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เพราะเหตุใดมนุษยและสังคมจึงตองขัดแยงกัน หรือวาบนฐานของความขัดแยง แทที่
จริงแลว  เหตุผลที่ตองขัดแยงก็เพราะความขัดแยงเปนสิ่งจําเปน (Necessary) หรือเปน
ธรรมชาติ (Nature) ของมนุษยและสังคมนั่นเอง ฉะน้ัน มนุษยและสังคมจึงไมสามารถหลีกหนี
ความขัดแยงดังที่ชัยวัฒน สถาอานันท  ใหความเห็นวา “ประวัติศาสตรของมนุษยชาติไมเคย
วางเวนจากความขัดแยง  ไมวาจะในระดับบุคคล   มนุษยมิไดถือกําเนิดมาเหมือนกันแตเปน
ความแตกตางอันเปนผลมาแตพันธุกรรม หรือสภาพแวดลอมทางสังคม”1  จากสถานการณ
ความขัดแยงที่เกิดขึ้นดังกลาว ทําใหเกิดการตั้งคําถามวา สุดทายแลว ความขัดแยงเปนบุญที่
กอใหเกิดการรังสรรคสิ่งดีงามใหแกสังคม หรือวาเปนบาปที่สาบมนุษยและสังคมใหจมอยูกับ
ปญหา และความวุนวายระหวางมนษุยและสังคม   
 ในขณะที่นักขัดแยงวิทยา (Conflict Theorists) ที่จัดอยูในกลุมของนักสังคมวิทยา 
(Social Theorists) มองวา “มนุษยเปนสัตวสังคม” (Social Animals) ที่เปนสวนหนึ่งของสังคม 
และเปนสวนหนึ่งของผลผลิตจากการคบหาสมาคมซึ่งกันและกันของบุคคลในสังคม2  ซ่ึงการที่
มนุษยจะสามารถดํารงชีวิตอยูรอดในสังคมไดน้ัน ก็จําเปนที่จะตองอาศัยปจจัยทางชีวภาพ3   
และปจจัยดานอ่ืน ๆ  เพ่ือสนอง “ความตองการ” ของตนเอง  คําถามมีวา “ความอยาก หรือ
ความตองการ” ไดเขาไปสัมพันธกับความขัดแยงอยางไร เพราะการที่มนุษยและสังคมไมเขาใจ
ธรรมชาติของความอยากหรือความตองการอยางแทจริงใชหรือไม จึงทําให “ติดกับดัก” ของ
ความขัดแยง  

                                                 
 1 ชัยวัฒน สถาอานันท, สันติทฤษฏี/วิถีวัฒนธรรม, (กรุงเทพมหานคร: เรือนแกวการพิมพ, ๒๕๓๙), 
หนา ๓๖. 
 2 Thoresten Sellin, Culture Conflict and Crime, (New York: Social Science Research Council, 
1938). 
 3 ม.ร.ว.พฤทธิสาณ ชุมพล, “สันติภาพภายใตเง่ือนไขของความขัดแยงทางสังคมและการเมือง”, ใน 
มนุษยกับสันติภาพ, (ศรีเพ็ญ ศุภพิทยากุล บรรณาธิการ),  (กรุงเทพมหานคร:  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๓),      
หนา ๔๑. 



 โดยเฉพาะอยางยิ่ง  ประเด็นที่ซามูเอล ฮันติงตัน (Samuel Huntington)4 ให
ความเห็นเรื่อง “การปะทะกันทางวัฒนธรรม” จนทําใหธีรยุทธ บุญมี5 และสุรชาติ  บํารุงสุข6 ได
ตอกย้ําวา รากฐานสําคัญของความขัดแยงในลักษณะดังกลาวเปนเพราะชาติพันธุ-ชาตินิยม 
(Ethno-Nationalism) ซ่ึง ชัยวัฒน สถาอานันท7 และรอฮีม ปรามาส8 ก็มองวา   ลัทธิเผาพันธุ- 
ลัทธิเชื้อชาตินิยม (Ethnocentrism)  และการยึดหลักโดยเนนศาสนาของตัวเองเปนศูนยกลาง 
(Religion Centric) น้ันเปนตัวแปรสําคัญที่จะทําใหเกิดความขัดแยงในยุคปจจุบัน ซ่ึงประเด็น
เหล า น้ี  สัมพันธ กับความอยาก  โดยเฉพาะประเ ด็น  “ความอยากมี  อยากเปน ” ใน
พระพุทธศาสนาดวยหรือไม 

พระพุทธศาสนาซึ่งถือไดวาเปน “ศาสนาแหงสันติ”9  มีทาทีตอปญหาขางตนอยางไร 
พระพุทธศาสนายอมรับไดหรือไมวา “ความขัดแยงเปนธรรมชาติของมนุษยและสังคม”10  
พระพุทธเจาทรงมองความขัดแยงอยางไร  ทรงมองวาเปน “ธรรมชาติของมนุษย”  ซ่ึงถือไดวา
เปน “สิ่งที่มนุษยหลีกเลี่ยงไมพนใชหรือไม”  หรือทรงมองวา “ความขัดแยงไมใชธรรมชาติของ
                                                 
 4 นักรัฐศาสตรชาวอเมริกัน     ไดนําเสนอแนวคิด เร่ือง "การปะทะกันของอารยธรรม” 
(The Clash of Civilizations ดูเพ่ิมเติมใน วารสาร Foreign Affairs ฉบับ Summer 1993                      

< http://www.zmag. org/terrorframe. htm 221144release date CPMPWBContents P. Member P>. 
 5 ธีรยุทธ  บุญมี,  Road Map ประเทศไทย, กรุงเทพมหานคร: สายธาร, ๒๕๔๗), หนา ๓๖-๓๗. 
 6 สุรชาติ บํารุงสุข,   “สงครามขามรัฐ-สงครามในรัฐ:   จากสถานการณโลกถึงภาคใต”,     ใน     มติ
ชนสุดสัปดาห (ฉบับที่ ๑๒๔๙): ๓๓. 
 7 ชัยวัฒน สถาอานันท, อาวุธมีชีวิต, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพฟาเดียวกัน, ๒๕๔๖), หนา ๓๐-
๓๕. 
 8 รอฮีม ปรามาส, สงครามอนาคต และนวัตกรรมทางการทหาร, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ  มติ
ชน, ๒๕๔๗), หนา ๓๖. 

9 คําวา “ศาสนาแหงสันติ” น้ี  สรุปและประเมินจาก ๓ หลักการใหญ กลาวคือ (๑) หลักการแหงสันติ
เชิงปรมัตถที่ช้ีใหเห็นวา “สุขอื่นยิ่งกวาความสงบไมมี” (นตฺถิ  สนฺติปรํ  สุขํ), ขุ.ธ. (บาลี) ๒๕/๒๐๒/๕๒(๒)
หลักการแหงสันติเชิงสังคม หรือเชิงสมมติที่ไมเห็นดวยกับการบาดหมาง การทะเลาะ วิวาท อาฆาต ทําลายซึ่งกัน
และกัน  (บาลี) ๒๕/๗๘๗-๗๙๔/๔๘๘-๔๙๐, ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๗๘๗-๗๙๔/๖๙๐-๖๙๑, โดยเฉพาะอยางยิ่งการ
นําเสนอหลักการท่ีวา “บุคคลที่จะช่ือวาประเสริฐทั้งกาย วาจา และใจ หรือเปนคนดีน้ันไมใชเพราะการเบียดเบียน
สัตวทั้งหลาย (อหึสา  สพฺพปาณานํ)”,  (บาลี) ๒๕/๒๗๐/๖๓. ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๒๗๐/๑๑๖. ขุ.อปทาน. (บาลี) ๓๒/
๒๑/๓๕๘, (ไทย) ๓๒/๒๑/๔๘๖ และ (๓) องคการสหประชาติยกยองใหวันวิสาขบูชาเปนวันสําคัญสากลของ
สหประชาติเพราะเปนศาสนาแหงสันติภาพใน ๒๕๔๑.  

10 นักคิดที่มองความขัดแยงในลักษณะน้ี ประกอบไปดวยนักคิดตางประเทศ เชน จอรด ซิมเมล 
ราลฟ  ดาหเรนดอรฟ เจมส  โค เปนตน สวนนักคิดของประเทศไทย เชน พระธรรมปฏก (ป.อ.ปยุตฺโต)  วันชัย 
วัฒนศัพท  ชัยวัฒน สถาอานันท  และสมภาร พรมทา  (ดูรายละเอียดใน พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส “รูปแบบการ
จัดการความขัดแยงโดยพุทธสันติวิธี: ศึกษากรณีลุมนํ้าแมตาชาง จ.เชียงใหม”, บัณฑิตวิทยาลัย มหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘. 



มนุษย” หากคําตอบเปนไปในลักษณะนี้  พระองคนําเสนอคําวา “ทุกข” ใน “ไตรลักษณ”  และ
พยายามจะย้ําวา “เราสอนเร่ืองทุกขกับความดับทุกข”  ขึ้นมาเพ่ืออะไร  

ในขณะเดียวกัน หากคําสอนเรื่อง “ความทุกข” คือ “ความขัดแยง” ของชีวิตในเชิง
ปจเจก และเชิงสังคมวิทยา   ซ่ึงเปนสิ่งที่ควรกําหนดรู เขาใจ  ละหรือจัดการแลว  ถาเปนเชนนี้ 
มนุษยและสังคมควรจะกําหนดรู และมีทาทีตอความขัดแยงอยางไรจึงดําเนินชีวิตไดอยาง
ประสานสอดคลองและมีความสุขบนโลกของความแตกตางที่ปรากฏในสังคมปจจุบัน 
 
๒. เพราะเหตุใด มนุษยและสังคมจึงขัดแยงกัน 
 เ ม่ือศึกษาและวิ เคราะหปจจัยที่กอให เ กิดความขัดแยงในคัมภีรสําคัญทาง
พระพุทธศาสนาจะพบคําตอบใน ๒ ประเด็นใหญๆ ดวยกัน กลาวคือ 
 ๒.๑ เหตุปจจัยภายในที่กอใหเกิดความขัดแยง 
  “ปปญจธรรม” ซ่ึงหมายถึง “ธรรมเปนเคร่ืองเนิ่นชา” ถือไดวาเปนตัวแปรสําคัญ
ประการหนึ่งที่ทําใหมนุษยและสังคมเกิดความขัดแยง  เหตุผลสําคัญที่ทําใหหมวดธรรมกลุมน้ี
ไดชื่อวา “เน่ินชา” ก็เพราะเม่ือเกิดขึ้น หรือมีอยูในบุคคลใด หรือองคกร หรือกลุมบุคคลใด จะทํา
ใหบุคคล หรือองคกรน้ันเกิดการพัฒนาไปอยางลาชา หรือพัฒนาศักยภาพภายในไดอยางลาชา
น่ันเอง 
 “ปปญจธรรม” น้ี ประกอบไปดวยหลักธรรมที่สําคัญ ๓ ประการ กลาวคือ ตัณหา 
ทิฏฐิ และมานะ11   ทั้งสามประการถือไดวา มีอิทธิพล และมีความสําคัญอยางยิ่งที่กอใหเกิด
ความขัดแยงขึ้นในบุคคล หรือกลุมบุคคล   
 ๒.๑.๑ ตัณหา: ที่มาของความขัดแยง 
 “ตัณหาเปนที่มาของความขัดแยงอยางไร”  สาเหตุสําคัญที่ทําใหตัณหาเปนตัว
จุดชนวนใหเกิดความขัดแยงในแงของการทะเลาะวิวาทก็เพราะมีคําวา “สิ่งเปนที่รัก” เขามา
เก่ียวของ  เพราะหากวิเคราะหคําวา “สิ่งเปนที่รัก” ยอมมีนัย ๒ ประการ กลาวคือ “สัตว12   และ
สังขาร13”  สิ่งที่เปนที่รักทั้ง ๒ ประการนี้จัดไดวาเปน “หัวเชื้อ” สําคัญที่ทําใหเกิดการทะเลาะ
วิวาทกัน เพราะมนุษยมีความหวาดระแวงวาสิ่งที่ตนเองรักน้ันจะถูกบุคคลอ่ืนแยงไป กําลังถูก
แยงไป หรือถูกแยงชิงไปแลว  ขณะเดียวกัน เม่ือส่ิงที่ตนเองรักจะผันแปรไป กําลังผันแปรไป 

                                                 
 11 ขุ.ม. (บาลี) ๒๙/๗๔/๑๕๗.  ขุ.ม. (บาลี) ๒๙/๘๑/๑๗๐.  ขุ.ม. (บาลี) ๒๙/๑๐๙/๒๓๑. ธรรมเปน
เครื่องเนนชา คือ ตัณหา ทิฏฐิ และมานะ  ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๐๙/๓๓๑.ธรรมเปนเครื่องเน่ินชา มีตัณหาเปนตน ช่ือ
วา ธรรมเปนสวนแหงความเน่ินชา ในพระสูตรบางแหงเรียงปปญจธรรมโดยเริ่มจาก “ตัณหา มานะ และทิฏฐิ”    ดู
เพ่ิมเติมใน  ม.อุ.(ไทย) ๑๔/๓๙๓/๔๔๕. เปนที่นาสังเกตวา ในเลมที่ ๒๙ น้ีจะเรียงตามท่ีปรากฏในงานวิจัยน้ี
ทั้งสิ้น. ปปฺจาเยว  ปปฺจสงฺขาติ ตณฺหาทิปปฺจาเยว  ปปฺจสงฺขา  ขุ.ม.อ. _/๑๐๙/๓๕๙. 
 12สัตว ไดแก มารดา บิดา พ่ีชายนองชาย พ่ีสาวนองสาว  บุตร ธิดา มิตรหรือผูรวมสายโลหิตเปนตน 
 13 สังขาร ไดแก รูปเสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ที่นาพอใจ 



หรือไดผันแปรไปแลว14  อาการเหลาน้ีน่ีเองที่ทําใหมนุษยตองทะเลาะวิวาทกันเพ่ือชวงชิง 
“ภาวการณนํา” เพ่ือใหสิ่งน้ัน “คงดํารงอยูกับตน”  โดยการยึดม่ันในสิ่งเหลาน้ันวาเปนของเรา
ดวยอํานาจแหงตัณหา 
 ในประเด็นเดียวกันนี้ พราหมณอารามทัณฑะไดถามพระมหากัจจายนะวา “อะไรคือ 
เหตุปจจัยที่ทําใหเกิดความขัดแยงกันระหวางกษัตริยกับกษัตริย  พราหมณกับพราหมณ  และ
คฤหบดีกับคฤหบดี”  คําตอบก็สอดคลองกับประเด็นเบื้องตนวา “ เพราะความยึดม่ันกามราคะ 
ตกอยู       ในอํานาจกามราคะ  กําหนัดยินดีในกามราคะ  ถูกกามราคะกลุมรุม  และถูกกาม
ราคะครอบงํา    เปนเหตุ” 15  อยางไรก็ตาม  กามทั้งหลายยังทําให “มารดากับบุตร บุตรกับ
มารดา บิดากับบุตร บุตรกับบิดา  พ่ีนองกัน ยอมถึงการทะเลาะ แกงแยง และวิวาทกัน ทําราย
กันและกันดวยฝามือบาง ดวยกอนดินบาง ทอนไมบาง ศัสตราบาง ถึงความตายในที่น้ันบาง 
ไดรับทุกขปางตายบาง” และเพราะกามนั่นเองจึงทําให “ ชนทั้งหลายถือดาบและโล จับธนูพาด
ลูกศรบาง วิ่งเขาสูสงครามปะทะกันทั้ง ๒ ฝาย เม่ือพวกเขายิงลูกศรไปบาง พุงหอกไปบาง กวัด
แกวงดาบฟนบาง ชนเหลาน้ันถูกลูกศรเสียบเอาบาง โดยหอกแทงบาง ถูกดาบตัดศีรษะ พวก
เขาตายในที่น้ันบาง...16 
 สิ่งที่สามารถยืนยันสมมติฐานขอน้ีไดดีที่สุดก็คือ ประเด็นที่วาดวย “สงครามน้ํา”
ระหวางชาวศากยะและโลกิยะก็จัดไดวา เปนสงครามที่เร่ิมตนดวยการแยงชิงทรัพยากรน้ํา          
เพ่ือนําไปใชในเชิงกสิกรรม  นอกจากน้ัน  สงครามระหวางพระเจาปเสนทิโกศล และ                
พระเจาอชาตศัตรูเปนการแยงชิงดินแดน และพื้นที่ทางเศรษฐกิจ  หรือสงครามระหวางพระเจา
อชาตศัตรูกับเจาลิจฉวีเพ่ือแยงชิงคันธชาต   สงครามเหลาน้ี จัดไดวาเปน “สงครามวัตถุกาม” 
ทั้งสิ้น   โดยมี “ตัณหา”  เปนผูบัญชาการอยูเบื้องหลังการดําเนินกิจกรรมตาง ๆ ภายนอก 
 ๒.๑.๒ ทิฏฐิ: ที่มาของความขัดแยง 
 คําวา “ทิฏฐิ” หมายถึง “ความเห็น” หรือ “ลัทธิ”  ทิฏฐิในบริบทน้ีไดแกทิฏฐิในแง “ลบ” 
ประกอบไปดวยสักกายทิฏฐิ  ๒๐ มิจฉาทิฏฐิ  ๑๐ อันตคาหิกทิฏฐิมีวัตถุ ๑๐ จนถึงทิฏฐิ ๖๒17 
การที่มนุษยยึดม่ันถือม่ันในทิฏฐิ (ทิฏุปาทาน) อยางใดอยางหน่ึงดังที่ไดกลาวแลว จึงทําใหเกิด
การทะเลาะวิวาทกันในกลุมของคนที่มีความเห็นแตกตางกันแตไมยอมรับ18ความคิดเห็นของ    
คนอ่ืน  เน่ืองจากบุคคลแตละคนมีจุดยืนของตัวเอง ดวยเหตุผลดังกลาว พระพุทธเจาทรงย้ําวา 

