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Abstract 

 

This paper aims to investigate the reasons for belief in a cycle of birth and death, Theravada 

Buddhism. The qualitative researchby tightening the information document Data collection And 

edited by descriptive analysisIn order to understand Teachings of the Buddha The four Noble 

TruthsPaticcasamuppada Mugabe's bahtTupper's eye factors Consistent with the principle of the 

cycle of birth and death(transmigration)Buddhist philosophyDescribe and illustrate the cycle of 

birth and death of people and animalsThat is reasonable in accordance with the law of karma or 

notFrom this research foundWhy Buddha displayed in4 Noble TruthsPaticcasamuppada 

Mugabe's baht orTupper's eye factors Is consistent with The karma(action)In Buddhism 

Appeared inJulakammavipagkasutmahakammaThe fate of the individualIf a person creates good 

karma in the presentIt is why the nation is going to be affected in Paradise worldsIf a person has 

bad karma out. It is why the nation is going to get the perfect incarnation of all sizes 
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บทคัดย่อ 

 

บทความวิจัยน้ีมีจุดประสงค์เพื่อศึกษาการใช้เหตุผลในความเชื่อเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดในพุทธศาสนา

เถ รวาท  ซึ่ ง เป็ นงานวิ จัย เชิ ง คุณ ภ าพ  (Qualitative Research) โดยแ น้นการศึกษาข้ อมู ล เชิ ง เอกสาร 

(Documentary research) ในการเก็บข้อมูล และเรียบเรียงโดยวิธีพรรณนาวิเคราะห์ (Descriptive analysis) 

เพื่อให้เข้าใจใน  หลักธรรมค าสอนของพระพุทธศาสนา เรื่องอริยสัจ 4  ปฏิจจสมุปบาท อิทัปปัจจยตา กับความ

สอดคล้องของหลักการเกี่ยวกับเวียนว่ายตายเกิด (สังสารวัฏ) ของพุทธปรัชญาเถรวาท ที่อธิบายและยกตัวอย่าง

การเวียนว่ายตายเกิดของบุคคลและสัตว์  ว่ามีความสมเหตุสมผลโดยสอดคล้องในเรื่องของกฎแห่งกรรมหรือไม่

อย่างไร  จากการวิจัยในคร้ังน้ีพบว่า  เหตุผลที่พระพุทธเจ้าทรงแสดงเอาไว้ใน อริยสัจ 4  ปฏิจจสมุปบาท  หรือ อิ

ทัปปัจจยตา มีความสอดคล้องกับ เรื่องของกรรม (การกระท า) ในทางพระพุทธศาสนาที่ปรากฏอยู่ในเรื่องจูฬกัมมวิ

ภังคสูตร มหากรรมวิภังคสูตร ที่กล่าวถึงกรรมของแต่ละบุคคล หากบุคคลใดสร้างกรรมดีไว้ในชาติปัจจุบัน ก็จะเป็น

เหตุให้ในชาติต่อไปได้รับผลคือเกิดในสุคติภพ และหากบุคคลได้สร้างกรรมชั่วเอาไว้ ก็จะเป็นเหตุให้ในชาติต่อไป

ได้รับผลคือเกิดในทุกขติภพ   

 

ค าส าคัญ: เหตุผล,  การเวียนว่ายตายเกิด,  สังสารวัฏ 
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ความเป็นมาและความส าคัญของปัญหา 
 มนุษย์อยู่คู่กับความสงสัยมาช้านาน เมื่อเกิดความสงสัยขึ้น มนุษย์จึงคิดหาค าตอบ ในการคิดหาค าตอบน้ัน 
จ าเป็นต้องใช้เหตุผลมาสนับสนุนเพื่อให้ค าตอบมีความน่าเชื่อถือ หรือเป็นค าตอบที่สมเหตุสมผล แม้บางคร้ังการ
ได้มาซึ่งค าตอบที่น่าเชื่อถือน้ัน ยังอาจถูกโต้แย้งด้วยการใช้เหตุผลใหม่ที่ดีกว่า และได้ค าตอบใหม่ที่น่าเชื่อถือและ
สมเหตุสมผลกว่า เพราะในการคิดหาค าตอบด้วยการใช้เหตุผลแต่ละคร้ังน้ัน อาจถูกโต้แย้งเร่ือยไปจนไม่สามารถหา
ข้อโต้แย้งได้อีกต่อไป ความสงสัยกับการคิดหาค าตอบของมนุษย์จึงเป็นสิ่งส าคัญที่ท าให้มนุษย์รู้จักการใช้เหตุผล 
เพื่อพัฒนาความคิดและสมรรถภาพการไตร่ตรองโดยการใช้ปัญญาของตนอยู่เสมอ มนุษย์จึงเป็นสัตว์ที่รู้จักคิดด้วย
เหตุผล รวมไปถึงการคิดค้นหลักการว่าด้วยวิธีการหรือกฎเกณฑ์ในการใช้เหตุผลอีกด้วย เรียกว่า “ตรรกศาสตร์” 
หรือ “ตรรกวิทยา” ซึ่งเป็นสาขาวิชาหน่ึงของปรัชญา “วิชาว่าด้วยความนึกคิดอย่างเป็นระบบ หรือวิชาว่าด้วยการ
ตรึกตรองอย่างเป็นระบบ และเพราะการคิด การตรึกตรองอย่างเป็นระบบน้ีเอง ปราชญ์ทั่วไปจึงมีความเห็นร่วมกัน
ว่า ตรรกศาสตร์ คือ วิชาว่าด้วยกฎเกณฑ์การใช้เหตุผล” การใช้เหตุผลกับการด าเนินชีวิตของมนุษย์จึงมี
ความสัมพันธ์ที่ไม่สามารถตัดขาดจากกันได้ ทั้งน้ี ก็เพื่อแสดงถึงศักยภาพด้านความเฉลียวฉลาดของมนุษย์ ในการ
รู้จักคิดหาค าตอบของข้อสงสัยของตนเองที่ต่างจากเดรัจฉานทั่วไป 

การใช้เหตุผลจึงเป็นสิ่งที่ส าคัญอย่างหน่ึงของมนุษย์ที่จะท าให้การด าเนินชีวิตเป็นไปด้วยความเรียบร้อย
และเกิดประโยชน์สูงสุด  หากมนุษย์ไม่รู้จักที่จะใช้เหตุผลมนุษย์ก็ไม่แตกต่างกันกับสัตว์เดรัจฉาน เหตุผลเป็นสิ่งที่ท า
ให้มนุษย์รู้จัก ผิด ชอบ ชั่ว ดี แต่ในบางคร้ังมนุษย์ก็ใช้เหตุผลในการท าร้ายบุคคลอื่น เพราะเหตุผลที่ใช้อาจไม่ใช่
เหตุผลที่ดีและถูกต้องเสมอไป ด้วยเหตุน้ีการใช้เหตุผลควรมีเกณฑ์เพื่อพิจารณาไตร่ตรองอย่างรอบคอบอย่างมีสติ
คิดถึงประโยชน์ทั้งของตัวเองและส่วนรวมเป็นหลักปรีชา ช้างขวัญยืน (2543: 17) กล่าวว่า การอ้างเหตุผลคือการ
ดึงข้อความหน่ึงออกมาจากข้อความหน่ึงโดยมีจุดประสงค์เพื่อชวนให้เชื่อหรือเพื่ออธิบายให้เข้าใจ และมีกฎเกณฑ์
ส าหรับตัดสินว่าดึงออกมาได้ถูกต้องหรือไม่ การอ้างเหตุผลที่ถูกต้องคือการดึงข้อความหน่ึงออกมาจากอีกข้อความ
หน่ึงโดยเดินตามกฎ โดยข้อความที่เป็นตัวต้ังเรียกว่า “ข้ออ้าง” และข้อความที่เราดึงออกมาจากข้ออ้าง เรียกว่า 
“ข้อสรุป” หรือกล่าวอีกอย่างหน่ึงว่า ประโยคที่เราดึงออกมาจากประโยคอื่นเป็น “ผล” ประโยคที่เป็นแหล่งที่มา
ของประโยคอื่นเป็น “เหตุ” โดยจะเห็นได้จากประโยคที่เรายกขึ้นมาเพื่อตอบค าถาม “เพราะเหตุใด”  
 ในทางพระพุทธศาสนาเองได้ให้ความส าคัญกับการใช้เหตุผล  จนกระทั้งได้ชื่อว่า “พระพุทธศาสนาเป็น
ศาสนาของเหตุและผล”ที่ท้าทายให้คนมาพิสูจน์ (เอหิปัสสิโก) โดยพระพุทธเจ้าสอนไม่ให้เชื่อแบบงมงายไร้หลักการ 
จะเห็นได้ในหัวข้อธรรมหรือในพระสูตรต่างๆเช่น อริยสัจ4 ปฏิจจสมุปบาท อิทัปปัจจยตา ซึ่งหมายถึง  การเกิดขึ้น
ของสิ่งทั้งหลายมีการอาศัยซึ่งกันและกันตัวอย่างเช่น  สิ่งน้ีมีสิ่งน้ีจึงมี  สิ่งน้ีเกิดสิ่งน้ีจึงเกิด  เป็นต้น  หรือกฎแห่ง
กรรม เช่น ท าดีได้ดี  ท าชั่วได้ชั่ว  หรือค าสอนย่อๆ ที่พระอัสสชกิล่าวแก่พระสารีบุตรเมื่อคร้ังพบกันคร้ังแรกว่า “สิ่ง
ใดสิ่งหน่ึงเกิดขึ้นมาแต่เหตุ  สิ่งน้ันก็ดับไปที่เหตุเช่นเดียวกัน”(ประยงค์ แสนบุราณ2545-63)  หลักความเป็นเหตุ
เป็นผล ซึ่งเป็นหลักของเหตุปัจจัยที่อิงอาศัยซึ่งกันและกัน ที่เรียกว่า "กฎปฏิจจสมุปบาท" เมื่ออันน้ีมี อันน้ีจึงมี เมื่อ
อันน้ีไม่มี อันน้ีก็ไม่มี เพราะอันน้ีเกิด อันน้ีจึงเกิด เพราะอันน้ีดับ อันน้ีจึงดับ"น่ีเป็นหลักความจริงพื้นฐาน ว่าสิ่งหน่ึง
สิ่งใดจะเกิดขึ้นมาลอย ๆ ไม่ได้ หรือในชีวิตประจ าวันของเรา "ปัญหา"ที่เกิดขึ้นกับตัวเราจะเป็นปัญหาลอย ๆ ไม่ได้ 
จะต้องมีเหตุปัจจัยหลายเหตุที่ก่อให้เกิดปัญหาขึ้นมา หากเราต้องการแก้ไขปัญหาก็ต้องอาศัยเหตุปัจจัยในการแก้ไข
หลายเหตุปัจจัย ไม่ใช่มีเพียงปัจจัยเดียวหรือมีเพียงหนทางเดียวในการแก้ไขปัญหา เป็นต้น 

ค าว่า "เหตุปัจจัย" พุทธศาสนาถือว่า สิ่งที่ท าให้ผลเกิดขึ้นไม่ใช่เหตุอย่างเดียว ต้องมีปัจจัยต่าง ๆ ด้วยเมื่อมี
ปัจจัยหลายปัจจัยผลก็เกิดขึ้น ตัวอย่างเช่น เราปลูกมะม่วง ต้นมะม่วงงอกงามขึ้นมาต้นมะม่วงถือว่าเป็นผลที่เกิดขึ้น 
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ดังน้ันต้นมะม่วงจะเกิดขึ้นเป็นต้นที่สมบูรณ์ได้ต้องอาศัยเหตุปัจจัยหลายปัจจัยที่ก่อให้เกิดเป็นต้นมะม่วงได้ เหตุ
ปัจจัยเหล่าน้ันได้แก่ เมล็ดมะม่วง ดิน น้ า ออกซิเจน แสงแดด อุณหภูมิที่พอเหมาะ ปุ๋ย เป็นต้น ปัจจัยเหล่าน้ีพร่ัง
พร้อมจึงก่อให้เกิดต้นมะม่วง ตัวอย่างความสัมพันธ์ของเหตุปัจจัย เช่น ปัญหาการมีผลสัมฤทธิ์ทางการเรียนต่ า ซึ่ง
เป็นผลที่เกิดจากการเรียนของนักเรียน มีเหตุปัจจัยหลายเหตุปัจจัยที่ก่อให้เกิดการเรียนอ่อน เช่น ปัจจัยจาก
ครูผู้สอน ปัจจัยจากหลักสูตรปัจจัยจากกระบวนการเรียนการสอนปัจจัยจากการวัดผลประเมินผล ปัจจัยจากตัว
ของนักเรียนเอง เป็นต้น 

ดังน้ันผู้ศึกษาวิจัยจึงได้มุ่งประเด็นของการศึกษาวิจัย เพื่อให้เข้าในแนวความคิดเรื่องการเวียนว่ายตายเกิด
ให้ชัดเจนอย่างมีเหตุมีผลตามแนวทางของพุทธปรัชญาเถรวาทโดยเป็นไปตามหลักการทางพระพุทธศาสนาอย่าง
แท้จริง ผ่านการวิเคราะห์สังเคราะห์และน าไปใช้เผยแผ่ให้ได้ประโยชน์สูงสุดต่อไป 
 
วัตถุประสงค์ของการวิจัย 

1.  เพื่อศึกษาการใช้เหตุผลในพุทธปรัชญาเถรวาท 
2.  เพื่อศึกษาแนวความเชื่อเร่ืองการเวียนว่ายตายเกิดในพุทธศาสนาเถรวาท 
3.  เพื่อวิเคราะห์การใช้เหตุผลกับความเชื่อเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 
ขอบเขตของการวิจัย  
 การวิจัยน้ีเป็นการวิจัยเชิงคุณภาพโดยเน้นการศึกษาเรื่องความเป็นเหตุเป็นผลการเวียนว่ายตายเกิดที่มีอยู่
ในพุทธปรัชญาเถรวาทโดยอาศัย 

5.1 ด้านเอกสาร ประถมภูมิจะเน้นการศึกษาการเวียนว่ายตายเกิดในพระพุทธศาสนาเถรวาทจากหนังสือ
พระไตรปิฎกภาษาไทย  ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย และหนังสือพุทธปรัชญาจากพระไตรปิฎก ส่วนความ
เป็นเหตุเป็นผลใช้หนังสือ การใช้เหตุผล : ตรรกวิทยาเชิงปฏิบัติ  

5.2  ด้านเน้ือหา โดยอ้างหลักการทางพระพุทธศาสนา  คืออริยสัจ 4   ปฏิจจสมุปบาท  อิทัปปัจจยตา 
โดยน ามาวิเคราะห์ผ่านหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา  คือ จูฬกัมมวิภังคสูตร  มหากรรมวิภังคสูตร  และกรรม 12 
ในวิสุทธิมรรค   กฎแห่งกรรม ความคิดเรื่องสังสารวัฏ การเวียนว่ายตายเกิด และกรรมกับการเกิดใหม่ 
 
วิธีการด าเนินงานวิจัย 

การด าเนินการวิจัยคร้ังน้ีใช้วิธีวิจัยเชิงเอกสาร (Documentary research) ในการเก็บข้อมูล และเรียบ
เรียงโดยวิธีพรรณนาวิเคราะห์ (Descriptive analysis) ซึ่งด าเนินตามขั้นตอน ดังน้ี 

1. ศึกษาข้อมูลจากเอกสารปฐมภูมิ ในหนังสือพุทธปรัชญาจากประไตรปิฎก ในประเด็นเร่ือง อริยสัจ 4   
ปฏิจจสมุปบาท  อิทัปปัจจยตา และหนังสือพระไตรปิฎก ฉบับมหาจุฬาฯ ในประเด็นเร่ืองกฎแห่ง
กรรม ความคิดเร่ืองสังสารวัฏ การเวียนว่ายตายเกิด กรรมกับการเกิดใหม่ใน กามวจรสุคติภูมมิ  
กามวจรทุคติภูมิภูมมิและในรูปภพและอรูปภพ รวมทั้งเอกสารทุติยภูมิที่เกี่ยวข้องอื่นๆ 

2. จ าแนกและตรวจสอบข้อมูล 
3. วิเคราะห์และเปรียบเทียบข้อมูลที่ได้ 
4. สรุปผลการวิจัยและน าเสนอต่อไป 
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ผลการวิจัย 
เหตุผล คือความคิดหาบทสรุปเร่ืองใดเร่ืองหน่ึงอย่างเป็นระบบ  แต่ถ้าว่ามนุษย์รู้จักการใช้เหตุผลต้ังแต่

เมื่อใด ไมม่ีใครทราบแน่ชัด  แต่ความสงสัยยังมีอยู่คู่กับมนุษย์มาช้านาน ความสงสัยน้ีเองเป็นสิ่งที่ท าให้มนุษย์คิดที่
จะหาค าตอบ อาจจะเป็นค าตอบที่เพียงพอกับสมัยน้ัน ๆ แต่เมื่อกาลเวลาผ่านไปค าตอบที่เคยคิดว่าใช้ได้ อาจจะถูก
โต้แย้งด้วยการให้เหตุผลขึ้นมาใหม่ที่ดีกว่า  และอาจจะถูกโต้แย้งไปจนไม่สามารถหาข้อโต้แย้งได้อีกต่อไป ด้วย เหตุ
น้ี ศาสตร์ต่าง ๆ จึงเกิดมาจากการคิดของมนุษย์น่ีเอง  อริสโตเติล ให้ค านิยามของมนุษย์ไว้ว่า “มนุษย์เป็นสัตว์ที่รู้
คิดด้วยเหตุผล หรือมนุษย์เป็นสัตว์แห่งเหตุผล”  วิธีการใช้เหตุผลพร้อมด้วยกฏเกณฑ์แห่งการใช้เหตุผลน่ีเองที่
เรียกว่า  ตรรกวิทยา  หรือ  ตรรกศาสตร์  กรีกและอินเดียได้ชื่อว่าเป็นแหล่งก าเนิดนักคิดที่ส าคัญ ๆ ของโลก
มากมายเช่น  โสเครตีส  เพลโต  อริสโตเติล พระพุทธเจ้า  ปตัสชลี  ศาสดามหาวีระ ฯลฯ  หลักค าสอนต่าง ๆ ที่
เกิดจากการคิดค้นของนักปราชญ์แต่ละท่าน ท าให้มนุษย์ในสมัยปัจจุบันได้ศึกษาค้นคว้า และได้พบศาสตร์ใหม่ ๆ  
อย่างไม่มีที่สิ้นสุด 

ส่วนในทางพระพุทธศาสนาเถรวาทน้ันได้อธิยายความเป็นเหตุเป็นผล หรือความสัมพันธ์ของเหตุปัจจัยไว้
ในหลักค าสอนของพรุพุทธเจ้า  ที่เรียกว่า “หลักปฏิจจสมุปบาท” ซึ่งเป็นการแสดงให้เห็นอาการของสิ่งทั้งหลายที่
สัมพันธ์กันที่อาศัยเป็นเหตุปัจจัยต่อกันอย่างเป็นกระแส ในภาวะที่เป็นกระแสน้ี ขยายความหมายออกไปให้เห็นแง่
ต่าง ๆ ได้คือ 

- สิ่งทั้งหลายมีความสัมพันธ์ต่อเน่ืองอาศัยเป็นปัจจัยแก่กัน 
- สิ่งทั้งหลายมีอยู่โดยความสัมพันธ์กัน 
- สิ่งทั้งหลายมีอยู่ด้วยอาศัยปัจจัย 
 - สิ่งทั้งหลายไม่มีความคงที่อยู่อย่างเดิมแม้แต่ขณะเดียว (มีการเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลา ไม่อยู่น่ิง) 
- สิ่งทั้งหลายไม่มีอยู่โดยตัวของมันเอง คือ ไม่มีตัวตนที่แท้จริงของมัน 
 - สิ่งทั้งหลายไม่มีมูลการณ์ หรือต้นก าเนิดเดิมสุด แต่มีความสัมพันธ์แบบวัฏจักร หมุนวนจนไม่ทราบว่า

อะไรเป็นต้นก าเนิดที่แท้จริง 
หลักค าสอนของพระพุทธศาสนาของพระพุทธศาสนาที่เน้นความสัมพันธ์ของเหตุปัจจัยมีมากมาย ในที่น้ีจะกล่าวถึง
หลักค าสอน 2 เรื่อง คือ ปฏิจจสมุปบาท และอริยสัจ 4 
ปฏิจจสมุปบาท คือ การที่สิ่งทั้งหลายอาศัยซึ่งกันและกันเกิดขึ้น เป็นกฎธรรมชาติที่พระพุทธเจ้าทรงค้นพบ การที่
พระพุทธเจ้าทรงค้นพบกฎน้ีน่ีเอง พระองค์จึงได้ชื่อว่า พระสัมมาสัมพุทธเจ้า กฎปฏิจจสมุปบาท เรียกอีกอย่างหน่ึง
ว่า กฎอิทัปปัจจยตา ซึ่งก็คือ กฎแห่งความเป็นเหตุเป็นผลของกันและกันน่ันเอง 

กฏปฏิจจสมุปบาท คือ กฎแห่งเหตุผลที่ว่า ถ้าสิ่งน้ีมี สิ่งน้ันก็มี ถ้าสิ่งน้ีดับ สิ่งน้ันก็ดับ ปฏิจจสมุปบาทมี
องค์ประกอบ 12 ประการ คือ 

1) อวิชชา คือ ความไม่รู้จริงของชีวิต ไม่รู้แจ้งในอริยสัจ 4 ไม่รู้เท่าทันตามสภาพที่เป็นจริง 
2) สังขาร คือ ความคิดปรุงแต่ง หรือเจตนาทั้งที่เป็นกุศลและอกุศล  
3) วิญญาณ คือ ความรับรู้ต่ออารมณ์ต่างๆ เช่น เห็น ได้ยิน ได้กลิ่น รู้รส รู้สัมผัส 
4) นามรูป คือ ความมีอยู่ในรูปธรรมและนามธรรม ได้แก่ กายกับจิต  
5) สฬายตนะ คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย และใจ  
6) ผัสสะ คือ การถูกต้องสัมผัส หรือการกระทบ  
7) เวทนา คือ ความรู้สึกว่าเป็นสุข ทุกข์ หรืออุเบกขา  
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8) ตัณหา คือ ความทะเยอทะยานอยากหรือความต้องการในสิ่งที่อ านวยความสุขเวทนา และความด้ินรน
หลีกหนีในสิ่งที่ก่อทุกขเวทนา  

9) อุปาทาน คือ ความยึดมั่นถือมั่นในตัวตน  
10) ภพ คือ พฤติกรรมที่แสดงออกเพื่อสนองอุปาทานน้ันๆ เพื่อให้ได้มาและให้เป็นไปตามความยึดมั่นถือมั่น  
11) ชาติ คือ ความเกิด ความตระหนักในตัวตน ตระหนักในพฤติกรรมของตน  
12) ชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกขะ โทมนัส อุปายาสะ คือ ความแก่ ความตาย ความโศกเศร้า ความ

คร่ าครวญ ความไม่สบายกาย ความไม่สบายใจ และความคับแค้นใจหรือความกลัดกลุ่มใจ     องค์ประกอบทั้ง 12 
ประเภทน้ี พระพุทธเจ้าเรียกว่า องค์ประกอบแห่งชีวิต หรือกระบวนการของชีวิต ซึ่งมคีวามสัมพันธ์เกี่ยวเน่ืองกัน
ท านองปฏิกิริยาลูกโซ่ เป็นเหตุปัจจัยต่อกัน โยงใยเป็นวงเวียนไม่มีต้นไม่มีปลาย ไม่มีที่สิ้นสดุ กล่าวคือ 

“เพราะมีอวิชชา จึงมี สังขาร เพราะมีสังขาร จึงมี วิญญาณ เพราะมีวิญญาณ จึงมี นามรูป เพราะมีนามรูป 
จึงมี สฬายตนะ เพราะมีสฬายตนะ จึงมี ผัสสะ เพราะมีผัสสะ จึงมี เวทนา เพราะมีเวทนา จึงมี ตัณหา  เพราะมี
ตัณหา จึงมี อุปาทาน  เพราะมีอุปาทาน จึงมี ภพ  เพราะมภีพ จึงม ี ชาติ  เพราะมีชาติ จึงมี ชรา มรณะ โสกะ 
ปริเทวะ ทุกขะ โทมนัส อุปายาสะ” 

องค์ประกอบของชีวิตตามกฎปฏิจจสมุปบาทดังกล่าวน้ีเป็นสายเกิดเรียกว่า สมุทัยวาร  ในทางตรงกันข้าม 
ถ้าเราสามารถรู้เท่าทันกระบวนการของชีวิตและก าจัดเหตุเสียได้ ผลก็ย่อมสิ้นสุดลง ปฏิจจสมุปบาทดังกล่าวน้ีเป็น
สายดับเรียกว่า นิโรธวาร ซึ่งมีล าดับความเป็นเหตุเป็นผลของกันและกันดังน้ี 

จากกฎน้ีจะเห็นชัดว่า ทั้งสายเกิดและสายดับ ทุกสิ่งทุกอย่างหรือที่เรียกว่า สภาวธรรม จะมีอวิชชาเป็นตัว
เหตุอันดับแรก กล่าวคือ เพราะมีอวิชชา ทุกสิ่งทุกอย่างจึงมี และเพราะอวิชชาดับคือสิ้นสุดลง ทุกสิ่งทุกอย่างก็ย่อม
ดับลงด้วย ดังน้ี 
  “เพราะ อวิชชา ดับ สังขาร จึงดับ  เพราะ สังขาร ดับ วิญญาณ จึงดับ  เพราะ วิญญาณ ดับ นามรูป จึง
ดับ  เพราะ นามรูป ดับ สฬายตนะ จึงดับ  เพราะ สฬายตนะ ดับ ผัสสะ จึงดับเพราะผัสสะ ดับ เวทนา จึงดับ  
เพราะ เวทนา ดับ ตัณหา จึงดับ  เพราะ ตัณหา ดับ อุปาทาน จึงดับ เพราะ อุปาทาน ดับ ภพ จึงดับ  เพราะ 
ภพ ดับ ชาต ิจึงดับ  เพราะ ชาติ ดับ ชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกขะ โทมนัส อุปายาสะ จึงดับ” 

จากกฏปฏิจจสมุปบาทหรือกฎอิทัปปัจจยตาที่ว่าอวิชชาเป็นตัวเหตุของทุกสิ่งทุกอย่าง อวิชชาคือความไม่รู้
แจ้งในอริยสัจ 4 ดังน้ัน กฎปฏิจจสมุปบาท เมื่อกล่าวโดยสรุปแล้วก็คือ อริยสัจ 4 

อริยสัจ   หมายถึง หลักความจริงอันประเสริฐหรือหลักความจริงที่ท าให้ผู้ เข้าถึ งเป็นผู้ประเสริฐ 
ม ี4 ประการ คือ 

1)  ทุกข์ หมายถึง ความไม่สบายกาย ไม่สบายใจ หรือสภาพที่บีบค้ันจิตใจให้ทนได้ยาก ทุกข์เป็นสภาวะที่
จะต้องก าหนดรู้ 

2)  สมุทัย(ทุกข์สมุทัย) หมายถึง ต้นเหตุที่ท าให้เกิดทุกข์ ได้แก่ ตัณหา  3 ประการ คือ กามตัณหา 
ภวตัณหา และวิภวตัณหา สมุทัยเป็นสภาวะที่จะต้องละหรือท าให้หมดไป 

3)  นิโรธ  (ทุกนิโรธ)หมายถึง ความดับทุกข์ หรือสภาวะที่ปราศจากทุกข์ เป็นสภาวะที่ต้องท าความเข้าใจ
ให้แจ่มแจ้ง 

4)  มรรค  (ทุกขนิโรธคามิ นีปฎิปทา) หมายถึง ทางดับทุกข์  ห รือข้อปฏิบั ติให้ ถึ งความ ดับทุกข์ 
ได้แก่ มัชฌิมาปฏิปทา หรืออริยมรรคมีองค์ 8 ซึ่งสรุปลงในไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปัญญา  มรรคเป็นสภาวะที่ต้อง
ลงมือปฏิบัติด้วยตนเองจึงจะไปสู่ความดับทุกข์ได้ 
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อริยสัจ 4 น้ีถ้าวิเคราะห์กันในเชิงวิทยาการสมัยใหม่ก็คือ “ศาสตร์แห่งเหตุผล” เพราะอริยสัจ 4 จัดได้เป็น 
2 คู่ แต่ละคู่เป็นเหตุเป็นผลของกันและกัน เมื่อวิเคราะห์ในทางกลับกัน จากกฎที่ว่า เมื่อมีทุกข์ ก็ต้องมีความดับ
ทุกข์ อริยสัจ คู่ที่สอง (นิโรธและมรรค) กลายเป็นเหตุที่น าไปสู่ผล คือ การดับอริยสัจคู่แรก (ทุกข์และสมุทัย) อัน
เป็นการย้อนศรอีกรอบหน่ึง 

จะเห็นชัดว่า อริยสัจ 4 เป็นกระบวนการที่ เกี่ยวเน่ืองกัน เป็นระบบเหตุผล คือ เมื่อมีเหตุเกิดแห่ง
ทุกข์ (สมุทัย) ก็จะท าให้เกิดความทุกข์ (ทุกข์) ในขณะเดียวกัน หากต้องการสภาวะหมดทุกข์ (นิโรธ) ก็ต้องก าจัด
เหตุเกิดแห่งทุกข์ คือตัณหาด้วยการปฏิบัติตามมรรค 8 (มรรค) 

ด้วยความเป็นเหตุเป็นผลน้ีก็ยังใช้อธิบายการเวียนว่ายตายเกิดของสัตว์โลกหรือที่เรียกว่า “สังสารวัฏ”  
โดยความเชื่อเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดน้ีส่งผลให้เกิด “ภพชาติ” เมื่อเกิดแล้วตาย ตายแล้วเกิด อย่างน้ี จิตหรือ
วิญญาณของสัตว์ทั้งหลายก็เหมือนกับการเดินทาง นับต้ังแต่ปฏิสนธิในครรภ์ของมารดาจนกระทั่งออกมาสู่โลก
ภายนอก มีชีวิตจนกระทั่งสิ้นอายุไขสุดท้ายชีวิตก็จะผ่านจากภพน้ีไปสู่ภพอื่น จากภพอื่นไปสู่ภพต่อๆไปไม่มีที่สิ้นสุด 
ดังพุทธองค์ได้ตรัสไว้ว่า 
 ...ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย สงสารน้ีก าหนดที่สุดเบื้องต้นเบื้องปลายไม่ได้ เมื่อเหล่าสัตว์ผู้มีอวิชชาเป็นเคร่ือง
ขวางกั้น ตัณหาเป็นเคร่ืองประกอบไว้ ท่องเที่ยวไปมาเบื้องต้นย่อมไม่ปรากฏ ฯลฯ  
 ...ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย ท่อนไม้ที่บุคคลโยนขึ้นบนอากาศ บางคราวก็ลงทางโคน บางคราวก็ลงทางขวาง 
บางคราวก็ลงทางปลาย แม้นฉันใด สัตว์ทั้งหลายผู้มีอวิชชาเป็นเคร่ืองขวางกั้น มีตัณหาเป็นเคร่ืองประกอบไว้ 
ท่องเที่ยวไปมาอยู่ก็มี ฉะน้ันแล บางคราวก็จากโลกไปสู่ปรโลก บางคราวก็จากปรโลกมาสู่โลกน้ี ข้อน้ันเป็นเพราะ
เหตุไร เพราะว่าสงสารน้ีก าหนดเบื้องต้นเบื้องปลายมิได้(ส . นิทาน. 16/438/39)  
 ...ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย สงสารน้ีก าหนดเบื้องต้นเบื้องปลายไม่ได้ ฯลฯ เมื่อบุคคลท่องเที่ยวไปตลอดหน่ึงกัป 
พึงมีโครงกระดูก ร่างกระดูก กองกระดูกใหญ่เท่าภูเขาเวปุลละ ถ้ากองกระดูกน้ันเป็นของพึงขนมารวมกันได้ และ
กองกระดูกน้ันกองไว้ไม่พึงกระจัดกระจายไป ข้อน้ันเพราะเหตุไรเพราะว่าสงสารน้ีก าหนดเบื้องต้นเบื้องปลายมิได้
(ส . นิทาน. 16/440/41) 

