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บทคัดย่อ

	 การวิจัยครั้งนี้ มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาแนวความคิดทางสังคมการเมืองของสมเด็จพระพุทธ 

โฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตุโฺต)เป็นการวจิยัเอกสาร (Document Research) และการสมัภาษณ์ (Interview) 

โดยใช้แหล่งข้อมลู 2 แหล่ง คอื 1) เอกสารชัน้ต้น (Primary Source) ได้แก่ งานเขียน งานรวบรวมปาฐกถา

ของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) โดยตรงตลอดจนค�ำบรรยายของท่านที่ปรากฏอยู่ใน

สิง่พมิพ์ต่างๆ รวมไปถึงท่ีปรากฏในสือ่ออนไลน์ เอกสารทีเ่ป็นข้อมลูได้ คอื เอกสารทีม่เีนือ้หาทางการเมือง 

และเอกสารอื่นท่ีมีเนื้อหาเกี่ยวข้องกัน 2) เอกสารชั้นรอง (Secondary Source) ได้แก่ งานเขียน 

วิทยานิพนธ์ งานวิจัย งานปาฐกถาที่มีผู้กล่าวถึงสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) และการ

วพิากษ์ผลงานของท่านโดยนักวชิาการต่างๆ ทัง้ท่ีเป็นภาษาไทยและภาษาองักฤษ เครือ่งมอืทีใ่ช้ในการวิจยั 

ได้แก่ การสบืค้น สงัเคราะห์รวบรวม เอกสารทีเ่กีย่วข้องด้วยการวิจัยเอกสาร (Documentary Research) 

	 ผลการวจิยัพบว่า แนวคดิทางการเมอืงของสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตฺุโต) ได้รบั

อิทธิพลจากพระพุทธศาสนาโดยตรงท่านมองการเมืองว่าการเมืองคืองานของรัฐหรืองานของแผ่นดิน 

โดยเฉพาะ ได้แก่ การบริหารราชการแผ่นดินเป็นงานท่ีมีวัตถุประสงค์เพ่ือรักษาความสงบเรียบร้อยของ

สงัคม ให้สงัคมอยูอ่ย่างมคีวามสขุมคีวามสงบเรียบร้อย ภายใต้การบริหารของรัฐซ่ึงมนีกัการเมอืงท�ำหน้าท่ี

น�ำนโยบายของรัฐไปพัฒนากจิการบ้านเมอืงให้เกดิประโยชน์ต่อประชาชน ในกจิการทางการเมอืงนัน้ต้อง

อาศัยหลักการทางการเมืองที่ดีนอกเหนือจากที่มีหลักกฎหมายอยู่แล้ว ท่านยังให้ความส�ำคัญในหลัก 
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จริยธรรมคุณธรรมเพื่อใช้ในการตรวจสอบตนเองของนักการเมือง หรือเพื่อให้สังคมตรวจสอบ ความชอบ

ธรรมแนวคิดทางการเมืองของท่านแบ่งออกได้ 2 ประการ คือ ประการแรกมีคุณค่าทางด้านจริยธรรม

การเมอืงจะต้องก่อให้เกิดประโยชน์กบัมนษุย์และสรรพสิง่อืน่ คอืเกดิประโยชน์ต่อตนเอง ต่อผูอ้ืน่และเป็น

ประโยชน์ต่อสงัคม ระบบการเมอืงต้องมจีดุมุง่หมายเพือ่รกัษาผลประโยชน์ ของรฐัและประชาชนอยูด้่วย

กันอย่างสันติสุข ประการที่สอง รูปแบบการปกครองท่านเห็นว่ารูปแบบการปกครองใดก็ตามจะต้องอิง

หลักธรรม จึงจะเป็นการปกครองที่ดีที่สุด ไม่ว่าจะเป็นแบบราชาธิปไตยที่เป็นธรรมาธิปไตยหรือแบบ

ประชาธปิไตยทีเ่รยีกว่า ประชาธปิไตยแบบธรรมาธปิไตยกต็าม ท่านเหน็ว่าถ้าเป็นระบบการปกครองแบบ

ประชาธิปไตยที่เป็นธรรมาธิปไตยคือการปกครองแบบคนดีหลายคนดีกว่าการปกครองที่มีคนดีเพียงคน

เดยีวถอืว่าเป็นการปกครองทีด่ทีีส่ดุ ซึง่แนวคดิของท่านมเีจตนารมณ์ท่ีมจุีดมุง่หมายคอืสร้างสันติสุขให้เกดิ

ขึ้นในหมู่มวลมนุษย์ 

ค�ำส�ำคัญ: แนวคิดทางสังคมการเมือง; สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 

Abstract

	 The research serves specific purposes to examine Somdet Phra Buddhakosajarn’s 

(Prayut Payutto), political socio-thoughts. It is derived from the documentary research 

and interviews with implementing two sources of data. The primary source comprises his 

own writings, collections of keynote lectures from numerous printed matters and the 

online platforms. The data treated as the target essence deal with political domains and 

other data do with relevant fields. The secondary source embraces writings, theses,  

researches and speech addresses as quoted by others, as well as academicians’ critical 

debates on his writings written in Thai and English versions. The research devices are 

surfing the Internet, synthesizing data and collecting them from relevant sources to  

undergo the research. 

	 Findings have shown that: his political socio-thoughts result from his direct 

experiences in Buddhism. He views politics as state’s affairs or national jobs. Particularly, 

implementing policies on public administration has the main objective to restore peace 

and order of the society so that societal members live their peaceful lives under State’s 

public administration. In this case, politicians acting as policy holders perform their duties 

by implementing policies to formulate its affairs to reap benefits to people. Also, he 
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firmly states that political affairs should solely depend on political principles other than 

existing rules of law. Most importantly, he focuses on rules of ethics and morality to have 

politicians use such rules as a self-assessment tool, or let societal members counter-check 

politicians’ decency of ethics and morality. His political socio-thoughts can be divided 

into two headings. The first one embraces ethical values in politics to reap benefits to 

human beings and other things-oneself, others and their society. He adds that an entirely 

political system must be equipped with the key aim to protect State’s benefits that 

prompt people to live their lives peacefully. The second heading utters, according to P.A. 

Payutto, that no matter either absolute monarchy, democracy, or religious righteousness-based 

ruling, the righteousness-based democracy (Dhammadhipatayya) is the most excellence 

of them all. His reason has it that this type of ruling supervised by a number of brilliant 

people with ethics and morality is nobler than that performed by one bright person. It 

is obvious that intention of his attitudes toward politics aim to create peace and bliss 

among humankind.

