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บทที่ 2

ฮินดูธรรม  : ปฐมฐานปรัชญาศาสนา  สังคม  และการเมืองตามทัศนะของ
มหาตมะ คานธี

สารัตถะของศาสนาฮินดูโดยสังเขป

แนวความคิดหรือปรัชญาทั้งหมดของมหาตมะ คานธีข้ึนอยูกับศาสนาหรือ
ศีลธรรม  ในทัศนะของมหาตมะ คานธี ศีลธรรม จริยธรรม และศาสนาเปนคําที่ใชแทน
กันได     ศาสนาตามความคิดของทานเปนสิ่งที่เกี่ยวของกับทุกอยางที่เปนลักษณะของ
สัจธรรมและอหิงสธรรม

สําหรับมหาตมะ คานธี สัจธรรมหรือสัจจะเปนพระนามที่ 2 ของพระผูเปน
เจา เปนอุดมคติที่ตัวทานเองพยายามที่จะบรรลุ   สัจจะ (Truth) หรือ สัตย(Satya) เปน
การแสดงออกถึงความรักในสรรพสิ่งและพระผูเปนเจา  ผูมีสัตยก็มีพระผูเปนเจา เมื่อใด
ที่เราเขาถึงสัตยเราก็จะเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระผูเปนเจา  เพราะสัตยก็คือพระผูเปน
เจาสูงสุดที่มนุษยจะไปถึงได  เพื่อเขาสูความหลุดพนคือ โมกษะ(Moksa)  และวิถีทางที่
จะนําไปสูการบรรลุสัจจะหรือสัตยไดตองอาศัยหลักการของอหิงสา  ซึ่งอหิงสาเปนสิ่งที่
ครอบคลุมถึงศีลธรรม และเนนในเรื่องความรัก เมตตา การใหอภัย ไมเห็นแกตัว รวมถึง
การละเวนจากการฆา การไมทํารายทั้งกาย วาจา และใจ (จํานง อภิวัฒนสิทธิ์, 2524 : 
186-188)

ศาสนาเปนการคนหาความจริงอยางไมมีที่สิ้นสุด เปนพลังรวมคนเขาดวยกัน  
สงเสริมความรวมใจและขจัดความแตกแยก  กลาวคือถือวาคนเปนพี่นองกัน  และพระผู
เปนเจาเปนบิดา  ศาสนาทุกศาสนาคนพบความจริงอันเดียวกัน  เปนสิ่งที่พระผูเปนเจา
ประทานมา  และเปนสิ่งจําเปนแกหมูคนที่นับถือศาสนานั้น  การแสวงหาพระผูเปนเจา
ไมไดอยูที่การจาริกแสวงบุญ  จุดธูปเทียนหรือเซนสังเวย  แตอยูที่การตอสูกับความชั่ว
และรับใชเพื่อนมนุษย  เพราะพระเจามิไดอยูบนสวรรค  แตอยูในมนุษยทุกคน  การมี
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ศรัทธาในพระเจาอยางแทจริงนั้นเปนสิ่งพูดงายแตทําไดยาก  คนที่พบความจริงจะตอง
สามารถรักสิ่งที่เลวทรามที่สุดไดเทากับรักตัวเองและจะไมหนีไปจากชีวิตไมวาเรื่องใด

ทัศนะเกี่ยวกับศาสนาอีกประการของมหาตมะ คานธี คือ สิ่งที่สามารถนําไป
ปฏิบัติได  ศาสนาเปนสิ่งที่กําหนดการกระทํา  การดําเนินชีวิต   มนุษยตองรูจักหามใจ
ตัวเองภายใตแนวทางของพระผูเปนเจา  มหาตมะ คานธี มีความเชื่อเกี่ยวกับความ
ศักดิ์สิทธิ์ของพระผูเปนเจา   ความเชื่อเหลานี้สงผลใหทานไมบริโภคเนื้อสัตว   ไม
เบียดเบียนผูอ่ืน ใชชีวิตอยางเรียบงาย  การกระทําเหลานี้ก็เพื่อที่จะไดเขาถึงพระผูเปนเจา   
ลักษณะเดนในความคิดทางดานปรัชญาศาสนาของมหาตมะ คานธีอยูที่วา ทานเปนผูที่
นับถือเหตุผล ทานเชื่อวาทุกศาสนามีจุดมุงหมายที่เหมือนกัน ศาสนาทุกศาสนาสอนให
คนเปนคนดี แตอาจมีวิถีทางที่จะบรรลุจุดมุงหมายที่แตกตางกัน  และแมวาทานเองจะ
นับถือศาสนาฮินดู ทานก็มีความเคารพตอทุกศาสนาและยังศึกษาศาสนาอื่นๆ  โดยที่
ทานเชื่อในหลักปรัชญาฮินดูที่สอนวา “ศาสนาทุกศาสนามีธาตุมูลแหงสัจธรรมดวยกัน
ทั้งนั้น เพราะฉะนั้นเราจึงควรใหความเคารพแกทุกศาสนา  ทั้งนี้หมายความวาเราให
ความเคารพแกศาสนาของเราเปนปฐมบทอยูแลว  การศึกษาและเขาใจถึงหลักคําสอน
ของศาสนาอื่นไมควรจะทําใหเราเคารพศาสนาของเราเองนอยลง  ตรงกันขามการ
กระทําเชนนี้ควรจะมีสวนชวยใหเราขยายความเคารพของเราใหกวางไกลออกไปถึง
ศาสนาอื่นอีกดวย” (มหาตมะ คานธี, 2539ข : 103) มหาตมะ คานธีใหทัศนะตอศาสนาวา

ศาสนาที่ขาพเจายอมรับนับถือ      มิใชเปนศาสนาแหงความคับแคบเห็น
แกตัวศาสนาของขาพเจาเปดประตูตอนรับสรรพสิ่งที่พระผูเปนเจาสรรค
สรางขึ้นมา     แตไมยอมใหมีการเหยียดหยามดูแคลน   ไมยอมใหมีความ
ยะโสโอหัง  ไมวาจะเปนดวยเรื่องศาสนา  หรือเผาพันธุก็ตาม
(มหาตมะ  คานธี, 2512 : 6)
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อิทธิพลของศาสนาฮินดู

มหาตมะ คานธีกําเนิดในครอบครัวที่นับถือเครงครัดในศาสนาฮินดู โดยทาน
ไดรับอิทธิพลทางดานศาสนาจากบิดา-มารดาของทาน  ลักษณะเดนของมารดาทาน คือ 
เปนผูมีความฝกใฝตอการกุศล   รากฐานการดําเนินชี วิตของนางคืออหิงสา                 
(มอรตัน   เอลาเนอร, 2531 : 26)  ดวยเหตุที่มหาตมะ คานธีและครอบครัวนับถือศาสนา
ฮินดูนิกายที่นับถือพระวิษณุทานและครอบครัวจึงไปหะเวลี1เสมอ (มหาตมะ คานธี, 
2538 : 55)  บอยครั้งที่บิดาของมหาตมะ คานธีไดเชิญนักบวชมาสนทนาธรรมที่บาน 
มหาตมะ คานธีจึงไดเริ่มซึมซับระบบความคิดของศาสนาฮินดูและสนใจที่จะศึกษา
ศาสนาฮินดูมาตั้งแตเยาววัย   กระทั่งเติบโตเปนผูใหญทานจึงไดพบวาศาสนาฮินดูเปน
ผลรวมของศาสนาตางๆ  ในประเทศอินเดีย

ลักษณะพิเศษของศาสนาฮินดู คือ เปนศาสนาที่เกาแกโบราณ เปนศาสนาที่
ไมมีศาสดา คําสอนของศาสนาฮินดูเปนผลรวมมาจากศาสนาตางๆของอินเดีย  ธรรมะ
เปนสิ่งที่สําคัญของศาสนาซึ่งมีความหมายถึงสิทธิ หนาที่ ความดี ศีลธรรม สัจจะ  ฮินดู
เปนศาสนาแหงความศรัทธาคือศรัทธาตอพระผูเปนเจา มหาตมะ คานธีไดกลาวยกยอง
ศาสนาฮินดูดังนี้ “ฮินดูเปนศาสนาของมนุษยชาติ และเปนที่รวมของสวนที่ดีที่สุดของ
นานาศาสนาที่ขาพเจารูจัก”  (ศาสนาของโลก, 2534 :85)  ความเชื่อในจุดมุงหมายของ
ศาสนาฮินดูเปนอีกหลักการที่มีความสําคัญตอมหาตมะ คานธี คือการไดเขาถึงพระผูเปน
เจาหรือพรหมัน  ซึ่งเปนความสงบสุขนิรันดรอยางแทจริง
                  คําวา  พรหมันหรือปรมาตมัน หมายถึง อันติมสัจจะ (Absolute)  พรหมันเปน
ปฐมเหตุของเอกภาพ  เปนที่ดํารงอยูและเปนที่กลับมาของสรรพสิ่ง  สวนอาตมัน หรือ
ชีวาตมัน หมายถึง ความรูสึก  ความคิด  ตัวตน  และจิตวิญญาณ  ในทัศนะของอุปนิษัท
อาตมัน คือตัวตนที่แทจริง เปนสิ่งสากลที่ยิ่งใหญและสูงสุดเอกภพ ดํารงอยูและเคลื่อน

                                                          
1 วัดของศาสนาฮินดู
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ไหวอยูในอาตมัน  อาตมันอยูเหนือความสงสัยและความขัดแยงทั้งมวล  ทุกสิ่งทุกอยาง
ดํารงอยูไดดวยอาตมัน  อาตมัน คืออันติมสัจจะที่เปนความจริงสูงสุด (สถิต  วงศสวรรค,       
2541 : 24)   หากพิจารณาจากความหมายของพรหมันและอาตมัน  พบวาทั้ง 2 สิ่ง คือ 
การมองความแทจริงอันติมะอยางเดียวกัน เปนความจริงสูงสุดที่มองคนละดาน  ดาน
นอกตัวมนุษยคือพรหมัน  ดานในตัวมนุษยคืออาตมัน  ทั้งสองอยางเปนคําไวพจนกัน  
แทจริงมีความหมายเหมือนกัน พรหมันก็คืออาตมัน  ซึ่งมีคุณลักษณะตรงกับพระผูเปน
เจาที่ชาวฮินดูตองการจะบรรลุ (ไพฑูรย พัฒนใหญยิ่ง, 2530 : 35)  ทั้งนี้การจะบรรลุ
โมกษะ  เพื่อเขาถึงพรหมันหรือพระผูเปนเจาไดชาวฮินดูตองบําเพ็ญเพียรตามขั้นตอน 
“อาศรม 4”  ในคัมภีรพระเวท คือ

1. พรหมจารี  หมายถึง การประพฤติพรหมจรรย  การศึกษาวิชาตางๆ  และ
ปฏิบัติตามกฎระเบียบขอบังคับทางศาสนาเปนระยะเวลา 12 ป  จึงสิ้นสุดการศึกษาใน
สภาวะพรหมจารี  และถือวาเปนพราหมณโดยสมบูรณ  จากนั้นสามารถเขาสูสภาวะการ
มีครอบครัวตอไปได
                 2. คฤหัสถ หมายถึง ผูครองเรือนที่มีบุตรแลวและผานการปฏิบัติแบบ
พรหมจารี     ขอควรปฏิบัติของคฤหัสถ คือ การสวดมนตร  บูชาพระผูเปนเจาในเวลาเชา
และกลางคืน  หากตองการบําเพ็ญเพียรในขั้นสูงตอไป  ตองออกไปอยูปา
                 3. วนปรัศน  หมายถึง ผูอยูปาที่มีบุตร-หลานแลว  เปนผูที่ครองเรือนมาไดใน
ระยะหนึ่งแลวจึงออกจากครอบครัวมาเพื่อบําเพ็ญเพียรในที่สงบ  เพื่อใหเกิดฌานที่จะ
บรรลุธรรมขั้นสูงตอไป