จากพุทธพจน์ที่ได้ยกมาแสดงให้เห็นแนวความคิดเรื่อง สังสารวัฏและภพชาติในพระพุทธศาสนาได้เป็น
อย่างดี การที่บุคคลเวียนว่ายตายเกิดน้ี ไม่ใช่เฉพาะมนุษย์อย่างเดียว แต่หมายรวมไปถึงสัตว์เดรัจฉานด้วยแร งเเห่
งกรรมที่ได้ท าเอาไว้ในชาติน้ีจะส่งผล ในการเวียนเกิดเวียนตายเป็นมนุษย์หรือสัตว์เดรัจฉานก็ขึ้นอยู่กับกรรมหรือ
การกระท าที่ได้กระท าไว้ พระพุทธองค์ได้ทรงอุปมาไว้ว่า แม้แต่กองกระดูกที่เราเวียนว่ายตายเกิดอยู่ในสังสารวัฏน้ี
หาเบื้องต้นเบื้องปลายมิได้ กองกระดูกของเราถ้าเอามารวมกันแล้วก็จะใหญ่โตเท่าภูเขาเวปุลละ(1ใน5ภูเขาของกรุง
ราชคฤห์) 

ด้วยความที่สัตว์โลกรวมทั้งมนุษย์และสัตว์เดรัจฉาน เวียนว่ายตายเกิดในสังสารวัฏตามก าเนิด  ที่เรียกว่า 
คติ 5  แปลว่า  “ทางด าเนินที่ไปถึง”  หรือที่ไปเกิดหลังจากตายแล้วแบ่งตามภาวะของภูมิที่ไปเกิดมี 5 อย่าง คือ 
เทวดา มนุษย์ นรก  เปรต และเดียรัจฉาน ด้วยอ านาจแห่งการกระท าที่เป็นเหตุเป็นผลของกฎแห่งกรรม โดยแบ่ง
ตามคุณลักษณะที่ดีหรือไม่ดีเป็นเกณฑ์ก าหนด คติ 5 ก็แบบออกได้ 2 คือ สุคติ  -  คติที่ดี  และ ทุคติ – คติที่ไม่ดี  
เมื่อบุคคลตายไปด้วยอ านาจแห่งการกระท าที่ถือว่าเป็นบุญที่ได้ท ามาจะส่งผลให้ไปเกิดใน สุคติ คือเกิดเป็น มนุษย์  
เทวดา(รวมพรหมทุกประเภท) แต่ถ้าหากท าความชั้วไว้มาก ทุคติ คือเกิดเป็น นรก  เปรต และเดียรัจฉาน เป็นที่ไป  
อ านาจที่ท าให้เกิดเช่นน้ีพระพุทธศาสนาได้อธิบายไว้ว่าเกิดจาก “กรรม” คือการกระท าที่บุคคลเมื่อตอนที่มีชีวิตอยู่
ได้กระท าเอาไว้ เมื่อตายลงก็จะเป็นผลที่ท าให้ไปเกิดในสุคติหรือทุคติ  แม้นว่าจุดหมายสูงสุดของพระพุทธศาสน  



|Proceedings of 12th International Conference on Humanities & Social Sciences 2016 (IC-HUSO 2016) 
14-15 November 2016, Faculty of Humanities and Social Sciences, Khon Kaen University, Thailand 

1427 

 

คือ นิพพาน แต่คนส่วนมากก็ยังปรารถนาซึ่ง เทวโลก มนุษย์โลก คืออยากเกิดเป็นเทวดาแล้วก็ยังปรารถนาที่จะเกิด
ที่ภูมิที่ดี  หรืออยากเกิดเป็นมนุษย์ก็อยาก เกิดที่ ชาติตระกูลที่ ดี มีผิวพรรณวรรณงดงาม ร่ ารวยเงินทอง ฯ สิ่ง
เหล่าน้ีจะเกิดขึ้นได้ก็ด้วยบุญที่ท าเอาไว้ในชาติก่อนหน้า ตามในยะที่พระพุทธองค์ได้กล่าวเอาไว้ใน จูฬกัมมวิภังค
สูตร มหากรรมวิภังคสูตร และกรรม 12 ในวิสุทธิมรรค 

ในจูฬกัมมวิภังคสูตร สุภมาณพ โตไทยบุตร ได้เข้าไปเฝ้าพระพุทธเจ้า ซึ่งประทับอยู่ ณ พระวิหารเชตวัน
อารามของท่านอนาถบิณฑิกเศรษฐี โดยได้กราบทูลถามพระพุทธเจ้าว่า เหตุใด  มนุษย์ที่เกิดมาจึงแตกต่างกันไป 
คือ มีอายุสั้น  มีอายุยืน  มีโรคมาก  มีโรคน้อย  มีผิวพรรณทราม   มีผิวพรรณงาม  มีศักดาน้อย  มีศักดามาก  มี
โภคะน้อย มีโภคะมาก  เกิดในสกุลต่่า  เกิดในสกุลสูง  มีปัญญาทราม  มีปัญญามาก ดังน้ี พระพุทธเจ้าได้ตรัสตอบ
ว่า  สัตว์ทั้งหลายมีกรรมเป็นของตน เป็นทายาทแห่งกรรม มีกรรมเป็นก่าเนิด มีกรรมเป็นเผ่าพันธุ์  มีกรรมเป็นที่พึ่ง
อาศัย กรรมย่อมจ่าแนกสัตว์ให้แตกต่างกันไป สุภมาณพ โตไทยบุตร ข้าพระองค์ไม่อาจเข้าใจความโดยย่อน้ันได้  
ขอพระองค์ได้โปรดอธิบาย    ให้ข้าพระองค์ได้เข้าใจในรายละเอียดด้วยเถิด  พระพุทธองค์ได้ทรงอธิบายใน
รายละเอียดดังน้ี 

ผู้ใดฆ่าสัตว์    เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีอายุสั้น 
ผู้ใดไม่ฆ่าสัตว์   เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมามีอายุยืน  
ผู้ใดเบียดเบียนสัตว์   เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีโรคมาก  
ผู้ใดไม่เบียดเบียนสัตว์  เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมามีโรคน้อย 
ผู้ใดมักโกรธ    เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีผิวพรรณทราม  
ผู้ใดไม่โกรธ   เมื่อตายแล้วได้สวรรค์ หรือเกิดมาเป็นคนน่าเลื่อมใส(มีผิวงาม)  
ผู้ใดมักริษยา   เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีศักดาน้อย 
ผู้ใดไม่มักริษยา   เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมามีศักดามาก 
ผู้ใดไม่ท าบุญให้ทาน  เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีโภคะ(โภคทรัพย์)น้อย  
ผู้ใดท าบุญให้ทาน  เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมามีโภคะ(โภคทรัพย์)มาก 
ผู้ใดไม่สุภาพอ่อนน้อม  เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมาในสกุลต่ า  
ผู้ใดสุภาพอ่อนน้อม  เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมาในสกุลสูง 
ผู้ใดไม่แสวงธรรมจากพระ เมื่อตายแล้วจะตกนรก    หรือเกิดมามีปัญญาน้อย 
ผู้ใดแสวงธรรมจากพระ  เมื่อตายแล้วได้ขึ้นสวรรค์  หรือเกิดมามีปัญญามาก(จูฬกัมมวิภังคสูตร 

14/579/596)การปฏิบัติตนในชาติน้ีเป็นอย่างไร   ก็ย่อมน าไปสู่ผลของการเกิดในชาติต่อไปอย่างน้ัน  จากจูฬกัมมวิ
ภังคสูตร จะเห็นได้ว่าพระพุทธองค์ได้บอกถึงเหตุของการที่คนเราจะเกิดเป็นอย่างไร  ผลก็คือตายแล้วเกิดใด  ถ้า
เกิดเป็นมนุษย์จะเกิดมาอย่างไรด่ังค ากล่าวที่ว่า  “อยากรวยให้ ให้ทาน อยากงามให้รักษาศีล ยากมีปัญญาให้เจริญ
ภาวนา” 
 จากข้อความใน มหากรรมวิภังคสูตร ที่ว่า เมื่อบุคคลตายแล้วไม่ได้เกิดเป็นมนุษย์สิ่งที่กล่าวมาขั้นต้นก็จะไม่
เกิดขึ้น  หากเหตุของการกระท าที่ท าไว้น้ันจะส่งผลไปสู่ภูมิที่เกิดแทน คือ  กุศลกรรม ที่ท าไว้เมื่อคร้ังเป็นมนุษย์ก็จะ
ส่งผลให้ไปเกิดใน สุขติ เช่น สวรรค์ อกุศล  ก็ท าไว้เมื่อคร้ังเป็นมนุษย์ก็จะส่งผลให้ไปเกิดในทุคติ เช่น นรก อย่าง
เป็นเหตุเป็นผล โดยมีใจความโดยสรุปว่า   

1. บุคคลบางคนยังมีชีวิตอยู่  เป็นผู้กระท าความชั่วหรือประกอบด้วยอกุศลไว้มาก คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ี
ไปแล้วก็ไปเกิดในทุคติ เช่น นรก 
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2. บุคคลบางคนยังมีชีวิตอยู่  เป็นผู้กระท าอกุศลไว้มาก คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ีไปแล้วก็ไปเกิดในสวรรค์ 
3. บุคคลบางคนยังมีชีวิตอยู่ เป็นผู้กระท ากุศลกรรมไว้มาก  คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ีไปแล้วก็ไปเกิดใน

สวรรค์ 
4. บุคคลบางคนยังมีชีวิตอยู่  เป็นผู้กระท ากุศลกรรมไว้มาก คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ีไปแล้วก็ไปเกิดในทุคติ 

เช่น นรก (มหากรรมวิภังคสูตร ม. อปริ. 14/603) 
จากข้อความในพระสูตรน้ีก็จะเห็นมองแบบผิวเผินจะเห็นถึงความสมเหตุสมผลและความไม่สมเหตุสมผลอยู่ ในข้อ
ที่ 1,3 ดูสมเหตุสมผลดีแล้ว แต่ข้อที่ 2,4 ยังดูเหมือนว่าไม่สมเหตุสมผลเท่าไรนัก ในข้อที่ 2“บุคคลบางคนยังมีชีวิต
อยู่  เป็นผู้กระท าอกุศลไว้มาก คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ีไปแล้วก็ไปเกิดในสวรรค์” และข้อที่ 4 “บุคคลบางคนยังมี
ชีวิตอยู่  เป็นผู้กระท ากุศลกรรมไว้มาก คร้ันเมื่อตายจากโลกน้ีไปแล้วก็ไปเกิดในทุคติ เช่น นรก” พระพุทธองค์ให้
เหตุผลว่าการที่บุคคลจะไปเกิด ใน สุคติหรือทุคติ จอกจากขึ้นอยู่กับผลบุญแล้วยังขึ้นอยู่กับ “สภาวะจิตก่อนที่จะ
ตาย”  กล่าวคือ เมื่อก่อนสิ้นลมหายใจจิตของบุคคลคิดถึงเรื่องใดก่อนตาย ถ้าเป็นกุศลก็ไปเกิดในสุคติ ถ้าเป็นอกุศล
ก็ไปเกิดในทุคติ แต่ถ้าว่าเมื่อหมดกรรมที่ได้รับหลังจากสิ้นขณะจิตแล้ว ก็จะไปเสวยผลกรรมที่ท าไว้ดังเดิม ตามในที่
อธิบายไว้ในค าภีร์วิสุทธิมรรคและค าภีร์ธรรมวิภาคปริเฉทที่ 2 เรื่องของกรรม 12  คือ 

1.   กรรมให้ผลตามคราว  4  ชนิด 
1.  ทิฎฐธรรมเวทนียกรรม   กรรมให้ผลในภพน้ี  (ในชาติน้ี)   
2.  อุปปัชชเวทนียกรรม       กรรมให้ผลในชาติหน้าถัดจากชาติน้ี 
3.  อปราปริยเวทนียกรรม    กรรมให้ผลในชาติต่อ ๆ  ไปถัดจากชาติหน้า 
4.  อโหสิกรรม                    กรรมที่ให้ผลเสร็จสิ้นแล้ว 

        2.  กรรมให้ผลตามล าดับ  4  ชนิด    
              1.  ครุกรรม                        กรรมหนัก 
              2.  พหุลกรรม                    กรรมที่ท าไว้มาก 
              3.  อาสันนกรรม                กรรมใกล้ดับจิตหรือกรรมใกล้ตาย 
              4.  กตัตตาวาปนกรรม         กรรมสักว่าท า 
        3.  กรรมให้ผลตามกิจ 
              1.  ชนกกรรม                   กรรมน าไปเกิด 
              2.  อุปฆาตกรรม               กรรมสนับสนุนชนกกรรม 
              3.  อุปปีฬกกรรม              กรรมบีบค้ัน 
              4.  อุปฆาตกรรม               กรรมตัดรอน 
 
 
 
 
 
 
อภิปลายผล  
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ดังน้ันบุคคลที่ตายไปแล้วจะไปเกิดในภพภูมิใดก็ตามก็ย่อมขึ้นอยู่กับการกระท าในคร้ังที่มีชีวิตอยู่และ ผล
ของกรรมที่กระท าน้ันไม่ว่าจะดีหรือชั่วก็ยังติดตามไปเหมือนเงาตาม  จากความเป็นเหตุเป็นผลของหลักธรรมค า
สอนของพระพุทธศาสนา ในเรื่องอริยสัจ 4  ปฏิจจสมุปบาท  จะเห็นได้ว่ามีความสอดคล้องกับหลักการเรื่องการ
เวียนว่ายตายเกิดของพุทธปรัชญาเถรวาท ที่ปรากฏในจูฬกัมมวิภังคสูตร มหากรรมวิภังคสูตร  ตามที่ได้ยกตัวอย่าง
มาแล้วน้ันการเวียนว่ายตายเกิดของบุคคลหรือสัตว์ที่เกิดในสังสารวัฏน้ัน เป็นไปตามอ านาจแห่งกรรมและด าเนินไป
ตามหลักเหตุและผลด้วย   

เหตุผลที่กล่าวมาน้ันก็คือการกระท า(กรรม)ของแต่ละบุคคล หากบุคคลใดสร้างกรรมดีไว้ในชาติปัจจุบัน ก็
จะเป็นเหตุให้ในชาติต่อไปได้รับผลคือเกิดในสุคติภพ และหากบุคคลได้สร้างกรรมชั้วเอาไว้ ก็จะเป็นเหตุให้ในชาติ
ต่อไปได้รับผลคือเกิดในทุกขติภพ แต่ถ้าบุคคลไม่มีความเชื่อเรื่องของภพชาติ การเวียนว่าตายเกิดแล้ว ก็จะส่งผลให้
ความเชื่อเรื่องของกรรมที่ให้ผลข้ามภพชาติ กรรมตามที่เกิด จะไม่มีความหมายทันที  ซึ่งความเชื่อเรื่องการเวียน
ว่ายตายเกิดน้ีไม่สอดคล้องกับความเชื่อของศาสนาคริสต์และอิสลาม ที่มีความเชื่อแบบเทวนิยมคือเชื่อในพระเจ้าว่า
เป็นผู้สร้างและผู้ท าลาย  และความเชื่อเรื่องชาติก่อนหน้า ชาติต่อไปไม่มี เมื่อตายแล้วท าความชั่วก็ถูกจองจ าอยู่กับ
ซาตานหรือตกนรก  แต่ถ้าท าความดีก็จะได้ไปอยู่ในอาณาจักรของพระเจ้าหรืออยู่กับพระเจ้า  ถ้าเป็นในฝ่ายนัก
ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม่  ที่ไม่ได้เห็นด้วยกับเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดภพชาติก็มีหลายท่านเช่น คือ ฟริดริค นิตเช่  
อิมมานูเอล คานต์ และนักปรัชญากลุ่มเหตุผลนิยมส่วนมากไม่มีความเชื่อเรื่องภพชาติ เน่ืองจากเป็นสิ่งที่พิสูจน์ไม่ได้
เป็นเพียงความเชื่อในทางอุดมคติเท่าน้ัน จึงไม่เป็นเหตุผลเพียงพอที่จะท าให้นักปรัชญาตะวันตกสนับสนุน
แนวความคิดน้ี 
 ในบทความของอริสโตเติลเรื่อ เมโน โสกราตีส ได้พูดคุยกับเมโนและคนรับใช้ของเมโน ได้ข้อสรุปว่ามนุษย์
สามารถมีความรู้ก่อนที่จะมีประสบการณ์ ความรู้บางอย่างติดตัวมาแต่ก าเนิดโดยไม่ต้องเรียนรู้มาก่อนก็สามารถมี
ความรู้น้ันได้ เช่น ความรู้ในคณิตศาสตร์ แต่ความรู้ดังกล่าวโสกราตีสไม่ได้อธิบายว่าเป็นความรู้จากชาติก่อนหน้า  

หากเป็นปรัชญาทางฝั่งตะวันออกหลักการเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดของพระพุทธเจ้าก็สอดคล้องกับ
หลักการของศาสนาศาสนาพราหมณ์-ฮินดูและเต๋าที่มีความเชื่อว่า  ถ้าหากยังไม่ถึงจุดสูงสุดของศาสนาแล้วบุคคลก็
จะยังคงเวียนวายตายเกิดต่อไปอย่างไม่มีที่สิ้นสุด จนกว่าจะถึงสุดหมายสูงสุดขอศาสนาน้ันๆ ถ้าเป็นศาสนาพุทธ
จุดหมายสูงสุดคือนิพาน(ไม่เวียนเกิดเวียนตายอีก)  ศาสนาศาสนาพราหมณ์-ฮินดู จุดหมายสูงสุดก็กลับไปอยู่กับ
พระเจ้าตาย(กลับไปเป็นส่วนหน่ึงของพรม) ศาสนาเต๋า จุดหมายสูงสุดคือ การจากโลกน้ีไปสู่โลกวิญญาณอันเป็นนิ
รันที่เรียกอีกอย่างหน่ึงว่า “เซียน” การที่จะเขาถึงสุขนิรันน้ันก็ต้องเขาถึง “เต๋า” ถ้าหากยังเข้าไม่ถึงเต๋าก็ยังคงเวียน
ว่ายในวัฏสงสารเกิดตายต่อไป 
ข้อเสนอแนะ 
 1.ควรน าความรู้ที่ได้จากงานวิจัยไปอบรมให้ความรู้ความเข้าใจแก่พระสงฆ์เพื่อน าเผยแผ่ได้อย่างถูกต้อง 
 2. ควรน าความรู้ที่ได้จากงานวิจัยไปเผยแผ่ในสถานศึกษาและสาธารณะ 
 3. ควรจัดท าสื่อเผยแผ่ให้เหมาะสมและทันสมัย 
 
 
 
 
เอกสารอ้างอิง 
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Abstract 

 

This research is for the study of the Dhama Principles of management of Chaisri Temple, 

Khonkaen Province.  This qualitative study is studying by the data document research and in-

depth interviews. 3 monks 6 tourists 6 community people are interviewed, in total of 15 people to 

be interviewed.  Ethnography description is also included.  The result found that the Chaisri 

temple use 3 principles for management; 1.  the Dhama principle for themselves are the basis of 

success, the base of sympathy, the virtues for a good household life, the five precepts, the auprim 

award, the virtues of the king, main tolerance refinemen and the highest blessing; 2.  the Dhama 

priciple for others are the principle of holy abiding, the state of conciliation for unity, the main 

context for the new requirements and quality of a good man, and 3.  the Dhama principle for 

social and environment is the four noble truths.  

 

Keywords: principles in the management, Temple 
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บทคัดย่อ 

 

 การวิจัยน้ีมีจุดประสงค์เพื่อวิเคราะห์หลักธรรมในการบริหารจัดการวัดไชยศรี จังหวัดขอนแก่น เป็นการ

วิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative research)   โดยการศึกษาข้อมูลเชิงเอกสาร (documentary research)  และการ

สัมภาษณ์เชิงลึก แบ่งออกเป็นสัมภาษณ์พระภิกษุ 3 รูป นักท่องเที่ยวจ านวน 6 คน คนในชุมชน 6 คน รวมทั้งหมด

15คน   และศึกษาเชิงชาติพันธุ์วรรณนา (Ethnographic research) ผลการวิจัยพบว่าวัดไชยศรีใช้หลักธรรมใน

การบริหารจัดการวัด 3 ประการคือ 1. หลักธรรมต่อตนเอง ได้แก่ หลักอิทธิบาท 4  หลักสังคหวัตถุ 4 หลักทิฏฐธัม

มิกัตถสังวัตตนิกธรรม 4 หลักกัลยาณมิตร  หลักฆราวาสธรรม  4 หลักศีล 5 หลักอุปริมทิส หลักทศพิธราชธรรม 

หลักขันติโสรัจจะ หลักมงคลชีวิต 38 ประการ 2. หลักธรรมต่อผู้อื่น ได้แก่หลักพรหมวิหาร 4 หลักสาราณียธรรม     

หลักอปริหานิยธรรม  หลักสัปปุริสธรรม 7  3 .หลักธรรมต่อสังคมและสิ่งแวดล้อมได้แก่ หลักอริยสัจ 4   

 

ค าส าคัญ: หลักธรรมในการบริหารจัดการ, วัด 
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บทน า 
 วัดไชยศรี เป็นวัดเก่าแก่ต้ังอยู่ที่หมู่ 8 บ้านสาวะถี อ.เมือง จ.ขอนแก่น ซึ่งอยู่ห่างจากตัวจังหวัดขอนแก่น
ประมาณ 21 กิโลเมตรมีโบสถ์ (ชาวอีสานเรียกสิม) ที่เก่าแก่มาก อายุกว่าร้อยปีเศษ  "สิมวัดไชยศรี" สร้างในสมัย
หลวงปู่อ่อนสา เจ้าอาวาสรูปแรก ประมาณปี พ.ศ. 2443 ได้รับพระราชทานวิสุงคามสีมา ปี พ.ศ. 2460 เป็นการ
รวมศรัทธาสร้างของพระและชาวบ้าน หลวงปู่อ่อนสา เป็นผู้ที่ก าหนดออกแบบควบคุมการก่อสร้างเป็นส่วนใหญ่ 
เพราะท่านมีฝีมือด้านช่างเป็นอย่างดี อีกทั้งจะต้องให้ถูกต้องตามพระวินัยก าหนด ส่วนผู้แต้มฮูปชื่อ นายช่างทอง 
ทิพย์ชา มาจากอ าเภอบรบือ จังหวัดมหาสารคาม และคณะช่างแต้มอีกหลายคน เช่น ช่างเคน นามตะความโดด
เด่นอยู่ที่ฮูปแต้มของสิมวัดไชยศรีที่มีลักษณะการเขียนภาพ“ฮูปแต้ม” วัดไชยศรี มีลักษณะพิเศษ คือการเขียนภาพ
เต็มผนังไม่เหลือที่ว่าง ภาพคนมีทั้งขนาดใหญ่และเล็กมีร่างกายไม่สมสัดส่วน ท่าทางดูเป็นธรรมชาติมากกว่านาฏ
ลักษณ์ ตัวภาพต่างๆ แสดงท่าทางเคลื่อนไหวโลดโผน มีการจัดองค์ประกอบอย่างเหมาะสมลงตัวดูสวยงามแปลกตา 
ซึ่งแปลกไปจากฮูปแต้มแห่งอื่น ๆ ทั้งยังมีการบรรจุภาพลงในส่วนต่าง ๆ ของอาคารได้อย่างเหมาะสมและมีชีวิติชีวา
อย่างยิ่งฮูปแต้มหรือภาพจิตรกรรมฝาผนัง มีทั้งด้านนอกและด้านใน โดยส่วนมากเป็นเรื่องสินไซ ซึ่งเป็นที่นิยมของ
คนในท้องถิ่นอย่างมากในสมัยน้ัน โดยฮูปแต้มเล่าเร่ืองนรกเจ็ดขุมเร่ืองอดีตชาติของพระพุทธเจ้า ( ชาดก ) และใน
เน้ือเร่ืองยังมีคติธรรมค าสอนแทรกไว้ด้วยฮูปแต้มที่วัดไชยศรีจึงไม่ใช่ศิลปะที่สื่อเฉพาะความงามเพียงภายนอก
เท่าน้ัน แต่ยังเป็นสื่อน าธรรมะและค าสอนฮีตคองอันดีงามให้แทรกซึมแต้มแต่งวิถีชีวิตของผู้คนในชุมชนให้เกิด
ความงามในจิตใจได้อย่างน่าอัศจรรย์ ให้มีรากแก้วแห่งคุณธรรม เสริมรากฐานทางวัฒนธรรมของชุมชนให้เข้มแข็ง
ยิ่งขึ้นสีที่ใช้แต้มฮูปเป็นสีฝุ่นวรรณะสีเย็น คือ สีคราม ฟ้า ขาว เหลือง เป็นส่วนใหญ่ มองสบายตาเน้นสัดส่วนในการ
เขียนภาพที่เกี่ยวข้อง กับอารมณ์ของภาพดูสนุกสนานตัวละครออกท่าทางโลดโผนจากความโดดเด่นของวัดไชยศรี
จึงมีนักท่องเที่ยวมาชมวัดอยู่ตลอดเวลา จนเป็นที่รู้จักทั่วประเทศไทย 

พระครูบุญชยากรเจ้าอาวาสวัด เป็นผู้ที่มีความรู้ความสามารถได้น าหลักธรรมมาใช้ในการบริหารจัดการวัด
จนได้รับการคัดเลือกเป็นผู้ท าคุณประโยชน์ต่อพระพุทธศาสนาประเภทส่งเสริมและอนุรักษ์วัฒนธรรมมรดกไทย
ทางพระพุทธศาสนา  เน่ืองในวันวิสาขบูชา ประจ าปี 2552  เข้ารับรางวัลพระราชทานเสาเสมาธรรมจักรจาก
สมเด็จพระเทพรัตนราชสุดาฯ สยามบรมราชกุมารี เม่ือวันท่ี 8 พฤษภาคม 2552  ซึ่งรางวัลพระราชทานเสา
เสมาธรรมจักร เป็นรางวัลเกียรติยศท่ีมอบให้แก่บุคคล หรือหน่วยงานท่ีท าคุณประโยชน์ต่อพระพุทธศาสนา 
บุคคลหรือองค์กรท่ีได้รับรางวัลนี้จะมีสิทธิ์ได้รับเพียงคร้ังเดียว เพราะถือว่าเป็นรางวัลทรงเกียรติสูงสุดในชีวิต  
นอกจากนี้ พระครูบุญชยากร ยังได้รับการถวายโล่เกียรติคุณ “ความดีท่ีขอนแก่น”ตาม โครงการ “เพ่ือพ่อขอ
ท าดีใต้ร่มพระบารมี 84 พรรษา” โดย เทศบาลนครขอนแก่น  ในปี 2554 ซึ่งเป็นปีมหามงคลของชาวไทย ใน
วโรกาสท่ีพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวฯ ทรงมีพระชนมายุ 84 พรรษาในปีพุทธศักราช 2554  คณะกรรมการ
อ านวยการอนุรักษ์มรดกไทย ได้พิจารณายกย่องให้พระครูบุญชยากร เป็นผู้อนุรักษ์มรดกไทยดีเด่น ประจ าปี
พุทธศักราช 2554และได้กราบนมัสการพระครูบุญชยากร เข้าเฝ้าฯ และรับพระราชทานเข็มเกียรติคุณวัน
อนุรักษ์มรดกไทย จากสมเด็จพระเทพรัตนราชสุดาฯ สยามบรมราชกุมารี  จากเหตุผลดังกล่าว ผู้วิจัยจึงสนใจที่
จะศึกษาหลักธรรมในการบริหารจัดการวัดไชยศรี จังหวัดขอนแก่น ผลการวิจัยสามารถน าหลักธรรมไปใช้ในการ
บริหารจัดการแก่วัดและชุมชนอื่นเพื่อเพิ่มคุณภาพในการบริหารวัดเพราะหลักธรรมเป็นสาระส าคัญที่จ าเป็นส าหรับ
ชีวิตของทุกคน เป็นเคร่ืองยึดเหน่ียวจิตใจ และเป็ นเคร่ืองมือสร้างสรรค์สิ่งที่ ดีงาม เป็นประโยชน์สุขแก่ตนเอง
ครอบครัวสังคมและมนุษยชาติ 
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วัตถุประสงค์ของโครงการวิจัย 
 เพื่อศึกษาหลักธรรมในการบริหารจัดการวัดไชยศรี จังหวัดขอนแก่น 
 
ประโยชน์ท่ีคาดว่าจะได้รับ 
 1.ทราบหลักธรรมในการบริหารจัดการวัดไชยศรี จังหวัดขอนแก่น 
 2.วัดและชุมชนอื่นสามารถน าหลักธรรมไปใช้เป็นแนวทางในการบริหารจัดการ  
 3. หน่วยงานที่เกี่ยวข้องสามารถน าผลการวิจัยและข้อเสนอแนะไปประยุกต์ใช้เพื่อการพัฒนาและการแก้ไข
ปัญหาต่างๆในจังหวัดขอนแก่นและในภาคอีสาน 
 
ขอบเขตการวิจัย 
 ในการศึกษาคร้ังน้ีมีผู้วิจัยเลือกพื้นที่ศึกษาแบบเจาะจง (Purposive sampling) ท าการศึกษาเฉพาะกรณี 
(casestudy) เป็นการศึกษากับผู้ให้ข้อมูลส าคัญ (key information) ที่ตั้งอยู่ในเขตจังหวัดขอนแก่นโดยเลือกพื้นที่
ศึกษาวัดไชยศรี 
1. ขอบเขตด้านประชากรที่ท าการศึกษาวิจัยโดยการสัมภาษณ์เชิงลึกจาก 
 1.1 พระภิกษุ จ านวน 3รูป    
 1.2 นักท่องเที่ยว จ านวน 6 คน 
 1.3 ผู้น าชุมชนและชาวบ้านในชุมชน จ านวน 6 คน 
2.ขอบเขตด้านเวลาระยะเวลาในการวิจัยคือช่วงเดือน มกราคม 2559 ถึงเดือน สิงหาคม 2559 
3.ขอบเขตด้านการศึกษา ศึกษาเกี่ยวกับหลักธรรมที่ใช้ในการบริหารจัดการวัดไชยศรี จังหวัดขอนแก่น  
 
