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บทคัดย่อ 
 บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพ่ือนำเสนอแนวคิดการส่งเสริมความมั่นคงของชาติด้วยพระพุทธศาสนาใน
การศึกษาอบรมหลักสูตรต่าง ๆ ที่เกี่ยวข้อง เนื้อหาอธิบายถึง ความมั่นคงแห่งชาติ กำลังอำนาจแห่งชาติ และ
การปรับเปลี่ยนมุมมองจากการใช้อำนาจแบบแข็ง (Hard Power) เป็นการให้ความสำคัญกับการใช้อำนาจ
แบบอ่อน (Soft Power) เพ่ือส่งเสริมความมั่นคงของชาติในปัจจัยเชิงระดับ และปัจจัยเชิงมิติ สรุปได้ว่า 
พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดในการศึกษาความมั่นคงแห่งชาติ ในมิติต่าง ๆ ได้ ดังนี้ 1) มิติด้าน
การเมือง ด้วยการปกครองระบอบ “ธรรมาธิปไตย” ยึดหลัก “อปริหานิยธรรม 7” เป็นธรรมนูญ บริหาร
บ้านเมืองด้วยหลัก “ราชสังคหวัตถุ 4” ผู้นำมีคุณสมบัติตามหลัก “ทศพิธราชธรรม” และประชาชนปฏิบัติตาม
หลัก “ตามรอยพระยุคลบาท” และ “ศีลห้า” 2) มิติด้านเศรษฐกิจ ด้วยหลัก “ทิฏฐธัมมิกัตถ 4” และหลัก 
“ปาปณิกธรรม 3” 3) มิติด้านสังคมจิตวิทยา ด้วยหลัก “ไตรสิกขา” “อริยมรรค” และพัฒนาสัมมาทิฏฐิด้วย 
“ปรโตโฆสะ” และ “โยนิโสมนสิการ” 4) มิติด้านการทหาร ด้วยหลัก “ทศพิธราชธรรม” และ 5) มิติด้าน
เทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร ด้วยหลัก “กัลยาณมิตรธรรม 7” 
คำสำคัญ: ความมั่นคงแห่งชาติ , พระพุทธศาสนา, ธรรมาธิปไตย, ทิฏฐธัมมิกัตถ 4, โยนิโสมนสิการ, 

กัลยาณมิตรธรรม 7 
 
Abstract 
 This study aims to present the concept of promoting national security through 
Buddhism in relevant educational training courses aspects national security. Describe national 
security; national power and the shift in perspective from Hard Power to focus on Soft Power to 
promote national security both level factor and dimensional factors. The finding were: 1) 
Political doctrine of “Dhammadhipateyya” promoted by “Aparihaniyadhamma” as a 
principle, four bonds of fellowship “Sangaha-vatthu” as main administration, and Ten Royal 
Virtues (Dasaràjadhamma) for governance, as well as five precepts of commitments to 
abstain from killing living beings, stealing, sexual misconduct, lying and intoxication; 2) 
Economy aspect based on four principles of “Ditthadhammikattha 4” and three principles of 
“Papanikadhamma 3”; 3) The Socio-psychology aspect of “Tri - Sikkha” and “Magga” to 
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develop right view of “Paratoghosa” and “Yonisomanasikàra”; 4) Military aspect based on 
“Dasaràjadhamma”; 5) 5nformation, Communication and Technology aspect based on 
“Kalyàõamitta-dhamma 7”. 
Keywords: National Security, Buddhism, Dhammadhipateyya, Ditthadhammikattha 4, 

Yonisomanasikara, Kalyàõamitta-dhamma 7 
 
บทนำ 

ในห้วงเวลานี้ ดูเหมือนคำว่า “ความม่ันคงแห่งชาติ” จะกลายเป็นประเด็นร้อนสำหรับสังคมไทย   
โดยเกิดปรากฎการณ์และกระแสสังคมในการเปรียบเทียบความมั่นคงทางทหารกับความมั่นคงทางเศรษฐกิจ 
ซึ่งแท้ที่จริงแล้ว ทั้งสองส่วนล้วนแล้วแต่เป็นองค์ประกอบเชิงมิติที่สำคัญกับความมั่นคงแห่งชาติทั้งสิ้น  ดังนั้น 
บทความนี้จึงมีวัตถุประสงค์เพ่ืออธิบายความหมายของความมั่นคงแห่งชาติ กำลังอำนาจแห่งชาติ และเสนอ
แนวคิดการส่งเสริมความม่ันคงของชาติด้วยพระพุทธศาสนาในการศึกษาอบรมหลักสูตรต่าง ๆ ที่เกี่ยวข้อง แต่
ไม่ได้อรรถาธิบายในประเด็นร้อนดังกล่าว  

“ความม่ันคงแห่งชาติ”หมายถึง ความอยู่รอดปลอดภัย (Survival) ความเจริญก้าวหน้า (Growth) และ
ความพร้อมที่จะเผชิญกับสถานการณ์หรือภัยคุกคาม (Threats) ทุกรูปแบบ ทั้งนี้ ความมั่นคงของชาติจะ
พิจารณาจากปัจจัยที่เกี่ยวข้อง ได้แก่ 1) ปัจจัยเชิงระดับ (Level Factor) แบ่งเป็น ความมั่นคงของบุคคล 
ความมั่นคงของกลุ่มผู้ปกครอง และความมั่นคงของชาติ และ 2) ปัจจัยเชิงมิติ (Dimensional Factor) 
แบ่งเป็น มิติด้านการเมือง มิติด้านการป้องกันประเทศ มิติด้านเศรษฐกิจ มิติด้านสังคม และมิติอ่ืน ๆ ซึ่งทั้ง 2 
ปัจจัยไม่ได้ยึดรัฐเป็นหลักในการพิจารณา แต่คำนึงถึงประชาชนและสังคมเป็นสำคัญ โดยมองว่ารัฐไม่มีตัวตนที่
แท้จริง แต่ประชาชนต่างหากที่เป็นฐานอำนาจที่แท้จริงของประเทศ หากรัฐไม่ให้ความสำคัญอย่างแท้จริงกับ
ความอยู่รอดปลอดภัยของประชาชน รัฐจะดำรงอยู่ไม่ได้ ทั้งนี้ การศึกษาเรื่องความมั่นคงแห่งชาติในประเทศ
ไทย นิยมศึกษาผ่านหลักสูตรต่าง ๆ ที่เก่ียวข้อง ตามองค์ประกอบของความเป็นชาติทีส่ำคัญ 4 ประการ คือ 1) 
ประชากร 2) ดินแดน 3) รัฐบาล และ 4) อำนาจอธิปไตย บนแนวคิดว่าการที่ชาติจะมีความมั่นคงได้นั้น 
จ ำต้ อ งมี พ้ื น ฐ าน ม าจ าก ก ารมี  “ ก ำลั งอ ำน าจข อ งช าติ ”  (National Power) ที่ เข้ ม แ ข็ ง  ห รื อ  
มีศักยภาพเพียงพอเพ่ือใช้เป็นเครื่องมือในปกป้องผลประโยชน์ของชาติ (National 5nterests)    