3. สันยาสี  หมายถึง ผูแสวงหาธรรม  เปนผูที่สละโลกออกไปอยูปา  เปนนัก
บวชที่ออกแสวงบุญจาริกไปตามสถานที่ศักดิ์สิทธิ์  เชนแมน้ําคงคา  การบวชในขั้นนี้
ตามความเชื่อของศาสนาฮินดูถือวาไดบุญสูงสุด  (ทองหลอ  วงษธรรมา, 2535 : 31-32)
                 นอกจากนี้มนุษยยังตองปราศจากกรรมทั้งปวง  ศาสนาฮินดูสอนในเรื่อง  กฏ
แหงกรรมวาเปนเรื่องของเหตุและผล  ทําดีไดดี ทําชั่วไดชั่ว  ผลของการกระทําลวนเกิด
จากกรรมทั้งสิ้น  และหนทางที่จะนําไปสูการหลุดพนจากกฎแหงกรรมได คือ การทํา
กรรมดี  ซึ่งความหมายของมหาตมะ คานธี คือการรับใชเพื่อนมนุษย  เพื่อใหเพื่อนมนุษย
พนทุกข  รวมถึงการชวยเหลือสังคม และสาธารณประโยชน   กรรมเปนหลักคําสอน
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สําคัญในศาสนาฮินดูที่มีความสัมพันธกับระบบวรรณะของฮินดู  กลาวคือ การประกอบ
กุศลกรรมจะนําพาวิญญาณไปสูชีวิตที่ดี  แตหากประกอบอกุศลกรรมหรือทําความชั่ว  
กรรมชั่วนั้นจะนําพาวิญญาณไปสูชีวิตที่เลว  การประกอบกรรมดีที่มีความสมบูรณจะนํา
พาวิญญาณเขาไปถึงพรหมัน  แตหากประกอบกรรมดีแลวแตยังขาดความสมบูรณ  
วิญญาณก็จะถูกนําพามาเกิดในวรรณะสูง  สวนผูที่ประกอบกรรมชั่วมากหรือนอย  
วิญญาณก็จะกลับมาเกิดในวรรณะต่ํา เชน  ศูทรหรือจัณฑาล (กีรติ บุญเจือ, 2522: 29)
                  ในอินเดียวรรณะเปนลักษณะสําคัญของศาสนาฮินดู  ในยุคพระเวท1  เมื่อชาว
อารยันเขามาตั้งรกรากในอินเดีย  มีการแบงชนชั้นของคนตามลักษณะหนาที่คือ 1. ผูที่
ทําหนาที่ในการรบ  2. ผูประกอบพิธีศักดิ์สิทธิ์  3. ประชาชนทั่วไป  ในยุคนี้การแตงงาน
และการสมาคมระหวางชนชั้นเปนไปอยางเสรี  แตภายหลังพวกมิลักขะ2  ไดเขามา
ปะปนกับสังคมของชาวอารยัน  ทําใหชาวอารยันผูปกครองเกิดความไมพอใจ               
จึงพยายามตั้งกฎเกณฑเพื่อแบงชนชั้นวรรณะ  วรรณะ  แปลวา สี  หมายถึง สีผิว   การ
แบงชั้นวรรณะ คือ การแบงสีผิวระหวางพวกอารยันผิวขาวกับพวกมิลักขะผิวดํา
(ทองหลอ  วงษธรรมา, 2535 : 21)  วรรณะในยุคพระเวทแบงเปน 4 วรรณะ คือ

1. วรรณะพราหมณ  เปนวรรณะของผูประกอบพิธีกรรม และนักบวช
มีหนาที่ประกอบพิธีกรรมและสั่งสอนความคิดทางศีลธรรม

           2. วรรณะกษัตริย  เปนวรรณะของนักรบ  มีหนาที่ปกครองประเทศชาติ  และ
ทําศึกสงครามเพื่อขยายอาณาเขต  หรือปกปองประเทศ

           3. วรรณะแพศย  เปนวรรณะของสามัญชน เชน พอคา เปนวรรณะของชนชั้น
กลาง ซึ่งประกอบอาชีพโดยทั่วไป

4. วรรณะศูทร  เปนวรรณะของชนชั้นต่ํา  มีหนาที่เปนทาส  บริการรับใช
วรรณะอื่น  โดยการใชแรงงาน

            การแบงวรรณะเปนหลักการของศาสนาฮินดูที่ปรากฏอยูในคัมภีรพระเวท

                                                          
                  1 ยุคพระเวท คือ ยุคแรกของการกอต้ังพวกอารยันที่เขามาตั้งรกรากในอินเดีย

2 มิลักขะ คือชาวพื้นเมืองเดิม  มีลักษณะรูปรางหนาตานาเกลียด  ตัวดํา มีสถานะเปนทาสของชาว
อารยัน
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ซึ่งเปนคัมภีรศักดิ์สิทธิ์ที่ชาวฮินดูตองปฏิบัติตาม  เพราะการแบงวรรณะเปนการแบงงาน
ตามหนาที่ของตน  หากผูใดไมปฏิบัติหนาที่ตามวรรณะ  สังคมก็จะเกิดความวุนวาย  ที่
จริงแลวการปฏิบัติหนาที่ตามวรรณะทั้ง 4 เปนการแบงหนาที่ของบุคคล  หากคนใน
วรรณะปฏิบัติตามหนาที่ของตน  โดยไมไปกาวกายกับคนในวรรณะอื่น  แนวคิดเรื่อง
วรรณะของอินเดียจะมีแตความสงบเรียบรอย  ในทางตรงขามคนในตางวรรณะกับมีการ 
เอารัดเอาเปรียบ  ตักตวงผลประโยชนเพื่อตนเอง  และดูถูกเหยียดหยามคนที่อยูใน
วรรณะต่ํากวา   ดังนั้นการแบงวรรณะจึงมีผลกระทบตอการดําเนินชีวิตของคนและการ
พัฒนาอินเดียเปนอยางมาก  จากปญหาที่เกิดขึ้นเหลานี้มหาตมะ คานธี  จึงไดคัดคานการ
ถือระบบวรรณะ  เห็นไดจากการที่อินเดียไดรับเอกราชจากอังกฤษ  และอินเดียมีการราง
รัฐธรรมนูญของตนเอง  โดยมีมหาตมะ คานธีเปนที่ปรึกษาใหความคิดเห็นในการยกเลิก
ระบบวรรณะ  ฉะนั้นทางนิตินัยแลวอินเดียไมมีวรรณะ  แตทางพฤตินัยการถือวรรณะ  
ยังคงมีปรากฏอยู

คัมภีรภควัตคีตา

เปนคัมภีรสําคัญในศาสนาฮินดู ชาวฮินดูทุกคนเชื่อในหลักธรรมคําสอนของ
คัมภีรเลมนี้ เนื่องจากเนื้อหาคําสอนของคัมภีรเปนเนื้อหาที่มีเหตุผล เปนคัมภีรที่เนนคุณ
คาทางศีลธรรมและปลูกฝงใหมีความศรัทธาตอพระผูเปนเจา
                  ภควัตคีตามาจาก คําวา “ภควา” แปลวา พระผูเปนเจา + “คีตา” แปลวา เพลง  
ดังนั้นความหมายของ “ภควัตคีตา”  จึงหมายถึง  “เพลงของพระผูเปนเจา”    เปนคัมภีร
ศักดิ์สิทธิ์ของศาสนาฮินดู ปรัชญาภควัตคีตาไดรับการยกยองจากนักปราชญทั้งชาว
อินเดียและนักปราชญชาวตะวันตกวา  มีลักษณะชวนใหเกิดความสงบแกผูที่จิตฟุงซาน  
และสรางบุคคลใหเปนผูฉลาดในเรื่องจิต บางทานกลาววาภควัตคีตาเปนบทปรัชญาที่
ประมวลความรูของมนุษยที่สูงสุด  แสดงถึงการปฏิบัติหนาที่อยางถูกตองและความรักที่
บริสุทธิ์  มหาตมะ คานธีเรียกปรัชญาภควัตคีตาวา คือ มารดาแหงจักรวาลที่เปดประตู
ตอนรับคนทุกคน  (สุวรรรณ เพชรนิล, 2525 : 18)  ปรัชญาภควัตคีตาวาดวยเรื่องศาสนา 
จริยศาสตร  อภิปรัชญา และไดสมัญญาวาเปนคัมภีรสําหรับมนุษยชาติ
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         มหาตมะ คานธีไดเริ่มศึกษาคัมภีรภควัตคีตาครั้งแรก ขณะที่กําลังศึกษาวิชา
กฎหมายที่ประเทศอังกฤษ โดยคําแนะนําจากเพื่อน  จากการศึกษาคัมภีรภควัตคีตาพบวา  
“คัมภีรภควัตคีตามีเนื้อหาสาระที่ทรงคุณคา เปนหนังสือที่นําพาคนที่หมดหวังเขาสู      
สัจธรรม” (M.K, 1983 : 59)  จากนั้นคัมภีรภควัตคีตาก็เปนหนังสือที่มหาตมะ คานธี  
ตองอานทุกวัน  เนื่องจากเนื้อหาสาระของภควัตคีตามุงเนนที่ความหลุดพนคือการรวม
ชีวิตทุกชีวิตเขากับพระผูเปนเจา  ทางที่นําไปสูความหลุดพนดังกลาวมี 3 ทาง          
(ปรีชา  ชางขวัญยืน, 2533 : 81-82)  ไดแก
     1.  ชญานโยคะ คือ การเขาถึงความจริงดวยความรูและปญญา  ความรูจริงทํา
ใหมนุษยเห็นแจงในพระผูเปนเจา  วิธีการแสวงหาความรูนั้นคือ ตองเอาชนะอุปสรรค
ดวยความอดทน  ตองละเวนสิ่งฟุมเฟอยที่ไมจําเปนตอชีวิต กลาวคือตองกําจัดกิเลส
ตัณหาออกจากชีวิต  เมื่อกําจัดกิเลสตัณหาไดจะสามารถเห็นแจงในความจริง  ความรู
เปนปจจัยสําคัญในการปฏิบัติหนาที่อยางถูกตองและเปนพื้นฐานของความจงรักภักดีที่
ถูกตอง  เพราะเนื้อหาหลักของคัมภีรภควัตคีตาคือ ความรู  หนาที่ และความภักดี

2.  กรรมโยคะ คือ การกระทําดวยความภักดีตอหนาที่ทางสังคม  ผูที่อยูใน
วรรณะใดตองกระทําหนาที่ตามวรรณะนั้น  กรรมโยคะจะปรากฎชัดเจนก็ตอเมื่อเขาถึง
ชญานโยคะ กลาวคือ เมื่อมีความรูจริงจึงจะเห็นความสําคัญของการปฏิบัติหนาที่  ทั้งนี้
การกระทําตามหนาที่หรือวรรณะ ตองไมมีการหวังผลตอบแทน   ดังนั้นผูที่มีความรูที่
ถูกตองเทานั้นจึงจะสามารถปฏิบัติหนาที่ดวยจิตที่บริสุทธิ์  ผูที่เขาถึงความสมบูรณ
แลวจะไมทําอะไรเพื่อตนเอง ตรงขามที่จะทําหนาที่เพื่อประโยชนของมวลมนุษย และ
สงเคราะหโลก  ไมใชการเก็บเกี่ยวผลประโยชนเพื่อตนเอง แตผูกระทําหนาที่ยอมคิดได
วาตนเปนเพียงเครื่องมือทําประโยชนใหกับโลกในนามของพระผูเปนเจา

3.  ภักติโยคะ คือ ความเชื่อมั่น ศรัทธาและความภักดีในพระผูเปนเจา พรอม
ที่จะอุทิศตนเพื่อพระผูเปนเจา  เพราะรูวาพระผูเปนเจาเทานั้นที่เปนสิ่งจริงแท  ความภักดี
เปนลักษณะของความเคารพ  หากขาดความภักดีความรูที่ถูกตองก็ไมอาจเกิดขึ้นได และ
ผูที่มีความรูถูกตองเทานั้นจึงจะมีความภักดีที่ถูกตองได  เมื่อมีความจงรักภักดีที่ถูกตอง
แลว ชีวิตของบุคคลกับพระผูเปนเจาก็จะรวมเปนชีวิตเดียวกัน
             จากการศึกษาในคัมภีรภควัตคีตา มหาตมะ คานธีใหความเห็นวา
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ความรูเปนสิ่งจําเปนอยางสําคัญที่สุด    ทั้งเปนสารัตถะแทจริงของสัจจะ
ดวย ความภักดีคือทางแสดงออกของความรูนั้น      ปราศจากความรูเสีย
แลวโมกษะจะเกิดขึ้นไมได     พระผูเปนเจายอมอํานวยความรูแกผูภักดี
ตอพระองค   จนกวาผูนั้นจะสามารถเขาถึงพระองคได  ความรูทําบุคคล
ใหบริสุทธิ์  และไมมีอะไรบริสุทธิ์เทากับความรู