นิยามศัพท์เฉพาะ 
 1.วัด หมายถึง สถานที่ทางพุทธศาสนา ซึ่งประกอบด้วย พระอุโบสถ พระวิหาร พระเจดีย์ สถูป 
พระพุทธรูป รวมทั้งมีพระภิกษุสงฆ์อยู่อาศัย 
 2.การบริหารจัดการ หมายถึง ระบบที่ประกอบไปด้วยกระบวนการในการน าทรัพยากรทางการบริหารทั้ง
ทางวัตถุและคนมาด าเนินการเพื่อบรรลุวัตถุประสงค์ที่ก าหนดไว้อย่างมีประสิทธิภาพและประสิทธิผล 
 3.หลักธรรมเป็นหลักแห่งความจริงความดีงามความถูกต้องที่ให้พลังในการด าเนินชีวิตและเป็นเป้าหมาย
ร่วมในการกระท าทุกอย่างของคนแบ่งออกเป็น 3ประเภท คือหลักธรรมต่อตนเอง   หลักธรรมต่อผู้อื่น และ
หลักธรรมต่อสังคมหรือสิ่งแวดล้อม จุดมุ่งหมายของการมีหลักธรรมเพื่อการพัฒนาทั้ง 4 มิติ คือ กาย   จิต    สังคม
และปัญญาอย่างบูรณาการ และเพื่อสร้างความตระหนักให้เห็นคุณค่า 
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วิธีการด าเนินการวิจัย 
 ในการวิจัยเรื่องน้ีผู้วิจัยอาศัยระเบียบวิธีวิจัยเชิงคุณภาพส าหรับแสวงหารวบรวมและศึกษาวิเคราะห์ ข้อมูล 
เน้ือหา  โดยวิธีการสัมภาษณ์เชิงลึก กลุ่มตัวอย่างคือ พระภิกษุ  นักท่องเที่ยว  ผู้น าชุมชนและชาวบ้านในชุมชน 
ประกอบ การ ศึกษาวิ จั ย การวิ จัย ทาง เอกสาร  (documentary research) และ เชิ งช าติพั น ธุ์ ว รรณ นา 
(Ethnographic research) โดยมีวิธีการคือ  
 1) การสังเกตแบบมีส่วนร่วมโดยท าการสังเกตทั้งวิถีชีวิตและพฤติกรรมของชาวบ้านที่อาศัยอยู่ในละแวก
วัดซึ่งถูกจัดให้เป็นแหล่งท่องเที่ยวเชิงศาสนา 
 2) การสัมภาษณ์เชิงลึก โดยท าการสัมภาษณ์ภิกษุของวัดที่ได้ลงพื้นที่ศึกษารวมถึงสัมภาษณ์ชาวบ้านที่เข้า
มามีส่วนได้ส่วนเสียกับวัด สัมภาษณ์นักท่องเที่ยว ส่วนเคร่ืองมือที่ใช้ในการสัมภาษณ์เชิงลึก ได้แก่ แบบสัมภาษณ์  
 จากน้ันรวบรวมและประมวลผลข้อมูลทั้งหมดมาศึกษาวิเคราะห์ตามขั้นตอนกระบวนการและวัตถุประสงค์
การวิจัยที่ก าหนดไว้ โดยน าข้อมูลที่ได้จากกระบวนการศึกษาที่ได้กล่าวมาแล้วข้างต้นคือสังเกตแบบมีส่วนร่วม และ
การสัมภาษณ์เชิงลึก มาพิจารณาร่วมกับข้อมูลที่ศึกษาจากเอกสารและก าหนดบทบาทผู้วิจัย 
 
ผลการวิจัย 
  จากการสัมภาษณ์พบหลักธรรมที่ใช้หลักธรรมในการบริหารจัดการวัดไชยศรีซึ่งสามารถแบ่งเป็น3 ระดับดังน้ี 
1.หลักธรรมต่อตนเอง ได้แก่ หลักธรรมค าสอนที่บุคคลพึงปฏิบัติต่อตนเอง เพื่อความดีงาม และคุณค่าแห่งชีวิต 
เป็นคนเก่ง คนดี มีความสุข  จากการสัมภาษณ์พระครูบุญชยากรและคนในชุมชนพบหลักธรรมที่ใช้ดังต่อไปน้ี 
 1.1หลักอิทธิบาท4 หมายถึง ข้อปฏิบัติให้ถึงความส าเร็จ มี 4 ประการ คือ 
  1.1.1 ฉันทะ ทุกคนมีความพอใจในงานที่ท าในวัดมีความรักความผูกพันกับวัด โดยเฉพาะพระครู
บุญชยากรเพราะในสมัยที่ท่านเป็นเด็กท่านอาศัยอยู่บ้านสาวัตถี ท่านได้รู้จักสนิทสนมกับพระในวัด พ่อแม่ท่านได้
ปลูกฝังจิตส านึกรักวัดเมื่อมาบวชท่านจึงอยากพัฒนาวัดด้วยความพอใจที่จะพัฒนาวัด 
   1.1.2 วิริยะ กรรมการวัดทุกคนมีความเพียรพยายามท างานให้ส าเร็จ ไม่ย่อท้อต่อการท างานพระ
ครูบุญชยากรท่านกล่าวว่าการร่วมทุกข์ร่วมสุขกับชาวบ้าน อยู่กับชาวบ้านตอนล าบากจะท าให้ชาวบ้านประทับใจ 
ในช่วงที่ล าบากที่สุดคือช่วงที่เราไม่ควรทิ้งกันต้องมีความเพียรพยายาม   
  1.1.3 จิตตะ ความเอาใจใส่ในการท างาน ทุกคนในชุมชนมีการเอาใจใส่งาน โดยเฉพาะพระครูบุญ
ชยากรต้ังใจท างานอย่างสม่ าเสมอโดยเฉพาะในตอนฟื้นฟูเรื่องวัฒนธรรมท่านก็ต้องไปหาผู้เฒ่าในหมู่บ้านเพื่อศึกษา
ข้อมูล  ท่านค้นพบว่าข้อดีของผู้เฒ่าผู้แก่ในบ้านสาวะถีคือรู้จักหมดทุกอย่าง มีประสบการณ์มาก เช่น การจัดงาน
บุญผะเหวด(เวสสันดร)ท ามาเป็นเวลากว่า 70-80 ปี จนมีความช านาญมากถ้าให้ดอกเตอร์กับผู้ เฒ่าผู้แก่คงจะได้
ปริญญาจ านวน10 ใบแล้ว 
  1.1.4 วิมังสา มีความคิดรอบคอบ ใช้ปัญญาพิจารณาไตร่ตรองงานที่ท าว่ามีข้อบกพร่องอะไรที่
ควรแก้ไขหรือควรเพิ่มเติมอะไรซึ่งจะท าให้งานน้ันดีขึ้น มีการท าตนให้เป็นอย่าง โดยการสร้างสิ่งจูงใจ และการ
ตอบสนองต่อความต้องการของคนในชุมชน เพื่อให้เกิดประโยชน์สูงสุดและมีประสิทธิภาพ ซึ่งสอดคล้องกับบท
สัมภาษณ์พระครูบุญชยากรเล่าว่าต้องเป็นพี่เลี้ยงให้กับผู้เฒ่าผู้แก่และเยาวชนว่าจะต้องท าอย่างไรบ้าง ต้องรู้ว่า
จังหวะไหนจะปล่อยให้เขาท าเอง จังหวะไหนควรที่จะชี้แนะ 
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 1.2 หลักสังคหวัตถุ 4 คือ มีเคร่ืองสงเคราะห์ซึ่งกันและกัน ซึ่งประกอบด้วย 
       1.2.1 ทาน คือ พระครูบุญชยากรให้ปันสิ่งของ มีการผูกใจคนโดยอาศัยการให้เป็นหลักพื้นฐาน 
การให้เป็นการแสดงออกถึงไมตรีจิตของผู้ให้ที่ผู้รับพอใจ ท่านสนันสนุนช่วยเหลือทั้งผู้ใหญ่และเยาวชน เช่น ช่วย
บริจาคปัจจัยสนันสนุนทีมฟุตบอลชื่อสีโหจ านวน5,000บาทสนันสนุนค่าใช้จ่ายน านักเรียนไปศึกษาดูงานที่อ าเภอ
ปาย จังหวัดเชียงใหม่และจังหวัดพิษณุโลกเป็นต้น  
     1.2.2 ปิยวาจา คือ พระครูบุญชยากรใช้ถ้อยค าที่ไพเราะอ่อนหวาน น่าฟัง ซึ่งเป็นอีกส่วนหน่ึงที่จะ
ช่วยครองใจคนด้วยไมตรีจิต  ท่านต้องคอยเป็นพี่เลี้ยงให้กับผู้เฒ่าผู้แก่ว่าจะต้องท าอย่างไร ท่านรู้จังหวะว่าจะ
ปลอบใจ ให้ก าลังใจท่านเล่าว่าตอนน้ันเวลามีพวกนักศึกษาปริญญาโทมาสัมภาษณ์ ผู้เฒ่าเพิ่นย่านสั่น(คนแก่กลัว) 
อาตมาเลยบอกไปว่า สิไปย่านเฮ็ดหยังไผสิไปฮู้ส่ าเจ้าเจ้านิระดับดอกเตอร์(จะไปกลัวท าไมไม่มีใครที่จะรู้ดีไปกว่าเรา
หรอก) ต้องให้ก าลังใจคนแก่  
  1.2.3อัตถจริยา คือพระครูบุญชยากรประพฤติตนให้เป็นประโยชน์ต่อผู้อื่น เป็นคนไม่ดูดาย รู้จัก
ช่วยเหลือผู้อื่น บ าเพ็ญตนให้เป็นประโยชน์ต่อสังคมท่านได้จัดต้ังพิพิธภัณฑ์พื้นบ้านวัดไชยศรีซึ่ง เป็นแหล่งรวบรวม
มรดกทางวัฒนธรรมท่ีมีคุณค่าทางประวัติศาสตร์ เช่น ความเป็นมาของท้องถ่ิน การด ารงชีพ การท ามาหากิน 
วัตถุสิ่งของ เคร่ืองมือ เคร่ืองใช้ของคนในชุมชนซึ่งมีใช้สืบทอดมาตั้งแต่สมัยบรรพบุรุษ   ตลอดจนรักษา
วัฒนธรรมประเพณีอีสาน จนได้รับการคัดเลือกเป็นผู้ท าคุณประโยชน์ต่อพระพุทธศาสนาประเภทส่งเสริมและ
อนุรักษ์วัฒนธรรมมรดกไทยทางพระพุทธศาสนา  เนื่องในวันวิสาขบูชา ประจ าปี 2552  เข้ารับรางวัล
พระราชทานเสาเสมาธรรมจักรจากสมเด็จพระเทพรัตนราชสุดาฯ สยามบรมราชกุมารี เม่ือวันท่ี 8 พฤษภาคม 
2552  พระครูบุญชยากรกล่าวว่ามาวัดน้ี ต้ังแต่วัดน้ีมีเณรน้อยอยู่องค์เดียวมีกุฏิมูลค่า 670 บาทเป็นบ้านเขา
(ชาวบ้าน)ที่เกิดฟ้าผ่าเขาเลยเอามาถวาย เวลาน่ังฉันข้าว น้ าก็หยดลงมาจากหลังคา สังกะสีร่ัวทุกแผ่นเหมือนใน
หนังโฆษณากระเบื้อง อาตมาก็ได้เลื่อนหนีน้ าถึงเราท าอะไรให้กับหมู่บ้านไม่ได้มากแต่ก็ขอให้ไ ด้ท าเพื่อหมู่บ้านบ้าง
เพราะอย่างน้อยๆเราก็จะได้มีความภาคภูมิใจว่าน่ีคือหมู่บ้านของเราคือตัวตนของเราถึงมันจะได้ 2-3 เปอร์เซ็นต์ 
แต่เราก็มีสิทธิ์เลือกว่าจะท าอะไรให้กับหมู่บ้านให้เยอะกว่าน้ีดีกว่าน้ี 
  1.2.4 สมานัตตตา คือ ถึงแม้ว่าท่านเป็นพระที่มีชื่อเสียงพระครูบุญชยากรเป็นผู้มีความสม่ าเสมอ 
วางตนเหมาะสมไม่ถือตัว นอบน้อมต่อผู้ทีมาสนทนาธรรมและคนทั่วไป  
 1.3 หลักทิฏฐธัมมิกัตถสังวัตตนิกธรรม 4 คือ ธรรมที่เป็นไปเพื่อประโยชน์ในปัจจุบันได้แก่ 
  1.3.1อุฏฐานสัมปทา มีความถึงพร้อมด้วยความหมั่น คือ ขยันหมั่นเพียรในการปฏิบัติหน้าที่การ
งาน ประกอบอาชีพอันสุจริต มีความช านาญ รู้จักใช้ปัญญาสอดส่อง ตรวจตรา หาอุบายวิธี สามารถจัดด าเนินการ
ให้ได้ผลดี พระครูบุญชยากรท่านท าให้ชุมชนเข้าใจเรื่องของตนเองโดยเริ่มการฟื้นฟู วัฒนธรรม ประเพณี ภูมิปัญญา
ชุมชน หลังจากที่มีความเข้าใจในเรื่องของตนเองและได้ทราบเกี่ยวกับประวัติศาสตร์ความเป็นมาของวัดไชยศรีแล้ว 
เริ่มมีการบริหารจัดการหาแนวทางเพื่อฟื้นฟูสืบสานวัฒนธรรมท้องถิ่น เช่น การบูรณะโบสถ์(สิม) หมอล า ประเพณี 
เพื่อให้ชุมชนเข้มแข็ง ไม่ถูกกลืนไปกับกระแสโลกาภิวัตน์ 
     1.3.2 อารักขสัมปทา ถึงพร้อมด้วยการรักษา คือรู้จักคุ้มครองเก็บรักษาโภคทรัพย์และผลงานของ
ตนที่ได้ท าไว้ด้วยความขยันหมั่นเพียร โดยชอบธรรม ด้วยก าลังของตน ไม่ให้เป็นอันตรายหรือเสื่อม  น าวัฒนธรรม
มาสืบทอดให้เกิดความภาคภูมิใจ พระครูบุญชยากรกล่าวว่า การท าอะไรที่ภูมิใจมันไม่มีเงินสักบาทเขาก็อยากท า
ชุมชนท้องถิ่นมีความภาคภูมิใจในวัฒนธรรมท้องถิ่นของตน จนได้น าภาพตัวละคร ชื่อตัวละคร จากวรรณกรรม
ท้องถิ่นของตนมาวาดภาพในสถานที่ต่างๆแม้แต่ป้ายโรงเรียน ห้องน้ า ถังน้ า ก็วาดรูป  ใช้ชื่อตัวละครในวรรณกรรม
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พื้นบ้าน น ามาตั้งเป็นชื่อทีมฟุตบอล หรือ ท าป้ายหน้าหมู่บ้านเป็นตัวสีโหซึ่งเป็นตัวละครตัวหน่ึงในเรื่องสังข์สินไชย
ที่เป็นเรื่องหน่ึงในฮูปแต้มที่โบสถ์ 
     1.3.3 กัลยาณมิตตตา คบคนดีเป็นมิตรคือ พระครูบุญชยากรท่านรู้จักก าหนดบุคคลในถิ่นที่อาศัย 
เลือกเสวนา เลือกกรรมการวัด 
  1.3.4 สมชีวิตา พระครูบุญชยากรมีความเป็นอยู่เหมาะสม คือบริเวณวัดจะมีความสะอาดเรียบ
ง่าย ประหยัด  ตัวอาคารใช้วัสดุที่หาได้ในชุมชน เช่น ไม้ไผ่ หญ้า เป็นต้น 
 1.4 กัลยาณมิตร 
 “พระครูบุญชยากรมีคุณสมบัติของกัลยาณมิตร  7  ประการคือ 
  1.น่ารัก ท่านมีความอ่อนน้อม เป็นกันเอง  มุ่งมั่น ยินดีต้อนรับทุกคน 
  2.น่าเคารพจากการสัมภาษณ์คนในชุมชนและนักท่องเที่ยวพบว่า  ทุกคนเคารพและศรัทธาพระ
ครูบุญชยากรมาก เน่ืองจากท่านปฏิบัติดีปฏิบัติชอบ 
  3.น่าเทิดทูนคนในชุมชนและนักท่องเที่ยวทุกคนเทิดทูนพระครูบุญชยากร ยกย่องให้เป็นผู้น า 
  4.ฉลาดพูดดังเช่นค าสอนท่านที่ว่าในปัจจุบันเป็นสมัยวัตถุนิยมท าให้คนสนใจคุณค่าทางวัตถุ
มากกว่าคุณค่าทางจิตใจ ทั้งๆที่จิตจิตใจเป็นสิ่งที่ต้องมาก่อนและยึดมั่นกับความดีบุคคลที่ถูกเรียกว่าคนจนอาจจะมี
ความสุขกว่ามหาเศรษฐีก็ได้ในมิติของจิตใจหากเพียงแต่จะต้องพึงพอใจในการด าเนินชีวิตตนเอง 
  5.อดทนต่อถ้อยค า 
  6.แถลงเรื่องที่ลึกล้ าได้  จากการสัมภาษณ์พระครูบุญชยากรท่านสามารถอธิบายหลักธรรม และ
ความรู้รอบตัวต่างๆได้อย่างลึกซึ้ง เช่น เรื่องศิลปวัฒนธรรม เรื่องหมอล าในอดีต เป็นต้น 
  7.ไม่ชักน าไปในสิ่งที่เสื่อมเสีย 
 1.5 ฆราวาสธรรม4 ข้อ ถึงแม้พระครูบุญชยากรท่านจะเป็นบรรพชิต ท่านก็มีคุณลักษณะที่ดีของฆราวาส
ซึ่งได้แก่ 
           1.5.1 สัจจะ คือท าอะไรท าจริงๆทุ่มเทใจลงไปเลยมีความเด็ดเด่ียวเชื่อมั่นในตนเอง  
          1.5.2 ทมะ หมายถึง การชนะใจตัวเองการพัฒนาตนซึ่งมีความหมาย 2 นัยยะ คือ 
   1. ฝึกฝีมือตนเองให้มีความรู้และมีความสามารถ คนที่มีความรู้แต่ไม่มีความสามารถก็
อาจจะไม่ประสบผลส าเร็จ ความรู้จึงต้องคู่กับความสามารถน่ันก็คือการมีศิลปะที่จะน าความรู้ไปใช้ผู้ที่จะท าได้
อย่างน้ันต้องเป็นคนช่างสังเกต คนที่ช่างสังเกตจะเป็นคนใจละเอียดช่างสังเกตในที่น้ีคือสังเกตข้อดีของผู้อื่นหรือ
คอยจับถูกของผู้อื่นไม่ใช่จับผิดของผู้อื่น 
   2.ต้องสามารถหยุดตัวเองได้คือชนะใจตัวเองไม่ให้ไปท าในเรื่องเสียหายไม่ท าความชั่วไม่
ถล าไปในทางที่เสื่อมน่ันคือต้องรักษาศีล5 ได้และไม่ยุ่งกับอบายมุข 
  1.5.3 ขันติ คือความอดทน มีอยู่ 4 ระดับ 
  ระดับที่ 1  อดทนต่อความล าบากตรากตร า อดทนต่อสภาพดินฟ้าอากาศ  หนักเอาเบาสู้ ไม่ท้อถอย 
  ระดับที่ 2 อดทนต่อทุกข์เวทนา เมื่อ เจ็บป่วยร่างกายท่านให้หมอรักษา  แต่ใจท่านรักษาด้วยการ
ฝึกสมาธิ 
  ระดับที่ 3 อดทนต่อการเจ็บใจอดทนต่อความกระทบกระทั่งการอยู่กับคนหมู่มากย่อมเกิดปัญหา
ดังน้ันท่านจึงระวัง ไม่พูดเรื่องที่ไม่ควรพูด 
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  ระดับที่ 4 อดทนต่อสิ่งเย้ายวน ความเย้ายวนใจ เช่น ลาภ ยศ สรรเสริญท่านเล่าว่ามีบริษัททัวร์จะ
มาจ้างวัดให้วัดท าพิธีสะเดาะห์เคราะห์ในช่วงเวลาพิเศษที่ไม่ใช่ช่วงเดือนที่จะท า แต่ท่านก็ปฎิเสธไม่รับเน่ืองจากจะ
เกิดความสับสนเรื่องประเพณีและวัฒนธรรม 
  1.5.4จาคะ แปลว่าการสละท่านสละเวลา ทุ่มเทเพื่อส่วนรวมจนได้รับรางวัล 
 
 1.6 ศีล 5 
 พระครูบุญชยากรรักษาศีล คือ ศีล 5 ได้แก่ 
  1. ปาณาติปาตา เวรมณี เว้นจากฆ่าสัตว์มีชีวิต 
  2. อทินนาทานา เวรมณี เว้นจากการถือเอาของที่เจ้าของมิได้ให้ 
  3. กาเมสุ มิจฉาจารา เวรมณี เว้นจากการประพฤติผิดในกาม 
  4. มุสาวาทา เวรมณีเว้นจากการกล่าวเท็จ 
  5. สุราเมรยมัชชปมาทัฏฐานา เวรมณี เว้นจากการด่ืมน้ าเมา คือ สุรา และเมรัย 
 1.7 หลักอุปริมทิส คือหลักที่พระสงฆ์อนุเคราะห์คฤหัสถ์ พระครูบุญชยากรใช้หลักดังน้ี 
  1. ห้ามปรามจากความชั่ว 
  2. ให้ต้ังอยู่ในความดี 
  3. อนุเคราะห์ด้วยความปรารถนาดี 
  4. ให้ได้ฟังสิ่งที่ยังไม่เคยฟัง 
  5. ท าสิ่งที่เคยฟังแล้วให้แจ่มแจ้ง 
  6. บอกทางสวรรค์ สอนวิธีด าเนินชีวิตให้ประสบความสุขความเจริญ 
 1.8 ทศพิธราชธรรม คือเน่ืองจากท่านเป็นเจ้าอาวาสจึงยึดธรรมที่คนเป็นผู้น าต้องถือควรปฏิบั ติ
ม ี10 ประการคือ 
  1.ทาน (ทาน ) การให้ หมายถึงการให้การเสียสละนอกจากเสียสละทรัพย์สิ่งของแล้วยังหมายถึง
ความมีน้ าใจแก่ผู้อื่นด้วย 
   2.ศีล (ศีล ) คือความประพฤติที่ดีงามทั้งกาย วาจา และใจให้ปราศจากโทษทั้งในการปกครองอัน
ได้แก่กฏหมายและนิติราชประเพณี และในทางศาสนา 
  3.บริจาค (ปริจาค ) คือ การเสียสละความสุขส่วนตน เพื่อความสุขส่วนรวม 
  4.ความซื่อตรง (อาชชว ) คือ ความซื่อตรงในฐานะที่เป็นผู้ปกครอง ด ารงอยู่ในสัตย์สุจริต 
  5.ความอ่อนโยน (มัททว ) คือ การมีอัธยาศัยอ่อนโยนเคารพในเหตุผลที่ควร มีสัมมาคารวะต่อผู้
อาวุโสและอ่อนโยนต่อบุคคลที่เสมอกันและต่ ากว่า 
  6.ความเพียร (ตปํ) หรือความเพียร มีความอุตสาหะในการปฏิบัติงานโดยปราศจากความเกียจคร้าน 
  7.ความไม่โกรธ (อกฺโกธ) หรือความไม่แสดงความโกรธให้ปรากฏไม่มุ่งร้ายผู้อื่นแม้จะลงโทษผู้ท า
ผิดก็ท าตามเหตุผล 
  8.ความไม่เบียดเบียน (อวีหึสา) การไม่เบียดเบียน หรือบีบค้ัน ไม่ก่อทุกข์หรือเบียดเบียนผู้อื่นทุก
คร้ังที่ท างานท่านจะประชุมปรึกษาหารือ กรรมการตลอด 
  9.ความอดทน (ขันติ) การมีความอดทนต่อสิ่งทั้งปวง รักษาอาการ กาย วาจา ใจให้เรียบร้อย 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%A8%E0%B8%B5%E0%B8%A5
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           10.ความยุติธรรม  (อวิโรธน ) ความหนักแน่นถือความถูกต้องเที่ยงธรรมเป็นหลักไม่เอนเอียง
หวั่นไหวด้วยค าพูด อารมณ์ หรือลาภสักการะใดๆท่านเสนอว่าเวลามีนักวิชาการมาสัมภาษณ์คนเฒ่าคนแก่แล้ว
ข้อมูลไม่เคยกลับมาหาชาวบ้าน  มหาวิทยาลัยไม่เคยคืนข้อมูลมาหาชุมชนเลย ต้องขอข้อมูลย้อนกลับด้วย เรื่องน้ี
ท่านก็ต่อสู้มานานจนปัจจุบันได้รับข้อมูลย้อนกลับ และมีการประสานงานที่ ดีแล้วกับทางมหาวิทยาลัยและ
นักวิชาการที่มาวัด 
  
 1.9 หลักขันติโสรัจจะมีความอดทนดังที่ท่านเจ้าอาวาสกล่าวว่ามาต้ังแต่วัดน้ีมีเณรน้อยอยู่องค์เดียวมีกุฏิ
มูลค่า670 บาทบ้านเขาฟ้าผ่าเลยเอามาถวาย เวลาน่ังฉันข้าวน้ าก็หยดลงมาจากหลังคาสังกะสีร่ัวทุกแผ่น เหมือนใน
หนังโฆษณากระเบื้องท่านก็ได้เลื่อนหนีเอา  นอกจากน้ันยังมีหลักโสรัจจะ หมายถึง ความสงบเสงี่ยม ความมี
อัธยาศัยงดงาม ความประณีตความเรียบร้อยรวมถึงความไม่หรูหราศาสนสถานในวัดจะมีความเรียบง่าย น าวัสดุ
พ้ืนบ้านมาใช้ เช่น ไม้ไผ่ ใบจาก เป็นต้น 
 
 1.10 มงคลชีวิต 38 ประการ 
 มงคล 38 ประการ มงคล คือเหตุแห่งความสุข ความก้าวหน้าในการด าเนินชีวิต คุณธรรมที่ท าให้ชีวิต
ประสบความเจริญหรือมี "มงคลชีวิต" ซึ่งมี 38 ประการได้แก่  
  1.การไม่คบคนพาล พระครูบุญชยากร ท่านไม่คบคนคิดชั่ว คือการมีจิตคิดอยากได้ในทางทุจริต 
พูดชั่ว คือค าพูดที่ประกอบไปด้วยวจีทุจริตเช่น พูดเท็จ พูดส่อเสียด พูดค าหยาบ และพูดเพ้อเจ้อ และท าชั่ว คือท า
อะไรที่ประกอบด้วยกายทุจริตเช่น การฆ่าสัตว์ ลักขโมย ฉ้อโกง ฉุดคร่าอนาจาร ประพฤติผิดในกาม  
  2. การคบบัญ ฑิต  ปัจจุบั นพระครูบุญ ชยากร เป็นผู้ที่ มีความดีงามที่ ท าประโยชน์ต่อ
พระพุทธศาสนาและประเพณีอีสาน จนได้รับรางวัลพระราชทานเสาเสมาธรรมจักรจากสมเด็จพระเทพรัตนราชสุดา
ฯ สยามบรมราชกุมารี เมื่อวันที่ 8 พฤษภาคม 2552  และยังได้รับการถวายโล่เกียรติคุณ “ความดีที่ขอนแก่น”   
  3. การบูชาบุคคลท่ีควรบูชา ท่านพระครูบุญชยากรท่านเป็นบุคคลที่มีปกติอ่อนน้อม ปกติกราบ
ไหว้ต่อผู้ใหญ่เป็นนิจ ดังค าสัมภาษณ์ที่กล่าวว่า คือว่าอาตมาจะเป็นทั้งผู้ปกครองและผู้ถูกปกครอง อาตมาก็จะแยก
แยกถ้าเป็นพระที่มีอายุมากกว่าเช่นเป็นเจ้าอาวาสอาตมาก็จะไปหาเข้าหาในเชิงบริการไปช่วยเช่นหลวงปู่พันมีอายุ 
70-80 ปีซึ่งมีอายุมากพอๆ กับพ่อเราอาตมาก็จะใช้วิธีให้ท่านเอ็นดูเมตตาเรา  ก็ดูแลท่านเช่นเร่ืองของคณะสงฆ์
แทนที่จะให้ท่านท าเราก็ไปท าแทนในเชิงบริการท่านลักษณะของผู้ที่มีพรรษามากกว่าเรา คือเราต้องท าให้ท่านรัก   
  4. การอยู่ในถ่ินอันสมควร  วัดมีสิ่งแวดล้อมที่เป็นธรรมชาติ  สงบ ร่มร่ืน เรียบง่าย วัดไชยศรี
ต้ังอยู่ในบริเวณของชุมชนสาวะถีท าให้มีความสะดวกในการอุปโภคและบริโภค ภายในบริเวณวัดมีห้องน้ าไว้บริการ
หลากหลายแห่งคือด้านหน้า และด้านหลังของวัด ห้องพักภายในวัดยังไม่มีบริการด้านห้องพักแก่นักท่องเที่ยวแต่
กรณีที่มีการจัดกิจกรรมเข้าค่ายพักแรม สามารถพักได้ที่ศาลารวมแยกฝั่งชายและหญิงสถานที่จอดรถภายในวัดมี
สถานที่จอดรถอย่างเพียงพอ นักท่องเที่ยวสามารถจอดรถได้ที่บริเวณลานวัดด้านหน้า  นอกจากน้ียังมีพิพิธภัณฑ์
พื้นบ้านวัดไชยศรี ซึ่งเป็นแหล่งรวบรวมมรดกทางวัฒนธรรมที่มีคุณค่าทางประวัติศาสตร์ เช่น ความเป็นมาของ
ท้องถิ่น การด ารงชีพ การท ามาหากินวัตถุสิ่งของ เคร่ืองมือ เคร่ืองใช้ของคนในชุมชนซึ่งมีใช้สืบทอดมาตั้งแต่สมัย
บรรพบุรุษตลอดจนรักษาวัฒนธรรม 
 



1440 Proceeding of 12th International Conference on Humanities & Social Sciences 2016 (IC-HUSO 2016),  

14-15 November 2016, Faculty of Humanities and Social Sciences, Khon Kaen University, Thailand | 

 