กำลังอำนาจของชาติ (National Power) หมายถึง ความสามารถของชาติ รัฐ หรือ ประเทศในอันที่
จะก่อให้เกิดอิทธิพลแก่รัฐ หรือ ประเทศอ่ืน ๆ ในการชักจูงใจให้กระทำการหรือดำเนินการให้เป็นไปตาม
วัตถุประสงค์ของตน หรือ ทำให้ผลประโยชน์ของชาติบรรลุผล กำลังอำนาจของชาติมีหลากหลาย ทั้งแบบมี
ตัวตนและไม่มีตัวตน ทั้งรูปธรรมและนามธรรม  ประกอบด้วย กำลังอำนาจด้านการเมือง กำลังอำนาจด้าน
เศรษฐกิจ กำลังอำนาจด้านสังคมจิตวิทยา กำลังอำนาจด้านการทหาร และกำลังอำนาจด้านอ่ืน  ๆ เช่น 
วิทยาศาสตร์และเทคโนโลยี พลังงานและสิ่งแวดล้อม ตลอดจนเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร โดยความ
เข้มแข็งของกำลังอำนาจแห่งชาติจะขึ้นอยู่กับการส่งเสริมจากปัจจัยกำลังอำนาจที่สำคัญ รายละเอียดดัง
แผนภาพที่ 1 
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แผนภาพที่ 1 แสดงความสัมพันธ์ของความมั่นคงแห่งชาติ กำลังอำนาจแห่งชาติ 

และปัจจัยกำลังอำนาจแห่งชาติ (วิทยาลัยป้องกันราชอาณาจักร, 2554) 
 
สาระสำคัญของความม่ันคงแห่งชาติ คือการมุ่งเน้นที่ประโยชน์และความผาสุกของประชาชนเป็น

หลักสำคัญ ดังจะเห็นได้จากพระราชดำรัสของพระบาทสมเด็จพระบรมชนกาธิเบศร มหาภูมิพลอดุลยเดช
มหาราช บรมนาถบพิตร ในพิธีถวายสัตย์ปฏิญาณตนและสวนสนามของทหารรักษาพระองค์ เมื่อวันท่ี 2 
ธันวาคม 2544 ณ ลานพระบรมรูปทรงม้า พระราชวังดุสิต กรุงเทพมหานคร ความว่า  “...ประเทศชาตินั้น 
ประกอบด้วยผืนแผ่นดินกับประชาชน และผืนแผ่นดินนั้นเป็นที่เกิด ที่อาศัย ที่อำนวยประโยชน์สุข ความม่ันคง 
ร่มเย็นแก่ประชาชน ให้สามารถรวมกันอยู่เป็นปึกแผ่นเป็นชาติได้ ความม่ันคงปลอดภัยของประเทศจึงมิได้อยู่ที่
การปกป้องรักษาผืนแผ่นดินไว้ด้วยแสนยานุภาพแต่เพียงอย่างเดียว หากจำเป็นที่ประชาชนจะต้องมีความ
วัฒนาผาสุก ปราศจากทุกข์ยากเข็ญด้วย ....” (วิทยาลัยป้องกันราชอาณาจักร, 2554)  

 
การส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้วยพระพุทธศาสนา 

การศึกษาเรื่องความมั่นคงแห่งชาติในประเทศไทย มีแนวคิดตามองค์ประกอบของความเป็นชาติเป็น
หลักตามที่กล่าวข้างต้น เป็นการสะท้อนถึงการให้ความสำคัญด้านรูปธรรมในเชิงโครงสร้าง ซึ่งเป็นการใช้
อำนาจแบบแข็ง (Hard Power) และเป็นฐานคิดสำคัญในหลักสูตรต่าง ๆ ด้านความมั่นคง อาทิ หลักสูตรการ
ป้องกันราชอาณาจักร และหลักสูตรที่เกี่ยวข้องกับยุทธศาสตร์ชาติ ในขณะที่บทความนี้จะชี้ให้เห็นถึง
ความสำคัญของความมั่นคงแห่งชาติด้านนามธรรม อันประกอบด้วย 1) ความเป็นธรรมของสังคม 2) ความ
จงรักภักดีต่อชาติ 3) ความรู้สึกที่ดีของประชาชนที่มีต่อรัฐบาล 4) นิสัยประจำชาติ และ 5) ความสัมพันธ์
ระหว่างคนในครอบครัวและกลุ่มสังคม (เจษฎา มีบุญลือ, 2553) และเสนอแนวคิดการส่งเสริมความมั่นคงของ
ชาติด้วยพระพุทธศาสนาในปัจจัยเชิงระดับ (Level Factor) บูรณาการกับปัจจัยเชิงมิติ (Dimensional 
Factor) ซึ่งเป็นการให้ความสำคัญกับการใช้อำนาจแบบอ่อน (Soft Power) 
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จากแผนภาพที่ 1 จะเห็นได้ว่าศาสนาเป็นหนึ่งในปัจจัยกำลังอำนาจแห่งชาติที่สำคัญ และมีบทบาท
สำคัญกับความมั่นคงแห่งชาติด้านนามธรรมอย่างน้อย 2 ประเด็น คือ นิสัยประจำชาติ และ ความสัมพันธ์ระหว่าง
คนในครอบครัวและกลุ่มสังคมต่าง ๆ ด้วยเหตุผลว่าศาสนาเป็นองค์ประกอบหลักของระบบคุณค่าของสังคม หรือ 
Social Value (พัทยา สายหู, 2544) จากการที่คนไทยนับถือพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาหลัก นับตั้งแต่เริ่มเผย
แผ่เข้ามาในประเทศไทยสมัยกรุงสุโขทัยเป็นราชธานีจนถึงยุคปัจจุบัน เนื่องมาจากพระธรรมคําสั่งสอนขององค์
สัมมาสัมพุทธเจ้าเป็นคําสอนที่สอดคล้องกับอุปนิสัยของคนไทยที่มีปรัชญาในการดําเนินชีวิตเรียบง่าย ถึงแม้ว่า
ในปัจจุบัน สังคมไทยจะมีการเปลี่ยนแปลงแนวคิดที่มาพร้อมกับความทันสมัยและกระแสโลกาภิวัฒน์หลาย
ประการ แต่พระพุทธศาสนาก็ยังคงมีความทันสมัยและเป็นหนึ่งในทรัพยากรหลักด้าน Soft Power หรือ 
Core Soft Power Resources (กิตติ ประเสริฐสุข และคณะ, 2560) เป็นตัวแทนของวัฒนธรรม (Culture) 
และ ค่านิยม (Value) ที่สำคัญของไทย สามารถนำมาใช้ในการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติ โดยเฉพาะอย่างยิ่ง
ในการศึกษาอบรมหลักสูตรต่าง ๆ ด้านความมั่นคงได้เป็นอย่างดี (พระธรรมโกศาจารย์ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 
2555)  อธิบายพอสังเขป ได้ดังนี้ 

2.1 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้านการเมือง   
2.2 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้านเศรษฐกิจ 
2.3 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้านสังคมจิตวิทยา 
2.4 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้านการทหาร 
2.5 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความมั่นคงแห่งชาติด้านเทคโนโลยีสารสนเทศและการ