                                                 
 14 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๘๙/๓๐๑-๓๐๒. 
 15 อง.ทุก. (ไทย) ๒๐/๓๘/๘๓. 
 16 ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๑๓๖/๔๔๓-๔๔๔. 
 17 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๗๔/๔๙๒-๔๙๔. 
 18 บาลีใชคําวา “ไมยอมรับธรรมของคนอื่นเลย” อธิบายวา “ไมยอมรับ คือไมเห็นตามไมคลอยตาม  
ไมยินดีตามธรรม คือ ทิฏฐิ  ปฏิปทา มรรค ของผูอื่น.   ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๑๕/๓๔๑. 



“ชนเหลาใดยังถือทิฏฐิ19  ชนเหลาน้ัน ยอมเที่ยวกระทบกระทั่งกันในโลก” 20 และ “สัตวทั้งหลาย
ผูยึดถือในทิฏฐิทั้งหลายวา ยอดเย่ียม  ยอมทําทิฏฐิใดใหยิ่งใหญในโลกกลาวทิฏฐิอ่ืนทุกอยาง
นอกจากทิฏฐิน้ันวาเลว  เพราะฉะน้ัน สัตวเหลาน้ันจึงไมลวงพนการวิวาทไปได” 21 ดังจะเห็นได
จากกรณีของพราหมณที่ถือทิฏฐิตางกันวา สิ่งทั้งปวงเปนที่พอใจแกเรา   สิ่งทั้งปวงไมเปนที่
พอใจแกเรา  บางสิ่งเปนที่พอใจแกเรา และบางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา”  จึงทุมเถียงกัน เม่ือทุม
เถียงกัน  ทําลายกัน  และเบียดเบียนกัน22 
 อยางไรก็ตาม  การขัดแยงกันในลักษณะนี้มิไดเกิดขึ้นเฉพาะพราหมณ หรือเจาลัทธิ    
ตาง ๆ แตประการใด  แมในหมูสมณะก็เชนเดียวกัน ดังที่พราหมณอารามทัณฑะไดถามพระ         
มหากัจจายนะวา  “อะไรเปนเหตุ เปนปจจัยใหสมณะขัดแยงกับสมณะ” ทานก็ตอบวา “เพราะ
ความยึดม่ันทิฏฐิราคะ  ตกอยูในอํานาจทิฏฐิราคะ  กําหนัดยินดีในทิฏฐิราคะ  ถูกทิฏฐิราคะกลุม
รุม และถูกทิฏฐิราคะครอบงําเปนเหตุ  แมสมณะก็ขัดแยงกับสมณะ” 23   
 กรณีศึกษาที่เห็นไดอยางชัดเจนก็คือ การท่ีพระภิกษุชาวเมืองโกสัมพีถกเถียงกัน
เก่ียวกับ “นํ้าที่เหลือไวในกระบวยเปนอาบัติหรือไม”  ประเด็นนี้ไดสะทอนแนวคิดในเชิง “ทิฏฐิวิ
วาทะ” ไดเชนเดียวกัน  เพราะพระวินัยธร และพระธรรมกถึกตางก็มีจุดยืนของตัวเอง จึงทําให
ขอขัดแยงลุกลามไปอยางรวดเร็ว  นอกจากนั้น ประเด็นที่เก่ียวของในการทําสังคายนาครั้งที่ ๑ 
ถึง ๓ ก็เชนเดียวกัน  ความคิดเห็นที่แตกตางกันระหวางพระปุราณะกับพระสงฆกระแสหลักที่
นําโดยพระมหากัสสปเถระเกี่ยวกับการตีความวัตถุ ๘ ประการก็ดี   การตีความพุทธบัญญัติที่
แตกตางกันระหวางพระยสกากัณฑบุตรและคณะที่เปนพระสงฆกระแสหลักกับพระภิกษุเมืองวัช
ชี เปนตนก็ดี  เหลาน้ีลวนสะทอนนัยที่นาสนใจเกี่ยวกับ “การยึดม่ันในทิฏฐิ” ของตนทั้งสิ้น 
 เม่ือกลาวโดยสรุปแลว “ทิฏฐิ” จัดไดวาเปนตัวแปรที่สําคัญประการหนึ่งที่ทําให
พราหมณ เจาลัทธิ หรือสมณะตาง ๆ ตองทะเลาะวิวาทกัน เพียงเพราะตองการรักษาจุดยืนของ
ตนเองเอาไว โดยไมยอมรับ หรือสนใจแนวคิดของคนอ่ืน  และนอกจากการไมยอมรับและไม
สนใจแลว ยังเปนที่มาของการดูถูก และเหยียดหยามดังพุทธพจนที่วา24  
   “สัตวเกิดผูยึดถือในทิฏฐิทั้งหลายวายอดเย่ียม 
  ยอมทําทิฏฐิใดใหยิ่งใหญในโลก 
  กลาวทิฏฐิอ่ืนทุกอยางนอกจากทิฏฐิน้ันวา ‘เลว’ 

                                                 
19 ซึ่งทิฏฐิตามนัยน้ีก็คือ  “โลกเที่ยง... หรือหลังจากตายไปแลวตถาคตจะวาเกิดอีกก็ไมใช จะวาไมเกิดอีก           ก็
ไมใช” เปนตน เมื่อยืดถือจึงกระทบกระทั่งกัน  ทํารายกัน ดวยอํานาจแหงทิฏฐิ  ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๘๒/๒๔๔-๒๔๕. 
 20 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๘๒/๒๔๓. 
 21 ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๘๐๓-๘๐๗/๖๙๔. 
 22 ม.ม. (ไทย) ๑๓/๒๐๒-๒๐๔/๒๓๙-๒๔๒. 
 23 ทิฏฐิราคะในท่ีน้ี หมายถึงราคะที่เกิดขึ้นเพราะอาศัยทิฏฐิ ๖๒ ประการเปนเหตุ  องฺ.ทุก.อ. ๒/๓๘/
๔๘. 
 24 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๓๑/๑๒๓. 



  เพราะฉะนั้น  สัตวเหลาน้ันจึงไมลวงพนการวิวาทไปได” 
 ประเด็นที่ทําใหผูเขียนตั้งขอสังเกตก็คือวา อะไรเปนแรงจูงใจสําคัญที่ทําใหเจาลัทธิ 
หรือบุคคลใดบุคคลหนึ่งยกยองลัทธิ หรือแนวคิดของตัวเอง แลวทับถมแนวคิดอ่ืนวา “ใชไมได” 
หรือ “ไมเขาทา”  คําตอบที่คนพบก็คือ เจาลัทธิหรือเจาของแนวคิดตาง ๆ เห็นชองทางที่จะ
ไดรับผลประโยชนใน ๒ ดานดวยกัน25 กลาวคือ อานิสงสในชาติน้ี ซ่ึงไดแก ไดรับผลประโยชน
ในแงของสักการะ ความเคารพ การนับถือ การบูชา การยําเกรง จากผูที่นับถือ และชื่นชอบใน
แนวคิดตาง ๆ และอานิสงสในชาติหนา ไดแก การเชื่อม่ัน และยึดม่ันในทิฏฐิดังกลาวน้ัน จะเปน
เหตุเปนผลใหตัวเองไดไปเกิดภพและภูมิที่ตัวเองตองการ และแนวคิดน้ีจะ    เปนสะพานให
ตัวเองทอดเดินไปสูความบริสุทธิ์หมดจดได 
 เหตุผลทั้ง ๒ ประการดังกลาว  จัดไดวาเปนแรงจูงใจสําคัญที่ทําใหบุคคล หรือ    
กลุมบุคคลพยายามรักษา “ที่ม่ัน” “จุดยืน” เอาไวใหได เพราะการพยายามรักษา “ที่ม่ัน” ยอม
หมายถึงการรักษา “พ้ืนที่” ของการดําเนินชีวิตในสังคมไดอยางสมเกียรติ และมีความสุขในโลก
น้ี  นอกจากนั้น การที่บางคนพยายามรักษาจุดยืนของตัวเองเอาไวอาจเปนเพราะการเล็งผลเลิศ
วา แนวคิดของตัวหรือกลุมของตนกอใหเกิดสันติสุขในโลกหนา หรือภพหนาได  ถึงแมวาการ
รักษาจุดยืนดังกลาวตองแลกมาดวยการทะเลาะวิวาท หรือตองฆาคนอ่ืน ๆ    ที่ไมเห็นดวยกับ
แนวคิดของเรา  หรือการใชคนอ่ืนเปนเคร่ืองมือในการทําลายลางคนที่ไมเห็นดวยกับตัวเอง และ
หากตองการใหสถานการณความรุนแรงดังกลาวเต็มไปดวยความสมเหตุสมผลมากย่ิงขึ้นก็
อาจจะฆา หรือทําลายเครื่องมือที่ตนเองใชงานเรียบรอยแลวก็ได ดังจะเห็นไดจากการที่กลุม
เดียรถียไดใชนางสุนทรีเปนเคร่ืองมือในการกําจัดพระพุทธเจาเปนกรณีศึกษา  เพียงเพราะ
ตองการไดลาภ สักการะ และการนับถือจากคน  อ่ืน ๆ ในสังคม  หลังจากนั้นก็ไดสั่งใหฆานาง
สุนทรี 
 ๒.๑.๓  มานะ: ที่มาของความขัดแยง 
 พระพุทธเจาใหคําจํากัดความคําวา “มานะ” วา  “การถือตัว กิริยาที่ถือตัว ภาวะที่ถือ
ตัว ความลําพองตน ความทะนงตน ความเชิดชูตนเปนดุจธง ความเหอเหิม  ความที่จิตตองการ
เชิดชูตนเปนดุจธง”26  ปญหาก็คือ “อะไรที่ทําใหมนุษยสําคัญตัววาดีกวาคนอ่ืน”  จากการศึกษา
พบวา มนุษยใชสถานะของความเปนชาติ โคตร ความเปนบุตรของผูมีตระกูล ความเปนผูมีรูป
งาม ทรัพย การศึกษา หนาที่การงาน หลักแหงศิลปวิทยา วิทยฐานะ  ความคงแกเรียน ปฏิภาณ 
หรือ     สิ่งอ่ืนนอกจากที่กลาวแลววา เราเลิศกวาเขา”27  หากวิเคราะหในประเด็นนี้ก็คือ มนุษย
ไดอาศัยคุณสมบัติดังกลาวเปนเคร่ืองมือสําคัญในการแสดงตน หรือแสดงตัววา “ตัวเองดี” หรือ 
“เดนกวา คนอ่ืน” ในคุณสมบัติเหลาน้ัน  และน่ันจึงเปนที่มาของการ “ถือตัว” และ “ยึดม่ันใน
ความถือตัว” 

                                                 
 25 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๓๒-๓๓/๑๒๕-๑๒๖. 
 26 ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๓/๓๕๓. ดูเทียบใน ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๗๘/๕๑๐. 
 27 ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๑๐๓/๓๕๑-๓๕๓. ดูเทียบใน ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๗๘/๕๐๘-๕๑๐. 



 ประเด็นจึงอยูตรงที่วา “การถือตัว  ความลําพอง หรือความทะนงตน” น้ัน ทําใหเกิด  
การทะเลาะวิวาทจนนําไปสูการฆากัน หรือการทําสงครามฆาลางเผาพันธุกันไดอยางไร  ดังที่
พระพุทธเจาตรัสวา “ผูใด สําคัญวา เราเสมอเขา เลิศกวาเขา หรือดอยกวาเขา  ผูน้ันพึงตอง
วิวาทกันดวยความถือตัวน้ัน” 28 
 สาเหตุสําคัญก็เพราะวาการถือตัวดังกลาวน้ันนําไปสูการลบหลู ดูหม่ิน และเกลียดชัง 
คน อ่ืน ดังจะเห็นไดชัดเจนจากกรณีของ “เจาศากยะ” มีความถือตัววา เผาพันธุของตัวเองเปน
เผาพันธุที่ดี บริสุทธิ์ และวิเศษกวาคนอ่ืน  ฉะน้ัน จึงเปนไปไมไดที่ธิดากษัตริยศากยะจะตองไป
แตงงานกับพระเจาปเสนทิโกศลที่มี “ที่มา” หรือ “ตนกําเนิดไมชัดเจน” และในขณะเดียวกัน การ
ที่ลูกหลานของเจาศากยะจะไหวพระเจาวิฑูฑภะก็เปนเรื่องที่เปนไปไมไดเชนเดียวกัน   และ
โดยเฉพาะอยางยิ่ง การที่พระเจาวิฑูฑภะซึ่งเปนลูกนางทาสีจะน่ังตั่งของเจาศากยะก็นับเปนการ
กระทําที่ “นารังเกียจ” ฉะน้ันจึงตองใชนํ้านมลาง การกระทํา และแสดงออกในลักษณะนี้  ยอม
นับวาเปนการดูหม่ิน ชิงชัง และรังเกียจคนอ่ืน  และการกระทําดังกลาวน่ันเองไดนําไปสู “ภาวะ
แหงการเกลียดชัง” ที่พระเจาวิฑูฑภะมีตอเจาศากยะจนนําไปสู “สงครามฆาลางเผาพันธุ” ใน
ที่สุด 
 ดวยเหตุผลดังกลาวมาแลวทําใหพระพุทธเจาตองย้ําเตือนพระภิกษุทั้งหลายวา29   
“ภิกษุไมพึงสําคัญตนวา เราเลิศกวาเขา  เราดอยกวาเขา  หรือวาเราเสมอเขาเพราะคุณธรรม
น้ัน”  การย้ําเตือนในลักษณะดังกลาวน้ัน ยอมเปนเพราะพระองคไดทรงมองเห็นหายนะที่จะ
เกิดขึ้นแกตัวของพระภิกษุในแงของการฝกฝนพัฒนาตนเอง และการดํารงตนอยูในสังคมสงฆ
และสังคมอ่ืน ๆ  
 จะพบวา เกิดจากรากเหงาที่สําคัญ ๓ ประการ กลาวคือ “ตัณหา ทิฏฐิ และมานะ” 
รากเหงาเหลาน้ีถือไดวา “เปนสิ่งที่กอใหเกิดความเนิ่นชา” ในการพัฒนาศักยภาพมนุษย  และ 
เหน่ียวรั้งการพัฒนาองคกร และสังคมดวย  ดังจะเห็นวาเหตุการณตาง ๆที่เกิดขึ้นในสังคมที่
เก่ียวของกับการทะเลาะวิวาทจนนําไปสูการฆากัน หรือทําลายกันนั้นลวนเกิดจากรากเหงา
เหลาน้ีทั้งสิ้น  ฉะน้ัน กระบวนการแกไขปญหาจึงไมไดมองเพียงแคปรากฏการณภายนอก
เทาน้ัน หากตองมองเขาไปเพ่ือทําการศึกษา และเขาใจในมิติภายในดวย  จึงทําใหปญหาไดรับ
การแกไขอยางตรงจุดและรอบดาน 
 ๒.๒ เหตุปจจัยภายนอกที่กอใหเกิดความขัดแยง 
 เหตุปจจัยภายนอกที่กอใหเกิดความขัดแยงน้ัน  จากการศึกษาและวิเคราะหคัมภีรใน
พระพุทธศาสนานั้น  พบประเด็นที่นาสนใจ ดังตอไปน้ี 
 ๒.๒.๑ ขอเท็จจริง หรือขอมูลเปนที่มาของความขัดแยง 
 ขอเท็จจริงหรือขอมูลน้ี  ถือไดวาเปนตัวแปรสําคัญที่จะกอใหเกิดความขัดแยง  ซ่ึง    
เหตุปจจัยหลัก ๆ ที่ขอมูลหรือขอเท็จจริงนํามาซ่ึงความขัดแยงก็เพราะวา การวิเคราะห  การ

                                                 
 28 ขุ.ม. (ไทย) ๒๒/๗๗/๒๓๑. 
 29 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๕๓/๔๒๐. 



