบขอบังคับของบานเมือง คือ หลักหิริ เปนความ
ละอายตอการทําชั่วทั้งปวง จึงไมยอมทําบาป 

๒. โอตตัปปะ คือ ความกลัวบาป เปนความรูสึกกลัว กลัววาเมื่อทําไปแลวจะเปนบาป 
การที่คนเราไมทําชั่ว ไมทําผิดกฎหมายหรือระเบียบขอบังคับของสังคม ก็จะไมถูกลงโทษราชทัณฑ
หรือถูกติเตียนจากผูอื่น เหตุที่ทําใหเกิดโอตตัปปะ มีดังน้ี 

ก. กลัวคนอื่นติเตียน ในความประพฤติที่ไมถูกตอง เชน เราไปลักขโมยของผูอื่นมาเปน
ของตน ประพฤติผิดระเบียบขอบังคับของสังคม หรือไมเคารพกติกาขององคกร ถาหากคนอื่นรูเขา
พวกเขาคงจะเอาไปพูดกันทั่ว เมื่อกลัวผูอื่นติเตียน โอตตัปปะก็เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

ข. กลัวการถูกลงโทษ เมื่อมองเห็นภัยจะมาถึงตัว ก็คิดวาอยาทําดีกวา ถาหากเราทุจริต
ตอหนาที่การงาน รับสินบน ปลอมแปลงเอกสาร ถาหากบาปกรรมตามทัน ถูกเจาหนาที่ตรวจสอบพบ
การกระความผิดของตน มีหวังถูกแจงความดําเนินคดีแนนอน เราอาจจะตองติดคุกตอนแก เมื่อกลัว
ถูกลงโทษ โอตตัปปะก็เกิดข้ึน จึงไมยอมทําบาป 

ค. กลัวการเกิดในทุคติ เชน เมื่อเราไปเบียดเบียนชีวิตสัตวอื่น พูดเท็จทําใหคนอื่นเขาใจ
ผิดซ่ึงกันและกัน ดื่มสุราเปนนิจ หรือไปลักขโมยของคนอื่นมาเปนของตน เมื่อกลัววาถาหากตายไป
แลวจะไปเกิดเปนสัตวนรกเปรต อสุรกาย เมื่อกลัววาจะตองไปเกิดในทุคติ โอตตัปปะก็เกิดข้ึนจึงไม
ยอมทําบาป 

จากหลักธรรมขอโอตตัปปะน้ีมีความสําคัญกับมนุษยทุกคน ถาหากคนเราทุกคนมีความ
เกรงกลัวตอบาปหรือเกรงกลัวตอการกระทําในส่ิงที่ชั่ว และไมกระทําความชั่ว อันเปนเหตุใหคนอื่น
หรือสัตวอื่นเดือดรอน จากการกระทําของตน ก็จะทําใหสังคมน้ันๆ มีแตความสงบสุข ทําใหสังคม
น้ันๆ  นาอยู เพราะมีโอตตัปปะความกลัวบาปเปนเครื่องคุมครองจิตใจ จึงไมยอมทําบาป 

การขาดเสถียรภาพและคุณภาพความสามัคคีของคนในชาติเปนหน่ึงในหลายๆ ปจจัยที่
สงผลกระทบทําใหประเทศไทยไมสามารถพัฒนาตนเองไปสูการเปนประเทศที่พัฒนาแลวอยางแทจริง 
นอกเหนือไปจากสาเหตุสําคัญคือ การขาดการวางรากฐานปรัชญาการสรางชาติในภาพรวมและในแต
ละดาน แตละมิติ อยางสมดุล ครบถวน ถูกตอง เหมาะสม จึงสงผลใหการพัฒนาประเทศขาดภาพ
อุดมคติที่ตองการ ขาดวิสัยทัศนและยุทธศาสตรที่พึงประสงค ทําใหยากตอการขับเคล่ือนประเทศให
เกิดความเจริญกาวหนาอยางมีเสถียรภาพและมั่นคงในระยะยาวแลวประเทศไทยเราจะสามารถออก
จากวังวนของความขัดแยงและเสริมสรางความสามัคคีที่ดีงามของคนในชาติใหเกิดข้ึนไดอยางไร? 

จากการเฝาสังเกตสังคมไทยมาเปนเวลานาน ประกอบกับการสังเกต การวิเคราะห 
ประมวลสิ่งตางๆ ทําใหผมคนพบแนวความคิดที่เปนขอเท็จจริงวา “ความสามัคคีที่มีพลัง” สามารถ
สรางสรรคสิ่งที่ดีงามและคุณูปการแกสังคมการอยูรวมกันของมนุษยน้ัน จะตองเปนการอยูดวยกัน



๖๐ 

 

ของคนในสังคมที่มีรากฐานความสัมพันธและการปฏิสัมพันธกันที่ตั้งอยูบนฐานของความถูกตองดีงาม 
เปนตัวกํากับ ซ่ึงผมบัญญัติศัพทข้ึนเองวา “อารยสามัคคี” 

อารยสามัคคี จึงหมายถึง ความสามัคคีที่ตั้งอยูบนฐานความดีแท ความงามแท และความ
จริงแท เปนตัวกํากับความสามัคคีเชนวาน้ี สามารถนําความสุขสงบผาสุกมาสูสังคม ลดปญหาความ
สับสนวุนวายที่อาจจะเกิดข้ึนจากการอยูรวมกัน เกิดพลังรวมแรงรวมใจ เปนนํ้าหน่ึงใจเดียวกันในการ
จัดการแกไขปญหา ปฏิบัติภารกิจ และขับเคลื่อนการเปลี่ยนแปลงใหเกิดข้ึนในสังคม 

๔.๒ โทษของการขาดความสามัคคี 

ความสามัคคีเปนพฤติกรรมที่แสดงออกถึงความมีนํ้าใจ การชวยเหลือเกื้อกูลกัน หากขาด
ความสามัคคีแลว ผลที่เกิดข้ึนจะนํามาซ่ึงดานบุคคล และดานสวนรวม ดังน้ี 

๔.๒.๑ ดานบุคคล 

มูลเหตุที่ทําใหเกิดการขาดความสามัคคีข้ึนน้ันโดยตรงที่สดุแลว ก็คือ ตัณหา ความทะยาน
อยากในจิตใจของคนหรือกลาวอีกอยางหน่ึง ไดแก “โลภะ โทสะ โมหะ”๔ กิเลสเหลาน้ีเปนไฟเผาโลก
ทุกกาลสมัย และเปนนายที่บงการมนุษยใหเบียดเบียนทําลายลางกันแมบุคคลจะมีอํานาจครอบงํา
ผูอื่นไดมากมาย แตตองเปนทาสของตัณหา จึงไดขวนขวาย เพื่อหักลางผูอื่นลงไปใหยอยยับ โดยที่ไม
พยายามหักตัณหาในใจของตัวเองลงไปเลย เมื่อเปนเชนน้ี ความสงบก็เกิดข้ึนไดโดยยาก ยิ่งแกดวยวิธี
เพิ่มตัณหาใหแกตนและหักลางผูอื่นใหจํายอมก็ยิ่งเพิ่มความไมสงบ เพราะไมมีใครที่จะยินยอมแกกัน 
ตองพากันพยายามปองกันตนเอง หรือคิดหักลางเปนการตอบแทนกันอยูตลอดไป โทษของการขาด
ความสามัคคีในดานบุคคล ทําใหขาดความเชื่อถือและไมยอมรับในหมูชนโดยทั่วไป เปนคนที่ขาด
ความรับผิดชอบ เอาตัวรอดแตฝายเดียว เปนคนมีอคติอยูในใจ ซ่ึงอคติน้ีในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
หมายถึง อคติ ๔ ประการที่นําความไมสงบและเปนที่เกลียดชังของบุคคลโดยทั่วไป อันไดแก 

๑) ฉันทาคติ ลําเอียงเพราะรักใครกัน ไดแก การทําลายความยุติธรรมเพราะลุอํานาจแก
ความรักใครชอบใจเชนคนที่ตนรักทําผิดสมควรจะลงโทษ แตก็ไมลงโทษ เปนตน 

๒) โทสาคติ ลําเอียงเพราะไมชอบกัน ไดแก การทําลายความยุติธรรมเพราะลุอํานาจแก
ความเกลียดชังกัน เชน เขาไมไดทําผิด ก็กลาวหาวาเขาและลงโทษเขาเสีย 

๓) โมหาคติ ลําเอียงเพราะเขลา ไดแก การที่ทําอะไรลงไปใหเสียความยุติธรรมเพราะ
ความโงเขลาเบาปญญาของตน เชน ผูใหญตัดสินลงโทษผูนอยโดยที่ยังมิไดไตสวนหรือสอบสวน
ความผิด ขาดความรอบคอบ ทําใหเกิดความเสียหายแกผูนอย 

๔) ภยาคติ ลําเอียงเพราะกลัว ไดแก มีความเกรงกลัววาจะมีภัยมาถึงตัวจึงไมปฏิบัติ
หนาที่โดยยุติธรรม เชนเจาหนาที่ตํารวจ เห็นผูมีอํานาจทําผิดแตก็ไมจับกุมเปนตน87

๕ 

                                           
๔ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๙๓/๒๕๔. 
๕ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๗-๑๘/๑๗. 



๖๑ 

 

 โทษของการมีอคติทั้ง ๔ อยาน้ี จะนํามาซ่ึงความไมเปนระเบียบเรียบรอย เมื่อมีความไม
เสมอภาคในหมูชนที่อยูรวมกันเกิดข้ึน ก็จะทําใหเกิดความเหล่ือมลํ้าต่ําสูง เกิดความไมเปนธรรมซ่ึง
กอใหเกิดความขัดแยง ขัดขืน ไมปฏิบัติตามคําสั่ง ขอบังคับ ซ่ึงจะกอใหเกิดเปนอุปสรรคปญหาแกการ
บริหารและการปกครองอยางใหญหลวงได เชน สถาบันครอบครัว ถาสมาชิกในครอบครัวไมไดรับ
ความยุติธรรม เชนเมื่อลูกไมไดรับความยุติธรรม ลูกก็จะขัดขืนตอคําส่ังคําสอนของบิดามารดา เกิด
ความนอยใจโดยหันไปติดยาเสพติด หรือกอปญหาตางๆ นานา ประชดบิดามารดาโดยการหนีออก
จากบาน เปนเด็กเรรอน เปนเด็กขายบริการทางเพศ เปนตน อีกทั้งยังเปนการสรางทัศนะที่ผิดๆ 
ใหแกตนเอง 

 ดังน้ัน ลักษณะของบุคคลที่ขาดความสามัคคีหรือไมมีนํ้า ใจน้ันจะมีลักษณะดังตอไปน้ี 

๑) กาวราว (Aggressive) 

๒) ตีตัวหางจากวงสังคม (Aloof) 

๓) หยิ่งยโส (Arrogant) 

๔) เผด็จการ ใครขัดไมได (Autocratic) 

๕) ขมข่ืน (Bitter) 

๖) ชอบเยาะเยยถากถางคนอื่น (Cynical) 

๗) ชอบสงสัย (Distrustful) 

๘) ชอบโออวด (Egotistical) 

๙) คอยจับผิดชอบวิพากษวิจารณ (Fault-finding) 

๑๐) วางตัวเปนศัตร ู(Hostile) 

๑๑) คนใจแข็งปราศจากความเมตตา (Hard-hearted) 

๑๒) ใจรอนไมอดทน (Impatient) 

๑๓) คนไมดี คอนขางเลว (Indifferent) 

๑๔) ไมยอมผอนปรน (Intolerant) 

๑๕) หยาบคาย (Rude) 

๑๖) เยาะเยย (Sarcastic) 

๑๗) มุงแตตนเอง (Self-centcred) 

๑๘) หาประโยชนใสตน (Self-seeking) 

๑๙) เห็นแกตัว (Selfish) 

๒๐) หัวสูง บาเหอ (Snobbish) 



๖๒ 

 

๒๑) ข้ีเหนียว (Stingy) 

๒๒) ใจราย (Unkind) 

การมีมานะ คือ ความถือตัวก็เปนโทษอยางหน่ึงที่ทําใหขาดความสามัคคีกันข้ึน มานะการ
ถือตัวน้ี มี ๓ ประการ ไดแก ความถือตัววาเลิศกวาเขา เสมอเขาหรือดีกวาเขา และพรอมที่จะ
กระจายตัวเองออกไปโดยอาศัยทรัพยบาง ยศบาง ตําแหนงหนาที่การงานบาง ตระกูลบาง กอใหเกิด
ความดูถูกดูหมิ่นบุคคลอื่น ซ่ึงมีผลใหเกิดแตกแยกกันไดระหวางผูคนในสังคมวาโดยยอ มี ๓ ประการ 
ไดแก 

๑) ความถือตัววาเราดีกวาเขา จัดเขาในลักษณะทะนงตัว 

๒) ความถือตัววาเราเสมอเขา จัดเขาในลักษณะตีเสมอ 

๓) ความถือตัววาเราเลวกวาเขา จัดเขาในลักษณะมีปมดอย 

มานะทั้ง ๓ ประการน้ัน เปนเรื่องของการตีเสมอ หรือยกตนขมทาน เปนอาการกระดาง
ทางใจ อีกชั้นหน่ึงก็เปนการดูหมิ่นคนอื่นอีกชั้นหน่ึงก็เปนการดูหมิ่นตัวเอง ย่ํายีตัวเอง ทําใหตนสูญเสีย
ความเชื่อมั่นซ่ึงลวนแตเปนอุปสรรคของความดีงาม ในแตละชั้นทั้งน้ัน เน่ืองจากเปนกิเลสเครื่องเศรา
หมองใจ ซ่ึงจําเปนจะตองแกไขดวยความรูสึกที่มีปญญาพิจารณาเห็นถึงความจริงวาคนเราน้ันไมมีใคร
จะดีไปกวาคนอื่นดวยประการทั้งปวงและก็ไมมีใครจะเลวไปกวาคนอื่นดวยประการทั้งปวง พรอมที่จะ
ยอมรับนับถือกันได การตีเสมอ การดูหมิ่นคนอื่น การดูหมิ่นตนเอง การยกตนเทียมทาน เปนตน 

๔.๒.๒ ดานสวนรวม 

โทษหรือความเสียหายที่จะเกิดในเพราะการกอความทะเลาะวิวาทในสังคมสงฆถือวามี
โทษที่รุนแรงและเปนเรื่องที่สงฆหรือชาวพุทธโดยทั่วไปจะพึงทําความเขาใจและไมพึงกอใหเกิด
เน่ืองจากวาการทะเลาะเปนบอเกิดของปญหาที่สําคัญ ดังน้ี 

๑) โทษทางดานสังคม หมายถึง เมื่อสังคมใดก็ตามที่มีการทะเลาะววิาทเกิดข้ึนมักจะนํามา
ซ่ึงความวุนวายอันเน่ืองมาจากความที่คนในสังคมไมอาจจะปรับความเขาใจใหเปนไปในแนวทาง
เดียวกันได ทําใหระบบความสัมพันธในสังคมเปล่ียนไปจากที่เคยรักกันก็จะกลายมาเปนเกลียดชังกัน
หรือไมอาจจะมองหนาหรือรวมกิจกรรมกันได 

๒) โทษเกี่ยวกับปญหาศีลธรรม (โลกหนา) การทะเลาะวิวาทกันในทางพระศาสนาซ่ึง 
พระพุทธองคตรัสวา ผูกอความทะเลาะวิวาทตายไปตองตกนรก88

๖ 

๓) โทษเกี่ยวกับการบรรลุเปาหมายของการบวชหรือการปฏิบัติธรรมคือ การบรรลุพระ
นิพพาน พระพุทธองคไดตรัสไวชัดเจนวาการทะเลาะวิวาทกันของพระภิกษุหรือสมาชิกในสังคมสงฆ
น้ันทําใหไมสามารถที่จะบรรลุพระนิพพานได เพราะการผูกโกรธยอมเปนลักษณะของกิเลสอยางหน่ึง

                                           
๖ องฺ.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๒๑๒/๓๕๔-๓๕๕. 