สื่อสาร 
 
1. พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติด้านการเมือง   

การเมือง (Politics) เกิดจากการที่มนุษย์เป็นสัตว์สังคม มีการอยู่รวมกันเป็นกลุ่ม พัฒนาเป็นชุมชน 
เป็นรัฐ และมีการสถาปนาระบบการเมืองการปกครองที่แตกต่างกัน โดยมีรัฐบาลเป็นผู้ใช้อำนาจรัฐ (ลิขิต ธีรเวคิน
, 2553) พัฒนาการของการเมืองเริ่มจากชาวเอเธนส์ ที่มองการเมืองเป็นเร่ืองของการแสวงหาอำนาจและ
ผลประโยชน์ ต่อมาในตอนต้นของศตวรรษที่ 19 ชาวยุโรปมองว่า รัฐ คือโครงสร้างของการบริหารที่มีความ
สลับซับซ้อนโดยมีการเมืองเป็นระบบปฏิบัติการ สำหรับในยุคปัจจุบัน นักวิชาการด้านรัฐศาสตร์มองการเมือง
ในลักษณะของหน้าที่ คือ การเมืองเป็นเรื่องของการกำหนดนโยบายสาธารณะและการกำกับให้เป็นไปตาม
นโยบายที่กำหนดไว้ (ศิริพงษ์ ลดาวัลย์ ณ อยุธยา, 2551) นอกจากนี้ การเมืองยังเป็นเรื่องของอำนาจและการ
จัดสรรอำนาจ (Power Sharing) (บุญทัน ดอกไธสงค์, 2548) และเป็นเรื่องที่เกี่ยวกับสถาบัน และองค์กรใน
สังคม มีอำนาจเด็ดขาดครอบคลุมการสถาปนาเรื่องต่าง ๆ การรักษาความเป็นระเบียบเรียบร้อย การทำให้
จุดประสงค์ร่วมกันของสมาชิกในสังคมบังเกิดผล ตลอดจนการประนีประนอมความคิดเห็นที่แตกต่างกันของ
คนในสังคม (Pennock, J. Roland (James Roland) and Smith, David G., 1964) กล่าวได้ว่า การเมือง
เป็นเรื่องของอำนาจ สถาบัน และองค์กรในสังคม ในการกำหนดและกำกับดูแลนโยบายสาธารณะเพื่อให้สังคม
อยู่ร่วมกันโดยสงบสุข สำหรับในมุมมองเชิงระบบ (Systems Theory) อธิบายว่าการเมืองประกอบด้วย ชุมชน
ทางการเมือง (Political Community) ระบอบการปกครองจากระบบการเมือง (Political Regime) และ 
ผู้ใช้อำนาจรัฐหรือรัฐบาลหรือเจ้าหน้าที่การเมือง (Political Authorities) โดยความหมายของชุมชนทาง
การเมืองคือรัฐและประชาชน ระบบการเมืองคือการปกครอง และผู้ใช้อำนาจรัฐคือรัฐบาล  นั่นเอง (ลิขิต ธีร
เวคิน, 2553)   
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สำหรับแนวคิดตามหลักพระพุทธศาสนา อธิบายว่าการเมืองเป็นอำนาจสูงสุดในการปกครอง หรือ 
“อธิปไตย” (อธิปเตยยะ) (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) แบ่งออกเป็น 3 ประเภท คือ 1) อัตตาธิปไตย คือ 
ความมีตนเป็นใหญ่2) โลกาธิปไตย คือ ความมีโลกเป็นใหญ่ คำนึงถึงค่านิยมของคนในสังคม และสังคมโลก 
และ 3) ธรรมาธิปไตย คือความมีธรรมเป็นใหญ่ หรือ การยึดถือธรรมเป็นหลักในการปกครอง ถือหลักการ 
ความดีงาม และเหตุผลเป็นใหญ่ พระพุทธศาสนาถือว่า “ธรรมาธิปไตย” เป็นสิ่งสำคัญที่สุดในการปกครอง 
ประกอบด้วย 2 องค์ประกอบ คือ ผู้ปกครองที่มีธรรมะ (มุขบุรุษที่ดี) และ ประชาชนมีธรรมะ (สัมมาชน) 
อธิบายได ้ดังนี้ 

1.1 ผู้ปกครองที่มีธรรมะหรือมุขบุรุษที่ดี มีความหมายครอบคลุมระบบการเมือง (Political 
Regime) และ ผู้ใช้อำนาจรัฐ หรือ รัฐบาล หรือ เจ้าหน้าที่การเมือง (Political Authorities) ได้แก่  

1) ระบบการเมือง (Political Regime) พระพุทธองค์สอนว่าระบบการปกครองหรือ
ระบบการเมืองที่ดี ผู้ปกครองต้องยึดหลัก “อปริหานิยธรรม 7” (condition of welfare) (มหามกุฏราช
วิทยาลัย, 2538) คือ ธรรมอันเป็นที่ตั้งแห่งความไม่เสื่อม 7 ประการ ได้แก่ (1) ความขยันหมั่นเพียร ประชุมกัน
เนื่องนิตย์ (2) ความสามัคคี พร้อมเพรียง และทำกรณียกิจของรัฐ (3) ตั้งอยู่ในหลักปรัชญาของตน ไม่บัญญัติ
สิ่งที่ไม่ได้บัญญัติ ไม่ถอนสิ่งที่บัญญัติแล้ว ประพฤติตามธรรม เดินตามที่บัญญัติไว้แล้ว (4) มีที่ปรึกษา ไม่ใช้
อำนาจเผด็จการ เคารพ นับถือ และเชื่อฟังคำของผู้เป็นใหญ่ (5) ไม่ลุ่มหลงมัวเมาในกามคุณ (6) รักษา
วัฒนธรรมเดิมของตน ยึดหลักการพึงเที่ยวไปดุจแมลงภู่มุ่งไปสู่ดอกไม้เพ่ือหมายน้ำหวาน หรือ รับความรู้จาก
ความเชื่อและวัฒนธรรมนั้น ๆ และผสมเกสรหรือเผยแพร่คำสอนที่ถูกต้อง โดยไม่ทำให้ดอกไม้หรือวัฒนธรรม
ดั้งเดิมของดินแดนนั้น ๆ ต้องบอบช้ำ จนพัฒนากลายเป็นภูมิความรู้ที่เป็นเอกลักษณ์อันเป็นผลลัพธ์จากผสม
เกสรหรือคำสอนที่ถูกต้อง (7) อุปถัมภ์ศาสนาหรือมีศาสนาประจำชาติ อปริหานิยธรรม 7 นับว่าเป็น
รัฐธรรมนูญที่พระบรมศาสดาสัมมาสัมพุทธเจ้า ทรงประทานแก่ราชวงศ์ทั้ง 8 ผู้ปกครองแคว้นวัชชี ณ สารัน
ททเจดีย์ ในสมัยพุทธกาล (พระมหาวัฒนา ปญฺญาทีโป, 2561) 

 2) ผู้ใช้อำนาจรัฐหรือรัฐบาล หรือ เจ้าหน้าที่การเมือง (Political Authorities) ต้องมี
ธรรมะเพ่ือการบริหารบ้านเมืองและเป็นเครื่องยึดเหน่ียวจิตใจประชาชน หรือ หลักการสงเคราะห์ประชาชน
เพ่ือให้บ้านเมืองสงบสุข เรียกว่า “สังคหวัตถุของผู้ครองแผ่นดิน” หรือ “ราชสังคหวัตถุ 4” (มหามกุฏราช
วิทยาลัย, 2538) ได้แก่ (1) สัสสเมธะ ความฉลาดในการบำรุงพืชพันธุ์ธัญญาหาร เป็นหลักธรรมสำหรับผู้นำทุก
ระดับให้มีความสามารถในการบริหารจัดการ เพ่ือที่จะให้ประชาชนอยู่ดีกินดี ไม่เกิดความขัดแย้ง  (2) ปุริส
เมธะ ความฉลาดในการบำรุงข้าราชการ รู้จักส่งเสริมคนดีมีความสามารถ รู้จักบริหารคน (3) สัมมาปาสะ 
ความรู้จักผูกผสานรวมใจประชาชนด้วยการส่งเสริมอาชีพ และ (4) วาชเปยะหรือวาจาเปยยะ ความมีวาจาอัน
ดูดดื่มน้ำใจ คือ การรู้จักใช้คำพูดที่รื่นหู สุภาพนุ่มนวล มีหลักการ มีประโยชน์ เป็นไปในทางสามัคคีปรองดอง 
ทำให้เกิดความเข้าใจที่ดี และความนิยมเชื่อถือต่อกัน (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุตฺโต), 2559)  

