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            หนังสือ การเมืองใหม วิถีพุทธ เขียนโดย พระครูภาวนาโพธิคุณ (พระสมชาย 

            กนฺตสีโล, ดร.) ตีพิมพครั้งแรกในปใดไมปรากฏในสารระบบออนไลน หากแต

            มีการตีพิมพคร้ังที่ 2 เมื่อเดอืนเมษายน ป พ.ศ.2554 ในหนารองของการเมือง

ใหม วิถีพุทธ ไดโปรยคําอธิบายที่ดูเหมือนจะเปนคําถามกลาย ๆ วา “เพ่ือเปนสันติภาพที่แท ความเปนสากล 3 

ประการ ทําไดหรอืไม” ไดแก 1) ความเปนมนุษยที่สากล กลาวคือ การมองมนุษยที่ไหนในโลกก็เปนมนุษยเหมือนกัน

ทั้งน้ัน ทุกคนรักชีวิต รักสุข เกลียดทุกข กลัวตอความตาย มนุษยทุกคนลวนเปนเพ่ือเกิดแกเจ็บตาย อยูในกฏของ

ธรรมชาติอยางเดียวกัน 2) ความจริงที่เปนนสากล ทําเหตุปจจัยอยางไร ผลก็เกิดตามนั้น เม่ือทําเหตุดี ผลก็เกิดดี 

ไมวาจะทําดทีี่ไหนก็ไมแตกตางกัน นี่คือความเปนสากล เปนไปตามกฏธรรมชาติ ธรรมะก็เปนความจริงตามธรรมชาติ

เฉกเชนกัน 3) ความเมตตาที่เปนสากล ความรักที่กวางขวาง ไมมีพรมแดน เมตตาจึงเปนสากลไมเลือกกลุมเหลา 

หากทําสามสิ่งน้ีใหเปนสากลไมได สันติภาพที่แทไมมีทางมาถึง (พระธรรมปฏก (ป.อ.ปยุตฺโต))

 เนื้อหาดานการเมืองใหม วิถีพุทธ จากมุมมองของ ฆารวาสโดย พระครภูาวนาโพธิคุณ เจาอาวาสวัดโพธ์ิ 

ผูอํานวยการวิทยาลัยสงฆขอนแกน มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย วิทยาเขตขอนแกน ซึ่งมุมมองภาพรวม

มีความนาสนใจ จากมุมมองการเมืองใหมในประเทศไทยในมิติเชิงพุทธศาสนา ซึ่งปฏิเสธไมไดวาพระพุทธศาสนา

ในบานเรามีการปลูกฝงใหกับสังคมมานมนานและไดรับการหลอหลอมจากหลักธรรม  คําสอนในพระพุทธศาสนา

มายาวนาน วิถีชีวิตของคนไทยสวนใหญตั้งแตกําเนิดจนถึงตาย จึงเกี่ยวโยงสัมพันธเปนอันหนึ่งอันเดียวกันกับ

พระพุทธศาสนา แตเมื่อสงัคมโลกเปดกวางขึ้นท้ังในดานสื่อสารมวลชน เศรษฐกิจ การเมืองและวัฒนธรรม จึงเปน

เหตุผลสําคัญที่นําพาใหสังคมไทยกาวเขาไปสูกระแสแหงยุคโลกาภิวัฒน สงผลใหสังคมไทยตองเผชิญกับภาวะวิกฤติ

ในหลาย ๆ ดาน กลาวคือ

   1. วิกฤติการเมอืง

   2. วิกฤติดานเศรษฐกิจ

   3. วิกฤติดานสังคม

   4. วิกฤติดานส่ิงแวดลอม

 พระพุทธศาสนา จึงเปนกระบวนทัศนใหมที่จะสามารถนําหลักการสาํคัญที่มีอยูในพระไตรปฏกมาประยุกต

