
  

วิจารณ์หนังสือ : Book Review
ธรรมาธิปไตยไม่มาจึงหาประชาธิปไตยไม่เจอ

(จุดบรรจบ : รัฐศาสตร์กับนิติศาสตร์)
No Dhammadhipateyya No Democracy  

(Where: Politics and Law Meet)
 

 

 
รัฐธรรมนูญ เทศแก้ว, และพระมหามิตร ฐิตปญฺโญ 

Ratthammanoon Teskaew and Phramaha Mit Thitapanyo 

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ์ราชวิทยาลัย วิทยาเขตขอนแก่น 

Mahachulalongkornrajavidyalaya University, KhonKaen Campus, Thailand 

Corresponding Author, E-mail: Thamnoon30@hotmail.com

ผู้เขียน: พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุตฺโต)  

Author: Phra Brahmagunabhorn (P.A. Payutto) 

1. 	บทน�ำ
	 หนังสือเรื่อง “ธรรมาธิปไตยไม่มาจึง 

หาประชาธิปไตยไม่เจอ (จุดบรรจบ : รัฐศาสตร์ 

กับนิติศาสตร์) (Phra Brahmagunabhorn  

(P.A. Payutto), 2006) ผู้ประพันธ์หนังสือคือ  

เจ ้ าประคุณสม เด็ จพระพุ ทธ โฆษาจารย , 

ศาสตราจารย์พิเศษ นามเดิม ประยุทธ์ ฉายา  

ปยตุโฺต หรอืทีรู่จ้กักนัดใีนนามปากกา “ป.อ. ปยตุโฺต) 

ขณะที่ประพันธ์ (บรรยาย) เรื่องนี้ท ่านด�ำรง

ต�ำแหน่งสมณศักดิท์ี ่พระพรหมคณุาภรณ์ ปัจจบุนั

ได้รับโปรดเกล้าฯพระราชทานเลื่อนสมณศักดิ์

สถาปนา เป ็นสม เด็ จพระพุทธ โฆษาจารย ์  

ท่านเกิดเมื่อ 12 มกราคม 2481 ที่อ�ำเภอ

ศรีประจันต์ จังหวัดสุพรรณบุรี บรรพชาเป็น

สามเณรอายุ 13 ปี เมือปี 2494 และได้รับการ 

อุปสมบถโดยเป็นนาคหลวงในพระบรมราชูปถัมภ์

เมื่อวันที่ 24 กรกฎาคม 2504 ท่านเป็นพระ 

นักวิชาการ นักคิด นักเขียน ผลงานทางพระพุทธ

ศาสนาได้รบัการยกย่องจากทัง้ในและต่างประเทศ

เป็นอย่างมาก โดยเฉพาะอย่างยิ่งการที่ท่านเป็น 

คนไทยคนแรกที่ ได ้รับรางวัลการศึกษาเพื่อ

สันติภาพ จากยูเนสโก (UNESCO Prize for 

Peace Education) ส�ำหรับหนังสือเล่มนี้ ชื่อเรื่อง

ของหนงัสอืเป็นทีน่่าสนใจชวนตดิตามอ่าน และเมือ่

ได้อ่านเนื้อหาที่ปรากฏอยู่ภายในเล่มยิ่งท�ำให้เพิ่ม

ความสนใจมากข้ึน เพราะเนื้อหาเป็นสถานการณ์

จริงที่เกิดข้ึนในขณะนั้น ผู้ประพันธ์ได้วิเคราะห ์

และสังเคราะห์ถงึสภาพปัญหาวกิฤต และแนวทาง

แก้ไขปัญหาการเมืองการปกครองของสังคม

ประชาธิปไตยแบบไทยๆ ไว้อย่างละเอียดเป็น 
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รปูธรรม สรปุว่า ปัญหาดงักล่าวเกดิจากประชาชน

และผูป้กครองหรอืผูน้�ำ ใช้อ�ำนาจอธปิไตยทีเ่ป็นไป

โดยขาดหลั กธรรมาธิ ป ไตย  ทางออกคื อ 

ทั้งประชาชนและผู้ปกครองจะต้องมีการตัดสินใจ

ในการใช้อ�ำนาจอธิปไตยและการบริหารจัดการ

บ้านเมือง ที่เป็นไปโดยถือเอาความดีงามถูกต้อง

เที่ยงธรรม และเป็นไปเพื่อประโยชน์สุขของ 

ส่วนรวมเป็นหลัก หรือยึดหลักธรรมาธิปไตย 

นั่นเอง จึงควรยิ่งที่ชาวพุทธทุกคนท่ีอยู่ในสังคม 

ที่เรียกว่าประชาธิปไตย ยิ่งจ�ำเป็นต้องศึกษา

ท�ำความเข้าใจให้ลึกซ้ึงกับ “หลักธรรมาธิปไตย” 

และสามารถน�ำไปเป็นเครื่องมือในการพัฒนา

ประชาธิปไตยไทย ท่ีมีมากว่า 85 ปี ให้ก้าวหน้า

ทัดเทียมกับนานาอารยประเทศ เพราะปัญหา

วิกฤตของชาติที่เกิดขึ้นในแต่ละครั้งมักจะน�ำเอา 

“ประชาธิปไตย” มาเป็นข้ออ้างเสมอมา 

	 ดังนั้น ผู้วิจารณ์จึงมีความประสงค์เลือก

วิจารณ์หนังสือเล ่มน้ี เพื่อศึกษามุมมองของ 

ผู้ประพันธ์ ที่มีต่อปัญหาบ้านเมืองในขณะนั้นและ

การน�ำศาสตร์ในพระพทุธศาสนามาประยกุต์ใช้กบั

ศาสตร์สมยัใหม่ โดยเฉพาะการน�ำ “ธรรมาธปิไตย” 