Keywords: Social and Political Thoughts; Somdet Phra Buddhakosajarn (Prayut Payutto) 

1. 	บทน�ำ
	 จากประวัติศาสตร์ชาติไทยนั้นพระมหา

กษัตริย์ได้อาศัยพระพุทธศาสนาเป็นกลไกหนึ่งใน

การปกครอง ซึ่งเห็นได้จากพระปณิธานของ

พระบาทสมเด็จพระพุทธยอดฟ้าจุฬาโลกมหาราช 

ทรงเป็นพระมหากษัตริย์ที่ยึดมั่นและมีพระราช

ศรัทธาในพระพุทธศาสนาเป็นอย่างยิ่ง พระองค ์

มีพระราชปณิธานที่สะท้อนให้เห็นว่า พระมหา

กษัตริยาธิราชแห่งสยามประเทศทรงเป็นนัก

ปกครองและบริหารราชการแผ่นดินด้วยหลัก 

3 ประการ คือ 1) ท�ำนุบ�ำรุงฝ่ายพุทธจักรคือ 

พระพทุธศาสนาและคณะสงฆ์ให้บริสทุธิเ์ทีย่งธรรม 

2) รักษาความมั่นคงและเสถียรภาพของพระราช

อาณาจักร และ 3) บ�ำรุงการอยู่ดีกินดีและจิตใจ

ของประชาชน และการสร้างข้าราชการให้มี

ประสิทธิภาพ พระราชปณิธานทั้ง 3 ประการจึง

เป็นหัวใจส�ำคัญของการปกครองบ้านเมืองของ

พระองค์ท่าน และยังทรงวางรากฐานระเบียบการ

บริหารราชการแผ่นดินขึ้นใหม่ให้เหมาะแก่กาล

สมัยด้วยนโยบายส�ำคัญ คือ การสร้างความมั่นคง

ให้บ้านเมืองทั้งในฝ่ายพุทธจักรและอาณาจักร 

(Wirawan, 2012 : 150-160) หลักการในพระพุทธ

ศาสนาจึงเป็นรากฐานที่ส�ำคัญของแนวความคิด

ทางการเมอืงและอ�ำนาจของผู้ปกครองท่ีผู้ปกครอง

ยึดเป็นแนวทางบริหารประเทศ ได้รับการยอมรับ

จากผู้ใต้ปกครองอย่างปราศจากข้อโต้แย้งหลัก

ธรรมในพระพุทธศาสนาจึงสามารถน�ำมาประยกุต์

ใช้กับสถานการณ์ต่างๆ ที่เกิดขึ้นในสังคมไทย 
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โดยไม่ค�ำนึงถึงกาลเวลา การท่ีพระพุทธศาสนา 

ยงัคงมบีทบาทและอทิธพิลทางการเมอืงอยูก่เ็พราะ

ว่าสงัคมจะคงอยูไ่ด้กเ็พราะมกีฎเกณฑ์ทางศลีธรรม

เป็นเครือ่งค�ำ้จุน ซึง่เป็นรากฐานของกฎเกณฑ์ต่างๆ 

ทีม่ไีว้ส�ำหรบัความคงอยู ่ความเจรญิและความปกติ

ของสงัคม ผูป้กครองจะมอี�ำนาจปกครองได้ต่อเมือ่

สามารถอ้างเหตุผลสนับสนุนความชอบธรรมใน

อ�ำนาจการปกครองของตน (Suksamran, 1985 : 

4) พระสงฆ์ในฐานะผู้มีบทบาทในการยึดเหนี่ยว

จิตใจของสังคมชุมชน ได้เข้ามาเป็นแกนกลางใน

การเช่ือมความสมัพนัธ์ของผูป้กครองกบัประชาชน

ให้สามารถอยูร่่วมกนัอย่างสนัตสิขุ บนพืน้ฐานหลกั

พระธรรมค�ำสั่งสอนในพระพุทธศาสนา ที่ให้คน

รู้จักปฏิบัติดี ปฏิบัติชอบ มุ่งสู่ความสุขที่ยั่งยืน คือ

ความหลุดพ้นจากทุกข์ทั้งมวล พุทธศาสนานั้น  

เป็นเสมอืนหวัใจของคนไทยและเป็นสิง่ทีม่มีาคูก่บั

สงัคมไทยและแผ่ซมึซาบไปในกระแสความคดิของ

คนไทยหรอืจดัเป็นรากฐานของวฒันธรรมไทยแนว

ความคิดของพระพุทธศาสนาได้ให้กรอบแนวคิด

ทางด้านการเมืองการปกครองไว้หลายๆ ประการ 

เช่น รูปแบบการปกครองแบบอัตตาธิปไตยแบบ

โลกาธปิไตย และแบบธรรมาธปิไตย (Maliwawan, 

1985 : 25) ซึ่งเป็นการแสดงกรอบแนวคิดเรื่อง 

รูปแบบการปกครองที่มีปรากฏอยู ่ ในโลกซ่ึง

พระพทุธองค์เองกท็รงบรหิารการคณะสงฆ์ภายใต้

รปูแบบการปกครองแบบ ธรรมาธปิไตยในลกัษณะ

ของการใช้อ�ำนาจแบบยึดหลักธรรมเป็นเกณฑ์ใน

การปกครอง หากรัฐใดใช้รูปแบบการปกครองที่ดี

แต่หากไร้ผู้ปกครองท่ีมีคุณธรรมแล้วบ้านเมืองนั้น

ก็จะไม่มีความสุข ดังปรากฏในพุทธพจน์ที่ว ่า 

(Tripitaka 21/70/71) เมื่อฝูงโคข้ามน�้ำไปถ้าโค 

จ่าฝงูไปคดเคีย้วโคทัง้ฝงูกไ็ปคดเคีย้วตามกัน ในเมือ่

โคจ่าฝงูไปคดเคีย้วในหมูม่นษุย์กเ็หมอืนกนั ผูใ้ดได้

รับแต่งต้ังให้เป็นใหญ่ ถ้าผู้นัน้ประพฤติไม่เป็นธรรม

ประชาชนชาวเมืองนั้นก็จะประพฤติไม่เป็นธรรม

ตามไปด้วย หากพระราชาไม่ต้ังอยู่ในธรรมชาว

เมืองนั้นก็อยู่เป็นทุกข์ เมื่อฝูงโคข้ามน�้ำไป ถ้าโคจ่า

ฝูงไปตรงโคทั้งฝูงก็ไปตรงตามกัน ในหมู่มนุษย์ก็

เหมือนกันผู้ใดได้รับแต่งตั้งให้เป็นใหญ่ ถ้าผู้นั้น

ประพฤติชอบธรรมประชาชนชาวเมืองน้ันก็จะ

ประพฤตชิอบธรรมตามไปด้วย หากพระราชาต้ังอยู่

ในธรรมชาวเมืองนั้นก็อยู่เป็นสุข เมื่อเวลาได้ผ่าน

ไปตามยคุสมยั มปีราชญ์ทางพระพทุธศาสนาได้น�ำ

เอาหลักการหรือแนวคดิทางการเมอืงของพระพุทธ

ศาสนาไปตีความและปรับประยุกต ์ ให ้ เ กิด

ประโยชน์และเข้าได้กบัคตแิละความเชือ่ของสงัคม 

ให้มีความสอดคล้องและเหมาะสมกับสังคมไทย

มากที่สุด สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ ์ 

ปยุตฺโต) เป็นพระสงฆ์อีกรูปที่ได้ให้ความสนใจ 

ในการเปลี่ยนแปลงของสังคมการเมืองไทยอย่าง

ใกล้ชดิ และได้มส่ีวนร่วมในการเสนอแนวทางแก้ไข

ปัญหามาโดยตลอด โดยกระท�ำในขอบเขตที ่

เหมาะสมกับสมณเพศผ่านทางการปาฐกถาธรรม 

บรรยายธรรม และงานนิพนธ์ต่างๆ ซึ่งผลงานทาง

วชิาการของท่านนัน้ไม่ว่าท่านจะกล่าวถงึการเมอืง

โดยตรงหรือไม่ก็ตามจะมีวัตถุประสงค์ร่วมกัน

ประการหนึ่งก็คือการมุ่งแก้ปัญหาสังคมการเมือง

ไทยการสร้างประโยชน์สุขให้เกิดขึ้นในสังคมไทย 

โดยยึดวัฒนธรรมไทยเป็นหลักความคิดในการ

พยายามแก้ไขปัญหาสังคมการเมือง แนวคิดของ
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ท่านจึงจัดได้ว่าเป็นความคิดทางการเมืองที่มุ่งต่อ