ใชในการแกปญหาในแบบองครวม  เพื่อจะทําใหการแกปญหาเปนไปอยางครบวงจร อันจะสงผลดีกับการแกไขปญหา

วิกฤติตาง ๆ ของสังคมไทยตอไป

 ในบทแรก ๆ ทานไดใหนยิามการเมอืงใหม จุดมุงหมายของการเมอืงใหม โดยมกีารเช่ือมโยงหลกัพุทธจรยิธรรม

ขั้นพ้ืนฐาน อันไดแกศลี 5 เพื่อปองกันไมใหชาวไทยชาวพุทธหลงใหลหลุดไปเขาปากเขาทางของพญามาร คือ การมี
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มิจฉาทิฏฐิ มีอคติตอกันและกัน โดยชักนําใหคนไทยเหลียวหลังดอูดีตกัน บางวา บรรพบุรษของเรา สถาบันพระพุทธ

ศาสนาและพระมหากษัตรยรักษาแผนดิน ชาติบานเมือง ใหอยูรอดปลอดภัยมาไดอยางไร? และเราจะเลือกเอาสิ่งท่ี

ถูกตองดีงามเหลานี้ มาใชใหเกิดประโยชนในการแกปญหาชาติบานเมืองในภาวะวิกฤตไดอยางไร? 

 ในตอนที่หนึ่งไดกลาวถึง พระพุทธศาสนากับสถาบันพระมหากษัตรย ท่ีเชื่อมโยงใหเปนรูปธรรมโดยใชวัด

และวังที่มีความสัมพันธกันยาวนาน ตั้งแตอดีตจนถึงปจจุบัน (ร.1-ร.9) โดยทิ้งทายในบทนี้ไวอยางนาสนใจในหัวขอที่

กลาวถึง แนวทางการเมอืงวิถพีทุธไมควรหยุดอยูแคทองจาํ แตตองลงมอืทาํ โดยยกตวัอยางคตขิองนกัพฒันาทีก่ลาวไววา 

“จะปลูกพืชตองเตรียมดิน จะกินตองเตรียมอาหาร จะพัฒนางานตองพัฒนาคน ถาจะพัฒนาคนตองพัฒนาท่ีจิตใจ 

ถาจะพัฒนาใคร ๆ ก็ตองพัฒนาที่ตัวเรากอน” ซ่ึงทั้งหมดนี้มันเปนเรื่องราวของการ ปรับพ้ืนฐานใหดี โดยใชศีลธรรม

นั่นเอง

 ในตอนที่สอง เปนเรื่องของการนําหลักศีล 5 มาสรางการเมืองใหม จึงพาไทยหลุดพนวิกฤต ผูอานเอง 

จึงหวนคิดไปวา อาว...! “ที่ผานมาไมมีบูรณาการประชาธิปไตยใหสอดคลองกับความเปนไทย จนเกิดคุณธรรม และ

มีปญหาคุณธรรม ทําใหเกิดการซื้อสิทธิขายเสียง ไมคํานึงถึงประชาชน แสวงหาประโยชนเพื่อตัวเองตลอดจน

การแยงชงิอาํนาจ” งัน้หรอื พออานมาถงึหวัขอสดุทายในบททีส่องทีเ่ปนบทวเิคราะหการปกครองของพระเจามหาวิชติราช

ทีมี่มากอนยุคพุทธการท่ีถอืเปนเรือ่งเลาของการปกครองทีน่าสนใจทีเ่อยอางความยาวนานนบัเปนพนั ๆ ป ท่ีพระราชา

แตละแคลนไดปกครองดวยหลกัสังคหวตัถุ โดยยึดหลกั ยัญ 5 ประการ คอื 1) สัสสเมะ คอื ความฉลาดในการทาํนบุาํรงุ

พืชพันธัญญาหาร 2) ปุริสเมธะ คือ ฉลาดในการบํารุงขาราชการ รูจักสงเสรมิคนดีมีความสามารถ 3) สัมมาปาสะ คือ 