ม า ป ร ะ ยุ ก ต ์ ใ ช ้ กั บ สั ง ค ม ป ร ะ ช า ธิ ป ไ ต ย 

“ประชาธิปไตย” ของไทยเราจะได้หรือไม่อย่างไร 

รวมทั้งเพื่อจะได้พิจารณาวิเคราะห์ สังเคราะห์

เนื้อหาสาระให้เห็นถึงคุณค่าของหนังสือ ทั้งนี ้

เพื่อส่งเสริมเผยแพร่ให้เป็นเครื่องมือในการพัฒนา

ประชาธิปไตยไทยให้ก้าวหน้าเท่าเทียมกับนานา

อารยประเทศต่อไป

2.  โครงสร้างของหนังสือ 
	 หนังสือเรื่อง “ธรรมาธิปไตยไม่มาจึงหา

ประชาธิปไตยไม่เจอ (จุดบรรจบ : รัฐศาสตร ์

กับนิติศาสตร์) ตีพิมพ์ครั้งที่ 2 ในเดือน มีนาคม 

2549 จ�ำนวน 26,000 เล่ม โครงสร้างของหนังสือ

แบ่งเนื้อหาออกเป็น 9 บทหรือตอน ตอนท่ี 1  

เขาไล่นายกชาวพุทธจะมีบทบาทอะไร ตอนที่ 2 

ธรรมาธิปไตยกับหรือในประชาธิปไตย ตอนที่ 3  

กฎคนท�ำต ้อง เ พ่ือกฎแห ่ งธรรม ตอนท่ี  4 

ธรรมาธิปไตยของผู้ปกครอง ตอนที่ 5 เพื่อธรรม 

จงึต้องการปัญญา ตอนท่ี 6 หนทางสูป่ระชาธปิไตย

ที่เป็นธรรม ตอนที่ 7 น�ำธรรมาธิปไตยให้แก่

ประชาธปิไตย ตอนท่ี 8 ธรรมาธปิไตยตอนเดียวจบ 

ตอนที่ 9 เก่าไปใหม่มาอย่าให้เป็นเก่าแค่ไหนใหม ่

ก็คือกัน และในแต ่ละตอนจะมีหัวข ้อย ่อย 

เพื่ออธิบายหัวข้อใหญ่อีกทีหนึ่ง หนังสือมีเนื้อหา

รวมทัง้ปกหน้าหลังจ�ำนวน 87 หน้า ISBN-94143-

8-1 เป็นหนังสือปกอ่อนพกพา

	 ผู้วิจารณ์เห็นว่า การจัดโครงสร้างหนังสือ

ของผู้ประพันธ์มกีารเรียงความส�ำคญัได้ถกูต้องตาม

หลักวิชาการเขียนหนังสือหรือต�ำรา การแบ่ง 

ก็มีความเหมาะสมด้วยเนื้อหา ล�ำดับการน�ำเสนอ

เนื้อหามีขั้นตอนชัดเจนเป็นเหตุเป็นผลสมบูรณ์  

โดยเริ่มจากการจัดท�ำสารบัญ น�ำเนื้อหาใหญ่ๆ  

ไว้เป็นบทเรื่อง แล้วน�ำเน้ือย่อยมาขยายเนื้อหา 

บทใหญ่ให้ละเอียดอีกคร้ัง ผู้ประพันธ์ได้ก�ำหนด

เดินเรื่องราวและเนื้อหาในแต่ละบทมีความ

สอดคล้อง ร้อยรัดสืบต่อกนั ต้ังแต่บทแรกจนถึงบท
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สุดท้ายที่เป็นบทสรุป เป็นการแสดงให้เห็นถึง 

ความต้องการของผู้ประพันธ์ต้องการวิเคราะห ์

และสังเคราะห์ให้ผู้อ่านได้เข้าใจเนื้อหาในหนังสือ

ในแต่ละบทได้อย่างเข้าใจลึกซึ้ง จนสามารถมอง

เห็นภาพของสถานการณ์ ท่ี เป ็นอยู ่ ในสังคม

ประชาธิปไตยไทย อีกท้ังการตั้งช่ือหัวข้อในหัวข้อ

ใหญ่และหัวข ้อย ่อยแต่ละตอนมีความเร ้าใจ 

ชวนติดตามเนื้อหามากขึ้น ที่ส�ำคัญคือทั้ งๆ  

ทีห่นงัสอืเล่มนี ้ถงึแม้ว่าไม่ได้เกดิจากการประพันธ์

ขึน้ของท่านโดยตรง แต่เป็นหนงัสอืทีไ่ด้จดัพมิพ์ขึน้

จากการถอดเสียง การสนทนาของผู้ประพันธ์ที่มี

ต่อคณะบุคคลเครือข่ายพุทธศาสนาองค์กรหน่ึง  

ได้เข ้ากราบนมัสการผู ้ประพันธ์ ณ วัดญาณ  

เวศกวัน เพื่อขอรับค�ำปรึกษาหารือป ัญหา

เหตุการณ์บ้านเมืองในขณะนั้น (พันธมิตรเดิน

ขบวนขับไล่รัฐบาลทักษิณ) ว่าชาวพุทธควรมี

บทบาทและวางตวัอย่างไรต่อสถานการณ์ทีเ่กดิขึน้

การปรึกษาหารือ เป ็นลักษณะการสนทนา  

(Dialogue) จะมีท้ังการสนทนาท่ีเป็นค�ำถามและ

บอกเล่า แสดงให้เหน็ถึงความมุง่มัน่ของผูป้ระพนัธ์

ในอันที่จะน�ำเอาองค์ความรู ้ตามศาสตร์ตาม 

พระพุทธศาสนา และรอยธรรมตามราชพระเพณี

ไทย มาประยกุต์ใช้ให้สอดคล้องกบัศาสตร์สมยัใหม่

ในปัจจุบัน ท้ังนี้ เพื่อความสงบสุขร่มเย็นของ

พุทธศาสนิกชน

3.  เนื้อหาโดยย่อ
	 โครงสร้างเนือ้หาทัง้หมดในหนงัสอืม ี9 บท

หรือตอนด้วยกัน เพื่อให้เข้าใจประเด็นส�ำคัญ 

ของเนื้อหาในหนังสือ ผู ้วิจารณ์ขอสรุปเนื้อหา 

โดยย่อดังนี้

	 ในสถานการณ์บ้านเมอืงทีเ่กดิขึน้ขณะนัน้

ฐานะชาวพุทธต้องพิจารณาอยู่ สองเร่ืองใหญ่คือ 

ต้องรู้จริงในปัญหาท่ีเกิดข้ึน สองต้องหาวิธีแก้

ปัญหาให้ตรงจุด ดังนั้น “ธรรมะ” ซ่ึงหมายถึง 

ความจริงถูกต้อง ความดีงาม ความเป็นประโยชน์

เพื่อส่วนรวม ธรรมะเป็นจึงเป็นของกลาง สามารถ

เข้าถงึ เท่าเทยีมกนั เทีย่งธรรมเพราะเป็นเร่ืองดีงาม

ธรรมะเป็นหน้าที่ของทุกคน ผู้มีธรรมต้องน�ำธรรม

เข้าช่วยตักเตือน แก้ปัญหาโดยธรรม ธรรมในการ

นี้คือ “ธรรมาธิปไตย” ไม่ใช่ระบบการปกครอง 

ในรูปสังฆะก็ไม่ปรากฏ หมายถึงเกณฑ์ในการใช้

อ�ำนาจในการปกครองกล่าวคอืถ้าตดัสนิใจโดยเอา

ตัวผลประโยชน์ของตัวเองเป็นหลัก เรียกว่า 

“อัตตาธิปไตย” ถ้าตัดสินใจ โดยคอยแต่ฟังเสียง

นิยมเป็นไปตามกระแสไม่มีหลักของตัวเอง เฮไป

ตามพรรคพวก เรียกว่า “โลกาธิปไตย” แต่ถ้า

ประชาชนได้ตัดสินใจโดยใคร่ครวญใช้สติปัญญา  

มุ่งความจริงความดีงาม ประโยชน์เพื่อส่วนรวม

เรียกว่า “ธรรมาธิปไตย” ธรรมาธิปไตยจึงดีที่สุด 

อ�ำนาจตดัสนิใจเป็นตวัก�ำหนดรปูแบบการปกครอง 

“ประชาธิปไตย”ทราบกันว่าคือ อ�ำนาจอธิปไตย 

(Sovereignty) ของประชาชน การตดัสนิใจถอืเป็น

หวัใจของประชาธปิไตย ถ้าการตดัสินใจด้วยปัญญา

ท่ีเกิดจากเจตนาบริสุทธ์ นี่คือ “ธรรมาธิปไตย” 

