
ศูนย์พุทธศาสน์ศึกษา   

จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย

วารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย   

Journal of Buddhist Studies Chulalongkorn University    

ปีที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สิงหาคม 2563

ISSN (Print) 0858-8325      ISSN (Online) 2651-219X  

					   

	 บรรณาธิการ

	 วัชระ งามจิตรเจริญ



เจ้าของ

ศูนย์พุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย

ที่ปรึกษา
พระพรหมบัณฑิต (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), ศาสตราจารย์ ดร.

	 มหาวทิยาลยัมหาจฬุาลงกรณราชวทิยาลยั

ศาสตราจารย์พิเศษ จ�ำนงค์ ทองประเสริฐ	 ส�ำนักงานราชบัณฑิตยสภา

ศาสตราจารย์เกียรติคุณ ดร.สันติ เล็กสุขุม	 ส�ำนักงานราชบัณฑิตยสภา

ศาสตราจารย์ ดร.อภิชัย พันธเสน	 สถาบันการจัดการเพื่อชนบทและสังคม

ผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.ประพจน์ อัศววิรุฬหการ

	 ศูนย์พุทธศาสน์ศึกษา 

	 จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย

บรรณาธิการบริหาร

ผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.ประทุม อังกูรโรหิต	 ศูนย์พุทธศาสน์ศึกษา 

	 จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย

บรรณาธิการประจ�ำฉบับ

ศาสตราจารย์ ดร. วัชระ งามจิตรเจริญ	 คณะศลิปศาสตร์ มหาวทิยาลยัธรรมศาสตร์

กองบรรณาธิการ

ศาสตราจารย์เกียรติคุณ ดร.สิทธิ์ บุตรอินทร์	ส�ำนักงานราชบัณฑิตยสภา

ศาสตราจารย์ ดร.เดือน ค�ำดี	 ส�ำนักงานราชบัณฑิตยสภา

ศาสตราจารย์ สุริชัย หวันแก้ว	 ศูนย์ศึกษาสันติภาพและความขัดแย้ง

	 จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย

ศาสตราจารย์ ดร.วัชระ งามจิตรเจริญ	 คณะศลิปศาสตร์ มหาวทิยาลยัธรรมศาสตร์

ศาสตราจารย์ ดร.ศักดิ์ชัย  สายสิงห์	 คณะโบราณคดี มหาวิทยาลัยศิลปากร

ศาสตราจารย์กิตติคุณ ดร.สุวรรณา สถาอานันท์	 	 	 	 	

	 คณะอกัษรศาสตร์ จฬุาลงกรณ์มหาวทิยาลยั



รองศาสตราจารย์ ดร.ปกรณ์ สิงห์สุริยา	 คณะสังคมศาสตร์และมนุษยศาสตร์ 	

	 มหาวิทยาลัยมหิดล

รองศาสตราจารย์ดนัย ปรีชาเพิ่มประสิทธิ์	 คณะศลิปศาสตร์ มหาวทิยาลยัธรรมศาสตร์

ผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.ชาญณรงค์ บุญหนุน	คณะอักษรศาสตร์ มหาวิทยาลัยศิลปากร

ผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.ชานป์วิชช์ ทัดแก้ว	 คณะอกัษรศาสตร์ จฬุาลงกรณ์มหาวทิยาลยั

ผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.สุภัควดี  อมาตยกุล	 IULM University Via Carlo Bo, 1 

	 Milan, Italy

ฝ่ายจัดการ

อาจารย์ชาตรี วงษ์แก้ว    นางไพรินทร์ แย้มศรวล 

ฝ่ายประสานงานและสมาชิก

นางรุ่งรัตน์ อ่วมจินดา    นางสาวศิริพร บุสุวะ

  

อัตราค่าสมาชิก

เล่มละ 20 บาท (1 ปี 3 ฉบับ 60 บาท)

สมัครเป็นสมาชิกติดต่อฝ่ายสมาชิกที่ ส�ำนักงานวารสารพุทธศาสน์ศึกษา 

จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย อาคารบรมราชกุมารี  ชั้น 13

 ถนนพญาไท  แขวงวังใหม่ เขตปทุมวัน  กรุงเทพฯ 10330

 โทรศัพท์ 02 218 4654  โทรสาร  02 218 4652   Email : cubs@chula.ac.th

ธนาณัติสั่งจ่ายศูนย์พุทธศาสน์ศึกษา 

จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย ปณฝ. จุฬาลงกรณ์ 10332



สารบัญ
หน้า

บทบรรณาธิการ

บทความวิจัย

การถอดรื้อประวัติศาสตร์การแตกนิกายของพุทธศาสนา	 1

ยุคแรกและความเข้าใจเกี่ยวกับนิกายเถรวาทและมหาสังฆิกะ

	 ชาญณรงค์ บุญหนุน 

การวิเคราะห์วินัยภิกษุณีสงฆ์ในฐานะกระบวนการปฏิบัติที่น�ำสู่	 52

การบรรลุธรรมของสตรี

	 สุภัทรา วงสกุล

ชีวประวัติพระคังเซิงฮุ่ยในคัมภีร์เกาเซิงจ้วน แปล (1) :	 104

การอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุของพระคังเซิงฮุ่ย

ในรัชสมัยพระเจ้าซุนกวนยุคสามก๊ก 

	 เมธี พิทักษ์ธีระธรรม ปิยาภรณ์ ว่องวรางกูร พรพิมล ศรีหมอก	

กระแสแห่งพุทธะในคาบสมุทรเกาหลี	 139

 	 ถาปกรณ์ ก�ำเนิดศิริ

พุทธศิลป์ไทยในบริบทอาเซียน	 189

	 ศักดิ์ชัย สายสิงห์

บทวิจารณ์หนังสือ 

ชวนม่วนชื่น : ธรรมะบันเทิงหลายเรื่องเล่า 	 221

	 จตุพร เพชรบูรณ์



บทบรรณาธกิาร

	 วารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย ปีที่ 27 ฉบับที่ 2 

(พฤษภาคม-สิงหาคม 2563) ประกอบด้วยบทความวิจัยทั้งสิ้น 5 บทความ 

บทความ	วิจารณ์หนังสืออีก 1 บทความ รวมบทความทั้งหมด 6 เรื่องด้วยกัน 

	 บทความแรก “การถอดรื้อประวัติศาสตร์การแตกนิกายของพุทธศาสนา

ยุคแรกและความเข้าใจเกี่ยวกับนิกายเถรวาทและมหาสังฆิกะ” ของชาญณรงค ์

บุญหนุน ปรับปรุงจากรายงานการวิจัยหัวข้อ “การศึกษาประวัติศาสตร์การแตก

นิกายของพุทธศาสนายุคแรกและการท�ำความเข้าใจเก่ียวกับอัตลักษณ์ของ

พุทธศาสนาเถรวาทในสงัคมไทยจากจุดยนืของพหวุฒันธรรมนยิม” ภายใต้โครงการ

“พุทธธรรมพหุนิยม” เมธีวิจัยอาวุโส ศาสตราจารย์ ดร.สุวรรณา สถาอานันท์, 

ส�ำนักงานคณะกรรมการส่งเสริมวิทยาศาสตร์ วิจัยและนวัตกรรม (สกสว.) 

ปีงบประมาณ 2562 บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาการแตกนิกายของพุทธ

ศาสนาในอินเดียช่วงพุทธศตวรรษที่ 1-3 (543-200 ปีก่อน ค.ศ.) และข้อกล่าวหา

ที่มีต่อนิกายมหาสังฆิกะและนิกายอื่น ๆ ที่ปรากฏในคัมภีร์บาลี (พระไตรปิฎก 

อรรถกถา และคัมภีร์ทีปวังสะ) ของพุทธศาสนาเถรวาท เพื่อร้ือสร้างความเข้าใจ

เก่ียวกับพุทธศาสนานิกายมหาสังฆิกะ ที่ถูกกล่าวหาว่าเป็นสาเหตุของความ

ย่อหย่อนในพระธรรมวินัยและท�ำให้เกิดความแตกแยกในคณะสงฆ์ภายหลังพุทธ

ปรนิพิพาน รวมทัง้น�ำเสนอความเป็นไปได้ใหม่ในการท�ำความเข้าใจ อตัลกัษณ์ของ

พุทธศาสนานิกายเถรวาทในสังคมไทยจากจุดยืนแบบพหุวัฒนธรรมนิยม

	 บทความที่ 2 “การวิเคราะห์วินัยภิกษุณีสงฆ์ในฐานะกระบวนการปฏิบัติ

ที่น�ำสู่การบรรลุธรรมของสตรี” เป็นส่วนหนึ่งของวิทยานิพนธ์เรื่อง “การวิเคราะห์

เรื่อง กายภิกษุณีกับการบรรลุธรรม” ในระดับดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาปรัชญาของ

สุภัทรา วงสกุล บทความนี้น�ำเสนอบทวิเคราะห์ภิกขุนีปาติโมกข์ และตัวบทใน 

ภกิขนีุวิภงัค์เชือ่มโยงกบัแนวคดิเรือ่ง “ความทกุข์เฉพาะทัง้ห้าประการของสตร”ี ใน 

อาเวณิกสูตร ซึ่งเป็นความทุกข์เฉพาะอันเนื่องด้วยกายสตรีที่แตกต่างจากกายบุรุษ



ทัง้กายเชงิชวีวทิยาและกายเชิงบรบิททางสงัคมและวฒันธรรม ซ่ึงผู้เขียนได้วิเคราะห์

วินัยของภิกษุณีสงฆ์ในฐานะกระบวนการปฏิบัติอันน�ำสู่การบรรลุธรรมของสตรี

ทีบ่ญัญตัขิึน้เพือ่จดัการกบัความทกุข์อนัเนือ่งจากกายเชงิชวีวทิยาและขจดัอปุสรรค

ท่ีมต่ีอกายเชงิบรบิททางสงัคมและวฒันธรรมของสตร ีการวเิคราะห์เรือ่งนีน่้าจะช่วย

ให้มองเห็นได้ว่าพุทธศาสนานั้นมีกระบวนการปฏิบัติเพื่อน�ำสู่การดับทุกข์ที่ผ่าน

การท�ำความเข้าใจเรื่องกายแตกต่างกันระหว่างบุรุษกับสตรีนั่นเอง 

	 บทความที่ 3 “ชีวประวัติพระคังเซิงฮุ่ยในคัมภีร์เกาเซิงจ้วน แปล (1) : 

การอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุของพระคังเซิงฮุ่ยในรัชสมัยพระเจ้าซุนกวนยุค

สามก๊ก” โดย เมธี พิทักษ์ธีระธรรมและคณะ ซึ่งบทความนี้ได้สืบค้นคัมภีร์ เกาเซิง

จ้วน หรอืเรยีกว่า บนัทกึชวีประวตัพิระผูม้คีณุปูการอนัสงูส่งต่อพระพทุธศาสนาจนี

ถือเป็นคัมภีร์ส�ำคัญในการศึกษาเกี่ยวกับประวัติศาสตร์พระพุทธศาสนาจีนในช่วง

ปีคริสต์ศักราช 67-519 รจนาโดยพระสมณะฮุ่ยเจี่ยว (慧皎, Huìjiǎo) ราวปี

คริสต์ศักราช 530 คัมภีร์นี้ได้รวบรวมชีวประวัติพระสมณะที่เป็นหลักนับได ้

257 รูป และยังแทรกชีวประวัติพระและอุบาสกเสริมเข้ามากว่า 200 รูป/ท่าน 

ทั้งหมดจัดแบ่งไว้เป็น 10 หมวด หมวดที่พระสมณะฮุ่ยเจ่ียวให้ความส�ำคัญ

เป็นอย่างมากคอืหมวดแรก เป็นหมวดทีเ่กีย่วกบัพระสมณะผูม้คุีณปูการในการแปล

พระสูตร โดยรวบรวมชีวประวัติพระสมณะทั้งหมด 35 รูป เมธี พิทักษ์ธีรธรรมและ

คณะได้ท�ำการศึกษาพระรูปหนึ่งในหมวดนี้คือ พระคังเซิงฮุ่ย ซ่ึงมีชีวิตอยู่ในยุค

สามก๊ก ชีวประวัติของท่านคังเซิงฮุ่ยนั้น มีบันทึกไว้อยู่ 2 ช่วงคือ ช่วงชีวิตในสมัย

พระเจ้าซุนกวน และช่วงชีวิตในสมัยพระเจ้าซุนโฮ 

	 บทความที่ 4 “กระแสแห่งพุทธะในคาบสมุทรเกาหลี” ของถาปกรณ์ 

ก�ำเนิดศิริ เป็นส่วนหน่ึงของวิทยานิพนธ์ระดับดุษฎีบัณฑิต สาขาปรัชญา เรื่อง 

“วิมุติวิทยาว่าด้วยการตื่นรู้อย่างฉับพลันและการปฏิบัติอย่างต่อเนื่องของโบโจ 

จินูล” โดยมุ่งเน้นการศึกษาความเป็นมาและพัฒนาการของพระพุทธศาสนาใน

คาบสมุทรเกาหลีรวมถึงมูลเหตุที่มาและปัญหาที่เกิดขึ้นกับพระพุทธศาสนา ซึ่งมี

ความเกี่ยวข้องกับบริบททางสังคมวัฒนธรรมและประวัติศาสตร์ อันเป็นพื้นฐาน



ในการสร้างความเข้าใจแนวคิดทางปรัชญาของโบโจ จินูล ซึ่งเป็นนักคิดคนส�ำคัญ

ของพระพุทธศาสนานิกายเซนในอาณาจักรโครยอ

	 บทความที่ 5 “พุทธศิลป์ไทยในบริบทอาเซียน” ของศักดิ์ชัย สายสิงห์ 

เป็นบทความทีส่รุปจากงานวจัิยเรือ่ง “พทุธศลิป์ไทยในบรบิทอาเซยีน” ซึง่ได้รบัทนุ

สนบัสนนุการวจัิยศนูย์จากศูนย์พทุธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ประจ�ำปี 

พ.ศ. 2560 บทความนี้แบ่งเนื้อหาสาระเป็น 2 ส่วน ส่วนที่ 1 กล่าวถึงงานพุทธศิลป์

ไทยที่รับมาจากประเทศอาเซียน ส่วนที่ 2 กล่าวถึงบทบาทของงานพุทธศิลป์ไทย

ต่อประเทศอาเซียน ซึ่งบทความนี้จะท�ำให้เห็นการมีอิทธิพลต่อกันและกันระหว่าง

พุทธศาสนาในประเทศไทยและประเทศต่าง ๆ ในอาเซียน โดยเฉพาะอย่างยิ่งใน

ด้านประวัติศาสตร์งานศิลปะที่เกี่ยวเนื่องกับพุทธศาสนาไทย

	 บทความสุดท้าย ได ้แก ่ “บทวิจารณ์หนังสือ (Book Review) 

ชวนม่วนชื่น : ธรรมะบันเทิงหลายเรื่องเล่า” จตุพร เพชรบูรณ์ ได้วิจารณ์หนังสือ 

“ชวนม่วนช่ืน : ธรรมะบันเทิงหลายเร่ืองเล่า” ที่ศรีวรา อิสสระแปลจากหนังสือ 

“Opening the Door of Your Heart : And Other Buddhist Tales of 

Happiness” ของพระอาจารย์พรหม สมณศักดิ์ปัจจุบันคือ พระวิสุทธิสังวรเถร 

(ปีเตอร์ พรหมวํโสภิกฺขุ) หนึ่งในศิษย์ชาวต่างประเทศของพระโพธิญาณเถร 

(ชา สุภัทโท) ปัจจุบันเป็นเจ้าอาวาสวัดโพธิญาณ เมืองเซอร์เพนไทน์ รัฐเวสเทิร์น

ออสเตรเลีย ประเทศออสเตรเลีย หนังสือ Opening the Door of Your Heart: 

And Other Buddhist Tales of Happiness เป็นหนังสือที่พระอาจารย์พรหม

เรียบเรียงขึ้นโดยรวบรวมนิทานและเร่ืองเล่าที่ท่านได้ยินได้ฟังมาขณะบวชเป็น

พระ รวมถึงเรื่องราวจากประสบการณ์ของท่านและคนท่ีท่านรู้จัก หนังสือเรื่องนี้

ได้รบัการแปลเป็นภาษาไทยโดยให้ชือ่ในพากย์ไทยว่า “ชวนม่วนชืน่ : ธรรมะบนัเทงิ

หลายเร่ืองเล่า” ผูว้จิารณ์หนงัสอืให้ข้อมลูว่าหนงัสอืเล่มนีเ้ป็นหนงัสอืธรรมะทีเ่ขยีน

เล่าด้วยภาษาเป็นกันเอง จะอ่านแยกเป็นเรื่อง ๆ ก็ได้เนื่องจากแต่ละเรื่องเป็น

นิทานหรือเรื่องเล่าที่จบในตัวเอง ถ้าหากจะอ่านเรียงไปตั้งแต่ต้นจนจบก็ได้เช่นกัน 

เนื่องจากบางครั้งในนิทานหรือเรื่องเล่าเรื่องหลัง ๆ จะมีการอ้างถึงนิทานหรือ



เรือ่งเล่าทีเ่คยเล่าไปแล้วในตอนต้น นทิานหรอืเรือ่งเล่าทีป่ระมวลมาไว้ในหนังสอืชวนม่วนชืน่

นี้ล้วนแล้วแต่เป็นเรื่องเล่าที่แฝงข้อคิดและให้ประโยชน์กับผู้อ่านทั้งสิ้น 

	 ส�ำหรับฉบับนี้งดลงบทความแปล “องค์ใดพระสัมพุทธ” ของอาจารย์ฟุกิตะ 

ทากามิจิ (แปลโดยผู้ช่วยศาสตราจารย์ ดร.ชานป์วิชช์ ทัดแก้ว) ท่านที่ประสงค์จะติดตาม

บทความแปลเรื่องนี้สามารถติดตามได้ในฉบับถัดไป ต้องขออภัยไว้ ณ ที่นี้ด้วย 

	 อย่างไรก็ตาม บรรณาธิการสามารถกล่าวได้อย่างมั่นใจว่า เนื้อหาสาระโดยรวม

ของวารสารฉบับที่ 27 ฉบับที่ 2 น้ีมีความเป็นนานาชาติในตัวมันเองแม้ท้ังหมดจะเป็น

บทความท่ีเขียนเป็นภาษาไทย แต่ได้กล่าวถึงพุทธศาสนาท้ังในแง่ประวัติศาสตร์ ปรัชญา 

ท้ังพุทธศาสนาเถรวาทในประเทศไทย ทั้งพุทธศาสนามหายานในจีน นิกายเซ็นในเกาหล ี

และพุทธศาสนาในประเทศอาเซียน วารสารวิชาการด้านพุทธศาสน์ศึกษาภาษาไทยท่ีจะมี

เนื้อหาครอบคลุมเรื่องราวนานาชาติเช่นนี้มีไม่มากนัก นอกจากนี้ ท่ีถือได้ว่าเป็นคุณูปการ

ต่อวงการพุทธศาสน์ศึกษาของไทยของบทความวิจัยส่วนใหญ่ในวารสารฉบับนี้คือ การเปิด

เผยข้อมูลหลักฐานใหม่ ๆ หรือให้ความเข้าใจใหม่ ๆ เก่ียวกับประวัติศาสตร์พุทธศาสนา

ที่น่าสนใจและน่าน�ำมาศึกษาวิจัยให้ก้าวหน้าต่อไป
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ารถอดรื้อประวัตศิาสตรการแตกนกิายของ
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บทคัดยอ

 บทความนี้มีวัตถุประสงค (1) เพื่อศึกษาการแตกนิกายของพุทธศาสนา

ในอินเดียชวงพุทธศตวรรษที่ 1-3 (543-200 ปกอน ค.ศ.) และขอกลาวหาที่มีตอ

นิกายมหาสังฆิกะและนิกายอื่น ๆ ที่ปรากฏในคัมภีรบาลี (พระไตรปฎก อรรถกถา 

และคัมภีรทีปวังสะ) ของพุทธศาสนาเถรวาท (2) เพื่อรื้อสรางความเขาใจเกี่ยวกับ

พุทธศาสนานิกายมหาสังฆิกะ ที่ถูกกลาวหาวาเปนสาเหตุของความยอหยอนใน
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พระธรรมวินัยและทําใหเกิดความแตกแยกในคณะสงฆภายหลังพุทธปรินิพพาน

(3) เพ่ือนําเสนอความเปนไปไดใหมในการทําความเขาใจ อัตลักษณของพุทธ

ศาสนานิกายเถรวาทในสงัคมไทยจากการสนทนากบัแนวคดิพหนุยิมทางวฒันธรรม

(Multiculturalism) ของ ชารลส เทยเลอร 

 ในชวงหลังพุทธกาล ระหวาง 1-300 ป มีขอมูลและบทศึกษาที่นํามา

วิเคราะหใหมบงชี้วา นิกายมหาสังฆิกะที่ถูกกลาวหามานานวาเปนสาเหตุแหง

การแตกแยก เปนภิกษุผูประพฤตินอกพระธรรมวินัยที่รวบรวมไวในสังคายนา

ครัง้ที ่1 เปนเสีย้นหนามแหงพระพุทธศาสนาและนําความเสือ่มทรามมาสูพระธรรม

วินัยของพระพุทธเจา อาจไมใชความจริงที่ปราศจากขอโตแยง ถาขอมูลและ

ขอเสนอในงานวิจัยนี้มีนํ้าหนักนาเชื่อถือ ทัศนะดั้งเดิมท่ีมีตอพุทธศาสนายุคแรก

และความเขาใจที่วาฝายเถรวาทเปนเพียงนิกายเดียวที่รักษาพระธรรมวินัยอัน

บริสุทธิ์ที่รวบรวมไวโดยพระอรหันตในสังคายนาครั้งที่ 1 ก็พึงไดรับทบทวนและ

เปดทางสูแนวการวิเคราะหใหมที่แตกตางจากเดิมได

คําสําคัญ: การแตกนิกาย พุทธศาสนาเถรวาท มหาสังฆิกะ พหุนิยมทางวัฒนธรรม
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Deconstructing History of The Schisms of Early 

Buddhism and An Alternative Way to Understand 

Theravada and Mahasamghika School*

Channarong Boonnoon**

Abstract

 The objectives of this research are threefold: (1) to re-visit 

the schisms in Indian Buddhism during the 1st and 3rd Buddhist 

Centuries (543-200 B.C.) and the traditional accusations against the 

Mahasamghika and other schools as appeared in the Pali texts

(the Tipitaka, Atthakathas, and Dipavamsa) of Theravada Buddhism;

(2) to deconstruct the accusation that the Mahasamghika School was 

the origin of debilitated discipline and chasms among the Sangha

after the passing away of the Buddha; and (3) to present a possible

alternative to the way Theravada Buddhist identity has been 

constructed in Thai society. This possible alternative is inspired by 

a conversation with the multiculturalist position of Charles Taylor. 
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 Evidence from the 1st and 3rd centuries on this issue indicate 

that the traditional accusation may not be true without contestations. 

Traditional accusations indicate that the Mahasamghika was the

cause of chasms, violated the Dhamma-Vinaya as compiled in the

First Councils, was an enemy of Buddhism, and brought the decline

and corruption to Buddhism. If the evidence and analysis from this

study is well worth consideration, the longstanding beliefs that 

Theravada Buddhists are the only ones to maintain the pure 

Dhamma-Vinaya as compiled in the First Councils could be

subjected to a re-evaluation. 

Keywords: Schisms, Theravada Buddhism, Mahasamghika, Cultural 

 Pluralism
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1. บทนํา: ที่มาและความสําคัญของการวิจัย 

 ใน Politics of Recognition อันเปนงานเขียนทางปรัชญาการเมือง

ท่ีสําคัญ ชารลส เทยเลอร (Charles Taylor) ใหเหตุผลสนับสนุนขอเรียกรอง

ใหเคารพในความหลากหลายวัฒนธรรมวา เนื่องจากมนุษยสรางอัตลักษณหรือ

ตัวตนของเขาขึ้นโดยอาศัยวัฒนธรรมที่แวดลอมการดํารงอยูของเขา แตละคน

มีอัตลักษณอันแทจริงของตนเองซึ่งหลอมสรางขึ้นจากวัฒนธรรมหรือการมีบท

สนทนากบัผูอืน่ การเคารพยอมรบั (recognition) จากผูอืน่จงึเปนส่ิงจาํเปนสาํหรบั

ชีวิตมนุษยเพราะสัมพันธกันอยางแยกไมออกกับการเขาใจตนเอง

 ความปรารถนาท่ีจะไดรับการเคารพยอมรับสืบเนื่อง

มาจากสมมติฐานทีเ่ชือ่วามคีวามเชือ่มโยงกนัระหวางการเคารพ

ยอมรับกับอัตลักษณ อันหมายถึงความเขาใจของบุคคล

ว าเขาเป นใคร อันเป นลักษณะพื้นฐานสําหรับกําหนด

คุณลักษณะความเปนมนุษยของพวกเขา ขอเสนอในเรื่องนี้

ก็คือ อัตลักษณของเราสวนหนึ่งนั้นเปนรูปเปนรางขึ้นมาจาก

การเคารพยอมรับหรือการไมเคารพยอมรับหรือการตระหนักรู

อยางผิด ๆ ของผูอื่น และดังน้ัน คนคนหนึ่งหรือกลุมบุคคล

สามารถจะได รับความทุกข ทรมานจากการทําลายหรือ

การเบียดเบียน ถาผู คนหรือสังคมที่รายลอมเขาสะทอน

ภาพของพวกเขาอยางจํากัด ลดความหมายหรือคุณคา 

หรือสะทอนออกมาอยางนารังเกียจ การไมเคารพยอมรับ

หรือการตระหนักรู อยางผิดพลาดสามารถทําใหเกิดความ

เจ็บปวด เปนรูปแบบหนึ่งของการกดขี่ และทําใหทุกขทรมาน

หรือคุมขังเขาไวในความผิดพลาด บิดเบือนและลดทอนชีวิต

ความเปนอยูของเขา
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 .... ในมุมมองนี้ การตระหนักรูอยางผิด ๆ ไมเพียง

แตแสดงถึงการขาดความเคารพยอมรับ ยังเปนการลงโทษ

สรางบาดแผลอันเจ็บปวดสาหัส ทําใหเหยื่อเศราเสียใจเพราะ

รังเกียจตัวเอง การตระหนักรูและยอมรับอยางถูกตองจึงไมได

เปนเพียงมรรยาทที่บุคคลพึงมี แตเปนความจําเปนสําหรับ

การมีชีวิตอีกดวย (Taylor, 1994, pp. 25-26)

 เทยเลอรเห็นวาแนวคิดเร่ืองอัตลักษณและการถูกยอมรับกลายมาเปน

เรื่องที่จําเปนในสังคมสมัยใหม ดวยสาเหตุ 2 ประการ ประการแรก ไดแก 

การลมสลายของลําดับชั้นทางสังคมซึ่งเคยเปนพื้นฐานใหแกแนวคิดเรื่องเกียรติยศ 

(honor) และความไมเทาเทียมกันระหวางมนุษย เกียรติยศเปนสิ่งที่บางคนเทานั้น

ที่จะมีได ในขณะที่ทุกคนลวนมีศักดิ์ศรี (dignity) นัยยะของศักดิ์ศรีคือความเปน

สากลและความเสมอภาค เมื่อเรากลาวถึงศักด์ิศรีความเปนมนุษยหรือศักดิ์ศรี

แหงพลเมอืง นยัยะทีเ่ปนพืน้ฐานกคื็อมันเปนสิง่ทีท่กุคนมรีวมกนั และเปนทีช่ดัเจน

วาแนวคิดดังกลาวนี้สอดคลองกับสังคมประชาธิปไตย กลาวอีกอยางหนึ่งคือ

การถูกยอมรับอยางเทาเทียมเปนสิ่งที่จําเปนตอวัฒนธรรมประชาธิปไตย (Taylor, 

1994, p. 27) ประการท่ี 2 อัตลักษณที่ถูกทําใหเปนปจเจกหรือความแทจริง 

(authenticity) ทําใหเกิดความตองการการถูกยอมรับจากผูอื่น ความคิดเรื่อง

ความเปนแทจริงของบุคคลเกิดจากแนวคิดท่ีใหความสําคัญตอปจเจกบุคคลใน

ฐานะผูประเมินผลของความถูกผิดทางจริยธรรมของตนเอง ในมิติทางศาสนา

ความถูกผิดอาจมาจากคัมภีรศาสนาหรือขอตัดสินจากภายนอกตัวมนุษย หรือ

ในบางสาํนกัปรชัญา ความถูกผดิตัดสนิโดยอาศัยการคํานวณผลไดผลเสยี แตแนวคดิ

เรื่องความจริงแท (idea of authenticity) เกิดจากการตระหนักถึงเสียงอันมาจาก

ภายในตัวบุคคล เสียงจากขางใน (inner voice) เปนสิ่งสําคัญเพราะเสียงดังกลาว

นั้นจะบอกไดเองวาอะไรคือผิดอะไรคือถูกสําหรับตัวเขาเอง และการไดสัมผัสกับ

ความรูสึกสํานึกทางศีลธรรมจากขางในแบบนี้เปนเรื่องสําคัญในฐานะที่เปนวิธีไป

สูจุดหมายแหงการกระทําที่ถูกตอง แนวคิดนี้เชื่อวามโนสํานึกที่เกิดจากภายในตัว
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บุคคลนั้นทายที่สุดแลวจะทําใหบุคคลสามารถเชื่อมตอตัวเองกับความดีงามสูงสุด

ได น่ันคือการตระหนักรูความจริงสูงสุด หรือภาวะสูงสุดทางจิตวิญญาณผาน

การตระหนักรูตนเอง เหมือนดังที่เกิดขึ้นในเหลานักบุญทั้งหลาย (Taylor, 1994, 

pp. 28-28)

 ขอเขียนของสุวรรณา สถาอานันท ใน ศรัทธากับปญญา : บทสนทนา

ทางปรัชญาวาดวยศาสนา ไดชี้ใหเห็นวา แนวคิดพหุนิยมทางศาสนา (Religious 

Pluralism) เปนสิ่งสําคัญสําหรับการศึกษาดานปรัชญาศาสนาในปจจุบัน โดย

ระบุสาเหตุ 3 ประการที่ผลักดันใหเราควรสนใจการศึกษาเก่ียวกับพหุนิยมทาง

ศาสนา ไดแก เหตุผลทางศาสนา เหตุผลทางวิชาการ และความเปลี่ยนแปลงทาง

สังคมโลกสมัยใหมที่ผูคนทุกระดับชั้นอพยพเคลื่อนยายขามพรมแดนเพื่อแสวงหา

อาชีพหรือดํารงชีพจนเกิดการปะทะกันทางวัฒนธรรม โลกไรพรมแดนทําใหเรา

อยูทามกลางความขดัแยงดานคําสอนเกีย่วกบัความจริงและแนวปฏบิตับิางประการ

ที่ศาสนาตางๆ นําเสนอ (สุวรรณา สถาอานันท, 2550, หนา 163) เหตุผลเรื่อง

ความจริงทางศาสนาดูจะเปนแรงผลักดันสําคัญที่ใหเกิดการศึกษาเรื่องพหุนิยม

ทางศาสนาดังที่ จอหน ฮิค (Hick, 1985) ผู บุกเบิกการศึกษาเรื่องพหุนิยม

ทางศาสนาและเขียนหนังสือชื่อ พหุนิยมทางศาสนา (Religious Pluralism)

ไดชีใ้หเหน็ปญหาชนดิหนึง่ทีท่าํใหเขาตองนาํเสนอแนวคดิพหนุยิมทางศาสนาขึน้มา

ในวงวิชาการดานปรัชญาศาสนาคือ การยกตนขมทานเรื่องความจริงทางศาสนา 

เขาชี้วาการยกตนขมทานมาจากการยอมรับขอความเชื่อที่วา มีความจริงสูงสุด

บางอยางที่ดํารงอยูและความจริงที่วาน้ันถูกเปดเผยและรับรูผานประสบการณ

ของผูที่ถูกเลือกจากองคภควันหรือพระเปนเจาผูสูงสุดเทานั้น ความคิดทํานองนี้

ปฏิเสธความจริงสูงสุด ความรูอันถูกตอง และความดีงามสูงสุดที่มีอยูในวัฒนธรรม

ศาสนาอื่น (Exclusivism) ขอความเชื่อในพระคัมภีรของชาวคริสตเคยถูกตีความ

ใหเปนฐานรองรับความเขาใจทํานองนี้ แมตอมาจะยอมรับวามีความจริงดํารงอยู

ในศาสนาอื่น ๆ หรือวัฒนธรรมอื่น ๆ มิใชแตในวัฒนธรรมของชาวคริสตเทานั้น

แตชาวคริสตก็ถือวาความจริงที่เผยแสดงในวัฒนธรรมเหลานั้นเปนจริงเพียง
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บางสวน ไมใชความจริงอันสมบูรณ ซึ่งความจริงชนิดหลังนี้จะมีก็แตในวัฒนธรรม

ของชาวคริสตที่ไดรับการเผยแสดงและการไถบาปจากพระเยซูเจาเทานั้น ทาที

ที่ยอมรับวาวัฒนธรรมอื่นอาจเขาถึงความจริงสูงสุดและบรรลุถึงความดีงามได 

แตไมอาจเปนความจรงิเทยีบเทาวฒันธรรมทางศาสนาหลกัทีต่นเองนบัถอื เรียกวา

Inclusivism ทาทีตอความจริงทางศาสนาทั้งสองประการนี้มีอยูในศาสนาตาง ๆ

ไมเพียงแตในคริสตศาสนาเทานั้น จอหน ฮิค ปฏิเสธแนวความคิดสองประการนี้

และโนมนาวใหยอมรับแนวคิดเรื่อง พหุนิยมทางศาสนา (Religious Pluralism) 

ฮิคมองวาวิถีแหงความรอดหรือแนวทางของการหลุดพนของแตละศาสนานั้น

มีความแตกตางกันออกไป ที่เปนเชนนี้ก็เพราะวา แตละวัฒนธรรมศาสนาเขาถึง

สิ่งสูงสุดภายใตขอจํากัดทางวัฒนธรรม ภาษาและประสบการณของตนเอง แมวา

เปาหมายของศาสนา วิถีปฏิบัติเพื่อเขาถึงเปาหมายทางศาสนา หรือการอุทิศตน

เพื่อเขาถึงประสบการณทางศาสนาอันแทจริงจะตางกัน แตเราไมมีเหตุผลที่จะให

ความเคารพตอศาสนาของตนมากกวาศาสนาอืน่ ๆ  ไมวาเราจะรูสึกซาบซ้ึงในศาสนา

นั้น ๆ อยางแทจริงหรือไมก็ตาม เพราะวาเราไมสามารถประเมินศาสนาตาง ๆ 

อยางครบถวนบริบูรณ แตละศาสนามีทั้งแงบวกและแงลบของตนเอง จึงเปนไป

ไมไดที่จะใชขอตัดสินของมนุษยไปวัดนํ้าหนักหรือเปรียบเทียบความดีงามของ

ระบบตาง ๆ ที่ชวยใหมนุษยพบความรอด (Hick, 1985, pp. 68-87) 

 เนื่องจากบทความนี้เปนการศึกษาในเชิงประวัติศาสตรศาสนา ผูเขียน

จะใชแนวคิดพหุนิยมทางวัฒนธรรม (Multiculturalism) ของเทยเลอรเปนจุดยืน

ในการศึกษา พหุนิยมทางวัฒนธรรมถือวาการตระหนักรู และเคารพยอมรับ

ในศักดิ์ศรีความเปนมนุษยหรือการเคารพในอัตลักษณของผูอื่นเปนรากฐานสําคัญ

ของจริยธรรมของโลกสมัยใหม การดํารงอยู ทามกลางความหลากหลายทาง

วัฒนธรรม ความคิด ความเชื่อ อุดมการณและอัตลักษณที่แตกตาง เกิดขึ้นบน

ความปรารถนาทีจ่ะมชีวีติทีดี่รวมกนัของปจเจกบคุคล ชมุชนและสงัคม ผูสนับสนนุ

พหุวัฒนธรรมนิยมเชื่อวาวิธีที่ถูกตองที่สุดในการอยูรวมกันในสังคมคือ การเคารพ

ยอมรับผูอื่นตามที่เขาเปนหรือเคารพในอัตลักษณที่แทจริงของเขา การทําความ
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เขาใจหรือตระหนักรูอยางถูกตองเกี่ยวกับบุคคลนั้นๆ และใหความเคารพตอ

สภาวะที่เปนอยูของบุคคล มีคุณคาตอการดํารงอยูของบุคคลในฐานะสัตท่ีมี

เปาหมายในตัวเอง พหุนิยมทางวัฒนธรรมเรียกรองใหมีการตระหนักรับรู 

วัฒนธรรมที่แตกตางหลากหลาย ไมสรางความปวดราวแกผูอื่นเพราะการมีความรู

เกี่ยวกับอัตลักษณหรือตัวตนของผูอื่นอยางผิด ๆ อาจนําไปสูการกดข่ีหรือปฏิบัติ

ตอเขาโดยไมคํานึงถึงศักดิ์ศรีที่เทาเทียมกันของมนุษย

 บทความนี้ไมไดตองการจะใชแนวคิดพหุนิยมทางวัฒนธรรมของชารล

เทยเลอรเปนกรอบในการวิเคราะหศึกษาประวัติศาสตรพุทธศาสนา หากอาศัย

จุดยืนดังกลาวเปนแรงบันดาลใจในการศึกษาเทานั้น โดยจะเริ่มตนจากคําถามวา

เหตุใดเราจึงตองสนใจเสียงที่แตกตางอันปรากฏในพระไตรปฎกภาษาบาลีและ

วรรณกรรมทางศาสนาของเถรวาท ซึ่งถาตอบจากจุดยืนพหุนิยมทางศาสนา

ก็ตองบอกวาเพราะขอเท็จจริงที่วา พุทธศาสนามีอยู หลายสํานัก หลายกลุม

หลายนิกาย เราไมอาจประเมินไดอยางสมบูรณวาคําสอนหรือแนวคิดของ

สํานักนิกายใดถูกผิดโดยสมบูรณ การเคารพยอมรับวัฒนธรรมอื่น ๆ ท่ีแตกตาง

ออกไปจึงเปนสิ่งที่ถูกตอง จุดยืนดังกลาวนี้มาจากการยอมรับแนวคิดพหุนิยมทาง

ศาสนาของฮิคที่วาความจริงทางศาสนาไมสามารถจะตอบใหแนชัดไดวาใครถูกผิด

ที่สุด ตามจุดยืนพหุนิยมทางวัฒนธรรม ทุกกลุมอัตลักษณทางวัฒนธรรมควรได

รับการเคารพยอมรับในความเปนแทจริง การเคารพยอมรับความเปนบุคคล

ที่แทจริงนั้นหมายถึงการเคารพในอัตลักษณของบุคคลซ่ึงหลอหลอมข้ึนจาก

วฒันธรรมประเพณี ความเชือ่และอดุมการณทีเ่ปนภูมหิลงั ในบรบิทของเถรวาทและ

มหายาน ประวัติศาสตรของกลุมนิกายและเร่ืองเลาเก่ียวกับจุดกําเนิดของกลุม

นิกายที่ผิดเพี้ยนไมตรงกับความจริงไดทําใหศาสนิกชนเกิดความเชื่อและมีทาที

ที่ไมถูกตองทั้งตอตนเองและผูอื่น การเขาใจอัตลักษณพุทธศาสนานิกายเถรวาท

และมหายานที่ปรากฏในตําราประวัติศาสตรพุทธศาสนาของไทยในปจจุบัน

ยังมีชองโหวและมีความผิดพลาด ความเขาใจที่ผิดพลาดนี้สัมพันธกับความเขาใจ

ประวตัศิาสตรพุทธศาสนายคุเริม่แรกท่ีปรากฏในพระไตรปฎกภาษาบาล ีอรรถกถา
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และโดยเฉพาะที่ไดรับอิทธิพลจากวรรณกรรมเชิงประวัติศาสตรที่รจนาขึ้นใน

ภายหลัง

 ดวยขอจํากัดบางประการในการศึกษา บทความนี้จะใหความสําคัญเปน

พิเศษตอกรณีพุทธศาสนศึกษาในสังคมไทยเทานั้น เนื่องจากการสํารวจเอกสาร

เบ้ืองตนพบวา ความเขาใจเก่ียวกับการสังคายนาครั้งที่ 1-3 มีสวนสําคัญในการ

กาํหนดอตัลกัษณหรอืการนยิามตนเองของพทุธศาสนาเถรวาทในประเทศศรลีงักา 

เมียนมาและไทย ชาวเถรวาทในประเทศไทยมีความเขาใจวา พุทธศาสนามหายาน

กอกําเนิดจากพุทธศาสนานิกายมหาสังฆิกะที่แตกออกจากเถรวาทในราว

พุทธศตวรรษที ่2 (ประมาณ 300 ปกอน ค.ศ.) ดังเชน หนงัสอืประวตัศิาสตรพระพทุธ

ศาสนา ของพระโสภณคณาภรณ (ระแบบ ฐิตญาโณ) ระบุไววา พุทธศาสนานิกาย

มหายานเกิดจากนิกายมหาสังฆิกะ (พระโสภณคณาภรณ (ระแบบ ฐิตญาโณ),

2529, หนา 222-223) เมื่อกลาวถึงมหายาน ทานไดเขียนไวตอนหนึ่งวา พระสูตร

สําคัญ ๆ ของมหายาน เวลาแสดงมักมีคนฟงมากจนไมนาเชื่อ ขอความที่ปรากฏ

ในพระสูตรเหลานั้นเสมอคือ กดเถรวาท ยกยองมหายาน พูดไปพูดมากลัวคนจะ

ไมเชื่อ มีการปลอบบาง ขูบาง ขอรองบางใหคนอื่นเชื่อและทําตาม แสดงใหเห็นถึง

ความไมมัน่ใจของคนแตงพระสตูร เพราะนอกจากจะถวายเขาพระโอฐพระพทุธเจา

แลวยังระดมเอาวิธีตาง ๆ มาใชในการหาพวกอีกดวย (พระโสภณคณาภรณ 

(ระแบบ ฐิตญาโณ), 2529, หนา 233-234) สิริวัฒน คําวันสา กลาววาการเชื่อมโยง

มหายานกบันกิายมหาสงัฆกิะเชนน้ีเกดิขึน้จากหนังสอื “ศาสนวงศ” ทีแ่ตงเปนภาษา

บาลีโดยพระปญญาสวามชีาวพมา เมือ่ พ.ศ. 2405 ตอมามกีารถอดความเปนอกัษร

โรมันและมีการตีพิมพเปนภาษาอังกฤษ และกรมศิลปากรใหถอดจากอักษรโรมัน

และแปลเปนไทยตีพิมพเมื่อ พ.ศ. 2506 จากหลักฐานภาษาบาลีที่แตงขึ้นนี้ทําให

ชาวพุทธไทยเชื่อกันตอมาวา มหายานเกิดขึ้นจากนิกายมหาสังฆิกะ (สิริวัฒน 

คําวันสา, 2523, หนา 154-155)

 การเชื่อว าพุทธศาสนามหายานเกิดขึ้นจากนิกายมหาสังฆิกะและ

มหาสังฆิกะเปนพวกเดียวกันกับภิกษุวัชชีบุตรแหงเมืองเวสาลี อันเปนพระสงฆ
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กลุมแรก ๆ ที่ประพฤติละเมิดพระธรรมวินัยและไมเปนที่ยอมรับโดยคณะสงฆ

ผูสืบทอดเจตนารมณสังคายนาครั้งที่ 1 จนถูกขับออกจากคณะสงฆแลวไมพอใจ

จึงรวบรวมพรรคพวกอกีจาํนวนมากไปกอตัง้นกิายใหมนัน้ ทาํใหทาททีีช่าวเถรวาท

มีตอพุทธศาสนามหายานเปนไปในเชิงลบ เชน เมื่อมีผูเสนอวาการบวชภิกษุณี

เถรวาททําไดโดยใชคณะสงฆจากฝายเถรวาทและมหายานรวมกัน ก็มีผูรูจากฝาย

เถรวาทของไทยคัดคานวา เถรวาทกับมหายานนั้นเปนนานาสังวาส (เปนคนละ

พวก) การอุปสมบททําโดยสงฆที่เปนนานาสังวาสไมอาจสําเร็จไดตามพระธรรม

วินัยเพราะ“ในกรณีที่วาถาเปนภิกษุณีสายเถรวาทจริง แตภิกษุสงฆในไตหวันมี

แตมหายาน ภิกษุณีซึ่งบวชในสงฆสองฝาย ก็กลายเปนบวชกับภิกษุสงฆมหายาน 

ความเปนเถรวาทก็แปรไปเสียอีก จะนับวาเปนภิกษุณีเถรวาทครึ่ง มหายานครึ่ง

หรืออยางไร” (พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), 2544, หนา 19) ความลําบากใจ

ท่ีวาน้ีเกิดจากการดูถูกสถานะของภิกษุมหายานที่ยังตกคางในใจของสงฆฝาย

เถรวาทนั่นเอง อาการไมพรอมจะยอมรับสถานภาพอันเทาเทียมกันของการเปน

นักบวชที่ถูกตองหรือบริสุทธิ์ของมหายานเทียบเทากับเถรวาทนั้นมีอยูจริง ดังเชน 

เมื่อมีการเรียกรองใหแกไขสิกขาบทเล็กนอยเพื่อเปดโอกาสใหสามารถบวชภิกษุณี

ได ซึ่งการปรับแกสิกขาบทเล็กนอย ถือวาเปนพุทธประสงคอยูแลว ผูรูทางพุทธ

ศาสนาในประเทศไทยบางทานแมจะเห็นวาโดยหลักการแลวสามารถกระทําได 

ก็คัดคานวาไมควรทําเนื่องจาก 

 ถามีการปฏิบัติตามพุทธานุญาต ที่พระมโนอางวาเปน

พุทธานุญาตหรือพุทธประสงค คือมีการถอนสิกขาบทเล็กนอย

กันจริง ๆ และของจริงที่เกิดมีขึ้นแลวก็ไมตองดูอื่นไกล –ก็พระ

ภิกษุในนิกายมหายานทุกวันนี้นั่นยังไง ถาเปรียบเทียบกับ

พระภิกษุนิกายเถรวาท ก็แทบจะเปนคนละศาสนาอยูแลวมิใช

หรือ น้ันแหละผลงานของสงฆฝายทีป่ฏบิติัตามสิง่ทีพ่ระมโนอาง

วาเปนพุทธประสงคละ(ทองยอย แสงสินชัย, 2546, หนา 116. 

การเนนขอความเปนของผูวิจัย)
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 อันที่จริง ไมเพียงแตนิกายเถรวาทเทาน้ันที่มีทาทีดูหมิ่นดูแคลนนิกาย

มหาสังฆิกะ แมนิกายอื่นที่แตกออกไปจากเถรวาท (โดยเฉพาะนิกายสราสติวาท)

ก็มีทัศนะเปนลบตอนิกายมหาสังฆิกะเชนกัน ความรูสึกเชิงลบนี้แสดงตัวผานเรื่อง

เลาเกี่ยวกับผูกอตั้งมหาสังฆิกะ โดยเรื่องเลาจากคัมภีรสันสกฤตของฝายมหายาน

ไดชี้วาพระมหาเทวะผูนําของนิกายมหาสังฆิกะน้ันมีพฤติกรรมช่ัวรายเลวทราม 

นอกจากกระทําอนันตริยกรรมอยางหนักกอนจะออกบวชแลว ยังละเมิดอาบัติ

ปาราชิกขออวดอุตริมนุสสธรรมอีกดวย (เสถียร โพธินันทะ, 2544, หนา 110-113) 

สวนชาวมหายานดูจะมีทาทีเปนบวกตอมหาสังฆิกะมากกวาเนื่องจากมองวา

เร่ืองเกีย่วกบัพระมหาเทวะทีเ่รยีบเรยีงขึน้โดยพระวสมุติรแหงสาํนกัสรวาทสตวิาท

นั้นกลาวเกินความจริง (เสถียร โพธินันทะ, 2544, หนา 193-194)

 ประวตัศิาสตรพุทธศาสนาในยคุแรกมคีวามสําคญัตอการกาํหนดอตัลกัษณ

ของนิกายหรือกลุมตาง ๆ ทางพุทธศาสนา ทั้งในอดีตและปจจุบัน มีขอสังเกตวา 

พุทธศาสนาเถรวาทจะใหความสําคัญตอการเกิดขึ้นของนิกายตาง ๆ ในชวงเวลานี้

เปนพิเศษเพราะเถรวาทใหความสําคัญตอการเปนความจริงแทอันบริสุทธิ์ของ

พุทธศาสนาและอางวาพุทธศาสนาเถรวาทเปนพระธรรมวินัยอันบริสุทธิ์เหนือ

สํานักหรือนิกายอื่น ๆ เชน เมื่อชาวเถรวาทถูกสอนใหเช่ือวามหาสังฆิกะกําเนิด

จากกลุมภิกษุวัชชีบุตรในสังคายนาครั้งที่ 2 และเชื่อวาพุทธศาสนามหายานเกิด

จากนกิายมหาสังฆกิะ กท็าํใหชาวเถรวาทเขาใจวามหายานมจีดุตัง้ตนจากความคิด

และแนวปฏิบัติที่ไมถูกตองตามหลักธรรมวินัยมาตั้งแตตน ความเขาใจทํานองนี้

ยังมีอิทธิพลตอชาวพุทธไทยในปจจุบัน ดังในหนังสือ ประวัติพระพุทธศาสนา 

แตงโดยคณาจารยมหาวทิยาลยัมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย กลาวถึงสาเหตท่ีุทําให

เกิดพุทธศาสนานิกายมหายานไว 5 ประการ และสาเหตุที่พูดถึงในลําดับตนๆ

ซึ่งมีลักษณะเชนเดียวกับที่ปรากฏในหนังสือประวัติศาสตรพุทธศาสนาฉบับตาง ๆ 

ของไทยคือ มองวา นิกายมหายานเกิดจาก “ความวิบัติ” แหงทิฏฐิสามัญญตาและ

สีลสามัญญตา 
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 ก็ในชวงทําสังคายนาครั้งที่ 1 ระหวางกลุมอนุรักษนิยม

โดยการนําของพระมหากัสสปะกับกลุ มสังคมนิยมซึ่ งมี

พระปุราณะที่ไมยอมรับการทําสังคายนา จึงแยกและนํา

สาวกออกไปทําสังคายนาตางหาก ครั้นมาถึงพุทธศตวรรษที่ 1

ก็มีภิกษุชาววัชชีไมยอมรับการสังคายนาครั้งที่ 2 ของสงฆ

ฝายวินัยวาที เพราะถือวาอาจารยของพวกตนเคยปฏิบัติกัน

มาอยางไรก็ถือเอาปฏิบัติอยางน้ัน ไมว าสิ่งเหลานี้จะผิด

พุทธบัญญัติหรือไมก็ตาม (คณาจารย มจร., 2552, หนา 90) 

 แมพระวัชชีบุตรที่มีความเห็นแตกตางออกไปจากวินัยวาทีและธรรมวาที

จะไมไดเปนพวกเดียวกันกับมหายาน แตเอกสารเลมนี้มองวามหายานเปนผลพวง

ของการแตกนิกายครั้งแรกอันสืบเนื่องมาจากความเห็นผิด (ทิฐิวิบัติ) และ ความ

ประพฤติผิด (ศีลวิบัติ) ของภิกษุวัชชีบุตรที่เกิดขึ้นในประวัติศาสตรยุคเริ่มแรกของ

พุทธศาสนา การยอมรับหรือปฏิเสธวานิกายมหาสังฆิกะหรือเหลาภิกษุวัชชีบุตร

แหงเวสาลีเปนตนกําเนิดของมหายานในหนังสือประวัติศาสตรพุทธศาสนาที่เขียน

โดยนักวิชาการไทยนั้นแสดงใหเห็นถึงการเขาใจของเถรวาทที่มีตอตนเองและผูอื่น

ในลักษณะวาฝายตนเองมีคุณสมบัติของการเปนพุทธศาสนาท่ีดีเหนือกวาฝายอ่ืน 

เชน มองวา พระธรรมวินัยอันถูกตองและบริสุทธิ์จะมีอยูในนิกายเถรวาทเทานั้น

ไมตองสงสัยวาทัศนะเกี่ยวกับนิกายอื่นและอัตลักษณของเถรวาทเองดังกลาวน้ี

มาจากขอความท่ีบันทึกไวในคัมภีรพระไตรปฎกและประวัติศาสตรพุทธศาสนา

ที่เขียนขึ้นในศรีลังกาโดยเฉพาะอยางยิ่ง ขอความในคัมภีรทีปวงศ ท่ีเขียนข้ึน

ในราวพุทธศตวรรษที่ 9-10 คําถามหนึ่งที่เกี่ยวของในที่นี้คือ เหตุใดชาวเถรวาท

จึงเชื่อตามคําภีรทีปวงศ การยอมรับคัมภีรทีปวงศมีความสมเหตุสมผลเพียงใด? 

 โดยอาศัยแนวคิดที่วา ประวัติศาสตรมีอิทธิพลตอการเขาใจอัตลักษณ

ของตนเองและผูอื่น นิกายเถรวาทเองใหความสําคัญอยางสูงตอความสืบเนื่อง

ทางประวัติศาสตรของนิกาย บทความนี้จะยอนกลับไปศึกษาประวัติศาสตร

พุทธศาสนายุคแรกท่ีเริ่มมีสํานักและนิกายตาง ๆ โดยเฉพาะการเกิดข้ึนของ
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มหาสังฆิกะและขอกลาวหาอันปรากฏในการเขียนประวัติศาสตรพุทธศาสนาของ

ฝายเถรวาท แมในสถานการณปจจุบัน ชองวางระหวางนิกายทางพุทธศาสนา

เถรวาทกบัมหายานจะแคบลงเมือ่เทียบกบัอดตี ตางยอมรบัซึง่กนัและกนัมมีากขึน้ 

แตประวตัศิาสตรพทุธศาสนาทีป่รากฏในเอกสารของฝายเถรวาทและท่ีเขียนโดยนกั

วิชาการดานพุทธศาสนาในประเทศไทยยังใหความสนใจตอประเด็นนี้นอยมาก

การทําความเขาใจเร่ืองน้ีดวยทาทีแบบพหุนิยมทางวัฒนธรรม คือการพยายาม

ทําความเขาใจอัตลักษณของผูอื่น ๆ อยางที่เปนจริงใหมากขึ้น บทความนี้ตองการ

โนมนาวใหเราทําความเขาใจคนอื่นโดยการฟงเสียงของสํานักอื่นท่ีถูกซอนไวใน

คัมภีรเถรวาทนั่นเอง 

2. วัตถุประสงคของงานวิจัย

1. เพ่ือศึกษาการแตกนิกายของพุทธศาสนาในอินเดียชวงพุทธศตวรรษ

ที่ 1-3 (543-200 ปกอน ค.ศ.) และขอกลาวหาที่มีตอนิกายมหาสังฆิกะและ

นิกายอ่ืน ๆ ท่ีปรากฏในคัมภีรบาลี (พระไตรปฎก อรรถกถาและคัมภีรทีปวังสะ) 

ของพุทธศาสนาเถรวาท

 2. เพื่อรื้อความเขาใจเกี่ยวกับพุทธศาสนามหาสังฆิกะ ท่ีถูกกลาวหาวา

เปนสาเหตุของความหยอนยานในพระธรรมวินัยและทําใหเกิดความแตกแยกใน

คณะสงฆภายหลังพุทธปรินิพพาน

 3. เพื่อนําเสนอความเปนไปไดใหม ๆ เพื่อความเขาใจอัตลักษณของ

พุทธศาสนานิกายเถรวาทในสังคมไทยจากจุดยืนพหุนิยมทางวัฒนธรรม

3. วิธีดําเนินการวิจัยและขอบเขตงานวิจัย

ในที่นี้จะศึกษาประวัติศาสตรการแตกนิกายของพุทธศาสนาในระหวาง

พุทธศตวรรษที่ 1-3 โดยเนนเฉพาะกรณีของมหาสังฆิกะที่แตกออกไปครั้งแรกราว

พุทธศตวรรษที่ 2 (100 ปหลังพุทธปรินิพพาน) โดยอาศัยบันทึกทางประวัติศาสตร

การสังคายนาพระไตรปฎก 2 ชิ้นที่บรรจุไวในพระวินัยปฎก เลม 7 คือ ปญจสติก



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 15

ขันธกะ กับ สัตตสติกขันธกะ บันทึกขอถกเถียงระหวางเถรวาทและสํานักอื่นที่

บันทึกไวในคัมภีรกถาวัตถุ (พระไตรปฎก เลม 37) รวมกับขอมูลอื่น ๆ ที่ปรากฏ

ในคัมภีรอรรถกถาและเอกสารทางประวัติศาสตรของพุทธศาสนาฝายตาง ๆ ทั้งนี้

จะใหนํ้าหนักแกการวิเคราะหเหตุการณในการสังคายนาครั้งที่ 2 ของพุทธศาสนา

เถรวาท (หลังพุทธปรินิพพาน 100 ป) และเหตุการณกอนการสังคายนาครั้งที่ 3 

(หลังพุทธปรินิพพาน 200 ป) เพื่อจะเชื่อมโยงใหเห็นเสียงของพุทธศาสนาสํานัก

ตาง ๆ ที่รวมถกเถียงประเด็นสําคัญของยุคสมัยในคัมภีรกถาวัตถุ

 ผูวิจัยแบงเนื้อหาเปนสองสวนหลัก คือ (1) ประวัติศาสตรเชิงวิเคราะห

เกีย่วกบัเหตุการณการแตกนิกายในยคุแรกของพทุธศาสนาในอนิเดยี ทฤษฎีเกีย่วกบั

สาเหตุในการแตกนิกายครั้งแรกและทัศนะที่ฝายเถรวาทมีตอสํานักตาง ๆ ที่แตก

ออกไป (2) นําเสนอขอมูลและหลักฐานตาง ๆ เพื่อถอดรื้อความเขาใจเกี่ยวกับ

นิกายมหาสังฆิกะที่ครอบงําโดยการเขียนประวัติศาสตรของฝายเถรวาท ซึ่งถาทํา

สําเร็จก็จะชวยใหเราเขาใจอัตลักษณของนิกายเถรวาทในมุมมองที่แตกตาง

ออกไป อันเปนประเด็นที่ตอบสนองตอวัตถุประสงฆขอที่ (3) ทั้งเปดมุมมองใหเรา

ไดทบทวนความเขาใจที่มีตอสํานักและนิกายมหาสังฆิกะที่เช่ือวาเปนตนกําเนิด

แนวคิดแบบมหายานอีกดวย 

4. ทบทวนวรรณกรรม

 เนื่องจากวัตถุประสงคของการวิจัยนี้เกิดข้ึนภายใตบริบทการศึกษา

ประวัติศาสตรพุทธศาสนาในสังคมไทย ผูวิจัยจึงศึกษาทบทวนวรรณกรรมตาง ๆ 

ดานประวัติศาสตรพุทธศาสนาที่อยูในเอกสารภาษาไทยเปนหลัก ดังนี้

 (1) เอกสารบอกเลาเหตุการณ แนวคิดและหลักคําสอนพุทธศาสนา

สํานักตาง ๆ ทั้งเถรวาทและสํานักอื่น ๆ อยางละเอียดที่สุด ไดแก หนังสือ 

ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา ของเสถียร โพธินันทะ (พิมพครั้งแรก พ.ศ. 2500) 

ความโดดเดนของหนังสือ ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา อยูที่มีการวิเคราะห

การแตกแยกนิกายที่เกิดขึ้นตั้งแตสมัยสังคายนาครั้งที่ 1 และเหตุการณสังคายนา
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ครั้งที่ 2 อยางละเอียดลออและอยางวิเคราะหวิจารณดวยการนําหลักฐานจาก

ฝายบาลีนิกาย (พุทธศาสนาเถรวาท) และหลักฐานของฝายสันสกฤต (มหายาน

และอ่ืนๆ) รวมทั้งขอคิดเห็นของนักวิชาการตะวันตก มาเทียบเคียงและใหขอ

วินิจฉัยที่นาสนใจในเร่ืองตาง ๆ นาสนใจวา แมเสถียรจะเช่ือในหลักฐานความ

ถูกตองของหลักคําสอนของคัมภีรฝายบาลีมากกวาฝายสันสกฤต แตก็พยายาม

ปกปองใหความชอบธรรมแกพระสงฆกลุ มอื่น ๆ ท่ีถูกฝายเถรวาทกลาวหา

เฉพาะกรณีสังคายนาครั้งที่ 2 ไวในประการสําคัญ เสถียรไดปกปองพระสงฆ

ชาววัชชีบุตรที่ปรากฏในคัมภีรของฝายเถรวาทและพระมหาเทวะท่ีกลาวถึงใน

คัมภีรเภทธรรมมติจักรศาสตรของฝายสันสกฤตวา ขอปฏิบัติผิด 10 ประการของ

ภิกษุชาววัชชีบุตรรวมทั้งเรื่องการรับเงินเปนความผิดเพียงเล็กนอย ไมนาจะถึงขั้น

ถูกกลาวประพฤติชั่วรายหมายยํ่ายีพุทธศาสนาและขอโจมตีที่มีตอพระมหาเทวะ

วาไมนาจะเปนจริง

 (2) หนังสือ พุทธศาสนา: สาระและพัฒนาการ (Buddhism: Its

Essential Development) ของ Edward Conze เผยแพรเมื่อป ค.ศ. 1951

แปลโดย นิธิ เอียวศรีวงศเปนหนังสือท่ีใหภาพเกี่ยวกับประวัติศาสตรพุทธศาสนา

อยางกวางขวางลึกซึ้งนับต้ังแตยุคเร่ิมแรกจนกระทั่งการเกิดข้ึนของพุทธศาสนา

ตนัตรยาน สาระสําคญัสวนหนึง่ของหนงัสอืเลมนีช้วยใหเราเหน็ลกัษณะความเสือ่ม

ของพุทธศาสนาที่คอนซเรียกวา “สกุลปญญาเดิม” คือพุทธศาสนาฝายเถรวาท

ดั้งเดิมกอนที่จะเกิด “สกุลปญญาใหม” (มหาสังฆิกะ มหายาน โยคาจารและ

ตันตรยาน) ขึ้นมามีขอมูลบางประการที่คอนซนําเสนอไวท่ีจะชวยใหเราไดทํา

ความเขาใจใหมเก่ียวกับมหาสังฆิกะอันเปนพระสงฆกลุมแรกที่แยกตัวออกจาก

กลุมพระสงฆเดิม รวมกลุมกันทําสังคายนาครั้งใหญ (มหาสังคีติ) แขงกับการ

สังคายนาครั้งที่ 2 ของสงฆฝายเถรวาทกระแสหลัก ขอมูลนี้เมื่อพิจารณารวมกับ

ขอมลูทีร่วบรวมไวในหนงัสอื ประวตัศิาสตรพระพทุธศาสนา ของเสถยีร โพธนัินทะ

จะเห็นภาพพระสงฆกลุมอื่นๆ ที่คัมภีรพุทธศาสนาเถรวาทในศรีลังกากลาวถึงได

ชัดเจนข้ึน อยางไรก็ตาม คอนซใหความสําคัญในการพิจารณาแนวคําสอนตาง ๆ
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ที่พัฒนาขึ้นในชวงเวลาหัวเลี้ยวหัวตอทางประวัติศาสตรมากกวาจะพิจารณา

เหตุการณที่เกี่ยวของกับการสังคายนาครั้งใดครั้งหนึ่งในชวงพุทธศาสนายุคแรก

 (3) หนังสือเกี่ยวกับประวัติศาสตรพุทธศาสนาท่ีตีพิมพเผยแพรภายหลัง

หนังสือ “ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา” ของเสถียร โพธินันทะ ตั้งแต พ.ศ. 2500

เปนตนมา ลวนไดรับอิทธิพลจากหนังสือของเสถียร โพธินันทะ เชนหนังสือ 

“ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา” ของพระโสภณคณาภรณ (ระแบบ ฐิตญาโณ) 

(พิมพคร้ังแรก พ.ศ. 2529) ที่ใชเปนตํารานักศึกษาชั้นปที่ 1 สภาการศึกษา

มหามกุฏราชวิทยาลัย หรือหนังสือ “พระพุทธศาสนามหายาน” ของอภิชัย 

โพธิประสิทธิ์ศาสต (พ.ศ. 2551) ที่เรียบเรียงเปนตําราสําหรับนักศึกษาสภา

การศกึษามหามกฏุราชวทิยาลยัทีใ่ชมาต้ังแตป พ.ศ. 2520 เนือ้หาสวนประวตัศิาสตร

ลวนดําเนินตามแนวทางของหนังสือ “ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา” ของเสถียร 

โพธินันทะ สวนหนังสือ “พุทธศาสนาในอินเดีย” ของสิริวัฒน คําวันสา (ตีพิมพ

ครั้งแรก พ.ศ. 2523) มีขอมูลหลายสวนที่อางอิงจากหนังสือเสถียร โพธินันทะ

เชนกนั แตขอโดดเดนเปนพิเศษของ “พทุธศาสนาในอนิเดยี” อยูทีก่ารศกึษาคนควา

เพิ่มเติมจากหลักฐานในภาษาตางประเทศ (ภาษาอังฤษ) ซ่ึงใหหลักฐานใหม ๆ 

เกี่ยวกับความเกี่ยวเนื่องระหวางพุทธศาสนามหายานกับมหาสังฆิกะ ซ่ึงสิริวัฒน

ไดเสนอวาพุทธศาสนามหายานนั้นไดรับอิทธิพลจากพุทธศาสนาที่แตกออกไป 18 

นิกายมากกวาจะไดรับอิทธิพลเฉพาะจากมหาสังฆิกะ ยิ่งกวานั้นยังมีหลักฐาน

หลายอยางที่ชี้ใหเห็นวาแนวคิดตาง ๆ รวมทั้งวินัยบัญญัติของฝายมหายานนั้น

นาํไปจากสํานักตาง ๆ  ทีเ่ปนฝายเถรวาทเดิมมากกวาฝายมหาสงัฆกิะ อยางไรกต็าม 

เอกสารเหลาน้ีแมจะกลาวถึงการแตกแยกของคณะสงฆและมหาสังฆิกะแตไมได

ใหขอมูลที่แตกตางจากหนังสือของเสถียร โพธินันทะนัก

 (4) หนังสือวิชาการดานพุทธศาสนาภาษาไทยที่กลาวถึงการสังคายนา

พระธรรมวินัยของพุทธศาสนายุคแรกที่อื้อฉาวที่สุด ไดแก หนังสือ เหตุเกิด พ.ศ. 1

เลม 2 : วิเคราะหกรณีปฐมสังคายนาและภิกษุณีสงฆ ของเมตฺตานนฺโท ภิกขุ 

(2545) โดยไดวิเคราะหเนื้อหาสาระของปญจสติกขันธกะและโตแยงวา ท่ีปญจ



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 256318

สติกขันธกะระบุวา การสังคายนาครั้งท่ี 1 มีมูลเหตุมาจากการจวงจาบพระธรรม

วินัยของพระสุภัททะน้ันไมจริง แตการทําสังคายนาครั้งนี้นาจะเปนแผนการที่

พระมหากัสสปเถระกําหนดไวเปนอยางดี คือตองการชําระพระวินัยเพื่อจะกีดกัน

ภิกษุณีสงฆออกไปจากปริมณฑลของพุทธศาสนา การบัญญัติครุธรรม 8 ประการ

คือสิ่งที่พระมหากัสสปเถระสอดแทรกเขาไวในการสังคายนาครั้งนี้ การที่พระมหา

กัสสปเถระไมเชิญเหลาภิกษุณีเขารวมการสังคายนาก็ดี การไมนิมนตพระอานนท

เถระเขารวมในการสังคายนาต้ังแตแรกกดี็ ลวนมเีปนผลมาจากการท่ีพระมหากสัสป

เถระตองการกําหนดแนวทางพุทธศาสนาในสมัยหลังพุทธกาลดวยตนเอง

เมตฺตานนฺโท ภิกขุ ใหขอพิจารณาเกี่ยวกับบทสนทนาระหวางพระมหากัสสปเถระ

กับพระอานนทในพระไตรปฎกบางแหงแลวสรุปวาพระเถระสองรูปนี้ขัดแยงกัน 

จึงเปนเหตุผลที่ไมนิมนตพระอานนทเถระเขารวมสังคายนาครั้งท่ี 1 ต้ังแตแรก

แตเน่ืองจากไมอาจฝนความตองการของพระสงฆที่เห็นวาพระอานนทเทานั้นท่ีมี

คุณสมบัติเหมาะสมในการรวบรวมพระธรรม (พระสูตรและพระอภิธรรม)

จึงนิมนตเขารวมในภายหลัง แตพระอานนทก็ถูกลดทอนความนาเชื่อถือโดย

การปรับอาบัติดวยขอกลาวหาตาง ๆ หลังการสังคายนาเสร็จสิ้นลง ขอสรุปเรื่อง

ความขัดแยงกันระหวางพระเถระ 2 รูปนี้ถูกโตแยงโดยทองยอย แสงสินชัย (2546) 

โดยอางหลักฐานในอรรถกถาวาไมเปนความจริง เมตฺตานนฺโท ภิกขุ มองวา

การสังคายนาคร้ังที่ 1 มีวัตถุประสงคเพื่อกําจัดภิกษุณี เพราะวาพระมหากัสสป

เถระและคณะสงฆยคุแรกทีร่วมสงัคายนาครัง้ที ่1 ยงัมแีนวความคดิแบบพราหมณ

ที่รังเกียจสตรี จุดเดนของ เหตุเกิด พ.ศ. 1 เลม 2 วิเคราะหกรณีปฐมสังคายนาและ

ภิกษุณีสงฆ อยูที่พยายามจะร้ือถอนความเขาใจเกี่ยวกับการสังคายนาครั้งท่ี 1 

ของชาวเถรวาท และเสนอความเขาใจใหมเกี่ยวกับภิกษุณีสงฆ ซึ่งในแงหนึ่ง ก็ถือ

เปนพยายามทําให “เสียง” ซึ่งหายไปในประวัติศาสตรพุทธศาสนายุคเริ่มแรก

กลับมา ในหนังสือเลมนี้ไมไดใหความสนใจการสังคายนาครั้งที่ 2 และครั้งที่ 3 

 (5) ขอโตแยงสําคัญท่ีมีตอ เหตุเกิด พ.ศ. 1 ไดแกหนังสือ เหตุเกิดเมื่อ

พ.ศ. 2545 เลม 2 ของทองยอย แสงสนิชยั (2546) ซึง่อางหลกัฐานในพระไตรปฎกมา
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โตแยงเมตฺตานนฺโท ภิกขุ อยางละเอียดลออและนาเช่ือถือไมนอย ทําใหเห็นวา

บางเรื่องนั้นตีความเปนอยางอื่นได โดยใชขอมูลจากคัมภีรอรรถกถาประกอบ 

ทองยอยไดปกปองมติของฝายเถรวาทที่ประกาศโดยพระมหากัสสปเถระการปรับ

อาบัติพระอานนทในสังคายนาคร้ังที่ 1 และปมปญหาท่ีวาสังคายนาครั้งนี้เปน

การสังคายนาพระธรรมวนัิยทัง้หมดหรอืไม ทองยอยใหขอถกเถียงวา การสงัคายนา

ครั้งนี้เปนการสังคายนาทั้งพระธรรมและพระวินัยอันเปนรากฐานสําคัญของ

พุทธศาสนาเถรวาท ไมใชแคพระวินัย และไมไดมีเปาหมายเพื่อกําจัดภิกษุณีสงฆ

ดังที่พระเมตฺตานนฺโท ภิกขุ นําเสนอไวแตประการใด ในหนังสือเลมนี้ “เสียง”

ของพุทธศาสนากระแสหลักไดรับการรองรับวามีความชอบธรรมเหนือ “เสียง”

ของสงฆกลุมอื่น ๆ เมื่อพิจารณาประเด็นสําคัญเกี่ยวกับมติของสังคายนาครั้งที่ 1

ทองยอยมองวาการไมยอมรับมติสังคายนาครั้งที่ 1 ของคณะสงฆบางคณะในเวลา

ตอมาไดเปลี่ยนแปลงรูปแบบของพุทธศาสนาไปจนแทบจะเรียกไมไดวาเปน

พุทธศาสนาเอาเสียเลย หนังสือ เหตุเกิดเมื่อ พ.ศ.2545 เปนภาพสะทอนความคิด

ของเถรวาทกระแสหลักในสังคมไทยที่เชื่อวา “เสียง” แหงเถรวาทเปนเสียงแหง

พุทธธรรมที่แทจริง แนวคิดทํานองนี้ปรากฏในหนังสือเลมอื่น ๆ ที่เก่ียวกับ

พุทธศาสนาของนักคิดและนักวิชาการดานพุทธศาสนาในสังคมไทยตลอดมา เชน 

หนังสือ รูจักพระไตรปฎก เพื่อเปนชาวพุทธที่แท ของพระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต)

(2543) ก็สะทอนความเชื่อมั่นที่มีตอความบริสุทธิ์ผุดผองของคัมภีรพุทธศาสนา 

(พระไตรปฎก) ทีด่าํรงอยูโดยอาศยักระบวนการสงัคายนา ตัง้แตครัง้ที ่1 เปนตนมา 

หนังสือเลมนี้ตีพิมพหลายคร้ังเพื่อเผยแพรแนวคิดท่ีถูกตองตอคัมภีรพระไตรปฎก 

ดังที่ทานกลาวไววา “คําสั่งสอนคือพระธรรมวินัยในพระไตรปฎกนี้แหละเปนหลัก

เป นเกณฑมาตรฐานในการตัดสินความเช่ือและการประพฤติปฏิบัติของ

พุทธศาสนิกชนทั้งหลายวาเปนพระพุทธศาสนาหรือไม” (พระธรรมปฎก (ป.อ.ป

ยุตฺโต), 2543, หนา 37)

 (6) จากการสํารวจเบื้องตน ยังไมมีเอกสารทางวิชาการภาษาไทยเลมใด

กลาวถึงการสงัคายนาครัง้ที ่2 ทีป่รากฏใน สตัตสติกขนัธกะ (พระไตรปฎก จฬูวรรค 
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เลม 7) ในลักษณะที่วิเคราะหใหเห็นนัยสําคัญของ “เสียง” ของผูอื่นที่ตางออกไป

จากเสียงของฝายเถรวาทไมวาจะอยูในคัมภีรพระไตรปฎกหรือในเอกสารรุนหลัง 

 ส วนใหญล วนนําเสนอตามแบบที่ยึดถือตามกันมา แมบทความ

“การสังคายนาในมุมมองใหม : หนทางสูการแกปญหาของคณะสงฆไทยปจจุบัน” 

ของชาญณรงค บุญหนุน (2543) ท่ีพิจารณานัยสําคัญของการสังคายนาครั้งที่ 

1-3 ก็ใหความสําคัญกับกระบวนการจัดทําสังคายนามากกวาจะพิจารณาประเด็น

ที่เกี่ยวของกับพระสงฆกลุ มหนึ่งที่ถูกทําใหเปนอ่ืนผานประวัติศาสตรนิพนธ

เกี่ยวกับการสังคายนาพระไตรปฎก และแมจะกลาวถึงพระสงฆกลุมอื่นอยูบาง

แตไมไดพิจารณาเรื่องราวและขอมูลตาง ๆ มากพอจะชวยใหเราเห็น “เสียง”

ท่ีแตกตางออกไปจากคณะสงฆเถรวาทในชวงแหงการสังคายนาครัง้ที ่2 โดยเฉพาะ

อยางยิ่ง กรณีภิกษุชาววัชชีบุตรแหงเวสาลีและมหาสังฆิกะ ปจจุบัน ในวงวิชาการ

ไทยยงัไมมกีารศกึษาประเด็นทีเ่กีย่วของกบันกิายมหาสงัฆกิะทัง้ในแงประวตัศิาสตร

และแนวคิดที่ปรากฏในกถาวัตถุ (พระไตรปฎก เลมที่ 37) มากนัก

5. การแตกนิกายของพุทธศาสนาในยุคแรกและมุมมองของเถรวาท

 ในประวัติพุทธศาสนาสมัยหลังพุทธกาล คณะสงฆกลุมหนึ่งที่มีความคิด

เหน็แตกตางออกไปจากคณะสงฆผูรวบรวมพระธรรมวนิยัในการสงัคายนาครัง้แรก 

(ประมาณ 3 เดือนหลังพุทธปรินิพพาน) ถูกกลาวถึงใน ปญจสติกขันธกะ ในฐานะ

ผูไมเห็นดวยนักกับพระวินัยบางขอท่ีรวบรวมกันไวโดยพระมหาเถระ 500 รูปที่มี

พระมหากัสสปเถระเปนประธาน สวน สัตตสติกขันธกะ กลาวถึงคณะสงฆอีกกลุม

หน่ึง คอืภกิษชุาววัชชบีตุรแหงเวสาล ี(ในชวงพทุธศตวรรษที ่2) ทีย่ดึแนวปฏบิตับิาง

ประการท่ีแตกตางจากคณะสงฆทีสื่บทอดจารตีของสงัคายนาครัง้ท่ี 1 และประณาม

สงฆกลุมนี้วาเปนเสมือนโจรปลนศาสนา เปนปฏิปกษตอจารีตของพุทธศาสนา

ที่สืบทอดมาตั้งแตสมัยพุทธกาล ตอมา คัมภีรทีปวงศ และอรรถกถา กถาวัตถุ 

ที่เขียนขึ้นราวพุทธศตวรรษที่ 9-10 ในลังกา กลาววา ความไมลงรอยกันระหวาง

พระสงฆที่ถือวาตนเองสืบทอดพระธรรมวินัยอันถูกตองมาจากพระพุทธเจากับ
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ภิกษุวัชชีบุตรแหงเมืองเวสาลีที่ยอมรับแนวปฏิบัติที่ขัดแยงตอพระธรรมวินัย 10 

ประการ ไดกลายเปนปญหานําไปสูการแตกแยกครั้งใหญในพุทธศาสนา พระสงฆ

ในพุทธศาสนาแบงเปน 2 กลุมใหญ ไดแก สถวีรวาท (เถรวาท) กับ มหาสังฆะ

(ภกิษวัุชชบีตุรแหงเวสาลแีละพวก) ในชวงพทุธศตวรรษที ่2 กอนเขาสูพทุธศตวรรษ

ที่ 3 ไดมีพุทธศาสนาเกิดขึ้นอยางนอย 18 สํานัก ซึ่งคัมภีรทีปวงศกลาววา สํานัก

(นิกาย) ตาง ๆ ยกเวนเถรวาทเปนแตเพียงสัทธรรมปฏิรูป (ดูขางหนา)

 พระไตรปฎกภาษาบาล ี(ปญจสติกขนัธกะ) บนัทกึไววา การสงัคายนาครัง้

ที ่1 มาจากความประสงคจะรกัษาพระธรรมวนิยั (พระพทุธวจนะ) ท่ีถูกตอง บรสิทุธิ์ 

ตามทีพ่ระพทุธเจาทรงบญัญัติไว แมวากอนเสด็จดับขนัธปรนิพิพาน พระพทุธเจาจะ

ทรงอนุญาตไววา หากสงฆปรารถนา จะถอนสกิขาบทเลก็นอยกไ็ด เจตนารมณแหง

การรักษาความบริสทุธิข์องพระสทัธรรมนีน้าํเสนอผานฉากและเรือ่งเลาการชกัชวน

ใหสังคายนาพระธรรมวินัยโดยพระมหากัสสปเถระที่วา “พวกเราจะสังคายนา

พระธรรมและพระวนัิยกันกอนทีอ่ธรรมจะรุงเรือง ธรรมจะถูกคดัคาน สิง่มใิชวนิยัจะ

รุงเรือง วินัยจะถูกคัดคาน กอนที่พวกอธรรมวาทีจะมีกําลัง พวกธรรมวาทีจะ

ออนกําลัง พวกอวินยวาทีจะมีกําลังพวกวินยวาทีจะออนกําลัง” (พระไตรปฎก

เลม 7 ขอ 437 หนา 376) และการคัดเลือกผูเขารวมสังคายนาท่ีเลือกเฉพาะ

พระอรหันตเทาน้ันแมจะยกเวนพระอานนท แตทานพระอานนทนี้ “ไมลําเอียง

เพราะความชอบ เพราะความชัง เพราะความหลง เพราะความกลัว อนึ่ง ทาน

พระอานนทน้ันไดศึกษาพระธรรมและวินัยเปนอันมากในสํานักของพระผู มี

พระภาค” (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 437 หนา 376)

 นอกจากนี้ เรื่องเลาเหตุการณหลังการสังคายนาเปนหมุดหมายอันหนึ่ง

ที่ทําใหเกิดการรับรู ในกลุ มพระสงฆเถรวาทวา พระธรรมวินัยท่ีรวบรวมโดย

พระอรหันต 500 รูป หรือพุทธพจนที่รวบรวมขึ้นเปนหมวดหมูในพระไตรปฎกเปน 

“วจนะ” อันบริสุทธิ์ เพราะมีมติที่ชัดเจนวา นอกจากพระธรรมวินัยท่ีรวบรวมไว

โดยสังคายนาครั้งที่ 1 แลวจะไมมีสวนใดไดรับอนุญาตใหเพิ่มเติมเสริมเขามาไดอีก 

นี่คือคําประกาศแนบทายของการสังคายนาที่เถรวาทยึดถือเรื่อยมาและกลายเปน
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กรอบคิดสําคัญที่เถรวาทมีตอความถูกตองของพระธรรมวินัยที่เถรวาทรวบรวมไว 

 ทานทั้งหลาย ขอสงฆจงฟงขาพเจา สิกขาบทของพวกเรา

ที่รูกันในหมูคฤหัสถมีอยู แมพวกคฤหัสถก็รูอยูวา “สิ่งนี้ควร

แกพวกพระสมณะเชื้อสายศากยบุตร สิ่งนี้ไมควร” ถาพวกเรา

จะถอนสิกขาบทเล็กนอย ก็จะมีผูกลาววา “พระสมณะโคดม

บัญญัติสิกขาบทแกพวกสาวกชั่วกาลแหงควันไฟ” สาวกพวกนี้

ศึกษาสิกขาบทอยูตลอดเวลาที่พระศาสดาของตนยังมีชีวิตอยู 

พอพระศาสดาของพวกเธอปรินิพพานไปแลว บัดนี้พวกเธอก็

ไมศึกษาสิกขาบท” ถาสงฆพรอมแลวก็ไมพึงบัญญัติสิ่งท่ีไมได

ทรงบัญญัติไมพึงถอนพระบัญญัติที่ทรงบัญญัติไว พึงสมาทาน

ประพฤติตามสิกขาบทที่ทรงบัญญัติไวแลว นี่เปนญัตติ

 ทานท้ังหลาย ขอสงฆจงฟงขาพเจา... ถาสงฆพรอมกันแลว

กไ็มพงึบัญญตัสิิง่ทีไ่มไดทรงบญัญตั ิไมพงึถอนพระบญัญตัทิีท่รง

บญัญตัไิว พงึสมาทานประพฤติตามสกิขาบทท่ีทรงบัญญัตไิวแลว 

ทานรูปใดเห็นดวยกับการไมบัญญัติสิ่งที่ไมทรงบัญญัติ ไมถอน

พระบญัญติัตามทีท่รงบญัญติัไว สมาทานประพฤตติามสกิขาบท

ที่ทรงบัญญัติไวแลว ทานรูปน้ันพึงน่ิง ทานรูปใดไมเห็นดวย 

ทานรูปนั้นพึงทักทวงสงฆไมบัญญัติสิ่งที่ไมทรงบัญญัติ ไมถอน

พระบญัญตัติามทีท่รงบญัญตัไิวสมาทานประพฤตสิกิขาบทตาม

ที่ทรงบัญญัติไวแลว สงฆเห็นดวย เพราะเหตุนั้นจึงนิ่ง ขาพเจา

ขอถือความนิ่งนั้นเปนมติอยางนี้ (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 442 

หนา 382-383)

ปญจสติกขันธกะไดแสดงใหเห็นวา การรวบรวมพระธรรมวินัยครั้งนั้น

กระทาํโดยปราศจากความลาํเอยีง โดยใชเรือ่งราวการเชือ้เชญิพระอานนทเขารวม

การสังคายนาเปนนัยบงช้ี พระอานนทแมจะยังไมบรรลุอรหันต แตก็เปนผูที่ควร
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ถูกคัดเลือกใหเขารวมสังคายนา เพราะทานจดจําคําสอนที่พระพุทธเจาตรัสไว

โดยตรง ทานไมลําเอียงเพราะความชอบ ความชัง ความหลง และความกลัว

คาํสนทนาระหวางพระมหากสัสปะกับพระสงฆรปูอืน่ ๆ  บงนยัวาผูทีพ่ระมหากสัสป

เถระไดคดัเลอืกใหมสีวนรวมในการรวบรวมพระธรรมวนิยัน้ันลวนแตเปนผูทีม่คีวาม

เที่ยงธรรม เพราะทั้ง 499 รูปนั้นลวนเปนพระอรหันต จากบันทึกที่วา พระอรหันต

ท้ัง 500 รูป ยอมรับขอเสนอของพระมหากัสสปเถระผูเปนประธานสังคายนา

ที่เสนอไมใหแกไขหรือตัดทอนสิกขาบทบัญญัติที่รวบไวโดยการสังคายนาครั้งนั้น

และการบงชี้ว ามีกระบวนการคัดเลือกบุคคลเขารวมสังคายนาท่ีสัมพันธกับ

พระศาสดาโดยตรง ทั้งมีความบริสุทธิ์แหงจิตใจในฐานะพระอรหันต ทําใหชาว

เถรวาทถือวา พระพุทธวจนะที่รวบรวมขึ้นเปนพระไตรปฎกภาษาบาลีบริสุทธิ์ 

ถูกตองที่สุด ดังพระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) กลาวไววา 

พระไตรปฎกเปนทีส่ถติของพระศาสดาของพทุธศาสนกิชน

เพราะเปนที่บรรจุพระธรรมวินัยที่พระพุทธเจาตรัสไวใหเปน

ศาสดาแทนพระองค เราจะเฝาหรือรูจักพระพุทธเจาไดจาก

พระดํารัสของพระองคที่ทานรักษากันไวในพระไตรปฎก . . .