๖๓ 

 

ที่เปนอุปสรรคตอการบรรลุนิพพาน89

๗ ดังน้ัน ผูที่ยังไมอาจจะละเลิกการทะเลาะหรือกอการทะเลาะให
เกิดข้ึนในสังคมยอมจะไมสามารถที่จะบรรลุนิพพานได90๘ และการทะเลาะก็เปนเหตุใหมีการตองอาบัติ
อันเปนความเศราหมองของการปฏิบัติธรรมอันจะเปนอุปสรรคตอการบรรลุธรรมหรือที่บรรลุแลวก็จะ
เสื่อมไป๑๐๕ เพราะเหตุน้ัน จึงทรงหามไมใหมีการทะเลาะวิวาทกันและทรงบัญญัติวิธีการแกไข
ปญหาการทะเลาะวิวาทเพื่อที่จะใชเปนอุบายในการชวยใหพระภิกษุสามเณรสามารถที่จะปฏิบัติธรรม
ไดโดยสะดวกจนสามารถบรรลุเปาหมายอันสูงสุดคือพระนิพพานได 

บานเมืองของเราที่มีแตความสุข ความรมเย็นภายใตพระบรมโพธิสมภาร กลับมีเหตุการณ
ที่ไมพึงประสงคตางๆ เกิดข้ึนมากมายหลายครั้ง ปญหาสําคัญยิ่งของประเทศไทยที่กําลังประสบปญหา
ทางดานวิกฤติเศรษฐกิจสังคม และการเมืองอยางรุนแรง สงผลกระทบใหประเทศชาติ สังคมไทยเกิด
ความวุนวายสับสน ไมเปนอันหน่ึงอันเดียวกัน มุงเนนแตประโยชนสวนตนเปนหลัก การประพฤติ
ปฏิบัติของมวลมนุษยจะเปนมิจฉาทิฏฐิ สังคมจะปนปวนวุนวาย เน่ืองจากมีความคิดเห็นที่ไมตรงกัน มี
การงานที่ผิด ทั้งที่มีโทษทั้งความผิดทางดานกฎหมายบานเมือง และผิดศีลธรรม ๕ ประการ ไดแก 

๑) การคาขายศาตรา ไดแก คาอาวุธมีปน ระเบิด เปนตน 

๒) การคาขายสัตว ไดแก คาสัตวเพื่อเปนอาหาร เชน ปลา กุง หอย เปนตน 

๓) การคาขายเน้ือสัตว ไดแก คาเน้ือสัตวที่ใชประกอบทําอาหารมี ปลา ไก หมู เปนตน 

๔) การคาขายนํ้าเมา ไดแก สุรา เบียร ยาเสพติดตางๆ เปนตน 

๕) การคาขายยาพิษ ไดแก ยาพิษที่สามารถทําใหมนุษยถึงความตายไดหากรับประทาน
หรือเสพเขาทางรางกาย มียาบา เฮโลอีน เปนตน91

๙ 

การงานทั้ง ๕ ประการน้ี นําความแตกแยกความสามัคคีใหเกิดข้ึนในสังคมเพราะเกิดข้ึน
จากการประกอบการงานที่ทุจริตซ่ึงมีอยูมากมายในสังคมไทย สวนโทษที่เกิดจากการประกอบ การ
งานที่ทุจริตน้ัน แบงออกได ดังน้ี 

๑) การดื่มนํ้าเมาและสิ่งเสพติดทั้งหลายมีโทษ ๖ ประการ (การคาขายสิ่งมึนเมา) ไดแก 

 (๑) เสียทรัพย 

 (๒) กอการทะเลาะวิวาท 

 (๓) เกิดโรค 

 (๔) ถูกติเตียน 

 (๕) ไมรูจักอาย 

                                           
๗ องฺ.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๒๑๑/๓๕๔. 
๘ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๓๕/๔๔. 
๙ องฺ.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๑๗๗/๑๘๖. 



๖๔ 

 

 (๖) ทอนกําลังปญญา92

๑๐ 

๒) การเที่ยวกลางคืน มีโทษ ๖ ประการ ไดแก 

 (๑) ชื่อวาไมรักษาตัว 

 (๒) ชื่อวาไมรักษาลูกเมีย 

 (๓) ชื่อวาไมรักษาทรัพยสมบัติ 

 (๔) เปนที่ระแวงของคนทั้งหลาย 

 (๕) มักถูกใสความ 

 (๖) ไดความลําบากมาก93

๑๑ 

๓) การเลนการพนัน มีโทษ ๖ ประการ ไดแก 

 (๑) เมื่อชนะยอมกอเวร 

 (๒) เมื่อแพยอมเสียดายทรัพยที่เสียไป 

 (๓) ทรัพยยอมฉิบหาย 

 (๔) ไมมีใครเชื่อถือถอยคํา 

 (๕) เปนที่หมิ่นประมาทของเพื่อน 

 (๖) ไมมีใครประสงคจะแตงงานดวย94

๑๒ 

 ตัวอยางของโทษหรือผลเสียของการประกอบอาชีพที่ผิด อันจะนําไปสูผลเสียหรือ
ผลกระทบในสังคมสวนรวม เปนไปเพื่อความลมเหลวในชีวิต เปนชีวิตที่วางเปลา เปนสังคมแหงความ
เดือดรอน และที่สําคัญที่สุดนํามาซ่ึงความขัดแยง แตกแยกซ่ึงหมูคณะ ซ่ึงมีผลตรงกันขามกับการงาน
ที่สุจริตที่ถูกประกอบดวยธรรม ถูกตองตามจารีต กฎหมายบานเมือง ฉะน้ัน การประกอบการงานที่
สุจริตน้ันตองอยูในขอบเขตของศีลธรรมที่ดีงาม ดังพระพุทธพจนบทที่วา 

 ภิกษุทั้งหลาย เราไมรูแลว ยอมไมกลาวความส้ินสุดแหงกรรมที่สัตวตั้งใจกระทําส่ังสมข้ึน 
ก็วิบากน้ันแล อันสัตวผูทําพึงไดเสวยในปจจุบัน (ทิฏฐธรรมเวทนียะ) ในอัตภาพถัดไป (อุปปชชเวทนี
ยะ) หรือในอัตภาพตอๆ ไป (อปราปรเวทนียะ) ภิกษุทั้งหลาย เราไมรูแลว ยอมไมกลาวการทําที่สุด
ทุกขแหงกรรมที่สัตวตั้งใจกระทําสั่งสมข้ึน ในขอน้ันความวิบัติอันเปนโทษแหงการงานทางกาย ๓ 
อยาง มีความตั้งใจเปนอกุศล ยอมมีทุกขเปนกําไร มีทุกขเปนวิบาก ความวิบัติอันเปนโทษแหงการงาน

                                           
๑๐ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๗๙/๑๔๐. 
๑๑ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๘๐/๑๔๐. 
๑๒ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๘๒/๑๔๐. 



๖๕ 

 

ทางวาจา ๔ อยาง มีความตั้งใจเปนอกุศลยอมมีทุกขเปนกําไร มีทุกขเปนวิบาก ความวิบัติอันเปนโทษ
แหงการงานทางใจ ๓ อยาง มีความตั้งใจเปนอกุศล ยอมมีทุกข เปนกําไร มีทุกขเปนวิบาก95

๑๓ 

 ภิกษุทั้งหลาย เราไมรูแลว ยอมไมกลาวความส้ินสุดแหงกรรมที่สัตวตั้งใจกระทําส่ังสมข้ึน 
ก็วิบากน้ันแล ยอมเกิดในปจจุบัน ในอัตภาพถัดไปหรือในอัตภาพตอ ๆ ไป ภิกษุทั้งหลายเราไมรูแลว 
ยอมไมกลาวการทําที่สุดทุกขแหงกรรมที่สัตวตั้งใจกระทําส่ังสมข้ึนภิกษุทั้งหลาย ในขอน้ันสมบัติแหง
การงานทางกาย ๓ อยาง มีความตั้งใจเปนกุศล ยอมมีสุขเปนกําไรมีสุขเปนวิบากสมบัติแหงการงาน
ทางวาจา ๔ อยาง มีความตั้งใจเปนกุศล ยอมมีสุขเปนกําไร มีสุขเปนวิบากสมบัติแหงการงานทางใจ 
๓ อยาง มีความตั้งใจเปนกุศล ยอมมีสุขเปนกําไร มีสุขเปนวิบาก96

๑๔ 

 จากพระพุทธพจนสองบทขางตนแสดงใหทราบถึงผลอันเปนโทษของความขาดความ
สามัคคีและประโยชนของสามัคคีธรรมทั้ง ๓ ทาง ไดแก ทางกาย ทางวาจาและทางใจวาสามารถทํา
ใหชีวิตของบุคคลน้ัน คณะน้ันตองจมอยูกับความทุกขความเดือดรอนทั้งชาติน้ีและชาติหนาตอๆ ไป
จนกวาจะมีความเห็นและการประพฤติปฏิ บัติที่ ถูกตองตามหลักพระธรรมคําสั่ งสอนใน
พระพุทธศาสนา 

ในสวนของการแตกความสามัคคีกันของชนในชาติน้ันก็เปนอีกประเด็นหน่ึงที่นํามาซ่ึง
ความหายนะ กอใหเกิดโทษโดยภาพรวมของสังคม ยอมเปนหนทางแหงหายนะอยางยิ่ง และเปนทาง
แหงความทุกขระทมขมข่ืนเปนอันมาก ทุกๆ สังคม ถาแตกความสามัคคีกันแลว ความลมสลายตกต่ําก็
เกิดข้ึน ดังน้ัน พึงพิจารณาจากเรื่องเหลาน้ี เชน 

สามีภรรยาแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองเกิดการหยาราง ครอบครัว
แตกแยก บุตรธิดาไรความอบอุน เปนตน 

พระภิกษุในวัดแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองเกิดวัดราง หรืออยูดวยกันอยาง
ยากลําบาก คอยแตจะนินทาวารายกัน ถือพรรคถือพวก เปนตน 

ขาราชการแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองเกิดความเส่ือมเสียในวงราชการทํา
ใหการงานเกี่ยวกับการพัฒนาประเทศชาติก็มีปญหา เปนตน 

 ทหารและตํารวจแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ก็ตองพายแพแกศัตรูผูรุกรานคณะ
รัฐบาลแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ชาติก็ตองเกิดความส่ันคลอน ไมมั่นคง หรือการ
บริหารงานราชการแผนดินไมราบรื่น 

พลเมืองแตกความสามัคคีกัน จะเกิดอะไรข้ึน ชาติบานเมืองก็ถึงคราวลมสลาย เสียเอก
ราชแกชาติอื่น พลเมืองก็ไรสิทธิเสรีภาพ 

                                           

๑๓ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๙๔/๒๖๖. 
๑๔ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๙๔/๒๖๘. 
 



๖๖ 

 

ความแตกสามัคคีของผูคนในชาติมีสาเหตุมาจากเหตุปจจัยตางๆ แตพอสรุปไดวา 

๑) การมองกันในแงราย คือ เพงโทษกันและกัน 

๒) หูเบา เชื่องาย เมื่อมีคนอื่นมาพูดหรือทําใหเกิดการเขาใจผิดตอกัน 

๓) เห็นแกตัว ไมสนใจเรื่องของสวนรวม 

๔) ขาดการเสียสละ ไมยอมเสียสละ เมื่อถึงคราวควรเสียสละ 

๕) จิตใจไมมั่นคง จิตใจหวั่นไหว ออนแอ เมื่อไดรับขาวลือ 

๖) ความคิดเห็นไมตรงกัน 

 ทั้งหมดที่กลาวมาน้ี คือ สาเหตุหน่ึงที่ทําใหเกิดความแตกสามัคคีของผูคนในสังคมดังน้ัน 
หากสังคมไทยหวังความเจริญกาวหนา พึงหลีกเวนสาเหตุทั้ง ๖ น้ีเสีย97

๑๕ 

ในสมัยพุทธกาลพระพุทธองคทรงเห็นโทษของการขัดแยงทะเลาะวิวาทกันภายในสังคม
สงฆซ่ึงเปนมลทินและเปนอุปสรรคในการบรรลุเปาหมายสูงสุดคือพระนิพพาน 98

๑๖ ดวยเหตุผลดังกลาว
จําตองกําหนดรูปแบบและวิธีการแกไขปญหาน้ีข้ึนเพื่อใหคณะสงฆนําไปปรับใชเพื่อการแกไขปญหา
ดังกลาวใหสงบยุติอันไมเปนอุปสรรคในการบรรลุเปาหมายสูงสุดของทางศาสนาตอไป 

๔.๓ ประโยชนของการมีความสามัคคี 

๔.๓.๑ ดานบุคคล 

 ประโยชนของความสามัคคีเปนทางแหงความสุข ความสุขในท่ีนี้ คือ ความสุขใจ
เพราะใจท่ีมีความรักใครนับถือกันเปนอารมณ ยอมแชมช่ืนเบิกบาน นี้คือ ความสุขอันแรก
ท่ีผูสามัคคีกันจะพึงไดรับ นอกจากนี้ ประโยชนของการสามัคคี ก็คือ ความสําเร็จในการ
ดํารงชีวิตของมนุษยในสังคม ชีวิตมีความสุขไดเพราะความสามัคคีของหมูคณะ ดังพุทธ
ภาษิตท่ีวา “สุขา สงฺฆสฺส สามคฺคี ความพรอมเพรียงของหมูคณะเปนเหตุใหเกิด
ความสุข”๑๗ 

คนท่ีอยูรวมกันเปนหมูคณะ เชนรวมหมูบานเดียวกัน รวมสถานศึกษา รวม
อาชีพ หรือสถานท่ีทํางานเดียวกัน หากกิจกรรมใดรวมมือรวมแรง รวมใจกันทํา ยอมจะนํา
ความสําเร็จและนําความสุขมาให เชน การลงแขกปลูกขาว เก่ียวขาว ทําบุญทอดกฐิน ทํา
ถนนหนทางจากหมูบานไปออกทางหลวงสายใหญ ถารวมแรงรวมใจกันก็สําเร็จเร็ว แมจะ

                                           
๑๕ ชัยวัฒน อัตพัฒน และวิธาน สุชีวคุปต, หลักการดํารงชีวิตในสังคม, หนา ๑๕๑-๑๕๒. 
๑๖ องฺ.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๒๑๒/๓๕๔-๓๕๕. 
๑๗ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๒๔/๒๘-๒๙. 