ธรรมาธปิไตยจะอยูต่รงกลางของหัวใจการตัดสินใจ

ประเทศ ประชาธิปไตยไทยเป็นรูปแบบตัวแทน 

โดยประชาชนเลอืกผูแ้ทนไปใช้อ�ำนาจตดัสนิใจแทน

ตนเอง ถ้าผู ้มอบอ�ำนาจใช้เกณฑ์ธรรมาธิปไตย  

ผู้รับมอบอ�ำนาจซึ่งคือนักการเมืองหรือผู้บริหาร 
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ก็ใช้เกณฑ์ธรรมาธิปไตยในการออกกฎหมายมา 

บริหารปกครองประเทศ จึงถือเป็นประชาธิปไตย

แท้จริง แต่ที่เป็นอยู่เราใช้แต่เกณฑ์ “อัตตากับ

โลกา” เราต้องสร้างคนให้เป็นธรรมาธิปไตยและ

เลือกเอาธรรมมาปฏิบัติ โดยพัฒนาคนให้เป็นผู้มี

ปัญญาและเจตนาท่ีดีให้ได้ ดงันัน้ การให้การศกึษา

จึงส�ำคัญต่อการพัฒนาคนมุ่งสู่ธรรม ธรรมในโลก 

มีสองประการคือ ธรรมท่ีอยู่ในธรรมชาติคือความ

จริง ความยุติธรรม ความดีงาม และความที่เป็น

ประโยชน์เพื่อส่วนรวม มีสถานะเป็นของจริง

เปลี่ยนแปลงไม่ได้ กับธรรมที่คนก�ำหนดขึ้นมาปก

ครองกันเรียก “กฎคนท�ำ” หรือกฎหมายมีสถานะ

เป ็นของสมมุ ติ เป ล่ียนแปลงได ้  ในระบอบ

ประชาธปิไตยผูป้กครองถ้ามใีช้อ�ำนาจในการตัดสนิ

ใจมีเจตนาออกกฎหมายมาปกครองประเทศ 

ใช้เกณฑ์ธรรมาธิปไตย การปกครองประเทศชาติ 

มีประสิทธิภาพสัมฤทธิผล ผู้ปกครองหรือนายก

รัฐมนตรีซึ่ งเป ็นผู ้ตัดสินใจในนามประชาชน 

ทั้งประเทศ ยิ่งจะต้องผู้มีเกณฑ์ธรรมาธิปไตยสูง

กว่าคนทั่วไป หรือตรงกับค�ำว ่า “ คุณธรรม

จริยธรรม” ของทางตะวันตก สังคมประชาธิปไตย

ไทยประชาชนและผู ้ปกครองมีธรรมาธิปไตย 

หรือไม่ให้ดูใน “วันเลือกตั้ง”ถ้าประชาชนมีธรรม

เขาก็จะใช้เกณฑ์ธรรมาธิปไตย ในการใช้สิทธิ 

และผู ้บริหารถ ้าเขามีธรรมเขาก็จะใช ้เกณฑ์

ธรรมาธปิไตยในการออกกฎหมายปกครองประเทศ

และหลักธรรมส�ำคัญของผู ้ปกครองของคือ  

“ทศพิธราชธรรม” ปัญหาที่เกิดขึ้นนี้ผู ้ปกครอง 

และประชาชนถ้าคุณเป็นประชาธิปไตยจริงๆ  

จะต้องเอาตัดสินใจบนพื้นฐานของธรรมะและเป็น

ธรรมาธปิไตย แก้ปัญหาด้วยปัญญามุง่สูก่ตกิาทีเ่ป็น

ธรรมหรือโดยธรรมความสมานฉันท์ก็จะเกิด  

การปฏรูิปการเมอืงกเ็หมอืนกนั ผู้มอี�ำนาจทีม่ส่ีวน

เกี่ยวของในระบบทั้งหมด เร่ิมตั้งแต่การร่าง

กฎหมายโครงสร้างประเทศคือ “รัฐธรรมนูญ”  

เริม่ทีค่นร่างจะต้องเป็นผูม้ปัีญญา และเจตนามุง่ไป

โดยธรรมแต่ที่เป็นอยู ่ตั้งแต่การเลือกตั้งยันร่าง

รัฐธรรมนูญก็ยังยากที่จะหวัง ปัญหาที่เกิดขึ้นนี้

สาเหตุเกิดจากการตัดสินใจที่ขาดธรรมาธิปไตย 

การที่ ไปสู ่ธรรมาธิปไตยที่ เป ็นธรรมในสังคม

ประชาธิปไตยได้ดูที่การมีส่วนร่วมในการตัดสินใจ 

เมื่อทุกคนมีส่วนร่วมตัดสินใจอย่างธรรมาธิปไตย 

ความเป็นธรรมกเ็กดิ และการปฏริปูการเมอืงกต้็อง

ท�ำประชาธิปไตยให้เป็นธรรมเช่นกัน การที่จะน�ำ

ธรรมาธิปไตยให้เกิดขึ้นในสังคมประชาธิปไตย 

ธรรมาธิปไตยให้แก่ประชาธิปไตย สามารถท�ำได้

สองประการคอื ประการแรก ต้องวางระบบวางกล

กลในบริหารว่าการตัดสินใจ หรือการใช้อ�ำนาจเป็น

ไปโดยธรรมาธิปไตย หรือไม่เริ่มต้ังแต่รัฐธรรมนูญ

จะต ้องมีคุณภาพโดยธรรม ประการที่สอง  

ต้องพัฒนาคนหมายถึงการให้การศึกษา ให้คนมี

คุณภาพเป็นผู้มีความรู้ควบคู่คุณธรรมคือปัญญาดี

และเจตนาดีที่เป็นธรรมคือ “ธรรมาธิปไตย” 