พระไตรปฎกเปนหลกัฐานอางองิในการแสดงหรอืยนืยนัหลกัการ

ที่กลาววาเปนพระพุทธศาสนา การอธิบายหรือการกลาวอาง

ที่เกี่ยวกับหลักการของพระพุทธศาสนา จะเปนที่นาเชื่อถือ

หรือยอมรับไดดวยดี เมื่ออางอิงหลักฐานในพระไตรปฎก ซึ่ง

ถือวา เปนหลักฐานอางอิงขั้นสุดทายสูงสุด (พระธรรมปฎก 

(ป.อ.ปยุตฺโต), 2543, หนา 68-69) 

 ความเชื่อถือตอกระบวนการสังคายนาในประวัติศาสตรพุทธศาสนานี้ 

ปรากฏอยางชัดเจนในคําบรรยายของพระเทพเวที (ประยุทธิ์ ปยุตฺโต) เรื่อง

“สัจจธรรมกับจริยธรรม” โดยทานไดยกเอากระบวนการสังคายนาพระธรรมวินัย

ขึ้นเปนตัวอยางของ “จริยธรรมตอสิ่งที่ดํารงรักษาสัจธรรม” ดังคําบรรยายที่

ขอคัดลอกมาดังนี้
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 ตัวอยางหนึ่งในการที่มนุษยพยายามท่ีจะรักษาสัจธรรม 

และพยายามที่จะชวยใหมนุษยอื่น ๆ เขาถึงสัจธรรมกันอยูได

เรือ่ย ๆ  ก็คือการรกัษาคําสอนของศาสนา โดยทีเ่รามคีวามเชือ่วา 

พระศาสดาผูตั้งศาสนานั้นเขาถึงสัจธรรมแลวอยางในพระพุทธ

ศาสนาก็คือการตรัสรูของพระพุทธเจา เม่ือพระพุทธเจาตรัสรู

เราถือวาทานเขาถึงสัจธรรมแลว แลวนําเอาสัจธรรมที่ทาน

เขาถึงหรือรู นั้นมาประกาศมาสั่งสอน ดังนั้นสิ่งที่ทานนํามา

ประกาศมาสั่งสอนหรือคําสอนของทานก็คือสิ่งท่ีบงช้ีไปหา

สัจธรรม เมื่อเราจะใหคนทั้งหลายรุนตอ ๆ ไปไดรูวาสัจธรรม

ทีพ่ระพทุธเจาเขาถงึน้ันเปนอยางไร เราก็เอาคําสอนของพระองค

คือ พระพุทธพจนไปบอก ไปกลาว ไปใหเขาอาน ไปเสนอให

เขาดู หนาที่ของเราก็คือ ตองพยายามรักษาสิ่งท่ีพระพุทธเจา

ไดประกาศ ไดตรัส ไดสั่งสอนไวใหซื่อสัตยที่สุดวาพระองค

ไดสอนอะไรไวอยางไร เพราะฉะน้ัน คําส่ังสอนของพระองค

ที่สืบตอถายทอดมาถึงเรามีเทาไร หาหลักฐานมาไดเทาไร 

ก็นํามาแสดงเทานั้น และพยายามรักษาใหคงอยูตอไปอยาง

ครบถวนสมบูรณ และตรงตามเดิมที่สุด การกระทําอยางนี้

เราเรียกวา สังคายนา สังคายนา คือการรวบรวมประมวล

คําสอนของพระศาสดาไวอยางซื่อสัตยที่สุด ใหบริสุทธิ์ที่สุดเทา

ที่รูหรือสืบทราบไดวา เปนคําตรัสคําสอนของพระองคแท ๆ 

 อยางไรก็ตาม เมื่อเวลาผานมา ก็อาจจะมีคําสอน

ขางนอกเขาไปปะปน หรือมีผูสอดแทรกเอาการตีความที่ผิด ๆ 

ใสเขาไป ก็จึงตองมีการประชุมซักซอมชําระสะสางกัน แตมา

ตอนหลัง ๆ นี้ มีเคาวาบางทานเริ่มจะเขาใจเรื่องนี้ผิด โดยเห็น

ไปวา สังคายนานี้หมายความวาคําสอนในพระไตรปฎก คงจะมี

สวนที่คลาดเคลื่อนผิดพลาดไปบาง เราจะตองมาชวยกันแกไข
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ปรับปรุงคําสอนในพระไตรปฎกเสียใหม อะไรทํานองนี้ 

เปนความเขาใจผิด ในการสังคายนาน้ัน เราจะตองพยายาม

ตรวจสอบรักษาคําสอนเทาที่พบ เทาที่หาหลักฐานไดว า

พระพุทธเจาไดตรัสไว ใหดีที่สุด ถาเราไปวินิจฉัยแลวทําการ

แกไขเปลี่ยนแปลง และตัดคําสอนบางอยางทิ้งไป ถาทํากัน

อยางนี้ สิ่งที่บรรจุเขาไปในพระไตรปฎกจะไมใชคําสอนของ

พระพุทธเจา แตจะกลายเปนคําสอนของคณะบุคคลทีส่งัคายนา

ไป. . .

 ฉะนั้น ในการสังคายนานั้น หลักการจึงอยูที่การพยายาม

ที่จะนําสิ่งนั้น เทาที่สืบมา ใหสืบตอไปอยางบริสุทธิ์ ใหได

หลักฐานท่ีเปนตัวคําพูดของพระพุทธเจาใหมากที่สุด ไมไป

แทรกแซงและไมไปวินิจฉัย (พระเทพเวที (ประยุทธ ปยุตฺโต), 

2532, หนา 319-321)

 กลาวโดยสรปุ ขอสมมตฐิานเกีย่วกับพทุธวจนะวาเปนภาษาทีแ่สดงความ

จริงแทเปนอันหนึ่งอันเดียวกับสัจธรรม ไดกําหนดแนวทางปฏิบัติเพื่อการรักษา

พระพุทธวจนะในแบบท่ีจะดํารงความเปนภววิสัยของขอความ กลาวอีกนัยหนึ่ง 

“พระธรรมวินัย” ทีถ่กูรวบรวมหรอืจารกึไวเปนคมัภรีพระไตรปฎกนัน้ เปน “เสยีง” 

หรือ “วจนะ” ยังไมถูกตีความ จึงเปนขอมูลที่บริสุทธิ์ ความบริสุทธิ์นี้สรางขึ้นและ

รกัษาไวดวยกระบวนการสงัคายนา การรวบรวม “พทุธวจนะ” ในสงัคายนาครัง้ที ่1 

มีความสําคัญในฐานะกระบวนการรอยกรองพระธรรมวินัยที่จะชวยรักษา

พุทธศาสนาใหดํารงอยูยาวนานถึง 5,000 ปดังพระอรรถกถาจารยพรรณนาไววา 

ในเวลาที่รอยกรองพระพุทธพจนสําเร็จลงแลวนั้น มหาปฐพี “ก็หวั่นไหวเอนเอียง 

สะเทือนสะทานเปนอเนกประการจนถึงน้ํารองแผนดินเปนที่สุด และอัศจรรยทั้ง

หลายเปนอันมากก็ไดปรากฏมีแลว” (พระวินัยปฎก เลม 1 ภาค 1 มหาวิภังค 

ปฐมภาคและอรรถกถา เลม 1 หนา 59-60) ภาพและฉากท่ีพรรณนานี้สื่อนัยวา

การรอยกรองพระพุทธวจนะครั้งนี้เปนที่ยอมรับทั้งสากลจักรวาล การเอนไหวของ
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แผนดนิและการสะเทอืนสะทานของมหาสมทุรคือสญัญะแหงการยอมรบัและช่ืนชม

ยนิด ีสัจจะทีร่วบรวมไวในพระไตรปฎกเปนอนัหนึง่อนัเดยีวกบัความจรงิของสากล

จกัรวาล การสงัคายนาคร้ังที ่1 จึงเปนจุดอางองิความถกูตองของพระธรรมวนิยัและ

การตคีวามพระธรรมวนิยัทีง่อกเงยพฒันาขึน้ในสมยัหลงัเสมอมา เมือ่คณะสงฆกลุม

นิกายใดถือผิดไปจากจารีตแหงปฐมสังคายนานี้จะถือวาเปนอธรรมวาที อวินัยวาที 

เปนเสี้ยนหนามของพระศาสนา นิกายมหาสังฆิกะและคณะสงฆอื่นๆ ที่เกิดขึ้นหลัง

สังคายนาครั้งที่ 2 เพราะไมยอมรับการสังคายนาครั้งที่ 2 จะถูกถือวาเปน “เสียง” 

ที่ไมแทจริงไปดวยเพราะไมซื่อตรงตอมติของสังคายนาครั้งที่ 1

6. สถาปนาความเปนอื่น: ภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลี และมหาสังฆิกะ

 ในภาณวารที่ 5 พระคัมภีรทีปวงศ กลาวถึงการเกิดขึ้นของคณะสงฆกลุม

ตาง ๆ  ภายหลังการสังคายนาครั้งที่ 2 ไดแก กลุมมหาสังฆิกะ จํานวน 5 นิกาย และ

กลุมตาง ๆ ที่แตกออกไปจากเถรวาทอีกจํานวน 11 นิกาย โดยเรียก 11 นิกายนี้วา 

“อาจริยวาท” (ผูประพฤติตามคําสั่งสอนครูอาจารย) ซึ่งตรงกันขามกับ “เถรวาท” 

(ผู ยึดหลักพระธรรมวินัยอันบริสุทธิ์ที่รวบรวมไวแตสังคายนาครั้งท่ี 1) โดย

เลาเรื่องราวไวดังนี้

 พวกภิกษุวัชชีบุตรผูลามกที่ถูกขับไลออกไป มีพรรคพวก

ที่เปนอธรรมวาทีอยูมากประมาณ 10,000 องค ไดพรอมกัน

ทําสังคายนาเรียกวา มหาสังคีติ ภิกษุพวกกระทํามหาสังคีติ

ไดกระทําสิ่งที่เปนเสี้ยนหนามขึ้นในพระศาสนา ไดทําลาย

เสียซึ่งมูลสังคหะ คือ สังคายนาเดิมอันไดแก ปฐมสังคายนา 

แลวกระทําสังคายนาคลาดเคลื่อนจากหลักเดิม ไดทําลาย

อรรถและธรรมในพระวินัยและนิกายทั้ง 5 เสีย ไมรู จัก

ธรรมวนิยัทีท่รงแสดงเปนปริยายและนิปริยาย ทัง้ทีไ่ดทรงอธบิาย

เนื้อความไว แล วและที่ควรอธิบายความตอไป ได ทําให

อรรถธรรมผิดเพี้ยนไปมาก ทําใหเหลือไวแตเงาพยัญชนะ 
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ไดทิ้งพระสูตรและพระวินัยอันลึกซึ้งเสีย ไดกระทําซ่ึงพระสูตร

และพระวินัยแบบแผนปลอมขึ้น ไดทิ้งคัมภีรบริวารตอนวาดวย

การฟนเน้ือความเสีย กับไดทิ้งอภิธรรม 6 คัมภีรและคัมภีร

ปฏิสัมภิทา คัมภีรนิทเทส และชาดกบางตอนเสีย แลวกระทํา

ใหเปนอยางอื่นไป. . . 

 ภิกษุพวกกระทํามหาสังคีติ ชั้นเดิมไดมีลัทธิแตกแยก

ออกไปอีก พวกที่เชื่อถือตามก็มีมากขึ้น และมีลัทธิแตกแยก

ออกไปอีก ตอมาก็มีการแตกกันออกเปน 2 พวก คือ พวก

โคกลิุกะ 1 พวกเอกพโยหาริ 1 ตอมาอกี พวกโคกุลกิะกแ็ตกเปน 

2 นิกาย คือ นิกายพหุสสุติกะและนิกายบัญญัติกะ และมีนิกาย

เจตยิะทีแ่ตกจากพวกมหาสงัคีติอกี พวกทีถ่อืมหาสงัคตีเิปนหลกั 

จึงแยกเปน 5 นิกาย. . .ตอมาก็ไดเกิดแตกแยกข้ึนในเถรวาท

อันบริสุทธิ์ . . .เปนอันวามีอาจริยวาทที่แตกจากเถรวาทถึง

11 นิกาย ... นิกายที่แตกออกไปมี 17 นิกาย ไมแตก 1 นิกาย

จงึรวมเปน 18 นกิาย เถรวาทเปนนกิายสงูสดุเหมอืนตนไทรใหญ 

เปนพวกที่กระทําพระชินศาสนาทั้งสิ้นไมใหหยอนไมใหยิ่ง 

พวกนอกนั้นเปรียบเหมือนหนามอันเกิดที่ต นไมนั้น. . . 

(กรมศิลปากร, 2557, หนา 28-29)

หากการสังคายนาครั้งที่ 1 คือการรอยกรองพระธรรมวินัยที่เปนอันหนึ่ง

อันเดียวกับคําสั่งสอนของพระพุทธเจา “ตัวบท” ทั้งหมดที่รวบรวมไวเปนคัมภีรก็

คือ เสียงของเถรวาท เนื่องจากตัวบทเหลาน้ันไดรับการบอกเลาจากพระอานนท

และรอยกรองขึ้นเปนบทสวดสาธยาย เปนเสียงที่บรรดาพระเถระเห็นพองตองกัน

ซ่ึงในเชงิอดุมคติถอืวาเปนอนัหนึง่อนัเดยีวกบัพุทธวจนะหรอืเสยีงของพระพทุธเจา 

และเปนอันหนึ่งอันเดียวกับความจริงเพราะเปนตัวบทพระพุทธวจนะท่ีรวบรวม

และสืบทอดตอกันมาจากการสังคายนาครั้งที่ 1 จึงเปนพระสัทธรรมอันบริสุทธิ์

กระบวนวธิท่ีีทาํใหตวับทหรอืเสยีงแหงเถรวาทกลายเปนเสยีงศกัดิสิ์ทธิ ์คอืการทําให
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เสียงนี้เปนอันหนึ่งอันเดียวกับความจริงที่พระพุทธเจาตรัสรู สวนเสียงใด ๆ ก็ตาม

ท่ีไมสอดคลองกบัเสยีงแหงเถรวาทนีจ้ะไดรบัการปฏเิสธ เสียงท่ีเถรวาทปฏเิสธผาน

คัมภีร “ทีปวงศ”และอื่น ๆ ที่ดําเนินตามคัมภีรนี้ ไดแก เสียงของฝายมหาสังคีติ 

(มหาสังฆกิะ) และฝายทีแ่ยกตวัออกไปในภายหลงัที ่พระคมัภรีทปีวงศ เรยีกรวม ๆ  

วาฝาย “อาจริยวาท” นั่นเอง

 อันที่จริง เสียงที่เปนอื่นจากเสียงของเถรวาทไดปรากฏขึ้นแลวตั้งแต

ภายหลังการสังคายนาครั้งที่ 1 ตามหลักฐานของฝายบาลี ในชวงเวลาประมาณ 

1-300 ปหลังการปรนิพิพาน มพีระสงฆทีม่คีวามเหน็ไมลงรอยกันกบัเถรวาทเกดิข้ึน

ทั้งหมด 3 ระยะดวยกัน เหตุการณแรกเกิดขึ้นหลังการสังคายนาครั้งที่ 1 เสร็จสิ้น

ลง ปญจสตกิขนัธกะกลาวถงึการมาถงึราชคฤหของพระเถระผูใหญรปูหนึง่พรอมทัง้

ภิกษุบริวาร 500 รูปคือพระปุราณะโดยบันทึกไววา พระปุราณะจาริกมาพักอยู

ทักขิณาคีรีชนบทขณะที่พระอรหันต 500 รูปทําสังคายนา เมื่อการสังคายนา

เสร็จสิ้นแลว จึงเขาไปสนทนากับภิกษุผูเถระทั้งหลายที่เวฬุวันในเขตกรุงราชคฤห

พระไตรปฎกไมไดระบุวาพระภิกษุผูเถระที่สนทนากับพระปุราณะเปนใครบาง

แตเลาวาภิกษุผู เถระทั้งหลายไดแจงผลสําเร็จของการสังคายนารอยกรอง

พระธรรมวินัยและมติของที่ประชุมใหท านทราบขอใหท านยึดถือตามนั้น

พระปุราณะรับทราบผลการสังคายนาแตกลาววา“จะทรงจํา (พระธรรมวินัย)

ไว ตามทีไ่ดยนิ ตามทีไ่ดรบัมาเฉพาะพระพกัตรของพระผูมพีระภาค” (พระไตรปฎก 

เลม 7 ขอ 444 หนา 385-386) สมันตปาสาทิกา อรรถกถาพระวินัยปฎก

มหาวิภังค ไมไดกลาวถึงเหตุการณน้ี สวนพระไตรปฎกไดบันทึกเหตุการณนี้ไว

โดยไมมีนํ้าเสียงแหงการตัดสินถูกผิดเกี่ยวกับพระปุราณะแตประการใด แตเสถียร 

โพธินันทะ ลงความเหน็วา “พระปรุาณะไมรบัรองการประชมุสงฆของฝายพระมหา

กสัสปะ” (เสถยีร โพธนินัทะ, 2544, หนา 49) โดยอาศยัหลกัฐานจากพระวนิยัปฎก

ของนกิายธรรมคปุตะและมหสิสาสกะทีแ่ตกออกไปจากเถรวาทในราวพทุธศตวรรษ

ที่ 2 ที่ระบุวาพระปุราณะไมเห็นดวยในเรื่องสิกขาบทเล็กนอยบางขอ (สิกขาบท 8 

ประการ) ในเภสัชชขันธกะที่พระพุทธเจาทรงอนุญาตใหปฏิบัติไดเฉพาะในสมัย
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ขาวยากหมากแพงแตทรงใหยกเลกิเสยีในเวลาตอมา พระปุราณะเหน็วายงัสามารถ

ดําเนินตามพุทธานุญาตได (เสถียร โพธินันทะ, 2544 หนา 49-51)

 เหตุการณที่สอง ไดแก เหตุการณที่คัมภีรทีปวงศกลาวถึงนั่นเองและเปน

เหตกุารณทีบ่นัทกึไวในพระไตรปฎก เลม 7 (สตัตสติกขนัธกะ) เสยีงของมหาสงัฆกิะ

และอาจรยิวาทน้ี พระไตรปฎกภาษาบาลใีหความสาํคญัอยางมากในฐานะ “เสยีง” 

ที่ทําลายความบริสุทธิ์แหงพุทธศาสนาจนพระเถระผูใหญในสมัยนั้นตองรวบรวม

พระสงฆขึ้นเปนคณะเพื่อชําระสะสางพระธรรมวินัยอีกครั้ง

 สัตตสติกขันธกะ วินัยปฎก จูฬวรรค (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 446-458 

หนา 393-419) ซึ่งเปนหลักฐานชั้นแรกที่เกาที่สุดของฝายบาลีนิกายไดกลาวโทษ

ภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลี โดยยํ้าอยูตลอดเวลาถึงความประพฤติท่ีไมถูกตองตาม

สิกขาบทของภิกษุวัชชีบุตร ความเปนอื่นของคณะสงฆท่ีมีความคิดเห็นและแนว

ปฏบิตัทิีต่างจากเถรวาทไดถกูบรรยายไวอยางละเอยีดตัง้แตภาคตน (ปฐมภาณวาร) 

ของสัตตสติกขันธกะ อรรถกถาและคัมภีรที่เขียนขึ้นในลังการาวพุทธศตวรรษท่ี 

9-10 ไดวาดภาพกลุมภิกษุเหลานั้นใหดูเลวราย ตรงขามกับฝายเถรวาทท่ีบริสุทธิ์

ถูกตองตามที่พรรณนาไวในสัตตสติกขันธกะอยางละเอียดลออ ขอปฏิบัติท่ีขัดกับ

วินัยบัญญัติ 10 ประการของภิกษุวัชชีบุตรน้ีเปนขอปรารภสําคัญท่ีนําไปสูการ

สังคายนาครั้งที่ 2

 แมพระไตรปฎกภาษาบาลีจะระบุวา การประพฤติ 10 ประการของภิกษุ

วัชชีบุตรเปนประเด็นสําคัญที่ทําใหพระเถระสมัยนั้นยกขึ้นเปนมูลเหตุทําการ

สังคายนาครั้งที่ 2 แตกรณีที่เปนปญหาจริงๆ และนําไปสูความขัดแยงระหวางสงฆ 

2 กลุมตามพระไตรปฎกเริ่มตนจากกรณีการขอบริจาครูปยะ (เงิน-ทอง) ของพระ

ภกิษวุชัชบีตุรแหงเวสาลพีระไตรปฎกภาษาบาลบีนัทกึไววาเหตกุารณเริม่ตนขึน้ใน

วันอโุบสถวนัหน่ึง ภิกษวุชัชบีตุรชาวเมอืงเวสาลไีดนาํถาดทองสาํรดิบรรจนุํา้จนเตม็

ไปวางไวทามกลางภิกษุสงฆ แลวแนะนําใหอุบาสกอุบาสิกาชาวเมืองเวสาลีที่ผาน

ไปมาบรจิาคเงินทอง (รปูยะ) แกภิกษทุัง้หลาย โดยอางวา “สงฆมธีรุะทีต่องทาํดวย
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บริขาร ” (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 446 หนา 394) ครั้งนั้นพระยสกากัณฑกบุตร

เหน็เหตกุารณจงึไดหามปรามไมใหอบุาสกอบุาสกิาถวายรปูยะแกพระวชัชีบตุรแหง

เวสาลี โดยชี้แจงวา “ทองและเงินไมสมควรแกพวกสมณะเชื้อสายศากยบุตร

พระสมณะเชือ้สายศากยบตุรไมยนิดรีบัเงนิและทอง ไมรบัเงินและทอง พระสมณะ

เชื้อสายศากยบุตรท้ังหลายปลอยวางแกวมณีและทอง ปราศจากทองและเงิน ” 

(พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 446 หนา 394) 

 แรกทีเดียวอุบาสกอุบาสิกาทั้งหลายไมฟงเสียงทัดทานของพระยสกา

กัณฑกบุตร พวกเขายังคงบริจาครูปยะแกพระสงฆ วันรุงข้ึน เหลาภิกษุวัชชีบุตร

นําเงินและทองที่ไดรับบริจาคมาแบงเปนสวน ๆ ตามจํานวนพระภิกษุ แลวแบง

สวนหนึ่งถวายแกพระยสกากัณฑกบุตรดวย แตทานไมรับ พระไตรปฎกไดบันทึก

เหตุการณและคําพูดของภิกษุวัชชีบุตรไววา “ครั้งนั้น ภิกษุวัชชีบุตรชาวกรุงเวสาลี

กลาววา “ทานทั้งหลาย ทานพระยสกากัณฑกบุตรรูปนี้ ดาบริภาษพวกอุบาสก

อุบาสิกาผู มีศรัทธาเลื่อมใส ทําใหเขาไมมีศรัทธา เอาเถอะ พวกเราจะลง

ปฏสิาราณยีกรรมแกเธอ” แลวไดลงปฏสิาราณียกรรมแกทานพระยสกากณัฑกบุตร

โดยใหไปขอโทษฆราวาสทีบ่ริจาครปูยะในเมอืงเวสาลแีละมอบหมายใหพระรูปหนึง่

นําไป พระยสกากัณฑกบุตรกลับเทศนาสั่งสอนใหอุบาสกอุบาสิกาคลอยตามวา

สิ่งที่ถูกตองตามพระธรรมวินัยคือพระสงฆจะตองไมรับเงินและทองเมื่อภิกษุผูนํา

ทาง (ภิกษุผูเปนอนุทูต) แจงใหภิกษุวัชชีบุตรทราบวาพระยสกากัณฑกบุตรไม

ไดขอโทษอุบาสกอุบาสิกาตามที่สงฆสั่งบังคับ แตเทศนาสั่งสอนจนพวกอุบาสก

อุบาสิกาเชื่อวา “พวกเราเปนคนเลว ยกยองพระยส กากัณฑบุตรผูเดียวเปน

พระสมณะเชื้อสายศากยบุตร ทําพวกเราไมใหเปนพระสมณเช้ือสายศากยบุตร” 

พระวัชชบีตุรไดปรึกษากนัลงความเหน็วา “พระยสกากณัฑกบุตรซึง่พวกเรายงัไมได

รับแตงตั้งเลยก็ประกาศตัวแกพวกชาวบาน” จึงเรียกประชุมสงฆปรึกษาหารือเพื่อ

ดําเนนิการกลาวโทษแกพระยสกากัณฑกบตุร แตทานไดหนไีปกอน สตัตสตกิขนัธกะ

เขียนไววา “สมัยนั้น พระยสกากัณฑกบุตรเหาะไปปรากฏที่เมืองโกสัมพี”

(พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 449 หนา 400) ดวยการบรรยายเชนนี ้สตัตสตกิขนัธกะทาํ



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 31

ใหเหน็วาพระยสกากณัฑกบตุรกับภกิษุวชัชบีตุรแหงเวสาลมีคีวามแตกตางกนัอยาง

สิ้นเชิงทั้งในแงภูมิธรรมและความสามารถ พระยสกากัณฑกบุตรเปนพระอรหันต

ผูดํารงพระธรรมวินัย แตภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีเปนผูเลวทราม

 เมื่อกลับถึงเมืองโกสัมพีพระยสกากัณฑกบุตรสงทูตไปพบภิกษุชาวเมือง

ปาเฐยยะและภกิษใุนแควน อวนัตีทกัษณิาชนบทชกัชวนใหพระสงฆท้ังหลายรวมกนั

วินิจฉัยอธิกรณ (คดีความที่เกี่ยวกับพระธรรมวินัย) “กอนที่อธรรมจะรุงเรือง ธรรม

จะถูกคัดคาน สิ่งมิใชวินัยจะรุงเรือง วินัยจะถูกคัดคาน กอนที่พวกอธรรมวาทีจะมี

กําลัง พวกธรรมวาทีจะออนกําลัง พวกอวินัยวาทีจะมีกําลัง พวกวินัยวาทีจะออน

กําลัง” (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 450 หนา 400) จากนั้นจึงเดินทางไปปรึกษา

พระเถระผูใหญ ในเบื้องตนรวบรวมพระสงฆชาวเมืองปาเฐยยะได 60 รูปและ

พระสงฆในอวันตีชนบทอีก 80 รูปที่เปนพระอรหันตทั้งหมด มาประชุมปรึกษากัน

ตกลงกันวาจะตองหาคณะสงฆแนวรวมเพ่ิมเพือ่จะมกีาํลงัมากพอทีจ่ะชาํระอธกิรณ

นีไ้ดเพราะ “อธิกรณน้ีหยาบชา รนุแรง” พระไตรปฎกกลาวถึงการแสวงหาแนวรวม

ของพระยสกากัณฑบุตรที่ดําเนินไปอยางคึกคัก พระเถระผูใหญแหงยุคสมัยทั้ง 8 

รูปตางกระตือรือรนและคาดหวังวาตนจะไดรับคัดเลือกใหเขารวมในการวินิจฉัย

อธิกรณครั้งนี้ ขณะเดียวกันพระไตรปฎกไดใหภาพของภิกษุวัชชีบุตรแหงเมือง

เวสาลีในแงมุมที่แตกตางออกไป โดยกลาววาเมื่อภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีทราบวา 

พระยสกากัณฑกบุตรไดชักชวนพระสงฆเถระทั้งหลายชําระอธิกรณพวกตน

จึงเดินทางไปแสวงหาความรวมมือจากพระเถระผูใหญรูปสําคัญคือ พระเรวตเถระ 

เมื่อทานปฏิเสธ ภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีก็เขาหาลูกศิษยพระเถระโดยถวายจีวร

อยางดีเปนสินบน พระเรวตเถระก็ไมยอมเขาเปนพวก ทั้งยังตําหนิและขับไลศิษย

ของตน พระไตรปฎกพรรณนาครัง้แลวครัง้เลาเพือ่ยํา้ใหเหน็ความเปน “อธรรมวาที 

อวินัยวาที” ของภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีอยางตอเนื่อง ขณะท่ีพระสงฆฝาย

พระยสกากัณฑกบตุรไดพระสพัพกามเีถระ พรรษา 120 ผูเปนศษิยพระอานนทเถระ 

และพระสมัภตูสาณวาสเีถระเปนพวก เหลาภกิษวุชัชบุีตรกลบัประสบความลมเหลว

อยางสิ้นเชิงในการแสวงหาพันธมิตร เพราะพระเถระผูใหญตางมีความเห็นวาสิ่งที่
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ภิกษุวัชชีบุตรประพฤติปฏิบัตินั้นไมใชธรรมไมใชวินัย

 เมื่อเริ่มตนประชุมสงฆเพื่อชําระอธิกรณภิกษุวัชชีบุตรท่ีเมืองเวสาลี 

พระไตรปฎกบนัทกึไววา “เมือ่กาํลงัวนิจิฉยัอธกิรณนัน้อยู มเีสยีงเซง็แซเกดิขึน้ไมมี

ที่สิ้นสุด และไมมีใครทราบความหมายแหงถอยคําที่กลาวแลวได” (พระไตรปฎก 

เลม 7 ขอ 456 หนา 412) พระเวรวตะจึงขอมติสงฆคัดเลือกตัวแทนจากภิกษุ

ชาวปราจีน 4 รูป และตัวแทนภิกษุจากเมืองปาเฐยยะอีก 4 รูป รวมเปน 8 รูป

ไประงับอธิกรณทีว่าลกิาราม ควรจะกลาวไดวา การระงบัอธิกรณ (คดคีวามเกีย่วกบั

ภิกษุวัชชีบุตร) กระทําโดยคณะสงฆฝายพระยสกากัณฑกบุตรฝายเดียวโดย

มอบหมายผูแทน 8 รูปทําหนาที่ ไมมีภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีคูกรณีเขารวมรับฟง

ขอวินิจฉัยครั้งนี้แตประการใดไมแนชัดนักวามีการคัดพระสงฆอื่น ๆ เขารวมเปน

สักขีพยานหรือไม เพราะไมมีขอความใดระบุวามีการคัดเลือกพระสงฆจํานวนมาก

เขารวม แตสัตตสติกขันธกะกลาวสรุปไวตอนทายวา หลังจากพระเถระท้ัง 8 รูป 

ที่มีพระเรวตเถระและพระสัพพกามีเถระทําหนาที่ปุจฉาวิสัชชนาวัตถุ 10 ประการ

แลว พระสัพพกามีเถระไดขอใหไปสอบถามเรื่องนี้กันอีกครั้งในทามกลางสงฆ 

พระไตรปฎกภาษาบาลีระบุวา “ในการสังคายนาพระวินัยคร้ังนี้ มีภิกษุ 700 รูป

พอดี ดังน้ันบัณฑิตจึงเรียกการสังคายนาพระวินัยครั้งนี้ว า “สัตตสติกะ” 

(พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 458 หนา 419) กลาวไดวา การชําระอธิกรณครั้งนี้

เปนเรื่องสิกขาบทเล็กนอย กระทําโดยสงฆที่ถือวาพวกตนเปนวินัยวาทีธรรมวาที

ฝายเดียวเทานั้น สวนที่กลาววาการครั้งนี้เปนการสังคายนาดวยสงฆ 700 รูปซึ่ง

พระยสกากัณฑกบุตรคัดเลือกจากภิกษุ 120,000 รูป ดําเนินการประชุมกันอยู 

8 เดอืนจงึสาํเรจ็น้ันปรากฏอยูในอรรถกถาสมนัตปาสาทกิา (มหามกุฎราชวทิยาลยั 

ในพระบรมราชูปถัมภ, 2525ก, หนา 66-67) 

 ในวงวิชาการดานพุทธศาสนาไทย เนื้อหาสาระท่ีไมคอยมีผูศึกษานํามา

พิจารณาคือ เสียงหรือการอางเหตุผลเพื่อขอรับบริจาครูปยะของภิกษุวัชชีบุตรคือ 

“สงฆมีธุระดวยบริขาร” เหตุการณและคําพูดที่พระภิกษุวัชชีบุตรประชุมหารือกัน

เพื่อทําอุกเขปนียกรรมแกพระยสกากัณฑบุตรในขอหาที่สั่งสอนฆราวาสอุบาสก
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อุบาสิกาโดยไมไดรับการมอบหมายหรือยินยอมจากสงฆ และเหตุการณท่ีเกิดข้ึน

ขณะที่สงฆทั้งหลายกําลังประชุมกันเพื่อชําระอธิกรณภายในเมืองเวสาลี คือ

มเีสยีงเซง็แซจนไมสามารถดําเนินการพจิารณาอธกิรณของภกิษวุชัชีบตุรได จงึตกลง

เลือกตัวแทนไปประชุมดําเนินการที่วาลิการาม ในกรณีแรก มีขอนาสังเกตวา ใน

การศกึษาของฝายเถรวาทดจูะไมใสใจคาํพดูหรอืขออางน้ีเพราะถอืเอาพฤตกิรรมที่

แสดงออกทัง้หมดเปนประเดน็สาํคญัในการตคีวามเรือ่งเลา เมือ่มองจากอกีมมุหนึง่ 

เปนไปไดวา สงฆสมยัน้ันมกีารตีความพระวนิยัสกิขาบทแตกตางกนัระหวางเปนสอง

แบบ คือ พระสงฆฝายดํารงวินัยสิกขาบทตามเจตนารมณการสังคายนาครั้งที่ 1 

เห็นวาพระสงฆไมควรรับเงินหรือมีทรัพยสินไวในการครอบครองไมวาดวยเหตุผล

ใด ๆ ก็ตาม แตเหลาภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีตีความเรื่องการรับเงินรับทองวาเปน

สิ่งที่สามารถทําไดเนื่องจากความจําเปนบางอยาง ความผิดตาง ๆ ท่ีกลาวถึงใน

สัตตสติกขันธกะที่ฝายเถรวาทเห็นวาเปนเรื่องใหญนั้นที่จริงก็เปนเรื่องสิกขาบท

เล็กนอยทั้งสิ้น ดังเสถียร โพธินันทะชี้วา “สําหรับวัตถุ 10 ประการนั้น ถาพิจารณา

โดยเที่ยงธรรมก็จะเห็นไดวามิใชครุกาบัติ เปนดวยภิกษุวัชชีบุตรปรารถนาจักเลิก

สิกขาบทเล็กนอยตามพระบรมพุทธานุญาตที่ทรงมีไวสมัยจวนใกลปรินิพพาน

นั่นเอง” (เสถียร โพธินันทะ, 2544, หนา 113-114) เสถียรอางคําพูดของ

พระอุบาลีคุณูปมาจารย (สิริจนฺโท) ที่เคยวิจารณพฤติกรรมของพวกภิกษุวัชชีบุตร

ไววา “. . .เชนบัญญัติวัตถุ 10 ประการเปนตัวอยาง จะลงโทษวาเจากูประพฤติ

เสียหายหมายยํ่ายีพระพุทธศาสนาทีเดียวก็ไมชอบ” (เสถียร โพธินันทะ, 2544, 

หนา 114) ซึ่งตางจากคัมภีรทีปวงศที่กลาวโทษพระสงฆกลุมนี้วา “ทําสิ่งอันเปน

เสี้ยนหนามในพระศาสนา” (กรมศิลปากร, 2557, หนา 28)

 ผูวิจัยมีขอสงสัยวาสิ่งที่ภิกษุวัชชีบุตรทั้งหลายประพฤติโดยเฉพาะเรื่อง

การรับเงินรับทองนั้นไมนาจะเกิดขึ้นจากอําเภอใจของภิกษุวัชชีบุตรรูปใดรูปหนึ่ง 

แตอาจมีการตกลงรวมกันของชุมชนสงฆวัชชีบุตรในเมืองเวสาลีวาอะไรทําไดหรือ

ทําไมได ดังที่มีการใชคําวา “สงฆ” เพื่อดําเนินกิจกรรมตาง ๆ เชนการขอรับเงิน

และทอง การบังคับใหพระยสกากัณฑกบุตรไปขอโทษอุบาสกอุบาสิกา หรือ



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 256334

เมื่อจะกลาวหาพระยสกากัณฑกบุตรก็ประชุมตกลงกันก อน เมื่อเห็นว า

“พระยสกากัณฑกบุตรยังไมไดรับแตงตั้งเลยก็ประกาศตัวแกชาวบาน” เปนความ

ผดิทีส่งฆจะพงึลงอกุเขปนยีกรรม ถาหากพฤตกิรรมของภกิษชุาววชัชีบตุรเปนเรือ่ง

ความปรารถนาสวนตัวของบุคคล เหตุใดการระงับอธิกรณที่เกิดจากการละเมิด

เรื่องน้ีจึงกลายเปนประเด็นที่ทําใหกลุมพระยสกากัณฑกบุตรตองระดมคณะสงฆ

จํานวนมากเพือ่ตอบโตหรอืชาํระความผดิของภกิษุวชัชบีตุรแหงเมอืงเวสาลคีรัง้ใหญ 

หลักฐานจากฝายบาลคีอื ทปีวงศและอรรถกถาวตัถกุลาววา การดาํเนนิการครัง้นัน้

สรางผลกระทบคร้ังใหญคอื ภกิษวุชัชบีตุรแหงเวสาลไีดรวบรวมสงฆจาํนวนถงึหมืน่

รูปทําสังคายนาที่เรียกวา “มหาสังคีติ” และเรียกกลุมตนวา “มหาสังฆิกะ” 

อันกลายเปนสงฆกลุ มแรกที่แยกตัวออกจากคณะสงฆเดิมและจากเหตุการณ

ดังกลาวนี้เองไดเกิดผลกระทบอยางตอเนื่องตอคณะสงฆและการตีความพระธรรม

วินัย รวมทั้งเรื่องอื่น ๆ  ดวย หลักฐานชั้นตนของฝายบาลีไมไดระบุวาภิกษุวัชชีบุตร

แหงเมืองเวสาลีเปนกลุ มเดียวกันกับมหาสังฆิกะ แตคัมภีร ทีปวงศและใน

ปรมัตถทีปนี อรรถกถาปญจปกรณ อภิธรรมปฎก (อรรถกถากถาวัตถุ) มีเนื้อหา

ที่ระบุวาเกิดเหตุการณดังกลาวน้ีและกลาววาภิกษุชาววัชชีบุตรแหงเวสาลีเปน

พวกเดียวกันกับมหาสังฆิกะ

 หลักฐานจากฝายบาลีชี้วา การแตกนิกายของพุทธศาสนาในยุคแรกเกิด

จากความประพฤติหยอนยานของภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลี สงฆกลุมนี้ไมพอใจที่

ถกูลงโทษจงึรวบรวมพรรคพวกทาํสงัคายนาแขงกบัสงัคายนาของฝายพระเถระและ

เรียกตนเองวามหาสังฆิกะ ภาพประทับที่เถรวาทมีเกี่ยวกับมหาสังฆิกะและคณะ

สงฆกลุมอืน่ ๆ  จงึเปนเชงิลบเสมอมาเพราะมองวา สงฆเหลานีพ้ยายามปรบัเปลีย่น

หรือถอนสิกขาบทและเสริมแตงคําสอนขึ้นมาใหม มีความประพฤติหยอนยาน

ท่ีไมถกูตองตามพระธรรมวนิยัอนัแทจรงิ ตราประทบัแหงความเสือ่มทรามทีไ่มอาจ

ลบเลือนไดงายนักจากความคิดของฝายเถรวาทที่ไดรับอิทธิพลความเช่ือจาก

คัมภีรทีปวงศและอรรถกถากถาวัตถุ
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 จดุกําเนดิของมหาสงัฆิกะตามคําบอกเลาของฝายเถรวาทโดยเฉพาะคมัภรี

ทีปวงศเริ่มตนจากความปรารถนาที่จะประพฤติตามใจตนเอง ตัดทอนสิกขาบท

ปรับหลักธรรมคําสอนใหม หมายความวา คณะสงฆเหลาน้ีมีความออนดอยใน

ขอปฏิบัติตามพระธรรมวินัย ความเขาใจอัตลักษณของคณะสงฆอื่น ๆ ที่ตางจาก

เถรวาททํานองนี้ทําใหชาวเถรวาทคิดวาตนเองเหนือกวาคณะสงฆอื่น ๆ ตั้งแต

เริ่มแรกของประวัติศาสตรพุทธศาสนาจนในปจจุบัน ความเขาใจวาตนเองเหนือ

กวาพุทธศาสนานิกายอื่น ๆ ในดานการปฏิบัติและรักษาสืบทอดพระธรรมวินัย

ของพระพุทธเจานี้ อิงอยูกับ (1) ประวัติศาสตรการสืบทอดคัมภีรที่เถรวาทอางวา

ตนเองไดดํารงรักษาความบริสุทธิ์แหงคัมภีรที่รวบรวมไวตั้งแตสังคายนาคร้ังท่ี 1 

โดยการสังคายนาที่เกิดขึ้นอยางนอย 2 ครั้งคือ ครั้งที่ 2 และครั้งที่ 3 (2) ความ

เช่ือวา พระสงฆกลุมตนสบืทอดสาํนักพระธรรมวนิยัทีน่าเชือ่ถอืไดเพราะผูเปนปฐม

อาจารยลวนแตมีชีวิตอยูรวมกับพระพุทธเจา เปนพระอรหันตผูบริสุทธิ์ และรับฟง

คําสั่งสอนของพระพุทธเจามาโดยตรง และการเชื่อวา (3) คณะสงฆอื่น ๆ  ที่เกิดขึ้น

ภายหลังนั้นไมซื่อสัตยตอพระธรรมวินัย ทั้งในแงการปฏิบัติและการสืบทอด

การสืบทอดคําสอนอาศัยมติของอาจารยเปนหลัก (อาจริยวาท) การไมใหความ

เคารพตอการสังคายนาครั้งที่ 1 และ 2 อาศัยแตมติของอาจารยของสํานัก ซึ่งไมใช

หลักประกันของการสืบทอดพระธรรมวินัยอันถูกตอง การปฏิเสธประวัติศาสตร

การรักษาและสืบทอดพระธรรมวินัยที่คณะสงฆยุคแรกรวบรวมไวและจารีตอัน

ตอเนื่อง จึงมีสถานภาพเปนอื่นในประวัติศาสตรพระธรรมวินัยและเปนอ่ืนจาก

พระสงฆผูสืบทอดศาสนาอันมาแตพระพุทธเจา

 ผู วิจัยเสนอวาประวัติศาสตรการสังคายนาครั้งที่ 2 มีความสําคัญใน

การหลอหลอมทศันคติของชาวเถรวาททีม่ตีอคณะสงฆอืน่โดยเฉพาะตอมหาสงัฆกิะ

เปนอยางมาก ประวัติศาสตรดังกลาวนี้ไดทําให “เสียง”ของภิกษุชาววัชชีบุตรเปน

เสียงแหง “สัทธรรมปฏิรูป” ที่สําคัญกวานั้นคือไดทําใหเสียงนี้เปนอันหนึ่งอันเดียว

กบัสํานักตาง ๆ  ในพทุธศาสนายกเวนเถรวาท ทัง้ท่ีไมมหีลกัฐานทีท่าํใหระบุไดอยาง

ชัดเจนวาภิกษุชาววัชชีบุตรกับมหาสังฆิกะเปนพวกเดียวกัน และมหาสังฆิกะคือ

ตนกําเนิดหรือหนอเชื้อของนิกายที่ไมซื่อตรงตอคําสอนของพุทธศาสนา
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7. ถอดรื้อความเขาใจเกี่ยวกับมหาสังฆิกะ

ภาพลักษณของชาวเถรวาทที่ปรากฏผานเรื่องเลาในพระไตรปฎกและ

อรรถกถา (การสังคายนาครั้งที่ 1-3) คือความซื่อตรงตอพระธรรมวินัย การไม

บญัญตัส่ิิงทีพ่ระพทุธเจาไมไดทรงบญัญตัไิว และไมถอดถอนสกิขาบททีท่รงบัญญตัิ

ไวแลว ความเครงครดัในพระวนิยัสกิขาบทปรากฏผานเหตกุารณสงัคายนาครัง้ที ่2

การชาํระวัตถ ุ10 ประการ และการตีความอภธิรรมอยางเครงครดัในคมัภรีกถาวตัถุ 

(พระไตรปฎก เลม 37) เพ่ือตอบโต ยืนยันและปฏิเสธคําสอนที่เสนอโดยสํานัก

พุทธศาสนานิกายตาง ๆ ที่แยกตัวออกไปในชวงพุทธศตวรรษที่ 2-3 ภาพลักษณ

อันเครงครัดในพระวินัยนั้นถูกเขาใจเสมอมาวาสายเถรวาทอยูเหนือนิกายอื่น ๆ 

ทั้งหมดตั้งแตเริ่มตนจนปจจุบันคําถามคือ จริงหรือไมที่พุทธศาสนาเถรวาทมีความ

เหนือกวาพุทธศาสนานกิายอื่นในเรื่องความซื่อตรงตอพระธรรมวินยั เปนผูที่รักษา

ความบริสุทธ์ิแหงพระสัทธรรมไวแตเพียงผูเดียวสวนมหาสังฆิกะคือผูทําลายหรือ

ผูเปนเสี้ยนหนามแหงพระศาสนา?

 ตามขอกลาวหาที่วาพระสงฆ (พระวัชชีบุตรแหงเวสาลี) ซึ่งคัมภีรเถรวาท

ระบุวาเปนพวกเดียวกันกับมหาสังฆิกะนั้นมีความประพฤติหยอนยาน แกไขพระ

บัญญัติสิกขาบทและตีความคําสอนของพระพุทธเจาจนผิดไปจากที่รวบรวมไวใน

พระไตรปฎกบาลี อะไรคอืขอพสิจูนทีว่าพระสงฆเหลานีม้คีวามประพฤตหิยอนยาน 

ไมรกัษาพระวนิยั และทาํใหเกดิสทัธรรมปฏริปู การทาํความเขาใจเกีย่วกบัมหาสงัฆกิะ

มีขอที่นาพิจารณา ดังนี้

 1. พระไตรปฎกภาษาบาลีไมไดกลาวถึงเหตุการณเกิดข้ึนตอมาหลัง

การสังคายนาคร้ังที่ 2 ดังที่อรรถกถาและคัมภีรทีปวงศอางวาภิกษุชาววัชชีบุตร

รวบรวมคณะสงฆกลุมใหญแยกตัวออกไปทําสังคายนาแขงขันกับฝายพระเถระ

และตอมากลุมนี้เรียกตัวเองวา มหาสังฆิกะ บันทึกของพระสมณเสวี้ยนจังกลาวถึง

เหตุการณสังคายนาคูแขงขัน (Counter-council) นี้ดวย แมจะระบุเวลาแตกตาง

กันมากแตใหขอมูลไวนาสนใจ ทานบันทึกไววา
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 จากที่ที่พระอานนทบรรลุอรหัตผล บายหนาไปทาง

ตะวันตกประมาณ 20 ลี้ มีสถูปซึ่งพระเจาอโศกมหาราชเจาทรง

สรางไว ที่ น่ีเปนที่ชุมนุมรวบรวมพุทธคัมภีร ของสงฆฝาย

มหาสังฆิกะ เวลานั้น บรรดาสงฆบริษัทที่ไมไดเขารวมสังคายนา

พระไตรปฎกที่พระมหากกัสสปเรียกชุมนุมขึ้น ก็มาชุมนุมกัน 

ณ ทีน้ี่ ซ่ึงมีทัง้อเสขบคุคลและเสขบคุคล ตางกว็พิากษวจิารณกนั

วา “เมือ่ครัง้พระตถาคตเจายงัทรงพระชนมชพีอยู กไ็ดเปนศษิย

รวมสาํนกัอาจารยเดียวกนั ศึกษาพระธรรมเดยีวกนั ครัง้พระองค

ดับขันธปรินิพพานแลว [พวกเรา] กลับถูกรังเกียจดูแคลน ผอง

เราก็ควรจะชําระรวบรวมพุทธคัมภีรทั้งหมด เพื่อเปนการสนอง

พระคุณพระพุทธเจาเชนกัน” วาดังน้ีแลว ทั้งสงฆทั่วไปและ

อริยสงฆ ทั้งกุลบุตรและผู มีสติปญญาก็มาชุมนุมกันอยาง

พรอมเพรียงทีน่ี ่ทําการชําระรวบรวมพระสตุตนัตปฎก พระวินยั

ปฎก พระอภธิรรมปฎก พระสงัยกุตปฎก (Samyukta – pitaka) 

และหมวดธารณี รวมเรียกวา ปญจปฎก สังคายนาครั้งนี้เปน

การชมุนุมและรวมมอืจากเสขบคุคล และอเสขบุคคล จงึเรียกวา 

ฝายมหาสังฆิกะ (ซิว ซูหลุน, 2547, หนา 377)

 ภาพลักษณของมหาสงัฆกิะจากบนัทกึของพระสมณเสวยีนจัง้เปนเชิงบวก 

สงฆกลุมน้ีมองวาตนเองถูกปฏิบัติอยางไมเทาเทียม ท้ังท่ีสืบสายมาจากสํานักของ

พระพุทธเจาเหมือนกัน แตกลับถูกดูแคลน ขอนี้ทําใหตองรวบรวมผูคนหลายฝาย

จาํนวนมากเขารวมสงัคายนาพระธรรมวนัิยทีจ่ะใชในชุมชนของตน การหาผูเขารวม

สังคายนาจํานวนมากของฝายนี้จึงมีเหตุผลชัดเจนขึ้นมา นั่นคือ เพื่อใหเกิดการ

ยอมรับจากฝายพระเถระที่ทําสังคายนาไปกอนหนานี้แลว แตคัมภีรของฝายบาลี

ดูจะมองไปอีกทาง อรรถกถากถาวัตถุและคัมภีรทีปวงศบรรยายวา เหลาภิกษุวัชชี

บุตรแหงเวสาลีกับมหาสังฆิกะเปนสงฆกลุมเดียวกัน มหาสังฆิกะจึงนาจะเห็นดวย

กับการประพฤติวัตถุ 10 ประการของภิกษุชาววัชชีบุตรแหงเวสาลีอันเปนสาเหตุ
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สําคัญที่ทําใหสงฆแตกกันครั้งแรก การสังคายนาครั้งใหญ (มหาสังคีติ) ก็เพียงเพื่อ

ปรับพระธรรมวินัยใหรับกับความประสงคของพวกตน ขอกลาวหาของฝายบาลี

ดูจะไมถูกตองนัก เมื่อเชื่อมโยงกับบันทึกของสมณะเสวี้ยนจังและขอมูลตาง ๆ ท่ี

อางถึงในบทความ Mahasamghika Origins: The Beginnings of Buddhist 

Sectarianism ของ Janice J. Nattier and Charles S. Prebish (1977) ซึ่งนํา

หลักฐานจากนิกายมหาสังฆิกะมาวิเคราะหและชี้ใหเห็นวา ขอกลาวหาที่วา

มหาสังฆิกะมปีระพฤตหิยอนยานในพระธรรมวนิยั เห็นดวยกบัการละเมิดสกิขาบท

เล็กนอยทีเ่รียกวาวตัถ ุ10 ประการนัน้ ไมเปนความจรงิ เพราะมหาสงัฆกิะเองถอืวา

วัตถุ 10 ประการนั้นขัดตอพระวินัย ดังนั้น ผูประพฤติวัตถุ 10 ประการจึงผิด

พระวนิยัหมวดปาจติตียและนิสคัคียปาจิตตีย ขอน้ีไมแตกตางจากสิง่ท่ีเถรวาทยดึถือ 

ดังตารางเปรียบเทียบตอไปนี้ 

ตารางที่ 1 ตารางเปรียบเทียบวัตถุ 10 ประการของเถรวาทและมหาสังฆิกะ

วัตถุ 10 ประการ

(สิกขาบทเล็กนอย)

เถรวาท/สถวีระ มหาสังฆิกะ หมายเหตุ

1. สิงคิโลนกัปปะ ปาจิตตีย ขอ 38 ปาจัตติกะ ขอ 37 มีความเห็นตรงกัน

2. ทวังคุลกัปปะ ปาจิตตีย ขอ 37 ปาจัตติกะ ขอ 36 มีความเห็นตรงกัน

3. คามันตรกัปปะ ปาจิตตีย ขอ 35 ปาจัตติกะ ขอ 33 มีความเห็นตรงกัน

4. อาวาสกัปปะ เปนอาบัติ เปนอาบัติ (คัมภีรภาษาจีน)*

5. อนุมติกัปปะ เปนอาบัติ เปนอาบัติ (คัมภีรภาษาจีน)*

6. อาจิณณกัปปะ เปนอาบัติ เปนอาบัติ (คัมภีรภาษาจีน)*

7. อมัตถิกัปปะ ปาจิตตีย ขอ 37,39 ปาจัตติกะ ขอ 36, 39 ไมมีความเห็นตาง

8. ชโลคิง ปาตุง ปาจิตตีย ขอ 51 ปาจิตติกะ ขอ 76 ไมมีความเห็นตาง
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9. อทสกัง นิสีทนัง ปาจิตตีย ขอ 89

นิสสัคคียปาจิตตีย 

ขอ 15

ปาจัตติกะ ขอ 86

นิสสัคคิกะ-ปาจัตติกะ 

ขอ 15

ไมมีความเห็นตาง

(คัมภีรของมหา

สังฆิกะอธิบายขอ

กําหนดเรื่องความ

ยาวและความ

กวางของชายผา

นิสีทนะที่หาม

ไวเชนเดียวกับ

สิกขาบทของ

เถรวาท)

10. ชาตรูปรชตัง นิสสัคคียปาจิตตีย 

ขอ 18 

นิสัคคิกะ-ปาจัตติกะ 

ขอ 18

ไมมีความเห็นตาง

หมายเหตุ * Janice J. Nattier and Charles S. Prebish ระบุวา ขอประพฤติทั้ง 3 

 ประการนี้มหาสังฆิกะไมเห็นดวยเชนกัน แตไมไดอยูในคัมภีรสันสกฤตของ

 ฝายมหาสังฆิกะโดยตรงคัมภีรฝายจีนระบุวา สิกขาบทเหลานี้อยูใน ภิกษุ

 ประกีรณกะ ของนิกายโลกุตตรวาทิน นิกายยอยของมหาสังฆิกะ (Nattier

 and Prebish, 1977, pp. 241-244)

 Nattier และ Prebish ไดชี้วา เมื่อทําการสํารวจอยางละเอียดถี่ถวนแลว 

เปรียบเทียบกันรายสิกขาบท ประเด็นวัตถุ 10 ประการที่ฝายบาลีอธิบายวาเปน

ขอปฏิบัติที่ยึดถือในเมืองเวสาลี และแสดงไวในพระวินัยปฎก จูฬวรรค เมื่อ

เปรียบเทียบกับขอความในหลักฐานของฝายมหาสังฆิกะในเรื่องเดียวกันแลว

“เราตองสรุปวาไมมีอะไรที่นอยไปกวาความสมบูรณและการเห็นพองตองกัน

อยางยิ่ง” (Nattier and Prebish, 1977, p. 244) แมแตสิกขาบทขอเดียวที่มหา

สังฆิกะถูกกลาวหาในการสังคายนาครั้งที่ 2 ที่เมืองเวสาลี คือเรื่องการรับเงินและ

ทองนั้นก็ไมพบหลักฐานใด ๆ (ในฝายสันสกฤตหรือภาษาจีน) นอกจากในพระ

ไตรปฎกบาลีที่ขยายความโดยฝายเถรวาทเทานั้น 
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 นักวิชาการหลายคน เช น Bareau, Bachow,

Howfinger, Frauwallner และ Roth จึงไดยอมรับมานาน

แลววา วินยับญัญตัขิองนกิายมหาสงัฆิกะนัน้ดจูะเปนคมัภรีวนิยั

ชั้นที่เกาแกที่สุดของของพุทธศาสนา ความกระชับสั้นของวินัย

บัญญัติดังกลาวเปนคุณสมบัติที่แสดงถึงความเกาแกอยางมาก

ไมใชแสดงถึงความหยอนยานในการปฏิบัติ การมีสมมติฐานวา

ความกระชับสั้นของบทบัญญัติเทากับความหยอนยานใน

พระวินัย เปนสมมติฐานที่ไมสมเหตุสมผล ดังนั้น โดยสรุป 

เราตองยืนยันจุดยืนของเราวา โดยยึดเอาวัตถุ 10 ประการ

ในสังคายนาที่เมืองเวสาลีเปนพื้น นิกายมหาสังฆิกะประณาม

วัตถุ 10 ประการเชนเดียวกันกับที่ปรากฏในหลักฐานของ

ฝายบาล ีและเราเหน็ดวยกับ Bareau ท่ีใหขอสงัเกตวา ขอปฏบิตัิ

ทั้ง 9 ประการของภิกษุชาวเมืองเวสาลีนั้นไมสามารถรวมเปน

หน่ึงในสาเหตุของการแตกนิกายซึ่งแยกมหาสังฆิกะออกจาก

สถวีระดังท่ีพงศาวดารลังกากลาวไว และยึดถือตามกันมาโดย

นักประวัติศาสตรพุทธศาสนาบางคน 

 โดยอาศัยการส องสว างในงานเขียนท่ีอ างถึงโดย 

Howfinger และ Bareau กับขอมูลใหมที่ปรากกฏตอหนาเรา 

รวมทั้งขอมูลจากฝายสันสกฤต ยืนยันไดอยางชัดเจนวาภิกษุ

ชาววัชชีบุตรแหงเมืองเวสาลี ไมใชกลุมเดียวกันกับนิกายมหา

สงัฆิกะ มหาสงัฆกิะประณามวตัถ ุ10 ประการไวรนุแรงมากและ

สอดคลองกนัในทกุๆ แหลงขอมลูทีไ่ดทาํการตรวจสอบ (Nattier 

and Prebish, 1977, pp. 244-245)

 เนื่องจากหลักฐานของฝายมหาสังฆิกะชี้วา นิกายมหาสังฆิกะรังเกียจ

การประพฤติวัตถุ 10 ประการเชนเดียวกับฝายเถรวาทหรือสถวีรวาท ทําให

Nattier และ Prebish มีขอสรุปวา ภิกษุวัชชีบุตรแหงเมืองเวสาลีไมใชสงฆ
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กลุมเดียวกันกับมหาสังฆิกะดังที่คัมภีรทีปวังสะและอรรถกถาวัตถุกลาวถึงและ

วัตถุ 10 ประการจึงไมใชขอปฏิบัติที่นําไปสูการเกิดนิกายมหาสังฆิกะดังท่ีฝาย

เถรวาทลังกาประณาม ผูเขียนเห็นดวยวาเมื่อใหความสําคัญตอหลักฐานช้ันตน

คือพระไตรปฎกภาษาบาลีของฝายเถรวาท มีความเปนไปไดท่ีภิกษุวัชชีบุตรแหง

เวสาลีที่สัตตสติกขันธกะกลาวถึง จะไมใชสงฆกลุมเดียวกันกับมหาสังฆิกะ การโยง

กลุ มพระวัชชีบุตรแหงเวสาลีเขาเปนพวกมหาสังฆิกะนั้นเปนการขยายความ

อยางไมมีหลักฐานของฝายเถรวาทในสมัยหลัง ถาเร่ืองนี้เปนจริง ก็หมายความวา

ฝายเถรวาทนั้นเขาใจผิดเกี่ยวกับนิกายหรือสํานักอื่น ๆ ที่เกิดขึ้นในชวง 1-200 ป

หลังพุทธกาลตลอดมา คัมภีรที่รองรับความเขาใจ (อันผิดพลาด) ของเถรวาทใน

ที่นี้ ไดแก คัมภีรทีปวงศและอรรถกถากถาวัตถุนั่นเอง 

 2. สถานภาพของคัมภีรทีปวงศและอรรถกถากถาวัตถุ และความที่กลาว

ไวในคมัภรีทัง้สองซ่ึงเกีย่วของกบัจุดกาํเนิดนิกายตางๆ ในประวตัศิาสตรพทุธศาสนา

นัน้นาจะตองพจิารณากันใหม การตัง้นกิายใหมขึน้มาเปนมหาสงัฆกิะโดยภกิษวุชัชี

บุตรแหงเวสาลีนี้เปนเรื่องราวที่ระบุไวในคัมภีรเถรวาท 2 คัมภีรเทานั้นคือคัมภีร

ทีปวงศและอรรถกถากถาวัตถุ คัมภีรอื่น ๆ ของฝายบาลี (เถรวาท) เชน สัตตสติก

ขันธกะ สมันตปาสาทิกา และมหาวงศกลาวถึงเหตุการณสังคายนาครั้งที่ 2 แตไม

กลาวถึงเหตุการณหลังจากสังคายนาดังกลาว (บรรเจิด ชวลิตเรืองฤทธิ์, 2558,

หนา 62-63) คัมภีรที่เกาแกที่สุดคือ สัตตสติกขันธกะ (อยูในพระไตรปฎก เลม 7) 

เปนหลักฐานชิ้นเดียวที่เกาแกที่สุด รองลงมาคือคัมภีรทีปวงศ ซึ่งมีอายุเกาแกกวา

อรรถกถากถาวัตถุ (ฉบับบาลี) ที่รจนาโดยพระพุทธโฆษาจารย (เมื่อราว พ.ศ. 900) 

อรรถกถากถาวัตถุไดดึงขอความเกี่ยวกับการเกิดนิกายมหาสังฆิกะมาจากคัมภีร

ทีปวงส คัมภีรทีปวงศเปนตนธารความคิดของเรื่องน้ีมีนักวิชาการดานพุทธศาสน

ศกึษาหลายคนสนันษิฐานวา คัมภรีทปีวงศน้ีเรยีบเรยีงขึน้จากคมัภรีเกาแกท่ีสญูหาย

ไปแลวคอื คมัภรีมหาวงศของสาํนักมหาวหิารและของสํานกัอภยัครีวีหิารในศรลัีงกา

อีกที แต Eric Frauwallnar (1994) ชี้วาคัมภีรทีปวงศไดแหลงขอมูลมาจากคัมภีร

มหาวงศของสํานักอภัยคีรีวิหาร การที่พระพุทธโฆษาจารยยอมรับแนวคิดเรื่อง
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การแตกนิกายจากคมัภรีทปีวงศและนาํมาเลาไวในอรรถกถากถาวตัถุและสมนัตปา

สาทิกาก็เพื่อจะโยงความสัมพันธระหวางการแตกนิกายในสังคายนาครั้งที่ 2 การ

แผพุทธศาสนาไปสูลังกาและการถกเถียงประเด็นทางอภิธรรมในคัมภีรกถาวัตถุ 

(Gethin, 2012, p. 45) เมื่อยอมรับสืบทอดกันมาโดยสายเถรวาทลังกาจึงทําให

มุมมองของเถรวาทในลังกา เมียนมาและไทยเปนไปในทิศทางเดียวกันคือ เห็นวา 

“มีแตเถรวาทเทานั้น” ที่เปนพุทธเดิมแท ไมใชพุทธเทียมเหมือนนิกายอื่น ๆ  ที่แตก

ออกไปทัง้ 17 นิกาย รวมทัง้มหาสงัฆกิะดวย (ซาซากิ ชซิกุะ, 2560, หนา 147-148) 

 สรุปไดวา คัมภีรทีปวงศคือตนธารความคิดที่มองนิกายมหาสังฆิกะและ

นิกายอ่ืน ๆ อยางดูแคลน แนวอธิบายของทีปวงศไดรับการยอมรับวาเปนจริงใน

ราวพุทธศตวรรษที่ 10 เปนตนมา แตเม่ือยอนกลับไปมองหลักฐานจากคัมภีร

พุทธศาสนาฝายสันสกฤตหรือนิกายอื่น ๆ ที่มีอยูโดยเฉพาะจากคัมภีรสมยเภโท

ปรจนจักร ที่แตงโดยพระวสุมิตร (พระเถระในนิกายสรวาทสติวาทิน มีชีวิตอยูราว 

พ.ศ.400) และคัมภีรศาริปุตรปฤจฉาสูตรของนิกายมหาสังฆิกะซึ่งเปนหลักฐาน

เกาแกที่สุดที่กลาวถึงการแตกนิกายสมัยหลังพุทธกาล ทั้งสองคัมภีรแมจะกลาวถึง

การแตกนิกายครั้งแรก แตก็ไมใสความเห็นสวนตัวลงไปเหมือนท่ีปรากฏในคัมภีร

ทีปวงศ คัมภีรสมยเภโทปรจนจักรของพระวสุมิตรมองวา “ดวยนานาทัศนะของ

โลกจงึทาํใหเกิดความคิดขดัแยงกนั จึงแบงแยกคําสอนของพระมุนแีละกลาวไปตาม

แตละมติ [ฝายตน] (เมธี พิทักษธีระธรรม, 2559, หนา 89) นิกายนี้ไมคิดวานิกาย

มหาสังฆิกะเปนอธรรมวาทีและมองการแตกนิกายอยางเปนกลาง (ซาซากิ ชิซุกะ, 

2560, หนา 152-153) เมื่อพิจารณาจากขอมูลที่มีอยูในปจจุบัน นักวิชาการดาน

พุทธศาสนศึกษาเห็นพองกันวา คัมภีรทีปวงศ (1) เสริมแตงเรื่องราวเกี่ยวกับ

มหาสังฆิกะและนิกายอื่น ๆ เกินกวาหลักฐานชั้นตนทั้งสองบาลีและฝายสันสกฤต 

ตรงที่กลาววาภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลีคือกลุมที่แยกตัวออกไปตั้งเปนนิกายมหา

สงัฆกิะ (2) ตดัสนิฝายทีแ่ยกตวัออกไปอยางมอีคตไิมมคีวามเปนกลาง ซึง่ผูวจิยัเหน็

ดวยวาขอสรุปสองประการนี้มีเหตุผลนาพิจารณา โดยเฉพาะขอสรุปท่ีวา นิกาย

มหาสังฆิกะเกิดจากภิกษุวัชชีบุตรแหงเวสาลี และขอกลาวหานิกายมหาสังฆิกะนั้น
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ไมมหีลักฐานชัน้ตนรองรบั เมือ่พจิารณารวมกบัขอมลูเกีย่วกบัพระวนิยัท่ีจะกลาวถึง

ในขอตอไปกเ็หน็ไดชดัเจนวา การระบวุานกิายอืน่เสือ่มทรามในดานความประพฤติ

ตามพระวินัยนั้น ดูขัดแยงกับหลักฐานที่คนพบในปจจุบัน

 3. Nattier และ Prebish ไดสืบคนศาริปุตรปริปฤจฉาสูตร และพบ

หลักฐานวามหาสังฆิกะไมไดเกิดขึ้นเพราะปญหาเรื่องวัตถุ 10 ประการและไมใช

เพราะมต ิ5 ประการของพระมหาเทวะ แตมาจากการเพิม่เตมิขอบงัคบัในพระวนิยั

บญัญตัขิองกลุมพระสงฆเดิม การแตกกนัของคณะสงฆมสีาเหตมุาจากการจดัระบบ

พระวินัยที่พระมหากัสสปะไดรวบรวมไวเมื่อคราวสังคายนาครั้งที่ 1 ใหม ขอความ

บางตอนของ ศาริปุตรปฤจฉาสูตร ที่ Lamotte แปลจากพระไตรปฎก ฉบับไทโช

กลาวไว ดังนี้

 ครั้งนั้น มีภิกษุเถระรูปหนึ่งที่หิวกระหายในเกียรติยศ 

และทําใหเกิดขอโตแยงกันขึ้น เขาคัดลอกพระวินัยของเรา

แลวนํามาจัดเรียงขึ้นใหม เพิ่มเติมและขยายความสิ่งที่พระ

กัสสยปะประมวลเอาไวและสิ่งที่เรียกวา พระวินัยแหงการ

สังคายนาครั้งใหญ (มหาสังคหวินยะ) พระเถระรูปนั้นได

รวบรวมเรื่องราวต าง ๆ ที่สังคายนาครั้งนั้นตัดออกไป 

ดวยตั้งใจหลอกลวงพระใหม ๆ ดังนั้นจึงกอตั้งคณะ (ที่ขัดกับ

มหาสังคายนา) ขึ้นมา ครั้งนั้นมีภิกษุบางรูปไดรองขอใหกษัตริย

ทรงดําเนินการตัดสิน กษัตริยทรงรับสั่งใหท้ังสองสํานักมารวม

กัน และออกเสียงโดยการจับสลากใบดําและใบขาว ทรง

ประกาศวา ผูที่เห็นดวยกับพระวินัยแบบเดิม ใหเลือกสลาก

สีดํา ผูที่เห็นชอบดวยพระวินัยที่เรียบเรียงข้ึนใหม ใหเลือก

สลากสขีาว ภกิษุผูเลอืกสลากสดีาํมจีาํนวนมากกวาหนึง่หมืน่รปู 

และผูเลือกสลากสีขาวมีมากกวาหนึ่งพันรูปไปหนอยหนึ่ง เมื่อ

กษัตริยไดทรงพิจารณาเห็นวา คําสอนของคณะสงฆสองกลุม

นี้ ลวนเปนบทบัญญัติของพระพุทธเจา แตพวกเขามีความชอบ
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ไมเหมือนกัน สงฆทั้งสองกลุมไมควรจะอยูรวมกัน ในฐานะผูท่ี

ศึกษาพระวินัยบัญญัติเกาแกแตเดิมมาเปนสงฆกลุ มใหญ 

จึงควรจะเรียกกลุมนี้วามหาสังฆิกะ สวนผูที่ศึกษาพระวินัย

สิกขาบทที่เรียบเรียงและเพิ่มเติมขึ้นใหม มีจํานวนนอย แตพวก

เขาทั้งหมดเปนพระเถระ (สถวีระ) ดังนั้น จึงควรเรียก

พระสงฆกลุมนี้วา สถวีระ (Lamotte, 1958, p.189 cited in 

Nattier and Prebish, 1977, p.189)

 ขอมูลนีแ้ตกตางจากเร่ืองราวทีก่ลาวไวในคัมภรี “เภทธรรมมตจิกัรศาสตร” 

ของพระวิสุมิตรท่ีกลาววามติ 5 ประการของพระมหาเทวะสรางความแตกแยก

ภายในคณะสงฆ มหาเทวะเสนอใหคณะสงฆยอมรับมติของตน และเมื่อพระราชา 

(พระเจากาลาโศกราช) เสด็จมาระงับขอพิพาท พระมหาเทวะเสนอใหมีการลง

คะแนนและชนะพระสงฆกลุ มธรรมวาทีที่เห็นวามติของพระมหาเทวะเปน

มิจฉาทิฏฐิ หลักฐานชิ้นน้ีแตงขึ้นในราวพุทธศตวรรษที่ 6 ซึ่งเขียนขึ้นภายหลัง

เหตุการณหลายรอยป Nattier และ Prebish จึงไมใหความสําคัญตอหลักฐานของ

ฝายสรวาสตวิาทนิ อยางไรกต็าม หากพจิารณานยัสาํคญัของเรือ่งจากหลกัฐานของ

ฝายมหาสังฆิกะกับคัมภีรทีปวงศ มีเรื่องที่พอจะตีความใหสอดคลองกันไดบางตรง

ท่ีทั้งสองฝายน้ียอมรับวามีการเพิ่มเติมเนื้อหาใหม ๆ แกคําสอนดั้งเดิม ทีปวงศ

กลาววามีการตัดคัมภีรบางสวนออก เชน คัมภีรบริวาร อภิธรรมปฎกทั้ง 6 คัมภีร 

คัมภีรปฏิสัมภิทา นิเทศและชาดกออกแลวแตงใหม หลักฐานของมหาสังฆิกะวา

มีการเพ่ิมบทบัญญัติในพระวินัย ซึ่งเราสามารถสรุปไดวาขอขัดแยงมาจากความ

เห็นแตกตางกันในเร่ืองคัมภีรพระวินัยและอื่น ๆ แตฝายใดเปนสาเหตุเริ่มตนนั้น

ดูทั้งสองฝายจะโยนความผิดใหฝายตรงขาม

 ถาถอืตามการศกึษาของ Nattier และ Prebish การแตกกนัของคณะสงฆ

มาจากการขยายพระวินัยสิกขาบทของฝายเถรวาทมากกวาจะมีเหตุมาจากความ

ไมยึดถือหรือการลดทอนพระธรรมวินัยบางขอของฝายมหาสังฆิกะ ขอมูลของ

Nattier และPrebish แมจะเกาแลวแตสอดคลองกับนักวิชาการหลายคนและ
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ตรงกบัหลักฐานตางๆ ทีค่นพบในปจจุบนัทีช่ีไ้ปในทาํนองทีว่ามกีารขยายบทบญัญตัิ

ทางพระวินัยเกิดขึ้นจริงในประวัติศาสตรพุทธศาสนายุคตน แตก็เพิ่มขึ้นในหมวด

เสขิยวัตรซ่ึงเปนอาบัติเล็กนอยมากเทานั้น สวนพระวินัยหมวดสําคัญอ่ืน ๆ ทุก

สํานักมีจํานวนเทากัน ขอมูลใหม ๆ ชี้วา พระวินัยของมหาสังฆิกะมีนอยสุดคือ 

218-219 สิกขาบท เถรวาทดั้งเดิม (สถวีรวาท) มี 227 สิกขาบท สวนนิกายอื่น ๆ 

มีจํานวนสิกขาบทเพิ่มขึ้น การเพิ่มขึ้นทั้งหมดนั้นอยูในหมวดเสขิยวัตร แมในหมวด

เสขิยวัตรเอง มหาสังฆิกะมีสิกขาบทนอยกวาเถรวาทเพียง 10 สิกขาบทเทานั้น 

วินัยของภิกษุณีเองก็ไมแตกตางกันในหมวดสําคัญ แตกตางกันเล็กนอยในหมวด

ปาจติตยี (ฝายเถรวาทมมีากกวา 22 สกิขาบท) และเสขยิวตัร (มหาสงัฆกิะมากกวา 

2 สิกขาบท) เทานั้น (ดู Nattier and Prebish, 1977, p. 268, Clarke, 2015,

p. 62 และพระมหาสมชาย ฐานวุฑฺโฒ, 2558, หนา 26-33)

 ตัง้แต 1988 เปนตนมา นกัวชิาการตะวนัตกดจูะยอมรบัไปในทางเดยีวกนั

วาวินัยสิกขาบทเพิ่มขึ้นตามพัฒนาการของพุทธศาสนาในสมัยหลังพุทธกาล

ชวงศตวรรษที ่1-3 สกุุมาร ดุต (Sukumar Dutt) ชีว้า สกิขาบทท่ีมาในพระปาตโิมกข

ที่พระสงฆในยุคแรกนิยมสวดนั้นมีเพียง 150 สิกขาบท ตอมาเมื่อคณะสงฆขยาย

ใหญขึ้น ๆ ก็มีการเพิ่มสิกขาบททีละนอยตามความผิดของพระสงฆ (Dutt, 1988, 

pp. 69-70) สิกขาบทสืบทอดมาตั้งแตสมัยสังคายนาครั้งท่ี 1 (กอนคริสตศักราช 

543) มีรายละเอียดและการจัดระบบแตกตางกันในแตละสํานัก เพราะมีการเพิ่ม

สิกขาบทเขาไปหลังจากแตกนิกายและตั้งสํานักของตนขึ้นมา ริชารด กอมบริค 

(Richard Gombrich) ชี้วา นิกายสวนใหญที่แตกออกไปในยุคแรก และมีการเพิ่ม

สกิขาบทเขาไปในคมัภรีเกดิขึน้ในราวศตวรรษที ่3 กอนครสิตศกัราช นกิายแรกและ

นิกายเดียวเทานั้นที่เกาแกกวานิกายอื่น ๆ เพียงเล็กนอยคือ มหาสังฆิกะ พระวินัย

ของนิกายนี้นาจะเกาแกที่สุด เกากวาพระวินัยของฝายบาลีนิกาย (เถรวาท)

เหลอืรอดมาไดเพราะมกีารแปลสูภาษาจีน (Gombrich, 2006, p. 93) อยางไรกต็าม 

ขอเสนอวามีการเพิ่มเติมพระวินัยบัญญัติขึ้นภายหลังนี้ มีคําถามวา ถามีการเพิ่ม

พุทธบัญญัติขึ้นในสมัยหลังพุทธกาลตามระยะเวลาที่เปลี่ยนแปลงไปจริง เหตุไฉน 
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พระวินัยบัญญัติขอหลัก ๆ ของทุกสํานักจึงสอดคลองเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน

ความสอดคลองเปนอันหน่ึงอันเดียวกันน้ีทําใหเช่ือไดยากวามีการเพิ่มเติมพุทธ

บัญญัติที่สําคัญภายหลังพุทธกาล แตผูวิจัยคิดวา เปนไปไดวา นิกายตาง ๆ ที่แตก

ออกไปในยคุแรก ๆ  ไมไดมีขอปฏบิตัแิตกตางกนัมากและไมไดตัง้ขอรงัเกยีจกนัมาก

เหมอืนดงัทีค่มัภรีในลงักากลาวไว การต้ังขอรงัเกยีจนกิายตาง ๆ  ในคมัภีรเถรวาทนา

จะเกดิขึน้ตัง้แตชวงเวลาทีส่าํนักมหาวหิารรุงเรืองเหนือสาํนกัอภัยครีวีหิาร หรอืกอน

ชวงเวลาที่พระพุทธโฆษาจารยเดินทางไปลังกา ขอรังเกียจนี้เปนผลจากสํานักมหา

วหิารตองการอางความชอบธรรมเหนอืนกิายอืน่ๆ ดวยการอางวาพวกตนคอืนกิาย

เถรวาท ผูสืบทอดความเปนพุทธศาสนาที่แทจริงมาจากคณะสงฆตั้งแตสังคายนา

ครั้งที่ 1-3 แตเพียงผูเดียว (Gethin 2012, pp. 50-54)

 นอกจากนี้ หลักฐานจากฝายจีนชี้ใหเห็นวา มหาสังฆิกะยึดถือพระธรรม

วินัยที่รับรองโดยพระอรหันตในการสังคายนาครั้งที่ 1 พระสมณะอี้จิงระบุวา

พระไตรปฎกของมหาสังฆิกะมี 300,000 โศลก สวนสมณเสวียนจังกลาววามหา

สังฆิกะรับรองพระธรรมวินัยที่รวบรวมไวในสังคายนาครั้งท่ี 1 แตไดนําเอาคติ

หลกัธรรมอืน่แทรกเขาไวดวยแลวแบงเปนปญจปฎก คือสตูรปฎก วนิยัปฎก อภธิรรม

ปฎก สังยุตตปฎกกับวินัยธรปฎก ขอความจารึกที่บงถึงคัมภีรของฝายมหาสังฆิกะ

ทีข่ดุพบทีอ่มราวดสีถปูและนาคารชนุนิกอนดะ มีจารึกชือ่ภกิษณุแีละภกิษทุีท่รงวนิยั

ปฎกของฝายมหาสังฆิกะ ยังมีจารึกที่ระบุวานิกายมหาสังฆิกะมีพระสูตตันตปฎก

อยางนอย 3 นิกายคือทีฆนกิาย มชัฌมินกิาย และสงัยตุนกิาย รวมท้ังมอีภิธรรมปฎก

อีกดวย (เสถียร โพธินันทะ, 2544, หนา 194) ขอมูลเหลานี้บงชี้ไปในทางเดียวกับ

ขอเสนอของ Nattier และ Prebish ซึ่งทําใหเราเห็นวา นิกายมหาสังฆิกะอาจ

ไมไดเปนไปตามท่ีคัมภีรทีปวงศของลังกาและหนังสือประวัติศาสตรพุทธศาสนา

ของนักวิชาการในอดีตเสนอไวแตประการใด ขอกลาวหาตาง ๆ ตามที่ปรากฏใน

หลักฐานของฝายบาลนิีกายจงึตองไดรบัการทบทวนใหม ขอทีพ่ระวนิยัหมวดสาํคญั

ของทุกนิกายไมแตกตางกัน ไมสนับสนุนขอกลาวหาของฝายเถรวาทตามที่ปรากฏ

ในคัมภีรทีปวงศและอรรถกถากถาวัตถุ ความสอดคลองดังกลาวนี้บงชี้วาทุกนิกาย
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ลวนใหความเคารพตอหลักการแหงพระธรรมวินัย หากจะมีความแตกตางกันก็

เกิดขึ้นจากความจําเปนที่ตองเปลี่ยนแปลงหรือเพิ่มเติมสิกขาบทใหสอดคลองกับ

ทองถิ่นที่สํานักพุทธศาสนาเหลานั้นเขาไปเผยแผคําสอนมากกวา ที่สําคัญกวานี้ 

การอางวาตนเองเปนเถรวาททีแ่ทจรงินัน้ในศรลีงักาเกดิขึน้เฉพาะในสงฆสาํนกัมหา 

วิหารนับแตศตวรรษที่ 9-10 เปนตนมาเทานั้น 

8. บทสรุปและขอเสนอแนะ

 มาถึงตรงนี้ ภาพลักษณเกี่ยวกับความสูงสงของนิกายเถรวาทเหนือนิกาย

อืน่ ๆ  นัน้อาจกลายเปนเพยีงมายาคติ ความเขาใจใหมท่ีเปนไปไดคือ ไมมขีอแตกตาง

ระหวางพทุธศาสนานิกายตาง ๆ  ทีแ่ยกตัวกนัออกไปในประวตัศิาสตรยคุตนของพทุธ

ศาสนา ดงัจะเหน็วา ขอโจมตีทีว่าคณะสงฆมหาสงัฆกิะและอืน่ ๆ  วามคีวามประพฤติ

เลวทรามไมรักษาพระวินัยสิกขาบทที่รวบรวมไวแตสังคายนาครั้งท่ี 1 ไมใชขอ

กลาวหาที่มีหลักฐานชั้นตนรองรับ หลักฐานที่มีอยูในปจจุบันบงชี้ไปในทิศทางที่วา 

คณะสงฆกลุมที่แยกตัวออกไปจากนิกายเถรวาทในการแตกนิกายครั้งที่ 2 มีการ

เพิ่มเติมบทบัญญัติทางพระวินัยโดยการจัดระบบระเบียบพระวินัยเล็ก ๆ นอย ๆ 

บางขอใหมเทาน้ัน หลักฐานทั่วไปบงชี้ไปในทํานองวานิกายมหาสังฆิกะ มีคัมภีร

พระไตรปฎกอยูครบ มีผูเชี่ยวชาญดานวินัยทั้งภิกษุและภิกษุณี ซึ่งแสดงใหเห็นถึง

การใหความสําคัญตอพระธรรมวินัยเชนเดียวกันกับสํานักอื่นๆ จํานวนพระวินัย

สิกขาบทที่นอยกวานิกายอื่น ๆ และมีสวนท่ีแตกตางจากนิกายอื่นเฉพาะสิกขา

บทเล็กนอยเทานั้น สวนวินัยบัญญัติสําคัญมีจํานวนไมตางกันกับนิกายเถรวาท

และนิกายอื่น ๆ ที่แยกออกไปในสมัยหลัง ชวนใหเห็นวาหลักฐานของฝายเถรวาท

ที่กลาวถึงประวัติการแตกนิกายยุคแรกของพุทธศาสนานั้นเม่ือตรวจสอบกันอยาง

จริงจังและเทียบกับหลักฐานชั้นตนอื่น ๆ ที่คนพบแลว จําตองทบทวนกันใหมวา

นาเชื่อถือเพียงใด การทบทวนเรื่องราวและขอเสนอตาง ๆ เกี่ยวกับเรื่องนี้ยอมจะ

ชวยใหเรามองเห็นตวัตนของตนเองและตัวตนของผูอืน่แจมชดัขึน้ อคตทิีม่ตีอกันอนั

เนือ่งความไมชดัเจนในประวติัศาสตรหรอืการสมาทานความเชือ่จากจดุยนืใดจดุยนื
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หนึ่งเพียงดานเดียวก็อาจเบาบางลงไดในที่สุด ภายใตแนวคิดเรื่องความไมสามารถ

ประเมนิความจริงเกีย่วกบันกิายตาง ๆ  ไดอยางครบถวนสมบรูณ ดงัเราจะเหน็ไดใน

กรณีของมหาสังฆิกะ การมีจุดยืนแบบพหุนิยมทางวัฒนธรรมจึงเปนสิ่งที่เปนไปได 

การยอมรับการดาํรงอยูของนกิายตาง ๆ  วามสีถานภาพไมแตกตางจากพทุธศาสนา

นิกายเถรวาทยอมเปนการเคารพตอผูอื่นตามแบบที่เขาเปน ไมใชตัดสินอยางผิด ๆ  

หรือตัดสินโดยที่ไมมีขอมูลที่ชัดเจนเพียงพอ

 ยงัมีเร่ืองอกีมากทีค่วรศกึษาเพือ่การรือ้ถอนอคติทีเ่ถรวาทมตีอนกิายอืน่ๆ 

และความเขาใจผิดที่มีตอประวัติศาสตรของพุทธศาสนาในยุคหลังพุทธกาล เชน

ขอเสนอของมหาเทวะทีเ่ชือ่กนัวาเปนขอเสนอทางอภิธรรมของสาํนกัตาง ๆ  ของฝาย

มหาสังฆิกะและอืน่ ๆ  ทีถ่กูกลาวหาวาเปนมิจฉาทฏิฐ ิการสรางความชอบธรรมของ

ฝายสํานักมหาวิหารในศรีลังกาที่อางวาตนเองเปนเถรวาทท่ีถูกตองแตเพียงผูเดียว

กับการเกิดขึ้น ความรุงเรืองและการลมสลายของสํานักอภัยคีรีวิหาร เปนตน 

ควรมกีารศกึษาเร่ืองเหลานีใ้หลกึซ้ึงเพ่ือจะไดเหน็วา แนวคิดเกีย่วกบัพทุธศาสนาใน

ยุคตนที่เถรวาทไทยยอมรับมานั้นมีที่มาที่ไปอยางไร แทจริง หรือ ในอีกแงมุมหนึ่ง

นั้นเปนอยางไร การคนพบความแตกตางหลากหลายในบริบททางประวัติศาสตร

นาจะชวยใหเราปรบัทศันคตทิีม่อียูไดถกูตองและเปดรบัความแตกตางหลากหลาย

ที่มีอยูในวัฒนธรรมพุทธศาสนาไดมากขึ้นดวย

 ขอทีย่งัมีปญหาสาํหรับงานวจัิยน้ี ไดแก ขอทีผู่วจิยัยงัไมไดสาํรวจการศกึษา

เก่ียวกับประเด็นเหตุการณสังคายนาครั้งที่สองและผลที่เกิดขึ้นหลังจากนั้นใน

เอกสารงานวิจัยในภาษาตางประเทศอยางเพียงพอที่จะกลาวอางวางานวิจัยนี้ได

นําเสนอองคความรูใหมตอวงวิชาการพุทธศาสนศึกษาโดยทั่วไป หากพิจารณา

การศึกษาเรื่องนี้ภายในบริบทของการศึกษาพุทธศาสนาในสังคมไทย โดยเฉพาะที่

เกีย่วของกับประวัตศิาสตรพทุธศาสนายคุแรกแลว คงพอจะถอืไดกระมงัวางานวจิยั

นีม้คีณุปูการสําหรับวงวชิาการดานพุทธศาสนาในประเทศไทยอยูบาง การช้ีแนะจาก

ผูรูจะเปนแสงนําทางใหการวิจัยในเรื่องดังกลาวนี้กาวหนาตอไปในอนาคต 
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An Analysis of Bhikkhuni’s vinaya as codes 

of conduct for women on their pursuit 

of enlightenment*
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Abstract

 This article analyzes Bhikkhuni Pàtimokkha ((or Bhikkhuni’s 

vinaya) codes of monastic disciplinary rules) and passages in the 

Bhikkhuni Vibhanga in relation to the concept in Avenika Sutta of

the five kinds of suffering specific to women which result from 

differences between the female and male body in biological and 

socio-cultural terms. In light of this concept, this article attempt to 

argue that Buddhism postulates a set of practices leading to the 

Enlightenment which takes into account of the disparity between

the male and female body. It thus examines Bhikkhuni’s vinaya as 

codes of conduct for women on their pursuit of enlightenment 

which aim at coping with the women’s suffering generated by their 
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biological body and overcoming the obstacles caused by the

socio-cultural aspects of their body. 

