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บทคัดย่อ
การศกึษาวิเคราะห์แนวคดิสภาพสงัคมท่ีพึงปรารถนาระหว่างสงัคมอดุมรฐั

ของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัทในพุทธปรัชญาเถรวาท พบว่า (1) ด้านท่ีมา 

ของแนวคิดการสร้างสภาพสังคมที่พึงปรารถนาทั้งเพลโตและพระพุทธเจ้า 

มคีวามสอดคล้องกันในแง่ทีว่่าทัง้ 2 ทนไม่ได้ต่อสภาพสงัคมในขณะน้ันท่ีไม่เป็นธรรม  

(2) ด้านจุดมุ ่งหมายของสภาพสังคมที่พึงปรารถนาเพลโตและพระพุทธเจ้า 

มีท่ีสอดคล้องกันคือต้องการให้สังคมใหม่ท่ีสร้างขึ้นด�ำรงอยู่ด้วยความถูกต้องดีงาม
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อย่างสมบรูณ์แบบ  (3) ด้านการเมอืงการปกครอง เพลโตให้ความส�ำคญัต่อผูป้กครอง

โดยเชื่อว่าสังคมท่ีจะสมบูรณ์แบบได้ต้องปกครองโดยราชาปราชญ์ ขณะท่ี

พระพุทธเจ้าให้ความส�ำคัญต่อหลกัธรรมคอืความถูกต้องเป็นใหญ่ (4) ด้านเศรษฐกิจ 

สังคมอุดมรัฐของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้ามีความสอดคล้องกัน

ในแง่ท่ีว่าอนุญาตให้มคีรอบครวัและทรพัย์สนิส่วนตวัได้ แต่มคีวามไม่สอดคล้องกัน

ในประเด็นท่ีเพลโตไม่อนุญาตให้ชนชั้นปกครองมีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว 

ขณะที่พระพุทธเจ้าไม่อนุญาตให้สังคมสงฆ์มีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว  

(5) ด้านการศึกษา สังคมอุดมรัฐของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้า 

มีความสอดคล้องกันในแง่ท่ีให้ความส�ำคัญด้านการศึกษาและถือว่าการศึกษา 

เป็นหวัใจหลกัของสงัคม  หากแต่ไม่สอดคล้องกันทีวิ่ธีการศกึษาหรอืระบบการศกึษา 

และ (6) ด้านศาสนาและจริยธรรม เพลโตมีความสอดคล้องกันกับพระพุทธเจ้า 

ในแง่ที่ว่าต้องการให้ประชาชนมีคุณธรรม ภายใต้การฝึกฝนพัฒนาท�ำตามหน้าที ่

ของตนและให้ความส�ำคัญด้านจริยธรรมระดับโลกิยะ แต่มีความไม่สอดคล้องกัน 

ในการฝึกฝนพัฒนาให้มีคุณธรรมจริยธรรมในระดับโลกุตระอันเป็นอุดมคติสูงสุด 

ในพระพุทธศาสนา 

ค�ำส�ำคัญ : สังคมอุดมรัฐ, สังคมพุทธบริษัท, สภาพสังคมที่พึงปรารถนา
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Abstract
Analytical study of the concept of desirable state between Plato's the 

Republic and the society of the Buddhist Assembly in Theravada Buddhist 

Philosophy  found  that  (1) The source of the concept of creating a desirable 

social state of both Plato and the Buddha are consistent in. (2) The aim of 

the desirable social state, both Plato and the Buddha were in agreement: 

they wanted a new society to be built with accuracy, perfectly society.  

(3) Politics and government Plato places great importance on governance, 

believing that a perfect society must be governed by a wise king. While the 

Buddha gives importance to governing that the principle of righteousness 

is great. (4) In terms of economy, society, fertility, the state of Plato and the 

Buddhist society, the Buddha's Buddhist society is consistent in the sense 

that it allows family and personal property, but there is an inconsistency in 

the issue that Plato does not allow the ruling class to have a family and private 

property, while the Buddha does not allow the monk society to have a  

family and private property that is not related to government. (5) The  

education between Plato's the Republic and the Buddhist society of the 

Buddha are consistent in terms of education, and education is the heart of 

society, but not consistent with the educational methods or educational 

systems. And (6) Plato's religion and ethics are consistent with the Lord 

Buddha in the sense that he wants people to be virtuous, under the training, 

development, fulfillment of their duties and world ethics, but there is  

a disagreement in the practice of developing morals and ethics at the world 

level, which is the highest ideal in Buddhism.

Keywords: The Republic, the Society of the Buddhist Assembly, the Desirable 

Social State
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บทน�ำ 
เพลโต (Plato) ค.ศ. 116-196 เป็นนักปรัชญาท่ีส�ำคัญมากท่ีสดุคนหน่ึง 

ของโลก (พระราชวรมุนี (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 2540: 131) มีชื่อเดิมว่า อริสโตคลีส 
(Aristocles)  เกิดในตระกูลอภิชนทีก่รงุเอเธนส์ ในช่วงเวลาทีเ่อเธนส์ก�ำลงัท�ำสงคราม 
กับสปาร์ตา การพ่ายแพ้สงครามของกรุงเอเธนส์ต่อสปาร์ตาและความล้มเหลว
ทางการปกครองของสามสิบทรราชย์ (Thirty Tyrants) ท�ำให้ความใฝ่ฝันในวัยหนุ่ม
ของเพลโตที่ต้องการมีอ�ำนาจและบทบาททางการเมืองเริ่มส่ันคลอน ความศรัทธา 
ที่เพลโตเคยมีให้แก่ระบอบการปกครองของเอเธนส์ได้หมดส้ินลง เมื่อรัฐบาล
ประชาธิปไตยทีไ่ด้ปกครองแทนรฐับาลสามสบิทรราชย์ผลกัดนัให้ประหารชวีติโสเคร
ตีสผู้เป็นอาจารย์ ซึ่งเพลโตเห็นว่า “เป็นคนมีคุณธรรมมากท่ีสุดท่ียังมีชีวิตอยู่”   
(พระราชวรมุนี (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 2540: 133) เพลโต ได้เขียนหนังสือชื่อ อุดมรัฐ 
(The Republic) เพ่ือสานต่อความคิดอันมั่นคงของตน ท่ีว่าการเมืองต้องการผู้ม ี
สตปัิญญาและคณุธรรมมาเป็นผูป้กครองและต้องการสถาปนาระบอบการปกครอง
ที่ถูกปกครองโดยคนดีที่สุดและฉลาดเชี่ยวชาญที่สุด ซึ่งเป็นผู้ท่ีมีความสุขที่สุด  
มีความเป็นผู้ปกครองมากที่สุด และเป็นผู้ที่ปกครองตนเองได้ (Plato, 1992:  266) 
เพลโตต้องการให้อดุมรฐัเป็นศาสตร์ในการค้นหาความจรงิ แต่อดุมรฐัน้ันไม่มอียูจ่รงิ
ในโลกเป็นเพียงความมุง่หวังของเพลโตทีจ่ะสร้างรฐัทีด่ท่ีีสดุข้ึนในโลกและรฐัท่ีดีท่ีสุด
ควรเป็นเช่นอุดมรัฐซึ่งเป็นรัฐที่ถอดแบบมาจากแบบของรัฐในมโนคติ เพลโตได ้
วาดภาพสงัคมท่ีดท่ีีสดุขึน้ในหนงัสอือดุมรฐั เพ่ือเสนอทางออกให้กับสงัคมในสมยัน้ัน  
“โดยมุง่สร้างสงัคมในอดุมคตขิึน้ ซึง่ประชาชนทกุคนด�ำรงชวิีตอยู่ร่วมกันอย่างผาสกุ
และมีโอกาสใช้ความสามารถของคนอย่างเต็มท่ีเพ่ือพัฒนาตนเองตลอดถึงสังคม
ประเทศชาติ” (สิทธ์ิ บุตรอินทร์, 2522: 2-3) เพลโต วางสมมติฐานในการเขียน 
อุดมรัฐไว้ 3 ประการ คือ 1) คุณธรรม คือ ความรู้ 2) การเมืองเป็นศิลปะนักการเมือง
จะต้องอาศัยความรู้และความเชี่ยวชาญในทางการเมืองเปรียบประดุจแพทย์
เชีย่วชาญการรกัษาคนไข้ และ 3) รฐัมอี�ำนาจเหนอืบคุคลทุกคนภายในรฐัด้วยความ
ชอบธรรม (พลศักด์ิ จิรไกรศิริ, 2522: 2-3) ในการเสนอแนวคิดเรื่องสภาพสังคม 
ทีพึ่งปรารถนาอดุมรฐัน้ัน เพลโตได้วางกรอบความคดิเอาไว้ว่า สงัคมอดุมคตคิวรเป็น

แบบไหน มีรูปลักษณะอย่างไร และใครควรเป็นผู้ปกครองสังคม
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ในขณะที่ทางตะวันออก ได้มีพระพุทธเจ้าที่ทรงต้องการสร้างสังคมแห่ง

คุณธรรมหลังจากที่พระพุทธองค์ได้ตรัสรู้แล้ว พระองค์ได้ปฏิเสธพระพรหมผู้สร้าง 

ปฏเิสธสังคมเก่า พระองค์ก็ไดท้รงจัดตั้งสงัคมอุดมคตใินรูปแบบของพระองคเ์องขึน้  

เรียกว่า “สังคมพุทธบริษัท” เพ่ือเป็นต้นแบบหรือเป็นทางเลือกและทางออกจาก 

สงัคมเก่า สงัคมใหม่ของพระพุทธเจ้าพระองค์ทรงเปิดรบัทุกคนจากทุกชนชัน้วรรณะ  

โดยทุกคนเมื่อเข้ามาอยู่สังคมใหม่แล้วจะมีฐานะและสิทธิท่ีเท่าเทียมกันภายใต ้

การปกครองท่ีปราศจากระบบวรรณะ และด�ำรงอยู่ด้วยธรรมะเสมอเหมือนกันหมด 

การสร้างสังคมแห่งธรรมะของพระพุทธเจ้า พระองค์มิได้สร้างด้วยหอกดาบ  

แต่ทรงใช้เมตตาธรรมที่ปฏิบัติต่อศาสนิกชนด้วยความเข้าใจ ในท่ีสุดได้ก่อให้เกิด

สงัคมแห่งธรรมทีเ่รยีกว่า “สงัคมพุทธบรษิทั 4” ประกอบด้วยสมาชกิของสังคม 4 กลุ่ม

ใหญ่คือ ภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก และ อุบาสิกา ส่วนวิธีการปกครองสังคมใหม่น้ี 