๖๗ 

 

เกิดศึกสงคราม ศัตรูมารุกราน หากชาวบานทุกตําบลรวบรวมผูคนขึ้นตอสูศัตรู ยอม
จะตองแพพายลมตาย แตหากผูคนในสังคมมีความแตกแยกสามัคคี ก็มีแตความพายแพ
และนําทุกขมาใหอยางแนนอน ดังพระพุทธพจนวา 

“บุคคลผูทําลายสงฆใหแตกกัน ยินดีแลวในการแตกแยกตั้งอยูในอธรรม เปนผูเขาถึง
อบาย เขาถึงนรก ตั้งอยูในนรกน้ันตลอดกัปหน่ึง ยอมพลาดจากธรรมเปนแดนเกษมจากโยคะ ยอม
เสวยกรรมอยูในนรกตลอดกัปหน่ึง เพราะทําลายสงฆผูพรอมเพรียงกันใหแตกกัน”๑๘ “ความพรอม
เพรียงแหงสงฆ เปนเหตุใหเกิดความสุขและบุคคลผูอนุเคราะหสงฆผูพรอมเพรียงกันแลว ผูยินดีแลว
ในความพรอมเพรียงกัน ตั้งอยูในธรรม ยอมไมพลาดจากธรรมเปนแดนเกษมจากโยคะ ยอมบันเทิงอยู
ในสวรรคตลอดกัปหน่ึงเพราะสมานสงฆใหพรอมเพรียงกัน”๑๙ 

มีงานอยูเปนอันมากที่เราทําคนเดียวไมได แตจะทําไดในเมื่อไดรับการรวมกําลังกับคนอื่น 
เชน การปองกันภัยทั้งสวนตัวและสวนรวม การเสริมสรางความมั่นคงของตนและของชาติการ
บริหารงานทั่วไป เปนตน สิ่งเหลาน้ีตองอาศัยความรวมมือรวมใจของปวงชน จึงจะทําไดสําเร็จสมดัง
พุทธศาสนสุภาษิตที่วา “สพฺเพสํ สงฺฆภูตานํ สามคฺคี วุฑฺฒิสาธิกา ความพรอมเพรียงของปวงชนผูเปน
หมู ยังความเจริญใหสําเร็จ” พุทธศาสนสุภาษิตบทน้ี หมายความวา ถาที่ใด หมูชนใดไดรับความ
รวมมือจากปวงชนดวยความสมัครใจ มีความสามัคคีเปนพื้นฐานแลว ที่น้ัน องคกรน้ันยอมประสบ
ความสําเร็จ ความเจริญกาวหนา ถาคนในชาติอันเปนชุมชนยิ่งใหญไดพรอมเพรียงใจกัน งานสําคัญ
ของชาติยอมจะสําเร็จได เชนงานกอบกูเอกราชชาติไทยของพระบาทสมเด็จพระนเรศวรมหาราช และ 
“พระบาทสมเด็จพระเจาตากสินมหาราช ชาวไทยทั้งชาติไดรวมแรงแข็งขันตอสูกอบกูบานเมืองเอาไว 
จนสามารถดํารงความเปนเอกราชและความเปนไทเอาไวได ก็เพราะความพรอมเพรียงของปวงชนผู
เปนหมู จึงสามารถประสบความสําเร็จสมปรารถนา สวนสาเหตุที่กรุงศรีอยุธยาถูกขาศึกเขาเผา
ทําลายไดถึงสองครั้ง ก็เพราะคนในชาติทะเลาะวิวาทกันเอง แตกแยกสามัคคี ชาติจึงยอยยับอับ
จน”๒๐ 

จะเห็นไดวา ที่ใดมีความเคารพนับถือและไมตรีตอกัน ที่น่ันยอมมีความสามัคคีพรอม
เพรียงปรองดองกัน เขารวมแรงรวมใจกัน รวมความคิดเห็นและรวมทรัพยสินกันเพื่อทําประโยชนอัน
ใหญหลวงใหสําเร็จ แมที่ใดมีความสามัคคี ที่น่ันก็มีความสงบสุข มีนํ้าใจโอบออมอารีและเอื้อเฟอ
เกื้อกูลอุดหนุนกันเชนน้ี ยอมนํามาซ่ึงความรัก เคารพนับถือกัน เชื่อมไมตรีกัน ใหสนิทสนมแผกวาง
ออกไป ทําใหเกิดความอุนหนาฝาคั่งเปนปกแผนมั่นคง เพราะความสามัคคีเปนพลังน่ันเอง 

                                           
๑๘ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๓๘/๖๘. 
๑๙ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๓๙/๖๙. 
๒๐ โกวิท ตั้งตรงจิตร, พุทธศาสนสุภาษิต นําชีวิตใหรุงเรือง, (กรุงเทพมหานคร: บริษัท รวมสาสน 

จํากัด, ๒๕๔๕), หนา ๗๙๑. 
 



๖๘ 

 

๔.๓.๒ ดานสังคม 

ศักยภาพในการเขาถึงของผูคนในสังคมตามทัศนะของพระพุทธศาสนาเถรวาทแสดงให
ทราบถึงความสามัคคีพรอมใจกันในการประพฤติปฏิบัติในทิศทางเดียวกัน อะไรที่เปนพิษภัยตอชีวิต
และสังคมก็ไมทํา หากใครทําก็พยายามตัดเตือนแกไขใหเลิกการกระทําเชนน้ันเสีย โดยมีผลประโยชน
รวมกัน เริ่มจากในครอบครัวมีความสุข อบอุน สถาบันการศึกษามีการส่ังสอนกันดวยความรูที่เปน
ประโยชน มุงสอนกันเพื่อใหสามารถนําเอาความรูน้ันมารับใชสังคมที่ตนอยูอาศัย มีความเมตตากรุณา
ตอกันทั่วหนา ไมฝาฝนกฎ ระเบียบของสังคม เปนตน ยอมรับความสําคัญของกันและกันระหวาง
มนุษยดวยกัน ยอมรับความเปนมนุษยเทาเทียมกัน ดวยเหตุน้ี มนุษยจึงมีศักยภาพในการเขาถึงความ
ดีงามได และสามารถอยูรวมกันในสังคมแหงความผาสุกได ไมวาจะนับถืออะไร มีความเชื่ออยางไรก็
ตาม หากยึดเอาสังคมเปนที่ตั้งแลว ปญหาตางๆ ที่เกิดจากนํ้ามือของมนุษยที่เกิดจากความแตกแยก
ทางความคิดของมวลมนุษยก็ไมสามารถที่จะเกิดข้ึนไดอยางแนนอน ทั้งน้ีก็เพราะตางคนตางทราบกัน
ไดอยางดียิ่งวา ความสามัคคีของคนทุกคนเทาน้ันที่สามารถเอาชนะปญหาตางๆ ได แมวาจะเปนภัย
ปญหาทางธรรมชาติ มีนํ้าทวม แผนดินไหว เปนตนก็ตาม มนุษยมีพลังและศักยภาพเพียงพอที่จะ
สรางสรรคสิ่งที่ดีงานใหแกกันและกัน แกสังคมและโลกไดดวยความตั้งใจพากเพียรพยายามรวมกัน มี
นํ้าใจ มีความคิดเห็นเดียวกันเพื่อสรางสรรคสังคมของตนใหดียิ่งข้ึน กลาวงายๆ ก็คือ สอนใหมนุษยตื่น 
ใหรูจริง และเบิกบานจากกิเลสเครื่องเศราหมองตางๆ ที่ผานเขามาสูชีวิต สูสังคม ใหมีสติปญญารับมือ
สิ่งเหลาน้ีไดน่ันเอง และสิ่งที่เปนเครื่องมือสําหรับสรางความดีงาม เปนสิริมงคลแกชีวิตน้ัน ก็คือ กาย 
วาจา และใจของมนุษยเองโดยมีพระธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนาเถรวาทเถรวาทเปนแนวทางใน
การสรางความสามัคคีที่สามารถนําชีวิตและสังคมของตนไปสูความเปนชีวิตที่ดีงาม สังคมแหงความ
สงบสุขที่แทจริง สมดังพุทธพจนที่วา 

“ธรรมทั้งหลายมีใจเปนหัวหนา มีใจประเสริฐที่สุด สําเร็จแลวแตใจ ถาบุคคลมีใจผองใส 
กลาวอยูก็ตาม ทําอยูก็ตาม สุขยอมไปตามบุคคลน้ันเพราะสุจริต ๓ อยางเหมือนเงามีปรกติไปตาม 
ฉะน้ัน”๒๑ 

ผลหรือประโยชนของการมีความสามัคคีของคนไทยทั้ งมวลตามทัศนะทาง
พระพุทธศาสนาเถรวาทน้ันพอสรุปได ดังน้ี 

๑) ทิฏฐธัมมิกัตถประโยชน : ประโยชนในชาติน้ี ไดแก เปนประโยชนทางเศรษฐกิจและ
สังคม ที่ผูคนในสังคมทุกคนพึงไดรับจากการรวมมือรวมแรงกันในการพัฒนาสังคมของตนให
เจริญกาวหนากลาวคือ ทุกคนตางมีความสามัคคีขยันทํางานหาเล้ียงชีพที่ถูกตอง มีความสมัครสมาน
ชวยเหลือเจือจุนกัน โดยธรรม ๔ ประการ ไดแก 

(๑) อุฏฐานสัมปทา ไดแก การถึงพรอมดวยความขยันหมั่นเพียรในการทํางานหาเล้ียงชีพ
ที่สุจริต ถูกตองทํานองครองธรรม 

                                           
๒๑ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๑/๑๑. 



๖๙ 

 

(๒) อารักขสัมปทา ไดแก การถึงพรอมในการรักษาทรัพยสมบัติที่ตนหามาได รูจักใชจาย
ในดานตางๆ 

(๓) กัลยาณมิตตตา ไดแก การถึงพรอมดวยการคบเพื่อนที่ดี หลีกเลี่ยงคนพาล 

(๔) สมชีวิตา ไดแกการถึงพรอมดวยการดํารงชีวิตตนเองไดเหมาะสม ไมเกินฐานะความ
เปนอยูของตนเอง104

๒๒ 

เมื่อผูคนในสังคมไทยไดยึดถือปฏิบัติตามหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเถรวาทโดยมี
ความสามัคคีเปนนํ้าหน่ึงใจเดียวกันก็ยอมเกิดความสุขในชีวิต ในสังคมปจจุบัน ๔ ประการ ไดแก 

 (๑) อัตถิสุข ไดแก ความสุขเพราะมีทรัพยสมบัติ 

(๒) โภคสุข ไดแก ความสุขที่เกิดแตการจายทรัพยบริโภคที่ตองการ 

(๓) อนณสุข ไดแก ความสุขที่ไมตองเปนหน้ีใคร ไมไดไปกูทรัพยสินใครมา 

(๔) อนวัชชสุข ไดแก ความสุขที่เกิดข้ึนจากการประกอบการงานที่ไมมีโทษ105

๒๓ 

ประโยชนขางตนน้ัน จัดเปนประโยชนสําหรับผูคนในสังคมไทยโดยตรง สวนประโยชนที่มี
ตอสังคมสวนรวมน้ันมีอยู ๓ ประการ106

๒๔ ดังน้ี 

(๑) อัตตัตถประโยชน ประโยชนสวนตน ไดแก ผลประโยชนสวนตัวที่ตนเองจะไดรับทั้ง
ปจจุบันและอนาคตของตนเอง เชน มีทรัพยสินสมบัติมาก สามารถแบงปนแกคนอื่นได 

 (๒) ปรัตถประโยชน ประโยชนของผูอื่น ไดแก ผลประโยชนที่เปนไปเพื่อคนอื่นในสังคม 
เชน การสั่งสอนผูอื่น (ธรรมทาน) ใหปฏิบัติธรรมจนเขาเกิดผลที่เปนประโยชนสําหรับตนเองได แต
ทั้งน้ีทั้งน้ัน ทุกคนตองสามารถทําประโยชนของตนใหไดเสียกอนจึงจะสามารถชวยเหลือแนะนําคนอื่น
ในสังคมได 

 (๓) อุภยัตถประโยชน ประโยชนรวมกันทั้งสองฝาย ไดแก ผลประโยชนที่เกื้อกูลทั้งสอง
ฝาย กลาวคือ ทั้งตัวบุคคลเอง คนอื่นและสังคมที่อยูรวมกันจะไดรับประโยชนรวมกันในการประพฤติ
ตามหลักธรรมในพระพุทธศาสนาเถรวาทจารีตประเพณี และกฎหมายบานเมืองเปนตน เชน
ขาราชการปฏิบัติหนาที่ของตนไดสมบูรณและประชาชนก็เต็มใจปฏิบัติตามกฎเกณฑทางบานเมือง มี
ความสามัคคีปรองดองกัน เปนเหตุในสังคมเกิดความสงบรมเย็นเปนตน 

การยึดหลักสามัคคีธรรมในพระพุทธศาสนาเถรวาทเพื่อความเจริญรุงเรือง เพื่อความดี
งามในชีวิตของผูคนและความสงบสุขของสังคมน้ัน ที่จริงแลว ก็คือ หลักการปฏิบัติตนใหเกิดความรู
สามารถแกไขความแตกราว ความขาดสามัคคี ความเห็นแกตัวของผูคนในสังคมไทย ทั้งน้ีก็เพราะ

                                           

 ๒๒ องฺ.อฏฐก. (ไทย) ๒๓/๑๔๔/๒๒๒. 
๒๓ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๒/๖๒/๙๐. 
๒๔ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๖๗๓/๒๖๒. 