  นอกจากนี้ ผู้ใช้อำนาจรัฐ รัฐบาล หรือ เจ้าหน้าที่การเมือง (Political Authorities) 
ยังต้องประกอบไปด้วยความดีงาม 10 ประการ หรือ “หลักทศพิธราชธรรม” (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538)  
ได้แก่ (1) ทาน คือการสละทรัพย์ สิ่งของ เพ่ือช่วยเหลือคนที่ด้อยและอ่อนแอกว่า (2) ศีล คือการมีความ
ประพฤติดีงาม เป็นตัวอย่างที่ดีแก่คนทั่วไป (3) ปริจาคะ คือการเสียสละความสุขสำราญของตนเพ่ือประโยชน์
สุขของหมู่คณะ (4) อาชชวะ คือความซื่อสัตย์สุจริต มีความจริงใจ (5) มัททวะ คือการมีกิริยาสุภาพ อ่อนโยน 
มีสัมมาคารวะ วาจานุ่มนวล ไม่หยาบคาย (6) ตบะ คือการเพียรพยายามไม่ให้ความมัวเมาเข้าครอบงำจิตใจ 
ไม่ลุ่มหลงกับอบายมุขและสิ่งชั่วร้าย (7) อักโกธะ คือการมีจิตใจมั่นคง สุขุม เยือกเย็น อดกลั้นไม่แสดงความ
โกรธหรือความไม่พอใจให้ปรากฏ (8) อวิหิงสา คือความไม่เบียดเบียน ไม่กดขี่ข่มเหง กลั่นแกล้งรังแกคนอ่ืน ไม่
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หลงในอำนาจ หรือ ทำอันตรายต่อร่างกายและทรัพย์สินผู้ อ่ืน (9) ขันติ คือการอดทนต่องานหนัก ความ
ยากลำบาก และอดทนอดกลั้นต่อคำติฉินนินทา และ (10) อวิโรธนะ คือความเที่ยงธรรม ไม่ประพฤติผิด 
ปฏิบัติตนอยู่ในความดีงาม ไม่หวั่นไหวทั้งต่อเรื่องดีและเรื่องร้าย 

1.2 ประชาชนมีธรรมะ (สัมมาชน) ประชาชนมีธรรมะ หรือ สัมมาชน นับว่าเป็นหน่วยสำคัญ
ของชุมชนทางการเมือง (Political Community) ประชาชนควรยึดหลักปฏิบัติ 2 ประการ คือ หลักตามรอย
พระยุคลบาทในการเป็นข้าราชการที่ดีและเป็นคนดี ได้แก่ (1) ทำงานอย่างผู้รู้จริงและมีผลงานเป็นที่ประจักษ์ 
(2) มีความอดทน มุ่งมั่น ยึดธรรมะและความถูกต้อง (3) มีความอ่อนน้อมถ่อมตน เรียบง่าย และประหยัด (4) 
มุ่งประโยชน์คนส่วนใหญ่เป็นหลัก (5) รับฟังความเห็นของผู้อ่ืนและเคารพความคิดที่แตกต่าง (6) มีความตั้งใจ
จริงและขยันหมั่นเพียร (7) มีความสุจริตและความกตัญญู (8) พ่ึงตนเอง ส่งเสริมคนดีและคนเก่ง (9) รัก
ประชาชน (10) เอ้ือเฟ้ือซึ่งกันและกัน (สมภพ ระงับทุกข์ และคณะ, 2563) และหลักศีล 5 หรือเบญจศีล เพ่ือ
ส่งเสริมให้มีความประพฤติชอบทางกาย วาจาและใจ ซึ่งเป็นข้อปฏิบัติเบื้องต้นในการเว้นจากความชั่วและ
ควบคุมตนให้ตั้งอยู่ในความไม่เบียดเบียน ทำให้สังคมสงบสุข  

สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษาความมั่นคง
แห่งชาติด้านการเมือง ด้วยการปกครองระบอบ “ธรรมาธิปไตย” โดยมีหลัก “อปริหานิยธรรม 7” เป็น
ธรรมนูญ  บ ริห ารราชการด้ วยหลั ก  “ราชสั งคห วัตถุ  4”  ผู้ น ำห รือผู้ ป กครองมี คุณ สมบั ติ ต าม  
“หลักทศพิธราชธรรม”และประชาชนยึดหลัก “ตามรอยพระยุคลบาท” และ“ศีลห้า” เป็นหลักปฏิบัติ 
 
2. พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติด้านเศรษฐกิจ 

พระพุทธศาสนา สอนให้เข้าใจพ้ืนฐานสำคัญของเศรษฐกิจเชิงพุทธหรือพุทธเศรษฐศาสตร์ ด้วยการ
เน้นการแก้ปัญหาเศรษฐกิจส่วนบุคคลหรือครอบครัวและการพออยู่พอกิน ด้วยเหตุผลว่าหากบุคคลหรือ
ครอบครัวไม่มีปัญหาด้านเศรษฐกิจแล้ว ย่อมส่งผลในการแก้ปัญหาเศรษฐกิจของประเทศชาติ  ซึ่งหลักคำสอน
เรื่องเศรษฐกิจหรือหลักของการพออยู่พอกินในพระพุทธศาสนา คือ “หลักทิฏฐธัมมิกัตถ 4” (มหามกุฏราช
วิทยาลัย, 2538) อันเป็นข้อปฏิบัติสำคัญที่ทำให้เกิดความมั่นคงทางเศรษฐกิจหรือความพอเพียง หรือเรียกว่า 
“หัวใจเศรษฐี: อุ.อา.กะ.สะ.” ประกอบด้วย 
   1. ขยันหา (อุฏฐานะสัมปทา: อุ) หมายถึง มีความขยันหมั่นเพียรในการปฏิบัติหน้าที่การงาน
ด้วยการประกอบอาชีพสุจริต ใช้ปัญญาความสามารถดำเนินการให้ ได้ทรัพย์ ตรงกับหลักการผลิต 
(Production) ในทางเศรษฐกิจ 

2. รักษาดี (อารักขสัมปทา: อา) หมายถึง การถึงพร้อมด้วยการรักษา สามารถปกป้อง
คุ้มครองรักษาทรัพย์สินที่หามาได้ ไม่ให้สูญหายพินาศไปด้วยภัยต่าง ๆ ตรงกับหลักเก็บออม (Saving)  