ตีความ การแปรผลขอมูล และการสื่อสารที่ผิดแผกแตกตางออกไปจากขอเท็จจริงที่คงอยู  หรือ
ในทิศทางตรงกันขาม  เราอาจจะเขาใจ ซ่ึงความเขาใจอาจจะเกิดจากการตีความ วิเคราะห  
หรือไดรับ      ความบอกเลาจากบุคคลที่นาเชื่อถือ  แตเม่ือมีบางคนไดนําขอมูลที่เปนชั้นปฐม
ภูมิมาชี้แจง  เราอาจจะ ไมยอมรับ และมองวาขอมูลดังกลาวน้ันอาจจะไมใชขอมูลที่แทจริงก็ได 
 เม่ือนําประเด็นเก่ียวกับปจจัยที่กอใหเกิดการหมาดหมาง การทะเลาะ แกงแยง และ
วิวาทดังกลาวมาวิเคราะหประเด็นความขัดแยงตาง ๆ ที่เกิดขึ้นใน “กรณีโกสัมพีศึกษา กรณีการ
ทําสังคายนาครั้งที่ ๑  และครั้งที่ ๒”  จะพบขอเท็จจริงเก่ียวกับความขัดแยงดานขอมูลดังน้ี 
 (๑) ประเด็นที่เกิดขึ้นในกรณีโกสัมพีศึกษา30  พบวา  แรกเริ่มเดิมทีน้ัน พระวินัยธร
ไดบอกพระธรรมกถึกวา การที่พระธรรมกถึกเหลือนํ้าชําระเอาไวในกระบวยนั้นไมจัดวาเปน
อาบัติเพราะไมไดตั้งใจ  ซ่ึงพระธรรมกถึกก็คลอยตามประเด็นดังกลาว แตเม่ือกาลเวลาผานไป 
พระวินัยธรกลับนําเสนอขอมูลใหมวา สิ่งที่พระธรรมกถึกทําน้ัน เปนการตองอาบัติทั้ง ๆ ที่ไมรู 
 ตัวแปรสําคัญที่ใหเกิดสถานการณเชนนี้ก็เพราะพระวินัยธร และพระธรรมกถึก  
เขาถึงขอมูลที่แตกตางกัน  พระวินัยธรทราบวาพระพุทธเจาไดบัญญัติวินัยขอดังกลาว แตพระ
ธรรมกถึกไมทราบขอเท็จจริงดังกลาว  และการที่ทั้งคูเขาถึงขอมูลที่แตกตางกันนั้น ไดทําให
ปฐมบทของความขัดแยงไดเกิดขึ้น  นอกจากน้ัน ความขัดแยงไดปะทุขึ้นมาอีกเม่ือพระวินัยธร
ไดแปรขอมูลอันเปนประเด็นสวนตัวของทั้งคูไปสูลูกศิษยของทาน และการแปรขอมูลดังกลาวจะ
ไมเกิดความขัดแยงเลย หากเต็มไปดวยขอมูลที่เต็มไปดวยขอเท็จจริง 
 ประเด็นความขัดแยงไดลุกลามขึ้นเม่ือพระธรรมกถึกมองวา ตนเองไมไดรับความ
เปนธรรมจากการนําเสนอขอมูลดังกลาว  เพราะขอมูลดังกลาวไดทําใหเกิดภาพลบแกตนเอง 
ดังนั้น  การนําเสนอขอมูลของพระธรรมกถึกในชั้นนี้ แทนที่จะตอบคําถามใหแกขอมูลที่เกิดขึ้น
แกลูกศิษยตามความเปนจริงเพียงเทาน้ัน  แตสิ่งที่นําเสนอเพ่ิมเติมจากขอมูลดังกลาวก็คือ 
“ทานพูดเท็จ” ประเมินคําพูดในลักษณะนี้พบวา เต็มไปดวยอารมณและความรูสึกที่วาตัวเอง  
“ถูกแฉ” หรือ “ถูกหักหลัง”  สรุปก็คือ “เม่ือทานปรับอาบัติทุกกฎผมได  ทําไมผมจะปรับอาบัติ
ปาจิตตียทานไมได” ซ่ึงวิธีการน้ีเปนการเผชิญหนาในลักษณะของการหนามยอกเอาหนามบง 
หรือตาตอตาฟนตอฟน  อุณภูมิความขัดแยงจึงเพ่ิมขึ้นอยางรวดเร็ว 
 (๒) กรณีการสังคายนาคร้ังที่ ๑31 น้ัน  เม่ือวิเคราะหจากพฤติกรรมของพระปุราณะ
พบวา ทานยึดม่ันและถือเอาตามที่ตัวเองเคยไดยินไดฟงมาวาควรปฏิบัติตามสิกขาบท ๘ 
ประการที่พระพุทธเจาไดตรัสไวตลอดไป ในขณะที่พระมหากัสสปเถระ และคณะไดชี้ใหเห็นวา

                                                 
30 ดูเพ่ิมเติมใน วิ.ม. (ไทย) ๕/๔๖๘-๔๗๓/๓๖๒-๓๖๘.  ม.มู. (ไทย) ๑๒/๕๙๓-๕๙๙/๕๓๓-๕๓๖. 

ม.มู.อ. ๒/๔๙๓-๕๐๐/๓๐๘-๓๑๒. 
31 ดูเพ่ิมเติมใน วิ.จู. ๗/๔๓๗/๓๗๖, วิ.ม. ๕/๓๐๓/๓๗๖. วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๓๘/๓๗๗. ม.อ.ุ (บาลี) ๑๔/

๔๑-๔๒/๓๒-๓๓,  ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๔๑-๔๒/๕๐-๕๑. ม.อุ.อ. ๓/๔๑-๔๒/๒๑-๒๔. ม.อุ.ฏี. _/๔๑-๔๒/๒๘๖-
๒๘๘. ดูการวิเคราะหเพ่ิมใน พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส “รูปแบบการจัดการความขัดแยงโดยพุทธสันติวิธี:ศึกษา
กรณีลุมนํ้าแมตาชาง จ.เชียงใหม”, อางแลว. 



ขอเท็จจริงหรือขอมูลดังกลาวน้ัน  พระพุทธองคทรงอนุญาตใหพระภิกษุปฏิบัติไดเฉพาะในยุค
ขาวยากหมากแพงเทาน้ัน   และถึงแมวาพระมหากัสสปเถระจะยกเหตุผล อันใดมาชี้แจง  แต
พระปุราณะก็ไมยอมปฏิบัติตาม จะขอปฏิบัติตามมติของตนเองเทาน้ัน ซึ่งประเด็นความขัดแยง
ของพระเถระทั้งสอง กลุมน้ี จึงเกิดขึ้นจากการยืนยันแหลงที่มาของขอมูลที่แตกตางกัน   
 (๓) กรณีการทําสังคายนาครั้งที่ ๒32   จะเห็นวา วัตถุ ๑๐ ประการที่พระภิกษุเมือง
วัชชีไดนําเสนอนั้นสอดรับกับสิ่งที่พระพุทธเจาไดตรัสเองไวใน ๕ ประการหลักดวยกัน  
ขอเท็จจริงหรือขอมูลดังกลาวน้ันเปนขอมูลที่แตกตางกันอยางสิ้นเชิงกับหลักการที่ปรากฏใน
พระไตรปฎกตามที่พระสงฆกระแสหลักนํามากลาว และชี้ใหเห็นถึงความผิดปกติของกลุม
พระภิกษุเมืองวัชชี   การท่ีฝายพระภิกษุเมืองวัชชีเขาถึงขอมูลที่ผิดพลาดดังกลาว ไดทําใหเกิด
ความขัดแยงกันอยางรุนแรง จนนําไปสูการสังคายนาคร้ังที่ ๓ 
 ๒.๒.๒  ผลประโยชน หรือความตองการ เปนที่มาของความขัดแยง  
ผลประโยชน หรือความตองการนั้น จัดไดวาเปนเหตุปจจัยที่กอใหเกิดความขัดแยงภายนอกท่ี
ชัดเจนประการหนึ่ง  โดยเฉพาะอยางยิ่ง  การที่ทรัพยากร หรือส่ิงของมีจํานวนจํากัด  แตความ
ตองการ หรือผูที่มีความตองการน้ันมีจํานวนมากกวา  หากไมสามารถที่จะจัดการทรัพยากรหรือ
สิ่งของอยางเปนระบบแลว  ก็ยอมเปนการงายที่จะทําใหความขัดแยงปะทุขึ้นมาเพื่อแยงชิงสวน
แบงดังกลาว   ดังจะเห็นไดจากกรณีการแยงทรัพยากรนํ้าของชาวศากยะและโกลิยะ33ก็
เน่ืองมาจากการที่ทั้งสองกลุมตองการนํ้าเพ่ือใชในการกสิกรรม แตปญหาก็คือ นํ้าน้ันมีปริมาณที่
สามารถจะรองรับพ้ืนที่นาของกลุมใดกลุมหน่ึงเทาน้ัน  การเจรจาจึงเกิดขึ้น แตสุดทาย
กระบวนการเจรจาก็ลมเหลวเพราะกลุมใดกลุมหน่ึงตองการเปนเจาของทรัพยากรนํ้าแตเพียง
ฝายเดียวเทาน้ัน ดวยเหตุนี้กระแสของความขัดแยงที่นําไปสูความรุนแรงจึงเกิดขึ้น 
 กรณีสงครามการแยงชิงหมูบานกาสีระหวางพระเจาปเสนทิโกศลกับพระเจาอชาต
ศัตรู34ก็เชนเดียวกัน  เปนการตอกย้ําวา ทั้งคูตางก็ตองการหมูบานดังกลาวเพ่ือใชเปนเขต
เศรษฐกิจ และเปนรัฐกันชน  ซ่ึงสอดรับกับกรณีสงครามระหวางพระเจาอชาตศัตรูกับเจาลัจฉวีมี
วัตถุประสงค เพ่ือแยงชิงคันธชาตซึ่งมีคุณคาอยางมหาศาลในผลประโยชนที่จะเกิดขึ้นตามมา  
ผลประโยชนและความตองการในสองกรณีหลังนี้จัดไดวาเปน “ตัวแปร” สําคัญที่ทําใหทั้งสอง
แควนตองทําสงครามระหวางกันเพ่ือแยงชิงทรัพยากรดังกลาว  โดยมิไดคํานึงวาผลจากสงคราม
ดังกลาวจะนํามาซ่ึงการสูญเสียชีวิตและทรัพยสินมากมายสักปานใดก็ตาม  
 ๒.๒.๓ ความสัมพันธ เปนที่มาของความขัดแยง  ปรากฏการณความขัดแยงที่
เกิดขึ้นในกลุมของพระวินัยธรกับพระธรรมกถึกก็ดี       กลุมของพระกัสสปเถระกับพระปุราณะ
ก็ดี   กลุมพระยสกากัณฑบุตรกับพระภิกษุเมืองวัชชีก็ดี    มาจากเหตุปจจัยภายนอกอีก

                                                 
32 วิ.จ.ู (ไทย) ๗/๔๕๕/๔๐๙-๔๑๙. 
33 ท.ีสี. (ไทย) ๙/๒๖๗/๙๒. 
34 ส.ํส. (ไทย) ๑๕/๑๒๕/๑๔๖-๑๔๘. สํ.ส.๑๕/๑๒๖/๑๔๘-๑๔๙. สํ.ส.อ.๑/๑๒๕-๑๒๕/๑๔๖-๑๔๗. 

สํ.ส.ฏี. ๑/๑๒๕-๑๒๖/๑๙๘. 



ประการหน่ึงก็คือ “ความสัมพันธ” พบวา เพราะความสัมพันธที่ไมดีใชหรือไม  จึงทําใหพระ
วินัยธรตําหนิพระธรรมกถึกลับหลังวาเปนอาบัติทั้งที่ไมรู  เพราะความรูสึกที่ไมดีที่ไมรับคัดเลือก
เปนผูรวมคณะสังคายนาพระธรรมวินัยคร้ังที่ ๑ ใชหรือไม ที่ทําใหพระปุราณะตองออกมา
เผชิญหนา และทําลายความนาเชื่อถือพระมหากัสสปเถระ และคณะ โดยการไมยอมรับนัยบาง
ประเด็นที่เกิดจากการสังคายนาคร้ังที่ ๑  และเพราะความสัมพันธที่   เสื่อมทรามใชหรือไม ที่ทํา
ใหพระภิกษุเมืองวัชชีพากันลงอุกเขปนียกรรมพระยสกากัณฑบุตร  จนทําใหทานหันกลับไป
วิเคราะหทาที และพฤติกรรมดังกลาว และนําไปสูการสังคายนาในที่สุด 
 จากนัยดังกลาว  จะเห็นวา “ประเด็นที่วาดวยความสัมพันธ” น้ัน ถือไดวาเปนตัวแปร
สําคัญประการหนึ่งในการทําใหเกิดความขัดแยงระหวางบุคคล หรือกลุมบุคคล เพราะหาก
มนุษยมีความสัมพันธที่ดีตอกันในระดับหน่ึงแลว  โอกาสพบปะพูดคุยเพ่ือหาทางออกเชิง
สมานฉันทเปนไปไดอยางรวดเร็ว และมีทางออกรวมกันไดงายมากยิ่งขึ้น  แตหากเกิดกรณีของ
การไมชอบ หรือมีอคติ (Bias) ตอกันในระดับใดระดับหน่ึงแลว ยอมเปนเรื่องยากที่จะหันหนา
เขาไปพบปะหรือพูดคุยกัน ดวยเหตุน่ีเอง ประเด็นเรื่อง “สาราณียธรรม” จึงเกิดขึ้นมาเพ่ือ
แกปญหาเรื่องความสัมพันธอีกดานหนึ่งดวย 
 ๒.๒.๔  ชาติพันธุ เปนที่มาของความขัดแยง  “ชาติพันธุ” เปนที่มาของความ
ขัดแยงอยางไร?  ผูเขียนมองวา “การที่มนุษยไปตัดสินใครคนใดคนหนึ่งที่ไมใชพวก “ของเรา” 
วาเปน “ชาวเขา”  หรือเรียกคนอ่ืน ๆ ที่ไมใชพวกของเราวาเปน “คนชายขอบ” แลวตีคา หรือ
ประเมินคุณคา “ชาวเขา” ดอยกวาตัวเอง แลวพยายามที่จะลดทอนศักด์ิศรี และความเปนมนุษย
ของเขาที่ดอยอยูแลวใหดอยลงไปเรื่อย ๆ”  เหลานี้คือที่มาของ      ความขัดแยง  
 เหตุผลสําคัญที่มนุษยกลุมน้ีพยายามทําก็คือ การสรางความเปน “มนุษยศิวิไลซแบบ
จอมปลอม” ใหแกตนเอง  แตไปทับถม เหยียดหยาม และดูหม่ินดูแคลนมนุษยคนอ่ืน ๆ ซ่ึง
บอยคร้ังที่การ “กดทับ” ในลักษณะนี้สะทอนออกมาในรูปแบบของความรุนแรงที่ฝาย    ถูก
กระทําไดแสดงออกมาผาน “กระบวนการกอการราย” (Terrorism) ทั้งในระดับชาติ และระดับ
สากล  การแสดงออกในลักษณะนี้ไดรับการตั้งขอสังเกตวาผูกระทําการเปนคน “ไรมนุษยธรรม”  
“ไมมีศาสนา”       “เปนซาตานที่ดํารงอยูในคราบของความเปนนักบุญ” ดังเชนกรณีปญหา ทาง
ภาคใต  การระเบิดตึกเวิรลเทรด  หรือการจับนักเรียนเปนตัวประกันและฆาอยางทารุณในเชส
เนีย  สิ่งที่ผูคนทั่วไปมักจะสนใจ และใหความสําคัญก็คือ “ปรากฏการณความรุนแรงที่เกิดขึ้น
แลว ไดแกศพของเด็กนักเรียน หรือตึกถลม”  แตสิ่งที่คนหลงลืมและมองขามก็คือ “ที่มาของ
ปญหาซ่ึงไดแกการฆาและสังหารชาวปาเลสไตน และชาวอิรัก ”   เราไมคอยไดคํานึงวา “สิ่งที่
เขาถูกกระทําในฐานะเปนมนุษยตางชาติพันธุ” ในอดีตที่ผานมาเปนอยางไร  แตเรามักจะคิดถึง
สิ่งที่เราถูกกระทําจากเขาอยูตลอดเวลาที่เกิดปญหาขึ้น  ฉะนั้น ผูเขียนจึงไมรูสึกแปลกใจเม่ือ
เกิดสถานการณความรุนแรงตาง ๆ เกิดขึ้นทั่วโลก   และเหตุผลของ  “ความไมแปลกใจ” อีก
ประการหน่ึงก็คือ กรณีเจาศากยะกับเจาโกลิยะ  และกรณีพระเจาวิฑูฑภะทําสงครามฆาลาง
เผาพันธุของเจาศากยะ 