๗๐ 

 

มนุษยมีศักยภาพเพียงพอที่จะรวมมือรวมแรงกายใจของแตละคนเพื่อแกไขปญหา ความเดือดรอน
ตางๆ ในชีวิตของตน สามารถชวยคนอื่นไดดวย และยังชวยทําใหสังคมมนุษยนาอยูยิ่งข้ึน เปนสังคม
แหงสันติสุขที่แทจริงดวยหลักสามัคคีธรรม ขอเพียงผูคนในสังคมไทยมีความตั้งใจมีความสามัคคีกัน
รวมกันสรางสรรค พัฒนา และแกไขบานเมืองอยางเต็มที่ เต็มกําลัง ซ่ึงผลของความสามัคคีน้ันก็
ยอมจะเกิดมีอยางแนนอน ดังพุทธดํารัสที่วา “วิริเยน ทุกฺขมจฺเจติ มนุษยจะลวงทุกขได เพราะความ
เพียร”๒๕ 

ผลทั้งหลายตามที่กลาวมาน้ี จะเกิดมีข้ึนในสังคมไทย จะเกิดข้ึนแกประชาชนคนไทยทุก
หมูเหลาไมได หากคนไทยทุกคนตางจิตตางใจ ไมมีความเปนนํ้าหน่ึงใจเดียวกัน ไมมีความสามัคคี
ปรองดองกัน และไมมีความรักที่ปกปองรักษาสถาบันในชาติ ฉะน้ัน ความรวมมือรวมใจของประชาชน
ทั้งหลายโดยไมโยนภาระหนาที่ใหฝายใดฝายหน่ึงตองรับผิดชอบเพียงลําพัง ทุกคนที่อยูในสังคมไทย
ตองถือวาตนเองก็มีหนาที่รับผิดชอบดวย ดวยการใหความรวมมือกับรัฐบาลเจาหนาที่ผูปฏิบัติงาน
ดานตางๆ ตองรวมใจกันใชสิทธิ์ ตองรวมมือกับรัฐบาลเพื่อใหนโยบายทางสังคม เศรษฐกิจและ
การเมืองบรรลุผลตามเปาหมาย กระบวนการยุติธรรมตองยุติธรรมจริงๆ ไมเลือกปฏิบัติรัฐบาลตอง
ดูแลควบคุมจริงจัง ดังน้ัน ขอใหคนไทยทุกคนจงรวมมือรวมแรงกายใจกันสอดสองดูแลบานเมืองไทย
ของเราทุกคนใหสงบ ไรปญหา ที่สําคัญที่สุด คือ คนทุกคนไทยตองรักชาติ รักคนไทยดวยกัน รัก
พระมหากษัตริย ตองสมัครสมานสามัคคีกัน เพราะสามัคคี คือ พลัง พลังที่สามารถนําพาชีวิต และ
ประเทศไทยใหเจริญกาวหนาตอไปไดอยางยั่งยืน ดังเพลงชาติอันเปนสัญลักษณประจําชาติ แสดง
ความเปนเอกราชของชาติ ไมเปนเมืองข้ึนของประเทศใด เปนแหลงรวมใจของคนในชาติ ใหเปนจุด
เดียวกัน สรางความรูสึก สํานึกในความเปนพี่นอง สรางความภูมิใจในศักดิ์ศรี สิทธิ เสรีภาพระหวาง
คนในชาติ และ เพื่อปลุกใจใหเกิดความรัก ความรัก ความหวงแหน และความสามัคคีของคนไทยใน
ชาติที่มีตอสถาบันชาติ ศาสนา และพระมหากษัตริย ซ่ึงแสดงถึงความสามัคคีของคนไทยทุกหมูเหลา
วาประเทศชาติอยูรอดมาไดจนถึงปจจุบันน้ีเกิดจากความรักสามัคคีของคนในชาติน่ันเอง 

๔.๔ ดานองคกร 
 พระพุทธศาสนาเปนสถาบันอันเปนองคประกอบของรัฐ เปนสถาบันที่มีเอกลักษณเฉพาะ 
อันจะเปนเน้ือนาบุญและที่พึงของโลก ดานจิตใจ สัจธรรม และสันติภาพโลก พระสงฆเมื่อปฏิบัติตาม
พระธรรมวินัยอยางเต็มกําลังแลว ยอมเปนบุคคลที่เสียสละ อุทิศตน ละทิ้งบานเรือน ทรัพยสมบัติ
ตางๆ มุงแสวงหาสัจธรรม ปฏิบัติตามพระธรรมคําสอน เจริญรอยตามพระพุทธเจา เพื่อบรรลุอมต
ธรรมอันเปนจุดมุงหมายสูงสุด เปนเพศที่ไมพูดใสราย โกหก เพื่อจะเอาประโยชน ทั้งบุคคลและ
สถาบันที่ไมเบียดเบียนใครทั้งสิ้น ไมเลือกชนชั้น วรรณะ ไมเปนพวกของใคร แตเปนคนของคนทุก
พวก หรือเปนคนของมนุษยชาติ ไมวาบุคคลเหลาน้ันจะนับถือศาสนาใดๆ ก็ตาม ก็เพียรเมตาตา 
กรุณา เสมอกันหมด สถาบันสงฆและภิกษุ จึงเปนสัญลักษณแหงความไมเบียดเบียน เปนสัญลักษณ
ของผูเขาถึงสัจธรรมสูงสุด (นิพพาน) และเปนสัญลักษณแหงสันติภาพในทุกระดับนับแตบุคคล 

                                           
๒๕ ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๓๑๑/๒๗๘. 
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ครอบครัว สังคม จนถึงระดับโลกโลก ไดมีขอเสนอแนะเพิ่มเติม เปนขอคิดในการปรับปรุงคณะสงฆ
ไทยใหเขมแข็ง 

๑. การปรับปรุงองคการสงฆประยุกตใหสอดคลองกับสภาวธรรมในตัวของมนุษย (ชีวิต, 
จิต, มโน, วิญญาณ, กาย) มนุษยเปนผลของการวิวัฒนาการ และพัฒนาไดสูงสุดตามกฎธรรมชาติ 
และการที่จะเขาสูความเปนผูรูแจงสัจธรรม อันเปนความจริงอันสูงสุด ก็ดวยการปฏิบัติวิปสสนาเพียง
วิธีเดียวเทาน้ัน ที่จะสามารถรูแจง เขาถึงกฎของธรรมชาติ ดังไดนําเสนอเปนตัวอยางพอสังเขป 
ดังกลาวแลว 

๒. การคิดและการนําเสนอ มิไดเกิดจากอคติ แตถือคติการเจริญ (ภาวนา) ตามวิถีธรรม  
และอาจนําไปเปนขอมูลที่จะไดนําไปขบคิด ประชุมสัมมนา พิจารณา เพื่อแกปญหาเหตุอุปสรรค
รวมกันเพื่อความกาวหนา และมั่นคงยิ่งข้ึนตอไป 

๓. เดิมแตโบราณกาลมาพระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจําชาติ ตั้งอยู ในฐานะ
องคประกอบแหงรัฐ (ประเทศ) อุปมาเหมือนชีวิตของมนุษยชาติ คือ จิตกับกาย คือพุทธศาสนาเปน
จิต พระมหากษัตริยเปนกาย เปนตน แตภายหลังตกอยูในฐานะกลไกรัฐ สถาบันพระพุทธศาสนา
เปรียบเสมือนจิต แตปจจุบันไดกลับกลายมาเปนตับ ไต ไส พุง ไปแลว ตกเปนฝายรับ ตกเปนฝายถูก
กระทํา ศาสนาถูกลดคากลายเปนลัทธิ ความเปนผูนําทางสัจจะ มโน จิต วิญญาณ ก็จะลดนอยถอยลง
ไป และกลับถูกครอบงําจากระบอบการเมืองมิจฉาทิฐิ และนักการเมืองมิจฉาทิฐิ ดังกลาวน้ีจึงเปน
หนาที่ของชาวพุทธทุกคน พรอมทั้งพระภิกษุผูทรงคุณธรรมทั้งหลาย ที่จะไดรวมมือกันรับผิดชอบ ใน
จัดความสัมพันธสถาบันพระพุทธศาสนาใหกลับมาอยูในฐานนะองคประกอบแหงรัฐดังเดิม 
 ๔. พระพุทธศาสนา เกิดข้ึนโดยพระพุทธเจา ผูทรงเปนศาสดาเอกแหงโลก มีหลักธรรมคํา
สอนเปนสัจธรรม เปนหน่ึงเดียวกันกับสภาวะกฎธรรมชาติ ยอมเหนือกวาวิธีการคิดของนักปรัชญา
สํานักตางๆ ที่ออกมาในรูปลัทธิความเชื่อตางๆ ซ่ึงยังเปนไปตามสัญชาตญาณ และรวมทั้งลัทธิ
การเมือง ลัทธิเศรษฐกิจ เปนตน 
 เมื่อพระพุทธศาสนา ซ่ึงถูกฝายมิจฉาทิฐิ อวดรู ไดกําหนดไวใตลัทธิหรือระบอบการเมือง 
(แบบตะวันตก) ไดจัดความสัมพันธระหวางพระพทุธศาสนากับระบอบการเมืองผิดหลักวิชา ผิดไปจาก
กฎธรรมชาติ สถาบันพระพุทธศาสนาตกเปนฝายผูถูกกระทําใหขับเคลื่อนไประบอบการเมืองมิจฉาทิฐิ
มายาวนานหลายป จึงเปนไปตามตามกฎแหงกรรม หรือกฎอิทัปปจจยตา คือความสัมพันธเปนไปตาม
เหตุปจจัยระหวางเหตุและผล แตเปนไปในทางอกุศลหรือทางลบ คือ “เมื่อระบอบการเมืองมิจฉาทิฐิ 
(wrong view) ยอมเปนเหตุ เปนปจจัยใหสวนที่สัมพันธเกี่ยวพันกันทั้งหมด ลมเหลวตามไปดวย” 
สัมพันธกันเปนลูกโซ ทั้งน้ีเพราะผูนําชาติบานเมืองนักการเมืองรุนแลว รุนเลา ลวนแลวแตเหลวไหล 
ลุมหลง มัวเมา ขาดปญญา ละทิ้งธรรม ไมถือธรรมเปนใหญ ไมถือธรรมเปนธงชัย และ การที่สถาบัน
พระพุทธศาสนาจึงอยูใตอํานาจของระบอบการเมือง ตกอยูใตนโยบาย และอํานาจของนักการเมือง 
จึงเปนเหตุของความเสียหายที่รายแรงอยางหน่ึงของชาติ เถรสมาคมทานจะทราบบางหรือไมหนอ 
 นับแตสมัยรัฐบาลไทยชวงป ๒๕๐๕ - ๒๕๑๐ ปวงชนไทยเปนหน้ีสาธารณะตางประเทศ
เฉลี่ยตอคนละไมเกิน ๓,๐๐๐ บาท ผานมาไมกี่ป ทุกวันน้ีปวงชนไทยกลับตกเปนหน้ีสาธารณะเฉลี่ย
คนละรวมหน่ึงแสนบาท พิจารณาดูเถิด พระคุณเจา สาธุชนทั้งหลาย กาวหนาหรือถอยหลัง เพราะ
เหตุอันใด (ทุกรัฐบาล ยิ่งปกครอง ยิ่งคอรรัปชัน ยิ่งพัฒนา ประชาชนยิ่งจนลง) 
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 ๕. ในอดีตพุทธไดเจริญรุงเรืองในแวนแควนสุวรรณภูมิ มานานนับรวม ๒,๐๐๐ กวาป 
และ พอขุนรามคําแหงมหาราช ไดทรงยกพระพุทธศาสนาข้ึนเปนศาสนาประจําชาติ และเปนส่ิงที่นับ
ถือสูงสุด สวนพระมหากษัตริย ทรงถือทศพิธราชธรรมและหลักธรรมในพระพุทธศาสนาเปนหลักการ
ปกครอง ทรงถือธรรมเปนใหญ มาตลอดจนถึงยุคปจจุบัน แตทุกวันน้ีพระมหากษัตริยไมมีอํานาจใน
การบริหารชาติบานเมือง ไดแตครองบานเมืองเพียงอยางเดียว แมวาจะครองโดยธรรม กระทั่ง
คุณธรรมของสถาบันพระมหากษัตริย เปนที่ประจักษแจงแกสาธุชน มากกวา ๓,๐๐๐ โครงการ ก็มิ
อาจจะตานทานความเลวรายทั้งปวง อันเปนผลที่เกิดจากระบอบการเมืองมิจฉาทิฐิที่ดํารงอยูมา
ยาวนานน้ันได 
 ๖. นับแตการเปลี่ยนแปลงการปกครอง ๒๔๗๕ เปนตนมา ประเทศไทยไมเคยมี
ประสบการณการปกครองแบบประชาธิปไตยอยางแทจริง สภาพการณที่ เปนจริง คือ มีแต
ประสบการณมิจฉาทิฐิ ๒ แนวทาง หรือการปกครองแบบเผด็จการ ๒ ข้ัว คือระหวางระบอบเผด็จการ
รัฐประหาร กับระบอบเผด็จการจากการเลือกตั้ง หรือระบอบเผด็จการโดยกฎหมายรัฐธรรมนูญ หรือ
ระบอบเผด็จการระบบรัฐสภา ซ่ึงไดสลับข้ัววนเวียนอยูกับการทํารัฐประหาร, การรางรัฐธรรมนูญ 
วนเวียนอยางซํ้าซาก ซํ้ารอยเดิมเชนน้ี รวมทั้งครั้งลาสุดซ่ึงกําลังยกรางกันอยูรวม ๑๘ ครั้ง ผูปกครอง
ตางก็อาศัยรัฐธรรมนูญ เปนเครื่องมือในการปกครอง “อาศัยอํานาจตามความในมาตรา...” แต
รัฐธรรมนูญน้ันๆ (๑๗ ฉบับ) ไมเคยเห็น ไมเคยบัญญัติ หลักการปกครอง หรือหลักการปกครองโดย
ธรรม (Principles of Government) มีเพียง รูปแบบการปกครอง (Form of Government) และ 
วิธีการปกครอง (Methods of Government) เพียงดานเดียวไดแก หมวดและมาตรา ตางๆ ทั้งน้ีเพื่อ
เอาไวหลอกตนเอง หลอกประชาชนและชาวโลกวา เปนประเทศประชาธิปไตยแตในที่สุดก็ลมเหลวอีก  
 สวนพระพุทธศาสนาก็ตกอยูใตรัฐธรรมนูญมิจฉาทิฐิ จึงเปนเหตุแหงความเสียหาย
นานาประการตอประเทศชาติและปวงชนไทยโดยรวม ทําใหประเทศไทย เส่ือมโทรม ตกต่ํา หายนะ 
ชนิดเทียบกับประเทศเกิดใหมหลังสงครามครั้งที่ ๒ ไมไดอีกแลว เชน ประเทศมาเลเซีย สิงคโปร 
เกาหลี ไตหวัน เปนตน ทั้งๆ ที่เราเปนประเทศรุนราวคราวเดียวกับประเทศจีนและญี่ปุน 
 ๗. อยางนอยที่สุด เถรสมาคม เจาคณะภาค คณะสงฆผูทรงสัจธรรม คุณธรรมทั้งหลาย 
ควรจะไดคิดหาทางปรับปรุงใหคณะสงฆไทยเขมแข็งโดยฉับพลัน ดวยการปรับปรุงโดยยอในลักษณะ
ดังน้ี  
 ๑) มอบหมายใหเจาอาวาสทุกวัดในตําบลน้ันๆ เปนคณะกรรมการบริหารคณะสงฆระดับ
ตําบล  
 ๒) มอบหมายใหเจาคณะตําบลในอําเภอน้ัน เปนคณะกรรมการบริหารคณะสงฆระดับ
อําเภอ  
 ๓) มอบหมายใหเจาคณะอําเภอในจังหวัดน้ันๆ เปนคณะกรรมการบริหารคณะสงฆระดับ
จังหวัด  
 ๔) มอบหมายใหเจาคณะจังหวัดในภาคน้ันๆ เปนคณะกรรมการบริหารคณะสงฆระดับ
ภาค  
 ๕) มอบหมายใหเจาคณะภาคเปนคณะกรรมการบริหารคณะสงฆระดับชาติ  



