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บทที่ ๓ 
 

แนวคิดเรื่องสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท 
 
3.1  แนวคิดพ้ืนฐานทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท  
       

การศึกษาสังคมและการเมืองของอินเดียวในสมัยพุทธกาล เราสามารถศึกษาและทําความเข้าใจได้โดย
ผ่านเอกสาร ตําราทางวิชาการ และข้อมูลที่ปรากฏในพระไตรปิฎก ซึ่งเอกสารและข้อมูลดังกล่าวสามารถ
สะท้อนภาพสังคมและการเมืองของอินเดียได้อย่างชัดเจน จากหลักฐานที่ค้นพบมีการอธิบายว่า สังคมอินเดีย
เดิมแบ่งออกเป็น 2 เผ่าคือ เผ่าดราวิเดียน ซึ่งเป็นเผ่าพ้ืนเมืองดั้งเดิมและเผ่าอารยันซึ่งเป็นเผ่าที่อพยพย้ายถิ่น
ฐานและทําการรบได้รับชัยชนะเหนือเผ่าดราวิเดียนแล้วตั้งตนเป็นเจ้าปกครอง ภายหลังสงครามเผ่าอารยัน มี
การแบ่งสีผิวอย่างชัดเจน เพ่ือปูองกันการสืบทอดผสมข้ามเผ่าพันธุ์ ซึ่งภายหลังสังคมเผ่าอารยันได้พัฒนาความ
เชื่อเรื่อผิวพรรณวรรณะเพ่ิมขึ้น โดยมีการเกี่ยวโยงไปถึงการอวตารของมหาเทพ เช่น พระสุริยะเทพหรือเทพ
แห่งไฟ เป็นต้น๑ และจากการศึกษาประวัติศาสตร์อินเดียในสมัยพุทธกาล พบว่า ได้มีการแบ่งการวิวัฒนาการ
ทางสังคมและการเมืองออกเป็น 4 ยุคสมัย คือ ยุคพระเวท (The Vedic period)๒ ยุคมหากาพย์ (The Epic 
Period) เป็นยุครามายณะและมหาภารตะ, ลัทธิไศวะ(Saivism),ลัทธิไวษณพ (Vaisnavism), อุปนิษัท๓ ยุคพระ
สูตร (The Sutra Period) เป็นยุคของปรัชญาฮินดู ๖ สํานักคือ สางขยะ โยคะ มีมามสา เวทานตะ ไวเศษิกะ 
และนยายะ และยุคนักปราชญ์อรรถกถาจารณ์ (The Scholastic Period) เช่น กุมาริละ (Kumarila) ศังการะ 
(Samkara) ศรีธระ (Sridhra) รามานุชะ (Ramanuja) และมัธวะ(Madhva)๔ เป็นต้น 

 จากลักษณะทางสังคมที่ผ่านยุคสมัยดังกล่าว ทําให้สังคมอินเดียในสมัยพุทธกาล ได้ก่อเกิดแนวคิด 
ความเชื่อและพิธีกรรมมากมาย ตามหลักคําสอนที่ปรากฏอยู่ในคัมภีร์พระเวทย์ ที่เชื่อกันว่าคัมภีร์ดังกล่าวเป็น
คัมภีร์ที่เทพเจ้าประทานมาให้ คําสอนใดๆในคัมภีร์ถือว่าเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์และเป็นความจริงนิรันดร์ ทุกคนต้อง
ปฏิบัติตามอย่างเคร่งครัด  และภายหลังสืบต่อมาคัมภีร์พระเวทย์ได้กลายเป็นข้ออ้างของเหตุผลอันชอบธรรม
สําหรับพิธีกรรมและกฎระเบียบต่างๆของสังคมยุคที่อินเดียตกอยู่ภายใต้อิทธิพลความเชื่อในระบบวรรณะของ
ลัทธิพราหมณ์ ซ่ึงกระแสหลักในการศรัทธาในคัมภีร์พระเวทย์ดังกล่าว ได้กําหนดบริบททางสังคมและการเมือง
ของอินเดียที่สําคัญ 2 ประการคือ 

                                                           

  ๑ พระมหาดวงเด่น   ฐิต ญาโณ(ตุนิน) “การศึกษาวิเคราะห์แนวคดิสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท”วิทยานิพนธ์
ดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑติวิทยาลยั: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย, ๒๕๒๙), หน้า 60. 
 ๒ สุนทร ณ รังษ,ี ปรัชญาอินเดีย: ประวัติและลัทธิ, (กรุงเทพฯ: พิพิธวิทยา, ๒๕๒๑), หน้า ๑,๓   
 ๓ พระอุดรคณาธิการ (ชวินทร์ สระคํา), ประวัติศาสตร์พุทธศาสนาในอินเดีย, พิมพ์ครั้ง ๒, (กรุงเทพฯ: มหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หน้า ๔๔-๔๕.   
 ๔ S. Radhakrishnan, Indian Philosophy, Vol. One, (Delhi : oxford University Press, 1929), p.59.   
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  1) การบูชายัญ (Sacrifices) เป็นพิธีกรรมที่มีแนวคิดและหลักปฏิบัติมาจากคัมภีร์   พระ
เวท  เป็นรูปแบบหนึ่งของการบวงสรวงหรือการอ้อนวอนต่อเทพเจ้า ด้วยเชื่อว่า ทุกสรรพสิ่งทั้งวัตถุ ร่างกาย และ
จิตใจเกิดจากการแบ่งสําแดงภาคจากพระเจ้า พระเจ้าเป็นผู้สร้างเป็นผู้ประทานชีวิตและพลัง   ทรงดลบันดาล
ให้ปรมาณูของธาตุมารวมกันก่อให้เป็นรูปร่าง๕   กล่าวคือ เกิดขึ้นจากเจตนารมณ์ของพระเจ้า๖ การบูชายัญจึง
เป็นสัญลักษณ์และบทพิสูจน์ของความเคารพศรัทธาที่มีต่อเทพเจ้า   คือ  เป็นเครื่องสะท้อนรูปแบบของการ
บูชาเคารพ  สรรเสริญ  หรือเพ่ือความเป็นผู้อยู่ร่วมกับพระพรหม๗   และเป็นการอ้อนวอนเพ่ือให้เพทเจ้าโปรด
ปรานและประทานพร  อีกทั้งยังช่วยในการกําจัดปัดเปุาสิ่งชั่วร้าย๘ ในภายหลังการบูชายัญจะได้กลายเป็น
เงื่อนไขในการเสริมสร้างเกียรติยศ  อํานาจ โภคทรัพย์ ปัญญาบารมีของผู้นํา  ลักษณะวิธีการของการบูชายัญ
จําเป็นต้องใช้ชีวิตสัตว์ คือ โค แพะ  และแกะอย่างละ  ๗๐๐ บ้าง ๕๐๐ บ้าง๙  ซึ่งก็มีรูปแบบการบูชายัญถึง  ๕ 
รูปแบบด้วยกัน  คือ 
  ๑. อัศวเมธ  การฆ่าม้าบูชายัญ  มีเสาสําหรับผูกสัตว์บูชายัญ ๒๑ เสา และสัตว์ที่จะต้องถูกฆ่าอีก
ประมาณ  ๕๙๙ ชนิด 
  ๒. ปุริสเมธ  การฆ่าคนบูชายัญ เป็นการบูชาด้วยสิ่งมีค่าและหวงแหนมากที่สุด  
    ๓. สัมมาปาสะ  การผูกสัตว์บูชายัญ  คือ การเหวี่ยงท่อนไม้ที่ใช้ต้อนสัตว์เข้าไปที่หลักบูชาไฟแล้ว
ร่ายพระเวทตรงที่ท่อนไม้นั้นตก 
  ๔. วาชเปยยะ  การบูชายัญด้วยการผูกสัตว์ ๑๗ ชนิด 
  ๕. นิรัคคฬะ   ยัญที่ไม่มีหลักยัญสําหรับบูชา  คือ บูชาด้วยสมบัติทุกอย่างไม่มียกเว้นอะไรทั้งสิ้น  มี
ชื่อเรียกอีกอย่างหนึ่ง สัพพเมธ๑๐ 
 ในประเด็นของการบูชายัญนี้ พระกุมารกัสสปะได้ถวายคําแนะนําต่อพระเจ้าปายาสิด้วยเหตุผลที่ว่า  
การบูชายัญของพวกกษัตริย์และพราหมณ์ที่ต้องฆ่าโค แพะ แกะ ไก่ สุกรหรือสัตว์ต่าง ๆ ให้ได้รับความ
เดือดร้อน... (จัดว่า) เป็นผู้มีมิจฉาทิฏฐิ  มีมิจฉาสังกัปปะ มีมิจฉาวาจา  มีมิจฉากัมมันตะ  มีมิจฉาอาชีวะ มี
มิจฉาวายามะ มีมิจฉาสติ มีมิจฉาสมาธิ ย่อมไม่มีผลมาก ไม่มีอานิสงส์มา ไม่มีความเจริญรุ่งเรืองมาก ไม่มีความ
แพร่หลายมาก๑๑ ย่อมเป็นผู้ทําตนให้เดือดร้อน หมั่นประกอบในการทําตนให้เดือดร้อนและเป็นผู้ทําผู้อ่ืนให้
เดือดร้อน หมั่นประกอบในการทําผู้อ่ืนให้เดือดร้อน กล่าวคือ เป็นการทารุณต่อสัตว์ (คนและสัตว์)ที่ต้องถูกฆ่า
บูชายัญครั้งละเป็นจํานวนมาก๑๒    

                                                           

 ๕ อดิศักดิ์  ทองบุญ,  ปรชัญาอินเดีย, พิมพ์ครั้งท่ี ๓,(กรุงเทพฯ: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หน้า  ๑๙๖ 
 ๖ ทองหล่อ  วงษ์ธรรมา,  ปรัชญาอินเดีย,  (กรุงเทพฯ : โอเดียนสโตร์, ๒๕๓๕), หน้า  ๑๖๒-๑๖๓. 
 ๗ ที.สี (ไทย)  ๙/๕๒๐/๒๓๐. 
 ๘ Ralph T.H. Griffith, Translator, Rigveda Book 1, [ออนไลน์]. แหล่งที่มา : http://www.sacred-
texts.com/hin/index /rv01001.htm,และrv01002.htm.  [ ๒๖  ตลุาคม  ๕๖] 
 ๙ ที.สี. (ไทย)  ๙/๓๒๔-๓๕๔/๑๒๕-๑๔๙. 
 ๑๐ มหายัญ ๕ คือ ฆ่าม้า  ฆ่าคน การทําบ่วง  การดื่ม การฆ่าทุกอย่าง,   สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๑๒๐/๑๓๙, สํ.ส.อ. (ไทย)  ๑/
๑๒๐/๑๓๘-๑๓๙, องฺ.จตุกฺก.ฏีกา  (บาลี)  ๒/๓๙/๓๗๑-๓๗๒. 
 ๑๑ ที.ม. (ไทย)  ๑๐/๔๓๘/๓๖๙.  
 ๑๒ ม.ม. (ไทย)  ๑๓/๘-๙/๘-๙,  พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพ์ครั้งท่ี ๗, (กรุงเทพฯ: มหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๑), หน้า  ๒.   
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  2) ระบบวรรณะ ตามข้อสันนิษฐานเบื้องต้น  ระบบวรรณะเกิดข้ึนมาด้วยจุดมุ่งหมายเพ่ือรักษา หรือ
แบ่งแยกเชื้อสายเผ่าพันธุ์   เพราะคําว่าวรรณะ แปลว่า  สีผิว ซึ่งมักมาคู่กันกับคําว่า “ชาติ” ที่แปลว่า  กําเนิด  
โดยชาวอารยันเกิดความรังเกียจว่า ถ้าขืนมีการแต่งงานระหว่างเผ่า  ในไม่ช้าความบริสุทธิ์หรือผิวขาวผ่องของ
ชาวอารยันก็จะหมดไป๑๓  ระบบวรรณะจึงเกิดขึ้นเพราะ  ชนเผ่าอารยันต้องการที่จะสงวนอภิสิทธิ์ต่าง ๆ และ
ครอบครองความมีอํานาจความยิ่งใหญ่ไว้ให้แก่เผ่าของตน๑๔  ในภายหลัง ระบบวรรณะได้กลายเป็นส่วนหนึ่ง
ของคําสอนในคัมภีร์  พระเวทย์ กล่าวคือ  หลักการกําเนิดของมนุษย์จากพระพรหม... เป็นหลักการพ้ืนฐานที่ใช้
อ้างอธิบายและสร้างความชอบธรรมแก่ระบบวรรณะ๑๕  โดยการยึดถือว่าบุคคลเกิดในวรรณะใดย่อมได้รับสิทธิ
หรือโอกาส และต้องดําเนินชีวิตตามหลักคําสอนที่บัญญัติไว้อย่างแน่นอนตายตัว   ผู้ที่เกิดในวรรณะไหนก็ต้อง
ดํารงตนอยู่ในวรรณะนั้นตลอดไป  และการประกอบอาชีพก็ต้องให้เป็นไปตามหน้าที่ของตน ๆ จะทํางานก้าว
ก่ายข้ามวรรณะกันไม่ได้ ตําแหน่งหน้าที่การงานเป็นสิทธิ์ที่ติดตัวมาแต่กําเนิด  เป็นความศักดิ์สิทธิ์ที่จะ
เปลี่ยนแปลงมิได้  เพราะพระเจ้า  คือ  พระพรหมได้เป็นผู้กําหนดขึ้นมาไว้แล้วอย่างมีจุดหมายแน่นอน๑๖  
ลักษณะของระบบวรรณะมีดังนี้ จะการยึดถือตระกูลหรือชาติกําเนิด  โดยถือว่าพระพรหมเป็นผู้สร้างมนุษย์
จากส่วนประกอบในร่างกายของพระองค์  คือ  พระองค์ทรงรังสฤษฎิ์  พราหมณ์  กษัตริย์  ไวศยะ และศูทรขึ้น
จาก พระโอษฐ์  พระพาหา  พระเพลา  และ พระบาท๑๗ ผู้ที่ถูกสร้างจากอวัยวะสูงก็ถือว่าเป็นคนในวรรณะสูง  
ส่วนผู้ที่ถูกสร้างจากอวัยวะที่สําคัญน้อยกว่า จัดเป็นคนในวรรณะต่ํา  ดังนั้น คนที่เกิดในวรรณะไหนก็จะต้อง
ดํารงอยู่ในวรรณะนั้นตลอดไป 

            การบัญญัติหน้าที่ไว้ตายตัวแน่นอนของระบบวรรณะตามคัมภีร์พระเวทมี  ๔ ประเภท คือ กษัตริย์ 
พราหมณ์ แพศย์ ศูทร๑๘  มีหน้าที่ตามบทบัญญัติ ดังนี้   

   ๑. กษัตริย์ (Ksatriyas)  เป็นระบบตําแหน่งที่สืบเชื้อสายมาจากโลหิต มีหน้าที่ปูองกัน และ
ปกครองประชาชน ให้ทาน บูชายัญ ศึกษาพระเวท รวมมีหน้าที่รักษาอธิปไตย ปกปูองทรัพยากรธรรมชาติและ
ผลผลิต   การกําหนดหน้าที่ดังกล่าวจะเห็นได้จากในกูฏทันตสูตรที่กล่าวว่า “เมื่อประชาชนยากจนเดือดร้อน  
บ้านเมืองมีเสี้ยนหนาม  มีการเบียดเบียน  โจรยังปล้นบ้าน  ปล้นนิคม  ปล้นเมืองหลวง   พระเจ้ามหาวิชิตราช
กลับกลายเป็นผู้มั่งคั่ง  มีทรัพย์มาก  มีโภคะมาก  มีพืชพันธุ์ธัญญาหารเต็มท้องพระคลัง  และทรงแก้ปัญหา

                                                           

 ๑๓ เฉลิม  พงศ์อาจารย์, ประวัติศาสตร์อินเดีย, (กรุงเทพฯ: พิฆเณศ, ๒๕๒๓), หน้า ๓๓-๓๔. 
 ๑๔ พระเทพเวที (ประยุทธ์ ปยุตฺโต), พุทธศาสนากับสังคมไทย, พิมพ์ครั้งที่ ๒, (กรุงเทพฯ: มูลนิธิโกมลคีมทอล, 
๒๕๓๒), หน้า  ๑๕๗-๑๖๘.  
 ๑๕ สุวรรณา   สถาอานันท์, ศรัทธากับปัญญา : บทสนทนาทางปรัชญาว่าด้วยศาสนา,  (กรุงเทพฯ : แห่งจุฬาลงกรณ์
มหาวิทยาลัย,  ๒๕๔๕), หน้า  ๔๓. 
 ๑๖ ปรีชา  ช้างขวัญยืน, ระบบปรัชญาการเมืองในมานวธรรมศาสตร์, (กรุงเทพฯ : จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, ๒๕๒๙), 
หน้า  ๒๐. 
 ๑๗ ปรีชา  ช้างขวัญยืน, ระบบปรัชญาการเมืองในมานวธรรมศาสตร์, หน้า  ๒๐. 
 ๑๘ พระเทพเวที (ประยุทธ์ ปยุตฺโต), พุทธศาสนากับสังคมไทย, หน้า  ๑๕๙-๑๖๐. 



๕๐ 
 
ความยากจนเดือดร้อนของประชาชนด้วยการบูชายัญ๑๙  เพ่ืออ้อนวอนต่อเทพเจ้า   ทรงหวังให้เทพเจ้าบันดาล
สุขหรือกําจัดทุกข์ภัยต่าง ๆ  พร้อมทั้งเป็นการเสริมอํานาจบารมีของพระองค์ให้มั่นคง 

 ๒. พราหมณ์ (Brhamins) เชื่อกันว่า พราหมณ์เป็นบุตรเป็นโอรสที่เกิดจากพระโอษฐ์ของพระ
พรหม  เป็นทายาทของพระพรหม๒๐ ดังนั้นพราหมณ์จึงมีหน้าที่ประกอบพิธีกรรมและอธิบายคําสอนในคัมภีร์
พระเวทย์  พราหมณ์จึงถือว่าเป็นกลุ่มชนชั้นของนักบวชที่ถือตนเองว่าเป็นวรรณะที่ประเสริฐที่สุด   วรรณะอ่ืน
เลว วรรณะที่ขาวคือพราหมณ์เท่านั้น วรรณะอ่ืนดํา พราหมณ์เท่านั้นบริสุทธิ์... เป็นผู้ที่พระพรหมสร้างขึ้น๒๑   
อีกท้ังพราหมณ์ยังมีตําแหน่งสถานะเป็นปุโรหิตผู้ให้การศึกษาแก่โอรสกุมาร และให้คําปรึกษาเกี่ยวกับหลักการ
ปกครองแก่กษัตริย์๒๒ วรรณะพราหมณ์กับกษัตริย์เป็นระบบวรรณะที่อาศัยเกื้อกูลประโยชน์ซึ่งกันและกัน  ดัง
จะเห็นได้จากคติที่ว่า กษัตริย์จะยิ่งใหญ่มั่นคงได้ก็ด้วยอาศัยพราหมณ์ให้การสนับสนุน ค้ําชูตําแหน่ง๒๓เพราะ
สถานะของพราหมณ์ในยุคนั้น เป็นนักบวชที่มีตําแหน่งสถานะหรือเป็นเครื่องมือในระบบการปกครอง  เสมือน
ปฏิบัติตามหน้าที่เจ้าพนักงานของรัฐ นั่นหมายความว่า พราหมณ์ได้ประโยชน์สองต่อ  คือ สถานะของนักบวช
และเป็นเจ้าพนักงานของรัฐ  กล่าวคือ คนในสังคมที่ต่ํากว่าพราหมณ์จะต้องเคารพยําเกรงและจะต้องปฏิบัติ
ตามคําสั่งของพราหมณ์โดยไม่มีข้อแม้แต่อย่างใด เพราะกลัวบาปหรือกลัวพระเจ้าจะลงโทษ อีกทั้งยังต้องพ่ึง
อาศัยพราหมณ์ในการประกอบพิธีกรรม๒๔ ดังที่ปรากฏในกฎหมาย มนูธรรมศาสตร์ของฮินดูที่ว่า  พราหมณ์มี
สิทธิอํานาจในการสั่งลงโทษศัตรู  การฆ่าพราหมณ์เป็นบาปสูงสุด   การทําร้ายร่างกายพราหมณ์ให้บาดเจ็บจะ
กระทํามิได ้  ถ้าพราหมณ์กระทําผิดจะถูกลงโทษได้เพียงการเนรเทศ   ให้โกนศีรษะ  ยึดทรัพย์หรือให้ทิ้งทรัพย์  
ให้สาธยายคัมภีร์และให้ทรมานลงโทษตนเองเท่านั้น๒๕  ใครที่ฆ่าพราหมณ์จะต้องถูกประหารและถูกยึดทรัพย์
ทั้งหมด๒๖  สรุปก็คือ พราหมณ์จะทําผิดกฎหมายมากเพียงใด ก็จะไม่มีโทษประหารชีวิตหรือกักขังและเฆี่ยนตี   
เพราะเป็นนักบวชและเป็นเจ้าพนักงานของรัฐที่มีอํานาจในการสั่งลงโทษอยู่แล้ว   

 ๓.  แพศย์หรือไวศยะ (Vaisyas) ในคัมภีร์พระเวทย์  วรรณะแพศย์ต้องมีหน้าที่เลี้ยงปศุสัตว์  บริจาค
ทาน  ทําการศึกษา  ค้าขาย  เป็นต้น  กลุ่มคนวรรณะแพศย์ที่โดดเด่น คือ พวกเศรษฐีที่เป็นคน  ทํามาค้าขาย  

                                                           

 ๑๙ ที.สี. (ไทย)  ๙/๓๓๖-๓๓๗/๑๓๑. 
 ๒๐ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๑๑๓/๘๔   
 ๒๑ ที.ปา. (ไทย)  ๑๑/๑๓๓/๘๔. 
 ๒๒ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรม ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ.๒๕๔๒, (กรุงเทพฯ: บริษัทนานมีบุ๊คส์พับลิเคช่ันส์ 
จํากัด, ๒๕๔๖), หน้า ๗๐๓. 
 ๒๓ Radhakrishna Choudhary, Kautily’s Political Ideas and institution, (India: Chaukhamba Sanskrit 
Series Offices, 1971),  p. 73. 
 ๒๔ เฉลิม  พงศ์อาจารย์, พ้ืนฐานอายรธรรมไทย, (กรุงเทพฯ: เนติกุลการพิมพ์, ๒๕๒๙), หน้า ๒๖. 
 ๒๕ Max Muller F., The Sacred Book of the East : The Law of the Manu, (Delhi: Motilal Banarsidass, 
1970), p. 320.,  p. 436.,  p. 470. 
 ๒๖ Max Muller F., The Sacred Book of the East : The Sacred Law of  the Aryas. (Delhi: Motilal 
Banarsidass, 1969),  p. 201. 



๕๑ 
 
มีฐานะทางการเงินดี  มีสิทธิ  มีเกียรติยศ และมีอิทธิพลมากในสังคมและใน ราชสํานัก๒๗  แต่ถึงกระนั้นวรรณะ
แพศย์โดยรวมก็ยังจัดว่าเป็นชนชั้นที่ยังต่ํากว่ากษัตริย์หรือพราหมณ์เพราะยังถูกเครื่องผูก  คือ   เรือนผูกไว้๒๘  
แม้ว่าวรรณะแพศย์จะมีฐานะเป็นเศรษฐีมั่งคั่งร่ํารวยได้    แต่ก็ปรากฏว่าในแคว้นหนึ่ง ๆ มีเศรษฐีไม่กี่คน  เช่น  
ทั้งกรุงราชคฤห์มีเศรษฐีเพียงแค่ ๕ คน คือ โชติยเศรษฐี ชฎิลเศรษฐี เมณฑกเศรษฐี ปุณณกเศรษฐีและ      
กากวัลลิยเศรษฐี   และจะเป็นเศรษฐีได้ก็ต้องได้รับการแต่งตั้งตําแหน่งจากพระเจ้าแผ่นดิน๒๙  

เราจะเห็นบทสรุปได้อย่างดีว่า  วรรณะแพศย์ที่ฐานะเป็นเศรษฐีมั่งคั่งร่ํารวย  ก็คือ ตําแหน่งของ
เหล่าขุนนางที่อยู่ใกล้ชิดหรือคุ้นเคยสนิทกับสถาบันกษัตริย์เท่านั้น   เพราะความร่ํารวยมั่นคงถือว่าเป็นภัยต่อ
กษัตริย์ และเข้าหลักทฤษฎีที่ว่าถ้าหากกษัตริย์ไม่ทรงกําจัดอํามาตย์ราชมนตรีหรือผู้ที่มีทรัพย์สมบัติหรือมี
ความสามารถเสมอด้วยพระองค์   เป็นผู้รู้ความลับของพระองค์   เป็นผู้รู้  มีจิตใจฮึกเหิม  เป็นผู้กุมอํานาจไว้ได้
ครึ่งประเทศ  สุดท้ายพระองค์นั่นแหละจะถูกกําจัดเสียเอง๓๐  ดังนั้น  ระบบเศรษฐกิจภายใต้การปกครองของ
วรรณะกษัตริย์จึงเป็นไปเพ่ือการใช้สอยของสถาบันกษัตริย์เท่านั้น   โดยรวมแล้วทรัพย์สินทั้งหมดเป็นของ
กษัตริย์หรือเป็นของหลวง ส่วนผู้คนในสังคมเป็นเพียงผู้อาศัยอยู่ อาศัยกินชั่วคราวเท่านั้น   ไม่ได้เป็นผู้มีสิทธิ์ใน
การครอบครองเป็นของตนเองโดยอิสระ  เพราะแม้แต่ชีวิตก็ยังไม่ใช่เป็นของตนเองแล้วทรัพย์สมบัติที่จะมาเป็น
ของส่วนตัวก็ไม่ต้องพูดถึง 

 ๔. ศูทร (Sudras) เงื่อนไขตามคัมภีร์พระเวทย์ได้กําหนดอาชีพหรือหน้าที่ของวรรณะศูทรให้เป็น
เพียงผู้รับใช้๓๑   เพราะวรรณะศูทรเป็นเชื้อสายเผ่าพันธุ์ของมารจึงได้รับการเกิดจากพระบาทของพระพรหม๓๒   
ดังนั้น  วรรณะศูทรมีหน้าที่เพียงอย่างเดียว คือ จะต้องรับใช้คนในวรรณะทั้งสามด้วยความเต็มใจ ๓๓  ศูทร
เท่านั้นควรบําเรอศูทร  ผู้อ่ืนใครเล่าจักบําเรอศูทร๓๔  คือ  วรรณะอ่ืนๆ ไม่มีหน้าที่ที่จะต้องมาบําเรอศูทร   
ศูทรเท่านั้นต้องเฝูาดูเท้าหรือคอยรับใช้วรรณะพราหมณ์ กษัตริย์ และแพศย์ด้วยความเคารพ   อ่อนน้อมถ่อม
ตน  ซาบซึ้งและเชื่อฟัง   ถ้าศูทรทําหน้าที่รับใช้ได้ดีมากเท่าใด   ก็ถือว่าศูทรได้ความบริสุทธิ์ที่จะไปเกิดใน
วรรณะสูงในชาติต่อ ๆ ไป๓๕     

                                                           

 ๒๗ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หน้า  ๒.   
 ๒๘ ที.ปา. (ไทย)  ๑๑/๑๑๓/๘๔. 
 ๒๙ องฺ. จตุกฺก.อ. (ไทย)  ๒/๖๑/๓๕๒. 
 ๓๐ ราชบัณฑิตยสถาน, ราชนีติ-ธรรมนีติ, (กรุงเทพฯ: สหธรรมิก จํากัด, ๒๕๓๕), หน้า  ๒๑๗. 
 ๓๑ พิสมัย  อาซาไนน์, “การศึกษาเปรียบเทียบหลักคําสอนเกี่ยวกับการแต่งงานระหว่างคัมภีร์พระเวทกับอัล-กุรอาน 
และอัล-หะดีษ”,  วิทยานิพนธ์อักษรศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหิดล, ๒๕๒๙), หน้า ๘๑. 
 ๓๒ ที.ปา. (ไทย)  ๑๑/๑๑๓/๘๔.   
 ๓๓ สมภาร  พรมทา, ปรัชญาสังคมและการเมือง, (กรุงเทพฯ:จุฬาลงกรณ์ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หน้า  ๓๑. 
 ๓๔ ม.ม. (ไทย)  ๑๓/๔๓๖/๕๔๘. 
 ๓๕ Max Muller F., The Sacred Book of the East : The Law of the Manu, p. 24, p. 326,  p. 401.,   
And  The Sacred Book of the East : The Sacred Law of  the Aryas, p. 2,  p. 146. 



๕๒ 
 
  การกําหนดคุณค่าของการทํางานที่ต้องออกเหงื่อแรงกายของวรรณะศูทรว่าเป็นงานหรือ
ภาระหน้าที่ที่ต่ําต้อยนั้นดูเหมือนจะไม่สมเหตุสมผลมากนัก   เพราะวรรณะศูทรได้เหน็ดเหนื่อย ยากลําบาก 
ตรากตรําในการทํางาน แต่ผลประโยชน์ที่ได้รับกลับน้อยนิดเพียงแค่ประทังชีวิตให้อยู่รอดได้ในแต่ละวันเท่านั้น   
อีกท้ังสิทธิและโอกาสก็ถูกลิดรอนและถูกกีดกัน กล่าวคือ วรรณะศูทรที่เป็นคนหัวก้าวหน้าหรือมักใหญ่ใฝุสูงจะ
ไม่มีสิทธิ์ในการศึกษาเล่าเรียน ไม่มีสิทธิ์ฟังหรือ่านคัมภีร์พระเวท ถ้าศูทรแอบศึกษาเล่าเรียนหรือฟังพระเวทจะ
มีบทลงโทษที่รุนแรงโดยให้ผ่าร่างกายออกเป็น ๒ ซีก๓๖  และถ้าทําตัวตีเสมอคุ้นเคยด้วยการพูด  นั่ง  นอน ดื่ม 
กินกับวรรณะอ่ืนให้ถือว่าเป็นบาป๓๗  รวมทั้งการไม่อนุญาตให้ศูทรทํางานอย่างอ่ืนที่จะเป็นเหตุให้ได้รับทรัพย์
สมบัติ  เพราะเป็นช่องทางที่จะทําให้ศูทรเกิดความมั่นคง๓๘   ซึ่งเป็นความจริงที่ทุกคนรู้ดีว่าในเชิงกายภาพแล้ว  
ชนชั้นใดที่ครอบครองวัตถุหรืออํานาจเศรษฐกิจได้  ชนชั้นนั้นย่อมสามารถควบคุมปัจจัยการผลิตและครอบงํา
ทางความคิดหรือสติปัญญาของชนชั้นอื่นได้๓๙   ดังนั้น วาทะกรรมที่ว่าเป็นคนบาป เป็นคนต่ําจึงไม่ใช่ความจริง  
โดยที่แท้มันคือรูปแบบวิธีการหนึ่งของการกีดกันหรือการครอบงํา  โดยมีเหตุผลที่ซ่อนอยู่  คือ ความหวาดกลัว
ในความเท่าเทียมกันและความม่ันคงของวรรณะศูทร  

 3.1.1 วิวัฒนาการทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท   

 วิวัฒนาการทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท แม้จะไม่มีการอธิบายถึงพัฒนาการของสังคมมนุษย์
อย่างชัดเจนเหมือนกับแนวคิดทางสังคมในปรัชญาตะวันตกอ่ืนๆ แต่ขั้นตอนพัฒนาการทางสังคมมนุษย์ก็มี
กระบวนการของการเปลี่ยนแปลงที่ไม่แตกต่างกัน วิวัฒนาการทางสังคมในปรัชญาเถรวาทส่วนหนึ่งได้ถูกบันทึก
ไว้ในอัคคัญญสูตร ซ่ึงเริ่มแรกการตรัสเล่าของพระพุทธเจ้ามิได้กล่าวถึงกําเนิดของสังคมแต่อย่างไร ทรงกล่าวถึง
ต้นกําเนิดของโลกมาตรัสเล่าประกอบหลักธรรมของพระองค์ เพ่ือชี้ให้เห็นว่า พวกพราหมณ์เข้าใจเรื่องระบบ
วรรณะผิดพลาดคลาดเคลื่อนไปจากเดิม  โดยมีเนื้อหาในการตรัสเล่าเป็นสองช่วง คือ ช่วงวิวัฒนาการของโลก 
ตอนแห่งสังวัฏฏกัปของโลก ในช่วงสุดท้าย คือ ช่วงที่โลกเสื่อมลงจนสลายไป และช่วงวิวัฒนาการของสังคม 
ในอัคคัญญสูตรได้ตรัสเล่าถึงวิวัฒนาการของมนุษย์การกําเนิดเป็นมนุษย์โดยที่กายเป็นโอปปาติกสัตว์เกิดขึ้น
ด้วยอํานายจิต  มีกายโปร่งแสง กินปีติเป็นอาหาร  เรียกว่า  “สัตว์”  เสมอกันหมด ต่อมาสัตว์เหล่านั้นกิน
อาหารที่แตกต่างกันหลากหลายชนิด  ทําให้สภาพทางร่างกายเปลี่ยนแปลงไปตามลักษณะอาหารที่กินเข้าไปทํา
ให้เกิดการถือตัว  เหยียดสีผิวกันขึ้น  มีความคิดที่แตกต่างกัน  แบ่งพวกเพศหญิง  เพศชาย  มีการเสพกาม ทํา
ให้ขี้เกียจเริ่มมีการกักตุนอาหาร  แบ่งเขตดินแดน  ลักขโมย  ต้องมีหัวหน้าเผ่าเกิดขึ้นเพ่ือคอยดูแล  และเกิด
ระบบสังคมขึ้นตามลําดับดังต่อไปนี้ 

                                                           

 ๓๖ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หน้า  ๒.   
 ๓๗ Max Muller F., The Sacred Book of the East:The Sacred Law of  the Aryas, p. 167.,  p. 239. 
 ๓๘ Max Muller F., The Sacred Book of the East : The Law of the Manu, p.430. 
 ๓๙ ลิวอิส เอ. โคเซอร์, แนวความคิดทฤษฎีทางสังคมวิทยา,   จามรี  พิทักษ์วงศ์ (แปล), (กรุงเทพฯ: 
มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, ๒๕๓๓), หน้า ๑๐. 



๕๓ 
 

3.1.1.1 สังคมดั้งเดิม (Primitive Society) สังคมดั้งเดิมในสมัยพุทธกาล ในถูกกล่าวไว้ 
ในอัคคัญญสูตร ซึ่งจากการศึกษาพระสูตรดังกล่าวสรุปได้ว่า เมื่อพรหมกลับกลายเป็นมนุษย์อย่างสมบูรณ์ 
เริ่มแรกอาศัยอยู่ในปุา โดยอาศัยทรัพยากรที่เกิดขึ้นโดยธรรมชาติ  สังคมมนุษย์ได้ปรากฏตัวขึ้นเมื่อมนุษย์เริ่ม
รู้จักการแบ่งเขตแดนและครอบครองผลผลิต(ข้าวสาลี) เริ่มมีการรวมตัวอยู่กันเป็นกลุ่ม ซึ่งภายหลังเมื่อ
ทรัพยากรธรรมชาติมีน้อยลงในขณะที่จํานวนมนุษย์เพ่ิมข้ึน สังคมเริ่มมีการแย่งชิง การเบียดเบียน ลักขโมยของ
ซึ่งกันและกัน กลุ่มมนุษย์เริ่มมีความรู้สึกกังกลถึงความปลอดภัยในชีวิตและทรัพย์สินที่ตนเองหามาได้  มนุษย์
จึงเริ่มมองหาผู้ที่มีความเชื่อถือได้ ยกขึ้นมาเป็นผู้นําเพ่ือคอยดูแล ติเตียนและขับไล่ผู้ที่กระทําผิด โดยแบ่งข้าว
สาลีให้เป็นการตอบแทน  โดยมีข้อความที่ตรัสเล่าว่า  

 “ วาเสธฐะและภารทวาชะ ครั้งนั้นสัตว์ทั้งหลายจึงได้ประชุมกันปรับทุกข์กันว่า ท่าน
ผู้เจริญ บาปธรรมปรากฏในหมู่สัตว์แล้ว คือ การถือเอาสิ่งของที่เจ้าของเจาไม่ให้จักปรากฏ 
การครหาจักปรากฏ การพูดเท็จจักปรากฏ การถือเอาทัณฑาวุธจักปรากฏ ทางที่ดี พวกเรา
ควรสมมต สัตว์ผู้หนึ่ง ซึ่งจะว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าว จงติเตียนผู้ที่ควรติเตียน ขับไล่ผู้ที่ควรขับ
ไล่โดยชอบ พวกเราจักแบ่งข้าวสาลีให้แก่พวกนั้น”๔๐ 
ข้อความดังกล่าวชี้ให้เห็นว่าสังคมมนุษย์เป็นสิ่งที่เกิดขึ้นโดยธรรมชาติ มิใช่เป็นสิ่งเหนือ

ธรรมชาติ หรือเกิดโดยการกําของเทพเจ้าตามการอธิบายของศาสนาพราหมณ์ 

   3.1.1.2 สังคมทาส (Slavery) กําเนิดและพัฒนาการทางสังคมของมนุษย์ตามทัศนะของนัก
ปรัชญาต่างๆโดยทั่วไปแล้วจะไม่แตกต่างกันมากนัก หรือแม้แต่การกําหนดชนชั้นของมนุษย์ก็ตาม แต่ลักษณะ
การขานนามหรือที่มามักจะแตกต่างกันไป อย่างเช่น กรณี สังคม“ทาส”ของสังคมอินเดียในสมัยพุทธกาล จาก
การศึกษาพบว่ามีการกล่าวถึงการมีทาสและทาสี๔๑ อย่างชัดเจน ซึ่งในสมัยนั้นถือกันว่าต้องมีทุกบ้านสําหรับใช้
การงานในครอบครัว และสิ่งที่สามารถอ้างเป็นหลักฐานได้ว่าในสมัยพุทธกาลยังมีความเป็นสังคมทาสอยู่  มี
หลายประการเช่น 

   1.หลักฐานที่ปรากฏอยู่ในพระธรรมวินัยของสงฆ์บางตอนที่มีความว่า “ภิกษุในธรรมวินัยนี้ละ
เว้นขาดจากการฆ่าสัตว์การลัก...การรับทองเงิน ธัญชาติและเนื้อดิบ...เว้นขาดจากการรับทาส...๔๒    

   2. หลักฐานจากความเชื่อในคัมภีร์พระเวทย์ ในเรื่องการกําเนิดของมนุษย์ที่เกิดจากอวัยวะ
ของพระพรหม และหน้าที่ของมนุษย์จะติดมาจากวรรณะซึ่งเกิดมาจากพระผู้เป็นเจ้า คือพระพรหมหรือปุรุษะ 
โดยเฉพาะวรรณะศูทร ซึ่งถือว่าเป็นวรรณะที่ต่ําสุดและมีหน้าที่ดูแลวรรณะอ่ืนๆอย่างหลีกเลี่ยงไม่ได้   ดัง

                                                           

         ๔๐ ที.ปา (ไทย) 11/119/96 
 ๔๑ ชนิต อยู่โพธ์ิ,ภาวะเศรษฐกิจสมยัพุทธกาล,พิมพ์ในงานชาปณกิจศพ.นายเพิ่มอยู่โพธ์ิ.พระนคร.หน้า 25 
 ๔๒ ที.สี.(ไทย)9/194/65-67,ม.อ.(ไทย)14/14/19-22. 



๕๔ 
 
ข้อความตอนหนึ่งที่กล่าวไว้ว่า “หน้าที่อันเดียวอันพระเจ้าเป็นผู้ทรงมอบให้แก่ศูทรคือรับใช้ชนทั้ง 3  พวกนั้น
ด้วยเต็มอกเต็มใจ”๔๓ 

    3. หลักฐานจากการตรัสเล่าในอัคคัญญสูตร ที่พระพุทธองค์ได้ ตรัสเล่าว่ามหาชนได้รับความ
เดือดร้อนและมองเห็นภัยเฉพาะหน้า มหาชนจึงได้ประชุมกันเพ่ือแก้ไขปูองกันภัยที่จะเกิดขึ้น โดยการคัดเลือก
และแต่งตั้งผู้ปกครองที่มหาชนคัดเลือก แต่งตั้งจนมีชื่อ ว่า มหาสมมติราช กษัตริย์หรือพระราชาเพ่ือรักษาความ
ปลอดภัย แก่ชีวิตและทรัพย์สินแห่งตน จึงปรากฏคนที่ด้อยอํานาจและด้อยโอกาสทางสังคมมากกว่าจนกระทั่ง
ยอมเป็นผู้ติดตาม รับใช้ ที่ถูกเปรียบเทียบว่าเป็น “ทาส”เกิดข้ึน 

   3.1.1.3 สังคมศักดินา (Feudal Society)  สังคมศักดินาเป็นสังคมที่เกิดขึ้นมาได้จาก
หลายๆสาเหตุ บางครั้งเริ่มต้นขึ้นมาจากการพยายามหาทางแก้ปัญหาร่วมกันในสิ่งที่นํามาซึ่งความทุกข์ อาจเริ่ม
จากความทุกข์ของปัจเจกชน และพัฒนาไปสู่การร่วมกันกับคนที่มีความทุกข์อย่างเดียวกัน และพยายามค้นหา
ทางออกพร้อมๆกัน. การร่วมทุกข์นี้ในทางพุทธศาสนาถือว่าจะทําให้ความรู้สึกทุกข์นั้นน้อยลง และที่สําคัญการ
ร่วมทุกข์ทําให้ได้มีการปรับทุกข์ ได้รับการปรึกษาหารือกัน จากหนักกลายเป็นเบาที่เกิดข้ึนภายหลังจาก 

   สังคมศักดินาจึงน่าจะเริ่มต้นจากการที่มนุษย์มาอยู่รวมตัวกันเป็นสังคมและตกลงใจที่จะเลือก
ผู้ที่มีคุณสมบัติที่เหมาะสมมาเป็นผู้นํากลุ่ม ลําดับพัฒนาการของสังคมศักดินา ในคัมภีร์พระพุทธศาสนาน่าจะมี
ผลมาจากการคัดเลือกผู้นําที่เป็นตัวแทนคนกลางให้มาทําหน้าที่ดูแลผลประโยชน์ ให้กับสมาชิกในสังคมในนาม
ของมหาชนสมมติ ราชา และกษัตริย์๔๔อันเป็นเหตุให้เกิดการพัฒนาระบบ รูปแบบความเป็นอยู่ โครงสร้าง
อํานาจ และสถาบันการปกครองในสังคมแบบใหม่เกิดขึ้นถือว่าสังคมศักดินา คือยุคสมัยที่ผลประโยชน์ของ
สังคมอยู่ภายใต้อํานาจของผู้นํา ที่เรียกว่า มหาชนสมมติ ราชา หรือกษัตริย์๔๕ ที่มีการวางอํานาจหน้าที่ในการ
ปฏิบัติอย่างชัดเจน  

   ผู้วิจัยเชื่อว่า ภาระหน้าที่ที่ได้รับมอบหมายจากสังคม ได้ถูกนํามาใช้ในการสร้างระบบวรรณะ
ทางสังคม ภาระหน้าที่และบทบาทท่ีถูกกําหนดได้ถูกนํามาบิดเบือนใช้เป็นเครื่องมือให้เป็นไปเพ่ือรับใช้ของกลุ่ม
ชนชั้น มหาชนสมมติ ราชา และกษัตริย์เท่านั้น ในสภาพการเช่นนี้ ผู้วิจัยเชื่อว่า ชนชั้นศักดินาและชนชั้นทาส
เกิดข้ึนมาไล่เลี่ยกัน ซึ่งแตกต่างไปจากทฤษฎีทางสังคมของคาร์ล มาร์กซ์ ที่กล่าวว่า สังคมทาสและสังคมศักดินา
เกิดขึ้นในยุคที่มีลําดับต่างกัน กล่าวคือ ต้องเกิดสังคมทาสกับเจ้าทาสเสียก่อนจึงจะเกิดสังคมศักดินาตามมาที
หลัง 

 

                                                           

 ๔๓ ปรีชา ช้างขวัญยืน,ธรรมรฐั-ธรรมราชา, พิมพ์ครั้งท่ี 1 (โรงพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย) หน้า 3. 
 ๔๔ ที.ปา (ไทย) 11/130-131/96-97 
 ๔๕ พระมหาดวงเด่น  ฐิตญาโณ, “ศึกษาวิเคราะห์แนวคิดปรัชญาการเมืองของคาร์ล  มาร์กซ”์,สารนิพนธ์พุทธศาสตร
ดุษฎีบัณฑิต,บัณฑิตวิทยาลยั : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย,๒๕๕๕ 



๕๕ 
 

3.1.1.4 สังคมนายทุน (Capitalist Society)  ในสมัยพุทธกาลพัฒนาการทางสังคมยัง 
ดํารงอยู่ในลักษณะของสังคมศักดินาที่มีกษัตริย์เป็นผู้ปกครองแผ่นดิน มีหลักฐานการค้าขายที่ปรากฏเด่นชัด
เหมือนพ่อค้า ซึ่งรู้จักกันดีในนามของ “เสฎฐี”๔๖ ท่านผู้ดํารงตําแหน่งนี้อาจเป็นหัวหน้าของพวกทํางาน
อุตสาหกรรม หรือทําการค้าขายบางจําพวกก็ได้ เช่น อนาถบิณฑิกะแห่งกรุงสาวัตถี เป็นพุทธมามกะที่มั่งคั่งนั้น 
จะมีอํานาจบางประการอยู่เหนือผู้ค้าขายด้วยกัน กล่าวคือ มีพวกเสฎฐีจํานวน 500 ได้มาคอยรับใช้ท่านอนาถ
บิณฑิกะในคราวถวายเชตวันแด่พระสัมมาสัมพุทธเจ้า๔๗เสฎฐีหรือมหาเศรษฐีนี้เป็นผู้มั่งคั่งที่มีอาชีพทํามา
ค้าขาย มีฐานะทางการเงินดี มีอิทธิพลมากในสังคมและในราชสํานัก๔๘ในลักษณะดังกล่าวแม้จะไม่ปรากฏ
ลักษณะทางสังคมทุนนิยมแบบนายทุนอุสาหกรรมของคาร์ล มาร์กซ์ก็จริง แต่อาจเป็นได้ว่าในยุคนั้นบริบททาง
สังคมทรัพยากรธรรมชาติยังอุดมสมบูรณ์ ยังไม่สามารถผลิตอุปกรณ์ใดๆที่สามารถใช้แทนแรงงานมนุษย์ได้ 
อย่างไรก็ตามก็ยังมีปรากฏการให้เห็นถึงการใช้พลังอํานาจซึ่งได้มาจากการใช้อํานาจทางการเงิน แทรกซึมเข้า
มาในการแก้ปัญหา หรือเข้าแก้ปัญหาโดยตรง. อํานาจที่มาจากเงินนี้ไม่มีสัญชาติ แผ่ซ่านแทรกซึมไปได้ทั่วและ
ซับซ้อน มีความแนบเนียนจนผู้ที่ถูกใช้อํานาจชนิดนี้ไม่ทันรู้ตัว 
  
  3.1.1.5 สังคมนิยม (Socialist Society) หลักคําสอนพระพุทธศาสนามิได้กล่าวถึงระบบ
สังคมนิยมแต่อย่างไร แต่การอธิบายหลักธรรมเพื่อแก้ไขปัญหาสังคมและล้มล้างระบบวรรณะเพ่ือนําพาให้สังคม
ก้าวสู่สังคมอุดมสุขนั้น สามารถสรุปเทียบเคียงได้ว่าเป็นหลักการปกครองที่คล้ายคลึงกับระบบสังคมนิยม ซึ่ง
หลักการดังกล่าวได้ปรากฏอยู่ในหลักธรรมวินัยสําหรับสังคมสงฆ์  โดยพระพุทธเจ้าทรงวางหลักธรรมวินัยที่มี
ความเสมอภาคในทุกอย่าง ตั้งแต่ ปัจจัย หรือการครอบครองทรัพย์สินอ่ืนๆ อาจเป็นได้ว่าพระองค์ทรงวาง  กุศ
โลบายไว้สําหรับคนที่ต้องการจะหลบหนีจากการเป็นทาสในระบบวรรณะ เพราะวินัยสงฆ์ที่ถูกบัญญัติไว้นั้นได้
เปลี่ยนทิศทางและระบบโครงสร้างทางสังคมและการเมืองแบบที่เคยอาศัยผู้นําเป็นตัวบุคคล พร้อมทั้งยังเปลี่ยน
ผลผลิตที่อยู่ในมือของมหาชนสมมติ ราชา มหากษัตริย์ ทาส เจ้าทาส พ่อค้า นายทุน ขุนนาง มหาเศรษฐี ให้
กลายมาเป็นสงฆ์ส่วนรวม๔๙วิธีปฏิเสธระบบวรรณะดังกล่าวไม่ได้ใช้วิธีการบังคับหรือการเข้ายึดครอบครอง แต่
เป็นการยินยอมปฏิบัติ บริจาคสละหรือแบ่งบันเพ่ือส่วนรวมโดยสมัครใจ ด้วยหลักคําสอนใหม่ คือ พระธรรม
วินัย 

 3.1.2 จุดเริ่มต้นของสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 หลังจากท่ีพระพุทธเจ้าได้ทรงตรัสรู้   พระองค์ได้ทรงเผยแพร่หลักคําสอน ในท่ามกลางความเชื่อที่
ปรากฏในคัมภีร์พระเวท  ซึ่งได้ครองงําสังคมและการเมืองอินเดียในขณะนั้น  พระองค์ทรงใช้การปฏิเสธหรือ
ต่อต้านแนวคิดที่งมงายด้วยการให้เหตุผลลดทอนความเชื่อ  พระองค์ทรงเข้าใจธรรมชาติของมนุษย์ที่เป็นจริง    
จึงทําให้พระองค์พร้อมที่จะปฏิเสธรูปแบบสังคมเก่าและรื้อสร้างสังคมใหม่อย่างไม่เสียดายอาลัยอาวรณ์  
                                                           

 ๔๖ ชนิต อยู่โพธ์ิ,ภาวะเศรษฐกิจสมยัพุทธกาล,พิมพ์ในงานชาปณกิจศพ.นายเพิ่มอยู่โพธ์ิ.พระนคร.หน้า 37. 
 ๔๗ ช.ป.145. 
 ๔๘ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต),พุทธธรรม,หน้า 2. 
 ๔๙ วิ.มหา (ไทย)1/495/181,วิ.ม (ไทย) 5/369/245.สมเด็จพระมหาสมณเจ้ากรมพระยาวชิรญาณวโรรส,วินัยมุก
(เล่ม 2) หลกัสูตรนักธรรมชั้นโท,พิมพ์ครั้งท่ี 31, (กรุงเทพฯ:มหามกุฎราชวิทยาลยั,2543),หน้า 142-144. 