ธรรมาธิปไตยจึงมีความส�ำคัญต่อการปกครอง 

ทุกระบบ เป็นเคร่ืองมือวัดเกณฑ์บริหารจัดการ 

ผู้ปกครอง ทั้งในยามเกิดวิกฤตและปกติ ไม่ว่าจะ

เกิดเหตุการณ์ร้ายแค่ไหนถ้าผู้ปกครองใช้เกณฑ์

ธรรมาธิปไตยในการตัดสินใจแล้วเชื่อว่าปัญหาจะ

สงบลงด้วยดี และที่ส�ำคัญวิกฤตที่เป็นอยู่ในสังคม

ไทยนี้แบ่งออกได้สองประเภทคือ วิกฤตร้อน  



279วารสารวิชาการธรรมทรรศน์ปีที่ 18 ฉบับที่ 1 (มกราคม - เมษายน 2561) 

หมายถึง วิกฤตทางการเมืองที่เกิดขึ้นอยู่ขณะนี้  

กบัวกิฤตลกึ หมายถงึ สภาพปัญหาทัง้ด้านเศรษฐกิจ 

สงัคมการเมือง การศกึษา และสิง่แวดล้อม ทีส่ัง่สม

กันมาทุกยุคสมัยไม่ว่าใครมาเป็นรัฐบาลก็แก้ไม่ได้ 

อาทิเช่นการรอโชคชะตา ระบบทุนนิยมครอบง�ำ 

ฟุ้งเฟ้อบูชาความมั่งมี ด�ำรงตนเป็นไปตามกระแส

นิยม หมกมุ่นในกามปัญหาวัยรุ่นทวีความรุ่นแรง 

เสพเทคโนโลยีไม่สร้างสรรค์ ทุจริตฉ้อราษฎร์ 

บงัหลวง และเป็นฐานรากของวกิฤตร้อน  วกิฤตท้ัง

สองอย่างน้ีสามารถแก้ได้โดยใช้ธรรมะ ให้แก้วกิฤต

ลึกให้ได้ก่อนวิกฤตร้อนเป็นปัญหาเฉพาะหน้าแก้

วกิฤตลึกได้ก็จะหายไปเองท�ำได้ดงันีแ้ล้วสงัคมไทย

ก็จะมีชัยอย่างแน่นอน

4. บทวิจารณ์
	 หนงัสอืถงึแม้จะไม่ได้ถกูนพินธ์ขึน้โดยตรง

ก็ตาม แต่ผู้วิจารณ์มีความเห็นว่าเป็นหนังสือที่มี

คุณค่ายิ่งต่อคนไทยหัวใจประชาธิปไตย จะต้อง

ศึกษาเรียนรู้ให้เกิดองค์ความรู้ใหม่และน�ำไปเป็น

เครื่ อ งมือ เส ริมสร ้ า งพัฒนาประชาธิปไตย  

ให้ก้าวหน้ามั่นคงยั่งยืนได้ ตามประเด็นส�ำคัญ 

พอสรุปได้ดังนี้

	 1.	 สาระเนื้อหาของหนังสือ ถือเป็น 

กระบวนการจัดการความรู้เรื่อง “ธรรมาธิปไตย” 

นับได้ว่าเป็นหนังสือเล่มแรกที่ได้มีการกล่าวถึง 

ความหมายความส�ำคัญคุณค่าและหลักการน�ำ

ธรรมาธิปไตยมาประยุกต์ใช้ ตามนัยทางการเมือง

การปกครองในยุคปัจจุบัน รวมถึงความสัมพันธ ์

กับรูปการปกครองระบอบประชาธิปไตยและ 

รูปแบบอื่น ถือเป็นหนังสือศูนย์รวมแห่งองค์ความ

รู้เรื่อง “ธรรมาธิปไตย” ซึ่งยังไม่มีหนังสือเล่มใด

กล่าวถงึเรือ่งได้อย่างละเอยีดและเข้าใจเท่าหนงัสอื

เล่มนี้ได้ มีนักวิชาการน�ำไปอ้างอิงทั้งเชิงวิชาการ 

และด้านการเมืองการปกครองอย่างกว้างขวาง 

อาทิเช่น อดิศักด์ิ  ทองบุญ ราชบัณฑิต กล่าวไว ้

ในหนังสือ “ปรัชญาพุทธกับการเมืองการปกครอง

ไทย” ว่า...พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุตฺโต)  

เป็นปราชญ์ทางพุทธศาสนาคนแรกที่ได้เขียน

หนงัสอื “รฐัศาสตร์แนวพทุธ”และ “นติศิาสตร์แนว

พุทธ” ไว้ให้ได้คิด รวมท้ัง “ธรรมาธิปไตยไม่มา 

จึงหาประชาธิปไตยไม่เจอ (จุดบรรจบ : รัฐศาสตร์

กับนิติศาสตร์) เล่มนี้ด้วย ได้ศึกษากันนอกเหนือ

รัฐศาสตร์ตะวันตก (Thongbun, 2013 : 2)  

มชิติา จ�ำปาเทศ รอดสุทธ ิกล่าวว่า “ธรรมาธปิไตย” 

ท่านอาจสงสัยว่าคืออะไรและจะสามารถน�ำไปใช้

ในการบริหารสมัยใหม่ได้หรือไม่พอได้อ่านหนังสือ

เล่มนี้ของท่านเจ้าคุณแล้ว กล่าวได้ว่า เนื้อหาใน

หนังสือเล่มนี้นั้นสามารถที่จะน�ำไปวิเคราะห์ด้วย

หลักการบริหารสมัยใหม่ได้อย่างสอดคล้องกัน 

(Michita Jumpates Rodsud, 4th May 2016 : 

7) และที่ส�ำคัญชื่อของหนังสือที่ผู ้ประพันธ์ได้ 

ตั้งช่ือไว้ ถือเป็นหัวใจที่ผู้ประพันธ์ใคร่ต้องการให ้

ผูอ่้านได้รู ้“ธรรมาธปิไตยไม่มาจงึหาประชาธปิไตย

ไม่เจอ (จุดบรรจบ : รัฐศาสตร์กับนิติศาสตร์)”  

ผูป้ระพนัธ์ได้กล่าวถึง ความหมายความส�ำคญัและ

คุณค่าของ “ธรรมาธิปไตย” ไว้ได้อย่างละเอียด

ชัดเจนสามารถท�ำให้ผู้ที่ได้ศึกษาแล้วมีความเข้าใจ

ได้อย่างแจ่มแจ้ง ไม่ท�ำให้เกิดความสับสนระหว่าง

ค�ำว่า ประชาธิปไตยกับธรรมาธิปไตย สรุปว่า 

“ธรรมาธิปไตย” คือการบริหารจัดการบ้านเมืองที่
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มธีรรมเป็นใหญ่ ถอืธรรมเป็นใหญ่ กระท�ำการด้วย