๗๓ 

 

 ๖) เถรสมาคม เปนคณะผูนําสถาบันสงฆสูงสุด โดยมีสมเด็จพระสังฆราชเปนประธานและ
เปนประมุขสงฆสูงสุด ดูแลภาพรวมทั้งหมดทั้งในประเทศ และตางประเทศ 
 ๗) ความเห็นดังกลาวน้ี ลวนเปนผลจากการศึกษาและปฏิบัติพระวิปสสนา ตามคําสอน
ของพระพุทธเจา และเปนวิชาสังคมวิทยาแหงพระพุทธศาสนา เปนการวิจัยที่อยูในขอบเขตของวิชา
ดังกลาว 
 ๘) ถาทําไดตามน้ี คณะสงฆจะเกิดความเขมแข็งข้ึนทันที เพราะจะมีการประชุม 
ปรึกษาหารือกันเปนเนืองนิตย ไดรูเหตุ และผลของสภาพปญหาตางๆ ในลักษณะรวมกันคิด รวมกัน
สรางสรรคในสิ่งใหมๆ อยางรอบคอบ และรอบดาน แลวแยกกันไปปฏิบัติหนาที่ จะเปนปจจัยใหเกิด
ความมั่นคง กาวหนา มีพลังในการในการบริหารและการเผยแผสัจธรรมคําสอน ไดอยางมี
ประสิทธิภาพ และกวางขวางยิ่งข้ึน  

ทั้งน้ี เพื่อใหคณะสงฆไทย เจาอาวาส และภิกษุผูปฏิบัติหนาที่ตางๆ ทรงไวซ่ึงความ
ศักดิ์สิทธิ์เพียบพรอมดวยคุณธรรมคือการเปนผูนําทางสัจจะ เปนผูนําทางจิต มโน วิญญาณ และทรง
ภูมิปญญา ในการแนะแกไขเหตุวิกฤตปญหาตางๆ ใหกับบุคคล คณะบุคคล สังคมทุกระดับ จะไดเปน
เน้ือนาบุญ เปนที่พึ่ง เปนที่เคารพบูชาของพุทธศาสนิกชน และเพื่อชาวโลกตลอดไป จะไดอยูรวมกัน
อยางสันติสุข สมความมุงหมายของพระพุทธเจา  

ในทายที่สุด ภิกษุพุทธสาวกผูเขาถึงและรูแจงสัจธรรม เขาถึงกฎธรรมชาติทั้งองครวม 
(Integration) อยางแทจริงแลว ยอมเปนบุคคลที่มีคุณธรรมอันสูงสง มีจิตใจที่เหนือโลก เปนจิตใจ
สากล พนจากสิ่งสมมติและโลกบัญญัติ เชน เหนือความเปนประเทศ เชื้อชาติ ศาสนา ภาษา และชน
ชั้น เปนตน พรอมทั้งภารกิจอันประเสริฐ บริสุทธิ์ ดวยปญญา เมตตา กรุณา และสันติ อยางไมมี
ประมาณตอเพื่อนมวลมนุษยชาติและมีภารกิจอันยิ่ง ดวยอุดมการณอันสูงสงที่สืบทอดกันมายาวนาน
รวม ๒,๕๐๐ กวาป สมดังพระพุทธดํารัส ที่วา “จรถ ภิกฺขเว จาริกํ พหุชนหิตาย พหุชนสุขาย โลกา
นุกมฺปาย อตฺถาย หิตาย สุขาย เทวมนุสฺสานํ” ความวา “ดูกอนภิกษุทั้งหลาย เธอจงเที่ยวจาริกไป 
เพื่อประโยชนและความสุขแกชนหมูมาก เพื่ออนุเคราะหโลก เพื่อประโยชนเกื้อกูลและความสุขแก
ทวยเทพและมนุษยทั้งหลาย” หวังวาทานผูอานจะไดรับปญญาใหมๆ เพิ่มข้ึนและมีความสุขโดยทั่วกัน 

๔.๔.๑ หลักธรรมสําหรับสงเสริมความสามัคคีอื่นๆ 
ความสามัคคีเปนบอเกิดแหงความสําเร็จทั้งปวง  เปนพลังอันยิ่งใหญที่สามารถสรางสรรค

ความเจริญกาวหนาและความมั่นคงใหเกิดข้ึนไดและเปนสิ่งที่สมาชิกในสังคมทุกๆ คน ควรที่จะ
ตระหนัก เอาใจใส และรวมกันสรางสรรคข้ึนใหมากที่สุด ในทางพระพุทธศาสนาน้ัน พระพุทธเจาได
ตรัสหลักธรรมที่เปนแนวทางในการเสริมสรางความสามัคคีปรองดองใหเกิดข้ึนในสังคม 

หลักสังคหวัตถุ 
หลักธรรมที่กอใหเกิดความสามัคคีที่กลาวไวในพุทธศาสนาเถรวาท ในแงของการมีมิตร

สหายหรือบริวารที่ดีจริง พระพุทธเจาไดตรัสถึงความสําคัญของการมีมิตรสหายที่ดีไวในอุปฑฒสูตรวา 
“ความเปนผูมีมิตรดี มีสหายดี มีเพื่อนดี น้ีเปนพรหมจรรยทั้งสิ้นทีเดียว”๒๖ แตการที่จะสรางมิตรหรือ

                                           
๒๖ สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๕/๒. 



๗๔ 

 

ยึดเหน่ียวจิตใจของบุคคลที่เปนมิตรสหายกันแลวไวไดน้ันก็เปนส่ิงที่สําคัญมากเหมือนกัน เพราะเปน
เครื่องยึดเหน่ียวจิตใจของมิตรหรือบริวารเรียกวา หลักสังคหวัตถุ109

๒๗ ซ่ึงมีดวยกัน ๔ ประการ คือ 
๑) ทาน การใหปน การเอื้อเฟอเผ่ือแผส่ิงของของตนแกบุคคลอื่น ดวยเห็นวาส่ิงของที่ตน

เสียสละไปน้ันจะเปนประโยชนแกผูรับ เปนการแสดงความมีนํ้าใจ และเปนการยึดเหน่ียวจิตใจของ
มิตรสหายหรือบริวารไวได พระพุทธเจาทรงสรรเสริญการใหไวมากมาย เชน “ผูใหยอมเปนที่รัก” 
“ผูใหยอมผูกมิตรไวได” เปนตน ผูที่มีความตระหน่ีน้ันไมสามารถที่จะผูกมิตรหรือยึดเหน่ียวจิตใจของ
มิตรและบริวารไวได 

๒) ปยวาจา หรือ เปยยวัชชะ วาจาเปนที่รัก วาจาดูดดื่มนํ้าใจ คือกลาวคําสุภาพไพเราะ
ออนหวานสมานสามัคคี การมีวาจาเปนที่รักเปนที่ดูดดื่มจิตใจของผูฟง มีวาจาสุภาพออนหวานชวนฟง 
เปนวาจาที่ไมหยาบคายและกอใหเกิดประโยชน การมีปยวาจาน้ีมีความสําคัญเปนอยางมากในการผูก
มิตรหรือรักษานํ้าใจมิตร บุคคลที่ไดรับมอบหมายใหเปนทูต หรือเปนตัวแทนของประเทศในการเจรจา
เรื่องราวตางๆ ที่เกี่ยวของกับผลประโยชนของประชาชนและประเทศชาติ จะตองมีเทคนิคในการใช
คําพูดอยางดีเยี่ยม เพราะถาหากใชคําพูดที่ไมดีก็จะสงผลใหประชาชนและประเทศชาติสูญเสีย
ผลประโยชนได 

๓) อัตถจริยา การประพฤติประโยชน คือ ขวนขวายชวยเหลือกิจการ บําเพ็ญ
สาธารณประโยชน การประพฤติตนเปนประโยชน เชน การชวยเหลือผูอื่นในเวลาที่จําเปนไมเปนคน
น่ิงดูดายในเมื่อตนเองมีกําลังความสามารถที่พอจะชวยเหลือได ในการผูกสัมพันธไมตรีระหวาง
ประเทศก็เชนเดียวกัน จะตองเปนผูที่รูจักใหการชวยเหลือในเวลาที่สมควรชวยเหลือ เชน เมื่อถึงคราว
ที่มิตรประเทศตองประสบกับภัยพิบัติตางๆ ที่ประเทศสัมพันธมิตรพอที่จะชวยเหลือไดก็ใหชวยเหลือ
ตามกําลังความสามารถ เพื่อเปนการผูกสัมพันธไมตรีหรือแสดงถึงความมีสัมพันธไมตรีอันดีตอกัน 

๔) สมานัตตตา 110

๒๘ ความมีตนเสมอตนเสมอปลาย ปฏิบัติสม่ําเสมอกันในชนทั้งหลายและ
เสมอในสุขทุกขโดยรวมรับรูรวมแกไข ตลอดถึงวางตนเหมาะสมแกฐานะ ไมคบมิตรเพราะเห็นแก
ประโยชนสวนตน มิใชวาเมื่อเห็นวามิตรหมดประโยชนสําหรับตนแลวก็เริ่มหางเหินหรือเลิกคบไป การ
คบหามิตรจะตองคบดวยความจริงใจ และมีความเสมอตนเสมอปลายทั้งในยามที่มิตรรุงเรืองและใน
คราวตกต่ํา 

สรุปไดวาวิธีการทั้ง ๔ น้ี เมื่อปฏิบัติได ยอมใหเกิดความสามัคคีรวมมือรวมใจในกลุมชน
น้ันๆ ถาไมมีหลักปฏิบัติเชนน้ี ผูน้ันยอมเปนที่รักของคนทั่วไป ขอน้ีบางทานจึงเรียกวา มนตมหาเสนห 
เพราะทําใหตนเขาไปน่ังในใจของผูอื่น 

หลักอปริหานิยธรรม (ขอ ๔) 
หลักอปริหานิยธรรมที่พระพุทธเจาทรงตรัสไวใน สารันทสูตรและมหาปรินิพพานสูตรแบง

ออกเปน ๒ สวนใหญๆ คือ ราชอปริหานิยธรรม หรือ วัชชีอปริหานิยธรรม ซ่ึงตรัสไวสําหรับกษัตริย

                                           
๒๗ อง.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๓๒/๔๒. 
๒๘ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพคร้ังท่ี ๓๖, 

(กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพผลิธัมม, ๒๕๕๙), หนา ๑๔๓. 



๗๕ 

 

แหงแควนวัชชีซ่ึงปกครองกันแบบสามัคคีธรรม และภิกขุอปริหานิยธรรม ซ่ึงตรัสไวสําหรับภิกษุ ธรรม
สําคัญ ๒ หมวดน้ี พระพุทธเจาตรัสกับเจาลัจฉวีที่สํารันททเจดีย ใกลพระนครเวสาลีและตรัสเน่ืองจาก
ทรงปรารภพระดําริของพระเจาอชาติศัตรู กษัตริยผูครองแควนมคธจะทําสงครามกับแควนวัชชี ได
ทรงสงวัสสการพราหมณมาเฝาพระพุทธเจา ขณะประทับอยูที่ภูเขาคิชฌกูฏ เขตกรุงราชคฤห เพื่อขอ
ทราบความเห็นของพระพุทธเจาเกี่ยวกับการทําสงครามกับแควนวัชชี ซ่ึงอปริหานิยธรรม ๒ สวนน้ี 
สามารถแยกออกไดดังน้ี 

อปริหานิยธรรมสําหรับคหัสถ ๗ ประการ แสดงธรรมโดยพระพุทธองค แกเจาลิจฉวี
เพื่อใหปฏิบัติตาม เมื่อครั้นประทับ ณ สารันทเจดีย ใกลกรุงเวสาลี แควนวัชชี ประกอบดวยธรรม ๗ 
ประการ ที่พออธิบายใหเขาใจงายๆ คือ 

๑. จัดประชุม และหารือกันเพื่อแลกเปลี่ยนความรูเปนนิตย 
๒. การประชุมตองใหหมูคณะมีเพรียงกัน รวมถึงการเลิกประชุม และการทํากิจอันสมควร

ใหพรอมเพรียง 
๓. บัญญัติหรือมีมติในสิ่งในเรื่องใหม และขอบัญญัติไมขัดหรือตัดรอนบัญญัติกอน พรอม

ยอมรับ และศึกษาในธรรมะของชาววัชชีที่ไดบัญญัติกอน 
๔. ใหเคารพนับถือคํากลาวของผูอาวุโส 
๕. ไมลวงละเมิดทางใจ และกายในสตรีที่มีสามีหรือสตรีสาวในชาววัชชี 
๖. ใหความเคารพ และสักการะ รวมถึงการบูรณะเจดียหรือพุทธสถานที่ปลูกสรางไว 
๗. ใหการสงเคราะห และอุปการะแกสงฆทั้งหลาย111

๒๙ 
อปริหานิยธรรมสําหรับพระภิกษุ (ภิกขุอปริหานิยธรรม) ๗ ประการ หลังจากไดแสดงอปริ

หานิยธรรม ๗ ประการ แกวัสสการพราหมณแลว ตอมาจึงตรัสเรียกประชุมสงฆทั้งหมดที่อยูในกรุง  
ราชคฤห พรอมกับแสดงธรรมอปริหานิยธรรมทั้ง ๗ ประการ ดังน้ี 

๑. ใหหมั่นประชุม และหา เพื่อแลกเปลี่ยนธรรมกันเปนนิตย 
๒. การประชุมใหเกิดความพรอมเพรียงทั้งในหมูคณะ การเลิกประชุม และการทํากิจอัน

สมควร 
๓. ไมพึงบัญญัติในสิ่งที่พระพุทธองคไมเคยบัญญัติ และไมเพิกถอนที่ส่ิงที่พระพุทธองคได

บัญญัติไว รวมถึงขอบัญญัติใหมไมพึงขัดหรือตัดรอนกับบัญญัติที่พระพุทธองคไดทรงบัญญัติไว 
๔. พึงเชื่อ และเคารพในภิกษุที่อาวุโส 
๕. พึงละเวน และไมลุในความอยากทั้งหลาย 
๖. พึงยินดีในสถานที่พักของตน 
๗. พึงตั้งความปรารถนาดีในทางธรรมตอพระภิกษุหรือสามเณรผูที่จะเขามาอยูรวม112

๓๐ 
หลักอปริหานิยธรรม ๗ เปนแนวทางในการบริหารงานเพื่อใหการทางานเปนระบบ 

ระเบียบ/คาสั่งสามารถนาไปปฏิบัติเปนรูปธรรมบรรลุเปาหมายตามวัตถุประสงคอยางชัดเจน แต

                                           
๒๙ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๒๑/๓๑-๓๒.   
๓๐ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๒๓/๓๗-๓๘.   