๕๖ 
 

   ในอัคคัญญสูตรพระองค์ได้แสดงพัฒนาการทางสังคมและการเมืองที่สะท้อนภาพความความทุกข์
ยาก  และความเดือดร้อน ที่เกิดขึ้นกับสังคมและการเมืองของมนุษย์ที่มีความเกี่ยวเนื่องสัมพันธ์ระหว่างเหตุ
ปัจจัยภายในที่เกิดจาก กิเลสตัณหาความทะยานอยากในวัตถุสิ่งของ๕๐   และปัจจัยที่เกิดจาก  สภาพ
สิ่งแวดล้อม  ความเชื่อ  และเงื่อนไขกติกาที่มนุษย์สร้างขึ้น วิธีการที่ชี้ให้เห็นว่าพระองค์ทรงพยายามยกเลิก
ระบบสังคมเก่าเริ่มและสร้างสังคมใหม่ มีดังนี้ 

 3.1.2.1 การปฏิเสธความเชื่อในคัมภีร์พระเวท   

พระพุทธเจ้าทรงปฏิเสธอํานาจของพระเจ้าผู้สร้างทุกสรรพสิ่งและความศักดิ์สิทธิ์ของคัมภีร์พระเวท   
โดยพระองค์ได้แสดงให้เห็นว่าทุกสรรพสิ่งที่ปรากฏไม่ใช่สิ่งอัศจรรย์ลึกลับแต่อย่างใด   พระองค์ทรงให้เหตุผล
ว่า พระเจ้าไม่ได้เป็นผู้สร้างไม่ได้เป็นผู้กําหนดหรือดลบันดาลทุกสรรพสิ่ง  เพราะโดยแท้จริงแล้วโลกนี้ดํารงอยู่
โดยธาตุ  ซึ่งธาตุมีทั้งลักษณะรูปธรรมและนามธรรม  มีทั้งภายในและภายนอกร่างกาย   ถ้าจัดธาตุเป็นกลุ่มก็
จะมีเพียงธาตุทั้ง ๔  เป็นธาตุแกนหลัก๕๑   การรวมผสมปรุงแต่งกันของธาตุก่อให้เกิดเป็นรูปร่างวัตถุ   ที่
ปรากฏมีทั้งในสิ่งมีชีวิต๕๒ และในสิ่งไม่มีชีวิต๕๓  การดํารงอยู่และเป็นไปของธาตุจะปรากฏเป็นไปภายใต้กฎไตร
ลักษณ์  คือ ความไม่เที่ยง  ความเป็นทุกข์  ความเปลี่ยนแปลงอยู่เสมอ  ไม่มีอะไรเป็นตัวเป็นตนให้ยึดถือ  
เสื่อมสลายในที่สุด   ดังที่ทรงตรัสไว้ว่า ตถาคตอุบัติขึ้นก็ตาม   ไม่อุบัติขึ้นก็ตาม   ธาตุนั้น คือ ความตั้งอยู่ตาม
ธรรมดา   ความเป็นไปตามธรรมดา   ก็คงตั้งอยู่อย่างนั้นเอง๕๔  นัยยะดังกล่าว พระพุทธเจ้าได้ทรงปฏิเสธ
มีอยู่ของตัวตนของ   พระเจ้าหรืออาตมัน๕๕  เพราะธาตุมิได้เป็นตัวตน๕๖  ไม่มีอัตตา มิใช่สัตว์มิใช่ชีวะ๕๗  ธาตุ
ไมม่ีผู้สร้างผู้บันดาล ๕๘   เมื่อทรงปฏิเสธตัวตนของพระเจ้าก็เท่ากับว่าเป็นการปฏิเสธอํานาจและความศักดิ์สิทธิ์
ของคัมภีร์พระเวทไปโดยปริยาย ซึ่งในอัคคัญญสูตรพระองค์ได้แสดงความเป็นมนุษย์   โดยมีจุดเริ่มต้นที่ความ
อยากของจิต และการเปลี่ยนแปลงทางสรีระร่างกายอย่างค่อยเป็นค่อยไป   ซึ่งไม่ใช่การดลบันดาลด้วยอํานาจ
ของพระเจ้าหรือผู้มีฤทธิ์แต่อย่างใด  

 
                                                           

 ๕๐ กามทั้งหลาย  คือ วัตถุกาม  ได้แก่  วัตถุภายนอกที่มองเห็นได้มีรูปสวย ๆ  งาม ๆ  เป็นต้น  กิเลสกาม  ได้แก่  
ความปรารถนาแห่งกิเลสมีราคะ  เป็นต้น, ขุ.อป.อ. (ไทย)  ๑/๑๐๖/๒๑๓. 
 ๕๑ ธาตุทั้ง ๔  เป็นองค์ประกอบของสรรพสิ่ง  ไม่ว่าจะเป็นคน สัตว์ พืช สิ่งของทั้งปวงมีธาตุ ๔ เป็นวัตถุพื้นฐานดั้งเดิม,   
ที.สี.(ไทย)  ๙/๔๘๗-๔๙๙/๒๑๖-๒๒๐,  ขุ.จู. (ไทย)  ๓๐/๕/๕๘. 
 ๕๒ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๓๐๒/๓๓๐,  อภ.ิสงฺ.(ไทย) ๓๔/๕๘๖/๑๗๖-๑๗๘,  อภ.ิวิ.(ไทย) ๓๕/๓๒/๒๐.   
 ๕๓ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๒/๒,  อภ.ิวิ. (ไทย) ๓๕/๑๗๒/๑๓๔-๑๓๕.   
 ๕๔ สํ.นิ. (ไทย)  ๑๖/๒๐/๓๔. 
 ๕๕ พระศรีปริยัติโมลี (สมชัย  กุสลจิตฺโต),  พระพุทธเจ้าในสายตานักปราชญ์โลก,  พิมพ์ครั้งที่ ๒, (กรุงเทพฯ :  มหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๓),  หน้า  ๑๓๑. 
 ๕๖ พุทธทาสภิกขุ,  สิ่งทั้งปวงเป็นอนัตตา, พิมพ์ครั้งท่ี  ๒, (กรุงเทพฯ : สุขภาพใจ,๒๕๔๑),หน้า  ๗-๘.  
 ๕๗ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร์ ฉบับประมวลธรรม,  พิมพ์ครั้งที่ ๑๓,   (กรุงเทพฯ:
เอส.อาร์.พริ้นติ้ง แมส โปรดักส์จํากัด, ๒๕๔๘), หน้า  ๑๑๗. 
 ๕๘ อภิ.วิ. (ไทย)  ๓๕/๑๘๔/๑๐๒,  วิสุทฺธิ. (ไทย)  ๓/๖๕.   



๕๗ 
 
 3.1.2.2 การปฏิเสธระบบวรรณะ 

พระพุทธเจ้าทรงปฏิเสธระบบวรรณะ โดยทรงหักล้างด้วยหลักธรรมคําสอนอย่างมีเหตุมีผล  โดย
การใช้เกณฑ์ตัดสินความแตกต่างของมนุษย์ด้วยกรรมหรือการกระทําของแต่ละคน  คือใครก็ตามถ้าทําบาป 
อกุศลกรรมก็จะไปสู่ทุคติเท่าเทียมกัน   ไม่มีการยกเว้นวรรณะใดวรรณะหนึ่ง   ดังที่พระเจ้าตรัสเล่าว่า  

  “บุคคลเป็นผู้ประเสริฐ...เป็นผู้เลวทราม...เพราะเกิดในตระกูลสูง... เพราะความเป็นผู้มีวรรณะ
อันยิ่ง...เพราะความเป็นผู้มีโภคะมาก  ก็หาไม่.. .(แต่เป็นผู้ประเสริฐเพราะ) เป็นผู้เว้นขาดจากการฆ่า
สัตว์  ลักทรัพย์...๕๙  ซึ่งเป็นนัยยะแสดงให้เห็นว่า ดี ชั่ว อยู่ที่การกระทํา วรรณะชาติกําเนิดไม่ ได้เป็น
ตัดสินความแตกต่างระหว่างมนุษย์ว่าใครสูงใครต่ํากว่าใคร   โดยที่แท้แล้ว สรรพสัตว์จะต่างกันหรือ
เหมือนกันก็เพราะธรรมะเท่านั้น  ธรรมะเท่านั้นประเสริฐที่สุดในหมู่ชนทั้งในโลกนี้และโลกหน้า๖๐   
กล่าวคือ ท่านผู้เพียบพร้อมด้วยวิชชาและจรณะจัดว่าเป็นผู้ประเสริฐกว่าเทวดาและมนุษย์ทั้งหลาย๖๑  
แม้กษัตริย์...แม้พราหมณ์ ...แม้แพศย์...แม้ศูทรผู้ประพฤติกายทุจริต  วจีทุจริต มโนทุจริต  มีความเห็น
ผิด และชักชวนผู้อ่ืนให้ทํากรรมตามความเห็นผิด หลังจากตายแล้วจะไปเกิดในอบาย   ทุคติ   วินิบาต   
นรก๖๒  ผู้ทํากรรมดีย่อมได้รับผลดี  ผู้ทํากรรมชั่วย่อมได้รับผลชั่ว๖๓    

 จากข้อความดังกล่าว แสดงให้เห็นว่า หลักการแห่งความเสมอภาคเท่าเทียมกันของความเป็นมนุษย์  
คือ  หากประพฤติกายสุจริต วจีสุจริต มโนสุจริต เป็นสัมมาทิฏฐิ ยึดถือการกระทําด้วยสัมมาทิฏฐิ ย่อมเข้าถึง
สุคติโลกสวรรค์ได้เหมือนกันหมด หาใช่เกิดจากกําเนิดแห่งชนชั้นวรรณะใดๆทั้งสิ้น  

1) การปฏิเสธวรรณะพราหมณ์  พระพุทธเจ้าทรงทําการปฏิเสธชาติกําเนิดของพราหมณ์อย่าง
ชัดเจน  ทั้งในมิติของความเป็นจริงเชิงประจักษ์  และทั้งในมิติของภาวะเพศสมณะของนักบวชผู้ประเสริฐ
บริสุทธิ์  โดยการอธิบายว่า พราหมณ์ การกล่าวตู่อ้างพระพรหมและพูดเท็จ  ดังปรากฏในอัคคัญญสูตรและ
ในอัสสลายสูตรที่ตรัสว่า    

  “วาเสฏฐะและภารทวาชะ...  พวกพราหมณ์ระลึกถึงเรื่องเก่าของตนไม่ได้... ก็ปรากฏชัดอยู่ว่า
นางพราหมณีของพราหมณ์ทั้งหลายมีระดูบ้าง๖๔  มีครรภ์บ้าง  คลอดอยู่บ้าง  ให้ลูกดื่มนมบ้าง ก็
พราหมณ์เหล่านั้นเป็นผู้เกิดจากช่องคลอดของนางพราหมณีทั้งนั้น  ทั้งนี้ยังกล่าวได้ว่า ‘วรรณะที่

                                                           

 ๕๙ ม.ม. (ไทย)  ๑๓/๔๓๗-๔๓๙/๕๔๘-๕๕๐. 
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๕๘ 
 

ประเสริฐที่สุด คือพราหมณ์เหล่านั้น ฯลฯ เป็นทายาทของพรหม’ ก็พวกพราหมณ์เหล่านั้นกล่าวตู่
พรหมและพูดเท็จ พวกเขาจะต้องประสบสิ่งที่ไม่ใช่บุญเป็นอันมาก ๖๕ 

   2) การปฏิเสธวรรณะกษัตริย์ พระพุทธเจ้าทรงปฏิเสธวรรณะกษัตริย์ในฐานะที่ถูกกล่าวอ้างว่า 
พระเจ้าเป็นผู้กําหนดสร้างให้มาหรือในบริบทที่เป็นตัวแทนของพระเจ้า   แต่ทรงยอมรับกษัตริย์ในฐานะเป็น
ผู้ปกครองรัฐ  โดยพระองค์ได้ตรัสถึงสาเหตุของสังคมท่ีต้องมีวรรณะกษัตริย์ ไว้ในอัคคัญญสูตรที่ว่า  

  “วาเสฏฐะและภารทวาชะ ครั้งนั้น สัตว์ผู้หนึ่งมีนิสัยโลภ รักษาส่วนตนไว้แล้ว ถือเอาส่วนอ่ืนที่
เขาไม้ให้มาบริโภค คนทั้งหลายจับได้ จึงกล่าวว่า ‘คุณ คุณทํากรรมชั่วที่รักษาส่วนของตนไว้แล้ว 
ถือเอาส่วนอื่นของเขามาไม่ให้มาบริโภค คุณ คุณอย่าทํากรรมชั่วอย่างนี้อีก’ สัตว์นั้นก็รับคําแล้ว”๖๖  

  แม้ครั้งที่ 2 สัตว์นั้น... 

  แม้ครั้งที่ 3 สัตว์นั้นก็รักษาส่วนของตนไว้แล้ว ถือเอาส่วนอื่นที่เขาไม่ให้มาบริโภค คนทั้งหลาย
ได้พากันจับเขาแล้ว กล่าวคําว่า ‘คุณ คุณทํากรรมชั่ว ที่รักษาส่วนของตนไว้แล้ว ถือเอาส่วนอ่ืนที่เขา
ไม่ให้มาบริโภค คุณอย่างได้ทําอย่างนี้อีก’ คนเหล่าอ่ืน ใช้ฝุามือบ้าง ก้อนดินบ้าง ท่อนไม้บ้าง ทําร้าย 
วาเสฎฐะและภารทวาชะในเพราะเรื่องนั้นเป็นเหตุ การถือเอาสิ่งของที่เขาไม่ให้จึงปรากฏ การครหาจึง
ปรากฏ การพูดเท็จจึงปรากฏ การถือทัณฑาวุธจึงปรากฎ๖๗  

  “วาเสฎฐะและภารทวาชะ ครั้นนั้น สัตว์ทั้งหลายจึงได้ประชุมกันปรับทุกข์ว่า ‘ท่านผู้เจริญ 
บาปธรรมปรากฏในหมู่สัตว์แล้ว คือ การถือเอาสิ่งของที่เจ้าของเขาไม่ให้จักปรากฏ การพูดเท็จจัก
ปรากฏ การถือเอาทัณฑาวุธจักปรากฏ ทางท่ีดี พวกเราควรสมมต(แต่งตั้ง)สัตว์ผู้หนึ่ง ซึ่งจะว่ากล่าวผู้ที่
ควรว่ากล่าว ติเตียนผู้ที่ควรติเตียน ขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดยชอบ พวกเราจักแบ่งปันข้าวสาลีให้แก่สัตว์ผู้
นั้น 

  ครั้นแล้ว สัตว์เหล่านั้นจึงเขาไปหาท่านที่มีรูปงดงามกว่า น่าดูกว่า น่าเลื่อมใสกว่าน่าเกรงขาม
กว่า แล้วจึงได้กล่าวดังนี้ ‘มาเถิดท่านผู้เจริญ ขอท่านจงว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าว จงติเตียนผู้ที่ควรติ
เตียน จงขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดยชอบเถิด และพวกเราจะแบ่งปันข้าวสาลีให้แก่ท่าน’ 

  สัตว์ผู้นั้นรับคําแล้ว ได้ว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าว ติเตียนผู้ที่ควรติเตียน ขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดย
ชอบ และสัตว์เหล่านั้นก็ได้แบ่งปันข้าวสาลีให้แก่สัตว์ผู้นั้น 

  วาเสฎฐะและภารทวาชะ เพราะเหตุนั้นที่สัตว์นั้นอันมหาชนสมมต(แต่งตั้ง)  ฉะนั้น คําที่ว่า 
‘กษัตริย์ กษัตริย์’จึงเกิดข้ึน เพราะเหตุที่สัตว์นั้นให้ชนอ่ืนยินดีโดยชอบธรรม ฉะนั้น คําที่ 3 ว่า ‘ราชา 

                                                           

 ๖๕ ที.ปา. (ไทย)  ๑๑/๑14/84. 
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๕๙ 
 

ราชา’ จึงเกิดข้ึน ด้วยเหตุดังกล่าวมานี้ จึงได้เกิดแวดวง๖๘กษัตริย์นั้นขึ้นแก่สัตว์เหล่านั้นเท่านั้น ไม่มีแก่
สัตว์เหล่าอ่ืนนั้นเท่านั้น ไม่มีแก่สัตว์เหล่าอ่ืน มีแก่สัตว์พวกเดียวกันเท่านั้น ไม่มีแก่สัตว์ที่มิใช่พวก
เดียวกัน มีโดยธรรมเท่านั้น ไม่ใช่โดยอธรรม ตามคําโบราณที่เกี่ยวข้องกับทฤษฎีว่าด้วยต้นกําเนิดของ
โลก ก็ธรรมเท่านั้นประเสริฐที่สุดในหมู่ชนทั้งโลกนี้และโลกหน้า”๖๙ 

 จากข้อความดังกล่าว พระพุทธองค์พยายามจะอธิบายให้ คนทั้งหลายเข้าใจว่า อันแท้จริงแล้ว
กษัตริย์หาได้ก่อกําเนิดจากอวัยวะส่วนของพรหมไม่ แต่กําเนิดจากการพร้อมใจของคุณในรัฐที่จะยกฐานะของ
บุคคลใดบุคคลหนึ่งที่มีคุณสมบัติที่เหมาะสมมาเป็นผู้ปกครอง 

 3.1.3.2 การเสมอภาคเท่าเทียมกันในการเข้าถึงนิพพาน  

  ในอัคคัญญสูตรได้มีการกล่าวถึงความเท่าเทียมกันของมนุษย์ในทุกวรรณะ ที่สามารถเข้าสู่
นิพพานได้อย่างเท่าเทียม ถ้าสามารถปฏิบัติตนให้ถึงข้ันพรหมจรรย์อย่างสมบูรณ์ โดยมีการตรัสเล่า ข้อความว่า 

  “วาเสฎฐะและภารทวาชะ กษัตริย์ผู้สํารวมกาย สํารวมวาจา สํารวมใจ อาศัยการเจริญโพธิ
ปีกขิยธรรม 7 หมวดแล้ว จะปรินิพพานในโลกนี้ทีเดียว 

  แม้พราหมณ์ผู้สํารวมวาจา สํารวมใจ อาศัยการเจริญโพธิปักขิยธรรม 7 หมวดแล้ว จะ
ปรินิพพานในโลกนี้ทีเดียว 

  แม้แพศย์ผู้สํารวมกาย สํารวมวาจา สํารวมใจ อาศัยการเจริญโพธิปีกขิยธรรม 7 หมวดแล้ว 
จะปรินิพพานในโลกนี้ทีเดียว 

  แม้ศูทรผู้สํารวมวาจา สํารวมใจ อาศัยการเจริญโพธิปักขิยธรรม 7 หมวดแล้ว จะปรินิพพาน
ในโลกนี้ทีเดียว 

  แม้สมณะผู้สํารวมวาจา สํารวมใจ อาศัยการเจริญโพธิปักขิย ธรรม 7 หมวดแล้ว จะ
ปรินิพพานในโลกนี้ทีเดียว”๗๐ 

  “วาเสฎฐะและภารทวาชะ บรรณะทั้ง 4 เหล่านี้ผู้ ใดเป็นภิกษุอรหันตขีณาสพ อยู่จบ
พรหมจรรย์แล้ว ทํากิจที่ควรทําเสร็จแล้ว ปลงภาระได้แล้ว บรรลุประโยชน์ตนโดยลําดับแล้ว  สิ้นภวสังโยชน์
แล้ว หลุดพ้นเพราะรู้โดยชอบ ผู้นั้นเรียกได้ว่า เป็นผู้เลิศกว่าคนในวรรณะทั้ง 4 โดยธรรมเท่านั้น ไม่ใช่โดย
อธรรม เพราะธรรมเท่านั้นประเสริฐที่สุดในหมู่ชนทั้งโลกนี้และโลกหน้า”๗๑ 
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๖๐ 
 
  จากข้อความดังกล่าวแสดงให้เห็นว่า ในวรรณะทั้ง 4 ถ้าบวชเป็นภิกษุอรหันตขีณาสพ และ
สามารถอยู่จนจบพรหมจรรย์แล้ว ก็สามารถเป็นผู้ที่หลุดพ้นได้ อย่างเท่าเทียมกัน 

 3.1.3 แนวทางการปฏิรูปสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 แนวทางการปฏิรูปสังคมที่ปรากฏในพระไตรปิฎก ไม่ได้เกิดขึ้นโดยบังเอิญ แต่เป็นสิ่งที่พระพุทธเจ้า
ทรงตั้งใจให้เกิดขึ้น โยมีวัตถุประสงค์เพ่ือการเปลี่ยนแปลงระบบความเชื่อที่ส่งผลต่อการดําเนินชีวิตของมนุษย์
ในสังคมอินเดียในสมัยพุทธกาล ซึ่งเมื่อพิจารณาแล้วเป็นจุดเริ่มต้นและพัฒนาการสร้างสังคมใหม่ใน 2 ระดับ 
คือ 

  3.1.3.1 การปฏิรูปสังคมระดับผู้ครองเรือน 

      โครงสร้างทางสังคมและการเมืองของอินเดียในสมัยพุทธกาลเป็น เป็นโครงสร้างอํานาจแบบ
ชนชั้นวรรณะที่เชื่อกันว่ากําเนิดของมนุษย์เกิดจากพระพรหมเป็นผู้กําหนด มนุษย์จึงไม่มีอํานาจใดที่จะไป
เปลี่ยนแปลงสังคมท่ีเป็นอยู่ได้ จากความเชื่อดังกล่าวทําให้มนุษย์ละทิ้งคําว่า “ปัญญา”และไม่มีการสร้างคําถาม
ว่า ทําอย่างไรชีวิตจึงอยู่ดีมีสุขได้  เพ่ือล้มล้างแนวคิดทางสังคมและการเมืองแบบดั้งเดิม พระองค์ทรงเผยแผ่
พระธรรมที่พระองค์ทรงตรัสรู้ และพยายามอธิบายถึงหลักแห่งเหตุผลที่สามารถพัฒนาการทางสังคม ที่มีโน
ทัศน์ไปในทิศทางที่ต่างไปจากคัมภีร์พระเวท เช่น พระพุทธองค์ทรงสอนเรื่องกรรมวาที กิริยวาท วิริยวาท, การ
ฝึกฝนการพัฒนาสติปัญญา,  ความไม่ประมาท, หลักเหตุปัจจัย,การมุ่งอิสรภาพ, การมุ่งประโยชน์สุขเพ่ือ
ส่วนรวม๗๒และคําสอนเหล่านี้ได้เข้าแทนที่แนวคิดของสังคมเดิมที่มีการยึดถือชนขั้นวรรณะซึ่งถือว่าเป็นการ
เปลี่ยนความเข้าใจในเชิงนามธรรมอันศักดิ์สิทธิ์มาเป็นเหตุผลในเชิงประจักษ์สังคมใหม่ที่เกิดขึ้นเป็นสังคมแห่ง
สัมมาทิฏฐิ เป็นสังคมแห่งสติปัญญาและความรู้ นั่นคือ รู้ว่าอะไรเป็นธรรมอะไรไม่เป็นธรรม อะไรเป็นประโยชน์
หรือโทษต่อส่วนรวม รู้จักความเสื่อมและเหตุของความเสื่อม รู้จั กความเจริญและเหตุของความเจริญ...๗๓ 
แนวคิดทางสังคมและการเมืองแบบใหม่ได้ปรากฏขึ้นในหลายพระสูตร ซึ่งในแต่ละพระสูตรมีสาระสําคัญที่แยก
ย่อยแตกต่างกัน และก่อนที่ผู้วิจัยจะชี้ให้เห็นถึงประเด็นสําคัญของแนวคิดสังคมนิยมที่สอดแทรกอยู่ในคัมภีร์
พุทธเถรวาท ผู้วิจัยจะทําการตีความและอธิบายองค์ประกอบและโครงสร้างทางสังคม ดังต่อไปนี้ 

1) การพัฒนามนุษย์ในระดับปัจเจกบุคคล 

 การพัฒนามนุษย์ย่อมจะต้องทําความเข้าใจถึงธรรมชาติของมนุษย์อย่างแท้จริง  ธรรมชาติของ
มนุษย์ หมายถึง ตัวตนที่แท้จริง หรือความรู้สึกนึกคิดตามสภาพดั้ งเดิมของมนุษย์ ในพระไตรปิฎก พระองค์ได้
ตรัสถึงธรรมชาติมนุษย์ไว้คล้ายกันหลายที่ว่า มนุษย์นั้นปกติรักตนเองมากกว่าทุกสิ่ง ให้ความสําคัญกับตนเอง
มากกว่าสิ่งใด ไม่มีอะไรที่สําคัญมากไปกว่าตนเอง ดังข้อความในพระสูตรดังต่อไปนี้ 

                                                           

 ๗๒ ม.ม. (ไทย)  ๑๓/๑๘๖/๒๑๘, ที. ม. (ไทย)  ๑๐/๑๖๕/๑๑๑, ม. อุ. (ไทย)  ๑๔/๓๐๑/๓๖๒,วิ.ม. (ไทย)  ๔/๓๒/๔๐. 
 ๗๓ จินตามยปัญญา สุตมยปัญญา  ภาวนามยปัญญา,ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๐๕/๒๗๑,อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕/๗๖๘/๕๐๓-๕๐๔. 



๖๑ 
 

ในพระสุตตันตปิฏก มีข้อความกล่าวไว้ว่า 

อตฺตูปมา หิเต สตฺตา อตฺตา หิปรมํปิโย จริงอยู่สัตว์เหล่านั้น ชอบเอาตนเองเป็นศูนย์กลาง 
เพราะตนเป็นที่รักอย่างยิ่ง๗๔  

นตฺถิ อตฺตสมํ เปมํ  ไม่มีรักอ่ืนใดเท่ากับความรักตนเอง๗๕ 
อตฺตานญฺเจ ปิยํ ชญฺญา รกฺเขยฺย นํ สุรกฺขิตํ หากรู้ว่าตนเป็นที่รักก็ควรรักษาตนให้ดี๗๖ 
อตฺตานญฺจ น ฆาเตสิ. อย่าฆ่าตัวเองเสียเลย๗๗ 
อตฺตานํ น ปริจฺจเช ไม่พึงสละเสียซึ่งตน๗๘ 
อตฺตทตฺถํ ปรตฺเถน, พหุนาปิ น หาปเย.ไม่ควรให้เสียประโยชน์ตนเพราะประโยชน์ผู้อ่ืนแม้

มาก๗๙ 

ในตัณหาสูตร๘๐ พระพุทธองค์ได้ตรัสถึงความเห็นแก่ตัวของมนุษย์นั้น ได้นําไปสู่การทะเลาะวิวาท
ประทุษร้ายกัน และดําเนินไปสู่สภาวะสงครามอย่างหลีกเลี่ยงไม่ได้ มาจากธรรมชาติที่เรียกว่าตัณหา ดัง
เนื้อความว่า 

“ภิกษุทั้งหลาย ธรรมอันมีตัณหาสูตรเป็นมูล 9 ประการเป็นไฉน การแสวงหาเพราะอาศั ย
ตัณหา ๑ การได้เพราะอาศัยการแสวงหา ๑ การวินิจฉัยเพราะอาศัยการได้ ๑ ฉันทราคะเพราะอาศัย
การวินิจฉัย ๑ ความหมกมุ่นเพราะอาศัยฉันทราคะ ๑ ความหวงแหนเพราะอาศัยความหมกมุ่น ๑ 
ความตระหนี่เพราะอาศัยความหวงแหน ๑ การจัดการอารักขาเพราะอาศัยความตระหนี่ ๑ ธรรมอัน
เป็นบาปอกุศลหลายประการ คือ การจับท่อนไม้ จับศาตรา การทะเลาะการแก่งแย่ง การวิวาท การ
กล่าววาจาส่อเสียดว่ามึงๆ และพูดเท็จย่อมเกิดขึ้น ๑ ดูกรภิกษุทั้งหลาย ธรรมมีตัณหาเป็นมูล 9 
ประการแล”๘๑ 

        ส่วนในจักกวัตติสูตรแม้พระพุทธองค์จะไม่ได้ตรัสไว้ถึงความเห็นแก่ตัวของมนุษย์เหมือนในพระสูตรอ่ืน
โดยตรง แต่การตรัสถึงลักษณะมนุษย์ที่เน้นการสมาทานกุศลธรรม นั่นแสดงว่าพระพุทธเจ้าก็ไม่ได้ปฏิเสธถึง
ความชั่วร้ายตามธรรมชาติของมนุษย์ การให้มนุษย์ทุกคนในสังคมปฏิบัติตนตามหลักกุศลธรรม คือ กุศล
กรรมบถ ๑๐ ศีล ๕ และไม่ละเมิดธรรมที่ไม่เหมาะสม ๘ ประการนั้น เป็นการพยายามที่จะอธิบายถึงความ
เจริญของสังคมมนุษย์ที่เกิดจากปัจจัยเดียวคือ การสมาทานกุศลธรรมของมนุษย์ที่อยู่รวมกันเป็นสังคม หรือถ้า
มนุษย์ปฏิบัติตามกุศลธรรมแล้ว ความเจริญรุ่งเรืองในสังคมย่อมเกิดขึ้น  

                                                           

 ๗๔ อง.สตตฺก.(บาลี) 23/61/99. 
 ๗๕ ส.ส.(บาลี) 15/29/9. 
 ๗๖ ขุ.ธ. (บาลี) 25/22/36. 
 ๗๗ ขุ.ชา.(บาลี) 28/801/279. 
 ๗๘ สฺ.ส.(บาลี) 15/21/60. 
 ๗๙ ขุ.ธ.(บาลี)25/22/37. 
 ๘๐ องฺ.นวก.23/227/143. 
 ๘๑ องฺ.นวก.23/227/322-323. 



๖๒ 
 
 จากคํากล่าวอ้างในหลายพระสูตรดังกล่าวแสดงว่ามนุษย์ในมุมมองทางพระพุทธศาสนา เป็นผู้ที่มี
ความเห็นแก่ตัว มีความอยากได้ อยากมี ด้วยกิเลสและตัณหา ดังนั้นการพัฒนาสังคมให้สมบูรณ์ จะต้องเริ่มต้น
จากพัฒนาสังคมในระดับปัจเจกบุคคล นั่นคือสมาชิกของสังคมจะต้องเป็นผู้ที่ประกอบไปด้วยศีลธรรมที่
สมบูรณ์ ทั้งผู้ปกครองและประชาชนเพราะคุณธรรมของบุคคลทั้ง ๒ ฝุายนั้นจะเชื่อมโยงกัน นั่นก็คือ เมื่อ
จักรพรรดิไร้ความเมตตา ขาดคุณธรรม ไม่มีการสงเคราะห์ทรัพย์แก่ประชาชนผู้ยากไร้ การละเมิดต่อศีลก็จะ
บังเกิดข้ึน หรือถ้าจักรพรรดิมีความเมตตา มีการสงเคราะห์ต่อผู้อ่ืนอย่างทั่วถึง การละเมิดต่อศีล และหลักธรรม
อ่ืนๆก็จะไม่ปรากฏ สังคมนั้นก็จะมีความสงบสุข 

2) การพัฒนามนุษย์ในระดับสังคม 

  ในอัคคัญญสูตรมีการกล่าวถึง กําเนิดมนุษย์   สังคม  ความคิดทางการเมืองและสถาบันทาง
การเมือง  โดยแสดงลําดับวิวัฒนาการมาเป็นขั้นๆ  การศึกษาสาระในอัคคัญญสูตรบุคคลส่วนใหญ่จะเห็นเป็น
เรื่องเหลวไหล ไร้สาระ เพราะไม่สอดคล้องกับหลักฐานทางวิทยาศาสตร์  แต่ถ้าพิจารณาในแง่ลําดับเหตุผลแล้ว
จะเห็นได้ว่าพระพุทธองค์ทรงแสดงการเกิดของสังคมมนุษย์โดยธรรมชาติ   และธรรมชาติที่ว่านี้ก็เน้นไปถึง
พ้ืนฐานทางกาย และจิตใจ โดยเนื้อหาในพระสูตรเริ่มด้วยสมัยที่โลกพินาศ  สัตว์โลกที่มีบุญได้เกิดในชั้นอัสสร
พรหม มีปตีิเป็นอาหารไม่มีเพศ  มีรัศมี  อยู่ในวิมานอันงาม โลกที่กําลังเกิดขึ้นใหม่จักรวาลยังเป็นน้ํามืดมน  ไม่
มีดวงอาทิตย์ดวงจันทร์ดวงดาวไม่มีกลางวันกลางคืนต่อมาเกิดผืนดินลอยขึ้นอยู่บนผิวน้ํามีสี  กลิ่นและรสสัตว์
โลกตนหนึ่งจึงลองชิมดู และสัตว์โลกอ่ืนๆ ก็ชิมตามตัณหาหรือความอยากก็เกิดขึ้นร่างกายหยาบก็เกิดขึ้นและ
เกิดดูหมิ่นผิวพรรณกันขึ้นการมีผิวพรรณต่างกัน  ก็เลยเป็นเหตุให้ยึดเอาผิวพรรณมากําหนดความสูงต่ํา 
เกิดทิฏฐิในวรรณะ   

 ต่อมาร่างกายเปลี่ยนไปเรื่อยๆ  จนเกิดเพศชาย  เพศหญิง  ขึ้น เกิดการเสพเมถุนขึ้น  สัตว์อ่ืนๆ  ที่
เห็นก็ขว้างปาด้วยสิ่งปฏิกูลต่างๆ  ทําให้ต้องสร้างบ้านเรือนที่กําบังขึ้นข้อความตอนนี้แสดงว่าครอบครัวเกิดขึ้น
แล้ว  และครอบครัวนั้นเป็นเครื่องหมายของความตกต่ําทางจิตใจ  แม้มนุษย์จะเห็นว่าเป็นการกระทําที่ไม่ดี
ถึงกับมีการต่อต้าน   แต่มนุษย์ก็สร้างที่กําบังไม่ให้เห็นการกระทํานั้นมากขึ้นเรื่อยๆส่วนทางด้านอาหารการกิน
นั้นก็เริ่มมีผู้ที่เกียจคร้านคิดสะสมอาหารไว้เกินกว่าที่จําเป็น  คนอ่ืนๆจึงสะสมบ้าง และแข่งขันสะสมมากขึ้น
เรื่อยๆ  จากความเกียจคร้านก็กลายเป็นความโลภ  เมื่อมีคนโลภมากความขาดแคลนก็เกิดขึ้นแก่ส่วนรวมและ
เพ่ือแก้ปัญหานี้จึงมีการปักปันเขตแดนกันขึ้น  การครอบครองทรัพย์สินส่วนตัวก็เกิดขึ้น  แต่ความโลภทําให้คน
บางคนลักทรัพย์ในส่วนที่เป็นเขตของผู้อ่ืน  จึงถูกด่าว่า  ทุบตีคือการลงโทษ  การลงโทษจึงเป็นสิ่งที่เกิดขึ้น
เพราะการมีทรัพย์สินส่วนตัว  แต่การลงโทษเช่นนี้ก็ไม่มีกําหนดกฎเกณฑ์  หาความชอบธรรมไม่ได้  ความ
ปรารถนาจะให้มีระเบียบการปกครองจึงเกิดขึ้น  จึงได้ตกลงกัน สมมติคนผู้หนึ่งทําหน้าที่ว่ากล่าว  เพ่ือติเตียน
และลงโทษโดยที่คนผู้นั้นได้รับส่วนแบ่งผลผลิตจากผู้คนในความดูแลของตน  จงึเกิดคําเรียกผู้ปกครองว่า “มหา
สมมตราช”  คือเป็นผู้ที่คนทั่ วไปสมมติขึ้น   เรียกว่ากษัตริย์   เพราะเป็นหัวหน้าดูแลเขตหรือที่ทํา
กิน  เรียกว่า  ราชา  เพราะทําให้เกิดความสุขใจโดยการให้ความเป็นธรรมส่วนคนทั่วไปต้องแบ่งงานกันทําเป็น



๖๓ 
 
หน้าที่ๆ ในสังคมเพราะการมีครอบครัวทําให้ต้องทํามาหากินบํารุงบําเรอกายมากขึ้นโดยทําหน้าที่คอยควบคุม
ตรวจสอบและลงโทษผู้กระทําผิด ดังมีข้อความว่า 

  “วาเสฎฐะและภารทวาชะ ครั้นนั้น สัตว์ทั้งหลายจึงได้ประชุมกันปรับทุกข์ว่า ‘ท่านผู้เจริญ 
บาปธรรมปรากฏในหมู่สัตว์แล้ว คือ การถือเอาสิ่งของที่เจ้าของเขาไม่ให้จักปรากฏ การพูดเท็จจัก
ปรากฏ การถือเอาทัณฑาวุธจักปรากฏ ทางท่ีดี พวกเราควรสมมต(แต่งตั้ง)สัตว์ผู้หนึ่ง ซึ่งจะว่ากล่าวผู้ที่
ควรว่ากล่าว ติเตียนผู้ที่ควรติเตียน ขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดยชอบ พวกเราจักแบ่งปันข้าวสาลีให้แก่สัตว์ผู้
นั้น 

  ครั้นแล้ว สัตว์เหล่านั้นจึงเขาไปหาท่านที่มีรูปงดงามกว่า น่าดูกว่า น่าเลื่อมใสกว่าน่าเกรงขาม
กว่า แล้วจึงได้กล่าวดังนี้ ‘มาเถิดท่านผู้เจริญ ขอท่านจงว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าว จงติเตียนผู้ที่ควรติ
เตียน จงขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดยชอบเถิด และพวกเราจะแบ่งปันข้าวสาลีให้แก่ท่าน’ 

  สัตว์ผู้นั้นรับคําแล้ว ได้ว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าว ติเตียนผู้ที่ควรติเตียน ขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่โดย
ชอบ และสัตว์เหล่านั้นก็ได้แบ่งปันข้าวสาลีให้แก่สัตว์ผู้นั้น 

  วาเสฎฐะและภารทวาชะ เพราะเหตุนั้นที่สัตว์นั้นอันมหาชนสมมต(แต่งตั้ง)  ฉะนั้น คําที่ว่า 
‘กษัตริย์ กษัตริย์’จึงเกิดข้ึน เพราะเหตุที่สัตว์นั้นให้ชนอ่ืนยินดีโดยชอบธรรม ฉะนั้น คําที่ 3 ว่า ‘ราชา 
ราชา’ จึงเกิดข้ึน ด้วยเหตุดังกล่าวมานี้ จึงได้เกิดแวดวง๘๒กษัตริย์นั้นขึ้นแก่สัตว์เหล่านั้นเท่านั้น ไม่มีแก่
สัตว์เหล่าอ่ืนนั้นเท่านั้น ไม่มีแก่สัตว์เหล่าอ่ืน มีแก่สัตว์พวกเดียวกันเท่านั้น ไม่มีแก่สัตว์ที่มิใช่พวก
เดียวกัน มีโดยธรรมเท่านั้น ไม่ใช่โดยอธรรม ตามคําโบราณที่เกี่ยวข้องกับทฤษฎีว่าด้วยต้นกําเนิดของ
โลก ก็ธรรมเท่านั้นประเสริฐที่สุดในหมู่ชนทั้งโลกนี้และโลกหน้า”๘๓ 

 จากข้อความในพระสูตรแสดงให้เห็นถึงความตกต่ําของมนุษย์ทั้งทางกายและศีลธรรมจากสภาพที่เคย
สมบูรณ์  ซึ่งปราศจากความชั่วไปสู่สภาพที่มีตัณหา  ความยึดมั่นในตัวตนความโลภ  เพศ  และนําไปสู่สถาบันที่
สําคัญ  คือ  ครอบครัว และทรัพย์สินส่วนตัว ทรัพย์สินส่วนตัวนั้นทําให้การทํามาหากินหรือ ระบบเศรษฐกิจ
เปลี่ยนจากแบบการหากินร่วมกันอย่างสงบมาเป็นการแย่งชิงและต่อสู้จนเกิดข้อพิพาทขึ้นเกี่ยวกับทรัพย์สิน
ความคิดเรื่องครอบครัว และทรัพย์สินส่วนตัวจึงมาจากความยึดมั่นในตัวตน เกิดการพิพาท  การลงโทษ และ
ความไม่เป็นธรรม  วิธีหนึ่งก็คือหาความถูกต้องหรือธรรมมาเป็นหลัก โดยการกําหนดข้อบังคับ และยังคงต้อง
อาศัยความสามารถของบุคคลซึ่งส่วนรวมยอมรับคือมหาชนสมมติอยู่  ลักษณะดังกล่าวจึงเป็นที่มาของสถาบัน
กษัตริย์หรือผู้ปกครองรัฐ   

 การมีผู้ปกครองซึ่งมาจากการเลือกตั้งในยุคนั้นเราจะเห็นได้ว่ารัฐตามทฤษฎีทางพุทธศาสนานี้ไม่ใช่ รัฐ
แบบเทวสิทธิซึ่งถือว่าอํานาจอันชอบธรรมในการปกครองมาจากเทวะหรือพระเจ้า  แต่ผู้ปกครองมีลักษณะเป็น
                                                           

 ๘๒ แวดวง แปลจากคําว่า มณฺฑล ซึ่งอรรถกถาให้ความหมายว่า คณะ(หมู่) เช่น คําว่า พฺราหมณคณสสฺ แปลว่าหมู่ของ
พราหมณ์ (ที.ปา.อ. 132/56) 
  ๘๓ ที.ปา.11/130/96. 