  5. การตั้งตนชอบ พระครูบุญชยากรและคนในชุมชนมีการอนุรักษ์และยึดมั่นในประเพณีอีสาน ที่
เรียกว่า ฮีต12 คอง14 เช่นเดือนสามจะมีงานบุญข้าวจ่ีซึ่งเป็นประเพณีที่ เกิดจากความสมัครสมานของชุมชน
ชาวบ้านจะนัดหมายกันมาท าบุญร่วมกันโดยช่วยกันปลูกผามหรือปะร า เตรียมไว้ใน ตอนบ่าย คร้ันเมื่อถึงรุ่งเช้าใน
วันต่อมาชาวบ้านจะช่วยกันจ่ีข้าว หรือปิ้งข้าวและตักบาตรข้าวจ่ีร่วมกัน หลังจากน้ันจะให้มีการเทศน์นิทานธรรม 
เรื่องนางปุณณทาสีเป็นเสร็จพิธี 
  6. ความเป็นพหูสูต พระครูบุญชยากรเป็นผู้มองการณ์ไกลจึงมีการเตรียมการให้เยาวชนเข้าสู่
สากล โดยกล่าวว่าต้องฝึกเด็กนักเรียนเข้าสู่อาเซียนฝึกเด็กนักเรียนแล้วเอาเด็กไปแข่งระดับอ าเภอกับระดับจังหวัด 
แสดงว่าท่านรู้ลึก คือการรู้ในสิ่งน้ันๆ เรื่องน้ันๆอย่างหมดจดทุกแง่ทุกมุม อย่างมีเหตุมีผล รู้ถึงสาเหตุจนเรียกว่า
ความช านาญ และรู้รอบ คือการรู้จักช่างสังเกตในสิ่งต่างๆ รอบตัว  ตลอดจนรู้กว้าง คือการรู้ในสิ่งใกล้เคียงกับเรื่อง
น้ันๆ ที่เกี่ยวข้องสัมพันธ์กันเป็นต้น  
  7. การรอบรู้ในศิลปะ ท่านจัดท าพิพิธภัณฑ์พื้นบ้านวัดไชยศรี ซึ่งเป็นแหล่งรวบรวมมรดกทาง
วัฒนธรรมที่มีคุณค่าทางประวัติศาสตร์ เช่น ความเป็นมาของท้องถิ่น การด ารงชีพ การท ามาหากินวัตถุสิ่งของ 
เคร่ืองมือ เคร่ืองใช้ของคนในชุมชนซึ่งมีใช้สืบทอดมาต้ังแต่สมัยบรรพบุรุษตลอดจนรักษาวัฒนธรรมมีการร้ือฟื้นหมอ
ล าพันปีเป็นหมอล าอาวุโสที่มีประสบการณ์มาก 

 8. มีวินัยท่ีดี  ท่านมีปาฏิโมกขสังวร คือการอยู่ในศีลทั้งหมด 227 ข้อ การผิดศีลข้อใดข้อหน่ึงก็ถือ
ว่าต้องโทษแล้วแต่ความหนักเบา เรียงล าดับกันไปต้ังแต่ ขั้นปาราชิก สังฆาทิเสส ถุลลัจจัย ปาจิตตีย์ ปาฏิเทสนียะ 
ทุกกฏทุพภาสิต เป็นต้น  
  9.กล่าววาจาอันเป็นสุภาษิต ค าทุกค าที่ท่านกล่าวล้วนเป็นค าจริง เป็นค าสุภาพ คือพูดด้วยภาษา
ที่สุภาพ มีความไพเราะในถ้อยค า ไม่มีค าหยาบโลน หรือค าด่า พูดแล้วมีประโยชน์ พูดด้วยจิตที่มีเมตตา คือพูดด้วย
จิตใจที่มีความปรารถนาดีต่อผู้ฟัง มีความจริงใจต่อผู้ฟัง พูดได้ถูกกาลเทศะ คือพูดในสถานที่เหมาะสม และในเวลา
ที่เหมาะสม  
  10.การบ ารุงบิดามารดาระหว่างเมื่อท่านยังมีชีวิตอยู่ท่านก็เลี้ยงดูท่านเป็นการตอบแทน 
ช่วยเหลือเป็นธุระเรื่องการงานให้ท่าน ด ารงวงศ์ตระกูลให้สืบไปไม่ท าเรื่องเสื่อมเสีย 
  11.ท างานไม่ให้คั่งค้าง วัดไชยศรีน้ันนับว่ามีผู้น า มีเจ้าอาวาสที่มีความสามารถมาก ท่านเจ้า
อาวาสท่าน สามารถแบ่งงาน จ าแนกแจกแจงงาน โดยผู้มีส่วนร่วมทุกคนต้องท าหน้าที่ของตนและไม่ค่ังค้าง ดังค า
สัมภาษณ์ดังต่อไปน้ี แบ่งหน้าที่แต่เราก็ต้ังพระเจ้าหน้าที่ขึ้นมาเพื่อรับผิดชอบ เราสอนให้พระมีความรับผิดชอบสมัย
เมื่อสิบกว่าปีก่อนอาตมามาท าเร่ืองน้ีเขาขัดเคืองมากเพราะทุกอย่างเจ้าอาวาส อาตมาก็เลยพูดว่าบริหารประเทศยัง
มีรัฐมนตรีฝ่ายต่างๆ วัดเราก็เหมือนกันก็ต้องมีผู้ช่วยอาตมาก็เรียกว่ารัฐมนตรีคลังซึ่งเป็นเรื่องใหม่อาตมาพูดว่าเจ้า
อาวาสไม่ค่อยได้อยู่มีงานนิมนต์เยอะคุณจะรอยืมเหรอ อาตมาก็เริ่มแบ่งฝ่ายรับผิดชอบเช่นฝ่ายที่จัดงานเณรบวช
ภาคฤดูร้อนอบรมเยาวชนเราก็มีเลขาเพราะพระเลขาเรียนจบปริญญาตรีแล้วก็มีความถนัด อย่างเช่นพวกนักเรียน
นักศึกษามาพระเลขาจะต้องไปประสาน คืออาตมามีคนมาหาหลากหลายกลุ่มพระเลขาก็จะจัดการและการบริหาร
จัดการเกี่ยวกับชาวบ้านกับกลุ่มวัฒนธรรม กลุ่มหมอล าพันปี อย่างเช่นมีผู้มาศึกษาเกี่ย วกับวัฒนธรรมถ้าเขา
ต้องการหมอล าพันปีเขาก็จะโทรมาบอกว่าเขาต้องการหมอล าพันปีโดยโทรหาอาตมาโดยตรง ต้องการปราชญ์
ชาวบ้าน ซึ่งจะมีผู้มาติดต่ออยู่ประจ าซึ่งพวกเราเข้าใจนโยบายกันดีเพราะท างานร่วมกันมาหลายปี ซึ่งแต่ละกลุ่มก็มี
คนรับผิดชอบ กลุ่มหมอล าพันปีก็มีคนรับผิดชอบซึ่งสามารถติดต่อได้โดยตรงกับผู้รับผิดโดยไม่ต้องผ่านอาตมา ถ้า
เป็นกิจกรรมอย่างอื่นๆ ในการบริหารเราก็ใช้หลักการหลักธรรม เช่นอย่างเราเป็นผู้ใหญ่เราก็ควรมีเมตตากับเขา 
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สร้างความชัดเจนในตัวของเราต้องมีแนวทางอย่างชัดเจน อาตมาน้ีก็ชัดเจนเรื่องแนวทางอยู่แล้วต้องมีประ เด็นใน
การบริหารจัดการทุกกรณี 
 12.การให้ทาน ท่านมีทั้งอามิสทาน คือการให้วัตถุ สิ่งของ หรือเงินเป็นทาน ธรรมทาน คือการสอนให้
ธรรมะเป็นความรู้เป็นทาน และอภัยทาน  
 13.การประพฤติธรรม ทั้งกายสุจริต วจีสุจริต มโนสุจริต  
 14.การสงเคราะห์ญาติ ท่านท าได้ทั้งทางธรรมและทางโลกได้แก่ ในทางธรรม โดยการช่วยแนะน าให้
ท าบุญกุศล ให้รักษาศีล และท าสมาธิภาวนา และในทางโลก ได้แก่ แบ่งปันสิ่งของ  
 15.ท างานท่ีไม่มีโทษ งานที่ไม่มีโทษ ประกอบด้วยลักษณะดังต่อไปน้ี 1.ไม่ผิดกฏหมาย2.ไม่ผิดประเพณี 3.
ไม่ผิดศีล คือข้อห้ามที่บัญญัติไว้ในศีล 5  4.ไม่ผิดธรรม ไม่ค้าอาวุธ ไม่ค้ามนุษย์ ไม่ค้ายาพิษ ไม่ค้ายาเสพย์ติด  ไม่ค้า
สัตว์เพื่อน าไปฆ่า  

16.ละเว้นจากบาป ได้แก่ อกุศลกรรมบถ 10 
 17.ไม่ประมาทในธรรมท้ังหลาย คือท่านไม่ประมาทในเวลา ในวัย ในความไม่มีโรคในชีวิต ในการงาน ใน
การศึกษา ในการปฏิบัติธรรม  
 18.มีความเคารพ ท่านให้ความเคารพพระภิกษุที่พรรษาแก่กว่า พรรษาน้อย ตลอดจนฆราวาสทุกคน 

19.มีความถ่อมตนไม่แสดงออกถึงความสามารถที่ตัวเองมีอยู่ให้ผู้อื่นทราบเพื่อข่มผู้อื่น หรือเพื่อโอ้อวด 
การไม่อวดดี เย่อหยิ่งจองหอง แต่แสดงตนอย่างสงบเสงี่ยม  
 20.มีความสันโดษ หมายถึงความยินดีตามมีตามเกิด คือมีแค่ไหนก็พอใจเท่าน้ัน เป็นอยู่อย่างไรก็ควรจะ
พอใจ ไม่คิดน้อยเน้ือต่ าใจในสิ่งที่ตัวเองเป็นอยู่ ความยินดีตามก าลัง ยินดีตามควร  
 21.มีความกตัญญู เน้นเรื่องกตัญญู ท่านเล่าว่า แต่ก่อนเฒ่าจ้ า(ผู้เฒ่าที่ท าพิธีสื่อสารกับวิญญาณบรรพ
บุรุษ)ก็พูดแค่ว่าเลี้ยงผีอาตมาก็เลยไปบอกเฒ่าจ้ าว่าพ่อใหญ่ปู่ตาน้ันเป็นผีบรรพบุรุษ  พ่อใหญ่พูดเรื่องความกตัญญู
ให้หน่อย  พ่อใหญ่ก็พูดไปแบบน้ีก็การเอาธรรมเข้าไปร่วมแล้วนะเราก็คุยกับจ้ าผู้ที่มีหน้าที่ตรงน้ีว่าเราก็ ควรจะแสดง
ความกตัญญูต่อบรรพบุรุษที่มาสร้างบ้านสาวะถีให้เขามีความกตัญญูเอาคุณธรรมด้านศาสนาเข้าไป   

22.มีความอดทน อดทนต่อความล าบาก ความอดทนต่อทุกขเวทนา คือทุกข์ที่เกิดจากสังขารของเราเอง 
เช่นความไม่สบายกายเป็นต้นความอดทนต่อความเจ็บใจ คือการที่คนอื่นท าให้เราต้องผิดหวัง หรือพูดจาให้เจ็บช้ า
ใจ ไม่เป็นอย่างที่หวังเป็นต้น ความอดทนต่ออ านาจกิเลส  

23.เป็นผู้ว่าง่าย มีการรับฟังด้วยดี ไม่ใช่แก้ตัวแล้วปิดประตูความคิดไม่รับฟังไม่น่ิงเฉยเมื่อได้รับการเตือน  ไม่
จับผิดผู้ว่ากล่าวสั่งสอน ไม่ด้ือร้ัน  
 24.การได้เห็นสมณะ ทั้งเห็นด้วยตา เห็นด้วยใจ เห็นด้วยปัญญา  
 25.การสนทนาธรรมตามกาล  
 26.การบ าเพ็ญตบะ คือ ท่านมีใจส ารวมในอินทรีย์ทั้ง 6ท่านประพฤติรักษาพรหมจรรย์ ท่านมีการปฏิบัติธรรม  
 27.การประพฤติพรหมจรรย์  
 28.การเห็นอริยสัจ หมายถึงความจริงอันประเสริฐ หลักแห่งอริยสัจมีอยู่ 4 ประการ 

29.การท าให้แจ้งซึ่งพระนิพพาน ท่านพยายามดับกิเลส 
 30.มีจิตไม่หวั่นไหวในโลกธรรม ท่านใช้ปัญญาพิจารณา โดยต้ังอยู่ในหลักธรรมของพระพุทธศาสนา 
พิจารณาอยู่เนืองๆ ถึงหลักธรรมต่างๆ และเจริญสมาธิภาวนา ใช้กรรมฐานพิจารณาถึงความเป็นไปในความไม่เที่ยง
ในสรรพสิ่งทั้งหลายในโลก และสังขาร  
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 31.มีจิตไม่เศร้าโศกท่านใช้ปัญญาพิจารณาอยู่เนืองๆ ถึงความไม่เที่ยงในสิ่งของทั้งหลาย และร่างกายของ
เราไม่ยึดมั่นในตัวตน ทุกอย่างในโลกล้วนเปลี่ยนแปลงอยู่ทุกขณะ  คิดว่าทุกสิ่งทุกอย่างล้วนไม่เที่ยง 
 32.มีจิตปราศจากกิเลส ท่านพยายามพัฒนาภาวะของจิตที่ดับกิเลสให้หมดสิ้น หลุดจากอ านาจกรรม  

33.มีจิตเกษม หมายถึงมีความสุข สบาย หรือสภาพที่มีจิตใจที่เป็นสุข 

 
 
2. หลักธรรมต่อผู้อ่ืน ได้แก่ หลักธรรมค าสอนที่มุ่งเน้นการประพฤติปฏิบัติที่ถูกต้องดีงามกับผู้อื่นเพื่อสัมพันธภาพที่
ดีและอ านวยประโยชน์ต่อกันพระครูบุญชยากรท าให้วัดไชยศรีวัดและชุมชน มีความสัมพันธ์กันอย่างแนบแน่น โดย
ที่ท่านได้น าทั้งสองส่วนมารวมกันมีการน ามาจัดการใหม่จากความสัมพันธ์แบบเดิมหรืออาจเรียกว่า การบูรณาการ
ชุมชน หมายถึงการน าเอาความรู้ในศาสตร์ต่างๆที่มีความสัมพันธ์กันมารวมเข้าด้วยกันหรือผสมผสานกันให้มีความ
กลมกลืนกันและสอดคล้องกันโดยเชื่อมโยงเพื่อให้เกิดประโยชน์สูงสุดโดยมีการเน้นองค์รวมทั้งหมดมากกว่าองค์
ความรู้เฉพาะ ดังน้ันการบูรณาการของชุมชนและวัด คือการน าเอาความเป็นพุทธศาสนาแบบท้องถิ่นกับชุมชน
ท้องถิ่น วิถีชีวิตท้องถิ่น โดยใช้วัฒนธรรมประเพณีท้องถิ่นเป็นตัวเชื่อมองค์ความรู้ที่เกิดขึ้ นของชุมชนถือได้ว่าเป็น
องค์ความรู้ใหม่จากฐานความรู้เดิมนับได้ว่าเป็นการบูรณาการอย่างแท้จริงประวัติความเป็นมาของชุมชน เป็น
หลักฐานส าคัญที่บ่งบอกเรื่องราวทางประวัติศาสตร์ ท่านได้ส่งเสริมให้ชุมชนร้ือฟื้นประวัติศาสตร์และปลูกจิตส านึก
ให้คนในชุมชนมีความรู้ในวัฒนธรรมในชุมชนของตนเอง หลักธรรมที่พระครูบุญชยากรและชุมชนใช้คือ 
 2.1 พรหมวิหาร 4 
 หลักพรหมวิหาร4เป็นหลักธรรมประจ าใจเพื่อให้ตนด ารงชีวิตได้อย่างประเสริฐและบริสุทธิ์ ประกอบด้วย
หลักปฏิบัติ 4 ประการ คือ 
  เมตตา  ความปรารถนาอยากให้ผู้อื่นมีความสุขท่านอยากท าให้ชุมชนเข้าใจเรื่องของตนเองพระ
ครูบุญชยากรเล่าว่า ต้องเริ่มการฟื้นฟู วัฒนธรรม ประเพณี ภูมิปัญญาชุมชน หลังจากที่มีความเข้าใจในตนเองแล้ว
ได้ทราบเกี่ยวกับประวัติศาสตร์ความเป็นมาของทางวัดไชยศรีแล้ว เร่ิมมีการบริหารจัดการ หาแนวทางเพื่อฟื้นฟู 
สืบสานวัฒนธรรมท้องถิ่น เช่น การบูรณะโบสถ์(สิม) หมอล า ประเพณี เพื่อให้ชุมชนเข้มแข็ง ไม่ถูกกลืนไปกับ
กระแสโลกาภิวัตน์ 
   กรุณา  ความปรารถนาอยากให้ผู้อื่นพ้นทุกข์ 
            มุทิตา  ความยินดีที่ผู้อื่นมีความสุขในทางที่เป็นกุศลพระครูบุญชยากรและชุมชนได้สร้างเครือข่าย
(Network)คือการเชื่อมโยงของกลุ่มของคนหรือกลุ่มองค์กรที่สมัครใจ ที่จะแลกเปลี่ยนข่าวสารร่วมกันหรือท า
กิจกรรมร่วมกัน โดยมีการจัดระเบียบโครงสร้างของคนในเครือข่ายด้วยความเป็นอิสระเท่าเทียมกันภายใต้พื้นฐาน
ของความเคารพสิทธิ เชื่อถือ เอื้ออาทรซึ่งกันและกันวัดมีการสร้างเครือข่าย โรงเรียน ชาวบ้าน ปราชญ์ชาวบ้าน 
มหาวิทยาลัยขอนแก่น 
          อุเบกขา  การวางจิตเป็นกลางการมีเมตตากรุณามุทิตาเป็นสิ่งที่ดีแต่ถ้าไม่สามารถช่วยเหลือผู้น้ันได้ 
จิตจะเป็นทุกข์ ดังน้ัน จึงควรวางอุเบกขาท าวางใจให้เป็นกลางและพิจารณาว่าสัตว์โลกย่อมเป็นไปตามกรรมที่ได้
เคยกระท าไว้จะดีหรือชั่วก็ตามกรรมน้ันย่อมส่งผลอย่างยุติธรรมตามที่ผู้น้ันได้เคยกระท าไว้อย่างแน่นอน 
 
 
   

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B9%80%E0%B8%A1%E0%B8%95%E0%B8%95%E0%B8%B2
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%81%E0%B8%A3%E0%B8%B8%E0%B8%93%E0%B8%B2
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%A1%E0%B8%B8%E0%B8%97%E0%B8%B4%E0%B8%95%E0%B8%B2
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%AD%E0%B8%B8%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%81%E0%B8%82%E0%B8%B2
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 2.2.สาราณียธรรมหลักแห่งความสามัคคีพระครูบุญชยากรและคนในชุมชนมีความสามัคคี ประกอบด้วย 
  2.2.1 เมตตามโนกรรม หมายถึงการคิดดีการมองกันในแง่ดีมีความหวังดีและปรารถนาดีต่อกันรัก
และเมตตาต่อกัน คิดแต่ในสิ่งที่สร้างสรรค์ต่อกันไม่อิจฉาริษยาไม่คิดอคติไม่พยาบาทไม่โกรธแค้นเคืองกันรู้จักให้
โอกาสและให้อภัยต่อกันและกันกันอยู่เสมอ วัดไชยศรีมีการประสานงานระหว่างเทศบาลมหาวิทยาลัยขอนแก่น
และวัดคือการท างานร่วมกันเพื่อเพิ่มประสิทธิผลและประสิทธิภาพของการผลิต หรือบริการระหว่างหน่วยงานและ
รวมทั้ งทั่ วองค์กรประชาชนต้องการเรียน รู้กิ จกรรมที่ ดี ส่วนชุ มชนในการติด ต่อประสานงานการท า 
MOU(Memorandum Of Understanding)กันอย่างจริงจังก็มีเทศบาล มหาวิทยาลัยขอนแก่น วัดไชยศรี เป็น 3 
ขาที่ เข้มแข็งเทศบาลพร้อมที่จะเปิดเผยมันออกด้วยก าลังทางการเมืองแต่ว่าเขาจะท าไม่ได้ถ้าขาดวิชาการ
มหาวิทยาลัยก็มีส่วนสนับสนุนวิชาการชุมชนน้ีเป็นชุมชนน่าจะท ากิจการประสบผลส าเร็จ  
  2.2.2 เมตตาวจีกรรม หมายถึง การพูดแต่สิ่งที่ดีงามพูดกันด้วยความรักความปรารถนาดีรู้จักการ
พูดให้ก าลังใจกันและกันในยามที่มีใครต้องพบกับความทุกความผิดหวังหรือความเศร้าหมองต่างๆโดยที่ไม่พูดจา
ซ้ าเติมกันในยามที่มีใครต้องหกล้มลง ไม่นินทาว่าร้ายทั้งต่อหน้าและลับหลังพูดแนะน าในสิ่งที่ดีและมีประโยชน์ พูด
อย่างใดก็ท าอย่างน้ัน ไม่พูดปดมดเท็จ 
  2.2.3 เมตตากายกรรมหมายถึงการท าความดีต่อกันสนับสนุนช่วยเหลือกันทางด้านก าลังกายมี
ความอ่อนน้อมถ่อมตนรู้จักสัมมาคารวะไม่เบียดเบียนหรือรังแกกันไม่ท าร้ายกันให้ได้รับความทุกขเวทนาท าแต่ในสิ่ง
ที่ถูกต้องต่อกันอยู่ตลอดเวลา 
  2.2.4 สาธารณโภคี หมายถึง การรู้จักแบ่งปันผลประโยชน์กันด้วยความยุติธรรม ช่วยเหลือกัน ไม่
เห็นแก่ตัว ไม่เห็นแก่ประโยชน์ส่วนตน ไม่เอารัดเอาเปรียบ และมีความเสมอภาคต่อกัน เอื้อเฟื้อซึ่งกันและกันอยู่เสมอ 
  2.2.5 สีลสามัญญตาหมายถึงการปฏิบัติตามกฎระเบียบข้อบังคับหรือวินัยต่าง ๆอย่าง เดียวกัน
เคารพในสิทธิเสรีภาพของบุคคล ไม่ก้าวก่ายหน้าที่กัน ไม่อ้างอ านาจบาตรใหญ่ไม่ถืออภิสิทธิ์ใดๆทั้งปวง 
 2.2.6 ทิฏฐิสามัญญตา หมายถึง มีความคิดเห็นเป็นอย่างเดียวกัน คิดในสิ่งที่ตรงกัน ปรับมุมมอง
ให้ตรงกัน รู้จักแสวงหาจุดร่วมและสงวนไว้ซึ่งจุดต่างของกันและกัน ไม่ยึดถือความคิดของตนเป็นใหญ่ รู้จักยอมรับ
ฟังความคิดเห็นของคนอื่นอยู่เสมอ 
  
2.3หลักอปริหานิยธรรม 
 ธรรมอันเป็นเหตุไม่ให้เกิดความเสื่อมมี 7 ข้อ ซึ่งพระครูบุญชยากรและคนในชุมชนปฎิบัติดังน้ี 
 1. หมั่นประชุมกันเนือง ๆการปรึกษาหารือ ถามความคิดเห็นจากชุมชนเป็นสิ่งส าคัญ ดังที่ท่านเจ้าอาวาส
ได้กล่าวว่า อาตมาน้ีจะไม่เป็นคนพูดแทนชุมชน อาตมาจะถามความคิดเห็นจากชุมชน ถามหลายคร้ังหาความเห็นที่
จะสร้างสรรค์พัฒนาให้กับชุมชนหมู่บ้านของเรา  อาตมาอยากให้เขาคิดเป็นให้เขาบริหารต่อจากอาตมาอาตมาต้อง
สิ้นชีวิต แม้กระทั่งหลวงพ่อคูณก็ไม่เหลือแล้ว อาตมาอยากเห็นกลุ่มเด็กน้อยที่อาตมาส่งเสริมและร่วมกิจกรรมกันมา
จบปริญญาตรีปริญญาโทอาตมาท าให้เด็กน้อยกลุ่มน้ันกลับคืนมาคุยเรื่องชุมชนอีกสักหน่อยเขาต้องเป็นผู้ใหญ่บ้าน
ต้องมีทิศทางและวัฒนธรรมอย่างชัดเจน 
 2. ประชุมหรือเลิกประชุม และท ากิจของส่วนรวมอย่างพร้อมเพรียงกัน 
 3. ไม่บัญญัติสิ่งที่มิได้บัญญัติ ไม่ถอนสิ่งที่ได้บัญญัติไว้แล้วยึดถือปฏิบัติตามหลักธรรมที่บัญญัติไว้ 
 4. เคารพนับถือเชื่อฟังและให้เกียรติแก่ผู้เป็นประธาน ผู้บริหารหมู่คณะ และปฏิบัติตามหลักธรรมที่บัญญัติไว้ 
 5. ให้เกียรติ ให้ความปลอดภัยแก่สตรีเพศ ไม่ข่มเหงรังแก 
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 6. เคารพนับถือบูชาพระเจดีย์ทั้งหลายทั้งภายในและภายนอก และไม่บั่นทอนผลประโยชน์ที่เคยอุปถัมภ์
บ ารุงพระเจดีย์เหล่าน้ัน 
 7. จัดการอารักขาโดยธรรมแก่พระอริยะ ดูแลต้อนรับพระอริยะให้ท่านอยู่อย่างผาสุก 
 
2.4 หลักสัปปุริสธรรม 7 

หมวดธรรมข้อน้ีเป็นการแสดงถึงความยืดหยุ่นของผู้บริหารการใช้เหตุผลการรู้จักประมาณตนการรอ
จังหวะเวลา ตลอดไปจนถึงการรู้จักภูมิหลังของสังคมชุมชนเป็นต้น 
             1.ธัมมัญญุตา รู้จักเหตุ ผู้บริหารจ าต้องเป็นคนที่รู้จักเหตุว่าปัญหา หรือความ 
ส าเร็จที่เกิดขึ้นในขณะน้ีน้ันมีมาจากเหตุอะไร และเหตุที่เกิดขึ้นน้ันจะสามารถน าไปสู่ผลอะไรบ้าง 
            2.อัตถัญญุตา รู้จักผลในข้อน้ีผู้บริหารจ าเป็นที่จะต้องรู้จักผลของการกระท าทุกอย่างที่ได้กระท าลงไปว่า
สิ่งที่ได้กระท าลงไปน้ันย่อมมีผลอะไรเกิดขึ้น โดยเฉพาะการท างานเชิงนโยบาย ย่อมจะมีการวางแผนงานที่เล็งถึงผล
ของการกระท าในสิ่งเหล่าน้ี 
            3.อัตตัญญุตา รู้จักตน ผู้บริหารต้องสามารถประเมินตนเองออกว่ามีความรู้ความสามารถมากน้อยแค่
ไหน พร้อมที่จะพัฒนาศักยภาพของตัวเอง 
           4.มัตตัญญุตา รู้จักประมาณ ผู้บริหารจะต้องรู้จักประมาณในทุกด้าน ไม่ปล่อยให้ท าอะไรตามใจตัวเองจน
ก่อให้เกิดผลเสียหายทั้งส่วนตัวและส่วนรวม 
           5. กาลัญญุตา รู้จักเวลา บางคร้ัง บางเวลา  ให้จัดล าดับความส าคัญอะไรก่อนอะไรหลัง แล้วลงมือท างาน
พระครูบุญชยากรเล่าว่าท่านตัดสินใจปฏิเสธทัวร์ที่จะมาท าเสียเคราะห์(สะเดาะเคราะห์แก้กรรม)มา 300 กว่าคนมา
เป็นบริษัทได้ 7 บริษัท มาตอนสงกรานต์ ท่านบอกว่าถ้าเจ้าอาวาสเห็นแก่เงินก็จะจัดแต่ท าไม่ได้เพราะว่ามันไม่ไช่
ประเพณีคือสงกรานต์ถ้าใครอยากจะท าวันไหนก็ท าแต่พอถึงเวลาจริงๆจะไม่ส าคัญชุมชนเราก็จะสับสนเร่ือง
วัฒนธรรมตนเองการเปิดให้เที่ยวต้องมั่นใจว่าคนในชุมชนเราสามารถปกป้องวัฒนธรรมตัวเองอาตมาเลยบอกว่าถ้า
อยากได้ตัง(เงิน)ต้องไปแอบท าไปท าที่อื่นอันน้ีก็ถือว่าเรามีภูมิคุ้มกัน 
           6.ปริสัญญุตา รู้จักชุมชน ผู้น าก่อนที่จะเข้ามาท างานจ าเป็นต้องมองดูภูมิหลังของชุมชน เน่ืองจากพระครู
บุญชยากรมีภูมิล าเนาเดิมอยู่ต าบลสาวะถี จึงรู้จักชุมชนเป็นอย่างดี 
           7.ปุคคลปโรปรัญญุตา รู้จักบุคคล   การใช้คนเป็นสิ่งส าคัญผู้น าจ าต้องใช้คนให้ถูกกับงาน   
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 3. หลักธรรมต่อสังคมและสิ่งแวดล้อม  
 ได้แก่ หลักปฏิบัติเพื่อประโยชน์สุขของสังคมส่วนรวม หรือเรียกว่า หลักธรรมระหว่างมนุษย์กับสิ่งแวดล้อม 
ได้แก่ 
 หลักอริยสัจ 4  
        ท่านมีการพัฒนาโดยไม่ละทิ้งสิ่งแวดล้อม และสามารถน าอริยสัจ 4  มาเป็นหลักสามารถวิเคราะห์ได้ซึ่ง
ประกอบด้วย 
               1.ทุกข์ หมายถึง ปัญหาได้แก่ ปัญหาด้านสิ่งแวดล้อม สุขภาพ สังคมและเศรษฐกิจ 
         2.สมุทัย หมายถึง สาเหตุของปัญหาซึ่งแบ่งเป็นปัญหาระดับนโยบายและระดับพื้นที่  
        3.นิโรธ หมายถึง ภาวะไม่มีทุกข์ ซึ่งมีเป้าหมายหลัก 3 ประการ คือ การมีธรรมาภิบาล การ
พัฒนาที่ยั่งยืนและการสร้างสังคมที่มีความสุขสงบ 
        4. มรรค หมายถึง แนวทางแก้ปัญหา  
 