                         (สุวรรณ เพชรนิล, 2525 : 21)

ในปจจุบันคัมภีรภควัตคีตามีบทบาทสําคัญในการฟนฟูศาสนาฮินดูใน
ประเทศอินเดีย  มหาตมะ คานธี ยกยองคัมภีรภควัตคีตาวาเปน  “แนวทางปฏิบัติที่ไมมี
ความผิดพลาด” และ “ขาพเจาพึ่งพจนานุกรมภาษาอังกฤษ  เพื่อคนหาความหมายของคํา
ที่ขาพเจาไมเขาใจฉันใด  ขาพเจาก็พ่ึงคัมภีรภควัตคีตาเพื่อหาคําตอบที่แนนอน  เมื่อ
ขาพเจามีความทุกขและมีปญหาฉันนั้น” (ศาสนาของโลก, 2534 : 73-74)

อิทธิพลของศาสนาเชน

         ศาสนาเชนเปนศาสนาที่มีความสําคัญศาสนาหนึ่งในประเทศอินเดีย ผูกอตั้ง
ศาสนาเชนคือ พระมหาวีระ ศาสนาเชนมีความเกี่ยวของกับศาสนาฮินดูเนื่องจากศาสดา
ของศาสนาเชนเคยนับถือศาสนาฮินดูมากอนที่คนพบศาสนาของตนเอง  มหาตมะ คานธี
ก็มีความผูกพันธกับศาสนาเชนไมนอยไปกวาศาสนาฮินดู เพราะประชากรที่อาศัยใน    
รัฐคุชราต1  สวนใหญที่มหาตมะ คานธีรูจักนับถือศาสนาเชน  สิ่งแวดลอมจากคนใกลตัว
เหลาไดชวยกระตุนทัศนคติในการศึกษาศาสนาเชนของมหาตมะ คานธีเปนอยางมาก 
(เรือรบ เมืองมั่น, 2534 : 63)
         ผลจากการศึกษาศาสนาเชน มหาตมะ คานธีพบวา หลักคําสอนของศาสนา
เชนมีความคลายคลึงกับคําสอนของศาสนาฮินดู และจุดมุงหมายของศาสนาเชนก็คือ

                                                          
1 รัฐคุชราต คือ เมืองที่มหาตมะ คานธีอาศัยในวัยเด็ก
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ตองการบรรลุโมกษะ2เชนเดียวกับศาสนาฮินดู  หลักคําสอนที่นาสนใจของศาสนาเชนที่
มหาตมะ คานธีนํามาปฎิบัติและประยุกตกับหลักคําสอนของศาสนาฮินดู  ซึ่งมีนัยยะโดย
สังเขปดังนี้

หลักเบญจธรรมหรือหลักอนุพรต 5

1. อหิงสา คือ การไมทําลายสิ่งมีชีวิต รวมทั้งการไมเบียดเบียนคนหรือสัตว
ใหไดรับความทุกขทรมานทั้งดานกาย วาจาและใจ  อหิงสาเปนเรื่องของความรักและ
ความกรุณาตอสิ่งมีชีวิตทั้งปวง   อหิงสามีความหมายตรงขามกับ หิงสาที่มีความหมายถึง 
การฆา เบียดเบียนและการทําลาย  แนวความคิดของอหิงสาเนนวาเพียงแตการคิดจะทํา
รายผูอ่ืนก็ถือเปนบาปหนักพอๆกับการลงมือทําราย  หลักจริยธรรมอหิงสาของศาสนา
เชน มิไดเพียงแตกําหนดการทํารายชีวิตผูอ่ืนดวยกาย วาจา ใจเทานั้น  แตอหิงสาใน
ศาสนาเชนยังหามไมใหทํารายชีวิตผูอ่ืนทางออม  ดังนั้นปรัชญาเชนจึงกําหนดรูปแบบ
ของการปฏิบัติไว 3 รูปแบบ คือ การไมทํารายชีวิตผูอ่ืนโดยตรง  การไมทํารายชีวิตผูอ่ืน
ทางออม  และการไมประพฤติในสิ่งชั่วรายตอผูอ่ืน  อหิงสาจึงนับวาเปนยอดของ        
ศีลธรรมในศาสนาเชน (ฟน ดอกบัว, 2539 : 127)

2. สัตย หรือ สัจจะ คือ การไมหลอกลวงไมวาประการใด   ตองมีความ
ซื่อสัตยทั้งกาย วาจา ใจ ไมพูดเท็จตองมีความจริงใจ สัตยนี้เองเปนที่มาของหลักการ
สัตยาเคราะหของมหาตมะ คานธี  ความมีสัจจะหรือสัตยในศาสนาเชน กําหนดไววาให
พูดในสิ่งที่เปนแตความจริงเทานั้น  และการพูดตองเกิดแตความรื่นรมย ไมกอใหเกิด
โทษ  หากพูดความจริงแลวทําใหชีวิตอื่นรวมทั้งชีวิตคนหรือสัตวตองสูญเสียไป การพูด
เชนนั้นเปนเรื่องที่สมควรไดรับการตําหนิ  ดังนั้น หลักการเรื่อง “สัตย”  จึงตองนํามาใช
เฉพาะเมื่อตรงกับหลัก “อหิงสา” เทานั้น (ธนู แกวโอภาส,2536 : 60)
 3. อัสเตยะ คือ การไมลักขโมย ไมคดโกง ทั้งตอหนาและลับหลัง  จริยธรรม

                                                          
2 การบรรลุโมกษะ คือ การหมดสิ้นจากกิเลสทั้งปวง ไมตองเวียนวายตายเกิดในวัฏสงสารตอไป
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ของศาสนาเชนในขอนี้รวมถึงการไมเอารัดเอาเปรียบ  มีความยุติธรรมและตอตานการ
ไดมาของทรัพยสิน เงินทองที่ไมถูกตองตามหลักศีลธรรม

4. พรหมจริยะ คือ การประพฤติสิ่งที่ดีงาม ละเวนการประพฤติที่ผิดทางกาย  
เชน การประพฤติผิดในกาม  สําหรับผูที่เครงครัดในหลักธรรมขอนี้ ศาสนาเชนเสนอวา  
ควรละเวนความพึงพอใจทางกามารมยทั้งหมด
          5. อปริครหะ คือ การไมโลภและรูจักประมาณตน

แนวคิดทางการเมืองตามหลักสัตยาเคราะหของมหาตมะ คานธี

ในดานปรัชญาหรือแนวความคิดทางการเมือง  มหาตมะ  คานธีไดประยุกต
ใชหลักสัตยาเคราะหเนนความสัมพันธเชิงอํานาจทางการเมืองที่อาศัยรากฐานของสัจจะ 
อหิงสาและสัตยาเคราะห  เพราะทานเห็นวาการเมืองที่ดีตองควบคูไปกับคุณธรรมและ
ศีลธรรม  ซึ่งเปนรากฐานในการพัฒนาปจเจกบุคคลและพัฒนาชาติ

ในอดีตกาลการเมืองการปกครองของอินเดียเปนเรื่องที่เกี่ยวของกับระบบ
การเมืองภายใตระบอบราชาธิปไตย  กลาวคือ ในยุคนั้นแบงคนเปน 4 วรรณะ  วรรณะ
กษัตริยทําหนาที่ในการปกครองที่มีอํานาจสูงสุด วรรณะพราหมณทําหนาที่ศึกษาคัมภีร
พระเวท และประกอบพิธีกรรมตางๆ  วรรณะแพศยเปนชนชั้นกลางทําหนาที่ประกอบ
อาชีพ เชนคาขาย และวรรณะศูทร เปนชนชั้นต่ําทําหนาที่รับใชชนชั้นสูง ระหวางการ
ปกครองในยุคนี้ความคิดทางศาสนาอิสลามไดแพรเขามาในสังคมอินเดีย  ทําใหวรรณะ
กษัตริยและวรรณะพราหมณพยายามสรางความคิดทางการเมืองซึ่งเปนของศาสนาฮินดู
เอง   เพื่อใหประชาชนเกิดความเชื่อมั่นศรัทธาและกระตุนใหเกิดความสามัคคี    โดยเนน
ที่การเอื้อเฟอเผื่อแผ  สรางคุณงามความดี  ชาวฮินดูจะตองเปนผูที่มีความกลาหาญและมี
ความยุติธรรม    การปกครองในยุคนี้แมวากษัตริยจะเปนผูปกครอรงและมีอํานาจการ
ปกครองอยางเต็มที่ตามแบบราชาธิปไตย  แตกษัตริยที่พระนามวา  ลิจฉวี  ทรงเปน
กษัตริยที่ทรงอยูในศีลธรรม  จึงไดจัดรูปแบบการปกครองที่เปนแบบสามัคคีธรรม  คือ
การปกครองระดับทองถิ่น หรือ สภาปญจายัต  ซึ่งเปนการปกครองแบบ  สภาหมูบาน , 
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สภาตําบล , สภาอําเภอ , สภาจังหวัด , และสภาแขวง        เพื่อสะดวกในการแกไขปญหา
ที่เกิดขึ้น  (ประสาร   พลเยี่ยม, 2532 : 30) เชน

1. เมื่อมีปญหาเศรษฐกิจ  สังคมหรือการเมือง  ประธานสภาจะเรียกประชุม
เพื่อแกไขปญหา
 2. การออกพระราชบัญญัติตองไดรับคะแนนสนับสนุนจากเสียงสวนใหญ
ของประชาชน

3.  ประชาชนทุกคนตองเคารพในพระราชบัญญัติ
         4.  ประชาชนทุกคนตองใหความเคารพแกผูปกครองรัฐ

5. ประชาชนทุกคนภายใตรัฐ  มีการชวยเหลือซึ่งกันและกันโดยไมหวังผล
ตอบแทน

6.  ประชาชนทุกคนตองปฏิบัติตามหนาที่การงานของตน  ทุกคนตองขยัน
หมั่นเพียร

7.  หนาที่การปกปองชาติเปนหนาที่ของทุกคน  กลาวคือ หากเกิดศึกสงคราม
ทุกคนตองทําหนาที่เปนทหาร  ทุกคนตองรวมกันปกปองผลประโยชนสวนรวมของรัฐ

ลักษณะเดนอีกประการของการปกครองในยุคนี้คือ การครองราชยของ
กษัตริยลิจฉวี  เปนการครองราชยที่ไดรับการเลือกตั้งจากประชาชน  ใหมีการครองราชย
ใชระยะเวลา 5 ป  หลังจากนั้นจะมีการเลือกตั้งใหมเพื่อเปดโอกาสใหผูที่มีความสามารถ
และเปนคนที่ประชาชนยอมรับมีโอกาสไดเขาปกครองประเทศ  นับไดวาความคิดในยุค
นี้เปนความคิดเริ่มตนของระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตย  เนื่องจากกษัตริยได
สงเสริมใหประชาชนมีสิทธิและมีสวนรวมในอํานาจอธิปไตย  แตสิ่งสําคัญคือกษัตริยผู
ปกครองตองทรงไวซึ่งคุณธรรม  ประเทศก็จะสามารถเจริญกาวหนาได