๖๔ 
 
ธรรมราชา  คือผู้ทรงไว้ซึ่งธรรมะ  ผู้ใช้ธรรมะในการปกครอง  อํานาจการปกครองยังเป็นของประชาชนอยู่
เพราะในระบบนี้ประชาชนมิได้มอบอํานาจให้แก่ผู้ปกครองอย่างสิ้นเชิงเหมือนกับแนวคิดของปรัชญาการเมือง
แบบสังคมนิยมโดยทั่วไป 

ในคัมภีร์พระพุทธศาสนามีการกล่าวถึงหลักการปกครองโดยชอบธรรมของจักรพรรดิไว้ในจักกวัตติสูตร 
ซึ่งหลักคําสอนดังกล่าวแสดงให้เห็นว่า พระพุทธองค์ทรงเห็นว่าลําพังการรักษาความสงบเรียบร้อยของสังคมอัน
เป็นหน้าที่ของ “มหาชนสมมติ”ในอัคคัญญสูตรนั้นไม่เพียงพอ  เพราะการที่ผู้นําจะรักษาความสงบนั้นไว้ได้
นั้น  นอกจากจะต้องทําหน้าที่ทํานุบํารุงประชาชนมิให้อดอยากแล้วหลักการปกครองที่ชอบธรรม  ก็เป็นเรื่อง
สําคัญที่ผู้ปกครองจะต้องจัดการให้ดี   หากเรื่องดังกล่าวบกพร่องรัฐก็พาคนไปสู่จุดหมายสูงสุดของชีวิต
ไม่ได ้ ดังนั่นคือพระพุทธองค์ทรงเล็งเห็นความสัมพันธ์ระหว่างสมาชิกของสังคมกับหลักการปกครองรัฐเป็นสิ่งที่
สอดคล้องสัมพันธ์อย่างแน่นเฟูน  ในพระสูตรดังกล่าวจึงมีการอธิบายถึงแนวคิดทางการเมืองการปกครองที่
ถูกต้องดังนี้คือ 

2.1) ระบอบการปกครอง จากการศึกษาพบว่า รัฐในสมัยพุทธกาลมีอยู่  ๒  ประเภท  คือ  
สมบูรณาญาสิทธิราชย์กับสาธารณรัฐหรือสมาพันธรัฐซึ่งรัฐเล็กๆ  ที่เข้ามารวมกันเป็นสมาพันธรัฐนั้นสืบมาจาก
สังคมเผ่า  พระราชามิได้มีอํานาจเด็ดขาดอย่างในรัฐสมบูรณาญาสิทธิราชย์  การปกครองของรัฐที่เข้ามารวมกัน
นี้บางทีเราก็เรียกกันว่า  ระบบสามัคคีธรรมปัญหาทางการเมืองการปกครองในระยะนี้จึงอยู่ที่จุดอ่อนของรัฐแต่
ละประเภทซึ่งแตกต่างกัน  รัฐสมบูรณาญาสิทธิราชย์มักเป็นรัฐใหญ่และมักเข้ารุกรานรัฐเล็กๆ  ทําให้เกิดความ
เดือดร้อนขึ้น  พระพุทธองค์ทรงเสนอข้อแก้ไขรัฐประเภทนี้โดยให้พระราชาทรงเป็นธรรมราชาเพ่ือจะได้ขยาย
ธรรมแทนการขยายอํานาจ  คนที่อยู่ ในความปกครองทั้งหมดก็จะมีความสุข   ส่วนรัฐที่ปกครองโดย
สมาพันธรัฐ  ซึ่งมักขาดความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกัน  อปริหาริยธรรมซึ่งเป็นธรรมที่ทําให้เกิดความสามัคคีเป็น
อันหนึ่งอันเดียวกันเป็นสิ่งจําเป็น  ถ้ามีสามัคคีธรรมแล้วพลังของรัฐเล็กๆ  เหล่านี่ก็จะมากขึ้นพอที่รัฐใหญ่จะ
รุกรานได้ยาก  และเม่ือรัฐทั้งสองประเภทล้วนแต่ยึดมั่นในธรรมแล้ว  การรุกรานจากภายนอกก็ไม่เกิดขึ้น  การ
ทํานุบํารุงประชาชนโดยการยึดเอาการพัฒนาทางเศรษฐกิจและการเฉลี่ยผลผลิตไปสู่ส่วนรวมก็จะทําให้เกิด
ความสุขขึ้นแก่ประชาชนในรัฐ 

พระพุทธองค์มิได้ทรงสอนระบบการเมืองใหม่  แต่สอนถึงธรรมะที่จะทําให้ระบบการเมืองที่มี
อยู่แล้วทั้งสองระบบดําเนินไปเพ่ือความสุขแก่ประชาชนและไม่รุกรานกันในระหว่าง  และด้วยเหตุที่ทรง
ต้องการเอาธรรมเป็นหลักปกครอง  จึงต้องทรงชี้ว่าระบบวรรณะนั้นไม่ถูกต้องในสองลักษณะ  ความสูงต่ําทาง
วรรณะที่เอากําเนิดเป็นหลักนั้นทรงแย้งด้วยหลักความประพฤติของบุคคล  คือเอาการกระทําของบุคคลเป็น
หลักวัดความสูงต่ําของคน  หน้าที่ตามวรรณะเกิดขึ้นตามธรรมชาติ  แต่พราหมณ์นํามาอธิบายผิดโดยเฉพาะ
วรรณะกษัตริย์ซึ่งพราหมณ์เน้นที่การทําสงคราม  การสู้รบ  ซึ่งเป็นเหตุแห่งการรุกรานนั้น  ทรงอธิบายว่าแท้ที่
จริงแล้วกษัตริย์มีหน้าที่ระงับข้อพิพาทของประชาชนและทํานุบํารุงประชาชนให้มีความสุข  คําสอนในพระสูตร
ต่างๆ ที่ได้นํามาวิเคราะห์ล้วนสนับสนุนมติที่ว่าพระพุทธองค์มิได้ทรงสอนระบบปรัชญาการเมืองใหม่   



๖๕ 
 

ความพยายามที่จะอธิบายว่าพระพุทธองค์ทรงยึดหลักการเมืองที่เป็นประชาธิปไตยก็
ดี  สังคมนิยมก็ด ี อย่างที่พยายามทํากันอยู่จึงเกินกว่าที่พุทธองค์ทรงสอนไว้  สิ่งเหล่านี้มิใช่ปัญหาสมัยพุทธกาล
แต่เกิดขึ้นและเข้าใจได้ในสภาพแวดล้อมของสมัยใหม่ความแตกต่างหรือข้อแย้งที่สําคัญๆ  เกี่ยวกับความคิด
เหล่านี้จึงเห็นได้ชัดและเป็นข้อแย้งในระดับรากฐานของความคิด  ส่วนข้อสนับสนุนที่สามารถตีความได้ว่า 
แนวคิดทางสังคมในพุทธเถรวาทนั้นเป็นแนวคิดแบบสังคมนิยม ในประเด็นๆ ที่เกี่ยวกับการเมืองการปกครองมี
ได้ดังนี ้

2.2) รูปแบบการปกครอง หรือ พระพุทธเจ้าไม่ได้ระบุว่าหลักการที่ว่าอํานาจสูงสุดในการ
ปกครองควรจะอยู่ที่ใด  โดยทรงแบ่งออกเป็น  ๓  อย่าง  คือ 

     ๑. อัตตาธิปไตย   การถืออํานาจ การกระทํา และการปรารภตนเป็นใหญ่ หรือเป็นการ
เห็นแก่ประโยชน์ส่วนตัว๘๔  คล้ายระบบเผด็จการหรือระบบกษัตริย์ที่เน้นตัวบุคคลผู้นํา   

     ๒. โลกาธิปไตย  การถืออํานาจ การกระทํา และการปรารภความนิยมของโลกเป็นใหญ่   
เป็นการเอาใจหรือเคารพเสียงหมู่ชน  คล้ายระบบประชาธิปไตย๘๕หรือระบบสามัคคีธรรมที่อาศัยเสียง
ส่วนใหญ่ 

    ๓. ธัมมาธิปไตย  การถืออํานาจ การกระทํา และการปรารภความถูกต้องดีงามถือหลัก 
เหตุผลความเป็นจริง  เคารพหลักการ  กฎ  ระเบียบกติกา  เน้นธรรมเป็นใหญ่   
 เป็นที่น่าสังเกตว่าการปกครองในขณะนั้นปรากฏชัดเพียง ๒ ระบบ คือ อัตตาธิปไตย กับ 
โลกาธิปไตย พระพุทธเจ้าเมื่อทรงสร้างสังคมใหม่ขึ้นด้วยหวังให้เป็นสังคมที่ยกย่องเชิดชูธรรมเป็นใหญ่หรือยึด
ธรรมะเป็นเปูาหมายของสังคมพระองค์ไม่ทรงเลือกใช้แนวทางใดแนวทางหนึ่งแต่ทรงนําส่วนที่ดีของทั้ง ๒ 
ระบบมาผสมปรับใช้เป็นกรอบแนวทางซึ่งก็อาจถูกมองว่าไม่ใช่ระบอบการปกครอง๘๖แต่ในความเป็นจริงตัว
ธรรมะจะปรากฏได้อย่างไรถ้าไม่อิงอาศัยสื่อสารผ่านตัวระบบ  กล่าวคือ พระองค์ได้อาศัยทั้งระบบอัตตาธิปไตย
และโลกาธิปไตยมาผสมหรือประยุกต์ใช้เพ่ือให้เกิดระบบธรรมาธิปไตย ดังจะเห็นได้จากพัฒนาการสังคมและ
การเมืองของสังคมสงฆ์  ที่อาจจะเป็นและไม่เป็นทั้งอัตตาธิปไตยและโลกาธิปไตยในบางช่วงบางขณะ เช่น ทรง
ใช้แนวคิดแบบอัตตาธิปไตยในระยะแรกเริ่มคือ ได้ทรงทําการบัญญัติพระวินัยหรือกําหนดทิศทาง ต่าง ๆ ในการ
ปกครองสงฆ์ หรือทรงหันมาใช้แนวคิดแบบโลกาธิปไตยเมื่อสงฆ์มีจํานวนมากขึ้นโดยทรงเปลี่ยนการบริหารโดย
มอบอํานาจให้หมู่สงฆ์ในการทํา “สังฆกรรม”หรือบางครั้งเรียกว่า ระบบสังฆาธิปไตยก็มี๘๗ และเมื่อพระธรรม

                                                           

 ๘๔ พระธรรมกิตติวงศ์ (ทองดี สุรเตโช),  ค าวัด ๒,  (กรุงเทพฯ : เลี่ยงเชียง, ๒๕๔๕), หน้า  ๒๐๕.      
 ๘๕ หลักการพื้นฐานของระบบประชาธิปไตย คือ การมีส่วนร่วมของประชาชน การใช้เหตุผล การมีเสรีภาพ การมีความ
เสมอภาค และ การใช้หลักเสียงส่วนมาก, จรูญ สุภาพ , หลักรัฐศาสตร์,( พระนคร : ไทยวัฒนาพานิชย์, ๒๕๑๔ ), หน้า  ๒๒๓. 
 ๘๖ ปรีชา  ช้างขวัญยืน, ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา, (กรุงเทพฯ : บริษัทสามัคคีสาสน์ จํากัด, ๒๕๔๐), 
หน้า  ๖๓. 
 ๘๗ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส (นิธิบุณยากร), “รูปแบบการจัดการความขัดแย้งโดยพุทธสนัติวิธี:กรณลีุม่น้ําแม่ตาช้าง จ. 
เชียงใหม”่, วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๗), หน้า  
๑๙๖. 



๖๖ 
 
วินัยได้ถูกบัญญัติไว้โดยสมบูรณ์มากเพียงพอแล้ว  พระองค์ได้ทรงกําหนดให้ระบบสังคม  องค์กร สถาบัน 
บุคคล  กฎกติกาหรือเงื่อนไขใด ๆ  ที่จะมีข้ึนนั้นจะต้องเป็นไปหรือสอดคล้องกับพระธรรมวินัยเท่านั้น๘๘ ซึ่งนั่น
ก็คือ หลักธัมมาธิปไตย 

 ดังนั้นเกี่ยวกับรูปแบบการปกครองจะเห็นได้ว่า พระพุทธเจ้าไม่ทรงปฏิเสธคัดค้านหรือยอมรับ
รูปแบบใดรูปแบบหนึ่งว่าถูกต้อง เพราะถ้าธรรมะปรากฏสื่อสารผ่านรูปลักษณ์ของระบบการเมืองการปกครอง
ใด  การปกครองนั้นก็ถือว่าเป็นระบบธัมมาธิปไตยที่ถูกต้องชอบธรรม  เพราะปัญหาไม่ได้อยู่ที่ตัวระบบแต่อยู่
ที่ว่าระบบนั้นมีเปูาหมายเพ่ือรับใช้สิ่งใดเพราะระบบถ้าแก้ไขให้เป็นธรรมได้ ระบบอะไรก็เป็นธรรมเหมือนกัน
หมด๘๙ 

  2.3) หลักการปกครอง 

  การเมืองการปกครองที่จัดอยู่ในระดับโลกียธรรมนั้นมีมากมาย “ธรรมะ”เป็นคํากลาง ๆ ที่ทุก 
ๆ คนหรือทุกๆ องค์กรสามารถนําไปปฏิบัติได้ (ไม่เว้นแม้แต่สังคมคอมมิวนิสต์)  แม้ว่าพระธรรมคําสอนนั้นจะ
ถูกแสดงถ่ายทอดต่อกษัตริย์  พราหมณ์  แพศย์  และศูทรก็ตาม แต่หลักธรรมะนั้นหาใช่เป็นหลักธรรมสําหรับ
เฉพาะกลุ่มคนนั้น ๆ เพราะธรรมะที่พระพุทธเจ้าทรงแสดงนั้น ทรงมุ่งให้คนทุก ๆ คนในสังคมสามารถนําไป
ปฏิบัติ โดยทรงปรารถนาให้สังคมดํารงอยู่ด้วยธรรมะ และยึดถือธรรมะเป็นหลักเกณฑ์ในการดํารงชีวิตร่วมกัน   
 ดังนั้น สามารถกล่าวโดยทั่วไปได้ว่า ทุกคนมีภาระหน้าที่หรือเปูาหมายของการปฏิบัติเพ่ือรั กษา
หรือสร้างธรรมะให้เกิดขึ้นในตนและสังคม   เพราะความเจริญหรือความเสื่อมทรามของสังคมย่อมเกิดขึ้นจาก
การละท้ิงธรรมะนี้เอง ในหลักการปกครองพระพุทธองค์ได้กล่าวถึงธรรมะที่สําคัญๆ คือ ทศพิธราชธรรม๙๐ 
จักกวัตติธรรม๙๑ และอปริหานิยธรรม๙๒ 

 ซึ่งตามมุมมองของนักสังคมนิยมแล้ว  ธรรมะดังกล่าว คือ สุดยอดของหลักการหรือจิตวิญญาณของ
สังคมนิยม  กล่าวคือ  ทศพิธราชธรรม  เป็นธรรมะเพ่ือผู้อ่ืนหรือเพ่ือส่วนรวมโดยแท้ไม่มีส่วนใดที่แสดงถึงการ
กระทําเพ่ือตนเอง  เช่น การให้ทานคือการจัดสรรแบ่งปันวัตถุผลผลิต  ซึ่งก็เป็นหัวใจของการเฉลี่ยรายได้ของ
สังคมนิยม   ส่วนจักกวัตติวัตร  คือ การเสียสละความเป็นตัวตนไว้ที่ธรรมะ  ทุกคนเสมอเท่าเทียมกันโดย
ธรรมะ ซึ่งเป็นความเสมอภาคที่ยิ่งใหญ่ที่ไม่ใช่ตัวบุคคล  และหลักอปริหานิยธรรม  ก็เป็นหลักธรรมที่เกื้อหนุน
                                                           

 ๘๘ พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ ฐิตญาโณ), ประวัติศาสตร์พระพุทธศาสนา, หน้า  ๙. 
 ๘๙ ปรีชา  ช้างขวัญยืน, ระบบปรัชญาการเมืองในมานวธรรมศาสตร์, หน้า  ๑๗๒. 
 ๙๐ หลักธรรม ๑๐ อย่าง   ท่ีจะทําให้เกิดความเคารพรัก และเป็นสิ่งคุ้มครอง ปูองกัน รักษา หรืออํานวยประโยชน์แก่
หมู่คณะ คือ  ต้องเป็นผู้ให้แบ่งปันสงเคราะห์อนุเคราะห์   มีศลี  มีความเสียสละเพื่อส่วนรวม   ซื่อตรง  อ่อนโยน  รู้จักยับยั้ง
ข่มใจไม่หลงใหลในกามคณุ   ไม่กริ้วโกรธ  มีความกรณุา  มีความอดทน  และถือธรรมคือความถูกต้องเป็นใหญ่ 
 ๙๑ ผู้ปกครองต้องยึดมั่นในธรรม  สักการะ  เคารพ นับถือบูชา    นอบน้อม   รักษาปูองกันและคุ้มครองธรรม   ซึ่งสรุป
ใจความได้  ๕ ประการ คือ ยึดธรรมเป็นหลัก   จัดการสงเคราะห์ช่วยเหลือเป็นธรรม   ปูองกันความช่ัวร้าย   แบ่งปันเฉลี่ย
ทรัพย์แก่คนยากไร้  และหมั่นคอยปรึกษากับสมณพราหมณ์ 
 ๙๒ ธรรมะสําหรับการมีส่วนรับผิดชอบร่วมกัน   ต่อความเสื่อมหรือความเจริญรุ่งเรืองที่จะเกิดขึ้นในสังคม  คือ ต้อง
หมั่นประชุมกัน มีความพร้อมเพรียงกัน ไม่บัญญัติสิ่งใหม่  ไม่ถอนสิ่งเก่า   เคารพนับถือผู้ใหญ่   ให้เกียรติกุลสตรีเคารพบูชาปู
ชนียสถาน  และให้การอารักขาบํารุงบรรพชิต 



๖๗ 
 
หรือเป็นคุณประโยชน์ต่อระบบสังคมนิยมมากที่สุด นั่นคือ มวลชน  ถ้ามวลชนสามารถรวมเป็นกลุ่มก้อนหรือ
พร้อมเพียงและสามัคคีในเปูาหมายเดียวกันได้   ก็จะเกิดมวลพลังอํานาจมหาศาลในการขับเคลื่อนหรือ
เปลี่ยนแปลงพัฒนาสังคมได้อย่างรวดเร็วและสําเร็จผลอย่างน่าอัศจรรย์ แนวคิดสังคมนิยมเป็น การมุ่งเพ่ือ
มวลชนหน้าที่ของธรรมะ คือ การรับใช้หรือรักษามวลชนให้เป็นสุขทั้งยังเป็นเครื่องมือที่ช่วยรักษาประชาชนทุก
คนให้รอดพ้นจากความโลภ ความโกรธ ความหลง  และจากความทุกข์ร้อนอ่ืนๆ   แม้ธรรมะจะเป็นสิ่งที่ทุกคน
สามารถนําไปปฏิบัติได้   แต่โดยภาพรวมสังคมใดที่มีธรรมะ สังคมนั้นย่อมน่าอยู่น่าอาศัยและปลอดภัย   การ
จะตดิยึดภาพลักษณ์ของธรรมะไว้เฉพาะคนใดคนหนึ่งหรือสังคมกลุ่มใดกลุ่มหนึ่งย่อมไม่ถูกต้อง   เพราะธรรมะ
ไม่ใช่มีไว้เพ่ือรับใช้กล่าวอ้างความชอบธรรม   และไม่ใช่เป็นเครื่องมืออันซาบซึ้งสําหรับอวดอ้างโฆษณา
เกียรติยศของผู้นําปกครองอย่างที่เคยเป็นมา 

 ดังนั้นหลักการปกครองในปรัชญาพุทธเถรวาท พระพุทธเจ้าทรงมุ่งเน้นไปยังคุณธรรมของ
ผู้ปกครองเป็นหลัก โดยพระพุทธองค์ให้เหตุผลว่า หากผู้ปกครองฉลาด มีความสามารถ และมีคุณธรรมในการ
ปกครองแล้ว ประชาชนก็จะมีความสุขสะดวกสบายในการดําเนินชีวิตทั้งนั้น เพราะการปกครองในแบบ
ธรรมาธิปไตย โยมุ่งเอาความถูกต้องชอบธรรมเป็นหลัก ย่อมสามารถนํามาซึ่งความสุขสงบของประชาชนได้ 

 3) การพัฒนาภาวะทางระบบเศรษฐกิจ 

 ความเป็นอยู่ของประชาชนสมัยพุทธกาลในส่วนที่มีหลักฐานที่พอจะทราบได้จากคัมภีร์
พระพุทธศาสนา ปรากฏว่าประชาชนในหมู่บ้านหนึ่งๆย่อมมีที่ดินเป็นสมบัติที่ตกเป็นกรรมสิทธิ์ของตนเองเป็น
ส่วนมาก ดังจะเห็นได้จากข้อความต่างๆที่ปรากฏในคัมภีร์ชาดกที่กล่าวถึงที่ดินจํานวนมากตกเป็นสมบัติของ
เจ้าของกรรมสิทธิ์แต่ผู้เดียว หรือเป็นสมบัติของผู้ปกครองเมืองหรือของพระเจ้าแผ่นดินนั้น ไม่มีข้อความที่กล่าว
ไว้ชัดเจน๙๓จากการศึกษาพบว่าพระราชาผู้ปกครองรัฐมีสิทธิ์ที่จะชักส่วนจากของดิบที่เกิดขึ้นซึ่งเท่ากับเป็นการ
เก็บภาษีประจําปีได้ ส่วนที่ดินรกร้างว่างเปล่า ปราศจากเจ้าของผู้เป็นกรรมสิทธิ์ พระราชาก็อาจพระราชทาน
ให้แก่ผู้ใดผู้หนึ่งก็ได้ เพราะท่ีดินรกร้างว่างเปล่าภายในรัฐที่ปราศจากทายาทจะตกเป็นของพระราชาทั้งสิ้น 

 การครอบครองปัจจัยการผลิตในยุคดังกล่าวก็ไม่แตกต่างกับสังคมในยุคต่อๆมา เพราะ ในยุคนั้น
กระบวนการทางเศรษฐกิจก็มีลักษณะเช่นเดียวกัน เช่น มีการจับจองหรือเช่าชื้อที่ดิน มีการซื้อขาย มีการ
ครอบครองทรัพย์สินส่วนตัว มีการทํากสิกรรม มีการเลี้ยงสัตว์ มีอาชีพเฉพาะวรรณะ มีผู้ใช้แรงงานที่ใช้แรงงาน
และเปลี่ยนกับอาหารและท่ีอยู่อาศัยที่เรียกว่า “ทาส”มีผู้ที่ใช้แรงงานแลกกับเงินที่เรียกว่า กรรมกรรับจ้าง และ
มีการประกอบชีพอ่ืนๆเช่น การช่าง การศิลปกรรม เป็นต้น 

 สังเกตได้ว่าในสมัยดังกล่าวมนุษย์ในระดับสังคมโลกียะ อันเป็นสังคมของคฤหัสถ์ผู้ยังต้องครอง
เรือน๙๔นั้นยังคงเป็นสังคมแห่งการแสวงหาวัตถุผลผลิตเพ่ือการดํารงชีพพระพุทธเจ้าไม่ทรงกล่าวถึงการนํา

                                                           
๙๓ ชนิต อยู่โพธ์ิ,ภาวะเศรษฐกิจสมยัพุทธกาล,พิมพ์ในงานชาปณกิจศพ.นายเพิ่มอยู่โพธ์ิ.หน้า 1 
๙๔ วิ.จู.(ไทย)7/330/168. 



๖๘ 
 
ระบบทรัพย์สินส่วนกลางมาใช้กับสังคมคฤหัสถ์หรือผู้ครองเรือน แต่ทรงมุ่งให้คฤหัสถ์ผู้ครองเรือนต้องมีระบบ
กรรมสิทธิ์ในทรัพย์สินส่วนตัว ดังจะเห็นได้จากหลักธรรมในด้านเศรษฐกิจที่ทรงสอนให้อุบาสกอุบาสิกาขยัน
ขันแข็งในการทํามาหากิน กล่าวคือ ชาวพุทธจะต้องไม่ประกอบมิจฉาอาชีวะ 5 อย่าง คือ การค้าอาวุธ ค้า
มนุษย์ ค้าขายสัตว์ ค้าขายของมึนเมา และยาพิษ๙๕นั่นหมายถึงชาวพุทธจะต้องเอาจริงเอาจังในการจัดการ
เศรษฐกิจของตน โดยแบ่งออกเป็น 3 ขั้น๙๖ 

 ขั้นที่ 1 การแสวงทรัพย์และรักษาทรัพย์ 

           1.ทิฏฐธัมมิกัตสังวัตตนิกธรรม 4 คือ หลักการที่จะทําให้ร่ํารวย 
   1.1 อุฎฐานสัมปทา ต้องขยันหมั่นเพียร 
   1.2 อารักขสัมปทา ต้องรู้จักเก็บรักษาคุ้มครองโภคทรัพย์ 
   1.3 กัลยาณมิตตตา ต้องรู้จักเสวนาคบหาคนดีเป็นมิตร 
   1.4 สมชีวิตา ต้องรู้จักใช้จ่ายให้เหมาะสม๙๗ 
  2. กุลจิรัฏฐิติธรรม 4 คือ หลักการที่จะทําให้ตระกูลมั่นคง 
   2.1 นัฎฐคเวสนา ของหายของหมดรู้จักหามาไว้ 
   2.2 ชิณณปฏิสังขรณา ของเก่าของเก่าชํารุด รู้จักบูรณะซ่อมแซม 

   2.3 ปริมิตปานโภชนา รู้จักประมาณในการกินการใช้ 
   2.4อธิปัจจสีลวันตสถาปนา ตั้งผู้มีศีลธรรมเป็นพ่อบ้านแม่เรือน๙๘ 
 
 ขั้นที่ 2 การบริหารจัดการทรัพย์ 
   โภควิภาค 4 (โภคาทิยะ) ต้องจัดสรรแบ่งทรัพย์ออกเป็น 4 ส่วน 
   1. เอเกน โภเคภุญฺเชยฺย แบ่ง 1 ส่วนเพื่อสงเคราะห์ทิศ 6 
   2. ทฺวีหิกมฺมํ แบ่ง 2 ส่วน เพ่ือลงทุนประกอบการงาน 
   3. จตุตฺถญฺจนิธาเปยฺย แบ่ง 1 ส่วน เพ่ือเก็บออมไว้ใช้ยามจําเป็น 
 

 ขั้นที่ 3 การใช้ทรัพย์ให้เป็นประโยชน์ 
1. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักทิศ 6 ได้แก่ ทิศเบื้องหน้าคือ บิดามารดา, 

ทิศเบื้องขวา ครูบาอาจารย์,ทิศเบื้องหลัง,คือสามีและภรรยา,ทิศเบื้องซ้าย คือ 
มิตรสหาย,ทิศเบื้องบน คือ สมณะ,ทิศเบื้องล่าง,คือ ลูกจ้าง๙๙ 

2. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักพลีกรรม 5 คือ ญาติพลี สงเคราะห์ญาติ  

                                                           
๙๕ องฺ.ปญฺจกฺ (ไทย)22/177/295. 
๙๖ พระมหาดวงเด่น  ฐิตญาโณ, “ศึกษาวิเคราะห์แนวคิดปรัชญาการเมืองของคาร์ล  มาร์กซ”์,สารนิพนธ์พุทธศาสตร

ดุษฎีบัณฑิต,บัณฑิตวิทยาลยั : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย,๒๕๕๕ 
๙๗ พระพรหมคณุาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต),พจนานุกรมพุทธศาสตร์ ฉบับประมวลธรรม,พิมพ์ครั้งท่ี 13. (กรุงเทพฯ:เอส.

อาร์.พริ้นติ้งแมสโปรดักศ์จํากดั,2548),หน้า 116. 
๙๘ เรื่องเดียวกัน,หน้าเดียวกัน. 
๙๙ ที.ปา.(ไทย)11/266/212. 



๖๙ 
 

อติถีพลี ต้อนรับแขก,ปุพพเปตพลี ทําบุญอุทิศให้ผู้ตาย,ราชพลี เสียภาษีอากร
,เทวตาพลี ทําบุญอุทิศให้เทวดา๑๐๐ 

3. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักสังคหวัตถุ 4 คือ ทาน ให้ทั่วไป,ปิยวาจา    
พูดจาน่ารับฟัง,อัตถจริยา ช่วยเหลือบําเพ็ญประโยชน์,สมานัตตา ร่วมทุกข์ร่วม
สุขกับคนร่วมสังคม๑๐๑ 
 

 ดังนั้น สังคมระบบผู้ครองเรือนจะต้องดํารงตั้งอยู่บนพ้ืนฐานของกฎสากล คือ ศีล 5 โดยแยกย่อย
ออกเป็น กายสุจริต 3 วจีสุจริต 4 มโนสุจริต 5 มโนสุจริต 3 หรือเรียกว่ากุศลกรรม 10๑๐๒ และศีล 5 นี้เองที่
เป็นกรอบรักษาสังคม และเอ้ือให้เกิดสังคมแห่งสารณียธรรมที่กระทําต่อกัน พูดต่อกัน ติดต่อด้วยความเมตตา 
รู้จักแบ่งปันเอ้ือเฟ้ือ โอบอ้อมอารี มีความประพฤติและความเห็นที่ดีงามเสมอ๑๐๓ จึงกล่าวได้ว่า มิติของสังคม
และการเมืองในระดับนี้ถือว่าสําคัญยิ่ง  เพราะเป็นการจัดวางระบบสังคมที่เข้าไปเกี่ยวข้องกับอาชีพ หน้าที่การ
งาน วิถีชีวิตความเป็นอยู่ของมนุษย์  และโดยหลักการดังกล่าวสะท้อนให้เห็นว่าพระพุทธเจ้าทรงรังเกียจความ
ยากจน ความขี้เกียจ  ชาวพุทธจะต้องร่ํารวยเป็นมหาเศรษฐี จะต้องเป็นคนฉลาดอดออม ตื่นตัว ขยันขันแข็ง
และต่อสู้ในการทํามาหากิน เพ่ือหลุดพ้นจากความทุกข์ยาก และเพ่ือก้าวไปสู่สังคมแห่งอิสรภาพด้านเศรษฐกิจ 
 
 3.1.3.2 การปฏิรูปสังคมในระบบสังคมสงฆ์ 

  ในระบบสังคมแบบอินเดียโบราณ ระบบวรรณะต่ําไม่สามารถที่จะพัฒนาตนเองได้ เพราะมี
ระบบโครงสร้างอํานาจที่ไม่เท่าเทียมกัน  ไม่มีเสรีภาพ  ไม่มีโอกาสในการพัฒนาสติปัญญาความสามารถของ
ตนเอง๑๐๔ดังนั้นเพ่ือการแก้ปัญหาของสังคมเก่าดังกล่าว  พระพุทธเจ้าจึงทรงออกแบบสังคมสงฆ์ให้เป็นสังคม
แห่งทางเลือกใหม่ ให้เป็นสังคมท่ีสามารถอยู่ร่วมกันได้อย่างสงบสุข  ยุติธรรมและปราศจากวรรณะโดยพระองค์
ทรงกําหนด ความเป็นอยู่ในระบบสังคมสงฆ์ไว้ในพระธรรมวินัยที่สามารถเทียบเคียงและเรียงลําดับได้ดังนี้ 

   1) การจัดตั้งระบบสังคมสงฆ์ ในการจัดตั้งระบบสังคมสงฆ์การมีการแบ่งฝุายเพ่ือกําหนด
หน้าที่เหมือนหลักการบริหารงานในองค์กรทั่วไป อาจจะมีความต่างกันที่เปูาหมายสูงสุดคือ สังคมสงฆ์มี
เปูาหมายคือการลดละกิเลสตัณหา  การสลัดตนเองออกจากทุกข์ และเพ่ือทํานิพพาน ดังจะเห็นได้จากการ
เกิดขึ้นของสังคมสงฆ์ที่เกิดขึ้นจากกรอบของพระธรรมวินัยโดยมีเปูาหมายเพ่ือควบคุมปูองกันกิเลสมิให้กําเริบ 
และเพ่ือความเป็นระเบียบเรียบร้อยในการสร้างพ้ืนที่ให้ธรรมะได้เกิดข้ึน ซึ่งปรากฏในหลักพระธรรมวินัยดังนี้ 

   1.1) การบัญญัติพระวินัย ในการบัญญัติพระวินัยนั้นพระพุทธเจ้าทรงมีอํานาจ
สูงสุดในการบัญญัติและเพิกถอนพระวินัยในฐานะพระศาสดา แต่พระองค์จะไม่ทรงบัญญัติพระวินัยจนกว่าจะ

                                                           
๑๐๐ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/61/103. 
๑๐๑ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/32/50. 
๑๐๒ ขุ.ป.อ. (ไทย) 1/73/317,ที่.ปา.อ. (ไทย)84/34. 
๑๐๓ วิ.ป. (ไทย)8/274/368-369. 

 ๑๐๔ พระศรีปริยัติโมลี  (สมชัย  กุสลจติฺโต), การเมือง (มิใช)่ เรื่องของสงฆ์,(กรุงเทพฯ : เรือนแก้วการพิมพ์, ๒๕๔๓),  
หน้า  ๙๘. 



๗๐ 
 
เกิดเหตุเรื่องราวที่เดือดร้อนเสียหายในหมู่สงฆ์เสียก่อนทรงบัญญัติในท่ามกลางสงฆ์โดยยกเหตุเรื่องราวทรง
ตําหนิติเตียนและชี้โทษของการกระทํานั้น ๆ เมื่อสงฆ์เห็นสอดคล้องถึงเหตุผลจึงได้ทรงบัญญัติเป็นสิกขาบท๑๐๕  
พระวินัยเหล่านั้นถือเป็นธรรมนูญ และเป็นกรอบทิศทางของการปฏิบัติของหมู่สงฆ์  พระองค์จึงทรงบัญญัติให้
สงฆ์ต้องทําการประชุมเพ่ือทบทวนกันทุกกึ่งเดือน๑๐๖เพ่ือตรวจสอบชําระความประพฤติของกันและกันในการ
บัญญัติพระธรรมวินัยนั้นพระองค์ทรงมีเปูาหมายเพ่ือการจัดระเบียบสังคมเป็นการจัดสรรให้มีโอกาสในการ
พัฒนาชีวิตและสังคม๑๐๗พระองค์มิได้บัญญัติพระวินัยเพ่ือประโยชน์ส่วนพระองค์  แต่ทรงเล็งเห็นประโยชน์สุข  
๑๐  ประการที่จะมีต่อสังคมสงฆ์จึงบัญญัติพระวินัย๑๐๘ กล่าวโดยย่อ คือ  

     ๑. เพื่อประโยชน์แก่ส่วนรวมคณะสงฆ์ สามารถแบ่งออกเป็น ๒ ประการคือ เพ่ือ
ความยอมรับว่าดีแห่งสงฆ์  คือ เพ่ือความดีงามของสถาบันสงฆ์โดส่วนรวมที่จะมีความเรียบร้อย  อยู่กันด้วยดี  
เพ่ือผลดีร่วมกันและการยอมรับซึ่งกันและกันและเพ่ือความอยู่ผาสุกแห่งสงฆ์หรือส่วนรวม 

      ๒. เพื่อประโยชน์แก่ปัจเจกบุคคล สามารถแบ่งออก เป็น ๒ ประการ เช่นกัน คือ 
เพ่ือกําราบคนหน้าด้าน เพ่ือความอยู่ผาสุกของภิกษุผู้มีศีลเป็นที่รักเพ่ือส่งเสริมคนประพฤติดีและกําราบคน
ประพฤติชั่ว 

       ๓. เพื่อประโยชน์แก่ประชาชนที่เป็นสังคมใหญ่เพ่ือผลดีแก่จิตใจของประชาชนทํา
ให้คนมีจิตใจผ่องใสมีจิตใจสงบแช่มชื่นเบิกบานเกิดศรัทธา  มีปีติและความสุขด้วยอาศัยความดีงามของ
พระสงฆ์เป็นสื่อแบ่งเป็น๒ประการคือ 

   ๔. เพื่อประโยชน์แก่ชีวิตมนุษย์เองคือคํานึงถึงผลดีและผลร้ายที่จะเกิดขึ้นกับชีวิต
ของมนุษย์กล่าวคือ ทําให้ความเป็นมนุษย์มีคุณภาพชีวิตที่ดีงามแบ่งเป็น๒ประการคือ  เพ่ือปิดกั้นผลเสียหายที่
จะเกิดขึ้นในปัจจุบันและเพ่ือปูองกันผลเสียหายที่จะเกิดขึ้นในอนาคต 

   ๕.เพื่อประโยชน์แก่พระศาสนา แบ่งเป็น๒ประการ คือ เพ่ือให้พระสัทธรรมดํารงอยู่
ได้อย่างมั่นคงยั่งยืนและเพ่ืออนุเคราะห์พระวินัยเพ่ือช่วยค้ําจุนให้ระเบียบแบบแผนและระบบ  การปฏิบัติใน
หลักการที่เป็นไปตามวัตถุประสงค์อย่างยั่งยืน๑๐๙ 

 จะเห็นได้ว่า  พระธรรมวินัย คือ กฎเกณฑ์หรือกรอบแม่แบบบรรทัดฐานของสังคมสงฆ์   แม้ ว่า
สังคมจะเป็นสังคมแห่งธรรมะ  แต่ก็มิอาจปรากฏดํารงอยู่ได้ถ้าหากปราศจากพระธรรมวินัย เพราะพระธรรม

                                                           

 ๑๐๕ วิ.มหา. (ไทย) ๑/๒๑/๑๓. 
 ๑๐๖ ที.ม. (ไทย)  ๑๐/๙๐/๔๓,ขุ.ธ. (ไทย)  ๒๕/๑๘๓-๑๘๕/๔๙-๕๐. 
 ๑๐๗ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโฺต), จัดระเบียบสังคมตามคตินิยมแห่งสังฆะ, พิมพ์ครั้งท่ี ๑๐,(รมช.สิริกร  มณีรินทร์ 
พิมพ์เป็นธรรมทาน,๒๕๔๕), หน้า  ๘-๙. 
 ๑๐๘ วิ.มหา. (ไทย) ๑/๓๙/๒๘ – ๒๙. 
 ๑๐๙ พระธรรมปิฏก (ประยุทธ์ปยุตฺโต), นิติศาสตร์แนวพุทธ,  ( กรุงเทพฯ : บริษัทสหธรรมิกจํากัด , ๒๕๓๙ ), หน้า๖๒.,  
พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หน้า ๔๓๖. 



๗๑ 
 
วินัยช่วยสลายวรรณะสร้างความเสมอภาคและความเท่าเทียมกันในสังคม  พระธรรมวินัยจึงเป็นการจัดสรร
โอกาสที่ทําให้ชีวิตและสังคมมีระบบระเบียบ๑๑๐มีความเสมอภาค เหมือนดอกไม้ต่างพรรณที่ถูกเก็บคละกันมา
ในภาชนะแม้บางดอกจะมีสีสัณฐานอันงามมีกลิ่นหอมแต่ด้วยเพราะดอกที่คละกันย่อมเป็นของไม่น่าดู ไม่น่าชม   
ดอกไม้เหล่านั้นอันช่างผู้ฉลาด จัดให้เข้าระเบียบวางไว้ในพาน   ย่อมเป็นของน่าดู น่าชม   แม้ดอกไม้ที่ไม่งาม ก็
ยังพลอยให้เป็นของงามได้๑๑๑พระธรรมวินัยนั้นมีหลายระดับตามสภาพความจําเป็นของกายภาพ  กล่าวคือ   
ภิกษุมีศีล ๒๒๗ ข้อ ภิกษุณีมีศีล ๓๑๑ ข้อ  สามเณรมีศีล ๑๐ ข้อ๑๑๒แต่ทั้งหมดมีลักษณะที่เป็นไปในทิศทาง
เดียวกันกล่าวคือ ธรรมวินัยของพระองค์จะมีลักษณะเป็นไปเพ่ือคลายความกําหนัด ปราศจากทุกข์ ไม่พอกพูน
กองกิเลสมักน้อย สันโดษ สงบ ประกอบความเพียรเป็นผู้เลี้ยงง่าย๑๑๓ถ้าพระธรรมวินัยที่มีลักษณะตรงข้ามจาก
นี้ให้ถือได้ว่าไม่ใช่ธรรม ไม่ใช่วินัย ไม่ใช่คําสั่งสอนของพระองค์ 

  2) การจัดตั้งระบบการปกครองสังคมสงฆ์ เมื่อมีพระสงฆ์จํานวนเพ่ิมมากขึ้นและการบัญญัติ
พระธรรมวินัยสมบูรณ์มากเพียงพอพระพุทธเจ้าจึงทรงยกฐานะอํานาจความเป็นใหญ่ของพระองค์ให้แก่สังคม
สงฆ์ คือทรงให้สังคมสงฆ์กระทําหน้าที่ปกครองกันเอง โดยให้ยึดพระธรรมวินัยที่ได้ทรงบัญญัติไว้แล้วเป็นหลัก
ในการปกครองหรือการอยู่ร่วมกันดังพระดํารัสที่ว่า   

“อานนท์…ธรรมและวินัยที่เราแสดงแล้ว  บัญญัติแล้วแก่เธอทั้งหลาย   หลังจากเราล่วงลับไป   
ก็จะเป็นศาสดาของเธอทั้งหลาย...(แต่ถึงกระนั้น)ถ้าหากสงฆ์ปรารถนาจะถอนสิกขาบทเล็กน้อยก็ถอน
ได้”๑๑๔ในเชิงอํานาจการปกครองปรากฏว่าพระองค์มิได้แต่งตั้งใครเป็นศาสดาแทนพระองค์หรือมิได้
มอบอํานาจการปกครองไว้ที่พระอรหันต์สาวกรูปใดรูปหนึ่งแม้ว่าพระอรหันต์นั้นจะมีคุณสมบัติ
สติปัญญาความสามารถก็ตามดังตัวอย่างเมื่อครั้งพระเทวทัตกราบทูลขอเพ่ือปกครองคณะสงฆ์ถึง ๓ 
ครั้งว่า “พระพุทธเจ้าข้า เวลานี้พระผู้มีพระภาคทรงพระชราภาพ. ..โปรดมอบภิกษุสงฆ์ให้
ข้าพระพุทธเจ้าเถิดข้าพระพุทธเจ้าจะปกครองภิกษุสงฆ์...ซึ่งพระผู้มีพระภาคทรงตรัสปฏิเสธว่าอย่าเลย
เทวทัตเธออย่าชอบใจที่จะปกครองภิกษุสงฆ์เลย...เทวทัต  แม้แต่สารีบุตรและโมคคัลลานะเรายังไม่
มอบภิกษุสงฆ์ให้ เราจะมอบภิกษุสงฆ์ให้เธอซึ่งเป็นคนต่ําช้าบริโภคปัจจัยดุจกลืนน้ําลายได้อย่างไร
เล่า”๑๑๕ 

                                                           

 ๑๑๐ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), วินัยเรื่องที่ใหญ่กว่าที่คิด, พิมพ์ครั้งที่ ๒, (กรุงเทพฯ : บริษัท สหธรรมิก จํากัด, 
๒๕๓๘), หน้า ๑๕. 
 ๑๑๑ พระมหาสมณเจ้ากรมพระยาวชิรญาณวโรรส, วินัยมุข เล่ม ๑, (กรุงเทพฯ:มหามกุฏราชวิทยาลัย,๒๕๓๕), หน้า ๙.   
 ๑๑๒ วิ.ม. (ไทย)  ๔/๑๐๖/๑๖๘,  สารตฺถ.ฏีกา (ไทย) ๓/๒๕๗/๓๖๑. 
 ๑๑๓ วิ.จู. (ไทย)  ๗ /๔๐๖/๓๒๓-๓๒๔. 
 ๑๑๔ ที.ม. (ไทย)  ๑๐/๒๑๖/๑๖๔-๑๖๕.  
 ๑๑๕ วิ.จู.(ไทย)  ๗/๓๓๖/๑๘๑. 



๗๒ 
 

ผู้วิจัยมองว่าพุทธพจน์ดังกล่าวได้สะท้อนให้เห็นว่า พระพุทธองค์ทรงมองสังคมในรูปแบบของความ
เสมอภาคและเท่าเทียม โดยเชื่อว่าสังคมใดก็ตามถ้าทุกคนในสังคมใช้เงื่อนไขการปฏิบัติภายใต้กรอบหรือ
ขอบเขตของพระธรรมวินัยที่ได้ทรงวางกําหนดหรือบัญญัติไว้แล้ว ไม่จําเป็นต้องมีผู้นําคอยดูแลอีกต่อไป 

3) การกระจายอ านาจหน้าที่ในสังคมสงฆ์ ในกาลต่อมาเมื่อมีบุคคลที่เลื่อมใสศรัทธาใน
พระพุทธศาสนาเป็นจํานวนมากขึ้น  พระพุทธองค์จึงทรงกําหนดบทบาทหรืออํานาจหน้าที่ที่ต้องปฏิบัติต่อกัน
ซึ่งผู้วิจัยเห็นว่าอํานาจหน้าที่ดังกล่าวไม่ใช่สถานะหรือรูปแบบของตําแหน่งแต่อย่างใด แต่เป็นเพียงธรรมเนียม
ปฏิบัติต่อกันในฐานะความสัมพันธ์ในเชิงสังคมเท่านั้น  เหมือนดังสถานะของบิดามารดา  บุตรหรือสามีภรรยา  
เป็นต้น  อํานาจหน้าที่ในสังคมสงฆ์หรือธรรมเนียมที่ต้องปฏิบัติต่อกันนั้นมี  ๓  ลักษณะ  กล่าวคือ 

   3.1) ระบบอุปัชฌาย์อาจารย์ สืบเนื่องจากภิกษุที่เข้ามาบวชประพฤติไม่งามไม่
เรียบร้อย  ทั้งการนุ่งห่ม  มารยาท  เที่ยวบิณฑบาต  ไม่มีใครคอยตักเตือนพร่ําสอน จึงทรงอนุญาตให้พระภิกษุ
ที่มีคุณสมบัติเหมาะสม ๓ ประการ คือ เป็นผู้ฉลาดสามารถทรงศีลทรงธรรม และมีอายุพรรษา ๑๐ ขึ้นไปเป็น
พระอุปัชฌาย์  ให้เป็นผู้ดูแลความประพฤติ  อบรม สั่งสอนสัทธิวิหาริกหรืออันเตวาสิก (ศิษย์ของตน)  เข้าไปตั้ง
จิตสนิทสนมในอันเตวาสิก ฉันบุตร อันเตวาสิกจักเข้าไปตั้งจิตสนิทสนมในอาจารย์ฉันบิดา  มีความเคารพยํา
เกรง ประพฤติกลมเกลียวกัน โดยมีหน้าที่ ๓ ประการ คือ  ยกกุลบุตรขึ้นสู่เพศบรรพชิต  ให้ที่พ่ึงพิงอาศัยและ
การศึกษาอบรมสรุปก็คือ  ปกครองดูแลความเป็นอยู่ของสัทธิวิหาริกด้วยความเอ้ือเฟ้ือเกื้อกูลดุจบิดากับ
บุตร๑๑๖  เพราะผู้ที่เข้ามาสู่การอุปสมบทเบื้องต้นยังไม่รู้ธรรมวินัยยังปกครองตัวเองไม่ได้ ต้องขอให้อุปัชฌาย์
เข้ามาดูแล๑๑๗ 

   3.2) ระบบวัตร ข้อกําหนดการยึดถือปฏิบัติหรือหน้าที่ของพระอุปัชฌาย์  อาจารย์  
สัทธิวิหาริกและอันเตวาสิกที่จะต้องประพฤติต่อกัน  เรียกว่า อุปัชฌายวัตร อาจริยวัตร สัทธิวิหาริกวัตร และ
อันเตวาสิกวัตร๑๑๘  นอกจากนี้ยังรวมถึงข้อปฏิบัติที่ภิกษุผู้บวชใหม่จะต้องถือนิสสัย  เพ่ือศึกษาอบรมตนใน
สํานักของอุปัชฌาย์หรืออาจารย์เป็นเวลา ๕ปี  (นิสัยมุตตกะ) 

   3.3) ระบบกัลยาณมิตร ความเป็นกัลยาณมิตรเป็นระบบสังคมแบบพ่อปกครองลูก
มีความเป็นกัลยาณมิตร  มีความเคารพและให้เกียรติซึ่งกันและกันตามหลักสาราณียธรรม ๖ คือ กระทํา  พูด 
คิดต่อกันด้วยเมตตา  รู้จักแบ่งปัน เอ้ือเฟ้ือเผื่อแผ่มีศีลและทิฏฐิเสมอกัน๑๑๙  ซึ่งก็ปรากฎชัดจากกรณีพระ
บัญญัติในคราวที่สงฆ์ปุวยไข้ไว้ว่า  พวกเธอไม่มีมารดาบิดาถ้าพวกเธอไม่พยาบาลกันเองใครเล่าจะคอยพยาบาล

                                                           

 ๑๑๖ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน์  ฉบับประมวลศัพท์, หน้า ๕๖๙. 
 ๑๑๗ พระพระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), สอนนาค - สอนฑิต : ชีวิตพระ – ชีวิตชาวพุทธ,หน้า๓๐. 
 ๑๑๘ วิ.ม. (ไทย)  ๔/๖๖-๗๙/๘๒-๑๑๖. 
 ๑๑๙ ม.มู. (ไทย)  ๑๒/๔๙๒/๕๓๑-๕๓๒. 