พระพุทธองค์ได้น�ำวิธีการปกครองทีม่อียู่ในขณะนัน้มาผสมผสานกัน  เลอืกเอาเฉพาะ

ส่วนท่ีดีที่สุดของวิธีการปกครองเหล่านั้นมาใช้ในการปกครอง ส่วนหลักการท่ีเป็น

หัวใจในการปกครองพระองค์ทรงใช้ “หลักธรรม” กล่าวคือถือธรรมเป็นใหญ่ถือเอา

ความถูกต้องเป็นส�ำคัญในสังคมพุทธบริษัทนั้น สังคมสงฆ์ถือว่าเป็นสังคมแบบใหม่

ทีม่คีวามโดดเด่น เป็นสงัคมแห่งทางเลอืกใหม่  ทีส่ามารถอยู่ร่วมกันได้อย่างสนัตสิขุ 

ยุติธรรม มีสิทธิเสรีภาพและเท่าเทียม ปราศจากระบบวรรณะ 

จากท่ีกล่าวมาผู้ศึกษาจึงสนใจศึกษาวิเคราะห์สภาพสังคมอุดมคติหรือ 

สภาพสังคมที่พึงปรารถนาระหว่างสังคมอุดมรัฐของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัท 

ของพระพุทธเจ้าในมิติต่าง ๆ

ประเด็นการวิเคราะห์
การศึกษาวิเคราะห์แนวคิดสภาพสังคมอุดมรัฐของเพลโตกับแนวคิด 

สภาพสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น เน้นการวิเคราะห์สภาพสังคมที่พึงปรารถนา

ในด้านต่าง ๆ  เป็นส�ำคัญ ประเด็นส�ำคัญในการวิเคราะห์ ได้แก่ (1) ที่มาของแนวคิด

การสร้างสภาพสังคมที่พงึปรารถนา  (2) จุดมุ่งหมายของสภาพสังคมที่พึงปรารถนา 

(3) สภาพสงัคมท่ีพึงปรารถนาด้านการเมอืงการปกครอง (4) สภาพสงัคมท่ีพึงปรารถนา
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ด้านเศรษฐกิจ (5) สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านการศึกษา และ (6) สภาพสังคม 

ที่พึงปรารถนาด้านศาสนาและจริยธรรม มีรายละเอียด ดังนี้

1.	 ที่มาของแนวคิดการสร้างสภาพสังคมที่พึงปรารถนา  

	 สภาพสังคมอุดมรัฐเกิดจากที่เพลโตได้รับความขมขื่นทางด้านการเมือง

และได้เห็นความล้มเหลวของระบอบประชาธิปไตยท่ีกลายเป็นเผด็จการมหาชน 

อันเป็นเหตุให้โสเครตีสผู้เป็นอาจารย์ถูกฆ่าอย่างไม่เป็นธรรม ประกอบกับเพลโต 

เหน็ว่า ความทุกข์ยากของประชาชนมมีลูเหตมุาจากระบอบการปกครองท่ีไม่ถูกต้อง 

เพลโตจึงคิดที่จะสร้างรัฐขึ้นใหม่ เป็นรัฐที่ดีพร้อมทุกอย่าง เป็นรัฐท่ีสมบูรณ์แบบ   

(จ�ำนงค์ ทองประเสรฐิ, 2526: 231) ขณะทีส่งัคมพุทธบรษิทัของพระพุทธเจ้าเกิดจาก

ระบบวรรณะในสังคมอินเดียในสมัยพุทธกาลได้ท�ำให้สังคมเกิดความเหล่ือมล�้ำ 

ต�ำ่สงู เกิดความไม่เท่าเทียมกันในเรือ่งสทิธิและโอกาส เป็นต้นเหตุให้พระพุทธเจ้าได้

ทรงจัดตั้งสังคมอุดมคติในรูปแบบของพระองค์เอง คือ “สังคมพุทธบริษัท” เพื่อเป็น 

ต้นแบบหรือเป็นทางเลือกและทางออกจากสังคมเก่า 

	 ดังน้ัน จึงพบว่าที่มาของแนวคิดในการสร้างสภาพสังคมใหม่ระหว่าง 

เพลโตกับพระพุทธเจ้า มีความสอดคล้องกันในเรื่องท่ีว่าเบื่อหน่ายต่อสภาพสังคม 

ท่ีไม่เป็นธรรม ท�ำให้ไม่พอใจต่อสภาพสังคมท่ีปรากฏอยู่ในขณะน้ันเป็นเหตุให้มี

แนวคิดในการสร้างสังคมใหม่ แต่มีความไม่สอดคล้องกันในเรื่องท่ีว่าวิธีการและ 

รูปแบบการสร้างสังคมใหม่  เพลโตสร้างได้เพียงแนวคิดแต่สร้างสังคมจริงไม่ได้  

ขณะที่พระพุทธเจ้าได้สร้างได้ทั้งแนวคิดและเป็นรูปธรรมตามแนวคิดนั้น

2.	 จุดมุ่งหมายของสภาพสังคมที่พึงปรารถนา

   	 เพลโตได้สร้างสังคมอุดมรัฐข้ึนโดยได้วางจุดมุ่งหมายของสังคมไว้ที่ 

ความเที่ยงธรรมหรือความยุติธรรม โดยเพลโตเชื่อว่า “วัตถุประสงค์ของรัฐคือ  

การฝึกฝนให้พลเมืองซื่อตรงและประกอบด้วยคุณความดี เพ่ือท่ีจะอยู่ร่วมกันอย่าง

มีความสุขแท้จริง” (จ�ำนงค์ ทองประเสริฐ, 2526: 231) ซึ่งพบว่าสังคมอุดมคติของ 

เพลโต มจีดุมุง่หมายอยู่ทีค่วามยุตธิรรม มอียู่ 2 ประเภท คอื 1) ความยุตธิรรมภายใน

ตัวบคุคลทีม่จีติวิญญาณทัง้สามภาคท�ำหน้าท่ีของตนอย่างเหมาะสมและสอดคล้อง

กลมกลนืกัน และ 2) ความยุติธรรมภายในรฐัท่ีชนชัน้ทัง้สามท�ำหน้าท่ีอย่างเหมาะสม
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และไม่ก้าวก่ายกัน ความยุติธรรมท้ังสองประเภทนี้ มีความสัมพันธ์กัน กล่าวคือ 

สังคมมีจุดมุ่งหมายเพ่ือให้คนมีความสุข ความสุขที่แท้จริงจะมีได้เมื่อวิญญาณ 

ทั้งหลายมีความกลมกลืนกันและคนจะมีวิญญาณที่กลมกลืนกันได้ก็ต่อเมื่ออยู่ใน

สังคมที่มีความกลมกลืนและเที่ยงธรรม 

	 พระพุทธเจ้าได้สร้างสังคมพุทธบริษัทด้วยหวังให้เป็นสังคมแห่งธรรม  

ไม่ว่าบุคคล คณะ สถาบัน สังคมและการเมืองใด ๆ ก็ตามที่มีเกิดขึ้นจะต้องเป็นไป

เพ่ือการปฏิบัติ  เ ก้ือกูล สนับสนุนรองรับหรือรักษาส ่งเสริมธรรมะเท ่าน้ัน  

ธรรมทีพ่ระพุทธเจ้าทรงแสดงน้ันพระองค์ทรงมุง่ให้ทกุ ๆ  คนในสงัคมน�ำไปปฏบิตัไิด้ 

และทรงปรารถนาให้สังคมด�ำรงอยู่ด้วยธรรมะ ยกย่องบูชาและยึดถือธรรมะเป็น 

หลักเกณฑ์ในการอยู่ร่วมกัน ดังที่พระเทพเวที (ประยุทธ์ ปยุตฺโต), 2532: 164)  

กล่าวว่าสงัคมและการเมอืงของพระพุทธเจ้าพระองค์ทรงเปิดรบัทุกคนจากทุกชนชัน้

วรรณะ โดยทุกคนจะมีฐานะและสิทธิที่เท่าเทียมกันภายใต้สังคมพุทธบริษัท 

ที่ปราศจากวรรณะ ขณะที่กรุณา–เรืองอุไร กุศลาสัย (2539: 29) ให้ความเห็นว่า  

การสร้างสังคมแห่งธรรมะของพระพุทธเจ้า พระองค์มิได้สร้างด้วยหอกดาบ  

แต่ทรงใช้เมตตาธรรมที่ปฏิบัติต่อศาสนิกอื่นด้วยความเข้าใจ 

	 ฉะน้ัน จะพบว่าจดุมุง่หมายของสภาพสงัคมของเพลโตมคีวามสอดคล้อง

กับพุทธปรชัญาเถรวาทในแง่ทีต้่องการให้สงัคมเกิดมคีวามเท่ียงธรรมมคีวามยุตธิรรม

ขณะทีพ่ระพุทธเจ้าต้องการให้สงัคมเป็นสงัคมแห่งธรรม ด�ำรงอยู่ด้วยธรรม กล่าวคือ

ทั้งเพลโตและพระพุทธเจ้ามีความมุ่งหมายที่จะให้สังคมใหม่ที่สร้างขึ้นด�ำรงอยู่ด้วย

ความถูกต้องดีงาม  

	 อย่างไรก็ดี ผู้ศึกษาเห็นว่า จริงอยู่จุดมุ่งหมายสภาพสังคมของเพลโต 

มีความสอดคล้องกับพระพุทธเจ้า แต่จุดมุ่งหมายเชิงอุดมคติสูงสุดของเพลโต 

มีความไม่สอดคล้องกันกับพระพุทธเจ้าในแง่ที่ว่าเพลโตสร้างสังคมมีจุดมุ่งหมาย 

ให้ประชาชนมีความซื่อตรงและประกอบด้วยคุณความดี เพื่อที่จะอยู่ร่วมกันอย่างมี

ความสุขในความชาตินี้เพียงชาติเดียว ขณะที่พระพุทธเจ้ามีจุดมุ่งหมายเพื่อที่จะให้

ผูท้ีอ่ยู่ในสงัคมแห่งธรรมท่ีพระองค์ได้วางเกณฑ์เอาไว้ไม่ตกอยู่ในทีช่ัว่และความเสือ่ม

ถึง 3 ระดบั คอื ชาตนิี ้ชาตหิน้า และชาตอิย่างย่ิงคอืพระนิพพาน และสามารถเข้าถึง
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ความสุขได้ 2 ระดับใหญ่ ๆ คือ ระดับโลกิยสุข และระดับโลกุตตรสุข กล่าวคือสังคม