ในยุคตอมาเรียกวายุครุงเรืองของฮินดู  การเมืองของอินเดียเปนไปแบบ      
สาธารณรัฐ  คือ การมีรัฐเปนจํานวนมาก  โดยแตละรัฐจะประกอบดวยหมูบาน             
รัฐบางรัฐมีรัฐบาลปกครองตนเอง  ซึ่งเปนไปในลักษณะพอปกครองลูก  กลาวคือพอ
ตองเปนผูปกปอง คุมครอง  รักษาผลประโยชน  และใหความยุติธรรมกับลูก  ในการ     
ปกครองยุคนี้พอหรือผูปกครองก็มีหนาที่ของตน  ไมมีสิทธิที่พิเศษกวาประชาชนอื่นใด  
ตรงกันขามผูปกครองมีความรับผิดชอบตอหนาที่มากมาย  เชน  การดูแลผลประโยชน
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ของสวนรวมตองเปนผูจัดระเบียบการปกครองเปนตน  เห็นไดวาในยุคนี้ผูปกครองไมมี
อํานาจสิทธิขาดใด ๆ ในทางตรงกันขามผูปกครองกลับตองมีความรับผิดชอบตอการ
ดํารงชีวิตของประชาชนทั้งหมด  ผลจากความจําเปนที่ตองรับผิดชอบในการปกครองทํา
ใหบางครั้งการปกครองไมทั่วถึง ผูปกครองจึงจัดใหมีการตั้งคณะกรรมการของรัฐเพื่อ
ทําหนาที่ผูแทนของนครรัฐ  โดยขึ้นตรงกับผูปกครองคือพอเมือง  ในภายหลังพอเมืองมี
อํานาจมากขึ้นจึงมีการขยายอาณาจักร  และสถาปนาตนเองขึ้นเปนกษัตริย

หลังจากการขึ้นครองราชยเปนกษัตริย  การปกครองในระบอบการเมืองจึง
เขาสูระบบราชาธิปไตย  ซึ่งในยุคนี้กษัตริยใชการปกครองแบบเอกรัฐ  (Unitary State)  
คือ การปกครองแบบนครรัฐ  มีกษัตริยเปนผูปกครอง  กษัตริยเปนผูมีอํานาจในทาง
ตุลาการ  และนิติบัญญัติ  การปกครองแบบเอกรัฐนี้จะเปนการปกครองสําหรับกษัตริยที่
มีอํานาจนอย   แตหากกษัตริยองคใดที่มีอํานาจมาก(พิจารณาไดจากการขยายอาณาเขต) 
การปกครองก็จะเปนไปในลักษณะของพหุรัฐ (Plural State)  คือการที่กษัตริยมีอํานาจ
สูงสุด  กษัตริยปกครองในรัฐสวนกลางและไดสงโอรสหรือบุคคลที่ไววางใจไป         
ปกครองตามรัฐตาง ๆ  ความสัมพันธ จึงเปนไปในลักษณะพอปกครองลูก

ยุคตอมาคือยุคที่อิสลามไดเขายึดครองอินเดีย   กษัตริยมุสลิมไดแบงการ
ปกครองออกเปน ตําบล , อําเภอ , จังหวัด , และแขวง ซึ่งคลายกับการปกครองแบบ         
ปญจายัตในยุคแรกของการปกครองอินเดีย  การปกครองในยุคอิสลามนี้กษัตริยไดมอบ
อํานาจใหแกขาราชการที่ไดรับความไววางใจใหปกครองและรับผิดชอบในขอบเขตการ
ปกครองของตน  ซึ่งเปนการกระจายอํานาจจากสวนกลางสูภูมิภาค  นอกจากนี้กษัตริย
ในยุคอิสลามยังไดมีนโยบายใหชาวมุสลิมและชาวฮินดูมีสัมพัมธภาพไมตรีที่ดีตอกัน  
โดยเปดโอกาสใหชาวฮินดูไดเขามามีสวนรวมทางการเมือง  คือการมอบหมายงาน
สําคัญทางราชการ  ซึ่งนับวาเปนความคิดแบบประชาธิปไตยที่ชาญฉลาดและเปนการ
สรางความสามัคคีไดอยางยอดเยี่ยม  นโยบายการอยูรวมกันอยางสันติสุขระหวางชาว
มุสลิมและชาวฮินดูหรือที่เรียกวา “ดิน  อิ  อิลาฮี” (ประสาร   พลเยี่ยม, 2532 : 84 )  จึง
นับวาเปนการปกครองที่มีความสําคัญมากในขณะนั้น  หลังจากการเขามาปกครองของ
กษัตริยมุสลิมไมนาน  ประเทศอังกฤษก็ไดขยายอาณาเขต  และในที่สุดอินเดียจึงตกเปน
อาณานิคมของอังกฤษ



(38)

                   ในยุคที่ถูกอังกฤษเขาปกครอง  ปญหาทางการเมืองของอินเดียในขณะนั้น 
คือ ความสนใจตออํานาจรัฐ  และสิทธิของประชาชนที่เกี่ยวของกับสิทธิเสรีภาพ      
ความเสมอภาค  ความยุติธรรม  ชาตินิยมและประชาธิxไตย  การปกครองอินเดียโดย
รัฐบาลอังกฤษใชการปกครองแบบใชรัฐบาลเปนศูนยกลางของอํานาจรัฐ   แตในบางรัฐ
ที่มีกษัตริยพ้ืนเมืองปกครองก็ใหอํานาจมาขึ้บกับสวนกลาง  มรดกความคิดทางดานการ
เมืองและเศรษฐกิจที่อังกฤษถายทอดใหกับชาวอินเดีย  ไดรับความสนใจเปนอยางมาก  
เพราะเปนการสรางเศรษฐกิจแนวทางใหมเปนการชวยสรางฐานะของคนอินเดียใหมี
ความเปนอยูที่ดีข้ึน  ชาวอินเดียบางสวนจึงเขาไปรับราชการภายใตอํานาจการปกครอง
ของรัฐบาลอังกฤษ  ทําใหสังคมอินเดียมีชนชั้นใหมเกิดขึ้น  ชนชั้นนี้ทําหนาที่เปนสื่อ
กลางระหวางผูปกครองหรือพอคาชาวตางชาติกับประชาชนของอินเดีย  ขาราชการเหลา
นี้ไดรับการศึกษาภาษาอังกฤษ  เพื่อที่จะใชภาษาอังกฤษนําไปสูการเลื่อนตําแหนงหนาที่
การงาน       ขาราชการเหลานี้จึงมีความฐานะดีข้ึนตามลําดับ  ทั้งนี้มาจากการรับใชและ
จงรักภักดีตอรัฐบาลอังกฤษ
                  ผลจากการสงเสริมการศึกษาใหกับชนชั้นกลางนี้เอง  ที่เปนการแสดงใหเห็น
วาอังกฤษไดประมาทตอความรู  ความสามารถของคนอินเดีย  เนื่องจากคนชั้นกลางมี
ความสามารถในการอานภาษาอังกฤษ  พวกเขาจึงไดสนใจอานหนังสือที่เกี่ยวกับอุดมคติ
การเมือง  ซึ่งเปนเรื่องที่เกี่ยวกับความยุติธรรม  เสรีภาพ  ความเสมอภาค  และความเปน
ชาตินิยม  จากนั้นคนในชนชั้นกลางเหลานี้จึงหันมาทบทวนบทบาททางการเมืองของตน
และชาวอินเดียที่เปนเจาของประเทศ  พบวาตําแหนงสําคัญทางการเมืองเจาของประเทศ
ไมมีโอกาสไดมีสวนรวมในการปกครอง  ทัศนคติเหลานี้จึงเปนการกระตุนใหพวกเขา
เกิดความรูสึกเปนชาตินิยมและตองการเรียกรองอิสรภาพคืนจากอังกฤษ
                  ในสวนของมหาตมะ คานธี  ทานไดมีโอกาสไปศึกษาวิชากฏหมายที่ประเทศ
อังกฤษ  ทานมีโอกาสไดรับอิทธิพลความคิดทางการปกครองมาจากอังกฤษ  แตสิ่งที่เปน
แรงผลักดันใหทานเรียกรองเอกราชคือ เหตุการณที่ทานและชาวอินเดียไดรับการดูถูก
เหยียดหยาม  และการปฏิบัติประหนึ่งทานเปนชนชั้นต่ําจากชาวอังกฤษ  ทั้งในประเทศ
อังกฤษ  แอฟริกาใต หรือแมแตอินเดียซึ่งเปนประเทศแม  รวมถึงนโยบายการปกครองที่
ไมเปนธรรมของชาวอังกฤษ เชน การเรียกเก็บภาษี  ผลจากการกระทําของรัฐบาล
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อังกฤษเชนนี้เองทําใหมหาตมะ คานธีไดคิดคนหลักการสัตยาเคราะหเขามาเพื่อแกไข
ปญหาที่เกิดขึ้นจากความอยุติธรรม  โดยหลักความคิดทาน คือ การเปลี่ยนแปลงที่ไมกอ
ใหเกิดความรุนแรง
                    การเรียกรองเอกราชจากประเทศอังกฤษ  เปนความพยายามที่จะปกครอง   
ตนเองซึ่งกอนหนานี้อินเดียพยายามเรียกรองใหอังกฤษยอมรับตัวแทนของประชาชน
อินเดียเขาไปทําหนาที่ในฝายปกครองรวมกับรัฐบาลอังกฤษ  เนื่องจากเจาของประเทศ
จะมีความรู  ความเขาใจในปญหาไดดีกวารัฐบาลตางชาติ  ทั้งนี้การปกครองของรัฐบาล
ตองเขาใจถึงความตองการของประชาชน  การปกครองตองปราศจากการกดขี่ขมเหง  
การเอารัดเอาเปรียบ  รัฐบาลตองใหความยุติธรรม  สิทธิเสรีภาพ  การออกกฏหมายหรือ
พระราชบัญญัติตองไดรับความเห็นชอบจากประชาชน  อยางไรก็ตามมหาตมะ คานธี  
ยังมีความคิดเห็นตอการเปนอาณานิคมวาการปฏิรูปสังคม  การพัฒนาประเทศชาติ         
จะเปนสิ่งที่เกิดขึ้นไมได  หากการปกครองประเทศไมเกิดจากคนอินเดียเอง   แนวความ
คิดนี้เปนแนวคิดที่ตองการเสรีภาพในการปกครองซึ่งเปนหลักการที่ตรงกับหลักการของ
ล็อค1ในเรื่องกฎแหงธรรมชาติ  หลักการนี้กลาวถึง  สภาวะแหงเสรีภาพอันสมบูรณของ
มนุษย  และสภาวะแหงความเสมอภาคของมนุษย  (ฮารมอน, 2515 : 347)  กฎแหง   
ธรรมชาติของล็อค  เปนการชี้ใหเห็นถึงความจําเปนที่สังคมตองมีเสรีภาพและความ
เสมอภาค  สังคมที่ดีตองมีความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับความเชื่อทางศีลธรรม  เห็นไดวา
ความคิดของมหาตมะ คานธีตรงกับความคิดทางการเมืองของล็อคที่มีความสัมพันธกับ
ศีลธรรมและศาสนา
 พ้ืนฐานความคิดทางการเมืองของมหาตมะ คานธี เนนที่การเชิดชูเอกลักษณ
และวัฒนธรรมของชาติเพื่อใหเกิดความเปนหนึ่งเดียวในอินเดีย ซึ่งวัฒนธรรมและความ
เขาใจเปนสิ่งสําคัญที่จะชวยใหอินเดียเปนอิสระจากอังกฤษ นอกจากนี้มหาตมะ คานธี
ไดวิจารณความไมเหมาะสมของระบบวรรณะและพิธีกรรมที่ลาสมัย เชน กรณีการแตง
งานตั้งแตอายุนอย แตหากทานไดยกยองวัฒนธรรมที่มีเหตุผล

                                                          
      1จอหน  ล็อค  เปนนักปรัชญาการเมืองที่มีช่ือเสียงในประเทศอังกฤษในศตวรรษที่ 17



(40)

