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กิตติกรรมประกาศ 
 

หลังจากตัดสินใจลาออกจากงานเพื่อที่จะใชเวลากับการศึกษาอยางเต็มที่ ผูวิจัยไดรับ
โอกาสจากบัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยในการสนับสนุนทางดานเงินทุน นั่นคือ เงิน
ทุนอุดหนุนการศึกษาระดับบัณฑิตศึกษาจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยเพื่อเฉลิมฉลองวโรกาสที่
พระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัวทรงเจริญพระชนมายุครบ 72 พรรษา ดวยเงินทุนดังกลาวจึงทําให
ผูวิจัยสามารถยังชีพและศึกษาคนควาไดดังที่มุงหมาย จึงขอขอบคุณบัณฑิตวิทยาลัยเปนอยางสูง
ไว ณ ที่นี้ และผูวิจัยขอขอบพระคุณอาจารยวีระ สมบูรณ ที่กรุณารับเปนอาจารยที่ปรึกษา
วิทยานิพนธ ขอคิดเห็น คําแนะนํา และประสบการณจากการไดพูดคุยกับทานอาจารยเปนสิ่งที่มี
คุณคายิ่งสําหรับผูวิจัย ขอขอบพระคุณอาจารยไชยันต ไชยพร อาจารยในดานปรัชญาการเมืองคน
แรกในชีวิตของผูวิจัย ที่กรุณารับเปนประธานกรรมการและใหคําแนะนําที่เปนประโยชนในการ
ปรับปรุงวิทยานิพนธ ขอขอบพระคุณอาจารยสุวรรณา สถาอานันท ที่คอยต้ังคําถามและเสนอแนะ
ใหผูวิจัยพิจาณาถึงความสําคัญของบริบท ขอขอบพระคุณอาจารยสมบัติ จันทรวงศ ที่ไดชี้แนะ
เร่ืองแนวทางการศึกษาและการวิพากษในเชิงทฤษฎี ขอขอบพระคุณอาจารยเดชา ตั้งสีฟา สําหรับ
การกระทุงใหผูวิจัยฉุกคิดเรื่องญาณวิทยาและภววิทยาในทางพระพุทธศาสนา     

ขอบพระคุณคุณพอสมนึกและคุณแมทัศนีย มณีกาญจน ที่เปนทั้งกําลังใจและแรงบันดาล
ใจในการศึกษาของลูกตลอดมา ลูกขอนอมระลึกถึงพระคุณของคุณพอและคุณแมตลอดไป 
ขอบคุณคณาจารยคณะรัฐศาสตรทุกทานที่แมไมไดเปนกรรมการสอบวิทยานิพนธของผูวิจัย แตก็
เปนผูที่มอบความรูทางรัฐศาสตรแกผูวิจัยอยางเต็มที่ กัลยาณมิตรทุกคน พี่แหมม พี่นอย เซฟ จิ๊ 
นองบี วิว ชัย พี่เหวา แบน ป เตี้ย โต นิค ศร รวมถึงอีกหลายทานที่ไมไดเอยชื่อในที่นี้ ขอบคุณและ
ขอบใจนุยที่ดูแลเปนอยางดี ขอบคุณลูกอิง ที่ถึงแมอยูเฉยๆ พอก็มีกําลังใจในการทํางานแลว 
ขอบคุณอาจารยพรศักดิ์ ผองแผวและคุณยายลวน บํารุงเพ็ชร หากไมมีทานทั้งสองก็ยากที่ผูวิจัย
จะมีวันนี้ได สุดทายขอกราบขอบพระคุณความฝนประหลาดในคืนวันที่ 19 ธันวาคม พ.ศ.2553       
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บทที ่1  
บทน า 

 
 
 
ความเป็นมาและความส าคัญของปัญหา     

‘การเมือง’ เป็นค าท่ีมีความก ากวมและชวนให้สับสนอย่างมาก ตลอดประวัติศาสตร์ที่ผ่าน
มาค าว่าการเมืองถูกนิยามความหมายและถูกอธิบายในหลายแง่มุม หลายครั้งพบว่าความหมาย
ต่างๆ เหล่านั้นอาจยืนอยู่ในพรมแดนที่ตรงข้ามกันเสียด้วยซ้ า เช่น การเมืองอาจเกี่ยวข้องกับเรื่อง
สาธารณะ ขณะเดียวกันการเมืองก็อาจเป็นเรื่องส่วนตัว, การเมืองอาจหมายถึงสิ่งที่จับต้อง
มองเห็นได้ ขณะเดียวกันการเมืองก็อาจหมายถึงสิ่งที่หลบซ่อนอ าพรางและพร่ามัว, การเมืองเป็น
สิ่งที่สามารถน าพามนุษย์ไปสู่ความดีสูงสุด ขณะเดียวกันการเมืองก็อาจเป็นปีศาจที่ร้ายกาจที่สุด, 
การเมืองอาจน าไปสู่การแก้ปัญหาของสังคม ขณะเดียวกันการเมืองก็อาจเป็นต้นเหตุของปัญหา, 
การเมืองอาจเป็นผลผลิตของมนุษย ์ขณะเดียวกันการเมืองก็อาจเป็นผลผลิตของธรรมชาติ ก็ได้      

Aristotle บิดาแห่งวิชารัฐศาสตร์ อธิบายไว้ว่าการเมืองเป็นเรื่องของมนุษย์ไม่ใช่เรื่องของ
เทพเจ้าและไม่ใช่เรื่องของวัตถุสิ่งของหรือสิ่งมีชีวิตประเภทอ่ืนในธรรมชาติ และการเมืองนั้นมี
ความเกี่ยวพันอย่างแนบแน่นกับสิ่งที่เขาเรียกว่าเมือง (polis) อันเป็นสิ่งท่ีจ าเป็นต่อการบรรลุถึง
ความสมบูรณ์สูงสุดหรือจุดหมายปลายทาง (telos) ของความเป็นมนุษย์ พูดอีกอย่างได้ว่า มนุษย์
สามารถจะแสวงหาความสุข (eudaimonia) และฝึกฝนตนเองเพื่อให้บังเกิดปัญญาได้ภายในเมือง
หรือนาคร (polis) เท่านั้น ทั้งนี้เนื่องจากมนุษย์จะสามารถแสวงหากรอบของความดีความชั่วหรือ

ความยุติธรรมสากลได้จากการใช้ชีวิตร่วมกับผู้อ่ืน ดังนั้น การได้มาซึ่งความสุขของมนุษย์ จึงไม่
สามารถเกิดขึ้นภายในชีวิตของมนุษยท่ี์ด ารงอยู่แบบปัจเจกชนได้เลย เหตุน้ีเอง มนุษย์จึงเป็นสัตว์ท่ี

ธรรมชาติก าหนดให้มีชีวิตอยู่ในเมือง  

                                                 
Aristotle อธิบายว่าการมีความสุขก็คือการมีคุณธรรม (arête/virtue) ตัวอย่างเช่น ‚ดูคล้ายกับทุก

อย่างที่ผู้คนกระท านั้นต้องการที่จะไปสู่ความสุข บางทีนั่นอาจถือว่าเป็นคุณธรรม‛ โปรดดู Nicomachean 
Ethics book I ใน J.L. Creed and A.E. Wardman. 2003. The Philosophy of Aristotle. U.S.A.: Signet 
Classic, p. 320-325.        

Aristotle กล่าวว่า ‚เมืองจึงเกิดขึ้นตามธรรมชาติและมนุษย์โดยธรรมชาติแล้วเป็นสัตว์เพียงชนิด
เดียวที่ถูกออกแบบเพื่อการอาศัยในเมือง หากไม่เป็นเรื่องของความบังเอิญแล้ว คนที่โดยธรรมชาติไม่ได้อยู่ใน
เมืองนั้น ถ้าไม่ได้เป็นสัตว์ป่าที่ด้อยกวา่มนุษย์ ก็จะต้องเป็นส่ิงที่ดีไปกว่ามนุษย์ และเขาจะเป็นเหมือนมนุษย์ที่ถูก
กล่าวหาโดยโฮเมอร์ว่า ปราศจากตระกูล ปราศจากกฏ ปราศจากบ้าน คนเช่นนั้นลุ่มหลงปรารถนาในสงคราม 
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Aristotle อธิบายถึงเหตุผลท่ีธรรมชาติสร้างมนุษย์ให้มีชีวิตอยู่ในเมืองว่าเป็นเพราะมนุษย์
มีความแตกต่างไปจากสัตว์ประเภทอ่ืน นั่นคือ มนุษย์เป็นสัตว์เพียงชนิดเดียวที่มีความสามารถใน
การกล่าวถ้อยค า (speech) ในขณะที่สัตว์อ่ืนๆ ท าได้เพียงแค่การแผดเสียงร้องแสดงถึงความ
เจ็บปวดหรือความพึงพอใจหรือแสดงนัยดังกล่าวไปให้สัตว์ตัวอ่ืนในฝูงรับรู้แต่เพียงเท่านั้น 
นอกจากนี้ การกล่าวถ้อยค าของมนุษย์นั้น นอกจากจะเป็นการบ่งชี้ถึงสิ่งที่เป็นประโยชน์หรือสิ่งที่
เป็นโทษแล้ว ยังสามารถบ่งบอกได้ถึงสิ่งที่ยุติธรรมและไม่ยุติธรรม Aristotle กล่าวว่า ‚เมื่อ
เปรียบเทียบกับสัตว์อ่ืนแล้วมันย่อมเป็นข้อเท็จจริงที่ว่ามนุษย์เป็นเพียงสัตว์ประเภทเดียวที่มีการ
ตระหนักในเรื่องของความดีและความชั่ว ความยุติธรรมและความไม่ยุติธรรม และการมี
ความสัมพันธ์ร่วมกันในความคิดเช่นนั้นเองที่น าไปสู่การสร้างครอบครัวและพัฒนากลายเป็นเมือง
ไปในที่สุด‛1     

ฉะนั้นแล้ว การเมืองส าหรับ Aristotle จึงเป็นเรื่องของการเข้ามารวมกันฉันมิตร 
(partnership) ของมนุษย์โดยมีจุดประสงค์เพื่อที่จะน าไปสู่ความดีที่สูงกว่าสถานะก่อนหน้าที่จะมี
การรวมตัวนั้น ดังที่เขาได้กล่าวไว้ว่า ‚เราจะเห็นได้ว่าเมืองทุกเมืองเป็นการรวมตัวกันฉันมิตรใน
รูปแบบหนึ่ง‛2 เริ่มต้ังแต่มนุษย์ผู้ชายและผู้หญิงรวมตัวกันจนเกิดสภาวะของครอบครัวขึ้นมา 
ครอบครัวแต่ละครอบครัวมีการรวมตัวกันจนเกิดสภาวะชุมชนหมู่บ้านขึ้นมา และชุมชนหมู่บ้านแต่
ละชุมชนหมู่บ้านมีการรวมตัวกันจนเกิดสภาวะของเมืองขึ้นมา โดย Aristotle อธิบายไว้ว่าสภาวะ
ของเมืองนั้นสมบูรณ์เพียงพอแล้วที่จะท าให้มนุษย์สามารถมีชีวิตที่ดีได้ ความสัมพันธ์ฉันมิตรจึง

สมบูรณ์อยู่ในสภาวะของเมือง   
ด้วยเหตุที่การเมืองเป็นเรื่องซึ่งเกี่ยวกับการรวมตัวกันของมนุษย์ โดยเริ่มต้ังแต่มนุษย์ใน

ฐานะปัจเจกบุคคลรวมตัวกันเป็นครอบครัวไปจนถึงมนุษย์ในฐานะสมาชิกของเมืองอันเป็นการ

                                                                                                                                            

เขาอยู่ด้วยตัวเขา เหมือนชิ้นส่วนในเกมส์ที่แยกออกไปต่างหาก‛ โปรดดู Politics book I ใน J.L. Creed and 
A.E. Wardman. The Philosophy of Aristotle. U.S.A.: Signet Classic, p. 432. 

1 เรื่องเดียวกัน.  
2 เรือ่งเดียวกัน, หน้า 429.      
ดังที่เขากล่าวว่า ‚การรวมตัวกันของหลายชุมชนหมู่บ้านกลายเป็นเมือง และเมื่อเป็นเช่นนั้น

กระบวนการได้สมบูรณ์แล้ว มันคือการรวมตัวที่มาถึงจดุสูงสุดของความเพียงพอในตัวเอง (self-sufficiency) แม้
ในตอนแรกเริ่มประชาชนอาจจะมีชีวิตอยู่ได้ แต่การเกิดมันขึ้นครั้งนี้นั้นประชาชนสามารถมีชีวิตที่ดีได้ ดังนั้น 
เมืองทุกเมืองจึงเป็นธรรมชาติ นับตั้งแต่การสัมพันธ์รวมตัวครั้งแรกเป็นไปโดยธรรมชาติ เมืองนั้นเป็นจุดส้ินสุด
หรือเป็นเป้าหมายที่พวกเขามุ่งหวัง และค าว่าธรรมชาตินั้นก็หมายถึงจุดหมายปลายทาง ดังที่เราพูดกันว่า
ธรรมชาติของส่ิงๆ หนึ่งนั้น ต่อเมื่อเราพิจารณาในส่ิงที่มันจะเป็นเมื่อมันพัฒนาตัวอย่างสมบูรณ์แล้ว ไม่ว่าจะกับ
คน, ม้า และบ้าน‛ เรื่องเดียวกัน, หน้า 431.           
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รวมตัวที่ผนวกเอาการรวมตัวทั้งหมดเอาไว้ด้วยกัน ดังนั้น การเมืองจึงเกี่ยวพันกับทุกด้านทุกมิติ
ของชีวิตมนุษย์ไปโดยปริยาย นับต้ังแตเ่รื่องของการจัดการทรัพย์สิน การเลี้ยงดูบุตร หรือแม้กระทั่ง
การครองชีวิตคู่ เป็นต้น ดังที่เขากล่าวไว้ใน Politics ว่า ‚ตอนนี้ เรามีความคิดที่ชัดเจนเกี่ยวกับ
ส่วนประกอบต่างๆ ของเมืองแล้ว อย่างแรกที่เราต้องท าคือการพูดถึงการจัดการในทรัพย์สิน, หรือ
ครัวเรือน เนื่องจากทุกๆ เมืองจะต้องประกอบด้วยครัวเรือนจ านวนมาก‛3 และ ‚ในกรณีของ
ครัวเรือน องค์ประกอบที่ส าคัญที่สุดได้แก่ นายกับทาส, สามีและภรรยา, พ่อกับลูก งานของเราคือ
การตรวจสอบแต่ละคู่จากกลุ่มทั้งสามนี้และมองให้เห็นว่าสิ่งที่มันหมายความถึงและสิ่งที่มันควร
จะเป็น ในหัวข้อเหล่านี้ได้แก่ ศิลปะในการเป็นนาย, ศิลปะในการมีชีวิตคู่, และศิลปะในการเลี้ยงดู
ลูก‛4       

อย่างไรก็ตาม ความหมายของการเมืองเปลี่ยนแปลงไปอย่างมากในยุคสมัยใหม่ที่มีการ
ก่อตัวขึ้นของรัฐศาสตร์กระแสหลักซึ่งอยู่ภายใต้บรรทัดฐานของแนวคิดแบบปฏิฐานนิยม 
ความหมายของการเมืองถูกลดทอนเหลือเพียงเรื่องที่เกี่ยวข้องกับรัฐและการปฏิบัติการของอ านาจ
รัฐเท่านั้น กล่าวคือ การเมืองคือเรื่องของรัฐและการใช้อ านาจรัฐ, การเมืองเป็นกระบวนการท าการ
ตัดสินใจร่วมกันโดยใช้อ านาจที่เป็นทางการ, การเมืองเป็นการจัดสรรทรัพยากรที่มีอยู่จ ากัดโดยรัฐ 
ไปจนถึงการนิยามว่าการเมืองเป็นเรื่องของชนชั้นน าที่กุมอ านาจรัฐ เป็นต้น ฉะนั้น ความหมายของ
การเมืองในยุคสมัยใหม่จึงไม่ได้ครอบคลุมไปในทุกมิติของชีวิตมนุษย์ดังเช่นในสมัยกรีกโบราณอีก
ต่อไป เนื่องจากมีการลากเส้นแบ่งอย่างชัดเจนระหว่างสิ่งที่เป็นการเมืองและสิ่งที่ไม่เป็นการเมือง 
ระหว่างความเป็นสาธารณะและความเป็นส่วนตัว ระหว่างการตัดสินใจโดยส่วนรวมและการ
ตัดสินใจเลือกส่วนตัว ระหว่างการบังคับโดยอ านาจและการเลือกอย่างเสรี นอกจากนี้ ยุคสมัยใหม่
ยังไม่มีความเชื่อในเรื่องที่ว่ามนุษย์จะมีและบรรลถุึงความสมบูรณ์ของมนุษย์ได้โดยอาศัยการเมือง 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งความเชื่อของนักคิดฝ่ายเสรีนิยม      

สาเหตุที่การให้ความหมายของการเมืองมีความเป็นรูปธรรมชัดเจนขึ้นนั้นเป็นผลจาก
อิทธิพลของแนวคิดแบบปฏิฐานนิยมที่มองว่าสิ่งที่จะมีความหมายในเชิงการอธิบายได้หรือสิ่งที่
สามารถถือว่าเป็นความรู้นั้นย่อมจะต้องสามารถยืนยันได้โดยประสาทสัมผัสหรือประสบการณ์ 
หากไม่สามารถยืนยันด้วยวิธีการดังกล่าวแล้ว สิ่งที่ศึกษานั้นย่อมไม่ใช่ความจริงหรือความเท็จ แต่
มันเป็นเพียงสิ่งที่ไร้ความหมายเท่านั้น5 (ดังนั้นส าหรับมุมมองของกลุ่มนี้ ทฤษฎีทางศีลธรรมจึงเป็น
เรื่องไร้สาระทางอภิปรัชญาเพราะว่ามันเป็นไปไม่ได้ที่จะไปลดทอนสิ่งที่น่าปรารถนาทางศีลธรรม

                                                 
3 เรื่องเดียวกัน, หน้า 433. 
4 เรื่องเดียวกัน.     
5 Peter Halfpenny. 2001. Positivism in the Twentieth Century. in Handbook of Social Theory. 

(edited by George Ritzer and Barry Smart). London: Sage, p. 373.   
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มาสู่ความรู้แบบศาสตร์ที่เกี่ยวข้องกับความจริง) ที่ส าคัญก็คือ แนวคิดแบบปฏิฐานนิยมมีความเชื่อ
และเข้าใจว่าศาสตร์จะต้องมีความเป็นกลาง ไม่มีเรื่องของค่านิยมเข้ามาเกี่ยวข้องในกระบวนการ
ศึกษาอีกด้วย6   

ดังนั้น ในยุคสมัยใหม่ การสร้างองค์ความรู้ทางรัฐศาสตร์จึงต้องมีวัตถุแห่งการศึกษา 
(object of study) ในลักษณะเดียวกับวิชาอย่างวิทยาศาสตร์และศาสตร์อ่ืนๆ อาจกล่าวในเชิง
เปรียบเทียบได้ว่า หากวัตถุแห่งการศึกษาของวิชาดาราศาสตร์คือดวงดาวและเทหวัตถุบนท้องฟ้า 
วัตถุแห่งการศึกษาของวิชารัฐศาสตร์ก็คือการเมืองนั่นเอง ด้วยเหตุดังกล่าวนักรัฐศาสตร์กระแส
หลักจึงต้องพยายามที่จะก าหนดความหมายหรือนิยามการ เมืองให้มีลักษณะเป็นวัตถุวิสัย 
(objective) ที่สามารถจับต้อง สัมผัส รับรู้ได้ด้วยประสาทสัมผัส สามารถวัดค่า และพิสูจน์ได้ พูด
อีกอย่างได้ว่า การเมืองไม่ได้ต่างไปจากดวงดาวในลักษณะที่มีความเป็นวัตถุวิสัยที่มีกฏเกณฑ์ที่
แน่นอนตายตัวและสามารถท าความเข้าใจได้อย่างตรงไปตรงมาและเป็นกลาง การนิยามการเมือง
ในยุคสมัยใหม่จึงเป็นเสมือนนิยามเชิงปฏิบัติการ (operational definition) ท่ีมีความรัดกุมกระชับ
และสามารถระบุได้อย่างชัดเจน เพื่อประโยชน์ในการศึกษา ก าหนดขอบเขต และสามารถทดสอบ
ในแบบวิทยาศาสตร์ได้นั่นเอง    

ตัวอย่างเช่น Gabriel Almond ท่ีอธิบายว่า การตัดสินใจทางการเมืองหมายถึง ‚การ
ตัดสินใจที่เกี่ยวข้องกับปริมณฑลสาธารณะและอ านาจที่เป็นทางการเนื่องจากการเมืองต้องกระท า
กับการตัดสินใจสาธารณะภายในสังคม‛7 ดังนั้น การเมืองจะต้องเกี่ยวข้องและมีผลกับคนจ านวน
มากเสมอ เขากล่าวว่าไม่มีการเมืองใดท่ีเป็นไปอย่างโดดเด่ียว ‚ไม่มีการแสดงออกทางการเมือง
ด้วยตัวเองคนเดียว (political solitaire) การตัดสินใจทางการเมืองจะเกิดขึ้นในขอบเขตของชุมชน
บางลักษณะที่เราอาจเรียกว่าระบบการเมือง‛8 ดังนั้น การกระท าหรือการตัดสินใจใดก็ตามที่เกิด
ภายในปริมณฑลส่วนตัว อย่างเช่น ภายในครอบครัว ระหว่างเพื่อน หรือภายใต้ความสัมพันธ์ที่
เป็นไปโดยสมัครใจ การตัดสินใจดังกล่าวย่อมไม่ใช่เรื่องการเมือง9  

นอกจากการแยกออกอย่างชัดเจนระหว่างปริมณฑลสาธารณะกับปริมณฑลที่เป็นส่วนตัว
แล้ว Almond ยังได้แยกระหว่างอ านาจที่เป็นทางการ (อ านาจที่อิงอยู่กับรัฐ) กับอ านาจที่ไม่เป็น
ทางการออกจากกันอีกด้วย โดยเขามองว่า ‚การเมืองหมายถึงอ านาจที่เป็นทางการ โดยอ านาจที่
เป็นทางการจะใช้กับปัจเจกหรือกลุ่มคนด้วยความคาดหวังว่าการตัดสินใจของพวกเขาจะท าให้
เกิดผลอย่างที่ต้องการและได้รับการเคารพเชื่อถือ นั่นคือ การกล่าวว่าทางเลือกต่างๆ ที่เราสนใจ

                                                 
6 เรื่องเดียวกัน, หน้า 373.    
7 Gabriel Almond. 2004. Comparative Politics. New York: Pearson Longman Press, p. 1. 
8 เรื่องเดียวกัน, หน้า 2.  
9 เรื่องเดียวกัน.    
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ต่างถูกก าหนดเพื่อการผูกมัดหรือบังคับแก่ปัจเจกหรือกลุ่มที่พวกเขาต้องการ‛ และ ‚ในบางกรณี 
ก าลังบังคับอาจจะถูกใช้เพื่อให้แน่ใจว่าพวกเขาน าไปปฏิบัติ ผู้ที่มีอ านาจทางการเมืองจะเข้าถึงพลัง
และทรัพยากรเงินตราดังนั้นเขาจึงสามารถใช้อ านาจบังคับให้เป็นตามการตัดสินใจได้‛10 ดังนั้น 
Almond จึงสรุปว่าหากจะพูดถึงการเมืองแล้ว เราจะต้องอ้างถึงกิจกรรมที่เกี่ยวข้องกับการควบคุม
การตัดสินใจของส่วนรวมระหว่างประชาชนซึ่งอยูภ่ายในขอบเขตที่แน่นอน โดยอาจจะควบคุมด้วย
อ านาจที่เป็นทางการและใช้การบังคับ ดังนั้นแล้ว การเมืองจึงเป็นเรื่องของการใช้วิธีการและ
อ านาจที่เป็นทางการในเชิงบังคับ11        

นักรัฐศาสตร์อีกท่านหนึ่งคือ David Easton ได้อธิบายความหมายของการเมืองโดยเน้น
ไปทีบ่ทบาทของรัฐ กล่าวคือ การเมืองเป็นเรื่องของรัฐในฐานะหน่วยการปกครองที่ใช้อ านาจอย่าง
เป็นทางการในการจัดสรรคุณค่าต่างๆ ไปสู่สังคม ดังนี้  

 
‚ข้าพเจ้าก าลังเสนอว่ารัฐศาสตร์เกี่ยวข้องในทุกทางกับเรื่องที่

อ านาจต่างๆ ถูกจัดสรรไปเพื่อสังคมหนึ่งๆ ไม่ว่าจะชัดเจนและเป็น
ทางการอย่างกฏหมายหรือถูกน าเสนอในการปฏิบัติที่ตามมาภายหลัง 
อย่างไรก็ตาม มันอาจจะเป็นเรื่องเข้าใจผิดจนต้องเตือนไว้ก่อนว่า
รัฐศาสตร์พยายามที่จะเข้าใจวิถีทางที่สังคมได้จัดสรรคุณค่าต่างๆ ของ
มันในทุกรูปแบบ รัฐศาสตร์นั้นเกี่ยวข้องเพียงการจัดสรรทรัพยากรหรือ
การออกนโยบายโดยอ านาจที่ เป็นทางการ ‛12 และ ‚ถ้ารัฐศาสตร์
พยายามที่จะส ารวจรูปแบบคุณค่าของสังคม มันก็อาจจะต้องไปรวมเอา
สังคมศาสตร์ทั้งหมดเข้ามา นักรัฐศาสตร์มิได้ไปข้องเกี่ยวกับปัญหาที่
กว้างขวางเช่นนั้น...ข้าพเจ้าก าลังกล่าวว่าการศึกษาทางรัฐศาสตร์นั้น
แตกต่างออกไปเพราะมันพยายามที่จะเปิดเผยหนทางที่คุณค่าต่างๆ 
ได้รับผลกระทบโดยการจัดสรรด้วยอ านาจที่ เป็นทางการแต่เพียง
เท่านั้น‛13     

 

ขณะที่ Harold Lasswell เห็นว่าการศึกษาการเมืองคือการศึกษาอิทธิพลและผู้ทรง
อิทธิพล14 ผู้ทรงอิทธิพลคือคนที่สามารถจะครอบครองสิ่งที่พวกเขาต้องการจะครอบครองได้มาก

                                                 
10 เรื่องเดียวกัน, หน้า 2.   
11 เรื่องเดียวกัน, หน้า 3. 
12 David Easton. 1981. The Political System. U.S.A.: University of Chicago Press, p. 131.   
13 เรื่องเดียวกัน, หน้า 132.  
14 Harold Lasswell. 1936. Politics: Who Gets What When How. U.S.A.: Plume, p. 13. 
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ที่สุด สิ่งที่ผู้ทรงอิทธิพลแสวงหามาครอบครองนั้นอาจจ าแนกออกเป็นการได้รับการเคารพเชื่อฟัง, 
รายได้ และ ความมั่นคงปลอดภัย ซึ่งจะเห็นได้ว่าคนผู้ซึ่งครอบครองสิ่งเหล่านี้มากที่สุดก็คือชนชั้น
น า (elite) ส่วนพวกท่ีได้น้อยคือมวลชน (mass)15 ดังนั้น รัฐศาสตร์จึงเน้นไปที่บทบาทของผู้มี
อิทธิพล แต่ท้ังนี้ไม่ได้หมายความว่าจะไม่สนใจในเรื่องการกระจายคุณค่าต่างๆ ทั้งหมดไปสู่สังคม 
เขากล่าวว่า ‚มันเป็นไปไม่ได้ที่จะสนใจคนเพียงไม่กี่คนโดยละเลยคนจ านวนมาก และการเน้นไปที่
ความเป็นไปได้ที่คนส่วนน้อยจะได้มากที่สุดนั้นไม่ได้หมายความว่าคนส่วนมากจะไม่ได้ประโยชน์
อะไรจากการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองเลย‛16  

จากท่ีได้กล่าวมาข้างต้นนี้ ย่อมจะท าให้เห็นได้ว่าความหมายของการเมืองที่ปรากฎในยุค
สมัยใหม่นั้นน่าจะ ‘จับต้อง’ ได้มากท่ีสุด เพราะมีการลากเส้นแบ่งอย่างชัดเจนระหว่างสิ่งที่เป็น
การเมืองและสิ่งที่ไม่ใช่การเมือง ท านองเดียวกับที่ Andrew Heywood สรุปไว้ว่าในยุคสมัยใหม่นั้น
การเมืองมักจะถูกนิยามว่าเป็นเรื่องของรัฐ การใช้อ านาจรัฐ การจัดสรรทรัพยากรโดยรัฐ หรือกลุ่มผู้
กุมอ านาจรัฐ และสามารถแบ่งแยกได้อย่างชัดเจนระหว่างการเมืองกับสิ่งที่ไม่ใช่การเมือง ซึ่ง
เกี่ยวข้องโดยตรงกับการแยกเป็นปริมณฑลของสาธารณะกับปริมณฑลส่วนตัว17 หรือที่เขาเรียกว่า 
การแบ่งแยกปริมณฑลระหว่างรัฐกับสังคม ดังนั้น การเมืองจึงเป็นเรื่องที่จ ากัดอยู่ที่กิจกรรมของรัฐ
และรับผิดชอบเฉพาะส่วนที่เป็นการใช้อ านาจรัฐ ในขณะที่ปริมณฑลทางเศรษฐกิจ สังคม เรื่อง
ส่วนตัว วัฒนธรรม ศิลปะ ต่างเป็นส่วนที่ไม่ใช่การเมือง (non-political) เพราะปัจเจกสามารถ
กระท าและจัดการด้วยตัวเองได้18           
   นอกเหนือไปจากความหมายของการเมืองที่กล่าวไปแล้ว ยังพบว่ามีความหมายของ
การเมืองในอีกลักษณะหนึ่ง ซึ่งไม่ได้อยู่ในรูปแบบของกระแสหลัก น่ันคือ ความหมายของการเมือง
ตามแนวคิดของส านักคิดที่อาจจะเรียกอย่างหลวมๆ ได้ว่า หลังสมัยใหม่ (postmodernism) ท่ีมี
มมุมองในเรื่องการเมืองต่างออกไปจากเดิมอย่างมาก นั่นคือ การเมืองไม่ใช่เรื่องธรรมชาติอีกต่อไป 
ความหมายของการเมืองที่เป็นกลางไม่มีอยู่  ความหมายของการเมืองเป็นสิ่งที่ถูกสร้างขึ้นภายใต้
ความเชื่อ คุณค่า หรือเงื่อนไขบางอย่างของสังคมในแต่ละยุคสมัย เป็นต้น นอกจากนี้ นักคิดใน
กลุ่มดังกล่าวยังปฏิเสธการลากเส้นแบ่งระหว่างเรื่องส่วนตัวของปัจเจกกับเรื่องส่วนรวมสาธารณะ
ในแบบของสมัยใหม่ ปฏิเสธการแบ่งแยกอ านาจที่ผูกติดอยู่กับอ านาจของรัฐออกไปจากอ านาจ
ของเอกชน ปฏิเสธการแบ่งอ านาจที่เป็นทางการออกไปจากอ านาจที่ไม่เป็นทางการ และไม่ได้มอง

                                                 
15 เรื่องเดียวกัน, หน้า 26. 
16 เรื่องเดียวกัน, หน้า 26.   
17 เรื่องเดียวกัน, หน้า 20. 
18 เรื่องเดียวกัน, หน้า 21. 
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ว่ามนุษย์เป็นผู้ครอบครองและใช้อ านาจ แต่เป็นอ านาจต่างหากท่ีสามารถท างานได้ด้วยตัวเอง
และควบคุมบงการมนุษย์ เป็นต้น    

แนวคิดหลังสมัยใหม่ไม่ได้มองว่าการเมืองคือเรื่องของการใช้อ านาจรัฐและการเมืองไม่ได้
เป็นการจัดสรรผลประโยชน์หรือจัดสรรคุณค่าเพื่อตอบสนองความต้องการของทุกฝ่ายอย่างเป็น
ธรรมอีกต่อไป แต่การเมืองเป็นเรื่องของความสัมพันธ์เชิงอ านาจในความหมายที่ลึกกว่าการเข้าใจ
อ านาจตามความเข้าใจในแบบกระแสหลัก กล่าวคือ อ านาจไม่ได้เป็นเพียงเรื่องของอ านาจรัฐหรือ
อ านาจการปกครองที่เป็นทางการ แต่อ านาจในมุมมองของพวกหลังสมัยใหม่แผ่ซ่านและ
เคลื่อนไหวอย่างซับซ้อนอยู่ในชีวิตประจ าวันของมนุษย์ที่คุ้นชินอยู่ทุกวัน ตัวอย่างเช่น ความสัมพันธ์
เชิงอ านาจระหว่างเพื่อนร่วมงาน, ความสัมพันธ์เชิงอ านาจระหว่างครูกับนักเรียน, ความสัมพันธ์เชิง
อ านาจระหว่างหมอกับคนไข้ หรือ แม้กระทั่งความสัมพันธ์เชิงอ านาจระหว่างคนที่เป็นแฟนกัน19     

Michel Foucault ได้กล่าวถึงอ านาจในทัศนะของส านักคิดหลังโครงสร้างนิยมไว้  4 
ลักษณะ ได้แก่ ลักษณะแรก เขาได้ต้ังค าถามต่อความสัมบูรณ์ของอ านาจ กล่าวคือ แทนที่จะ
เข้าใจว่าการใช้อ านาจนั้นเป็นรูปแบบของการที่คนๆ หนึ่งครอบครองและใช้อ านาจกระท าต่อผู้อ่ืน
ได้ เขากลับมองว่าอ านาจไม่ใช่สิ่งที่สามารถครอบครองได้ แต่อ านาจเป็นสิ่งที่เกี่ยวเนื่องอยู่กับการ
ใช้ ลักษณะที่สอง อ านาจไม่ได้ด ารงอยู่เพื่อใช้กดทับผู้อ่ืนอย่างเรียบง่าย เนื่องจากมันไม่มีศูนย์แห่ง
อ านาจอยู่ในตัวมนุษย์ที่จะใช้อ านาจนั้นไปกดทับผู้อ่ืน แต่กลับเป็นตัวมนุษย์เองที่ถูกสร้างหรือก่อ
รูปขึ้นผ่านการใช้อ านาจ ลักษณะที่สาม อ านาจไม่ได้เป็นเพียงแค่การใช้อ านาจผ่านตัวกลางอย่าง
ความคิดหรือภาษาหรือผู้ครอบครองวิถีการผลิตเท่านั้น แต่ยังเป็นการกระท าโดยตรงต่อร่างกาย 
ด้วยเหตุน้ีเอง เขาจึงแทนที่ความสนใจของมาร์กซิสม์ในเรื่องการสร้างอุดมการณ์ ด้วยการเน้นไปท่ี
เทคโนโลยีการเมืองของร่างกาย (political technology of the body) อันเป็นการวิเคราะห์อ านาจ
แบบจุลกายภาพ (micro-physics) และลักษณะที่สี่  เขากล่าวถึงอ านาจแห่งระบบระเบียบ 

(disciplinary power) ท่ีถูกใช้ผ่านกลไกของระเบียบท้ังหมดที่ด ารงอยู่ในสังคม      
นอกจากนี้ Foucault ได้กล่าวถึงการเมืองในอีกลักษณะหนึ่งที่เป็นการปฏิบัติการของ

อ านาจวาทกรรมที่เกี่ยวข้องโดยตรงกับร่างกายมนุษย์ โดยเขาเรียกว่า ชีวะการเมือง (Biopolitics) 
แนวคิดนี้เกิดจากการที่เขาพบว่า อัตบุคคล (subjectivity) จะถูกปรับให้เป็นรูปเป็นร่างในแบบที่
ร่างกายของปัจเจกถูกกระท าโดยเทคโนโลยีแห่งระบบระเบียบ (disciplinary technologies) 

                                                 
19 โปรดดู บทสนทนาเรื่อง ‚มองหลากมุมโพสต์โมเดิร์น‛ ระหว่าง นพพร ประชากุล กับ ชูศักดิ์ ภัทรกุลวณิชย์ 

ใน ชูศักดิ์ ภัทรกุลวณิชย์. 2546. เชิงอรรถวัฒนธรรม. พิมพ์ครั้งที่2. กรุงเทพฯ: ส านักพิมพ์วิภาษา, หน้า 178.    
ตัวอย่างเช่น ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ รูปแบบทางสถาปัตยกรรม หรือ เทคนิคการปฏิบัติต่างๆ เป็นต้น 

โปรดดู Andrew Barry. 2006. Michel Foucault. in Palgrave Advances in Continental Political Thought. 
(edited by Terrell Carver and James Martin). London: Palgrave Macmillan, p. 250.         
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ร่างกายมนุษย์จะเป็นศูนย์กลางของค าถามที่ว่าตัวตนนี้คือใคร เพราะปัจเจกแต่ละคนต่างถูก
จ าแนก จัดแบ่งและจัดประเภทในลักษณะทางร่างกายและหน้าที่ของร่างกายของพวกเขา 
ตัวอย่างเช่น ผู้หญิง ซึ่งโดยทั่วไปแล้วจะมีประสบการณ์ของความเป็นอัตบุคคล (subjectivity) ท่ี
แตกต่างไปจากผู้ชาย เด็ก หรือผู้สูงอายุ โดยความเป็นอัตบุคคลดังกล่าวจะส่งผลต่อมนุษย์ว่าจะ
มองตัวเองอย่างไรและถูกมองโดยผู้อ่ืนอย่างไร ดังนั้น เราอาจจะเข้าใจถึงการสร้างอัตบุคคลของ
ผู้หญิงได้ไม่ยากหากลองจินตนาการว่ารูปภาพของหญิงสาวที่รูปร่างผอมบางอย่างไม่น่าเชื่อท่ีอยู่
บนหน้าปกนิตยสารจะส่งผลให้เด็กผู้หญิงคิดว่าการจะท าตัวเองให้ดีนั้นจะต้องเลียนแบบรูปร่างใน
หน้าปกหนังสือ ทั้งที่ในความเป็นจริงแล้วมันไม่ได้หมายถึงการมีสุขภาพที่ดีหรือว่าจะเป็นไปได้
จริง20 เป็นต้น            

นอกจากการอธิบายถึงความหมายของค าว่า ‘การเมือง’ แล้ว นักคิดบางคนยังเสนอให้
ล้มเลิกแนวคิดหรือการค้นหาความหมายในเรื่องการเมืองนี้ไปเสีย พร้อมกับเสนอว่าเราควรจะให้

ความสนใจกับ ‘ความเป็นการเมือง’ (the political) มากกว่า ‘การเมือง’ (politics) Peter Thomas 
กล่าวถึงความเป็นมาโดยสังเขปว่า แนวความคิดดังกล่าวเป็นหนึ่งในรูปแบบของการต่อต้านกับ

                                                 
20 Geoff Danaher and Jen Webb. 2000. Understanding Foucault. London: Sage, p. 124.  
ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร กล่าวถึงเหตุผล 4 ประการ ที่ต้องแยก การเมือง (politics) กับ ความเป็น

การเมือง (the political) ออกจากกัน ได้แก่ (1) การเมือง เป็นศัพท์ที่สลับซับซ้อน หาข้อยุติลงตัวในความหมาย
ไม่ได้ นอกจากนี้ ความหมายของศัพท์ค าว่า การเมือง ยังขึ้นกับศัพท์อื่นๆ อีก และในระบอบประชาธิปไตย ความ
หลากหลายของส่ิงที่เรียกว่า การเมือง ในระดับหนึ่ง ได้ไปปิดบังสิ่งที่เรียกว่า ความเป็นการเมือง เอาไว้ แต่ในอีก
ระดับก็แสดงให้เห็นถึง ความเป็นการเมือง ได้เช่นกัน (ตัวอย่างเช่น ความหมายของศัพท์ค าว่า การเมือง ก็
ปรากฏ ความเป็นการเมือง อยู่ นั่นคือ มีการต่อสู้กันของความหมายแบบต่างๆ ที่หาข้อยุติลงตัวไม่ได้) (2) 
การเมือง ในฐานะการรับรู้ของคนส่วนใหญ่เป็นความหมายเชิงลบ และ วิธีการแก้ไขภาพด้านลบของนัก
รัฐศาสตร์คือการใช้วิธีการศึกษาการเมืองแบบวิทยาศาสตร์ แต่นั่นกลับท าให้การเมืองห่างไกลไปจาก
ชีวิตประจ าวันมากขึ้น (ไปสนใจแต่สถาบันทางการเมืองและการเลือกตั้ง) นิยามของ การเมือง ในวิชารัฐศาสตร์
เองก็คับแคบเพราะอิงกับแนวคิดเสรีนิยมที่มองว่าการเมืองคือเรื่องสาธารณะไม่ใช่เรื่องส่วนตัว การเมืองจึงถูก
ลดทอนเป็นเพียงเรื่องการปกครองและบริหารจัดการเท่านั้น (3) การเมืองถูกท าให้กลายเป็นเรื่องเทคนิคกลไก
และกลายเป็นกิจกรรมของคนกลุ่มเล็กๆ ที่เรียกว่า นักการเมือง ไม่ใช่เรื่องหลักการหรืออุดมคติอีกต่อไป (4) โลก
ยุคโลกาภิวัฒน์เกิดส านึกร่วมชุดใหม่ที่ว่า โลกพัฒนามาจนถึงจุดที่ไม่มีความขัดแย้งทางการเมืองอีกต่อไป ไม่มี
ซ้าย-ขวา โลกก าลังจะเป็นหนึ่งเดียว ในทัศนะของ Chantal Mouffe ส านึกร่วมแบบนี้ไม่เป็นผลดี เนื่องจากจะ
น าไปสู่การสลายความเป็นการเมืองออกจากการเมือง ส านึกดังกล่าวจะไปลดทอนแนวคิดแบบปฏิปักษ์ 
(antagonism) อันเป็นสาระส าคัญของการเมือง และเป็นเลือดที่หล่อเล้ียงความเป็นการเมืองให้ด ารงอยู่ได้ เป็นต้น 
โปรดดู ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร. 2551. ภาษากับการเมือง/ความเป็นการเมือง. กรุงเทพฯ: โรงพิมพ์มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, 
หน้า  (15) - (38).      
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ระเบียบโลกใหม่ (new world order) นับแต่ปี ค.ศ.1990 ขบวนการเคลื่อนไหวทางการเมืองและ
สังคมของศตวรรษใหม่ได้เข้ามาอยู่ในความสนใจของปรชัญาการเมืองโดยเฉพาะในเรื่องธรรมชาติ
ของความเป็นการเมือง (the political) และความสัมพันธ์ระหว่างความเป็นการเมืองกับการเมือง 
(politics) โดยการถกเถียงในประเด็นดังกล่าวนั้นเป็นเสมือนการเปิดโอกาสในการน าไปสู่การ
ปลดปล่อยทางการเมืองอีกครั้งหนึ่ง21      

ความสัมพันธ์ของ ‘การเมือง’ (politics) และ ‘ความเป็นการเมือง’ (the political) อยู่ใน
ลักษณะที่ว่าความเป็นการเมืองนั้นเป็นแก่นแกนและเป็นพื้นฐานส าหรับการเกิดขึ้นของการเมือง 
ดังนั้น การเมืองจึงอยู่ในฐานะที่เป็นโครงสร้างรูปธรรมของความเป็นการเมืองที่เป็นความจ าเป็น
และเผยตัวเองให้เห็นภายในการเมืองอยู่เสมอ และท่ีส าคัญคือไม่มีวิธีการใดท่ีจะไปท าลายความ
เป็นการเมืองได้เลย Thomas กล่าวว่า การค้นพบ ‘ความเป็นการเมือง’ (the political) ของ Carl 
Schmitt น้ันเป็นเสมือนสัญลักษณ์ของการเริ่มต้นที่ว่าน้ี          

Schmitt มองว่าความเป็นการเมือง (the political) ไม่ได้เป็นสิ่งที่ถูกผลิตสร้างหรือถูก
สถาปนาขึ้นหรือถูกกดทับไว้โดยการเมือง (politics) ส าหรับเขาแล้ว ความเป็นการเมืองเป็นสิ่งที่
สร้างและสถาปนาการเมืองมากกว่า ความเป็นการเมืองแสดงนัยถึงอาณาเขตที่ด ารงอยู่เช่นนั้น
และไม่สามารถลดทอนได้อีกในประสบการณ์ของมนุษย์22 ความเป็นการเมืองส าหรับ Schmitt 
สามารถเข้าใจได้จากการระบุและค้นพบถึงระบบการจัดจ าแนกที่เฉพาะเจาะจง เขาเห็นว่าความ
เป็นการเมืองนั้นมีกฏเกณฑ์ท่ีเป็นลักษณะเฉพาะของตนเอง ซึ่ง เราอาจจะเข้าใจในลักษณะ
ดังกล่าวได้จากปริมณฑลอ่ืนที่ไม่เกี่ยวกับการเมือง ตัวอย่างเช่น ในปริมณฑลทางศีลธรรมมีความ
แตกต่างเฉพาะในขั้นสุดท้ายของการลดทอนซึ่งก็คือความดีและความชั่ว, ในปริมณฑลทาง
สุนทรียศาสตร์มีความแตกต่างเฉพาะซึ่งก็คือความสวยงามและความน่าเกลียดอัปลักษณ์ ใน
ปริมณฑลทางเศรษฐศาสตร์มีความแตกต่างเฉพาะซึ่งก็คือก าไรและขาดทุน เป็นต้น ดังนั้น 
ธรรมชาติของความเป็นการเมืองจึงต้องมีลักษณะเฉพาะที่ต่างออกไปจากสิ่งที่กล่าวไปแล้วข้างต้น 
นั่นคือ ความแตกต่างเฉพาะในขั้นสุดท้ายในปริมณฑลของการเมืองสามารถลดทอนลงเหลือเป็น

                                                 
21 Cited in Peter Thomas. 2009. Gramsci and the political. in Radical Philosophy 153 (Jan-

Feb), p. 27.  
22 เรื่องเดียวกัน.  
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ความแตกต่างระหว่างมิตรและศัตรู23 หรือบางครั้งเขากล่าวว่าความเป็นการเมืองมีคุณลักษณะ
พิเศษอยู่ที่ความสามารถในการแยกมิตรแยกศัตรู24   

ค าว่า ‘ศัตรู’ ท่ี Schmitt กล่าวถึงนั้น ไม่ได้หมายถึงคู่แข่งขันหรือคู่ขัดแย้งในสถานการณ์ท่ี
พบเห็นได้โดยทั่วไป นอกจากนี้ ‘ศัตรู’ ตามทัศนะของเขาก็ไม่ได้หมายถึงคู่ปรับส่วนตัวของใครคน
ใดคนหนึ่งอันเป็นผู้ซึ่งได้รับความเกลียดชังจากคนๆ นั้น ทว่า ‘ศัตรู’ ตามแนวคิดของ Schmitt จะ
ปรากฎก็ต่อเมื่อมีกลุ่มคนที่แสดงนัยแห่งการต่อสู้กลุ่มหนึ่งเผชิญหน้ากับกลุ่มคนอีกกลุ่มหนึ่งที่
แสดงนัยเช่นเดียวกันนั้น ศัตรูในที่นี้จึงหมายความเฉพาะศัตรูสาธารณะ (public enemy) เท่านั้น 
เขากล่าวว่าทุกสิ่งทุกอย่างจะสัมพันธ์อยู่กับการรวมกลุ่มของคน โดยเฉพาะอย่างยิ่งการรวมกลุ่ม
ในลักษณะของประเทศชาติ ความเป็นศัตรูจะกลายมาเป็นสาธารณะได้ก็ด้วยความสัมพันธ์
เช่นน้ัน25       

ดังนั้น จึงไม่แปลกที่ Schmitt สนับสนุนการขยายแนวคิดและบทบาทของรัฐในแบบของเล
นิน ในขณะเดียวกันก็ประณามพวกเสรีนิยม (ท่ีเขามองว่าพวกนี้มักจะชอบอ้างว่าตัวเองมีความ
เป็นมนุษย์สูงส่ง) อย่างรุนแรง ด้วยข้อกล่าวหาที่ว่าเสรีนิยมนั้นละทิ้งความเป็นการเมืองเนื่องจาก
ไปเปลี่ยน ‘ศัตรู’ ให้กลายมาเป็นคู่แข่งขันในทางเศรษฐกิจหรือเป็นคู่โต้แย้งในทางปัญญาเพียง
เท่านั้น และส าหรับเขาแล้ว การต่อสู้กันระหว่างศัตรูนั้นไม่ได้เป็นเพียงการกล่าวในเชิงอุปมาเพื่อให้
เห็นภาพความขัดแย้งและไม่ได้หมายความถึงศัตรูในเชิงสัญลักษณ์26 แต่ความคิดเรื่องมิตรและ
ศัตรูและการต่อสู้นั้นเข้าใจได้ในแบบรูปธรรมที่สามารถจับต้องได้และด ารงอยู่จริงและมี
ความหมายตรงตามค านั้นเพราะมันหมายถึงความเป็นไปได้ในการที่จะฆ่ากันในทางกายภาพ
จริงๆ (refer to the real possibility of physical killing)27  

อย่างไรก็ตาม ความหมายการเมืองของ Schmitt ดูจะขัดแย้งอย่างมากกับนัยความหมาย
การเมืองของ Leo Strauss ที่มองว่าการกระท าทางการเมืองเกี่ยวข้องกับสิ่งที่ดีงาม โดยมนุษย์

                                                 
23 Carl Schmitt. 1932. The Concept of the Political, translated by George Schwab. U.S.A.: 

The University of Chicago Press, p. 26.    
24 Heinrich Meier. 2006. Carl Schmitt and Leo Strauss: the hidden dialogue. London: 

University of Chicago Press, p. 94.  
25 Carl Schmitt. 1932. The Concept of the Political, translated by George Schwab. U.S.A.: 

The University of Chicago Press, p. 28. 
26 เรื่องเดียวกัน, หน้า 27.  
27 Cited in Renato Cristi. Carl Schmitt. in Palgrave Advances in Continental Political Thought. 

(edited by Terrell Carver and James Martin). London: Palgrave Macmillan, p. 127.   
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จ าเป็นจะต้องแสวงหาความรู้เกี่ยวกับสิ่งที่ดี เพื่อที่ความรู้นั้นจะได้ท าหน้าที่เป็นเสมือนเข็มทิศท่ี
คอยชี้น าการกระท าของมนุษย์ ดังนี้    

 
 ‚การกระท าทางการเมืองทั้งหลายมีเป้าหมายอยู่ที่ทั้งการ

ป้องกันรักษาและการเปลี่ยนแปลง เม่ือปรารถนาที่จะป้องกันรักษา, พวก
เราหวังที่จะป้องกันการเปลี่ยนแปลงไปสู่สิ่งเลวร้าย เมื่อปรารถนาที่จะ
เปลี่ยนแปลง พวกเราต้องการจะน ามาซึ่งบางสิ่งที่ดีกว่าเดิม การกระท า
ทางการเมืองทั้งหมดจึงถูกชี้น าโดยความคิดบางอย่างเกี่ยวกับสิ่งที่ดี
กว่าเดิมหรือเลวกว่าเดิม แต่ความคิดเกี่ยวกับสิ่งที่ดีกว่าหรือเลวกว่านี้บ่ง
นัยถึงความคิดเกี่ยวกับสิ่งที่ดี การตระหนักรู้ในเรื่องสิ่งที่ดีที่ชี้น าการ
กระท าของเรายังมีลักษณะเป็นความคิดเห็นอยู่: มันไม่ได้ถูกตั้งค าถาม
อีกต่อไป แต่ทว่า ในแง่มุมที่สะท้อนมานั้น มันได้พิสูจน์แล้วว่ามัน
สามารถถูกตั้งค าถามได้ ข้อเท็จจริงที่พวกเราสามารถตั้งค าถามต่อมันได้
โดยตรงต่อความคิดเรื่องความดีที่ไม่ได้ถูกตั้งค าถามได้อีกต่อไปนั้น มัน
เป็นความคิดแบบหนึ่งที่ไม่ใช่ความคิดเห็นแต่เป็นความรู้ การกระท าทาง
การเมืองทั้งหมดโดยตัวมันเองจึงถูกชี้น าอย่างยิ่งโดยความรู้ในเรื่องสิ่งที่
ดี ในชีวิตที่ดี หรือ สังคมที่ดี เมื่อสังคมดีจึงเป็นความดีทางการเมืองที่
สมบูรณ์‛28    

 
ดังนั้น Strauss จึงไม่เห็นด้วยกับแนวทางของ Schmitt เขาวิจารณ์ว่า Schmitt นั้นตก

หลุมพรางของแนวคิดแบบ Hobbes โดยมองไม่เห็นว่าเป้าหมายของแนวคิดแบบ Hobbes นั้นอยู่
ที่การก้าวข้ามสภาวะสงครามและความเคียดแค้นไปสู่การมีชีวิตรอดและความมั่นคง29 ในขณะที่
ตัว Strauss เองมองว่า ถือเป็นความจ าเป็นที่จะต้องป้องกันไม่ให้ลัทธิเสรีนิยมปฏิเสธความเป็น
การเมือง แต่เขาเห็นว่ามีแต่เพียงการต้ังค าถามประเภทที่ว่าอะไรคือสิ่งที่ถูกต้อง อะไรคือสิ่งที่ผิด 
อะไรคือความดี อะไรคือความชั่ว อะไรคือสัจจะอะไรคือความเท็จ ฯลฯ และค้นหาค าตอบอย่าง

                                                 
28Leo Strauss.1989. What Is Political Philosophy. in An Introduction to Political Philosophy: 

Ten Essays by Leo Strauss. (edited by Hilail Gildin). U.S.A.: Wayne State University, p. 3.    
29 Heinrich Meier. 2006. Carl Schmitt and Leo Strauss: the hidden dialogue. London: 

University of Chicago Press, p. 89.      
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จริงจัง เพราะส าหรับเขาแล้ว ค าถามประเภทนี้เท่านั้นที่จะเป็นหนทางไปสู่การท าให้มนุษย์มีความ
เป็นมนุษย์ข้ึนมาได้30     
 นอกจากบรรดานักวิชาการหรือนักปรัชญาการเมืองโดยเฉพาะจากโลกฝั่งตะวันตกจ านวน
มากได้นิยาม อธิบาย ไปจนกระทั่งถึงกับเสนอให้ล้มเลิกความสนใจต่อความหมายของการเมือง
แล้ว ในฝั่งโลกตะวันออกอย่างในสังคมไทย พระภิกษุสงฆ์ในพุทธศาสนา (อันเป็นกลุ่มบุคคลที่
มักจะถูกสังคมไทยกีดกันว่าไม่ควรจะเข้าไปยุ่งเกี่ยวกับการเมือง) จ านวนหนึ่งก็ได้แสดงทัศนะและ
อธิบายถึงนัยความหมายของการเมืองหรือรูปแบบการเมืองที่พึงปรารถนาต่อสาธารณะไว้ด้วย
เช่นกัน ตัวอย่างเช่น พระพรหมคุณาภรณ์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ได้อธิบายไว้ว่า มนุษย์เป็นสัตว์ที่มี
เจตจ านงและเจตจ านงนั้นเองที่ท าให้มนุษย์มีความคิดและการกระท าปรุงแต่งสร้างสรรค์สิ่งต่างๆ 
(หรือที่เรียกว่ากระท ากรรม) ทั้งที่เป็นวัตถุและไม่เป็นวัตถุ ตัวอย่างเช่น เทคโนโลยี วิชาการ ศาสตร์ 
กฎระเบียบ การเมือง เป็นต้น การกระท าดังกล่าวด าเนินไปจนกระทั่งมนุษย์ได้สร้างโลกของมนุษย์
ขึ้นมาซ้อนกับโลกตามธรรมชาติ31 ด้วยเหตุนี้ การเมืองจึงเป็นระบบอย่างหนึ่งที่มนุษย์ปรุงแต่ง
ข้ึนมา โดยเป็นระบบที่เกี่ยวข้องกับการจัดความสัมพันธ์ของหมู่มนุษย์เพื่อให้เกื้อกูลหรือเอ้ือต่อการ
ที่บุคคลทุกคนในสังคมการเมืองจะได้เข้าถึงธรรมะ ดังนั้น การจัดระบบการเมืองและเนื้อหาสาระ
ของระบบการเมืองจึงควรที่จะสอดคล้องกับความจริงตามกฎธรรมชาติหรือหลักพุทธธรรม 
เนื่องจากว่าโลกมนุษย์ไม่สามารถจะหนีพ้นไปจากโลกแห่งความเป็นจริงหรือโลกตามธรรมชาติได้ 
และหากท าเช่นนั้นได้ย่อมจะท าให้สังคมการเมืองไปสู่จุดหมายคือการอยู่อย่างร่มเย็นเป็นสุข แต่
หากมนุษย์ปฏิบัติไม่ถูกต้องสอดคล้องกับกฎธรรมชาติแล้ว โลกย่อมจะเกิดความวิปริต32 เป็นต้น   
 พระพรหมมังคลาจารย์ (ปัญญา นันทภิกขุ) เป็นภิกษุอีกรูปหนึ่งที่ได้แสดงธรรมเทศนา
เกี่ยวกับการเมืองการปกครองอยู่บ่อยครั้ง แม้ท่านจะไม่ได้ให้ความหมายของการเมืองไว้โดยตรง 
แต่ท่านได้แสดงทัศนะถึงจุดมุ่งหมายของการเมืองว่าเป็นการละตัวตนเพื่อพ้นทุกข์ โดยเฉพาะตัว
ผู้ปกครองที่จะต้องไม่ประกอบด้วยความเห็นแก่ตัว ดังที่ท่านกล่าวไว้ว่า ‚พระพุทธองค์ทรงเห็นว่า
มนุษย์เราไม่อาจพ้นความทุกข์อย่างแท้จริงได้หากไม่ละตัวตน และมนุษย์ไม่อาจหารัฐที่ดีได้อย่าง
แท้จริง หากรัฐนั้นมิได้ปกครองด้วยผู้ปกครองที่ละตัวของตน ซึ่งหมายถึงผู้ปกครองท่ียังไม่สามารถ

                                                 
30 Shadia Drury. 1999. Leo Strauss and the American Right . U.S.A.: Palgrave Macmillan, 

p.93. อ้างถึงใน ศิโรตม์ คล้ามไพบูลย์. 2546. คาร์ล ชมิทท์: อิทธิพลและความเงียบ. รัฐศาสตร์สาร ปีท่ี24 ฉบับที่
3. กรุงเพพฯ: โรงพิมพ์มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, หน้า 95.        

31 เชิงชาญ จงสมชัย. 2538. พุทธธรรมและการเมืองกับการพัฒนาประชาธิปไตยในทัศนะของพระ
ธรรมปิฏก (ประยุทธ์ ปยุตฺตโต). วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. ภาควิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย 
จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, หน้า 115.    

32 เรื่องเดียวกัน.   
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สละประโยชน์ส่วนตนเพื่อประโยชน์ส่วนรวมได้‛33 นอกจากนี้ ท่านยังมองว่าการปกครองที่แท้จริง
คือการปกครองโดยไม่ต้องปกครอง โดยท่านได้อธิบายไว้ว่า ทุกคนสามารถปกครองตนเองได้ 
ควบคุมตนเองได้ ไม่ต้องมีระเบียบ ไม่ต้องมีศาล ไม่ต้องมีต ารวจ ไม่ต้องมีอาชญา การปกครอง
เช่นนี้ถือเป็นธรรมาธิปไตย ดังนั้น การเมืองที่ดีจะต้องส่งเสริมความดีให้เกิดขึ้นในหมู่ประชาชนและ
สร้างศีลธรรมให้เกิดขึ้นเพื่อที่ประชาชนสามารถปกครองตนเองได้34 ท่านจึงมีความเห็นว่า ‛การเมือง
กับธรรมะเป็นของคู่กัน แยกกันไม่ออก แยกกันแล้วบ้านเมืองล่มจม เพราะจะไม่มีอะไรเป็นสิ่งยึด
เหนี่ยว‛35      
 ในขณะที่ พระมหาจรรยา สุทธิญาโณ อธิบายถึงความหมายของการเมืองว่า การเมืองคือ
เครื่องมือที่ใช้สร้างประเทศชาติเพื่อใหเ้กิดความอุดมสมบูรณ์และสร้างประชาชนให้เป็นมนุษย์ที่แท้ 
โดยอ านาจทางการเมืองและนักการเมืองผู้ ใช้อ านาจทางการเมืองถือเป็นปัจจัยหลักที่มี
ความส าคัญต่อการขับเคลื่อนกิจการทางการเมืองไปในทิศทางที่อาจจะน าความเจริญก้าวหน้า
หรือความหายนะมาสู่ประเทศชาติและประชาชน36 อย่างไรก็ตาม ระบบการเมืองที่ดีย่อมจะ
ยังผลให้ประเทศชาติและประชาชนมีความปลอดภัยและสันติสุข ท่านเห็นว่ารัฐควรกระจายอ านาจ
การปกครองแกป่ระชาชนให้มากที่สุดเท่าที่จะท าได้ แต่ขณะเดียวกันก็ควรจะมีระบบการตรวจสอบ
การใช้อ านาจในทุกระดับอย่างมีประสิทธิภาพโดยยึดทางสายกลางเป็นหลัก และมีความจ าเป็นที่
นักการเมืองต้องเอาธรรมะมาเป็นเกราะก าบังตัว ไม่ให้คลุกเคล้าความชั่วได้ง่าย เพราะธรรมะเป็น
เครื่องยับยั้งชั่งใจมิให้ใช้อ านาจไปในทางที่ผิด ดังนั้น ธรรมะจึงเป็นองค์ประกอบส าคัญต่อการ
สร้างสรรค์ระบบการเมืองให้มีความสมบูรณ์มากขึ้น37    

ทว่าคงไม่เป็นเรื่องท่ีเกินจริงแต่อย่างใด หากจะกล่าวว่าในบรรดาพระภิกษุสงฆ์ทั้งหมดใน
ประเทศไทยนับแต่อดีตจวบจนกระทั่งปัจจุบัน พุทธทาสภิกขุนั้นเป็นผู้ท่ีอรรถาธิบายถึงความหมาย
และองค์ประกอบของการเมือง รูปแบบและแนวทางของการเมืองที่ควรจะเป็น รวมไปถึงการ

                                                 
33 ธวัชชัย ธรรมรักษ์. 2539. ทัศนะของพระเทพวิสุทธิเมธี (ปัญญา นันทะภิขุ) เกี่ยวกับชนชั้นผู้ปกครอง

ในระบบการเมืองไทย.วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. ภาควิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย . จุฬาลงกรณ์
มหาวิทยาลัย, หน้า 77.    

34 เรื่องเดียวกัน, หน้า 79-81.  
35 เรื่องเดียวกัน. 
36 พระมหาจรรยา สุทธิญาโน. 2541. รัฐธรรม. กรุงเทพฯ: โรงพิมพ์ธรรมสภา, หน้า ค าน า. 
37 เรื่องเดียวกัน. 
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วิพากษ์วิจารณ์ลัทธิการเมืองต่างๆ ไว้มากที่สุด นอกจากนี้ แนวคิดทางการเมืองของท่านยังได้ถูก
นักวิชาการและผู้น าทางการเมืองหลายคนน าไปขยายความ อภิปราย วิเคราะห์ และอ้างถึงอย่าง
มากมายอีกด้วย ขณะที่ในอีกด้านหนึ่งก็ปรากฏว่าแนวคิดทางการเมืองของท่านก็ถูกนักวิชาการ
และผู้ที่ศึกษาแนวคิดทางการเมืองของท่านอีกหลายคนโต้แย้ง ถกเถียง ไปจนกระทั่งปฎิเสธว่า
แนวคิดทางการเมืองที่ท่านเสนอนั้นไม่สามารถเป็นไปได้ในโลกแห่งความจริงด้วยเช่นกัน      

หากมองตามแนวทางประวัติศาสตร์ความคิดทางการเมืองแล้ว อาจจะอธิบายในเบื้องต้น
ได้ว่า สาเหตุที่ท่านได้น าเสนอแนวคิดทางการเมืองตลอดจนวิพากษ์วิจารณ์การเมืองไว้อย่าง
มากมายนั้นก็เป็นเพราะตัวท่านเองได้ก่อก าเนิดและเติบโตขึ้นมาในบริบทของสังคมไทยที่ก าลัง
ประสบกับสภาวะการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองการปกครองส าคัญๆ หลายต่อหลายครั้ง และใน
บางครั้งตัวท่านเองก็เข้าไปมีส่วนในการสนับสนุนหรือต่อต้านการเปลี่ยนแปลงดังกล่าวด้วย      

ดังจะพบว่าช่วงเวลาท่ีพุทธทาสภิกขุถือก าเนิดนั้นตรงกับรัชสมัยพระบาทสมเด็จพระ
จุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว (พุทธทาสภิกขุก าเนิดในปี พ.ศ. 2449) อันเป็นยุคสมัยแห่งการปฏิรูป
ประเทศเพื่อการก้าวไปสู่ความเป็นสมัยใหม่  กล่าวได้ว่าประเทศสยามในขณะนั้นก าลังเปิดรับ
ความเจริญจากตะวันตกในทุกด้าน นับต้ังแต่เรื่องเศรษฐกิจ การเมือง เทคโนโลยี การศึกษา 
วัฒนธรรมและค่านิยมแบบใหม่38 และหากกล่าวในเชิงรูปธรรมแล้ว การตัดรางรถไฟผ่านอ าเภอไชยา 
การเกิดระบบไปรษณีย์โทรเลข การปรากฎของสื่อสิ่งพิมพ์ต่างๆ อิทธิพลของแนวคิดแบบตะวันตก
ที่ค่อยๆ แทรกซึมเข้ามาในสังคมชนบท ย่อมส่งผลต่อความคิดอ่านและการรับรู้ของพุทธทาสภิกขุ
ในวัยต้นของชีวิตถึงบรรยากาศของการเปลี่ยนแปลงดังกล่าวอยู่ไม่น้อย  

ในรัชสมัยพระบาทสมเด็จพระมงกุฏเกล้าเจ้าอยู่หัว  มีการสถาปนาสถาบันหลักของ
ประเทศขึ้น (ชาติ ศาสนา พระมหากษัตริย์) พระองค์ได้ทรงนิยามความหมายของชาติไทยและ
ความเป็นไทยขึ้นมา โดยความหมายของชาติไทยประกอบด้วยผู้คนที่มีวิถีชีวิตผูกพันกับวัฒนธรรม
ไทยและจงรักภักดีต่อสถาบันพระมหากษัตริย์ และได้ทรงเน้นย้ าว่าวัฒนธรรมท่ีมีความเป็นไทยแท้
คือวัฒนธรรมที่สืบทอดกันมาแต่โบราณ โดยเฉพาะอย่างยิ่งการเคารพนับถือพุทธศาสนา ซึ่งพุทธ
ทาสภิกขุสนับสนุนแนวคิดดังกล่าวเป็นอย่างมาก ครั้งหนึ่งในการแสดงปาฐกถาธรรมทาง
วิทยุกระจายเสียงแห่งประเทศไทย ท่านถึงกับกล่าวไว้ว่า ‚เราถือกันว่า พระมหากษัตริย์เป็นองค์
เอกอัครอุปถัมภ์ภกคือพิทักษ์พระศาสนาไว้คุ้มครองชาติ...ประเทศชาตินี้เหมือนร่างกาย พระ

                                                 
ดังจะเห็นได้จากค าบรรยายธรรมที่เกี่ยวข้องกับการเมืองและสังคมที่สามารถรวมพิมพ์เป็นหนังสือได้ 

7 เล่มใหญ่และมีความหนากว่า 3,500 หน้า อันประกอบด้วย เมื่อธรรมครองโลก, ศีลธรรมกับมนุษยโลก, ธรรม
สัจจสงเคราะห์, อริยศีลธรรม, การกลับมาแห่งศีลธรรม, ธรรมะกับการเมือง และ เยาวชนกับศีลธรรม 

38 วีระ สมบูรณ์, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยู่ไปไม่มีตาย เล่ม 1 ชีวิตและการท างาน. หนังสือ
อนุสรณ์เนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ปี ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หน้า 17.   
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ศาสนานั้นเหมือนจิตใจ พระมหากษัตริย์นั้นเป็นระบบประสาทสัมพันธ์ระหว่างร่างกายกับจิตใจ 
นั่นแหละคือชีวิต ถ้าขาดความสัมพันธ์ในลักษณะนี้แล้ว มันก็คือความตาย‛39    

ในสมัยรัชสมัยพระบาทสมเด็จพระปกเกล้าเจ้าอยู่หัว คณะราษฏรได้ท าการเปลี่ยนแปลง
การปกครองของประเทศจากระบบสมบูรณาญาสิทธิราชย์มาเป็นระบอบรัฐธรรมนูญที่อยู่ภายใต้
นามว่าระบอบประชาธิปไตย โดยขณะนั้นเป็นเวลาเดียวกับท่ีพุทธทาสภิกขุกลับมาพ านักอยู่ที่ไชยา
และก่อต้ังสวนโมกขพลารามขึ้น ตัวท่านเองถือเอาว่าปีดังกล่าว (พ.ศ.2475) เป็นปีแห่งการปฏิวัติ
พระพุทธศาสนา ท่านกล่าวว่า  ‚เราถือเอาเหตุการณ์นี้ (การเปลี่ยนแปลงการปกครองของคณะราษฏร) 
เสมือนเป็นนิมิตรหมายในการเปลี่ยนไปสู่ยุคใหม่ เพื่อการฟื้นฟู ปรับปรุงในหลายสิ่งหลายอย่าง
เท่าที่เราจะท าได้‛40 (พุทธทาสภิกขุได้เล่าเพิ่มเติมว่า ขณะที่ผ่านการเปลี่ยนแปลงการปกครองได้ไม่
นานน้ัน ชาวบ้านในชนบทยังไม่เข้าใจถึงความเปลี่ยนแปลงดังกล่าว ท่านจึงได้เทศนาแนวคิดเรื่อง
ประชาธิปไตยพร้อมกับชี้ให้เห็นว่าสอดคล้องกับแนวคิดของพุทธศาสนาให้ชาวบ้านที่ไชยาฟัง
ด้วย41)    

ในสมัยที่ จอมพลสฤษด์ิ ธนะรัชต์ ด ารงต าแหน่งนายกรัฐมนตรี สังคมไทยได้ก้าวสู่ยุคการ
พัฒนาเศรษฐกิจและสังคมตามแบบอย่างของตะวันตกอย่างเต็มตัว รัฐบาลประกาศใช้แผนพัฒนา
เศรษฐกิจเป็นครั้งแรกพร้อมกับค าขวัญที่ประชาชนพูดกันติดปากในสมัยนั้นว่า งานคือเงิน เงินคือ
งาน บันดาลสุข แต่พุทธทาสภิกขุกลับกล้าที่จะเสนอความเห็นคัดค้านอย่างชัดเจน เนื่องจากท่าน
เห็นว่าแนวคิดดังกล่าวของรัฐบาลเป็นสิ่งที่ขัดกับค่านิยมด้ังเดิมของชาวพุทธที่ไม่ได้ท างานด้วย
ความโลภ แต่จะท างานเพื่อเป็นปัจจัยไปสู่พระนิพพาน42  

ประมาณหนึ่งทศวรรษหลังจากนั้น วิกฤติการทางการเมืองที่เรียกกันว่าเหตุการณ์ 14 ตุลา 
และเหตุการณ์ 6 ตุลา ได้บังเกิดขึ้น บรรยากาศความขัดแย้งและการต่อสู้กันระหว่างอุดมการณ์เสรี
นิยมประชาธิปไตยและอุดมการณ์สังคมนิยมคอมมิวนิสต์ได้ขยายตัวออกไปอย่างกว้างขวางใน
สังคมไทย ในห้วงเวลานั้นเอง พุทธทาสภิกขุได้เริ่มบรรยายธรรมในหัวข้อต่างๆ ที่เกี่ยวข้องกับ
การเมืองโดยตรง ตัวอย่างเช่น ประชาธิปไตยแบบสังคมนิยม, สังคมนิยมตามหลักแห่ง
พระพุทธศาสนา, พระพุทธเจ้ามีอุดมคติเป็นสังคมนิยม, สังคมนิยมชนิดที่ช่วยโลกได้ เป็นต้น  

                                                 
39 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา ก าลังเพื่อความชนะอย่างสูงสุดทุกชนิด. พิมพ์ครั้งที่2. กรุงเทพฯ: 

อุษาการพิมพ์, หน้า 10.      
                40 ชิต ภิบาลแทน. ม.ป.ป. ชีวิตและงานของท่านพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ศิลปาบรรณาคาร, หน้า 48.  

41 โปรดดู บทสัมภาษณ์พุทธทาสภิกขุใน พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2535. อัตชีวประวัติของท่านพุทธ
ทาส เล่าไว้เมื่อวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: ส านักพิมพ์มูลนิธิโกมลคีมทอง, หน้า 565-566.    

42 วีระ สมบูรณ์, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยู่ไปไม่มีตาย เล่ม 1 ชีวิตและการท างาน. หนังสือ
อนุสรณ์เนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ปี ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หน้า 103.     
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แม้กระทั่งการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองในช่วงบั้นปลายชีวิตของท่านพุทธทาสภิกขุอย่าง
เหตุการณ์พฤษภาทมิฬ (เหตุการณ์นี้เกิดขึ้นก่อนที่ท่านจะมรณภาพประมาณหนึ่งปี) พลตรีจ าลอง 
ศรีเมือง ผู้น าในการประท้วงต่อต้านรัฐบาลทหารของพลเอกสุจินดา คราประยูร ในขณะนั้นได้
เรียกร้องให้มีการแก้ไขรัฐธรรมนูญเพื่อให้นายกรัฐมนตรีต้องมาจากสมาชิกสภาผู้แทนราษฏร 
ขณะท่ีการประท้วงด้วยวิธีการอดข้าวของพลตรีจ าลองก าลังด าเนินไปนั้น ได้มีผู้น าจดหมายสั้นๆ 
ฉบับหนึ่งของพุทธทาสภิกขุไปมอบให้แก่พลตรีจ าลอง ความว่า ‚คุณจ าลอง ถ้าคุณยังมี
สติสัมปชัญญะดีอยู่ เราขอร้องว่า อย่าท าอะไรชนิดที่เอาพิมเสนไปแลกกับเกลือ ซึ่งคุณก็รู้ดีอยู่แล้ว
ว่า อะไรคือพิมเสน อะไรคือเกลือ‛43   

นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุยังมีปฏิสัมพันธ์กับองค์พระมหากษัตริย์ ผู้น าทางการเมือง และ
นักคิดคนส าคัญของไทยอีกหลายคน ตัวอย่างเช่น ท่านได้แสดงธรรมเทศนาที่ เกี่ยวข้องกับ
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวในหลายวาระด้วยกัน โดยหนึ่งในนั้นคือการแสดงธัมมวิจักขณกถาที่
ได้แสดงถวายพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวและสมเด็จพระนางเจ้าพระบรมราชินีนาถ ในโอกาส
ทรงบ าเพ็ญพระราชกุศลวิสาขบูชา ณ วัดพระบรมธาตุไชยาราชวรวิหาร เมื่อกลางปี พ.ศ. 2510 เป็นต้น    

ปรีดี พนมยงค์ ผู้น าฝ่ายพลเรือนในคณะราษฏร อดีตนายกรัฐมนตรีและผู้ส าเร็จราชการ
แทนพระองค์ก็เป็นอีกผู้หนึ่งที่ได้เข้ามาปฏิสัมพันธ์กับพุทธทาสภิกขุ อันเนื่องมาจากได้รู้จัก
ความคิดของพุทธทาสภิกขุผ่านหนังสือพิมพ์พุทธสาสนา จึงได้นิมนต์พุทธทาสภิกขุไปปรึกษาหารือ
ในการก่อสร้างสถานปฏิบั ติธรรมตามแบบสวนโมกขพลารามขึ้นที่วัดพนมยงค์ จังหวัด
พระนครศรีอยุธยา นอกจากนี้ นายปรีดี พนมยงค์ ยังได้เข้าร่วมฟังปาฐกถาของพุทธทาสภิกขุเรื่อง 
พุทธธรรมกับสันติภาพ (พ.ศ.2489) และ พุทธธรรมกับเจตนารมณ์ประชาธิปไตย (พ.ศ.2490) อีก
ด้วย (แม้กระทั่งช่วงบั้นปลายชีวิตของปรีดีที่ประเทศฝรั่งเศส ก็ปรากฏว่ามีการเขียนจดหมายติดต่อ
กับพุทธทาสภิกขุ และพุทธทาสภิกขุเองกไ็ด้ส่งหนังสือธรรมะไปให้ท่านอยู่เนืองๆ) 

ในกรณีของ สัญญา ธรรมศักด์ิ อดีตนายกรัฐมนตรีท่ีมีความสนิทสนมกับพุทธทาสภิกขุ ก็
เป็นอีกผู้หนึ่งท่ีให้การสนับสนุนกิจการของสวนโมกขพลารามอยู่เสมอและเป็นผู้ริเริ่มการจัดอบรม
ข้าราชการตุลาการที่บรรจุใหม่ที่สวนโมกขพลาราม นอกจากนี้ ในหนังสือ อัตชีวประวัติของท่าน
พุทธทาส เล่าไว้เมื่อวัยสนธยา พุทธทาสภิกขุได้ย้อนอดีตให้ฟังว่า เมื่อครั้งที่ สัญญา ธรรมศักด์ิ 
ด ารงต าแหน่งนายกรัฐมนตรีนั้นได้เคยเข้ามากราบสอบถามถึงหลักธรรมส าหรับผู้ปกครองกับท่าน 

                                                 
43 วรทัศน์ วัชรวสี.ม.ป.ป.. พุทธทาสภิกขุกับโลกการเมือง . ใน สัมพันธ์ ก้องสมุทร, บรรณาธิการ. 

วารสารดอกโมกข์ ปีที่ 2 ไตรมาสที่ 3 ฉบับที่ 7. กรุงเทพฯ: ส านักพิมพ์สุขภาพใจ, หน้า 21.   
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ซึ่งตัวท่านเองได้ตอบไปว่าต้องเป็นธรรมะของโพธิสัตว์ อันได้แก่ สุทธิ ปัญญา เมตตา ขันติ44 เป็น
ต้น     

นอกจากประสบการณ์ทางการเมืองที่ท่านประสบมาตลอดทั้งชีวิตแล้ว เหตุผลส าคัญที่ท า
ให้ความคิดทางการเมืองของท่านมีความน่าสนใจอย่างมากก็คือการนิยามและอธิบายเกี่ยวกับ
การเมืองของท่านนั้นมีความเป็นเอกลักษณ์เฉพาะตัวที่ต่างไปจากนักวิชาการทางรัฐศาสตร์หรือ
แม้แต่พระภิกษุสงฆ์ด้วยกันเองเป็นอย่างมาก เนื่องจากเป็นค าอธิบายที่ต้ังอยู่บนรากฐานความคิด
ทางพุทธศาสนาในแบบที่ท่านได้ตีความและท าความเข้าใจด้วยตัวเอง กล่าวคือ การตีความและ
การท าความเข้าใจพระไตรปิฏกของท่านไม่ได้ถูกชี้น าหรือจ ากัดไว้โดย คัมภีร์วิสุทธิมรรค อย่าง
พระภิกษุท่ัวไป ดังจะพบว่า ครั้งหนึ่งสมเด็จพระสังฆราช (ปลด) วัดเบญจมบพิตร ได้ทรงเตือนพุทธ
ทาสภิกขุให้ยึดหลักธรรมและค าอรรถาธิบายในคัมภีร์วิสุทธิมรรคเป็นหลัก45  

ความหมายการเมืองของพุทธทาสภิกขุจึงแตกต่างจากความหมายการเมืองโดยทั่วไป 
กล่าวคือ ส าหรับท่านแล้ว การเมืองไม่ได้เป็นเรื่องของมนุษย์หรือเกิดขึ้นภายในเมืองแต่เพียงอย่าง
เดียวเท่านั้น ท่านมองว่าการเมืองยังเป็นเรื่องที่ปรากฏอยู่ในธรรมชาติ ทั้งในบรรดาพืชพันธุ์ สัตว์
เดรัจฉาน และสิ่งมีชีวิตต่างๆ, การเมืองของมนุษย์นั้นไม่ได้เกี่ยวข้องเฉพาะแต่กับมนุษย์แต่ต้อง
เกี่ยวข้องกับธรรมชาติและที่ส าคัญคือต้องเกี่ยวข้องกับสิ่งที่ท่านเรียกว่า ‘พระเจ้า’, การเมืองไม่ได้
เป็นเพียงแค่เรื่องส่วนรวมเท่านั้น การเมืองสามารถเกิดได้แม้กระทั่งภายในตัวคนเพียงคนเดียว 
นอกจากนี้ การเมืองยังไม่ได้เป็นเรื่องของการแยกมิตรแยกศัตรู  แต่เป็นเรื่องของความเมตตา
ระหว่างเพื่อนร่วมเกิดแก่เจ็บตายในห้วงสังสารวัฏ และพุทธทาสภิกขุมองว่าการเมืองไม่สามารถ
แยกออกจากศาสนาได้ ทั้งนี้เนื่องจากท่านเห็นว่าการเมืองคือธรรมะ     

ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นธรรมะมีอยู่ด้วยกัน 4 ความหมายและเกี่ยวข้องกับการเมือง 
ดังนี้ (1) ธรรมะคือตัวธรรมชาติ (ท่านอธิบายว่า การมองเห็นการปรุงแต่งคือการมองเห็นธรรมะ...
การเมืองคือ การที่เหตุอย่างหนึ่ง มันปรุงแต่ง ‚ผล‛ อย่างหนึ่งขึ้นมา, แล้วผลอย่างนั้น มันก็
กลายเป็นเหตุ ปรุงแต่งผลอย่างอ่ืนขึ้นไป...ภาวะอย่างนี้ อาการอย่างนี้ ฉะนั้น สิ่งที่เรียกว่า
การเมือง: ก็ได้แก่สิ่งที่เรียกว่าธรรมในความหมายทีห่น่ึง คือสภาวธรรม ที่เป็นไปตามธรรมชาติด้วย
เหมือนกัน46) (2) ธรรรมะคือกฏของธรรมชาติ (ท่านอธิบายว่า การเมืองก็เป็นสิ่งที่เป็นไปตามกฏ
ธรรมชาติ ในฐานะที่เป็นปรากฏการณ์: มันเป็นตัวธรรมชาติ, และในปรากฏการณ์นั้น ย่อมมีกฏ

                                                 
44 โปรดดู บทสัมภาษณ์พุทธทาสภิกขุใน พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2535. อัตชีวประวัติของท่านพุทธทาส 

เล่าไว้เมื่อวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: ส านักพิมพ์มูลนิธิโกมลคีมทอง, หน้า 395.     
45 ชลธี ยังตรง. 2533. ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต . ภาค

วิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย. จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, หน้า 50.   
46 พุทธทาสภิกขุ. 2546. ธรรมะกับการเมือง. พิมพ์ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธ,ิ หน้า 85-97. 
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ของธรรมชาติควบคุมอยู่47) (3) ธรรมะคือหน้าที่ตามกฏของธรรมชาติ (ท่านอธิบายว่า การเมืองคือ 
หน้าที่: ที่เรา มนุษย์จะต้องอยู่กันโดยปราศจากปัญหาใดๆ โดยไม่ต้องใช้อาญานี้…ให้อยู่กันเป็น
ผาสุกทั้งโดยส่วนตัวและส่วนรวม48) (4) ธรรมะคือผลอันเกิดจากการท าหน้าที่ (ท่านอธิบายว่า 
การเมืองทั้งหลายไม่ว่าระบบไหน ผลที่ต้องการเป็นความสงบสุข49)   

ดังนั้น เราจึงต้องกลับไปท าความเข้าใจความหมายของการเมืองอย่างจริงจัง พุทธทาส
ภิกขุอธิบายว่าการมีนิยามการเมืองที่ชัดเจนเป็นเรื่องท่ีส าคัญอย่างมากเพราะเป็นการบ่งบอก
ขอบเขต บุคคลที่เข้ามาเกี่ยวข้อง ความเกี่ยวพันกับสรรพสิ่งอ่ืนๆ ไปจนกระทั่งถึงการสร้างระบอบ
การเมืองที่เป็นรูปธรรมต่อจากความหมายนั้น ทั้งนี้เพราะท่านเห็นว่าในปัจจุบัน ‚ค าว่าการเมืองนั้น 
มันยุ่งยากล าบาก เพราะยังไม่รู้ว่าอะไรกันแน่ด้วยซ้ าไป ก็เลยแก้ปัญหาต่างๆ ทางการเมืองไม่ได้ ; 
บางคนจะคิดเสียว่า เรื่องการเมืองนั้น มันเป็นเรื่องพิเศษเฉพาะหมู่พวก เช่นเฉพาะพวก
นักการเมือง: ไม่เกี่ยวกับชาวไร่ ชาวนา ชาวบ้านตามธรรมดา ไม่เกี่ยวกับพระศาสนาอะไรท านองนี้, 
นี่ก็เพราะรู้หรือเข้าใจเพียงเท่านั้น‛50     

ส าหรับตัวพุทธทาสภิกขุเองได้นิยามความหมายของการเมืองไว้ว่า ‚ตามตัวหนังสือ เขา
ต้ังขึ้นมาเพื่อจะใช้เป็นค าแปลของค าว่า politic ของค าฝรั่ง แต่ดูตามตัวหนังสือแล้วมันก็ไม่ค่อยจะ
กินกัน แต่ถ้าจะให้กินกันค าว่าการเมืองนี้ ก็คือการจัดการเป็นอยู่ของคนมากๆ ให้มันหมดปัญหา 
ถ้าเพ่งเอาผล ก็เรียกว่าจัดให้มันเกิดประโยชน์สุขโดยสมบูรณ์แก่ผู้ที่อยู่ร่วมกัน‛51 หรือที่ท่านมักจะ
พูดอย่างกระชับและเรียบง่ายว่า ‚การเมืองนั้นคือระบบของการจัด หรือการกระท า เพื่อให้คน
จ านวนมากอยู่กันโดยปราศจากปัญหา โดยไม่ต้องใช้อาชญา‛52    

ทว่านิยามการเมืองที่ดูเรียบง่ายดังกล่าวกลับไม่ได้รับการอธิบายหรือท าความเข้าใจอย่าง
เพียงพอ กล่าวคือ ไม่มีความชัดเจนว่า ส าหรับพุทธทาสภิกขุแล้ว การเมืองคืออะไร การเมือง
ดังกล่าวจะมีรูปแบบอย่างไร การจัดนั้นมีลักษณะอย่างไร การจัดนั้นใครเป็นผู้จัดและใช้อ านาจ
อะไรในการจัด จัดโดยวิธีการอะไรและจัดในเรื่องเกี่ยวกับอะไร ค าว่าอยู่กันโดยปราศจากปัญหาท่ี
ปรากฏในนิยามการเมืองนั้นมีสภาพอย่างไรและที่ว่าปราศจากปัญหานั้นเป็นปัญหาอะไร การไม่
ใช้อาชญานั้นครอบคลุมแค่ไหนและถ้าไม่ใช้อาชญาแล้วจะใช้เครื่องมืออะไรในการจัดการคน
จ านวนมากเหล่านี้ เป็นต้น  

                                                 
47 เรื่องเดียวกัน.  
48 เรื่องเดียวกัน. 
49 เรื่องเดียวกัน.    
50 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพ์ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หน้า76. 
51 เรื่องเดียวกัน, หน้า 35. 
52 เรื่องเดียวกัน, หน้า 47.     
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นอกจากน้ี การก้าวข้ามไปท าความเข้าใจแนวคิดที่เรียกว่าระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคม
นิยมตามที่พุทธทาสภิกขุเสนอไว้โดยที่ไม่ได้ท าความเข้าใจกับความหมายของการเมืองตามทัศนะ
ของท่านอย่างมากพอเสียก่อนนั้นยังน่าจะเป็นสาเหตุส าคัญอย่างหนึ่งที่ท าให้เกิดข้อกังขาและเกิด
ความไม่เข้าใจในความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุได้ ตัวอย่างเช่น Louis Gabaude ท่ี
วิจารณ์แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมว่าแนวคิดของพุทธทาสภิกขุเป็นเพียงแค่หลักการและความฝัน
เท่านั้น คนอย่างพระเจ้าอโศกมหาราชหรือกษัตริย์ในชาดกที่พุทธทาสภิกขุยกตัวอย่างนั้นยากที่จะ
เป็นแบบอย่างทางการปกครองในสังคมการเมืองที่ซับซ้อนเฉกเช่นปัจจุบันได้ นอกจากนั้น การใช้
อ านาจเผด็จการของราชายังอาจเกิดปัญหาเพราะไม่สามารถจ ากัดความได้ว่าอะไรคือสิ่งที่ถูกต้อง
เป็นธรรม ใครจะเป็นผู้ตัดสินว่าการกระท าใดท่ีเป็นหรือไม่เป็นประโยชน์แกส่่วนรวม เพราะในสังคม
ปัจจุบันมีปัญหาเชิงจริยธรรมหลายอย่างที่เกี่ยวกับผลประโยชน์ส่วนรวมซึ่งยังหาข้อยุติไม่ได้ และ 
Gabaude ยังมองว่าผู้น าทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นไม่อาจจะเป็นจริงในโลกสมัยใหม่ได้ 
ใครจะเป็นผู้ตรวจสอบคุณธรรมของผู้ปกครอง จริยธรรมส่วนตัวของผู้ปกครองจะสามารถเป็น
เครื่องค้ าประกันประสิทธิภาพทางการปกครองได้หรือไม่ ผู้ปกครองจะพ้นจากอ านาจเมื่อไหร่ และ
อะไรจะเกิดขึ้นถ้าผู้ปกครองนั้นไม่ยอมลงจากอ านาจ เป็นต้น53      

ในหนังสือชื่อ ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา  ปรีชา ช้างขวัญยืน ได้
วิพากษ์วิจารณ์แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมในฐานะอุดมการณ์ทางการเมืองโดยเปรียบเทียบกับ
อุดมการณ์สังคมนิยมของลัทธิมาร์กซ์  โดยสรุปดังนี้54   

(1) สังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุที่ เรียกว่าธัมมิกสังคมนิยมเป็นเพียงสังคมนิยมใน
ความหมายตรงกันข้ามกับปัจเจกชนนิยมเท่านั้น แต่ขัดกับหลักสังคมนิยมคือ สังคมนิยมแบบ
มาร์กซิสม์เป็นแบบวัตถุนิยม เห็นว่าระบบการเมืองมีไว้เพื่อแก้ปัญหาความไม่ยุติธรรมในการ
แบ่งสันปันส่วนวัตถุ แต่ธัมมิกสังคมนิยมกลับคัดค้านการน าเอาความไม่ยุติธรรมในวัตถุเป็น
จุดเริ่มต้นและไม่ได้ให้ความส าคัญแก่วัตถุว่าเป็นสิ่งส าคัญที่จะให้ความสุขแก่มนุษย์อย่างสมบูรณ์ 
ลักษณะความคิดของพุทธทาสภิกขุจึงเป็นแบบจิตนิยม และขัดแย้งกับความคิดแบบสังคมนิยม 

(2) พุทธทาสภิกขุไม่ได้น าเสนอระบบส าหรับจะด าเนินการในเชิงปฏิบัติที่จะท าให้การ
ปกครองและเศรษฐกิจแบบสังคมนิยมเกิดขึ้นได้จริง พุทธทาสภิกขุได้แต่หวังให้มนุษย์มีศีลธรรม

                                                 
53 โปรดดู Louis Gabaude. 1990. Thai Society and Buddhadasa: Structural Difficulties. in 

Radical Conservatism Buddhism in Contemporary World. Bangkok: Chareon Vit Printing House, p. 
220. และ ทวีวัฒน์ ปุณฑริกวิวัฒน์.  2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วาสารพุทธศาสน์ศึกษา 
(พ.ค.-ส.ค.), หน้า 46.    

54 สรุปความจาก ปรีชา ช้างขวัญยืน. 2540. ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา. โครงการต ารา 
คณะอักษรศาสตร์ จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย. กรุงเทพฯ: โรงพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, หน้า125-7.     
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และค านึงถึงผู้อื่นได้ด้วยตนเอง ซึ่งก็เป็นความหวังที่เกิดผลได้ยากในเชิงปฏิบัติ เพราะศาสนาต่างๆ 
ที่พุทธทาสภิกขุอ้างว่าเป็นสังคมนิยมนั้นก็ได้อบรมสั่งสอนมนุษย์มานานแล้ว แต่สิ่งที่เกิดขึ้นจริงก็
ขัดแย้งกับค าสอน แม้พุทธทาสภิกขุโจมตีเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยมคอมมิวนิสต์ แต่ทั้ง
สองลัทธิก็เป็นลัทธิที่ปฏิบัติการจริงอยู่ในโลก และเหตุที่ลัทธิเหล่านี้เกิดขึ้นก็เพราะในความเป็นจริง
แล้วมนุษย์ที่ไม่ท าตามค าสอนทางศาสนามีจ านวนมาก ข้อเท็จจริงดังกล่าวแสดงให้เห็นว่าการสั่ง
สอนให้คนมีศีลธรรมเพื่อจะเห็นแก่ผู้อ่ืนนั้น แม้เป็นเรื่อง ท่ีดีและต้องท าตลอดไปนั้นก็ไม่มีพลัง
พอท่ีจะแก้ไขสังคมได้ และถึงแม้พุทธทาสภิกขุจึงหวังพึ่งธรรมราชาที่เป็นเผด็จการ แต่เรื่องนี้เป็นไป
ได้ยากในทางปฏิบัติอีก เพราะคนที่เป็นธรรมราชานั้นหาได้ยากมากและท่านก็ไม่ได้ชี้แจงว่าจะมี
วิธีการแสวงหาบุคคลเช่นนั้นอย่างไร และเพราะคนเราไม่มีวิธีหาธรรมราชาแท้ๆ ได้จึงได้เกิดลัทธิ
การเมืองต่างๆ ขึน้มา ซึ่งโดยหลักการแล้วเมื่อหาธรรมราชาไม่ได้ก็ต้องเสนอระบบหรือแบบแผนใน
การปกครอง แต่พุทธทาสภิกขุเองก็มิได้เสนอระบบอะไรไว้เลย ท่านมุ่งไปที่การใช้ตัวบุคคล
ปกครองแต่เพียงอย่างเดียว แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมที่ท่านเสนอจึงเป็นเพียงความฝันของคน
ยากจนที่รอให้พระเจ้ามาโปรด โดยมิได้มีวิธีการที่จะช่วยตัวเองแต่อย่างใดเลย  

(3) แม้แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมจะไม่ขัดแย้งกับลัทธิสังคมนิยมอย่างตรงกันข้าม แต่ก็ขาด
ลักษณะส าคัญของสังคมนิยมไป นั่นคือ หลักการที่น าไปสู่การจัดการกับวัตถุ ถึงแม้ว่าลัทธิสังคม
นิยมทั้งหลายอาจมีความมแตกต่างกันเพราะถือหลักในการจัดการกับวัตถุต่างกัน แต่ก็เหมือนกัน
ตรงที่จะต้องมีหลักการเกี่ยวกับเรื่องดังกล่าว สังคมนิยมที่ปราศจากหลักในเรื่องนี้มีแต่สังคมนิยม
ในระยะเริ่มต้น (สังคมบรรพกาล) เท่านั้น ส่วนสังคมนิยมแบบยูโทเปียหรือสังคมนิยมอย่างสมบูรณ์
ก็ไม่ได้อยู่ที่การฝากความหวังไว้กับธรรมราชาหรือการรอให้คนมีศีลธรรมมาช่วยเหลือเหมือนกับ
แนวคิดธัมมิกสังคมนิยม แต่จะต้องเสนอวิธีเปลี่ยนแปลงสังคมไปสู่สังคมนั้น55   

ปรีชา ช้างขวัญยืน จึงได้สรุปความว่าพุทธทาสภิกขุเพียงแค่ไปน าเอาความคิดทางพุทธ
ศาสนาซึ่งพระพุทธเจ้าตรัสในบริบทของสมัยโบราณมา ‘แต่งตัวเสียใหม่’ ด้วยค าศัพท์ทางการเมือง
ของปรัชญาตะวันตก โดยที่ท่านได้น าศัพท์นั้นมานิยามเอาเองโดยไม่ถือความหมายที่ใช้กันเป็น
สากล การกระท าเช่นนี้จะท าให้คนที่ไม่ได้ศึกษาความคิดทางการเมืองตะวันตกอาจเข้าใจผิดได้ 
‚ท่านพุทธทาสภิกขุเองก็ใช้วิธีพูดกว้างๆ รวมๆ ไม่ได้วิเคราะห์รัฐปัจจุบัน ซึ่งไม่ได้แสดงว่าความคิด
นั้นจะปฏิบัติได้จริงในรัฐปัจจุบันได้อย่างไรและจะดีกว่าลัทธิการเมืองที่ปฏิบัติกันอยู่แล้วในปัจจุบัน
ได้อย่างไร‛56 เป็นต้น          

                                                 
55 เรื่องเดียวกัน, หน้า125-7.  
56 ปรีชา ช้างขวัญยืน. 2538. ความคิดทางการเมืองของท่านพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: ส านักพิมพ์แห่ง

จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, หน้า 89.    
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ผู้วิจัยมองว่าการอธิบายถึงแนวคิดแนวทางการเมืองโดยเฉพาะแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม
ของผู้ที่วิพากษ์วิจารณ์นั้น โดยส่วนใหญ่แล้วไม่ได้เกิดจากการท าความเข้าใจในความหมายของ
การเมืองอย่างชัดเจนก่อน ดังนั้น จึงอาจจะน าไปสู่ความเข้าใจผิดได้ง่าย ตัวอย่างเช่น การมองว่า 
แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมน้ันต่อต้านระบอบประชาธิปไตย ธัมมิกสังคมนิยมต่อต้านแนวคิดเสรีนิยม 
ธัมมิกสังคมนิยมต้องมีธรรมราชาที่ใช้อ านาจเผด็จการท าการปกครองสังคมการเมืองแต่เพียง
เท่านั้น เป็นต้น ทั้งที่ในความเป็นจริงแล้ว พุทธทาสภิกขุไม่ได้ระบุหรือก าหนดลงไปอย่างชัดเจน
ตายตัวว่าธัมมิกสังคมนิยมจะเกิดขึ้นได้เพียงสังคมที่ปกครองแบบสังคมนิยมเท่านั้น ท่านยังได้
กล่าวถึงระบบธัมมิกประชาธิปไตยและท่านเสนอว่าทุกคนจะต้องมีอิสระเสรีในการพิจารณา
ตัดสินใจทางการเมืองอีกด้วย ส่วนในเรื่องธรรมราชา พุทธทาสภิกขุยังได้กล่าวไว้ว่าหากราชาใช้
อ านาจอย่างไม่ประกอบด้วยธรรมแล้ว ประชาชนก็สามารถรวมตัวกันถอดถอนราชาได้ หรือแม้แต่
ความหมายของ ‘ราชา’ น้ัน พุทธทาสภิกขุก็ไม่ได้จ ากัดไปว่าหมายความเพียงแค่กษัตริย์เท่านั้น แต่ 
‘ราชา’ สามารถจะหมายความถึงบุคคลที่ท าหน้าที่ปกครองหรือหัวหน้าท่ีสามารถท าให้ประชาชน
พึงพอใจก็ได้ เป็นต้น         

ด้วยเหตุนี้ การท าความเข้าใจทัศนะเกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุจากแนวคิด
เรื่องธัมมิกสังคมนิยมเพียงอย่างเดียวโดยไม่สนใจถึงความหมายของการเมืองตามทัศนะของท่าน
จึงอาจไม่เพียงพอและอาจท าให้เรามองไม่เห็นถึงที่มาหรือสารัตถะของแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม 
ฉะนั้น เพื่อที่จะท าความเข้าใจความหมายของการเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุและตอบข้อ
กังขาต่างๆ ที่มีต่อแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ วิทยานิพนธ์ฉบับนี้จึงมุ่งที่จะท าความ
เข้าใจความหมายของการเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุอย่างละเอียดและจะน าความหมาย
ของการเมืองที่ได้มาท าความเข้าใจและอธิบายแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ โดยเฉพาะ
แนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยม  

ในการศึกษาครั้งนี้ ผู้วิจัยจะท าความเข้าใจนัยความหมายค าว่า ‘การเมือง’ ของพุทธทาส
ภิกขคุวบคู่ไปกับการท าความเข้าใจแนวคิดเรื่อง ‘พระเจ้า’ ตามทัศนะของท่าน เนื่องจากพบว่าพุทธ
ทาสภิกขุได้กล่าวถึงความเกี่ยวพันระหว่าง ‘พระเจ้า’ และ ‘การเมือง’ ไว้ค่อนข้างมาก โดยเฉพาะใน
หนังสือ ธรรมะกับการเมือง  และ เมื่อธรรมะครองโลก ซึ่งผู้วิจัยเชื่อว่าแนวคิดเรื่อง ‘พระเจ้า’ 
สามารถสะท้อนให้เห็นถึงแนวคิด โลกทัศน์ และมุมมองเกี่ยวกับการเมืองของท่านในความหมาย
ใหม่ได้ ดังในบรรยายธรรมของพุทธทาสภิกขุในชุด ธรรมะกับการเมือง บริเวณลานหินโค้ง เชิงเขา

พุทธทอง สวนโมกขพลาราม ในตอนหนึ่ง พุทธทาสภิกขุได้กล่าวถึงระบบการเมืองที่ ‘พระเจ้า’ จัด

                                                 
การบรรยายธรรมของพุทธทาสภิกขุชุด ธรรมะกับการเมือง เป็นการบรรยายประจ าทุกๆ วันเสาร์ 

ระหว่างวันท่ี 3 กรกฏาคม ถึงวันท่ี 14 กันยายน พ.ศ.2519 รวมทั้งส้ิน 11 ครั้ง    
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ให้ตามธรรมชาติ ซึ่งสะท้อนให้เห็นแง่มุมของการเมืองที่มีมุมมองกว้างไปกว่านิยามความหมาย
ของการเมืองที่ใช้กันโดยทั่วไป ดังนี้       

 
‚การเมืองตามธรรมชาติ คือตามที่ เป็นอยู่ตามธรรมชาติ โดย

ธรรมชาติ ในธรรมชาตินั้นเอง พอเอ่ยขึ้นมาอย่างนี้ คนทั้งหลายก็ฮากัน
ใหญ่ว่า ท่านพุทธทาสภิกขุนี้พูดเอาเอง ว่าเอาเอง นอกรีตนอกรอย: นี่ไม่
เป็นไร เหมือนอย่างที่เราดูก้อนหินนี้ ในแง่ศีลธรรม ว่าเต็มไปด้วยศีลธรรม 
คือภาวะปรกติ นี้มันมีประโยชน์หรือไม่มีประโยชน์ล่ะ ถ้าเรามองเห็น
ศีลธรรมในก้อนหิน แล้วเราจะเข้าใจความหมายของค าว่าศีลธรรม ได้
อย่างลึกซึ้ง ทีนี้มองเห็นไหม การเมืองในธรรมชาติ โดยธรรมชาติ คือ
อะไร, ในธรรมชาติ โดยธรรมชาติ ตามธรรมชาติ มีเจตนารมณ์ของค าว่า
การเมืองอยู่ในนั้น: ในหมู่สิ่งหรือสัตว์ที่ เป็นอยู่ตามธรรมชาตินี้ มันมี
ลักษณะท่าทางลีลาอะไรของการเมืองอย่างไร, สิ่งนี้ควรจะมองดูว่ามันมี
การต่อสู้และการปรับปรุงตัวมันเองอย่างไร เพราะถ้าเราดูให้ดีแล้ว เราจะ
มองเห็น ว่ากิริยาแห่งการต่อสู้และปรับปรุง  นั่นแหละกิริยาแห่ง
การเมือง‛57 ‚...ธรรมชาติสมัยโน้น อยู่อย่างสวยงาม อย่างสมบูรณ์ อย่าง
น่าดูที่สุด เพราะมันถูกต้องตามระบบการเมืองที่พระเจ้าจัดให้ตาม
ธรรมชาติ‛58        

   
พุทธทาสภิกขุกล่าวถึงความเกี่ยวข้องระหว่าง ‘พระเจ้า’ กับ ‘การเมือง’ ว่า ‚พระเจ้าเป็นผู้ที่

จะสร้างระบบการเมืองที่ดีที่สุด สร้างนักการเมืองที่ดีที่สุด หรือถ้าจะเรียกให้ดีกว่านั้น อาตมา
อยากจะเรียกพระเจ้าว่านักการเมืองสูงสุด‛59 ซึ่งเหตุผลส าคัญท่ีท่านมองว่า ‘พระเจ้า’ เป็น
นักการเมืองสูงสุด ก็เป็นเพราะ ‘พระเจ้า’ เป็น ‚ผู้ที่จะจัดโลก จัดประเทศ จัดหมู่บ้าน อะไรให้มัน
เป็นปรกติสุข, ฉะนั้นก็อยากจะเรียกพระเจ้าว่า นักการเมืองสูงสุด, ยอดสุดของนักการเมืองก็ได้ คือ
พระเจ้า‛60  นอกจากน้ีแล้ว พุทธทาสภิกขุยังมองว่ามนุษย์ทุกคนนั้นเป็นนักการเมืองของพระเจ้า61 
(บางครั้งท่านกล่าวว่ามนุษย์ทุกคนเป็นนักการเมืองโดยความรู้สึก)62 ทั้งนี้เนื่องจากว่า ‘พระเจ้า’ ได้

                                                 
57 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพ์ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธ,ิ หน้า 57 
58 เรื่องเดียวกัน, หน้า 58.    
59 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพ์ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธ,ิ หน้า 50-51.     
60 เรื่องเดียวกัน, หน้า 53. 
61 เรื่องเดียวกัน, หน้า 206. 
62 เรื่องเดียวกัน, หน้า 198. 
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ด ารงในร่างกายและชีวิตของมนุษย์63 ฉะนั้นแล้ว มนุษย์จึงจ าเป็นจะต้อง ‘เล่นการเมืองของพระ
เจ้า’ และจะต้องร่วมมือกับ ‘พระเจ้า’ ในการจัดโลกให้อยู่กันเป็นผาสุกโดยไม่ต้องใช้อาชญา64 ท่าน
กล่าวว่า ‚ถ้าเราไม่ท าอย่างนั้น, เราบิดพลิ้ว หรือว่าเราคดโกงต่อพระเจ้า: เราก็ต้องได้รับโทษ, ไม่มี
ทางหลีกเลี่ยง‛65 ดังนั้น พุทธทาสภิกขุจึงมองว่า ‘การเมือง’ นั้นควรจะต้องเป็นไปตามเจตนารมณ์
ของ ‘พระเจ้า’ เป็นต้น                      

การศึกษาครั้งนี้จะเป็นการอ่านงานของพุทธทาสภิกขุและท าความเข้าใจใหม่เพื่อแสวงหา
ความหมายของ ‘การเมือง ’ ตามทัศนะของท่านโดยพิจารณาจากความเกี่ยวพันระหว่าง  
‘การเมือง’ กับ ‘พระเจ้า’ ทั้งนี้ผู้วิจัยจะท าความเข้าใจความหมายของ ‘พระเจ้า’ ภายใต้กรอบ
แนวคิดภาษาคน-ภาษาธรรมของพุทธทาสภิกขุ เนื่องจากค าว่า ‘พระเจ้า’ ที่ท่านใช้นั้นเป็นการพูด
อย่างภาษาธรรม (ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุแล้ว ภาษามีอยู่สองภาษา ได้แก่ ภาษาคนและ
ภาษาธรรม โดยภาษาคนนั้นเป็นการกล่าวไปตามวัตถุที่รู้สึกได้อย่างที่คนธรรมดาทั่วไปรู้สึกซึ่งต้อง
อาศัยวัตถุเป็นพื้นฐาน ส่วนภาษาธรรมะเป็นไปในทางนามธรรมที่ไม่เห็นแก่ตัว ไม่เนื่องด้วยวัตถุ 
ต้องมีปัญญาเห็นนามธรรมเหล่านั้นแล้วจึงจะพูดเป็นและให้ความหมายเป็น จึงพูดกันอยู่แต่ในหมู่
ผู้ที่เห็นธรรม เป็นภาษานามธรรมที่เหนือไปจากวัตถุ‛)66 นอกจากนี้แล้ว ผู้วิจัยจะได้น าเอาหลัก
ธรรมะในเรื่องอ่ืนๆ ที่พุทธทาสภิกขุได้กล่าวถึง ตัวอย่างเช่น หลักปฏิจจสมุปบาท หลักอิทัปปจยตา 
ตัวกู-ของกู ปมเขื่อง สัญชาตญาณ สัจจาภินิเวส ธรรมสัจจะ (ซึ่งอยู่นอกเหนือไปจากหลักธรรมะที่
ปรากฏอยู่ในแนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยม) เป็นต้น เข้ามาท าความเข้าใจความหมายการเมืองของ

พุทธทาสภิกขุด้วย   
ผู้วิจัยจะน าเสนอการวิเคราะห์ความหมายของ ‘การเมือง’ ออกเป็นสองลักษณะ ได้แก่ 

การเมืองในแบบของมนุษย์และการเมืองในแบบของพระเจ้า โดยการเมืองในแบบของมนุษย์จะ
                                                 

63 เรื่องเดียวกัน, หน้า 210.   
64 เรื่องเดียวกัน, หน้า 205. 
65 เรื่องเดียวกัน, หน้า 204.  
66 วีระ สมบูรณ์, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยู่ไปไม่มีตาย เล่ม 3 พุทธธรรม พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณ์เนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ปี ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หน้า 15.  
เนื่องจากผู้วิจัยเห็นด้วยกับแนวทางการศึกษาแนวคิดของพุทธทาสกิกขุตามที่พระพรหมคุณาภรณ์ 

(ป.อ.ปยุตฺโต) ได้อธิบายไว้ว่า การท าความเข้าใจแนวคิดของพุทธทาสนั้นจะต้องไม่ ไปยึดกับนิยามหรือ
ความหมายที่พุทธทาสภิกขุกล่าวไว้ที่ใดที่หนึ่งโดยที่ยังไม่ได้ศึกษางานชิ้นอื่นๆ หรือแนวคิดอื่นๆ ของท่านพุทธ
ทาสภิกขุจนมากพอที่จะท าความเข้าใจได้อย่างถูกต้อง โปรดดู พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต).  2549. มอง
อนาคตผ่านแนวคิดและชีวิตท่านพุทธทาส. ใน วีระ สมบูรณ,์ บรรณาธิการ. พุทธทาสยังอยู่ไปไม่มีตาย เล่ม 2 สืบ
สานปณิธานพุทธทาส. หนังสืออนุสรณ์เนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ปี ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หน้า
12-15.           
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เป็นการอธิบายถึงการเมืองในลักษณะที่เกี่ยวข้องกับการปฏิบัติการของอ านาจที่เข้ามาจัดระเบียบ
ตัวตนของมนุษย์เพื่อให้ได้ตัวตนในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่งขึ้นมาและเป็นไปเพื่อวัตถุประสงค์ทาง
การเมืองของชนชั้นน าอย่างใดอย่างหนึ่ง ซึ่งผู้วิจัยจะอาศัยแนวคิดเรื่องปฏิจจสมุปบาท (ตามการ
ตีความในแบบฉบับของพุทธทาสภิกขุ) แนวคิดเรื่องอวิชชาสัมผัส-อวิชชาเวทนา แนวคิดเรื่องปม
เขื่อง เป็นต้น มาอธิบายในประเด็นดังกล่าว นอกจากนี้ จะใช้แนวคิดเรื่องสัจจาภินิเวส (ตามที่พุทธ
ทาสภิกขุได้อธิบายไว้) วิเคราะห์ให้เห็นถึงปริมณฑลของการเมืองและการปฏิบัติการของอ านาจ
ทางการเมืองที่เกิดขึ้นภายในตัวตนของมนุษย์และสังคม  

ส่วนความหมายของการเมืองในอีกลักษณะหนึ่ง จะเป็นการเมืองที่พุทธทาสภิกขุเรียกว่า
การเมืองของพระเจ้า โดยท่ีผู้วิจัยจะท าการวิเคราะห์เพื่อหาความหมายของ ‘พระเจ้า’ และ
การเมืองตามเจตนารมณ์ของพระเจ้าดังที่ปรากฎอยู่ในสภาวะธรรมชาติ โดยใช้แนวคิดเรื่องอิ
ทัปปัจจยตา, สุญญตา, ตัวกู-ของกู, ไกวัลยธรรม, ภาษาคน-ภาษาธรรม, ธรรมสัจจะ เป็นต้น และท า
ความเข้าใจค าอธิบายของพุทธทาสภิกขุเรื่อง ‘พระเจ้าอิทัปปจยตา’ เพื่อที่จะช่วยในการอธิบายถึง
การเมืองในรูปแบบที่แตกต่างออกไปจากการจัดการเมืองในแบบของมนุษย์ ในส่วนหลังจะเป็นการ
อธิบายถึงระบบ ‘การเมือง’ ที่พึงปรารถนาในทัศนะของพุทธทาสภิกขุอย่างเป็นรูปธรรม และท า
ความเข้าใจแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมใหม่ โดยผู้วิจัยจะได้น าเอาความเข้าใจในความหมายของ 
‘การเมือง’ ที่ไดท้ั้งหมดมาทดลองตอบค าถามและข้อกังขาต่างๆ ท่ีมีผู้วิจารณ์แนวคิดทางการเมือง
ของพุทธทาสภิกขุในตอนท้าย     
 
วิทยานิพนธ์และงานวิจัยท่ีเกี่ยวข้อง   
 1. รัชฏะ วัฒนศักด์ิ. 2542. ปฏิจจสมุปบาทในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ . วิทยานิพนธ์
ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร์. สรุปผล
การศึกษาไว้ว่า แนวคิดเรื่องปฏิจจสมุปบาทของพุทธทาสภิกขุ มีความส าคัญอย่างยิ่งในการ
ตีความพุทธธรรม โดยเฉพาะเรื่องแนวคิดเกี่ยวกับภาษาคน-ภาษาธรรม ที่พุทธทาสภิกขุได้แยก
ภาษาออกเป็น 2 ระดับ เพื่อให้ความหมายของภาษาเพื่อให้สื่อถึงภาวะธรรมให้มากที่สุด โดยอิง
กับการใช้ภาษาในระดับสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะของพระพุทธองค์ ซึ่งความหมายในเรื่อง
ปฏิจจสมุปบาทเป็นภาษาธรรม ทั้งหมด ทั้งนี้เพื่อสื่อความหมายให้เห็นถึงกระบวนการเกิดดับของ
ความทุกข์เป็นส าคัญ การตีความปฏิจจสมุปบาทในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ มีความส าคัญ
ตรงที่เน้นการเกิดกระแสแห่งความทุกข์เพียงชั่วขณะจิตที่เกิดความรู้สึกตัวกู ของกูขึ้นมาครั้งหนึ่งๆ 
ซึ่งความหมายของค าที่ส าคัญก็คือค าว่า ชาติ มิใช่การเกิดใหม่จากครรภ์ แต่เป็นการเกิดขึ้นของ 
อัตตา ความรู้สึกนึกคิดที่ปรุงแต่งจนเกิดกระแสความทุกข์ขึ้น สิ่งที่ส าคัญที่สุดของการดับกระแส
ปฏิจจสมุปบาทหรือดับทุกข์ให้ได้ก็คืออย่าใหเ้วทนาความรู้สึกเกิดขึ้นมาได้ เพราะเมื่อมีการกระทบ
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ทางอายตนะแล้ว ตัณหา อุปาทาน คือ ความรู้สึกต่าง ๆ จะเข้าเกาะกุมจนเกิดเป็นความทุกข์ขึ้น 
พุทธทาสภิกขุจึงเน้นที่สุดตรงที่ เราต้องมีสติอยู่ตลอดเวลาเมื่อมีการสัมผัสทางอายตนะ หรือ
ควบคุมผัสสะให้ได้นั่นเอง 
 
 2.พระฟอง อภิวณฺโณ (สวัสดี). 2535. การศึกษาเชิงวิเคราะห์แนวคิดเรื่องจิตว่างของท่าน
พุทธทาส. วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย. 
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.  สรุปผลการศึกษาไว้ว่า ท่านพุทธทาสได้อธิบายเรื่อง
จิตว่างไว้อย่างละเอียดทุกแง่ทุกมุม  โดยเฉพาะการใช้ค าจ ากัดความสุญญตาว่า ‚จิตว่าง‛ นั้น คือ 
เป็นสภาพที่จิตว่างจากความรู้สึกที่เป็นตัวตน-ของตน เป็นความว่างจากทุกข์ ว่างจากกิเลสที่เป็น
สาเหตุให้เกิดทุกข์ ว่างจากความรู้สึกว่ามีตัวเรา-ของเรา แนวคิดเช่นนี้มีความสอดคล้องกับ
หลักการเดิมที่ปรากฏอยู่ในพระไตรปิฎก ที่พระพุทธเจ้าตรัสเตือนภิกษุทั้งหลายว่า ให้มีสติมองเห็น
โลกตามความเป็นจริง โดยความเป็นของว่าง คือว่างจากความมีตัวเรา ของเรา เข้าใจต่อสิ่งทั้งปวง
ว่าไม่ควรที่จะเข้าไปยึดมั่นถือมั่นว่าเป็นตัวเราหรือของเรา ท่านพุทธทาสได้เสนอแนวคิดในการ
ด าเนินชีวิตประจ าวันให้มีชีวิตอยู่ด้วยความว่าง เช่น ท าความรู้สึกที่เป็นความว่างจากตัวเราของเรา
แล้ว ท างานทุกชนิดด้วยจิตว่าง ท าหน้าที่เพื่อหน้าที่ มีผลงานจากการท างานก็ยกให้เป็นผลงาน
ของโลก แก่ธรรมะหรือความว่าง การกินอาหารก็เพียงเพื่อบ ารุงธาตุ คือร่างกายนี้แล้วจะมีแต่ความ
สงบเย็นเพราะการสิ้นทุกข์ สิ้นปัญหาโดยสิ้นเชิง  
 
 3.อัญญดา แก้วกองกูล. 2547. การศึกษาเปรียบเทียบ: การประยุกต์ใช้หลักธรรมทาง
ศาสนาในทางการเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุและมหาตมะ คานธี. วิทยานิพนธ์ปริญญา
มหาบัณฑิต. สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย. สรุปผลการศึกษาไว้ดังนี้  
      (1) แนวความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้น มีพื้นฐานแนวความคิดอิงหลักทาง
พระพุทธศาสนาเป็นส าคัญโดยการประยุกต์ใช้หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเถรวาท
พระพุทธศาสนานิกายเซน และศาสนาอ่ืนๆ เช่น คริสตศาสนา เป็นต้น คุณค่าการประยุกต์ใช้
หลักธรรมทางศาสนากับแนวความคิดทางการเมืองของท่านสามารถแบ่งออกได้เป็น 2 ส่วนคือ 
ส่วนแรกแนวความคิดของท่านมีคุณค่าทางด้านจิตใจ ด้วยท่านเสนอว่า ระบบการเมืองใดก็ ได้ถ้า
หากประกอบด้วยธรรมแล้ว ถือว่าเป็นรูปแบบการเมืองที่ดีที่สุดในทัศนะของท่าน ท่านได้เสนอ
แนวความคิดทางการเมืองแบบ ธรรมิกสังคมนิยม โดยเราอาจน าความคิดของท่านไปเป็นระบบ
จริยธรรมทางการเมือง อุดมคติทางการเมืองและเป็นอุดมการณ์ทางการเมืองได้ ส่วนที่สอง ด้าน
การบริหารจัดการการปกครองนั้น ท่านเห็นว่าผู้ปกครองสามารถใช้วิธีการเผด็จการโดยธรรมได้ใน
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คราวจ าเป็น ท่านเสนอให้เป็นข้อเลือกของผู้ปกครองที่จะน าวิธีการนี้ในบางคราวของเหตุการณ์
บ้านเมืองแต่ผู้ปกครองนั้นต้องมีธรรมก ากับจึงจะเป็นระบบการปกครองที่ดีที่สุด ท่านเน้นการ
ประยุกต์ใช้หลักธรรมส าหรับผู้ปกครองมากกว่าผู้อยู่ใต้ปกครอง ด้วยเหตุผลว่า การประยุกต์ใช้
หลักธรรมกับผู้ปกครองเพียงคนเดียวง่ายกว่าจะท าให้ผู้อยู่ใต้ปกครองจ านวนมากมีธรรม 
แนวความคิดทางการเมืองแบบ "ธรรมิกสังคมนิยม" เป็นสังคมนิยมอุดมคติ ท่านเน้นการไม่สะสม
ส่วนเกิน การไม่เห็นแก่ตัวทุกคนคิดถึงผลประโยชน์ส่วนรวมมีความเอ้ือเฟื้อแผ่เมตตากรุณาต่อกัน 
ต้องท างานในส่วนของตนและเจียดจ่ายส่วนเกินให้แก่ผู้อ่ืน แม้ว่าแนวความคิดทางการเมืองแบบนี้
จะมีความแตกต่างระหว่างชนชั้น แต่ความแตกต่างระหว่างชนชั้นเต็มไปด้วยความเมตตากรุณา
ต่อกัน หลักธรรมที่ พุทธทาสภิกขุ น ามาประยุกต์ใช้กับ "ธรรมิกสังคมนิยม" คือหลักทศพิธราชธรรม, 
มรรคมีองค์ 8, โพชฌงค์ 7, อิทธิบาท 4, ศีล สมาธิ ปัญญา และหลักเมตตาธรรม เป็นต้น 
      (2) แนวความคิดทางการเมืองของมหาตมะ คานธี มีพื้นฐานความคิดอิงหลักทางศาสนา
ฮินดู โดยการประยุกต์ใช้หลักธรรมทางศาสนาฮินดูและศาสนาอ่ืนๆ เช่น พระพุทธศาสนาและ
คริสตศาสนา เป็นต้น คุณค่าแนวความคิดของท่านอาจแบ่งเป็น 2 ส่วน คือ ส่วนแรก คุณค่า
ทางด้านจิตใจ โดยท่านได้น าวิธีการแบบ "อหิงสา" มาใช้กับแนวความคิดทางการเมืองของท่าน 
อหิงสาเป็นผลของหลักสัตยาเคราะห์ในภาคปฏิบัติ หลักการสัตยาเคราะห์เป็นหลักการที่ท่านสร้าง
ขึ้นมาเอง โดยท่านได้รับอิทธิพลจากการขัดเกลาทางสังคมระหว่างศาสนาต่างๆ การใช้วิธีต่อสู้
ทางการเมืองแบบ "อหิงสา" เป็นระบบจริยธรรมของอินเดีย คือการไม่ใช้ความรุนแรง (Non-
Violence) และเน้นพลังแห่งความรัก พลังแห่งความดีงามมาแก้ปัญหาทางการเมือง รวมทั้ง
ผู้ปกครองจะต้องเอ้ืออ านวยต่อวัตถุประสงค์ดังกล่าว ท่านเน้นหลักธรรมส าหรับผู้ที่อยู่ในสังคมทุก
คน ส่วนที่สอง ในทางการเมือง มหาตมะ คานธี น าวิธีการ "อหิงสา" มาเป็นวิธีการต่อต้าน
ผู้ปกครองที่ไม่เป็นธรรมจนประสบความส าเร็จน าเอกราชมาสู่ อินเดียได้ สัตยาเคราะห์เป็นทั้ง
หลักการบริหารจัดการและเป็นขบวนการต่อสู้ทางการเมืองแบบเฉพาะของ มหาตมะ คานธี 
หลักการเด่นของ "สัตยาเคราะห์" คือการไม่ใช้ความรุนแรง (Non-Violence) เป็นการต่อสู้ระหว่าง
ความดีและความชั่ว สัตยาเคราะห์ขึ้นอยู่กับหลักการ 2 อย่างคือ 1) สัจธรรมและศรัทธาในสัจธรรม 
2) การด าเนินการอย่างต่อเนื่องและมั่นคง และหลักการสัตยาเคราะห์นี้จะต้องบรรลุถึง
วัตถุประสงค์ตามหลักธรรม 3 ประการคือ (1) สัจธรรม (Truth) (2) อหิงสธรรม (Non-Violence) 
(3) ตปธรรม (Self-torture) 
      (3) ทั้งพุทธทาสภิกขุ และ มหาตมะ คานธี มองการเมืองในแง่วิวัฒนาการทางธรรมชาติ
และสังคมก่อให้เกิดความจ าเป็นในการที่จะต้องมีผู้ปกครองที่มีธรรมเข้ามาปกครอง โดยการเน้น
คุณธรรมของผู้ปกครองและผู้น าการต่อสู้ทางการเมือง แนวความคิดทางการเมืองของทั้งสองท่าน
ต่างก็เน้นการพัฒนาจิตใจ และมีพื้นฐานที่ เชื่อว่าทุกคน เกิดมามีความไม่เท่าเทียมกันทั้ง
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ก าลังสติปัญญาและความสามารถ สังคมมีชั้นสูงต่ าตามหน้าที่และปกครองกันตามล าดับ ทั้งสอง
ท่านได้เสนอแนวความคิดทางการเมืองตามทัศนะของแต่ละท่านโดยการประยุกต์ใช้หลักธรรมทาง
ศาสนาของตนเองและหลักศาสนธรรมร่วมของศาสนาอ่ืนๆ โดยพุทธทาสภิกขุ เป็นพระภิกษุใน
พระพุทธศาสนาเถรวาท วิธีน าเสนอแนวคิดทางการเมืองของท่านกระท าโดยผ่านทางค าสอนทาง
ศาสนา ส่วน มหาตมะ คานธี นอกจากเป็นนักการเมืองแล้ว อีกบทบาทหนึ่งท่านยังเป็นนักศาสนา 
นักศีลธรรม ดังนั้น แนวคิดทางการเมืองของท่านสามารถน ามาทดลองด้วยตนเองได้ อย่างไรก็ตาม
เมื่อดูจุดมุ่งหมายของทั้งสองท่านแล้วล้วนมีเป้าหมายอย่างเดียวกันคือความสันติสุขและสงบสุข
ของบ้านเมืองจะต่างกันอยู่แต่เพียงว่า พุทธทาสภิกขุ เน้นความสงบสุขทั้งแบบโลก (โลกิยสุข) และ
แบบความสงบสุขที่อยู่เหนือโลก (โลกุตตรสุข) อิงตามหลักทางพระพุทธศาสนาเถรวาทขณะที่ 
มหาตาะ คานธี มุ่งเป้าหมายให้เกิดความสงบสุขและสันติสุขในสังคมการเมืองอิงตามหลักทาง
ศาสนาฮินดู 
 
 4. พระมหาบูรณ์เชน สณิกปุญโญ (สุขคุ้ม). 2544. การศึกษาวิเคราะห์มโนทัศน์เรื่องพระ
เจ้าในทรรศนะของท่านพุทธทาส. วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. บัณฑิต
วิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. สรุปผลการศึกษาไว้ดังนี้  
      (1) ค าว่า พระเจ้า ในทรรศนะของท่านพุทธทาสเป็นการตีความใหม่โดยการใช้ทฤษฎี
ภาษาคนภาษาธรรมเป็นเครื่อง มือ พระเจ้าในภาษาธรรมในทรรศนะของท่านพุทธทาสหมายถึง 
ธรรมชาติและกฎธรรมชาติอันเฉียบขาดที่ท าให้สรรพสิ่งเกิดขึ้น  ด ารงอยู่และแตกสลายไปตาม
กาลเวลา และกฎนั้นยังมีจุดประสงค์ให้สรรพสิ่งมีวิวัฒนาการไปในทางที่สูงขึ้นจนถึงจุดสูงสุด นั่น
คือปราศจากความทุกข์ทั้งมวล ว่าโดยนัยนี้ พระเจ้าในทรรศนะของท่านพุทธทาสจึงปราศจาก
รูปร่าง  

(2) การอธิบายพระเจ้าให้มีลักษณะเป็นธรรมชาติของท่านพุทธทาสมีลักษณะของการ
ประนีประนอม อยู่มาก กล่าวคือ เมื่อคนทั่วไปเข้าใจความหมายของศาสนาประเภทเทวนิยมกับ 
อเทวนิยมแบบเป็นปฏิปักษ์ต่อกันโดยเฉพาะประเด็นท่ีมีพระเจ้ากับไม่มีพระเจ้า ท่านพุทธทาสกลับ
น าเอาประเด็นส าคัญคือเรื่องพระเจ้านี้มานิยามความหมายใหม่โดยใช้ทฤษฎีภาษาคนและภาษา
ธรรมเป็นเครื่องมือ ซึ่งการตีความของท่านก่อให้เกิดการประนีประนอมระหว่างศาสนาเทวนิยม 
กับอเทวนิยมได้อย่างดีด้วย  

(3) ดังนั้น ในสายตาของท่านพุทธทาส มนุษย์ทุกคนและศาสนาทุกศาสนาล้วนต้องมีพระ
เจ้าและต้องเป็นพระเจ้าองค์เดียวกันหมด ทุกศาสนามีวิธีการดับทุกข์โดยมีพระเจ้าอย่างบุคคลก็ได้ 
และดับทุกข์โดยมีพระเจ้าอย่างกฎธรรมชาติก็ได้ ซึ่งทั้งสองวิธีน าไปสู่ความดับทุกข์ได้เช่นกัน โดยที่

http://tdc.thailis.or.th/tdc/basic.php?query=พระมหาบูรณ์เชน%20สณิกปุญโญ%20(สุขคุ้ม)&field=1003&institute_code=0&option=showindex_creator&doc_type=0
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มุ่งตรงต่อพระเจ้า ยกผลงานให้พระเจ้าในที่สุดก็ไม่เหลือตัวตนที่จะเห็นแก่ตัว จึงไม่เหลืออัตตา
ความมีตัวตนซึ่งเป็นสาเหตุแห่งทุกข์ทั้งมวล  

(4) เมื่อน าเอาแนวคิดของท่านพุทธทาสไปเปรียบเทียบกับแนวคิดของนักปรัชญาคริสต์  3 
ส านักคือ ส านักเทวนิยมแบบคลาสสิกสรรพเทวนิยม และเทวนิยมแบบนีโอคลาสสิก  ทรรศนะของ
ท่านพุทธทาสไม่อาจที่จะจัดเข้ากับส านักใดได้อย่างสมบูรณ์ กล่าวคือทรรศนะของท่านพุทธทาสมี
ทั้งเข้ากันได้และเข้ากันไม่ได้กับทั้งสามส านัก แต่เมื่อมองจากนักปรัชญาเทวนิยมแล้ว ทรรศนะของ
ท่านพุทธทาสมีลักษณะเป็นธรรมชาตินิยมไม่ใช่เทวนิยม เมื่อกล่าวถึงทรรศนะของนักปราชญ์ชาว
คริสต์และนักปราชญ์ชาวพุทธที่มีต่อท่านพุทธทาส ปรากฏว่ามีทั้งผู้ที่เห็นด้วยและผู้ไม่เห็นด้วยกับ
ทรรศนะของท่านพุทธทาส การตีความหลักธรรมต่าง ๆ และเรื่องพระเจ้าของท่านพุทธทาสใน
ลักษณะของภาษาคนภาษาธรรมนั้นมีประโยชน์ต่อประชาช  นในปัจจุบันมาก ท าให้ผู้คนที่นับถือ
ศาสนาต่างกันหันหน้าเข้าหากันด้วยความเข้าใจอันดีระหว่างกัน  ซึ่งในที่สุดจะน าไปสู่การอยู่
ร่วมกันอย่างสันต ิ
 
 5.พระสมเกียรติ ปริญฺญาโณ (เพชรอริยวงศ์). 2547. การศึกษาเชิงวิเคราะห์แนวคิดตถตา
ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิต
วิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. สรุปผลการศึกษาไว้ดังนี้   
      (1) ตถตาในคัมภีร์พระไตรปิฎกและอรรถกถา ท าให้ผู้ศึกษารู้ว่าสังขารทั้งปวง ได้แก่ ขันธ์ 
5 (รูป, เวทนา, สัญญา, สังขาร, วิญญาณ) และวัตถุสิ่งของที่ไม่มีวิญญาณครอง เป็น "ตถตา" 
ความเป็นเช่นนั้นเอง คือลักษณะที่ไม่มีใครเข้าไปเปลี่ยนแปลงกฎธรรมชาตินี้ได้ แต่สิ่งที่อยู่ใต้กฎ
ได้แก่สังขารทั้งปวง ต้องเปลี่ยนแปลงไปตามกฎไตรลักษณ์ (อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา) คือ เกิดขึ้ นใน
เบื้องต้น แปรปรวนในท่ามกลางและดับไปในที่สุด ในค าไวพจน์ อวิตถตา คือไม่คลาดเคลื่อน
หรือไม่ผิดไปจากความเป็นอย่างนั้น เป็น อนัญญถตา คือไม่เป็นอย่างอ่ืนหรือไม่เป็นไปโดยประการ
อ่ืน เป็นอิทัปปัจจยตา คือสังขารทั้งปวงเกิดขึ้นจากเหตุปัจจัย ไม่มีสิ่งใดเกิดขึ้นอย่างลอยๆ ไม่มีผู้
บันดาลให้เกิดขึ้น มันเป็นไปตามเหตุปัจจัยของมันอย่างนั้น 
      อีกนัยหนึ่ง "ตถตา" คือปัญญาของผู้ศึกษาปฏิบัติวิปัสสนากรรมฐานที่เข้าไปรู้แจ้งความ
เป็นจริงของสภาวธรรมด้านสังตธรรม (สังขารทั้งปวง) โดยปราศจากความคิดปรุงแต่งของผู้ปฏิบัติ 
ดังนั้นผู้ปฏิบัติได้รู้ว่าขันธ์ 5 หรือสังขารทั้งปวงไร้แก่นสาร ไม่อาจยึดมั่นถือได้ สังขารมีความ
บกพร่องเป็นของน่ากลัว เป็นโทษ เป็นทุกข์ จึงเกิดความหน่ายในสังขาร ไม่เพลิดเพลินในสังขาร 
ย่อมปรารถนาที่จะพ้นเสียจากสังขาร และวางใจเป็นกลางจากสังขาร จนสามารถอิสระได้จาก
สังขาร เรียกว่าปัญญาวิมุตติ คือผัสสะอิสระจากสังขารทั้งปวง ดุจดังน้ ากับใบบัว สภาวะนี้เรียกว่า 
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นิพพาน หรือสภาวอสังขตธรรม ก็เป็น ตถตา ด้วยเช่นกัน สรุปได้ว่าทั้งสังขตธรรมและอสังขตธรรม 
เป็น ตถตา 
      (2) ตถตา ในทรรศนะของท่านพุทธทาสภิกขุ หมายถึง ความเป็นเช่นนั้นเอง ความที่มัน
เป็นอย่างนั้น ไม่เป็นอย่างอ่ืนไปได้ ใครจะบังคับมันไม่ได้ มันเคยเป็นมาอย่างไร มันก็เป็นอย่างนั้น
ชั่วนาตาปี นี่แหละเรียกว่า ตถตา การอธิบาย ตถตา ในลักษณะอย่างนี้ของท่านพุทธทาส โดยนัย
หนึ่งก็คือการอธิบายกฎอิทัปปัจจยตาและปฏิจจสมุปบาท กล่าวคือ เป็นกฎแห่งเหตุผล "เมื่อสิ่งนี้มี 
สิ่งนี้จึงมี " อธิบายถึงความไม่มีแก่นสารของสังขตธรรม เมื่อไม่มีแก่นสารจึงไม่เที่ยงและ
เปลี่ยนแปลง แต่เปลี่ยนแปลงอยู่ในกรอบเดิมอยู่ชั่วอนันตกาล เรียกกรอบนี้ว่า ตถตา ตถตา ใน
ทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ ไม่แตกต่างจากที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก เป็นค าที่ ใช้แทนอิ
ทัปปัจจยตาและปฏิจจสมุปบาท นั่นเอง 
      (3) ตถตา เป็นสภาวธรรมองค์รวมคือครอบคลุมทั้งสภาวสังขตธรรม และอสังขตธรรม เป็น
กฎธรรมชาติและเป็นหลักค าสอนชั้นสูงของพระพุทธองค์เพื่อน าไปสู่การรู้แจ้งและย่อมเกี่ยวของ
โดยตรงกับมนุษย์ สังคม การเมือง การปกครอง เศรษฐกิจและวัฒนธรรม ในความมุ่งหมายเพื่อ
ความมั่นคงของประเทศชาติและความผาสุขของมหาชน 
      ฉะนั้น ผู้รู้แจ้งตถตา ย่อมมีใจบริสุทธิ์, ปัญญา, เมตตา, กรุณา, ขันติ, อุปการะต่อเพื่อน
มนุษย์และสังคมโดยส่วนรวม สมดังพระพุทธด ารัส ที่ว่า "จรถ ภิกฺขเว จาริก  พหุชนหิตาย พหุชนสุ
ขาย โลกานุกมฺปาย อตฺถาย หิตาย สุขาย เทวมนุสฺสาน " ความว่า "ดูก่อนภิกษุทั้งหมาย เธอจงเที่ยว
จาริกไป เพื่อประโยชน์และความสุขแก่ชนหมู่มาก เพื่ออนุเคราะห์โลก เพื่อประโยชน์เกื้อกูลและ
ความสุขแก่ทวยเทพและมนุษย์ทั้งหลาย"  
 
 6 ชลธี ยังตรง. 2533. ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ.  วิทยานิพนธ์ปริญญา
มหาบัณฑิต. ภาควิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย. จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย. สรุปผล
การศึกษาไว้ว่า ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุมีพื้นฐานจากความคิดทางพุทธศาสนา
นิกายเถรวาท นอกจากนั้นท่านยังได้น าหลักการบางอย่างของพทูศาสนานิกายเซน และหลักการ
คริสตศาสนาตามความเข้าใจของท่านอธิบายความคิดทางการเมืองของท่านอธิบายความคิด
ทางการเมืองของท่าน ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุมีความเป็นพลวัตรตาม
สภาพการณ์ทางสังคมและการเมืองที่เป็นอยู๋ในขณะที่ท่านเสนอความคิดโดยเฉพาะในช่วง พ.ศ.
2516-2519 

โดยคุณค่าของความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ อาจพิจารณาได้ในสองส่วน
ด้วยกัน ส่วนแรกในฐานะหลักการหรือคุณค่าทางจิตใจ ท่านพุทธทาสเสนอว่าระบบการเมืองใดก็
ตามถ้าประกอบด้วยธรรมแล้ว ถือว่าเป็นระบบการเมืองที่ถูกต้อง ท่านได้เสนอระบบการเมืองแบบ 
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‚ธัมมิกสังคมนิยม‛ เป็นระบบการเมืองในอุดมคติของท่าน เราอาจน าความคิดของท่านในส่วนนี้ไป
เผยแพร่เพื่อเป็นรากฐานของความเชื่อหรืออุดมการณ์ทางการเมืองได้ ส่วนที่สอง ในด้านของ
ระบอบการปกครอง การที่ท่านพุทธทาสเห็นว่า การปกครองที่ผู้ปกครองใช้วิธีการปกครองเผด็จ
การโดยมีธรรมก ากับเป็นการปกครองที่ดีที่สุด อาจมีปัญหาในทางปฏิบัติได้ เนื่องจากสภาพการณ์
ทางสังคมและการเมืองในปัจจุบันไม่เอื้ออ านวยต่อความคิดนี้   

 
7 สมศักด์ิ เนียมเล็ก. 2544. วิเคราะห์ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. 

วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชารัฐศาสตร์. คณะรัฐศาสตร์. มหาวิทยาลัยรามค าแหง. 
สรุปผลการศึกษาไว้ว่า ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ มีพื้นฐานจากความคิดทางศาสนา
นิกายเถรวาท นอกจากน้ันท่านยังได้น าหลักการบางอย่างของพุทธศาสนานิกายเซน และหลักการ
คริสตศาสนา ตามความเข้าใจของท่าน อธิบายความคิดทางการเมืองของท่าน ที่เป็นอยู่ในขณะที่
ท่านเสนอความคิด โดยเฉพาะในช่วง พ.ศ. 2516-2519 คุณค่าของความคิดทางการเมืองของพุทธ
ทาสภิกข ุอาจพิจารณาได้ในสองส่วนด้วยกัน ส่วนแรก ในฐานะหลักการหรือคุณค่าทางด้านจิตใจ 
ท่านพุทธทาสเสนอว่าระบบการเมืองใดก็ตาม ถ้าหากประกอบด้วยธรรมแล้ว ถือว่าเป็นระบบ
การเมืองที่ถูกต้องท่านได้เสนอระบบการเมืองแบบ "ธัมมิกสังคมนิยม" เป็นระบบการเมืองในอุดม
คติของท่าน เราอาจน าความคิดของท่านในส่วนนี้ ไปเผยแพร่เพื่อเป็นรากฐานของความเชื่อหรือ
อุดมการณ์ทางการเมืองได้ ส่วนที่สอง ในด้านของระบบการปกครอง การที่ท่านพุทธทาสเห็นว่า 
การปกครองที่ผู้ปกครองใช้วิธีการปกครองแบบเผด็จการโดยมีธรรมก ากับ เป็นการปกครองที่ดี
ที่สุด อาจมีปัญหาในทางปฏิบัติได้ เนื่องจากสภาพการณ์ทางสังคมและการเมืองในปัจจุบันไม่
เอื้ออ านวยต่อความคิดนี้   

 
8 เกียรติศักด์ิ บังเพลิง. 2548. มโนทัศน์เรื่องพระเจ้าของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธ์

ปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. ภาควิชาปรัชญา. คณะอักษรศาสตร์. จุฬาลงกรณ์
มหาวิทยาลัย. สรุปผลการศึกษาไว้ว่า มโนทัศน์เรื่องพระเจ้าของท่านพุทธทาสไม่สอดคล้องกับค า
สอนพุทธศาสนาเถรวาท เพราะมโนทัศน์เรื่องพระเจ้าของท่านพุทธทาสยอมรับการมีปฐมเหตุของ
สิ่งทั้งหลาย ในขณะที่พุทธศาสนาเถรวาทไม่ยอมรับแนวคิดการมีอยู่ของสิ่งที่เป็นปฐมเหตุของสิ่ง
ทั้งหลาย ตามหลักค าสอนของพุทธศาสนาเถรวาทแล้วทุกสิ่งอิงอาศัยกันและกันเกิดขึ้นเป็นเหตุ
ปัจจัยให้กันและกัน ไม่มีสิ่งใดที่เป็นปฐมเหตุของสิ่งทั้งหลาย จะอย่างไรก็ตาม งานวิจัยนี้ได้
วิเคราะห์ว่า แม้ว่าแนวคิดของอาจารย์พุทธทาสในเรื่องพระเจ้าจะไม่สอดคล้องกับแนวคิดของพุทธ
ศาสนาเถรวาท แต่สิ่งที่พระพุทธเจ้าได้ตรัสไว้ในพระไตรปิฎกบางส่วนสามารถตีความได้ว่าพุทธ
ศาสนาก็ยอมรับได้ว่ามีบางสิ่งที่ท าหน้าที่คล้ายพระเจ้า สิ่งนี้พุทธศาสนาเรียกว่า ธรรม การตีความ
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เรื่องพระเจ้าของท่านพุทธทาสจึงไม่ถึงขั้นว่าขัดแย้งกับพระสูตรในยุคต้นๆ ที่เชื่อว่าเป็นบันทึกค า
สอนของพระพุทธเจ้าเอาไว้โดยตรง จะขัดแย้งก็เฉพาะกับมติของคณาจารย์ฝ่ายเถรวาทเช่นพระ
พุทธโฆษาจารย์ เป็นต้น เท่านั้น   

   
วัตถุประสงค์ในการศึกษา 

1. เพื่อท าความเข้าใจความหมายของการเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ  
2. เพื่อตอบข้อสงสัยที่มีต่อแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ 
3. เพื่อเพิ่มความรู้ในแนวคิดทางการเมืองที่เกี่ยวโยงกับพุทธศาสนา 

 
วิธีการศึกษา  

การวิจัยครั้งนี้จะใช้แนวทางการศึกษาแบบการตีความ (hermeneutic approach) ภายใต้
กรอบแนวคิดเรื่องภาษาคน-ภาษาธรรมของพุทธทาสภิกขุ เพื่อศึกษาความหมายของการเมืองและ
ท าความเข้าใจแนวคิดการเมืองตามเจตนารมณ์ของพระเจ้า โดยในเบื้องต้นผู้วิจัยจะได้สร้างกรอบ
แนวคิด (framework) ในการท าความเข้าใจตัวบทของพุทธทาสภิกขุ หลังจากนั้นจะเป็นการ
น าเสนอตัวบทของท่านที่มีความเกี่ยวข้องกับการเมือง พร้อมทั้งอธิบายถึงพัฒนาการและความ
เป็นมาของแนวคิดทางการเมืองของท่านอย่างคร่าวๆ ต่อจากนั้นผู้วิจัยจะได้รวบรวมทัศนะของ
นักวิชาการและผู้ที่ศึกษาตัวบทของพุทธทาสภิกขุ ไม่ว่าจะในแง่ของการวิเคราะห์, วิจารณ์, การ
ตีความ หรือ การน าเอาแนวคิดเกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุมาขยายความต่อ โดยผู้วิจัยจะ
แสดงให้เห็นถึงค าถามหรือประเด็นปัญหาที่บุคคลเหล่านั้นมีต่อแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาส
ภิกขุ จากนั้นผู้วิจัยจะได้ท าความเข้าใจเรื่องการเมืองและความหมายของการเมืองตามทัศนะของ
พุทธทาสภิกขุ โดยผู้วิจัยจะอาศัยค าอธิบายในเรื่องปฏิจจสมุปบาท วาทกรรม อัตบุคคล ตัวกู-ของ
กู ภาษาคน-ภาษาธรรม ฯลฯ มาช่วยในการท าความเข้าใจในการเมืองและความหมายของ
การเมืองตามทัศนะของท่าน ท้ังในส่วนของการเมืองตามแบบมนุษย์และการเมืองตามเจตนารมณ์
ของพระเจ้า หลังจากนั้นผู้วิจัยจะน าความเข้าใจที่ได้ไปอธิบายถึงแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมและจะ
ได้ทดลองตอบค าถามหรือข้อโต้แย้งต่างๆ ที่ได้มีผู้วิจารณ์แนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุไว้
ในตอนท้าย    

 
ประโยชน์ที่ได้รับจากการศึกษา 

1. ได้ความรู้ถึงความหมายและลักษณะของการเมืองตามทัศนะพุทธทาสภิกขุ 
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2. เข้าใจถึงประเด็นความสัมพันธ์ระหว่างพุทธศาสนากับความคิดทางการเมือง 
3. เป็นประโยชน์ด้านการศึกษาส าหรับผู้ที่สนใจการน าแนวคิดทางศาสนามาอธิบายการเมือง 

 
 



บทที่ 2 
แนวทางในการทําความเขาใจตัวบทของพุทธทาสภิกขุ 

 
 
 
 
 ในบทนี้เปนการอธิบายถึงกรอบแนวคิดที่ใชในการทําความเขาใจตัวบทของพุทธทาสภิกขุ ซึ่ง
ผูวิจัยสรางขึ้นจากแนวทางในการทําความเขาใจพระไตรปฎกของทานและจากคําอธิบายของทานเอง 
ทั้งนี้เนื่องจากผูวิจัยมองวาพุทธทาสภิกขุนั้นมีแนวทางเฉพาะเปนของตัวเองในการทําความเขาใจพุทธ
ธรรมผานตัวบทอยางพระไตรปฎก ฉะนั้น การที่ผูวิจัยจะทําความเขาใจพุทธธรรมซึ่งปรากฏอยูในตัว
บทตางๆ ของพุทธทาสภิกขุนั้นก็ยอมที่จะสามารถใชแนวทางเดียวกันกับที่ทานใชทําความเขาใจพุทธ
ธรรมที่ปรากฏอยูในพระไตรปฎกได เพราะเหตุวาการทําความเขาใจตัวบทของพุทธทาสภิกขุก็เปนการ
ทําความเขาใจพุทธธรรมเชนเดียวกัน ในเบื้องตน ผูวิจัยจะไดกลาวถึงจารีตการทําความเขาใจ
พระไตรปฎกที่มีมากอนหนาพุทธทาสภิกขุ โดยเนนไปที่แนวทางของฝายเถรวาท ตั้งแตแนวทางการทํา
ความเขาใจพระไตรปฎกของพระพุทธโฆษาจารณ การตีความพุทธธรรมแบบไตรภูมิพระรวง ไป
จนกระทั่งเกิดการเปลี่ยนแปลงในยุคสมัยใหมที่แนวคิดแบบวิทยาศาสตรไดเขามามีบทบาทในการทํา
ความเขาใจพระไตรปฎกอยางมาก ในสวนตอมาผูวิจัยจะไดแสดงใหเห็นถึงแนวทางในการทําความ
เขาใจพุทธธรรมของพุทธทาสภิกขุ และนําเสนอกรอบแนวคิดในการทําความเขาใจตัวบทของพุทธทาส
ภิกขุในตอนทาย    
 
การทําความเขาใจพุทธธรรมกอนหนาพุทธทาสภิกขุ  
 ราวป พ.ศ. 972 พระสงฆผูเปนปราชญทางพุทธศาสนาชาวอินเดียรูปหนึ่งคือพระพุทธโฆษา
จารณ ไดออกเดินทางจากชมพูทวีปไปยังลังกาทวีปเพื่อทําการแปลคัมภีรอรรถกถา (คําอธิบาย
พระไตรปฎก) จากภาษาสิงหลมาเปนภาษาบาลีตามคําอาราธนาของพระสังฆปาลเถระ โดยพระพุทธ
โฆษาจารณไดทําการแปลคัมภีรอรรถกถาของสํานักพุทธมิตตเถระจากภาษาสิงหลมาเปนภาษาบาลี
จํานวนสามเลม อันประกอบไปดวย มหาอรรถกถา มหาปจจรีอรรถกถา และ กุรุนทีอรรถกถา ซึ่ง
หลังจากที่ทานไดแปลคัมภีรอรรถกถาทั้งสามเสร็จส้ินแลว ทานก็ไดอาศัยความรูที่มีอยูในคัมภีรอรรถ
กถาดังกลาวมารจนา คัมภีรวิสุทธิมรรค อันเปนคัมภีรที่มีความสําคัญอยางมากและถือเปนปกรณ
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พิเศษสําคัญที่พระสงฆและพุทธศาสนิกฝายเถรวาทนิยมใชอางอิงและศึกษาเลาเรียน1 และปรากฏวา
ในกาลตอมา (ราวชวงป พ.ศ.1000-2000) ก็ไดมีผูแตงคัมภีรฎีกา (ซึ่งเปนคําอธิบายอรรถกา) อัน
ประกอบดวยคัมภีรมหาฎีกาชื่อ ปรมัตถมัญชุสา และคัมภีรจูฬฎีกาชื่อ สังเขปตถโชตนี เพื่อใชในการ
อธิบายคัมภีรอรรถกถาของพระพุทธโฆษาจารยอีกทอดหนึ่ง2 ฉะนั้น จึงกลาวไดวาในชวงเวลาดังกลาว 
คัมภีรของพุทธศาสนาที่เปนภาษาบาลีจึงเกิดขึ้นมาอยางครบถวน ทั้งพระไตรปฎก อรรถกถา 
(คําอธิบายพระไตรปฎก) และฎีกา (คําอธิบายอรรถกถา)∗ และแนวทางในการทําความเขาใจพระไตรปฎก
ตามแบบของ คัมภีรวิสุทธิมรรค ก็ไดกลายมาเปนแนวทางสําคัญที่ใชในการศึกษาพุทธศาสนาในลังกา
ทวีป     

พุทธศาสนาลัทธิลังกาวงศ ซึง่อยูภายใตอิทธิพลแนวทางการตีความพุทธธรรมในแบบของพระ
พุทธโฆษาจารณ ไดแผเขามาสูแผนดินสุวรรณภูมิในชวงปลายพุทธศตวรรษที่ 18 ทางดาน
นครศรีธรรมราชและขยายขึ้นไปสูอาณาจักรสุโขทัย ซึ่งในเวลาตอมาอาณาจักรสุโขทัยก็ไดกลายเปน
ศูนยกลางพุทธศาสนาลัทธิลังกาวงศ3 การทําความเขาใจคําสอนทางพุทธศาสนาในสมัยนั้นจึงยึดถือ
แนวทางตาม คัมภีรวิสุทธิมรรค โดยเฉพาะอยางยิ่ง การอธิบายเรื่องสวรรค นรก วาเปนสถานที่หนึ่งๆ 
ซึ่งแบงออกเปนหลายชั้นหลายขุม โดยมนุษยจะไปสูที่แหงนั้นหลังจากตายไปจากโลกนี้แลว, การ
อธิบายเรื่องการเวียนวายตายเกิดในสังสารวัฏวาการมีชีวิตในชาติปจจุบันยอมจะเปนผลสืบ
เนื่องมาจากกรรมที่ไดกอไวในภพชาติที่แลวและหลังจากตายไปจากภพชาตินี้แลวกรรมก็ยอมจะนําพา
ไปเกิดในภพชาติหนาอีก สวนการจะไปเกิดเปนอะไรนั้นก็ข้ึนอยูกับกรรมที่ไดกระทําไว ซึ่งการอธิบาย
ดังกลาวถูกนํามาใชอธิบายปฏิจจสมุปบาทธรรมหรือที่มักจะเรียกวาเปนการอธิบายแบบขามภพขาม

                                                 
1 สุชาติ หงษา. 2550. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม, หนา 85-86.   
2 พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ ฐิตญาโณ). 2536. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. พิมพครั้งที่3. กรุงเทพฯ: 

สภาการศึกษามหามกุฎราชวิทยาลัยในพระบรมราชูปถัมภ, หนา 290.  
∗กลาวกันวา คัมภีรวิสุทธิมรรค นั้น พระพุทธโฆษาจารณไดอาศัยพระคาถาที่เปนบทตั้งเพียง 3 บาทเทานั้น 

นั่นคือ “นรชนผูเห็นภัยในสงสาร มีปญญาดํารงอยูในศีล มีความเพียร มีความฉลาด เมื่อไดเจริญจิต (สมาธิ) และ
ปญญา (วิปสสนา) แลว ยอมสามารถสะสางรกชัฏนี้ได” โปรดดู สุชาติ หงษา. 2550. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. 
กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม, หนา 87.   

3 สันติสุข โสภณสิริ. 2549. พุทธทาสกับประวัติศาสตรภูมิปญญาพุทธศาสนาในสังคมไทย. ใน พุทธทาสยัง
อยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 
100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 310.  
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ชาติ นอกจากนี้ คัมภีรวิสุทธิมรรค ยังเนนไปที่การทําสมาธิเพื่อเขาฌานสมาบัติในระดับตางๆ และ 
แนวทางปฏิบัติในการเพงกสิณ อีกดวย4    

ในสมัยของพระมหาธรรมราชาลิไท กษัตริยองคที่หาแหงอาณาจักรสุโขทัย ไดมีการแตงและ
เผยแพร คัมภีรไตรภูมิกถา (บางครั้งเรียกวา คัมภีรเตภูมิกถา หรือที่มักจะเรียกกันโดยทั่วไปวา ไตรภูมิ
พระรวง) ซึ่งแนวทางการทําความเขาใจพุทธธรรมที่ปรากฏใน ไตรภูมิพระรวง นั้นก็เปนแนวทาง
เดียวกับการทําความเขาใจพุทธธรรมใน คัมภีรวิสุทธิมรรค รวมถึงคัมภีรชั้นอรรถกถาและฎีกา ซึ่งลวน
แลวแตเปนคัมภีรของพุทธศาสนาลัทธิลังกาวงศทั้งสิ้น5 และแมวาพระมหาธรรมราชาลิไทจะทรง
รวบรวมและประมวลเนื้อหาจากคัมภีรชั้นอรรถกถาและฎีกาแลวถายทอดออกมาอยางซื่อสัตย โดย
ไมไดบิดเบือนคําสอนที่มีอยูในคัมภีรนั้นๆ แตก็พบวามีสวนที่ทรงเพิ่มเติมเขาไปเพื่อใหมีผลทาง
ศีลธรรมตรงตามยุคสมัย เชน การกลาวถึงเหตุที่จะไปเกิดเปนเปรตวาไดทําบาปอะไรไว โดยพระองคได
ทรงนําสภาพชีวิตและลักษณะรูปแบบการทําชั่วของคนในยุคนั้นมาใชอธิบายใหทราบวาคนที่ทําชั่วจะ
ไดรับผลรายในนรกอยางไร ดังนั้น จึงมักกลาวกันวา พระมหาธรรมราชาลิไททรงแตง ไตรภูมิพระรวง 
ข้ึนมาเพื่อเปนวิธีการของฝายปกครองหรือฝายรัฐที่จะทําใหประชาชนมีความเชื่อเร่ืองบุญกรรม 
เพื่อที่จะปกครองไดงายไมกระดางกระเดื่อง6  

ดวยแนวทางการทําความเขาใจพุทธรรมในแบบเดียวกับ คัมภีรวิสุทธิมรรค นั่นเองจึงทําให 
ไตรภูมิพระรวง สามารถที่จะเขากันไดกับคติความเชื่อเร่ืองผีสาง เทวดา นรก สวรรค การเวียนวายตาย
เกิด ฯลฯ ซึ่งมาจากความเชื่อในลัทธิผีแบบพื้นบานผสมผสานเขากับความเชื่อแบบลัทธิพราหมณของ
ฮินดูที่มีอยูกอน จนสามารถกลาวไดวา นอกจาก ไตรภูมิพระรวง จะไมใช “ส่ิงแปลกปลอม” สําหรับ
สังคมไทยในยุคนั้นแลว คัมภีรดังกลาวกลับจะไปทําใหความเชื่อที่มีอยูกอนนั้นเปนระบบที่เขมแข็งมาก
ยิ่งขึ้น โดยการผสานแนวคิดของสังคมไทยที่มีอยูเดิมเขากับจักรวาลวิทยาและหลักธรรมของพุทธ
ศาสนา7  

                                                 
4 โปรดดู มหามกุฎราชวิทยาลัย. 2540. ปกรณวิเสสวิสุทธิมรรคฉบับบาลีภาค1-3. พิมพครั้งที่7. กรุงเทพฯ: 

โรงพิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย.  
5 สุชาติ หงษา. 2550. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม, หนา 126. 
6 เร่ืองเดียวกัน.   
7 สันติสุข โสภณสิริ. 2549. พุทธทาสกับประวัติศาสตรภูมิปญญาพุทธศาสนาในสังคมไทย. ใน พุทธทาสยัง

อยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 
100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 311. 
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 การตีความพุทธธรรมในแบบ ไตรภูมิพระรวง ที่อิงอยูกับ คัมภีรวิสุทธิมรรค จึงไดกลายมาเปน
จารีตความเชื่อที่สอดคลองกับวิถีของสังคมเกษตรโบราณอยางสังคมไทยไดอยางยาวนาน8 ซึ่งในกาล
ตอมาแนวทางการตีความพุทธธรรมในลักษณะดังกลาวก็ถูกทําใหเขมแข็งยิ่งขึ้นไปอีก กลาวคือ ใน
สมัยกรุงศรีอยุธยา สังคมไทยในขณะนั้นยังคงไดรับอิทธิพลจากแนวคิดพุทธศาสนาของลังกาทวีปอยู 
และปรากฏวาไดมีการรับ คัมภีรมาลัยสูตร เขามาเผยแพรในสังคมอยางกวางขวาง (ซึ่งคัมภีรดังกลาว
แตงขึ้นในประเทศลังกาและไดรับความนิยมอยางมาก เนื้อหาหลักเปนการกลาวถึงตํานานของพระ
มาลัยเถระเจา ผูสามารถใชอิทธิฤทธิ์อภิญญาเดินทางไปยังสวรรคและนรก (อันเปนสถานที่หนึ่ง) และ
กลับมาบอกมนุษยใหปฎิบัติตามหลักศีลธรรมเพื่อที่จะไดไปสูสรวงสรรค ไมเชนนั้นจะตองตกไปอยูใน
อบายภูมิ)9     

ดังนั้น จึงกลาวไดวา คัมภีรมาลัยสูตร นั้นยิ่งจะไปสงเสริมสนับสนุนความเขาใจพุทธธรรมใน
แบบ ไตรภูมิพระรวง (และคัมภีรวิสุทธิมรรค) ดวยเหตุนี้เอง ไตรภูมิพระรวง จึงยังคงความสําคัญมา
อยางตอเนื่องในฐานะแนวทางการทําความเขาใจและตีความพุทธธรรม และถึงแมอาณาจักรอยุธยา
จะลมสลายไปแลวและลวงถึงสมัยกรุงรัตนโกสินทรก็ยังจะพบวาไดมีการรื้อฟนและชําระ คัมภีรไตรภูมิ
พระรวง พรอมกับการใสรูปภาพประกอบ แลวนําคัมภีรดังกลาวไปคัดลอกและแจกจายแกประชาชน
ทั่วไปอยางกวางขวาง แมพระภิกษุเองก็ไดอานและใชเทศนาสั่งสอนผูคนโดยอาศัยเรื่องราวในคัมภีร
นั้น รวมทั้งมีการเขียนภาพฝาผนังตามกําแพงโบสถวิหารในอารามตามคติของคัมภีรดังกลาวอีกดวย10  

กระทั่งประเทศสยามไดเกิดการเปลี่ยนแปลงทางเศรษฐกิจ สังคม และการเมืองครั้งใหญ 
ภายใตโลกทัศนแบบสมัยใหม แนวทางการทําความเขาใจพุทธธรรมเริ่มจะเปลี่ยนแปลงไปจากจารีตที่
เคยยึดถือกันมา ในรัชสมัยของพระบาทสมเด็จพระจอมเกลาเจาอยูหัว เมื่อคร้ังที่ยังทรงผนวชเปน 
“พระวชิรญาณภิกขุ” อยูนั้น พระองคทานพรอมเจานายและขุนนางที่มีแนวคิดแบบสมัยใหมก็ไดริเร่ิม
อธิบายคําสอนทางพุทธศาสนาโดยยึดหลักของเหตุผลนิยม11 ตัวอยางเชน เจาพระยาทิพากรวงษมหา
โกษาบดี (ขํา บุนนาค) ผูซึ่งเปนลูกศิษยฆราวาสของพระองค (ขณะที่ทรงผนวช) และตอมาไดดํารง

                                                 
8 เร่ืองเดียวกัน.  
9 ส.ศิวรักษ. 2547. พุทธศาสนาไทยและประชาธิปไตยไทยจากมุมมองของ ส.ศิวรักษ. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพศยาม, หนา 3.  
10 เร่ืองเดียวกัน, หนา 2-3.  
11 สันติสุข โสภณสิริ. 2549. พุทธทาสกับประวัติศาสตรภูมิปญญาพุทธศาสนาในสังคมไทย. ใน พุทธทาส

ยังอยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิม
ฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 312. 
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ตําแหนงเปนเสนาบดีกระทรวงการตางประเทศ ไดแตง หนังสือแสดงกิจจานุกิจ ที่พยายามอธิบาย
ปรากฎการณทางธรรมชาติ จักรวาลวิทยาในแบบไตรภูมิพระรวง และตีความหลักธรรมทางพุทธ
ศาสนา โดยเปรียบเทียบเขากับหลักศาสนาตางๆ ดวยคําอธิบายที่มีลักษณะเปนวิทยาศาสตร12 ซึ่งอาจ
เรียกไดวาเปนแนวคิดในแบบ “พุทธศาสนายุคใหม” เพราะไมมีการกลาวถึงสวรรค นรก หรือ เปรต
อสุรกายทั้งหลาย13   

ในชวงกาลตอมา สมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส (พระราชโอรสของ
พระบาทสมเด็จพระจอมเกลาเจาอยูหัว) ผูดํารงตําแหนงสมเด็จพระสังฆราชองคที่ 10 แหงกรุง
รัตนโกสินทร ก็ไดเขามามีบทบาทสําคัญในการปฏิรูปการศึกษาพระปริยัติธรรมและไดริเร่ิมการสอน
พุทธประวัติแบบใหมอยางเชนการอธิบายถึงพระพุทธเจาในฐานะที่มีความเปนมนุษยมากขึ้น14 
พระองคยังทรงปฏิเสธที่จะสนับสนุนการทําสมาธิภาวนา “ทรงอางวาเราไมสามารถพิสูจนความสําเร็จ
ของสติที่บมเพาะขึ้นไดอยางเปนวิทยาศาสตร”15 และทรงพยายามอธิบายเรื่องราวอภินิหารตางๆ ใน 
ปฐมสมโพธิ (อันเปนพุทธประวัติฉบับที่นิพนธโดยสมเด็จกรมพระยาปรมานุชิตชิโนรส ในสมัยรัชกาลที่ 
3) อยางเปนบุคลาธิษฐานและมีเหตุมีผลสําหรับชาวพุทธรุนใหม16    
 
แนวทางการตีความพุทธธรรมของพุทธทาสภิกขุ 

สําหรับพุทธทาสภิกขุนั้น กลาวไดวา แมทานจะไดเจริญรอยตามแนวทางของพระบาทสมเด็จ
พระจอมเกลาเจาอยูหัวและสมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส ในแงของการอธิบาย
พุทธศาสนาอยางเปนเหตุเปนผล ดังที่ Donald Swearer กลาวไววา พุทธทาสภิกขุเปนพวกสมัยใหม 
(modernist) และเปนพวกเหตุผลนิยม (rationalist) ซึ่งเขาเองมองวาพุทธทาสภิกขุและพระพรหมคุณา
                                                 

12 เร่ืองเดียวกัน. 
13 ส.ศิวรักษ. 2547. พุทธศาสนาไทยและประชาธิปไตยไทยจากมุมมองของ ส.ศิวรักษ. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพศยาม, หนา 9.   
14 สันติสุข โสภณสิริ. 2549. พุทธทาสกับประวัติศาสตรภูมิปญญาพุทธศาสนาในสังคมไทย. ใน พุทธทาส

ยังอยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิม
ฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 313.  

15 ส.ศิวรักษ. 2547. พุทธศาสนาไทยและประชาธิปไตยไทยจากมุมมองของ ส.ศิวรักษ. กรุงเทพฯ: 
สํานักพิมพศยาม, หนา 15.  

16 สันติสุข โสภณสิริ. 2549. พุทธทาสกับประวัติศาสตรภูมิปญญาพุทธศาสนาในสังคมไทย. ใน พุทธทาส
ยังอยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิม
ฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 313.  
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ภรณ (ประยุทธ ปยุตฺโต) นั้น “ยืนอยูบนบา” ของสมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส 
สมเด็จพระสังฆราชนักปฏิรูป ผูเขียนตําราทางพุทธศาสนาดวยทาทีแบบพวกเหตุผลนิยมและเปน
เสมือนหัวขบวนผูจัดตั้ง “พุทธแบบโปรแตสเตนท” (Protestant Buddhism)17   

อยางไรก็ตาม อาจมองไดวาพุทธทาสภิกขุนั้นมีความแตกตางไปจากพระบาทสมเด็จพระจอม
เกลาเจาอยูหัวและสมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส กลาวคือ นอกจากพุทธทาส
ภิกขุจะกลาทาทายจารีตประเพณีการตีความพุทธศาสนาตามแนวทางของ คัมภีรวิสุทธิมรรค และ 
คัมภีรอรรถกถาตางๆ (จนกระทั่งวาครั้งหนึ่งสมเด็จพระสังฆราช (ปลด) วัดเบญจมบพิตร ไดทรงเตือน
พุทธทาสภิกขุใหยึดหลักธรรมและคําอรรถาธิบายใน คัมภีรวิสุทธิมรรค เปนหลัก)18 แลว ตัวทานเองยัง
ไมหยุดอยูเพียงแคการสอนพุทธศาสนาในระดับศีลธรรมเทานั้น ทานไดอุทิศเวลาในสมณเพศทั้งหมด
ใหแกการเผยแพรคําสอนพุทธศาสนาขั้นโลกุตตระไปสูสังคมในวงกวาง โดยความมุงหวังที่จะกลับไป
หาแกนคําสอนจากพระโอษฐของพระพุทธเจาโดยตรง  

หากยอนกลับไปพิจารณาประวัติของพุทธทาสภิกขุ ก็จะเห็นถึงที่มาของแนวคิดการทําความ
เขาใจพุทธธรรมในแบบที่แตกตางไปจากเดิม ในชวงป พ.ศ. 2473 ขณะที่พุทธทาสภิกขุกลับมาศึกษา
ตอที่กรุงเทพอีกครั้งหนึ่งนั้น ทานไมไดศึกษาพระไตรปฎกแตเพียงอยางเดียว ทานยังศึกษาตําราตางๆ 
รวมไปถึงการศึกษาเรื่องการปฏิรูปพระพุทธศาสนาในประเทศศรีลังกา ประเทศอินเดีย และการ
เผยแพรพระพุทธศาสนาในโลกตะวันตก ซึ่งกลาวไดวาตอนนั้นเองที่ทานรูสึกขัดแยงกับวิธีการสอน
ธรรมะที่ยึดถือรูปแบบตามระเบียบแบบแผนมากเกินไป, ความยอหยอนในพระวินัยของสงฆ, 
ตลอดจนความเชื่อที่ทานเห็นวาไมถูกตองของพุทธศาสนิกชนในเวลานั้น และบอยครั้งที่ทานรูสึกไม
เห็นดวยอยางรุนแรงถึงขั้นที่ทานคิดวา “ไปดวยกันไมไดแลว”19  

อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุมองวาปญญาชนไทยในขณะนั้นไดเร่ิมมีความเคลื่อนไหวใหมๆ 
ในการอธิบายหลักธรรมที่ “นาสนใจ” เกิดขึ้นอยูบาง ทานเห็นวาความเปลี่ยนแปลงดังกลาว “เร่ิมต้ังแต
ยุคสมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ครูเทพ, พระองคเจาวรรณไวทยากรณ”20 โดย

                                                 
                17 Donald Swearer. 2003. Anticonism Versus Iconism in Thai Buddhism. in Buddhism in the 
Modern World. (edited by Steven Heine and Charles Prebish). Oxford: Oxford University Press, p.19.  

18 โปรดดู ชลธี ยังตรง. 2533. ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต . ภาค
วิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย. จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 50.    

19 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 1 ชีวิตและการทํางาน . หนังสือ
อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 51.  

20 เร่ืองเดียวกัน, หนา 43. 
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ทานกลาวถึงเรื่องนี้วา “ในยุคสมเด็จพระมหาสมณเจาฯ นี้ นับวาบุกเบิกมาระดับหนึ่งแลว ขยับ
เปล่ียนแปลงขึ้นมาไมนอยเลย แตมันไมมีคนสานตอ...มันไปยึดหลักตายตัวเทาที่สมเด็จพระมหาสมณ
เจาฯ ไดวางเอาไว สักคําหนึ่งก็ไมกลาแตะตองหรือแกไข ปญหามันมีอยูมากอยางนี้แหละในวงการ
ศาสนา...พวกหัวเกาที่ไมยอมเปลี่ยนแปลงอะไรเลยก็ยังมีอยูมาก พวกหัวใหมนั้นก็ยังไมถึงกับจะทํา
อะไรไดดีจริง ชัดเจนออกมาจนชนะน้ําใจพวกหัวเกา”21 ดวยเหตุนี้เอง พุทธทาสภิกขุจึงตัดสินใจ
เดินทางกลับไชยาเพื่อที่จะแสวงหาแนวทางในการทําความเขาใจพุทธธรรมในพระไตรปฎกอยาง
ถูกตอง ดังที่ทานไดกลาวไววา “เร่ืองจะทําศาสนาพุทธใหบริสุทธิ์ ใหมันถูกตองอยางไร แลวเราจะทาํได
อยางไร ที่พยายามอยางจริงจังก็คือ การพยายามเขาใจพระธรรมในบาลีใหถูกตองถึงที่สุด...วางเข็มวา
จะตองทําอยางนี้ คือฟนฟูการปฏิบัติพุทธศาสนาที่มันสูญหายไปกลับมา”22      

ซึ่งหากพิจารณาถึงบริบทแวดลอมในขณะนั้น ยอมกลาวไดวาพุทธทาสภิกขุไดเติบโตมาใน
บริบทของการฟนฟูพุทธศาสนาทั้งในสังคมไทยและขบวนการฟนฟูพุทธศาสนาในสังคมโลก ดังจะ
พบวาพุทธทาสภิกขุเองนั้นไดรับรูความเคลื่อนไหวของขบวนการฟนฟูพุทธศาสนาในตางประเทศ เชน 
ในอินเดีย อังกฤษ เปนตน จากการอานหนังสือเกี่ยวกับการตีความพุทธประวัติในแบบใหม, แนว
ทางการทําความเขาใจหลักธรรมคําสอนของพระพุทธเจาโดยบรรดานักคิดนักเขียนชาวตางชาติ โดย
พุทธทาสภิกขุไดส่ังซื้อหนังสือประเภทนี้ผาน กรุณา กุศลาสัย นองชายโดยธรรม ขณะที่กําลังศึกษาอยู
ที่อินเดีย23   

นอกจากนี้ พุทธทาสยังไดรับรูและติดตามความเคลื่อนไหวขบวนการฟนฟูพุทธศาสนาใน
ตางประเทศผานทางนองชายของทานคือ นายยี่เกย พานิช (ซึ่งภายหลังไดเปลี่ยนเปน “ธรรมทาส”) 
เพราะตอนที่นายยี่เกยไปเรียนเตรียมแพทยที่จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยไดไปพบบทความเกี่ยวกับการ
เผยแผพุทธศาสนาของสมาคมมหาโพธิของทานอนาคาริกธรรมปาละ∗ ประกอบกับ “ธรรมทาส” รูจัก

                                                 
21 เร่ืองเดียวกัน, หนา 53.   
22 เร่ืองเดียวกัน.  
23 กรุณา กุศลาสัย. 2546. ทานพุทธทาสในความทรงจําของผม. พิมพครั้งที่3. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 186.  
∗ อนาคาริกธรรมปาละ เปนชาวศรีลังกาเริ่มตนศึกษาพุทธศาสนาจากหนังสือ Light of Asia ของ Sir 

Edwin Arnold ในเวลาตอมาทานไดเดินทางไปพุทธคยาในอินเดียและเกิดความสลดใจดวยเหตุที่สังเวชนียสถานแหง
นี้ทรุดโทรมอยางมาก ทานจึงอธิษฐานตอตนพระศรีมหาโพธิ์วาจะถวายชีวิตเพื่อฟนฟูพระพุทธศาสนา โปรดดู สุชาติ 
หงษา. 2550. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม, หนา66 ซึ่งพุทธทาสภิกขุเองก็ไดเคยเขียน
ถึงอนาคาริกธรรมปาละดวยเชนกัน นั่นคือ เรื่อง “ศพของธรรมปาละ” ซึ่งอยูในหนังสือ ชุมนุมขอคิดอิสระ โปรดดู 
พุทธทาสภิกขุ. 2532. “ศพของธรรมปาละ” ใน ชุมนุมขอคิดอิสระ. พิมพครั้งที่4. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 184-186.     
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กับชาวศรีลังกาที่ชื่อสิริเสนา ซึ่งพักอยูที่บานทาโพธิ์ จังหวัดสุราษฎรธานี จึงไดรับรูเร่ืองราวของความ
พยายามในการฟนฟูพุทธศาสนาในลังกาและอินเดีย ในคําใหสัมภาษณของพุทธทาสภิกขุกลาวถึง
เร่ืองนี้วา “ธรรมทาสมีจดหมายติดตอรับหนังสือมหาโพธิและบริติสบุดดิสตของสมาคมมหาโพธิ์
ลอนดอน นอกจากนี้ยังมี บุดดิสต อิน อิงแลนดและบุดดิสต แอนนวล ออฟ ซีลอน”24   

 
การทาํความเขาใจพุทธธรรมโดยกรอบแนวคิด “ภาษาคน-ภาษาธรรม” 

ผูที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุยอมจะพบวาในการบรรยายธรรมของพุทธทาสภิกขุแทบจะ
ทุกครั้งจะมีการนําเอาหลักธรรมขั้นสูงของพุทธศาสนาเขามาอธิบายและเสนอเปนแนวทางในการ
นําไปปฏิบัติ และที่สําคัญก็คือทานเห็นวาผูที่สามารถนําเอาหลักธรรมขั้นสูงไปปฏิบัตินั้นไมจําเปน
จะตองเปนแตเพียงพระสงฆเทานั้น แมแตฆราวาสก็สามารถจะนําไปปฎิบัติไดเชนกัน ตัวอยางเชน 
สภาวะธรรมขั้นสูงสุดที่เรียกวา “นิพพาน” ซึ่งโดยทั่วไปแลวจะถือกันวาเปนสภาวะอันเกิดจากการบรรลุ
ธรรมขั้นสูงสุดของพระอริยเจาแตเพียงเทานั้น มนุษยปุถุชนทั่วไปไมสามารถจะทําความเขาใจหรือ
นําเอาคําสอนเรื่องนี้มาปฏิบัติในชีวิตประจําวันของตนเองไดเลย ทวาพุทธทาสภิกขุกลับมองไปในอีก
แงมุมหนึ่ง ในหนังสือชุดธรรมโฆษณเร่ือง ฆราวาสธรรม พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “นิพพาน” ไมได
หมายถึงสภาวะที่สูงสงจนคนธรรมดาสามัญไมสามารถจะไปรับรู สัมผัส หรือ เขาใจไดเลย อีกทั้ง 
“นิพพาน” ก็ไมใชสภาวะธรรมที่สงวนไวเฉพาะแตพระอริยสงฆเทานั้น ทานกลับเห็นวาแมแตฆราวาส
เองก็สามารถที่จะรับรู สัมผัส และเขาใจ “นิพพาน” ไดเชนกัน       

 
“คําวา นิพพาน แปลวาเย็น...คือภาวะที่อายตนะเปนของเย็น 

อายตนะ คือตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจ...ถาเราปลอยไปตามความโลภ 
ความโกรธ ความหลง อายตนะจะเปนของรอนตลอดเวลา...ปฎิบัติอยู
อยางถูกตองตามหลักของพระพุทธศาสนา ก็จะมีผลปรากฎคือ อายตนะ
กลายเปนของเย็น...ถารายังเปนคนธรรมดาสามัญอยูมาก มันก็เย็น
ชั่วคราว เดี๋ยวมันกลับรอนอีกได แลวก็ทําใหเย็นอีกได...ถาเราปฏิบัติขึ้น
ไปจนถึงขั้นพระอริยเจา ก็สามารถทําใหเย็นไดมากขึ้นๆ จนไมกลับมา
รอนไดอีกเลย...การที่สามารถทําใหเกิดความเย็นทางตา ทางหู ทางจมูก 
ทางลิ้น ทางกาย ทางใจ ในที่นี้และในเดี๋ยวนี้ ในปจจุบันชาตินี้ ในกิจการ

                                                 
24 พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2535. อัตชีวประวัติของทานพุทธทาส เลาไวเมื่อวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 127.  
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งานทุกอยางนี้ นั้นเรียกวานิพพาน...นิพพานนี้เปนของจําเปน ที่จะตองมี
อยูกับเนื้อกับตัว แมที่ยังอยูในบานเรือน”25  

 
ฉะนั้น หาก “นิพพาน” หมายถึง “ภาวะที่อายตนะเปนของเย็น” แลว เราก็สามารถกลาวไดวา 

“นิพพาน” ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นยอมจะสามารถปรากฏแกมนุษยทุกคนผูซึ่งสามารถทําให
อายตนะทั้งหลาย (ตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจ) สงบเย็นได โดยทานอธิบายวาอาการแหงการสงบเย็นนั้น
สามารถจะปรากฎอยูไดในหลายระดับชั้นดวยกัน ตั้งแตการสงบเย็นของอายตนะเพียงชั่วครั้งชั่วคราว
ที่มนุษยโดยทั่วไปสามารถสัมผัสรับรูไดดวยตนเอง ซึ่งก็เอาอาการสงบเย็นของอายตนะไดวาเปน 
“นิพพาน” อยางหนึ่ง ซึ่งทานอธิบายวา “นิพพาน” ในลักษณะนี้มีที่มาจากคําวา “ทิฏฐธัมมิกะนิพพาน” 
ซึ่งทานมักจะแปลวา “นิพพานชิมลอง” นอกจากนี้ ในบางครั้งทานยังใชคําวา “นิพพานชั่วคราว” ซึ่ง
เปนการแปลมาจากคําวา “สามายิกะนิพพาน” อีกดวย26 ดังนั้นแลว “นิพพาน” จึงสามารถจะปรากฎ
แกคนทั่วไปได สวนในกรณีของพระอรหันตนั้น ทานอธิบายวา “นิพพาน” จะหมายถึงการสงบเย็นของ
อายตนะอยางถาวร ไมใชชั่วครั้งชั่วคราว  

นอกจากการนํา “นิพพาน” กลับคืนมาสูชีวิตประจําวันของคนธรรมดาสามัญแลว (พุทธทาส
ภิกขุอธิบายวา ในอดีตนั้นศัพทคําวา “นิพพาน” ก็เปนภาษาของชาวบานมากอนดวยซ้ํา ดังที่ทาน
อธิบายวา “นิพพาน” นั้น “ใชเรียกวัตถุที่เย็นแลววามันนิพพานหรือแมกระทั่งเรียกสัตวเดรัจฉานที่ฝก
จนเชื่องและไมมีอันตรายคือเย็นวาสัตวมันนิพพานแลวนั่นเอง”27) ทานยังไดเสนอใหนําหลักพุทธธรรม
อีกหลายขอซึ่งเปนหลักธรรมที่คนทั่วไปมองวาเปนธรรมชั้นสูงสําหรับพระอริยสงฆมาใชปฏิบัติในการ
ดําเนินชีวิตประจําวันของฆราวาสอีกดวย ตัวอยางเชน “สุญญตาธรรม” ที่พุทธทาสภิกขุนําเสนอ
ภายใตคําวา “จิตวาง” และอธิบายวาบุคคลทั่วไปก็สามารถจะทํางานในชีวิตประจําวันไดดวย “จิต
วาง” จึงจะสอดคลองกับแนวทางของพุทธศาสนา ไมเปนทุกข และสามารถทํางานไดอยางมี
ประสิทธิภาพ, “ปฏิจจสมุปบาท” ก็เปนอีกเรื่องหนึ่งที่ทานอธิบายวาไมใชเรื่องของการขามภพขามชาติ
อยางที่บุคคลผูซึ่งไดญาณจะสัมผัสและเขาใจไดแตเพียงเทานั้น แตหมายถึงการเกิดความยึดมั่นถือมั่น
ของตัวเราเองจนกระทั่งเกิดเปนความทุกขข้ึนในขณะหนึ่งๆ เทานั้น ซึ่งในการดําเนินชีวิตประจําวันของ
คนธรรมดาสามัญก็ยอมมองเห็นและเขาใจหลักธรรมดังกลาวได ตัวอยางเชน การมีตัวตนที่

                                                 
25 พุทธทาสภิกขุ. 2518. ฆราวาสธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 454-456.    
26 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 49-50.  
27 เร่ืองเดียวกัน, หนา 52.  
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ประกอบดวยความรูสึกเปนสุขเมื่อไดรับของที่ตองการหรือเปนทุกขเมื่อตองพลัดพรากจากของนั้น เปน
ตน  

แนวทางการทําความเขาใจพุทธธรรมของทานแสดงใหเห็นความคิดพื้นฐานอยางหนึ่ง นั่นคือ 
การไมไดแบงแยกอยางเด็ดขาดระหวาง “ทางโลก” (โลกียธรรม) และ “ทางธรรม” (โลกุตรธรรม) อยาง
ที่ชาวพุทธโดยทั่วไปแบงแยกกัน ดังนั้น ธรรมที่เขาใจกันมาตลอดวาอยูเหนือโลกนั้นแทจริงแลวก็
สามารถปรากฎหรือดํารงอยูในโลกได ขณะที่ธรรมที่เขาใจกันวาเปนเรื่องทางโลกนั้นก็สามารถที่จะ
พัฒนาไปสูข้ันที่อยูสูงขึ้นไปได ทั้งนี้ก็เนื่องจากทานมองวาธรรมนั้นเกี่ยวของกับคนทุกคนและทุกเรื่อง 
ดังนั้น การเกิดของทุกขและการดับทุกขก็ลวนแตเปนไปในลักษณะเดียวกัน ไมไดแบงวาความทุกขของ
ฆราวาสจะเกิดขึ้นในลักษณะหนึ่งและตองดับความทุกขนั้นในลักษณะหนึ่ง หรือความทุกขของภิกษจุะ
เกิดขึ้นในอีกลักษณะหนึ่งและจะตองดับความทุกขนั้นในอีกลักษณะหนึ่ง การเกิดทุกขและการพนทุกข
นั้นไมแตกตางกัน ไมวาผูที่เปนทุกขนั้นจะเปนคนธรรมดาสามัญหรือพระภิกษุสงฆก็ตาม พุทธทาส
ภิกขุกลาวในเรื่องนี้วา 

      
“ที่จะเขาใจผิดก็มีอยูอยางที่วา  ไปแบงแยกเปนพระ  เปน

ฆราวาสมากเกินไป จนเขากันไมได ผมบอกวาใหเปนพระเสียใหเสร็จใน
ความเปนฆราวาสนั้นดวย เดี๋ยวนี้คุณไดยินไดฟงหลักพุทธศาสนาขั้นสูง
วาอยางนั้นอยางนี้ แลวเปนของพระไปหมด พอพูดเรื่องศีล สมาธิ 
ปญญา มรรค ผล นิพพาน ก็เลยเกิดความคิดเขาใจไปวา อาว เอาของ
พระมาใช บาแลวโวย...ความจริงมันไมใชอยางนั้น ไมใชเอาของพระไป
ใช เขาใจโงๆ ไปเองวา เอาของพระไปใช มันไมมี วาของพระของฆราวาส 
เร่ืองดับทุกขทางจิต ทางวิญญาณ ไมมีแยกไวเปนของพระของฆราวาส 
เปนเรื่องตองดับความยึดมั่นถือมั่น หรือ เร่ืองดับตัณหา เร่ืองอริยสัจจ 
เร่ืองมรรคมีองคแปด เหมือนกันหมดเลย ไมมีพระ ไมมีฆราวาส”28      

 
ฉะนั้นแลว การทําความเขาใจหลักธรรมคําสอนหรือตัวบทของพุทธทาสภิกขุจึงตองยืนอยูบน

พื้นฐานความเขาใจในเรื่องการไมแบงแยกระหวางโลกียธรรมและโลกุตรธรรมอยางเด็ดขาดดังที่ได
อธิบายไปแลวขางตน ดวยเหตุดังกลาว ในกรณีของการศึกษาวิจัยในครั้งนี้ “การเมือง” ที่มักจะถูกมอง

                                                 
28 พุทธทาสภิกขุ. 2518. ฆราวาสธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 457-458.    
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วาเปนเรื่องเฉพาะของฆราวาสจึงสามารถจะกลายเปนเรื่องของศีลธรรมได และยังอาจจะนําหลักธรรม
ชั้นสูงมาประยุกตใชในการจัดการทางการเมืองไดอีกดวย นอกจากนี้ การที่พุทธทาสภิกขุไมแบงแยก
ระหวาง “ทางโลก” และ “ทางธรรม” ยังทําใหเรายังเขาใจไดวามนุษยหรือกิจกรรมของมนุษยอยาง 
“การเมือง” นั้น จะตองพัฒนาไปสูส่ิงที่เหนือกวาเสมอ ไมใชเพียงหยุดนิ่งอยูใน “ทางโลก” เทานั้น ซึ่ง
นัยดังกลาวทําใหเขาใจไดวา “การเมือง” ก็สามารถจะกลายเปนเครื่องมือที่นําพามนุษยกาวไปสูส่ิง
สูงสุดที่มนุษยควรจะไดรับไดเชนกัน  

แมพุทธทาสภิกขุจะไมแบงแยกหลักธรรมระหวางโลกียธรรมและโลกุตรธรรมอยางเด็ดขาด แต
ก็จะเห็นไดวาทานพยายามแบงระดับของธรรมนั้นๆ ออกเปนหลายระดับและไลเรียงกันไปตามลําดับ 
ดังตัวอยางในเรื่อง “นิพพาน” นั้น ทานเห็นวาฆราวาสทั่วไป “เมื่อจิตวางจากกิเลส แมแตนิดหนึ่ง มันก็
มีนิพพานนิดหนึ่งแหละ จิตวางจากกิเลสเทาไร มันก็มีนิพพานเทานั้น จิตวางจากกิเลสชั่วคราวก็มี
นิพพานชั่วคราว”29 สวนในกรณีของพระอรหันตนั้น “จิตวางจากกิเลสเด็ดขาดก็เปนนิพพานจริง 
นิพพานถาวร”30 เปนตน ทั้งนี้จะเห็นความแตกตางระหวาง “นิพพาน” ทั้งสองแบบ นั่นคือ การมีระดับ
ของความวางจากกิเลสที่ตางกันนั่นเอง   

อยางไรก็ตาม ความพยายามของพุทธทาสภิกขุในการนําเอาหลักธรรมตางๆ ของพุทธศาสนา 
โดยเฉพาะหลักธรรมชั้นสูงมาอธิบายเพื่อใหพระสงฆหรือผูคนที่ดํารงชีวิตอยูในทางโลกสามารถนําไป
ปฏิบัติไดนั้นเผชิญกับปญหาสําคัญอยางหนึ่ง นั่นคือ คนที่นับถือพุทธศาสนาสวนใหญแลวไมยอมรับ
วาหลักธรรมชั้นสูงจะสามารถปรับเปล่ียนลดระดับลงมาปรากฎอยูในชีวิตประจําวันของคนธรรมดา
สามัญได ซึ่งหากสืบสาวลงไปแลวจะพบวาความยึดถือดังกลาวมีตนเหตุมาจากการการอานและเขาใจ
พระไตรปฎกในแบบหนึ่ง ตัวอยางเชน ผูคนโดยทั่วไปจะเขาใจวา “นิพพาน” ที่ปรากฏอยูใน
พระไตรปฎกนั้นหมายถึงการบรรลุธรรมขั้นสูงสุดของพระอริยเจา หรือ การเขาใจ “ชาติ-ภพ” วา
หมายถึงสถานที่หรือโลกหนึ่งๆ ที่วิญญาณของแตละคนตองไปเวียนวายตายเกิด หรือ การเขาใจ 
“นรก” วาหมายถึงสถานที่อันเต็มไปดวยความทุกขทรมานซึ่งผูที่กระทําอกุศลกรรมเมื่อคร้ังที่ยังมีชีวิต
อยูจะตองไปรับโทษทัณฑหลังจากตายไปแลว เปนตน ซึ่งคนธรรมดาสามัญยอมไมสามารถรับรูหรือ
เขาใจสภาวะดังกลาวเหลานั้นไดจากประสบการณในชีวิตประจําวันของเขาไดเลย พุทธทาสภิกขุเห็น
วาการเขาใจหลักธรรมในพระไตรปฎกในลักษณะเชนนั้นยังเปนความเขาใจธรรมะในระดับที่ตื้นเขิน
และไมตรงกับเจตนาของพระพุทธองค        

                                                 
29 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 49.   
30 เร่ืองเดียวกัน.  
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ทานไดเสนอมุมมองใหมวาถอยคําหรือประโยคที่ปรากฎในพระไตรปฎกนั้นไมจําเปนจะตอง
หมายความตามที่คนทั่วไปเขาใจในถอยคําหรือประโยคนั้นๆ เสมอไป ดังนั้น การอานและเขาใจ
พระไตรปฎกไปตามตัวอักษรและเขาใจความหมายของคําหรือตัวอักษรไปตามพจนานุกรมนั้นไม
สามารถจะเขาถึงความหมายของสภาวะธรรมไดจริง เชน การเขาใจคําวา “เกิด” ในหลักปฏิจจสมุป
บาทธรรมนั้น หากอานโดยยึดนัยตามตัวอักษรแลวก็ยอมจะเขาใจไปวาหมายถึงการคลอดออกมาจาก
ทองของมารดาในภพชาติหนึ่ง เปนตน แตพุทธทาสภิกขุเสนอวาคําวา “เกิด” นั้นสามารถจะ
หมายความถึงการเกิดความยึดมั่นถือมั่นในตัวตน ซึ่งเปนสิ่งที่บังเกิดขึ้นภายหลังการคลอดแลว ซึ่ง
หากตีความเชนนั้นแลวคนเราก็สามารถจะมีการ “เกิด” ไดหลายตอหลายครั้งในหนึ่งวันก็ได    

ฉะนั้น เรายอมจะมองเห็นภาพไดวา เมื่อมีการอานพระไตรปฎก คนธรรมดายอมพยายามที่จะ
นําความหมายของคําวา “เกิด” ตามความหมายที่ใชกันอยูในชีวิตประจําวันแบบที่ตัวเองเขาใจ (นั่นคือ 
การคลอดออกมามีรางกายและชีวิตในภพชาติหนึ่ง) ไปอธิบายถึงความหมายของคําวา “เกิด” ใน
หลักปฏิจจสมุปบาทซึ่งปรากฏอยูในพระไตรปฎกวามีความหมายในแบบเดียวกัน ขณะที่พุทธทาสภกิขุ
พยายามที่จะนําความหมายของคําวา “เกิด” ซึ่งทานมองวาเปนสภาวะธรรมอยางหนึ่งที่พระพุทธเจา
ตองการจะสื่อไปถึง มาอธิบายถึงความหมายของคําวา “เกิด” ที่พบในพระไตรปฎก โดยที่ความหมาย
ดังกลาวสามารถจะนํามาอธิบายถึงหลักปฏิจจสมุปบาทที่ปรากฎขึ้นในชีวิตประจําวันของคนธรรมดา
สามัญก็ได เชน “การเกิดที่เนื่องอยูดวยตัณหา อุปาทานในใจ คือถาคิดอยางผีมันก็เกิดอยางผี อยาง
เทวดา มันก็เกิดเปนเทวดา”31   

 ดังนั้น กลาวไดวาการใชภาษาในการอธิบายหรือทําความเขาใจหลักธรรมในพระไตรปฎกจงึมี
อยูสองแบบ ไดแก หนึ่ง การอธิบายหรือการทําความเขาใจโดยคนธรรมดาสามัญซึ่งยังไมไดเขาถึง
สภาวะธรรม ซึ่งจะอธิบายและเขาใจหลักธรรมไปตามความหมายของคําที่ใชกันอยูในชีวิตประจําวัน
ของเขา และ สอง การอธิบายหรือการทําความเขาใจโดยผูซึ่งรับรูและเขาถึงสภาวะธรรมแลว เขาผูนั้น
จึงเลือกเอาคําที่ใชกันอยูในชีวิตประจําวันมาเปนสัญลักษณแทนสภาวะธรรมนั้นๆ เพื่อใชส่ือไปยัง
สภาวะธรรมที่เขาตองการจะสื่อสาร  

ดวยเหตุท่ีพุทธทาสภิกขุมองวาเราไมสามารถจะทําความเขาใจความหมายของถอยคําหรือ
ภาษาที่ใชอธิบายหลักธรรม (อยางเชนถอยคําหรือภาษาในพระไตรปฎก) ไปตามความหมายของ
ถอยคําหรือภาษาที่ใชกันในชีวิตประจําวันไดเสมอไป ทานจึงไดจําแนกภาษาออกเปนสองอยาง ไดแก 
ภาษาคน (ภาษาที่คนทั่วไปใชส่ือสารกันอยูในชีวิตประจําวัน) และ ภาษาธรรม (ภาษาที่ผูบรรลุหรือ

                                                 
31 เร่ืองเดียวกัน, หนา 222.  
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เขาถึงสภาวะธรรมแลวสื่อสารออกมาโดยอาศัยคําศัพทที่คนทั่วไปใชส่ือสารกันอยูในชีวิตประจําวัน) 
“จงกําหนดจําไวใหดีวาภาษาคนนั้นเปนอยางหนึ่ง ภาษาธรรมนั้นเปนอยางหนึ่ง ภาษาคนก็คือภาษา
โลกๆ ภาษาของคนที่ไมรูธรรมะพูดกันอยู ตามภาษาคนที่ไมรูธรรมะ สวนภาษาธรรมนั้นเปนภาษาที่
คนเหมือนกันพูด แตวาไดเห็นธรรมในสวนลึก หรือเห็นธรรมะที่แทจริงแลวพูดไปดวยความรูสึกอันนั้น 
จึงเปนเปนภาษาธรรมะขึ้นมา”32        

พุทธทาสภิกขุจึงมองวาพระไตรปฎกในฐานะที่เปนบันทึกคําสอนของพระพุทธเจาผูซึ่งเขาถึง
สภาวะธรรมแลวจึงมีการใชภาษาในลักษณะเปนสัญลักษณแทนสภาวะธรรมตางๆ พูดอีกอยางหนึ่งวา 
คําสอนของพระพุทธเจาที่ปรากฎอยูในพระไตรปฎกนั้น แมพระองคจะตรัสออกมาเปนภาษาหรือ
คําศัพทที่ใชกันโดยทั่วไปในชีวิตประจําวัน ซึ่งอาจจะเขาใจไปวาเปนแตเพียง “ภาษาคน” แตแทจริง
แลวภาษาหรือถอยคําเหลานั้นยอมมีลักษณะเปน “ภาษาธรรม” ดวย เพราะเปนการอาศัยถอยคําที่คน
ธรรมดาสามัญใชกันโดยทั่วไปสื่อสารไปยังสภาวะธรรมที่พระพุทธองคทรงคนพบนั่นเอง พุทธทาสภิกขุ
อธิบายวา “ตองมีปญญาเห็นนามธรรมเหลานั้นแลว จึงจะพูดเปนและใหความหมายเปน จึงพูดกันอยู
แตในหมูผูเห็นธรรม นี้เปนภาษาธรรมะ ภาษานามธรรมที่เหนือไปจากวัตถุ”33  

ควรตั้งขอสังเกตไวดวยวา ในถอยคําตางๆ ที่พระพุทธเจาไดทรงตรัสออกมานั้นจะมีนัย
ความหมายในระดับทางโลกซอนทับอยูนอกเหนือไปจากความหมายในทางธรรมอีกดวย ตัวอยางเชน 
คําวา “สวรรค” ก็จะประกอบไปดวยความหมายทั้งในแบบภาษาคนและแบบภาษาธรรมควบคูกันไป 
พุทธทาสภิกขุอธิบายวาสาเหตุที่ภาษาในพระไตรปฏกไมไดมีความหมายไปในทางธรรมหรือเปนภาษา
ธรรมไปเสียทั้งหมดก็เนื่องจากวาในบางครั้งพระพุทธองคก็ไดทรงสั่งสอนฆราวาสหรือผูเยาวที่สามารถ
รูไดแคธรรมชั้นตื้นเทานั้น ดังนั้น จึงยังคงมีความจําเปนที่จะตองตรัสไปดวยภาษาที่ส่ือความหมาย
อยางที่ใชกันอยูในชีวิตประจําวัน (ภาษาคน) ซึ่งสวนใหญแลวมักจะเปนหลักธรรมเบื้องตนที่สามารถ
เขาใจไดงายและมีความชัดเจนอยูแลว เชน การสอนเรื่องการไมฆาสัตว เปนตน    

อยางไรก็ตาม อาจมองไดวาภาษาคนที่คนธรรมดาใชกันอยูในชีวิตประจําวันนั้นก็เปนภาษาใน
เชิงสัญลักษณดวยเชนกัน กลาวคือ คําๆ หนึ่งก็ถูกเลือกหรือนํามาใชแทนหรือใชหมายไปยังสิ่งๆ หนึ่ง
เชนเดียวกัน (เชน คําวา สุนัข ก็ใชแทนหรือหมายไปยังสัตวส่ีขาที่สงเสียงเหาได ทั้งๆ ที่ในความเปนจริง
แลวมนุษยอาจจะไมสามารถเรียกหรือรูจักนามอันแทจริงของสิ่งมีชีวิตดังกลาวไดเลย) หรือพูดอีกอยาง

                                                 
32 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100ปพุทธทาส งานบันลือธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: 

ธรรมสภา, หนา 3.  
33 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4. 
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วา ภาษาที่ใชกันในทางโลกก็เปนภาษาหรือถอยคําที่สมมติข้ึนมาแทนปรากฎการณหรือสภาวะใด
สภาวะหนึ่งเฉกเชนเดียวกับภาษาธรรมที่ใชส่ือไปถึงสภาวะในทางธรรม พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึง
ความแตกตางในประเด็นนี้วา ภาษาคนนั้นเปนการสื่อสารหรือการหมายไปถึงวัตถุหรือส่ิงที่มีความเปน
วัตถุ (objective) ที่มีความเปนรูปธรรมสามารถจับตองมองเห็นไดอยางชัดเจนซึ่งสามารถจะทําไดงาย
กวาการสื่อสารไปถึงสภาวะที่เปนนามธรรมอยางในทางธรรม “ถาพูดอยางภาษาสมัยใหมนี้ก็จะพูดวา 
(ภาษาคนนั้น) เปนภาษาทาง physics ซึ่งอาศัยวัตถุเปน physical way of speaking คือพูดไปตาม
แบบตามวิธีของฝาย physics... ภาษา physics ก็คือภาษาโลก ภาษาคนที่พูดกันอยูตามธรรมดาที่
อาศัยวัตถุเปนพื้นฐาน”34  

แมกระนั้น พุทธทาสภิกขุก็อาจจะถูกโตแยงไดวาภาษาที่ใชกันอยูในชีวิตประจําวันก็สามารถ
จะใชส่ือไปยังนามธรรมหรือสภาวะธรรมไดเชนเดียวกัน ไมไดจํากัดแคเพียงวัตถุเทานั้น พุทธทาสภิกขุ
ไมปฎิเสธเรื่องนี้ ดังจะพบวาทานเองก็ยอมรับวาการสื่อไปยังสภาวะธรรมนั้นยังจําเปนจะตองอาศัย
ภาษาที่ใชพูดกันในทางโลก “มรดกที่ 72 ภาษาธรรมชั้นสูง ก็ลวนแตเปนคําที่ยืมมาจากภาษาชาวบาน 
จงพยายามถือเอาความหมายในภาษาชาวบานใหมากที่สุด ก็จะเขาใจคํานั้นๆ ไดถูกตองและถึงที่สุด 
ไดโดยงาย เชนนิพพาน คือเย็น มรรค คือหนทาง ผล คือลูก กิเลส คือส่ิงสกปรก สังโยชนคือผูกมัด”35   

ฉะนั้น แมจะมีการใชคําๆ เดียวกัน แตความหมายของคําในภาษาธรรมนั้นก็ไมไดหมายความ
อยางที่เขาใจกันในทางโลก พูดอีกอยางไดวา ภาษาคนที่ใชกันในทางโลกนั้น ถอยคําในฐานะ
สัญลักษณยอมจะถูกผูกติดอยูกับส่ิงใดสิ่งหนึ่ง ปรากฎการณใดปรากฎการณหนึ่ง หรือ สภาวะใด
สภาวะหนึ่ง ภายใตการสมมติรวมกันของผูคนในสังคม เชน การใชคําวา “วาง” ยอมจะผูกติดอยูกับ
สภาวะที่ไมมีอะไรหรือปราศจากสิ่งใดเลย พุทธทาสภิกขุเสนอใหหยิบยืมคําเหลานั้นมาใชในภาษา
ธรรม แตเปล่ียนใหความหมายไปผูกติดอยูกับสภาวะธรรม เชน คําวา “วาง” สามารถจะหมายความไป
ถึงสภาวะที่ปราศจากความยึดมั่นในตัวกู-ของกู ไมไดหมายถึงจิตที่ปราศจากการนึกคิดอะไรเลย เปน
ตน ( ธน้ํา144) หรือ ในกรณีของคําวา พุทธะ ก็เชนเดียวกัน ทานไดอธิบายไวดังตอไปนี้  

 
“คําวาพุทธะในภาษาคนก็แปลวาพระพุทธเจา...หมายถึงองค

พระพุทธเจาเนื้อหนังรางกายของทานที่เกิดในประเทศอินเดียเมื่อสองพัน
กวาปมาแลว นิพพานแลว เผาไหมไปหมดแลว...พุทธะภาษาธรรมนั้น
หมายถึง ตัวธรรมะแทที่พระพุทธองคตรัสวา “ผูใดเห็นธรรมะ ผูนั้นเห็น

                                                 
34 เร่ืองเดียวกัน, หนา 5. 
35 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ขุดเพชร. นนทบุรี: สํานักพิมพอนัญญา, หนา 86. 
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ตถาคต ผูใดเห็นตถาคต ผูนั้นเห็นธรรมะ ผูที่ไมเห็นธรรมะนั้น แมจะจับ
จีวรของตถาคตอยูแทๆ ก็ไมชื่อวาเห็นตถาคตเลย” ...ธรรมะในที่นี้คือส่ิงที่
เปนนามธรรม ไมเปนตัวเปนตน ไมใชเนื้อหนัง แตพระพุทธเจาทานตรัส
วา นั่นแหละคือตัวตถาคต องคตถาคต...เพราะฉะนั้นพระพุทธเจาใน
ภาษาธรรมนั้นคือตัวธรรมะที่ทําบุคคลใหเปนพระพุทธเจา คือถาเห็นแลว
จึงไดชื่อวาเห็นพระพุทธเจาตัวจริง เห็นแตเนื้อหนังของทานไมชื่อวาเห็น
พระพุทธเจาและไมสําเร็จประโยชนอะไร หรืออีกอยางหนึ่งพระพุทธองค
ตรัสวา “ธรรมวินัยที่ไดแสดงแลว บัญญัติแลวนั้นจักเปนศาสดาแหงพวก
เธอทั้งหลายในกาลเปนที่ลวงลับไปแหงเรา” หมายความวาพระพุทธเจา
องคแทนั้น ไมไดดับหายไป ไมไดสูญไป ดับหายไปแตรางหรือเปลือก 
พระศาสดาองคแทคือธรรมวินัยนั้นยังอยู อยางนี้เรียกวาเห็นพระพุทธเจา
ในภาษาธรรมะ”36   

            
ขอแตกตางสําคัญอีกอยางหนึ่งก็คือพุทธทาสภิกขุอธิบายวาภาษาหรือถอยคําในแบบที่ใชกัน

อยูในชีวิตประจําวันหรือภาษาคนนั้น เปนการ “พูดบนฐานของการมีตัวตน”37 ซึ่งเราสามารถเขาใจได
วาการสื่อสารที่ตกอยูภายใตสํานึกวาตนเองนั้นมีตัวตนดํารงอยูนั้นยอมจะทําใหการผูกติดสิ่งใดสิ่งหนึ่ง
หรือภาวะใดภาวะหนึ่งเขากับถอยคํายอมเปนสิ่งที่เสริมสรางหรืออยางนอยก็เปนไปในแบบที่จะทําให
ตัวตนนั้นๆ ดํารงอยู ตัวอยางเชน คําวา “นิพพาน” สําหรับพุทธศาสนิกชาวไทยก็จะนําคํานี้ไปผูกติดอยู
กับสถานที่อันเปนเมืองแกวสวยงามที่เต็มไปดวยความสุขตลอดกาล เปนตน ซึ่งจะเห็นไดวาสภาวะ
หรือปรากฏการณที่คําวา “นิพพาน” ถูกนําไปผูกติดไวนั้นก็ยังคงเปนความพยายามในการที่จะทําให
ตัวตนของตนดํารงอยูอยางถาวรและเปนตัวตนที่ไดเสวยความสุขอยูตลอดเวลา เปนตน  ขณะที่การ
ส่ือสารดวยภาษาธรรมซึ่งเปนการใชถอยคําเพื่อผูกติดกับสภาวะธรรมนั้นยอมจะเปนไปเพื่อการลด ละ 
หรือ คลายการยึดมั่นในความเปนตัวตน อยางเชน คําวา “นิพพาน” ที่พุทธทาสภิกขุนําไปผูกติดกับ 
“ความดับสนิทแหงความเรารอนเผาลน, ความเสียบแทงยอกตํา และความผูกพันรอยรัดอันมีอยูใน
จิตใจของมนุษย โดยตัดตนเหตุแหงความเปนอยางนั้นเสียไดส้ินเชิง”38 เปนตน    

                                                 
36 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100  ปพุทธทาส งานบันลือธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: 

ธรรมสภา, หนา 7-8. 
37 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 252.  
38 พุทธทาสภิกขุ. 2550. นิพพานจุดหมายปลายทางของชีวิต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 7.  
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กลาวไดวา ภาษาคนที่เปนการถายทอดความรูสึกนึกคิดของผูคนในชีวิตประจําวันนั้นยึดโยง
กับตัวผูใชภาษาและขึ้นอยูกับวัตถุภายนอกเปนสําคัญ  ดังนั้น ความคิดที่เกิดขึ้นจึงไมสามารถจะ
หมายไปยังหรือส่ือไปถึงสิ่งอ่ืนที่อยูนอกเหนือไปจากตัวตนหรือตัววัตถุนั้นๆ ไดเลย อาจพูดอีกอยางได
วา ภาษาคนเปนการถายทอดความคิดที่เกิดมาจากการกระทบของวัตถุภายนอกกับอายตนะและการ
ใชภาษาคนยังทําใหเกิดความยึดมั่นถือมั่นอยูในตัวตนหรือที่ทานเรียกวา “ตัวกูของกู” อีกดวย เพราะ
เมื่อมนุษยรับรูวัตถุภายนอกแลว มนุษยผูรับรูจะไมเกิดความคิดหรือความรูสึกเพียงแควาอรอยหรือ
หนาวหรือรอน แตจะเกิด “ตัวกู” ตามขึ้นมาเสมอทุกครั้ง กลาวคือ ยอมจะเกิดความรูสึกที่วา กูอรอย กู
หนาว หรือ กูรอน ฉะนั้น ภาษาที่ถายทอดออกมาจากกระบวนการดังกลาวมาจึงเปนภาษาคนที่ยัง
ประกอบไปดวยความยึดมั่นในตัวตนเปนอยางยิ่ง39

นอกจากนี้ จะพบไดวาการใชถอยคําในพระไตรปฎกนั้นยังมีความพิเศษอยูอีกอยางหนึ่ง นั่น
คือ คําๆ หนึ่งสามารถจะมีความหมายไปในแบบภาษาคนซึ่งคนธรรมดาสามัญก็สามารถที่จะเขาใจได 
และในขณะเดียวกัน คําๆ นั้นก็สามารถจะมีความหมายไปในแบบภาษาธรรมซึ่งผูที่มีปญญามากพอ
สามารถมองเห็นและเขาใจได พูดอีกอยางไดวา เราสามารถจะใชทั้งภาษาคนและภาษาธรรมเพื่ออาน
พระไตรปฎกได แตหากอานพระไตรปฎกทั้งหมดโดยยึดแนวทางของภาษาใดภาษาหนึ่งก็อาจจะเกิด
ปญหาได เพราะเนื้อหาทั้งหมดในพระไตรปฎกนั้นพระพุทธเจาไมไดตรัสดวยภาษาใดภาษาหนึ่ง
เทานั้น อยางเชนในมรดกขอที่ 46 พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “พระพุทธองคทานมีการตรัสทั้งโดยภาษา
คนและภาษาธรรม ตองฟงใหดี เชนตรัสโดยภาษาคน วา “ตนเปนที่พึ่งแกตน” แตตรัสโดยภาษาธรรม
วา “ตัวตนของตนนั้นไมมี” ดังนั้น ถาฟงไมดีจะไมรูเร่ือง และเห็นวาเปนคําพูดที่ขัดกัน ถารูจักฟงโดย
หลักภาษาคน-ภาษาธรรมแลว จะไมมีขัดกันเลย”40    

เหตุผลที่ถอยคําหรือภาษาในพระไตรปฎกสามารถจะหมายความไปในแบบภาษาคนไดนั้นก็
เพื่อประโยชนแกผูที่ยังไมสามารถเขาใจหรือหยั่งถึงธรรมะไดนั่นเอง ทานอธิบายวา “เมื่อภาษามีอยู
สองภาษา...จะตองพิจารณาดูใหดีๆ วา จะตองใชภาษาไหน ในลักษณะอยางไร การทีจ่ะพดูกะคนทีย่งั

                                                 
39 ใกลเคียงกับความเห็นของ วันทณีย พรรณศรี ที่มองวา “ภาษาคนหมายถึงภาษาทั่วไปที่มนุษยหรือคนพึง

เขาใจกันโดยไมตองมีการตีความใหลึกซึ้ง เพียงแตอาศัยการรับรูดวยอวัยวะรับสัมผัสคือ หู ตา จมูก กายสัมผัส เปน
ตน สวนภาษาธรรมคือภาษาที่มนุษยท่ัวไปรับรูจากอวัยวะรับสัมผัสขางตน แตยังรูลึกซึ้งลงไปอีกจนกระทั่งเห็น
สภาวะของความเปนจริงของสิ่งนั้นๆ” วันทณีย พรรณศรี. 2550. พุทธธรรมกับการเมืองและการพัฒนาประชาธิปไตย
ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธรัฐศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาสารคาม, 
บทคัดยอ.        

40 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ขุดเพชร. นนทบุรี: สํานักพิมพอนัญญา, หนา 80.   
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อยูในระดับต่ํา, ในสามัญชนที่ไมรูเร่ืองธรรมะ ก็ตองพูดภาษาคนไปเทานั้นเอง...เพื่อใหมีตัวตนที่ดี ดี
มากขึ้นๆ อยางนี้เรียกวา พูดในภาษาคน, สงเสริมใหมีความยึดมั่นในทางที่ดี ฟงรูเร่ืองกันไดในภาษา
คน”41  

 
กรอบแนวคิดในการทําความเขาใจตัวบทของพุทธทาสภิกขุ 

ดังนั้น เราจึงสามารถที่จะสรุปไดวาผูที่ศึกษาหรืออานพระไตรปฎกยอมไมติดยึดอยูเพียงแค
ความหมายในระดับภาษาคน แตจะตองไปใหถึงความหมายในระดับภาษาธรรม ดังที่พุทธทาสภิกขุได
อางพุทธภาษิตที่วา ผูที่เปนบัณฑิตนั้น ยอมถือเอาอรรถทั้งหลายทั้งสองดานได42 ซึ่งหมายความวาผูที่
อานพระไตรปฎกจะตองตระหนักวาภาษาที่ปรากฎตรงหนานั้นอาจเปนไดทั้งภาษาคนและ/หรือภาษา
ธรรม อยางไรก็ตาม คําถามสําคัญก็คือวาเราจะใชแนวทางใดในการทําความเขาใจนัยที่เปนภาษา
ธรรมของศัพทหรือถอยคํานั้นๆ ได ในประเด็นนี้ เราอาจจะเขาใจแนวทางในการอานและตีความ
พระไตรปฎกในแบบของทานไดจากแนวทางในการอานพระไตรปฏกที่ทานไดเสนอไว นั่นคือ แนวทาง
ที่ทานเรียกวา “ขุดเพชร”43  

การที่ทานใชคําวา “ขุดเพชร” ยอมมีนัยวาถอยคําที่ปรากฎอยูในพระไตรปฏกนั้นอาจมี
ความหมายอยูเพียงชั้นของพื้นผิว ฉะนั้นแลว จึงจําเปนจะตอง “ขุด” ลงไปเพื่อที่จะเจอ “เพชร” ใหได 
ซึ่งเปนการสะทอนวาการอานพระไตรปฎกหรือตัวบทในทางธรรมยอมไมสามารถจะยึดความหมายไป
ตามตัวอักษรที่ปรากฎอยู แตจะตองมองลงไปใหลึกกวาความหมายที่ปรากฎอยูตรงหนา ซึ่งสาเหตุที่
เราไมสามารถจะยึดถือความหมายไปตามถอยคําที่ปรากฎในพระไตรปฎกไดนั้นก็เปนเพราะ
ความหมายในถอยคําตางๆ เหลานั้นเปนความหมายในระดับภาษาคนซึ่งภาษาคนนั่นเองที่ไดหุมหอ
ความหมายในระดับภาษาธรรมอยูหลายชั้น “ตัวพระไตรปฎกเอง พระอาจารยชั้นหลังไดเอาหีบใส
เพชร ตอมาช้ันหลังอีกก็เอากระดาษหอหีบอีกที คือขอความโฆษณาชวนเชื่อ เร่ืองปาฏิหาริย เร่ือง
สวรรควิมาน”44 โดยเฉพาะอยางยิ่ง “ขอความในพระไตรปฎกที่สําคัญๆ นั้นพระพุทธเจาไดตรัสไวโดย

                                                 
41 สัมพันธ กองสมุทร, บรรณาธิการ. 2530. พุทธทาสภิกขุ นาคารชุนแหงเถรวาท. กรุงเทพฯ: โอเดียนสโตร, 

หนา 379.  
42 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100  ปพุทธทาส งานบันลือธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: 

ธรรมสภา, หนา 5.  
43 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. ขุดเพชร. นนทบุรี: สํานักพิมพอนัญญา, หนา 24.    
44 เร่ืองเดียวกัน, หนา 25.  
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วิธีการแหงภาษาธรรม”45 ซึ่งมักจะถูกหุมหอไวดวยภาษาคน สวนถอยความในพระไตรปฎกที่ทรงตรัส
เปนภาษาคนนั้น มักจะ “ตรัสเร่ืองงายๆ ตื้นๆ ธรรมดาที่ไมตองตีความ ไมตองแปลความอะไรอีก สวน
เร่ืองชั้นลึกที่ตรัสไวโดยภาษาธรรมนั้น ตองตีความเสมอไป”46   

ปญหาสําคัญของการ “ขุดเพชร” ก็คือวา แมเราอาจจะมองออกวาประโยคหรือถอยคําใดใน
พระไตรปฎกที่อาจจะสามารถตีความไปในทางของภาษาธรรมได แตกระนั้นผูอานตัวบทที่ยังไมไดหยั่ง
ถึงสภาวะธรรมจะสามารถเขาใจหรือตีความประโยคหรือถอยคําที่เปนภาษาธรรมนั้นไดอยางไร พูดอีก
อยางไดวา ในเมื่อผูอานตัวบทไมเคยหยั่งรูถึงสภาวะธรรมแลวจะสรางความเขาใจของตนใหตรงกันกับ
เจตนาผูพูดที่ส่ือผานถอยคํานั้นๆ ไดอยางไร ซึ่งจากการศึกษาผลงานและคําอธิบายของพุทธทาสภิกขุ 
ผูวิจัยเห็นวาเราสามารถจะวางหลักการในการตีความตัวบทเพื่อที่จะทําใหไดความหมายในแบบภาษา
ธรรมไวสามประการ (ซึ่งตางมีความเกี่ยวเนื่องและเชื่อมโยงกันอยู) ไดแก  

ประการแรก ตองอาศัยหลัก “ที่นี่และเดี๋ยวนี้” สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว การตีความหลักธรรม
ตามแนวทางของพุทธศาสนานั้นจะตองสามารถเชื่อมโยงมายังจิตในของเราที่ดํารงอยูในปจจุบันขณะ
ใหไดแมจะเปนหลักธรรมขั้นสูงเพียงใดก็ตาม “พุทธศาสนาของเรามีลักษณะในการที่พุงเขาไปหา
ปญหาเฉพาะหนา...พุทธศาสนาของเราจึงมีลักษณะตายตัวที่วา อยาไปหวงขางหนา ขางหลังเลย ร่ี
เขาใสปญหาเฉพาะหนา ที่วาจิตใจเดี๋ยวนี้เปนอยางไร มีอะไรหุมหอเราอยูหรือไม”47 ดังนั้น การตีความ
หลักธรรมตางๆ ที่ปรากฎอยูในตัวบทหรือพระไตรปฎกนั้นจะตองตีความไปในแนวทางที่จะทําให
หลักธรรมหรือสภาวะธรรมนั้นสามารถปรากฎใหเรามองเห็นและเขาใจไดในปจจุบันขณะและในโลกที่
เรากําลังดํารงชีวิตอยูตอนนี้ ไมใชการตีความวาหลักธรรมนั้นๆ หมายความไปถึงชีวิตในโลกหนาหรือ
ชาติที่แลว หรือเปนเร่ืองพนวิสัยที่เราจะรูได ตัวอยางเชน การตีความวา “นรก” คือสถานที่สําหรับ
ลงโทษทัณฑผูที่กระทําบาปหลังจากที่คนผูนั้นตายไปจากโลกนี้แลว เปนตน ซึ่งจะเห็นไดวาการตีความ
ในแบบดังกลาวยอมไมสอดคลองกับหลักการขอแรกนี้ เพราะไมสามารถประจักษกับ “นรก” ได ณ 
“ที่นี่และเดี๋ยวนี้”  หรือการตีความวา “นิพพาน” เปนสภาวะของจิตที่ปราศจากกิเลสซึ่งสามารถที่จะ
ปรากฏอยูในชีวิตประจําวัน ณ เวลาปจจุบันนี้ ไมใชเปนเรื่องของสภาวะที่ปรากฏหลังจากที่ตายไปแลว 
“นี่พูดกันในชีวิตประจําวัน คุณจะตองถือเปนเรื่องประจําวัน เพราะวาเรื่องที่จะมาใหเกิดกิเลสมันมาทุก
วันๆ เร่ืองที่จะกําจัดมันเสียก็ตองเปนเรื่องทุกวันๆ ประจําวัน อยาไดไปหลงรัก หลงเพลิดเพลิน พรํ่า
                                                 

45 เร่ืองเดียวกัน.  
46 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 273.  
47 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 3 พุทธธรรม พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 185.  
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สรรเสริญ เมาหมก จิตไมถูกกิเลสอาศัย ไมมีอุปาทาน ก็จะเปนนิพพานในทิฏฐธรรมอยูที่นี่และ
เดี๋ยวนี้”48 เปนตน   

ประการที่สอง ตองอาศัยหลัก “สันทิฏฐิโก” การตีความภาษาหรือถอยคําในพระไตรปฎกใน
รูปแบบของภาษาธรรมจะตองมุงไปที่การทําใหเกิด “การเห็นประจักษแจงอยูดวยตนเอง เปนสิ่งที่จะ
เห็นไดดวยตนเอง”49 พุทธทาสภิกขุอธิบายเรื่องนี้วาการตีความภาษาหรือถอยคําในพระไตรปฎกใน
แบบที่ไมสามารถทําใหเราเห็นไดดวยตนเอง อยางการอธิบายตามแนวทางของภาษาคนนั้นยังเปน
เร่ืองที่เนื่องอยูกับวัตถุและรับใชตัวตนอยู เชน ชาติที่แลว ชาติหนา สวรรค นรก นิพพาน ฯลฯ นั้น ซึ่ง
ทานเห็นวาอาจจะทําใหไมไดรับประโยชนจากธรรมของพระพุทธองคไดอยางเต็มที่ เพราะตัวเราองไม
สามารถมองเห็นหรือประจักษกับสภาวะธรรมนั้นๆ ไดโดยตรง อยางไรก็ตาม ไมใชวาพุทธทาสภิกขุ
จะปฎิเสธความหมายในแบบภาษาคน เพียงแตทานเห็นวาการอธิบายในรูปแบบภาษาคนนั้นมีมาก
แลว ทวายังไมมีใครอธิบายความหมายในแบบภาษาธรรมที่มีความสมบูรณและตรงกับพุทธภาษิต
นั่นเอง ตัวอยางเชน คําวา “ชาติ” หากอธิบายอยางภาษาธรรมแลวจะพบวา “ชาติ ที่เปนจิตปจจุบันที่
รูสึกเปนตัวกู เปนของกู อยูนั่นแหลคือชาติ ใหเห็นดวยจิต ใหประจักษดวยจิตวา ชาติ คืออยางนี้ นี่จะ
เขากับเร่ืองที่วามันเปนสันทิฏฐิโก รูสึกประจักษชัดอยูในใจ”50 ขณะที่ “ชาติ” ในภาษาคนจะหมายถึง
โลกกอนหรือโลกหนา ซึ่งเราไมสามารถจะประจักษไดเลยในขณะที่เรายังมีชีวิตอยู ดังที่ทานกลาววา 
“สวนชาติที่แลวๆ มา ชาติอนาคต...มันยังไมมีประโยชน ยังไมจําเปน ยังไมใชตัวปญหาที่เปนความ
ทุกข และเปนความดับทุกข”51 เปนตน     

ประการที่สาม ตองอาศัยหลัก “พิสูจนตรวจสอบได” อยางที่พุทธทาสภิกขุกลาวไววาธรรมะนัน้
มีลักษณะเปนวิทยาศาสตร ซึ่งสามารถที่จะเรียกไดวาเปนวิทยาศาสตรทางจิตใจ ในแงที่วาธรรมะนั้น
เปนสิ่งที่พิสูจนตรวจสอบได “อยาเอาเหตุผลอยางอื่นมาประกอบ, แลวก็ทําการพิสูจนทดลอง จน
ทดลองกี่ครั้ง มันก็ยังมีผลอยางนั้นอยู, นี่คือรูปแบบของวิทยาศาสตร”52 การพิสูจนไดยอมจะ
หมายความวาธรรมนั้นจะตองสามารถรับรูไดดวยความรูสึกของเรา เนื่องจากสภาวะธรรมเปนสิ่งที่เกิด
ข้ึนกับจิตและจิตของมนุษยก็มีศักยภาพในการที่จะเขาใจหรือมองเห็นได ธรรมยอมไมใชส่ิงที่ล้ีลับที่ไม
สามารถพิสูจนทดลองได ตัวอยางเชน การตีความหลักปฏิจจสมุปบาทวาไมใชเร่ืองของการเกิดตาย
                                                 

48 พุทธทาสภิกขุ. 2523. ธรรมบรรยายตอหางสุนัข. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 157.    
49 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 39.  
50 เร่ืองเดียวกัน, หนา 40  
51 เร่ืองเดียวกัน.  
52 พุทธทาสภิกขุ. 2523. ธรรมะในฐานะวิทยาศาสตร. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 14.   
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แบบขามภพขามชาติที่อยูเหนือการพิสูจนของมนุษยธรรมดา แตความหมายของปฏิจจสมุปบาทตาม
นัยของภาษาธรรมนั้นจะตองสามารถแสดงและพิสูจนใหเห็นได นั่นคือ ปฎิจจสมุปบาทจะเกิดขึ้นในทุก
คร้ังที่จิตของเราสัมผัสกับอารมณดวยอวิชชา ซึ่งเราสามารถจะพิสูจนไดอยางชัดเจนภายในจิตใจของ
เราเอง  

  
“เร่ืองทางจิตก็พิสูจนทดลองได ดวยสิ่งที่มันเกิดขึ้นแลวแกจิต 

หรือทําใหมันเกิดขึ้นแกจิต แลวมันก็จะรูวามันเปนอยางไร. นี่คําในภาษา 
อังกฤษเขาเรียกวา experiment...มีความรูสึกประจักษแกจิตตอส่ิงนั้นๆ 
แลวก็วางกฎเกณฑไปตามความรูสึกนั้นๆ อยาเอาเหตุผลอยางอื่นเขามา
ประกอบ, แลวก็มีการพิสูจนและทดลองลงไป ตามความจริงที่เราได
มองเห็นแลว หรือไดถือเปนหลักเกณฑแลวจากความรูสึกจริงๆ ในส่ิง
นั้น”53       

 
 ฉะนั้นแลว การตีความตัวบทจึงตองไมเปนการตีความไปในความหมายที่อยูเหนือการพิสูจน
ตรวจสอบ อยางเชนวา การทําความเขาใจคําวา “พระเจา” ที่ปรากฎอยูในตัวบทของพุทธทาสภิกขุนั้น
จะตองไมตีความหรือเขาใจไปในแนวทางที่วา “พระเจา” เปนสิ่งที่อยูเหนือธรรมชาติ เหนือความเขาใจ
ของมนุษยธรรมดาสามัญ เปนสิ่งที่ไมสามารถพิสูจนทดลองหรือประจักษแกจิตใจของเราได แตหาก
ตีความไปในทางภาษาธรรมแลว “พระเจา” จะตองเปนสิ่งที่เราสามารถสัมผัสไดและสามารถพิสูจน
ทราบไดจริง เปนตน  
 
 หลักเกณฑในการตีความประโยคหรือถอยคําในระดับภาษาคนใหมีนัยความหมายในระดับ
ภาษาธรรมขางตนนี้ ยอมไมจํากัดวาจะสามารถนําไปใชไดเฉพาะแตพระภิกษุสงฆเทานั้น ดังที่ได
อธิบายไปแลววาพุทธทาสภิกขุไมไดแบงแยกระหวางโลกียธรรมและโลกุตรธรรม คนทั่วไปก็สามารถที่
จะตีความและนําเอาหลักธรรมชั้นสูงมาปฏิบัติในชีวิตประจําวันของเขาได ดังนั้น ไมวาจะเปนคน
ธรรมดาสามัญหรือพระสงฆก็สามารถใชหลักการดังกลาวมาใชในการตีความและทําความเขาใจ
ถอยคําหรือภาษาที่ปรากฎอยูในตัวบทซ่ึงถูกเขียนขึ้นดวยหลักการ ภาษาคน-ภาษาธรรม  ได
เชนเดียวกัน ซึ่งในการวิจัยครั้งนี้ ผูวิจัยจะไดนําเอาหลักการดังกลาวไปใชในการทําความเขาใจตัวบท

                                                 
53 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13.  
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ของพุทธทาสภิกขุ ทั้งนี้ก็เพื่อที่จะแสวงหาความหมายของถอยคําหรือภาษาที่ทานไดส่ือสารออกมาได
อยางตรงกับเจตนาของทานมากที่สุดนั่นเอง          
 
 
 



บทที่ 3 
การกอตัวและพัฒนาการของความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ 

 
 
 
 เมื่อพูดถึงความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ นักวิชาการและผูคนจํานวนไมนอยที่
ติดตามและศึกษางานของทานมักจะนึกไปถึงแนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยม โดยในระยะแรกนั้นผูคนได
รับรูแนวคิดดังกลาวผานบทสัมภาษณพุทธทาสภิกขุที่ตีพิมพเปนจุลสารของมูลนิธิโกมลคีมทองในป 
พ.ศ.2517 ชื่อ ถอยหลังเขาคลองสูธรรมิกสังคมนิยม∗ แมในบทสัมภาษณดังกลาวจะมีคําถามที่
เกี่ยวของกับแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมเพียงแคคําถามเดียว แตจากคําตอบของพุทธทาสภิกขุก็สามารถ
อธิบายและสะทอนใหเห็นถึงแนวคิดสําคัญของทาน นั่นคือ แนวคิดสังคมนิยมในฐานะแนวคดิทีต่รงกนั
ขามกับอัตตนิยม, แนวคิดเรื่องการทําหนาที่ของตนหรือที่ทานใชคําวาการทําหนาที่ไปตามวรรณะของ
แตละคน และแนวคิดเรื่องการไมเอาสวนเกิน1   

ตอมาในระยะหลัง ผูคนมักจะรับรูแนวคิดทางการเมืองของทานจากหนังสือรวมบทความของ
พุทธทาสภิกขุที่ชื่อวา ธัมมิกสังคมนิยม2 ซึ่งมีศาสตราจารย Donal K. Swearer เปนบรรณาธิการและ
รวมแปล (หนังสือเลมดังกลาวไดจัดพิมพคร้ังแรกเมื่อป พ.ศ.2529 เพื่อเปนธรรมสมโภชพุทธทาสภิกขุมี
อายุครบ 80 ป) โดยเนื้อหาของหนังสือประกอบไปดวยธรรมบรรยายของพุทธทาสภิกขุ 4 บท ตางกรรม
ตางวาระกัน ไดแก ประชาธิปไตยแบบสังคมนิยม (บรรยายไว ณ วันที่ 11 พฤศจิกายน พ.ศ.2516), 
สังคมนิยมตามหลักแหงพระศาสนา (บรรยายไว ณ วันที่ 14 กันยายน พ.ศ.2517), สังคมนิยมชนิดที่
ชวยโลกได (บรรยายไว ณ วันที่ 21 พฤษภาคม พ.ศ.2518) และ คาและความจําเปนที่ตองมีศีลธรรม 
(บรรยายไว ณ วันที่ 20 กรกฎาคม พ.ศ.2517)  

ผูวิจัยเห็นวาอิทธิพลของหนังสือท้ังสองเลมดังกลาว โดยเฉพาะชื่อเร่ืองและเนื้อหาของหนังสือ 
อาจจะทําใหผูคนเขาใจไปวาพุทธทาสภิกขุไดเสนอและสนับสนุนอุดมการณทางการเมืองแบบ “สังคม

                                                 
∗ โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2517. ถอยหลังเขาคลองสูธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง. ในคําปรารภไดบอกไววาบทสัมภาษณดังกลาวไดทะยอยตีพิมพลงในวารสารพุทธจักรของมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัยตั้งแตฉบับที่ 3 ถึงฉบับที่ 6 ในปเดียวกันนั้นดวย แตวารสารดังกลาวเผยแพรอยูในวงจํากัด มูลนิธิโกมลคีม
ทองจึงขอนํามาจัดพิมพเผยแพรดวยอีกทางหนึ่ง     

1 เร่ืองเดียวกัน, หนา 34-36.    
2 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง.   
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นิยม” ไมใช “ประชาธิปไตย” และบางครั้งก็ถึงกับสรุปวาพุทธทาสภิกขุนั้นตอตานและไมไววางใจ 
“ประชาธิปไตย” แตจากการสืบคนของผูวิจัยพบวาพุทธทาสภิกขุไดพูดเรื่องการเมืองตอสาธารณะเปน
คร้ังแรกในป พ.ศ.2475 อันเปนปแรกที่เริ่มกอต้ังสวนโมกขแหงแรก (วัดตระพังจิก) และเปนปแหงการ
เปลี่ยนแปลงการปกครองโดยคณะราษฏร ซึ่งการพูดเรื่องการเมืองในครั้งนั้นของทานเปนการพูดเพื่อ
สงเสริมและสนับสนุนการปกครองในระบอบประชาธิปไตย ไมไดเปนการพูดถึงแนวคิดแบบ “สังคม
นิยม” แตอยางใด นั่นคือ ทานไดแสดงเทศนาแกชาวบานที่พุมเรียงวาอุดมการณแบบประชาธิปไตยนั้น
เขากันไดกับพุทธศาสนา ในหนังสือ เลาไวเมื่อวัยสนธยา พุทธทาสภิกขุกลาวถึงเรื่องนี้วา “...เทศนคร้ัง
หนึ่งเกี่ยวกับเร่ืองเปลี่ยนแปลงการปกครอง เทศนเปนลักษณะวาประชาธิปไตยนะเขารูปเขารอยกันกับ
หลักพระพุทธศาสนา (หัวเราะ) ผมก็วาไปตามนั้นแหละ วาประชาธิปไตยเหมือนกับการปกครองสงฆ 
ในพุทธศาสนาพระสงฆเปนใหญ ประชุมสงฆ ลงมติแลว ก็ถือเปนเด็ดขาด แลวก็ทุกคนมีเสรีภาพ มี
สิทธิเสรีภาพเทากัน”3 กระนั้น พุทธทาสภิกขุกลับใหสัมภาษณวาการเทศนคร้ังนั้นไมไดมาจากเจตนา
ของทานโดยตรง แตเปนเพราะ “นายธรรมทาสเขาเกณฑใหผมพูด”4  
 หลังการเทศนากับชาวบานในครั้งนั้นแลว พุทธทาสภิกขุก็ไมไดพูดเรื่องการเมืองในชวงเวลา
ดังกลาวอีกเลย กลาวคือ ทานมุงทํางานที่เกี่ยวของกับการศาสนาและการพัฒนาสวนโมกขเปนสวน
ใหญ ตัวอยางเชน ในเดือนกรกฎาคม พ.ศ.2475 ไดจัดตั้งคณะธรรมทานอยางเปนทางการ โดยใชเงิน
บริจาคของนางเคลื่อน พานิช (มารดาของพุทธทาสภิกขุ) โดยมีการจัดกิจกรรมการฟงเทศนทุกวันพระ
และมีการเปดบานหลังหนึ่งเปนหองธรรมทานเพื่อใชในการทําบุญเลี้ยงพระ นอกจากนี้ ในเดือน
สิงหาคมปเดียวกัน พุทธทาสภิกขุก็ไดลงมือเขียนหนังสือเลมแรกของสวนโมกข นั่นคือ ตามรอยพระ
อรหันต ตอมาในป พ.ศ.2476 ไดมีการออกหนังสือพิมพ พุทธสาสนา รายตรีมาส เปนฉบับปฐมฤกษ 
และในเดือนพฤษภาคม ป พ.ศ.2477 พุทธทาสภิกขุไดประกาศงดพูดคุยและงดติดตอกับ
บุคคลภายนอกเปนเวลาสามเดือนในชวงเขาพรรษาเพื่ออุทิศตัวเองใหกับการปฏิบัติธรรมอยาง
เครงครัด5   

 
3 พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2535. อัตชีวประวัตขิองทานพุทธทาส เลาไวเมื่อวยัสนธยา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

มูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 565.  
4 เร่ืองเดียวกัน.  
5 วีระศักดิ์ จันทรสงแสง. 2549. ตามรอยพุทธทาสภิกขุ เลาใหมหลังวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสารคดี, 

หนา 147.   
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 การพูดเรื่องเกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุปรากฎอีกครั้งในป พ.ศ.2490 จากหลักฐาน
พบวา ในวันที่ 11 มกราคม พ.ศ.2490 พุทธทาสภิกขุไดไปแสดงปาฐกถาที่พุทธสมาคมแหงประเทศ
ไทยเรื่องพุทธธรรมกับเจตนารมณของประชาธิปไตย6 โดยในครั้งนั้น ปรีดี พนมยงค ไดเขารวมฟงดวย 
ซึ่งตอมา ปรีดี พนมยงค ไดนิมนตพุทธทาสภิกขุไปที่ทําเนียบทาชางของผูสําเร็จราชการแทนพระองค
อีกหลายครั้งเพื่อหารือเกี่ยวกับการกอตั้งสถานปฏิบัติธรรมแบบสวนโมกขข้ึนที่วัดพนมยงค อําเภอกรุง
เกา จังหวัดพระนครศรีอยุธยา แตการดําเนินงานดังกลาวตองหยุดลงเนื่องจากเกิดการรัฐประหาร 8 
พฤศจิกายน พ.ศ.2490 ซึ่งทําใหปรีดีตองไปพํานักที่ตางประเทศ กระนั้น ก็ปรากฏหลักฐานวาทานได
ติดตอกับพุทธทาสภิกขุอยูเสมอ7 (มีการรับรูจากทายาทของปรีดีในภายหลังวาหนังสือเพียงเลมเดียวที่
รัฐบุรุษอาวุโสผูนี้พกเก็บติดตัวไวในกระเปาเสื้อตลอดชวงทายของชีวิตจวบจนถึงแกอนิจกรรมที่
ประเทศฝรั่งเศสก็คือหนังสือกฎบัตรพุทธบริษัทของพุทธทาสภิกข8ุ)  

ในปาฐกถา “พุทธธรรมกับเจตนารมณของประชาธิปไตย” พุทธทาสภิกขุไดเนนย้ําวาการ
กลาวถึงพุทธธรรมกับเจตนารมณของประชาธิปไตยที่ทานกลาวถึงนั้นเปนไปในแงของศีลธรรมและ
ปรัชญา ไมมีความเกี่ยวของกับการเมืองแตอยางใด “ที่วาไมเกี่ยวกับการเมืองนี้ก็โดยเหตุที่วาเราไมมี
ความจําเปนที่จะตองใหเกี่ยวกับการเมือง ซึ่งเปนเรื่องยุงอีกเรื่องหนึ่ง”9 กลาวคือ ตัวทานเองมอง
ประชาธิปไตยเปนระบบความคิดแบบหนึ่งที่มนุษยคิดขึ้นมาและใหชื่อวาประชาธิปไตย ดังนั้น 
“ประชาธิปไตย” สําหรับทานจึงไมไดหมายถึงระบอบการปกครองในรูปแบบที่เปนทางการและเปน
รูปธรรมชัดเจน แตเปนหลักการแบบหนึ่งที่มีความมุงหมายเฉพาะอยางหนึ่ง  
 ทานอธิบายวาการพูดถึงประชาธิ

                                                

ปไตยในเงศีลธรรมก็คือการพูดถึงนัยแหงประชาธิปไตยที่
ปรากฎอยูในการปฎิบัติเกี่ยวกับกาย วาจา และใจ ตามหลักพุทธศาสนา สวนการพูดถึงประชาธิปไตย
ในแงปรัชญาก็คือการพูดถึงนัยแหงประชาธิปไตยที่ปรากฎอยูในการพิจารณาดวยปญญา ซึ่งสรุป
ใจความสําคัญไดวา ในแงของศีลธรรมแลว พุทธศาสนามีความมุงหมายไมตางไปจากประชาธิปไตย 
นั่นคือ การมุงไปยังเสรีภาพ ความเสมอภาค และ ภราดรภาพ10  

 
6 พุทธทาสภิกขุ. 2530. ชุมนุมปาฐกถาชุดพุทธธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.   
7 วีระศักดิ์ จันทรสงแสง. 2549. ตามรอยพุทธทาสภิกขุ เลาใหมหลังวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสารคดี, 

หนา 56. 
8 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2553. ธรรมะคูชีวิต กฎบัตรพุทธบริษัท. กรุงเทพฯ: มติชน, หนา 12. 
9 พุทธทาสภิกขุ. 2530. ชุมนุมปาฐกถาชุดพุทธธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 242. 
10 เร่ืองเดียวกัน, หนา 245.   
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เสรีภาพในพุทธศาสนาคือภาวะแหงความเปนผูที่มีความพอใจของตนเองได ซึ่งสามารถเห็น
ไดจากพระพุทธจริยาของพระพุทธเจา เชน เมื่อจวนจะปรินิพพานแลว พระพุทธเจาไดเปดโอกาสให
ภิกษุทุกรูปสามารถสอบถามสิ่งที่ตนเองสงสัยไดทุกอยาง “ไมตองเกรงวายังมีอะไรที่สงสัยบาง, มีอะไร
ที่แยงที่จักคัดคานในพระพุทธวจนะเทาที่ตรัสไปแลวบาง, ขอใหภิกษุรูปนั้นเปดเผยออกมาเดีย๋วนี”้11 ซึง่
เทากับเปนการประทานความพอใจแหงตนใหแกภิกษุทุกรูป โดยไมมีการบีบบังคับใหตองเชื่อใน
พระองค หรืออาจจะมองเห็นเสรีภาพไดจากเรื่องมติของคณะสงฆ กลาวคือ พระพุทธเจาไดเพิกถอน
บทบัญญัติตางๆ ที่พระองคสามารถตัดสินใจดวยตัวของพระองคเองอยางเด็ดขาด และไดเพิกถอน
บุคคลบางหมูเหลาที่จํานวนนอยและมีอํานาจเด็ดขาดไป และไดมอบระเบียบที่ใหคณะสงฆเปนใหญ 
หากมีภิกษุทวงเพียงองคเดียว มติของคณะสงฆถือเปนอันระงับไป เปนตน  
 ความเสมอภาคคือความรับรองสิทธิเสมอกัน พุทธทาสภิกขุไดยกตัวอยางความเสมอภาคที่
ปรากฎในพุทธศาสนาไวสามลักษณะ ลักษณะแรก คือพระจริยาวัตรของพระพุทธเจาที่ทรงรับรองสิทธิ
แหงชีวิตทั้งของมนุษยและของสัตวโดยความเสมอกัน เชน “การทําลายตนไมที่มีชีวิตตนหนึ่งใหตายไป
ก็ปรับอาบัติ, การฆาสัตวเดรัจฉานตัวหนึ่งก็ปรับอาบัติ ปาจิตตียเทากัน”12 เปนตน ลักษณะที่สอง การ
อุปสมบท ไมวาผูที่มาอุปสมบทจะเปนขอทาน กรรมกร กษัตริย พอคา พราหมณ ฯลฯ เมื่อเขามาใน
พระธรรมวินัยแลวก็ลวนมีความเสมอภาคกันโดยไมมีคนจากวรรณะใดจะไดอภิสิทธิ์เหนือวรรณะอื่น 
อีกทั้งทุกคนจะตองกระทําตามพระวินัยอยางเสมอกันหมด และลักษณะที่สาม การแสดงธรรมของ
พระพุทธเจาที่ประทานใหกับคนทุกชนชั้นวรรณะ ไมไดจําเพาะวาจะแสดงธรรมแกคนที่อยูในตระกูลสูง
แตอยางใด  

ภราดรภาพคือภาวะแหงความเปนพี่นองกัน ตัวอยางเชน การที่พระพุทธเจาไดทรงพยาบาล
พระปูติคัตตะติสสะ ผูซึ่งเนื้อตัวเนาเปอยดวยไขทรพิษดวยตัวของพระองคเอง และพระองคไดตรัสแก
ภิกษุทั้งหลายวา พวกเราเปนผูที่ออกจากเหยาเรือน เขาสูความเปนผูไมมีเรือนอยางนี้แลว ถาไมทํา
เชนนี้ คือพยาบาลภิกษุไขเชนนี้แลว ใครจะทํา ซึ่งตอมาไดกลายเปนพระวินัยบัญญัติวาทรงบัญญัติให
ภิกษุพยาบาลพระภิกษุไข หากไมทําแลวก็จะเปนอาบัต1ิ3 เปนตน  

 
11 เร่ืองเดียวกัน, หนา 246. 
12 เร่ืองเดียวกัน, หนา 250. 
13 เร่ืองเดียวกัน, หนา 249-252. 
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 สวนในแงของปรัชญา (ในที่นี้พุทธทาสภิกขุไดเทียบคําวาปรัชญาเทากับคําวาปญญา 
“ปญญาอยูในรูปภาษาบาลี ปรัชญาอยูในรูปภาษาสันสกฤต, ปญญากับปรัชญาคือความรูอยางถอง
แทรอบคอบเชนเดียวกัน”14) เปนการพิจารณาวาพุทธธรรมกับประชาธิปไตยนั้นเปนอันเดียวกันหรือไม 
โดยในเรื่องเสรีภาพที่ทานอธิบายวาหมายถึงภาวะแหงความพอใจของตนเองนั้นพบวามนษุยถกูบบีคัน้
ดวยอํานาจอยางหนึ่งจนทําใหไมสามารถพอใจเปนของตนได ตัวอยางเชน การที่มนุษยถูกผูกมัดอยูใน
ลัทธิพระผูเปนเจา กลาวคือ มีอํานาจพิเศษของพระผูเปนเจาที่กําหนดและควบคุมมนุษยโดยที่มนุษย
ไมสามารถจะหลุดไปจากอํานาจนั้นได มนุษยจึงไมมีเสรีภาพ หรือการที่มนุษยถูกบีบบังคับอยูโดย
กิเลสและอํานาจของกรรม เปนตน โดยเราสามารถนําเอาพุทธธรรมมาตัดรากเหงาของกิเลสคืออวิชชา
ได สามารถเขาใจในพระผูเปนเจาและเขาใจถึงกรรม ผลของกรรม และการทําใหหลุดพนไปจาก
อํานาจกรรม15   

ในเรื่องความเสมอภาค พุทธทาสภิกขุกลาววาความเสมอภาคอันไมมีขอบเขตเปนสิ่งที่เปนไป
ไมไดเพราะ “ส่ิงใดที่อยูภายใตอํานาจของเวลา ส่ิงนั้นจะมีความสม่ําเสมอกันไมได. ยกตัวอยางวา
ความสม่ําเสมอของกอนหินกอนหนึ่งที่แข็งที่สุด, ตอมาอีกรอยปนั้น ความสม่ําเสมอนั้นไมมีแลว ได
เปลี่ยนเปนอยางอื่นไปแลว”16 ทุกอยางยอมอยูภายใตเหตุและปจจัย ไมสามารถเกิดขึ้นและตั้งอยูดวย
ตัวเองได จะมีเพียงแตพระนิพพานเทานั้นเปนความสม่ําเสมอและความเสมอภาค เพราะเปนสภาวะที่
หลุดพนไปจากกิเลส ดังนั้น การ “มองใหเห็นความไมมีที่ส้ินสุดและการสม่ําเสมอของโลกุตตระหรือ
พุทธธรรมหรือพระนิพพานที่มีอยูในที่ทุกหนแหงวา, นั่นคือความสม่ําเสมอ ความเสมอภาคอยูที่นั่น”17  

สวนภราดรภาพหรือภาวะแหงความเปนพี่นองกัน พุทธทาสภิกขุกลาววาในทางพุทธศาสนา
แลวหมายถึงความเห็นอกเห็นใจกัน ความมีสุขทุกขเปนของรวมกัน ไมถูกกีดกันโดยกิเลส เพราะการ
ตกอยูใตอํานาจของกิเลสยอมเปนการกระทําไปตามความอยากของแตละคนซึ่งยากที่จะหาความเปน
พี่นองกันได18        
 ผูวิจัยเห็นวาในปาฐกถาพุทธธรรมกับเจตนารมณของประชาธิปไตยนั้น พุทธทาสภิกขุไดหยิบ
ยืมแนวคิดหรือหลักการของประชาธิปไตยมาเปนเครื่องจูงใจใหพุทธบริษัทเขาถึงพุทธธรรม โดยการ

 
14 เร่ืองเดียวกัน, หนา 259. 
15 เร่ืองเดียวกัน, หนา 279. 
16 เร่ืองเดียวกัน, หนา 280. 
17 เร่ืองเดียวกัน, หนา 280.   
18 เร่ืองเดียวกัน, หนา 283-284. 
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อธิบายวาประชาธิปไตยในแบบพุทธศาสนานั้นเปนประชาธิปไตยแกคนทุกชนชั้นและเปน
ประชาธิปไตยที่จะนํามาซึ่งสันติภาพ19 ดังนั้น จะเห็นไดวาทานไมไดเสนอใหระบอบประชาธิปไตยใน
ฐานะระบอบการเมืองตองปรับหรือเปลี่ยนแปลงสถานะหรือกลไกอะไรแตอยางใดและทานก็ไมไดพูด
ถึงระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตยในรูปแบบที่ควรจะเปน แตเปนการนําเอาหลักการสําคัญของ
ประชาธิปไตยทางโลกมาประยุกตเพื่อที่จะอธิบายถึงลักษณะของประชาธิปไตยทางธรรม อยางไรก็
ตาม ควรจะตั้งขอสังเกตไวดวยวาในปาฐกถาดังกลาวพุทธทาสภิกขุไมไดโจมตีหลักการของ
ประชาธิปไตยแตอยางใดเลย  
 นอกจากพุทธทาสภิกขุจะไดกลาวปาฐกถาเกี่ยวกับ “ประชาธิปไตย” ที่พุทธสมาคมแหง
ประเทศไทยแลว ในชวงเวลาดังกลาว พบวาพุทธทาสภิกขุยังไดพบปะสนทนากับ ประเสริฐ ทรัพย
สุนทร  สมาชิกผูแทนราษฎรจังหวัดสุราษฎรธานี ผูประกาศในรัฐสภาวาตนเองเปนคอมมิวนิสต (โดย
กอนหนานี้ประเสริฐไดเคยสงบทความมาตีพิมพในวารสารพุทธสาสนาของสวนโมกข) ซึ่งการสนทนา
คร้ังนั้นไดยืนยันวาพุทธทาสภิกขุไมไดฝกใฝในอุดมการณสังคมนิยมอยางลัทธิมารกซ20 พุทธทาสภิกขุ
นั้นเห็นวาประเสริฐมีความเชื่อมั่นวาการปกครองตามลัทธิคอมมิวนิสตเทานั้นที่จะนําความเสมอภาค
และสันติสุขมาสูมวลมนุษย แมวาเขาจะยอมรับวาพุทธศาสนาจะทําใหจิตใจของมนุษยสะอาดบริสุทธิ์
ไดจริงก็ตาม แตเขาก็ยังคงเห็นวาตองจัดการใหคนมีความเปนอยูที่ดีโดยเสมอภาคตามหลัก
คอมมิวนิสตเสียกอน พุทธทาสภิกขุโตแยงไปวาคอมมิวนิสตเปนหลักการที่เนนไปยังวัตถุมากกวาจิตใจ 
ซึ่งทานเห็นวาการเนนไปที่วัตถุนั่นเองที่เปนสาเหตุสําคัญของปญหาทั้งหมดในโลกปจจุบัน และถึงแม
ตัวทานเองจะเห็นวาลัทธิคอมมิวนิสตจะมีทฤษฎีที่ดีและมีความเหมะสมในดานเศรษฐกิจ แตก็มองวา
ถาหากคนที่อยูในลัทธินั้นยังมีจิตใจสกปรกและไมบริสุทธิ์แลว ความไมเปนธรรมก็ยอมจะเกิดขึ้นใน
ที่สุด  