การปรับปรุงแก้ไขสังคมที่เป็นอยู ่ให้ดีขึ้น จึงมี

ประโยชน์ในการช่วยให้เข้าใจถึงการมองปัญหา

สงัคมการเมอืงไทยและแนวทางในการแก้ไขปัญหา

ดังกล่าวของท่านซึ่งในฐานะที่ท่านเป็นนักปราชญ์

ทีเ่ป็นทีเ่ช่ือถอืยอมรบักนัทัว่ไปทัง้ฝ่ายฆราวาสและ

ฝ่ายสงฆ์ความคิดของท่านย่อมมีอิทธิพลต่อสังคม

ในระดบัหนึง่ (Wikipedia, Open Encyclopedia, 

2018) 

	 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์  

ปยุตฺโต) ท่านมีแนวคิดในการพัฒนาสังคมและ

การเมือง โดยท่านได้ดัดแปลงสังคมและการเมือง

ในแนวคิดของท่านให้เป็นแบบพุทธโดยได้อิงหลัก

ธรรมค�ำสั่งสอนในพระไตรปิฎก ความคิดของท่าน

ไม่ได้เป็นอุดมคตอินัเลศิลอย แต่เป็นการมองสงัคม

รอบด้าน ท่านได้มองการเมืองว่าเป็นเรื่องของการ

จัดระเบียบ ปฏิบัติให้ถูกต้องตามกฎของธรรมชาติ 

เพือ่คนหมูม่ากจะอยูร่่วมกนัอย่างผาสกุ โดยไม่ต้อง

ใช้ศาสตราโดยไม่ต้องใช้อาญา ดงันัน้ในมมุมองของ

ท่านจึงเสนอว่าถ้ามนุษย์มีอิสรภาพทางสติปัญญา

ในเรื่องการเมืองก็ต้องคิดกันเสียใหม่ ปรับปรุงกัน

เสียใหม่แล้วการเมืองก็จะหมุนมาในทางซึ่งตรง 

และสุจริตโลกนี้ก็จะมีสันติภาพได้ ความคิดของ

ท่านในส่วนนี ้จงึเป็นสิง่ท่ีน่าสนใจศกึษา โดยเฉพาะ

อย่างยิ่งประเด็นเรื่องเกี่ยวกับการเมืองและการ

พัฒนาประชาธิปไตยตามหลักพุทธธรรม ซึ่งทัศนะ

ของท่านทีก่ล่าวไว้ในส่วนของการเมอืงนัน้ อาจเป็น

แนวทางหน่ึงที่จะน�ำไปพัฒนาสังคมและการเมือง

ได้อย่างสอดคล้องกับบริบทของสังคมไทยในยุค

ปัจจบุนั ดงันัน้ จงึเป็นประเดน็ท่ีน่าศกึษาเป็นอย่าง

ยิ่งว่าในกรอบทางความคิดและ อิทธิพลของสังคม

ที่มีต่อนักปราชญ์ส�ำคัญทางพระพุทธศาสนาอย่าง

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) นั้น

คืออะไรและอะไรคือแกนหลักส�ำคัญทางด้าน

แนวคิดทางการเมืองของท่านและเราจะสามารถ

ประยกุต์แนวคดิทางการเมอืงของท่านมาใช้ในการ

พฒันาการเมอืงการปกครองหรอืการให้บรกิารทาง

วิชาการเพ่ือสร ้างความคิดที่ถูกต ้องเกี่ยวกับ

การเมืองการปกครองทางพระพุทธศาสนาได้

อย่างไร 

2.  วัตถุประสงค์ของการวิจัย
	 เพ่ือศกึษาแนวความคิดทางสังคมการเมอืง

ของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตฺุโต)

3.  วิธีด�ำเนินการวิจัย
	 ส�ำหรับการก�ำหนดระเบียบวิธีการวิจัย

หรอืกระบวนวธิกีารวจิยั (Methodology) ตามการ

ศกึษาวิจัยคร้ังนีผู้้วจัิยได้ก�ำหนดระเบยีบวธิกีารวจัิย

หรอืกระบวนวธิกีารวจิยั (Methodology) โดยการ

ใช้กระบวนวิธีการวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative 

research) อันประกอบไปด้วยกระบวนการศึกษา

และวิเคราะห์ข้อมูลจากเอกสารหรือการวิจัย 

เชิงเอกสาร (Documentary Research) มาใช้ใน

การด�ำเนินกระบวนการวิจัยอันมีสาระส�ำคัญ 

โดยสรุปดังต่อไปนี้

	 1.	 ประชากรและกลุม่ตวัอย่างในการวจิยั

ครั้งนี้ ได้แก่ ข้อมูลระดับปฐมภูมิ (Primary Data) 

ได้แก่ งานเขียน งานรวบรวมปาฐกถาของสมเด็จ

พระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) โดยตรง
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ตลอดจนค�ำบรรยายของท่านที่ปรากฏอยู ่ใน 

ส่ิงพิมพ์ต่างๆ รวมไปถึงท่ีปรากฏในสื่อออนไลน ์

เอกสารที่เป็นข้อมูลได้ คือ เอกสารที่มีเนื้อหา

ทางการเมือง และเอกสารอื่นที่มีเนื้อหาเกี่ยวข้อง

กันและข้อมูลระดับทุติยภูมิ (Secondary data) 

ได้แก่ งานเขยีน วทิยานพินธ์ งานวจิยั งานปาฐกถา

ทีมี่ผู้กล่าวถงึสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ 

ปยุตฺโต) และการวิพากษ์ผลงานของท่านโดย 

นักวิชาการต่างๆ ทั้งที่เป็นภาษาไทยและภาษา

อังกฤษ

	 2.	 ขอบเขตการวิจัยครั้งนี้เป็นการศึกษา

ถึงความสัมพันธ์ของหลักพุทธธรรมและการเมือง 

ผ ่านทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย ์ 

(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) นั้น มีข้อจ�ำกัดประการหนึ่งใน

เรื่องการตีความหมายเมื่อกาลเวลาเปลี่ยนแปรไป 

การตีความจึงอาจจะเปลี่ยนไปได้ตามการพัฒนา

ทางด้านกาลเวลาและบรบิท ดงันัน้ การศกึษาวจัิย

นีจ้งึจะก�ำหนดขอบเขตของการศึกษาในเรือ่งทศันะ

ของท่านผ่านงานเขียนและงานรวบรวมปาฐกถา

ของท่าน ตลอดจนค�ำบรรยายของท่านท่ีปรากฏอยู่

ในสิ่งพิมพ์ต่างๆ รวมไปถึงที่ปรากฏในสื่อออนไลน์ 

รวมถงึงานเขยีน วทิยานพินธ์ งานวจิยั งานปาฐกถา

ทีมี่ผู้กล่าวถงึสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ 

ปยุตฺโต) และการวิพากษ์ผลงานของท่านโดยนัก

วชิาการต่างๆ ท้ังท่ีเป็นภาษาไทยและภาษาอังกฤษ 

ในช่วงเวลาระหว่าง ปี พ.ศ. 2514-2562 โดยเน้น

ประเด็นไปที่ตัวแปรดังที่กล่าวมาแล้ว

	 3. 	 เครื่องมือการวิจัยในการน�ำมาใช้

ส�ำหรับก�ำหนดระเบยีบวธิกีารวจิยัหรอืกระบวนวธิี

การวจิยั (Methodology) ครัง้นีเ้นือ่งจากการวจิยั

ได้ก�ำหนดกระบวนวิธีการวิจัย (Methodology) 