๗๓ 
 
พวกเธอ...  ถ้ามีอุปัชฌาย์อาจารย์สัทธิวิหาริก... อันเตวาสิกพึงพยาบาลภิกษุไข้นั้นจนตลอดชีวิต(หรือ)จนกว่า
เธอจะหาย ถ้าไม่มี... สงฆ์ต้องพยาบาลภิกษุไข้นั้น ถ้าไม่พยาบาลต้องอาบัติทุกกฏ๑๒๐ 

  4 ) ระบบการลงโทษของสงฆ์ พระพุทธเจ้าจึงทรงบัญญัติพระธรรมวินัยเพ่ือการควบคุม
ปูองกันความเสียหายและเพ่ือการลงโทษผู้กระทําผิดเพ่ือให้ผู้กระทําความผิดกลับตัวเป็นคนดีและเพ่ือช่วย
ปูองกันความชั่วร้ายที่จะเกิดขึ้นในอนาคต๑๒๑  การลงโทษนั้นเป็นพุทธวิธีในการสั่งสอนฝึกฝนอบรมคน คือ 
ลงโทษด้วยวิธีแบบสุภาพ,วิธีแบบรุนแรง, และวิธีทั้งแบบสุภาพและแบบรุนแรงผสมกันถ้าบุรุษผู้ที่ควรฝึกได้แต่
ฝึกไม่ได้ด้วยวิธีทั้ง ๓ พระองค์ก็จะฆ่าเขาทิ้งเสีย คือ  ไม่ควรว่ากล่าวสั่งสอน๑๒๒การลงโทษหรือที่เรียกว่า
นิคหกรรมนี้ พระพุทธเจ้าได้ทรงวางลําดับบทลงโทษจากเบาไปหาหนัก  ๕  วิธี  คือ (1)  ตัชชนียกรรม   การ
ลงโทษด้วยการปุาวประกาศต่อหน้าสงฆ์ ๑๒๓ (๒) นิยสกรรม  การลงโทษด้วยการถอดยศและการตัดสิทธิ์๑๒๔ 
(๓) ปัพพาชนียกรรม  การลงโทษด้วยการขับไล่ออกจากหมู่สงฆ์๑๒๕ (๔) ปฏิสารณียกรรม  การลงโทษด้วยการ
ให้สํานึกผิด เช่น การให้ไปขอขมา๑๒๖ (๕) อุกเขปนียกรรม การลงโทษด้วยการยกออกจากหมู่๑๒๗ ห้ามฉัน ห้าม
อยู่ร่วมกับสงฆ์(คล้ายถูกคว่ําบาตรหรืออยู่ปริวาส)  เพราะเหตุไม่ยอมรับว่าเป็นอาบัติ๑๒๘การเกิดโทษ คือ เกิด
เหตุความไม่ดีไม่งามหรือเหตุความเสื่อมเสียเดือดร้อนนั้น เรียกว่าเกิดอธิกรณ์ หมายถึง  โทษเรื่องราวความ
เสื่อมเสียหรือคดีความในบริบทที่เป็นคดีของพระสงฆ์๑๒๙ 

  5) วิธีการระงับอธิกรณ์ เมื่อเกิดโทษขัดแย้งกันหรือเกิดเหตุอธิกรณ์ในเรื่องใดเรื่องหนึ่งจาก ๔ 
สาเหตุ คือ  วิวาทาธิกรณ์  อนุวาทาธิกรณ์อาปัตตาธิกรณ์ และกิจจาธิกรณ์  พระพุทธเจ้าทรงกําหนดให้ใช้
วิธีการตัดสินหรือการแก้ไขปัญหาให้ยุติลงด้วยหลักอธิกรณสมถะ ๗  คือ ธรรมเครื่องระงับอธิกรณ์หรือวิธีการ
ดําเนินการเพ่ือระงับเหตุที่ยังไม่เกิดขึ้นและเกิดขึ้นแล้วให้ยุติลง  อธิกรณสมถะ ๗  คือ (๑) สัมมุขาวินัย  คือ 
การตัดสินด้วยการตกลงยอมรับผิดในที่พร้อมหน้าสงฆ์  พร้อมหน้าธรรม   พร้อมหน้าวินัยและพร้อมหน้าบุคคล
คู่กรณ ี(๒) สติวินัย  คือ  การตัดสินโดยอ้างว่าเป็นผู้มีสติสมบูรณ์(พระอริยะ) (๓) อมูฬหวินัย คือ  การตัดสินยก
ประโยชน์ให้แก่ภิกษุผู้เป็นบ้า (๔) ปฏิญญาตกรณะ   คือ  การตัดสินลงโทษตามคํารับสารภาพของผู้กระทําผิด 

                                                           

 ๑๒๐ วิ.ม. (ไทย)  ๕/๓๖๕/๒๔๐-๒๔๑. 
 ๑๒๑ สมภาร  พรมทา, “สิทธิในทัศนะของพุทธศาสนา”,  พุทธศาสน์ศึกษา, ปีที่ ๑ ฉบับที่ ๑ (มกราคม-เมษายน, 
๒๕๓๗) :  ๖๑.    
 ๑๒๒ องฺ.จตุกฺก. (ไทย)  ๒๑/๑๑๑/๑๖๙-๑๗๑.   
 ๑๒๓ วิ.จู. (ไทย)  ๖/๑-๑๐/๑-๒๑. 
 ๑๒๔ วิ.จู. (ไทย)  ๖/๑๑-๒๐/๒๑-๓๘. 
 ๑๒๕ วิ.จู. (ไทย)  ๖/๒๑-๓๒/๓๙-๖๕. 
 ๑๒๖ วิ.จู.(ไทย)  ๖/๓๓-๔๕/๖๕-๘๕. 
 ๑๒๗ วิ.จู. (ไทย)  ๖/๔๖-๗๔/๘๕-๑๕๒. 
 ๑๒๘ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน์   ฉบับประมวลศัพท์, หน้า ๕๕๖-๕๕๗. 
 ๑๒๙ พระมหาหรรษา  ธมฺมหาโส (นิธิบุณยากร),  “รูปแบบการจัดการความขัดแย้งโดยพุทธสันติวิธี : กรณีลุ่มน้ําแม่
ตาช้าง จ. เชียงใหม”่, หน้า ๔๙. 



๗๔ 
 
(๕) เยภุยยสิกา  คือ  เมื่อตกลงหาข้อยุติไม่ได้  ก็ตัดสินด้วยการใช้เสียงข้างมาก (๖) ตัสสปาปิยสิกา คือ วิธี
ลงโทษโดยตัดสินผู้กระทําผิดเมื่อสงฆ์พิจารณาตามพยานหลักฐานแล้ว  แม้ว่าผู้กระทําผิดจะไม่ยอมรับสารภาพ
ก็ตาม (๗) ติณวัตถารก  คือ วิธีการประนีประนอม พูดคุย ปรับความเข้าใจหรือให้เลิกแล้วต่อกัน๑๓๐ 

 กล่าวโดยสรุป ก็คือ เมื่อเกิดเหตุอธิกรณ์ขัดแย้งกัน  ๔  อย่าง สังคมสงฆ์สามารถเลือกใช้วิธีการ
ตัดสิน(อธิกรณสมถะ)ตามความเหมาะสมได้ถึง ๗ วิธี  คือ ๑) วิวาทาธิกรณ์ ตัดสินได้  ๒ วิธี คือ สัมมุขาวินัย, 
เยภุยยสิกา 2) อนุวาทาธิกรณ์ ตัดสินได้ ๔ วิธี คือ สัมมุขาวินัย,สติวินัย,อมูฬหวินัย,ตัสสปาปิยสิก ๓) อาปัตตาธิ
กรณ์ตัดสินได้ ๓ วิธี คือ สัมมุขาวินัย,ปฏิญญาตกรณะ, ติณวัตถารกะ ๔) กิจจาธิกรณ์ตัดสินได้ ๑ วิธี คือ  สัมมุ
ขาวินัย๑๓๑ 

3.1.4  เกณฑ์การพิจารณาสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท 
 

 จากการศึกษาค้นคว้าแนวคิดเกี่ยวกับสังคมนิยมในพุทธเถรวาท ผู้วิจัยพบว่าลักษณะแนวคิดทางสังคม
นั้นแบ่งออกเป็น 2 ระบบคือ ระบบโลกียะและระบบโลกุตรซึ่งมีระบบการจัดแนวคิดทางสังคมบางอย่างที่เอ้ือ
ต่อการดําเนินชีวิตประจําวันที่มีความแตกต่างกัน โดยผู้วิจัยสามารถสรุป ตีความ และแบ่งประเด็นของเกณฑ์
การพิจารณาได้ดังต่อไปนี้ 
 

3.1.4.1 เป็นสังคมที่มนุษย์มีความเสมอภาพและเท่าเทียมกัน ในคัมภีร์พระพุทธศาสนาแม้ 
ในหลักคําสอนส่วนใหญ่จะไม่มีส่วนใดที่กล่าวถึงความเสมอภาคและเท่าเทียมกันของมนุษย์ในสังคมโดยตรง แต่
การปฏิเสธหลักจริยศาสตร์ทางสังคมของศาสนาฮินดูที่ยึดถือวรรณะชาติกําเนิดเป็นหลักเกณฑ์นั้น แสดงให้เห็น
ว่าพระพุทธเจ้าทรงปฏิเสธความสูงศักดิ์ของชาติกําเนิดวรรณะพราหมณ์และกษัตริย์อย่างชัดเจน อาจสืบ
เนื่องมาจากพ้ืนฐานความเชื่อที่ว่า มนุษย์มีสิทธิเสรีภาพและความเสมอภาคตามธรรมชาติที่ไม่มีใครสามารถ
จํากัดสิทธิในการกระทําหรือไม่กระทําสิ่งใดๆเหล่านั้นได้ โดยปราศจากหลักแห่งเหตุผล พระพุทธองค์ได้มีการ
กล่าวถึงไว้เรื่อราวที่สามารถตีความได้ถึงความเสมอภาคและเท่าเทียมกันของมนุษย์ในหลายพระสูตร เช่น 

ในมหาปรินิพพานสูตร ทีฆนิกาย มหาวรรค ที่กล่าวถึง นางอัมพปาลีคณิกามาเฝูา เป็น 
เหตุการณ์เม่ือ พระพุทธเจ้าเสด็จประทับที่สวนอัมพปาลิวัน (สวนของนางอัมพปาลี) กรุงเวสาลี แคว้นวัชชี นาง
อัพปาลีจึงไปทูล เชิญพระพุทธเจ้าพร้อมด้วยภิกษุสงฆ์ให้รับภัตตาหารที่บ้านของนาง ซึ่งพระพุทธเจ้าได้ตอบรับ 
เมื่อเจ้าลิจฉวี ทั้งหลายทราบข่าวว่าเสด็จมาประทับที่สวนอัมพปาลิวัน จึงพากันไปเข้าเฝูาพระผู้มีพระภาคเจ้า
เพ่ือทูลเชิญให้รับ ภัตตาหารเช่นกัน ซึ่งพระพุทธเจ้าได้ตอบปฏิเสธ ว่า “ดูก่อนลิจฉวีทั้งหลาย ตถาคตรับ
ภัตตาหารของนาง อัมพปาลีคณิกา สําหรับวันพรุ่งนี้ไว้แล้วแล”๑๓๒   

การที่พระพุทธเจ้าปฏิบัติต่อสตรีที่มีสถานภาพอาชีพหญิงนครโสเภณีอย่างเสมอภาคกับชาย 
และมี สถานภาพความเป็นกษัตริย์อย่างกษัตริย์ลิจฉวี โดยไม่คํานึงว่าพระพุทธเจ้าเองก็เป็นเพศชายและเป็นผู้มี 
สถานภาพแห่งกษัตริย์เช่นกัน ดังกรณีที่พระพุทธเจ้ารับคําเชิญไปฉันภัตตาหารที่บ้านนางอัมพปาลีซึ่งเป็นหญิง 
นครโสเภณีในสมัยพุทธกาล และได้ปฏิเสธคําทูลเชิญของกษัตริย์ลิจฉวีที่มาทูลเชิญในวันเดียวกันนั้น เป็นการให้
ความสําคัญที่เสมอเหมือนกัน 
                                                           

 ๑๓๐ วิ.มหา. (ไทย)  ๒/๖๕๕/๗๓๖,  วิ.จู.(ไทย)  ๖/๑๘๕-๒๑๓/๒๑๘-๒๔๑. 
 ๑๓๑ วิ. ภิกฺขุนี. (ไทย) ๓/๑๒๔๒/๔๐๐, กงฺขา.อ.๓๓๘-๓๓๙,  องฺ.ทุก. ๒๐/๒๐๒-๒๐๓/๑๒๓, วิ.จู. (ไทย)  ๖/๒๒๘-
๒๓๙.  

๑๓๒  ที.ม. ๑๓/๙๒/๒๖๘-๒๗๒. 
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ในอัคคัญญสูตร ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค เป็นเรื่องราวเมื่อครั้งพระพุทธเจ้าประทับอยู่บน 
ปราสาทที่นาง วิสาขามิคารมารดา สร้างไว้ในบุพพาราม กรุงสาวัตถี กระทั่งเวลาเย็นวันหนึ่ง พระพุทธเจ้าได้
เสด็จจงกรมอยู่ กลางแจ้งที่ร่มเงาปราสาท ได้มีวาเสฏฐะสามเณร และภารทวาชะสามเณร ซึ่งรออุปสมบทเป็น
ภิกษุ ชวนกันไปเฝูา ซึ่งพระพุทธเจ้าได้ตรัสถามว่าบรรดาพราหมณ์ไม่ว่าหรือที่มาอุปสมบท วาเสฏฯและภารฯ 
ได้ทูลตอบว่าถูก พราหมณ์ทั้งหลายด่าว่าอย่างแรงและดูถูกว่าวรรณะอ่ืนนอกจากพราหมณ์นั้นเลวทรามต่ําต้อย
หมด วรรณะ พราหมณ์ประเสริฐที่สุด เพราะเกิดจากพระโอษฐ์(ปาก)ของพระพรหม พวกสมณะโล้นคือวรรณะ
ที่เลวทราม พระพุทธเจ้าจึงตรัสสอนว่าเป็นคํากล่าวที่ไม่ถูกต้องเพราะแท้จริงแล้ววรรณะพราหมณ์นั้นถือกําเนิด
มาจากการ ตั้งครรภ์ของแม่พราหมณี และคนทุกชั้นวรรณะต่างก็มีทั้งดีและไม่ดี ไม่ว่าจะเป็นกษัตริย์ พราหมณ์ 
แพศย์ ศูทร หากประพฤติผิดเช่น ฆ่าสัตว์ ลักทรัพย์ ก็ต้องว่ากันตามที่ผิด มิใช่เกิดเป็นวรรณะศูทรแล้วจะต้อง
คือคน เลวคนชั่ว หรือเกิดเป็นวรรณะพราหมณ์ต้องคือคนดีคนประเสริฐสูงกว่าผู้อ่ืน เช่นศูทรที่ปฏิบัติธรรมก็มี
ฐานะ เทียบเท่าพราหมณ ์ส่วนพราหมณ์ซ่ึงทําความผิดก็มีฐานะเป็นโจรได้เช่นกัน นอกจากนี้ในทางธรรมทุกชน
ชั้น วรรณะต่างก็มีสิทธิในการปฏิบัติธรรมอย่างเท่าเทียมกัน การตัดสินความเป็นคนไม่ได้ตัดสินที่วรรณะหรือ
ชาติ กําเนิดแต่ตัดสินจากการกระทําของบุคคลนั้นๆ และในตอนท้ายได้ตรัสสอนว่าทุกชั้นวรรณะหากสามารถ
สํารวม กาย วาจา ใจ เจริญโพธิปักขิยธรรม 7 แล้ว ก็สามารถที่จะปรินิพพานได้ (ดับกิเลสดับทุกข์ได้อย่าง
สิ้นเชิงภายใน ชาตินี้) ว่า  

“ดูก่อนวาเสฏฐะและภารทวาชะ กษัตริย์ก็ดี ฯลฯ พราหมณ์ก็ดี ฯลฯ แพศย์ก็ดี ฯลฯ ศูทรก็ดี 
สํารวมทาง กาย สํารวมทางวาจา สํารวมทางใจ อาศัยการเจริญโพธิปักขิยธรรมทั้ง ๗ แล้ว ย่อม
ปรินิพพานในโลกนี้แท้” ๑๓๓  

 
ส่วนในพระสูตรอ่ืนๆก็มีหลักธรรมที่กล่าวถึงความเท่าเทียมกันของมนุษย์ เริ่มตั้งแต่การกําเนิด รวมไป

ถึงศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ ตลอดถึงความเท่าเทียมในโอกาสที่จะบรรลุธรรมด้วยกัน เห็นได้จากการที่พระพุทธ
องค์ทรงปฏิเสธระบบวรรณะว่า “ไม่ใช่สิ่งกําหนดความแตกต่างหรือกําหนดคุณค่าความเป็นมนุษย์ แต่สิ่งที่
กําหนดคือกรรม หรือการกระทําของแต่ละคน๑๓๔ ดังข้อความที่ตรัสไว้ใน วสลสูตร ว่า 

“น ชจฺจวสโลโหติ  น ชจฺจา โหติ พฺราหฺมโณ 
กมฺมุนา วสโลโหติ กมฺมุนา โหติ พฺราหฺมโณฯ 
คนจะเลว หรือประเสริฐ เพราะชาติกําเนิด ก็หา ไม่ 
แต่จะเป็นคนเลวหรือประเสริฐ ก็เพราะการกระทํา๑๓๕ 

 

จากตัวอย่างสรุปได้ว่า ความเสมอภาคที่ปรากฏในพุทธเถรวาท ไม่ได้เน้นความหมายไปในความเสมอ
ภาคทางการเมืองการปกครอง แต่เป็นความเสมอภาคจากความเป็นธรรมชาติของมนุษย์ อันเริ่มมาจากตั้งแต่
ก่อนเกิด ตอนเกิด ตอนมีชีวิต ทุกคนมีความเสมอภาคและมีโอกาสที่เท่าเทียมกันในการทําความดีหรือความชั่ว 
ไม่ว่าจะเกิดในสกุลหรือประเทศใด ไม่ว่าเป็นบุรุษหรือสตรีทุกคนล้วนมีความเสมอภาคและเท่าเทียมกันในการที่
จะกระทําหรือไม่กระทําการใดๆได้พอกัน ส่วนสาเหตุที่ทําให้คนมีความเป็นอยู่ที่แตกต่างกันก็เพราะหน้าที่การ
งานหรืออาชีพเท่านั้น หาใช่เป็นเพราะมีกําเนิดมาอวัยวะของพระพรหมตามความเชื่อในสังคมอินเดียโบราณ 

                                                           
๑๓๓ ที.ปา.(ไทย) ๑๕/๗๐/๑๔๕-๑๖๕ 
๑๓๔ พระมหาธรรมรัตน์ อริยธฒโฺม (ยศขุน) “การศึกษาเชิงวิเคราะหห์ลกัรัฐศาสตร์ที่มีในพระไตรปิฎก”หน้า 87. 
๑๓๕ ขุ.สุ.25/306/352. 
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3.1.4.2 ระบบเศรษฐกิจที่ยึดสังคมเป็นที่ตั้ง 
 

  ความเป็นอยู่ของประชาชนสมัยพุทธกาลในส่วนที่มีหลักฐานที่พอจะทราบได้จากคัมภีร์
พระพุทธศาสนา ปรากฏว่าประชาชนในหมู่บ้านหนึ่งๆย่อมมีที่ดินเป็นสมบัติที่ตกเป็นกรรมสิทธิ์ของตนเองเป็น
ส่วนมาก ดังจะเห็นได้จากข้อความต่างๆที่ปรากฏในคัมภีร์ชาดกที่กล่าวถึงที่ดินจํานวนมากตกเป็นสมบัติของ
เจ้าของกรรมสิทธิ์แต่ผู้เดียว หรือเป็นสมบัติของผู้ปกครองเมืองหรือของพระเจ้าแผ่นดินนั้น ไม่มีข้อความที่กล่าว
ไว้ชัดเจน๑๓๖จากการศึกษาพบว่าพระราชาผู้ปกครองรัฐมีสิทธิ์ที่จะชักส่วนจากของดิบที่เกิดขึ้นซึ่งเท่ากับเป็นการ
เก็บภาษีประจําปีได้ ส่วนที่ดินรกร้างว่างเปล่า ปราศจากเจ้าของผู้เป็นกรรมสิทธิ์ พระราชาก็อาจพระราชทาน
ให้แก่ผู้ใดผู้หนึ่งก็ได้ เพราะท่ีดินรกร้างว่างเปล่าภายในรัฐที่ปราศจากทายาทจะตกเป็นของพระราชาทั้งสิ้น 

  การครอบครองปัจจัยการผลิตในยุคดังกล่าวก็ไม่แตกต่างกับสังคมในยุคต่อๆมา เพราะ ในยุค
นั้นกระบวนการทางเศรษฐกิจก็มีลักษณะเช่นเดียวกัน เช่น มีการจับจองหรือเช่าชื้อที่ดิน มีการซื้อขาย มีการ
ครอบครองทรัพย์สินส่วนตัว มีการทํากสิกรรม มีการเลี้ยงสัตว์ มีอาชีพเฉพาะวรรณะ มีผู้ใช้แรงงานที่ใช้แรงงาน
และเปลี่ยนกับอาหารและท่ีอยู่อาศัยที่เรียกว่า “ทาส”มีผู้ที่ใช้แรงงานแลกกับเงินที่เรียกว่า กรรมกรรับจ้าง และ
มีการประกอบชีพอ่ืนๆเช่น การช่าง การศิลปกรรม เป็นต้น 

  สังเกตได้ว่าในสมัยดังกล่าวมนุษย์ในระดับสังคมทั่วไปหรือสังคมโลกียะ อันเป็นสังคมของ
คฤหัสถ์ผู้ยังต้องครองเรือน๑๓๗นั้นยังคงเป็นสังคมแห่งการแสวงหาวัตถุผลผลิตเพ่ือการดํารงชีพพระพุทธเจ้าไม่
ทรงกล่าวถึงการนําระบบทรัพย์สินส่วนกลางมาใช้กับสังคมคฤหัสถ์หรือผู้ครองเรือน แต่ทรงมุ่งให้คฤหัสถ์ผู้ครอง
เรือนต้องมีระบบกรรมสิทธิ์ในทรัพย์สินส่วนตัว ดังจะเห็นได้จากหลักธรรมในด้านเศรษฐกิจที่ทรงสอนให้อุบาสก
อุบาสิกาขยันขันแข็งในการทํามาหากิน กล่าวคือ ชาวพุทธจะต้องไม่ประกอบมิจฉาอาชีวะ 5 อย่าง คือ การค้า
อาวุธ ค้ามนุษย์ ค้าขายสัตว์ ค้าขายของมึนเมา และยาพิษ๑๓๘นั่นหมายถึงชาวพุทธจะต้องเอาจริงเอาจังในการ
จัดการเศรษฐกิจของตน โดยแบ่งออกเป็น 3 ขั้น๑๓๙ 

  ขั้นที่ 1 การแสวงทรัพย์และรักษาทรัพย์ 

           1.ทิฏฐธัมมิกัตสังวัตตนิกธรรม 4 คือ หลักการที่จะทําให้ร่ํารวย 
   1.1 อุฎฐานสัมปทา ต้องขยันหมั่นเพียร 
   1.2 อารักขสัมปทา ต้องรู้จักเก็บรักษาคุ้มครองโภคทรัพย์ 
   1.3 กัลยาณมิตตตา ต้องรู้จักเสวนาคบหาคนดีเป็นมิตร 

                                                           
๑๓๖ ชนิต อยู่โพธ์ิ,ภาวะเศรษฐกิจสมยัพุทธกาล,พิมพ์ในงานชาปณกิจศพ.นายเพิ่มอยู่โพธ์ิ.หน้า 1 
๑๓๗ วิ.จู.(ไทย)7/330/168. 
๑๓๘ องฺ.ปญฺจกฺ (ไทย)22/177/295. 
๑๓๙ พระมหาดวงเด่น  ฐิตญาโณ, “ศึกษาวิเคราะห์แนวคิดปรัชญาการเมืองของคาร์ล  มาร์กซ”์,สารนิพนธ์พุทธศาสตร

ดุษฎีบัณฑิต,บัณฑิตวิทยาลยั : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย,๒๕๕๕ 
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   1.4 สมชีวิตา ต้องรู้จักใช้จ่ายให้เหมาะสม๑๔๐ 
  2. กุลจิรัฏฐิติธรรม 4 คือ หลักการที่จะทําให้ตระกูลมั่นคง 
   2.1 นัฎฐคเวสนา ของหายของหมดรู้จักหามาไว้ 
   2.2 ชิณณปฏิสังขรณา ของเก่าของเก่าชํารุด รู้จักบูรณะซ่อมแซม 

   2.3 ปริมิตปานโภชนา รู้จักประมาณในการกินการใช้ 
   2.4อธิปัจจสีลวันตสถาปนา ตั้งผู้มีศีลธรรมเป็นพ่อบ้านแม่เรือน๑๔๑ 
 
  ขั้นที่ 2 การบริหารจัดการทรัพย์ 
   โภควิภาค 4 (โภคาทิยะ) ต้องจัดสรรแบ่งทรัพย์ออกเป็น 4 ส่วน 
   1. เอเกน โภเคภุญฺเชยฺย แบ่ง 1 ส่วนเพื่อสงเคราะห์ทิศ 6 
   2. ทฺวีหิกมฺมํ แบ่ง 2 ส่วน เพ่ือลงทุนประกอบการงาน 
   3. จตุตฺถญฺจนิธาเปยฺย แบ่ง 1 ส่วน เพ่ือเก็บออมไว้ใช้ยามจําเป็น 
 

  ขั้นที่ 3 การใช้ทรัพย์ให้เป็นประโยชน์ 
1. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักทิศ 6 ได้แก่ ทิศเบื้องหน้าคือ บิดามารดา, 

ทิศเบื้องขวา ครูบาอาจารย์,ทิศเบื้องหลัง,คือสามีและภรรยา,ทิศเบื้องซ้าย คือ 
มิตรสหาย,ทิศเบื้องบน คือ สมณะ,ทิศเบื้องล่าง,คือ ลูกจ้าง๑๔๒ 

2. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักพลีกรรม 5 คือ ญาติพลี สงเคราะห์ญาติ  
อติถีพลี ต้อนรับแขก,ปุพพเปตพลี ทําบุญอุทิศให้ผู้ตาย,ราชพลี เสียภาษีอากร
,เทวตาพลี ทําบุญอุทิศให้เทวดา๑๔๓ 

3. สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักสังคหวัตถุ 4 คือ ทาน ให้ทั่วไป,ปิยวาจา    
พูดจาน่ารับฟัง,อัตถจริยา ช่วยเหลือบําเพ็ญประโยชน์,สมานัตตา ร่วมทุกข์ร่วม
สุขกับคนร่วมสังคม๑๔๔ 
 

 ดังนั้น สังคมโลกียะจะต้องดํารงตั้งอยู่บนพ้ืนฐานของกฎสากล คือ ศีล 5 โดยแยกย่อยออกเป็น กาย
สุจริต 3 วจีสุจริต 4 มโนสุจริต 5 มโนสุจริต 3 หรือเรียกว่ากุศลกรรม 10๑๔๕ และศีล 5 นี้เองที่เป็นกรอบ
รักษาสังคม และเอ้ือให้เกิดสังคมแห่งสารณียธรรมที่กระทําต่อกัน พูดต่อกัน ติดต่อด้วยความเมตตา รู้จัก
แบ่งปันเอ้ือเฟ้ือ โอบอ้อมอารี มีความประพฤติและความเห็นที่ดีงามเสมอ๑๔๖ จึงกล่าวได้ว่า มิติของสังคมและ
การเมืองในระดับโลกียะนี้ถือว่าสําคัญยิ่ง เพราะเป็นการจัดวางระบบสังคมที่เข้าไปเกี่ยวข้องกับอาชีพ หน้าที่
การงาน วิถีชีวิตความเป็นอยู่ของมนุษย์  และโดยหลักการดังกล่าวสะท้อนให้เห็นว่าพระพุทธเจ้าทรงรังเกียจ
                                                           

๑๔๐ พระพรหมคณุาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต),พจนานุกรมพุทธศาสตร์ ฉบับประมวลธรรม,พิมพ์ครั้งท่ี 13. (กรุงเทพฯ:เอส.
อาร์.พริ้นติ้งแมสโปรดักศ์จํากดั,2548),หน้า 116. 

๑๔๑ เรื่องเดียวกัน,หน้าเดียวกัน. 
๑๔๒ ที.ปา.(ไทย)11/266/212. 
๑๔๓ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/61/103. 
๑๔๔ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/32/50. 
๑๔๕ ขุ.ป.อ. (ไทย) 1/73/317,ที่.ปา.อ. (ไทย)84/34. 
๑๔๖ วิ.ป. (ไทย)8/274/368-369. 



๗๘ 
 
ความยากจน ความขี้เกียจ  ชาวพุทธจะต้องร่ํารวยเป็นมหาเศรษฐี จะต้องเป็นคนฉลาดอดออม ตื่นตัว ขยัน
ขันแข็งและต่อสู้ในการทํามาหากิน เพ่ือหลุดพ้นจากความทุกข์ยาก และเพ่ือก้าวไปสู่สังคมแห่งอิสรภาพด้าน
เศรษฐกิจ 

3.1.4.3 เป็นสังคมแห่งพระศรีอริยเมตไตรย 
สังคมพระศรียริยเมตไตรยเป็นช่วงเวลาโลกอีกยุคหนึ่งใน 4 ยุค๑๔๗ตามความเชื่อทาง

พระพุทธศาสนาซึ่งในยุคนี้ มนุษย์เกิดมาล้วนเป็นคนดี ดํารงชีพตามหลักกุศลบถ เว้นความชั่วกลัวบาปอย่าง
เคร่งครัด ให้ทานรักษาศีล และเจริญภาวนาไม่ขาด เป็นยุคของพระศรีอริยเมตไตรยมาตรัสรู้ สภาพการณ์โลก
ในยุคพระศรีอริยเมตไตรยนั้น ประชาชนไม้ต้องพ่ึงโรงพยาบาล ไม่ต้องกังวลว่าจะไม่มีค่าพยาบาล เพราะคนทั้ง
ปวงจะปราศจากโรคพยาธิ ไม่มีใครเจ็บไข้ ไม่ว่าโรคตาหรือโรคอ่ืนใดที่คนในปัจจุบันเป็นกันมาก คนก็ไม่รู้จัก
เจ็บปุวย มีโรคที่หนีไม่พ้นอยู่ 3 โรค คือ๑๔๘ (1) อิจฉาโรค ได้แก่ กิริยาที่มีอาการแสบท้อง และมีความ
ปรารถนาแต่จะบริโภคอาหาร (2) อนสนะโรค เป็นอาการโรคที่เกิดขึ้น เมื่อบริโภคอาหารอันประณีตอ่ิมแล้ว 
คือ เมาอาหารบังเกิดความเกียจคร้าน ง่วงเหงา ไม่ต้องการที่จะบริโภคอาหารอีกต่อไป และ (3 ) เป็นโรคชรา 
เป็นอาการที่ร่างกายคร่ําคร่าชราลง ซึ่งในสมัยนั้นทุกๆหมู่บ้าน ทุกๆชุมชน พืชพันธุ์ธัญญาอาหาร มีทั้งไม้ดอก
และไม้ผล อากาศอบอวนไปด้วยกลิ่นหอมของดอกไม้นานาพันธ์โดยปราศจากมลพิษทุกชนิด ผลไม้อุดมสมบูรณ์
ออกดอก ออกผลตลอดพร้อมที่จะรับประทานอาหารได้ทั้งปี ยุคสมัยนั้นมีฤดูกาลแห่งดินฟูาอากาศจะได้รับการ
ควบคุมให้อยู่ในระดับเดียวกันและมีอากาศที่เหมาะสมมีความเป็นอยู่อย่างสบายหน้าร้อนก็ไม่ร้อน หน้าหนาวก็
ไม่หนาว หน้าฝนฝนก็ตกไม่มากตกพอแค่พ้ืนชุ่มดินอยู่ตลอดเวลา๑๔๙ อาจกล่าวสรุปสภาพการณ์ในโลกยุคพระ
ศรีอริยเมตไตรย๑๕๐๖ ประการ ดังนี้ 

๑) สุขอนามัย มนุษย์ปราศจากโรคภัยไข้เจ็บอ่ืนมีเพียงโรค๓ชนิดเท่านั้นคือ (๑) อิจฉาโรคโรค
หิวคืออยากกินอาหาร (๒) อนสนโรคคือโรคที่เกิดจากการกินอาหารอ่ิมแล้วง่วงนอนและ (๓) ชราโรค
คือโรคคือความแก่ชรา 

๒) สถาบันครอบครัว หญิงชายมีอายุ ๕๐๐ ปีจึงจะแต่งงานกันชายจะมีภรรยาเดียวหญิงจะมี
สามีเดียวภรรยาและสามีไม่มีการประพฤตินอกใจไม่มีการทะเลาะวิวาทต่างพูดจากันด้วยถ้อยคํา
ไพเราะเสนาะโสตสถาบันครอบครัวมีแต่ความสุข 

                                                           
๑๔๗๑.กฤตยุค ยุคนี้มนุษย์ที่เกิดมาล้วนเป็นคนดีดํารงชีพตามหลักกุศลกรรมบถเว้นช่ัวกลัวบาปอย่างเคร่งครัดให้ทาน

รักษาศีลและเจริญภาวนาไม่ขาดเป็นยุคของพระศรีอริยเมตไตรยจะมาตรัสรู้ ๒.เตฺรตรยุค ยุคนี้มนุษย์ที่มาเกิดจะเป็นคนดี๓ส่วน
และจะมีคนไม่ดี ๑ ส่วนยุคเริ่มเสื่อมถอยมีการเบียดเบียนกันแต่ยังมีจํานวนไม่มากนัก ๓.ทฺวาปรยุคยุคนี้มนุษย์ที่มาเกิดจะเป็น
คนดี ๒ ส่วน และมีคนช่ัว ๒ ส่วน มีพลังของความดีกับความชั่วเท่ากันและ ๔.กลิยุคในยุคนี้มนุษย์ที่มาเกิดจะเป็นคนดี ๑ ส่วน
อีก ๓ ส่วนจะเป็นคนไม่ดีไม่มีคุณธรรมความเสื่อมถอยเข้ายึดครองเกือบทุกพื้นที่ในโลกความเดือดเนื้อร้อนใจเกิดขึ้นไม่เว้นแต่
ละวันผู้คนไร้มโนธรรมสํานึกเป็นยุคสิ้นสุดแห่งความเจริญทุกอย่างเกิดภาวะมิคสัญญี (ความเสื่อมถอย) คือปรากฏการณ์ที่แสดง
ถึงความล้มเหลวด้านคุณธรรมจริยธรรมของมวลมนุษย์ภาวะเสื่อมนี้จะเกิดขึ้นภายในเจ็ดวันสุดท้ายของยุคนี้. พระยาธรรมปรีชา  
(แก้ว) ,ไตรภูมิโลกวินิจฉยกถา,(พระนคร: โรงพิมพ์โสภณทิพรรณธนากร,2455). 

๑๔๘ ที.ปา. (ไทย) 11/106/77 
๑๔๙ พระมหาวีรชิต ญาณคุโณ (เช่ียวชาญ), “การศึกษาวิเคราะห์คุณค่าของคดีความเช่ือเรื่องพระศรีอาริยเมตไตรย์ใน

ทุกปรัชญาเถรวาท”,วิทยานิพนธ์ศาสนศาสตร์มหาบัณฑิต,(บัณฑิตวิทยาลัยมหามกุฎราชวิทยาลัย,2551). 
๑๕๐ มาณพนักการเรียน, พุทธท านายและโลกพระศรีอาริย์, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 

ม.ป.ป.), หน้า ๗๒-๗๕. 



๗๙ 
 

๓) ทรัพย์สมบัติ ไม่มีความเหลื่อมล้ําทางฐานะและทรัพย์สินทุกคนต่างได้ในสิ่งที่ตนปรารถนา
จากต้นกัลปพฤกษ์แต่ทุกคนล้วนปราศจากความโลภตั้งมั่นอยู่ในสันโดษและไม่มีใครยากจนจึงไม่มี
ความกังวลในการแสวงหาทรัพย์สมบัติทั้งหญิงและชายต่างก็ไม่ต้องประกอบอาชีพใดๆมีแต่เที่ยวเล่น
สนุกสนานรื่นเริง 

๔) อาชญากรรม เมื่อมนุษย์มีศีลธรรมเป็นอยู่อย่างสุขสบายห่างไกลกลียุคปราศจากการรบรา
ฆ่าฟันการฆ่าสัตว์ตัดชีวิตการโกหกหลอกลวงฉกชิงวิ่งราวยักยอกหรือแม้แต่คิดอยากจะได้ทรัพย์สมบัติ
ของคนอ่ืนก็ไม่มีต่างขวนขวายประกอบแต่กุศลกรรมทั้งสิ้น 

๕) สิ่งแวดล้อม แผ่นดินจะราบเรียบเสมอกันดุจหน้ากลองฤดูหนาวก็จะไม่หนาวมากฤดูร้อนก็
จะไม่ร้อนมากฝนก็ตกต้องตามฤดูกาลและทุกพ้ืนที่ไม่มีพายุร้ายแรงแม่น้ําห้วยหนองคลองบึงและสระ
ต่างๆมีน้ําเต็มเปี่ยมน้ํานั้นใสเย็นสนิทบริสุทธิ์สะอาดทั้ง ๒ ฟากฝั่งเป็นหาดทรายขาวสะอาดมีบรรดา
ดอกไม้ผลไม้ออกดอกออกผลโดยทั่วไป 

๖)  พืชพันธุ์ธัญญาหารข้าวสาลีเมล็ดเดียวตกลงบนแผ่นดินจะงอกขึ้นแตกหน่อเป็นกอๆได้ 
เมล็ดข้าวเป็นจํานวนมากต้นไม้ทั้งหลายจะออกผลสุกห่ามทุกฤดูกาล 
 
ในหนังสือพระมาลัยกล่าวไว้ว่าพระเมตไตรยโพธิสัตว์มีดํารัสสั่งกับพระมาลัยเถระว่า  “หากชาวชมพู

ทวีปผู้ปรารถนาจะพบกับอาตมาพึงอุตสาหะสดับฟังเทศน์มหาชาติ (เวสสันดรชาดก) ให้จบทั้ง๑๓กัณฑ์ภายใน
วันเดียวบูชาด้วยประทีปฉัตรธงดอกบัวดอกไม้ต่างๆอย่างละ ๑,๐๐๐ หากกระทําได้ดังนั้นก็จะได้พบกับอาตมา
ในอนาคตกาล”๑๕๑ 

คัมภีร์ “อมตรสธารา” ฎีกาอนาคตวงศ์แสดงไว้ว่าบุคคลที่จะได้ไปเกิดในโลกยุคพระศรีอริยเมตไตรย
ได้แก่ 

๑) บุคคลผู้รักษาศีล๕บริบูรณ์ 
๒) บุคคลผู้รักษาอุโบสถศีล 
๓) บุคคลที่บวชในพระพุทธศาสนาและสนับสนุนให้ผู้อ่ืนบวช 
๔) บุคคลที่สร้างวัดถวายพระสงฆ์สร้างเจดีย์ปลูกต้นโพธิ์ 
๕) บุคคลที่ปลูกต้นไม้ไว้ในวัดเพ่ือให้เกิดความร่มรื่นและเป็นประโยชน์แก่พระสงฆ์และผู้คนได้

อาศัยร่มเงาในการประกอบกุศลกรรม 
๖) บุคคลที่สร้างสะพานใหญ่น้อยให้เป็นสาธารณะทานแก่บุคคลที่สัญจรไปมา 
๗) บุคคลที่สร้างถนนปรับปรุงหนทางให้ความสะดวกแก่บุคคลที่เดินทาง 
๘) บุคคลผู้ให้ทานรักษาศีลเจริญภาวนาและประกอบกุศลกรรมบถ๑๐ 

ส่วนบุคคลที่ไม่สามารถจะไปเกิดในยุคพระศรีอริยเมตไตรยเพราะกระทํากรรมหนักคือ 
“อนันตริยกรรม๕” และกรรมชั่วอ่ืนๆได้แก่ 

๑) บุคคลที่ฆ่ามารดา 
๒) บุคคลที่ฆ่าบิดา 
๓) บุคคลที่ฆ่าพระอรหันต์ 

                                                           

 ๑๕๑ พระธรรมธรีราชมหามุน ี(โชดกญาณสิทฺธิเถระป.ธ.๙), พระมาลัยลงไปโปรดสัตว์นรก,พิมพ์ครั้งท่ี๖, (นนทบุรี : 
สํานักพิมพ์สมัปชัญญะ, ๒๕๕๓), หน้า ๒๐๐. 