 ประวัติศาสตร และความเปนมาของ “วงศศากยะ” น้ัน  ถือไดวาเปน “อาวุธ” ชิ้น
สําคัญในการทําลายลาง “เผาพันธุตัวเอง” ในเวลาตอมา เพราะการมองวาวงศของตัวเองนั้น
ประกอบไปดวยชาติพันธุที่มี “สายพันธุเดียว” เทาน้ัน โดยไมเจือปนกับสายพันธุอ่ืน  จึงเกิด
ความหยิ่ง ทะนงตน และอวดดี  ความอวดดี  ถือตัว หรือเหยอหยิ่งดังกลาวจะไมเกิดผลเสีย
ตามมาแตประการใดเลย  หากไมใชความเปนสายพันธุที่ตัวเองคิดวาดีกวา บริสุทธิ์กวาคนอ่ืน
น้ันไปดูถูก เหยียดหยาม ดูหม่ินคนอื่น ๆ ในสังคม  พฤติกรรมดังกลาวน้ัน  ชาวโกลิยะเคย
เตือนสติ และตั้งคําถามตอความเปนสายพันธุดีวา “เจาศากยะตางจากสุนัขตรงไหนที่มี
เพศสัมพันธกับพ่ีนองของตัวเอง” แทนที่เจาศากยะจะตระหนักถึงคําเตือนดังกลาว แตกลับยอน
ถามวา “เผาพันธุของมนุษยขี้เรือนจะมีกําลังอะไร” จนทําใหเหตุการณคราวนั้นไดลุกลามจาก  
“สงครามน้ํา” กลายเปน “   สงครามการปกปองศักด์ิศรีระหวางเผาพันธุ” ในบัดดล  แต
พระพุทธเจาก็ทําใหสงครามดังกลาวยุติลงไปได 
 แมวาสงครามดังกลาวจะยุติ แต “ความอวดดี” “ถือตัว” ก็นํา “สงคราม” มาสูเจา
ศากยะอีกคราวหนึ่ง   ในกรณีสงครามฆาลางเผาพันธุเจาศากยะ35 เพราะนอกจากการที่จะดู
หม่ินพระเจาปเสนทิโกศล ซ่ึงมีสถานะเปนกษัตริยเชนเดียวกัน โดยการมอบลูกของนางทาสีไป
เปนมเหสีแลว  ยังดูหม่ิน เหยียดหยามพระเจาวิฑูฑภะซึ่งเปนลูกของนางทาสีโดยการใชนํ้านม
ลางตั่งที่พระองคประทับน่ัง  และไมยอมใหลูกของตัวเองไหวพระเจาวิฑูฑภะซึ่งมีอายุมากกวา
ดวยการพาหนีไปอยูนอกเมือง  เหตุปจจัยดังกลาวนับไดวาเปน “หัวเชื้อ” ชิ้นดีทําใหพระเจา
วิฑูฑภะตัดสินใจทําสงคราม “ฆาลางเผาพันธุเจาศากยะ” ซ่ึงเปนการฆาที่ไมเวนแมกระทั่งเด็กที่
ยังไมหยาจาก        นมมารดา แมเหตุการณการครั้งนี้พระพุทธเจาจะเขามาเปนผูไกลเกลี่ยคน
กลางก็ตาม  แตเน่ืองจาก “ฐานแหงการเกลียดชัง” รุนแรงและสะสมมาตั้งแตเยาววัย  ประเด็น
คําถามที่เกิดขึ้นก็คือวา “สงครามฆาลางเผาพันธุของพระเจาวิฑูฑภะ  สงครามโคโซโว  
สงครามฆาลางเผาพันธุชาวยิวของฮิตเลอร   สงครามกอการรายขามชาติตางกันตรงไหน” 
 
๓. ความขัดแยงเปนสิ่งจาํเปน หรือเปนธรรมชาตขิองมนุษยหรือไม 
 “กฎไตรลักษณ” เปนชุดแนวคิดที่สามารถอธิบายกฎการเปลี่ยนแปลงในเชิงกายภาพ  
หรือรูปธรรมไดครอบคลุมที่สุด  ในขณะเดียวกัน กฎน้ีไมไดรับการออกแบบเพื่ออธิบายความ
เปลี่ยนแปลงเชิงกายภาพ หรือรูปธรรมแตเพียงประการเดียว  แตครอบคลุมความเปลี่ยนแปลง
เชิงจิตภาพ หรือนามธรรมดวย  โดยเฉพาะอยางยิ่งนามธรรมที่วาดวย “สภาวะของความ
ขัดแยง”  กฎน้ีอธิบายใหเห็นวา  ความเปนจริงแลวสรรพสิ่งในโลกนี้ลวนตกอยูภายใตการ
ควบคุมของ  “ความไมเที่ยง”  (อนิจจัง)  “การคงอยูในสภาพเดิมไมได” (ทุกขัง)  และ “เราไม
สามารถที่จะบังคับสิ่งใดสิ่งหน่ึงใหเปนไปตามความตองการ หรืออํานาจของเราได” (อนัตตา)   

                                                 
35 ดูเพ่ิมเติมใน ขุ.สุ. (บาลี) ๒๕/๔๗/๒๕, ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๔๗/๔๑,ม.ม.อ.๒/๓๗๔/๒๕๖.ขุ.สุ. (บาลี) 

๒๕/๑๐๔/๓๕๖, ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๑๐๔/๕๒๖.ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๙๑/๕๑. 



 แมวานักคิดบางทานย้ําวา “ความขัดแยงนําไปสูการเปลี่ยนแปลง”  ถึงกระนั้น ความ
เปลี่ยนแปลงกอใหเกิดความขัดแยงไดเชนเดียวกัน เพราะความคิด หรือการกระทําของมนุษย
เปลี่ยนแปลงอยางตอเน่ือง  เพราะวาสรรพส่ิง หรือสภาวะตาง ๆ  (ยกเวนพระนิพพาน) นั้นคง
อยูในสภาพเดิมไมได (ทุกขัง) ดวยเหตุน้ี เราจึงไมสามารถบังคับใหบุคคล หรือส่ิงใดก็ตาม
เปนไปตามความปรารถนาของเรา ฉะน้ัน  ความขัดแยงจึงเกิดขึ้น  ซ่ึงเปนการเกิดขึ้นบนฐานที่
เรามี            ความคาดหวังวา เขาตองคิด พูด หรือกระทําเหมือนกับเรา  หรือคาดหวังวาสิ่ง
ตาง ๆ ตองไปเปนตามความตองการของเรา   
 การเขาใจความจริงดังกลาว ทําใหงายตอการอธิบายวา “ความขัดแยงเปน      
‘ธรรมชาติ’ ของมนุษยหรือไม”  และเพื่อตอบคําถามดังกลาวน้ัน สิ่งที่จะตองตั้งคําถามตอไปก็คือ
วา มนุษยในบริบทน้ีหมายถึงใคร  คําวา “มนุษย”  หมายถึง “มนุษยในฐานะที่เปนปุถุชน”   หรือ
วา  “มนุษยในฐานะที่เปนพระอรหันต” ดวย  
 กลาวถึง “มนุษย” ในความหมายของ “ปุถุชน” เม่ือวิเคราะหภายใตกรอบของ “กฎ
ไตร-ลักษณ”  ก็ยอมงายที่ตอบปญหาดังกลาว เพราะมนุษยปุถุชนนั้นยังมีสภาพจิตที่ถูกปกคลุม
ไดดวยกิเลสในลักษณะตาง ๆ ไมวาความโลภ ความโกรธ  ความหลง หรือความไมรู ความ
อยาก และความยึดม่ันถือม่ัน เปนตน  ฉะน้ัน  เม่ือมนุษย “ปุถุชน” เคลื่อนไหวรางกายไปพรอม
กับสภาพจิตที่หวั่นไหวดัวยแรงผลักดันของ “อกุศล”36 หรือ “กุศล”  ยอมเปนธรรมดาที่จะตอง
เผชิญกับความขัดแยงในมิติตาง ๆ  ที่เกิดจากการคิด การพูด หรือกระทําที่แตกตางกันดังจะ
เห็นไดจากปรากฏการณความขัดแยงตามที่สถานการณความขัดแยงที่ปรากฏในพระไตรปฎก
หลายแหง เชน ความขัดแยงกันเกี่ยวกับการแยงที่อยูอาศัยของพระภิกษุ  หรือความขัดแยงกัน
ของสาวกนิครนถ นาฏบุตร    ซ่ึงความขัดแยงเหลาน้ีเร่ิมตนจากการมีความเห็นในทิศทางที่
แตกตางกัน  จนสถานการณลุกลามไปสูความรุนแรง 
 จะเห็นวา เม่ือมองในมิติของโลกิยะวิสัย “ความขัดแยงเปนเรื่องธรรมดา และฝงราก
ลึกในสังคม” ซ่ึงมนุษยมิสามารถที่จะหลีกเลี่ยงขอเท็จจริงดังกลาวได   จะเห็นวา ธรรมชาติของ
ความขัดแยงในลักษณะนี้  มีอยู และดํารงอยูในภายในของมนุษยเอง   รวมไปถึงการที่มนุษย
ปฏิสัมพันธกับบุคคล หรือกลุมบุคคล ไมวาจะเปนเรื่องครอบครัว การทํางาน  เศรษฐกิจ 
การเมือง และสังคม  ซ่ึงการเขาไปเก่ียวของในลักษณะดังกลาว ในฐานะที่มนุษยเปน  สัตว
สังคม (Social Animal) ยอมเปนเรื่องยากที่จะหลีกเลี่ยงความขัดแยงได   ฉะน้ัน ความขัดแยง
เปนธรรมดาสามัญของสิ่งตาง ๆ ที่อาศัยอยูในโลกไมวาจะเปนความขัดแยงที่ซอนตัวอยูใน
ธรรมชาติ หรือการดําเนินชีวิตของมนุษยที่เปนปุถุชน  
 
๔. พระอรหันตขัดแยงกันไดหรือไม 
 คําถามมีวา  “พระอรหันตยังมีธรรมชาติแหงความขัดแยงอยูภายในหรือไม”  การ
ตอบคําถามนี้จําเปนตองแยกคําวา “ความจริงในเชิงปรมัตถ”   (ปรมัตถสัจจะ) ” กับ “ความจริง

                                                 
36 ส.ํส.  (ไทย) ๑๕/๑๑๓/๘๔-๘๕. ดูเปรียบเทียบ ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๕๖/๔๓๔. 



ในเชิงสมมติ” (สมมติสัจจะ)  ออกจากกัน  เหตุผลสําคัญที่ตองแยกเพราะสภาวธรรมของความ
เปน       พระอรหันตกับบัญญัติเปนคนละประเด็น   คําวา “อรหันต” หมายถึง “ผูไกลจากกิเลส”   
กลาวคือ สภาวะจิตที่ไรภาวะความขัดแยงเพราะนิพพานเปนการดับกิเลสจึงทําใหเกิดภาวะที่ไม
มีความขัดแยง  ฉะน้ัน  คําวา “ไมมีความขัดแยง” มีนัยบงถึงภาวะจิตที่สมบูรณโดยปราศจาก
การกระทําอันกอใหเกิด “กุศล” หรือ “อกุศล”  การแสดงออกทางกาย วาจา ใจของพระอรหันต
จึงยืนอยูบนฐานของคําวา “กิริยา” หรือ “การกระทํา” ลวน ๆ   
 กลาวโดยสภาวธรรม  พระอรหันตจึงไมมีความขัดแยง หรือไรภาวะความขัดแยง  ไม
มีใคร หรือสิ่งใดเปนแรงผลักใหเกิดความขัดแยงไดดังพุทธพจนที่วา “อัคคินิเวสสนะ  ภิกษุผูมีจิต
หลุดพนแลวอยางน้ี  ยอมไมทะเลาะวิวาท ทุมเถียงกับใคร ๆ   โวหารใดท่ีชาวโลกนิยมพูดกัน  
ก็ไมยึดม่ันกลาวไป ตามโวหารนั้น”37 และ “มุนีผูมีปญญาเคร่ืองพิจารณานั้น  รูจักสมณ
พราหมณ  ผูเปนเจาลัทธิเหลาน้ีวา เปนผูเขาไปอาศัยทิฐิและรูจักเปนที่อาศัย   นักปราชญคร้ัน
รูจักแลว  ก็หลุดพน ไมถึงการวิวาทกัน38  พุทธพจนบทน้ีย้ําเตือนวา บุคคลที่เขาถึงความจริงขั้น
สูงสุดในทางพระพุทธศาสนาแลว  ยอมไมมีความขัดแยงในสภาวธรรม ไมมีความสงสัย หรือตั้ง
ขอสังเกตตอสภาวธรรม และโดยเฉพาะอยางยิ่ง ยอมเปนไปไมไดที่ผูบรรลุธรรมจะกอความ
บาดหมาง ทะเลาะวิวาทกัน 
 ประเด็นคําถามที่นาสนใจก็คือ  “พระอรหันตคิดตางกัน  หรือมีมุมมองที่แตกตางกัน
ไดหรือไม”  จากการศึกษาคนควาทําใหไดรับคําตอบวา “คิด หรือมีมุมมองที่แตกตางกันได”  สิ่ง
ที่   ทําใหพบคําตอบในลักษณะนี้ก็เพราะคําวา “บัญญัติ” หรือ “ความจริงเชิงสมมติ” น้ันเปน
กุญแจสําคัญที่นําเราไปสูคําตอบดังกลาว คําวา “บัญญัติ” หรือ “ความจริงเชิงสมมติ” เปน
สื่อกลางในการที่จะใชเปนสะพาน หรือเปนคูมือสําหรับเรียนรู หรือเขาใจรวมกันระหวางมนุษย
กับมนุษยดังที่พุทธทาสภิกขุใชคําวา “ภาษาคน”  ฉะน้ัน เม่ือวิเคราะหในบริบทน้ีทําใหเกิด
คําถามวา “เปนไปไดหรือไมวาผูที่เขาใจโลกแหงปรมัตถ จะสามารถเขาใจโลกแหงสมมติได
ทั้งหมด”  คําตอบขอน้ีไปปรากฏอยูในคัมภีรมิลินทปญหาวา “การรูสิ่งทั้งปวงนั้น ไมใชวิสัยของ
พระอรหันตทั่วไป  สิ่งที่พระอรหันตไมรูก็มี  เชน นาม และโคตรแหงสตรีบุรุษ เปนตน พระ
อรหันตรูไดเฉพาะวิมุตติก็มี    พระอรหันตชั้นอภิญญา ๖ ก็รูเฉพาะในวิสัยของตน  พระ
สัพพัญูเทาน้ันจึงจะรูหมด”39 

                                                 
 37 “เอวํ  วิมุตฺตจิตฺโต  โข  อคฺคินิเวสฺสน ภิกฺขุ  น เกนจิ  สํวทติ  น เกนจิ  วิวทติ  ยฺจ โลเก  วุตฺตํ  เตน  
โวหรติ อปรามสํ”. ม.ม. (บาลี) ๑๓/๒๐๖/๑๘๒, ม.ม. (ไทย) ๑๓/๒๗๕/๒๔๓. 
 38 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๑๒/๓๓๕. 
 39 “อวิสโย  มหาราช  เอกจฺจสฺส  อรหโต  สพฺพํ  ชานิตุ น หิ ตสฺส พลํ  อตฺถิ  สพฺพํ  ชานิตุ อนฺญาตํ  
มหาราช  อรหโต  อิตฺถิปุริสานํ  นามมฺป  โคตฺตมฺป, มคฺโคป ตสฺส  มติยา  อนฺญาโต  วิมุตฺตึเยว  มหาราช  เอกจฺโจ  
อรหา  ชาเนยฺย  ฉฬภิฺโญ  อรหา  สกวิสยํ  ชาเนยฺย, สพฺพฺู  มหาราช  ตถาคโตว สพฺพํ ชานาติ”.  มิลินฺท. _/๓/
๒๗๗-๒๗๙. 