โดยการใช ้กระบวนวิธีการวิ จัยเชิ งคุณภาพ  

(Qualitative research) นั้น ประกอบไปด้วยการ

วิจัยเชิงเอกสาร (Documentary research)  

ซึ่งเป็นเครื่องมือที่ใช้ในการเก็บรวบรวมข้อมูล

แนวทางหนึ่ง โดยการศึกษาและค้นคว้าจาก

เอกสารทางวิชาการ ต�ำรา ตลอดจนผลงานวิจัย

ประเภทต่างๆ รวมท้ัง ข้อมูลจากการค้นคว้าทาง

ส่ืออเิล็กทรอนกิส์หรือข้อมลูทีไ่ด้มาจากเวบ็ไซต์ทาง

อินเทอร์เน็ต เพ่ือน�ำมาใช้ในกระบวนการสร้าง 

พ้ืนฐานขององค์ความรู้อย่างบูรณาการในทาง

วิชาการเกี่ยวกับการสังเคราะห์แนวคิดทางสังคม

การเมอืงของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ 

ปยตฺุโต) โดยเบือ้งต้นก่อน อนัเป็นแนวทางประการ

ส�ำคัญในการน�ำไปสู่การสร้างเคร่ืองมือท่ีสามารถ

น�ำไปใช้ในกระบวนการเก็บรวบรวมข้อมูลทาง

วิชาการที่มีประสิทธิภาพต่อไป

	 4.	 การเกบ็รวบรวมข้อมลู การศกึษาวจิยั

ครั้งนี้เป็นการศึกษาในลักษณะกรณีศึกษา (Case 

Study) เป็นการศึกษาการศกึษาค้นคว้าข้อมลูจาก

เอกสารทางวิชาการและข้อมูลจากสื่อเทคโนโลยี

สารสนเทศนั้น ผู้วิจัยได้ด�ำเนินกระบวนการในการ

เก็บรวบรวมข้อมูลจากแหล่งข้อมูลที่เกี่ยวข้องเพื่อ

เก็บรวบรวมข้อมูลในระดับปฐมภูมิ (Primary 

Data) และระดับทุติยภูมิ (Secondary data) 

ประเภทต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นข้อมูลจากเอกสารทาง

วิชาการ รายงานการศึกษาวิจัยและผลงานวิจัย

ประเภทต่างๆ เป็นต้น เพื่อน�ำมาใช้เป็นส่วน

ประกอบในกระบวนการวเิคราะห์และประมวลผล

ข้อมูลในการวิจัย 
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	 5.	 การวิเคราะห์ข้อมูลในการวิจัยเชิง

คุณภาพนั้นมีเป้าหมายเพื่อจัดระบบของข้อมูล

เป็นกระบวนการวิเคราะห์ สังเคราะห์ เชื่อมโยง  

หาข้อสรุปตีความหมายเพื่ออธิบายปรากฏการณ์ 

ที่ศึกษาอย่างลึกซึ้ง ผู้วิจัยมีกระบวนการรวบรวม

ข้อมูลจากการศึกษาค้นคว้าข้อมูลจากเอกสาร 

(Documentary research) ทั้งเอกสารชั้นต้น 

(Primary Source) เอกสารชั้นรอง (Secondary 

Source) โดยได้พจิารณาหลกัเกณฑ์ในการคดัเลอืก

เอกสารที่เก่ียวข้อง ประกอบด้วย มีความถูกต้อง 

(Authenticity) มีความน่าเชื่อถือ (Credibility)  

มีความเป็นตัวแทน (Representativeness) และ 

มีความหมายชัดเจน (Meaning) เป็นกระบวนการ

วเิคราะห์โดยการเริม่ต้นจากการวเิคราะห์ภาพรวม

ไปสู่การวิเคราะห์ประเด็นย่อยของกระบวนการ

วิเคราะห์ตามแนวทางการวิจัยเชิงคุณภาพแล้ว 

จึงน�ำมาวิเคราะห์สรุปเชิงเนื้อหา และน�ำเสนอใน

เชงิพรรณนาอธิบายประกอบเหตผุลตามแนวทศันะ

ของสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตุโฺต)