แห่งธรรมของพระพุทธเจ้าน้ัน สมาชิกของสังคมนอกจากจะได้รับความดีงาม 

ไม่เสื่อมทรามในชาติปัจจุบันแล้ว ยังมีหลักประกันถึงชาติหน้าภพหน้าอีกด้วย   

ดงัน้ัน ผูศ้กึษาจงึมคีวามเหน็ไม่สอดคล้องกับเพลโต ในแง่ของจดุมุง่หมายเชงิอดุมคติ

สูงสุด ซึ่งจุดมุ่งหมายเชิงอุดมคติของพระพุทธเจ้ามี 3 ระดับซ้อนกันอยู่ ต่างไปจาก

เพลโตที่มีจุดมุ่งหมายเชิงอุดมคติเพียงระดับเดียวคือปัจจุบันชาติเท่านั้น หากแต่ยัง

มรีฐัท่ีสมบรูณ์แบบมากกว่าอดุมรฐันัน้ คอื พระนพิพานซึง่มสีภาพทีส่มบรูณ์มากกว่า

ความสมบรูณ์แบบในอดุมรฐัเสยีอกี ดเูหมอืนเพลโตจะบอกว่าอดุมรฐัคอืรฐัทีส่มบรูณ์

แบบเกิดขึ้นได้ด้วยราชาปราชญ์เป็นผู้ปกครองเท่านั้น ท�ำให้ผู้ศึกษาตีความได้ว่า  

จดุมุง่หมายเชงิอดุมคตสิงูสดุต่อสภาพสงัคมของเพลโตไม่สอดคล้องกับพระพุทธศาสนา 

เพราะพระพทุธศาสนาไดว้างจุดมุง่หมายเชิงอุดมคตสิูงสุดไว้ทีพ่ระนพิพาน ซึ่งไม่ใช่

ชาตินี้ หากแต่เป็นชาติอย่างยิ่ง

3.	 สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านการเมืองการปกครอง

	 ในการสร้างอุดมรัฐของเพลโตนั้น เพลโตเชื่อว่าชนชั้นปกครองมีความ

ส�ำคญัทีส่ดุ ผูป้กครองจะต้องเป็นนักปรชัญา โดยทีพ่วกเขามธีรรมชาตทิีป่ระสานกัน

อย่างพอเหมาะพอดีระหว่างการใฝ่การศึกษาปรัชญากับการเป็นผู้น�ำทางการเมือง 

(Plato, 1992: 157-158) สังคมอุดมคติจะเกิดขึ้นได้จะต้องมีราชาปราชญ์เป็น 

ผู้ปกครอง ราชาปราชญ์และชนชั้นปกครองในสังคมของเพลโตมาจากการศึกษา   

ถ้าราชาปราชญ์ไม่ได้เป็นผู้ปกครองหรือผู้ปกครองไม่ได้มีความต้องการอย่างจริงจัง

ทีจ่ะแสวงหาปัญญา และชนชัน้ในอดุมรฐัแบ่งเป็น 3 ประเภท ตามพลงัจติทีเ่ป็นใหญ่ 

คือ  

	 1)	 ชนชั้นพลเมือง เป็นชนชั้นท่ีมีจ�ำนวนมากท่ีสุด มีหน้าท่ีเป็นผู้ผลิต

สิง่ของจ�ำเป็นส�ำหรบัชีวติและเสรมิสร้างความมัง่คัง่ทางเศรษฐกิจให้แก่สงัคมตลอดจน

มีหน้าที่ให้บริการต่างๆ

	 2)	 ชนชั้นผู้พิทักษ์ เป็นชนชั้นที่มีหน้าท่ีป้องกันศัตรูจากภายนอกและ

พิทกัษ์รกัษามติรภายใน (Plato, 1992:  94) พร้อมทัง้กวดขนัให้ประชาราษฎร์เคารพ

เชื่อฟัง ผู้ปกครอง ตลอดจนช่วยนักปกครองบริหารกิจการของรัฐ   
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	 3)	 ชนชั้นผู้ปกครอง เป็นชนกลุ่มน้อย มีหน้าท่ีควบคุมกิจการต่าง ๆ 

ภายในรัฐและควบคุมคนอีกสองกลุ่มให้อยู่ภายในอ�ำนาจรัฐ เป็นบุคคลประเภท 

มจีติวญิญาณภาคเหตุผลเป็นพลังรากฐานมากที่สุด  

	 จากท่ีกล่าวมาจะพบว่าการปกครองของเพลโตเน้นให้ความส�ำคัญ 

ที่หน้าท่ี แต่ละกลุ ่มคนจะมีหน้าท่ีที่ตนจะต้องรู ้และท�ำตามหน้าท่ีท่ีตนมี ท้ังน้ี  

การท�ำตามหน้าที่ น้ันจะต้องสอดคล้องสัมพันธ์กันอย่างเหมาะสมและลงตัว   

ไม่ก้าวก่ายกันและกัน

	 ส่วนในการสร้างสังคมพุทธบริษัทนั้น พระพุทธเจ้าเมื่อทรงสร้าง “สังคม

พุทธบริษัทขึ้นด้วยหวังให้เป็นสังคมท่ียกย่องเชิดชูธรรมเป็นใหญ่หรือยึดธรรมะ 

เป็นเป้าหมายของสังคม” (ปรีชา ช้างขวัญยืน, 2529 : 61)

	 พระพุทธเจ้าได้ทรงจ�ำแนกการปกครองตามหลักความเป็นใหญ่ หรือ 

หลกัการทีว่่าอ�ำนาจสงูสดุในการปกครองควรจะอยู่ท่ีใด โดยทรงแบ่งออกเป็น 3 อย่าง 

ตามลักษณะการปกครองที่มีอยู่ในยุคนั้น คือ

	 1)	 อัตตาธิปไตย การถืออ�ำนาจ การกระท�ำ และการปรารภตนเป็นใหญ่ 

หรือเป็นการเห็นแก่ประโยชน์ส่วนตัว (พระธรรมกิตติวงศ์ (ทองดี สุรเตโช), 2545: 

205) คล้ายระบบเผด็จการหรือระบบกษัตริย์ที่เน้นตัวบุคคลผู้น�ำ

	 2) 	โลกาธิปไตย การถืออ�ำนาจ การกระท�ำ และการปรารภความนิยม

ของโลกเป็นใหญ่ เป็นการเอาใจหรือเคารพเสียงหมู่ชน คล้ายระบบประชาธิปไตย 

(จรูญ สุภาพ, 2514: 223) หรือระบบสามัคคีธรรมที่อาศัยเสียงส่วนใหญ่

	 3)	 ธัมมาธิปไตย การถืออ�ำนาจ การกระท�ำ และการปรารภความถูกต้อง

ดีงาม ถือหลักเหตุผลความเป็นจริง เคารพหลักการ กฎระเบียบกติกา เน้นธรรม 

หรือความถูกต้องเป็นใหญ่

การปกครองในขณะน้ันปรากฏชัดเพียง 2 ระบบใหญ่ ๆ คือ อัตตาธิปไตย 

กับโลกาธิปไตย พระพุทธเจ้าหลังจากท่ีได้ทรงสร้างสังคมพุทธบริษัทข้ึนด้วยหวัง 

ให้เป็นสังคมที่ยกย่องเชิดชูธรรมเป็นใหญ่หรือยึดธรรมะเป็นเป้าหมายของสังคม 

พระองค์ไม่ทรงเลือกใช้แนวทางใดแนวทางหนึ่ง ของระบบการปกครองท่ีมีอยู่ใน 

ขณะนั้นแต่ทรงน�ำส่วนท่ีดีของทั้ง 2 ระบบมาผสมปรับใช้เป็นกรอบแนวทางในการ
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ปกครอง (ปรีชา ช้างขวัญยืน, 2540: 63) หากจะอธิบายให้เห็นภาพเชิงระบบ 

ก็กล่าวได้ว่าพระองค์ได้อาศัยทั้งระบบอัตตาธิปไตยและโลกาธิปไตยมาผสม 

หรอืประยกุต์ใช้  เพ่ือให้เกิดระบบธรรมาธิปไตยขึน้ ดงัจะเห็นได้จากพัฒนาการสงัคม

และการเมอืงของสงัคมสงฆ์ ทีอ่าจจะเป็นและไม่เป็นทัง้อตัตาธิปไตยและโลกาธิปไตย

ในบางช่วงบางขณะ  ได้แก่

	 1)	 ทรงใช้แนวคดิแบบอตัตาธิปไตยในระยะแรกเริม่ พระพุทธเจ้าทรงเป็น

ประมุขที่มีการรวมศูนย์อ�ำนาจ ได้ทรงท�ำการบัญญัติพระวินัยหรือก�ำหนดทิศทาง 

ต่าง ๆ ในการปกครองสงฆ์

	 2)	 ทรงหันมาใช้แนวคิดแบบโลกาธิปไตยเมื่อสงฆ์มีจ�ำนวนมากขึ้น

พระองค์ทรงเปลี่ยนการบริหารโดยมอบอ�ำนาจให้หมู ่สงฆ์ในการท�ำสังฆกรรม  

ซึ่งบางท่านก็เรียกว่า “ระบบสังฆาธิปไตย” ก็มี (พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  

(นิธิบุณยากร), 2547: 196)

	 3)	 ทรงหันมาใช้แนวคิดแบบธรรมาธิปไตย เพราะเมื่อพระธรรมวินัย 

ได้ถูกบญัญัตไิว้โดยสมบรูณ์มากเพียงพอแล้ว พระองค์ได้ทรงก�ำหนดให้ระบบสงัคม 

องค์กร สถาบัน บุคคล กฎกติกาหรือเง่ือนไขใด ๆ ท่ีจะมีขึ้นน้ันจะต้องเป็นไป 

หรือสอดคล้องกับพระธรรมวินัยเท่านั้น

	 โลกทัศน์ต่อการปกครองของพระพุทธเจ้าจึงมีเป้าหมายเพ่ือส่วนรวม 

อย่างแท้จริง เพราะไม่เน้นให้ความส�ำคัญกับใครเป็นพิเศษ  หากแต่เป็นการให้ 

ความส�ำคัญกับความถูกต้องอันเป็นหลักการส่วนรวมจริงแท้

	 นอกเหนือจากน้ันพระพุทธเจ้ายังได้ตรัสถึงหลักธรรมส�ำหรับพระราชา 

หรือนักปกครอง พระพุทธองค์ได้ให้ความส�ำคัญในเรื่องนี้มาก ซึ่งพระองค์ได้ตรัสถึง

หลักธรรมในการปกครองที่ปรากฎอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎกหลายหลักธรรมด้วยกัน 

อาทิเช่น ทศพิธราชธรรม หลักธรรม 10 ประการ ที่ผู้ปกครองเมื่อได้น�ำไปปฏิบัติใน

การบริหารปกครองแล้วจะท�ำให้เกิดความเคารพรักจากผู้อยู่ภายใต้การปกครอง  

และเป็นสิ่งคุ้มครอง ป้องกัน รักษาหรืออ�ำนวยประโยชน์แก่หมู่คณะ คือ ต้องเป็น 

ผูใ้ห้แบ่งปัน สงเคราะห์ อนุเคราะห์ มศีลี มคีวามเสยีสละเพ่ือส่วนรวม ซือ่ตรง อ่อนโยน 