Keywords: the female body, the five kinds of suffering peculiar to 

 women, Bhikkhuni Vinaya, enlightenment 
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1. แนวคดิเรือ่ง “กาย” ในความเขาใจของพทุธศาสนาเถรวาทในสังคมไทย 

 ในเบื้องตนบทความนี้จะกลาวถึงความเขาใจที่แวดวงวิชาการดานพุทธ

ศาสนาโดยเฉพาะในสังคมไทยมีตอแนวคิดเรื่องกายโดยกลุมงานท่ีศึกษาแนวคิด

ดังกลาว สวนหน่ึงมีความเห็นวาพุทธศาสนามีทัศนะเชิงลบตอกายโดยเฉพาะ

กายสตรี งานศึกษาในกลุ มนี้วิเคราะหแนวคิดเรื่องกายตามความเขาใจของ

พุทธศาสนาดวยกรอบคดิทวนิยิมจติ-กายโดยมโีจทยสาํคญัคือพทุธศาสนาจะเผชญิ

ปญหาลักษณะเดียวกับที่แนวคิดทวินิยมจิต-กายแบบที่เดสการต ประสบหรือไม 

โดยมขีอสรุปหน่ึงคอืพทุธศาสนาใหความสาํคญักบัจติมากกวากายและจิตสาํคญัตอ

การหลุดพน อาทิ พระมหาธีรวัฒน ธีรวฑฺฒเนเมธี (พันธศรี) ระบุวา พุทธปรัชญา

เนนความสําคัญของจิตเพ่ือการแสวงหาจุดมุ งหมายสูงสุด (นิพพาน) ดังนั้น 

ถาควบคุมจิตไดกายก็จะถูกควบคุมไปดวย (พระมหาธีรวัฒน ธีรวฑฺฒเนเมธี 

(พันธศรี), 2544, หนา 82) ขณะที่พนอม บุญเลิศใหขอสรุปตอประเด็นนี้วา

 เราปฏิเสธไมไดวา หลักธรรมคําสอนของพุทธศาสนา

ทั้งหมดที่ปรากฏในคัมภีร เปนหลักการที่ใชในการปฏิบัติ

ฝกฝนจิต เชน หลักไตรลักษณ ปฏิจจสมุปบาท เปนตน เมื่อ

เปาหมายความสําคัญของคําสอนซึ่งเนนไปท่ีการฝกฝนจิตนั้น

เปนการสะทอนใหเห็นทัศนะของพุทธปรัชญาท่ีเช่ือวา จิตมี

ความสามารถอยางไรขอบเขต ความสามารถดังกลาวนี้เกิดข้ึน

จากการที่มนุษยไดรับการฝกฝนและปฏิบัติตามหลักธรรมการ

ปฏบิตัจินถงึขัน้สงูสดุจะทาํใหจิตของผูปฏบิตัหิลดุพนจากอาสวะ

ตางๆ ทีเ่ปนสาเหตุใหเกดิทกุขอนัเปนเปาหมายสูงสดุของศาสนา

พุทธ พระพุทธเจาและพระอรหันตลวนเปนตัวอยางสําคัญของ

บคุคลทีม่จีติหลดุพนเพราะผานการปฏบิติัตามหลกัธรรมทีว่านัน้ 

(พนอม บุญเลิศ, 2547, หนา 77) 
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 รวมทั้งยังมีนักวิชาการใหความเห็นวาพุทธปรัชญาใหความสําคัญกับจิต

มากกวากายโดยสัมพันธกันในแบบจิตเปนนาย กายเปนบาว1 

 ในงานศกึษาทีมุ่งสาํรวจแนวคดิเรือ่งกายตามทรรศนะพทุธศาสนาเถรวาท

โดยตรง ไดแก ““รูปปรมัตถ” กับ “รางกาย” ในพุทธศาสนาเถรวาท” ซึ่งวิเคราะห

เทียบเคียงแนวคิดระหวางรางกายกับรูปปรมัตถในคัมภีรอภิธรรม ใหขอสรุปวา 

รางกายไมไดมีความหมายเทากับรูปปรมัตถ รูปทั้ง 28 อยางคือความจริงปรมัตถ 

แตรางกายเปนภาพปรากฏของความจรงิสามชดุ (จิต+เจตสกิ+รปูปรมตัถ) ทีป่ระชมุ

เขาดวยกันเรียบรอยแลว เพราะเปนภาพปรากฏ รางกายจึงเปนความจริงได

ในระดับปรากฏการณหรือสมมติ ไมใช ความจริงในระดับปรมัตถ (สุมาลี 

มหณรงคชัย, 2560, หนา114) และดวยเพราะรางกายเปนกลุมรางของตัวตน

ที่เนื่องอยูกับความทุกข เปนรูปปรากฏหรือรูปที่ถูกบัญญัติขึ้นภายหลัง มันจึงไมมี

ความสําคญัเทากบัจติ การใหคารางกายกบัจติใจเทากนัหรือมคีวามสาํคญัเสมอกนั

เปนสมมตฐิานทีไ่มปรากฏในคาํสอนพระอภิธรรมของพทุธศาสนา (หนา 114-115)

 การศึกษาวิเคราะหน้ีแมแสดงถึงความเขาใจที่พุทธศาสนามีตอกายใน

ฐานะเปนกลุมรางของตัวตนที่เนื่องอยูกับความทุกข แตก็ยังไมไดเชื่อมโยงแนวคิด

ที่มีตอกายกับการดับทุกขแตอยางใด ทั้งนี้ เมื่อพุทธศาสนาเขาใจรางกายในมิติ

ที่สัมพันธกับความทุกข ทําใหนาเชื่อไดวาแนวคิดเรื่องกายนาจะสัมพันธกับมิติของ

การดับทุกขตามทรรศนะของพุทธศาสนาอยางมีนัยสําคัญ และเมื่อพุทธศาสนา

มีความเขาใจตอความทุกขเฉพาะของสตรีที่แตกตางจากบุรุษทําใหนาเช่ือดวยวา

พุทธศาสนานาจะมีกระบวนการปฏิบัติเพื่อนําสู การพนทุกขผานความเขาใจ

1 นกัวชิาการดานพทุธศาสนา เชน อดศิกัดิ ์ทองบญุใหความเหน็วา “พุทธปรชัญาเถรวาท

 ถือวา จิตสําคัญกวากาย เพราะกายจะเคลื่อนไหวใดๆ ไดก็ตองขึ้นอยูกับการกําหนด

 ของจิต... พฤติกรรมตางๆ ของกายนั้นเกิดขึ้นจากจิตสั่งทั้งสิ้น... ความสัมพันธระหวาง

 จิตกับกายตามทรรศนะพุทธปรัชญา จึงเปนแบบท่ีวา “จิตเปนนาย กายเปนบาว”

 (อดิศักดิ์ ทองบุญ, 2533, หนา 200-201)
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เร่ืองกายที่แตกตางกันระหวางบุรุษกับสตรี ทวาเทาท่ีผานมาความเขาใจของ

พุทธศาสนาเถรวาทในสงัคมไทยทีม่ตีอกายโดยเฉพาะกายสตรีรวมทัง้การวเิคราะห

วินัยภิกษุณีสงฆในมิติการบรรลุธรรมของสตรียังไมไดรับการศึกษาคนควาอยาง

กวางขวางและตีความเชิงวิชาการอยางลุมลึกมากนัก บทความนี้จึงมุงวิเคราะห

วินัยภิกษุณีสงฆในฐานะเปนกระบวนการปฏิบัติอันนําสูการบรรลุธรรมของสตรี

ที่บัญญัติขึ้นเพื่อจัดการกับความทุกขเฉพาะอันเนื่องจากกายเชิงชีววิทยาและขจัด

อุปสรรคที่มีตอกายเชิงบริบททางสังคมและวัฒนธรรมของสตรี 

2. แนวคิดเรื่อง “กายสตรี” ตามทรรศนะพุทธศาสนา

 ในบรรดางานศึกษาแนวคิดเรื่อง“กายสตรี”ตามทรรศนะพุทธศาสนา

บทความ Buddhist Attitudes Toward Women‘ s Bodies โดย Diana

Y. Paul ไดรับการอางอิงอยูบอยครั้งในฐานะการแสดงความเขาใจที่พุทธศาสนา

มหายานมีตอกายสตรี ดูเหมือนตามธรรมเนียมของฝายมหายานนั้นสตรีเพศได

รับการยกสถานะใหเทาเทียมกับบุรุษ ทวาเม่ืองานศึกษานี้พิจารณาตัวบทคัมภีร

มหายานทัง้ในภาษาสนัสฤตและทัง้ในภาษาจีนกลบัพบวาเพศหญงิถกูทาํใหมสีถานะ

ดอยกวาเพศชาย (Paul, 1981, pp.63-71) ตัวบทคัมภีรสุขาวดีวยุหสูตร (the 

Pure Land Sutra) ระบุความปรารถนาของสตรีผูบังเกิดในแดนสุขาวดีโดย

ต้ังปณิธานเปนพระโพธิสัตวจําเปนตองรังเกียจธรรมชาติแหงเพศหญิงและปฏิเสธ

ความเปนหญิงในชาตินี้พรอมทั้งปฏิญาณตนจะเกิดเปนบุรุษในแดนสุขาวดี2

2 ตัวบทฉบับภาษาอังกฤษดังนี้ Some texts, such as the Pure Land Sutra, deny 

 women birth in the Pure Land unless they despise their female nature. 

 Despising the female nature results in rebirth as man in the Pure Land. 

 Vows to be reborn as men were seen as acts of piety performed by 

 devout Buddhism women. (Paul, 1981, p.64.) (ตัวเขมโดยผูวิจัย) ทั้งนี้ 

 บทความนี้ใชคําวา “รังเกียจ” แทนความหมายในคําวา despise ที่ปรากฏในตัวบท

 ซ่ึงแสดงนัยถึงความรังเกียจธรรมชาติแหงเพศหญิงในแงของการดูแคลนดวยเชื่อวา

 ไรคา 
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ขณะที่ผูชายตองปฏิเสธความปรารถนาทางเพศและความปรารถนาทางกายจึง

สามารถบังเกิดยังแดนสุขาวดีไดโดยไมจําเปนตองปฏิญาณตนซึ่งไมปรากฏขอบงชี้

ใดๆ ระบุวาบุรษุตองรงัเกยีจรางกายของตน3 ขณะทีต่วับท คมัภรีสทัธรรมปณุฑรกิ

สตูร (the Lotus Sutra) กลาวถงึเจาหญงินาคผูถวายอญัมณลีํา้คาแดพระพทุธเจา 

ฉับพลันน้ันอวัยวะแหงเพศหญิงของเธอปลาสนาการไป ปรากฏการเกิดขึ้นแหง

อวัยวะเพศชายแทนที่ บัดนี้ เธอไดกลายเปนพระโพธิสัตว นักวิชาการผูน้ีตีความ

การถวายอัญมณีลํ้าคาของธิดานาคราชวาเปนการเพิกถอนอัตลักษณแหงความ

เปนสตรีเพศ เปนการเปลี่ยนแปลงทางเพศอยางถอนรากถอนโคนโดยกาวพนจาก

ทุกสิ่งที่ไดประกอบสรางเปนทัศนะแบบผูหญิง (Paul, 1981, p.66) และใหขอสรุป

ตอตัวบทที่แสดงถึงการเปลี่ยนแปลงทางเพศวาตัวบทแทบทั้งหมดแฝงดวยแนวคิด

รังเกยีจเพศหญิง ดวยแนวคดิหลกัของการเปลีย่นแปลงทางเพศคือการตตีราผูหญงิ

วามีขีดจํากัดทั้งทางชีววิทยาและทางจิตวิทยา ขณะที่ผูชายไมมีขีดจํากัดดังกลาว 

ท้ังนี้ สตรีจําเปนตองเปลี่ยนแปลงตนเองเพื่อบรรลุจุดหมายทางศาสนาที่สูงขึ้น

โดยการรังเกียจความเปนเพศหญิงและเปลี่ยนสูความเปนเพศชาย (Paul, 1981, 

p.69) ขณะที่งานศึกษาเรื่อง The female body in early Buddhist literature 

โดย Céline Grünhagen นําเสนอทรรศนะของพุทธศาสนาในยุคตนท่ีมีตอกาย

สตรีดวยการสํารวจตัวบทคัมภีรพระบาลีรวมทั้งงานศึกษาอื่นๆ ท่ีมีตอประเด็น

ดังกลาว (Grünhagen, 2011, pp. 100 -114) โดยระบุถึงแนวคิดดังกลาววาเปน

ผลจากทัศนะและบริบททางประวัติศาสตรวัฒนธรรมของอินเดียตอนเหนือในชวง

ศตวรรษแรกของการกอเกดิพทุธศาสนา ในความเชือ่ทางศาสนาพราหมณเชือ่มโยง

ความเปนหญิงกบัประเดน็เรือ่งความทกุขของโลก สตรถีกูใหภาพวามสีถานภาพตํา่

และเปนภัยเหน่ียวรั้งไมใหเธอบรรลุโมกษะ (Grünhagen, 2011, p.104) และ

3 Ibid, p.65. ตัวบทภาษาอังกฤษ ดังน้ี While men too were to deny their

 sexual and bodily needs in order to gain rebirth in the Pure Land,

 there was never a specific vow for them to despise their own body. 

 (Grünhagen, 2011, p.65)
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สรุปภาพรวมที่พุทธศาสนามีตอกายสตรีซึ่งถูกตีความวามีลักษณะเชิงเยายวนทาง

เพศ รางกายที่มีศักยภาพในการใหกําเนิดไดถูกเชื่อมโยงกับตัณหาและสังสารวัฏ

สงผลตอสถานภาพและโอกาสในการบรรลุธรรมของสตรี ทั้งยังเปนอุปสรรคตอ

การบรรลุธรรมของบุรุษ ทั้งนี้ Grünhagen อางถึง Karen C. Lang (1982:100) 

ในประเด็นการเปล่ียนกลายทางเพศและทางจิตใจของสตรีในฐานะภิกษุณีโดย

วิเคราะหวาอยูบนรากฐานของอาการกลัวรางกายของสตรี การอดอาหารทําใหมี

ประจาํเดอืนลดลง ลดความกาํหนดัและลดโอกาสในการตัง้ครรภ การโกนผมนุงหม

จีวรทําใหภิกษุณีเหมือนภิกษุโดยรูปลักษณ การเปลี่ยนเปน“กายภิกษุณี” ทําให

เหมือนภิกษุทั้งทางรูปลักษณและจิตใจ จึงสรุปวาไมมีความเปนหญิงในคณะสงฆ4

(Grünhagen, 2011, p.112) 

2. แนวคดิเรือ่งกายในฐานะวตัถุแหงการวปิสสนา: กายในมติิของการบรรลุ

 ธรรม

 แมแวดวงวิชาการดานพุทธศาสนาปรากฏงานศึกษาวิเคราะหทัศนะของ

พุทธศาสนาที่มีตอกายและกายสตรีในแงลบดังที่กลาวไว หากชวงทศวรรษที่ผาน

มาปรากฏการศึกษาวิเคราะหแนวคิดตอกายและกายสตรีในแงบวกอยู บาง 

นักวิชาการเชน สุวรรณา สถาอานันท ไดประมวลแนวคิดของพุทธศาสนาตอ

รางกายตามทฤษฎีทั้งสี่คือ ทฤษฎีตรีกาย, ทฤษฎีวาดวยกายเปนที่ตั้งแหง

ความปรารถนา, ทฤษฎีวาดวยกายเปนความเสื่อม และความตาย และทฤษฎีวา

ดวยกายเปนวัตถุแหงการวิปสสนา (Wilkinson, R., (Ed.), 2007, p. 63.) แลว

วิเคราะหรางกายในฐานะที่ตั้งแหงความปรารถนาและกายในฐานะวัตถุแหง

4 Céline Grünhagen อางใน Lang, Karen Christina. (1982). “Images of

 Women in Early Buddhism and Christian Gnosticism”. Buddhist -

 Christian Studies 2: 95–105. โดย Céline Grünhagen สรุปดังนี้ Given these 

 facts, strictly speaking, there is no female Sangha. Femininity is not fit

 for spiritual growth and has to be dropped. (Grünhagen, 2011, p. 112.)
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การวิปสสนาทีส่มัพันธกบัมโนทศันของ “รางกาย” ในฐานะท่ีตัง้แหงความเสือ่มและ

ความตาย แลวใหขอสรุปวาแมวารางกายในฐานะที่ตั้งแหงความปรารถนาและ

ความทกุขอนัหลกีเลีย่งไมได ทวาพทุธศาสนามุงใหตระหนกัรูการยตุคิวามทกุขดวย

การปรบัเปลีย่นทศันะทีม่ตีอกายในฐานะทีต้ั่งแหงความปรารถนาสูกายในฐานะวตัถุ

แหงการวิปสสนา ดังนั้น พุทธปรัชญาจึงไมไดเสนอการหลุดพน“จาก” รางกาย

ในฐานะเครื่องเหนี่ยวร้ังเทาน้ัน ทวายังใหขอเสนอวิถีแหงการหลุดพน “ดวย”

รางกายในฐานะวัตถุแหงการวิปสสนา (Wilkinson, ed., 2007, p.72) ขณะที่

งานศึกษาเกี่ยวกับภิกษุณีเรื่อง Women in the Footsteps of the Buddha: 

Struggle for Liberation in the Therigatha โดย Kathryn R. Blackstone

ไดวิเคราะหเทียบเคียงตัวบทระหวาง เถรีคาถา กับ เถรคาถา ในประเด็นตางๆ

รวมทั้งเทียบเคียงทัศนะที่มีตอรางกายระหวางพระเถรีกับพระเถระแลวใหขอสรุป

ตอการเพงพิจารณากายในฐานะวัตถุแหงการวิปสสนาวามีความที่แตกตางกัน

กลาวคือกายที่เนาเปอยและเต็มไปดวยสิ่งสกปรกแสดงถึงภาพพจนที่พระเถรีมีตอ

กายของตนเปนสาํคัญพรอมทัง้ใชภาพพจนของกายในลกัษณะดงักลาวสัง่สอนธรรม

แกคูสนทนา สําหรับพระเถระภาพพจนธรรมชาติของกายท่ีนาสะอิดสะเอียนนั้น

ไมใชกายของตนแตเปนกายผูอื่นโดยเฉพาะกายสตรี (Blackstone, 2000, p. 69) 

สวนประเดน็เรือ่งกายกบัการบรรลุธรรมมขีอสรปุวา ในตวับท เถรคีาถา ไมปรากฏ

วามีพระเถรีรูปใดๆ อางถึงการบรรลุธรรมของตนจากการพิจารณารางกายของ

ผูชายทั้งที่ยังมีชีวิตอยูหรือทั้งรางไรชีวิต ทวาไดตระหนักรูสัจธรรมจากการแลเห็น

สัจจะแหงรางกายตนเองทั้งสิ้น ตัวบท เถรคาถา ระบุวาพระเถระพิจารณาถึง

ความวางเปลาของกายตน หากในการเพงพิจารณารางกายในฐานะเครื่องหุม

ซ่ึงส่ิงสกปรกน้ีถกูสงวนใหเปนคุณลกัษณะของกายสตร ี(Blackstone, 2000, p. 78)

 งานศึกษาวิเคราะหแนวคิดเรื่องกายทั้งสองเรื่องในเบื้องตนใหขอเสนอ

ที่พุทธศาสนามีตอกายในมิติของการบรรลุธรรมซึ่งระบุถึงการหลุดพนดวย“กาย” 

ในฐานะวัตถุแหงการวิปสสนา ทั้งใหขอเสนอประเด็นความเขาใจซึ่งแตกตางกัน

ระหวางพระเถรีกับพระเถระที่มีตอกายในฐานะวัตถุแหงการวิปสสนา จึงเปน
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ขอยนืยนัวาตามทรรศนะของพทุธศาสนาแนวคดิเรือ่งกายสมัพนัธอยางมนียัสาํคญั

ตอมิติแหงการดับทุกข ทวาตัวบท อาเวณิกสูตร ก็ไดแสดงถึงความเขาใจท่ีพุทธ

ศาสนามีตอความทุกขเฉพาะทั้งหาประการของสตรีวามีความเฉพาะท่ีแตกตาง

จากบุรุษ ทําใหนาเชื่อไดวาพุทธศาสนานาจะมีกระบวนการปฏิบัติธรรมเพื่อนําสู

การดับทุกขผานความเขาใจเรื่องกายแตกตางกันระหวางบุรุษกับสตรี บทความนี้

มุงวิเคราะหบริบทของวินัยภิกษุณีสงฆในฐานะกระบวนการปฏิบัติที่นําสูการบรรลุ

ธรรมของสตรีซึ่งจะแสดงใหเห็นวาสิกขาบทจํานวนหนึ่งมุงจัดการกับความทุกข

เฉพาะทัง้หาประการของสตรเีพือ่เอือ้ใหสตรสีามารถดาํเนนิชีวติทางศาสนาในฐานะ

ภิกษุณีไดอยางราบรื่น 

4. แนวคดิเรือ่งความทุกขเฉพาะท้ังหาประการของสตรใีนตวับทอาเวณิกสตูร

 ขอเสนอของบทความ การวเิคราะหวนิยัภกิษณุสีงฆในฐานะกระบวนการ

ปฏบิตัทิีนํ่าสูการบรรลธุรรมของสตร ีนีไ้มไดนาํเสนอเพือ่ถกเถยีงกบัแนวคดิทีเ่สนอ

วาจิตสําคัญมากกวากายและจิตสําคัญตอการหลุดพน หากแตมุงนําเสนอเพื่อให

ตระหนกัถงึความเขาใจทีพ่ทุธศาสนาเถรวาทมตีอกายในอกีหนึง่มติคิอืกายในมติกิาร

บรรลุธรรมดังที่กลาวไว บทความจะวิเคราะหทั้งสิกขาบทที่บัญญัติสําหรับภิกษุณี

สงฆในฐานะกระบวนการปฏบิติัสูการบรรลธุรรมของสตรี รวมท้ังจะวเิคราะหตวับท 

คัมภีรภิกขุนีวิภังค ในฐานะเร่ืองเลาของตนบัญญัติซ่ึงไดระบุถึงมูลเหตุแหงการ

บัญญัติสิกขาบทนั้นๆ โดยจะวิเคราะหผานกรอบคิดเรื่อง “ความทุกขเฉพาะทั้งหา

ประการของสตรี” ในตัวบท อาเวณิกสูตร ซึ่งเปนความทุกขเฉพาะอันเนื่องดวย

กายสตรีที่แตกตางจากกายของบุรุษทั้งกายเชิงชีววิทยาและทั้งกายเชิงบริบททาง

สังคมและวัฒนธรรม 

แนวคิดเรื่อง “ความทุกขเฉพาะทั้งหาประการของสตรี” เปนอุปสรรค

ตอการปฏิบัติธรรม ? 

 การจะเขาใจแนวคิดเรื่อง “กายสตรี” ในพุทธศาสนาน้ัน บทความนี้ขอ

เริ่มดวยการทําความเขาใจบริบททางความคิดในสังคมอินเดียโบราณซึ่งจะชวยให
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เหน็แงมมุทีพุ่ทธศาสนาเสนอบญัญติัทีแ่ตกตางออกไป ตามคตคิวามเช่ือฮนิดโูบราณ

ใหคาํอธบิายเรือ่งระดใูนกายสตรรีวมทัง้ชวงเวลาทีส่ตรีเพิง่คลอดบตุรวาเปนมลทนิ

โดยระดูของสตรีสัมพันธกับบาปที่สตรีรับแทนพระอินทรโดยที่เธอไดรับเอาบาป

หนึ่งในสามสวนของการสังหารพราหมณวฤตของพระอินทรนั้นไว บาปจึงปรากฏ

ในกายสตรีคือระดู การเสียสละในครั้งนั้นสตรีไดรับพรเปนการตอบแทนโดยพรท่ี

พระอนิทรประทานปรากฏผานกายของสตรเีชนกนั สตรขีอใหพระอนิทรอาํนวยพร

แกเธอใหสามารถมีบุตรไดหลังจากที่อยู รวมกับสามีในเวลาที่สมควรรวมทั้งมี

ความสุขจากการอยูรวมกับสามีจนบุตรคลอด7 ขณะที่พุทธศาสนาใหคําอธิบาย

7 สันติ เมตตาประเสริฐ ระบุถึง คัมภีรวสิษฐธรรมสูตร ที่แสดงตํานานทางความเชื่อเรื่อง

 มลทินของกายสตรีซึ่งสรุปความจาก คัมภีรไตตตริรียสังหิตา ไวดังนี้ 

 เม่ือพระอินทรสังหารบุตรชายของตวัษฏฤผูมีสามเศียรแลว พระองคก็

ถกูบาปครอบงาํ... เหลาสตัวทัง้ปวง กร็อง [ประณาม] พระอนิทรวา “ พระองค

เปนผูฆาพราหมณผูมีความรู...” พระอินทรจึงทรงวิ่งเขาไปหาผูหญิง แลว

กลาววา “เธอท้ังหลาย จงชวยรับเอา [บาป] สวนที่สาม [คือหนึ่งในสาม]

ของการฆาพราหมณผูทรงความรูของเรานี้ไปดวยเถิด” สตรีทั้งหลายก็พูดขึ้น

วา “พระองคจะประทานอะไรใหแกพวกเรา [เปนขอแลกเปลี่ยน]” พระอินทร

ตอบวา “เธอจงเลือกรับพรเถิด” นางจึงขอพรวา “ขอใหขาพระองคมีบุตรใน

เวลาท่ีสมควร ขอใหขาพระองคอยูรวม [กับสามี] อยางมีความสุข ตราบจน

บุตรคลอด” พระอินทรประสาทพรใหนางวา “จงเปนเชนนั้นเถิด” หญิงทั้ง

หลายเหลาน้ันก็รับเอาพรนั้น ความผิดแหงการฆาพราหมณผู ทรงความรู 

จึงปรากฏ [แกหญิง] ทุกๆ เดือน (โปรดดู สันติ เมตตาประเสริฐ, 2531, 

หนา 140.) 

 อนึ่ง คัมภีรโหราศาสตร สตรีชาฎก ซ่ึงอางวาไดรวบรวมจากคัมภีร

สนัสกฤตชือ่ “กลัยนวางศ” กลาวถึงความบรสิทุธิภ์ายหลงัมรีะดขูองสตรไีว ดงันี้ 

 วันแรกของการมีโลหิตฤดูเปนวันที่ไมสะอาดอยางมาก เปรียบไดกับ

จณัฑาล วนัที ่2 เปรยีบไดกบัพราหมณทีม่มีลทนิโทษ วันที ่3 เปรยีบไดกบัหญงิ

ซักฟอก วันที่ 4 เปรียบไดกับสูตร (ตัวสะกดตามตนฉบับ- ผูวิจัย) การเปรียบ
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ปรากฏการณในกายสตรีนี้วาเปนสวนหนึ่งของความทุกขเฉพาะท้ังหาประการของ

สตรีโดยที่อาเวณิกสูตร ระบุดังนี้

 ภิกษุทั้ งหลาย ความทุกข ส วนตัวของมาตุคาม 5 

ประการนี้ ที่มาตุคามจะไดรับ ยกเวนบุรุษ ความทุกขสวนตัว

5 ประการ อะไรบาง คอื 1. มาตุคามในโลกนีย้งัวยัรุนไปสูตระกลู

สามีหางจากหมูญาติ นี้เปนความทุกขสวนตัวของมาตุคาม

ขอที่ 1 ที่มาตุคามจะไดรับ ยกเวนบุรุษ 2. อีกอยางหนึ่ง 

มาตคุามมรีะด.ู.. 3. อกีอยางหนึง่ มาตคุามมคีรรภ... 4. อกีอยางหนึง่ 

มาตุคามคลอดบุตร... 5. อีกอยางหนึ่ง มาตุคามบําเรอบุรุษ8 

(พระไตรปฎกเลม 18 ขอ 282 หนา 314-315) 

มขีอสังเกตวา ความทกุขเฉพาะทัง้หาประการของสตร ีลวนเปนความทกุข

ท่ีเน่ืองดวยกายของสตรีซึ่งวิเคราะหไดในสองมิติ ไดแก ความทุกขเฉพาะอัน

เนื่องดวยกายในเชิงชีววิทยาและความทุกขเฉพาะอันเน่ืองดวยกายในบริบททาง

สังคมวัฒนธรรม ในสวนความทุกขเฉพาะของสตรีที่สัมพันธกับกายในเชิงชีววิทยา 

ไดแก การมีระดู การตั้งครรภ และการคลอดบุตร สวนความทุกขเฉพาะของสตรี

ที่สัมพันธกับกายในเชิงของบริบททางสังคมและวัฒนธรรม ไดแก การไปสูตระกูล

สามี และการบําเรอบุรุษซึ่งประการหลังนี้ดูเหมือนมีความเก่ียวเน่ืองกับกายท้ังใน

เชิงชีววิทยาและกายทั้งในเชิงบริบททางวัฒนธรรม ใน อรรถกถาอาเวณิกสูตร

เทียบนี้หมายความวา เม่ือสตรีมีโลหิตระดูน้ันรางกายไมสะอาดหมดจด

เปรียบเหมือนสตรีวรรณชั้นตํ่า อันไมควรแกการแตะตองเทานั้น อนึ่ง ภายใน

ระยะ 4 วันที่มีโลหิตระดู ทานหามทํางานบานการเรือนและถูกตองส่ิงของ

ศักดิ์สิทธิ์ และหามประกอบอาหารหรือนําอาหารมาให (โปรดดู รัตน นามะ

สนธิ, 2501, หนา 135).
8 หลวงเทพดรุณาศิษฏ (ทวี ธรมธัช ป.9) อธิบายคําวา ทุกขฺ วา “...เปนทุกข, ลําบาก...” 

 (ดู หลวงเทพดรณานุศิษฏ (ทวี ธรมธัช ป. 9), 2540, หนา 203) 
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นั้นขยายความไวเพียงวา “อาเวณิกานิ ความวา ทุกขเฉพาะบุคคล คือไมทั่วไปดวย

พวกบรุุษ. บทวา ปารจิรยิ ํคอื มาตุคามยอมเขาถงึความเปนหญงิบาํเรอ” (อรรถกถา

อเวณิกสุตรที่ 3 สังยุตตนิกาย สฬายตนวรรค เลม 29 หนา 69).9 นักวิชาการดาน

พุทธศาสนา เชน Pascale Engelmajer วิเคราะหความทุกขเฉพาะทั้งหาประการ

ของสตรีในลักษณะที่คลายกันกับบทความนี้โดยระบุวา การมีประจําเดือน

การตั้งครรภ และการคลอดบุตรเปนขอเท็จจริงเชิงชีววิทยาแสดงถึงหนาท่ีในการ

ใหกําเนิดของสตรีซ่ึงเปนนิยามของความแตกตางระหวางผูหญิงกับผูชาย ขณะที่

ความทุกขเฉพาะประเภทที่สองเปนธรรมชาติทางสังคม ไดแก การไปสูตระกูลสามี 

และการบาํเรอบรุษุข้ึนอยูกบับรบิทเฉพาะเชิงสงัคมและวัฒนธรรม ความทุกขเฉพาะ

ของสตรีเนนถึงคุณลักษณะสําคัญสองประการของสตรีคือความเปนมารดา และ

ความเปนภรรยาซ่ึงในบริบททางสังคมอินเดียโบราณความเปนมารดาไมสามารถ

แบงแยกจากความเปนภรรยา (Engelmajer, 2014, p.27)

9 จากการสอบถามเปนการสวนตัว ผูชวยศาสตราจารย ดร.สมพรนชุ ตนัศรสุีข นกัวชิาการ

 ดานภาษาบาลแีหงภาควชิาภาษาตะวนัออก จฬุาลงกรณมหาวทิยาลยั ไดกรณุาอธิบาย

 วา รากศัพทของคําวา ปาริจริยํ ไดแก คําวา ปริ แปลวา รอบๆ และ จรฺ ธาตุ แปลวา 

 ประพฤติหรือทองเที่ยวไป รวมกันแปลวา ประพฤติ หรือเที่ยวไปรอบๆ (ตัวของ

 ผูเปนนาย - บาลใีชคาํวา ปต ิหรอื สาม ีคือ ผวั/นาย) เพือ่รบัใช เมือ่เราพจิารณาดคูวาม

 ทุกขของมาตคุามตามทีก่ลาวถึงในพระสูตรนีจ้ะเหน็วามทีัง้เหตผุลทางวฒันธรรมอนิเดยี

 ในสมัยนั้นที่ผูหญิงตองไปอยูบานสามี และเหตุผลทางสภาพรางกายหรือชีววิทยาที่

 ผูหญิงตองมีประจําเดือน ตั้งครรภและคลอดบุตร ดังนั้น การเขาถึงความเปนผูบําเรอ 

 (ปาริจริยํ อุเปติ) นาจะหมายถึงการรับใชผู ชายซ่ึงเปนไปไดทั้งในทางวัฒนธรรม 

 (ทีผู่หญงิตองดแูลการกนิการอยูของผูชาย) และทางชวีวทิยา (ทีผู่หญงิรองรบั (passive) 

 ความตองการทางเพศของผูชาย (active)) การลําดับอยูทายของประเด็นนี้แสดงให

 เห็นวา สําคัญที่สุด หรือเปน (ความทุกข) หนักหนาที่สุด (ขอขอบพระคุณผูชวย

 ศาสตราจารย ดร.สมพรนุช ตันศรีสุข ไวเปนอยางสูง ณ ที่นี้ดวย)
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 อยางไรก็ตาม แนวคิดเรื่อง “ความทุกขเฉพาะทั้งหาประการของสตรี”

กลับถูกเขาใจวาเปนความไมสะดวกและความขัดของจนกลายเปนอุปสรรคตอ

การเปนภิกษุณีโดยเห็นวา

 ธรรมชาติของสตรีเพศ ในความสามารถปฏิบัติธรรมและ

บรรลุธรรมชั้นสูงสุดใดก็ตาม แมสตรีจะมีศักยภาพเทาเทียม

กับบุรุษก็จริง แตในทางธรรมชาติแหงรางกายหรือสรีระนั้น 

สรีระของสตรีบอบบางและออนแอยิ่งกวารางกายของบุรุษ 

ความซับซอน ความยุงยาก ความไมสะดวกและความขัดของ

ทางรางกายของสตรีนั้นมีมากกวาของบุรุษ เรื่องนี้ พระพุทธเจา

ตรัสวาบุรุษและสตรีมีความทุกขรวมกันแตทุกขของสตรีนั้น

มีประจําเปนพิเศษเพิ่มขึ้นมาอีกตางจากบุรุษ คือ สตรีเมื่อเปน

สาวไป สูสกุลแหงสามียอมพลัดพรากจากญาติทั้งหลาย 1 สตรี

ยอมมีระดู (ประจําเดือน) 1 สตรียอมมีครรภ (ตั้งครรภ) 1 สตรี

ยอมคลอดบุตรและสตรียอมทําหนาที่บําเรอบุรุษ 1 ความทุกข

ตางไปจากความทุกขของบุรุษ เหลานี้ลวนแตเปนอุปสรรค

ในการออกบวชและดํารงอยู ในเพศพรหมจรรยโดยเฉพาะ

ในการปฏิบัติตอพระวินัยและสังคมสงฆ (พลเผา เพ็งวิภาศ, 

2561, หนา 65) 

และยงัมผูีใหความคิดเหน็ตอเร่ืองสรรีะภาพของสตรใีนภาวะมปีระจําเดือน

ดวยวาเปนอปุสรรคตอการประพฤติพรหมจรรยโดยยกตวับทพระวินยัวาไดสะทอน

ภาพความยุงยากในการปฏิบัติธรรมของสตรีไวดังนี้ 

 สตรีตองมีรอบเดือนหรือประจําเดือน อันเปนชวงระยะ

เวลาที่ทําความยุงยากลําบากใจใหแกสตรีเปนอยางมาก ...และ

ยิง่เมือ่อปุสมบทเปนภกิษณุแีลว กย็ิง่เพิม่ความไมสะดวกมากข้ึน

เพราะเครื่องนุ งหมของภิกษุณีแตกตางจากคฤหัสถ ดังนั้น
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การพักรางกายในอิริยาบถตางๆ จึงไมสะดวกโดยประการ

ทั้งปวง เนื่องจากโลหิตเปรอะเปอนเสื้อผาเครื่องนุงหม ซึ่งทําให

เกิดความรําคาญแกตนเอง และเปนที่รังเกียจเดียดฉันทของ

บุคคลผูไดพบเห็น นอกจากจะไมกอใหเกิดความเลื่อมใสแลว

ยังจะเปนการทําลายศรัทธาที่มีอยูใหลดนอยลงไปอีก ในสมัย

พระพุทธกาลภิกษุณีที่มีรอบเดือนนั่งและนอนบนเตียงและตั่ง

ทําใหเสนาสนะเปรอะเปอนสกปรก เมื่อพระพุทธเจาทรงทราบ

จึงมีพระพุทธบัญญัติหามภิกษุณีที่มีรอบเดือนนอนหรือนั่งบน

เตยีงและต่ัง ตอมาเพ่ือความสะดวกสาํหรับภกิษณุจีงึทรงอนญุาต

ใหมีผาซับในและใหใชเชือกผูกผานั้นติดกับสะเอวเพื่อปองกัน

การหลดุลุย ภาวะดงักลาวเปนความยุงยากทีเ่ปนอปุสรรคไมนอย

ตอชีวิตการประพฤติพรหมจรรยของสตรีโดยไมมีทางแกไขได 

ไมเหมือนสมัยปจจุบันที่โลกวิวัฒนาการเจริญรุดหนาไปเปน

อันมากจนมองเห็น ปญหาดังกลาวเปนเพียงสิ่งเล็กนอย (เสมอ 

บุญมา, 2521, หนา 118 – 119)

 แมวาพุทธศาสนามีความเขาใจตอความทุกขเฉพาะซ่ึงเปนความทุกข

อนัเน่ืองดวยกายเชงิชวีวทิยาและความทกุขอนัเนือ่งดวยกายในเชงิบรบิททางสงัคม

และวฒันธรรมวาเปนความทกุขเฉพาะของสตรทีีม่แีตกตางจากบรุษุ ทวาไมปรากฏ

ตัวบทใดในพระไตรปฎกท่ีแสดงนัยถึงความทุกขเฉพาะของสตรีนี้เปนอุปสรรค

ในการปฏิบัติธรรมของสตรีแตประการใด อีกทั้งตัวบทคัมภีรภิกขุนีวิภังค ยังได

แสดงนัยวาสิกขาบทของภิกษุณีสงฆสวนหนึ่งบัญญัติขึ้นเพื่อจัดการกับความทุกข

เฉพาะของสตรีเพื่อเกื้อกูลการปฏิบัติธรรมของสตรีดังจะวิเคราะหตอไป 
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5. วินัยภิกษุณีสงฆเอ้ือตอการจัดการกับความทุกขเฉพาะอันเนื่องดวย

 กายเชิงชีววิทยาของสตรี

บทความนี้มีความเห็นวานอกจากพุทธพจนที่ยืนยันวา เมื่อสตรีประพฤติ

พรหมจรรยแลวสามารถทําใหแจงได กลาวคือสามารถบรรลุธรรมไดซึ่งเปนเหตุผล

สําคัญอันนําสตรีเขาสู พุทธศาสนาในฐานะภิกษุณี ทั้งการใหคําอธิบายของ

พุทธศาสนาในเร่ืองประจําเดือนของสตรีดวยแนวคิดเร่ือง“ความทุกขเฉพาะของ

สตรี” แทนคําอธิบายเรื่องความไมบริสุทธิ์นั้นแสดงนัยวาพุทธศาสนาไมไดมี

ความเขาใจเชิงลบตอกายสตรี พรอมกันนั้นเมื่อสตรีเขามาปฏิบัติธรรมในชุมชน

ภิกษุณีสงฆแลว พุทธศาสนาไดบัญญัติวินัยภิกษุณีสงฆคือสิกขาบทท่ีเอื้อเฟอให

ภิกษุณีสามารถจัดการกับความทุกขเฉพาะเชิงชีววิทยาของตน วินัยภิกษุณีสงฆ

จึงแสดงความเขาใจของพุทธศาสนามีตอความทุกขเฉพาะทั้งหาประการของสตรี

ดงักลาววา ความทกุขเฉพาะในกายสตรไีมใชอปุสรรคตอการบรรลธุรรมของสตรแีต

ประการใด และการบัญญัติพระวินัยภิกษุณีสงฆเพื่อจัดการกับความทุกขอันเนื่อง

ดวยกายเชิงชีววิทยานี้ อาทิ การใชผาซับระดู การมีพุทธานุญาตใหภิกษุณีตั้งครรภ

และเลี้ยงดูบุตรอยูในอารามควบคูกับการดําเนินชีวิตทางศาสนา ซึ่งจะวิเคราะหใน

สวนตอไป 

 สําหรับวินัยของภิกษุณีสงฆที่ปรากฏแตกตางจากวินัยของภิกษุสงฆมี

จํานวน 130 สิกขาบทเรียกวา อสาธารณสิกขาบท หลวงแมธัมมนันทา ภิกษุณี

อธิบายการถือสิกขาบทของภิกษุณีไวดังนี้วา 

 สิกขาบทของบรรพชิตทั้งของภิกษุณีจํานวน 311 ขอ

และของภิกษุจํานวน 227 ขอมิไดเกิดข้ึนเพียงช่ัวขามคืน

การปฏิบัติตนของภิกษุสงฆในระยะแรกนั้น ก็ถือปฏิบัติตามศีล

ที่นักบวชของนิกายอื่นๆ ในสมัยนั้นถือปฏิบัติกัน ไดแก ศีล 5 

เปนตน เมื่อครั้งที่พระพุทธเจาทรงอนุญาตใหสตรีไดมีสวนรวม

ในคณะสงฆโดยการบวชเปนภิกษุณี คณะภิกษุสงฆไดกอตั้ง
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มาแลวไมนอยกวา 5 ป ศีลหรือสิกขาบทใดๆ ที่ภิกษุสงฆถืออยู 

กใ็หภกิษณุสีงฆถอืตามน้ันดวย หลงัจากน้ัน สกิขาบทอกีหลายขอ

กเ็กิดขึน้ บางขอกใ็หถอืปฏบิติัท้ังฝายภกิษแุละภกิษณุสีงฆ แตกม็ี

บางขอทีเ่ปนของภกิษุฝายเดียว และบางขอกเ็ปนของฝายภกิษณุี

โดยเฉพาะ (ธัมมนันทา ภิกษุณี, 2547, หนา 109)

 สกิขาบทของภกิษณุสีงฆจึงจาํแนกไดเปน 2 กลุม ดงันี ้1. สาธารณบญัญตั ิ

คอืสิกขาบททีภ่กิษณุสีงฆและภิกษสุงฆพงึรักษารวมกนัจาํนวนทัง้สิน้ 181 สิกขาบท 

2. อสาธารณบัญญัติ คือสิกขาบทที่ถือเฉพาะภิกษุณีสงฆจํานวน 130 สิกขาบท 

สิกขาบทของภิกษุณีสงฆจํานวนหน่ึงบัญญัติขึ้นเพ่ือจัดการกับความทุกขอันเนื่อง

ดวยกายเชิงชีววิทยาของสตรีโดยเฉพาะซึ่งไดแก การใชผาซับระดูแลวไมสละ

(พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1003-1004 หนา253) มูลเหตุของการบัญญัติเกิดจาก

ภิกษุณีถุลลนันทาใชผาซับระดูที่มีผูถวายไวแตเพียงผูเดียวไมยอมสละแกภิกษุณี

อื่น เปนเหตุใหภิกษุณีผูมีประจําเดือนไมไดใชผาซับระดูนั้น จึงมีพระบัญญัติวา

“ก็ภิกษุณีใดใชผาซับระดูแลว ไมยอมสละ ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก

เลม 3 ขอ 1004 หนา 53) สิกขาบทวิภังคแจกแจงวา “ที่ชื่อวา ผาซับระดู ไดแก 

ผาที่เขาถวายไวใหภิกษุณีผูมีประจําเดือนใช คําวา ไมยอมสละ คือ ใช 2-3 คืนแลว 

ซักในวันที่ 4 ยังใชอีก ไมยอมสละใหแกภิกษุณี สิกขมานา หรือสามเณรีรูปอื่น

ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1005 หนา 254) สิกขาบทนี้

นอกจากแสดงถึงการบัญญัติสิกขาบทใหเอื้อตอการจัดการกับความทุกขเฉพาะท่ี

เนื่องดวยกายเชิงชีววิทยาของสตรีแลวยังแสดงถึงการถวายผาซับระดูของฆราวาส

เพื่อใหภิกษุณีไดมีไวใช แมในตัวบทภิกขุนีวิภังค ไมปรากฏนัยใดๆ ท่ีจะบงช้ีวา 

ภิกษุณีผูมีประจําเดือนเปนที่รังเกียจเดียดฉันทเหมือนท่ีมีการใหความเห็นไววา 

“เพราะเคร่ืองนุงหมของภิกษุณีแตกตางจากคฤหัสถ ดังนั้นการพักรางกายใน

อิริยาบถตางๆ จึง ไมสะดวกโดยประการทั้งปวง เนื่องจากโลหิตเปรอะเปอนเสื้อผา

เครื่องนุงหมซึ่งทําใหเกิดความรําคาญแกตนเอง และเปนที่รังเกียจเดียดฉันทของ

บุคคลผูไดพบเห็น” (เสมอ บุญมา, 2521, หนา 118 – 119)
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 อนึง่ การนุงหมของภกิษุณไีดมขีออนุญาตตางๆ อาท ิอนญุาตผาผลดัเปลีย่น 

อนุญาตผาซับใน อนุญาตใหใชเชือกผูกไวที่ขาออน และอนุญาตเชือกฟนผูก

สะเอว (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 422 หนา 344–345) ขอบัญญัติตางๆ นี้

นอกจากบัญญัติขึ้นเพื่ออํานวยความสะดวกตอสตรีเพื่อใหสามารถปฏิบัติธรรม

ไดอยางราบร่ืนยังแสดงถึงการตระหนักและความใสใจของพุทธศาสนาตอภิกษุณี

วามีรางกายที่แตกตางจากกายภิกษุ จึงปรากฏสิกขาบทท่ีแตกตางกันระหวาง

ภิกษุณีกับภิกษุและยังแสดงความเขาใจของพุทธศาสนาที่มีตอชุมชนสงฆของ

ตนวาประกอบดวยทั้งพระผูชายและทั้งพระผูหญิง วินัยของภิกษุณีสงฆนั้นเอง

ก็ไดแสดงนัยวาพุทธศาสนาไมไดมีแนวคิดที่ถือวา “การอดอาหารทําใหมีประจํา

เดือนลดลง ลดความกําหนัดและลดโอกาสในการตั้งครรภ การโกนผมนุงหม

จีวรทําใหภิกษุณีเหมือนภิกษุโดยรูปลักษณ การเปลี่ยนเปน “กายภิกษุณี” ทําให

เหมือนภิกษุทั้งทางรูปลักษณและจิตใจ จึงสรุปวาไมมีความเปนหญิงในคณะสงฆ”

(Karen C. Lang (1982: 100 อางถึงใน Grünhagen, 2011, p. 112) 

 ประเดน็สาํคญัอกีประการทีบ่ทความนีมุ้งนาํเสนอดวยคอื พทุธานญุาตให

ภิกษุณีตั้งครรภสามารถปฏิบัติธรรมในชุมชนภิกษุณีสงฆตอไปได อีกทั้งอนุญาตให 

ภิกษุณีเลี้ยงดูบุตรในชุมชนภิกษุณีสงฆโดยมีเพื่อนภิกษุณีชวยกันดูแล พุทธบัญญัติ

เหลานี้แสดงถึงจุดยืนของพุทธศาสนาที่มีตอกายเชิงชีววิทยาของสตรีวา กายสตรี

ไมเปนอุปสรรคตอการปฏิบัติธรรมของสตรีแตประการใดพรอมกันนั้นพุทธศาสนา

ไดบัญญัตสิกิขาบทจาํนวนหนึง่เพือ่อาํนวยความสะดวกใหภกิษณุผีูตัง้ครรภสามารถ

ดําเนินชีวิตทางศาสนาตอไปไดพรอมกับการเปนมารดา ในตัวบทพระไตรปฎก

กลาวถึงกรณีภิกษุณีต้ังครรภวา แตเดิมสตรีผูน้ีเปนธิดาเศรษฐี เธอเลื่อมใสใน

พระศาสนาจึงไดบวชเปนภิกษุณีอยูในสํานักพระเทวทัต หลังจากที่บวชแลวถึงรูวา

ตนนั้นตั้งครรภ พระเทวทัตสั่งใหสึกแตเธอยืนยันวาตนบวชเพราะเลื่อมใสใน

พระศาสดาไมใชเลื่อมใสพระเทวทัต เหตุการณดังกลาวนําสูการไตสวนโดยมี

พระอุบาลี อุบาสิกาและอุบาสกในตระกูลใหญแหงนครสาวัตถีรวมไตสวนในครั้งนี้ 

นางวสิาขามหาอุบาสกิากเ็ปนหนึง่ในคณะผูซกัถามและไดตรวจรางกายของภกิษณุี
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ผูนี้ แลวใหขอสรุปแกพระอุบาลีเพื่อแจงแกคณะสงฆวาภิกษุณีผูนี้ตั้งครรภกอน

บรรพชาอุปสมบท พระพุทธองคทรงอนุญาตใหภิกษุณีผูตั้งครรภสามารถปฏิบัติ

ธรรมในชุมชนภิกษุณีสงฆตอไปได ตอมานางคลอดบุตรชายในขณะเปนภิกษุณี

นั้นเอง กรณีภิกษุณีผูต้ังครรภกอนการบรรพชาโดยที่ตนเองไมรูเรื่องและยังคง

ธํารงชีวิตทางศาสนาตอไปไดนั้นนอกจากแสดงถึงพระเมตตาและความเท่ียงธรรม

ของพระพุทธองคแลวยังยํ้าใหตระหนักถึงความเขาใจของพุทธศาสนาตอกายเชิง

ชีววิทยาของสตรีวาไมใชอุปสรรคตอการปฏิบัติธรรมแตประการใด ในกาลตอมา

เมือ่พระเจาปเสนทโิกศลทราบเรือ่งจึงขอบุตรของภกิษณุเีปนราชบตุรบญุธรรม บตุร

ของภิกษุณีผูนี้คือพระกุมารกัสสปะ ในตัวบทเถรปทาน พระกุมารกัสสปะกลาวถึง

มารดาของตนไว ดังนี้ 

 ก็บัดนี้ เกิดในตระกูลเศรษฐีในกรุงราชคฤห มารดาของ

ขาพเจามีครรภ ออกบวชเปนบรรพชิต...ภิกษุณีท้ังหลายรูวา

มารดาของขาพเจามีครรภ จึงนําไปหาพระเทวทัต พระเทว

ทัตนั้นกลาว ‘จงนาสนะภิกษุณีชั่วรูปนี้เสีย’ ... แมในบัดนี้ 

มารดาผูใหกําเนิดของขาพเจา อันพระชินเจาผูเปนจอมมุนี 

ทรงอนุเคราะหไว จึงไดมีความสุขอยู ในสํานักของภิกษุณี 

(พระไตรปฎก เลม 33 ขอ 169-171 หนา 260)

 อยางไรก็ตาม เราก็ไมอาจปฏิเสธไดเชนกันวาการตั้งครรภและการคลอด

บุตรสามารถเปนขอจํากัดเชิงจิตวิทยาดวยความรักความผูกพันที่มารดามีตอบุตร

อาจจะเหนี่ยวรั้งการปฏิบัติธรรมของสตรี ภิกษุณีมารดาพระกุมารกัสสปะก็เชนกัน 

หลังจากคลอดบุตรแลวพระเจาปเสนทิโกศลนําบุตรของเธอไปเลี้ยงดู เธอเศราโศก

อยางมากเมื่อตองพรากจากบุตรชาย จนเม่ือไดพบกันอีกภิกษุณีมารดากลับถูก

พระกุมารกัสสปะบุตรชายตําหนิที่ยังไมสามารถบรรลุธรรมได การตําหนินั้นก็เพื่อ

เปนอบุายใหมารดาเกิดความมุงมัน่ในการปฏบิติัธรรมสูความหลุดพน ดวยตระหนกั

ถงึการไรประโยชนในการอาลัยอาวรณบตุรชายทาํใหภกิษณุผีูมารดาสามารถตดัใจ

และบรรลุธรรมไดในที่สุด
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 นอกจากตัวบทคัมภีรพระไตรปฎกระบุถึงกรณีภิกษุณีมารดาพระกุมาร

กัสสปะตั้งครรภในอารามแหงคณะสงฆ ตัวบทคัมภีรพระวินัยระบุถึงการออก

พระบัญญัติใหภิกษุณีแมลูกออนสามารถเลี้ยงดูบุตรของตนไดโดยมีภิกษุณีรูปอื่น

ชวยเล้ียงจนกวาเด็กนั้นจะรูเดียงสา ตัวบท พระวินัยจูฬวรรค ไมไดระบุวาเปน

กรณีมารดาพระกุมารกัสสปะหรือไม หากแตระบุถึงการแตงตั้งภิกษุณีใหเปน

เพื่อนภิกษุณีแมลูกออน ดังนี้ 

 สมัยนั้น สตรีคนหนึ่งมีครรภแลวบวชในสํานักภิกษุณี 

เมือ่นางบวชแลวจงึคลอดบตุร ลาํดับนัน้ ภกิษณุนีัน้ไดมคีวามคดิ

ดังนี้วา “เราจะปฏิบัติตอเด็กนี้อยางไรดี” ภิกษุท้ังหลายจึงนํา

เร่ืองน้ีไปกราบทลูพระผูมพีระภาคใหทรงทราบ พระผูมพีระภาค

รับส่ังวา “ภิกษุทั้งหลาย เราอนุญาตใหเลี้ยงดูจนกวาเด็กจะรู

เดียงสา” 

 ตอมา ภิกษุณีน้ันไดมีความคิดดังน้ีวา “เราจะอยูเพียง

ลําพังไมได ภิกษุณีอื่น จะอยูกับเด็กนี้ก็ไมได เราจะปฏิบัติ

อยางไร”ภิกษุทั้งหลายจึงนําเร่ืองนี้ไปกราบทูลพระผูมีพระภาค

ใหทรงทราบ พระผู มีพระภาครับสั่งว า “ภิกษุทั้งหลาย 

เราอนุญาตใหแตงตั้งภิกษุณีรูปหนึ่ง แลวมอบใหเปนเพื่อนของ

ภิกษุณีนั้น”10 (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 432 หนา 361)

 ทาทขีองพทุธศาสนาตอการจัดการในกรณีภิกษณุแีมลกูออนนีไ้มไดปรากฏ

เฉพาะตัวบทพระบาลีเทานั้นในพระวินัยของนิกายมหีศาสกะ (Mahīśāsaka-

10 อนึ่ง คัมภีรพระวินัยปฎก จูฬวรรค ระบุในเชิงอรรถวา “กวาจะรูเดียงสา คือจนกวา 

 จะเคีย้ว จะกนิ จะอาบนํา้ จะแตงตวัไดดวยตนเอง” (โปรดดูในเชงิอรรถ พระไตรปฎก 

 เลม 7 ขอ 432 หนา 361) ตัวบทพระวินัยระบุวา การแตงตั้งภิกษุณีใหเปนเพื่อน

 ภิกษุณีแมลูกออนนั้นตองมีการแตงต้ังโดยผานความเห็นชอบจากคณะสงฆ (โปรดดู 

 พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 432 หนา 362-363.)
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vinaya) ระบุถึงกรณีนี้ดวยเชนกัน ทวาบันทึกโดยใหรายละเอียดที่แตกตางจาก

ตัวบทคัมภีรพระวินัยของเถรวาท กลาวคือภิกษุณีรูปหนึ่งใหกําเนิดบุตรชายแต

ไมรูวาจะทาํอยางไรตอไป จงึทลูถามพระพทุธองค พระองคจงึทรงบญัญตัสิกิขาบท

เพ่ือใหมเีพ่ือนภกิษณุรีวมกนัดูแลทารก ภกิษุณผูีเปนมารดาและเพือ่นภิกษณุไีดรวม

กันเลี้ยงดูเด็กชาย กระนั้นเธอทั้งสองไดเกิดความสงสัยวาเปนการละเมิดสิกขาบท

หรือไม พระพุทธองคตรัสวาไมละเมิด ภิกษุณีทั้งสองนอนรวมกับเด็กชายกระ

นั้นพวกเธอสงสัยวาจะเปนละเมิดสิกขาบทหรือไม พระพุทธองคตรัสวาไมละเมิด 

ภิกษุณีสองรูปนั้นรวมกันชื่นชมยกยอเด็กชาย ครั้งนี้พระพุทธองคตรัสวาสิ่งนี้ไมพึง

กระทํา จากน้ันพระพุทธองคทรงกําหนดใหสามารถอาบนํ้าและดูแลเด็กชายนั้น

จนกวาจะเติบใหญแลวมอบใหภิกษุเพื่อใหเด็กชายกาวเขาสูชีวิตทางศาสนาตอไป 

หากไมพึงใหเขาเขาสูชีวิตทางศาสนาก็ใหญาติรับดูแลสืบไป (Clarke, 2014, p.1.) 

กฎทั้งสี่ขอในตัวบทพระวินยัประกอบดวย 1. การมีภิกษณุีรวมเลีย้งดเูดก็ชายไมถือ

เปนการละเมิดวินัย 2. การนอนเตียงเดียวกันกับเด็กชายไมถือเปนการละเมิดวินัย 

3. การยกยอปอปนไมพึงกระทํา และ 4. เมื่อเด็กชายเติบใหญตองมอบใหภิกษุสงฆ

หรือญาติดูแลกันตอไป (Clarke, 2014, p.1.) Shayne Clarke วิเคราะหกฎทั้งสี่

ขอวาบญัญัตขิึน้เพ่ืออาํนวยความสะดวกใหแกภกิษุณผีูตัง้ครรภและใหกาํเนดิทารก

ภายในสถานอภิบาลแหงพุทธศาสนาอินเดีย (Indian Buddhist nunneries)

และตั้งขอสังเกตดวยวาชุดพระวินัยดังกลาวไดรับการคงรักษาโดยมีการแปลภาษา

จีนในศตวรรษที่ 5 ทั้งไมปรากฏวามีการโจมตีหรือวิพากษวิจารณของผูประพันธ

หรอืผูประมวลพระวนัิยตอภกิษณุรีปูดงักลาวแตประการใด ทวากลบัมอบสกิขาบท

ในฐานะพุทธวจนะโดยกําหนดสิกขาบทใหเพื่อนภิกษุณีรวมดูแลทารกกับภิกษุณี

ผูมารดาน้ันได (Clarke, 2014, pp. 1 - 2) นักวิชาการผูนี้ใหขอสังเกตดวยวา

พระวินัยของพุทธศาสนาอินเดียทุกชุดยินยอมใหภิกษุณีตั้งครรภสามารถใหกําเนิด

และเลี้ยงดูบุตรในอารามขณะปฏิบัติธรรมได (Clarke, 2014, p.29) 

 บทความนี้มีความเห็นวาตัวบทพระวินัยและสิกขาบทดังกลาวยืนยัน

ความเขาใจที่ปรากฏในพระวินัยของพุทธศาสนาอินเดียทุกนิกายมีตอกายสตรี
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ในเชิงชีววิทยาโดยมีความเห็นตรงกันวากายสตรีไมใชอุปสรรคในการปฏิบัติธรรม

และการบรรลุธรรมของสตรี ทั้งเห็นดวยกับ Shayne Clarke วาผูประมวลพระ

วินัยไมไดเห็นวาเหตุการณนี้เปนจุดดางพรอยของพระศาสนาแตประการใด จึงไม

ตําหนิอีกทั้งประมวลสิกขาบทดังกลาวในตัวบทพระวินัย บทความน้ีตั้งขอสังเกต

ดวยวาการใหโอกาสภิกษุณีตั้งครรภดํารงชีวิตทางศาสนาตอไปพรอมทั้งคลอดและ

เลี้ยงดูบุตรในอารามจนกวาเด็กนั้นเติบใหญพอที่จะเขารวมกับคณะสงฆในฐานะ

สามเณรซึ่ง Shayne Clarke ระบุวาภิกษุณีผูเปนมารดาสามารถเลี้ยงดูบุตรชาย

จนกวาเดก็ชายบวชเปนสามเณรไดซึง่มอีายปุระมาณเจด็ป (Clarke, 2014, p.133) 

ทั้งพระวินัยยังอนุญาตใหคณะสงฆแตงต้ังเพื่อนภิกษุณีรวมกันอภิบาลทารกซึ่ง

กฎตางๆ เหลาน้ีนอกจากแสดงถึงเมตตาธรรมของพุทธศาสนาตอสตรีผูประสงค

ในการกาวสูชวีติศาสนาโดยอนุญาตใหคงความเปนภกิษณุคีวบคูกบัการเปนมารดา

นัน้ได ทาทอีะลุมอลวยของพทุธศาสนาตอกรณีภิกษุณีแมลกูออนยงัสามารถสะทอน

ความเขาใจพ้ืนฐานของพทุธศาสนาตอวิถนีกับวชของตนทีไ่มไดกาํหนดแบงระหวาง

โลกียวิสัยกับโลกกุตตรวิสัยอยางเบ็ดเสร็จเด็ดขาดโดยสิ้นเชิง ภาพของภิกษุณี

แมลูกออนจึงเปนตัวอยางหน่ึงซึ่งแสดงถึงการเกื้อกูลท้ังทางโลกและการเกื้อกูล

ทั้งทางธรรมของพุทธศาสนาที่มีตอวิถีนักบวชของตนโดยเฉพาะนักบวชสตรี ภาพ

ของภิกษุณีแมลูกออนผูสามารถเลี้ยงดูบุตรจนเติบใหญ พุทธานุญาตใหคณะสงฆ

ไดแตงตัง้เพือ่นภกิษณุรีวมกนัอภบิาลทารกจงึไดรบัการบนัทกึและบญัญตัใินตวับท

พระวนิัย ทวาตวับทพระวนิยักไ็ดบันทกึถงึทาทขีองพระพุทธองคตอขอซกัถามของ

ภกิษณุทีัง้สองรูปถงึการรวมกนัช่ืนชมยกยอเด็กชาย โดยตรสัวาไมพงึกระทาํ ทัง้ทรง

กําหนดกฎทั้งสี่ขอเปนแนวปฏิบัติในการดูแลทารกจนเติบใหญ กฎท้ังสี่ขอจึงเปน

ตวัอยางหนึง่ทีส่ะทอนบทบาทของพระวินัยในฐานะการจดัการความสมัพนัธระหวาง

วถีิโลกกับวิถธีรรมในวถิขีองนกับวชวาไมไดแยกขาดจากความสมัพนัธเชงิครอบครวั

ลงอยางสิ้นเชิง ทวาความสัมพันธเชิงวิถีโลกตองไมสงผลกระทบตอครรลองของ

วิถีธรรมเชนกัน ทั้งนี้ Shayne Clarke ก็ไดวิเคราะหประเด็นของความสัมพันธ

เชิงครอบครัวในชุมชนสงฆไดอยางนาสนใจยิ่งดังจะกลาวตอไป 
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 อน่ึง แมตวับทคมัภรีพระวนิยัปรากฏสกิขาบทหามการบวชใหสตรมีคีรรภ

และหามการบวชใหสตรีผูลูกยังดื่มนม ภิกษุณีรูปใดบวชให ตองอาบัติปาจิตตีย 

หากวาภกิษณุตีัง้ใจวา“จะบวชให” แลวแสวงหาคณะ อาจารย บาตร จวีร หรอืสมมติ

สีมาตองอาบตัทิกุกฎ” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1069 หนา 291) ทวาหากวเิคราะห

เรื่องเลาในตัวบทพระวินัยถึงมูลเหตุในการบัญญัติสิกขาบททั้งสองสิกขาบทนี้พบ

วามูลเหตุของการบัญญัติเกิดจากการตําหนิของฆราวาส สืบเนื่องจากเหตุการณ

ที่ภิกษุณีตั้งครรภเขาไปบิณฑบาตในหมูบาน เมื่อชาวบานเห็นจึงกลาวเชิงประชด

พรอมทั้งตําหนิ “ทานทั้งหลายจงถวายภิกษาหารแกแมเจา แมเจามีครรภแก แลว

ตําหนิ ประณาม โพนทะนาวา ไฉนพวกภิกษุณี จึงบวชใหสตรีมีครรภเลา”

(พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1067 หนา 290) เรื่องเลาในตัวบทแสดงถึงเสียงตําหนิ

ของชาวบานตอการที่ภิกษุณีบวชใหสตรีผู ลูกยังดื่มนมในทํานองเดียวกันวา

“ทานทั้งหลาย จงถวายภักษาหารแกแมเจา แมเจามีลูก แลวตําหนิวา ไฉนพวก

ภิกษุณีจึงบวชใหสตรีมีลูกยังดื่มนมเลา” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1072 หนา 293) 

ทั้งสองกรณีนี้ทําใหภิกษุณีสงฆไดยินเสียงตําหนิของฆราวาสตอการบวชใหหญิง

ต้ังครรภและหญงิใหนมบตุร จึงนําเร่ืองน้ีแจงแกภกิษ ุภกิษสุงฆกราบทลูพระพทุธเจา 

พระพุทธองคเรียกประชุมสงฆแลวทรงตําหนิที่ภิกษุณีผูบวชใหสตรีมีครรภ และ

กรณีภิกษุณีผูบวชใหสตรีมีลูกยังดื่มนมดังนี้วา“การกระทําดังนี้มิไดทําใหคนที่ยัง

ไมเลื่อมใสใหเลื่อมใส หรือทําใหคนที่เลื่อมใสอยูแลวใหเลื่อมใสยิ่งขึ้น พระพุทธองค

ทรงรับสั่งใหภิกษุณีทั้งหลายยกสิกขาบทดังกลาวนี้ ก็ภิกษุณีใดบวชใหสตรีมีครรภ 

ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1068 หนา 291) การบวชใหสตรี

ผูยังใหนมบุตรรวมทั้งสตรีผูเปนแมนมก็เชนกัน “ก็ภิกษุณีใดบวชใหสตรีมีลูกยัง

ดื่มนมตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1073 หนา 294)

 Clarke ใหขอสังเกตกรณีดังกลาววา แมมีการบัญญัติโทษทางวินัยคือ

ปรับอาบัติแกภิกษุณีผูบวชใหแตสิกขาบทนี้ไมไดระบุวาการบวชน้ันเปนโมฆะแต

ประการใด การดํารงอยูของพระปาติโมกขอาจจะทําหนาที่เสมือนการปองปราม 

แตตัวบัญญัติเองนั้นไมไดสั่งหามหรือยับยั้งตอการกระทําที่บัญญัตินั้นมุงปองปราม 



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 256376

ตางจากการออกกฎหรอืบญัญตัแิหงคณะสงฆซึง่บทตางๆ ถกูเรยีบเรยีงในพระวนิยั 

(คือวัสตุหรือขันธกะ) ในบทหนึ่งวาดวยการบวชโดยหามบวชใหบุคคลผูไมสมควร

บรรพชา ผูพิการ ผูปวย ผูพึงนารังเกียจถูกตองหามจากการบวช (Clarke, 2014, 

p.34) นักวิชาการผูน้ีต้ังขอสังเกตตอวิธีการอานที่มุงพิจารณาแตปาติโมกขคือ

สกิขาบทของภกิษณุสีงฆโดยไมไดวเิคราะหบรบิทของเรือ่งเลาอาจจะนาํสูขอสรปุวา

สตรีตัง้ครรภและสตรมีลีกูด่ืมนมนัน้ไมสามารถบวชได หากพจิารณาบรบิทของเรือ่ง

เลาจะพบวามีพุทธานุญาตใหภิกษุณีสามารถใหกําเนิดบุตร เลี้ยงดูบุตรโดยมีเพื่อน

ภิกษุณีรวมกันดูแลบุตรในอารามแหงคณะสงฆโดยวิเคราะหสิกขาบทท้ังสองขอวา

เปนการจดัการตอเสยีงตาํหนขิองชาวบานทีแ่ลเหน็ภิกษณุตีัง้ครรภและภกิษณุผีูยงั

ใหนมบตุรออกบณิฑบาตเพือ่รกัษาภาพลกัษณขององคกรสงฆตอการสนบัสนนุของ

ฆราวาส (Clarke, 2014, p. 146) 

 กลาวโดยสรุป สิกขาบทและบริบทของเรื่องเลาแสดงความเขาใจของ

พุทธศาสนาตอความทุกขเฉพาะและการจัดการกับความทุกขเฉพาะอันเนื่องดวย

กายเชงิชวีวิทยาของสตรทีัง้กรณกีารมปีระจาํเดือน การตัง้ครรภและการคลอดบุตร

รวมทั้งการมีภิกษุณีแมลูกออนในอารามแหงคณะสงฆโดยที่แมสตรีตองเผชิญกับ

ความทุกขเฉพาะอันเนื่องดวยกายเชิงชีววิทยาที่แตกตางจากบุรุษ ทวาพุทธศาสนา

ไมไดตัดโอกาสในการปฏิบัติธรรมของสตรี หากไดสนับสนุนการดําเนินชีวิตทาง

ศาสนาของสตรีดวยการบัญญัติสิกขาบทตางๆ ในฐานะกระบวนการปฏิบัติเพื่อ

อํานวยความสะดวก อาทิ การอนุญาตใหภิกษุณีตั้งครรภและภิกษุณีแมลูกออน

สามารถดาํเนินชวิีตทางศาสนาตอไปไดในชมุชนภกิษุณสีงฆ ท้ังไดรบัการเกือ้กลูจาก

ชมุชนสงฆดวยการแตงต้ังเพือ่นภกิษณุรีวมกนัอภบิาลดแูลทารกจนเดก็นัน้เตบิใหญ 

มีขอสังเกตวาสิกขาบทหรือกฎตางๆ เหลานี้แสดงนัยถึงทาทีประนีประนอมของ

พุทธศาสนาที่มีตอสมาชิกในชุมชนสงฆของตน การบัญญัติสิกขาบทตางๆ นาจะ

บัญญัติขึ้นจากความเขาใจพื้นฐานที่มีตอวิถีนักบวชคือผูสละเรือนวา ไมใชวิถีที่ตอง

ตัดขาดจากความสมัพนัธเชงิครอบครวัโดยสิน้เชงิ นอกจากนีพ้ทุธศาสนาไดบญัญตัิ

สิกขาบทจํานวนหนึ่งเพ่ือจัดการกับความสัมพันธเชิงครอบครัวของอดีตคูสมรส
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ที่ตัดสินใจแสวงหาชีวิตทางศาสนารวมกันในชุมชนสงฆซึ่งจะกลาวตอไป 

 อนึง่ นอกจากการบัญญัติสกิขาบทของภกิษุณสีงฆเพือ่จดัการกบัความทกุข

เฉพาะอันเนื่องดวยกายเชิงชีววิทยาของสตรีและเพ่ือเกื้อกูลใหภิกษุณีผูตั้งครรภ

สามารถคลอดและเลี้ยงดูบุตรในอารามแหงคณะสงฆควบคูกับการดําเนินชีวิตทาง

ศาสนาไดแลว สกิขาบทอกีจํานวนหนึง่ไดบญัญติัขึน้เพือ่จดัการกบัอปุสรรคอนัเนือ่ง

ดวยกายเชิงบริบททางสังคมและวัฒนธรรมของสตรีซึ่งจะวิเคราะหตอไป

6. วนิยัภกิษณุสีงฆกบัการจดัการกับอปุสรรคอนัเนือ่งดวยกายเชงิบริบททาง

 สังคมวัฒนธรรมของสตรี

 สวนตอไปจะวิเคราะหตัวบทพระวินัยของภิกษุณีสงฆท่ีแสดงถึงเหตุของ

การบญัญัตสิกิขาบทขึน้กเ็พ่ือขจัดอปุสรรคทีม่ตีอกายเชิงบรบิททางสงัคมวฒันธรรม

ของสตรี บทความนี้จะวิเคราะหสิกขาบทโดยจําแนกในบริบทตาง ๆ ไดแก 

1. สิกขาบทในฐานะการจัดการกับภัยคุกคามทางเพศของภิกษุณี 2. สิกขาบทใน

ฐานะการเก้ือหนุนการปฏิบัติธรรมในฐานะภิกษุณี และ 3. สิกขาบทในฐานะ

การจัดการความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุในฐานะอดีตคูสมรสเพื่อเพิกถอน