ฝายประเสริฐไดแยงพุทธทาสภิกขุวาหลักธรรมของพุทธศาสนานั้นไมสามารถนํามาใชในการ
ปกครองไดเลย เนื่องจากเปนหลักปรัชญาที่มุงทําลายวัตถุนิยมอันเปนหลักของเศรษฐกิจอยางสิ้นเชิง 
หลังจากการสนทนาครั้งนั้น ประเสริฐไดรับเลือกเปนผูแทนราษฎรจังหวัดสุราษฎรธานีและไดมีการ
ติดตอกับทานอีกหลายครั้ง แตสุดทายก็ขาดการติดตอกัน ในตอนทายของบันทึกพุทธทาสภิกขุปรารภ

 
19 เร่ืองเดียวกัน. 
20 พุทธทาสภิกขุ.2549.การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: บริษัท

แปลน โมทิฟ จํากัด, หนา 244. 
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วาการติดตอกับนายประเสริฐและบุคคลบางคนที่มีหัวคิดกาวหนาและสนใจปรัชญาฝายพุทธศาสนา 
(อยางเชน กุหลาบ สายประดิษฐ เปนตน) ประกอบกับการที่ตัวทานเองเปนนักปฎิวัติศาสนาจึงทําให
ผูคนภายนอกที่มองอยางผิวเผินคิดวาทานนิยมลัทธิคอมมิวนิสต “ลัทธิไหนๆ ก็ตามไมชอบทั้งนั้น 
นอกจากหลักธรรมของพระศาสดาพุทธะ ซึ่งทําใหมนุษยสงบสุขเทานั้น เปนที่อาตมาชอบและบูชา”21     

อยางไรก็ตาม แมทานจะกลาววา “ลัทธิไหนๆ ก็ตามไมชอบทั้งนั้น” แตจะพบวาพุทธทาสภิกขุ
นั้นมักจะกลาวถึงระบบการปกครองแบบธรรมราชาอยูบอยครั้ง จากบันทึกลายมือของพุทธทาสภิกขุ
ในป พ.ศ. 2509 ทานไดเขียนบทกลอน “ภาระแหงเจาตนหลวง” มีนัยความหมายถึงประมุขหรือ
พระราชาที่ไดทําหนาที่ของตนเองอยางสมบูรณเพื่อประโยชนสุขของมหาชน22 และในปตอมา (พ.ศ.
2510) พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงแนวคิดธรรมราชาอีกครั้งใน ธัมมวิจักขณักถา ธรรมที่ควรพึงเห็นโดย
ประจักษ อันเปนธรรมเทศนาถวายพระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัว ดังความตอนหนึ่งวา “เปนโชคดี
มหาศาล เปนบุญกุศลมหาศาลของประชาชนชาวไทย ที่ไดมีมหาอัตตา หรือตนหลวงที่เปนดวง
วิญญาณของประเทศชาติ ที่เปนธรรมิกราชา คือเปนตนหลวงที่ประกอบดวยธรรม, ตนหลวงที่ทรง
สรรเสริญธรรม, เปนตนหลวงที่ทรงชักชวนประชาชนในธรรม, เปนตนหลวงที่ทรงโปรดปรานผูที่ตั้งอยู
ในธรรม”23 (การพูดถึงธรรมราชาของพุทธทาสภิกขุไดปรากฏอีกหลายครั้งในภายหลัง ดังในชวงป พ.ศ.
2529-2530 โดยเฉพาะในป พ.ศ. 2530 ไดมีการบรรยายธรรมทางสถานีวิทยุเร่ืองทศพิธราชธรรมรวม 
12 คร้ัง24 และในวันเฉลิมพระชนมพรรษาปเดียวกันนั้นก็ไดแสดงปาฐกถาธรรมทางสถานีวิทยุโทรทัศน
แหงประเทศไทยเรื่อง ความสําคัญของกษัตริยในระบอบประชาธิปไตย25)   

หลังป พ.ศ.2510 พุทธทาสภิกขุไมไดบรรยายธรรมเรื่องเกี่ยวกับการเมืองอีกเลย จนกระทั่งใน
วันที่ 14 กรกฎาคม พ.ศ.2516 กอนเหตุการณสําคัญทางการเมือง 14 ตุลาคม ประมาณสามเดือน 
พุทธทาสภิกขุไดเร่ิมตนธรรมบรรยายชุด เมื่อธรรมะครองโลก26 (14 กรกฏาคม ถึง 27 กันยายน) ซึ่ง

 
21 เร่ืองเดียวกัน. (สะกดคําตามตนฉบับ)   
22 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: อุษา

การพิมพ, ปกหลัง. 
23 เร่ืองเดียวกัน, หนา 85. 
24 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การตามรอยพระยุคลบาทโดยทศพิธราชธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ.  
25 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: อุษา

การพิมพ, หนา 61. 
26 พุทธทาสภิกขุ. 2523. เม่ือธรรมะครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
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ตอมาไดกลายเปนหนึ่งในหนังสือชุดธรรมโฆษณของทาน ในคําอนุโมทนาของหนังสือเลมดังกลาว 
พุทธทาสภิกขุกลาวไววา โลกในยุคสมัยปจจุบันนั้นกําลังขาดธรรมอยางมาก โดยเฉพาะอยางยิ่งธรรม
ในขั้นศีลธรรม ดังนั้น จึงทําใหมนุษยไมสามารถที่จะแกปญหาหรือวิกฤติการณใดๆ ไดเลย แมแต
การเมืองของมนุษยก็ไมสามารถจะจัดการกับปญหาใดๆ ไดอีกตอไป ทั้งนี้เพราะการเขามาครอง
อํานาจของทุกรัฐบาลนั้นเปนการเขามาแสวงหาผลประโยชนและไมไดมุงจะทําความสันติใหเกิดขึ้น 
“เปล่ียนหนากันขึ้นมาจับปูใสกระดงเปนคราวหนึ่งๆ เทานั้น”27  

ทานวิเคราะหวาการขาดธรรมะนั้นมีสาเหตุมาจากกระบวนทัศนใหมของมนุษยที่แยกธรรม
หรือศาสนาออกไปจากการศึกษา ดังจะพบวาการศึกษาในปจจุบันนั้นมุงที่จะทําใหมนุษย “ฉลาด” ใน
การแสวงหาและเสพวัตถุแตเพียงอยางเดียว ซึ่งจะทําใหมนุษยลุมหลงในการแสวงหา “ความสุขทาง
เนื้อหนัง” อันเปนที่มาแหงปญหาการฉอโกง ทานไดเสนอใหใชยุทธศาสตรในการแกปญหาดังกลาวที่
เรียกวา “การถอยหลังเขาคลอง”28 ซึ่งไดรับการพูดถึงและการวิพากษวิจารณเปนอยางมากในภายหลัง 
และในธรรมบรรยายครั้งนี้อีกเชนกันที่พุทธทาสภิกขุไดใชคําวา “ธัมมิกสังคมนิยม” เปนครั้งแรก (ซึ่งจะ
ไดกลาวถึงตอไป)     

ธรรมบรรยายชุดนี้เร่ิมตนจากการวิพากษวิจารณการจัดการศึกษาที่ผิดเพี้ยนไปจากหลักธรรม 
นอกจากนี้ยังไดวิพากษวัฒนธรรมตะวันตกที่กําลังแพรเขามาในสังคมไทยโดยเฉพาะในหมูนักศึกษา 
พุทธทาสภิกขุไดเสนอใหนักศึกษายึดสัมมาทิฐิมากกวาจะยึดหลักปรัชญาในแบบของตะวันตก และใน
สวนทายพุทธทาสภิกขุไดนําเสนอภาพสังคมในอุดมคติแบบพุทธ (โลกพระศรีอาริย) พรอมกับยืนยันวา
เปนไปไดจริง ดังนั้น ผูวิจัยเห็นวาธรรมบรรยายชุดนี้เปนความตั้งใจของพุทธทาสภิกขุที่จะสื่อสารไปยัง
เยาวชน นิสิตนักศึกษา หรือผูที่มีความคิดกาวหนาทางการเมืองในขณะนั้นโดยตรง ในลักษณะของ
การเตือนสติเร่ืองการเขาไปยึดถือในอุดมคติทางการเมืองแบบใดแบบหนึ่งของตะวันตกโดยปราศจาก
การใชปญญาไตรตรองและทานยังเสนอใหเยาวชนเหลานั้นกลับมาแสวงหาและศึกษาภูมิปญญาของ
พุทธศาสนา โดยสรุปสาระสําคัญไดดังนี้  

ในการบรรยายครั้งแรกทานเริ่มตนโดยกลาวถึง “การนําธรรมะมาครองโลก” วาหมายถึงการ
ทําใหธรรมะสามารถครองจิตใจของมนุษยได ทั้งนี้ก็เพราะ “โลก” ที่แทจริงนั้นก็คือรางกายและจิตใจ
ของมนุษยแตละคน ดังที่ทานไดยกเอาคํากลาวของพระพุทธเจาที่วา “เร่ืองเกี่ยวกับโลกทั้งหมดนี้ 

 
27 เร่ืองเดียวกัน, หนาอนุโมทนา.  
28 เร่ืองเดียวกัน.  
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ตถาคตบัญญัติไวในรางกายที่ยาววาหนึ่ง พรอมทั้งสัญญาและใจนี้ โลกหรือเหตุใหเกิดโลกหรืออะไร
ของโลกทั้งหมดนั้นมันอยูในรางกายนี้”29 การที่พุทธทาสภิกขุเสนอเชนนี้ก็เนื่องจากวาตองการให
นักศึกษาและเยาวชนที่กําลังจะปฏิวัติเปลี่ยนแปลงสังคมหรือเปล่ียนแปลงโลกตองหันกลับมามอง
ตัวเองและตองมองใหเห็นอยางถูกตองวาวาตนเองนั่นเองที่เปน “โลก” ที่จะตองเปลี่ยนแปลง และ
นักศึกษายังจะตองทบทวนวาสิ่งใดที่ควรจะนํามาใชในการเปลี่ยนแปลงดังกลาว 

ทานเสนอวาหลักปฏิบัติในการครองโลกนั้นจะตองเปนไปตามกฎธรรมชาติมากกวาจะเปนไป
ตามหลักการหรือกฎที่มนุษยสรางขึ้น เพราะมนุษยสรางกฎเหลานั้นไปตามความตองการของตนเอง 
พุทธทาสภิกขุอธิบายเรื่องนี้วากฎที่มนุษยสรางขึ้น ตัวอยางเชน กฏหมาย กฎการทํางาน กฎการเลน
กีฬา กฎระเบียบของวัด นั้น “ดูเปนของเด็กเลนอยูมาก คนโงก็บัญญัติโง ไมรูจริงบัญญัติไดไมนานก็
ตองยกเลิก”30 ดังนั้น เราไมควรจะยึดเอากฎที่ไมสอดคลองกับกฎของธรรมชาติมาใชในการ “ครอง
โลก”31 มนุษยจะตองเอากฎธรรมชาติที่เปนธรรมะมาใชในการ “ครองโลก” จึงจะนํามาซึ่งสันติภาพได  

ทานอธิบายวาความรูและวิทยาการของมนุษยในยุคปจจุบันนั้นไมสอดคลองกับกฎธรรมชาติ
หรือหลักธรรม เพราะเปนไปในฝายวัตถุเพียงอยางเดียว จนทําใหมนุษยตกเปนทาสของกิเลส 
ตัวอยางเชน มนุษยไดคนควาและประดิษฐเครื่องจักรตางๆ ก็เพื่อที่จะนําเอาทรัพยากรธรรมชาติมา
ตอบสนองความตองการและ “บํารุงบําเรอความเอร็ดอรอย”32 ของตนใหยิ่งขึ้นไป จนกระทั่ง
ทรัพยากรธรรมชาติไดรับความเสียหายอยางมาก เปนตน ดังนั้น ทานจึงกลาววาถาไมมีธรรมะเขามา
คุมครองแลว ความรูและวิทยาการตางๆ จึงเปนไปเพื่อความวินาศของทรัพยากรธรรมชาติในที่สุด33 
และมนุษยไมสามารถใชความรูและวิทยาการใดๆ ในการเปลี่ยนแปลงตัวเองเพื่อไปสูความผาสุกได
เลย 

พุทธทาสภิกขุมองวาความรูและวิทยาการของมนุษยเปนไปแตในทางสงเสริมใหเกิดกิเลส 
(ราคะ โทสะ โมหะ)34 ตัวอยางความรูและวิทยาการที่สงเสริมใหเกิดราคะ เชน ภาพยนต แฟชั่นทรงผม 
เสื้อผา บทเพลง การโฆษณา เครื่องประดับตกแตง ที่ลวนสงเสริมกามารมณ สวนการกระทําของ

 
29 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8.  
30 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13. 
31 เร่ืองเดียวกัน. 
32 เร่ืองเดียวกัน. 
33 เร่ืองเดียวกัน, หนา 69. 
34 เร่ืองเดียวกัน, หนา 113. 
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มนุษยที่สงเสริมใหเกิดโลภะ เชน “วิชาเศรษฐกิจ วิชาประดิษฐ ที่จะหาเงินไดมากๆ เพื่อใหกอบโกยเอา
ไดตามพอใจโดยเสรีโดยคนอื่นสูไมได ตอตานไมได ทําใหเปนทาสเปนขี้ขาแตไมรูสึกวาเปนทาสเปนขี้
ขา”35 เปนตน สวนการกระทําที่สงเสริมใหเกิดโทสะ ไดแก การสะสมอาวุธยุทธภัณฑ การประดิษฐ
อาวุธ การจัดสราง “อนุสาวรียแหงความพยาบาท”36 เพื่อใชระลึกถึงกลุมคนที่เคยทําใหเจ็บใจหรือทํา
ใหเราพายแพ37 เปนตน สวนโมหะคือความโงที่เกิดจากการไปทําในสิ่งที่ไมตองทํา เชน การประดิษฐ
เสื้อผาอยางหรูหรา การกินขาวที่ขัดสีจนขาวซึ่งมีราคาแพงและไมมีประโยชนอะไร หรือการมี “สํานัก
คนควาที่เฟอ วิจัยเสียคาใชจาย ไมศึกษาสิ่งที่ควรศึกษา มีตําราเฟอ หนังสือพิมพเพื่อ วัฒนธรรม
เฟอ”38 เปนตน   

ผูวิจัยมองวาพุทธทาสภิกขุพยายามเชื่อมโยงใหเห็นวาความรูและวิทยาการของมนุษยในยุค
ปจจุบันลวนเปนไปตาม “ฝร่ัง” ซึ่งคําวา “ฝร่ัง” นี้ทานจงใจที่จะหมายความถึงคนตะวันตกที่มี
วัฒนธรรมวัตถุนิยมอยางมากจนถึงขนาดที่ยึดถือเอาเรื่องของวัตถุและเรื่องทางเนื้อหนังรางกายเปน
หลักยิ่งไปกวาเรื่องทางจิตใจ ทานยอมรับวาชาวตะวันตกนั้นกาวหนาในทางวัตถุอยางมากมาย แต
ทวาภายใตความเจริญกาวหนาดังกลาวกลับทําใหชาวตะวันตกถูกวัตถุยึดกุมรางกายและจิตใจจน
ถึงกับ “ฝากชีวิตไวกับวัตถุ”39 ดังจะพบวา วิธีการแกปญหาตางๆ ของมนุษยในปจจุบันมีแตเร่ืองทาง
วัตถุ โดยไมคิดจะแกไขดวยเรื่องทางจิตใจอีกตอไป พุทธทาสภิกขุกลาววาในที่สุด “พระเจาก็ตาย ฝร่ัง
เลยไมมีพระเจา จนเปนที่ยอมรับกันทั่วไปในพวกฝรั่งวา พระเจาตายแลว นี่เราจะเอาอะไรมาแทนพระ
เจา”40  

อิทธิพลของวัฒนธรรมแบบวัตถุนิยมไดแทรกเขามาอยูในระบบการศึกษา ในหัวขอการศึกษา
ที่กําลังเปนอันตรายตอธรรมะ ทานไดเนนย้ําถึงอันตรายที่เกิดจากการศึกษาที่ผิดไปจากธรรมะ ซึ่ง
สงผลใหโลกทั้งโลกเต็มไปดวยราคะ โทสะ โมหะ โดยปญหาดังกลาวเกิดมาจากกระบวนทัศนที่แยก
ศาสนาออกไปจากระบบการศึกษา ผลก็คือทําใหเด็กนักเรียนไมเคารพบิดามารดา ครูบาอาจารย และ

 
35 เร่ืองเดียวกัน, หนา 119. 
36 เร่ืองเดียวกัน, หนา 121-122. 
37 เร่ืองเดียวกัน. 
38 เร่ืองเดียวกัน, หนา 125. 
39 เร่ืองเดียวกัน, หนา 143. 
40 เร่ืองเดียวกัน, หนา 144. 
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ไมนับถือทานเหลานั้นวาเปนผูที่มีบุญคุณ ไมออนนอมถอมตนและไมมีสัมมาคารวะ41 ทานชี้ใหเห็นวา
การศึกษายอมจะเปนไปตามความตองการของเรา ตัวอยางเชน ถาเรามีความตองการหรือความ
กระหายในตัณหาใหมากยิ่งขึ้นไปกวาที่เปนอยู เชน อยากไดเงินจํานวนมากเพื่อมาซื้อวัตถุที่สงเสรมิสุข
เวทนาตางๆ ความตองการลักษณะนี้ยอมนําพาใหเราทําการศึกษาคนควาไปในแบบหนึ่ง เปนตน 
สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว การศึกษาควรจะเปนไปเพื่อประโยชนคือความอยูรอดของมนุษย แต
การศึกษาในปจจุบันกลับกลายเปนสิ่งที่เปนไปตาม “อัสสาทะ” นั่นคือ “ความเอร็ดอรอยทางอายตนะ
ทั้งหลาย”42  

ดังนั้น ทานจึงเสนอแนวทางแกไขที่เรียกวา “การถอยหลังเขาคลอง”43 ทานอธิบายเรื่องนี้วา 
“ปจจุบันเราไมสามารถควบคุมการศึกษาใหอยูในรองในรอยได มันผิดคลอง มันกาวหนาไปผิดคลอง 
ถอยหลังมาเขาคลองกันใหถูกคลองเสียดีกวา แลวคอยเดินไปตามคลองกันใหม แตเราควบคุม
การศึกษาไมอยู จิตใจพายแพแกปศาจแหงวัตถุนิยมแลว”44 หนึ่งในความผิดพลาดในการจัดการศึกษา
ที่ทานไดยกมาคือ การศึกษาที่ตองจัดไปตามการเมือง ดวยเหตุนี้การศึกษาจึงไมมีความเปนอิสระ แต
กลายเปนผูรับใชของการเมือง ดังจะพบวาทุกประเทศไดนําเอาระบบการศึกษาไปสนับสนุนการเมือง
และสรางประโยชนแกการเมืองแทบทั้งสิ้น ยิ่งไปกวานั้น การศึกษาก็ยังใหอิสรภาพทางความคิดและ
ความตองการของนักศึกษาอยางไรขอบเขต “เหมือนกับวางยาใหเขาบา แลวก็คิดวาดีกันทั้งครู ลูก
ศิษย ผูจัดการศึกษา มันเปดใหวาใครจะเหยียบย่ําอะไรออกไปก็ได”45 การศึกษาไมไดสอนวาเปาหมาย
ในชีวิตของมนุษยคืออะไรและไมสอนใหมนุษยมีความรูสึก “สวางไสวทางจิตใจ”46    

พุทธทาสภิกขุไดเสนอใหจัดระบบการศึกษาใหม ทานไดกลาวถึงแนวความคิดแบบวัตถุนิยมที่
มองวาหากมีวัตถุสมบูรณพรอมแลว ศีลธรรมหรือการประพฤติตัวที่ถูกตองของมนุษยยอมจะเกิดขึ้น
เองโดยปริยาย ซึ่งหากจัดการศึกษาภายใตแนวความคิดเชนนี้แลวก็จะมุงไปในทางการสรางวัตถุให
สมบูรณพรอม “เราเห็นวาเขาจัดโลกกันไปในลักษณะวัตถุนิยมยิ่งขึ้น เมื่อกําลังหลงเรื่องวัตถุนยิมจงึทาํ
ใหเห็นวาความสมบูรณดวยวัตถุมันจะเปนรากฐานของสันติภาพ โดยไมรูวาวัตถุเจริญมากเทาไหรยิ่ง

 
41 เร่ืองเดียวกัน, หนา 197. 
42 เร่ืองเดียวกัน, หนา 204. 
43 เร่ืองเดียวกัน, หนา 213. 
44 เร่ืองเดียวกัน, หนา 232. 
45 เร่ืองเดียวกัน, หนา 232. 
46 เร่ืองเดียวกัน.  
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สงเสริมกิเลสตัณหามากเทานั้น มากออกไปจนคนตามไมทัน แลวจะเห็นแกตัวยิ่งขึ้นพรอมที่จะเอา
เปรียบผูอ่ืน”47 แตสําหรับทานแลว ความสงบจะตองตั้งตนมาจากจิตใจมากกวาวัตถุ นั่นคือ เปนความ
สงบอันเกิดจากการที่ไมมีกิเลสรบกวน ซึ่งจะทําใหไมเกิดความวุนวายทางกายและวาจา สงผลให
ความสัมพันธระหวางผูคนในสังคมเปนไปอยางสันติ อยางไรก็ตาม ทานก็กลาวย้ําในที่นี้วา
แนวความคิดที่ถูกตอง (สัมมาทิฏฐิ) นั้นจะไมเนนที่เร่ืองจิตใจแตเพียงอยางเดียว48 จนละเลยที่จะ
จัดการกับเร่ืองวัตถุ  

สําหรับการแสดงธรรมบรรยายวันที่ 22 กันยายน พ.ศ. 2516 พุทธทาสภิกขุไดบรรยายใน
หัวขอ “ถาจะใหธรรมะครองโลกตองมีระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม” ซึ่งนับวาเปนการใชคําวา 
“ธัมมิกสังคมนิยม” เปนครั้งแรก โดยทานอธิบายวา “ที่เรียกวา ธัมมิกสังคมนิยมนี้ จะมุงหมายใหเปน
ระบบที่มันเห็นแกผูอ่ืน โดยที่ไมกอบโกยสวนเกิน การที่ไมกอบโกยเอาสวนเกินมานี้ คือความถูกตอง
ทางธรรม”49 ทานเห็นวาจิตใจของมนุษยในปจจุบันมีความเจริญกาวหนาในทางวัตถุแตเพียงอยาง
เดียว ซึ่งยิ่งมีความเจริญกาวหนามากเทาไหรก็ยิ่งจะทําใหหางไกลออกไปจากสันติภาพมากขึ้นเทานั้น 
ระบบการเมืองของมนุษยก็เจริญกาวหนาไปในทางวัตถุนิยมจนมองเห็นเพียงในแงผลประโยชนทาง
วัตถุ ซึ่งลักษณะดังกลาวปรากฎอยูในระบบการเมืองทุกระบบ ฉะนั้น แมจะมีการแบงแยกระบบ
การเมืองออกไปตามอุดมการณทางการเมืองแบบตางๆ ก็ตาม แตในความเปนจริงระบบการเมืองใน
โลกทั้งหมดตางก็มีความของเกี่ยวสัมพันธกันดวยผลประโยชนทางวัตถุอยางไรศีลธรรม ตัวอยางเชน 
ระบบเสรีประชาธิปไตยกับระบบสังคมนิยมคอมมิวนิสตที่ตางก็มุงโจมตีกันและกันนั้น แตในอีกดาน
หนึ่งกลับพบวาทั้งสองระบบตางก็มีการ “ติดตอกัน สัมพันธกัน จะลอหลอกเอาประโยชนจากกันและ
กัน พัวพันทั้งทางโกงและซื่อตรงทั้งตอหนาและลับหลัง แลวตองการขยายตัว เร่ือยไปเกิดการพัวพันกัน
ยุง ความรูก็แลกเปลี่ยนกัน การปฏิบัติงานคนควาก็แลกเปลี่ยนกัน ผลที่ไดมาก็ตองแลกเปลี่ยนกัน มัน
มีทางสนับสนุนกันและมีทั้งที่จะทําลายลางกัน พรอมกันไปในตัว อยางหนาไหวหลังหลอก”50   

พุทธทาสภิกขุไดเสนอรูปแบบทางการเมืองที่เรียกวา ธัมมิกสังคมนิยม ในเบื้องตนทานอธิบาย
วารูปแบบของการเมืองในโลกนั้นมีดวยกันหลายรูปแบบ เชน “ระบบทหารธิปไตย”51 ที่ผูที่มีอํานาจทาง

 
47 เร่ืองเดียวกัน, หนา 278. 
48 เร่ืองเดียวกัน, หนา 284. 
49 เร่ืองเดียวกัน, หนา 450. 
50 เร่ืองเดียวกัน, หนา 441. 
51 เร่ืองเดียวกัน, หนา 447. 
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การทหารและกองกําลังนั้นเปนผูครองประเทศ สวนในประเทศที่มั่งคั่งรํ่ารวยก็มีรูปแบบการปกครองที่
เรียกวา “นายทุนธิปไตย”52 เปนตน ซึ่งสําหรับทานแลวไมวาจะเปนระบอบเสรีประชาธิปไตย ระบอบ
ทหารธิปไตย ระบอบนายทุนธิปไตย หรือ ระบอบเผด็จการ ก็ตาม ไมสามารถนําพาโลกนี้ไปสูสันติภาพ
ได เพราะทุกระบบตางก็ตองการผลประโยชนทางวัตถุเพื่อ “ความเอร็ดอรอยทางเนื้อหนัง”53 ทั้งสิ้น 
ทานเสนอวาโลกมนุษยจะตองมีระบบการปกครองที่ไมเห็นแกตัวอันเปนระบอบที่ตรงกันขามกับ
แนวคิด “ใครมือยาวสาวเอา”54 ระบบการปกครองที่วานี้จะตองประกอบดวยธรรมหรือ “พระเจา” ซึ่ง
พุทธทาสภิกขุกลาววาระบบการปกครองดังกลาวไมมีชื่อเรียกแตอยางใด แตตัวทานเองขอ “เรียกไวที
กอนวา ระบบธัมมิกสังคมนิยม”55  

คําวา “สังคมนิยม” ที่ปรากฎอยูในชื่อของระบบการปกครองนั้นหมายความวามนุษยจะตอง
เห็นแกเพื่อนมนุษยดวยกัน ไมเห็นแกตัวเองเพียงคนเดียว แตการเห็นแกสังคมหรือสวนรวมนั้นจะตอง
เปนไปอยางถูกตองดวย ดังนั้น จึงตองใชคําวา “ธัมมิก” ไปวางไวขางหนาคําวา “สังคมนิยม” ดังนั้น 
ระบบดังกลาวนี้จึงถือเอาประโยชนสังคมเปนหลักและประกอบไปดวยธรรมะ ประชาชนที่อยูภายใต
ระบบธัมมิกสังคมนิยมจะเห็นแกผูอ่ืน จึงทําใหไมมีการกอบโกย “สวนเกิน” เกิดขึ้นในระบบนี้ ซึ่งทาน
เห็นวาเรื่องการจัดการสวนเกินนี้มีความสําคัญอยางมาก เพราะทานมองวาสวนเกินนั้นถือเปน 
“ขาศึก”56 ของมนุษยที่ทําใหมนุษยไมสามารถจะพบเจอกับสันติภาพได “เขาไมกระจายออกไปใหผูอ่ืน
แตเอาไวเปนของตนเอง”57 แตระบบธัมมิกสังคมนิยมมองวาการไมกอบโกยสวนเกินนี้ถือเปนความ
ถูกตองตามธรรมหรือประกอบดวยธรรมอยางยิ่ง ซึ่งควรตั้งขอสังเกตวาการอธิบายถึงธัมมิกสังคมนิยม
ของพุทธทาสภิกขุในครั้งแรกนี้เนนไปที่เร่ืองของการไมเอาสวนเกินเปนหลัก  

ทานไดเสนอใหพิจารณาดูวาเมื่อคร้ังที่ยังไมมีมนุษยปรากฎขึ้นนั้น ในโลกมีเพียงแตสัตวและ
พืชพรรณที่ไดอาศัยดํารงชีวิตอยูเทานั้น ส่ิงมีชีวิตตางๆ ในธรรมชาตินั้นจะไมมีการเอาสวนเกินแตอยาง
ใด ดังตัวอยางที่ทานมักจะยกมาอธิบายอยูเสมอวา “นกจะเอาสวนเกินไดอยางไร กระเพาะของมันมี
เทานั้น มันเที่ยวหาลูกไมหรือหนอนกินเต็มกระเพาะมันเทานั้นก็ตองหยุด ไมมียุงฉาง ที่นี้มนุษยในยุค

 
52 เร่ืองเดียวกัน. 
53 เร่ืองเดียวกัน, หนา 448. 
54 เร่ืองเดียวกัน, หนา 449. 
55 เร่ืองเดียวกัน. 
56 เร่ืองเดียวกัน, หนา 490. 
57 เร่ืองเดียวกัน.  
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แรกก็เหมือนสัตว หิวก็ออกไปหากิน กินแลวมานอนในถ้ํา เอาสวนเกินไมได ไมมียุงฉาง ไมมีปญญาจะ
เอามากักตุน เราเรียกวา ยังไมมีสวนเกินเกิดขึ้นในโลก”58 แตในกาลตอมา การเอาสวนเกินไดปรากฎ
ข้ึนมาโดยการกระทําของมนุษย พุทธทาสภิกขุไดหยิบยกเอาเหตุการณที่ปรากฎในอัคคัญสูตรมา
อธิบายเรื่องดังกลาว นั่นคือ เมื่อมนุษยไดบังเกิดขึ้นมา ในชวงแรกมนุษยไดอาศัยเก็บขาวสาลีที่ข้ึนอยู
ในทองทุงมาบริโภคและยังสามารถบริโภคไดอยางเพียงพอ เนื่องจากมนุษยมีจํานวนนอยและ
ทรัพยากรธรรมชาติยังเต็มไปดวยความอุดมสมบูรณ แตแลวในวันหนึ่ง มนุษยบางคนไดสรางยุงฉาง 
(พุทธทาสภิกขุเรียกคนกลุมนี้วา “หัวแหลมไปกวาคนอื่น”59) ก็ไปเก็บขาวสาลีมาใสไวในยุงฉางของตน 
เมื่อเก็บมาไวจํานวนมากเขาจึงทําใหผูอ่ืนที่ไปเก็บในภายหลังไมมีขาวสาลีเพียงพอที่จะนําไปบริโภค 
ในตอนนี้เอง พุทธทาสภิกขุไดกลาววา “คนหนึ่งมันเอาสวนเกิน อีกคนเลยขาดลงแลว”60 กลาวไดวา 
มนุษยไดรูจักการเอาสวนเกินนับต้ังแตนั้น 

การผลิตและบริโภคสวนเกินไดเปลี่ยนแปลงวิถีชีวิตของมนุษยอยางมากในกาลตอมา พุทธ
ทาสภิกขุไมปฎิเสธวาความเจริญ ความรู และวิทยาการของมนุษยที่สามารถกาวหนาขึ้นมาไดนัน้กเ็ปน
เพราะ “สวนเกิน” ดวยเชนกัน และสวนเกินยังสรางความเจริญแกมนุษยยิ่งขึ้นไปอีกเรื่อยๆ ดังที่ทานได
ยกตัวอยางความเปลี่ยนแปลงในเรื่องการบริโภคอาหารของมนุษยวา ในตอนแรกเริ่มมนุษยกินอาหาร
แบบดิบ แตตอมามนุษยรูจักการนําไปยางไฟเพื่อใหเกิดรสที่อรอยยิ่งกวาเดิม ความรูในเรื่องการทําให
เกิดรสที่อรอยกวาก็ทําใหมนุษยบริโภคอาหารมากเกินไปกวาที่จะตองบริโภคโดยแทจริง “พอรูจักปง 
อบ ใหดีข้ึนก็กินมากไปกวาทีแรก เราเรียกกันวาความเจริญ”61 ตอมามนุษยก็มีความกาวหนาใน
สวนเกินมากขึ้นไปกวาเดิมอีก ตัวอยางเชน มนุษยไดผลิตสิ่งที่ใชสําหรับใชจิ้มอาหารซึ่งทําใหการกิน
อาหารมีความอรอยกวาการกินอาหารโดยที่ไมไดจิ้มและมนุษยก็ยังกินอาหารไดมากกวาตอนที่ยังไมมี
น้ําจิ้ม เปนตน ซึ่งความเจริญตางๆ ที่เปนผลมาจากสวนเกินนั้นก็ไดทําใหรางกายและจิตใจของมนุษย
เปล่ียนแปลงไปอยางมาก   

หากพิจารณาในทางการเมือง พุทธทาสภิกขุอธิบายวา เมื่อคนหรือกลุมคนหนึ่งๆ ไมสามารถ
ตอสูไดดวยกําลังหรือดวยสติปญญาไดก็ยอมตกเปนทาสของคนที่ฉลาดกวา และทําใหคนที่ฉลาดกวา
ครอบครองสวนเกินมากขึ้นไปโดยปริยาย ระบบการเมืองของมนุษยที่เกิดขึ้นจึงถูกพวกที่ “ฉลาดหรือ

 
58 เร่ืองเดียวกัน, หนา 491. 
59 เร่ืองเดียวกัน, หนา 452. 
60 เร่ืองเดียวกัน. 
61 เร่ืองเดียวกัน, หนา 453. 
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หมูคณะเหลากอของพวกฉลาดก็ยึดครองไวไดเร่ือยไป”62 สวนกลุมคนที่ดอยสติปญญาก็ยากจนลงไป
เร่ือยๆ ทานกลาวโดยอางความในอัคคัญสูตรวา ในที่สุด “เมื่อมนุษยเดือดรอนหนักก็ตองรบราฆาฟน
เพราะเอาเปรียบกัน พวกหนึ่งก็ปรึกษาวา มีมนุษยฉลาดวา จะตองมีระบบการปกครอง ก็เลือกสมมุติ
คนๆ หนึ่งที่เห็นวาดีที่สุด ฉลาดที่สุด เขมแข็งที่สุด รูปรางสะสวยที่สุด ใหเปนหัวหนา ใหมีอํานาจเขา
เรียกกันวา พระยาสมมติราช คนนี้ไดรับสมมติแลวก็ทําหนาที่อยางที่เรียกวาการเมือง”63   

พระยาสมมติราชหรือผูปกครองนั้นจะทําหนาที่ดูแลประชาชนทั้งหลายไมใหมีการคดโกงตอ
กัน และถามีการโกงเกิดขึ้นก็ใหมี “อํานาจของหมูคณะ”64 ในการจับตัวมาลงโทษแลวควบคุมไวได 
จนกระทั่งมนุษยไมสามารถจะเอารัดเอาเปรียบกันได ซึ่งตอมาอํานาจดังกลาวก็พัฒนาไปเปน
กฎหมาย ศีลธรรม ศาสนา โดยมีจุดประสงคสําคัญคือการปองกันปญหาที่เกิดมาจาก “สวนเกิน” 
อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุไดตั้งขอสังเกตวา แมจะมีศาสนาตางๆ จํานวนมาก แตหลักการของแตละ
ศาสนาตางก็สอนไปในทิศทางเดียวกัน นั่นคือ ไมใหมีการเอาสวนเกิน อยางเชนในพุทธศาสนา ภิกษุ
สงฆจะตองฉันอาหารเทาที่ไดมาโดยบริสุทธิ์หรือเทาที่ชาวบานไดใหมา แมการเก็บไวฉันวันรุงขึ้นก็จะ
ถือเปนอาบัติ หรือ ผาสําหรับใชนุงหมก็มีไดเพียงสามผืนเทานั้น หรือ ที่อยูอาศัยก็ตองทํากุฏิเพียงยาว 
12 คืบ กวาง7 คืบ ถาเกินกวานี้ก็ถือเปนอาบัติ เปนตน  

ดังนั้น ในทัศนะของทานแลว ปญหาของมนุษยนนั้นมักจะเกิดมาจากการเอาสวนเกิน ซึ่ง
ปญหาจะทวีความรุนแรงมากขึ้นเมื่อปรากฎแนวคิด “วัตถุนิยม” เขาครอบงําจนทําใหมนุษยหลงไหล
และยึดถือในวัตถุอยางบาคลั่งและตองการจะครอบครองเปนเจาของใหได ทานกลาววาระบบ
การเมืองในโลกปจจุบันก็เกิดขึ้นเพราะสวนเกิน โดยนายทุนนั้นจะเปนผูที่ “สูบเอาสวนเกินของคนสวน
ใหญ”65 ไปเปนความร่ํารวยของตนและสงผลใหประชาชนที่ยากจนตองลุกขึ้นมาตอสูในที่สุด ทั้งที่ใน
ความเปนจริงแลวธรรมชาติไมตองการใหมนุษยแบงแยกกันเปนกลุมตางๆ เพื่อที่จะทําการตอสูทําราย
กัน ดังนั้น การที่มนุษยก็ยังคงแบงแยกเปนกลุมตางๆ แลวตอสูกัน อันเปนผลมาจากการเอาสวนเกิน
นั้นยอมถือวาเปนการกระทําที่ผิด  

นอกจากเรื่องการไมเอาสวนเกินแลว ทานยังเสนอวาในระบบการปกครองแบบธัมมิกสังคม
นิยมนั้นจะตองแบงคนออกเปนวรรณะตางๆ โดยแตละวรรณะตองมีความ “บริสุทธิ์ผุดผอง” ของ

 
62 เร่ืองเดียวกัน, หนา 455. 
63 เร่ืองเดียวกัน. 
64 เร่ืองเดียวกัน. 
65 เร่ืองเดียวกัน, หนา 473.  
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วรรณะ ซึ่งวรรณะที่ทานกลาวถึงนั้นเปนวรรรณะที่กําหนดโดยหนาที่และกิจกรรมงานที่ทํา “ไมใชโดย
กําเนิด มันแลวแตหนาที่การงานและความประพฤติ ไมใชโดยกําเนิด วรรณสัตว วรรณะคน วรรณะ
มนุษย ใครลองประพฤติอยางสัตวคนนั้นก็เปนสัตว การเมืองตองกลับไปหาพระเจา กลับไปหาศาสนา
กันใหม ไมมีใครเอาสวนเกิน ถาผลิตไดมากจะตองสงเคราะหผูอ่ืน”66 ดังนั้น ถาหากวาเราทํานา เราก็
ตองเปนชาวนา ถาเราทํางานราชการ เราก็ตองเปนขาราชการ ถาเราทําหนาที่เปนผูปกครอง เราก็ตอง
อยูในวรรณะผูปกครอง โดยทุกวรรณะจะตองมีความมุงหมายตรงกัน นั่นคือ “การทําตัวเปนคนของ
พระเจา”67 นั่นคือ แมมนุษยจะตองมีระบบการแบงหนาที่กันทําตามวรรณะ แตทุกคนก็จะกระทําไป
เพื่อเปาหมายเดียวกันคือสันติสุขและจะตองไมมีการเอาสวนเกิน  

พุทธทาสภิกขุยังไดเปรียบเทียบเศรษฐีในครั้งพุทธกาลกับนายทุนในยุคปจจุบัน กลาวคือ 
เศรษฐีในครั้งพุทธกาลจะยึดถือในคําสอนเรื่องการไมเอาสวนเกิน ดังนั้น จึงไดตั้งโรงทานหรือที่เรียกวา 
“อาวัสกะปณฑะ” (พุทธทาสภิกขุแปลวา “กอนขาวสําหรับคนอนาถาและคนยากจน”)68 หากใครที่ไมมี
อาหารบริโภคก็สามารถจะเขาไปรับไดที่โรงทานของเศรษฐี (ฉะนั้น เศรษฐีที่มีความร่ํารวยมากก็ยิ่งจะ
ตั้งโรงทานไวเปนจํานวนมาก) แมแตพระภิกษุที่บิณฑบาตไมไดก็สามารถจะไปรับอาหารที่โรงทานของ
เศรษฐีไดเชนกัน แตทวาพระพุทธเจาบัญญัติวาสามารถรับไดเพียงสองถึงสามครั้งเทานั้น และเมื่อ
ไดรับมาแลวก็หามกลับไปรับอีก เปนตน เศรษฐีจึงเปนผูที่มีความพรอมในการสงเคราะหผูอ่ืนเนื่องจาก
สามารถทําการผลิตไดมาก “อยาเขาใจวาพระพุทธเจาไมใหทํางานมากๆ หามไมใหหาเงินหาทรัพย
มาก ทานไมไดหาม แตวาถาไดมาแลวจะตองจัดการใหมันถูกตอง อยาใหเกิดกิเลส หมักหมมอยูใน
ตัวเอง”69  

นอกจากธรรมบรรยายชุด เมื่อธรรมะครองโลก ที่แสดงใหเห็นถึงความคิดทางการเมืองของ
ทานแลว ในชวงป พ.ศ.2516 สัญญา ธรรมศักดิ์ นายกรัฐมนตรีในขณะนั้น ไดขอคําแนะนําในการ
ปกครองประเทศจากพุทธทาสภิกขุ ดังปรากฎในบันทึกของทานในหัวขอโพธิสัตวธรรมวา ผูปกครอง
จะตองประกอบไปดวย สุทธิ ปญญา เมตตา ขันติ70 ส่ิงที่นาสนใจอยางหนึ่งก็คือ จากคําบอกเลาของ 

 
66 เร่ืองเดียวกัน, หนา 475. 
67 เร่ืองเดียวกัน, หนา 473. 
68 เร่ืองเดียวกัน, หนา 474-476. 
69 เร่ืองเดียวกัน, หนา 461. 
70 คณะทํางานอนุรักษตนฉบับและศึกษาเรียนรูกระบวนวิธีการทํางานของทานอาจารยพุทธทาสภิกขุ. 2550. 

100 ป รอยจดหมาย พุทธทาส-สัญญา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพแปลน รีดเดอร, บทนํา.  
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สัญญา ธรรมศักดิ์ ที่วาตัวทานเองไดรูจักกับพุทธทาสภิกขุตั้งแตยังศึกษาที่ประเทศอังกฤษ (ประมาณป 
พ.ศ.2473) และไดติดตอกันมาโดยตลอด แตจากการสืบคนจดหมายที่ติดตอกันระหวางทานทั้งสอง 
ผูวิจัยพบวาแทบจะไมไดมีการพูดคุยในเรื่องการเมืองกันเลย จะมีก็แตเพียงจดหมายที่ลงวันที่ 4 
กันยายน พ.ศ.2492 เทานั้น ที่สัญญา ธรรมศักดิ์ เขียนไปบอกพุทธทาสภิกขุวาสมเด็จพระวันรัตฯ ได
บอกใหเขามาเตือนพุทธทาสภิกขุในเรื่องการเทศนา เนื่องจากพระทิพยไดไปบอกกับสมเด็จพระวันรัตฯ
วาพุทธทาสภิกขุรับเงินมาจากคอมมิวนิสตและมีความเกี่ยวของกับหลวงประดิษฐมนูธรรม71

ภายหลังเหตุการณ 14 ตุลาคม พ.ศ. 2516 ประมาณหนึ่งเดือน คือ ในวันที่ 11 พฤศจิกายน 
พ.ศ.2516 พุทธทาสภิกขุไดบรรยายเรื่อง ประชาธิปไตยแบบสังคมนิยม แกนักสังคมสงเคราะหฝาย
ศาสนา (ซึ่งเปนหนึ่งในสี่บทความที่ปรากฏในหนังสือ ธัมมิกสังคมนิยม) ในการบรรยายครั้งนี้ทานได
อธิบายถึงความหมายของ “สังคม” วาหมายถึงการที่ไมมีใครเอาสวนเกิน “จะเอาเทาที่จําเปนหรือพอดี 
เพื่อวาสวนที่เหลือจากนั้นจะไดตกไปเปนของผูอ่ืนหรือของสังคม”72 ตัวอยางเชน พระสงฆที่ไมสามารถ
จะครอบครองเครื่องนุงหมเกินกวาสามผืน ถามีรูปใดครอบครองเกินจะตองทําวิกัปปใหกลายเปนของ
กลางของสังคมสงฆไป เปนตน หรือ เศรษฐีในพุทธศาสนา แมจะมีบาวไพรชวยกันผลิตสวนเกิน แต
เศรษฐีก็ไมบริโภคสวนเกินนั้น กลับนําสวนเกินมาตั้งเปนโรงทานแกคนอนาถา ไมกดขี่เอาเปรียบ
แรงงาน ดังนั้น คําวา สังคมนิยม สําหรับทานจึงไมไดหมายถึงแนวคิดแบบคอมมิวนิสต นอกจากนี้ 
ทานยังเสนอวาประชาธิปไตยนั้นควรจะตองเปนประชาธิปไตยอยางสังคมนิยม “อยาเปนประชาธปิไตย
แบบอัตนิยมหรือปจเจกนิยม ซึ่งมันเห็นแกคนๆ หนึ่ง...เปดชองใหคนๆ หนึ่งกอบโกยเต็มที่ เสรี
ประชาธิปไตยจะเปนอยางนั้น”73 แตหากเปนประชาธิปไตยอยางสังคมนิยมแลวจะตองมุงไปที่สังคม 
คนในสังคมจะกอบโกยสวนเกินไมได สิทธิของมนุษยตามธรรมชาติที่ถูกตองก็คือการไมกอบโกย
สวนเกิน ธรรมชาติตองการใหทุกคนเอาไดเทาที่จําเปน ผูวิจัยเห็นวาเนื้อหาที่บรรยยายนั้นไมแตกตาง
ไปจากธรรมบรรยายชุดธรรมะกับการเมือง เพียงแตทานไมเรียกวาธัมมิกสังคมนิยมเทานั้น  

ในชวงป พ.ศ.2516-2517 พุทธทาสภิกขุมีปญหาดานสุขภาพ (ธัมวาคม 2516 หมดสติขณะ
กําลังเทศนาและเขารับการรักษาที่โรงพยาบาลศิริราช และ พฤษภาคม 2517 อาพาธดวยโรคภาวะ
สมองขาดเลือดเฉียบพลัน เขารับการรักษาที่โรงพยาบาลศิริ
                                                

ราช) อยางไรก็ตาม ในชวงครึ่งหลังของป 
 

71 เร่ืองเดียวกัน, หนา 276. 
72 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2542. ธัมมิกสังคมนิยม. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: ประยูรวงศพริ้นติ้ง, 

หนา 15.   
73 เร่ืองเดียวกัน, หนา 18. 
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พ.ศ. 2517 ทานไดเร่ิมแสดงธรรมบรรยายชุด อริยศีลธรรม74 (ธรรมบรรยายประจําวันเสาร ภาค
อาสาฬหบูชา ตั้งแต 6 กรกฏาคม พ.ศ.2517 ถึง 28 กันยายน พ.ศ.2517) ซึ่งมีเนื้อหาเกี่ยวของกับ
การเมืองและเปาหมายทางการเมือง พุทธทาสภิกขุอธิบายวา อริยศีลธรรม ก็คือศีลธรรมของพระอริย
เจา หรือ ศีลธรรมสําหรับการเปนพระอริยเจา หรือ ศีลธรรมอันประเสริญก็ได เพราะคําวา “อริยะ” 
สามารถจะแปลวาประเสริฐ นั่นคือ ไปจากขาศึกคือความทุกขทั้งหลาย โดยทานใหเหตุผลวาการที่
ไมไดใชเพียงแคคําวา ศีลธรรม เพียงอยางเดียวก็เนื่องจากตองการจะไดความหมายที่ชัดเจน75  

ในเบื้องตนทานไดกลาวถึง “ศีลธรรมตามธรรมชาติ” ซึ่งจะพบไดทั้งในนุษยและสัตวเดรัจฉาน 
นั่นคือ เมื่อแตละชีวิตไดเขามามีความสัมพันธตอกันหรือพบเห็นหนากันก็ไมไดเกิดความตองการที่จะ
เขาไปทํารายอีกฝายหนึ่ง เวนแตวาไดมีความเปนศัตรูตอกันหรืออีกฝายหนึ่งเปนอาหารของอีกฝาย
หนึ่งเพราะมีความหิวโหยหรือความหวาดกลัวบังคับอยู แตในสภาวะธรรมชาติโดยทั่วไปแลว พูดไดวา
ชีวิตทุกชีวิตยอมอยากจะอยูรวมกันโดยปรกติและไมอยากสูญเสียความเปนปรกตินั้น  

ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ มนุษยดูจะเปนสิ่งมีชีวิตที่สูญเสียความเปนปรกติยิ่งกวาสัตว
เดรัจฉาน เพราะทานเห็นวาสัตวทั้งหลายนั้นหากปลอยไวตามธรรมชาติเดิมแทแลวก็จะพบวาสัตว
เหลานั้นก็มีศีลธรรมในแงของธรรมชาติและไมไดอยากที่จะฆาหรือทํารายกัน (ยกเวนสัตวเกิดความหิว
ข้ึนก็ตองฆาและกินสัตวอ่ืนเปนอาหาร ทวา พุทธทาสภิกขุมองวาการกระทําดังกลาวของสัตวก็ไมถือวา
เปนการผิดศีลธรรม เพราะ “ไมไดทําไปดวยความรูสึกคิดนึกหรือรูจักดีชั่วอะไร”76) หรือตนไมทั้งหลาย
ตามธรรมชาติก็ตองการความสงบและเปนปรกติ “ตนไมไมดากัน ไมทะเลาะกัน ไมขโมย”77 ซึ่งทาน
มองวานั่นเปนศีลธรรมตามธรรมชาติที่มีอยูแกตนไม แมกระทั่งสิ่งไมมีชีวิตอยางเชนกอนหินก็สามารถ
จะมีศีลธรรมไดเชนกัน78 จะมีก็แตเพียงสัตวมนุษยเทานั้นที่ไรศีลธรรม  

ดังจะพบวา โลกในยุคปจจุบันเต็มไปดวยการเบียดเบียนกัน ทั้งการเบียดเบียนตนเองและการ
เบียดเบียนผูอ่ืน แตมนุษยกลับมองไมเห็นวาเหตุที่เปนเชนนั้นก็เพราะมนุษยตางก็ขาดศีลธรรมดวยกัน
ทั้งหมด ไมวาจะเปนชนชั้นกรรมาชีพหรือชนช้ันนายทุน “เขาไมมีศีลธรรมทั้งสองฝาย เปนสังคมที่คน
ฉลาดจะเอาเปรียบคนอื่นเพื่อตัว เปนทาสของวัตถุนิยม ยิ่งเรียนยิ่งเกง ยิ่งเปนทาสของวัตถุนิยม คนโง

 
74 พุทธทาสภิกขุ. 2538. อริยศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
75 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8. 
76 เร่ืองเดียวกัน, หนา 56. 
77 เร่ืองเดียวกัน, หนา 57. 
78 เร่ืองเดียวกัน. 
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สมัยกอนมีพระเจา มีธรรมะ เปนของสูงสุด คนฉลาดสมัยนี้เขาอยูเหนือพระเจา อยูเหนือพระธรรม ยิ่ง
โงยิ่งไมเปนทาสของวัตถุนิยม คนโงจะถูกดาวาไอโงไมรูจักกินดีอยูดี ไมรูจักกระตือรือลน ไมเห็นแก
เอร็ดอรอยสนุกสนาน”79   

ทานระบุวาสาเหตุหนึ่งของการไมมีศีลธรรมนั้นเปนเพราะความเจริญกาวหนาในความรูและ
วิทยาการตางๆ ของมนุษยไมไดกอใหเกิดศีลธรรม เชน ความเจริญกาวหนาทางการแพทยที่สามารถ
จะผสมตัวออนมนุษยในหลอดแกวนั้นเปนสิ่งที่ทานเห็นวา “ไมควรทํามันเฟอ”, การบริโภคอาหารและ
เครื่องดื่มที่มีมากเกินพอดี, การศึกษาเลาเรียนที่พอแมพยายามที่จะบมเพาะความฉลาดของลูกตั้งแต
อยูในครรภ แตกลับเปนความฉลาดในการเอารัดเอาเปรียบผูอ่ืน “มันฉลาดสําหรับจะมาเปนอันธพาล
อยางเด็ดขาด ไมมีศีลธรรมควบคุม”, การประดิษฐเครื่องมือเครื่องใชเพื่อ “เนื้อหนังเอร็ดอรอยของตัว”, 
การพัฒนาอาวุธยุทโธปกรณที่ยิ่งจะทําใหโลกไมมีความสงบ, แมแตวิชาความรูของมนุษยไมวาจะเปน
ตรรกวิทยา ปรัชญา จิตวิทยา สังคมศาสตร มานุษยวิทยา วิทยศาสตรบริสุทธิ์ ฯลฯ80 ที่ลวนแตไม
สามารถทําใหโลกมีสันติภาพได เพราะไมไดกลาวถึงการกําจัดกิเลสแตอยางใด ดังนั้น มนุษยจะตอง
หันกลับมาพิจารณาใหเห็นวาการมีศีลธรรมนั้นเปนความตองการของธรรมชาติและถาผิดไปจากความ
ตองการนี้แลวก็จะเกิดความวินาศแกโลก  

ในทางการเมือง พุทธทาสภิกขุมองวาไมวาจะเปนการเมืองภายในประเทศหรือภายนอก
ประเทศลวนแลวแตขาดศีลธรรม โดยเฉพาะอยางยิ่งในการเมืองระหวางประเทศก็ยิ่งจะเห็นไดอยาง
ชัดเจนวาไรศีลธรรมเปนอยางมาก “ตางฝายตางมุงเพื่อเอาเปรียบใหแกประเทศตนดวยการเอาเปรียบ
ผูอ่ืน แมปากจะพูดกันไพเราะก็ตามแตเผลอแลวก็เอาเปรียบกัน”81 สวนการเมืองภายในประเทศ ทาน
อธิบายวาเปนเพราะความไรศีลธรรม (ความเห็นแกตัว) จึงทําใหเกิดนายทุนขึ้นมาและเกิดคนจนขึ้นใน
โลก แมทั้งสองฝายตางรวมตัวกันเปนชนชั้นและตางก็สรางหลักปรัชญาหรืออุดมการณทางการเมือง
เปนของตนเอง แตจะเห็นไดวาสุดทายแลวทั้งสองฝายตางก็หลีกไมพนความเห็นแกตัว แมแตคน
ยากจนหรือกรรมาชีพก็ไมไดแตกตางไปจากพวกนายทุน เพราะถึงแมคนจนจะอางวาที่พวกเขาตอง
ประสบความยากลําบากนั้นเปนเพราะนายทุนที่คอยเอารัดเอาเปรียบพวกเขา แตพุทธทาสภิกขุมองวา
คนจนกลับไมยอมมองในความบกพรองหรือความเห็นแกตัวของเขาเอง (นอกจากนี้ ทานยังโตแยงวา

 
79 เร่ืองเดียวกัน, หนา 150. 
80 เร่ืองเดียวกัน, หนา 151. 
81 เร่ืองเดียวกัน, หนา 210. 
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วิธีคิดแบบที่ตองการความเสมอภาคของคนทุกคนอยางแทจริงนั้นผิดหลักของกรรมที่มองวากฎแหง
กรรมสรางคนแตละคนใหตางกัน มนุษยไมควรจะไปฝนใหแตละคนนั้นเทากัน ดังนั้น “ใครจะมีบุญ
วาสนาบางก็ตองปลอยไปเพราะเปนเรื่องที่เปนไปตามกฎของกรรม อยาคิดวาถาคนรวยแลวจะตองทํา
ผิดเสียหมด”82) 

 การจะรื้อฟนศีลธรรมใหกลับคืนมานั้นจะตองใชแนวทางที่เรียกวา “การถอยหลังเขาคลอง”83 
เพื่อกลับไปสูความถูกตอง ซึ่งทานอธิบายวา “เพราะเดินผิดคลองเหมือนกับเรือเดินเขาไปเกยตื้น 
ข้ึนอยูมันก็แตก ฉะนั้น ตองถอยหลังใหมันลงรองแลวเดินตอไป ข้ึนอยูมันก็แตก ตองถอยหลังใหมันลง
รองแลวเดินตอ”84  ในเชิงรูปธรรม ทานเสนอวาตองนําวัฒนธรรมไทยกลับคืนมาและจะตองปรับปรุง
ศีลธรรมใหเหมาะกับโลกที่มีความกาวหนาทางวัตถุ โดยมีหลักสําคัญวา “อยาใหเปนทาสของวัตถุ แต
ใหเปนนายวัตถุ” และจะตองพยายามทําใหความเจริญทางวัตถุสามารถสงเสริมศีลธรรมใหได ที่
สําคัญก็คือศีลธรรมจะตองเขากันไดกับระบบเศรษฐกิจและการเมือง85   

ในธรรมบรรยายชุดนี้ พุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวทางการสรางศีลธรรมใหเกิดขึ้นในสังคมอยาง
เปนรูปธรรม ตัวอยางเชน ทานเสนอใหมีการจัดตั้งกระทรวงศีลธรรมขึ้นมาและจะตอง “ใหใหญกวา
กระทรวงทั้งหมด”86 และจะตองจัดระบบการศึกษาใหเปนไปในทางสงเสริมศีลธรรม เนื่องจากทานมอง
วาการศึกษาในปจจุบันมีแตเร่ืองทางวัตถุและการแสวงหาประโยชนทางวัตถุ มนุษยจึงเหน็แตเพยีงการ
แสวงหาเงินเพื่อนํามาซื้อหา “ความสนุกทางวัตถุ”87 ทานอธิบายเพิ่มเติมวาอิทธิพลของวตัถไุดสงผลตอ
วิธีคิดของมนุษยอยางมากจนกระทั่งมนุษยบางกลุมถึงกับเชื่อวาจะตอง “อ่ิมปากอิ่มทอง”88 กอน นั่น
คือ มนุษยจะตองมีเศรษฐกิจที่เจริญเติบโตอยางมั่งคั่งกอนแลวศีลธรรมก็จะปรากฎขึ้นตามมาเอง พุทธ
ทาสภิกขุกลับเห็นอยางตรงกันขามวา สาเหตุที่คนในสังคม “ไมอ่ิมปากอิ่มทอง” นั้นก็เปนเพราะมนุษย
ไมมีศีลธรรมตางหาก อีกทั้งยังมองวา “ถามี (ศีลธรรม) แลวจะอิ่มปากอิ่มทองและไมสรางปญหาทาง
ศีลธรรมดวย ดังนั้น ปญหาจึงเกิดมาจากความไรศีลธรรม ไมใชการไมมีความมั่งคั่งทางเศรษฐกิจมาก

 
82 เร่ืองเดียวกัน, หนา 254. 
83 เร่ืองเดียวกัน, หนา 304.   
84 เร่ืองเดียวกัน. 
85 เร่ืองเดียวกัน, หนา 305. 
86 เร่ืองเดียวกัน, หนา 254. 
87 เร่ืองเดียวกัน. 
88 เร่ืองเดียวกัน, หนา 438. 
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พอ”89 ทานจึงเสนอวาการแกไขปญหาความยากจนของชาวนานั้นไมแกไขดวยการแสวงหาหนทางให
ชาวนาสามารถผลิตขาวไดมากและสามารถขายขาวไดราคาแพง ทานกลาววานั่นเปนเพียงแคเร่ือง
ของวัตถุ ซึ่งหากมองภายใตกรอบความคิดเชนนี้ยอมไมสามารถจะแกปญหาได เพราะการที่เรามุงทีจ่ะ
ใหชาวนาผลิตไดมากขายไดราคาแพงนั้น ชาวนาก็จะยิ่งทําผิดศีลธรรมมากไปกวาเดิมคือนําเงินที่ไดไป
ใชในทางที่ไมเปนประโยชน แตส่ิงที่ควรจะทําคือการสงเสริมใหชาวนาตั้งมั่นอยูในศีลธรรม ไมลุมหลง
ในอบายมุขหรือความหลงในรูปแบบตางๆ   

ในธรรมบรรยายชุดนี้ พุทธทาสภิกขุไดอธิบายวา “การเมือง” ก็คือ “ศีลธรรมสวนสังคม”90 
กลาวคือ มนุษยทุกคนจะตองทําสังคมของตนใหเกิดความปรกติตามความหมายของศีลธรรมที่แปลวา
ส่ิงที่ทําความปกติ ซึ่งสอดคลองกับอุดมการณทางการเมืองทั้งหลายที่ลวนแลวแตมีอุดมคติในการที่จะ
สรางสันติภาพ อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุอธิบายวาสาเหตุที่มนุษยสรางสันติภาพไมไดก็เปนเพราะ 
“เจตนารมณของคําวาการเมืองผิดพลาด”91 คําวา “การเมือง” นั้นควรจะหมายถึงระบบศีลธรรมอยาง
หนึ่ง (ซึ่งจะเปนศีลธรรมของสังคมๆ หนึ่งหรือศีลธรรมของโลกก็ได) จึงจะเปนความหมายที่ถูกตอง 
ตามที่ “พระเจาตองการ”  

ทานจึงเสนอใหสรางความเขาใจกับเยาวชนวาการเมืองนั้นเปนระบบศีลธรรมอยางหนึ่ง 
เพราะไมเชนนั้นแลวจะทําใหเกิดสภาวะไรศีลธรรม อยางเชนการสอนเยาวชนใหหลงไหลไปกับ
ประชาธิปไตยจนทําใหเยาวชนไมมีเจตนารมณของ “สังคมนิยม” ไมเห็นความสําคัญของประโยชนของ
สวนรวม ทานอธิบายวาระบบการปกครองแบบเสรีนิยมประชาธิปไตยที่เยาวชนกําลังหลงไหลนั้นเปน
ระบบที่เปดโอกาสใหคนเห็นแกตัวอยางเต็มที่ “ใครอยากจะเห็นแกตัวเทาไหรก็ไดทั้งสองฝาย คนผิดก็
ได คนถูกก็ได คนมั่งมีก็ได คนจนก็ได มีสิทธิที่จะเห็นแกตนอยางเสรี มันไมถูกตามที่ธรรมชาติตองการ
ความสม่ําเสมอ ไมตองประสงคของพระเจา”92 ดังนั้น ทานจึงเสนอวามนุษยควรมีเสรีภาพอยูใน
ขอบเขตของศีลธรรม ดังที่ทานยกตัวอยางแนวคิดสิทธิมนุษยชนวา ถาหากแนวคิดดังกลาวไมประกอบ
ไปดวยศีลธรรมแลวก็ถือวาใชไมได นั่นคือ สิทธิมนุษยชนของใครก็ตามจะตองไมไปทําลายศีลธรรม ซึ่ง
เปนสิ่งที่จําเปนสําหรับทุกคนรวมทั้งตัวผูที่อางสิทธิมนุษยชนนั้นเองดวย ไมเชนนั้นแลว การอางสิทธิ
มนุษยชนอยางผิดศีลธรรมก็จะทําใหการแกปญหาศีลธรรมยากลําบากมากขึ้น  

 
89 เร่ืองเดียวกัน. 
90 เร่ืองเดียวกัน, หนา 443. 
91 เร่ืองเดียวกัน. 
92 เร่ืองเดียวกัน, หนา 450. 
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ในตอนทายของธรรมบรรยายชุดนี้ ทานไดกลาวถึงแรงจูงใจในการสรางศีลธรรมสามประการ 
ไดแก หนึ่ง “เนื่องกับศาสนา” กลาวคือ การที่มนุษยมีความหวาดกลัวตอความทุกขทนในขณะเดียวกัน
ก็คาดหวังที่จะไดรับความสงบสุขเปนแรงจูงใจในแงของศาสนาที่ทําใหคนมีศีลธรรม, สอง “เนื่องกับ
การเมือง” กลาวคือ ประชาชนกลัวการถูกลงโทษจากอํานาจของรัฐและขณะเดียวกันก็คาดหวังใน
ความเจริญรุงเรืองของชีวิต จึงทําใหประชาชนอยูในระเบียบ เนื่องจากไมอยากถูกลงโทษและประพฤติ
ตามกฎหมายระเบียบประเพณี และอยากมีความกาวหนาในชีวิต และ สาม “เนื่องกับสังคม” กลาวคือ 
มนุษยยอมคาดหวังที่จะไดรับความชวยเหลือจากเพื่อนมนุษยดวยกันเอง ในขณะเดียวกันก็กลัววา
สังคมจะไมยอมรับนับถือ อีกทั้งอยากจะไดรับประโยชนจากเพื่อนที่อยูในสังคมเดียวกัน93  

อยางไรก็ตาม ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุแลวแรงจูงใจทั้งสามประการดูจะลดลงไปอยางมาก
ในยุคปจจุบัน “เร่ืองศาสนาก็ราวกับถูกยกเลิกไปแลว ไมกลัวถูกประนาม ไมกลัวถูกลงโทษ ขอแตให
รํ่ารวย แลวถือกันวาความร่ํารวยมีไดจากการไมตองถือศีลธรรม ถือเอาความร่ํารวยเปนความกาวหนา 
สวนเรื่องสังคมจะลงโทษจะไมคบยิ่งจะไมมีความหมายเพราะกลาพูดกันวาถามีเงินแลวทุกคนจะนับ
ถือ ถาไมมีเงินถึงจะดีวิเศษอยางไรก็หาคนคบคาดวยยาก”94   

ในวันที่ 15 กันยายน พ.ศ.2517 พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงแนวคิดเรื่องสังคมนิยมตามทัศนะ
ของทานอีกครั้ง โดยเปนบรรยายอบรมผูชวยผูพิพากษารุนที่ 15 ที่สวนโมกขพลาราม เร่ือง สังคมนิยม
ตามหลักแหงพระศาสนา95 และทานไดเสนอเนื้อหาอยางไมแตกตางไปจากเดิมมากนัก นั่นคือ เราควร
จะมองการเมืองเปนระบบศีลธรรมอยางหนึ่ง96 ในการบรรยายครั้งนี้ทานไดวิพากษวิจารณความหมาย
และอุดมการณทางการเมืองของมนุษยในปจจุบันวาเปนไปตามกิเลส แมแตการนิยามความหมายของ
ประชาธิปไตยเปนการนิยามโดยการใชกิเลสของแตละคน จนกระทั่งทําใหประชาธิปไตยกลายเปน
เครื่องมือทําลายลางและเอารัดเอาเปรียบผูอ่ืนก็ได  

ทานเสนอวาการที่จะไมใหมนุษยใชกิเลสไดนั้นจะตองมีหลักสังคมนิยมในฐานะที่ตรงกันขาม
กับหลักปจเจกชนนิยม ดังจะเห็นวาในระบบสังคมนิยมแตละคนจะทําตามกิเลสไมไดเพราะตองดู
ประโยชนหรือปญหาของสังคม ปลอดภัยกวาเสรีนิยม และสังคมนิยมเพียงอยางเดียวไมพอจะตองเปน

 
93 โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 454. 
94 เร่ืองเดียวกัน, หนา 456. 
95 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง.  
96 เร่ืองเดียวกัน, หนา 48.   
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ธรรมหรือประกอบดวยธรรม นั่นคือ ระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม97 สวนวิธีการนั้นควรจะเปน
แบบเผด็จการเพราะจะทําใหแกปญหาไดทันทวงทีและเด็ดขาดไมตางไปจากธรรมะที่เผด็จการกับ
กิเลส นอกจากนี้ ผูวิจัยเห็นวาสิ่งที่นาสนใจอยางหนึ่งในธรรมบรรยายครั้งนี้ก็คือพุทธทาสภิกขุชี้ใหเห็น
วาเสรีนิยมหรือปจเจกชนนิยมนั้นขัดกับความหมายของ politic เพราะเปนเรื่องของคนๆ เดียวมากกวา
จะเปนเรื่องของคนมารวมกัน ตรงขามกับสภาวะสังคมนิยมในธรรมชาติ ที่ทําใหทุกสรรพสิง่สามารถอยู
รวมกันได เพราะไมมีการกอบโกยสวนเกิน นอกจากนี้ ทานยังเสนอใหคนดีหรือพระราชาที่มี
ทศพิธราชธรรมใชอํานาจเผด็จการไมตางไปจากพระเจาอโศกมหาราช   

ตนป พ.ศ.2518 พุทธทาสภิกขุไดเร่ิมตนธรรมบรรยายชุด ศี

                                                

ลธรรมกับมนุษยโลก98 (ธรรม
บรรยายประจําวันเสาร ภาคมาฆบูชา นับต้ังแตวันเสารที่ 4 มกราคม ถึง 29 มีนาคม พ.ศ.2518) ใน
ธรรมบรรยายชุดนี้พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึงแนวคิดหลักสองแนวคิด ไดแก หนึ่ง การเมืองคือระบบ
ศีลธรรมอยางหนึ่ง และ สอง อันตรายของวัตถุนิยมที่กําลังทําลายระบบศีลธรรม ซึ่งมีใจความไม
แตกตางไปจากที่ทานไดเคยบรรยายมาแลว ในหัวขอแรก พุทธทาสภิกขุกลาวถึงสาเหตุที่ศีลธรรมมี
ความเสื่อมถอยอยางมากในยุคปจจุบันวาเปนเพราะความเจริญทางดานวัตถุที่ทานเรียกวา “วัตถุ
นิยม” ประกอบกับจํานวนประชากรในโลกเพิ่มข้ึนเปนจํานวนมากจนทําใหมนุษยมีความเปนอยูอยาง
ยากลําบากจึงทําใหเกิดการแยงชิงผลประโยชนที่เปนวัตถุมาครอบครองเปนของตน ดวยเงื่อนไข
ดังกลาวมนุษยจึงมีความเห็นแกตัวและเห็นแกความอยูรอดของตนเองและในที่สุดแลวศีลธรรมก็ได
เสื่อมทรามลงไปอยางมาก  

สําหรับพุทธทาสภิกขุ “ศีลธรรม” จะหมายไปถึงพฤติกรรม การกระทํา หรือปจจัยใดก็ตามที่
เปนเหตุของความปกติ ตัวอยางเชน ศีล, ระเบียบวินัย, กฎเกณฑ, ขนบธรรมเนียม เปนตน พูดอีกอยาง
ไดวาศีลธรรมก็คือภาวะแหงความปกติ ดังนั้น หากมีความปกติดํารงอยูที่ไหน ที่นั่นก็ยอมจะมีศีลธรรม
ดํารงอยู ทานไดยกตัวอยางวาสิ่งที่ดํารงสภาพอยูตามปกตินั้นสามารถพบเห็นไดโดยทั่วไปในธรรมชาติ 
อยางเชน ตนไม กอนหิน กอนดิน ฯลฯ ที่ เมื่อดํารงอยูในภาวะปกติแลวก็สามารถจะเรียกวา 
“ปรากฎการณแหงศีลธรรม”99 เปนตน  

 
97 เร่ืองเดียวกัน, หนา 53. 
98 พุทธทาสภิกขุ. 2520. ศีลธรรมกับมนุษยโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
99 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8.   
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พุทธทาสภิกขุอธิบายวาการจะเขาใจถึงสภาวะความเปนปกติหรือศีลธรรมของสังคมไดนั้น
จะตองเริ่มตนจากการมองวา สังคม คือการสมาคมกันโดยธรรมชาติ ในขั้นแรกก็เปนการสมาคม
เพื่อใหคนจํานวนมากสามารถอยูรวมกันอยางเปนปกติสุข เนื่องจากวามนุษยไมสามารถจะอยูคนเดยีว
ในโลกได ดังนั้น ทานจึงกลาววาการเขามารวมกันเปนสังคมนั้นจึงเปนศีลธรรมอยูในตัวมันเอง และ
ตอมาเมื่อคนมาอยูรวมกันจํานวนมากเขาก็จะตองมีการเมืองการปกครองเพื่อใหเกิดความปกติสุข 
ฉะนั้น “ตัวการปกครองคือตัวศีลธรรมระบบหนึ่งที่จะตองปฏิบัติกันทุกคนเพื่อใหเกิดปกติสุข”100 ดวย
เหตุนี้ การเมืองการปกครองจึงถือเปนระบบศีลธรรมอยางหนึ่ง   

ทานอธิบายวาในยุคปจจุบันมนุษยไมไดมีการเมืองในลักษณะที่เปนศีลธรรม เพราะการเมือง
ไดถูกเปลี่ยนความหมายและสถานะไปเปนเครื่องมือสําหรับใชเอาเปรียบและทําลายผูอ่ืน การเมืองจึง
กลายเปนเรื่องสกปรกอยางมาก101 ทานอธิบายวาการเมืองนั้นมีจุดเริ่มตนมาจากการสังคม นั่นคือ 
มนุษยจํานวนมากมีความเกี่ยวของสัมพันธกันเปนสังคม จนกระทั่งมีปญหาเกิดขึ้นในสังคม การเมือง
จึงไดบังเกิดขึ้น ปญหาที่มีมากขึ้นนั้นก็เปนเพราะคนมาอยูรวมกั

                                                

นมากขึ้นและคนแตละคนนั้นมีความ
ตองการไมเหมือนกัน คนในสังคมจึงแบงออกเปนกลุมๆ ตามประโยชนที่พวกเขาจะไดรับ (ซึ่งนําไปสู
การแบงออกเปนชนชั้นนายทุนและชนชั้นกรรมาชีพหรือชนช้ันคนรวยกับชนชั้นคนจน เปนตน) ซึ่งทาน
เห็นวาหากเปนดังนี้แลวปญหาก็ยิ่งจะเพิ่มมากขึ้น เพราะมีปญหาทางชนชั้นที่มีความแตกตางกันมาก 
“คนรวยกับจนจะทําลายกันระหวางชาติ ประเทศยากจนก็รวมหัวกัน แตหากคํานึงวาการเมืองก็เปน
เร่ืองศีลธรรมแลว เราจะตองไมแยกกันไปคนละทิศเพราะจะแกปญหาการเมืองไมได”102   

ผูวิจัยเห็นวาสิ่งที่นาสนใจอยางหนึ่งในที่นี้ก็คือพุทธทาสภิกขุไดอธิบายวาการใชภาษาอยางไม
สมบูรณในทางความหมายและไมเปนไปตามความจริงทั้งหมดจะทําใหไมสามารถแกปญหาของโลก
ได (ดังเชนความหมายของคําวาศีลธรรม การเมือง สังคม) ดังนั้น ทานจึงเสนอใหใชความหมายใหมที่
สมบูรณทั้งนี้ก็เพื่อที่จะนําไปสูการแกปญหาได103 แมพุทธทาสภิกขุจะใชวิธีการนิยามความหมายใหม
มาตลอด แตจะพบวานี่เปนครั้งแรกที่ทานไดอธิบายถึงความสําคัญของการกระทําดังกลาว ผูวิจัยคาด
วาแนวคิดดังกลาวนี้พุทธทาสภิกขุนาจะไดรับอิทธิพลจากวิธีการอธิบายธรรมของพระพุทธเจาและ

 
100 เร่ืองเดียวกัน, หนา 17. 
101 เร่ืองเดียวกัน, หนา 18. 
102 เร่ืองเดียวกัน, หนา 70. 
103 เร่ืองเดียวกัน, หนา 22. 
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แนวคิดของขงจื๊อ ดังจะพบวาในการเสวนาครั้งหนึ่งทานกลาววา “...ขงจื๊อพูดวาถาจะปรับปรุงระบบ
การปกครองเสียใหมจะตองแกคําพูด ตองแกความหมายของคําพูดที่ใชกันอยู...”104

ในธรรมบรรยายครั้งนี้ พุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวทางในการที่จะกลับสูสภาวะศีลธรรมหรือ
สภาวะปกติอยางแตกตางไปจากเดิม กลาวคือ พุทธทาสภิกขุเห็นวามนุษยจะตองปฎิบัติใหถูกตองไม
เฉพาะแตในสังคมมนุษยเทานั้น แตตองปฎิบัติอยางถูกตองแก “โลกทุกโลก” อีกดวย อันประกอบดวย 
โลกที่หนึ่ง โลกแผนดิน แมวาผืนแผนดินจะเปนสิ่งที่ไมมีชีวิตหรือจิตวิญญาณแตก็ถือไดวาแผนดินก็
เปนวัตถุแหงศีลธรรม ดังนั้น มนุษยไมควรจะไปทําลายโลกเพื่อประโยชนสวนตน ดังจะพบวาสาเหตุ
สวนใหญที่ทําใหน้ําเนาเสียหรืออากาศสกปรกนั้นเกิดจากความเห็นแกตัวของมนุษยแทบทั้งสิ้น โลกที่
สอง โลกตนไม ไดแก พืชพรรณทั้งหลาย มนุษยจะตองปฏิบัติตอพืชพรรณอยางถูกตอง ทั้งนี้เพราะ
ตนไมจําเปนจะตองมีในโลกเนื่องจากเปนสิ่งที่ทําใหสัตวมีชีวิตอยูรอดได ดังนั้น หากมนุษยทําใหตนไม
อยูอยางปรกติแลว มนุษยก็จะสามารถดํารงอยูในความปกติไดเชนกัน โลกที่สาม โลกสัตวเดรัจฉาน 
มนุษยจะตองปฏิบัติตอสัตวอยางมีศีลธรรม ไมเชนนั้นแลวอาจกอใหเกิดปญหาตางๆ ตามมา เชน 
จํานวนสัตวไมเพียงพอตอการใชงาน หรือ การสูญพันธุของสัตวบางประเภทอาจสรางปญหาบางอยาง
จนทําใหมนุษยเดือดรอนได เปนตน โลกที่ส่ี โลกมนุษย มนุษยจะตองปฎิบัติตอกันอยางถูกตองและมี
ศีลธรรม105  

ทานไดวิเคราะหถึงสังคมการเมืองในปจจุบันวาการปรากฏขึ้นของนายทุนยอมถือวาเปนภาวะ
ที่ผิดปกติหรือสภาวะไรศีลธรรม เพราะเจตนาของนายทุนนั้นตองการจะกอบโกยสวนเกินแตเพียงอยาง
เดียว และการที่นายทุนใชเครื่องจักรขนาดใหญที่สามารถจะผลิตสินคาไดอยางมากมายก็ถือเปนสิ่งที่
ผิดไปจากภาวะปกติของธรรมชาติ เพราะสงผลใหผูใชแรงงานไมมีงานทํา ดังนั้น จึงถือไดวาเปน
ความผิดปกติ สวนกรณีที่นายทุนไดกําไรนอยแลวไปเอาเปรียบกรรมกรนั้นทานมองวายิ่งจะตองถือวา
เปนความผิดปกติ ดังนั้น ทานเห็นวาการที่แรงงานมีความคิดที่จะตอสูกับฝายนายทุนนั้นถาหากมี
ความถูกตองแลวก็ควรจะตอสู แตพุทธทาสภิกขุก็เตือนวาฝายของแรงงานหรือกรรมกรเองก็อาจจะมี
ความผิดปกติ (ไรศีลธรรม) อยูหลายประการจึงทําใหเขายากจนก็เปนได “ไมใชเพราะกรรมกรโกงไม
เปนอยางเดียว แตเปนเพราะกรรมกรมีความเกียจคราน ไมเฉลียวฉลาดพอที่จะตั้งตัวขึ้นมา”106 ดังนั้น 

 
104 อรศรี งามวิทยาพงศ, บรรณาธิการ. 2530. สนทนาธรรมกับนักคิดชาวพุทธที่สวนโมกข. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 40.     
105 เร่ืองเดียวกัน, หนา 72. 
106 เร่ืองเดียวกัน, หนา 90. 
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ทานจึงมองวาทั้งสองฝายตางก็ผิดศีลธรรม แตถาหากสังคมมีศีลธรรมแลว นายทุนก็จะไมขูดรีด
กรรมาชีพและกรรมาชีพก็จะไมอาฆาตพยาบาทตอนายทุน   

ดวยเหตุนี้ ศีลธรรม สําหรับพุทธทาสภิกขุจึงสามารถจะลดความแตกตางในเชิงปฎิปกษตอกัน
หรือลดชองวางระหวางคนรวยกับคนยากจนได เนื่องจากศีลธรรมนั้นจะทําใหคนร่ํารวยชวยเหลือเจือ
จานแกคนยากจน และในอีกดานหนึ่ง ศีลธรรมจะทําใหคนยากจนมีสัมมาทิฎฐิและยกฐานะของตัวเอง
ข้ึนมาได ดังนั้น หากไมมีการผิดศีลธรรมก็ยอมจะไมมีการเบียดเบียนแกฝายใด อยางไรก็ตาม ทาน
เสนอใหตระหนักวาการปฏิบัติตามศีลธรรมนั้นอาจจะไมสามารถแกปญหาไดในทุกกรณี “ในกรณี
พิเศษ มันตองสมมติวาถามีพระเปนเจาที่ยุติธรรมองคไหน สองญาณมาเล็งเห็นโลกที่มีความไม
ยุติธรรมตรงนั้น ก็ชวยแกให ซึ่งเปนหนาที่ของพระเจา”107 แตกระนั้น ทานก็ยังเนนย้ําวามนุษยตอง
ยึดถือในศีลธรรมเปนหลักในการแกปญหา  

แนวคิดอีกอยางหนึ่งที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอขึ้นมาในธรรมบรรยายครั้งนี้ก็คือทานเห็นวา
ปญหาทางการเมืองและวิกฤติการณทางการเมืองที่พบเห็นไดก็คือการไมมีระบบการเมืองที่เหมาะสม
กับพลเมือง (ซึ่งแนวคิดดังกลาวนี้ปรากฎอยางชัดเจนในธรรมบรรยายชุด ธรรมะกับการเมือง ซึ่งผูวิจัย
จะไดกลาวถึงตอไป) กลาวคือ สังคมที่พลเมืองมีความประพฤติไปในทางเสื่อมเสีย แตกลับใชระบบ
การเมืองที่ดีเกินไปสําหรับสังคมนั้นก็ยอมจะไมไดผลและทําใหการเมืองกลายเปนสิ่งที่ไรความหมาย 
สําหรับทานแลว สังคมแตละสังคมจะตองมีระบบการเมืองที่มีความพอเหมาะพอดีหรือตรงกับภาวะ
ของพลเมืองในแตละสังคม ในที่นี้ทานเสนอใหประเทศไทยใชระบบสังคมนิยมที่ประกอบไปดวยธรรมะ
มาเปนหลักของระบบการเมือง 

สําหรับสังคมไทย พุทธทาสภิกขุเสนอวาผูปกครองควรจะเปนปูชนียบุคคล (บุคคลที่ควรแก
การเคารพบูชา) ผูปกครองตองเสียสละอยางมากและตองกระทําดวยจิตใจที่มุงมั่นตอการแกปญหา
ของเพื่อนมนุษยโดยแทจริง โดยความสัมพันธระหวางผูปกครองและผูถูกปกครองนั้นควรจะเปนไป
ดวยความเขาใจและเห็นอกเห็นใจกันทํานองเดียวกับการปกครองแบบพอปกครองลูก (patriarchy) 
ทานกลาววาในปจจุบั

                                                

นมนุษยการปกครองแบบพอปกครองลูกไมมีแลวจะมีก็แตการปกครองที่
กลายเปนอาชีพ “แมพอจะไดยินไดฟงมา แตก็ไมเคยเห็น ไมใชแมแตเพื่อนปกครองเพื่อน เพราะใน
ปจจุบันการปกครองกลายเปนอาชีพชนิดหนึ่งไปแลว” ซึ่งทานเห็นวาเมื่อการปกครองไดกลายเปน
อาชีพๆ หนึ่งแลว ผูปกครองก็ไมใชปูชนียบุคคลและจะไมมีการปกครองที่กอใหเกิดศีลธรรมไดอีกตอไป 

 
107 เร่ืองเดียวกัน, หนา 95. 
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ดังที่ทานกลาววา “แลวมันจะอยูผาสุกกันไดอยางไร เมื่อผูปกครองไมเปนปูชนียบุคคลแตกลายเปนผูที่
ทําอาชีพไปแลว มันก็กลายเปนภาวะไรศีลธรรม”108 เปนตน   

ในชวงกลางป พ.ศ.2518 พุทธทาสภิกขุไดเร่ิมธรรมบรรยายชุด ธรรมสัจจสงเคราะห109 (ธรรม
บรรยาย ประจําวันเสาร ภาควิสาขบูชา ตั้งแตเสารที่ 5 เมษายน พ.ศ.2518 ถึง เสารที่ 28 มิถุนายน 
พ.ศ.2518) ซึ่งหากมองในทางการเมืองแลว ทานไดเสนอแนวคิดวามนุษยควรจะนําเอาความจริงตาม
ธรรมชาติมาใชในการจัดการเมืองของมนุษย ในชวงเริ่มตน พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงความจริงที่วา
สภาพของโลกกําลังไรสันติภาพอยางรุนแรง แตทวามนุษยกลับคิดไปวาตนนั้นมีความเจรญิกาวหนาไป
กวาสิ่งมีชีวิตอื่นๆ ทานเสนอวาการจะมองใหเห็นถึงสถาวะไรสันติภาพไดนั้นจะตองพิจารณาใหเห็นถึง
สัจจะ (ความจริง) แตเนื่องจากความจริงในปจจุบันนั้นมีความสับสนจนหาความแนนอนไมได อาจ
กลาวไดวาความจริงซึ่งเปน “ตัวจริงของศาสนา”110 กําลังพายแพแกความจริงของวัตถุนิยม จนกระทั่ง
วามีการพัฒนาปรัชญาทางดานวัตถุนิยมขึ้นมาเพื่ออธิบายความจริงโดยเฉพาะ ดังนั้น ทานจึงมองวา
ความจริงนั้นมีทั้งความจริงแทและความจริงเทียม  

ทานอธิบายวาสิ่งที่เรียกวาสัจจะหรือความจริงนั้นอาจจะหมายถึงลัทธิและความเชื่อในความ
จริงเฉพาะของแตละคนไป เนื่องจากวามนุษยมีความคิดที่อิสระเสรี ฉะนั้น แตละคนก็สามารถจะ
ถือเอาความคิดความเชื่อใดๆ เปนความจริงเฉพาะของตนได แมความจริงนั้นจะงมงายเพียงใดแตก็
กลาวไดวา “เขาก็มีสัจจะหรือมีตนจริงของเขาไปตามสัจจะที่เขามีอยู”111 นั้นเอง พุทธทาสภิกขุเรียก
ความจริงที่เปนลัทธิหรือความเชื่อในความคิดแบบใดแบบหนึ่งของผูใดผูหนึ่งวา “สัจจาภินิเวส” ซึ่งทาน
แปลวา “ฝงตัวเขาไปในสัจจะ”112 กลาวคือ เมื่อแตละคนฝงตัวเองเขาไปใน “สัจจะ” ใดสัจจะหนึ่งแลว 
สัจจะนั้นก็เปนของตนและเฉพาะตนไป ดังนั้น มนุษยจึงเปนผูยึดมั่นดวยทิฏฐิอยางใดอยางหนึ่ง ทวา
ในอีกดานหนึ่งทานไดกลาวถึงสัจจะที่หมายถึงความจริงแทของธรรมชาติ “ธรรมชาติจะมีความจริงที่
ไมเขาใครออกใครแตจริงอยูอยางนั้น มนุษยตองเอามาใชความกาวหนาทางวิทยาการทั้งหลายก็เปน

 
108 เร่ืองเดียวกัน, หนา 123.  
109 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
110 เร่ืองเดียวกัน, หนา 2-5. 
111 เร่ืองเดียวกัน. 
112 เร่ืองเดียวกัน. 
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เร่ืองรูความจริงของธรรมชาติแลวมาประดิษฐทํา แตความจริงที่ดีที่สุดคือความจริงที่สามารถดับทุกข
ใหหมดไปไดจริงเรียกวาอริยสัจจะหรือสัจจะของพระอริยเจา”113 หรือที่ทานเรียกวา “ธรรมสัจจะ” 

พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “ธรรมสัจจะ คือ ลักษณะจริง แทจริง ตนจริงของธรรมชาติ” ใน
ปรากฎการณธรรมชาติก็จะมีธรรมสัจจะดํารงอยู และยังมีกฎธรรมชาติอันเปนความจริงที่ควบคุม
ปรากฏการณธรรมชาติทั้งหลาย ซึ่งกฎดังกลาวนี้ “เปนยิ่งเปนจริงยิ่งขึ้นไปอีก เด็ดขาด สรางและ
ควบคุมทําลายไดมีอยูทุกแหงทุกกาลสมัย” ธรรมสัจจะจึงเปนของธรรมชาติที่ไมแปรเปล่ียน (ตางไป
จากความจริงของมนุษยที่มีการเปลี่ยนแปลงไปตามวัฒนธรรมประเพณี รสนิยม การปกครอง จิตใจ 
ส่ิงแวดลอม เปนตน) ตัวอยางความจริงที่ไมเปลี่ยนก็เชนกิเลสและความทุกข “กิเลสทําใหเกิดความ
ทุกข อาจเรียกตัณหา อุปาทาน โลภะ โทสะ โมหะ ไมเปลี่ยน” นอกจากนี้ ยังมีกฎแหงอริยสัจจและกฎ
แหงกรรม “กฎแหงสังสารวัฏฏที่เวียนวายก็ไมเปลี่ยน ถามีกิเลส มีกรรม ทํากรรม ไดรับผลกรรม แลว
มันก็หลอเลี้ยงกิเลสอีก ไมมีวันเปลี่ยน”114   

ทานไดอธิบายถึงความจริงธรรมชาติที่ดํารงอยูในการเมืองวาแทจริงแลวการเมืองเปนเรื่องของ
ศีลธรรมโดยตรง กลาวคือ การเมืองเปนสิ่งที่มนุษยจะตองประพฤติปฏิบัติตอกันใหถูกตองจนกระทั่ง
สามารถอยูรวมกันไดอยางผาสุก แตมนุษยในยุคปจจุบันกลับใชการเมืองเปนเครื่องมือในการแสวงหา
ประโยชนแกตนหรือพวกพองของตน จนทําใหการเมืองกลายเปนเรื่องไรศีลธรรม ซึ่งผิดไปจาก
ความหมายการเมืองที่เปนธรรมสัจจะอันแทจริง อยางไรก็ตาม “สัจจะยังคงมีอยูในการเมือง ถาถือเอา 
ตนอันแทจริง ในเจตนารมณของการเมืองถูกตอง มันก็เปนที่ดีได ไมมีโทษแตประการใด”115 โดยเฉพาะ
ความจริงซึ่งเปนบทบัญญัติของธรรมชาติที่วาสัตวทั้งหลายรวมทั้งมนุษยไมสามารถอยูไดดวยตัวคน
เดียว ดังนั้น มนุษยจึงตองรับผิดชอบในการอยูรวมกัน แตจะตองไมใชเปนการกระทําไปเพราะ
ผลประโยชน “มนุษยมักเอาคํานี้มาเปนการพูดเพื่อประโยชนตัวเอาคํานี้มาอาง ถารับผิดชอบรวมกัน
เพราะประโยชนมันบังคับอยางนั้นใชไมได มันตองรับผิดชอบรวมกันเพราะพระเจาบังคับจึงจะได”116   

ดังนั้น การเมืองในฐานะธรรมสัจจะก็คือการจัดใหมีความถูกตองตามกฎธรรมชาติเพื่อใหคน
จํานวนมากอยูรวมกันอยางผาสุก แตพุทธทาสภิกขุเห็นวาคนบางกลุมโดยเฉพาะนักการเมืองที่ทํา
หนาที่จัดสังคมการเมืองโดยตรงกลับไมไดยึดถือตามสัจจะของธรรมชาติ แตจัดไปตาม “ปรัชญา อุดม

 
113 เร่ืองเดียวกัน, หนา 7. 
114 เร่ืองเดียวกัน, หนา 405. 
115 เร่ืองเดียวกัน, หนา 15. 
116 เร่ืองเดียวกัน, หนา 67. 
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คติ ตามลัทธิ” อันเปนเพียงสัจจาภินิเวสที่เปนความเห็นที่เขาหมายมั่นวาเปนความถูกตองตามแบบ
ของเขา สําหรับทานแลว การเมืองที่แทตองจัดไปตามเจตนารมณที่บริสุทธิ์ของธรรมชาติ ไมใชเพื่อ
ประโยชนตัวเอง117 ดวยเหตุนี้เอง การมองใหเห็นถึงธรรมสัจจะจึงมีความสําคัญอยางมาก เนื่องจาก
อุดมคติทางการเมืองจําเปนจะตองวางและจัดไปตามสัจจะที่จริงแท ซึ่งอุดมคติทางการเมืองที่ถูกตอง
นั้นจะตองไมใชทั้งวัตถุนิยมและไมใชจิตนิยมอยางบริสุทธ แตจะตองเปนความถูกตองสมดุลของสิ่งทั้ง
สอง  

พุทธทาสภิกขุไดอธิบายไวอีกอยางวาการจัดการเมืองไปตามธรรมสัจจะนั้นเปนการทําให
ระบบการเมืองการปกครองประกอบไปดวยธรรม ซึ่งไมสําคัญวาระบบการเมืองจะอยูในรูปแบบใด “ถา
ระบบประกอบไปดวยธรรมแลวไมวาระบบไหนก็ใชไดเทียบกับพระเจากลับมา มีแตอหิงสา ขจัดความ
หลงในวัตถุได ทุกคนเปนลูกพระเจาเสมอกันหมดทุกคนชวยเหลือคนอื่นยิ่งกวาตัว ไมเกิดชองวาง
ความเหลื่อมลํ้าสูงต่ําระหวางคน”118 ระบบการเมืองของมนุษยจึงตองนําเอาธรรมสัจจะตามธรรมชาติ
มาใชจัด ระบบการเมืองที่เปนไปตามธรรมสัจจะนั้นปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติ ซึ่งทานเรียกวา 
“ธรรมมิกสังคมนิยมของธรรมชาติ” หรือ “ระบบการเมืองของพระเจา”119 นั่นคือ ในสภาวะธรรมชาติ 
ส่ิงมีชีวิตทั้งหลายจะดํารงชีวิตอยูภายใตระบบการเมืองทั้งสิ้น แมแตตนไมหรือสัตวเดรัจฉานก็จะตอง
อยูภายใตความจริงของธรรมชาติที่บังคับใหสรรพสิ่งตางๆ อยูรวมกันอยางถูกตองและมีความเปน 
“สังคมนิยม” ซึ่งจะเปนไปโดยที่ส่ิงมีชีวิตเหลานั้นไมรูตัว  และหากสิ่งมีชีวิตเหลานั้นไมดําเนินไปตาม
ระบบการเมืองของพระเจานั้นแลวส่ิงมีชีวิตทั้งหลายก็จะตองตายลงหรือสูญพันธุในที่สุด “สัตว
เหลานั้นไมรูและไมมีเจตนาที่จะมีระบบการปกครอง มันเปนไปเองตามธรรมชาติ แลวมันรอดมาได 
เพราะเผอิญบางพวก บางสาย มันเปนไปอยางถูกตองตามกฎเกณฑของธรรมิกสังคมนิยมของ
ธรรมชาติที่จะตองประพฤติแกกันและกันอยางนั้นจึงรอดอยูได”120   

ทานกลาววาความเปลี่ยนแปลงใดที่ผิดตอธรรมสัจจะยอมนําไปสูความวินาศในที่สุด ดังระบบ
การปกครองของมนุษยในปจจุบันที่ตกอยูใตอํานาจหรือคุณคาทางวัตถุแตเพียงอยางเดียวเทานั้นจึง
ทําใหผิดออกไปจากธรรมสัจจะ121 แตการเมืองที่ถูกตอง (ธรรมิกสังคมนิยม) นั้นจะตองใหความสําคัญ

 
117 เร่ืองเดียวกัน, หนา 316. 
118 เร่ืองเดียวกัน, หนา 357. 
119 เร่ืองเดียวกัน. 
120 เร่ืองเดียวกัน. 
121 เร่ืองเดียวกัน, หนา 405. 
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ในการอยูรวมกันทั้งในสวนของจิตใจและวัตถุ หรือทั้งในสวนของกายใจและนามรูปที่จะตองอยูรวมกัน
อยางถูกตอง “เราไดยินอยางนี้กันมากแตไปแยกการออกจากใจแยกนามออกจากรูป ตองเขาใจกอน
วาสองอยางนี้เปนสิ่งเดียวกัน รวมกันอยู หนาที่สวนนี้เรียกวารูป สวนนี้เรียกวานาม อยาไปทําความ
เขาใจวามันแยกกันได หากมองเชนนี้จะไมมีวัตถุนิยมหรือจิตนิยม”122 แมในรางกายมนุษยก็จะตอง
เปนลักษณะสังคมนิยมของกายกับใจหรืออาจพูดวาจะตองมีธรรมิกสังคมนิยมระหวางกายกับใจ “การ
จัดการธรรมิกสังคมนิยมภายในใหถูกตองจะทําใหงายตอการจะมีสังคมนิยมภายนอก ทั้งสังคมนิยม
ระหวางบุคคล หรือ สังคมนิยมระหวางประเทศ ซึ่งจะทําใหไมมีชองวางระหวางคนฉลาดกับคนโง หรือ
คนมั่งมีกับคนยากจน”123   

ผูวิจัยเห็นวาในธรรมบรรยายชุดนี้ พุทธทาสภิกขุตองการจะนําเอาความแตกตางในความคิด
ทางการเมือง (ซึ่งเปนสภาวะบรรยากาศทางการเมืองของโลกและสังคมไทยในยุคสงครามเย็น) มา
ผสานเขาดวยกัน โดยพยายามนํามาอธิบายใหเขากับความจริงตามธรรมชาติ แมทานจะไมไดกลาวใน
ประเด็นนี้อยางชัดเจนมากนัก แตเราอาจจะพบนัยดังกลาวไดจากการอธิบายของทานที่วา “ธรรมสัจ
จสงเคราะห” ที่ใชเปนชื่อหนังสือเลมนี้นั้น หมายความถึงการนําเอาสิ่งตางๆ มาสงเคราะห (รวมกนั) ให
เขากันไดอยางสนิท เชน การนําเอาวัฒนธรรมที่ตางกันหรือศาสนาที่ตางกันมา “สงเคราะห” เขา
ดวยกัน ซึ่งหากมนุษยรูจัก “ตนจริง” ของแตละศาสนาแลวก็จะสามารถสงเคราะหกันจนอาจจะเหลือ
เพียงศาสนาเดียวไดและมีความถูกตองตามความจริงแทของธรรมชาติ อันจะเปนประโยชนแกการ
สรางใหเกิดความสามัคค1ี24       

ประมาณสามเดือน กอนที่จะเกิดวิกฤตการณทางการเมืองที่เรียกกันโดยทั่วไปวา เหตุการณ 6 
ตุลา 2519 สังคมไทยกําลังเกิดความขัดแยงในอุดมการณทางการเมืองอยางสูง และในหวงเวลา
นั้นเองพุทธทาสภิกขุไดเร่ิมธรรมบรรยายประจําวันเสารเร่ือง ธรรมะกับการเมือง125 (ธรรมบรรยาย
ประจําวันเสาร ภาคอาสาฬหบูชา เร่ิมต้ังแตวันเสารที่ 3 กรกฏาคม พ.ศ.2519 จนถึง วันเสารที่ 25 
กันยายน พ.ศ.2519 รวมทั้งสิ้น 11 คร้ัง) ซึ่งเปนครั้งแรกที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวอธิบายถึง การเมือง 
อยางละเอียดครอบคลุมทุกดาน ในหนังสือเลมนี้พุทธทาสภิกขุยืนยันอยางชัดเจนวาธรรมะกับ
การเมืองนั้นเปนสิ่งที่ไมสามารถแยกออกจากกันได และในบางตอนทานไปไกลกวานั้นโดยกลาววา

 
122 เร่ืองเดียวกัน, หนา 364. 
123 เร่ืองเดียวกัน, หนา 365. 
124 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13. 
125 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
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ธรรมะกับการเมืองเปนเรื่องเดียวกัน “ธรรมะกับการเมืองเปนสิ่งที่แยกกันไมได หากแยกกันเมื่อไร 
การเมืองก็กลายเปนเรื่องทําลายโลกขึ้นมาทันที”126 โดยทานไดขยายความวาหากมองตามปรัชญา
ศีลธรรมแลว การเมืองก็คือหนาที่ของมนุษยที่มนุษยจะตองประพฤติปฎิบัติใหถูกตองไปตามกฎของ
ธรรมชาติ ทั้งนี้ก็เพื่อใหไดมาซึ่งผลอันเกิดตามกฎธรรมชาติ นั่นคือ การที่มนุษยสามารถจะอยูรวมกัน
ไดอยางผาสุก “โดยที่ไมตองใช อาชญา” แตหากไมมีการคํานึงถึงศีลธรรมหรือแยกธรรมะออกไปจาก
การเมืองแลว การเมืองก็จะกลายเปนเรื่องสกปรกสําหรับมนุษยที่ใชหลอกลวงเพื่อนมนุษยดวยกัน
อยางไมมีขอบเขตจํากัด “จนกระทั่งโลกนี้กลายเปนโลกแหงการหลอกลวง”127 และบนโลกนี้ก็จะมีแต
สัตวการเมืองที่มีความเปนสัตวมากกวาความเปนมนุษย มนุษยทั้งหลายจะมุงความสนใจแตเพยีงเรือ่ง 
“กิน กาม เกียรติ”128 แทนเรื่องของการอยูรวมกันอยางสันติสุข ซึ่งพฤติกรรมดังกลาวนั้น พุทธทาสภิกขุ
มองวาไมตางไปจากสัตวเดรัจฉานแตอยางใด  

ในธรรมบรรยายชวงตน ทานไดชี้ใหเห็นวามนุษยในยุคสมัยปจจุบันไมรูจักสิ่งที่เรียกวา 
“การเมือง” แมแตนอย ทั้งๆ ที่ “การเมือง” นั้นเปนหนาที่ของศาสนิกชนในทุกศาสนาที่จะตองสนใจ 
โดยทานไดอธิบายใหเห็นวา “การเมือง” จะตองเปนเรื่องที่เกี่ยวของกับการรวมมือกันเพื่อชวย
แกปญหาของบานเมืองหรือปญหาของสังคมหรือปญหาของโลกก็ได129 โดยทานมองวาปญหาทางการ
เมืองที่เกิดข้ึนในโลกปจจุบันนั้นมีสาเหตุมาจากการที่ประชากรในโลกมีจํานวนมากและมีการติดตอ
สัมพันธกันมากขึ้น “เปนปญหาที่เกิดจากการอยูหลายคน ถาจัดไมดีก็จะอยูดวยกันไมได, โลกมันเล็ก
เขา แคบเขา เพราะวาการไปมาหาสูกัน มันสะดวกยิ่งขึ้นจนไมมีเหลืออยูสําหรับใหอยูโดดเดี่ยวโดยไม
มีใครรูจัก มันเนื่องกันหมด เกิดเปนการเมืองของโลกขึ้น”130 ดวยเหตุนี้เอง การเมืองในทัศนะของทาน
จึงเปนเร่ืองของการจัดความสัมพันธระหวางมนุษยดวยกัน และในเมื่อเราทุกคน ไมวาจะเปน
ขาราชการ นักการเมือง พอคาวาณิช วณิพกขอทาน หรือแมแตพระภิกษุสงฆ ก็ลวนแลวแตเปนมนุษย
ที่มีความสัมพันธกับมนุษยคนอื่น ไมวาจะในทางบวกหรือทางลบ จึงหลีกเลี่ยงไมไดที่จะตองของเกี่ยว
และสนใจ “การเมือง” ตามนัยดังกลาว131  

 
126 เร่ืองเดียวกัน, หนา อนุโมทนา. 
127 เร่ืองเดียวกัน. 
128 เร่ืองเดียวกัน.  
129 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4.  
130 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6. 
131 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8. 
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นอกจากจะอธิบายความหมายของการเมืองใหมแลว พุทธทาสภิกขุยังไดกลาวถึงความหมาย
ของศัพทคําวาการเมืองตามตัวอักษรไววา “การเมือง” นั้นเปนคําแปลของศัพทคําวา politic แตทวา
ทานเห็นวาการแปล politic วาการเมืองนั้นยังแปลไดไมตรงและยังไมสมบูรณเต็มความหมาย “ดูตาม
ตัวหนังสือแลวมันไมคอยจะกินกัน” และทานเองไดเสนอวาถาจะแปลให “กินกัน” แลว การเมืองหรือ 
politic นั้นควรจะตองแปลวา “การจัดคนมากๆ ใหหมดปญหา เหมือนแมครัวที่จัดการครัว ไมใหมี
ปญหาในครัว เหมือนแมบานแมเรือนที่จัดการบานเรือนไมใหมีปญหาเกิดขึ้น”132  

ส่ิงที่นาสนใจอีกอยางหนึ่งก็คือการที่ทานไดอธิบายไปถึงความหมายของ “การเมือง” ที่มีอยู
และเปนอยูตามธรรมชาติ กลาวคือ ทานเห็นวาในสภาวะธรรมชาตินั้นมี “เจตนารมณของการเมือง
ดํารงอยู” นั่นคือ กิริยาการตอสูและกิริยาการปรับปรุงตัว ซึ่งปรากฎอยูโดยทั่วไปทั้งในพืชพรรณ มนุษย 
รวมไปถึงสัตวเดรัจฉานอีกดวย133 พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึง “การเมือง” ควบคูกับการอธิบายถึง
ความหมายของธรรมะทั้งสี่ประการดังที่ทานไดเสนอไววา “เรายังอาจมองไดวาการเมืองคือธรรมะใน
ความหมายที่สาม (ธรรมะคือหนาที่) เพื่อใหการกระทํานั้นถูกตองตามธรรมะในความหมายที่สอง 
(ธรรมะคือกฎ) เพราะวาทั้งคนทั้งสัตวนั่นคือธรรมในความหมายที่หนึ่ง (ธรรมะคือตัวธรรมชาติ) ทนีีเ้มือ่
ปฏิบัติแลวมันจะไดผลตามความหมายของคําวาธรรมในความหมายที่ส่ี (ธรรมะคือผลที่เกิดจากการ
ปฏิบัติหนาที่)”134  

การนิยามและอธิบายถึงการเมืองในลักษณะดังกลาวถือเปนการอธิบายที่แตกตางออกไปจาก
คํานิยามและความเขาใจเกี่ยวกับการเมืองโดยทั่วไปซึ่งไดรับอิทธิพลมากจากอารยธรรมตะวันตก จึง
ไมแปลกแตอยางใดที่ทานไดเสนอแนวคิดเรื่อง “อิสรภาพในทางสติปญญา”135 ในการพิจารณาถึง
ความหมายของการเมืองและการจัดการทางการเมืองไวในธรรมบรรยายชุดนี้ดวย โดยกระบวนการใช
อิสรภาพในทางสติปญญานั้นจะเริ่มตนจาก หนึ่ง ตองมีอิสรภาพในการรวบรวมมาวินิจฉัย กลาวคือ 
ถาหากเราตองการจะทราบวา “การเมือง” คืออะไรแลว เราจะตองมีอิสรภาพในการที่จะไปรวบรวม
ขอเท็จจริงที่ปรากฎในสภาวะธรรมชาติมาทําการเปรียบเทียบและเขาใจไดวาสัตวเดรัจฉานนั้นก็มี 
“การเมือง” เฉกเชนเดียวกัน ซึ่ง “การเมือง” ดังกลาวเปน “การเมือง” ที่ธรรมชาติหรือที่ “พระเจา” จัดไว

 
132 เร่ืองเดียวกัน, หนา 54. 
133 เร่ืองเดียวกัน, หนา 57. 
134 เร่ืองเดียวกัน, หนา 29. 
135 เร่ืองเดียวกัน, หนา 110. 
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ใหตามระบบของธรรมชาต1ิ36 และเราจะมองเห็นไดวาเปนเพราะ “การเมือง” ในลักษณะนั้นเองที่ทําให
สัตวหรือพืชพรรณตางๆ ในธรรมชาติเหลานั้นสามารถดํารงชีวิตและเผาพันธุอยูรอดสืบตอมาได  

สอง “อิสรภาพในการวินิจฉัย”137 หลังจากที่ไดรวบรวมขอเท็จจริงเกี่ยวกับ “การเมือง” ที่
ปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติแลว โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาในขั้นตอไปเราจะตองพิจารณาและทํา
ความเขาใจดวยตนเองวาการเมืองคืออะไร โดยในการพิจารณาดังกลาวจะตองกระทําไปดวยความคิด
ที่วาเราจะตองเปนคนที่มีความเคารพและเชื่อมั่นในสติปญญาของตัวเอง เพราะเมื่อพิจารณาไปใน
ลักษณะนั้นแลว เราก็จะไมตกเปน “ทาสในทางสติปญญา”138 ของนักคิดทางการเมืองคนใด ไมวาเขา
จะไดเสนอนิยามหรือคําจํากัดความของ “การเมือง” ไวอยางไรก็ตาม ซึ่งพุทธทาสภิกขุเห็นวาหากเรามี 
“อิสรภาพในการวินิจฉัย” แลว “ในที่สุดจะจับความไดวาการเมืองเปนระบบของการปฏิบัติที่ทําใหคน
ทั้งโลกอยูกันโดยปราศจากปญหาโดยไมตองใชอาชญา”139   

สาม “อิสรภาพในการเลือก” พุทธทาสภิกขุเสนอวาเราควรจะมีอิสรภาพในการที่จะเลือกระบบ
การเมืองของเราเอง โดยจะตองใชการพิจารณาวาระบบการเมืองแบบไหนที่ “ถูกตอง เหมาะแกปญหา
ของเรา”140 โดยทานมีสมมติฐานความเชื่อวาในสังคมการเมืองหนึ่งๆ จะตองมีระบบการเมืองในแบบ
หนึ่งที่เหมาะสมกับสังคมการเมืองนั้น โดยไมจําเปนที่เราจะตองไปใชระบบการเมืองแบบเดียวกับ
สังคมการเมืองอื่นเสมอไป และหากทําไดเชนนั้นก็เทากับวาเรา “ไมตองไปเปนทาสระบบการเมือง
ใด”141 โดยทานเสนอใหเราตั้งระบบการเมืองที่อิงอาศัยอยูกับส่ิงที่เรียกวาธรรม หรือที่เรียกวาเปนสงัคม
นิยมแบบธรรมะ  

ส่ี “อิสรภาพในการปฏิบัติ”142 พุทธทาสภิกขุเสนอใหไตรตรองถึงการนําระบบการเมืองไปสูการ
ปฎิบัติจริง ดวยการสํารวจตรวจสอบตัวเองถึงสถานะและศักยภาพของสังคมการเมืองของเราวา “เรา
มันอยูในสภาพอยางไร มีความสามารถเทาไร”143 เพื่อที่จะไดมาซึ่งระบบการเมืองที่สามารถจะ

 
136 เร่ืองเดียวกัน. 
137 เร่ืองเดียวกัน, หนา 112. 
138 เร่ืองเดียวกัน. 
139 เร่ืองเดียวกัน. 
140 เร่ืองเดียวกัน, หนา 113. 
141 เร่ืองเดียวกัน. 
142 เร่ืองเดียวกัน, หนา 114. 
143 เร่ืองเดียวกัน. 
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ปฏิบัติการไดอยางพอเหมาะพอดีและสอดคลองกับความสามารถของสังคมการเมืองของเรา ซึ่งตาม
ความเห็นของทานแลว เมื่อพิจารณาถึงลักษณะของทรัพยากรธรรมชาติแลว สถานะและศักยภาพของ
สังคมไทยนั้นเหมาะสมที่จะเปนประเทศเกษตรกรรมมากกวาจะเปนประเทศอุตสาหกรรม ดังนั้น การที่ 
“เราจะเปนประเทศอุตสาหกรรมเร็วๆ นี้มันมันก็เปนเรื่องบาบอ”144 เพราะแมคนไทยสามารถจะมี
ความรูในเรื่องอุตสาหกรรม แตก็จะพบวาสภาวะสิ่งแวดลอมและทรัพยากรที่มีอยูนั้นยังไมสอดคลอง
กันกับแนวทางการพัฒนาเชนนั้น 

ในธรรมะบรรยายชุดนี้ พุทธทาสภิกขุยังไดกลาวถึงความสัมพันธระหวางสิ่งที่ทานเรียกวา 
“พระเจา” กับ “การเมือง” อีกดวย เชน การกลาววา “พระเจา” เปน “สุดยอดของนักการเมือง”145 โดย
ทานไดใหเหตุผลวาเปนเพราะ “พระเจา” นั้นทําหนาที่ในการสรางโลกและจักรวาล “พระเจา” ยังทํา
หนาที่ควบคุมโลกและจักรวาลไว และ “พระเจา” ยังทําหนาที่ในการทําใหสรรพสิ่งตางๆ ดับสูญไป ซึ่ง
กิริยาอาการในลักษณะดังกลาวของ “พระเจา” ยอมถือไดวาเปนการจัดโลกทั้งโลกหรือจัดจักรวาลทุก
จักรวาล ซึ่งในทัศนะของพุทธทาสภิกขุแลว ผูที่ทําหนาที่ในการจัดนั้นยอมหมายถึง “นักการเมือง” 
ดังนั้น เมื่อ “พระเจา” เปนสิ่งที่พิเศษและยิ่งใหญมากกวาที่คนธรรมดาเปนและ “พระเจา” ยังทําหนาที่
จัดโลกทั้งโลกและจัดจักรวาลทั้งจักรวาล (อีกทั้งพระองคไดจัดทุกสิ่งทุกอยางไปตามวิถีทางหรือ
กฎเกณฑของพระองค) “พระเจา” จึงเปนสุดยอดนักการเมือง 

พุทธทาสภิกขุเสนอวามนุษยจะตองรูจัก “การเมือง” ในรูปแบบอื่น นั่นคือ มนุษยจะตองรูจัก 
“การเมืองของพระเจา”146 และสังคมมนุษยนั้นจําเปนที่จะตองมี “นักการเมืองของพระเจา”147 ซึ่งใน
ทัศนะของทาน นักการเมืองของพระเจานั้นก็คือมนุษยทุกคนนั่นเอง เนื่องจากทานมองวามนุษยแตละ
คนที่มีชีวิตอยูในโลกนั้นจะตองตระหนักและรับรูปญหาตางๆ ของโลกและชวยจัดสังคมของตนใหหมด
ปญหา “ยิ่งโลกปจจุบันมันเล็กนิดเดียว มีอะไรที่ไหนมันถึงกันหมด ตอไปขางหนามันจะดึงเอาโลก
พระจันทร โลกพระอังคารมารวมเขาดวยกัน จึงเลี่ยงไมพน”148 ดังนั้น หากมนุษยทุกคนเปน 

 
144 เร่ืองเดียวกัน. 
145 เร่ืองเดียวกัน, หนา 141. 
146 เร่ืองเดียวกัน, หนา 200. 
147 เร่ืองเดียวกัน. 
148 เร่ืองเดียวกัน, หนา 205. 
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“นักการเมืองของพระเจา” แลว มนุษยทุกคนก็จะตองมีหนาที่ในการชวยกัน “จัดโลกใหมีความสงบสุข
ตามกฎเกณฑของพระเจา”149  

การที่จะทําใหมนุษยกลายเปน “นักการเมืองของพระเจา” นั้นเปนไปไดยากในระบบการ
ปกครองแบบประชาธิปไตย เพราะทานเห็นวาในทางปฎิบัติจริงแลวระบอบดังกลาวไดเปดโอกาสให 
“ตัวกูของกู”150 ของแตละคนเกิดขึ้นมากเกินไป ดวยเหตุนี้เอง ระบบประชาธิปไตยจึงประสบกับความ
ลมเหลวในการจะทําใหสังคมเกิดสันติภาพ ทานเห็นวาประชาธิปไตยจะทํางานไดดีก็ตอเมื่อประชาชน
ในสังคมประชาธิปไตยนั้นมีธรรมะหรือเปน “นักการเมืองของพระเจา” แลวเทานั้นและหากวาเรา
นําเอาระบบประชาธิปไตยไปใชกับประชาชนที่ไมไดเปนนักการเมืองของพระเจาแลว “ระบบนี้จะ
เลวรายที่สุดกวาระบบการเมืองไหนในโลกนี้”151 สวนระบบการปกครองแบบสังคมนิยม (socialism) 
นั้น พุทธทาสภิกขุมองวาเอื้อกับการเปน “นักการเมืองของพระเจา” มากกวา เนื่องจากทานเห็นวาใน
ระบบสังคมนิยมนั้นยังปรากฎ “หลักเกณฑที่ไมปลอยใหใครทําอะไรตามใจตัว”152 เนื่องจากมีระเบียบ
และกฎเกณฑในการควบคุมความประพฤติของแตละบุคคลใหเห็นแกประโยชนของสวนรวม ซึ่งถึงแม
ระบบดังกลาวจะถูกนํามาใชกับประชาชนที่ไมมีศีลธรรม แต “ก็ยังปลอดภัยกวาการใหทุกคนทําอะไร
ตามใจ ตามกิเลสของตัว”153  

พุทธทาสภิกขุยังไดเสนอแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมไวในธรรมบรรยายครั้งนี้ดวยภายใตหัวขอ 
ระบบการเมืองของพุทธบริษัท ซึ่งนาสังเกตวานอกจากจะกลาวถึงเรื่องของสวนเกินดังที่ทานไดเนนย้ํา
มาตลอดแลว ทานยังไดเสนอแนวคิดวาระบบการเมืองของพุทธบริษัทนั้นจะตองอยูบนหลักพื้นฐาน
ที่วา “สัตวทั้งหลายเปนเพื่อทุกข เกิด แก เจ็บ ตาย ดวยกันทั้งหมดทั้งสิ้น”154 นอกจากนี้ ผูวิจัยพบวา
ทานยังคงนําเสนอวาระบบสังคมนิยมตามแบบของศาสนานั้นควรจะดําเนินควบคูไปกับวิธีการแบบ
เผด็จการ เนื่องจากจะอํานวยใหเกิดความรวดเร็วกวาและสอดคลองกับกฎเกณฑของธรรมชาติ 
นอกจากนี้ ทานยังคงเสนอแนวคิดธรรมราชาแตพบวามีการปรับเปลี่ยนใหมีความยืดหยุนมากขึ้น ทาน
กลาววาพระราชาอาจมีเพียงคนเดียวเปนผูปกครองหรืออาจจะมีผูปกครองในลักษณะที่เปนหมูคณะก็

 
149 เร่ืองเดียวกัน. 
150 เร่ืองเดียวกัน. 
151 เร่ืองเดียวกัน, หนา 237. 
152 เร่ืองเดียวกัน. 
153 เร่ืองเดียวกัน. 
154 เร่ืองเดียวกัน, หนา 329. 
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ได อยางเชน กษัตริยของพวกลิจฉวี (ซึ่งในที่นี้ทานไดเรียกพระราชาที่ประกอบไปดวยธรรมวา “ธัม
มิกราชา”) อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุไดอธิบายวา “ราชา” นั้นไมไดหมายถึงเพียงผูที่ดํารงตําแหนง
กษัตริยแตเพียงอยางเดียว แต “ราชา” สามารถจะหมายถึง “ผูที่ทําใหผูอ่ืนรูสึกยินดี” ดังนั้น ทานจึง
เห็นวา “ราชา” สามารถจะมีไดหลายรูปแบบ แตจะไมนับวาเปน “ราชา” หากวา “ราชา” นั้นๆ ไม
สามารถจะทําใหประชาชนเกิดความพึงพอใจหรือทําใหประชาชนจงเกลียดจงชังขึ้น155  

ในหัวขอระบบการเมืองที่เหมาะสมแกศาสนิกชนตามแบบฉบับ พุทธทาสภิกขุกลาววาทุก
ศาสนาในโลกลวนมีวิญญาณและมีเจตนารมณเปน “สังคมนิยม” ทั้งนี้เพราะศาสนาแตละศาสนา
ตองการทําลายความเห็นแกตัวของมนุษยแตละคน ดังจะพบไดวาทุกศาสนาจะไมสอนใหคนแตละคน
แสวงหาโอกาสที่จะเห็นแกตัว นอกจากนี้ ทานยังอธิบายวาศาสนิกชนทั้งหลายจะมีลักษณะที่เปนแบบ
อนุรักษนิยม ในแงที่วาพวกเขาไดถือเอาสิ่งที่ถูกตองมาเปนหลัก “แลวยึดแนนไมยอมเปลี่ยน”156, ศาสนิก
ชนทั้งหลายจะศรัทธาและเชื่อถือใน “อิสรภาพและเสรีภาพในทางธรรมะ”, ศาสนิกชนจะศรัทธาและ
เชื่อถือในหัวหนาหรือผูนําทางศาสนาและไมนิยมการเปลี่ยนแปลงหัวหนาหรือผูนํา นอกจากนี้ ยังนิยม
หัวหนาหรือผูนําที่มีความเฉียบขาดและเปนธรรม หรือกลาวไดวาศาสนิกชนจะนิยมหัวหนาที่เปนเผด็จ
การโดยธรรม, ศาสนิกชนจะตองมีระบบการเมืองที่ “ไมกระดอนไปมาอยางลูกปงปอง” เพราะเปน
ระบบที่หาความแนนอนและขอยุติไมได กลาวไดวา ความเปนศาสนิกชนของแตละศาสนานั้นเปน
ความเกาแกอันเกิดจากจารีตประเพณีอันแนนแฟนจนกลายเปนพื้นฐานจิตใจไป อยางไรก็ตาม ใน
ตอนทายพุทธทาสภิกขุไดกลาววา “ศาสนิกชนไมมีขวาไมมีซาย เปนกลาง ไมสุดโตงทั้งสองดาน”157

พุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวทางการแกปญหาทางการเมืองดวยหลักธรรมไวดังนี้ ตองใหทุกคน
มองเห็นและยอมรับวาการเมืองคือศีลธรรมและศีลธรรมคือการเมือง, ตองทําใหธรรมะกับการเมืองไม
แยกออกจากกัน, ตองคํานึงถึงประโยชนสุขของคนอื่นกอนแลวจึงคิดถึงประโยชนสุขของตน, ชวยสราง
ความเขาใจแกผูอ่ืนไมใหหลงใหลไปกับความสุขทางวัตถุ, ตองถือสันติภาพที่เปนไปตามหลักของ
ศาสนาและจะตองไมคิดวาสันติภาพเปนเรื่องของผูที่มีอาชีพหรือทําหนาที่เปนนักการเมืองแตเพียง
อยางเดียว, ตองยึดถือวาบุญกุศลและธรรมะอยูเหนือประโยชนทางวัตถุของบุคคลและตองตระหนักวา
ธรรมะนั้นเปนประโยชนแทจริงที่มนษุยควรจะไดรับ, ตองทําใหการเมืองกลายเปนเรื่องของสตปิญญาที่

 
155 เร่ืองเดียวกัน. 
156 เร่ืองเดียวกัน, หนา 428. 
157 เร่ืองเดียวกัน, หนา 445. 
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ถูกตองและจะตองมองใหเห็นวาอํานาจสูงสุดไมใชอํานาจทางวัตถุ แตอํานาจสูงสุดตองเปนอํานาจ
ของความถูกตองหรือธรรมะนั่นเอง158  

ผูวิจัยเห็นวาแนวทางที่ทานเสนอไว ณ ที่นี้คอนขางจะเปนนามธรรม ซึ่งอาจจะเปนเพราะทาน
ตองการที่จะชี้ใหเห็นถึงเหตุปจจัยในการทําใหการเมืองการเปนธรรมะมากกวา ดังจะพบวาในสวนถัด
มาทานไดกลาวถึงผลอันเกิดจากการทําเหตุปจจัยดังกลาว นั่นคือ สังคมนั้นจะไมมีการทุจริตคอรรัปช่ัน
, จะไมมีกลุมคนบางกลุมที่สับเปลี่ยนหมุนเวียนกันครอบครองอํานาจ, จะถือความถูกตองเปนความ
ยุติธรรมไมใชถืออํานาจเปนธรรม, ระบบการศึกษาจะไมรับใชประโยชนทางวัตถุ แตการศึกษาจะตอง
รับใชคนใหเขาถึงธรรม, มนุษยจะระลึกอยูเสมอวาเกิดมาเพื่อรับใชธรรมะหรือรับใช “พระเจา” ซึ่งจะทํา
ใหจิตวิญญาณของมนุษยมุงตรงตอธรรมะ, ศาสนาจะไมถูกใชเพื่อผลประโยชนทางการเมืองอยาง
สกปรก แตศาสนาตองกลายมาเปน “ตัวการเมืองที่สะอาดเสียเอง”,159 ความตองการของนักการเมือง
จะไมมีโอกาสอยูเหนือกฎหมาย และในที่สุดเมื่อการเมืองไมตกอยูใตอํานาจกิเลสของมนุษยแลว 
การเมืองก็กลายเปน “การเมืองของพระเจา”160  

อยางไรก็ตาม ทานยังไดนําเสนอองคประกอบของการเมืองของพุทธบริษัทไวอีกดวย ซึ่ง
ขอเสนอดังกลาวมีความเปนรูปธรรมมากกวา โดยมีรายละเอียดดังนี้  

หนึ่ง การเมืองจะตอง “รับใชทั้งเทวดาและมนุษย”161 ซึ่งทานอธิบายวา เทวดาคือผูที่ไมรูจัก
เหงื่อซึ่งเทียบไดกับคนรวยหรือผูที่มีฐานะ สวนมนุษยคือผูที่รูจักเหงื่อเทียบไดกับคนยากจน ดังนั้น 
“การเมือง” จะตองมีประโยชนตอทั้งคนรวยและคนจน โดยมีเงื่อนไขที่สําคัญคือจะตองไมปลอยใหคน
รวยเอารัดเอาเปรียบคนจนได  

สอง ภายใตระบบ “การเมือง” ที่ทานเสนอนั้นจะตองถือเพียงวาการถือครองทรัพยสมบัติเปน
เพียงการถือครองอยางสมมุติไปตามกฎหมายหรือตามขนบประเพณีเทานั้นและตองมีความตระหนัก
อยูเสนอวาเราไมไดเปนเจาของในทรัพยสมบัติใดๆ อยางแทจริง “ใหสักแตวาเปนของยืม”162  

 
158 เร่ืองเดียวกัน, หนา 406-408. 
159 เร่ืองเดียวกัน.  
160 เร่ืองเดียวกัน, หนา 409.  
161 เร่ืองเดียวกัน, หนา 492. 
162 เร่ืองเดียวกัน.  
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สาม จะตองมีการจัดสรรที่ดินไปใหกับคนที่ยังไมมีที่ดินในการประกอบอาชีพ แตจะตองไมให
สิทธิ์ในการถือครองที่ดินดังกลาวอยางสมบูรณเด็ดขาด เปนแตเพียงการใหสิทธิ์ในการใชที่ดินเพื่อ
ประกอบอาชีพสําหรับทํามาหากินเทานั้น  