4.  สรุปผลการวิจัย
	 ความสมัพนัธ์ของสงัคมไทยทางเศรษฐกจิ

และสังคมมีความสลับซับซ้อน มีความตื่นตัวต่อ

ความเจริญทางด้านเทคโนโลยีและสื่อสารมวลชน 

มกีารสร้างค่านยิมการบริโภคภายใต้ระบบทุนนยิม 

พระพุทธศาสนาจะเป็นตัวที่จะปรุงแต่งสังคมให้มี

ประสิทธิภาพและตอบสนองความต้องการของ

สังคมไทย พระพุทธศาสนาจะมีประโยชน์ในการ

ช่วยแก้ไขปัญหาสังคมการเมืองไทยได้ และมีพลัง

ในการที่จะสร้างสรรค์สังคมไปในทิศทางในด้าน

สังคมของตนให้ดีขึ้นมากกว่าที่เป็นอยู่ ดังนั้นเมื่อ

จะกล่าวถึงการจะน�ำพระพุทธศาสนามาช่วยแก้ไข

ปัญหาสังคมการเมืองนั้น จะต้องเริ่มต้นที่การ

ปฏิรูปสถาบันสงฆ์อย่างจริงจังก่อนเพราะพุทธ

ศาสนานั้นเป็นสภาพแวดล้อมส่วนใหญ่ของสังคม

ไทยคือเป็นรากเง้าของวัฒนธรรมไทย ศาสนาจึง

เป็นเครื่องมือที่จะน�ำไปสู่การแก้ไขปัญหาสังคม

การเมืองไทยให้พ้นจากสภาพวิกฤตของปัญหาที่

ก�ำลังเป็นอยู ่ได้นักคิดที่เห็นว่าการแก้ไขปัญหา

สงัคมการเมอืงไทยต้องเริม่ท่ีระดับจลุภาคก่อนโดย

น�ำพุทธศาสนามาประยุกต์ใช้ท่ีเด่นๆ ก็คือสมเด็จ

พระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ซึ่งท่านได้

รับอิทธิพลโดยตรงจากพระพุทธศาสนาและเป็น

พระสงฆ์ท่ีให้ความส�ำคัญกับวัฒนธรรมด้ังเดิมของ

ไทยและยงัเป็นพระสงฆ์ทีย่อมรับเอาแนวความคดิ

ใหม่ๆ (Phrarajavaramuni (Prayut Payutto), 

1989 : 6-8) ซึง่แนวคิดทางสงัคมการเมืองของท่าน

โดยภาพรวมจะพบว่าความคิดของท่านไม่ได้เป็น

อุดมคติอันเลิศลอยแต่เป็นการมองสังคมรอบด้าน

ทีเ่ป็นอยูด้่วยความสนใจในการเปลีย่นแปลงในด้าน

ต่างๆ ซึ่งแนวคิดของท่านจึงมีปฏิสัมพันธ์กับสังคม

ไทยอย่างใกล้ชิด ในช่วงที่สังคมไทยมีการยอมรับ

เอาวฒันธรรมตะวนัตกเข้ามาท�ำให้ประเทศไทยนัน้

มีความเจริญรุดหน้าในหลายๆ ด้าน แต่ในความ

เจริญได้มกีารก่อให้เกิดปัญหาข้ึนตามมาเช่นกนั ท้ัง

ปัญหาการเส่ือมลงของคุณค่าทางด้านจิตใจ ขณะ

ที่มีการพัฒนาด้านวัตถุนั้นได้เจริญเติบโตขึ้นอย่าง

รวดเร็ว ในทางกลับการพัฒนาทางด้านจิตใจกลับ

เสื่อมถอยลง สังคมที่ดีในทัศนะของพระเทพเวท ี

แม้จะเป็นสังคมธรรมาธิปไตยแต่ก็ไม่ใช่สังคมใน



136 Dhammathas Academic Journal Vol. 19 No. 4 (October - December 2019) 

อุดมคติในรูปแบบสังคมในยุคพระศรีอารีย์ คือ

สังคมที่เชื่อกันว่าสมาชิกประพฤติธรรมถ้วนหน้ามี

ความเท่าเทียมกัน เสมอกัน เป็นสังคมที่อุดม

สมบูรณ์เพียบพร้อมไปด้วยทุกสิ่งทุกอย่างซ่ึง

เป็นการพฒันาทีไ่ม่สมดลุทีเ่ขาเรยีกว่า “ทนัสมยัแต่

ไม่พัฒนา” สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ 

ปยุตฺโต) ได ้เสนอแนวทางแก้ไขปัญหาสังคม

การเมืองด้วยการชีใ้ห้เป็นถงึความส�ำคญัของสงัคม

ไทยท่านพยายามยืนหยัดอยู่บนวัฒนธรรมของคน

ซึ่งได้ปรับประยุกต์เอาสิ่งที่ดีงามมาใช้ โดยให้

รฐับาลสร้างความภาคภมูใิจในวฒันธรรมของตนให้

มันเกิดขึน้ในสงัคม โดยสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ 

(ประยทุธ์ ปยตุโฺต) เหน็ว่าความมัน่คงและรอบรูใ้น

ฐานวัฒนธรรมของคนเท่าน้ันจึงสามารถน�ำเอา

วฒันธรรมทีแ่ตกต่างมาใช้ให้เกดิประโยชน์มิเช่นนัน้

จะท�ำให้เกดิโทษได้ การพฒันาสงัคมโดยยดึถอืเอา

วฒันธรรมของคนอืน่เป็นหลกัโดยละเลยวฒันธรรม

ของตนจึงเป็นการพัฒนาที่ผิดแนวทางท่านจึงได้

เปรียบเทียบการพัฒนาโดยลอกเลียนแบบ

วัฒนธรรมตะวันตกเป็นหลักเอาไว้ว่า “การรู้จักวิธี

ปลูกข้าวสาลีน้ันมันไม่เพียงพอที่จะสามารถท�ำนา

ข้าวจ้าวให้ได้ผล” (Phrarajavaramuni (Prayut 

Payutto), 1998 : 136 ) สมเดจ็พระพทุธโฆษาจาร

ย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต)เห็นว่าวิธีการแก้ปัญหาสังคม

การเมืองนั้นจะต้องเน้นหนักในการศึกษาโดยถือ

เอาการศึกษาเป็นหลักการศึกษาเท่านั้นที่จะเป็น

อปุกรณ์ในการแก้ไขปัญหาต่างๆ ท่านจงึแนะให้รัฐ

นัน้ขยายและปรบัปรงุ ส่งเสรมิการให้ศกึษาให้แพร่

หลายและทัว่ถงึ ระบบการศึกษาจะต้องสอดคล้อง

กับความเป็นจริงของสังคมไทย เพราะวัฒนธรรม

การศึกษาตะวันตกนั้นไม่เพียงพอที่จะท�ำให้คนใน

ประเทศไทยไปสู่สันติสุขหรืออยู่รอดปลอดภัยได ้

ดงันัน้การศกึษาต้องเริม่ทีว่ฒันธรรมไทยทีเ่ป็นฐาน

ภมูปัิญญาคือเน้นจรยิธรรมจะสร้างคนให้มรีะเบยีบ

วนิยัมสีตทิีจ่ะยบัยัง้ช่ังใจ และเป็นบคุคลทีม่ปัีญญา

รอบรู้ท่ีจะช่วยตัวเองและท�ำประโยชน์ต่อสังคมได้ 

ซึ่งในกระบวนการที่จะแก้ไขปัญหานั้นสถาบันสงฆ์

จะต้องเข้ามามีบทบาทในการเป็นผู้น�ำทางด้าน

จรยิธรรม คณุธรรมและสตปัิญญา ดงัทีก่ล่าวมานัน้

บทบาทในการที่จะแก้ไขปัญหาสังคมการเมืองจะ

เกิดข้ึนได้จะต้องมีการปรับปรุงการศึกษาของพระ

สงฆ์ให้สอดคล้องกับการเปล่ียนแปลงของสังคม 

สถาบันสงฆ์ควรมีบทบาทในการช่วยปรุงแต่งให้

สงัคมไทยเป็นไปในแนวทางทีดี่ ซ่ึงในขณะเดียวกนั

นั้นสถาบันสงฆ์ก็เป็นผลผลิตของสังคมด้วย ดังนั้น

การแก้ไขปัญหาสงัคมการเมอืงจึงเป็นหน้าทีข่องทกุ

ฝ่ายที่จะต้องร่วมมือกัน การท่ีจะพยายามแยก

สถาบนัสงฆ์ให้ออกไปไปห่างจากสงัคมไม่ให้ยุง่เกีย่ว

กับทางโลกนั้นกล่าวได้ว่าไม่เข้าใจสภาพของสังคม

ไทยดีพอ การที่จะแก้ไขปัญหาให้ประสบผลส�ำเร็จ

นั้นเราทุกคนจะต้องเข้าใจถึงสังคมวัฒนธรรมของ

ตน (Phrarajavaramuni (Prayut Payutto), 

1980 : 5) 

	 แนวความคิดทางสังคมการเมืองของ

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) นั้น

เป็นเพียงการชี้บอกทางที่ปลอดภัยให้กับสังคม

เท่านั้น ส่วนการเดินตามทางที่ท่านชี้แนะเป็นเรื่อง

ของสังคมที่จะต้องเตรียมตัวอย่างไร ใช้ปัจจัยอะไร

บ้างท่ีจะให้การเดินทางได้รับความสะดวกซ่ึง

รัฐบาล หรือผู้น�ำจะต้องหันมาทบทวนนโยบายใน



137วารสารวิชาการธรรมทรรศน์ปีที่ 19 ฉบับที่ 4 (ตุลาคม - ธันวาคม 2562) 

การพัฒนาประเทศที่ผ่านอย่างจริงจังว่านโยบาย

นั้นเหมาะสมเพียงไร ควรจะพัฒนาไปได้แค่ไหน 

แล้วก�ำหนดรูปแบบหรือกรอบในการพัฒนาให้

สอดคล้องกับสภาพความเป็นจริงของสังคมไทย 

หากมองดูแนวความคิดทางสังคมการเมืองท่ีผ่าน

มาจะพบว่ายังขาดความเข้าใจในวัฒนธรรมของ

ตนเอง ไม่เข้าใจตนเอง ดังท่ี สมเด็จพระพุทธ 

โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยตุโฺต) ได้ชีใ้ห้เหน็ถึงปัญหา 