รูจ้กัยับย้ังข่มใจไม่หลงใหลในกามคณุ ไม่กริว้โกรธ มคีวามกรณุา มคีวามอดทน และ
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ถือธรรมคือความถูกต้องเป็นใหญ่ (ขุ.อป.อ. (ไทย) 1/412-3/322) จักกวัตติวัตร  

ซึง่ปรากฏอยู่ในจกักวัตตสิตูร เป็นพระสตูรทีว่่าด้วยเรือ่งพระเจ้าจกัรพรรดิ  อนัหมายถึง

พระมหากษัตราธิราชเจ้าผู ้ได้รับมูรธาภิเษกแล้วทรงประพฤติธรรมท่ีเรียกว่า 

“จักรวรรดิวัตร” จนเป็นเหตุให้เกิดแก้วคู่บารมีหรือที่เรียกสัตตรัตนสมบัติ 7 ประการ 

ประกอบไปด้วย  จกัรแก้ว ช้างแก้ว ม้าแก้ว มณีแก้ว นางแก้ว ขุนคลงัแก้ว และขนุพลแก้ว   

เนื่องจากแก้วท้ัง 7 ประการน้ันเป็นแก้วคู่บารมี ด้วยอาศัยแก้ว 7 ประการน้ัน   

พระเจ้าจกัรพรรดิสามารถแผ่พระราชอาณาจกัร ปราบปรปักษ์จนมเีมอืงขึน้ ทัง้ 4 ทศิ  

(ที.ปา. (ไทย) 11/33/65) โดยผู้ปกครองต้องยึดมั่นในธรรม สักการะ เคารพ นับถือ

บูชา นอบน้อม รักษาป้องกันและคุ้มครองธรรม ซึ่งสรุปใจความได้ 5 ประการ คือ  

ยึดธรรมเป็นหลกั จดัการสงเคราะห์ช่วยเหลอืเป็นธรรม ป้องกันความชัว่ร้าย แบ่งปัน

เฉลี่ยทรัพย์แก่คนยากไร้ และหมั่นคอยปรึกษากับสมณพราหมณ์ (ขุ.ธ. (ไทย) 

25/197-199/94) และ อปริหานิยธรรม ธรรมะส�ำหรับการมีส่วนรับผิดชอบร่วมกัน  

ต่อความเสื่อมหรือความเจริญรุ่งเรืองที่จะเกิดขึ้นในสังคม คือ ต้องหมั่นประชุมกัน  

มคีวามพร้อมเพรยีงกัน ไม่บญัญัตสิิง่ใหม่ไม่ถอนสิง่เก่า เคารพนับถือผู้ใหญ่ ให้เกียรติ

กุลสตร ีเคารพบชูาปชูนยีสถาน และให้การอารกัขาบ�ำรงุบรรพชติ (อง.ฺสตตฺก. (ไทย) 

23/21/31-32) นอกเหนือจากนั้นก็ยังพบว่า พระพุทธเจ้า ได้ทรงเสนอแนะเชิงปฏิวัติ

แนวคิดด้านการเมืองการปกครองไว้ในกูฏทันตสูตร พระราชาในอดีตหรือพระเจ้า

มหาวิชิตราชทรงปกครองโดยธรรม ทรงถือธรรมคือความถูกต้องเป็นใหญ่ เช่น  

ทรงด�ำเนินตามค�ำแนะน�ำท่ีชอบด้วยเหตุผลของพราหมณ์ปุโรหิตทุกประการ เช่น   

ไม่ทรงรบัของทีบ่รรดาเจ้าประเทศราช พวกอ�ำมาตย์ ราชบรพิารผู้ใหญ่ พวกพราหมณ์

มหาศาล และพวกคหบดีมหาศาลน�ำมาถวาย (ที.สี. (ไทย) 9/213-219/165-168)    

ดังที่กล่าวมาก็จะพบว่าพระพุทธเจ้าทรงให้ความส�ำคัญอยู่ท่ีหลักธรรม ใครก็ตาม 

เมื่อมาปกครองและได้น้อมน�ำหลักธรรมเหล่าน้ันมาใช้หรือปฏิบัติในการปกครอง 

สังคมก็จะอยู่กันอย่างผาสุก

ดงันัน้ จงึพบว่าสภาพการเมอืงการปกครองในอดุมรฐัของเพลโตไม่สอดคล้อง

กันกับสภาพการปกครองในสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้าในแง่ที่ว่า เพลโต 

ให้ความส�ำคัญในการปกครองอยู่ที่ผู้ปกครองโดยเชื่อว่าสังคมที่จะสมบูรณ์แบบได้
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ต้องปกครองโดยราชาปราชญ์ ขณะที่พระพุทธเจ้าให้ความส�ำคัญในการปกครอง 

ที่หลักธรรมและการปกครองของพระพุทธเจ้าไม่ได้อิงระบบกษัตริย์หรือระบบใด  

แต่อิงหลักธรรม 

รายละเอยีดความไม่สอดคล้องกันในการปกครองระหว่างเพลโตกับพระพุทธเจ้า  

กล่าวคือ เพลโต เห็นว่า นักปกครองท่ีฉลาดและยุติธรรมจะสามารถน�ำเอาความดี

มาสู่สังคมได้ นักปกครองจะมีความสุขก็ต่อเมื่อประชาชนมีความสุข นักปกครอง 

จะต้องเตรยีมตวัและเสยีสละทกุสิง่ทุกอย่างเพ่ือประโยชน์สุขของประชาคม (ประยงค์   

สุวรรณบุบผา, 2541: 38) ในทัศนะของเพลโต วิธีการปกครองท่ีดีท่ีสุดจะต้อง

ปราศจากกฎหมายเพราะถือว่า  ผูป้กครองเป็นผูเ้ป็นราชาปราชญ์จะสามารถปกครอง

คนในรัฐได้ด้วยปัญญาอันหลักแหลมของตน (พลศักดิ์ จิร ไกรศิริ, 2522: 24) ดังนั้น 

จะพบว่านักปกครองหรือรัฐบาลในทัศนะของเพลโตจึงเป็นปัจจัยส�ำคัญท่ีสุด 

ที่จะท�ำให้สังคมมีความสงบสุขและความเจริญก้าวหน้าได้แท้จริง นักปกครอง 

จะต้องเป็นนักปรัชญาผู ้มีคุณธรรมและมีความรอบรู ้ในศิลปะการปกครอง 

อย่างแท้จริง ส่วนการปกครองของพระพุทธเจ้า 

ต่อประเดน็การเมอืงการปกครอง พระสรวิช  รกัพรหม (2537: 42) ได้กล่าวถึง

การท�ำหน้าท่ีของกลุ่มชนท้ัง 3 โดยกล่าวว่า “เพลโตเชื่อว่าถ้าอ�ำนาจทางการเมือง

และปัญญาไม่มาบรรจบกันแล้วไซร้ เมื่อนั่นแหละ ข้าพเจ้าเชื่อว่า รัฐหรือแม้แต่

มนุษยชาติก็จะไม่มีวันปลอดจากความยุ่งยากและไม่มีวันท่ีรัฐซึ่งเราคิดไว้น้ัน 

จะเกิดขึ้นได้และพัฒนาจนถึงที่สุดได้” ขณะที่ประยงค์ สุวรรณบุบผา, 2541: 38)   

ได้กล่าวว่า “เพลโต เห็นว่า  นักปกครองท่ีฉลาดและยุติธรรมจะสามารถน�ำเอา 

ความดีมาสู ่สังคมได้ นักปกครองจะมีความสุขก็ต่อเมื่อประชาชนมีความสุข  

นักปกครองจะต้องเตรียมตัวและเสียสละทุกสิ่งทุกอย่างเพ่ือประโยชน์สุขของ

ประชาคม “

ส�ำหรับผู ้ศึกษาเห็นว่า เพลโตได้วางความส�ำคัญและความส�ำเร็จของ 

การปกครองไว้ท่ีตวับคุคลคอืผูป้กครองทีต้่องเป็นราชาปราชญ์  ซึง่ผู้ปกครองท่ีจะเป็น

ราชาปราชญ์นั้นก็เป็นกลุ่มชนชั้นปกครอง นั่นก็หมายความว่าอีก 2 กลุ่มแรก  

ที่เป็นกลุ่มชนชั้นพลเมือง และชนชั้นผู้พิทักษ์น้ันไม่มีโอกาสได้ข้ึนมาเป็นชนชั้น
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ปกครอง หากดจูากโครงสร้างแล้ว ระบบชนชัน้ก็ยังหลงเหลอือยู่ในสงัคมอดุมรฐัอยู่ดี  

ซึ่งไม่สอดคล้องกันเลยกับพระพุทธเจ้าที่ได้วางหลักการปกครองไว้ท่ีความถูกต้องดี

งามหรือพระธรรมวินัย ที่ไร้ระบบชนชั้นอย่างสิ้นเชิง แม้ว่าในช่วงระยะแรก ๆ จะยัง 

ไม่ชดัว่าพระพุทธองค์ทรงใช้ระบบการปกครองใด เพราะพระพุทธองค์ได้ปรบัเปลีย่น

วิธีการปกครองมาเร่ือย ๆ ตามสถานการณ์ตามความเหมาะสมเป็นเสมือนการ 

แก้ปัญหาเฉพาะเท่าน้ันเอง จนได้ที่ได้เวลาที่เหมาะสมพระองค์ก็ได้วางหลักการ

ปกครองอนัเป็นอดุมคตขิองพระองค์ไว้ซึง่เป็นการทีแ่ท้จรงิท่ีพระองค์ต้องการน่ันกค็อื

หลักการปกครองที่อิงหลักธรรมวินัย 

4.	 สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านเศรษฐกิจ  

 	 ในสังคมอุดมคติของเพลโต ชนชั้นผู ้ปกครองไม่ได้รับอนุญาตให้มี

ครอบครวัหรอืทรพัย์สนิส่วนตวั (โยสไคน์ กอร์เคอร์ เขยีน, 2540: 94) เพราะทรพัย์สิน

มักเป็นเหตุแห่งการต่อสู ้แย่งชิงอ�ำนาจทางการเมืองระหว่างนักปกครอง และ

ครอบครวัเป็นท่ีมาแห่งการแสวงหาทรพัย์สนิเพ่ือมาจนุเจอืเลีย้งดูครอบครวั (พลศกัดิ์ 

จิรไกรศิริ, 2522: 28) ซึ่งสิ่งเหล่านี้จะขัดขวางการท�ำหน้าที่เป็นนักปกครองที่ดีที่สุด 

เมื่อไม่มีทรัพย์สินส่วนตัวและครอบครัว นักปกครองก็ไม่ต้องพะวงกับส่ิงเหล่าน้ี 

และสามารถปฏิบัติหน้าที่ได้อย่างยุติธรรมหรือสามารถปกครองรัฐได้อย่างสมบูรณ์ 

ส่วน 2 ชนชั้นแรกคือชนชั้นพลเมือง กับชนชั้นผู้พิทักษ์น้ันยังให้มีครอบครัวและ

ทรัพย์สินส่วนตัวตามปกติ

	  สังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้านั้น มี 2 สังคมย่อย คือสังคมฆราวาส 