ปรารภท่ีถูกต้อง เป็นจริง สมควรตามธรรมโดย

ประมาณธรรมในที่นี่หมายถึงความจริง ความเป็น

ธรรมถูกต้อง ดีงาม และเป็นไปเพื่อประโยชน์สุข

ของประชาชนโดยรวม (Phra Brahmagunabhorn 

(P.A. Payutto), 2006 : 128)  “ธรรมาธิปไตย” 

ไม่ใช่รปูแบบการปกครองแต่เป็นหลกัเกณฑ์ในการ

ตัดสินใจของบุคคลหรือคณะบุคคลท่ีอยู่รวมใน

ระบบการปกครองนัน้ๆ (Phra Brahmagunabhorn 

(P.A. Payutto), 2006 : 13) ซึ่งในทางพระพุทธ

ศาสนา “ธรรมาธปิไตย” ปรากฏอยูใ่นพระไตรปิฎก 

ในอธิปไตยสตูร อังคตุตรนิกาย ตกินิบาต ได้กล่าวถงึ 

“อธิปไตย3” (D. III. 220 : A. I. 147)  ประการ

ประกอบด้วย 1) อตัตาธปิไตย (ความมตีนเป็นใหญ่) 

2 )  โลกาธิ ป ไตย  (ความมี โ ลก เป ็ น ใหญ ่ )  

3) ธรรมาธิปไตย(ความมธีรรมเป็นใหญ่) หลกัธรรม

นี้ได้ถูกน�ำมาถ่ายทอดสู่สังคมไทยในแง่มุมต่างๆ 

ท่านกล่าวธรรมาธิปไตยตามนัยการปกครอง 

รูปแบบประชาธิปไตย และการเลือกตั้งสรุปว่า  

ในการปฏิบตัทิกุกจิกรรมจะมกีารมส่ีวนร่วมในการ

ตัดสินใจ ถือเป็นหัวใจของการปกครอง การเลือก

ตั้ งท ่ าน ได ้ อธิ บายว ่ าจะ เห็ น ได ้ ชั ด เจนว ่ า 

“ธรรมาธิปไตย” เข้าไปมีส่วนส�ำคัญอย่างไรในการ

เลือกตั้ งของประชาชน ถ ้าคนไหนตัดสินใจ 

ลงคะแนนให้ผูแ้ทนราษฎร โดยเอาตวัผลประโยชน์ 

ของตัวเองเป็นหลัก ก็เรียกว่า “อัตตาธิปไตย”  

ถ้าตัดสินใจ โดยคอยแต่ฟังเสียงนิยมเป็นไปตาม

กระแสไม่มีหลักของตัวเอง เฮไปตามพรรคพวก 

เรียกว่า “โลกาธิปไตย” แต่ถ้าประชาชนได้ตัดสิน

ใจโดยใคร่ครวญใช้สติปัญญา โดยตรวจสอบ 

เรื่องราว สืบค้นประวัติข้อมูล ให้ชัดเจนถ่องแท้  

ว่าผู้สมคัรคนไหนเป็นคนดี มคีวามประพฤติถูกต้อง 

สุจริตชอบธรรม มีปัญญา มีความสามารถที่มุ่งมั่น

ท�ำหน้าที่แทนตน เพ่ือเข้าไปท�ำประโยชน์แก่ส่วน

รวมสงัคมประเทศชาติได้อย่างจรงิจงั กตั็ดสนิใจลง

คะแนนไปตามเกณฑ์ของความดีงามความถูกต้อง 

ก็เรียกว่า “ธรรมาธิปไตย” ถือเป็นข้อดีที่สุด  

(Phra Brahmagunabhorn (P.A. Payutto), 

2006 : 11-12) และท่านได้สรปุว่า ถ้าการตดัสนิใจ

ใช้อ�ำนาจอธิปไตยของประชาชน ถือเป็นหัวใจของ

การปกครองระบอบประประชาธิปไตยแล ้ว 

“ธรรมาธิปไตย” จะอยู ่ตรงกลางหัวใจของ

ประชาธปิไตย และในท�ำนองเดยีวกนัการปกครอง

ระบอบประชาธิปไตย “ธรรมาธิปไตย” มีความ

ส�ำคัญย่ิงส�ำหรับประชาชนแล้ว นักการเมืองหรือ

คณะรัฐมนตรีและนายกรัฐมนตรี ยิ่งต้องมีธรรม

หรือธรรมาธิปไตย ในระดับท่ีสูงกว่า เพราะคณะ

เหล่านั้น ต้องใช้อ�ำนาจตัดสินในการก�ำหนด

นโยบายและออกกฎหมาย มาเพื่อบริหารจัดการ

ประเทศชาติ ซ่ึงเป็นการรับมอบอ�ำนาจในการ

ตัดสินใจแทนประชาชนท้ังประเทศ นโยบายและ

กฎหมายที่ออกนั้น จะต้องเป็นไปโดยธรรม ในที่นี้

หมายถึงความยุติธรรม ถูกต้อง ความดีงาม 

และเป็นไปเพ่ือประโยชน์สุขของส่วนรวมเป็นท่ีต้ัง 

แต่ในทางกลับกัน ถ้าใช้อ�ำนาจในการตัดสินใจขาด

ธรรม ดไูด้จากผลการเลอืกตัง้ทีผ่่านมาสภาพปัญหา

มิได้เกิดจากรูปแบบการเลือกตั้ง แต่สภาพปัญหา

มาจากการประพฤติมิชอบจากบุคลสามส่วนคือ 

ประชาชนเจ้าของอ�ำนาจ นักการเมืองผู้รับมอบ

อ�ำนาจ และข้าราชการผู้น�ำนโยบายสู่การปฏิบัติ 
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ท�ำให้อ�ำนาจทางการเมอืงทัง้หมดตกอยูก่บัคนรวย 

นโยบายแทนที่จะก�ำหนดโดย “มโนธรรม”  

กลายเป็นก�ำหนดโดย ธนาธรรม รัฐ ธุรกิจ เงินตรา 

คอือ�ำนาจคนมเีงนิเป็นใหญ่ในแผ่นดิน นักการเมอืง

ทุกพรรคถูกครอบง�ำโดยนักธุรกิจ การใช้เงินซื้อ

เสียง ซื้อสมาชิกสภาผู้แทนราษฎร ทุจริตคอรัปชั่น

ยุคใหม่ “ทุจริตเชิงนโยบาย” เกิดระบบการเมือง

ใหม ่  “ธนาธิปไตย-โจราธิปไตย” (L ikh i t  

Dhiravegin, 2011 : 268) รวมทั้งเกิด “วงจร

อุบาทว์”ตามมาแล้วการบริหารปกครองประเทศ

ชาตจิะไม่สมัฤทธผิลประเทศชาตเิกดิวิกฤตใินท่ีสดุ

ระบอบประชาธิปไตยที่เป็นอยู่ไม่ก้าวหน้า ดังนั้น

ประชาธิปไตยจะดีได้ต้องท้ังประชาชนผู ้มอบ

อ�ำนาจซึ่งเป็นเจ้าของอ�ำนาจอธิปไตยอย่างแท้จริง 

นักการเมืองและรัฐบาลผู ้รับมอบอ�ำนาจจาก

ประชาชน จะต้องเป็นธรรมาธิปไตย (Phra 

Brahmagunabhorn (P.A. Payutto), 2006 : 