๗๖ 

 

อยางไรก็ตามจะตองมีองคประกอบดวย การวางแผนยุทธศาสตร การจัดองคกรการบริหารบุคคล การ
สั่งการ การประสานงาน การตรวจสอบควบคุมและงบประมาณเขาไปกากับดูแล โดยยึดหลักคํานึงถึง
ผลประโยชนสวนรวมและสงเสริมระบบคุณธรรม ใหมีการทางานเปนทีมความสมัครสมานสามัคคี 
เคารพผูใหญอาวุโส ไมรื้อทิ้งกฎเกณฑระเบียบที่ถูกตองชอบธรรม ธํารงรักษาประเพณีวัฒนธรรม
จริยธรรมอันดีงามองคกร และรวมรับผลประโยชนสูงสุดจากการบริหารจัดการขององคการบริหาร
สวนจังหวัดนนทบุรี ที่มีประสิทธิภาพ ประสิทธิผลทางปฏิบัติตอไปอยางยั่งยืน 

ความสามัคคี ถือไดวาเปนประดุจ “เครื่องมือ” ในการระงับหรือแกไขปญหา ความขัดแยง
และปญหาอื่นๆ ที่รุนแรงในสังคมไทยทามกลางวิกฤติการณที่เกี่ยวกับความแตก สามัคคีความขัดแยง
และความรุนแรงที่เกิดข้ึนในทั่วทุกมุมของสังคมไทยทําใหแนวคิดและการ ปฏิบัติในเรื่องความสามัคคี
ไดกลายเปนเครื่องมือสําคัญสําหรับการเขาไปดําเนินการแกไข ปญหาความแตกแยกความขัดแยงและ
ความรุนแรงของสังคมไทย ความสามัคคีตามหลักธรรม ในคัมภีรพระพุทธศาสนา สามารถประยุกตใช
เปนแนวทางในการดําเนินชีวิตดวยการชวยเหลือ กันปรึกษากันและใหอภัยกัน ก็จะชวยสงผลโดยตรง
ใหสังคมไทยมีแตความสงบรมเย็นเปน ประเทศชาติที่นาอยูมากยิ่งข้ึนความสามัคคีจึงเปนรากฐานที่
สําคัญในการแกไขปญหาความ แตกแยกความขัดแยงและความรุนแรงในสังคมไทยในยุคปจจุบันได
อยางดีเยี่ยม 

เมื่อพูดถึง ธรรม ก็หมายถึง สภาวะของสภาพธรรม ที่เปน จิต เจตสิก ที่เปนกุศล อกุศล 
สภาพธรรมที่เปนอกุศล ยอมเขากันได กับ อกุศล สมดังที่พระพุทธเจาตรัสไวโดยนัยสมมติวา สัตวโลก   
คบกันโดยธาตุ คือ ตามธาตุที่อุปนิสัยเหมือนกัน ผูที่ธาตุ นิสัยไมดี ก็ยอมเขากันได กับผูที่มีอุปนิสัยไม
ดี ที่คลายกัน ในอกุศลธรรมเรื่องน้ัน สวน ผูที่มีธาตุดีอุปนิสัยที่ดี ก็เขากันได กับผูที่มีอุปนิสัยที่ดี ซ่ึงแท
ที่จริง เมื่อลึกลงไปที่สภาพธรรมก็คืออกุศลธรรมก็เขากันไดกับอกุศลธรรมอกศุลธรรม ยอมเขากันไมได 
กับ กุศลธรรมเลยยกตัวอยางเชน อกุศลจิตเมื่อเกิดข้ึน มีโลภะมูลจิต เปนตน กุศลเจตสิก มี ศรัทธา 
หิริปญญา ไมสามารถเกิดข้ึนรวมกันไดเลย แต โมหะเจตสิก อกุศลเจตสิกอื่นๆ ยอมเกิดรวมกับ โลภะ
เจตสิกได เปนธรรมดา เพราะฉะน้ัน อกุศลธรรม ยอมเขากันได กับ อกุศลธรรมแต ยอมเขากันไมได 
กับ กุศลธรรมเลย ไมวาจะเปนกาลไหนๆ โดยนัยตรงกันขาม กุศลธรรม ยอมเขากันได กับ กุศลธรรม 
กุศลธรรมยอมเขากันไมไดเลย กับอกุศลธรรม เชน กุศลจิต มีเมตตา เกิดข้ึน ขณะน้ัน โทสะ ยอมไม
เกิด แต มีความละอาย และ เกรงกลัวบาปเกิดข้ึน มี สติเกิดข้ึนในขณะน้ัน และ เมื่อกลาวโดยนัย
สูงสุด ที่เปนธรรมสามัคคีแลว ธรรมที่ดี ที่รวมกันเกิดข้ึน เพื่อ ละสภาพธรรมที่ไมดี คือ อกุศลธรรม ที่
ไมใชธรรมที่สามัคคี แตเปนไปเพื่อความทะเลาะเบาะแวง เปนตน และ นํามาซึงทุกข โทษ เพราะ 
อาศัยความไมรูสภาพธรรมตามความเปนจริง เมื่อธรรมสามัคคี คือ ปญญา และกุศลธรรมประการ
อื่นๆ มี สติ หิริ โอตตัปปะศรัทธา เปนตน ที่เรียกวา สติปฏฐาน ๔ สัมปธาน ๔ อิทธิบาท ๔   อินทรีย 
๕ พละ ๕ โพชฌงค ๗ อริยมรรคมีองค ๘ เกิดข้ึน และ เกิดพรอมกัน ก็ชวยกัน ละกิเลส สามัคคีที่จะ
ละ อกุศลธรรม เพราะฉะน้ัน ความสามัคคีที่แทจริงในพระพุทธศาสนา จึงเปนสภาพธรรมที่ดีที่เกิดข้ึน
พรอมกัน ที่เปนกุศลธรรมที่เกิดพรอมปญญา ละ อกุศลธรรม ละกิเลสเพราะฉะน้ัน เมื่อใด ขณะที่
ปญญารูความจริงในขณะน้ีวาเปนแตเพียงธรรมไมใชเราที่เปนสติปฏฐานเกิดข้ึน แมไมกลาววา เปนผูมี
ความสามัคคี แต ขณะน้ัน ก็กําลังมีธรรมที่สามัคคีกัน ละอกุศลธรรม ความไมรูในขณะน้ัน อันเปน
ความสามัคคีที่ประเสริฐสุด เพราะ เปนการละ ศัตรูที่แทจริง ที่โลกสําคัญผิดคิดวามีศัตรูภายนอกตัว



๗๗ 

 

แตความเปนจริง ถาไมมีศัตรูภายใน คือ อกุศลธรรมแลว ก็จะไมคิดผิดวามีศัตรูภายนอกเลยศัตรูที่ทํา
รายจิตใจเกือบตลอดเวลา จึงควรอบรมความสามัคคี คือ ปญญา กุศลธรรมที่จะทําใหเกิด ธรรมที่ดีที่
สามัคคีกันละกิเลสที่ไมดี ละทุกขทั้งปวงไดในที่สุด 

๔.๕ สรุป  
 จากที่กลาวมาแลววา การดํา เนินของบุคคลที่ดํา เนินชีวิตไปในทางที่ผิดน้ันประกอบดวย
กิเลสซ่ึงมีความโลภ ความหลง ความทะยานอยาก หรือตัวตัณหาเปนตัวชักนําไป หลักสามัคคีกับแนว
ทางการแกปญหาในการดานการพัฒนาชีวิตน้ัน จําเปนตองละสิ่งทั้งหลายเหลาน้ีเสียโดยทําการ
กระทําใหตั้งมั่นอยูในคุณงามความดี ประพฤติตนในส่ิงที่ดีงาม โดยฝกตนเองใหมีความเห็นใจกัน มี
ความเปนมิตรกัน หรือ การชวยเหลือกัน ซ่ึงเปนคุณธรรมในการอยูรวมกัน โดยจะเริ่มจากขอใดขอ
หน่ึงกอนก็ได ทั้งน้ีเพื่อการพัฒนาทางกาย ทางจิตใจ ในดานของความเห็นใจกันพึงในคุณคาและ
ศักดิ์ศรีของความเปนมนุษยดวยกันมีการปฏิบัติตอกันดวยเมตตาธรรม รูในบุญคุณของผูที่เคยใหความ
อุปการระ สั่งสอนดูแล โดยหวังจะตอบแทนคุณ ทําใหเกิดความเห็นใจกันมีเมตตากรุณาตอกัน ทั้งทาง
กาย วาจา และ ใจ ความเห็นใจกันจะสรางประโยชนใหเกิดข้ึนในการอยูรวมกันซ่ึงสามารถทําให
บุคคลเห็นกันเปนพี่เปนนองได 
 ความเปนมิตรกัน มิตร “เพื่อน, ผูมีความเยื่อใยดี, ผูมีนํ้าใจเอื้อเฟอ” ความเปนมิตรกัน
เปนเหตุแหงการเกิดสันติ เพราะวา ความเปนพี่นองกันจะตองมีความเอื้อเฟอ เกื้อกูลกันเปนพื้นฐาน 
ดังน้ัน ความเปนมิตรกันจึงตองมีใน ความเปนพี่นองโดยปริยาย ฉะน้ันความเปนมิตรกันจึงเปนบอเกิด
แหงความสามัคคี ความเปนมิตรที่ดีทางพระพระพุทธศาสนาเถรวาทเรียกวา“กัลยาณมิตร ความมี
กัลยาณมิตรยอมเปนไปเพื่อประโยชนอันยิ่งใหญเพื่อความดํารงมั่นไมเสื่อมสูญ ไมอันตรธานแหง
สัทธรรม” คือมีคุณอยางมากในการอยูรวมกัน คุณสมบัติของผูที่เปนกัลยาณมิตร จะนําพาสังคมและ
ชุมชนไปสูความสันติสุขไดอยางดียิ่ง 
 การชวยเหลือกันซ่ึงกันและกัน ก็เปนจุดหมายที่สําคัญของความสามัคคีที่สามารถจะแกไข
ปญหาตางๆ ใหลุลวงไปไดดวยดี การปฏิบัติตอกันของมนุษยในสังคมวามีอยู ๒ ประการไดแก 
 ๑) อามิสทาน ไดแก การใหวัตถุส่ิงของมีปจจัย ๔ เปนตน เชน ขาว นํ้า ผา ยานดอกไม 
ของหอม ของลูบไล ที่นอน ที่พัก และเครื่องประทีป เปนตน ดังพระพุทธพจนวา “ชนเหลาใดมีใจผอง
ใส ใหขาวและนํ้าดวยศรัทธา ขาวและนํ้าน้ันแล ยอมพะนอเขาทั้งในโลกน้ีและโลกหนา เพราะเหตุน้ัน 
สมควรเปลื้องความเหนียวแนนเสีย ครอบงํามลทินของใจเสีย พึงใหทานบุญเทาน้ันยอมเปนที่พึ่งของ
เหลาสัตวในโลกหนา” 
 ๒) ธรรมทาน ไดแก “การใหธรรม ใหวิทยาทานความรู ความเขาใจเกี่ยวกับชีวิตและ
วิชาการตางๆ ที่มีประโยชนตอการดําเนินชีวิตที่ถูกตองดีงาม” 
 ความสามัคคีที่ถูกตองในขอน้ี คือ ตองมีสื่อทางใจ (มโนทวาร) มีความสํานึกทางใจ
(มโนกรรม) และมีความสํานึกที่ดีงาม (มโนสุจริต) ตามลําดับ ยอมกอกําเนิดความดี ความถูกความควร
ข้ึนมาได เมื่อเปนเชนน้ี พระพุทธศาสนาเถรวาทจึงไดย้ําถึงความสําคัญทางจิตใจอยางสูงสง เพราะ
มองวา จิตใจ คือ จุดศูนยรวมที่ทําใหเกิดปรากฏการณตางๆ เชน อารมณที่เกิดจากความคิดความเชื่อ
อันสื่อนําบุคคลใหพัฒนาตนเองไปไดจากระดับสามัญชนสูความมั่นคงทางปญญาได ดวยเหตุน้ี 



๗๘ 

 