๘๐ 
 

๔) บุคคลที่ทําร้ายพระพุทธเจ้า 
๕) บุคคลที่ยุยงสงฆ์ให้แตกกันหรือผู้ทําลายความสามัคคีของหมู่คณะ 
๖) บุคคลที่ลักของสงฆ์กินของสงฆ์โกงของสงฆ์ 
๗) บุคคลที่ประทุษร้ายตระกูลทําร้ายภิกษุณีตัดต้นพระศรีมหาโพธิ์ลักลอบขุดพระเจดีย์ตัด

เศียรพุทธรูป 
๘) บุคคลที่ประมาทมัวเมาอยู่ในเบญจกามคุณคือรูปเสียงกลิ่นรสสัมผัสบุคคลเหล่านี้ไม่อาจจะ

บังเกิดในโลกยุคพระศรีอริยเมตไตรยได้ฉะนั้นผู้ปรารถนาจะเกิดพบศาสนาของพระศรีอริยเมตไตรยพึง
งดเว้นจากอกุศลกรรมต่างๆเหล่านี้ประกอบกุศลกรรมและสดับฟังเทศน์มหาชาติ (เวสสันดรชาดก) ให้
จบทั้ง ๑๓ กัณฑ์ภายในวันเดียวก็จักได้สมปรารถนา 

เพราะฉะนั้นสังคมพระอริยศรีเมตไตรยเป็นสังคมในอุดมคติตามแนวพุทธ นับว่าเป็นสังคม
อุดมคติที่สามารถนําความสุขมาสู่สังคมได้ ดังคํากล่าวของท่านพุทธทาสที่ว่า “โลกพระศรีอารย์อยู่แค่
ปลายจมูก”เพราะถ้าบุคคลในสังคม เป็นบุคคลผู้รักษาศีล ๕ บริบูรณ์รักษาอุโบสถศีล เป็นบุคคลที่บวช
ในพระพุทธศาสนาและสนับสนุนให้ผู้อ่ืนบวช และบุคคลที่สร้างวัดถวายพระสงฆ์สร้างเจดีย์ปลูกต้นโพธิ์
สังคมพระศรีอริยเมตไตรย่อมเกิดขึ้นแล้ว 

 3.1.5 สรุป 

 การดํารงอยู่ของสังคมใดสังคมหนึ่ง จําเป็นจะต้องอิงอาศัยกรอบแนวคิดทางสังคมและการปกครอง
อย่างใดอย่างหนึ่ง   เบื้องต้นแนวคิดการพัฒนาทางสังคมในพุทธศาสนาเถรวาทเกิดขึ้นเนื่องจากสภาพสังคมเก่า
เป็นสังคมแห่งความทุกข์ ที่เกิดอิทธิพลความเชื่อที่มีอยู่ในคัมภีร์พระเวทไม่ว่าจะเป็นพิธีกรรมการบูชายัญ  และ
ระบบสังคมแบบวรรณะ ที่เชื่อว่าชาติกําเนิดเป็นเครื่องวัดคุณค่าความดีงามของมนุษย์ จากแนวคิดความเชื่อ
ดังกล่าว  ทําให้เกิดโครงสร้างสังคมที่เป็นไปเพ่ือการแสวงหาและรักษาอํานาจผลประโยชน์ของคนเฉพาะกลุ่ม   
ทั้งยังเป็นเครื่องมือในการกําจัดลงโทษคนในสังคมเดียวกันอย่างอยุติธรรม กล่าวคือ คนที่เกิดในวรรณะสูงมักจะ
มีอํานาจในการปกปูองผลประโยชน์ของตนและทําการกดขี่ขูดรีดเอารัดเอาเปรียบหรือกีดกันและดูถู กเหยียด
หยามคนอ่ืน  ที่อยู่ในวรรณะต่ํา ซึ่งก็ได้สะท้อนสภาพสังคมที่ไม่มีความยุติธรรม  ไม่มีความเสมอภาคเท่าเทียม
กัน  

 พระพุทธเจ้าทรงใช้ธรรมะเป็นเครื่องมือในการสร้างสังคมใหม่  เพ่ือให้สังคมเป็นสังคมแห่ง
สติปัญญาตามหลักไตรสิกขา ในส่วนของสังคมผู้ครองเรือนนั้นพระพุทธเจ้าทรงกําหนดศีลไว้เพียงศีล  ๕  ศีล ๘  
เท่านั้น เพราะเหตุว่าพระองค์ไม่สามารถเข้าไปแก้ไขระบบโครงสร้างอํานาจการปกครองได้มากไปกว่านี้  แต่
สําหรับในส่วนของสังคมสงฆ์พระองค์ได้บัญญัติศีลและกําหนดทิศทางหรือลักษณะของสังคมได้อย่างอิสระ  
สังคมสงฆ์ได้เป็นสังคมที่สะท้อนการสลายความแตกต่างหรือสถานะทางชนชั้นวรรณะเป็นสังคมที่ได้รับการ
ปฏิบัติต่อกันอย่างเท่าเทียมทั้งในด้านสิทธิและโอกาส ทั้งในด้านกายและจิตใจนอกจากนี้สังคมสงฆ์ไม่ปรากฏตัว
ผู้นําที่เป็นปัจเจกภาวะ แต่ปรากฏสถานะบทบาทหน้าที่ความสัมพันธ์ในเชิงสังคมกล่าว คือ ปรากฏธรรมเนียม
ปฏิบัติต่อกันในฐานะอุปัชฌาย์อาจารย์ ศิษย์หรือกัลยาณมิตรเหมือนดังสถานะหรือหน้าที่ปูุย่าตายายบิดา
มารดาและญาติมิตรฉันนั้น      
 กล่าวโดยรวมสังคมสงฆ์เป็นระบบสังคมที่โครงสร้างอํานาจขึ้นอยู่กับสังคมส่วนรวมเป็นสังคมที่มี
การปกครองกันเองโดยอํานาจเด็ดขาดจากพระธรรมวินัยซึ่งมิได้อยู่ที่บุคคลใดบุคคลหนึ่งสงฆ์ทุกรูปมีสิทธิ์ มี
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อํานาจมีส่วนร่วมในการปกครองอีกทั้งสงฆ์ทุกรูปยังมีเปูาหมายเสียสละเพ่ือส่วนรวมให้ความสําคัญ  ให้ความ
เคารพต่อส่วนรวมเป็นหลัก   นอกจากนี้  ระบบศีลถือได้ว่ายังเป็นธรรมนูญหรือเป็นกรอบปฏิบัติอันสูงสุดของ
สังคม  ซึ่งได้สร้างความมีศักดิ์ศรี  ความเท่าเทียมและความยุติธรรม   รวมทั้งได้สร้างเสรีภาพที่เป็นไปเพ่ือรักษา
สังคมส่วนรวม     
 ในส่วนของการจัดสรรทรัพย์สินพระพุทธเจ้าไม่ทรงเอ่ยถึงการครอบครองกรรมสิทธิ์ในจํานวนเท่าที่
จําเป็นในสังคมโลกียะ เพราะหลักธรรมที่เกี่ยวกับการดําเนินชีวิตส่วนเน้นการขยันหมั่นเพียร ไม่ให้เกียจคร้าน
แต่ในส่วนของสงฆ์พระพุทธเจ้าได้ทรงกําหนดการใช้ทรัพย์สินส่วนตัวเท่าที่จําเป็น คือ ให้มีใช้ได้ไม่ขาดแคลน
หรือเพียงพอต่อการดํารงเพศ บรรพชิต ที่เหลือส่วนเกินทรงให้สละเข้าเป็นของกองกลางเพ่ือใช้ประโยชน์
ร่วมกัน ไม่ทรงอนุญาตให้มีสิทธิในการสะสมเป็นกรรมสิทธิ์ส่วนตัวทรัพย์สินส่วนรวมจะถูกแจกจ่ายให้ได้ใช้
ประโยชน์อย่างทั่วถึงกัน สังคมสงฆ์จึงเป็นสังคมที่ไม่เอาส่วนเกินไม่มีการฟุุมเฟือยฟูุงเฟูอหรือใช้สอยเกินความ
จําเป็น  และยังเป็นสังคมที่เป็นไปเพ่ือการลดละกิเลสตัณหาความทะยานอยากยังมีข้อหน้าสังเกตที่เห็นเด่นชัด 
ก็คือ พระองค์ไม่ทรงนํารูปแบบหรือระบบทรัพย์สินส่วนกลางของสังคมสงฆ์ไปใช้กับสังคมของอุบาสกอุบาสิกานี้
ก็อาจจะเป็นคําตอบให้รู้ว่าระบบทรัพย์สินส่วนกลางที่จัดว่าเป็นแนวคิดของสังคมนิยมอาจจะเหมาะสมที่ จะ
นําไปใช้กับสังคมพิเศษเล็กๆ หรือสังคมเฉพาะกลุ่มเท่านั้นหรือก็เป็นไปได้ที่รูปแบบของสังคมสงฆ์อาจจะใหม่
เกินไปและยังแตกต่างหรือตรงข้ามกับสังคมเก่าซึ่งก็อาจจะสุ่มเสี่ยงต่อการถูกต่อต้านจากสังคมเก่าได้ ดังนั้น
รูปแบบแนวคิดสังคมนิยมจึงถูกจํากัดและถูกนําไปใช้กับสังคมสงฆ์เพียงสังคมเดียว  
 
3.2   ตัวอย่าง : รูปแบบของสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท 
          3.2.1 ต้นแบบแห่งธรรมราชา ของพระเจ้าอโศกมหาราช 

พระเจ้าอโศกมหาราชเป็นพระเจ้าแผ่นดินในในประวัติศาสตร์ เป็นการยืนยันถึงการปฏิบัติได้จริงใน
เรื่องการปกครองโดยธรรม ที่มิใช่เป็นแต่เพียงอุดมคติตามคัมภีร์หรือตํานานเท่านั้น พระองค์ทรงยืนยันชัดเจน 
แม้กระทั่งปีที่พระเจ้าอโศกมหาราชเสวยราชสมบัติ พระเจ้าอโศกมหาราชนั้นทรงเป็นต้นแบบแห่งธรรมราชา 
ซึ่งพระเจ้าแผ่นดินทั้งหลายทรงปฏิบัติตาม และการที่ทรงอ้าง เช่นนั้นได้ ก็อาจเป็นเพราะพระเกียรติคุณขอพระ
เจ้าอโศกมหาราชเป็นที่ทราบกันทั่วไปในหมู่นักปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา นอกเหนือจากหลักฐานพระราช 
จริยวัตรและพระราชกรณียกิจของพระองค์ที่ปรากฏชัดเจนในจารึกต่างๆ ที่จารึกไว้ตามสถานที่ต่างๆ ใน
อาณาจักรของพระองค์และดินแดนใกล้เคียง ซึ่งผู้เขียนจะนํามาแสดงเพ่ือให้ถึงหลักฐานจริยวัตรแห่งความเป็น
ธรรมราชาของพระองค์ดังนี้ 

1) หลักธรรมวิชัย หลักธรรมวิชัย หมายถึง การเอาชนะศัตรดู้วยธรรม ในพระไตรปิฎก
กล่าวถึงพระเจ้าจักรพรรดิผู้ทรงธรรมว่า “พระองค์ทรงชํานะโดยธรรม มิต้องใช้อาชญา มิต้องใช้
ศาสตรา” ๑๕๒  พระเจ้าอโศกทรงอธิบายเรื่องดังกล่าว พร้อมทั้งกล่าวถึงธรรมวิชัยของพระองค์ไว้ใน
จารึกที่ 13 ข้อ 8 และ 10 ดังนี้“8.ข้อสําคัญในชัยชํานะของพระเจ้าแผ่นดินก็คือ ธรรมวิชัย ก็ธรรม
วิชัยนั้น พระเจ้าแผ่นดินเพิ่งได้มาในอาณาจักรนี้ และในชายแดนทั้งปวงประมาณ 800 โยชน์ มีพระ
เจ้ากรุง โยนะ ชื่อ อันติโยคะ ยังมีพระราชา 4 องค์ชื่อ ตุรมยะ ชื่อ อันติโกนะ ชื่อ มคะ ชื่อ อลิกสุนท
ระ ตอนล่างมีเมืองโจฬะ ปัณฑิยะตลอดถึงตัมพปัณนิ ในทํานองเดียวกันในโยนะ และ กัมโพชะ   ใน

                                                           

 ๑๕๒ สุตฺ ที. มหา 10/28. 
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นาภกะ ในนาภปันติ ในโภชปิตินิกี ในอันธระ และปิลินทะ ทุกแห่งพลเมืองประพฤติตามคําสั่งสอน
อบรมของพระเจ้าแผ่นดินอย่างนี้เหมือนกัน ในที่ใดทูตของพระเจ้าแผ่นดินไปไม่ถึง พลเมืองแม้ในท่ีนั้น
ได้ฟังธรรมและข้อปฏิบัติ พิธีการ คําสั่งสอนอบรม ก็ทราบซึ้งธรรมอยู่  แลจักทราบซึ้ง ต่อไป... 

10.ก็ลายสือนี้ที่จารึกไว้เพ่ือความมุ่งหมายนั้นกล่าวคือลูกหลาน ของเขาควรถือและเอา
ชัยชํานะอย่างใหม่ อย่าคิดเอาชนะ (ด้วยอาวุธ) บรรดานักรบพึงยินดีความสุขในชัยชํานะ และผ่อน
ผันการลงโทษ จงคํานึงถึงชัยชํานะนั้นด้วยธรรมวิชัยเป็นประโยชน์ ทั้งในโลกนี้และโลกหน้า ก็ความ
ยินดีทั้งปวง จงเป็นความยินดีอันล้ําลึก เพราะความยินดีอันเลอเลิศย่อมเป็นประโยชน์ ทั้งในโลกนี้
และโลกหน้า”๑๕๓ 

 ข้อความข้างต้นเป็นกล่าวถึงหลักชัยชนะที่ได้โดยธรรมที่ไม่ต้องใช้อาวุธ พระเจ้าอโศกมหาราชเมื่อทรง
ได้แคว้นกลิงค์แล้ว ก็ทรงตั้งพระทัยจะเอาชนะโดยธรรม คือไม่ใช้แสนยานุภาพ แต่ใช้บารมีที่ทรงมี กองทัพอัน
เข้มแข็ง ทําให้รัฐอ่ืนๆ ไม่ต่อต้านธรรมทูตที่พระองค์ส่งไปเผยแผ่ธรรมะของพระพุทธเจ้า ความยอมรับเช่นนี้ทํา
ให้ไม่ต้องใช้กําลังทัพ ใช้หลักราชธรรมเมื่อพระเจ้าแผ่นดินทรงได้ชัยชนะแก่ข้าศึกแล้ว ก็ทรงสั่งสอนธรรมและให้
พระเจ้าแผ่ดินนั้น ๆ ปฏิบัติตามธรรมและสั่งสอนให้ประชาชนปฏิบัติตามธรรม การเอาชนะโดยธรรมดังกล่าว 
คือ การแผ่อํานาจธรรมไม่ใช่การแผ่อํานาจทัพไปสู่ดินแดนต่าง เพ่ือจะให้อยู่ร่วมกันอย่างสงบสุข ซึ่งไม่เพียง
ให้ผลคือความสุขในโลกนี้เท่านั้น ยังเป็นบุญกุศลต่อไปโลกหน้าด้วย การสั่งสอนธรรมนั้นในพระไตรปิฎก
กล่าวถึงการที่พระเจ้าจักรพรรดิได้ชัยชนะบ้านเมืองต่าง ๆ ซึ่งก็คือชัยชนะด้วยฤทธิ์อํานาจของจักรแก้วจนยอม
แพ้ราบคาบทุกเมือง และทรงได้แผ่นดินทั้งหมดมีมหาสมุทรเป็นขอบเขต เมื่อทรงได้ชัยชนะก็ทรงสั่งสอนธรรม 
ให้บ้านเมืองเหล่านั้นยึดถือธรรม พระเจ้าอโศกทรงทําศึกครั้งยิ่งใหญ่ที่แว่นแคว้นกลิงคะซึ่งเป็นการทําศึกด้วย
กองทัพเป็นครั้งสุดท้าย สิ่งที่พระองค์ทรงปรารถนาอย่างสูงสุดในโลกนี้ก็คือ ให้ประชาชนเข้าถึงธรรม ไม่ทรง
หวังอ่ืนใด อานิสงค์ที่ทรงเผยแผ่ธรรมนี้ทรงหวังว่าจะส่งผลในโลกหน้า ผลนี้คืออะไร โดยปกติพระเจ้าจักรพรรดิ
ผู้ทรงธรรมปรารถนาผลสูงสุดในอนาคตกาลคือ ความเป็นพระพุทธเจ้า  ข้อนี้แสดงว่าพระเจ้าอโศกมหาราชได้
ทรงหันหลังให้แก่เรื่องทางโลก และมุ่งหน้าไปในทางธรรมแต่เพียงอย่างเดียว 

  2) ความใจกว้างทางธรรม  พระเจ้าอโศกมหาราช พระองค์ทรงถือปฏิบัติ และปรารถนาให้
นักบวชทั้งหลายอยู่ร่วมกับศาสนิกชนอ่ืนที่มิใช่พุทธศาสนิกชน และเรื่องการแผ่ความปรานีไปสู่สัตว์เดียรัจฉาน 
ในหัวข้อนี้จะได้แสดงหลักฐานความใจกว้างเรื่องความเชื่อทางศาสนา ซึ่งนอกจากที่ยืนยันทางประวัติศาสตร์ที่
พระเจ้าอโศกมิได้ทําลายศาสนาฮินดู ซึ่งเป็นความเชื่อของคนอินเดียทั่วไป มิได้ทรงบังคับให้เปลี่ยนศาสนา 
พระองค์ทรงแสดงพระทัยกว้าง เกี่ยวกับนักบวช ดังนี้ 

“1.พระเจ้าปิยทัสสีย่อมยกย่องบูชานักบวชทั้งปวง ทั้งบรรพชิต และคฤหัสถ์ ด้วยการ
ให้ และด้วยการบูชายกย่องต่าง ๆ  

                                                           

 ๑๕๓ ทองสืบ ศุภะมารค์ (แปล), ศิลาจารึกของพระเจ้าอโศก (ปิยทัสสี) (กรุงเทพฯ : มูลนิธินวราชานุสรณ์, 2524), หน้า 
15-16. 



๘๓ 
 

4.การประหยัดถ้อยคําเป็นรากเหง้าของการส่งเสริมแก่นสารนั้นอย่างหนึ่ง กล่าวคือการ
ยกย่องบูชานักบวชของตนก็ดี การติเตียนนักบวชของผู้อื่นก็ดี ไม่ควรมีเช่นเดียวกันในเรื่องที่ไม่เป็น
เรื่องก็ควรผ่อนผันกัน 

7.ความปรองดองกันเป็นความดี กล่าวคือผู้มีแนวความคิดต่างกันก็ควรฟังธรรมและ
เชื่อฟังกันได้ 

8.ก็พระเจ้าแผ่นดินทรงมีความหวังอย่างนี้ กล่าวคือ หวังว่านักบวชทั้งปวงควรเป็น
นักศึกษา มุง่ความดีเป็นหลัก”๑๕๔  
จากหลักฐานที่กล่าวมาข้างต้น แสดงให้เห็นว่าพระเจ้าอโศกมหาราชทรงยกย่องบูชานักบวช ไม่ว่า

จะเป็นบรรพชิตหรือคฤหัสถ์ คือผู้ที่ถือศีลและปฏิบัติธรรมก็ทรงยกย่อง และได้ทรงสอนประชาชน มิให้ยกย่อง
นักบวชของตน และกล่าวร้ายนักบวชที่ผู้อื่นนับถือ ไม่ควรให้ความนับถือท่ีต่างกันมาทําลายการปฏิบัติธรรมของ
แต่ละฝุาย พระองค์ทรงเห็นว่า แม้ความคิดจะต่างกันก็ควรฟังธรรมของกันและกันได้ ส่วนนักบวชนั้นแม้จะต่าง
ลัทธิกัน แต่ก็มุ่งแสวงหาธรรมเช่นเดียวกัน ควรมุ่งเอาความดีเป็นหลัก ความใจกว้างทางธรรมนั้น นอกจากทรง
ปฏิบัติเองแล้วยังทรงสนับสนุนให้ประชาชนและนักบวชยึดถือด้วย จึงนับได้ว่าพระองค์ทรงเป็นผู้นําในเรื่อง
ความใจกว้างทางธรรมะ ซึ่งหากมีความใจกว้างในเรื่องนี้ได้แล้ว ไม่ต้องสงสัยเลยว่าจะไม่ทรงใจกว้างในเรื่อง
ความคิดอ่ืน ๆ 

3) ความเมตตาในสรรพชีวิต หลักการที่พระเจ้าอโศกมหาราชทรงปฏิบัติและสนับสนุนให้มีการ
ปฏิบัติในแว่นแคว้นของพระองค์มากท่ีสุด คือ หลักการในจักกวัตติสูตร ที่ว่า 

“พ่อจงอาศัยธรรมเหล่านั้น สักการะธรรม ทําความเคารพธรรม นับถือธรรม บูชาธรรม 
ยําเกรงธรรม มีธรรมเป็นธงชัย มีธรรมเป็นยอด มีธรรมเป็นใหญ่ จงจัดการรักษาปูองกันและ
คุ้มครองอันเป็นธรรมในชนภายใน ในหมู่พล ในกษัตริย์ผู้เป็นอนุยนต์ ในพวกพราหมณ์และคฤหบดี 
ในชาวนิคมชาวชนบททั้งหลาย ในพวกสมณพราหมณ์ ในเหล่าเนื้อและนก ดูกรพ่อการอธรรม
อย่าได้มีในแว่นแคว้นของพ่อเลย ดูกรพ่ออนึ่งอันบุคคลเหล่าใดในแว่นแคว้นของพ่อไม่มีทรัพย์ พ่อ
พึงให้ทรัพย์แก่บุคคลเหล่านั้นด้วย ดูกรพ่ออนึ่งสมณพราหมณ์เหล่าใดในแว่นแคว้นของพ่องดเว้น
จากความเมาความประมาท ตั้งมั่นอยู่ในขันติโสรัจจะ ฝึกตนแต่ผู้เดียวสงบตนแต่ผู้เดียว ให้ตนดับ
กิเลสอยู่แต่ผู้เดียว พึงเข้าไปหาสมณพราหมณ์เหล่านั้นโดยกาลอันสมควรแล้วไต่ถามสอบถามว่า 
ท่านขอรับ กุศลคืออะไร...” 

 ข้อความในจักกวัตติสูตรดังกล่าว อาจแบ่งได้เป็น 2 ส่วน คือ ส่วนแรก สอนให้พระเจ้าแผ่นดินยึดมั่น
ในธรรมและปฏิบัติตามธรรม ส่วนที่ 2 คือ การปกครองดูแลผู้อยู่ในความปกครองด้วยความเป็นธรรม ไม่ให้มี
การซึ่งไม่เป็นธรรมเกิดขึ้นในแว่นแคว้น อธรรมที่กล่าวถึงในพระสูตรนี้คือ ความชั่วทั้งหลายอกุศลมูลทั้งหลาย 
เช่น ความเบียดเบียน ความหลงในอบายมุขอันเป็นที่ตั้งแห่งความประมาท แล้วให้ปฏิบัติธรรมอันเป็นการลด
กิเลส ในจารึกของพระเจ้าอโศกมหาราชมีข้อความที่ทรงแสดงความเผื่อแผ่ธรรมและความสุขสบายไปอย่าง
                                                           

๑๕๔ จารึกท่ี 12.1, 12.4, 12.7, 12.8, หนา้ 13-14 



๘๔ 
 
กว้างขวางยิ่งกว่าพระราชาพระองค์ใด “ทาน” นับเป็นธรรมที่สําคัญทรงเน้น และอาจเป็นด้วยเหตุนี้ทําให้พระ
เจ้าแผ่นดินไทยที่ถือหลักการเป็นธรรมราชาทรงให้ความสําคัญแก่การทาน ดังที่ปรากฏในศิลาจารึกของพ่อขุน
รามคําแหงมหาราช และในการตีความเวสสันดรชาดกโดยให้ความสําคัญแก่การทําทานของพระเวสสันดรยิ่ง
กว่าเรื่องปัญญา พระเจ้าอโศกมหาราชทรงให้ความสําคัญแก่เรื่องนี้เพียงไร จะเห็นได้จากจารึกต่อไปนี้ 
        3.1) การท าทานแก่มนุษย์ การทําทานที่เป็นมนุษย์ซึ่งเป็นไพร่ฟูาข้าแผ่นดินของพระองค์ ไม่
ว่าจะเป็นผู้ที่อยู่ในฐานะสูง เช่น นักบวช เพ่ือนญาติ และบุคคลทั่วไปนั้น มีปรากฏในจารึก ดังนี้  

        “3. การมงคลนั้นก็ควรทําเหมือนกัน แต่มันมีผลน้อย ส่วนธรรมมงคลนี้มีผลมาก นี่เป็น
ตัวอย่างธรรมมงคลนั้น คือ การเอื้อเฟ้ือในบ่าวไพร่ การเคารพยําเกรงต่อครูบาอาจารย์ การงดฆ่า
สัตว์ การช่วยเหลือสมณพราหมณ์ การกระทําอย่างนั้นและการกระทําอย่างอ่ืนเช่นนี้นั้น ชื่อว่า 
ธรรมมงคล ธรรมมงคลนั้นที่บิดาบ้าง บุตรบ้าง พี่น้องบ้าง สามีบ้าง เพ่ือนสนิทบ้าง คนที่คุ้นเคยบ้าง 
ควรพูดกันว่า  4.นี่ดี นี่ควรทํา ย่อมเป็นมงคล ตลอดจนถึงการส่งเสริมความมุ่งหมายนั้น”๑๕๕ 

“4. การเชื่อฟังบิดามารดาเป็นความดี การเอ้ือเฟ้ือเจือจานแก่เพ่ือนสนิท ญาติ และสมณ
พราหมณ์เป็นความดี การไม่ฆ่าสัตว์เป็นความดี การประหยัดเงินและการออมทรัพย์สินเป็นความดี๑๕๖ 

 ข้อความดังกล่าวนอกจากจะพูดเรื่องทานแล้ว ยังสอนให้คนปฏิบัติทั้งศีลและธรรม คือ ไม่ฆ่าสัตว์ เชื่อ
ฟังบิดามารดา การประหยัดและการออมทรัพย์สิน คําสั่งสอนนี้คือตัวอย่างการปฏิบัติตามแบบของพระเจ้า
จักรพรรดิซึ่งประพฤติธรรมและสั่งสอนธรรม เป็นการทําคําพูดที่เป็นหลักการให้เป็นการปฏิบัติที่เป็นรูปธรรม
เฉพาะเรื่อง พระองค์ทรงยกย่องการปฏิบัติตามธรรมะว่าเป็นธรรมมงคล ซึ่งพระองค์ทรงเห็นว่าเป็นมงคลที่มีผล
มากที่สุด  
        3.2 ) การอุปถัมภ์บ ารุงนักบวช ในส่วนที่เกี่ยวกับนักบวชนั้น พระเจ้าอโศกมหาราชทรงให้
ความสําคัญเป็นพิเศษ เพราะเป็นผู้ปฏิบัติธรรมและสั่งสอนธรรมได้พระราชทานที่อยู่เพ่ือปฏิบัติธรรมแก่พวกอา
ชีวกะหลายแห่ง เช่น ถ้ํานิโครธ ถ้ําภูเขาขัลลาติกะ ถ้ําวาหิยะ ถ้ําโคปิกาและวัฏฏิกา ถ้ําเหล่านี้ทุกแห่งมีจารึก
เป็นหลักฐานการพระราชทานไว้ทั้งสิ้น พระองค์ทรงให้จารึกไว้ ดังนี้ 

“1.พระเจ้าปิยทัสสนีต้องการให้นักบวชทั้งปวงอยู่ในที่ทั่วไป  2.เพราะนักบวชทั้งปวงนั้น ย่อม
มุ่งความสํารวมตน และความสะอาดแห่งจิต ส่วนประชาชนย่อมมีความพึงพอใจ สูง ๆ ต่ํา ๆ 
มีความรักสูงๆ ต่ํา ๆ นักบวชนั้นจักทําความพอใจและความรักท้ังปวงอยู่ในระดับ
เดียวกัน”๑๕๗ 

  ข้อความดังกล่าวแสดงให้เห็นว่า นอกจากพระองค์จะส่งเสริมการปฏิบัติธรรมแล้ว ยังทรงดูแล
พุทธศาสนาเป็นพิเศษ คือ ห้ามการแตกสามัคคีในหมูสงฆ์ ดังปรากฏในจารึกที่เสาหินหลายแห่ง เช่น ที่สารนาถ
ที่สาญจิ ซึ่งแสดงความตั้งพระทัยจะรักษานักบวชที่ดีและขจัดนักบวชที่ไม่ดี ดังนี้ 

                                                           

 ๑๕๕ จารึกท่ี 9.3, 9.4, หน้า 11. 
 ๑๕๖ จารึกท่ี 3.4. 
 ๑๕๗ จารึกท่ี 7.1-2, หน้า 10. 



๘๕ 
 

“1.พระเจ้า (ปิยทัสสีตรัสไว้อย่างนี้) ห้ามไม่ให้คนใดคนหนึ่งทําลายสงฆ์ ภิกษุก็ดี 
ภิกษุณีก็ดี ผู้ใดทําลายสงฆ์ พึงให้นุ่งขาวห่มขาวแล้วไล่ออกไปเสียโดยไม่ให้อยู่ 

2.คําประกาศนี้พึงแจ้งให้ทราบในหมู่ภิกษุและภิกษุณีอย่างนี้ พระเจ้าแผ่นดินตรัสไว้
อย่างนี้ว่า สําเนาหนังสือฉบับหนึ่งจงอยู่ในสํานักของท่าน คือ เก็บไว้ในที่เก็บหนังสือ จงเก็บสําเนา
หนังสืออีกฉบับหนึ่งไว้ในสํานักของอุบาสก ก็แลอุบาสกเหล่านั้นจะไปทุกวันอุโบสถเพ่ืออ่านซักซ้อม
สารนั้น และทุกวันอุโบสถเป็นประจํามหาอํามาตย์คนหนึ่งจะไปในวันอุโบสถ เพ่ืออ่านซักซ้อมสาร
นั้น และสั่งกําชับตามท่านนํามาท่านทั้งหลายจงเอาลายลักษณ์อักษรนั้นไปไว้ในที่ทุกแห่ง และจง
เอาลายลักษณ์อักษรนั้นไปไว้ในค่ายทหารทั้งปวงเช่นเดียวกัน”๑๕๘ 

        3.3) การสั่งสอนธรรมแก่ประชาชน  ข้อความในจารึกของพระเจ้าอโศก พูดถึงการสร้าง
หลักธรรม ซึ่งอาจมีความหมายตั้งแต่การนําหลักธรรมเป็นข้อ ๆ มาสอนไปถึงการสังคายนาพระไตรปิฎกเพ่ือให้
ได้หลักธรรมที่แท้จริง การตั้งธรรมมหาอํามาตย์ซึ่งเป็นเรื่องสําคัญท่ีจะนํามากล่าวในภายหลัง และการตั้งการฟัง
ธรรม คือ กําหนดให้ประชาชนฟังธรรม นอกจากนั้นยังให้ข้าราชการทั้งหลายที่เกี่ยวข้องกับด้านการส่งเสริม
ธรรมและไม่เก่ียวข้อง ชักชวนประชาชนให้ฟังธรรม นับว่าทรงให้ความสําคัญแก่การสอนเป็นอย่างมาก พระเจ้า
อโศกมหาราชตรัสเรื่องความเจริญด้วยธรรมของมนุษย์ว่า เกิดได้ด้วยวิธีการ 2 วิธี คือ การห้ามปรามและการ
แนะนําชี้แจง ซึ่งพระองทรงเลือกวิธีที่ 2 มากกว่า ดังปรากฏในจารึกดังนี้ 

“9.พระเจ้าปิยทสัสีทรงตรัสไวอย่างนี้ ก็ความเจริญด้วยธรรมของมนุษย์นี้ เจริญด้วย
อาการ 2 อย่าง คือ ด้วยการห้ามปราม 1 ด้วยการแนะนําชี้แจง 1 ใน 2 อย่างนั้น การห้ามปรามมี
น้อย โดยมากเป็นการแนะนําชี้แจง การห้ามปรามที่เราทําไว้นั้นคือ การไม่ให้ฆ่าสัตว์       อย่างนี้ 
ๆ และการห้ามปรามอย่างอ่ืนอีกเป็นอันมากท่ีเราทําไว้ การแนะนําชี้แจงโดยมากเป็นความเจริญ
ทางธรรมของมนุษย์ที่เจริญด้วยการไม่เบียดเบียนสัตว์ ด้วยการไม่ฆ่าสัตว์”๑๕๙ 

 การสอนธรรมนี้อาจจะเป็นที่มาของการสอนธรรมแก่ประชาชนของพ่อขุนรามคําแหงมหาราช ซึ่ง
อาจจะทรงทราบเรื่องราวของพระเจ้าอโศกมหาราชจากพระเถระชาวลังกา หรืออาจทรงทราบจารึกของพระ
เจ้าอโศกมหาราชที่ได้มีการคัดลอกมาฉบับหนึ่งเก็บไว้ในที่ต่าง ๆ ตามที่พระเจ้าอโศกมหาราชได้ทรงออก
ประกาศกําหนดเอาไว้ 
        3.4) การแผ่ธรรมไปสู่ประชาชนที่อยู่ห่างพระเจ้าแผ่นดิน พระเจ้าอโศกมหาราชทรงมุ่งจะ
ให้ความมั่นใจแก่ประชาชนที่อยู่ในดินแดนติดต่อกับดินแดนของพระองค์ว่าพระองค์จักไม่ทรงรุกราน และทรง
ชักชวนให้คนเหล่านั้นประพฤติธรรมเพ่ือความสุขของตน นับเป็นการแผ่เมตตาให้กว้างไกลออกไปนอกเขตแดน
ของพระองค์ และในที่สุดถึงกับส่งสมณทูตไปในดินแดนทั้งใกล้ไกลขัณฑสีมาของพระองค์ 

                                                           

 ๑๕๘ จารึกท่ีสารนาถ, 1.2. 
 ๑๕๙ จารึกท่ีเสาหิน จารึกท่ี 7.9, หน้า 30. 



๘๖ 
 
 นอกจากคนที่อยู่ห่างไกลแล้ว คนอีกพวกหนึ่งแม้อยู่ในอาณาจักรแต่ก็เหมือนอยู่ห่างไกล และมักเป็นผู้
ที่ได้รับการปฏิบัติไม่ดี คนพวกนี้คือนักโทษ พระองค์ทรงพยายามที่จะพระราชทานความยุติธรรมให้เขา ดัง
ปรากฏในจารึกที่กลิงค์ ดังนี้ 

“ท่านทั้งหลายจงเห็นข้อความนี้ แม้ตัวบทกฎหมายที่จัดไว้ดีแล้ว ก็คงมีสักคนหนึ่งต้อง
ถูกจองจําหรือถูกกล่าวหา เพราะไม่ได้ทําผิด แต่ต้องถูกจองจําจนตลอดชีวิต ส่วนผู้อ่ืนอีกหลายคนก็
ต้องเป็นทุกข์ทวีคูณ เพราะฉะนั้นท่านทั้งหลายควรหวัง กล่าวคือเราจะดําเนินสายกลาง เขาจะไม่
ถูกปฏิบัติด้วยความชั่วร้ายทั้งหลาย คือด้วยความเกลียดแกล้ง ด้วยความเหลื่อมล้ํา ด้วยความ
รุนแรง ด้วยความด่วนได้ ด้วยความละเลย ด้วยความเกียจคร้าน ด้วยความท้อถอย ข้อที่ควรหวังได้
นั้นก็คือ ความชั่วร้ายต้องไม่มีแก่เรา”๑๖๐ 

     ข้อความข้างต้นทรงปรารภเหตุที่ผู้ถูกกล่าวหาอาจจะต้องถูกลงโทษโดยปราศจากความผิด พระองค์
จึงทรงปฏิบัติต่อผู้ต้องหาด้วยดี ไม่กลั่นแกล้ง ไม่พิจารณาโดยใจเร็ว หรืออคติใด ๆ ไม่สรุปง่าย ๆ ด้วยความ
เกียจคร้าน เบื่อหน่าย หรือมองข้ามเรื่องใด ๆ ที่อาจเกี่ยวข้อง กล่าวคือพิจารณาคดีความโดยรอบคอบและ
ยุติธรรม 
        3.5) การแผ่เมตตาธรรมไปสู่สัตว์ต่าง ๆ  พระเจ้าอโศกมหาราชทรงกล่าวถึง สัตว์ทั้งหลาย
โดยไม่แยกเป็นพวก ๆ ทรงเล่าถึงการล่าชีวิตสัตว์ การช่วยให้สัตว์ได้อยู่สุขสบาย การห้ามล่าสัตว์ แผ่นดินธรรม
ของพระองค์จึงเป็นแผ่นดินเสรีของผู้อยู่ ไม่ว่าจะเป็นคนหรือสัตว์ เป็นแผ่นดินซึ่งปราศจากความกลัว พระองค์
ได้จารึกเรื่องพระเมตตาต่อสัตว์ไว้ในจารึกหลายแห่ง ดังนี้ 
  “1.ลายสือนี้ พระเจ้าปิยทัสสี ให้จารึกไวในที่นี้ ห้ามไม่ให้ฆ่าสัตว์บูชายัญ 

 3.ในครั้งก่อน ที่ครัวหลวงของพระเจ้าปิยทัสสี เขาฆ่าสัตว์สําหรับใช้ต้มแกงวันละหลายพันตัว 
ครั้นได้จารึกลายสือนี้แล้ว บัดนี้นั้นสัตว์ยังถูกฆ่าอยู่วันละ 3 ตัวเท่านั้น คือ นกยูง 2 ตัว กวาง 1 ตัว 
แต่กวางนั้นก็ไม่ต้องฆ่าเสมอไป แม้สัตว์ทั้ง 3 ตัวนั้น ก็จะไม่ถูกฆ่าต่อไป”๑๖๑ 
       “พระเจ้าปิยทัสสีตรัสไว้อย่างนี้ ธรรมเป็นความดี แต่อะไรเล่าเป็นธรรม คือ ความไม่ชั่ว ความ
ดีมาก ความกรุณาปรานี การให้ปัน ความซื่อสัตย์ ความสะอาด แม้การให้ดวงตาเราก็ให้แล้วหลาย
อย่าง การอนุเคราะห์สัตว์สองเท้า สัตว์สี่เท้า สัตว์มีปีกและสัตว์น้ํา เราก็ทําแล้วหลายอย่าง 
จนกระท่ังการให้ชีวิต แม้ความดีอย่างอ่ืนอีกเป็นอันมาก เราก็ทําแล้ว”๑๖๒ 
 

 จารึกที่ชัดเจนที่สุดเกี่ยวกับการดูแลรักษาสัตว์ คือ จารึกที่เสาหินที่ 5 ซึ่งมีข้อความ ดังนี้ 
“1.พระเจ้าปิยทัสสีตรัสไว้อย่างนี้ เราอภิเษกได้ 26 ปี จึงออกคําสั่งห้ามไม่ให้ฆ่าสัตว์

เหล่านี้ เช่น นกแขกเต้า นกขุนทอง นกเขา นกจากพราก หงส์ วัวเถลิง นกหัวขวาน ค้างคาว ผึ้ง

                                                           

 ๑๖๐ จารึกท่ีกลิงค์ จารึกท่ี 1.3, หน้า 18. 
 ๑๖๑ จารึกท่ี 1.1, 1.3, หน้า 6. 
 ๑๖๒ จารึกท่ีเสาหิน จารึกท่ี 2.1, หน้า 25. 



๘๗ 
 

หลวง ตะกวด ปลาไม่มีก้าง นกโพระดก นกนางนวล ปลาเม่น เม่น ตุ่น กระต่าย กวางหนุ่ม วัวพ่อ
พันธุ์ นกพิราบ กวางดาว ห่านขาว เป็ดเทศ สัตว์สี่เท้าทุกชนิด ทั้งท่ีใช้งานไม่ได้และกินไม่ได้  แม่
แพะ แม่แกะ และแม่หมู่กําลังท้องหรือกําลังให้ลูกกินนมก็ห้ามไม่ให้ฆ่า 

2.แม้ลูกสัตว์ที่มีอายุไม่ถึง 6 เดือน (ก็ห้ามไม่ให้ฆ่า) การตอนไก่ผู้ห้ามไม่ให้ทํา ห้าม
ไม่ให้เผาแกลบที่มีตัวสัตว์ห้ามไม่ให้เผาปุาเพ่ือทําลายเพ่ือเบียดเบียนสัตว์ ห้ามไม่ให้เอาสัตว์มาเป็น
เหยื่อเลี้ยงสัตว์ในวันดิษยนักษัตร ในฤดูท่ีมี 4 เดือน (ปีละ) 3 ครั้ง ในวันเดือนเต็มมี 3 วัน คือ ใน
วันขึ้น 14 ค่ํา ในวันขึ้น 15 ค่ํา ในวันต้นเดือน (แรม 1 ค่ํา) ห้ามไม่ให้ฆ่าปลาทุกวันอุโบสถ และ
ห้ามไม่ให้ขายด้วย 

3.ตลอด 3 วันนั้น ในปุาเลี้ยงช้างและในที่อันเป็นสมบัติของชาวประมง แม้มีฝูงสัตว์อ่ืน
ใดอยู่ก็ห้ามไม่ให้ฆ่า ในวัน 8 ค่ําแห่งปักษ์ ในวัน 14 ค่ํา ในวัน 15 ค่ํา ในวันติษยนักษัตร ในวัน
ปุนัพพสสุนักษัตร ในฤดูที่มี 4 เดือน (ปีละ) 3 ครั้ง ซึ่งเป็นวันดี วัวที่จะต้องตีตรา แพะ แกะ แม่หมู 
หรือแต่แม้แต่สัตว์อ่ืนใดที่จะต้องตีตรา ก็ห้ามไม่ให้ตีตรา 

4.ในวันติษยนักษัตร ในวันปุษยนักษัตร ในวันปักษ์ ทั้ง 4 เดือน แห่งฤดูที่มี 4 เดือน ก็
ห้ามไม่ให้ทําเครื่องหมายตีตราม้าและวัว เพียงอภิเษกได้ 26 ปี ในระหว่างนี้ทําการปล่อยนักโทษ 
25 ครั้ง”๑๖๓ 

 ข้อความดังกล่าวแสดงให้เห็นว่า พระองค์ทรงพระราชทานพระเมตตาต่อสัตว์ ร่วมไปถึงการปล่อย
นักโทษ 25 ครั้ง ในปีที่ 26 คือ เฉลี่ยราวปีละครั้งนั้น เห็นได้ว่ามิได้ทรงห้ามฆ่าโดยเด็ดขาดเพราะชาวเมืองยัง
ต้องบริโภคเนื้อสัตว์อยู่ ส่วนในครัวหลวงนั้นการเลิกฆ่าโดยเด็ดขาด ถึงกระนั้นก็ทรงวางเงื่อนไขไว้มาก จนทําให้
เรารู้สึกได้ว่าเป็นเมืองพุทธอย่างแท้จริง และได้ทรงพยายามอย่างมากที่สุดที่จะช่วยเหลือสัตว์ ความพยายามนี้
ไม่ถึงกับห้ามฆ่าก็คงมีผลทําให้ประชาชนพากันปฏิบัติตามพระราชนิยมมากขึ้น และสัตว์ทั้งหลายก็ได้รับความ
เมตตามากข้ึน ในเมืองไทยสมัยเมื่อ 50 ปีมาแล้วยังมีธรรมเนียมอภัยชีวิตแก่สัตว์ที่อยู่ในเขตวัด ซึ่งก็สืบมาจาก
การที่พระเจ้าแผ่นดินพระราชทานที่กัลปนา และให้เป็นเขตอภัยทานแก่สัตว์ อันเป็นนโยบายรักษาชีวิตสัตว์ 
เช่นเดียวกับท่ีพระเจ้าอโศกมหาราชทรงปฏิบัติเป็นตัวอย่าง 
        3.6) การตั้งธรรมมหาอ ามาตย์ ในสมัยพระเจ้าอโศกมหาราชและได้มีการปรับปรุงเรื่อยมา 
ชื่อตําแหน่งและหน้าที่ของราชการเหล่านี้มีปรากฏในคัมภีร์มานวธรรมศาสตร์ และมีรายละเอียดมากขึ้นในสมัย
ราชวงศ์โมริยะ โดยเฉพาะอรรถศาสตร์ของเกาฏิลยะ แต่ตําแหน่งที่มีหน้าที่สําคัญเกี่ยวกับธรรมปฏิบัติของ
ประชาชน ซึ่งตําแหน่งที่ช่วยส่งเสริมให้พระราชกรณียกิจของธรรมราชาสําเร็จนั้น เริ่มในสมัยพระเจ้าอโศก
มหาราช ตําแหน่งดังกล่าว คือ ธรรมมหามาตรา หรือ ธรรมมหาอํามาตย์ ซึ่งปรากฏหน้าที่ของตําแหน่งดังกล่าว
ตามจารึก ดังนี้ 

“3.ระหว่างที่ล่วงมาแล้วนั้น ไม่เคยมีธรรมมหาอํามาตย์ เราแต่งตั้งธรรมมหาอํามาตย์
ขึ้นเมื่ออภิเษกได้ 13 ปี ในบรรดานักบวชทั้งปวง เขาต้องช่วยเหลือเพ่ือปลูกฝังธรรม เพื่อฟ้ืนฟู

                                                           

 ๑๖๓ จารึกท่ีเสาหิน จารึกท่ี 5.1-4, หน้า 27. 



๘๘ 
 

ธรรม และเพ่ือความสะดวกสบายแก่ผู้ปฏิบัติธรรมในเมืองโยนะ กัมโพชะ และคันธาระ แม้แดนอ่ืน
ก็เหมือนกัน เขาต้องช่วยเหลือเพ่ือความสะดวกสบาย ในบรรดาพวกลูกจ้าง พวกพราหมณ์ พวก
อนาถา พวกผู้เฒ่าผู้แก่ เพ่ือความไม่กังวลของผู้ปฏิบัติธรรม เขาต้องช่วยเหลือเพ่ือผ่อนผัน เพ่ือ
คลี่คลาย และเพ่ือปลดปล่อยนักโทษที่ถูกจองจําและนักโทษประหารด้วยวิธีอย่างนี้คือ นักโทษท่ีมี
ภาระผูกพัน มีลูก หรือ ทําคุณงามความดี หรือแก่เฒ่า ฉะนั้นทั้งในเมืองนี้และนอกเมือง เขาต้อง
ช่วยเหลือในพระตําหนักท้ังปวงเป็นพวก ๆ คือ ของพระภาดาของพระภคินีพวกหนึ่ง และในวังทั้ง
ปวงของพระประยูรญาติพวกหนึ่ง เช่นนั้นเหมือนกัน”๑๖๔ 
ตามจารึกดังกล่าวธรรมมหาอํามาตย์มีเป็นจํานวนมาก ประจําอยู่ในดินแดนต่าง ๆ มีหน้าที่ดูแลและ

ส่งเสริมการปฏิบัติธรรมของประชาชนและนักบวช ดูแลงานด้านสังคมสงเคราะห์ของคนที่พึงตนเองไม่ได้ เช่น 
คนอนาถา คนชรา ตลอดจนถึงนักโทษ ดูแลช่วยเหลือและให้ความสะดวกต่าง ๆ เกี่ยวกับการงานในวังของพระ
ราชวงศ์ท้ังหลาย ในจารึกบนเสาหินจารึกท่ี 7 ได้กล่าวถึงหน้าที่ของธรรมมหาอํามาตย์ไว้ ดังนี้ 

“6.พระเจ้าปิยทัสสีตรัสไว้อย่างนี้ แม้พวกธรรมมหาอํามาตย์เหล่านี้ได้ช่วยเหลือใน
ประโยชน์ที่ควรอนุเคราะห์หลายอย่าง และช่วยเหลือในบรรพชิต ในคฤหัสถ์และนักบวชทั้งปวง แม้
เมื่อประโยชน์ของสงฆ์ท่ีเราทําแล้ว พวกนี้ก็เป็นผู้ช่วยเหลือด้วย เมื่อประโยชน์ที่เราทําแล้วในพวก
พราหมณ์ แม้ในพวกอาชีวก พวกนี้ก็เป็นผู้ช่วยเหลือเหมือนกัน ที่เราทําแม้ในพวกนิครนถ์ พวกนี้ก็
เป็นผู้ช่วยเหลือ ที่เราทําแล้วแม้ในพวกนักบวชต่าง ๆ พวกนี้ก็เป็นผู้ช่วยเหลือ พวกมหาอํามาตย์นั้น 
ๆ เป็นผู้รู้จักมักคุ้นในบุคคลนั้น ๆ ส่วนธรรมมหาอํามาตย์ของเราช่วยเหลือในบุคคลเหล่านั้น และ
ในนักบวชทั้งปวงเหล่าอ่ืนด้วย 

 7.พระเจ้าปิยทัสสีตรัสไว้อย่างนี้ ธรรมมหาอํามาตย์เหล่านี้และอํามาตย์เหล่าอ่ืนเป็น
อันมาก เป็นหัวหน้าในการบริจาคทาน เป็นผู้ช่วยเหลือในพระราชวังของเราและของพระเทวี พวก
เขาปฏิบัติหน้าที่อันน่าพอใจนั้น ๆ ด้วยอาการหลายอย่างทั้งใน  กรุงปาฏลีบุตรนี้และในทิศานุทิศ
ทั้งหลาย พวกมหาอํามาตย์ที่เราตั้งไว้นี้ชื่อว่าเป็นผู้ช่วยเหลือในการบริจาคทานของลูกเราและของ
พระกุมารของพระเทวีอื่น ๆ ทั้งนี้เพ่ือการปลูกฝังธรรมเพ่ือธรรมานุปฏิบัติ ก็การปลูกฝังธรรมและ
การปฏิบัติธรรมนี้คือความกรุณาปรานี การให้ทาน ความสะอาด ความอ่อนโยน ความดีของ
ชาวโลกจักเจริญต่อไปด้วยประการฉะนี้๑๖๕ 

 ข้อความดังกล่าวข้างต้น เราได้เห็นว่าพระเจ้าอโศกมหาราช ซึ่งทรงอุปถัมภ์นักบวชทั้งหลายคือ
พระภิกษุสงฆ์ หราหมณ์ อาชีวก นิครนถ์ และนักบวชอ่ืน ๆ ผู้ทําหน้าที่โดยตรงคือมหาอํามาตย์ซึ่งอาจะหมายถึง
มหาอํามาตย์ที่รู้จักมักคุ้นกับนักบวชเหล่านั้น ๆ โดยเฉพาะ ส่วนธรรมมหาอํามาตย์นั้น นอกจากจะดูแลนักบวช
ที่มหาอํามาตย์ดูแลแล้ว ยังต้องดูแลนักบวชอ่ืน ๆ ด้วย นอกจากนั้นยังมีหน้าที่ปลูกฝังธรรมะในวังทั้งหลาย เช่น 
การสอนให้พระกุมารทั้งหลายบริจาคทาน และมีธรรมปฏิบัติข้ออ่ืน ๆ เช่น ความเมตตา ความซื่อสัตย์ ความ

                                                           

 ๑๖๔ จารึกท่ี 5.3, หน้า 8-9. 
 ๑๖๕ จารึกท่ีเสาหิน จารึกท่ี 7.6-7, หน้า 29-30. 