         บทบาททางการเมืองที่สําคัญของมหาตมะ คานธี คือการเรียกรองเอกราชจาก
ประเทศอังกฤษ โดยทานไดกอตั้งพรรคคองเกรสซึ่งเปนการรวมตัวของประชาชน
อินเดียในการเรียกรองเอกราช มีการใชสัญลักษณทางศาสนา วัฒนธรรม ประเพณี เพื่อ
สื่อสารกัน และเนนการทําความดี มีศีลธรรม ไมเห็นแกตัว   คุณลักษณะพิเศษของ
มหาตมะ คานธีอยูที่ความสามารถในการทําใหกระแสของการตอสูเพื่อเอกราชเปน
กระแสแหงการตระหนักถึงคุณคาความเปนมนุษยที่ประเสริฐ ผูมีเสรีภาพที่ดีตองให
ความตระหนักถึงสถานะบุคคลในความสัมพันธระหวางบุคคล สังคม และรัฐผูมี           
เสรีภาพที่ดีตองดํารงตนภายใตสัจจะ และสัตยาเคราะห ความคิดทางการเมืองเหลานี้ของ
มหาตมะ คานธีไดรับการยกยองจากประชาชนอินเดียทุกวรรณะ ชาวอินเดียจึงไดรวมตัว
กันและเรียกรองเอกราชจากอังกฤษไดสําเร็จในป ค.ศ. 1947 โดยมีมหาตมะ คานธีเปน ผู
นําในการเรียกรองเอกราช (มหาตมะ คานธี, 2538 : 741) ฉะนั้นเราจะเห็นไดวา ความคิด
ทางการเมืองของมหาตมะ คานธีเปนการแกไขปญหาการแตกแยกทางการเมือง โดยใช
ศีลธรรมเขามามีสวนรวมในการแกไขปญหา และผลจากการใชศีลธรรมเขามาแกไข
ปญหาไดนํามาซึ่งความสามัคคีและยังปราศจากความรุนแรงอีกดวย

สําหรับทัศนคติทางการเมืองของมหาตมะ คานธีจะเปนความคิดที่เกิดขึ้น
หลังจากที่อินเดียไดรับเอกราชจากอังกฤษ กลาวคือมหาตมะ คานธีตองการใหประชาชน
มีอํานาจในการปกครองตนเอง โดยที่รัฐไมตองออกคําสั่ง แตทั้งนี้การเมืองทุกอยางตอง
มีศีลธรรม การเมืองตองเปนไปอยางบริสุทธิ์ ยุติธรรม ไมมีการเห็นแกตัว ไมมีการคด
โกง ดังนั้นทัศนคติตอการเมืองของมหาตมะ คานธีตองเปนเรื่องที่ขาวสะอาด  ซึ่งเปน
แนวคิดที่สอดคลองกับหลักการประชาธิปไตย

ประชาธิปไตย

         ประชาธิปไตยสําหรับมหาตมะ คานธีตองเปนการเมืองที่มีประโยชนสําหรับ
ทุกๆคนอยางเทาเทียมกัน โดยใชหลักอหิงสาเพื่อความสันติสุข สิ่งที่สนับสนุน
ประชาธิปไตยไมใชการสนับสนุนเสียงสวนใหญ แตตองเห็นใจกับเสียงสวนนอย  
ประชาธิปไตยที่แทจริงตองเปนประโยชนตอทั้งเสียงสวนใหญและเสียงสวนนอย      
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และประชาธิปไตยที่ดีควรเริ่มจากตนเอง ดวยสัจจะ ความรัก ความจริงใจ ไมเห็นแกตัว 
ไมมีความรุนแรง พรอมที่จะเสียสละเพื่อประโยชนของสวนรวม  ซึ่งมหาตมะ คานธีได
เสนอหลักสรรโวทัย  ซึ่งเปนแนวทางเพื่อพัฒนาสังคมประชาธิปไตย  โดยใหหมูบาน
เปนประชาคมหลัก เนนการประสานความดีงามทางจิตใจกับการดํารงชีวิตอยาง         
เหมาะสม และปฏิเสธความคิดแบบสังคมนิยม คอมมิวนิสตที่เนนความรุนแรง โดยการ
ปฏิวัติของชนชั้นกรรมกร  และการแทรกแซงของอํานาจรัฐตอวิถีชีวิตของประชาชน   
ดังนั้น    สรรโวทัยจึงเปนสังคมนิยมประชาชนของประชาชน มีจุดหมายเพื่อสรางสรรค
และพัฒนารูปแบบวิถีชีวิตสังคมนิยม ดวยความสมัครใจของประชาชน ปราศจากการใช
อํานาจของรัฐ  มหาตมะ คานธีใหทัศนะวา

                       รูปแบบการปกครองที่ดีนั้นจําเปนตองใหประชาชนมีสวนในการปกครอง
           ตนเองจะทําใหเกิดลักษณะในการปกครองโดยรัฐบาลที่ไดมาจาก
           ประชาชนปกครองประชาชน วิถีทางตางๆที่ประชาชนจะปกครองหรือ

                       สามารถปกครองตนเองไดนั้น  คือการปกครองในระบอบประชาธิปไตย
                       ถาประชาชนมีสวนรวมในการปกครองมากขึ้น   รูปแบบการปกครองก็จะ
                       มีลักษณะเปนประชาธิปไตยมากขึ้น  ถาประชาชนมีสวนรวมนอยลงความ
                       เปนประชาธิปไตยก็มีนอยลง (ประสาร พลเยี่ยม, 2532 : 79)

ลักษณะที่ดีในการปกครองแบบประชาธิปไตย คือการมีสิทธิเสรีภาพของ
ประชาชน  ในการแสดงความคิดเห็นตางๆ ทั้งดานการเมือง  การศึกษา  เศรษฐกิจ  
สังคม เพื่อรักษาผลประโยชนของประเทศชาติการมีสิทธิ์ในการออกเสียงเลือกตั้ง เพื่อให
ประชาชนเลือกบุคคลที่ตนไววางใจเขาไปเปนตัวแทนประชาชน การใหสิทธิในการจัด
ตั้งพรรคการเมือง เพื่อเปดโอกาสใหประชาชนที่สนใจกิจกรรมทางการเมืองเขามามีสวน
รวมในการพัฒนาประเทศ   การใหสิทธิในการจัดตั้งสมาคม เพื่อเปนศูนยกลางการแลก
เปลี่ยนความคิดเห็นทางการเมือง ซึ่งเปนกิจกรรมที่สรางสรรคความสามัคคีและกระจาย
อํานาจในการปกครอง
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         การปกครองของรัฐบาลอินเดียหลังจากไดรับเอกราชจากอังกฤษ คือ การ
ตองรีบฟนฟูใหอินเดียกลับสูสภาพเดิมคือ “สภาพของสังคมหมูบาน”  ที่สามารถ
พ่ึงพาตนเองได การพึ่งพาตนเองของสังคมหมูบานตองมีรากฐานของศีลธรรม มีสิทธิ
เสรีภาพ รวมถึงประชาธิปไตย  และสิ่งสําคัญสําหรับสังคมหมูบานคือการปลูกธัญญาพืช
เพื่อเปนอาหารเลี้ยงชีพ นอกจากนี้สังคมหมูบานจําเปนตองมี สาธารณสุขที่ถูก
สุขลักษณะ มีทุงหญาเลี้ยงสัตว มีการทอผาใชเอง มีโรงเรียนเพื่อใหเด็กไดมีโอกาสเรียน
จนถึงภาคบังคับ มีการจัดสงน้ําเพื่ออุปโภค บริโภค  มีการจัดการสหกรณ ภายในสังคม
หมูบานตองไมมีการแบงชั้นวรรณะสมาชิกในหมูบานตองเคารพกฎของหมูบานโดย
อาศัยหลักสัตยาเคราะห  มีการแตงตั้งคณะกรรมการประจําหมูบานที่เรียกวาปญจายัต  4 
คน  เพื่อบริหารงานหมูบานและมีอํานาจชอบธรรมในการบริหารงาน  (มหาตมะคานธี,          
2524 : 38)  ซึ่งในประเด็นนี้มหาตมะ คานธีเชื่อวาหมูบานเปนฐานในการเมืองการ
ปกครองในรูปของรัฐ (State)

รัฐ

รัฐที่ดีควรมีการจัดตั้งองคกร  เพื่อใหการบริการประชาชน  อํานวยความ
สะดวกตอบสนองความตองการของประชาชนใหเปนไปดวยความโปรงใส  ผูนําของรัฐ
ตองเปนผูมีศีลธรรมมีมนุษยสัมพันธที่ดี  เพราะความเจริญจะเกิดขึ้นไดไมใชเพียงเพราะ
ผูนําเพียงคนเดียว  หากยังตองอาศัยความสามัคคี  ความรวมมือ  จากพลังประชาชน  ผูนํา
ตองสงเสริมกิจกรรมที่ดีมีประโยชนจัดการใหการศึกษาสงเสริมวิชาความรูกับประชาชน  
เพื่อที่จะสามารถใหประชาชนพัฒนาความเปนอยูที่ดีข้ึน  มีการจัดสรรอาชีพที่ประชาชน
สามารถสรางรายได  เชน  การทอผาและสงเสริมเอกลักษณ  วัฒนธรรมที่ดีของชาติ

องคกรของรัฐตองมีการปรับปรุงองคกรใหมีความกาวหนาอยูเสมอ  รัฐควรมี
นโยบายการบริหารงานที่แนนอน  ทั้งในระยะสั้นและระยะยาว  รัฐควรแบงการปกครอง
ออกเปนสวนกลาง  แขวง  จังหวัด อําเภอ และหมูบาน    เพื่อกระจายอํานาจการปกครอง
อยางทั่วถึง  พรอมทั้งตั้งสํานักงานเพื่อใหประชาชนสามารถติดตอกับรัฐไดอยางสะดวก  
รวดเร็ว  มหาตมะ  คานธี  กลาวถึง  รัฐที่ดีวา  “พ้ืนฐานที่ดีของรัฐ  คือ  ความสงบภายใน
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รัฐ  ทุกคนตองเคารพในตัวบทกฎหมาย  และเคารพในอํานาจอธิปไตยของผู  คือ  ผูรักษา
กฎหมายทําตามกฎหมายทุกคนทํางานในหนาที่ของตนใหดีเทากับการสรางรัฐใหดี” 
(ประสาร  พลเยี่ยม, 2532 : 78)    ผูนําควรปฏิบัติตนอยางมีศีลธรรมโดยคํานึงถึง  ความ
เปนอยูของประชาชนทั้งดานการศึกษา  เศรษฐกิจ  สังคม  การสื่อสาร  เกษตรกรรม  
คมนาคม  ฯลฯ  ใหมีการพัฒนาอยางตอเนื่อง  และสิ่งสําคัญอื่นใด      ประชาชนและผูนํา
ตองสรางความสามัคคีภายในรัฐโดยไมมีการแบงชนชั้นเพื่อประโยชนในการพัฒนา
สังคม  และประเทศชาติ  ในประเด็นนี้มหาตมะ คานธีมีความเห็นวาศาสนาและศีลธรรม
กับกฎหมายที่รัฐตราขึ้นจะตองเอื้อหรือสนับสนุนซึ่งกันและกัน
ทัศนคติทางการเมืองตอนานาชาติ

         ในขณะที่ทานมหาตมะ คานธีมีชีวิตอยูไดเกิดสงครามมากมาย เชน สงคราม
โลกครั้งที่ 2    สงครามศาสนาระหวางฮินดูกับมุสลิม เปนตน  มหาตมะ คานธีไดตอตาน
สงคราม ตอตานการตอสูที่ใชอาวุธและกําลัง  ดังนั้นมหาตมะ คานธีจึงกลายเปนผูนําที่
เชิดชูสันติภาพ  มหาตมะ คานธีมีความคิดวาการตอสูที่ใชกําลังกอใหเกิดความสูญเสีย 
ความทุกขทรมาน ฉะนั้นทางแกไขปญหาที่ดีคือทุกฝายควรที่จะหันหนามาปรึกษากัน 
ทานไมเชื่อวาสันติสุขจะเกิดขึ้นไดจากการตอสู ทําลายลาง โดยใชกําลัง  ทานจึงพยายาม
จัดตั้งองคกรในการรักษาสันติภาพในโลก และจัดใหผูนําของนานาชาติเขารวมกับองค
กร เพื่อตระหนักในเรื่องของสันติภาพอยางแทจริง พรอมทั้งไมปรารถนาที่จะทําลาย
หรือยึดครองชาติอ่ืน  นานาชาติก็จะเกิดความสันติสุขปราศจากการตอสู  ประเทศชาติ
ตางๆก็จะเกิดการพัฒนาและมีเปนอยูอยางสงบสุข  (Kripalani,  1970 : 364-365)