 วิเคราะหจากคําพูดของพระนาคเสนพบวา   พระพุทธเจาผูทรงเปนสัพพัญูบุคคล
เทาน้ันที่ทรงทราบ และเขาใจโลกแหงปรมัตถและโลกแหงสมมติไดอยางตลอดสาย  สวนสาวก
ทานอ่ืน ๆ ที่บรรลุพระอรหันตมิไดหมายความวาสามารถรูทั้งสองโลก  ความจริงขอน้ีทําใหพบ
คําตอบวา “พระอรหันตไมสามารถรับรูเรื่องราวตางในโลกน้ีไดทั้งหมด”  หรือจะกลาวอีกนัยหน่ึง
ก็คือ “พระอรหันตมีขอจํากัดในการรับรู”  ฉะน้ัน “พระอรหันตก็ยอมคิด หรือมีมุมมองที่แตกตาง
กันได” หลักฐานชิ้นสําคัญที่สามารถยืนยันความจริงขอน้ีก็คือเหตุการณที่เกิดขึ้นในคราวทํา
สังคายนาคร้ังที่ ๑ 
 จากการศึกษาพบวา กอนที่พระพุทธเจาปรินิพพานไดตรัสกับพระอานนทวา 
“อานนท  เม่ือเราลวงไป  สงฆหวังอยูก็พึงถอนสิกขาบทเล็กนอยได”  พระดํารัสในประเด็นนี้ได
กลายเปนปญหาในที่ประชุมสงฆ  ๕๐๐ รูปวา  “สิกขาบทขอไหนที่จัดวาเปนสิกขาบทเล็กนอย”  
การยกประเด็นเรื่อง “สิกขาบทเล็กนอย” ขึ้นมานําเสนอเพื่อหาขอยุติน้ัน ทําใหพระอรหันตไดพา
กันวิเคราะห ตีความ และตั้งขอสังเกตออกเปนหลายนัยดวยกัน40  ซ่ึงการตีความดังกลาวน้ัน 
สามารถแยกสรุปออกเปน ๕  กลุมดวยกัน  กลาวคือ41 
 (๑) ยกเวนปาราชิก ๔ สิกขาบท   ที่เหลือจัดเปนสิกขาบทเล็กนอย 
 (๒) ยกเวนปาราชิก ๔  สิกขาบท   สังฆาทิเสส  ๑๓ สิกขาบท   ที่เหลือจัดเปน
สิกขาบทเล็กนอย 
 (๓) ยกเวนปาราชิก ๔ สิกขาบท  สังฆาทิเสส  ๑๓  สิกขาบท อนิยต ๒  ที่เหลือ
จัดเปนสิกขาบทเล็กนอย 
 (๔) ยกเวนปาราชิก ๔ สิกขาบท  สังฆาทิเสส ๑๓  สิกขาบท  อนิยต ๒                         
นิสสัคคิยปาจิตตีย ๓๐ สิกขาบท  ปาจิตตีย  ๙๒ สิกขาบท  ที่เหลือจัดวาเปนสิกขาบทเล็กนอย 
 (๕) ยกเวนปาราชิก ๔  สิกขาบท  สังฆาทิเสส ๑๓  สิกขาบท  อนิยต ๒                        
นิสสัคคิยปาจิตตีย ๓๐ สิกขาบท  ปาจิตตีย  ๙๒ สิกขาบท  ปาฏิเทสนียะ ๔ สิกขาบท  ที่เหลือ
จัดวาเปนสิกขาบทเล็กนอย 
 กรณีศึกษาที่วาดวยความคิดเห็น หรือการตีความที่แตกตางกันในประเด็นที่วาดวย 
“สิกขาบทเล็กนอย” น้ีเปนหลักฐานสําคัญที่ทําใหผูเขียนมองวาในแงบัญญัติ  โดยเฉพาะอยางยิ่ง 
บัญญัติดังกลาว  จัดไดวาเปน “พุทธบัญญัติ”  แตเม่ือพระองคไมไดตรัสชี้แจงใหทราบวานัยของ   
คําวา “เล็กนอย” คืออะไรนั้น  กลายเปนประเด็นที่ทําใหพระอานนทถูกพระสงฆจํานวน ๔๙๙ 
รูปปรับอาบัติทานในฐานะที่ไมถามใหชัดเจนวา “อะไรคืออาบัติเล็กนอย”  การปรับอาบัติพระ
อรหันตในทามกลางสงฆน้ัน ผูเขียนมองวาเปนประเด็นใหญ ฉะน้ัน ขอขัดแยงเก่ียวกับการ
ตีความที่แตกตางกันดังกลาว  ตองเปนประเด็นที่มีความสําคัญตอการสังคายนาครั้งที่ ๑ เปน
อยางมากเชนเดียวกัน 

                                                 
 40 พระอรรถกถาจารยขยายประเด็นน้ีวา “พระสังคาหกเถระทั้งหลายกลาวแลวโดยปริยาย” ซึ่ง
หมายถึงการวิเคราะห ใหคําจํากัดความ และตีความแตกตางกันออกไปหลายประเด็น  
 41 วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๔๑/๓๘๒. 



 กลาวโดยสรุปแลว  ความขัดแยงที่เก่ียวกับความคิดเห็น จัดไดวาเปน “ธรรมดา” 
หรือ “ธรรมชาติ” ของมนุษย   ไมวาจะเปนมนุษยในระดับที่เปนปุถุชนหรือพระอรหันตก็ตาม  
สาเหตุที่เปนเชนนี้ก็เพราะวามีขอจํากัดในการรับรูเร่ืองราวตางๆ ในโลกน้ีแตกตางกัน ดังที่พระ
ธรรมปฎกไดย้ําในประเด็นนี้วา “ความขัดแยงนั้น ในแงหน่ึงก็เปนเรื่องธรรมดา  คือ มันเปน
ธรรมชาติของสิ่งทั้งหลาย ที่แตละอยางมีความเปนไปของมัน เม่ือตางอยางตางสวนเปนคนละ
ทาง ก็ยอมขัดแยง”42   
 
๕. บุญ  ๖ อยางของความขัดแยง (ที่สรางสรรคมนุษยและสังคม) 
 ดังที่ไดกลาวในเบื้องตนแลววา “ความขัดแยงนําไปสูการเปลี่ยนแปลง” การ
เปลี่ยนแปลงดังกลาว  เปนการเปลี่ยนทั้งในเชิงกายภาพ และจิตภาพ  หรือเชิงมหัพภาค และ
จุลภาค  พระพุทธศาสนายอมรับวา มนุษยปุถุชน (มนุสฺส มนุสฺโส)  มีความขัดแยง และความ
แปลกแยกในตัวเองอันเกิดจากแรงผลักของความโลภ ความโกรธ และความหลง  อยางไรก็ตาม   
ผลของความแปลกแยก หรือความขัดแยงภายในลักษณะดังกลาวไดทําใหเกิดแงมุมที่สําคัญ
หลายประการดวยกัน  
 ๕.๑ ความขัดแยงเปนที่มาของการพัฒนาศักยภาพมนุษยในเชิงปจเจก 
 ความขัดแยง หรือความแปลกแยกในตัวเองกลายเปนเครื่องมือสําคัญที่ทําให 
“เจาชายสิทธัตถะ” ไดพัฒนาจิตของตัวเองเพ่ือเลื่อนสถานะจากความเปนมนุษยไปสู “ความเปน
พระพุทธเจา” ที่เปนเชนนั้นก็เพราะสาเหตุสําคัญดําเนินมาจากความขัดแยงภายในเก่ียวกับการ
เกิด  แก เจ็บ ตาย และการตอบคําถามของตัวเองวา “อะไรคือความสุขที่แทจริง” “มนุษยไมเกิด  
แก เจ็บ และตายไดหรือไม” การตั้งคําถามในลักษณะนี้ก็เพราะเกิดความขัดแยงเก่ียวกับทวิ
ลักษณะของสิ่งตาง ๆ ที่เกิดขึ้นจากประสบการณตรงของพระองค 
 ตัวอยางที่เห็นไดชัดเจนประการหนึ่งก็คือ  คํากลาวของพระยสะที่วา “ที่น่ีวุนวาย
หนอ  ที่น่ีขัดของหนอ”  ก็เกิดขึ้นมาจากความขัดแยงภายในที่สิ้นหวังกับความสุขในเชิง “วัตถุ
นิยม”  และ “สภาวะไรความขัดแยง” ไดเกิดขึ้นพรอม ๆ กับคําตรัสของพระพุทธเจาที่วา “ที่น่ีไม
วุนวายหนอ ที่น่ีไมขัดของหนอ”  และ เพราะความขัดแยงภายในดังกลาว  จึงทําใหพระเจามหา
นามะตองเสด็จเขาไปเฝาพระพุทธเจาเพ่ือใหพระองคชวยหาทางออก43 
 ฉะน้ัน  เม่ือถามวา “ความขัดแยงมีความสําคัญตอมนุษยในเชิงปจเจกไดอยางไร” 
น้ัน  คําตอบก็คือ “ความขัดแยง” เปนสื่อ หรือเปนสะพานที่ทรงคุณคาในการทําใหมนุษยไดทอด
เดินไปสู “ภาวะไรความขัดแยง”  อันเปนทางเดินทางที่เขาใจความจริงวาเสนทางเดิมสามารถ

                                                 
 42 พระธรรมปฏก (ป.อ.ปยุตฺโต), สลายความขัดแยง, พิมพครั้งที่ ๑, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทสื่อ
เกษตร, ๒๕๔๖), หนา ๒. 
 43 “พระเจามหานามะเกิดความสงสัยวา “เพราะเหตุไร? พระองคปฏิบัติตามธรรมของพระพุทธเจา
แลว แตราคะ โทสะ และโมหะยังคงมีอยู  พระพุทธเจาไดช้ีใหเห็นวา ที่เปนเชนน้ีเพราะวาการอยูครองเรือนน้ัน 
เปนที่มาของการคลุกคลีดวยกิเลส” ดูเพ่ิมเติมใน ม.มู. (ไทย) ๑๒/๑๗๕-๑๗๙/๑๗๗-๑๘๕.  



เติมเต็มความสุขใหแกมนุษยไดในระดับหนึ่ง  แตเสนทางดังกลาวก็เปนพ้ืนทางที่ดีที่ทําใหมนุษย
ไดพยายามที่จะรูจักกับทางเลือกใหม อันเปนทางเลือกที่ปราศจากความขัดแยง หรือไรความ
ขัดแยงอยางแทจริง 
 อยางไรก็ตาม เ ม่ือมองในมิติของโลกแบบสามัญชน หรือแบบฆราวาสวิสัย           
“ความขัดแยง” มีสวนสําคัญในการผลักดันใหมนุษยตองพัฒนาตัวเองอยูตลอดเวลาพบวา 
มนุษยมีความแปลกแยกในตัวเอง หรือขัดแยงในตัวเองเกี่ยวกับการสนองความตองการของ
มนุษยเอง ไมวาจะเปนความตองการความสําเร็จในชีวิต ความตองการการนับหนาถือตา  ความ
ตองการดานความรัก และความตองการดานความปลอดภัย   ความขัดแยงในตัวเองดังกลาวก็
กลายเปนพ้ืนฐานสําคัญที่ทําใหมนุษยสรางแรงจูงใจใฝสําเร็จ (ธัมมฉันทะ)  เพ่ือแสวงหาสิ่งตาง 
ๆ มาสนองความตองการของมนุษยเอง 
 ๕.๒ ความขัดแยงเปนที่มาของการเมืองการปกครอง 
  เม่ือมองความขัดแยงในมิติของ “รัฐศาสตร”  พบวา ความขัดแยงไดกลายเปน
พื้นฐานสําคัญของระบบการเมืองการปกครอง  สิ่งที่สามารถยืนยันขอสมมติฐานดังกลาวก็คือ
หลักการสําคัญตามที่ปรากฏในอัคคัญญสูตรที่ย้ําใหเห็นวาการถือกําเนิดของระบบกษัตริย
เพราะวาประชาชนทั่วไปมีความขัดแยงเก่ียวกับการแยงชิงขาวสาลี   ปญหาที่ดินทํากินและที่อยู
อาศัย   จนนําไปสูขอตกลงรวมกันวา “เราควรแบงปนขาวสาลี  และปกปนเขตแดนกัน”44  การ
หาขอตกลงรวมกันในรูปแบบ “ทวิภาคี”  กลายเปนขอตกลงที่มีวาระซอนเรน (Hidden Agenda) 
เพราะไมไดมีผลในทางปฏิบัติแตประการใด  ดวยเหตุน้ี  สถานการณการแยงชิงพืชผลทาง
การเกษตรคือขาวสาลีดําเนินไปอยางลับ ๆ  เน่ืองจากประชาชนบางคนไมพอใจในสิ่งที่ตนมีอยู 
จึงเก็บรักษาส่ิงที่ตัวเองมีอยูแลวไปแยงชิงทรัพยากรของคนอ่ืนๆ “สัตวผูมีนิสัยโลภ รักษาสวน
ของตนไว  ถือเอาสวนอ่ืนที่เขาไมไดใหมาบริโภค” 45  จะเห็นวา  เม่ือแตละฝายไมเคารพในกฎ
กติกาจึงทําใหความขัดแยงดังกลาวไดขยายตัวไปสูการตําหนิกันและกันวา “คุณทํากรรมชั่ว  ที่
รักษาสวนของตนไวแลว  ถือเอาสวนอ่ืนที่เขามิไดใหมาบริโภค  คุณอยาทําอยาน้ีอีก” กอนที่จะ
“ใชฝามือบาง กอนดินบาง ทอนไมบาง ทํารายกันและกัน” 
 ดังที่ไดกลาวแลววา  เม่ือประชาชนประสบความลมเหลวในการหาทางออกรวมกัน
แบบ “ทวิภาคี”  ดวยเหตุน้ี  จึงหาทางออกรวมกันแบบ “พหุพาคี”  โดยการนําเสนอประเด็น
ปญหาวา “ทานผูเจริญ  บาปธรรมปรากฏในหมูสัตวแลว  คือ การถือเอาสิ่งของที่เจาของไมได
ใหจักปรากฏ การตําหนิติเตียนกันปรากฏ การพูดเท็จปรากฏ และการถืออาวุธเพ่ือทํารายกันก็
ปรากฏ ฉะน้ัน พวกเราควรสมมติ (แตงตั้ง) สัตวผูหน่ึง  ซ่ึงจะวากลาวผูที่ควรวากลาว  ติเตียนผู
ที่ควรติเตียน  ขับไลผูที่ควรขับไลโดยชอบ” 
 ฉะน้ัน  บทสรุปที่ไดจากการประชุมดังกลาว  จึงเปนที่มาของคําวา “มหาสมมติ” 
“กษัตริย”  และ “ราชา”  ซ่ึงทั้งสามคําน้ันมีความหมายที่มุงเนนไปที่การทําหนาที่ในการแบงปน

                                                 
 44 ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๒๙/๙๖. 
 45 ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๒๙/๙๖.  