3. คบกัลยาณมิตร (กัลยาณมิตตตา: กะ) หมายถึง การรู้จักคบคนดีหรือกัลยาณมิตรเป็น
องค์ประกอบสำคัญที่ช่วยให้เจริญก้าวหน้า ทำให้เห็นช่องทางและโอกาสต่าง ๆ ในการทำงาน ไม่ถูกชักจูงไป
ในทางอบาย ตรงกับหลัก Cooperation 

4. ใช้ชีวิตสมดุลย์ (สมชีวิตา: สะ) หมายถึง ความเป็นอยู่พอดี หรือ ความเป็นอยู่สมดุล เลี้ยง
ชีพแต่พอดี ไม่ฟุ่มเฟือย มีรายได้เหนือรายจ่าย และมีเหลือเก็บไว้ใช้ในคราวจำเป็น ตรงกับหลักวางแผนการใช้
จ่ายประจำครอบครัว หรือ Household Budget 

สำหรับหลักการค้าขาย พระพุทธเจ้าได้ตรัสคุณสมบัติของพ่อค้าที่จะทำให้ประสบความ
เจริญรุ่งเรือง เรียกว่า “หลักปาปณิกธรรม 3 หรือ หลักพ่อค้า” (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) ประกอบด้วย 
1) จักขุมา เป็นคนตาดี หมายถึง รู้จักสินค้า ดูของเป็น 2) วิธุโร เป็นคนฉลาด หมายถึง รู้แหล่งซื้อขาย รู้ความ
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ต้องการของตลาด รู้จักทำเลที่เหมาะสม และรู้จักว่าที่ไหนควรขายสิ่งใด อละ 3) นิสสยสัมปันโน หมายถึง มี
นิสัยเหมาะสมแก่การค้าขาย มีไมตรีจิตมิตรภาพกับลูกค้า มีมิตรสหายมาก รู้จักสร้างความนิยมให้แก่ตนเอง 
และเป็นที่เชื่อถือของคนท่ัวไป 

สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษาความมั่นคง
แห่งชาติด้านเศรษฐกิจ ด้วยหลักการพออยู่พอกิน หรือ “หลักทิฏฐธัมมิกัตถ 4” และทำการค้าด้วยหลัก 
“ปาปณิกธรรม 3”  

2.1 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติด้านสังคมจิตวิทยา 
 สังคมจิตวิทยา (Socio-Psychology) คือความสัมพันธ์ระหว่างจิตใจกับพฤติกรรมของบุคคลตาม
โครงสร้างของสังคม (Social Structure) จากปัจจัยต่าง ๆ ได้แก่ ลักษณะและความเข้มแข็งของประชากร 
สถาบันทางสังคม การเมือง ครอบครัว ศาสนา การศึกษา และวัฒนธรรม (วิทยาลัยป้องกันราชอาณาจักร, 
2554) ดังนั้น ในบทความนี้จะกล่าวถึงเฉพาะลักษณะของพลเมืองไทย และ พระพุทธศาสนากับการศึกษา  
   2.1.1 ลักษณะของคนไทย  
   คนไทยมีปรัชญาในการดําเนินชีวิตแบบเรียบง่าย แต่มีลักษณะของการแบ่งชนชั้น 
ซึ่งไม่ได้แบ่งตายตัวดังเช่นระบบวรรณะของประเทศอินเดีย แต่แบ่งโดยยึดสถานภาพของทรัพย์ เกียรติยศ 
อาชีพ และอํานาจ ตลอดจนคุณงามความดีเป็นเกณฑ์ การมีปรัชญาชีวิตที่เรียบง่ายของคนไทย เป็นผลจากการ
มีพ้ืนฐานการเป็นสังคมเกษตรกรรม ทำให้คนไทยมีการดําเนินชีวิตและการแสดงออกถึงความเชื่อ ค่านิยม และ
ขนบธรรมเนียมประเพณีท่ีสัมพันธ์กับการเกษตรและธรรมชาติเป็นส่วนใหญ่ นอกจากนี้ สังคมไทยยังมีลักษณะ
โครงสร้างแบบหลวมที่เปิดโอกาสให้บุคคลเลือกตัดสินใจกระทำการแตกต่างกันภายใต้สถานการณ์เดียวกัน 
โดยถือว่าเป็นเรื่องถูกต้อง และไม่มีการบีบบังคับทางธรรมเนียมประเพณี ส่งผลให้มีลักษณะเป็นปัจเจกชน 
(5ndividual) มีความยืดหยุ่น (Flexibility) เข้าใจกฎระเบียบ กติกาและบรรทัดฐานทางสังคมดี แต่ชอบ
ละเมิดและไม่ชอบการผูกพันในระยะยาว (John F. Embree, 2016) ส่งผลให้คนไทยมีลักษณะนิสัยที่ควร
แก้ไขบางประการ เช่น ขาดความสม่ำเสมอ ขาดความตั้งใจ ไม่รักษาเวลา และไม่ผูกพันกับจุดหมายของสังคม 
(สนิท สมัครการ, 2546)  
   2.1.2 พระพุทธศาสนากับการศึกษา  

คำว่า “ศึกษา” มีที่มาจากภาษาบาลีว่า “สิกฺขา” ประกอบด้วยคำว่า “สะ” แปลว่าเอง และ 
คำว่า “อิกขะ” ซ่ึงแปลว่าดูหรือเห็น เมื่อมารวมกันเป็นสิกขะหรือสิกขา จึงแปลว่า “ผู้ดูเองเห็นเอง” การศึกษา
จึงมีความหมายว่าความรู้กับการปฏิบัติต้องไปด้วยกัน เป็นการมองถึงธรรมชาติ และส่งเสริมคุณค่าที่อยู่ภายใน
ของมนุษย์ (พุทธทาสภิกขุ, ม.ป.ป.) การศึกษาที่สมบูรณ์จะต้องมี 3 องค์ประกอบ คือ 1) ความฉลาด 2) 
เครื่องมือควบคุมเพ่ือให้ใช้ความฉลาดอย่างถูกต้อง ไม่เห็นแก่ตัว และ 3) ธรรมะที่เสริมให้มีความเป็นมนุษย์ที่
สมบูรณ์ (พุทธทาสภิกขุ, 2532)  