กับสังคมสงฆ์ สังคมฆราวาสนั้นพระองค์ได้อนุญาตให้มีครอบครัวและทรัพย์สิน 

ส่วนตัวได้ ส่วนอีกสังคมหนึ่งคือสังคมสงฆ์นั้น ไม่อนุญาตท้ังให้มีครอบครัวและ

ทรัพย์สินส่วนตัว

	 ดงันัน้ สภาพสงัคมด้านเศรษฐกิจสงัคมอดุมรฐัของเพลโตกับสภาพสังคม

พุทธบริษัทของพระพุทธเจ้ามีความสอดคล้องกันในแง่ที่ว่าอนุญาตให้มีครอบครัว

และทรัพย์สินส่วนตัวได้ แต่มีความไม่สอดคล้องกันในประเด็นท่ีเพลโตไม่อนุญาต 

ให้ชนชั้นปกครองมีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว ขณะท่ีพระพุทธเจ้าไม่อนุญาต 

ให้สังคมสงฆ์มีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว ซึ่งไม่เก่ียวกับชนชั้นปกครองหรือไม่
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ปกครอง เพราะสังคมสงฆ์เป็นอีกสังคมย่อยหนึ่งจากสังคมพุทธบริษัทซึ่งจะมีระบบ

การจัดทรัพย์ทรัพย์สินแบบส่วนกลางอยู่ 

	 ขยายความว่าพระพุทธเจ้าได้ทรงแบ่งสงัคมพุทธบรษิทัออกเป็น 2 ระดับ 

คอืสงัคมฆราวาสกับสงัคมสงฆ์ดงักล่าวแล้วนัน้ ท้ังสองสงัคมย่อมแม้จะมโีครงสร้าง

ด้านเศรษฐกิจที่ไม่เหมือนกัน แต่ทั้งสองสังคมก็มีหน้าที่เกื้อกูลส่งเสริมซึ่งกันและกัน

อย่างขาดกันไม่ได้ กล่าวคือพระพุทธองค์ได้แบ่งสังคมย่อยออกตามความต้องการ

และความจ�ำเป็นของมนุษย์ท่ีมคีวามปรารถนาทัง้อนัเป็นเป้าหมายและการด�ำรงชพี

ที่ต่างกันออกไป ได้แก่

	 1) 	สงัคมโลกียะ เป็นสงัคมคฤหสัถ์ เป็นสงัคมส�ำหรบัท่ีผูยั้งต้องครองเรอืน 

(วิ.จู. (ไทย) 7/330/168) หมายถึงสังคมส�ำหรับ อุบาสก อุบาสิกา เป็นสังคมแห่ง 

การแสวงหาวัตถุผลผลิตเพ่ือการด�ำรงชีพ พระพุทธเจ้าไม่ทรงน�ำระบบทรัพย์สิน 

ส่วนกลางมาใช้กับสงัคมคฤหัสถ์ผูค้รองเรอืน แต่ทรงมุง่ให้คฤหสัถ์ผูค้รองเรอืนต้องมี

ระบบกรรมสิทธ์ิในทรัพย์สินส่วนตัว จะเห็นได้ว่า จากหลักธรรมในด้านเศรษฐกิจ 

ที่ทรงสอนให้อุบาสก อุบาสิกาขยันขันแข็งท�ำมาหากิน กล่าวคือ ชาวพุทธจะต้อง 

ไม่ประกอบมิจฉาอาชีวะ 5 อย่าง คือ การค้าอาวุธ ค้ามนุษย์ ค้าขายสัตว์ ค้าขายของ

มึนเมา และยาพิษ (องฺ.ปญฺจก. (ไทย) 22/177 /295) ชาวพุทธจะต้องเอาจริงเอา

จริงจังในการจัดการเศรษฐกิจของตน โดยแบ่งออกเป็น 3 ขั้น ดังนี้

	 ขัน้ที ่1 การแสวงหาและรกัษาทรพัย์ คอื (1) ทิฏฐธัมมกัิตสงัวตัตนกิธรรม 

4 หมายถึง หลกัการท่ีจะท�ำให้ร�ำ่รวย ได้แก่ (1.1) อฏุฐานสัมปทา ต้องขยันหมัน่เพียร

เพ่ือแสวงหาโภคทรัพย์ (1.2) อารักขสัมปทา ต้องรู้จักเก็บรักษาคุ้มครองโภคทรัพย ์

ทีห่ามาได้  (1.3) กัลยาณมติตตา ต้องรูจ้กัเสวนาคบหาคนดเีป็นมติรจะได้เก้ือกูลกัน

เพ่ือความเจริญในชีวิต (1.4) สมชีวิตา ต้องรู้จักใช้จ่ายให้เหมาะสม ไม่ฟุ่มเฟือย  

(พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), 2548: 116) และ (2) กุลจิรัฏฐิติธรรม 4 คือ  

หลกัการทีจ่ะท�ำให้วงศ์ตระกูลมัน่คง ได้แก่  (2.1) นฏัฐคเวสนา ของหายของหมดรูจ้กั

หามาไว้ (2.2) ชณิณปฏสิงัขรณา ของเก่าของช�ำรดุ รูจ้กับรูณะซ่อมแซม (2.3) ปรมิติ

ปานโภชนา รู้จักประมาณในการกินการใช้ (2.4) อธิปัจจสีลวันตสถาปนา ต้ังผู้มี 

ศีลธรรมเป็นพ่อบ้านแม่เรือน (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), 2548: 113)
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	 ขั้นที่ 2 การบริหารจัดการทรัพย์ ได้แก่ โภควิภาค 4 (โภคาทิยะ)  

ต้องจัดสรรแบ่งทรัพย์ออกเป็น 4 ส่วน คือ (1) เอเกน โภเค ภุญฺเชยฺย แบ่ง 1 ส่วน 

เพ่ือสงเคราะห์ทศิท้ัง 6 (2) ทฺวหิี กมมํฺ ปโยชเยยฺย แบ่ง 2 ส่วนเพ่ือลงทุนประกอบการงาน 

และ (3) จตุตฺถญฺจ นิธาเปยฺย แบ่ง 1 ส่วน เก็บออมไว้ใช้ในคราวจ�ำเป็น (พระพรหม

คุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), 2548: 127-128)

	 ขั้นท่ี 3 การใช้ทรัพย์ให้เป็นประโยชน์ ได้แก่ (1) สงเคราะห์และเลี้ยงดู

สังคมตามหลักทิศ 6 ได้แก่ ทิศเบ้ืองหน้า คือ บิดา มารดา, ทิศเบื้องขวา คือ  

ครูบาอาจารย์, ทิศเบื้องหลัง คือ สามีและภรรยา, ทิศเบื้องซ้าย คือ มิตรสหาย,  

ทิศเบื้องบน คือ สมณะ, ทิศเบื้องล่าง คือ ลูกจ้าง (ที.ปา. (ไทย) 11/266/212) (2)      

สงเคราะห์และเลี้ยงดูสังคมตามหลักพลีกรรม 5 คือ ญาติพลี สงเคราะห์ ญาติ,  

อติถิพลี ต้อนรับแขก, ปุพพเปตพลี ท�ำบุญอุทิศให้ผู้ตาย, ราชพลี เสียภาษีอากร,  

เทวตาพลี  ท�ำบุญอุทิศให้เทวดา (องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/61/103) และ (3) สงเคราะห์

และเลีย้งดสูงัคมตามหลกัสงัคหวัตถุ 4 คอื ทาน ให้ท่ัวไป,  ปิยวาจา  พูดจาน่ารบัฟัง,  

อัตถจริยา ช่วยเหลือบ�ำเพ็ญประโยชน์,  สมานัตตา ร่วมสุขร่วมทุกข์กับคนร่วมสังคม 

(องฺ.จตุกฺก. (ไทย) 21/32/50)

	 ระดับสังคมโลกียะของพุทธบริษัทดังกล่าวจะด�ำรงต้ังอยู่บนพ้ืนฐาน 

ของกฎสากล คอื ศลี 5 และ ศลี 5 นีเ้องยังเป็นกรอบรกัษาสงัคมและเอือ้ให้เกิดสงัคม

แห่งสาราณียธรรมท่ีกระท�ำต่อกัน พูดต่อกัน คิดต่อกันด้วยเมตตา รูจ้กัแบ่งปันเอือ้เฟ้ือ

เผื่อแผ่ โอบอ้อมอารี มีความประพฤติและความเห็นที่ดีงามเสมอกัน (วิ.ป. (ไทย) 

8/274/368-369)    

	 ในระบบเศรษฐกิจนัน้สงัคมระดบัโลกียะนีถื้อว่าส�ำคญัย่ิง เพราะเป็นการ

จัดวางระบบสังคมที่เข้าไปเก่ียวข้องกับอาชีพ หน้าท่ีการงาน วิถีชีวิตความเป็นอยู่ 

ของมนุษย์ จะต้องเป็นคนฉลาดอดออม ตื่นตัว ขยันขันแข็งและต่อสู ้ในการ 

ท�ำมาหากิน เพ่ือการหลุดพ้นจากความทุกข์ยากและเพ่ือการก้าวไปสู่สังคมแห่ง

อิสรภาพทางด้านเศรษฐกิจ 

	 2)	 สังคมโลกุตระ คือ สังคมสงฆ์ อันหมายถึง ภิกษุ ภิกษุณี (รวมถึง 

สามเณร สามเณรี) ผู้ต้องการขัดเกลากิเลส ออกจากวัฏฏสังสาร พ้นจากแดนทุกข์
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โดยสิ้นเชิง พระพุทธเจ้าไม่ทรงน�ำระบบกรรมสิทธ์ิในทรัพย์สินส่วนตัวของอุบาสก  

และอุบาสิกามาใช้กับสังคมสงฆ์ แต่ทรงน�ำระบบทรัพย์สินส่วนกลางมาใช้แทน  

ระบบทรัพย์สินส่วนกลางได้น�ำไปสู่แนวคิดใหม่หรือมุมมองท่าทีท่ีมีต่อทรัพย์สิน  

กล่าวคือ ไร้ความกังวลในเรื่องปัจจัย 4 และมีเวลาแห่งอิสรภาพมากขึ้น ตลอดถึง

พฤตกิรรมและรปูแบบของการด�ำเนนิชวิีตทีแ่ตกต่างไปจากสงัคมฆราวาสโดยสิน้เชงิ 

อาทิเช่น ภิกษุมีอัฏฐบริขารใช้เพียงเล็กน้อย 8 อย่างและเท่าท่ีจ�ำเป็น (พระพรหม 

คุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), 2551: 174-175) มีลหุภัณฑ์และครุภัณฑ์ที่เป็นทรัพย์สิน 