ทรัพยากรธรรม และวินิจฉัยคดีตาง ๆ ที่เกิดขึ้น  ซ่ึงผลจากการทําหนาที่ดังกลาว “กษัตริย” จะ
ไดรับขาวสาลีเปนการตอบแทน  เพ่ือจะไดมีหนาที่บริหารและจัดการความขัดแยงไดอยางเต็มที 
  ดวยเหตุดังกลาวจึงเกิดระบบการปกครองแบบ “กษัตริย” ขึ้นมาเพ่ือบริหารจัดการ 
ความขัดแยงเก่ียวกับการแบงปนพืชผลทางการ “เกษตร” ใหเกิดความเทาเทียมกัน46  “กษัตริย” 
ในบริบทน้ีก็คือ “เกษตร” ที่ทําหนาที่ในการแบงปนพืชผลทางการเกษตรคือขาวสาลี และแบงปน    
เขตแดน เพ่ือใหความพอใจสูงสุดแกคูกรณี  เพราะฉะนั้น กษัตริยจึงไดชื่อวา “ราชา” ดวย47  
 กลาวโดยสรุป  กษัตริย หรือพระราชาจึงเปน “บุคคลพิเศษ” ที่ไดรับการสมมติใหทํา
หนาที่ในการปกครอง และบริหารกิจการตางๆ ภายในชุมชน กอนที่พัฒนาเปนรัฐ และประเทศ
ตอไป  ประเด็นที่นาสนใจก็คือ สถานะของความเปนพระมหากษัตริยน้ัน พัฒนาการขึ้นมาจาก 
“สมมติบุคคล” ไปสู “สมมติเทพ” ในลําดับตอมา 
  อยางไรก็ตาม  ความขัดแยงดังกลาวน้ันไดกอใหเกิดระบบการเมืองการปกครองขึ้น  
ไมวาจะเปนระบบสมบูรณาญาสิทธิราช หรือการปกครองในระบบประชาธิปไตยก็ตาม  ดังที่ได
กลาวแลว มีเปาหมายสําคัญอยูที่การเปนสื่อกลางในการจัดการความขัดแยงที่เกิดขึ้นในชุมชน 
และสังคม  โดยประชาชน และเพ่ือประชาชน 
 ๕.๓ ความขัดแยงเปนที่มาของการบัญญัติพระวินัย 
 “พระวินัย” จัดไดวาเปนบาทฐาน หรือขอปฏิบัติสําหรับพุทธบริษัททั้ง ๔ แต             
การเรียกชื่อน้ันอาจจะแตกตางกัน กลาวคือ พระภิกษุ และภิกษุณีใชคําวา “วินัย” แตสามเณร 
สามเณรี อุบาสก  และอุบาสิกาน้ัน ใชคําวา “ศีล”  แตเม่ือกลาวโดยสารัตถะแลว ไมวาจะเปน
วินัยหรือศีลน้ันก็จัดไดวาเปนคําที่ มีเปาหมายในเชิงสารัตถะเดียวกันอยูแลว ก็คือเปน 
“ธรรมนูญ” หรือเปนเคร่ืองมือสําคัญในพัฒนาคุณภาพชีวิต และสังคม 
 อยางไรก็ตาม การบัญญัติวินัยน้ันก็มิไดเกิดจากพุทธประสงค  ซ่ึงเปนการบัญญัติ     
พระวินัยเชิงด่ิง  แตการบัญญัติพระวินัยน้ันดํารงอยูบนฐานของแนวคิดเชิงราบโดยมีสาวกของ
พระองคเปน “ศูนยกลางของการบัญญัติ”  ดังที่พระองคไดทรงย้ําวาพระองคจะไมบัญญัติพระ
วินัยจนกวาจะเกิดปญหาอยางใดอยางหนึ่งขึ้นในหมูสงฆ48   
 ขอสังเกตที่นาสนใจประการหนึ่งก็คือ พระพุทธองคไดตระหนักถึงแงมุมที่เก่ียวกับ
ประวัติศาสตรของความขัดแยงที่เกิดจากสาวกของกลุมนิครนถทะเลาะ แกงแยง และวิวาทกัน 
จนนําไปสูความแตกแยก ขาดความสมานฉันทซ่ึงสงผลเสียตอองคกรของสาวก    นิครนถ ทํา

                                                 
 46 บาลีทานใหคํานิยาม “กษัตริย” วา “ผูเปนใหญในนา” (เขตฺตานํ  อธิปติ) ซึ่งหมายถึงผูที่มีอํานาจ
หนาที่ในการแบงปนขาวสาลี และเขตแดน 
 47 บาลีทานใหคํานิยาม “ราชา” วา “ผูที่ยังบุคคลเหลาอื่นใหยินดีโดยธรรม” (ธมฺเมน ปเร รฺเชติ) 
หมายถึงผูที่ทําหนาที่ในการสรางความพอใจใหแกประชาชนโดยธรรม  ซึ่งราชาตามนัยน้ีสอดคลองกับพระดํารัส
ของพระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัวรัชกาลปจจุบันวา “เราจะปกครองแผนดินโดยธรรม  เพ่ือประโยชนสุขแก
มหาชนชาวสยาม” 
 48 วิ.ม. (บาลี) ๑/๒๑/๑๑, วิ.ม. (ไทย) ๑/๒๑/๑๓.  



ให     มวลสาวกของพระองคไดนําประเด็นดังกลาวเขาไปปรึกษากับพระพุทธเจาเพ่ือให
พระองคไดทรงบัญญัติวินัยใหเปนหมวดหมู และจัดระเบียบองคกรสงฆ  ซ่ึงประเด็นที่เก่ียวกับ
ประวัติศาสตร   ความขัดแยงของสาวกนิครนถ  และความขัดแยงที่เกิดขึ้นในหมูสาวกของ
พระองคเอง  ทําใหพระองคไดอาศัยชองทางดังกลาวเปนพ้ืนฐานของการบัญญัติวินัย  
 กรณีศึกษาที่เก่ียวกับประเด็นนี้มีปรากฏอยูในคัมภีรทางพระพุทธศาสนาหลายแหง
ดวยกันเชน  ทรงบัญญัติอาบัติปาราชิกขอที่ ๒  ในฐานะที่พระธนิยะไดนําไมของหลวงไปสราง
กุฏิจนทําใหพระเจาพิมพิสาร และชาวบานตําหนิ49  และทรงบัญญัติอาบัติสังฆาทิเสสขอที่ ๑๐  
ในฐานะที่พระเทวทัตไดทําใหสงฆแตกกัน50  และทรงบัญญัติอาบัติทุกกฎ ในฐานะพระภิกษุได
พากันแยงที่พักอาศัยโดยมิไดสนใจพระสารีบุตรผูมีพรรษามากกวาวาจะมีที่พักอาศัยหรือไม51   
 การบัญญัติพระวินัย หรือการตรากฎหมายมีนัยที่สอดคลองกันประการหนึ่งก็คือ  มี
เปาหมายเพื่อแกปญหาความขัดแยงที่เกิดขึ้นในสังคม ไมวาจะเปนสังคมสงฆ หรือสังคมคฤหัสถ
ก็ตาม  ถึงกระนั้น บางครั้งการตรากฎหมายก็กลายเปนเหตุปจจัยที่ทําใหเกิดความขัดแยงจน
นําไปสูความรุนแรงไดเชนเดียวกัน ไมวาจะเปนกรณีของจัดสรรที่ดิน ทํากิน  การออกกฎหมาย
เก่ียวกับปาเส่ือมโทรม  กฎหมายปาสงวน หรือกฎหมายที่วาดวยปาชุมชน หรือกฎหมายที่
เก่ียวกับการเลน   หวยเถื่อน เปนตน 
 ประเด็นที่นาศึกษาเพ่ิมเติมก็คือ การบัญญัติพระวินัยของพระพุทธเจาไดทําใหเกิด     
เหตุปจจัยในเชิงลบเชนนั้นหรือไม   จากการศึกษาพบวา การบัญญัติวินัยของพระพุทธเจาน้ันมี
ความ “ยืดหยุน” (Flexibility)  สูงมาก   สิ่งที่สามารถยืนยันขอมูลสมมติฐานดังกลาวก็คือ เม่ือ
พระองคไดทรงบัญญัติพระวินัยขอใดที่เรียกวา “ปฐมบัญญัติ” ขึ้นมาใชแลว  หากกฎเกณฑ
ดังกลาว “ไมครอบคลุม” หรือ “มีชองโหว” อันจะสงผลกระทบตอผูมีสวนไดสวนเสียแลว  และ
เพ่ือให     การปฏิบัติ หรือวิถีชีวิตของสมณะเอ้ือตอการปฏิบัติธรรม หรือพัฒนาสังคมแลว  
พระองคก็จะบัญญัติเพ่ิมเติมดังที่เรียกวา “อนุบัญญัติ”  ลักษณะของการบัญญัติมุงเนนไปที่
พฤติกรรมของภิกษุรูปใดรูปหน่ึงสงผลตอองคาพยพอ่ืน ๆ ในสังคม  อันเปนการบัญญัติที่เกิด
จากการวิเคราะหผูมีสวนไดสวนเสีย (Stakeholder Analysis)  อยางรอบดานแลวจึงบัญญัติ  

 ๕.๔ ความขัดแยงเปนที่มาของการสังคายนาธรรมวินัย 
 ผูเขียนมองวา  “ความขัดแยงเปนที่มาของการสังคายนา”  และนับไดวาเปนคําที่มี

อิทธิพลสําคัญอยางยิ่งตอการ “สังคายนา”   กอนที่จะตอบวา เพราะเหตุไร จึงมีขอสมมติฐาน
เชนนั้น  ผูเขียนมีคําถาม  ๒ ประเด็นใหญ ๆ  ตอการสังคายนาพระธรรมวินัยครั้งที่ ๑ วา   

 (๑)  เพราะเหตุไร จึงตองมีการประชุมสงฆเพ่ือรอยกรอง  และจัดระเบียบ หมวดหมู 
พระพุทธพจน ที่ไดรับทราบในที่ประชุมน้ันวาตกลงกันอยางน้ี แลวก็มีการทองจํา นําสืบตอ ๆ 
มา ในชั้นเดิม   อันเปนการรอยกรองหรือรวบรวมพุทธพจนอันเปนคําสั่งสอนของพระพุทธเจา

                                                 
 49 วิ.ม. (บาลี) ๑/๘๗/๕๗, วิ.ม. (ไทย) ๑/๘๗/๗๖.  
 50 วิ.ม. (บาลี) ๑/๔๐๙/๓๐๙, วิ.ม (ไทย) ๑/๔๐๙/๔๔๑.  
 51 วิ.จู. (บาลี) ๗/๓๑๐/๘๐-๘๓, วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๑๐/๑๒๑-๑๒๔. 



ทั้งหมดที่ไดประกาศเผยแผตั้งแตคร้ังแรกเม่ือวันเพ็ญเดือนอาสาฬหะ (เพ็ญเดือน ๘) จนถึงวัน
เสด็จดับขันธปรินิพพาน ตลอดระยะเวลา ๔๕ ป ซ่ึงกระจัดกระจายกันอยู นํามาจัดระเบียบใหอยู
ในหมวดหมูเดียวกัน เปนระบบอันหนึ่งอันเดียวกัน  

 (๒) เพราะเหตุไร พระมหากัสสปะ เม่ือฟงถอยคําของพระสุภัททะที่กลาวจวงจาบ
พระพุทธเจา52 ตอหนาพระภิกษุสงฆจํานวนมาก จึงไดปรารภกับพระภิกษุสงฆวา “พวกเรา
จะตองสังคายนาพระธรรมวินัยกันกอน กอนที่อธรรมจะรุงเรือง ธรรมจะเสื่อมถอย สิ่งที่มิใชวินัย
จะรุงเรือง วินัยจะเสื่อมถอยกอนที่พวกอธรรมวาทีบุคคลจะมีกําลัง ธรรมวาทีบุคคลจะเสื่อมกําลัง 
อวินัยวาทีบุคคลจะมีกําลัง  วินัยวาทีบุคคลจะเสื่อมกําลัง”53 และเพื่อใหเกิดความสมเหตุสมผลใน
การทําสังคายนามากยิ่งขึ้น ทานจึงไดนําถอยคําของพระสุภัททะมาเสนอตอที่ประชุมอีกคร้ัง 
และไดรับความเห็นชอบจากที่ประชุมเปนเอกฉันทในการทําสังคายนา  และผลในทางปฏิบัติก็
เกิดขึ้นเม่ือนับวันนั้นเปนตนมา ๓ เดือน ก็ไดเริ่มทําสังคายนาขึ้น ณ ถ้ําสัตตบรรณคูหา ขาง
เขาเวภารบรรพต  ใกลกรุงราชคฤห”54  

 คําตอบก็คือ “เหตุผล ๒ ประการ” ขางตนเปนเหตุผลสําคัญวา “ความขัดแยงมีความ
จําเปน และสําคัญตอการสังคายนาเพียงใด”  เพราะไมเชนน้ันแลว  ทําไมจึงมีความจําเปนตองมี
การสังคายนาพระธรรมวินัย   เม่ือวิเคราะหจากประสบการณจริง และเปนเหตุผลเชิงประจักษได
ปรากฏอยางชัดเจนวา  พระจุนทะไดเขาไปหาพระอานนทเพ่ือปรับทุกขเพ่ือนําความดังกลาวไป
ทูลกับพระพุทธเจาวา สาเหตุสําคัญที่สาวกของนิครนถนาฏบุตรบาดหมางกัน ทะเลาะกัน วิวาท
กัน   จนนําไปสูการทํารายรางกายกันนั้น เกิดมาจากเหตุอะไร  เพราะพระอานนทไดตระหนัก
ความจริงดังกลาวมิใชหรือจึงไดพาพระจุนทะไปเฝาพระพุทธเจา55 นอกจากน้ัน  พระมหากัสส
ปะไดคํานึงถึงรองรอยของรอยปริบางอยางที่ผุดขึ้นมาจากการสื่อสารของสุภัททะมิใชหรือ จึง
กลาววา “อวินัยวาทีบุคคลจะมีกําลัง วินัยวาทีบุคคลจะเสื่อมกําลัง”  น่ันก็เพราะความมีวิสัยทัศน
ของทานที่มองวา “นี่คือรองรอยความขัดแยงเล็กนอยที่ซอนตัวอยูในความขัดแยงใหญ”  และ
หากไมรีบดําเนินการเพ่ือกระทําอะไรบางอยางแลว  ภาพที่เคยปรากฏในหมูสาวกของนิครนทร
ก็จะกลับมาเยือนสาวกสมณโคดมอีกคราว  ดวยเหตุผลดังกลาว  ผูเขียนจึงมีมอง “ความขัดแยง
เปนที่มาของการทําสังคายนา”  
 ๕.๕ ความขัดแยงเปนที่มาของการจัดระเบียบสังคม  
 แนวคิดที่วาดวย “ความไรระเบียบ” (Disorder)  หรือ “ภาวะยุงเหยิง” (Chaos) น้ัน 
เปนแนวคิดที่ชี้ใหเห็นถึงการที่สังคม หรือโลกมนุษยเต็มไปดวยความขัดแยง ความรุนแรง และ

                                                 
 52 “ทานท้ังหลายอยาเศราโศกรองไหไปเลย การที่พระพุทธองคเสด็จปรินิพพานไดนั้นเปนการดีแลว เพราะพวกเราจะได
พนจากพระมหาสมณะรูปน้ัน จะไดทําอะไรไดตามใจชอบ ไมมีใครมาคอยช้ีวาน่ีผิด นี่ถูก นี่ควร ไมควร อีกตอไป”  วิ.จู. ๗/๔๓๗/
๓๗๖, วิ.ม. ๕/๓๐๓/๓๗๖. 
 53 อางแลว, หนาเดียวกัน. 
 54 วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๓๘/๓๗๗. 
 55 ม.อุ. (บาลี) ๑๔/๔๑-๔๒/๓๒-๓๓,  ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๔๑-๔๒/๕๐-๕๑. ม.อุ.อ. ๓/๔๑-๔๒/๒๑-๒๔. ม.อุ.ฏี. _/๔๑-๔๒/
๒๘๖-๒๘๘. 