ความแตกต่างระหว่างการศึกษาเชิงพุทธกับการศึกษาในปัจจุบันคือ การศึกษาในปัจจุบันเน้น
วิชาการแต่ไม่เอาชีวิตเป็นตัวตั้ง ทำให้ไม่เข้าใจความเป็นจริงของชีวิต ที่ประกอบด้วยตัวตนของเราเอง (กายกับ
ใจ) ในการมีปฏิสัมพันธ์กับสังคมและสิ่งแวดล้อม ในขณะที่การเรียนรู้แบบพุทธ หรือ กระบวนการเรียนการ
สอนตามแนวพระพุทธศาสนา เป็นการพัฒนาความรู้ความเข้าใจที่ถูกต้องและให้มีขึ้นในตัวมนุษย์เองด้วยการ
ลงมือปฏิบัติจนให้เกิดเห็นคุณค่า และมีความเลื่อมใสศรัทธาในการที่จะประพฤติปฏิบัติตาม โดยมีเป้าหมายคือ 
คุณภาพชีวิตที่ดี มีคุณค่าทั้งต่อตนเอง ต่อผู้อ่ืน และต่อสังคม เป็นชีวิตที่อุดมด้วย ศีล สมาธิ และปัญญา (วิทยา 
ทองดี, 2555) ซึ่งก็คือการจัดการศึกษาตามหลัก “ไตรสิกขา” และการปฏิบัติให้ถูกต้องตามหลักมรรคมีองค์ 8 
หรืออริยมรรค 8 เพ่ือพัฒนาชีวิตอย่างถูกต้อง โดยยึดหลัก “สัมมา” คือความถูกต้องชอบธรรมที่ครอบคลุม
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พฤติกรรมของมนุษย์ไว้อย่างครบถ้วน ประกอบด้วย 1) สัมมาทิฏฐิ คือความเห็นชอบ ความเห็นอันถูกต้อง 
สามารถค้นหากระบวนการแห่งความจริงได้ 2) สัมมาสังกัปปะ คือดำริชอบ ถูกต้องสอดคล้องกับความจริง 3)  
สัมมาวาจา คือวาจาชอบ การพูดจาถูกต้อง เมื่อใจประจักษ์ความจริงทุกด้าน วาจาอันทำหน้าที่เป็นสื่อของใจก็
จะสะท้อนสื่อสารถ่ายทอดออกมาแต่ความจริงนั้น 4) สัมมากัมมันตะ คือการงานชอบ ไม่ว่างานใด ๆ หาก
เป็นไปอย่างถูกต้องและเป็นจริง ย่อมเสริมค่าให้ชีวิตและสังคมเป็นสุข 5) สัมมาอาชีวะ คือการประกอบอาชีพ
ชอบ ประกอบอาชีพถูกต้อง 6) สัมมาวายามะ คือความเพียรชอบ ความพากเพียรอย่างถูกต้อง 7) สัมมาสติ 
คือความระลึกชอบ รู้สึกต่อชีวิตตามความเป็นจริงอย่างเป็นกระบวนการ เข้าใจพฤติกรรม กิริยาหรือปฏิกิริยา
ของชีวิต และ 8) สัมมาสมาธิ คือความตั้งใจชอบ มีจิตที่สงบมั่นคงและเพร้อมที่จะเรียนรู้  (พุทธทาสภิกขุ, 
2529)   

ไตรสิกขาและอริยมรรค จำแนกเป็น 3 กลุ่ม ได้แก่ 1) ศีลสิกขา คือ การฝึกอบรมพัฒนากาย
และวาจา ประกอบด้วย สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ และสัมมาอาชีวะ 2) สมาธิสิกขา คือ การฝึกอบรมพัฒนา
จิต ประกอบด้วย สัมมาวายามะ สัมมาสติ สัมมาสมาธิ และ 3) ปัญญาสิกขา คือ การฝึกอบรมพัฒนาปัญญา 
ประกอบด้วยสัมมาทิฏฐิ สัมมาสังกัปปะ (พระภาวนาวิสุทธิคุณ (เสริมชัย ชยมงฺคโล), 2547) หลักที่สำคัญของ
ไตรสิกขาและอริยมรรค คือ “สัมมาทิฏฐิ” ซึ่งเป็นต้นทางของการศึกษาทั้งหมด มาจากปัจจัย 2 ประการ คือ 
ปัจจัยภายนอก เรียกว่า “ปรโตโฆสะ” คือเสียงจากผู้อ่ืน หมายถึง การเล่าเรียนศึกษา การรับฟังคำแนะนำสั่ง
สอนในทางที่ดี และ ปัจจัยภายใน เรียกว่า “โยนิโสมนสิการ” คือการทำในใจโดยแยบคาย หมายถึง การคิดถูก
วิธี รู้จักคิด หรือ คิดตามแนวทางปัญญาตามความเป็นจริง (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2556) ทั้ง
สองประการนี้เป็นปัจจัยให้เกิดการศึกษาที่ถูกต้องหรือสัมมาทิฏฐิ  เพราะปรโตโฆสะจากกัลยาณมิตรย่อมเป็น
ข้อมูลที่ถูกต้องดีงาม ส่วนโยนิโสมนสิการคือเครื่องกรองข้อมูลที่ได้ เพ่ือให้ผู้ศึกษาได้เห็นเนื้อแท้ของข้อมูลที่
ได้มาจากปรโตโฆสะ พระพุทธองค์ทรงให้ความสำคัญกับการศึกษาด้วยการให้โยนิโสมนสิการ ให้เป็นแกนกลาง
ที่ขาดไม่ได้ การค้นพบต่าง ๆ ความคิดริเริ่ม ความก้าวหน้าทางปัญญาที่สำคัญ ๆ ตลอดจนการตรัสรู้สัจจธรรม
ก็สำเร็จด้วยโยนิโสมนสิการ ดังคำพุทธพจน์ว่า “ภิกษุทั้งหลาย ปัจจัยเพ่ือความเกิดขึ้นแห่งสัมมาทิฏฐิ มี  2 
ประการ ดังนี้ คือ ปรโตโฆสะ และโยนิโสมนสิการ” (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) 

สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษาความมั่นคงแห่งชาติ
ด้านสังคมจิตวิทยา หรือ ด้านการศึกษาตามหลักไตรสิกขาและอริยมรรค บนพ้ืนฐานของสัมมาทิฏฐิจากปร
โตโฆสะ และ โยนิโสมนสิการ  

2.2 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติด้านการทหาร 
 ประเทศไทยนับว่ามีปัจจัยที่เอ้ืออำนวยต่อความมั่นคงในทุกด้าน โดยเฉพาะในเชิงภูมิรัฐศาสตร์ด้วย
สภาพทางภูมิศาสตร์ที่เชื่อมระหว่างมหาสมุทรอินเดียกับมหาสมุทรแปซิฟิก และเป็นประเทศกึ่งกลางของ
อาเซียนที่เป็นห่วงโซ่อุปทาน (Supply Chain) ที่สำคัญของโลก ส่งผลให้ประเทศไทยมีความสำคัญทั้งด้าน
การเมือง เศรษฐกิจ และการทหาร ทั้งนี้ สภาพภูมิศาสตร์ที่ดีตรงกับหลักธรรมที่เรียกว่า “จักร 4” หรือ “พหุการ
ธรรม” คือ ธรรมมีอุปการะมาก เป็นเครื่องช่วยให้สามารถสร้างความดี ช่วยให้ประสบความเจริญก้าวหน้า นำชีวิต
ไปสู่ความเจริญรุ่งเรืองดุจล้อนำรถไปสู่ที่หมาย (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) และหลักที่เกี่ยวข้องโดยตรงกับ
สภาพภูมิศาสตร์คือ “ปฏิรูปเทสวาสะ” โดยนัยคือ ถิ่นที่ดีนั้นย่อมมีผู้มีความรู้ทรงคุณวุฒิและทรงคุณธรรม
อาศัยอยู่ และถิ่นที่ดีนั้นประกอบด้วยสัปปายะ 4 ประการ ได้แก่ 1) อาวาสสัปปายะ คือ สถานที่สบาย ดินฟ้า
อากาศดี 2) ปุคคลสัปปายะ บุคคลในถิ่นนั้นเป็นคนดีมีศีลธรรม 3) อาหารสัปปายะ อาหารการกินอุดมสมบูรณ์ 
และ 4) ธรรมสัปปายะ มีหลักการปกครองและจารีตประเพณีดีงาม (ไสว มาลาทอง, 2542) ประเทศไทยนับว่า
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เป็นที่สัปปายะครบทั้ง 4 ประการ สภาพทางภูมิศาสตร์จึงเป็นหนึ่งในปัจจัยอำนาจที่ทำให้ชาติมีความม่ันคงนับ
จากอดีตจนถึงปัจจุบัน 