73-74 ) 

	 ผู้วิจารณ์จึงเห็นว่า การน�ำเสนอเนื้อหา 

ในหนังสือเล่มนี้ เป็นการน�ำเสนอในรูปแบบการ

วเิคราะห์และสงัเคราะห์ให้เหน็ปรากฏการณ์ทีเ่กดิ

ขึน้ในในสงัคมทัง้ในอดีตและปัจจบัุนได้อย่างชดัเจน 

อย่างกรณีสภาพปัญหาที่เป็นอยู่ท่านก็ช้ีให้เห็นถึง

สาเหตุที่ท�ำให้เกิดปัญหามาจากไหน แนะน�ำวิธีแก้

หรือดับปัญหาจะต้องท�ำอย่างไร  และประการ

สุดท้ายมาตรการแนวทางแก้ไขท่ีจะต้องน�ำไป

ปฏิบตัเิพือ่ให้เกดิสขุต้องท�ำอะไรบ้าง การทีท่่านได้

น� ำ เ สนออย ่ า งนั้ นค ง เป ็ น เพราะว ่ า สั ง คม

ประชาธิปไตย ในขณะนั้นคงไม่ให้ความส�ำคัญกับ

ปัญหาของปัจเจกบุคคล แต่กลับไปมองปัญหาใน

ระดับชาติเป็นหลัก ด้วยเหตุนี้การแก้ปัญหาจึงไม่

ประสบความส�ำเร็จ  ในประเด็นนี้ท่านได้เสนอ

แนวคิดให้กับกลุ่มผู้สนทนาได้เป็นอย่างดี ที่ว่าเป็น

อย่างดกีเ็พราะผูว้จิารณ์มองว่าท่านสามารถน�ำหลัก

พุทธศาสตร์กับศาสตร์สมัยใหม่บูรณาการเกิดองค์

ความรู้ใหม่ให้เห็นและเข้าใจในปรากฏการณ์ที่แท้

จริงของสภาพปัญหาการพัฒนาประชาธิปไตยไทย 

และยังเสนอแนะมาตรการแนวทางแก้ไขสภาพ

ปัญหาได้อย่างถกูต้องสอดคล้องทัง้ด้านพทุธศาสน์

และศาสตร์สมัยใหม่ได้อย่างชัดเจน

	 2.	 ความส�ำคญัขององค์ความรู ้โดยปกติ

ผู ้ท่ีจะเขียนต�ำราหรือหนังสือท่ีเป็นผลงานทาง

วิชาการได้ดีนั้น จะต้องมีคุณลักษณะคุณภาพ  

3 องค์ประกอบ 1) ก่อให้เกิดองค์ความรู้ใหม่ 2)  

มีการวิเคราะห์และสังเคราะห์ 3) สามารถน�ำไปใช้

ประโยชน์ได้หรือไม่กระทบต่อปัญหาการพัฒนา

ชุมชนสังคมประเทศชาติ (Songkhla Rajabhat 

University, 2014 : 2) ในหนังสือนี้ผู้ประพันธ์

สามารถน�ำองค์ความรู้ในตัวของท่าน ออกมาเล่าสู่

ผูส้นทนาได้ โดยยงัมไิด้ถกูเขยีนเป็นต�ำรามาก่อนได้

ครบทั้งสามประการดังกล่าว ท�ำให้ผู ้สนทนา 

ในขณะนัน้เข้าใจว่า เสมอืนได้อ่านจากต�ำราอย่างไร

อย่างนั้น  ในแต่บทที่ผู้ประพันธ์ได้อธิบายแล้วไม่มี

ประเด็นใดเลยที่ผู ้ฟังจะเห็นต่างและไม่เข้าใจ 

องค์ความรูท้ีส่�ำคัญทีผู่ป้ระพันธ์ได้กล่าวถงึบ่อยและ

ย�ำ้ประจ�ำคือ  “ธรรมาธปิไตย” ในทกุๆ เรือ่งจะเกดิ

ข้ึนได้น้ันคือการพัฒนาคนให้มีคุณภาพเท่าน้ัน  

ดังนั้นพัฒนาคนจึงเป็นฐานรากสู่ “ธรรมาธิปไตย” 

ในด้านการวิเคราะห์และสังเคราะห์แต่ละบทได้มี

การสังเคราะห์ และวิเคราะห์ให้เห็นถึงสภาพเหตุ
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และผลของปัญหาและแนวทางแก้ไขไว้อย่าง

ละเอียดถือเป็นองค์ความรู้ใหม่ท่ีได้จากหนังสือ 

เล่มนี้ ดังเช่นในบทท่ี 4 ผู้ประพันธ์ได้วิเคราะห์ 

ให้เห็นว่า ในปัจจุบันสภาพปัญหาการพัฒนา

ประชาธปิไตยของเรายงัวงัวนอยูก่บั “อตัตาธปิไตย” 

กับ “โลกาธิปไตย” ท่านแยกให้เห็นท้ังนี้เป็น 

เพราะว่า ประชาชนไม่เข้าใจธรรมของตนเองใน

สังคมประชาธิปไตย ในสังคมประชาธิปไตย

ประชาชนจะต้องมีธรรมอะไรบ้าง ผู้ปกครองจะ

ต้องมีธรรมอะไรบ้าง แล้วเขาก็จะเอาธรรมนั้นเป็น

เกณฑ์ในการใช้อ�ำนาจในการตดัสนิใจการปกครอง 

คือ “ธรรมาธิปไตย” (Phra Brahmagunabhorn 

(P.A. Payutto), 2006 : 67) ในส่วนการสงัเคราะห์

นั้นท่านแยกให้เห็นดังเช่นในบทท่ี 9 ว่าปัจจุบัน

สังคมไทยมีวิกฤตปัญหาอยู ่สองประการใหญ่ๆ 

คือ “วิกฤตร้อนกับวิกฤตลึก” ปัญหาวิกฤตร้อน 

วิกฤตลึกในสังคม มันเป็นอย่างไร “วิกฤตร้อน” 