ความรูจักผกูประสานรวมใจประชาชนดวยการสงเสริมอาชีพ 4) วาชเปยยะ คือ การมีวาจาอันดูดดื่ม ดวยการพบปะ

ใหโอวาทประชาชน 5) นรัคคฬะ คือ บานเมืองสงบสุขปราศจากผูราย ไมตองระแวงกัน

 บทสรุป พบวา ศีล 5 หลักการพัฒนาสังคมอยางย่ังยืน เมื่อกลาวถึงหลักพระธรรมและพระวินัยที่

พระพุทธเจาไดทรงแสดงและบัญญัติไวนั้น พระองคทรงประสงคใหเปนตัวแทนในทางพระพุทธศาสนา ซึ่งเปนปจจัย

สาํคัญ อนัจะสงผลใหเกิดความดํารงคงม่ันอยูไดอยางย่ังยนืของพระพทุธศาสนา และใหเกิดความสนัตสิขุของมวลมนษุย

ในสังคมโดยรวม และเมื่อกลาวถึงพระวินัยในสวนแหงศีล โดยเฉพาะศีล 5 จัดเปนขอปฏิบัติสากลของมวลมนุษย 

หากมนุษยสามารถอยูคนเดียวตามลําพังในโลกนี้ได ศีลก็ไมมีความจําเปน แตมนุษยจําตองอยูรวมกันเปนหมูเปนคณะ

และเปนสังคม ศีลจึงมีความสําคัญอยางยิ่งและมีความจําเปนสําหรับมนุษยทุกคนในการอยูรวมกันอยางสงบสุข 

รวมถึงความปลอดภัยทั้งในชีวิตและทรัพยสิน

 สงัคมไทยกาํลงัเผชญิหนากบัการเปลีย่นแปลงทีส่งผลอยางรนุแรงตอวิถชีวิีต โดยเฉพาะอยางย่ิงการนาํวัฒนธรรม

ตะวันตกเขามาประยุกตใชในสังคมไทย ไดสงผลตอแบบแผนการเล้ียงดูและปฏิสัมพันธของสถาบันทางสังคมในระดบั

ตาง ๆ ใหเปลีย่นไปอยางรวดเรว็ กระบวนการขัดเกลาทางสงัคมทีม่ลีกัษณะไรรากฐานทางวฒันธรรมและขาดคุณธรรม 

จรยิธรรมนัน้ เปนสวนหนึง่ของปญหาเชิงโครงสรางทีด่าํรงอยูในทกุระดับความสมัพันธของสงัคมไทยขณะนี ้ การยกระดับ

มาตรฐานการดําเนินชีวิตใหกับสังคมไทยในอนาคตตองเริ่มจากการพัฒนาคนในสังคม เพื่อเสริมสรางและพัฒนา

กระบวนการสรางสังคมปรองดอง สงเสริมแนวทางการอยูรวมกันอยางสันติ คํานึงถึงรากฐานทางวัฒนธรรมไทย 

ซึ่งการจะสรางดุลภาพในสังคมไดนั้นก็คือ กิจกรรมที่สงเสริมการพัฒนากาย จิตวิญญาณ ที่เปนฐานคิดเพื่อการพัฒนา

ที่ตัวมนษุยในฐานะปจเจก และกิจกรรมเพ่ือสรางการมีสวนรวมบนฐานคิดท่ีวามนษุยเปนสัตวสังคม มนุษยไมอาจแยก

ตนเองออกไปอยูอยางโดดเดี่ยว แตตองอยูรวมกันเปนกลุมเกื้อกูลสนองตอบความตองการกันและกัน

 นัดถิ กัมมะสะมัง พะลัง ไมมีแรงใดใดในโลก เสมอดวยแรงกรรม บาปบุญ นรก สวรรคมีจริง ขอจงเช่ือเถอะ

ทําอยางไรจะไดอยางนั้น หนีไมพน จริง ๆ นะ
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