๘๙ 
 
สะอาด ความอ่อนโยน เป็นต้น คือ มีหน้าที่ส่งเสริมอบรมและปลูกฝังธรรมในคนทุกระดับชั้นตั้งแต่ในราชวัง
จนถึงสามัญชนที่อยู่ในแคว้นไกล 

4) การปกครองแบบพ่อปกครองลูก 

    การปกครองแบบธรรมราชามีเงื่อนไขสําคัญประการหนึ่ง คือ ผู้ปกครองจะต้องเห็นประชาชนเป็น
ลูกหลาน มิฉะนั้นจะไม่มีทางเสียสละตนเพ่ือประชาชนได้เลย เพราะมีแต่พ่อแม่เท่านั้นที่จะสละทุกสิ่งทุกอย่าง
แม้ชีวิตเพ่ือลูก หากผู้ปกครองคนใดไม่มีความรู้สึกเช่นนี้ ในจิตใจแล้ว อย่าว่าแต่สละเพียงผลประโยชน์ส่วนตัว
เพ่ือราษฎรเลย แม้จะขูดรีดเอาจากราษฎรหรืออ้างประโยชน์ของราษฎรเพ่ือผลประโยชน์ของตนก็ย่อมทําได้ 
ดังที่เราเห็นทั่วไปอยู่ในปัจจุบัน พระเจ้าอโศกมหาราชทรงเห็นราษฎรเป็นลูก พระองค์ทรงประกาศเรื่องนี้หลาย
แห่ง ดังนี้ 

“...เขาควรเบาใจโดยที่เขาบอกกันว่า พระเจ้าแผนดินของเราก็เหมือนพ่อ พ่อย่อม
อนุเคราะห์ตนฉันใด พระเจ้าแผ่นดินทรงอนุเคราะห์พวกเราฉันนั้น พวกเราก็เหมือนลูกของพระเจ้า
แผ่นดิน”๑๖๖ 

“3.คนที่มอบลูกแก่พ่ีเลี้ยงนางนมผู้ฉลาด ย่อมมีความไว้วางใจว่าพี่เลี้ยงนางนมผู้ฉลาด
จะเลี้ยงลูกของเราให้สุขสบายฉันใด เราก็ตั้งข้าหลวงของเราไว้เพ่ือความสะดวกสบายของพลเมือง
ฉันนั้น๑๖๗ 

 “2.เพราะท่านทั้งหลายปกครองพลเมืองหลายพันคน พวกเราต้องวางตนให้เป็นที่รัก
ใคร่ของพลเมืองดีทั้งหลาย บรรดาพลเมืองทั้งปวงล้วนลูกของเรา เราหวังดีต่อลูกฉันใด กล่าวคือ 
พวกเขาจะพึงประกอบด้วยความสะดวกสบายทั้งปวง ทั้งในโลกนี้และโลกหน้า เราก็หวังดีต่อ
พลเมืองฉันนั้น”๑๖๘ 

“ระหว่างที่ล่วงมาแล้ว ไม่เคยมีข้อกําหนดหรือการร้องทุกข์ได้ทุกเวลา ข้อนั้นเราทํา
อย่างนี้ คือ ทุกเวลาที่เรากําลังเสวยอยู่ในที่ประทับ ในห้องบรรทม บนม้า      บนรถ ในอุทยานทุก
แห่ง มหาดเล็กรายงานจงแจ้งความต้องการของประชาชนแก่เรา  เราจักสนองความต้องการของ
ประชาชนทุกแห่ง ทุกเวลา”๑๖๙ 

 ข้อความดังกล่าว แสดงให้เห็นว่าผู้เป็นธรรมราชานั้นปรารถนาที่จะแก้ไขความทุกข์ยากของประชาชน 
จิตใจของพระองค์ยิ่งใหญ่และเปี่ยมไปด้วยพระเมตตาและความห่วงใย ปราศจากความท้อถอยที่จะแก้ปัญหา
ของประชาชน ผิดกับนักการเมืองในปัจจุบันที่มักจะทําไขหูกับเสียงร้องทุกข์ของประชาชน ปัดภาระหน้าที่ไปให้
ผู้อื่น หากจะต้องปฏิบัติตามข้อความดังกล่าวข้างต้นแล้ว ก็คงเห็นว่าไม่มีใครปฏิบัติตามได้ เพราะคนเหล่านี้มัก
ขาดความตั้งใจจริงและจิตของเขาคับแคบ ไม่ยิ่งใหญ่พอที่จะสละตนเพื่อผลประโยชน์ของประชาชน 
 

 

                                                           

 ๑๖๖ จารึกท่ีกลิงค์, จารึกท่ี 2.4, หน้า 20 
 ๑๖๗ จารึกท่ีเสาหิน จารึกท่ี 4.3, หน้า 26. 
          ๑๖๘ จารึกท่ีกลิงค์, จารึกท่ี 1.2, หน้า 17. 
 ๑๖๙ จารึกท่ี 6.2, หน้า 9. 



๙๐ 
 
 3.2.2 ธัมมิกสังคมนิยม : สังคมตัวอย่างในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ  
     3.2.2.1 ความเบื้องต้น 

        1) ประวัติพุทธทาสภิกขุ (Buddhadasa Bhikkbu) 
          พุทธทาสภิกขุเกิดเมื่อ วันอาทิตย์ ขึ้น ๗ ค่ํา เดือน ๗ ปีมะเมียวันที่ ๒๗ พฤษภาคม พ.ศ. 
๒๔๔๙ ในสกุลของพ่อค้าที่ตลาด พุมเรียง อ.ไชยา จ.สุราษฎร์ธานี บิดาชื่อเซี้ยง พานิช มารดาชื่อ เคลื่อน 
พานิช ท่านได้เข้าสู่เพศพรหมจรรย์เมื่อวันที่ 29 กรกฎาคม 2469 ได้รับฉายาว่า อินทปญฺโญ ขณะอายุ 20 ปี
บริบูรณ์ ท่านได้เข้ามาศึกษาในกรุงเทพฯสองครั้ง เมื่อได้รับความรู้อันเป็นพ้ืนฐานแล้ว จึงหวนกลับสู่บ้านเกิด
ด้วยความประสงค์อย่างแรงกล้าที่จะฟ้ืนฟูการศึกษาพระพุทธศาสนาและการปฏิบัติธรรมอย่างจริงจัง ในปี พ.ศ.
2475 ท่านกับสหายธรรมได้ก่อตั้งสวนโมกขพลาราม อันแปลว่าเป็นอารามที่ทําให้เกิดกําลังใจให้พ้นทุกข์ เพ่ือ
เป็นที่ศึกษาพระพุทธศาสนาและปฏิบัติธรรม ตั้งแต่นั้นเป็นต้นมาชื่อท่านพุทธทาสภิกขุก็เป็นที่รู้จักของคนไทย
ทั่วไปและชาวต่างชาติอีกมากมาย ในนามของผู้ใฝุปัญญาและแสวงหาความสงบทางใจ ท่านพุทธทาสภิกขุได้ละ
สังขารเมื่อวันที่ 9 กรกฎาคม 2536 รวมอายุได้ 87 ปี 
 ในปีพุทธศักราชที่ 2510 ท่านพุทธทาสภิกขุได้เสนอแนวคิดทางการเมืองเป็นครั้งแรกในรูปของ
ธรรมาธิปไตย คือการจัดระเบียบสังคมและการเมืองให้เป็นไปตามหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา ต่อมาในช่วง
เหตุการณ์ 14 ตุลาคม 2516 ท่ามกลางบรรยากาศของการปฏิวัติสังคมอันมีกระบวนการนักศึกษาเป็นแกนนํา 
ท่านพุทธทาสภิกขุได้เสนอทฤษฎีทางสังคมการเมือง ชื่อ “ธัมมิกสังคมนิยม” อันเป็นสังคมอุดมคติของ
มนุษยชาติ๑๗๐ ซึ่งได้รับความสนใจจากนักคิดชาวไทยและชาวต่างประเทศเป็นอันมาก โดนัล เค สแวร์เรอร์
กล่าวว่า ทัศนคติของพุทธทาสภิกขุในเรื่องสังคมที่ดีและยุติธรรมนั้นสอดคล้องกับความเห็นของท่านในเรื่อง 
สภาพธรรมชาติที่แท้จริง หรือสถานของมนุษย์ตั้งแต่ดังเดิม๑๗๑แต่มีนักกิจกรรมทางการเมืองวิจารณ์สังคมอุดม
คติของท่านเป็นเรื่องเพ้อฝัน๑๗๒ 
 

2) แนวคิดพื้นฐานธัมมิกสังคมนิยม 
 สังคมนิยมโดยทั่วไปจะเป็นที่รู้จักกันในฐานะที่เป็นชื่อหนึ่งของระบบการเมือง หรือ อุดมคติทาง
การเมืองอย่างหนึ่ง ซึ่งส่วนใหญ่จะเล็งถึงระบบการปกครองที่ตรงข้ามกับระบบประชาธิปไตยหรือคอมมิวนิสต์ที่
หมายถึง ระบบชนกรรมาชีพที่ยื้อแย่งนายทุน แต่ความหมายตามแนวคิดของท่านพุทธทาสภิกขุไม่ได้เกี่ยวข้อง
กับแนวคิดเรื่อง “สังคมนิยม”ที่หมายถึงการปกครองแบบ “คอมมิวนิสต์”แต่อย่างใด หากเป็นสังคมนิยมตาม
หลักแห่งพระพุทธศาสนาซึ่งเป็นศาสนาไหนก็ได้ที่สามารถทําให้สังคมเป็นปรกติหรือมีภาวะแห่งความปรกติ                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                       
โดยมีตัวศีลธรรมเป็นเครื่องมือที่ทําให้เกิดสภาวะดังกล่าว ซึ่งพุทธทาสภิกขุมองว่าไม่มีอะไรในโลกนี้ที่ไม่ใช่
ศีลธรรมหรือไม่ต่อเนื่องอยู่ด้วยศีลธรรม เมื่อมนุษย์มีความเคลื่อนไหวแม้แต่นิดเดียว ก็จะเป็นเรื่องที่ต้อง
เกี่ยวข้องกับศีลธรรมแล้วทั้งนั้น ฉะนั้นความวุ่นวายทั้งหลายที่เกิดขึ้นก็จะเป็นเรื่องของการไร้ศีลธรรมในสังคม 
อันเกิดจากการที่มนุษย์ห่างไกลศาสนา ทั้งส่วนที่เป็นศีลธรรมหรือปรมัตธรรม๑๗๓ ที่เป็นส่วนสําคัญในการจัด
ระเบียบสังคม ซึ่งท่านพุทธทาสมองว่าทุกศาสนาในโลกนี้เป็นสังคมนิยม ไม่ใช่ประชาธิปไตยอัตนิยมที่สามารถ
                                                           

 ๑๗๐พุทธทาสภิกขุ อินฺทปญฺโญ,ธัมมิกสังคมนิยม,(กรุงเทพมหานคร : สาํนักพิมพ์สยามประเทศ,2518),หน้าคํานํา 
 ๑๗๑โดนัลเค. สแวร์เรอร,์ธรรมกิสังคมนิยมของท่านพุทธทาสภิกขุ,(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์มูลนิธโิกมลคีมทอง
,2529),หน้า 18. 
 ๑๗๒เรื่องเดียวกัน,หน้า 16 
 ๑๗๓พุทธทาสภิกข,ุธัมมกิสังคมนิยม, (กรุงเทพฯ:สุขภาพใจ,2548),หน้า 15. 

http://www.buddhadasa.com/history/budmother.html


๙๑ 
 
ทําอะไรด้วยตัวเองได้ ศาสนาทุกศาสนาพระศาสดาต้องการให้ยึดหลักสังคมนิยม เพ่ือให้เห็นแก่ประโยชน์ของ
สังคมเป็นส่วนใหญ่ ถ้าเกิดเห็นแก่ตัวตนเฉพาะคนขึ้นมาเมื่อไร ก็เป็นช่องของกิเลส คือ เห็นแก่ตัว โดยเฉพาะ
อย่างยิ่งพุทธศาสนาแล้วจะยิ่งเป็นสังคมนิยม๑๗๔ ดังนั้นการขาดศีลธรรมของคนก็เป็นปัญหาของสังคมนิยม
นั่นเอง เพราะสังคมนิยมก็เหมือนเป็นศีลธรรมระบบหนึ่ง๑๗๕ถ้าระบบการเมืองนั้นถูกต้องนั่นก็คือศีลธรรมที่มี
แล้วถูกต้องถ้าระบบการเมืองที่มีอยู่ไม่ประกอบอยู่ด้วยศีลธรรมระบบการเมืองนั้นย่อมไม่ถูกต้อง ซึ่งท่าน พุทธ
ทาสภิกขุได้กล่าวว่า “ระบบสังคมนิยมนี้ คือ ระบบที่ประกอบไปด้วยศีลธรรม ยิ่งกว่าระบบใด”๑๗๖ 
 ความหมายของสังคมนิยมโดยทั่วไปมักจะถูกมองว่าเกี่ยวข้องกับเรื่องราวทางการเมือง(Politics) 
โดยตรง เพราะการเมือง (Politics) หมายถึง ปัญหาของคนส่วนมาก ส่วนคําว่า นิยม ก็เป็นความรู้สึกที่เกิดใน
คนหมู่มากเช่นกัน ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ สังคมนิยมเป็นสิ่งที่อยู่ในตัวของมนุษย์โดยอัตโนมัติของ
ธรรมชาติ เป็นสิ่งที่ธรรมะจัดขึ้น เป็นสัจจะของธรรมชาติ ดังนั้นทุกสิ่งในโลกที่ยังคงเหลืออยู่ในปัจจุบัน ถือเป็น
เจตนารมณ์ของธรรมชาติ ในมุมมองของท่านพุทธทาสโลกนี้ทุกอย่างมีมาอย่างสมบูรณ์ด้วยสัจจะตามธรรมชาติ
หรอืธรรมชาติจัดสรร ทั้งระบบสังคม ระบบจักวาลหรือแม้แต่ระบบในร่างกายของมนุษย์ 
 ดังนั้นในการเสนอแนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยมนั้น พุทธทาสภิกขุได้อาศัยกรอบแนวคิดเกี่ยวกับ
ธรรมชาติ หรือสัจจะธรรมชาติ ที่เป็นธรรมเนียมปฏิบัติของชาวพุทธและคําสอนของพระพุทธเจ้า๑๗๗โดยเฉพาะ
คําสอนเรื่องความไม่ยึดมั่นถือมั่นหรือจิตว่าง คือ จิตอิสระไม่ถูกกลุ้มรุมจากวัตถุนิยมและความยึดติดหลงใหลใน
ตัวตน๑๗๘และใช้การวิเคราะห์สังคมนิยมโดยอาศัยคําสอนในอัคคัญญสูตรและมโนทัศน์ส่วนเกิน การเอารัดเอา
เปรียบทางชนชั้นของสังคมสมัยใหม่แล้วโยงความคิดเรื่องสังคมนิยมเข้ากับระบอบสมบูรณาญาสิทธิ์ราชและ
ธรรมราชา๑๗๙โดยอาศัยหลักคําสอนในจักกวัตติสูตร โดยท่านเห็นว่าตลอดกระบวนการวิวัฒนาการของสิ่งมีชีวิต
ตั้งแต่สัตว์เซลเดียวจนกระทั่งเป็นมนุษย์ชาติ มีการดํารงชีวิตตามธรรมชาติโดยถูกธรรมชาติควบคุมไม่ให้เอา
ส่วนเกิน สังคมมนุษย์จึงไม่มีปัญหาและสามารถดํารงเผ่าพันมาได้นับแสนปี กระบวนการเหล่านี้ถือเป็นสังคม
นิยมโดยอัตโนมัติของธรรมชาติ คือ ดํารงชีวิตอยู่ตามกฎของธรรมชาติ ไม่มีการกอบโกยส่วนเกิน มีชีวิตอยู่ด้วย
ความเมตตากรุณา โดยท่านกล่าวไว้ว่า 

“เราดูนก จะเห็นว่านกกินอาหารเฉพาะที่กระเพาะมีไว้เท่านั้นแหละ มันเก็บเกินนั้นไม่ได้...ไป
ดูถึงต้นไม้ก็กินอาหารได้เท่าท่ีลําต้นมันมี มันจะทําให้เกินกว่านั้นไม่ได้ ฉะนั้นระบบที่ใครไม่สามารถก้าว
ล้ําไปในสิทธิ์ของผู้อ่ืน ไม่กอบโกยอะไรของใครได้นี้มันเป็นไปตามธรรมชาติ เป็นไปโดยอัตโนมัติจึงทํา
ให้เป็นสังคมนิยมอยู่ได้ เสรีภาพแห่งการกอบโกยถูกควบคุมไว้โดยธรรมชาติอย่างเน้นเฟูนในรูปของ
สังคมนิยมโดยน้ํามือของธรรมชาติเช่นนี้”๑๘๐ 

 

                                                           

 ๑๗๔เรื่องเดียวกัน,หน้า 30. 
 ๑๗๕อรุณ เวชสุวรรณ,ท่านพุทธทาสบุคคลส าคัญของไทยและของโลก,(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์อรุณวิทยา
,2549),หน้า 115. 
 ๑๗๖เล่มเดียวกัน,หน้า 117. 
 ๑๗๗ทวีวัฒน์ ปุณฑริกวิวัฒน์,“พุทธทาสภิกขุกับทฤษฎีธรรมิกสังคมนิยม”วารสาร พุทธศาสตร์ศึกษาปีท่ี 3 ฉบับท่ี 2 
พ.ย.-ส.ค.2539,หน้า 31. 
 ๑๗๘โดนัล เค สแวรเ์รอร,์ธรรมกิสังคมนิยมของท่านพุทธทาสภิกข,ุหน้า 33. 
 ๑๗๙ปรีชา ช้างขวัญยืน,“ธรรมกิสังคมนิยม : ปรัชญาการเมืองของท่านพุทธทาสภิกข”ุ วารสารพุทธศาสตร์ศึกษา ปีท่ี 
1 ฉบับท่ี 2 พ.ค.-ส.ค. 2537,หน้า 33. 
 ๑๘๐เรื่องเดียวกัน,หน้า,80. 



๙๒ 
 
 จากข้อความดังกล่าวแสดงให้เห็นว่า โดยอัตโนมัติของธรรมชาติแล้ว สัตว์โลกทุกชนิดจะถูกธรรมชาติ
กําหนดให้ใช้ประโยชน์จากทรัพยากรของโลกเท่าที่มีความจําเป็นหรือพอดีต่อการดํารงชีวิตเท่านั้น ธรรมชาติไม่
อํานวยให้สิ่งใดกอบโกยส่วนเกินได้เกินความจําเป็น เพ่ือว่าส่วนที่เหลือจะได้ตกไปเป็นของคนอ่ืนหรือของสังคม 
สภาวะธรรมชาติหรืออัตโนมัติธรรมชาติดังกล่าวเป็นสังคมนิยมเดิมทีมนุษย์อยู่กันอย่างผาสุกแบบคนปุาที่ไม่มี
วัฒนธรรมแต่มีสันติภาพ ปัญหาสังคมมากมายในปัจจุบันล้วนเกิดจากมนุษย์ละทิ้งศาสนาและละทิ้งศีลธรรมอัน
เป็นกฎธรรมชาติ การกอบโกยส่วนเกิน การสร้างยุ้งฉาง การสะสมกําลังทรัพย์ กําลังอํานาจ เพ่ือเอา เปรียบ
บุคคลอ่ืน ล้วนแล้วแต่เป็นรากฐานแห่งปัญหาสังคมทั้งสิ้น ซึ่งท่านพุทธทาสภิกขุได้กล่าวเพ่ิมเติมถึงประเด็น
ดังกล่าวไว้ว่า 

“ปัญหาเกิดขึ้นเมื่อมนุษย์คนหนึ่ง...ไปเก็บข้าวสาลีในปุาหรืออะไรมาสะสมไว้มากๆ มันเกิด
การไม่พอ พอตั้งต้นเอาส่วนเกินมาเท่านี้แหละ ปัญหาก็ตั้งต้นขึ้น แล้วก็มีการเอาส่วนเกินมากขึ้นๆจนมี
หัวหน้าที่จะแสวงหากอบโกยส่วนเกิน จนต้องได้มีการรบพุ่งกันแม้ในหมู่คนปุา...ธรรมชาติต้องการให้
ทุกคนเอาแต่เท่าที่จําเป็นแต่มนุษย์ไม่เชื่อฟังธรรมชาติ ก็เริ่มแข่งขั้นกันกอบโกยส่วนเกิน ปัญหาก็เกิด
เรื่อยมา จนบัดนี้อะไรๆมันก็เกินไปหมด”๑๘๑ 

  
 นั่นแสดงให้เห็นว่า การที่มนุษย์ละทิ้งกฎเกณฑ์ธรรมชาติ มีการกอบโกยและกักตุนส่วนเกินไว้มากๆ 
ความขาดแคลนก็เกิดขึ้น คนยากจนเพิ่มมากขึ้น ความสามัคคีการช่วยเหลือซึ่งกันและกันขาดหายไป มนุษย์เริ่ม
เห็นแก่ตัวแก่งแย่งเบียดเบียนทั้งเพ่ือตนเองและพวกพ้อง ปัญหาสังคมเริ่มทวีความรุนแรงมากขึ้น แม้เมื่อนั้น
มนุษย์จะบัญญัติกฎหมายและกฎศีลธรรมมาควบคุมก็ไม่สามารถสร้างสันติสุขให้เกิดแก่สังคมอย่างแท้จริงได้
จากความเชื่อที่ว่าสภาวะธรรมชาติมีความสมดุลอยู่แล้ว ปัญหาสังคมที่เกิดจากการที่มนุษย์ไปทําลายความ
สมดุลทางธรรมชาตินั้น ท่านพุทธทาสเชื่อว่าทุกอย่างจะกลับคืนสู่ความเป็นปรกติได้ถ้ามนุษย์คืนความสมดุล
ให้กับธรรมชาติ สร้างสังคมใหม่ให้เหมือนสังคมเดิมที่มนุษย์ทุกคน ไม่เห็นแก่ตัว ไม่กอบโกยส่วนเกิน โดยปล่อย
ให้ส่วนเกินนั้นแบ่งปันไปสู่ผู้อ่ืนหรือสู่ธรรมชาติอันเป็นส่วนทรัพย์สินรวม 

สังคมนิยมในทัศนะของท่านพุทธทาสภิกขุ จึงแปลความว่า เห็นแก่เพ่ือนมนุษย์ ไม่เห็นแก่ตัวเอง ไม่
เห็นแก่กูคนเดียว แต่ทั้งหมดก็ยังสามารถผิดได้เหมือนกัน ท่านพุทธทาสจึงต้องใช้คําว่า “ธัมมิก”เข้ามานําหน้า
ไว้ว่า “ธัมมิกสังคมนิยม”ซึ่งหมายถึงสังคมนิยมที่ประกอบด้วยธรรมอันเป็นระบอบที่ถือเอาประโยชน์ของสังคม
เป็นหลักและประกอบไปด้วยธรรม๑๘๒ จากการแปลความหมายข้างต้นผู้วิจัยสามารถอธิบายถึงลักษณะของ    
ธัมมิกสังคมนิยมได้ดังนี้ 

๑. ธัมมิกสังคมนิยมเป็นระบบการปกครองที่ไม่เห็นแก่ตัวบุคคล เป็นระบอบที่ไม่เห็นแก่ตัว
และจะต้องประกอบไปด้วยธรรมะถือเอาประโยชน์ของสังคมเป็นหลัก  

๒. ธัมมิกสังคมนิยมเป็นการกระจายส่วนเกิน โดยให้ความสําคัญกับการไม่เอาส่วนเกิน ท่าน
พุทธทาสภิกขุเห็นด้วยกับการผลิตส่วนเกิน ยิ่งผลิตได้มากเท่าไหร่ยิ่งดี แต่ผลผลิตนั้นต้อง
กระจายไปสู่สังคม เพ่ือคนอ่ืนในสังคมจะไม่ขาดแคลน 

๓. ธัมมิกสังคมนิยมที่มุ่งให้ปฏิบัติตนอย่างสันโดษ รู้จักพอดีในการเป็นอยู่ ซึ่งจะก่อให้เกิด
ส่วนที่เหลือ ที่สามารถจุนเจือหรือช่วยเหลือบุคคลอื่นที่ยากจนกว่าได้ 

                                                           

 ๑๘๑เรื่องเดียวกัน,หน้า,81. 
 ๑๘๒พุทธทาส อินฺทปญฺโญ,ธัมมิกสังคมนิยม,หน้า 39. 



๙๓ 
 

๔. ธัมมิกสังคมนิยมเห็นสมควรที่ให้เกิดการปกครองด้วยผู้ทรงคุณธรรม เพราะคําว่า ธัมมิก
สังคมนิยมนั้นหมายถึงสังคมที่ประกอบไปด้วยธรรม  
 

3) สมมติฐานในการสร้างธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ 
 พุทธทาสภิกขุ มองว่า ปัญหาที่เกิดขึ้นในสังคมไทยหรือสังคมโลกทั้งการกดขี่ข่มเหง การบีบคั้นเอา
เปรียบ บังคับขูดรีด ก่อสงครามแย่งชิงผลประโยชน์ทางวัตถุ บนข้ออ้างเพ่ือการปลดปล่อย เพ่ือสันติภาพ เพ่ือ
ความเป็นธรรมเหล่านั้น ทําให้สังคมโลกไม่เคยว่างเว้นจากสงคราม เพราะทุกคนในโลกเข้าใจธรรมของตนผิดทั้ง
ผู้ที่เป็นศาสนิกชนและผู้ที่ไม่ระบุศาสนา เพราะธรรม คือธรรมดา คือธรรมชาติ คือความสมดุล ความพอเหมาะ
พอดี โยงใยไปถึงความกินอยู่แต่พอดี คนทุกคนชีวิตทุกชีวิตรวมถึงการดําเนินชีวิต ล้วนอยู่ด้วยกฎธรรมชาติทุก
กฎ๑๘๓ซ่ึงพุทธทาสภิกขุ ได้อธิบายกฎธรรมชาติทุกกฎไว้ว่า 
 กฎธรรมดาประการที่ 1 คือ ทุกชีวิตสามารถอยู่ได้อย่างพอเพียงและเป็นปรกติสุขได้ด้วยวัตถุ 4 
ประการ คือ อาหาร ที่อยู่อาศัย เครื่องนุ่งห่ม และยารักษาโรค กฎธรรมดาดังกล่าวทางชาวพุทธเรียกว่าปัจจัยสี่
ของชีวิต ชาวโลกเรียกว่าเศรษฐกิจ 
 กฎธรรมดาประการที่ 2 ความรู้สึกนึกคิดซึ่งมีพ้ืนฐานรวม เรียกว่า “ความสุข”และ “ความทุกข์”ซึ่ง
แท้จริงมันเป็นสิ่งเดียว เพราะว่า ความสุขคือทุกข์น้อย ความทุกข์คือสุขน้อย ซึ่งความทุกข์ ดังกล่าวนั้นแบ่งปัน
ออกเป็น 2 ชนิด ชนิดแรก ได้แก่ ความเกิด แก่ เจ็บ ตาย ส่วนชนิดที่ 2 เป็นอวิชชา สิ่งแวดล้อม ระบอบ
การเมือง และเศรษฐกิจพาไป แต่ความทุกข์ทั้ง 2 แบบแก้ไขได้โดยรู้และปฏิบัติการละตัวกูของกูลงเสีย๑๘๔

เพราะการละเลิกความรู้สึกแห่งตัวกูของกู เรียกว่า “ไม่เห็นแก่ตัว”ซึ่งเป็นเหตุแห่ง รัก โลภ โกรธ หลง อันเป็น
เหตุเชื่อมโยงไปสู่ปัญหาต่างๆของสังคมโลก 
 จากการพิจารณาถึงสังคมโลกว่ากําลังขาดแคลนธรรมะอย่างยิ่ง พุทธทาสภิกขุได้กล่าวว่า “สิ่งที่ต้อง
ระมัดระวัง ตั้งข้อสังเกตไว้เป็นพิเศษอย่างหนึ่ง ก็คือ เรากําลังทํากันได้เพียง “รู้”ธรรมะ แต่ “ไม่มี”ธรรมะ ยังไม่
มีการนําธรรมะมาใช้ในการแก้ปัญหานั้นๆอย่างเพียงพอ เราไม่บังคับตัวเองให้มีธรรมะอย่างที่เราเรียนรู้ได้ เรา
ยังไม่ละอายในการที่เราไม่มีธรรมะ,เรายังไม่กลัวอันตราย อันเกิดจากการที่เราไม่มีธรรมะ,การสอนและการ
เรียนธรรมะ ยังเป็นสิ่งที่มีผลไม่คุ้มทุน”๑๘๕ ดังนั้นธัมมิกสังคมนิยมจึงเป็นเหมือนแนวทางการดูแลชีวิต ดูแลทุก
สิ่งทุกอย่างให้สมดุลปกต ิซ่ึงในประเด็นดังกล่าวพุทธทาสภิกขุได้กล่าวไว้ว่า 

“สิ่งใดที่อาจทําให้ปรกติได้ สิ่งนั้นย่อมเกี่ยวกับสิ่งที่เรียกว่าศีลธรรม คือการกระทําเพ่ือให้เกิด 
ความปรกติ เดี๋ยวนี้จะเอาเฉพาะที่เกี่ยวกับมนุษย์ยกเว้นพวกวัตถุเสีย เพราะเข้าใจยากอยู่ คนทั่วไปก็ไม่เคย
มองเห็น ไม่สนใจเอามาพูดอย่างเป็นเรื่องลึกซึ้ง 

เรื่องธรรมดาสามัญในหมู่คนเราแล้วคือ ศีลธรรม นี้พอจะพูดได้เป็น 3 ระดับ คือของคนแต่ละ 
คน คนหนึ่งๆ, แล้วกข็องสังคมที่ผูกพันกันเป็นหมู่ย่อมๆ เรียกว่าสังคมหนึ่งๆ,แล้วก็ศีลธรรมของโลกทั้งโลกซึ่งใน
บางโอกาสและบางกรณี เราก็พูดได้เหมือนกัน เช่นว่า เดี๋ยวนี้ทั้งโลกไม่มีศีลธรรม หรือทั้งโลกมีศีลธรรมเสื่อมใน
ข้อนั้นข้อนี้ มันก็พูดได”้๑๘๖ 
                                                           

 ๑๘๓พุทธทาสภิกข,ุธัมมกิสังคมนิยม, (กรุงเทพฯ:สุขภาพใจ,2548),หน้า คํานํา 
 ๑๘๔ เรื่องเดียวกัน,หน้าเดียวกัน. 
 ๑๘๕เรื่องเดียวกัน,หน้าเดียวกัน. 
 ๑๘๖พุทธทาสภิกข,ุการเมืองคือธรรมะ (กรุงเทพฯ:สุขภาพใจ 2549),หน้า 32. คําบรรยายประจําวันเสาร์ ภาค
อาสาฬหบูชา ณ ลานหินโค้ง สวนโมกข์พลาราม ไชยา จ.สุราษฎร์ธานี ที่สวนโมกข์  2519. 



๙๔ 
 

พุทธทาสภิกขุ ได้เสนอแนวคิดทางสังคม ทีป่รากฏในชื่อของ “ธัมมิกสังคมนิยม”อันเป็นสังคม 
อุดมคติของท่านเพ่ือแก้ไขปัญหาของมนุษย์ เป็นการตกผลึกทางความคิดที่ได้จากกระบวนการ “สิกขา” อย่าง
เป็นระบบในหลักพุทธธรรมทั้งในระดับปัจเจกชนและสังคมภายใต้หลักศาสนธรรม ซึ่งท่านย้ําอยู่เสมอว่า 
“การเมืองคือศีลธรรม”และ “การเมือง (Politics) มีความหมายเกี่ยวกับคนมาก” ดังนั้นสมมติฐานของการ
สร้างธัมมิกสังคมนิยมของท่านพุทธทาสภิกขุ จึงประกอบไปด้วย 

1) เป็นอดุมคติทางการเมืองอย่างหนึ่งที่ใช้แก้ปัญหาที่เกิดจากคนหมูม่ากได้ 
2) เป็นระบบการเมืองที่เน้นการจัดระเบียบสังคมทั้ง 3 ระดับ คือ ระดับปัจเจก ระดับสังคม 

ตามบริบทใกล้ตัว และระดับสังคมโลก โดยใช้หลักศีลธรรม เพ่ือให้สังคมเหล่านั้นเกิดความปรกติ 
3) เป็นระบบการเมืองที่แท้จริง เป็น “ศีลธรรม” หมายความว่า ถ้าระบบการเมืองไหน    

ประกอบไปด้วยศีลธรรม จึงจะเรียกว่า “ธัมมิกสังคม”หรือ “ระบบธัมมิกสังคม”ซึ่งเป็นระบบที่ประกอบไปด้วย
ศีลธรรมยิ่งกว่าระบบใด๑๘๗ 
 

4)  แนวทางสู่ธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ 
  ในทัศนะของท่านพุทธทาส คําว่า “สังคมนิยม”เป็นสิ่งที่ธรรมะจัดขึ้นหรืออีกนัยหนึ่งก็คือเป็น
ธรรมสัจจะของธรรมชาติที่เกิดขึ้นเองโดยที่ไม่มีใครสามารถจัดได้ เช่นเดียวกับร่างกายคนก็ต้องมีระบบสังคม
นิยมจึงรอดมาได้ หรือในหมู่บ้านก็ต้องมีระบบสังคมนิยมมันจึงอยู่รอดได้  ในจักรวาลมันก็ต้องมีสังคมนิยมหรือ
แม้แต่ในสากลจักรวาลมันก็ต้องมีระบบสังคมนิยม ในปัจจุบันมนุษย์มีปัญหามากมาย ทั้งในตนเอง หรือกับ
บุคคลอ่ืนในสังคม เพราะไปถือสังคมนิยม แบบอธรรมไม่เป็นธรรม ไม่ถูกต้องตามกฎเกณฑ์ของธรรมชาติ ไม่
รู้จักสัจธรรมของธรรมชาติ๑๘๘ ปัญหาต่างๆในสังคมเกิดขึ้นตั้งแต่มนุษย์เริ่มเกิดความละโมบ มีการกอบโกย เริ่ม
มียุ้งฉาง เริ่มมีความคิดที่จะสะสมกําลังทรัพย์ กําลังอํานาจ กําลังอะไรต่างๆเพ่ือจะเอาเปรียบคน ในกรณี
ดังกล่าวท่านพุทธทาสภิกขุได้กล่าวไว้ว่า “ถ้าทุกคนใช้สิทธิตามธรรมชาติเท่าที่ธรรมชาติยินยอมคือ การไม่เอา
ส่วนเกินแล้วโลกนี้จะมีความผาสุกเหมือนกับโลกของพระเจ้าหรือพระศรีอาริย์ที่ไม่มีทุกข์เลย”๑๘๙เพราะเมื่อ
มนุษย์แยกไปจากเส้นทางที่พระเจ้าหรือธรรมชาติกําหนดแล้ว ระบบสังคมนิยมที่ไม่ถูกต้องก็เกิดข้ึน 

จุดมุ่งหมายที่สําคัญของธัมมิกสังคมนิยม คือ การก็ทําให้มนุษย์มีความเป็นอยู่ที่ถูกต้องตามธรรมชาติ มี
ความปรองดอง ความประนีประนอม ความประพฤติต่อกันและกันในลักษณะที่ว่าให้มันอยู่ด้วยกันได้ โดยการ
ยอมรับรู้ในความเสมอภาคและเสรีภาพที่มีต่อกันความเป็นอยู่ตามแบบธัมมิกสังคมนิยมก็คือ การเรียนรู้ที่จะ
ปรับความสมดุลของสังคมให้กลับไปสู่แนวคิดแบบเดิมๆในยุคสมัยโบราณที่มนุษย์มีวิถีชีวิตที่อิงอยู่กับธรรมชาติ 
โดยมีจิตสํานึกร่วมที่สําคัญคือเมื่อใช้ประโยชน์จากธรรมชาติแล้วไม่ควรเอาเปรียบธรรมชาติโดยการกอบโกย
ผลประโยชน์ส่วนเกินมากเกินไป และควรตอบแทนผลประโยชน์บางอย่างคืนแก่ธรรมชาตินั้นด้วย ท่านพุทธ
ทาสภิกขุเห็นว่าธัมมิกสังคมนิยมจะเกิดขึ้นได้ โดยการอบรมสั่งสอนให้คนมีสัมมาทิฏฐิ ดําเนินชีวิตที่ถูกต้องตาม
ธรรมคือมีความรักสันโดษ รู้จักพอดี มีความเมตตากรุณา เอ้ือเฟ้ือต่อกัน รู้จักควบคุมตนไม่ให้ตกอยู่ ในอํานาจ
ของกิเลส๑๙๐ ซึ่งท่านพุทธทาสภิกขุได้พูดถึงประเด็นดังกล่าวไว้ว่า “อย่างระเบียบวินัยในทางพุทธศาสนานี้ก็มี
                                                           

 ๑๘๗พุทธทาสภิกขุ “สังคมนิยมตามหลักแห่งศาสนา”ธัมมกิสังคมนิยมโดนัลด์ เค สแวเรอร์ บรรณาธิการ 
กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์มลูนิธิโกมลคมีทอง,๒๕๒๙.น.๔๗-๔๙. 
 ๑๘๘เรื่องเดียวกัน,หน้า ๑๑๖-๑๑๘. 
 ๑๘๙พุทธทาส อินฺทปญฺโญ,ธัมมิกสังคมนิยม,หน้า 36. 
 ๑๙๐พระวรากรณ์ชยากโร (พูลสวัสดิ์) การวิเคราะห์แนวคิดเรื่องสังคมอดุมคติในทรรศนะของพระธรรมปิฎก 

http://www.buddhadasa.in.th/html/articles/1_bdb/dhm_soc.html#4


๙๕ 
 
สอนให้สันโดษ รู้จักพอดีในการเป็นอยู่  ยิ่งเป็นสังคมสงฆ์คือเป็นสังคมภิกษุละก็ได้รับการวางกฎเกณฑ์ไว้เป็น
พิเศษไม่ให้กอบโกยส่วนเกิน...พระสงฆ์จะเอาอะไรเกินไม่ได้ถ้าเกินกว่าที่จําเป็นแล้วละก็ผิดวินัยทั้งนั้น”๑๙๑ 

ดังนั้นหลักการสําคัญและแนวทางการนําสังคมที่มีปัญหาสู่ ธัมมิกสังคมนิยม จึงประกอบไปด้วยสิ่ง
สําคญัต่อไปนี้ 

 
4.๑) การพัฒนามนุษย์ในระดับปัจเจกบุคคล 

            ท่านพุทธทาสภิกขุได้กล่าวถึงความเป็นมนุษย์ในสองความหมาย คือ มนุษย์ที่มีความหมายใน
แง่ของคนที่มีจิตใจสูง ที่ปรากฏสภาวะใจสะอาด ใจสว่าง ใจสงบ นั่นคือบุคคลต้องมีคุณธรรมที่ประพฤติแล้ว
บังเกิดสภาวะใจสะอาด สว่าง สงบ กับมนุษย์ ที่เรียกว่า “คน” ที่หมายถึง ผู้ที่มีจิตใจ สกปรก มืดมัว และเร่า
ร้อน ซึ่งท่านพุทธทาสได้กล่าวคํากลอนที่เก่ียวกับมนุษย์ไว้ว่า 
 

“เป็นมนษุย์เป็นได้เพราะใจสูง          เหมือนหนึ่งยูงมีดีท่ีมีแววขน 
ถ้าใจต่ําเป็นได้แต่เพียงคน               ย่อมเสียที่ที่ตนได้เกิดมา 
ใจสะอาด ใจสว่าง ใจสงบ               ถ้ามีครบควรเรียกมนุสสา 
เพราะทําถูก พูดถูก ทุกเวลา            เปรมปรีดาคืนวันศุขสันต์จริง 
ใจสกปรกมดืมัวและร้อนเร่า            ใครมีเข้าควรเรียกว่าผีสิง 
เพราะพูดผิดทําผิดจิตประวิง           แต่ในสิ่งนําตัวกลั้วอุบาย 
คิดดูเถิดถ้าใครไม่อยากตก              จงรีบยกใจตนเร่งขวนขวาย 
ให้ใจสูงเสียได้ก่อนตัวตาย      ก็สมหมายที่เกิดมาอย่าแชเชือน๑๙๒ 
 

จากคําประพันธ์ดังกล่าวสังเกตได้ว่า ท่านพุทธทาสภิกขุจะใช้คําว่า“คน”ในความหมายของมนุษย์ที่มี
จิตใจสกปรก มืดมัว และเร่าร้อน ที่เกิดขึ้นและเป็นไปตามอํานาจของกิเลส และท่านใช้คําว่า “มนุษย์”กับผู้ที่
ถือปฏิบัติการทําหน้าที่ถูกต้องต่อกฎธรรมชาติที่บุคคลนั้นต้องกระทํา จนสามารถดํารงชีวิตอย่างกลมกลืนกับ
ธรรมชาติ มีคํากล่าวของท่านยืนยันถึงศักยภาพของคนที่สามารถพัฒนาตนจนเป็นมนุษย์ได้ ความว่า 
“ธรรมชาติให้ชีวิตมาสําหรับพัฒนาตนเองได้ตามใจชอบ๑๙๓ซึ่งจุดสูงสุดของการพัฒนา คือ พระอรหันต์อันเป็นผู้
ที่ถึงความเต็มแห่งมนุษย์ การพัฒนาถึงระดับนี้พระพุทธทาสเห็นว่าสามารถกระทําได้ “ก่อนตัวตายและสม
ความมุ่งหมายที่ได้เกิดมา” ดังนั้นประโยคที่ท่านพุทธทาสภิกขุกล่าวว่า “บุคคลไม่ได้เกิดมาเพ่ือเป็นทุกข์” จึง
เป็นการประกาศชัดถึงความเชื่อมั่นของท่านว่า มนุษย์คือผู้ที่สามารถอยู่เหนืออํานาจกิเลสอันเป็นเหตุให้บุคคล
ประสบทุกข์ แล้วยังสามารถพัฒนาจิตใจจนถึงสภาวะ สะอาด สว่าง สงบ ที่กิเลสไม่สามารถเข้าไปเกาะกุม 
ทําลายได้อีกต่อไป  

มนุษย์ในทัศนะของท่านพุทธทาสจึงต้องมีความเข้าใจในข้อเท็จจริงที่เป็นพ้ืนฐานที่สุดว่า ชีวิตทั่วไป
จะต้องประกอบไปด้วยนามรูปหรือกายใจที่ไม่สามารถแยกออกจากกันได้ ทุกส่วนในองค์ประกอบของร่างกาย
                                                                                                                                                                                     

 (ป.อ.ปยุตฺโต)วิทยานิพนธ์พุทธศาสตร์มหาบัณฑิต,(บัณฑิตวิทยาลยั : มหาวิทยาลยัมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย2544), 
หน้า 62. 
 ๑๙๑พุทธทาสอินฺทปญฺโญ,ธัมมิกสังคมนิยม,หน้า 26. 