ส่ี ในระบบ “การเมือง” ดังกลาวจะตองประกอบดวย “เจตนารมณของสหกรณ” ดํารงอยูใน
สังคมการเมืองนั้นๆ กลาวคือ ทุกคนจะตองรวมมือ รวมใจ รวมสติปญญาในการกระทําในนามของ
สวนรวม เพราะหากเปนผลอันเกิดจากการกระทําในนามของสวนรวมแลวยอมจะไดรับประโยชน
มากกวาที่กระทําของปจเจกที่เปนไปตามลําพัง ตัวอยางเชน การปองกันขาศึกศัตรู เปนตน โดยทาน
ถือวาเจตนารมณของสหกรณนั้นเปนวิถีทางของธรรมชาติอีกดวย  

หา ตองประกอบดวย “ระบบคอมมูน”163  สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ระบบคอมมูนเปนระบบ
การจัดการอยางหนึ่งที่ใชแกปญหาเฉพาะที่เกิดขึ้นในทองถิ่นหรือชุมชนหนึ่งๆ ซึ่งจะทําใหแกปญหาได
อยางเหมาะสมกับสภาพพื้นที่และสภาพปญหา  

หก ในสังคมการเมืองที่พึงปรารถนานั้นจะประกอบไปดวยประชาชนที่มีวินัยและมีความเปน
ระเบียบเรียบรอย โดยทานเสนอวาควรที่จะมีวินัยประเภทที่ “ไมตองถือแสคุมอยู”164 ซึ่งหมายความวา 
ประชาชนในสังคมนั้นเปนผูที่รูจักความผิดชอบชั่วดีและสามารถจะเคารพในวินัยไดดวยตัวของเขาเอง 
ดังนั้น จึงไมตองมีการลงโทษทัณฑปรากฎในสังคมนั้น ตัวอยางเชน ในสังคมของสงฆ พระสงฆรูปใดที่
กระทําผิดวินัยจะตองแสดงอาบัติ โดยไมจําเปนที่จะตองจับมาเฆี่ยนตี เปนตน  

เจ็ด การอยูกับพระ หมายถึงประชาชนที่อยูในระบบการเมืองของพุทธบริษัทนั้นจะตองมีจิตใจ
ที่เหมือนกับไดอยูกับพระ นั่นคือ จะตองแกไขไปที่จิตใจของมนุษยที่มักจะอยูกับ “มาร” (จิตที่ประกอบ
ไปดวยความโลภ โกรธ หลง หรือ จิตที่ไมสะอาด ไมสวาง ไมสงบ) ใหกลายมาเปนการอยูกับพระ  

ผูวิจัยเห็นวาแมแนวทางที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไว ณ ที่นี้นั้น แมจะมีรายละเอียดและความ
เปนรูปธรรมมากขึ้น สามารถนําไปเปนแนวทางในการปฏิบัติจริงได (เชน การจัดสรรที่ดินใหคนจน, 
การจัดทําระบบสหกรณ) แตจะพบวาในบางอยางก็ยังเปนนามธรรมและเปนไปไดยาก เชน การอยูกับ
พระ, การทําใหการเมืองรับใชทั้งคนรวยและคนจน เปนตน และการที่จะกระทําตามแนวทางเหลานั้น
ไดจําเปนจะตองใชระบบการปกครองที่ใหอํานาจแกผูปกครองอยางเต็มที่ในการบังคับและลงโทษ 

 
163 เร่ืองเดียวกัน, หนา 504. 
164 เร่ืองเดียวกัน, หนา 510. 
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(อยางเชนพระเจาอโศกมหาราช) แตหากกระทําเชนนั้นก็จะไปขัดแยงกับแนวทางที่ทานเสนอไววา
ตองการจะใหประชาชนในสังคมการเมืองนั้นมีวินัยโดยที่ไมตอง “ถือแสคุมอยู” เปนตน  
 ในปถัดมา (พ.ศ. 2520) พุทธทาสภิกขุไดเร่ิมตนธรรมบรรยายชุด เยาวชนกับศีลธรรม165 (ธรรม
บรรยายภาคมาฆบูชา ประจําวันเสาร เร่ิมต้ังแตวันเสารที่ 1 มกราคม พ.ศ.2520 ถึงวันเสารที่ 26 
มีนาคม พ.ศ.2520) ซึ่งเนื้อหาจะแบงออกเปนสามสวนหลัก ไดแก การกลาวถึงความสําคัญของ
การเมืองในฐานะระบบศีลธรรมอยางหนึ่ง, การวิพากษเสรีนิยมประชาธิปไตย และ การชี้ใหเห็น
ความสําคัญของสถาบันหลักของประเทศ มีใจความสําคัญดังนี้ ทานเสนอวาจุดหมายปลายทางของ
การเมืองนั้นยอมจะมุงไปยังสันติสุข “เร่ืองทุกเรื่องจะตองดําเนินตอเร่ือยไปทั้งในเชิงการตอสูและการ
สรางปญหาตราบใดที่ยังไปไมถึงความสงบสุข จนกวาจะไปถึงสันติหรือความสงบสุข” ทานอธิบายวา 
“สันติสุข” นั้นเปนความหมายอยางหนึ่งของคําวา “ศีลธรรม”166 และเมื่อศีลธรรมมีหลายระดับ สันติสุข
จึงมีหลายระดับตามไปดวย (กลาวคือ ศีลธรรมมีอยูสามระดับ ไดแก หนึ่ง ศีลธรรมในฐานะที่เปนเหตุ
คือการประพฤติใหเกิดความสงบ สอง ศีลธรรมในฐานะที่เปนผลอันเกิดจากการประพฤติ และ สาม 
ศีลธรรมที่เปนอยูเองตามธรรมชาติ ซึ่งทานเห็นวามนุษยมักจะไป “รวบกวนรื้อถอน” ความปรกติหรือ
ศีลธรรมของธรรมชาติอยูเสมอ167)   

พุทธทาสภิกขุกระบวนการวิวัฒนาการของสิ่งมีชีวิตในสภาวะธรรมชาติกับการเติบโตของ
เยาวชน ทานมองวากระบวนการวิวัฒนาการนั้นเปนเรื่องของการพัฒนาและจะตองพัฒนาไปในทางที่
ดีข้ึนเรื่อยๆ “อยางเชนพืชพันธุที่เขามีการผสมพันธุที่ทําใหเกิดเมล็ดใหม แลวเพาะเมล็ดนั้นก็จะไดพันธุ
ใหมที่มีคุณคาดีไปกวาเดิม ซึ่งตางไปจากการเอากิ่งตอนมาปลูกมันก็เทาเดิมเหมือนเดิม”168 ดังนั้น 
จะตองปฏิบัติกับเยาวชนราวกับวาเยาวชนนั้นเปนเมล็ดที่มีการผสมพันธุมาอยางดี แตระบบการศึกษา
และระบบการเมืองในยุคปจจุบันกลับสอนใหเยาวชน “มัวเมาในเสรีภาพ” อยางมาก จึงทําใหเยาวชน
ขาดความรูที่ถูกตอง ทานจึงเสนอวาจะตองสรางระบบศีลธรรมที่สามารถทําใหเยาวชนวิวัฒนาการไป
ในทางที่ดีข้ึน โดยทานเสนอระบบศีลธรรมสําหรับเยาวชนที่เรียกวา “ระบบตรีเอกานุภาพ”169 ซึ่งพุทธ

 
165 พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
166 เร่ืองเดียวกัน, หนา 11. 
167 เร่ืองเดียวกัน, หนา 12. 
168 เร่ืองเดียวกัน, หนา 199.  
169 เร่ืองเดียวกัน. 
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ทาสภิกขุไดนําความคิดมาจากแนวคิดทางศีลธรรมของทุกศาสนาในโลก สําหรับกรณีของพุทธศาสนา
ระบบดังกลาวจะหมายความไปถึงพุทธศาสตร ธรรมศาสตร และ สังฆศาสตร  

ทานอธิบายรายละเอียดวา “ศาสตร” นั้นหมายถึงสิ่งที่จะใชเปนอาวุธศาสตราสําหรับตัด
ปญหาและความทุกข พุทธศาสตร ก็คือ ความรูที่พระพุทธเจาทรงตรัสรูแลวนํามาใชเปนศาสตรา
สําหรับตัดปญหาหรือความทุกข ดังนั้น จึงเปนความรูและความจําเปนที่ทุกคนจะตองรูและไตรตรอง
ดวยสติปญญา เชน การฟง การคิด การถาม การจดจํา เปนตน สวน ธรรมศาสตร ก็คือ การปฏิบัติไป
ตามความรูนั้น ซึ่งจะตองกระทําไปดวยสัจจะ ทมะ ขันตี จาคะ และ สังฆศาสตร ก็คือ การรวมหมูหรือ
การเขารวมกันไดรวมถึงการมีความกลมเกลียวกัน ซึ่งเปนหนาที่ที่มนุษยจะตองกระทําไปดวยความ
เมตตา มุทิตา กรุณา อุเบกขา เปนตน เพื่อที่จะใชตัดปญหาการไมสมัครสมานสามัคคีกันหรือการไม
รูจักหนาที่ของแตละคน โดยทานกลาววามนุษยจะตองแสวงหาหนทางที่จะอยูรวมกันในหมูมนุษย
ดวยกันเองใหไดดีที่สุดและเราจะตองอยูรวมโลกกันกับกลุมคนที่มีอุดมคติตางกันหรือขัดแยงกันกับเรา
ใหได เปนตน ซึ่งทานเห็นวาตรงขามกับเยาวชนที่ไดรับอิทธิพลของลัทธิการเมืองบางลัทธิที่ไมสนใจใน
เจตนารมณของสังฆะหรือการเขากันและอยูรวมกันได170 ทานมองวาเยาวชนเชนนั้นตองการที่จะ “วิ่ง
ไปขางหนาโดยไมรูวาจะวิ่งไปไหน ปากก็รองตะโกนวาปฏิวัติ ปฏิวัติ หันทางซายก็ปฏิวัติ ทางขวาก็
ปฏิวัติ”171  

การใชสังฆศาสตรเพื่อที่จะตัดปญหานั้นตองเร่ิมจากการพิจารณาไปยังลักษณะที่ปรากฎอยู
ในสภาวะธรรมชาติในเรื่องการอยูรวมกันเปนหมูหรือเปนสังคม ซึ่งจะทําใหเห็นไดวามธีรรมชาตหิรอืกฎ
ของธรรมชาติบางอยางที่ทําใหส่ิงที่มีชีวิตจะตองมาอยูรวมกันเปนหมูหรือเปนสังคม กลาวอีกอยางวา 
ธรรมชาติไดกําหนดไววามนุษยจะตองมีการรวมกันจึงจะอยูไดหรือสามารถมีชีวิตรอดได ดังที่ทานได
ยกตัวอยางวาในวิชาฟสิกสมีการอธิบายถึงแรงดึงดูดที่ดํารงอยูในทุกส่ิงทุกอยาง เชน โลกก็มีอํานาจ
การดึงดูดอยูที่จุดศูนยกลางจึงทําใหสามารถจะดึงดูดโนมนําเอาสิ่งตางๆ เขามาทําใหติดอยูกับโลกได 
หรือ ระบบสุริยะจักรวาลที่มีดวงอาทิตยเปนศูนยกลางนั้นก็มีแรงดึงดูดดาวเคราะหตางๆ ใหโคจรอยู
โดยรอบได “ซึ่งมีอํานาจบางอยางที่มันดูดเขาหากัน โดยเฉพาะสิ่งมีชีวิตที่จะตองมีธาตุน้ํา ธาตุดนิ ธาตุ

 
170 เร่ืองเดียวกัน, หนา 311-318. 
171 เร่ืองเดียวกัน, หนา 319. 
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ไฟ ถูกดึงดูดมารวมดวยกันประกอบเปนโครงราง จนเราสามารถจะเขาใจไดวาการเขามาอยูรวมกันนั้น
ก็คือความอยูรอด”172  

ดังนั้น ทานจึงมองวาการรวมมือกันของมนุษยจึงเปนรากฐานอันลึกซึ้งของธรรมชาติ ซึ่งถา
หากมนุษยไมกระทําเชนนั้นแลวยอมจะเกิดเปนความดับสูญไมสามารถจะดํารงอยูรอดได โดยทาน
กลาววาการใชสังฆศาสตรที่กลาวมานี้พบไดในการปกครองของสงฆ (ซึ่งทานเรียกวาแบบสังฆิสม-
sangklaism-ซึ่งเปนการเอาคําวาสังฆศาสตรใส ism เขาไป) ซึ่งเปนระบบที่จะชวยใหมนุษยอยูรวมกัน
ไดเปนหมูเดียวกันในโลก ไมมีศัตรูตอกัน และทําใหโลกรอดพนจากวิกฤตการณ173 ดังนั้น การที่
เยาวชนในยุคปจจุบันกําลังหลงไหลในระบบประชาธิปไตยอยางมากนั้นจึงจําเปนจะตองเขาใจเรื่อง 
“วิญญาณแหงสังฆศาสตร” หรือการเขากันไดของมนุษยควบคูกันไปดวย เพราะหากไมมีพื้นฐานความ
เขาใจเรื่องสังฆศาสตรแลวก็จะไมสามารถเปนประชาธิปไตยที่พึงปรารถนาไดเลย174   

นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุยังไดกลาวถึงอันตรายจากลัทธิคอมมิวนิสตที่มีตอสถาบันชาติ 
ศาสนา พระมหากษัตริย (หรือที่ทานเรียกวา ตรียางคธรรมสําหรับเยาวชน) ทานเปรียบเทียบวา
ประเทศชาตินั้นเปนเสมือนรางกาย ศาสนาเปนเสมือนจิตใจ สวนพระมหากษัตริยเปนเสมือนผูมี
อํานาจในการควบคุมรางกายและจิตใจ “เหมือนเรือแหงรัฐที่ตองมีลําเรือ มีเครื่องจักร และมีคนที่จะ
ควบคุม”175 พุทธทาสภิกขุมองวาเยาวชนไทยกําลังมีความตองการที่จะลบลางอุดมคติซึ่งประกอบไป
ดวยธรรมของบรรพบุรุษ “คิดวาศาสนาเปนยาเสพติดซึ่งเปนคําพูดของคอมมิวนิสตในลักษณะชวนเชื่อ 
หรือเยาวชนที่มีสัจจาภินิเวสจะถือวาระบบกษัตริยเปนสถาบันที่เอาเปรียบแลวชักชวนใหเกลียดชังและ
ตองการจะใหมีการปฏิวัติระบบกษัตริยมากข้ึน”176 ซึ่งในเรื่องดังกลาวนี้ ทานไดแสดงความเห็นไววา
ระบบกษัตริยในบางประเทศนั้นสมควรจะถูกลบลาง แตสําหรับประเทศไทยนั้นระบบกษัตริยยังคงมี
ความจําเปนอยู “เหมือนกับเรามีศีรษะดวยกัน มีศีรษะอันนี้เปนของเราตลอดไป เราจะตัดศีรษะเปลี่ยน
ศีรษะไปเรื่อยๆ ก็เปนเรื่องที่ไมสงผลดีตอสังคม”177  

 
172 เร่ืองเดียวกัน, หนา 322. 
173 เร่ืองเดียวกัน, หนา 335. 
174 เร่ืองเดียวกัน, หนา 345. 
175 เร่ืองเดียวกัน, หนา 387. 
176 เร่ืองเดียวกัน, หนา 381. 
177 เร่ืองเดียวกัน. 
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ในธรรมบรรยายชุดนี้ พุทธทาสภิกขุยังไดโตแยงลัทธิคอมมิวนิสตวาไมยอมรับแนวคิดเรื่อง
กรรมและวรรณะ กลาวคือ ไมมองวากรรมนั้นคือการกระทําที่ทําลงไปในลักษณะอยางไรแลว ผูที่
กระทํากรรมนั้นก็ควรจะเปนอยางนั้น  เชน เมื่อใครคนหนึ่งทําความดีก็ตองจัดเปนคนดี เปนตน สวน
วรรณะก็เปนระบบที่มีอยูและขึ้นอยูกับหนาที่ที่แตละคนไดกระทําลงไป นั่นคือ เมื่อคนๆ หนึ่งทําหนาที่
อะไรคนๆ นั้นก็ยอมจะถูกจัดเปนวรรณะอยางนั้น เชน หากผูใดทําหนาที่กษัตริยผูนั้นก็จัดวาเปน
วรรณะกษัตริย ถาผูใดทําหนาที่เปนราษฎรผูนั้นก็จัดเปนวรรณะราษฎร หรือ ผูใดทําหนาที่เปนนักบวช
ผูนั้นก็เปนวรรณะนักบวช เปนตน ทานเห็นวาวรรณะที่เปนไปตามหนาที่นี้ไมสามารถจะยกเลิกได 
“วรรณะที่ไดสมมติกันดวยความยึดมั่นถือมั่นหรือเอาการเกิดจากทองแมเปนเครื่องวัดนั้นควรจะเลิก 
แตวรรณะตามหนาที่การงานซึ่งมันมีสูงต่ํากวากันมากนั้นไมตองเลิก”178   

พุทธทาสภิกขุยังไดใชวิธีการนิยามความหมายใหมเพื่อทําใหการเมืองกลายเปนเรื่องศีลธรรม 
ในการบรรยายหัวขอศีลธรรมแหงการตอสูสําหรับเยาวชน ทานไดนิยามและอธิบายถึงความหมายของ 
“การตอสู” วาหมายถึงหนาที่ที่ทุกคนจะตองทําและจะตองมองเห็นวาชีวิตนั้นเปนการตอสูอยูในตัวเอง
เสมอ นับต้ังแตอยูในครรภของมารดา แมกระทั่งคลอดออกมาแลวก็ยังจะตองตอสูตอไป แมกระทั่งการ
ตอสูกับโรคภัยไขเจ็บ ซึ่งลวนแตเปนการตอสูเพื่อความอยูรอดที่ถือไดวาเปนศีลธรรมอยางหนึ่ง179 ทาน
อธิบายในรายละเอียดวาการตอสูของมนุษยทุกอยางลวนกระทําเพื่อความอยูรอด โดยแยกออกเปน
การตอสูทางกาย อยางเชน การตอสูกับความเกียจครานในการทํางาน หรือ การตอสูกับโรคภัยไขเจ็บ 
เปนตน และ การตอสูทางจิตหรือทางวิญญาณ อยางเชน การทําจิตใหเปนปกติ การควบคุมจิตไมให
ฟุงซานหรือเกิดความสลดหดหู เปนตน หลังจากนั้น ทานไดโยงเขากับการตอสูในทางการเมือง โดย
ทานเสนอวาจะตองแยกออกเปนการตอสูที่มีศีลธรรมและการตอสูที่ไมมีศีลธรรม โดยมีหลักเกณฑใน
การพิจารณาวาถาเปนการตอสูที่มีศีลธรรมแลวจะตองไมมีการหลั่งเลือด แตหากเปนไปอยางไมมี
ศีลธรรมแลวก็จะนําไปสูการหลั่งเลือด ทานอธิบายวาการตอสูที่มีศีลธรรมนั้นก็สามารถจะเกิดขึ้นไดใน
ระบบประชาธิปไตยโดยการทําใหเกิดการยึดถือในหลักที่วาสัตวทั้งหลายเปนเพื่อนทุกข เกิด แก เจ็บ 
ตาย ดวยกันทั้งหมดทั้งสิ้น หรือ ในทางเศรษฐกิจก็สามารถจะมีการตอสูที่มีศีลธรรมไดโดยการ
พยายามเปลี่ยนนายทุนใหกลายมาเปนเศรษฐีใจบุญที่มีเมตตากรุณา เปนตน ผูวิจัยเห็นวาแนวคิดใน
เร่ืองนี้สะทอนใหเห็นถึงทาทีบางอยางของพุทธทาสภิกขุ กลาวคือ ในชวงกอนหนานี้ทานมักจะแสดง

 
178 เร่ืองเดียวกัน, หนา 382. 
179 เร่ืองเดียวกัน, หนา 402. 
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ทัศนะวาการปกครองแบบสังคมนิยมนั้นมีความเหมาะสมกวาการปกครองแบบประชาธิปไตย เพราะ
อยางนอยก็ยังมีการควบคุมไมใหผูคนกระทําตามกิเลสไดอยางเสรี แตในครั้งนี้ทานกลับมองวาการ
ปกครองแบบประชาธิปไตยนั้นเหมาะสมกวาเพราะสามารถเปนไปโดยปราศจากความรุนแรงได    

อยางไรก็ตาม ทานเสนอใหเยาวชนแยกแยะระหวางประชาธิปไตยที่ประกอบดวยศีลธรรมและ
ประชาธิปไตยที่ไรศีลธรรม โดยทานตองการจะใหเยาวชนมีความเขาใจที่ถูกตอง เพราะทานเห็นวา
ความเขาใจในประชาธิปไตยของคนสวนใหญที่วาประชาธิปไตยหมายถึงระบบการปกครองที่
ประชาชนเปนใหญนั้น  เปนเรื่องที่  “บาอยางหลับหูหลับตา”180 พุทธทาสภิกขุเองไดเสนอวา
ประชาธิปไตยควรจะถูกจํากัดความลงไปอยางชัดเจนวา “ประโยชนของประชาชนเปนใหญ” โดยไม
ตองไปคํานึงหรือใหความสําคัญวาใครจะเปนใหญ ขอเพียงแตใหมีการใชอํานาจไปในทางที่จะทํา
ประโยชนของประชาชนเปนใหญ เนื่องจากทานมองวาถาหากประชาชนเปนใหญแลวยอมจะเกิด
ปญหาตามมาวาประชาชนประกอบไปดวยธรรมหรือไม เพราะถาหากประชาชนสวนใหญไรศีลธรรม
และเห็นแกตัวอยางมากแลวยอมไมสามารถ “จะเอามาเปนใหญได”181   

ดังนั้น อาจมองไดวาพุทธทาสภิกขุมีหลักคิดที่มุงเนนไปยังผลลัพธมากกวาจะสนใจในรูปแบบ
ของวิธีการ และไมแปลกแตอยางใดที่ทานเทียบเคียงและอธิบายไววา “พระพุทธเจาเปนจอมบรมมหา
ประชาธิปไตยทําทุกอยางเพื่อประโยชนของคนทั้งโลกคือประชาชนในโลก แตวิธีการของพระองคอยูใน
รูปเผด็จการ เปนเผด็จการโดยธรรม ไมใชบุคคลเผด็จการ”182 ดังนั้น ในสายตาของพุทธทาสภิกขุแลว 
แมแตระบบราชาธิปไตยที่ปกครองแบบเผด็จการก็ตาม แตหากวาเปนการเผด็จการโดยธรรมที่มุงจะ
ทําใหประโยชนทั้งหมดจะตกเปนของประชาชนและไมไดตกเปนของผูดําเนินงานหรือผูปกครองแลว 
ทานก็ถือวาเปนประชาธิปไตยไดเชนกัน  
 ผูวิจัยมองวาแนวคิดทางการเมืองหลักๆ ของพุทธทาสภิกขุไดสิ้

                                                

นสุดสมบูรณลงที่ธรรมบรรยาย
ชุด ศีลธรรมกับเยาวชน ดังนั้น การเทศนาหรือบรรยายเกี่ยวกับการเมืองของทานนับไปจากนี้ไปจะเปน
สวนปลีกยอยหรือการขยายความหรือการเนนย้ําในแนวคิดที่ไดกลาวไปแลวทั้งสิ้น โดยผูวิจัยได
รวบรวมมาแสดงไวดังตอไปนี้ ในวันที่ 5 ธันวาคม พ.ศ. 2520 พุทธทาสภิกขุไดแสดงธรรมบรรยายกอน
เริ่มพิธีเฉลิมพระชนมพรรษาเรื่อง สมเด็จบรมบพิตรพระราชสมภาร ผูเปนเอกอัครศาสนูปถัมภกแหง

 
180 เร่ืองเดียวกัน, หนา 451. 
181 เร่ืองเดียวกัน. 
182 เร่ืองเดียวกัน, หนา 452. 
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ประเทศไทย ความตอนหนึ่งไดกลาวถึงระบบสมมติราช กลาวคือ เมื่อมนุษยมาอยูรวมกันมากขึ้นจน
เกิดปญหาตางๆ ถึงยุคหนึ่งมนุษยทนอยูไมไดจึงไดเลือกบุคคลมาเปนหัวหนา (โดยการเลือกนั้นเปนไป
โดยความสมัครใจหรือจะเรียกวาเปนความจําเปนบังคับก็ได183) สําหรับการบังคับบัญชาและขจัดสิ่ง
เลวรายที่เกิดขึ้นในสังคม จนประชาชนเอยปากออกมาดวยความรูสึกในจิตใจวา “พอใจ พอใจ” ซึ่ง
พุทธทาสภิกขุอธิบายวาคําวาพอใจนี้ก็คือคําวา ราชา นั่นเอง และทานไดเนนย้ําวาการที่จะตองมีผูนํา
หรือการจะตองมีจุดศูนยรวมนั้นถือไดวาเปนเจตนารมณของธรรมชาติ ดังในระบบสุริยจักรวาลหรือ
สัตวฝูงตามธรรมชาติ ทานไดกลาวถึงความหมายของธรรมิกราชาวาหมายถึงพระราชาที่สามารถ
บังคับบัญชาได โดยใชวิธีการแบบเผด็จการ แตเปนไปโดยธรรมะ ดวยความถูกตอง ดวยความรัก ดวย
ความเมตตา184 ส่ิงที่ควรจะตั้งขอสังเกตคือทานกลาวในที่นี้วาเผด็จการโดยธรรมนั้นจะตองเปนไปโดย
สันติ “ความหมายของคําวา ธรรมิกราชา มีอยูวา เผด็จการโดยธรรม แตไมตองเลือดตกยางออก 
เพราะวาอํานาจของธรรมมันไมตองทําใหเลือดตกยางออก แลวก็ทําไปไดอยางรวดเร็ว และเฉียบขาด
ที่สุด”185    
 ในปาฐกถาทางวิทยุวันที่ 17 กันยายน พ.ศ.2521 พุทธทาสภิกขุไดบรรยายเรื่อง ธรรมะใน
ฐานะลัทธิการเมือง ทานไดยกความหมายของการเมืองตามทัศนะของทานที่วาการเมืองคือการทํา
หนาที่เพื่อใหโลกนี้เปนอยูอยางผาสุก โดยไมตองใชอาชญา แตเปนการใชสติปญญาทําความเขาใจซึ่ง
กันและกันในหมูสัตวทั้งหลาย โดยตองตระหนักวาสิ่งมีชีวิตลวนจะตองมีหนาที่ที่จะตองกระทําเพื่อให
สามารถอยูกันอยางผาสุก (ซึ่งเปนธรรมะในความหมายที่สาม) ในปาฐกถาครั้งนี้ทานยังตั้งขอสังเกต
วาทุกศาสนามีหลักเหมือนกันคือทุกคนเปนเพื่อนเกิด แก เจ็บ ตายดวยกัน จะเนนไปที่ผูอ่ืนมากกวา
ตัวเอง สอนใหรักผูอ่ืนยิ่งกวาตนเอง ซึ่งสําหรับทานแลว นั่นก็คือ ลักษณะของสังคมนิยมโดยมีพระเจา
หรือพระธรรมเปนสิ่งสูงสุด186   

ในวันที่ 9 เมษายน พ.ศ.2526 พุทธทาสภิกขุไดแสดงธรรมบรรยายเรื่อง ฟาสางทาง
ประชาธิปไตย โดยเหตุที่ทานใชคําวา “ฟาสาง” ก็เนื่องมาจากทานเห็นวาระบบประชาธิปไตยนั้น “มัน

 
183 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: อุษา

การพิมพ, หนา 21. 
184 เร่ืองเดียวกัน, หนา 35. 
185 เร่ืองเดียวกัน, หนา 37. 
186 พุทธทาสภิกขุ. 2525. ศีลธรรมกลับมา (รวมปาฐกถาธรรมทางวิทยุ ชุดลอยปทุมอันดับที่ 7) พิมพครั้งที่

2. กรุงเทพฯ: สวนอุศมมูลนิธิ, หนา 53-69. 
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มืดมิด”187 และจะทําใหทั้งโลกมืดมิดเพราะประชาธิปไตยเปนระบบที่กําลังครองโลกอยู ใจความสาํคญั
ของธรรมบรรยายครั้งนี้ก็คือ การทําใหประชาธิปไตยมีศีลธรรมเปนรากฐาน โดยจะตองไมปลอยใหแต
ละคนสามารถใชกิเลสไดอยางเสรี และจะตองคํานึงถึงความหมายของศีลธรรมที่วาศีลธรรมคือปจจัย
แหงสันติภาพ นอกจากนี้ ทานยังไดย้ําเรื่องการใชวิธีการเผด็จการวาหมายถึงการกระทําอยางเฉียบ
ขาดและถูกตอง ดังนั้น เผด็จการ จึงเปนวิธีการที่เปนกลางที่สามารถจะนําไปใชได สวนจะสงผลดี
หรือไมนั้นขึ้นอยูกับผูที่นําไปใช ตัวอยางเชน พอแมเผด็จการกับลูก ก็สามารถจะนําไปสูผลดีได เปนตน  

ธรรมเทศนาเรื่อง การเมืองเร่ืองศีลธรรม188 (อบรมคณะนักเรียนการเมืองของกองทัพภาคที่ 4 
วันที่ 6 สิงหาคม พ.ศ.2526 ณ โรงมหรสพทางวิญญาณ) พุทธทาสภิกขุกลาววาทั้งศาสนาและ
การเมืองตางก็มีความมุงหมายไปที่สันติภาพของมนุษยและตางก็เปนการกระทําที่ “ไมตองใชอาชญา” 
เชนเดียวกัน ดังนั้น ศาสนาและการเมืองจึงสามารถจะอํานวยประโยชนแกกันและกัน ผูวิจัยเห็นวาการ
เทศนาครั้งนี้เผยใหเห็นทัศนะของพุทธทาสภิกขุในเรื่องวิธีการในการปกครองไดเปนอยางด ีนัน่คอื ทาน
เห็นวา การใชอาวุธยอมไมใชความมุงหมายของทั้งศาสนาและการเมือง “เวนแตจําเปนหรือการเมืองที่
ไมบริสุทธิ์มันตองใชอาวุธหรืออาชญา”189 แตถาหากเปนการเมืองในความหมายที่แทจริงก็จะตองใช 
“วิธีที่ไมนองเลือด”190   

ทานอธิบายวาการเมืองที่บริสุทธิ์นั้นจะตองประกอบไปดวยศีลธรรม โดยศีลธรรมสําหรับทาน
นั้นแปลวา “เครื่องทําความปรกติ หรือ เหตุแหงความปกติ”191 ดังจะพบวาเมื่อมนุษยคนแรกปรากฏ
ข้ึนมาในโลกและเปลี่ยนสภาพการดํารงชีพจากเดิมที่อาศัยอยูในปามาเปนมนุษยที่มีความรูและอาศัย
อยูในเมือง และเมื่อจํานวนคนยิ่งมากเขาก็จะพบวายิ่งประสบปญหาการเบียดเบียนในรูปแบบตางๆ 
เปนตนวา การลักขโมย การเอารัดเอาเปรียบ ซึ่งถือไดวาสังคมนั้นไมมีความเปนปกติหรือสภาวะไร
ศีลธรรม ดังนั้น จึงตองมีวิธีการในการจัดการกับปญหาดังกลาวที่เรียกวา politics และผูที่จัดการกับ
ปญหาดังกลาวทุกคนนั้นก็นับไดวาเปน “นักการเมือง” (เหตุนี้เอง พุทธทาสภิกขุจึงมองวาพระพุทธเจา
ยอมถือเปนนักการเมืองไดเพราะเปนผูที่สรางสันติสุขและความปกติแกสังคมโดยที่ไมตองใชอาชญา 

 
187 พุทธทาสภิกขุ. 2538. ฟาสางทางประชาธิปไตย. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 8. 
188 พุทธทาสภิกขุ. 2551. การเมืองเรื่องศีลธรรม. ใน พุทธสาสนา ปที่76 เลม3 (ส.ค.-ต.ค.). ไชยา: กองตํารา

คณะธรรมทาน.  
189 เร่ืองเดียวกัน, หนา 46. 
190 เร่ืองเดียวกัน. 
191 เร่ืองเดียวกัน, หนา 47. 
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“พระองคเกิดมาเพื่อประโยชนแกมหาชนทั้งเทวดาและมนุษย”192 ซึ่งแนวคิดตางๆ เหลานี้สามารถจะ
พบเจอไดใน ธรรมะกับการเมือง ทั้งสิ้น)   

การจัดสังคมใหเปนปกตินั้นจะตองจัดทั้งในสวนของ “เทวดาและมนุษย” ซึ่งทานอธิบายวา
เทวดาก็คือ “ผูที่ไมรูจักเหงื่อ” ขณะที่มนุษยก็คือ “ผูที่ยังตองคลุกคลีกับเหงื่อ”193 ฉะนั้นแลว เทวดาจึง
เปรียบไดกับกลุมคนร่ํารวยหรือกลุมนายทุนที่มีทรัพยสินมาก สวนมนุษยนั้นเปรียบไดกับกรรมกรและ
แรงงานที่ยังคงตองใชกําลังแรงงานอยู ซึ่งในสังคมที่ไมไดจัดอยางถูกตองตามความหมายของ
การเมืองนั้น คนทั้งสองกลุมนั้นยอมเกิดความขัดแยงถึงขั้นที่อาจเกิดเปนสงคราม ทั้งนี้เปนเพราะวาทั้ง 
“เทวดาและมนุษย” ตางก็ยังไมหมดไปจากกิเลส (โลภ โกรธ หลง) พูดอีกอยางไดวา ทั้งนายทุนและ
กรรมกรตางก็ยังคงมีความเห็นแกตัวอยูดวยกันทั้งสองฝาย  

พุทธทาสภิกขุขยายความวานายทุนในปจจุบันแตกตางไปจากเศรษฐีในครั้งพุทธกาล 
เนื่องจากผูที่เปนเศรษฐีนั้นจะไมประกอบไปดวยความเห็นแกตัวและจะเลี้ยงดูเหลาขาทาสบริวารที่มา
อยูอาศัยเพื่อชวยกันทํางานรวมกัน และเมื่อไดผลตอบแทนมาแลว เศรษฐีก็จะนํามาเปนทุนในการตั้ง
โรงทานและดําเนินการสงเคราะหผูยากไรตอไป ในขณะที่คนยากจนในสมัยพุทธกาลนั้นก็แตกตางจาก
แรงงานหรือกรรมกรในยุคปจจุบัน เนื่องจากเปนผูที่ยอมรับสภาพของตนเองวามีกรรมที่กําหนดใหเขา
จะตองทํางานไปตามสภาพตน คนยากจนจึงไมไปแกงแยงกับคนที่รํ่ารวย ดังนั้น การดํารงอยูระเบียบ
ทางสังคมเปนไปไดก็เพราะมีเศรษฐีที่พรอมจะชวยอยู ดวยเหตุนี้ พุทธทาสภิกขุจึงกลาววาสันติภาพ
ของสังคมหรือของโลกจะตองมาจากความรักความเมตตา ไมไดมาจากการทําสงครามหรือใชกําลัง
อํานาจตอสูกัน  

ทานไดอธิบายถึงธรรมะในความหมายที่สามวาธรรมะคือหนาที่ ดังนั้น คนยากจนก็จะตอง
ยอมรับสภาพที่เปนอยูวานั่นเปนสิ่งที่มีความยุติธรรมแลวและตัวเขาก็จะตองเพียรพยายามตั้งใจทํา
การงานของตน “ถาเขาเชื่อเร่ืองกรรมก็ยอมรับ ทุกคนบูชาหนาที่เปนสิ่งประเสริฐ”194 ดังนั้น การที่
มนุษยเกิดมาไมเทาเทียมกันจึงเปนสิ่งที่เปนไปตามกฎของธรรมชาติและมนุษยจะตองปฎิบัติตามกฎ
ดังกลาว ทานกลาววามนุษยตองทําหนาที่เพื่อที่จะเลี้ยงชีวิตใหอยูรอดได ไมตางไปจากสัตวเดรัจฉานที่
จะตองทําหนาที่เพื่อใหรอดชีวิตอยูไดเชนกัน “ตนไมก็ตองทําตามหนาที่ตน หากไมทําแลวมันตอง

 
192 เร่ืองเดียวกัน, หนา 48. 
193 เร่ืองเดียวกัน, หนา 49. 
194 เร่ืองเดียวกัน, หนา 52. 
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ตาย”195 ดังนั้น มนุษยทุกคนจะตองมีธรรมะคือหนาที่ที่มีความเหมาะสมแกตน กลาวคือ อาจจะเปน
ชาวนา อาจจะเปนชาวสวน อาจจะเปนพอคา อาจจะเปนขาราชการ แตละคนจะตองมีหนาที่และ
จะตองยอมรับวาคนแตละคนนั้นจะมีความสามารถที่เหมือนกันไมได “เราจะเหมาะที่เปนชาวนาหรือ
พอคาหรือขาราชการก็ตองยอมรับสภาพ แลวยินดีทําหนาที่เพราะหนาที่คือธรรมะคือส่ิงประเสริฐ
สําหรับคนนั้น”196 การอธิบายของทานในประเด็นดังกลาวถูกวิพากษวิจารณอยางมากเพราะมี
นักวิชาการหลายทาน เชน สุรักษ ศิวรักษ, ประเวศ วะสี ตางก็มองวาพุทธทาสภิกขุไมไดให
ความสําคัญกับการปรับเปลี่ยนโครงสรางหรือระบบที่เอื้อตอการสรางความเปนธรรมขึ้นในสังคม
การเมือง197   

ในปาฐกถาธรรมทางวิทยุวันที่ 17 มิถุนายน พ.ศ. 2527 พุทธทาสภิกขุไดแสดงเรื่อง เรามีส่ิงชัก
นําใหศาสนาคุมครองชาติ โชคดีที่มีมหากษัตริยทําหนาที่ชักนํา โดยทานไดกลาวถึงความสําคัญของ
สถาบันชาติ ศาสนา พระมหากษัตริย โดยเปรียบเทียบวาประเทศชาติเปรียบเสมือนรางกาย ศาสนา
เปรียบเสมือนจิตใจ พระมหากษัตริยเปรียบเสมือนระบบประสาทที่ทําใหเกิดความสัมพันธอยางแนน
แฟนระหวางกายกับจิตใจ โดยการจะเปนสถาบันไดนั้นจะตองเปนสิ่งที่ตั้งอยูอยางแนนแฟนมั่นคงใน
หัวใจคน198 ในตอนทาย พุทธทาสภิกขุไดตั้งคําถามถึงสถาบันที่ส่ี รัฐธรรมนูญ วาแนนแฟนพอจะเปน
สถาบันหรือยัง ถาเปนแลวทําไมยังมีการแกไขกันจนนับคร้ังไมถวน นอกจากนี้ทานยังตั้งขอสังเกตถึง
หลักหกประการของคณะราษฏรที่เปนรากฐานของรัฐธรรมนูญนั้น ในเสาทั้งหกตนไมมีศีลธรรมหรือ
ศาสนา199 แตไมวาจะมีอะไรเปลี่ยนแปลงทานขอใหพระมหากษัตริยภายใตรัฐธรรมนูญสามารถทํา
หนาที่ของพระองคในการนําศาสนามาคุมครองชาติได และนี่เปนอีกครั้งหนึ่งที่ทานแสดงทาที
สนับสนุนระบบการปกครองแบบธรรมราชา  

 
195 เร่ืองเดียวกัน. 
196 เร่ืองเดียวกัน, หนา 53. 
197 โปรดดู อรศรี งามวิทยาพงศ, บรรณาธิการ. 2530. สนทนาธรรมกับนักคิดชาวพุทธที่สวนโมกข. 

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 9-13. 
198 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: อุษา

การพิมพ,  หนา 5. 
199 เร่ืองเดียวกัน, หนา 11.  
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ผูวิจัยพบวาพุทธทาสภิกขุไดแสดงความเห็นในเชิงปกปองระบบกษัตริยใหดํารงอยูคูกับ
สังคมไทยในอีกหลายครั้ง อยางเชน ในปาฐกถาเรื่อง คุณธรรมของผูนํา200 (ปาฐกถาธรรมเนื่องในวัน
เฉลิมพระชนมพรรษา 5 ธันวาคม พ.ศ.2529) พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึงความหมายของ “ระบอบ
ประชาธิปไตยที่มีพระมหากษัตริยเปนประมุข” ทานอธิบายวา ประมุข นั้นแปลวาผูนํา (ป แปลวา 
ทั้งหมดทั้งสิ้น มุ-ข แปลวา หนา จึงแปลวาอยูขางหนาทั้งหมดทั้งสิ้น) ในกรณีของประเทศไทยที่มี
ระบอบประชาธิปไตยอันมีพระมหากษัตริยเปนผูนํา การเปนผูนําของพระมหากษัตริยจะตองเปนการ
นําทั้งสามฝาย หนึ่ง ฝายวัตถุคือการนําในการดํารงชีวิต ผูนําจะตองจัดกระทําในปจจัยที่เปนหลัก
สําคัญในการดํารงชีวิตใหเกิดเปนประโยชนอยางสมบูรณ201 สอง ฝายจิต คือการมีจิตใจที่เขมแข็งใน
การที่จะนําใหเกิดการดํารงชีวิตหรือดํารงความเปนชาติที่มีความถูกตองสําหรับการดํารง สาม ฝาย
วิญญาณ หมายถึง การนําในทางสติปญญาที่ถูกตองแกเหตุการณอยางใดอยางหนึ่ง  

ในลักษณะรูปแบบการนําของกษัตริยนั้นทานไดแบงออกเปน หนึ่ง การนําในลักษณะที่เปนจุด
ศูนยรวมของ “กําลังกายกําลังใจกําลังสติปญญา” ในการแกไขปญหา202 ซึ่งโดยทั่วไปแลวจะดํารงอยู
อยางกระจัดกระจายในสังคม, สอง การนําในลักษณะที่เปนศูนยในการประสานความแตกแยกของ
ผูคนในสังคม และ สาม การนําในลักษณะเปนศูนยรวมการพัฒนา เพื่อใหมีความเจริญอยางเทาทนัแก
สถานการณและยุคสมัย ส่ี การนําในลักษณะเปนศูนยรวมในการตอสูกับอุปสรรคตางๆ และศัตรู หา 
การนําในลักษณะเปนจุดศูนยรวมของการพิทักษศาสนาในฐานองคศาสนูปถัมภก หา การนําใน
ลักษณะเปนศูนยรวมแหงการเสียสละ หก การนําในลักษณะเปนศูนยรวมการดํารงอยูของชาติอยาง
มั่นคง เจ็ด การนําในลักษณะเปนศูนยรวมแหงการอยูอยางมีที่เคารพ และสุดทาย แปด การนําใน
ลักษณะเปนศูนยรวมแหงการรักษาอุดมคติของชาติ203 (ผูวิจัยยังพบวาตลอดป พ.ศ.2530 พุทธทาส
ภิกขุไดแสงปาฐกถาธรรมทางวิทยุเร่ือง การตามรอยพระยุคลบาทโดยทศพิธราชธรรม โดยบรรยาย
ทั้งสิ้น 12 คร้ังดวยกัน ใจความสําคัญคือการเสนอใหประชาชนทั่วไปนําเอาหลักธรรมของพระราชามา
เปนแนวทางในการดําเนินชีวิตของตน และนอกจากจะมีการอธิบายความหมายของหลักธรรมและผล
อันเกิดจากการปฏิบัติตามหลักธรรมแตละขอแลว ในปาฐกถาดังกลาวพุทธทาสภิกขุยังไดกลาวถึง

 
200 พุทธทาสภิกขุ. 2543. คุณธรรมของผูนํา. ใน พุทธสาสนา ปที่68 เลมที่4 (พ.ย.-ธ.ค.). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
201 เร่ืองเดียวกัน, หนา 3.    
202 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4. 
203 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8. 
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ความเปนมาและความหมายของ ราชา อีกดวย204 ซึ่งเปนไปในลักษณะเดิมตามที่ทานไดเคยอธิบาย
มาแลว) 

การเมืองเรื่องโพธิสัตว205 (ปาฐกถาธรรมทางวิทยุ 21 เมษายน พ.ศ.2534) แนวคิดเรื่องนี้นั้น
ปรากฎอยูใน ธรรมะกับการเมือง อยางชัดเจน โดยเฉพาะในสวนขอเสนอแนะแกนักการเมือง ปาฐกถา
ในครั้งนี้จึงเปนการขยายความแนวคิดดังกลาวอีกครั้งหนึ่ง พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “พระโพธิสัตว” ก็
คือผูที่ปฏิบัติไดอยางถูกตองตามกฎของธรรมชาติ กลาวคือ ผูที่เปนพระโพธิสัตวจะมองเห็นวาทุกคน
ในสากลจักรวาลนั้นเปนเสมือนมนุษยคนเดียวกัน ไมมีใครเปนศัตรูกับใคร ไมมีฝายใดที่เปนฝายตรง
ขามกับตัวเอง ดังนั้น พระโพธิสัตว “จึงรักชีวิตทุกชีวิต” ซึ่งการกระทําเชนนั้นยอมถือเปนความตองการ
ของธรรมชาติที่มีเจตจํานงในการสรางสรรพชีวิตใหดํารงอยูรวมกันอยางสันติและสามารถจะถือเปน
อุดมคติของการเมืองที่แทจริงได ฉะนั้น ทานจึงเห็นวาไมวาใครก็ตามหากมีจิตในลักษณะเชนนั้น
ยอมจะเรียกไดวา “โพธิสัตว”  

พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงอุดมคติของพระโพธิสัตวที่นักการเมืองควรจะยึดถือเปนแบบอยาง 
นั่นคือ “การรักผูอ่ืนโดยไมไดรักยิ่งกวาตัว” ดวยเหตุนี้ พระโพธิสัตวจึงสามารถที่จะยอมตายเพื่อ
ประโยชนแกผูอ่ืนและจะตองพยายามลดละความเห็นแกตัวของตนอยูตลอดเวลา ทานกลาววา
นักการเมืองที่สละประโยชนสวนตนเพื่อประโยชนของมหาชนอยางพระโพธิสัตวนั้นจะเปน “ยอด
นักการเมืองโดยธรรมชาติ” และหากกระทําเชนนั้นไดแลวอุดมคติของพระโพธิสัตวจะเขาไปครอบ
สัญชาตญาณที่เต็มไปดวยอวิชชาของมนุษย “ครอบงําสัญชาตญาณอยางสัตว...โพธินี้แปลวาฉลาด
ยอมครอบงําความโงได”206   

เมื่อนักการเมืองสามารถจะยึดถืออุดมคติจนกลายเปนพระโพธิสัตวแลว รัฐสภาก็ยอมจะ
กลายเปน “รัฐสภาของโพธิสัตว” ซึ่งจะประกอบไปดวยสัตบุรุษผูซึ่งมีธรรมที่เรียกวา “สัปปุริสธรรม คือ 
เปนผูรูเหตุ, รูผล, รูตน, รูประมาณ, รูกาล, รูบริษัท, รูบุคคล” ทานเห็นวาสภาเชนนั้นจะเปนสภาที่เยือก
เย็นและบริสุทธิ์สะอาด อยางไรก็ตาม ในอีกแงหนึ่ง ทานอธิบายวาธรรมะของโพธิสัตวนั้นมีลักษณะ

 
204 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. การตามรอยพระยุคลบาทโดยทศพิธราชธรรม. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ. 
205 พุทธทาสภิกขุ. 2547. การเมืองเรื่องโพธิสัตว. ใน พุทธสาสนา ปที่72 เลม4 (พ.ย.-ธ.ค.). ไชยา: กองตํารา

คณะธรรมทาน.  
206 เร่ืองเดียวกัน, หนา 7.  
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เหมือนกับธรรมของพรหม อันไดแก เมตตา, กรุณา, มุทิตา, อุเบกขา และ “พระโพธิสัตวทานสามารถ
เปนอยูอยางต่ําแตวากระทําอยางสูง”207 ดังที่ทานไดยกตัวอยาง มหาตมะคานธี เปนตน  

ผูวิจัยพบวาการแสดงทัศนะทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุที่ไดรับการเผยแพรสูสาธารณะใน
วงกวางครั้งสุดทายนั้นปรากฎอยูในธรรมบรรยายเรื่อง การเมืองที่แกปญหาโลกได-นรกที่มีอยูใน
ระบอบประชาธิปไตย208 (พฤษภาคม พ.ศ.2535) อันเปนธรรมบรรยายที่แสดงในชวงที่สังคมไทยเกิด
วิกฤติการณทางการเมืองที่เรียกวา เหตุการณพฤษภาทมิฬ โดยพุทธทาสภิกขุไดอธิบายย้ําอีกครั้งหนึ่ง
วา แทจริงแลว การเมืองนั้นก็คือธรรมะในความหมายหนึ่ง เพราะคําวา “ธรรม” ในภาษาบาลีหรือใน
ภาษาไทยมีความหมายสี่อยางดวยกัน กลาวคือ ธรรมะในความหมายที่หนึ่ง คือ ตัวธรรมชาติทั้งหลาย
จะเปนธรรมชาติที่มีปรากฎการณหรือไมมีปรากฎการณก็ได ในความหมายที่สอง คือ กฎของธรรมชาติ 
ที่ใดที่มีธรรมชาติ (ธรรมะในความหมายที่หนึ่ง) ที่นั่นยอมจะตองมีกฎของธรรมชาติคุมอยู หรือพูดอีก
อยางวา ธรรมชาติทั้งหลายยอมจะเกิดขึ้นและเปนไปตามกฎธรรมชาติ ธรรมะในความหมายที่สาม คือ 
หนาที่อันถูกตองตามกฎธรรมชาติ ซึ่งเปนหนาที่ที่ส่ิงมีชีวิตจะตองประพฤติปฏิบัติใหถูกตองไปตามกฎ
ธรรมชาติ (ธรรมะในควาหมายที่สอง) สวนธรรมะในความหมายที่ส่ี คือ ผลที่ไดจากการปฏิบัติหนาที่
ไปตามกฎนั้นๆ โดยรวมทั้งผลที่เกิดขึ้นในทางโลกและในทางธรรม209  

พุทธทาสภิกขุเสนอวาการเมืองนั้นเปนธรรมะในความหมายที่สาม (ซึ่งเกี่ยวพันกับธรรมะใน
ความหมายอื่นดวย) นั่นคือ การมีและการทําหนาที่ตามกฎของธรรมชาติ โดยสิ่งมีชีวิตทั้งหลายจะตอง
มีหนาที่ในการประพฤติใหถูกตามกฎของธรรมชาติ ทั้งนี้ก็เพื่อความอยูรอดและความผาสุกของตัวเอง
และเผาพันธุมนุษย ทานไดกลาวถึงนิยามการเมืองที่วา  “การเมืองคือการทําหนาที่เพื่อใหโลกนี้เปนอยู
อยางผาสุกโดยไมตองใชอาชญา”210 การเมืองที่แทจะตองเปนการสรางสันติภาพโดยที่ไมตองใช
อาชญา แตตองใชสติปญญาในการทําความเขาใจระหวางมนุษยดวยกันและทําความเขาใจกัน
ระหวางมนุษยกับส่ิงมีชีวิตอ่ืนๆ เพื่อใหสามารถอยูรวมกันไดอยางเปนผาสุก211  

 
207 เร่ืองเดียวกัน, หนา 9. 
208 พุทธทาสภิกขุ. 2535. การเมืองที่แกปญหาโลกได-นรกที่มีอยูในระบอบประชาธิปไตย. หนังสือที่ระลึกใน

โอกาสที่สวนโมกขพลารามมีอายุครบ 60 ป และ วันเลิกอายุทานอาจารยสวนโมกข 27 พฤษภาคม. กรุงเทพฯ. 
209 เร่ืองเดียวกัน, หนา 3. 
210 เร่ืองเดียวกัน, หนา 3. 
211 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4. 
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นอกจากนี้ ในปาฐกถาดังกลาวทานยังไดพูดถึงแนวคิด “การเมืองของพระเจา”212 อันเปน
แนวคิดที่ปรากฎอยูใน ธรรมะกับการเมือง อีกครั้งหนึ่ง พรอมกับอธิบายวาหากธรรมะคือกฎของ
ธรรมชาติแลว ยอมจะเขาใจไดวากฎของธรรมชาตินั้นยอมดํารงอยูกอนสิ่งใดทั้งหมด เพราะเปนสิ่งที่
ทําใหสภาวะธรรมชาติทั้งหลายปรากฎเกิดขึ้นดวย กฎธรรมชาติจึงสามารถเทียบไดกับพระเจา ซึ่งคํา
วา “พระเจา” ตามความเขาใจโดยทั่วไปแลวจะมีความหมายไปถึงผูสรางโลก ผูควบคุมโลก และผู
ทําลายโลก ซึ่งไมตางไปจากกฎธรรมชาติที่มีอํานาจและความสามารถเชนนั้น เหตุนี้เอง การเมืองจึง
เปนสิ่งที่ตองเปนไปตามกฎธรรมชาติหรือพูดอีกอยางวาตองทําไปตามกฎเกณฑของพระเจาจึงจะ
สามารถเรียกไดวาเปน “การเมืองบริสุทธิ์” ดังนั้น หากมนุษยประพฤติไปตามกฎของ “พระเจา” แลวก็
ยอมจะทําใหเกิดสันติภาพในสังคมได (นอกจากนี้ ทานยังไดอุปมาเปรียบเทียบใหเห็นภาพวา
ธรรมชาติทั้งหลายเปนดั่งกายของพระเจา ตัวกฎของธรรมชาติเปนดั่งจิตของพระเจา หนาที่ตามกฎ
ธรรมชาตินั่นก็คือพระประสงคหรือขอเรียกรองของพระเจา และผลที่เกิดจากหนาที่นั้นก็คือผลที่พระ
เจาประทานมาให213)   

ทานตั้งขอสังเกตวาในทุกศาสนาจะมีหลักสําคัญที่ตรงกันอยางหนึ่ง นั่นคือ การใหศาสนิกชน
ตระหนักรูวาทุกคนเปนเพื่อนเกิดแกเจ็บตายดวยกัน “ทุกศาสนาจะเนนไปที่ผูอ่ืนยิ่งกวาตนเองเชนใหรัก
ผูอ่ืนยิ่งกวาตน” ซึ่งสําหรับทานแลวนัยดังกลาวก็คือนัยความหมายของคําวา “สังคมนิยม” ดังนั้น ทาน
จึงพูดวาทุกศาสนาจึงมี “วิญญาณแหงสังคมนิยมและมีพระเจาเปนยอดสุด”214 สังคมนิยมตามแบบ
ของศาสดาของแตละศาสนาจึงเปนสังคมนิยมที่ประกอบดวยธรรมะและเปนไปเพื่อประโยชนของทุก
คนโดยที่ไมตองใชอาชญาแตอยางใด ซึ่งทานเรียกชื่อตางๆ กัน เชน “สังคมนิยมตามแบบของพระเจา” 
หรือ “ธรรมมิกสังคมนิยม” หรือ “ลัทธิการเมืองของพระเจาและมีพระเจาเปนยอดสุดของลัทธิการเมือง
ชนิดนี้” เปนตน215 ดวยเหตุนี้เอง ทานจึงเห็นวาธรรมะในฐานะเปนลัทธิการเมืองก็คือธรรมะในฐานะที่
เปนหนาที่ตามธรรมชาติ โดยมีกฎของธรรมชาติเปน “พระเจา” และเปน “ยอดสุดของนักการเมือง” ซึ่ง
หากมนุษยสามารถกกระทําเชนนั้นแลว “การเมืองก็จะเปนของพระเจา”216  

 
212 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6. 
213 เร่ืองเดียวกัน, หนา 7. 
214 เร่ืองเดียวกัน, หนา 8. 
215 เร่ืองเดียวกัน, หนา 9. 
216 เร่ืองเดียวกัน. 
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ในปาฐกถาครั้งสุดทายเกี่ยวกับการเมืองของทานนี้ พุทธทาสภิกขุไดพูดถึงความสําคัญของคน
ดี ดังจะพบวาในหัวขอ นรกที่มีอยูในระบอบประชาธิปไตย พุทธทาสภิกขุกลาววาปญหาที่เกิดขึ้นใน
โลกนั้นอยูที่การขาดคนดี หากสังคมที่ปกครองภายใตระบบประชาธิปไตยประกอบดวยคนไมดีแลวก็
ยอมจะกลายเปนระบบที่ เปดโอกาสใหมีการรวมกลุมกันกระทําสิ่ งที่ ไมดี  ดังนั้นคําพูดที่วา
ประชาธิปไตยเปนของประชาชน เพื่อประชาชน โดยประชาชน นั้น แมจะเปนคําพูดที่ไพเราะแตก็แฝง
ความอันตรายไวอยางยิ่ง เพราะถาหากประชาชนเปนคนไมดีแลว ระบบประชาธิปไตยก็สามารถจะ 
“พลิกโลกใหกลายเปนนรก”217 ไดในทันที การแสดงทัศนะทางการเมืองครั้งสุดทายของทานจึงจบลงที่
การเสนอใหคนในสังคมเปนคนดี  
 
สรุปภาพรวมของบท 
 เมื่อมองในแงของพัฒนาการแลว จะเห็นไดวาความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุใน
ชวงแรกนั้นไมไดมีรูปแบบเปนการเสนอแนวคิดทางการเมืองอยางเปนระบบ แตเปนการหยิบยืม
คําศัพทหรือแนวความคิดหรือหลักการของระบบการเมืองใดระบบการเมืองหนึ่งมาเปนเครื่องจูงใจให
พุทธบริษัทสามารถเขาใจในสาระของพุทธธรรม ตัวอยางเชน การอธิบายวาพุทธศาสนานั้นเปน
ประชาธิปไตยแกคนทุกชนชั้นและเปนประชาธิปไตยที่จะนํามาซึ่งสันติภาพ หรือ การยกตัวอยางใน
เร่ืองความเสมอภาควาการอุปสมบทในพุทธศาสนานั้น ไมวาผูที่มาอุปสมบทจะเปนขอทาน กรรมกร 
กษัตริย พอคา พราหมณ ฯลฯ เมื่อเขามาในพระธรรมวินัยแลวก็ลวนแตมีความเสมอภาคกัน ไมมีคน
จากวรรณะใดจะไดอภิสิทธิ์เหนือวรรณะอื่น เปนตน ส่ิงที่นาสังเกตคือในชวงแรกพุทธทาสภิกขุแทบจะ
ไมไดวิพากษวิจารณระบบการปกครองแบบประชาธิปไตยและไมไดกลาวถึงระบบสังคมนิยมแตอยาง
ใด (ซึ่งตางจากงานในชวงหลัง) ในระยะตอมาพบวาทานเริ่มที่จะตอตานกับวัฒนธรรมแบบวัตถุนิยม
และแนวคิดแบบปจเจกชนนิยม (ซึ่งในหลายครั้งทานกลาววาเปนสิ่งที่มาพรอมกับวัฒนธรรมตะวันตก) 
เนื่องจากทานเห็นวาจะทําใหมนุษยสามารถกระทําไปตามกิเลสของตนเองไดอยางเสรีและลุมหลงอยู
ในวัตถุจนกระทั่งมีความคิดวาวัตถุคือทุกอยางของชีวิตและสามารถแกไขปญหาทั้งหมดของมนุษยได 
หลังจากนั้นพุทธทาสภิกขุไดเร่ิมกลาวถึงแนวคิด “สังคมนิยม” โดยทานไดเสนอแนวคิดเรื่องการไมเอา
สวนเกิน และ แนวคิดเรื่องการที่มนุษยจะตองตระหนักวาแทจริงแลวทุกคนลวนเปนเพื่อนรวมทุกขเกิด

 
217 เร่ืองเดียวกัน, หนา 17. 
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แกเจ็บตายในหวงสังสารวัฎดวยกันทั้งสิ้น ฉะนั้น จึงควรที่จะชวยเหลือกันมากกวาที่จะเอาเปรียบซึ่งกัน
และกัน เปนตน  

ในระยะตอมา ทานไดเร่ิมพูดถึงการปรับระบบศีลธรรมใหเขากับระบบเศรษฐกิจและการเมือง
ในยุคปจจุบัน ดังจะพบวางานนิพนธในชวงกลางจวบจนถึงชวงปลายลวนเปนการตอกย้ําใหเห็น
แนวความคิดสําคัญของทาน นั่นคือ การเมืองคือธรรมะ ธัมมิกสังคมนิยม การเมืองคือธรรมะใน
ความหมายที่สาม (การทําหนาที่) และ การเมืองคือระบบศีลธรรม ซึ่งจะเห็นไดวาการอธิบายแนวคิด
ทางการเมืองของทานในชวงระยะเวลาดังกลาวมีความเปนระบบมากขึ้น ทานไดกลาวถึงการเมืองที่
ปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติ นิยามความหมายของการเมือง คุณสมบัติของผูปกครอง จุดมุงหมาย
ของการเมือง แนวทางและตัวอยางการจัดระบบการเมือง พรอมกับวิพากษวิจารณระบบการเมืองที่
ปรากฎอยูในสังคมโลกปจจุบัน นอกจากนี้ แนวคิดที่ปรากฎอยูเสมอก็คือทานไดกลาวถึง “พระเจา” 
และบทบาทของ “พระเจา” ในฐานะนักการเมืองสูงสุด, ความเกี่ยวพันระหวาง “พระเจา” และกิจกรรม
ทางการเมืองของมนุษย ไปจนถึงการเสนอแนวคิดที่วามนุษยทุกคนตองเปน “นักการเมืองของพระเจา” 
เปนตน สวนในชวงวิกฤติการณทางการเมืองหลายครั้งนั้นอาจตั้งขอสังเกตไดวาธรรมเทศนาเกี่ยวกับ
การเมืองของทานมุงจะทําความเขาใจในเรื่องแนวคิดและแนวทางการเคลื่อนไหวทางการเมืองของ
เยาวชน นิสิต นักศึกษา ปญญาชน และพยายามชี้ใหเห็นถึงความสําคัญของสถาบันชาติ ศาสนา 
พระมหากษัตริย และความคิดทางการเมืองของทานในชวงปลายนั้นสวนใหญแลวจะเปนการพูดถึง
แนวคิด “การเมืองของพระเจา” , การทําหนาที่ของมนุษยอันเปนธรรมะในความหมายที่สาม และเนน
ย้ําไปที่การเสนอใหทุกคนเปนคนดีและไมเห็นแกตัว           

   
 

  



บทที่ 4 
ความเขาใจและขอกังขาที่มีตอความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ 

 
 

 
ในบทนี้ ผูวิจัยไดรวบรวมความคิดเห็น คําอธิบาย ทัศนะ ความเขาใจ และขอถกเถียง ของ

บรรดานักวิชาการ นักเคลื่อนไหวทางสังคม พระสงฆ ฯลฯ ในยุคสมัยตางๆ ที่สนใจและศึกษาความคิด
ทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ ทั้งในแงของการนําเอาความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุไปใช
อธิบายปรากฎการณและสภาพปญหาของสังคมการเมืองในยุคปจจุบัน การเสนอแนะทางออกและ
เสนอทางเลือกรูปแบบใหมๆ แกสังคม การตีความความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุใหมเพื่อ
สรางความเขาใจที่ชัดเจนยิ่งขึ้น การเสนอแนวทางการทําความเขาใจในความคิดทางการเมืองของ
พุทธทาสภิกขุจากมุมมองใหม รวมถึงการปรับความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุเพื่อใหนํามา
ปฎิบัติไดจริงกับสภาพการณของสังคมในยุคปจจุบัน  

การนําเสนอในที่นี้จะเปนการรวบรวมและแสดงใหเห็นถึงความเหมือนและความแตกตาง
ระหวางทัศนะของบุคคลตางๆ เหลานั้นผานประเด็นสําคัญๆ ที่ปรากฎในแนวคิดทางการเมืองของพุทธ
ทาสภิกขุ โดยผูวิจัยจะนําเสนอจากประเด็นที่เปนกรอบแนวคิดใหญในเชิงหลักการกอนแลวจึงลงไปสู
ประเด็นยอยๆ ที่เกี่ยวของกับรายละเอียดในเชิงปฎิบัติรวมทั้งสิ้น 8 ประเด็น ไดแก ประเด็นที่ 1 
ศีลธรรมกับการเมือง ผูวิจัยจะไดนําเสนอความเขาใจและขอสงสัยของนักวิชาการและผูที่ศึกษางาน
ของพุทธทาสภิกขุภายใตขอถกเถียงที่วาคําสอนเกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนเรื่องที่
เกี่ยวกับการเมืองจริงหรือไม หรือแทจริงแลวเปนเพียงแคการสอนเกี่ยวกับหลักการทางศีลธรรม
มากกวา ประเด็นที่ 2 สถานะของธัมมิกสังคมนิยม ผูวิจัยจะไดนําเสนอความเห็นของบุคคลตางๆ 
ในประเด็นที่วาธัมมิกสังคมนิยมสามารถจะถือเปนระบบการเมืองการปกครองอยางหนึ่งที่มีทฤษฎี
รองรับอยางมั่นคง หรือแทจริงแลวธัมมิกสังคมนิยมเปนเพียงแคปฏิกิริยาของนักคิดฝายพุทธคนหนึ่งที่
โตตอบกับแนวคิดจากตะวันตกอยางเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยมคอมมิวนิสตโดยที่ไมไดมี
หลักการหรือทฤษฎีที่สามารถจะอธิบายไดอยางชัดเจน ประเด็นที่ 3 ผูปกครอง ผูวิจัยพบวามีการ
แสดงความเห็นและถกเถียงกันอยางกวางขวางถึงแนวคิดเรื่องผูปกครองในระบบการเมืองแบบธัมมิก
สังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ ทั้งในเรื่องการไดมาซึ่งผูปกครอง การตรวจสอบคุณธรรมของผูปกครอง 
การถวงดุลอํานาจของผูปกครอง หรือ การปรับเปลี่ยนตัวผูปกครองในกรณีที่เกิดความบกพรอง
ผิดพลาด ฯลฯ โดยผูวิจัยจะไดรวบรวมมาเสนอไว ณ ที่นี้ ประเด็นที่ 4 ความรุนแรงและวิธีการแบบ
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เผด็จการ เปนประเด็นสืบเนื่องกับเร่ืองผูปกครองและเปนอีกประเด็นหนึ่งที่มีการถกเถียงกันอยาง
กวางขวาง เนื่องจากหากมองไปที่นิยามการเมืองของพุทธทาสภิกขุที่มีความมุงหมายวาตองการจะจัด
การเมืองใหเปนไปโดยปราศจากอาชญา (ซึ่งผูที่ศึกษางานพุทธทาสภิกขุมักจะตีความวาหมายถึงการ
จัดการปกครองโดยไมใชความรุนแรง) ทวาบางครั้งพุทธทาสภิกขุกลับกลาววาผูปกครองสามารถใช
อํานาจเผด็จการในการกําจัด “คนที่เกเร” ได ดังกรณีพระเจาอโศกมหาราช เปนตน ดังนั้น จึงทําใหเกิด
การตั้งขอสงสัยจากบุคคลตางๆ ในเรื่องของการใชความรุนแรง  ประเด็นที่ 5 สวนเกินและการ
จัดการสวนเกิน ผูที่ศึกษาแนวคิดของทานสวนใหญมักจะเขาใจวาการไมบริโภคสวนเกินคือลักษณะ
ของระบบการเมืองแบบสังคมนิยมที่ทานเสนอ ทวามีคําวิพากษวิจารณอยางมากวาพุทธทาสภิกขุกลับ
ไมไดอธิบายหรือใหรายละเอียดวาจะจัดการกับสวนเกินที่เกิดจากการผลิตไดอยางไร อีกทั้งยังไมมี
กลไกอะไรที่จะทําใหผูที่ครอบครองสวนเกินสละสวนเกินนั้นไปใหกับสังคมสวนรวม ซึ่งผูวิจัยจะได
นําเสนอขอวิจารณเหลานั้น ประเด็นที่ 6 การแกปญหาที่ปจเจกบุคคล ขอเสนอสําคัญอยางหนึ่ง
ของพุทธทาสภิกขุก็คือหากมนุษยแตละคนเปนคนดีแลวสังคมนั้นก็ยอมจะดีตามไปเอง จึงทําใหผูที่
ศึกษางานของทานเกิดขอสังสัยวาคําสอนเกี่ยวกับการเมืองของทานนั้นแทจริงแลวอาจเปนเพียงคํา
สอนศีลธรรมในระดับปจเจกบุคคลเทานั้น ประเด็นที่ 7 การนําไปปฎิบัติไดจริง ผูที่ศึกษางานของ
พุทธทาสภิกขุสวนหนึ่งมองวาธัมมิกสังคมนิยมนั้นอาศัยเพียงผูปกครองที่ดีเพียงคนเดียว ยอมไม
สามารถจะแกไขปญหาหรือดําเนินนโยบายของรัฐใหสําเร็จและมีประสิทธิภาพได ดังนั้น ในสายตาของ
พวกเขาแลว ธัมมิกสังคมนิยมจึงขาดระบบ สถาบัน กลไก การทํางานบางอยางมารองรับในการนําเอา
นโยบายไปปฎิบัติเพื่อใหเกิดผลที่เปนรูปธรรมและประสิทธิภาพ เปนตน และ ประเด็นที่ 8 แนวทาง
ในการสรางธัมมิกสังคมนิยม ผูวิจัยจะไดแสดงใหเห็นถึงทัศนะของผูที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุที่
เห็นตางกันในเรื่องรูปแบบของธัมมิกสังคมนิยม ซึ่งมีบางคนมองวาแนวทางที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวไว
ยังไมเพียงพอที่จะสรางใหเกิดธัมมิกสังคมนิยมได จําเปนจะตองนําเอาหลักธรรมะขออ่ืนมาใชควบคู
กันไปดวย เปนตน โดยผูวิจัยจะไดนําเสนอรายละเอียดของแตละประเด็นดังตอไปนี้ 

 
1 ความเขาใจและขอสงสัยใน “ศีลธรรมกับการเมือง” 

ผูที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุหลายทานไดตั้งขอสงสัยวาการเทศนาหรือการบรรยายธรรม
เกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนการพูดถึงการเมืองที่ปรากฎอยูในโลกแหงความเปนจริง
หรือไม หรือแทจริงแลวเปนการกลาวถึงการเมืองในแงของหลักการทางศีลธรรมมากกวา การตั้งขอ
สงสัยดังกลาวสะทอนใหเห็นสมมติฐานที่วาการเมืองกับธรรมะนั้นเปนคนละเรื่องกันและไมสามารถที่
จะกลายเปนเรื่องเดียวกันไดเลย ดังนั้น เราจึงไมสามารถจะนําเอาเนื้อหาสาระจากการเทศนาเกี่ยวกับ
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การเมืองของพุทธทาสภิกขุมาใชในโลกแหงการเมืองไดจริง ในประเด็นนี้ อ.อโณทัย ไดอธิบายไวใน
หนังสือ ใชธรรมะกับการเมือง วา “มนุษยจะตองระลึกถึงความจริงอยูเสมอวาไมมีอะไรในจักรวาลที่
ไมใชเร่ืองของศีลธรรมและไมมีอะไรที่ไมเกี่ยวของกับเร่ืองของศีลธรรม”1 (ซึ่งสอดคลองกับธรรมใน
ความหมายที่หนึ่งของพุทธทาสภิกขุ) ดังนั้นแลว ระบบการเมืองที่แทก็คือระบบศีลธรรมอยางหนึ่ง สวน
ระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุก็คือระบบการเมืองที่ประกอบไปดวย
ศีลธรรม ซึ่ง อ.อโณทัย ยังมองไปไกลวาระบบการเมืองดังกลาวสามารถที่จะอยูในรูปของศาสนาก็ได 
ทั้งนี้เนื่องจากวาภาวะสูงสุดและภาวะเต็มรูปของศีลธรรมนั้นก็คือศาสนา ฉะนั้น ธัมมิกสังคมนิยมจึง
สามารถจะอยูในรูปของศาสนาได2  

ความเขาใจของ อ.อโณทัย นั้นไมตางไปจาก วีระ สมบูรณ โดยวีระไดวิเคราะหหนังสือ ธรรมะ
กับการเมือง ของพุทธทาสภิกขุและตั้งขอสังเกตไปถึงชวงเวลาที่พุทธทาสภิกขุแสดงธรรมบรรยายในชดุ
ธรรมะกับการเมืองวาเปนชวงเวลาที่สังคมไทยมีความขัดแยงทางการเมืองอยางสูง ดังนั้น การทํา
ความเขาใจในเนื้อหา ทฤษฏี และแนวทางการปฏิบัติตางๆ ของพุทธทาสภิกขุ หรือแมแตการพิจารณา
คําศัพทตางๆ ที่พุทธทาสภิกขุเลือกใชจึงตองคํานึงถึงบริบททางสังคมดังกลาว3 โดยวีระไดหยิบยกคํา
กลาวของพุทธทาสภิกขุที่วา ‘ทุกคนเปนนักการเมืองโดยความรูสึก’ มาอธิบายวา สําหรับพุทธทาสภิกขุ
แลว การเมืองเปนเรื่องที่ทุกคนจะตองใหความสนใจและการเมืองจะตองไมแยกขาดไปจากศีลธรรม 
ดังนั้น พุทธบริษัทจึงควรจะมองการเมืองในฐานะที่เปนสวนหนึ่งของความสัมพันธของมนุษยในโลก 
เพราะในฐานะที่เราเปนมนุษยคนหนึ่งในโลกก็ยอมจําเปนที่จะตองสนใจเรื่องของโลกที่เกี่ยวของกับตัว
เรา ดังนั้น คนทุกคนรวมไปถึงพระสงฆเองก็ตองเขามาเกี่ยวกับการเมืองในความหมายนี้ ดวยเหตุนี้ วีระ
จึงกลาววาพุทธทาสภิกขุได “ขยายพื้นที่สําหรับการเมืองใหกวางขวางออกไป”4 กลาวคือ ทานไดดึงเอา
การเมืองออกมาจากการผูกขาดของนักการเมืองหรือของรัฐบาล เนื่องจากทานเห็นวาความเปนมนุษย
ที่มีความรูสึกนึกคิดก็คือรากฐานของการเมือง ไมใชเปนเรื่องของผูที่ดํารงตําแหนงทางการเมืองหรือกุม
อํานาจรัฐแตเพียงเทานั้น    

นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุยังไดเสนอวาศีลธรรมถูกละเลยเปนอยางมากในทางการเมอืง ซึง่เหน็
ไดอยางชัดเจนจากการเมืองระหวางประเทศ เนื่องจากอํานาจของประเทศมหาอํานาจไดขยายตัว 
                                                 

1 อ.อโณทัย. 2549. ใชธรรมะกับการเมือง. งานคนควาธรรมะและชีวิตทานพุทธทาส ชุดที่2 เลมที่3 วาระ
ฉลอง 100 ปทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 227. 

2 เร่ืองเดียวกัน, หนา 230.  
3 วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 15. 
4 เร่ืองเดียวกัน, หนา 19.    
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กดดัน และบีบคั้นประเทศเล็กๆ จนประเทศเหลานั้นไมมีอิสรภาพในการตัดสินใจเกี่ยวกับความเปน
ธรรมหรือความยุติธรรมทางการเมืองได หรือที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา “ภาวะจําเปนตองทิ้งธรรม” ซึ่งวีระ
ไดเทียบเคียงลักษณะดังกลาววาไมตางจากวรรณกรรมเรื่องสามกกที่ผูนําทางการเมืองตางก็พรอมที่
จะละเมิดศีลธรรมเพื่อชวงชิงความไดเปรียบและชัยชนะทางการเมือง ดังนั้น พุทธทาสภิกขุจึงไดเสนอ
ใหมีอิสรภาพในการใชสติปญญาในการแสวงหาความหมายของการเมืองที่ตางไปจากความหมายของ
การเมืองในลักษณะที่ไรศีลธรรมซึ่งเปนที่เขาใจกันโดยทั่วไป โดยหยิบยกกาลามสูตรมาเปนหลักในการ
นําตัวเองออกจากความเปนทาสทางสติปญญา ดังนั้น พุทธทาสภิกขุจึงเสนอวา “การที่จะยึดถือใน
อุดมการณทางการเมืองแบบใดแบบหนึ่งจึงไมควรไปยึดถืออยางหลับหูหลับตา”5 แตเราควรมีอิสรภาพ
ในการรวมรวมมาวินิจฉัย, มีอิสรภาพในการวินิจฉัย, มีอิสรภาพในการเลือก และมีอิสรภาพในการ
ปฏิบัติ  

ดวยเหตุนี้เอง พุทธทาสภิกขุจึงไดเสนอใหมองความหมายของการเมืองอยางสอดคลองกับ
ความหมายของธรรมะตามความเขาใจของทาน กลาวคือ “การเมืองเปนสวนหนึ่งของธรรมชาติ
ทั้งหลาย, การเมืองอยูภายใตกฎธรรมชาติเชนเดียวกับส่ิงทั้งหลาย, การเมืองเปนหนาที่ที่มนุษยจะตอง
ปฏิบัติ และการเมืองยอมไดรับผลตามที่ปฏิบัติ การเมืองจึงไมไดเปนไปอยางเลื่อนลอยและไมใชเร่ือง
ผลประโยชนของใครของมัน”6 และไดนิยามความหมายของการเมืองวาการเมืองคือระบบการจัดหรือ
การกระทําเพื่อคนจํานวนมากจะอยูกันโดยปราศจากปญหาโดยไมตองใชอาชญา ซึ่งวีระเห็นวานิยาม
ดังกลาวสอดคลองกับแนวคิดของทานที่เสนอวาการเมืองเปนเรื่องของมนุษยทุกคน นั่นคือ ไมไดเปน
เร่ืองที่เกี่ยวของกับรัฐ รัฐบาล หรือนักการเมืองโดยเฉพาะ แตเปนเรื่องที่ทุกคนจะตองเขามาเกี่ยวของ
ดวยในทุกดาน สวนการที่พุทธทาสภิกขุกลาววา “โดยไมตองใชอาญา” นั้น วีระตีความวาหมายถึงการ
ไมใชความรุนแรงในทุกรูปแบบ ดังนั้น จึงสะทอนใหเห็นวาพุทธทาสภิกขุเชื่อวาการเมืองและศีลธรรม
นั้นสามารถเปนเรื่องเดียวกันได 

สวน Donald K. Swearer ไดอธิบายถึงความหมายของ “ศีลธรรม” ตามแนวคิดของพุทธทาส
ภิกขุวาศีลธรรมเปนสภาวะปกติซึ่งดํารงอยูในสภาวะธรรมชาติ เพราะในสภาวะดังกลาวเราไมสามารถ
จะแยกแยะความแตกตางเรื่องระหวางเรื่องทางโลก (โลกิยะ) กับเร่ืองเหนือโลก (โลกุตตระ) ไดอยาง
เด็ดขาด ซึ่งหากเปรียบเทียบเปนอุณหภูมิแลว Swearer กลาววาสภาวะปกติก็จะหมายถึงสภาวะ
สภาพอากาศที่ไมรอนและไมหนาวจนเกินไปหรืออาจหมายถึงความสมดุลแหงธรรมชาติที่สรรพสิ่ง

                                                 
5 เร่ืองเดียวกัน, หนา 30. 
6 เร่ืองเดียวกัน, หนา 39. 
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สามารถอยูในที่อันเหมาะสมและสัมพันธกับทุกสิ่ง ดังนั้น ศีลธรรมจึงเปนเรื่องของสภาวะธรรมชาติ
และเปนเรื่องที่เกี่ยวของกับสภาวะปกติ (หรือที่เรียกกันวาธรรมดา) ซึ่งนัยดังกลาวแสดงวาแนวคิดของ
พุทธทาสภิกขุไมไดสุดโตงไปทางใดทางหนึ่งแตจะถือเปนภาวะที่สมดุล7  

โดย Swearer มองวาแนวความคิดเกี่ยวกับศีลธรรมนั้น เมื่อถูกนําไปใชในระดับสังคมแลวจะมี
ความสอดคลองกับส่ิงที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา “การเมืองระดับจิตวิญญาณ” กลาวคือ ศีลธรรมจะเปน
เสมือน “ตุมถวงระหวางปจเจกบุคคลแตละคนใหทํางานเพื่อผลประโยชนของคนทั้งหมดไมใชทําทุก
อยางเพื่อประโยชนของตนเอง”8 ระเบียบสังคมที่เกิดจากศีลธรรมจะเปนเสมือน “กระจกเงาของความ
สมานฉันทแหงธรรมชาติ”9 และเปนระบบสังคมนิยมภายใตการควบคุมดูแลซึ่งกันและกัน หรืออีกนัย
หนึ่งก็คือเปนความเอาใจใสตอเพื่อนมนุษยตามแบบอยางของพระโพธิสัตว ผูอุทิศตนเพื่อประโยชนสุข
ของผูอ่ืน และ Swearer ยังขยายความตอวา เมื่อเปนดังนี้แลว เราจึงเขาใจไดวาประชาชนในประเทศ
ทุนนิยมทั้งหลายมักจะเต็มไปดวยความเห็นแกตัวเนื่องจากไมรูจักภาวะสมดุลแหงธรรมชาติ ดังนั้น 
ภาวะการทํางานของเขาจึงไมมีความสัมพันธกับสภาวะแทจริงของสรรพสิ่งและทําใหการพัฒนาทาง
วัตถุกาวหนากวาการพัฒนาทางจิตใจอยางไมสมดุล    

เสรี พงศพิศ อธิบายวาแนวคิดเรื่องธรรมะคือการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นไมไดเปนเรื่องที่จะ
ทําความเขาใจไดโดยงาย แมผูคนทั่วไปจะมองวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุไมใชความคิดที่มีความ
สลับซับซอน ซึ่งการมองอยางฉาบฉวยเชนนั้น เสรีเห็นวาอาจจะทําใหเกิดความเขาใจผิดไดโดยงาย  
เพราะแทจริงแลวพุทธทาสภิกขุมักจะเริ่มตนนําเสนอความคิดโดยการวิเคราะหไปที่ตัวภาษา รากศัพท 
และการพยายามตีความใหเขากับสถานการณและยุคสมัย โดยทานจะยึดความหมายดั้งเดิมเปนหลัก 
ดังนั้น นิยามและความหมายตางๆ ที่ทานนําเสนอนั้นจึงตั้งอยูบนฐานของธรรมทั้งหมดแลว นิยามหรือ
ความหมายอื่นๆ ที่นอกเหนือไปจากนั้นจึงผิดไปจากธรรม10   

ดังจะพบวา ในเรื่องของการเมืองนั้น พุทธทาสภิกขุไดวิเคราะหศัพทคําวาการเมืองและอางไป
ยังภาษากรีกโบราณแลวจึงสรุปความหมายวาการเมืองวาเปนการจัดการความเปนอยูของคนจํานวน
มากใหหมดปญหา ความเขาใจการเมืองของพุทธทาสภิกขุจึงมีลักษณะเฉพาะ เนื่องจากเปนการ
                                                 

7 โดนัล เค สแวเรอร. พุทธทาสภิกขุกับงานปฏิรูปพุทธศาสนาในเมืองไทย. ใน ทานพุทธทาสในทัศนะของ
นักวิชาการ. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: แสงรุงการพิมพ, หนา 25. 

8 เร่ืองเดียวกัน, หนา 26. 
9 เร่ืองเดียวกัน. 
10 เสรี พงศพิศ. 2524. ธรรมะกับการเมือง ทานพุทธทาสกับสังคมไทย. ใน พุทธทาสภิกขุในทัศนะของ

นักวิชาการ. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: แสงรุงการพิมพ, หนา 40.  
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ตีความไปตาม “ภาษาธรรม” ไมไดเปนไปตาม “ภาษาคน”11 การเมืองสําหรับพุทธทาสภิกขุจึงมี
ความหมายที่ลึกซึ้งถึงขนาดที่วาทุกคนตองเขาไปมีสวนรวมและการเมืองก็ไมไดมีความหมายอยาง
ธรรมดาสามัญที่เขาใจกัน ดังจะเห็นไดวาแมแตระบบของพระธรรมในพุทธศาสนาก็สามารถจะจัดเปน
ระบบการเมืองระบบหนึ่งไดเชนกันเพราะเมื่อการเมืองถูกนิยามเปนสัจธรรมที่ทําใหโลกนี้อยูกันอยาง
ผาสุกโดยปราศจากอาชญาแลว พระสงฆก็สามารถที่จะเขามาเกี่ยวของกับระบบการเมืองในลักษณะ
นี้ไดอยางเต็มที่  

ดวยเหตุนี้ เสรีจึงมองวาการเสนอภาพการเมืองในอุดมคติของพุทธทาสภิกขุนั้นตั้งอยูบนฐาน
ของธรรมะหรือศีลธรรม กลาวคือ พุทธทาสภิกขุไดพูดถึงระบบราชาธิปไตย ซึ่งมีพระราชาผูทรง
ทศพิธราชธรรมเปนผูปกครอง และถึงแมวาพระราชาจะใชระบบเผด็จการในการปกครอง แตระบบ
การเมืองดังกลาวก็สามารถจะถือเปนธัมมิกสังคมนิยมตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ ตัวอยางเชน ธัม
มิกสังคมนิยมในสมัยพระเจาอโศกที่พุทธทาสภิกขุอธิบายวาเปนสังคมนิยมที่มีพื้นฐานอยูบนธรรมะจึง
สามารถทําใหสังคมนั้นเกิดความสงบสุข เปนตน 

เสรีอธิบายวาสาเหตุที่พุทธทาสภิกขุเสนอใหใช “ระบบสังคมนิยม” มากกวาระบบอื่นๆ ก็
เนื่องมาจากความเขาใจเกี่ยวกับธรรมะและสภาวะธรรมชาติของตัวทานเอง กลาวคือ พุทธทาสภิกขุ
เขาใจคําวา “Politics” วาหมายถึงปญหาของคนจํานวนมาก สวนคําวา “สังคมนิยม” สําหรับทานคือ
เกี่ยวกับคนมาก เพราะฉะนั้นทานจึงสรุปวา “Politics ก็คือสังคมนิยม” เสรีกลาววาแมตรรกะดังกลาว
จะงายแกการทําความเขาใจ “แตไมไดหมายความวาตรรกะดังกลาวไมมีเหตุผล เพราะทานโยงไปสู
การวิเคราะหเรื่องธรรมชาติวาธรรมชาติอันบริสุทธิ์แทนั้นเปนเรื่องของสังคมนิยม ความเปนธรรมชาติ
นั้นเปนความพอดี ไมมากไป ไมนอยไป ไมมีสวนเกิน ไมมีสวนขาด ไมมีการกอบโกย ทุกอยางมี
ขอบเขตของตนเอง เชน การมีกระเพาะที่จํากัดเพื่อกินแตพอดี โดยพุทธทาสภิกขุเรียกนัยความหมาย
ทั้งหมดนี้วาเจตนารมณของสังคมนิยม”12 การเมืองและธรรมะจึงถือเปนเรื่องเดียวกัน  

นอกจากนี้ สําหรับเสรีแลว พุทธทาสภิกขุยังไดแสดงใหเห็นวาศาสนาทั้งหลายลวนเปนไปเพื่อ
กระทําใหสังคมมีความผาสุกอันเปนเจตนารมณที่สอดคลองกับหลักสังคมนิยมดวย เนื่องจากทุก
ศาสนายอมจะมุงทําลายความเห็นแกตัวของแตละคน เนนการเห็นแกผูอ่ืน การไมเอาเปรียบผูอ่ืน 
ดังนั้น เสรีจึงมองวา “จุดยืนของพุทธทาสภิกขุอยูที่การยืนยันวาสาเหตุที่แทจริงของความสับสนวุนวาย
ในสังคมลวนเกิดมาจากการขาดธรรมะและขาดศีลธรรม” ซึ่งภายใตอุดมการณทางการเมือง

                                                 
11 เร่ืองเดียวกัน, หนา 39. 
12 เร่ืองเดียวกัน, หนา 58. 
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โดยเฉพาะเสรีนิยมประชาธิปไตยยอมเปนเรื่องงายที่มนุษยจะไมมีธรรมะเนื่องจากอุดมการณดังกลาว
ไมไดมีรากฐานอยูบนธรรมะและการที่ธรรมะไมสามารถจะกลายเปนรากฐานในการจัดระบบสังคม
เศรษฐกิจการเมืองไดก็เนื่องมาจากมนุษยยังคงละเมิดศีลธรรมในรูปแบบตางๆ อยางมากมาย เชน 
การแสวงหาวัตถุ ทรัพยสินสิ่งของ อํานาจประโยชนสวนตน การใชอํานาจอยางไมเปนธรรม การ
คอรรัปช่ัน เปนตน ดังนั้น จึงตองแกปญหาโดยการหันกลับไปหาศีลธรรมดวยการไมแยกระหวาง
การเมืองกับธรรมะ   

 
2 ความเขาใจและขอสงสัยใน “สถานะของธัมมิกสังคมนิยม”    
 ขอถกเถียงสําคัญเกี่ยวกับแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมก็คือธัมมิกสังคมนิยมนั้นเปนระบบ
การเมืองการปกครองอยางหนึ่งที่สามารถอธิบายไดอยางเปนเหตุเปนผลและมีทฤษฎีรองรับอยาง
มั่นคง หรือแทที่จริงแลวธัมมิกสังคมเปนเพียงแคปฎิกิริยาของนักคิดฝายพุทธที่โตตอบกับแนวคิดของ
ตะวันตกอยางเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยมคอมมิวนิสตโดยที่ไมไดมีหลักการหรือทฤษฎีที่
สามารถจะอธิบายไดอยางชัดเจน ประเวศ วะสี อธิบายในเรื่องนี้วาพุทธทาสภิกขุไดนําเสนอแนวคิด
ธรรมิกสังคมนิยมทามกลางกระแสแนวความคิดของลัทธิสังคมนิยม (socialism) ที่กําลังแผขยายเขา
มามีอิทธิพลและไดรับการกลาวถึงอยางมากในสังคมไทยในชวงหลังสงครามโลกครั้งที่สอง แนวคิดธัม
มิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุจึงเปนเสมือนการ “พูดเพื่อเตือน”13 ใหผูคนในสังคมขณะนั้นระลึกถึง
หลักธรรมของพุทธศาสนา ซึ่งการที่ ประเวศใชคําวา “พูดเพื่อเตือน” ในแงหนึ่งเทากับเปนการยอมรับ
วาแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้นยังไมไดถูกนําเสนอในฐานะทฤษฎีที่มีความเปน
ระบบอยางชัดเจน กลาวคือ ธรรมิกสังคมนิยมไมไดมีฐานะเปนระบบการปกครองในรูปแบบหนึ่งและ
ไมไดเปนอุดมการณทางการเมืองอยางหนึ่งอยางใด (หรือหากจะมองวาเปนระบบการปกครองหรือ
อุดมการณทางการเมืองก็นับวายังขาดความสมบูรณอยูมาก)  

ดังนั้น สําหรับประเวศแลว แนวคิดธรรมิกสังคมนิยมนั้นจึงเปนเพียงปฏิกิริยาจากนักคิดฝาย
พุทธที่พยายามจะตอบโตกับแนวคิดสังคมนิยมของลัทธิคอมมิวนิสตแตเพียงเทานั้น จึงไมแปลกแต
อยางใดที่ประเวศจะเสนอวาการที่เราจะนําเอาความหมายดั้งเดิมของแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมมาใช
ในบริบทสังคมการเมืองยุคปจจุบันนั้นอาจจะทําใหแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมมี “ความหมายที่จํากัด
อยางมาก” และดวยเหตุดังกลาว ประเวศจึงเสนอใหเรายึดเฉพาะเพียงแคคําวา “ธรรมิกสังคม” เปน

                                                 
13 ประเวศ วะสี. 2538. ธรรมิกสังคม. ปาฐกถาพุทธทาสภิกขุมหาเถระ ครั้งที่1. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิ

โกมลคีมทอง, หนา 3.     
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หลัก (โดยตัดคําวา “นิยม” ออกไป)14 เพราะจะไมทําใหธรรมมิกสังคมกลายเปนเพียงแนวคิดเชิง
อุดมการณทางการเมืองที่โตตอบกับลัทธิสังคมนิยมในชวงสงครามเย็นเทานั้น แตจะมีนัยความหมาย
และสามารถที่จะนําไปใชไดอยางกวางขวางมากกวา  

Donald K. Swearer เห็นตรงกับประเวศในเรื่องสถานะของแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมวาเปน
ปฏิกิริยาของชาวพุทธในแถบเอเชียที่โตตอบกับอิทธิพลของลัทธิสังคมนิยมคอมมิวนิสตในชวง
สงครามโลกและหลังสงครามโลกครั้งที่สอง15 โดย Swearer เรียกสกุลแนวคิดที่มีลักษณะคลายกับธัม
มิกสังคมนิยมซึ่งเกิดขึ้นอยางมากมายในชวงเวลาดังกลาววาเปนแนวคิดแบบ “พุทธสังคมนิยม”16 โดย 
Swearer เห็นวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนับเปนอุดมการณทางการเมืองแบบหนึง่ซึง่
มีลักษณะของอุดมการณทางการเมืองแบบพุทธสังคมนิยมอยางชัดเจน นั่นคือ เปนอุดมการณที่
สะทอนถึงอุดมคติตามแนวทางของพุทธศาสนาในเรื่องการผลิตและการกระจายความมั่งคั่งอยางเทา
เทียมกันตามแบบสังคมนิยมตะวันตก พูดอีกอยางไดวา “แนวคิดแบบพุทธสังคมนิยมอยางเชนธัมมิก
สังคมนิยมนั้นเปนการผสมผสานพุทธศาสนาเขากับปรัชญาการเมืองในแบบตะวันตก”17   

ดังจะพบไดวาในชวงเวลาดังกลาวผูนําทางการเมืองในเอเชียหลายทานไดเสนอแนวคิดแบบ
พุทธสังคมนิยม (ซึ่ง Swearer ตั้งขอสังเกตวาแตละคนลวนไดรับการศึกษามาจากตะวันตกทั้งสิ้น) 
ตัวอยางเชน บัณฑรนายก นายกรัฐมนตรีที่ใชนโยบายพุทธนิยมของลังกา, อูนุ นายกรัฐมนตรีพมา 
หรือ เจาสีหนุ ผูนํากัมพูชา18 เปนตน ซึ่งทําใหเห็นไดชัดเจนวาในทางปฏิบัติแลวพุทธสังคมนิยมจะมี
ลักษณะเปนการผสมผสานความรูสึกในเอกลักษณของชาติที่มีพุทธศาสนาเปนตัวแทนหลักเขากับ
โครงสรางทางเศรษฐกิจการเมืองในแบบชาติตะวันตก สําหรับกรณีของประเทศไทยนั้น ปฎิเสธไมไดวา
พุทธทาสภิกขุถือเปนนักคิดฝายพุทธที่มีอิทธิพลมากที่สุดในการเสนอทัศนะแบบพุทธสังคมนยิมภายใต
แนวคิดธัมมิกสังคมนิยม   

โดย Swearer กลาววาพุทธทาสภิกขุอธิบายอุดมการณธัมมิกสังคมนิยมโดยการนําเอา
หลักปฏิจจสมุปบาทมาอธิบายถึงสภาวะการพึ่งพาอาศัยกันและกันของสรรพชีวิตในสภาวะดั้งเดิม
ตามธรรมชาติ ซึ่งในสภาวะดังกลาวนั้นแตละชีวิตจะบริโภคแตพอเหมาะพอดีและเกื้อกูลตอสรรพชีวิต
                                                 

14 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4. 
15 โปรดดู โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา (23). 
16 เร่ืองเดียวกัน. 
17 เร่ืองเดียวกัน. 
18 เร่ืองเดียวกัน, หนา (24). 
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อ่ืนๆ โดย “สังคมนิยม” ที่วานี้ถือไดวาเปนความปกติตามธรรมชาติ ซึ่งตรงกันขามกับความฟุงเฟอและ
ความเห็นแกตัวของสัตวมนุษยที่ปรากฎในสังคมทุนนิยม ดังนั้น Swearer จึงมองวาธัมมิกสังคมนิยม
ของพุทธทาสภิกขุจึงเปนการเสนอใหมนุษยควบคุมความทะยานอยากและสัญชาตญาณความเห็นแก
ตัวของตนเองและจะตองเห็นแกสวนรวม ดังนั้น จึงกลาวไดวาอุดมการณ “สังคมนิยม” ของพุทธทาส
ภิกขุถูกสรางขึ้นจากความเขาใจในภาวะปกติที่สอดคลองกับธรรมสัจจะและเปนภาวะธรรมชาติของสิ่ง
ตางๆ    

ดวยเหตุนี้เอง Swearer จึงตั้งขอสังเกตวาเมื่อใดที่พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงแนวคิดธัมมิกสังคม
นิยม ทานมักจะพยายามอธิบายใหเห็นวามนุษยในยุคปจจุบันนั้นหางไกลจากภาวะสังคมนิยมดั้งเดิม
ตามธรรมชาติอยางมาก “ทั้งนี้เนื่องจากวามนุษยปลอยใหตนเองถูกครอบงําดวยกิเลสตัณหาจนทําให
กระบวนการพัฒนาไปสูความเปนมนุษยที่สมบูรณหยุดชะงักและถูกบิดเบือนไป” นอกจากนี้ การ
ยึดถือตัวเองเปนศูนยกลางก็ยังทําใหมนุษยมองไมเห็นถึงสภาวะธรรมชาติที่แทจริงของสรรพสิ่งตางๆ 
เมื่อเปนเชนนี้แลว Swearer จึงมองวาธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ “เปนสิ่งที่มีอยูแลวใน
ธรรมชาติของส่ิงตางๆ มีเนื้อหาสาระที่สอดคลองกับวิถีของธรรมชาติ ซึ่งเปนการแสดงถึงศีลธรรม
ดั้งเดิมของปจเจกบุคคลและสังคม”19  

ทัศนะในเรื่องนี้ของ Swearer สอดคลองกับที่ ไพศาล วงศวรสิทธิ์ ไดกลาวไววา พุทธทาสภิกขุ
อาศัยรูปแบบการดํารงชีวิตของสิ่งมีชีวิตตางๆ ในสภาวะธรรมชาติมาเปนตัวแบบพื้นฐานของแนวคิด
ธรรมิกสังคมนิยม โดยนําเอาสภาวะและกฎเกณฑของธรรมชาติมาเปนใชเปนขอสนับสนุนคําอธิบาย 
“(ธัมมิกสังคมนิยม) มีพื้นฐานความคิดวาธรรมหมายถึงธรรมชาติ กฎธรรมชาติ หนาที่ตามกฎ
ธรรมชาติ และผลอันเกิดจากหนาที่ตามกฎธรรมชาติ...พุทธทาสภิกขุเห็นวาสภาวะที่แทของธรรมชาติ
นั้นมีความเปนสังคมนิยมในลักษณะที่วาทุกสิ่งตางตองอาศัยกันและกัน ไมอาจจะอยูโดดเดี่ยวได หรือ
แมแตเร่ืองการไมกักเก็บสวนเกินนั้นก็เปนสิ่งที่สามารถเรียนรูไดจากธรรมชาติ”20   

สําหรับไพศาล การจะเขาใจความคิดเรื่องธรรมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุไดนั้นจะตองเริ่ม
จากการเขาใจการเมืองตามนิยามที่วา “การเมืองคือการจัดการกระทําเพื่อใหสังคมหรือใหโลกนี้อยูกัน
เปนผาสุก โดยไมตองใชอาชญา” ซึ่งไพศาลตีความวาความผาสุกที่จะเกิดขึ้นไดในโลกก็โดยการที่
ประชาชนในสังคมนั้นมุงไปที่ประโยชนของสังคมทํานองเดียวกับการอยูรวมกันของสิ่งมีชีวิตในสภาวะ

                                                 
19 เร่ืองเดียวกัน, หนา (41). 
20 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 73-74. 
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ธรรมชาติที่ไมมุงประโยชนสวนตน21 (ทวาระบอบประชาธิปไตยในปจจุบันกลับมุงไปยังประโยชนของ
เอกชนเปนหลักและใหเสรีภาพแกปจเจกบุคคลในการกระทําไปตามอํานาจกิเลสของตนเอง ซึ่ง
แตกตางไปจากระบบธรรมิกสังคมนิยมที่มุงประโยชนของสังคม) โดยในระบบดังกลาวทุกคนจะ
แบงปนประโยชนของตนเทาที่ทําไดเพื่อประโยชนแกสังคม และจะไมมีบุคคลใดกอบโกยส

                                                

วนเกินไว
เปนของตน ดังนั้นแลว ไมวาใครจะมีอํานาจหรือมีกําลังผลิตสวนเกินไดมากมายเทาไหรก็ควรจะทําให
สวนเกินนั้นเปนไปเพื่อประโยชนของสังคม ไพศาลอธิบายวา สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ระบบการเมือง
แบบธรรมมิกสังคมนิยมเปนเพียงระบบเดียวที่สามารถทําใหโลกมีสันติภาพและมีความผาสุกไดอยาง
แทจริง22  

ฉะนั้นแลว เราจะเห็นไดวาทั้ง Swearer และไพศาลตางก็มองวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมที่
พุทธทาสภิกขุเสนอไวไมไดเปนแคปฏิกิริยาโตตอบลัทธิสังคมนิยมคอมมิวนิสตแตเพียงอยางเดียวและ
ไมไดเปนแคแนวคิดที่ขาดรายละเอียดหรือความมั่นคงในการอธิบาย แตสามารถจะถือไดวาธัมมิก
สังคมนิยมเปนแนวคิดที่มีแกนแกนและประกอบดวยเนื้อหาสาระที่ถูกสรางขึ้นจากความเขาใจใน
สภาวะการดํารงอยูตามธรรมชาติของสรรพสิ่งและการเขาสูสภาวะที่สมบูรณแหงความเปนมนุษย 
“มองไดวา (ธัมมิกสังคมนิยม) เปนภาวะธรรมชาติของสรรพสิ่ง เปนภาวะดั้งเดิม เปนระเบียบในทาง
จิตใจ สังคม และธรรมชาติ ที่มีการพึ่งพาอาศัยกันและเปนเหตุปจจัยกันและโดยนัยนี้ยอมบงถึง
ความหมายของพุทธธรรมอยูในตัว”23 หรืออาจพูดอีกอยางไดวา ธัมมิกสังคมนิยมเปนการพูดถึงความ
จริงตามธรรมชาติ (ธรรมสัจจะ) ที่มีอยูแลวและเปนสภาวะดั้งเดิมของระบบการอยูรวมกันของแตละ
สรรพสิ่งรวมทั้งการอยูรวมกันของมนุษยดวย ซึ่ง Swearer เห็นวาสภาวะดังกลาวจะมีความเปน 
“ระเบียบ” ในแบบหนึ่ง  

ดังนั้น การที่พุทธทาสภิกขุไดวิพากษแนวคิดและอุดมการณทางการเมืองตะวันตก ไมวาจะ
เปนเสรีนิยมประชาธิปไตย ทุนนิยม หรือ สังคมนิยมแบบมารกซิสม วาไมประกอบดวยธรรมและยืนอยู
ตรงกันขามกับแนวคิดแบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นจึงไมใชเปนเพียงปฏิกิริยาการโตแยงในเชิงโวหารวาทะ
เทานั้น แตทานไดโตแยงดวยแนวคิดที่พัฒนาขึ้นมาตามความเขาใจในสภาวะธรรมชาติอยางเปน
รูปธรรมและมีเหตุผลสอดคลองกับหลักพุทธธรรม “ธัมมิกสังคมนิยมนั้นเคารพในความแตกตางของ

 
21 เร่ืองเดียวกัน, หนา 74-75. 
22 เร่ืองเดียวกัน, หนา 67. 
23 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา (35). 
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ปจเจกบุคคลในฐานะที่เปนสวนหนึ่งของสวนรวมทั้งหมด แตขณะเดียวกันก็ไมไดปลอยใหเกิดระบบ
ใครมือยาวสาวไดสาวเอา แตเปนพุทธสังคมนิยมที่ตั้งอยูบนหลักธรรม”24 เปนตน 

การที่ Swearer และ ไพศาล มองวาธัมมิกสังคมนิยมเปนอุดมการณทางการเมืองและเปน
ระบบการปกครองอยางหนึ่งที่เกิดมาจากพื้นฐานทางพุทธธรรมและความเขาใจตอสภาวะธรรมชาติ
นั้นสอดคลองกับทัศนะของ เกศแกว ชวลิต ที่มองวาความหมายของการเมืองตามแนวคดิของพทุธทาส
ภิกขุวางอยูบนฐานของธรรมะ (ธรรมะทั้งสี่ความหมายตามที่ทานไดบัญญัติไว) และชัดเจนวาธัมมิก
สังคมนิยมนั้นจะตองเปนระบบการเมืองการปครองอยางหนึ่ง เพราะจากนิยามการเมืองของพุทธทาส
ภิกขุที่วา “การเมืองคือระบบของการจัดหรือการกระทําเพื่อใหคนจํานวนมากอยูกันโดยปราศจาก
ปญหาโดยไมตองใชอาชญา” ทําใหเกศแกวตีความและเขาใจวาการเมืองนั้นเปนเรื่องเดียวกันกับ
ธรรมะ25  

โดยเกศแกวไดอธิบายถึงลักษณะของระบบการปกครองแบบธัมมิกสังคมนิยมตามความ
เขาใจของตนเองวา พุทธทาสภิกขุไดแบงระบบการเมืองออกเปนสองระบบใหญ ไดแก หนึ่ง ระบบที่
ประโยชนตกแกเอกชนเปนรายบุคคล และ สอง ระบบที่ประโยชนตกเปนของสังคม ซึ่งธมัมกิสังคมนยิม
นั้นจัดอยูในประเภทหลัง สวนในเรื่องวิธีการในการปกครองนั้นพุทธทาสภิกขุก็ไดแบงออกเปนสอง
รูปแบบหลัก ไดแก วิธีการแบบเผด็จการที่ใหอํานาจการปกครองกับผูปกครองจํานวนนอยและวิธีการ
แบบประชาธิปไตยที่ใหอํานาจการปกครองกับคนจํานวนมาก ซึ่งเกศแกวเองเห็นวาพุทธทาสภิกขุไมได
ระบุวิธีการในการปกครองไวชัดเจน เพียงแตกลาวไวอยางกวางๆ วาวิธีการปกครองในระบบธัมมิก
สังคมนิยมจะตองประกอบไปดวยธรรมเทานั้น26 ดังนั้น สําหรับเกศแกวแลว ธัมมิกสังคมนิยมจึง
หมายถึงระบบการปกครองอยางหนึ่งที่มุงใหประโยชนตกแกสังคมและเปนระบบการปกครองที่
ประกอบดวยธรรม  

ไมตางไปจาก Donald K Swearer ไพศาล วงศวรสิทธิ์ และ เกศแกว วงศชวลิต เราจะพบได
วา ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ก็ไดกลาวถึงแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุในฐานะแนวคิด
ทฤษฎีที่มีจุดเริ่มตนจากการพิจารณาการดํารงอยูของสรรพสิ่งในสภาวะธรรมชาติดั้งเดิมเชนเดียวกัน 
ซึ่งทวีวัฒนกลาววา ตามคําอธิบายของพุทธทาสภิกขุแลว จะถือไดวาในสภาวะธรรมชาติมีความเปน 
“สังคมนิยม” ดํารงอยูอยางชัดเจน กลาวคือ ส่ิงมีชีวิตทุกชีวิตและทุกชนิดจะผลิตตามความสามารถ

                                                 
24 เร่ืองเดียวกัน, หนา (41). 
25 เกศแกว ชวลิต. 2525. แนวคิดทานพุทธทาสกับการเมือง. ปาจารยสาร ปที่ 9 ฉบับที่ 4 (เมษายน) , หนา 70. 
26 เร่ืองเดียวกัน, หนา 75.  
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ของตนและบริโภคไปตามความจําเปนของตน โดยจะไมมีส่ิงมีชีวิตชนิดใดที่จะเก็บกักตุนสวนเกินไว
เพื่อการบริโภคของตนเอง และดวยความเปนสังคมนิยมเชนนี้เอง สรรพสิ่งตางๆ จึงสามารถดํารงอยู
รอดสืบตอมาไดจนถึงปจจุบัน “ธรรมชาติไมไดใหเครื่องมือแกสิ่งมีชีวิตไมวารูปแบบใดที่จะใชสําหรับ
กักตุนทรัพยากรมากเกินกวาความจําเปนในการอยูรอดและการพัฒนาชีวิต”27 หรือกรณีการโคจรของ
ดวงดาวก็มีความเปน “สังคมนิยม” อยูเชนกันเพราะตองอาศัยแรงดึงดูดจากดาวดวงอื่นเพื่อทําใหตัว
มันเองสามารถจะดํารงสภาวะเชนนั้นอยูได เปนตน  

อยางไรก็ตาม แมทวีวัฒนจะมองวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมนั้นสามารถจะนับไดวาเปนทฤษฎี
ทางการเมืองที่พัฒนามาจากการทําความเขาใจสภาวะธรรมชาติของพุทธทาสภิกขุ แตก็พบวาใน
ตอนทายของบทความทวีวัฒนกลับสรุปไปในทํานองเดียวกับประเวศ วะสีวาแทที่จริงแลวแนวคิดธัม
มิกสังคมนิยมเปนเพียงปฎิกิริยาตออิทธิพลของตะวันตกในชวงเวลานั้นและเราไมสามารถจะนําธัมมิก
สังคมนิยมมาอธิบายหรือใชเปนแนวทางการปกครองในยุคสมัยปจจุบันไดเลย “(ธัมมิกสังคมนิยม) 
เปนปฏิกิริยาที่สะทอนใหเห็นถึงทัศนะของพุทธศาสนาแนวหนึ่งที่มีตอความเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นอยาง
รวดเร็วในเอเชียสมัยใหม”28  

โดยทวีวัฒนไดตั้งขอสังเกตวาพุทธทาสภิกขุมักจะอางกลับไปยังระบบธัมมิกสังคมนิยมที่
ปรากฏอยูใน “ยุคทอง” ซึ่งเปนประวัติศาสตรในอดีตกาลที่ผานมานานแลว เชน ในสังคมสมัยพระเจา
อโศก หรือ ในสังคมสมัยสุโขทัย ดวยเหตุนี้เองทวีวัฒนจึงมีความเห็นไปในทางเดียวกันกับประเวศวา
หากไมไดมีการตีความหรือปรับทฤษฎีธัมมิกสังคมนิยมใหมทั้งในระดับโครงสรางและในทางการเมือง 
เศรษฐกิจและสังคมแลว ก็เปนเรื่องยากที่จะนําแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุมาใชอธิบาย
หรือแกปญหาสังคมการเมืองในยุคปจจุบันได ดังนั้น ทวีวัฒนจึงสรุปวาแนวคิดธรรมิกสังคมนิยมแบบ
ดั้งเดิมที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไวนั้นเปนเสมือน “บทวิพากษทฤษฏีการเมืองหรือเศรษฐกิจสมัยใหม
ที่มาจากตะวันตกดวยวิธีคิดและสติปญญาแบบไทย”29 มากกวาจะเปนแนวคิดทฤษฎีการเมืองที่
สามารถจะนํามาใชในสังคมสมัยใหมได   

อยางไรก็ตาม ไมวาจะเปน ประเวศ, ไพศาล, Swearer, เกศแกว หรือ ทวีวัฒน ตางก็มีความ
เชื่อรวมกันอยางหนึ่งวาภายใตแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมนั้น พุทธทาสภิกขุไดนําเอาหลักธรรมะมาใชกับ
การเมืองและพยายามที่จะทําใหการเมืองกับธรรมะกลายเปนเรื่องเดียวกัน แตความเชื่อดังกลาวนี้ถือ
                                                 

27 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 
(พ.ค.-ส.ค.), หนา 31.  

28 เร่ืองเดียวกัน, หนา 48. 
29 เร่ืองเดียวกัน. 
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ไดวาตรงกันขามกับทัศนะของ แกวสรร อติโพธิ เปนอยางมาก กลาวคือ แกวสรรไดตั้งคําถามถึง
แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมวา “แทที่จริงแลวแนวคิดเรื่องธรรมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนการ
กลาวถึงการเมืองจริงๆ หรือเปนเพียงการสอนธรรมะในแบบหนึ่งเทานั้น”30 ซึ่งลักษณะการแบงแยก
ธรรมะกับการเมืองออกจากกันของแกวสรรในที่นี้ยอมจะขัดแยงกับมุมมองของนักวิชาการตางๆ ที่ได
ยกมากลาวไวขางตนเปนอยางมาก เพราะตางก็เขาใจตรงกันวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุวาเปนการ
นําเอาธรรมะมาใชกับการเมืองและระบบการเมือง ดังนั้น การพูดถึงการเมืองจึงเปนการพูดถึงธรรมะ
และการพูดถึงธรรมะก็เปนการพูดถึงการเมือง  

โดยแกวสรรไดตั้งขอสังเกตและอธิบายวาการที่พุทธทาสภิกขุพูดวา “ธรรมะคือการเมือง” นั้น
ไมสามารถจะนําไปสูสรุปที่วาการเมืองกับธรรมะเปนเรื่องเดียวกันอยางที่ผูศึกษางานของพุทธทาส
ภิกขุหลายคนเขาใจ เพราะการขยายขอบเขตทางศีลธรรมของพุทธศาสนาออกไปยังปริมณฑลของ
การเมืองนั้นอาจเปนการกระทําที่เปนไปไมไดและอาจเปนการกระทําเชนที่ไมใชลักษณะของพุทธ
ศาสนา “ก็ยังเปนปญหาอยูวาแทจริงแลวทานหมายถึงอะไรแน เพราะหากเรานําเอาความเสมอภาค 
ความยุติธรรม เสรีภาพ ผนวกเขาไปในแนวคิดทางศาสนาเพื่อที่จะทําใหพุทธศาสนามีขอบเขตมากไป
กวาศีลธรรมสวนบุคคลแลวก็จะเกิดคําถามตามมาวาการกระทําเชนนั้นเปนไปไดแคไหน และเมื่อ
กระทําเชนนั้นแลวยังจะถือวาแนวคิดดังกลาวเปนพุทธศาสนาอยูอีกหรือไม หรือวาเปนแตเพียงแค
หลักการทางศีลธรรมเทานั้น”31   

เพื่อใหเห็นขอแตกตางอยางชัดเจน แกวสรรจึงไดเปรียบเทียบแนวคิดสังคมนิยมในทางโลกกับ
แนวคิด “สังคมนิยม” ของพุทธทาสภิกขุ โดยแกวสรรกลาววาจะทําใหเรามองเห็นความแตกตางอยาง
ชัดเจนและจะทําใหเราสามารถสรุปไดวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทสภิกขุนั้นไมสามารถจะ
เปนระบบการปกครองหรืออุดมการณทางการเมืองไดเลย กลาวคือ แนวคิดแบบสังคมนิยมในทางโลก 
(socialism) จะตองมีองคประกอบอยางครบถวนดังตอไปนี้ หนึ่ง จะตองมีคําอธิบายพื้นฐานทาง
ศีลธรรมรองรับ นั่นคือ จะตองอธิบายไดวาสิ่งที่ควรจะเปนหรือส่ิงที่มีคาหรือส่ิงที่มีความหมายตอชีวิต
มนุษยนั้นคืออะไรและสังคมมนุษยที่ควรจะเปนนั้นมีลักษณะเปนแบบไหน มนุษยที่มีความสมบูรณ
เต็มความหมายของมนุษยคืออะไร เปนตน สอง สังคมนิยมทางโลกนั้นมีพื้นฐานความเชื่อวามนุษยนั้น
เปนเสมือนผาขาวและเปนคนดีโดยธรรมชาติ แตเพราะสภาพแวดลอมและเงื่อนไขทางสังคมที่ไดทําให

                                                 
30 แกวสรร อติโพธิ. 2526. บทวิจารณ ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุมสาวถามถึงรากความเปนไทย. 

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 95. 
31 เร่ืองเดียวกัน, หนา 97. 
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ตัวมนุษยมีความเห็นแกตัว ดังนั้น หากตองการจะแกปญหาสังคมที่เกิดมาจากตัวมนุษยจึงตองไป
แกไขที่สภาพแวดลอมและเงื่อนไขนั้น สาม สังคมนิยมในทางโลกนั้นจะตองสามารถวิเคราะหสภาพ
สังคมปจจุบันพรอมทั้งเสนอหนทางแกไขโดยใชปรัชญาวัตถุนิยมเชิงประวัติศาสตรมาอธิบาย และ ส่ี 
แนวคิดสังคมนิยมในทางโลกจะตองมีทฤษฏีการปฏิวัติเปนเครื่องมือในการปฏิบัติการ32   

โดยเมื่อนําเอาหลักเกณฑขางตนมาเปรียบเทียบกับแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภกิขุ
แลว แกวสรรเห็นวาองคประกอบขอแรกคือคําอธิบายในเรื่องพื้นฐานทางศีลธรรมนั้นดูจะเปน
องคประกอบเพียงขอเดียวที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงไว โดยทานไดเสนอวาระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้น
จะตองนําเอาธรรมะหรือศีลธรรมเขาไปไวในระบบการเมือง แตกระนั้น แกวสรรก็ยังเห็นวาปญหาที่
เกิดขึ้นก็คือวาศีลธรรมหรือธรรมะที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นจะดํารงอยูในลักษณะไหนอยางไรและจะ
สังเคราะหออกมาเปนอุดมการณทางการเมืองที่เปนรูปธรรมพรอมแนวทางการปฏิบัติที่ชัดเจนได
อยางไร33 และเมื่อคําถามในเรื่องตางๆ ที่กลาวมาลวนไมมีคําตอบที่ชัดเจน จึงทําใหแกวสรรเขาใจและ
สรุปไปวาแนวคิดเรื่องสังคมการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้น “ออกมาจากวัด ออกจากพระคุณเจา”34 ไม
เกี่ยวของกับการเมืองในทางโลกโดยตรง 

แกวสรรจึงเชื่อวาพุทธทาสภิกขุไมไดพูดถึงการเมืองโดยใชตรรกะในแบบปรัชญาการเมืองของ
ตะวันตก แตพุทธทาสภิกขุไดแสดงความคิดทางการเมืองออกมาจาก “สมองของทาน ซึ่งก็คือหัวใจ
ในทางพุทธศาสนา”35 ดวยเหตุนี้ สังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงจึงเปนเรื่องของปจเจกบุคคล โดย
ที่มนุษยแตละคนจะเอื้อเฟอเผื่อแผซึ่งกันและกันและกระทําการตางๆ เพื่อประโยชนของสังคม จนใน
ที่สุดแลวก็จะทําใหเกิดเปนปรากฏการณทางศีลธรรมของ “สังคมนิยม” ข้ึนมาเอง และที่สําคัญก็คือ
เมื่อจิตใจของมนุษยแตละคนประกอบไปดวยธรรมะแลวก็ไมจําเปนตองมีระบบการบังคับบัญชาทาง
การเมืองใดๆ ทั้งสิ้น  

ดังนั้น แกวสรรจึงสรุปวารูปแบบของสังคมการเมืองในอุดมคติที่พุทธทาสภิกขุพูดถึงนั้นตั้งอยู
บนสมมติฐานที่

                                                

วาเมื่อทุกคนกลายเปนศาสนิกชนที่มีธรรมะอยูในจิตใจแลว สังคมการเมืองนั้นๆ ก็จะ
สามารถดําเนินและเปนไปอยาง “สวยงาม”36 ไปเองโดยปริยาย ฉะนั้น เราจึงเขาใจไดวาธัมมิกสังคม
นิยมในมุมมองของแกวสรรนั้นไมไดหมายถึงระบบการปกครองในรูปแบบที่เปนทางการแบบใดแบบ

 
32 เร่ืองเดียวกัน, หนา 96-97. 
33 เร่ืองเดียวกัน, หนา 98. 
34 เร่ืองเดียวกัน. 
35 เร่ืองเดียวกัน, หนา 99. 
36 เร่ืองเดียวกัน, หนา 101. 
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หนึ่ง อีกทั้งไมไดเปนอุดมการณทางการเมืองที่สามารถจะนํามาใชเปนแนวทางในการปฏิบัติการและ
เปลี่ยนแปลงทางการเมืองใหเปนไปตามเปาหมายอยางใดอยางหนึ่ง แตแกวสรรมองวาคําสอนเรื่อง
การเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนเพียงหลักธรรมะที่ปจเจกบุคคลแตละคนควรจะยึดถือไวกํากับและ
ควบคุมตนเอง ซึ่งสุดทายแลวก็ยอมสงผลดีตอสังคมไปโดยปริยาย 

ทัศนะดังกลาวของแกวสรรนั้นคลายกับทัศนะของ สันติกโรภิกขุ เปนอยางมาก เพียงแตสันติก
โรภิกขุไดปรับหลักธรรมที่ปรากฎในคําอธิบายของพุทธทาสภิกขุใหสามารถนํามาอธิบายไดอยางเปน
ระบบมากยิ่งขึ้น ในหนังสืออริยสัจจส่ีแหงธัมมิกสังคมนิยม สันติกโรภิกขุไดกลาวถึงสถานะของพุทธ
ศาสนาวาควรจะเปน Engaged Buddhists ฉะนั้น พุทธศาสนิกนั้นจะตองทํางานเพื่อสังคมและ
พุทธศาสนิกชนจะตองมีทัศนะที่ ‘ไมคับแคบอยางหินยาน’ และ ‘ไมอวดดีอยางมหายาน’37 กลาวคือ ไม
มีวิธีคิดแบบหินยานที่วาพุทธศาสนาสอนเพียงเรื่องการหลุดพนเฉพาะปจเจกบุคคล เพราะนั่นเปนสิ่งที่
ขัดกับพุทธประสงคอยางชัดเจน พระพุทธองคทรงสนใจและตองการจะดับความทุกขของสรรพสัตว
นับต้ังแตวันที่ทรงตัดสินพระทัยออกผนวช และในอีกดานหนึ่งเราก็ตองไมโออวดอยางมหายานวาฉัน
กําลังแกไขความทุกขใหผูอ่ืน สันติกโรภิกขุเสนอวาพุทธศาสนิกควรจะมีส่ิงที่เรียกวา ‘พุทธยาน’38 นั่น
คือ การคนหาหนทางในการขจัดและดับทุกขที่เกิดขึ้นไมวาจะที่ไหนก็ตามและพุทธยานจะไมอางวา
สามารถแกไขปญหาของผูอ่ืน แตพุทธยานปรารถนาจะรับใช เกื้อหนุน สงเสริม และชวยเหลือผูอ่ืน 
เพื่อที่พวกเขาจะไดแกไขปญหาของพวกเขาเอง พุทธยานจึงมีสถานะเปนกัลยาณมิตร    

สําหรับแนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยมนั้น สันติกโรภิกขุอธิบายวาธัมมิกสังคมนิยมอยูในฐานะ
วิธีการและเครื่องมือในการดับทุกขของสังคม โดยสันติกโรภิกขุไดแบงการอธิบายออกเปนสองภาค 
ไดแก ภาคตน วาดวยทุกขของสังคมและรากเหงาของความทุกขนั้น และ ภาคปลาย วาดวยธัมมิก
สังคมนิยมและการดับทุกข ในภาคตน สันติกโรภิกขุไดกลาววาปญหาสังคมที่สําคัญและกําลังแพร
ระบาดไปทั่วทั้งโลกไดแกปญหาที่เกิดจาก “ลัทธิบริโภคนิยม” ซึ่งมองไดวาเปนปญหายอยชุดหนึ่งใน
ปญหาเรื่องศีลธรรม วัฒนธรรม และคุณคาของสังคมปจจุบัน สันติกโรภิกขุเห็นวาปจเจกชนทั้งหลาย
ตกหลุมพรางแหงความเปนปจเจกอยางสุดขั้วและมีความแปลกแยกมากขึ้นทุกที ไมเฉพาะแตกับ
ครอบครัวหรือชุมชน แตแปลกแยกแมกระทั่งรางกายและความรูสึกของตัวเอง39 พูดอีกอยางไดวา 
มนุษยไดกลายเปนผูบริโภคที่กอใหเกิดปญหามลพิษ การเปลี่ยนแปลงของภูมิอากาศ ปญหาประชากร
                                                 

37 สันติกโรภิกขุ. 2542. อริยสัจจส่ีแหงธัมมิกสังคมนิยม. แปลโดย จิรธัมม. กรุงเทพฯ: สํานักพิพมสุขภาพใจ, 
หนา 9-10.  