ความเคยชินแตเดิมตามขนบจารีตทางสังคม 

6.1 สิกขาบทในฐานะของการจัดการกับภัยคุกคามทางเพศของภิกษุณี

 ตัวบท ภิกขุนีวิภังค และภิกขุนีขันธกะ แสดงถึงภัยจากการถูกคุกคาม

ทางเพศที่ภิกษุณีตางไดประสพโดยปรากฏขึ้นในหลายสถานที่ตางกรรมตางวาระ

เกิดขึ้นทั้งในที่ลับตาทั้งในที่สาธารณะและเปนมูลเหตุใหเกิดการบัญญัติสิกขาบท

ซึ่งไดแก “หามเขาละแวกหมูบาน ขามฝงนํ้า ออกไปอยูพักแรมโดยปลีกตัวจากหมู

คณะเพียงลําพังโดยปรับอาบัติหนักคือสังฆาทิเสส” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 687-

691 หนา 35-40) “หามเที่ยวจาริกไปไมมีกองเกวียนเปนเพื่อนในที่รูกันวามีภัย

นากลัวภายในรัฐและภายนอกรัฐ โดยปรับอาบัติเบาคือ ปาจิตตีย” (พระไตรปฎก

เลม 3 ขอ 961-966 หนา 230-233) “หามใหผูชายบง ผา ชะลาง ใหทา ใหแกะ
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หรอืทําแผลทีเ่กดิในรมผาโดยอยูกนัสองตอสองกบัชายโดยไมบอกสงฆ ใหปรบัอาบัติ

ปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1062-1063 หนา 287-288) “หามภิกษุณีอยู

ปา (เน่ืองจากถกูประทษุราย) รูปใดอยู ปรบัอาบตัทิกุกฎ” (พระไตรปฎก 7 ขอ 431 

หนา 360-361) รวมทั้ง “หามอาบนํ้าในที่มิใชทาอาบนํ้า (เนื่องจากถูกประทุษราย

เชนกัน) รูปใดอาบ ปรับอาบัติทุกกฎ” (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 436 หนา 365) 

การหามการกระทําตางๆ ดังกลาวมีที่มาจากภัยจากการคุกคามทางเพศที่ภิกษุณี

ตองเผชิญ ใน ภิกขุนีวิภังค แสดงใหเห็นวาภิกษุณีสุมเสี่ยงท่ีจะถูกขมขืนแทบ

ทุกคร้ังของการอยูเพียงลําพัง นอกจากนี้ตัวบทคัมภีรพระวินัยปฎกยังระบุถึงการ

ขมขืนภิกษุณีในชุมชนสงฆคือ กรณีสามเณรชื่อกัณฏกะขมขืนภิกษุณีกัณฏกี 

(พระไตรปฎก เลม 4 ขอ 108 หนา 172) ทั้งยังมีกรณีภิกษุณีอรหันตถูกขมขืนจน

ไดกลายเปนประเด็นถกเถียงกันในโรงฉันวา ภิกษุณีอรหันตผูถูกขมขืนจะยินดีตอ

การกระทํานั้นหรือไม คือกรณีพระอุบลวรรณาถูกนันทมาณพผูเปนญาติขมขืน

โดยแอบซอนตัวในกระทอมของภิกษุณี ณ ปาอันธวัน หลังจากเกิดเหตุภิกษุณีอุบล

วรรณาแจงเรื่องนี้แกภิกษุณีสงฆ ภิกษุณีสงฆแจงแกภิกษุสงฆและภิกษุสงฆทูลตอ

พระพุทธเจาทวาเรื่องเลาไมไดจบเพียงเทานี้ดวยวาเกิดขอถกเถียงซึ่งพุทธศาสนา

จัดการกรณีดังกลาวในสองประการ 

 ประการแรก เกดิขอถกเถยีงในวงสนทนาชมุชนชาวพทุธท้ังสงฆท้ังฆราวาส

ในหอฉันวา อุบลวรรณาภิกษุณียังยินดีในกามอยูหรือไม มีเสียงหนึ่งยืนยันวา

“ทานไมยินดีเพราะทานเปนพระอรหันตแลว” ก็มีอีกเสียงหนึ่งแยงวา “ถึงจะเปน

พระอรหนัต กไ็มใชจอมปลวก ไมใชทอนไม ยงัมเีนือ้หนงัมงัสาและความรูสกึเหมอืน

คนทัว่ไป” ฝายแรกเถยีงกลบัวา“แมมเีนือ้หนงัมงัสาเหมือนคนท่ัวไปแตพระอรหนัต

ไมมีความกําหนัดยินดี” (เสฐียรพงษ วรรณปก, 2556, หนา 204) พระพุทธเจาทรง

รับทราบและยุติการถกเถียงนี้ดวยพระวินิจฉัยวา “ผูใดไมติดในกามทั้งหลาย

เหมือนน้ําไมตดิอยูบนใบบวั เหมอืนเมลด็พนัธุผกักาดไมตดิอยูบนปลายเหลก็แหลม 

เราเรียกผูน้ันวา พราหมณ” (พระไตรปฎก เลม 25 ขอ 401 หนา 160) พระวนิจิฉยันี้

แสดงความเขาใจทีพ่ทุธศาสนามตีอขอจํากดัจากกายเชงิบรบิททางสงัคมวฒันธรรม



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 79

ของสตรีโดยการปกปองภิกษุณีผูถูกขมขืนในฐานะผูถูกกระทํา ไมใชผูกระทําผิด12

ประการที่สอง พุทธศาสนาบัญญัติพระวินัยข้ึนเพื่อปองกันไมใหเกิด

สถานการณทีซ่ํา้รอยเดมิ กรณพีระอบุลวรรณาทาํใหเกดิการจดัการกบัภยัคกุคามนี้

โดยออกพระบัญญัติคือ การหามภิกษุณีอยูปาซึ่งไมไดมีเพียงกรณีพระอุบลวรรณา

เทาน้ัน โดยปรากฏเหตกุารณทีภ่กิษุณรีปูอ่ืนๆ อยูปาแลวถกูพวกนกัเลงทาํมดิมีริาย 

หลังจากภิกษุกราบทูลรายงานใหทรงทราบ จึงตรัสวา “ภิกษุท้ังหลาย ภิกษุณี

ไมพงึอยูในปา รูปใดอยู ตองอาบัตทิุกกฎ” (พระไตรปฎก เลม 7 ขอ 431 หนา 360) 

เมือ่การพาํนกัในปาสุมเสีย่ตอการเกดิภยัคกุคามทางเพศพระพทุธองคจงึสัง่ใหเชญิ

พระเจาปเสนทิโกศลเขาเฝาและตรัสขอใหสรางที่อาศัยของภิกษุณีสงฆบริเวณใกล

กันกับเมือง แตนั้นมาภิกษุณีจึงมีอาวาสอยูในเมือง สมเด็จพระมหาสมณเจา 

กรมพระยาวชิรญาณวโรรสทรงอธิบายที่อาศัยของภิกษุณีสงฆวา 

 พวกภิกษุณีจะตั้งอยูตามลําพังพวกของตนหาไดไม เชน

เดียวกับสามเณรตองอาศัยภิกษุสงฆ ในกิจดังตอไปนี้ : 

 1. ตองอุปสมบทซํ้าในภิกษุสงฆดังกลาวแลว

 2. ตองอยูจําพรรษาในอาวาสมีภิกษุ. เพราะเหตุอยางไร 

ไมทราบอธิบาย หรือจะหมายความปองกันเพราะในถ่ินท่ีมีแต

หญิง เวนจากอารกัขาภายนอกยอมเปลีย่วเปลา หญงิผูอยูในถิน่

นัน้ เชน อยูในทางมาแหงภยัตางๆ ถามชีายอยูดวยยอมไดความ

อุนใจ คนผูคดิรายยอมชะงักเพือ่จะทาํ เพราะภกิษณุไีมมอีาวาส

ตางกระมัง ท่ีอยู ของภิกษุณีจึงไมเรียกวา อาวาส เรียกวา

12 อนึ่ง มีขอสังเกตวากรณีภิกษุณีอุบลวรรณาถูกขมขืนตัวบทพระไตรปฎกแสดงนัยของ

 การปกปองที่พระพุทธองคมีตอภิกษุณีผูนี้จากคําครหาตางๆ ขณะที่กรณีภิกษุณี

 ผูถูกขมขืนที่ปรากฏในตัวบทคัมภีรพระวินัยแสดงถึงการตําหนิภิกษุณีท่ีนําตนเอง

 เขาสูสถานการณสุมเสี่ยงดังกลาวโดยถูกตําหนิจากชุมชนภิกษุณีสงฆ จากนั้นภิกษุณี

 สงฆนําเรื่องแจงแกภิกษุสงฆ ภิกษุสงฆแจงเรื่องดังกลาวตอพระพุทธองคแลวจึงมี

 พระบัญญัติสิกขาบทและทั้งอนุบัญญัติเพิ่มเติมเพื่อใหรัดกุม
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“ภกิขฺนุุปสฺสโย”ตดัตอนแปลวา อปุสสยะของภิกษณุ ีแปลความ

วา สวนที่อยูของภิกษุณี. อุปสสยะของภิกษุณีนั้น คงอยูเอกเทศ

หน่ึง ตางหาก ไมปะปนกับของภกิษ ุเหมอืนวดัท่ีจดัตัง้สาํนกัชีข้ึน

ดวยในบัดนี้. (สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณ

วโรรส, 2498, หนา 248 - 249)

ดงัทีก่ลาวแลววาตัวบทคัมภรีพระไตรปฎกโดยเฉพาะตวับทพระวินยัแสดง

ถึงกรณีมีภิกษุณีถูกขมขืนอยูบอยครั้งทั้งจากคนแปลกหนาและท้ังจากคนใกลชิด

ทั้งในที่ลับตาทั้งในที่สาธารณะ สิกขาบทตางๆ บัญญัติขึ้นหลังจากมีกรณีภิกษุณี

ถูกขมขืนหรือสุมเสี่ยงตอการถูกขมขืนรวมทั้งมีอนุบัญญัติเพิ่มเติมใหสิกขาบทนั้นมี

ความรดักมุยิง่ขึน้ ในการปองกนัการถกูลวงละเมดิทางเพศตนบญัญตัขิองสิกขาบท

เกิดจากภิกษุณีเดินทางสัญจร คางแรมเพียงลําพัง สุมเสี่ยงตอการถูกขมขืน จึง

กําหนดใหปรับอาบัติหนักคือ สังฆาทิเสส เปนการกําหนดโทษอยางรุนแรงโดยให

ปรับอาบัติหนักรองจากอาบัติปาราชิกเพื่อการปองปรามใหไดผลสัมฤทธิ์ ดวย

พุทธศาสนานาจะตระหนักรูวาถึงขอเท็จจริงเชิงสังคมที่กดทับผูหญิงโดยแลเห็น

กายสตรีเปนวตัถแุหงการสนองอารมณทางเพศ พทุธศาสนาจงึบัญญตัพิระวนิยัเพือ่

ปองปรามภิกษุณีไมใหนําตนเองเขาสูสถานการณของภัยคุกคามทางเพศดังกลาว 

มูลเหตุแหงพระบัญญัตินี้ตัวบทพระวินัยระบุวา ภิกษุณีรูปหนึ่งทะเลาะกันกับ

ภิกษุณีอื่นๆ เธอจึงหนีออกไปอยูบานญาติในหมูบาน เมื่อภิกษุณีทั้งหลายตามมา

พบ จึงไดถามขึ้นวา “แมเจา ทําไมเธอมาคนเดียว ไมถูกใครทํามิดีมิรายหรือ” 

(พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 687 หนา 35) แลวตําหนิการกระทําของภิกษุณีท่ีพา

ตนเองไปสูสถานการณสุมเสี่ยงนั้นและเรื่องนี้ถูกแจงใหคณะสงฆรับทราบ ภิกษุ

สงฆนําเรื่องกราบทูลพระพุทธเจาใหทรงทราบ หลังจากทรงตําหนิแลวไดรับสั่งให

ภกิษณุทีัง้หลายยกสกิขาบทโดยกาํหนดใหภกิษุณรีปูใดไปสูละแวกหมูบานรปูเดยีว 

ปรับอาบัติหนักคืออาบัติสังฆาทิเสส (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 687 หนา 35 - 36) 

ตอมามีภิกษุณี 2 รูปตองการขามแมนํ้าจึงไปหาคนแจวเรือ ชายนั้นออกอุบายวา 

ตนไมสามารถพาภิกษุณีทั้งสองรูปขามแมนํ้าในครั้งเดียวกันไดโดยอาสาพาภิกษุณี
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ขามแมนํ้าทีละรูป นายเรือจางขมขืนภิกษุณีรูปที่ตนพาขามฝากไป สวนนายเรืออีก

คนขมขืนภิกษุณีรูปที่ยังไมไดขามฟาก จากเหตุการณนี้จึงมีอนุบัญญัติเพิ่มเติมใน

สิกขาบทดังกลาวโดยบัญญัติเพิ่มหามการขามฝงแมนํ้ารูปเดียว ใหปรับอาบัติ

สังฆาทิเสสดวยเชนกัน (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 688 หนา 36 - 37) 

 เมือ่มกีรณภิีกษณีุกลุมหนึง่เดินทางไกลเพือ่ไปยงักรงุสาวตัถ ีในกลุมภกิษณุี

นั้นมีภิกษุณีรูปงามอยูซึ่งมีชายหลงรักเธอ ภิกษุณีผูนี้รูดีวาชายนั้นตองเขามาหาตน

ยามวิกาลอยางแนนอนและเธอตองเสียหายแน จึงออกไปนอน

 อีกตระกูลหนึ่งโดยไมไดแจงแกเพื่อนภิกษุณี ภิกษุณีรูปอื่นคิดวาเธอออก

ไปกับชาย เมื่อทราบเร่ืองราวจึงตําหนิวาเหตุใดจึงออกไปพักแรมในเวลากลางคืน

แตเพียงผูเดียวเปนเหตุใหบัญญัติอนุบัญญัติเพิ่มเติม หามภิกษุณีออกไปพักแรมใน

ราตรีแตรูปเดียวเพื่อใหสิกขาบทนี้เกิดความรัดกุมยิ่งขึ้น (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 

689 หนา 37 - 38) 

 ตอมาในการเดินทางไกลครั้งหนึ่งไปยังกรุงสาวัตถีมีภิกษุณีรูปหนึ่งปวด

อุจจาระ จึงปลีกตัวออกไป ตัวบทระบุวา “คนทั้งหลายเห็นเธอจึงขมขืน” (พระ

ไตรปฎก เลม 3 ขอ 690 หนา 38) จึงมีอนุบัญญัติใหปรับอาบัติ สังฆาทิเสสแก

ภิกษุณีปลีกตัวจากคณะอยูรูปเดียวเพิ่มเติม (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 691 หนา 39) 

ดังนั้น เจตนารมณของสิกขาบทขอนี้ (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 687 - 691 

หนา 35 - 39) เปนการปองปราม ไมใหภิกษุณีเดินทางสัญจร ขามแมนํ้า คางแรม 

และปลีกตัวออกจากคณะเพียงลําพัง โดยกําหนดโทษไวอยางหนักเพ่ือปองปราม

ไมใหเกิดการกระทําที่จะนําตนเองสูสถานการณที่สุมเสี่ยงในบริบททางสังคมที่

การถูกลวงละเมิดทางเพศสามารถเกิดขึ้นไดทุกขณะ ประกอบกับภิกษุณีไมไดอยู

ในการคุมครองของบิดา สามี หรือบุตรอีกตอไป หากแตอยูในการดูแลของชุมชน

สงฆและภิกษุณีสงฆ ดังนั้น การบัญญัติสิกขาบทที่รัดกุมโดยกําหนดการปรับอาบัติ

ที่รุนแรงก็เพื่อใหการปองปรามเปนไปอยางไดผล 
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 นอกจากนี้ มีการบัญญัติสิกขาบทหามไมใหภิกษุณีอยูกันสองตอสองกับ

ชาย เหตกุารณนีเ้กดิจากภกิษุณีใหชายบงฝในรมผาโดยอยูกนัสองตอสองกบัชายและ

ไมแจงแกคณะสงฆ ชายนัน้พยายามขมขนืเธอ เธอจงึสงเสยีงรองขึน้ เมือ่ภกิษณุสีงฆ

ทราบเรื่องจึงไดบอกแกภิกษุทั้งหลายและภิกษุจึงกราบทูลพระพุทธเจา ทรงเรียก

ประชุมสงฆแลวออกพระบัญญัติ “ก็ภิกษุณีใดไมบอกสงฆหรือคณะ ใชใหบง

ใหผา ใหชะลาง ใหทา ใหพัน หรือใหแกะฝ หรือบาดแผลที่เกิดในรมผาอยูกันสอง

ตอสองกับชาย ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1063 หนา 288) 

กรณีน้ีมีการกําหนดโทษท่ีรุนแรงนอยกวาคือใหปรับอาบัติปาจิตตียอาจเพราะ

เปนกรณีการรักษาที่อาจจะไมไดเกิดขึ้นบอยครั้งเหมือนกับการเดินทางสัญจรของ

ภิกษุณีที่ควบคุมไดยากกวา จึงตองกําหนดโทษใหหนักและเบ็ดเสร็จเด็ดขาดเพื่อ

การปองปรามใหไดผลเพราะภัยจากการถูกคุกคามทางเพศสามารถเกิดข้ึนไดใน

ทกุขณะทีส่ตรีอยูเพยีงลาํพงั ตัวบทในคมัภรีพระไตรปฎกแสดงนยัถึงความพยายาม

ของชุมชนสงฆที่จะปองกันภัยดังกลาวนี้โดยบัญญัติสิกขาบทไวในสองลักษณะ

กลาวคือสิกขาบทที่มีเจตนารมณมุ งปองปรามการพักแรมและสัญจรแตเพียง

ลําพังของภิกษุณีดวยวาการถูกลวงละเมิดทางเพศสามารถเกิดขึ้นไดในทุกขณะ 

“จึงหามการไปสูละแวกหมูบานรูปเดียว หามขามฝงแมนํ้ารูปเดียว หามพักแรม 

หรือสัญจรปลีกตัวจากหมูคณะเพียงลําพัง ใหปรับอาบัติหนักคือสังฆาทิเสส” และ

เจตนารมณของสิกขาบทที่ปองปรามภิกษุณีไมใหอยูกับชายสองตอสองแมในการ

รักษา ใหปรับอาบัติเบาคืออาบัติปาจิตตีย 

6.2 สิกขาบทในฐานะการเกื้อหนุนตอการปฏิบัติธรรมในฐานะภิกษุณี

จากการวเิคราะหวนัิยภกิษณีุสงฆบทความน้ีมขีอสงัเกตวา สกิขาบทจาํนวน

หน่ึงแมบญัญัตขิึน้ในฐานะการจดัการกบัอปุสรรคทีม่ตีอกายในบริบทเชงิสงัคมและ

วัฒนธรรมเพื่อเอื้อเฟอใหสตรีเขาสูชีวิตทางศาสนาไดอยางราบรื่น ทวาการบวชให

สตรียอมตองไมสรางความขัดแยงกับครอบครัวของสตรีนั้นเชนกัน การบรรพชา

อุปสมบทเปนภิกษุณีจึงสามารถกระทําไดตอเมื่อไดรับความยินยอมจากครอบครัว 
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ดังที่มีพระบัญญัติสิกขาบทในการหามภิกษุณีใดบวชใหสิกขมานาผูยังไมไดรับ

อนุญาตจากบิดามารดาหรือสามีเปนขอยืนยัน ตนเหตุแหงการบัญญัติสิกขาบท

เนื่องจากภิกษุณีถุลลนันทาบวชใหสิกขมานาผูบิดามารดาหรือสามียังไมไดอนุญาต 

ทําใหถูกตําหนิจากครอบครัว จึงมีพระบัญญัติดังนี้ “ก็ภิกษุณีใดบวชใหสิกขมานา

ที่มารดาบิดาหรือสามียังไมไดอนุญาต ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 

ขอ 1163 หนา 350) สตรีฮินดูในสมัยพุทธกาลนั้นอยูในบริบทเชิงสังคมวัฒนธรรม

แบบปตาธปิไตยอยางเขมขน การกาวออกจากชวิีตในครัวเรอืนเพือ่แสวงหาชวีติทาง

ศาสนาของสตรียอมตองไดรับอนุญาตจากมารดาบิดาและสามีซึ่งไมใชวาสามารถ

เกิดขึ้นไดอยางงายดาย ดังปรากฏตัวบท สุเมธาเถรีคาถา ซ่ึงเปนคาถาขนาดยาว

ที่สุดใน เถรีคาถา ถือเปนตัวอยางหนึ่งของการแสดงใหเห็นวาหากสตรีประสงค

เขาสูชีวิตทางศาสนาตองใชความพยายามอยางเต็มกําลังในการโนมนาวใหบุคคล

รอบกายใหเห็นดวยกับเธอ ตัวบทนี้แสดงใหเห็นวากวาที่เจาหญิงสุเมธาจะไดรับ

อนญุาตใหบวชเปนภิกษุณเีธอตองมใีจเด็ดเด่ียว ใหเหตผุลอยางหนกัแนนและรัดกมุ

เพื่อโนมนาวใหพระบิดาพระมารดาตลอดจนพระเจาอนิกรัตคูหม้ันอนุญาตใหเธอ

บรรพชาอุปสมบท (พระไตรปฎก เลม 26 ขอ 450 - 524 หนา 629 - 640) และ

แมวาสตรีไดรับอนุญาตจากครอบครัวใหบวชไดแลวก็ตาม การดําเนินชีวิตทาง

ศาสนาของสตรีอาจจะพบกับอุปสรรคจากครอบครัวของเธอนั้นเอง 

 ตัวบทหนึ่งใน ภิกขุนีวิภังค แสดงถึงความเปนไปไดที่สตรีผูบวชใหม

อาจจะถูกสามีตามจับตัวกลับไปโดยปรากฏในตัวบทพระวินัยระบุใหปรับอาบัติแก

ภกิษุณผูีเปนพระอุปชฌายทีไ่มพาสหชีวินหีรอืลกูศิษยท่ีตนบวชใหหลกีไป โดยใหถือ

เปนหนาที่ของปวัตตินีหรือพระอุปชฌายพึงกระทํา มูลเหตุในการบัญญัติสิกขาบท

ก็เนื่องดวยภิกษุณีถุลลนันทาไมพาสหชีวินี อีกทั้งไมใหภิกษุณีรูปอื่นพาลูกศิษยของ

ตนหลีกไป ทําใหสามีตามมาจับตัวสหชีวินีผูน้ันกลับไป ตัวบทพระวินัยระบุถึง

การตําหนิที่เกิดขึ้นในชุมชนภิกษุณีสงฆวา 

 ถาภิกษุณีนั้นพึงหลีกไป สามีก็จับเธอไมได” ครั้นแลว

ภิกษุณีเหลานั้นไดนําเรื่องนี้ไปบอกภิกษุทั้งหลายใหทราบ พวก
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ภกิษไุดนําเรือ่งนีไ้ปกราบทลูพระผูมพีระภาคใหทรงทราบ... แลว

จึงรับสั่งใหภิกษุณีทั้งหลายยกสิกขาบทนี้ขึ้นแสดงดังนี้ ... 

  ...ก็ภิกษุณีใดบวชใหสหชีวินีแลวไมพาหลีกไป ไมให

พาหลีกไปโดยท่ีสุดแมสิ้นระยะทาง 5-6 โยชน ตองอาบัติ

ปาจิตตีย (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1115 - 1116 หนา 320) 

สิกขาบทดังกลาวกําหนดใหภิกษุณีผูเปนอาจารยพึงพาสหชีวินิผูศิษย

หลีกไกลจากครอบครัว หรือมอบหมายใหภิกษุณีรูปอื่นๆ พาหลีกไปเพื่อใหการ

ปฏบิตัธิรรมของผูบวชใหมดาํเนนิไปไดอยางราบรืน่ในสองประการดวยกนั ประการ

แรก ตามที่ตัวบทพระวินัยระบุวาหากภิกษุณีรูปใดไมพา หรือไมนําพาใหผูบวชใหม

หลีกไปเพื่อใหหางจากครอบครัวใหปรับอาบัติปาจิตตียก็เพื่อปองกันไมใหสามี

พาตัวภิกษุณีผูบวชใหมกลับไปนั้น หากวิเคราะหในประเด็นเรื่องการหยารางของ

ภิกษุและภิกษุณีตามแนวคิดของ Shayne Clarke ที่ใหขอสังเกตจากการวิเคราะห

พระวินัยชุดอื่นๆ แลวสรุปวา 

 บญัญตัพิระวนิยัไมปรากฏขอเรยีกรองใหสตรผีูสมรสแลว

ผูปรารถนาในชีวิตทางศาสนาใหหยาราง แทนท่ีจะเปนเชนนั้น 

สตรีผูน้ันตองขออนุญาตหรือไดรับการยินยอมจากสามีและ

บุพการี หากผูประสงคอุปสมบทเปนผูชายถูกเรียกรองเพียง

ใหมีการอนุญาตเฉพาะของบุพการีโดยไมพิจารณาสถานภาพ

สมรส ประการน้ีแลว ผูประพนัธหรอืผูประมวลพระวินยัดูเหมอืน

ไมไดเผยใหเราเห็นเลยวาภิกษุสงฆนั้นไมเคยแตงงาน ทวาเผย

ใหเห็นขอเท็จจริงที่วา ภิกษุสงฆเหลานี้ไมเคยหยาราง (Clarke, 

2014, p.96)

เมื่อนําขอเสนอของ Shayne Clarke ที่ระบุวาไมปรากฏการหยาราง

ในคณะสงฆประกอบการวิเคราะหทําใหเราเขาใจไดวา เมื่อไมปรากฏการหยาราง

ของภิกษุณีกับสามี สามีจึงยังถือสิทธิในตัวของเธอ จึงมีพระบัญญัติใหภิกษุณีพึงพา
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สหชีวินีหลีกไป หรือมอบหนาท่ีแกภิกษุณีอื่นใหพาหลีกไปโดยถือเปนภารกิจ

สําคญัประการหน่ึงทีป่วตัตนิพีงึปฏบิตั ิและนาจะถอืเปนธรรมเนยีมปฏบิตัใินชมุชน

ภิกษุณีสงฆ เพราะเมื่อภิกษุณีถุลลนันทาไมพาทั้งไมนําพาใหภิกษุณีอื่นพาสหชีวินี

ของตนหลกีไปทําใหผูบวชใหมตองยตุชิวีติทางศาสนาจงึสามารถเปนเหตใุหภกิษณุี

อืน่ๆ ตาํหนิพระถลุลนนัทา รวมทัง้มพีระบญัญตัเิพือ่ปองปรามไมใหปวตัตนิรีปูอืน่ๆ 

ไดกระทําการดังกลาวเชนที่ภิกษุณีถุลลนันทาเคยกระทํา13

 ประการตอมา การพาภิกษุณีผูบวชใหมหลีกหางจากครอบครัวนาจะ

สงผลดตีอการเริม่ตนชวีติทางศาสนาดวยสภาพแวดลอมใหมในระยะทีห่างไกลจาก

ครอบครัวและความคุนเคยแตเดิมนาจะเอื้อใหภิกษุณีทุมเทในการปฏิบัติธรรม ไม

พะวงกับเรื่องของครอบครัวและญาติมิตรที่เดินทางมาพบปะ ดังเชนธัมมทินนา

ภกิษณุเีมือ่บวชแลวไดขอติดตามภกิษณุสีงฆจาริกไปดวยประสงคความวเิวกตอเมือ่

บรรลุธรรมแลวจึงกลับสูกรุงราชคฤหดังเดิมอรรถกถาขุททกนิกาย คาถาธรรมบท, 

พระสูตรและอรรถกถา แปล เลม 43 หนา 562-564) 

 อาจกลาวไดวา สิกขาบทที่บัญญัติให “ภิกษุณีรูปใดบวชใหสิกขมานา

ผูมารดาบิดา หรือสามียังไมไดอนุญาตนั้น ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก

เลม 3 ขอ 1163 หนา 350) ซึ่งตัวบทพระวินัยระบุถึงการบวชใหสิกขมานาผูบิดา

มารดาหรอืสามยีงัไมไดอนญุาตเปนเหตใุหคณะสงฆถกูตาํหนจิากฆราวาส แสดงนยั

13 การนาํพาผูบวชใหมใหไกลจากครอบครวัอาจจะไมปรากฏเพยีงกรณขีองภกิษณุเีทานัน้ 

 สามเณรอาจจะมคีวามสุมเสีย่งตอสถานการณนีเ้ชนกนัดวยวามกีรณขีองนองชายของ

 พระสารีบุตรผูบวชตัง้แตเปนสามเณร เมือ่สามเณรเรวตะเรยีนกรรมฐานจากพระเถระ

 แลวทานหลีกไปปฏิบัติธรรมท่ีปาสะแกดวยเกรงวา ทางครอบครัวจะนําตัวทาน

 กลับไป ฝายสามเณรคิดวา "ถาเราจักอยูในที่นี้ไซร พวกญาติจักใหคนติดตามเรียกเรา 

 (กลบั)” จงึเรยีนกมัมฏัฐานจนถึงพระอรหตัแตสาํนกัของภกิษเุหลานัน้ ถอืบาตรแลจีวร 

 เทีย่วจารกิไปถงึปาไมสะแก ในทีป่ระมาณ 30 โยชนแตทีน่ัน้ ในระหวาง 3 เดอืนภายใน

 พรรษานั่นแล บรรลุพระอรหัตพรอมดวยปฏิสัมภิทาทั้งหลาย. (โปรดดูใน อรรถกถา

 ขุททกนิกาย คาถาธรรมบท, พระสูตรและอรรถกถา แปล เลมที่ 41 หนา 398-411)
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ของการบัญญัติสิกขาบทเพื่อปองปรามไมใหเกิดความขัดแยง หรือเหตุท่ีจะทําให

ฆราวาสไมพอใจคณะสงฆดวยอาจจะถูกเชื่อมโยงวามีสวนรูเห็นในการพรากสตรี

จากครัวเรือน ชุมชนสงฆจึงจําเปนตองกําหนดจุดยืนที่ชัดเจนของตนตอการบวช

สตรีโดยบัญญัติสิกขาบทไมพึงบวชใหสตรีผูยังไมไดรับอนุญาตจากครัวเรือน ขณะ

ที่การบวชภิกษุแมมีพระบัญญัติกําหนดไววา “ภิกษุทั้งหลาย บุตรที่มารดาบิดาไม

อนุญาตไมพึงใหบรรพชา รูปใดใหบรรพชา ตองอาบัติทุกกฎ” (พระไตรปฎก เลม 4 

ขอ 105 หนา 167) แตมขีอสงัเกตวามกีารปรบัอาบตัเิบากวาของการปรบัอาบตัขิอง

ภกิษณีุสงฆ ทัง้มมีลูเหตุของการบญัญตัสิกิขาบททีแ่ตกตางกัน เนือ่งดวยเปนคํารอง

ขอของพระเจาสุทโธทนศากยะพระราชบิดาของพระพุทธองคผูไมประสงคใหบิดา

มารดาผูอื่นตองทนทุกขหนักเสมือนพระองคผูที่พระราชบุตรคือพระพุทธองค 

พระนันทะออกผนวชและราชนัดดาคือพระราหุลบรรพชา สิกขาบทนี้ดูเหมือนมี

ความลกัลัน่กบัสกิขาบทกาํหนดให “ภกิษุณใีดบวชใหสหชวีนิแีลวไมพาหลกีไป และ

ไมใหผูอื่นพาหลีกไปโดยที่สุดแมสิ้นระยะทาง 5-6 โยชน ตองอาบัติปาจิตตีย”

(พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1115 หนา 320) ที่แสดงถึงจุดยืนของพุทธศาสนาตอ

การสนับสนุนการปฏบิตัธิรรมของสตรใีนชมุชนภกิษณุสีงฆ สกิขาบททัง้สองนีแ้สดง

นยัตอสภาวะกลืนไมเขาคายไมออกทีช่มุชนสงฆตองเผชญิระหวางการเก้ือหนนุจาก

ฆราวาสกับการยืนยันความสาํคัญของวถิแีหงการสละละเรอืนเพือ่การกาวเขาสูชีวติ

ทางศาสนาของสตรี บทความนี้มีความเห็นวาสิกขาบทท้ังสองประการไดแสดงถึง

ความพยายามในการจัดการกับความขัดแยงดังกลาว โดยท่ีพุทธศาสนามุงรักษา

ความสัมพันธกับฆราวาสดวยการบัญญัติสิกขาบทกําหนดโทษภิกษุณีผูบวชใหสตรี

ที่ไมไดรับอนุญาตจากครัวเรือน ขณะที่พุทธศาสนาไดบัญญัติสิกขาบทเพื่อเก้ือกูล

การปฏิบัติธรรมใหแกสมาชิกในชุมชนสงฆดวยการกําหนดใหปวัตินีพาสตรีผูบวช

ใหมใหไกลจากครัวเรือนเดิมเพื่อปองกันไมใหสามีพาสตรีนั้นกลับสูครัวเรือน ในแง

นีว้นัิยภกิษณุสีงฆจงึสะทอนถงึความพยายามของชมุชนสงฆในการแสวงหาจดุยนืที่

สมดลุระหวางการรกัษาสมัพนัธภาพกบัฆราวาสผูครองเรอืนกบัการสงเสรมิครรลอง

ของบรรพชิตผูสละเรือนที่ดํารงอยูดวยการอุปถัมภจากฆราวาส 
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 อนึ่ง นอกจากสิกขาบทที่เกี่ยวเนื่องดวยการบวชและหนาที่ของปวัตตินีที่

มีตอศิษยหรือผูที่ตนบวชใหแลวยังมีสิกขาบทที่เกี่ยวเนื่องดวยการเตรียมความ

พรอมของผูประสงคจะบวชเปนภิกษุณีดวยการศึกษาธรรม 6 ขอตลอด 2 ป 

ในฐานะสามเณรีและสกิขาบทเกีย่วเนือ่งดวยความพรอมทางรางกายของผูประสงค

จะบวช เน่ืองจากภิกษุณีสงฆบวชใหหญิงที่มีครอบครัวแตมีอายุตํ่ากวา 12 ป 

เมื่อเปนภิกษุณีแลวปรากฏวา “ภิกษุณีเหลานั้นไมอดทน ไมอดกลั้นตอความเย็น 

ความรอน ความหิว ความกระหาย สัมผัสจากเหลือบ ยุง ลม แดด สัตวเลื้อยคลาน

คาํกลาวราย คาํทีฟ่งแลวไมดี ความรูสกึทางกายทีเ่กดิขึน้เปนทกุขแสนสาหสั รนุแรง 

เผ็ด รอน ที่ไมนายินดี ไมนาพอใจแทบจะคราชีวิต” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1090 

หนา 305) จึงมีพระบัญญัติ “ก็ภิกษุณีใดบวชใหหญิงที่มีครอบครัวมีอายุตํ่ากวา

12 ป ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1091 หนา 306) เกณฑ

กําหนดอายุของสตรีผูประสงคบวชเปนภิกษุณีที่นอกจากการผานขั้นตอนตาม

กระบวนการตางๆ แลว สตรีผูนั้นตองมีอายุครบ 20 ป แตก็มีขอยกเวนสําหรับสตรี

ท่ีมคีรอบครัวแลวหรอืผานการแตงงานมาแลว แมเธอผูนัน้มอีายเุพยีง 12 ป หากได

ผานการศึกษาสิกขาในธรรม 6 ขอตลอด 2 ป และสงฆใหการสมมติคือรับรองแลว 

กส็ามารถบวชเปนภกิษณีุได (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1090 หนา 305 เชงิอรรถที ่1) 

ทั้งน้ี บทความนี้มีขอสังเกตตอสิกขาบทที่เกี่ยวเนื่องดวยพํานักของ

ภิกษุณีที่มีความพยายามในการจัดสรรใหเพียงพอตอจํานวนผู บวช ไดแก 

การหามภิกษุณี บวชใหสิกขมานาทุกๆ ป15 รวมทั้งหามภิกษุณีบวชใหสิกขมานา 

15 บรรดาภิกษุณีบวชใหสิกขมานา (คือสามเณรีผูสมาทานสิกขาบท 6 ประการ ตลอด 

 2 ปเต็ม) ทุกๆ ป ที่อยูจึงไมเพียงพอ คนทั้งหลายจึงตําหนิวา “ไฉนพวกภิกษุณีบวชให

 สิกขมานาทุกๆ ปเลา” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1170 หนา 354) “จึงมีพระบัญญัติ 

 ก็ภิกษุณีใดบวชใหสิกขมานาทุกๆ ป ตองอาบัติปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 

 1171 หนา 354)
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2 รูปใน 1 ป16 ดวยเจตนารมณของสิกขาบทนี้ก็เพ่ืออํานวยความสะดวกในท่ีพัก

พํานักอาศัยใหผูประสงคบวชซ่ึงไมใชการบัญญัติขึ้นเพื่อมุงจํากัดจํานวนภิกษุณี

แตประการใด

6.3 สิกขาบทในฐานะการจัดวางความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุ

 ในพระวินัยของภิกษุณีและภิกษุมีมีสิกขาบทจํานวนหนึ่งบัญญัติขึ้นเพื่อ

จัดวางความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุโดยสามารถจัดแบงเปน 2 มิติ ในมิติ

แรก เปนสิกขาบทเนื่องดวยการจัดการความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุ อาทิ 

หามภิกษุณีปรนนิบัติภิกษุ ผูกําลังฉันอยูดวยนํ้าดื่มหรือดวยการพัดวี ในมิติที่สอง 

คือสิกขาบทที่วาดวยการปกครองโดยกําหนดใหภิกษุณีสงฆอยูภายใตการปกครอง

ของภิกษุสงฆ อาทิ หามประพฤติตามภิกษุหรือหามเขาพวกภิกษุผูถูกคณะสงฆ

ลงอุกขปนียกรรม, เมื่อจําพรรษาแลว พึงปวารณาในสงฆ 2 ฝายคือปวารณาทั้งตอ

ภกิษณุสีงฆและทัง้ตอภิกษสุงฆ, ภกิษณุพีงึไปรบัโอวาทจากภิกษสุงฆ พงึถามอุโบสถ

และการเขาไปขอโอวาทจากภิกษุสงฆทุกกึ่งเดือน บทความนี้จะวิเคราะหเฉพาะ

สิกขาบทที่มีเจตนารมณมุงจัดการความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุโดยเฉพาะ

ของอดีตคูสมรสที่กาวเขาสูชีวิตทางศาสนารวมกันในอารามแหงคณะสงฆดวย

การวิเคราะหสิกขาบทที่แสดงนัยในการจัดการกับอุปสรรคตอกายในบริบททาง

สังคมและวัฒนธรรมของสตรีในชุมชนสงฆ

16 อรรถกถาพระวินัยปฎกระบุวา ภิกษุณีไดบวชสิกขมานาโดยเวนระยะ 1 ปเพื่อไมให

 ลวงละเมิดสิกขาบทกุมารีภูตวรรค แตไดบวชใหสิกขมานาปละ 2 รูปซึ่งเกิดปญหา

 เดิมขึ้นอีก (ดูเชิงอรรถที่ 1 พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1171 หนา 356) กลาวคือ ทําให

 ที่อยูไมเพียงพอเหมือนดังท่ีเปนมา คนจึงตําหนิ ประณาม โพนทะนาวา ไฉนพวก

 ภิกษุณีบวชใหสิกขมานาปละ 2 รูป พระพุทธเจาจึงประชุมสงฆบัญญัติบัญญัติ

 สิกขาบทวา “ก็ภิกษุณีใดบวชใหสิกขมานา 2 รูปใน 1 ป ตองอาบัติปาจิตตีย”

 (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 1174 - 1175 หนา 356 - 357)
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 ตัวบทพระวินัยภิกษุณีระบุถึงสิกขาบทที่บัญญัติข้ึนเพื่อจัดการความ

สัมพนัธระหวางอดตีคูสมรสในคณะสงฆ ไดแก หามภกิษณุปีรนนบิตัภิกิษผุูกาํลงัฉนั

อยูดวยนํ้า หรือการพัดวีโดยใหปรับอาบัติปาจิตตียแกผูละเมิด เหตุที่มีการบัญญัติ

สิกขาบทนี้ก็เนื่องดวยภิกษุณีอดีตภรรยาปรนนิบัติภิกษุอดีตสามีผูกําลังฉันอาหาร

อยูในสาํนักภกิษณุสีงฆตามความเคยชนิแตเดิม ภกิษุณอีดตีภรรยาไดปรนนบิตัภิกิษุ

อดีตสามีดวยการยกนํ้าและพัดให ทั้งชวนคุยเรื่องครอบครัว ทวากลับถูกภิกษุอดีต

สามีนั้นตําหนิวาไมสมควรกระทํา ภิกษุณีผูนี้จึงกระทําสิ่งที่ตัวบทพระวินัยบันทึก

รายละเอียดไววา 

 มหาอมาตยชื่ออาโรหันตะบวชในสํานักภิกษุ อดีตภรรยา

ของทานบวชในสํานักภิกษุณี ตอมา ภิกษุนั้นรวมฉันภัตตาหาร

ในสํานักของภิกษุณีนั้น ขณะที่ทานกําลังฉัน ภิกษุณีนั้นเขาไป

ยืนปรนนิบัติอยูใกลๆ ดวยนํ้าฉันและการพัดวี พูดเกี่ยวกับเรื่อง

ครอบครัว พูดมากเกินไป ลําดับนั้น ภิกษุนั้นจึงตอวาภิกษุณีนั้น

วา “นองหญิงอยาไดทําอยางนี้ เรื่องนี้ไมสมควร”

 ภิกษุณีนั้นกลาววา “เมื่อกอนทานทําอยางนี้ๆ กับดิฉัน 

บัดนี้ เพียงเทานี้ ก็ทนไมได” จึงครอบขันนํ้าลงบนศีรษะแลวใช

พดัต ีบรรดาภกิษณุผีูมกันอย ฯลฯ พากนัตาํหน ิประณาม โพทะ

นาวา ไฉนภิกษุณีจึงตีภิกษุเลา...

 ...ลําดับนั้น พระผูมีพระภาครับสั่งใหประชุมสงฆเพราะ

เรื่องนี้เปนเหตุ... แลวจึงรับสั่งใหภิกษุณีทั้งหลายยกสิกขาบทนี้

ขึ้นแสดงดังนี้

 กภ็กิษณีุใดปรนนบิติัภกิษผุูกําลงัฉนัอยูดวยนํา้ดืม่หรอืดวย

การพัดวี ตองอาบัติปาจิตตีย (พระไตรปฎก เลม 3 ขอ 815 – 

816 หนา 140 - 141) 
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 พระวินัยระบุวาบรรดาภิกษุณีสงฆตําหนิการกระทําภิกษุณีผูนี้ดวยเหตุ

ตีภิกษุ หากแตในการบัญญัติสิกขาบทคือการหามภิกษุณีปรนนิบัติภิกษุผูฉันดวย

นํ้าดื่มและการพัด เจตนารมณของสิกขาบทนี้จึงนาจะสามารถเขาใจไดวาบัญญัติ

ขึ้นเพื่อขจัดความเคยชินแตเดิมของภิกษุณีผูคุนเคยกับการดูแลปรนนิบัติอดีตสามี

และขจัดโอกาสที่จะเกิดสถานการณเชนนี้ขึ้นอีกของภิกษุณีและภิกษุอดีตคู นี้ 

ทั้งปองปรามไมใหเกิดการกระทําในลักษณะเดียวกันนี้ของอดีตคู สมรสอื่นๆ 

ในคณะสงฆ ตวับทพระวนิยัใหภาพไวอยางชดัเจนวาภกิษณุอีดตีภรรยาคงปรนนบิตัิ

ภิกษุอดีตสามีเชนเดิม รวมทั้งพูดคุยเรื่องครอบครัวและพูดมากเกินไป จนถูกภิกษุ

อดตีสามตีาํหนิ ตวับทแสดงนยัวาภกิษณุยีงัคงเขาใจวาภรรยามหีนาทีต่องปรนนบิตัิ

สามี จึงไมเขาใจอาการที่เปลี่ยนไปของภิกษุอดีตสามีผูเพิกเฉยตอการปรนนิบัติ 

อีกทั้งยังตําหนิ ดวยความเคืองใจหรือเพราะความนอยใจเธอจึงใชขันนํ้าครอบ

ศรีษะพระอดตีสามแีลวต ีตวับทพระวนิยัของมหศีาสกะ (Mahisasaka) กไ็ดบนัทกึ

เร่ืองเลาน้ี ทวาใหรายละเอียดไวแตกตางกันเล็กนอย โดยกลาวถึงคูสามีภรรยา

ทีก่าวสูชวิีตทางศาสนารวมกนั ภกิษอุดีตสามบีณิฑบาตแลวนาํกลบัมาฉนัโดยมอีดตี

ภรรยาปรนนิบตัอิยูใกลๆ  ดวยการพดั ถวายนํา้และไถถาม ภกิษนุัน้กมหนากมตาฉนั 

ไมมอง ไมพดูคยุกบัภกิษณุอีดตีภรรยา พลนันัน้เองภกิษอุดตีสามกีลบัสงยิม้แกสตรี

ผูเคยเปนชูรักสมัยเปนฆราวาส ดวยความริษยาภิกษุณีอดีตภรรยาจึงตีศีรษะภิกษุ

ดวยขวดนํ้าจนขวดนํ้าแตกเปนเสี่ยงๆ Shayne Clarke วิเคราะหประเด็นของเรื่อง

เลาน้ีวาแมระบถุงึการกระทาํทีภ่กิษุณไีมพงึปฏบิตัติอภกิษอุยางทีเ่คยปฏบิตัติอสามี 

หากแตเรือ่งเลาแฝงดวยอารมณขนันีโ้ดยความไมต้ังใจของผูประมวลพระวนิยัไดเผย

ใหภาพการไปมาหาสูกันของอดีตคูสมรสในชุมชนสงฆ ภิกษุสามารถเขาสูท่ีพํานัก

ของภิกษุณีรวมทั้งฉันอาหารรวมกันได กิจกรรมเหลานี้เต็มไปดวยความสุมเสี่ยง

ที่จะเปนภัย แตกลับไมไดถูกหามปรามจากผูประมวลพระวินัยซึ่งถูกคาดหวังใหมี

การตัดไฟแตตนลมตอสถานการณดังกลาว (Clarke, 2014, p. 97)

 ผูวิจัยมีความเห็นวาแมวาไมปรากฏการหามอดีตคูสมรสไปมาหาสูกันใน

คณะสงฆ ทวาสังเกตวาพุทธศาสนาไดบัญญัติสิกขาบทเพื่อจัดการและปองปราม
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ไมใหเกิดสถานการณที่อาจจะถูกตําหนิจากฆราวาส หรือนําสูความเขาใจผิดของ

ฆราวาส ตัวบทพระวินัยหลายตัวบทแสดงถึงความเขาใจที่ฆราวาสมีตอภิกษุและ

ภิกษุณีที่แมไมไดเปนอดีตคูสมรส แตก็ถูกเขาใจผิดวาเปนคูภรรยาและสามีอยู

บอยครั้ง เชนที่ตัวบทหนึ่งในพระวินัยระบุถึงตระกูลหนึ่งท่ีไดตายลงเพราะ

อหิวาตกโรคเหลือเพียงพอกับลูกเทานั้น ทั้งสองไดบวชและออกบิณฑบาตดวยกัน 

ตัวบทบรรยายวา

 ครั้งนั้น เมื่อเขาถวายภิกษาแกภิกษุผูบิดา สามเณรนอย

กว็ิง่ไปหาแลวไดกลาวกบัภกิษุผูเปนบดิานัน้วา พอจา ใหหนบูาง

พอจา ใหหนูบาง มนุษยทั้งหลายพากันตําหนิ ประณาม 

โพนทะนาวา “พระสมณะเชื้อสายพระศากยบุตรเหลานี้มิใชผู

ประพฤติพรหมจรรย สามเณรนอยรูปนี้คงจะเกิดจากภิกษุณี” 

ภิกษุทั้งหลายไดยินมนุษยเหลานั้นตําหนิ ประณาม โพนทะนา 

จึงนําเรื่องนี้ไปกราบทูลพระผูมีพระภาคใหทรงทราบ

 พระผูมีพระภาครับสั่งวา ภิกษุทั้งหลาย เด็กชายมีอายุ

หยอน 15 ป ไมพึงใหบรรพชา รูปใดใหบรรพชา ตองอาบัติ

ทุกกฎ (พระไตรปฎก เลม 4 ขอ 100 หนา 155)

 ตวับทอืน่ๆ ในคมัภรีพระวนิยัแสดงถงึความเขาใจทีช่าวบานบางสวนมตีอ

คณะสงฆของพระพุทธองคอนัประกอบดวยภิกษุและภกิษุณ ีเชน “สมยันัน้ ภิกษทุัง้

หลายเขาไปยังสํานักภิกษุณีทั้งหลายแลวยกปาติโมกขขึ้นแสดง คนทั้งหลายตําหนิ 

ประณาม โพนทะนาวา “ภิกษุณีเหลานี้เปนภรรยาของภิกษุเหลานี้ ภิกษุณีเหลานี้

เปนชูกับภิกษุเหลาน้ี ภิกษุเหลาน้ีจะอภิรมยกับภิกษุณีเหลานี้” (พระไตรปฎก 

เลม 7 ขอ 407 หนา 325) 

 เมือ่ไดวิเคราะหพระวนิยัของภกิษุสงฆทีแ่สดงถงึการจดัการปฏสิมัพนัธกบั

ภกิษณุ ีมขีอสงัเกตวาวนิยัของภิกษสุงฆมจีาํนวนขอสกิขาบทมากกวา และประกอบ

ดวยเรื่องเลาท่ีมีความซับซอนมากกวาพระวินัยของภิกษุณีสงฆ ทั้งยังมีเงื่อนงํา
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ใหนาใครครวญโดยตวับทพระวนิยัของภกิษสุงฆกลาวถงึเรือ่งราวระหวางพระอทุายี

และอดีตภรรยา ตัดสินใจใชชีวิตทางศาสนารวมกันโดยที่เธออยูในสํานักภิกษุณี 

ตัวบทพระวินัยทําใหเห็นถึงการไปมาหาสูระหวางอดีตคูสมรสในคณะสงฆอยู

เนืองๆ ทั้งฉันภัตตาหารรวมกันในที่อยูภิกษุณี โดยที่พระวินัยไมไดหามปรามซ่ึง

ตัวบทระบุวา “นางมาหาทานพระอุทายีอยูเสมอ แมทานพระอุทายีก็ไปหานาง

อยูเสมอ ก็ในสมัยนั้น ทานพระอุทายีกระทําภัตกิจในที่อยูของนาง” (พระไตรปฎก 

เลม 2 ขอ 503 หนา 26) ตัวบทพระวินัยดําเนินเรื่องเลาตอไป ดังนี้ 

 เชาวนัหนึง่ ทานพระอทุายคีรองอนัตรวาสกถอืบาตรและ

จีวรไปหานางถึงที่อยู  เมื่อเขาไปถึงแลวก็นั่งบนอาสนะเปด

องคชาตตอหนาภิกษุณีน้ัน แมภิกษุณีน้ันก็นั่งบนอาสนะเปด

องคกําเนิดตอหนาทานพระอุทายีเชนกัน ทานพระอุทายีเกิด

ความกําหนัด เพงมององคกําเนิดของนาง นํ้าอสุจิของทาน

พระอุทายีนั้นเคลื่อนครั้นแลว ทานพระอุทายีจึงกลาวกับ

ภิกษุณี น้ันดังนี้  “น องหญิง เธอจงไปหานํ้ามาฉันจะซัก

อันตรวาสก” นางตอบวา โปรดสงมาเถิด ดิฉันจะซักให 

ครั้นแลวนางใชปากดูดอสุจิสวนหนึ่ง และสอดอสุจิอีกสวน

หนึ่งเข าในองคกําเนิด เพราะเหตุนั้นนางจึงได ตั้งครรภ 

(พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 503 หนา 26)

 เร่ืองเลานี้ปรากฏในตัวบทพระวินัยของนิกายอื่นเชนกัน ดังท่ี Shayne 

Clarke ศึกษาตัวบทของเรื่องเลานี้ในวินัยชุดอื่นเพื่อเปนตัวอยางของคูสมรส

ที่สละชีวิตครอบครัวเพ่ือแสวงหาชีวิตทางศาสนารวมกันโดยยืนยันวาภาพ

แหงครอบครัวในคณะสงฆไมเคยถูกละเลยจากผูประพันธหรือผูประมวลพระวินัย

ในฐานะเปนภาพแทนของอารามนิยมของพุทธศาสนายุคตน สําหรับนักวิชาการ

ผูนี้ พระวินัยถูกบัญญัติขึ้นเพื่อจัดการกับความสัมพันธของคูสมรสที่แสวงหาชีวิต

ทางศาสนารวมกันในอารามแหงคณะสงฆ ดังเรื่องราวของพระอุทายิน (Udāyin) 
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กับอดีตภรรยา คือ คุปตาภิกษุณี พระอุทายินจึงเดินทางสูเมืองสาวัตถี17 ภิกษุณี

คุปตาเมื่อทราบวาภิกษุอดีตสามีเดินทางมา จึงไปหาพระอุทายินที่กุฏิ ในระหวาง

การเทศนาธรรมนั้นเองที่พระอุทายินเกิดความกําหนัดข้ึนมา ภิกษุณีคุปตาจึงวิ่ง

หนีโดยมีพระอุทายินวิ่งไลตามไปและจับตัวเธอไว ตัวบทพระวินัยกลาววาเมื่อ

เขาไดสัมผัสขาออนของเธอทาํใหนํา้อสจุเิคลือ่น เธออาสาซกัจวีรให ในหวงเวลานัน้

ทีคุ่ปตาภิกษุณโีหยหาความสมัพนัธในอดีตจึงนาํอสจิุของพระอทุายนิเขาในกายของ

เธอ เรื่องเลาระบุวาบรรดาภิกษุณีสงฆไดตําหนิวาคุปตาวาไมไดปกปองตัวเอง

หากแตกลบัปกปองอทุายนิภกิษดุวยการกลาววาพระอุทายนิไมเคยแตะตองกายของ

เธอ ขณะที่บรรดาภิกษุณีอื่นไมเช่ือคําอธิบายน้ีโดยกลาววาหากพระอุทายินไม

แตะตองกายของเธอแลวเหตุใดเธอจึงตั้งครรภไดเลา (Clarke, 2014, p. 102) 

สําหรับ Shayne Clarke ประเด็นปญหาไมใชอยูที่ภิกษุณีตั้งครรภ ปญหาคือ

ภกิษณุถีกูทาํใหตัง้ครรภโดยภกิษุซึง่การตัง้ครรภของภกิษณุคีปุตานีตั้วบทพระวนิยั

ระบุไวชัดเจนวาเปนการต้ังครรภภายหลังจากที่เธอเปนภิกษุณีแลว ทวาตัวบท

พระวินัยยืนยันการต้ังครรภน้ีวาไมไดเกิดจากการมีเพศสัมพันธระหวางสมาชิก

ในชุมชนสงฆซึ่ง Shayne Clarke กลาวถึงเรื่องเลานี้วาการตั้งครรภในลักษณะนี้

เปนการเบี่ยงเบนประเด็นของผู ประมวลพระวินัย (the tale of artificial 

insemination is in fact a red herring) (Clarke, 2014, p.103) สําหรับ

นักวิชาการผูนี้สิกขาบทจํานวนหน่ึงแสดงถึงทาทีของพุทธศาสนาตอการจัดการ

17 เรื่องเลานี้ปรากฏตั้งแตความสัมพันธอันซอนเรนระหวางอุทายินผูเปนบุตรชาย

 มหาอํามาตยแหงพระเจาสุทโธทะนะกับคุปตาผูเปนภรรยาของคุปตะ อํามาตยแหง

 พระเจาปเสนทิโกศล ดวยความท่ีรัฐท้ังสองมีสัมพันธอันดีตอกัน อํามาตยในตระกูล

 ทั้งสองจึงไปมาหาสูกัน เม่ืออุทายินพบกับนางคุปตาจึงแอบมีความสัมพันธกับเธอ

 เมื่อคุปตะไดทราบเรื่องน้ีจึงคิดสังหารอุทายิน กลับกลายเปนตัวเขาเองที่เสียชีวิตใน

 เวลาตอมา ดวยไรบุตรชายสืบตระกูล สมบัติทั้งปวงของตระกูลจึงเขาสูพระคลังหลวง

 ตามกฎหมาย อุทายินไดออกอุบายเพื่อใหพระเจาปเสนทิโกศลมอบนางคุปตาและ

 สมบัติทั้งปวงแกเขา (โปรดดู Shayne, 2014, pp.99-100.)
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ความสัมพันธระหวางภิกษุอดีตสามีกับภิกษุณีอดีตภรรยาดวยการบัญญัติพระวินัย

เพื่อจัดการความสัมพันธดังกลาวนี้ (Clarke, 2014, pp.102 - 103) 

 บทความนี้มีความเห็นตอการตั้งครรภที่ถูกระบุวาไมใชเกิดจากการรวม

ประเวณีในชุมชนสงฆวาไดยืนยันถึงการอนุญาตใหมีภิกษุณีตั้งครรภในชุมชนสงฆ

ผานตัวบทพระวินัย โดยแมวาเปนการตั้งครรภหลังจากท่ีบวชแลวก็ตาม หากแต

เปนการตัง้ครรภทีไ่ดรบัรูตรงกนัวาไมใชการต้ังครรภทีเ่กดิจากการจงใจรวมประเวณี

ซึ่งอาจจะมีความเปนไปไดอื่น กลาวคือภิกษุณีตั้งครรภจากการถูกขมขืน (Clarke, 

2014, p. 148) ภาพภิกษุณีตั้งครรภหรือภิกษุณีแมลูกออนจึงนาจะไมใชขอยกเวน

สําหรับสตรีผูบวชโดยที่ไมรูวาตนตั้งครรภเทานั้น หากแตตัวบทคัมภีรพระวินัยได

ใหภาพความเปนไปไดและความยืดหยุนตอกรณีภิกษุณีต้ังครรภในชุมชนสงฆ

สมัยพุทธกาล ตัวบท มหาวิภังค ซึ่งระบุถึงการใชใหซักจีวรของพระอุทายีกับอดีต

ภรรยาก็ไมไดระบุถึงการลงโทษภิกษุณีแตประการใด ทวากลับบัญญัติสิกขาบท

หามภกิษเุรยีกใชภิกษุณผีูไมใชญาตใิหซกั ยอมหรอืใหทบุจวีรเกา โดยใหปรบัอาบตัิ

นิสสัคคิยปาจิตตีย (พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 504 หนา 27) 

 อาจกลาวไดวา ทั้งสิกขาบทของภิกษุณีสงฆและสิกขาบทของภิกษุสงฆ

จํานวนหนึ่งบัญญัติขึ้นเพื่อจัดการความสัมพันธระหวางภิกษุณีกับภิกษุในฐานะ

อดีตคูสมรสในอารามแหงคณะสงฆ ซึ่งสิกขาบทของภิกษุณีสงฆมุ งเพิกถอน

ความเคยชนิของภกิษณีุอดีตภรรยาในการปรนนิบติัตอภกิษอุดตีสามีตามธรรมเนยีม

แตเดิม และสิกขาบทของภิกษุสงฆที่บัญญัติเพ่ือจัดการกับความสัมพันธระหวาง

ภิกษุกับภิกษุณีในฐานะอดีตคู สมรสรวมทั้งกับภิกษุณีอื่นหรือกับสตรีอื่นก็เพื่อ

มุงปองปรามภิกษุไมใหเอารัดเอาเปรียบภิกษุณีในกรณีตางๆ จากโครงสรางทาง

สังคมปตาธิปไตยที่จัดวางความสัมพันธใหผูชายอยูเหนือผูหญิง ทั้งนี้ นักวิชาการ

ใหขอสังเกตตอพระวินัยของภิกษุในฐานะคําสั่งวามุงควบคุมภิกษุซ่ึงแตกตางจาก

การคําสั่งทางสังคมที่มุงควบคุมสตรีไวอยางนาสนใจ ดังนี้
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“คําสั่ง” ของพระพุทธเจาที่เรียกวา “พระวินัย” นี้มีเพื่อ

ไวส่ังพระสาวกทั้งที่เปนภิกษุ และภิกษุณีของพระองคนั้น... 

“คําส่ัง” ของพระองคที่ได “ออกคําสั่ง” ใหพระภิกษุยึดถือ

ปฏิบัติในสวนที่เกี่ยวของโดยตรงกับ “ผูหญิง” และ “ภิกษุณี” 

นัน้ ลวนแตเปนการ “ออกคาํส่ัง” ทีเ่ปนการ “ควบคมุพฤตกิรรม

ของพระภกิษ”ุ ทัง้สิน้ ไมใช “ควบคมุภกิษณีุ” เลยซึง่มนัจะตาง

กบัเวลาในสงัคมท่ีสงัคมตองการควบคมุพฤตกิรรมใดหนึง่ๆ ของ

คนในสังคมในเรื่องของศีลธรรม สังคมมักจะควบคุม “ผูหญิง” 

มากกวา“ผูชาย” เชนในกรณีของการประพฤตผิดิประเวณ ีหรอื

ประพฤติผิดในกาม สังคมมักจะ“ควบคุม” ผูหญิงใหประพฤติ

ปฏบิติัตนใหสงบเรียบรอยเปนกุลสตรี “รักนวลสงวนตวั” (สธุาดา

เมฆรุงเรืองกุล, 2557, หนา 150) 

 มขีอสังเกตวา แมในตัวบทพระวนิยัภกิษุณีสงฆกแ็สดงถึงหนาท่ีของภกิษณุี

ตอชุมชนสงฆ เชน การกวาดอาราม การตั้งนํ้าฉันและจัดหานํ้าไวใช (พระไตรปฎก

เลม 3 ขอ 1022 หนา 265) โดยที่ไมไดแสดงนัยวาภิกษุณีอยูในฐานะผูรับใชภิกษุ

แตประการใด ตวับท มหาวภิงัค ทีป่ระมวลวนิยัของภิกษุก็ไดระบหุามภกิษเุรยีกใช

ภิกษุณีผูไมใชญาติเปนการสวนตัว สืบเนื่องจากมีภิกษุกลุมหนึ่งมักเรียกใชภิกษุณี

อยูเสมอ ๆ  จนเบียดเบียนเวลาในการปฏิบัติธรรมของภิกษุณี เรื่องนี้ปรากฏขึ้นเมื่อ

พระพุทธองคไถถามถึงความมุงมั่นในการปฏิบัติธรรมของเหลาภิกษุณีกับพระนาง

มหาปชาบดีโคตมี 

 โคตมี พวกภิกษุณีไมประมาท ยังมีความเพียร มีความ

มุงมั่นอยูหรือ

 พระนางกราบทลูวา พระพทุธเจาขา ภกิษณุทีัง้หลายจะมี

ความไมประมาท แตทีไ่หน พวกภกิษฉุพัพคัคยีใชพวกภกิษณุใีห

ซักบาง ใหยอมบาง ใหสางบาง ซึ่ง ขนเจียม พวกภิกษุณีน้ัน
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ซัก ยอม สาง ซึ่งขนเจียมอยู จึงละเลยอุทเทส ปริปุจฉาอธิศีล 

อธิจิต อธิปญญา (พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 576 หนา 101) 

 หลังจากเรื่องราวดังกลาวเปนที่รับรูพระพุทธองคทรงเรียกประชุมสงฆ

แลวสอบถามภิกษุฉัพพัคคียวาเหตุที่เรียกใชภิกษุณีเหลานี้เพราะเปนญาติกันหรือ 

เมื่อพระพุทธองคทรงทราบวาไมมีความสัมพันธฉันญาติจึงตําหนิภิกษุกลุมนี้ 

แลวมพีระบญัญตั ิ“หามภิกษุใชภกิษุณผีูไมใชญาติใหซกั ใหยอม หรอืใหสางขนเจียม 

ภิกษุผูลวงละเมิดใหอาบัตินิสสัคคิยปาจิตตีย” (พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 577 หนา 

102) ในประเด็นนี้ธัมมนันทาวิเคราะหวาเปนเรื่องของคานิยมในสังคมที่ชายเปน

ใหญ พระภิกษุนี้สวนใหญเปนพราหมณมาจากสังคมอินเดีย เพราะฉะนั้นเปน

ธรรมดาอยูเองเขาจะมาพรอมกบัคานยิมของสงัคมสมยันัน้ จงึคุนกบัการใชผูหญงิให

ทํางานบาน (สุธาดา, 2557, หนา 116) และยืนยันจุดยืนของพุทธศาสนาวา

“และพระพุทธเจาก็ชัดเจนวาที่ใหผูหญิงบวชนั้นนะ ก็เพื่อผูหญิงจะไดปฏิบัติธรรม 

ไมใชใหเขามารบัใชพระผูชาย” (สธุาดา, 2557, หนา 168) การถกูเอารดัเอาเปรยีบ

จากบริบททางสังคมวัฒนธรรมไมใชมแีตการเรยีกรบัใชเทานัน้ ตวับทพระวนัิยกลาว

ถึงกรณีภิกษุณีชราถูกภิกษุหนุมเอาเปรียบเรื่องบิณฑบาตโดยใหบิณฑบาตอาหาร

มาให ธัมมนันทาเลานี้ไวดังนี้ 

 คุณยายคนนี้อายุ 120 แลวมาออกบวชเปนภิกษุณี ก็ไป

บิณฑบาตในเมืองเดินไปไกล ไปตั้ง 3-4 กิโล กลับมาก็จะมาฉัน

อาหารทีอ่าราม กเ็หน็ภิกษหุนุมยนืดักอยูทีห่นาประต ูพระรปูนัน้

ในบาตรยังไมมีอาหารเลย นี่ก็ดวยศรัทธา ในบริบทของสังคม

อินเดีย เมื่อภิกษุไมมีก็ตองถวาย เราเปนผูหญิงเราก็ตองถวาย

ผู ชายกอน แลวอาหารที่ไดมามันก็แคม้ือเดียวก็ถวายหมด 

ตัวเองก็อด 

 ...แตวันที่สองเริ่มฉลาด เพราะวาไมตองไปก็ไดเดี๋ยวก็มี

ภิกษุณีมาใสบาตร คุณยายก็ใสบาตรใหจริงดวย พอวันท่ีสาม
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คุณยายไปรับบาตร ก็มีราชรถของเศรษฐีแลนสวนมา คุณยาย

กเ็ลยหลบ พอหลบคณุยายกล็มเปนลมเลย... ความก็เลยแดงข้ึน

มาวา รบับาตรไปจรงิแตวาไมไดฉนัเพราะวาเอาไปถวายภกิษ.ุ...

พระพทุธเจาทรงวางกฎวนัิยวา นับแตน้ีตอไปหามภิกษรุบัอาหาร

บณิฑบาตของภกิษณุ ีนีค่อืปกปองชัดเจนเลย เราจะไปโทษพระ

ก็ไมไดเพราะวาพระก็มาจากวธิคิีดของสงัคม... คณุยายกโ็ดยเหตุ

แหงวิธีการถูกลอมกรอบความคิดโดยสังคมในเวลานั้น (สุธาดา, 

2557, หนา 117, โปรดเทียบเคียงกับ พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 

552-553 หนา 627 - 629)

ตัวบทพระวินัยกลาวถึงเหตุการณนี้ไววา หลังจากท่ีเศรษฐีนิมนตภิกษุณี

ไปฉันที่เรือนของตนแลวไดตําหนิภิกษุวา “ไฉนพระคุณเจาทั้งหลาย จึงรับอามิส

จากมือของภิกษุณีเลา มาตุคามหาลาภไดยาก” (พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 552 

หนา 628) การตําหนิของคหบดีตอภิกษุสะทอนภาพวิถีชีวิตภิกษุณีวาภิกษุณีไดรับ

ภัตรและปจจัยแตนอยแลวยังถูกเบียดเบียนจากภิกษุ ภายหลังจึงมีพระบัญญัติ

ใหปรับอาบตัภิกิษผุูรบัของเค้ียวหรอืของฉนัดวยมอืตนเองจากมอืของภิกษณุผีูไมใช

ญาติ ในละแวกบาน (พระไตรปฎก เลม 2 ขอ 553 หนา 629) ถึงแมวาการบัญญัติ

สกิขาบทนีม้มีลูเหตจุากการตําหนขิองฆราวาส แตกส็ามารถปองปรามภิกษไุมใหเอา

เปรียบภิกษุณีในการบิณฑบาตที่อาจจะเกิดขึ้นไดในชุมชนสงฆ 

 กลาวโดยสรุป สิกขาบทของภิกษุณีสงฆจํานวนหนึ่งบัญญัติข้ึนเพื่อขจัด

ความเคยชินของสตรีจากขนบธรรมเนียมที่คุนเคยแตเดิมท่ีอาจจะเปนอุปสรรคตอ

การปฏิบัติธรรมของสตรี อาทิ การปรนนิบัติรับใชสามี ดังที่วิเคราะหไว ขณะที่

สิกขาบทของภิกษุสงฆบัญญัติขึ้นเพ่ือปกปองภิกษุณีจากการถูกเอารัดเอาเปรียบ

จากภิกษุ อาทิ หามการเรียกใชกันโดยไมใชญาติเพื่อใหการปฏิบัติธรรมของสตรีใน
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ชุมชนภิกษุณีสงฆดําเนินไดอยางราบรื่น18 ดังนั้น อาจกลาวไดวาเจตนารมณของ

สิกขาบทในวินัยภิกษุณีสงฆแสดงถึงการมุงขจัดอุปสรรคท่ีมีตอกายเชิงบริบททาง

สังคมและวัฒนธรรมดวยรื้อถอนความเคยชินแตเดิมของสตรี แมพระวินัยไมไดมี

หามการฉนัรวมกนัหรือการไปมาหาสูกันของอดีตคูสามภีรรยาในชมุชนสงฆ ทวาเมือ่

อดีตคูสมรสตกลงตัดสินใจสละชีวิตครอบครัวออกมาแสวงหาชีวิตทางศาสนารวม

กันโดยมีเปาหมายสําคัญคือการปฏิบัติธรรมเพื่อการหลุดพน พระวินัยจึงบัญญัติ

ขึน้เพือ่ขจดัอปุสรรคตอกายเชงิบริบททางสงัคมวฒันธรรม หรอืเพือ่ขจดัความเคยชนิ

แตเดิมของสตรีนั้นเอง ที่อาจจะเปนอุปสรรคตอการปฏิบัติธรรมดวยมุงปรนนิบัติ

ภิกษุอดีตสามีหรือถูกภิกษุอื่นๆ เรียกใช ขณะที่สิกขาบทของภิกษุสงฆแสดงนัยวา

มุงปองปรามไมใหเกิดพฤติกรรมที่ลอแหลมตอความสัมพันธเชิงชูสาวตอภิกษุณี 

รวมทั้งการเอารัดเอาเปรียบภิกษุณีในลักษณะตางๆ เพื่อไมใหชุมชนสงฆกลายเปน

อุปสรรคตอการปฏิบัติธรรมของภิกษุณีเสียเอง 

7. บทสรุป

พุทธศาสนามีความเขาใจตอความทุกขเฉพาะท้ังหาประการของสตรีท่ี

แตกตางจากบรุษุกเ็นือ่งดวยกายเชงิชวีวทิยาและกายเชงิบรบิททางสงัคมวฒันธรรม

ที่สตรีมีแตกตางจากบุรุษ ดวยความเขาใจที่พุทธศาสนามีตอกายสตรีท่ีแตกตาง

18 อนึ่ง แมมีความเขาใจโดยทั่วไปวาครุธรรม 8 คือบัญญัติที่กํากับความสัมพันธระหวาง

 ภิกษุณีสงฆใหอยูภายใตภิกษุสงฆ ทวาก็มีขอยกเวนดวยเชนกัน ใน วินัยมุข ระบุถึง

 ขอยกเวนไววา “แตภกิษณุไีดพระพทุธานญุาตไวอยางหนึง่วา ภิกษุรปูใด แสดงอาการ

 โลน ดวยกายก็ดี ดวยวาจาก็ดี แกพวกภิกษุณี ใหภิกษุณีสงฆประกาศนัดหมาย ไมให

 พวกภกิษณุไีหวภกิษุนัน้ สวนภกิษณุเีอง แสดงอาการอยางนัน้แกภกิษบุาง ใหภกิษสุงฆ

 ทําทัณฑกรรมแกภิกษุณีดวยกักไมใหเขาในเขตท่ีกําหนดไว เชนนี้ยังไมหลาบ

 ใหหามมิใหฟงโอวาท ภิกษุณีผูถูกหามโอวาทอยางนั้น เปนอันถูกหามอุโบสถใน

 พวกของตนดวย” (สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, 2498,

 หนา 248)
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จากบุรุษสงผลใหมีการบัญญัติวินัยภิกษุณีสงฆในฐานะกระบวนการปฏิบัติที่นําสู

การบรรลุธรรมของภิกษุณีแตกตางจากวินัยของภิกษุ สิกขาบทของภิกษุณีสงฆ

จํานวนหน่ึงบญัญัตขิึน้เพือ่จดัการกบัความทกุขเฉพาะอนัเนือ่งดวยกายเชงิชวีวิทยา

ของสตรี อาทิ การใชผาซับระดู การอนุญาตภิกษุณีตั้งครรภดําเนินชีวิตในพระ

ศาสนาตอไป ทั้งมีการแตงตั้งเพื่อนภิกษุณีชวยกันเลี้ยงดูทารกจนกระท่ังเด็กนั้น

เติบใหญในอารามแหงคณะสงฆ สิกขาบทตาง ๆ น้ีแสดงขอยืนยันวาพุทธศาสนา

ไมไดมีความเขาใจวากายเชิงชีววิทยาของสตรีเปนอุปสรรคในการปฏิบัติธรรม

โดยที่ตัวบทพระวินัยของภิกษุณีสงฆก็ระบุวา ภิกษุณีสามารถดําเนินชีวิตทาง

ศาสนาของตนควบคูกบัการเลีย้งดูบตุรจนบตุรเติบใหญ ขณะทีส่กิขาบทของภกิษณุี

สงฆจํานวนหนึ่งบัญญัติขึ้นเพ่ือขจัดอุปสรรคที่มีตอกายเชิงบริบททางสังคมและ

วัฒนธรรมของสตรี อาทิ สิกขาบทเพื่อปกปองภิกษุณีจากภัยคุกคามทางเพศคือ

การถูกขมขืน สิกขาบทเพื่อเพิกถอนความเคยชินตามขนบธรรมเนียมและจารีต

ทางสังคมแตเดิมของอดีตคูสมรสที่ดําเนินชีวิตทางศาสนารวมกันในคณะสงฆ อาทิ 

สิกขาบทการหามภิกษุณีปรนนิบัติภิกษุผูฉันดวยน้ําดื่มและดวยการพัด ในสวน

สิกขาบทของภิกษุสงฆมีการบัญญัติหามภิกษุเรียกใชภิกษุณีผูไมใชญาติใหซักจีวร 

นอกจากนีพ้ทุธศาสนาบญัญัติสกิขาบทเพือ่รกัษาสมัพนัธภาพอนัดกีบัฆราวาส ไดแก 

หามภิกษุณีบวชใหสิกขมานาผูไมไดรับอนุญาตจากบิดามารดาหรือสามี ทวาในแง

หน่ึงพุทธศาสนาก็ไดบัญญัติสิกขาบทที่แสดงถึงการสนับสนุนการดําเนินชีวิตทาง

ศาสนาของสตรี ไดแก การใหพระอุปชฌายพาหรือใหผูอื่นพาศิษยผูบวชใหมให

หลีกไกลจากสิ่งแวดลอมเดิมเพื่อไมใหสามีตามมาจับตัวเธอกลับไป สิกขาบทตางๆ 

นีไ้ดแสดงถงึเจตนารมณในการจัดการกบัทัง้ความทกุขอนัเนือ่งดวยกายเชงิชวีวทิยา

และทัง้ขจดัอปุสรรคจากกายในบรบิทเชงิสงัคมวฒันธรรมทีม่ตีอการดาํเนนิชวีติทาง

ศาสนาในฐานะภิกษุณีและในชุมชนภิกษุณีสงฆเพื่อเอื้อใหสตรีไดบรรลุเปาหมาย

ในพระศาสนาคือการดับทุกขไดในที่สุด

 บทความนีม้ขีอเสนอแนะวา การศกึษาวเิคราะหตวับทพระวนิยัดวยกรอบ

คิดอื่น เชน การวิเคราะหตัวบทพระวินัยผานกรอบคิดเรื่องครอบครัวในงานศึกษา
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ของ Shayne Clarke หรือการวิเคราะหตัวบทพระวินัยภิกษุณีสงฆผานกรอบคิด

เร่ืองกายสตรี นาจะเอื้อใหไดแลเห็นมิติอื่นๆ ที่แฝงอยูในตัวบทพระวินัยและคง

ความหมายตอการเขาใจวถิแีหงการสละเรอืนของพทุธศาสนา รวมทัง้วธิจีดัการกบั

ความสัมพันธเชิงวิถีโลกในวิถีธรรมของพุทธศาสนาผานการบัญญัติพระวินัยซึ่ง

นาจะเอื้อตอการเขาใจเจตนารมณของพระวินัยในมิติที่หลากหลายยิ่งขึ้น
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ของพระคังเซงิฮุย ในรัชสมัยพระเจาซุนกวน
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* พระคังเซิงฮุย (康僧會, Kāng Sēnghuì)  

** คัมภีรเกาเซิงจวน (高僧傳, Gāosēng zhuàn)

*** หัวหนาศูนยพุทธธรรมศึกษา Email: ptakteeradham@gmail.com

**** ผูชวยวิจัย ศูนยพุทธธรรมศึกษา

***** ผูชวยวิจัย ศูนยพุทธธรรมศึกษา  

 วันที่รับบทความ 1 เมษายน 2562 วันที่แกไขบทความ 26 กันยายน 2562

 วันที่ตอบรับบทความ 12 ตุลาคม 2563 

บทคัดยอ

 คัมภีร เกาเซิงจวน หรือเรียกวา บันทึกชีวประวัติพระผู มีคุณูปการ

อันสูงสงตอพระพุทธศาสนาจีน รจนาโดยพระสมณะฮุยเจ่ียว (慧皎, Huìjiǎo)

ในราวปคริสตศกัราชที ่530 ถอืเปนคมัภรีสาํคญัในการศกึษาเกีย่วกบัประวตัศิาสตร

พระพุทธศาสนาจีนในชวงปคริสตศักราชที่ 67-519 ในคัมภีรไดรวบรวมชีวประวัติ
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พระสมณะที่เปนหลักนับได 257 รูป และยังแทรกชีวประวัติพระและอุบาสกเสริม

เขามากวา 200 รูป/ทาน ทั้งหมดจัดแบงไวเปน 10 หมวด หมวดท่ีพระสมณะ

ฮุยเจี่ยวใหความสําคญัเปนอยางมากคอืหมวดแรก เปนหมวดที่เกีย่วกบัพระสมณะ

ผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร โดยรวบรวมชีวประวัติพระสมณะทั้งหมด 35 รูป 

ผู เขียนไดทําการศึกษาพระรูปหนึ่งในหมวดนี้คือ พระคังเซิงฮุย ซึ่งมีชีวิตอยู 

ในยุคสามกก ชีวประวัติของทานคังเซิงฮุยนั้น มีบันทึกไวอยู 2 ชวงคือ ชวงชีวิต

ในสมัยพระเจาซุนกวน และชวงชีวิตในสมัยพระเจาซุนโฮ 

 บทความนี ้ผูเขยีนจะมุงเนนไปในชวงชวีติในสมยัพระเจาซนุกวน โดยแปล

และศึกษาชีวประวัติพระคังเซิงฮุยในรัชสมัยของพระเจาซุนกวน จากการแปลและ

ศึกษาชีวประวัติของทานพบวา กอนที่จะเริ่มงานแปลพระคัมภีรและเผยแผ

พระพทุธธรรมนั้น พระคังเซงิฮุยเปนพระสมณะทีม่ีความมุงมั่นอยางมากทีต่องการ

ปกหลักสรางวัดในพระพุทธศาสนาวัดแรก ณ เมืองเจี้ยนเย (建鄴, Jiànyè) 

โดยทุมเทชีวิตไปกับการอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุใหปรากฏ เพื่อใหไดรับอนุมัติ

ในการสรางวัด สถูป และการเผยแผพระพุทธธรรมจากพระเจาซุนกวนอยาง

เปนทางการ

คําสําคัญ: คังเซิงฮุย เกาเซิงจวน ซุนกวน
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Abstract

 The Gāosēng zhuàn, or Lives of Eminent Monks, written

around 530 A.D. by the monk Huìjiǎo (慧皎), is one of the most 

important works dealing with the history of Chinese Buddhism from 

67-519 A.D. The scripture contains 257 biographies of prominent

monks as well as more than 200 biographies of subordinate monks

and upāsakas. These biographies are divided into ten categories, the

first of which – the one that contains 35 biographies of great contributors 

to translating the Sutra – Huìjiǎo placed great emphasis on. The
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authors attempt to study one of the figures in this category, i.e. Kāng 

Sēnghuì, who lived in the Three Kingdoms period. Kāng Sēnghuì’s 

biography was detailed in the periods of two different rulers: during 

the reign of Sūn Quàn, and during the reign of Sūn Hào

 In this paper, the authors focus on the study and translation 

of Kāng Sēnghuì’s biography during the reign of Sūn Quàn. The study 

found that before Kāng Sēnghuì began translating the scripture to 

diffuse the Buddha’s teachings, he was determined to found the

first Buddhist temple in Jiànyè (建鄴), and devoted his life to

invoking the Buddha’s relics to gain official ermission from Sūn Quán

to construct the temple, stupa, and to propagate the Buddhist 

teachings.