๑๙๒ พุทธทาสภิกข,ุมปป. ฉ : 154. 
๑๙๓ เรื่องเดียวกัน,หน้า 10. 

http://www.buddhadasa.in.th/html/articles/1_bdb/dhm_soc.html#421


๙๖ 
 
จะต้องมีการพ่ึงพาซึ่งกันและกัน แม้แต่ละส่วนจะมีหน้าที่ที่ต่างกัน แต่กระบวนการทํางานจะต้องสอดคล้อง
สัมพันธ์ ชีวิตนั้นถึงจะดํารงอยู่ได้ ซึ่งในทัศนะของท่านพุทธทาสเรียกว่า สังคมนิยมภายใน (ที่กายและใจ)กับ
ความสอดคล้องระหว่างบุคคลกับบุคคล ระหว่างสังคมกับสังคม หรือระหว่างประเทศกับประเทศ ทั้งสังคมใหญ่
และสังคมเล็กดํารงไปได้ด้วยดี ลักษณะดังกล่าว ท่านพุทธทาสภิกขุ เรียกว่า “สังคมภายนอก” ซึ่งท่านพุทธทาส
ได้เสนอแนวคิดย่อยๆไปอีกว่าสังคมนิยมจะเกิดขึ้นได้ก็ต่อเมื่อ มนุษย์ต้องไม่ตกเป็นทาสของวัตถุอุดมคติต้อง
เป็นไปตามสัจจะของธรรมชาติ และเมื่อสังคมจําเป็นต้องมีระบบรัฐเจตนารมณ์ทางการเมืองก็ต้องจัดสรรให้
ระบบมีศีลธรรมเข้ามาเก่ียวข้อง 

ดังนั้นการดํารงอยู่ของมนุษย์ในสังคมจึงมีความจําเป็นอย่างยิ่งที่ต้องมีคุณธรรมร่วม ดังนี้คือ 
1. มนุษย์ต้องเป็นผู้ที่มีความรู้ และมีความสามารถเชื่อมโยงความรู้เข้าด้วยกัน ความรู้ใน 

ทัศนะของทา่นพุทธทาสจึงต้องเป็นความรู้ที่สร้างความก้าวหน้าอย่างถูกต้อง เพื่อให้มนุษย์ได้บรรลุถึงสิ่งที่ดีที่สุด
ทุกขั้นตอนแห่งวิวัฒนาการของเขา๑๙๔ด้วยการเรียนรู้ในสิ่งที่ควรรู้อย่างถูกต้องและเพียงพอ คือ รู้ธรรมะ 4 
ความหมาย๑๙๕ ที่ท่านพุทธทาสกล่าวไว้ว่า ได้แก่  
    (1) รู้จักธรรมชาติที่มีอยู่ตามธรรมชาติ  
    (2) รู้จักกฎของธรรมชาติที่บังคับอยู่ท้ังตัวเรา นอกตัวเรา และสากลจักรวาล 
    (3) รู้จักการทําหน้าที่ให้ถูกต้องตามธรรมชาติเพื่อมิให้ตนเองเดือดร้อน  
    (4) รู้จักผลอันเกิดจากการทําหน้าที่ 

การรู้จักธรรมชาติทั้ง 4 ความหมายนี้ ทําให้บุคคลมีความรู้ชนิดที่ว่า รู้แจ้งแทงตลอด คือมี 
ความรู้แล้วนําความรู้มาปฏิบัติ แล้วรู้ผลที่จะเกิดขึ้นกับตนจนสามารถเชื่อมโยงความรู้ที่มีอยู่มาปฏิบัติสืบต่อจน
ปรากฏผลเป็นความดับทุกข์แต่ละระดับจนบรรลุถึงนิพพานอย่างถาวร เป็นการรู้แจ้งแทงตลอด๑๙๖จนกระทั่ง
สามารถนําพาตนเองอยูเ่หนือความทุกข์ได้โดยสิ้นเชิง 

 
2. บุคคลต้องมีการปฏิบัติตามสัมมาทิฏฐิ คําสอนของพระพุทธศาสนามีเปูาหมายสูงสุดอยู่ที่ 

การไม่ยึดมั่นถือมั่น หรือการทําจิตให้ว่างจากการรบกวนของกิเลสซึ่งเป็นการอธิบายถึงสภาวะนิพพานที่ปรากฏ
แก่จิต เป็นการปฏิบัติตามหลักอริยสัจจ์ที่รู้ทุกข์และดับทุกข์ ซึ่งความรู้ที่เรียกว่า สัมมาทิฏฐิ ได้แก่ ความรู้ใน
อริยสัจจ์ 4 ที่สามารถอธิบายแจกแจงเนื้อหาได้ โดยเป็นการอธิบายที่เกิดจากความทรงจํามิใช่ความรู้ที่ได้จาก
การปฏิบัติ ความรู้อย่างนี้ท่านพุทธทาสเรียกว่า ความเข้าใจ๑๙๗ที่อาศัยการคิดคํานวณ โดยการใช้เหตุผลอันเป็น
หนึ่งในสี่หมวดตามหลักกาลามสูตร๑๙๘ ที่ท่านพิจารณาถึงแหล่งที่มาและรู้ก่อนแล้วค่อยตัดสินใจ ตัวสัมมาทิฏฐิ 

                                                           

 ๑๙๔ พุทธทาสภิกข,ุ2526 ค : 12 
๑๙๕ พุทธทาสภิกข,ุ2524 : แถบบันทึกเสียงเรื่อภูมิปัญญาแบบพุทธ. 
๑๙๖ ในทัศนะของท่านพุทธทาส คือ การแสดงถึงความรู้ในเรื่อง ไตรลักษณ์ อิทัป-ปัจจยตา ปฏิจจสมุปบาท และเรื่อง

สุญญตา การนําความรู้มาเช่ือมโยงปฏิบัติเป็นการแสดงว่า บุคคลรู้ว่าอะไรทุกข์ และอะไรคือการดับทุกข์ นั่นคือมีความรู้ ในเรื่อ 
อริยสัจจ์ 4 รู้เรื่องกรรมและความสิ้นไปแห่งกรรม เป็นต้น 
 ๑๙๗ พุทธทาสภิกข,ุ2522. หน้า 287. 

๑๙๘ แหล่งที่มาของความรู้ 4 หมวดจากหลักกาลามสูตร (พุทธทาสภิกขุ,2549-2535 : 32-35) ได้แก่ 
    ก.การฟังจากภายนอก (1) มา อนุสฺสเวน อย่ารับถือเอาด้วยเหตุว่าฟังบอกตามๆกันมา  (2) มา ปรมฺปราอย่ารับ

ถือเอาด้วยเหตุว่าทําตามสืบๆกันมาอย่างปรัมปรา (3) มา อิคิกิราย อย่ารับถือเอาเพราะเหตุว่าเป็นสิ่งที่กําลังเล่าลืออยู่อย่าง
กระฉ่อน 



๙๗ 
 
เป็นตัวกําหนดให้จิตเป็นอิสระที่สืบจากการรู้แจ้งแทงตลอด จิตอิสระหมายถึงจิตอิสระจากอุปาทาน ดังนั้น
คุณธรรมหรือความมีใจสูงของบุคคลจึงเกิดขึ้นจากบุคคลมีการปฏิบัติตามสัมมาทิฏฐิเป็นพื้นฐาน 

 
3. มนุษย์ต้องเป็นผู้ที่มีการพัฒนา ในทัศนะของท่านพุทธทาสภิกขุแล้ว ทุกชีวิตต้องมี 

ศักยภาพของการเรียนรู้ มีความสามารถหยั่งลึกสู่ความรู้จวบจนถึงความดับทุกข์ได้หากบุคคลมีการปฏิบัติถูก
ตรงต่อธรรมชาติ ท่านพุทธทาสเห็นว่า การที่บุคคลทําบทบาทของตนตามสถานภาพใดๆ ของตนอยู่นี้แหละที่
บุคคลสามารถทําหน้าที่พัฒนาชีวิตได้ เพราะจิตของบุคคลเสวยภพภูมิต่างๆ ในขณะที่กําลังทําบทบาทหรือ
ประกอบการงาน ท่านจึงใช้การงานนี้เป็นอุปกรณ์แก่จิตสําหรับกําหนดจดจ่อดังคํากลอนที่ท่านกล่าวว่า 

การงานคือการปฏิบัติธรรม 
       อันการงานคือคุณค่าของมนุษย์     ของมีเกียรติสูงสุดอย่าสงสัย 

          ถ้าสนุกด้วยการงานเบิกบานใจ              ไม่เท่าไรได้รู้ธรรมฉ่ําซึ้งจริง 
 เพราะภาระงานเป็นตัวการประพฤติธรรม กุศลกรรมกล้ําปนมามีค่ายิ่ง 
          ถ้าจะเปรียบก็เปรียบคนฉลาดยิง          นัดเดียววิง่เก็บนกหลายพกมา 
          คือการงานนั้นต้องทําด้วยสติ              มีสมาธิ ขนัติ มีอุตส่าห์ 
          มีสัจจะ มีทมะ มีปัญญา                    มีศรัทธากล้าหาญรักงานจริง 
 
จากคํากลอนดังกล่าว แสดงให้เห็นว่าในขณะที่บุคคลกําลังปฏิบัติงานนั้น จิตจะถึงพร้อมด้วย

สมาธิ สติ ขันติ มีทั้งความอุตสาหะและความพากเพียร มีความศรัทธาคือความรักงานเห็นคุณค่าของ
งานทั้งหมด หลักธรรมะในบทกลอนดังกล่าว (โพชฌงค์ 7 )ถือเป็นเครื่องมือเพ่ือบรรลุมรรคผลนิพพาน 
ซึ่งท่านพุทธทาสภิกขุเห็นว่าเอามาใช้กับการทํานาได้๑๙๙ นั้นคือนําคุณสมบัติความหมายของธรรมะมา
กระทําให้ปรากฏในทุกขณะของชีวิต เนื่องด้วยโลกุตรธรรมหรือนิพพานมีตลอดเวลาเหมือนกับที่กิเลส
เกิดข้ึนเช่นกัน ทุกขณะจิตของชีวิตบุคคลจึงเป็นการทําหน้าที่เพ่ือนําชีวิตตนสู่นิพพาน และทุกขณะของ
การดําเนินชีวิตจึงควรเป็นชีวิตที่มีการพัฒนาตลอดเวลา  

 

                                                                                                                                                                                     

    ข.ความงมงายต่อสิ่งที่เรียกว่าตําราหรือคัมภีร์ (4) มา ปิฎกสมุปทาแนน อย่ารับถือเอาด้วยเหตุว่ามีทีอ้างในปิฎก 
ปิฎกในที่น้ีหมายถึง บันทึกคําสอนที่เขียนไว้ในใบลานรวมเรียกว่า พระไตรปิฎกก็ได้ 

    ค.การใช้เหตุผลในการคํานวณ (5) มา ตถฺภเหตุ อย่ารับถือเอาการใคร่ครวญตามวิธีตรรกะ ซึ่งอาจผิดได้เหตุด้วย
วิธีการใช้เหตุผลไม่ถูกต้อง (6) มานยเหตุ อย่ารับถือเอา โดยเหตุว่ามันสมควรสมเหตุสมผลทางนยะ ซึ่งหมายถึงทัศนะหนึ่งๆ 
อัน เป็นเพียงการคาดคะเน ความจริงทางนยะเป็นความจริงที่ช่ัวท่ีมันคํานวณไดอ้ย่างไรจนไมม่ีวิธีจะคาํนวณอะไรอีกแลว้ก็ยุติวา่
จริงซึ่งท่านพุทธทาสภิกขุเห็นว่า เขาใช้วิธีการต่างกัน ผลมันก็เกิดขึ้นต่างกัน (พุทธทาสภิกขุ,2534: 17. (7) มา อาการปริวิตกฺ
เกน อย่ารับถือเอาด้วยการตรึกตามอาการ (Common sense) คือ ตรึกไปตามอาการของความรู้สึกที่แวดล้อมอยู่ ความรู้สึก
นึกคิดเป็นเรื่องของการปรุงแต่งในปฏิจจสมุปบาทท่ีหากเป็นอวิชชาผัสสะแล้ว ความรู้สึกนึกคิดนั้นคือกิเลสไม่ใช่ความรู้ที่แท้จริง 
(8) มา ทิฎฐิชณามกฺขนติยา อย่ารับถือเอาเพราะว่ามันทนได้ ต่อการเพ่งด้วยทิฎฐิของตนเอง เพราะทิฏฐิ 
ของตนที่มีเพื่อช้ีวัดกําหนดผู้อื่น คือทิฏฐิท่ีเต็มเปี่ยมไปด้วยตัวกู-ของก ู
                ง.การเช่ือถือในคัวบุคคลผู้พูด (9) มา ภพฺพรูปตาย อย่ารับถือเอาเพราะเหตุว่าผู้พูดมีลักษณะน่าเช่ือถือ (10) มา 
สมโณ โนครูติ อย่ารับเอาเพราะผู้พูดนั้นเป็นครูของเรา 
 ๑๙๙พุทธทาสภิกข,ุ2522. หน้า 287. 



๙๘ 
 

4. มนุษย์คือผู้ที่มีจิตว่าง จิตว่างในทัศนะของท่านพุทธทาส หมายถึง ความว่างจาก
ความหมายหรือความรู้สึกว่าเป็นตัวกูของกู ซึ่งเป็นเหตุสําคัญที่ให้เกิดความวุ่นวายในชีวิตเป็นความคิด
ที่ปรุงแต่งชั่วขณะ และเมื่อใดที่จิตว่างจากความคิดการปรุงแต่งชนิดนี้เมื่อนั้นจิตจะอยู่ในสภาพการ
พักผ่อนทางวิญญาณ๒๐๐ ซึ่งหมายถึง จิตทีไ่ม่เร่าร้อนจากกิเลสครอบงําอันเป็นขณะเดียวกับขณะจิตที่มี
ความเป็นอยู่ด้วยสติปัญญาจิตก็สามารถล่วงรู้อย่างลึกซึ้งในความเป็นจริงของธรรมชาติ แม้จะเป็นการ
ทํางานก็ทําอย่างสนุก ผลงานก็จะดีเลิศ๒๐๑ 

 
  โดยสรุปแล้วมนุษย์ในทัศนะที่สมบูรณ์ของท่านพุทธทาส คือ มนุษย์ที่มีสภาวะจิตที่เป็นธรรม
หรือการมีคุณภาพจิตที่ไม่มีความผูกพันกับ ความโลภ ความโกรธ ความหลง และจะต้องมีสัมมาทิฏฐิเป็นหลัก 
ความรู้อย่างแท้จริงทําให้บุคคลมีการปฏิบัติและมีวิธีการปฏิบัติอย่างถูกต้อง คุณธรรมไม่ใช่ธรรมที่เกิดขึ้นโดย
ส่วนเดียวแต่ต้องอาศัยองค์ประกอบร่วมสําคัญหลายประการ เช่น ความรู้ที่เป็นสัมมาทิฏฐิ ความสามารถในการ
เชื่อมโยงความรู้เข้าด้วยกัน ความว่างจากการยึดมั่นถือมั่น จนกระทั่งกลายเป็นคุณธรรมอันเป็นคุณสมบัติ
ประจําจิตของบุคคลผู้มีความเป็นมนุษย์ดังนั้นการพัฒนามนุษย์ในระดับปัจเจกบุคคล จึงเป็นเรื่องที่สําคัญ ซึ่ง
ท่านได้อธิบายแนวคิดดังกล่าวไว้ว่า “ถ้าคนแต่ละคนมีศีลธรรม บุคคลก็เป็นหน่วยหนึ่งของสังคมนั้นๆ หากว่า
หน่วยแต่ละหน่วยของสังคมมีความปรกติ มีความสงบ มีศีลธรรม ก็หมายถึงสังคมนั้นย่อมจะต้องมีความปรกติ 
มีศีลธรรมด้วย.เมื่อสังคมแต่ละสังคมมีปรกติ มีศีลธรรม มีความสงบสุข กันทุกๆสังคม หรือทุกประเทศแล้ว ก็
ย่อมทําให้โลกนี้มีความสงบ”๒๐๒ดังนั้นการพัฒนามนุษย์ในระดับปัจเจกบุคคลควรส่งเสริมให้บุคคลในสังคม
ประกอบไปด้วยคุณสมบัติดังต่อไปนี้ 
                         (๑) มีการศึกษาดี ถูกต้องคือใกล้ชิดธรรม ไม่ห่างเหินศาสนา 
                         (๒) มีสุขภาพอนามัยดีทั้งทางกาย ทางจิตและทางวิญญาณ 
                         (๓) มีครอบครัวมีความเป็นอยู่อย่างครอบครัวที่ถูกต้องทั้ง ๖ ทิศ 
                         (๔) มีเศรษฐกิจดี กินอยู่พอดีเหลือทําประโยชน์เพื่อนมนุษย์ 
                         (๕) มีธรรมเป็นหน้าที่ ทํางานด้วยความสนุก 
                         (๖) รักเพ่ือนมนุษย์ 
                         (๗) มีสัมมาทิฏฐิ ความคิด ความเห็น ความเชื่อความรู้ที่ถูกต้อง 
                         (๘) เป็นมนุษย์ที่มีจิตใจเยือกเย็น 
 

          4.2)  การพัฒนาในระดับสังคม  
             สังคมที่เข้มแข็ง ย่อมนํามาซึ่งความสุขที่ยั่งยืนของสมาชิกในสังคม โดยท่านพุทธทาสเชื่อว่า 
ระบบสังคมที่มีความถูกต้อง คือ สังคมที่มีการพัฒนาโครงสร้างทางสังคมให้มีความสอดคล้องกับลักษณะที่เป็น
ธรรมชาติ ทั้งระบบโครงสร้างที่เป็นส่วนของ การเมืองการปกครอง ระบบเศรษฐกิจ ระบบการศึกษา ศาสนา
และวัฒนธรรม และระบบการควบคุมมนุษย์ที่ถูกต้องเป็นไปโดยธรรม ซึ่งผู้วิจัยสามารถสรุปและแสดง
รายละเอียดได้ดังนี้ 
 
                                                           

 ๒๐๐พุทธทาสภิกข,ุ2519. หน้า 41. 
 ๒๐๑เล่มเดียวกัน,หน้า 272. 
 ๒๐๒พุทธทาสภิกข,ุธัมมกิสังคมนิยม, (กรุงเทพฯ : สุขภาพใจ,2548),หน้า 32-33. 



๙๙ 
 

1. การพัฒนาระบบการเมืองให้ถูกต้อง 
โดยปรกติแนวคิดทางการเมืองมักจะถูกกําหนดโดยสภาพหรือบริบททางสังคม รากฐานทาง 

การเมืองมักเกิดจากสภาพการณ์ที่เป็นอยู่ในสังคม จากการสังเกตและวิเคราะห์ธรรมชาติของมนุษย์ในสังคม 
สําหรับคําว่าการเมืองแม้จะมีรายละเอียดในการอธิบายที่กว้างขวางแต่ท่านพุทธทาสภิกขุ ได้สรุปความหมาย
ของคํานี้โดยสั้นๆว่า “การเมืองเป็นการช่วยกันแก้ปัญหาของบ้านเมืองหรือของสังคมทั้งหมดหรือของโลกก็
ได”้๒๐๓แต่การเมืองนั้นต้องประกอบไปด้วยกันกับธรรม ซึ่งท่านพุทธทาสภิกขุได้กล่าวไว้ว่า“ธรรมะกับการเมือง
เป็นสิ่งที่แยกกันไม่ได้; แยกกันเมื่อไร การเมืองก็จะกลายเป็นเรื่องที่ทําลายโลกทันที”๒๐๔ 

ปัญหาของบ้านเมืองหรือปัญหาสังคมที่การเมืองจะต้องเข้าไปช่วยแก้ไขนั้นพุทธทาสภิกขุ 
ชี้ให้เห็นอยู่มี 2 ระดับ ได้แก่๒๐๕ 

 1.ปัญหาระดับสังคม ที่เกิดขึ้นมาจากคนที่อยู่กันมากๆเพ่ิมมากขึ้นทุกที เป็นปัญหาอย่าง 
เดียวกันทั้งนั้นไม่ว่าจะในระดับเล็ก ระดับกลาง หรือระดับใหญ่ ที่มีปัญหาเกิดจากการที่สัมพันธ์ติดต่อกันมาก
คนข้ึน จึงมีความจําเป็นที่จะต้องจัดการให้อะไรหลายๆอย่างมันถูกต้อง จึงอยู่ได้โดยผาสุก และเมื่อมีคนมากขึ้น 
ปัญหาต่างๆก็มากข้ึน ก็ต้องจัดการมากขึ้นไปอีก 
  2.ปัญหาระดับบ้านเมืองในประเทศท่ีขยายวงกว้างออกไปเป็นการเมืองโลก เพราะโลกมันเล็ก 
เข้า แคบเข้า ทําให้มองเห็นว่า ทั้งโลกนี้จะมีก่ีประเทศก็ตาม มันผูกพันเกี่ยวเนื่องกันกับปัญหาที่มากขึ้น นับเป็น
ปัญหาของโลก การโลก หรือปัญหาการเมืองของโลกนั่นเอง 

นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุ ยังได้ให้ความหมายของคําว่าการเมือง ออกเป็น 2 นัยด้วยกัน ได้แก่๒๐๖ 
1. ความหมายของการเมืองตามตัวหนังสือ โดยพุทธทาสภิกขุเห็นว่า คําว่า การเมืองตามท่ี 

แปลจากคําว่า Political นั้นดูตามหนังสือแล้วไม่ตรงกับความหมายในภาษาไทย ดังนั้นจึงได้บัญญัติความหมาย
คํานี้ว่า “การเมืองคือการจัดการความเป็นอยู่ของคนมากๆให้มันหมดปัญหา” 

2. ความหมายของการเมือง ตามธรรมชาติ โดยพุทธทาสภิกขุได้นิยามในความหมายนี้ไว้ว่า  
การเมืองตามธรรมชาติ คือ ตามที่เป็นอยู่ตามธรรมชาติ โดยธรรมชาติ ในธรรมชาตินั่นเอง ซึ่งท่านได้ให้
อรรถาธิบายเพ่ิมเติมว่า ตามธรรมชาตินั่นเองซึ่ง ก็มีเจตนารมณ์ (Spirit)ของคําว่าการเมือง อยู่ในนั้น คําว่า 
ธรรมชาติ ในที่นี้ หมายรวมเอาสิ่งที่มีความรู้สึก นับตั้งแต่พืชพันธุ์เล็กๆ ถึงต้นไม้ ถึงสัตว์ แล้วก็คนปุา ครึ่งคน
ครึ่งสัตว์ แล้วก็เป็นคนที่มีวิวัฒนาการมาตามลําดับกว่าจะมาถึงคนในปัจจุบัน เราเรียกว่า สิ่งนั้นเป็นตาม
ธรรมชาติในหมู่สิ่งหรือสัตว์ที่เป็นอยู่ตามธรรมชาตินี้ 

ตามทัศนะพุทธทาสภิกขุ สังคมกับการเมืองเป็นสิ่งที่ไม่สามารถแยกจากกันได้ ทุกคนในสังคม 
ต้องสนใจการเมือง เพราะทุกปัญหาที่เกี่ยวกับมนุษย์ตั้งแต่ปัญหาในบ้านหลังเดียว ปัญหาในหมู่บ้าน ปัญหาใน
ประเทศปัญหาในโลก ล้วนแล้วแต่เป็นเรื่องของการเมือง เพราะการเมืองเป็นเรื่องของการจัดการทําให้คนที่อยู่
กันมากๆอยู่ด้วยกันอย่างสันติสุข แต่ความสงบสุขดังกล่าวจะเกิดขึ้นอย่างแท้จริงได้นั้น การเมืองควรต่อเนื่อง
ด้วยธรรมะ ต้องเป็นการเมืองที่ถูกต้องบริสุทธิ์ ถ้าการเมืองไม่ถูกต้อง ไม่บริสุทธิ์ มีการคดโกงปัญหาการเมืองมัน
ก็คือ ปัญหาของคนหมู่มากอีกเช่นกัน ดังนั้นท่านพุทธทาสภิกขุจึงได้ นิยามการเมืองโดยสรุปว่า เป็นระเบียบ

                                                           

 ๒๐๓พุทธทาสภิกขุ.การเมืองคือธรรมะ.(กรุงเทพฯสํานักพิมพ์อรณุวิทยา 2531),หน้า 4. 
 ๒๐๔พุทธทาสภิกข,ุธัมมกิสังคมนิยม, (กรุงเทพฯ : สุขภาพใจ,2548),หน้า อนุโมทนา. 
 ๒๐๕เรื่องเดียวกัน,หน้า 5-6 
 ๒๐๖ เรื่องเดียวกัน,หน้า 56-59. 



๑๐๐ 
 
ปฏิบัติช่วยกันจัดบ้านเมือง หรือสังคม หรือโลกให้มันหมดปัญหา๒๐๗เป็นระบบที่สามารถทําให้สมาชิกในสังคม
อยู่กันอย่างผาสุก โดยไม่ต้องใช้ศาสตรา โดยไม่ต้องใช้อาญา ไม่ต้องใช้อํานาจอะไรในสังคมนอกจากความเข้าใจ
ซึ่งกันและกัน ถึงแม้ว่าการเมืองมันจะต้องมีองค์ประกอบเช่น มีการบริหาร มีตุลาการ มีนิติบัญญัติ มีสภา แต่ก็
ขอให้ทุกอย่างดําเนินไปด้วยความถูกต้อง ก็ถือว่าเป็นการเมืองตามความมุ่งหมายอันบริสุทธิ์ของธรรมชาติ
เช่นกัน 

ธัมมิกสังคมนิยมจึงเป็นทฤษฎีทางการเมืองที่มีฐานแนวความคิดอิงหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็น
สําคัญโดยมีการประยุกต์ใช้หลักธรรมกับแนวคิดทางการเมืองแบบ “ธัมมิกสังคมนิยม” ดังนี้๒๐๘ 

 
1.1 การเมืองท่ีประกอบไปด้วยธรรม ท่านพุทธทาสภิกขุ ได้กล่าวว่า๒๐๙หลักธรรมะท่ีจะใช้ 

เป็นที่พ่ึงแก่โลกในทางการเมืองได้นั้น สามารถนํามาจากหัวใจของทุกๆ ศาสนา ทุกศาสนามีหัวใจเป็นสังคม
นิยม ทุกศาสนาสอนสิ่งที่เป็นประโยชน์แก่ทุกคนๆไม่ใช่เพ่ือคนเดียว หัวใจของศาสนาจึงเป็นลักษณะของสังคม
นิยม ไม่ใช่ปัจเจกนิยม”การเมืองที่แท้จริงนั้นจึงต้องประกอบไปด้วยธรรม ซึ่งธรรมดังกล่าวจะมีความหมาย
สําคัญ 4 ความหมายคือ 
  1. สภาวะธรรม  หมายถึง สิ่งทุกสิ่งตั้งแต่สิ่งเล็กไม่มีชีวิต จนกระทั่งสิ่งใหญ่ที่สุด จะมองเห็น
หรือไม่มองเห็นก็ตามนั่นคือสิ่งทุกสิ่ง๒๑๐ 
  2. สัจจธรรมหมายถึง กฎที่เป็นธรรมชาติ เช่น กฎไตรลักษณ์หรือกฎแห่งกรรมต่างๆ 
  3. การปฏิบัติธรรม หมายถึง การปฏิบัติให้เป็นไปตามกฎธรรมชาตินั้นๆ เช่น มรรคมีองค์ 8 
  4. ปฏิเวชธรรม หมายถึง ผลที่ได้รับจากการปฏิบัติตามกฎธรรมะนั้น๒๑๑ 
 

1.2 การเมืองท่ีมีการปกครองตามสภาวะธรรมชาติ หลักการของธัมมิกสังคมนิยมนั้น 
พุทธทาสภิกขุไม่ได้เพ่งเล็งไปถึงความเสมอภาคทางชนชั้นหรือกรรมสิทธิ์ร่วมของชุมชนแต่อย่างไร แต่จะหมาย
เอาสังคมท่ีอยู่ร่วมกันเป็นจํานวนมากและอยู่ด้วยกันอย่างมีความสุข โดยใช้ธรรมะเป็นเครื่องมือหรือเป็นวิธีการ
ในการจัดการสิ่งนั้นๆ ซึ่งหลักการของธัมมิกสังคมนิยมนั้นพุทธทาสภิกขุได้ชี้ให้เห็นว่า เป็นธรรมชาติที่บริสุทธิ์ มี
ลักษณะของสังคมนิยมธรรมชาติเป็นผู้จัดให้ เช่นธรรมชาติเกิดจากการรวมตัวกันของสิ่งหลายสิ่งเข้าด้วยกัน 
เริ่มจากการมีชีวิตเริ่มแรกเป็นสัตว์เซลล์เดียวและวิวัฒนาการต่อมาจน เป็นสัตว์หลายเซลล์มาโดยลําดับ 
เจตนารมณ์สังคมนิยมที่ธรรมชาติจัดให้มานั้นสําหรับให้ถือเอาสัดส่วนกันแต่พอดีคือกอบโกยไม่ได้  พุทธทาส
ภิกขุชี้ให้เห็นถึงธรรมชาติของสิ่งมีชีวิตว่ามีลักษณะของการไม่สะสมส่วนเกิน ดังที่พุทธทาสภิกขุได้ยกตัวอย่าง
สภาวะธรรมชาติเกี่ยวกับเรื่องสังคมของดวงดาว สังคมของสัตว์ที่ไม่สะสมส่วนเกิน ซึ่งผู้วิจัยจะได้นํามาขยาย
เนื้อความไว้ดังนี้ 
 
 

                                                           

 ๒๐๗ เรื่องเดียวกัน,หน้า 13. 
 ๒๐๘ ธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ,อ้างในww.buddhadasa.org/html/articles/1_bdb/dhm_soc.html 
 ๒๐๙ พุทธทาสภิกข ุ“ศาสนิกชนต้อนรับการเมืองฯในทศวรรษนี้ฯได้อย่างไร” เทปธรรมบรรยายพิเศษ,๑๒ พฤษภาคม 
๒๕๓๓  ณ สวนโมกข์ 
 ๒๑๐ พุทธทาสภิกข,ุธรรมะกับการเมือง, (กรุงเทพฯ : สุขภาพใจ,2549),หน้า 89. 
 ๒๑๑ เรื่องเดียวกัน,หน้า 15. 



๑๐๑ 
 

1. สังคมนิยมเหมือนกับสังคมของดวงดาว สังคมเป็นสภาพธรรมชาติ ท่านพุทธ 
ทาสภิกขุอธิบายว่า สิ่งทั้งปวงมีธรรมชาติเป็นสังคมนิยมในความหมายว่าอยู่ร่วมกันเป็นระบบอันหนึ่งอัน
เดียวกันจะต้องพ่ึงพาอาศัยซึ่งกันและกัน เช่น ต้นไม้ใหญ่เฟิร์นและตะไคร่น้ําต้องพ่ึงพาอาศัยกันเกื้อกูลกันจึงจะ
ดํารงชีวิตอยู่ได้อย่างปกติสุข ถ้าต้นไม้ใหญ่ตายหมดหรือถ้าไม่มีเฟิร์นไม่มีตะไคร่เหล่านี้ก็ไม่มีความชุ่มชื่นพอที่จะ
ให้ต้นไม้ยักษ์นั้นใหญ่เติบโตได้ ซึ่งความหมายของคําว่าระบบอันหนึ่งอันเดียวกันนั้นท่านใช้ในความกว้างไปถึง
ระบบของวัตถุเช่น ดวงดาว ด้วยดังนี้ 

“เราก็เรียนวิทยาศาสตร์เรื่องโลกเรื่องจักรวาลทั้งหมดในโลกในสากลจักรวาลมันก็
เป็นระบบสังคมนิยมดวงดาวไม่รู้ว่ามีมากมายเท่าไรในท้องฟูานั้นมันอยู่กันด้วยระบบสังคม
นิยมมันถูกต้องอยู่ตามขนบธรรมเนียมของสังคมนิยมจักรวาลนั้นมันจึงรอดอยู่ได้จักรวาลของ
เราเล็กๆนี้มีพระอาทิตย์เป็นแม่มีดาวเคราะห์นั่นรวมทั้งโลกนี้ด้วยเป็นบริวารมันก็อยู่กันอย่าง
ระบบสังคมนิยมแต่มันไม่บ้าถึงกับชนกันเพราะมันคือสังคมนิยมแบบอธรรมไม่เป็นธรรมไม่
ถูกต้องตามกฎเกณฑ์ของธรรมชาติไม่รู้จักธรรมสัจจะของธรรมชาติ”๒๑๒ 

 
ถ้ามองอีกประเด็นหนึ่งจะเห็นว่า การที่พุทธทาสภิกขุมองสังคมนิยมว่าเป็นสภาวะธรรมชาติ 

อย่างนั้น น่าจะเป็นการชี้ให้เห็นว่าสังคมนิยมเป็นสภาพธรรมชาติของสิ่งทั้งปวงที่อาศัยซึ่งกันและกัน เกื้อกูลกัน
ถ้ามีหลายสิ่งอยู่รวมกันก็ต้องอยู่ร่วมกันเป็นระบบ เป็นอันหนึ่งอันเดียวกัน จึงจะสามารถอยู่รวมกันได้ เพราะ
ธรรมชาติจัดให้มาอย่างนั้น นอกจากนั้นท่านยังรวมความหมายกว้างไปถึงระบบของวัตถุด้วย เช่น ระบบการ
เคลื่อนที่ของดวงดาว พุทธทาสภิกขุมองว่าระบบการเคลื่อนที่ของดวงดาวก็เป็นระบบสังคมนิยม เพราะในหนึ่ง
จักรวาล จะมีพระอาทิตย์เป็นประธาน มีดาวเคราะห์มากมายรวมทั้งโลกเป็นบริวาร มันจึงอยู่กันด้วยระบบ
สังคมนิยม ดวงดาวแต่ละดวงต่างทําหน้าที่ของใครของมันและไม่มีทางที่ดาวดวงใดจะโคจรมาชนกันได้ ซึ่งต่าง
กับสังคมนิยมของมนุษย์ ถ้ามองอีกประเด็นหนึ่งเหมือนกับว่าพุทธทาสภิกขุจะพยายามอธิบายว่า ระหว่างสังคม
มนุษย์กับสังคมของดวงดาวต่างๆนั้นแตกต่างกัน ระหว่างสังคมมนุษย์นั้นสามารถพูดคุยกันเข้าใจ รู้เรื่องมี
เหตุผล น่าจะมีการปกครองที่มีระบบมากกว่าระบบของดวงดาวต่างๆในจักรวาล ส่วนในระบบของดวงดาวนั้น
พุทธทาสภิกขุให้ทัศนะว่า ดวงดาวต่างๆนั้นซึ่งในความเป็นจริงแล้วไม่มีความรู้สึกไม่มีจิตวิญญาณต่อการรับรู้สิ่ง
ต่างๆเหมือนกับมนุษย์ แต่มันก็สามารถอยู่ด้วยกันในสังคมของมันได้และต่างทําหน้าที่ของใครของมันโดยไม่
ขัดแย้งกันไม่เอารัดอาเปรียบกัน ระบอบการปกครองของสังคมดวงดาวในจักรวาล ยังมีการอยู่ด้วยกันอยู่
ร่วมกันได้เป็นอย่างดี ซ่ึงต่างจากสังคมของมนุษย์ โดยที่มนุษย์ตามธรรมชาติแล้วมีเสรีภาพ มีความเข้าใจกันพูด
กันรู้เรื่องดว้ยเหตุด้วยผล แต่กลับเกิดการทะเลาะกันเอารัดเอาเปรียบ เห็นแก่ตัว ต่อสู้ชิงดีชิงเด่นกันด้วยความ
เป็นใหญ่ เป็นต้น 
 

2. สังคมนิยมเหมือนกับสังคมของสัตว์ ในส่วนอีกประเด็นหนึ่งจะกล่าวถึงลักษณะ 
สังคมนิยมธรรมชาตินี้ พุทธทาสภิกขุมีความเห็นว่าเป็นอย่างเดียวกันกับสังคมของสัตว์ คือ อยู่ร่วมกัน พุทธทาส
ภิกขุยกตัวอย่างว่า 

“เราดูนกจะเห็นมันกินอาหารเฉพาะที่กระเพาะมีไว้ให้เท่านั้นแหละมันเก็บเกินกว่า 

                                                           

 ๒๑๒ พุทธทาสภิกฺขุ,สังคมนิยมตามหลักแห่งพระศาสนา, ในธัมมิกสังคมนิยม, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิโกมลคีมทอง
,๒๕๒๖),หน้า ๖๕. 



๑๐๒ 
 
นั้นไม่ได้มันไม่มียุ้งฉางดูลงไปถึงมดแมลงมันก็ทําได้เพียงเท่านั้นดูไปถึงต้นไม้ต้นไม้ก็กินอาหารกินน้ําได้เท่าที่ลํา
ต้นมันมีอยู่มันจะทําให้เกินนั้นไปไม่ได้ฉะนั้นระบบที่ใครไม่สามารถล่วงล้ําเข้าไปในสิทธิของผู้อ่ืนไม่กอบโกยอะไร
ของใครได้นี่เป็นไปตามธรรมชาติเป็นได้โดยอัตโนมัติจึงทําให้เป็นสังคมอยู่ได้และเป็นสังคมมาเรื่อยๆจนมีต้นไม้
มากมายเสรีภาพแห่งการกอบโกยถูกควบคุมไว้โดยธรรมชาติอย่างแน่นเฟูนในรูปแบบของสังคมนิยมโดยน้ํามือ
ของธรรมชาติเช่นนี้”๒๑๓เพราะฉะนั้นระบบสังคมนิยมก็คือการไม่สะสมส่วนเกินซึ่งพุทธทาสภิกขุได้กล่าวว่า 

“สปิริตหรือเจตนารมณ์ของสังคมนิยมนี้คือธรรมะของธรรมชาติที่ เป็นมาโดย
ธรรมชาติ ซึ่งเราจะมองเห็นว่านี้เป็นความมุ่งหมายทางสังคมนิยม แต่ว่าโดยไม่รู้สึกตัวมีการ
ปฏิบัติซึ่งไม่รู้สึกตัวมาแต่ทีแรกจนกว่าจะรู้สึกตัวคือการที่ไม่เอาส่วนเกิน๒๑๔ก็เท่ากับว่ามนุษย์
จะต้องอยู่ร่วมกันเข้าใจกันไม่ว่ากล่าวร้ายกันเข่นฆ่ากันจึงจะไม่เอาส่วนเกินมาเป็นเกณฑ์ใน
การตัดสินความเป็นสังคมท่ีอยู่ร่วมกันเพราะมนุษย์จะอยู่อย่างโดดเดี่ยวไม่ได้จะต้องอยู่ร่วมกัน
เป็นสังคมเป็นกลุ่มการไม่สะสมส่วนเกินก็จะไม่เกิดขึ้นซึ่งพุทธทาสภิกขุกล่าวว่าจะต้องให้สังคม
มนุษย์เป็นเหมือนสังคมของสัตว์ซึ่งความหมายนั้นก็เป็นจริงตามทัศนะที่พุทธทาสภิกขุได้กล่าว
ไว้ซึ่งพุทธทาสภิกขุให้ทัศนะเหล่านี้ว่าการที่พุทธทาสภิกขุมองว่ามนุษย์เป็นสัตว์สังคม๒๑๕

หมายความว่าสังคมนิยมของมนุษย์นั้นเป็นสังคมที่เป็นอย่างเดียวกันเหมือนสังคมของสัตว์
เหมือนยกตัวอย่างของนกนั้นโดยธรรมชาติของนกเวลากินอาหารมันจะเก็บไว้ที่กระเพาะของ
มันเท่านั้นมันจะเก็บเกินกว่านั้นไม่ได้แม้แต่มดหรือต้นไม้ก็กินอาหารกินน้ําได้เท่าที่ลําต้นมันมี
อยู่มันจะทําให้เกิดนั้นไปไม่ได้แม้ว่าสัตว์เช่นนกมันสามารถเก็บอาหารไว้ที่กระเพาะของมันได้
เลี้ยงลูกได้อยู่รวมกันกับนกตัวอ่ืนๆได้แต่ที่นกทําเหมือนกับสังคมมนุษย์ไม่ได้ก็คือนกสามารถ
พูดเหมือนกับมนุษย์ไม่ได้สื่อสารทางภาษากับมนุษย์ก็ไม่ได้และไม่สามารถคิดได้ไม่มีเหตุผลใน
การตัดสินใจเหมือนมนุษย์เพราะฉะนั้นสังคมของสัตว์จะเป็นอย่างเดียวกันกับสังคมของมนุษย์
ได้อย่างไร” 

 
        1.3 การเมืองท่ีมีผู้ปกครองแบบธรรมราชา คําว่าผู้ปกครองพุทธทาสภิกขุได้ให้ทัศนะว่า 

การเกิดขึ้นของผู้ปกครองนั้นก็เนื่องมาจากความเห็นแก่ตัวของคนในสังคมที่ไม่มีคุณธรรมจึงต้องมีผู้ปกครองมา
ทําหน้าที่ตัดสินลงโทษแก่ผู้ที่กระทําความผิดผู้ปกครองคนแรกที่เกิดขึ้นนี้เรียกว่ามหาสมมติคือคนส่วนใหญ่เลือก
ให้เป็นผู้ปกครองต่อมาเกิดบุคคลที่ทําให้สังคมพอใจให้เป็นคนแรกในโลกจนประชาชนเปล่งเสียงว่าพอใจพอใจ
บุคคลนี้สังคมเรียกว่าราชาพุทธทาสภิกขุเรียกว่าเกิดระบบสังคมขึ้นเป็นครั้งแรก๒๑๖คือพระราชาที่ทําเพ่ือ
ประโยชน์แก่สังคมประชาชนจึงเกิดความพอใจ ด้วยเหตุพุทธทาสภิกขุจึงเสนอรูปแบบการปกครองในสังคม
แบบเดียวคือผู้นําด้านการปกครองจะต้องมีอํานาจเด็ดขาดแต่เพียงผู้เดียว คือ รูปแบบการปกครองแบบธรรม
ราชาเพียงคนเดียว ในหนังสือของท่านวิศิษฐ์วังวิญญูได้เขียนไว้เกี่ยวกับเรื่องการนําเสนอรูปแบบการปกครอง
แบบธรรมราชาของพุทธทาสภิกขุว่า 

                                                           

 ๒๑๓ เรื่องเดียวกัน.หน้า ๖๕ - ๖๖. 
 ๒๑๔ พุทธทาสภิกฺข,ุประชาธิปไตยแบบสังคมนิยมในธัมมิกสังคมนิยม, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิโกมลคีมทอง,๒๕๒๖),
หน้า๒๐. 
 ๒๑๕ พระธรรมโกศาจารย์(พุทธทาสภิกฺข)ุ ,การงานที่เป็นสุข,หน้า ๑๒๔. 
 ๒๑๖ พุทธทาสภิกฺข,ุสังคมนิยมตามหลักแห่งศาสนาในธัมมิกสังคมนิยม, (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิโกมล 
คีมทอง,๒๕๒๖),หน้า๗๐. 