และเสนอทางออกให้หันกลับมาพัฒนาบนพื้นฐาน

ภูมิปัญญาของวัฒนธรรมไทย โดยเริ่มตั้งแต่การ

ให้การศึกษาถูกต้อง ท่ีเป็นอิสระจากการครอบง�ำ

โดยตะวันตก และผลสุดท้ายจากการครอบง�ำจาก

อัตตาของตน สิ่งที่ท่านเสนอจึงไม่ใช่เพียงทางออก

ทีว่่าปัจจบุนัสงัคมไทยควรแก้ปัญหาอย่างไรแต่ท่าน

ยังช้ีแนะถึงเป้าหมายอันเป็นอุดมคติหรือแนวทาง

ที่ควรจะเป็นซึ่งจะเป็นสิ่งท่ีช่วยประคับประครอง

ให้แนวทางการพฒันาสงัคมไทยให้เดนิไปสูค่รรลอง

ที่ถูกต้องมีการพัฒนาอย่างแท้จริง สังคมไทยก็จะ

ได้ไม่เป็นเพียงผู้รับและผู้ตาม แนวความคิดทาง

สังคมการเมืองของท่านจึงเป็นสิ่งที่มีคุณค่ายิ่งต่อ

สังคมไทย การน�ำความคิดทางสังคมการเมืองของ

ท่านไปประยุกต์ใช้ให้เกิดประโยชน์ต่อสังคมไทย 

จะต้องท�ำให้เป็นรูปธรรมในทางปฏิบัติซึ่งเป็น

หน้าทีข่องทกุๆ คนทีจ่ะต้องช่วยกันทัง้สถาบนัสงฆ์

และสถาบันทางบ้านเมือง

	 แนวความคิดทางสังคมการเมืองของ

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต)  

จะเกิดประโยชน์สูงสุดย่อมขึ้นอยู ่กับ 5 องค์

ประกอบ (Janthawong, 1992 : 151-154) คือ 

1) สถาบันการเมืองการปกครอง ซึ่งเป็นสถาบันที่

เป ็นผู ้น�ำประเทศท่ีมีอิทธิพลต่อการปกครอง

ประเทศนั้น จะต้องเห็นความส�ำคัญในการพัฒนา

สังคมไทยบนพื้นฐานภูมิปัญญาวัฒนธรรมไทย  

มีนโยบายชาติในการสร้างคุณค่าและความภาค

ภูมิใจในวัฒนธรรมของไทยขึ้นมา จะเป็นแบบใด

ก็ ได ้ ท้ั ง วัฒนธรรมตะวันตกหรือคล ้อยตาม

วัฒนธรรมตะวันตก แต่จะต้องสอดคล้องกับ

วัฒนธรรมไทยที่ก่อให้เกิดความสันติสุขในสังคม

ไทยได้ 2) สถาบันศาสนาหรือสถาบันสงฆ์ ถือว่า

เป็นหน้าท่ีของสถาบันสงฆ์โดยตรงท่ีจะช่วยแก้ไข

สังคมการเมืองของไทย แต่สถาบันสงฆ์จ�ำเป็นต้อง

ยดึหลัก คอื ความบริุสุทธ์ ความเสียสละและความ

มีสติปัญหา ซึ่งจะเป็นการสร้างสถาบันสงฆ์ให้เป็น

ที่ยอมรับในสังคมไทย 3) ประชาชน ซึ่งจะต้องได้

รับการศึกษาที่ถูกต้องและอย่างทั่วถึง รัฐนั้นต้อง

ถือว่าการศึกษาเป็นเรื่องที่เร่งด่วน และสนับสนุน

ให้โอกาสทุกคนได้รับการศึกษาอย่างเพียงพอและ

จ�ำเป็นต่อการด�ำรงอยู่อย่างมีคุณภาพ เพราะการ

ศกึษามสี�ำคญัทีส่ดุในการพฒันาด้านต่างๆ 4) พทุธ

ธรรมการน�ำพุทธธรรมมาประยุกต์ใช้เป็นสิ่งที่

จ�ำเป็นต่อการด�ำรงชีวิตในสังคมการเมืองของไทย 

แต่ต้องมีการปรับทัศนคติเกี่ยวกับพุทธธรรมเสีย

ใหม่ คือคนทั่วไปจะมีท่าทีต่อพุทธรรม 2 ลักษณะ 

คือ ประการแรก เชื่อว่าพุทธธรรมมีค�ำตอบอยู่แล้ว

ส�ำหรับทุกสิ่งทุกอย่าง ซึ่งหากน�ำพุทธธรรมไปใช้

โดยผิดความหมายจากรูปแบบเดิมท้ังท่ีเข้าใจ 

ถกูต้องและเข้าใจผดิกจ็ะท�ำให้พทุธธรรมแปดเป้ือน

หรือไม่บริสุทธิ์ รวมไปถึงความกลัวว่าการน�ำพุทธ

ธรรมไปใช้มีโอกาสจะท�ำให้พุทธธรรมไม่บริสุทธิ ์

เพราะความไม่แน่ใจในความหมายที่แท้จริงแต่เชื่อ
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ว่าพุทธธรรมเป็นสิ่งท่ีสูงส่ง ท�ำให้ละเลยความ

ส�ำคัญของกาลเทศะและบริบทของสังคมท่ีเป็นอยู่

จริงและท�ำให้ไม่สนใจแสวงหาค�ำตอบจากพุทธ

ธรรมทีเ่หมาะสมกบักาลเทศะและบรบิทของสงัคม

ที่เป็นอยู่ พุทธธรรมจึงไม่สอดคล้องกับปัญหาของ

สงัคมจรงิๆ เพราะมองค�ำตอบท่ีพทุธธรรมเป็นหลัก 

ประการที่สอง ท�ำให้เห็นว่าพุทธธรรมเป็นสิ่งที่เข้ม

งวดไม่มีความยดืหยุน่ทัง้ยงัไม่อยากน�ำเอาไปปฏบิตัิ

จริงๆ แต่เอาไว้บูชากราบไว้ และ 5) แนวทางท่ี

ชัดเจนในการปฏบัิต ิคอืสิง่ท่ีจะต้องยดึเป็นหลกัเป็น

แนวทางในการปฏิบตั ิหรอืการทีจ่ะน�ำไปประยกุต์

จากค่านิยมที่สังคมไทยควรน�ำมาปฏิบัติที่สมเด็จ

พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตุโฺต) เสนอไว้แล้ว 

คือ ทาน ความเมตตา ความสันโดษ การพึ่งตนเอง 

ปัญญา การฝึกตน คุณค่าของชีวิต และความเป็น

อิสระ ซึ่งจากข้อเสนอแนะทั้ง 5 ประการ สรุปได้

ว่าความภูมิใจในภูมิปัญญาวัฒนธรรมของตนเป็น

สิ่งที่ส�ำคัญยิ่งในการแก้ปัญหาสังคมการเมืองของ

ไทยหรือการพัฒนาของคนไทย

5.  อภิปรายผลการวิจัย
	 ผลการวิจยัมปีระเด็นส�ำคญัน�ำมาอภปิราย

ผลดังนี้

	 การสงัเคราะห์แนวคดิทางสงัคมการเมือง

ของสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย์ (ประยทุธ์ ปยตุโฺต) 