Keywords : Kāng Sēnghuì, Gāosēng zhuàn, Sūn Quàn
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1. บทนํา

พระคงัเซงิฮุยเปนหน่ึงในพระสมณะทีไ่ดรับการบนัทกึในคมัภีร เกาเซงิจวน1

คุณูปการในการเผยแผพระศาสนาทั้งดานปริยัติ ปฏิบัติ รวมไปถึงการสรางวัดพุทธ

เพื่อปกหลักเผยแผพระพุทธธรรมโดยการอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุ ถือวาเปน

คุณูปการที่โดดเดนที่สุดในหมูพระสมณะในยุคสามกก ซ่ึงเปนเรื่องท่ีนาอัศจรรย

ระคนกบัความนาแปลกใจทีใ่นยคุสามกกน้ันมกีารเผยแผพระพุทธศาสนา แตไมคอย

พบเห็นเนื้อหาเหลานี้ปรากฏในบทความวิชาการหรือตําราภาษาไทย เพราะหาก

กลาวถงึสามกก มกัจะพบแตเรือ่งราวในดานการศกึสงครามมากกวาในดานศาสนา

 แมในปจจุบันก็ยังไมมีบทแปลภาษาไทยของชีวประวัติพระรูปนี้ ดังนั้น

ผูเขยีนจงึเลง็เห็นวาเปนโอกาสอนัดีทีจ่ะนําเสนอบทแปลชวีประวตัขิองพระคังเซงิฮุย

ในคัมภรี เกาเซงิจวน โดยแบงตามเนือ้หาไดดังนี ้ชาติกาํเนดิ การบรรพชาอปุสมบท 

ชีวประวัติอุบาสกจือเซียน การจาริกเผยแผธรรมท่ีเมืองของพระเจาซุนกวน 

การอญัเชญิพระบรมสารรีกิธาตุ ชวงชวีติในยคุพระเจาซนุโฮ ผลงานแปลพระคมัภรี 

มรณภาพ ปกิณกะ และขอกังขาเรื่องใครเปนผูสั่งทุบทําลายพระบรมสารีริกธาตุ

 เน่ืองจากเนื้อหามีความยาวพอสมควร จึงแบงตีพิมพเปน 2 ตอน

บทความนี้เปนตอนแรก ในที่นี้ไดสรุป ชีวประวัติอุบาสกจือเซียน ไวพอเปนสังเขป

ในหัวขอที่ 3) ซึ่งเปนเรื่องภาพรวมของพระพุทธศาสนาในยุคสามกก เรื่องชาติ

กําเนิดและการบรรพชาอุปสมบท ไดกลาวไวในหัวขอท่ี 4) ชีวประวัติของพระ

คังเซิงฮุย สวนการจาริกเผยแผธรรมที่เมืองของพระเจาซุนกวนและการอัญเชิญ

พระบรมสารีริกธาตุ อยูในบทแปลชีวประวัติพระคังเซิงฮุยแหงวัดเจี้ยนชู ตอนการ

อัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุของพระคังเซิงฮุยในรัชสมัยพระเจาซุนกวน ซ่ึงอยูใน

1 การอานภาษาจีนใชระบบพินอินและทับศัพทเปนภาษาไทยตามเกณฑการถอดเสียง

 เปนภาษาไทยของราชบัณฑิตยสถาน แตตัวบุคคลหรือช่ือสถานที่ในสามกกจะใชช่ือ

 เรยีกตามทีใ่ชในหนงัสอืสามกกฉบบัเจาพระยาพระคลงั (หน) (เจาพระยาพระคลงั (หน) 

 ผูแปล, 2559)   
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สวนสดุทายของบทความนี ้สวนทีเ่หลอืคอื ชวงชวีติในยคุพระเจาซนุโฮ ผลงานแปล

พระคัมภีร มรณภาพ ปกิณกะ และขอกังขาเรื่องใครเปนผูสั่งทุบทําลายพระบรม

สารีริกธาตุ จะนําเสนอในบทความถัดไป

 วตัถุประสงคของผูเขยีนนอกจากจะมุงหวังดานวิชาการแลว ในฐานะท่ีเปน

พุทธศาสนิกชน ก็ปรารถนาวา ชีวประวัติของพระสมณะคังเซิงฮุยจะสรางกําลังใจ

ใหไมมากก็นอยแดพระสมณะผูทําหนาที่เผยแผพระพุทธธรรมทั้งหลาย

2. โครงสรางของคัมภีรเกาเซิงจวนและหมวดพระผูมีคุณูปการในการแปล

 พระสูตร

 คมัภรี เกาเซงิจวน (高僧傳, Gāosēng zhuàn) เปนคมัภรีหนึง่ทีม่คีวาม

สําคัญในการศึกษาประวัติศาสตรพระพุทธศาสนาโดยภาพรวม ไมใชมีประโยชน

เฉพาะผูศึกษาพระพุทธศาสนาในประเทศจีนเทานั้น พระสมณะฮุยเจี่ยว (慧皎, 

Huìjiǎo) ผูรจนาไดรวบรวมชีวประวติัพระสมณะทีส่รางคณุปูการตอพระพทุธศาสนา

ในประเทศจีน เริ่มตั้งแตพระพุทธศาสนาไดเขาสูประเทศจีนเปนครั้งแรก เมื่อป

หยงผิง (永平, Yǒngpíng) ที่ 10 แหงราชวงศฮั่นตะวันออก (คริสตศักราช 67) 

โดยพระสมณะตางดินแดน คือ ทานกาศฺยปะ-มาตังคะ จนถึงปเทียนเจียน (天監, 

Tiānjiān) ที่ 18 แหงราชวงศเหลียง (คริสตศักราช 519)  

 เมื่อพิจารณาในรายละเอียดของคัมภีร เกาเซิงจวน พบวา ชีวประวัติ

พระสมณะรปูสําคญัทีไ่ดรับการบนัทกึม ี257 รปู และยงัมชีวีประวตัทีิเ่สรมิเพิม่เตมิ

เขามารวมทั้งพระและอุบาสกกวา 200 รูป/ทาน โดยจัดแบงตามความสามารถไว 

10 หมวด เรียงลําดับไดดังนี้

 1. หมวดพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร 

 2. หมวดพระสมณะผูมีความแตกฉานในหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 

 3. หมวดพระสมณะผูมีอิทธิปาฏิหาริย 

 4. หมวดพระสมณะผูมีความเชี่ยวชาญในดานการเจริญภาวนา

 5. หมวดพระสมณะผูทรงพระวินัย
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 6. หมวดพระสมณะผูอุทิศชีวิตใหพระพุทธศาสนาโดยใชรางกายสราง

  คุณความดี เชน การใชตัวเองเปนประทีปถวายบูชาแดพระพุทธองค 

 7. หมวดพระสมณะผูมีมนตร 

 8. หมวดพระสมณะผูมากความสามารถในการบริหารจัดการวัด 

 9. หมวดพระสมณะผูมีความชํานาญดานเครื่องดนตรี

 10. หมวดพระสมณะผูมีความสามารถในดานการเทศนสอน

 ในบรรดา 10 หมวดขางตน ทานฮุยเจี่ยวใหความสําคัญกับหมวดแรก

มากที่สุด กลาวคือ หมวดพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร โดยมีบันทึก

ไวดังนี้ 

 กระแสแหงพุทธธรรมไดไหลบาเขาสูดินแดนตะวันออก

(ประเทศจีน) ซึ่งแผ คลุมไปดวยผลงานที่สร างคุณูปการ 

[ตอพระพุทธศาสนาจีนของนัก] แปลคัมภีรพระพุทธศาสนา

ทั้งหลาย บางก็เดินทางขามทองทะเลทรายซ่ึงเต็มไปดวย

ภยันตราย บางก็ทองทะเลทาฝาคล่ืนพายุ [กวาจะเดินทาง

จาริกมาสูแผนดินเรา] ทานทัง้หลายเหลานัน้ [ทุมทําหนาท่ีอยาง] 

ไมคิดคํานึงถึงชีวาตม เพื่อแผวถางเสนทาง [แหงการประกาศ

พระศาสนา] โดยมอบทั้งชีวิต อุทิศแดการเผยแผพุทธธรรม 

การบังเกิดขึ้น [ของพระพุทธศาสนาใน] แผนดินจีนมีปฐมบทได 

ก็เพราะความชวยเหลือ [ของทานทั้งหลายเหลานั้น] ดังนั้น

จึงนับเปนคุณงามความดีที่ควรคาแกการยกยองเทิดทูน ดวย

เหตุน้ี [อาตมาภาพขอแสดงความคารวะแดทานท้ังหลาย

เหลานั้นในคัมภีร ที่ไดประพันธขึ้นน้ี] จึงจัดลําดับ [เชิดชู 

ยอยกเกียรติ ‘พระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร’] 

ไวเปนลําดับแรก [ในฐานะเปนมงกุฎเพชรยอดเศียรเหนือ
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พระสมณะในหมวดอื่นทั้งหลาย]2

 จากขางตน หมวดพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร มีจํานวน

ชีวประวัติของพระสมณะท่ีเปนหลักทั้งสิ้น 35 รูป ยังไมนับรวมชีวประวัติของ

พระและอุบาสกที่ถูกบันทึกเสริมเขามาอีกจํานวนหนึ่ง ในท่ีนี้จะนําเสนอรายช่ือ

พระสมณะและอบุาสกของหมวดดังกลาวทัง้หมดพรอมรายละเอยีดของพระสมณะ

บางรูปโดยสังเขปดังนี้

รายชื่อพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร

 1. พระกาศฺยปะ-มาตังคะ (攝摩騰, 迦葉摩騰) เป นชาวอินเดียโดย

กําเนิด ภูมิลําเนาอยูที่ภาคกลางของอินเดียโบราณ3 มีรูป และจริยาวัตรท่ีงดงาม 

แตกฉานพระสูตรทั้งพระพุทธศาสนาฝายหินยานและมหายาน มีบางตํานานกลาว

วา ไ ดแปลคมัภรี 42 บท เกบ็รกัษาไวทีว่ดัมาขาว แตทานฮุยเจีย่วเหน็วา พระสมณะ

ธรรมรัตนะแปลคัมภีร 42 บท

 2. พระธรรมรัตนะ (竺法蘭)4 ก็เปนชาวอินเดียภาคกลางเชนเดียวกัน 

2 然法流東土。蓋由傳譯之勳。或踰越沙險。或泛漾洪波。皆忘
 形殉道。委命弘法。震旦開明一焉是頼。茲徳可崇。故列之篇首 

(พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 418c26-419a3). 
3 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 1
4 มีชื่อเรียกอื่นอีกเชน โคภรณะ (หรือ โคภรนะ) ธรรมรักษะ ธรรมอรัญญะ (หรือเขียน

 วา โคภรณ โคภรน ธรรมรักษ) ดูรายละเอียดที่ Kumar (2005, p. 37) บทความไทย

 เกี่ยวกับพระพุทธศาสนาจีนก็จะใชชื่อเรียกขางตนแตกตางกันไป อาทิ ฉัตรสุมาลย 

 กบลิสงิห (8 กมุภาพนัธ 2562) ใชชือ่เรยีกวา ธรรมรัตนะ วดัโพธิแ์มนคุณาราม (ม.ป.ป.) 

 ใชชือ่เรยีกวา ธรรมรกัษ สวนผาสขุ อนิทราวธุ (2543, หนา 179) กลาววา "ภิกษรุปูหนึง่

 ชื่อ โคภรณ หรือ ภารัณ" และเพ็ชรี สุมิตร (2545, หนา 474) ใชชื่อเรียกวา ธรรมปาละ

 ซึ่งแตกตางจากชื่อเรียกขางตนท้ังหมด หรือบางแหงเรียกแบบผสมวา ธรรมรัตน 

 โคภรณ ก็มีปรากฏอยู
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ตัวทานทรงจํา ทองสวดพระสูตรและศาสตร (ศาสตร หมายถึง คัมภีรประเภท

อรรถาธิบาย อาทิ พระอภิธรรม คัมภีรอธิบายพระสูตร เปนตน) ไดกวาหมื่นวรรค 

มีฐานะเปนอาจารยของบัณฑิตท้ังหลายแหงอินเดียประเทศ ทานฮุยเจ่ียวมีความ

เห็นวา พระสมณะธรรมรัตนะรูปนี้เปนผูแปลคัมภีร 42 บท 

 3. พระอนัซือ่เกา (安世高) เปนรัชทายาทแหงปารเธยี แตไดสละตาํแหนง

กษัตริยยกใหกับพระปตุลา แลวจึงออกผนวชเปนพระสมณะ มีความเชี่ยวชาญทั้ง

พระ สูตรและพระอภิธรรม รวมทั้งเรื่องการเจริญภาวนา ดังนั้นจึงไดแปลคัมภีรเปน

จํานวนมาก อาทิ อานาปานสติ โยคาจารภูมิ

 4. พระโลกเกษม (支樓迦讖) ในชีวประวัติทานโลกเกษม มีชีวประวัติ

ทั้งพระและอุบาสกทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานจูฝวฉั้ว (竺佛朔) 

ชีวประวัติอุบาสกอันเสวี ยน (安玄) ชีวประวัติทานเหยียนฝวเถียว (嚴佛調) 

ชีวประวัติทานจือเหยา (支曜) ชีวประวัติทานคังจฺวี้ (康巨) และชีวประวัติทาน

คังเมิ่งเสียง (康孟詳)

 5. พระธรรมกาล (曇柯迦羅) ในชีวประวัติทานธรรมกาล มีชีวปร  ะวัติ

พระสมณะทานอืน่แทรกเสรมิ ไดแก ชวีประวติัทานสงัฆวรมนั (康僧鎧) ชวีประวตัิ

ทานธรรมสัตย (曇帝) และชีวประวัติทานปวเหยียน (帛延) (ดูรายละเอียดจาก

ตารางในหัวขอที่ 3 ป ระกอบ)

 6. พระคังเซิงฮุย (康僧會, สังฆปาละ) (ดูรายละเอียดในบทแปลของ

บทความนี้)

 7. พระวิฆนะ (維祇難) เปนชาวอินเดีย โดยรวมกับพระสมณะชาว

อินเดียจูลฺวี่เหยียน (竺律炎หรือบาง แหงเรียกวา จูเจียงเหยียน 竺將炎) และ

อุบาสกจือเซียนทํางานแปลคาถาธรรมบท5 ในชีวประวัติพระสมณะวิฆนะ 

ม ีชีวประวัติทานอ่ืนแทรกเสริมในตอนที่ทําการแปลคัมภีรคาถาธรรมบทแตอยู

คนละสมยั ไดแก ชวีประวตัทิานฝาลี ่(法立) อยูในรชัสมยัของพระจกัรพรรดจิิน้ฮุน 

5 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 2
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ราชวงศจิ้นตะวันตก (290-307) และชีวประวัติทานฝาจฺวี้ (法巨) อยูในรัชสมัย

ของพระจักรพรรดิจิ้นฮุน ราชวงศจิ้นตะวันตก

 8. พระธรรมรักษ (竺曇摩羅刹) ในชวีประวตัทิานธรรมรกัษ มชีวีประวตัิ

อุบาสกทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานเ นเฉิงยฺเหว่ียน (聶承遠) และ

ชีวประวัติทานเนเตาเจิน (聶道眞 )

 9. พระปวยเฺหวีย่น (帛遠) ในชวีประวตัทิานปวยเฺหวีย่น มชีวีประวตัทิานอืน่

แทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานปวฝาจั้ว (帛法祚) และชีวประวัติทานเวยชื่อตู 

(衞士度)

 10. พระศรีมิตร (帛尸梨密多羅) 

 11. พระสังฆภูติ หรืออาจเรียกวา สังฆภัทร (僧伽跋澄) ในชีวประวัติ

ทานสังฆภูติ มีชีวประวัติพระสมณะทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทาน

พุทธรักษ (佛圖羅刹)

 12. พระธรรมนันทิน หรืออาจเรียกวา ธรรมนันทะ (曇摩難提) ใน

ชีวประวัติทานธรรมนันทิน มีชีวประวัติทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทาน

เจาเจิ้ง (趙正)

 13. พระสังฆเทวะ (僧伽提婆) ในชีวประวัติทานสังฆเทวะ มีชีวประวัติ

พระสมณะทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานสังฆรักษ (僧伽羅叉)

 14. พระจูฝวเนี่ยน (竺佛念)

 15. พระธรรมยศ (曇摩耶舍) ในชีวประวัติทานธรรมยศ มีชีวประวัติ

ทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานจูฝาตู (竺法度)

 16. พระกุมารชีวะ (鳩摩羅什)

 17. พระปุญญตาระ (弗若多羅)

 18. พระธรรมรุจิ (曇摩流支)

 19. พระวิมลากษะ (卑摩羅叉)

 20. พระพุทธยศ (佛陀耶舍)

 21. พระพุทธภัทร (佛馱跋陀羅)
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 22. พระธรรมเกษม (曇無讖) ในชีวประวัติทานธรรมเกษม มีชีวประวัติ

ทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานอันหยางโหว (安陽矦) ชีวประวัติทาน

เตาผู (道普) ชีวประวติัทานฝาเซ่ิง (法盛) ชีวประวติัทานจูฝาเหวย (竺法維) และ

ชีวประวัติทานซื่อเซิงเปยว (釋僧表)

 23. พระฝาเสี่ยน (釋法顯) เปนพระชาวจีนจาริ  กเดินทางไปอินเดียเพื่อ

อัญเชิญพระวินัยกลับมาสูมาตุภูมิ ไดสรางตํานานบทใหมใหกับพระชาวจีนผูที่จะ

เดินทางจารกิไปยงัอนิเดยีสถาน ดวยการออกเดนิทางในวยัราว 60 ป และรอดชวีติ

กลับมาสูแผนดินเกิดไดอยางอัศจรรย ไดแปลพระวินัย อีกทั้งยังเขียนบันทึกการ

เดินทางจาริกไปยังอินเดียของตนเอง เปนมรดกตกทอดมาถึงปจจุบัน ซ่ึงมีคุณคา

และเปนประโยชนในการศึกษาอยางยิ่ง 

 24. พระธรรโมคตะ (釋曇無竭)

 25. พระพุทธชีวะ (佛馱什)

 26. พระพุทธวรมัน (浮陀跋摩)

 27. พระซื่อจื้อเหยียน (釋智嚴)

 28. พระซื่อเปายฺหวิน (釋寶雲)

 29. พระคุณวรมัน (求那跋摩)

 30. พระสังฆวรมัน (僧伽跋摩)

 31. พระธรรมมิตร (曇摩密多)

 32. พระซื่อจื้อเหมิ่ง (釋智猛)

 33. พระกาลยศ (畺良耶舍) ในชีวประวัติทานกาลยศ มีชีวประวัติ

พระสมณะทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานสังฆทัตตะ (僧伽達多) และ

ชีวประวัติทานสังฆตราตะ (僧伽羅多哆? ควรจะแกไขเปน僧伽多羅哆)6 

6 คําวา 僧伽羅多哆 ควรจะแกไขเปน 僧伽多羅哆 หรือ 僧伽多羅 เนื่องจาก

 ในคัมภีร เกาเซิงจวน ไดแปลเปนภาษาจีนวา 衆済 ซึ่งตรงกับคําสันสกฤตวา 

 สังฆตฺราตะ ในที่นี้จะเขียนวา สังฆตราตะ
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 34. พระคุณภัทร (求那跋陀羅) ในชีวประวัติทานคุณภัทร มีชีวประวัติ

พระสมณะทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานรัตนมติ (阿那摩低)7 

 35. พระคุณวฤทธิ (求那毘地) ในชีวประวัติทานคุณวฤทธิ มีชีวประวัติ

พระสมณะทานอื่นแทรกเสริม ไดแก ชีวประวัติทานสังฆปาละ หรืออาจเรียกวา 

สังฆวรมัน (僧伽婆羅)

 จากขอมลูขางตน แมจะกลาววาเปนหมวดพระสมณะผูมคีณุปูการในการ

แปลพระสูตร แตก็มิไดหมายความวา ความสามารถดานอื่น ๆ จะไมมีเลย ดังเชน

พระสมณะคงัเซงิฮุย แมจะไดรบัการจดัอยูในหมวดดังกลาวกต็าม แตหากพจิารณา

ตามชวีประวติัในบนัทกึจะเหน็ไดวา มีท้ังการสรางวดัในพระพทุธศาสนา การอญัเชิญ

พระบรมสารีริกธาตุ การเทศนาอบรม งานแปลคัมภีรพระพุทธศาสนา ซึ่งอาจมี

บางทานตั้งคําถามวา พระสมณะคังเซิงฮุยสําคัญเพราะงานแปลหรืองานสรางวัด 

สําหรับประเด็นนี้ผูเขียนพิจารณาวา หากอางตามความเห็นของผูประพันธคือ

ทานฮุยเจี่ยว ก็จะเห็นไดชัดวา ทานผูประพันธจัดใหพระสมณะคังเซิงฮุยอยูใน

หมวดพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสตูร ดังนัน้จงึใหความสาํคญักบัผลงาน

ดานการแปลคัมภีรพระพุทธศาสนาของพระสมณะคังเซิงฮุยมากกวาผลงานดาน

อื่น ๆ หรือไม ดังที่ทานฮุยเจี่ยวไดกลาวสดุดี แสดงเหตุและชี้ใหเห็นความสําคัญใน

หมวดพระสมณะผูมีคุณูปการในการแปลพระสูตร และยกใหเปนหมวดแรกตามท่ี

ไดกลาวมาแลวขางตน หรือแมแตทานฮุยเจ่ียวซึ่งเปนผูประพันธถึงทานจะเปน

พระนักการศึกษามุงดานปริยัติ แตก็ทําหนาที่เปนพระนักเผยแผพระศาสนาควบคู

กันไป โดยพิจารณาจากประวัติของทานที่มีบันทึกดังนี้ 

 มคีวามรูทัง้ในและนอกพระพทุธศาสนา ไดศกึษาพระสตูร

และพระวินัยอยางแตกฉาน... เมื่อถึงฤดูกาลแหงวสันตและ

คิมหันต ทานไดออกเผยแผพระสัทธรรม ชวงสารทฤดูและ

7 ในคัมภีร เกาเซิงจวน แปลคําวา 阿那摩低 เปนภาษาจีนวา 宝意 ซ่ึงจะตรงกับ

 คําสันสกฤตวา รัตนมติ
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เหมันต ทานทํางานดานการประพันธ รจนาคัมภีรอรรถาธิบาย

พระสูตร [อาทิ] คัมภีรอรรถาธิบายมหาปรินิรวาณสูตร 10 ผูก 

และคัมภีรอรรถาธิบายพรหมชาลสูตร8

 ดังนั้นแมจะกลาววาเปนหมวดพระสมณะผู มีคุณูปการในการแปล

พระสูตรก็ตาม แตทานฮุยเจี่ยวก็มิไดละเลยในการบันทึกเรื่องราวหรือผลงานอื่น ๆ  

ตามขอมูลที่สามารถรวบรวมได เพราะนี้เปนบันทึก “ชีวประวัติ” ของพระสมณะ

ก็ตองรวบรวมเรื่องราวทั้งชีวิตของพระสมณะรูปน้ัน ๆ รวมถึงผลงานของทาน

เหลานั้นดวยเชนกัน 

3. ภาพรวมของพระพุทธศาสนาในยุคสามกก

 สามกกเปนชื่อวรรณกรรมอิงประวัติศาสตรจีนที่บานเรารูจักกันอยาง

แพรหลาย หากกลาวถึงสามกก คนสวนใหญมักจะนึกไปถึงการทําสงคราม ยุทธวิธี

การรบ ดังนั้นเมื่อกลาวถึงตัวละครที่เปนเจากกคือ โจโฉ เลาป ซุนกวน คงไมมีภาพ

ใด ๆ  เกีย่วกบัพระพุทธศาสนาอยูในความคิดคํานึง แตในความเปนจรงิ ตามหลกัฐาน

ที่บันทึกไดพบวามีขอมูลเกี่ยวกับการเผยแผพระพุทธศาสนาในยุคสามกกปรากฏ

อยูในคัมภีร เกาเซิงจวน 

ยุคสามกกนั้นเปนยุคที่มีชวงเวลาสั้นมาก หากคํานวณเวลาแลว นับได

เพียง 60 ป โดยเริ่มตั้งแตปที่พระเจาโจผี ลมลางราชวงศฮั่นตะวันออก แลว

ปราบดาภิเษกตนเองเปนพระจัก รพรรดิองคแรกแหงวุยกก ตรงกับปคริสตศักราช 

220 จนถงึปแหงการลมสลายของงอกกซึง่เปนกกสดุทายแหงยคุสามกก โดยกองทพั

8 學通内外博訓經律... 春夏弘法秋冬著述。撰涅槃義疏十卷及梵網

 經疏行世 (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 เลขที่ 2060 หนา 471b14-16). 
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ของพระเจาสุมาเอี๋ยนแหงราชวงศจิ้นในปคริสตศักราช 2809 อยางไรก็ตาม 

หากพิจารณาในแงการแบงชวงประวัติศาสตรพระพุทธศาสนาในจีน ก็ไมไดมี

การแบงแบบแยกขาดกันระหวางยุคฮั่นตะวันออกและยุคสามกก แตนับรวมเปน

ชวงตนในยุคแรกของประวัติศาสตรพระพุทธศาสนาในจีน 

 เปนที่ทราบกันดีวา สามกก ประกอบไปดวยวุยกก ผูนําคือโจโฉ, จกกก 

ผูนําคือ เลาป และงอกก ผูนําคือ ซุนกวน ซึ่งเปนปฏิปกษตอกัน แตก็มีการ

รวมมือกันบางใหเห็นเปนคราไป ถึงจํานวนรวมของกกจะนับไดเพียง 3 ซึ่งเปน

จํานวนตัวเลขทีไ่มมากกต็าม แตกม็ไิดหมายความวา การไปเผยแผพระพุทธศาสนา

ยงักกทัง้ 3 จะประสบความสาํเรจ็ท้ังหมด ในความเปนจรงิตามบนัทกึพบวา มเีพียง 

2 กกเทานั้น ไดแก วุยกก และงอกก ที่บุคลากรทางพระพุทธศาสนาเดินทางไป

เผยแผและมผีลงานของการเผยแผพระศาสนาเกดิขึน้อยางเปนรปูธรรม โดยเฉพาะ

ดานการแปลคัมภีรพระพุทธศาสนา สวนจกกกที่เปนกกของเลาปนั้น แทบจะเรียก

ไดวาเปนศนูย เน่ืองจากไมมขีอมลูเกีย่วกบัพระพทุธศาสนาปรากฏใหเหน็อยางเปน

รูปธรรมเลย ถึงแมจะพบหลักฐานคําวา “จก” ปรากฏในบันทึกวา “คัมภีร ศูรังคม

สมาธสิตูร 2 ผูก จก ไมปรากฏผูแปล”10 แตคาํวา “จก” ในทีน้ี่ กไ็มไดใหความหมาย

ชัดเจนวาคืออะไร ดังนั้นในชวง 60 ป ของยุคสามกกนี้ กระแส ธารแหงพุทธธรรม

ไดหลั่งไหลเข าสูวุยกกที่อยูทางตอนเหนือ มีลั่วหยางเปนเมืองหลวง และงอกกที่อยู

ทางตอนใตของแมนํ้าแยงซี มีเจ้ียนเย  (หนานจิง หรือช่ือเรียกท่ีคนไทยคุนหูคือ

นานกงิ) เปนเมืองหลวง ทัง้ 2 กกนี ้ถอืเปนแหลงชมุนมุปราชญบณัฑติทางพระพทุธ

9 ตามบันทึกประวัติศาสตรจีน จะนับไดเพียง 45 ป (ปคริสตศักราชที่ 220-265)

 โดยเร่ิมคํานวณจากปคริสตศักราช 220 เปนปที่พระเจาโจผีลมลางราชวงศฮ่ัน

 ตะวันออก แลวปราบดาภิเษกตนเองเปนพระจักรพรรดิองคแรกแหงวุยกก จนถึง

 ปคริสตศักราช 265 เปนปที่สุมาเอี๋ยนบีบใหพระเจาโจฮวนสละราชสมบัติ แลวตั้งตน

 เปนปฐมจักรพรรดิแหงราชวงศจิ้น พระนามวา พระจักรพรรดิจิ้นอู
10 出三藏記集, 舊録有蜀首楞嚴二卷未詳誰出 (พระไตรปฎกไทโชชินชู 

 เลมที่ 55 หนา 14a16) 
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ศาสนาทัง้ในประเทศและตางประเทศ โดยเฉพาะผูเชีย่วชาญทางดานการแ ปลคัมภรี

พระพุทธศาสนา เพื่อใหเห็นภาพรวมในการเดินทางของพระพุทธศาสนาสูกกทั้ง 

2 ขางตน จะกลาวโดยสังเขปดังนี้

วุยกก 

 กกน้ีมอีาณาเขตครอบคลมุดานเหนอืและไดแผขยายอาณาจกัรไปรอบทศิ 

โดยทางตะวันออกเฉียงเหนือ ไดมีบันทึกเกี่ยวกับการทําสงครามระหวางวุยกกกับ

โคกูรยอ (高句麗) ซึ่งเปนจักรวรรดิเกาหลีโบราณ นอกจากนั้นยังกลาวถึงราชินี

ฮิมิโกะ (卑弥呼) แหงอาณาจักรวะ (倭国 หรือเรียกวา ยามาไตหรือยามาโต 

邪馬台) ซ่ึงในปจจุบันก็คือประเทศญี่ปุน ทรงสงเครื่องบรรณาการมาถวายแด

พระเจาโจฮอง (เฉาฟาง) ในปเจิ้งจื่อ (正始) ที่ 4 (ราวคริสตศักราชที่ 243)11

 ทางดานตะวันตก ประเทศแถบเ สนทางสายไหมก็ไดสงเครื่องบรรณาการ

มาถวายแดพระเจาโจผี (พระเจาเฉาพี, พระจักรพรรดิเหวินแหงเวย) ในปแรก

ของหวงชู (黄初 คริสตศักราชที่ 220) ซึ่งตรงกับปข้ึนครองราชยของพระเจา

โจผี อาทิ ประเทศอัคนิ (焉耆 เอียนฉี ภาษาไทยคือ อัคคี หรือ อัคนี, ในบันทึก

ของทานฝาเสี่ยนและถังซําจ๋ังก็มีบันทึกเกี่ยวกับประเทศนี้ไว โดยทานฝาเสี่ยน

ใชคาํวา 烏夷 สวนพระถงัซาํจ๋ังใชคําวา 阿耆尼 ซึง่เปนคําถอดเสยีงของชือ่ประเทศ

นีท้ัง้ 2 ศพัท) โขตาน (于闐, มปีรากฏในบนัทกึของทานฝาเสีย่น) (Kamata, 1982, 

p. 169) 

 ตอมาในรัชศกหวงชูปที่ 3 (คริสตศักราชที่ 222) ก็เปนประเทศซานซาน

(鄯善, มีปรากฏในบันทึกขอ งทานฝาเสี่ยน) กุฉะ (亀茲, มีปรากฏในบันทึกของ

พระถังซําจั๋ง) และโขตาน ไดสงเครื่องบรรณาการมาถวาย (Kamata, 1982, 

p. 169) อีกทั้งยังมีบันทึกวา วสุเทวะ (波調) จักรพรรดิแหงราชวงศกุษานที่มี

11 三国志  魏書 少帝紀.
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อาณาจักรอยูไกลโพนถงึอินเดียโบราณ ทรงสงทตูมาเจริญสัมพันธไมตรีกับพระเจา

โจยอย (ซึ่งก็คือพระจักรพรรดิหมิงแหงเวย, เฉารุย) ในปไถเหอ (太和) ที่ 3 

(คริสต ศกัราช 229)12 ดังนัน้ การมสีมัพันธภาพระหวางกกวุยกบัแควนอืน่ทางอนิเดยี

และเอเชียกลาง ไดนํามาซึ่งการพัฒนาเสนทางคมนาคมดานตะวันตก ทําใหการ

เดินทางเผยแผของพระสมณะจากอนิเดียและเอเชยีกลางทีเ่ขามาในกกวุยในสมยั นัน้

ก็ใชเสนทางนี้ อาทิ พระธรรมกาลชาวอินเดีย พระสังฆวรมันชาวซอกเดียน และ

พระธรรมสัตยชาวปารเธียน (Kamata, 1982, p. 170) 

 งอกก

 งอกกเปนศูนยกลางของดินแดนเจียงหนาน มีเจี้ยนเยเปนเมืองหลวง

แผคลุมลงไปถึงตอนเหนือของทางเวียดนาม เมื่อเปรียบเทียบกับวุยกกและจกกก 

ถือเปนกกที่มีสงครามการรบนอยกวา 2 กกดังกลาว ตามบันทึกตาง ๆ ไดอางวา 

มีการใชเสนทางคมนาคมทางนํ้าในการติดตอกับประเทศตาง ๆ โดยสมัยพระเจา

ซุนก วนทรงสงคังไถและจูยิงออกไปยังดินแดนตาง ๆ และไดมีการจดบันทึก

เรื่องราวของประเทศตาง ๆ  ที่ไดยินไดฟงมา หรือกอนหนานั้นในสมัยฮั่นตะวันออก 

ทัง้โรมและอนิเดยีกไ็ดใชเสนทางคมนาคมทางนํา้เพือ่ตดิตอกบัทางประเทศจนีดวย 

(Kamata, 1982, p. 170)13 

 ในการเดินทางมาของพระพุทธศาสนา ก็มีพระสมณะคังเซิงฮุยท่ีมาจาก

เจียวจื่อ (交趾, Jiāozhǐ ใกลกับกรุงฮานอย เวียดนาม) เดินทางมาถึง ณ เจี้ยนเย 

12 三國志 卷三  魏書三  明帝紀第三, 大月氏王波調遣使奉獻, 以調
 爲親魏大月氏王.
13 สวนในตําราแปลภาษาไทยท่ีมีบันทึกเรื่องราวของจูยิงและคังไถ (แตมีการถอดเสียง

 ตางกันโดยถอดเสียงวา คังไถและชูยิง) ไดแก หนังสือประวัติศาสตรเอเชียตะวันออก

 เฉียงใต : สุวรรณภูมิ-อุษาคเนยภาคพิสดาร เลม 1 หนา 42 โดยแปลจากหนังสือ 

 A History of South-East Aisa ของ ดี.จี.อี. ฮอลล มีคณะทํางานการแปล โดย 

 ศ.(พิเศษ) ดร.ชาญวิทย เกษตรศิริ เปนบรรณาธิการ
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ในกรณ ีพระรูปนี้มีประเด็นที่นาสนใจหลายประเด็นดังนี้ 

 1. บรรพบุรุษของทานคังเซิงฮุ ยเปนชาวซอกเดียน (Sogdian) ซ่ึงมี

การคาอยูที่อินเดีย แตเนื่องจากความจําเปนของการทําธุรกิจ จึงทําใหบิดาของ

ทานไดเดินทางมาที่เจียวจื่อ14 ตรงจุดนี้ก็ไมปรากฏขอมูลวา ใชเสนทางอะไรในการ

เดินทางจากอนิเดยีมาถงึเจยีวจือ่ ซึง่เปนไปไดหรอืไมวา อาจเดนิทางโดยใชเสนทาง

คมนาคมทางนํ้า 

 2. ทานคังเซงิฮุยบรรพชาอุปสมบทท่ีเจยีวจือ่15 โดยในปครสิตศกัราช 247 

ไดเดินทางไปที่เจี้ยนเย16 จากขอมูลการเขาส ูเพศภาวะแหงการเปนบรรพชิตของ

ทานคงัเซงิฮุยแสดงใหเหน็วา พระพทุธศาสนาไดมกีารลงหลกัปกฐานมากอนแลวที่

เจียวจื่อหรือไม 

 สวนบุคลากรที่มีความรูทางพระพุทธศาสนาอีกทานคือ อุบาสกจือเชียน

(支謙) เดินทางจากลั่วหยางที่ อยูทางตอนเหนือ หลบความวุนวายทางการเมือง

ลงทางใต ในช วงสิ้นสุดของยุคฮั่นตะวันออกร ัชสมัยของพระเจ าเหี้ยนเต  

(พระจักรพรรดิฮ่ันเซี่ยน) โดยจือเชียนไดเขามารับราชการอ ยูกับพระเจาซุนกวน

กอนหนาทานคงัเซงิฮุยจะเดนิทางมาถงึงอกก ทาํหนาทีถ่วายความร ูแกเชือ้พระวงศ

และไดแปลคัมภีรพระพุทธศาสนา17 แตเน่ืองจากไมใชพระสงฆและมีหนาท่ีใน

พระราชสาํนัก ดงัน้ันอาจเปนเหตุทาํใหทานฮุยเจ่ียวมคีวามเหน็ดงัท่ีปรากฏในคมัภรี 

14 康僧會。其先康居人。世居天竺。其父因商賈。移于交趾 .

 (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 325a13-14). 
15 二親並終。至孝服畢出家. (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 325a14-

 15). 
16 僧會欲使道振江左興立圖寺。乃杖錫東遊。以呉赤烏十年。

(พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 325b4-6). ดูรายละเอียดในบทแปลประกอบ

 ดวยในหัวขอ 4. การอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุของพระคังเซิงฮุย
17 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 3
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เกาเซิงจวน วา “ในเวลานั้น พระพุทธศาสนาพึ่งจะเริ่มเขาสูแผนดินอู (งอกก) 

การเผยแผ [พระศาสนา] ยังไมสมบูรณพรอม”18 ตองรอจนกระท่ังพระคังเซิงฮุย

เดินทางมางอก ก เพื่อทําหนาที่เผยแผพระศาสนาใหสําเร็จลุลวง

 ดังน้ันหากพิจารณาตามขอมูลขางตน อุบาสกจือเชียน (支謙) อาจถือ

ไดวาเปนผูบุกเบิก แตท ี่ไดชื่อวาเปนผูนําพระพุทธศาสนามาปกหลักท่ีเจียงหนาน

อยางแทจริงคือ พระคังเซิงฮุย 

 (อนึ่ง ในคัมภีร เกาเซิงจวน ไมไดกลาวถึงอุบาสกจือเชียนในฐานะเปน

ชีวประวัติหลัก เปนเพียงชีวประวัติที่แทรกอยูในชีวประวัติพระคังเซิงฮุย อาจเปน

เพราะวาวัตถุประสงคของคัมภีร เกาเซิงจวน เปนการรวบรวมชีวประวัติของ

พระสมณะ ลําดับตามยุคสมัย และมีชีวประวัติพระและฆราวาสอื่น ๆ แทรกใน

ชีวประวัติพระสมณะที่เปนหลักทั้งหลาย) 

 ทีก่ลาวมาขางตน เปนภาพรวมในการเดินทางของพระพทุธศาสนาสูวุยกก

และงอกก สวนขอมูลดานบุคลากรของพระพุทธศาสนาท่ีอยูในสมัยสามกกตาม

คัมภีร เกาเซิงจวน สามารถสรุปเปนตารางขอมูลไดดังนี้

18 時孫權已制江左。而佛教未行. (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 

 325a17-18).
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ตารางขอมลูบคุลากรทางพระพทุธศาสนาสมยัสามกกทีป่รากฏในคมัภรีเกาเซงิจวน

ปที่เดินทางมาถึง กก ชื่อบุคคล ผลงาน

คริสตศักราช 222 งอกก จือเชียน

(支謙)

แปลคัมภีร วิมลเกียรตินิรเทศสูตร 

มหาปรนิริวาณสูตร คาถาธรรมบทเปนตน

คริสตศักราช 224 งอกก วิฆนะ 

(維祇難)

รวมกับจูลฺวี่เหยียน (竺律炎 หรือ

บางแหงเรียกวา จูเจียงเหยียน 竺將炎 

เปนชาวอินเดีย แตการถอดเสียงจาก

ชื่ออินเดียเดิมเปนภาษาจีน มีการเพี้ยน

เสียง ทําใหไมสามารถทราบชื่ออินเดีย

เดิมได จึงเรียกตามคําจีนที่ถอดเสียงมา) 

และอุบาสกจือเซียน แปลคัมภีรคาถา

ธรรมบท

คริสตศักราช 247 งอกก คังเซิงฮุย

(康僧會)

สรางวัดและสถูปที่เจี้ยนเยแปลคัมภีร 

อัษฏสาหัสริกาปรัชญาปารมิตา 

ลิ่วตูจี๋จิง (六度集経) เปนตน

ชวงปคริสตศักราช 

249-252

วุยกก ธรรมกาล

(曇柯迦羅)

แปลคัมภีร พระวินัยของนิกายมหาสังฆิกะ

ชวงปคริสตศักราช 

249-252

วุยกก สังฆวรมัน

(康僧鎧)

แปลคัมภีร อุครทัตตปริปฤจฉา และ

อื่น ๆ อีกจํานวน 4 คัมภีร

ชวงปคริสตศักราช 

254-256

วุยกก ธรรมสัตย

(曇帝)

แปลคัมภีร พระวินัยของนิกายธรรม

คุปตกะ

ชวงปคริสตศักราช 

256-260

วุยกก ปวเหยียน

(帛延)

แปลคัมภีร สุขาวดีวยูหะ (仏説無量

清浄平等覚経) และอื่น ๆ อีกจํานวน 

6 คัมภีร
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4. ชีวประวัติของพระคังเซิงฮุย

 บรรพบุรุษของทานคังเซิงฮุยเปนชาวซอกเดียน ทําการคาอยูที่อินเดีย 

เนื่องดวยธุรกิจการคา บิดาของทานจึงไดยายไปท่ีเจียวจ่ือ (交趾, Jiāozhǐ 
กรุงฮานอย เวียดนาม) ไมปรากฏขอมูลเกี่ยวกับวันเดือนปเกิดของทานวาเปน

เมื่อใด ทราบแตเพียงวาเมื่อทานคังเซิงฮุยอายุได 10 ป ก็ไดพบความสูญเสีย

ครั้งยิ่งใหญคือ ทั้งบิดามารดาไดละโลกไป หลังจากนั้นทานไดเขาสูรมกาสาวพัสตร 

ศึกษาพระธรรมวินัย จนแตกฉานในพระไตรปฎก สามารถสรุปสาระสําคัญและ

รจนาคัมภีรอรรถาธิบายตาง ๆ ออกมา นอกจากนั้น ยังรอบรูในคัมภีรทั้ง 6 ไดแก 

1. ซือจิง (詩 經) 2. ซูจิง (書經) 3. หลี่ (礼) 4. เยฺวจิง (樂經) 5. อี้จิง (易經) 

6. ชุนชิว (春秋)19 รวมถึงวิชาดาราศาสตรและคัมภีรโบราณอื่น ๆ อีกมาก

ฉายแววใหเห็นความโดดเดนในดานการศึกษาทั้งในและนอกพระพุทธศาสนา 

ต้ังปณิธานจะเผยแผพระศาสนาในดินแดนเจียงหนาน จึงไดออกเดินทางมุงสู

เจี้ยนเย20 

 ทานคังเซิงฮุยพํานักอยูที่เจี้ยนเยต้ังแตสมัยของพระเจาซุนกวนจนถึง

สมัยของพระเจาซุนโฮ ซึ่งหากไลเรียงลําดับและเวลาการครองราชยจะไดดังนี้

 1) ซนุกวน (孫権) ระยะเวลาครองราชยคอื ชวงปครสิตศกัราช 229-252

 2) ซนุเหลียง (孫亮) ระยะเวลาครองราชยคือ ชวงปครสิตศักราช 252-258

 3) ซุนฮิว (孫休) ระยะเวลาครองราชยคือ ชวงปคริสตศักราช 258-264

 4) ซุนโฮ (孫晧) ระยะเวลาครองราชยคือ ชวงปคริสตศักราช 264-280

 ตามบันทึกคัมภีร เกาเซิงจวน กลาวถึงประวัติของทานคังเซิงฮุยในสมัย

พระเจาซุนกวนและพระเจาซุนโฮเทานั้น แมจะไมไดบันทึกทุกรายละเอียดก็ตาม 

แตก็ทําใหเห็นและคิดตามไดวา พระนักเผยแผทานนี้ตองมีกําลังใจและความตั้งใจ

อยางมาก เพราะไมใชเรื่องงายในการเผยแผพระพุทธศาสนาในยุคสมัยที่มีแต

19 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 4
20 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 5
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ความกระหายสงคราม ยิง่ไปกวานัน้เมอืงเจีย้นเยทีไ่ปเผยแผพระศาสนากย็งัไมมวีดั

ในพระพุทธศาสนาปรากฏขึ้น 

 ทานคังเซิงฮุยเปนผูที่มีปณิธานแนวแนในการเผยแผพระศาสนา ดํารงตน

ในเพศสมณะปฏิบัติศาสนกิจ ผานอุปสรรคนานัปการที่เขามาบั่นทอนกําลังใจและ

บางครั้งก็หมายเอาถึงชีวิต แตก็มิไดทอถอย โดยทุมเทท้ังชีวิตสรางคุณูปการจน

กระทั่งในปคริสตศักราช 280 เดือน 9 ไดเกิดอาพาธและมรณภาพลง ณ วัดเจี้ยนชู 

(建初寺 ทั้งหมดนี้เปนชีวประวัติของทานโดยสังเขป

5. บทสรุป

 เร่ืองราวการอญัเชญิพระบรมสารริีกธาตุของพระคงัเซงิฮุยในสมยัพระเจา

ซุนกวนยุคสามกก (อานบทแปลที่อยูในสวนสุดทายของบทความประกอบ) จบลง

ดวยความสําเร็จในการสรางทั้งวัดและสถูปแหงแรกของพระพุทธศาสนาขึ้นที่

เจี้ยนเย ซึ่งเปนเมืองหลวงของงอกกในรัชสมัยของพระเจาซุนกวน โดยการเอาชีวิต

เปนเดิมพันของทานคังเซิงฮุยที่มุงมั่นในการเผยแผพระพุทธศาสนา ถือเปนกาว

สาํคญัในการปกหลกัพระพทุธศาสนาในดินแดนเจียงหนาน ดนิแดนอนัอุดมสมบรูณ 

มากดวยนักปราชญบัณฑิต แมกระนั้นก็ยังมีอุปสรรคครั้งใหญตอการเผยแผ

พระพุทธธรรมในกาลตอมา เมื่อมีการเปลี่ยนผานมาถึงรัชสมัยของพระเจาซุนโฮ 

ผู ซึ่งไมไดใหความนับถือพระพุทธศาสนาเลย มีความคิดที่จะทําลายลางและ

ไดทาํการลบหลูดวยวธิกีารตาง ๆ  นานา จนเกิดเหตกุารณสาํคญัทีถ่อืเปนจดุเปลีย่น

ในการเขามานับถือพระพุทธศาสนาของพระเจาซุนโฮที่จะกลาวในตอนตอไป
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ชีวประวัติพระคังเซิงฮุยแหงวัดเจี้ยนชู (บทแปล)21

ตอน 

การอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุของพระคังเซิงฮุยในรัชสมัยพระเจาซุนกวน 

 ในเวลานั้น พระพุทธศาสนาเพิ่งจะเริ่มเขาสูแผนดินอู (งอกก) การเผยแผ 

[พระศาสนา] ยังไมสมบูรณพรอม [ดังนั้น] ทานคังเซิงฮุย (康僧會) จึงมีความ

ปรารถนาที่จะทําใหพระพุทธธรรมเจริญรุ งเรืองในดินแดนเจียงหนาน โดยมี

เปาหมายจะสรางวัด [และสถูป เพื่อปกหลักเผยแผ] ทานจึงควาไมเทาขักขระ22

ออกจารกิไปยงัทศิบรูพา จนกระทัง่ในปชือ่อ ู(赤烏, Chìwū) ที ่10 (ปครสิตศกัราช

ที่ 247) เมื่อทานเดินทางมาถึงเจี้ยนเย (建鄴, Jiànyè) ไดสรางกุฏิ ประดิษฐาน

พระพุทธรูป ประพฤติปฏิบัติจริยาวัตรตามมรรคาแหงพระศาสนา ประชาชน

เมืองอู (ชาวเมืองของงอกก) จึงไดเห็นพระสมณะเปนครั้งแรก ก็รูแตเพียงเทาท่ี

ตาเห็นในรูปแบบภายนอกเทานั้น ไมไดมีความเขาใจวา วิถีปฏิบัติของพระพุทธ

ศาสนา [คืออะไร] ทําใหมีความระแวงสงสัยใน [พฤติกรรมของทานคังเซิงฮุยที่ดูมี] 

ความผิดแผกแปลกประหลาด จนขุนนางไดนําความไปกราบทูลพระเจาซุนกวนวา 

 “มีคนเถื่อนเขามาอยูในแควน เขาเรียกตัวเองวา ‘สมณะ’ พฤติกรรมและ

การแตงกายไมสอดคลองกับจารีตประเพณีเรา [ดังนั้น] ควรเฝาสืบติดตามเรื่องนี้” 

พระเจาซุนกวนตรัสวา 

21 ดูรายละเอียดในภาคผนวกขอ 6
22 ไมเทาที่ทําใหเกิดเสียง ตัวไมเทาทําจากโลหะหรือไม หัวไมเทาจะมีรูปทรงคลายสถูป

 ทรงโอควํ่า มีที่แขวนหวงเหล็กสามหวงบาง สี่หวงบาง เพื่อทําใหเกิดเสียงดัง เปนหนึ่ง

 ในเครื่องใชของพระ ดูรายละเอียดที่ Amano (1988, pp. 286-287).
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 “เม่ือนานมาแลว พระจักรพรรดิฮ่ันหมงิ ไดฝนถึงเทพเจานามวา “พทุธะ”23 

สมณะรูปนี้อาจปฏิบัติตามสายจารีตสืบตอจากพุทธะผูนั้นหรือไม” 

 จากนั้น จึงมีรับสั่งใหทานคังเซิงฮุยเขาเฝา แลวตรัสถามวา “[พุทธะ] 

มีคุณวิเศษอะไรบาง” 

 ทานคังเซิงฮุยกราบทูลดังนี้วา 

 “‘พระตถาคต’ (พุทธะ) พระศาสดาของเราไดปรินิพพานนานแลว แตไม

วาดินแดนแหงใดก็ตาม หากมีพระบรมสารีริกธาตุ [ของพระศาสดา] ประดิษฐาน

อยู ณ ที่แหงนั้นจะมีความสวางไสวเจริญรุงเรือง ในอดีตกาลนานมาแลว พระเจา

อโศกไดสรางสถูป 84,000 องค [เพ่ือประดิษฐานพระบรมสารีริกธาตุ] การสราง

สถปูและวัดเหลาน้ีเปนสญัลกัษณทีแ่สดงใหเหน็ถงึการเผยแผพระศาสนาทีส่บืทอด

กันมา”

 [เมื่อไดฟงดังนั้น] พระเจาซุนกวนทรงเห็นวา ที่กลาวมา [ทั้งหมด]

เปนการโออวดเกินจริง จึงตรัสกับทานคังเซิงฮุยวา 

 “หากทานสามารถนําสรีรธาตุของพุทธะ [มาอยูในมือทานได เราจะให

ทาน] สรางสถูปเพื่อเก็บรักษาสิ่งนั้น แตหากวาสิ่งที่ทานพูด ถูกพิสูจนแลววาเปน

เรื่องโปปดมดเท็จ บานเมืองก็จะมีบทลงโทษตามกฎหมายที่บังคับใชกันเปนปกติ” 

ทานคังเซิงฮุย [ไดฟงดังนั้น] จึงขอเวลา 7 วัน [จากนั้นไดเรียกประชุมและ] 

กลาวกับศิษยทั้งหลายวา  

 “พระพุทธศาสนาจะเจรญิรุงเรอืงหรอืลมสลายข้ึนอยูกบัโอกาสนี ้หากพวก

เราไมเอาชีวิตเปนเดิมพัน [ในการอัญเชิญพระสารีริกธาตุของพระบรมศาสดา เพื่อ

23 พระจักรพรรดิฮ่ันหมิงเปนพระราชาองคท่ีสองของราชวงศฮ่ันตะวันออก ครองราชย

 ชวงคริสตศักราช 57-75 (58-75) ตํานานเรื่องพระสุบินของพระราชาองคนี้มีบันทึก

 ในคัมภีรตาง ๆ  อาทิ  1) 弘明集 (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 52 หนา 4c26-5a8) 

 2) 出三藏記集 (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 55 หนา 42c18-28) 3) 後漢書 

4) 後漢紀 5) 魏書 釈老志 6) 真誥 7) 水経注 8) 洛陽伽藍記 9) 冥祥記
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ปกหลักพระศาสนาในดินแดนนี้] ตอแตนี้ไปก็ไมมีอะไรตองทําอีกแลว [คงตองตาย

ตกตามกันดวยโทษทัณฑจากบานเมือง]” 

 หลังจากนั้น จึงพรอมใจกันเขาหองปฏิบัติภาวนา ชําระกายวาจาใจให

บริสุทธิ์ นําโถสัมฤทธิ์ [ที่จะอัญเชิญพระบรมสารีริกธาตุ] วางบนโตะบูชา ทําการ

จุดเครื่องหอมสักการะ แลวจึงสวดอธิษฐานอัญเชิญ [พระบรมสารีริกธาตุ] 

 จนกระทั่งวันที่ 7 ไดสิ้นสุดลง ปรากฏวา...

 ไมมีการเสด็จของพระธาตุหรืออานุภาพใด ๆ เกิดขึ้นเลย

 จึงขอรองเปนครั้งที่ 2 ใหขยายเวลาไปอีก 7 วัน 

 ...แตก็อีกเชนเคย

 ไมมีผลลัพธใด ๆ เกิดขึ้นเลยเหมือนดังครั้งแรก [เมื่อทราบเชนนั้น]

พระเจาซุนกวนตรัส [อยางเกร้ียวกราด] วา “เร่ืองราวนี้เปนเลหเพทุบาย” มี

พระราชประสงคใหลงโทษ แตทานคังเซิงฮุยขอรองอีกครั้งเปนครั้งที่ 3 ขอยืดเวลา

ออกไปอีก 7 วัน พระเจาซุนกวนทรงใหการรับฟง อนุโลมใหเปนกรณีพิเศษ

[ในครั้งนั้น] ทานคังเซิงฮุยจึงกลาวกับศิษยของทานวา 

 “ขงจือ่24เคยกลาวไววา ‘หลงัจากพระเจาโจวเหวนิสวรรคตแลว อารยธรรม 

[แหงราชวงศโจว] ก็ฝากฝงไวที่เรา (ขงจื่อ) [ใหแบกรับภาระหนาที่สืบตอไปเพื่อ

บานเมือง] มิใชฤา’25

 [เมื่อพระบรมศาสดาปรินิพพานไปแลว หลงเหลือไวเพียงพระธรรมวินัย

และพระบรมสารีริกธาตุของทาน ภาระในการประกาศพระศาสนาสืบไปคือพวก

24 คําวา 宣尼 เปนคําเรียกขงจื่อโดยพระเจาฮั่นผิง มีปรากฏอยูในคัมภีร 漢書 (Hirai, 

 1993, p. 29)
25 มีปรากฏในคัมภีรหลุนอี่ว บทที่ 9:5:2 (子罕 第九) เนื้อความตนฉบับมีดังนี้ 文王

 既沒，文不在茲乎 คัมภีร หลุนอี่ว   มีฉบับแปลไทย โดย ศาสตราจารย  

 ดร.สวุรรณา สถาอานนัท สามารถดรูายละเอียดคาํแปลและการวเิคราะหคาํแปลไดที่ 

 สุวรรณา สถาอานันท (2555, หนา 252, 396)
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เราเหลาสาวกทั้งหลาย] ทั้ง ๆ ที่อานุภาพแหง [พระบรมสารีริกธาตุมีกลาวอยูใน] 

พระพุทธธรรม แตพวกเราก็ไมมีคุณวิเศษอันใดที่จะอัญเชิญใหมาปรากฏได 

หากจะตองตายจากโทษทัณฑในครานี้ ก็ขอสละชีวิต ยอมตายไปกับการอัญเชิญ 

[พระสารีริกธาตุของพระมุนี] ที่เหลือ 7 วันสุดทายนี้ของเรา”

 จนกระทั่งถึงวันที่ 7 ในคราวที่ 3 เมื่อดวงอาทิตยอัสดงคต แตก็ยังไมมี

ปรากฏการณใด ๆ เกิดขึ้นเลย ถึงจะเปนเชนน้ัน ก็ไมมีผูใดประหวั่นพรั่นพรึง

[ในโทษตายที่จะมีขึ้นตอหนา] 

 แลวเวลาก็ลวงเลยเขาสูยาม 526 

 ทันใดนั้น...

 [ทุกคน] ไดยินเสียงกองกังวาน เหมือนวัสดุโลหะใดสักอยางกระทบถูก

ดังมาจากขางในโถ [สัมฤทธิ์] ทานคังเซิงฮุยรีบลุกจากที่ เขาไปพิสูจนดูดวยตา

ตนเอง 

 ในที่สุด... พระบรมสารีริกธาตุ [ไดเสด็จมา] อยู [กับพวกทานคังเซิงฮุย] 

เปนผลสําเร็จ 

 เชาวันตอมา ทานคังเซิงฮุย [และคณะ] เดินทางไปเขาเฝาพระเจาซุนกวน

พรอมขุนนางที่มาเขารวมประชุม เพื่อจะพิสูจนดู [ในขณะนั้น ทามกลางผูคนทั้ง

หลาย พระบรมสารีริกธาตุ] ไดเปลงรัศมีเปนเปลวแสง 5 สี สองประกายเจิดจา

อยูเหนือโถ พระเจาซนุกวนเสดจ็เขาไปใกล และยกโถขึน้ดวยพระหัตถของพระองค

เอง จากนั้นทรงเทลงในถาดสัมฤทธิ์ เมื่อพระบรมสารีริกธาตุไดตกกระทบ ตัวถาด

26 ยาม 5 หมายถึง ชวงเวลา 3.00-5.00 น. การนับเวลาแบบจีนสมัยโบราณถือวา

 ชวงเวลา 19.00-5.00 น. เปนยามคํ่า โดยแบงออกเปนหาชวงดังนี้ ยามแรก หมายถึง 

 ชวงเวลา 17.00-21.00 น. ยาม 2 หมายถึง ชวงเวลา 21.00-23.00 น. ยาม 3 

 หมายถึง ชวงเวลา 23.00-1.00 น. ยาม 4 หมายถึง ชวงเวลา 1.00-3.00 น. ยาม 5 

 หมายถึง ชวงเวลา 3.00-5.00 น. (Hirai, 1993, p. 29)
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สัมฤทธิ์พลันแตกออกเปนเสี่ยง ๆ27 พระเจาซุนกวนทอดพระเนตรเห็นดังน้ัน 

พระวรกายพลันแข็งทื่อดวยความตกใจ เมื่อไดพระสติจึงตั้งพระวรกายขึ้นและ

ตรัสวา “เปนเหตุอัศจรรยยิ่งนัก” 

 ทานคังเซิงฮุยสืบเทามาดานหนา แลวกราบทูลวา 

 “พระบรมสารีริกธาตุทรงฤทธานุภาพ ไมใชมีคุณลักษณะแคเพียงเปลง

รศัมไีดเทาน้ัน ยงัเปนสิง่ทีย่ากจะทาํลาย แมไฟบรรลยักลัปทีส่ามารถเผาไดทกุอยาง

จนมอดไหมเปนจุณ ก็ไมสามารถเผาไหมทําลายได 

 หากนําอาวุธที่แข็งแกรงและทรงพลังดั่งวชิราวุธ ซึ่งมีอานุภาพตัดทําลาย

สรรพสิ่ง ซัดขวางใส ก็ไมสามารถตัดเปนชิ้นเล็กชิ้นนอยได”

 พระเจาซุนกวนจึงรับสั่งใหนํา [พระบรมสารีริกธาตุเหลา] นี้ ไปทดสอบ 

ทานคังเซิงฮุย [เห็นดังนั้น] จึงตั้งจิตอธิษฐาน [ตอพระบรมสารีริกธาตุ] วา 

  “เมฆแหงธรรมครอบคลุมทองนภา 

  ทุกหยอมหญาตางวอนขอรอหยาดฝน 

  พุทธธรรมจงปรากฏสําแดงตน 

  บันดาลดลคุณฤทธิ์พลิกศรัทธา” 

 จากน้ัน [พระเจาซุนกวน] ทรงสั่งใหวางพระบรมสารีริกธาตุลงบนพาน

ที่ตั้งอยูบนทั่งเหล็ก และใหผูทรงพลัง [ใชคอนเหล็กเหวี่ยง] ทุบลงไป ทันใดนั้นทั้ง

พานและทั่งไดยุบบุบลงไป แตไมปรากฏความเสียหายใด ๆ  ตอพระบรมสารีริกธาตุ

เลย พระเจาซุนกวนทรงยนิดีปลาบปลืม้ เกดิความศรทัธาเลือ่มใสอยางมาก จงึรบัสัง่

ใหสราง [วัดและ] สถูป [สําหรับประดิษฐานพระบรมสารีริกธาตุ] ในทันที

27 舍利所衝盤即破碎。ในประโยคตนฉบับนี้ หากเราพิจารณาเกี่ยวกับตํานานหรือ

 เร่ืองเลาที่กลาววาพระบรมสารีริกธาตุสามารถแบงพระองคเพื่อเพิ่มจํานวน จาก

 มุมมองนี้เราอาจจะแปลไดอีกอยางวา "เม่ือพระบรมสารีริกธาตุตกกระทบลงบน

 ตวัถาดสมัฤทธิ ์[พระบรมสารรีกิธาต]ุ พลนัแบงพระองคออกแตกเปนองคเล็กองคนอย"
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 น้ีเปนจุดเริ่มตนการสรางวัดพุทธ [ในเจี้ยนเย] โดยตั้งชื่อวัดวา เจี้ยนชู

(建初寺, Jiànchū Sì แปลตามรูปศัพทไดวา วัดที่สรางขึ้นเปนครั้งแรก หมายถึง 

วัดพุทธวัดแรกน่ันเอง) เนื่องจากชื่อของวัดแหงนี้ทําใหเปนที่รู จักวา ดินแดน 

[นีอ้ยูในรมเงา] ของพระพทุธศาสนาแลว เพราะฉะนัน้ [ถือเปนศภุนมิติวา] พระพทุธ

ศาสนากําลังจะเบงบานในดินแดนเจียงหนาน28
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กิตติกรรมประกาศ

 เอกสารขอมูลตาง ๆ ในบทความฉบับนี้ ตองขอขอบคุณ คุณจารุวรรณ 

สงัขกรม นักศกึษามหาวทิยาลยัโคมาซาวะทีช่วยหยบิยมืและถายสาํเนาหนงัสอืเปน

ไฟลดิจิทัล เนื่องจากบทความบางชิ้นไมสามารถหาไดภายในประเทศ และหนังสือ

วิชาการพุทธของญี่ปุนที่ตองการนํามาอางอิงมีราคาสูงมากจนผูเขียนไมสามารถ

ซื้อได จึงขอขอบคุณ คุณจารุวรรณ สังขกรม ที่เห็นคุณคาในงานวิชาการและยอม

สละเวลาเพื่อสนับสนุนเรื่องขอมูลเอกสารมา ณ ที่นี้ นอกจากนี้ ขอขอบคุณ 

คณุปรชัญา สพัพญัวูทิย ทีช่วยแนะนําในเรือ่งภาษาจีนอกีท้ังชวยตรวจสอบคาํอาน

ภาษาจีน คุณประพัฒน จําปาไทย ที่ใหคําแนะนําเรื่องภาษาและชวยตรวจตนฉบับ 

และขอกราบขอบพระคุณอยางสูงตอ ผศ.ดร.ประทุม อังกูรโรหิต ผูมีความเปน

ครูบาอาจารยเต็มเปยมในดวงใจ ทานไดเมตตาสละเวลาอันมีคา กรุณาใหคําชี้แนะ

ตาง ๆ พรอมทั้งใหกําลังใจในการปรับแกไขงานเขียนฉบับนี้จนเสร็จสมบูรณ

ภาคผนวก

 1. 中天竺 เปนคําเรียกอินเดียโบราณภาคกลาง คําวา 天竺 เปนชื่อของ

ประเทศอนิเดยีในยคุสมยัโบราณ ซ่ึงชาวจีนในสมยัน้ันเรยีกขาน แตประเดน็เกีย่วกบั

อาณาเขตของประเทศอินเดียปจจุบันกับประเทศอินเดียสมัยโบราณนั้นมีความ

แตกตางกนั เรือ่งชือ่ของประเทศอนิเดยีสมยัโบราณนัน้ สนันษิฐานวา มกีารปรากฏ

ขึน้เปนคร้ังแรกในคัมภรีบนัทกึประวติัศาสตร 史記 โดยใชคาํวา 身毒 ซึง่ถอดเสยีง

มาจากคําวา สินธุ ตอมาคัมภีรประวัติศาสตรราชวงศฮั่นตะวันออก โฮวฮั่นซู 

(後漢書) บันทึกวา 天竺国 เปนชื่อเรียกอีกชื่อหนึ่งของ 身毒 (天竺国一名身

毒) หลงัจากน้ัน จดหมายเหตกุารเดนิทางไปทางทศิตะวันตกของมหาราชวงศถงั

(大唐西域記) รจนาโดยพระเสวียนจั้งมีบันทึกวา ในสมัยกอนใชคําวา 身毒 

บาง 天竺บาง แตคิดวาไมถูกตองนัก จึงถอดเสียงใหถูกตองวา 印度 รายละเอียด
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จากบันทึกมีดังนี้

詳夫天竺之稱。異議糺紛。舊云身毒。或曰賢豆。今從正
音 。 宜 云 印 度 . . . 印 度 者 。 唐 言 月 。 月 有 多 名 。 斯 其 一 稱 。

(พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 51 หนา 875b16-875b20)

คําแปลไทย

 หากจะกลาวถึงการเรียกขานคําวา 天竺 อยางละเอียดแลว มีการเรียกที่

แตกตางจนแยกแยะไมถกู สมยัโบราณเรยีกวา 身毒 บางกเ็รยีกวา 賢豆 แตปจจบุนั

ควรจะเรียกแบบถอดเสียงใหถูกตองวา印度... 

 คําวา 印度 ในสมัยถังหมายถึง พระจันทร ซึ่งคําวาพระจันทรมีชื่อเรียก

มากมาย 印度 น้ีก็เปนหน่ึงในชื่อเรียกนั้น (ดูรายละเอียดคําแปลไทยเพิ่มเติมท่ี 

ซิว ซูหลุน, 2549, หนา 72-73)

 คําวา 中天竺 ในภาษาสันสกฤตคือ มัธยมเทศ (มัธยม-เทศ) ภาษาบาลี

คือ มัชฌิมชนปท ในจดหมายเหตุของทานฝาเสี่ยนบันทึกวา คําวา 中天竺 

หมายถึง中国 ซ่ีงอินเดียภาคกลางที่กลาวถึงนี้ มีขอบเขตแตกตางตามสมัย

และขอมูลที่บันทึกในแตละคัมภีร เชน คัมภีร มนุสฺมฺฤติ โศลกท่ี 2.21 มีบันทึก

ถึงขอบเขตของ "มัธยมเทศ" (himavadvindhyayor madhyaṃ yat prāg 
vinaśanād api / pratyag eva prayāgāc ca madhyadeśaḥ prakīrtitaḥ) 
แตขอมูลดังกลาวแตกตางกับขอมูลของพระฝาเส่ียน (ดูราย ละเอียดขอมูล

ดังกลาวไดที่พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 51 หนา 858a, 859b)  

 หากกลาวถึงคําวา 中国 ในคัมภีรพุทธที่แปลเปนภาษาจีนโบราณ 

ในความหมายแคบมักจะหมายถึง พื้นที่อินเดียโบราณในสมัยพระพุทธเจาท่ีทาน

จาริกเผยแผ ในความหมายกวางจะหมายถึง ประเทศอินเดียโบราณ สวนการแบง

ภาคของอินเดียมีทั้งหมดหาภาคคือ อินเดียตะวันออก อินเดียใต อินเดียตะวันตก 

อินเดียเหนือ และอินเดียกลาง (Yoshikawa & Funayama, 2009, p. 26)
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 2. ไมมขีอมลูปรากฏในคมัภรี เกาเซงิจวน วา ทานวิฆนะ ทานจูลวฺีเ่หยยีน

รวมกับจือเซียนแปลคาถาธรรมบท เมื่อตรวจสอบคํานําคาถาธรรมบทสํานวนนี้ 

ปรากฏวา มีขอมูลรายละเอียดตาง ๆ ทั้งผูแปลและกระบวนการแปล แตไมมีช่ือ

ของผูประพันธคํานําคาถาธรรมบท ซ่ึงเปนประเด็นสําคัญ เพราะวาผูประพันธ

ทานนี้ก็ไดรวมทํางานแปลคาถาธรรมบทดวยนักวิชาการญี่ปุนชื่อ Mizuno เห็นวา 

จอืเซยีนเปนผูประพันธโดยอางจากงานวจิยัของนกัวชิาการรุนกอนพรอมวเิคราะห

เนื้อหาในคํานําคาถาธรรมบท อีกทั้งในคัมภีร 出三蔵記集 ก็มีบันทึกไว หากอาง

ตามความเหน็ของ Mizuno จะสรปุในเบือ้งตนไดวา ทานวฆินะเดินทางมาประเทศ

จีนพรอมคัมภีรคาถาธรรมบทท่ีกลาววามีจํานวน 500 คาถา จือเซียนไดรับมอบ

สิ่งน้ี และขอรองใหทานจูลฺวี่เหยียนรวมกันแปลคาถาธรรมบท ดูรายละเอียด

เพิ่มเติมที่ Mizuno (1981, 265-260).

 3. 時孫權已制江左。而佛教未行。先有優婆塞支謙。字恭

明。一名越。本月支人。來遊漢境。初漢桓靈之世有支讖。譯出

衆經。有支亮字紀明。資學於讖。謙又受業於亮。博覽經籍莫不精

究。世間伎藝多所綜習。遍學異書通六國語。其爲人細長黒痩。

眼多白而睛黄。時人爲之語曰。支郎眼中黄。形躯雖細是智嚢。

漢獻末亂避地于呉。孫權聞其才慧。召見悦之。拜爲博士。使輔

導東宮。與韋曜諸人共盡匡益。但生自外域。故呉志不載。而經

多梵文未盡翻譯。已妙善方言。乃收集衆本譯爲漢語。從呉黄武元

年至建興中。所出維摩大般泥洹法句瑞應本起等四十九經。曲得聖

義。辭旨文雅又依無量壽中本起。製菩提連句梵唄三契。并注了本

生死經等。皆行於世. (พระไตรปฎกไทโชชินชู เลมที่ 50 หนา 325a17-b4).

 4. คัมภีรทั้ง 6 นี้ ถือเปนปกรณสําคัญของลัทธิขงจื่อ ไดแก 

  4.1 ซือจิง หมายถึง คัมภีรที่รวบรวมกวีนิพนธจีนสมัยโบราณสมัย

ราชวงศซาง ราชวงศโจวตะวันตกและโจวตะวันออก ในสมัยนั้นเรียกวา ซือ (ยง 

องิคเวทย, 2532, หนา 36-37) หากอางตามคมัภรี史記 มบีนัทกึเรือ่งราวของขงจือ่ 
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กลาวไววา ขงจื่อไดทําการชําระบทกวีจาก 3000 บท จนเหลือ 311 บท ในจํานวน

นี้มี 6 บท ที่มีเพียงชื่อของบทกวี ไมมีคํากวี ดังนั้นหากนับจํานวนที่มีคํากวีอยูจริง ๆ  

มีเพียง 305 บท แตก็มีความเห็นจากฝายที่มีความกังขาวา คัมภีรกวีนิพนธนี้อาจไม

ใชขงจือ่เรยีบเรยีงขึน้มา อยางไรกต็าม ในคมัภรีหลนุอีว่ 2:2 (สวุรรณา สถาอานนัท, 

2555, หนา 187) ขงจื่อไดอางคัมภีรกวีนิพนธ โดยเรียกวา ซือซันปาย หมายความ

วา กวี 300 บท จากขอมูลที่กลาวมานี้ อยางนอยที่สุดก็ทําใหเราทราบวา กวี 300 

บทที่อางนี้มีปรากฏในสมัยนั้นแลว ดูรายละเอียดเพิ่มเติมที่ วรศักดิ์ มหัทธโนบล 

(18 กันยายน 2558 ก). 

  4.2 ซูจิง หมายถึง คัมภีรที่บันทึกประวัติศาสตรจีนโบราณ คําแถลง

การณ มีชื่อเรียกขานอื่นอีกวา ชางซู 尚書 นักวิชาการมีความเห็นตอการตีความ

หมายคําวา ชาง และการเปลี่ยนไปของชื่อเรียกคัมภีร อาทิ ก) คําวา ชาง มีความ 

หมายเดียวกับคําวา 上 ที่ออกเสียงเหมือนกัน แปลวา บน เบื้องบน โดยตีความวา

เปนคนรุนกอน หรือวา นักปราชญรุนกอน ข) หมายถึง แตกาลกอน ค) เคารพ 

บูชา หมายความวา คัมภีรที่ควรเคารพบูชา ดูรายละเอียดที่ วรศักดิ์ มหัทธโนบล 

(18 กันยายน 2558 ก), Tsuchiya (2011, pp. 58-59)

  4.3 หลี่ เปนคัมภีรที่ว าดวยขนบธรรมเนียมประเพณีและจารีต 

สวนใหญหากนักวิชาการกลาวถึง หลี่ ที่นับรวมอยูในอูจิง (คัมภีรทั้ง 5) หรือ ลิ่วจิง 

(คัมภีรทั้ง 6) ในสํานักขงจื่อ จะหมายถึง หลี่จี้ เมื่อไปรวมกับคัมภีรเก่ียวกับเรื่อง 

“หลี”่ อกีสองคมัภรี ไดแก อีห๋ลี ่และโจวหลี ่จะเรยีกวา “ซานหลี”่ หมายความวา 3 

คัมภีรที่วาด วยขนบธรรมเนียมประเ พณีและจารีต (Tsuchi ya, 2011, p. 65). 

ดูรายละเอียดเพิ่มเติมเกี่ยวกับคัมภีรนี้ไดที่ วรศักดิ์ มหัทธโนบล (18 กันยายน 

2558 ข).

  4.4 เยฺวจิง หมายถึง คัมภีรท่ีรวบรวมคีตดนตรีสมัยโบราณ แตก็ไม

พบคัมภีรนี้แลว บางก็กลาววาไดถูกทําลายไปต้ังแตครั้งท่ีพระจักรพรรดิฉินสื่อ

ทรงสั่งใหเผาตําราของสํานักขงจื่อแลว บางก็วารวมเขาไปปะปนอยูใน หลี่และ

ซือจิง (วรศักด์ิ มหัทธโนบล, 4 กันยายน 2558) ดูรายละเอียดเพิ่มเติมเกี่ยวกับ
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คัมภีรนี้ไดที่ Tsuchiya (2012, pp. 67-68)

  4.5 อี้จิง หมายถึง คัมภีรที่วาดวยเรื่องทํานายทายทักโชคชะตา และ

เรื่องอภิปรัชญา มีชื่อเรียกขานอ่ืนไดแก อี้ และ โจวอี้ ดูรายละเอียดเพิ่มเติม

เกี่ยวกับคัมภีรนี้ไดที่ Tsuchiya (2011), วรศักดิ์ มหัทธโนบล (25 กันยายน 2558)

วรศักดิ์ มหัทธโนบล (2 ตุลาคม 2558)

  4.6 ชุนชิว แปลวา วสันต-ศารท (สารท) เปนบันทึกเหตุการณที่อยูใน

ระดับสําคัญซ่ึงเกิดขึ้นในรัฐตาง ๆ รวมทั้งในราชอาณาจักรโจว ตามลําดับเดือน

และป โดยใชศักราชของรัฐหลู เนื่องจากขงจื่อเคยเปนขาราชการรัฐหลู แตไมเคย

เปนขาราชการราชวงศโจว คัมภีร ชุนชิว ไดเริ่มบันทึกตั้งแตปที่หนึ่งแหงการครอง

รัฐของเจาหลูอินกง ตรงกับปที่ 49 ในรัชกาลของพระราชาโจวผิง (ยง อิงคเวทย, 

2532, หนา 36)

 5. 康僧會。其先康居人。世居天竺。其父因商賈。移于交

趾。會年十餘歳。二親並終。至孝服畢出家。勵行甚峻。爲人弘雅

有識量。篤至好學。明解三藏。博覽六經。天文圖緯多所綜渉。辯

於樞機頗屬文翰... 僧會欲使道振江左興立圖寺。(พระไตรปฎกไทโชชินชู 

เลมที่ 50 หนา 325a13-b5).

 6. ในตอนแรกนี้ ขอมูลทั้งหมดมาจากตนฉบับปฐมภูมิคือ คัมภีร เกาเซิง

จวน ซึ่งจัดอยูในหมวดประวัติศาสตรของพระไตรปฎกฉบับไทโชชินชู เลมท่ี 50

เลขที่ 2059 หนา 325b4-c6 ตัวบทภาษาจีนไดแยกออกไปไวที่เชิงอรรถเพื่อให

ผูอานไดอานอยางไมเสียอรรถรส แมอาจจะมีความเห็นที่วา การแยกตัวบทออกไป

จะทําใหไมสะดวกในการสอบทานก็ตาม แตหากพิจารณาตามความเปนจริง แมจะ

นาํตวับทมาไวโดยไมแยกออกไป กจ็ะสอบทานไมสะดวกอยูด ีตองพลกิกลบัไปกลบั

มาในการสอบทานเชนเดิม หรือหากกลาว ถึงในกรณีทําเปนหนาคู หมายถึง 

ตัวบทภาษาจีนหนึ่งหนา แปลไทยหน่ึงหนา เพื่อสะดวกในการสอบทาน กรณี

ดังกลาวน้ี จะตองมีการประสานงานกันอยางดีในหลายขั้นตอนของการพิมพ 
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ซ่ึงตองมีความละเอียดระหวางผูเขียนกับฝายจัดหนาหนังสือ ไมเชนนั้นจะทําให

คลาดเคลื่อนกลายเปนขอผิดพลาดที่ทําใหงานแปลชิ้นนั้น ๆ ดอยคุณคาลง เพื่อ

อาํนวยความสะดวกใหแกผูอานไดเขาใจเนือ้หามากยิง่ข้ึน จึงขออธบิายเครือ่งหมาย

ตาง ๆ ดังนี้

[ ] เปนเครื่องหมายที่ผูเขียนเสริมความเขามา ไมมีอยูในตนฉบับ

 ( ) เปนเครื่องหมายแสดงถึงคําอธิบายความหมาย คําศัพทเดียวกันแต

  ตางภาษา คําที่ปริวรรต เปนตน

7. 時呉地初染大法。風化未全。僧會欲使道振江左興立圖

寺。乃杖錫東遊。以呉赤烏十年。初達建鄴營立茅茨設像行道。

時呉國以初見沙門。覩形未及其道。疑爲矯異。有司奏曰。有胡

人入境。自稱沙門。容服非恒。事應檢察。權曰。昔漢明帝夢神

號稱爲佛。彼之 所事豈非其遺風耶。即召會詰問。有何靈驗。會

曰。如來遷迹忽逾千載。遺骨舍利神曜無方。昔阿育王。起塔乃

八萬四千。夫塔寺之興以表遺化也。權以爲誇誕。乃謂會曰。若

能得舍利當爲造塔。如其虚妄國有常刑。會請期七日。乃謂其屬

曰。法之興廢在此一擧。今不至誠後將何及。乃共潔齋靜室。以

銅瓶加凡燒香禮請。七日期畢寂然無應。求申二七亦復如之。權

曰。此寔欺誑將欲加罪。會更請三七。權又特聽。會謂法屬曰。

宣尼有言曰。文王既沒文不在茲乎。法靈應降而吾等無感。何假

王憲。當以誓死爲期耳。三七日暮猶無所見。莫不震懼。既入五

更。忽聞瓶中鎗然有聲。會自往視果獲舍利。明旦呈權。擧朝集

觀。五色光炎照耀瓶上。權自手執瓶瀉于銅盤。舍利所衝盤即破

碎。權大肅然驚起而曰。希有之瑞也。會進而言曰。舍利威神豈

直光相而已。乃劫燒之火不能焚。金剛之杵不能碎。權命令試

之。會更誓曰。法雲方被蒼生仰澤。 願更垂神迹以廣示威靈。乃

置舍利於鐵砧磓上。使力者撃之。於是砧磓倶陷舍利無損。權大
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歎服。即爲建塔。以始有佛寺故號建初寺。因名其地爲佛陀里。

由是江左大法遂興。
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บทคัดยอ

 พระพุทธศาสนามหายานไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลีอยาง

เปนทางการในราวคริสตศตวรรษที่สี่ พระพุทธศาสนากลุมแรกที่ไดรับการเผยแพร

เขาสูคาบสมทุรเกาหลีคือพระพทุธศาสนากลุมทีเ่นนการใหความสาํคญักับการศึกษา

คัมภีรหรือ Textual Studies ในกลุมดังกลาวสํานักอวตัมสกะถือเปนสํานักคิดที่

มีอิทธิพลตอแนวคิดของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีมากท่ีสุด ดวยเหตุนี้

ระแสแหงพุทธะในคาบสมุทรเกาหล*ีก
ถาปกรณ กําเนดิศริ*ิ*
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แนวคิดทางปรัชญาที่สําคัญซึ่งปรากฏเปนเนื้อหาในอวตัมสกะสูตรอันเปนพระสูตร

หลักของนิกาย เชน หลักการเรื่องธรรมธาตุทั้งสี่ หรือหลักการเรื่องความสัมพันธ

ระหวางหลักการ (Principle, Ch.理) และปรากฏการณ (Phenomena, Ch.事)

จึงเปนหลักการพื้นฐานที่สําคัญของการศึกษาพระพุทธศาสนากระแสหลักใน

คาบสมทุรเกาหลนีบัต้ังแตศตวรรษทีส่ีเ่ปนตนมา  และภายหลงัในราวครสิตศตวรรษ

ที่แปดเมื่อพระพุทธศาสนาฝายเนนการปฏิบัติหรือ Meditative School กลาวคือ

พระพุทธศาสนานิกายเซนไดเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลี ความขัดแยงในเชิง

หลักการระหวางพระพุทธศาสนาทั้งสองฝายจึงเกิดขึ้น ขอโตแยงที่สําคัญของทั้ง

สองนิกายดังกลาวครอบคลุมความแตกตางในเชิงมิติทางภววิทยา อภิปรัชญา 

ญาณวิทยาและวิมุติวิทยา การเขาใจที่มาและความหมายของประวัติศาสตรแหง

ความขัดแยงของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีเปนปจจัยหลักที่สําคัญใน

การสรางความเขาใจที่ถูกตองตอแนวทางการแกไขปญหาของพระพุทธศาสนา

คําสําคัญ: พระพุทธศาสนามหายาน นิกายเซนเกาหลี  นิกายอวตัมสกะ

 ความขัดแยงของพระพุทธศาสนา
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Streams of Buddhism in the Korean Peninsula*

Thapakorn Kamnerdsiri**

Abstract

 Mahayana Buddhism was officially propagated in the Korean 

Peninsula in the fourth century (4thA.D.). The first school of Buddhism 

that spread into the Korean peninsula was one that emphasized the 

importance of textual studies, of which the Avatamsaka school was 

the most influential. Thus, main philosophical concepts in the 

Avatamsaka Sutra, the main sutra of this sect, such as the principles 

of four Dharmmadhatu or the doctrine of relationships between 

principles (Principle, Ch. 理) and phenomena (Phenomena, Ch. 事), 

became important bases for the study of mainstream Buddhism in the 
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Korean Peninsula from the fourth century onward. In the eighth 

century, when the practice-based school of Buddhism (Meditative 

School) or Zen Buddhism had spread into the Korean peninsula, 

theoretical conflicts between the two school arose. The points of 

contention were ontological, epistemological, as well as soteriological. 