อภิปรายผล 
 ผลการวิจัยพบว่าวัดไชยศรีใช้หลักธรรมในการบริหารจัดการวัด3ประการคือ 1.หลักธรรมต่อตนเอง
ได้แก่ หลักอิทธิบาท 4  หลักสังคหวัตถุ 4 หลักทิฏฐธัมมิกัตถสังวัตตนิกธรรม 4 หลักกัลยาณมิตร  หลักฆราวาส
ธรรม 4  หลักศีล 5  หลักอุปริมทิส  หลักทศพิธราชธรรม หลักขันติโสรัจ หลักมงคลชีวิต 38 ประการ2. หลักธรรม
ต่อผู้อ่ืน ได้แก่หลักพรหมวิหาร 4 หลักสาราณียกรรมหลักแห่งความสามัคคีหลักอปริหานิยธรรม หลักสัปปุริสธรรม
7 3 .หลักธรรมต่อสังคมและสิ่งแวดล้อม ได้แก่หลักอริยสัจ4 เน่ืองจากมีผู้น าที่เข้มแข็ง และเจ้าอาวาสมีคุณธรรม 
มีความยุติธรรม ไม่ตกอยู่ภายใต้อคติ 4 ประการ คือ ฉันทาคติ โทสาคติ โมหาคติ และภยาคติ ชุมชนก็สามัคคีกัน 
และเชื่อฟังค าสั่งสอนของพระสงฆ์ ท่านสนันสนุนศิลปวัฒนธรรมอีสาน โดยเฉพาะหมอล าการน าวัฒนธรรมหมอล า
พันปีมาดัดแปลงแสดงก่อให้เกิดความภาคภูมิใจ เพราะ หมอล ามีบทบาทในสังคมอีสาน อาทิ การให้ความบันเทิง 
และให้ความรู้ คือสามารถน าการขับร้องแบบหมอล ามาใช้เป็นสื่อในการเรียนการสอนได้อีกทั้งด ารงไว้ซึ่งพระ
ศาสนา ช่วยให้พระพุทธศาสนาเป็นเร่ืองที่ เข้าใจง่ายส าหรับคนอีสาน หมอล าน้ันยังเป็นการอนุรักษ์ ภาษาถิ่น 
วรรณกรรมพื้นถิ่น เพลงแคน ประเพณีที่ส าคัญของสังคมอีสาน จากหมอล าสู่การขัดเกลาทางสังคม ค าสอนค าร้อง
ของหมอล าจะช่วยในการขัดเกลาบุคคลให้เป็น ผู้ที่มีคุณธรรม ด้วยค าร้องที่เป็นค าสอน กลอนล าย่าสอนหลาน ปู่
สอนหลาน เป็นการปลูกฝังในเรื่องของการปฏิบัติตัว วางตัวครองตัวอยู่ในสังคมได้อย่างเหมาะสม ความอ่อนโยน 
ความอ่อนน้อมถ่อมตน มีสัมมาคารวะเอื้อเฟื้อความมีเมตา ซึ่งแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ทางด้านจริยธรรม
คุณธรรม ของคนในสังคมที่ควรปฏิบัติต่อกัน หมอล าเป็นสื่อพื้นบ้านที่ช่วยในการเสริมสร้างการเรียนรู้ให้กับคนใน
สังคมอีสาน  

นอกจากน้ันแล้ววัดไชยศรีมีแนวทางบริหารการจัดการ สอดคล้องกับหลักการบริหารจัดการ ตามแนวคิด
ของลูเทอกูลลิค (Luther Gulick) เสนอเกี่ยวกับ ภาระหน้าที่ที่ส าคัญของนักบริหาร POSDCoRB7ด้านคือ 1. การ
วางแผนวัดไชยศรีมีการวางแผนท าให้ชุมชนเข้าใจเร่ืองของตนเองเร่ิมการฟื้นฟู วัฒนธรรม ประเพณี ภูมิปัญญาชม
ชน  หลังจากที่มีความเข้าใจในตนเองได้ทราบเกี่ยวกับประวัติศาสตร์ความเป็นมาของทางวัดไชยศรีแล้ว เริ่ม การ
บูรณะโบสถ์(สิม) หมอล า ประเพณี เพื่อให้ชุมชนเข้มแข็ง ไม่ถูกกลืนไปกับกระแสโลกาภิวัตน์ 2. การจัดองค์การวัด
ก าหนดโครงสร้างขององค์การ โดยพิจารณาให้เหมาะสมกับงาน เช่น 2.1การแบ่งงาน (Division of Work) เป็น
แผนก โดยอาศัยปริมาณงาน คุณภาพงาน หรือจัดตามลักษณะเฉพาะของงาน (Specialization) 2.2สิ่งอ านวย

http://adisony.blogspot.com/2012/10/luther-gulick.html
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ความสะดวก 2.3 การจัดกิจกรรม 2.4ประชาสัมพันธ์ 3. การจัดบุคลากรปฏิบัติงานวัดไชยศรีมีกรรมการมากถึง37 
คน วัดไชยศรีมีแนวทางการพัฒนาโดยมุ่งเน้นที่วัฒนธรรมท้องถิ่นเป็นหลัก อาศัยความสามัคคีการมีส่วนร่วมของ
ชุมชนเพื่อการบริหารจัดการที่ดี 4. การอ านวยการภาระกิจในการอ านวยการใช้ศิลปะในการบริหารงาน เช่น ภาวะ
ผู้น า (Leadership)  มนุษยสัมพันธ์ (Human Relations) การจูงใจ (Motivation)  และการตัดสินใจ(Decision 
making) 5. การประสานงานพระครูบุญชยากรท าให้วัดไชยศรีวัดและชุมชน มีความสัมพันธ์กันอย่างแนบแน่น โดย
ที่ท่านได้น าทั้งสองส่วนมารวมกันมีการน ามาจัดการใหม่จากความสัมพันธ์แบบเดิมหรืออาจเรียกว่า การบูรณาการ
ชุมชน 6.  การรายงาน  7. การงบประมาณ  มีการท างานรวดเร็วมีการตรวจสอบเงินบริจาคทุกวันโดยกรรมการวัด 
 ในด้านการการจูงใจ ยังสอดคล้องกับทฤษฎีแรงจูงใจตามล าดับขั้นของมาสโลว์ที่กล่าวว่า มนุษย์มีความ
ต้องการ ความปรารถนา และได้รับสิ่งที่มีความหมายต่อตนเอง ความต้องการเหล่าน้ีสามารถตอบสนองได้ถ้าบุคคล
มาใกล้ชิดกับพระโดยจะเรียงล าดับขั้นของความต้องการ ต้ังแต่ขั้นแรกไปสู่ความต้องการขั้นสูงขึ้นไปเป็นล า ดับ ซึ่งมี
อยู่ 5 ขั้น ดังน้ี 
 1. ความต้องการทางร่างกาย (physiological needs) เป็นความต้องการขั้นพื้นฐานของมนุษย์เพื่อความ
อยู่รอด วัดมี อาหารการกินเผื่อแผ่ผู้ที่มาช่วยเหลือวัด โดยเฉพาะอย่างยิ่งช่วงเทศกาล 
 2. ความต้องการความปลอดภัยและมั่นคง (security or safety needs) เมื่อมนุษย์สามารถตอบสนอง
ความต้องการทางร่างกายได้แล้ว มนุษย์ก็จะเพิ่มความต้องการในระดับที่สูงขึ้นต่อไป เช่น ความต้องการความ
ปลอดภัยในชีวิตและทรัพย์สิน ความต้องการความมั่นคงในชีวิตและหน้าที่การงานการได้มาวัด มาปฏิบัติธรรม
ก่อให้เกิดความมั่นคงในชีวิตทั้งทางร่างกายและจิตใจมาก 
 3. ความต้องการความผูกพันหรือการยอมรับ (ความต้องการทางสังคม) (affiliation or acceptance 
needs) เป็นความต้องการเป็นส่วนหน่ึงของสังคม ซึ่งเป็นธรรมชาติอย่างหน่ึงของมนุษย์ การเข้าร่วมกิจกรรม หรือ
เป็นกรรมการวัดจะได้รับซึ่งความรัก ว่าเป็นส่วนหน่ึงของหมู่คณะ ความต้องการจะได้รับการยอมรับ และได้รับ
ความชื่นชมจากผู้อื่นมาก 
 4. ความต้องการการยกย่อง (esteem needs) การเป็นกรรมการวัด หรือมาวัดจะเกิด ความภาคภูมิใจใน
ตนเอง และได้รับการยกย่อง นับถือ และสถานะจากสังคม  
 5. ความต้องการความส าเร็จในชีวิต (self-actualization)คือการท าบุญได้มาใกล้ชิดกับศาสนา ได้ฝึกฝน
พัฒนาเป็นความต้องการสูงสุดของแต่ละบุคคล  
 
 
ข้อเสนอแนะในการวิจัย 
 1.ควรมีการสร้างสื่อต่างๆในการประชาสัมพันธ์ให้หลากหลายยิ่งขึ้นโดยการจัดท าวีดีโอข้อมูลประวัติวัด
และศาสนสถานที่ส าคัญ  
 2. รัฐบาลควรส่งเสริมด้านงบประมาณ ให้วัดได้มีโอกาสพัฒนาเพิ่มขึ้น 
 3. ควรส่งเสริมให้เกิดเครือข่ายในแต่ละจังหวัดเพื่อให้เกิดการแลกเปลี่ยนเรียนรู้ร่วมกัน  
ข้อเสนอแนะในการวิจัยคร้ังต่อไป 
 1.ควรวิจัยเรื่องหลักธรรมจากวัดอี่นที่มีชื่อเสียง 
 2.ควรวิจัยเรื่องบทบาทของวัดในการพัฒนาด้านต่างๆ เช่น ด้านศิลปวัฒนธรรม ด้านการท่องเที่ยว ด้าน
การเผยแผ่ศาสนา ด้านพัฒนาสังคม 
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Abstract 

 

This Qualitative Research aims to analyze the conceptual principle on moral philosophy of 

Kant and Venerable Saly Kantasil̅o to, which appears on the document, Publications and CD, and 

then to discuss and descriptive analysis. 

The results of research was found that a good life for Kant is a life to serves others as a 

human being perfectly, using intelligence with the pure reason and analytical thinking only. For 

Venerable Saly Kantasilo’s moral philosophy, a good life is a life should practice the threefold 

training, there are precept, concentration and wisdom, to refrain three bad deed, try to do well 

done and purify the mind. A good life for Venerable Saly separate two levels, there are a good 

life in this world and a good life in the supreme world. For the difference concept of Kant and 

Venerable Saly’s moral philosophy, Kant’s vision to do good do not necessary into the effect of 

their actions in anyway. But Venerable Saly said that Nibb𝑎̅na is a supreme gold for Human 

beings. On the emotional sense, whether positive and negative emotion for Kant would not a 

measure good deed anyway, but Venerable Salygrant that positive emotion such as compassion 

kindness loving etc. as a measure of good deed. 

 

Keywords: Moral, Precept, Mindfulness and Wisdom. 

 

                                                           
 บทความน้ีเป็นส่วนหน่ึงของวิทยานิพนธ์เรื่อง: ว่าด้วยแนวคิดทางจริยธรรมของอิมมานูเอลค้านท์กับ พระอาจารย์ชาลี  กนฺตสีโล 
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บทคัดย่อ 

 

งานวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research) น้ีมีวัตถุประสงค์เพื่อวิเคราะห์หลักแนวคิดทางจริยธรรมของ

ค้านท์กับพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล ที่ปรากฏในเอกสาร สื่อสิ่งพิมพ์ และ CD แล้วน ามาวิเคราะห์และอภิปรายผลเชิง

พรรณนา  ผลการวิจัยพบว่าส าหรับค้านท์ ชีวิตที่ดีคือชีวิตที่ท าหน้าที่ในฐานความเป็นมนุษย์ให้สมบูรณ์ โดยใช้ปัญญา

ใคร่ครวญด้วยเหตุผลบริสุทธิ์ ซึ่งเป็นเหตุผลที่มาจากเจตนาดีเท่าน้ัน ส่วนจริยธรรมของพระอาจาย์ชาลี กนฺตสีโล 

ชีวิตที่ดีต้องเป็นชีวิตที่ปฏิบัติตามหลักของไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปัญญา การละเว้นอกุศลกรรม 3 ท ากุศลกรรมให้

ถึงพร้อม ท าจิตใจให้บริสุทธิ์ผ่องใส ชีวิตที่ดีในทรรศนะของพระอาจารย์ชาลีแยกเป็น 2 ระดับ คือชีวิตที่ดีระดับโลกี

ยะ และชีวิตที่ดีระดับโลกุตตระ ด้านความแตกต่างแนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์กับพระอาจารย์ชาลี ส าหรับ

ค้านท์การท าดีไม่จ าเป็นต้องค านึงผลของการกระท าแต่อย่างใด แต่พระอาจารย์ชาลีพูดถึงเป้าหมาย คือ การ

เข้าถึงโลกุตตระธรรม ในด้านอารมณ์ความรู้สึกน้ัน ส าหรับค้านท์แล้วอารมณ์ความรู้สึกไม่ว่าจะเป็นอารมณ์ด้านบวก

หรือลบไม่ใช่เคร่ืองวัดความดี ความชั่วได้  แต่พระอาจารย์ยอมรับว่าความรู้สึกด้านบวก เช่น ความเมตตากรุณา 

เป็นต้น ว่าเป็นเคร่ืองวัดความดี   

 

ค าส าคัญ:  จริยธรรม, ศีล, สติ และปัญญา 
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บทน า 
จริยปรัชญา (Moral philosophy) หรือจริยศาสตร์ (Ethics) เป็นศาสตร์ที่ ศึกษาหลักการด าเนินชีวิตนัก

ปรัชญาตะวันตกและตะวันออกต่างสนใจศึกษา เพื่อตอบค าถามเรื่องคุณค่าชีวิตที่ดีคืออะไร ประเด็นน้ีเป็นข้อโต้แย้ง
กลุ่มนักปรัชญามาทุกยุคสมัย เริ่มจากยุคกรีกโบราณเป็นต้นมา นักปรัชญาตะวันตกกลุ่มแรก เช่น กลุ่มโสฟิสท์ 
(The Sophists) มีความเชื่อว่ามนุษย์เราประกอบขึ้นด้วยร่างกาย และจิตใจไม่มีวิญญาณที่เป็นทวินิยม (Dualism) 
ชีวิตมนุษย์จะสิ้นสุดเมื่อตาย ดังน้ันในขณะที่ยังมีชีวิตอยู่สิ่งที่ประเสริฐสุดที่มนุษย์ควรแสวงหา คือความสุขสบาย 
ความอิ่มหน าส าราญ ความร่ืนเริงบันเทิงใจ ทรัพย์สินเงินทอง และผลประโยชน์ทุกรูปแบบที่สามารถตักตวงได้  
ทั้งน้ีเพราะความดี ความชั่ว ถูก ผิด เป็นเรื่องที่ขึ้นกับความคิด ความรู้สึกส่วนตัวของแต่ละบุคคล  ดังค ากล่าวของ
ปราชญ์ผู้มีชื่อเสียงในกลุ่มโสฟิสท์ท่านหน่ึงชื่อโปรธากอรัส (Protagorus490-421 B.C.) ว่า “มนุษย์เป็นเคร่ืองวัด
ทุกสิ่ง” (Man is the measure of all things) ในตัวมนุษย์เองแต่ละคนเป็นเคร่ืองวัดทุกสิ่ง ไม่มีอะไรเป็นจริง เป็น
เท็จ ไม่มีอะไรถูก อะไรผิด ใครชอบอะไรก็ดี และถูกส าหรับคนน้ัน(วิทย์วิศทเวทย์, 2526 : 48) มนุษย์ไม่จ าเป็นต้อง
ไปแสวงหามาตรการตายตัวว่าอะไรถูก ผิด เพราะมันไม่มี ฉะน้ันสิ่งที่มนุษย์ควรแสวงหาให้กับชีวิตคือ ความสุข
อ านาจ เงินทอง และเกียรติยศ ชื่อเสียง ขณะที่กลุ่มอิพิคิวเรียน (Epicureanism) ซึ่งมีอิพิคิวรัส (Epicurus 341-
271 B.C.) เป็นเจ้าส านักเชื่อว่าจุดมุ่งหมายสูงสุดคือความสุข เพราะทุกชีวิตต้องการความสุข ท่านใช้ค าว่า ความสุข 
(Happiness) ในที่ น้ีมีความหมายเดียวกันกับค าว่า “ส าราญ” (Pleasure) ดังมีอิพิคิวรัสกล่าวว่า “เรายืนยันว่า
ความส าราญเป็นจุดเริ่มต้นและจุดหมายปลายทางของการด าเนินชีวิตที่มีความสุข  เพราะเราตระหนักว่า ความ
ส าราญน้ีเป็นความดีอันดับหน่ึงที่ติดตัวเรา และเราจะเลือกอะไรหรือไม่ท าอะไร ก็เพราะอาศัยความส าราญเป็น
เกณฑ์ในการตัดสินใจ” (พระธรรมโกศาจารย์ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 2552 : 312) แต่ค าว่าส าราญในที่น้ีหมายถึง 
ความสุขส าราญด้วยวิธีที่ชอบธรรม ไม่ใช่ความสุขแบบคนเสเพลหรือคนเจ้าส าราญอย่างผู้ทรามปัญญาแต่อย่างไร 
ดังที่อิพิคิวรัสเสนอว่า มนุษย์ทุกผู้ควรมีคุณธรรมในการอยู่ร่วมกันให้มีความสุขประกอบด้วยคุณธรรมคือความ
รอบคอบความซื่อสัตย์ และความยุติธรรมเขากล่าวว่า “เป็นไปไม่ได้ที่มนุษย์จะด ารงชีวิตอย่างมีความสุขโดย
ปราศจากความรอบคอบ ซื่อสัตย์ และยุติธรรมโดยไม่มีความสุข ใครก็ตามด ารงชีวิตที่ปราศจากความรอบคอบ 
ซื่อสัตย์ และยุติธรรมเขาผู้น้ันไม่อาจใช้ชีวิตอย่างมีความสุข”(พระธรรมโกศาจารย์ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 2552 : 
314) 

จากทัศนะกลุ่มโสฟิสท์และกลุ่มอิพิคิวรัสดังกล่าวข้างต้น มีนักนักปรัชญาอีกกลุ่มที่เห็นต่างไป เช่น โสกราตีส 
(Socrates 469-399 B.C.) เห็นว่ามนุษย์ไม่ใช่เคร่ืองวัดทุกสิ่ง สิ่งที่ให้ความสุขแก่เราก็ไม่จ าเป็นต้องเป็นสิ่งที่ถูกต้อง
และสิ่งที่ให้ความทุกข์ก็ไม่จ าเป็นต้องเป็นสิ่งเลวเสมอไป ความพอใจของร่างกายมิใช่เคร่ืองวัดความจริงและความดี  
จิตอันเป็นอมตะพร้อมกับอ านาจแห่งเหตุผลเท่าน้ันที่จะวัดความจริงได้  กิจกรรมที่มนุษย์ควรจะสนใจมิใช่กิจกรรม
ทางกาย แต่เป็นกิจกรรมทางจิต คือการใช้ปัญญาพิจารณาไตร่ตรอง(Huby. อ้างถึงในศรีนวล  ศุภานุสนธิ์, 2546 : 
1) การด าเนินชีวิตดีน้ันมนุษย์ต้องรู้จักพัฒนาปัญญาให้เข้าถึงความจริง โสกราตีสกล่าวว่า“ความรู้คือคุณธรรม” 
(Knowledge is virtue) (Stumpf,1975) ความรู้ตามทัศนะของโสกราติส หมายถึงความรู้ที่รู้ว่าอะไรดี ชั่ว ถูก ผิด 
หรือควร ไม่ควร โสกราตีสเชื่อว่าผู้มีความรู้จะไม่กระท าในสิ่งผิด  แต่บางคร้ังการที่บุคคลกระท าสิ่งผิดน้ัน เพราะเขา
ผู้น้ันขาดความรู้ ฉะน้ันโสกราติสจึงสอนให้มนุษย์พิจารณาหรือส ารวจตนเองอยู่เสมอ ดังที่โสกราติสกลาวว่า “ชีวิตที่
ปราศจากการส ารวจไม่คุ้มที่จะอยู่”(วิทย์วิศทเวทย์, 2526 : 49) นอกน้ันก็มีเพลโต (Plato 428-348 B.C.) ผู้เป็น
ศิษย์ของโสกราตีสและอริสโตเต้ิล (Aristotle 382-322 B.C.) มีทัศนะเช่นเดียวกับโสกราตีสที่เชื่อว่าชีวิตที่ดีคือ ชีวิต
ที่ใช้ปัญญา หรือความรู้เป็นเคร่ืองน าทางในการด าเนินชีวิต 
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ในส่วนจริยศาสตร์ของค้านท์ น้ันแตกต่างจากทัศนะข้างต้นอย่างสิ้นเชิง กล่าวคือ ค้านท์เชื่อว่าชีวิตที่ ดี 
นอกจากมีปัญญาประกอบด้วยเหตุผลที่เกิดแต่เจตนาดีแล้ว ความดีตามทัศนะของค้านท์ต้องเป็นสิ่งแน่นอนตายตัว
ด้วย โดยไม่ขึ้นกับเวลา สถานที่ เหตุการณ์และตัวผู้กระท าใด ๆ ทั้งสิ้น เพราะค้านท์เชื่อว่าเจตนาดี (Good will) 
เป็นเคร่ืองตัดสินค่าการกระท าทางจริยธรรม ดังที่ค้านท์กล่าวว่า“Nothing can possibly be conceive in the 
world, or even out of it, which can be called good, without qualification, except a good will. 
แปลว่า ไม่มีสิ่งใดที่เป็นไปไม่ได้ ที่เราจะคิดว่าสิ่งหน่ึงในโลกน้ีหรือ แม้แต่นอกโลกเป็นสิ่งที่ดี  โดยปราศจากเงื่อนไข  
นอกจากเจตนาดี” (Kant, Immanuel,1959 : 55) จากข้อความน้ีชี้ให้เห็นว่าโดยตัวของมันแล้ว (ความดี) การ
กระท าทุกอย่างไม่ว่าจะเป็นทางบวกหรือลบ ผลของการกระท าความดีที่ เกิดจากเจตนาดีก็ยังถือว่ามีค่าทาง
จริยธรรมอยู่น่ันเองดังน้ันค้านท์เชื่อว่าโดยธรรมชาติของมนุษย์แล้วเป็นสัตว์ที่มีมโนธรรมส านึกมีปัญญาและเจตนาดี
ที่เป็นอิสระจากโลกธรรมชาติ 

การศึกษาหลักแนวคิดทางจริยธรรมตะวันออกโดยเฉพาะแนวคิดทางจริยธรรมตามในพระพุทธศาสนาตาม
ทัศนะของพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล  การเลือกศึกษาตามทรรศนะของพระอาจารย์ชาลี เพราะท่านเป็นพระมหา
เถระผู้ใหญ่ที่ทรงความรู้ความสามารถที่โดดเด่นหลายด้าน เช่น ด้านธรรมศึกษา ภาษาบาลี อภิธรรมวิปัสสนา
กรรมฐานและด้านการพัฒนาสังคมความสามารถในการน าหลักแนวคิดทางพระพุทธศาสนามาประยุกต์อบรมกับ
ศาสตร์สมัยใหม่ได้เป็นอย่างดี  ด้วยความช านาญและรอบรู้ด้านปริยัติและปฏิบัติ ฉะน้ัน การน าหลักธรรมเผยแผ่สู่
สาธารณชนจึงประสบผลส าเร็จเป็นที่ยอมรับของพระภิกษุสงฆ์และประชาชนทั้งในและต่างประเทศ ท่านมีผลงานที่
เป็นคุณูปการต่อสังคมนานับประการในหลายด้าน ด้วยความดีงามของท่านน้ี  ก่อนวาระสุดท้ายชีวิตของท่าน จึง
ได้รับการแต่งต้ังจากคณะสงฆ์ลาวให้ด ารงต าแหน่งส าคัญ ๆ ตามล าดับ ดังน้ี (1) เป็นรองประธานองค์การ
พระพุทธศาสนาสัมพันธ์ลาวรูปที่ 4 (2) เป็นประธานกรรมด้านการเผยแผ่วิปัสสนากรรมฐาน (3) เป็นประธาน
โครงการพุทธศาสนาเพื่อการพัฒนา และ (4) เป็นรองประธานแปลพระไตรปิฎกฉบับภาษาลาว และนอกจากน้ีท่าน
ยังได้รับปริญญาพุทธศาสตร์ดุษฎีบัณฑิตกิตติมศักด์ิจากมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัยใน พ.ศ. 2551 
อีกด้วย 

ในประเด็นแนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์กับพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโลน้ัน มีหลักคิดพื้นฐานที่แตกต่างทาง
วัฒนธรรมกันมากที่เดียว ซึ่งวัฒนาตะวันตกกับตะวันออกน้ันขอนข้างแตกต่างกันมากเลยทีเดียว เป็นไปได้ไม่ว่าเมื่อ
น าหลักแนวคิดทางจริยธรรมของทั้งสองท่านมาเปรียบเทียบกันแล้วจะมีความคล้ายคลึงกันทั้งหมดหรือว่าแตกต่าง
กันอย่างสิ้นเชิงอย่างไร ในประเด็นน้ี ผู้วิจัยจะได้ท าการศึกษาแล้วมาเปรียบเทียบประเด็นข้อสงสัยให้ชัดเจน แล้ว
น าเสนอข้อเท็จจริงต่อไป  
 
วัตถุประสงค์ของการวิจัย 

2.1   เพื่อศึกษาแนวคิดทางจริยธรรมของอิมมานูลเอลค้านท์กับพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล 
2.2   เพื่อศึกษาวิเคราะห์เปรียบเทียบแนวคิดทางจริยธรรมของอิมมานูเอลค้านท์ กับแนวคิดทางจริยธรรม

ของพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล 
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วิธีด าเนินการวิจัย 
การศึกษาวิจัยคร้ังน้ีเป็นการศึกษาวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative   Research) โดยมีขั้นตอนการศึกษา ดังน้ี 
5.1   ศึกษาค้นคว้าข้อมูลจากเอกสาร ต ารา และ CD บันทึกการบรรยายที่เกี่ยวข้องทั้งข้อมูลปฐมภูมิและ

ทุติยภูมิ 
5.2   เรียบเรียงข้อมูลที่ได้ทั้งหมดน ามาวิเคราะห์ 
5.3   สรุปผลการวิจัย 
5.4   อภิปรายผลการวิจัยเชิงพรรณนาต่อไป 

 
ผลการวิจัย 

แนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์ (The concept of Kant’s Moral Philosophy) 
ผลการศึกษาพบว่า แนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์เป็นแนวคิดที่ ต้องใช้หลักของเหตุผล(reason) ค้านท์

เรียกว่า เหตุผลปฏิบัติ(practical reason) กล่าวคือ มันเป็นเหตุผลปฏิบัติทางปัญญาที่ เกิดจากเจตนาดี (good 
will) ซึ่งก็คือเจตนาดีในการปฏิบัติหน้าถูกต้อง การท าดีในทรรศนะของค้านท์คือ ต้องเป็นความดีในทุกโอกาส โดย
ปราศจากเงื่อนไข ทั้งน้ีต้องมีการกระท าที่เรียกว่าดีได้ ต้องเกิดจากเจตนาดีเท่าน้ัน ดังที่ค้านท์กล่าวว่า “มันเป็นไป
ไม่ได้ ที่เราจะคิดว่ามีสิ่งหน่ึงใดในโลกน้ี หรือแม้แต่นอกโลกเป็นสิ่งที่ดีโดยปราศจากเงื่อนไข นอกจากเจตนาดี ” 
ค้านท์อธิบายว่า เจตนาดีเป็นสิ่งดีโดยปราศจากเงื่อนไข เพราะมันเป็นสิ่งดีในตัวมันเองหรือดีอย่างสมบูรณ์  เจตนาดี
เป็นสิ่งที่ดีได้ในทุกสถานการณ์และทุกสภาพแวดล้อม โดยไม่จ าเป็นต้องอิงอาศัยปัจจัยภายนอกใด ๆ เข้ามา
เกี่ยวข้องหรือเสริมคุณค่าของมัน ดังน้ัน ความเป็นคนดีในทรรศนะของค้านท์ก็คือต้องเป็นบุคคลที่กระท าการใด ๆ 
ก็ตามต้องเกิดจากเจตนาดี เพราะเจตนาดีเท่าน้ันที่ใช้เป็นเกณฑ์ตัดสินการกระท าทุกอย่างว่าดีได้โดยไม่มีเงื่อนไข
เป็นความดีตามหน้าในฐานะความเป็นมนุษย์ 

อน่ึง ความคิดทางจริยธรรของค้านท์ถือว่าเป็นแนวคิดแบบสมบูรณ์นิยม (Absolutism)เพราะค้านท์ถือว่า
การกระท าใดหน่ึงจะดีหรือชั่วน้ันไม่ได้ขึ้นอยู่กับผลของการกระท า แต่ก าหนดเอากฏเกณ์ที่แน่นอนตาย ในทรรศนะ
ของค้านท์ ถือว่าคุณค่าทางจริยธรรมน้ันเป็นวัตถุวิสัย (objective) และเกณฑ์การตัดสินก็มีความแน่นอนตายตัว
เช่นกัน ดังน้ัน แนวหลักคิดทางจริยธรรมของค้านท์จึงจัดแป็นแบบสัมบูรณ์นิยม ค าว่าสมบูรณ์นิยม คือสิ่งที่เป็นอยู่ที่
แน่นอนตายตัวไม่เปลี่ยนแปลงไปตามโอกาส เวลา สถานที่ หรือแม้แต่ตัวบุคคลใด ๆ ทั้งสิ้น 

 
แนวคิดทางจริยธรรมท่ีปรากฏในค าสอนของพระอาจารย์ชาลี  
พบว่า มีอยู่ 3 ข้ัน คือ  
จริยธรรมพ้ืนฐาน (The best moral philosophy) 
จริยธรรมพื้นฐาน ได้แก่ เบญจศีล (ศีล 5) และเบญธรรม (ธรรม 5) ซึ่งเป็นหลักธรรมที่ใช้ปฏิบัติควบคู่กันแยก

ออกจากกันไม่ได้  เพราะหลักทั้ง  2 น้ี ได้แก่ (1) การงดเว้นจากการฆ่า การเบียดเบียน คู่กับธรรม คือเมตตากรุณา 
ความรักใคร่ปรารถนาดี ช่วยเหลือเอื้อเฟื้อเผื่อแผ่  (2) งดเว้นจาการลักทรัพย์คู่กับธรรม คือสัมมาอาชีวะ การ
ประกอบอาชีพสุจริต (3) งดเว้นจากการล่วงละเมิดหรือประพฤติผิดในกามของสามี-ภรรยาผู้อื่น คู่กับธรรม คือ 
กามสัญญมะ การส ารวมในกาม ไม่ประพฤติผิดในกาม (4) งดเว้นจากการพูดเท็จ พูดส่อเสียด ค าหยาบเพ้อเจ้อ  คู่
กับธรรม คือ สัจจะวาจา มีความจริงใจ (5) งดเว้นจากการด่ืมน้ าเมา ยาเสพติด  ที่ให้โทษทุกชนิดอันเป็นที่ตั้งแห่ง
ความประมาท  คู่กับธรรม คือ สัมมาสติ มีสติสัมปชัญญะ มีสติปัญญาดี รู้รอบ  
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จริยธรรมพื้นฐานน้ีเมื่อจ าแนกแยกส่วนแล้วได้  2 ส่วนด้วยกัน  คือ ส่วนที่เป็นข้อห้ามการละเมิดต่อบุคคลอื่น 
1 และส่วนที่ เป็นข้อห้ามการละเมิดต่อตนเอง 1 การละเมิดต่อบุคคลอื่น เช่น  การฆ่าเป็นสิ่งผิดเพราะละเมิด
ร่างกายและชีวิตผู้อื่น(รวมสัตว์ด้วย) การลักทรัพย์ผิด เพราะละเมิดทรัพย์สินที่คนอื่นครอบครอง, การประพฤติผิด
ในกามผิด เพราะละเมิดบุคคลที่คนอื่นครอบครอง 