กองกลางของสงฆ์ให้ยืมใช้ชัว่คราว (ว.ิมหา (ไทย) 1/195/181; วิ.ม (ไทย) 5/369/245)   

ไม่ให้สะสมส่วนเกินหรอืครอบครองไว้เป็นสมบตัส่ิวนตวั มรีะบบกองคลงั และตวัแทนสงฆ์

ในการดแูลรกัษาและแจกจ่ายแบ่งปัน (ว.ิม. (ไทย) 5/342/203, วิ.จ.ู (ไทย7/317/135) 

	 ส�ำหรับผู้ศึกษาเห็นว่า โครงสร้างสังคมสงฆ์เป็นโครงสร้างท่ีเอื้อต่อ 

การศึกษาและปฏิบัติเพ่ือให้สงฆ์ได้เข้าถึงเป้าหมายของพระศาสนาคือพระนิพพาน

ได้สะดวกและรวดเร็วขึ้น เป็นสังคมที่สะลัดอุปาทานในโภคทรัพย์แบบไม่ไยดี  

มคีวามสอดคล้องกับแนวคดิสงัคมนยิมในเชงิวิถี แต่ท่ีต่างคือเป้าหมาย เพราะสังคม

สงฆ์มีเป้าหมายคืออิสรภาพอันเป็นความดีงามสูงสุดของพระศาสนาซึ่งหมายถึง 

พระนิพพาน สภาพสังคมด้านเศรษฐกิจจึงเป็นเพียงแค่ด�ำรงชีพได้ อยู่และเป็นไป 

เพ่ือการความดงีามเท่านัน้ เศรษฐกจิจงึมใีช้เท่าทีจ่�ำเป็น เพราะไม่ใช่เป้าหมายสงูสุด 

เป็นเพียงบันไดไปสู่เป้าหมายสูงสุดเท่านั้น ระบบเศรษฐกิจสงฆ์จึงมีลักษณะแบบ 

พอเพียง ดังนั้น ผู้ศึกษาจึงไม่เห็นด้วยกับเพลโต

5.	 สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านการศึกษา 

	 สภาพสังคมด้านการศึกษาของสังคมอุดมรัฐนั้น เพลโตให้ความส�ำคัญ

ด้านการศึกษามาก โดยถือว่าการศึกษานั้นเป็นสิ่งจ�ำเป็นท่ีขาดไม่ได้ เพราะเป็น 

พ้ืนฐานส�ำคัญในการสร้างรัฐที่สมบูรณ์แบบ โดยเพลโตเห็นว่า การศึกษาเป็น 

สิ่งส�ำคัญที่สุดเพราะการศึกษาสามารถอบรมกล่อมเกลาให้บุคคลเป็นคนดีคือ 

มคีณุธรรมและปัญญา “การเรยีนรูท่ี้ส�ำคญัทีส่ดุคอื การเรยีนรูแ้บบของความดี”  และ   

“ผู้ที่เห็นแจ้งกว่าถือว่าความดีคือปัญญา” (Plato, 1992: 188) ส�ำหรับเพลโต 

ความสขุสมบรูณ์ของรฐัข้ึนอยู่กับการอบรมศกึษาของราษฎร เพลโตเชือ่ว่า “รากเหง้า



วารสารปรัชญาและศาสนา 5 (2) ก.ค. - ธ.ค. 63 35

ของปัญหาของกรุงเอเธนส์อยู่ที่การศึกษา” (เอ็ม.เจ.ฮาร์มอน, 2522: 44) ดังนั้น  

รัฐควรเป็นผู้จัดระบบการศึกษาให้แก่ประชาชน เพราะการศึกษาเป็นส่ิงมีคุณค่าย่ิง

ต่อรัฐคือ รัฐสามารถปลูกสร้างนิสัยอย่างใดก็ได้ในตัวมนุษย์โดยผ่านการศึกษา  

(พลศักดิ์ จิรไกรศิริ, 2522: 15) แม้แต่ราชาปราชญ์เองก็มาจากระบบการศึกษา

	 ส�ำหรับสังคมพุทธบริษัทนั้น มีโครงสร้างด้านการศึกษาที่ชัดเจนเรียกว่า

หลักไตรสิกขา มี 3 ระดับ (ที. สี. (ไทย) 9/393/165) คือ ศีล สมาธิ ปัญญา สามารถ

แสดงเป็นภูมิได้ ดังนี้

รูปที่ 1 แสดงแผนภาพของไตรสิกขา 3 (ผู้เขียน)

สังคมพุทธบริษัทเป็นสังคมท่ีมีความเอื้อเฟื ้อต่อการศึกษาตามหลัก 

ดังกล่าวน้ัน และพระพุทธเจ้าได้วางระบบการศึกษาไว้ 3 ระดับ คือ 1) ปริยัติ  

หมายถึง ศกึษาทฤษฎ ี2) ปฏิบตั ิคอื ศึกษาโดยลงมอืท�ำตามทฤษฎีทีไ่ด้ศกึษาแล้วนัน้  

และ 3) ปฏิเวธ คือ ผลท่ีจะเกิดจากปฏิบัติตามสมควรแก่การปฏิบัติ ซึ่งการศึกษา 

ของสังคมพุทธบริษัทนั้น ถือว่าเป็นหัวใจของสังคมเลย

ดังนั้น สภาพสังคมด้านการศึกษาระหว่างสังคมอุดมรัฐของเพลโตกับสังคม

พุทธบริษัทของพระพุทธเจ้ามีความสอดคล้องกันในแง่ที่ให้ความส�ำคัญด้าน 

การศึกษาและถือว่าการศึกษาเป็นหัวใจหลักของสังคม หากแต่ไม่สอดคล้องกัน 

 
รูปที ่1 แสดงแผนภาพของไตรสิกขา 3 (ผู้เขียน) 
 

สังคมพุทธบริษัทเป็นสังคมที่มีความเอื้อเฟ้ือต่อการศึกษาตามหลักดังกล่าวนั้น  และพระพุทธเจ้าได้วาง
ระบบการศึกษาไว้ 3 ระดับ คือ 1) ปริยัติ หมายถึง ศึกษาทฤษฎี   2) ปฏิบัติคือ ศึกษาโดยลงมือทําตามทฤษฎีที่ได้
ศึกษาแล้วนั้น  และ 3) ปฏิเวธ  คือ ผลท่ีจะเกิดจากปฏิบัติตามสมควรแก่การปฏิบัติ  ซึ่งการศึกษาของสังคมพุทธ
บริษัทนั้น ถือว่าเป็นหัวใจของสังคมเลย 
 ดังน้ัน สภาพสังคมด้านการศึกษาระหว่างสังคมอุดมรัฐของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้ามี
ความสอดคล้องกันในแง่ที่ให้ความสําคัญด้านการศึกษาและถือว่าการศึกษาเป็นหัวใจหลักของสังคม  หากแต่ไม่
สอดคล้องกันที่วิธีการศึกษาหรือระบบการศึกษา กล่าวคือ  เพลโตได้กําหนดหลักสูตรและระบบการศึกษาในอุดม
รัฐออกเป็น 3  ระยะ  ดังน้ี 
 ระยะที่ 1  การศึกษาเบ้ืองต้น  เยาวชนชายหญิงจะต้องเข้ารับการศึกษาต้ังแต่เด็กจนถึงอายุ 18 ปี ซึ่งมี
วิชาที่ต้องศึกษาอยู่ 2 แขนง คือ  การบริหาร และดนตรี  การศึกษาวิชากายบริหารเพ่ือประโยชน์ต่อร่างกายและ
ศึกษาวิชาดนตรีเพ่ือประโยชน์แก่จิตวิญญาณ (Plato, 1992: 53) การเรียนการสอนจะไม่ใช้การบังคับแต่จะสอน
โดยการเล่นเกม (Plato, 1992: 221) ซึ่งจะทําให้สามารถมองเห็นความสามารถตามธรรมชาติของเด็กแต่ละคน 
การศึกษาในระยะต้นน้ีต้องการจะทําให้ร่างกายและจิตใจมีความเข้มแข็ง  ราษฎรทุกคนจะได้รับการศึกษาในชั้นน้ี
เพ่ือที่จะคัดเด็กที่จะเข้าไปอยู่ในชนชั้นทั้งสาม เด็กท่ีศึกษามาถึงอายุ 18 ปี แล้วจะต้องเข้าฝึกอบรมทางทหารอีก  2  
ปี เมื่อถึงอายุ 20 ปี จึงจะถือว่าจบชั้นนี้ (พลศักดิ์   จิรไกรศิริ, 2522:  17) 
 ระยะที่ 2  การศึกษาของผู้ที่ผ่านการคัดเลือกในการศึกษาระยะแรก เริ่มการศึกษาเมื่ออายุ 20 ปี โดยใช้
เวลาในการศึกษาระยะนี้ 15 ปี วิชาการต่างๆ ซึ่งพวกเขาได้ศึกษาผ่านมาที่ยังไม่มีการจัดระเบียบวางระบบไว้เป็น
การเฉพาะก็จะถูกจัดให้มองเห็นความสัมพันธ์กันของวิชาการต่างๆ กับความมีอยู่เป็นอยู่ของธรรมชาติ (Plato, 
1992: 221)  ในสิบปีแรกเรียนคณิตศาสตร์ตั้งแต่แบบง่ายไปจนถึงแบบพิสดารโดยเรียนควบคู่กับวิชาดาราศาสตร์ 
ส่วนระยะ  5  ปีสุดท้ายให้เรียนหนักทางปรัชญา ซึ่งเป็นช่วงที่สําคัญมาก    เพราะเป็นระยะที่ศึกษาเกี่ยวกับการ
แสวงหาสัจธรรมและหรือคุณความดี (พลศักดิ์   จิรไกรศิริ, 2522: 17) 
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ที่วิธีการศึกษาหรือระบบการศึกษา กล่าวคือ เพลโตได้ก�ำหนดหลักสูตรและระบบ

การศึกษาในอุดมรัฐออกเป็น 3 ระยะ ดังนี้

ระยะท่ี 1 การศึกษาเบื้องต้น เยาวชนชายหญิงจะต้องเข้ารับการศึกษา 

ตัง้แต่เดก็จนถึงอายุ 18 ปี ซึง่มวิีชาทีต้่องศกึษาอยู่ 2 แขนง คือ การบรหิาร และดนตรี  