ความสัมพันธระหวางศาสนากับการเมือง

ศาสนาและการเมือง ตามความคิดของมหาตมะ คานธี  ไมสามารถแยกคํา 2  
คํานี้ออกจากกันได เพราะความคิดของทานไมมีสิ่งใดที่จะแบงกั้นจริยศาสตรกับการ
เมือง  ความหมายของศาสนาและการเมืองของทานอยูภายใตสัจจะและพระผูเปนเจา  ซึ่ง
ศาสนาจะเปนสิ่งที่มนุษยจะขาดเสียไมไดในการดําเนินชีวิต สวนการเมืองเปนกิจกรรมที่
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มีจุดประสงคเพื่อจะไดบรรลุถึงพระผูเปนเจา ดังนั้นการเมืองจึงเปนเครื่องมือหรือวิถีทาง 
ภายใตกรอบความคิดของศาสนา และศาสนาเปนสิ่งที่ควรแทรกซึมเขาไปในกิจกรรมทุก
ชนิด เราจึงไมสามารถที่จะแยกศาสนาออกจากการเมืองได(ฉวีวรรณ เสร็จกิจ, 2530 :76)  
มหาตมะ คานธี ไดกลาวถึงการเมืองที่ปราศจากหลักธรรมทางศาสนาวาเปนเรื่องของ
ความโสมมที่ควรละทิ้ง  การเมืองถือเปนเรื่องของประเทศชาติและเรื่องที่เกี่ยวกับสวัสดิ
ภาพของประเทศชาตินั้นตองเปนเรื่องของผูที่มีศีลธรรมประจําใจหรือตองเปนเรื่องของผู
แสวงหาพระผูเปนเจาและสัจธรรม

สําหรับขาพเจาแลว  พระผูเปนเจากับสัจธรรมเปนคําพูดที่ใชแทนกันได
และถามีใครบอกขาพเจาวา  พระผูเปนเจาคือ เจาแหงอสัตยหรือเจาแหง
การทรมาน  ขาพเจาจะเลิกเคารพกราบไหวพระผูเปนเจาทันที เพราะ
ฉะนั้น  แมในวงการเมืองก็จะตองมีอาณาจักรแหงศาสนาหรือพระผูเปน
เจา  และขาพเจาจะดําเนินชีวิตตามหลักธรรมคําสอนของศาสนาไมได         
หากขาพเจาไมถือวาตนเองเปนสวนหนึ่งของมวลมนุษยชาติ   และการ
ถือวาตนเองเปนสวนหนึ่งของมวลมนุษยชาติจะเปนไปไมได   หาก
ขาพเจาไมมีบทบาททางการเมือง  ทุกวันนี้กิจกรรมทุกชนิดในสังคม
มนุษยมีความสัมพันธอยางที่  แบงแยกจากกันไมได  เปนไปไมไดที่ทาน
จะแบงกิจกรรมของมนุษยออก เปนกิจกรรมทางสังคม   กิจกรรมทาง
เศรษฐกิจ  กิจกรรมทางการเมือง หรือกิจกรรมทางศาสนา  โดยที่กิจกรรม
เหลานี้ไมเกี่ยวของกันเลย   สําหรับขาพเจาแลว  ศาสนาก็ คือ กิจกรรมที่
เกี่ยวกับความเปนอยูของมนุษย  ศาสนาเปนพื้นฐานทางศีลธรรมของกิจ
กรรมทุกประการของมนุษย   หากปราศจากพื้นฐานทางศีลธรรมเสียแลว   
กิจกรรมทุกชนิดของมนุษยก็คือความวุนวายที่ไรความหมายนั่นเอง 
(มหาตมะ คานธี, 2539ข : 116-117)

                  ความสัมพันธระหวางศาสนากับการเมืองในทัศนะของมหาตมะ คานธี       
คือหนทางการชวยเหลือดวยการตอสูเพื่อประเทศชาติและมนุษยธรรม  คนเราทุกคนเกิด
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มาพรอมกับศาสนา เมื่อเรายอมรับวาศาสนาเปนสิ่งจําเปนสําหรับชีวิตมนุษย มันก็งายที่
เราจะยอมรับวาศาสนามีความสําคัญตอการเมือง เพราะฉะนั้นกิจกรรมทางการเมืองที่ไม
มีศาสนาเขามาเกี่ยวของจึงเปนเรื่องที่ไมมีความหมาย

คํากลาวของนักปรัชญาชาวอเมริกันชื่อจอรจ ซันตายานา(George Santayana) 
อางถึงใน (Kumar, 1996 : 48) ไดกลาวถึงความสัมพันธระหวางศาสนากับการเมืองวา 
“ศาสนาและการเมืองเปนเรื่องที่คูกันของโลก ดังนั้นศาสนาและการเมืองจึงเปนเสมือน
ฝาแฝดกัน”   คํากลาวนี้เปนคํากลาวมหาตมะ คานธีใหการสนับสนุนเพื่อตองการให
ศาสนาเปนตัวเชื่อมโยงระบบความคิดของประชาชนใหเปนหนึ่งเดียวในการสรางสรรค
บทบาททางการเมือง เพื่อประโยชนของประชาชนและประเทศชาติ  แตสิ่งสําคัญอีก
ประการสําหรับการเมืองคือ ผูนําหากผูนําเปนบุคคลที่ไมมีศาสนาหรือศีลธรรม ก็จะนํา
พาประเทศไปสูความหายนะ
          ทัศนคติในการนําเอาศาสนามาเปนแนวปฏิบัติในการดําเนินชีวิตเปน
อุดมการณหลักของมหาตมะ คานธี  ซึ่งอุดมการณของทานเปนอุดมการณที่เนนทางดาน     
จิตนิยม  กลาวคือเนนที่จิตใจในการพัฒนาควบคูไปกับความเจริญ แตกตางจากแนวคิด
ทางตะวันตกที่เนนวัตถุนิยม
         ในประเทศอินเดียการเมืองและศาสนาเปนเรื่องที่ตองพึ่งพาอาศัยกันดังนั้น  
การแยกการเมืองและศาสนาจึงเปนเรื่องที่กระทําไดยาก  เนื่องจากกิจกรรมทางการเมือง
ที่ประชาชนตองการจะตองเปนเรื่องที่มีศาสนาเขามาเกี่ยวของ   หรืออาจกลาวไดวา
กิจกรรมทางศาสนาเปนเรื่องที่สําคัญสําหรับการเมือง
         ตั้งแตอดีต - ปจจุบัน ประเทศอินเดียเปนประเทศที่มีประชาชนนับถือศาสนา
ที่แตกตางกัน  แตประชาชนของอินเดียแตละศาสนาก็ไดนําศาสนาเขามารวมกับกิจกรรม
ในชีวิตประจําวัน ศาสนาสําหรับพวกเขาเปนสิ่งสําคัญตอชีวิต  ศาสนาถือเปนหนาที่ของ
ทุกๆคน  ตัวอยางเชน หนาที่ของกษัตริยในอินเดีย คือ การพิทักษวรรณะพราหมณให
สามารถทําหนาที่ทางศาสนา กษัตริยเปนผูรักษาความเจริญงอกงามทางจิตใจของ   
ประชาชน และตองมั่นใจไดวาความเจริญงอกงามทางจิตใจ จะไมมีความสมบูรณหาก
ปราศจากเสรีภาพทางการเมือง
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         ปรัชญาอินเดียยกยองระบบความคิดของศาสนาที่สอนใหรูจักเขาใจตนเอง
และผูอ่ืน ซึ่งเปนหลักคําสอนสําคัญของทุกๆศาสนา  ชาวอินเดียจึงไมเห็นดวยที่อังกฤษ
เขามาปกครองอินเดีย  โดยอังกฤษอางวาตองการเขามาเพื่อพัฒนาประเทศที่ยังขาดความ
เจริญ  แตการเขามาปกครองของอังกฤษไมไดคํานึงถึงความตองการทางจิตใจของชาว
อินเดีย  ดังนั้นมหาตมะ คานธีจึงตองการใหศาสนาซึ่งเปนเครื่องยึดเหนี่ยวจิตใจของคน
อินเดียเขาไปปฏิบัติรวมกับกิจกรรมทางการเมืองในการตอสูเพื่อสิทธิเสรีภาพของ
ประชาชนอินเดียจากการปกครองของอังกฤษ   นอกจากนี้มหาตมะ คานธี ตองการที่จะ
เปลี่ยนแปลงสังคมใหมีความเปนอยูที่ดีข้ึน  โดยการทําใหประชาชนยึดหลักศาสนาเปน
รากฐานของการประกอบความดีทั้งดานสังคม เศรษฐกิจ การเมือง เพื่อที่ประเทศชาติจะ
ไดมีความเจริญทั้งดานวัตถุและจิตใจ

บริบททางสังคมและวัฒนธรรมที่มี อิทธิพลตอแนวความคิดและวิถีชี วิตของ        
มหาตมะ คานธี

 มหาตมะ คานธี1 หรือโมหันทัส การามจันทร คานธี (Mohandas Karamchand 
Gandhi, 1869-1948)  ผูนําทางจิตวิญญาณของประเทศอินเดีย เกิดเมื่อวันที่ 2 ตุลาคม 
พ.ศ. 2412 ที่เมืองโปรพันทร ( Porbandar) รัฐคุชราต  (มหาตมะ คานธี, 2538 : 15)  ซึ่ง
ในขณะนั้นอินเดียถูกอังกฤษปกครองมาตั้งแต ค.ศ. 1857    มหาตมะ คานธีเกิดใน
ครอบครัวที่อยูในวรรณะแพศย   บิดาของทานชื่อกะรัมจันท คานธี เ  ปนมุขมนตรีแหง
เมืองราชโกฎ (Rajkot)      มารดาของทานชื่อ ปุตลิไบ  เปนผูที่เครงครัดในศาสนา

คุณลักษณะของมหาตมะ คานธีไดรับอิทธิพลมาจากบิดาและมารดาของทาน  
เนื่องจากบิดาของทานเปนผูที่มีความเอื้อเฟอเผื่อแผเมตตา มีความซื่อสัตย กลาหาญ และ
มีสัจจะ สิ่งเหลานี้ไดถูกถายทอดมายังลูกๆใหยึดถือและปฏิบัติตามบิดา  คุณลักษณะที่
สําคัญอีกประการของบิดาทานคือเปนผูที่เครงครัดในศาสนาเชนเดียวกับมารดาของทาน 
ซึ่งเปนกุลสตรีที่เครงครัดและมีศรัทธาตอศาสนาฮินดูมาก โดยนางจะสวดมนตกอนรับ

                                                          
1 มหาตมะ  แปลวา ผูมีจิตใจยิ่งใหญ เปนช่ือที่ชาวอินเดียใชเรียกยกยองทานคานธี
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ประทานอาหารทุกมื้อ และนางจะถือบวชอดอาหารในเทศกาลจตุรมาศ2  (ฟชเชอร 
หลุยส, 2531 : 14)  กิจวัตรประจําวันที่มารดาของมหาตมะ คานธีตองปฏิบัติคือการไปวัด
หรือที่ชาวฮินดูเรียกวาหะเวลี มารดาของทานเปนผูที่มีความสมถะ ไมสนใจกับสิ่งของ
ฟุมเฟอย  รากฐานการดําเนินชีวิตของนาง คือ อหิงสา ซึ่งหมายถึง การไมประทุษราย
การไมใชความรุนแรงตอทุกชีวิตแมกระทั่งแมลง    ซึ่งเปนสิ่งมีชีวิตขนาดเล็ก  (มอรตัน
เอลาเนอร, 2531 : 26)  และจากการเลี้ยงดูบุตรดวยคุณลักษณะดังกลาว ทําใหทาน
มหาตมะ คานธีเปนผูที่มีความเมตตา มีความซื่อสัตย มีสัจจะและไดรับการขนานนาม
เปนมหาบุรุษที่นําพาประเทศอินเดียสูความเปนเอกราชจากประเทศอังกฤษ