หลักจริยธรรมข้ันกลาง ( The Middle Moral Philosophy) 
จริยธรรมขั้นน้ีเป็นจริยธรรมที่ยกระดับคุณภาพชีวิตที่สูงขึ้นจากขั้นจริยธรรมพื้นฐาน (ศีล 5 -ธรรม 5) ข้างต้น 

จริยธรรมขั้นพัฒนามาจากหลักจริยธรรมพื้นฐาน แต่การจะปฏิบัติตามหลักจริยธรรมขั้นกลางน้ีต้อง ปฏิบัติตาม
หลักธรรมที่เรียกว่า กุศลกรรมบถ ซึ่งหลักจริยธรรมขั้นน้ีต้องใช้วิจารณญาณ คือมีโยนิโสมนสิการที่แยบยนต์ก่อนลง
มือท าสิ่งต่าง ๆ เมื่อสามารถท าได้ตามล าดับดังน้ี ก็จะสามารถพัฒนาธรรมที่สูงยิ่งขึ้นไปถึง จริยธรรมขั้นสูงสุดได 
ดังน้ัน จริยธรรมขั้นกลางน้ีจึงยังเป็นธรรมขั้นที่เรียกว่ากุศลกรรมบถ 10ประการ โดยแยกปฏิบัติได้เป็น 3 ข้อดังน้ี 

กายกรรม การกระท าทางกาย ได้แก่การเว้นอกุศล3 คือ (1)  เว้นจากการฆ่า การเบียดเบียน (2) เว้นจากการ
ลักทรัพย์และ (3) เว้นจากการล่วงละเมิด หรือประพฤติผิดในกาม 

วจีกรรม การกระท าทางวาจา ได้แก่ การเว้นอุกุศลกรรมบถของศีลข้อ 4 โดยแยกเป็น 4 ข้อ คือ (1) เว้นจาก
การพูดเท็จ (2) เว้นจาการพูดส่อเสียด (3) เว้นจากการพูดค าหยาบ (4) เว้นจาการพูดเพ้อเจ้อ 

มโนกรรม การกระท าทางใจ ได้แก่การเว้นจากคิดที่ก่อให้เกิดอกุศลกรรม โดยแยกเป็น 3 ข้อ คือ(1) ไม่คิด
โลภอยากได้ของผู้อื่น (2)  ไม่คิดปองร้ายเบียดเบียนกัน (3) ไม่เห็นผิดจากท านองคลองธรรม 

ในการปฏิบัติตามหลักแนวคิดทางจริยธรรมขั้นน้ี ก็เพื่อยกระดับความประพฤติกรรมดีงามให้สูงขึ้นไปอีก
ระดับ ซึ่งก็คือการพัฒนาจากจริยธรรมขั้นพื้นฐาน คือ ศีล 5 -ธรรม 5 น่ันเอง ฉะน้ัน จริยธรรมในระดับน้ีจึงเป็น
ยกระดับสิ่งดีงามตามวิถีของกุศลกรรมบถ ในการยกระดับชีวิตที่ดงีามให้สูงขึ้นระดับน้ีสิ่งที่ควรใสใจและจ าเป็น ก็คือ 
การรู้จักคิดใคร่ครวญให้รอบคอบ (โยนิโส) ก่อนเสมอหมายถึง การใช้โยนิโสมนสิการก่อนแล้วลงมือท า นอกจากน้ี
พึงงดเว้นอกุศลกรรมบถ 10 คือ ทางแห่งความเสื่อมที่ตรงข้ามกับกุศลกรรมเพราะอกุศลกรรม (สิ่งชั่ว) น้ันมีนัยตรง
ข้ามกุศลกรรมบถดังกล่าวข้างต้น คือ กายกรรม 3 วจีกรรม 4 มโนกรรม 3 ดังน้ัน หลักจริยธรรมขั้นน้ีจึงจัดว่าเป็น
หลักธรรมที่มีความละเอียดลึกซึ้งกว่าขั้นศีลธรรม  เพราะนอกจากมีศีลธรรมดีแล้วต้องรู้จักใช้วิจารญาณใครควรให้ถี่
ถ้วนและแยบคายก่อนลงมือปฏิบัติกิจกรรมทุกคร้ังไป 

หลักจริยธรรมข้ันสูง (The highest Moral Philosophy) 
ดังกล่าวแล้วข้างต้นเรื่องการด าเนินชีวิตที่ดีน้ันต้องเป็นไปตามหลักศีลธรรมและกุศลกรรมบถตามล าดับ ทั้งน้ี

ก็เพื่อพัฒนาคุณภาพชีวิตทีละขั้นตามล าดับเพื่อก้าวเข้าสู่ชีวิตที่ขั้นสูง  น่ันก็ คือ การปฏิบั ติตามวิถีของ
มัชฌิมาปฏิปทาหรือมรรคมีองค์ 8 ซึ่งเป็นหลักหรือวิถีของอริยบุคคล  ในหลักธรรมขั้น้ีมีความสัมพันธ์กันกับหลัก
จริยธรรม 2 ขั้นดังกล่าวข้างต้น มีรายละเอียดการปฏิบัติ ดังน้ี 

สัมมาทิฎฐิ(Right Understanding) ความเห็นชอบ หมายถึงการเห็นไตรลักษณ์  คือ  มีความรู้ความเข้าใจ
ถูกต้องในกุศลและอกุศลมี 2 ระดับได้แก่ ความเห็นถูกต้องระดับโลกียะและโลกุตตระ ความเห็นถูกระดับโลกียะน้ัน
เป็นความเห็นของผู้ที่ยังเกี่ยวข้องอยู่ในโลก  เชื่อในคุณความดี  เชือว่าท าดีย่อมได้ดี ท าชั่วย่อมได้ชั่ว บุญและบาปมี
จริงเป็นต้น แล้วแสดงออกทางกาย วาจา ใจ ที่เป็นสัมมา (ถูกต้อง) ด้วยการประพฤติแต่สิ่งที่เป็นประโยชน์แก่ตน
และแก่ผู้อื่น โดยไม่ท าตนเบียดเบียนผู้อื่นและผู้อื่นก็ไม่ได้รับความเดือดร้อนอันเกิดจากการกระท าของตัวเรา  ส่วน
ความเห็นถูกระดับโลกุตตระน้ันเป็นความเห็นที่ถูกบ่มเพาะตัวเองที่เข้มข้นในธรรมจนถึงขั้นเป็นผู้มีปัญญาเห็นแจ้ง
ในอริยสัจจ์  คือ เห็นว่าสิ่งทั้งหลายไม่มีตัว ไม่ใช่ตนของเรา เป็นแต่เหตุปัจจัยปรุงแต่งตามธรรมชาติ เป็นต้น ฉะน้ัน
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สัมมาทิฎฐิ น้ีจึงเป็นการเห็นถูกต้องจากการใช้ปัญญาใคร่ควร โดยมีองค์ประกอบ 2 ประการเป็นหลัก คือ(1) ปร
โตโฆสะ  คือ มีเสียงที่ ดีงาม เสียงที่ถูกต้อง ที่อ านวยให้เกิดความรู้ที่ถูกต้อง เช่น การมีกัลยาณมิตรคอยให้ค า
ตักเตือนหรือแนะน าสิ่งที่ดีให้ และ (2) โยนิโสมนสิการ คือ การท าใจแยบคาย หมายถึงรู้จักใช้ปัญญาคิดหาเหตุผล
รู้จักแยกแยะว่าสิ่งใดผิด สิ่งใดถูก หรือควร ไม่ควรอย่างไร หลักธรรมทั้ง 2 น้ีล้วนเป็นปัจจัยสนับสนุนก่อให้เกิด
ปัญญารู้แจ้งในธรรม ถ้าหากขาดองค์ประกอบอย่างใดอย่างหน่ึงหรือผิดพลาดคือ มิจฉาทิฎฐิได้ 

สัมมาสังกัปปะ (Right Thought) ความด าริหรือความต้ังใจที่ถูกต้อง หมายถึงความต้ังใจไว้ชอบที่จะกระท า
สิ่งที่ถูกต้องสัมมาสังกัปปะแบ่งได้ 2ระดับคือสัมมาสังกัปปะระดับโลกียะและสัมมาสังกัปปะระดับโลกุตตระ องค์
ธรรมก่อให้เกิดความด าริชอบหรือความคิดชอบ 

สัมมาวาจา (Right Speech)วาจาชอบ หมายถึง การเจรจาแต่สิ่งที่เป็นประโยชน์ สัมมาวาจาแบ่งได้ 2 ระดับ
ได้แก่สัมมาวาจาที่เป็นโลกียะและสัมมาวาจาที่เป็นโลกุตตระสัมมาวาจาที่เป็นโลกียะ ได้แก่1) การงดเว้นจากการพูด
เท็จ คือพูดความสัตย์ ตามความเป็นจริง ไม่มีเจตนาที่จะพูดให้คลาดเคลื่อนออกไปจากความเป็นจริงและพูด
เหมาะสมตามกาละเทศะและบุคคล2) การงดเว้นจากวาจาส่อเสียด พูดประสานสามัคคี  คือ การพูดส่งเสริมให้เกิด
ความรักใคร่ปรองดองกันในหมู่คณะ ไม่เกิดการทะเลาะเบาะแว้งกัน3) การงดเว้นจากวาจาหยาบคาย ให้พูดแต่
ค าพูดสุภาพ ไพเราะ ไม่เป็นโทษแก่ผู้ฟัง รู้จักพูดยกย่อง ให้ก าลังใจแก่ผู้ที่ท าความดี และ 4) การงดเว้นจาการพูด
เพ้อเจ้อ คือ พูดแต่สิ่งที่มีประโยชน์แก่ตนและผู้อื่น สามารถน าไปประกอบอาชีพหรือด ารงชีวิตให้อยู่ในสังคมได้ดี 
ลักษณะค าพูดที่มีประโยชน์น้ันจะต้องส่งเสริมให้ผู้ฟังมีจิตใจสูงขึ้น ละทิ้งความชั่วหันมาท าความดีสัมมาวาจา
ดังกล่าวมีนัยตรงข้ามกับมิจฉาวาจา 4 ในอกุศลกรรมบถ  10 ได้แก่ พูดเท็จ, พูดส่อเสียด, พูดค าหยาบ และ พูดเพ้อ
เจ้อส่วนสัมมาวาจาที่เป็นโลกุตตระ ได้แก่  เจตนาการงด การเว้น การเว้นขาด คือ มีเจตนางดเว้นจากวจีทุจริต 4 
ของท่านผู้มีจิตเป็นอริยะมีจิตไร้อาสวะ มีอริยมรรคเป็นตัวน าทาง และก าลังเจริญอริยมรรคอยู่ 

สัมมากัมมันตะ(Right Action) การกระท าชอบหรือการปฏิบัติงานชอบ หมายถึง การประกอบการงานที่ไม่มี
โทษทุกชนิด สัมมากัมมันตะน้ีแบ่งออกเป็น 2 ระดับด้วยกัน คือ ระดับโลกียะและโลกุตตระสัมมากัมมันตะ
ระดับโลกียะ ได้แก่1) การงดเว้นจากการตัดรอนชีวิตหรืองดเว้นจากการฆ่า เน่ืองจากทุกชีวิตต่างมีความรักในชีวิต
ของตนไม่ปรารถนาให้ชีวิตของตนต้องพบกับความทุกข์ยากเดือดร้อน ต้องการพบกับความสุข ความเจริญ มนุษย์มี
ความรักในตนเองมากเท่าไรสัตว์อื่นก็มีลักษณะอย่างเดียวกัน ดังน้ันการไม่ฆ่าหรือไม่เบียดเบียนย่อมเป็นความ
ต้องการของสัตว์ทั้งหลาย ดังน้ัน เราต้องมีธรรมให้งดเว้นจากการฆ่า น่ันคือ ความเมตตา กรุณา  2) การงดเว้นจาก
การถือเอาสิ่ง ของที่เขามิได้ให้การลักขโมยทรัพย์สมบัติที่มีเจ้าของรักและหวงแหนเป็นสิ่งผิดเพราะทรัพย์สินเป็น
ของที่หามาด้วยความยากล าบากการขโมยสิ่งของของผู้อื่นย่อมท าให้ชีวิตและครอบครัวเขาได้รับความเดือดร้อน 
หลักธรรมประกอบในการเว้นจากการลักขโมย น่ันคือ ทาน การให้เป็นการท าลายความโลภที่มีอยู่ในจิตใจได้  และ 
3) การงดเว้นจากการประพฤติผิดในกาม คือ การไม่ประพฤติผิดคู่ครอง บุตร ภรรยา และสามีผู้อื่น การเว้นจาก
การประพฤติผิดในกามจะต้องมีธรรมประกอบ น่ันคือสันโดษอันเป็นหลักธรรมที่ท าให้เกิดความพอใจในคู่ครองของ
ตนน่ันเอง  ส่วนสัมมากัมมันตะในระดับโลกุตตระได้แก่ ความงด ความเว้น ความเว้นขาด  คือ เจตนางดเว้นจาก
กายทุจริต 3 ของผู้ที่มีจิตใจห่างไกลข้าศึก มีจิตหาอาสวะมิได้พร่ังพร้อมด้วยอริยมรรคเจริญอริยมรรคอยู่  
(โดยเฉพาะภิกษุ)  
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สัมมาอาชีวะ(Right Livelihood) การเลี้ยงชีพชอบ หมายถึง การประกอบอาชีพที่ไม่เป็นโทษทุกชนิด โดย
แบ่งออกเป็น 2 ระดับ คือ ระดับโลกียะและระดับโลกุตตระ สัมมาอาชีวะระดับโลกียะ ได้แก่ การประกอบอาชีพ
สุจริต ละอาชีพที่ เป็นมิจฉาอาชีวะ ซึ่งเป็นการหาเลี้ยงชีพที่ไม่ถูกต้อง เช่น การคดโกง หรือหลอกลวง การ
ตลบตะแลง การปลอมสินค้าการรับซื้อของโจร เป็นต้นทั้งน้ีในการประกอบสัมมาอาชีวะ ท่านได้วางหลักธรรมที่ใช้
ในการประกอบอาชีพไว้ด้วยคือ หลักทิฎฐธัมมิกัตถะประโยชน์ ได้แก่ อุฎฐานสัมปทาอารักขสัมปทา กัลยาณมิตตตา 
และสมชีวิตาส่วนสัมมาอาชีวะในระดับโลกุตตระ ได้แก่ ความงด ความเว้น ความเว้ นขาด เจตนางดเว้นจากมิจฉา
อาชีวะของภิกษุผู้มีจิตใจห่างไกลข้าศึก มีจิตหาอาสวะมิได้พร่ังพร้อมด้วยอริยมรรค เจริญอริยมรรคอยู่ 

สัมมาวายามะ(Right Effort) หมายถึง ความพยายามชอบหรือความเพียรชอบ ซึ่งสัมมาวายามะ เรียกอีก
อย่างหน่ึงว่า สัมมัปปทานมี 4ได้แก่ 

1) เพียรป้องกัน หรือเพียรระวังไม่ให้อกุศลเกิดขึ้น  
2) เพียรละ หรือเพียรก าจัดอกุศลที่เกิดขึ้น 
3) เพียรเจริญ หรือเพียรสร้างให้กุศลที่ยังไม่เกิด ให้เกิดมีขึ้น  
4) เพียรรักษา หรือส่งเสริมกุศลที่เกิดขึ้นแล้ว ให้มีอยู่ต่อไป   

สัมมาสติ (Right Mindfulness) การระลึกชอบ หมายถึง ระลึกได้ ไม่เผลอเรอ ไม่ฟั่นเฟือนเป็นภาวะที่ตื่นตัว 
คอยรับรู้สิ่งต่าง ๆ ที่ตนเกี่ยวข้อง ซึ่งเป็นหลักธรรมที่ก่อให้เกิดสติ ก็คือ สติปัฏฐานที่ แปลว่า ที่ต้ังของสติ หรือที่ที่
สติเข้าไปต้ังอยู่หรือธรรมอันเป็นที่ต้ังของสติมี 4 ได้แก่1)กายานุปัสนา คือ การพิจารณาเห็นกายในกาย 2) เวทนา
นุปัสสนา คือการพิจารณาเห็นเวทนาในเวทนา  3) จิตตานุปัสสนา คือการพิจารณาเห็นจิตในจิต  4) ธัมมานุปัสสนา 
คือ การพิจารณาเห็นธรรมในธรรมที่เกิดขึ้นกับจิต ทั้งที่เป็นกุศลและอกุศล  

สัมมาสมาธิ (Right Concentration)  ความต้ังใจมั่นชอบ หมายถึง ภาวะที่จิตแน่วแน่ต่ออารมณ์ภาวะที่จิต
ไม่ฟุ้งซ่าน ไม่ส่ายไปมา 
 
อภิปรายผล 

ประเด็นท่ีเหมือนกัน 
การศึกษาแนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์กับแนวคิดทางจริยธรรมพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล มีข้อสรุป

ประเด็นที่มีความสอดคล้องได้ว่า ดังน้ี 
ด้านเกณฑ์การตัดสินทางจริยธรรมกับการกระท าพบว่า เกณฑ์การตัดสินทางจริยธรรมต่อการกระท าของ

ค้านท์กับพระอาจารย์ชาลีมีความคล้ายคลึงกันในแง่ที่ว่า ต่างมุ่งเน้นที่สาเหตุของการกระท าเป็นหลัก กล่าวคือ 
ทัศนะของค้านท์การกระท าดีต้องมีสาเหตุมาจากเจตนาดี โดยค้านท์อธิบายว่า เจตนาดีเป็นสิ่งดีในตัวเองโดย
ปราศจากเงื่อนไขใด ๆ มันเป็นสิ่งดีในทุกสถานการณ์และทุกสภาพแวดล้อม โดยไม่อิงอาศัยปัจจัยภายนอกใดๆ 
ทั้งสิ้นมาเสริมคุณค่าความดีของมัน หรือกล่าวอีกนัยหน่ึงว่า ค่าความดีของเจตนาดีไม่ใช่ได้มาจากผลของการกระท า
หรือเป้าหมายใด ๆ แต่การกระท าที่ไม่ถูกต้องย่อมมีสาเหตุมาจากเจตนาที่ตรงข้าม  ส่วนเกณฑ์ตัดทางจริยธรรมใน
ทัศนะของพระอาจารย์ชาลีพูดถึงเจตนาว่าเป็นสามเหตุการกระท าเช่นกัน ว่าเจตนาน้ันเป็นแก่นแท้ของการกระท า
ทางกาย วาจา ใจ และเป็นตัวผลักดันอยู่เบื้องหลัง แต่เจตนาในทรรศนะของพระอาจารย์ชาลีน้ันแยกเป็นเ จตนามี
รากเหง้าเป็นกุศลมูล มีความไม่โลภ ความไม่โกรธและความไม่หลง ส่งผลให้กระท าแต่ความดี  ความถูกต้องดีงาม 
และเจตนามีรากเหง้าเป็นอกุศลมูล  มีความโลภ ความโกรธ และความหลง ส่งผลให้กระท าความชั่ว หรือไม่ถูกต้อง
เลวทราม 
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ทัศนะเกี่ยวกับเร่ืองหน้าที่พบว่า  หน้าที่ทางจริยธรรมของค้านท์และพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโลมีความ
คล้ายคลึงกันในแง่ที่ว่า การกระท าตามหน้าที่ต้องเกิดจากส านึกในหน้าที่อย่างแท้จริง โดยไม่หวังสิ่งตอบแทน 
เป้าหมายหรือประโยชน์ใด ๆ ในทัศนะของค้านท์การกระท าตามหน้าที่ทางจริยธรรมต้องเกิดจากเจตนาดีที่ แสดง
ออกมาในรูปของการกระท าตามหน้าที่ ในเร่ืองน้ีค้านท์มุ่งเน้นการท าหน้าที่เพื่อหน้าที่ โดยไม่หวังผลตอบแทน และ
ไม่มีเงื่อนไขใด ๆ ทั้งสิ้น ส่วนหน้าที่ตามทัศนะของพระอาจารย์ชาลีน้ันแยกออกเป็นสองระดับ คือ ระดับโลกียะ
และโลกุตตระ การกระท าตามหน้าที่ที่มุ่งเน้นเพื่อหน้าที่โดยไม่หวังผลตอบแทนใด ๆ หรือการท าหน้าที่ที่ไม่ต้องมี
เงื่อนไขหรือไม่ยึดมั่นถือมั่นในการกระท าตามหน้าที่ระดับน้ีเป็นการท าหน้าที่ของอริยบุคคลขึ้นไป  

ด้านบทบาทและเหตุผลด้านแนวคิดทางจริยธรรม  พบว่า บทบาททางจริยธรรมเรื่องเหตุผลน้ัน ทั้งค้านท์และ
พระอาจารย์ชาลี มีความคล้ายคลึงกันในแง่ที่ว่า เหตุผลเป็นพื้นฐานของการกระท าที่ดี  ในทัศนะของค้านท์การ
กระท าที่เป็นบทบาททางจริยธรรมว่ามีสาเหตุจากเจตนาดี ว่าเป็นสิ่งส าคัญมากเพราะมันเป็นสิ่งที่สร้างหรือผลิต
เจตนาดี น่ันคือ เหตุผล ซึ่งค้านท์เชื่อว่ามนุษย์เป็นสัตว์ผู้มีเหตุผล ส าหรับดูแลความประพฤติหรือการกระท าต่าง ๆ 
ได้อย่างเหมาะสมกับงานที่ท า เหตุผลที่ผลิตเจตนาดีเป็นสิ่งดีในตัวเองและเหตุผลที่เกิดแต่เจตนาดีก็เป็นมูลฐานของ
การกระท าที่ดีทั้งหลายทั้งปวงกด้วย ในทัศนะการกระท าที่เป็นบทบาททางจริยธรรมของพระอาจารย์ชาลีมีสาเหตุ 
คือเจตนาดีที่ประกอบ ด้วยปัญญาเป็นมูลฐานของการกระท าทั้งหมด  ผู้ที่ด าเนินชีวิตด้วยปัญญาย่อมเป็นบุคคลที่
เป็นอยู่อย่างผู้ประเสริฐ นอกน้ันผู้เป็นอยู่ด้วยปัญญาย่อมสามารถแยกแยะวินิจฉัยได้ว่าการกระท าได้ เป็นการ
กระท าที่ดี ไม่ดี ถูกต้อง ควรท า ซึ่งสอดคล้องพระเทพเวที (ป.อ.ประยุตฺโต) กล่าวว่า “ปัญญา” คือ ความรู้ทั่วหรือรู้
ชัด  ได้แก่  ความเข้าใจ  ความหยั่งรู้ เหตุผลหรือความรู้ ประเภทคัดจัดสรรและวินิจฉัย  รู้จักแยกแยะวินิจฉัยได้ว่า
สิ่งใดจริง เท็จ ดี ชั่ว ถูก ผิด ควรหรือไม่ควร เป็นคุณ โทษ ประโยชน์ ไม่ใช่ประโยชน์  รู้ความสัมพันธ์ระหว่ างเหตุ
และผลหรือปัจจัยต่าง ๆ รู้ภาวะตามความเป็นจริงของสิ่งต่าง ๆ รู้ว่าจะน าไปใช้หรือปฏิบัติอย่างไรจึงจะแก้ปัญหาได้ 

ด้านแนวคิดแบบสมบูรณ์นิยม พบว่า ความเป็นสัมบูรณ์นิยมของค้านท์และพระอาจารย์ชาลีมีความคล้ายคลึง
กันในแง่ที่เกณฑ์ส าหรับตัดสินการกระท าและค่าทางจริยธรรมมีความ แน่นอนตายตัว  กล่าวคือ ในทัศนะของค้านท์
ค่าทางจริยธรรม เช่น ดี ชั่ว ถูก ผิด ว่ามีความแน่นอนตายตัว โดยไม่ขึ้นอยู่กับเงื่อนไขของเวลา สถานที่ ตัวบุคคล
ผู้กระท า หรือแม่แต่สภาพแวดล้อมใด ๆ เมื่อค้านท์ยอมรับว่าค่าทางจริยธรรมมีความแน่นอนตายตัว ก็ยอมรับอีกว่า
มีเกณฑ์ที่ใช้ตัดสินคุณค่าทางจริยธรรมก็มีความแน่นอนตายตัวด้วยเช่นกัน ดังน้ัน ค้านท์กล่าวว่าเกณฑ์มี่ใช้ตัดสินก็
คือ เจตนาดี ส่วนทัศนะของพระอาจารย์ชาลี ค่าทางจริยธรรม เช่น ดี ชั่ว ถูก ผิด ก็มีความแน่นอนตายตัวเช่นกัน 
กล่าวคือ ความดีเป็นคุณลักษณะที่แน่นอนของความจริง ไม่ว่าการกระท าดีปรากฏที่ไหนความจริงก็ปรากฏที่น่ัน 
และเกณฑ์ที่ใช้ตัดสินค่าทางจริยธรรมว่าเป็นสิ่งดี ชั่ว  ก็คือ  กุศลมูลและอกุศลมูล  การกระท าใดหน่ึงที่เกิดจาก
เจตนาดีย่อมก่อให้เกิดการกระท าที่ดี ถูกต้องเสมอ การกระท าใดหน่ึงที่เกิดจากอกุศลมูลก็ย่อมก่อให้เกิดการกระท า
ที่ชั่วหรือไม่ถูกต้องอย่างเช่นกัน 

ประเด็นท่ีแตกต่างกัน 
ในประเด็นความแตกต่างด้านแนวคิดทางจริยธรรมของค้านท์กับพระอาจารย์ชาลี กนฺตสีโล กล่าวคือ ใน

ทัศนะของค้านท์อารมณ์ความรู้ไม่ว่าจะเป็นอารมณ์ความรู้สึกทางบวก และอารมณ์ทางลบ ไม่สามารถน ามาเป็น
เกณฑ์ตัดสินค่าท าความดีทางจริยธรรมได้ ทั้งน้ีเพราะค้านท์เชื่อว่าผลคือความสุข ทุกข์ ประโยชน์ ขาดทุน เป็นต้น
ไม่สามารถวัดได้ว่าเป็นความดีอย่างแท้จริง ค้านท์ตัดสินค่าความดีทางจริยธรรมว่าเป็นการกระท าที่ดีหรือไม่  ให้ดู
จากการปฏิบัติหน้าที่อันเกิดจากเจตนาดีเท่าน้ัน ทั้งน้ีต้องประกอบไปด้วยเหตุผลทางปัญญาไตร่ตรองดีแล้วเท่าน้ัน  
แต่พระอาจารย์ชาลีกับให้คุณค่าทางจริยธรรมที่เป็นอารมณ์ทางบวก เช่น ความเมตตา กรุณา ฉันทะ ว่าเป็นความดี 
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เพราะเกิดจากกุศลเจตนาที่ประกอบด้วยปัญญาว่าเป็นเกณฑ์ตัดสินคุณค่าทางจริยธรรมว่าเป็นสิ่งดีแต่ความดีตาม
ทัศนะของพระอาจารย์ชาลีน้ันแบ่งความดีเป็น  3 ระดับ  คือระดับของศีลธรรมซึ่งเป็นความดีระดับพื้นฐาน ความดี
ละดับของกุศลกรรมบถ ซึ่งเป็นความดีระดับขั้นสมาธิ และความดีระดับสาม เป็นความดีขั้นอริยบุคค เป็นความดีขั้น
สูงสุดในทางพระพุทธศาสนาตามทรรศนะของพระออาจารย์ชาลี กนฺตสีโลน่ันคือ การเดินตามอริยมรรคมีองค์ 8  

อน่ึงค้านท์ถือว่าการกระท าความดีน้ันจะต้องมีการพิจารณาระหว่างเหตุผลกับอารมณ์ความรู้สึก แต่พระ
อาจารย์ชาลีถือว่าอารมณ์ความรู้สึกด้านบวกเป็นสิ่งควรท า กระน้ันก็ตามแม้ว่าแนวคิดทางจริยธรรมในทรรศนะ
ค้านท์กับพระอาจารย์ชาลีเรื่องความดีสูงสุดเกี่ยวกับหน้าที่น้ันมีความคล้ายคลึงกันอยู่บ้าง แต่ก็มีส่วนแตกต่างกันที่
เป้าหมาย กล่าวคือ ส าหรับค้านท์การท าตามหน้าที่เพื่อหน้าที่เป็นการท าหน้าที่ให้ส าเร็จ เมื่อปฏิบัติหน้าที่เสร็จทุก
อย่างก็จบลงตรงน้ันไม่ได้ค านึงถึงผลว่าจะออกมาเป็นอย่างไร เป็นบวกหรือลบ ทั้งไม่ต้ังเป้าหมายอื่นนอกจากท า
ตามหน้าทีเท่าน้ัน  แต่ส าหรับการท าหน้าท าหน้าที่ในทัศนะของพระอาจารย์ชาลี นอกจากต้องท าหน้าที่ให้ถูกต้อง
สมบูรณ์แล้วการท าหน้าที่ต้องมีเป้าหมายด้วยในขณะเดียวกัน น่ันคือ  การเข้าถึงความจริงสูงสุดหรือความสุขสูงสุด  
(นิพพาน) 
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Abstract 

 

        The objective of this article was to present the philosophical interpretation through the 

Buddha image affecting the Thai Buddhist’s belief and practice. The Buddha image is respectable 

and mental refuge of the Buddhists. Buddha formation did not aim at a respect and mental refuge 

of the Buddhists but it also concealed the Buddhist significance. The interpretation of the 

philosophical Buddha image caused us know that the Buddha image was not only the respectful 

idol but it also exhibited the Dhamma and right way of life by the Buddhist principle. 