38 เร่ืองเดียวกัน, หนา 9.  
39 เร่ืองเดียวกัน, หนา 15. 
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ลนโลก สูญเสียความหลากหลายทางชีวภาพ ฯลฯ โดยสาเหตุที่มนุษยมีโลกทัศนคับแคบก็เพราะ
มองเห็นทุกสิ่งทุกอยางเปนแตเพียงเรื่องของผลประโยชนหรือมองเห็นเฉพาะคุณคาทางดานวัตถุหรือ
มองเห็นแตเพียงเม็ดเงินเทานั้น  

สันติกโรภิกขุกลาววาสิ่งที่กําลังเกิดขึ้นดังกลาวไดพัฒนาตัวจนกลายไปเปนโครงสรางของ
สังคมที่เห็นแกตัว ตัวอยางเชน เปนหวงกังวลแตเร่ืองของตนเอง ครอบครัวตนเอง กลุมของตนเอง เปน
ตน โดยสันติกโรภิกขุอธิบายวาคําวา “เห็นแกตัว” นั้นมีความหมายเดียวกับคําวา “กิเลส” ในภาษาบาลี
ที่หมายถึงความสกปรกโสโครกที่ทําใหจิตใจเศราหมองและสูญเสียความบริสุทธิ์ ซึ่งจําแนกออกเปน
ความโลภ (ทุนนิยม บริโภคนิยม) ความโกรธ (ลัทธิทหารและความอยุติธรรม) ความเกลียดชัง (เหยียด
สีผิว ชนชั้นวรรณะ) ความกําหนัดทะเยอทะยาน (ปญหาโสเภณี การบันเทิง ทองเที่ยว) ความลุมหลง 
(การศึกษาและสื่อสารมวลชน) และความกลัว40 โดยทั้งหมดนี้ยอมประกอบไปดวยอวิชชาเปนสาเหตุ
แหงทุกข  

ดังนั้น สําหรับสันติกโรภิกขุแลว ธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไวจึงเปนทางออก
หรือนิโรธในการดับทุกขของสังคม “แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุตั้งอยูบนพื้นฐานสําคัญ
สองขอคือ หนึ่ง มนุษยไมสามารถหลบเลี่ยงการดํารงอยูในรูปแบบของสังคมได ฉะนั้น มนุษยจึงตอง
รวมมือกันเพื่อความอยูรอด สอง สังคมนิยมจะตองประกอบดวยธรรมะเพื่อที่จะดํารงความซื่อสัตย
สุจริต ความมีศีลธรรม และสันติวิธีไวในสังคมใหได”41 ในทัศนะของทาน สังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ
จึงไมเนนไปที่เร่ืองของวัตถุและเศรษฐกิจ อีกทั้งไมไดพูดถึงแนวคิด “สังคมนิยม” ในรูปแบบที่เต็มไป
ดวยความขัดแยงและความพยาบาททางชนชั้นอยางลัทธิคอมมิวนิสต แตเปนสังคมนิยมที่ตั้งอยูบน
การตระหนักรูวามนุษยทุกคนจะตองเปนเพื่อนทุกข เกิด แก เจ็บ ตาย ดวยกันทั้งหมดทั้งสิ้น ฉะนัน้ การ
ที่มนุษยมา “สังคม” กันจึงตองมีศีลธรรมอันประกอบดวยความสัมพันธและกิจกรรมตางๆ ที่ไมมีการ
บังคับขูเข็ญหรือเอารัดเอาเปรียบ และความสัมพันธระหวางมนุษยจะตองเปนประโยชนที่เกิดรวมกัน
ทั้งตอตัวเราเองและผูอ่ืน  

ดังนั้น เราจึงสามารถจะเขาใจไดวาสันติกโรภิกขุไมไดอธิบายธัมมิกสังคมนิยมในฐานะระบบ
การเมืองการปกครองหรืออุดมการณทางการเมืองแบบหนึ่งที่จะสามารถนํามาใชเปนกรอบแนวทางใน
การจัดตั้งสถาบันทางการเมือง การวางกลไกในการปกครอง หรือ การดําเนินนโยบายสาธารณะ แต
สันติกโรภิกขุมีความเขาใจวา “ธัมมิกสังคมนิยม” ที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้นเปนผลอันเกิดจากการที่

                                                 
40 โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 17-37. 
41 โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 56-61. 
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สมาชิกแตละคนของสังคม (ปจเจกบุคคล) มีธรรมะและแตละคนจะเขามาสัมพันธกันในลักษณะที่เกิด
ประโยชนแกผูอ่ืนและตัวเองไปตามธรรมชาติ พูดอีกอยางไดวา “ธัมมิกสังคมนิยมสามารถจะหมายถึง
สังคมที่มีความทุกขนอยที่สุด”42    

ทัศนะของแกวสรรและสันติกโรภิกขุที่วาธัมมิกสังคมนิยมเปนหลักธรรมสําหรับปจเจกบุคคล
มากกวาจะเปนระบบการเมืองการปกครองหรืออุดมการณทางการเมืองใดๆ นั้นยังปรากฎในความเห็น
ของ พระดุษฎี เมธงฺกุโร อีกดวย  กลาวคือ พระดุษฎีอธิบายวาธัมมิกสังคมนิยมหมายถึงสังคมในอุดม
คติ และเมื่อเปนเชนนั้นแลว ธัมมิกสังคมนิยมจึงไมข้ึนอยูกับสภาวะเงื่อนไขทางการเมืองหรือความ
เปนไปไดในโลกแหงความเปนจริงแตอยางใด จะเปนก็แตธรรมะที่มีไวสําหรับการประพฤติปฎิบัติตัว
ของมนุษยแตละคนเทานั้น ในหนังสือการพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ พระดุษฎีไดกลาวไว
วาการจะเขาใจแนวคิดของพุทธทาสภิกขุไดนั้นจะตองเขาใจความหมายของคําที่ทานใชบรรยายกอน 
เพราะถอยคําตางๆ ที่ทานเลือกใชนั้นอาจมีการเปลี่ยนแปลงจากความหมายเดิมไปตามความมุงหมาย
และบริบทของเรื่องที่ทานกําลังอธิบาย เชน คําวา “พระเจา” “นรก” “สวรรค” เปนตน43 ซึ่งพระดุษฎี
อธิบายวาพุทธทาสภิกขุจะนําคุณคาในทางธรรมมาชวยขยายความหมายของศัพทเหลานั้นเสมอ   

เปนที่นาสังเกตวา พระดุษฎีไดอธิบายถึงคําวา “สังคม” ที่ปรากฎอยูในศัพทคําวาธัมมิกสังคม
นิยมวา สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว “สังคม” จะหมายถึงบุคคลแตละคนที่ไดมาอยูรวมกัน ซึ่งหากวา
ปจเจกบุคคลแตละคนมีจิตใจและความประพฤติที่ดีข้ึนแลว สังคมทั้งสังคมยอมจะดีข้ึนตามไปดวย 
“เพราะทานมองวาสังคมเกิดขึ้นมาจากคนหลายๆ คนรวมกัน”44 ดวยเหตุนี้ พระดุษฎีจึงสรุปวาการ
พัฒนาสังคมของพุทธทาสภิกขุนั้นแทจริงแลวมีจุดมุงหมายอยูที่การใชธรรมะในการพัฒนาบุคคลแต
ละคน ดังนั้น การจัดระบบสังคมสําหรับพุทธทาสภิกขุ จึงสามารถทําไดโดยการสรางจิตใจของปจเจก
บุคคลที่ถูกตองขึ้นมากอนเปนอยางแรก45 ดวยเหตุนี้เอง คําบรรยายและทัศนะของพุทธทาสภิกขุใน
เร่ืองธัมมิกสังคมนิยมจึงเปนไปในลักษณะของอุดมคติมากกวา  

 ทวาในประเด็นดังกลาวนี้ พระประชา ปสนฺนธมฺโม กลับเห็นตางออกไป ทานอธิบายวาธัมมิก
สังคมนิยมไมไดเปนเพียงสังคมในอุดมคติที่ไมสัมผัสกับโลกแหงความจริงและไมไดเปนเพียงแค
ศีลธรรมสําหรับปจเจกชนเพียงเทานั้น ทานมองวาพุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวคิดทางการเมืองไวสอง
                                                 

42 เร่ืองเดียวกัน, หนา 61. 
43 พระดุษฎี เมธงฺกุโร. 2532. การพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพโกมลคีม

ทอง, หนา 3.   
44 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6. 
45 เร่ืองเดียวกัน. 
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ระดับดวยกัน ระดับแรก ระดับอภิปรัชญา โดยพุทธทาสภิกขุพยายามที่จะนิยามวามนุษยคืออะไร 
เปาหมายของชีวิตมนุษยคืออะไร หรือ ชีวิตที่มีความหมายนั้นเปนอยางไร เปนตน46 ซึ่งสามารถจะ
กลาวไดวา การพยายามใหคําอธิบายในระดับแรกยอมถือไดวาเปนแกนเปนพื้นฐานของศาสนา (ที่
เรียกวาจริยธรรม) ซึ่งพระประชาไดขยายความตอไปวา “พุทธทาสภิกขุพยายามโยงแกนพื้นฐาน
ดังกลาวไปสูระดับที่สองคือระดับของระบบเศรษฐกิจและการเมือง”47 อีกดวย ดังนั้น ธัมมิกสังคมนิยม
ของพุทธทาสภิกขุจึงไมไดเปนเพียงแคหลักธรรมสําหรับการปฎิบัติในสวนปจเจกบุคคลโดยที่ไมมีความ
เกี่ยวของกับระบบการปกครองหรืออุดมการณทางการเมืองหรือระบบเศรษฐกิจแตอยางใดเลย    

อยางไรก็ตาม เราจะพบวาพระประชานั้นเห็นสอดคลองกับเกศแกวในประเด็นที่วาแนวคิด
ทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุในระดับอภิปรัชญา (ระดับแรก) นั้นไมไดโยงไปหารูปแบบทางการเมือง
หรือเศรษฐกิจในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่ง (ระดับที่สอง) โดยเฉพาะอยางชัดเจน ดังนั้น จึงทําใหเราเขาใจ
ไดวาสําหรับเกศแกวและพระประชานั้นไมไดมองวาพุทธทาสภิกขุไมไดเสนอรูปแบบหรือระบบทาง
การเมืองและเศรษฐกิจในแบบใดแบบหนึ่งขึ้นมา เพียงแตวาพุทธทาสภิกขุไมไดระบุหรือกําหนด
รูปแบบที่เฉพาะเจาะจงตายตัวไวเทานั้นเอง ซึ่งพระประชามองวานั่นเปนเจตนาของทานเองที่จะไม
ระบุไว ทั้งนี้เนื่องจากพุทธทาสภิกขุเห็นวารูปแบบภายนอกไมสําคัญเทากับสาระของการปกครอง 
“พุทธทาสภิกขุตองการจะมุงตรงไปที่ตัวเนื้อหาสาระในฐานะที่มนุษยตองอยูดวยกันในสังคมมากกวา 
ดั

                                                

งที่ทานไดตั้งคําถามวา การเมืองนั้นเปนไปเพื่ออะไร ทําไมจึงจะตองมีการเมืองดวย”48   
ทวา อีกดานหนึ่ง ชัยยนต ประดิษฐศิลป ไดระบุอยางชัดเจนวาธัมมิกสังคมนิยมนั้นเปนระบบ

การเมืองการปกครองที่พุทธทาสภิกขุปรารถนา49 กลาวคือ ชัยยนตเห็นวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของ
พุทธทาสภิกขุนั้นเปนการนําเสนอรูปแบบการอยูรวมกันของมนุษยทั้งในมิติทางดานเศรษฐกิจและดาน
การเมือง ซึ่งเขามองวาถือเปนแนวคิดแบบพุทธสังคมนิยมแบบหนึ่งอยางที่ Swearer ไดอธิบายไว โดย
แนวคิดพุทธสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนั้นตั้งอยูบนฐานคิดของทฤษฏีการเมืองแนวกฎธรรมชาติ 
(naturalism) เนื่องจากคําอธิบายของทานที่วาเราสามารถจะพบความเปนสังคมนิยมไดในสภาวะ
ธรรมชาติ (ซึ่งเปนสภาวะที่ยังไมมีการจัดตั้งอํานาจรัฐสวนกลางหรือสังคมการเมือง) ในสภาวะ

 
46 พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2526. บทวิจารณ. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุมสาวถามถึงรากความ

เปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 123. 
47 เร่ืองเดียวกัน. 
48 เร่ืองเดียวกัน. 
49 ชัยยนต ประดิษฐศิลป. 2549. ปรัชญาสังคมและการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. ใน ปรัชญาในสังคมไทย. 

ชัชชัย คุมทวีพร, บรรณาธิการ. กรุงเทพฯ: นําทองการพิมพ, หนา 184.  
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ดังกลาวทุกอยางจะมีความสมดุลในตัวเองและเปนสภาวะปกติของธรรมชาติซึ่งเปนเจตนารมณของ
สังคมนิยมตามธรรมชาติ โดยมีกฎของธรรมชาติทําหนาที่ควบคุมจัดการสิ่งตางๆ เชน การจัดกระเพาะ
สําหรับใสอาหารที่เหมาะสมกับขนาดของรางกาย หรือ การไมอนุญาติใหมีการกอบโกยสวนเกิน เปน
ตน    

ชัยยนตไดสรุปแนวคิดหลักของธัมมิกสังคมนิยมไวสามประการดังนี้ หนึ่ง การคํานึงถึง
ประโยชนของสวนรวมเปนหลัก สอง การเนนไปที่ความรวมมือกันระหวางมนุษย สาม การยอมรับ
กรรมสิทธิ์สวนบุคคล แตจะตองถือวาทุกสรรพสิ่งลวนเปนสิ่งที่ยืมมาจากธรรมชาติ สวนรูปแบบการ
ปกครองที่พุทธทาสภิกขุปรารถนานั้นก็คือ ระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชยตามแนวคิดธรรมราชา50 โดย
ชัยยนตอธิบายวา “เนื่องจากทานเห็นวาการที่จะแสวงหาคนดีมีศีลธรรมจํานวนมากเพื่อที่จะใชการ
ปกครองอยางในระบอบประชาธิปไตยนั้นเปนไปไดยาก” ดวยเหตุนี้พุทธทาสภิกขุจึงเสนอใหใชรูปแบบ
การปกครองที่มีผูปกครองเพียงคนเดียวและใชวิธีการแบบเผด็จการเพื่อแกไขขอจํากัดของระบอบ
ประชาธิปไตย โดยผูปกครองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นอาจจะหมายถึงกษัตริย ประธานาธิบดี 
หรือ นายกรัฐมนตรี ก็เปนได โดยมีส่ิงที่สําคัญที่สุดสําหรับผูปกครองก็คือผูปกครองจะตองประกอบไป
ดวยทศพิธราชธรรม51  

ดังนั้น สําหรับชัยยนตแลว ธัมมิกสังคมนิยม จึงสามารถถือไดวาเปนอุดมการณทางการเมือง
แบบอนุรักษนิยมแบบถึงรากถึงโคน (radical conservatism) อยางชัดเจน เพราะเปนการนําเสนอถึง
ระบบเศรษฐกิจการเมืองจากจุดยืนของนักอนุรักษนิยม ทั้งนี้ชัยยนตเขาใจวาทาทีอนุรักษนิยมของพุทธ
ทาสภิกขุไมใชเปนทาที่ที่จะรักษาสภาพเดิมของสถาบันทางสังคมที่ดํารงอยูแตเพียงเทานั้น แตเปนการ
อนุรักษนิยมแบบถึงรากถึงโคนที่มุงใหสังคมปจจุบันหันกลับไปสูคุณคาดั้งเดิมที่เปนรากเหงาของ
วัฒนธรรมในอดีต เพราะ “พุทธทาสภิกขุประกาศจุดยืนวาพุทธศาสนิกชนที่แทจริงจะตองมีลักษณะ
เปนอนุรักษนิยมที่เรียกวา conservative เนื่องจากเขาไดนําเอาสิ่งที่ถูกตองมาเปนหลัก แลวก็ยึดใน
หลักนั้นอยางไมยอมเปลี่ยน”52  

ชัยยนตอธิบายไววาระบอบการเมืองที่สอดคลองกับความเปนอนุรักษนิยมของศาสนาตาม
ทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นก็คือระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชยตามแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม ในระบอบ
ดังกลาวจะมีหลักการสําคัญสามประการดวยกัน ไดแก หนึ่ง การกลับไปอางอิงคุณคาดั้งเดิมมาเปน

                                                 
50 เร่ืองเดียวกัน. 
51 เร่ืองเดียวกัน, หนา 191.  
52 เร่ืองเดียวกัน, หนา 194. 
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บรรทัดฐานของสังคม ดังจะพบวาพุทธทาสภิกขุไดอางอิงคุณคาในอดีตที่มีมาตั้งแตคร้ังพุทธกาลหรือที่
ปรากฏอยูในพระไตรปฏก รวมถึงการอางไปถึงจารีตการปกครองของพระเจาอโศกมหาราชและการ
ปกครองแบบพอปกครองลูกในสมัยสุโขทัย ซึ่งแนวโนมดังกลาวยอมทําใหมองไดวาพุทธทาสภิกขุ
ตอตานคุณคาสมัยใหม  โดยชัยยนตเห็นวาพุทธทาสภิกขุก็ยังไมถือเปนพวกหลังสมัยใหม 
(postmodern) เพราะใชวิธีอธิบายแบบอภิอรรถาธิบาย (metanarrative) ดังที่ปรากฎแนวคิดเรื่อง
ธรรมในฐานะกฎของธรรมชาติอันเปนกฎสัจธรรมที่ครอบคลุมกฎทางวัตถุและกฎทางจิตใจหรือ
ความสัมพันธระหวางวัตถุกับจิต นอกจากนี้ ทานยังไดเสนอทางออกแบบสากลและเสนอความจริงใน
แบบปรมัตสัจจะ ในขณะที่แนวคิดหลังสมัยใหมยอมรับเฉพาะความจริงในระดับที่มนุษยสรางขึ้น
เทานั้น53   

สอง การมองสังคมการเมืองเปนแบบอินทรียภาพ กลาวคือ พุทธทาสภิกขุมองสังคมเสมือน
เปนสิ่งที่มีชีวิตเชนเดียวกับรางกายของมนุษย การมองลักษณะดังกลาวสอดคลองกับแนวคิดแบบ
อนุรักษนิยมอยางมากที่มองวาอินทรียภาพตางๆ ลวนมีจุดมุงหมายเพื่อการดํารงอยูของตัวมันเอง โดย
สวนยอยตางๆ ของอินทรียภาพจะตองทําหนาที่เฉพาะสวนยอยนั้นและในที่สุดจะนําไปสูการคงอยูของ
อินทรียภาพโดยรวม ซึ่งชัยยนตเห็นวาการมองสังคมในลักษณะนี้จะไมเนนไปที่การเปลี่ยนแปลงสังคม 
แตเปนการพยายามสรางความรวมมือระหวางชนชั้นทางสังคมที่เปรียบเสมือนสวนยอยตางๆ โดย
แนวคิดดังกลาวนี้สะทอนอยูในคําสอนเรื่องการทําหนาที่ของพุทธทาสภิกขุ นั่นคือ ทุกคนตางก็มีหนาที่
ของตนเองที่จะตองกระทํา ซึ่งความแตกตางของหนาที่ของแตละคนก็จะเปนไปตามกรรมของแตละคน  

ดังนั้น พุทธทาสภิกขุจึงยังคงรักษาการจัดแบงผูคนในสังคมออกเปนวรรณะตางๆ อยู กลาวคือ 
วรรณะกษัตริยหรือชนช้ันผูปกครอง ไดแก กลุมราชวงศ นักการเมือง และทหาร หรือผูที่ทําหนาที่
ปกครองหรือคุมครองคนในสังคม วรรณะพราหมณหรือกลุมปญญาชน ไดแก นักบวช นักวิชาการ หรือ
ผูที่ทําหนาที่เปนครูอาจารย วรรณแพศยหรือชนชั้นนายทุน ไดแกนักธุรกิจและนักวิชาชีพ ซึ่งเปน
พลเมืองที่มีฝมือ มีศิลปะตามหนาที่การงานของตน รวมกระทั่งถึงผูที่ทําหนาที่เกี่ยวกับการคาและการ
เศรษฐกิจ เปนตน วรรณะศูทรหรือชนช้ันกรรมมาชีพ ไดแก กรรมกรและชาวนา หรือที่พุทธทาสอธิบาย
วา เปนพวกที่ไมมีสติปญญา พวกไมมีฝมือ รวมถึงพวกผู รับใชหรือบาวทาสที่ทํางานโดยไมใช
สติปญญา เปนตน โดยถาแตละชนชั้นวรรณะทําหนาที่ของตนไปตามกฎธรรมชาติแลว ก็ยอมจะทําให

                                                 
53 เร่ืองเดียวกัน, หนา 206. 
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เกิดความรวมมือกันระหวางชนชั้นและทําใหสังคมโดยรวมมีความสงบสุข ในทางกลับกัน ถาแตละ
กลุมมุงแตจะเรียกรองสิทธิของตนก็จะทําใหเกิดปญหาความไมสงบขึ้นในสังคม54  

สาม การยอมรับความไมเสมอภาคทางสังคม ชัยยนตมองวาแมพุทธทาสภิกขุจะเสนอวา
มนุษยมีความเสมอภาคโดยธรรมในฐานะที่มนุษยทุกคนจะตองเผชิญกับการเกิด แก เจ็บ ตาย และ
มนุษยทุกคนจะมีเมล็ดพันธุแหงความเปนพุทธะไมตางกัน แตเมื่อพิจารณาในบริบททางสังคมที่เปน
จริงแลว ชัยยนตมองเห็นวาพุทธทาสภิกขุกลับไมยอมรับความเสมอภาคทางสังคม โดยแนวคิดเรื่อง
การไมยอมรับความไมเสมอภาคดังกลาวตั้งอยูบนทฤษฏีสังคมวิทยาการเมืองแบบชนชั้นนํา (elite 
theory) ทฤษฏีนี้เชื่อวามนุษยแตละคนมีความแตกตางไมเทาเทียมกันทางสังคมเสมอไมวาในยุคสมัย
ใด ดังนั้น สังคมทุกสังคมจึงสามารถจะแบงระดับช้ันของคนในสังคมออกเปนสองกลุมใหญ ไดแก ชน
ชั้นนําและมวลชน โดยชนชั้นนําจะเปนคนกลุมนอยที่ทําหนาที่เปนผูนําของสังคมโดยการกุมอํานาจใน
การปกครอง สวนมวลชนจะหมายถึงคนสวนใหญที่ไรอํานาจเนื่องการขาดคุณสมบัติการเปนผูนําใน
การปกครอง55 ดังนั้น แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุจึงสะทอนวิธีคิดแบบชนชั้นนํา นั่นคือ 
พุทธทาสภิกขุเห็นวามีความจําเปนที่ชนชั้นนําจะตองทําการบังคับหรือปกครองผูคนในสังคมเนื่องจาก
มนุษยแตละคนแตละกลุมมีสติปญญาไมเทาเทียมกัน  

อยางไรก็ตาม ในตอนทายของบทความ ชัยยนตไดกลาวถึงสถานะของธัมมิกสังคมนิยม
สําหรับสังคมไทยในยุคปจจุบันวา “เปนปฏิบัติการทางวาทกรรมของอุดมการณอนุรักษนิยมเชิงพุทธ
เพื่อนําเสนอระบบเศรษฐกิจการเมืองและเปนแนวคิดที่ทวนกระแสความเชื่อของสังคมในเรื่อง
ความกาวหนาและประชาธิปไตย” ซึ่งเขาเห็นวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนั้นยังไม
สามารถที่จะทําใหเกิดการยอมรับจากชนชั้นกลางได โดยเฉพาะเรื่องระบบสมบูรณาญาสทิธริาชยแบบ
ธรรมราชาตามที่พุทธทาสภิกขุเสนอไว เนื่องจากเขากันไมไดกับระบอบประชาธิปไตย “ที่กลายเปน
ความใฝฝนของผูคนในยุคสมัยปจจุบันไปแลว”56 ดังนั้น เราจึงจําเปนจะตองปรับปรุงแนวคิดธัมมิก
สังคมนิยมใหเขากับสภาวะการณปจจุบัน 
 ความเขาใจที่วาธัมมิกสังคมนิยมนั้นยึดถือแบบอยางมาจากลักษณะของการดํารงอยูของ
สรรพสิ่งตางๆ ในสภาวะธรรมชาติและความเขาใจที่วาธัมมิกสังคมนิยมนั้นอยูในฐานะระบบการเมือง
การปกครองและอุดมการณทางการเมืองแบบหนึ่งที่เรียกวา “ระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชยตาม

                                                 
54 เร่ืองเดียวกัน, หนา 207. 
55 เร่ืองเดียวกัน, หนา 211. 
56 เร่ืองเดียวกัน, หนา 214. 
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แนวคิดธรรมราชา”57 อยางที่นักวิชาการหลายทานมีความเขาใจนั้น ยอมเปนไปในลักษณะเดียวกันกับ
ที่ ปรีชา ชางขวัญยืน มีความเขาใจตอแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม ซึ่งเราจะพบไดวาการโตแยงแนวคิดธัม
มิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุของปรีชานั้นก็เปนไปโดยอาศัยความเขาใจดังกลาวนั้นเอง ซึ่งแบงออก
ไดเปนหลายประเด็นดังนี้   

หนึ่ง ปรีชากลาววาการที่พุทธทาสภิกขุอางวาในสภาวะธรรมชาติมีความเปน “สังคม” นั้นเปน
การอธิบายที่ไมชัดเจน เพราะพุทธทาสภิกขุพูดราวกับวาในสภาวะธรรมชาติมีแตการพึ่งพาอาศัยกัน
ระหวางสรรพสิ่งตางๆ เทานั้น และพุทธทาสภิกขุก็ยังไมยอมรับวาการขัดแยงก็เปนสภาวะธรรมชาติ
เชนเดียวกัน ดังจะเห็นวาในโลกแหงความเปนจริงของสัตวนั้น เราสามารถพบเห็นความขดัแยงไดเสมอ 
อยางเชนนกตัวใหญจะสามารถดํารงชีวิตอยูไดเพราะกินนกตัวเล็กหรือสัตวชนิดอ่ืนเปนอาหาร ดังนั้น 
“จึงพูดไมไดวาการพึ่งพาหรือการทําลายกันแนที่เปนสภาวะธรรมชาติอยางแทจริง”   

สอง ในสภาวะสังคมดั้งเดิมของมนุษยที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นไมไดประกอบดวยสภาวะ
การพึ่งพาซึ่งกันและกันอยางที่ทานเขาใจ แตเปนสภาวะสังคมที่ไมมีการเบียดเบียนกันเพราะธรรมชาติ
มีทรัพยากรอยางลนเหลือมากกวา ซึ่งปรีชามองวามนุษยในสภาวะดั้งเดิมนั้นประกอบไปดวยกิเลส มี
การกระทําเพื่อตนเอง และมีการเอาสวนเกิน สวนการที่จะทําใหมนุษยมีสํานึกเรื่องสังคมนิยมหรือให
มนุษยกระทําเพื่อผูอ่ืนแบบที่พุทธทาสภิกขุเขาใจนั้นจะตองมีการสั่งสอนอบรมไมไดเกิดขึ้นเองโดย
ธรรมชาติ ซึ่งเปนเรื่องที่จะตองสรางขึ้นมาในภายหลัง ดังนั้น การชวยเหลือเกื้อกูลกันจึงดูจะเปน
ธรรมชาตินอยกวาการทําตามกิเลสที่ติดตัวของมนุษย58  

สาม ปรีชาเห็นวาการที่มนุษยเปนสัตวสังคมนั้นไมไดหมายความวาสังคมมนุษยจะตองเปน
สังคมอยางเดียวกับฝูงผึ้งหรือฝูงนกอยางที่พุทธทาสภิกขุเสนอ ทั้งนี้เพราะมนุษยสามารถจะคิดคน
รูปแบบของสังคมไดมากมาย จึงไมมีเหตุผลวาทําไมมนุษยจึงตองไปเอารูปแบบสังคมของสัตว
เหลานั้นมาเปนตัวอยาง นอกจากนี้ การกระทําเชนนั้นยังอาจกอใหเกิดปญหาไดอีกหลายดาน เชน ใน
สังคมผึ้งเราอาจกําหนดหนาที่ของผึ้งแตละตัวได แตสังคมของมนุษยจะไมตายตัวเชนนั้น หรือแมแต
การกลับไปเอาสังคมดั้งเดิมมาเปนแบบอยางก็อาจจะเจอปญหาเชนกัน เพราะสังคมดั้งเดิมในสภาวะ
ธรรมชาตินั้นอาจจะไมไดเปนสังคมที่ดีที่สุดและสังคมดั้งเดิมก็ไมสามารถจะนํามาเปนแบบอยางใหกับ
สังคมปจจุบันได หรือหากจะเปลี่ยนใหสังคมกลายมาเปนชุมชนเล็กๆ จํานวนมากตามที่มีผูตีความ

                                                 
57 เร่ืองเดียวกัน, หนา 191. 
58 ปรีชา ชางขวัญยืน. 2538. ความคิดทางการเมืองของทานพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 14. 
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แนวคิดของพุทธทาสภิกขุก็เปนไปไมไดอีกเชนกัน เพราะในปจจุบันประชากรมนุษยมีจํานวนมาก จน
ทําใหทรัพยากรสําหรับบริโภคนั้นไมเพียงพออีกตอไป ดังนั้น การกระทําตามสภาวะธรรมชาติในแบบที่
พุทธทาสภิกขุเสนอจึงไมใชหนทางในการแกปญหา ปรีชาเห็นวา แทจริงแลว การดัดแปลงธรรมชาติ

                                                

ตางหากที่ทําใหมนุษยอยูรอดได เชน รูจักการเพาะปลูก เลี้ยงสัตว จนกระทั่งไดผลิตผลมากมาย แต
พุทธทาสภิกขุกลับไมอธิบายถึงระบบที่ซับซอนและมีความหลากหลายอันเกิดจากการดัดแปลง
ธรรมชาติ นอกจากนี้ ปรีชายังตั้งขอสงสัยวาหนาที่ของมนุษยในสังคมรูปแบบใหมๆ เหลานี้จะนับเปน
หนาที่ตามธรรมชาติหรือไม หรือวาตองเปนหนาที่ในสังคมดั้งเดิมเทานั้นจึงจะถือเปนธรรมชาต5ิ9   

ส่ี การที่พุทธทาสภิกขุกลาววาหนาที่พื้นฐานของมนุษยในแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมคือหนาที่ที่
จะตองกระทําไปตามกฎของธรรมชาติและจะสงผลโดยตรงใหการดําเนินกิจกรรมของมนุษยเปนไป
เพื่อผูอ่ืนมากขึ้น แตสําหรับปรีชาแลว เขากลับมองวาพระพุทธเจาและสาวกของพระองคก็ไดทรงสั่ง
สอนส่ิงเหลานี้มานานมากแลวและคนสวนใหญก็ยังไมเขาใจและไมไดปฏิบัติในหนาที่พื้นฐานดังกลาว
แตอยางใด ปรีชาจึงเห็นวา “หากจะตองรอใหมนุษยเขาใจเรื่องหนาที่ตามกฎธรรมชาติกอนแลวจึงจะ
ทําใหเกิดระบบธัมมิกสังคมนิยมไดนั้น ระบบธัมมิกสังคมนิยมก็เปนสิ่งที่แทบจะเกิดขึ้นไมไดในเร็ววัน
หรืออาจจะไมเกิดเลย เพราะแมแตในสมัยพุทธกาลที่สังคมยังไมสับสนวุนวายมากเทาปจจุบันมนุษยก็
ไมไดดําเนินชีวิตในรูปแบบนั้น”60

 
3 ความเขาใจและขอสงสัยใน “ผูปกครอง” 
 ประเด็นเรื่องผูปกครองในทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนที่ถกเถียงกันอยางกวางขวาง โดย
สวนใหญแลวผูที่ศึกษางานของทานมักจะไมเห็นดวยกับแนวทางที่ทานเสนอและมีขอวิจารณวาทาน
ไมไดใหรายละเอียดมากเพียงพอ ทั้งในเรื่องของการไดมาซึ่งผูปกครอง การตรวจสอบคุณธรรมของ
ผูปกครอง การถวงดุลอํานาจของผูปกครอง การเปลี่ยนตัวผูปกครองในกรณีที่เกิดความบกพรอง
ผิดพลาด เปนตน ไพศาล วงศวรสิทธิ์ อธิบายในเรื่องนี้วาผูปกครองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นมี
ลักษณะที่เรียกวา ธรรมราชา และผูปกครองในลักษณะดังกลาวจะมีสถานะไมแตกตางหรือมีความ
หางไกลไปจากประชาชนมากนัก กลาวคือ ผูปกครองจะเปนเสมือนหัวหนาครอบครัวที่ประชาชนซึ่ง
เปรียบเสมือนลูกสามารถเขามาพบเจอได โดยในประเทศไทยจะปรากฎแนวคิดดังกลาวในสมัยสุโขทัย 
ซึ่งไพศาลอธิบายตอไปอีกวาคติดังกลาวไดลดอิทธิพลลงอยางมากในสมัยอยุธยา เนื่องจากราชสํานัก

 
59 เร่ืองเดียวกัน, หนา 15. 
60 เร่ืองเดียวกัน, หนา 20. 
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ไดไปรับเอาคติของพราหมณจากเขมรที่เชื่อวาอาญาสิทธิ์เปนสิ่งจําเปนในการปกครองตองอาศัย
บทลงโทษที่เฉียบขาดและรุนแรงใหประชาชนเกรงกลัว61   

พระดุษฎี เมธงฺกุโร ไดอธิบายเพิ่มจากไพศาลวา ผูปกครองตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนั้น
จะตองสังกัดอยูใน “วรรณะกษัตริย” ซึ่งการที่พุทธทาสภิกขุเสนอใหผูปกครองอยูในวรรณะกษัตริยและ
ทําหนาที่ปกครองบานเมืองนั้นก็เพราะทานตองการใหผูปกครองไดรับการฝกฝนอบรมมาจากวรรณะ
นั้นโดยตรง ซึ่ง “วรรณะ” ที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นไมใชวรรณะที่เกิดจากชาติกําเนิด แตหมายถึง
วรรณะที่ถือเอาตามหนาที่ที่กระทํา โดยพระดุษฎีจึงมองวาผูปกครองในทัศนะของพุทธทาสภิกขุจึง
คลายแนวคิดราชาปราชญ (philosopher king) ของเพลโต “เพราะพุทธทาสภิกขุเห็นวาการปกครอง
รัฐโดยผูชํานาญการยอมจะทํางานไดดีกวาผูที่ไมไดอยูในวรรณะนั้น อีกทั้งการสรางผูปกครองที่ดีเพียง
จํานวนนอยก็ยอมจะทําไดงายกวาการสรางคนดีจํานวนมากเพื่อมาทําหนาที่ดังกลาวอยางในระบอบ
ประชาธิปไตย”62  

ขณะที่พระประชา ปสนฺนธมฺโม เห็นวาการอธิบายของพุทธทาสภิกขุในเรื่องผูปครองหรือธรรม
ราชานั้นไมไดมุงเฉพาะวาผูปกครองจะตองหมายถึงกษัตริยหรือชนช้ันสูงเทานั้น โดยในประเด็นนี้ พระ
ประชาไดตีความในความหมายที่กวางกวาพระดุษฎี กลาวคือ ทานเห็นวาความคิดเรื่องธรรมราชาของ
พุทธทาสภิกขุนั้นสามารถที่จะนํามาใชไดกับนายกรัฐมนตรี ประธานาธิบดี หรือ “แมแตกับประธาน
เหมาเจอตุงกับมวลชน” ก็เปนได ทั้งนี้เพราะ “พุทธทาสภิกขุถือวารูปแบบของการเมืองหรือระบบการ
ปกครองที่อางกันนั้นเปนเพียงสิ่งที่ใชหลอกลวงกันมากกวา”63   

ไพศาล วงศวรสิทธิ์ ตั้งขอสังเกตที่นาสนใจในเรื่องนี้วาการที่พุทธทาสภิกขุไมไดใหรายละเอียด
หรือข้ันตอนตางๆ วาจะทําใหธัมมิกสังคมนิยมสามารถบรรลุถึงเปาหมายไดอยางไรนั้นก็นาจะเปน
เพราะพุทธทาสภิกขุมองวาปจจัยสําคัญที่จะทําใหเกิดธัมมิกสังคมนิยมไดนั้นอยูที่ตัวของผูปกครอง ดัง
ไพศาลไดยกคํากลาวของพุทธทาสภิกขุที่วา “เชื่อผูนํา ชาติพนภัย นั้นเปนสิ่งที่นาใครครวญ มิใชดูถูกดู

                                                 
61 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 73. 
62 พระดุษฎี เมธงฺกุโร. 2532. การพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพโกมลคีม

ทอง, หนา 25. 
63 พระประชา ปสนฺนธมฺโม. 2526. บทวิจารณ. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุมสาวถามถึงรากความ

เปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 123.  
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แคลนหัวเราะเยาะ เพราะถาผูปกครองมีธรรมะก็จะทําใหการเมืองการปกครองมีธรรมะดวย”64 แต
อยางไรก็ตาม ไพศาลก็เห็นวาทัศนะดังกลาวของพุทธทาสภิกขุอาจเปนไปไดยาก เนื่องจากวาในสังคม
ปจจุบันอํานาจในการกําหนดความเปนไปของสังคมไมไดรวมศูนยอยูที่ “ราชา” หรือผูปกครองอีก
ตอไปแลว แตมีการกระจายอํานาจไปยังชนชั้นนํา นักบริหาร ผูเชี่ยวชาญ ผูชํานาญการ ในรูปแบบที่
สัมพันธกันเปนระบบ ดังนั้น แมผูปกครองจะมีคุณธรรมหรือศีลธรรมมากสักเพียงใด แตถาหากระบบ
หรือสถาบันที่เกิดใหมตางๆ เหลานี้เปนอธรรมหรือไมมีศีลธรรมเสมอกันแลว ระบบเหลานี้คงไมอาจ
เปนเครื่องมือของผูปกครองในการรักษาธรรมะได     

ในอีกแงมุมหนึ่ง Louis Gabaude ไดอธิบายวาสาเหตุที่พุทธทาสภิกขุไววางใจ “ธรรมราชา” 
เปนอยางมากก็เปนเพราะทานมีประสบการณที่ไมดีจาก “ประชาธิปไตยแบบไทยๆ” ซึ่งสงผลใหทานมี
ทัศนะที่ไมดีตอระบบการปกครองแบบประชาธิปไตยตามไปดวย Gabaude เห็นวาในแงหนึ่งพุทธทาส
ภิกขุยอมถูกที่คิดวาระบอบประชาธิปไตยจําเปนจะตองใชสติปญญาและคุณธรรม แตดวยความคิด
ความเชื่อของทานที่วาประชาชนโดยสวนใหญยังโงและเห็นแกตัวอยูนั้นจึงทําใหทานไววางใจหลัก
ทศพิธราชธรรมของเผด็จการธรรมราชามากกวา Gabaude ไดตั้งคําถามวา “คุณธรรมสวนตัวของ
ผูปกครองที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้นจะรับประกันความสามารถและประสิทธิภาพทางการเมืองการ
ปกครองไดจริงหรือไม และใครจะเปนผูตรวจสอบคุณธรรมของผูปกครอง ใครจะตัดสินวาผูปกครองคน
นี้มีความบกพรองอยางไร ใครจะเปนคนที่บอกวาถึงเวลาที่ผูปกครองจะตองออกจากตําแหนงแลว 
และถาเขาไมยอมออกจากตําแหนงจะทําอยางไร”65 เปนตน ดังนั้น สําหรับ Gabaude แลว แนวคิดธัม
มิกสังคมนิยมจึงเปนเหมือน “การสรางแรงบันดาลใจ”66 เทานั้น       

การตั้งขอสงสัยตอตัวผูปกครองตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุของไพศาลและ Gabaude ไม
แตกตางไปจาก ปรีชา ชางขวัญยืน ที่ไดแสดงทัศนะโตแยงแนวคิดเรื่องผูปกครองแบบธรรมราชาของ
พุทธทาสภิกขุไวในหลายประเด็น ดังนี้  

หนึ่ง ปรีชาเห็นวาพุทธทาสภิกขุพูดถึงเฉพาะแตคุณสมบัติของผูปกครองในแงศีลธรรมเทานั้น 
แตเราจะพบวาการปกครองในปจจุบันนั้นผูปกครองจะมีศีลธรรมแตเพียงอยางเดียวไมได ผูปกครอง
จะตองมีความเฉลียวฉลาด มีความรูในแขนงวิชาตางๆ มีความเขาใจระบบตางๆ และถึงแมพุทธทาส
                                                 

64 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม
สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 85. 

65 Louis Gabaude. 2533. Thai Society and Buddhadasa: Structural Difficulties. in Radical 
Conservatism. Bangkok: Chareon Vit Printing House, p.221. 

66 เร่ืองเดียวกัน. 
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ภิกขุจะเห็นวาทศพิธราชธรรมเปนสิ่งสําคัญที่สุด แตก็จะกลายเปนปญหาวาผูปกครองเชนนี้ยอมจะหา
ไดยาก เพราะหากไมมีวิธีการในการสรางผูปกครองเชนนั้นขึ้นแลวก็คงไมมีหวังจะไดผูปกครองที่เปน
ธรรมราชามาปกครอง67  

สอง พุทธทาสภิกขุไมไดอธิบายวาผูปกครองจะเกิดขึ้นไดอยางไรหรือจะมีวิธีการเลือกเฟนหา
บุคคลในลักษณะนั้นอยางไร และปรีชายังตั้งขอสงสัยวาถึงแมวาพุทธทาสภิกขุจะใชวิธีการสรางหรือ
คัดเลือกคนมาเปนผูปกครองในแบบที่ Plato เสนอก็ตาม “เราก็ไมอาจจะรับประกันไดวาเราจะไดคนที่
มีคุณสมบัติตามที่ตองการจริง” หรือหากพุทธทาสภิกขุจะใชวิธีคัดเลือกตามที่ปรากฏในอัคคัญญสูตรก็
ควรจะตองระบุถึงวิธีเลือกวาทําอยางไรจึงจะไดคนดีมาเปนผูปกครอง แตพุทธทาสภิกขุก็ไมไดระบุไว
แตอยางใด โดยเราจะพบวาในปจจุบันนั้นก็มีการใชวิธีเลือกบุคคลขึ้นมาเชนกัน แตบุคคลหรือ
ประชาชนหรือคณะกรรมการที่มีสิทธิในการเลือกผูปกครองไดก็ยอมจะมีทั้งคนดีและคนเลวปะปนอยู
ดวยกัน ดังนั้น ผูปกครองที่ไดมาโดยวิธีการเลือกก็อาจจะไมใชคนดีเสมอไป และถาจะอางวาการที่เรา
ไดผูปกครองไมดีก็เปนเพราะสังคมสมัยนี้ประกอบดวยคนที่ไมดีจํานวนมาก คนที่ไมดีเหลานั้นจึงเลือก
คนที่ไมดีข้ึนมาเปนผูปกครอง ปรีชาก็โตแยงในประเด็นดังกลาววาถาสังคมดีแลวจึงจะสามารถหา
ผูปกครองที่ดีไดนั้น ในกรณีนี้ ผูปกครองก็แทบจะไมมีประโยชนอะไรเพราะสังคมดีอยูแลว และถาหา
ผูปกครองดีจากสังคมที่เลวไมได การเสนอใหหาผูปกครองที่ดีก็เปนเรื่องที่เปลาประโยชนเพราะไม
สามารถจะทําไดจริง68   

สาม เมื่อธรรมราชาที่พุทธทาสภิกขุเสนอไวนั้นไมสามารถจะระบุไดวาจะเกิดขึ้นมาจากวิธีการ
ในรูปแบบใด ปรีชาจึงแสดงทัศนะวา “จึงทําใหดูเหมือนกับวาเปนเรื่องพิเศษอยางยิ่งในการที่จะบังเกิด
กษัตริยที่มีลักษณะเชนนั้นขึ้นมา”  

ส่ี ปรีชากลาววาตองระลึกอยูเสมอวาการปกครองไมอาจดําเนินไปไดดวยตัวผูปกครองเพียง
คนเดียว แตจะตองมีผูปกครองในระดับที่รองลงไปจํานวนมาก ดังนั้น คนเพียงคนเดียวยอมไมอาจจะ
ทําใหเกิดประสิทธิภาพในการปกครองได (ขอโตแยงนี้มีลักษณะเดียวกับที่ไพศาล วงศวรสิทธิ์ไดตั้ง
ขอสังเกต)  

หา แมผูปกครองจะเปนคนดีมีศีลธรรม แตการปกครองนั้นจําตองมีระบบบอยางใดอยางหนึ่ง
หรือมีกลไกบางอยางในการจัดการ แตพุทธทาสภิกขุกลับไมไดเสนอกลไกหรือระบบในสวนนี้ไวแต

                                                 
67 ปรีชา ชางขวัญยืน. 2538. ความคิดทางการเมืองของทานพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 34. 
68 เร่ืองเดียวกัน, หนา 35. 
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อยางใด ทั้งยังไมเคยกลาววากลไกอะไรที่จะทําใหเกิดการเฉลี่ยสวนเกินเปนไปไดและเปนไปอยาง
ยุติธรรม   

หก ปรีชาโตแยงวาถาเราแสวงหาผูปกครองเชนนั้นไมไดแลวสังคมมนุษยจะปกครองกันได
อยางไรและในรูปแบบไหน หรือจะตองปลอยใหผูปกครองที่ไมดีเปนผูจัดการปกครองโดยเผด็จการและ
ปราศจากระบบใดๆ ในการที่จะควบคุมผูปกครองเชนนั้น69   

เจ็ด ปรีชาเห็นวาการที่พุทธทาสภิกขุเสนอใหใชวิธีการปกครองแบบเผด็จการนั้นเทากับไป
สนับสนุนใหเกิดการใชอํานาจอยางสมบูรณ แตในกรณีที่เราไมมีวิธีการที่จะไดมาซึ่งผูปกครองที่เปน
ธรรม ฉลาด รอบคอบ กระทําเพื่อผูอ่ืน มีความรูสมบูรณ ปราศจากกิเลส เราก็ยังจําเปนที่จะตองมี
วิธีการตรวจสอบถวงดุลอํานาจเพื่อปองกันไมใหสวนที่เลวรายของผูปกครองสามารถทําความชั่วหรือ
ความเสียหายได แตพุทธทาสภิกขุก็ไมไดเสนอวิธีการตรวจสอบดังกลาวไวแตอยางใด70   

ไมตางไปจาก ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ที่อธิบายวาธรรมราชาหรือการเสนอใหผูปกครองทรง
ทศพิธราชธรรมตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนแนวคิดที่อางอิงมาจากพระไตรปฏกในสวนของ
พระสูตรที่ชื่อวาอัคคัญญสูตร ซึ่งจุดประสงคของทานก็คือการเนนย้ําวาถาหากวาเราไดคนดีเปน
ผูปกครองสังคมแลวสังคมทั้งระบบยอมจะดีตามไปดวย ซึ่งทวีวัฒนไดแสดงทัศนะวาการที่เราจะบอก
วาผูปกครองไดกระทําหรือตัดสินใจไปเพื่อประโยชนสวนรวมอยางแทจริงนั้นเปนเรื่องที่ตัดสินไดยาก 
อีกทั้งยังเกิดปญหาอีกวาใครที่จะเปนผูตัดสินวาอะไรเปนหรือไมเปนประโยชนตอสวนรวม นอกจากนี้
แลว ในสังคมปจจุบันก็มีปญหาทางจริยธรรมหลายประการที่เกี่ยวกับประโยชนสวนรวมที่ยังหาขอยุติ
ไมได เชน ปญหาการทําแทง ซึ่งเปนปญหาที่ตางไปจากกรณีของพระเจาอโศกที่ทวีวัฒนมองวาเปน
เร่ืองงายที่เราจะมองยอนกลับไปแลวตัดสินวาสิ่งที่พระองคทรงกระทํานั้นเปนไปเพื่อประโยชนตอ
สวนรวมและการลงโทษผูที่ไมกระทําตามของพระองคนั้นเปนสิ่งที่ถูกตอง “การยอนไปตัดสินเรื่องราว
ในอดีตที่ผานมานั้นกระทําไดงายเพราะเราไมไดอยูในยุคสมัยนั้น”71  

นอกจากนักวิชาการและพระสงฆดังที่ไดกลาวมาขางตนแลว ชัยยนต ประดิษฐศิลป ก็เปนอีก
ผูหนึ่งที่ยอมรับเชนกันวาระบบการเมืองที่พุทธทาสภิกขุเสนอไวนั้นมีปญหาสําคัญอยูบางประการ นั่น
คือ ปญหาการไดมาซึ่งผูนําทางการเมืองแบบธรรมราชา โดยผูนําทางการเมืองตามแนวคิดนี้ไมไดมา
จากการเลือกตั้งโดยชนชั้นตางๆ ภายในสังคม แตพุทธทาสภิกขุเสนอวาอาจจะไดมาจากการเลือก
                                                 

69 เร่ืองเดียวกัน, หนา 37. 
70 เร่ืองเดียวกัน, หนา 59. 
71 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 

(พ.ค.-ส.ค.), หนา 45.  

 



 134

กันเองของชนชั้นผูปกครอง และ ปญหาการใชอํานาจรัฐของผูนําการเมืองแบบธรรมราชา เนื่องจาก
การใชอํานาจของผูนําจะเปนแบบเผด็จการเบ็ดเสร็จและในทายที่สุดแลวอาจจะนําไปสูการใชกําลัง
และศาสตราวุธที่กอความรุนแรงอันเปนวิธีการที่ขาดศีลธรรมก็เปนได72

เสนห จามริก เปนอีกผูหนึ่งที่ไมเห็นดวยกับการที่พุทธทาสภิกขุไววางใจในตัวผูปกครองอยาง
มาก เพราะสําหรับเสนหแลว การกระทําเชนนั้น “เทากับเปนการนําเอาความเปนธรรม ความสันติสุข 
ความยุติธรรมทั้งหมดของสังคมไปขึ้นกับคนเพียงคนเดียวคลายกับระบบราชาปราชญของเพลโตเปน
อยางมาก”73 ซึ่งเสนหเห็นวาเปนเรื่องที่เปนไปไดยาก เพราะแทจริงแลวมนุษยยอมจะประกอบทั้งความ
ดีและความชั่ว โดยชีวิตทางการเมืองของมนุษยนั้นความดีและความชั่วยอมจะตองดํารงอยูดวยกนั แต
หากอนุญาตใหคนดีเขามาอยูในอํานาจทางการเมืองและกระทําการใดๆ โดยไมมีการถวงรั้งอํานาจนั้น 
สุดทายแลวเสนหมองวาอํานาจก็จะทําใหคนดีคนนั้นสามารถฉอฉลได และเมื่อถึงตอนนั้น “อํานาจใน
มือคนดีก็จะกลายเปนเครื่องบั่นทอนอิสรภาพของคนอื่น”74   

นอกจากนี้แลว การที่พุทธทาสภิกขุพูดถึงรัฐหรือผูปกครองที่มีธรรมะและคิดไปวาการมี
ผูปกครองเชนนั้นจะเปนเหตุใหประชาชนตางมุงกระทําความดีนั้น เสนหกลับเห็นวาในความเปนจริง
แลวอาจจะเปนไปในทางตรงขาม เนื่องจากวาการที่รัฐหรือผูปกครองจะสามารถตั้งอยูในความเปน
ธรรมไดก็ตอเมื่อประชาชนจะตองมีอิสรภาพ เนื่องจากอิสรภาพของประชาชนนั้นจะเปนสิ่งที่คอยถวง
ร้ังใหผูปกครองตองอยูในกรอบที่ควรจะเปน ดวยเหตุนี้เอง เสนหจึงมองวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนัน้
สามารถนํามาใชไดในแงของปจเจกบุคคลที่จะแสวงหาธรรมะเพื่อดับทุกขของตัวเองแตเพียงเทานั้น 
แตสําหรับในเรื่องของการเมืองแลวยอมจะเปนไปไดยากเพราะมีความสลับซับซอนมากกวา ดังที่เสนห
ไดยกตัวอยางถึงการใหอํานาจแกผูปกครองและจํากัดอิสรภาพของประชาชนของพุทธทาสภิกขุในเรื่อง
ที่วารัฐสามารถที่จะมี ‘ตํารวจยามวิกาล’ ได โดยที่ตํารวจที่วานี้สามารถบุกรุกเขาไปคนไดถึงใน
หองครัวหรือหองนอนของแตละคนเพื่อตรวจสอบดูวาใครมีความประพฤติอยางไร ซึ่งเสนหเห็นวา
ตรรกะของพุทธทาสภิกขุที่วาตองเอาธรรมะมาควบคุมอธรรมโดยใหตํารวจสามารถบุกคนบานเพื่อดู
ความประพฤติของคนนั้น “เปนตรรกะที่มีปญหาเสมือนดาบสองคม”75 ทั้งนี้เพราะเราตองยอมรับวา
                                                 

72 ชัยยนต ประดิษฐศิลป. 2549. ปรัชญาสังคมและการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. ใน ปรัชญาในสังคมไทย. 
ชัชชัย คุมทวีพร, บรรณาธิการ. กรุงเทพฯ: นําทองการพิมพ, หนา 214.  

73 เสนห จามริก. 2549. มองพุทธทาสภิกขุในมุมสังคมการเมืองและสิทธิมนุษยชน. ใน รอยคน รอยธรรม 
100 ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 319. 

74 เร่ืองเดียวกัน.  
75 เร่ืองเดียวกัน. 
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หลักธรรมะของพุทธศาสนานั้นไมวาจะมีความประเสริฐดีงามอยางไรขนาดไหน แตเมื่อเรากําลังนํา
หลักธรรมะดังกลาวมาใชกับธรรมชาติมนุษยผูซึ่งประกอบทั้งความดีและความไมดีรวมอยูในตัวคนๆ 
เดียวกันแลวก็ยอมจะนําไปสูอันตรายไดในที่สุด  
 
4 ความเขาใจและขอสงสัยใน “ความรุนแรงและวิธีการแบบเผด็จการ” 
 นิยามการเมืองของพุทธทาสภิกขุที่วาการเมืองคือการจัดใหคนจํานวนมากอยูรวมกันโดย
ปราศจากอาชญานั้น มักจะมีผูตีความวาหมายถึงการจัดการปกครองโดยไมใชความรุนแรง ทวามีผู
สังเกตเห็นวาในบางครั้งพุทธทาสภิกขุกลับกลาววาผูปกครองสามารถใชอํานาจเผด็จการในการกําจัด 
‘คนที่เกเร’ ได ดังกรณีพระเจาอโศกมหาราช เปนตน จึงทําใหเกิดการตั้งขอถกเถียงในเรื่องการใชความ
รุนแรงและวิธีการแบบเผด็จการของผูปกครองวามีความชอบธรรมเพียงใด วีระ สมบูรณ ไดอธิบายถึง
เร่ืองนี้วา การเสนอแนวคิดของพุทธทาสภิกขุที่วาผูปกครองหรือนักการเมืองจะตองเปนผูที่ประกอบไป
ดวยธรรมและใชวิธีการแบบเผด็จการโดยธรรมมาจัดระบบแกสังคมเพื่อใหสมาชิกสามารถอยูรวมกัน
บนพื้นฐานของประโยชนสวนรวม โดยวีระเห็นวาการที่พุทธทาสภิกขุเสนอแนวคิดเชนนี้ก็เนื่องมาจาก
พุทธทาสภิกขุเห็นวาจากบริบทสังคมในขณะนั้นอยูในภาวะที่ศีลธรรมกําลังเสื่อมทรามลงอยางมาก
และผูคนในสังคมตางก็ตองการที่จะแสวงหาประโยชนสวนเกิน ดังนั้น “ระบอบประชาธิปไตย (ใน
สังคมไทยขณะนั้น) สําหรับพุทธทาสภิกขุจึงไมใชอะไรอื่นนอกจากการเปดโอกาสใหนักการเมือง
ผลัดเปลี่ยนหมุนเวียนกันเขามากอบโกยผลประโยชนจนนําสังคมไปสูความวินาศในที่สุด”76 และดวย
เหตุนี้เอง พุทธทาสภิกขุจึงเห็นวาระบบประชาธิปไตยซึ่งใชกันอยางแพรหลายนั้นจะตองเปนแบบธมัมกิ
สังคมนิยม กลาวคือ จําเปนจะตองใชวิธีการแบบเผด็จการเขาควบคุมเพื่อปองกันไมใหเกิดภาวะ “มือ
ใครยาวสาวไดสาวเอาหรือตัวใครตัวมัน” เนื่องจากพุทธทาสภิกขุมองวาลักษณะของการเนนไปที่
ผลประโยชน เสรีภาพ และความเสมอภาคแบบปจเจกนิยมของประชาธิปไตยนั้นไมใชหนทางที่จะนํา
สังคมมนุษยไปสูความปกติที่มีความสอดคลองกับหลักศีลธรรมได  

ขณะที่ ไพศาล วงศวรสิทธิ์ เห็นวาเหตุที่พุทธทาสภิกขุเสนอใหใชวิธีการแบบเผด็จการนั้นก็เปน
เพราะวิธีการดังกลาวจะสามารถทําใหธรรมิกสังคมนิยมสามารถแกไขปญหาของโลกไดจริง ซึ่งไพศาล
อธิบายถึงคําวา “เผด็จการ” ไววา สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว เผด็จการยอมมีองคประกอบอยูสองอยาง 
ไดแก หนึ่ง การมีผูปกครองเพียงคนเดียวบริหารประเทศ โดยผูปกครองไมจําเปนตองขอความคิดเห็น
หรือความเห็นชอบจากประชาชนเมื่อจะดําเนินนโยบายใดๆ สอง การที่ประชาชนถูกจํากัดสิทธิและ
                                                 

76 วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 
69. 
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เสรีภาพบางอยาง ไมสามารถกระทําตามที่ตนเองปรารถนาไดทุกอยาง ซึ่งพุทธทาสภิกขุเชื่อวาวิธีการ
เผด็จการโดยคนเพียงคนเดียวนั้นจะทําใหธรรมมิกสังคมนิยมนั้นเปนไปไดและมีประสิทธิภาพอยางยิ่ง 
อีกทั้งพุทธทาสภิกขุยังเห็นวาการแสวงหาผูมีคุณธรรมเพียงคนเดียวยอมเปนการงายกวาการแสวงหา
คนที่มีคุณธรรมจํานวนมากมาปกครองแบบระบอบประชาธิปไตย77    

โดยวิธีการแบบเผด็จการนั้นจะแกปญหาไดอยางรวดเร็วและเหมาะสมกับประชาชนที่ยังไมมี
ธรรม (เปนประชาชนที่ยังตองการระเบียบกฎเกณฑควบคุมอยู) และไพศาลเห็นวาพุทธทาสภิกขุยอม
เชื่อวาแนวคิดเรื่องวิธีการแบบเผด็จการนั้นสามารถจะทําไดจริง “เหตุที่พุทธทาสภิกขุยืนยันแนวคิด
เกี่ยวกับระบบการเมืองในอุดมคติที่เรียกวา “ธรรมิกสังคมนิยมแบบเผด็จการ” นั้นก็เนื่องมาจากใน
ความคิดของทานระบบดังกลาวนี้เปนไปไดจริง เชน การปกครองของพระเจาอโศก หรือ การปกครอง
ของพอขุนรามคําแหงมหาราช” โดยไพศาลอธิบายวาการที่พุทธทาสภิกขุไดยอนกลับไปหาระบบ
พระราชาที่มีทศพิธราชธรรมนั้นก็เปนเพราะไดอิทธิพลจากคติธรรมราชาที่พระราชาปกครองดวยความ
เมตตาตอประชาชนอยางเสมอภาค ไมกระทําตามอําเภอใจ ไมกดขี่เบียดเบียน ทํานุบํารุงผูที่ขัดสน ให
ความเคารพตอทุกชีวิต (แมแตสัตวหรือตนไม) บํารุงสมณชีพราหมณ78 เปนตน โดยไพศาลมีความเห็น
วาพุทธทาสภิกขุยอมรับการใชกําลังอํานาจ แตการใชกําลังอํานาจนั้นจะตองเปนไปเพื่อรักษาศีลธรรม 
ซึ่งเปนสิ่งที่เลี่ยงไมไดและยังดีกวาใชอํานาจที่ไมเปนไปเพื่อศีลธรรม79  

สวน พระดุษฎี เมธงฺกุโร ไดกลาวถึงวิธีการแบบเผด็จการของพุทธทาสภิกขุวา “เปนเพราะพุทธ
ทาสภิกขุเห็นวาวิธีดังกลาวมีประสิทธิภาพและรวดเร็ว วิธีการแบบเผด็จการจึงไมไดเปนสิ่งที่นารังเกียจ
หากวิธีการนั้นประกอบไปดวยธรรม”80 และการเผด็จการโดยธรรมดังกลาวนั้นอาจจะมีความเปนไปได
ในทางปฏิบัติจริง เนื่องจากพุทธทาสภิกขุไดระบุถึงเงื่อนไขที่บังคับและควบคุมผูปกครอง เปนตนวา 
ผูปกครองที่ใชวิธีการแบบเผด็จการดังกลาวจะตองมีธรรมของผูปกครองเชนจักรวรรดิวัตรและ
ทศพิธราชธรรมมากํากับ ตองมีการระบุขอบเขตของอํานาจ ระยะเวลา และมีการระบุเร่ืองที่อนุญาติให
จัดการไวดวย และบางครั้งพุทธทาสภิกขุก็อธิบายวาวิธีการแบบเผด็จการนั้นนับวามีความเปน

                                                 
77 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 67. 
78 เร่ืองเดียวกัน, หนา 69. 
79 เร่ืองเดียวกัน, หนา 73. 
80 พระดุษฎี เมธงฺกุโร. 2532. การพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพโกมลคีมทอง, 

หนา 24.  
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ประชาธิปไตยอยูในตัวเองดวย กลาวคือ เปนการเผด็จการโดยเห็นแกประโยชนสุขและความตองการ
ของประชาชน   

อยางไรก็ตาม พระดุษฎีก็อธิบายวาแนวคิดเรื่องการปกครองแบบเผด็จการของพุทธทาสภิกขุ
อาจถูกโตแยงไดหลายประการ ไมวาจะเปนเรื่องของการที่ไมมีหลักประกันใดๆ วาจะสามารถยับยั้งผูที่
ใชอํานาจแบบเผด็จการในกรณีที่ไมชอบธรรมได หรืออาจถูกโตแยงในประเด็นที่วาวิธีการปกครองของ
พระพุทธเจาที่พุทธทาสภิกขุอางถึงนั้นพระองคทรงใชเฉพาะพระองคเอง ไมไดมอบหมายใหผูใดทํา
หนาที่เผด็จการโดยธรรมแทนพระองคหรือตามอยางพระองคอีก แตกลับมอบหมายใหคณะสงฆเปน
ใหญและเปนการใชมติอยางประชาธิปไตย นั่นคือ จะตองเปนความเห็นอยางเอกฉันท โดยมีพระธรรม
วินัยเปนเสมือนธรรมนูญการปกครอง นอกจากนี้ พระดุษฎียังตั้งขอสังเกตตอแนวคิดของพุทธทาสภิกขุ
วา “เรายังตองทําความเขาใจในเรื่องที่วาการใหผูปกครองเปนผูทรงธรรมนั้นจะตางไปจากการใหผูทรง
ธรรมเปนผูปกครองอีกดวย”81  

การโตแยงดังกลาวเปนไปในทํานองเดียวกับที่ เกศแกว วงศชวลิต ไดวิจารณวิธีการแบบเผด็จ
การโดยธรรมของพุทธทาสภิกขุในประเด็นเรื่องความชอบธรรมในการลงโทษ กลาวคือ พุทธทาสภิกขุ
ไดอธิบายถึงเหตุผลวาวิธีการแบบเผด็จการนั้นจะมีความรวดเร็วในการแกไขปญหากวาวิธีการแบบ
ประชาธิปไตย ดังนั้น จึงเหมาะกับสังคมมนุษยที่มีกิเลสและสังคมที่มีคนจํานวนมาก ซึ่งพุทธทาสภิกขุ
ไดกลาววา “โดยหากจะตอง ‘กําจัดคนที่เกเรออกไป’ ดวยวิธีการดังกลาวก็ยังถือวาถูกตองอยู”82 ซึ่งเกศ
แกวไดตั้งคําถามวา “การกําจัดคนเกเร” ที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนี้หมายความวาอยางไรและผูปกครอง
จะกําจัดบุคคลเหลานี้แบบมีธรรมะไดอยางไร  

โดยเกศแกวอธิบายวาในกรณีดังกลาวถือเปนความขัดแยงกันในตัวเองของพุทธทาสภิกขุ 
กลาวคือ เราจะพบวาในกรณีของการปกครองแบบพอปกครองลูกในสมัยพอขุนรามคําแหงหรือการใช
อํานาจเด็ดขาดของพระเจาอโศกนั้น พุทธทาสภิกขุจะอธิบายไววาแมแตการทําสงครามหรือการกําจัด
คนเกเรนั้นถาหากมีจุดมุงหมายที่เปนไปเพื่อธรรมแลวก็สามารถกระทําได แตตรรกะดังกลาวกลับ
ขัดแยงอยางชัดเจนกับนิยามการเมืองของพุทธทาสภิกขุที่วา “ระบบการเมืองคือการจัดการปญหาของ
คนจํานวนมากโดยไมตองใชอาชญา” นอกจากนี้ยังขัดแยงกับแนวคิดของทานเองที่เสนอเรื่องการใช
สันติวิธีและการใหเสรีภาพแกปจเจกบุคคล ดังนั้น จะเห็นไดวาเมื่อพุทธทาสภิกขุนําธรรมะมาใชในการ
จัดระเบียบทางสังคมแลวทานกลับมีความเห็นเปนอีกอยางหนึ่ง ดังนั้น เกศแกวจึงมองวาแมพุทธทาส

                                                 
81 เร่ืองเดียวกัน, หนา 26. 
82 เกศแกว ชวลิต. 2525. แนวคิดทานพุทธทาสกับการเมือง. ปาจารยสาร ปที่ 9 ฉบับที่ 4 (เมษายน), หนา 76.  
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ภิกขุจะไดเสนอระบบการเมืองในอุดมคติที่มีรากฐานอยูบนธรรมะ แตทานกลับไมไดเสนอวิธีการที่จะ
ไปใหถึงเปาหมายนั้นออกมาเปนระบบบที่ชัดเจน ซึ่งกลาวไดวาพุทธทาสภิกขุเพียงแตปูทางไวใน
ลักษณะที่วาตองมุงหวังเอาธรรมะเขาไปในการเมืองใหได83    

การตั้งขอกังขาของเกศแกวไมตางไปจากปรีชา ชางขวัญยืน ที่ไดแสดงความเห็นโตแยง
แนวคิดเรื่องการใชอํานาจเผด็จการของผูปกครองไวหลายประเด็น ดังตอไปนี้ หนึ่ง การใชวิธีการแบบ
เผด็จการที่พุทธทาสภิกขุสนับสนุนนั้นอาจจะทําใหเกิดความรวดเร็วทันการณ แตการกระทําอยาง
รวดเร็วนั้นอาจจะทําใหเกิดความไมรอบคอบ โดยปรีชาเห็นวา “ความรอบคอบนั้นไมคอยเกิดขึ้น
รวมกับความเร็ว”84 เพราะผูปกครองซึ่งเปนผูที่ตัดสินใจนั้นจะตองอาศัยความรู ขอมูลจํานวนมาก 
พิจารณาทบทวนหลายครั้งหลายหน เปนตน นอกจากนี้แลว ปรีชายังเห็นวาความรอบคอบก็ยังไมคอย
เกิดรวมกับเผด็จการและไมเกิดจากการคิดโดยคนเพียงคนเดียว  

สอง หากมองตามประวัติศาสตรการเมืองของมนุษยนับต้ังแตอดีตจนถึงปจจุบันแลว ยอมจะ
พบวาสังคมมนุษยนั้นเปนระบบเผด็จการมากอน แตจากหลักฐานเชิงประจักษกลับพบวามนุษยกลับ
ใชระบบดังกลาวนอยลงเรื่อยๆ ทั้งนี้ก็เปนเพราะวามนุษยไมสามารถที่จะหาธรรมราชามาปกครองได 
ดังนั้น ปรีชาจึงเห็นวาการสรางระบบที่ประชาชนสามารถจะคุมอํานาจไดบางก็ยังเปนผลดีและ
ปลอดภัยกวาการปลอยใหอํานาจอยูในมือของผูปกครองเพียงคนเดียว  

สาม การที่พุทธทาสภิกขุอางถึงการเผด็จการของพระพุทธเจานั้น เราอาจจะเขาใจไดวา
พระองคเผด็จการไดในแงของความถูกตองของพุทธศาสนา เพราะพระองคไมมีทางที่จะผิดพลาดใน
เร่ืองนี้ได แตสําหรับพระภิกษุสงฆซึ่งไมใชพระอรหันตหรือพระอริยบุคคลชั้นสูงนั้นก็อาจจะผิดพลาดใน
เร่ืองศาสนาได จึงไมสามารถที่จะใชวิธีเผด็จการไดเฉกเชนเดียวพระองค ในกรณีของผูปกครองรัฐก็
เปนไปในทํานองเดียวกัน กลาวคือ เราไมสามารถแนใจไดวาใครเปนธรรมราชาที่มีความบริสุทธิ์และมี
ความรูอยางสมบูรณ ดังนั้น การกระทําที่เปนไปโดยอํานาจเผด็จการของบุคคลผูนั้นจงึอาจจะผดิพลาด
ก็เปนได85   

นอกเหนือไปจากเกศแกว วงศชวลิต และปรีชา ชางขวัญยืน แลว ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ก็
เปนอีกผูหนึ่งที่แสดงทัศนะวาแนวคิดเรื่องผูปกครองที่เปนเผด็จการของพุทธทาสภิกขุอาจมีปญหา 
เนื่องจากเปนการไปใหความสําคัญกับคุณสมบัติทางจริยธรรมของผูปกครองแตเพียงอยางเดียว 
                                                 

83 เร่ืองเดียวกัน, หนา 77. 
84 ปรีชา ชางขวัญยืน. 2538. ความคิดทางการเมืองของทานพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 57. 
85 เร่ืองเดียวกัน, หนา 59. 
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กลาวคือ พุทธทาสภิกขุเชื่อมั่นเปนอยางยิ่งวาหากผูปกครองดํารงในหลักทศพิธราชธรรมแลวผูปกครอง
จะไมดําเนินนโยบายใดที่ผิดพลาดไดเลย ทวีวัฒนมองวาการปลอยใหผูนําบังคับโดยใชวิธีเผด็จการ
เพื่อใหผูคนในสังคมตองทําตามสิ่งที่ผูนําเชื่อวาเปนประโยชนตอสวนรวมนั้นอาจจะเปนการ “นํา
จุดหมายมาสรางความชอบธรรมใหกับวิธีการ”86 กลาวคือ การที่บุคคลเพียงคนเดียวมีอํานาจที่จะ
ตัดสินวาอะไรคือประโยชนของสวนรวม แลวก็ใชอํานาจบังคับใหทุกคนจะตองทําไปตามการตัดสินนั้น 
ทวีวัฒนมองวาวิธีการที่วานี้เปนวิธีที่เปดโอกาสใหแกความฉอฉลและการใชอํานาจไปในทางที่ผิดได
อยางงายดาย ทั้งนี้เพราะการกระทําในทางที่ผิดนั้นสามารถเกิดขึ้นไดจากความออนแอและความไม
แนนอนของมนุษย ซึ่งประเด็นนี้สอดคลองกับ Louis Gabaude ที่มองวาพุทธทาสภิกขุนั้นมีความ
เขาใจวาอํานาจในรูปแบบเผด็จการนั้นมีความจําเปนตอการปกครองสังคมเพื่อใหเกิดความสอดคลอง
กับธรรมะ โดยเขาไดตั้งคําถามไววาการนิยามวาอะไรที่เหมาะสมหรืออะไรคือส่ิงที่เขากันไดกับธรรมะ
และอะไรที่ไมเหมาะหรือไมสามารถเขากับธรรมะนั้นใครจะเปนผูจํากัดความและนิยาม และหากวา
เปนผูปกครองแลว เราสามารถจะไววางใจใหเผด็จการเปนผูตัดสินในกรณีดังกลาวไดหรือไม87  

นอกจากนี้แลว ทวีวัฒนยังกลาววาอาจจะมีคําถามตามมาอีกหลายประการ เชนวา จริยธรรม
สวนตัวของผูปกครองแบบเผด็จการนั้นจะสามารถเปนเครื่องค้ําประกันประสิทธิภาพทางการปกครอง
ไดจริงหรือไม ใครจะเปนผูตรวจสอบคุณธรรมของผูปกครอง ใครจะเปนผูตัดสินวาผูปกครองที่ขาด
คุณธรรมควรจะพนจากอํานาจเมื่อไหร

                                                

 และถาผูปกครองไมลงจากอํานาจแลวจะกระทําอยางไรตอไป
88 เปนตน  
 
5 ความเขาใจและขอสงสัยใน “สวนเกินและการจัดการสวนเกิน”  
 ผูที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุหลายคนตั้งขอสังเกตวาทานไมไดกลาวถึงที่มาของสวนเกิน
อยางชัดเจนมากนัก แมจะยกตัวอยางวาในสภาวะธรรมชาตินั้นสัตวไมมีการเอาสวนเกินก็ตาม แตก็ยัง
เกิดเปนขอถกเถียงวาที่สัตวไมเอาสวนเกินนั้นเปนเพราะสัตวเหลานั้นไมสามารถเอาไดใชหรือไม 
นอกจากนี้ ยังมีความไมชัดเจนวามนุษยจะจัดการกับสวนเกินที่เกิดจากการผลิตไดอยางไรและใครจะ

 
86 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 

(พ.ค.-ส.ค.), หนา 46. 
87 Louis Gabaude. 2533. Thai Society and Buddhadasa: Structural Difficulties. in Radical 

Conservatism. Bangkok: Chareon Vit Printing House, p.221. 
88 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 

(พ.ค.-ส.ค.), หนา 46.  
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มีอํานาจเปนผูที่จัดการเรื่องนี้ อีกทั้งยังมองวาพุทธทาสภิกขุไมไดเสนอกลไกอะไรที่จะทําใหผูที่
ครอบครองสวนเกินนําสวนเกินไปใหกับสังคมสวนรวม พระดุษฎีอธิบายถึงเรื่องนี้วา สังคมมนุษยตาม
ทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นไมมีความเสมอภาคกัน เพราะเปนการยึดไปตามแบบอยางจากในสภาวะ
ธรรมชาติอันเปนสภาวะที่สรรพสิ่งตางๆ จะตองมีความแตกตางกันและจะตองพึ่งพาอาศัยกันจึงจะ
ดํารงอยางเปนสุขและอยูรอดได ดังนั้น หากจะเปรียบกับสังคมมนุษยแลว พระดุษฎีกลาววาผูที่มั่งมี
และผูที่ขาดแคลนยังตองอยูรวมกันและจะตองมีการจัดการแบงปนสวนเกินในรูปของการใหทานหรือ
การเสียภาษีอากรเพื่อสวนรวม อยางไรก็ตาม พระดุษฎีเห็นวาการจัดการสวนเกินตามแนวคิดของพุทธ
ทาสภิกขุยังมีขอที่ควรจะตองพิจารณาไมใหเกิดผลเสียตามมา กลาวคือ หากเรานําสวนเกินที่ไดนั้นมา
ไปลงทุนผลิตซ้ําและไมกระจายไปสูสังคมแลวยอมจะกอใหเกิดเปนปญหาการเอารัดเอาเปรียบและ
กักตุนสั่งสมได ขณะที่ในอีกดานหนึ่ง หากเรานําสวนเกินที่เกิดขึ้นนั้นไปใหอยางไมถูกตองแลวก็อาจทํา
ใหเกิดความเกียจครานและไมสามารถพึ่งพาตัวเองได89  

ขณะที่ ปรีชา ชางขวัญยืน กลาววาแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุในเร่ืองสวนเกินนั้น
เปนแนวคิดที่ขัดกับหลักสังคมนิยมแบบมารกซิสม (Marxism) ซึ่งเปนปรัชญาวัตถุนิยม เพราะมารก
ซิสมถือวาระบบการเมืองมีไวเพื่อแกปญหาความไมยุติธรรมในการจัดสรรทรัพยากรที่เปนวัตถุ แตธัม
มิกสังคมนิยมกลับคัดคานวาไมควรจะนําเอาความไมยุติธรรมในเรื่องวัตถุมาเปนจุดเริ่มตนของระบบ
การเมือง นอกจากนี้ ปรีชายังเห็นวาธัมมิกสังคมนิยมยังไมไดใหความสําคัญแกวัตถุวาเปนสิ่งสําคัญที่
จะใหความสุขแกมนุษยอยางสมบูรณ เนื่องจากลักษณะความคิดของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนแบบจิต
นิยม จึงขัดแยงกับความคิดแบบสังคมนิยมแบบมารกซิสมที่เนนในเรื่องวัตถ9ุ0  

ในเรื่องสวนเกินและการจัดการสวนเกินของพุทธทาสภิกขุนั้น ปรีชาไดโตแยงคําอธิบายของ
พุทธทาสภิกขุที่วาสิ่งมีชีวิตตางๆ ในสภาวะธรรมชาตินั้นไมมีการเอา “สวนเกิน” โดยปรีชาใหเหตุผลวา 
“ส่ิงที่อยูในสภาวะธรรมชาติบางสิ่งที่ไมสามารถจะเอาสวนเกินไดนั้นไมไดหมายความวามันไมตองการ
เอาสวนเกิน เชน นกที่กินอาหารเทาที่กระเพาะจะรับไดนั้นไมไดหมายความวามันไมตองการเอา
สวนเกิน แตเปนเพราะนกไมรูจักการเอาสวนเกินตางหาก ซึ่งจะเห็นไดวาเปนคนละประเด็นกัน”91 และ
การไมเอาสวนเกินของสัตวและพืชก็อาจเกิดจากการที่ไมสามารถเอาสวนเกินไดก็เปนได เชน ตนไม
                                                 

89 พระดุษฎี เมธงฺกุโร. 2532. การพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพโกมลคีมทอง,  
หนา 27.  

90 ปรีชา ชางขวัญยืน. 2538. ความคิดทางการเมืองของทานพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ
จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 20. 

91 เร่ืองเดียวกัน, หนา 22-23. 
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ยอมไมมีพื้นที่สําหรับจะสะสมน้ํามากเกินไปกวาขนาดลําตนของมัน และการสะสมสวนเกินอาจเปน
อันตรายตอตัวเอง  นอกจากนี้แลว ปรีชายังมองวาในบางครั้งเรายังจะพบวาในสภาวะธรรมชาติก็คงมี
การเอาสวนเกินปรากฏอยูเชนกัน เชน มดและปลวกก็มีการสะสมอาหารสวนเกิน หรือกบที่เมื่อถึงเวลา
จําศีลก็ตองกินอาหารใหเกินกวาปกติ หรือเสือและจรเขที่จะเก็บซากของเหยื่อไวกินในวันอ่ืนๆ เมื่อมัน
กินไมหมด เปนตน  

ดังนั้น ปรีชาจึงสรุปวาการไมเอาสวนเกินจึงไมใชสภาวะของธรรมชาติและขณะเดียวกันการ
เอาสวนเกินก็สามารถจะเกิดขึ้นในสภาวะธรรมชาติไดดวย ความสัมพันธระหวางกันในสภาวะ
ธรรมชาติจึงอาจไมใชการรวมมือกันแตเปนการทําลายกันมากกวา อยางเชน พืชตองทําลายดินเพื่อ
ความงอกงาม เปนตน ดวยเหตุนี้ การเฉลี่ยหรือกระจายสวนเกินของเศรษฐีที่เกิดจากความเมตตาโดย
ความสมัครใจนั้นก็อาจปรากฏแตเพียงพระไตรปฏกเฉพาะเศรษฐีในครั้งพุทธกาลเทานั้น และยอมจะ
ไมปรากฎในลักษณะเชนนั้นไดอีกในยุคสมัยปจจุบัน ดังนั้น สังคมนิยมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุจึง
แตกตางไปจากลัทธิสังคมนิยมในปจจุบันอยางชัดเจน เนื่องจากวาในลัทธิสังคมนิยมนั้น “ไมตองรอ
คอยใหใครเมตตาบริจาคสวนเกิน แตจะมีการเฉลี่ยสวนเกินโดยรัฐและการไดรับสวนเฉลี่ยนั้นก็เปน
สิทธิของพลเมือง”92   

สาม ความคิดเรื่องสวนเกินนั้นแมจะไมขัดแยงกับแนวคิดสังคมนิยมแบบมารกซิสม 
(Marxism) อยางตรงกันขาม แตก็ขาดลักษณะสําคัญของสังคมนิยมไป นั่นคือ ขาดหลักการที่จะ
นําไปสูการจัดการกับวัตถุ ดังที่ปรีชากลาววาแมลัทธิสังคมนิยมทั้งหลายที่ปรากฎอยูในโลกอาจมคีวาม
แตกตางกันในรายละเอียด แตก็มีความเหมือนกันตรงที่มีหลักที่เกี่ยวกับการจัดการวตัถ ุและลทัธสัิงคม
นิยมที่ปราศจากหลักการในเรื่องนี้มีก็เพียงแตสังคมนิยมในระยะเริ่มตนเทานั้น ซึ่ง Marx เรียกวาสังคม
นิยมแบบยูโทเปย “ซึ่งก็ไมไดอยูที่การฝากความหวังไวกับธรรมราชาหรือการรอใหคนดีมีศีลธรรมเสนอ
ตัวเขามาปกครอง” แตพุทธทาสภิกขุกลับไมไดเสนอวิธีการเปลี่ยนแปลงสังคมไปสูธัมมิกสังคมนิยมวา
จะดําเนินการอยางไรและจะดํารงสังคมนั้นไวไดอยางไร โดยในเรื่องนี้ปรีชากลาววาหากนําเอา
หลักการของสังคมนิยมมาเทียบกับหลักธัมมิกสังคมนิยมแลวก็จะสามารถพิสูจนไดวาอุดมการณธัม
มิกสังคมนิยมนั้นมีหลักการที่เปนแกนของสังคมนิยมหรือไม ซึ่งหากไมก็ตองถือวาอุดมการณดังกลาว
ของพุทธทาสภิกขุไมใชสังคมนิยมในความหมายทางการเมือง แตอาจเปนเพียงความปรารถนาแบบ
สังคมนิยมเทานั้น   

                                                 
92 เร่ืองเดียวกัน, หนา 25. 

 



 142

โดยปรีชาอธิบายวาลักษณะของสังคมนิยมนั้นสามารถกําหนดอยางกวางๆ ไดสองประการ 
คือ ประการแรก มีการผลิตอยางมีแผนการควบคุม (planned production) ประการที่สอง มีการ
แจกจายผลผลิตอยางยุติธรรม (just distributions) ปรีชากลาววาแมคําสอนของพุทธทาสภิกขุจะพูด
ถึงลักษณะทั้งสองประการดังกลาว แตก็เปนการพูดในลักษณะที่เปนความปรารถนามากกวาจะเปน
การพูดในลักษณะที่เปนการเสนอวิธีการปฏิบัติดังที่นักสังคมนิยมเสนอ ในประการแรก การผลิตอยาง
มีแผนการควบคุม (planned production) นั้นหมายความวารัฐเปนผูใชอํานาจในการกําหนดการผลิต 
โดยการใชอํานาจนี้อาจทําในรูปแบบที่แตกตางกัน ตัวอยางเชน รัฐเปนเจาของกิจการผลิตทั้งหมดหรือ
อาจเปนเจาของกิจการสําคัญ เชน กิจการที่มีผลตอความมั่นคงของรัฐหรือกิจการที่เกี่ยวของกับชีวิต
ความเปนอยูของคนทั้งสังคมหรือกิจการสาธารณูปโภค เปนตน ซึ่งจะเห็นไดวาพุทธทาสภิกขุไมได
เสนอวิธีการในลักษณะดังกลาวไวแตอยางใด คําสอนของทานจึงไมสามารถนับไดวาเปนสังคมนิยม
ตามลักษณะดังกลาวนี้  

ในประการที่สอง การแจกจายผลผลิตอยางยุติธรรม (just distributions) นักสังคมนิยมจะ
เสนอวิธีการแจกจายผลผลิตที่เปนไปอยางยุติธรรมโดยเนนหลักความเสมอภาค กลาวคือ พยายามจะ
ลดความแตกตางระหวางคนรวยกับคนจนใหไดมากที่สุด เชน การใชระบบสหกรณบาง การเก็บภาษี
คนที่มีรายไดสูงในอัตราสูง แลวนํามาจัดระบบสวัสดิการ เปนตน แตปรีชาเห็นวาอุดมการณธัมมิก
สังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุไมไดกําหนดวิธีการเหลานี้ไวแตอยางใด พุทธทาสภิกขุเพียงแค
ยกตัวอยางเศรษฐีในสมัยพุทธกาลซึ่งตั้งโรงทานแจกจายอาหารแกคนจน ซึ่งถาเปนเชนนั้นก็เทากับวา
คนจนจะตองรอรับทานจากเศรษฐี ไมใชผูที่มีสิทธิจะไดรับสวนแบงจากรัฐ ซึ่งตางจากระบบสังคมนิยม
ที่การเฉลี่ยผลผลิตนั้นตองเปนหนาที่ของรัฐที่จะตองเขามาจัดการ แตธัมมิกสังคมนิยมไมไดมีการเสนอ
แนวทางใดเอาไว93  

โดยในตอนทาย ปรีชาไดอธิบายถึงทัศนะของพุทธทาสภิกขุตอระบบทุนนิยมวาแทที่จริงแลว
พุทธทาสภิกขุไมไดตอตานระบบทุนนิยมแตอยางใด ทานเพียงแตไมเห็นดวยกับระบบทุนนิยมที่ทําให
มนุษยเห็นแกตัวอยางสุดขั้วเทานั้น ดังจะเห็นไดจากการที่ทานใหความยกยองเศรษฐีในครั้งพุทธกาล
เปนอยางมาก อีกทั้งทานก็ยืนยันวาการไดมาซึ่งสวนเกินนั้นไมกอใหเกิดความเสียหายถาหากวาเรา
เฉลี่ยสวนเกินนั้นตอไปยังผูอ่ืน ดังนั้น ปรีชาจึงมองวาพุทธทาสภิกขุไมไดมีทัศนะในแงรายตอนายทุน

                                                 
93 เร่ืองเดียวกัน, หนา 105. 
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เฉกเชนเดียวกับลัทธิสังคมนิยมทั่วไป ทานเพียงแตตอตานลักษณะบริโภคนิยมเพราะเปนการสะสม
สวนเกิน ขาดการแบงปน และไมเปนการดํารงชีวิตอยูแตพอดี94  

 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน กลาววาสภาวะสมดุลในธรรมชาติตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้น
คือสภาวะที่แตละสรรพสิ่งไมบริโภคสวนเกิน โดยทวีวัฒนเขาใจตรงกับปรีชา ชางขวัญยืน วาพุทธทาส
ภิกขุนั้นเปดโอกาสใหมนุษยสามารถที่จะผลิตและควรที่จะผลิตสวนเกิน แตสวนเกินที่ถูกผลิตขึ้นนั้น
ตองถูกกระจายออกไปอยางทั่วถึงเพื่อประโยชนสุขของทุกฝาย โดยนําเอาหลักธรรมของพุทธศาสนา
มาเปนเครื่องมือทางจริยธรรมสําหรับการกระจายทรัพยากรที่เปนธรรม95 อยางไรก็ตาม ทวีวัฒนได
กลาวถึงความเปนไปไดจริงในการจัดการกับสวนเกินตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุ กลาวคือ แมพุทธ
ทาสภิกขุจะเสนอวามนุษยสามารถจะใชเทคโนโลยีในการผลิตสวนเกินได หากวาเปนไปเพื่อประโยชน
สุขของสังคมโดยรวม อีกทั้งทานก็ยังสนับสนุนใหมนุษยใชเทคโนโลยีในการผลิตสวนเกิน โดยสวนเกิน
ที่ไดมานั้นจะตองแบงสันปนสวนใหแกผูที่ขาดแคลน ไมใชเพื่อกําไรของปจเจกบุคคล แตทวาพุทธทาส
ภิกขุก็ไมไดใหรายละเอียดอยางชัดเจนวามนุษยควรจะใชเทคโนโลยีและทรัพยากรเทาไหรและอยางไร
จึงจะถูกตองเหมาะสม ยิ่งไปกวานั้นพุทธทาสภิกขุก็ไมไดเสนอมาตรการใดๆ ที่จะกระจายสวนเกินที่
ผลิตไดนั้นใหเปนไปอยางยุติธรรม “นอกจากการบริจาคทานของคนรวยดวยความสมัครใจเทานั้น”96   

ทวีวัฒนกลาววา หากเปนเชนนี้แลว นักรัฐศาสตรก็สามารถที่จะโตแยงไดวาการกระจาย
รายไดหรือการกระจายสวนเกินนั้นไมสามารถจะเปนเพียงเรื่องของความเมตตากรุณาและการใหทาน
ได แตจะตองกระทําผานกระบวนการทางกฎหมายและสถาบันทางการเมือง ซึ่งทวีวัฒนมีความเขาใจ
วาพุทธทาสภิกขุอาจจะไมมีความเชื่อมั่นในระบบหรือสถาบันทางการเมือง แตกลับเชื่อมั่นในความ
ประพฤติทางจริยธรรมสวนบุคคลวาจะสามารถแกไขปญหาสังคมโดยสวนรวมได ดังนั้น จึงไมแปลกที่
พุทธทาสภิกขุเสนอใหใชวิธีการอันเปนปจเจกมากกวิธีการเชิงโครงสรางหรือระบบในการแกปญหา
สังคม97   

ระบบเศรษฐกิจที่พึงปรารถนาของพุทธทาสภิกขุจึงอยูในลักษณะที่ “คอนขางจะคงที่” 
เนื่องจากระบบเศรษฐกิจนั้นจะปราศจากกลไกตลาดเสรีและการแขงขัน แตกลับจะไปเนนเรื่อง
สวัสดิการสังคมที่อยูบนพื้นฐานทางศีลธรรมสวนตัวของผูที่มีฐานะมั่งคั่งเชนเศรษฐี เปนตน ทั้งนี้
                                                 

94 เร่ืองเดียวกัน. 
95 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 

(พ.ค.-ส.ค.), หนา 30. 
96 เร่ืองเดียวกัน, หนา 41. 
97 เร่ืองเดียวกัน, หนา 44. 

 



 144

ทวีวัฒนเห็นวาอาจจะเปนเพราะพุทธทาสภิกขุมองเห็นวาในระบบทุนนิยมนั้นมนุษยไดทําลาย
ทรัพยากรธรรมชาติ เอารัดเอาเปรียบกันอยางมาก และมีการกักตุนทรัพยสินสวนเกิน ซึ่งสุดทายแลว
ยอมจะนําไปสูความขาดแคลนและความขาดแคลนยอมจะนําไปสูความยากจนในที่สุด ดังนั้น การไม
เอาสวนเกินจึงสามารถจะแกปญหาความยากจนได  

อยางไรก็ตาม ทวีวัฒนกลับมองวาแนวคิดเรื่องการไมเอาสวนเกินของพุทธทาสภิกขุนั้นมี
ทัศนะที่ขัดแยงกันเอง กลาวคือ ถาพุทธทาสภิกขุยอมรับวาผูคนในสังคมสามารถจะครอบครอง
ทรัพยสินไดอยางมากมายแลว ในระบบธรรมิกสังคมนิยมยอมไมสามารถจะเกิดกรณีที่เศรษฐีใจบุญที่
บําเพ็ญสาธารณะประโยชนได เพราะเศรษฐีเหลานั้นตางก็ถือวาการครอบครองทรัพยสินของตนนั้น
ถูกตองแลวโดยไมจําเปนจะตองนําทรัพยสินนั้นไปบริจาคก็ได สวนการที่พุทธทาสภิกขุกลาววา
ความเห็นแกตัวเปนสาเหตุที่ทําใหคนหนึ่งรวยขึ้นและอีกคนจนลง ดังนั้น คนรวยควรจะทํางานเพื่อแบง
เบาความทุกขยากของคนจน สวนคนจนก็ควรปรับปรุงตนเองดวยการขยันขันแข็งและหลีกเลี่ยง
อบายมุขซึ่งนําไปสูความยากจนนั้น ทวีวัฒนมองวาการวิเคราะหของพุทธทาสภิกขุในเร่ืองชนชั้นทาง
สังคมนี้ตั้งอยูบนพื้นฐานของศีลธรรมสวนบุคคลเปนหลัก โดยมิไดกลาวถึงโครงสรางทั้งทางเศรษฐกิจ
และสังคมที่ทําใหเกิดชนชั้นขึ้นมาแตอยางใด98  
 
6 ความเขาใจและขอสงสัยใน “การแกปญหาที่ปจเจกบุคคล” 
 ขอถกเถียงในเรื่องการแกปญหาที่ปจเจกบุคคลโดยละเลยไมสนใจในการวางระบบหรือการ
เปลี่ยนแปลงในเชิงโครงสรางนั้นเปนสิ่งที่นักคิดฝายพุทธหลายคนถูกตั้งคําถาม ในกรณีของพุทธทาส
ภิกขุนั้น ผูที่ศึกษางานของทานบางคนมองวาพุทธทาสภิกขุก็ไมตางจากนักคิดฝายพทุธคนอืน่ๆ ทีเ่สนอ
วาหากมนุษยเปนคนดีแลวสังคมก็ยอมจะดีตาม ดังนั้น จึงทําใหเกิดการตั้งขอสงสัยวาคําสอนของพุทธ
ทาสภิกขุอาจจะมุงที่จะนํามาใชไดจริงในระดับปจเจกเทานั้น ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน กลาวถึงเรื่องนี้
วา การแกปญหาสังคมดวยแนวคิดจริยศาสตรสังคมตามที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้น (เราควรจะกระทํา
เพื่อประโยชนสุขของสวนรวมและหลีกเลี่ยงการบริโภคที่เกินความจําเปน รวมถึงพยายามแบงปนสิ่งที่
เรามีแกบุคคลผูตกทุกข) ถาหากมนุษยปฏิบัติไดดังที่กลาวมานี้ก็ยอมจะนําไปสูการคลี่คลายปญหา
ทางการเมือง สังคม และเศรษฐกิจไดจริง ซึ่งทวีวัฒนเห็นวา “แมพุทธทาสภิกขุจะเชื่อวา โดยแกนแท
ของสังคมแลว ความสัมพันธระหวางมนุษยไมไดเปนเพียงเรื่องของปจเจกบุคคลหลายคนมารวมกัน
เทานั้น ทานจึงสนับสนุนสังคมนิยมมากกวาปจเจกนิยม” แตกลับจะพบวาวิ่ธีการของพุทธทาสภิกขุนั้น

                                                 
98 เร่ืองเดียวกัน, หนา 41. 
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ยังคงเปนเรื่องของปจเจกชน สอดคลองกับที่ทานแสดงความเห็นวา “ความโลภของบุคคลเปนรากเหงา
ปญหาของสังคม” ดังนั้น ทวีวัฒนจึงมองวา สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ไมวาเราจะพยายามเปลี่ยน
ระบบของสังคมสักเทาไหร ตราบใดที่เราไมนําเอาจริยธรรมมาใชกับตนเองและกับทุกคนในสังคมแลว 
เรายอมประสบกับความลมเหลวในการแกปญหาของสังคมทุกครั้งไป99 โดยทวีวัฒนเห็นวาวิธีการ
แกปญหาเฉพาะสวนของปจเจกตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนี้อาจจะใชไดกับสังคมที่มีโครงสราง
อยางงายๆ และยึดถือจารีตประเพณีเปนที่ตั้ง เชน สังคมในอดีตกาล หรือ สังคมชนบทที่หางไกลความ
เจริญเทานั้น แตจะไมสามารถจะใชไดกับสังคมที่มีโครงสรางอันสลับซับซอนอยางสังคมในปจจุบันที่
เคลื่อนไหวเปลี่ยนแปลงไปตามกระแสโลกภายใตอิทธิพลของลัทธิทุนนิยมไดเลย  
 ไมตางไปจากพระดุษฎี เมธงฺกุโร ที่กลาววาหลักการซึ่งถือเปนสาระสําคัญที่พุทธทาสภิกขุได
วางไวสําหรับการจัดสังคมที่พึงประสงคนั้น “จัดเปนหลักการที่กวางและเพงเล็งไปในทางจิตใจของ
ปจเจกบุคคลมากกวาการอธิบายถึงระบบโครงสรางความสัมพันธหรือกลไกการแกปญหาอยางเปน
รูปธรรมที่มีรายละเอียดชัดเจนมากพอที่จะนําไปปฏิบัติได”100 แกวสรร อติโพธิ ก็เห็นไปในทิศทาง
เดียวกันวา  ธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นเปนเรื่องของการที่บุคคลแตละคน
เอื้อเฟอเผื่อแผซึ่งกันและกันและกระทําการตางๆ เพื่อสังคม จนกอเกิดเปนปรากฏการณทางศีลธรรม
ของสังคมนิยมขึ้นมา ทั้งนี้เพราะเมื่อจิตใจของแตละคนมีธรรมแลวก็ไมจําเปนตองมีการบังคับบัญชา
ใดๆ ดังนั้น รูปแบบสังคมการเมืองในอุดมคติที่พุทธทาสภิกขุพูดถึงจึงยืนอยูบนสมมติฐานที่วาเมื่อทุก
คนเปนศาสนิกชนที่มีธรรมในจิตใจแลว สังคมการเมืองก็เปนไปอยางสวยงามโดยปริยาย101  

ดังนั้น แกวสรรจึงมองวาสังคมนิยมตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุจึงเปนเรื่องของการเสนอ
แนวคิดที่เปนไปในลักษณะ “การเชิดชูศีลธรรมในสวนบุคคล”102 ซึ่งจะเปนไปไดหรือไมนั้นก็ข้ึนอยูกับ
วาบุคคลแตละคนในสังคมจะตองมีธรรมะ ดังจะพบวาตัวอยางที่พุทธทาสภิกขุยกมานั้นมักจะเปนใน
สมัยบรรพกาลที่มนุษยยังมีศีลธรรม ซึ่งแกวสรรไดอธิบายวาธรรมะในสังคมบรรพกาลนั้นเกิดขึ้นมา
จากสภาพของสังคมที่เหมาะสม “เพราะเปนสังคมที่อยูไดดวยตัวของมันเองและยังไมเกิดปญหาใดๆ 
ข้ึนมา” ฉะนั้น จึงเปนโอกาสใหพุทธทาสภิกขุสามารถพูดถึงเผด็จการสังคมนิยมในสังคมขณะนัน้ได แต
                                                 

99 เร่ืองเดียวกัน, หนา 39. 
100 พระดุษฎี เมธงฺกุโร. 2532. การพัฒนาสังคมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิ

โกมลคีมทอง, หนา 3. 
101 แกวสรร อติโพธิ. 2526. บทวิจารณ. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุมสาวถามถึงรากความเปนไทย

. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 101. 
102 เร่ืองเดียวกัน. 
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ในสังคมปจจุบันนั้น แกวสรรมองวามนุษยมีความฉลาดมากกวาในอดีตและความฉลาดดังกลาวก็ได
ปรุงแตงระบบเศรษฐกิจการเมืองออกมาจนทําใหสภาพสังคมเปลี่ยนแปลงไปอยางมาก การทําความ
เขาใจแนวคิดของพุทธทาสภิกขุจึงตองอยูบนพื้นฐานความเขาใจที่วา “พุทธทาสภิกขุนั้นเปนผูที่เดินมา
จากความสวางภายในของทาน ทานเดินมาถึงตรงจุดที่มองเห็นไดวาสังคมในยุคปจจุบันนี้มี
ขอผิดพลาดบกพรองอยางไรและทานไดอธิบายวาถาเปนสังคมที่มีธรรมะดังเชนในอดีตแลวจะไมเกิด
ปญหา”103    

ไพศาล วงศวรสิทธิ์ ก็เห็นไมตางกันวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุเปนการเนนในเรื่องศีลธรรม
สวนบุคคลอยางชัดเจน โดยใหความสําคัญกับผูปกครองตลอดจนสัมพันธภาพอันดีระหวางบุคคลใน
สังคม โดย “ละเลยและไมใหความสนใจอยางเพียงพอกับระบบและโครงสรางที่มีอิทธิพลตอวิถีชีวิต
ของปจเจกชน”104 ดังนั้น ไพศาลจึงเห็นวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุเร่ืองธัมมิกสังคมนิยมจึงควรไดรับ
การสานตอไปใหมากกวานี้ กลาวคือ ธัมมิกสังคมนิยมควรจะมีโครงรางที่แสดงถึงระบบกลไกแบบแผน
ที่ตั้งอยูบนพื้นฐานที่ทานไดวางเอาไว โดยไมตองไป “ฝากความหวังไวที่คุณธรรมสวนบุคคลแตเพียง
เทานั้น”105 (แมวาจะเปนสิ่งที่จําเปนอยางยิ่ง แตไมใชส่ิงเดียวที่สําคัญที่สุด) ดังนั้น ไพศาลจึงเห็นวา
การจะทําใหศีลธรรมกลับมาไดจําเปนจะตองมีการสังเคราะหพุทธศาสนาใหกลายเปนอุดมการณที่มี
ระบบ กลไก และแบบแผนในทางเศรษฐกิจการเมือง โดยมีหลักธรรมของพุทธศาสนาเปนแกนใหได      
 ประเวศ วะสี เปนอีกผูหนึ่งที่แสดงความไมเห็นดวยกับการมุงเนนไปที่จิตใจของปจเจกบุคคล
จนไมไดใหความสําคัญกับการสรางระบบหรือโครงสรางหรือสถาบันรองรับ โดยประเวศไดเลาถึงการ
เขาไปขอคําแนะนําในการแกปญหาของบานเมืองจากพุทธทาสภิกขุ ดวยการตั้งคําถามวาเหตุใด
เมืองไทยที่ไดชื่อวาเปนเมืองพุทธศาสนาจึงกลับมีอาชญากรรมเกิดขึ้นอยางมากมาย พุทธทาสภิกขุได
ตอบวาปญหาเรื่องจิตใจเปนเรื่องสําคัญที่สุด ซึ่งประเวศเลาวาไมวาจะถามคําถามอะไรไปพุทธทาส
ภิกขุก็จะตอบกลับมาวา “ปญหาทุกอย

                                                

างนั้นถาหากจิตใจดีแลวก็จะไมมีปญหา หรือไมทานก็ตอบวา
ปญหาที่เกิดขึ้นนั้นเปนเพราะจิตใจของมนุษยมันเสื่อมลงเรื่อยๆ โดยยกพุทธภาษิตที่วา มโนปุพฺพํคมา 

 
103 เร่ืองเดียวกัน, หนา 126. 
104 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุม

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 87. 
105 เร่ืองเดียวกัน, หนา 89. 
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ธมฺมา มโนเสฏฐา มโนมยา ธรรมทั้งหลายมีใจเปนหัวหนา มีใจเปนใหญ สําเร็จไดดวยใจ ถาจิตใจดเีสยี
อยางทุกอยางจะดีเอง”106  

ประเวศไดแสดงความเห็นวาหลักการที่วา “ทุกอยางขึ้นอยูกับจิตใจ ฉะนั้น ถาจิตใจดีแลว ทุก
อยางก็จะดีเองและก็พอใจอยูเพียงแคนั้น” ปรากฎในบรรดาพุทธศาสนิกชนจํานวนไมนอย ซึ่งสําหรับ
ตัวเขาเองแลว แมวาหลักการดังกลาวจะเปนความคิดที่ดีงามสักเพียงใด แต “หลักคิดเพียงแคนั้นไม
เพียงพอที่จะแกปญหาของสังคมได”107 เนื่องจากปญหาของสังคมมีเหตุปจจัยที่หนุนเนื่องและ
สลับซับซอนเปนอยางมากไมใชเพียงแคการมาแกปญหาที่เฉพาะตัวปจเจกบุคคล ฉะนั้น การนําเอา
ธรรมะของพระพุทธเจาเพียงแคขอใดขอหนึ่งมาใชและคิดวาจะแกปญหาทุกอยางไดก็คงจะกอใหเกิด
ความผิดหวังและอาจจะทําใหคิดตอไปวาพุทธธรรมไมสามารถแกปญหาชีวิตและสังคมก็เปนได   

ประเด็นในเรื่องการโตแยงหรือไมเห็นดวยกับแนวคิดการแกปญหาที่ปจเจกบุคคลของพุทธ
ทาสภิกขุนั้น เสรี พงษพิศ กลาวถึงเรื่องนี้วาการที่นักวิชาการพยายามที่จะใหพุทธทาสภิกขุวิเคราะห
ปญหาโครงสรางสังคมหรือมองสังคมในฐานะที่เปนโครงสรางและระบบโดยไมหยุดอยูเพียงแคการพูด
ถึงสาเหตุแหงทุกขของปจเจกบุคคลและทางพนทุกขของปจเจกบุคคลเทานั้น “เปนการคาดหวังที่ไม
ถูกตอง ทั้งนี้เพราะตองยอมรับความจริงวาการมองปญหาสังคมนั้นสามารถมีไดหลายแงมุมและ
จําเปนที่จะตองนําแตละแงมุมมาประสานกัน”108  

ดังนั้น เสรีเห็นวาเราจะตองยอมรับในขอจํากัดของแนวคิดของพุทธทาสภิกขุกอนวาทานเอง
เปนเพียง “นักคิดนักปฏิบัติธรรมคนหนึ่งซึ่งเขาใจปญหาสังคมจากแนวคิดและประสบการณของตัว
ทานเอง”109 แตส่ิงที่ทําใหแนวคิดของทานนาสนใจก็คือทานตีความพระธรรมในลักษณะที่นาจะเปนไป
ไดและสามารถจะนําไปปฏิบัติไดสําหรับคนทั่วไป โดยมีแนวคิดตางๆ ที่ทานไดใหไวเปนรากฐาน
สําหรับแนวคิดหรือทฤษฏีไมวาจะเปนเศรษฐกิจ การเมือง หรือ สังคม ซึ่งเสรีเห็นวาการจะเลือกระบบ
อยางไรก็ตองเปนไปตามเงื่อนไขทางสังคม แตส่ิงที่สําคัญคือไมวาระบบใดก็ตามหากขาดศีลธรรมเปน
พื้นฐานแลวยอมไมสรางสังคมที่มีสันติไดอยางแนนอน  

                                                 
106 ประเวศ วะสี. 2535. จิตใจดีเสียอยาง ทุกอยางจะดีเองจริงหรือ. ใน การเมืองที่แกปญหาโลกได-นรกที่มี

อยูในระบอบประชาธิปไตย. หนังสือที่ระลึกในโอกาสที่สวนโมกขพลารามมีอายุครบ 60 ป และวันเลิกอายุทาน
อาจารยสวนโมกข 27 พฤษภาคม, หนา 37. 

107 เร่ืองเดียวกัน, หนา 38. 
108 เสรี พงศพิศ. 2524. ธรรมะกับการเมือง ทานพุทธทาสกับสังคมไทย. ใน พุทธทาสภิกขุในทัศนะของ

นักวิชาการ. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: แสงรุงการพิมพ, หนา 69. 
109 เร่ืองเดียวกัน. 
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นอกจากนี้ เสรียังอธิบายไววาอุดมการณทางศาสนากับอุดมการณทางการเมืองนั้นแตกตาง
กัน โดยคนมักจะเขาใจไปวาอุดมการณทางศาสนาคือทุกสิ่งทุกอยางและในทุกแงมุมและสามารถที่จะ
ใหรายละเอียดสําหรับใชจัดระบบการเมือง เศรษฐกิจ สังคม แตสําหรับทัศนะของเสรีแลว พุทธศาสนา 
(และคริสตศาสนา) เปนแนวคิดที่เกิดจากประสบการณชีวิตของตัวศาสดาและไมเคยเสนอเปนทฤษฏี
หรือระบบเศรษฐกิจ ระบบการเมือง ระบบสังคม ในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่งโดยเฉพาะ จะมีก็แตการที่
ศาสนาเขาไปมีอิทธิพลเชิงอุดมการณตอระบบการเมืองและเศรษฐกิจของสังคมในยุคสมัยตางๆ ไมวา
จะเปนสังคมทาส สังคมศักดินา หรือแมแตสังคมทุนนิยม ซึ่งแนวโนมของบทบาทและอิทธิพลของ
ศาสนานั้นดูจะลดนอยลงไปเรื่อยๆ  

 
7 ความเขาใจและขอสงสัยใน “การนําไปปฎิบัติไดจริง” 
 ผูศึกษางานของพุทธทาสภิกขุหลายคนเห็นวาพุทธทาสภิกขุฝากความหวังไวกับผูปกครองที่
เปนธรรมราชาเพียงอยางเดียว ดังนั้น จึงเกิดขอโตแยงตามมาวาการจะอาศัยผูปกครองที่ดีเพียงคน
เดียวยอมไมสามารถจะแกไขปญหาหรือดําเนินนโยบายของรัฐใหสําเร็จและมีประสิทธิภาพได แต
จะตองมีระบบ สถาบัน หรือกลไกการทํางานบางอยางเขามารองรับในการนํานโยบายไปปฏิบัติเพื่อให
เกิดประสิทธิภาพในการทํางาน ซึ่งพุทธทาสภิกขุไมไดกลาวถึงระบบหรือกลไกดังกลาวแตอยางใด 
Louis Gabaude อธิบายในเรื่องนี้วา พุทธทาสภิกขุพยายามอยางยิ่งที่จะหนีออกไปจากระบบ
คอมมิวนิสตและระบบทุนนิยมดวยการเสนอทฤษฎีการเมืองตามแนวทางของพุทธศาสนาที่ทาน
เรียกวา ธัมมิกสังคมนิยม ซึ่งเปนที่พูดกันในขณะนั้นวาธัมมิกสังคมนิยมเปนทางเลือกที่สามสําหรับ
สังคมไทย  กลาวคือ เปนแนวคิดที่ตรงกันขามกับระบบทุนนิยมและระบอบประชาธิปไตย เนื่องจาก
ทานมองวาเปนระบอบที่ปลอยใหคนที่ไมมีศีลธรรมสามารถที่จะเขามามีอํานาจในการปกครองได 
และธัมมิกสังคมนิยมยังเปนแนวคิดที่ตรงขามกับระบอบคอมมิวนิสตที่อนุญาติหรือปลอยใหมีการใช
ความรุนแรงและสงเสริมใหเกิดความเกลียดชังระหวางคนในสังคมอยางกวางขวาง “ขณะที่ระบอบ
การเมืองที่พุทธทาสภิกขุเสนอไวนั้นจะประกอบไปดวย ธัมมิก ที่สามารถสรางสวัสดิการใหแกทุกคน 
โดยมีเผด็จการแบบธรรมราชารับประกันวานโยบายที่เปนธรรมนี้จะถูกนําไปปฏิบัติจริง”110  

อยางไรก็ตาม Gabaude มองวาแนวคิดทางการเมืองโดยเฉพาะระบบการเมืองแบบธัมมิก
สังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนั้นอาจเกิดปญหาในทางปฏิบัติ อันเนื่องมาจากสาเหตุหลายประการดังนี้ 

                                                 
110 Louis Gabaude. 2533. Thai Society and Buddhadasa: Structural Difficulties. in Radical 

Conservatism. Bangkok: Chareon Vit Printing House, p. 200. 
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หนึ่ง การที่พุทธทาสภิกขุใชคําธรรมดาสามัญในการสื่อสารแนวคิดทางการเมืองแตแทที่จริงแลวทาน
ตองการจะสื่อถึงความหมายที่พิเศษไปกวาความหมายธรรมดา (หรือที่เรียกวา ภาษาคน-ภาษาธรม) 
ซึ่ง Gabaude เห็นวาการใสความหมายเชิงลึกเขาไปในคําธรรมสามัญในลักษณะดังกลาวยอมจะทํา
ใหเกิดความสับสนแกบุคคลทั่วไปในสังคมเปนอยางมากและสงผลใหการนําแนวความคิดของทานไป
ปฎิบัติกระทําไดยาก     

สอง Gabaude เห็นวาระบอบสังคมนิยม, ระบอบประชาธิปไตย และระบอบเผด็จการนั้นเปน
ระบอบการเมืองการปกครองที่สามารถมองเห็นไดอยางชัดเจนวาถูกนํามาใชโดยทั่วไปใน
ประวัติศาสตร  โดยเราสามารถที่จะพูดถึงการปฏิบัติการจริงของอุดมการณเหลานั้นได  แต
อุดมการณธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้น “กลับเปนเพียงแคหลักการ ความคิด ความฝน ไม
วาจะในกรณีของพระราชาในชาดก พระเจาอโศก หรือ พอขุนรามคําแหง ลวนเปนเรื่องยากที่จะกลาย
มาเปนตัวแบบที่ใชปฏิบัติจริงไดในการปกครองของสังคมไทยซึ่งมีความซับซอนและประกอบดวย
พลเมืองที่มีเสรีภาพมากขึ้น”111    

สาม Gabaude กลาววาในความเปนจริงแลวสังคมการเมืองหนึ่งๆ ยอมประกอบดวยสมาชิก
หลายประเภท ทั้งผูที่ไมไดเลือกที่จะเขารวมกับสังคมการเมืองนั้นอยางสมัครใจ, ผูที่ไมตองการออกไป
จากสังคมการเมืองนั้น และผูที่ไมไดมีแนวความคิดตรงกับสังคมการเมืองนั้นๆ เปนตน ในขณะที่สังคม
ของผูสละโลกอยางเชนสังคมสงฆ (ที่พุทธทาสภิกขุพยายามอางถึงเพื่อใหนํามาเปนแบบอยาง) นั้น
ยอมประกอบดวยสมาชิกประเภทเดียวคือสมาชิกที่มีความตองการจะออกไปจากสังคมการเมืองและ
ตองการมีชีวิตที่สอดคลองกับอุดมคติภายใตกฎที่เครงครัด ซึ่งประเด็นนี้เองที่ Gabaude ตั้งคําถามวา 
“เราจะนําเอาหลักการของพระสงฆผูสละโลกมาใชกับสังคมการเมืองที่พวกเขาเหลานั้นตองการจะ
ออกไปจากมันไดจริงหรือไม”112  

ปรีชา ชางขวัญยืน เปนอีกผูหนึ่งที่มองวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุไมได
นําเสนอระบบหรือกลไกใดๆ ที่จะทําใหการปกครองและเศรษฐกิจแบบธัมมิกสังคมนิยมสามารถ
เกิดขึ้นไดจริงในทางปฏิบัติ “พุทธทาสภิกขุเพียงแคหวังใหผูคนมีศีลธรรมและคํานึงถึงผูอ่ืนดวยตัวเอง 
ซึ่งเปนความหวังที่เกิดผลไดยากในเชิงปฏิบัติอยางยิ่ง เพราะศาสนาตางๆ ที่พุทธทาสภิกขุอางวามี
ความเปนสังคมนิยมนั้นก็ไดทําการอบรมสั่งสอนมนุษยมานานแลว แตส่ิงที่เกิดขึ้นจริงก็ยังคงขัดแยง

                                                 
111 เร่ืองเดียวกัน, หนา 220. 
112 เร่ืองเดียวกัน.    
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กับคําสอน”113 และถึงแมวาพุทธทาสภิกขุเองจะโจมตีอุดมการณเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยม
คอมมิวนิสต แตก็ปฎิเสธไมไดวาอุดมการณทางการเมืองทั้งสองนั้นก็เปนอุดมการณที่คนใชปฏิบัติกัน
อยูในโลกแหงความเปนจริง (ทัศนะดังกลาวนี้สอดคลองกับ Gabaude)   

ปรีชายังตั้งขอสังเกตวาสาเหตุที่อุดมการณเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยมคอมมิวนิสต 
เกิดขึ้นมาไดก็เพราะวาในความเปนจริงแลวผูคนที่ไมปฎิบัติตามคําสอนในศาสนานั้นมีเปนจํานวนมาก 
ซึ่งขอเท็จจริงนี้จึงแสดงนัยวาการสั่งสอนใหคนมีศีลธรรมเพื่อจะเห็นแกผูอ่ืนนั้น แมเปนเรื่องที่ดีและควร
จะตองกระทําตลอดไป แตก็ไมมีพลังพอจะแกไขปญหาสังคมได และดวยเหตุดังกลาวจึงทําใหพุทธ
ทาสภิกขุตองหวังพึ่งธรรมราชาที่เปนเผด็จการในการทําใหคําสอนทางศาสนาถูกนํามาปฎิบัติไดจริง 
ทวาเรื่องนี้เปนไปไดยากในทางปฏิบัติอีกเชนกัน เพราะพุทธทาสภิกขุเองก็ไมไดเสนอระบบหรือข้ันตอน
หรือรูปแบบอยางใดไว เปนแตเพียงการมุงไปที่การใชตัวบุคคลกระทําการปกครองเพียงอยางเดียว 
ปรีชาจึงเห็นวา “ธัมมิกสังคมนิยมจึงเปนเพียงความฝนของคนยากจนที่เฝารอใหพระเจามาโปรด โดย
มิไดมีวิธีการที่จะชวยตัวเองแตอยางใดเลย”114   

ขอสังเกตของปรีชานั้นสอดคลองกับทัศนะของ เสนห จามริก เปนอยางมาก กลาวคือ เสนห
มองวาการที่พุทธทาสภิกขุพยายามนําเอาธรรมะมาประยุกตใชกับสังคมการเมืองนั้นเปนเรื่องที่เปนไป
ไดยาก ทั้งนี้เพราะ “ชองวางระหวางโลกแหงอุดมคติกับโลกแหงการปฏิบัติจริงนั้นยากที่จะไปดวยกัน
ได”115 อีกทั้งยังอาจจะกอใหเกิดปญหาตามมาอีกหลายอยาง เสนหไดยกตัวอยางวาการที่พุทธทาส
ภิกขุกลาวถึงระบบธัมมิกสังคมนิยมโดยมีหลักการสําคัญคือการที่จะตองนําเอาความดีมาเปนอํานาจ
ในการปกครองใหไดนั้น แสดงใหเห็นวาทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นมีความโนมเอียงไปในหลักการที่วา
สังคมทั้งสังคมจะตองยกอํานาจสิทธิ์ขาดทั้งหมดใหกับคนดี ซึ่งเสนหมองวาการกระทาํดงักลาวนัน้ยอม
เทากับเปนการนําเอาความเปนธรรม ความสันติสุข ความยุติธรรมทั้งหมดของสังคมไปขึ้นกับคนเพียง
คนเดียวคลายกับระบบราชาปราชญของเพลโตเปนอยางมาก เสนหกลาววาหลักการดังกลาวเปนเรื่อง
ที่อาจจะกอใหเกิดปญหา เพราะในความเปนจริงแลว มนุษยยอมจะประกอบทั้งความดีและความชั่ว 
โดยชีวิตทางการเมืองนั้นความดีและความชั่วยอมจะตองดํารงอยูดวยกัน แตหากเราอนุญาตใหคนดี

                                                 
113 ปรีชา ชางขวัญยืน. 2540. ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา. โครงการตํารา คณะอักษรศาสตร 

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย. กรุงเทพฯ: โรงพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, หนา 126. 
114 เร่ืองเดียวกัน. 
115 เสนห จามริก. 2549. มองพุทธทาสภิกขุในมุมสังคมการเมืองและสิทธิมนุษยชน. ใน รอยคน รอยธรรม 

100 ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 319. 
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เขามาอยูในอํานาจกระทําการใดๆ ไดโดยไมมีการถวงรั้งอํานาจนั้นก็จะทําใหคนดีคนนั้นกลายเปนคน
ฉอฉลและใชอํานาจไปในทางที่จะละเมิดผูอ่ืนไดในที่สุด116

อยางไรก็ตาม อ.อโณทัย ไดพยายามที่จะตอบขอวิจารณตางๆ ที่มีตอประเด็นเรื่องการปฎิบัติ
ไดจริงของแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม โดย อ.อโณทัย ไดเนนย้ําวา  “ตองไมลืมวาพุทธทาสภิกขุนั้นเปน
พระสงฆ”117 ดังนั้น พุทธทาสภิกขุจึงมีจุดยืนอยูที่ความเปนบรรพชิตที่จะตองเปนผูนําทางจิตวิญญาณ
และตัวทานเองก็ไดทําหนาที่ของทานอยางสมบูรณถึงที่สุดแลว ทานสามารถที่จะสั่งสอนและเปน
แบบอยางใหแกผูอ่ืนได ฉะนั้นแลว การเสนอแนวคิดทางการเมืองอยางเปนระบบดังที่นักวิชาการหลาย
คนตองการหรือคาดหวังจากทานจึงไมใชหนาที่ของทานโดยตรง แตเปนเรื่องที่ผูคนในสังคมจะตอง
นําเอาคําสอนของทานไปพิจารณาไตรตรองและสรางแนวทางปฏิบัติข้ึนมาเอง อยางไรก็ตาม อ.
อโณทัย มองวาแมพุทธทาสภิกขุไมไดเสนอแนวคิดอยางเปนระบบก็ตามแตอยางนอยเราก็ยังสามารถ
ใชแนวคิดตางๆ ของทานมาอธิบายสถานการณปญหาของมนุษยในยุคปจจุบันได เชน เร่ืองการบริโภค
สวนเกินกับปญหาการพัฒนาเศรษฐกิจ เร่ืองการบริโภคสวนเกินกับการใชเทคโนโลยีทําลายทรัพยากร
ส่ิงแวดลอมจนถึงขั้นวิกฤติ เปนตน  

ฉะนั้น สําหรับอ.อโณทัยแลว การเสนอแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุจึงไมไดเปนเรือ่ง
ที่เลื่อนลอยแตเปนเสมือน “การทําใหเห็นภาพอุดมคติที่อยูไกลสุดอีกฟากหนึ่งนั้น แตก็ไมใชเปนเรื่อง
ของการเพอฝน แทจริงแลวเปนความตั้งใจของทานที่ตองการจะถวงดึงโลกเอาไว”118 กลาวอีกอยางได
วาการเสนอแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุนั้นก็เปนไปเพื่อเตือนใหเห็นถึงอันตรายของ
สังคมไทยที่การเมืองกําลังนําพุทธศาสนาออกจากสังคมและกาวไปสูสังคมแบบทุนนิยมอยางเต็มตัว 
นอกจากนี้ อ.อโณทัยยังไดกลาววา “ดินแดนพุทธนิยมที่ประกอบดวยชุมชนธัมมิกสังคมนิยมนั้น
ปรากฎอยูจริงที่สวนโมกข” ดังจะเห็นไดวาในสวนโมกขนั้นเปนสถานที่ที่สรรพสิ่งทั้งหลายไมวาจะเปน
มนุษย สัตว ตนไม น้ํา กอนหิน เม็ดกรวด ตางก็อยูรวมกันอยางมีดุลยภาพ ซึ่งชาวสุราษฎรธานีใน
หลายหมูบานก็มีการจัดชุมชนใหเปนธัมมิกสังคมตามนัยดังกลาวนี้ แตปจจุบันสภาพชุมชนดังกลาวได
เสื่อมลงไปแลว “เพราะคนรุนเกาลมตายลง” แต อ.อโณทัย ก็ยืนยันวายังปรากฎชุมชนธัมมิกสังคมชาว

                                                 
116 เร่ืองเดียวกัน. 
117 อ.อโณทัย. 2549. ใชธรรมะกับการเมือง. งานคนควาธรรมะและชีวิตทานพุทธทาส ชุดที่2 เลมที่3 วาระ

ฉลอง 100 ปทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 231. 
118 เร่ืองเดียวกัน, หนา 203. 
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พุทธอยูในปจจุบัน ตัวอยางเชน ชุมชนชาวพุทธในประเทศศรีลังกาและเมืองหลวงพระบางในประเทศ
ลาว119  
 Donald K. Swearer ก็เปนอีกผูหนึ่งที่ไดยกตัวอยางแนวทางการใชระบบธัมมิกสังคมนิยม
ในทางปฏิบัติจริงของพุทธทาสภิกขุ เปนตนวานโยบายการควบคุมจํานวนประชากร อันเนื่องมาจาก
ปญหาประชากรที่เพิ่มมากและรวดเร็วเกินไป โดยพุทธทาสภิกขุใหความเห็นวาการเติบโตของ
ประชากรจะตองสัมพันธกับอัตราการใชทรัพยากร การผลิตสินคา และการกระจายทรัพยากร กลาวอีก
อยางไดวา จะตองมีสมดุลในการผลิต การกระจาย การใชสอยทรัพยากร เปนตน (โดยแนวคดิของพทุธ
ทาสภิกขุเร่ืองนี้ปรากฎอยูในหนังสือเร่ือง ธรรมะกับการเมือง) ซึ่ง Swearer กลาววาการเสนอนโยบาย
ดังกลาวยอมเปนไปตามหลักธรรมของพุทธศาสนาที่มีตอการเมืองในระดับจิตวิญญาณเนื่องจากมี
จุดมุงหมายเพื่อที่จะชวยใหมนุษยไดเห็นถึงความสัมพันธพื้นฐานในการพึ่งพาอาศัยกันของสรรพสิ่ง120     

อยางไรก็ตาม Swearer ไดกลาวถึงกรณีที่พุทธทาสภิกขุถูกวิพากษวิจารณจากนักวิชาการ
หลายทานวาไมไดประยุกตแนวคิดทางปรัชญามาสูการปฏิบัติ รวมไปถึงการวิจารณวาพุทธทาสภิกขุ
ไมไดพัฒนาแนวคิดใหเปนระบบที่ครบถวนสมบูรณ โดย Swearer ยอมรับวาขอวิพากษวิจารณ
ดังกลาวแมจะเปนประโยชนอยางมาก แตทั้งนี้ก็ตองเขาใจวา หนึ่ง ความคิดทางการเมืองของพุทธทาส
ภิกขุอาจจะปรากฎเปนระบบอยางใดอยางหนึ่งก็ได เพียงแตยังไมไดมีการนําความคิดของทานมา
จัดทําอยางเปนระบบและยังมีขอมูลบางอยางที่ยังไมไดมีรูปแบบที่เปนทางการ เชน สมุดบันทึก
ลายมือ เทปบันทึกเสียง หนังสือ ฯลฯ ซึ่งขอมูลสวนนี้ยังมีอยูจํานวนมากและยังไมไดถูกนํามาวิเคราะห
และขยายความอยางมากพอ  

สอง Swearer มองวาวิธีการของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนไปในลักษณะเดียวกับจริยศาสตรแบบ
ศาสนาในจารีตของตะวันตกมากกวาจริยศาสตรในแบบของปรัชญาตามจารีตตะวันตก อีกทั้งตัวพุทธ
ทาสภิกขุเองก็ไดวิพากษการคิดอยางปรัชญาไวอยางมากมาย ดังนั้น หากเราวิพากษวิจารณความคิด
ของทานโดยอาศัยแบบแผนการใชเหตุผลหรือใชความคิดอยางซับซอนและเครงครัดตายตัวแบบ
ปรัชญาตะวันตกแลวก็อาจจะถือไดวาไมเปนธรรมสําหรับทาน  

สาม หากพิจารณาไปที่หลักสําคัญของพุทธศาสนาที่วา หากไมมีสัมมาทิฎฐิหรือความเขาใจที่
ถูกตองแลวก็ยอมไมมีการกระทําที่ถูกตอง ดังนั้น จึงตองมองวาพุทธทาสภิกขุไดทําหนาที่กระทุงเตือน

                                                 
119 เร่ืองเดียวกัน, หนา 217. 
120 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 27. 
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เพื่อสรางความเขาใจที่ถูกตองแลว โดยบางครั้งทานก็ใชคําที่อาจจะทําใหเกิดความประหลาดใจ ทั้งนี้ก็
เพื่อเรียกความสนใจของผูฟงดวยถอยคําหรือวลีดังกลาว ดวยเหตุนี้ เราจึงไมควรมองพุทธทาสภิกขุวา
เปนนักปรัชญาที่เสนอความคิดอยางเปนระบบ แตควรจะมองในฐานะนักปฏิบัติผูกระตุนเตือนใหผูคน
เห็นสัจจะของธรรมชาติมากกวา121