A thorough insight of both origin and meaning of the conflict between 

different schools of Buddhism in the Korean Peninsula is essential

for a proper understanding of solution to Buddhism-related problems.  

Keywords: Mahayana Buddhism, Korean Zen, Avatamsaka Sect,

 Conflict of Buddhism.
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1. ประวัติศาสตรและศาสนาพื้นบานในคาบสมุทรเกาหลี 

คาบสมุทรเกาหลีหรือ Korean Peninsula คือบริเวณอาณาเขตปลายสุด

ดานตะวันออกของผืนทวปีใหญเอเชยี (Asia Continental) ดวยปญหาความขัดแยง

ทางการเมืองที่สืบเนื่องมาอยางยาวนานสงผลใหในปจจุบันคาบสมุทรเกาหลี

ไดถูกแบงออกเปนสองรัฐดวยระบบการเมืองการปกครองท่ีตางกันกลาวคือ

สาธารณรฐัเกาหล ี(Republic of Korea) และ สาธารณรฐัประชาธปิไตยประชาชน

เกาหลี หรือเกาหลีเหนือ (Democratic People’s Republic of Korea) ซ่ึงมี

การก้ันเขตในทางทฤษฎีตามหลักสากลดวยเสนละติจูดที่ 38 องศาเหนือ 

การพิจารณาในเชิงภูมิศาสตรพบวาคาบสมุทรเกาหลีมีลักษณะที่เปนดินแดนยื่น

ลงสูบรเิวณทะเลใหญจนกลายเปนแผนดินแบงกัน้ระหวางทะเลเหลอื (Yellow Sea) 

ทางดานซายของคาบสมุทรซึ่งเปนพรมแดนธรรมชาติระหวางคาบสมุทรเกาหลี

และอาณาจักรจีน และทะเลตะวันออก (East Sea) ในดานขวาของคาบสมุทร 

ซึ่งเปนพรมแดนธรรมชาติระหวางหมูเกาะญี่ปุนและคาบสมุทรเกาหลี

 เมื่อพิจารณาลักษณะทางภูมิศาสตรในลักษณะดังกลาวพิจารณาไดวา

คาบสมทุรเกาหลถีอืเปนชยัภูมทิีต้ั่งซึง่มคีวามเปราะบางสงูในทางการเมอืงเนือ่งดวย

เปนดนิแดนทีต่ัง้อยูน้ันกลางระหวางอาณาจักรทีส่าํคัญท้ังสองกลาวคอือาณาจกัรจนี

และจักรวรรดิญี่ปุน ในแงนี้คาบสมุทรเกาหลีจึงถือวาเปนพรมแดนกันชนหรือรัฐ

กันชน (Border State) ระหวางสองอาณาจักรดังกลาวมาอยางยาวนาน ดวยขอได

เปรียบทางภูมิศาสตรการเมืองทําใหคาบสมุทรเกาหลีกลายเปนที่หมายปองในการ

เขาครอบครองของอาณาจักรทัง้สองเพือ่ชวงชงิความไดเปรยีบในการศึกสงครามมา

แตครัง้อดตี ดวยเหตนุีจ้งึพบวาในประวตัศิาสตรทางการเมอืงของอาณาจกัรเกาหลี

จึงเต็มไปดวยศึกสงครามทั้งจากศัตรูผูรุกรานเพื่อการแยงชิงชัยภูมิทางการเมืองท่ี

สาํคญัและจากความขดัแยงทางการเมอืงภายในอาณาจักรเพือ่การแยงชงิอาํนาจใน

การปกครอง ดวยความเปราะบางทางภมูศิาสตรดงักลาวสงผลใหอาณาจกัรเกาหลี

จึงกลายเปนดนิแดนทีต่องเผชิญหนาการสูรบอยางตอเนือ่งมาจนกระทัง่ถงึปจจบุนั
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 นักประวัติศาสตรผู ศึกษาประวัติศาสตรของคาบสมุทรเกาหลีเห็นวา

ประวัติศาสตรของอาณาจักรเกาหลีนับแตโบราณสามารถสืบถอยข้ึนไปไดถึงชวง

ยคุกอนประวตัศิาสตร (Pre Historical Age) โดยสามารถแบงยคุทางประวตัศิาสตร

ของอาณาจักรเกาหลีออกเปนทั้งสิ้น 7 ชวง กลาวคือ (Hatada 1969, p. 37) 

 1. ยุคกอนประวัติศาสตรของอาณาจักรเกาหลี 

  1.1 อาณาจักรโชซอนโบราณหรอื (E: Gojoseon, Kr: 고조선: 2223 

   BC-108 BC)1

 2. ยุคประวัติศาสตรของอาณาจักรเกาหลี

  2.1 ยุคสามอาณาจักร (The Period of Three Kingdoms)

   2.1.1 อาณาจกัรโคกูรยอ (Goguryeo, Kr: 고구려: 37 BC.- 668 

    A.D.)

   2.1.2 อาณาจักรแพ็กเจ (Baekje, Kr: 백제 : 18 BC–660 A.D.)

   2.1.3 อาณาจักรชิลลา (Silla, Kr: 신라 : 57 BC. – 935 A.D.)

  2.2 ยุครวมสามอาณาจักร (The Unified Period)

   2.2.1 อาณาจักรรวมชิลลา (New Silla/ Unified Silla, Kr:

후신라: 668 A.D.–935 A.D.)

  2.3 ยุคอาณาจักรโครยอ (Goryeo, Kr: 고려: 918A.D.-1392A.D.) 

  2.4 ยุคอาณาจักรโชซอน (Kingdom of Joseon, Kr: 대조선국; 

   1392-1897 A.D.)

  2.5 ยุคจักรวรรดิเกาหลี (Great Korean Empire, Kr: 대한제국: 

   1897-1910 A.D.)

1 อาณาจักรเกาหลีโบราณ “โคโชซอน” หรือ Gojoseon( Kr. 고조선 :2333 BC-108 

 BC) เปนคนละอาณาจักรกับ “อาณาจักรโชซอน” หรือ Joseon (K. 조선) หรือ

 ราชอาณาจักโชซอน (Kingdom of Great Joseon, Kr .대조선국 : 1392 A.D.-1897 

 A.D.) ดังนั้นในภาษาเกาหลีจึงใชคําวา “โก” หรือ สะกดตามอักษรเกาหลีวา “고” 

 ซึ่งแปลวาโบราณเปนตัวนําหนาชื่อของอาณาจักรโบราณดังกลาว
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  2.6 ยุคอาณานิคมญี่ปุน (Japanese Colonial, Kr: 일제강점기: 

   1910-1945 A.D.)

  2.7 ยุคสาธารณรัฐ (Republic of Korea, Kr: 대한민국: 1948-

   Now)2

  ถึงแมดวยตําแหนงที่ตั้งในบริเวณดังกลาวของคาบสมุทรเกาหลีจะสงผล

ตอความวุนวายทางการเมอืงและการสงครามตอคาบสมทุรเกาหลแีตอยางไรกต็าม

ดวยการมทีีต่ัง้อยูชดิใกลกบัอารยธรรมทีย่ิง่ใหญโดยเฉพาะอยางยิง่กับอารยธรรมจนี 

จึงเปนปจจัยหลักที่สําคัญในการเอื้ออํานวยใหเกิดการถายทอดวัฒนธรรมหรือ

ความรูตาง ๆ ทั้งในเชิงความเชื่อ ปรัชญา ศาสนา ระบบการเมืองและวัฒนธรรม

การดําเนินชีวิตใหเขาสูคาบสมุทรเกาหลีผานทางความสัมพันธในระดับผูปกครอง

ไปถึงผานทางความสัมพันธทางการคาพานิชยกลาวคือการติดตอคาขายระหวาง

ประชาชนในทั้งสองอาณาจักรจนสงผลใหคาบสมุทรเกาหลีไดรับอิทธิพลทาง

วัฒนธรรมอันเจริญรุงเรืองและไดนําองคความรูที่ไดรับมาเหลานั้นพัฒนาตอยอด

และประสานเขากับความรูและอารยธรรมเดิมของตนจนสามารถสรางอัตลักษณ

ท่ีโดดเดนและกลายมาเปนรูปแบบของอารยธรรมและวัฒนธรรมที่สําคัญบงชี้ถึง

ความยิ่งใหญของอารยธรรมแหงนี้ในดินแดนตะวันออกไกลตลอดชวงสองพันปท่ี

ผานมาจนถึงปจจุบัน 

 เมื่อพิจารณาในมิติเชิงจิตวิญญาณ “ศาสนาและความเชื่อ” คือตัวแทน

ของวัฒนธรรมทางจิตวิญญาณที่สําคัญในคาบสมุทรเกาหลีซ่ึงดํารงอยู คู  กับ

คาบสมทุรเกาหลีมาอยางยาวนานนบัต้ังแตยคุกอนประวัตศิาสตร ในชวงระยะเวลา

อันยาวนานกอนที่พระพุทธศาสนาจะไดรับการเผยแพรมาจากอารยธรรมจีนนั้น 

คาบสมุทรเกาหลีรวมไปถึงตอนเหนือของรัสเซีย กลาวคือ แถบไซบีเรีย,

2 การถอดคําจากภาษาเกาหลีเปนภาษาอังกฤษและภาษาไทยในงานบทความน้ี ผูวิจัย

 ใชการอางอิงจาก ประกาศสํานักนายกรัฐมนตรีเรื่อง “หลักเกณฑการทับศัพทภาษา

 เกาหลี” ราชกิจจานุเบกษา เลมที่ 129 ตอนพิเศษ 112 ง เมื่อวันที่ 12 กรกฎาคม 

 พุทธศักราช 2555 
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มองโกลเลีย ไลขึ้นไปถึงตอนเหนือของญี่ปุนตางมีชุดของความเชื่อดั้งเดิมหรือ

ความเช่ือพื้นถิ่นหรือศาสนาพื้นถิ่น (Indigenous Religious) นักวิชาการเชน

Lee Jung Young อธิบายบทบาทและความสําคัญของศาสนาดังกลาววา 

 ศาสนาหรือความเชื่อเหลานี้มักจะอยู ในรูปแบบของ

ความเชื่อในลักษณะเหนือธรรมชาติ สิ่งลึกลับ วิญญาณ พลัง

เหนือธรรมชาติ และคําสอนในเชิงพิธีกรรมตางๆ ท่ีสามารถ

เปนสื่อกลางระหวางมนุษยและสิ่งศักด์ิสิทธิ์ในธรรมชาติเพื่อ

ดลบันดาลกอใหเกิดความสมบูรณของพืชพรรณธัญญาหาร

อันเปนเง่ือนไขสําคัญของความเจริญรุงเรืองของสังคม หรือ

แมกระทัง่เพือ่การปดเปาความชัว่รายและนาํมาซึง่ความสมบรูณ

ของสุขภาพรางกายเพื่อปราศจากโรคภัยไขเจ็บ (Lee, 1981, 

pp. 17-18)

 ในประวัติศาสตรของศาสนาและความเชื่อในคาบสมุทรเกาหลี “ลัทธิชา

แมน” (Shamanism) ถือเปนศาสนาพื้นถิ่นที่สําคัญที่สุด ศาสนาชาแมนนั้นเปน

ศาสนาโบราณในกลุมศาสนาเชิงเทวนิยมท่ีมีความเชื่อวาสรรพสิ่งทั้งหลายไมวาจะ

เปนวัตถุ สิ่งของ ภูเขา แมนํ้าลําธาร สัตวรวมถึงมนุษยลวนแตมี “จิตวิญญาณ” 

(Spirit) ดวยกันทั้งสิ้น ระบบความคิดของศาสนาชาแมนมองวาในบรรดาวิญญาณ

ทัง้หลายน้ัน วญิญาณหรอืจติทีส่าํคญัอนัเปนทีเ่คารพบชูาสงูสดุนัน้ประกอบไปดวย 

“วิญญาณยิ่งใหญทั้งสาม” คือ วิญญาณแหงภูเขาหรือเทพแหงภูเขา (sanshin,

Kr. 산신, The Mountain Spirit) เทพแหงความสันโดษ (Toksong , Kr. 독성, 

The Recluse) และเทพแหงดวงดาว (Ch’ilsong ,Kr. 칠성 The seven stars 

Spirit) (Eui-hyun, 1988, p. 12) นกัวชิาการทีศ่กึษาระบบความเชือ่หรือวฒันธรรม

ทางความคิดดังกลาวเชน Lee Jang Young ไดอธิบายแนวคิดในลักษณะดังกลาว

เอาไวอยางนาสนใจวา 
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 แนวคิดเกี่ยวกับเรื่องราวเหนือธรรมชาติในลักษณะเชนนี้

พบไดแพรหลายในภูมิภาคเอเชีย ตะวันออกไกลจนกระท่ังถึง

ที่ราบสูงในไซบีเรีย แนวคิดลักษณะดังกลาวมีรากฐานความคิด

เรื่องสิ่งศักดิ์สิทธิ์ หรือเทพเจาในรูปแบบของเทพเจาแหง

ธรรมชาติหรือ Natural God การสื่อสารกับเทพเจาสามารถ

ทาํไดผานรางทรงหรอืผูทรงหรอื “มดัูง” (E: Mudang, K: 무당) 

หรือเพกซู หากรางทรงเปนเพศชาย การติตตอสื่อสารกับ

เทพเจาหรือสิ่งลี้ลับทางธรรมชาตินี้จะกระทําการผานพิธีกรรม

ที่สําคัญทีเรียกวา “กุต” หรือ Gut (K: 굿) ซึ่งถือเปนแกนหลัก

ของแนวคิดท่ีสามารถเชื่อมโยงเปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตของ

บุคคลไดอยางกลมกลืน แนวคิดหรือความเชื่อทางศาสนา

ในลักษณะเชนนี้อาจจะสามารถเรียกไดอีกชื่อหนึ่งวา “ลัทธิมู”

(K: 무교) หรือลัทธิชาแมน (Shaman) (Lee, 1981, p. 18)

 ลัทธิชาแมนน้ีถือวาเปนแนวคิดทางศาสนาพื้นถ่ินของคาบสมุทรเกาหลี

มาอยางยาวนานกอนการเผยแพรของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรดังกลาวดวย 

ลัทธิชาแมนอาจจะถูกสามารถพิจารณาไดวาเปนสวนหนึ่งในระบบวัฒนธรรมท่ี

สาํคญัของคาบสมทุรเกาหลเีน่ืองดวยเพราะศาสนาดังกลาวมลีกัษณะท่ีสาํคญัในการ

เปนศาสนาเชิงสังคมเพราะแนวคิดหลักของศาสนาเชนเร่ืองวิญญาณหรือทวยเทพ

นัน้ไดถกูประยกุตใหเขาเปนสวนหน่ึงของเง่ือนไขแหงการมชีวีติทีด่ทีัง้ในรปูแบบของ

การดํารงชีพหรือในเชิงพลานามัยที่สมบูรณ ความสัมพันธระหวางศาสนาชาแมน

และประชาชนดังกลาวดํารงอยูในฐานะที่เปนศาสนาท่ีผูกพันกับคติความเช่ือและ

เกี่ยวพันกับพิธีกรรมทางศาสนาท่ีเกี่ยวของกับการดําเนินชีวิตเชนการเกษตรกรรม 

อันมีอิทธิพลตอความคิดความเช่ือ,วัฒนธรรมและประเพณีของชนพื้นถ่ินอยาง

เดนชัด จนแมกระทั่งถึงในปจจุบันแนวคิดหรือความเชื่อดังกลาวยังถือไดวา

เปนหน่ึงในชุดความเชื่อที่สําคัญของประชาชนในคาบสมุทรเกาหลี และยังคง

ไดรับความเคารพจากประชาชนบนคาบสมุทรดังกลาวดังเห็นไดจากในปจจุบัน
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ศาลเจาของเทพในศาสนาชาแมนก็ยังคงพบไดทั่วไปในบริเวณใกลเขตอารามของ

ศาสนาพุทธ และไดรับการเคารพบูชาจากประชาชนในทองถิ่นในลักษณะเดียวกัน

กับพระพุทธศาสนาเชนกัน

2. การเผยแพรพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลี

 จากการวิเคราะหโดยขอเทจ็จรงิทางประวติัศาสตรตามทีไ่ดกลาวไปพบวา

พระพุทธศาสนาน้ันมไิดเปนศาสนาดัง้เดมิของคาบสมทุรเกาหลใีนลกัษณะเดยีวกบั

ลทัธชิาแมน พระพทุธศาสนาไดเผยแพรเขาสูคาบสมทุรเกาหลใีนชวงศตวรรษท่ี 4 ซ่ึง

เปนชวงทีค่าบสมทุรเกาหลปีระกอบรวมอยูดวยอาณาจกัรทีส่าํคญัสามอาณาจกัรคอื 

อาณาจักรโกคูรยอ อาณาจักรแพ็กเจ และอาณาจักรชิลลา จุดเริ่มตนของ

พระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีเกิดขึ้นอยางเปนทางการในป ค.ศ. 372 

ที่อาณาจักรโกคูรยอซึ่งตรงกับรัชสมัยของพระเจาโซซูริมมหาราช (371-384 A.D.) 

ดวยพระราชประสงคของพระเจาโซซรูมิในการสรางความสมัพันธท่ีดีกบัรฐัฉนิ (Qin) 

อันมีกษัตริยฟูเจียน (Fu-jian, 357-385)3 เปนผูนําคนสําคัญ กษัตริยฟูเจียนจึงได

ทรงตอบรบัความตองการในการเจริญพระราชไมตรดัีงกลาวโดยทรงสงพระสมณทูต

นาม ฉนุเตา (Shundao) พรอมดวยคัมภรีและคําสอนตาง ๆ  จาํนวนมากเดนิทางมาสู

คาบสมุทรเกาหลีและตอมาในราวปคศ 384 พระสมณทูตนาม มาลานันทะ 

(Marananta) ไดเดินทางเขาสู อาณาจักรเพ็กเจ และในราวศตวรรษที่ 5 

พระพทุธศาสนาจงึไดเผยแพรเขาสูอาณาจกัรชิลลาเปนอาณาจกัรสดุทาย ภายหลงั

จากการตอบรับการเจริญพระราชไมตรีดังกลาว พัฒนาการที่สําคัญในเชิงรูปธรรม

ของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีปรากฏชัดในราวป ค.ศ. 375 ภายหลัง

ราชสํานักแหงอาณาจักรโกคูรยอไดอุปถัมภและสนับสนุนการกอสรางอาราม

3 จากหลักฐานทางประวัติศาสตรพบวาพระพุทธศาสนานั้นไดรับการเผยแพรเขาสู

 ดินแดนจีนในสมัยราชวงศฮ่ัน (206 BC.-220 CE.) แตการเผยแพรแนวคิดทาง

 พระพุทธศาสนาเขาสู คาบสมุทรเกาหลีนั้นปรากฏขึ้นอยางเปนทางการในราว

 ศริสตวรรษที่สี่ในสมัยของอาณาจักรโคกูรยอ
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แหงแรกของพระพุทธศาสนาบนคาบสมุทรเกาหลีคืออาราม “ซองมุนซา” 

(Seongmunsa) เพื่อถวายเปนที่จําพรรษาแดสมณะสงฆ ฉุนเตา และตามมาดวย

อาราม “อบิลูลันซา” (Ibullansa) กถ็กูสรางขึน้เพือ่ถวายเปนทีพ่าํนกัแดสมณะสงฆ

คณะตาง ๆ ที่เดินทางเขาสูคาบสมุทรเกาหลีในระยะเวลาตอมา ดวยการตอบรับ

และการสนับสนุนของราชอาณาจักรที่มีตอพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลี

ดังกลาวจึงเปนสาเหตุหลักท่ีทําใหพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีจึงเริ่มมี

บทบาทในมิติเชิงความคิดของประชาชนในฐานะที่เปนผูวางกรอบเงื่อนไขของ

การมีชีวิตที่ดีทั้งในโลกน้ีและโลกหนาและเร่ิมขยายบทบาทไปสูการเปนพื้นฐาน

ทางวัฒนธรรมรวมถึงขนบธรรมเนียมประเพณีตางๆท้ังท่ีเก่ียวของกับประชาชน

และประเพณีที่ เกี่ยวของกับราชสํานักหรือราชอาณาจักร จนในทายที่สุด

พระพุทธศาสนาจึงไดพัฒนาตัวขึ้นเปนศาสนาที่สําคัญของรัฐ (State Religion) 

ทีไ่ดรบัการยอมรบัและการเคารพจากประชาชนและพระราชวงศช้ันสงู และสามารถ

ดํารงความสําคัญสืบเนื่องมาไดถึง 1700 ปมาจนถึงปจจุบัน

 ในชวงแรกเร่ิมของพัฒนาการของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลี

นั้นนิกายสําคัญที่ไดรับการเผยแพรจากอารยธรรมจีนเขาสูคาบสมุทรเกาหลีนั้น

ประกอบดวยนิกายมาธยกะ, นิกายวินัย, นิกายนิรวารณ, นิกายโยคาจาระ, และ

นกิายอวตมัสกะ ซ่ึงในจารตีของพระพทุธศาสนาฝายเกาหลนีกิายท้ังหานีค้อืตวัแทน

ของกลุมนิกายฝาย “เนนการศึกษาคัมภีร” หรือ Textual Studies School /The 

Doctrinal School (Kyo/Gyo, Kr. 교)4 กลาวคือกลุมแนวคิดท่ีใหความสําคัญ

ในการศึกษาแนวคิดหรือหลักการของพระพุทธศาสนาเชนแนวคิดทางปรัชญา

อนัลกึซึง้ซึง่ปรากฏอยูในฐานะเนือ้หาหลกัหรอืขอคาํสอนหลกัทีไ่ดรบัการบนัทกึอยู

ในพระสูตรหรือคัมภีรที่สําคัญทางศาสนา โดยพิจารณาความหมายของขอคําสอน

ในคัมภีรในฐานะที่เปนสิ่งแสดงถึงขอคําสอนที่แทจริงของพระพุทธศาสนา คําสอน

ในรูปแบบดังกลาวคือตัวอยางแนวคิดในการสนับสนุนบทบาทของตัวบท (Text) 

4 ในภาษาเกาหลีออกเสียงเรียกชื่อนิกายนี้วา “Kyo” หรือ “Gyo” หรือ “교” ในภาษา

 เกาหลี
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และคาํสอนทางศาสนาทีป่รากฏในรปูแบบของขอเขยีนทางภาษาหรอืคมัภรีวาเปน

เคร่ืองมือหรือส่ือกลางหลักที่สําคัญในการสรางความเขาใจตอความหมายแหง

พุทธธรรมใหเกิดแกผูศึกษา โดยมองวาการใหความสําคัญกับการมุงมั่นศึกษา

ความหมายของคมัภีรท่ีสาํคญัตางๆเปนหนทางทีส่าํคญัในการนาํพาบุคคลใหเขาถึง

ความจริงแหงพุทธธรรมไดในที่สุด การใหความสําคัญแนวคิดเรื่องการศึกษาหลัก

การหรือทฤษฎีทางปรัชญาที่ลึกซึ้งของพระพุทธศาสนาของนิกายฝายการศึกษา

คัมภีรผานในลักษณะดังกลาวในคาบสมุทรเกาหลีสงผลใหเกิดการรจนางานเขียน

ในเชิงอรรถาธิบายคัมภีรซึ่งในสํานักความคิดไดยอมรับวาเปนคัมภีรท่ีสื่อแสดง

ไดถึงความจริงแหงพุทธธรรมไดจริงแทที่สุด5

 ดวยเหตผุลเชนนีจึ้งพบวาพระพทุธศาสนาในคาบสมทุรเกาหลชีวงแรกนัน้

มีการผลิตคัมภีรชั้นอรรถกถาที่สําคัญออกมาเปนจํานวนมากตัวอยางเชน อรรถา

ธิบายมหายานศรัทโธตปาศาสตร (The Awakening of Faith) และอรรถาธิบาย

มหายานมหาปรินิรวารณสูตร (Mahayana Mahaparinirvana Sutra) ของ

พระภกิษใุนสมยัอาณาจกัรรวมชลิลานาม วอนฮโย (Wonhyo : Kr. 원효 617- 686 

A.D.) ซึง่ไดรบัการยอมรบัในวงการศกึษาพทุธศาสนาฝายตะวนัออกไกลในปจจบุนั 

การใหความสําคัญกับการศึกษาเลาเรียนเพื่อเขาใจในความหมายของคัมภีรท้ังใน

ช้ันตนและชัน้รองดงักลาวกย็งัคงคอืเปนแนวทางหลกัในการศกึษาพระพทุธศาสนา

ของนิกายทั้งหา ที่ปรากฏขึ้นในคาบสมุทรเกาหลีในชวงเวลาดังกลาว ดวยเหตุนี้

พระพุทธศาสนาของคาบสมุทรเกาหลีนั้นจึงลวนแตไดรับแนวคิดพื้นฐานที่สําคัญ

มาจากพระพทุธศาสนาฝายการศกึษาคมัภรีนีท้ัง้สิน้ พระพทุธศาสนาสายนีถ้อืไดวา

เปนนิกายฝายกระแสหลัก (Orthodox School) แตเพียงฝายเดียวของพระพุทธ

ศาสนาที่กระจายอยูในคาบสมุทรเกาหลีนับตั้งแตที่พระพุทธศาสนาไดแพรหลาย

เขาสูคาบสมุทรเกาหลีตั้งแตศตวรรษที่ 4 เปนตนมา 

5 ตัวอยางเชน นิกายเทียนไท ใหความสําคัญกับสัทธรรมปุณฑริกสูตร ในขณะที่

 นิกายอวตัมสกะใหความสําคัญอยางเปนที่สุดกับอวตัมสกะสูตร 
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 ภายหลังจากที่พระพุทธศาสนาไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลี 

พระพุทธศาสนาไดพัฒนาตัวขึ้นอยางตอเนื่องดวยการสรางความสัมพันธกับ

ประชาชนและผูปกครองในทกุระดบัชัน้ ดงันัน้ดวยมุมมองเชงิบวกซึง่ประกอบดวย

ความศรทัธาทีผู่ปกครองและประชาชนในทกุชนชัน้มตีอพระพทุธศาสนาจงึสงผลอ

ยางสําคัญที่ทําใหพระพุทธศาสนาในสมัยรวมชิลลาหรือในราวศตวรรษที่ 7 นั้นได

แพรหลายและแผอิทธิพลครอบคลุมคาบสมุทรเกาหลีไดอยางสมบูรณ สํานักความ

คิดทางพระพุทธศาสนาดังกลาวโดยสามารถจัดแบงออกเปน 5 สาย หรือ 5 สํานัก 

ที่สําคัญไดแก (Shim, 1999, p. 40)

ตารางที่ 1 พระพุทธศาสนาหานิกายแรกในคาบสมุทรเกาหลี

นิกาย ผูกอตั้ง อาราม

นิกายนิรวารณ โพดอก (Podok) มรณะภาพ 

ค.ศ. 650

คยอนบุคซา (Kyonboksa)

นิกายวินัย ฉาจัง( Chajang) 

ค.ศ. 608-677

ทงโดซา(T’ongdosa)

นิกายมาธยมิกะ วอนฮโย( Wonhyo) 

ค.ศ. 617-686

พุนฮวางซา (Punhwangsa)

นิกายอวตัมสกะ อึยซัง (Uisang) 

ค.ศ. 625-702

พูซกซา (Pusoksa)

นิกายโยคาจาร ชินพโย (Chinpyo) : มรณะภาพ 

ค.ศ. 740

กึมซานซา (Kumansa)

 ภายใตการเผยแพรของพระพุทธศาสนาทัง้หาสาํนกัดงักลาว นกิายอวตมัสกะ

และนิกายโยคาจาร เปนสองนิกายที่มีอิทธิพลทางความคิดมากท่ีสุดตอพระพุทธ

ศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีโดยเฉพาะนิกายอวตัมสกะ (นิกายฮวาออมในการ

ออกเสียงตามภาษาเกาหลี , Hua-Yen Sect ,Ch.華嚴 ,Kr. 화엄 : Hwa-om) 

เนือ่งดวยการไดรบัพระราชอปุถมัภจากพระราชวงศและการคํา้ชจูากชนชัน้ปกครอง
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ในสมัยรวมชิลลา คําสอนที่ปรากฏเปนหลักการพ้ืนฐานของนิกายอวตัมสกะจึงมี

อิทธิพลตอการวางรากฐานทางความคิดของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลี

อยางมีนัยที่สําคัญ  ดวยเหตุนี้ “อวตัมสกะสูตร” ซึ่งเปนพระสูตรที่สําคัญของนิกาย

นี้จึงไดรับความสนใจและศึกษาเลาเรียนอยางกวางขวางในหมูชนช้ันสูงและผูมี

การศึกษาในคาบสมุทรเกาหลี อีกท้ังแนวคิดทางปรัชญาที่ลึกซ้ึงและซับซอนซ่ึง

ปรากฏอยูในอวตัมสกะสูตรเชนแนวคิดเรื่องธรรมธาตุท้ังสี่ (The Principles of 

four Dharmmadhatu) ซ่ึงเปนทีม่าของแนวคิดเรือ่งความสมัพนัธระหวางหลกัการ

และปรากฏการณทั้งสี่รูปแบบของธรรมธาตุ หรือ The four relations of Li and 

Shin ไดกลายเปนแกนหลักในบริบทการศึกษาแนวคิดทางพระพุทธศาสนาและมี

อิทธิพลเปนอยางสูงตอการสรางกรอบความเขาใจของนักคิดในคาบสมุทรเกาหลี

ที่มีตอคําสอนของพระพุทธศาสนาอยางชัดเจน

 นบัจากชวงเวลาทีพ่ระพทุธศาสนาไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลี

ตั้งแตศตวรรษที่ 4 เปนตนมา พระพุทธศาสนาก็ไดหยั่งรากลึกในสังคมและวิถีชีวิต

ของคาบสมทุรเกาหลอียางมัน่คง จนเขาสูยคุสมยัแหงความเจรญิสูงสดุของพระพทุธ

ศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีในชวงแหงการ “การรวมอาณาจักรท้ังสาม” (The 

Three Kingdoms) ใหกลายมาเปนอาณาจักรเดียวกันภายใตชื่อวา “ยุครวม

สามอาณาจักรชิลลา” หรือ The Unified Silla (668 A.D..–935 A.D.) ซึ่งเปนที่

ยอมรับกันวาชวงรัชสมัยของอาณาจักรรวมชิลลานี้นับเปนยุคทองทางวัฒนธรรม

ของคาบสมุทรเกาหลี (The Golden Age) โดยแทจริง ในยุคนี้ความเจริญรุงเรือง

ของพระพุทธศาสนาประจักษไดชัดทั้งในแงมุมของผูนับถือศรัทธาท่ีแพรหลายไป

ยังทุกชนชั้นของอาณาจักร อันประกอบไปดวยชนชั้นลาง เชน ชาวบาน กระทั่งถึง

ชนชั้นสูง เชน ขาราชการ รวมไปถึงองคพระมหากษัตริยและพระบรมวงศานุวงศ

 ในยคุสมยัดงักลาวสถานภาพทางสงัคมของพระพทุธศาสนาในคาบสมทุร

เกาหลวีางอยูบนความสัมพนัธอนัใกลชดิกับสถาบันการปกครองและราชสาํนกัอยาง

มีนัยที่สําคัญ นักวิชาการเชน Kim Young Tae ใหคําอธิบายเกี่ยวกับบทบาทของ

พระพุทธศาสนาในลักษณะดังกลาววา
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 พระพุทธศาสนาเปนสถาบันซึ่งมีบทบาทหนาที่ในการ

ชวยเหลอืและบรรเทาความทกุขรอนของประชาชนใน “โลกแหง

ความเปนจริง” ผานทางการปลอบโยนทางจิตใจดวยเปาหมาย

ปลายทางแหงโลกหนารวมถึงพระพุทธศาสนายังถูกใชเปน

สถาบันที่สําคัญในการสรางความรูสึกอันเปนหน่ึงเดียวกันของ

ประชาชนในอาณาจักรตางๆบนคาบสมุทรเกาหลี เพื่อทําให

การรวมอาณาจักรท้ังสามของคาบสมุทรเกาหลีเขาสูอาณาจักร

รวมชิลลาน้ันเกิดความราบรื่นและปราศจากการตอตานจาก

ประชาชน (Kim, 2014, p. 60) 

 การยอมรับในความสําคัญของพระพุทธศาสนาโดยเฉพาะจากชนชั้น

ปกครองนั้นปรากฏไดชัดเจนภายใตแนวคิดของอาณาจักรรวมชิลลาท่ีใหความ

สําคัญกับพระพุทธศาสนาในฐานะที่เปน “ศาสนาแหงรัฐ” หรือ State Religion 

ในแงนีช้นชัน้ปกครองของอาณาจกัรรวมชลิลายกยองศาสนาพทุธใหเปรยีบเสมอืน

พลังอํานาจอันศักดิ์สิทธิ์ที่ชวยปกปกษรักษาใหอาณาจักรดํารงอยูไดอยางผาสุก

โดยเฉพาะอยางยิ่งการปกปกรักษาจากการรุกรานของอาณาจักรอ่ืนเปนสําคัญ 

ความสําคัญของพระพุทธศาสนาเชนนี้สะทอนใหเห็นวาความเช่ือเรื่องการเคารพ

บูชาและพิธีกรรมทางศาสนาจะสงผลใหเกิดความรุงเรืองในรัฐยังคงฝงแนนใน

แนวคิดของผู ปกครอง6 ซึ่งเปนแนวคิดพื้นฐานทางศาสนาและความเช่ือของ

6 ผูวจิยัมองวา แนวคดิเกีย่วกบัพระพุทธศาสนาในลกัษณะทีเ่ปนพลงัหรอือาํนาจศกัดิส์ทิธิ์

 ที่สงผลตอความอยูรอดของรัฐและผูปกครอง จนนําไปสูการสรางกรอบความเขาใจ

 ในเชงิพธิกีรรมและการเคารพบชูาใหเกดิขึน้แกศาสนาพทุธนัน้ มคีวามเช่ือไดวาอาจจะ

 เกิดจากอิทธิพลของศาสนาด้ังเดิมกลาวคือลัทธิชาแมนที่มีความเชื่อเรื่องการบูชา

 เทพเจาหรืออํานาจศักดิสิทธ์ิซ่ึงเปนความเชื่อท่ีฝงรากลึกอยูในแนวคิดของชุมชน

 บาทคาบสมุทรเกาหลีมายาวนานกวาศาสนาพุทธ จนถึงแมในปจจุบันนักวิชาการ

 บางคนยังมองวาลัทธิชามันนั้นยังคงมีอิทธิพลตอความเช่ือทางศาสนาของคาบสมุทร

 เกาหลแีมกระทัง่ศาสนาพทุธทีป่ฏเิสธแนวคดิเรือ่งเหนอืธรรมชาตกิย็งัคงไดรบัอทิธพิล

 ทางความคิดจากลัทธิชาแมนจนกอใหเกิดพิธีกรรมทางศาสนาที่แปลกแยกไปจาก
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คาบสมุทรเกาหลีเชนศาสนาชาแมนนับตั้งแตอดีตมา 

 อยางไรก็ตามเมื่อเขาสูศตวรรษที่ 12 ซึ่งตรงกับสมัยราชอาณาจักรโครยอ 

สภาวะทางสงัคมการเมอืงในชวงเวลาดังกลาวอยูในชวงยคุเวลาท่ีถือวาไรเสถียรภาพ

ทางการเมืองอยางรุนแรง7 ในยุคดังกลาวไดเกิดการปฏิวัติโดยคณะทหารเพื่อ

แยงชงิอาํนาจในการปกครองราชอาณาจกัรจากฝายพระราชวงศ และภายหลงัจาก

การปฏิวัตสิาํเรจ็จึงเกดิการเปลีย่นแปลงระบบการปกครองของราชอาณาจกัรโครยอ

ใหกลายเปนรัฐเผด็จการทหาร (Military State) พระมหากษัตริยอยูในสภาวะที่

เปนหุนเชิดทางการเมือง สภาวะทางการเมืองเชนนี้สงผลโดยตรงตอไปยังบทบาท

และสถานะภาพทางสังคมของพระพุทธศาสนา เน่ืองจากความสัมพันธที่ลึกซ้ึง

ระหวางสถาบนัทางการเมอืงและสถาบนัทางศาสนาในแงทีว่าราชอาณาจกัรโครยอ

โดยเฉพาะอยางยิ่งฝายพระราชวงศไดใชพระพุทธศาสนาในเชิงที่เปน “ศาสนาเชิง

พิธีกรรม”8 ที่มุงเนนการประกอบพิธีกรรมเพื่อการรักษาเสถียรภาพทางการเมือง

 คําสอนของพระพุทธศาสนาด้ังเดิม โปรดดู Sung-Eun T. Kim. (2018). Korean 

 Buddhist adoption of Shamanic Religious Ethos: Healing, Fortune

 Seeking, and the Afterlife. International Journal of Buddhist Thought

 and Culture, Vol 28, 60-85 
7 ซึ่งเปนแรงกระตุนให โบโจ จินูล เกิดความคิดในการ “ปฏิรูปศาสนา”อยางจริงจังของ

 เขาในอีกราวหนึ่งรอยปถัดไป
8 นักวิชาการบางคนมองวาราชสํานักโครยอนั้นพยายามแบงแยกศาสนาพุทธออกจาก

 ความสัมพันธทางการเมืองของราชอาณาจักร และยอมรับในแนวคิดของลัทธิขงจ๋ือ 

 (Confucianism) ในฐานะท่ีเปนหลกัการพืน้ฐานของแนวคดิทางการเมอืง (Kim, 2014, 

 p. 79) แตผูวิจัยมีความเห็นวาศาสนาพุทธน้ันยังคงสามารถแทรกซึมเขาไปมีบทบาท

 ทีส่าํคญัในทางการเมอืงผานทางความศรทัธาและความเชือ่ของชนช้ันสูง ชนช้ันปกครอง

 หรือแมแตเหลาพระราชวงศที่มีความศรัทธาในพระพุทธศาสนา รวมถึงพระสงฆผูทรง

 สมณศักดิ์ทั้งหลายสวนใหญก็มาจากเหลาเช้ือสายราชสกุลหรือเหลาขุนนางชนชั้น

 ปกครองหรือแมแตเหลาพระบรมวงศานุวงษของราชอาณาจักรโครยอเอง ดวยเหตุน้ี

 พระพุทธศาสนาจึงเปนสถาบันที่มีอิทธิพลตอราชอาณาจักรโครยออยางมีนัยที่สําคัญ
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หรือเพื่อเปนอํานาจศักด์ิสิทธิ์ปกปองความสงบสุขของราชอาณาจักรโดยเฉพาะ

ความรูสึกปลอดภัยในสถานะภาพทางการเมืองของพระราชวงศเอง ความวุนวาย

ทางการเมืองที่มีสถาบันกษัตริยเปนจุดศูนยกลางน้ันยอมสงผลกระทบตอสถาบัน

ทางศาสนาอยางหลีกเลี่ยงไมได 

 ดวยปญหาความวุนวายในสังคมการเมืองในลักษณะดังกลาวเชนนี้ท้ัง

ราชสํานักและราชอาณาจักรจึงมีความประสงคที่จะแสวงหาสิ่งยึดเหนี่ยวทางใจ

และการแสวงหาอํานาจศักดิ์สิทธิ์ในการดลบันดาลความสงบรมเย็นใหเกิดขึ้น

แกราชอาณาจักร ความประสงคในขอดังกลาวจึงสงผลใหพระพุทธศาสนาจึง

กลายเปนสถาบันหลักที่ราชอาณาจักรมอบความมุงหมายใหในฐานะที่เปนสถาบัน

อนัทรงอาํนาจ (อาํนาจในทางเหนอืธรรมชาติ) ในการดลบนัดาลใหเกิดความสงบสขุ

ดังกลาว และเนื่องดวยพระราชประสงคของราชสํานักในลักษณะดังกลาวนี้เอง

จึงเปนจุดเริ่มตนของการเหนี่ยวโนมใหพระพุทธศาสนา (อันหมายรวมถึงพระสงฆ

ผูปฏิบัติ) เขามีสวนรวมสัมพันธกับมรรควิถีทางโลก (โลกิยะมรรค) หรือเรื่องราว

ทางโลกในเชิงลบเชนการเมืองหรือความขัดแยงตางๆทางการเมืองซ่ึงเปนปจจัย

ที่สําคัญในการชักพาใหพระพุทธศาสนาในชวงเวลาดังกลาวเริ่มถอยหางจากวัตร

ปฏบิตัอัินงดงามบรสิทุธิเ์ขาสูการมบีทบาทในทางอาํนาจและทางการเมอืง นอกจาก

นัน้การทีร่าชอาณาจักรรวมถงึราชสาํนกัมมุีมมองตอพระพทุธศาสนาในฐานะทีเ่ปน

ศาสนาเชงิพธิกีรรมอนัทรงไวซึง่อาํนาจลีล้บัเหนอืธรรมชาตนิัน้นบัไดวาเปนอกีหนึง่

ปจจัยที่สําคัญในการโนมนําใหพระพุทธศาสนาเริ่มออกหางจากคําสอนเดิมแท

อันเนนซึ่งความสงบและการมุงสูวิถีแหงธรรม (โลกุตรมรรค) อันแนวทางเดิมแท

ทีไ่ดรับการถายทอดมาแตเดิมทาํใหในชวงเวลาดังกลาวพระพทุธศาสนาเริม่ถดถอย

ตัวตนออกจากอารามอันเงียบสงบเขาสูความวุนวายของบทบาททางการเมืองและ

การแยงชิงอํานาจซึ่งเปนมรรควิถีแหงความไรซึ่งความเรียบงายและงดงามอันเปน

พื้นฐานคําสอนของพระพุทธศาสนาเอง ดวยมุมมองอัน“บิดเบี้ยว” ที่มีตอความ

หมายที่แทจริงของขอเท็จจริงแหงพุทธธรรมทางศาสนาและการ “เบี่ยงเบน”

ของวตัรปฏบิติัและการวางบทบาทหรอืสถานะภาพของนกับวชในพระพทุธศาสนา 
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คือพลวัตปจจัยที่สําคัญในการชักพาใหพระพุทธศาสนาเริ่มหันเหออกจากแนวทาง

ที่ถูกตองและสมบูรณ ปญหาของพระพุทธศาสนาในลักษณะดังกลาวนี้ คือวิกฤติ

อนัสาํคญัในการส่ันคลอนความมัน่คงและความถกูตองสมบูรณของพระพทุธศาสนา

ในคาบสมุทรเกาหลีนับตั้งแตศตวรรษที่ 12 เปนตนมา

3. พระพุทธศาสนานิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลี

ภายใตบรบิททางสงัคมศาสนาทีพ่ระพทุธศาสนานกิายฝายเนนการศกึษา 

(Textual Studies) เชนนิกายอวตัมสกะไดแพรหลายและพัฒนาเติบโตข้ึนใน

คาบสมุทรเกาหลีอยางเขมแข็งนั้น พระพุทธศาสนานิกายเซน (Zen School, Kr. 

선 : Seon)9 ซึ่งเปนสํานักที่ใหความสําคัญกับหลักการเรื่องการปฏิบัติหรือ 

Meditation school นั้นกลับไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลีลาชากวา

กวาสํานักการศึกษาเลาเรียนถึงราว 400 ป ในชวงราวปลายสมัยอาณาจักรรวม

ชิลลา (The Unified Silla, 668–935 A.D.) หรอืในราวศตวรรษที ่9 การเทยีบเคยีง

กบัเหตกุารณทีส่าํคญัในประวติัศาสตรของอารยธรรมจนีพบวาการเผยแพรพระพทุธ

ศาสนานิกายเซนเขาสูคาบสมุทรเกาหลีเกิดขึ้นภายหลังการปราบปรามพระพุทธ

ศาสนาครั้งใหญในจีน (Hui ch’ang presecution) ในป คศ 842-845 ตรงกับ

รัชสมัยราชวงศถัง (Tang Dynasty : 618-907 A.D.) ของอารยธรรมจีน10

9 การออกเสียงในภาษาเกาหลีนั้นคําวา เซน (Zen) จะออกเสียงวา “ซอน” (선) หรือ 
 “seon” ในภาษาอังกฤษ
10 ชวงเวลาในการเผยแพรแนวคิดของนิกายเซนเขาสูคาบสมุทรเกาหลีนั้นถือเปนชวง
 สถานการณหัวเล้ียวหัวตอของพระพุทธศาสนาในอารยธรรมจีนเนื่องดวยเกิดการ
 กอกวนพระพทุธศาสนาครัง้ใหญในประเทศจีน (Hui-ch’ang Persecution) ในราวป 
 ค.ศ. 814-845 ซึง่สงผลอยางใหญหลวงตอสาํนกัทางศาสนาทีมี่ความเกีย่วของสมัพนัธ
 อยางใกลชิดกับสถาบันทางการเมือง ตัวอยางเชน นิกายหัวเหยิน เทียนไท ตางไดรับ
 ผลกระทบจากการกอกวนพระพุทธศาสนาครั้งใหญนี้อยางถวนหนากัน จะยกเวนก็
 เสียแตพระพุทธศาสนานิกายเซนท่ีไดรับผลกระทบจากการปญหาในครั้งนี้นอยกวา
 สํานักพุทธศาสนาอื่นๆ ดวยการรักษาพรหมจรรยโดยไมของเกี่ยวกับการเมือง,
 เนนการปฏิบัติในสถานที่หางไกลเงียบสงบและการพึ่งพาตนเองในเรื่องปากทองใน
 ระบบเศรษฐกิจแบบปด 
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(Ch’en, 1964, p. 226)

  ตามประวัติศาสตร พระพุทธศาสนานิกายเซนแพรเขาสูคาบสมุทร

เกาหลีผานทางพระสงฆผู เดินทางไปศึกษาแนวคิดทางพระพุทธศาสนาจาก

อารยธรรมจนีแลวนาํคาํสอนและหลกัการความคดิของนกิายเซนจากอารยธรรมจนี

กลับเขามาเผยแพรและสั่งสอนในคาบสมุทรเกาหลี แตดวยบริบททางการเมือง

โดยเฉพาะอยางยิ่งดวยโครงสรางทางอํานาจและความสัมพันธที่ศาสนาพุทธนิกาย

อวตัมสกะซึ่งเปนพระพุทธศาสนากระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลีท่ีมีตอราชสํานัก

และสถาบันทางการเมือง รวมถึงความแตกตางทางความคิดท่ีสําคัญโดยเฉพาะ

ในหลักการเรื่องการศึกษาและปฏิบัติของทั้งสองนิกาย ปจจัยที่สําคัญทั้งสอง

ประการดงักลาวสงผลใหนกับวชนกิายเซนกลุมแรกมองวาการเผยแพรแนวคดิของ

พระพุทธศาสนานิกายเซนนี้ไปในเขตภูมิภาคดินแดนที่หางไกลจากเมืองหลวงของ

อาณาจักรนั้นคือหนทางในการรักษาเสถียรภาพและความมั่นคงของนิกายเซนใน

คาบสมุทรเกาหลี ดวยเหตุนี้นิกายเซนจึงไดบายหนาสูทองถิ่นในชนบทที่หางไกล

จากจุดศนูยกลางของอารยธรรมและจัดไดต้ังอารามซึง่เปนศนูยกลางแหงการปฏิบัติ

ของนิกายเซนสายตาง ๆ ขึ้นในบริเวณชนบททั่วทั้งคาบสมุทรเกาหลี 

 การเลือกท่ีจะรักษา “ระยะหาง” ระหวางนิกายเซนกับราชอาณาจักร

หรอืราชสาํนักนัน้อาจจะสามารถพจิารณาไดวาเปนการสะทอนปญหาท่ีสาํคญัของ

สถาบันศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีในชวงเวลาดังกลาวไดอยางนอยสองประการ

กลาวคือ ประการที่หนึ่งปญหาในเชิงโครงสรางทางอํานาจและสภาวะทางสังคม

การเมืองของราชอาณาจักร และประการที่สองปญหาในเชิงขอขัดแยงในเชิง

โครงสรางทางความคิดของพระพุทธศาสนาทั้งสองนิกาย กลาวคือ 

 ประการทีห่นึง่ ดวยการพจิารณาบริบทของปญหาทางสงัคมในอาณาจกัร

รวมชิลลา พบวาในชวงปลายสมัยของอาณาจักรกลาวคือในชวงราวศตวรรษที่ 10

ราชสํานักรวมชิลลาตองประสบปญหาทางการเมืองที่สําคัญอันสืบเนื่องมากจาก

ปญหาเรื่องการสืบราชสมบัติและการแยงชิงราชบัลลังก จนนําไปสูการแบงขั้ว
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ทางการเมืองและปญหาความขัดแยงอยางรุนแรงในสังคมทางการเมืองภายใน

จดุศนูยกลางของราชอาณาจกัร ซึง่ปญหาความขดัแยงอนัรนุแรงภายในเมอืงหลวง

หรือจุดศูนยกลางของอาณาจักรนี้สงผลใหความสามารถในการควบคุมอํานาจ

อันเด็ดขาดในจุดศูนยกลางของอาณาจักรของราชวงศนั้นเริ่มเสื่อมถอยลง ความ

ระสํา่ระสายทางการเมอืงนีส้งผลเปนวงกวางออกไปถงึดนิแดนหางไกลหรอืดินแดน

ในชนบทของอาณาจักรรวมชิลลาอยางมีนัยสําคัญ กลาวคือดวยความระสํ่าระสาย

ทางการเมืองที่เกิดขึ้นในจุดศูนยกลาง สงผลใหความสามารถในการควบคุมผูนํา

ทางการเมืองในทองถิ่น (Local Warlord) เสื่อมถอยลงดวยอยางชัดเจน ในแงนี้

การจัดการกับปญหาความขัดแยงในจุดศูนยกลางที่ดูไมมีทีทาที่จะสงบลงไดอยาง

งายได สงผลใหผูนําทางการเมืองหรือผูมีอํานาจทางการเมืองในเขตหัวเมืองท่ีหาง

ไกลเริ่มมีบทบาทและอํานาจในการแข็งขืนตออํานาจการปกครองของสวนกลาง

อันออนแอมากขึ้นในทุกขณะ ดวยจํานวนผูนําทางการเมืองในทองถิ่นที่กระจาย

อยูทั่วทั้งคาบสมุทรเกาหลีประกอบกับความสามารถในการเพิ่มพูนอํานาจในการ

ปกครองทองถิ่นของตนท่ีมีมากขึ้นโดยปราศจากการแทรกแซงหรือควบคุมโดยรัฐ

ซึ่งเผชิญปญหาทางการเมืองภายในอยู จึงสงผลใหรูปแบบการความคุมอํานาจ

ทางการเมืองของอาณาจักรชิลลานั้นเริ่มเขาสูสภาวะแหงการกระจายอํานาจ 

(Decentralization) ผูนําทองถิ่นตางตั้งตนเปนผูถืออํานาจเด็ดขาดในการควบคุม

แวนแควนหรือทองถิ่นนั้นๆอยางชัดเจน

 ประการท่ีสอง ประเด็นเร่ืองความขัดแยงท่ีสําคัญในเชิงโครงสรางทาง

ความคิดของพระพุทธศาสนาทั้งสองฝายคือปจจัยหนึ่งที่สําคัญในการวางรูปแบบ

ของความสัมพันธระหวางนิกายเซนและราชอาณาจักรหรือราชสํานักใหวางอยูบน

ความสมัพนัธในลกัษณะดงักลาว ในแงนีด้เูหมอืนวาพระพทุธศาสนาทัง้สองกลุมใน

คาบสมุทรเกาหลีนั้นมีพื้นฐานใน “การใหความสําคัญ” กับการเขาใจแนวคิดของ

พระพุทธศาสนาในลกัษณะทีแ่ตกตางกัน กลาวคือ พระพุทธศาสนานกิายอวตมัสกะ

ซ่ึงทรงอํานาจและอิทธิพลในฐานะพระพุทธศาสนากระแสหลัก (Orthodox

School) บนคาบสมุทรเกาหลีคือตัวแทนของสํานักคิดในฝายท่ีเนนรูปแบบ



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 159

การศึกษาความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมที่ปรากฏในรูปแบบของขอคําสอน

หรอืเน้ือหาอนัสาํคญัของคมัภรี (Textual Studies) ในฐานะทีเ่ปนวถิทีางอนัสาํคญั

ในการสรางความ “เขาใจ” ที่มีตอความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมในขณะ

“ผูมาใหม” หรือพระพุทธศาสนานิกายเซนเนนการใหความสําคัญกับรูปแบบของ

การปฏิบัติ กลาวคือการใหความสําคัญกับการปฏิบัติสมาธิ (Meditation) ในฐานะ

ที่เปนรากฐานสูการพุงตรงเขาสูความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมอันปรากฏข้ึน

อยางฉบัพลนัในฐานะทีเ่ปน “ประสบการณเดิมแทแหงการรบัรู” กลาวคอืการเขาถึง

ความหมายที่แทจริงของขอคําสอนแหงพุทธธรรมซ่ึงปรากฏขึ้นในรูปแบบของ 

“ประสบการณ เ ดิมแท ”ซึ่ ง ดํารงอยู ก อนการคิดแยกแยะหรือแบ งแยก

(Discriminative Thinking) ที่มนุษยมีตอสรรพสิ่งซ่ึงเปนการรับรูท่ี “บิดเบ้ียว” 

ไปจากขอเท็จของสรรพสิ่งในแบบที่มันเปนพฤติกรรมทางความคิดในลักษณะ

ดังกลาวสะทอนถงึการปราศจากการเขาใจโลกและสรรพสิง่ในแนวทางทีถ่กูตองใน

ทัศนะของนิกายเซน

 ดวยความคิดเห็นที่แตกตางทั้งในเชิงหลักการและการปฏิบัติของ

พระพุทธศาสนาท้ังสองนิกายในคาบสมุทรเกาหลีจึงเปนสาเหตุที่สําคัญที่ทําให

นักบวชในนิกายเซนซึ่งพ่ึงจะไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลีและยังคง

ปราศจากความมั่นคงท้ังในทางสังคมและทางการยอมรับจากประชาชนจึงเลือก

ที่จะเผยแพรแนวคิดเชิงการปฏิบัติในลักษณะดังกลาวในดินแดนชนบทที่หางไกล

จากอิทธิพลของพระพุทธศาสนากระแสหลักในเมืองหลวง ภายใตสังคมชนบท

ซ่ึงความคิดความอานทางพระพุทธศาสนาฝายศึกษาคัมภีรท่ีมีพื้นฐานอยูบน

การคดิวิเคราะหในระบบปรชัญาอนัซบัซอนเชนอวตัมสกะสตูรนัน้ยงัไมฝงรากลงใน

ระบบความเชือ่ของประชาชน ซึง่แตกตางกบัวฒันธรรมและความนยิมในการศกึษา

พระพุทธศาสนาของเหลาพระราชวงศหรือชนชั้นสูงในเมืองหลวงที่ใหความสําคัญ

กบัการศกึษาแนวคดิเรือ่งระบบพทุธปรชัญาอนัซบัซอน การเลอืกแนวทางดงักลาว

ซ่ึงยอมที่จะสงผลใหการเผยแพรธรรมของนิกายเซนนั้นคอนขางท่ีจะเปนไปได

อยางราบรื่นโดยปราศจากความขัดแยงกับฝายกระแสหลักดังกลาว
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บริบทของความขัดแยงระหวางผู นําทางการเมืองในทองถ่ินและอํานาจใน

การปกครองในเชิงการรวมอํานาจจากสวนกลาง ประกอบกับความขัดแยงทาง

ความคดิทีสํ่าคญัของพระพทุธศาสนาทัง้สองนกิายสงผลผลกัดนัใหพระพุทธศาสนา

นิกายเซนน้ันจึงเริ่มไดรับการสนับสนุนอยางชัดเจนจากผู นําหรือผู ปกครอง

ทองถิ่น (Local Warlord) ซึ่งมีแนวโนมในการปฏิเสธอํานาจจากสวนกลาง

เปนพื้นฐานเดิม แตอยางไรก็ตามพัฒนาการและความเขมแข็งของนิกายเซนซึ่ง

เจริญขึ้นอยางตอเนื่องในดินแดนอันหางไกลน้ันก็มิอาจจะหลุดรอดสายตาของ

ราชสํานักในเมืองหลวงได ในแงนี้ราชสํานักเร่ิมตระหนักไดถึงบทบาทสําคัญของ

พระพุทธศาสนานิกายเซน และพยายาม “สนับสนุนภายใตการควบคุม” กิจกรรม

ทางศาสนาโดยเฉพาะของฝายนิกายเซนเพื่อสรางสมดุลแหงอํานาจทางการเมือง

ใหกลับเขาสูการควบคุมของราชอาณาจักรอันเปนการลดทอนบทบาทของเหลา

ผูนําทองถิ่นซ่ึงอาจจะนําไปสูความขัดแยงทางการเมืองภายในราชอาณาจักรไดใน

อนาคต การ “สนบัสนุนภายใตการควบคุม” พระพทุธศาสนาจากฝายราชอาณาจกัร

แสดงออกอยางชดัเจนภายใตการประกาศพระราชกําหนดเรือ่งการควบคมุกจิกรรม

ทางศาสนาจากฝายราชอาณาจักร เชน การติดตามและตรวจสอบระบบการเงิน

ของเหลาอารามตาง ๆ  เพือ่มใิหเปนแหลงสัง่สมความมัง่คัง่จนนาํไปสูความสามารถ

ในการพึง่พาตวัเองอยางมากเกนิไปจนสามารถปฏเิสธการชวยเหลอืหรอืการพึง่พา

จากราชอาณาจักร ในขณะเดียวกันก็พยายามสนับสนุนกิจกรรมทางศาสนาของ

พระพทุธศาสนาเพือ่เปนการเชือ่มโยงความสมัพันธระหวางฝายราชอาณาจกัรและ

ศาสนาใหประสานกลมกลืนกันผานทางการมอบความเคารพนับถือที่มีตอนักบวช

ในพระพุทธศาสนารวมถึงการมอบอํานาจหรือสิทธิพิเศษบางประการใหกับอาราม

ในชนบทหางไกลเชนขอยกเวนทางภาษีและความสามารถในการถือครองที่ดิน

อันเปนอภิสิทธ์ิจากราชอาณาจักร ถึงแมการควบคุมของราชอาณาจักรที่มีตอ

พระพุทธศาสนาในดินแดนอันหางไกลจากเมืองหลวงจะไดรับผลตอบสนองอยาง

นาพอใจแตการไดรับความเคารพและสิทธิพิเศษบางประการจากราชสํานักก็นํา

ไปสูการสั่งสมอํานาจทั้งในทางเศรษฐกิจและสถานะทางสังคมของเหลานักบวช
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และอารามตาง ๆ ในเขตทองถิ่นหางไกลอยางตอเนื่อง ในชวงระยะเวลาดังกลาว

พระพทุธศาสนานกิายเซนจึงเร่ิมมบีทบาททีส่าํคัญมากขึน้ในปรมิณฑลท่ีหางไกลจาก

จดุศนูยกลางของอารยธรรม และเริม่สรางความเขมแขง็มากยิง่ข้ึนภายใตความมัง่คัง่

ทางการเงินของอาราม จึงสงผลใหในชวงปลายของอาณาจักรรวมชิลลา พระพุทธ

ศาสนานกิายเซนนัน้ดูไดพัฒนาขึน้เปนสถาบนัทางศาสนาทีม่คีวามสาํคญัซึง่มอีาํนาจ

ทั้งตอความคิดของบุคคลและอํานาจในทางเศรษฐกิจท่ีอาจจะเทียบเทาราชสํานัก

หรือชนชั้นนําในราชอาณาจักรอยางชัดเจน

 อยางไรก็ตามดวยปจจัยเกื้อหนุนทางอํานาจ เศรษฐกิจและดวยบริบท

ทางความเชื่อความศรัทธาของประชาชนในทองถิ่นที่มีตอพุทธศาสนานิกายเซน 

สงผลใหในชวงราวศตวรรษที่ 9 พระพุทธศาสนานิกายเซนสามารถวางรากฐาน

อยางมั่นคงในคาบสมุทรเกาหลีและกระจายตัวอยูทั่วคาบสมุทรเกาหลีถึง 9 สํานัก

ภายใตชื่อ “นิกายเซน 9 ขุนเขา” หรือ “Nine Mountains Seon” นักวิชาการ 

เชน Shim Jae-ryong อธบิายวา “สายสกลุทางความคดิของพระพทุธศาสนานกิาย

เซนในคาบสมุทรเกาหลีทั้ง 9 สํานักนั้นสืบสายธารทางความคิดมาจากนิกายเซน

ทั้งสองสายในอารยธรรมจีน กลาวคือ สํานักเซนฝายเหนือหรือฝายสํานักคอยเปน

คอยไปไดรับการสงผานมาสูสํานักฮุยยางเพียงสํานักเดียวในคาบสมุทรเกาหลี” 

(Shim, 1999, p. 43) แตในทางกลับพระพุทธศาสนานิกายเซนอีกทั้ง 8 สํานัก

ที่เหลือนั้นรับอิทธิพลทางความคิดมาจากพระพุทธศาสนาสายฉับพลันหรือสายใต

และไดพัฒนาขึ้นเปนนิกายเซนกระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลี
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ตารางที่ 2 รายชื่อของนิกายเซนทั้ง 9 สายในคาบสมุทรเกาหลี 

ผูกอตั้ง ชื่อภูเขาอันเปนที่ตั้งของ

อาราม

อาราม

1 โทอี้( Toui) : 

มรณะภาพ ค.ศ. 825

ภูเขา กาจิ (Mt.Kaji) อารามโพริม (Porimsa)

2 เฮชอย (Hyech’ol) : 

ค.ศ.748-861

ภูเขาทงนิ (MT. Tongni) อารามแทอัน (T’aeansa)

3 โฮงชก(Hongchok) : 

มรณะภาพ 862

ภูเขาซิลซัง (Mt. Silsang) อารามชิลซัง (Shilsangsa)

4 โพมีล ( Pomil) : 

ค.ศ. 810-889

ภูเขาซากูล (Mt Sagul) อารามกูลซาน (Gulsansa)

5 ฮยอนุก (Hyonuk) : 

ค.ศ. 787-869

ภูเขาพงนิม (Mt.Pongnim) อารามพงนิม (Pongnimsa)

6 โทยูน(Toyun) : 

ค.ศ. 797-868

ภูเขาซาจา (Mt.Saja) อารามฮังนยอน 

(Hungnyonsa)

7 มูยอม ( Muyeom) : 

ค.ศ. 799-888

ภูเขาซอนจู (Mt. Songju) อารามซองจู (Songjusa)

8 โทโฮน (Tohon) : 

ค.ศ. 824-882

ภูเขาฮุยยาง (Mt. Huiyang) อารามพงกัม (Pongamsa)

9 อียม (Iom) : 

ค.ศ. 870-936

ภูเขาซูมิ (Mt.Sumi) อารามกวางโจ ( Kwangjosa)

 นกัวชิาการทางพระพทุธศาสนา เชน Kim Yong -tae มองวาแนวคดิเรือ่ง

การแบงสายสกุลทางความคิดของพระพุทธศาสนานิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลี

ออกเปน 9 สํานักที่สําคัญดังกลาวนั้นคอนขางมีลักษณะที่แตกตางจากแนวคิดของ

พระพุทธศาสนานิกายเซนในอารยธรรมจีนโดยเฉพาะในสมยัราชวงศถงั ซึง่ใหความ

สําคัญในการแบงแยกสายสกุลทางความคิดจากลักษณะของพื้นฐานในการเขาใจ
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หลักคําสอนของพระพุทธศาสนาจากมุมที่ตางกันจนนําไปสูการมีรูปแบบของ

การปฏิบัติของแตละสายสกุลที่แตกตางกัน11 และดวยความแตกตางในเชิงมุมมอง

และรูปแบบของความหมายของการปฏิบัติที่มีลักษณะที่แตกตางกันเชนนี้ของ

พระพุทธศาสนานิกายเซนในอารยธรรมจีนในทายที่สุดไดเปนรากฐานท่ีสําคัญใน

การพัฒนาแนวคดิของพระพทุธศาสนานิกายเซนในสมยัราชวงศซงใหแบงแยกออก

เปนหาสายสกุลทางความคิด หรือ “The Five School of Chan”

 ในกรณีของคาบสมุทรเกาหลีนั้น Kim มองวาแนวคิดและหลักการเชิง

ปฏิบัติของนักบวชในพระพุทธศาสนานิกายเซนบนคาบสมุทรเกาหลีนั้นมีจุดเนน

อยู บนรูปแบบของความสัมพันธระหวางครูและศิษย (master-disciple 

relationships) ในความหมายของการถายทอดธรรมภายใตคําชี้แนะของอาจารย

และการฝกฝนปฏิบัติของผูปฏิบัติโดยปราศจากการตีกรอบแตเพียงการถายทอด

ธรรมะในสายสกุลหรือในสายสํานักของตนเองแตเพียงเทานั้น แนวคิดเชนนี้คือ

ปจจัยหลักที่สําคัญในการพัฒนาความรูความเขาใจและการปฏิบัติของนักบวชใน

นิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลี อาจารยและศิษยในสายสํานักเดียวกันอาจจะมี

แนวคิดและการปฏิบัติที่แตกตางกันยอมเปนสิ่งที่เกิดข้ึนไดในบริบททางความคิด

ในลักษณะดังกลาว (Kim, 2014, pp.91-92) นอกจากนั้นนักวิชาการทางพระพุทธ

ศาสนาเซนสายเกาหลี เชน Robert E Buswell มีแนวคิดที่สอดคลองกับแนวคิด

ของ Kim ดังกลาวโดยมองวา “การเขาเปนสมาชิกของสังคมสงฆโดยผานทาง

การอุปสมบทในสายสกุลตางๆหนึ่งใน 9 สายนั้น เปนเพียงจุดเริ่มตนในการดําเนิน

ชีวิตในทางธรรมในรูปแบบประเพณี หากแตการแสวงหาความรูท่ีแทจริงหรือ

11 ทัศนะเชนนี้ปรากฏเดนชัดในฐานะท่ีเปนขอวิจารณหลักของ Tsung mi (780-841 

 A.D.) ที่มีตอการอธิบายความหมายของหลักการเรื่องจิตเดิมแท (True Mind) ของ

 นิกายเซนในสํานักตางๆที่ปรากฏในสมัยราชวงศถัง (Tang Dynasty) ซึ่ง แนวการ

 อธิบายในลักษณะดังกลาวมีอิทธิพลเปนอยางสูงตอการวางกรอบทางความคิดของ

 โบโจ จินูล ในประเด็นเรื่อง ญาณวิทยาหรือประเด็นเรื่อง “การตื่นรูอยางฉับพลัน” 

 (Sudden Awakening) 
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ประสบการณทางศาสนาอนัเปนเน้ือหาหลกัของชีวติแหงธรรมนัน้เปนเร่ืองท่ีผูปฏบัิติ

พึงจะตองแสวงหาและเขาถึงไดโดยตนเอง” (Buswell Jr, 1983, p. 42) 

 ความเห็นของนักวิชาการทั้งสองทานดังกลาวนับวาเปนสิ่งที่นาสนใจ

โดยเฉพาะอยางยิ่งเมื่อนํามาพิจารณาภายใตบริบทของ “โบโจ จินูล” ซึ่งมีทัศนคติ

ในเชิงบวกตอแนวคิดหรือรูปแบบทางคําสอนที่แตกตางจากสายสกุลทางความคิด

ของตน รวมถึงยังมองวาความแตกตางทางความคิดดังกลาวมิไดถือเปนอุปสรรค

ทีส่าํคญัตอการทาํความเขาใจคําสอนทางศาสนาหากแตการเขาใจคาํสอนทีแ่ตกตาง

กันของฝายตางๆ “อยางถูกตอง” กลับเปรียบเสมือนการมองเห็นขอคําสอนแหง

พุทธธรรมจากมมุมองหรอืทศันะทีแ่ตกตางกัน ซึง่สามารถถกูใชเปนขอสนบัสนนุซึง่

กันและกันในการสรางภาพความเขาใจที่ “สมบูรณ” ใหเกิดขึ้นนั่นเองในแงนี้ความ

ขัดแยงที่ปรากฏขึ้นจากการพิจารณาขอคําสอนแหงพุทธธรรมจึงเปนสิ่งที่ควรถูก

ศึกษาเพื่อความเขาใจและการปฏิบัติอยางถูกตองในฐานะท่ีเปนการเปดเผยความ

จรงิแทแหงพทุธธรรมในฐานะวถิชีวิีตอนัเปนการยืนยนัความถูกตองและสมบูรณของ

ธรรมทัง้ปวงในประสบการณ มากกวาเพือ่การถกเถยีงในเพ่ือการเอาชนะทางปญญา
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3.1 การสบืสายสกลุทางความคดิและท่ีมาของปญหาความขดัแยงในคาบสมทุร

 เกาหลี

ภาพที่ 1 แผนผังการสืบสายสกุลทางความคิดของพระพุทธศาสนาจากจีนสูคาบสมุทร

 เกาหลี
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 ทามกลางสายสกุลทางความคิดของพระพุทธศาสนานิกายเซนใน

อารยธรรมจีนดังกลาว “Hung Chou School” (Ch: 洪州宗, pinyin: Hong 

Zhou Zong ) ถือไดวาเปนหนึ่งในนิกายหลักที่สําคัญของเซนในสมัยราชวงศถัง 

และเปนเพียงพระพุทธศาสนานิกายเซนกลุมหลักเพียงกลุมเดียวที่มีอิทธิพลเปน

อยางสูงตอพัฒนาการของพระพุทธศาสนานิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลีในยุค

สมัยปลายอาณาจักรชิลลาและตอเนื่องถึงสมัยอาณาจักรโครยอ พระพุทธศาสนา

นิกายเซน สํานัก Hung Chou จัดอยูในสายสกุลของนิกายเซนฝายใตหรือ The 

Southern School of Zen ซึ่งมีแนวคิดและการปฏิบัติที่ตรงขามกับแนวคิดของ

พระพุทธศาสนานิกายเซนฝายเหนือหรือ The Northern School of Zen ความ

แตกตางระหวางนิกายเซนทั้งสองดังกลาวเกิดปรากฏขึ้นอยางชัดเจนภายหลังจาก

บันทึกประวัติศาสตรเรื่องขอโตแยงเรื่องบทโศลกตนโพธิอันเลื่องชื่อของ เฉินชิว 

(Shen hsiu: 650-706 A.D.) และ ฮยุเนงหรอืเวยหลาง (Hui Neng: 638-713 A.D.)

 จากเหตุผลดังกลาวพระพุทธศาสนานิกายเซนในอารยธรรมจีนสมัย

ราชวงศถังจึงแยกสายออกเปนสองฝายโดยในฝายเหนือซ่ึงเจริญในแถบทิศเหนือ

ของดินแดนจีน เชน นครลั่วหยาง (Loyang) และนครฉางอัน (Chang an) ได

ยอมรับเฉนิชวิใหดาํรงตําแหนงเปนสงัฆปรนิายกองคที ่6 และสนบัสนนุแนวคดิเรือ่ง

การปฏิบัติอยางคอยเปนคอยไป นิกายฝายเหนือน้ีไมปรากฏวาสามารถพัฒนา

ตอยอดไดในอารยธรรมจีนภายหลังจากชวงศตวรรษที่ 9 ดวยเพราะความสัมพันธ

ระหวางนิกายเซนฝายเหนือและราชสํานักแหงนครลั่วหยาง สงผลใหเมื่อเกิด

ความวุนวายทางการเมืองและการกวาดลางพระพุทธศาสนาครั้งใหญในสมัย

ราชวงศถัง หรือ Hui-ch’ang Persecution ในราวป คศ 814-845 นิกายเซน

ฝายเหนือซ่ึงมจีดุศนูยกลางอยูในเมอืงหลวงจึงรบัผลกระทบอยางหนกัและภายหลงั

จากเหตุการณดังกลาวการสืบทอดสายสกุลทางความคิดของนิกายเซนฝายเหนือ

จึงไดจบสิ้นลงตั้งแตบัดนั้นเปนตนมา ในขณะที่นิกายเซนในฝายใตซึ่งก็ไดรับผล

กระทบจากเหตุการณดังกลาวแตไมเทียบเทากับนิกายในฝายเหนือ ดวยเพราะ

การมจีดุศนูยกลางอยูหางไกลจากเขตการปกครองของนครหลวงและความสัมพนัธ
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กับราชสํานักที่มีนอยกวา การไดรับผลกระทบทางการเมืองที่นอยกวาในแงนี้

จึงสงผลใหนิกายเซนฝายใตจึงไดขยายตัวและพัฒนาแตกสายสกุลยอยออกไปถึง

สามสายหลักจนพัฒนาตอมาเปนนิกายเซนหาสํานักหลักในสมัยราชวงศซงตอมา

สายสกุลของนิกายเซนฝายใตทั้งสามนั้นประกอบดวย

 1. สาย Hotse School หรือสายของ เฉนิหยุซึง่นบัตนเองเปนสงัฆปรนิายก

องคที่ 7 ตอจากฮุยเนง และมีการสืบสายทางความคิดตอมาจนถึง สุงมี่ (ค.ศ.780-

841) แตภายหลงัจากการมรณะภาพของสงุมีแ่นวคดิของสายนีไ้มไดรบัการยอมรบั

จากนิกายเซนในฝายใตดวยเหตุที่มีแนวคําสอนที่คอนขางจะแปลกตางออกไปจาก

นิกายในฝายใตหลายประการ จนทายที่สุดสายนี้จึงถือวาขาดชวงไปอยางสมบูรณ

ภายหลังจากการมรณภาพของสุงมี่

 2. สายที่พัฒนาขึ้นในนครเจียงซี (Kiangsi) ยอมรับ “หนานเหยว”

(Nan yueh :677-744 A.D.) และ “มาซือ เตาอี้” (Matsu Taoi : 709-788 A.D.) 