 

Keywords: The Buddha image, Symbol and Philosophy  

 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 

                                                           
 บทความน้ีเป็นส่วนหน่ึงของวิทยานิพนธ์เรื่องความหมายของสัญลักษณ์มุทราในพุทธปรัญาเถรวาท 
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บทคัดย่อ 

 

                     บทความน้ีมีวัตถุประสงค์เพื่อจะน าเสนอ การตีความเชิงปรัชญาผ่านพระพุทธรูปที่ส่งผลต่อความ

เชื่อและการปฏิบัติของพุทธศาสนิกชนไทย พระพุทธรูปเป็นสิ่งเคารพสักการะและเป็นที่พึ่งทางใจของชาวพุทธ การ

สร้างพระพุทธรูปไม่ได้มีวัตถุประสงค์เพียงเพื่อเป็นสิ่งเคารพสักการะและเป็นที่พึ่งทางใจของชาวพุทธเท่าน้ัน แต่ยัง

แฝงไปด้วยนัยส าคัญทางพระพุทธศาสนาอีกด้วย การตีความพระพุทธรูปในเชิงปรัชญาท าให้ทราบว่า พระพุทธรูป

มิใช่เป็นเพียงแค่รูปเคารพ แต่ยังน าเสนอหลักธรรมและวิถีการด ารงชีวิตที่ถูกต้องตามหลักการทางพระพุทธศาสนา

อีกด้วย  

 

ค าส าคัญ: พระพุทธรูป, สัญลักษณ์, ปรัชญา 
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1. บทน า 
 

 พระพุทธรูปอยู่คู่กับพระพุทธศาสนาและปรัชญามาอย่างช้านาน พระพุทธรูปไม่เพียงแต่มี ลักษณะที่
สวยงามในทางศิลปะอย่างเดียว ด้วยเพราะว่า รูปเคารพที่ท าขึ้นตามอุดมคติน้ัน ต้องสร้างให้เข้าถึงแก่นของค าสั่ง
สอนของพระพุทธศาสนาด้วย  จึงกล่าวได้ว่า ค าสั่งสอนของพระพุทธศาสนาท าให้เกิดการสร้างพระพุทธรูปขึ้น  แต่
ไม่ใช่ว่าการสร้างน้ันจะแสดงให้เห็นถึงรูปร่างที่แท้จริงของพระพุทธองค์ แต่การสร้างพระพุทธรูป มีที่มาไปเกี่ยวกับ
แนวคิดและค าสอนในทางของพุทธศาสนาอย่างแยกไม่ได้   ตามหลักฐานทางประวัติศาสตร์แม้ไม่ปรากฏชัดว่ามี
การสร้างพระพุทธรูปในสมัยพุทธกาลหรือไม่   แต่มีการกล่าวอ้างถึงต านานการสร้างพระพุทธรูป  คือ ต านานพระ
แก่นจันทน์ และภายหลังได้มีการสร้างพระพุทธรูปขึ้นเป็นคร้ังแรกในแคว้น คันธาราษฎร์ เมื่อประมาณปี พ.ศ 370 
โดยกษัตริย์ชนชาติกรีกที่มีชื่อว่าพระเจ้า มิลินเดอร์ พระองค์ทรงเลื่อมใสในหลักธรรมค าสอนของพุทธศาสนา และ
ด้วยความเป็นชาวกรีกที่เคยนับถือรูปเคารพของเทพเจ้าอยู่ก่อน  พระองค์จึงได้สร้างพระพุทธรูปขึ้นเพื่อเป็น
สัญลักษณ์เอาไว้ระลึกถึงองค์พระสัมมาสัมพุทธเจ้า ด้วยเหตุน้ีการสร้างพระพุทธรูปจึงกลายเป็นสัญลักษณ์ เพื่อ
เอาไว้แสดงถึงความน้อมร าลึก และบอกถึงความศรัทราในหลักธรรม ค าสอนของพระพุทธศาสนา  
 การสร้างพระพุทธรูปจึงกลายเป็นบ่อเกิดของศรัทรามากยิ่งขึ้นภายหลังองค์สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจ้าได้
ทรงดับขันธ์ปรินิพพานไป ท าให้เกิดสัญลักษณ์เตือนใจให้ได้เจริญ  พุทธานุสสติ คือการระลึกถึงองค์สมเด็จพระ
สัมมาสัมพุทธเจ้า และค าสอนต่างๆของพระองค์ พระพุทธรูป จึงกลายเป็นตัวแทนที่มีคุณค่าอันล้ าค่าทาง
สัญลักษณ์ของศาสนาพุทธ และเป็น แม่แบบของสัญลักษณ์ที่สมบูรณ์แบบอย่างแท้จริง เพราะสิ่งที่พระองค์ได้ให้ไว้
แก่มวลมนุษย์คือ ความจริงอันประเสริฐที่สูงสุด สัญลักษณ์พุทธานุสติน้ีจึงเป็นเคร่ืองมือให้เกิดคุณค่าทางจิตใจ 
น ามาซึ่งความปิติ เพราะความซาบซึ้งในพระคุณของพระองค์  
 ฉะน้ันการจะศึกษาเน้ือหาเบื้องหลังของความเชื่อผ่านสัญลักษณ์ในพระพุทธรูปจ าเป็นจะต้องน าหลัก
ปรัชญาที่ส าคัญของชาวไทยพุทธมาอธิบายเบื้องหลังปรากฏการของคนส่วนใหญ่ที่ปฏิบัติต่อพระพุทธรูป เพราะใน
ทุกๆ ความเชื่อและทุก ๆ สาขาวิชา ก็มักจะอยู่บนพื้นฐานของปรัชญา  ปรัชญาเกี่ยวข้องกับมนุษย์ทุกเร่ือง แม้แต่
การเกิดขึ้นของพระพุทธรูปก็ เป็นสิ่งที่เกี่ยวข้องกับความศรัทราที่มีต่อศาสนา ผู้วิจัยมีความเห็นว่า ปรัชญาเป็นส่วน
หน่ึงของชีวิตมนุษย์บ้างรู้ตัวว่าตนมีปรัชญาบ้างไม่รู้ตัวว่าตนมีปรัชญา แต่ทุกๆการกระท าของมนุษย์น้ัน ไม่ว่าจะ
เป็นความคิด การพูด บุคลิกภาพ ทั้งหมดที่กล่าวมาน้ันคือปรัชญาชีวิตของมนุษย์ทั้งสิ้น ผู้วิจัยมีความเห็นว่าการจะ
ศึกษาเร่ืองสัญลักษณ์ของพระพุทธรูปในศาสนาน้ันมีความหมายและส่งผลมาจากความเชื่อของคนส่วนใหญ่ใน
สังคมเพื่อให้เกิดความรู้และเข้าใจในหลักปรัชญาการใช้ชีวิตให้สอดคล้องกับพุทธนุสสติของพระพุทธศาสนา  ผู้วิจัย
จะได้จ าแนกให้ชัดเจนยิ่งขึ้นเป็นล าดับไป 
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 2.ระเบียบวิธีวิจัย 
       การศึกษาวิจัยในงานวิจัยคร้ังน้ีเป็นการวิจัยเชิงคุณภาพ โดยมีวิธีการด าเนินการวิจัย ดังต่อน้ี  
         2.1 การศึกษาเอกสาร 
               2.2.1 รวบรวมเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง  
               2.2.2 ศึกษาข้อมูล 
               2.2.3 วิเคราะห์และเรียบเรียงข้อมูล 
               2.2.4 น าเสนอผลการวิเคราะห์ข้อมูลในลักษณะการพรรณนาเชิงวิเคราะห์ 
 
3.ผลการวิจัย 
พระพุทธรูปในตัวแทนของศาสนา 
                           
 เดิมน้ันพระพุทธศาสนาไม่มีรูปเคารพ ศาสนาพราหมณ์ ฮินดู มีมาก่อนศาสนาพุทธ ศาสนาพราหมณ์ ฮินดู 
ก็ไม่มีพระพุทธรูปเช่นกัน หลังจากที่พระพุทธเจ้าปรินิพพานไป ผู้เลื่อมใสในศาสนาพุทธ อยากจะมีสิ่งที่เป็นเคร่ือง
ยึดเหนียวทางจิตใจ หรือเป็นสัญลักษณ์ขององค์ศาสดา เพื่อสร้างเร่ืองราวขององค์ศาสดาที่พระองค์ทรงหาทางดับทุกข์
และทรงชี้น าทางสั่งสอนผู้คน เพื่อให้บรรลุถึงความเป็นอยู่และก่อให้เกิดความสุขในหมู่มนุษย์ และสิ่งมีชีวิตบนโลก 
 คร้ังแรกของการมีสัญลักษณ์แทนองค์สัมมาสัมพุทธเจ้าน้ัน ชาวพุทธได้แต่น าเอา กิ่งก้าน ใบโพธิ์ จากบริ
เวรสังเวชนียสถาน 4 แห่ง มาเก็บไว้เพื่อระลึกบูชาเท่าน้ันจนมาถึงสมัยพระจ้าอโศกมหาราชพุทธศาสนูปถัมภกที่
ยิ่งใหญ่พระองค์หน่ึงในสมัยน้ัน พระเจ้าอโศกมหาราชได้สั่งสมณฑูต จ านวน 500 รูปไปเผยแพร่พระพุทธศาสนาที่
เมืองตักศิลา แคว้นธาราฐ เมืองน้ีจึงเป็นเมืองแรกที่ประสิทธิประสาทวิทยาการต่าง ๆ หรือ เป็นมหาลัยแห่งแรก
ทางพระพุทธศาสนาก็ว่าได้ แต่ยังคงไม่มีรูปเคารพแทนพระพุทธเจ้าที่เป็นรูปคน 
          พระพุทธรูปหรือรูปเคารพแทนพระพุทธเจ้ามีอยู่ในต านานเร่ืองพรแก่นจันทร์แต่ไม่พบหลักฐานที่แน่ชัด
เป็นเพียงต านานการสร้างพระพุทธรูปองค์แรกขึ้นเท่าน้ัน เรื่องมีอยู่ว่าพระพุทธเจ้าเสด็จไปจ าพรรษาเพื่อโปรดพุทธ
มารดา ณ สวรรค์ชั้นดาวดึงส์ พระเจ้าปเสนโกศลทรงคิดถึงและร าลึกถึงแต่พระพุทธองค์เป็นอย่างมาก จึงสั่งให้ช่าง
ไปหาไม้แก่นจันทร์หอมที่ดีที่สุดมาเพื่อแกะสลักเป็นพระพุทธรูปที่มีลักษณะคล้ายองค์พระพุทธเจ้าแล้วอัญเชิญไป
ประดิษฐานยังพระราชมนเฑียร หรือที่วังของกษัตริย์น่ันเอง 
          การสร้างพระพุทธรูปจริงน้ันเริ่มขึ้นมาระหว่าง พ.ศ 500 ถึง 550 โดยพระเจ้าเมนันเดอร์ที่ 1 กษัตริย์เชื้อ
สายกรีกได้ยกทัพเรือเข้ามาครอบครอง แคว้นคันธาราฐ พระเจ้ามิลินท์ได้พบกับพระสงฆ์ท่านหน่ึงนามว่า นาคเสน 
จึงเกิดเรื่องราวของการแลกเปลี่ยนความรู้ และค าถามต่อกัน จนท าให้พระเจ้ามิลินท์ เลื่อมใสในพระพุทธศาสนา 
หลังจากน้ันไม่นานได้มีการสร้างสถาปัตยกรรมและประติมากรรมในทางพระพุทธศาสนามากมายในแคว้นคัน
ธาราฎและการสร้างพระพุทธรูปน้ันมีลักษณะต่าง ๆ ตามพุทธประวัติ เรื่อยมา   
 จากที่กล่าวมาน้ีแสดงให้เห็นว่า  แนวคิดเกี่ยวกับการสร้างพระพุทธรูปในอดีต เริ่มจากมีความระลึกถึง
พระพุทธเจ้าก่อน  เมื่อไม่ได้เห็นพระองค์จริงของพระองค์จึงสร้างองค์แทน คือ พระพุทธรูปขึ้นมา  ตามหลักค า
สอนทางพระพุทธศาสนาน้ัน การระลึกถึงพระพุทธเจ้าจัดเป็นกรรมฐานข้อหน่ึงที่เรียกว่า “พุทธานุสสติกรรมฐาน” 
ซึ่งเป็นการน้อมจิตระลึกถึงคุณของพระพุทธเจ้าเพื่อให้จิตมีความสงบ    
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                ก. สัญลักษณ์กับพุทธศาสนา 
Symbol หรือสัญลักษณ์ เป็นเคร่ืองหมายถึงบางสิ่งบางอย่างแต่ไม่ได้คล้ายกับสิ่งที่บ่งชี้ความเชื่อมโยง

ระหว่างสัญลักษณ์กับของจริงที่อ้างอิงถึงน้ันไม่ไช่ความเชื่อมโยงกันตามธรรมชาติ แต่เป็นผลของข้อตกลงของสังคม
(social convention) และอาศัยการเรียนรู้ สัญลักษณ์กับการเผยแพร่ศาสนาจึงเป็นสิ่งที่ต้องควบคู่ไปด้วยกัน
เพื่อให้หลักธรรมค าสอนของพุทธศาสนาจะได้แพร่ไปโดยง่ายดังที่พระพุทธเจ้าถือหลักว่า มนุษย์เป็นผู้ฝึกได้ มนุษย์
สามารถที่จะรู้ตามได้ ถ้าได้ฝึกตามหลักการของสิ่งที่แสดงและมองเห็น  

จะเห็นว่าผู้นับถือศาสนาพุทธส่วนหน่ึงได้ปฏิบัติและเดินตามลอยพระพุทธเจ้าโดยใช้สัญลักษณ์ทางศาสนา
และได้ถือเอาพระองค์เป็นตัวอย่างในการด าเนินชีวิตเพื่อให้เกิดประโยชน์สูงสุดของมนุษย์ตามที่พระองค์ทรงแสดงไว้ 
 ตามสัญลักษณ์ในทางศาสนา เราสามารถแบ่งประเภทของอิทธิพลทางวัฒนธรรมที่มีผลต่อการออกแบบ
ตราสัญลักษณ์ได้ดังน้ี  
                         1. อิทธิพลทางวัฒนธรรมที่เกี่ยวข้องกับศาสนา ความความเชื่อ รูปแบบสัญลักษณ์จะเป็นสิ่งที่
เกี่ยวข้องกับศาสนา 
                         2. อิทธิพลทางวัฒนธรรมที่ เกี่ยวข้องกับขนบธรรมเนียมประเพณี  รูปแบบสัญลักษณ์ที่
เกี่ยวข้องกับขนบธรรมเนียมประเพณีส่วนใหญ่จะเป็นเรื่องราวเกี่ยวข้องกับสถาบันพระมหากษัตริย์ 
 จะเห็นได้ว่าในการใช้สัญลักษณ์ และการออกแบบตราสัญลักษณ์ในพุทธศาสนาค่อนข้างเป็นนามธรรม  มี
เรื่องราวความเป็นมาและมีความหมายเพื่อให้เข้ากับสัญลักษณ์น้ันๆ ตามยุคและสมัย มีอิทธิพลทางวัฒนธรรม 
ประเพณี ความเชื่อ เข้ามาเกี่ยวข้องในการสร้างความหมายให้สัญลักษณ์ร่วมด้วย และในทางศาสนาก็สามารถแยก
ประเภทของสัญลักษณ์ได้ดังน้ี 
 

     ประเภทของสัญลักษณ์ในศาสนา 
                สัญลักษณ์ทางศาสนาที่ เป็นรูปธรรมมีหลายประเภท แล้วแต่ว่าสัญลักษณ์น้ัน จะน ามาใช้แทน
องค์ประกอบชนิดใดของศาสนา สามารถจัดประเภทได้ 3  อย่าง คือ 
                1.    ประติมากรรม คืองานศิลปะที่แสดงออกทางรูปทรง ได้แก่ รูปปั้น รูปหล่อและแกะสลัก ไม่ว่าจะ
ท าด้วยไม้หรือปูน ดิน โลหะ เทียน งาช้าง ก็ได้ งานประติมากรรมนิยมสร้างพระพุทธรูปจากวัสดุหลายชนิด
ดังกล่าวแต่ก็มีการใช้วัสดุอื่นเพิ่มเติมขึ้น เช่น ทองค า นาก ไม้ หินสีต่างๆ การสร้างพระพุทธรูปขนาดใหญ่นิยมสลัก
จากศิลาแลง หรืออิฐ ถือปูน 
                โดยทั่วไปแล้วพระพุทธรูปที่สร้างด้วยวัสดุประเภทต่างๆ มกัมีการลงรักปิดทองด้วยกันทั้งสิ้น ดังน้ัน
พระพุทธรูปจึงมีสีทองทั้งองค์(ศักด์ิชัย สายสิงห์, 2554 : 29) 
                2.    สถาปัตยกรรม   หมายถึง อาคาร สิ่งปลูกสร้างต่างๆ อันเกิดจากจินตนาการและการสร้างสรรค์  
                3.    จิตรกรรม  หมายถึงงานศิลปะประเภททัศนศิลป์ เช่นการวาดรูป การเขียนภาพระบา(พิสิฎฐ์ 
โคตรสุโพธิ์, 2550: 147) การเขียนงานจิตรกรรมลงฝาผนังพระอุโบสถ พระวิหารและอื่นๆ ส่วนใหญ่เป็นการเขียน
ลงบนผนังปูน ได้พบหลักฐานบางแห่งปรากฎว่ามีการเขียนบนผนังที่เป็นไม้หรือเขียนลงบนผ้าแล้วน าไปประดับที่
ผนังอาคารก็มี แต่แหลทอหลักฐานอยู่น้อยมาก นอกจากน้ีก็มีงานเขียนหน่ึงที่เรียกว่า “พระบฎ” คือการเขียนรูป
พระพุทธเจ้าลงบนผ้า แล้วน าไปแขวนเพื่อบูชา งานจิตรกรรมส่วนใหญ่เป็นภาพเล่าเรื่องทางพุทธศาสนา ได้แก่ 
พุทธประวัติ ชาดก และสามารถแสดงเร่ืองราวได้มากกว่างานประติมากรรม 
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จะเห็นว่าในศาสนาพุทธน้ันมีประเภทของสัญลักษณ์อยู่หลายแบบการสร้างสัญลักษณ์ในพุทธศาสนาหรือ
ศาสนาอื่นๆ ล้วนเป็นสิ่งที่ละเอียดอ่อนและแฝงไปด้วยความต้ังใจและ ความศรัทราอันแรงกล้าของผู้สร้างและ      
ผู้ร่วมสร้าง เพราะต้องการให้งานของตนถูกต้องตามลักษณะนิยม  พร้อมยังต้องอาศัยถึงความรู้สึกที่ดีงามของ       
ผู้กราบไหว้บูชาพระพุทธรูปด้วย เช่นน้ันอาจกล่าวได้ว่าพระพุทธรูปเป็นสัญลักษณ์ที่มีคุณค่าทางด้านจิตใจด้วย ดังที่ 
ก็อมบริชและกูดแมน นักทฤษฎีการเลียนแบบสมัยใหม่มีทัศนะตรงกันว่า  ศิลปะคือสัญลักษณ์หรือภาษาประเภทหน่ึง  
ซึ่งหมายถึง การท าสิ่งหน่ึงขึ้นมาใหม่ให้เป็นตัวแทนหรือสัญลักษณ์ของอีกสิ่งหน่ึงซึ่งทั้งสองสิ่งอาจจะเหมือนกัน
หรือไม่เหมือนกันก็ได้ ทั้งสองท่านน้ีได้เรียกชื่อทฤษฎีน้ีว่า “ทฤษฎีสัญลักษณ์”(จรูญ โกมุทรัตนานนท์. 2540  :  27 
อ้างในญาณภัทร ยอดแก้ว. 2552) 
       
สัญลักษณ์ของพุทธศาสนา 

นอกจากสัญลักษณ์ในทางพุทธศาสนาที่กล่าวมาแล้วข้างต้น ผู้วิจัยจะยกตัวอย่างสัญลักษณะส าคัญๆใน
พุทธศาสนาที่แผ่ไปหลายประเทศในโลก บางประเทศก็อาจมีการสร้างสัญลักษณ์แตกต่างกันบ้างแต่ส่วนมากก็
มักจะมีสัญลักษณ์ที่คล้ายกันเช่น  

ชาวพุทธศรีลังกา ถือธงฉัพพันณรังสี เป็นสัญลักษณ์ โดยถือว่าสี 6 สี เป็นรัศมีที่พุ่งออกมาจากพระเศียร
ของพระพุทธเจ้าคือ 

1. สีเขียวเหมือนดอกอัญชัน(นีละ) 
2. สีเหลืองเหมือนหรดาลทอง(ปีตะ) 
3.  สีแดงเหมือนตะวันอ่อน(โรหิตะ) 
4. สีขาวเหมือนสีเงินยวง(โอทาตะ) 
5. สีแดงแหมือนหงอนไก่(มัญเชฎฐะ) 
6. สีเลื่อมพรายแหมือนแก้วผลึก(ประภัสสร)คือสีทั้ง5รวมกัน      

  ชาวพุทธในประเทศอื่นๆ ใช้ ธรรมจักร เป็นสัญลักษณ์ และการสร้างธรรมจักรจะจัดให้มีองค์ประกอบ 3 
ส่วนและให้แต่ละส่วนมีความหมายตามปรัชญาธรรม ดังน้ี 

1. กงล้อ เป็นวงอยู่รอบนอกที่หมุนเวียนหรือกระทบกระทั่งสิ่งภายนอกใช้ แทนความหมายในอริยสัจข้อ 1 
คือทุกข์ และข้อ 2 คือ สมุทัย  

2. ก าหรือซี่ เป็นส่วนยึดกรงล้อระหว่างกงกับดุม ปกติท าให้มี 8 ซี่ ใช้แทน อริยสัจข้อที่   4 น่ันคือมรรค8 
     ที่ประเทศอินเดีย ธรรมจักรในสมัยพระเจ้าอโศกมหาราช ผู้อุปถัมภ์ พระพุทธศาสนา ในพุทธศตวรรษที่ 3 
สร้างให้มี ก าหรือซี่ มากกว่า 8 ซี่ประมาณได้ 30 ซี่  และแทนปรัชญาได้ดังน้ี 
           ถ้าก าหรือซี่มี 12  ซี่จะหมายถึง ปัจจยาการหรือ ปฎิจจสมุปบาท 
           ถ้ามีซี่ 24 ซี่หมายถึง ปัจจยาการทั้งด้านเกิด 12 และด้านดับ 12 
           ถ้ามีซี่ 31 ซี่ หมายถึงภูมิ 31 (กามภูมิ 11 รูปภูมิ 16 และอรูปภูมิ 4 ) 
                  3. ดุม เป็นส่วนกลางที่สงบน่ิง ใช้แทนอริยสัจข้อที่ 3 นิโรธหรือนิพพาน นอกจากที่กล่าวมาแล้วก็ยัง
มีบางท่าน ได้แบ่งสัญลักษณ์ของพุทธสาสนาออกเป็น 2 ประเภท 
                         1. สัญลักษณ์โดยตรง คือ พระพุทธรูป 
                         2. สัญลักษณ์โดยอ้อม มีพระพุทธบาท, ธรรมจักร, ใบโพธิ์, ธงฉัพพรรณรังสี 
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                          สรุปได้ว่าสัญลักษณ์ในพุทธศาสนามีอยู่หลาหลายแบบแบ่งตามภูมิประเทศต่างๆ  ก็มี
หลากหลาย สัญลักษณ์ของศาสนาเหล่าน้ีเป็นตัวแทนหลักของหลักธรรมและค าสอน ของผู้คนหมู่มากจึงอาจกล่าว
ได้ว่า สัญลักษณ์ในศาสนาคือกฎเกณฑ์ ที่ผูกมัดให้เราประพฤติปฏิบัติ อันเป็นการแสดงออกถึงวิถีชีวิตทีเสมือนเป็น
หน้าที่ของผู้ศรัทธาอย่างแท้จริง 
         
    ข.  ปรัชญาในพระพุทธรูป  
 จากที่กล่าวมาข้างต้นสัญลักษณ์ ในทาง พุทธศาสนามีอยู่หลายแบบไม่ว่าจะเป็นประติมากรรม 
สถาปัตยกรรม   และจิตรกรรม ทั้งหมดน้ีเป็นสัญลักษณ์ที่บ่งบอกถึงเร่ืองราวในคร้ังที่องค์สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธ
เจ้าทรงประกาศหลักธรรมค าสอน รวมไปถึงการบ าเพ็ญเพียรภาวนาอย่างหนัก ที่เป็นต้นแบบของการใช้ชีวิตให้
ถูกต้องของการเป็นมนุษย์อีกด้วย  พระพุทธรูปจึงกลายเป็นเคร่ืองมือตัวอย่างในการท าให้จิตใจของผู้พบเห็นสงบ
และเกิดอาการส ารวม เพราะสิ่งที่ถูกสร้างมาให้เราได้เห็นน้ันพื้นหลังถูกสร้างเพราะ ความดีงาม และหลักปรัชญาที่
สูงค่า รวมถึงอยู่บนพื้นฐานของความดีตามหลักของพุทธศาสนาอีกด้วย ผู้วิจัยจะยกตัวอย่าง หลักปรัชญาในศาสนา
ที่จ าเป็นต่อพุทธศาสนิกชนส่วนใหญ่และตามแบบของผู้วิจัยเองดังน้ี 
 
 
หน้าท่ีของหลักปรัชญาในศาสนา 

พระพุทธรูปเป็นเคร่ืองมือที่ส าคัญอย่างหน่ึงรองลงมาจากหลักธรรมค าสอนของศาสนา เพราะพระพุทธรูป
เกิดมาเพื่อเป็นที่พึ่งทางจิตใจของมนุษย์และท าหน้าที่ควบคู่กัน ไปให้กับหลักค าสอนในศาสนา  3  อย่างคือ 
           1. พระพุทธรูปศาสนาให้การสนับสนุน (Support) และส่งเสริมให้มนุษย์สร้าง ความดี และต้ังมั่นด ารงอยู่
ในหลักแห่งความดี คือศีลธรรมและจริยธรรม เพราะมนุษย์ถูก ปลูกฝังให้เชื่อในเรื่องบาป บุญคุณโทษ และยึดหลัก
ปรัชญาของศาสนามาปรับใช้ใน ชีวิตประจ าวัน หากมนุษย์ ท าผิดไปไม่ว่าจะเรื่องใด ไม่ว่าจะมีผู้พบเห็นในการท า
ผิดบาป น่ันหรือไม่ มนุษย์ผู้น้ันต้องรู้และสัมผัสได้ถึงหลักศีลธรรมอันดีที่พระพุทธศาสนา พร่ าสอน จะท าให้เกิด
ความรู้สึกผิดในใจอยู่แล้วทั้งสิ้นเรียกอีกอย่างหน่ึงว่า นรกในใจน่ันเอง                            
          2. การปลอบประโลม (Consolation) เมื่อมนุษย์ประสบพบเจอกับความทุกข์ หรือแก้ไขปัญหาชีวิตไม่ได้ 
หรือเกิดความรู้สึกไม่ปลอดภัย และผิดหวังในชีวิตค าสอนที่อยู่  ในรูปแบบสัญลักษณ์ของศาสนา (พระพุทธรูป)ก็จะ
ช่วยท าหน้าที่สื่อถึงหลักธรรมค าสอนที่จะช่วยปลอบประโลมให้เกิดความสงบทางจิตใจผู้วิจัยจะยกตัวอย่างค านิยาม
ของศาสนาจากท่านพุทธทาส ภิกขุ มาว่าค าสั่งสอนของศาสนาก็เปรียบเหมือน “ โรงพยาบาลโลก” (ประยงค์ แสน
บุราณ, 2555 : 5)  
          3. พระพุทธรูปและค าสอนให้การประสานไมตรี (Reconciliation) ในกรณีที่มนุษย์เกิดความขัดแย้งกันขึ้น 
ศาสนาสามารถจะท าหน้าที่ เป็นตัวกลางประสานไมตรี สร้างความสามัคคี เพื่อก่อให้เกิดความเข้าใจที่ดีต่อกันได้ 
          จากข้างต้นกล่าวได้ว่า “ศาสนา” คือ ปรัชญาแห่งการด ารงชีวิต โดยผ่านความประพฤติที่ถูกต้อง ศาสนา
ได้กลายเป็นส่วนหน่ึงของปรัชญาแห่งการด าเนินชีวิตประจ าวันที่สอดคล้องกลมกลืน เหมาะสมกับคนทุกคนทุกเพศ 
และทุกวันในสังคม  เพื่อที่จะได้น าไปสู่วิถีชีวิตที่ดีงาม และบรรลุถึงความสุขสูงสุด สรุปว่าสัญลักษณ์ในศาสนาเป็น
เรื่องของอารมณ์ ความรู้สึก ศรัทรา เชื่อมั่น เคารพ บูชา ต่อสิ่งศักด์ิสิทธิ์และค าสั่งสอนของพระศาสดา 
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ศาสนาเป็นสิ่งจ าเป็น 
มนุษย์กับศาสนาเป็นสิ่งที่แยกจากกันไม่ได้มาต้ังแต่โบราณ เมื่อมนุษย์เริ่มมีความคิด แสดงว่ามนุษย์เร่ิมมี

ปรัชญา (พิสิฎฐ์ โคตรสุโพธิ์, 2550 : 6) ศาสนาจึงเป็นเรื่องศรัทรา หรือความเชื่อของมนุษย์  ในส่วนลึกของจิตใจ
มนุษย์น้ันรู้ดีว่าตนเองมีความบกพร่อง ขาดแคลนอะไรอีกมาก และมีความต้องการสิ่งที่จ าเป็นเบื้องต้นหลายอย่าง 
เมื่อขาดส่วนไหนก็จะพยายามแสวงหาส่วนน้ันมาเสริมเติมสิ่งที่เป็นความต้องการขั้นพื้นฐานของมนุษย์ แบ่งออกได้
เป็น 4 อย่างคือ 

1. ความต้องการทางกาย มนุษย์ต้องการอาหารเสื้อผ้า ที่อยู่อาศัย 
2. ความต้องการทางสังคม มนุษย์ต้องการ เกียรติยศ ชื่อเสียง 
3. ความต้องการทางสติปัญญา มนุษย์ต้องการความรู้เพื่อหลีกหนีความโง่ ความไม่รู้ 
4. ความต้องการทางจิตวิญญาณ เป็นความต้องการในส่วนลึกของจิตใจที่ศาสตร์หรือวิชาการต่างๆ ในทาง

โลกไม่สามารถตอบสนองได้ เมื่อทางโลกไม่สามารถเป็นที่พึ่งได้ แล้ว มนุษย์จึงต้องการศาสนา เป็นเพราะว่ามนุษย์
ต้องการสิ่งต่อไปน้ีที่อยู่ในศาสนา 

-  ปรัชญาชีวิต 
-  ความดี 
-  ความสุขขั้นสูงสุด 
-  ความสมบูรณ์ 
-  ที่พึ่งอันประเสริฐ 

สรุปได้ว่าพระพุทธศาสนาให้ค าสอนและช่วยเหลือมนุษย์ได้หลายอย่างไม่ว่าจะด้วยเหตุผลใด  ศาสนาจะ
เป็นเคร่ืองมือที่ส าคัญในการที่จะช่วยขัดเกลาจิตใจของมนุษย์ได้ และเป็นสิ่งที่ช่วยให้ช่วยให้มนุษย์มีที่พึ่งทางโลกได้
อยู่เสมอ เพราะถ้าหากมนุษย์น าหลักปรัชญาข้างต้นมาใช้ก็จะเกิดประโยชน์สูงสุดแก่ตนและ สังคมได้ 
                             