คือสภาพปัญหาทางการเมืองของสังคมปัจจุบัน 

ส่วนวิกฤตลึก เป็นสาเหตุพื้นฐานที่ท�ำให้เกิดวิกฤต

ร้อนซึ่งสังคมไทยเกิดมาช้านานแล้วทุกรัฐบาล 

ทีผ่่านมาไม่สามารถแก้ไขได้ ท่านสรปุว่ามสีาเหตมุา

จากปัญหา 8 ประการคอื 1) การมวัแต่รอโชคชะตา 

2) การวิ่งตามระบบทุนนิยม 3) การฟุ้งเฟ้ออวด

ความรวยความมั่งมี บูชาคนมั่งมี 4) การด�ำรงตน

เป็นไปตามกระแสตะวันตก 5) การมัวหมกมุ่นอยู่

แต่ในกามต่างๆ 6) การเกิดปัญหาของวัยรุ่นเพิ่ม

ความรนุแรงทกุเรือ่ง 7) การเสพสือ่ และเทคโนโลยี 

ไม่สร้างสรรค์ 8) การทุจริตฉ้อราษฎร์บังหลวงเพิ่ม

ขึ้น (Phra Brahmagunabhorn (P.A. Payutto), 

2006 : 82-83) และในส่วนเป็นไปตามโครงสร้าง

ของการเขียนหนังสือน้ัน ในบทที่ 1 ถือเป็นส่วน

บทน�ำ บทที่ 1-7 ถือเป็นบทเนื้อเรื่อง และบทที่ 9 

ถอืเป็นบทสรุปและการน�ำไปประยกุต์ใช้เพือ่ให้เกดิ

ประโยชน์ต่อชุมชนสังคมประเทศชาติ

	 ในทัศนะของผู้วิจารณ์เห็นว่า ในหนังสือ

เล่มนี้นอกจากผู้ประพันธ์ได้ชี้ทางออกให้สังคม

ประชาธิปไตยไปสู่สงคมที่ถูกต้องและเป็นธรรม 

แล้วยังท�ำให้ผู้อ่านสามารถเรียนรู้ให้เกิดองค์ความ

รู้ใหม่ที่ทันสมัยทันต่อเหตุการณ์ได้ แม้เวลาจะล่วง

เลยมากว่าสิบปีแล้วก็ตาม แต่เหตุการณ์ของสังคม

ไทยนบัจากวนันัน้ถึงวนันีก้ดู็เหมอืนยงัคงอยู ่ดังนัน้

องค์ความรู้ที่ได้จากหนังสือเล่มนี้ก็ยังสามารถที่จะ

น�ำมาประยุกต์ใช้ ให้สอดคล้องกับเหตุการณ์ใน

สถานการณ์ปัจจุบันได้เป็นอย่างดี

	 3.	 ธรรมาธิปไตยกับการเสริมสร้าง

ความสมานฉันท์ ผู้ประพันธ์ถือเป็นแบบอย่าง 

ของการเสริมสร้างความสมานฉันท์ของบ้านเมือง 

ท่านได้ช้ีทางออกให้กับประเทศชาติ ที่ก�ำลังมี

ปัญหาเร่ืองขาดความเป็นธรรมและธรรมาภิบาล  

ที่ส�ำคัญสังคมประชาธิปไตยไทยก�ำลังแสวงหากัน

อยู ่ท่านจึงได้เสนอแนะแนวทางการสร้างความเป็น

ธรรมในสงัคม ให้เป็นรปูธรรมเสยีก่อนโดยอาศยัมติ

ทางสังคมที่เรียกว่าสมานฉันท์ ซึ่งก็หมายถึงคนใน

สงัคมจะต้องประกอบกิจของตนเองทีเ่ป็นไปในทาง

ทีถ่กูต้องดีงาม เป็นธรรม และเป็นไปเพือ่ประโยชน์

สขุของประชาชนโดยรวม หรอืธรรมาธปิไตยนัน้เอง 

รวมทั้งผู ้ประพันธ์เองถือเป็นแบบอย่างในการมี 

ส่วนรวมทางการเมืองโดยธรรม และการเสริมสร้าง

ความสมานฉันท์ โดยได้กล่าวถึงสถานการณ  ์

บ้านเมอืงในขณะนัน้ ถอืเป็นการแสดงออกในฐานะ
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ประชาชนชาวไทย และในฐานะพระภิกษุสงฆ ์

รวมทั้งชาวพุทธคนหนึ่ง ได้อย่างเหมาะสมกับ

ฐานานุรูป แม้ในบางโอกาสในการสนทนาระหว่าง

ผู ้สนทนากับผู ้ประพันธ์ ในบางบทมีค�ำถามที่

เป็นการถามลกัษณะชีน้�ำ ให้ท่านได้แสดงความรูส้กึ

ว่าเห็นด้วยหรือให้เห็นตามกับสถานการณ์บ้าน

เมืองในขณะนั้น แต่ผู้ประพันธ์ได้แสดงออกถึงผู้ท่ี

มีวัตรปฏิบัติที่งดงาม ใช้องค์ความรู้และองค์ธรรม 

หลีกเลี่ยงที่จะตอบอันที่จะท�ำให้เกิดความรู้สึกว่า

เป็นคุณหรือเป็นโทษแก่ฝ่ายหนึ่งฝ่ายใด ซึ่งเป็น 

บ่อเกิดแห่งความแตกแยกสมานฉันท์ ดังเช่น  

ในบทที่ 3 “กฎแห่งธรรมสัมฤทธิ์เมื่อกฎคนท�ำมี

ประสิทธิภาพ” ผู้ห่วงสถานการณ์ ...กรณีนายกฯ

ขายหุ้นถ้าเอาเจตนาจริงๆลึกๆมันก็คือเจตนาเลี่ยง 

โดยอาศัยกติกามนุษย์คิดขึ้นมาคือกฎหมายเขา

เลี่ยงโดยอาศัยกติกาในแง ่กฎหมายคือความ 

ถูกต้อง... (Phra Brahmagunabhorn (P.A.  