ขณะที่ เสรี พงษพิศ กลับมองวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุสามารถจัดอยูในกรอบของปรัชญา
ได ดังที่เขากลาววา แนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นสอดคลองกับลักษณะทั่วไปของแนวคิด
แบบจิตนิยม (idealism) ที่เชื่อวาความจริงนั้นไมสามารถจะมองเห็นไดจับตองไดอยางเปนรูปธรรม 
“ถือวาสิ่งที่เปนความจริงแทคือส่ิงที่เปนอุดมคติ ส่ิงสมบูรณ ส่ิงที่เปนตัวแบบ ส่ิงที่เปนความคิด สวน
ปรากฏการณที่เราเห็นหรือสัมผัสไดเปนเพียงเงาของสิ่งที่เปนจริงหรืออุดมคติเทานั้น”122 ดังจะพบวา
พุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวคิดในลักษณะดังกลาววาถาการเมืองเปนเรื่องสกปรกแลวก็ไมควรที่จะเปน
การเมืองเพราะเปนเรื่องที่ไรศีลธรรม ในทํานองเดียวกัน นักการเมืองที่แทจริงหรือนักการเมืองในอุดม
คติยอมหมายถึงบุคคลที่สมบูรณพรอมในทุกสิ่ง เปนตน  

ดวยขนบทางปรัชญาที่ใกลเคียงกัน เสรีจึงมองวาแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ
สามารถที่จะนําไปเทียบเคียงกับแนวคิดเรื่องอุตมรัฐรวมทั้งแนวคิดเรื่องราชาปราญชของเพลโตได ซึ่ง
เสรีแสดงทัศนะไววา “แมอุตมรัฐจะไมเคยเกิดขึ้นจริงเลยในประวัติศาสตรและราชาปราชญก็ไมเคยมี
ตัวตนอยูจริง แตก็ไมไดหมายความวาแนวคิดของเพลโตจะเปนเรื่องเพอฝนขาดเหตุผลและไมมี
ความหมาย” เสรีเห็นวาตลอดประวัติศาสตรที่ผานมาแนวคิดของเพลโตไดกลายเปนแรงผลักดันและ
สรางความใฝฝนแกนักคิดและนักการเมืองจํานวนมาก เราจึงเห็นวาความคิดแนวอุดมคตินิยมหรือจิต
นิยมนั้นก็มีบทบาทในการรับใชสังคมมนุษยไมตางไปจากแนวคิดสังคมคอมมิวนิสตของ Marx ที่มี
ลักษณะเปนสังคมในอุดมคติ ทัศนะของเสรีนั้นเปนไปในแนวทางเดียวกับ โรเบิรต เอตเก็น ที่ยอมรับวา
พุทธทาสภิกขุอาจจะไมไดเสนอวิธีการในการนําแนวคิดของทานไปใชปฏิบัติจริง  เชนวาจะ
เปลี่ยนแปลงโครงสรางความอยุติธรรมของสังคมไดอยางไร เปนตน แตเขาก็มองวาเฉพาะเพียงแค
วิสัยทัศนที่พุทธทาสภิกขุไดฝากไวก็ถือวามีคุณคามากพอที่เราจะแสดงความขอบคุณตอทานแลว123

 
                                                 

121 เร่ืองเดียวกัน, หนา 42-47. 
122 เสรี พงศพิศ. 2524. ธรรมะกับการเมือง ทานพุทธทาสกับสังคมไทย. ใน พุทธทาสภิกขุในทัศนะของ

นักวิชาการ. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: แสงรุงการพิมพ, หนา 50.  
123 โรเบิรต เอตเก็น. 2542. พุทธทาสภิกขุกับอุดมคติชุมชนพื้นฐาน. วารสารพุทธสาสนา ปที่66 เลม4 (พ.ย.-

ม.ค). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 11. 
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8 ความเขาใจและขอสงสัยใน “การสรางธัมมิกสังคมนิยม” 
 ผูที่ศึกษาผลงานของพุทธทาสภิกขุยังมีความเห็นตางกันในรูปแบบของธัมมิกสังคมนิยม บาง
คนเสนอวาธัมมิกสังคมนิยมจะตองนํามาปฏิบัติในระดับรัฐโดยมีผูปกครองแบบธรรมราชา บางคนเห็น
วาธัมมิกสังคมนิยมสามารถนํามาปฏิบัติในระดับชุมชน บางคนเสนอใหนําหลักการธัมมิกสังคมนิยม
มาใชในดานเศรษฐกิจ นอกจากนี้ ผูที่ศึกษาผลงานของทานโดยสวนใหญเห็นตรงวาหลักการและ
แนวทางที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวไวยังไมเพียงพอที่จะสรางใหเกิดธัมมิกสังคมนิยมได จําเปนจะตอง
นําเอาหลักธรรมอื่นๆ มาใชควบคูกันไปดวย ในประเด็นนี้ วีระ สมบูรณ ไดนําเสนอและตีความถึง
องคประกอบตางๆ ของธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา “องคประกอบเพื่อประโยชนทาง
การเมืองของพุทธบริษัท” ไวดังนี้ หนึ่ง จะตองมีจุดมุงหมายทางการเมืองอยูที่การรับใชมหาชน, สอง 
จะตองมองวาการถือครองกรรมสิทธิ์ที่เปนเสมือนการยืมมาเพื่อสรางประโยชน, สาม การจัดสรรที่ดิน
อยางทั่วถึงและเปนธรรม, ส่ี จะตองมีเจตนารมณของสหกรณที่เนนการรวมมือกันมากกวาจะปลอยให
ผูที่แข็งแรงกวาเปนผูที่อยูรอดเทานั้น, หา การมีระบบคอมมูนในการแกปญหาเฉพาะของแตละทองถิ่น
,  หก ความมีวินัย เชน การควบคุมตนเองได การเคารพระเบียบในการอยูรวมกัน และ เจ็ด การอยูกับ
พระ ซึ่งวีระตีความวาหมายถึงการมีระบบคุณคาหรือคานิยมที่สอดคลองกับศาสนธรรม124  

โดยวีระไดเทียบเคียงนิยามการเมืองดังกลาวกับแนวคิดเรื่องประชาสังคม กลาวคือ ประชา
สังคมหมายถึงการรวมตัว การจัดระบบความสัมพันธ การจัดการทรัพยากร การสรางวิถีชีวิต และ
ระบบการแกปญหาโดยสมาชิกของสังคมหนึ่งๆ ในลักษณะที่ไมข้ึนกับอํานาจรัฐและไมไดอิงกลไก
ตลาด ซึ่งประชาสังคมอาจปรากฎไดนับต้ังแตหนวยเล็กที่สุดอยางครอบครัว เครือญาติ กลุมมิตรสหาย 
ชุมชน วัด โรงเรียน ไปจนถึงเครือขายขนาดใหญ เชน สหภาพแรงงาน สมาคมนักวิชาการ เปนตน โดย
การรวมตัวดังกลาวเกิดขึ้นจากการมีอัตลักษณบางอยางรวมกัน เชน ภาษา แนวคิด ความเชื่อ 
ความรูสึกรวม ความคุนเคย เปนตน ซึ่งทั้งหมดนี้ลวนเปนพื้นฐานที่กอใหเกิดศักยภาพกับประชาสังคม
หรือที่เรียกวาทุนทางสังคม ดังนั้น วีระจึงเสนอวาการเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นนาจะ
หมายถึง “การรวมตัวกันเองของผูคนในสังคมเพื่อจัดระบบการกระทําและความสัมพันธดานตางๆ อัน
จะยังผลใหคนจํานวนมากสามารถจะอยูรวมกันโดยปราศจากปญหาดวยวิธีการที่ปราศจากความ
รุนแรง”125   

                                                 
124 โปรดดูรายละเอียดใน วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

ประพันธสาสน, หนา 69-94. 
125 เร่ืองเดียวกัน, หนา 47. 
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ในขณะที่ไพศาล วงศวรสิทธิ์ และ โรเบิรต เอตเก็น มองวาระบบธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาส
ภิกขุกลาวถึงนั้นนาจะเปนแนวคิดชุมชนนิยมในรูปแบบหนึ่ง กลาวคือ สําหรับไพศาลแลว รูปแบบ
สังคมแบบธรรมิกสังคมนิยมตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนั้นนาหมายถึง “ชุมชนขนาดเล็กที่มีการ
พึ่งพาเทคโนโลยีนอยที่สุด”126 โดยสวนเกินที่แตละคนสามารถผลิตไดก็ใหตกเปนของชุมชน และยิ่ง
ชุมชนสามารถจะพึ่งตนเองไดมากเทาไหร ความจําเปนในการเบียดเบียนซึ่งกันและกันก็จะนอยลงไป
มากเทานั้น นอกจากนี้ ผูคนในชุมชนก็สามารถจะมีสวนรวมในการกําหนดและตัดสินใจในทิศทางและ
ความเปนไปของหมูบานไดเต็มที่ และเมื่อประชาชนในหมูบานพึ่งตัวเองไดแลวยอมจะทําใหเกิดการ
ผลิตเพื่อสนองความตองการในหมูบานหรือตลาดของทองถิ่นที่มีขนาดไมใหญมากนัก ซึ่งจะทําให 
“ชาวบานเปนนายของตัวเองไดมากขึ้น”  
 สวนเอ็ตเก็นลาววาเราอาจจะนําแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุมาประยุกตใชกับ
แนวคิดชุมชนนิยมเชิงพุทธไดเชนกัน โดยจะตองกระทําในสามระดับ ดังนี้ ในระดับที่หนึ่ง ระดับสวน
บุคคล เราจะตองนําผูคนออกจากการถูกครอบงําดวยวิธีคิดที่ยึดถือเอาตัวเองเปนศูนยกลาง ตองปลด
ตัวเองออกจากความเห็นแกตัวเสียกอนแลวจึงสามารถจะทํางานดานสังคมหรือส่ิงแวดลอมได ใน
ระดับที่สอง ระดับชุมชน สังฆะที่กอรูปข้ึนเปนองคกรแบบพุทธศาสนาดั้งเดิมนั้นจะมีลักษณะคลายกับ
ชุมชนพื้นฐานของละตินอเมริกาและฟลิปปนสที่ประยุกตศาสนากับชุมชนดังเชนแนวคิดเทวศาสตร
แหงการปลดปลอย127 โดยชุมชนพื้นฐานที่รับเอาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุมาปรับใชนั้นจะมีเจตนาที่
จะฟนฟูคุณคาตางๆ ของพุทธศาสนาใหกลับมา ขณะเดียวกันก็สนับสนุนชาวบานที่อยูในชุมชนให
สามารถรักษาระดับการพึ่งพาตัวเองและมีความเปนอิสระในการตัดสินใจของชุมชน ชุมชนเหลานี้มี
การเชื่อมโยงกันเปนเครือขายเชนเดียวกับชุมชนพื้นฐานของชาวคริสต โดยที่ชุมชนชาวพุทธจะไดรับ
แรงดลใจจากผูนําที่มีบารมีเชนพระภิกษุหรือคนที่เคยบวชเรียนมากอน และพบวาในเวลาตอมา
ชาวบานจะคอยๆ ไดรับอํานาจในการรับผิดชอบดูแลโครงการของทองถิ่นมากขึ้นเรื่อยๆ โดยจุดเนน
ของชุมชนชาวพุทธของไทยอยูที่การพึ่งพาตนเองและตอตานความอยุติธรรม ซึ่งตรงขามกับละตินอเม
ริกาที่เนนการตอสูเพื่อความอยูรอดทางเศรษฐกิจและเรียกรองความเสมอภาคทางการเมือง128   

                                                 
126 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเม่ือคนหนุม

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 81. 
127 โรเบิรต เอตเก็น. 2542. พุทธทาสภิกขุกับอุดมคติชุมชนพื้นฐาน. วารสารพุทธสาสนา ปที่66 เลม4 (พ.ย.-

ม.ค.). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 11. 
128 เร่ืองเดียวกัน, หนา 12.  
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และสุดทาย ในระดับที่สาม ระดับนิเวศวิทยา เอตเก็นกลาววาพุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวคิดที่
เปนแรงบันดาลใจในการนําไปปฏิบัติ ตัวอยางเชน การนิยามคําวาอนุรักษซึ่งโดยทั่วไปมักจะแปลกัน
วาการสงวนรักษาหรือการปองกันดูแล แตสําหรับพุทธทาสภิกขุแลวหมายถึงการที่มนุษยจะเอาใจใส
ดูแลสิ่งแวดลอมดวยความรูสึกที่เห็นอกเห็นใจ การอนุรักษตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุจึงเชื่อมโยงอยู
กับการไมยึดมั่นถือมั่นหรือการหลุดพนไปจากความหมกมุนในอัตตาของตัวมนุษยเอง กลาวอีกอยาง
ไดวา มนุษยจะใสใจดูแลสิ่งแวดลอมและเพื่อนมนุษยไดอยางแทจริงก็ตอเมื่อมนุษยสามารถจะ
เอาชนะความเห็นแกตัวได129 (โดยเอตเก็นมองวาการนําแนวคิดของพุทธทาสภิกขุมาปรับใชทั้งสาม
ระดับตางก็อยูภายในขอบเขตเดียวกัน นั่นคือ การมองวามนุษยไมสามารถบรรลุศักยภาพที่แทจริงได
เลยหากไมมีการปฏิบัติในสวนบุคคล ไมมีการสงเสริมกันและกันอยางเหมาะสม และไมมีกฎเกณฑ
การปกปองสรรพชีวิตทั้งมวล โดยชุมชนพื้นฐานที่ยึดแนวความคิดของพุทธทาสภิกขุจะบรรลุมาตรฐาน
ทั้งสามประการดังกลาวก็ตอเมื่อสามารถพึ่งตนเองทางเศรษฐกิจโดยไมพึ่งพิงกับเศรษฐกิจโลก 
ขณะเดียวกันชุมชนก็จะตองตอตานภัยของลัทธิบริโภคนิยมดวย130)   

ขณะที่ Donald K. Swearer อธิบายวาธัมมิกสังคมนิยมจะตองประกอบดวยหลักพื้นฐาน
สําคัญอยูสามประการ ไดแก การถือเอาประโยชนสวนรวม การควบคุมตัวเองและเอื้อเฟอกัน และมี
ความเคารพนับถือและเมตตากรุณาตอกัน โดย Swearer อธิบายวา หลักการขอแรก การถือประโยชน
สวนรวม เปนการแสดงถึงเคาโครงทางเศรษฐกิจ, สังคม และการเมืองทั้งหมด แนวคิดเรื่องประโยชน
ของสวนรวมจะครอบคลุมชีวิตในดานตางๆ ทั้งหมด ตัวอยางเชน รางกายยอมที่จะมีความเจ็บไขได
ปวยขึ้นหากอวัยวะสวนใดสวนหนึ่งไมทําหนาที่เพื่อประโยชนของสวนรวม หรือ ความสงบเรียบรอย
ของหมูบานก็ตองขึ้นอยูกับความรวมมือของชาวบานทั้งหมดรวมตลอดไปถึงความรวมมือของหมูบาน
ตางๆ นั้นดวย 131 เปนตน โดยสรุปคือ ไมมีส่ิงใดในโลกนี้ที่สามารถจะอยูไดอยางโดดเดี่ยวโดยไม
เกี่ยวของกับส่ิงตางๆ แตทุกสิ่งจะตองอยูรวมกัน พึ่งพาอาศัยกัน ในฐานะที่เปนสวนหนึ่งของระบบใหญ
ทั้งหมด ไมวา “ในระดับอณูหรือปรมาณู มนุษยหรือสังคม แมจนกระทั่งสากลจักรวาลก็ตาม”132 
ทั้งหมดนี้เปนวิถีของธรรมชาติหรือวิถีที่ส่ิงตางๆ ดําเนินไปตามกฎธรรมสัจจะนั้นเอง   

                                                 
129 เร่ืองเดียวกัน. 
130 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13. 
131 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา (38). 
132 เร่ืองเดียวกัน. 
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หลักการขอที่สอง การควบคุมตัวเองและเอื้อเฟอเผื่อแผกัน เปนหลักการควบคุมพฤติกรรม
ของปจเจกบุคคล พุทธทาสภิกขุอธิบายวาภาวะดั้งเดิมหรือภาวะอุดมคติเกี่ยวของกับหลักการควบคุม
ตัวเองเพื่อใหสัมพันธกับส่ิงตางๆ อยางสอดคลองเปนอันหนึ่งอันเดียวกันมากกวาที่จะแยกตัวโดดเดี่ยว
ออกมา ซึ่งหากกลาวในทางสังคมแลว ปจเจกบุคคลจะตองควบคุมหรือจํากัดพฤติกรรมของตนเอง
ไมใหละเมิดตอประโยชนสุขของสวนรวม ซึ่งหลักการควบคุมตัวเองนี้เปนการมองชีวิตในดานดี
มากกวาจะเปนการจํากัดเสรีภาพของมนุษย แนวความคิดของพุทธทาสภิกขุที่วาธรรมชาติดั้งเดิมเปน
เอกภาพหนึ่งเดียวกันนั้น ไมไดไปทําลายหรือละเลยความแตกตางโดดเดนของสิ่งตางๆ ที่ประกอบขึ้น
เปนหนึ่งเดียวกันนั้นแตอยางใด กลาวคือ “เราไมไดเปนอิสระเพียงเพื่อจะเปนตัวของเราเองโดดๆ 
หากแตเราตองมีพันธะเกี่ยวของกันและกันในการทําใหธรรมชาติภายในตัวเราบรรลุถึงความ
สมบูรณ”133   

สวนหลักการขอสุดทายของธัมมิกสังคมนิยมที่ Swearer ไดอธิบายไวก็คือการมีความเคารพ
นับถือและเมตตากรุณาตอกัน อันเปนการอธิบายถึงทาทีที่เราพึงจะมีตอสรรพชีวิตในทุกรูปแบบ เนน
การใหคุณคาตอชีวิตของเพื่อนมนุษยและสรรพสัตว ซึ่งเปนทาทีที่ยอมรับนับถือปจเจกบุคคลแตละคน
และแตละชีวิตที่อยูรวมในสากลจักรวาลเดียวกับเรา Swearer ยังเห็นวาหลักการขอนี้ยังทําใหเรามี
สายตายาวไกลสามารถวิพากษวิจารณการที่สังคมอุตสาหกรรมใชเทคโนโลยีรุกรานทําลายสภาพทาง
นิเวศวิทยาไดอีกดวย134    

สําหรับ Swearer แลว หลักการดังกลาวสามารถนํามาใชอธิบายในเรื่องของระบบเศรษฐกิจได
อีกดวย แมจะไมไดอธิบายเรื่องนี้ไวอยางชัดเจน แตเขาก็เห็นวาระบบธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาส
ภิกขุยอมกอใหเกิดผลที่ดีกวาระบบทุนนิยม “เพราะแตละบุคคลมีความตองการในวัตถุและมีการ
แขงขันที่นอยกวา นอกจากนี้ บุคคลแตละคนจะตองเอาใจใสซึ่งกันและกันโดยคํานึงผลประโยชนของ
หมูชนทั้งมวล”135 ดังที่พุทธทาสภิกขุไดยกคําสอนของพระพุทธเจาที่วามนุษยลวนเปนเพื่อนเกิด แก 
เจ็บ ตาย ดวยกันทั้งสิ้นมาแสดง ซึ่งเราจะพบวาการบัญญัติการอยูรวมกันของหมูสงฆก็คือตัวอยาง
ของระบบสังคมนิยม ดังนั้น ระบบธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุกลาวไวนั้นจึงแสดงใหเห็นถึง
ศีลธรรมของพระพุทธเจาที่ใชหลักการปกครองที่เอื้ออํานวยใหเกิดความดีงามแกทุกคนนั่นเอง  

                                                 
133 เร่ืองเดียวกัน, หนา (39). 
134 เร่ืองเดียวกัน, หนา (42). 
135 เร่ืองเดียวกัน, หนา (27). 

 



 158

ซึ่งหากกลาวโดยภาพรวมแลว เราจะพบวาการอธิบายถึงรูปแบบหรือแนวทางในการสรางธัม
มิกสังคมนิยมของวีระ สมบูรณ ไพศาล วงศวรสิทธ โรเบิรต เอ็ตเก็น และ Donald K. Swearer ดังที่ได
กลาวมาขางตนนั้น ลวนเปนการตีความและอธิบายโดยอางอิงจากคําบรรยายในเรื่องการเมืองและ
สังคมในอุดมคติของพุทธทาสภิกขุเปนหลัก อยางไรก็ตาม ปรากฎวายังมีพระสงฆและนักวิชาการอีก
จํานวนหนึ่งที่อธิบายถึงรูปแบบและการสรางธัมมิกสังคมนิยมโดยที่ไมไดยึดถือตามที่พุทธทาสภิกขุได
บรรยายไวอยางเครงครัด แตไดอาศัยหลักธรรมะตางๆ มาชวยในการเสนอหนทางที่จะไปสูสภาวะ
สังคมดังกลาวนั้น ตัวอยางเชน สันติกโรภิกขุที่ไดเสนอแนวทางที่จะไปสูธัมมิกสังคมนิยมวาจะตองมี
ศาสนาที่ถูกตอง (ตองปรับบทบาทของศาสนาใหสอดรับกับปญหาหรือประเด็นใหมๆ ในยุคปจจุบัน), 
มีการศึกษาที่ถูกตอง (ตองไมกําหนดอยางตายตัว ทุกอยางตองเปนไปอยางสรางสรรค และควรจะ
เปนไปตามคําขวัญที่วา มีสติ วิเคราะหได ปฏิบัติภายใตหลักองครวมและบูรณาการ), มีการนําที่
ถูกตอง (มีเปาหมายที่ชัดเจนและมีผูนําที่สามารถจะกระตุนและเปนแรงบันดาลใจใหกับผูอ่ืนในการ
ปฏิบัติตาม), มีองคกรและรัฐบาลที่ถูกตอง (ใหทุกคนในสังคมเขามามีสวนรวมและรับผิดชอบในผล
ของการตัดสินใจ หรือจัดทําเปนชุมชนพึ่งพาตนเอง), มีการสื่อสารที่ถูกตอง (ตองรับฟงจากทุกฝายและ
ตองเปดโอกาสใหมีการสื่อสารอยางจริงใจ ซื่อสัตย กอประโยชนและถูกกาลเทศะ), มีวัฒนธรรมที่
ถูกตอง (ตองคัดคานกิจกรรมที่ไรศีลธรรมทุกชนิด), มีความรูสึกทางกามารมณและครอบครัวที่ถูกตอง, 
มีเศรษฐกิจที่ถูกตอง (ตองพยายามลดชองวางระหวางผูผลิตและผูบริโภค เนนการสรางชุมชนการผลิต
แบบพึ่งตนเอง), มีนิเวศวิทยาที่ถูกตอง (ตองหยุดการใชสารเคมีและยาฆาแมลง ใหความสําคัญกับ
การใชทรัพยากรอยางยั่งยืนมากกวาผลประโยชนทางเศรษฐกิจ), มีการละเลนที่ถูกตอง (ตองเปนไป
อยางสรางสรรคและสงเสริมสุขภาพพลานามัย), มีการตรวจสอบความเคลื่อนไหวที่ถูกตอง (ตอง
สามารถตรวจสอบความเคลื่อนไหวขององคกรตางๆ ไดอยางโปรงใส) และ มีสังฆะและความเปน
เอกภาพที่ถูกตอง (สังคมทั้งสังคมจะตองมีความสามัคคีกลมเกลียวเปนเอกภาพ)136    

ลักษณะการอธิบายดังกลาวไมตางไปจาก ประเวศ วะสี ที่ไมไดยึดในตัวบทหรือคําพูดของ
พุทธทาสภิกขุในเรื่องเกี่ยวกับการเมืองอยางเครงครัด แตเสนอใหอธิบายถึงธัมมิกสังคมนิยมในรูปแบบ 
“ธัมมิกสังคม” (โดยตัดคําวา “นิยม” ออกไป) เพื่อที่จะขยายพื้นที่ใหสามารถนําเอาหลักธรรมะอื่นๆ มา
ชวยสรางแนวทางในการนําเอาแนวคิดเรื่องนี้ไปใชไดจริงในยุคปจจุบัน โดยประเวศอธิบายไววา 
“ธรรมิกสังคม” หมายถึงสังคมที่ใชหลักธรรมะหรือใชความถูกตองจนทําใหสังคมนั้นไดรับความสงบสุข

                                                 
136 โปรดดูรายละเอียดใน สันติกโรภิกขุ. 2542. อริยสัจจส่ีแหงธัมมิกสังคมนิยม. แปลโดย จิรธัมม. 

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 78-125. 
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และอิสรภาพ ดังนั้น ธรรมิกสังคมจึงเปนสังคมที่มีอิสรภาพหลุดพนจากความบีบค้ัน (ซึ่งเขากลาววามส่ีี
ประการ ประกอบดวย การบีบค้ันทางกาย/วัตถุ, การบีบค้ันทางสังคม, การบีบค้ันทางจิต และ การบีบ
คั้นทางปญญา) โดยประเวศมองวาสังคมในปจจุบันนั้นตกอยูในสภาพอธรรมิกสังคม เพราะไดเกิด
วิกฤติการณสามประการ ไดแก วิกฤติการณของคนจน วิกฤติการณส่ิงแวดลอม และวิกฤติทาง
วัฒนธรรม/จิตวิญญาณ นอกจากนี้ยังเกิดวิกฤตการณกับเครื่องมือที่จะใชแกปญหาดังกลาวดวย ไดแก 
วิกฤติการณทางการเมือง (โดยเฉพาะปญหาการซื้อเสียงขายเสียง) วิกฤติการณของระบบราชการ 
(งบประมาณรั่วไหล ไมมีความเขาใจในปญหาของราษฏร) วิกฤติการณของระบบการศึกษา 
(กระบวนการเรียนรูไมสรางปญญา) เปนตน137

ประเวศไดจําแนกสาเหตุของวิกฤติการณทางสังคมไวหาประการ ไดแก การไมรูความจริง 
(ขาดปญญา), ระบบอํานาจรวมศูนย (การใชอํานาจที่กระจุกตัว), ระบบมิจฉาเศรษฐกิจ (การเอาเงิน
เปนใหญ), โครงสรางของความรุนแรง (มีโครงสรางที่จะขยับคนทั้งหมดใหเขาไปทําในสิ่งที่ไมถูกตอง) 
และสังคมขาดภูมิคุมกัน (ไมมีการรวมกลุมเพื่อชวยเหลือกันและไมมีความเอื้ออาทรตอกัน สงผลให
ครอบครัวและชุมชนลมสลาย) สวนในเรื่องทางออกจากวิกฤติทางสังคมนั้น ประเวศไดเสนอ
ยุทธศาสตรในการแกปญหาไวหาขอ ไดแก การสรางภูมิคุมกันใหสังคม (มีพัฒนาทางจิตวิญญาณ มี
การเรียนรู มีการจัดการ), วิธีเผชิญหนากับโครงสรางของความรุนแรง (ทําความเขาใจโครงสรางของ
ความรุนแรงและจัดตั้งสถาบันสันติวิธี), ระบบสัมมาเศรษฐกิจ (เนนการพัฒนาอยางยั่งยืน), การ
กระจายอํานาจ (ใหชุมชนสามารถจัดการปญหาในทองถิ่นตนได) และ การปฏิรูประบบการศึกษา138  

สวนการแกปญหาในระดับปจเจกบุคคลนั้น ประเวศเสนอวาจะตองปลดปลอยตัวเองใหเปน
อิสระจากความเห็นแกตัวและการยึดถือในความเชื่อและการปฏิบัติที่ผิดๆ, ตองเรียนรูอยางตอเนื่อง 
และตองรวมตัวกันเปนกลุม โดยประเวศไดสรุปหลักการ “ธรรมิกสังคม” วาเปนการใหมนุษยมีอิสระใน
การพิจารณาโดยไมยึดมั่นถือมั่นเพื่อกอใหเกิดปญญา, ตองปฏิบัติใหถูกตองตามกฎของธรรมชาติ, 
ตองมองสิ่งทั้งหลายใหเชื่อมโยงกันเปนอิทัปปจจยตาอันเปนฐานคิดของเรื่ององครวม, ตองไมเห็นแก
ตัวและมีความวางเพื่อเปดพื้นที่ใหปญญาเขามาได และจะตองมีพุทธทาสตรีธรรม (ใหเขาถึงหัวใจของ
ศาสนาตน, ใหทําความเขาใจระหวางศาสนา, ใหถอนตัวออกจากวัตถุนิยม)  

                                                 
137 ประเวศ วะสี.2538. ธรรมิกสังคม. ปาฐกถาพุทธทาสภิกขุมหาเถระ ครั้งที่1. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิ

โกมลคีมทอง, หนา 12-17. 
138 เร่ืองเดียวกัน, หนา 60-83.  
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 ชัยยนต ประดิษฐศิลป เปนอีกผูหนึ่งที่เสนอวาแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมควรจะถูกนํามาตีความ
ใหสอดคลองกับสภาพการณของสังคมการเมืองในปจจุบัน “เพื่อที่จะไดสืบทอดเจตนารมณของพุทธ
ทาสภิกขุในการสรางปรัชญาสังคมการเมืองเพื่อดับทุกข” โดยชัยยนตเสนอใหมีการสรางธัมมิกสังคม
นิยมในรูปแบบใหมที่เขาเองเรียกวา “ธัมมิกเศรษฐศาสตรการเมือง”139 ที่มีความสอดคลองกับคานิยม
ในเรื่องประชาธิปไตยและการกระจายอํานาจ ซึ่งประกอบดวยแนวคิดและแนวทางดังตอไปนี้   

หนึ่ง การสงเสริมการปกครองตนเองของประชาชน เนื่องจากระบอบธรรมราชาแบบที่พุทธ
ทาสภิกขุเสนอนั้นอาจจะสอดคลองเหมาะสมกับสถานการณในอดีต แตในปจจุบันประชาชนมีความรู
มากขึ้นจนสามารถที่จะปรับใหเปนระบอบประชาธิปไตยที่มีการสรางกลไกการตรวจสอบและการ
ถวงดุลใหเกิดขึ้นภายในระบบได

                                                

 (ระบอบประชาธิปไตยยอมรับวามนุษยมีธรรมชาติที่แสวงหา
ประโยชนสวนตัวและพรรคพวก แตการแขงขันแยงชิงผลประโยชนระหวางกลุมตางๆ นั้น จะไมกอ
ความเสียหายตอสวนรวมหากอยูภายใตระบบที่มีการตรวจสอบและถวงดุลกันและกัน)   

สอง กระจายอํานาจใหแกชุมชนทองถิ่น ทั้งนี้เพื่อใหแตละชุมชนสามารถที่จะปกครองตนเอง
และสามารถพึ่งพาตนเองในทางเศรษฐกิจได ดังจะพบวาพุทธทาสภิกขุเห็นดวยกับแนวคิดแบบอนาธิ
ปตยนิยมของคานธีที่วาเราควรจะอยูในหมูบานขนาดเล็กและติดตอกันเทาที่จําเปนที่สุดและตองไม
ติดตอกันเพื่อกอบโกยเอารัดเอาเปรียบแขงขันแยงชิงกัน ชัยยนตจึงตีความวาแนวทางดังกลาวเปน
เสมือนการไมเห็นดวยกับการรวบอํานาจรัฐไวที่สวนกลางแลวใชอํานาจอยางเบ็ดเสร็จ140  

สาม การใชกลไกตลาดในระบบธัมมิกสังคมนิยม ชัยยนตเห็นวาจะตองนํากลไกตลาดมาใช
เพื่อเพิ่มประสิทธิภาพในการใชทรัพยากรแทนที่วิธีการแบบผูกขาด ขณะเดียวกันประชาชนก็จะมี
เสรีภาพที่จะผลิตและบริโภคตามกฎแหงอุปสงคอุปทานไดและกลไกตลาดก็จะสามารถทํางานไดอยาง
มีประสิทธิภาพมากขึ้น เพราะหนวยเศรษฐกิจเปนชุมชนขนาดเล็ก ที่มีอิสระ มีจํานวนมาก และแขงขัน
กันอยางเสรี ซึ่งไมใชชุมชนที่พยายามแยกตัวออกจากระบบ หรือ เปนชุมชนที่มีทุนขนาดใหญเพราะจะ
นําไปสูระบบทุนนิยมผูกขาดและมีผลตอสภาพแวดลอมในที่สุด141  

ส่ี แนวคิดธัมมิกสังคมนิยมตองเพิ่มการวิเคราะหในเชิงโครงสรางและสรางยุทธศาสตรในการ
เปลี่ยนแปลงแบบขบวนการสังคม ชัยยนตมองวาพุทธทาสภิกขุเสนอแนวทางในการดับทุกขในสวน
ของปจเจกชนที่เกิดจากความเห็นแกตัวและอาจละเลยมิติเชิงโครงสรางของสังคมจึงทําใหพุทธทาส

 
139 ชัยยนต ประดิษฐศิลป. 2549. ปรัชญาสังคมและการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. ใน ปรัชญาในสังคมไทย. 

ชัชชัย คุมทวีพร, บรรณาธิการ. กรุงเทพฯ: นําทองการพิมพ, หนา 214. 
140 เร่ืองเดียวกัน, หนา 215. 
141 เร่ืองเดียวกัน, หนา 216. 
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ภิกขุมักจะใหความสําคัญกับการสรางคนดีมากกวาการสรางระบบที่ดี (ดังเชน การเสนอวิธีแกปญหา
การขูดรีดสวนเกินโดยใชการสงเคราะหของเศรษฐีใจบุญ เปนตน) ดวยเหตุนี้ ชัยยนตจึงเสนอวาจะตอง
สรางระบบหรือกลไกบางอยางขึ้นมา โดยเขาไดกลาวถึงเรื่องนี้อยางกวางๆ วาอาจจะเปนการนําหลักอิ
ทัปปจจยตามาเปนหลักในการอธิบายในแบบที่ไมเนนหนักไปทางปจเจกบุคคลหรือโครงสรางมาก
เกินไป “เปนสิ่งที่อยูกลางระหวาง determinism กับ accidentalism ซึ่งอาจตีความไดวาอิทัปปจจยตา
คือหลักวิภาษวิธีระหวางโครงสรางและผูกระทําการ เพื่อใหพลังความคิดสามารถจัดการกับโครงสราง
ความรุนแรงในสังคมได”142 โดยเขาเชื่อวาหากทําตามหลักการดังที่กลาวมาไดแลว ธัมมิกสังคมนิยม
ยอมสามารถปรับตัวเปนธัมมิกเศรษฐศาสตรการเมืองเพื่อเสริมสรางอุดมการณประชาธิปไตยในยุค
ปจจุบันได  
 
 โดยสรุปแลว เราจะเห็นไดวาแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุถูกตีความและตั้งขอสงสัย
ใน 8 ประเด็นหลัก ไดแก 1 ศีลธรรมกับการเมือง (คําสอนเกี่ยวกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุนั้นไมได
นํามาใชกับสังคมการเมืองในโลกแหงความเปนจริง แตเปนการสอนเกี่ยวกับหลักการทางศีลธรรม
มากกวา) 2 สถานะของธัมมิกสังคมนิยม (โดยมีขอสงสัยวาธัมมิกสังคมนิยมเปนระบบการเมืองการ
ปกครองอยางหนึ่งที่มีทฤษฎีรองรับอยางมั่นคงหรือธัมมิกสังคมเปนเพียงแคปฎิกิริยาของนักคิดฝาย
พุทธที่โตตอบกับแนวคิดของตะวันตกอยางเสรีนิยมประชาธิปไตยและสังคมนิยมคอมมิวนิสตโดยที่
ไมไดมีหลักการหรือทฤษฎีที่สามารถจะอธิบายไดอยางชัดเจน) 3 ผูปกครอง (ทั้งในเรื่องของการไดมา
ซึ่งผูปกครอง การตรวจสอบคุณธรรมของผูปกครอง การถวงดุลอํานาจของผูปกครอง การเปลี่ยนตัว
ผูปกครองในกรณีที่เกิดความบกพรองผิดพลาด) 4 วิธีการแบบเผด็จการ (ดังจะเห็นไดจากนิยาม
การเมืองของพุทธทาสภิกขุวาทานปรารถนาจะจัดการเมืองใหเปนไปโดยปราศจากอาชญา ซึ่งสามารถ
ตีความไดวาหมายถึงการจัดการปกครองโดยไมใชความรุนแรง ทวาในบางครั้งพุทธทาสภิกขุกลับ
กลาววาผูปกครองสามารถใชอํานาจเผด็จการในการกําจัด ‘คนที่เกเร’ ได ดังกรณีพระเจาอโศก
มหาราช เปนตน จึงทําใหเกิดการตั้งขอสงสัยในเรื่องการใชความรุนแรง) 5 สวนเกินและการจัดการ
สวนเกิน (พุทธทาสภิกขุไมไดกลาววาจะจัดการกับสวนเกินที่เกิดจากการผลิตไดอยางไร อีกทั้งไมมี
กลไกอะไรที่จะทําใหผูที่ครอบครองสวนเกินนําสวนเกินไปใหกับสังคมสวนรวม) 6 การแกปญหาที่
ปจเจกบุคคล (เนื่องจากพุทธทาสภิกขุมีทัศนะวาหากมนุษยเปนคนดีแลวสังคมก็ยอมจะดีตาม จึงทํา
ใหเกิดการตั้งขอสงสัยวาคําสอนของพุทธทาสภิกขุอาจจะมุงที่จะนํามาใชในระดับปจเจกเทานั้น) 7 

                                                 
142 เร่ืองเดียวกัน, หนา 216-217. 
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การนําไปปฎิบัติไดจริง (เนื่องจากมีขอโตแยงวาการจะอาศัยผูปกครองที่ดีเพียงคนเดียวยอมไม
สามารถจะแกไขปญหาหรือดําเนินนโยบายของรัฐใหสําเร็จและมีประสิทธิภาพได แตจะตองมีระบบ 
สถาบัน หรือกลไกการทํางานบางอยางเขามารองรับในการนํานโยบายไปปฏิบัติเพื่อใหเกิด
ประสิทธิภาพในการทํางาน ซึ่งพุทธทาสภิกขุไมไดกลาวถึงระบบหรือกลไกดังกลาวแตอยางใด) และ 8 
แนวทางในการสรางธัมมิกสังคมนิยม (ผูที่ศึกษาผลงานของพุทธทาสภิกขุยังเห็นตางกันในรูปแบบ
ของธัมมิกสังคมนิยมและบางสวนยังเห็นวาแนวทางที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวไวยังไมเพียงพอที่จะสราง
ใหเกิดธัมมิกสังคมนิยมได จะตองนําเอาหลักธรรมะขออ่ืนมาใชควบคูกันไปดวย) 
 
ขอสังเกตบางประการ 

จากที่ไดกลาวมาขางตน ผูวิจัยเห็นวาขอสงสัยหรือปญหาตางๆ ของผูที่ศึกษางานของพุทธ
ทาสภิกขุ ตัวอยางเชน เร่ืองที่มาของผูปกครอง การใชอํานาจของผูปกครอง การตรวจสอบผูปกครอง 
การจัดการกับสวนเกิน รูปแบบของธัมมิกสังคมนิยม หรือ การเนนไปที่ปจเจกบุคคลมากวาการสราง
ระบบ ฯลฯ นั้น นาจะมาจากการที่เขาเหลานั้นเรง “กระโจน” เขาไปวิพากษวิจารณแนวคิดธัมมิกสังคม
นิยมและแนวคิดเรื่องผูปกครองแบบเผด็จการธรรมราชาเร็วเกินไปจนละเลยการทําความเขาใจนัย
ความหมายของ “การเมือง” ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุเสียกอน ดังจะเห็นไดวาในทัศนะของบุคคล
ตางๆ ที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุนั้นยังไมมีการอธิบายอยางชัดเจนมากเพียงพอวา “การเมือง” ใน
ทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นหมายถึงอะไรและมีลักษณะเปนอยางไร∗ ผูวิจัยเห็นวาการทําความเขาใจ
ความหมายหรือนิยาม “การเมือง” ของทานนั้นจะเปนกุญแจสําคัญที่จะไขไปสูความเขาใจในเรื่อง
ตางๆ เชน แกนหรือสารัตถะของธัมมิกสังคมนิยมคืออะไร, การเมืองที่พุทธทาสภิกขุปรารถนานั้นมี
รูปแบบที่ตายตัวเพียงรูปแบบเดียวใชหรือไม, การเมืองสําหรับพุทธทาสภิกขุนั้นหมายถึงระบบการ
จัดการปกครองที่อิงอยูกับอํานาจรัฐ (regime) แตเพียงเทานั้นใชหรือไม, การเมืองสําหรับพุทธทาส
ภิกขุนั้นเปนเรื่องของการปกครองโดยธรรมราชาแตเพียงอยางเดียวหรือไม, การเมืองเปนเรื่องของคน
ทุกคนในสังคมหรือไมและจะเปนไปไดอยางไร หรือ หากการเมืองไมมีการใชอาญชาในการควบคุม
ลงโทษคนจํานวนมากแลวการเมืองจะใชเครื่องมืออะไร เปนตน ซึ่งผูวิจัยมีความเชื่อวาหากเราสามารถ
ที่จะทําความเขาใจไดวาแทจริงแลวการเมืองในทัศนะของพุทธทาสภิกขุคืออะไรและมีลักษณะอยางไร 

                                                 
∗แมจะมีผูที่พยายามจะอธิบายประเด็นดังกลาวคือ วีระ สมบูรณ แตก็มีขอจํากัดตรงที่วีระไดตีความและ

อธิบายความหมายของการเมืองจากหนังสือธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุเพียงเลมเดียวเทานั้น   
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เรานาที่จะตอบคําถามและขอสงสัยตางๆ และสามารถที่จะทําความเขาใจถึงความคิดทางการเมือง
ของทานและระบบธัมมิกสังคมนิยมที่ทานกลาวเอาไวไดอยางชัดเจนมากยิ่งขึ้นอีกดวย 

 



บทที่ 5 
การเมืองของมนุษย: ตัวตนและการจัดตัวตน 

 
 
 
 ในบทนี้ ผูวิจัยจะทําความเขาใจทัศนะของพุทธทาสภิกขุตอความหมายของ “การเมือง” ที่
มนุษยโดยทั่วไปคุนเคยและเขาใจกัน หรืออาจจะกลาวไดวาเปนการทําความเขาใจความหมาย
ของ “การเมือง” ในแบบภาษาคน ทั้งนี้ก็เพราะการใหความหมายและความเขาใจ “การเมือง” ของ
มนุษยโดยทั่วไปนั้นประกอบดวยอวิชชาและเปนความเขาใจที่ตั้งอยูบนฐานของการมีตัวตน และ
ในตอนทาย ผูวิจัยจะเสนอขอวิพากษวิจารณของทานที่มีตอความหมายของ “การเมือง” ในแบบ
ภาษาคน   
 
การเมืองไมใชเพียงเรื่องของมนุษย 

ในทัศนะของ Aristotle มนุษยถูกกําหนดโดยธรรมชาติวาเปนสัตวเมือง (zoon politikon)∗ 
ดังนั้น มนุษยจึงตองดําเนินกิจกรรมหรือชีวิตทางการเมืองเพื่อบรรลุเปาหมายสูงสุดของความเปน
มนุษยภายในเมือง ซึ่งแตกตางไปจากสัตวฝูงชนิดอื่นที่จะบรรลุถึงเปาหมายสุดทาย (telos) แหง
ตนไดโดยที่ไมตองอาศัยหรือดําเนินชีวิตอยูในเมือง ดังเชนสัตวปาที่สามารถจะบรรลุถึงความ
สมบูรณไดก็ตอเมื่ออาศัยอยูในปาเทานั้น สัตวเหลานั้นจึงไมอาจจะมีกิจกรรมที่เรียกวาการเมืองได
เลย แตสําหรับพุทธทาสภิกขุแลว การเมืองไมไดเปนกิจกรรมของมนุษยแตเพียงอยางเดียวเทานั้น 
ในทัศนะของทาน การเมืองเปนเร่ืองของสิ่งมีชีวิตทุกชนิด ทั้งมนุษย สัตวเดรัจฉาน และพืชพรรณ
ตางๆ ทั้งนี้เนื่องจากวาการเมืองในทัศนะของทานนั้นมีความเกี่ยวของโดยตรงกับสัญชาตญาณที่
ติดมากับส่ิงมีชีวิตตามธรรมชาติ กลาวคือ กิริยาการกระทําของสิ่งมีชีวิตในลักษณะของการตอสู 
ดิ้นรน และปรับปรุงตัว ที่เปนไปโดยอํานาจของสัญชาตญาณตามธรรมชาตินั่นเองที่พุทธทาสภิกขุ
ถือวาเปนกิริยาทางการเมือง “ในหมูส่ิงหรือสัตวที่เปนอยูตามธรรมชาตินี้ มันมีลักษณะทาทางลีลา
อะไร ของการเมืองอยางไร; สิ่งนี้ควรจะมองดูวามันมีการตอสู และการปรับปรุงตัวมันเองอยางไร. 
เพราะถาเราดูใหดีแลว เราจะมองเห็นวา กิริยาแหงการตอสูและปรับปรุงนั่นแหละ คือกิริยาแหง
การเมือง”1 และลักษณะของการจัดหรือการกระทําใหส่ิงมีชีวิตที่ประกอบดวยกิริยาทางการเมือง
เหลานั้นสามารถอยูรวมกันไดอยางสันติก็คือความหมายของการเมือง “...พอจะจับใจความสําคัญ 

                                                 
∗Creed และ  Wardman แปลศัพทคํานี้วา สัตวที่ถูกออกแบบมาใหมีชีวิตอยูในเมือง โปรดดู J.L. 

Creed and A.E. Wardman. 2003. The Philosophy of Aristotle. U.S.A.: Signet Classic, p. 432.        
1 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 57.  
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ไดวา หมายถึง การจัด การทํา ใหคนที่อยูกันมากๆ นั้นอยูกันดวยสันติสุข ดวยความสงบสุขอยาง
แทจริง, นี้คือความหมายของคําวา การเมือง ที่ถูกตอง ที่บริสุทธิ์”2  หรือ “(ตนไม สัตวเดรัจฉาน 
และสรรพสิ่งตางๆ ใน) ปานี้มันมีการตอสูหรือปรับปรุง ในกิริยาอาการของการเมืองอยางไร มันจึง
รอดกันอยูได...ธรรมชาติสมัยโนน อยูอยางสวยงาม อยางสมบูรณ อยางนาดูที่สุด เพราะมัน
ถูกตองตามระบบการเมือง ที่พระเจาจัดให”3 เมื่อมองในแงนี้ การเมืองจึงสามารถจะปรากฏอยูใน
ปา, ทะเล, ภูเขา หรือพื้นที่อ่ืนๆ ที่มีส่ิงมีชีวิตอาศัยอยูรวมกันนอกเหนือไปจากเมืองไดอีกดวย และ
หากเรายอมรับวาสัญชาตญาณนั้นเปนคุณสมบัติของสิ่งมีชีวิตที่เกิดขึ้นและดําเนินไปตามธรรมชาติ
อยางที่ไมสามารถจะไปเปลี่ยนแปลงไดอีก เรายอมถือโดยนัยดังกลาวไดวาการเมืองก็เปน
คุณสมบัติอยางหนึ่งของทุกชีวิต ทั้งมนุษย สัตวเดรัจฉาน และพืชพรรณ ไดเชนเดียวกัน                  

ดวยเหตุที่กิริยาทางการเมืองเปนกิริยาที่เกิดมาจากอํานาจของสัญชาตญาณแลว นัยของ
การกระทําทางการเมือง (political action) จึงปรากฏอยูในการกระทําของสิ่งมีชีวิตที่อาศัยอยูใน
สภาวะธรรมชาติโดยทั่วไป ดังที่พุทธทาสภิกขุไดอธิบายวา “ในสภาวะธรรมชาติมีลักษณะทาทาง
ลีลาของการเมืองดํารงอยูเสมอ ตนไมทั้งหลาย สัตวเดรัจฉานทั้งหลาย โดยสัญชาตญาณมันก็รูจัก
ปรับปรุง หรือจะใชคําวาเดินแตมคูทางการเมืองก็ได มันจึงรอดอยูในสภาพอยางที่นาพอใจ”4 ซึ่ง
แทที่จริงแลวกิริยาทางการเมืองที่ปรากฏตามอํานาจสัญชาตญาณในลักษณะนี้ลวนเปนเรื่องของ
การหาทางออกและจัดการกับปญหาของแตละชีวิตเพื่อใหตนเองสามารถดํารงชีวิตอยูรอดและ
สามารถอยูรวมกับส่ิงมีชีวิตอื่นได∗ โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาการจัดหรือการกระทําใหส่ิงมีชีวิต
สามารถอาศัยอยูรวมกันได (การเมือง) ที่ปรากฏอยูในสภาวะธรรมชาตินี้เปนการจัดโดย ‘พระเจา’ 
และเปนไปตามเจตนารมณของ‘พระเจา’5     

 
ตัวตน: ตนกําเนิดของการกระทําทางการเมือง   

                                                 
2 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6.  
3 เร่ืองเดียวกัน, หนา 58. วงเล็บโดยผูเขียน    
4 เร่ืองเดียวกัน.     
∗ พุทธทาสภิกขุกลาววาการเมืองมี 2 ระดับ ไดแก การเมืองระดับชีวิตพื้นฐาน และ การเมืองระดับที่สูง

ไปกวาชีวิตพื้นฐาน โดยการเมืองในระดับชีวิตพื้นฐานจะเปนเรื่องของการตอสูดิ้นรนเพื่อมีชีวิตอยูรอดไดซึ่ง
ปรากฏอยูในส่ิงมีชีวิตประเภทสัตวและพืช สวนการเมืองระดับที่สูงไปกวาชีวิตพื้นฐานจะเกิดขึ้นเมื่อมีชีวิตดํารง
อยูไดแลวและตองการความสงบสุขที่เปนระเบียบซึ่งปรากฎในหมูมนุษย โปรดดู เร่ืองเดียวกัน.    

5 เร่ืองเดียวกัน.   
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ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ สัญชาตญาณของสิ่งมีชีวิตนั้นถือเปนความรูหรือความรูสึกที่
ติดตัวมาตามธรรมชาติและเปนความรูหรือความรู สึกที่สามารถถายทอดตอไดอีกดวย∗ 
ตัวอยางเชน ความรูสึกที่จะสืบพันธุของสัตวเดรัจฉานหรือพืชพรรณในบางฤดูกาล6 หรือ ความรู
ของนกกระจาบที่รูจักการทํารังอยางพิสดาร โดย “ลูกนกกระจาบสามารถสรางรังไดโดยที่ไมตอง
เขาโรงเรียนแตอยางใด”7 หรือ ความรูของผึ้งที่สามารถสรางรวงรังไดอยางงดงาม8 เปนตน และ
ดวยเหตุที่วากิริยาตางๆ เหลานี้ลวนแสดงใหเห็นนัยของการตอสู ดิ้นรน ปรับปรุงตัว เพื่อความอยู
รอด (ตัวอยางเชน การสืบพันธุของพืชเปนไปเพื่อใหสายพันธุของตนดํารงสืบตอไป นอกจากนี้ การ
สืบพันธุยังสามารถจะทําใหเกิดการปรับปรุงสายพันธุที่ดีข้ึนกวาเดิมและสามารถอยูรอดใน
สภาพแวดลอมแบบใหมได หรือ การสรางรังของนกเปนไปเพื่อใหนกสามารถพักพิงหลบภัยและใช
วางไขหรือเลี้ยงดูลูกนกใหมีชีวิตรอดตอไปได เปนตน) ดังนั้น จึงกลาวไดวากิริยาอาการตางๆ 
ทั้งหมดของสิ่งมีชีวิตทุกชนิดที่เกิดจากการยึดถือในตัวตนยอมจะจัดไดวาเปนกิริยาทางการเมือง
ทั้งสิ้น และหากกลาวใหถึงที่สุดแลว สัญชาตญาณสําคัญที่เปนจุดเริ่มตนของกิริยาทางการเมืองใน
ลักษณะตางๆ ทั้งหมดนั้นก็คือสัญชาตญาณแหงการมีตัวตนของแตละชีวิตนั่นเอง เนื่องจาก
สัญชาตญาณดังกลาวจะทําใหแตละชีวิตเกิดสํานึกไปเองโดยธรรมชาติวาตัวตนของตนนี้มีอยู 
ดังนั้นจึงจําเปนที่จะตองรักษาและถนอมตัวตนไว นอกจากนี้ ยังจะเกิดความรูสึกที่วาตัวตนของตน
นั้นมีความแตกตางไปจากตัวตนของตัวอื่น และดวยเหตุนี้เอง กิริยาการตอสู ดิ้นรน และปรับปรุง
ตัวตนของตนเองของแตละชีวิตเพื่อความอยูรอด (อันเปนกิริยาทางการเมือง) จึงไดปรากฏขึ้น                      

โดยพุทธทาสภิกขุเรียกสัญชาตญาณแหงการมีตัวตนของแตละชีวิตวา ‘ปมเขื่อง’∗ โดย
ทานอธิบายวาปมเขื่องนั้นเปนสาเหตุที่ทําใหแตละชีวิตบังเกิดมีความรูสึกและยึดถือวา ‘มีตัวฉัน’ 
และ ‘ฉันเปนฉัน’ ไปเองโดยอัตโนมัติตามธรรมชาติ อยางไรก็ตาม แมความรูสึกอันเกิดจากปมเขื่อง

                                                 
∗ พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึงรากศัพทของคําวา สัญชาตญาณ ดังนี้ สัง แปลวา เอง, ชาติ แปลวา เกิด, 

ญาณ แปลวา ความรูหรือความรูสึก จึงแปลรวมกันไดวา ความรูหรือความรูสึกที่เกิดขึ้นเอง เปนจิตหรือจิตที่มี
คุณสมบัติเปนเจตสิกตามธรรมชาติโดยไมตองมีเจตนาที่จะตองกระทํา การถายทอดในที่นี้เปนการถายทอดโดย
พันธุกรรมหรือสายพันธุตามธรรมชาติของสัตวแตละชนิด ดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพ
ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 286.     

6 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 6. 
7 เร่ืองเดียวกัน, หนา 28.         
8 เร่ืองเดียวกัน, หนา 26.  
∗ทานแปลมาจากคําภาษาบาลีที่วา ‘อัสมิมานะ’ พุทธทาสภิกขุอธิบายวา มานะ แปลวา ความรูสึกหรือ

ความสําคัญตน, อัสมิ แปลวา เรามีอยู ดังนั้น จึงแปลวา สัญชาตญาณอันเปนเหตุใหเรามีตัวตนของเราอยู ดู 
พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 3.    
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จะเกิดขึ้นกับส่ิงมีชีวิตทุกชนิดไมวาจะเปนสัตวเดรัจฉาน พืชพรรณ หรือ มนุษย แตก็มีลักษณะ
ตางกันตรงที่วาสิ่งมีชีวิตแตละชนิดและแตละสายพันธุจะมีระดับความเขมขนของการยึดถือตัวตน
แตกตางกันไป โดยทานกลาววา “ปมเข่ืองจะทําใหแตละชีวิตเกิดความยึดถือในตัวตนและตางมี
ความทะนงในความมีตัวของตัว ขณะเดียวกันก็เปนมูลเหตุแหงวิวัฒนาการของชีวิตนั้นๆ เร่ือยไป
อยางไมส้ินสุด”9                 

ดวยเหตุนี้ เราจึงสามารถพบเห็นปมเขื่องและกิริยาทางการเมืองอันเกิดจากปมเขื่องไดใน
ส่ิงมีชีวิตทุกชนิดตามธรรมชาติ นับตั้งแตส่ิงมีชีวิตประเภทพืชที่มองเห็นปมเขื่องไดยากที่สุด ดังที่
พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “พืชมีปมเข่ืองนอยมากจนยากที่จะมองเห็น แตอาจจะตั้งขอสังเกตไดวา
การที่พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติวินัยปรับโทษภิกษุที่ฆาสัตวและฆาพืชเทากันและอยางเดียวกัน
นั้น ทําใหเขาใจไดวาสัตวและพืชยอมจะมีชีวิตและมีปมเขื่องติดตัวมาดวยเหมือนกัน”10 โดยปม
เขื่องของพืชที่ทําใหเกิดความยึดถือวามีตัวมีตนและตองการจะแสดงความเดนของตัวตนออกมานี้
จะปรากฏในลักษณะของการดิ้นรนเพื่อการสืบพันธุ (เชน การออกดอกที่มีสีสันหรือการสงกลิ่นเพื่อ
ลอแมลงใหนําเกสรไปผสมพันธุ) หรือ การดิ้นรนแสวงหาอาหาร (เชน การแผขยายของรากฝอย
เพื่อแสวงหาน้ํามาหลอเลี้ยงตน) เปนตน  

สวนปมเขื่องและกิริยาทางการเมืองของสัตวเดรัจฉานก็มีลักษณะอยางเดียวกับกรณีของ
พืชเพียงแตปมเขื่องและกิริยาทางการเมืองของสัตวจะแสดงออกอยางชัดเจนกวาและสังเกตไดงาย
กวา ทั้งนี้เนื่องจากสัตวสามารถเคลื่อนไหวไดมากกวาจึงทําใหมองเห็นอาการแหงปมเขื่องหรือการ
หลอเลี้ยงปมเขื่องของสัตวไดชัดเจนกวาพืช พุทธทาสภิกขุไดยกตัวอยางสัตวบางประเภท เชน ปลา
กัด ไกชน สุนัข เนื่องจากสัตวเหลานี้จะมีปมเขื่องมากกวาสัตวประเภทอื่นและจะแสดงอาการแหง
ปมเขื่องหรือกิริยาทางการเมืองออกมาอยางชัดเจนและรุนแรง ตัวอยางเชน “กอนจะอายุขนาดที่มี
ความรูสึกในการสืบพันธุ ลูกปลากัดพันธุแทจะรูจักการวางโตตั้งแตเมื่อตัวมันยาวเพียง 5-6 
มิลลิเมตร เมื่อมีการแยกเลี้ยงเปนรายตัวหรือแมเลี้ยงรวมกลุมกันไวในขวดแกว ปลากัดหนุมที่เลี้ยง
ถึงขนาดก็จะแสดงอาการวางโตออกมา แมเพียงมนุษยเขาไปมองดูใกลขวดโหลที่เลี้ยงไว ปลากัดก็
จะแสดงกิริยาอาการหวงถิ่นขึ้นมา”11 เปนตน∗    

                                                 
9 พุทธทาสภิกขุ. 2542. ปมเขื่อง. วารสารพุทธศาสนศึกษา ปที่6 ฉบับที่2 (พ.ค.-ส.ค.). กรุงเทพฯ, หนา 80.   
10 เร่ืองเดียวกัน, หนา 79.  
11 เร่ืองเดียวกัน, หนา 80.  
∗ เม่ือพิจารณากิริยาทางการเมืองของพืชและสัตวจากคําอธิบายขางตนนี้แลว จะพบวาการกระทําทาง

การเมืองของสิ่งมีชีวิตในสภาวะธรรมชาติตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นมีสวนที่คลายกับแนวคิดเรื่องการตอสู
เพื่อความอยูรอด (Struggle for Existence) ของ Charles Darwin เปนอยางมาก เพราะสอดคลองกับแนวคิด
ของ Darwin ที่วา สายพันธุทุกสายพันธุลวนดํารงอยูเพื่อความอยูรอดของตัวเองและการที่สายพันธุตางๆ พัฒนา

  



 168

ดังนั้น หากพิจารณาปมเขื่องในฐานะที่เปนสัญชาตญาณแหงความมีตัวตนและเปน
จุดเริ่มตนของกิริยาทางการเมืองแลว ยอมสามารถจะกลาวไดวาการกระทําทางการเมืองสําหรับ
พุทธทาสภิกขุนั้น ยอมหมายถึง กิริยาอาการของสิ่งมีชีวิตทุกชนิดที่กระทําไปตามอํานาจ
สัญชาตญาณแหงความมีตัวตนโดยมีจุดมุงหมายเพื่อที่จะดํารงตัวเองใหมีชีวิตอยูรอดได ฉะนั้น 
หากแตละชีวิตตางก็มีการกระทําอันเกิดจากปมเขื่องเหมือนๆ กัน ก็ยอมจะทําใหความหมายของ
การเมืองมีนัยถึงการตอสู ดิ้นรน หรือ ปรับปรุงตัวเพื่อความอยูรอดเหนือผูอ่ืน/ตัวอื่น/สายพันธุอ่ืน 
อยางเลี่ยงไมได ซึ่งกิริยาทางการเมืองจะมีระดับความรุนแรงและรูปแบบของการกระทําที่แตกตาง
กันไป อยางไรก็ตาม ในเบื้องตนจะสังเกตไดวาการกระทําทางการเมืองทั้งหมดตั้งอยูบนพื้นฐานที่
สําคัญคือการยึดถือในตัวเราและแบงแยกเปนตัวเราเปนตัวเขา เปนของเราเปนของเขา ในลักษณะ
ที่มีนัยถึงความเปนปฏิปกษตอกัน∗ ทั้งที่ในความเปนจริงแลว พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “ส่ิงที่

                                                                                                                                            
ตัวเองก็เปนไปเพื่อประโยชนในการอยูรอดของสายพันธุนั้นๆ ฉะนั้น ทุกๆ สายพันธุตางก็พยายามพัฒนาและ
ขยายสมรรถภาพของตนใหหลากหลาย ตลอดจนปรับตัวใหเขากับสภาพแวดลอมที่เปล่ียนแปลงไป โดยมี
ผลลัพธคือความอยูรอดของผูที่เหมาะสมที่สุดและการสูญพันธุของผูที่ไรสมรรถภาพ ในหนังสือ The Origin of 
Species ของเขาไดอธิบายถึงความหมายของการตอสูเพื่อความอยูรอดของสิ่งมีชีวิตในหลากหลายรูปแบบ (ที่
ลวนเปนไปเพื่อการดํารงตนใหมีชีวิตอยูได) ซึ่งอาจจะฉายใหเห็นภาพของสิ่งที่พุทธทาสภิกขุเรียกวากิริยาแหง
การเมืองไดชัดเจนมากขึ้น นั่นคือ “ขาพเจามีสมมติฐานลวงหนาวาจะใชคําวาการตอสูเพื่อความอยูรอด 
(Struggle for Existence) ในความหมายอยางกวางและในเชิงอุปมารวมถึงการพึ่งพาอาศัยของสิ่งๆ หนึ่งกับส่ิง
อื่น และไมเพียงแตเฉพาะชีวิตของสิ่งๆ นั้น แตรวมไปถึงการสืบทอดถึงการมีชีวิตสืบตอของทายาทมันดวย, ใน
หวงเวลาที่ขาดแคลน สัตวสายพันธุสุนัขสองตัวอาจจะตอสูกันเพื่อจะไดมาซึ่งอาหารและการมีชีวิตอยู แตพืชที่
ขึ้นอยูสุดปลายขอบทะเลทรายนั้นก็พูดไดเชนกันวามันตอสูกับความแหงแลงเพื่อจะมีชีวิต, ถาจะใหเหมาะกวา
นั้นมันควรจะพูดวามันขึ้นอยูกับความชื้น พืชซ่ึงในรอบปหนึ่งๆ ไดสรางเมล็ดพันธุนับพัน ซึ่งโดยเฉลี่ยจํานวนหนึ่ง
จะสามารถไปสูการเจริญเติบโตอยางเต็มที่ได แตมันอาจจะจริงกวาที่จะพูดวามันเปนการตอสูกับพืชชนิด
เดียวกันหรืออาจจะตางชนิดที่ไดแผปกคลุมพื้นแผนดินไวกอนแลว ตนกาฝาก mistletoe ตองอาศัยตนแอปเปล
และตนไมอื่นอีกสองสามชนิด ซึ่งไมนาที่จะพูดไดวามันตอสูอยูกับตนไมพวกนี้ เพราะถาปรสิตจํานวนมากเหลานี้
อยูบนตนเดียวกัน มันจะออนแรงและตายลง แตมีตนออนของกาฝาก mistletoe ที่เติบโตใกลชิดกันในกิ่งเดียวกัน 
ซึ่งอาจจะถูกตองกวาที่จะกลาววามันตอสูซึ่งกันและกัน, เมื่อ mistletoe ถูกแพรกระจายโดยนกชนิดตางๆ, การ
ดํารงอยูของมันก็ขึ้นอยูกับนก, และมันอาจจะพูดในเชิงอุปมาไดวามันตอสูอยูกับตนไมที่ออกผลประเภทอื่นๆ ได
ดวย ในแงที่วาตางก็หลอกลอใหนกมานําเมล็ดมันไปหวานกระจาย”  (Charles Darwin. 1972. The Origin of 
species : by means of natural selection or the preservation of favored races in the struggle for life. U.S.A.: 
Penguin Books, p. 116.) 

∗อาจเกิดขึ้นโดยตั้งใจหรือไมตั้งใจก็ได ดู พุทธทาสภิกขุ. 2542. ปมเขื่อง. ใน วารสารพุทธศาสนศึกษา 
ปที่6 ฉบับที่2 (พ.ค.-ส.ค.). กรุงเทพฯ, หนา 80.      
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เรียกวา ‘ตัวฉัน’ นั้นเปนของลมๆ แลงๆ แทจริงแลวไมมีตัวตนอะไรเลย”12 “ไมมีตัวเรา ไมมีตัวเขา 
ไมมีของเขา ไมมีทั้งตัวกู ของกู ไมมีทั้งตัวสู ของสู หรือของใครที่ไหน”13 ฉะนั้น อาจกลาวไดวา 
การเมืองและการกระทําทางการเมืองใดๆ จึงตกอยูภายใตมายาภาพแหงตัวตนและการแบงแยก
เปนเราเปนเขาตามนัยที่กลาวมานี้ทั้งสิ้น   
 
 ตัวตนของมนุษยตามสัญชาตญาณ      
 ดังที่ไดกลาวแลววา การกระทําทางเมืองของสัตวและพืชหมายถึงกิริยาการตอสู ดิ้นรน 
และปรับปรุงตัวเพื่อความอยูรอดของตน โดยกิริยาดังกลาวมีตนกําเนิดมาจากการยึดถือในความมี
ตัวตนของสิ่งมีชีวิตนั้นๆ โดยธรรมชาติ เราจึงสรุปไดวาตัวตนของสัตวและพืชที่ปรากฎขึ้นนั้นเปน
ตัวตนที่เกิดมาจากอํานาจของสัญชาตญาณแหงการมีตัวตนโดยตรง (สัญชาตญาณแหงการมี
ตัวตนหรือปมเขื่องจัดเปนสัญชาตญาณที่ติดตัวสิ่งมีชีวิตทุกชนิดมาตามธรรมชาติ บางครั้งพุทธ
ทาสภิกขุเรียกวา ‘สัญชาตญาณติดมาดวยเสร็จ’14 หรือ ‘การยึดถือตัวตนเปนจุดศูนยกลาง’15) ดวย
เหตุนี้เอง มนุษยในฐานะที่เปนสิ่งมีชีวิต (สัตว) ประเภทหนึ่งตามธรรมชาติจึงตกอยูภายใตอํานาจ
ของสัญชาตญาณแหงการมีตัวตนดังกลาวอยางเลี่ยงไมไดและสัตวอยางมนุษยก็ไมสามารถเพิก
ถอนอํานาจสัญชาตญาณความมีตัวตนออกไดตราบเทาที่มนุษยผูนั้นยังไมบรรลุอรหันตผล อยาง
มากที่สุดเทาที่มนุษยจะทําไดก็คือการควบคุมสัญชาตญาณดังกลาวใหเปนไปในทางที่เปน
ประโยชนหรือที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘การเปลี่ยนกระแส’∗ และเมื่อพิจารณาในแงนี้แลว ตวัตนของ
มนุษยในฐานะสัตวประเภทหนึ่งจึงมีความใกลเคียงกับตัวตนของสัตวเดรัจฉานและพืชพรรณเปน
อยางมาก                               

แมวาอํานาจของสัญชาตญาณตามธรรมชาติจะทําใหส่ิงมีชีวิตทุกชนิดรวมถึงมนุษยมี
ความรูสึกหรือสํานึกไปเองวามีตัวตนที่จะตองสงวนรักษาและถนอมไวจนกอใหเกิดความเปน
ปฏิปกษตอกัน แตพุทธทาสภิกขุมองวาตัวตนของสิ่งมีชีวิตที่เกิดจากอํานาจของสัญชาตญาณนั้น 
“ยังไมมีความดุรายอะไรมากนัก”16 เนื่องจากจะสังเกตไดวาตัวตนของพืชและสัตวเดรัจฉานที่เกิด
จากอํานาจของสัญชาตญาณตามธรรมชาติจะไมเจริญเติบโตไปในทางที่ถูกครอบงําดวยกิเลส 
ดังที่ทานอธิบายวา “ถาตนไมทุกตนนี้มันเดินได แลวมันจะทะเลาะกันไหม มันจะฟาดฟนกันดวย

                                                 
12 เร่ืองเดียวกัน. 
13 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 94.  
14 เรื่องเดียวกัน, หนา 5.    
15 เร่ืองเดียวกัน, หนา 61.     
∗ พุทธทาสภิกขุใชคําภาษาอังกฤษวา sublimate โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 5 และ 77.     
16 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 8. 
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กิ่งใบอะไร...ตนไมไมมีกิเลสที่เปนเหตุใหทะเลาะวิวาทฟาดฟนกัน...ทีนี้ สัตวเดรัจฉาน วัว ควาย 
สุนัข ไก สุกร อะไรก็ตาม มันมีโอกาสนอยมากที่จะกระทบกระทั่งกัน แลวกระทบกระทั่งกันเล็กๆ 
นอยๆ วิ่งหนีเสียนิดเดียวก็พนไป หรือหลบหนาไปนิดเดียวก็พนไป แลวตอมาก็ลืมแลวที่จะโกรธ
แคน อาฆาต พยาบาท”17   

สําหรับในกรณีของมนุษยนั้นก็ไมไดมีความแตกตางไปจากสัตวหรือพืชมากนัก ทานกลาว
วา “ตัวตนของมนุษยตามสัญชาตญาณนี้จะมีความตองการเทาที่จําเปน จึงไมคอยเกิดความโลภ 
เมื่อไมเกิดความโลภจึงไมผิดหวัง เมื่อไมผิดหวังจึงไมโกรธ ตัวตนประเภทนี้จึงมีกิเลสนอยมาก”18 
และดวยเหตุที่ตัวตนของมนุษยแตละคนมีกิเลสนอย จึงทําใหความเปนปฏิปกษกับตัวตนอื่นใน
ธรรมชาตินอยลงตามไปดวย ดังนั้น เราจึงเขาใจไดวาในยุคแรกเริ่มของสัตวมนุษยนั้นยังไมมีการ
เอารัดเอาเปรียบกันมากนัก เนื่องจากวา “คนปาอยูเดี่ยว ในปาสมัยนูน มันตองการประโยชนเทาที่
ธรรมชาติกําหนดไว มันก็เหมือนสัตว มันก็ไมตองไปหาใคร”19 ความขัดแยงหรือปญหาอันเกิดจาก
การจัดสรรและแยงชิงทรัพยากรจึงแทบจะไมปรากฏในสังคมบรรพกาล    

พุทธทาสภิกขุมองวาในยุคแรกเริ่มนั้น สัตวมนุษยมีความตองการนอยมากเนื่องจากยังไม
ลุมหลงในความสนุกสนานเพลิดเพลินทางอารมณความรูสึก สัตวมนุษยยังมีความเปนอยูคลายกบั
สัตวเดรัจฉาน ไมรูจักการโกหกเพื่อเอารัดเอาเปรียบผูอื่น ไมรูจักการกอบโกยสวนเกินที่มากไปกวา
ความจําเปนตามธรรมชาติ ไมมีความรูที่เปนไปเพื่อความสนุกสนานเพลิดเพลินทางอารมณ
ความรูสึก ไมรูจักการสรางที่กักเก็บพืชพันธุธัญญาหาร ทั้งนี้เนื่องจากสภาวะธรรมชาติยังมีความ
อุดมสมบูรณเปนอยางมาก20  การกระทําทางการเมืองของสัตวมนุษยในยุคนี้จึงเปนเรื่องของการ
ตอสู ดิ้นรน ปรับปรุงตัว เพียงเพื่อจะมีชีวิตรอดแบบเดียวกับส่ิงมีชีวิตชนิดอื่นตามธรรมชาติ ฉะนั้น
แลว การเมืองของสัตวมนุษยในยุคแรกเริ่มนี้จึงหมายความไปถึงการที่สัตวมนุษยถูกจัดหรือกระทํา
เพื่อใหสามารถอยูรวมกัน (ในหมูสัตวมนุษยดวยกันและอยูรวมกับส่ิงมีชีวิตอื่นในธรรมชาติ) อยาง
สันติโดย ‘พระเจา’ อยางไมแตกตางไปจากสิ่งมีชีวิตอื่นๆ ในสภาวะธรรมชาติ∗  

                                                 
17 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. (พิมพครั้งที่2). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 97-98. 
18 พุทธทาสภิกขุ. 2529. หนทางทํางานอยางมีความสุข. ใน ปาจารยสาร. ปที่13 ฉบับที่4 (ก.ย.-ต.ค.). กรุงเทพฯ, 

หนา 88.    
19 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 365. 
20 โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 354.   
∗ อาจมีขอโตแยงวา ในสภาวะธรรมชาติไมไดมีการอยูรวมกันอยางสันติจริง เนื่องจากแตละชีวิตตางก็

มีปมเขื่อง ทําใหเกิดการดิ้นรน ตอสู ปรับปรุงตัว เพื่อใหตนเองอยูรอด และเกิดความเปนปฎิปกษตอกันทั้งใน
ส่ิงมีชีวิตสายพันธุเดียวกันและตางสายพันธุ สัตวหลายชนิดอยางหนูหรือแมลงอาจจะเปนเหยื่อหรือผูถูกลาตาม
ระบบของธรรมชาติ พุทธทาสภิกขุมองวาในสภาวะธรรมชาตินี้ ปมเขื่องของแตละชีวิตปรากฎนอยมาก จึงอาจจะ
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สาเหตุที่มนุษยในยุคแรกเริ่มสามารถดํารงชีวิตไดอยางสงบสันตินั้น นอกจากความอุดม
สมบูรณของทรัพยากรในธรรมชาติแลว พุทธทาสภิกขุยังมองวาเปนเพราะตัวตนของมนุษยในยุค
ดังกลาวประกอบอยูดวยศีลธรรมตามธรรมชาติหรือที่ทานเรียกวาภาวะปกติตามธรรมชาติ21 (อาจ
มองไดวาศีลธรรมตามธรรมชาติหรือภาวะปกติตามธรรมชาตินี้เปนเสมือนเครื่องมือหรือระบบที่ 
‘พระเจา’ ใชในการจัดหรือกระทําใหมนุษยสามารถอยูรวมกันไดอยางสันติ) มนุษยไมไดมีเจตจํานง
หรือมีความตองการเกินกวาขอบเขตที่สัญชาตญาณไดกําหนดไว การกระทําของมนุษยจึงเปนไป
โดยเงื่อนไขของธรรมชาติทํานองเดียวกับการกระทําของสิ่งมีชีวิตประเภทอื่น ปมเขื่องหรือ
สัญชาตญาณแหงตัวตนที่ติดมาพรอมกับตัวมนุษยในยุคแรกเริ่มจึงยังไมปรากฏอยางชัดเจน
รุนแรงมากนัก เมื่อเปนเชนนี้สัตวมนุษยจึงสามารถใชชีวิตรวมกับสัตวมนุษยตัวอ่ืนและสิ่งมีชีวิตอื่น
ในธรรมชาติไดอยางสันติ ซึ่งพุทธทาสภิกขุเรียกสภาวะการเมืองที่มนุษยดํารงภาวะปกติตาม
ธรรมชาติดังกลาวนั้นวา ‘สนันตนธรรม’∗ อันหมายถึงสภาวะที่มนุษยสามารถอยูรวมกันไดอยาง
ปกติสุข โดยที่มนุษยไมตองมีการบัญญัติ จัดตั้ง หรือ มีการจัดการทางการเมือง∗∗           
                                                                                                                                            
มีการกระทบกระทั่งกันจนมีการสูญเสียเกิดขึ้นบาง ดังนั้น การจัดโดยพระเจาเพื่อใหอยูรวมกันอยางสันติจึงไมได
หมายความวาไมมีการเบียดเบียนหรือดิ้นรนตอสูกันเลย ทวาการเบียดเบียนตอสูดังกลาวเปนไปตามความ
จําเปนของธรรมชาติ ดังเชน แมลงอาจจะตกเปนเหยื่อของสัตวประเภทอื่น แตธรรมชาติก็จะจัดหรือทําใหแมลง
สามารถแพรพันธุไดอยางรวดเร็ว หรือ สัตวที่ฆาส่ิงมีชีวิตอื่นเพื่อเปนอาหารก็กินเทาที่จําเปนตามธรรมชาติ
เทานั้น ดังที่ทานกลาวไววา “ระบบการเมืองที่พระเจาจัดใหตามธรรมชาติ แมจะมีการพายแพหรือมีการชนะก็
ตองมีตามธรรมชาติ แตแลวในที่สุดส่ิงมีชีวิตทั้งหลายก็เหลือรอดโดยสวนใหญ” โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 58. 

21 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 56.  
∗วีระ สมบูรณ อธิบายวา โดยศัพทแลว สนันตนธรรม มีความหมายทั้งในภาษาบาลีและสันสกฤต

ใกลเคียงกัน กลาวคือ หมายถึง หลักการที่เกิดขึ้นในอดีตไกลโพน สืบทอดตอเนื่องกันมา มิอาจกําหนดรูไดวาเริ่ม
เมื่อใด แตสังคมหนึ่งๆ ถือวา เปนเสมือนอุดมคติอันควรยึดถือรวมกัน โดยอาจทําความเขาใจไดสองนัย นัย
แรก  ก็คือ ชุมชนในอดีตกาล (ซึ่งบางทีก็ใชวา “บุพกาล”) ที่สถาบันทรัพยสินเอกชน การสั่งสมสวนเกิน และความ
ขัดแยงในเรื่องการถือทรัพยสิน ยังไมไดมีความสลักสําคัญอะไรนัก ฉะนั้น หลักการและกลไกทางการเมืองจึงยัง
ไมมีความจําเปน หรือไมมีความสําคัญมากนัก นัยที่สอง ก็คือ สภาวะที่ยังอาจดํารงอยู-แมในปจจุบันหรือในชวง
อดีตไมนานนัก-ที่ชุมชนหรือสังคมหนึ่งๆ ยังสามารถอยูรวมกันได โดยไมจําเปนตองใหอํานาจรัฐ กฎหมาย หรือ
การบังคับดวยกําลังของรัฐ เขามามีบทบาทหลักในการจัดการกับปญหาที่สําคัญตางๆ โปรดดู วีระ สมบูรณ. 
2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 54-55.    

∗∗ตัวตนและการกระทําทางการเมืองของมนุษยตามสัญชาตญาณดังกลาวจึงมีความใกลเคียงกับ
ตัวตนของมนุษยในสภาวะธรรมชาติตามจินตนาการของ Jean-Jacques Rousseau ที่บรรยายไวในความเรียง
เร่ือง Discourse on the Origin and the Foundations of Inequality Among Man โดยเขากลาววา มนุษยใน
สภาวะธรรมชาตินั้นดํารงชีวิตอยูในสภาวะธรรมชาติที่มีความอุดมสมบูรณอยางมาก กลาวคือ มีอาหารใหแก
มนุษยอยางลนเหลือ22 อีกทั้งมนุษยยังสามารถกินอาหารไดหลากหลายประเภท มนุษยจึงสามารถดูแลชีวิต
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อยางไรก็ตาม แมวาตัวตนของมนุษยจะเกิดขึ้นและตกอยูภายใตอํานาจของสัญชาตญาณ
ตามธรรมชาติและมีการกระทําทางเมืองที่ใกลเคียงกับสัตวเดรัจฉานและพืชพรรณเปนอยางมาก 
แตทวามนุษยไมไดมีตัวตนที่เกิดข้ึนจากอํานาจของสัญชาตญาณแตเพียงอยางเดียว มนุษยยังมี
ตัวตนที่เกิดขึ้นมาจากอํานาจอื่นไดอีก ทั้งนี้เนื่องจากวามนุษยมีคุณสมบัติพิเศษบางอยางที่
แตกตางออกไปจากสิ่งมีชีวิตโดยทั่วไปและอํานาจที่เกิดจากคุณสมบัติพิเศษดังกลาวนี้เองที่ทําให
กิริยาทางการเมืองของมนุษยไมไดเปนเพียงกิริยาการตอสูหรือด้ินรนที่แสดงออกอยางชัดเจนทาง
กายภาพเหมือนกับสัตวประเภทอื่น และยังทําใหการเมืองของมนุษยไมไดมีเปาหมายเพียงแคการ
มีชีวิตรอดหรือการอยูรวมกันอยางสันติเทานั้น โดยในเบื้องตนจะกลาวถึงคุณสมบัติพิเศษที่ทําให
เกิดความแตกตางระหวางตัวตนของมนุษยกับตัวตนของสิ่งมีชีวิตชนิดอื่นๆ ในธรรมชาติตามทัศนะ
ของพุทธทาสภิกขุไวกอน ไดแก                             
    

ประการที่หนึ่ง มนุษยมีระบบภาษา จึงทําใหมนุษยสามารถพูดจาหรือสรางความหมาย
เพื่อการสื่อสารกันได พุทธทาสภิกขุกลาวถึงความสําคัญของเรื่องนี้ไววา “ทีนี้ มันยังมีส่ิงพิเศษ หรอื
จะเรียกวาวิเศษ หรือสําคัญ หรือนาอัศจรรยอีกสิ่งหนึ่ง ก็คือ การพูดจาได นี้ตองถือวาเปนเรื่อง
บังเอิญ...เผอิญมันมีสัตวสาขาหนึ่ง คือสาขาที่จะมาเปนมนุษยนี้ มันพูดจาได มันรูจักทําเสียงใหมี
ความหมายมากๆ ข้ึนจนเปนการพูดจา จนกระทั่งพูดจาไดเต็มที่”23 ทานเห็นวาการพูดจาและ
ระบบภาษานั้นจะทําใหเกิดความกาวหนาอยางรวดเร็ว เนื่องจากระบบภาษาเปนสิ่งที่ทําใหมนุษย
สามารถที่จะสรางความรู จัดระบบความรู ถายทอดความรูตอกันได และคุณสมบัติพิเศษขอนี้ยัง

                                                                                                                                            
ตัวเองไดมากกวาสัตวอื่นๆ ประกอบกับรางกายของมนุษยก็มีความแข็งแกรงเพราะตองใชกําลังกายในการลา
สัตวหรือขวางปากอนหิน22 Rousseau กลาววา มนุษยในสภาวะธรรมชาตินั้นอยูกันอยางกระจัดกระจายใน
ลักษณะตางคนตางอยูและตองการสนองตอบตอความตองการขั้นพื้นฐานเทานั้น ซึ่งมนุษยสามารถตอบสนอง
ความตองการเหลานั้นไดดวยตัวเขาเองทั้งส้ิน ดังคําบรรยายที่วา “ขาพเจาแลเห็นเขาสนองความหิวไดอยาง
เต็มที่ใตตนโอกตนแรกที่เขาเจอ ดับความกระหายของเขาดวยลําธารสายแรกที่เขาพบ หาที่นอนใตตนไมตน
เดียวกันกับที่ใหอาหารเขาและดวยส่ิงตางๆ เหลานี้เอง ความตองการของเขาก็ไดรับการตอบสนองอยางพอใจ”22 
เปนตน โดยมนุษยในสภาวะธรรมชาติของ Rousseau จะมีความตองการหรือหวาดกลัวตอส่ิงตางๆ “เพียงเทาที่
ความคิดของเขาจะมีตอส่ิงนั้นหรือเทาที่เขาถูกกระตุนโดยธรรมชาติ...ความอยากของเขา ไมไดมีมากไปกวา
ความตองการทางกายภาพ ส่ิงที่เขารูจักทั่วทั้งจักรวาลมีเพียงอาหาร ตัวเมีย และการพักผอน”22 ภาพการ
ดํารงชีวิตของมนุษยในสภาวะธรรมชาติที่ Rousseau บรรยายไวนั้นจึงมีความเรียบงาย ไมมีการแกงแยงชิงดี ไม
มีการทํารายกัน ไมมีสภาวะสงคราม ไมมีการสะสมทรัพยสมบัติ และไมมีความทะยานอยาก Jean-Jacques 
Rousseau. The First and Second Discourses. translated by Roger D. and Judith Master. New York: St 
Martin’s Press, p. 105.                

23 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 387.  
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สามารถทําใหเกิดความรวมมือกันระหวางมนุษยดวยกันไดอีกดวย24 ดังนั้น ความสามารถทาง
ภาษาของมนุษยจึงนับเปนสวนสําคัญที่ทําใหเกิดการพัฒนาตอไปจากสัญชาตญาณที่ติดตัวมา
ตามธรรมชาติจนเกิดเปนความรูแบบใหมที่ทานเรียกวา ‘ภาวิตญาณ’∗ ข้ึน  

 
ประการที่สอง สัตวเดรัจฉานและพืชพรรณมีเพียงสัญชาตญาณที่เปนไปเองตามธรรมชาติ 

ดวยเหตุนี้ สัตวและพืชจึงรูจักคิดนึกและกระทําแตเพียงเทาที่สัญชาตญาณที่ติดตัวมาตามที่
ธรรมชาติไดกําหนดไวแลว ดังนั้น การกระทําอะไรก็ตามจึงเปนการกระทําไปตามอํานาจของ
สัญชาตญาณเทานั้น ไมสามารถที่จะคิดคนสรางสรรคเพื่อใหเกิดการกระทําที่แปลกใหมแตกตาง
ไปจากเดิมได อยางที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวไววา “แมวานกกระจาบจะทํารังไดดีสวยงามมาก
เพียงไร มันก็ทําไดเพียงเทานั้น ไมสามารถเปลี่ยนแปลงไปเปนรูปแบบอื่นได...เพราะมันทําไปดวย
สัญชาตญาณ”25 เวนเสียแตวาสัตวเหลานั้นจะไดความรู (ญาณ) อยางใหมที่เรียกวา ‘ภาวิตญาณ’ 
จึงจะสามารถเปลี่ยนแปลงการกระทําที่ติดตัวมากับสัญชาตญาณโดยธรรมชาติได           

พุทธทาสภิกขุอธิบายวา ‘ภาวิตญาณ’ ก็คือ “จิตหรือเจตสิกที่ไดรับการอบรมพัฒนาจนเกิด
เปนญาณขึ้นมาใหม”26 โดยมนุษยเปนสัตวเพียงประเภทเดียวที่สามารถสรางพัฒนาภาวิตญาณ
ข้ึนมาไดเอง ในขณะที่พืชและสัตวประเภทอื่นไมสามามารถสรางหรือพัฒนาความรูชนิดนี้ไดดวย
ตัวเอง จึงสงผลใหการกระทําของสัตวและพืชจึงจํากัดอยูเพียงแคชั้นสัญชาตญาณเทานั้น โดย
สาเหตุ

                                                

หลักที่มนุษยสามารถพัฒนาภาวิตญาณไดนั้นเนื่องมาจากความสามารถในการสราง
ความหมายผานระบบภาษา∗∗ นอกจากนี้แลว ความรูแบบภาวิตญาณยังสามารถพัฒนาและ
ขยายออกไปจนเกิดความแปลกใหมไดอยางไมมีที่ส้ินสุดจนกระทั่งอาจจัดไดวาเปนอจินไตยแบบ
หนึ่ง∗∗∗ ดังที่พุทธทาสภิกขุกลาววาภาวิตญาณเปนความรูในแบบของมนุษยที่มีอยางไมส้ินสุด27      

 
24 เร่ืองเดียวกัน. 
∗ทานกลาวไววา “ไดยืมคําในพระบาลีมาตั้งเอาเอง มาวาเอาเอง โดยหลักแหงเหตุผลที่มันมีอยู แตเปน

คําที่ไมเคยมีใครใช...ภาวิ แปลวาถูกกระทําใหมีขึ้นทีหลัง” โดยจะไดอธิบายรายละเอียดตอไป พุทธทาสภิกขุ. 
เม่ือธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 33.        

25 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 386.  
26 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 287. 
∗∗ทานอธิบายไววา การที่สัตวไมสามารถจะมีญาณชนิดนี้ไดเปนผลมาจากการที่ “พูดไมไดอยางเดียว

เทานั้นแหละ สัตวพูดไมได ฉะนั้น จึงไมมีทางจะถายทอดสติปญญา” โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. เมื่อธรรมครองโลก. 
ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 34.     

∗∗∗โดยทั่วไปแลว อจินไตย คือ เรื่องที่อยูเหนือญาณหรือความรูของมนุษยทั่วไป หากมนุษยไปฝนคิด 
นอกจากเปลาประโยชนแลวยังอาจทําใหฟนเฟอนได มีแตปญญาชั้นพระพุทธเจาหรือพระอรหันตรเทานั้นจึงจะ
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โดยสรุปแลว มนุษยจึงมีทั้งสัญชาตญาณและภาวิตญาณ โดยความรูที่เกิดไดเองตาม
ธรรมชาติของจิตจะเรียกวาสัญชาตญาณ28 สวนความรูที่มนุษยสามารถสรางขึ้นและพัฒนาไดเอง
จนกลายเปนความรูของมนุษยโดยเฉพาะในภายหลังจะเรียกวาภาวิตญาณ ซึ่งพุทธทาสภิกขุ
อธิบายวาญาณหรือความรูชนิดหลังนี้สามารถนํามาใชเพื่อความกาวหนาของมนุษยตั้งแตเร่ืองการ
เกษตรกรรม การปศุสัตว การปลูกสรางบานเรือน ไปจนถึงการบรรลุมรรคผลนิพพาน ในทางตรง
ขาม ความรูชนิดนี้ก็สามารถจะนํามนุษยไปสูความเสื่อมทรามไดเชนกัน ดังที่ทานกลาววา “แตอยา
เขาใจวาเปนเรื่องดีเสมอไป เร่ืองโงมากขึ้นก็ได ญาณนี้คือทําใหลําบากมากขึ้นก็ได”29   

 
ประการที่สาม มนุษยมีระบบศีลธรรม สืบเนื่องมาจากการที่สัตวและพืชไมมีระบบภาษา

และทําใหไมสามารถจะมีความรูแบบภาวิตญาณ ดังนั้น ส่ิงมีชีวิตเหลานี้จึงไมรูจักการคิดนึกและ
ไมรูจักการยึดถือในความชั่วหรือความดี “ระบบศีลธรรมจึงไมสามารถจะมีในพืชพรรณและสัตว
เดรัจฉานได”∗ มนุษยจึงเปนสัตวเพียงประเภทเดียวที่สามารถมีระบบศีลธรรมและสามารถเขาถึง
ธรรมะเพื่อที่จะปฏิบัติใหเกิดความถูกตองขึ้นมาไดและสามารถเขาใจหลักศีลธรรมไดวาการกระทํา
อยางไรดี อยางไรไมดี สวนสัตวและพืชจะกระทําไปตามสัญชาตญาณอยางบริสุทธิ์เพียงเทานั้น30 
นอกจากนี้ มนุษยยังสามารถใชธรรมะหรือศีลธรรมในการควบคุมสัญชาตญาณอยางสัตวไดอีก
ดวย31 ดังที่ในบางครั้งทานอธิบายวาธรรมะคือระบบปฏิบัติเพื่อการควบคุมสัญชาตญาณ32          

   

                                                                                                                                            
เขาใจเรื่องเหลานี้ได ความในพระไตรปฏกมีวา ดูกรภิกษุทั้งหลาย อจินไตย 4 ประการนี้ อันบุคคลไมควรคิด เม่ือ
บุคคลคิด พึงเปนผูมีสวนแหงความเปนบา เดือดรอน อจินไตย 4 ประการเปนไฉน ดูกรภิกษุทั้งหลาย พุทธวิสัย
ของพระพุทธเจาทั้งหลาย 1 ฌานวิสัยของผูไดฌาน 1 วิบากแหงกรรม 1 ความคิดเรื่องโลก 1 ดูกรภิกษุทั้งหลาย 
อจินไตย 4 ประการนี้แล ไมควรคิด เมื่อบุคคลคิด พึงเปนผูมีสวนแหงความเปนบา เดือดรอน ฯ ดู มหามกุฎราช
วิทยาลัย. 2523. พระไตรปฎกฉบับสยามรัฐ. เลมที่21 พระสุตตันตปฎก เลมที่13 อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต. 
กรุงเทพฯ, หนา 93. สวนคําวาอจินไตยในที่นี้ พุทธทาสภิกขุนาจะหมายไปถึงการคิดไดอยางไมมีที่ส้ินสุด        

27 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 287. 
และ พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 386.    

28 พุทธทาสภิกขุ. เม่ือธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 32. 
29 เร่ืองเดียวกัน, หนา 33.    
∗ นัยความหมายของคําวาระบบศีลธรรมในที่นี้นาจะเทียบไดกับคําวา normative เรื่องเดียวกัน, หนา 36.    
30 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 29. 
31 เร่ืองเดียวกัน, หนา 22. 
32 เร่ืองเดียวกัน, หนา 28. 
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โดยอาศัยคุณสมบัติพิเศษของความเปนมนุษยอันไดแก ภาษา ภาวิตญาณ และศีลธรรมนี้
เอง มนุษยจึงสามารถที่จะมีตัวตนที่แตกตางไปจากสัตวและพืช นั่นจึงหมายความวา การกระทํา
ทางการเมืองและการเมืองของมนุษยยอมมีความแตกตางไปจากสิ่งมีชีวิตประเภทอื่นตามไปดวย 
กลาวคือ ตัวตนของมนุษยไมไดถูกสรางขึ้นและตกอยูภายใตอํานาจของสัญชาตญาณแตเพียง
อยางเดียว เนื่องจากวาตัวตนของมนุษยยังสามารถเกิดขึ้นจากอํานาจของภาษาและภาวิตญาณ
ไดอีกดวย (สวนอํานาจของศีลธรรมไมไดทําใหเกิดตัวตน แตเปนไปเพื่อการลดละและเพิกถอนการ
ยึดมั่นถือมั่นในตัวตน โดยในบางครั้งพุทธทาสภิกขุกลาววา ตัวตนที่เกิดจากอํานาจของศีลธรรม
นั้นคือ ‘ตนแท’ หรือ ‘ตนจริงของธรรมชาติ’)33  

ฉะนั้น เพื่อที่จะมองใหเห็นถึงการเมืองและการกระทําทางการเมืองของมนุษยอันเกิดจาก
ตัวตนดังกลาวแลว จําเปนอยางยิ่งที่จะตองเขาใจถึงลักษณะของตัวตนและอํานาจที่สรางตัวตน
ของมนุษยกอน ทั้งนี้เพราะตัวตนของมนุษยที่เกิดจากอํานาจเหลานี้จะมีรูปแบบของการกระทํา
ทางการเมืองและการเมือง (การจัดตัวตนลักษณะดังกลาวใหสามารถอยูรวมกันได) ที่แตกตางไป
จากสิ่งมีชีวิตอื่นในธรรมชาติอีกดวย โดยพุทธทาสภิกขุเห็นวาตัวตนของมนุษยที่เกิดมาจากอํานาจ
ของภาษาและภาวิตญาณนั้นมีอยู 2 ประเภท ไดแก ตัวตนที่เกิดจากอวิชชาปรุงแตง และ ตัวตนที่
เกิดจากการศึกษาเลาเรียนอบรมแวดลอม34                   
 
ตัวตนที่เกิดจากอวิชชาปรุงแตง    

ในเบื้องตนตองทําความเขาใจกอนวาตัวตนประเภทนี้มีความแตกตางไปจากตัวตนที่เกิด
จากอํานาจของสัญชาตญาณ เพราะถึงแมวาตัวตนที่เกิดจากสัญชาตญาณแหงตัวตน (ปมเข่ือง) 
ตามธรรมชาติจะทําใหมนุษยเกิดความเขาใจและเกิดความรูสึกวามีตัวมีตนอยู จนอาจจะเรียก
ตัวตนที่เกิดตามธรรมชาตินี้วาเปนตัวตนที่เกิดจากอวิชชาไดเชนกัน (เนื่องจากตัวตนดังกลาวมี
ความเขาใจที่ไมตรงกับความเปนจริงที่วาแทจริงแลวไมมีตัวมีตนดํารงอยู) อยางไรก็ตาม อวิชชา
ของตัวตนที่เกิดจากสัญชาตญาณนั้นเปนอวิชชาที่ติดมากับธรรมชาติ ซึ่งหมายความวาสัตวมนุษย
ยังไมมีความรูตามความเปนจริง สวนอวิชชาของตัวตนประเภทที่จะกลาวถึงตอไปนี้ (ตัวตนที่
อวิชชาปรุงแตง) หมายความถึงการที่มนุษยมีความรู (แบบภาวิตญาณ) มากมายแตความรู
เหลานั้นกลับเห็นผิดไปจากความเปนจริง อาจกลาวไดวา ในกรณีนี้ อวิชชาเปนภาวิตญาณในทาง
ที่ผิด ไมเปนไปเพื่อความดับทุกข สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว เนื่องจากความหมายของอวิชชาที่พระ
พุทธองคทรงแสดงไวนั้นไมไดหมายถึงความไมรูอะไรเลย แตนาจะหมายถึงการรูอะไรมากมายไมมี
ที่ส้ินสุดดวยแตเปนความรูที่เห็นผิดทั้งนั้นและเปนการเห็นไปในทางตรงกันขาม เชน เห็นมูลเหตุ
                                                 

33 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 4. 
34 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 7-10.  
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ของความทุกข เปนมูลเหตุของความสุข เปนตน ดังนั้น มนุษยจึงไมเห็นอยางถูกตองตามที่เปนจริง
วา ความทุกขนั้นคืออะไร อะไรเปนมูลเหตุที่แทจริงของความทุกข อะไรคือสภาพที่ปราศจากความ
ทุกขและวิธีปฏิบัติอยางไรคนเราจึงจะเขาถึงสภาพนั้น ดังที่ทานกลาววา  

 
“ความรูชนิดใดๆ ไมวาจะมีอยูอยางมากมายสักเทาใดก็ตาม ถา

ปราศจากความรูที่ถูกตอง ในสิ่งทั้ง 4 ดังที่กลาวมานี้แลว ตองถือวาเปน 
อวิชชา ทั้งนั้น คือเปนความรูที่ไมสามารถจะใชในการที่จะกําจัดความ
ทุกข ฉะนั้น ถาจะมีคําแปลที่ถูกตองรัดกุมของคําวา อวิชชาแลว จะตอง
แปลวา ธรรมชาติที่ปราศจากความรูชนิดที่จะดับทุกขได หรือกลาววา
สภาวะที่ปราศจากความรูที่ดับทุกขไดนั่นเองคือ อวิชชา ดังที่พระพุทธ
องคตรัสไวโดยเฉพาะคือ ตรัสเอาความไมรูอริยสัจจทั้งสี่ วาเปนอวิชชา 
หมายความวา แมเขาจะมีความรูมากมายเทาไรอยางไรก็ตาม แตถาไมรู
อริยสัจจทั้งสี่ แลวก็ถูกจัดวาเปนอวิชชา ฉะนั้นจึงทําใหเรามองเห็นได
ชัดเจนอีกวา โลกเรากําลังอยูใตกะลาครอบของอวิชชา หรือ ความรูที่
ไมใชวิชชาของพระพุทธเจา จึงไมสามารถจะชวยชาวโลกได ดังนั้น การที่
มนุษยมีความรูมากมายแตอยูภายใตการครอบงําของอวิชชาก็จะทําให
ความรูชนิดนั้นจะกลายเปนเครื่องทําใหโลกวินาศอยูภายใตนามของ
ความรูนั้นเอง”35  

 
การที่มนุษยมีความรู (แบบภาวิตญาณ) มากมายแตความรูเหลานั้นกลับเห็นผิดไปจาก

ความเปนจริงนั้นยอมจะทําใหตัวตนของมนุษยเกิดขึ้นจากการปรุงแตงไปตามอํานาจของเวทนา 
(จิตที่ยึดเหนี่ยวในความรูสึกหรืออารมณที่เกิดจากการกระทบสัมผัสในขณะหนึ่งๆ) เมื่อไดรับสุข
เวทนาก็เกิดการปรุงแตงตัวตนไปอยางหนึ่งและเมื่อรับทุกเวทนาก็เกิดการปรุงแตงตัวตนไปอีก
อยางหนึ่ง เมื่อไดรับทุกขมสุขเวทนาก็เกิดการปรุงแตงตัวตนไปอีกอยางหนึ่ง และดวยเหตทุีม่นษุยมี
อวิชชาคือไมรูวาเวทนาหรืออารมณที่เกิดขึ้นนั้นคืออะไรแลว มนุษยยอมไปยึดถือเอาเวทนาหรือ
อารมณความรูสึกที่เกิดข้ึนนั้นอยางเปนจริงเปนจังจนทําใหมนุษยเกิดความอยากไปตามอํานาจ
ของเวทนาที่เกิดขึ้นนั่นเอง และเมื่อความอยากไดเกิดขึ้นมาแลว ความอยากนั้นก็จะทําใหเกิด
ตัวตนหรือความรูสึกวา ‘ตัวกู’ ข้ึนมาในที่สุด ดังนั้น “ผูอยากหรือตัวตนที่เกิดทีหลังความอยากนี้จึง
เปนเรื่องของความรูสึกที่ปรุงแตงวาเปนผูอยากขึ้นมา”36                            

                                                 
35 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. ตัวกูของกู. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 67.    
36 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 8.  
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 หากอธิบายในแงของการเจริญเติบโตตามธรรมชาติของมนุษยจะพบวาทารกที่อยูในครรภ
มารดาไมสามารถจะมีตัวตนที่เกิดจากอวิชชานี้ได เนื่องจากวาทารกยังไมเกิดเวทนาและยึดถือใน
เวทนานั้น จนกวาทารกคลอดออกมาจากทองมารดาและ “ไดไปพบกับของเอร็ดอรอยสวยงามและ
ติดในรสของความเอร็ดอรอยสวยงามนั้น จนกระทั่งมีความอยากในสิ่งที่อรอยและสวยงามแลว 
ตัวตนจึงไดเกิดขึ้น”37 พุทธทาสภิกขุอธิบายวา ความอยากที่เกิดขึ้นมานี้เปนความรูสึกที่เกิดไปตาม
สัญชาตญาณ แตเนื่องจากมนุษยมีอวิชชาจึงไดปรุงแตงตัวตนไปตามความอยากที่เกิดขึ้นนั้น “ไม
ตองมีตัวตนอะไรที่ไหน มันเปนจิตใจที่รูสึกได มันก็รูสึกไปตามการปรุงแต

                                                

งของธรรมชาติ...ความ
อยากนี้เอง ทําใหเกิดความรูสึก ถัดขึ้นมาอีกขั้นหนึ่ง คือรูสึกวา ฉันเปนผูอยาก”∗           

โดยพุทธทาสภิกขุเรียกสภาวะตัวตนของมนุษยในลักษณะดังกลาววาเปน ‘สภาวะจํายอม’ 
เพราะจะเห็นไดวา กอนที่มนุษยจะอยูในครรภมารดาหรือขณะที่อยูในครรภมารดานั้น มนุษยไมได
มีความรูสึกหรือสํานึกถึงความมีตัวตนวา “ฉันจะเกิดหรือฉันจะมา” แตอยางใด38 ดังนั้น การเกดิขึน้
ของตัว ‘ฉัน’ จึงเปนผลพวงจากความอยากหรือพูดไดวาเปนสภาวะที่จํายอมตอความอยากที่
เกิดขึ้นในภายหลัง39 ดังที่ทานอธิบายวา “ความรูสึกวา ‘ตัวตน’ หรือ ‘ตัวฉัน’ มันเกิดทีหลังความ
อยาก เด็กออกมาจากทองแม ไมตองมีความรูอะไรมากไปกวาการรูสึกวา อะไรอรอย อะไรไมอรอย 
อะไรถูกใจ อะไรไมถูกใจ แลวมันก็อยากเปนของมันเอง ความอยากนี้จะปรุงใหเกิดความรูสึกถดัมา
เปน กูผูอยาก นี่ตัวตนจึงเกิดขึ้น”40           

แมวาความอยากที่ทําหนาที่สรางตัวตนจะปรากฎและเปนไปโดยธรรมชาติ แตการที่
มนุษยปรุงแตงตัวตนไปตามความอยากนั้นมักจะเปนมากกวาความจําเปนหรือความตองการตาม
ธรรมชาติเสมอ ดวยเหตุดังกลาวการกระทําทางการเมืองของตัวตนที่เกิดจากอวิชชาจึงไมไดเปน
การกระทําเพียงเพื่อถนอมรักษาชีวิตของตนเองใหอยูรอดเหมือนสิ่งมีชีวิตประเภทสัตวหรือพืช แต 
“มักจะเปนการกระทําที่เปนไปทางฝายกิเลส”41 พุทธทาสภิกขุอธิบายวา ตัวตนประเภทนี้จะมี
ความเห็นแกตัว ไมใชการรักตน สงวนตน หรือถนอมตนอยางตัวตนที่เกิดจากอํานาจสัญชาตญาณ 
เพราะตัวตนที่เกิดจากอวิชชาปรุงแตงนั้นเปนผลจากการปรุงขึ้นมาเปนกิเลสแลว ซึ่งทานเรียก

 
37 พุทธทาสภิกขุ. 2549. จิตวางจากตัวกู ของก.ู กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเพชรประกาย, หนา 43-44. 
∗ดวยเหตุนี้ตัว ‘ฉัน’ จึงไมสามารถที่จะเปน ‘ฉัน’ ที่บริสุทธิ์หรือเปนกลางไดเลย เพราะ ‘ฉัน’ ถูกสราง

ขึ้นมาจากความรูสึกหรือความตองการบางอยางทุกครั้งไป, โปรดดู เรื่องเดียวกัน, หนา 44.               
38 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 9.  
39 เร่ืองเดียวกัน, หนา 126-127. 
40 พุทธทาสภิกขุ. 2549. จิตวางจากตัวกู ของก.ู กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเพชรประกาย, หนา 45. 
41 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 159. 
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ตัวตนประเภทนี้อีกแบบหนึ่งวา “ตัวกูและของกู”42 เนื่องจากการกระทําทางการเมืองของตัวตนที่
เกิดจากอวิชชา (ตัวกู) นี้ไมไดกระทําไปเพราะความรักตน ถนอมตน สงวนตน ดวยสติปญญา แต
กระทําไปตามความเห็นแกตัวตนดวยกิเลสตัณหา “ระวังใหดีวา ถามันเปนเพียงสัญชาตญาณก็ไม
เปนไร เปนเครื่องผดุงชีวิต ใหถนอมชีวิต คุมครองชีวิต แตเดี๋ยวนี้มันกลายเปนความเห็นแกตนดวย
อํานาจของกิเลสที่เกิดจากอวิชชา และตัวตนชนิดนี้จะยิ่งมีความเขมขนขึ้นตามอายุที่สูงขึ้นและ
ตามสิ่งแวดลอมที่รุนแรงยิ่งขึ้นไปตามลําดับ”43                      

แมวาความอยากจะเปนสิ่งที่เกิดขึ้นเองโดยธรรมชาติและปรากฏอยูในสัตวและพืชก็ตาม 
แตจะพบวาความอยากของตัวตนที่เกิดจากสัญชาตญาณนั้นจะอยูในขอบเขตของความจําเปน
ตามธรรมชาติ สวนความอยากของตัวตนที่เกิดจากการปรุงแตงของอวิชชานั้นไมไดเปนไปเพื่อ
สนองความจําเปนตามธรรมชาติแตเพียงอยางเดียว แตจะเปนการสนองความตองการสนุกสนาน
เพลิดเพลินทางอารมณและรางกายของตน (อัสสาทะ) ดวย หรือในบางครั้งอาจเปนไปเพื่อสนอง
ความตองการสนุกสนานดังกลาวนั้นแตเพียงอยางเดียวก็ได  เนื่องจากตัวตนประเภทนี้
ประกอบดวยอวิชชาจึงไดไปยึดถือเอาเวทนาวาเปนเรื่องสําคัญอยางเปนจริงเปนจัง∗  
                                                 

42 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 7-10. 
43 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 10-12.  
∗ หากเทียบเคียงกับแนวคิดทางปรัชญาการเมืองตะวันตกแลว ตัวตนและการกระทําของตัวตนที่เกิด

จากอวิชชาปรุงแตงนี้มีสวนคลายกับตัวตนมนุษยตามแนวคิดธรรมชาติของมนุษยของ Thomas Hobbes เปน
อยางมาก Hobbes กลาววา การกระทําของสัตวทั้งหลายเปนผลมาจากความรูสึกทางสัมผัส (ซึ่งอาจเทียบไดกับ
ผัสสะและเวทนา) กลาวคือ เม่ือรางกายของสัตวกระทบกับวัตถุภายนอก สัตวจะบังเกิดความรูสึกอยาก ไมอยาก 
รูสึกชอบ ไมชอบ ปรากฏขึ้นมาในจิตของตน และสัตวจะกระทําหรือแสดงพฤติกรรมไปตามสิ่งที่ตนตองการหรือ
พึงพอใจเสมอ ดังนั้น จึงกลาวไดวามนุษยทุกคนลวนมีการกระทําหรือแสดงพฤติกรรมที่เปนไปตามแรงจากวัตถุ
ภายนอกที่เขามากระทบกับประสาทสัมผัส กลาวคือ การกระทบดังกลาวจะสงผานทางประสาทสัมผัสตรงไปยัง
จิตใจของมนุษย เปนผลใหมนุษยแตละคนเกิดความพอใจหรือความไมพอใจในสิ่งที่มากระทบนั้น และแนนอนวา
มนุษยทุกคนลวนตองการแสวงหาความพึงพอใจใหกับตนเองและตองการปกปองตนเองจากสิ่งที่ไมพึงพอใจ
เสมอ ฉะนั้น ความรูสึกที่เกิดจากการสัมผัสนี้จึงกลายเปนแรงขับพื้นฐานที่ทําใหมนุษยแสดงพฤติกรรมหรือมีการ
กระทําอยางใดอยางหนึ่งออกมา (Cited in John Christman. 2002. Social and Political Philosophy: A Contemporary 
introduction. New York: Routledge, p.29)  ดังที่ Hobbes อธิบายไวใน Leviathan วา “...บรรดาสัตวทั้งหลายมี
ความเคลื่อนไหวอยูสองแบบในตัวเอง หนึ่ง การเคลื่อนไหวแบบเปนไปตามชีวะ (Vitall Motion) ที่บังเกิดขึ้น
โดยทั่วไปและดําเนินไปโดยปราศจากการขัดขวางตลอดชวงชีวิตของสัตว เชน การไหลเวียนของโลหิต, ชีพจร 
หรือ การหายใจ สอง การเคลื่อนไหวโดยตั้งใจ (Voluntary Motion) เชน การไป, การพูด, การเคลื่อนที่ของ
ระยางคตางๆ กิริยาดังกลาวนี้ ในเบื้องตนจะเกิดมีจินตนาการในจิตใจของเรากอน...จินตนาการนี้มีสาเหตุมา
จากสิ่งที่เราไดเห็น, ไดยิน เปนตน โดยการจินตนาการเปนเพียงสิ่งที่สืบทอดจากความเคลื่อนไหวซึ่งยังคงตกคาง
อยูหลังจากไดมีการรับสัมผัส ส่ิงที่อยูในตัวเราจึงเปนแตเพียงความเคลื่อนไหว (Motion) ซึ่งเปนผลมาจากวัตถุ
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ตัวอยางเชน ถาโดยสัญชาติญาณตามธรรมชาติแลวตัวตนของสัตวมนุษยยอมจะมี
ความรูสึกอยากอาหารและกินอาหารไปตามความจําเปนของรางกาย แตตัวตนมนุษยที่เกิดจาก
อวิชชาจะมีความหิวในอีกลักษณะหนึ่งเพิ่มข้ึนมาดวย นั่นคือ “ความหิวในทางจิตใจซึ่งไมมีวันอิ่ม” 
(หรือที่ทานเรียกวา “ความเอร็ดอรอยทางอารมณ”) เพราะเปน “การกินเพื่อหลอเลี้ยงกิเลส...ที่แม
ทองจะอิ่มแลวมันก็ยังมีความหิว”44 หรือในเรื่องของการสืบพันธุก็เปนไปในทํานองเดียวกัน ดังจะ
พบวาโดยธรรมชาติแลวสัตวมนุษยยอมจะมีสัญชาตญาณแหงการสืบพันธุอยางบริสุทธิ์ไมเจือปน
ดวยความรูสึกอ่ืน แตสําหรับตัวตนมนุษยที่เกิดจากอวิชชาจะมีเร่ืองของกามารมณ (ซึ่งเปนความ
เอร็ดอรอยทางอารมณ-อัสสาทะ) ที่แฝงอยูในการสืบพันธุ พุทธทาสภิกขุกลาววาเราตองแยกกัน
อยางเด็ดขาดระหวางการสืบพันธุที่มีความมุงหมายใหเกิดการสืบพันธุอยางบริสุทธิ์และการ

                                                                                                                                            
ภายนอกรางกาย โดยปรากฏผานการมองเห็น (แสง, สี) การไดยิน (เสียง), การไดกล่ิน เปนตน ผลจากการรับรู
วัตถุนั้นจะเคลื่อนจากตา หู จมูก และอวัยวะอื่นๆ เขาสูจิตใจ ผลที่แทจริงไมมีอะไรอื่นนอกไปจากความ
เคลื่อนไหว (Motion) หรือ ความดิ้นรนพยายาม (Endeavour) ที่ไปสอดคลองกับความอยาก (Appetite) หรือ 
ความรังเกียจ (Aversion) ...การปรากฏหรือการรูสึกถึงความเคลื่อนไหวเหลานั้นเราเรียกวาความยินดี (Delight) 
หรือความทุกขกังวลใจ (Trouble of Mind)” (Thomas Hobbes.1985. Leviathan. U.K.: Penguin Books, p. 
121.) ตามทัศนะของเขา มนุษยยอมจะกระทําเพื่อใหไดมาซึ่งผลประโยชนหรือสนองความพึงพอใจของตนโดยที่
ไมตองไปสนใจผูอื่น  ดวยเหตุนี้จึงมักจะถือกันวา Hobbes เปนตัวแทนของแนวคิดที่เนนการยึดถือตัวเองเปน
ใหญหรือที่เรียกวา Psychological egoism (ซึ่งอาจเทียบไดกับแนวคิด ตัวกูของกู ของมนุษยที่เกิดจากอวิชชา
ปรุงแตง) ที่ถือเปนขอเท็จจริงทางจิตวิทยาอยางหนึ่งซึ่งอธิบายไดวา แรงจูงใจขั้นพื้นฐานของมนุษยทุกคนคือ
ผลประโยชนสวนตัว (self-interest) แมวาบางครั้งคนบางคนจะทําเพื่อรักษาผลประโยชนของผูอื่น แตกระนั้น 
เม่ือพิจารณาจุดมุงหมายขั้นสุดทายแลว มันก็คือการไดมาซึ่งผลประโยชนของตนเองอยูดี Hobbes ไดอธิบายไว
วาตัวตนของมนุษยโดยธรรมชาติประกอบไปดวย (1) ความตองการเอาชนะกัน (2) ความไมไววางใจกัน และ (3) 
ความตองการสําแดงตนใหโดดเดน โดยเขาใหเหตุผลวา ในขอแรกนั้นทําใหมนุษยคนหนึ่งรุกรานมนุษยคนอื่น
เพื่อใหไดมาในสิ่งที่เขาตองการ ขอที่สองเพื่อความปลอดภัยของตัวเขา และขอสุดทายเพื่อใหตัวมีชื่อเสียง มนุษย
จึงมีความตองการมากไปกวาความจําเปนตามธรรมชาติ ดังนั้นแลว ในระหวางชวงเวลาที่มนุษยมีชีวิตอยูโดย
ปราศจากการเมือง มนุษยแตละคนที่เต็มไปดวยความอยากยอมจะตอสูฟาดฟนกันเพื่อใหตัวเองนั้นสมความ
ปรารถนา การกระทําทางการเมืองของมนุษยที่ดํารงชีวิตอยูในสภาวะธรรมชาติจึงมีลักษณะที่คลายกับการทํา
สงครามระหวางกัน ดังที่ Hobbes กลาววา พวกเขาที่อยูในสภาวะที่เรียกวาสงครามและในสภาพดังกลาวนี้เปน
สภาพที่มนุษยแตละคนตอสูกันเอง โปรดดู Thomas Hobbes.1985. Leviathan. U.K.: Penguin Books, 
p.185.       

44 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 38.       
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สืบพันธุที่มีกามารมณเปนเครื่องหลอกลอ45 เปนตน โดยบางครั้งทานเรียกความเอร็ดอรอยทาง
อารมณที่ทําใหตัวตนที่อวิชชาปรุงแตงนี้แสดงพฤติกรรมออกมาวา ‘สัญชาตญาณซอน’46     

ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ ตัวตนที่เกิดจากอํานาจอวิชชาไมสามารถที่จะดํารงสนันตน
ธรรม (ระบบการจัดของ ‘พระเจา’) ในแบบที่ตัวตนตามสัญชาตญาณทําได โดยมีสาเหตุมาจาก
การที่แตละคนตกเปนทาสของความสนุกสนานเพลิดเพลินทางรางกายและอารมณ และตัวตนของ
มนุษยก็มีความตองการมากที่ไปกวาความจําเปนตามธรรมชาติ ทานกลาววา “มันคอยๆ เกิดขึ้น 
เขาก็รูจักเอร็ดอรอยทางอารมณยิ่งไปกวาเดิม ความบังเอิญก็ได บังเอิญใหพบอันนั้น ใหพบอันนี้ 
เอร็ดอรอยกวาเดิม ก็ทําใหเขารูจักเอร็ดอรอยมากขึ้น มันก็บูชาความเอร็ดอรอย นี่คือจุดตั้งตนของ
การที่จะหันเหออกไปนอกทางของธรรมะ  คือเปนทาสของอัสสาทะ (ความเอร็ดอรอยของ
อารมณ)”47 การตอสู แกงแยง ชวงชิง เพื่อใหไดในสิ่งที่ตนตองการจึงบังเกิดขึ้น      

นอกจากนี้ ปจจัยเรื่องเงื่อนไขในการดํารงชีวิตของมนุษยที่เปลี่ยนไปจากเดิมก็ยังเปนอีก
สาเหตุหนึ่งที่ทําใหสนันตนธรรมของตัวตนตามสัญชาตญาณเลือนหายไป กลาวคือ เมื่อมนุษย
เปล่ียนวิถีการดํารงชีวิตจากตางคนตางอยู (แบบคนปา) มาเปนการอยูแบบรวมหมู ซึ่งในดานหนึ่ง
การอยูรวมกันในลักษณะดังกลาวทําใหมนุษยมีความสัมพันธใกลชิดกันมากขึ้น แตขณะเดียวกัน 
ในอีกดานหนึ่ง การมาอยูรวมกันนั้นกลับเปนการเพิ่มโอกาสใหเกิดการเอารัดเอาเปรียบหรือ
เบียดเบียนกันมากขึ้นตามไปดวย เนื่องจาก “พอมาอยูเปนหมูใกลชิดกันมากขึ้น ก็มีโอกาสที่จะ
ขโมย เมื่อไมไดอยางใจก็คิดที่จะฆา จะทําลายลาง ตลอดจนการลวงละเมิดอ่ืนๆ”∗ จนมนุษยไม
สามารถดํารงสนันตนธรรมไวได โดยการกระทําไปตามอํานาจของอวิชชาดังกลาวเริ่มตนจาก
มนุษยเพียงคนเดียวและตอมามนุษยคนอื่นๆ ก็ปฎิบัติตาม “มีคนที่อุตริแหวกแนวคิดหาประโยชน

                                                 
45 เร่ืองเดียวกัน, หนา 20.   
46 เร่ืองเดียวกัน.  
47 พุทธทาสภิกขุ. 2522. ธรรมะกับการเมือง. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 354-355.   
∗โดยนัยดังกลาวนี้อาจจะพิจารณาควบคูไปกับแนวคิดของ Aristotle ที่มองวา การมารวมตัวกันของ

มนุษย นับตั้งแตการรวมตัวเปนครอบครัว หมูบาน ไปจนถึงการรวมตัวเปนรัฐ เปนไปเพื่อที่จะไปสูส่ิงที่ดีกวา
สภาวะที่ดํารงอยูกอนหนาการรวมตัว แตหากมองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุแลว การไปสูส่ิงที่ดีกวาดังกลาว
อาจจะเปดโอกาสใหเกิดส่ิงที่ไมดีตามไปดวยเชนกัน และบางครั้งทานพูดออกมาตรงๆ วา “ลองอยูแบบ village 
แทน town กันบางเปนไร” ดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, 
หนา 81. และ พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. พุทธทาสลิขิต 3. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 190.    
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สวนตัวโดยไมตองคํานึงถึงประโยชนของผู อ่ืน มันจึงเกิดการลักขโมย เกิดการละเมิดหลาย
อยาง”∗∗    

 
ตัวตนที่เกิดจาก “การศึกษาเลาเรียนอบรมแวดลอม”48  

พุทธทาสภิกขุอธิบายวาการเกิดขึ้นของตัวตนประเภทนี้เปนผลมาจากสังคมโดยตรง 
โดยเฉพาะสังคมที่มีคานิยม ความเชื่อ ประเพณี วัฒนธรรม การศึกษา การอบรมเลี้ยงดูที่เปนไป
ในทางที่จะปลูกฝงใหมนุษยยึดถือวามีตัวมีตน ดังจะเห็นไดวาเด็กที่ถือกําเนิดมาในสภาวะสังคม
ดังกลาวจะไดรับการอบรมหรือการสั่งสอนใหมีความเปนตัวเปนตนอยูตลอดเวลา บางครั้งก็เปน
การใหความรูโดยตรงวาความเปนมนุษยนั้นมีตัวตน มีเจตภูต หรือ มีวิญญาณ เปนตน ซึ่งใน
ระหวางที่เด็กกําลังเจริญเติบโตอยูนั้น ผูที่เลี้ยงดูหรือคนรอบตัวเด็กก็มักจะบอกกลาวกับเด็กอยู
เสมอวา “นี่ของหนู นั่นของหนู มีตัวหนู”49 หรือเมื่อมีอะไรมากระทบกระทั่งจนเด็กไดรับความ
เจ็บปวด พอแมหรือคนรอบขางก็จะแสดงทาทางลงโทษหรือทุบตีส่ิงนั้นใหเด็กเห็น ซึ่งลวนแลวเปน
การทําใหเกิดความเขาใจแกเด็กวาเปนการตีตัวตนอีกฝายเพื่อเอาใจตัวตนอีกฝาย พุทธทาสภิกขุ
เห็นวาการกระทําทั้งหมดนี้เปนการสรางใหเด็กเกิดความรูสึกเปนตัวตนขึ้นมาทั้งสิ้น50   

ดวยเหตุนี้ เราจึงพบเห็นไดวาทั้งบุคคล จารีตประเพณี หรือส่ิงที่แวดลอมรอบตัวเด็กตั้งแต
แรกเกิดจนกระทั่งเจริญเติบโตลวนเปนไปในทางที่จะทําใหเด็กเกิดความยึดถือในตัวตนมากขึ้น
ทั้งสิ้น หรือที่ทานกลาววาเปนการ “ลงรากและฝงรากใหแกกิเลส”51 นอกไปจากนี้ การที่เด็ก
ตองการจะกินอะไรหรือเด็กตองการจะเลนอะไรแลวพอแมก็มุงแตจะตอบสนองตอความตองการ
นั้น ยังทําใหเด็กเกิดความเขาใจผิดวาพอแมเปนผูจะตองสนองความตองการใหแก “ตัวเรา” การ
กระทําเชนนี้นอกจากจะเปนการตอกย้ําเร่ืองความมีตัวตนแกเด็กแลว พุทธทาสภิกขุยังเห็นวาเปน
การไปสงเสริมตัวตนดังกลาวใหกลายเปนตัวตนที่เห็นแกตัวอีกดวย ดังตัวอยางที่ทานยกมาวา “ไม
มีพอแมคนไหนพาลูกไปที่รานขายของเลนแปลกๆ แพงๆ แลวบอกลูกวา ทั้งหมดนี้เขามีไวใหเราโง
นะลูก ไมมีใครทําอยางนี้ มีแตมึงจะเอาอะไรก็จะซื้อใหทั้งนั้นแพงเทาไหรไมวา”52 ดวยเหตุนี้เอง

                                                 
∗∗นัยตรงนี้อาจเทียบไดกับอาภัสรพรหมตัวแรกที่ชิมงวนดินแลวพูดวารสชาติดีจริงหนอแลวตัวอื่นก็

กระทําตามหรือเทียบไดสัตวตัวแรกที่นํารั้วมากั้นเขตเปนที่ดินของตนจนสัตวตัวอื่นทําตามในอัคคัญญสูตร โปรด
ดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 80.  