 
4. สรุปและอภิปรายผลการวิจัย 

สรุปจากการศึกษาตามสัญลักษณ์ของพระพุทธรูป ในการตีความเชิงปรัชญา ได้ว่า  การสร้างสัญลักษณ์
พระพุทธรูปเป็นการถ่ายทอดความดีงามตามรูปแบบผ่านวัตถุที่เป็นสัญลักษณ์แทนองค์พระสัมมาสัมพุทธเจ้า 
พระพุทธรูปเป็นตัวแทนหลักที่อยู่คู่กับพระพุทธศาสนาและปรัชญามาอย่างช้านาน พระพุทธรูปไม่ได้ถูกสร้างให้
เป็น รูปเคารพหรือประติมากรรมธรรมดาๆ เท่าน้ัน แต่ถูกสร้างจากความดีงามและมีแก่นแท้เบื้องหลังอยู่ น่ันคือ 
“ค าสั่งสอน” จึงอาจพูดได้ว่า หลักธรรมและค าสั่งสอน ท าให้เกิดการสร้าง สัญลักษณ์ของพระพุทธรูปขึ้นและได้
กลายมาเป็น บ่อเกิดแห่งศรัทรามากยิ่งขึ้น ภายหลังที่องค์พระสัมมาสัมพุทธเจ้าทรงดับขันธ์  ปรินิพพานไป รูป
สัญลักษณ์ จึงเป็นสิ่งที่มีคุณค่าสูงมากทางด้านจิตใจ และมนุษย์ก็ได้น าคุณค่าที่อยู่เบื้องหลังสัญลักษณ์เหล่าน้ัน มา
ปรับใช้ให้สอดคล้องกับวิถีชีวิต เพราะมนุษย์มักพบเจอกับปัญญาต่างๆ ที่เป็นอุปสรรค์ในชีวิตไม่เว้นแต่ละวัน 
                มนุษย์จึงใช้หลักปรัชญาในศาสนาเพื่อเป็นแนวทางในการแก้ไขปัญหาชีวิต พระพุทธรูป จึงถูกแฝงไป
ด้วยการประเมินคุณค่าท้างด้านจิตใจกับคนทุกระดับ  กลายเป็นสัญลักษณ์ที่หลากหลายรูปแบบตามภูมิประเทศ
ต่างๆ แต่ก็อยู่บนพื้นฐานของค าสอน จึงอาจกล่าวได้ว่าสัญลักษณ์ในศาสนาคือ กฎเกณฑ์ทีผูกมัดให้มนุษย์ต้ังมั่น
และประพฤติอยู่ในความดีงาม และถูกหลักของศีลธรรม พระพุทธรูปจึงเป็นเคร่ืองมือส าคัญรองลงมาจาก ค าสอน
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ในศาสนา เพราะค าสอนเป็นนามธรรมส่วนพระพุทธรูปเป็นวัตถุ  มนุษย์จะเกิดการคิดหาเหตุผลให้กับตนเองได้ก็
ต่อเมื่อเห็นวัตถุน้ันก่อน พระพุทธรูปจึงเป็นสิ่งที่ถูกแฝงไปด้วยหลักปรัชญาที่สูงค่า 
                   ดังน้ันสรุปได้ว่า 1. พระพุทธรูปในศาสนาคือ เบื้องหลังของปรัชญาการใช้ชีวิต เพราพุทธศาสนา
คอยให้การสนับสนุนและส่งเสริมให้มนุษย์ทุกคนสร้างแต่ความดี  2. พระพุทธศาสนาให้การปลอบประโลมใจเมื่อ
มนุษย์มีความทุกข์หรือแก้ไขปัญหาชีวิตของตนไม่ได้  เพราะศาสนาเปรียบเหมือนดัง “โรงพยาบาลโลก”             
3. พระพุทธรูปและค าสอนสามารถท าให้ เกิดไมตรีได้ในกรณีที่มนุษย์เกิดความขัดแย้งกนในสังคมขึ้นได้ 
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Abstract 

 

         This documentary research aims to focus on human resource development by Tri-sikha 

doctrine, case of Thai monks in The Republic of India.  There are 5 temples namely; Wat Thai 

Bod Gaya, Wat Thai Kusinara Chalerm Raj, Wat Thai Nawarat Ratanaram, Wat Thai  Siri 

Rachakrue and Wat Thai Saranat.  The rationale of this study is that despite the mainstream of 

human resource development to achieve efficiency, effectiveness, productivity and learning skills 

for human, Buddhism focuses on the development of Thamma practice to reach the needs of the 

organization by good deeds, ethic, happiness; sound mentality, good citizenship and its ultimate 

goal as authenticate happiness.  Human resource development thus needs to be encouraged in 

parallel with knowledge, skills and attitudes particularly the ethical attitude which comprises 

three components; abiding principle, concentration and wisdom. Representing Bali-Sanskrit term, 

Tri-sikha covers behavior, mind and the enlightenment where Thai temples in the Republic of 

India have had their monks practiced for years.  It is with this preciousness that enhances the 

prosperous and sustainable Buddhism for centuries.    
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บทคัดย่อ 

          การวิจัยน้ีเป็นการวิจัยเอกสารที่มุ่งศึกษาการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขา: กรณีพระสงฆ์ใน
วัดไทยในสาธารณรัฐอินเดีย 5 แห่งคือ  วัดไทยพุทธคยา วัดไทยกุสินาราเฉลิมราชย์  วัดไทยนวราชรัตนาราม วัด
ไทยสิริราชคฤห์ วัดไทยสารนาถ ด้วยเหตุผลว่าการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์กระแสหลัก คือ การพัฒนาผลการ
ปฏิบัติงาน เพื่อให้มีประสิทธิภาพ ประสิทธิผล และผลิตภาพ และการพัฒนาการเรียนรู้ เพื่อสนองความต้องการ
ของมนุษย์ ท าให้เกิดกระบวนทัศน์การพัฒนาเพื่อผลงาน ซึ่งกระบวนทัศน์การพัฒนาเพื่อการเรียนรู้น้ี แตกต่างจาก
หลักพระพุทธศาสนา ที่นอกจากข้างต้นแล้ว ยังสามารถพัฒนาไปถึงกระบวนทัศน์การพัฒนาระดับโลกียธรรม และ
ระดับโลกุตรธรรม จุดประสงค์การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ทางพระพุทธศาสนา คือมนุษย์ในองค์การท างานอย่างมี
ประสิทธิภาพ ตอบสนองความจ าเป็นขององค์การได้ ด้วยสัมมาอาชีวะ มีศีลธรรม จริยธรรม ท างานอย่างมีความสุข 
มีสุขภาพจิตดี เป็นคนดีของสังคม ประเทศชาติ และเพื่อพัฒนาไปสู่อุดมคติของหลักพุทธธรรม คือสู่นิโรธหรือ
นิพพานอันเป็นความสุขอันแท้จริง การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ที่สมบูรณ์จึงต้องท าพร้อมกันทั้งด้านความรู้ ทักษะ 
ทัศนคติ โดยเฉพาะทัศนคติด้านคุณธรรม จริยธรรม ด้วยหลักไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปัญญา ที่ครอบคลุม
พฤติกรรม จิตใจ และความรู้แจ้งเห็นจริง ซึ่งวัดไทยในสาธารณรัฐอินเดียได้รับการยอมรับว่า เป็นองค์กรที่น า
หลักธรรมน้ีมาพัฒนาพระธรรมทูตให้มีความรู้ความสามารถในการปฏิบัติงาน จนได้รับพลังศรัทธาทั้งจากภาครัฐ 
เอกชนและภาคประชาชนทั่วทุกสารทิศ ส่งเสริมให้พระพุทธศาสนามีความยั่งยืนต่อไป  
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บทน า 
ความก้าวหน้าทางวิทยาศาสตร์และเทคโนโลยีสารสนเทศ ซึ่งในปัจจุบันมีผลต่อการพัฒนาคุณภาพชีวิตของ

มนุษย์ และน าไปสู่การกินดีอยู่ดีของประชาชน เพราะวิทยาศาสตร์และเทคโนโลยีน าไปสู่การพัฒนาสิ่งอ านวยความ
สะดวก ท าให้เกิดความสะดวกสบายในการด าเนินชีวิตของมนุษย์ ทั้งในการศึกษา การท างาน การติดต่อสื่อสารใน
ยุคปัจจุบันคือยุคแห่งโลกไร้พรมแดน (Globalization) (อารักษ์ ทองธานี, 2531)โดยเฉพาะในระบบการแข่งขันทาง
เศรษฐกิจ ซึ่งเป็นสังคมที่มีการแก่งแย่งแข่งขัน เอารัดเอาเปรียบต่างมุ่งแสวงหาผลประโยชน์ส่วนตนสร้างความมั่งค่ัง 
ร่ ารวยให้กับตนเองและกลุ่มฉะน้ันถ้าหากใช้ความก้าวหน้าทางวิทยาศาสตร์หรือเทคโนโลยีในทางที่ถูกต้องก็จะเป็น
ประโยชน์อย่างมหาศาล ในทางกลับกัน ถ้าใช้โดยขาดจิตส านึกก็ก่อให้เกิดปัญหาต่อสังคมอย่างมากเช่นเดียวกันพระ
ธรรมปิฎก (2540)ได้แสดงทัศนะว่าผลของการพัฒนาทางเทคโนโลยีที่น่าจะน ามนุษย์ไปสู่ชีวิตที่ดีขึ้น กลับเป็นการ
สวนกระแส มนุษย์ที่อยู่ในโลกกลับมีปัญหาขัดแย้งกัน แบ่งแยกกันเป็นกลุ่มเป็นพวก รบราพุ่งกันเพื่อไขว่คว้าหา
ความสุข ซึ่งเป็นการสวนทางกับสภาพของโลกที่พยายามรวมกันเป็นอันหน่ึงอันเดียวกันทางเทคโนโลยีหรือทางวัตถุ 
เป็นยุคแห่งลัทธิแบ่งพวกแบ่งเผ่า (Tribalism ) จนเป็นสภาพที่ก่อปัญหาและอาจเป็นทางตันของมนุษยชาติ ดังที่
ท่านพุทธทาสได้กล่าวไว้ในหนังสือธัมมิกสังคมนิยมว่า โลกในสภาพปัจจุบันดูเหมือนยิ่งมีความเจริญมากขึ้น ก็ยิ่งไม่มี
สันติภาพ เพราะค าว่าเจริญมันหมายถึงมันมากเข้า มันมากขึ้น มันหรูหราขึ้นเท่าน้ัน แต่ไม่ได้หมายความว่า มัน
ถูกต้องมากยิ่งขึ้น (พุทธทาสภิกขุ,2529) 

ยุคโลกาภิวัตน์ (Globalization) ท าให้กระแสวัฒนธรรมตะวันตกเข้ามามีผลต่อการพฤติกรรมของคนไทย
ในปัจจุบันเป็นกระแสทุนนิยมและบริโภคนิยม การวัดค่าของคนจากวัตถุของสังคมไทยในปัจจุบันท าให้เกิดการวัด
คุณค่าความดีงาม ความน่าเคารพสรรเสริญในสังคมจากความมั่ง ค่ัง ยึดติดอยู่กับค่านิยมทางวัตถุ ถือเป็นวิกฤติทาง
จิตใจ ที่ต้องเร่งแก้ไขด้วยการปลูกฝังค่านิยมใหม่ไม่ให้ความส าคัญกับวัตถุหรือไม่เอาส่วนเกิน(พุทธทาสภิกขุ, 2529) 
และพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว ภูมิพลอดุลยเดชก็ทรงสอนให้ประชาชนมีชีวิตอยู่ด้วยความพอเพียง มีน้ าใจ รู้จัก
การเสียสละแบ่งปัน ดังพระราชด ารัสที่พระราชทานแก่คณะครูโรงเรียนสอนศาสนาอิสลาม 4 จังหวัดภาคใต้ เมื่อ
วันที่ 14 สิงหาคม 2519 ความว่า 
 “ความเจริญของคนท้ังหลาย ย่อมเกิดมาจากการประพฤติชอบ การหาเลี้ยงชีพชอบเป็นหลักส าคัญ ผู้
ท่ีจะสามารถประพฤติชอบ และหาเลี้ยงชีพชอบได้ด้วยนั้น ย่อมจะต้องมีท้ังวิชาความรู้ ท้ังหลักธรรมทาง
ศาสนา เพราะสิ่งแรกเป็นปัจจัยส าหรับใช้กระท าการงาน สิ่งหลังเป็นปัจจัยส าหรับส่งเสริมความประพฤติและ
การปฏิบัติการงานให้ชอบ คือ ให้ถูกต้องและเป็นธรรม วิชาการกับหลักธรรมนี้มีประกอบกันในผู้ใด ผู้นั้นจะได้
ประสบความสุข และความส าเร็จในชีวิตโดยสมบูรณ์”(ณัฐหทัย ชลายนะวัฒน์, 2546) ซึ่งรัฐบาลได้น ามาเป็น
กรอบแนวคิดการพัฒนาประเทศในแผนพัฒนาฯ ต้ังแต่ฉบับที่ 8 ถึงฉบับที่ 11 โดยยังคงยึดหลักการปฏิบัติตาม 
“ปรัชญาของเศรษฐกิจพอเพียง” และขับเคลื่อนให้บังเกิดผลในทางปฏิบัติที่ชัดเจนยิ่งขึ้นในทุกภาคส่วน ทุกระดับ 
ยึดแนวคิดการพัฒนาแบบบูรณาการเป็นองค์รวมที่มี “คนเป็นศูนย์กลางการพัฒนา” (ธีรพงษ์ มหาวีโร, 2555) จะ
เห็นได้ว่าทรัพยากรมนุษย์มีความส าคัญต่อการบริหารและการพัฒนาประเทศเป็นอย่างยิ่ง ดังน้ันแผนพัฒนา
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เศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติดังข้างต้นจึงเน้นที่การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ (Human Resource Development) 
เพราะเป็นกระบวนการที่จะเสริมสร้าง และเปลี่ยนแปลงบุคลากรในด้านต่างๆที่จะน าไปสู่การท างานที่มี
ประสิทธิภาพ การพัฒนาคนในปัจจุบัน ซึ่งเป็นปัจจัยส าคัญต่อการพัฒนาประเทศ ได้น าเอาวิทยาการสมัยใหม่มา
เป็นแนวทางในการขับเคลื่อนการพัฒนา โดยอาศัยระบบทุนนิยมจากแนวคิดของสังคมตะวันตก ซึ่งเป็นการพัฒนา
ทางวัตถุที่เน้นบริโภคนิยม เมื่อน ามาปรับใช้กับสังคมไทยน้ันมีข้อจ ากัดและความบกพร่องอยู่หลายด้าน เพราะไม่
สอดคล้องกับบริบทหรือภูมิปัญญาของสังคมไทยที่มีความแตกต่าง มีความหลากหลาย (จรัสพิมพ์ วังเย็น, 2558) 
และที่ส าคัญมองข้ามการพัฒนาทางด้านจิตใจ จนท าให้คุณธรรมจริยธรรมซึ่งเป็นเหมือนเสาต้นใหญ่ที่แข็งแรงคอย
ค้ าจุนสังคมให้อยู่รอดปลอดภัยได้อย่างยั่งยืนถาวรได้ถูกกัดกร่อนก าลังจะหายไปจากสังคมไทย เน่ืองจากการขาด
คุณธรรม จริยธรรมของบุคคลที่นับวันจะทวีความรุนแรงมากขึ้น จนส่งผลให้เกิดปัญหาสังคม และจะกลายไปเป็น
ปัญหาเร้ือรังของชาติบ้านเมืองที่ยากจะแก้ไข (การพัฒนาคุณธรรมจริยธรรม: ปัญหาที่ท้าทายของครูไทย. 
ฟาฏินา  วงศ์เลขา จากหนังสือพิมพ์เดลินิวส์ ฉบับวันที่ 10 มิ.ย. 52) ซึ่งสอดคล้องกับงานวิจัยของ เพ็ญแข ประ
จนปัจจนึก เรื่องการยกระดับคุณธรรม จริยธรรมของสังคมไทยเพื่อการปฏิรูปสังคม: แนวทางและการปฏิบัติ ได้
สรุปไว้ว่า ที่มาหลักของปัญหาจริยธรรมของสังคมไทย ได้แก่ ปัญหาการขาดการ ปลูกฝังคุณธรรม จริยธรรม ให้แก่
บุคคลจนถึงระดับจิตส านึก (Conscience) ดังน้ัน การยกระดับคุณธรรม จริยธรรม จึงได้แก่การปลูกฝังคุณธรรม 
จริยธรรมให้แก่บุคคลจนถึงระดับจิตส านึก 
         เมื่อกล่าวถึงหลักศาสนาพุทธ ก็ต้องย้อนกลับไปในในอดีตที่ผ่านมา ว่าสถาบันที่เกี่ยวข้องโดยตรงคือวัด 
เพราะวัดเป็นสถานที่เผยแผ่หลักธรรมรมค าสอนของศาสนาพุทธ เป็นที่รวมจิตใจของคนไทยและยังเป็นสถานที่ให้
ความรู้แก่คนในสมัยก่อน เพราะยุคน้ันยังไม่มีโรงเรียนในระบบของกระทรวงศึกษาเช่นในปัจจุบันจึงได้ใช้วัดเป็น
สถานที่ให้ความรู้นักเรียนโดยมีพระสงฆ์เป็นผู้อบรมสั่งสอน นอกจากน้ีวัดยังเป็นที่ชุมนุมของผู้คนเพื่อเป็นที่ประชุม
หรือเพื่อเป็นที่ช าระจิตใจ นับได้ว่าเป็นศูนย์รวมจิตใจของคน วัดจึงถือได้ว่ามีอิทธิพลต่อคนไทยต้ังแต่อดีตจนมาถึง
สมัยปัจจุปัน โดยเฉพาะวัดเป็นที่รวบรวมค าสั่งสอนของพระพุทธเจ้า (ธรรมรัตน์   แววศรี,2555) 

ส าหรับวัดไทยในสาธารณรัฐอินเดีย ถือได้ว่าเป็นองค์กรที่สามารถใช้หลักไตรสิกขาในการพัฒนาทรัพยากร
มนุษย์ได้ประสบผลส าเร็จอย่างดียิ่ง โดยได้เร่ิมสร้างขึ้นในคราวที่อินเดียฉลองครบรอบ 25 พุทธศตวรรษ หรือ 
2,500 ปี พระพุทธศาสนา ซึ่งรัฐบาลอินเดียได้เชิญประเทศที่นับถือพระพุทธศาสนาเข้าไปสร้างวัดในอินเดีย ได้แก่ 
ญี่ปุ่น จีน กัมพูชา พม่า ลาว ศรีลังกา ธิเบตและไทย (พระครูปลัดสุวัฒนสัทธาคุณ , 2542) ปัจจุบันมีวัดไทยที่ต้ังอยู่
ในสาธารณรัฐอินเดีย จ านวน 25 วัด  เป็นที่ยอมรับกันอย่างกว้างขวางทั้งในประเทศและต่างประเทศ มีผลงาน
หลากหลายไม่ว่าจะเป็นการเทศน์ การสอนการจัดพิมพ์หนังสือเผยแผ่ธรรมะ และการสร้างสาธารณประโยชน์แก่
ประเทศอินเดียอย่างเป็นรูปธรรมที่ชัดเจน มีน าหลักพระพุทธศาสนามาปรับใช้ในการพัฒนาคนทุกระดับ มีการสอน
พุทธธรรมในรถแสวงบุญเป็นศาลาฟังธรรม ปรับรถเป็นพระอุโบสถส าหรับไหว้พระสวดมนต์ ยกระดับวัดไทย เป็น
โชว์รูมแสดงผลงานของชาวพุทธไทยให้ปรากฎในสายตานานาอารยประเทศที่สังเวชนียสถานอย่างได้ผล ใช้เส้นทาง
ศาสนาพัฒนาจิตใจผู้คน ทั้งเอกชน ข้าราชการ พ่อค้า ประชาชน ครู และนักเรียน จัดไปบวชพระ บวชชี (พระมหา
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ปราโมทย์ มหาวีริโย (ปีกรม), 2548) รวมถึงมีการพัฒนาพระธรรมทูตซึ่งเป็นทรัพยากรมนุษย์ให้มีความ รู้
ความสามารถในการปฏิบัติงานอย่างต่อเน่ือง เช่น หลักสูตรพระธรรมทูตสัญจร เป็นต้น  

การศึกษาการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขากรณีวัดไทยในสาธารณรัฐอินเดีย จะท าให้ได้องค์
ความรู้ในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ โดยใช้หลักไตรสิกขา ในบริบทที่มีความแตกต่าง และยังจะเป็นการแก้ไข
ปัญหาในยุคที่จริยธรรม คุณธรรมและศีลธรรมตกต่ าลง เพื่อให้เกิดการพัฒนาองค์กรและประเทศชาติที่ยั่งยืนต่อไป
ในอนาคต 

 
ค าถามการวิจัย 
      1.แนวคิดการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขา เป็นอย่างไร 
      2. การประยุกต์ใช้แนวคิดใหม่ในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขา เป็นอย่างไร 
        
วัตถุประสงค์ 

1. ศึกษาแนวคิดการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์บนฐานคิดของค าสั่งสอนของพระพุทธเจ้าด้านนิยาม 
ความหมาย ปรัชญา องค์ประกอบ กระบวนการพัฒนา 

2. ศึกษาตัวแบบแนวคิด (conceptual model) การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ ตามหลักไตรสิกขาและ
น ามาวิเคราะห์เปรียบเทียบ สังเคราะห์  

        วิธีการศึกษา 
 วิธีด าเนินการวิจัยจะก าหนดจากลักษณะของเรื่องที่จะท าการศึกษา ค าถามในการวิจัย และวัตถุประสงค์
การศึกษา ซึ่งจะก าหนดรูปแบบการวิจัย  (สุจิตรา บุณยรัตพันธุ์, 2535, หน้า 328-340) เป็นการวิจัยเชิงบุกเบิก 
(exploratory research) ใช้เทคนิคการวิจัยเชิงคุณภาพด้วยการวิจัยเอกสาร เพื่อแสวงหาตัวแบบแนวคิดการ
พัฒนาทรัพยากรมนุษย์ภาคทฤษฎี ทั้งน้ีโดยใช้การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์กระแสหลักซึ่งเป็นแนวทางของตะวันตก
เป็นตัวต้ัง แล้วน าแนวคิดของพระพุทธศาสนามาท้าทายแนวคิดตะวันตก เป็นกระบวนการแสวงหาความรู้แบบนิร
นัย (deductive method) ใช้เทคนิคการสังเคราะห์แบบ Argumentation (Swanson, 1996b) 
        ลักษณะข้อมูลและวิธีการรวบรวมข้อมูล ประกอบด้วยหนังสือ เอกสาร รายงาน การวิจัย รายงานการ
ประชุม รายงานประจ าปี บทความวิชาการ วิทยานิพนธ์ ข้อมูลจากสื่ออิเลคทรอนิคส์ เช่น อินเตอร์เน็ต ทั้ง
ภาษาไทยและภาษาต่างประเทศ สถานที่ใช้ในการเก็บรวบรวมข้อมูลคือ ห้องสมุดของสถาบันการศึกษาต่างๆ ร้าน
หนังสือ จากหน่วยงานต่างๆ เช่น ส านักงานคณะกรรมการการวิจัยแห่งชาติ ขั้นตอนการวิเคราะห์ข้อมูลจากเอกสาร 
จะเริ่มต้นด้วยการประมวลข้อมูล จัดกลุ่มแล้วจึงวิเคราะห์ข้อมูล โดนเน้นประเด็นที่เกี่ยวกับแนวคิดหรือสาระส าคัญ 
ระเบียบวิธีวิจัย และผลการวิจัย ในการเขียนจะใช้การวิเคราะห์เชิงพรรณนา (descriptive analysis) จากการบูร
ณาการองค์ความรู้เข้าด้วยกัน ระหว่างหลักไตรสิกขาและการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์กระแสหลัก ให้เป็นแนวคิดการ
พัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขา ส าหรับแนวทางในการน าเสนอผลการวิจัย จะเริ่มต้นด้วยแนวคิดหลัก 
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ภาพรวม และสาระส าคัญ และค าอธิบายขยายความด้วยการวิจัยเอกสารมีจุดมุ่งหมายในการแสวงหาตัวแบบ
แนวคิดการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขาในภาคทฤษฎี ตัวแบบแนวคิดที่ได้จะน ามาเป็นกรอบในการ
วิเคราะห์กรณีตัวอย่างที่น ามาศึกษาจึงต้องมีแนวความคิดตามข้อค้นพบจากการวิจัยเอกสาร ผลการวิจัยกรณีศึกษา
จึงเป็นข้อค้นพบจากกรณีตัวอย่างที่มีการพัฒนาตามหลักไตรสิกขาตามกรอบการวิจัย ทั้งยังเป็นข้อมูลเชิงประจักษ์
ด้วย ดังน้ันจึงมั่นใจได้ว่ากรณีที่น ามาศึกษามีการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขาในขณะเดียวกันก็จะให้
ข้อมูลเชิงประจักษ์ที่เป็นการปฏิบัติจริง จึงสามารถตอบแนวคิดการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขาในทาง
ปฏิบัติว่าท าอย่างไร ประเด็นที่จะกล่าวถึงในการวิจัยประกอบด้วย หลักเกณฑ์ในการเลือกกรณีที่จะน ามาศึกษา 
เทคนิคที่ใช้ในการรวบรวม การวิเคราะห์ข้อมูล และการตรวจสอบความน่าเชื่อถือ 
      ขอบเขตของการวิจัย 
           ด้านเน้ือหาคือแนวคิดการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขา ในวัดไทยในสาธารณรัฐอินเดีย   ด้าน
พื้นที่ประกอบด้วย วัดไทยพุทธคยา วัดไทยกุสินาราเฉลิมราชย์  วัดไทยนวราชรัตนาราม วัดไทยสิริราชคฤห์ วัด
ไทยสารนาถ  ระหว่าง ปี 2558 – 2559  
                หน่วยท่ีใช้ในการวิเคราะห์ 
 วัดไทยในสาธารณรัฐอินเดีย  5 แห่ง เน่ืองจากการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์เป็นกิจกรรมขององค์การ 
กล่าวคือ องค์การเป็นบริบทส าคัญในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ จึงน าองค์การมาเป็นหน่วยในการวิเคราะห์
เน่ืองจากมีขอบเขตที่ชัดเจน เพื่อน าผลการศึกษาไปพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ตามหลักไตรสิกขาไปประยุกต์ใช้ส าหรับ
องค์การอื่นๆที่มีเงื่อนไขแวดล้อมลักษณะเดียวกัน 

 
 
ผลการวิจัย      

            จากการทบทวนเอกสารที่เกี่ยวข้องพบว่าเป้าหมายในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ในกระแสหลัก  มีอยู่ 2 
ประการคือเพื่อการพัฒนาผลงาน (performance) ให้มีประสิทธิภาพ ประสิทธิผล ผลิตภาพของบุคคลและองค์การ 
และเพื่อให้มนุษย์เกิดการเรียนรู้ (learning) เพื่อตอบสนองความต้องการของมนุษย์ โดยต้ังอยู่บนพื้นฐานของ
จริยธรรม ซึ่งท าให้เกิดกระบวนทัศน์การพัฒนา  2 แบบคือ กระบวนทัศน์การพัฒนาเพื่อผลงาน (performance 
paradigm) และกระบวนทัศน์การพัฒนาเพื่อการเรียนรู้ ซึ่งมีความแตกต่างจากการพัฒนาคนหรือการพัฒนา
ทรัพยากรมนุษย์ในทางพระพุทธศาสนา ที่นอกจากประกอบด้วย 2 กระบวนทัศน์ข้างต้นแล้ว ยังสามารถพัฒนาไป
ถึงอีก 2 กระบวนทัศน์ คือกระบวนทัศน์การพัฒนาในระดับโลกียธรรม และกระบวนทัศน์การพัฒนาใน ระดับ
โลกุตรธรรม สรุปได้ว่าเป้าหมายการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ในทางพระพุทธศาสนา มี 3 ประการ คือ 1) พัฒนา
ทรัพยากรมนุษย์ในองค์การให้ท างานได้อย่างมีประสิทธิภาพ ตอบสนองความจ าเป็นขององค์การได้ มีความสามารถ
ในการประกอบสัมมาอาชีวะ 2) นอกจากพัฒนาให้เป็นคนเก่งมีความสามารถแล้วยังต้องศีลธรรม จริยธรรม ท างาน
ได้อย่างความสุข มีสุขภาพจิตดี เป็นคนดีของสังคมประเทศชาติ และ 3) พัฒนามนุษย์ไปสู่ระดับอุดมคติตามหลัก
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พุทธธรรม คือสู่ระดับนิโรธหรือนิพพาน ซึ่งจะท าให้มนุษย์มีความสุขที่แท้จริงหรือมีสภาพของการดับทุกอย่างสิ้นเชิง

(ฌาน ตรรกวิจารณ์, 2551) ดังน้ันการพัฒนาให้มนุษย์เป็นผู้ที่สมบูรณ์ทั้งทางร่างกายและจิตใจ ไม่ว่าจะเป็นมนุษย์

ในฐานะของคนธรรมดาทั่วไป หรือมนุษย์ในฐานะทรัพยากรขององค์การ จึงกล่าวได้ว่าหลักพุทธธรรมเป็นเสมือนตัว
ช่วยส่งเสริมทัศนคติและท าให้การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์เป็นไปอย่างยั่งยืน และก่อให้เกิดส านึกความรับผิดชอบต่อ
สังคมอย่างยั่งยืนด้วย (พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), 2544) 

การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ให้เป็นผู้ที่ประเสริฐหรือสมบูรณ์ จ าเป็นอย่างยิ่งที่จะต้องพัฒนาไปพร้อมกันทั้ง
ในด้านความรู้ ทักษะ ทัศนคติ โดยเฉพาะทัศนคติด้านคุณธรรม จริยธรรมซึ่งหลักธรรมในพระพุทธศาสนาที่
เหมาะสมส าหรับการพัฒนาคนหรือการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ ที่ครอบคลุมทั้งการพัฒนาด้านกาย พฤติกรรม การ
พัฒนาด้านจิตใจ และการพัฒนาด้านความรู้แจ้งเห็นจริง ก็คือหลักไตรสิกขา อันประกอบด้วย ศีล สมาธิ และ
ปัญญา วัดจึงเป็นสถานที่หรือองค์กรที่สามารถใช้หลักไตรสิกขาในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ได้เป็นอย่างดี ในกรณี
วัดไทยในสาธารณรัฐอินเดียทั้ง 5 แห่งได้ใช้หลักธรรมะข้อน้ีในการพัฒนามนุษย์ที่พิสูจน์ความส าเร็จได้เป็นอย่างดี 

สรุป 
 การพัฒนาทรัพยากรมนุษย์โดยใช้หลักไตรสิกขา เพื่อพัฒนาคนให้เป็นผู้ที่มีความสมบูรณ์ทั้งทางร่างกาย 

และจิตใจน้ัน มีความส าคัญเป็นอย่างยิ่งในการพัฒนาองค์การและสังคมประเทศชาติ โดยเฉพาะวัดไทยใน
สาธารณรัฐอินเดียมีผลงานในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย์ที่โดดเด่นด้วยการน าหลักพระพุทธศาสนามาปรับใช้ในการ
พัฒนาคนทุกระดับรวมถึงพัฒนาพระธรรมทูตให้มีความรู้ความสามารถในการปฏิบัติงานอย่างต่อเน่ือง เช่น จัด
หลักสูตรพระธรรมทูตสัญจรที่มีประโยชน์ในการพัฒนามนุษย์ เป็นต้น ถือได้ว่าเป็นการใช้หลักไตรสิกขาในการ
พัฒนาทรัพยากรมนุษย์ที่เกิดมรรคผลดังที่ได้กล่าวมาแล้วข้างต้น 
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