อุปนิสัยของทานมหาตมะ คานธีในวัยเยาวคือ ทานเปนเด็กเรียบรอยมีวินัย   
ข้ีอาย ไมกลาแสดงออก  เมื่ออายุ 13 ป ในขณะที่ยังเปนนักเรียนทานตองเขาพิธีแตงงาน
กับกัสตูรบาอี  แมวาทานมหาตมะ คานธีจะมีความสุขกับการแตงงาน แตระยะเวลาตอมา
ทานไดคัดคานประเพณีที่จับเด็กแตงงานตั้งแตอายุนอย

เมื่ออายุ  18  ปมหาตมะ คานธี  ตองเดินทางไปศึกษาวิชากฎหมายที่ประเทศ
อังกฤษ โดยที่ทานไดใหคําสัญญากับมารดาของทานวาจะไมแตะตองเนื้อสัตว สุรา และ
ผูหญิง ซึ่งเปนการผิดตอหลักศาสนา   ในสมัยนั้นชาวอินเดียที่มีฐานะดีจะสงลูกหลานไป
เรียนที่ประเทศอังกฤษ คนจนนั้นตองดําเนินชีวิตตามยถากรรม  คนมีเงิน คนฉลาดและ
คนที่ไปเรียนจากอังกฤษ เอารัดเอาเปรียบกับคนจน กอบโกยผลประโยชน โดยไมคํานึง
ถึงผลประโยชนของประเทศชาติ ประเทศอินเดียขณะนั้นจึงมีสภาพเสื่อมโทรม         
(พูนศักดิ์ ศักดานุวัฒน, 2530 : 145)  ชวงแรกที่เดินทางไปศึกษากฎหมายในประเทศ
อังกฤษ มหาตมะ คานธีตองปรับตัวใหเขากับมารยาทชาวอังกฤษและตองระมัดระวัง
รักษาคําสัญญาที่ไดใหไวกับมารดา  หลังจากการศึกษาวิชากฎหมายได 3 ป มหาตมะ 
คานธีก็สามารถสอบผานการเปนทนายความในกรุงลอนดอน  หลังจากสําเร็จการศึกษา
มหาตมะ คานธีจึงเดินทางกลับประเทศอินเดียและเริ่มอาชีพทนายความในป ค.ศ. 1893 
เมื่อทานถูกวาจางใหไปวาความในประเทศแอฟริกาใต ในระหวางที่ทานอยูในประเทศ
                                                          

2 เทศกาลจตุรมาศ คือ เดือนแหงการถือศีลอดของศาสนาฮินดู ที่กระทําติดตอกันเปนเวลา 4เดือน
ในชวงฤดูฝน โดยผูถือศีลจะรับประทานอาหารแตนอย เพื่อเปนการขจัดกิเลส ซึ่งคลายกับเทศกาลเขาพรรษาใน
ศาสนาพุทธ
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แอฟริกา ทานไดมีโอกาสรับรูถึงการถูกเหยียดสีผิวการถูกกดขี่ขมเหงจากผูปกครองผิว
ขาว  (ประเทศแอฟริกาใตขณะนั้นชาวอินเดียจํานวนมากที่ไปทํางานใชแรงงาน) เมื่อ
มหาตมะ คานธีมองเห็นถึงความไมเปนธรรม ทานจึงไดหาทางชวยเหลือพ่ีนองชาว
อินเดียของทาน  โดยที่ทานไดเริ่มชักชวนชาวอินเดียที่อยูในประเทศแอฟริกาใตใหเขา
รวมตอตานความไมเปนธรรม  โดยใชหลักสัตยาเคราะหตอตานกรณีการออกกฎหมาย
จํากัดสิทธิการลงคะแนนเสียงเลือกตั้ง การเปนเจาของที่ดิน และการเดินทางไปในที่
ตางๆโดยอิสระ ซึ่งกฎหมายที่ไมเปนธรรมเหลานี้มหาตมะ คานธีไดเรียกวากฎหมาย
ตอตานคนผิวดํา (นิโคลสัน มิเชล, 2540 : 23)
                 มหาตมะ คานธีเริ่มตอตานกฎหมายคนผิวดําในป ค.ศ. 1907 ซึ่งตัวกฎหมาย
ระบุใหชาวอินเดียทุกคน ตองลงทะเบียนพิมพลายนิ้วมือ เพื่อขอใบรับรอง คนที่ไมมีใบ
รับรองจะตองถูกปรับ จําคุกหรือถูกขับไลออกนอกประเทศ  เหตุการณครั้งนี้มหาตมะ 
คานธีจึงไดเริ่มใชสัตยาเคราะหหรือพลังแหงสัจจะความจริง  โดยที่มหาตมะ คานธีได
เริ่มสอนใหผูเขารวมขบวนการตอตานกฎหมายคนผิวดํา ใหเขาใจถึงหลักสัตยาเคราะห 
ดวยการยอมรับความทุกขทรมานที่จะเกิดขึ้น  สัตยาเคราะหเปนการตอตานเงียบ ไมมี
การใชกําลังโตตอบ แมวาจะถูกทํารายหรือถูกจับกุม  หลักสําคัญของผูปฏิบัติ
สัตยาเคราะหคือ จะตองมีความอดทน และทําใหฝายตรงขามสงสารเกิดความใจออนใน
ที่สุด  เหตุการณการตอตานกฎหมายผิวดําสงผลให มหาตมะ คานธี  และผูรวมขบวน
การเปนจํานวนมากถูกจับกุมหลายครั้ง ทานและผูรวมขบวนการไมไดโตตอบและยอม
ใหจับกุมโดยดี แตทานและผูรวมขบวนการไมยอมลงทะเบียนพิมพลายนิ้วมือ  ดังนั้น
ทานจึงไดถูกจําคุกเปนเวลา 1 เดือน  หลังจากการถูกปลอยตัวมหาตมะ คานธีและผูรวม
ขบวนการไดแสดงการดื้อแพงตอรัฐบาลแอฟริกาใตดวยการเดินขามพรมแดน โดยไม
เกรงกลัวตอกฎหมาย ในที่สุดมหาตมะ คานธีและผูรวมขบวนการก็ถูกจับกุมและลงโทษ
หลายครั้งหลายครา เหตุการณตอตานกฎหมายคนผิวดําไดลวงเลยมาเปนเวลานาน  
กระทั่งผูนําคนผิวขาวในประเทศแอฟริกาใตไดรวมเจรจากับมหาตมะ คานธี จึงสามารถ
ตกลงกันได   ผลสรุปจากการเจรจาคือกฎหมายคนผิวดําถูกยกเลิกไป ชัยชนะครั้งนี้ทําให
ทานมหาตมะ คานธีและสัตยาเคราะหของทานเปนที่รูจัก



(49)

หลังจากที่ทานไดชวยเหลือชาวอินเดียในประเทศแอฟริกาใตไดสําเร็จทาน
มหาตมะ คานธีจึงไดเดินทางกลับมาประเทศอินเดียในป ค.ศ. 1901 และไดเดินทางไป
ตามภาคตางๆของอินเดีย เพื่อศึกษาวิถีชีวิตความเปนอยูที่แทจริงของประชาชนในอินเดีย 
ดวยหลัก “ ตาหูที่เปด แตปากที่ปด”  ในระหวางการเดินทางทานมหาตมะ คานธีไดมี
โอกาสไปคารวะทาน รพินทรนาถ ฐากุร ซึ่งเปนมหากวีของประเทศอินเดียที่สํานักศานติ
นิเกตัน และทานรพินทรนาถ ฐากุรในภายหลังไดขนานนามคําวา มหาตมะ ใหกับคานธี 
(ประมวลวิทย, 2537 : 126)

ป ค.ศ. 1919 รัฐบาลอังกฤษไดออกกฎหมาย  Rowlatt  ซึ่งเปนกฎหมายที่ไม
ยินยอมใหสิทธิเสรีภาพในฐานะพลเมืองแกชาวอินเดีย  ทานมหาตมะ คานธีจึงไดเปนผู
นําในการตอสูเพื่อเสรีภาพ ในการตอสูเพื่อเสรีภาพครั้งนี้มหาตมะ คานธีไดจัดตั้งพรรค
คองเกรสเพื่อเขารวมรณรงคและประกาศแผนตอสูเพื่อเสรีภาพ โดยใชหลักสัตยาเคราะห
ในการตอสูอยางสันติวิธี  ในวันที่ 30 มีนาคม มหาตมะ คานธีไดประกาศใหเปนวัน      
“หะระตาล” หรือเปนวันหยุดงานทุกอยางในอินเดีย  (กรุณา กุศลาสัย, ม.ป.ป. : 7)  ใน
วันหะระตาลประชาชนใหความรวมมือเปนอยางดีคือมีการหยุดงาน แตก็มีบางสถานที่ๆ
มีการใชกําลังเกิดขึ้น ทําใหมหาตมะ คานธีเกิดความเสียใจ และในขณะที่เหตุการณยังคง
ดําเนินอยูมหาตมะ คานธีไดถูกจับกุม สถานการณเริ่มมีความรุนแรง มีการใชกําลังอาวุธ
ตอสูกัน มหาตมะ คานธีจึงไดอดอาหารประทวงเปนเวลา 3 วัน พรอมทั้งยกเลิกการตอสู
แบบสัตยาเคราะห

หลังจากเหตุการณนี้มหาตมะ คานธีไดกลายเปนผูนําประชาชนอินเดียในการ
ตอสูกับความอยุติธรรมตางๆที่เกิดขึ้นในประเทศอินเดีย ไมวาจะเปนปญหาระดับชุมชน
จนกระทั่งถึงปญหาระดับประเทศ ดังเชนกรณี การตอตานกฎหมายเกลือซึ่งเปนปญหา
ระดับชาติ กรณีการคัดคานรัฐบาลแหงรัฐบอมเบยในการเก็บภาษีที่ไมเปนธรรมกับ     
ชาวนาในตําบลบารโดลี และกรณีการตอตานระบบวรรณะในรัฐทราวานคอรซึ่งเปน
ปญหาระดับชุมชน ดังจะไดกลาวในบทที่ 4 ตอไป

ผลจากการที่มหาตมะ คานธีเปนผูนําในการตอสูเพื่อความยุติธรรมทําใหทาน
ถูกจับกุมหลายครั้งในฐานะผูนําซึ่งกอความไมสงบ แตทานมิไดยอทอหากยินยอมให   
จับกุมโดยดี ในป ค.ศ. 1922 มหาตมะ คานธีถูกจับกุมอีกครั้งในขอหาเปนผูนําในการ
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ตอสูเพื่อเรียกรองเอกราช ศาลมีคําสั่งใหมหาตมะ คานธี ตองถูกจําคุกเปนเวลา 6 ป แต
เนื่องจากมหาตมะ คานธีมีปญหาดานสุขภาพจึงไดรับการปลอยตัวในป ค.ศ.1924 หลัง
จากไดรับการปลอยตัวมหาตมะ คานธีจึงมุงมั่นที่จะพัฒนาประเทศอินเดีย โดยพยายาม
แกไขปญหาการถือชั้นวรรณะ ปญหาระหวางฮินดู-มุสลิม ปญหาความยากจน ปญหา
การศึกษา ปญหาเศรษฐกิจ รวมทั้งปญหาการกอบกูเอกราช   ในป ค.ศ. 1947 อังกฤษได
มอบเอกราชใหกับอินเดียภายใตการเปนผูนําในการกอบกูเอกราชของมหาตมะ คานธี         
แตปญหาในประเทศอินเดียก็ยังไมจบสิ้น กลาวคือปญหาระหวางฮินดู-มุสลิม
นายจินนาห ผูนํามุสลิมไดขอแยกประเทศหลังจากอินเดียไดรับเอกราช ขณะนั้นทาน
มหาตมะ คานธีไดพยายามโนมนาวจิตใจนายจินนาหและชาวมุสลิม แตไมประสบผล
สําเร็จ  อินเดียจึงถูกแบงเปนอินเดียซึ่งเปนเขตของฮินดูและประเทศใหมคือปากีสถาน 
ซึ่งเปนเขตของมุสลิม จากการที่ทานมหาตมะ คานธีพยายามโนมนาวใหชาวอินเดียที่
นับถือศาสนาอิสลามไมตองแบงแยกประเทศ ทําใหชาวอินเดียที่นับถือศาสนาฮินดูบาง
สวนเกิดความไมพอใจ ในวันที่ 30 มกราคม ค.ศ. 1948 ขณะที่มหาตมะ คานธีออกจาก
อาศรมเพื่อมาสวดมนต นายนาถูราม โคทเส ชาวฮินดูผูบาคลั่งในศาสนา ไดใชปนยิงไป
ที่มหาตมะ คานธี ทําใหทานมหาตมะ คานธีจบชีวิตลงพรอมกับคําวา  “หราม หรือขาแต
พระผูเปนเจา” (กรุณา กุศลาสัย, ม.ป.ป. : 13)