การศกึษาวิชากายบรหิารเพ่ือประโยชน์ต่อร่างกายและศกึษาวชิาดนตรเีพ่ือประโยชน์

แก่จิตวิญญาณ (Plato, 1992: 53) การเรียนการสอนจะไม่ใช้การบังคับแต่จะสอน

โดยการเล่นเกม (Plato, 1992: 221) ซึ่งจะท�ำให้สามารถมองเห็นความสามารถ 

ตามธรรมชาติของเด็กแต่ละคน การศึกษาในระยะต้นนี้ต้องการจะท�ำให้ร่างกาย 

และจิตใจมีความเข้มแข็ง ราษฎรทุกคนจะได้รับการศึกษาในชั้นน้ีเพ่ือที่จะคัดเด็ก 

ที่จะเข้าไปอยู่ในชนชั้นทั้งสาม เด็กที่ศึกษามาถึงอายุ 18 ปี แล้วจะต้องเข้าฝึกอบรม

ทางทหารอกี  2  ปี เมือ่ถึงอายุ 20 ปี จงึจะถือว่าจบชัน้นี ้(พลศกัด์ิ จริไกรศริ,ิ 2522: 17)

ระยะที่ 2 การศึกษาของผู ้ที่ผ ่านการคัดเลือกในการศึกษาระยะแรก  

เริ่มการศึกษาเมื่ออายุ 20 ปี โดยใช้เวลาในการศึกษาระยะน้ี 15 ปี วิชาการต่าง ๆ  

ซึ่งพวกเขาได้ศึกษาผ่านมาท่ียังไม่มีการจัดระเบียบวางระบบไว้เป็นการเฉพาะ 

ก็จะถูกจัดให้มองเห็นความสัมพันธ์กันของวิชาการต่าง ๆ กับความมีอยู่เป็นอยู ่

ของธรรมชาติ (Plato, 221  :1992) ในสิบปีแรกเรียนคณิตศาสตร์ต้ังแต่แบบง่าย 

ไปจนถึงแบบพิสดารโดยเรียนควบคู่กับวิชาดาราศาสตร์ ส่วนระยะ 5 ปีสุดท้าย 

ให้เรียนหนักทางปรัชญา ซึ่งเป็นช่วงท่ีส�ำคัญมาก เพราะเป็นระยะท่ีศึกษาเก่ียวกับ

การแสวงหาสัจธรรมและหรือคุณความดี (พลศักดิ์ จิรไกรศิริ, 2522: 17)

ระยะที่ 3 กล่าวคือ คนที่เรียบจบหลักสูตรเมื่ออายุ 35 ปี จากนั้นจะออกไป

ฝึกปฏิบัติงาน อีก 15 ปี โดยรับหน้าที่บริหาร ทางพลเรือนและทหาร เพื่อให้รัฐได้รับ

ประโยชน์จากการศึกษาของคนเหล่านี้ เมื่ออายุ 50 ปี ผู้ท่ีสามารถทดสอบว่า 

มีความสามารถท้ังในด้านการงานอย่างดีเด่นและมีความรู้อย่างแท้จริงจึงจะมีสิทธ์ิ

เข้ารับต�ำแหน่งกษัตริย์นักปราชญ์ ตามระยะท่ีหมุนเวียนมาถึง (พระราชวรมุนี  

(ประยูร ธมฺมจิตฺโต), 2540: 188-189) ซึ่งเมื่อบุคคลเข้าถึงความจริงสูงสุดคือ 

แบบแห่งความดี เขาก็จะน�ำแบบแห่งความดีมาจัดระเบียบสังคมและชีวิตของ

ประชาชนพร้อมทั้งจัดระเบียบชีวิตของตนเอง (Plato, 1992: 224)

2540: 188-189
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ผู้ศึกษาเห็นว่า สภาพสังคมด้านการศึกษาระหว่างสังคมของอุดมรัฐกับ 

สังคมพุทธบริษัทน้ันมีความสอดคล้องกันในแง่ให้ความส�ำคัญด้านการศึกษา  

กล่าวคอื เพลโต กล่าวว่า “การพัฒนาการศกึษาภายในอดุมรฐัจะเกิดขึน้ได้จะต้องมี

เครื่องมือท่ีส�ำคัญคือ การศึกษารัฐบาลจะต้องเป็นผู ้จัดการศึกษาภายในรัฐ 

ประชาชนจะต้องได้รับการศึกษาที่ถูกต้องตามที่เพลโตก�ำหนดหลักสูตรไว้และ 

ระบบการศึกษาของรัฐน้ีเป็นตัวก�ำหนดและคัดเลือกผู้ปกครองท่ีดีท่ีสุดมาปกครอง

ประชาชน” ขณะที่การศึกษาของสภาพสังคมพุทธบริษัทน้ัน พระพุทธเจ้าทรงสอน

เรือ่งกรรมวาท ีหรอืกิรยิวาท การฝึกฝนพัฒนาสตปัิญญา ความไม่ประมาท หลกัเหตุ

ปัจจัย การมุ่งอิสรภาพ และการมุ่งประโยชน์สุขเพ่ือส่วนรวท้ังหมด (ม.ม. (ไทย) 

218/186/13; ที. ม. (ไทย) 111/165/10; ม. อุ. (ไทย) 362/301/14; วิ.ม. (ไทย) 

40/32/4) เป็นชุดค�ำสอนใหม่ที่ได้เข้าแทนที่แนวคิดของสังคมเก่า คือ ระบบวรรณะ  

พรหมลิขิต  อาตมัน  และพรหมัน เป็นต้น ซึ่งถือว่าเป็นการเปลี่ยนความเข้าใจในเชิง

นามธรรมอันศักดิ์สิทธ์ิมาเป็นเหตุผลในเชิงประจักษ์ ดังน้ัน ลักษณะของสังคมใหม่

จึงต่างไปจากสังคมเก่า เป็นสังคมแห่งสัมมาทิฏฐิและเป็นสังคมแห่งสติปัญญา 

ความรู้ คือ รู้ว่าอะไรเป็นธรรมไม่เป็นธรรม อะไรเป็นประโยชน์หรือโทษต่อส่วนรวม 

รู้จักความเสื่อมและเหตุของความเสื่อม รู้จักความเจริญและเหตุของความเจริญ  

(ท.ีปา. (ไทย)  271/305/11; อภิ.ว.ิ (ไทย)  504-503/768/35) กล่าวโดยสรปุ ลกัษณะ

ของสังคมพุทธบริษัทเป็นสังคมที่ด�ำเนินไปภายใต้กรอบของหลักไตรสิกขา คือ  

ศีล สมาธิ และปัญญา (องฺ. สตฺตก.อ. (ไทย) 165/20/3; องฺ.สตฺตก.ฏีกา (ไทย) 

192/20/3; ท.ีปา.อ. (ไทย) 13/28; ท.ีม.อ. (ไทย) 258/292) ดงักล่าวมาแล้วน้ัน  ผูศ้กึษา

เหน็สอดคล้องกับเพลโต

6.	 สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านศาสนาและจริยธรรม

	 เพลโต เชื่อว่า รัฐท่ีดีที่สุดคือ รัฐท่ีมีความยุติธรรมสถิตเป็นหลักของรัฐ  

นัน่คอื ชนในรฐัทกุคนท�ำหน้าท่ีตามทีคุ่ณธรรมประจ�ำจติของตนก�ำหนดให้ ไม่ก้าวก่าย

หน้าท่ีซึ่งกันและกัน” (สุขุม นวลสกุล, 2520: 41) สังคมอุดมคติของเพลโต 

มจีดุมุง่หมายอยู่ท่ีความยุติธรรม ความยุติธรรมมอียู่  2  ประเภท คอื 1) ความยุตธิรรม

ภายในตัวบุคคลท่ีมีจิตวิญญาณทั้งสามภาคท�ำหน้าท่ีของตนอย่างเหมาะสมและ
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สอดคล้องกลมกลืนกัน และ 2) ความยุติธรรมภายในรัฐท่ีชนชั้นท้ังสามท�ำหน้าท่ี 

อย่างเหมาะสมและไม่ก้าวก่ายกัน ซึ่งจะเห็นได้ว่า ความยุติธรรมท้ังสองประเภทน้ี  

มีความสัมพันธ์กัน

	 ส ่วนสังคมพุทธบริษัทนั้น เป ็นสังคมที่อยู ่ภายใต้กรอบใหญ่คือ 

พระพุทธศาสนาอยู่แล้ว จึงเป็นสังคมที่มีหลักค�ำสอนของพระพุทธเจ้าท่ีเรียกว่า 

พระธรรมเป็นหัวใจใหญ่ในการปฏิบัติที่ประกอบด้วยหลักการใหญ่ ๆ 3 ข้อ คือ  

1) การไม่ท�ำความชั่วท้ังปวง 2) การท�ำความดีให้ถึงพร้อม และ 3) การท�ำจิตใจ 

ให้บริสุทธิ์

	 ดงันัน้ สภาพสงัคมด้านศาสนาและจรยิธรรมของเพลโตมคีวามสอดคล้อง

กันกับสภาพสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้าในแง่ที่ว่าต้องการให้ประชาชน 

มีคุณธรรม ภายใต้การฝึกฝนพัฒนาท�ำตามหน้าท่ีของตนและให้ความส�ำคัญด้าน

จริยธรรม แต่มีความไม่สอดคล้องกันในรายละเอียดของการฝึกฝนพัฒนาให้มี

คุณธรรมจริยธรรมและหลักปฏิบัติ โดยมีรายละเอียด คือ เพลโต เชื่อว่า รัฐที่ดีที่สุด

คือ รัฐท่ีมีความยุติธรรมสถิตเป็นหลักของรัฐ นั่นคือ ชนในรัฐทุกคนท�ำหน้าท่ีตามท่ี

คุณธรรมประจ�ำจติของตนก�ำหนดให้ ไม่ก้าวก่ายหน้าท่ีซึง่กันและกัน” (สขุมุ นวลสกุล, 

2520: 41) ชนชั้นในอุดมรัฐแบ่งเป็น 3 ประเภท ตามพลังจิตท่ีเป็นใหญ่ คือ   

1) ชนชั้นพลเมือง เป็นชนชั้นที่มีวิญญาณภาคตัณหาหรือธาตุแท้แห่งความอยาก 

สูงกว่าอย่างอื่นจึงเป็นชนชั้นผู้ถูกปกครองคุณธรรมของชนชั้นน้ี คือ ความรู้จัก

ประมาณ 2) ชนชั้นผู้พิทักษ์ เป็นชนชั้นที่มีจิตวิญญาณภาคน�้ำใจเป็นใหญ่เป็นผู้มี

ความรักปัญญา มีความกล้าหาญ มีความว่องไว และก�ำลังกายแข็งแรง (Plato, 

1992: 53) คุณธรรมประจ�ำชนชั้นนี้คือ ความกล้าหาญ 3) ชนชั้นผู้ปกครอง เป็นผู้มี

ธรรมชาติใฝ่ศึกษาปรัชญา มีปัญญาฉลาดรับรู้อะไรได้เร็ว เป็นผู้ท่ีเห็นประโยชน์ 

ของรัฐมากกว่าประโยชน์ส่วนตนและไม่มีทรัพย์สินส่วนตัว คุณธรรมประจ�ำชนชั้นนี้

คือ ปัญญา เพลโตเห็นว่า ความยุติธรรมภายในรัฐจะเกิดขึ้นเมื่อชนชั้นทั้งสามในรัฐ

ได้แสดงออกอย่างเหมาะสมคือแต่ละชนชั้นท�ำหน้าท่ีของตนอย่างสมบูรณ์และ

ประสานกลมกลืนกัน โดยแต่ละชนชั้นไม่ก้าวก่ายหน้าท่ีของกันและกัน เมื่อแต่ละ

ชนชัน้ปฏิบตัหิน้าทีข่องตนอย่างสมบรูณ์และซือ่สตัย์ก็เป็นอนัหวังได้ว่าสงัคมอดุมคติ
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จะเกิดขึ้นได้ในโลก ขณะที่สังคมพุทธบริษัทนั้น ได้มีสภาพสังคมมีรายละเอียด 