ความคิดความเชื่อแมเปนเพียงอารมณ แตอารมณที่วาน้ี ถาหากเปนสื่อแกปญญา อารมณอันก็ควรคา
แกการนํามาพิจารณา ดังพุทธพจนในมโนนิวารณสูตรวา “บุคคลไมควรหามใจแตอารมณทั้งปวงที่เปน
เหตุใหใจมาถึงความสํารวม บาปยอมเกิดข้ึนแตอารมณใดๆ บุคคลพึงหามใจแตอารมณน้ันๆ”  
 จากพุทธภาษิตน้ี พิจารณาไดวา ความคิด ความเชื่อในฐานะเปนสิ่งผลักดันพัฒนาการของ
มนุษย แตไมไดหมายความวา อารมณที่วาน้ี จะเปนหลักสําคัญที่ควรแกการปกใจไดทั้งหมด เพราะ
ความคิดความเชื่อบางอยางก็ไดวา เปนปฏิปกษตอความเจริญดานปญญาของมนุษยโดยตรง ทั้งน้ีก็
เพราะพระพุทธศาสนาเถรวาทไมไดสงเสริมใหมนุษยจมปกอยูกับสิ่งใดสิ่งหน่ึง แตเนนใหมนุษย
พิจารณา ทบทวนใหเห็นดวยกาย วาจา และจิตใจของตัวเองวา อารมณน้ันๆ หรือส่ิงน้ันๆ ควรคาแก
การเชื่อ การยึดถือหรือควรที่ละเวน หลีกเลี่ยงหรือไม เมื่อเปนเชนน้ีการกระทําตางๆ ในลักษณะ
ดังกลาว เทากับวา เปนหลักสําคัญดานการสงเสริมความสามัคคีทางใจนอกจากน้ียังเปนชองทาง
สําคัญที่ชวยใหมนุษยทุกคนสามารถเล็งเห็นคุณคาของตนเองที่สามารถชวยเหลือคนอื่นไดดวย เพราะ
พฤติกรรมของมนุษยที่แสดงออกมาทั้งในทางไมดีและดี ถือไดวาเปนไปตามอํานาจของความคิด ความ
เชื่อ แตความคิด ความเชื่อบางอยางอาจไมเหมาะหรือไมถูกตองก็ได เมื่อเปนเชนน้ี หลักสงเสริมความ
สามัคคีทางใจที่สามารถสะทอนใหเห็นถึงความกลมกลืนกันระหวางความคิด ความเชื่อที่เปนส่ือนําสู
ปญญาและการลงมือปฏิบัติตามจนเกิดปญญารูแจงเห็นจริง ๓ ประการ ไดแก 
 ๑) สามารถที่จะรูแจงเห็นจริงในสิ่งที่ควรรูควรเห็นไดดวยตนเอง 
 ๒) สามารถที่จะตรองตามแลวเห็นจริงไดดวยตนเอง 
 ๓) สามารถที่จะไดรับผลตามสมควรแกกําลังแหงการประพฤติปฏิบัติของตน 
 การที่จะประสบกับความสุข ความสําเร็จตางๆ ในชีวิตน้ัน พุทธศาสนิกชนที่มีความรูความ
เขาใจในพระธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนาเถรวาทที่แทจริงแลว จะไมหลงมัวเมาไปประกอบ
กิจการตางๆ อันผิดหลักธรรมคําสอน กอใหเกิดความราวฉานจนถึงแตกสามัคคีกัน เพราะน่ันคือ 
จุดเริ่มตนของความลมสลายของสถาบันทางสังคม แมกระทั่งสงบสุขในชีวิตก็จําตองลมสลายไปดวย 
จากเหตุแหงการแกไขปญหาตามแนวความสามัคคี ตามที่กลาวมาดังพระพุทธพจนวา 
 ภิกษุทั้งหลาย บริษัท ๒ จําพวกน้ี ๒ จําพวกเปนไฉน คือ บริษัทที่แยกออกเปนพวก๑ 
บริษัทที่สามัคคีกัน ๑ ภิกษุทั้งหลาย ก็บริษัทที่แยกออกเปนพวกเปนไฉน ภิกษุทั้งหลายบริษัทใดใน
ธรรมวินัยน้ี มีภิกษุหมายมั่นทะเลาะวิวาทกัน ตางเอาหอก คือปากทิ่มแทงกันและกันอยู บริษัทเชนน้ี
เรียกวาบริษัทที่แยกกันเปนพวก ภิกษุทั้งหลาย ก็บริษัทที่สามัคคีกันเปนไฉนภิกษุทั้งหลาย บริษัทใดใน
ธรรมวินัยน้ี มีภิกษุพรอมเพรียงกัน ชื่นชมกันไมวิวาทกัน เปนเหมือนนํ้านมกับนํ้า ตางมองดูกันและกัน
ดวยนัยนตาเปนที่รักอยูบริษัทเชนน้ี เรียกวาบริษัทที่สามัคคีกันภิกษุทั้งหลาย บริษัท ๒ จําพวกน้ีแล 
บรรดาบริษัท ๒ จําพวกน้ีบริษัทที่สามัคคีกันเปนเลิศฯ 
 กลาวไดวา ความสามัคคี จะนําความเปล่ียนแปลงมาสูตัวบุคคลและสังคมสงผลตอการ
ดําเนินชีวิตไปในทางที่จะพัฒนาข้ึนจากเดิมที่เปนอยู เพราะการปฏิบัติตามคุณธรรม ที่กลาวมาน้ีจะ
สรางคุณประโยชนใหเกิดข้ึนแกกันและกัน เปนการเสริมสรางและพัฒนาคุณภาพชีวิตและสังคมไดอีก
ทางหน่ึงดวย ฉะน้ัน พุทธบริษัททั้งหลายไมวาจะเปนบรรพชิตหรือคฤหัสถชายหญิงจําตองมีความ
สามัคคีกัน และการที่จะมีความสามัคคีกัน สังคมมีความสงบสุขไดน้ัน ก็ดวยการพรอมเพรียงกัน



๗๙ 

 

ปฏิบัติธรรมตางๆ ตามที่ไดอธิบายมาแลว โดยยึดถือเปนหนาที่ที่ตนจะตองปฏิบัติใหสมบูรณเมื่อเกิด
ปญหาอะไรข้ึนก็ควรปรึกษาหารือกัน หากปฏิบัติตามไดเชนน้ี 

 



  

 

บทที่ ๕ 

สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย 

 จากการวิจัยเรื่องวิเคราะหการสงเสริมหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนาผูวิจัยไดตั้ง
ประเด็นการศึกษาไว ดังน้ี 

 ๑) หลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

 ๒) สภาพปญหาสังฆสามัคคีของคณะสงฆ 

 ๓) วิเคราะหการสงเสริมหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนา 

 ทั้ง ๓ ประเด็น สรุปความสําคัญของความสามัคคีได ดังน้ี 

 ๑) คุณลักษณะเรื่องหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนา จากผลการวิจัยไดแบงออกเปน ๒ 
ประเด็น คือ ความหมายที่ปรากฏในพระไตรปฎก และความหมายโดยอรรถ ในพระวินัยปฎก ไดกลาว
อางถึงสังฆราชี สังฆเภท และสังฆสามัคคี สังฆราชี หมายถึง ความราวฉานของหมูคณะหรือสงฆ โดย
การจับฉลากที่มีการแตกแยกเกิดข้ึน ทําโดยพระภิกษุสงฆเทาน้ัน คนอื่นทําไมได สังฆเภท หมายถึง 
ความแตกกันของหมูคณะหรือสงฆไดแก ยังสงฆใหแตกกัน คือ ทําลายพระสงฆผูพรอมเพรียงกัน ใน
สีมาเดียวกันในวัดใดวัดหน่ึงใหแตกเปนกกจนถึงไมรวมอุโบสถสังฆกรรม ตองแยกออกทําอุโบสถสังฆ
กรรมหรือปวารณากรรมหรือสังฆกรรมอื่นๆ สังฆสามัคคี หมายถึง การนําเอาธรรมวินัย เปนตน มา
กลาวตามความเปนจริง ชวยใหเกิดความสมานฉันทกันในหมูคณะหรือสงฆ มีการพรอมเพรียงกันทํา
สังฆกรรมตางๆ ในพระสุตตันตปฎก ไดใหความหมายของคําวาสามัคคีไวใน จูฬโคสิงคสาลสูตรวาดวย
เหตุแหงความสามัคคี หมายเอาการตั้งกายกรรม วจีกรรม และมโนกรรมที่ประกอบดวยเมตตาในมิตร
สหายและคนทั้งหลายในสังคม โดยไมถือวาตนเปนใหญกวาคนอื่น ใหเกียรติใหความสําคัญตอผูอื่น
ดวยจึงจะถือวาไดบําเพ็ญสามัคคีธรรมในทัศนะของพระพุทธศาสนาเถรวาทอยางสมบูรณ ซ่ึงมีผลมาก
ตอตนเอง ผูอื่น และสังคมสวนรวม และในพระอภิธรรมปฎก ไดกลาวถึงความสามัคคีในลักษณะของ
การถาม-ตอบเกี่ยวกับการเกิดข้ึนของอันตรายที่เกิดจากไฟทั้ง ๓ อยางคือ ไฟราคะ คือ ความอยากไฟ
โทสะ ความพยาบาทอาฆาต ไฟโมหะ ความหลงงมงาย ซ่ึงกิเลสของทั้งสามน้ีเปนสาเหตุใหเกิดความ
แตกแยกของความสามัคคีในหมูชน ความหมายของความสามัคคีตามอรรถ จากการศึกษาพบวา มี
นักวิชาการหลายทานไดใหความหมายของคําวา สามัคคี โดยสรุปไดวา ความสามัคคีเปนการ
แสดงออกซ่ึงการรวมแรงรวมใจกันเพื่อปฏิบัติงานใหสําเร็จลุลวงอยางมีประสิทธิภาพ ความสามัคคี
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ตองอาศัยความอดทน เสียสละความเห็นอกเห็นใจซ่ึงกันและกัน และตระหนักในปญหารวมกัน ทั้งน้ี
จะตองมีการทํางานรวมกันบอยๆ จนเปนผลดีของการรวมมือมากกวาการแยกทําอะไรอยูเพียงคน
เดียว ความสามัคคีจะกอใหเกิดความรักใครกลมเกลียวกันและก็สามารถปฏิบัติงานทุกอยางไดสําเร็จ 

 คุณลักษณะของความสามัคคี จากผลการศึกษา พบวา การรวมมือรวมใจกันในหนาที่การ
งานเพื่อใหเกิดความเขมแข็งในหมูคณะ มีความพรอมในดานของการกระทํา ความคิด รูดี รูชั่วในสิ่ง
ตางๆ โดยมีการแบงภาระหนาที่ตามความรับผิดชอบ เกิดความสามัคคีปรองดองกันฉันทพี่นอง ทําให
สังคมเกิดความเจริญรุงเรืองในดานตางๆ 

 จุดมุงหมายของความสามัคคี จากผลการศึกษาพบวา มี ๒ ประเด็นที่เปนจุดมุงหมาย
สูงสุด คือ (๑) ความพรอมเพรียงของหมูชน เปนความพรอมเพรียงกันทํากิจตามหนาที่ของตนตางก็
ชวยกันทําไมแกงแยงกันเอาเปรียบกัน (๒) ความพรอมเพรียงทําใหเกิดความสุข คือ เปนความพรอม
เพรียงรวมกันทํางาน โดยไมมีการบาดหมาง ตางคนตางมีอัธยาศัยตอกัน ผอนหนักผอนเบาตอกันไม
ถือโทษตอกัน 

 ๒) หลักธรรมที่กอใหเกิดความสามัคคีตามแนวทางพระพุทธศาสนาเถรวาท จาก
การศึกษาพบวา หลักธรรมที่กอใหเกิดความสามัคคีประกอบดวย หลักสังคหวัตถุ ๔ ประการ ไดแก
การใหปน การเอื้อเฟอเผื่อแผสิ่งของของตนแกบุคคลอื่น การมีวาจาเปนที่รัก การประพฤติตนเปน
ประโยชน ความมีตนเสมอตนเสมอปลาย เพื่อเปนประโยชนในการเกื้อกูลกันของบุคคลในสังคมหลัก
สาราณียธรรม ๖ ประการ อันไดแก จะตองมีเมตตากายกรรม มีเมตตาวจีกรรม มีเมตตามโนกรรม 
การรูจักแบงปนเฉลี่ยเจือจาน ตองมีศีล และจะตองมีความเห็นที่ดีงามเสมอเหมือนกับผูอื่น โดย
สะทอนใหเห็นถึงความรักใคร ความระลึกนึกถึงกันดวยหลักอปริหานิยธรรมทั้ง ๗ ประการ เปนเครื่อง
บงบอกไดวา เมื่อคณะสงฆและฆราวาสไดพากันประพฤติปฏิบัติตามดวยความสามัคคีกัน ความเส่ือม 
ความวุนวายตางๆ ในพระพุทธศาสนาก็ไมเกิดข้ึนอยางแนนอน 

 การพฒันาทางความสามัคคีทางไตรทวาร คือ ทางกาย ทางวาจา และทางใจ 

 (๑) ทางกาย เปนการพรอมเพรียงกันปฏิบัติตนตามหลักศีลธรรม กฎหมายบานเมือง 

 (๒) ทางวาจา เปนการพรอมเพรียงกันปฏิบัติตนในการใชวาจา ถือไดวา เปนองคประกอบ
สําคัญดานการเจรจากันอยางสมานฉันท 

 (๓) และความสามัคคีทางใจ เปนการการปฏิบัติหลักธรรมครบสมบูรณอยางเต็มที่ไมยิ่งไม
หยอนกวากัน (ตนเอง) สวนการปฏิบัติรวมกันของผูคน หมายถึง การรวมแรงกายใจ ปฏิบัติกิจตางๆ 
เพราะมีความเห็น เหมือนกัน (ทิฏฐิสามัญญตา) จึงนําไปสูการปฏิบัติที่ดีงามเหมือนกัน(สีลสามัญญตา) 

 จากการศึกษาการสรางความสามัคคีของสังคมน้ัน สรุปไดวา ผลที่เกิดจากการสรางความ
ปรองดองทําใหเกิดผล ดังน้ี 

 (๑) ทําใหเกิดการอํานวยความสะดวกตอกัน 

 (๒) ทําใหเกิดการเกื้อกูลกันที่ยั่งยืน 
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 (๓) สรางความสุขใหตนเองและผูอื่นทั้งทางตรงและทางออม 

 (๔) ทําใหเกิดความเขาใจกันในการอยูรวมกันและระลึกถึงกัน 

 (๕) ทําใหเกิดความสามัคคีกัน 

 (๖) ทําใหเกิดสันติภาพรวมกัน 

 ทั้งหมดน้ี เปนความสัมพันธกันของบุคคลที่กระทําดวยคุณธรรม กอใหเกิดผล คือ สันติสุข
ในการอยูรวมกัน เคารพเกื้อกูลกัน สรางความไพบูลยแกสังคม อํานวยความสะดวกแกกัน ทําใหเกิด
ความสามัคคี และสันติภาพรวมกันในแงของการสรางความสามัคคีตอกันของบรรพชิต จากการศึกษา
พบวา พระพุทธองคทรงสรางความสามัคคีดวยการบัญญัติพระวินัยเพื่อการควบคุมความประพฤติของ
ภิกษุสงฆ และควบคุมการแตกแยกและความขัดแยงอันจะเกิดข้ึนจากการแตกความสามัคคีกัน ทั้งน้ีมี
จุดประสงคในการบัญญัติพระวินัย คือ เพื่อความดํารงอยูอยางมั่นคงแหงพระสัทธรรม เพื่อบรรเทา
แกไขปญหาและสงเสริมชวยเหลือซ่ึงกันและกันดวยความบริสุทธิ์ใจทั้งทางกายและใจ เชน ผูใหญ
ปกครองผูนอยดวยเหตุผล เปนการใหความเปนธรรมแกผูนอย สวนผูนอยรูจักเคารพตอคําสั่งของ
ผูใหญ ถือเปนการใหความเปนธรรมแกผูใหญและการที่ผูอยูรวมกันไมเอารัดเอาเปรียบกัน มีความ
สามัคคีกัน จัดเปนการใหความเปนธรรมแกสังคมโดยมีหลักสามัคคีธรรมในพระพุทธศาสนาเถรวาท
เปนฐานแหงการประพฤติปฏิบัติทั้งดานสวนตัวและตอสังคมสวนรวม เปนส่ือสัมพันธใหเขาถึงจิตใจ
ของกันและกัน เปนที่รักของกันและกัน ตางฝายตางเคารพซ่ึงกันและกัน สงเคราะหกันถือความ
สามัคคีเปนใหญ เปนนํ้าหน่ึงใจเดียวกัน 