เปนคณาจารยที่สําคัญไลตามลําดับลงมา รวมถึงเปนสายที่สนับสนุนแนวคิดเรื่อง

การบรรลุธรรมอยางฉับพลันของทานสังฆปรินายกองคที่ 6 อยางชัดเจน นิกายเซน

สายนี้เองที่ไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลีแนวคิดของนิกายเซนสายนี้

จึงและกลายเปนแนวคิดกระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลี 

 3. สายท่ีพัฒนาขึ้นในนครหูหนาน (Hunan) ยอมรับ ฉิงหยวน (Ching 

yuan: d.740) และชินเตา (Shin tou: 707-790 A.D.) เปนคณาจารยที่สําคัญตอ

มาจากฮุยเนง ในฐานะสังฆปรินายกองคที่ 6 
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ตารางที่ 3 สํานักเซนฝายใตในอารยธรรมจีน

สังฆปรินายกองคที่ 6 : เวยหลาง (ค.ศ. 638- 713)

ราชวงศถัง

ค.ศ. 618-907

1 สายโฮเซ 2 สายเจียงซี 3 สายหูหนาน

เฉินหุย ( Shenhui) หนานเหยว

(Nan Yeuh) 

ฉิงหยวน 

(Ching Yuan): 

สุงมี่ (Tsung Mi) มาซือ เตาอี้ 

(Matsu Taoi 

“สํานักหังโจว”

ชินเตา (Shintou)

สืบเนื่องตอถึง

ราชวงศซง

ค.ศ. 960–1279

- สํานักกุยหยวน 

(Guiyuan School)

สํานักฟาเหยิน

(Fayen School)

- สํานักลินชิ (Linchi 

School)

สํานักยุนเหมิน

(Yumen School)

สํานักเซาทง 

(Caodong chool)

 ผูวิจัยมีความเห็นวา การพิจารณาตารางการสืบสายสกุลทางความคิด

ดังกลาวแสดงใหเห็นวา การจบสิ้นซ่ึงการสืบทอดความคิดของสํานัก Ho tse 

School ภายหลังจากการมรณะภาพของ Tsung Mi12 ซึ่งเปนคณาจารยคนสําคัญ

➤

➤

➤ ➤ ➤

12 Tsung mi ถือเปนสังฆปรินายกหรืออาจารยใหญลําดับท่ีหาของนิกายอวตัมสกะ

 ในจีนและถือเปนสังฆปรินายกองคสุดทายของนิกายอวตัมสกะกอนการเกิดความ

 วุนวายทางการเมืองและการกวาดลางพระพุทธศาสนาครั้งใหญจนไมปรากฏวา

 นิกายอวตัมสกะนั้นสามารถกลับขึ้นมามีบทบาทที่สําคัญอีกครั้งหนึ่งและไดสิ้นสุด

 การสืบชวงในอารยธรรมจีนภายหลังจากการมรณะภาพของ Tsung Mi นั่งเอง



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 169

นัน้อาจจะสะทอนใหเหน็ถงึทศันะคติและแนวคิดหลกัของพระพทุธศาสนานกิายเซน

ในชวงระยะเวลาดังกลาวไดอยางมีนัยที่สําคัญ กลาวคือแนวคิดหลักที่สําคัญของ 

Tsung Mi และสํานัก Ho tse school นั้นมีพื้นฐานอยูบนการยอมรับวาแนวทาง

ของพระพุทธศาสนาที่เนนการศึกษาทฤษฏีหรือทําความเขาใจคําสอนท่ีปรากฏอยู

ในคัมภีรหรือ Textual School นั้นเปนรากฐานในเชิงหลักการที่สามารถใชในการ

สนบัสนนุแนวคดิเร่ืองการปฏบิติัของนิกายเซนใหดําเนนิไปอยางถกูตองและสมบรูณ 

ในแงน้ีแนวคิดของ Tsung Mi และสํานัก Ho tse school จึงมีลักษณะท่ีมิใช

คําสอนที่ตกอยูในฝายสุดโตง (Radicalism) ที่ใหความสําคัญกับแนวคิดฝายใด

ฝายหนึ่งโดยปราศจากการยอมรับแนวคิดอ่ืนๆที่ดํารงอยูขางเคียง นักวิชาการ

ทางพระพุทธศาสนาเกาหลีเชน Shim ใหความเห็นไวอยางนาสนใจวาการขาดชวง

ทางความคิดของสํานัก Ho tse School นอกจากจะเปนผลกระทบมาจากปญหา

ทางการเมืองที่สําคัญของอารยธรรมจีนแลว การขาดชวงดังกลาวยังสะทอน

ใหเห็นถึงทาทีหรือทัศนะคติของนิกายเซนชวงเวลาดังกลาวที่มีทาทีในการไม

ยอมรับแนวคิดเร่ืองการประสานหรือการสรางความสอดคลองระหวางนิกายฝาย

การเนนศึกษา (Kyo) และนิกายเซนซึ่งเนนการใหความสําคัญกับรูปแบบของ

การปฏิบัติ

 ในแงนี้ทาทีในเชิงการปฏิเสธความสัมพันธในเชิงสอดคลองโดยเฉพาะ

อยางยิ่งกับสํานักฝายที่เนนการศึกษาคัมภีรนั้นเปนทาทีหลักของนิกายเซนสํานัก 

Hung Chou School ที่เนนการ“ชี้ตรงสูจิตของบุคคล ตระหนักถึงธรรมชาติและ

กลายเปนพุทธะและการสงผานความจริงแทแหงพุทธธรรมจากจติสูจติอนัปราศจาก

คําสอน” ซ่ึงมีอิทธิพลครอบงําความคิดของพระพุทธศาสนาในชวงเวลาดังกลาว

อยางคอนขางชดัเจน ในชวงเวลาดงักลาวนกิายเซนในฝายทีอ่าจจะสามารถเรยีกวา

ฝายสดุโตง (Radicalism) ทีซ่ึง่ปฏเิสธแนวคดิของฝายสาํนกัการศกึษาหรอื Textual 

School เชนนิกายเซนสาย Kiangsi และสาย Hunan นั้นไดรับความนิยมในบริบท

ของพระพุทธศาสนาในอารยธรรมจีนจนกระทั่งสามารถสืบทอดตอมาจนพัฒนา

ขึ้นมาเปนนิกายเซนทั้ง 5 สํานักที่สําคัญในสมัยราชวงศซงในเวลาตอมา และ
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Hung Chou School ของ Matsu Taoi นี้เองท่ีเปนสายสกุลหลักท่ีไดรับ

การเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลี ในราวศตวรรษที่ 8 และไดกลายเปนพระพุทธ

ศาสนานิกายเซนกระแสหลักที่ปรากฏในคาบสมุทรเกาหลีนับแตบัดนั้นเปนตนมา

3.2 ปญหาความขัดแยงระหวางของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลี

 ภายหลงัจากการเผยแพรแนวคิดของพระพทุธศาสนานกิายเซนโดยเฉพาะ

จากสายสกุล Hung Chou School ของ Matsu Tao-I เขาสูคาบสมุทรเกาหลีใน

ราวศตวรรษที่ 8 นั้นปญหาความตึงเครียดขัดแยงระหวางพระพุทธศาสนา

กระแสหลัก (Orthodox school) และพระพุทธศาสนานิกายเซนจึงเริ่มกอตัวขึ้น

บนคาบสมุทรเกาหลี พระพุทธศาสนากระแสหลักท่ีไดรับการสนับสนุนจาก

ราชอาณาจักรและราชสํานักหรือฝายอวตัมสกะน้ันมุ งเนนใหความสําคัญกับ

การศึกษาในตัวบทหรือคัมภีรทางศาสนาและระบบความคิดทางปรัชญาที่ซับซอน

ซ่ึงถกูพรรณนาไวในพระสตูรขนาดใหญเชน อวตมัสกะสตูร และมองวาแนวคาํสอน

ที่ปรากฏอยูในพระสูตรน้ันเปนเพียงคําสอนที่เที่ยงแทหนึ่งเดียวที่สมบูรณสูงสุด

(ในความหมายคอืการเปนคําสอนทีอ่ธบิายและเปดเผยหมายทีแ่ทจรงิของพทุธธรรม

ไดอยางสมบูรณและถูกตองที่สุด) ในขณะที่พระพุทธศาสนาฝายเนนการปฏิบัติ 

(Meditation school) สายสุดโตง (Radicalism) เชนสํานัก Hung chou school 

ซึ่งมีทัศนะในการใหความสําคัญกับการปฏิบัติเพื่อการพุงตรงเขาสู “ประสบการณ

แหงการตื่นรู” ในฐานะที่เปนการตื่นรูสูภววิทยาเดิมแทของมนุษยในฐานะท่ีเปน

กระแสแหงการรับรู อันปราศจากการแยกแยะในเชิงมโนทัศน ประสบการณ

ดังกลาวนัน้เองคอืการปรากฏขึน้ของความจรงิแทแหงพทุธธรรมในกระบวนการแหง

การรับรูของมนุษย และสมบูรณ ซึ่งอยูพนออกไปจากการติดยึดในขอเขียนตํารา

หรือการครุนคิดทางปรัชญาที่ลึกซึ้งซับซอน (Special transmission outside

the scriptural teaching) (Shim, 1998, p.11) ในแงนี้นิกายเซนมองวา ดวยการ

ใหความสําคญักับปรากฏการณดังกลาว จึงสงผลใหสาํนกัคดิของพระพทุธศาสนาใน

อาณาจักรซิลลาใหมนั้นแตกแยกออกเปนสองฝายซ่ึงขัดแยงกันอยางชัดเจน
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กลาวคือสํานักฝายการศึกษาคัมภีร (Textual Studies School / Scholastic 

School) ซึ่งมีนิกาย อวตัมสกะเปนหลัก และสํานักฝายการปฏิบัติ (Meditative 

School) ซึ่งมีนิกายเซนเปนหลักที่สําคัญ

 ภายใตบริบทความขัดแยงทางความคิดในลักษณะดังกลาว จึงสงผลให

สาํนกัคดิของพระพทุธศาสนาในอาณาจกัรซลิลาใหมนัน้แตกแยกออกเปนสองฝาย

ซ่ึงขัดแยงกันอยางชัดเจน ความขัดแยงดังกลาวนั้นในภายหลังไดถูกพัฒนาจนนํา

ไปสู ขอโตแยงทางศาสนาที่สําคัญเรื่อง “วิถีแหงการเขาถึงความจริงแทแหง

พุทธธรรม”ของทั้งสองฝาย กลาวคือการเนนการศึกษาอยางเปนระบบของนิกา

ยอวตัมสกะเพ่ือกอใหเกิดความเขาใจในความหมายแหงพุทธธรรมและการปฏิบัติ

ในฐานะทีเ่ปนขอฝกฝนหรอืกจิกรรมทางศาสนาซึง่ดําเนนิอยางตอเนือ่งไปอยางเปน

ขั้นตอน ซึ่งทอดยาวไปสูเปาหมายแหงการบรรลุธรรม ในขณะท่ีนิกายเซนกระแส

หลักในคาบสมุทรเกาหลีใหความสําคัญกับการขับดวยการเขาถึงความจริงแท

แหงธรรมดวยการต่ืนรู อยางฉับพลันในธรรมชาติแหงพุทธะท่ีมีในตนและ

“การปฏิบัติอยางฉับพลัน” (Sudden Cultivation) กลาวคือพฤติกรรมหรือ

การปฏิบัติในฐานะที่เปน “การตื่นรู” (Awakening) ถึงธรรมชาติที่แทจริงแหง

พุทธะของตนซึง่เปนกระบวนการทีป่รากฏข้ึนไดอยางฉับพลนั การปฏบัิตใินลกัษณะ

นี้จึงมิไดเปนพฤติกรรมที่ตอบสนองตอกฎเกณฑหรือขอหามเชน “การไมทําสิ่งใด

สิ่งหนึ่ง” หรือเปนพฤติกรรมเพื่อการตอบสนองขอเรียกรองตอกฎเกณฑบาง

ประการเชน “การตองทําสิ่งใดสิ่งหนึ่ง” หากแตการปฏิบัติในความหมายดังกลาว

ดํารงอยูในฐานะที่เปน “พฤติกรรมแหงการตระหนักรูถึงความจริงแหงพุทธธรรม

ซ่ึงจะปรากฏขึ้นไดก็แตเพียงภายใตประสบการณของมนุษยแตเพียงเทาน้ัน” 

การปฏบิตัใินลกัษณะดงักลาวคอืขอปฏบิตัทิีส่ะทอนใหเหน็ถงึพืน้ฐานทีแ่ทจรงิของ

ตัวตนซึ่งดํารงอยูกอนการเกิดขึ้นของการคิดแบงแยกในเชิงมโนทัศนทั้งหลาย 

ในจารีตของพระพุทธศาสนานิกายเซนฝายเกาหลีเรียกการปฏิบัติในลักษณะ

ดังกลาววาการปฏิบัติที่แทจริงหรือ “True Cultivation” หรือการปฏิบัติอัน

ปราศจากควาพยายาม “Effortless Cultivation”
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 ภายใตความขัดแยงดังกลาวพระพุทธศาสนานิกายเซนในคาบสมุทร

เกาหลีจึงไดแสดงทาทีในการตอตานแนวคิดของพระพุทธศาสนาฝายศึกษาคัมภีร

อยางชัดเจนดวยการกลาวอางวาพระพุทธศาสนาสํานักฝายการศึกษาคัมภีรนั้น

เปนแนวทางหรือวิถีทางในการศึกษาที่ “ลุ มหลงและยึดติดอยู ด วยภาษา,

และอักษร”กลาวคือการมุงใหความสําคัญคัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนา โดย

ปราศจากการ “เขาถงึ” ความจรงิแทอนัสมบูรณซึง่อยูพนออกไปจากความสามารถ

ของภาษาและอกัษรเหลานัน้ทัง้นกิายเซนและอวตมัสกะตางใชกระบวนการในการ 

“สรางความชอบธรรม” (Legitimization) เพือ่การปฏเิสธหรอืชีใ้หเหน็วาหลกัการ

และแนวคิดของฝายอื่นนั้นเปนหลักการที่ไมสามารถสะทอนความหมายที่แทจริง

ของพุทธธรรมและไมสามารถนําบุคคลเขาถึงพุทธธรรมอันสมบูรณได ขอโตแยง 

(Argument) หลักทีส่าํคัญของนกิายเซนทีม่ตีอฝายเนนการศกึษาคัมภีรในลกัษณะ

ดังกลาวน้ัน วางอยูบนคาํสอนทีว่า“ชีต้รงสูจติของบคุคล ตระหนกัถึงธรรมชาตแิละ

กลายเปนพุทธะ” รวมถึง “การสงผานความจริงแทแหงพุทธธรรมจากจิตสูจิต

อนัปราศจากคาํสอน” และ “ทอนการใหความสาํคญัของการศึกษาคมัภรีหรอืตาํรา

และใหความสําคัญกับวิธีการหรือรูปแบบการปฏิบัติพิเศษบางประการท่ีมุงเนนสู

การมีประสบการณในจิตเดิมแทอยางฉับพลัน”13 รวมไปถึงการปฏิเสธรูปแบบ

การปฏบิตัทิีเ่ปนขัน้เปนตอนและยาวนานเชนทีป่รากฏในขอคาํสอนของคณาจารย

ฝายอวตัมสกะ เชน ฝาซังFazang (634-712 A.D.) 

 แนวคิดที่สําคัญของ Hung Chou School ในลักษณะดังกลาวถึงแมจะ

พิจารณาไดวาเปนแบบแผนทางความคิดที่สืบเนื่องมาจากสายสกุลของนิกายเซน

13 de-emphasis textual studies and strong inclination for the extraordinary 

 performatory technique of directly imparting the Chan experience 
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ฝายใตหรือ The Southern Line of Zen14 โดยเฉพาะเรื่องการตื่นรูสูความจริง

อยางฉับพลัน (The Concept of Sudden Awakening) ซึ่งไดรับอิทธิพลมาก

จากพระสูตรที่สําคัญของนิกายเซนฝายใตเชน The Platform Sutra ของ

สังฆปรินายกองคที่ 6 หรือ ฮุยเนง แตกระนั้นก็ตามภายใตหวงระยะเวลา

แหงการสงผานทางความคิดในชวงราวศตวรรษที่ 7 จนกระทั่งเขาสูศตวรรษที่ 9 

ซ่ึงพระพทุธศาสนาฝายเซนสายนีไ้ดเผยแพรเปนนกิายหลกับนคาบสมทุรเกาหลนีัน้ 

การเปลี่ยนแปลงในเชิงความคิดอยางมีนัยที่สําคัญบางประการไดกอตัวขึ้นภายใน

กระบวนการเคล่ือนไหวอยางเปนพลวัติของพระพุทธศาสนานิกายเซน กลาวคือ

การที่ Hung Chou School โดยเฉพาะในชวงศตวรรษที่ 8 ในสมัยของ มาซือ

เตาอ้ี ไดพัฒนาแนวคิดของสํานักฉับพลันของสังฆปรินายกองคท่ี 6 นี้ใหมีความ 

“เขมขนและแข็งกราว” มากขึ้นดวยการยํ้าเนนถึงความสําคัญอันเปนที่สุด ของ

ตัวสภาวะแหงการบรรลุธรรมโดยฉับพลันซึ่งตองเปนกระบวนการที่เกิดขึ้นโดย 

“ปราศจาก” การหลงติดอยูใน “กับดักแหงภาษา” หรือความรูเชิงเหตุผลหรือ

ความรูทางปญญา (Intellectual Knowledge) “เซนคือการพุงตรงสูจิต ตระหนัก

ในธรรมชาตแิละตืน่รูสูพทุธภาวะ” ซ่ึงเปนการตระหนกัรูท่ี “ไมพ่ึงพงิอยูดวยอกัษร” 

และเปนการต่ืนรูซึ่ง “สงผานโดยตรงจากจิตสูจิต” อันเปนขอคําสอนที่สําคัญ

ของนิกายเซน

14 ภายหลังจากการไดรับมอบตําแหงจากสังฆปรินายกองคที่ 5 แลว ฮุยเนงไดเดินทาง

 ลงไปทางใตและเผยแพรแนวคิดเรื่องการบรรลุธรรมโดยฉับพลันนี้ ตรงขามกับ

 เฉินฉิวซึ่งมีแนวคิดเร่ืองการปฏิบัติเพื่อเขาสูการบรรลุธรรมอยางเปนระบบ และคอย

 เปนคอยไปตามศักยภาพของผูปฏิบัติซึ่งไดเดินทางขึ้นไปยังทิศเหนือเพื่อทําการ

 เผยแพรแนวคิดและคําสอนดังกลาว ดวยเหตุนี้จึงมีการเรียกคําสอนของฮุยเนนวา 

 คาํสอนฝายใตหรือคาํสอนแบบฉบัพลัน (Southern Chan/Sudden Teaching)  และ

 คําสอนของเฉินฉิว วาคําสอนฝายเหนือหรือคําสอนแบบเปนขั้นตอน (Northern 

 Chan/Gradual Teaching)
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 ความหมายเรื่อง “ความเขมขน” ที่ผูวิจัยไดกลาวมานั้นอาจจะสามารถ

ขยายความไดในอีกมุมหนึ่งวา ถึงแมฮุยเนงจะมุงเนนใหความสําคัญกับการพุงตรง

เขาสูประสบการณเดิมแทแหงธรรมเปนหลัก แตกระนั้นก็ตามแนวคิดของฮุยเนง

ยังคงสะทอนใหเห็นถึงการยอมรับในความสําคัญของภาษาและคัมภีร ก็ยังคงให

ความสําคัญ ตอแนวคิดเร่ืองภาษาท่ีมีผลตอการเขาใจในความจริงแหงพุทธธรรม

ตัวอยางเชนโดย การลุกโผลซึ่งดวงตาแหงธรรมของฮุยเนงนั้นเกิดข้ึนครั้งแรกจาก

การไดยินการทองบน “วัชรสูตร” ซึ่งเปนพระสูตรที่สําคัญในฝายมหายาน อีกทั้ง

ทานเองยังรจนา “สูตรของฮุยเนง” หรือ The Sutra of Hui Neug / The

Platform Sutra และใชเปนสิ่งสําคัญในการเรียนการสอนของนักเรียนและ

ผูฝกปฏิบัติธรรม ทัศนะคติในลักษณะดังกลาวของฮุยเนงผูวิจัยมองวาเปนทาที

ที่ผอนปรนตอการใชภาษาเพ่ือการสรางความเขาใจ อันสื่อแสดงถึงความเขาใจ

ซ่ึงขอบเขตและขอจาํกดัของภาษาทีม่ตีอความจรงิ อนันาํไปสูการตระหนกัถงึระยะ

หางอยางถูกตองระหวาง “ผูใช”และ“ภาษา”เพื่อกอใหเกิดความเขาใจอยาง

ถูกตองตอ “ความจริง”15

15 เปนที่นาสนใจวาอัตชีวประวัติของฮุยเนงนั้นลวนแตมีความเกี่ยวของสัมพันธกับตํารา 

 คัมภีรและขอคําสอนทางศาสนาเชนพระสูตรตางๆ ในแงนี้ผูวิจัยมีความเห็นวาใน

 ทศันะของฮยุเนง “การไมพ่ึงพงิอยูดวยตวัอกัษร” อาจจะมไิดหมายความถงึการปฏเิสธ

 การความจําเปนของตัวอักษรตามที่บุคคลทั่วไปเขาใจโดยพิจารณาตามรูปศัพทและ

 ความหมายที่ปรากฏ แตในทางกลับกันเปนการเรียกรองใหผูปฏิบัติใหความสําคัญ

 เปนอยางยิ่งตอการเขาใจความหมายและบทบาทอันแทจริงของ “ภาษา” ในฐานะ

 ที่เปนหนึ่งในเงื่อนไขหน่ึงท่ีสําคัญของการบรรลุเปาหมายอันสูงสุดทางศาสนา การ

 พิจารณาในแงนี้จะเห็นไดวาปญหาเรื่องภาษาและความจริงในทัศนะของพระพุทธ

 ศาสนานกิายเซนนัน้มไิดตัง้อยูบนประเดน็เรือ่งการปฏเิสธหรอืการยอมรบัความจาํเปน

 ของภาษาในการเขาถึงความจริงหากแตปญหาเรื่องภาษาดังกลาววางอยูบนกรอบ

 เรื่องการเขาใจบทบาท และขอบเขตหนาที่ของภาษาที่มีผลตอการสะทอนถึง

 ความจริงในเชิงพุทธธรรม แนวคิดในลักษณะดังกลาวคอนขางมีทาทีที่แตกตางกับ

 แนวคิดของนิกายเซนโดยเฉพาะ Hung Chuo School ในศตวรรษที่ 8 อยางมีนัย



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563 175

 ในขณะที ่ฮยุเนง วางหลกัการของเซนอยูบนแนวคิดความสมัพนัธระหวาง

ขอบเขตของภาษาและการเขาถงึความจรงิ แตสาํหรบัมาซอืเตาอีแ้ละ Hung Chou 

School น้ันถึงแมแนวคิดเรื่องการบรรลุธรรมอยางฉับพลันนั้นจะเปนมรดกทาง

ความคิดที่รับมาจากอิทธิพลของ ฮุยเนง แตกระนั้นก็ตามทัศนะของ มาซือ เตาอี้

ในเชิงปฏิบัติและเรื่องขอบเขตและขอจํากัดของภาษานั้นมีลักษณะที่แตกตาง

ออกไปจากแนวคิดของฮุยเนง อยางสําคัญ มาซือ เตาอี้ มองวาหากภาษามี

ขอจํากัดในการเขาถึงความจริงแลวการหลุดพนออกจากกรอบของการใชภาษา

ในแบบธรรมดาสามญัซ่ึงวางอยูบนแนวคิดเรือ่งทศันะคติในการแบงแยกและตรรกะ

คือมรรควิธีที่เที่ยงแทที่สามารถพุงตรงสูเปาหมายแหงธรรม มรรควิธีอันหลุดพน

จากกับดักของภาษาดังกลาวของ มาซือ เตาอี้ ไดรับการอธิบายหลักการที่สําคัญ 

3 ประการ กลาวคือ

 1. บทสนทนาอันขามพนเหตุผล หรือ Illogical Conversation

between Master and Disciple.

 2. ปริศนาปฏิทัศน/ปริศนาธรรม หรือ Koan 

 3. พฤติกรรมแปลกประหลาด หรือ Bizarre Performances เชนการ

กระทําพฤติกรรมบางอยางโดยตรงเชนการทุบ หรือฟาดตีตอรางกายเพื่อผล

แหงการบรรลุธรรม (Shim, 1999, p. 37)

 ผูวิจัยมองวาแนวคิดดังกลาวของ มาซือ เตาอี้ นั้นเปรียบเสมือนการ

สนับสนุน “วิถีตรง” (direct approach) ที่สามารถเปดเผยถึงบงชี้ถึงความหมาย

ที่แทจริงของพุทธธรรมในประสบการณของมนุษย ซ่ึงแตกตางกับ “วิถีแหง

มโนทัศน” (conceptual approach) เชนการอรรถาธิบายในเชิงหลักการหรือ

ความเขาใจในแตเพียงในเชิงทฤษฏี ซึ่งจะกอใหเกิดการสรางกรอบมโนทัศนชุด

 ที่สําคัญในแงนี้ผูวิจัยคอนขางมีความเห็นวา ทัศนะในเร่ืองการยอมรับและการให

 ความสําคัญกับภาษาหรือการใหความสําคัญกับการศึกษาคัมภีรของจินูลนั้นนาจะมี

 ลักษณะที่ใกลเคียงกับแนวคิดของฮุยเนงมากกวา มาซือ เตาอี้
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ตาง ๆ ขึ้นซอนทับจนไมสามารถเขาถึงความหมายที่แทจริงแหงพุทธธรรมไดอยาง

สมบูรณ16 ดวยเหตุผลดังกลาวนี้ทําใหพบวาในชวงศตวรรษที่ 8 เปนตนมา

ภายหลังจากที่พระพุทธศาสนานิกายเซนไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมุทรเกาหลี

นั้น แนวคิดเรื่องการประสานความขัดแยงหรือการสรางหลักการเพื่ออยูรวมกัน

ของทั้งสองฝายนั้นจึงเปนสิ่งท่ีคอนขางหาพบไดยากมากทามกลางขอคําสอนของ

พระพทุธศาสนานิกายเซน แตในทางกลบักันแนวคิดเรือ่งการตอตานหรอืการปฏเิสธ

แนวคิดคูตรงขามทางความคิดกลับพบไดอยางชัดเจนในชวงระยะเวลาดังกลาว 

ตัวอยางที่สําคัญที่แสดงใหเห็นถึงความขัดแยงตึงเครียดดังกลาวปรากฏชัดท่ีสุด

ในทัศนคติของคณาจารยเซนรุนแรกในคาบสมุทรเกาหลีเชน ในสํานักของ Toui 

(Toui: d 825 /Mt. Kaji / Porimsa Monastery) ซึ่งรับแนวคิดเรื่องการเนนให

ความสําคัญกับแนวคิดเรื่องการตื่นรู สู จิตโดยยํ้าเนนใน “การปราศจากความ

ของเกี่ยว” กับคําสอนในเชิงตําราโดยเฉพาะอยางยิ่งพระสูตรหรือคัมภีรของ

นิกายอวตัมสกะกลาวคืออวตัมสกะสูตร 

 ดวยการปฏิเสธขอคําสอนในรูปแบบตําราของ Toui แนวคิดที่สําคัญ

ตางๆที่ปรากฏในอวตัมสกะสูตรจึงถูกแทนที่ดวยคําสอนของนิกายเซน เชน

แนวคดิเร่ือง “ธรรมธาตุ” ซ่ึงเปนแนวคดิท่ีสาํคญัของนกิายอวตมัสกะถูกแทนทีด่วย

คาํสอนเรือ่ง “สญุญตา” ของนิกายเซน ในขณะทีอ่ทิธพิลทางความคดิของคณาจารย

คนสําคัญของนิกายอวตัมสกะเชน Fazang เรื่องการปฏิบัติอันยาวนานอยางเปน

ขั้นตอน (grA.D.ual cultivation) ซึ่งปรากฏเปนแกนคําสอนที่สําคัญในอวตัมสกะ

สูตร ผานทางมโนทัศนเรื่อง ความเช่ือ (Faith) ความเขาใจ (Understanding)

การปฏิบัติ (Practice) และการเขาถึงความจริงแท(Realization) นั้น ไดถูกทอน

ความสําคัญลงในฐานะ “กระบวนการแหงการทอดยาวในเชิงเวลาอันไรความ

จําเปน” และถูกแทนที่ดวยแนวคิดเรื่อง “การตื่นรูสูธรรมชาติและพุงตรงตอจิต

16 แนวคิดที่สําคัญของ มาซือ เตาอี้ เชนนี้ภายหลังไดรับการพัฒนาขึ้นสูจุดสูงสุดในสมัย

 ของ Linji Yixuan (d. 866) จนกลายเปนที่มาของนิกาย Rinzai Zen ในประเทศ

 ญี่ปุนในเวลาตอมา
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เดิมแทอยางฉบัพลนั”และแนวคดิเรือ่ง “การปฏบิตัอิยางปราศจากความคดิ” หรอื 

Sudden awakening to true mind and cultivation without cultivation 

(Shim, 1999, p. 43)

 จากการศึกษาในประวัติศาสตรทางความคิดของพระพุทธศาสนาบน

คาบสมทุรเกาหลี ยงัคงพบวาขอโตแยงทีส่าํคญัในการปฏเิสธความสาํคญัของคมัภรี

หรือขอเขียนทางศาสนาที่นิกายเซนมีตอนิกายอวตัมสกะ นอกจากอยูในรูปแบบ

ของการโตแยงในเชิงหลักการหรือทฤษฏีตามที่กลาวมาแลว เรายังพบวานิกายเซน

ในคาบสมุทรเกาหลียังคงพยายามสรางความชอบธรรมใหเกิดขึ้นกับ “วิถีแหงการ

สงผานความจริงแหงพุทธธรรมระหวางครูและศิษย” ซ่ึงเปนกระบวนการท่ีอยู

นอกเหนือและไมเกี่ยวของกับการศึกษาผานทางคัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนาซึ่ง

เปนรูปแบบที่นิกายอวตัมสกะใหความสําคัญ ในแงนี้การสราง “ความชอบธรรม

ของวิถีทาง” ในลักษณะดังกลาวโดยแทจริงก็คือความพยายามในการสรางความ

ชอบธรรมแหงสถานะของคําสอนที่ถูกตองแทจริงและสมบูรณของนิกายเซนท่ีมี

เหนือกวานิกายฝายศึกษาคัมภีรนั่นเอง การใหความสําคัญกับแนวคิดในลักษณะ

ดงักลาวน้ันเปนทีม่าของปรากฏการณในการสรางคาํอธบิายหลกัการเรือ่งการบรรลุ

ธรรมของพระพุทธเจาขึน้มาในรปูแบบใหมเพือ่ใชในการสนบัสนนุความจรงิแทของ

นิกายเซนภายใตแนวคิดของ โพมีล ( Pomil: 810-889/ Mt. Sagul/ Gulsansa 

Monastery) โดยกลาววา

 ภายหลังจากที่พระองคทรงละทิ้งชีวิตแหงความเปน

กษัตริย พระองคทรงเขาถึงธรรมอันสูงสุดในขณะท่ีทรงทอด

พระเนตรดวงดาวอันแวววาว แตกระนั้นก็ตามพระองคทรง

ตระหนักไดวาสิ่งนี้มิไดเปนการบรรลุถึงธรรมเปนสมบูรณเปน

ความจริงแทสูงสุดดังนั้นพระองคจึงทรงเสด็จไปพบกับ ฉินกวี๋

(Ching’wi) เพื่อรับการถายทอดธรรมอันสมบูรณ สิ่งนี้คือการ

ถายทอดธรรมแบบพิเศษซึ่งขามพนออกไปจากขอคําสอนใน

ตํารา (Shim, 1999, p. 46)
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 คําอธิบายของ โพมีล น้ันเปรียบด่ังการเติมเช้ือไฟแหงความขัดแยงให

ครุกรุนมากขึ้นอีกเปนเทาทวี เนื่องดวยคําอธิบายเชนนี้คือการสรางขอสนับสนุน 

(อยางไรหลักฐาน) ตอความสําคัญของแนวคิดเร่ืองการยืนยันความถูกตองของ

หลักธรรมอันวางอยู บนพ้ืนฐานความสัมพันธระหวางผู สงมอบและผู รับมอบ 

(Subjective Approval Transmitted from Master to Disciple) ที่มีเหนือกวา

แนวคดิเรือ่งการเขาถงึความจรงิหรอืสจัธรรมอนัปรากฏอยูในขอคาํสอนและคมัภรี

ที่สําคัญสูงสุดของนิกาย (The Perception of Objective Truth Embodied in 

the Teaching of Scared Scriptures)อันเปนพื้นฐานแนวคิดซ่ึงแสดงออกถึง

ความสําคัญอันเปนที่สุดของหลักการของนิกายเซนที่มีเหนือกวาหลักการของ

ฝายศึกษาคัมภีร และอาจจะเกินเลยไปถึงการอธิบายวาวิธีการศึกษาหาความรู

โดยวางพื้นฐานอยูที่การศึกษาในคัมภีรนั้นโดยแทที่จริงแลวเปนเพียงวิธีที่เขาถึง

ความจรงิแหงพทุธธรรมไดเพียงสวนหนึง่สวนเดยีวเทานัน้ การสรางคาํอธิบายเรือ่ง

การยืนยันความรูที่แทจริงดังกลาวหากพิจารณาในอีกมุมหนึ่งสามารถสะทอนให

เหน็ไดวาแนวทางดังกลาวเปนความพยายามของคณาจารยในฝายเซนทีมุ่งลดทอน

ความสาํคญัของการแสวงหาความจรงิของพทุธธรรมซึง่วางอยูบนการวเิคราะหและ

ศึกษาอยางลึกซ้ึงในคัมภีรตําราหรือขอเขียนทางศาสนา มาสูการใหความสําคัญ

กับ “การถายทอดแบบพิเศษนอกตํารา”หรือ “การสงผานจากจิตสูจิต” กลาวคือ 

“ความสัมพันธระหวางศิษยและอาจารยในการกระตุนใหศิษยเกิดประสบการณ

เดิมแทแหงการรับรูโลกและสรรพส่ิงกอนการแยกแยะในเชิงมโนทัศนใด ๆ และ

การยืนยันในความเขาใจที่แทจริงดังกลาวของศิษยยอมตองเกิดข้ึนภายใต

ประสบการณที่อาจารยนั้นมีตอการปรากฏขึ้นของประสบการณในการรับรูและ

การเขาใจโลกและสรรพสิ่งของศิษยนั่นเอง” (Hee, 1981, pp. 203-204)

4. แนวคิดในการจัดการความขัดแยงของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทร

 เกาหลี

 ณ จุดเร่ิมตนในป ค.ศ. 372 ซึ่งพระพุทธศาสนาไดถูกเผยแพรเขาสู

คาบสมุทรเกาหลีอยางเปนทางการ เปนตนมาพระพุทธศาสนาไดกลายเปนหนึ่ง
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ในสถาบบันทางสังคมที่สําคัญและมีบทบาทตอคาบสมุทรเกาหลีอยางชัดเจน 

แนวคิดของพระพุทธศาสนาไดฝงรากลึกลงในจิตใจของประชาชนนับตั้งแต

ราชสํานัก ขุนนางอํามาตยชั้นสูงเร่ืองลงมาถึงประชาชนในทองถิ่นหางไกล 

ดวยความคุนชนิกบัศาสนาพืน้ถิน่ทีมุ่งเนนเรือ่งพลังลกึลบั สิง่ศักดิสิ์ทธิห์รอืพิธกีรรม

ที่มีตอพลังธรรมชาติที่มีมาอยางยาวนานในคาบสมุทรเกาหลีสงผลใหมุมมองของ

ชนชั้นปกคองที่มีตอพระพุทธศาสนาจึงถูกวางพื้นฐานไวดวยกรอบความคิดใน

ลักษณะดังกลาว พระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีในชวงแรกจึงเปนศาสนา

ทีผ่สมผสานกนัระหวางแนวคดิเรือ่งการแสวงหาความจรงิหรอืการเขาถงึความจรงิ

แทแหงพุทธธรรมและการเปนศาสนาในเชิงพิธีกรรมเพื่อตอบสนองตอความมั่นคง

หรือความเจริญรุงเรื่องของอาณาจักรซึ่งเปนความตองการของชนชั้นปกครอง

 พระพุทธศาสนาทีแ่พรเขาสูคาบสมทุรเกาหลใีนชวงแรกนัน้จาํแนกออกได

เปนหาสํานกั ไดแก สาํนกั มาธยมกิะ สาํนกัโยคาจาร สาํนกัวนิยั สาํนกันริวาณ และ

สํานักอวตัมสกะ ในบรรดาสํานักเหลานี้ สํานัก อวตัมสกะมีอิทธิพลมากที่สุดเนื่อง

ดวยความสัมพนัธกบัราชสาํนกัและกลุมทางการเมอืง พระพทุธศาสนากระแสหลกั

ในคาบสมทุรเกาหลใีนชวงศตวรรษที ่4-7 จึงถกูควบคุมดวยแนวคิดและหลกัการทาง

ปรัชญาที่สําคัญของสํานักดังกลาว อยางไรก็ตามในราวศตวรรษที่ 8 เมื่อพระพุทธ

ศาสนานิกายเซนไดรับการเผยแพรเขาสูคาบสมทุรเกาหลแีละเร่ิมฝงรากลกึลงอยาง

ตอเนื่องจนในราวศตวรรษที่ 9 ก็สามารถเผยแพรขยายตัวออกไปครอบคลุมทั่วทั้ง

ดินแดนของคาบสมุทรเกาหลี และพัฒนาขึ้นจนสามารถจัดตั้งเปนเครือขายของ

นิกายเซนทั้ง 9 สาย ซึ่งรูจักกันในนามสํานักเซนทั้ง 9 ขุนเขา (Nine Mountains 

Zen) ในชวงตนรัชสมัยของราชอาณาจักรโครยอ การเผยแพรอยางรวดเร็วรวมถึง

การสัง่สมความเขมแขง็ทีม่มีากขึน้อยางมนัียสาํคัญของนกิายเซนสงผลใหบรรยากาศ

ทางสงัคมศาสนาของอาณาจักรโครยอเริม่เขาสูสภาวะตงึเครยีดอยางชดัเจน มลูเหตุ

ที่สําคัญของสภาวะดังกลาวอาจจะสามารถพิจารณาไดเปนสองประเด็นคือ 

 หนึ่ง ความเสื่อมถอยของสังคมศาสนาในอาณจักรโครยออันเนื่องมาจาก

ความเกี่ยวขอสัมพันธกับเรื่องราวในทางโลก (โลกิยมรรค) ของพระพุทธศาสนา
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จนเกนิขอบเขตวตัรปฏบิติัของสงัคมสงฆทีค่วรจะเปน สงัคมสงฆในชวงเวลาดงักลาว

จงึเก่ียวของสมัพันธกับเรือ่งราวของการชวงชงิอาํนาจทางการเมอืง ในขณะท่ีอาราม

ตางก็มีความเกี่ยวของสัมพันธกับปญหาในเชิงทรัพยสิน เชน การเก็บภาษีหรือ

การสั่งสมความรํ่ารวยดวยทรัพยสมบัติและเงินทองตางๆมากมาย รวมกระทั่งถึง 

เหลาสงฆเองกม็ไิดใหความสาํคญักบัการศกึษาแนวคดิทีส่าํคัญของพระพทุธศาสนา 

หากแตการเขาสูเพศบรรพชิตน้ันเปนเพียงเพราะความตองการในการหลุดพน

จากการมีสถานะทางสังคมที่ตอยตํ่าเชนการเปนชนชั้นกรรมกร หรือการตองถูก

เกณฑเพื่อเปนทหารในการศึกสงคราม ปญหาดังกลาวมานี้สงผลใหสังคมสงฆและ

พระพุทธศาสนาน้ันตกอยู ในสภาวะไรแกนสาร ซึ่งมีความสวยงามแตเพียง

เปลอืกนอก แตภายในนัน้เปรยีบเสมอืนของเนาเสยีทีร่อวนัทรดุโทรมและพงัทลาย 

 สอง ความขัดแยงระหวางพระพุทธศาสนากระแสหลักซึ่งใหความสําคัญ

กับการมุงเนนในการศึกษาเลาเรียนในระบบความคิดทางปรัชญาที่ซับซอนลึกซึ้ง

โดยวางพ้ืนฐานอยูบนการศึกษาตํารา พระสูตร หรือเอกสารที่สําคัญทางศาสนา

ในฐานะที่เปนศาสนาแหงการเนนการศึกษาเลาเรียน (The Scholastic School/ 

The Textual Study School) เชน นิกายอวตัมสกะ กับพระพุทธศาสนาสายใหม

ทีข่ยายตวัเขาสูคาบสมทุรเกาหลใีนภายหลงัซึง่เนนการใหความสาํคญักบัการปฏบัิติ 

(Meditative School) ในฐานะที่เปนการตระหนักรูถึงความหมายที่แทจริงของ

พุทธธรรมผานทางการมีประสบการณโดยตรงตัวอยางเชนนิกายเซน ความขัดแยง

ดงักลาวถอืเปนประเด็นหลกัทีส่าํคัญประการหนึง่ของพระพทุธศาสนาในคาบสมทุร

เกาหลี ความขัดแยงทางความคิดนําไปสูการอางความชอบธรรมอันสมบูรณของ

ฝายตนที่มีตอการเขาถึงความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมซึ่งโดยนัยมีความหมาย

ถึงการปฏิเสธแนวคิดของฝายตางใหกลายไปเปนเพียง เครื่องมือ หรืออุบายหรือ

หนทางชั่วคราว หรือแมกระทั่งเปนความคิดที่ผิดพลาด (มิจฉาทิฐิ) ที่มีตอการเขา

ถึงความหมายของพุทธธรรมที่สมบูรณ ดวยเหตุนี้ในสมัยโครยอซึ่งหากพิจารณา

โดยผิวเผินอาจจะดูเหมือนเปนชวงแหงความเฟองฟูของพระพุทธศาสนาเนื่องดวย

ความแพรหลายของความคิดทางศาสนาที่มีมากมายกวาในรัชสมัยอื่น ๆ หากแต
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ในความเปนจรงิแลวสภาวะทางสงัคมศาสนาของราชอาณาจกัรโครยอนัน้กลบักลาย

เปนยุคแหงความเสื่อมถอยของศาสนา (Degeneration Age) ความของเกี่ยวกับ

สถาบันทางการเมืองสงผลใหการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองสงผลกระทบตอความ

มั่นคงของศาสนา ในขณะที่ความขัดแยงทางความคิดในพระพุทธศาสนาเองสงผล

ใหความสามารถในการศกึษาและการปฏิบติัธรรมของเหลาสงฆนัน้เปนไปไดยากยิง่

เนือ่งดวยการทุมเทเวลาสวนใหญไปกับการถกเถยีงในเชงิทฤษฏีเพือ่การสรางความ

ชอบธรรมใหกับหมูคณะของตน หรือการสรางขอโตแยงในเชิงปรัชญาท่ีลึกซ้ึงเพื่อ

แสดงออกถึงความเหนือชั้นทางความคิดระหวางนิกายตางๆในศาสนาพุทธ

 ภายใตสภาวะทางสังคมศาสนาในลักษณะดังกลาว โบโจ จินูล (ค.ศ.

1158-1210) ในฐานะนักบวชนิกายเซนเร่ิมเล็งเห็นวาปญหาของพระพุทธศาสนา

ในลักษณะดงักลาวเปรยีบเสมอืนโรครายทีจ่าํเปนตองไดรบัการรกัษาอยางเรงดวน 

โบโจ จินูลมองวาปญหาเชิงสังคมของพระพุทธศาสนากลาวคือความเก่ียวของกับ

สังคมทางการเมืองของเหลาสงฆจําเปนตองไดรับการแกไขดวยการถอยหางสังคม

สงฆออกจากความของเกี่ยวทางการเมืองและใหความสําคัญกับการศึกษาความ

หมายที่แทจริงของพุทธธรรมภายใตสังคมสงฆอันสมบูรณ ดวยความคิดเชนนี้ 

จนูิลจงึมคีวามประสงคในการจัดต้ัง “สมาคมแหงสมาธิและปญญา” (The Society 

for Samadhi and Prajna) เพื่อเปนศูนยกลางในการศึกษาเรียนรูและฝกพัฒนา

ตนตามหนทางที่แทจริงของพระพุทธศาสนา ในขณะที่ปญหาเรื่องความขัดแยง

ระหวางพระพุทธศาสนาทั้งสองฝาย กลาวคือฝายการศึกษาเลาเรียนและฝาย

การปฏิบัติสมาธินั้น โบโจ จินูลมองวาปญหาความขัดแยงดังกลาวน้ันโดยแทจริง

เปนเพียงการเขาถึงความหมายของพุทธธรรมอยางไมสมบูรณ หากตระหนักไดถึง

ความจริงแทแกนพุทธธรรมอันสมบูรณแลวยอมพบวา “สิ่งซึ่งตถาคตไดตรัสดวย

พระโอษฐนั้นคือเหลาคําสอนทั้งหลาย สิ่งซึ่งคณาจารยท้ังหลายไดสงมอบดวย

จิตของทานนั้นคือเซน วาจาแหงตถาคตและจิตแหงคณาจารยนั้นมิไดเปนส่ิงท่ี

ขัดแยงตรงขามกัน” โบโจ จินูล มองวาเหลาสงฆทั้งหลายควรท่ีจะขุดลึกใหถึง

แกนรากที่แทจริงของคําสอน แทนที่จะเพียงพึงพอใจในเพียงรูปแบบการปฏิบัติ
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ของฝายตนเองและปลุกปนสรางขอโตแยงอันไรซึ่งประโยชนและเสียเปลาเวลาไป

โดยไรคา หากสามารถทาํไดเชนน้ียอมจะพบวาโดยแทจรงินัน้ความแตกตางทัง้หลาย

นัน้โดยแทจรงิคอืภาพพจนของพทุธธรรมในลกัษณะตางๆทีส่ามารถนาํมาประกอบ

กันเขาเปนความเขาใจที่สมบูรณใหเกิดขึ้นแกผูศึกษา การยอมรับความแตกตางใน

ฐานะที่เปนองคประกอบของความสมบูรณจึงเปนหนทางในการแกไขปญหาเรื่อง

ความขัดแยงในสังคมสงฆของราชอาณาจักรโครยอในทัศนะของ โบโจ จินูล

 ภายใตกระบวนทัศนในลักษณะดังกลาวนําไปสูแนวคิดเรื่องการสราง

แนวทางในการเขาถึงความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมผานทางแนวคิดเรื่อง

“การตื่นรู อยางฉับพลันและการปฏิบัติอยางตอเน่ือง” หรือ หรือ Sudden

Awakening and Gradual Cultivation (Kr. 돈오점수: tono chomsu, 

Ch.頓悟漸修 : dùnwù jiànxiu) อันเปนเปนเอกลักษณที่สําคัญของพระพุทธ

ศาสนานิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลี แนวคิดดังกลาวของ โบโจ จินูล วางอยูบน

พื้นฐานที่วาการมีความเขาใจในความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมเปนรากฐาน

ที่สําคัญในการสรางความหมายที่ถูกตองใหเกิดขึ้นกับหลักการเรื่องการปฏิบัติ 

ในแงนี้หลักการเร่ืองการปฏิบัติที่ถูกตองนั้นจะตองเกิดขึ้นโดยสืบเนื่องตอจากการ

ต่ืนรูโดยฉับพลันแตพียงเทาน้ัน กลาวคือการต่ืนรูโดยฉับพลันตอความหมายท่ี

แทจริงตอภววิทยาพื้นฐานของตัวตนในฐานะที่เปนเพียงกระแสแหงการรับรูอัน

บริสุทธที่ปราศจากจากการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน รวมถึงความสัมพันธ

ที่มนุษยมีตอโลกและสรรพสิ่ง เปนพื้นฐานที่สําคัญในการพัฒนาเปนการจัด

ความหมายของการปฏิบัติใหถูกตอง ในขณะที่การปฏิบัติท่ีถูกตองคือรูปแบบของ

การแสดงออกในเชิงพฤติกรรมทางศาสนาที่สะทอนถึงความหมายท่ีแทจริงของ

พุทธธรรม 

 อยางไรก็ตามผูวจิยัมองวาภายใตการวเิคราะหแนวคดิในลกัษณะดงักลาว

ของโบโจ จนิลู ไดแฝงทาททีางปรชัญาทีส่าํคญัประการหนึง่วา แนวคดิดงักลาวของ

โบโจ จินูล คือขอ “ทักทวง”ที่สําคัญที่มีตอแนวคิดเรื่องวิมุติวิทยาของพระพุทธ

ศาสนานิกายเซนกระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลีในชวงเวลาดังกลาวซึ่งวางอยู
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บนความสัมพันธระหวาง “การต่ืนรู” และ “การปฏิบัติ” โดยมีแนวคิดวาเมื่อ

ประสบการณแหงการตระหนักรูหรือประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลันได

เกิดขึน้ (Sudden Awakening) เมือ่น้ันสภาวะแหงความเขาใจดงักลาวจงึไดกลายมา

เปนแนวทางใน “การปฏบิติั” หรอืการดําเนนิชวีติของบคุคลผูซึง่ไดรบัประสบการณ

ดังกลาวไดโดยสมบูรณ (Sudden Cultivation) กลาวคือ “การรูและการปฏิบัติได

ดั่งที่รู” ไดกลายมาเปนสิ่งที่มีความสัมพันธกันอยางสมบูรณ แนวคิดทางวิมุติวิทยา

ของพระพุทธศาสนานิกายเซนกระแสหลักดังกลาวนั้นถูกอธิบายภายใตหลักการ

เรื่อง การตื่นรูอยางฉับพลันและการปฏิบัติอยางฉับพลัน (Sudden Awakening 

and Sudden Cultivation ) 

 หากแตในทัศนะของโบโจ จินูล หลักการทางวิมุติวิทยาในลักษณะ

ดังกลาวน้ันอาจจะสามารถเกิดขึ้นไดจริงภายใตเง่ือนไขของบุคคลผูซึ่งมีความ

สามารถที่สูงหรือผูที่มีสิ่ง “อุปสรรคผูกมัด”17 ที่นอยหรือเบาบาง หากแตเม่ือ

พิจารณาดับ “ปุถุชน” โดยทั่วไปในสังคมกลับพบวา ถึงแมการตื่นรูสูจิตเดิมแทนั้น

จะสามารถปรากฏขึ้นไดอยางฉับพลัน หากแต “ปุถุชน” นั้นกลับไมสามารถท่ีจะ

ปฏบัิตหิรือดาํเนินชวีติโดยสอดคลองไปกบัความเขาใจดงักลาวไดอยางฉบัพลนัทันที 

โบโจ จนูิล เรียกปญหาเชนนีว้าปญหาเรือ่ง “ชองวางระหวางการรูและการปฏิบัตไิด

ดั่งที่รู” หรือ The Gap Between Knowing and Doing” ดวยเหตุนี้ในทัศนะของ

โบโจ จนูิล ปถุุชนจงึจําเปนตองใชความเขาใจทีถ่กูตองท่ีมนษุยมตีอธรรมชาตเิดมิแท

หรือจิตเดิมแทของตนอันเกิดจากการตื่นรูอยางฉับพลัน (Sudden Awakening)

ดังกลาวมาเปนพื้นฐานในการปฏิบัติซึ่งยังคงตองดําเนินไปอยาง “ตอเนื่อง” 

(Gradual Cultivation) จนกวา “การตื่นรู” ดังกลาวจะสามารถกลายมาเปน

กระบวนการในการรับรูและการเขาใจที่มีตอตัวตน โลกและสรรพสิ่ง ท่ีดําเนิน

17 ในมีศนะของโบโจ จินูล อุปสรรคดังกลาวถูกอธิบายในฐานะที่เปน “พลังแหงนิสัย

 สั่งสม” หรือ Habit energy, Ch. 習氣: Xi qi, Kr. 습기: Sup Ki ซึ่งมีอยูมากนอย

 แตกตางกันไปในแตละบุคคล
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ตอเน่ืองไปอยางเปนธรรมชาติภายใตการดํารงชวีติอยูในโลกเชิงประจกัษของมนษุย

นั้นเอง ในทัศนะของโบโจ จินูล การแสดงออกอยางเปนธรรมชาติของกระบวน

การในการรับรูและการปฏิบัติที่สอดคลองไปกับการตื่นรูเชนนี้เองคือความหมาย

ท่ีแทจริงของการบรรลุธรรมซ่ึงอาจจะไมสามารถปรากฏขึ้นไดอยางสมบูรณ

โดยฉับพลัน

 แตอยางไรกต็ามถึงแมแนวคิดดังกลาวอาจจะสามารถตอบสนองตอเงือ่นไข

ในชีวิตของ “ปุถุชน” ไดอยางมีนัยท่ีสําคัญ แตแนวคิดนี้ก็ใหเกิดขอโตแยงในทาง

ปรัชญาขึ้นอยางมากมายตัวอยาง เชน หากการต่ืนรูอยางฉับพลันเกิดข้ึนแลว

เหตุใดการปฏิบัติอยางตอเนื่องภายหลังยังถือเปนสิ่งท่ีจําเปน และหากการปฏิบัติ

อยางตอเนื่องในภายหลังนั้นถือไดวาเปนส่ิงที่จําเปนน่ันยอมแสดงใชหรือไมวา

การตื่นรูที่เกิดขึ้นดังกลาวมิไดเปนการตื่นรูโดยแทจริง หรือแมกระทั่งขอโตแยงวา

แนวคดิเรือ่งการปฏบิตัอิยางตอเน่ืองของโบโจ จินลู นัน้มคีวามแตกตางจากแนวคดิ

เรื่องการปฏิบัติอยางตอเนื่องของพระพุทธศาสนานิกายเซนฝายเหนือ (The 

Northern School of Zen) ซึง่โบโจ จนิลู ไดวิจารณวาเปนแนวทางแหงการปฏบัิติ

ทีผ่ดิพลาด (Defiled Cultivation) อยางไร ในแงนีก้ารศกึษาวเิคราะหความสมัพนัธ

ระหวาง “การตื่นรูอยางฉับพลัน” และ “การปฏิบัติอยางตอเนื่อง” จึงเปนเงื่อนไข

พ้ืนฐานที่สําคัญในการเขาใจวิมุติวิทยาของโบโจ จินูล ซึ่งเปนแนวคิดทางปรัชญา

ปรากฏข้ึนเพ่ือตอบสนองตอกระแสแหงความขัดแยงระหวางพระพุทธศาสนา

ทั้งสองฝายในอาณาจักรโครยอ

5. บทสรุป

 สภาวะทางสังคมศาสนาของคาบสมุทรเกาหลีในอาณาจักรโครยอ

อาจจะเปนสิ่งสะทอนถึงปญหาความขัดแยงของพระพุทธศาสนาทั้งในเชิงคติ

ความเชื่อ, หลักการ, ทฤษฏีและการปฏิบัติ ท่ีชัดเจนท่ีสุดในพระพุทธศาสนาสาย

ตะวันออกไกล ภาพลักษณแหงความขัดแยงดังกลาวยิ่งปรากฏขึ้นอยางชัดเจน

ภายหลังจากที่พระพุทธศาสนาในดินแดนจีนไดรับผลกระทบทางการเมืองจน
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นาํมาสูการกระจายตัวเขาสูคาบสมทุรเกาหล ีสภาวะความวุนวายทางสงัคมการเมอืง

และสงครามที่เกิดขึ้นอยางตอเนื่องบนคาบสมุทรเกาหลีนับวาเปนอีกหนึ่งปจจัย

ที่กระตุนใหเกิดความเสื่อมถอยของสังคมศาสนาอันเนื่องมาจากความเกี่ยวของ

สัมพันธกับเรื่องราวในทางโลก (โลกิยมรรค) ของพระพุทธศาสนาจนเกินขอบเขต

วัตรปฏิบัติของสังคมสงฆที่ควรจะเปน สังคมสงฆในชวงเวลาดังกลาวจึงเก่ียวของ

สมัพนัธกับเรือ่งราวของการชวงชงิอาํนาจทางการเมอืง ในขณะท่ีอารามตางกม็คีวาม

เกี่ยวของสัมพันธกับปญหาในเชิงทรัพยสิน เชน การเก็บภาษีหรือการสั่งสม

ความรํ่ารวยดวยทรัพยสมบัติและเงินทองตาง ๆ  มากมาย แมกระทั่งเหลาพระสงฆ

เองก็มิไดใหความสําคัญตอการศึกษาแนวคิดที่สําคัญของพระพุทธศาสนา หากแต

การเขาสู เพศบรรพชิตนั้นเปนเพียงเพราะความตองการหลุดพนจากสถานะ

ทางสังคมที่ตอยตํ่า เชน การเปนชนชั้นกรรมกร หรือการตองถูกเกณฑเพ่ือเปน

ทหารในการศกึสงคราม ปญหาดังกลาวมานีส้งผลใหสงัคมสงฆและพระพทุธศาสนา

นัน้ตกอยูในสภาวะไรแกนสาร ซึง่สวยงามแตเพยีงเปลอืกนอก แตภายในนัน้เนาเสยี

ที่รอวันทรุดโทรมและพังทลาย 

 ในขณะที่การยอมรับและสนับสนุนคําสอนของนิกายอวตัมสกะจาก

ราชสํานักและชนชั้นปกครองในเมืองหลวงเปนสาเหตุที่ทําใหนิกายเซนสามารถ

พัฒนาอาํนาจและเริม่มบีทบาททามกลางอาณาเขตแหงขนุเขาอนัหางไกล การสัง่สม

อํานาจในทางความเชื่อและในทางเศรษฐกิจของอารามตาง ๆ จนทําใหพระพุทธ

ศาสนานิกายเซนมีฐานอํานาจที่มั่นน้ันถือวาเปนปจจัยหลักท่ีสําคัญท่ีกระตุนให

ความขัดแยงในเชิงหลักการนั้นพัฒนาเปนความขัดแยงระหวางนิกายและนําไปสู

การตอสูถดถอยของพระพุทธศาสนาอยางชัดเจนนับตั้งแตศตวรรษท่ี 10 เปนตน 

ความขัดแยงทางความคิดดังกลาวนําไปสูการอางความชอบธรรมอันสมบูรณของ

ฝายตนที่มีตอการเขาถึงความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมซึ่งโดยนัยมีความหมาย

ถึงการปฏิเสธแนวคิดของฝายตางใหกลายไปเปนเพียง เครื่องมือ หรืออุบายหรือ

หนทางชั่วคราวหรือแมกระทั่งเปนความคิดที่ผิดพลาด (มิจฉาทิฏฐิ) ที่มีตอการเขา

ถึงความหมายของพุทธธรรมที่สมบูรณ ดวยเหตุนี้ในชวงรัชสมัยของราชอาณาจักร
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โครยอซึ่งหากพิจารณาโดยผิวเผินอาจจะดูเหมือนเปนชวงแหงความเฟองฟูของ

พระพทุธศาสนาเน่ืองดวยความแพรหลายของความคดิทางศาสนาท่ีมมีากมายกวา

ในรชัสมยัอืน่ ๆ  หากแตในความเปนจรงิแลวสภาวะทางสงัคมศาสนาของราชอาณา

จักรโครยอนั้นกลับกลายเปนยุคแหงความเสื่อมถอยของศาสนา (Degeneration 

Age) ความของเกี่ยวกับสถาบันทางการเมืองไดสงผลใหการเปลี่ยนแปลงทาง

การเมืองเกิดผลกระทบตอความมั่นคงของศาสนา ในขณะที่ความขัดแยงทาง

ความคิดในพระพุทธศาสนาเองสงผลใหความสามารถในการศึกษาและการปฏิบัติ

ธรรมของเหลาสงฆนั้นเปนไปไดยากยิ่งเนื่องเพราะการทุมเทเวลาสวนใหญไปกับ

การถกเถียงในเชิงทฤษฏีเพื่อการสรางความชอบธรรมใหกับหมูคณะของตน หรือ

การสรางขอโตแยงในเชิงปรัชญาที่ลึกซึ้งเพื่อแสดงออกถึงความเหนือช้ันทาง

ความคิดระหวางนิกายตาง ๆ ในศาสนาพุทธ 

 ความวุนวายทางการเมืองและขอโตแยงของหลักการทางศาสนาดังกลาว

นั้นยังคงดําเนินเรื่อยมาจนกระทั่งผานเขาสูยุคสมัยของอาณาจักรโครยอในราว

ศตวรรษที่ 10 สภาวะทางสังคมของคณะสงฆก็เกิดการเปลี่ยนแปลงเสื่อมถอยลง

เนือ่งดวยความสัมพนัธระหวางราชอาณาจกัรทีม่มีากขึน้รวมถงึการสรางขอถกเถยีง

ในเชิงปรัชญาทั้งจากพระพุทธศาสนาทั้งสองฝายในคาบสมุทรเกาหลี และรวมดวย

ขอปญหาของแนวคิดในเชงิวมิติุวทิยาของพระพทุธศาสนานกิายเซนกระแสหลกัท่ีดู

เหมอืนวาไมสามารถตอบสนองตอเงือ่นไขพืน้ฐานในชวีติของปถุชุนไดอยางสมบรูณ 

ขอปญหาทางสงัคม การเมืองและความขดัแยงทางศาสนาเองน้ันไดรวมกนักลายเปน

ปจจัยสงผลใหสังคมสงฆในหวงระยะเวลาดังกลาวนั้นเขาสูสภาวะแหงการเปน

“ยุคเสื่อมถอย” (Degeneration Age) ของพระพุทธศาสนาโดยแทจริง ในชวง

เวลาแหงความสบัสนวุนวายทางสงัคมการเมอืงและความแตกแยกเชงิความคดิทาง

ศาสนาของพระพทุธศาสนาดังกลาว โบโจ จินลู นักคิดคนสาํคญัของพระพทุธศาสนา

นิกายเซน ไดถือกําเนิดขึ้นในชนบทนครหลวงแกซองและภายหลังไดกลายมาเปน

นกับวชนิกายเซนคนสาํคญัทีเ่ขามาจดัการกบัปญหาเรือ่งความไรซึง่เสถียรภาพของ

พระพุทธศาสนาในชวงเวลาดังกลาวภายใตการยอมรับความสําคัญของการศึกษา
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พระสูตรหรือขอเขียนทางศาสนาเพื่อเปนพื้นฐานในการตื่นรูสูความหมายที่แทจริง

ของตัวตน และความสําคัญของการปฏิบัติอยางตอเนื่องเพื่อพัฒนาประสบการณ

แหงการตืน่รูดงัลาวนัน้ใหกลายมาเปนแบบแผนในการดาํเนนิชวีติของปถุชุนไดอยาง

สมบูรณแนวคิดดังกลาวนี้ไดรับการยอมรับในฐานะที่เปนโครงสรางการศึกษา

แกนกลางของอารามนิกายเซนในคาบสมุทรเกาหลีตราบจนปจจุบัน ทัศนะทาง

ปรัชญาของโบโจ จินูล ดังกลาวนี้ถูกอธิบายในฐานะที่เปน หลักการทางวิมุติวิทยา

เรือ่ง “การตืน่รูอยางฉบัพลนัและการปฏบิติัอยางตอเนือ่ง” หรอื The Soteriology 

of Sudden Awakening and Gradual Cultivation (Kr. 돈오점수 : tono 

chomsu, Ch. 頓悟漸修 : dùnwù jiànxiu) 
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บทคัดยอ

 บทบาทของงานพุทธศิลปไทยในอาเซียนนั้นแบงเปน 2 สวน คือ 

 สวนที่ 1 งานพุทธศิลปไทยที่รับมาจากประเทศอาเซียน 

 บทบาทของพุทธศาสนาจากประเทศเพื่อนบานที่มีตองานศิลปกรรมไทย

มากที่สุดไดแกจากประเทศพมา ศูนยกลางทางพุทธศาสนา แบบเถรวาทรองลงมา

จากศรีลังกา ศิลปะที่มีบทบาทมาก คือศิลปะพุกาม มีตอศิลปะลานนาและสุโขทัย 

สวนศิลปะจากประเทศอื่นๆ ปรากฏอยูนอยมาก เชน ศิลปะชวาภาคกลางซึ่งเปน

มหายานปรากฏตอสมัยศรีวิชัย สวนศิลปะเขมรมีบทบาทตอรูปแบบศิลปกรรมกับ

คติความเชื่อที่ปรากฏในงานสถาปตยกรรม เชน เจดียทรงปรางค พุทธศิลปจาก

เวียดนามมีปรากฏหลักฐานเพียงเล็กนอยเทานั้น 

ทธศลิปไทยในบรบิท อาเซยีน*พุ

ศักดิ์ชัย สายสงิห**
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สวนที่ 2 บทบาทของงานพุทธศิลปไทยตอประเทศอาเซียน 

 งานพทุธศลิปไทยมบีทบาทอยางมากตอพทุธศลิปลาวและพทุธศลิปเขมร 

ดวยเหตุที่เปนประเทศที่รับพุทธศาสนาแบบเถรวาทดวยกัน มีอาณาเขตติดตอกัน

และมีความสัมพันธทางดานภาษา วัฒนธรรมและการเมือง สวนบทบาทตอพมามี

อยูนอยมาก ปรากฏอยูในสมัยอยุธยาตอนปลายตอรัตนโกสินทรตอนตน จาก

ชาวไทยที่ถูกกวาดตอนไปในสมัยสงครามเสียกรุงครั้งท่ี 2 ซ่ึงเหลือหลักฐานอยู

เพียงเล็กนอยเทานั้น 

คําสําคัญ: พระพุทธศาสนา พุทธศิลปไทย อาเซียน
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Thai Buddhist Art in the ASEAN Context*

Sakchai Saising**

Abstract

 The role of Thai Buddhist art in ASEAN is twofold:

 I. As the recipient of Buddhist art influences from other 

SEA countries

 The main artistic influence from Thailand’s neighboring

countries on Thai Buddhist art was from Myanmar, an important

center of Buddhism, second only to Sri Lanka. The most influential 

Burmese art style is Pagan art, especially on the Lanna and Sukhothai 

art. Art influences from other SEA countries are rarely found,

except, for example, traces of Central Javanese art discovered in the 

Mahayana Buddhist art works of Srivijaya. Khmer art influenced Thai 

Buddhist architecture in terms of styles and concepts, as seen in the 

prang-style chedi or stupa. Buddhist art from Vietnam was also rare.

* This article is revised from a research titled "Thai Buddhist Art in the 

 Southeast Asian Context" funded by the Centre for Buddhist Studies, 

 Chulalongkorn University, in 2017.

** Professor, Department of History of Art, Faculty of Archaeology,
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 II. As the influencer of Buddhist art on other SEA countries

 Thai Buddhist art had a major influence on the Buddhist art 

of Laos and Cambodia, probably due to the fact that all practice 

Theravada Buddhism, share borders, and have linguistic, cultural,

and political affinities. The influence of Thai Buddhist art is rarely

found in Myanmar, except for the little that remains from the

Siamese settlement after the second invasion of Ayutthaya during

the late Ayutthaya and early Rattanakosin period.

Keywords: Buddhism, Thai Buddhist art, ASEAN
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1. ความสําคัญและที่มาของปญหาการวิจัย 

 ประเทศในภมูภิาคอาเซียนมเีสาหลกัหนึง่รวมกนั คอื สงัคมและวฒันธรรม 

ความรวมมือกันระหวางประเทศอาเซียนในเรื่องดังกลาวเปนจุดประสงคหลักของ

กลุมประชาคมอาเซยีน ซึง่ตางกม็คีวามสมัพนัธทางสงัคมและวฒันธรรมหลายดาน 

ทั้งในดานศิลปะ ศาสนา การทองเที่ยว พุทธศิลป อันเปนมิติวัฒนธรรมที่สําคัญมิติ

หนึ่งซึ่งรวมทั้งศาสนา ศิลปะ วัฒนธรรม และประวัติศาสตร และหนึ่งในวัฒนธรรม

ที่โดดเดนเปนเอกลักษณเฉพาะของภูมิภาคนี้ คือ งานพุทธศิลป เพราะเหตุวาใน

ชวงระยะเวลาหน่ึงกลุมประเทศในแถบนีม้กีารรบัวัฒนธรรมทางศาสนาจากอนิเดยี

รวมกันทั้งพุทธศาสนาแบบเถรวาทและแบบมหายาน โดยเฉพาะพุทธศาสนา

แบบเถรวาทมีบทบาทอยางมาก จึงมีการติดตอสัมพันธและแลกเปลี่ยนกันซึ่ง

สะทอนออกมาทางงานศิลปกรรม เราอาจศึกษาพุทธศิลปทั้งในเชิงความสัมพันธ

ทางศาสนา สัมพันธไมตรีระหวางประเทศ วัฒนธรรม วิถีชีวิต สภาพแวดลอม 

ความคิดความเชื่อ และการออกแบบเชิงศิลปะ ซึ่งมีทั้งการรับและใหแหลง

บันดาลใจทางศิลปะระหวางประเทศอาเซียน แสดงถึงการเผยแผวัฒนธรรม

พระพุทธศาสนาในดานพุทธศิลประหวางกัน เชน พุทธศิลปแบบพมาแผเขามาใน

สมัยลานนาและสมัยสุโขทัย แบบลาวหรือลานชางแผเขามาทางภาคอีสานในสมัย

ลานชาง และในทางกลับกันพุทธศิลปไทยก็แผไปในประเทศอาเซียนเหลานั้น

เชนกัน เชนในสมัยเสียกรุงศรีอยุธยาครั้งที่ 2 ชางไทยไดไปสรางผลงานจิตรกรรม

ไวในประเทศพมา หรือบทบาทของงานศิลปกรรมไทยท่ีใหไปยังประเทศลาว

และกัมพูชาในสมัยรัตนโกสินทร เปนตน การวิจัยในเรื่องนี้จึงแสดงใหเห็นถึง

ความสัมพันธของงานศิลปกรรมที่กอใหเกิดความเขาใจเกี่ยวกับพุทธศาสนาใน

ประเทศไทยและในอาเซียนไดดียิ่งขึ้น
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2. บทสรุปงานวิจัย
 การเขามาของพระพุทธศาสนาในดินแดนเอเชียตะวันออกเฉียงใต

พระพุทธรูปสมัยอมราวดี 

พบที่ จ. นครราชสีมา

พิพิธภัณฑสถานแหงชาติ พระนคร

ดินแดนเอเชียตะวันออกเฉียงใตเมื่อแรกรับวัฒนธรรมทางศาสนานั้น

เร่ิมตนขึน้พรอมๆ กนั คอืการไดรบัอารยธรรมอนิเดยีจากการเดนิทางตดิตอคาขาย 

และการแลกเปลี่ยนวัฒนธรรมกันระหวางจีนกับอินเดีย จากหลักฐานเอกสาร
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การติดตอกันอาจเริ่มตนมาแลวตั้งแตราวพุทธศตวรรษท่ี 4 แตเทาท่ีพบหลักฐาน

รูปเคารพทางศาสนาที่นําเขามาจากอินเดียตามดินแดนตางๆ นั้น ที่เกาสุดมีทั้งรูป

เคารพในศาสนาฮินดูและศาสนาพุทธ โดยหลักฐานในพุทธศาสนาที่เกาสุดและ

พบอยูทัว่ภมูภิาค ไดแก พระพทุธรปูในสมยัอมราวดี มอีายอุยูในราวพทุธศตวรรษท่ี 

8-9 หรือ 10 สวนหลักฐานในศาสนาฮินดู ไดแก รูปพระนารายณ มีอายุเกาสุดราว

พุทธศตวรรษที ่9 แสดงใหเหน็วาในการเริม่ตนของการรบัวฒันธรรมทางศาสนานัน้

มีทั้งพุทธศาสนาและศาสนาฮินดูที่เริ่มเผยแผเขามาพรอมๆ กัน เพียงแตวาดินแดน

ตางๆ เหลาน้ันจะเลอืกรบัศาสนาใด ทัง้นีน้าจะขึน้อยูกบับทบาทของผูปกครองทีจ่ะ

เลือกรับใหเหมาะสมกับภูมิประเทศ สภาพแวดลอมและคติความเชื่อที่สอดคลอง

กับธรรมชาติของผูคนในดินแดนนั้นๆ 

 ดวยเหตุนี้ในดินแดนเอเชียตะวันออกเฉียงใตจึงมีพื้นฐานความเชื่อที่

แตกตางกัน โดยกลุมที่เลือกรับศาสนาฮินดู ไดแก ชวา (อินโดนีเซีย) กัมพูชา และ

เวียดนาม (จาม) อยางไรก็ตามมีศาสนาพุทธแบบมหายานแทรกอยูบางเปนบาง

ชวงในระยะที่ศาสนาพุทธมหายานเจริญรุงเรือง เชน ในชวงพุทธศตวรรษที่ 13-15 

เปนตน สวนดินแดนที่เลือกรับนับถือพุทธศาสนาแบบเถรวาทมาต้ังแตยุคแรกเริ่ม

วัฒนธรรมทางศาสนา ไดแก พมา ไทย และลาว

 ดังนั้นในสวนของงานพุทธศิลป คือ ศิลปกรรมเนื่องในพุทธศาสนาใน

อาเซยีน จงึมคีวามสัมพันธอยูในกลุมของประเทศทีเ่ลอืกรบัพทุธศาสนาแบบเถรวาท

ดวยกัน คือ ไทย พมา ลาว และกัมพูชา (ในระยะหลัง) รวมท้ังเปนประเทศท่ีมี

ชายแดนติดตอกันดวย จึงมีความสัมพันธทั้งทางประวัติศาสตร ศาสนา และงาน

ศิลปกรรม สวนประเทศที่นับถือศาสนาฮินดูและดินแดนไมติดตอกัน ไดแก 

ชวา (อินโดนิเชีย) และเวียดนาม จึงมีงานศิลปกรรมที่มีความสัมพันธกันนอยมาก 

เปนเพียงอิทธิพลทางศิลปะและความสัมพันธทางประวัติศาสตรในชวงเวลาสั้นๆ 

และเล็กนอยมาก



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 27 ฉบับที่ 2 พฤษภาคม – สงิหาคม 2563196

 สวนที่ 1 บทบาทของพุทธศิลปอาเซียนที่มีตอไทย

 อิทธิพลศิลปะจากอินโดนีเซีย (ชวา) ที่มีตอพุทธศิลปไทย

พระบรมธาตุไชยา จ.สุราษฎรธานี

 บทบาทของศิลปะจากประเทศอินโดนีเซียที่มีตอพุทธศิลปไทยปรากฏอยู

นอยมาก ดวยเหตุที่มีความแตกตางกันดานศาสนาและพื้นที่ที่อยูหางไกล ในชวงที่

มีความสัมพันธกัน คือ ศิลปะชวาภาคกลางนั้น สวนใหญเปนศาสนาฮินดูและพุทธ

มหายาน และภายหลงัตัง้แตพทุธศตวรรษที ่18 เปนตนมาชาวอนิโดนเิชยีสวนใหญ

ไดเปลีย่นศาสนาเปนศาสนาอสิลาม เหลอืเฉพาะในหมูเกาะบาหลทีีย่งัคงเปนศาสนา

ฮินดู ในสวนที่นาจะมีความสัมพันธทางดานศาสนาและศิลปกรรมกับไทยบาง คือ 

ในสมัยที่พุทธศาสนามหายานเจริญรุงเรืองในหมูเกาะชวา ในชวงพุทธศตวรรษท่ี 

13-15 ซ่ึงตรงกนัสมัยศรวีชิยัทางภาคใตของประเทศไทย บทบาทสาํคญั คอื กษตัรยิ

ราชวงศไศเลนทรที่ปกครองดินแดนแถบนี้และอาจรวมมาถึงดินแดนในคาบสมุทร

มลายูและภาคใตของไทย ในชวงหนึ่งอาจมีศูนยกลางท่ีภาคใตของไทย โดย

พบจารกึทีก่ลาวถงึพระเจากรงุศรวีชิยั ทีส่นันษิฐานวา คอื อาณาจกัรศรวีชิยั นัน่เอง
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 งานพุทธศิลปไทยที่มีความสัมพันธกับศิลปะชวาจึงนาจะเกิดข้ึนในชวง

เวลานี้ คือสวนหนึ่งที่เรียกวาศิลปะศรีวิชัย งานศิลปกรรมสําคัญที่มีรูปแบบเหมือน

กับศิลปะชวาภาคกลาง คือ งานสถาปตยกรรมที่เปน ปราสาท ซ่ึงในศิลปะชวา

เรียกวา จันทิ คืออาคารที่ทําหลังคาซอนชั้นและมีการประดับปราสาทจําลองหรือ

สถูปกะทั้งที่ดานและที่มุม เชน พระบรมธาตุไชยา ปราสาทวัดแกว วัดหลง เปนตน 

สวน งานประติมากรรม ไดแก รูปเคารพที่สรางข้ึนเนื่องในพุทธศาสนามหายาน 

ทีชั่ดเจนทีส่ดุ คอื พระโพธสิตัวอวโลกเิตศวร ทีม่รีปูแบบเดยีวกบัศลิปะชวาภาคกลาง 

ทั้งลักษณะพระพักตรและเครื่องทรงที่เปนอิทธิพลศิลปะปาละ เปนตน 

 นอกจากนี้ งานศิลปกรรมสวนหนึ่งไดใหอิทธิพลมายังศิลปะสมัยทวารวดี 

แตพบอยูเพยีงเลก็นอยและไมคอยชดัเจนนัก สวนหน่ึงปรากฏในลักษณะของแผนผงั

และสวนฐานอาคาร เชน ลักษณะการทําผังระบบยกเก็จที่สลับซับซอน มีสวนฐาน

พระโพธิสัตวอวโลกิเตศวร

พิพิธภัณฑสถานแหงชาติ พระนคร
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ที่เปนแบบบัววลัย จนทําใหมีขอสันนิษฐานวารูปแบบหนึ่งของเจดียสมัยทวารวดี

นาจะมีความสัมพันธกับศิลปะชวาภาคกลาง เชน กลุมเจดียวัดพระเมรุ เจดียพระ

ประโทน และจุลประโทน เปนตน 

 อิทธิพลศิลปะเขมรที่มีตอพุทธศิลปไทย

ปรางคประธาน วัดพระศรีรัตนมหาธาตุ ลพบุรี

ศิลปะของประเทศอาเซียนท่ีใหอิทธิพลตองานศิลปกรรมไทยรองลงมา

จากพมา ไดแก กัมพูชา แตใหในฐานะของงานศิลปกรรม เพราะเหตุวาเขมรนับถือ

ศาสนาฮินดูเปนหลัก แตดวยเหตุที่เขมรและไทยมีดินแดนติดตอกัน และชวงเวลา

ที่อาณาจักรกัมพูชาโบราณมีความเจริญรุงเรืองสูงสุดในชวงพุทธศตวรรษที่ 16-18

ไดแพรขยายอาณาเขตเขามาถึงภาคตะวันออกเฉียงเหนือและภาคกลางของ

ประเทศไทย งานศิลปกรรมเขมรจึงมีบทบาทตองานศิลปกรรมไทย ทั้งในเรื่องของ

รูปแบบ คตกิารสราง รวมท้ังดานภาษา วฒันธรรม ไดแก แนวความคดิทางดานการ

ปกครองที่สงผลตอความเชื่อมายังสุโขทัยและอยุธยา แมวาดินแดนท้ังสองแหงจะ

เลือกรับศาสนาพุทธแบบเถรวาท แตความเชื่อของฮินดูก็ยังปรากฏแทรกอยูใน
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ราชสํานัก เชนเดียวกับงานศิลปกรรม ไดมีการนํารูปแบบของปราสาทเขมรมา

ดัดแปลงเปนเจดยีทรงปรางคในวฒันธรรมพทุธศาสนา คอื รปูแบบเปนปราสาทแต

นาํมาทาํหนาทีเ่ปนเจดยีในพทุธศาสนา รวมทัง้รปูแบบพระพทุธรปูกไ็ดแรงบนัดาล

ใจมาจากศิลปะเขมรเชนเดียวกัน 

พระพุทธรูปปางมารวิชัย 

แบบอูทองรุนที่ 2 ศิลปะอยุธยาตอนตน

พิพิธภัณฑสถานแหงชาติ พระนคร

 อิทธิพลศิลปะเขมรปรากฏอยูอยางมากในสมัยอยุธยาตอนตนที่เปนงาน

ชางทีส่บืทอดมาจากสมยัลพบรีุ เชน ระบบแผนผงัวดัทีใ่ชปรางคเปนประธานและมี

ระเบยีงคดลอมรอบ รูปแบบของปรางคและลวดลายประดบัท่ีพฒันามาจากปราสาท

เขมร มีการสรางพระพุทธรูปแบบอูทองรุนที่ 2 ที่มีรูปแบบใกลเคียงกับสมัยลพบุรี 

มลีวดลายทีม่รูีปแบบทีส่บืตอมาจากเขมรและลพบรุ ีแตพอถึงสมยัอยธุยาตอนกลาง

ศลิปะเขมรกจ็ะคอยๆ หมดไป เมือ่มกีระแสวฒันธรรมสโุขทยัและศิลปะลานนาเขา

มาแทนที่ และศิลปะอยุธยาก็พัฒนางานชางของตัวเองอยางสมบูรณจนเกิดเปน

รูปแบบเฉพาะของตนเอง
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 เมือ่อาณาจกัรกมัพชูาโบราณลมสลายลงภายหลงัรชักาลพระเจาชยัวรมนั

ที่ 7 อันมีสาเหตุมาจากกษัตริยองคตอมา คือ พระเจาชัยวรมันที่ 8 ทรงออนแอ 

พระองคไดเปลี่ยนศาสนากลับไปเปนฮินดู เกิดการแยงชิงราชสมบัติ ในขณะท่ี

อาณาจักรอยุธยาไดเจริญรุงเรืองขึ้นบนที่ราบภาคกลางและเริ่มแผขยายอํานาจ

ไปยังอาณาจักรกัมพูชา ต้ังแตสมัยของขุนหลวงพะงั่ว ไดยกทัพไปตีอาณาจักร

กัมพูชา จนถึงในสมัยเจาสามพระยาสามารถตีเมืองพระนครไดทําใหเขมรตองยาย

เมืองหลวงจากเมืองพระนครไปยังเมืองละแวก และตกอยูภายใตการปกครองของ

อยุธยา ที่สําคัญประการหนึ่ง คือ ดวยอํานาจทางการเมืองของอยุธยาไดนําศาสนา

พุทธเถรวาทเขาไปยังดินแดนกัมพูชา ทําใหชาวเขมรหันมายอมรับนับถือเถรวาท

แทนฮินดู รวมทั้งยังไดสงอิทธิพลงานศิลปกรรมกลับไปยังดินแดนกัมพูชาอีกดวย

อิทธิพลศิลปะเวียดนามที่มีตอพุทธศิลปไทย

 บทบาทของศิลปะจากเวียดนามที่มีตอไทยปรากฏอยูนอยมากเชนเดียว

กับจากประเทศอินโดนีเชีย ดวยเหตุผลเดียวกัน คือ เปนดินแดนท่ีไมมีเขตแดน

ติดตอกันและความตางทางดานศาสนา กลาวคือ ชาวเวียดนามเดิมคือชนชาติจาม

ในสมัยอาณาจักรจัมปานั้นนับถือศาสนาฮินดู มีพุทธศาสนาแบบมหายานท่ีแทรก

เขามาเปนชวงเวลาสั้นๆ ในชวงพุทธศตวรรษที่ 14 เทานั้น และหลังจากนั้นชนชาติ

เวียดนามไดเขาครอบครองดินแดนเวยีดนาม ซึง่ชนชาตเิวยีดนามเปนผูนบัถอืศาสนา

พุทธมหายานทีส่บืทอดมาจากจนี จงึทําใหงานศลิปกรรม ขนบธรรมเนยีมประเพณี

และวัฒนธรรมเปล่ียนไปจากวิถีดั้งเดิม จึงนับวามีความแตกตางทางศาสนาและ

วัฒนธรรม ทําใหบทบาทตอพุทธศิลปไทยมีอยู นอยมากหรือเกือบไมปรากฏ

หลักฐานเลย
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 ในสวนที่พอจะสันนิษฐานวาเปนอิทธิพลศิลปะจาม (ศิลปะในยุคโบราณ) 

จึงมีเพียงแหงเดียว คือ ที่พระธาตุพนม ซึ่งก็เหลือรองรอยอยูเล็กนอยเทานั้น

แตก็ถือเปนหลักฐานสําคัญของความสัมพันธทางดานพุทธศิลป ในสวนที่เปน

งานศลิปกรรมชองชนชาตเิวยีดนาม คอื ศลิปะญวน มาปรากฏอยูในสมยักรงุธนบรุี

และสมัยรัตนโกสินทร โดยแบงงานศิลปกรรมออกเปน 2 สวน คือ 

 พระธาตุพนม ภาพสลักบนอิฐ พระธาตุพนม

วัดอนัมนิกายาราม (วัดญวนบางโพ) กรุงเทพฯ
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สวนแรก เกิดจากภาวะสงครามในประเทศเวียดนาม ทําใหชาวเวียดนาม

อพยพเขามาพึ่งพระบรมโพธิสมภารพระมหากษัตริยไทยและขอตั้งบานเรือนอยู

ในกรุงเทพฯและบริเวณใกลเคียง ในชวงนี้จึงเกิดการสรางงานศิลปกรรมแบบญวน

ขึ้นตามความเชื่อทางศาสนาพุทธ มหายาน ศิลปะญวนที่เกิดขึ้นในสมัยกรุงธนบุรี

หรอืสมยัรตันโกสนิทรไมใชเรือ่งของอทิธพิลทางศลิปกรรม แตเปนรปูแบบของงาน

ศิลปกรรมที่เกิดขึ้นเปนกรณีพิเศษเนื่องจากการเมือง การสงคราม และงาน

ศลิปกรรมก็เปนชางไทยทีอ่อกแบบสรางหรอืรวมสรางให จงึเปนงานในลกัษณะของ

การผสมผสานรูปแบบ แบบเกงจีน หรือมีการผสมผสานวิหารอยางไทยแตตกแตง

แบบศิลปะญวน เปนตน 

วัดพุทธสีมา จ. นครพนม สราง พ.ศ. 2468
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สวนท่ี 2 คอื งานสถาปตยกรรมท่ีเรยีกวา สมิญวน ท่ีเกดิข้ึนทางภาคอสีาน

ของไทย ซ่ึงทั้งรูปแบบและลวดลายเปนงานชางญวน เปนงานท่ีเกิดข้ึนเปนกรณี

พิเศษเชนเดียวกัน ไมใชเรื่องของอิทธิพลทางศิลปะแบบทั่วไป แตเปนเรื่องของชาง

ญวนที่เขามารับงานสรางสิม(โบสถ)ตามวัดตางๆ ในภาคอีสาน โดยนํารูปแบบของ

สถาปตยกรรมแบบตะวนัตก ทีเ่รยีกวา ศลิปะยคุโคโลเนยีล และเทคนคิการกอสราง

แบบกออฐิถอืปนู อนัเปนรปูแบบและเทคนคิทีเ่กดิขึน้ใหมในยุคนัน้ ทาํใหเกดิกระแส

นิยมในการสรางสิมแบบญวนขึ้นทั่วภาคอีสานทดแทนสิมแบบพื้นเมืองเดิมที่สวน

ใหญเปนงานไม สิมญวนมีรูปแบบใหม ทันสมัย มั่นคงแข็งแรง และประการสําคัญ

คือแรงงานถูก จึงทําใหไดรับความนิยมอยางแพรหลาย

 อิทธิพลพุทธศิลปพมาที่มีตอไทย 

เจดียวัดปาสัก เมืองเชียงแสน จ. เชียงราย
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พุทธศิลปของประเทศอาเซียนที่มีบทบาทตอพุทธศิลปะไทยมากท่ีสุด 

ไดแก พมา โดยปรากฏหลักฐานจํานวนมาก และกินระยะเวลาอยางยาวนานเกือบ

ทกุยคุทกุสมัย ดวยเหตุทีดิ่นแดนทัง้สองรับวัฒนธรรมทางศาสนาพทุธเถรวาทเหมอืน

กันตั้งแตยุคแรกเริ่มมีวัฒนธรรมทางศาสนาเขามา และเจริญรุงเรืองอยางมาก

เทียบเทาศูนยกลางทางศาสนาที่สําคัญ ตั้งแตวัฒนธรรมมอญทางตอนใตของพมา 

วัฒนธรรมปยูหรือศรีเกษตรที่รวมสมัยกับทวารวดีของไทย จนมาถึงยุคท่ีเจริญ

รุงเรอืงสงูสดุในสมยัอาณาจักรพกุามทีม่ฐีานะเปนศูนยกลางทางศาสนาพทุธเถรวาท

แหงหนึ่งของโลกในชวงพุทธศตวรรษที่ 16-18 จึงนาจะเปนศูนยกลางการเรียนรู

ทางพุทธศาสนาที่สําคัญสําหรับพระสงฆที่เดินทางไปสืบศาสนา ประกอบกับท้ัง

ชาวมอญและพมามคีวามศรทัธาตอพระพทุธศาสนาอยางมาก สังเกตจากหลกัฐาน

ทางประวัติศาสนาในเรื่องของการอุปถัมภพระพุทธศาสนา การสรางวัดวาอาราม

ขนาดใหญ การอทิุศสวนกศุลแดพระพทุธศาสนา เชน ในสมัยพกุามมกีารสรางเจดยี

ขนาดใหญมาก และมจีาํนวนมาก เจดยีมกีารปดทองทัง้องค มกีารถวายสิง่ของมคีา

เพื่อเปนพุทธบูชา เปนตน 

พระพุทธรูปปางมารวิชัย

พิพิธภัณฑสถานแหงชาติ เชียงใหม
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 พุทธศิลปพมามีบทบาทชัดเจนมากในศิลปะพุกาม ที่เปนแหลงบันดาลใจ