48 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 9.  
49 เร่ืองเดียวกัน. 
50 เร่ืองเดียวกัน.  
51 พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 20.  
52 พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. อุดมคติอนุบาล. กรุงเทพฯ: อตัมมโย, หนา 6-7.   
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ทานจึงกลาววา “เด็กจึงเจริญขึ้นมาในโลกนี้ดวยความคิดประเภทตัวกูและของกู ไมคิดวาทุกอยาง
เปนของพระเจา”53  

เร่ืองที่นาสนใจอีกอยางหนึ่งก็คือการถายทอดหรือการทําใหมนุษยเกิดสํานึกเรื่องตัวตนยัง
ปรากฏอยูในระบบภาษาของมนุษยอีกดวย โดยเฉพาะอยางยิ่งภาษาที่มนุษยใชส่ือสารกัน
โดยทั่วไปในชีวิตประจําวันหรือที่ทานพุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ภาษาคน’ ทานอธิบายวา ภาษาคนมี
ที่มาจากภาษาที่มีอยูตามสัญชาตญาณโดยธรรมชาติ ซึ่งตอมาไดพัฒนาจนกลายมาเปน “ภาษาที่
เกิดจากสังคมแหงตัวกู” กลาวอีกอยางไดวา ในระบบภาษาตามธรรมชาตินั้นจะมีนัยการเกิดขึ้น
เปนตัวตนอยูกอนแลวในลักษณะบุรุษที่หนึ่ง คือ ตัวเรา บุรุษที่สอง คือ ตัวผูที่เราติดตอดวย และ
บุรุษที่สาม คือ ผูที่เราเอามาพูดถึง แตเมื่อมาอยูในบริบทของสังคมที่มนุษยมีความยึดถือในตัวตน
จนเกินขอบเขตตามธรรมชาติแลว คําวาตัวเราหรือของเราหรือตัวเขาของเขาในระบบภาษาตาม
ธรรมชาติก็จะกลายไปเปนตัวกู ตัวกูของกู ตัวสูของสู ตัวเขาของเขา นั่นยอมหมายความวาระบบ
ภาษาตามธรรมชาติไดกลายเปน “ระบบภาษาแหงความเห็นแกตัว” ไปอยางสมบูรณแลว54 ดังนั้น 
จึงกลาวไดวา ‘ภาษาคน’ นั้นเปนภาษาที่ถูกสรางมาบนฐานความคิดเรื่องความมีตัวมีตน ดังคํา
กลาวของทานที่วา “ภาษาคนนั้นพูดกันอยางมีตัวตน สวนภาษาธรรมของพระอริยเจาหรือของผูที่
เขาถึงในธรรมแลวนั้น พูดกันอยางไมมีอะไรที่เปนตัวตน มีแตกระแสอิทัปปจจยตาของธรรมชาติ”55                      

พุทธทาสภิกขุเห็นวาระบบภาษาและการใชภาษามีสวนในการทําใหเกิดการยึดถือใน
ตัวตนไดอยางมากและมักจะเปนไปโดยที่เราอาจจะไมรูตัว (และภาษายอมสงผลตอการสราง
ความรูในแบบของมนุษย (ภาวิตญาณ)โดยตรงอีกดวย) ทานไดยกตัวอยางความยึดถือเปนตัวตน
ดังที่ปรากฏในภาษาไทยวา เนื่องจากภาษาไทยมีถอยคําหรือศัพทที่ถายทอดมาจากภาษาของชน
ชาติที่มีแนวความคิดวามีอัตตาอยู ซึ่งเปนภาษาที่เขามาในประเทศไทยกอนที่พุทธศาสนาจะเขา
มาเผยแพรจึงทําให     

 
“คนในถิ่นนี้จึงรับลัทธิอัตตาไวเต็มที่...พื้นแหงภาษาของเราจึงมี

ใชไปในทํานองนั้นคือมีอัตตา ดังนั้น เราจึงมีคําพูดที่ใชกันทุกวันวา 
อาตมา นี่ก็คืออัตตา อัตตภาพ ภาวะของอัตตา ตัวตน เจตภูต วิญญาณ 
เปนอัตตา มันจึงยากลําบากที่คนจําพวกนี้พูดจามาตั้งแตออนแตออกที่
จะใหมามีความรูสึกในทางไมมีตัวตนไดถูกตอง เพราะมันเห็นเชือกเปนงู
โดยไมรูสึกตัวเสียแลว มันเปนเชือกเปนงูมีความหมายเปนงู เห็นสิ่งที่มิใช

                                                 
53 พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 20.  
54 พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ, หนา 11. 
55 พุทธทาสภิกขุ. 2537. ภาษาคน-ภาษาธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 10.  
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ตนวาเปนตัวตน แลวมันก็เห็นตอไป กระทั่งเห็นงูนั้นวาเปนปลา เปนของ
อรอยดีงาม ยึดถือเอาได มันเห็นเชือกเปนงูแลวเห็นงูเปนปลา”56   

 
ทานไดขยายความเพิ่มเติมในเรื่องนี้วาพระพุทธเจาไดทรงตรัสหรือใชภาษาคนสําหรับส่ัง

สอนศีลธรรมแกคนที่ยังยึดติดในความรูสึกเปนตัวเปนตนและเปนของตน (สัสสตทิฏฐิ) อยูอยาง
เหนียวแนน57 ดังจะสังเกตไดวาในภาษาคนนั้นจะมีตัว ‘ฉัน’ หรือ ตัว ‘เรา’ ที่เปนผูไปกระทํากรรม
ตางๆ และปรากฎมีผลกรรมเปนของตัว ‘เรา’ นอกจากนี้ ภาษาคนยังทําใหเกิดความรูสึกวาทุกสิ่ง
ทุกอยางมีตัวตนที่จับตองสัมผัสได “มีสัตว มีบุคคล มีบิดามารดา มีความชั่ว มีความดี มีนรก มี
สวรรค”58 ทั้งนี้เนื่องจากภาษาคนนั้นอาศัยวัตถุเปนพื้นฐานและเปนไปตามที่คนธรรมดามี
ความรูสึกตอวัตถุ ดังนั้น จึงไมแปลกที่มนุษยจะพูดแตเฉพาะ “เร่ืองทางวัตถุ เร่ืองทางโลก หรือ 
เร่ืองที่เห็นไดดวยตาของสามัญชน”59 ซึ่งพุทธทาสภิกขุกลาววาภาษาคนนั้นสะทอนความจริงได
อยางผิวเผินเทานั้น60   

 
กลาวโดยสรุปแลว ตัวตนของมนุษยสามารถเกิดไดจากสามแหลง ไดแก สัญชาตญาณ 

อวิชชาปรุงแตง และการศึกษาเลาเรียนอบรมแวดลอม ซึ่งหากเราพิจารณาถึงตัวตนของมนุษยใน
ยุคปจจุบันอันเปนยุคที่มนุษยไดถือกําเนิดขึ้นมาภายใตสภาวะสังคมแลวยอมจะพบวาตัวตนของ
มนุษยยอมเกิดมาจากทั้งสามแหลง กลาวคือ มนุษยถือกําเนิดจากครรภมารดาซึ่งทําใหมนุษยมีตัว
มีตนอยางสัตว (มีตัวตนจากสัญชาตญาณ) มนุษยมีอารมณความรูสึกและความตองการที่จะ
สนองตอบตัวตน (มีตัวตนจากอวิชชาปรุงแตง) มนุษยมีวัฒนธรรมและสิ่งที่แวดลอมที่ทําใหเกิด
สํานึกเรื่องตัวตนขึ้นมา (มีตัวตนจากการศึกษาอบรมแวดลอม) ตัวตนของมนุษยคนหนึ่งๆ ที่ดํารง
อยูในสภาวะสังคมจึงอาจเกิดมาไดจากทั้งสามแหลง และดวยเหตุนี้เอง กิริยาทางการเมืองของ
มนุษยจึงไมไดเปนเพียงการตอสู ดิ้นรน ปรับปรุงตัวตามสัญชาตญาณเพื่อใหมีชีวิตอยูรอดได
เหมือนอยางสัตวและพืชเทานั้น (ทั้งนี้เพราะมนุษยไมไดมีตัวตนตามอํานาจสัญชาตญาณเพียง
อยางเดียว แตยังมีตัวตนที่เกิดจากอํานาจของภาษาและความรูในแบบมนุษย) ดังนั้น การกระทํา

                                                 
56 เร่ืองเดียวกัน, หนา 16-17.  
57 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 3 พุทธธรรม พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 17.  
58 เร่ืองเดียวกัน, หนา 19.  
59 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคนภาษาธรรม. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา,  หนา 4.  
60 พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 509.  
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การเมืองของมนุษยจึงสามารถขยายความไปถึงกิริยาที่เปนไปเพื่อตอบสนองความตองการของ
ตัวตนที่อวิชชาปรุงแตงและตัวตนที่เกิดจากการศึกษาอบรมแวดลอมไดอีกดวย   

โดยปมเขื่องที่ติดมากับตัวตนมนุษยตามสัญชาตญาณจะไดรับการปรุงแตงและสงเสริม
จากอํานาจของอวิชชาและวัฒนธรรมแวดลอมจนทําใหมนุษยแสดงออกถึงความยึดถือในตัวตน
อยางมากกิริยาทางการเมืองของมนุษยจึงกลายเปนเรื่องของการตอสู ดิ้นรน แยงชิง เพื่อ
ตอบสนองความอยากของตัวตน (ตัวกู) ที่เกินกวาขอบเขตของธรรมชาติและเกิดความรูสึกที่เปน
ปฏิปกษตอกันอยางรุนแรง (ดังนั้น การกระทําทางการเมืองของมนุษยจึงไมไดเปนการกระทําไป
ตามความจําเปนตามธรรมชาติเพื่อดํารงรักษาชีวิตใหอยูรอดอีกตอไป) นอกจากนี้แลว ดวยเหตุที่
ตัวตนมนุษยเกี่ยวเนื่องกับภาษาและภาวิตญาณ การกระทําทางการเมืองของมนุษยจึงสามารถจะ
ปรากฎในรูปแบบตางๆ ที่เกี่ยวเนื่องกับภาษาและความรูของมนุษย ไมวาจะเปนกิริยาการพูด การ
ใหอภัย การอธิบายประวัติศาสตร การบริจาค การนิ่งเฉย การแสดงความเคารพ การวาง
กฎระเบียบ การหัวเราะ การสรางงานศิลปะ ฯลฯ ไดอยางกวางขวางอีกดวย  

เมื่อพิจารณาไปถึง การเมือง ในฐานะที่เปนการจัดหรือกระทําเพื่อใหตัวตนของมนุษย
สามารถอยูรวมกันไดอยางสันติแลว จะพบวามนุษยไดสรางหรือบัญญัติระบบการจดัการบางอยาง
ข้ึนมา (ซึ่งระบบดังกลาวไดนํามาใชจัดเฉพาะมนุษยเทานั้น ไมเกี่ยวกับส่ิงมีชีวิตประเภทอื่นใน
ธรรมชาติ) โดยพุทธทาสภิกขุเรียกระบบการจัดดังกลาววา ‘ระบบการปกครอง’61 และจะพบวา
ในตอนนี้ความหมายของการเมืองไดเปลี่ยนแปลงไปแลว จากเดิมที่การเมืองเคยเปนเรื่องของการ
จัดหรือกระทําดวยสนันตนธรรมโดย ‘พระเจา’ เพื่อใหตัวตนของมนุษยและสิ่งมีชีวิตประเภทอื่นมี
ชีวิตรอดและใชชีวิตอยูรวมกันไดอยางสันติในสภาวะธรรมชาติ กลายมาเปนเรื่องของการจัดหรือ
การกระทําดวยระบบการปกครองโดยตัวมนุษยเองเพื่อใหตัวตนของมนุษยที่เต็มไปดวยความ
ตองการนั้นสามารถสนองความตองการอันไมส้ินสุดของตนไดในสภาวะสังคม  
 
การปรุงแตงตัวตนของมนุษย         

ดังที่ไดกลาวไปแลววาตัวตนของมนุษยไมไดถูกสรางขึ้นโดยอํานาจของสัญชาตญาณแต
เพียงอยางเดียว เนื่องจากมนุษยมีระบบภาษาและความรูแบบภาวิตญาณ ตัวตนของมนุษยจึง
สามารถเกิดขึ้นจากความรูสึก ความตองการ และการกระตุนจากวัฒนธรรมแวดลอมภายใตการ
ปรุงแตงของอวิชชาไดอีกดวย เมื่อเปนเชนนี้แลว การปรุงแตงตัวตนของมนุษยจึงยอมจะ
เปลี่ยนแปลงไปตามความนึกคิด ความรูสึก ความตองการ หรือ ส่ิงแวดลอมที่เปลี่ยนแปลงไปได
ดวย ซึ่งกลาวไดวามนุษยสามารถจะเปลี่ยนจากตัวตนเดิมไปสูตัวตนใหม  

                                                 
61 เร่ืองเดียวกัน, หนา 49.        
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พูดอีกอยางไดวา ตัวตนของมนุษยที่ เกิดจากอวิชชาปรุงแตงและตัวตนที่ เกิดจาก
การศึกษาอบรมแวดลอมนั้นจะประกอบดวยอวิชชา และอวิชชานี้เองจะเปนเสมือนเครื่องจักร
สําคัญที่ทําหนาที่ผลิตความเปนตัวตนขึ้นมาอยูตลอดเวลา ซึ่งตราบใดที่เครื่องจักรอวิชชายังคง
ดํารงอยู เมื่อมนุษยเกิดมีความรูสึกหรือมีความตองการแบบใดแบบหนึ่งหรือไดรับการกระตุนจาก
ส่ิงที่แวดลอมอยางใดอยางหนึ่งแลว เครื่องจักรดังกลาวก็จะทําหนาที่ผลิตหรือปรุงแตงตัวตนขึ้น
ตามมาทุกครั้ง โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาตัวตนที่ถูกปรุงแตงซึ่งเกิดขึ้นในแตละคร้ังจะเปนตัวตน
ที่มีลักษณะแตกตางกันออกไปทุกครั้ง กลาวคือ ตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นนั้นจะเปลี่ยนแปลงไปตาม
อารมณ ความรูสึก ความตองการ หรือ สภาพแวดลอมที่เกิดขึ้นมาในแตละครั้ง ดังนั้น ตัวตนของ
มนุษยคนหนึ่งจึงมีไดหลายแบบและสามารถเปลี่ยนแปลงไปไดเร่ือยๆ ดวยเหตุนี้เองจึงทําใหการ
กระทําทางการเมืองของมนุษยไมไดมีความคงที่ตายตัวเหมือนกับการกระทําทางการเมืองของสตัว
และพืช (ตัวอยางเชน ปลากัดจะแผครีบหางและสะบัดตัวอยางแรงทุกครั้งที่มีการเผชิญหนาหรือ
การรุกรานตัวอื่นและจะแสดงกิริยาเชนนั้นไปในทุกครั้ง เปนตน) แตกิริยาทางการเมืองของมนุษย
จะเปลี่ยนแปลงไปตามตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นในแตละขณะดวย ดวยเหตุนี้จึงสงผลใหการเมืองของ
มนุษยในฐานะที่เปนการจัดตัวตนของมนุษยจํานวนมากใหอยูรวมกันไดจึงมีลักษณะเฉพาะที่
แตกตางออกไปดวย 

พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงการเกิดขึ้นและการเปลี่ยนแปลงของตั

                                                

วตนมนุษยในลักษณะ
ดังกลาวไวอยางละเอียดในคําสอนวาดวยหลักปฏิจจสมุปบาท∗ โดยเฉพาะในสวนที่เรียกวา 
‘ปฏิจจสมุปบาทฝายเกิด’ ที่อาจมองไดวาเปนกระบวนการเกิดขึ้นหรือการปรุงแตงตัวตน ซึ่งตัวทาน
เองมีคําอธิบายเรื่องนี้แตกตางออกไปจากพระอรรถาจารยทานอื่นๆ ตัวอยางเชน พระพทุธโฆษาจารย 
ผูรจนาคัมภีร วิสุทธิมรรค ที่อธิบายวาปฏิจจสมุปบาทเปนกระบวนการเกิดดับของชีวิตและความ
ทุกขแบบขามภพขามชาติ แตพุทธทาสภิกขุไดอธิบายตางออกไปวาปฏิจจสมุปบาทเปน
กระบวนการเกิดดับในขณะจิตเดียวที่เกิดขึ้นในชีวิตประจําวันของชาติเดียว กระบวนการดังกลาว
ถือเปนกระแสความคิดความรูสึกในการปรุงแตงตัวตนที่เกิดขึ้นและดับไปอยูตลอดเวลาในทุกขณะ
จิต (สอดคลองกับที่ รัชฏะ วัฒนศักดิ์ อธิบายวาพุทธทาสภิกขุอธิบายเรื่องปฏิจจสมุปบาทไปตาม
ครรลองของภาษาธรรม โดยพุทธทาสภิกขุไดเนนไปที่การเกิดกระแสแหงความทุกขในชั่วขณะจิต
ซึ่งทําใหเกิดความรูสึกเปนตัวกูของกูข้ึนมาในครั้งหนึ่งๆ ดังนั้น  ความหมายของคําวา “ชาติ” ที่

 
∗พุทธทาสภิกขุแปลศัพทคํานี้วา ปฏิจฺจ แปลวา อาศัย คําวา สมุปฺบาท แปลวา เกิดขึ้นพรอมเรื่องของ

ส่ิงที่อาศัยซึ่งกันและกัน ดู พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ปฏิจจสมุปบาท. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 3.  
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ปรากฎในหลักปฎิจจสมุปบาทจึงไมไดหมายถึงการเกิดใหมจากครรภมารดา แตเปนการเกิดขึ้น
ของอัตตาหรือความรูสึกนึกคิดที่ปรุงแตงจนเกิดเปนความทุกข62)   

ในคําอธิบายโดยทั่วไปนั้นกระบวนการปฏิจจสมุปบาทจะเริ่มตนที่อวิชชา เมื่อมีอวิชชา 
(ความไมรูในทุกข เหตุแหงทุกข ความดับทุกข และทางที่จะดับทุกข) อวิชชานั้นจะเปนปจจัยใหเกดิ
สังขาร (ส่ิงที่จะปรุงแตงใหเกิดหนาที่ทางกาย ทางวาจา ทางจิต) สังขารจะเปนปจจัยใหเกิด
วิญญาณ (ประกอบดวยวิญญาณทางตา หู จมูก ล้ิน กาย จิต) วิญญาณจะเปนปจจัยใหเกิดนาม
รูป (รูปที่เปนเนื้อหนังมังสาและภาวะตางๆ ที่อาศัยในรูปนั้น เชน ภาวะความเปนชาย) นามรูปจะ
เปนปจจัยใหเกิดสฬายตนะ (ตา หู จมูก ล้ิน กาย จิต) สฬายตนะจะเปนปจจัยใหเกิดผัสสะ (การ
กระทบสัมผัสทางตา หู จมูก ล้ิน กาย จิต) ผัสสะจะเปนปจจัยใหเกิดเวทนา (ความรูสึกที่เกิดมา
จากการสัมผัสทางตา หู จมูก ล้ิน กาย จิต) เวทนาจะเปนปจจัยใหเกิดตัณหา (กามตัณหา 
ภวตัณหา วิภวตัณหา ไดแก ตัณหาทางตา หู จมูก ล้ิน กาย จิต) ตัณหาจะเปนปจจัยใหเกิด
อุปาทาน (การยึดมั่นถือมั่น) อุปาทานจะเปนปจจัยใหเกิดภพ (สภาวะ ไดแก กามภพ รูปภาพ อรูป
ภพ) ภพจะเปนปจจัยใหเกิดชาติ (การเกิดตัวกู หรือ การปรากฏแหงขันธทั้งหลาย) ชาติจะเปน
ปจจัยใหเกิดชรามรณะ (การดับไปของตัวกู) โดยในหนึ่งรอบวงของกระบวนการที่ตอเนื่องทั้งหมดนี้
จะปรุงแตงขึ้นมาเปนตัวตนแบบใดแบบหนึ่งขึ้นมา∗ โดยตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นดังกลาวจะเกิดขึ้น 
ตั้งอยู และดับไป และจะเกิดการปรุงแตงตัวตนใหมข้ึนมาทดแทนอยูตลอดเวลาตราบใดที่เรายังตก
อยูภายใตอํานาจอวิชชา∗∗ (และดวยเหตุที่ตัวตนที่ปรุงแตงขึ้นมานั้นเกิดดับอยางรวดเร็วและ

                                                 
62 รัชฏะ วัฒนศักดิ์. 2542. ปฏิจจสมุปบาทในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญา

มหาบัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร, บทคัดยอ.    
∗พุทธทาสภิกขุอธิบายวากระบวนการปฏิจจสมุปบาทอาจเกิดได 4 แบบ 1 ปฏิจจสมุปบาทแบบสาย

เดียวรวด เริ่มตั้งแตอวิชชาไปจนถึงชรามรณะ (ดังที่ไดกลาวไปขางตน) 2 ปฏิจจสมุปบาทตลอดสายแบบปลาย
เขาหาตน เริ่มจากทุกข (ชรามรณะ) จนถึงอวิชชา 3 ปฏิจจสมุปบาทแบบตั้งตนตรงกลางแลวยอนมาหาตน เริ่ม
จากตัณหามาถึงอวิชชา 4 ปฏิจจสมุปบาทแบบตั้งตนตรงกลางแลวพุงไปทางปลาย เริ่มจากเวทนาไปถึงชรา
มรณะ ดู พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ปฏิจจสมุปบาท. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 28-30.      

∗∗หากเปรียบกับแนวคิดแบบ Cartesian ที่เสนอวา ฉันคิดฉันจึงมีอยู (Cogito, ergo sum) พุทธทาส
ภิกขุแสดงทัศนะไววา พวกที่กลาววา เพราะเรารูสึกคิดนึกได จึงถือวาเรามีตัวอยู ขอใหฟงดูใหดีวา เพราะขาพเจา
คิดได ขาพเจาจึงมีตัวขาพเจาอยู คําพูดอยางนี้มันจะมีน้ําหนักสักเทาไหร...พุทธบริษัทพยายามที่จะพูดวา 
ขาพเจามิไดมีอยู...การที่จะมาบอกใหเชื่อวาส่ิงที่รูสึกนึก คิดนึกได ก็ยังไมใชตัวเรานั้นเปนส่ิงที่เขาใจยาก...กวา
จะพิสูจนกันไดวามันเปนเพียงธรรมชาติลวนๆ ไมมีอะไรเปนสัตว บุคคล เราเขา...จิตที่รูสึกนึกคิดไดนั้นก็ไมใช
ตัวตน เปนเพียงธรรมชาติ (รางกาย จิตใจ นิพพาน เปนแตเพียงธรรมชาติเสมอกัน แมแตจิตที่คิดนึกไดก็ไมใช
ตัวตนเปนแตเพียงธรรมชาติ) จิตมันมีลักษณะอยางนั้น มีหนาที่อยางนั้น มีปรากฏการณอยางนั้นคือการที่รูสึก
คิดนึกไดเอง...จิตเปนเพียงธาตุที่ทรงตัวอยูตามธรรมชาติ...มันเปนเพียงธรรมชาติที่เปล่ียนแปลงไปๆๆ จิตที่รูสึก
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ตอเนื่องจึงทําใหเราเขาใจและยึดถือไปเองวามีตัวตนของเราเพียงตัวตนเดียวและดํารงอยู
ตลอดเวลา จนทําใหเร่ืองปฏิจจสมุปบาท “กลายเปนเรื่องลึกเกินกวาที่จะเขาใจกันไดงายๆ แลวก็
จะกลายเปนเรื่องปรัชญาอันลึกซึ้งยุงเหยิงเหมือนกลุมดาย”63)                                             
 อยางไรก็ตาม การปรุงแตงตัวตนตามนัยของปฏิจจสมุปบาทนี้ ไมไดหมายความวามนุษย
ที่มีชีวิตจิตใจมีความรูสึกคิดนึกจะตองเกิดกระบวนการปฏิจจสมุปบาททุกครั้งไป เนื่องจาก
กระบวนการดังกลาวจะเกิดขึ้นภายในขอบเขตของความยึดมั่นถือมั่นเทานั้น เพราะฉะนัน้พทุธทาส
ภิกขุจึงไดกลาววากฏเกณฑของปฏิจจสมุปบาทนั้น “ไมสามารถนํามาใชกับทารกที่อยูในครรภ
ได”64 เนื่องจากทารกนั้นยังไมมีความรูสึกที่ชัดเจนมากจนถึงกับจะมีตัณหาหรืออุปาทานได โดย
ทานไดยกเอาพระสุตตันตปฏก มหาตัณหาสังขยสูตร มูลปณณาสก มัชฌิมนิกาย มาอธิบายใน
เร่ืองนี้วา        
 

“ชีวิตคนมันตั้งตนขึ้นอยางไร พระพุทธเจาไดตรัสวาเมื่อบิดา
มารดาอยูรวมกันแลว มารดาก็มีระดูแลว แลวคันธัพพะก็เขาไปต้ังอยู
เฉพาะ สัตวจึงเกิด...ถาพูดอยางวิชชาสมัยนี้คันธัพพะนี้ก็หมายถึงเชื้อ
ของฝายบิดา แลวมันเขาไปตั้งอยูเฉพาะในไขของมารดา พอครรภแก
แลวมารดาก็คลอดบุตรออกมาแลว โตเปนเด็กทารกแลว เลนของเลน 
เลนทราย เลนดินอยางเด็กเลน นี่ก็ยังเฉยอยู จนกระทั่งเด็กที่เปนขนาด
กุมารแลวนี้ไดรับการบําเรอ ทางรูป เสียง กล่ิน รส สัมผัส แลวเกิดความ
ยินดียินราย นี่แหละปฏิจจสมุปบาทจึงจะตั้งตน ไมอาจจะตั้งตนแกเด็ก
ในครรภ ไมอาจที่จะตั้งตนแกเด็กที่ยังเล็กเกินไป ปฏิจจสมุปบาทจะตั้ง
ตนไดเฉพาะเด็กที่เร่ิมมีความรูสึกรูจักในทางยึดมั่นถือมั่น เด็กนั้นไดรับ
การเกี่ยวของกับกามคุณหา เมื่อเห็นรูปที่นารักก็รักหรือกําหนัด เมื่อเห็น
รูปที่ไมนารักก็ขัดเคือง เขาอยูดวยจิตใจท่ีปราศจากสติที่ตั้งไวดีแลว 
หมายความวาไมมีความรูเร่ืองที่จะตั้งสติไวอยางไร มีแตอวิชชา มีจิตใจที่
เบาหวิวไปตามอารมณที่มากระทบ”65    

                                                                                                                                            
คิดนึกไดอยางนี้เม่ืออยูในส่ิงที่เรียกวาคน มันมีทางที่จะคิดนึกไปในทางที่จะเปนตัวเรา เพราะมารูสึกวาเรานึกได 
เรารูสึกได คิดได โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคนภาษาธรรม. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 187. ดวยเหตุนี้ 
‘ฉัน’ ไมไดมีอยูตั้งแตแรก และ ‘ฉัน’ ที่บังเกิดขึ้นในตอนหลังนั้น ไมใช ‘ฉัน’ ที่บริสุทธิ์เชื่อถือไดอยางเปนกลางหรือ
ตรงไปตรงมา แตเปน ‘ฉันที่คิด’หรือ ‘ฉันที่ตั้งขอสงสัย’ หรือ ‘ฉันที่อยากรู’ ไมเคยมี ‘ฉัน’ ที่บริสุทธิ์แทจริงเลย   

63 พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ปฏิจจสมุปบาท. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 3. 
64 เร่ืองเดียวกัน, หนา 77.   
65 เร่ืองเดียวกัน, หนา 78-79. 
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ตัวตนที่เกิดมาจากความยึดมั่นถือมั่นจึงถือเปนมายาภาพเพราะแทที่จริงแลวไมไดมีความ

เปนตัวตนอยูเลย จะเปนก็แตเพียงกระแสการไหลไปตามเหตุปจจัยตามหลักของปฏิจจสมุปบาท
เทานั้น (ดังจะพบวาเราไมสามารถจะไปหยิบจับหรือชี้ไปที่ตรงไหนในกระบวนการปฏิจจสมุปบาท
แลวกลาวอางวาเปนตัวตนไดเลย) พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงเรื่องนี้ไววากระบวนการปฏิจจสมุปบาท 
“เปนเรื่องของธรรมชาติที่มีความเกี่ยวเนื่องกันอยูหลายๆ ชั้นและอาศัยกันเทานั้น”66 ดังนั้น 
ปฏิจจสมุปบาทจึงเปนการแสดงใหรูวา แทจริงแลว ไมมีตัวตน ไมมีสัตว ไมมีบุคคล ไมมีเรา ไมมี
เขา “ที่เรียกวาตัวกูนี้ไมมี อยูที่นี่หรือวาจะเวียนวายตอไป มันเปนเพียงธรรมชาติลวนๆ ที่เกิดขึ้น 
ตั้งอยู ดับไปตามเหตุปจจัยเทานั้น แตถาไมเขาใจในกระบวนการนี้เราก็จะปลอยไปตามความรูสึก
นึกคิดตามธรรมดาซึ่งมีอวิชชาครอบงํา แลวมันก็จะรูสึกวา มีสัตว บุคคล ตัวตน เราเขา”67 ทานได
ยกตัวอยางกระบวนการปฏิจจสมุปบาทที่ปรากฏอยูในชีวิตประจําวันของมนุษย ดังเชน  

 
“เด็กเล็กๆ คนหนึ่งรองไหจาขึ้นมาเพราะตุกตาตกแตก พอเด็ก

คนนี้มองเห็นตุกตาที่ตกแตก นี้เรียกวา ตากับรูปกระทบกันเกิดจักษุ
วิญญาณขึ้นมารูวาตุกตาตกแตก โดยธรรมดาเด็กคนนี้ยอมประกอบอยู
ดวยอวิชชา เพราะยังไมรูอะไรมากและไมเคยรูธรรมะเลย เมื่อตุกตาตก
แตกนั้นใจของเด็กประกอบอยูดวยอวิชชา อวิชชาจึงปรุงแตงใหเกิด
สังขาร คืออํานาจชนิดหนึ่งที่จะทําใหเกิดความคิดความนึกอันหนึ่งที่จะ
เปนวิญญาณ ส่ิงที่เรียกวาวิญญาณก็เห็นตุกตาตกแตกแลวรูวาตุกตาตก
แตก อันนี้เปนวิญญาณทางตา เพราะอาศัยตาเห็นตุกตาตกแตกแลวมี
อวิชชาอยูในขณะนั้น ไมมีสติเพราะวาไมมีความรูเร่ืองธรรมะเลยจึง
เรียกวาไมมีสติและมีอวิชชาอยู ฉะนั้นจึงเกิดอํานาจปรุงแตงวิญญาณที่
จะเห็นรูปนี้ไปในทางที่จะเปนทุกข ความประจวบของตากับรูปคือตุกตา
กับวิญญาณที่รูนี้รวมกันเรียกวาผัสสะ เดี๋ยวนี้ผัสสะทางตาไดเกิดขึ้นแก
เด็กคนนี้แลว จากผัสสะอันนี้ ถาจะพูดใหละเอียดก็วาไดเกิดนามรูป คือ
รางกายและใจของเด็กคนนี้ขึ้นมาชนิดที่พรอมสําหรับที่จะเปนทุกข”68   

 
กรณีนี้จะเห็นไดวาอํานาจของอวิชชาปรุงแตงใหเกิดตัวตนที่เปนทุกข โดยกระบวนการปรุง

แตงดังกลาวจะเกิดขึ้นอยางตอเนื่องและรวดเร็ว พุทธทาสภิกขุอธิบายไววา ตามธรรมดาแลว 
                                                 

66 เร่ืองเดียวกัน, หนา 3. 
67 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4. 
68 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13. 
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รางกายจิตใจของมนุษยไมอยูในลักษณะที่จะเปนทุกข (ยังไมมีการปรุงแตงตัวตนที่มีรูปรางเปน
ทุกข) ตอมาเมื่อเกิดกระบวนการปรุงแตงสภาวะของจิตใจจึงเกิดเปนตัวตนที่เปนทุกขข้ึน กลาวคือ 
ในกรณีนี้ เวทนาที่เปนความทุกขจะทําใหเกิดตัณหาไปตามอํานาจของความทุกขนั้นและเกิดมี
อุปาทานยึดมั่นถือมั่นวาเปนความทุกขของตัวกู “แลวมันก็เกิดตัวตนหรือตัวกู ข้ึนมา เรียกวา ภพ 
แลวเบิกบานเต็มที่ เรียกวา ชาติ แลวมีความทุกขในเร่ืองตุกตาตกแตกนี้คือ รองไห นั่นก็คือ ส่ิงที่
เรียกวา อุปายาส แปลวา ความเหี่ยวแหงใจอยางยิ่ง”69 การปรุงแตงตัวตนที่เปนทุกขจึงเกิดขึ้นมา
จากกระบวนการนี้ อยางไรก็ตาม หากสภาพแวดลอมหรือเวทนาเปลี่ยนไป เชนวาเด็กคนนี้ไดรับ
ขนมจากแมเปนสิ่งปลอบใจและเด็กมีความพึงพอใจกับขนม เกิดเวทนาที่เปนความสุข ซึ่งเมื่อเกิด
กระบวนการปฏิจจสมุปบาทขึ้นแลวก็จะทําใหเกิดการปรุงแตงตัวตนชนิดใหมซึ่งอาจเปนตัวตนที่
เปนสุขขึ้นมารองรับในช่ัวขณะนั้น และตัวตนซึ่งเกิดจากการปรุงแตงของเด็กคนนี้ก็ยังสามารถจะ
เปล่ียนแปลงไปเรื่อยๆ ตราบเทาที่ยังมีอวิชชาซึ่งทําใหเด็กไมรูเทาทันเวทนา                      

ตัวตนที่เกิดจากการปรุงแตงโดยกระบวนการปฏิจจสมุปบาทจึงเปนเสมือน “การเกิด” หลัง
การเกิดจากครรภมารดาและการเกิดดังกลาวยังสามารถจะเกิดไดอีกหลายครั้ง พูดอีกอยางไดวา 
ตามหลักการของปฏิจจสมุปบาทนั้นไมไดถือวามนุษยไดเกิดหรือมีอยูแลวหรือวานามรูปไดเกิดอยู
แลว แตจะถือวานามรูปหรือตัวตนนี้มีคาเทากับยังไมได “เกิด” เพราะยังไมไดทําตามหนาที่ของมัน 
จะกระทั่งเมื่อมีส่ิงใดสิ่งหนึ่งมาปรุงแตงใหนามรูปนั้นๆ ทําหนาที่เมื่อไหร ตอนนั้นเองจึงจะเรียกวา 
“เกิด” ตัวอยางเชน ดวงตาของเรา โดยทั่วไปก็ถือกันวามีอยูแลวหรือเกิดขึ้นมาแลวตั้งแตแรกคลอด 
แตในทางปฏิจจสมุปบาทถือวาตายังไมได “เกิด” จนกวาเมื่อใดตานั้นไดเห็นรูป ไดทําหนาที่การ
เห็นรูป จึงจะเรียกไดวาตา “เกิด” ข้ึนมาแลว แลวรูปก็ “เกิด” ข้ึนมา แลววิญญาณทางตานั้นก็ 
“เกิด” ข้ึนมา70 และเกิดเปนกระบวนการปฏิจจสมุปบาทสืบตอไป จนในที่สุดเกิดการปรุงแตงเปน
ตัวตนแบบใดแบบหนึ่งขึ้นมาในทายที่สุด พุทธทาสภิกขุอธิบายประเด็นนี้วา  

 
“...คําวาเกิดในภาษาธรรมจึงหมายถึงความเกิดแหงความรูสึก

วาตัวฉันหรือตัวกู ที่เกิดขึ้นมาครั้งหนึ่งๆ ในจิตใจของคนเราเปนประจําวัน 
คนธรรมดาก็เกิดไดมากครั้ง...เมื่อใดเกิดความรูสึกวาตัวฉันอยางนั้น
อยางนี้เราๆ ขึ้นมาในใจ กระทั่งเปนตัวกูขึ้นมาอยางนั้นอยางนี้ นี้ก็
เรียกวาตัวฉันเกิดขึ้นมาคราวหนึ่งเรียกวา ความเกิด ความเกิดจึงเกิดได
หลายๆ ครั้ง แมในวันหนึ่ง คิดไปอยางสัตวเดรัจฉานก็เกิดไปเปนสัตว
เดรัจฉานเดี๋ยวนั้นเอง คิดไปอยางคนก็เกิดเปนคนเดี๋ยวนั้นเอง คิดไป

                                                 
69 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13-14. 
70 เร่ืองเดียวกัน, หนา 14-15.  
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อยางเทวดาก็เกิดเปนเทวดาเดี๋ยวนั้นเอง เพราะวาชีวิต อัตภาพ สุขทุกข
หรืออะไรเหลานี้ ทานกําหนดไวดวยความเกิดขึ้นแหงจิตขณะหนึ่งๆ 
เทานั้น ฉะนั้น คําวาความเกิดในภาษาธรรม หมายถึง เกิดแหงความรูสึก
วา  ตัวฉัน  หรือ  ตัวกู  นี้. . .แตถาพูดในเรื่องธรรมะชั้นสูง เชน เ ร่ือง
ปฏิจจสมุปบาทแลว คําวาความเกิดนั้น ทานพูดในภาษาธรรมะ ไมได
หมายถึงเกิดจากทองแม แตหมายถึง การเกิดขึ้นแหงอุปาทานวา ตัวตน
หรือของตน ตัวฉันหรือของฉัน ตัวกูหรือของกู”71   

 
นอกจากนี้แลว ตัวตนของมนุษยที่เกิดจากการปรุงแตงนั้นยังเกิดดับไดอยางรวดเร็ว ดังที่

พุทธทาสภิกขุอธิบายไววา “แมในขณะที่กําลังเคี้ยวอาหารอยูในปากยังไมทันจะกลืนลงไป การ
เคี้ยวอาหารคําเดียวนี้ เคี้ยวไปเคี้ยวมาอยูในปาก...ชั่วเวลาเพียงเทานั้นก็อาจมีภพชาติไดตั้งหลาย
หน”72 กลาวคือ ในขณะที่เราเคี้ยวขาวอยูในปากแลวเกิดความรูสึกอรอยดวยความเพลิดเพลินแลว 
ในขณะนั้นวิญญาณจะตั้งอยูในชั่วขณะแหงการเคี้ยวขาวคํานั้น ซึ่งหากพิจารณาอยางละเอยีดแลว
จะพบวากวาที่เราจะเคี้ยวขาวจนละเอียดและกวาที่เราจะกลืนขาวลงไปนั้นจะมีระยะเวลาหลาย
ระยะที่สามารถจะทําใหวิญญาณเกิดขึ้นได ดังนั้น แมในชั่วขณะแหงการเคี้ยวขาวก็สามารถจะเกิด
เปนวิญญาณขึ้นหลายๆ วิญญาณได “อรอยทีหนึ่ง อรอยแวบหนึ่ง อรอยอยางหนึ่งแลวเปลี่ยนไป
อรอยอีกอยางหนึ่ง เหลานี้ วิญญาณจะเกิดขึ้นใหมทุกครั้ง”73 ซึ่งจะสงผลใหเกิดการปรุงแตงตัวตน
ในแบบตางๆ ตามมา ซึ่งตัวตนดังกลาวจะเปลี่ยนไปในทุกขณะที่มีความรูสึกอรอยในรสชาตทิีต่างๆ 
กันไป เพราะเมื่อวิญญาณเกิดขึ้นในแตละครั้งแลวก็หมายความวากระบวนการปฏิจจสมุปบาทจะ
ปรุงแตงตัวตนขึ้นใหมในทุกครั้งนั้นดวยเหมือนกัน “ความรูสึกในใจจะถูกตั้งขึ้นและแปรเปลี่ยน 
เดี๋ยวเปนอยางนั้น เดี๋ยวเปนอยางนี้ เปนไปตามอํานาจของวิญญาณ มีกายกับใจที่จะเปลี่ยนไป 
และเรียกวามันทําหนาที่ของมัน กอนนี้มันไมทําหนาที่ เดี๋ยวนี้มันก็เกิดทําหนาที่ไปตามกําลังของ
วิญญาณ วิญญาณเกิดหลายหน นามรูปก็เกิดดับหลายหนในขณะที่เคี้ยวขาวอยูเพียงคําเดียว”74     

โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมาในแตละขณะนั้นจะเปนไปตาม
ความรูสึกในขณะที่ตัวตนนั้นๆ ถูกปรุงแตงขึ้นมา ดังนั้น ตัวตนของมนุษยในขณะหนึ่งอาจจะเกิด
การปรุงแตงเปนตัวตนอยางมนุษย หรืออาจเกิดการปรุงแตงเปนตัวตนอยางสัตวนรกในอีก
ขณะหนึ่ง หรืออาจมีการปรุงแตงเปนตัวตนอยางสัตวเดียรฉาน หรืออาจมีการปรุงแตงปนตัวตน

                                                 
71 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคนภาษาธรรม. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 20.  
72 พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ปฏิจจสมุปบาท. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 83. 
73 เร่ืองเดียวกัน, หนา 85.  
74 เร่ืองเดียวกัน. 
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อยางเทวดาหรือพรหม ฯลฯ แตกตางกันไปในแตละขณะก็เปนได  นอกจากนี้ ทานยังไดอธิบาย
เพิ่มเติมวาในกรณีที่มีการปรุงแตงเปนตัวตนอยางใดอยางหนึ่งนั้นก็อาจจะมีความแตกตางแยก
ยอยกันไปอีกหลายแบบ ทั้งนี้ข้ึนอยูกับความรูสึกที่มีตอตัวตนเองในขณะนั้นวาเปนอะไร เชน การ
ปรุงแตงตัวตนอยางมนุษยนั้นก็อาจจะเปนพอ แม ลูก หลาน ภรรยา สามี คนรวย คนจน นาย บาว 
คนสวย คนไมสวย คนแพ คนชนะ คนโง คนฉลาด คนมีบุญ คนมีบาป คนดี คนชั่ว เปนตน∗ ดังที่
                                                 

∗ แนวคิดเรื่องการปรุงแตงตัวตนไปในลักษณะตางๆ ดังกลาวนี้คลายกับคําอธิบายเรื่องอัตบุคคล 
(subject) ตามแนวคิดของนักคิดตะวันตกสํานักหลังสมัยใหม กลาวคือ พวกสํานักหลังสมัยใหมเห็นวาความเปน
ตัวตนนั้นเปนสิ่งที่กอตัวและเปลี่ยนแปลงไปตามการกระทําของวาทกรรม ดังนั้น นักคิดสํานักหลังโครงสรางนิยม
มักจะใชคําวาอัตบุคคล (subject) แทนคําวาตัวตน (self) เพื่อใชอธิบายถึงสภาวะของมนุษยในยุคหลังสมัยใหม 
ซึ่งมโนทัศนดังกลาวมีลักษณะตรงขามกับมโนทัศนเรื่องปจเจกบุคคลของปรัชญามนุษยนิยม เนื่องจากคําวา
ปจเจกบุคคลนั้นบรรจุความหมายของการที่มนุษยเปนศูนยกลางของพลังในการคิด เปนผูมีเหตุผลและการ
กระทําที่มีสารัตถะแกนแกนอยูที่การใชเหตุผล มีความตอเนื่องเปนเอกภาพและมีความสมบูรณในตัวเอง ทวา
แนวคิดหลังโครงสรางนิยมมองวาทัศนะดังกลาวเปนภาพลวงตาและไดร้ือถอนความคิดในเรื่องแกนแกนและ
เอกภาพของมโนทัศนดังกลาวออกไป สํานักหลังสมัยใหมทําใหเห็นวาอัตบุคคลมีความยอนแยงอยูในตัวเอง แม
ดานหนึ่งบุคคลจะเปนผูกระทํา ผูคิด แตในอีกดานหนึ่งความคิด ความเชื่อ การกระทําตางๆ ที่เกิดขึ้นนั้น กลับ
เปนผลผลิตของสถาบัน กลไกในการใชอํานาจ หรือระบบความหมายในภาษาที่อัตบุคคลซึมซับความหมาย
ตางๆ เหลานั้นมาตั้งแตเกิด ดังนั้น อัตบุคคล (subject) (ซึ่งในกรณีนี้อาจเทียบไดกับตัวตนที่ตกอยูภายใตอํานาจ
ของภาษาและความรูแบบภาวิตญาณที่ถูกปรุงแตงโดยกระบวนการปฏิจจสมุปบาท) จึงไมไดเปนสิ่งที่เปนไปตาม
ธรรมชาติ แตกลับมีรูปแบบที่แตกตางกันออกไปในแตละชวงเวลาของประวัติศาสตร กลาวอีกอยางไดวา ตัวตน
ของมนุษยไมไดเปน/ไมไดมีสภาวะ (Being) ที่มีเสรีภาพและเปนผูจัดสังคมที่มีพลัง (active organizer of 
society) แตตัวตนเปนผลผลิตของวาทกรรมตางๆ และความสัมพันธเชิงอํานาจในบริบททางสังคมและ
ประวตัิศาสตรในแบบหนึ่งๆ เทานั้น สภาวะความเปนมนุษยจึงไมสามารถหลีกเล่ียงความเปนประวัติศาสตรไปได 
มนุษยจึงไมไดมีลักษณะที่เปนธรรมชาติและไมมีการเปลี่ยนแปลงใดๆ แทที่จริงแลวมนุษยถูกผลิตมาจากตาขาย
ของวาทกรรม, สถาบัน, ความสัมพันธ และตัวตนของมนุษยจะเปลี่ยนแปลงไปตามแตละสถานการณอยูเสมอ 
ดังนั้น แมเราจะคิดวาตัวเราเองนั้นมีเอกภาพหรือเปนปจเจกบุคคลที่เปนรูปธรรมซ่ึงมีคุณลักษณะคงที่ไม
แปรเปลี่ยน แตในความจริงแลวเราเปน “เรา” ที่แตกตางตางกันไปในแตละสภาวะ กลาวคือ “บุคคลที่เราเปน
ตอนอยูที่บานไมไดเปนคนๆ เดียวกันกับที่เราเปนในที่ทํางาน, ไมไดเปนคนๆ เดียวกับที่ถูกฟองรอง, ไมไดเปน
คนๆ เดียวกับที่ใชเวลากับสัตวเล้ียงหรือคนรัก ทั้งนี้เนื่องจากประเภทของอัตบุคคลหรือคนที่เราเปนในสถานที่
และเวลาที่ตางกันไปนั้นลวนขึ้นอยูกับกฎ, วาทกรรม, วิธีคิดในวัฒนธรรมที่มากําหนดวาอะไรที่สามารถพูดได, 
คิดได, ทําได และขึ้นอยูกับบริบททางสังคมและประวัติศาสตรที่เรามีชีวิตอยูดวย” (Cited in Geoff Danaher, 
Schirato and Webb. 2000. Understanding Foucault. Australia: Sage, p. 124.) ซึ่งหากเปรียบเทียบกันแลว 
จะพบวา “อัตบุคคล” กับ “ตัวตนที่ถูกปรุงแตง” มีความคลายกัน นั่นคือ การมองวาความเปนตัวตนนั้นเปนส่ิงที่
ถูกสรางขึ้นมา ไมมีแกนแกนของตัวตนดํารงอยูจริง และไมมีความเปนเอกภาพของตัวตน อยางไรก็ตาม ยังมีสวน
ที่แตกตางกันอยูในหลายประการ กลาวคือ พุทธทาสภิกขุเชื่อวาบุคคลโดยทั่วไปยอมมีเจตนาในการกระทํา และ
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ทานอธิบายไววา “นี่คือตัวตนที่ถูกปรุงขึ้นมาดวยอวิชชาในรูปตางๆ กัน ซึ่งลวนแลวแตจะตองเปน
ทุกข เพราะความยึดถือวาเปนอยางนั้นๆ ดวยกันทั้งนั้น เพราะจะตองมีความเห็นแกตัว ตามความ
เขาใจวาตัวเปนอยางไร”75    

ดวยเหตุที่มนุษยปรุงแตงตัวตนอยูตลอดเวลาจึงทําใหการกระทําทางการเมืองของมนุษย
ไมไดเปนการกระทําที่มีรูปแบบที่ตายตัวอยางสัตวหรือพืช แตการกระทําทางการเมืองของมนุษย
จะเปนไปเพื่อตอบสนองความตองการของตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมา กลาวอยางละเอียดไดวา การ
กระทําทางการเมืองของมนุษยไดแกการกระทําใดๆ ที่เปนไปตามตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นนั้นเพื่อให
ไดมาในสิ่งซึ่งตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมาในขณะนั้นตองการ ตัวอยางเชน มนุษยคนหนึ่งเปน
พนักงานธนาคาร แมเขาจะมีตําแหนง สวมเครื่องแบบของพนักงาน และนั่งทํางานในธนาคารอยูก็
ตาม ในชั่วขณะหนึ่ง เขาอาจปรุงแตงตัวตนที่เปนโจร การกระทําทางการเมืองของเขาในขณะนัน้จงึ
เปนการกระทําที่เกิดจากตัวตนที่เปนโจร เชน การใชเลหกลยักยอกเงินจากบัญชีเงินฝากลูกคาเพื่อ
นํามาเปนของตนเอง ผานไปอีกขณะหนึ่ง เขาอาจจะปรุงแตงตัวตนที่เปนนาย การกระทําทาง
การเมืองของเขาจึงเปลี่ยนไปเปนการกระทําที่เกิดจากตัวตนที่เปนนาย เชน แสดงทาทางเหนือกวา
ผูอ่ืนหรือใชอํานาจสั่งการผูอ่ืนใหไปหาลูกคามาฝากเงินกับเขาใหไดและขมขูวาหากทําไมไดจะไม
ผานการประเมิน ฯลฯ เพื่อที่จะใหตัวเขาไดเลื่อนตําแหนง เปนตน  

ดังนั้น  เราจึงสามารถเขาใจไดวาการกระทําทางการเมืองของมนุษยนั้นมีความ
สลับซับซอน หลากหลายรูปแบบและเปลี่ยนแปลงรวดเร็วกวาการกระทําทางการเมืองของสตัวหรอื
พืชเปนอยางมาก เนื่องจากเปนการกระทําของตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นและเปนตัวตนที่มีความ
เปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลา เมื่อเปนเชนนี้แลว การเมืองของมนุษยจึงเปนเรื่องของการจัดระบบ
หรือการกระทําใหตัวตนของมนุษยจํานวนมากที่มีความแตกตางกันออกไปตามที่ถูกปรุงแตงขึ้น
และเปลี่ยนแปลงไดตลอดเวลานั้นสามารถอยูรวมกันไดอยางสันติ             
      
การเมืองในฐานะระบบการจัดตัวตน                   

                                                                                                                                            
ผลแหงการกระทําของปจเจกบุคคลยอมจะเปนไปตามหลักกฎแหงกรรมมากกวาการเชื่อวาการกระทําของมนุษย
ถูกกําหนดโดยวาทกรรม, สถาบัน, ประวัติศาสตร หรือ ความสัมพันธเชิงอํานาจทั้งหมด และพุทธทาสภิกขุยังเชื่อ
วาความจริงแทหรือสัจธรรมที่ดํารงอยูโดยไมเปล่ียนแปลงไปตามบริบทแวดลอม ประวัติศาสตรและกาลเวลานั้น
มีอยู นอกจากนี้ การเกิดดับของตัวตนตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุยังเกิดดับไดอยางรวดเร็วภายในชั่วพริบตา 
(แตกระนั้น การเกิดของตัวตนแบบใดแบบหนึ่งยังอาจดํารงอยูไดอยางยาวนานเพราะเปนผลมาจากกลไกของ
สังคมไดดวยเชนกัน ซึ่งจะไดอธิบายตอไป)   

75 พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ตัวกูของกู. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 70.    
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หากพิจารณาจากคําอธิบายขางตนที่วาการกระทําทางการเมืองของมนุษยก็คือการ
กระทําใดๆ ที่เปลี่ยนไปตามตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นเพื่อใหไดมาในสิ่งซึ่งตัวตนที่ถูกปรุงแตงใน
ขณะนั้นตองการแลว อาจจะทําใหเขาใจไปวาการกระทําทางการเมืองเปนการกระทําที่เปนไป
อยางอิสระเสรีตามความตองการของตัวเราอยางเต็มที่ ทวาในความเปนจริงแลว ตัวตนที่ถูกปรุง
แตงขึ้นและการกระทําทางการเมืองใดๆ ของมนุษยไมไดเปนไปตามเจตจํานงของตนอยางเสรี แต
กลับถูกจัดอยูโดยความจริงบางอยางที่มนุษยไดบัญญัติและยึดถือไวเสมอ โดยเราอาจแบง
ประเภทของการจัดออกเปนสองแบบไดแก การจัดการปรุงแตงตัวตน และ การจัดทางกายภาพ   

การจัดการปรุงแตงตัวตนเปนเรื่องของการสรางหรือรับเอาความจริงอยางใดอยางหนึ่ง
และยึดถือเปนแนวทางการกระทํา ดังจะพบไดวา มนุษยแตละคนจะมีความคิด ความเห็น หรือ 
ความเชื่อบางอยางที่ยึดถือและคิดวาเปนความจริงอยูเสมอ และการกระทําของมนุษยแตละคนก็
จะเปนไปตามความเห็นที่เขายึดถือไวนั้น76 พูดอีกอยางไดวา ตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นและการกระทํา
ของตัวตนดังกลาวไมไดเกิดหรือเปนไปอยางอิสระเสรี เนื่องจากถูกกํากับหรือถูกจัดอยูดวย ‘ความ
จริง’ บางอยางที่เรายึดถือไวดวยเสมอ∗ โดยที่ความจริงประเภทที่ใชจัดในทางการเมืองนั้นจะมี
ลักษณะเฉพาะที่ตางไปจากความจริงประเภทอื่น กลาวคือ เปนความจริงที่ทําหนาที่จัดแบงหรือ
กําหนดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากเพื่อใหมีชีวิตอยูรวมกันได (ซึ่งจะไดอธิบายตอไป) 

ตัวอยางของการจัดการปรุงแตงตัวตนโดยใช ‘ความจริง’ เปนเครื่องมือในการจัดนั้น 
ดังเชนที่ปรากฏในสมัยกรีกโบราณคือการนําเอา ‘ความจริง’ ที่วา-โดยธรรมชาติแลวมนุษยบางคน
เกิดมาเพื่อเปนนายและบางคนเกิดมาเพื่อเปนทาส-มาใชจัดเพื่อใหมนุษยจํานวนมากสามารถอยู
รวมกันได กลาวคือ เมื่อทาสยึดถือหรือปรุงแตงไปวาตัวตนของเขามีเพียงความเปนทาสอยางเดียว 
ไมอาจเปนอยางอื่นได เขายอมมีหนาที่ในการเชื่อฟงและรับใชนายใหดีที่สุด สงผลใหสังคมดํารง
อยูในสภาวะสันติได เปนตน ขณะเดียวกัน การจัดในลักษณะนี้ยังทําใหตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมา

                                                 
76 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 32.    
∗พุทธทาสภิกขุมักจะใชวาคนยึดถือความจริงเปนอุดมคติ โดยทานอธิบายวา อุดมคติ แมจะเปนคําใน

ภาษาบาลีแตก็ไมเคยพบในคัมภีรทางพุทธศาสนา แตถึงอยางนั้นส่ิงที่เรียกวาอุดมคติก็เปนส่ิงที่มีมาแลวในครั้ง
พุทธกาล แตเขาเรียกวา ธรรม เชนการกลาววา ทําอะไรตองประกอบไปดวยธรรม อยางนี้หมายความวา ทําอะไร
ตองประกอบไปดวยอุดมคติ แมแตจะกินขาวหรือบริโภคกามารมณกิจกรรมระหวางเพศก็ตองประกอบไปดวย
ธรรมหรืออุดมคติ โดยคําวา ธรรม มันกินความหมดทุกอยาง ไมยกเวนอะไร แมที่เปนฝายผิด ฝายชั่ว ฝายบาป 
เพราะฉะนั้นอุดมคติจึงมีทางที่จะเปนธรรมฝายบาป ฝายชั่ว ฝายอกุศลก็ได กลายเปนอุดมคติที่เปนอธรรม เปน
อุดมคติของคนพาล พุทธทาสภิกขุ. 2525. บรมธรรม. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 116-117. และสัตวไมสามารถ
มีอุดมคติที่วานี้ไดเนื่องจากไมมีภาวิตญาณ ดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: 
ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 32-33.      
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นั้นมีความเสถียรและเปลี่ยนแปลงไปจากเดิมไดยาก เนื่องจากตัวเราและสังคมของเราเชื่อวาสิ่งที่
เรายึดถือนั้นเปนความจริง∗ ดังในกรณีดังกลาวนี้ มนุษยที่เปนทาสโดยสวนใหญก็มีสํานึกและ
ตัวตนที่ถูกปรุงแตงอยางทาส แมจะมีอารมณหรือเวทนาที่ทําใหรูสึกวาตนเองเปนนายหรือมีตัวตน
ที่เปนนายเกิดขึ้น เขาก็จะพยายามควบคุมจํากัดไวดวยสํานึกที่วาเขาเปนเพียงทาสเทานั้น 
เวนเสียแตทาสบางคนที่เชื่อวาสามารถมีตัวตนเปนอยางอื่นไดอีก เนื่องจากไปยึดถือในความจริง
อีกชุดหนึ่ง เปนตน 

สวนการจัดในอีกลักษณะหนึ่งคือการจัดทางกายภาพซึ่งเปนการจัดโดยใชส่ิงอื่นซึ่งไมได
อยูในรูปของความคิดหรือความเชื่อโดยตรง แตอาจจะเปนสิ่งที่จับตองสัมผัสไดเชนการใชกําลัง 
อาวุธ สถานที่ ส่ิงปลูกสราง เปนตน ไปจัดหรือกระทําตอรางกายของมนุษยเพื่อใหเกิดการกระทํา
หรือการแสดงพฤติกรรมออกมาในแบบใดแบบหนึ่ง ตัวอยางเชน ผูปกครองหรือนายทาสจะ
ควบคุมหรือจัดการปรุงแตงตัวตนของผูใตปกครองโดยใชกําลังหรือเครื่องมือบางชนิดเขากระทําตอ
รางกาย ตัวอยางเชน เมื่อมนุษยเขาไปอยูในบริเวณโรงเรียน หองสมุด สถานที่ราชการ หรือ ถูกจอง
จําในเรือนจํา การกระทําหรือการแสดงออกของมนุษยก็จะถูกสถานที่ดังกลาวจัดหรือควบคุมไป
ดวย เชน การหามขายของในสถานที่ราชการ เปนตน อยางไรก็ตาม ปฎิเสธไมไดวาการจัดทาง
กายภาพดังกลาวลวนเปนการจัดที่เนื่องมาจากความเชื่อตอความจริงบางอยางเสมอ เชน ความ
จริงที่วางานราชการคืองานที่ชวยเหลือประชาชนโดยไมหวังผลกําไรและเปนงานที่มีเกียรติ ดังนั้น 
การกระทําที่เกิดขึ้นในสถานที่ดังกลาวจึงตองเปนไปเพื่อประโยชนของประชาชน ไมไดเปนสถานที่
สําหรับการคาเพื่อประโยชนของใครคนใดคนหนึ่ง เปนตน  

ดวยเหตุนี้เอง ความจริงจึงมีผลตอการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองของ
มนุษยอยางมาก เพราะความจริงจะทําหนาที่กําหนดสรางระเบียบ วางมาตรฐาน คาดหวัง และมี
อิทธิพลตอการกระทําทางการเมืองของมนุษยโดยที่ไมรูตัว ทั้งนี้เนื่องจากวาความจริงสามารถกลาย
มาเปนอุดมคติของสังคม มีโครงสรางหรือสถาบันที่ชัดเจนเปนรูปธรรมมารองรับ มีกติกา มีบท
บังคับลงโทษ กํากับควบคุมไวโดยสังคม และที่สําคัญอยางยิ่งคือความจริงที่เปนอุดมคติทางสังคม

                                                 
∗อาจเทียบไดกับแนวคิดการกําหนดเพศสภาวะ (gender) โดยสังคมของ Simone de Beauvoir ที่มอง

วาผูหญิงถูกทําใหกลายเปนชายขอบทางสังคมและทางปญญา เนื่องจากผูหญิงติดอยูในกรงขังที่ตายตัวซึ่งถูก
สรางและจํากัดไวโดยหนาที่ทางชีววิทยา ขณะที่ผูชายมีความแตกตางออกไป ผูชายสามารถสรางความคิดใหม
และนิยามตนเปนประธานและเปนส่ิงสัมบูรณ ขณะที่ผูหญิงเปน ‘ส่ิงอื่น’ ที่แตกตางและดอยไปกวาผูชาย (ผูชาย
ถูกมองวามีเหตุผล, ฉลาด, มีคุณธรรม ผูหญิงถูกมองวาเจาอารมณ, ตองคาดเดา, ไรหลักการ) ความเปนอื่นของ
ผูหญิงไดถูกผลิตซ้ําในองคความรูทางชีววิทยา, จิตวิทยา, เศรษฐสังคม หรือในทางอุดมการณตางๆ เชน ศาสนา, 
วรรณกรรม, ปรัมปรา, วิทยาศาสตร เปนตน Cited in Chris Rohmann. 2000. The Dictionary of  Important 
Ideas and Thinkers. U.K.: Random House, p.39-40.         
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เหลานั้นดํารงอยูกอนหนาที่ตัวเราจะเกิดขึ้นมาดํารงอยูในสังคมนั้น ดังนั้น จึงเปนเหตุใหการปรุง
แตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองแทบทุกอยางของเราถูกกําหนด ถูกคาดหวัง และถูกจัดไว
กอนโดยความจริงบางอยางที่ดํารงอยูกอนหนานั้นแลว∗ โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวา ‘ความจริง’ ที่
มนุษยยึดถือเปนอุดมคติหรือกรอบในการปรุงแตงตัวตนและแสดงการกระทําทางการเมืองนั้นมีอยู
สองแบบ ไดแก ความจริงแบบธรรมสัจจะ และ ความจริงแบบสัจจาภินิเวส                   

ความจริงแบบธรรมสัจจะหมายความถึงสภาวะที่แทจริงของธรรมชาติซึ่งแสดงใหเห็นวา
ตัวธรรมชาติมีลักษณะที่แทจริงอยางไรหรือพูดอีกอยางวา ‘ตนจริง’ ของธรรมชาตินั้นเปนอยางไร77 
ซึ่งความจริงแบบธรรมสัจจะเปนไดทั้งในสวนของปรากฏการณของธรรมชาติและในสวนของกฎ
ธรรมชาติที่ทําหนาที่ควบคุมทุกสิ่งทุกอยาง ดังนั้น กฎของธรรมชาติจึง “ยิ่งเปนความจริงยิ่งขึ้นไป
อีก เด็ดขาดยิ่งขึ้นไปอีก สามารถจะสราง ควบคุม และทําลายลางสิ่งตางๆ ได แลวก็มีอยูในทุกแหง 
ทุกกาลสมัย เรียกวาตลอดนิรันดร ไมจํากัดดวยเนื้อที่หรือเวลา นี่ก็ยิ่งจริง คือตนจริงแหงกฏของ
ธรรมชาติ มันก็อยูในคําวาธรรมสัจจะนั่นเอง”78    

อุดมคติที่เปนธรรมสัจจะจึงเปนการยึดถือในสภาวะที่แทจริงของธรรมชาติหรือกฎที่แทจริง
ของธรรมชาติเปนกรอบในการกระทํา และหากจะพูดถึงสภาวะที่แทจริงหรือธรรมสัจจะของสิ่งที่
เรียกวาการเมืองแลว พุทธทาสภิกขุกลาวไววา “การเมืองนั้นคือระบบของการจัด หรือการกระทํา 
เพื่อใหคนจํานวนมากอยูกันโดยปราศจากปญหา โดยไมตองใชอาชญา”79 หรืออาจกลาวอีกแบบได
วา ในความเปนจริงตามธรรมชาติแลวการเมืองก็คือธรรมะทั้งสี่ความหมาย อันไดแก  

(1) การเมืองคือธรรมชาติ ดังที่เราสามารถพบกิริยาทางการเมืองของสัตวและพืชไดใน
สภาวะธรรมชาติ และแมมนุษยจะจัดระบบการเมืองการปกครองขึ้นมาดวยตนเองแตก็ยังถือไดวา
การเมืองดังกลาวก็ยังคงเปนธรรมชาติในแบบหนึ่งที่เรียกวา “ธรรมชาติที่มีปรากฎการณ” เพราะ 
ไมวามนุษยจะสรางหรือจัดวางระบบอะไรก็ยอมถือเปนเรื่องของธรรมชาติไดทั้งสิ้นเนื่องจากอาศัย
เหตุปจจัยตามกฎแหงเหตุและผล การเมืองของมนุษยจึงเปนการปรุงแตงที่มนุษยไดสรางขึ้นหรือที่
ทานเรียกวาเปนสภาวะธรรมอยางหนึ่ง80  

(2) การเมืองเปนกฏธรรมชาติ ในฐานะที่การเมืองเปนปรากฏการณธรรมชาติอยางหนึ่ง 
ดังนั้น จึงยอมจะมีกฏของธรรมชาติที่ควบคุมกํากับหรือแฝงอยู แมกระทั่งความคิดของนักการเมือง

                                                 
∗ตัวอยางเชน ผูที่อายุต่ํากวา 18  ปไมมีสิทธิเลือกตั้ง หรือ ผูหญิงไทยตองมีความเปนกุลสตรี เปนตน    
77 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 10.     
78 เร่ืองเดียวกัน.    
79 เร่ืองเดียวกัน, หนา 47.  
80 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 89-97.  
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ก็ตองเปนไปตามกฎของธรรมชาติดวยเชนกัน ซึ่งอาจเปนกฎธรรมชาติในสวนของ “ฝายผิดหรือ
ฝายโง” ก็เปนได81  

(3) การเมืองคือหนาที่ตามกฎธรรมชาติ มนุษยทุกคนมีหนาที่โดยธรรมชาติที่จะตอง
กระทําตามกฎของธรรมชาติ นั่นคือ การอยูรวมกันอยางปราศจากปญหาใดๆ โดยไมตองใชอาญา
เพื่อใหเกิดความผาสุกทั้งโดยสวนตัวและสวนรวม ซึ่งหนาที่ดังกลาวนั้นมนุษยไมสามารถที่จะ
ปฏิเสธได เนื่องจากหากปฎิเสธแลวก็ยอมจะทําใหมนุษยไมสามารถดํารงชีวิตอยูรอดหรืออาจสูญ
ส้ินเผาพันธุได82  

(4) การเมืองคือผลอันเกิดจากหนาที่ตามกฎธรรมชาติ โดยไมวาจะเปนการเมืองระบบใดก็
ตามยอมตองการผลที่เปนความสงบสุข ซึ่งผลที่ไดดังกลาวก็จะเปนไปตามกฎของธรรมชาติ 
กลาวคือ หากมนุษยปฏิบัติตามหนาที่อยางสอดคลองกับกฎของธรรมชาติแลว มนุษยก็ยอมไดรับ
ผลเปนความสงบสุข83 เปนตน   

สวนความจริงแบบสัจจาภินิเวสนั้นหมายถึงความจริงเทาที่คนๆ หนึ่งหรือเทาที่คนกลุม
หนึ่งๆ จะเขาใจแลวก็มีความยึดถืออยูเพียงเทานั้น ซึ่งก็คือความคิดเห็นที่เขาหมายมั่นวาเปน
ความถูกตองตามแบบของเขา84 โดยความจริงแบบสัจจาภินิเวสจะไมตรงกับความเปนจริงตาม
ธรรมชาติและเปนสิ่งที่เปลี่ยนแปลงไปตามบริบทแวดลอมเสมอ โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาเหตุที่
มนุษยยึดมั่นอยูในสัจจาภินิเวสแบบใดแบบหนึ่งเปนอยางมากก็เนื่องจาก “สัจจาภินิเวสเปนสิ่งที่ดิ่ง
ไปโดยสวนเดียวและเปนไปโดยไมรูตัว ทําใหสัจจาภินิเวสแนนแฟนอยูกับความคิดมนุษยอยางยิ่ง 
เนื่องจากเปนไปตามความเห็นและกลายเปนความเชื่อของแตละบุคคล”85 ดังนั้น อุดมคติที่เปนสัจ
จาภินิเวสจึงหมายถึงการยึดถือความจริงที่เปนไปตามความเห็นของบุคคลหรือกลุมบุคคลมาเปน
อุดมคติหรือกรอบในการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมือง         

พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงจุดกําเนิดของความจริงแบบสัจจาภินิเวสและความสัมพันธ
ระหวางความจริงแบบสัจจาภินิเวสกับการปรุงแตงตัวตนไววา ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุงแตงไมได
มีความคงที่อยูในลักษณะใดลักษณะหนึ่งตลอดไป เนื่องจากตัวตนที่ถูกปรุงแตงและการกระทํา
ของมนุษยจะเปลี่ยนไปตามสิ่งที่แวดลอมอยูเสมอ ตัวอยางเชน เปลี่ยนไปตามกาลเวลาหรือตาม
ภูมิประเทศที่เปนอยู เปนตน (โดยทานเห็นวามนุษยในยุคปจจุบันนี้จะตกอยูภายใตกระแสแหงการ
เปลี่ยนแปลงที่รวดเร็วและรุนแรงยิ่งกวาการเปลี่ยนแปลงในยุคดึกดําบรรพ) เมื่อมนุษย

                                                 
81 เร่ืองเดียวกัน. 
82 เร่ืองเดียวกัน. 
83 เร่ืองเดียวกัน.   
84 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 316. 
85 เร่ืองเดียวกัน, หนา 481.   

  



 197

เปลี่ยนแปลงไปตามสภาวะแวดลอมใหมๆ แลว การปรุงแตงตัวตนและพฤติกรรมของมนุษยในยุค
แรกเริ่มก็จะมีการเปลี่ยนแปลงไปจากความจริงแบบธรรมสัจจะ (ความจริงตามธรรมชาติ) ไปสู
ความจริงแบบสัจจาภินิเวส (ความจริงตามการบัญญัติของมนุษย) อยางทานกลาววา “เปลีย่นจาก
ธรรมสัจจะไปเปนสัจจาภินิเวสนานาชนิดเปนพวกๆ ไป”86 ดังนั้น ความจริงแบบสัจจาภินิเวสจงึเปน
ส่ิงที่เกิดขึ้นมาในภายหลังและเปนไปตามเงื่อนไขของสภาวะแวดลอมและเมื่อมนุษยแตละคนหรือ
แตละกลุมหมายมั่นความจริงแบบสัจจาภินิเวสแบบใดแบบหนึ่งวาเปนความถูกตองตามแบบของ
เขาและสังคมของเขาแลว การปรุงแตงตัวตนและการกระทําของเขาก็ยอมเปนไปตามอุดมคตินั้น                         

ดังนั้น มนุษยแตละกลุมในแตละยุคสมัยที่มีบริบทสภาพแวดลอมและประวัติศาสตรที่
ตางกันจึงมีความจริงแบบสัจจาภินิเวสของเขาที่ยึดถือไวแตกตางกันไป โดยทานมองวาความจริง
แบบสัจจาภินิเวสของมนุษยยอมจะผิดไปจากความจริงตามธรรมชาติอยางมาก แตมนุษยที่ยึดถือ
ในความจริงแบบสัจจาภินิเวสเปนอุดมคติหรือเปนกรอบในการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทาง
การเมืองของเขายอมจะมองไมเห็นวาความจริงที่ตนยึดถืออยูนั้นเปนความผิดพลาด เนื่องจากวา
ความจริงแบบสัจจาภินิเวสนั้นๆ เกิดมาจาก ‘เหตุผล’ ของตัวเขาหรือของพวกเขาเองทั้งสิ้น87 ฉะนั้น 
สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ส่ิงที่มนุษยถือกันวาเปนเหตุผลหรือมีเหตุผลจึงไมใชส่ิงที่เปนกลางหรือ
เปนเครื่องมือหรือเปนคําตอบที่นําไปสูความจริงตามธรรมชาติไดแตอยางใด ทั้งนี้เพราะเหตุผลไม
สามารถแยกออกจากตัวผูใหเหตุผลได และในเมื่อตัวตนของผูใหเหตุผลถูกสรางหรือปรุงแตงขึ้น
ดวยอํานาจของอวิชชาจนกลายเปนตัวตนในแบบใดแบบหนึ่งแลว ‘เหตุผล’ จึงกลายเปนเพียง
เครื่องมือในการสนองความตองการของตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมาเพียงเทานั้น และดวยเหตุนี้ คนๆ 
หนึ่งหรือคนกลุมหนึ่งจึงอาจจะไมรูสึกเลยก็ไดวาอุดมคติแบบสัจจาภินิเวสที่ตนหรือพวกตนยึดถือ
อยูนั้นเปนสิ่งที่ถูกหรือผิดไปจากความจริงในธรรมชาติ “เพราะเขาจะไปถือเอาในหลักที่วา ถามัน
เปนไปตามเหตุผลของเขาหรือไดตามที่เขาตองการแลว มันก็ถือเปนความถูกตอง...เอาการที่ได
อะไรตามที่เขาตองการนั้นเปนความถูกตอง”88

 โดยกระบวนการสรางความจริงและยึดถือความจริงในลักษณะดังกลาวสามารถเกิดไดทั้ง
จากตัวเราเองหรือเกิดจากผูอ่ืนก็ได ในกรณีที่เกิดจากตัวเราเอง การปฏิบัติการของสัจจาภินิเวสใน
ระดับบุคคลจะเปนเสมือนลัทธิอุดมคติหรือความจริงเฉพาะของแตละคน พุทธทาสภิกขุอธิบายวา
เนื่องจากวามนุษยแตละคนมีอิสระในการคิดและมีอิสระในการที่จะยึดถือเอาความจริงอยางใด
อยางหนึ่งมาเปนอุดมคติ ฉะนั้น คนๆ หนึ่งจึงสามารถที่จะมีส่ิงที่ตนรูหรือคิดหรือยึดถือเอาเปนของ
เฉพาะตนไป แมวาสิ่งที่ยึดถือนั้นจะเปนเรื่องงมงายแตก็ตองถือวาเขาก็มีความจริงหรืออุดมคติของ
                                                 

86 เร่ืองเดียวกัน, หนา 321.  
87 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 322.  
88 เร่ืองเดียวกัน. 
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เขาเอง และ “ส่ิงที่เขาเชื่ออยูอยางงมงายนั่นเองจึงเปนความจริงของเขาเนื่องจากวาความจรงิอยาง
อ่ืนนอกเหนือไปจากนั้นเขามองไมเห็นและไมยอมรับ”89  

ฉะนั้น เมื่อมนุษยยึดถือความจริงบางอยางเปนอุดมคติแลว มนุษยแตละคนก็จะปรุงแตง
ตัวตนไปตามอุดมคติที่เขายึดถืออยูนั้น ตัวอยางเชน ถาเขายึดถือในความจริงเรื่องอาชีพที่จัดตัว
เขาวาเขาเปนนายพราน เขาก็ปรุงแตงไปวานายพรานคือตัวตนจริงของเขา เปนตน อยางไรก็ตาม 
ดวยความที่ความจริงที่เขายึดถือเปนความจริงแบบสัจจาภินิเวส ตัวตนของเขาที่เกิดจากการปรุง
แตงไปตามความจริงจึงสามารถเปลี่ยนไปตามกาลเวลา ตามสิ่งแวดลอม สภาพสังคม กฎหมาย 
ฯลฯ ที่มาทําใหความนึกคิดและความเชื่อของเขาเปลี่ยนไปได ดังนั้น ความจริงที่เขายึดถือจึงเปน
สัจจาภินิเวสที่เปนความจริงเฉพาะคนนั้นๆ พุทธทาสภิกขุอธิบายในเรื่องนี้วา ‘สัจจาภินิเวส’ 
แปลวา การฝงตัวเขาไปในสัจจะ โดยที่บุคคลแตละคนๆ มีการฝงตัวเขาไปในสัจจะแลวก็ยึดถือเปน
ของตนหรือเฉพาะตน90 ฉะนั้นแลวทานจึงเห็นวา “เราจึงเปนผูสรางตัวตนของเราขึ้นมาเองจากอุดม
คติที่เรายึดถือไว โดยที่เราอาจจะไมรูตัว”∗            

อยางไรก็ตาม ในอีกกรณีหนึ่ง มนุษยอาจจะอยูในฐานะเปนผูที่ยึดถือหรือรับเอาความจริง
ที่ถูกสรางขึ้นโดยผูอ่ืนมาปรุงแตงหรือสรางเปนตัวตนของเราก็ไดเชนกัน โดยเราสามารถตีความ
จากคํากลาวของพุทธทาสภิกขุที่วา “เมื่อมีการยึดถือประโยชนของพวกของตัวเปนหลัก และการ
รักษาซึ่งประโยชนนั้น มีการใชอํานาจแกกัน...เมื่อตกลงกันไมไดก็ตองปะทะ คือรบราฆาฟนกัน มัน
ก็ตัดสินดวยกําลัง ดวยอํานาจ. พวกที่พายแพก็ตองหนีไป, พวกที่ชนะก็ยึดครอง. นี่เรียกวาตัดสิน
ดวยอํานาจ. ทีนี้มีพวกที่เห็นดวยเขามาสมทบ...”91 “มนุษยแตละพวก ของแตละยุคสมัย จึงมีอุดม
คติ ที่ถือไวตางๆ กัน นั้นเปนสัจจาภินิเวสของเขา...จึงตองแยกไปเปนพวกๆ ตามความคิดเห็น”92 
ดวยเหตุนี้ เราจึงสามารถเขาใจไดวา โดยพื้นฐานแลว ในสังคมการเมืองหนึ่งๆ นั้น “พวกที่ชนะ” 
ยอมสามารถยึดครองสิ่งตางๆ และปกปองผลประโยชนของพวกเขาไว และตอมามี “พวกที่เห็น
ดวย” เขามาสมทบ “พวกที่ชนะ” จึงเปนผูที่ใชความจริงแบบสัจจาภินิเวสในการจัดใหกลุมคน
เหลานั้นสามารถอยูรวมกัน ดังนั้น ความจริงจึงสามารถจะถูกสรางโดยบุคคลคนใดบุคคลหนึ่งหรือ

                                                 
89 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6.     
90 เร่ืองเดียวกัน.  
∗เนื่องจากความจริงเปนส่ิงสําคัญอยางมากในการสรางตัวตนของมนุษยแตละคนหรือแตละพวก 

เพราะความจริงเปนส่ิงที่ทุกคนจะยึดม่ันไวกับตนเสมอ พุทธทาสภิกขุกลาววา “ถายังไมเปนพระอรหันตอยู
เพียงใดก็จะตองมีสัจจะอยางใดอยางหนึ่งซึ่งตนยึดมั่น สําหรับปุถุชนทั่วไปก็จะตองยึดมั่นในสัจจะของตนเปน
แนวๆ ไป เปนพวกๆ ไป” โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 16.        

91 เร่ืองเดียวกัน, หนา 321-323.   
92 เร่ืองเดียวกัน, หนา 321. 
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กลุมใดกลุมหนึ่งที่เปนผูชนะหรือเปนผูที่ครอบครองอํานาจในแตละยุคแตละสมัยก็ได โดยพุทธ
ทาสภิกขุอธิบายวาหากความจริงใดสอดคลองกับส่ิงที่กลุมบุคคลเหลานี้ตองการแลว ความจริง
ดังกลาวก็จะกลายเปนความถูกตอง “เขาจะไปถือในหลักที่วา ถามันไดตามที่เขาตองการแลว มันก็
เปนความถูกตอง”93 ซึ่งกลาวอีกอยางไดวา ความจริงแบบสัจจาภินิเวสนั้นยอมเปนไปตามเหตุผล 
ความตองการและผลประโยชนของผูที่ชนะและผูที่มีอํานาจในแตละยุคสมัย และความจริง
ดังกลาวยอมจะถูกนํามาใชเปนอุดมคติของสังคม∗     

สําหรับสัจจาภินิเวสของสิ่งที่เรียกวา การเมือง นั้น จะมีความเกี่ยวของกับการจัดแบงหรือ
การกําหนดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากเพื่อใหมีชีวิตอยูรวมกัน โดยสัจจาภินิเวสประเภท
นี้อาจหมายความถึงระบบการเมือง ระบบการปกครอง กฎระเบียบ คานิยม ความเชื่อ ตําแหนง
หนาที่ ฯลฯ ที่มนุษยคนใดคนหนึ่งหรือกลุมใดกลุมหนึ่งบัญญัติข้ึนและยึดถือวาเปนความจริง 
(ดังนั้น เราจึงไมนับความเชื่อสวนบุคคลบางเรื่องเชนเรื่องที่เชื่อวามีผีสางเทวดาวาเปนสัจจาภินิเวส
ประเภทการเมือง ตรงขามกับสัจจาภินิเวสซึ่งเชื่อในเรื่องระบบวรรณะ, รูปแบบการปกครอง, ชนชั้น, 
หนาที่, อาชีพ, ตําแหนง ฯลฯ ที่เปนความจริงซึ่งทําหนาที่จัดมนุษยจํานวนมากใหสามารถดํารงอยู
รวมกันได) และดังที่ไดกลาวไปขางตน หากมองในแงนี้แลว ตัวตนของมนุษยจึงสามารถถูกสราง
หรือถูกปรุงแตงโดยผูอ่ืนผานการปฏิบัติการของสัจจาภินิเวสประเภทการเมืองได ตัวอยางเชน 

                                                 
93 เร่ืองเดียวกัน.  
∗การยึดถือในความจริงแบบสัจจาภินิเวสนี้อาจเทียบไดกับคําอธิบายของ Michel Foucault  ที่วา พวก

เราตางถูกผูกมัดหรือมีพันธะที่จะตองผลิตความจริงโดยอํานาจซึ่งเรียกรองความจริงและตองการความจริง
เพื่อที่จะใหมันทํางานได กลาวคือ เราถูกบังคับใหพูดความจริง, พวกเราถูกจํากัด, พวกเราถูกกลาวโทษเพื่อให
ยอมรับความจริงหรือเพื่อจะคนพบมัน, อํานาจจะถามคําถามและถามเราเสมอ มันจะสืบคนและจดบันทึกอยาง
สมํ่าเสมอ, มันจะทําใหเกิดลักษณะความเปนสถาบันขึ้นในการแสวงหาความจริง, ทําความเปนมืออาชีพใหแก
มัน, ใหรางวัลตอบแทนมัน พวกเราตองผลิตความจริงในแบบเดียวกันกับที่พวกเราผลิตความมั่งคั่ง และพวกเรา
ตองผลิตความจริงในแบบที่จะสามารถผลิตความมั่งคั่ง, ในมุมมองหนึ่งเราตางอยูใตอํานาจของความจริง หาก
มองวาความจริงเปนตัวกําหนดกฏหมาย เพราะเปนวาทกรรมของความจริงที่ออกแบบมา มันนํามาและขับดันผล
แหงความจริง หลังจากนั้นแลว เราจะถูกตัดสิน, ถูกประณาม, ถูกบังคับใหแสดงออกและถูกกําหนดชะตา
กรรมการเกิดและการตายในแบบที่ตายตัวแบบใดแบบหนึ่งโดยวาทกรรมที่ถือเปนความจริงเหลานั้น ดู Michel 
Foucault. 2003. Society Must Be Defended. U.K.: Penguin books, p. 25. นอกจากนี้ ความรูและความจริง
ตางก็ไมมีแกนแทและตกอยูในประวัติศาสตรที่ถูกสรางโดยความรู (episteme) ในชวงระยะเวลาหนึ่งของ
ประวัติศาสตรที่ออกมาในรูปวาทกรรมและโลกทัศนแบบเฉพาะและในขณะเดียวกันก็ไดรวมความรูเขาไวดวยกัน 
ส่ิงนี้หมายความวาความรูและความจริงตางผูกกันในรูปแบบของอํานาจที่ถูกนํามาปฏิบัติในยุคสมัยของเรา เชน 
รัฐหรือผูปกครองใชความรูแบบมนุษยศาสตร (human sciences) เพื่อชวยวางกรอบกฏหมายและนโยบาย 
Geoff Danaher, Schirato and Webb. 2000. Understanding Foucault. Australia: Sage, p. 29.          
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กฎหมาย, บรรทัดฐาน, ระบอบการปกครอง, ระเบียบ ในลักษณะที่เปนไปตามเหตุผลและความ
ตองการของตัวผูสรางความจริงนั้น อันไดแก ผูปกครอง ผูมีอํานาจ ผูมีชัยชนะ ในแตละยุคสมัย อีก
ดวย                        

ดวยเหตุนี้ การสรางความจริงแบบสัจจาภินิเวสเพื่อใหบุคคลยึดถือเปนอุดมคติจึงอาจถือ
ไดวาเปนการเปลี่ยนแปลงตัวเองของอัตบุคลลอยางหนึ่ง∗ เนื่องจากเมื่อมนุษยสรางและยึดถืออุดม
คติหรือกรอบในการกระทําที่เปนความจริงในลักษณะใดลักษณะหนึ่งแลว อุดมคติหรือกรอบใน
การกระทํานั้นยอมจะกลายเปนกลไกที่ทําหนาที่ปรุงแตงตัวตนมนุษยในสังคมไปโดยปริยาย โดย
ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุงแตงนี้อาจจะไปสนับสนุนสงเสริมความจริงแบบเดิมหรือไปเปลี่ยนแปลง
ใหเกิดเปนความจริงในแบบใหมๆ ก็ได อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุกลาววาความจริงแบบสัจจาภิ
นิเวสในโลกยุคปจจุบันมีอยูเพียงลักษณะเดียวคือเปนเรื่องทางวัตถุ กลาวคือ “ความจริงในยุค
ปจจุบันเปนความจริงที่ถูกสรางขึ้นในขอบเขตของวัตถุนิยมเทานั้น”95 และมีแนวโนมที่จะไมเกิดการ
เปล่ียนแปลงไปเปนความจริงในแบบอื่นๆ ไดเลย 

เพื่อที่จะทําความเขาใจถึงลักษณะของความจริงประเภทการเมืองในยุคปจจุบันที่อยู
ภายใตขอบเขตของวัตถุนิยม ในเบื้องตนเราจะพิจารณาถึงแนวคิดวัตถุนิยมในทัศนะของพุทธทาส
ภิกขุกอน โดยพบวาความหมายของวัตถุนิยมที่ทานไดกลาวถึงมีอยูสองลักษณะ ไดแก   

(1) วัตถุนิยมในฐานะที่เปนระบบปรัชญาประเภทหนึ่ง หมายถึงการสรางความจริงหรือ
การจัดวางกฎเกณฑในการทําความเขาใจความจริง โดยนําเอาวัตถุมาเปนหลักในการอธิบายแต

                                                 
∗การยึดถือในความจริงอยางใดอยางหนึ่งทําใหเกิดการปรุงแตงเปนตัวตนของมนุษยในแบบใดแบบ

หนึ่งนั้น คลายกับแนวคิดเรื่องเทคโนโลยี/เทคนิคเกี่ยวกับตัวตนของ Michel Foucault เขาอธิบายวา หากเรา
ศึกษาโดยใชวิธีวงศาวิทยาหรือการสืบสาววงศวาน (genealogy) ยอมจะพบวา ความเปนตัวตนของมนุษยนั้น
ไมไดมีลักษณะเหมือนกันในทุกยุคทุกสมัย ดังนั้น การที่เราคิดวาเราสามารถเขาใจและตระหนักรูในตัวตนโดย
การครุนคิดภายในตนนั้นยอมเปนความผิดพลาด เพราะตัวตนในแบบหนึ่งยอมเปนผลมาจากรูปแบบความคิดใน
รูปแบบหนึ่งที่อยูภายในชั่วขณะเวลาหนึ่งของประวัติศาสตร ตัวอยางเชน องคความรูในวิชาวิทยาศาสตร
สมัยใหมไมไดสงผลเพียงเรื่องของญาณวิทยาแตจะสงผลตอการสรางอัตบุคคล (formation of subject) อีกดวย 
ฉะนั้น หากตองการจะเปนนักวิทยาศาสตรผูนั้นก็จะตองเชื่อไปตามหลักการของวิทยาศาสตร เปนตน94 โดยมีส่ิง
ที่ผลิตและควบคุมตัวตนใหปรากฏออกมาในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่งตามยุคสมัยหนึ่งๆ นั้น Foucault เรียกวา
เทคนิคของตัวตน (technology/techniques of the self) หรือ การเปลี่ยนแปลงตัวเองของอัตบุคลล (self-
transformation of the subjects) ที่อาจนิยามสั้นๆ ไดวา เปนเทคนิควิธีการที่ความสัมพันธในรูปแบบใดรูปแบบ
หนึ่งมีตอตัวเขาเองในฐานะเปนอัตบุคคลของความคิดและการกระทําในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่ง Wolfgang 
Detel. 1998. Foucault and Classical Antiquity. U.K.: Cambridge University press, p. 51.    

95 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ., หนา 333.        
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เพียงอยางเดียว “จนดูราวกับวาโลกนี้มีแตวัตถุ”96 โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวาปรัชญาในแบบวัตถุ
นิยมจะมีทัศนะพื้นฐานวาความสุขหรือเปาหมายของชีวิตมนุษยคือความสุขที่ไดจากการไดบริโภค
วัตถุเทานั้น ฉะนั้นแลว หากเราสามารถสรางความสมบูรณในทางวัตถุใหเกิดขึ้นกับมนุษยทุกคนได
แลวปญหาทางการเมืองตางๆ ยอมจะหมดไปไดเองในที่สุด97 ทานไดยกตัวอยางหลักวัตถุนิยม
วิภาษในการอธิบายของสํานักมารกซิสมที่เปนการยึดถือวัตถุวาเปนสาระสําคัญสูงสุดและสิ่งที่ดี
ที่สุดสําหรับมนุษยนั้นไดแกความสุขทางวัตถุ “พวก dialectic materialist ถือวา เมื่อรางกายหรือ
วัตถุดีแลวจิตใจก็ดีเอง เขาเอาจิตใจเปนเรื่องเล็กนอยนิดเดียวอยูใตอํานาจของวัตถุ เร่ืองมันจึงไป
กันใหญ”98 เมื่อเปนเชนนี้มนุษยจึงกระทําทุกอยางเพื่อใหไดมาซึ่งวัตถุ การเมืองที่ปรากฎในโลกจึง
ลวนแตเปนไปเพื่อความสุขทางวัตถุ เพื่อประโยชนทางวัตถุ และเพื่อความกาวหนาทางวัตถุ99 ซึ่ง
ความหมายของวัตถุนิยมในแงนี้เปนไปอยางที่ ชัชรินทร ไชยวัฒน ตีความและอธิบายไววา “วัตถุ
นิยมเปนแนวคิดที่เสนอใหคนหาความจริงของสรรพสิ่งโดยอาศัยวัตถุหรือสสารนั้นเปนความจริง
เพียงสิ่งเดียว...ในอินเดียมีนักวัตถุนิยมกลุมหนึ่งที่รูจักกันในนาม ลัทธิจารวาก ดวยการอธิบาย
ความจริงผานวัตถุสสารจนไดขอสรุปวา ชีวิต นั้นไมใชอะไรอื่นนอกไปจากการรวมตัวของวัตถุธาตุ
ทั้งสี่ หรือในยุโรปก็มีนักวัตถุนิยมเกิดขึ้นจํานวนมาก เชน ฟรันซิส เบคอน, ไอแซค นิวตัน, เจเรมี 
แบนแธม และลัทธิมารกซ”100 เปนตน   

(2) วัตถุนิยมในฐานะ “ความหลงใหลในรสของวัตถุ”101 หมายถึงการที่รางกายรับรูและติด
อยูในรสแหงความสุขและมีความรูสึกเพลิดเพลินทางอายตนะอันเกิดจากวัตถุซึ่งเปนสิ่งที่ตรงตาม
ความตองการของกิเลส พูดอีกอยางไดวา เปนการหลงใหลความสุขทางรูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส 
หรือ ธรรมารมณ ที่เนื่องอยูดวยกามหรือราคะ102 โดยเฉพาะในยุคปจจุบัน ทานเห็นวามนุษยจะมี
ความตองการในวัตถุมากจนกระทั่งวามนุษยกลาที่จะกระทําและแสดงพฤติกรรมเพื่อใหไดมาซึ่ง
วัตถุที่เขาตองการโดยไมยึดถือในความถูกผิดใดๆ อีกตอไป เหตุนี้เองจึงทําใหมนุษย “รับเอาแต

                                                 
96 พุทธทาสภิกขุ. 2543. พุทธทาสลิขิต3. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 134.   
97 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 390. 
98 พุทธทาสภิกขุ. 2543. ปณิธาณ 3 ประการ. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 181.   
99 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 390. 
100 ชัชรินทร  ไชยวัฒน. 2549. พุทธทาสภิกขุกับ “วัตถุนิยม”. ใน พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบ

สานปณิธานพุทธทาส. วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล 
พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 152-3.   

101 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 327. 
102 อางใน อินทุวรรณา เชยชื่นสกุล. 2552. ทานพุทธทาสกับอํานาจวัตถุนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

สุขภาพใจ, หนา 89. 
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การเมืองประเภทกลโกงหรือไรศีลธรรม”103 ความหมายของวัตถุนิยมในแงนี้สอดคลองกับที่ เสรี 
พงศพิศ ไดอธิบายถึงวัตถุนิยมในฐานะความหลงไหลในรสของวัตถุวา “วัตถุนิยมเปนการให
ความสําคัญกับวัตถุส่ิงของ เงินทอง อํานาจเหนือส่ิงอื่นใด เหนือทั้งจิตใจ เหนือทั้งคุณธรรม เชื่อวา
เงินและอํานาจซื้อไดทุกสิ่ง ผูที่นิยมวัตถุจึงทําทุกอยางเพื่อใหไดเงิน ไมวาจะคดโกง หลอกลวง เชื่อ
วาเงินและอํานาจเปลี่ยนแปลงไดทุกอยาง เปลี่ยนผิดใหเปนถูก เปลี่ยนชั่วใหเปนดี เงินและอํานาจ
เนรมิตไดทุกอยาง”104  

สวนการทําความเขาใจวัตถุนิยมในฐานะความจริง (สัจจาภินิเวส) จะมีความหมายมากไป
กวาการนิยมหรือหลงไหลในวัตถุหรือการมองวัตถุนิยมในฐานะปรัชญาเพียงเทานั้น แตจะไปถึงขั้น
ที่วามนุษยไดยึดถือวัตถุเปนความจริงแตเพียงอยางเดียว จนทําใหความจริงแบบวัตถุนิยม
กลายเปนสิ่งที่กําหนดปรุงแตงตัวตนและการกระทําของมนุษยทั้งหมด ดงัเชน ระบบการศึกษาหรือ
วิทยาการตางๆ ที่เปนไปเพื่อประโยชนทางวัตถุและตอบสนองความรูสึกทางรางกาย105 ซึ่งตรงกับ
คําอธิบายของ พระไพศาล วิสาโล ที่วา “...วัตถุนิยมไมเพียงยึดครองจิตใจของผูคนเทานั้น หากยัง
ฝงรากลึกอยูในศาสตรนานาชนิด จนวัตถุนิยมกลายเปนความจริงและคุณคาขั้นสูงสุดในทัศนะ
ของคนทั้งโลกไมมีอะไรนอกจากวัตถุ...ทัศนะเชนนี้ทําใหมนุษยเปนเพียงกอนวัตถุที่ไมมีเปาหมาย
ใดๆ ในชีวิต นอกจากการเสพและครอบครองวัตถุใหมากที่สุด...ใชแตเทานั้น วัตถุนิยมยังครอบงํา
กํากับระบบตางๆ ในสังคมทุกระดับ ไมวาระบบเศรษฐกิจ การเมือง การศึกษา ฯลฯ จนกลายเปน
จุดหมายสูงสุดของประเทศ”106   

ดังนั้น เมื่อพิจารณาถึงลักษณะของความจริงประเภทที่ใชจัดแบงความสัมพันธระหวางคน
จํานวนมากเพื่อใหอยูรวมกันไดหรือสัจจาภินิเวสประเภทการเมืองแลว จะพบไดวาในยุคสมัย
ปจจุบันมนุษยยึดถือแตเพียงความจริงหรือสัจจาภินิเวสที่อยูในขอบเขตของวัตถุนิยมเทานั้น ดังนั้น 
สัจจาภินิเวสประเภทการเมืองของยุคสมัยนี้จึงตางไปจากสัจจาภินิเวสประเภทการเมืองของสมัย
กรีกโบราณที่ถือวาการกําหนดหนาที่หรือจัดความสัมพันธระหวางบุคคลในสังคมนั้นเปนไปโดย
                                                 

103 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 69. 
104 เสรี พงศพิศ. 2547. 100 คําที่ควรรู. กรุงเทพฯ: พลังปญญา, หนา 128. หรืออยางที่ พระประชา 

ปสนฺนธมฺโม อธิบายวา “มนุษยบูชาความสุขทางประสาทสัมผัส ความสุขทางเนื้อหนังวาเปนความสุขสูงสุด 
ตั้งเปาหมายของชีวิตไวที่ทรัพย อํานาจ ความสําเร็จ ยศศักดิ์” อางใน อินทุวรรณา เชยชื่นสกุล. 2552. ทานพุทธ
ทาสกับอํานาจวัตถุนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 87.     

105 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 408. แมแต
การแกปญหาตางๆ ของมนุษยก็ยังถือเอาวัตถุเปนหลักในการแกปญหา และทําใหเกิดระบบความคิดที่วาทุก
อยางในโลกนี้มีแตเร่ืองวัตถุ ตองแกที่วัตถุและดวยวัตถุเทานั้น โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, หนา 390.      

106 โปรดดู อินทุวรรณา เชยชื่นสกุล. 2552. ทานพุทธทาสกับอํานาจวัตถุนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ
สุขภาพใจ, หนา คํานิยม (4).     
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ธรรมชาติ คนบางคนจึงเกิดมาเปนนายและคนบางคนเกิดมาเปนทาสโดยธรรมชาติ และตางไป
จากความจริงในขนบของศาสนาที่เชื่อวามีการจัดหรือกําหนดความสัมพันธระหวางบุคคลโดยกฎ
แหงกรรม ดังเชน การเชื่อในการสั่งสมบุญบารมีเพื่อที่จะไดเกิดมาเปนผูปกครอง และตางไปจาก
ความจริงที่เชื่อวามีการกําหนดตําแหนงแหงที่ของแตละบุคคลไวกอนแลวโดยพระผูเปนเจา เปน
ตน พูดอีกอยางไดวา ในยุคสมัยกอนหนานี้มนุษยไดถูกจัดใหอยูรวมกันโดยใชกลไกความจริงที่
หลากหลาย ไมวาจะเปนกฎแหงกรรม, ธรรมชาติ, ชาติกําเนิด หรือ พระประสงค

                                                

ของพระผูเปนเจา 
เปนตน   

สวนลักษณะของสัจจาภินิเวสประเภทการเมืองในขอบเขตของวัตถุนิยมอยางในยุค
ปจจุบันนั้น เปนการจัดหรือการกระทําใหคนจํานวนมากสามารถอยูรวมกันไดโดยใชวัตถุแตเพียง
อยางเดียวเทานั้น∗ ดังจะเห็นไดวาการที่มนุษยมาอยูรวมกันก็เพื่อประโยชนทางวัตถุ ปญหาของ
มนุษยคือปญหาการขาดแคลนวัตถุ ความสุขของมนุษยอยูที่การบริโภควัตถุ ความสําเร็จของ
มนุษยอยูที่การครอบครองวัตถุไดมากที่สุด เมื่อเปนเชนนี้แลววัตถุจึงถูกนํามาใชในการจัดแบงหรือ
กําหนดความสัมพันธระหวางผูคนในสังคมอยางหลากหลาย ตัวอยางเชน วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึง
ระดับของรสนิยม, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงสถานภาพทางชนชั้น, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงสถานะ
ทางเศรษฐกิจ, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงอํานาจ, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงภูมิความรู ฯลฯ กลาวอีก
อยางไดวา วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงตัวตนของเราวาเราเปนใครและตําแหนงแหงที่ของเราอยูที่ใดใน
ปริมณฑลทางสังคม วัตถุจึงเปนสิ่งที่จัดปรุงแตงตัวตนและกําหนดความสัมพันธระหวางกันของ
มนุษยอยางสมบูรณเบ็ดเสร็จ โดยที่มนุษยไมตองไปคํานึงถึงศีลธรรม, กฎแหงกรรม, พระประสงค
ของพระผูเปนเจา หรือ การกําหนดโดยธรรมชาติอีกตอไป          

เมื่อมนุษยยึดถือความจริงในขอบเขตของวัตถุนิยมแลว วัตถุจึงเปนเพียงกลไกเดียวที่ทํา
หนาที่จัดการปรุงแตงตัวตน การกระทําของมนุษย และทําใหมนุษยจํานวนมากอยูรวมกันและสราง
ความสัมพันธตอกัน การกระทําของมนุษยจึงเปนไปเพื่อการแสวงหาประโยชนทางวัตถุที่เกิดจาก
ความนิยมหรือหลงใหลในวัตถุที่เกินกวาความจําเปนตามธรรมชาติ ดวยเหตุนี้จึงทําใหคนในโลก
ปจจุบัน “มีแตความมุงหวังที่จะไดประโยชนจากการเมือง หวังประโยชนที่เปนอํานาจ ที่เปนวัตถุ 
เปนประโยชนอยางโลกๆ ทั้งนั้น”107 และทําให “ประโยชนทางวัตถุกลายเปนกลไกหลกัในการบงัคบั

 
∗ดังที่ทานกลาววา “คนในโลกนี้ ก็รูจักแตความสุขทางวัตถุ ทางรูปธรรม เขาก็เลยทําทุกอยางทุก

ประการ เพื่อส่ิงนี้ส่ิงเดียว แมแตจะดําเนินการเมือง ก็ดําเนินเพื่อส่ิงนี้...การเมืองทั้งหลายที่ดําเนินกันอยูในโลกนี้
นั้น เพื่อความสุขทางวัตถุ เพื่อประโยชนทางวัตถุ เพื่อความกาวหนาอันใหญหลวงทางวัตถุ แลวในที่สุด ก็เพื่อ
ประโยชนสุขทางวัตถุอันใหญหลวง ไมมีอะไรมากไปกวานี้เลย” พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพ
ครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 390.   

107 เร่ืองเดียวกัน, หนา 65-67. 
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ใหมนุษยเราตองสัมพันธกัน”108 โดยความสัมพันธของมนุษยในลักษณะดังกลาวจะขยายตัว
ออกไป จากครอบครัวไปสูเพื่อนบาน ภายในประเทศ จนกระทั่งทั่วทั้งโลก นั่นหมายความวา 
มนุษยยอมจะมีโอกาสที่จะเอารัดเอาเปรียบ ใชกลอุบายเลหเหลี่ยม และแสวงหาผลประโยชนตอ
กันไดมากขึ้นเรื่อยๆ109    

อยางไรก็ตาม การที่มนุษยยึดถือในสัจจาภินิเวสโดยเฉพาะสัจจาภินิเวสในขอบเขตวัตถุ
นิยมยอมสงผลใหเกิดการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองที่ผิดแปลกไปจากความจริง
ตามธรรมชาติอยางมาก เชน การมุงแสวงหาประโยชนทางวัตถุ การบริโภควัตถุ การสะสมวัตถุที่
เปนสวนเกิน หรือ การถือกรรมสิทธิ์ในวัตถุ เพราะในความเปนจริงแลว การถือเอาหรือสะสม
สวนเกินไวเฉพาะของตนนั้นเปนสิ่งที่ขัดกับความจริงตามธรรมชาติ ดังที่พุทธทาสภิกขุกลาววา
ส่ิงมีชีวิตทั้งหลายที่อาศัยอยูในธรรมชาตินั้นจะมีกระเพาะสําหรับรองรับอาหารอยางจํากัดและไมมี
ที่เก็บกักตุนอาหาร ฉะนั้น ส่ิงมีชีวิตจึงบริโภควัตถุหรืออาหารเพียงเทาที่รางกายจะรับไวได ไมมีการ
เอาหรือเก็บสะสมสวนเกิน110 หรือการที่มนุษยตองการที่จะครอบครองกรรมสิทธิ์ในทรัพยสินตางๆ 
ก็ไมไดเปนไปตามธรรมสัจจะของธรรมชาติ เนื่องจากแทที่จริงแลววัตถุตางๆ หรือแมแตรางกาย
ของเราเองก็ยังไมสามารถยึดถือไดวาเปนตัวตนของตน การถือครองวัตถุส่ิงของจึงเปนเพียงเรื่อง
ของการสมมติวาถือครองเทานั้น ดังที่ทานกลาวไววา “มีคําวาสมมติอยูคําหนึ่ง ตามกฎหมายก็ดี 
ขนบธรรมเนียมประเพณีอะไรก็ดี มันสมมติใหวา อันนี้เปนของคนนี้ อันนี้เปนของคนนั้น มันถือกัน
ไดแตเพียงเทานั้น บางที่ก็พูดไวชัดเลยวา ใหถือแตสักวาเปนของยืม...เชนวารางกายนี้เรายืมมา
จากพระเจา...โลกทั้งโลกนี้เราก็ยืมมาจากพระเจา...ถาคนไมรูแจงในขอนี้ ก็จะมีการถือกรรมสิทธิ์
ตางๆ ในทรัพยสินดวยความเห็นแกตัว ไมเคยนึกถึงพระเจาที่เปนเจาของอันแทจริงเลย”111 เปนตน  

มนุษยในยุคปจจุบันที่กําลังยึดถือสัจจาภินิเวสชนิดวัตถุนิยมยอมจะเขาใจไปวามีตัวตนที่
แทจริงของตนซึ่งก็คือตัวตนที่ข้ึนอยูกับวัตถุนั้นๆ กลาวคือ เมื่อมนุษยหลงใหลหรือยึดถืออยูกับวัตถุ
อยางใดอยางหนึ่งแลว ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุงแตงขึ้นมาก็จะเปลี่ยนแปลงตามวัตถุนั้นๆ ไปดวย 
ดังที่พุทธทาสภิกขุไดอธิบายวา “วัตถุนี้มีเสนหมาก แลวคนก็ยิ่งไปหลง ไปหลงแลวก็ชอบเปลี่ยน...
ตัวเราจึงเปลี่ยนระบบการกิน การอยู การนุงหม การใชสอย อะไรก็ตาม ไปในลักษณะที่วาเรา
จะตองกินอยางนี้ จะตองนุงหมอยางนั้น” ตัวตนของมนุษยจึงถูกสรางหรือปรุงแตงดวยการยึดถือ
ในวัตถุตามนัยดังกลาวนี้ ตัวอยางเชน ผูที่ขับข่ีรถยนตยี่หอนี้รุนนี้จะเปนผูที่มีบุคคลิกเปนผูนาํและมี
วิถีการใชชีวิตที่เหนือกวาคนธรรมดาทั่วไป หรือ ผูที่ใชโทรศัพทมือถือยี่หอนี้รุนนี้เปนผูที่รักในความ
                                                 

108 เร่ืองเดียวกัน, หนา 364. 
109 เร่ืองเดียวกัน, หนา 367.  
110 เร่ืองเดียวกัน, หนา 169. 
111 เร่ืองเดียวกัน, หนา 492-493.      
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หรูหราและมีรสนิยมของชนชั้นสูง หรือ ยาแกปวดหัวยี่หอนี้เปนของพวกชนชั้นต่ําและไรการศึกษา 
เปนตน  

ในดานหนึ่ง เราอาจเขาใจไดวาการยึดถือเอาความจริงแบบวัตถุนิยมเปนอุดมคติหรือ
กรอบในการกระทํานั้นยอมเกิดจากตัวเราเอง เนื่องจากคนเราโดยทั่วไปมักจะมีความมุงหมายใน
ความสุขทางวัตถุและแสวงหาความเสมอภาคในการเสพความสุขทางวัตถุ112 แตในอีกดานหนึ่ง 
วัตถุหรือสินคาตางๆ ที่กําหนดสรางหรือจัดการปรุงแตงตัวตนของมนุษยนั้นไมไดเปนสิ่งที่เกิดขึ้น
เองโดยธรรมชาติ แตเปนสิ่งที่ถูกผลิตหรือสรางขึ้นโดยมนุษยเพื่อตอบสนองตอความจริงดังกลาว 
วัตถุหรือสินคาจึงไมไดเปนเพียงวัตถุสําหรับการใชงานอยางบริสุทธิ์แตกลับ ‘มีเสนหจับใจ’∗ ดังนั้น
จึงทําใหมองเห็นวานอกจากตัวของเราเองแลว ผูที่อยูในกระบวนการผลิตสรางวัตถุเหลานี้ก็ยอม
เปนผูที่ยึดถือในสัจจาภินิเวสแบบวัตถุนิยมดังกลาวนี้เชนกัน    

โดยสรุปแลว การกระทําทางการเมืองของมนุษยไมไดเปนการกระทําไปตามความตองการ
ของตัวตนที่ถูกปรุงแตงซึ่งสามารถจะเปลี่ยนแปลงไปไดเร่ือยๆ อยางอิสระเสรี แตขณะเดียวกัน 
การกระทําทางการเมืองของมนุษยก็ไมไดมีความคงที่ตายตัวเหมือนการกระทําทางการเมืองของ
สัตวและพืชที่ถูกกําหนดมาแลวโดยธรรมชาติ แตการกระทําทางการเมืองของมนุษยนั้นจะอยู
ภายใตกรอบความจริงบางอยางที่มนุษยยึดถือเปนอุดมคติดวย โดยความจริงที่มนุษยยึดถือนี้เปน
ความจริงแบบสัจจาภินิเวสที่เกิดจากการสรางและบัญญัติไปตามความตองการของผูที่มีอํานาจ
หรือผูที่มีชัยชนะในยุคสมัยนั้นๆ ดังที่ไดอธิบายไปแลว ซึ่งพุทธทาสภิกขุชี้ใหเห็นวาความจริงแบบ

                                                 
112 อางใน อินทุวรรณา เชยชื่นสกุล. 2552. ทานพุทธทาสกับอํานาจวัตถุนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

สุขภาพใจ, หนา 96.   
∗ทานเห็นวาการมีเสนหยอมหมายความไปถึงการจับใจคนและยึดจิตใจของคนไวใหหมดและทําใหคน

สนุกสนานเพลิดเพลินโดยวัตถุ ดู พุทธทาสภิกขุ. 2543. ฟาสางทางธรรม. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 161. การ
ผลิตวัตถุจึงไมไดเปนเพียงแคการคํานึงประโยชนใชสอยเทานั้น แตตองสรางเสนหใหกับวัตถุนั้นดวย ส่ิงที่นา
สังเกตคือคนไมไดบริโภคที่ตัวสินคาเพียงเทานั้นแตบริโภคเสนหของมันดวย คลายกับที่ Jean Baudrillard มอง
วาวัตถุสินคาในยุคทุนนิยมไดถูกใสความหมายเชิงสัญญะผานการโฆษณาและสื่อตางๆ (หากพูดอยางพุทธทาส
ภิกขุคือวัตถุถูกใสเสนห) จนทําใหมูลคาของวัตถุสินคาที่ถูกใสความหมายเขาไปนั้นไปปดบังมูลคาใชสอยที่
แทจริงของวัตถุ วัตถุไดเรงเราความปรารถนาและจินตนาการของผูคนในยุคนี้ใหหลงไหลไปกับวัตถุสินคาที่อุดม
ไปดวยความหมายเชิงสัญญะอยางลนเหลือ การบริโภควัตถุสินคาของมนุษยไมไดเปนไปเพื่อตอบสนองความ
ตองการที่แทจริง ไมไดเปนการใชประโยชนจริงของผลิตภัณฑ แตเปนการบริโภคเพื่อความสนุกสนาน หรือเพื่อจะ
แสดงถึงความมีรสนิยม อยางที่พุทธทาสภิกขุยกตัวอยางวา ในชวงป พ.ศ.2504 คนงานในสวนยางพรารานิยม
เหน็บปากกาหมึกซึมทั้งๆ ที่ไมไดใชงานจริง เพื่อที่จะแสดงถึงความมีรสนิยมสูง เปนตน Cited in William 
Schoroeder. 2005. Continental Philosophy: A Critical Approach. U.S.A.: Blackwell, p.333. และ พุทธ
ทาสภิกขุ. 2444. ทางสายเดียวที่ทุกคนตองเดิน. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 105.    
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สัจจาภินิเวสในปจจุบันอยูในขอบเขตของวัตถุนิยมเทานั้น ดังนั้น ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุงแตงขึ้น
และการกําหนดจัดความสัมพันธระหวางตัวตนของมนุษยจํานวนมากเพื่อใหอยูรวมกัน (การ
กระทําทางการเมืองและการเมือง) ในยุคนี้จึงตกอยูภายใตอํานาจของวัตถุและผลประโยชนทาง
วัตถุทั้งส้ิน     

 
การเมืองของมนุษยในโลกวัตถุนิยม          

ดวยเหตุนี้เอง ความหมายของการเมืองที่มนุษยไดบัญญัติข้ึนจึงอยูในขอบเขตวัตถุนิยม
โดยไมไดสนใจธรรมสัจจะอันเปนความหมายที่แทจริงของธรรมชาติ โดยสาเหตุที่เปนเชนนี้ก็
เนื่องมาจากบรรดาผูที่กุมอํานาจทางการเมืองไมยอมรับความจริงตามธรรมชาติ “พวกเขาจะไมพดู
ถึงกฎธรรมชาติอันเปนธรรมสัจจะกันเสียเลย เขาจะไปพูดถึงปรัชญาบาง อุดมคติบาง ศาสนาลัทธิ
นั้นๆ บาง ตามความคิดเห็นของเขาเอง”113   

พุทธทาสภิกขุเห็นวาในตอนแรกที่มนุษยไดบัญญัติความหมายของการเมืองขึ้นนั้น มนุษย
ไดยึดถือเอาธรรมสัจจะคือการปรับปรุงและแกไขใหดีข้ึนเพื่อที่จะอยูรวมกันอยางสงบสุขเปน
เปาหมาย ดังจะพบวาในยุคแรกเริ่มมนุษยมีเจตนาบริสุทธิ์ตอความสงบสันติ ฉะนั้นจึงไดบัญญัติ
ความหมายการเมืองไปในลักษณะที่เปนเรื่องของสันติภาพ114 “นึกถึงอยูที่ลวงมาแลวในอดีตโนน... 
(การเมือง) ลวนประกอบดวยเจตนาอันบริสุทธิ์ เพื่อที่จะจัดทําใหมนุษยอยูดวยกันโดยปราศจาก
ปญหา”115 ในยุคแรกเริ่มธรรมะกับการเมืองจึงเปนเรื่องเดียวกัน กลาวคือ เปนการจัดหรือการ
กระทําเพื่อมนุษยอยูรวมกันไดดวยการลดปมเขื่องที่เกิดจากการยึดถือในตัวตนและลดสภาวะการ
เปนปฏิปกษตอกัน  

ทวาในเวลาตอมา ความหมายของการเมืองไดเปลี่ยนแปลงไปตามความจริงแบบสัจจาภิ
นิเวส อันเปนความจริงที่สอดคลองกับความตองการและเหตุผลของผูที่มีอํานาจหรือผูมีชัยชนะใน
ยุคสมัยวัตถุนิยม จึงเกิดการสรางความหมายใหมใหกับการเมือง ตัวอยางเชน ในยุคปจจุบัน
การเมืองไดหมายถึงสิ่งที่ใชแสวงหาผลประโยชนทางวัตถุแกตนหรือพวกพองของตน ดังที่พุทธทาส
ภิกขุไดกลาวไววา “พอตกมาถึงสมัยหนึ่งความหมายของคําวาการเมืองมันก็เปลี่ยนไป คือเปนการ
จัดการทําเพื่อใหพวกของตัวไดรับประโยชน ไดเปรียบเหนือพวกอื่นๆ”116 พูดอีกอยางไดวา 
การเมืองไดกลายมาเปนการจัดหรือกระทําในลักษณะของการสงเสริมปมเขื่องและความเปน
ปฎิปกษระหวางกันมากขึ้นกวาเดิม และเมื่อถึงตอนนี้แลวการเมืองกับธรรมะก็ไมไดเปนสิ่งเดียวกัน

                                                 
113 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 316.  
114 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิม หนา 79, 82. 
115 เร่ืองเดียวกัน, หนา 82. 
116 เร่ืองเดียวกัน.  
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อีกตอไป ดังนั้น จึงไมมีการเมืองที่เปนไปตามธรรมสัจจะในยุคปจจุบัน แตกลับมีการเมืองที่เปนสัจ
จาภินิเวสที่สงเสริมตัวตนใหเห็นแกวัตถุยิ่งขึ้น เพราะมนุษยตกเปนทาสของวัตถุอยางรุนแรงจนไม
ยินดีที่จะรักษาความถูกตองหรือ “เจตนารมณอันบริสุทธิ์ของคําวาการเมือง”117 อีกตอไป∗              

โดยพุทธทาสภิกขุมองวาความหมายของการเมืองที่เปนอยูในยุคปจจุบันซึ่งผิดตอธรรม
สัจจะนั้น นอกจากจะไมสามารถที่จะแกปญหาอันเกิดจากการอยูรวมกันของมนุษยไดแลว ยังจะ
นําพามนุษยไปสูวิกฤติการณในที่สุด118 และทานไดเสนอวาการเมืองตามสัจจะนั้นจะตองเปนเรื่อง
ของศีลธรรม “แตคนไมไดซื่อตรงตออุดมคติอยางนี้ ใชการเมืองเปนเครื่องแสวงหาผลประโยชนตน 
หรือพวกของตน การเมืองจึงเปนเรื่องไรศีลธรรม และกลายเปนสิ่งสกปรกไป แตธรรมสัจจะที่เปน
ความจริงตามธรรมชาติก็ยังคงมีอยูในการเมือง ถาถือเอาตนอันแทจริงในเจตนารมณของการเมือง
ถูกตอง”119    
 พุทธทาสภิกขุกลาววาสําหรับยุคปจจุบันนั้น “นายทุน” เปนผูที่มีอํานาจและเปนผูมชียัชนะ 
ดังนั้น ความหมายของการเมืองในฐานะความจริงแบบสัจจาภินิเวสจึงเปนไปตามความตองการ
และเหตุผลของบรรดานายทุนทั้งหลาย ฉะนั้นแลว แมวาโลกนี้จะถูกครอบงําอยูดวยระบบ
การเมืองมากมายหลายระบบสักเพียงใด แตทุกระบบการเมืองลวนตกอยูภายใตการบงการของ
นายทุนทั้งสิ้น ความหมายของการเมืองจึงไมมีความแตกตางกันไมวาจะเปนสังคมนิยมหรือ
ประชาธิปไตย เพราะลวนแลวแตยึดถือความจริงในเรื่องวัตถุเปนสําคัญ การเมืองจึงเปนเรื่องของ

                                                 
117 เร่ืองเดียวกัน. 
∗ ซึ่งอาจกลาวไดวาการปฏิเสธความจริงแบบธรรมสัจจะในยุคปจจุบันนั้นใกลเคียงและเขากันไดกับ

แนวคิดของสํานัก Realism ตัวอยางเชน คํากลาวของ Machiavelli ที่วา “...(ผูปกครอง) จึงตองเปนสุนัขจิ้งจอก
เพื่อจะไดรูจักกับดักและเปนสิงโตเพื่อจะไดทําใหหมาปากลัว ผูซึ่งอาศัยการเปนสิงโตอยางเดียวไมเขาใจสิ่งนี้ 
เพราะฉะนั้นเจาผูปกครองที่สุขุมรอบคอบจึงไมสามารถ หรือเขาไมควรจะรักษาขอตกลง เม่ือการปฏิบัติดังกลาว
กลับเปนภัยตอเขา...และถามนุษยทั้งปวงเปนคนดี คําสอนนี้ก็คงจะไมดี” และอยางที่เขากลาววา “(ผูปกครอง) 
ตองมีทีทาวาเต็มไปดวยความสงสาร การรักษาขอตกลง ความสัตยซื่อ ความเมตตากรุณา และเครงศาสนา ไมมี
อะไรอื่นจําเปนยิ่งไปกวาการมีคุณสมบัติขอสุดทายนี้ เพราะโดยทั่วไปแลวมนุษยเราวินิจฉัยกันดวยตามากกวา
ดวยมือ” เปนตน (นิโคโล  แมคเคียเวลลี. 2551. เจาผูปกครอง. แปลโดย สมบัติ จันทรวงศ. พิมพครั้งที่6. 
กรุงเทพฯ: โครงการจัดพิมพคบไฟ, หนา 250.) ดังนั้น การเมืองสําหรับ Machiavelli จึงไมสามารถจะอธิบายโดย
ศีลธรรมของศาสนาได ผูปกครองจะตองมีเลหเหล่ียม รูจักปรับตัวอยางสุนัขจิ้งจอก และตองมีความแข็งแกรง
และกลาหาญอยางสิงโต เพราะผูปกครองยอมตระหนักดีวาประชาชนโดยสวนใหญจะใหความสําคัญกับความ
ม่ันคงปลอดภัยหรือผลประโยชนของตนมากกวาศีลธรรมของผูปกครอง ดู Dave Robinson. 2003. Introducing 
Political Philosophy. U.K.: Icon book, p.46-48.      

118 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 426-427.    
119 เร่ืองเดียวกัน, หนา 15.   

  



 208

การฉกฉวยเอาผลประโยชนของผูอ่ืนหรือของพวกอื่นมาเปนของตนหรือพวกตนทั้งสิ้น120 ดังที่ทาน
กลาววา  
 

“แมระบบการเมืองตางๆ จะเขามาพัวพันกันยุง มีปฏิกิริยาตอ
กัน คือการทําลายลางกัน...ตางพวกตางมีระบบของตน แลวยึดมั่นจน
ถึงกับไมเขาใจระบบของคนอื่น การเมืองมันจึงดูไมรูวาอะไรกันแน หลาย
รูปแบบนัก แตที่มันแนและมีอยูแลวรูปแบบเดียวก็คือวา การเมืองชนิด
นั้นทั้งหมดนั้น มันเปนเพียงปฏิกิ ริยาที่มันกระเด็นออกมาจากการ
พยายามของกลุมที่มีอํานาจ กลุมท่ีมีอํานาจในโลก โดยเฉพาะอยางยิ่ง ก็
เรียกวากลุมนายทุน โดยเฉพาะสมัยปจจุบันนี้ กลุมนายทุนมีอํานาจมาก
ที่สุดในโลก เขาบันดาลอะไรก็ไดทั้งนั้น, แลวก็อยูหลังฉากดวย ไมแสดง
ตัวใหเห็น...ทีนี้อํานาจที่มาจากบุคคลเหลานี้ บันดาลใหเกิดเปนอะไร
ขึ้นมา เปนปฎิกิริยาตอโลก นั่นแหละคือการเมืองของโลกในสมัยนี้ ไม
ประกอบอยูดวยธรรม แลวก็ไมเปนการเมืองที่เปนไปตามเหตุผลตาม
ธรรมชาติ, หรือตามที่มันควรจะเปนไป แตมันไดเปนไป ภายใตอํานาจ
ของการบันดาลของกลุมที่ทรงอํานาจอยางยิ่ง คือกลุมนี้”121   

 
 อยางไรก็ตาม การยึดถือในสัจจาภินิเวสที่เปนวัตถุนิยมนั้นไมไดเกิดขึ้นเฉพาะแตกับ
นายทุนเทานั้น แตยังสามารถเกิดขึ้นไดกับบุคคลทั่วไปหรือแมแตบุคคลบางพวกที่พยายามตอตาน
ขัดขืนหรือแสดงปฏิกิริยาตอบโตนายทุน หากวาบุคคลเหลานั้นยึดถือในสัจจาภินิเวสที่นายทุน
สรางขึ้นและสัจจาภินิเวสดังกลาวไดไปสรางหรือปรุงแตงตัวตนของพวกเขาจนกลายเปน “นายทุน” 
ไดดวยเชนกัน∗ เนื่องจากวาในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ หากบุคคลเหลานี้มีตัวตนที่ถูกปรุงแตงเปน

                                                 
120 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 14.  
121 เร่ืองเดียวกัน, หนา 393.  
∗พุทธทาสภิกขุกลาววา “แมแตคนที่ไมยอมใหนายทุนแสดงบทบาท คนที่พยายามจะตอตานนายทุน 

แตแลวก็ไมมีอะไรรับประกันไดวาคนพวกนี้ เมื่อตอตานสําเร็จแลว ตนเองจะไมกลับเปนนายทุนในแบบใดแบบ
หนึ่งไปเสียอีก เปนนายทุนทางการเงิน, หรือนายทุนทางศักดินา, หรือนายทุนชนิดไหนก็ตาม มันมีอยูหลาย
รูปแบบ” โดยทานอธิบายถึงความหมายของนายทุนวา เมื่อคนในโลกถือกันวาถาเรามีอํานาจเงินแลวเราก็จะ
บันดาลอํานาจอื่นๆ ไดอีกหลายๆ อํานาจ อํานาจแสนยานุภาพ หรือวาอํานาจเศรษฐกิจ อํานาจการเมือง เปนตน 
มันจะสําเร็จไดดวยอํานาจเงิน ฉะนั้น ทุกๆ คนจึงลงทุนเพื่อใหไดมาซึ่งเงิน ทั้งหมดนี้ก็ตองเรียกวา นายทุน 
ดวยกันทั้งนั้น แลวก็ถืออํานาจสูงสุดอยูที่อํานาจเงิน เลยไมมีอํานาจของธรรม สัจจะที่เปนตัวจริงของศาสนา 
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แบบ “นายทุน” แลว ไมวาเขาจะเปนใครหรือมีตําแหนงหนาที่การงานอะไรก็สามารถจะกลายเปน 
“นายทุน” ไดเสมอ122 และการที่เราไปยึดถือเอาความจริงชนิดนี้มาเปนอุดมคติจนทําใหการปรุง
แตงตัวตนของเราเปนแบบนายทุนนั้นยอมจะทําใหสัจจาภินิเวสดังกลาวสามารถปฎิบัติการได
อยางเต็มที่ ดังนั้น การจะไปกลาวโทษแตเพียงนายทุนฝายเดียวจึงไมใชส่ิงที่ถูกตองนัก เพราะตัว
เราเองก็สามารถที่จะเปลี่ยนแปลงความจริงแบบสัจจาภินิเวสของนายทุนไปเปนแบบอื่นหรือ
อาจจะเปลี่ยนเปนธรรมสัจจะก็ได ดังคํากลาวของพุทธทาสภิกขุที่วา “อยามาโทษใคร โทษนายทุน
ก็ไมได นี้ผูฉวยโอกาสทีหลัง กิเลสของมนุษยตางหากที่มันเปลี่ยนคนใหเปนมาบูชาวัตถุ จนเกิด
โอกาสแกนายทุน และเมื่อคนจน มันไมไดความอรอยอยางนั้น ก็คิดวาเพราะนายทุน ก็จะทําราย
นายทุน หารูไมวากิเลสของคนนั้นมันสรางปญหาขึ้นมา”123  
 ดวยเหตุนี้ การเมืองของมนุษยในปจจุบันจึงเปนไปตามสัจจาภินิเวสในแบบวัตถุนิยม ซึ่ง
เปนไปตามเหตุผลและความตองการของนายทุน และเมื่อเราไปยึดถือในความจริงดังกลาวแลวเรา
ก็ยอมจะปรุงแตงตัวตนของเราใหเปนในแบบที่นายทุนตองการ ซึ่งเมื่อมองในแงนี้ ไมวาจะเปน
ระบอบประชาธิปไตยหรือระบอบสังคมนิยมก็ยอมมีความหมายของ “การเมือง” อยางที่ไม
แตกตางกัน ดังที่พุทธทาสภิกขุไดยกตัวอยางวา แมในทางทฤษฎีแลว ระบอบประชาธิปไตยจะ
หมายถึงระบอบการปกครองที่ประชาชนเปนผูใชอํานาจทางการเมืองและเปนระบอบการปกครอง
ที่ใหความสําคัญกับสันติภาพ เสรีภาพ สมภาพ ภราดรภาพของประชาชน124 แตหากพิจารณาจาก
โลกแหงความจริงกลับจะพบวาประชาธิปไตยไดกลายเปนระบบที่มุงไปยังผลประโยชนของปจเจก
บุคคลและไดมอบสิทธิเสรีภาพใหแตละคนอยางมากลนจนทําใหคนแตละคนตางมุงที่จะแยง
ผลประโยชนทางวัตถุจากกันและกันอยางเสรีและไมมีใครทําเพื่อผลประโยชนของสวนรวมอยางที่
ไดกลาวอางในทฤษฏีซึ่งสุดทายแลวผลประโยชนทั้งหมดนั้นก็จะตกไปอยูที่นายทุน125      

ทั้งนี้พุทธทาสภิกขุอธิบายวาเนื่องจากสังคมประชาธิปไตยในปจจุบันยังคงมีนายทุนอัน
เปนผูที่ไดรับผลประโยชนและเอารัดเอาเปรียบผูอ่ืนดํารงอยูในสังคม จึงสงผลใหเกิดความไมมี
ความเทาเทียมกัน อีกทั้งยังไมมีเสรีภาพและภราดรภาพเพราะวาสังคมยังและประกอบอยูดวยชน

                                                                                                                                            
กําลังพายแพแกสัจจะของวัตถุนิยม ดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทาน
มูลนิธิ, หนา 394.        