๓) การประยุกตแนวคิดการสงเสริมหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนา จากการศึกษา
สรุปโดยภาพรวม พบวา สังคมไทยและสงฆตองการความเปนหน่ึงเดียวของผูคนในสังคม ทุกคนจึง
ตองชวยกันเสริมสรางคนละไมคนละมือ ดวยการรวมพลังกันปฏิบัติแตในสิ่งที่ดีงาม ถูกตองตาม
หลักการขอบังคับ กติกา ศีลธรรมซ่ึงจะเปนแรงขับเคล่ือนสังคมไทยใหเดินหนาไปสูสังคมแหงความ
สามัคคีธรรมอยางสมบูรณตลอดไป 

เมื่อผูคนในสังคมขาดสีลสามัญญตา และทิฏฐิสามัญญตา แลว การที่จะเกิดเหตุการณ
ตางๆ อันจะนําไปสูความขัดแยงกัน ความแตกแยกกันในสังคมก็ยอมเกิดข้ึนไดทุกเมื่อ ดังน้ัน จึง
จําเปนตองมีการแกไขดวยการรวมดวยชวยกันระหวางประชาชนทุกภาคสวนในสังคมไทยกลาวคือ ทุก
คนตองทําหนาที่ของตนใหสมบูรณดวยความไมประมาท ไมฝนทําอะไรตามใจหรือตามกิเลส ตัณหา
ของตน และเมื่อทุกคน ทุกฝาย และทุกคณะในสังคมไมมีความขัดแยงกัน มีแตความสามัคคีปรองดอง
กันแลว แมจะเกิดเหตุการณตางๆ เชน นํ้าทวม ไฟไหม และเหตุการณเลวรายอื่น ๆ ข้ึนในสถาบันชาติ 
ศาสนาและพระมหากษัตริย คนไทยทุกคนก็จะสามารถระงับปองกันและแกไขเหตุการณเชนน้ันได 
ดังน้ัน การศึกษาและปฏิบัติตามหลักสามัคคีโดยการนําไปประยุกตใชเปนแนวทางในการดําเนินชีวิต
รวมกัน มีอะไรก็ชวยเหลือกัน ปรึกษากัน และใหอภัยกันก็จะชวยสงผลโดยตรงใหสังคมไทยมีแตความ
สงบรมเย็น เปนบาน เปนชุมชนสังคม เปนประเทศชาติที่นาอยูอาศัยมากยิ่งข้ึนดวยผลแหงสามัคคี 

ความสามัคคีที่เกิดจากความรวมแรงรวมใจกันของคณะสงฆไทย ถือไดวาแนวทางสําคัญ
เปนประดุจ “เครื่องมือ” ในการระงับหรือแกไขปญหาความขัดแยงที่ชักนําไปสูความแตกความสามัคคี
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และปญหาอื่นๆ ที่รุนแรงในสังคมไทยที่เกิดข้ึนในทุกๆ ภาคสวนของสังคม อยางไรก็ตามแนวทางของ
การปฏิบัติของคนไทยเพื่อใหเกิดความสามัคคีตามทรรศนะของพระพุทธศาสนาเถรวาทน้ันมีความ
สอดคลองกัน ระหวางหลักธรรมตางๆ และจิตใจของประชาชนชาวไทยสวนใหญ ถึงกระน้ัน ทามกลาง
วิกฤติการณที่เกี่ยวกับความแตกสามัคคี ความขัดแยงและความรุนแรงที่เกิดข้ึนในทั่วทุกมุมของ
สังคมไทยน้ัน ทําใหแนวคิดและการปฏิบัติในเรื่องความสามัคคีน้ันไดกลายเปนคูมือสําคัญสําหรับการ
เขาไปดําเนินการแกไขปญหาความแตกแยก ความขัดแยงและความรุนแรง ฉะน้ัน ความสามัคคีจึง
เปนรากฐานในการดําเนินแกไขปญหาความแตกแยก ความขัดแยงและความรุนแรงในสังคมไทยในยุค
ปจจุบันไดอยางดีเยี่ยม 

๕.๒ ขอเสนอแนะ 

ในงานวิจัยน้ี ผูวิจัยมีขอเสนอแนะ ดังน้ี 

๕.๒.๑ ขอเสนอแนะเชิงนโยบาย 

ในปจจุบัน ประเทศไทยกําลังประสบปญหาทางดานวิกฤติเศรษฐกิจ สังคม และการเมือง
สงผลกระทบกับประเทศชาติเปนอยางยิ่ง การแกไขปญหาสังคมจึงเปนเรื่องคนในชาติตองมีสวน
รวมกันทั้งทางภาครัฐ และทางศาสนา เปนแนวทางหน่ึงที่จะมีสวนรวมในการสรางสรรคใหผูคนใน
สังคมเกิดความรูรักสามัคคีกันได ดังน้ัน การที่จะชวยสรางสรรคสังคมไทยใหเปนสังคมที่มีความ
สามัคคีปรองดอง ปรับเปลี่ยนแนวความคิดของคนใหเกิดสติปญญาพรอมที่จะมีสวนรวมแกไขวิกฤติ
สังคมในชาติใหกลับคืนสูปกติสุขโดยเร็ว โดยรัฐบาลควรดําเนินการในดานตางๆ ดังน้ี 

๑) ในแงของการศึกษาควรจัดใหมีการจัดกิจกรรมในดานความสามัคคีในโรงเรียน โดยเริ่ม
ตั้งแตชั้นอนุบาลเปนตนไป ทั้งน้ีโดยมีเปาหมายที่ชัดเจนใหเรียนรูเกี่ยวกับความสามัคคีใหมากข้ึน อีก
ทั้งการบูรณาการใหรูถึงวิถีชีวิต คานิยม ประเพณีวัฒนธรรมของแตละทองถ่ิน และใหมีประสบการณ
ในเรื่องความสมานฉันทและเอื้ออาทร 

๒) ควรปลูกฝงใหเยาวชนทุกเพศวัยเกิดความสมานฉันทและเอื้ออาทรตอกัน โดยจัด
กิจกรรมรวมกันทั้งภาครัฐและเอกชน 

๓) ควรเนนใหประชาชนชาวไทยไดเขารวมกิจกรรมตางๆ เพื่อใหเกิดความสามัคคีและ
ชวยเหลือเกื้อกูลกัน โดยสงเสริมกิจกรรมตางๆ รวมกันระหวางคนไทยผูนับถือพระพุทธศาสนาและผู
นับถือศาสนาอื่น มีศาสนาอิสลาม เปนตน เชน กิจกรรมเชิงวัฒนธรรม กิจกรรมเชิงทองเที่ยวอนุรักษ
สิ่งแวดลอม เปนตน 

๔) ควรสงเสริมและสนับสนุนดานงบประมาณและวิทยาการความรูตางๆ อันเปนสาระที่
สามารถนําความสมานฉันทและเอื้ออาทรไปใชในชีวิตไดจริง และเปนประโยชนตอตัวเอง ตอสังคม 
และตอโลก 

 

 



๘๔ 

 

๕.๒.๒ ขอเสนอแนะเพ่ือการวิจัยครั้งตอไป 

ในการวิจัยเรื่องการสงเสริมหลักสังฆสามัคคีในพระพุทธศาสนาน้ี ยังมีเรื่องที่ควรศึกษา
วิเคราะหและวิจัยอยูอีกมาก ดังน้ัน ผูวิจัยจึงไดเสนอแนะหัวขอของการทําวิจัยไว ดังน้ี 

๑) ควรทําการศึกษาพระพุทธศาสนากับการแกปญหาการแตกความสามัคคีในสังคม 

๒) ควรทําการศึกษาเรื่อง “อคติ ๔ ประการ” สงผลรายตอองคกรและสังคมอยางไร 

๓) การศึกษาเชิงวิเคราะห “ขันติธรรม” ในพระพุทธศาสนาเถรวาท กับการสรางความ
สามัคคีในแวดวงการเมืองและการบริหารราชการ 

 



๘๕ 

 

บรรณานุกรม 

๑. ภาษาไทย 

ก. ขอมูลปฐมภูม ิ

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาเตปฏกํ ๒๕๐๐. กรุงเทพมหานคร: 
โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

________. พระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.  กรุงเทพมหานคร:  
โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

มหามกุฏราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกภาษาบาลี ฉบับสฺยามรฏเตปฏกํ ๒๕๒๕. กรุงเทพมหานคร:  
โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๒๕. 

________. พระไตรปฎกพรอมอรรถกถา แปล ชุด ๙๑ เลม. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหามกุฏ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔. 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. ปกรณวิเสสภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาปกรณวิเสโส. กรุงเทพมหานคร: 
โรงพิมพวิญญาณ, ๒๕๓๙. 

________. อรรถกถาภาษาบาลี  ฉบับมหาจุฬาอฏกถา. กรุงเทพมหานคร:  โรงพิมพมหาจุฬา 
ลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๒. 

________. ฎีกาภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาฎีกา. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณ 
ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

ข. ขอมูลทุติยภูม ิ

(๑) หนังสือ: 

กระทรวงวัฒนธรรม. สรุปผลการดําเนินงานกิจกรรม “ฉลอง ๖๐ ปครองสิริราชสมบัติ”. 
กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพชุมนุมสหกรณการเกษตรแหงประเทศไทย จํากัด, ๒๕๔๙. 

ชัยวัฒน อัตพัฒน และวิธาน สุชีวคุปต. หลักการดํารงชีวิตในสังคม. พิมพครั้งที่ ๔. กรุงเทพมหานคร:  

สํานักพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๘. 

ธีรวัส บําเพ็ญบุญบารมี. “การศึกษาการอุปสมบทในพระพุทธศาสนาเถรวาท”. โครงการธรรมวิจัย
หลักฐานทางวิชาการทางพระพุทธศาสนา. ตามหลักสูตรวิจัยคัมภีรพระพุทธศาสนา 
มูลนิธิเบญจนิกาย, ๒๕๕๐. 

ป.หลงสมบุญ. พจนานุกรม มคธ-ไทย. พิมพครั้งที่ ๒. กรุงเทพมหานคร: บริษัทธรรมสารจากัด, 
๒๕๔๖. 

ประเวศ วะสี. ยุทธศาสตรชาติเพ่ือความเขมแข็งทางเศรษฐกิจ สังคมและศีลธรรม . 
กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพหมอชาวบาน, ๒๕๔๑. 



๘๖ 

 

ปญญา ใชบางยาง และคณะ. ปฐมสมโพธิกถา. กรุงเทพมหานคร : ธรรมสภา, ๒๕๕๑. 
พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต). กรณีธรรมกาย. พิมพครั้งที ่๑๕. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพพิมพอําไพ,   
 ๒๕๔๒. 
________.สลายความขัดแยง. กรุงเทพมหานคร : สหธรรมิก จํากัด, ๒๕๔๖. 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต). พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. พิมพครั้งที่ ๑๑. 
กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๒. 

________.ธรรมนูญชีวิต A Constitution for Living. กรุงเทพมหานคร: สํานักงาน
พระพุทธศาสนาแหงชาติ, ๒๕๕๘. 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต). พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม. พิมพครั้งที่ ๓๖. 
กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพผลิธัมม, ๒๕๕๙. 

พระภาวนาวิริยคุณ(เผด็จ ทตฺตชีโว). พระแท ผูสรางสันติภาพโลก ภาคท่ี ๑ : โลกขาด
พระพุทธศาสนาไมได. พิมพครั้งที่ ๒. ปทุมธานี: โรงพิมพ บริษัท รุงศิลปการพิมพ จํากัด, 
๒๕๕๒. 

พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโญ (วันจันทร). “สถานการณและทัศนะทางพระพุทธศาสนาในโลก
ปจจุบัน”. กรุงเทพมหานคร: บัณฑิตวิทยาลัย มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๒.  

พระมหาอุดม สารเมธี. ความสามัคคีน้ันสําคัญนัก. พิมพครั้งที่ ๒. นครปฐม : ระฆังทอง, ๒๕๕๐. 

พระวิสุทธาจารมหาเถระ. ธาตุวัตถสังคหปาฐนิสสยะ. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

มหามกุฏราชวิทยาลัย. พระธัมมปทัฏฐกถาแปล ภาค ๑. พิมพครั้งที่ ๑๕. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ
มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔. 

________.พุทธศาสนสุภาษิต ฉบับรวมเลม. พิมพครั้งที ่๓๓. กรุงเทพมหานคร: โรง พิมพมหา 

 มกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖. 

ราชบัณฑิตยสถาน. พจนานุกรม ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๒๕. กรุงเทพมหานคร: อักษร
เจริญทัศน, ๒๕๒๕. 

วันชัย  วัฒนศัพท. ความขัดแยง:หลักการและเครื่องมือแกปญหา. นนทบุรี: สถาบันพระปกเกลา,  

 ๒๕๔๗.  

วันชัย วัฒนศัทพ และคณะ. คูมือเพ่ิมพลังความสามารถกระบวนการจัดการขอพิพาท. นนทบุร:ี  

 สถาบันพระปกเกลา, ๒๕๔๕. 

สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรศ. วินัยมุข เลม ๓. พิมพครั้งที่  ๒ .
กรุงเทพมหานคร: มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๗. 

เสถียร โพธินันทะ. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. พิมพครั้งที่ ๔. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราช
วิทยาลัย, ๒๕๔๓. 



๘๗ 

 

หลวงเทพดรุณานุศิษฏ (ทวี ธรมธัช ป.๙). พระคัมภีรธาตุปฺปทีปกา. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาม
กุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

 

(๒) ดุษฎีนิพนธ/วิทยานิพนธ/สารนิพนธ: 

ธีรวัส บําเพ็ญบุญบารมี. “การศึกษาการอุปสมบทในพระพุทธศาสนาเถรวาท”. โครงการธรรมวิจัย
หลักฐานทางวิชาการทางพระพุทธศาสนา. ตามหลักสูตรวิจัยคัมภีรพระพุทธศาสนา 
มูลนิธิเบญจนิกาย, ๒๕๕๐. 

ประยงค พรมมา. “การบริหารงานตามหลักอปริหานิยธรรม ขององคการบริหารสวนจังหวัข
ขอนแกน”. พุทธศาสตรมหาบัณฑิต รัฐประศาสนศาสตร. บัณฑิตวิทยาลัย: 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๗. 

พระทวีป กลฺยาณธมโฺม (เล็กบัณฑิตย). “การศึกษาวิเคราะหหลักกัลยาณธรรมสําหรับการดาํรงชวีิตที่
ปรากฏในคัมภีรพระพุทธศาสนา”. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย: 

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาล,ั ๒๕๕๒ 

พระเกรียงไกร สุทฺธมโน (ยางเครือ). “การศึกษาวิเคราะหปญจอันตรธานในพระพุทธศาสนาเถรวาท”. 
วิทยานิพนธปริญญาพุทธศาสตรมหาบัณฑิต สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิต
วิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๔. 

พระครูปลัดอาทิตย อตฺถเวที (ชองดี). “การศึกษาแนวคิดและวิธีการปกครองคณะสงฆของพระเทพ 

โสภณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต)”. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. สาขาวิชาพุทธศาสนา. บัณฑิต
วิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖. 
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