๑๐๓ 
 

“การที่พุทธทาสภิกขุให้หาธรรมราชาเพียงคนเดียวแล้วให้อํานาจเด็ดขาดสังคมนิยมก็จะเกิด 
ตามมาเหตุที่ต้องใช้อํานาจเผด็จการก็เพราะคนส่วนใหญ่ยังไม่ดีนั่นเองแต่ถ้าคนไม่ดีจะทําอย่างไรคนที่ไม่ดีจึงจะ
เลือกคนดีหรือรู้จักเลือกคนดี๒๑๗จึงเป็นเหตุผลดังกล่าวที่พุทธทาสภิกขุต้องเสนอให้แสวงหาผู้ปกครองที่เป็น
ธรรมราชาและให้อํานาจเผด็จการแก่ผู้ปกครองที่ตั้งอยู่ในธรรม” 

พุทธทาสภิกขุให้ทัศนะว่า๒๑๘ “การหาผู้ปกครองที่มีธรรมเพียงคนเดียวนั้นย่อมหาได้ง่ายกว่า 
การที่จะให้ผู้อยู่ใต้ปกครองซึ่งคนจํานวนมากมีธรรม” นอกจากจะเสนอหลักทศพิธราชธรรมแล้วยังได้อ้างเรื่อง
ในจักวัตติสูตรแสดงถึงธรรมของพระเจ้าจักรพรรดิซึ่งได้ให้ความเห็นว่าคนในสมัย โบราณมีการปกครองโดย
อาศัยธรรม มีธรรมเป็นธงชัย นอกจากนั้นยังได้เสนอหลักธรรมของผู้ปกครองโดยอาศัยหลักธรรมอ่ืนๆ ได้แก่
อคต ิ๔ สังคหวัตถ ุ๔ อธิปไตย ๓ ศีล สมาธิ ปัญญา เป็นต้น เพราะเป็นหลักธรรมที่ผู้ปกครองจะต้องนําไปยึดถือ
ปฏิบัติในการปกครองซึ่งหลักธรรมที่กล่าวนี้เป็นธรรมที่อยู่กับสังคม พุทธทาสภิกขุ เรียกว่า ธัมมิกสังคมนิยม 

ฉะนั้นที่กล่าวว่าสังคมนิยมที่ประกอบด้วยธรรม๒๑๙ ธรรมที่ว่านี้พุทธทาสภิกขุถือว่าเป็นคุณสมบัติของ
ผู้ปกครองหรือพระราชา ซึ่งท่านเรียกว่า พระราชาที่มีทศพิธราชธรรม พระราชาอย่างนี้มีศัพท์เรียกกัน
โดยทั่วไปว่า ธรรมราชา พุทธทาสภิกขุกล่าวเรื่องพระราชาที่มีทศพิธราชธรรมไว้ดังนี้ 

“พระราชาที่มีทศพิธราชธรรม นั่นคือสังคมนิยมที่เต็มรูปอยู่ในรูปเผด็จการทําอะไรได้รวดเร็ว
เช่น พระเจ้าอโศกหรือพระราชาอื่น ที่อาจเคยมีมาแล้วแม้ในประวัติศาสตร์ของชนชาติไทยเรา แต่ไม่มี
ใครสนใจอย่าง เช่น พระเจ้ารามคําแหงนี้ ไปดูเถอะจะเป็นเผด็จการหรือไม่เป็น เป็นสังคมนิยมหรือไม่
เป็นถ้าดูให้ดีจะเห็นว่ากลายเป็นสังคมนิยมอย่างที่เราไม่เคยคาดฝันแล้วได้ทํากันอย่างพ่อแม่ปกครอง
ลูกอะไรเช่นนี้ นี่ควรจะกลับมาอีกอย่าไปอวดดีหรือไปคลั่งไคล้เสรีประชาธิปไตยอย่างมีตัวกูของก”ู๒๒๐ 

 
ฉะนั้นพุทธทาสภิกขุกล่าวถึงผู้ปกครองต้องมีคุณธรรมนั้น หมายความว่าผู้ปกครองต้องปกครองด้วย

ความเป็นธรรม เป็นธรรมราชา เช่น พระเจ้าอโศก เป็นต้น เมื่อพระพุทธศาสนาลุกาลล่วงได้ประมาณ ๒๐๐ปี
เศษ พระเจ้าอโศกมหาราชได้ครอบครองอาณาจักรอันกว้างขวางในอินเดียพระองค์ทรงเลื่อมใสใน
พระพุทธศาสนา ปฏิญาณพระองค์เป็นพุทธศาสนูปถัมภกยกพระพุทธศาสนาเป็นประธานสําหรับประเทศเป็น
ครั้งแรก พวกเดียรถีย์เห็นภิกษุสงฆ์ได้รับพระราชทานพระราชูปถัมภ์จากพระเจ้าอโศกมหาราชเป็นสุขสําราญ  
ก็พากันปลอมตนเข้ามาบวชเป็นภิกษุในพุทธศาสนา เพ่ือแสวงหาลาภสักการะจึงได้เกิดการรังเกียจแตกร้าวกัน
ขึ้นในสังฆมณฑล พระเจ้าอโศกมหาราชจึงทรงอาราธนาพระโมคคัลลีบุตรติสสะเถระให้เป็นประธานพร้อมด้วย
พระภิกษุสงฆ์จัดทําสังคายนาขึ้นที่เมืองปาตลีบุตรเมื่อ พ.ศ.๒๑๘ วางระเบียบพระธรรมวินัยให้รวมลงเป็นลัทธิ
อย่างเดียวกัน สังฆมณฑลจึงได้ประดิษฐานเรียบร้อยสืบต่อมา 

กล่าวได้ว่าการท่ีพระราชาทรงไว้ซึ่งธรรมนั้นเป็นสิ่งที่จําเป็นในทุกระบบ และพระเจ้าอโศกมหาราชนั้น
เป็นบุคคลที่มีความสําคัญอย่างมากต่อพระพุทธศาสนา ตามท่ีได้เห็นข้อความท่ีสลักไว้ในเสาหินนั้น จึงทําให้เกิด
ความเข้าใจว่าธรรมราชาจะต้องเป็นการปกครองแบบรวบอํานาจ แต่ต้องตั้งอยู่ในธรรมเช่นตั้งอยู่ในหลักของ
ทศพิธราชธรรม ซึ่งพุทธทาสภิกขุได้พูดถึงพระราชาที่มีทศพิธราชธรรมว่า “ถ้าคนดีเผด็จการนั่นแหละยิ่งดี ถ้า
                                                           

 ๒๑๗ ปรีชา ช้างขวัญยืน,ความคิดทางการเมืองของท่านพุทธทาส, หน้า๑๗. 
 ๒๑๘ ชลธี ยังตรง, “ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ” ,วิทยานิพนธ์รัฐศาสตรมหาบัณฑิต, 
(บัณฑิตวิทยาลัยจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย),๒๕๓๓.หน้า๙๗. 
 ๒๑๙พุทธทาสภิกฺข,ุธัมมกิสังคมนิยม, หน้า๕๗. 
 ๒๒๐ปรีชาช้าง ขวัญยืน,ความคิดทางการเมืองของท่านพุทธทาส, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ์จุฬาลงกรณ์วิทยา) 



๑๐๔ 
 
คนเลวก็ใช้ไม่ได้แล้ว เมื่อระบบสังคมนิยมดีมันต้องมีเครื่องมือเป็นเผด็จการพระราชาที่มีทศพิธราชธรรมจะเป็น
ผู้เผด็จการที่ดีที่สุดเลย”๒๒๑ 

 ดังนั้น ผู้ปกครองแบบเผด็จการตามความคิดของพุทธทาสภิกขุ  ต้องเผด็จการที่ยึดตัวธรรมเป็น
แกนกลางในการปกครองโดยให้ท่านทัศนะว่า “เราจะใช้กําลังอาวุธเผด็จการลงไปมันก็อาจจะเร็วเพราะว่ามัน
ไม่มีเหตุผล ไม่มีรากฐานที่ดี มันมีอยู่อย่างเดียวคือต้องใช้กําลังของธรรมนั่นเอง ใช้กําลังของธรรมะนั่นแหละ  
การปฏิวัติโลกจึงจะดีกว่าการใช้อาวุธ๒๒๒ 

จะอย่างไรก็ดีการที่พุทธทาสภิกขุให้ความเห็นเช่นนี้  ก็เพราะท่านอยากจะเห็นนักปกครองที่สร้าง
ประโยชน์ให้แก่สังคมได้อย่างรวดเร็วทันต่อเหตุการณ์ ทําให้รูปแบบการปกครองดําเนินไปได้ให้ทัดเทียมกับ
ประเทศอ่ืนและการวินิจฉัยสั่งการของผู้ปกครองนั้นจะต้องรวดเร็วและเน้นความสงบสุขของสังคม โดยให้สังคม
ได้รับประโยชน์มากที่สุด โดยเฉพาะที่สําคัญนักปกครองจะต้องมีศีลธรรม มีคุณธรรม ทรงเป็นธรรมราชาที่
เคารพธรรมต่อระบบของการปกครองที่ยึดหลักธรรมราชาหรือทศพิธราชธรรมเป็นหลัก ประชาชนในสังคมจึง
จะอยู่เย็นเป็นสุข บ้านเมืองก็สงบสุข เพราะมีผู้นําตั้งอยู่ในหลักธรรมความถูกต้องดีงาม เป็นต้น 

ข้อดีข้อเสียของอํานาจอธิปไตยพุทธทาสภิกขุเห็นว่า เผด็จการเป็นสิ่งที่ดีถ้าผู้เผด็จการเป็นผู้มีธรรมะ
โดยท่านได้ให้เหตุผลไว้ว่า“เมื่อประกอบอยู่กับธรรมแล้วก็เผด็จการได้ ดังนั้นประเทศเล็กๆโดยเฉพาะควรจะ
เป็นระบบประชาธิปไตยชนิดธัมมิกสังคมนิยมและเผด็จการไม่อย่างนั้นมันจะคลานงุ่มง่ามแล้วมันก็จะวินาศใน
ที่สุดก็ได้เพราะผ่าตัดไม่ทันการผ่าตัดนี้มีระยะนิดเดียวถ้าไม่ทันเวลาก็ต้องตายแน่”๒๒๓เมื่อกล่าวถึงเหตุผลของ
การเป็นสังคมนิยมตามที่กล่าวในข้อความข้างต้น มีอยู่ 2 ประการ คือ ความมีรากฐานจากธรรม ความรวดเร็ว
และความทันการณ์ ซึ่งเหตุผลดังกล่าวมีข้อควรพิจาณาดังนี้ 

1) ความมีรากฐานมาจากธรรม พุทธทาสภิกขุกล่าวว่า ผู้ปกครองต้องมีธรรมในการปกครอง
ถือว่าเป็นข้อดี ถ้าเกิดว่าผู้ปกครองนั้นตั้งอยู่ในธรรม เอาหลักธรรมไปใช้ในการปกครอง แต่ข้อเสียที่
ตามมาพุทธทาสภิกขุไม่ได้กล่าวไว้ก็คือ เมื่อผู้ปกครองที่คนส่วนมากยอมรับและมอบอํานาจให้เป็นใหญ่
ในการปกครอง แต่ในขณะเดียวกันผู้ปกครองเมื่อมีอํานาจแล้วไม่นําเอาหลักธรรมมาใช้ในการปกครอง 
เหมือนตํารวจมีอํานาจเท่ากับว่าเป็นผู้ถือกฎหมายอยู่ในมือแต่ไม่ปฏิบัติตามกฎหมาย แล้วใช้กฎหมาย
นั้นเป็นเกาะกําบังตัวเองในการใช้อํานาจอย่างไม่เป็นธรรม จะถือว่าผู้ปกครองเป็นผู้ที่ดีเลิศได้อย่างไร 

2) ความรวดเร็วหรือทันการณ์ถือว่าเป็นสิ่งที่ดี  ตามที่พุทธทาสภิกขุเสนอว่าจะต้องใช้ระบบ
การปกครองแบบเผด็จการด้วยซึ่งทําให้ผู้ปกครองมีอํานาจเด็จขาดในการปกครอง ทําให้สังคมก้าวหน้า
เท่าทันกับประเทศอ่ืน เรื่องนีผู้้วิจัยเองเห็นด้วยตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ แต่ถ้าเรามามองข้อเสียใน
อีกแง่มุมหนึ่งของพุทธทาสภิกขุก็เห็นได้ว่าความเร็วบางครั้งคงไม่บรรลุวัตถุประสงค์ตามที่ต้องการได้  
เพราะฉะนั้นจึงเกิดปัญหาขึ้นเพราะผู้นําด้านการปกครองขาดความชอบธรรมทางการเมืองหมายความ
ว่าผู้นําด้านการปกครองนั้นไม่ตั้งอยู่ในธรรมและไม่ปฏิบัติตามธรรมในการปกครองถ้าผู้ปกครองตั้งอยู่
ในธรรมปฏิบัติตามธรรมทรงเป็นธรรมราชาที่เคารพธรรมตามที่พุทธทาสภิกขุได้กล่าวเอาไว้ก็จะเป็น
การดีอย่างมากในส่วนนี้เห็นด้วยกับพุทธทาสภิกขุ 
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ขพลารามไชยาระหว่าง ๑ มกราคม – ๒๙มีนาคม๒๕๑๙, (กรุงเทพมหานคร: การพิมพ์พระนคร,๒๕๒๐),หน้า๔๗๓. 
 ๒๒๓ปรีชาช้างขวัญยืน,ความคิดทางการเมืองของท่านพุทธทาส, หน้า๕๔. 



๑๐๕ 
 

จะอย่างไรก็ตามแม้แต่พระพุทธเจ้าอาจเผด็จการได้ในแง่ความถูกต้องของพระพุทธศาสนาเพราะ
พระองค์ไม่มีวันผิดในเรื่องนี้แต่พระภิกษุซึ่งไม่ใช่พระอรหันต์หรือพระอริยบุคคลชั้นสูงยังผิดในเรื่องศาสนาได้จึง
เป็นเผด็จการในเรื่องนี้ไม่ได้เพระอาจใช้อํานาจเผด็จการผิดๆผู้ปกครองรัฐนั้นเราไม่อาจแน่ใจว่าใครเป็นธรรม
ราชาโดยบริสุทธิ์และมีความรู้สมบูรณ์เผด็จการของบุคคลเช่นนั้นก็อาจผิดได้เผด็จการจึงไม่ใช่วิธีการที่ดีแม้ผู้
เผด็จการจะมีใจเป็นธรรมแต่ก็อาจใช้อํานาจผิดทั้งๆที่ตั้งใจดีก็ได้เผด็จการเป็นวิธีการที่ปราศจากการตรวจสอบ
ตัวมันเองแต่เป็นวิธีที่มีพลัง๒๒๔ 

ในประเด็นดังกล่าว ผู้วิจัยเห็นว่าไปได้ถูกทางรวดเร็วและเป็นประโยชน์ต่อประเทศ และหากประชาชน
ในสังคมก้าวหน้ามีความรู้ฉลาดเพราะผู้นํามีวิสัยทัศน์กว้างไกลแต่อย่างไรก็ดียังมีจุดบกพร่องอยู่เหมือนกันถ้า
เกิดว่าผู้นําด้านการปกครองใช้อํานาจเผด็จการเหมือนพุทธทาสภิกขุกล่าวไว้ถ้าเกิดว่าผู้นํานั้นไม่ตั้งอยู่ในธรรม
โดยเฉพาะหลักทศพิธราชธรรมและหลักธรรมอ่ืนๆที่เกี่ยวกับนักปกครองในทางพระพุทธศาสนาซึ่งเป็น
หลักธรรมของนักปกครองถ้าตั้งอยู่ในธรรมด้วยปกครองระบบเผด็จการด้วยคงจะดําเนินไปได้ด้วยดีตรงกันข้าม
ถ้าเกิดว่าปกครองไปผิดทางก็ดิ่งลงเหวอย่างเดียวเหมือนกับรถท่ีไม่มีห้ามล้อลักษณะอย่างนั้น 

พุทธทาสภิกขุมองข้อเสียของเสรีภาพและมองข้อดีของเผด็จการ แต่ท่านยังไม่ได้มองข้อเสียของเผด็จ
การและข้อดีของเสรีภาพ เพราะท่านมองโลกในแง่ดีเกินไปที่ว่าจะหาธรรมราชาได้และธรรมราชาจะใช้เผด็จ
การนําไปสู่จุดหมายได้เร็วอย่างพระพุทธเจ้าเองพระองค์ก็ทรงให้อํานาจแก่สงฆ์ไม่ได้ให้อํานาจแก่พระภิกษุองค์
ใดโดยเฉพาะซึ่งก็แสดงว่าพุทธทาสภิกขุไม่เห็นด้วยกับเผด็จการเพราะในภายหน้าหลังจากที่พระองค์ปรินิพพาน
แล้วพระภิกษุส่วนมากไม่ใช่พระอริยบุคคลการตัดสินโดยสงฆ์จะเป็นอันตรายน้อยกว่าเผด็จการเพราะมีการ
ตรวจสอบ๒๒๕เพราะฉะนั้นในบางประเด็นคงไม่เห็นด้วยกับพุทธทาสภิกขุที่ว่าจะต้องใช้อํานาจรูปแบบการ
ปกครองแบบเผด็จการคือให้อํานาจแก่ผู้ปกครองเป็นฝุายเดียวถ้าอย่างนั้นตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบันเขาคงใช้
อํานาจเผด็จการในการปกครองจนกระทั่งถึงปัจจุบันแล้วถ้าเกิดว่าระบบการปกครองนี้ดีส่วนที่ เห็นด้วยกับพุทธ
ทาสภิกขุก็คือเป็นความปรารถนาดีของท่านที่อยากทําให้สังคมก้าวหน้าเป็นธรรมโดยผู้ปกครองต้องตั้งอยู่ใน
ทศพิธราชธรรมใช้เหตุผลในการตัดสินใจมีใจเป็นกลางในการบริหารบ้านเมืองด้วยความชอบธรรมและที่สําคัญ
ที่จะขาดเสียมิได้ผู้ปกครองนั้นต้องมีจริยธรรมคือเป็นวิชาชีพของผู้ปกครองด้วย 

สรุปได้ว่าระบบการเมืองที่ถูกต้องในทัศนะของท่านพุทธทาสภิกขุ จะต้องเป็นระบบการเมืองที่
สอดคล้องกับกฎธรรมชาติอันเป็นกฎของเหตุและผลอันประกอบไปด้วยธรรม โดยท่านพุทธทาสภิกขุได้กล่าวถึง 
“ธัมมิกสังคมนิยม” ว่าเป็นระบบการเมืองที่ประกอบอยู่ด้วยศีลธรรมมากกว่าระบบอ่ืนเพราะถือเป็นเรื่อง
ประโยชน์สุขของสังคมเป็นสําคัญและนําความเป็นระบบที่จะนําความปกติมาสู่สังคมส่วนคําว่า“ศาสนา” คือ
ภาวะสูงสุดของศีลธรรมเมื่อระบบการเมืองโดยแก่นแท้แล้วเป็นเรื่องของศีลธรรมนั่นเองดังนั้นการเมื องกับ
ศีลธรรมจึงเป็นเรื่องที่สัมพันธ์กันอย่างแยกไม่ออกโดยแนวคิดเรื่องการปกครองที่ท่านเสนอก็คือการมีนัก
ปกครองที่ดีมีศีลธรรมการให้การศึกษาที่ดีปลูกฝังศีลธรรมแก่คนในชาติและเศรษฐกิจที่ดีในประเทศ 
 
  1.4) การพัฒนาระบบเศรษฐกิจที่ถูกต้อง 

แนวคิดทางเศรษฐกิจของท่านพุทธทาสภิกขุที่ท่านเรียกว่า “ธัมมิกเศรษฐกิจ” ท่านให ้
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๑๐๖ 
 
ความหมายไว้ว่า เป็นเศรษฐกิจตามหลักธรรม คือ การทําสิ่งที่ไม่มีค่าหรือมีค่าน้อยให้กลายเป็นสิ่งที่มีค่ามาก
ที่สุด และเศรษฐกิจที่สามารถนํามาแก้ปัญหาโลกได้ โดยท่านให้ความหมายเกี่ยวกับเศรษฐกิจไว้ว่า “ใน
พระพุทธศาสนานี้เราให้ความหมายแก่คําว่า “เศรษฐกิจ” คือการทําสิ่งที่ไม่มีค่าให้มีค่ามากที่สุด หรือการทําสิ่ง
ที่มีค่าน้อยให้มีค่ามากที่สุด ทําอย่างนี้เราเรียกว่าเป็นเศรษฐกิจบริสุทธิ์...ขอให้เราพูดถึงเศรษฐกิจที่แก้ปัญหา
ทางโลกได้...เศรษฐกิจบริสุทธิ์ตามหลักพระธรรม ซึ่งเราเรียกว่า “ธัมมิกเศรษฐกิจ”หรือ”ธัมมิกศาสตร์”ก็ได้๒๒๖ 

ความหมายของคําว่า“ธัมมิกเศรษฐกิจ”หรือ”ธัมมิกศาสตร์”โดยแนวความคิดของพุทธทาส
ภิกขุมักเริ่มที่การวิเคราะห์ภาษาและรากศัพท์แล้วพยายามตีความให้เข้ากับสถานการณ์โดยยึดเอาความหมาย
ดั้งเดิมไว้๒๒๗โดยพุทธทาสภิกขุได้แสดงความหมายของ“เศรษฐกิจ”ด้วยการวิเคราะห์ภาษาและรากศัพท์ตาม
ความหมายของภาษาบาลีว่า “คําว่าเสฏฺฐนั้นแปลว่าดีที่สุดถ้าเสฏฺโฐนี้มันก็ดีที่สุดมันเป็นสิ่งที่ดีที่สุด; ดังนั้นถ้า
เป็นวิชาก็เรียกว่าเศรษฐศาสตร์มันก็เป็นวิชาที่ว่าด้วยสิ่งที่มันดีที่สุด ...ไหนๆก็ถือเอาตามตัวหนังสือแล้วก็คงถือ
ต่อไปตามเดิมว่าคําว่าเสฏฺฐนั้นแปลว่าดีที่สุด; ฉะนั้นการทําอะไรให้ดีที่สุดนั่นแหละคือ “เศรษฐกิจ”๒๒๘ซึ่ง
สามารถนํามาอธิบายความคิดของท่านได้ว่า “ถ้าเศรษฐกิจคือการกระทําที่ดีที่สุดก็ควรจะดูว่าทําอะไรให้มันดี
ที่สุดทําสิ่งที่ไม่มีค่าให้มีค่า; นี้ก็เรียกว่าทําดีที่สุดน่าดูที่สุดเก่งที่สุดฉลาดที่สุด; จะเอาแต่เพียงว่าทําสิ่งที่อาจจะทํา
ให้ดีที่สุดได้; เช่นธรรมชาติสร้างอะไรมาตามธรรมดาสามัญเราทําให้มันมีประโยชน์ที่สุดแล้วก็เป็นประโยชน์ที่
แท้จริงทั้งแก่ส่วนตัวเองและส่วนผู้อ่ืนนี้เรียกว่าเศรษฐกิจในความหมายธรรมดาสามัญในภาษาคนหรือภาษา
โลกๆแต่ถ้าจะกล่าวกันโดยภาษาธรรมในเรื่องตามทางธรรมแล้วก็จะระบุไปว่าทําสิ่งที่เลวร้ายให้กลายเป็นสิ่งที่ดี
หรือทําสิ่งที่เขาถือกันว่าไม่มีค่าอะไรเลยให้เป็นสิ่งที่ดีที่สุด; ใช้คําว่าที่สุดอยู่เรื่อยไป, ชีวิตนี้จะทําให้ดีถึงที่สุดได้
อย่างไรก็ทําไปเถอะนั้นน่ะคือเศรษฐกิจคือการกระทําท่ีดีที่สุดก็ได้แก่การทําชีวิตนี้ให้บรรลุถึงนิพพาน”๒๒๙ 

การทําเศรษฐกิจให้ดี เปูาหมายโดยความหมายของ “เศรษฐกิจ”ในภาษาคน-ภาษาธรรมที่พุทธทาส
ภิกขุกล่าวไว้ข้างต้นแสดงให้เห็นว่ามีเปูาหมายอยู่ 2 ระดับคือ 
 

ระดับที ่1 เพ่ือให้เกิดความถูกต้องของชีวิตเกี่ยวกับการเป็นอยู่ด้วยปัจจัย 4 ในการจัดการ 
ทรัพยากรให้เกิดประโยชน์มากที่สุดต่อปัจเจกและสังคม “ให้มันมีประโยชน์ที่สุดมีคุณค่าที่สุดแก่มนุษย์และ
เทวดาและทั้งมนุษย์คือทั้งแก่คนมั่งมีและคนยากจน”๒๓๐เปูาหมายของเศรษฐกิจระดับนี้คือ สภาพความเป็นอยู่
ของผู้คนจะไม่ลําบากแร้นแค้นมีความสะดวกสบายตามที่ควรจะมีมีความสงบเป็นสังคมแห่งมิตรภาพปราศจาก
ปัญหาช่องว่างระหว่างคนร่ํารวยกับคนยากจนโดยท่านกล่าวว่า“คนมั่งมีก็จะเห็นคนยากจนเหมือนกับผู้ที่ควร
ช่วย, คนยากจนก็จะเห็นคนมั่งมีนั่นแหละเหมือนกับผู้ที่ควรพึ่งพาอาศัย”๒๓๑ 

        ระดับที่ 2 เพ่ือการทํานิพพานให้แจ้งพุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของนิพพานว่าเป็นสภาพ
ของจิตใจที่หมดปัญหาที่หมดสิ่งรบกวนหมดสิ่งที่เรียกว่าความทุกข์เหลือเป็นใจที่เป็นอิสระเยือกเย็นเป็นผาสุก
ไม่มีอะไรกระทบกระทั่งได้๒๓๒บางครั้งพุทธทาสภิกขุใช้คําว่า“สันติภาพ”ในการกล่าวถึงนิพพาน“เศรษฐกิจนั้น
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๑๐๗ 
 
แปลว่าการกระทําที่ทําให้มันดีที่สุด, ผลที่ได้ตามมาก็เป็นการดีที่สุด, ทําให้มนุษย์มีสันติภาพได้”๒๓๓และมนุษย์
ควรจะบรรลุเปูาหมายเศรษฐศาสตร์ชาวพุทธในสิ่งสูงสุด 4 ประการความสุขความเต็มเปี่ยมของความเป็น
มนุษย์หน้าที่เพ่ือประโยชน์แก่หน้าที่ความรักอันกว้างใหญ่ไพศาล๒๓๔ 

จะเห็นได้ว่าที่มาสําคัญของหลักการเศรษฐกิจที่มีธรรมะเป็นฐานนั้นเกิดจากวิกฤตการณ์ทาง 
เศรษฐกิจสังคมการเมืองที่มนุษย์กําลังเผชิญอยู่ในยุคนั้น โดยมีสาเหตุจากความไร้ศีลธรรมของมนุษย์มนุษย์มี
ความเห็นแก่ตัวคําว่าเห็นแก่ตัวในความเห็นของพุทธทาสภิกขุหมายถึงการเห็นแก่กิเลสของตนโดยมีวัตถุนิยม
เป็นที่ตั้งแห่งความเห็นแก่ตัวโดยท่านให้ความเห็นเกี่ยวกับเรื่องนี้ว่า“คนในโลกเราทุกวันนี้มันมีเรื่องทางวัตถุ
ครอบงําจนไม่มีจิตใจส่วนไหนที่จะหลุดออกไปจากวัตถุไปคิดกันเรื่องจิต; ก็อย่างที่กล่าวมาแล้วว่าหลงในรสนิยม
ของวัตถุเท่าไรมันก็ยิ่งเห็นแก่ตัวเท่านั้นฉะนั้นศีลธรรมมันก็เสื่อมไปๆมีความไร้ศีลธรรมเกิดขึ้นมาแทนยิ่ งขึ้นทุก
ที” ๒๓๕ 

         ระบบเศรษฐกิจธัมมิกสังคมนิยมหลักปฏิบัติสําหรับการจัดองค์กรทางเศรษฐกิจสังคมนอกจาก
แนวการดําเนินชีวิตเป็นอยู่อย่างต่ํามุ่งกระทําอย่างสูงสําหรับปัจเจกแล้วสังคมจะต้องมีระบบเศรษฐกิจที่ถูกต้อง
ด้วยพุทธทาสภิกขุจึงเสนอแนวคิด ระบบธัมมิกคือระบบเศรษฐกิจที่ถือเอาประโยชน์ของสังคมเป็นหลักและ
ประกอบไปด้วยธรรมะ ซึ่งมีปรัชญาหลักที่สําคัญที่สุดในการจัดระบบคือการอยู่รวมกันเป็นสังคมมนุษย์
ประกอบไปด้วยบุคคลจํานวนมากที่มีหน้าที่ต้องปฏิบัติต่อกันในฐานะเป็นเพ่ือนทุกข์เกิดแก่เจ็บตายด้วยกัน
ทั้งหมดทั้งสิ้นดังนั้นทรัพย์สมบัติของใครต้องไม่ใช่เพ่ือประโยชน์แก่บุคคลนั้นคนเดียวต้องเป็นไปเพ่ือประโยชน์
แก่โลกทั้งสิ้นด้วยจะเห็นได้จากการเสนอแนวทางปฏิบัติ 4 ข้อคือ 

(1) การจัดระบบการถือกรรมสิทธิ์ในทรัพย์สมบัติ พุทธทาสภิกขุชี้ให้เห็นหัวใจของ 
ศาสนาที่ว่าสิ่งทั้งหลายทั้งปวงอันบุคคลไม่ควรจะเข้าไปยึดมั่นถือมั่นว่า “ก็เมื่อตนของตนไม่มีเสียแล้วบุตรจะมี
มาแต่ไหนทรัพย์สมบัติจะมีมาแต่ไหนก็เมื่อตัวเองไม่มีแล้วลูกของกูเมียของกูผัวของกูอะไรของกูมันจะมีมาแต่
ไหนท่านว่าอย่างนั้นมันเป็นธรรมที่ลึกเกินไปที่คนเดี๋ยวนี้เขาเข้าใจไม่ได้” ๒๓๖ 

(2) การจัดสรรที่ดิน พุทธทาสภิกขุปฏิเสธ “ลัทธิที่ยอมให้เจ้าที่ดินนายที่ดินเจ้าของที่ดินมี 
มาก...แล้วอย่างเป็นเครื่องมือขูดรีดผู้อ่ืนบีบบังคับผู้อ่ืนหาประโยชน์ใส่ตนแล้วก็เอาที่ดินผู้อ่ืนเป็นของตนมาก
ขึ้น” ๒๓๗สิทธิการครอบครองเหล่านี้จะก่อให้เกิดความขัดแย้งอันถาวรในสังคมชนบทพุทธทาสภิกขุถือว่าการ
จัดสรรที่ดินสําหรับบุคคลไม่มีที่ดินทํากินเป็นสิ่งที่ตรงตามหลักศาสนาต้องมีหลักเกณฑ์ว่าให้มีเท่าที่จําเป็นการ
จัดสรรที่ดินเพียงให้ถือเอาประโยชน์แต่ไม่ให้สิทธิ์นี้มันก็เข้ากันกับบทที่ว่า “สมบัติทั้งหลายเป็นของพระเจ้า” 
อย่าไปโกงของพระเจ้ามาพระเจ้าจะลงโทษให้นั่นพูดอย่างสมมติปุคคลาธิษฐานถ้าพูดอย่างจริงๆตรงตรงๆเป็น
ธรรมาธิษฐานก็จะพูดไปในทํานองที่ว่าถ้าเราไม่ถือกรรมสิทธิ์กันในรูปแบบหลับหูหลับตา; แล้วมันจะเกิดกิเลส
น้อยจะเกิดเมตตากรุณาเกดิความรักสามัคคีกันโดยง่าย๒๓๘ 
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(3) การจัดท าสหกรณ์ ความหมายของคําว่าสหกรณ์ในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุคือ “การ 
ร่วมมือร่วมแรงร่วมใจร่วมสติปัญญาร่วมอะไรทุกอย่างที่มันจะร่วมกันได้เมื่อเอามารวมกันแล้วมันทําประโยชน์
ได้มากกว่าที่จะทําไปตามลําพัง”๒๓๙หลักเกณฑ์ของการร่วมมือแบบสหกรณ์ต้องประกอบด้วยธรรมหาก
ปราศจากการร่วมมือที่ประกอบด้วยธรรมแล้วจะเป็นการทําลายผู้อ่ืนหรือทําลายโลกได้พุทธทาสภิกขุชี้ให้เห็น
กฎของธรรมชาติที่ทุกสิ่งทุกอย่างต้องเป็นไปอย่างสัมพันธ์กันและอาศัยซึ่งกันและกันพุทธทาสภิกขุย้ําว่า  “ถ้า
คนในโลกถือหลักอย่างนี้หรือพุทธบริษัทยังคงถือหลักอย่างนี้อยู่ได้ระบบการเมืองจะเป็นไปด้วยดีเพราะมีระบบ
สหกรณ์ท่ีดี; จะทําให้ไม่เกิดช่องโหว่ระหว่างคนจนกับคนมั่งมีเพราะสหกรณ์แบบนี้”๒๔๐ 

(4) การจัดท าระบบเศรษฐกิจแบบสามัคคีธรรม พุทธทาสภิกขุมีความเห็นว่าการจัดระบบ 
เศรษฐกิจแบบสามัคคีธรรมเป็นการจัดระบบเศรษฐกิจที่เน้นการแก้ปัญหาร่วมกันและควรจัดให้เหมาะสมกับ
ภูมิภาคนั้นๆโดยกิจกรรมทั้งปวงตั้งอยู่บนหลักการภราดรภาพเสรีภาพและสมภาพระบบเศรษฐกิจแบบสามัคคี
ธรรมจะมีลักษณะดังเช่น 

- เน้นการแก้ไขปัญหาเฉพาะหน้าของคนที่มีปัญหาร่วมกันเช่นปัญหาที่เกี่ยวกับความยากจน 
- ต้องเป็นการแก้ไขท่ีสอดคล้องกับลักษณะท้องถิ่น 
- มีหลักการพ่ึงตนเองมีเศรษฐกิจแบบผสมผสานต่อเนื่องกันครบวงจร๒๔๑ 

            ดังนั้นการแก้ไขปัญหาในระดับสังคมจะต้องเป็นระบบโครงสร้างทางสังคมที่มีความถูกต้อง นั่นคือ 
ระบบการปกครองและระบบการควบคุมมนุษย์จะต้องถูกต้องเป็นไปโดยธรรมในทุกด้านซึ่งประกอบด้วย 
                        (๑) มีเศรษฐกิจที่ถูกต้องในสังคมนั้น 
                        (๒) มีระบบการอยู่ร่วมกันระหว่างคนด้วยกับคนเด่น(อยู่อย่างเกื้อกูล ไม่มีชนชั้น) 
                        (๓) มีระบบการเมืองที่ถูกต้อง 
                        (๔) ระบบการปกครองที่มีธรรมะเป็นหลัก 
                        (๕) ระบบศีลธรรมเป็นไปตามหลักศาสนา 
                        (๖) มีระบบการศึกษาถูกต้อง (การศึกษาเพ่ือความเป็นมนุษย์) 
                        (๗) มีระบบนิเวศวิทยาที่ดี 
 
  4.4)  ระบบการศึกษา ศาสนาและวัฒนธรรมใหถู้กต้อง 
  ระบบการปกครองโลกที่มีการศึกษาถูกต้อง คือความถูกต้องแก่ความเป็นมนุษย์ ดังนั้น
การศึกษาตามทรรศนะของท่านพุทธทาสคือ การสอนให้เป็นมนุษย์ให้ได้ อย่างที่ท่านกล่าวว่า การศึกษาสุนัข
หางด้วน รู้แต่หนังสือกับรู้แต่อาชีพ แต่ขาดศีลธรรมที่ถูกต้อง การศึกษาตามทรรศนะของท่านคือจะต้องเพ่ือ
ความเป็นมนุษย์ที่สมบูรณ์ดังนั้นคํานิยามของการศึกษาตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุคือสิ่งที่ทําให้ชีวิตก้าวหน้า 
ตามความหมายของคําว่าชีวิต ซึ่งสามารถขยายความได้ว่าการศึกษาเป็นสิ่ งที่ทําให้เกิดความก้าวหน้าอย่าง
ถูกต้องหมายถึง ความสามารถที่มีให้เป็นอย่างถูกต้องทั้งทางร่างกาย คือมีปัจจัยสี่อย่างเหมาะสม ส่วนทางจิตที่
มีสมรรถนะ จะต้องมีกําลังจิตที่เป็นสมาธิ ทางวิญญาณคือมีสติปัญญา และตัวสติปัญญานั่นเองที่ทําให้มนุษย์
ได้รับสิ่งที่ดีท่ีสุดในชีวิต 
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ในส่วนของระบบศีลธรรมและศาสนา รวมถึงการรับวัฒนธรรมและประเพณีมาใช้จะต้องเป็น 
วัฒนธรรมที่ถูกต้อง คําว่าวัฒนธรรม ท่านพุทธทาสมองว่าวัฒนธรรมเป็นคํากํากวม น่ากลัวและอันตราย เพราะ
คําว่า วัฒน,วัฒนะเป็นภาษาบาลีที่ยืมมาใช้ คํานี้กํากวม คําว่าวัฒนะนี้ไม่ได้มีจุดมุ่งหมายว่ าดีหรือชั่ว แต่มัน
หมายถึงมากขึ้น เต็มมากขึ้น ใน-ภาษาบาลี คําว่า วัฒนะ แปลว่าการเพ่ิมมากขึ้น ดีก็ได้ ชั่วก็ได้ ฉะนั้นเราต้อง
มาคัดเลือกให้มันเป็นไปในทางที่เรียกว่า วัฒนะดี วัฒนธรรมชนิดที่ถูกต้อง คือมันถูกต้องสําหรับที่จะเกิด
สันติภาพแก่มนุษย์ เพราะในโลกนี้มีหลายศาสนาที่หลากหลาย วัฒนะธรรมที่ถูกที่ดี จะต้องเป็นวัฒนธรรมที่ทุก
คนรับได้ต้องเพ่ือสันติภาพของทุกคนไม่ใช่ถูกต้องสําหรับคนใดคนหนึ่ง 
 
3.3 ข้อวิจารณ์เกี่ยวกับธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ 
 ในทศวรรษที่  2500 พุทธทาสภิกขุได้เสนอแนวคิดทางการเมืองเป็นครั้งแรกในรูปแบบของ
ธรรมาธิปไตย คือการจัดระเบียบสังคมและการเมืองให้เป็นไปตามหลักธรรมแห่งพระศาสนา ต่อมาท่ามกลาง
บรรยากาศของการปฏิวัติมีกระบวนนักศึกษาเป็นแกนนํา ในช่วงเหตุการณ์ 14 ตุลาคม 2516 ถึงเหตุการณ์ 6 
ตุลาคม 2519 ท่านพุทธทาสได้เสนอทฤษฎีทางสังคมการเมือง ชื่อธัมมิกสังคมนิยม ซึ่งได้รับความสนใจจากนัก
คิดทั้งชาวไทยและชาวต่างประเทศเป็นอันมาก โดนัล เค สแวร์เรอร์ กล่าวว่า ทัศนะวิสัยของท่านพุทธทาส ใน
เรื่องสังคมที่ดีและยุติธรรมนั้นพ้องกับความเห็นของท่านในเรื่อง สภาพธรรมชาติที่แท้จริง หรือสภาพของมนุษย์
ตั้งแต่ดั้งเดิม๒๔๒ แต่แนวคิดดังกล่าวก็มีนักวิชาการหลายท่านที่กล่าววิพากษ์วิจารณ์เพราะมองว่าเป็นระบบ
แนวคิดทางสังคมนิยมทีเ่พ้อฝัน ซึ่งในท่ีนี้ผู้วิจัยจะขอยกประเด็นของการโต้แย้งโดยแยกออกตามลักษณะมุมมอง
ที่ท่านมีต่อแนวคิดด้านต่างๆดังนี้ 
 บุญมี เมธางกูร ประธานอภิธรรมมูลนิธิ (วัดพระเชตุพน)วิจารณ์การที่ท่านพุทธทาสภิกขุขจัดเรื่อง
ปรัมปราออกไปจากหลักคําสอนของพระพุทธศาสนา และการที่ท่านเน้นย้ําว่าพระพุทธศาสนาเป็นเรื่องของชาติ
นี้ เขากล่าวว่า “พุทธทาสภิกขุคือคนที่เปิดประตูรับคนที่ชอบเรื่องการเมืองและไม่นับถือศาสนาของเรา...เพ่ือให้
พวกนั้นเข้ามาทําลายพระพุทธศาสนา”๒๔๓ เพราะบุญมี เมธางกูร เห็นว่าท่านพุทธทาสเปิดประตูสถาบัน
พระพุทธศาสนารับคนพวกอ่ืนที่ไม่ใช่ชาวพุทธ (คือพวกคอมมิวนิสต์)   ต้องการกําจัดด้วยการเผยแพร่พุทธ
ศาสนาแบบดั้งเดิมของพวกเขา คํากล่าวหาข้างต้นที่ว่า ท่านพุทธทาสกําลังกําลังทําลายพระพุทธศาสนาทั้งในแง่
ของหลักคําสอน และในแง่ที่ท่านยอมให้คนนอกศาสนาเข้าแทรกซึมบ่อนทําลายพระศาสนานั้น ไม่ได้มีเหตุผล
ทางศาสนาเพียงอย่างเดียว แต่เป็นการรณรงค์เชิงอุดมการณ์ต่อต้ายคอมมิวนิสต์กลุ่มอนุรักษ์นิยมของไทย ที่
เชิดชูแนวคิดที่ว่า พระพุทธศาสนาเป็นเป็นฐานรองรับระบบกษัตริย์และความมั่นคงของชาติ บุญมีชี้ให้เห็นว่า 
“พระพุทธศาสนายังคงเป็นศูนย์รวมจิตใจของชาวไทย ซึ่งทําให้ชาวไทยรวมตัวกันได้อย่างเข้มแข็ง แต่เมื่อ
พระพุทธศาสนาค่อยเสื่อมสลายไป จะเกิดอะไรขึ้น ประเทศชาติและพระมหากษัตริย์จะดํารงอยู่ได้อย่างไร๒๔๔ 
 สุลักษณ์ ศิวลักษณ์ ได้วิพากษ์วิจารณ์เกี่ยวกับแนวคิดสังคมนิยมแบบเผด็จการของพุทธทาสภิกขุ โดย
ให้ความเห็นว่า “แนวคิดท่านพุทธทาสมีจุดอ่อนอยู่ที่เรื่อง นักเผด็จการ เพราะนักเผด็จการไม่เคยมีธรรมะ  แล้ว
                                                           

 ๒๔๒ โดนัล เค สแวร์เรอร,์ธรรมิกสังคมนิยมของท่านพุทธทาสภิกขุ,(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์มูลนิธิคมีทอง
,2529),หน้า 18. 
 

๒๔๓ บุญมี เมธางกูล. “ภิกษุผู้ทําลายศาสนา”ในคําสอนเดียรถ,์อนันต์ เสนาขันธ ์(บ.ก.),กรุงเทพฯ : องค์การพิทักษ์พุทธ
ศาสนาอภิธรรมมูลนิธ,ิ2522,หน้า 94. 
 

๒๔๔
 บุญมี เมธางกลู. “โต้พุทธทาสเรื่องจิตว่าง เล่มที่1.กรุงเทพฯ : องค์การพิทักษ์พุทธศาสนาอภิธรรมมลูนิธิ,2522,

หน้า 48. 



๑๑๐ 
 
เป็นอย่างนี้ทุกหนทุกแห่ง เพราะเรายอมให้นักเผด็จการมาปกครองเรา แม้แต่สมภารในวัดแทบทุกวัดก็เป็นนัก
เผด็จการ รวมทั้งท่านพุทธทาสเองด้วย”๒๔๕ 

ปรีชา ช้างขวัญยืน ได้วิพากษ์วิจารณ์ไว้ว่า แนวคิดของพุทธทาสภิกขุเป็นการอธิบายที่สนับสนุน
กระแสการเมืองโดยดัดแปลงสังคมนิยมให้เป็นแบบพุทธอิงหลักธรรมคําสั่งสอนในพระไตรปิฎก จนเห็นได้ชัดว่า
สังคมนิยมแบบของท่านพุทธทาสไม่ใช่สังคมนิยมที่พูดกันโดยทั่วไปเพราะไม่ได้พูดถึงหลักการอันเป็นหัวใจของ
สังคมนิยม ซึ่งทําให้คิดได้ว่าท่านไม่สนใจ หรือไม่ท่านก็อาจไม่เข้าใจหลักการดังกล่าว ท่านเข้าใจสังคมนิยมอย่าง
พ้ืนๆ คือเข้าใจอย่างที่คนทั่วไปซึ่งได้อยู่ในกระแสการเมืองสมัยนั้นเข้าใจ มิใช่เข้าใจอย่างนักวิชาการทางปรัชญา
การเมืองหรือปรัชญาเศรษฐกิจเข้าใจกัน๒๔๖ 

ซึ่งผู้วิจัยเห็นด้วยกับการวิพากษ์วิจารณ์ของ ปรีชา ช้างขวัญยืน ในแง่ท่ีว่า ธัมมิกสังคมนิยมของท่าน
พุทธทาสอิงหลักธรรมคําสอนในพระไตรปิฎกมากเกินไป เพราะแนวปฏิบัติที่เคร่งครัดบางอย่างไม่เอ้ืออํานวยต่อ
การดํารงชีวิตที่ประกอบไปด้วยภาระหน้าที่ในสังคมมนุษย์ การเชื่อมโยงแนวคิดทางสังคมของระบบสงฆ์ว่าเป็น
สังคมท่ีมีส่วนคล้ายกับสังคมนิยมและเป็นสังคมตัวอย่างที่สามารถนําสังคมมนุษย์ไปสู่อุดมคติได้นั้น เงื่อนไขการ
เข้าสูส่ังคมดังกล่าวมันสูงเกินไป การดําเนินชีวิตของการครองเรือนถ้าสมาชิกในสังคมใช้หลักการดําเนินชีวิตใน
กรอบของศีล 5 ก็พอเพียงแล้วที่จะทําให้นั้นสมบูรณ์และเป็นสังคมที่สงบสุข  

 
3.4 สรุป 

แนวคิดทางสังคมของท่านพุทธทาส เป็นการวางพ้ืนฐานอยู่บนหลักการของพุทธศาสนาที่มองว่า 
มนุษย์ทุกคนมีปัญญามองเห็นธรรมได้ ตามความเพียรพยายาม ท่านพุทธทาสภิกขุมีความเชื่อในเรื่องธรรมชาติ
อันบริสุทธิ์ของมนุษย์ อันเกิดจากจิตประภัสสรมาแต่กําเนิด๒๔๗อันเป็นจิตที่บริสุทธิ์ก่อนการเข้ายึดครองของ
กิเลสเมื่อมนุษย์มีพ้ืนฐานทางจิตดีอยู่แล้วจึงไม่เป็นเรื่องยากที่จะสร้างรูปแบบการเมืองการปกครองแบบธัมมิก
สังคมนิยมให้บรรลุเปูาหมายในทางปฏิบัติได ้

แนวคิดทางสังคมของท่านพุทธทาส แบ่งออกเป็น ๒ ส่วนคือ แนวคิดที่ให้คุณค่าทางด้านจิตใจ ที่
มุ่งเน้นการเมืองที่ประกอบไปด้วยธรรมและแนวคิดที่ให้คุณค่าด้านการปกครองที่มุ่งเน้นการเมืองการปกครอง
โดยใช้หลักของศีลธรรมและเป็นไปตามหลักของศาสนา เช่น หลักทศพิธราชธรรม เป็นต้นโดยท่านนิยาม
การเมืองว่า คือการจัดระเบียบสังคมและโลกภายนอกเพ่ือความสุขของสมาชิกของสังคมนั้นๆ เป็นระบบที่ทําให้
มนุษยอ์ยู่กันอย่างผาสุก โดยไม่ต้องใช้ศาสตรา โดยไม่ต้องใช้อาญา ไม่ต้องใช้อํานาจอะไรในสังคมนอกจากความ
เข้าใจซึ่งกันและกัน ถึงแม้ว่ามันจะต้องมีองค์ประกอบเช่น มีการบริหาร มีตุลาการ มีนิติบัญญัติ มีสภา แต่ก็
ขอให้ทุกอย่างดําเนินไปด้วยความถูกต้อง เช่น ให้มีสภา หรือสภาประชาชนที่ออกกฎหมายโดยถูกต้องสมควร
แก่สถานการณ์จริงๆ โดยที่สมาชิกทุกคนจะต้องมีหลักธรรมะ และมีศีลธรรม รัฐสภาหรือผู้แทนราษฎรจะต้อง
สื่อความประสงค์ของประชาชนได้อย่างถูกต้องและครบถ้วน สภาต้องควบคุมรัฐบาลด้วยความเป็นธรรม และ
พรรคการเมืองก็ต้องมุ่งหน้าพัฒนาประเทศอย่างจริงจัง 

                                                           

 
๒๔๕

 อ้างถึงใน คณะกรรมการศาสนาเพื่อการพัฒนา (รวบรวม).พุทธทาสกับคนลุ่ยใหม่ – เมื่อคนหนุ่มสาวถามถึงราก
ของความเป็นไทย.กรุงเทพฯ : มูลนิธ้โกมลคมีทอง,พ.ศ.2526,หน้า 56.  
 

๒๔๖ ปรีชา ช้างขวัญยืน. ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา. กรุงเทพฯ : จุฬาลงกรณ์  มหาวิทยาลัย, ๒๕๒๙.  
 ๒๔๗ พุทธทาสภิกขุ,จิตประภัสสร จิตเดิมแท้ จิตว่าง เหมือนกันอย่างไร (กรุงเทพ : กรุงเทพการพิมพ์.2512) 



๑๑๑ 
 
 ในส่วนระบบการปกครองที่ถูกต้องท่านพุทธทาสเห็นว่าระบบการปกครองที่ถูกต้องคือ ธัมมิกสังคม
นิยม ธัมมิกประชาธิปไตยหรือจะเรียกอย่างใดอย่างหนึ่งก็ได้ แต่หลักการต้องประกอบไปด้วยธรรม ยึดถือ
ความถูกต้องของสังคมเป็นใหญ่ ไม่ใช่ประชาธิปไตยของคนท่ีเห็นแก่ตัว และความสุขของพวกพ้อง 
 ในส่วนของระบบเศรษฐกิจพุทธทาสภิกขุมองว่าในสังคมมนุษย์ระบบเศรษฐกิจถือว่ามีอิทธิพลต่อการ
ดํารงอยู่มากที่สุด เศรษฐกิจใน “ธัมมิกสังคมนิยม” นั้นคนมั่งมีและคนยากจนจะต้องช่วยกันร่วมทําประโยชน์
เพ่ือส่วนรวม เป็นระบบเศรษฐกิจที่สอดคล้องกับธรรมชาติ ไม่ทําลายทรัพยากรธรรมชาติ แต่กลับส่งเสริม
ทรัพยากรธรรมชาติให้มีอย่างถาวรยั่งยืน  
           นอกจากนี้ท่านพุทธทาสยังกล่าวถึงการแก้ไขปัญหาสันติภาพสองระดับคือการแก้ไขปัญหาในระดับ
บุคคล บุคคลคือหน่วยสังคมแต่ละหน่วย แต่ละคนนั้นควรจะต้องเน้นคุณสมบัติด้าน การศึกษาดี สุขภาพ
อนามัยดีทั้งทางกาย ทางจิตและทางวิญญาณความเป็นอยู่อย่างครอบครัวที่ถูกต้องทั้ง ๖ ทิศเศรษฐกิจดี มีธรรม
เป็นหน้าที่ รักเพ่ือนมนุษย์ มีสัมมาทิฏฐิและเป็นมนุษย์ที่มีจิตใจเยือกเย็นและการแก้ไขปัญหาในระดับสังคมที่
เน้นระบบสังคมที่มีความถูกต้อง นั่นคือ ระบบการปกครองและระบบการควบคุมมนุษย์จะต้องถูกต้องเป็นไป
โดยธรรมไม่มีการแบ่งชนชั้นทางสังคมมีระบบการเมืองการปกครองที่มีธรรมะเป็นหลักและจะต้องอยู่ในระบบ
นิเวศวิทยาที่ดี 
  
 