พบว่า แนวคิดของท่านได้รับอิทธิพลจากพระพุทธ

ศาสนาโดยตรง แนวคิดทางการเมืองของท่านแบ่ง

ออกได้ 2 ประการ คือ ประการแรกมีคุณค่าทาง

ด้านจริยธรรมการเมืองจะต้องก่อให้เกิดประโยชน์

กับมนุษย์และสรรพสิ่งอ่ืน คือเกิดประโยชน์ต่อ

ตนเอง ต่อผู้อื่นและเป็นประโยชน์ต่อสังคม ระบบ

การเมืองต้องมีจุดมุ่งหมายเพื่อรักษาผลประโยชน์ 

ของรัฐและประชาชน อยู่ด้วยกันอย่างสันติสุข 

ประการที่สอง รูปแบบการปกครองท่านเห็นว่า 

รูปแบบการปกครองใดก็ตามจะต้องอิงหลักธรรม 

จงึจะเป็นการปกครองทีดี่ทีส่ดุ ไม่ว่าจะเป็นแบบรา

ช า ธิ ป ไ ต ย ท่ี เ ป ็ น ธ ร รม า ธิ ป ไ ต ยห รื อแบบ

ประชาธิปไตยที่ เรียกว ่า ประชาธิปไตยแบบ

ธรรมาธิปไตยก็ตาม ท่านเห็นว่าถ้าเป็นระบบการ

ปกครองแบบประชาธปิไตยทีเ่ป็นธรรมาธปิไตยคอื

การปกครองแบบคนดีหลายคนดีกว่าการปกครอง

ที่มีคนดีเพียงคนเดียวถือว่าเป็นการปกครองท่ีดี

ที่สุด สอดคล้องกับงานวิจัยของสมยศ จันทะวงษ ์

(Janthawong, 1992 : 1-2) ได้ศึกษาเรื่อง ความ

คดิทางการเมอืงของพระเทพเวท ี(ประยทุธ์ ปยตฺุโต) 

สรปุความได้ว่า ความคดิทางการเมอืงของพระเทพ

เวทีได้รับอิทธิพลโดยตรงจากพระพุทธศาสนา 

โดยภาพรวมจะพบว่าความคิดของท่านมิได้เป็น

อดุมคตอินัเลศิลอย แต่เป็นการมองสังคมรอบด้าน

ที่เป็นอยู่ด้วยความสนใจในการเปลี่ยนแปลงด้าน

ต่างๆ ในขณะท่ีการพัฒนาด้านวัตถุเติบโตอย่าง

รวดเร็วการพัฒนาด้านจิตใจกลับเส่ือมถอยลง 

ความไม่สมดุลของการพัฒนาทั้งสองด้านก็เกิดขึ้น

และนับวันก็ยิ่งมากขึ้นเรื่อยๆ การพัฒนาที่ผ่านมา

จงึเกดิสภาพทีเ่รียกว่า “ทนัสมยัแต่ไม่พฒันา” ท่าน

จงึได้เสนอแนวทางแก้ไขปัญหาสงัคมการเมอืงด้วย

การชี้ให้เห็นถึงความส�ำคัญของวัฒนธรรมดั้งเดิม

ของไทยพยายามยืนหยัดอยู ่บนหลักวัฒนธรรม 

ของตน ท่านเห็นว่าความมั่นคงและรอบรู้ในฐาน

วฒันธรรมของตนเท่านัน้ จึงสามารถเอาวฒันธรรม
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ที่แตกต่างมาใช้ได้ประโยชน์มิเช่นนั้นจะท�ำให้เกิด