ตลอดชีวิตของมหาตมะ คานธี ทานไมเคยละทิ้งสัตยาเคราะหในการแกไข
ปญหาที่อยุติธรรม แมบางครั้งการแกไขปญหาอาจจะประสบความสําเร็จหรือไมสําเร็จ 
ทานก็ไมไดละความพยายาม  และแนวความคิดสัตยาเคราะหของทานมีอิทธิพลตอนัก
ตอสูรุนหลังในการพยายามแกไขปญหาอยางสันติวิธี เชน  มารติน ลูเธอร คิง ซึ่งเขาได
นําหลักสัตยาเคราะหของมหาตมะ คานธี มาปฏิบัติในการแกไขปญหาเรื่องสิทธิของชน
ผิวดําในสหรัฐอเมริกา (ชัยวัฒน สถาอานันท, 2534 : 101)

จุดมุงหมายที่สําคัญที่สุดในชีวิตของมหาตมะ คานธี คือ การเปลี่ยนแปลง
ความเปนอยูของประชาชนใหมีความเทาเทียมกัน ไมมีการแบงชั้นวรรณะ ทานพยายาม
ทําทุกวิถีทางเพื่อที่จะทําใหประชาชนในอินเดีย ซึ่งลวนแตเปนกําลังสําคัญในการพัฒนา
ประเทศ มีความเปนอยูที่ดีข้ึน โดยวิถีทางที่ทานจะกระทําตองเปนวิธีการที่ปราศจาก
ความรุนแรง
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มหาตมะ คานธีกับแนวคิดเรื่องสิทธิและความเสมอภาค

อุปนิสัยจากวัยเด็กของมหาตมะ คานธี ทานเปนเด็กที่ข้ีอาย ไมกลาแสดงออก 
จึงทําใหทานไมคอยมีเพื่อนมากนัก  เวลาวางสวนใหญทานมักจะอานแตหนังสือ 
หนังสือจึงนับไดวาเปนเพื่อนสนิทของทาน และเพราะเหตุนี้มหาตมะ คานธีจึงเปนผูที่มี
นิสัยรักการอานมาตั้งแตเด็ก

หนังสือที่มีอิทธิพลตอความคิดของมหาตมะ คานธีคือหนังสือ ภควัตคีตา   
ซึ่งเปนคัมภีรศักดิ์สิทธิ์ของศาสนาฮินดู  ไมเพียงแตภควัตคีตาเทานั้นมหาตมะ คานธียัง
ไดศึกษาพุทธประวัติ จากหนังสือประทีปแหงทวีปเอเชีย  ศึกษาไบเบิ้ลของศาสนาคริสต 
รวมไปถึงหนังสือ Heroworship  ของ Carlyle ซึ่งเปนหนังสือที่กลาวถึงศาสนาอิสลาม 
มหาตมะคานธีใชเวลาศึกษาหนังสือทั้งหมดนี้ดวยความเพลิดเพลิน แตทานก็ไมละเลยที่
จะศึกษาคัมภีรภควัตคีตาอยางลึกซึ้ง  และจากการศึกษาคัมภีรตางๆของแตละศาสนา ทํา
ใหทานไดนําคําสอนแตละศาสนามาประยุกตใชเปนที่พ่ึงทางใจ ซึ่งทําใหทานไดพบ
ความสุขแทจริง

นอกเหนือจากหนังสือที่เกี่ยวกับศาสนาแลวหนังสือที่มีความสําคัญตอความ
คิดของมหาตมะ คานธีคือ
                 1. Civil Disobedienceหรือ“การดื้อแพง” เปนงานเขียนของ เฮนรี่ เดวิด  ธอโร 
(Henry David Thoreau) เปนนักคิดชาวอเมริกันในศตวรรษที่ 19  ธอโรเปนคนแรกที่ใช
คําวาดื้อแพง งานเขียนของเขาบรรยายถึงความคิดเชิงปฏิปกษตอองคกรรัฐ ธอโรเห็นวา
นโยบายของรัฐเปนพันธนาการตอมนุษย   เขาจึงพยายามหลีกเลี่ยงนโยบายของรัฐ
ดวยการออกไปใชชีวิตกับธรรมชาติ ไมปฏิบัติตามนโยบายของรัฐ ไมยอมเสียภาษี ธอโร
ตอตานระบบทาสนิโกร ซึ่งเขาเห็นวาเปนการกระทําที่ไมถูกตองในเรื่องสิทธิมนุษยชน 
ธอโรไดจัดตั้งขบวนการปฏิวัติรัฐบาลอเมริกันอยางสงบ และเขาก็โดนจับกุมเชนเดียวกับ
มหาตมะ คานธี

แนวความคิดของธอโรเปนแนวคิดที่คลายกับมหาตมะ คานธี คือ การไมยอม
จายภาษีใหรัฐบาล และยอมใหจับกุมโดยไมใชกําลังโตตอบ แตวิธีการปฏิบัติของทั้ง 2  ก็
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มีความแตกตางกัน กลาวคือ ธอโรเปนแตเพียงนักคิดที่ยังไมไดปฏิรูปสังคมอยางจริงจัง 
ตางจากมหาตมะ คานธีที่เปนนักปฏิรูป โดยเริ่มที่สังคมของประชาชนไปจนถึงการ
ปฏิรูปในระดับชาติ   ทําใหมหาตมะ  คานธี  ไดรับการยอมรับเปนอยางมาก                    
(เรือรบ  เมืองมั่น, 2534 : 65-66)
                  2. The Kingdom of God is within You. หรือ “อาณาจักรของพระเจาอยูภาย
ในตัวทานเอง” เปนงานเขียนของลีโอตอลสตอย (Leo Tolstoy) นักคิดชาวรัสเซีย   มี
ตําแหนงเปนขุนนางชั้นสูง ตอลสตอยเปนคริสตชนที่มีความศรัทธาตอพระเจาอยางแรง
กลา และแมวาเขาจะเปนขุนนางแตเขาก็เปนผูที่มีความเห็นอกเห็นใจกับชนชั้นต่ํา โดย
เขาไดเปดบานของเขาเปนที่สําหรับแลกเปลี่ยนความคิดกับคนทุกระดับ  ตอลสตอยใช
ชีวิตแบบสมถะ อยูกับธรรมชาติ  ดํารงตนอยูในศีล 5 ของศาสนาคริสต

งานเขียนของตอลสตอยชี้ใหเห็นวา “พระเจานั้นไมไดอยูไกลในสวงสวรรค  
หรือไมอาจพบไดเลยดวยตามนุษย  แตเราอาจพบพระเจาไดโดยการคลุกคลีกับเพื่อน
มนุษย  ถาเราเล็งเห็นถึงความดีงามในตัวของมนุษย  เล็งเห็นถึงพระกรุณาธิคุณของ     
พระองค เราจะพบกับพระเจาไดชัดเจนที่สุดในหมูผูยากไร” (ฉวีวรรณ เสร็จกิจ, 2530 : 
26)  นอกจากนี้งานเขียนของตอลสตอยยังไดตําหนิการบูชาเงินและสงคราม  ตอลสตอย
ชี้แนะใหประชาชนตอตานสงครามดวยการศรัทธาพระเจาในคริสตศาสนา เขาเชื่อใน
หลักความรัก ความศรัทธาของศาสนาคริสต  สันติสุขจะเกิดไดจากความศรัทธา 
มหาตมะ คานธี ประทับใจงานเขียนของตอลสตอยมาก ถึงกับจัดตั้งอาศรมตอลสตอย 
(Tolstoy Farm) ข้ึนที่กรุงโยฮันเนสเบอรกจุดมุงหมายก็เพื่อเปนองคกรกลางในการแลก
เปลี่ยนความคิดของคนทุกระดับ  เชนเดียวกับการเปดบานของตอลสตอย    และ
จุดประสงคที่สําคัญอีกประการคืออาศรมตอลสตอยเปนนิคมที่ตอตานความรุนแรง

จะเห็นไดวาความคิดของมหาตมะ คานธีและตอลสตอยมีความคิดเห็นที่ตรง
กันในเรื่องของความรัก การตอตานสงครามและความรุนแรง
                  3. Unto This last หรือ “สรรโวทัย” งานเขียนของ จอหน รัสกิ้น  (John 
Ruskin)  นักคิดชาวอังกฤษ  ลักษณะเดนทางความคิดของรัสกิ้นคือการตอตานลัทธิ
ทุนนิยม    แมวารัสกิ้นจะเติบโตมาจากครอบครัวชั้นสูง แตเขาก็มีความเห็นอกเห็นใจตอ
ชนชั้นลาง เชนเดียวกับตอลสตอย   รัสกิ้นตองการใหคนในสังคมทุกคนมีความ
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เทาเทียมกัน
งานเขียนของรัสกิ้นไดชี้แนะแนวทางหลายประการใหกับมหาตมะ คานธี 

เชน การชี้ใหเห็นวาสังคมปจจุบันทําใหเราตองใชจายมากเกินความจําเปน กอใหเกิด
ความฟุมเฟอยที่ไรประโยชน  ชีวิตคนในสังคมดําเนินไปเหมือนเครื่องจักร โดยทุกคน
ตั้งหนาตั้งตาทํามาหากิน และไมคํานึงถึงผลประโยชนของสังคม ดังนั้นมหาตมะ คานธี
จึงตองการจะเปลี่ยนแปลงสังคมใหเกิดความเทาเทียมกัน  (สัตยานันทปุรี สวามี, 2527: 
105) และเพื่อความตองการที่จะบรรลุเปาหมายการปรับเปลี่ยนสังคมใหเทาเทียมกัน  
มหาตมะ คานธีจึงไดจัดตั้งอาศรมฟนิกซ (Phoenix Ashram) ข้ึน ตามหลักสรรโวทัย1

หนังสือทั้ง 3  เลมดังที่กลาวมาขางตน ลวนแตเปนหนังสือที่มีอิทธิพลเหนือจิตใจของ
มหาตมะ คานธี โดยเฉพาะหนังสือของตอลสตอยและรัสกิ้น ที่มีแนวคิดเกี่ยวกับเรื่อง
พระเจาซึ่งสอดคลองกับความคิดเรื่องพระเจาในศาสนาฮินดูตามความคิดของมหาตมะ 
คานธี  แนวคิดเหลานี้ทําใหมหาตมะ คานธีเกิดแรงจูงใจที่จะแสวงหาความจริงและตอสู
กับความอยุติธรรมดวยสันติวิธี

ผลจากการแสวงหาความรู การศึกษาแนวความคิดจากนักคิดและหนังสือ 
รวมทั้งคัมภีรของศาสนาตางๆจนเกิดความเขาใจ มหาตมะ คานธีจึงไดคัดเลือกความคิดที่
ดีที่สุด นํามาพัฒนาประยุกตใชกับหลักศีลธรรม ความรักจนเกิดเปนหลักสัตยาเคราะห

                                                          
1 สรรโวทัย คือ สวัสดิภาพของทุกคนมีหลักการ 3 ขอ คือ 1. ความดีขอปจเจก-บุคคลนั้นอยูที่ความ

ดีของทุกคน   2.งานทุกงานมีคาเทากัน ทุกคนมีสิทธิ์ประกอบอาชีพ   3. ชีวิตทุกชีวิตเทาเทียมกัน
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