มายังพุทธศิลปในลานนา สุโขทัยและอยุธยา โดยเฉพาะในศิลปะลานนา ซ่ึงเปน

ดินแดนที่ใกลชิดกับพมา ดวยเหตุที่อาณาจักรพุกาม เปนศูนยกลางทางศาสนาท่ี

สําคัญแหงหนึ่ง ไดใหอิทธิพลมาในทุกๆ ดานทั้ง เจดีย พระพุทธรูป ลวดลายและ

งานจิตรกรรม สวนในสมัยสุโขทัยนั้นบทบาทของศิลปะพุกามเหลือเพียงแรง

บันดาลใจเพียงบางสวน เชน เจดียทรงยอดดอกบัวตูม พระพุทธรูปขัดสมาธิเพชร 

และในงานจิตรกรรม ซึ่งพบอยูไมมากนัก เพราะหลักใหญของสุโขทัยนาจะรับ

อิทธิพลทางศิลปะที่มากับศาสนาจากลังกามากกวา สวนในสมัยอยุธยาปรากฏ

หลงเหลืออยูเล็กนอยเทานัน้ ดวยเหตุทีด่นิแดนหางไกลกนั และประกอบกบัในสมยั

อยุธยานั้น อาณาจักรพุกามไดลมสลายลงแลว จะมีพบบางในชวงสมัยอยุธยา

ตอนตนทีม่แีทรกอยูเพยีงเลก็นอยเทานัน้ เชน ในงานจติรกรรมฝาผนงั แนวคดิและ

รูปแบบเจดีย เชน เจดียยอด ที่รับรูปแบบและคติจากเจติยวิหาร

สวนที่ 2 บทบาทของพุทธศิลปไทยตออาเซียน

 บทบาทของานพุทธศิลปไทยที่มีตอประเทศเพื่อนบานนั้นเริ่มตนข้ึน

อยางแทจริงตั้งแตพุทธศตวรรษที่ 19 เปนตนมา โดยมีปจจัยท่ีสําคัญหลายอยาง

โดยเฉพาะดานการเมอืงและศาสนา ดวยเหตุทีดิ่นแดนไทยตัง้แตพทุธศตวรรษที ่19 

เปนตนมานั้น มีอาณาจักรที่มั่นคงเขมแข็งเกิดขึ้นพรอมๆ กัน 3 อาณาจักร ไดแก 

อาณาจกัรสุโขทยั ลานนา และอยธุยา และทัง้ 3 แหง เปนศนูยกลางทางศาสนาพทุธ

แบบเถรวาทที่มีความเจริญรุงเรืองอยางมาก อีกทั้งสถาปนาขึ้นในขณะที่ประเทศ

เพื่อนบานที่เคยเปนศูนยกลางทางอํานาจและศาสนาลมสลายลง ไดแก อาณาจักร

พุกามท่ีถูกกองทพัของชาวมองโกลบกุเขาทําลายจนลมสลาย สวนอาณาจกัรกัมพชูา

ภายหลังจากรัชกาลของพระเจาชัยวรมันที่ 7 อํานาจทางการเมืองของเขมรที่มีตอ

ดินแดนตางๆ กส็ิน้สุดลงพรอมกบัศาสนาพทุธแบบมหายานกส็ิน้สดุลงไปพรอมๆ กัน

ดวยเหตนุีจ้งึทาํใหอาณาจักรตางๆ ทีเ่คยอยูภายใตการปกครองหรอืดนิแดนใกลเคยีง

ไดสถาปนาอาณาจกัรของตวัเองขึน้ โดยเฉพาะอาณาจกัรทัง้ 3 ของไทย ซึง่ไดกลาย

เปนศูนยกลางทางศาสนาและการปกครองของภูมิภาคนี้ในเวลาตอมา 
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 การที่อาณาจักรทั้ง 3 เปนศูนยกลางทางศาสนาพุทธแบบเถรวาทและ

นาจะเปนศูนยกลางการเรียนรูทางพุทธศาสนาดวย งานพุทธศิลปที่สรางข้ึนจึง

กลายเปนตนแบบใหแกดินแดนใกลเคียงที่ยอมรับนับถือพุทธศาสนาแบบเถรวาท 

และสวนหนึ่งนาจะมาจากอิทธิพลทางการเมืองดวย โดยปรากฏชัดเจนมากใน

สมยัอยธุยา ทีม่อีาํนาจทางการเมอืงสามารถปกครองดินแดนอืน่ๆ โดยเฉพาะกมัพชูา 

จึงทาํใหชาวกมัพชูาหนัมานบัถอืพทุธศาสนาแบบเถรวาทจากอยธุยา งานพทุธศลิป

แบบอยุธยาจึงสะทอนกลับไปยังดินแดนกัมพูชา เปนตน 

อิทธิพลพุทธศิลปไทยที่มีตอลาว 

พระพุทธรูปยืน 

พิพิธภัณฑหอพระแกว นครเวียงจันทน
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 ดวยเหตุท่ีลาวกับไทยมีดินแดนติดตอกัน มีขนบธรรมเนียม ประเพณี 

วัฒนธรรมและภาษาทีใ่กลเคยีงกนั สามารถสือ่สารกนัได และเปนดนิแดนทีย่อมรบั

พุทธศาสนาแบบเถรวาทมาต้ังแตยุคแรกเริ่มเมื่อมีวัฒนธรรมทางศาสนาเขามา 

พุทธศิลปไทยจึงมีบทบาทตอพุทธศิลปลาวเปนอยางมากตั้งแตสมัยสุโขทัย ลานนา 

อยุธยา จนมาถึงสมัยรัตนโกสินทร 

พระบาง ประดิษฐานที่หอพระบาง พระราชวังหลวงพระบาง

 อทิธพิลพทุธศิลปไทยไดเริม่ตนปรากฏในพทุธศิลปลาวโดยรบัจากทวารวดี

ภาคกลาง ราวพุทธศตวรรษที่ 13-14 หลังจากนั้นจึงมีความสัมพันธกับทวารวดี

ในภาคอีสาน ในราวพุทธศตวรรษที่ 14-16 ตัวอยางเชนพระพุทธรูปที่มีลักษณะ

เดียวกัน และที่สําคัญ คือ วัฒนธรรมการใชใบสีมาซ่ึงพบอยูเฉพาะอีสานเหนือ

พบในศิลปะลาวทั้งแถบเวียงจันทนและสุวรรณเขต 
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 พทุธศลิปไทยมาปรากฏในสมยัตอมาในยคุเริม่ตนเขาสูอาณาจกัรลานชาง 

ราวพุทธศตวรรษที่ 18-19 เริ่มจากหลักฐานที่นาจะมีความสัมพันธกับศิลปะลพบุรี

จากภาคกลางของประเทศไทย หลังจากการสถาปนาอาณาจักรลานชางจึงไดพบ

หลักฐานท่ีแสดงใหเห็นการรับรูปแบบศิลปกรรมมาจากศิลปะสุโขทัย ในชวงพุทธ

ศตวรรษที่ 19-20 ซึ่งนาจะแสดงใหเห็นวาในยุคเริ่มตนอาณาจักรลานชางที่เมือง

หลวงพระบางน้ันมีการรับศาสนาพุทธแบบลังกาวงศมาจากสุโขทัยโดยนาจะรับ

ผานมาทางเมืองนาน 

พระพุทธรูปปางมารวิชัย วัดสีสะเกด

นครเวียงจันทน
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 บทบาทของงานพุทธศิลปไทยที่มีตอลาวมาปรากฏอยางชัดเจนมากใน

ชวงพุทธศตวรรษที่ 21-22 ในสมัยที่อาณาจักรลานชางไดเจริญรุงเรืองข้ึนและมี

ความสัมพันธกับอาณาจักรลานนาดานเครือญาติ งานศิลปกรรมสวนใหญในชวงนี้

จึงมีอิทธิพลของศิลปะลานนา กษัตริยลานชางทรงขอพระสงฆและพระไตรปฎก 

มีการอัญเชิญพระพุทธรูปลานนามายังลานชาง และเหตุการณครั้งสําคัญที่งาน

พุทธศิลปจากลานนาไปสูลานชาง คือ ในสมัยพระเจาไชยเชษฐา ไดมีการอัญเชิญ

พระแกวมรกตและพระพุทธรูปศักดิ์สิทธิ์จากลานนาไปยังลานชาง จึงมีงาน

ศิลปกรรมที่เปนอิทธิพลศิลปะลานนาในลานชางปรากฏอยู

ธาตุนอย วัดมหาธาตุ เมืองหลวงพระบาง
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 เปนจํานวนมาก เชน เจดียทรง

ระฆังและเจดียทรงปราสาทแบบลานนา 

พระพุทธรูปขัดสมาธิเพชร และขัดสมาธิ

ราบแบบลานนา เปนตน

 เมื่ออาณาจักรลานนาสิ้นสุดลง 

อาณาจักรลานชางไดยายเมืองหลวงจาก

หลวงพระบางมายังนครเวียงจันทน ใน

ชวงตนพุทธศตวรรษที่ 22 ลานชางจึงมี

ความสัมพันธกับอาณาจักรอยุธยา งาน

พุทธศิลปลาวจึงมีการรับอิทธิพลของ

ศลิปะอยธุยาแทน ปรากฏตวัอยางชัดเจน

ในเจดียทรงระฆังสี่เหลี่ยม (หรือดอกบัว

เหลี่ยม) รวมท้ังเจดียทรงปราสาทยอดท่ี

มียอดเปนทรงระฆังเหลี่ยมหรือทรงระฆัง

เพิ่มมุม ท่ีนาจะเปนการปรับปรุงรูปแบบ

มาจากเจดียเพ่ิมมมุสมยัอยธุยาตอนกลาง 

และการใชฐานสิงหของศิลปะอยุธยามา

เปนฐานเจดียและฐานพระพุทธรูป 

พระพุทธรูปปางมารวิชัย

วัดธาตุหลวง เมืองหลวงพระบาง

พระธาตุศรีสองรัก จังหวัดเลย
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 อิทธิพลพุทธศิลปไทยในสมัยรัตนโกสินทร มีสาเหตุสําคัญจากการท่ี

อาณาจักรลาวมาขึ้นตออาณาจักรไทย จนถึงสมัยรัชกาลที่ 5 ราชสํานักลาวไดรับ

ขนบธรรมเนยีมประเพณีสวนหน่ึงไปจากจากราชสาํนักไทย การท่ีมพีระสงฆและชาง

จากลาวมาศกึษาทีก่รงุเทพฯ จงึทาํใหงานพทุธศลิปลาวไดรบัอทิธพิลทางศลิปกรรม

ทั้งรูปแบบและแนวความคิดไปใช และไดพบ

หอพระแกว นครเวียงจันทน

จิตรกรรมภายในสิมวัดปาแค (ศรีพุทธบาท) เมืองหลวงพระบาง 

แสดงภาพที่ไดรับอิทธิพลจากจิตรกรรมสมัยรัตนโกสินทร
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 หลักฐานวาบางชวงเวลาพระมหากษัตริยไทยทรงสงชางไปชวยกอสราง

ดวย ไดพบหลักฐานงานศิลปกรรมแบบรัตนโกสินทร เชน สิม ที่มีชอฟา ใบระกา

หางหงสและงานประดับตกแตงลวดลายที่เรียกวาลายอยางเทศ เจดียทรงเครื่อง 

และงานจิตรกรรมเขียนแบบรัตนโกสินทรทั้งรูปแบบและเรื่องราว เชน เรื่อง

รามเกียรติ์ เปนตน อิทธิพลพุทธศิลปไทยยังปรากฏมาจนถึงยุคปจจุบัน เชน

การเขยีนภาพจติรกรรมฝาผนงัทีม่ตีนแบบจากภาพพมิพของ ส. ธรรมภกัด ีเปนตน 

 อิทธิพลพุทธศิลปไทยที่มีตอเขมร

 บทบาทของพุทธศิลปไทยที่มีตอเขมรเริ่มตนข้ึนภายหลังจากอาณาจักร

กมัพูชาโบราณลมสลายลงภายหลงัรชัสมยัของพระเจาชัยวรมนัท่ี 7 วฒันธรรมเขมร

ก็เสื่อมลงอยางรวดเร็ว ทั้งอํานาจทางการเมืองก็หมดลงพรอมกับศาสนาฮินดูและ

พุทธศาสนามหายาน อาณาจักรกัมพูชาเริ่มถูกรุกรานโดยกรุงศรีอยุธยา ตั้งแตพุทธ

ศตวรรษที่ 19 เปนตนมา และตกเปนเมืองขึ้นบางชวงเวลา ชาวเขมรตองทิ้ง

เมืองหลวง คือ เมืองพระนคร และยายราชธานี ไปยังเมืองอุดงคมีชัย เมืองละแวก 

และทายที่สุดไปอยูที่กรุงพนมเปญ ชาวเขมรไดยอมรับนับถือพุทธศาสนาแบบ

เถรวาทที่รับไปจากอยุธยา 

พระพุทธรูปยืน ที่แสดงอิทธิพลศิลปะอยุธยา

พิพิธภัณฑสถานแหงชาติ กรุงพนมเปญ
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 ดวยเหตุนี้เองจึงเริ่มมีการรับรูปแบบศิลปกรรมจากอยุธยาไปใชในศิลปะ

เขมร ที่เรียกวาศิลปะสมัยหลังเมืองพระนคร อันเปนรูปแบบของพระพุทธรูปที่

ไดรบัอทิธิพบไปจากศลิปะอยุธยาตอนตน ซึง่รปูแบบนีอ้ยธุยากพ็ฒันามาจากศลิปะ

เขมรและลพบุรี จึงแสดงใหเห็นถึงการรับ และเปลี่ยนวัฒนธรรมกลับไปยังเขมร

อีกครั้งหนึ่ง ทั้งนี้นาจะมาจากการรับพุทธศาสนาแบบเถรวาทเปนสําคัญ

พระเจดียบรรจุพระบรมอัฐิสมเด็จพระมหินทราชา 

(นักพระสัตถาหรือพระยาละแวก) เมืองอุดงคมีชัย

 อิทธิพลทางศิลปกรรมอยุธยาที่มีตอเขมรปรากฏชัดอยางมากในสมัย

อยธุยาตอนกลาง ทีท่างเขมรเกดิภยัสงครามกับเวยีดนาม จนทาํใหพระมหากษตัรยิ

เขมรและเหลาขุนนางมาขอขึ้นตอกรุงศรีอยุธยาในฐานะเมืองขึ้น โดยมีธรรมเนียม

ของการสงเจานายมาพํานักในราชสํานักกรุงศรีอยุธยา เจานายหลายพระองคมา

ประทบัแลวทรงกลับไปครองอาณาจกัรกมัพชูา จงึมกีารนาํแบบอยางราชประเพณี

สยามกลับไปใชในราชสํานักเขมร ไดแก การสรางเจดียแบบเพิ่มมุมและพระพุทธ

รูปแบบอยุธยา โดยเฉพาะเจดียเพิ่มมุมที่เปนงานศิลปะสมัยอยุธยาตอนกลางและ
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ใชเปนเจดียสําคัญบรรจุอัฐิเจานาย กษัตริยกัมพูชาจึงนํารูปแบบและคติความเชื่อ

ดังกลาวไปใชในราชสาํนกัเขมร ดังปรากฏหลกัฐานการสรางเจดยีเพือ่บรรจอัุฐพิระ

มหากษัตริยขึ้นที่เขาราชทรัพย เมืองอุดงค ประเพณีน้ีกับรูปแบบเจดียยังนิยมสืบ

มาจนถึงสมัยรัตนโกสินทรดวยเชนกัน 

 พุทธศิลปไทยมามีบทบาทอยางมากอีกครั้งในสมัยรัตนโกสินทรตั้งแต

รัชกาลที่ 1 ถึงรัชกาลที่ 5 ในยุคที่อาณาจักรกัมพูชามาขอข้ึนตอราชสํานักสยาม 

กอนที่กัมพูชาจะตกเปนอาณานิคมของฝรั่งเศส ดวยเหตุผลเดียวกับในสมัยอยุธยา 

คือ เจานายและพระบรมวงศานุวงศ ไดเสด็จมาประทับในราชสํานักไทย และบาง

พระองคไดเสด็จกับไปครองราชย จึงมีทรงนําแบบอยางในราชสํานักสยาม รวมทั้ง

งานชาง นาฏศิลปตางๆ ไปใชในราชสํานักกัมพูชา กับอีกสวนหนึ่งคือกลุมเมืองใน

ปกครองของสยาม ไดแก เมอืงพระตะบอง เสยีมราฐ และศรโีสภณ ท่ีมกีารสงขุนนาง

ไทยไปปกครอง จึงมีการสรางวัดอยางไทยขึ้นเปนจํานวนมากเชนกัน

วัดปราบปรามปจจามิตร (วัดกดุลโดนเตียว)

 รูปแบบศิลปกรรมที่ปรากฏ เชน รูปแบบแผนผัง เจดียเจดียทรงเครื่อง 

โบสถ วิหาร ที่มีระบบหลังคาซอนชั้น การประดับเครื่องลํายองแบบไทยประเพณี 

เชน ชอฟา ใบระกา หางหงสและรวยระกาเปนแบบนาคสะดุง รวมทั้งงานประดับ

ตกแตง เชน ลวดลายอยางเทศที่เปนศิลปะแบบพระราชนิยมในรัชกาลที่ 3 และ
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สบืตอมาจนถงึสมยัรชักาลที ่5 และงานจติรกรรมฝาผนงัทีท่ัง้รปูแบบ เรือ่งราวและ

เทคนิคการเขียน รวมทั้งประเพณีการประดับตราพระบรมราชสัญลักษณ ที่เกิดขึ้น

ในสมัยรัชกาลที่ 4 และเปลี่ยนเปนตราแผนดินในสมัยรัชกาลที่ 5 

จิตรกรรมฝาผนัง เรื่องรามเกียรติ์ รอบระเบียงคด วัดพระแกว 

พระราชวังจตุมุขมงคล

 อยางไรก็ตาม เขมรเปนชนชาติที่มีอารยธรรมที่ยิ่งใหญมาแตโบราณ มีคติ

ความเชื่อและพื้นฐานทางศิลปวัฒนธรรมที่แข็งแกรง งานศิลปกรรมหลายสวนจึง

มีลักษณะของศิลปะเขมรแทรกอยูดวย เชน เจดียที่มีรูปแบบและสัดสวนตางออก

ไปจากตนแบบของไทย มีการปรับเปลี่ยนสวนยอดผสมผสานระหวางเจดียเพิ่มมุม

แบบอยธุยาและแบบเจดยีทรงเครือ่งสมยัรตันโกสนิทร สวนของอาคารมกีารนาํรปู

แบบศิลปกรรมแบบเขมรและคติความเชื่อมาปรับใชแทนบางสวน เชน การทําเสา

พาไลกลมขนาดเลก็รบัชายคา การเปลีย่นคันทวยทีเ่ปนตวันาคในศลิปะไทยมาเปน

รูปครุฑ ซึ่งถือเปนแบบแผนของงานชางเขมรอยางแทจริง 

อิทธิพลพุทธศิลปไทยที่มีตอพมา

 บทบาทพุทธศิลปไทยตอพมาน้ันมีอยูนอยมากหรือแทบไมปรากฏเลย 

อาจมาจากไทยกับพมาจะมีความสัมพันธระหวางประเทศกันในดานการสงคราม
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เปนหลัก โดยเฉพาะในสมัยอยุธยาที่มีการรบกันอยูตลอดเวลาจนถึงเปนประเทศ

คูสงครามกัน แตบทบาททางดานศาสนาที่ถายทอดมาในงานศิลปกรรมกลับพบ

นอยมาก ดวยเหตทุีพ่มาเปนประเทศทีม่คีวามเขมแขง็ทางวฒันธรรม เปนศนูยกลาง

ทางศาสนาพุทธแบบเถรวาทมายาวนาน มงีานศลิปกรรมทีเ่ปนแบบแผนเฉพาะของ

ตัวเอง มีชางที่ชํานาญงาน รวมท้ังพมามีอํานาจทางการเมืองท่ีเขมแข็ง สามารถ

ปกครองดินแดนไทยไดในบางชวงเวลา 

จิตรกรรมฝมือชางชาวอยุธยา วัดมหาเต็งดอจี เมืองสะกาย ประเทศพมา

 อยางไรกต็ามเราไดพบหลกัฐานงานศลิปกรรมไทยในประเทศพมาอยูบาง

แตไมมากนัก และเหลือหลักฐานอยูเฉพาะงานจิตรกรรมฝาผนัง ที่เขียนโดยฝมือ

ชางไทย ตรวจสอบแลวเปรียบเทียบไดกับงานชางในสมัยอยุธยาตอนปลาย จึง

สนันิษฐานวานาจะเปนกลุมชางท่ีถกูกวาดตอนไปเปนเชลยสงครามในคราวเสียกรงุ

ครัง้ที ่2 ทีไ่ดมกีารจบัเชลย คอื สมเดจ็พระเจาอทุมุพรและขาราชสาํนกั รวมทัง้ชาง

และนักแสดงในราชสํานักไปยังราชสํานักพมา มีหลักฐานกลาววาพระมหากษัตริย

พมาโปรดการแสดงโขน และนาฏศิลปอยางไทย และใหมีการรวบรวมวรรณกรรม

เรื่องรามเกียรต์ิ ไดพบงานพุทธศิลปที่หลงเหลือหลักฐานอยูสวนหนึ่งตามบริเวณ
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ที่มีประวัติวาชุมชนไทยไปอยูในพมาและสวนหน่ึงนาจะเกิดจากชางไทยในพมา

ที่รับเขียนตามวัดตางๆ ไดแก เมืองสะกาย เมืองมนยวา เมืองอมรปุระและเมือง

มินบู เปนตน

 งานจิตรกรรมไทยในพมาที่เหลืออยูสวนหนึ่งแสดงใหเห็นวามีชางไทย

ทีเ่ปนชางในสมยัอยธุยาตอนปลายไดเขียนภาพไว กับสวนหนึง่อาจเปนชัน้ลกูหลาน

ทีย่งัสบืทอดงานเขยีนและรับงานเขยีนตามวดัตางๆ ซึง่รูปแบบศลิปกรรมแลวจดัเปน

ฝมือชางในสมัยอยุธยาตอนปลาย เชน การวางองคประกอบภาพ ภาพพระพุทธรูป 

ภาพสถาปตยกรรม เชน ปรางค เครื่องทรงเทวดา และลวดลายเครือซึ่งเปนแบบ

อยุธยาตอนปลาย รวมถึงการจําหลักภาพเลาเรื่องรามเกียรติ์ ก็นาจะไดรับรูปแบบ

ไปจากชางไทยหรือชางไทยเปนคนจําหลัก 

3. สรุป

 ในชวงกอนพุทธศตวรรษที่ 19 บทบาทของพุทธศิลปไทยสวนใหญเปน

ผูรับอิทธิพลทางศิลปะจากภายนอกมากกวาที่จะสงใหกับดินแดนอื่นๆ ดวยเหตุท่ี

ในชวงกอนพทุธศตวรรษที ่19 นัน้ อาณาจกัรทีเ่กดิขึน้ในดนิแดนไทย ท่ีมวีฒันธรรม

หลัก คือ ทวารวดี นั้นยังไมมีความชัดเจนนักในเรื่องของความเปนอาณาจักรระบบ

การปกครอง อาจเปนชุมชน บานเล็กเมืองนอย บางชวงเวลาอาจมีเมืองหลวง

เปนศูนยกลาง แตบางชวงเวลาอาจไมมีความชัดเจน และประการสําคัญ คือ ใน

วัฒนธรรมทวารวดีสวนใหญนับถือพุทธศาสนาแบบเถรวาท ท่ีมีความสมถะ

เรียบงาย การสรางศาสนสถาน จึงไมใหญโตมากนัก สรางขึ้นเพื่อใชในชุมชน เชน 

เจดีย วิหาร มีขนาดเล็ก สอดคลองกับความเชื่อทางเถรวาทที่จุดสูงสุดคือนิพพาน 

และวัสดุในการกอสรางที่เปนวัฒนธรรมของกลุมชนท่ีอยูบนพื้นท่ีราบลุมใชอิฐใน

การกอสราง จึงสรางศาสนสถานไดไมใหญโตมากนัก ตางจาก ชวา จามและเขมร 

ท่ีนับถือศาสนาฮนิด ูเปนหลกั มคีวามเชือ่เรือ่งเทวราชา จงึมกีารสรางศาสนสถานที่

ใหญโต มั่นคงแข็งแรง เพื่อความเชื่อเรื่องอํานาจและโลกหนา เปนตน อาจรวมไป

ถึงระบบผูปกครองที่ไมมีอํานาจทางการเมืองมากนัก 
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 ดังนั้นเมื่อวัฒนธรรมเขมรเจริญรุ งเรืองขึ้นอยางมากในระหวางพุทธ

ศตวรรษที ่15-18 จงึมบีทบาทอยูเหนือดินแดนไทย หลกัฐานทางศลิปกรรมสวนหนึง่

จงึแสดงใหเหน็ถงึงานศิลปกรรมเขมรและคงรวมถงึความเชือ่ทางศาสนาและอาํนาจ

ทางการเมือง โดยเฉพาะในสมัยพระเจาชัยวรมันที่ 7 ที่แผอิทธิพลทั้งทางการเมือง 

ศาสนาและงานศิลปกรรมเขามาถึงภาคกลางของประเทศไทย

 บทบาทของพุทธศิลปไทยเริ่มปรากฏชัดเจนข้ึนตั้งพุทธศตวรรษท่ี 19 

เปนตนมา ดวยเหตุที่ในชวงพุทธศตวรรษที่ 18 อารยธรรมโบราณ 2 แหงในเอเชีย

ตะวันออกเฉียงใตไดลมสลายลงพรอมๆ กัน คือ อาณาจักรกัมพูชาภายหลังรัชกาล

พระเจาชัยวรมันที่ 7 และอาณาจักรพุกามภายหลังจากกองทัพมองโกลบุกเขา

ทําลาย อาณาจักรตางตางๆ ในดินแดนไทยจึงเกิดขึ้น ไดแก สุโขทัย ลานนา และ

อยุธยา และเจริญรุงเรืองข้ึนอยางรวดเร็ว และประการสําคัญ คือ มีศาสนาพุทธ

แบบเถรวาทเปนหลักของความเชื่อ กลายเปนศูนยกลางทางศาสนาและศิลปกรรม

ทีส่าํคญัคูกบัพมา และเริม่มบีทบาทตอประเทศเพ่ือนบาน โดยเฉพาะในสมยัอยธุยา

จนถึงสมัยรัตนโกสินทรไดปกครองอาณาจักรกัมพูชาและลาว จึงไดแผอิทธิพล

ทางศาสนาและงานศิลปะสะทอนกลับไปยังประเทศเพื่อนบาน ที่ปรากฏชัดเจน

มาก คือ สงใหแกพุทธศิลปลาวและเขมร สวนที่มีตอศิลปะพมานั้นปรากฏอยู

นอยมาก ดวยเหตุที่ทั้งสองวัฒนธรรมมีพื้นฐานทางศาสนาพุทธเถรวาทมาตั้งแต

ยุคแรกเริ่ม และพมามีพื้นฐานทางวัฒนธรรมทางศาสนาและศิลปกรรมท่ีเขมแข็ง

มากจงึไมไดรับไปจากไทยมากนกั มอียูบางเปนชวงสัน้ๆ ทีช่างไทยไปสรางไวในชวง

ที่เปนเชลยสงครามเทานั้นเอง
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จํานวนหนา : 260 หนา

 พระวิสุทธิสังวรเถร (ปเตอร พรหมวํโสภิกฺขุ) หรือ พระพรหมวังโส หรือ

ตามที่รูจักในหมูลูกศิษยวา อาจารยพรหม เปนพระภิกษุในพุทธศาสนา ทานเปน

หนึ่งในศิษยชาวตางประเทศของพระโพธิญาณเถร (ชา สุภัทโท) ปจจุบันเปน

เจาอาวาสวัดโพธิญาณ เมืองเซอรเพนไทน รัฐเวสเทิรนออสเตรเลีย ประเทศ

ออสเตรเลีย ซึ่งเปนอดีตวัดสาขาของวัดหนองปาพง จังหวัดอุบลราชธานี

 Opening the Door of Your Heart: And Other Buddhist Tales

of Happiness เปนหนังสือที่พระอาจารยพรหมเรียบเรียงข้ึนโดยรวบรวมนิทาน

และเร่ืองเลาท่ีทานไดยินไดฟงมาขณะบวชเปนพระ รวมถึงเรื่องราวจาก

ประสบการณของทานและคนทีท่านรูจัก หนังสอืเร่ืองนีไ้ดรบัการแปลเปนภาษาไทย

โดย ศรีวรา อิสสระ โดยมีทานอาจารยชยสาโร เปนผูตรวจสอบการแปล ใหชื่อใน

พากยไทยวา ชวนมวนชื่น : ธรรมะบันเทิงหลายเรื่องเลา

 ชวนมวนชื่น เปนหนังสือธรรมะที่เขียนเลาดวยภาษาเปนกันเอง จะ

อานแยกเปนเรื่อง ๆ ก็ไดเนื่องจากแตละเรื่องเปนนิทานหรือเรื่องเลาที่จบในตัวเอง 

ถาหากจะอานเรียงไปตั้งแตตนจนจบก็ไดเชนกัน เนื่องจากบางครั้งในนิทานหรือ

เรื่องเลาเรื่องหลัง ๆ จะมีการอางถึงนิทานหรือเรื่องเลาที่เคยเลาไปแลวในตอนตน 
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นทิานหรือเร่ืองเลาทีป่ระมวลมาไวในหนงัสอืชวนมวนชืน่นีล้วนแลวแตเปนเรือ่งเลา

ที่แฝงขอคิดและใหประโยชนกับผูอานทั้งสิ้น 

 ในหนังสือ ชวนมวนชื่น แบงเนื้อหาออกเปน 11 กลุมเรื่อง ประกอบดวย 

ความสมบรูณแบบและความรูสกึผดิ ความรกัและการอทุศิตน ความหวาดกลวัและ

ความเจ็บปวด ความโกรธกับการใหอภัย สรางความสุข ปญหาวิกฤติและการแกไข

ดวยเมตตา ปญญาและความสงบภายใน จิตกับสจัธรรม คณุคาและการปฏบัิตธิรรม 

อิสรภาพและความออนนอมถอมตน และความทุกขและการปลอยวาง แตละกลุม

เรื่องจะมีนิทานหรือเรื่องเลาสั้น ๆ ที่มีแกนเรื่องรวมกันกับกลุมเรื่อง

 วิธีการนําเสนอเรื่องซึ่งเปนจุดเดนของ ชวนมวนชื่น คือนําเสนอเรื่อง

ผานนิทาน เรื่องเลาจากประสบการณ ทั้งจากประสบการณของพระอาจารพรหม

เองและของผูอื่น นิทานจากชาดก รวมถึงนิทานจากแหลงอื่น พระอาจารยพรหม

จะบอกแหลงที่มาของนิทานไวตอนเร่ิมเรื่องวาทานนํามาจากแหลงใด บางเรื่อง

ที่มีเชิงอรรถบอกแหลงที่มาไวในตอนทายของหนังสืออีกดวย

 เรื่องเลา “กอนอิฐที่ไมเขาที่เขาทางสองกอน” เปนเรื่องแรกของกลุม

เรื่องความสมบูรณแบบและความรูสึกผิด เรื่องนี้เปนประสบการณสวนตัวของพระ

อาจารยพรหมเอง เรือ่งมีอยูวาเมือ่ครัง้ทีเ่ริม่ตนกอสรางวดัท่ีประเทศออสเตรเลยีนัน้ 

พระอาจารยพรหมไดรับมอบหมายจากเจาอาวาสใหกอกําแพงอิฐ แมพระอาจารย

พรหมจะไมเคยทํางานกอสรางมากอนแตทานก็ใสใจและตั้งใจทํางานเปนอยางดี 

หากเมื่อกอกําแพงแลวเสร็จ ทานถอยหลังออกมาดูกลับพบวากําแพงที่ทานกอนั้น

มีอิฐที่ไมเขาที่เขาทางอยูสองกอน พระอาจารยพรหมทุกขใจมากที่กําแพงนั้นไม

สมบูรณแบบ ทานจึงขออนุญาตทานเจาอาวาสรื้อกําแพงเพื่อสรางใหมหาก

เจาอาวาสไมอนุญาต นับแตนั้นมาเมื่อมองกําแพงครั้งใดทานก็มองเห็นแตกอนอิฐ

ที่ไมเขาที่เขาทางสองกอน เมื่อมีผูมาเยี่ยมชมวัดที่เพิ่งสรางใหมทานก็เลี่ยงที่จะ

นําใครตอใครไปชมกําแพงอิฐที่ไมสมบูรณน้ี แตแลววันหนึ่งพระอาจารยพรหม

ไดตอนรบัผูท่ีมาเยีย่มชมวดัคนหนึง่ เมือ่ชายคนนัน้เหน็กําแพงทีพ่ระอาจารยพรหม
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กอเขาเปรยกับทานวากําแพงนี่สวยดี พระอาจารยพรหมแยงวา คุณไมเห็นรึวา

มีอิฐถึงสองกอนที่วางไมดีจนทําใหกําแพงน้ีเสียหายหมด หากชายผูนั้นบอกวา 

ผมเหน็อฐิทีว่างไมดสีองกอนนัน้ แตผมกไ็ดเหน็ดวยวามีอฐิอกี 998 กอน กอไวอยาง

สวยงามเปนระเบียบ คําพูดของชายคนดังกลาวเปลี่ยนทัศนคติที่มีตอกําแพงนี้

ตลอดจนทัศนคตติอการมองโลกของพระอาจารยพรหมไปโดยสิน้เชิง วาหากเปรยีบ

ชวีติคนกบักาํแพงแลวไซร ในชวีติของทกุคนลวนมกีอนอฐิทีไ่มเขาทีเ่ขาทางสองกอน 

หากกอนอิฐที่เหลืออีก 998 ลวนแลวแตดีอยางไมมีท่ีติ เราจึงควรยอมรับความ

ไมสมบูรณแบบของตัวเราเอง ตลอดจนความไมสมบูรณแบบของคนอื่น การมอง

เห็นขอดีของผูอื่นมาก ๆ มองเห็นขอบกพรองของผูอื่นแตนอยจะทําใหเราใชชีวิต

รวมกันกับผูอื่นไดอยางราบรื่นมากขึ้น

 “ดื่มชาเมื่อไมมีทางออก” เปนเรื่องเลาในกลุมปญหาวิกฤติและการแกไข

ดวยเมตตา เรื่องนี้เปนเรื่องจริงที่เพื่อนของพระอาจารยพรหมเลาใหทานฟง 

เพื่อนคนนี้เคยเปนทหารในกองทัพอังกฤษที่ไปรบในพมาสมัยสงครามโลกครั้งที่

สอง เขาเลาวาครั้งหนึ่งขณะกองทัพอังกฤษซึ่งเปนกองกําลังเล็ก ๆ ลาดตระเวนอยู

ในพมา สายสืบรายงานผูบังคับบัญชาวาพบกองทหารญี่ปุนหลายกอง เขาคิดวา

ผูบังคับบัญชาตองสั่งใหตีฝาวงลอมออกไปใหได หากผูบังคับบัญชากลับสั่งให

กองทหารทัง้หมดดืม่ชา ทหารทกุคนทาํตามคาํสัง่อยางเครงครดั เขาดืม่ชายงัไมทนั

จะหมดถวย ผูบังคับบัญชาไดรับรายงานวากองทหารญี่ปุนเคลื่อนยายแลว ผูบังคับ

บัญชาไดสั่งใหทหารทุกคนเก็บของและออกมาอยางเงียบ ๆ การตัดสินใจของ

ผูบังคับบัญชาทําใหนายทหารทุกคนอยูรอดปลอดภัยมาได เพื่อนของพระอาจารย

พรหมเลาตอไปวา เขาเปนหนี้สติปญญาของผูบัญชาการ และนําแนวทางดังกลาว

มาปรับใชในชีวิต บางครั้งหากตองเผชิญหนากับศัตรูซึ่งอาจหมายถึงความเจ็บไข 

อุปสรรค หรือความวิบัติ ขณะที่ยังทําอะไรไมไดก็ยังไมตองทําอะไร อยูนิ่ง ๆ สงวน

พลังงานเอาไว เมื่อถึงเวลาที่เหมาะสมจึงคอยดําเนินการ

 “ความเชื่ออันงมงาย” เปนเรื่องเลาในกลุมเรื่องจิตกับสัจธรรม เรื่องมีวา

พระราชาตองการจะสอนบทเรียนใหกับบรรดาเสนาบดีที่ถกเถียงกันวาความเห็น
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ของตนเทานั้นถูกตองที่สุด ความคิดเห็นของผูอื่นนั้นผิด พระราชาไดจัดงาน

เฉลิมฉลองขึ้นในเมือง มีมหรสพมากมาย ผูคนแหแหนเขามาชมรวมถึงเสนาบดี

เหลานั้นดวย พระราชาจูงชางเขามาในสนามและมีชายตาบอด 7 คนเดินตามมา 

พระราชาจบัมอืชายตาบอดคนแรกจับงวงชางและบอกวานีค่อืชาง จากนัน้พระองค

จูงมือใหชายตาบอดคนท่ีสองจับงา ชายตาบอดคนท่ีสามจับหู ชายตาบอดคนท่ีสี่

จบัหวัชาง ชายตาบอดคนทีห่าจบัลาํตวั ชายตาบอดคนทีห่กจบัขา และชายตาบอด

คนที่เจ็ดจับหางชาง โดยบอกชายตาบอดแตละคนวานี่คือชางจากนั้นพระองคให

ชายตาบอดแตละคนบอกดงั ๆ  วาชางคอือะไร ชายคนแรกยนืยนัวาชางคอืงเูหลอืม

พันธุ หนึ่ง ในขณะที่ชายตาบอดคนที่สองบอกวาชางคือ คันไถของชาวนา 

ชายตาบอดทุกคนเถียงกันไมมีใครยอมใครวาชางตองเปนอยางท่ีตนสัมผัส ไมมี

ใครยอมใคร จนถึงขั้นตะลุมบอนกัน จนกระทั่งทหารตองมาแยกชายตาบอด

เหลานั้นออกจากกัน ประชาชนในท่ีน้ันเขาใจดีวาแทจริงแลวพระราชากําลังให

บทเรียนเหลาเสนาบดีวาอยาเพ่ิงดวนสรุปวามีแตความคิดเห็นของตนเทานั้นที่

ถูกตอง หากรีบดวนสรุปอาจจะไดความจริงที่ไมสมบูรณ เรื่องเลาดังกลาวนี้

พระอาจารยพรหมระบุในเชิงอรรถทายเลมวามีเคาโครงเรื่องมาจากขุททกนิกาย 

อุทาน และขุททกนิกาย ชาดก 

 เรื่อง “คําถามสามขอของจักรพรรดิ” เปนเรื่องเลาที่อยูภายใตกลุมเรื่อง

ปญหาวิกฤติและการแกไขดวยเมตตา พระอาจารยพรหมดัดแปลงมาจากเรื่องสั้น

ของลีโอ ตอลสตอย ซึ่งทานอานเมื่อสมัยเรียนชั้นมัธยมศึกษา เรื่องมีวาจักรพรรดิ

ตองการทราบถึงปญหา 3 ขอ วา เวลาสําคัญที่สุดคือเวลาใด บุคคลสําคัญท่ีสุด

คือใคร และสิ่งสําคัญที่สุดที่ตองทําคืออะไร ทายที่สุดพระองคไดคําตอบวา เวลา

สําคัญที่สุดคือปจจุบัน บุคคลสําคัญที่สุดคือผูที่เราอยูดวย และสิ่งสําคัญที่สุดที่ตอง

ทําคือเมตตากรุณาและเอาใจใส พระอาจารยพรหมไดเลาเรื่องคําถามสามขอของ

จักรพรรดใิหกลุมบคุลากรทางการศกึษาฟง มผีูฟงคนหนึง่เปนครใูหญ เธอไดรบัแรง

บนัดาลใจจากเรือ่งเลาดงักลาว เธอลาออกจากงานเพือ่จัดต้ังโครงการสาํหรบัเดก็ที่

อยูนอกระบบทัง้เดก็ขางถนน โสเภณีทีไ่มบรรลนิุติภาวะ เดก็ตดิยา โดยใชหลกับุคคล
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สําคัญที่สุดคือบุคคลที่เราอยูดวย เธอรับฟงเด็กเหลานั้นอยางตั้งใจโดยไมตัดสิน

เพื่อหาแนวทางที่เหมาะสมในการแกไขปญหาใหเหมาะกับเด็กแตละคน ปรากฏวา

เด็กที่เขารวมโครงการนี้สวนใหญเปลี่ยนแปลงชีวิตไปในทางที่ดีขึ้น 

 พระอาจารยพรหมกลาวไวในคํานําวา “พระพุทธองคมักทรงสอนดวย

เรือ่งราวตาง ๆ  ทานอาจารยของอาตมา หลวงพอชาแหงภาคอสีานของประเทศไทย 

ก็ไดใชเรื่องราวตาง ๆ ในการสอนเชนกัน หลังจากที่ไดฟงหลวงพอบรรยายธรรม 

สิ่งที่อาตมาจดจําไดมากที่สุด ก็คือเรื่องราวตาง ๆ ที่ทานเลา โดยเฉพาะเรื่องตลก 

ไมใชเพียงแคจําไดงายเทานั้น หากเรื่องราวเหลานี้ยังสื่อคําชี้แนะที่ลึกซึ้งยิ่งสําหรับ

ทางไปสูความสุขที่แทจริง เรื่องราวนั้นจึงนับไดวาเปน “ธรรมทูต” พระอาจารย

พรหมไดเลาไววาพระธิเบตองคหนึ่งเคยอธิบายถึงความสําคัญของการทําใหผูฟง

หัวเราะขณะฟงเทศน ทานบอกวา “เมื่อใดก็ตามท่ีพวกเขาอาปาก เมื่อนั้นเราจะ

สามารถโยนเม็ดยาแหงปญญาใสปากเขาได” 

 หนังสือ ชวนมวนชื่น พิมพดวยตัวอักษรตัวใหญ ใชกระดาษถนอมสายตา 

หนาปกเปนรูปวาดการตูนลายเสนของชยั ราชวตัร เปนรปูพระนัง่ใตตนไมใหญกาํลงั

สั่งสอนฆราวาสสี่คน ฆราวาสทั้งสี่มีท้ังเด็กและผูใหญ ลวนแลวแตยิ้มแยมแจมใส 

ภาพวาดหนาปกหนังสือชวนใหนึกถึงบรรยากาศนั่งฟงพระเทศนสบาย ๆ ใตรมไม

ใหญใบหนาที่แสนสงบ หนังสือ ชวนมวนชื่น เปนหนังสือที่พิมพแจกเปนธรรมทาน 

นอกจากอยูในรูปเลมของหนังสือแลวนั้น พบวามีไฟลหนังสือชวนมวนชื่นเปนไฟล 

PDF ซ่ึงดาวโหลดอานไดจากอินเทอรเน็ตอีกดวย นอกจากนี้ยังมีไฟลเสียงอาน

หนังสือชวนมวนช่ืนเปนหนังสือเสียงที่ใหดาวโหลดไดทางอินเทอรเน็ตโดย

ไมเสียคาใชจาย ไฟลเสียงอานหนังสือชวนมวนชื่นเปนไฟลเสียงท่ีชัดเจน มีดนตรี

ประกอบไพเราะ ชวยอํานวยความสะดวกแกผูที่ไมสะดวกจะอานหนังสือ อาทิ 

ผูพิการทางสายตา หรือผูที่ฟงขณะเดินทางไดเปนอยางดี 

 ชวนมวนชื่น เปนหนังสือธรรมะที่อานงาย อานสนุก เขาใจงาย ไดขอคิด 

ชวนให “มวนช่ืน” สมชื่อหนังสือ นิทานและเรื่องเลาที่หลากหลายในหนังสือ 
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ชวนมวนชื่น อาจชวยเปลี่ยนมุมมองของผูที่อาจคิดวา ธรรมะเปนเรื่องนาเบื่อ

เปลี่ยนมาเปนธรรมะเปนเรื่องสนุก เพลิดเพลิน มีประโยชน ท้ังยังปรับใชในชีวิต

ประจําวันได เปนหนังสือที่เด็กก็อานได ผูใหญก็อานดี 
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ขอแนะนําในการสงบทความเพื่อตีพิมพ

ในวารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

1. การจัดเตรียมตนฉบับ

• บทความที่จะเสนอวารสารพุทธศาสนศึกษาเพื่อพิจารณาตีพิมพเปน

  บทความวิชาการทุกประเภทที่เกี่ยวของกับพระพุทธศาสนา ท้ัง

  บทความวิจัย บทความสรุปรายงานการวิจัย บทความวิชาการ

  งานแปลจากภาษาตางประเทศ บทวิจารณหนังสือ และบทความ

  ประเภทอื่น ๆ 

 • บทความเขียนเปนภาษาไทยหรือภาษาอังกฤษ

 • ความยาวของตนฉบบัประมาณ 10-30 หนากระดาษ A4 ใชแบบอกัษร 

  TH Sarabun New ขนาด 16 กั้นขอบดานละ 1 นิ้ว ใชตัวเลขอารบิก 

  (รายละเอียด ดูทายวารสาร)

 • ระบุชื่อบทความ (ทั้งภาษาไทยและภาษาอังกฤษ) บทคัดยอ (ทั้งภาษา

  ไทยและภาษาอังกฤษ) ความยาวประมาณ 10-15 บรรทัด คําสําคัญ 

  (ทั้งภาษาไทยและภาษาอังกฤษ) 3-5 คํา 

 • ระบุชื่อผูนิพนธทุกคน พรอมตําแหนงทางวิชาการ อีเมลของผูนิพนธ

  หลัก และชื่อหนวยงานตนสังกัดในเชิงอรรถทายหนา (ทั้งภาษาไทย

  และภาษาอังกฤษ) ในกรณีของบทความจากวิทยานิพนธที่มีการระบุ

  ชื่ออาจารยที่ปรึกษา โดยอาจารยที่ปรึกษามิใชผูนิพนธ ขอใหระบุ

  คาํวา “อาจารยทีป่รึกษา” พรอมทัง้ช่ือหลักสตูรและหนวยงานตนสงักดั

  ในเชิงอรรถทายหนาดวย

 • การอางอิงในบทความตองทําตามระบบ APA ทั้งการอางอิงใน

  เน้ือหาและการอางองิตอนทาย (สามารถดรูายละเอยีดไดที ่American 

  Psychological Association. (2010). Publication manual of 

  the American Psychological Association (6th ed.) Washington, 
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  DC: Author.) ซึ่งเผยแพรบนเว็บไซต http://www.apastyle.org/

  learn/index.aspx 

 • หรือ ดูรายละเอียดวิธีการเขียนอางอิงในเน้ือหา และวิธีการเขียน

  บรรณานุกรมที่ไดปรับใชตามแบบแผนการอางอิงจาก Publication 

  manual of the American Psychological Association (APA)

  ฉบับพิมพครั้งที่ 6 (6th ed.) จัดทําโดย ผศ.ดร.อรนุช เศวตรัตนเสถียร

  และเผยแพรบนเว็บไซตของภาควิชาบรรณารักษศาสตร คณะอักษร

  ศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย (http://www.arts.chula.ac.th/

  libsci/research/libraryscienceseries/referencestyle2019/)

 • ในการสงตนฉบับ ขอใหระบุในจดหมายถึงบรรณาธิการวา “ขาพเจา

  ขอยืนยันวาบทความนี้ไมเคยตีพิมพเผยแพรมากอน ไมไดสงวารสาร

  อืน่เพือ่พจิารณาในขณะเดียวกนั และไมไดมกีารลกัลอกหรอืการละเมิด

  ลขิสทิธ์ิ” (ผูเขยีนบทความสามารถ upload ไฟลจดหมายไดในข้ันตอน

  การ submission พรอมกับไฟลบทความ)

 • นักวิชาการที่สนใจลงพิมพบทความ กรุณาสงตนฉบับทางเว็บไซต

  ของวารสารพุทธศาสนศึกษาในระบบ Thai Journal Online ไดที่

  https://www.tci-thaijo.org/index.php/jbscu

 หากมขีอสงสยั โปรดติดตอสอบถามไดท่ีศูนยพุทธศาสนศกึษา จฬุาลงกรณ

มหาวิทยาลัย อาคารบรมราชกุมารี ชั้น 13 ถนนพญาไท แขวงวังใหม เขตปทุมวัน 

กรุงเทพมหานคร 10330 โทรศัพท 0-2218-4654, 0-2218-4656 ในเวลาทําการ 

E-mail: cubs@chula.ac.th

2. การอางอิงและการเขียนเอกสารอางอิง

 2.1 การอางอิงในเนื้อหาของบทความ 

 การอางองิในเนือ้หาของบทความมทีัง้แบบการเขยีนอางองิในเนือ้หาทัว่ไป

และการเขียนอางอิงคัมภีรทางพระพุทธศาสนา สวนการใชเชิงอรรถอธิบายเสริม
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การอางอิงแบบนามปใหใสเชิงอรรถ (footnote) ในแตละหนา ไมใส end note 

ทายบทความ

2.1.1 การเขียนอางอิงในเนื้อหาทั่วไป

 ใชวิธีการอางอิงแบบนาม-ป (Author-date) โดยระบุชื่อ ผูแตง ตามดวย

ปพิมพ และ เลขหนาไวในวงเล็บ ถาผูแตงเปนชาวไทย ใหระบุ ชื่อ และ นามสกุล 

ถาเปนชาวตางประเทศ ใหระบุเฉพาะนามสกุล ตัวอยางเชน 

 (สมเด็จกรมพระยาดํารงราชานุภาพ, [ม.ป.ป.], หนา 16)

 (สมเด็จกรมพระวชิรญาณวโรรส, 2514, หนา 147)

 (ม.ล. จารุพันธ ทองแถม, 2545, หนา 43)

 (พระมหาสนอง ปจฺโจปการี, 2550, หนา 13-14)

 (วสิษฐ เดชกุญชร, 2545, หนา 6)

 (ปยนาถ บุนนาค, การสื่อสารสวนบุคคล, 3 กรกฎาคม 2548)

 (Currie, 2010, p. 155) 

 (Wolf, 2008, pp. 417-418)

 (Angurarohita, [n.d], pp. 10-12)

2.1.2 การเขียนอางอิงคัมภีรทางพระพุทธศาสนา

 การเขยีนอางองิคมัภรีทางพระพทุธศาสนาในบทความ ใหระบใุนเชงิอรรถ 

(อธิบาย) คร้ังแรกที่มีการอางอิงคัมภีรวาเปนฉบับของท่ีใด (เชน ฉบับมหาจุฬา

ลงกรณราชวิทยาลัย หรือ ฉบับอื่น ฯลฯ) และภาษาใด (เชน ภาษาไทย หรือบาลี 

ฯลฯ) การเขียนรายละเอียดอางอิงคัมภีรในเนื้อหาใชตามวิธีเขียนอางอิงแบบ

นามป (APA) ดังตัวอยางตอไปนี้
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 1. การอางพระไตรปฎก (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

  1.1 (ภาษาไทย) พระไตรปฎก เลม ขอ หนา เชน 

   (พระไตรปฎก เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

  1.2 (ภาษาบาลี) พระไตรปฎก (บาลี) เลม ขอ หนา เชน

   (พระไตรปฎก (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

 2. การอางอรรถกถา (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

  2.1 (ภาษาไทย) ชื่ออรรถกถา เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

   (สมันตปาสาทิกาอัฏฐกถา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (กังขาวิตรณีอัฏฐกถา ขอ 1 หนา 1)

   (สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (ปญจปกรณอัฏฐกถา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

  2.2 (ภาษาบาลี) ชื่ออรรถกถา (บาลี) เลม (ถามี) ขอ หนา เชน

   (สมันตปาสาทิกาอัฏฐกถา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (กังขาวิตรณีอัฏฐกถา (บาลี) ขอ 1 หนา 1)

   (สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (ปญจปกรณอัฏฐกถา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

 หมายเหตุ* 

 สําหรับผูที่ใชคัมภีรฉบับของมหามกุฏราชวิทยาลัย ใหอางอรรถกถา

เลม… หนา… 

 3. การอางฎีกา (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

  3.1 (ภาษาไทย) ชื่อฎีกา เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

   (สารัตถทีปนีฎีกา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (ลีนัตถัปปกาสินีฎีกา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (ปญจปกรณมูลฎีกา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

  3.2 (ภาษาบาลี) ชื่อฎีกา (บาลี) เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

   (สารัตถทีปนีฎีกา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)
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   (ลีนัตถัปปกาสินีฎีกา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (ปญจปกรณมูลฎีกา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

 4. การอางปกรณวิเสสและคัมภีรอื่น ๆ (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

  4.1 (ภาษาไทย) ชื่อคัมภีร เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน

   (วิสุทธิมรรค เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (อภิธัมมัตถสังคหะ ขอ 1 หนา 1)

  4.2 (ภาษาบาลี) ชื่อคัมภีร (บาลี) เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน

   (วิสุทธิมรรค (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

   (อภิธัมมัตถสังคหะ (บาลี) ขอ 1 หนา 1)

 2.2 การอางอิงตอนทาย (Reference Citation)

การอางองิตอนทายงานวชิาการมสีองแบบคอื รายการอางองิ (Reference)

หมายถึงรายการทรัพยากรสารสนเทศเฉพาะที่ใชอางอิงในเนื้อความ และ

บรรณานุกรม (Bibliography) หมายถึงรายการทรัพยากรสารสนเทศทั้งหมด

ที่ผูเขียนบทความไดใชประกอบการคนควาในการเขียนบทความเพ่ือลงพิมพใน

วารสารพุทธศาสนศึกษา ผูเขียนสามารถแสดงทั้งรายการอางอิงและบรรณานุกรม

โดยจัดเรียงตามลําดับตามตัวอักษร ในกรณีที่อางผูแตงคนเดิมแตมีเอกสาร

สารสนเทศหลายรายการ ใหใสช่ือผูแตงซํ้าในทุกรายการ และแสดงรายการ

เอกสารภาษาไทยกอนรายการเอกสารภาษาอังกฤษ ดังนี้

 • หนังสือ

วิจารณ พานิช. (2550). ผูบรหิารองคกรอจัฉรยิะ ฉบบันกัปฏบิตั.ิ กรงุเทพมหานคร: 

 สถาบันสงเสริมการจัดการความรูเพื่อสังคม.

นราศรี ไววนิชกุล, และชูศักดิ์ อุดมศรี. (2552). ระเบียบวิธีวิจัย ธรุกจิ (พมิพครัง้

 ที่ 19). กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหง จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย.

พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตโต). (2543). กรณีเงื่อนงํา: พระพุทธเจาปรินิพพาน

 ดวยโรคอะไร? กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพุทธธรรม.
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พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตโต). (2545). ภัยแหงพระพุทธศาสนาในประเทศไทย. 

 กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพุทธธรรม.

พระมหาสนอง ปจฺโจปการ. (2550). ความรู เบื้องตนทางการบริหารรัฐกิจ.

 นครปฐม: โรงพิมพรุงศิลปการพิมพ.

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. (2539). พระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬา

 ลงกรณราชวิทยาลัย เลม 1. กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณ

 ราชวิทยาลัย.

ว.วชิรเมธี. (2554). คมคําธรรมออนไลน (พิมพครั้งที่ 4). นนทบุรี: ปราณ.

อากาศดําเกิง รพีพัฒน, ม.จ. (2553). ละครแหงชีวิต. กรุงเทพมหานคร: เอพี 

 ครีเอทีฟ.

กระทรวงเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร. คณะกรรมการธุรกรรมทาง

 อเิลก็ทรอนกิส. (2550). กลโกงออนไลน. กรงุเทพมหานคร: คณะกรรมการ

 ธุรกรรมทางอิเล็กทรอนิกส.

Moody, J. (2007). Illegitimate theatre in London. Cambridge, England: 

 Cambridge University Press.

• หนังสือแปล

สตีเฟน, ดับเบิลยู. (2536). นายอินทรผู ปดทองหลังพระ (พระบาทสมเด็จ

 พระเจาอยูหัวภูมิพลอดุลยเดชฯ, ผูแปล). กรุงเทพมหานคร: อมรินทร

 พริ้นติ้งแอนดพับลิชชิ่ง.

Badiou, A. (2005). Handbook of inaesthetics (A. Toscano, Trans). 

 Standford, CA: Standford University Press.

• บทความหรือบทในหนังสือ

อุบลรัตน ศิริยุวศักดิ์, และเมธา เสรีธนาวงศ. (2547). วิทยุ. ใน สื่อสารมวลชน

 เบื้องตน: สื่อมวลชน วัฒนธรรม และสังคม (พิมพครั้งที่ 4 ฉบับปรับปรุง
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 เพิม่เตมิ, หนา 385-441). กรุงเทพมหานคร: คณะนเิทศศาสตร จฬุาลงกรณ

 มหาวิทยาลัย.

• บทความในวารสาร

ชุติมา สัจจานันท. (2554). การพัฒนามาตรฐานการรูสารสนเทศสําหรับนักเรียน

 ไทย. วารสารวิจัย สมาคมหองสมุดแหงประเทศไทยฯ, 4(1), 13-22.

Mackey, T. P., & Jacobson, T. (2011). Reframing information literacy as 

 a metaliteracy. College & Research Libraries, 72(1), 62-78.

 • บทความในหนังสือพิมพ

ประเวศ วะส.ี (18 ตลุาคม 2554). น้ําทวม รวมนํา้ใจ ไทยพนวบิตั.ิ ไทยโพสต, หนา 4.

Sachs, A. (2016, October 2). In L.A., a grown-up show and tell of unhappy 

 endings: Museum displays bittersweet artifacts of broken

 hearts and dreams, while anonymity is paramount. The Nation, 

 p. 12.

 • บทวิจารณหนังสือ

เทอดศักดิ์ ไมเทาทอง. (2559). [บทวิจารณหนังสือ Handbook of semantic 

 web technologies, by J. Domingue, D. Fensel, & J. A. Hendler 

 (Eds.)]. วารสารสารสนเทศศาสตร, 34(2), 130-132.

 • วิทยานิพนธ

ยุทธนา แซพ่ัว. (2555). บทบาทการเกี้ยวในการแสดงโขนเรื่องรามเกียรติ ์

 (วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต, จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย).

Walker, D. (2015). Towards the collaborative museum?: Social media, 

 participation, disciplinary experts and the public in the 
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 contemporary museum (Ph.D. dissertation, University of 

 Cambridge, England).

• สื่ออิเล็กทรอนิกส (Electronic media)

สาํนักงานคณะกรรมการพฒันาการเศรษฐกจิและสงัคมแหงชาต.ิ คณะอนกุรรมการ

 ขับเคลื่อนเศรษฐกิจพอเพียง. (2550). ประมวลคําในพระบรมราโชวาท

 พระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัวภูมิพลอดุลยเดช ตั้งแตพุทธศักราช 2493-

 2549 ที่เก่ียวของกับปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียง. สืบคนจาก http://

 www.sufficiencyeconomy.org/ebook/ebook202/#1

Zafarani, R., Abbasi, M. A., & Liu, H. (2014). Social media mining: 

 An introduction. Retrieved from http://dmml. asu.edu/smm/

• เอกสารจดหมายเหตุ

ตําราธรรมชาติ เงินดํา, เงินขาว, ทอง, นาก. (ม.ป.ป.). [ใบลาน]. หนังสือสมุดไทย 

 (เลขทะเบียน 55). สํานักหอสมุดแหงชาติ, กรุงเทพมหานคร.

War poster collection. (1914-1946). [Poster]. Manuscripts and Archives 

 (MS671). Yale University Library, New Haven, CT. 

• การสัมภาษณ

 ใหอางองิในเน้ือหา แตไมตองเขยีนรายการบรรณานกุรมสาํหรบัการอางองิ

ตอนทาย 

3. การนําเสนอขอมูลดวยตาราง (table) 

 ขอความในตารางใชรูปแบบตัวอักษร ThSarabun New ขนาด 14 หรือ

ปรับใหเหมาะสมกับขอมูล ใสเลขลําดับตารางและชื่อตารางไวดานบนตาราง 

จัดระยะชิดซาย เลขลําดับตารางใชอักษรปกติ และช่ือตารางใชอักษรตัวเอียง 

(italic) ดังตัวอยางตอไปนี้
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ตารางที่ 2

ชื่อเรื่องนิทานชาดก 20 เรื่องที่เลาในครอบครัวในแตละสัปดาห

ลาํดบัเร่ือง เรือ่งเลาในนบิาตชาดก ชือ่เรือ่งนทิานต้ังขึน้

ในงานวจิยั

เรือ่งที ่215 ชือ่บทเร่ือง คณุชาดก มิตรธรรม หนา 444 สิงโตกบัสุนขัจิง้จอก

เรือ่งที ่438 ชือ่บทเร่ืองมหาอกุกสุชาดก สตัวสีส่หาย หนา 866 นํา้ใจของเพือ่น

4.  การนําเสนอขอมูลดวยรูปภาพ (figure) ไดแกกราฟ (graph) แผนผัง/

 ผังภูมิ (chart) แผนที่ (map) ภาพวาด (drawing) ภาพถาย/รูปภาพ

 (photograph/picture)

 ใหระบุหมายเลขรูปภาพและชื่อรูปภาพไวใตรูปภาพ โดยใชรูปแบบตัว

อักษรเชนเดียวกับตาราง จัดระยะแบบกลางหนาหรือกลางรูปภาพ จัดเลขลําดับ

ภาพใชอักษรตัวเอียง (italic) ชื่อภาพใชอักษรปกติ เชน

ภาพที่ 1 ตราศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

5. การแบงหัวขอในบทความ 

 ตนฉบับในบทความแบงเปนหัวขอหลักและหัวขอยอย กํากับหัวขอหลัก

และหัวขอยอยดวยระบบตัวเลขดังนี้

1. หัวขอลําดับที่ 1

 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัดชิดซาย เวนบรรทัดดานบน

และดานลางอยางละ 1 บรรทัด 
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1.1 หัวขอลําดับที่ 1.1

 หัวขอลําดับท่ี 1.1 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัด

ชิดซาย เวนบรรทัดดานบนและดานลางอยางละ 1 บรรทัด 

1.1.1 หัวขอลําดับที่ 1.1.1

 หัวขอลําดับที่ 1.1.1 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัด

ชิดซาย เวนบรรทัดดานบน 1 บรรทัด สวนบรรทัดดานลางพิมพตามดวยเนื้อความ

ทันที

ตัวอยางการเขียนบทคัดยอภาษาไทยและภาษาอังกฤษ

ชือ่เร่ืองพิมพดวยอกัษร TH Sarabun New ตัวหนา (bold) ขนาด 18 (บรรณาธกิาร

จะปรับขนาดตัวหนังสืออีกครั้งใหเหมาะสมกับหนากระดาษวารสารฯ) เนื้อหาตัว

อักษรขนาด 16 เชิงอรรถตัวอักษรขนาด 14 ความยาวของบทคัดยอประมาณ 15 

บรรทัด คําสําคัญ 3-5 คํา 
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ชื่อหนังสือ (ภาษาอังกฤษ) : …ถาเปนหนังสือแปล……...............................……………

ผูเขียน: ……………………………………………………….................................………………..

ผูแปล: ……ถาเปนหนังสือแปล………………....................................………………………

สํานักพิมพ: ................................. (ประเทศไทย) 

สํานักพิมพ: ………….......………….…(ชื่อประเทศ) ถาเปนหนังสือแปล 

พิมพครั้งแรก:……เดือน พ.ศ… (ฉบับที่วิจารณ พิมพครั้งที่…..)

จํานวนหนา: ……………………….หนา

___________________________

* ตําแหนงทางวิชาการ สังกัด/ที่ทํางาน และอีเมล (ของผูวิจารณ) 
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Publication Ethics

มาตรฐานทางจริยธรรมของการตีพิมพ

วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

ปรับปรุงจาก  COPE – COMMITTEE ON PUBLICATION ETHICS หนาที่

และความรับผิดชอบของบรรณาธิการ

บรรณาธิการควรรับผิดชอบทุกสิ่งที่มีการตีพิมพเผยแพรในวารสาร

 • ดําเนินการใหตรงตามวัตถุประสงคและขอบเขตของวารสาร

 • รับรองคุณภาพของผลงาน (รวมงานทุกประเภทที่ไดรับการตีพิมพใน

  วารสารฯ ไดแก บทความวิจัย บทความวิชาการ บทความรับเชิญ

  ผลงานแปล บทวิจารณหนังสือ) 

 • ดํารงไวซึ่งความถูกตองทางวิชาการของผลงาน

 • สนับสนุนเสรีภาพในการแสดงความคิดเห็นของผูนิพนธ 

 • ปกปองมาตรฐานของทรพัยสนิทางปญญาจากความตองการทางธรุกจิ

 • แกไขขอผดิพลาดในการตพีมิพ การถอด-ถอนผลงาน และการขออภยั 

  หากจําเปน

 • ปรับปรุงวารสารอยางสมํ่าเสมอ

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูอาน

 • ควรแจงใหผูอานทราบเกีย่วกบัสถานภาพของผูใหทนุสนบัสนนุผลงาน

  ที่ไดรับการตีพิมพ

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูนิพนธ

 • บรรณาธกิารควรดําเนนิการทกุอยางเพือ่ดาํรงไวซึง่คณุภาพของผลงาน

  ที่ไดรับการตีพิมพ

 • การตัดสินใจของบรรณาธิการในการยอมรับหรือปฏิเสธผลงานเพื่อ

  การตีพิมพ ขึ้นอยูกับคุณภาพ ความใหม ความชัดเจนของผลงาน

  และตรงตามวัตถุประสงคของวารสาร
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 • บรรณาธกิารสามารถชีแ้จงหรือใหขอมูลเก่ียวกับกระบวนการตรวจสอบ

  ประเมินบทความ (peer review) และมีความพรอมในการชี้แจง

  ความเบี่ยงเบนตางๆ จากกระบวนการตรวจสอบที่ไดระบุไว

 • บรรณาธิการควรจัดพิมพคําแนะนําสําหรับผู นิพนธทุกประเด็นท่ี

  บรรณาธกิารคาดหวังจากผลงาน และในทกุเร่ืองท่ีผูนพินธควรรบัทราบ 

  และควรมีการปรับปรุงคําแนะนําใหทันสมัยอยู เสมอ พรอมทั้ง

  การอางอิงหรือการเชื่อมโยงกับระเบียบดังกลาว

• บรรณาธิการไมควรเปลี่ยนแปลงการตัดสินใจในการตอบรับผลงานท่ี

  ถูกปฏิเสธการตีพิมพไปแลว ยกเวนมีปญหารายแรงท่ีอาจเกิดข้ึนใน

  ระหวางการรับ-สงผลงานนั้นมาใหวารสารพิจารณา

• วารสารควรมชีองทางใหผูนพินธอุทธรณได หากผูนพินธมคีวามคิดเหน็

  แตกตางจากการตัดสินใจของบรรณาธิการ

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูประเมินบทความ

 • บรรณาธกิารควรจัดพิมพคําแนะนําแกผูประเมนิบทความในทุกประเดน็

  ที่บรรณาธิการคาดหวัง และควรมีการปรับปรุงคําแนะนําใหทันสมัย

  อยูเสมอ พรอมทัง้ควรมกีารอางอิงหรือการเชือ่มโยงกบัระเบยีบดังกลาว

  นี้ดวย

• บรรณาธกิารควรมีระบบทีป่กปองขอมลูสวนตวัของผูประเมนิบทความ 

กระบวนการพิจารณาประเมินบทความ

• บรรณาธกิารควรมรีะบบทีท่าํใหมัน่ใจไดวาผลงานท่ีสงเขามายงัวารสาร 

  จะไดรับการปกปดเปนความลับในระหวางขั้นตอนการพิจารณา

  ประเมิน
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การรองเรียน

• บรรณาธิการควรดําเนินการตามขั้นตอนที่ปรากฎในผังการทํางานที่

  กําหนดโดยกองบรรณาธิการวารสาร 

• บรรณาธิการควรมีการตอบกลับคํารองเรียนในทันที และควรแสดงให

  ผูรองเรียนมั่นใจไดวาสามารถรองเรียนไดอีกหากยังไมพอใจ ซึ่งกลไก

  ดังกลาวนี้ควรปรากฏชัดเจนในวารสาร 

การสนับสนุนการอภิปราย

• ควรเปดโอกาสใหผูนิพนธสามารถชี้แจงความคิดเห็นที่อาจไมตรงกับ

  ผูประเมินบทความ 

 • รายงานผลดานลบที่มาจากการศึกษาหรือการวิจัยได 

สนับสนุนความถูกตองทางวิชาการ

• บรรณาธิการควรยึดหลักจริยธรรมสากลในการพิจารณารายละเอียด

  ของผลงานที่ไดรับการตีพิมพ 

• บรรณาธิการควรมีหลักฐานที่แสดงวาผลงานท่ีจะตีพิมพนั้นไดรับ

  ความเห็นชอบโดยกองบรรณาธิการ หรือ ถาเปนบทความวิจัย

  ควรไดรบัความเหน็ชอบจากคณะกรรมการพจิารณาจรยิธรรมการวจิยั

  ในคนฯ ชุดที่ 2 (IRB 2) ของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย หรือของ

  หนวยงานตนสังกัดของผูนิพนธ 

การคุมครองขอมูลสวนบุคคล

• บรรณาธิการควรปกปองรักษาความลับของขอมูลสวนบุคคล เชน 

  ความสัมพันธระหวางผูนิพนธกับผูใหขอมูล ดังนั้นบรรณาธิการจึงควร

  แจงผูนิพนธใหขอหนังสือยินยอมเปนลายลักษณอักษรจากผูใหขอมูล

  ทีป่รากฏในผลงาน อยางไรกต็ามบรรณาธกิารสามารถตพีมิพบทความ
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  ไดโดยไมตองมเีอกสารยนิยอมหากบทความนัน้มคีวามสาํคญัตอสงัคม

  ในวงกวาง หรอืมีความยากลําบากในการไดมาซึ่งเอกสารยินยอม และ

  บุคคลผูนั้นไมคัดคานตอการตีพิมพเผยแพร 

การติดตามความประพฤติมิชอบ

• บรรณาธิการไมควรปฏิเสธผลงานที่อาจจะมีประเด็นมิชอบในทันที

  ทันใด แตควรติดตามหาขอเท็จจริงเกี่ยวกับผลงานดังกลาวเพื่อ

  ความโปรงใสกอนการตีพิมพ

• บรรณาธกิารควรแสวงหาคาํตอบจากบคุคลผูถกูกลาวหากอน แตหาก

  ไมไดรับคาํตอบทีน่าพอใจกค็วรตรวจสอบขอเทจ็จรงิโดยการสอบถาม

  หัวหนาหรือคณะบุคคลที่เกี่ยวของ 

• บรรณาธกิารควรทาํใหเกดิความมัน่ใจวาการตรวจสอบขอเทจ็จรงิเปน

  ไปอยางถกูตองตามหลกัเหตแุละผล ปราศจากอคต ิความลาํเอยีงใด ๆ

การรับรองความถูกตองของผลงานทางวิชาการ

• เมือ่บรรณาธกิารพบวาบทความวชิาการทีต่พีมิพไปแลวมปีญหาทีอ่าจ

  นําไปสูความเขาใจผิด หรือเปนรายงานที่บิดเบือนขอเท็จจริง จําเปน

  ตองแกไขทันที

• หากบรรณาธิการพบวามีการประพฤติทุจริตภายหลังการดําเนินการ

  ตรวจสอบแลว ตองดําเนินการเพิกถอนบทความนั้นดวยความชัดเจน

  ที่สามารถพิสูจนได ทั้งน้ีการเพิกถอนนี้ตองใหผูอานและระบบฐาน

  ขอมูลอื่นที่อยูในสายงานวิชาการประเภทเดียวกันทราบดวย

ความสัมพันธกับเจาของวารสาร

• บรรณาธิการควรมีอิสระในการตัดสินใจรับผลงานเพื่อตีพิมพโดย

  พิจารณาคุณภาพและความเหมาะสมกับผูอานเปนหลัก มากกวา
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  การรับคําสั่งการตีพิมพจากเจาของวารสารซึ่งอาจหวังผลประโยชน

  อื่นจากผลงานนั้น

ประเด็นพิจารณาการตีพิมพซํ้า

• ในการนําผลงานเดิมมาตีพิมพใหมตองใหคงลักษณะเดิมทุกประการ 

  รวมทั้งถามีการปรับปรุงเพิ่มเติมแกไข ผูนิพนธตองระบุไวในเชิงอรรถ

  วาเคยตีพิมพที่ใดมากอน 

ผลประโยชนทับซอน

• บรรณาธิการควรมีระบบในการจัดการผลประโยชนทับซอนของ

  บรรณาธิการ เจาหนาที่วารสาร ผูนิพนธ ผูประเมิน และสมาชิกกอง

  บรรณาธิการ

กระบวนการจัดการกับขอรองเรียนและการอุทธรณที่มีตอบรรณาธิการ

• ขอรองเรียนของ ผู นิพนธ ผู อาน ผู ประเมิน อาจมีการสงมาให

  บรรณาธิการ กองบรรณาธิการ หรือคณะกรรมการดําเนินงาน

  ศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยได โดยรองเรียนเปน

  ลายลักษณอักษรตอบรรณาธิการวารสารโดยตรงกอนในขั้นแรก

• หากขอรองเรียนไมไดรับการแกไขเปนที่นาพอใจ ก็สามารถยื่นขอ

  รองเรียนนั้นตอกองบรรณาธิการในขั้นตอนถัดไป

• หากขอรองเรียนตอกองบรรณาธิการยังไมไดรับการแกไขเปนท่ีนา

  พอใจ ก็สามารถยื่นอุทธรณตอคณะกรรมการดําเนินงานศูนย

  พุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ซ่ึงเปนตนสังกัดของ

  บรรณาธิการไดในขั้นตอนสุดทาย

• กองบรรณาธิการและคณะกรรมการดําเนินงานฯ จะไมพิจารณา

  การร องเรียนเกี่ยวกับเนื้อหาของการตัดสินตีพิมพผลงานของ
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  บรรณาธิการ แตจะพิจารณากระบวนการ หรือขอวิจารณเก่ียวกับ

  เนื้อหาในบทบรรณาธิการเทานั้น 

• การตัดสินการอุทธรณโดยคณะคณะกรรมการดําเนินงานศูนย

  พุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ถือเปนเด็ดขาด

• กองบรรณาธิการและคณะกรรมการดําเนินงานฯ จะไมพิจารณา

  เหตุการณที่เกิดขึ้นกอนหนาการเผยแพรเอกสารมาตรฐานทาง

  จริยธรรมนี้ 

บทบาทหนาที่ของผูนิพนธ

• ผลงานของผูนิพนธตองเปนผลงานที่ไมเคยตีพิมพหรือเผยแพรท่ีใด

  มากอน ถาผูนิพนธสงบทความใหวารสารอื่นพิจารณาดวยในขณะ

  เดียวกัน นิพนธตองยกเลิกการสงบทความใหวารสารอื่นทันที เมื่อ

วารสารพุทธศาสนศึกษา สงหนังสือรับรองการตีพิมพใหผูนิพนธ

• ผูนิพนธตองไมคัดลอกผลงานของผูอื่น และตองมีการอางอิงทุกครั้ง

  เมื่อนําผลงานของผูอื่นมานําเสนอหรืออางอิงในผลงานของตน (ตาม

  ขอแนะนําของวารสารพุทธศาสนศึกษาในการสงบทความเพื่อตีพิมพ)

• หากผลงานของผูนิพนธเกี่ยวของกับการเก็บขอมูลโดยใชคนเปนผูให

  ขอมูล หรือใชสัตวในการทดลอง ผูนิพนธควรตรวจสอบใหแนชัดวา

  ไดดําเนินการตามหลักจริยธรรม ปฏิบัติตามกฎหมาย และขอบังคับ

  ทีเ่กีย่วของอยางเครงครัด รวมถึงตองไดรับความยนิยอมกอนการดาํเนนิ

  การเก็บรวบรวมขอมูลทุกครั้ง

• ผูนิพนธตองเปดเผยแหลงทุนสนับสนุนการผลิตผลงานทางวิชาการ

  (ถามี)

• ผูนิพนธพึงตระหนักวาลิขสิทธิ์ของผลงานที่ตีพิมพเปนของวารสาร

  พุทธศาสนศึกษา และไมนําผลงานไปเผยแพรหรือตีพิมพกับแหลง

  อื่นๆ หลังจากที่ไดรับการตีพิมพในวารสารฯแลว
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•  ชื่อผูนิพนธที่ปรากฏในบทความตองเปนผูท่ีมีสวนในผลงานวิชาการ

  นี้จริง 

บทบาทหนาที่ของผูทรงคุณวุฒิประเมินบทความ

• ผูทรงคณุวฒุติองคาํนงึถงึคณุภาพบทความเปนหลกั พจิารณาบทความ

  ภายใตหลักการและเหตุผลทางวิชาการโดยปราศจากอคติหรือ

  ความคิดเห็นสวนตัว และไมมีสวนไดสวนเสียกับผูนิพนธ 

• ผูทรงคณุวฒิุตองไมแสวงหาประโยชนจากผลงานทางวชิาการทีต่นเอง

  ไดทําการประเมิน

• หากผูทรงคุณวุฒิตรวจสอบพบวาบทความที่รับประเมินเปนบทความ

  ที่คัดลอกผลงานชิ้นอื่น ๆ ผูทรงคุณวุฒิตองแจงใหบรรณาธิการทราบ

  ตามแบบประเมินผลงานของวารสารฯ

• ผูทรงคุณวุฒิตองรักษาระยะเวลาประเมินตามกรอบเวลาประเมิน

  ที่กําหนด 

• ผูทรงคุณวุฒิตองไมเปดเผยขอมูลของผลงานใหผูที่ไมมีสวนเกี่ยวของ

  ไดรับรู
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อางอิงจาก

http://www.publicationethics.org/files/2008%20Code%20of%20

Conduct.pdf
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ศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

 พระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจําชาติไทยมาชานาน มอีทิธพิลตอวถิชีวีติ 

วัฒนธรรม และความรูสึกนึกคิดของคนไทยอยางแนบแนนและลึกซึ้ง เรามอง

พระพุทธศาสนาได 2 ดาน คือ ดานหลักวิชา และดานปฏิบัติ ดานปฏิบัตินั้น

มีสถาบันสงฆซึ่งไดสืบทอดและเผยแผพุทธธรรมแกคนทั่วไปไดอยางดี จนนับไดวา

ประเทศไทย เปนศูนยกลางการปฏิบัติพุทธธรรมที่สําคัญที่สุดแหงหนึ่งในโลก และ

ปจจุบันมีชาวตางประเทศสนใจมาปฏิบัติพุทธธรรมในประเทศไทยมากขึ้นเรื่อยๆ

 อนึ่ง แมพระพุทธศาสนาจะเปนรากฐานของสังคมไทยมาชานาน แต

การศึกษาทางสังคมเกี่ยวกับพฤติกรรมและความเชื่อท่ีเกิดข้ึนจริงใน หมูชาวพุทธ

ยงัไมกวางขวางนกั พฤติกรรมและความเชือ่ทางศาสนาของ ชาวพทุธมคีวามสมัพนัธ

กับพฤติกรรมและความเชื่อทางเศรษฐกิจ การเมือง สังคม และวัฒนธรรม แต

การศึกษาเร่ืองเหลาน้ีก็ยังไมไดรับความสนใจเทาที่ควร ท้ังๆ ท่ีการเขาใจเรื่อง

เหลานี้ใหประโยชนอยางมากในการเขาใจและพัฒนาสังคมไทย

 ดวยเหตุนี้จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยจึงไดจัดตั้งศูนยพุทธศาสนศึกษาข้ึน

เพ่ือสงเสรมิการศกึษาคนควาวจิยัและเผยแพรองคความรูเกีย่วกบัพระพทุธศาสนา

ในเชิงวิชาการปจจุบัน เปนศูนยกลางการระดมความคิดเพื่อหาทางประยุกต

พระพุทธศาสนามาแกปญหาของสังคมและของมวลมนุษยใหกวางขวางและลึกซึ้ง

ทั้งในระดับชาติและระดับสากล
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ใบสมัครสมาชิกวารสารพุทธศาสนศึกษา

วารสารพุทธศาสนศึกษา มีกําหนดออกเปนราย 4 เดือน คือ

ฉบับที่ 1 (มกราคม-เมษายน)  ฉบับที่ 2 (พฤษภาคม-สิงหาคม) และ

ฉบับที่ 3 (กันยายน-ธันวาคม

ขาพเจามีความประสงคจะสมัครสมาชิกวารสารพุทธศาสนศึกษา 

โดยสมัคร [  ]    เปนสมาชิก ตั้งแตปที่.................................ฉบับที่......................

                      ถึงปที่...............................ฉบับที่......................รวม............. ฉบับ

 [  ] ตออายุสมาชิก  ตั้งงแตปที่..............................ถึงปที่...................    

  ถงึปที.่.....................ฉบบัที.่.........................รวม................. ฉบบั

รวมเปนเงินทั้งสิ้น.................................บาท

กรุณาสงวารสารไปตามชื่อและที่อยูดังนี้

(ชื่อ-สกุล ผูรับ)........................................................................................................

(ทีอ่ยูสาํหรบัจดัสง)...................................................................................................

.................................................................................................................................

.................................................................................................................................

โทรศัพท...............................โทรสาร................................อีเมล..............................

โดยออกใบเสร็จในนาม............................................................................................

อัตราคาสมาชิก ปละ 60 บาท (ราคาเลมละ 20 บาท)

โปรดส่ังจายทางธนาณติัในนาม “ศนูยพทุธศาสนศกึษา จฬุาลงกรณมหาวทิยาลยั    

สั่งจายปลายทาง  “ปณฝ. จุฬาลงกรณ 10332”

 ลงช่ือ.............................................................

 วนัที.่.............................................................

ศูนยพุทธศาสนศึกษา   โทร.02-218-4654 , 02-218-4656
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