ด้านศาสนาและจริยธรรม คือสังคมฆราวาสนั้น เน้นเรื่องศีล 5 ซึ่งเป็นหลักการ 

พ้ืนฐานที่เพียงพอต่อวิถีชีวิตหรือต่อความเป็นอยู่ที่เหมาะสมแก่ฐานะผู้ครองเรือน 

หลักศีล 5 นี้ ถือว่าหัวใจหลักส�ำคัญยิ่งยวดของสังคมชาวพุทธ 

	 นอกจากนี้ ศีล 5 พระพุทธเจ้ายังทรงสอนมนุษย์และสังคมให้มีค่านิยม

ในความเชื่อมั่นในหลักธรรม โดยทรงก�ำหนดให้พุทธบริษัทต้องมีหน้าท่ีแบบใหม ่

ตามหลักทิศ 6 คือ การท�ำหน้าที่ต่อกันของมารดาบิดากับบุตรธิดา ครูอาจารย์กับ

ศิษย์ สามกัีบภรรยา มติรสหายกับมติรสหายทาสกรรมกรกับนายจ้าง และศาสนกิชน 

กับสมณพราหมณ์ (ที.ปา. (ไทย) 216-212/266/11) และพุทธบริษัทต้องเป็นผู้เว้น

จากมจิฉาอาชวีะ คอื การค้าอาวุธ ค้ามนษุย์ ค้าขายสตัว์ ค้าขายของเมา และค้ายาพิษ 

(พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต), 2548: 174) และต้องปฏิบัติตามหลักฆราวาส

ธรรม คือ หลักสัจจะ ทมะ  ขันติ และจาคะ (ขุ.อิติ. (ไทย) 545/190/25) หลักสังคห

วัตถุ 4 คือ ทาน ปิยวาจา อัตถจริยา สมานัตตา (ที.ปา. (ไทย) 170/210/11)  

หลักพลีกรรม 5 คือ การสงเคราะห์ญาติ การต้อนรับแขก การท�ำบุญอุทิศให้ผู้ตาย   

การเสียภาษีอากร และการท�ำบุญอุทิศให้เทวดา (องฺ.จตุกฺก.อ. (ไทย) 33/61/2)  

หลักโภคาทิยะ (พระพรหมคุณาภรณ์  (ป.อ.ปยุตฺโต), 2548: 171-172)  

	 ส�ำหรบัสงัคมสงฆ์นัน้ มหีลกัจรยิธรรมเพ่ิมเข้ามาอกีมาก ทีเ่รยีกรวมๆ ว่า

พระวินยั จะเหน็ได้ว่า พระวินัย คอื กฎเกณฑ์หรอืกรอบแม่แบบบรรทัดฐานของสงัคมสงฆ์   

แม้ว่าสังคมจะเป็นสังคมแห่งธรรมะ แต่ก็มิอาจปรากฏด�ำรงอยู่ได้ถ้าหากปราศจาก

รพระวินัย เพราะพระวินัยช่วยสลายวรรณะและก�ำจัดความแตกต่างของบุคคล 

ให้เท่าเทียมกัน พระวินัยจึงเป็นการจัดสรรโอกาสท่ีท�ำให้ชีวิตและสังคมมีระบบ

ระเบยีบ (พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโฺต), 2538: 15) เหมอืนดอกไม้ต่างพรรณท่ีถูกเก็บ

คละกันมาในภาชนะ แม้บางดอกจะมีสีสัณฐานอันงาม มีกลิ่นหอม แต่ด้วยเพราะ

ดอกที่คละกัน ย่อมเป็นของไม่น่าดู ไม่น่าชม ดอกไม้เหล่านั้นอันช่างผู้ฉลาด จัดให้

เข้าระเบยีบวางไว้ในพาน ย่อมเป็นของน่าด ูน่าชม แม้ดอกไม้ท่ีไม่งาม ก็ยังพลอยให้

เป็นของงามได้ (พระมหาสมณเจ้ากรมพระยาวชิรญาณวโรรส, 2535: 9) พระวินัย

นัน้มหีลายระดบัตามสภาพความจ�ำเป็นของกายภาพ คอื ภิกษมุศีลี 227 ข้อ ภกิษณีุ



40
การศึกษาวิเคราะห์แนวคิดสภาพสังคมท่ีพึงปรารถนา ระหว่างสังคมอุดมรรัฐ

ของเพลโตกับสังคมพุทธบริษัทในพุทธปรัชญาเถรวาท

มีศีล 311 ข้อ สามเณรมีศีล 10 ข้อ (วิ.ม. (ไทย) 168/106/4; สารตฺถ.ฏีกา (ไทย) 

361/257/3) แต่ทัง้หมดมลีกัษณะท่ีเป็นไปในทิศทางเดยีวกัน กล่าวคอื ธรรมวินยัของ

พระองค์จะมีลักษณะเป็นไปเพ่ือคลายความก�ำหนัด ปราศจากทุกข์ ไม่พอกพูน 

กองกิเลส มักน้อย สันโดษ สงบ ประกอบความเพียร เป็นผู้เลี้ยงง่าย (วิ.จู. (ไทย)   

7/406/323-324) ถ้าพระธรรมวินัยที่มีลักษณะตรงข้ามจากน้ีให้ถือได้ว่าไม่ใช่ธรรม 

ไม่ใช่วินัย ไม่ใช่ค�ำสั่งสอนของพระองค์

	 ส�ำหรับผู้ศึกษาเห็นว่า เหตุท่ีวิธีการฝึกฝนจริยธรรมระหว่างเพลโตกับ

พระพุทธเจ้าไม่สอดคล้องกัน เพราะมีเป้าหมายที่ไม่สอดคล้องกันทั้งหมดด้วย  

อนัเนือ่งจากพระพุทธเจ้ามเีป้าหมายทีเ่ลยไปจากชาตนิี ้กล่าวคือมชีาติหน้าและชาติ

อย่างยิ่งด้วย ดังนั้น ผู้ศึกษาจึงเห็นว่าไม่สอดคล้องกับเพลโต

บทสรุป
จากการวิเคราะห์แนวคิดสภาพสังคมอุดมรัฐของเพลโตกับแนวคิด 

สภาพสงัคมในพุทธปรชัญาเถรวาท  พบว่า (1) ทีม่าของแนวคดิการสร้างสภาพสงัคม

ทีพึ่งปรารถนาระหว่างอดุมรฐักับพุทธบรษิทั มคีวามสอดคล้องกันในแง่ท่ีว่าเบือ่หน่าย

ต่อสภาพสังคมในขณะน้ันที่ไม่เป็นธรรม (2) จุดมุ ่งหมายของสภาพสังคม 

ที่พึงปรารถนาของเพลโตมีความสอดคล้องกับพุทธปรัชญาเถรวาทในแง่ท่ีต้องการ

ให้สังคมเกิดมีความเที่ยงธรรมมีความยุติธรรมด�ำรงอยู่ด้วยธรรม ทั้งเพลโต 

และพระพุทธเจ้ามีความมุ่งหมายที่จะให้สังคมใหม่ท่ีสร้างขึ้นด�ำรงอยู่ด้วยความ 

ถูกต้องดีงาม (3) สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านการเมืองการปกครองในอุดมรัฐ 

ของเพลโตไม่สอดคล้องกันกับสภาพการปกครองในสงัคมพุทธบรษิทัของพระพุทธเจ้า

ในแง่ที่ว่า เพลโตให้ความส�ำคัญในการปกครองอยู่ท่ีผู้ปกครองโดยเชื่อว่าสังคม 

ทีจ่ะสมบรูณ์แบบได้ต้องปกครองโดยราชาปราชญ์ ขณะท่ีพระพุทธเจ้าให้ความส�ำคัญ

ในการปกครองที่หลักธรรมและการปกครองของพระพุทธเจ้าไม่ได้อิงระบบกษัตริย์

หรือระบบใด แต่อิงหลักธรรม (4) สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านเศรษฐกิจในสังคม

อุดมรัฐของเพลโตกับสภาพสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้ามีความสอดคล้องกัน
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ในแง่ท่ีว่าอนุญาตให้มคีรอบครวัและทรพัย์สนิส่วนตวัได้ แต่มคีวามไม่สอดคล้องกัน

ในประเด็นท่ีเพลโตไม่อนุญาตให้ชนชั้นปกครองมีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว 

ขณะที่พระพุทธเจ้าไม่อนุญาตให้สังคมสงฆ์มีครอบครัวและทรัพย์สินส่วนตัว  

ซึ่งไม่เก่ียวกับชนชั้นปกครองหรือไม่ปกครอง (5) สภาพสังคมท่ีพึงปรารถนา 

ด้านการศกึษาระหว่างสงัคมอดุมรฐัของเพลโตกบัสงัคมพุทธบรษิทัของพระพุทธเจ้า

มีความสอดคล้องกันในแง่ท่ีให้ความส�ำคัญด้านการศึกษาและถือว่าการศึกษา 

เป็นหวัใจหลกัของสงัคม  หากแต่ไม่สอดคล้องกันทีวิ่ธีการศกึษาหรอืระบบการศกึษา 

และ (6) สภาพสังคมที่พึงปรารถนาด้านศาสนาและจริยธรรมของเพลโต 

มีความสอดคล้องกันกับสภาพสังคมพุทธบริษัทของพระพุทธเจ้าในแง่ที่ว่าต้องการ

ให้ประชาชนมีคุณธรรม ภายใต้การฝึกฝนพัฒนาท�ำตามหน้าท่ีของตนและ 

ให้ความส�ำคัญด้านจริยธรรมระดับโลกิยะ  แต่มีความไม่สอดคล้องกันในการฝึกฝน

พัฒนาให ้มีคุณธรรมจริยธรรมในระดับโลกุตระอันเป ็นอุดมคติสูงสุดใน 

พระพุทธศาสนา
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