ความไรศีลธรรมของมวลมนุษยอันนําไปสูสงครามกลางเมือง  สงครามระหวางรัฐตอรัฐ หรือ
สงครามประเทศตอประเทศเพ่ือแยงชิงทรัพยากรทางธรรมชาติ  แยงชิงดินแดน หรือทําลาย
เผาพันธุมนุษยก็ตาม ซ่ึงความยุงเหยิงดังกลาวน่ันเองจึงเปนที่มาของคําวา “จัดระเบียบโลก”56 
(Order World) หรือหากจะกลาวในวงแคบก็คือ แนวคิดดังกลาวเปนตัวแปรสําคัญที่ทําใหเกิดคํา
วา “การจัดระเบียบสังคม” (Order Social)   นัยของ “การจัดระเบียบสังคม”  มิไดปรากฏมี
เฉพาะในยุคปจจุบันเทาน้ัน   เพราะเม่ือวิเคราะหแนวคิดดังกลาวก็ปรากฏมีในพระไตรปฎก
เชนเดียวกัน ปญหาคือ ในพระไตรปฎกไดนําเสนอประเด็นความขัดแยงอันเปนที่มาของการจัด
ระเบียบสังคมอยางไร 
 “จักกวัตติสูตร”  ไดชี้ใหเห็นสภาพสังคมที่เต็มไปดวยความยุงเหยิง  ความไรระเบียบ
ของประชาชน  เพราะเกิดความขัดแยงระหวางพระราชากับประชาชนในประเด็นเก่ียวกับ
มาตรฐานในการพระราชทานทรัพยแกคนขโมยสิ่งของของบุคคลอ่ืน “ถาเราจักใหทรัพยแกคนที่
ถือเอาสิ่งของที่คนผูอ่ืนไมไดใหโดยอาการขโมย   อทินนาทาน (การถือเอาสิ่งของที่เจาของไมได
ให)     จักแพรหลายดวยอาการอยางน้ี  ทางที่ดี เราควรใหคุมตัวบุรุษน้ีอยางแข็งขัน แลวตัดตน
คอ ตัดศีรษะของบุรุษนั้นเสีย”57  สาเหตุสําคัญที่ทําใหพระองคดําริเชนนี้ก็เพราะวา ทุกคราวที่
จับโจรไดพระองคจะพระราชทานทรัพยแกโจรเหลาน้ัน  ผลที่ตามก็คือพฤติกรรมเลียนแบบ 
เพราะประชาชนมองวา พฤติกรรมดังกลาวทําใหพระราชาทรงสนพระทัย และใสใจตอความ
เปนอยูของพวกเขา 
 เม่ือพระราชาไมทรงพระราชทรัพย และประหารชีวิตทุกคนที่มีพฤติกรรมในการเปน
ขโมย  ประชาชนเกิดความขัดสน ไม มีทรัพย จึงมีการฆากันเพ่ือแยงชิงทรัพย ทําให 
“อทินนาทานแพรหลาย...ศัสตราแพรหลาย...ปาณาติบาตแพรหลาย...มุสาวาทแพรหลาย...ปสุณ
วาจาแพรหลาย...กาเมสุมิจฉาจารแพรหลาย...อภิชฌาและพยาบาทแพรหลาย...”58  ผลที่
ตามมาก็คือ “ไมเก้ือกูลมารดา  บิดา  สมณพราหมณ และไมออนนอมตอผูใหญก็แพรหลาย”59 
มากย่ิงขึ้น 
 จากสภาพการณดังกลาว จึงทําใหความโกลาหลจึงเกิดขึ้น  เพราะ “มนุษยเหลาน้ัน 
ไมวาจะเปนมารดากับบุตร  บิดากับบุตร  พ่ีชายกับนองสาว เปนตน ก็จักเกิดความอาฆาต 
ความพยาบาท ความคิดราย ความคิดจะฆากันอยางแรงกลา”60  มนุษยบางกลุมไดตระหนักรูใน
เบื้องตนเก่ียวกับ “ภาวะไรระเบียบของสังคมที่เกิดขึ้นในสังคม”   วา “พวกเราอยาฆาใคร ๆ  

                                                 
56 ดูเพ่ิมเติมใน  เดชา  ต้ังสีฟา, (เรียบเรียง), ความไรระเบียบของโลก: ทางเลือกในทศวรรษ 1990, 

สุวรรณา-ชัยวัฒน สถาอานันท (บรรณาธิการ), (กรุงเทพมหานคร: ศูนยขาวสารสันติภาพ, ๒๕๓๖). 
 57 ที.ปา  (บาลี) ๑๑/๙๒/๕๖,  ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๙๒/๖๙.   
 58 ที.ปา. (บาลี) ๑๑/๙๖/๕๙, ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๙๖/๗๑.    
 59 ที.ปา (บาลี) ๑๑/๑๐๒/๖๐-๖๑, ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๐๒/๗๓.   
 60 เรื่องเดียวกัน, หนาเดียวกัน.  



และใคร ๆ ก็อยาฆาเรา”61  ดวยเหตุน้ีจุดเร่ิมตนของกระบวนการของ “การจัดระเบียบสังคม” จึง
เกิดขึ้นบนฐานของความขัดแยง  มนุษยกลุมดังกลาวจึงไดปลีกตัวออกจากสังคมดังกลาวเพ่ือ
สานเสวนา (Citizen’s Dialogue) ระหวางกลุมของประชาชนดวยกัน   การปรึกษาหารือกันใน
เบื้องตนนั้น ไดมีการปรารภปญหาท่ีเกิดขึ้นวา “พวกเราสูญส้ินญาติมากมายขนาดนี้  เพราะ
ยึดถืออกุศลธรรมเปนเหตุ  ทางที่ดี พวกเราควรทํากุศลอยางไรดี    ทางที่ดี  พวกเราควรงดเวน
จากปาณาติบาต (การฆาสัตว) ควรสมาทานประพฤติกุศลธรรมนี้”62 
 หลังจากไดขอสรุปแลว   จึงพากันประพฤติ และปฏิบัติตนอยูในศีลธรรมอันดีงาม 
โดยงดเวนจากการฆาสัตว  การลักทรัพย  การประพฤติผิดในกาม  การพูดเท็จ เปนตน และ
ชวยกันดูแลเอาใจใสตอมารดาบิดา  สมณพราหมณ มีความออนนอมถอมตนตอผูใหญเปนตน  
พระพุทธเจาไดชี้ใหเห็นวา “การจัดระเบียบสังคม” โดยการประพฤติปฏิบัติตนอยูในกุศลธรรมทํา
ใหมนุษยเจริญดวยอายุ วรรณะ และสังคมก็จะอุดมไปดวยสันติสุขอยางแทจริง63 
 กลาวโดยสรุป  ความมีระเบียบของสังคมจะมีขึ้นไมไดหากมนุษยไมมีสวนสําคัญใน
การแกไข หรือจัดการความขัดแยงที่เกิดขึ้นในชุมชนตาง ๆ  ซ่ึงการจัดการความขัดแยงตามพระ
สูตรนี้  เปนการจัดการความขัดแยงโดยเริ่มจากมนุษยแตละคนเปนที่ตั้ง หลังจากน้ันจึงขยายวง
ของการจัดการความขัดแยงไปสูครอบครัว  ชุมชน และสังคมตอไป 
 ๕.๖ ความขัดแยงเปนมาของการพัฒนาสังคม และเศรษฐกิจ 
 เม่ือกลาวถึงปจจัย ๔  ซ่ึงไดแก  “เคร่ืองนุงหม  อาหาร ที่อยูอาศัย และยารักษาโรค”  
น้ัน  ถือไดวาเปนปจจัยขั้นพ้ืนฐานที่มีความสําคัญตอการดํารงอยูของมนุษยอยางยิ่ง  ตัวอยางที่
เห็นไดชัดประการหนึ่งก็คือ “อาหาร”   พระพุทธเจาตรัสวา  “ความหิวเปนโรคอยางยิ่ง”    ซ่ึง
ความหิว หรือความตองการน้ัน  ถือวาเปนปจจัย หรือตัวแปรสําคัญที่ทําใหเกิดความขัดแยงใน
สังคมมนุษย        ดังจะเห็นไดจากกรณีการแยงชิงขาวสาลีตามที่ปรากฏในอัคคัญญสูตร   หรือ
การท่ีภิกษุใสราย        พระทัพพมัลลบุตรในขอหาจัดวาระในลําดับสุดทายจนทําตัวเองได
อาหารไมประณีตก็เกิดจากความตองการดานอาหาร 
 ใน “กูฏทัณฑสูตร”64 สะทอนใหเรามองเห็นความสําคัญของปญหาดังกลาว
เชนเดียวกัน  เพราะเม่ือวิเคราะหจากประเด็นดังกลาวพบวา  การที่พระเจามหาวิชิตราชทรง
เพียบพรอมไปดวยโภคสมบัติ  มนุษยสมบัติ   และปรารถนาใหสิ่งเหลาน้ีคงอยูกับพระองค
ตลอดระยะเวลาที่พระองคยังทรงพระชนมอยู  ฉะน้ัน  พระองคทรงดําริตามวิธีการที่นิยมกระทํา
ในยุคน้ันคือ “การบูชายัญ”  โดยมุงหวังวา สามารถสรางความพอใจใหแกเทพเจาผูอยูเบื้องหลัง
ความสําเร็จเหลาน้ัน 

                                                 
 61ที.ปา (บาลี) ๑๑/๑๐๔/๖๒-๖๓, ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๐๔/๗๕.   
 62 ที.ปา. (บาลี) ๑๑/๑๐๕/๖๓, ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๐๕/๗๕.  
 63 ที.ปา. (บาลี) ๑๑/๑๐๕/๖๔, ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๐๕/๗๖.  
 64 ที.สี. (บาลี) ๙/๓๒๓-๓๕๘/๑๒๗-๑๕๐, ที.สี. (ไทย) ๙/๓๒๓-๓๕๘/๑๒๔-๑๕๐.  



 ในขณะที่พราหมณปุโรหิตมองวา “หัวใจของพระราชาคือประชาชน”  ถาพระองคไม
สามารถกุมหัวใจ  หรือเขาไปน่ังในใจของประชาชนได  ผลที่ตามมาก็คือ “การสูญเสียพลัง
มวลชน”  จนนําไปสูการตอตาน  และประทวงเพ่ือโคนลมราชบัลลังกของพระองค   หรืออาจจะ
เปนไสศึกใหแกขาศึกที่พระองคทรงรบจนสามารถแยงชิงดินแดนมาไดอยางมากมาย 
 อยางไรก็ตาม  โจทย และคําตอบของพระราชากับพราหมณอาจจะสอดคลองกัน  แต
วิธีการในการแกโจทยน้ันเพ่ือใหไดมาซ่ึงคําตอบมีความแตกตางกัน  ดวยเหตุน้ี  พราหมณจึง
นําเสนอสถานการณจริงเก่ียวกับความขัดแยงที่เกิดขึ้นในแควนตอพระราชาวา “บานเมืองของ
พระองคยังมีเสี้ยนหนาม  มีการเบียดเบียน  โจรยังปลนบาน  ปลนนิคม ปลนเมืองหลวง  ดักจ้ี
ในทางเปลี่ยว  พระองคโปรดใหฟนฟูพลีกรรมก็จะชื่อวา กระทําส่ิงที่ไมสมควร”  และ
นอกจากน้ัน พราหมณยังไดเสนอความคิดเพ่ิมเติมเก่ียวกับผลเสียของการหาทางออกดวย
วิธีการรุนแรงวา “การปราบเสี้ยนหนามคือโจร  ดวยการประหาร  จองจํา  ปรับไหม  ตําหนิโทษ  
หรือเนรเทศ  ไมถือวาเปนการกําจัดเสี้ยนหนามคือโจรไดอยางถูกตอง  เพราะวาโจรที่เหลือจาก
ที่กําจัดไปแลวน้ันก็จะมาเบียดเบียนบานเมืองไดในภายหลัง” 
 ดวยเหตุดังกลาวน้ัน  พราหมณจึงไดนําเสนอ “นโยบายคูขนาน” (Dualistic Policy)  
อันเปนการดําเนินนโยบายเชิงรัฐประศาสนศาสตรควบคูไปกับนโยบายเกี่ยวกับการพัฒนา
เศรษฐกิจ  ซ่ึงนโยบายคูขนานนั้นประกอบไปดวย  “ไตรภาค”  หรือ “กลยุทธสามเสา”  กลาวคือ 
 (๑) การพัฒนาเศรษฐกิจในระดับชนชั้นรากหญา  โดยการพระราชทานพันธุพืช และ
อาหารใหแกพลเมืองผูขะมักเขมนในเกษตรกรรม และการเลี้ยงปศุสัตว  เพ่ือใหเกษตรกรนั้นไม
ตองเดือดรอนเร่ืองตนทุนทางสินคา  หรือตนทุนในการซื้อวัตถุดิบจากแควนอ่ืนมากจนเกินไป   
 (๒) การพัฒนาเศรษฐกิจในระดับกลาง และระดับสูง  โดยการสนับสนุนตนทุน   
ทางการผลิต  หรือตนทุนทางการเงินใหแกธุรกิจขนาดกลาง  อันเปนธุรกิจเชิงพาณิชยที่คอยรับ
ซ้ือสินคาทางการเกษตรจากเกษตรกรไปขายในแควนอ่ืน ๆ หรือภายในแควนของพระองค 
 (๓) การเสริมสรางขวัญและกําลังใจใหแกคณะผูบริหารราชการแผนดิน  ซ่ึง              
การขับเคลื่อนแผนยุทธศาสตรในการพัฒนาประเทศน้ัน  จําเปนอยางยิ่งที่จะตองอาศัย
ขาราชการเปนมันสมอง และผลักดันนโยบายตาง ๆ ใหสัมฤทธิ์ผลเปนรูปธรรม  ดังนั้น  การ
พระราชทานอาหาร และเพิ่มเงินเดือนใหแกราชการน้ันจึงถือไดวาเปนมาตรการในการสราง
แรงจูงใจไดอยางดีที่สุดทางหนึ่ง 
 นโยบาย “สามเสา”  ดังกลาวน้ัน จัดไดวาเปน “เคร่ืองยนตสามตัว” ในการขับเคลื่อน
การพัฒนาประเทศใหเจริญกาวหนาตอไป  อยางไรก็ตาม  การดําเนินตามนโยบายดังกลาวนับ
ไดวาเปนการทําสงคราม หรือประกาศสงครามในหลายดานดวยกัน  ไมวาจะเปน “สงครามกับ        
ความยากจน” “สงครามกับการฉอราษฎรบังหลวง “สงครามกับยาเสพติด” “สงครามกับการ        
กอการราย” และโดยเฉพาะอยางยิ่ง “สงครามกับกิเลส” ที่มีอยูในตัวเองดวยการปฏิบัติตนตาม
แนวทางของศีล  สมาธิ และปญญา 



 เม่ือกลาวโดยสรุปแลว ยุทธศาสตรในการพัฒนาสังคม และเศรษฐกิจแบบ “ไตรภาค” 
มีสวนสําคัญในการจัดการความขัดแยงไมใหเกิดขึ้นและลุกลามในหมูประชาชน ผลที่ตามมาก็จัก
เปนประดุจถอยคําของพราหมณปุโรหิตที่วา “พลเมืองเหลาน้ันจักขยันขันแข็งเอาใจใสในการ
งานของตัวเอง  ไมเบียดเบียน  หรือเอารัดเอาเปรียบซ่ึงกันและกัน   บานเมืองก็จะอยูอยาง
รมเย็น  ไมมีเสี้ยนหนาม  ไมมีการเบียดเบียน  ประชาชนจะชื่นชมยินดี และครอบครัวมี
ความสุข” 
 