Payutto), 2006 : 27) ผู้ประพันธ์ ได้กล่าวสรุปว่า

กฎหมายหรือกฎคนท�ำ ต้องดูเจตนาถ้าท�ำขึ้นมา

เพื่อมุ่งประโยชน์ตนและพวกพ้อง ไม่มุ่งประโยชน์

โดยรวม เมื่อน�ำมาใช้ก็มักจะไม่สัมฤทธิผลใดๆ  

หากแต่กฎหมายนั้นท�ำขึ้นโดยอาศัยธรรมคือ  

ความยุติธรรมความจริง ความสุขความดีงาม  

มุ่งประโยชน์สุขของประชาชน โดยรวมจะสมัฤทธผิล 

จะเห็นว่า บางครั้งแทนที่จะใช้กฎคนท�ำเป็น 

เครื่องมือช่วยเกื้อหนุนให้เกิดผลแห่งธรรม กลับใช้

เป็นเครื่องหาช่องทางหลบหนีจากผลที่จะพึ่งเกิด

ขึน้ตามกฎแห่งธรรม และการสร้างความสมานฉนัท์

ท�ำไม่อยากคือทุกฝ่ายต้องยึดมั่นในธรรมหรือ

ประพฤติปฏิบัติโดยไม่คลาดจากธรรม ซึ่งเป็นการ

ตอบโดยถือเอาธรรมเป็นหลัก

 	 ในทัศนะของผู้วจิารณ์เหน็ว่า ท่ีผู้ประพันธ์

ได้เสนอทางออกด้วยการเสริมสร้างความยุติธรรม

ความสมานฉันท ์ ให ้ เ กิดขึ้นในสังคมไทยนั้น  

คงเป็นเพราะท่านมองว่าสังคมก�ำลังตกต�่ำใน 

ด้านจิต ในขณะเดียวกนัสังคมด้านวตัถมุนัเจริญไป

มากกว่าที่จิตจะปรับตามสภาพได้จึงได้เสนอ

แนวทางให้มีการพัฒนาจิตให้ความมั่นคงก่อน 

ที่ท ่านกล ่าวว ่า “ธรรมาธิปไตยไม ่มาจึงหา

ประชาธปิไตยไม่เจอ” นัน้กค็งหมายความว่าเมือ่ไร

ก็ตามในสังคมประชาธิปไตย ถ้าทั้งประชาชน 

และปกครองมีการตัดสินใจทางการเมืองและ 

การบริหารจัดการบ้านเมืองที่ไร้ซึ่งศีลธรรม สังคม

ประชาธิปไตยนั้น ก็จะหาความสุขไม่ได ้และ

ประชาธปิไตยทีแ่ท้จรงิใฝ่หากนัอยูก่จ็ะไม่เกดิขึน้ได้

จริงนั่นเอง

5.	 สรุป
	 ประเดน็ทีเ่ด่น : หนงัสอืเล่มน้ีได้เรยีบเรยีง

เนื้อหาสาระได้เหมาะสมกับสังคมประชาธิปไตย

ไทยในปัจจุบัน แม้เวลาจะล่วงเลยมากว่าสิบปีแล้ว 

เพราะผู้วิจารณ์เห็นว่าการที่ผู ้ประพันธ์ได้ตั้งช่ือ

หนังสือเล ่มน้ีว ่า “ธรรมาธิปไตยไม ่มาจึงหา

ประชาธิปไตยไม่เจอ” คงเป็นเพราะเห็นสังคม

ประชาธิปไตยไทยที่ เป ็นอยู ่ ในขณะนี้  ไม ่ใช ่

ประชาธปิไตยทีแ่ท้จรงิ การบริหารจัดการบ้านเมอืง

เป็นไปโดยขาดธรรม นอกจากนัน้เหน็ว่าผู้ประพันธ์

ท่านได้อนุญาตให้ตีพิมพ์หนังสือเล่มนี้ข้ึนก็เพราะ

ท่านอยากเห็นสังคมไทยเกิดความสมานฉันท์  

และสันติสุขอย่างยั่งยืนสมเป็นเมืองพุทธโดยแท้  
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ใช้วกิฤตเป็นโอกาสในการแก้ไขปัญหาดงัท่านกล่าว

ไว้แล้วว่า ไม่มีการสูญเสียใดๆ ยิ่งใหญ่ไปกว่าการ

สูญเสียปัญญา ไม่มีประโยชน์ใดยิ่งใหญ่กว่าการได้

ปัญญา จึงนับว่ามีคุณค่าและคุณูปการต่อการ

พัฒนาการเมืองการปกครองไทยยิ่ง 

	 อีกประเด็นหนึ่งในทัศนะของผู ้วิจารณ์ 

เห็นว่าเป็นสิ่งที่น่าสนใจยิ่งต่อผู้มีส่วนเกี่ยวข้อง 

ในการบริหารจัดการบ ้ าน เมือง ในอนาคต  

ควรตระหนักถึงปัจจัยในการน�ำองค์ความรู้ท่ีได้ไป

สู่การปฏิบัติให้บังเกิดสัมฤทธิผลขึ้นในสังคมไทย

ปัจจุบันให้จงได้ ผู้ประพันธ์ได้กล่าวแล้วปัญหา

วกิฤตร้อน วกิฤตลกึ ทีเ่กดิขึน้ในสงัคมไทยล้วนเกิด

มาจากการขาด “ธรรมาธิปไตย” ธรรมาธิปไตย 

เป ็นหลักธรรมตามพุทธศาสนา เมืองไทย 

เป ็นเมืองพุทธพระพุทธศาสนาสอนให ้ เชื่ อ 

ในป ัจ เจกบุคคลและความไม ่ เท ่ า เ ทียมกัน  

ในเมื่อเมืองไทยเป็นเมืองพุทธจะมีใครสักก่ีคน 

นอกจากพ่อหลวงรัชกาลที่ 9 ของปวงชนชาวไทย

ที่ทรงน�ำหลักธรรมในพุทธศาสนามาบูรณาการ  

จนเกิดศาสตร์พระราชาขึ้นกว่าพันโครงการให้

ประชาชนของพระองค ์ศึกษาได ้ เรียนรู ้ตาม 

เบื้องยุคลบาทอยู่ในขณะนี้ เป็นข้อพิสูจน์ให้เห็น

อย่างประจักษ์แจ้งแล้วว่า หลักธรรมในพุทธศาสนา

สามารถน�ำไปสู ่การปฏิบัติเป็นรูปธรรมให้เกิด

มรรคผลได้จริง 

	 ข้อเสนอแนะผู ้วิจารณ์เห็นว่า หนังสือ 

เล่มนี้อาจจะมีข้อด้อยที่เป็นเพียงไม่ได้ถูกประพันธ์

ขึ้นโดยตรง ภาษาเป็นภาษาพูดจะไม่สละสลวย  

ไม่ขอกล่าวถึง แต่ขอเอาเฉพาะแก่นของหนังสือ  

จึงใคร ่ขอเสนอแนะว่าหนังสือเล ่มนี้สามารถ 

เป็นเครื่องมือขับเคลื่อน “ธรรมาธิปไตย” สู่การ

พัฒนาประชาธิปไตย ขับเคลื่อนการปฏิรูปการ

เลอืกตัง้และขบัเคลือ่นปฏริปูการเมอืงการปกครอง

ของไทยเราท่ีขับเคล่ือนกันมาแล้วกว่า 85 ปี  

ให ้ก ้าวหน ้าเป ็นประชาธิปไตยมั่นคงยั่ งยืน  

ที่สมบูรณ์แบบเท่าเทียมนานาอารยะประเทศรวม

ท้ังสามารถหลุดพ้นจากวาทกรรมท่ีว่า “วงจร

อุบาทว์” ได้ในที่สุด
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