สำหรับด้านการทหาร พระพุทธศาสนาสนับสนุนการใช้กำลังทหารสำหรับป้องกันตนเอง แต่ไม่
สนับสนุนการใช้เพ่ือรุกรานหรือข่มขู่ผู้อ่ืน กล่าวอีกนัยหนึ่งคือ พระพุทธศาสนาไม่สนับสนุนการรุกรานผู้อ่ืน แต่
ไม่ได้ขัดขวางการทำสงครามเพ่ือป้องกันตนเองจากผู้รุกราน (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) ทหารก็คืออาชีพ ๆ 
หนึ่ง และเกี่ยวข้องโดยตรงกับความมั่นคงแห่งชาติ โดยได้ชื่อว่าเป็นผู้ใช้กำลังทำหน้าที่ในการป้องกันพิทักษ์
รักษาประเทศชาติ และได้รับการยกย่องว่าเป็นรั้วของชาติ (ธีรเดช มีเพียร, 2553) ดังจะเห็นได้จากพระราช
ดำรัสของพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวฯ ความว่า “แท้จริงแล้วทุกประเทศทั่วโลกนับแต่โบราณมา 
ยกย่องว่าทหารเป็นจำพวกที่มีเกียรติยศสูง เกียรติยศใหญ่ จนเกิดคำว่า “ขัตติยฤากษัตริย์” ซึ่งเป็นคำหมาย
ชาติของพวกหนึ่งซึ่งเป็นทหาร ได้ใช้เป็นคำเรียกพระเจ้าแผ่นดินทั่วไปว่า “พระมหากษัตริย์” คือท่านผู้เป็น
ทหารใหญ่ เช่นนี้ถือว่าเป็นคำยกย่องอย่างสูงซึ่งพอจะยกย่องได้ ทหารเป็นผู้แปลกจากโจรก็เพราะเป็นผู้มีความ
สัตย์ ถือมั่นในธรรมของทหาร คือการใช้ศาสตราวุธในการที่ตั้งใจไว้ เพ่ือรักษาชาติศาสนาและบ้านเมือง... ” 
(ปรีชา กมลาศน์, 2563) 

ด้วยเหตุผลว่าพระมหากษัตริย์ทรงเป็นจอมทัพไทย ราชธรรมของพระองค์จึงเป็นแบบอย่างที่ทหาร
ควรศึกษาและนำไปประพฤติปฏิบัติ ดังนั้น ธรรมะที่มีความเหมาะสมกับทหาร จึงควรเป็น“ทศพิธราชธรรม” 
อันประกอบด้วย ทาน ศีล ปริจาคะ (บริจาค) อาชวะ (ความซื่อตรง) มัทวะ (ความอ่อนโยน) ตปะ (ความเพียร) 
อโกธะ (ความไม่โกรธ) อวิหิงสา (ความไม่เบียดเบียน) ขัจติ (ความอดทน) และ อวิโรธนะ (ความเท่ียงธรรม)  

สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษาความมั่นคง
แห่งชาติด้านการทหาร ด้วยการให้ทหารยึดถือธรรมของพระราชา หรือ ทศพิธราชธรรมเป็นธรรมะประจำใจ  

 
2.3 พระพุทธศาสนากับการส่งเสริมความม่ันคงแห่งชาติด้านเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร

  
ปัจจุบันโลกได้เผชิญกับภัยคุกคามรูปแบบใหม่ที่เกิดจากการเปลี่ยนแปลงที่ส่งผลกระทบต่อความ

มั่นคงของมนุษย์และความมั่นคงของชาติ จากความก้าวล้ำทางเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสารทำให้
ความเสี่ยงด้านความมั่นคงทางเทคโนโลยีสารสนเทศมีแนวโน้มขยายตัวเพ่ิมขึ้นอย่างต่อเนื่อง เกิดการไหลบ่า
ของวัฒนธรรม ส่งผลให้เกิดความเปลี่ยนแปลงต่อวิถีชีวิต วัฒนธรรม ความสัมพันธ์ ตลอดจนพฤติกรรมของ
ประชาชน นับเป็นปัญหาด้านความมั่นคงสำหรับประเทศไทยเช่นกัน  

การสื่อสาร หมายถึง กระบวนการในการส่งสาร หรือ แลกเปลี่ยนข่าวสาร ความคิด ความรู้สึก เพ่ือ
สร้างความเข้าใจอันดีต่อกัน (ชญาดา เข็มเพชร, 2559) โดยมีองค์ประกอบที่สำคัญคือ ผู้ส่งสาร (Sender) 
สาร/ข้อมูล (Message) และผู้รับสาร (Receiver) การสื่อสารที่ดี ทำให้คู่สื่อสารเกิดความเข้าใจและพึงพอใจ 
จากการเลือกถ้อยคำที่ เหมาะสม เหมาะกับบุคคล เหมาะกับโอกาส และมีความหมายตามต้องการ 
(มหาวิทยาลัยเกษมบัณฑิต, ม.ป.ป.) เน้นการยอมรับความเห็น มุมมอง และจุดยืนของแต่ละบุคคลที่มีความ
แตกต่างด้วยภูมิรู้ และการไตร่ตรองที่แตกต่างกัน ควรเน้นการฟังมากกว่าการพูด และมีสติพิจารณาในสิ่งที่ได้ฟัง 
ตลอดจนควรรู้ทันกระแสโลกและเทคโนโลยีการสื่อสารในปัจจุบัน ซึ่งเป็นโลกของสื่อสังคมออนไลน์ที่มีการ
ตอบสนองทางสังคมได้หลายทิศทาง ผ่านเครือข่ายอินเตอร์เน็ต หรือ Social media และสามารถใช้เทคโนโลยี
สารสนเทศและการสื่อสารในรูปแบบที่เข้าถึงได้ทั้งคนรุ่นเก่าและคนรุ่นใหม่ เพ่ือประโยชน์ต่อตนเองและต่อ
สังคมในภาพรวม 
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หลักของการสื่อสารจึงเน้นบทบาทของกัลยาณมิตร ในการทำหน้าที่เผยแพร่ แนะนำ ความรู้ และสร้างศรัทธา
ด้วยความปรารถนาดี เมตตากรุณา เพ่ือก่อให้เกิดสัมมาทิฐิ ตามแนวทางปรโตโฆษะด้วยหลัก “กัลยาณมิตร
ธรรม 7” หรือหลักของมนุษยสัมพันธ์ที่ดี 7 ประการ (มหามกุฏราชวิทยาลัย, 2538) ประกอบด้วย  
 1. ปิโย น่ารักในฐานเป็นที่สบายใจและสนิทสนม ชวนให้อยากเข้าไปปรึกษา ต้องเป็นที่รักด้วยการยึด
หลักพรหมวิหาร 4 มีความสมดุลด้าน “การเอาคน” ด้วยหลักเมตตา กรุณา มุทิตา และ “การเอาธรรม 
หลักการ และตัวงาน” ด้วยอุเบกขา  
 2. ครุ น่าเคารพในฐานประพฤติสมควรแก่ฐานะ ทำให้เกิดความรู้สึกอบอุ่นใจ เป็นที่พ่ึงใจและ
ปลอดภัย ยึดถือหลักการเป็นใหญ่ เอางานเป็นสำคัญ และเอาธรรมนำหน้า 
 3. ภาวนีโย น่าเจริญใจหรือน่ายกย่องในฐานทรงความรู้และภูมิปัญญาแท้จริง เป็นผู้ฝึกอบรมและ
ปรับปรุงตนอยู่เสมอ สมควรแก่การเอาอย่าง ตลอดจนเป็นที่น่าเจริญใจด้วยการเป็นแบบอย่างท่ีดี 
 4. วตฺตา จ รู้จักพูดให้ได้ผล การชี้แจงให้เข้าใจ รู้ว่าเมื่อไรควรพูดอะไรอย่างไร เป็นผู้รู้จักพูดด้วย
ลักษณะที่ดี 4 ประการ คือ การพูดแจ่มแจ้ง (สันทัสสนา) พูดจูงใจ (สมาทปนา) พูดเร้าใจ (สมุตเตชนา) และพูด
ให้ร่าเริง (สัมปหังสนา) 
 5. วจนกฺขโม อดทนต่อถ้อยคำ คือ พร้อมที่จะรับฟังคำปรึกษาซักถามคำเสนอแนะวิพากษ์วิจารณ์ 
อดทนต่อคำพูดของผู้อื่น และพร้อมที่จะแก้ไขปรับปรุงตน เป็นผู้รู้จักฟัง ยอมรับฟังความคิดเห็นของผู้อื่น 
 6. คมฺภีรญฺจ กถํ กตฺตา สามารถอธิบายเรื่องยุ่งยากซับซ้อนให้เข้าใจ สามารถเรียนรู้เรื่องราวที่ ลึกซึ้ง 
และสามารถอธิบายห้ผู้อ่ืนมีความกระจ่างแจ้ง 
 7. โน จฏฺฐาเน นิโยชเย ไม่ชักนำในอฐาน คือ ไม่แนะนำในเรื่องเหลวไหล หรือ เรื่องที่ไม่เป็นประโยชน์
ที่ไม่เก่ียวกับจุดมุ่งหมาย หรือ ชักจูงไปในทางเสื่อมเสีย 
 สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาสามารถนำมาเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษาความมั่นคงแห่งชาติ
ด้านเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร ด้วยการทำหน้าที่เผยแพร่ความรู้ ความดีงาม และการสร้างศรัทธา
ด้วยความปรารถนาดี เมตตากรุณา เพ่ือก่อให้เกิดสัมมาทิฐิ ด้วยหลัก “กัลยาณมิตรธรรม 7” 
 