โทษได้ สอดคล้องกับงานวิจัยของ Phansri (2007 

: 26) ได้ศึกษาค้นคว้าเรื่องพุทธธรรมกับการเมือง

และการพัฒนาประชาธิปไตยในทัศนะพุทธทาส

ภิกขุ พบว่า ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ มองการที่

จะพัฒนาการเมืองไป สู่ความเป็นประชาธิปไตย

ที่แท้จริงได้นั้น จ�ำเป็นที่บุคคลในสังคมจะต้องตั้ง

อยู ่บนพ้ืนฐานของหลักพุทธธรรมในพระพุทธ

ศาสนา เพราะเป็นระบบที่เอื้อประโยชน์ต่อส่วน

รวมอย่างแท้จริง โดยจะต้องพัฒนาประชาธิปไตย

บนรากฐานของหลักพุทธธรรมเท่านั้น เพราะหลัก

พุทธธรรมสามารถน�ำมาใช้ได้ผลจริงตามเหตุและ

ผลที่เกิดขึ้น ลักษณะเช่นนี้เรียกได้ว่า หลักพุทธ

ธรรมมคีวามเป็นอกาลโิก เพราะสามารถน�ำมาใช้ได้

ทุกเวลาทุกโอกาส โดยไม่ได้เลือกเวลาและสถานที่ 

นอกจากนี้ในส่วนของการเมืองน้ันในความคิดของ

พุทธทาสภิกขุ ท่านไม่ได้สนับสนุนสาระส�ำคัญของ

ระบอบประชาธิปไตยในปัจจุบันที่น�ำเอารูปแบบ

ตะวันตกมาใช้ เนื่องจากมองว่าไม่เหมาะสมกับ

สงัคมไทยเน่ืองจากหลกัการของประชาธปิไตยทีเ่รา

น�ำเอารูปแบบตะวันตกมาใช้น้ันมีลักษณะท่ีเอื้อ 

ผลประโยชน์ต่อชนชั้นนายทุนหรือเสรีนิยมที่มีแต่

เรื่องของผลประโยชน์การเห็นแก่ตัวเอารัดเอา

เปรียบกัน ซึ่งพุทธทาสภิกขุมองลักษณะของ

ประชาธปิไตยแบบนีว่้า เป็นลกัษณะการเมอืงทีแ่ย่ 

ที่สุดและเป็นระบอบการปกครองท่ีเลวร้ายท่ีสุด 

โดยพุทธทาสภิกขุได้เสนอแนวทางในการท่ีจะ 

แก้ปัญหาดังกล่าวข้างต้น โดยจ�ำเป็นที่จะต้องใช้

หลกัการจดัสงัคมในอดุมคตขิองท่านซึง่เป็นระบอบ 

ประชาธิปไตยท่ีมีพุทธธรรมเป็นหลัก เรียกว่า  

“ประชาธิปไตยแบบธัมมิกสังคมนิยม” ซ่ึงถ้าหาก

คนส่วนใหญ่ที่ไม่ได้ศึกษาสาระส�ำคัญของธัมมิก

สังคมนิยมอย่างถ่องแท้ก็มักคะคิดตามความรู่สึก

ของ ตนว่าเป็นระบอบสังคมนิยม เป็นระบอบ

สงัคมนิยมหรอืเผด็จการมลีกัษณะตรงข้ามกบัหลกั

ประชาธิปไตยท่ีคนทั่วไปเข้าใจอยู่ในปัจจุบันซึ่งแท้

จริงแล้วธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเน้นหรือ

ประกาศว่าเป็นระบอบประชาธิปไตยที่ดีที่สุดใน

ความคิดของท่านนั้นเป็นลักษณะสังคมในอุดมคติ

ท่ีประกอบท่ีประกอบอยู่ด้วยธรรม ซ่ึงสามารถจัด

ให้คนจ�ำนวนมากๆ อยู่ด้วยกันอย่างผาสุก โดยใช้

หลักการของสังคมนิยมที่ประกอบด้วยธรรมมาใช้

เป็นแนวทางในการจดัการบรหิารบ้านเมอืง ซึง่พทุธ

ทาสภิกขุมองการจัดดังกล่าวข้างต้นว่าเป็นเรื่อง 

“การเมือง” ที่มีแต่ความสงบสุข มีสันติสุข เพราะ

หลักการดังกล่าวข้างต้นถือเอาประโยชน์ส่วนรวม

เป็นหลกัมากกว่าทีจ่ะคดิถงึผลประโยชน์เฉพาะตน 

แต่พุทธทาสภิกขุก็ได้แสดงทัศนะว่าการที่จะน�ำ

หลักการดังกล่าวมาใช้แล้วประสบผลส�ำเร็จเป็น

เรื่องที่ยากมากในสังคมยุคปัจจุบัน เนื่องจากพุทธ

ทาสภิกขุมองว่า มนุษย์ส่วนใหญ่ได้ พอกพูนกิเลส

ไว้มากจนเกนิไป การแก้ไขจึงต้องอาศยัความอดทน

และต้องใช้ระยะเวลานานในการแก้ไขปัญหา 

ดังกล่าวข้างต้น พุทธทาสภิกขุเสนอและสนับสนุน

แนวทางในการแก้ไขปัญหาทางการเมืองโดยใช้

ระบอบประชาธิปไตยแบบธัมมิกสังคมนิยมเป็น

เคร่ืองมอืเท่านัน้ จึงจะสามารถลดกเิลสทีม่อียูใ่นตัว

ของมนษุย์ได้ ลกัษณะแนวทางดงักล่าวข้างต้นต้อง

อาศยัหลักการมองสรรพส่ิงในโลกด้วยความรู้สึกไม่

ยืดมั่นถือมั่นปล่อยวาง และมีจิตส�ำนึกที่ดีต่อส่วน
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รวมมากกว่าส่วนตน ซึ่งการมองสรรพสิ่งเป็น

อนิจจัง พุทธทาสภิกขุมองว่าเป็นการค้นพบพุทธ

ธรรมที่แท้จริง ซึ่งเป็นสิ่งที่มนุษย์ท�ำได้ง่ายและ

สามารถน�ำมาปฏิบัติได้ในมนุษย์ทุกคน โดยไม่ใช้

เรื่องที่ยากเกินความสามารถที่มนุษย์จะท�ำไม่ได้  

ถ้าหากมนุษย์จะหัดมองหรือพิจารณาสรรพสิ่ง

ต่างๆ ด้วยจิตใจที่เป็นกลาง เพราะพุทธธรรมใน

ทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นก็คือ ตัวธรรมชาติ

นั่นเอง ซึ่งมีกฎธรรมชาติคอย ควบคุมดูแลให้เกิด

กระบวนตามวถิทีีธ่รรมชาตไิด้ควบคมุเอาไว้แล้วนัน้ 

โดยอาศัยสติปัญญาที่ได้ผ่าน การขัดเกลาด้วยศีล

ธรรมมายดึเป็นหลกัปฏบิตั ิเพือ่ทีจ่ะได้บรรลจุุดมุง่

หมายของประชาธิปไตยที่ แท้จริงร่วมกัน นั่นก็คือ

ความผาสุกของคนในสังคม เกิดสันติสุขและ

สันติภาพขึ้นทั้งในระดับสังคมและระบบโลกและ 

ยังสอดคล้องกับงานวิจัยของ Chongsomchai 

(1995) ได้ศึกษา พุทธธรรมและการเมืองกับการ

พัฒนาประชาธิปไตยในทัศนะพระธรรมปิฎก 

(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) เพื่อหาความสัมพันธ์ระหว่าง

ตัวแปรหลัก 3 ตัว คือ พุทธธรรมการเมืองกับการ

พัฒนาประชาธิปไตย อันจะน�ำไปสู่ทางออกของ

การพัฒนาประชาธิปไตยของไทยในอีกแนวทาง

หน่ึงโดยใช้พุทธธรรมเป็นหลักคิดจากผลการวิจัย 
พบว่า ในทัศนะของพระธรรมปิฎก (ประยุทธ ์ 

ปยตุโฺต) นัน้ การเมอืงและการพัฒนาประชาธปิไตย

ต้องตั้งอยู่บนพื้นฐานของหลักพุทธธรรม นั่นคือ 

การเมืองและประชาธปิไตยถอืว่าเป็นส่วนของวนิยั 

(การจัดระเบียบภายในสังคมมนุษย์ต้องสอดคล้อง

กับธรรม (สัจธรรมความจริงแห่งธรรมชาติ) 

จึงจะเป็นการเมืองและประชาธิปไตยท่ีมีคุณภาพ

และในส ่ วนของการพัฒนาการ เมื อ งและ

ประชาธิปไตยนั้นต้องเน้นไปที่การพัฒนาคุณภาพ

ของคนเป็นส�ำคัญ กล่าวคือ ต้องพัฒนาคุณภาพ

ของคนในสังคมให้คนเป็นธรรมาธิปไตยโดย 

ใช้หลักสิกขา (การศึกษา) ให้ครบสมบูรณ์ทั้งศีล 

สมาธ ิปัญญา และถอืวา่สิง่นีเ้ป็นเงือ่นไขแห่งความ

ส�ำเร็จของการพัฒนาการเมืองและประชาธิปไตย 

และจากการมองด้วยแนวคดิดังกล่าว จะเหน็ต่อไป

ว่าหลกัพทุธธรรมสามารถมองและตีความการเมือง

และประชาธิปไตยได้สอดคล้องกับวิถีของความ 

เป ็นไทยได ้มากกว ่าหลักประชาธิปไตยแบบ 

ตะวันตก

6.  ข้อเสนอแนะ
	 1.	 ข้อเสนอแนะเชิงนโยบาย

	 	 1.1	 การพฒันาการเมอืงบนฐานแห่ง

พุทธธรรม จะเกิดผลท่ีดีได้นั้นต้องน�ำหลักพุทธ

ธรรม (ศลีธรรม) มาเป็นรากฐานของสังคมการเมอืง

นั่นคือ กลุ่มต่างๆ ในสังคม ต้องตระหนักและเห็น

คณุค่าของหลักพุทธธรรมอย่างแท้จริง ซ่ึงจะน�ำมา

ซ่ึงความศรัทธาและส่งผลต่อการปฏบิติัตัวท่ีถกูต้อง

	 	 1.2	 การปรับปรุงพัฒนาคนเป ็น 

สิง่ส�ำคญัต่อผลแห่งความส�ำเรจ็ของสงัคมการเมอืง 

แต่เป็นเรื่องที่ยากในการปฏิบัติ ดังนั้นทุกส่วนของ

สังคมไม่ว่าจะเป็นครอบครัว การพัฒนาตัวเอง 

ทัง้ในด้านวทิยาการต่างๆ ความรูท้างด้านกฎหมาย

ทัง้นีเ้พือ่เป็นกรอบในการป้องกนั ตนเอง และมกีาร

พัฒนาด้านการเมือง ว่าซึ่งการคัดกรองคนดีเข้าไป

ท�ำหน้าที่บริหารประเทศ จะประสบผลส�ำเร็จและ

ได้ผลสมบูรณ์ดังที่ตั้งเป้าหมายไว้ 
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	 2.	 ข้อเสนอแนะส�ำหรับวิจัยครั้งต่อไป

	 	 2.1	 ควรศึกษาปราชญ์ผู้รู้ท่านอื่นๆ 

ที่ได้รจนาเกี่ยวกับเรื่องการเมืองหรือการพัฒนา

สังคมด้านอื่นๆ เพื่อเป็นประโยชนกับสังคมต่อไป 

	 	 2.2	 ควรมกีารศกึษาในประเดน็เรือ่ง

ปัญหาอุปสรรคที่ส่งผลต่อการเมืองไทย โดยศึกษา 

ในด้านปัจจัยทีเ่ป็นปัญหาอปุสรรคของแนวคดิและ

บทบาททางการเมืองของนักการเมืองไทย
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