๖. บาป ๓ อยางของความขัดแยง (ทีส่าปมนุษยและสังคม) 
 ๖.๑ การสูญเสียความสมดุลทางจติภาพ   ความขัดแยงในมิติน้ี ไดกอใหเกิดผลลบ
แก “สขุภาพจิต” ของมนุษย  เพราะวาจิตของมนุษยน้ันไดประสบกับการสูญเสีย “ดุลยภาพ” อัน
เปนการสูญเสยีความสมดุล  เน่ืองจากสถานการณของความขัดแยงในบางมิติน้ันไดทําใหจิต
มนุษย   กวัดแกวง ดีใจบาง เสียใจบาง ดังที่พระพุทธเจาไดตรัสย้ําวา “กิเลสมาจากการทะเลาะ
วิวาทกันเปนตน”  จากนัยน้ีจะเห็นวาการขัดแยงในแงของการทะเลาะวิวาทน้ัน ไดถูกเติมเชื้อ
ดวยกิเลสที่ซอนอยูภายในจิตมนุษย หรือผานเขามาทางประสาทสัมผัสภายนอก  “ดุลยภาพ
ภายในจิต” น้ัน ไดสูญเสียไป  เพราะถูกปกคลุมดวยอกุศลจิต ดังทีพ่ระสภิยเถระไดพยายามที่จะ
ชี้ “แงลบเชิงจิตภาพ”  ของการทะเลาะววิาทวา65 

“ชนเหลาอ่ืนยอมไมรูวา พวกเรากําลังกําลังยอยยับอยูในโลกนี้  

 บรรดาชนเหลาน้ัน ชนเหลาใดรูแจงอยู  ความทะเลาะวิวาทกัน 

ยอมระงับไดจากสํานักของชนเหลาน้ัน  ความทะเลาะวิวาทกัน 

ยอมระงับไดจากสํานักของชนเหลาน้ัน  ‘เม่ือพวกที่ไมรูสึก 

ยังประพฤติยดึถืออยูเหมือนจะไมตาย  ความทะเลาะวิวาท 

ยอมสงบลงไมไดเลย  สวนพวกที่รูธรรมตามความเปนจริง  

ยอมไมกระสับกระสาย  ในเม่ือสัตวทั้งกระสับกระสายอยู’ ” 

 เถรภาษติขางตนไดสะทอนทาทีความขัดแยงเชิงลบในมิติของจิตภาพใหเราไดเห็นวา  
การทะเลาะววิาทน้ัน  นอกจากจะสรางความโกลาหล และกระสบักระสายใหแกคนอ่ืน ๆ แลว 
สภาพจิตของปจเจกบุคคลก็ตกอยูในหวงแหงความกระสับกระสายเชนเดียวกัน หากวิเคราะห
สภาพจิตในประเด็นนี้ก็ดูประหนึ่งนํ้าที่ถูกกวนใหขุน  เราไมสามารถมองเห็นใบหนาในขณะที่นํ้า
ขุน ฉันใด  ปจเจกบุคคลก็ไมสามารถมองเห็นความสะอาด สงบ และสวางในใจได หาก
บรรยากาศภายนอก และภายในเต็มไปดวยการทะเลาะวิวาทกันและกัน ฉันนั้น ดังที่

                                                 
 65 ขุ.เถร. (ไทย)  ๒๖/ ๒๗๕–๒๗๖/๓๘๔. 



พระพุทธเจาไดตรัสวา “พึงเปนผูงด  งดเวน เวนขาด ออก สลัดออก หลุดพน ไมเก่ียวของกับ
การทะเลาะ  การบาดหมาง การแกงแยง การวิวาท การมุงราย  มีใจเปนอิสระ (จากกิเลส) อยู”66 

 ๖.๒ การสูญเสียทรัพยสิน  กรณีศึกษาเกี่ยวกับผลเสียของการวิวาทสามารถ
วิเคราะหไดจากการที่พระองคทรงนําประเด็นเก่ียวกับนากสองตัวที่ทะเลาะวิวาทกันเพราะไม
สามารถหาบทสรุปเก่ียวกับการแบงปลาวา ใครควรไดสวนไหน   แตวาระสุดทายไดขอรองให
สุนัขจ้ิงจอกเปนคนกลางทําหนาที่ในการแบง   ความจริงที่ปรากฏก็คือ นากสองตัวไดหางและ
หัวปลา สวนกลางตัวของปลานั้นสุนัขจ้ิงจอกไดนําไปใหภรรยาของตัวเอง  ดวยเหตุน้ี สุนัข
จ้ิงจอกจึงไดเปรยวา “เพราะการทะเลาะ  สัตวจึงผายผอม  ทรัพยจึงสิ้นไป  พวกนากเส่ือม
เพราะการทะเลาะวิวาทกัน “67  ในขณะที่นากสองตัวไดปรับทุกขกันวา “ถาเราไมวิวาทกันไซร  
ทอนกลางก็จักเปนอาหารไปไดนานวัน   เพราะวิวาทกัน สุนัขจ้ิงจอกจึงนําเอาปลาตะเพียนแดง
ที่ไมใชหัวไมใชหาง คือทอนกลางไป”  จากประเด็นดังกลาวพระพุทธเจาทรงสรุปวา 68 

  “ในหมูมนุษยก็เชนเดียวกัน  เกิดการทะเลาะวิวาทกันในที่ใด  ก็จะพา
กันไปหาผูตั้งอยูในธรรมในที่น้ัน  ผูวินิจฉัยคดีน้ันเปนผูตัดสินใหพวกเขา  ในการ
ทะเลาะนั้น  ก็จะพากันหมดสิ้นทรัพยไป  พระคลังหลวงก็จะเพ่ิมพูน” 

 ๖.๓ การสูญเสียความสมานฉันทในสังคม  “สังคมสงฆ”  ถือไดวาเปนสังคมท่ี
พระพุทธเจาทรงออกแบบ และสรางขึ้นมาเพ่ือเปนสังคมแหงการรองรับการพัฒนาตนเอง หรือ
เปนสังคมท่ีเปนพ้ืนฐานของการปฏิบัติตนเพื่อแสวงหาความจริงสูงสุด  ฉะน้ัน พระองคทรงให
ความสําคัญตอคําวา “สงฆ” มากกวา “พระองค” ไมวาจะเปนการถวาย “สังฆทาน” หรือพิธีกรรม
ที่ตองใหครบองคสงฆ69    ฉะนั้น  หากใครก็ตามพยายามที่จะทําลายสงฆน้ัน หรือกอความ
วุนวายในสงฆ พระองคบัญญัติใหการกระทําในลักษณะดังกลาวน้ันผิดทั้งวินัย70 และผิดธรรม71

ดวย  

 ดวยเหตุที่พระองคทรงออกแบบใหสังคมสงฆเปน “สังคมแหงสมานฉันท” และ “เอ้ือ
ตอการปฏิบัติธรรม”  ดังกลาว จึงตรัสโทษของการวิวาทที่เกิดจากการทะเลาะวิวาทเอาไวอยาง
นาสนใจวา “ทิฐิ72  ความยินดียินราย73 การมุงหวังการแพชนะ74  เพ่ือใหไดมาซ่ึงโลกธรรม ไมวา

                                                 
 66 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๓/๒๐๓. 
 67 ขุ.ชา. (ไทย) ๒๗/๓๗/๒๖๑. 
 68 ขุ.ชา. (ไทย) ๒๗/๓๘/๒๖๑. 
 69 คําวา “สงฆ” ในระบบพิธีกรรม เชนการบวชนั้น ตองมีพระภิกษุต้ังแต ๔ รูปขึ้นไป. 
 70 พระองคไดปรับอาบัติสังฆาทิเสสแกพระเทวทัตต หลังจากที่พระเทวทัตตทําสงฆใหแตกจากกัน. 
 71 การทําสงฆใหแตกจากกันน้ัน จัดไดวา “เปนอนันตริยกรรม” เชนเดียวกับการฆาบิดา หรือมารดา. 
 72 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๓/๒๐๓. 
 73 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๓/๒๐๙. 
 74 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๗/๒๐๓. 



จะเปนลาภ ยศ สรรเสริญ  และความสุขสวนตน75 แลวกลาวคําย่ํายี  ดูหม่ิน76 และกลาวเสียดสี
คนอ่ืน ๆ77  เปนสิ่งที่เกิดขึ้นจากการทะเลาะกัน การบาดหมางกัน การแกงแยงกัน การวิวาทกัน 
และการมุงรายกัน ฉะน้ัน  บุคคลเห็นโทษนี้แลว จึงควรงด  เวนขาด ออก สลัดออก หลุดพน ไม
เก่ียวของกับการทะเลาะ การบาดหมาง การแกงแยง การวิวาท การมุงราย  มีใจเปนอิสระ (จาก
กิเลส) อยู” 78 

 เม่ือสรุป “บาป” ของการทะเลาะวิวาทตามนัยดังกลาวพบวา ขอขัดแยงอยางระหวาง
บุคคล หรือกลุมบุคคลกอใหเกิดผลเสียแกโจทยและจําเลยในหลายประเด็นดวยกัน 

 (๑) เสียทรัพย  การนําคดีขึ้นสูศาลโดยไมไดดําเนินการเจรจาไกลเกลีย่น้ัน จะทําให
โจทยและจําเลยตองจางทนาย  ในขณะเดียวกัน หากแพคดีอาจจะตองเสียเงินเพ่ือชดใช
คาเสียหาย หรือถูกศาลปรบัในบางกรณี 

 (๒) เสียเวลา  โจทยและจําเลยจะตองสละเวลาเพื่อไปขึน้ศาล  ซ่ึงบางคดีน้ันจะตอง
เสียเวลาในการสืบพยานปากตาง ๆ หลายปดวยกันกวาคดีจะจบ  โดยเฉพาะอยางยิ่งถามีการ
อุทธรณ และวารายการคดีที่มีอยูในศาลนั้นก็มีมากมายอยูแลว  จึงจําเปนตองใชเวลานานในการ
ตัดสิน 

 (๓) เสียความรูสึก  ในขณะที่มีการสืบพยานนั้น ทนายอาจจะมีการซักโจทยหรือ
จําเลยเพ่ือใหไดขอมูลที่จริง  และนอกจากนั้น หากมีฝายใดฝายหนึ่งชนะ ก็จะทําใหอีกฝายเสีย
ความรูสึก และไมพอใจในคาํตัดสินของศาล 

 ๔) เสียมิตรภาพ  บางคดีน้ัน  โจทยและจําเลยเปนเพ่ือนรัก หรือเปนเพ่ือนบานกัน 
แตเม่ือเกิดขอขัดแยงในดานใดดานหนึ่ง  ฝายใดฝายหนึ่งฟองรอง  การฟองรองในลักษณะ
ดังกลาวน้ันไดทําใหเพ่ือนบาน หรือมิตรตองกลายเปนศัตรูกันจนเปนเหตุทาํรายกันจนเสียชีวติ 

 (๕) เสียโอกาส  การนําคดีขึ้นสูศาลน้ัน  ในบางกรณีอาจจะทําใหเสยีโอกาส เพราะใน
ความเปนจริงแลว  คูกรณีสามารถหาทางออกรวมกันโดยการพูดคุยกันโดยผานผูใหญหรือคน
กลางก็ได  แตเม่ือนําคดีขึน้สูศาล และศาลประทบัรับฟองเพ่ือนําสืบคดีแลว  หากคูกรณีสามารถ
ที่จะคนหาทางออกรวมกันได  ก็จะทําใหเสียโอกาสดังกลาว 

 
๗. บทสงทาย 
 พระพุทธศาสนายอมรับวา ความขัดแยงเปนสิ่งจําเปน (Necessity) ในระดับโล
กิยวิสัย เพราะ “ความขัดแยง” จัดไดวาเปน “ทุกขของบุคคลและสังคม” ประการหนึ่ง  

                                                 
 75 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๓/๒๐๓. 
 76 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๕/๒๐๕. 
 77 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๙๗/๓๐๐. 
 78 ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๖๓/๒๐๓–๒๐๔. 



โดยเฉพาะอยางยิ่ง การมองวาความขัดแยงเปน “ธรรมชาติ” หรือ “ธรรมดา” ของสังคมทั่วไป 
จนอาจจะกลาวไดวาเปน “สิ่งจําเปน” ของสังคม  เพราะสรรพสิ่งในสังคมนั้นแปรเปลี่ยนไปอยู
ตลอดเวลา (อนิจจัง)  ผลจากการแปรเปลี่ยนดังกลาวน้ันจึงทําใหเกิดบรรยากาศของ “ทุกข” 
หรือ “ความขัดแยง”  ซ่ึงเปนสภาวะหรือบรรยากาศที่ดํารงอยูในภาพเดิมไมได  สาเหตุสําคัญที่
ทําใหเกิดความขัดแยงก็เพราะทุกส่ิงทุกอยางน้ันในแงของโลกิยวิสัยน้ันไมสามารถเปนไปตาม
ความตองการ หรืออํานาจของสิ่งใด หรือบุคคลใด กลาวคือไมมีสิ่งใด หรือบุคคลใดบังคับใหมัน
ไมเปลี่ยนแปลงหรือไมใหขัดแยงกัน (อนัตตา)  ฉะน้ัน เม่ือกลาวโดยธรรมชาติแลว สรรพสิ่งตอง
ขัดแยงกัน แตถึงกระนั้น พระพุทธศาสนาก็ไดเหลือ “พ้ืนที่” ของความ “ไมขัดแยง” เอาไวให 
“สภาวะสูงสุด” น่ันก็คือ “พระนิพพาน”   

 อยางไรก็ดี  ในทัศนะของพระพุทธศาสนา  ความขัดแยงไดกอใหเกิดการพัฒนา
คุณคาภายในของมนุษยในเชิงอัตวิสัย และมีสวนสําคัญในการพัฒนาคุณคาในเชิงปรวิสัย
เชนเดียวกัน  กลาวคือ  ความขัดแยงกอใหเกิดการพัฒนาการระบบการเมืองการปกครอง   การ
บัญญัติพระวินัย  การจัดระเบียบสังคม และการพัฒนาสังคม และเศรษฐกิจ  ฉะน้ัน  ความ
ขัดแยงในพระพุทธศาสนาสะทอนภาพทั้งที่เปนบุญและเปนบาป  ประเด็นจึงอยูที่วา เราจะมี
ทาทีตอความขัดแยง หรือวางบทบาทของตัวเองในสถานการณของความขัดแยงอยางไร  จึงจะ
สามารถดํารงตนอยูบนสถานะของความขัดแยงไดอยางประสานสอดคลองกับชีวิตและสังคม 
 ดวยเหตุน้ี  หากเรายอมรับวา ความขัดแยงเปนสิ่งจําเปน และเปนธรรมชาติของ
มนุษยและสังคมในระดับโลกิยะแลว  หนาที่สําคัญของมนุษยและสังคมจึงไมไดอยูที่ “การ
หลบหนี” หรือ “สลาย” ความขัดแยง  หากแตยอมรับสถานการณความขัดแยงที่เกิดขึ้น ในฐานะ
ที่เปน “ทุกข” ประการหนึ่งของชีวิตและสังคม  และแสวงหาคําตอบวา ความขัดแยงเกิดจาก
อะไร นําไปสูอะไร เราควรจะมีทาที รวมไปถึงการแสวงหาทางออก หรือหาเคร่ืองมือเพ่ือนําไป
จัดการความขัดแยงใหถูกตองตามหลักเหตุ ผล ตน ประมาณ กาล บุคคล และชุมชนได
อยางไร79  จึงจะทําใหมนุษยและสังคมอยูรวมกันอยางสันติสุข. 
 

                                                 
79 ผูสนใจเครื่องมือในการจัดการความขัดยแยงเชิงพุทธ พ่ึงศึกษารายละเอียดเพ่ิมเติมไดใน พระมหา

หรรษา  ธมฺมหาโส “รูปแบบการจัดการความขัดแยงโดยพุทธสันติวิธี: ศึกษากรณีลุมนํ้าแมตาชาง จ. เชียงใหม”, 
อางแลว. 