บทสรุป 

ถึงแม้ว่าโลกจะมีการเปลี่ยนแปลงไปมากมายเพียงใด แต่พระพุทธศาสนาได้พิสูจน์ให้เห็นแล้วว่ายังคง
มีความทันสมัย สามารถนำมายึดถือเป็นหลักปฏิบัติในชีวิตประจำวัน และเป็นหลักคิดในการส่งเสริมการศึกษา
ความมั่นคงแห่งชาติในมิติต่าง ๆ ได้เป็นอย่างดี ควบคู่กับการปรับเปลี่ยนมุมมองจากการใช้อำนาจแบบแข็ง 
(Hard Power) เป็นการให้ความสำคัญกับการใช้อำนาจแบบอ่อน (Soft Power) ด้วยการเป็นตัวแทนของ
วัฒนธรรม (Culture) และ ค่านิยม (Value) ของสังคมไทย เพ่ือส่งเสริมความมั่นคงของชาติในปัจจัยเชิงระดับ 
(Level Factor) และปัจจัยเชิงมิติ (Dimensional Factor) ทั้งนี้ การที่พระพุทธศาสนาสามารถอยู่คู่กับสังคม
เป็นเวลาช้านานด้วยความมีสภาวะที่เรียกว่า Cosmic Religious Feeling คือสามารถโยงใยสรรพสิ่งทั่ว
จักรวาลได้อย่างแรงกล้า สนับสนุนแนวคิดนี้โดย อัลเบิร์ต ไอน์สไตน์ (Albert Einstein) ที่กล่าวว่า “...ถ้าจะหา
ศาสนาที่มีความสอดคล้องกับหลักการทางวิทยาศาสตร์แล้วละก็ ศาสนานั้นน่าจะได้แก่พุทธศาสนา : 5f 
there’s any religion that would cope with the scientific needs it will be Buddhism.” (สม สุจีรา
, 2555)  
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บทคัดย่อ 

การประยุกต์ใช้หลักอิทธิบาท 4 เพ่ือการบริหารองค์กรให้ประสบความสำเร็จนั้น ผู้บริหารองค์กรควร
ประพฤติปฏิบัติตนตามหลักอิทธิบาท 4 คือ 1) ฉันทะ (พอใจรักใคร่ในสิ่งนั้น) คือต้องรักในงานของตนอยู่เสมอ
เพ่ือให้ตนมีจิตฝักใฝ่ที่จะให้งานของตนนั้นบรรลุผลสำเร็จ ผู้บริหารจึงต้องทำในสิ่งที่ดีงาม ถูกต้อง และมีความ
สุจริต ยุติธรรม เพียรทำในงานให้สำเร็จ 2) วิริยะ (เพียรประกอบสิ่งนั้น) คือ มีความขยันหมั่นเพียร ปฏิบัติงาน
ด้วยความพยายาม เข้มแข็ง อดทน ไม่ท้อถอย เพียรประกอบความดี ความบากบั่น ใฝ่หาความรู้เพ่ือนำมา
บริหารงานที่ตนรับผิดชอบให้ดีขึ้น 3) จิตตะ (เอาใจฝักใฝ่ในสิ่งนั้น) ต้องใส่ใจในงานของตน เอาจิตฝักใฝ่ไม่
ปล่อยจิตให้ฟุ้งซ่านเลื่อนลอย มีความกระตือรือร้น ทำด้วยความมีชีวิตชีวา ทำงานด้วยความรอบคอบ 
ไตร่ตรองหาเหตุผลที่เหมาะสมป้องกันการเกิดข้อผิดพลาดในการบริหารองค์กร 4 ) วิมังสา (หมั่นตริตรอง
พิจารณาหาเหตุผลในสิ่งนั้น) หมั่นใช้ปัญญาพิจารณาใคร่ครวญตรวจตราหาเหตุผล และตรวจสอบข้อบกพร่อง
อยู่เสมอ คิดวางแผนหาวิธีแก้ไขปรับปรุงงานให้ดีขึ้น ใช้ปัญญาไตร่ตรองสิ่งใดผิด สิ่งใดถูก ยึดมั่นในคุณธรรม 
จริยธรรมในวิชาชีพของตนเองมิให้ด่างพร้อย  
คำสำคัญ: อิทธิบาท 4, องค์กร, ความสำเร็จ  
 
Abstract 

The application of Iddhipãda IV for successful organization management that the 
administrators of the organization should behave according to Iddhipãda IV, namely 1) 
Chanda: which is satisfied with that love, the administrators must always love their works in 
order to have the mind to concentrate on their works to be successful. The administrators 
must do good, correct, honest, fair things and work hard to achieve success, 2) Viriya: which 
is work hard that thing, the administrators must be diligent, work with effort, strength, 
patience, discouragement, determine to do good deeds, perseverance and seek for 
knowledge in order to manage the work that they are responsible for better, 3) Citta: which 
is concentration that thing, the administrators must pay attention to their works, concentrate 
on the mind without  letting the mind distract, enthusiastic by working with energy, work 