122 เร่ืองเดียวกัน, หนา 393.    
123 อางใน อินทุวรรณา เชยชื่นสกุล. 2552. ทานพุทธทาสกับอํานาจวัตถุนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

สุขภาพใจ, หนา 85.  
124 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 317. 
125 เร่ืองเดียวกัน. 
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ชั้น กลาวคือ ยังมีทาสโดยจํายอมที่นายทุนสามารถ “ใชเงินซื้อคนไปเปนทาสทางการเมืองได”126 
สวนเสรีภาพในระบบประชาธิปไตยก็กลายเปนเพียงเสรีภาพในการยื้อแยงแขงขันเพื่อไปสูการเปน
นายทุนเทานั้นซึ่งทานเห็นวาสุดทายแลวก็จะไปขัดแยงกับหลักการของประชาธิปไตยเองในที่สุด127  

แมแตระบอบสังคมนิยมที่ตามทฤษฏีแลวจะมุงเนนไปที่ความเสมอภาคเทาเทียมหรือการ
ถือกรรมสิทธิ์สวนรวมนั้นก็ไดกลายมาเปนการเมืองตามสัจจาภินิเวสแบบวัตถุนิยม ทานเห็นวา
ระบอบสังคมนิยมไดกลายมาเปนเรื่องของการรวมกันแสวงหาและแยงชิงผลประโยชนเพื่อตัวเอง
หรือเพื่อประโยชนของประเทศของตน128 ดังนั้น การที่ประเทศปกครองแบบสังคมนิยมนั้นจึงเปนแต
เพียงรูปแบบภายนอกและถูกกดบังคับใหเปนเชนนั้นดวยอํานาจ129 เปนตน ดวยเหตุนี้ พุทธทาส
ภิกขุจึงไดกลาวถึงความหมายของการเมืองที่เปนไปตามสัจจาภินิเวสของมนุษยไววา “ไมวาจะ
การเมืองแบบเสรีประชาธิปไตย สังคมนิยม หรือเปนเผด็จการ มันก็ยังเหมือนกันหมด ตรงที่ไมทํา
โลกนี้ใหมีสันติภาพ เพราะทุกระบบเหลานั้นตางกอบโกยสวนเกิน ตองการจะเปนทาสของวัตถุ 
ของเนื้อหนังอยางไมมีที่ส้ินสุด”130        
 
สรุปภาพรวมของบท 

โดยสรุปแลว กลาวไดวาการกระทําทางการเมืองของมนุษยนั้นจะแสดงออกมาในทุกครั้งที่
มนุษยมีความยึดมั่นถือมั่นในตัวตนและการยึดมั่นดังกลาวนั้นก็จะทําใหมนุษยอยูในสถานะที่เปน
ปฏิปกษตอกัน แตในสภาวะธรรมชาติ การเปนปฏิปกษดังกลาวจะเกิดขึ้นนอยมากเนื่องจากวา
ตัวตนของมนุษยที่เกิดข้ึนโดยสัญชาตญาณตามธรรมชาติไมไดมีความตองการมากไปกวาการมี
ชีวิตอยูรอดเพียงเทานั้น นอกจากนี้ การกระทําทางการเมืองของตัวตนที่เกดิจากสญัชาตญาณตาม
ธรรมชาติยังมีรูปแบบการกระทําที่ตายตัวอยางที่ธรรมชาติไดกําหนดไว อยางไรก็ตาม ดวย
คุณสมบัติพิเศษของมนุษยที่แตกตางไปจากสิ่งมีชีวิตประภทอื่น มนุษยจึงสามารถสรางและพฒันา
ระบบภาษาและความรูแบบภาวิตญาณได และสงผลใหมนุษยมีตัวตนที่เกิดจากการปรุงแตงของ
อวิชชาและการศึกษาเลาเรียนอบรมแวดลอมไดอีกดวย ซึ่งตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นดังกลาวจะมี
ความตองการมากไปกวาที่ธรรมชาติกําหนด อีกทั้งยังมีกิริยาอาการทางการเมืองอยางหลากหลาย 
ตัวตนของมนุษยจึงมีหลายรูปแบบและสามารถเปลี่ยนแปลงไดเสมอ การเมืองหรือระบบการ

                                                 
126 เร่ืองเดียวกัน, หนา 323.  
127 เร่ืองเดียวกัน, หนา 322.  
128 เร่ืองเดียวกัน, หนา 324.  
129 เร่ืองเดียวกัน, หนา 175. 
130 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: 

บริษัทแปลน โมทิฟ จํากัด, หนา 80.    
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ปกครองจึงเปนเร่ืองของการจัดตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นอยางหลากหลายของมนุษยจํานวนมาก
เพื่อใหสามารถอยูรวมกันได โดยในการจัดดังกลาวมนุษยจะใชความจริงแบบสัจจาภินิเวสมา
จัดการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองของมนุษยจํานวนมากใหสามารถจะอยูรวมกัน
ได ซึ่งความจริงที่ใชจัดมนุษยจํานวนมากนั้นยอมจะเปนไปตามเหตุผล ความตองการ และ
ผลประโยชนของผูที่กุมอํานาจหรือผูที่มีชัยชนะในยุคสมัยนั้นๆ เสมอ สําหรับในยุคปจจุบันนั้น 
พุทธทาสภิกขุอธิบายวาความจริงดังกลาวนั้นมีเพียงรูปแบบเดียวคือเปนสัจจาภินิเวสในขอบเขต
วัตถุนิยม ซึ่งเปนความจริงที่ถูกสรางขึ้นมาโดยผูซึ่งกุมอํานาจและมีชัยชนะในยุคปจจุบัน นั่นคือ 
กลุมนายทุน ฉะนั้นแลว การเมืองในยุคสมัยนี้จึงกลายเปนเรื่องของการจัดใหคนจํานวนมากอยู
รวมกันโดยใชความจริงแบบวัตถุนิยมไปจัดการปรุงแตงตัวตนของมนุษยจํานวนมากโดยคํานึงถึง
ความสัมพันธทางดานผลประโยชนทางวัตถุแตเพียงอยางเดียว  

  



บทที่ 6 
การเมืองตามเจตนารมณของพระเจา 

 
 

ในบทนี้ จะเปนการทําความเขาใจในความหมายของ “การเมือง” ในอีกความหมายหนึ่ง
ตามที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไว หรือพูดอีกอยางไดวาเปนความหมายของ “การเมือง” ในภาษา
ธรรม ซึ่งถือไดวาเปนการเมืองตามเจตนารมณของพระเจา เพราะเปนการนําเอาธรรมสัจจะอันเปน
ความจริงที่ ‘พระเจา’ ใชจัดความสัมพันธระหวางสรรพสิ่งตางๆ ในธรรมชาติมาจัดตัวตนและ
ความสัมพันธระหวางกันของมนุษย และในตอนทาย ผูวิจัยจะนําความเขาใจที่ไดไปอธิบายถึง
แนวคิดทางการเมืองที่เรียกวา ธัมมิกสังคมนิยม    
 
การเมืองตามแบบของพระเจา 

ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ มนุษยโดยทั่วไปลวนมีความยึดถือวามีตัวตนของตนดํารงอยู 
ซึ่งเปนผลอันเกิดจากอํานาจของสัญชาตญาณตามธรรมชาติที่ทานเรียกวา ‘ปมเขื่อง’ และการ
ยึดถือในตัวตนดังกลาวนั้นยังเปนเหตุใหมนุษยแสดงกิริยาทางการเมืองหรือการกระทําทาง
การเมือง นั่นคือ การตอสู ดิ้นรน แยงชิง และ ปรับปรุงตัวเพื่อความอยูรอดของตัวเอง ดังนั้น มนุษย
จึงดํารงอยูในสภาวะที่เปนปฎิปกษตอกัน ทวาสภาวะดังกลาวยังอยูภายใตขอบเขตที่จํากัด∗ 
กระนั้น ความเปนปฏิปกษดังกลาวกลับเพิ่มมากขึ้นเมื่อมนุษยไดปรุงแตงตัวตนภายใตอิทธิพลของ
ระบบภาษาและความรูแบบภาวิตญาณจนกระทั่งเกิดเปนปญหาในการอยูรวมกัน ซึ่งมนุษยได
แกไขปญหาดังกลาวโดย ‘การเมือง’ อันเปนระบบการจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมาก
เพื่อใหสามารถอยูรวมกันได โดยมนุษยไดใช ‘ความจริง’ เปนเครื่องมือสําคัญในการจัดระบบ
ความสัมพันธดังกลาว ซึ่ง ‘ความจริง’ ที่ถูกนํามาใชนั้นยอมเกิดขึ้นจากการบัญญัติหรือสรางขึน้ของ
บรรดาผูที่กุมอํานาจหรือผูที่มีชัยชนะในแตละยุคสมัย พุทธทาสภิกขุเรียก ‘ความจริง’ ในลักษณะนี้

                                                 
∗อาจตั้งขอสังเกตไดวาสัตวฝูงในธรรมชาติ เชน ลิง ผ้ึงหรือ มด ที่อาศัยรวมกันเปนหมูเปนฝูงและพึ่งพา

อาศัยกันเพื่อปองกันอันตรายจากภายนอกก็ยังมีความเปนปฏิปกษตอกันอยู  แตจะเปนไปภายใตขอบเขตที่
จํากัด เนื่องจากส่ิงมีชีวิตในธรรมชาติไมไดบริโภคเกินกวาที่ตัวเองจะบริโภคไดและแตละชีวิตยังมีความจําเปนที่
จะตองพึ่งพาอาศัยกันเพื่อปองกันศัตรูจากภายนอก โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2548. ศีลธรรมกับการแกปญหาสังคม. 
กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 14. แตในกรณีของมนุษยซึ่งนอกจากจะไมสนใจผูอื่นในสังคมแลวก็ยังไป
เอารัดเอาเปรียบผูอื่นเพื่อสนองความตองการที่ไมจํากัดของตน ทานเรียกแนวคิดนี้วา เอกกัตตนิยม ซึ่งแปลวา 
นิยมตัวตัวเดียว ความเปนปฏิปกษระหวางกันจึงมีมากและไปขัดกับธรรมชาติของสัตวฝูง โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 
2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 404.        
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วา “สัจจาภินิเวส” เพราะไมไดเปนความจริงของธรรมชาติหรือที่ทานเรียกวา “ธรรมสัจจะ” แต
อยางใด ฉะนั้นแลว ผลอันเกิดจากการจัดไปตาม ‘ความจริง’ ดังกลาวก็ยอมจะเปนไปตามเหตุผล 
ความตองการ และผลประโยชนของผูที่มีอํานาจ ผูปกครอง หรือ ผูที่ไดชัยชนะในยุคสมัยนั้นๆ    

การที่คนจํานวนมากยึดถือและยอมรับสัจจาภินิเวสแบบใดแบบหนึ่งนั้นอาจเกิดไดจาก
หลายสาเหตุ เชน คนจํานวนมากเหลานั้นเปนฝายที่เขาไปรวมกับผูที่มีอํานาจหรือไดรับชัยชนะจึง
เชื่อถือและทําตามเหตุผลและความตองการของผูนํา1 หรืออาจเปนเพราะคนจํานวนมากเหลานั้น
เห็นสอดคลองไปในแนวทางเดียวกับเหตุผลของผูปกครอง หรืออาจเปนเพราะผูปกครองใชกําลัง
บีบบังคับเพื่อใหคนเหลานั้นปฏิบัติตามสัจจาภินิเวสที่ตนกําหนดขึ้น เปนตน ซึ่งกาลตอมาสัจจาภินิ
เวสดังกลาวก็ไดกลายมาเปนโครงสรางหรือสถาบันที่กําหนดความเชื่อและการกระทําของมนุษย
ซึ่งในที่สุดแลวยอมทําใหมนุษยในสังคมนั้นๆ เกิดการยึดถือและยอมรับในสัจจาภินิเวสดังกลาวไป
โดยไมรูตัว เนื่องจากคิดวาสัจจาภินิเวสนั้นเปนความจริงแทหรือเปนสิ่งที่เปนปกติของสังคม 

พุทธทาสภิกขุเห็นวาความจริงที่จัดตัวตนและความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากในยุค
ปจจุบันมีเพียงสัจจาภินิเวสที่อยูในขอบเขตของวัตถุนิยมเทานั้น กลาวคือ ตัวตนและความสัมพันธ
ระหวางผูคนในสังคมปจจุบันถูกจัดและกําหนดโดยวัตถุและผลประโยชนทางวัตถุแตเพียงเทานั้น 
จนทําใหมองไดวาตัวตนและความสัมพันธระหวางมนุษยในยุคปจจุบันไมไดถูกจัดโดยมนุษยอีก
ตอไป แตถูกจัดหรือกําหนดโดยวัตถุ สินคา เทคโนโลยี ส่ิงประดิษฐ ที่เปนผลผลิตของมนุษยอีก
ทอดหนึ่ง ซึ่งแนนอนวาผลประโยชนอันเกิดจากสัจจาภินิเวสดังกลาวนี้ยอมสอดคลองกับความ
ตองการและเหตุผลของกลุมนายทุนผูผลิตวัตถุสินคา2 โดยพุทธทาสภิกขุกลาววาสาเหตุที่ทําให
มนุษยยึดถือในสัจจาภินิเวสแบบวัตถุนิยมอยางมากนั้น นอกจากจะเปนเพราะการเขามาครอง
อํานาจของนายทุนแลว ยังเปนเพราะมนุษยในยุคปจจุบันไดตกเปน ‘ทาสของวัตถุ’∗ อยางสมบูรณ
แลว ดังนั้น การยอมรับในสัจจาภินิเวสชนิดนี้จึงสามารถเกิดขึ้นไดโดยงาย∗∗  

                                                 
1 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 322.    
2 พุทธทาสภิกขุ. 2523. เม่ือธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 117, 135-8.  
∗ทานเห็นวาปจจุบันเปน “ยุคที่มนุษยตกเปนทาสของวัตถุ คือเปนทาสของความเอร็ดอรอย ทางเนื้อ 

ทางหนัง หรือที่เรียกวา กามารมณ เสนหของวัตถุครอบงําจิตใจแลว” โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับ
การเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 81.     

∗∗โดยทานมองวามีจุดเริ่มตนจากสังคมตะวันตกกอนและการที่มนุษยตกเปนทาสของวัตถุนั้นยอมจะ
ทําใหวัตถุมีพลังในการจัดความสัมพันธระหวางมนุษยมากกวาศาสนาและสงผลใหศาสนาออนกําลังลง ซึ่งพุทธ
ทาสภิกขุเห็นวานี่เปนเหตุใหมีการประกาศวาพระเจาตายแลว โปรดดู วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธ
ทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม3 พุทธธรรม-พุทธทาส. หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธ
ทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ หนา 153.      
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อยางไรก็ตาม ในอีกดานหนึ่ง พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงการนําความจริงของธรรมชาติหรือ
ที่ทานเรียกวา “ธรรมสัจจะ” ซึ่งเปนความจริงแบบเดียวกับที่ ‘พระเจา’ ใชในการจัดหรือกําหนด
ความสัมพันธระหวางสรรพสิ่งตางๆ ในสภาวะธรรมชาติ มาใชในการจัดหรือการกําหนด
ความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากเพื่อใหสามารถอยูรวมกันไดอยางผาสุก3 ซึ่งทานเรียกระบบ
การจัดในลักษณะนี้วา ‘การเมืองตามแบบของพระเจา’4 โดยจะพบไดวาการจัดความสัมพันธ
ระหวางสรรพสิ่งตางๆ ในจักรวาลใหสามารถดํารงอยูรวมกันไดนั้นปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติ 
ซึ่งเปนการจัดในรูปแบบที่ทานเรียกวา ‘รัฐบาลของธรรมชาติ’ หรือ ‘รัฐบาลของพระเจา’∗ ฉะนั้น 
การที่สภาวะธรรมชาติสามารถปรากฎในลักษณะอยางที่เปนอยูไดนั้นยอมไมไดเปนเรื่องของความ
บังเอิญ แตเปนเพราะมี ‘พระเจา’ ทําหนาที่จัดความสัมพันธของทุกสรรพสิ่งอยู พุทธทาสภิกขุมอง
วา ‘พระเจา’ อันสูงสุดซึ่งทําหนาที่เปนผูจัดนั้นสามารถเปรียบเทียบไดกับหัวหนารัฐบาลของ
ประเทศๆ หนึ่ง∗∗ สวน ‘พระเจา’ ในระดับรองลงมาจะทําหนาที่เฉกเชนเดียวกับคณะรัฐมนตรีที่
ไดรับมอบหมายใหรับผิดชอบดูแลในเรื่องตางๆ โดยมนุษยสามารถมองเห็นและเขาใจถึง ‘รัฐบาล
ของพระเจา’ ไดจากสภาวะธรรมชาติที่แวดลอมรอบตัวมนุษย ดังที่ทานไดอธิบายไวดังนี้     

 
“อาตมาอยากจะขอรองใหท านทั้ งหลายรู ว ามันมีคํ าที่

ประหลาดๆ อยางยิ่ง ที่เราควรจะรูและเขาใจ ถาเรารูคําประหลาดๆ 
เหลานี้ มันจะชวยไดมาก...ยกตัวอยาง คําที่เขาใชกันอยูแลวเชนคําวา 
“รัฐบาลของธรรมชาติ” ฟงดูใหดี ถาฟงไมดีแลวก็จะวาบา รัฐบาลของ
ธรรมชาติ ใครเคยไดยินบาง คําเหลานี้มันมีอยูแลวในหนังสือของพวกที่
เปนนักศีลธรรม นักสอนศาสนา หรือนักวิพากษวิจารณเกี่ยวกับเร่ือง
ศาสนา...รัฐบาลของธรรมชาติ ฟงดูแลวมันเหมือนกับเร่ืองบา รัฐบาลนั่น
เขาจัดประเทศในทุกแงทุกมุมที่จะตองจัดภายในประเทศ แตทีนี้รัฐบาล
ของธรรมชาติคือ มันจัดธรรมชาติทั้งหมดทั้งสากลจักรวาล ถาจะพูด
อยางบุคคลที่สมมติก็วา มีพระเจาสูงสุดอยูองคหนึ่ง เรียกวาชื่ออะไรก็
ตามใจ แลวก็มีพระเจานอยๆ เชน พระเจาชื่ออาทิตยนี่แกก็จัดเรื่องแสง
สวาง พระเจาชื่อคงคานี่ก็จัดเรื่องน้ํา พระเจาชื่อภูมิก็จัดเรื่องแผนดิน จัด

                                                 
3 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 269.   
4 เร่ืองเดียวกัน, หนา 164.   
∗ทานกลาววา “ถามองเห็นรัฐบาลของธรรมชาติจะมองเห็นรัฐบาลของพระเจา” พุทธทาสภิกขุ. 2527. 

พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 92.      
∗∗ทานกลาววา “ประเทศที่มีรัฐบาลของตน จัดประเทศของตนใหเปนตามที่ควรจะเปน ธรรมชาติมันก็

เปนอยางนั้น และเราก็เรียกอันนี้วาเปนรัฐบาลของพระเจา” เร่ืองเดียวกัน.    
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ทุกเรื่องบรรดาที่มีอยูในสากลจักรวาล นี่คือรัฐบาลของธรรมชาติ ถาพูด
กันอยางบุคคลก็มีพระเจาชื่อนั้นๆ ถาพูดอยางนามธรรมไมเปนบุคคล ก็
คือกฎเกณฑที่มีไวสําหรับหนาที่การงานนั้นๆ เชนวาในจักรวาลนี้ มันตอง
มีอะไรบาง มันก็ตองมีกฎเกณฑสําหรับใหเกิดส่ิงๆ นั้น เชนใหมีแสงสวาง 
ใหมีน้ํา ใหมีพืชพันธุ ธัญญาหาร ใหมีทุกอยาง และเปนไปตามกฎของ
ธรรมชาตินั้น นี่เรียกวารัฐบาลของธรรมชาติ ถาเรียกกันอยางภาษาคนก็
เรียกวารัฐบาลของพระเจา”5  

  
ดวยเหตุนี้ มนุษยจึงสามารถจะมองเห็นวา ‘พระเจา’ ไดทําหนาที่จัดความสัมพันธระหวาง

สรรพสิ่งตางๆ ในจักรวาลใหดํารงอยูรวมกันได ซึ่งทานไดยกตัวอยางการจัดของ ‘พระเจา’ ในอีก
หลายรูปแบบ เชน การจัดระบบกลไกตางๆ ภายในรางกายของมนุษยและสัตวเดรัจฉาน เชน 
ระบบการเตนของชีพจร ระบบการไหลเวียนเลือด ระบบการสูบฉีดเลือดไปยังอวัยวะอื่นๆ ของ
รางกาย เปนตน6หรือ การจัดของ ‘พระเจา’ อาจจะปรากฎในการจัดระบบความสัมพันธระหวาง
ดวงดาวตางๆ ในอวกาศ เชน การจัดใหเกิดแรงดึงดูดอยางเหมาะสมระหวางดวงอาทิตยกับดาว
เคราะหตางๆ ในระบบสุริยจักรวาล หรือการจัดความสัมพันธระหวางดวงจันทรกับระดับน้ําขึ้นน้ํา
ลงที่อยูในโลก เปนตน นอกจากนี้ ‘พระเจา’ ยังไดเขามาจัดหรือแทรกแซงในกิจกรรมตางๆ ของ
มนุษย7 นับต้ังแตการสรางบานเรือนไปจนกระทั่งการจัดระบบการปกครองของมนุษย ซึ่งพุทธทาส
ภิกขุเห็นวาจะตองมี ‘พระเจา’ เขามาเกี่ยวของและแทรกแซงอยูเสมอ8 ดังที่ทานกลาววา “พระเจา
ทําหนาที่ในการจัดประเทศ จัดบานเมือง จัดหมูบาน”9 เปนตน โดยที่ ‘พระเจา’ จะนําเอาความจริง
ตามธรรมชาติ (ธรรมสัจจะ) ที่ไมข้ึนกับสัจจาภินิเวสของมนุษยมาใชจัดสรรพสิ่งตางๆ ที่ดํารงอยูใน
สภาวะธรรมชาติซึ่งกลาวไดวา “เปนการจัดไปตามวิถีทางหรือกฎเกณฑของพระเจา”10    

หากมองอยางผิวเผิน ลักษณะการเขามาจัดหรือแทรกแซงของ ‘พระเจา’ ในสภาวะ
ธรรมชาตินั้นดูราวกับวาจะมีความแตกตางไปจากการที่ ‘พระเจา’ ไดเขาไปจัดกิจกรรมตางๆ ของ
มนุษย กลาวคือ ดูเหมือนวาในสภาวะธรรมชาตินั้น ‘พระเจา’ สามารถที่จะเขาไปจัดหรือแทรกแซง
ไดอยางเต็มที่ ทั้งในสวนของปรากฎการณ รูปราง การกระทํา และผลจากการกระทํา (เปนตนวา 
‘พระเจา’ สามารถสรางรูปรางและอวัยวะทั้งหมดของผึ้ง สามารถกําหนดพฤติกรรมของผึ้ง 
                                                 

5 เร่ืองเดียวกัน, หนา 91-92.  
6 เร่ืองเดียวกัน, หนา 93.   
7 เร่ืองเดียวกัน. 
8 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 93. 
9 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 54. 
10 เร่ืองเดียวกัน, หนา 141. 
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สามารถกําหนดหนาที่เฉพาะของผึ้งแตละตัว เปนตน ซึ่งจะเห็นไดวาการกระทําและผลจากการ
กระทําทั้งหมดของผึ้งยอมจะเปนไปตามสัญชาตญาณตามธรรมชาติอยางบริสุทธิ์หรือเปนไปตาม
ความตองการของ ‘พระเจา’ อยางเต็มที่) แตในกรณีของมนุษยดูเหมือนการจัดของ ‘พระเจา’ จะมี
ลักษณะที่แตกต

                                                

างออกไป ตัวอยางเชน มนุษยสามารถที่จะจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวน
มากใหอยูรวมกันโดยใชความจริงแบบสัจจาภินิเวสที่มนุษยเปนผูสรางขึ้น ซึ่งอาจจะทําใหเขาใจไป
วากิจกรรมการเมืองของมนุษยนั้น ‘พระเจา’ ไมสามารถที่จะเขาไปแทรกแซงการกระทําดังกลาว
ของมนุษยไดเพราะมนุษยสามารถนําเอาความจริงแบบสัจจาภินิเวสมาใชจัดความสัมพันธ
ระหวางกันโดยไมจําเปนตองสนใจความจริงแบบธรรมสัจจะของ ‘พระเจา’ แตอยางใด  

ทวา แทที่จริงแลว ในทุกการกระทําของมนุษย แมแตการสรางความจริงแบบสัจจาภินิเวส
หรือการนําเอาสัจจาภินิเวสไปใชจัดความสัมพันธระหวางมนุษยก็ลวนเปนไปและตกอยูภายใต
อํานาจของ ‘พระเจา’ ทั้งสิ้น เนื่องจากวาทุกสิ่งทุกอยางและทุกปรากฎการณยอมจะตองเปนไป
ตามเหตุและปจจัย และ ‘พระเจา’ นั้นก็ “มีหนาที่แตทําใหมันเกิดขึ้นมา ตรงตามกฎของเหตุและ
ปจจัย”11 นั่นเอง นอกจากนี้ ‘พระเจา’ ยังสามารถที่จะจัดหรือแทรกแซงผลอันเกิดจากการกระทํา
ของมนุษยไดอยางเต็มที่อีกดวย ฉะนั้น การจัดระบบการเมืองไปตามสัจจาภินิเวสของมนุษยก็
ยอมจะถูกพระเจา ‘พิพากษา’ โดยการบันดาลใหเกิดผลไปในทางใดทางหนึ่ง ซึ่งผลแหงการกระทํา
ดังกลาวนั้นอาจจะตรงหรือไมตรงกับความตองการของมนุษยก็เปนได ทั้งนี้เนื่องจากวา ‘พระเจา’ 
ไมไดสนใจวาผลที่พระองคบันดาลใหนั้นจะสงผลกระทบอยางไรตอมนุษย12 ดังนั้น จึงเปนตัวของ
มนุษยเองที่เขาใจไปวาผลที่เกิดขึ้นจากการพิพากษาของ ‘พระเจา’ นั้นเปนไปในทางที่รายหรือทาง
ที่ดี ซึ่งหากผลที่เกิดขึ้นเปนไปในลักษณะที่เปนผลรายตอตัวเขา มนุษยก็จะคิดไปเองวา ‘พระเจา’ 
ไดลงโทษตน แตหากผลที่เกิดข้ึนเปนไปในลักษณะที่เปนผลดีตอตัวเขา มนุษยก็จะคิดไปวา ‘พระ
เจา’ ไดประทานรางวัลแกตน13               

ดังนั้น เรายอมจะเห็นไดวาแมมนุษยเปนผูตัดสินใจในการกระทําในแบบใดแบบหนึ่งดวย
ตัวเอง ซึ่งการกระทําเหลานั้นอาจจะไปขัดแยงหรือสอดคลองกับเจตนารมณของ ‘พระเจา’ ก็เปนได 
แตดวยเหตุที่มนุษยเปนสัตวซึ่งถูกสรางขึ้นโดย ‘พระเจา’ และผลอันเกิดจากการกระทําของมนุษย
ลวนตกอยูภายใตการแทรกแซงของ ‘พระเจา’ อยูอยางเต็มที่ พุทธทาสภิกขุจึงเห็นวาสมควรอยาง
ยิ่งที่มนุษยจะตองจัดระบบการเมืองของตนใหสอดคลองไปกับเจตนารมณของ ‘พระเจา’ มนุษยจึง
จะไดรับความผาสุก กลาวอีกอยางไดวา มนุษยจะตองไมจัดการเมืองไปตามสัจจาภินิเวสหรือ
เหตุผลและความตองการของคนกลุมใดกลุมหนึ่งที่ครองอํานาจหรือมีชัยชนะเหนือคนอ่ืนๆ 

 
11 เร่ืองเดียวกัน, หนา 143. 
12 เร่ืองเดียวกัน, หนา 141. 
13 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 93. 
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โดยเฉพาะอยางยิ่งการจัดระบบการเมืองที่อยูภายใตสัจจาภินิเวสแบบวัตถุนิยมที่มุงเนนแตเพียง
การสนองความตองการทางรางกายและผลประโยชนทางวัตถุ เพราะการจัดในลักษณะดังกลาว
เปนสิ่งที่ขัดแยงกับเจตนารมณของ ‘พระเจา’ และทําใหมนุษยไดรับผลเปนความทุกขทรมาน เชน 
การเบียดเบียน การแยงชิง การเขนฆา การเอารัดเอาเปรียบ และการใชความรุนแรง           

เพื่อที่จะเขาใจถึงการจัดระบบการเมืองที่เปนไปตามเจตนารมณของพระเจา ผูวิจัยจะแบง
การอธิบายออกเปนสองสวน ไดแก หนึ่ง ในสวนของแนวคิดพื้นฐาน โดยจะทําความเขาใจเกี่ยวกับ
ส่ิงที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘พระเจา’∗ ภายใตกรอบความคิดเรื่องภาษาคน-ภาษาธรรม และจะนํา
ความเขาใจที่ไดมาชวยในการอธิบายถึงลักษณะและรูปแบบของการจัดการเมืองของ ‘พระเจา’ ใน
สภาวะธรรมชาติที่เปนไปโดยปราศจากการใชอาชญาและสามารถทําใหทุกสรรพสิ่งอยูรวมกันได
อยางผาสุก14 สอง ในสวนของการนําไปปฏิบัติจริง โดยจะเปนการทําความเขาใจถึงความจริงตาม
ธรรมชาติ (ธรรมสัจจะ) ประเภทการเมืองและการนําเอาความจริงตามธรรมชาติดังกลาวมาใชใน
เร่ืองการจัดตัวตนและความสัมพันธระหวางตัวตนของมนุษยจํานวนมากเพื่อใหอยูรวมกันอยาง
สันติและสอดคลองกับเจตนารมณของพระเจาในโลกแหงความเปนจริง โดยเฉพาะการจัดใน
รูปแบบของระบบการเมืองที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’  
 
แนวคิดพื้นฐาน 

การนําเสนอแนวคิดเรื่อง ‘พระเจา’ ของพุทธทาสภิกขุนั้นอาจทําใหเขาใจไปวาทานไดนํา
แนวคิดเรื่องพระเจาของคริสตศาสนามาใชในการอธิบายแตเพียงอยางเดียว ดังเชนการตั้ง
ขอสังเกตของ ชลธี ยังตรง ที่วา “เราอาจจะมองไดวาแนวคิดเรื่องพระเจา (ของพุทธทาสภิกขุ) 
ไดรับอิทธิพลจากการศึกษาคริสตศาสนา ซึ่งเปนการเสนอแนวคิดที่สอดคลองกับปณิธานขอที่สาม
ของทานที่เนนการทําความเขาใจระหวางศาสนา”15 แตจากการสํารวจวรรณกรรมที่เกี่ยวของแลว
ผูวิจัยพบวาพุทธทาสภิกขุยังไดเทียบเคียงสิ่งที่ทานเรียกวา ‘พระเจา’ กับแนวคิดที่ปรากฎในหลกัคาํ
สอนของศาสนาหรือลัทธิอ่ืนๆ อีกมากมายและไมไดเจาะจงเฉพาะแตแนวคิดเรื่องพระเจาของ
คริสตศาสนาเทานั้น เปนตนวาการเปรียบเทียบ ‘พระเจา’ กับเทพเจาตางๆ ในศาสนาฮินดู หรือ 
การเปรียบเทียบ ‘พระเจา’ กับส่ิงที่สมมติเรียกวา “เตา” ในลัทธิเตา หรือแมแตการเปรียบเทียบ 

                                                 
∗ดังที่ทานกลาววา “ถารูจักพระเจาอยางถูกตอง ปญหาก็เกือบจะไมมี คือจะตอบปญหานี้ไดเอง จะ

มองเห็นขอที่มันเกี่ยวกันพันไดเอง รูไดเอง วาพระเจาคือยอดสุดของนักการเมืองอยางไร” พุทธทาสภิกขุ. 2547. 
ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 131.    

14 เร่ืองเดียวกัน, หนา 132. 
15 ชลธี ยังตรง. 2533. ความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต.  

ภาควิชาการปกครอง. บัณฑิตวิทยาลัย. จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย. กรุงเทพฯ, หนา 132.    
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‘พระเจา’ กับหลักธรรมบางประการของพุทธศาสนา เปนตน ดังนั้น จึงพอที่จะสรุปในเบื้องตนไดวา 
‘พระเจา’ ตามทัศนะของทานไมไดเปนการกลาวไปตามความหมายพระเจาของคริสตศาสนาตาม
นัยที่เขาใจกันโดยทั่วไปแตเพียงเทานั้น ทั้งนี้เพราะหาก ‘พระเจา’ ตามทัศนะของทานมีลักษณะ
อยางพระเจาของคริสตศาสนาตามที่เขาใจกันโดยทั่วไปแลว ‘พระเจา’ ยอมจะไมมีในศาสนาเชน
หรือพุทธศาสนาอันเปนศาสนาแบบไมมีพระเจา (Atheism) ไดเลย16     

แทที่จริงแลว ‘พระเจา’ ที่พุทธทาสภิกขุกลาวไวนั้นหมายความไปถึงสิ่งสูงสุดที่ปรากฎอยู
ในทุกศาสนา ซึ่งเปนสิ่งที่มีความเปนสากลและมีคุณสมบัติตางๆ เหมือนกันในทุกประการ ดังที่
ทานอธิบายวา “ทุกศาสนา ลวนมีแตส่ิงที่เรียกวาพระเจาดวยกันทั้งนั้น หากแตเพียงวาศาสนาพวก
หนึ่งไดกลาวถึงพระเจาในภาษาธรรมอยางเดียว จึงดูราวกะวาเปนศาสนาที่ไมมีพระเจา...สวน
ศาสนาอีกพวกหนึ่งนั้นกลาวถึงพระเจาในภาษาคนเปนสวนใหญ ฟงเขาใจไดทันที จึงถูกจัดเปน
ศาสนาที่มีพระเจา...ศาสนาคริสเตียน ศาสนาฮินดู ศาสนาอิสลาม เปนตน”17 ทวาสาเหตุที่มนุษย
เขาใจตางกันไปวาศาสนานั้นๆ มี ‘พระเจา’ หรือไมมี ‘พระเจา’ อีกทั้งยังเขาใจไปวา ‘พระเจา’ ของ
แตละศาสนามีความแตกตางกัน (บางครั้งแมแตลัทธิหรือนิกายเดียวกันก็ยังมีความเขาใจใน ‘พระ
เจา’ ตางกัน) นั้น ก็เนื่องจากวามนุษยแตละคนมีความเขาใจตอ ‘พระเจา’ ในระดับที่แตกตางกัน
และยังไมเปนความเขาใจที่แทจริงอยางถึงที่สุด  

พุทธทาสภิกขุกลาววาความเขาใจของมนุษยที่มีตอ ‘พระเจา’ นั้นสามารถจะแบงออกได
เปนสองระดับ ไดแก ความเขาใจในระดับลาง และ ความเขาใจในระดับสูง โดยความเขาใจใน
ระดับลางจะหมายถึงการเขาใจ ‘พระเจา’ ในแบบภาษาคน นั่นคือ เปนการเขาใจที่ยังอยูในเขต
แดนทางกายภาพหรือสภาวะวัตถุวิสัยที่จับตองมองเห็นสัมผัสไดเนื่องจากผูที่ทําความเขาใจยังมี
ความยึดมั่นถือมั่นในตัวตน ซึ่งจะทําใหเขาใจไปวา ‘พระเจา’ มีรูปลักษณภายนอกอยางมนุษย ทรง
อํานาจและอิทธิฤทธิ์อยางที่สุด มีอารมณความรูสึกนึกคิดและมีความตองการ เปนตน18 สวนความ
เขาใจในระดับสูงนั้นเปนความเขาใจ ‘พระเจา’ ในแบบภาษาธรรม อันเปนความเขาใจที่พนไปจาก
เขตแดนทางกายภาพหรือสภาวะวัตถุวิสัย นั่นคือ เปนการเขาใจวาแทที่จริงแลว ‘พระเจา’ เปนสิ่งที่
มีลักษณะพิเศษอยางหนึ่ง ไมมีตัวตน ไมใชจิต ไมใชวิญญาณ ไมมีรูปลักษณอยางมนุษย ไมถูก
จํากัดอยูดวยกาลและสถานที่ ไมมีการกระทําที่ผิดพลาดหรือถูกตองอยางมนุษย และ ‘พระเจา’ ยัง
เปนสิ่งที่ดํารงอยูเหนือความตองการใดๆ ทั้งสิ้น เปนตน19      

                                                 
16 พุทธทาสภิกขุ. 2549. คริสตธรรมและพุทธธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 74. 
17 เร่ืองเดียวกัน. 
18 เร่ืองเดียวกัน, หนา 73.   
19 เร่ืองเดียวกัน. 
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อยางไรก็ตาม เราสามารถจะเขาใจไดวาความเขาใจตอ ‘พระเจา’ ทั้งในสองระดับขางตนนี้
จะเกิดข้ึนไดก็ตอเมื่อมนุษยมีระบบภาษาและสามารถสรางความรูความเขาใจเกี่ยวกับ ‘พระเจา’ 
ผานคําสอนของศาสนาตางๆ ไดแลว แตหากพิจารณาจากคําอธิบายของพุทธทาสภิกขุแลวจะ
พบวากอนหนาที่มนุษยจะกอต้ังศาสนาหรือสรางคําอธิบายและความเชื่อเกี่ยวกับ ‘พระเจา’ นั้น 
มนุษยก็มีความเขาใจตอ ‘พระเจา’ อยูกอนแลว แตเปนความเขาใจซึ่งเปนไปตามอํานาจของ
สัญชาตญาณแตเพียงอยางเดียว ซึ่งทานเห็นวา ในกรณีดังกลาว ความเขาใจของมนุษยเกี่ยวกับ 
‘พระเจา’ จะไมแตกตางไปจากสัตวเดรัจฉานแตอยางใด ดังนั้น ผูวิจัยจะแบงการอธิบาย ‘พระเจา’ 
ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุออกเปนสามระดับ ไดแก (1) ‘พระเจา’ ในระดับสัญชาตญาณ (2) 
‘พระเจา’ ในระดับภาษาคน และ (3) ‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรม ดังตอไปนี้  

 
‘พระเจา’ ในระดับสัญชาตญาณ        

‘พระเจา’ ในระดับสัญชาตญาณเปนผลอันเกิดจากการที่สัตวมีความรูสึกหรือความเขาใจ
ไปตามสัญชาตญาณของตนเองตอส่ิงใดสิ่งหนึ่งในฐานะ ‘พระเจา’ กลาวคือ ส่ิงมีชีวิตทุกชนิดลวน
มีสัญชาตญาณแหงการยึดถือในตัวตนของตนเอง (ปมเขื่อง) โดยธรรมชาติและสัญชาตญาณ
ดั

                                                

งกลาวจะทําหนาที่ผลิตสัญชาตญาณอื่นๆ ที่เปนสัญชาตญาณชั้นรองตามมาอีกหลายรูปแบบ 
ซึ่งพุทธทาสภิกขุเรียกสัญชาตญาณชั้นรองเหลานั้นวา ‘สัญชาตญาณลูกๆ’ ดังที่ทานอธิบายวา 
“สัญชาตญาณลูกๆ เปนสัญชาตญาณที่คลอดออกมาจากสัญชาตญาณแหงความมีตัวตน...เมื่อมี
สัญชาตญาณเกิดขึ้นไดเอง วามีตัวตนๆ อยางนี้ มันก็เกิดเปนสัญชาตญาณตางๆ นานา ที่กลาวไว
ในเร่ืองของสัญชาตญาณของวิทยาศาสตร ชีววิทยาของการศึกษาสมัยใหม”20 ตัวอยางของ
สัญชาตญาณชั้นรองก็เชน สัญชาตญาณแหงการกินอาหาร, สัญชาตญาณแหงการสืบพันธุ, 
สัญชาตญาณแหงการพัฒนา, สัญชาตญาณแหงการพอใจภาวะนิรันดร, สัญชาตญาณแหงการโอ
อวด เปนตน      

พุทธทาสภิกขุอธิบายวาสัญชาตญาณชั้นรองบางอยาง อันไดแกสัญชาตญาณแหงความ
กลัวและสัญชาตญาณแหงความอยากนั้นสงผลใหสัตวเกิดความคิดและความเชื่อเกี่ยวกับ ‘พระ
เจา’ ได กลาวคือ สําหรับสัญชาตญาณแหงความกลัวนั้นยอมเกิดจากการที่ส่ิงมีชีวิตมีความ
หวาดกลัววาตัวตนของตนจะถูกทําลายหรือสูญสลายไปจากภัยอันตรายตางๆ ตัวอยางเชน การ
กลัวของเด็กที่เกิดขึ้นและเปนไปเองโดยธรรมชาติ “เมื่อมีอะไรที่นากลัววาจะทําลายตัวตน เปนศัตรู
แกตัวตนแลว มันก็กลัวทั้งนั้นแหละ ฉะนั้นเด็กๆ มันก็รูจักกลัว อะไร ส่ิงที่มีรูปรางแปลกประหลาด 

 
20 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร, หนา 35. 
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วามันจะเปนอันตรายแกตัว มันจึงกลัว ...เพราะมันมีสัญชาตญาณแหงความกลัวเกิดขึ้น หรือเมื่อ
ไดเผชิญเขากับส่ิงที่รูสึกวาเปนอันตราย มันจึงมีสัญชาตญาณแหงความกลัว”21  

สัญชาตญาณแหงความกลัวจะทําใหสัตวเกิดความรูสึกและเขาใจวาสิ่งที่สามารถปกปอง
คุมครองตัวมันหรือส่ิงซึ่งสามารถบรรเทาความกลัวที่เกิดขึ้นดังกลาวใหลดลงหรือหายไปไดนั้นก็คือ 
‘พระเจา’ ฉะนั้นแลว ‘พระเจา’ ที่เกิดขึ้นมาจากความกลัวดังที่ไดกลาวไปนั้นจึงสามารถจะเปนอะไร
ก็ได ตัวอยางเชน รูหรือรังของสัตวก็สามารถจะเปน ‘พระเจา’ ได  เนื่องจากวารูหรือรังก็สามารถ
กลายเปนเครื่องคุมครองชีวิตของสัตวไดนั่นเอง “มันจะวิ่งหนีเขารูเขารังเพื่อความปลอดภัย มันมี
สรณะเหมือนกับเราที่มีสรณะคือเคร่ืองระลึกแหงจิตใจ วาเมื่อเกิดมีภัยอะไรขึ้น ก็จะวิ่งไปหาสิ่ง
นั้น”22 และเมื่อสัตวดังกลาวไดยึดถือหรือพึ่งพาในรูหรือรังนั้นแลว รูหรือรังก็ยอมจะกลายเปน ‘พระ
เจา’ ของสัตวนั้นๆ ไปโดยปริยาย∗ หรือในกรณีของลูกสัตวที่มีความรูสึกวาแมของตนสามารถ
ปกปองคุมครองใหตนมีชีวิตอยูรอดได ก็ยอมจะทําใหแมสัตวกลายเปน ‘พระเจา’ สําหรับลูกสัตวไป
ไดเชนกัน23 หรือในกรณีของลูกสุนัขที่ถูกมนุษยไดนํามาเลี้ยงไวตั้งแตแรกเกิด เมื่อใดที่ลูกสุนัขมี
ความกลัวเกิดขึ้น เชน กลัวจะถูกสุนัขตัวอื่นทําราย เปนตน ลูกสุนัขจึงตองการความคุมครอง
ปองกันจากผูเลี้ยง ผูที่เปนเจาของสุนัขจึงกลายเปน ‘พระเจา’ ของสุนัข24 เปนตน      

ในกรณีของมนุษยทั่วไปที่ยังประกอบดวยความยึดมั่นถือมั่นในตัวตนก็ยอมจะมีความรูสึก
หวาดกลัววาตัวตนของตนจะถูกทําลายลงไปไมตางไปจากสัตวเดรัจฉาน แตอาจจะมีรายละเอียด
และรูปแบบที่แตกตางและหลากหลายมากกวาเทานั้น (เนื่องจากวามนุษยไมไดมีความกลัวใน
เร่ืองความปลอดภัยของรางกายแตเพียงอยางเดียว) ดังที่พุทธทาสภิกขุกลาววา “ในความรูสึกของ
มนุษยทุกคน ไมวาเขาจะนับถือศาสนาไหนหรือเผาพันธุใด เมื่อเขารูสึกโดยสัญชาตญาณของเขา
วาตัวเขาไมปลอดภัย เขายอมตองการที่พึ่ง...ไมวาจะเปนอะไรก็ตาม...เขาจะมีความคิดตอส่ิงนั้น
ในฐานะที่เปนพระเจาสําหรับเขา”25 โดยจะพบไดวาความหวาดกลัวของมนุษยและสิ่งที่มนุษยยึด
หนวงวาเปน ‘พระเจา’ นั้นสามารถจะเปลี่ยนแปลงไปตามวัยและสถานะแหงตัวเขาอยูเสมอ ทาน
ไดยกตัวอยางวา  

 

                                                 
21 เร่ืองเดียวกัน.  
22 เร่ืองเดียวกัน. 
∗ทานกลาววา “เพียงแตสัตวเหลานั้นไมมีคําพูดที่จะเรียกวาพระเจาไดเทานั้น” เร่ืองเดียวกัน.    
23 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 81.   
24 เร่ืองเดียวกัน, หนา 72. 
25 เร่ืองเดียวกัน, หนา 81.  
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“เด็กตัวเล็กๆ ก็ยอมจะคิดวาพอกับแมของเขาเทานั้นที่สูงสุดกวา
อะไรทั้งหมด เปนพระเจาสําหรับเขา เนื่องจากชวยใหเขาสามารถมีชีวิต
รอดอยูได หรือวา เมื่อมนุษยเขาสูวัยทํางาน เขาก็ยังมีความคิดวาเจานาย
หรือผูมีอํานาจเปนพระเจาสําหรับเขาเพราะสามารถชวยเหลือเขาได หรือ
เมื่อมนุษยแกตัวลงก็มักจะเห็นวาส่ิงศักดิ์สิทธิ์ในสากลโลกเทานั้นที่จะชวย
เราใหรอดได มนุษยก็หันไปพึ่งส่ิงศักดิ์สิทธิ์ทั้งที่ไมรูวามันคืออะไรกันแนและ
ไมเคยพบเห็นสิ่งศักดิ์สิ

                                                

ทธิ์นั้น มนุษยเพียงแตคิดเอาโดยสัญชาตญาณวา
มันมีส่ิงศักดิ์สิทธิ์ที่คุมครองปองกันเราได โดยคิดขึ้นมาตามลําดับๆ มันก็มี
ส่ิงศักดิ์สิทธิ์ในสากลจักรวาล”26  

 
อยางไรก็ตาม สําหรับกรณีของมนุษยนั้น ‘พระเจา’ ไมไดเกิดขึ้นจากสัญชาตญาณแหง

ความกลัวแตเพียงอยางเดียว พุทธทาสภิกขุกลาววา ‘พระเจา’ ยังสามารถเกิดจากสัญชาตญาณ
แหงความอยากไดดวยเชนกัน ทานอธิบายวา “ความอยากความตองการนั้น เปนเรื่องของ
สัญชาตญาณ เพราะวาชีวิตมันรูจักอยากรูจักตองการ ใหตัวมีอยู ใหไดปจจัยสําหรับหลอเลี้ยงให
ตัวมีอยู ใหไดรับส่ิงบํารุงบําเรอใหไดความเจริญกาวหนา หรือกระทั่งไดส่ิงที่มันรูสึกวา มันถูกกับ
ความรูสึกหรือกิเลสนั่นเอง”27 ดังนั้น ส่ิงใดหรืออะไรที่สามารถจะดลบันดาลหรือตอบสนองความ
ตองการของมนุษยใหสมปรารถนาไดแลวสิ่งนั้นก็จะกลายเปน ‘พระเจา’ ไดเชนกัน พุทธทาสภิกขุ
กลาววา ‘พระเจา’ ที่เกิดจากสัญชาตญาณแหงความอยากนั้นอาจเปนสิ่งที่มีชีวิตหรือส่ิงที่ไมมีชีวิต
ก็ได ทั้งนี้ “เนื่องจากมนุษยยึดถือแตเพียงวาอะไรก็ตามที่สามารถสนองความตองการของเขาได 
เขาจะนับถือส่ิงนั้นเปนเหมือนกับพระเจา”28 ตัวอยางเชน พระเจาเงินตรา29 ที่ทานกลาวไววา 
“มนุษยปจจุบันนี้ มันเปนอันธพาล เปนสัตวโง เห็นแกเนื้อหนัง ไปเห็นพระเจาอยางอื่น เงินแหละ
เปนพระเจาของมนุษยสมัยปจจุบันนี้ เพราะวาเงินมันใหสําเร็จประโยชนทางวัตถุ ทางเนื้อหนัง 
เอร็ดอรอยสนุกสนานแกเขา เขาจะเอาอะไร เขาก็หาไดดวยเงิน แลวก็บูชาเงินเปนพระเจา”30 เปนตน     

 
‘พระเจา’ ในระดับภาษาคน  
 พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงแนวคิดเรื่อง ภาษาคน วา โดยทั่วไปแลวบุคคลผูที่ไมรูธรรมนั้นจะ
ยึดถือในความคิดอันเนื่องมาจากอายตนะทั้ง 6 (ตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจ) ที่ไปสัมผัสรับรูกับส่ิง

 
26 เร่ืองเดียวกัน, หนา 82. 
27 พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 126. 
28 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 81. 
29 เร่ืองเดียวกัน. 
30 เร่ืองเดียวกัน, หนา 80. 
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ภายนอก ตัวอยางเชน ความรอน (ซึ่งเกิดจากการที่ผิวหนังรางกายสัมผัสกับแสงแดดหรือเปลวไฟ 
เปนตน) ความอรอย (ซึ่งเกิดจากลิ้นไดรับรสชาติเปร้ียวหวานเค็มเผ็ดในแบบที่ตนเองชอบ เปนตน) 
ความงาม (ซึ่งเกิดจากดวงตาไดมองเห็นภาพที่สวยงามนาชม เปนตน) ซึ่งเปนการ “ยึดเอาไปตาม
ทางของวัตถุตามทางที่รูสึกไดตามคนธรรมดารูสึกและอาศัยวัตถุเปนพื้นฐาน”31 ดังนั้น ความคิด 
(concept) ที่เกิดจากกระบวนการรับรูดังกลาวนี้จึงเปนความคิดที่ผูคนทั่วไปสามารถรูสึกนึกคิด
และเปนไปไดเองตามธรรมชาติของจิตมนุษยที่ยังประกอบไปดวยอวิชชาและไมไดอาศัยธรรมะ
เปนพื้นฐาน32 และเมื่อมนุษยไดถายทอดความคิดในลักษณะดังกลาวผานทางภาษา ภาษาของ
มนุษยจึงเปนการแสดงออกถึงอารมณความรูสึกนึกคิดอันเปนผลจากกระบวนการรับรูวัตถุ
ภายนอกดังที่กลาวไปแลว จึงทําใหมนุษย “พูดแตเร่ืองที่เห็นไดดวยตาตามธรรมดาสามัญชน”33  

ภาษาคนที่เปนการถายทอดความรูสึกนึกคิดดังกลาวจึงยึดโยงกับตัวผูใชภาษาและขึ้นอยู
กับตัววัตถุภายนอกเปนสําคัญ “ถาพูดอยางภาษาสมัยใหมนี้ก็จะพูดวาเปนภาษาทาง physics ซึ่ง
อาศัยวัตถุเปน physical way of speaking คือพูดไปตามแบบตามวิธีของฝาย physics...ภาษา 
physics ก็คือภาษาโลก ภาษาคนที่พูดกันอยูตามธรรมดาที่อาศัยวัตถุเปนพื้นฐาน”34 ดังนั้น 
ความคิดที่เกิดขึ้นจึงไมสามารถจะหมายไปยังหรือส่ือไปยังสิ่งอื่นที่อยูนอกเหนือไปจากตัววัตถุหรือ
คุณสมบัติอันเนื่องดวยวัตถุนั้นไดเลย พูดอีกอยางไดวา ภาษาคนเปนการถายทอดความคิดที่เกิด
มาจากการกระทบของวัตถุภายนอกกับอายตนะและผูใชภาษาคนไมสามารถจะหลบหลีกออกไป
จากวัตถุไดแตอยางใด (นอกจากนี้ การใชภาษาคนยังทําใหคนยึดมั่นถือมั่นอยูในตัวตนหรือที่ทาน
เรียกวา “ตัวกูของกู” อีกดวย เพราะเมื่อมนุษยรับรูวัตถุหรือโลกภายนอกแลว มนุษยผูรับรูจะไมเกิด
ความคิดหรือความรูสึกเพียงแควาอรอยหรือหนาวหรือรอน แตจะเกิด “ตัวกู” ตามขึ้นมาเสมอทุก
ครั้ง กลาวคือ ยอมจะเกิดความรูสึกที่วา กูอรอย กูหนาว หรือ กูรอน ฉะนั้น ภาษาที่ถายทอด
ออกมาจากกระบวนการดังกลาวมาจึงเปนภาษาคนที่ยังประกอบไปดวยความยึดมั่นในตัวตนเปน
อยางยิ่ง)∗

                                                 
31 เร่ืองเดียวกัน, หนา 4.  
32 เร่ืองเดียวกัน. 
33 เร่ืองเดียวกัน. 
34 เร่ืองเดียวกัน, หนา 5. 
∗ ใกลเคียงกับความเห็นของ วันทณีย พรรณศรี ที่มองวา “ภาษาคนหมายถึงภาษาทั่วไปที่มนุษยหรือ

คนพึงเขาใจกันโดยไมตองมีการตีความใหลึกซึ้ง เพียงแตอาศัยการรับรูดวยอวัยวะรับสัมผัสคือ หู ตา จมูก กาย
สัมผัส เปนตน สวนภาษาธรรมคือภาษาที่มนุษยทั่วไปรับรูจากอวัยวะรับสัมผัสขางตน แตยังรูลึกซึ้งลงไปอีก
จนกระทั่งเห็นสภาวะของความเปนจริงของสิ่งนั้นๆ” วันทณีย พรรณศรี. 2550. พุทธธรรมกับการเมืองและการ
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ดวยเหตุนี้ ‘พระเจา’ ในระดับภาษาคนจึงหมายถึงความเขาใจที่มีตอ ‘พระเจา’ วามี
ลักษณะหรือรูปลักษณหรืออารมณความรูสึกที่เปนอยางมนุษย โดยความเขาใจดังกลาวจะเกิดขึ้น
เฉพาะแตกับมนุษยเทานั้นและเปนมนุษยที่ยังคงตกอยูในอํานาจของสัญชาตญาณแหงความกลัว
หรือสัญชาตญาณแหงความอยาก เพียงแตในขั้นนี้มนุษยมีความคิดหรือจินตนาการมากพอที่จะ
เชื่อมโยงปรากฎการณบางอยางและสรางออกมาในลักษณะที่เปนบุคคลาธิษฐานไดแลว ซึ่งทําให
ความคิดเกี่ยวกับ ‘พระเจา’ เปนสิ่งที่งายตอการทําความเขาใจและสามารถนําไปใชในการอธิบาย 
อยางไรก็ตาม ดวยความที่มนุษยยังตกอยูภายใตอวิชชา (ในที่นี้หมายถึงมนุษยมีความรูในสิ่งตางๆ 
อยูแลวแตเปนความรูที่ไมตรงกับความจริงตามธรรมชาติ) ความเขาใจที่มีตอ ‘พระเจา’ ในระดับ
ภาษาคนจึงเปนแตเพียงสัจจาภินิเวสในแบบใดแบบหนึ่งเทานั้น ดังที่พุทธทาสภิกขุกลาววาเมื่อ
มนุษยเกิดความกลัวและความสงสัยในส่ิงซึ่งไมสามารถที่จะเขาใจไดจากปรากฎการณธรรมชาติ 
เชน ฝนตก ฟารอง แลว ความกลัวที่เกิดขึ้นดังกลาวยอมจะนําไปสูความเชื่อที่วาตองมีบางสิ่ง
บางอยางที่อยูเบื้องหลังปรากฎการณนั้นๆ มนุษยจึงสรางความนึกคิดหรือมโนภาพไปวามีส่ิงที่มี
อํานาจสูงสุดที่ดลบันดาลใหเกิดปรากฎการณดังกลาวขึ้นมา จนในที่สุดแลวก็เกิดเปนความเชื่อใน
เร่ืองสิ่งสูงสุด “เชื่อวามีส่ิงที่เปนบุคคลสูงสุดที่คอยดูแลสิ่งตางๆ อยู จนในที่สุดพากันเรียกสิ่งสูงสุด
ดังกลาวนี้วาพระเจา”35    

พุทธทาสภิกขุมองวาความเขาใจที่มีตอ ‘พระเจา’ วาเปนอยางบุคคล (‘พระเจา’ ในภาษา
คน) นั้นสวนหนึ่งเปนผลมาจากการยึดถือในถอยคําที่ปรากฎอยูในคัมภีรหรือตัวบททางศาสนาโดย
ที่ไมไดพิจารณาไตรตรอง36 ทานเห็นวา ‘พระเจา’ ที่ปรากฎอยูในคัมภีรนั้นเปนเพียงการบันทึก
ความรูสึกของมนุษยในอดีตที่ยังมีความเขาใจตอ ‘พระเจา’ เพียงแคในระดับภาษาคนเทานั้น เมื่อ
คนรุนตอมาไดศึกษาศาสนาผานคัมภีรดังกลาวแลว (ประกอบกับมีจารีตธรรมเนียมประเพณีที่เกิด
สืบเนื่องมาจากคัมภีรนั้น) ยอมจะทําใหผูที่ศึกษานั้นเขาใจและยึดถือ ‘พระเจา’ ที่มีลักษณะเปน
อยางบุคคลตามความเขาใจของมนุษยในยุคอดีต37 กลาวอีกอยางไดวา  ‘พระเจา’ ที่เปนอยาง
บุคคลตามที่กลาวไวในคัมภีรทางศาสนาก็คือผลิตผลของการคิดนึกจินตนาการตอ ‘พระเจา’ ของ
บุคคลในยุคอดีตเทานั้น   

ดังนั้น ‘พระเจา’ ที่มีรูปลักษณเปนอยางมนุษยและมีอารมณความรูสึกเปนอยางมนุษยนั้น
จึงยังไมเปนความหมายที่แทจริงของ ‘พระเจา’ โดยจะพบวาในงานนิพนธของพุทธทาสภิกขุบาง

                                                                                                                                            
พัฒนาประชาธิปไตยในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย. 
มหาวิทยาลัยมหาสารคาม, บทคัดยอ.      

35 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ:  สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 37. 
36 เร่ืองเดียวกัน, หนา 82.  
37 เร่ืองเดียวกัน, หนา 83. 
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เร่ืองไดปฏิเสธความเชื่อของกลุมบุคคลซึ่งเชื่อวามี ‘พระเจา’ ที่เปนแบบมนุษยอยางชัดเจน 
ตัวอยางเชน ในหนังสือเร่ืองปญหาเกี่ยวกับพระผูเปนเจากรรม-อนัตตา ทานไดกลาวไววา 
“เพราะวาไมมีพระเปนเจา โลกไมเกี่ยวกับพระเปนเจาผูสรางชนิดที่เปนบุคคลในนิยายของฝายที่
เชื่อเชนนั้น ความทุกขของโลกมาจากความโงเขลาของโลกเอง และจากธรรมชาติลวนๆ ก็มี ไม
เกี่ยวกับพระเปนเจา และตามอุดมคติแหงพุทธศาสนา...จุดหมายปลายทางของมนุษยคือ ความ
หลุดพนจากปวงทุกข”38 อยางไรก็ตาม ผูวิจัยพบวางานนิพนธในชวงระยะหลังของทาน เชน คริสต
ธรรม-พุทธธรรม, ใจความคริสตธรรมเทาที่พุทธบริษัทควรทราบ หรือแมแต ธรรมะกับการเมือง ก็
ตาม ทานกลับไมไดเสนอแนวคิดวาความเขาใจใน ‘พระเจา’ ในระดับภาษาคนเปนความเขาใจที่
ผิดและควรที่จะกําจัดทิ้งไป ทั้งนี้เนื่องจากทานเห็นวาพระเจาในลักษณะบุคคลนั้นก็มีประโยชน
สําหรับ “ผูที่ยังรูธรรมะนอยหรือรูธรรมะในชั้นตื้นๆ”39 ที่ยังตองอาศัยการอางอิงหรือสรางบุคคล
อยางพระเจาขึ้นมาเพื่อทําความเขาใจในสิ่งสูงสุดของแตละศาสนาไดโดยงาย  
 
‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรม    

โดยหลักการทั่วไปจะถือวาพุทธศาสนาเปนศาสนาแบบอเทวนิยม (ศาสนาที่ไมมีพระเจา) 
แตพุทธทาสภิกขุกลับมองวาทัศนะดังกลาวนี้ “ถูกเพียงครึ่งเดียวเทานั้น”40 เพราะสําหรับทานแลว 
แมพุทธศาสนาจะไมมีการกลาวถึง ‘พระเจา’ แตนั่นเปนเพียงการที่ไมไดกลาวถึง ‘พระเจา’ ในระดบั
ภาษาคน แทจริงแลวพุทธศาสนานั้นก็มีการกลาวถึง ‘พระเจา’ แตเปน ‘พระเจา’ ในระดับภาษา
ธรรมซึ่งอยูในรูปแบบที่ไมใชบุคคล “ที่พุทธบริษัทไดรับคําสั่งสอนกันมาวา ในพุทธศาสนาไมมีพระ
เจา นั่นเปนเพราะใหคําจํากัดความของคําวาพระเจาไมสมบูรณ และเขาไปเล็งถึงพระเจาในแบบ
ศาสนาอื่น เชนศาสนาฮินดู คริสตศาสนา เปนตน ซึ่งคําบรรยายหรือคําสั่งสอนบางสวน พูดไวใน
ลักษณะที่พระเจาเปนบุคคล พุทธศาสนาไมยอมรับพระเจาอยางนั้น ก็เลยปฏิเสธหมดทีเดียววาใน
พุทธศาสนาไมมีพระเจา แตโดยเนื้อแทที่จริงแลว ไมมีส่ิงใดที่จะอยูโดยไมมีพระเจา หรือไมมีส่ิงใด
ที่ไมเกี่ยวของกับส่ิงที่เรียกวาพระเจา”41  

ดังนั้น ในคําสอนของพุทธศาสนาจึงไดกลาวถึงสิ่งที่ทําหนาที่เฉกเชนเดียวกับพระเจาของ
ศาสนาอื่นอยางชัดเจน42 ซึ่งการที่จะเขาใจถึงการดํารงอยูของสิ่งดังกลาวนั้น พุทธทาสภกิขุเสนอให

                                                 
38 พุทธทาสภิกขุ.  ม.ป.ป. ปญหาเกี่ยวกับพระผูเปนเจา กรรม-อนัตตา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพอรุณ

วิทยา, หนา 13. 
39 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา139. 
40 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 46. 
41เร่ืองเดียวกัน.    
42เร่ืองเดียวกัน, หนา 211. 
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พิจาณาไตรตรองดวยสามัญสํานึกของตัวเราเอง ตัวอยางเชน ทุกสิ่งทุกอยางในจักรวาลนั้นไม
สามารถจะปรากฎขึ้นไดดวยตัวของมันเองแตการปรากฎขึ้นนั้นจะตองสัมพันธกับเหตุปจจัยอื่น
และเปนผลมาจากสิ่งอ่ืนเสมอ พูดอีกอยางไดวา ทุกสรรพสิ่งจะตองมีเหตุปจจัยบางอยางที่ทําให
สรรพสิ่งเหลานั้นสามารถบังเกิดขึ้นมาได43 และปจจัยที่เปนเหตุอยางแรกของสรรพสิ่งทั้งปวงนั้นก็
คือ ‘พระเจา’44 ดังนั้น แมวา ‘พระเจา’ ของศาสนาพุทธจะไมไดเปนพระเจาอยางบุคคล แตก็จะ
พบวา ‘พระเจา’ ของศาสนาพุทธตางก็เปนสิ่งเดียวและทําหนาที่ในลักษณะที่ไมตางกับ ‘พระเจา’ 
ของศาสนาอื่น นั่นคือ พุทธศาสนาไดกลาวถึง ‘พระเจา’ ในแบบภาษาธรรม  

พุทธทาสภิกขุอธิบายแนวคิดเรื่อง ภาษาธรรม ไววาหมายถึงการสื่อสารในทางนามธรรมที่
ไมเนื่องดวยวัตถุและไมเปนไปโดยความยึดถือในตัวตน “ตองมีปญญาเห็นนามธรรมเหลานั้นแลว 
จึงจะพูดเปนและใหความหมายเปน จึงพูดกันอยูแตในหมูผูเห็นธรรม นี้เปนภาษาธรรมะ ภาษา
นามธรรมที่เหนือไปจากวัตถุ”45 หรืออยางที่ทานกลาวอีกแงหนึ่งวา ภาษาธรรมนั้น “เปน meta-
physics คือนอกเหนือที่วิชา physics จะเขาไปเกี่ยวของดวยได ภาษา meta-physics ตองอาศัย
นามธรรมเปนพื้นฐาน ตองเคยรูตองเคยศึกษา ตองเคยเขาใจ ไมตองอาศัยวัตถุเปนพื้นฐาน แต
อาศัยนามธรรมพวก abstract ตางๆ เปนพื้นฐาน”46  

ดังนั้น เราจึงสามารถจะเขาใจไดวาภาษาธรรมเปนภาษาที่ใชพูดโดยที่ผูพูดไมไดมี
เปาหมายอยูที่ตัววัตถุที่ผูพูดกลาวถึง แตผูพูดอาศัยวัตถุหรือคุณสมบัติอันเนื่องดวยวัตถุนั้นเปน
สัญลักษณหรือเปนทางผานไปสูธรรม ตัวอยางเชน การพูดในภาษาธรรมวา “งาม” นั้นไมจําเปนวา
จะตองหมายถึงวัตถุแหงความงามที่สามารถสัมผัสรับรูไดดวยประสาทสัมผัสจริง เปนแตเพียงการ
นําเอาคุณสมบัติของความคิดในแบบภาษาคน (ความงาม) มาใชส่ือสารไปยังสิ่งอื่นที่ไมใชตัววัตถุ
นั้น ดวยเหตุนี้เอง การที่คนๆ หนึ่งจะพูดหรือส่ือสารในแบบภาษาธรรมไดนั้นจําเปนจะตองรูและ
เขาใจถึงคุณสมบัติของวัตถุหรือความคิดในแบบภาษาคนใหชัดเจนเสียกอน ดังที่พุทธทาสภิกขุ
กลาวไวในมรดกธรรม ขอที่ 72 วา “ภาษาธรรมขั้นสูงก็ลวนแตเปนคําที่ยืมมาจากภาษาชาวบาน 
จงพยายามถือเอาความหมายในภาษาชาวบานใหมากที่สุด ก็จะเขาใจคํานั้นๆ ไดถูกตองและถึง
ที่สุดไดโดยงาย, เชน นิพพานคือเย็น, มรรคคือหนทาง, ผลคือลูก, กิเลสคือส่ิงสกปรก, สังโยชนคือ
ผูกมัด, อาสวะคือส่ิงกดดันออกมาจากการหมักดอง, พุทธะคือตื่นจากหลับ, ธรรมะคือหนาที่, 

                                                 
43 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 137. 
44 เร่ืองเดียวกัน. 
45 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100 ปพุทธทาส งานบันลือธรรมเลมที่1. 

กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 4. 
46 เร่ืองเดียวกัน, หนา 5. 
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สังฆะคือหมูของสิ่งที่พึงปรารถนา”47 เปนตน ฉะนั้นแลว การพูดในแบบภาษาธรรมจึงทําใหพุทธ
ทาสภิกขุสามารถพูดไดวา ‘พระเจา’ ในภาษาธรรม นั้นปรากฎอยูในพระไตรปฏกหลายแหง ดังที่
ทานอธิบายวา      

 
“พระผูมีพระภาคเจา มิไดทรงชี้แนวทางแหงพระเปนเจาที่เปน

ตัวตนสมมติไวเลย แตไดทรงชี้แนวทางแหงธรรมที่ตรงกับเร่ืองหรือตัว
พระเปนเจาไวอยางชัดแจง...พระองคไดตรัสเรื่องพระเจาไวเหมือนกัน ใน
ฐานะเปนผูสรางโลก เปนผูควบคุมโลก แตวามิใชพระเปนเจาที่เปนตัวตน
ดังเรื่องนิยายนั้นๆ จึงเปนอันวาผูถามกับผูตอบจะตองทําความเขาใจกัน
เสียกอนวา คําวา พระเปนเจา นั้น มีความหมายเปนสองชั้น คือ ชั้น
บุคลาธิษฐานหรือบุคคลสมมติชั้นหนึ่ง และ ธรรมาธิษฐานอันมิใชสมมติ
นั้นอีกชั้นหนึ่ง ถาหมายถึงพระเปนเจาตามนัยบุคคลสมมติโดยตรง และ
ไมยอมรับวาเปนเพียงบุคคลสมมติ ซึ่งจะตองแปลเปนความจริงชั้น
ปรัชญาอีกตอหนึ่งแลว คําตอบในเรื่องนี้ของขาพเจาจะมีแตเพียงสั้นๆ วา 
เปลา พระองคมิไดทรงชี้แนวไวเลยในเรื่องพระเจา เทานั้น แตถายอมให
มีความหมายอันกวางทํานองที่กลาวแลว ขอตอบวา พระองคไดทรงชี้ไว
มากมายทีเดียว”48  

 
ส่ิงที่นาสังเกตอยางหนึ่งก็คือ ‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรมไมมีความรูสึกหรืออารมณ

อยางบุคคล ดังนั้น จึงสามารถทําหนาที่ไปโดยไมตองสนใจกับความตองการหรือการออนวอนรอง
ขอของมนุษย แตกระทําไปตามเหตุปจจัย ซึ่งเมื่อเปรียบเทียบกันแลวจะพบวา ‘พระเจา’ ในระดับ
สัญชาตญาณนั้นจะมีลักษณะเปนสิ่งที่สามารถปกปองคุมครองหรือใหประโยชนแกสัตวหรือมนษุย
ในทางใดทางหนึ่ง สวน ‘พระเจา’ ในระดับภาษาคนก็ยอมไดรับการบูชาออนวอนจากมนุษย
เพื่อที่จะให ‘พระเจา’ ดลบันดาลในสิ่งที่พวกเขาตองการ แตในกรณี ‘พระเจา’ ระดับภาษาธรรมนั้น
จะทําหนาที่อยางตรงไปตรงมาโดยไมสนใจวาผูคนในโลกกําลังออนวอนรองขอในสิ่งใด อีกทั้งไม
รับรูวาผลจากการกระทําของพระองคนั้นจะเปนไปในทางที่ดีหรือเลวรายตอตัวมนุษย  

ความเที่ยงตรงและยุติธรรมอยางยิ่งของ ‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรมนั้นเปนไปอยางที่
พุทธทาสภิกขุกลาววา “ถามันมีเหตุปจจัยในลักษณะอยางหนึ่งแลว ผลที่จะเกิดขึ้นตามมาก็จะ
เปนไปในลักษณะอยางหนึ่งตามเหตุปจจัยที่สรางใหเกิดผลนั้นขึ้นมาเสมอ...พระเจาไมไดโกรธเรา 
                                                 

47 พุทธทาสภิกขุ. 2541. มรดกที่ขอฝากไว. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 83. 
48 พุทธทาสภิกขุ.  ม.ป.ป. ปญหาเกี่ยวกับพระผูเปนเจา กรรม-อนัตตา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพอรุณ

วิทยา, หนา 16. 
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หรือพระเจาไมไดรักเราอยางที่เขาพูดกัน พระเจาจะยุติธรรม จะทําตรงเผงลงไปตามที่มันควรจะ
เปน””49 ดังนั้น ผลที่ ‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรมสรางหรือดลบันดาลใหเกิดขึ้นนั้นยอมจะเปนไป
ตามเหตุปจจัยที่ตัวมนุษยเองไดกระทําไวทั้งสิ้น ตัวอยางเชน ถามนุษยรับประทานอาหารแตพอดี 
มนุษยก็ยอมไดรับความสบายกายเปนสิ่งตอบแทนจาก ‘พระเจา’ แตถาหากวามนุษยรับประทาน
อาหารมากจนเกินไปแลว มนุษยก็จะตองไดรับความทุกขทรมานกายเปนสิ่งตอบแทนจาก ‘พระ
เจา’ เปนตน   

จากการทบทวนวรรณกรรมในขอบขายของพุทธทาสภิกขุ ผูวิจัยพบวา ‘พระเจา’ ในพุทธ
ศาสนาตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นปรากฎอยูในสองลักษณะ ไดแก ลักษณะแรก ‘พระเจา’ คือ 
ธาตุหรือส่ิงที่ดํารงอยูไดดวยตัวของมันเองโดยธรรมชาติ ซึ่งทานเรียกธาตุดังกลาววา ‘ธรรมธาตุ’ 
หรือ ‘ธาตุแหงธรรม’ และในบางครั้งทานก็เรียกธาตุดังกลาววา ‘ไกวัลยธรรม’ โดยทานถือวาธรรม
ธาตุหรือไกวัลยธรรมนั้นเปนปฐมเหตุของสรรพสิ่งทั้งหลาย ซึ่งทําหนาที่คลายกับ ‘พระเจา’ ในฐานะ
ผูสรางสรรพสิ่งในจักรวาล สวนลักษณะที่สอง ‘พระเจา’ คือ กฎอิทัปปจจยตา ซึ่งพุทธทาสภิกขุ
อธิบายวาสรรพสิ่งทั้งหลายยอมจะปรากฎ เปนไป และตกอยูภายใตกฎดังกลาวทั้งสิ้น ทานจึงมอง
วากฎอิทัปปจจยตาทําหนาที่คลายกับ ‘พระเจา’ ในฐานะผูสราง ผูควบคุม และผูทําใหดับสูญ 

     
ธรรมธาตุ/ไกวัลยธรรม   

พุทธทาสภิกขุอธิบายวา ‘ธรรมธาตุ’ หรือ ‘ธาตุแหงธรรม’ นั้นดํารงอยูกอนที่สรรพสิ่งทั้งปวง
ในจักรวาลจะปรากฎขึ้น50 แมกระทั่งสรรพสิ่งทั้งปวงไดปรากฎขึ้นแลวธรรมธาตุก็ยังคงดํารงอยูใน
ส่ิงตางๆ ทั้งหลายเหลานั้น โดยคุณลักษณะของธรรมธาตุนั้นจะประกอบไปดวยความเปนตถตา 
(ความเปนเชนนั้นเอง) ความเปนอวิตถตา (ไมผิดจากความเปนอยางนั้น) ความเปนอนัญญถตา 
(ไมเปนอยางอื่นจากความเปนอยางนั้น) ความเปนธัมมัฎฐิตตา (ตั้งอยูในฐานะเปนธรรมดาแหง
ธรรม) ความเปนธัมมนิยามตา (เปนบทนิยามแหงธรรม) และความเปนอิทัปปจจยตา (กฎแหงการ
อาศัยกันของเหตุปจจัย)51 และดวยคุณสมบัติที่พิเศษแตกตางไปจากสรรพสิ่งทั่วไปดังที่กลาวจึงทํา
ใหพุทธทาสภิขุเทียบเคียงธรรมธาตุกับ ‘พระเจา’ ดังที่ทานกลาววา “ศึกษาใหดีเถอะ จะพบวาธรรม
ธาตุนี้มีความหมายแหงความเปนพระเจา”52   

พุทธทาสภิกขุอธิบายวาแนวคิดในเรื่องธรรมธาตุนั้นมีที่มาจากพุทธพจนที่วา “อุปฺปทา วา 
ภิกฺขเว ตถาคตานํ อนุปฺปาทา ภิกฺขเว ตถาคตานํ ฐิตา ว สา ธาตุ ภิกษุทั้งหลาย พระตถาคต

                                                 
49 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 143, 146. 
50 เร่ืองเดียวกัน, หนา 73. 
51 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 74. 
52 เร่ืองเดียวกัน. 

 



 228

ทั้งหลายจะเกิดขึ้นก็ตาม พระตถาคตจะไมบังเกิดขึ้นก็ตาม ธาตุนั้นยอมต้ังอยูเสมอ”53 โดยทานมี
ความเขาใจวาพุทธพจนดังกลาวนี้เปนเสมือนการที่พระพุทธเจาไดทรงยืนยันถึงสิ่งๆ หนึ่งที่ดํารงอยู
กอนหนาสรรพสิ่งใดๆ ทั้งปวงและเปนสิ่งที่ดํารงอยูอยางที่ไมข้ึนอยูกับปจจัยหรือส่ิงอื่นใด หรือที่
ทานกลาววา “มันมีตัวของมันเองโดยเฉพาะ”54  

การจะเขาใจถึงสภาวะการดํารงอยูของธรรมธาตุจะตองพิจารณาถึงสิ่งที่เรียกวา ‘ธาตุ’ ใน
พุทธศาสนา ซึ่งสามารถแบงออกไดเปนสองฝาย  ไดแก สังขตธาตุ และ อสังขตธาตุ กลาวคือ 
สังขตธาตุหมายถึงธาตุที่ตองอาศัยหรือมีเหตุปจจัยปรุงแตงขึ้นมา ไมสามารถที่จะมีสภาวะเปนของ
ตัวเองไดดวยตัวเอง โดยสังขตธาตุจะมีทั้งในสวนที่เปนรูปธรรมที่จับตองสัมผัสได เชน น้ํา ลม ไฟ 
อากาศ และสวนที่เปนนามธรรม เชน จิต วิญญาณ สวนอสังขตธาตุหมายถึงธาตุที่สามารถจะ
ดํารงสภาวะของตัวเองไดโดยที่ไมตองมีเหตุปจจัยอื่นใดมาปรุงแตงใหเกิดขึ้นมา และมีลักษณะ
เฉพาะที่ไมเปนทั้งรูปธรรมและนามธรรม55 โดยธรรมธาตุที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงและ
เปรียบเทียบเทากับ ‘พระเจา’ นั้นจัดอยูในฝายอสังขตธาตุ        

สภาวะการดํารงอยูและหนาที่ของธรรมธาตุนั้นเปนไปแบบเดียวกับส่ิงที่พุทธทาสภิกขุ
เรียกวา ‘ไกวัลยธรรม’ (บางครั้งทานเรียกสั้นๆ วา ‘ไกวัลย’) ซึ่งพุทธทาสภิกขุไดอธิบายความหมาย
ของไกวัลยธรรมวาหมายถึงสรรพสิ่งทั้งปวง56 (เนื่องจากความหมายตามศัพทของคําวา ไกวัลย 
หรือ เกวล นั้นจะแปลวา “ส่ิงทั้งหมดทั้งสิ้น”)57 โดยทานไดกลาวถึงสภาวะการดํารงอยูของไกวัลย
ธรรมที่เปนไปในทํานองเดียวกับธรรมธาตุ ดังนี้  

 
“ไกวัลยนั้นอยูเหนือสังขยา (การนับหรือการคํานวณใหรูวา

เทาไร อยางไร), ไกวัลยอยูเหนือคุณคาและเหนือการตีราคา คือเปนอนัคฆะ
จึงมีความหมายวาเหนือส่ิงทั้งหมดทุกส่ิงอยางไมมีที่ ส้ินสุด, ไกวัลย
หมายถึงสิ่งที่มีความงามถึงที่ สุด อยูเหนือความบริสุทธิ์ เหนือความ
บริบูรณ เหนือความเปนตน กลาง ปลาย คืออยูเหนือความมีการบัญญัติ, 
ไกวัลยอยูเหนือกาลเวลา หรือนอกกาลเวลา ไมสมมติหรือบัญญัติไดใน
เร่ืองอันเกี่ยวกับเวลา, ไกวัลยอยูเหนือบัญญัติทางมิติ ที่ใชกันอยูในโลก 
ทั้งการมา การไป การถึง การจุติ การอุบัติบังเกิด หรือ ไกวัลยเปนสิ่งที่มี

                                                 
53 พุทธทาสภิกขุ. 2536. ไกวัลยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 223.   
54 เร่ืองเดียวกัน, หนา 224. 
55 เร่ืองเดียวกัน, หนา 222. 
56 เร่ืองเดียวกัน, หนา (1). 
57 เร่ืองเดียวกัน. 
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ไวพูดกันในทุกๆ ศาสดา ที่อางตัวเองวามีส่ิงสูงสุดเหนือส่ิงทั้งปวงจนไมมี
อะไรจะเปรียบเทียบกันได เพราะมันหมายถึงทุกสิ่งไมยกเวนอะไร”58   

 
ดวยคุณสมบัติที่พิเศษแตกตางไปจากสรรพสิ่งทั้งหมด∗ ไกวัลยธรรมจึงสามารถจะดํารง

อยูในทุกสิ่งทุกอยางได “แมแตในอนุภาคที่มีความละเอียดที่สุดก็ยอมจะมีไกวัลยธรรมดํารงอยู”59 
ดังที่พุทธทาสภิกขุไดยกตัวอยางวาในรางกายของมนุษยนั้นยอมจะมีไกวัลยธรรมดํารงอยูทั้งใน
สวนที่เปนรูปธรรมตางๆ เชน แขน ขา มือ สมอง ไหล เทา หรือแมกระทั่งในสวนที่เปนนามธรรม
อยางความคิดหรือความรูสึกตางๆ นั้นก็ยอมจะพบไกวัลยธรรมดํารงอยูเชนเดียวกัน60 ลักษณะ
พิเศษเฉพาะตัวของไกวัลยธรรมจึงไมตางไปจากธรรมธาตุและมีนัยความหมายแหงการเปน ‘พระ
เจา’ ดังเชนที่พุทธทาสภิกขุกลาววา “พระเจาไกวัลยจึงสิงสถิตอยูในทุกอณูชีวิต”61    

หากพิจารณาจากสภาวะของธรรมธาตุหรือไกวัลยธรรมแลว จะพบวาคุณสมบัติพิเศษ
เฉพาะตัวของธรรมธาตุและไกวัลยธรรม เชน ไมข้ึนกับส่ิงใด สามารถดํารงอยูในทุกสิ่ง ไมแปร
เปลี่ยนเปนอยางอื่น ฯลฯ สามารถปรากฎอยูไดเพียงลักษณะเดียวก็คือมีลักษณะที่ตองเปน ‘กฎ’ 
แบบหนึ่ง ซึ่งก็สอดคลองกับที่พุทธทาสภิกขุกลาววา “ธรรมธาตุนี้เปนเพียงกฎ เปนตัวกฎ กฎคือ
ความที่ส่ิงนั้น ตองเปนอยางนั้นอยางนั้น เชน กฎที่วาสังขารทั้งปวงจะตองเปลี่ยนแปลง...สังขาร
ทั้งหลายทั้งปวงเปนทุกข...ธรรมทั้งปวงเปนอนัตตา”62 และดวยเหตุนี้เอง จึงทําเขาใจไดวา ‘พระ
เจา’ ของพุทธศาสนาที่เรียกวาธรรมธาตุหรือไกวัลยธรรม (‘พระเจา’ ในระดับภาษาธรรม) ที่พุทธ
ทาสภิกขุกลาวถึงนั้นก็คือ ‘กฎ’ แบบหนึ่ง เพราะมีเพียง ‘กฎ’ เทานั้นสามารถที่จะดํารงอยูกอน
หนาที่สรรพสิ่งทั้งหลายในจักรวาลจะบังเกิดขึ้น สามารถจะเปนปฐมเหตุแหงสรรพสิ่ง สามารถจะ
ดํารงอยูในทุกสรรพสิ่ง และสามารถปรากฎตัวอยูไดในทุกสถานที่ นอกจากนี้ยังมีคุณสมบัติแหง
ความที่ตองเปนไปอยางนั้น เปนอยางอื่นไปไมได ไมผิดไปจากความเปนอยางนั้น เปนกฎเกณฑ
ของธรรมดา และเปนการตั้งอยูตามธรรมดา สอดคลองกับที่พระมหาบูรณ เชน สณิกปุญโญ (สุข
                                                 

58 พุทธทาสภิกขุ. 2536. ไกวัลยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา (1), (2). และทานไดอธิบาย
เพิ่มเติมวาพุทธศาสนาฝายมหายานจะเรียกไกวัลยวา อมิตาภะ ซึ่งมาจากคําวา อมิตายุ ที่หมายถึงแสงสวางที่
คํานวนอายุไมได ซึ่งเปนคุณสมบัติของไกวัลยที่เปนส่ิงเดียวกันในทุกแหงหน ไมมีที่ส้ินสุดทั้งโดยเวลาและโดย
เนื้อที่ โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2536. ไกวัลยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 124.      

∗ทานกลาววา “เม่ือส่ิงที่มีอยูกอนส่ิงใดๆ ทั้งหมดนั้น มันจะมีความเปนอยูเหมือนกับส่ิงทั้งปวงในทีหลัง
นั้นไมได” เร่ืองเดียวกัน, หนา 216.    

59 เร่ืองเดียวกัน, หนา 217.     
60 เร่ืองเดียวกัน. 
61 เร่ืองเดียวกัน, หนา 121. 
62 เร่ืองเดียวกัน, หนา 37. 
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คุม) อธิบายวา “คําวา พระเจา ในทรรศนะของทานพุทธทาสเปนการตีความใหมโดยการใชทฤษฎี
ภาษาคนภาษาธรรมเปนเครื่องมือ พระเจาในภาษาธรรมในทรรศนะของทานพุทธทาสหมายถึง 
ธรรมชาติและกฎธรรมชาติอันเฉียบขาดที่ทําใหสรรพสิ่งเกิดขึ้น ดํารงอยูและแตกสลายไปตาม
กาลเวลา และกฎนั้นยังมีจุดประสงคใหสรรพสิ่งมีวิวัฒนาการไปในทางที่สูงขึ้นจนถึงจุดสูงสุด นั่น
คือปราศจากความทุกขทั้งมวล วาโดยนัยนี้ พระเจาในทรรศนะของทานพุทธทาสจึงปราศจาก
รูปราง”63 

พุทธทาสภิกขุมองวา ‘พระเจา’ ในภาษาธรรมอันหมายถึง ‘กฎ’ แบบหนึ่งที่มั่นคงแนนอน
นั้นมีหนาที่ คุณสมบัติ และศักยภาพไมตางไปจากพระเจาในภาษาคนแตอยางใด ดังที่ทาน
เปรียบเทียบวา หากผูที่นับถือพระเจาอยางบุคคลกลาววาพระเจานั้นเปนปฐมเหตุหรือเปนผูสราง
สรรพสิ่ง ในภาษาธรรมก็จะกลาวไดวา ‘พระเจา’ ซึ่งก็คือกฎแหงธรรมชาติเปนปฐมเหตุของทุก
สรรพสิ่งในจักรวาล หรือหากวาผูที่นับถือพระเจาในภาษาคนกลาววาพระเจาเปนผูสรางโลก ใน
ภาษาธรรมก็จะกลาวไดวากฎแหงธรรมชาติเปนผูสรางโลก หรือหากวาผูที่นับถือพระเจาในภาษา
คนกลาววาพระเจาเปนผูควบคุมโลก ในภาษาธรรมก็จะกลาวไดวากฎของธรรมชาติเปนผูควบคุม
โลก หรือหากวาผูที่นับถือพระเจาในภาษาคนพูดวาพระเจาสถิตยอยูในทุกหนทุกแหงและยิ่งใหญ
กวาสิ่งอื่นใดในจักรวาล ในภาษาธรรมก็จะกลาวไดวากฎแหงธรรมชาตินั่นเองที่ปรากฎอยูในทกุหน
ทุกแหงและยิ่งใหญกวาสิ่งอื่นใดทั้งปวงไดเชนเดียวกัน∗   

สวนในเรื่องศักยภาพของ ‘พระเจา’ นั้น ทานเปรียบเทียบไววา สําหรับคนที่นับถือพระเจา
อยางบุคคลก็จะพูดวาพระเจาเปนผูใหทุกส่ิงทุกอยางที่เราตองการ ซึ่ง ‘พระเจา’ ที่เปนกฎแหง
ธรรมชาติก็สามารถจะดลบันดาลทุกสิ่งทุกอยางที่มนุษยตองการไดเชนเดียวกันหากวามนุษย
กระทําเหตุปจจัยใหถูกตองตรงตามกฎของธรรมชาตินั้นๆ “กฎที่สรางชีวิต สรางอะไรมา และเปน
                                                 

63 พระมหาบูรณเชน สณิกปุญโญ (สุขคุม). 2544. การศึกษาวิเคราะหมโนทัศนเร่ืองพระเจาในทรรศนะ
ของทานพุทธทาส. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. กรุงเทพฯ, บทคัดยอ.    

∗พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 45. 
ซึ่งโดยสามัญสํานึกแลวส่ิงทั้งหลายทั้งปวงยอมจะมีแหลงกําเนิดปฐมเหตุ นั่นคือ ตองมีที่ออกมาแหงส่ิงทั้งปวง 
สรรพส่ิงจึงจะปรากฎออกมา พวกที่มีศาสนาพระเจาอยางบุคคลก็ถือวาพระเจาอยางบุคคลเปนที่ออกมาแหงส่ิง
ทั้งปวง ทานสรางหรือบันดาลขึ้นโดยฤทธิ์เดชของทาน แตสําหรับพุทธศาสนาแลวก็มีปฐมเหตุเชนเดียวกัน แต
ไมไดเปนพระเจาอยางบุคคล แตเปนพระเจากฎแหงธรรมชาติ นั้นแหละเปนตนเหตุ เปนตัวเหตุ ที่ใหส่ิงทั้งปวง
ออกมา แมเราจะเรียกชื่อ ตถา ความเปนอยางนั้น ความไมเปนอยางอื่น มันก็ตั้งอยูในฐานะที่จะเปนปฐมเหตุ ให
ส่ิงตางๆ ออกมา คือมันเปนกฎของธรรมชาติที่บันดาลใหส่ิงตางๆ เกิดขึ้น ตั้งอยู ดับไป ในตัวเราคนหนึ่งนี้ มี
อาการที่เรียกวา เกิดขึ้น ตั้งอยู ดับไป ทุกๆ ขณะจิต นี้เปนลักษณะของสิ่งที่พระเจาสรางขึ้น โปรดดู เร่ืองเดียวกัน, 
หนา 50-51.     
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กฎตายตัวอยู เราตองทําใหถูกตองตามกฎอันนั้น แลวเราก็จะไดทุกสิ่งที่เราตองการ”64 หรอืคนทีน่บั
ถือพระเจาอยางบุคคลพูดวาพระเจาคือผูที่ชวยใหรอด พุทธทาสภิกขุก็กลาววา ‘พระเจา’ ที่เปนกฎ
ของธรรมชาติก็ชวยใหมนุษยรอดไดเชนกัน เพราะ “การประพฤติธรรมอยางถูกตองยอมจะทําให
มนุษยรอดพนจากความทุกขได”65 หรือการที่คนที่นับถือพระเจาอยางบุคคลพูดวาพระเจาเปนผู
วางหนทางและนําทางแกมนุษย พุทธทาสภิกขุก็กลาววา ‘พระเจา’ ที่เปนกฎของธรรมชาติตาม
แนวคิดของพุทธศาสนาก็ไดวางหนทางไวใหมนุษยเชนเดียวกัน โดยมีพระพุทธเจาเปนผูที่ทรง
คนพบหนทางซึ่งเปนกฎของธรรมชาติอยางอัฏฐังคิกมรรค (มรรคแปด) อันเปนหนทางสําหรับ
มนุษยที่จะกาวเดินไปสูความดับแหงทุกขทั้งปวง66  

 
‘พระเจาอิทัปปจจยตา’67     

อยางไรก็ตาม ในบรรดาคุณสมบัติทั้งหมดของธรรมธาตุนั้น พุทธทาสภิกขุไดเนนย้ําใน
คุณสมบัติขอสุดทายที่เรียกวา ‘อิทัปปจจยตา’ เปนอยางมาก เนื่องจากคุณสมบัติดังกลาวสามารถ
แสดงใหเห็นถึงความเปน ‘กฎ’ (‘พระเจา’ ในภาษาธรรม) ไดอยางชัดเจน ดังที่ทานไดกลาววา “อิ
ทัปปจยตาในฐานะที่เปนกฎนั่นแหละคือพระเจา”68 ซึ่งพุทธทาสภิกขุไดอธิบายศัพท “อิทัปปจจย
ตา” ไววา อิทะ แปลวา นี้ ปจจยตา แปลวา ความเปนปจจัย ดังนั้น อิทัปปจจยตาจึงแปลวา “ความ
ที่มีนี้เปนปจจัย เมื่อมีส่ิงนี้ๆ เปนปจจัย ส่ิงนี้ๆ จึงเกิดขึ้น เมื่อสิ่งนี้ๆ ดับ ส่ิงนี้ๆ จึงดับ”69 และ
เนื่องจากกฎอิทัปปจจยตาเปนคุณสมบัติหนึ่งของธรรมธาตุ (‘พระเจา’ ในภาษาธรรม) และพบวา
ในบางครั้งทานอธิบายอิทัปปจจยตาดวยคําวา ‘ตถตา’ ซึ่งเปนคุณสมบัติขอแรกของธรรมธาตุ และ
หากเทียบเคียงกันแลวก็จะเห็นวาทั้ง “อิทัปปจจยตา” (กฎที่วาเมื่อมีส่ิงนี้ๆ เปนปจจัย ส่ิงนี้ๆ จึง
เกิดขึ้น) และ “ตถตา” (ความเปนเชนนั้น) เปนการกลาวในสิ่งที่มีลักษณะอยางเดียวกันแตพูดจาก
คนละแงมุมเทานั้น พระสมเกียรติ ปริฺญาโณ  (เพชรอริยวงศ) อธิบายเรื่องนี้ไววา  

 
“ตถตาในทรรศนะของทานพุทธทาสภิกขุ หมายถึง ความเปน

เชนนั้นเอง ความที่มันเปนอยางนั้น ไมเปนอยางอื่นไปได ใครจะบังคับ
มันไมได มันเคยเปนมาอยางไร มันก็เปนอยางนั้นชั่วนาตาป นี่แหละ

                                                 
64 เร่ืองเดียวกัน, หนา 77. 
65 เร่ืองเดียวกัน.  
66 เร่ืองเดียวกัน, หนา 78. 

                67 พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 109. 
68 เร่ืองเดียวกัน, หนา 98.  
69 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13.  
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เรียกวา ตถตา การอธิบาย ตถตา ในลักษณะอยางนี้ของทานพุทธทาส 
โดยนัยหนึ่งก็คือการอธิบายกฎอิทัปปจจยตาและปฏิจจสมุปบาท 
กลาวคือ เปนกฎแหงเหตุผล "เมื่อส่ิงนี้มี ส่ิงนี้จึงมี" อธิบายถึงความไมมี
แกนสารของสังขตธรรม เมื่อไมมีแกนสารจึงไมเที่ยงและเปลี่ยนแปลง แต
เปลี่ยนแปลงอยูในกรอบเดิมอยูชั่วอนันตกาล เรียกกรอบนี้วา ตถตา ตถตา
ในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ ไมแตกตางจากที่ปรากฎในพระไตรปฎก 
เปนคําที่ใชแทนอิทัปปจจยตาและปฏิจจสมุปบาทนั่นเอง”70  

 
กฎอิทัปปจจยตาจึงดํารงอยูในสถานะของกฎที่อยูเหนือกฎทั้งปวง (พุทธทาสภิกขุอธิบาย

วาแมแตกฎของธรรมชาติก็ตองถือวาเปนผลอันเนื่องมาจากกฎอิทัปปจจยตา เพราะกฎของ
ธรรมชาตินั้นก็ยอมจะมีเหตุปจจัยอยางใดอยางหนึ่งที่ไดกระทําใหเกิดกฎดังกลาวขึ้นมา และนัย
การอธิบายดังกลาวยังครอบคลุมไปถึงกฎอื่นๆ ทั้งหมด อยางเชน กฎวิทยาศาสตรและกฎแหง
กรรม เปนตน) และดวยเหตุที่กฎอิทัปปจจยตาเองนั้นเปนธาตุฝายอสังขตะ กฎอิทัปปจจยตาจึง
สามารถดํารงอยูไดดวยตัวเองโดยไมตองมีเหตุปจจัยอื่นใดมาปรุงแตงหรือสรางกฎดังกลาวขึ้นมา 
ดังนั้น ลักษณะการเกิดขึ้นของกฎอิทัปปจจยตาจึงอยูนอกเหนือความรูของมนุษย เพราะมนุษยไม
สามารถลวงรูไดวากฎเหลานี้เกิดขึ้นมาไดอยางไรและใครที่เปนผูที่ตั้งกฎในลักษณะนี้ข้ึน ฉะนั้น
แลว พระเจาอิทัปปจจยตาจึงดํารงอยูในสถานะที่เหนือกวาสรรพสิ่งทั้งปวง เพราะเปนสิ่งที่ไป
กระทําตอส่ิงอื่น ดวยเหตุนี้ ส่ิงที่เปนไปหรือตองเปลี่ยนแปลงไปตามกฎนั้นจึงอยูในสถานะที่ถูก
กระทําอยูโดยพระเจาอิทัปปจจยตา71 พุทธทาสภิกขุจึงกลาววา “พระเจาอิทัปปจจยตาเปนกฎของ
ธรรมชาติที่สูงสุดในพุทธศาสนาอยางที่ไมมีอะไรคัดงางกฎนี้ได”72   

พุทธทาสภิกขุไดยกตัวอยางกฎอิทัปปจจยตาที่สามารถพบเห็นไดในชีวิตประจําวันทั่วไป 
เชน การหุงขาว กลาวคือ เมื่อมีเหตุปจจัยอันไดแก ฟน กาซออกซิเจน และ เชื้อเพลิง ประกอบเขา
กันแลว ผลที่ไดก็คือความรอน และเมื่อสรางเหตุปจจัยโดยการนําขาวสารกรอกลงไปในหมอหุง
ขาวพรอมกับนําน้ํามาใสแลวตั้งไวบนความรอน ผลที่ไดก็คือน้ําที่รอนจนเดือด ซึ่งน้ําที่เดือด
ดังกลาวก็จะเปนเหตุปจจัยใหเมล็ดขาวออนตัวลงและสุกไดในที่สุด73 หรือกรณีการปลูกตนไมให
เจริญเติบโตงอกงามก็จะตองเปนไปตามกฎอิทัปปจจยตาเชนเดียวกัน เนื่องจากในกระบวนการ
                                                 

70 พระสมเกียรติ ปริฺญาโณ (เพชรอริยวงศ) 2547. การศึกษาเชิงวิเคราะหแนวคิดตถตาในทัศนะของ
พุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัย
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, บทคัดยอ.  

71 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 102-103. 
72 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 144.  
73 พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 33-34. 

 



 233

เติบโตของตนไมนั้นยอมจะตองมีกฎอิทัปปจจยตาที่เปนเหตุปจจัยใหตนไมนั้นเจริญงอกงาม 
ตัวอยางเชน ตนไมประเภทหนึ่งก็จะตองปลูกลงในดินประเภทหนึ่ง ตองไดรับปริมาณน้ําในระดับ
หนึ่ง ตองบํารุงดวยสิ่งๆ หนึ่ง เปนตน ซึ่งหากทําตามกฎแหงเหตุปจจัยนั้นแลว ผลที่ไดก็คือตนไมที่
เจริญงอกงาม74 หรือ กรณีของการที่ผูคนจากตางถิ่นไดมาฟงธรรมเทศนาของทานที่สวนโมกขนั้น 
พุทธทาสภิกขุก็ยกมาอธิบายวาเปนไปตามกฎอิทัปปจจยตาเชนเดียวกัน75 เปนตน    

ในเมื่อทุกสิ่งทุกอยางและทุกปรากฎการณในจักรวาลยอมเปนไปตามกฎอิทัปปจจยตา
เสมอ76 ฉะนั้น การใชความจริงในการจัดตัวตนและความสัมพันธระหวางคนจํานวนมาก (การเมือง) 
ของมนุษยก็ยอมที่จะตกอยูภายใตกฎอิทัปปจจยตาดวยเชนกัน∗ และ “พระเจาอิทัปปจจยตา” นั้นก็
สามารถที่จะดลบันดาลผลใหเกิดแกมนุษย ทั้งในทางที่เปนประโยชนแกมนุษยหรือในทางที่เปนโทษ
แกมนุษยก็ได ข้ึนอยูกับเหตุปจจัยที่มนุษยไดกระทําลงไป โดยพุทธทาสภิกขุมองวาการจัดการเมอืง
ของมนุษยไปตามความจริงแบบสัจจาภินิเวสที่มนุษยบัญญัติข้ึนมาเองนั้นเปนการกระทําที่ “ไมได
เกิดจากสติปญญาที่เขาถึงธรรมชาติอยางสมบูรณ”77 และการกระทําดังกลาวไมสามารถทําให
มนุษยไดรับสันติภาพและความผาสุกได กลาวอีกอยางไดวา พุทธทาสภิกขุกําลังเสนอใหมนุษยจัด
การเมืองหรือกระทําเหตุปจจัยที่สอดคลองกับกฎอิทัปปจจยตาในฝายที่จะใหผลอันเปนประโยชน
และความผาสุกแกมนุษย นั่นคือ มนุษยจะตองจัดการเมืองใหเปนไปตามเจตนารมณของ “พระ
เจาอิทัปปจจยตา” นั่นเอง  
 
เจตนารมณของพระเจา     

พุทธทาสภิกขุกลาวไววาหากพิจารณา ‘การเมือง’ ที่ปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติแลว จะ
พบวา “พระเจาอิทัปปจจยตา” ไดใชความจริงบางอยางในการจัดใหสรรพสิ่งทั้งหลายสามารถอยู
รวมกันได ดังนั้น การดํารงอยูของสภาวะธรรมชาติที่เปนไปอยางสงบสุขและการที่ส่ิงมีชีวิตแตละ
เผาพันธุสามารถดํารงสืบตอมาไดนั้นยอมไมไดเปนผลอันเกิดจากการจัดอยางไรทิศทางหรือ
เปาหมาย ตรงกันขาม ทานกลับเห็นวาการจัด ‘การเมือง’ ในสภาวะธรรมชาติของ “พระเจาอิ

                                                 
74 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 147. 
75 พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 66. 
76 เร่ืองเดียวกัน, หนา 84. 
∗นอกจากกฎของมนุษยและกฎอิทัปปจจยตาแลว ทานไดกลาวถึงกฎอีกหลายแบบ เชน กฎที่มาจาก

การแทรกแซงหรือผสมกันระหวางกฎอิทัปปจจยตาและกฎของมนุษย หรือวาแมในกฎเดียวประเภทเดียวกันก็
อาจจะมีอยูหลายชั้นและแทรกแซงกัน จนทําใหเกิดกฎปลีกยอยจํานวนมาก โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิ
ทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 341. 

77 พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 340. 
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ทัปปจจยตา” นั้นเปนการจัดไปตาม ‘ความมุงหมายของกฎ’78 หรือกลาวไดวาเปนการจัดที่มี
เปาหมายบางอยาง และเปนหนาที่ของมนุษยเองที่จะตองทําความเขาใจถึงความมุงหมายหรือ
เจตนารมณดังกลาวของ “พระเจาอิทัปปจจยตา” และดําเนินการจัดการเมืองของมนุษยโดยการ
กระทําเหตุปจจัยที่สอดคลองกับเจตนารมณนั้นเพื่อใหไดรับผลจาก ‘พระเจา’ เปนความผาสุกและ
สันติภาพ  

พุทธทาสภิกขุเรียกการกระทําดังกลาววา ‘การออนวอนพระเจา’∗ อยางไรก็ตาม ทานเห็น
วามนุษยในยุคปจจุบันไมไดทําการ ‘ออนวอนพระเจา’ แตอยางใด (ไมไดสรางเหตุปจจัยเพื่อที่จะ
ไดรับผลเปนความผาสุกและสันติภาพ) ดังจะพบวาการเมืองของมนุษยซึ่งใชความจริงแบบสัจจาภิ
นิเวสมาจัดการปรุงแตงตัวตนและจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากนั้นไมสนใจเจตนารมณ
ของพระเจาอิทัปปจจยตาแตอยางใด และในที่สุดแลวก็ทําใหมนุษยไมสามารถพบกับสันติภาพได
เลย ดังที่ทานกลาววา “มนุษยเลนการเมือง โดยผิดประสงคของพระเจานั้น ไมมีทางที่จะสาํเรจ็เปน
สันติสุขไดเลย...ฉะนั้น การเมืองในโลกจึงไมไดรับผลเปนสันติสุขของมหาชน”79  

การทําความเขาใจถึงความมุงหมายหรือเจตนารมณในการจัดสรรพสิ่งและความสัมพันธ
ระหวางสรรพสิ่งตางๆ ในสภาวะธรรมชาติของ “พระเจาอิทัปปจจยตา” นั้น ในที่นี้จะพิจารณาไปที่
สภาวะของ ‘การเมือง’ ที่ปรากฎอยูในธรรมชาติหรือที่ทานเรียกวา ‘การเมืองในระดับพื้นฐาน’80 
ดังที่ไดอธิบายไปแลวในบทกอนหนานี้วา กิริยาอาการแหงการเมือง (ในระดับพื้นฐาน) ที่ปรากฎอยู
ในสภาวะธรรมชาติก็คือกิริยาการตอสู ดิ้นรน ปรับปรุงตัวของสิ่งมีชีวิตทุกชนิดเพื่อใหตนเอง
สามารถจะดํารงชีวิตอยูรอดได∗∗ ฉะนั้น เรายอมจะเขาใจไดวาเจตนารมณในการจัดการเมืองของ 
“พระเจาอิทัปปจจยตา” ในระดับพื้นฐานก็คือความมุงหมายที่จะจัดสิ่งมีชีวิตตางๆ สามารถปรับตัว
เพื่อที่จะดํารงชีวิตอยูรอดได   

                                                 
78 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100 ปพุทธทาส ชุดมองดานใน งานบันลือธรรม

เลมที่1. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 101.     
∗ดังคํากลาวของทานที่วา “การจะไดตามที่เราตองการนั้นก็เพราะเราทําถูก ถูกตามกฎของมัน ถาพูด

อยางเปนคน ก็คือ ทําถูกใจพระเจา พระเจาจึงอํานวยประโยชนใหแกเรา เหมือนกับที่วาเรานับถือออนวอนพระ
เจา ทําถูกใจพระเจา” ดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100ปพุทธทาส ชุดมองดานใน 
งานบันลือธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 101.      

79 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 155.   
80 เร่ืองเดียวกัน, หนา 57.  
∗∗ดังที่ทานกลาววา “การเมืองในระดับชีวิตพื้นฐานจะเปนเรื่องของการตอสูดิ้นรนเพื่อมีชีวิตอยูรอดได 

ซึ่งปรากฎอยูในส่ิงมีชีวิตประเภทสัตวและพืช” เร่ืองเดียวกัน, หนา 57-58.    
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ทั้งนี้ การที่ทานเสนอใหยึดถือการจัดความสัมพันธในสภาวะธรรมชาติเปนแบบอยางนั้น
ไมไดหมายความวาพุทธทาสภิกขุตองการใหมนุษยกลับไปดําเนินชีวิตแบบมนุษยในยุคบุพกาล
หรือแบบคนปาที่ยังตองตอสูดิ้นรนเพียงเพื่อใหสามารถดํารงชีวิตอยูรอดไดในแตละวันตามความ
มุงหมายของการเมืองในระดับพื้นฐานแตเพียงเทานั้น พุทธทาสภิกขุยังไดอธิบายถึงเปาหมายที่อยู
เหนือไปกวา “การเมืองระดับระดับพื้นฐาน” เนื่องจากทานเห็นวาการที่ “พระเจาอิทัปปจจยตา” จัด
ใหบรรดาสัตวหรือพืชทั้งหลายตองพยายามตอสูดิ้นรนเพื่อที่จะดํารงชีวิตของตนใหอยูรอดไดนั้น
ยอมจะตองเปนไปเพื่อเปาหมายในขั้นที่สูงกวา นั่นก็คือ การที่แตละชีวิตสามารถจะเขาถึงสิ่งสูงสุด
หรือเขาถึง ‘ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา’81     

พุทธทาสภิกขุเรียกกระบวนการที่ส่ิงมีชีวิตทั้งหลายมุงไปสู ‘ความเปนอนัหนึง่อนัเดยีวกบัพระ
เจา’ วา ‘การวิวัฒนาการ’ ซึ่งทานใหคําอธิบายวาหมายถึง “การที่สรรพสิ่งตางๆ มีการเคลื่อนไหว
เปล่ียนแปลงอยูตลอดเวลาและการเปลี่ยนแปลงดังกลาวจะเปนการเปลี่ยนแปลงไปในทางที่ดีข้ึน
กวาเดิมเสมอ”∗ และทานยังมองตอไปวากระบวนการดังกลาวจะดําเนินไปอยางตอเนื่องจนกวา
ส่ิงมีชีวิตนั้นๆ จะสามารถเขาถึง ‘ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา’ ไดในที่สุด   

 
“ธรรมชาติแทๆ ก็ตองการไมใหส่ิงที่มีชีวิตสูญพันธุเพื่อประโยชน

แกวิวัฒนาการจนกวาจะถึงระดับสูงสุดดวยกันทั้งนั้น นี้ เปนความ
ตองการของธรรมชาติ สัตวเดียรัจฉานทั่วไปก็ตกอยูใตกฎเกณฑอันนี้ จะ
รูสึกตัวหรือไมรูสึกตัวนั้นไมเปนประมาณ ฉะนั้นจึงเปนอันกลาวไดวา การ
เกิดมาของสัตวเหลานั้นก็เปนการเดินทาง และเปนการเดินไปเรื่อยๆ ดวย
วิวัฒนาการนั่นเอง กวาจะถึงที่สุด ตามที่เชื่อกันวาจะเกิดมาเปนมนุษย
และสูงสุดขึ้นไปตามลําดับ”82  

 
ในการอธิบายถึงกระบวนการวิวัฒนาการไปสูส่ิงสูงสุดของพุทธทาสภิกขุนั้นมีความ

นาสนใจอยางมาก เพราะทานอธิบายอยูบนพื้นฐานของความเชื่อที่วาธรรมชาติยอมกระทําการ
เปลี่ยนแปลงสิ่งมีชีวิตตางๆ ไปสูสภาวะของสิ่งมีชีวิตที่ซับซอนกวาเดิม ดีกวาเดิม สูงกวาเดิม และ
มุงไปสูส่ิงสูงสุดอยูตลอดเวลา ซึ่งอาจมองไดวาแนวคิดดังกลาวนั้นทานไดรับอิทธิพลจากคาํอธบิาย

                                                 
81 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 153. 
∗ทานเห็นวากลไกวิวัฒนาการดังกลาวเปนการจัดโดยรัฐบาลของพระเจา โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2527. 

พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ., หนา 92.    
82 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100 ปพุทธทาส ชุดมองดานใน งานบันลือ

ธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 161. 
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ในทางชีววิทยาเปนอยางมาก ดังที่ทานอธิบายวาแรกเริ่มนั้นสิ่งมีชีวิตเปนเพียงแคสัตวเซลลเดียว 
ตอมาก็สามารถเปลี่ยนไปเปนสัตวหลายเซลล “เปนชีวิตที่มองไมเห็นดวยตากระทั่งมองเห็นดวยตา, 
กระทั่งเปนพืชพันธุ เปนสัตวเดรัจฉาน”83 แนวคิดดังกลาวทําใหทานสรุปวาการวิวัฒนาการ (หรือ
บางครั้งทานเรียกวา “ชีววัฒนาการ”84) เปนกฎของธรรมชาติ และตราบใดที่ยังมีชีวิตอยูส่ิงมีชีวิต
ทั้งหลายก็ยอมจะตกอยูภายใตกฎดังกลาว “มันก็คือชีวิตนั่นเอง ที่มีกฎเกณฑ ที่วา จะตอง
วิวัฒนาการ ไมอยางนั้นมันก็ไมเปนชีวิต ถาเปลี่ยนแปลงไมได ก็ไมมีชีวิต”85  

พุทธทาสภิกขุไมไดอธิบายเรื่องการวิวัฒนาการในเชิงการเวียนวายตายเกิดแบบขามภพ
ชาติ อยางเชนวา ไสเดือนตัวหนึ่งตายแลวไดไปเกิดเปนมา (ภพชาติที่สูงกวา) เมื่อตายจากมาแลว
ไดไปเกิดเปนคน (ภพชาติที่สูงกวา) เปนตน เพราะทานมองวาการเกิดตายดังกลาวยังมีตัวตนที่
ตายและยังมีตัวตนที่ไปเกิด ซึ่งเปนทัศนะที่ยังคงยึดมั่นถือมั่นในอัตตา ทานอธิบายวาเราไมควรจะ
ไปยึดถือวาเปนตัวเราหรือตัวเขาที่เปนผูตายหรือเปนผูเกิด เพราะแทจริงแลว ทุกสรรพสิ่งในโลกนี้
ลวนเปนหนวยเดียวกัน86 ดังนั้น สําหรับทานแลว การพิจารณาถึงวิวัฒนาการที่เปนความตองการ
ของธรรมชาติจึงตองพิจารณาในภาพรวม ไมพิจารณาไปที่การเกิดตายของชีวิตใดชีวิตหนึ่งเพียง
ชีวิตเดียว   

ดังนั้นแลว การวิวัฒนาการยอมจะทําใหสัตวเซลลเดียวสามารถจะพัฒนามาเปนมนุษยได 
และการวิวัฒนาการก็ไมไดหยุดเพียงแคการเปนมนุษย ทานเห็นวาในที่สุดแลวมนุษยทุกคน
ยอมจะไปสูความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจาหรือเขาสูนิพพานอยางเลี่ยงไมได ทานใหเหตุผล
วาหากมองในภาพรวมแลว “โลกนี้คอยๆ เล่ือนสูระดับสูงขึ้นๆ ไมทางฝายรูปธรรม ก็ตองฝายจิต ที่
จะหยุดนิ่งหรือตกตํ่าลงนั้น เปนไมมี แลวแตยุคนั้น โลกจะยึดเอาฝายจิตหรือฝายรูปเปนสวนสําคัญ
ก็ตาม ทั้งหมดนี้ ยอมแสดงวาสัญชาตญาณที่เปนภายใน พรอมทั้งสิ่งที่สงเสริมขางนอก มันลวน
แตจะดึงไปในฝายดีข้ึนๆ เพราะตัณหาของหมูสัตวเปนเชนนั้น”87 ดวยเหตุนี้เอง ทานจึงกลาววา
มนุษยทุกคนจะตองเขาถึงนิพพานในอนาคตขางหนาอยางแนนอน เนื่องจากวาธรรมชาติจะทําให
มนุษยเกิดการเรียนรูและพัฒนาตนไมใหตกไปอยูในฝายต่ําอีก ประกอบกับตัณหาของมนุษย
ตองการจะมุงไปสูความเจริญยิ่งๆ ข้ึนนั่นเอง88   

                                                 
83 พุทธทาสภิกขุ. 2536. ไกวัลยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 279.   
84 เร่ืองเดียวกัน, หนา 273.  
85 เร่ืองเดียวกัน, หนา 285. 
86 เร่ืองเดียวกัน, หนา 290-291.  
87 พุทธทาสภิกขุ. 2495. นิพพาน-จุดปลายทางของชีวิต. ใน ชุมนุมเรื่องส้ันของพุทธทาสภิกขุ. ไชยา: 

ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 51-52.    
88 เร่ืองเดียวกัน, หนา 51-52. 
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จากคําอธิบายดังกลาว สะทอนใหเห็นวาพุทธทาสภิกขุมีความเชื่อวามีจุดหมายสูงสุดหรือ
เปาหมายสุดทายสําหรับมนุษยทุกคนดํารงอยูตามธรรมชาติและกระบวนการวิวัฒนาการจะ
ผลักดันมนุษยไปสูเปาหมายดังกลาวในที่สุด ซึ่งทานอธิบายวามนุษยแตละคนไมวาจะนับถือ
ศาสนาใดก็ตาม แตเปาหมายสุดทายของมนุษยลวนเปนสิ่งเดียวกัน ทวาการที่คําสอนของศาสดา
แตละองคหรือคัมภีรของแตละศาสนาไดกลาวไวอยางแตกตางกันนั้นก็เปนเพราะศาสดาแตละคน
ดํารงชีวิตอยูในบริบททางประวัติศาสตรที่แตกตางกัน89 ดังนั้น จึงทําใหรายละเอียดหรือแนว
ทางการอธิบายไมเหมือนกันหรือบางสวนอาจจะถึงขั้นขัดแยงกันดวยซ้ํา แตกระนั้นทานก็ยืนยันวา
แกนแทของศาสนาทุกศาสนานั้น ตางก็มุงหวังใหมนุษยวิวัฒนาการไปสูส่ิงสูงสุดที่ดีที่สุดเทาที่
มนุษยจะสามารถเขาถึงไดทั้งสิ้น90  

พุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึงสภาวะที่มนุษยเขาถึง “ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” 
วาหมายถึงสภาวะที่มนุษยสามารถเขาใจและตระหนักรูไดวาทุกสรรพสิ่งในจักรวาลลวนเปนของ 
“พระเจาอิทัปปจจยตา” และทุกสิ่งทุกอยางลวนเปนสวนหนึ่งของ “พระเจาอิทัปปจจยตา” มนุษย
ยอมจะรูไดวาไมมีส่ิงใดที่ควรแกการที่จะไปยึดถือวาเปนตัวตนหรือของตนไดเลย และเมื่อมนุษยไม
มีตัวตนหรือของตนแลว ความเห็นแกตัวของมนุษยทุกคนก็จะไมเกิดขึ้น จนในที่สุดมนุษย “ทุกคน
จะกลายเปนคนของพระเจา”91 โดยสิ่งที่ทานเห็นวาสามารถจะนําพามนุษยวิวัฒนาการไปสู “ความ
เปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” และทําใหสังคมมนุษยเกิดสภาวะแหงสันติภาพไดนั้นก็คือ 
“ศีลธรรม”92  
 
ศีลธรรม: สภาวะแหงสันติภาพ/ปจจัยแหงสันติภาพ   

พุทธทาสภิกขุแปลความหมายของ ‘ศีลธรรม’ วา ส่ิงที่ทําความปกติ หรือ ปจจัยแหง
สันติภาพ นอกจากนี้ทานยังอธิบายไววา คําวา ‘ธรรม’ นั้นสามารถจะหมายไปถึงสาเหตุหรือ
ผลลัพธก็ได ดังนั้น ศลีธรรม (ในฐานะที่เปนเหตุ) จึงสามารถจะหมายถึงปจจัยแหงสันติภาพหรอืส่ิง
ที่ทําใหเกิดความปกติ และ ศีลธรรม (ในฐานะที่เปนผล) สามารถจะหมายถึงสภาวะแหงสันติภาพ
หรือสภาวะแหงความปกติไดอีกดวย จากความหมายดังกลาวนั้นจึงทําใหทานสรางเปนขอสรุป
ข้ึนมาอยางงายๆ วา เมื่อใดก็ตาม/ที่ใดก็ตามที่เกิดสภาวะปกติ เมื่อนั้น/ที่แหงนั้นยอมมีศีลธรรม

                                                 
89 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 107. และ 

โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 9.   
90 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 153. 
91 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 10.   
92 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 148.  
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ดํารงอยู และในทางกลับกัน เมื่อใดก็ตาม/ที่ใดก็ตามที่ไมมีสภาวะปกติ เมื่อนั้น/ที่แหงนั้นยอมไมมี
ศีลธรรมดํารงอยูนั่นเอง  

การที่ทานแปลความหมายเชนนี้ยอมจะทําใหศีลธรรมสามารถจะมีนัยไดอยางกวางขวาง
และครอบคลุมไปในทุกเรื่อง จนกระทั่งวา “หากการกระทําใดของมนุษยที่เปนไปเพื่อสันติภาพแลว 
เรายอมจะเรียกการกระทํานั้นวาเปนศีลธรรมไดทั้งสิ้น”93 ตัวอยางเชน ระบบเศรษฐกิจ ก็สามารถ
จะกลายเปนปจจัยแหงสันติภาพ (เปนศีลธรรม) ได หากวามนุษยกระทําการคาพาณิชยกันโดย
สุจริตและไมเอาเปรียบกัน แตถาหากมนุษยกระทําอยางทุจริตหรือฉอโกงแลว เศรษฐกิจก็จะ
กลายเปนปจจัยแหงวิกฤตการณไป94 หรือแมแตการประกอบอาชีพการงานในชีวิตประจําวันของ
มนุษยก็สามารถจะเปนปจจัยแหงสันติภาพไดเชนกัน เชน การทําไรทํานา การรับราชการ การคา
ขาย เปนตน พุทธทาสภิกขุอธิบายถึงเรื่องนี้วา “หากเราไมทํามาหากิน เราก็ไมมีกิน เราก็อดตาย 
หรือไมเชนนั้นเราก็ตองโกง จี้ ปลน ขโมยกัน มันอยูกันไมได แตถาทุกคนทําหนาที่ของตนๆ ทํานา 
ทําสวน ทําอะไรไปตามที่จะทําไดอยางถูกตอง ก็มีความสงบสุข”95 เปนตน แตเร่ืองที่พุทธทาสภิกขุ
เห็นวาควรที่จะตองมีศีลธรรมหรือเปนปจจัยแหงสันติภาพมากที่สุดนั้นก็คือเร่ืองของการเมือง ทั้งนี้
ก็เนื่องจากวาการเมืองเปนเรื่องของคนจํานวนมากและเปนเรื่องที่สงผลกระทบไดอยางกวางขวาง 
ดังนั้น การเมืองจึงมีความจําเปนอยางยิ่งที่จะตองไปเกี่ยวของกับศีลธรรมจนกระทั่งพูดไดวา 
“การเมืองหรือระบบการปกครองตองเปนระบบศีลธรมอยางหนึ่ง”96  

สภาวะแหงสันติภาพหรือสภาวะปกติตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นหมายถึงการไมทํา
ใหผูอ่ืนและตนเองเดือดรอน97 ในบางครั้งทานอธิบายวา “ความปกติก็คือความสะดวกสบายและ
อยูไดอยางสงบเย็น สวนความไมปรกติก็คือความกระวนกระวายเดือดรอนจนไมสามารถจะทน
ได”98 อยางไรก็ตาม สภาวะปกตินั้นไมไดหมายถึงการปลอยใหทุกสิ่งทุกอยางดําเนินไปเองโดยที่ไม
ตองกระทําอะไรเลย เพราะในบางกรณีการไมกระทําอะไรอาจกลายเปนสาเหตุที่ทําใหเกิดความไม
ปกติข้ึนก็ได ในทางกลับกัน การกระทําอะไรที่มากเกินไปก็อาจจะทําใหเกิดความไมปกติไดเชนกัน 
ตัวอยางเชน ชุมชนแหงหนึ่งไมมีถนนที่จะใหผูคนในชุมชนใชเดินทางจนกอใหเกิดความเดือดรอน
ยากลําบาก ลักษณะดังกลาวนี้เรียกวาสภาวะไมปกติ (ไมมีศีลธรรม) แตหากมีการแกไขปญหาเชน

                                                 
93 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 139. 
94 เร่ืองเดียวกัน. 
95 เร่ืองเดียวกัน, หนา 141. 
96 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 50.    
97 พุทธทาสภิกขุ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม.. สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง. กรุงเทพฯ, หนา 136  
98 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 138.        
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การกอสรางถนนจนแลวเสร็จก็สามารถจะเรียกไดวาเกิดเปนสภาวะปกติ (มีศีลธรรม) แตหากมีการ
ตัดถนนผานชุมชนหลายสายจนกลายเปนการไปทําลายสภาวะแวดลอมและกอใหเกิดมลพิษอัน
เนื่องจากยวดยานพาหนะที่แลนไปบนถนนดังกลาวก็จะกลายเปนสภาวะไมปกติไปได (ไมมี
ศีลธรรม) หรือในกรณีที่มีการทิ้งขยะจํานวนมากในชุมชนจนกอใหเกิดปญหาทางมลภาวะหรือ
สุขอนามัย ลักษณะดังกลาวยอมจะเรียกไดวาผิดปกติ (ไมมีศีลธรรม) แตหากมีการเก็บกวาดขยะ
จนเกิดความสะอาดและไมกอใหเกิดอันตรายแลว เราก็สามารถเรียกการกระทําเหลานี้วาเปนการ
ทําใหเกิดความปกติ (มีศีลธรรม) ได  

ดังนั้น ความหมายของคําวาปกติจึงครอบคลุมไปในทุกเรื่อง ทั้งความปกติทางสังคม 
ความปกติทางวัตถุ ความปกติทางจิตใจ ความปกติทางรางกาย เปนตน ซึ่งทานไดอธิบายไวอีก
ลักษณะวาสภาวะปกตินี้จะมีอยูสองช้ัน กลาวคือ ชั้นแรกเปนสภาวะปกติตามธรรมชาติ เปนความ
ปกติที่เกิดขึ้นและเปนไปตามกฎเกณฑที่เปนอยูตามธรรมชาติ เชน ความเปนปกติของรางกาย 
จะตองมีการกิน ยืน เดิน นั่ง นอน อาบ ถาย รางกายจึงจะดํารงสภาวะปกติตามธรรมชาติได เปน
ตน สวนชั้นที่สองเปนสภาะปกติ ‘สําหรับปญหาใหมๆ ที่เกิดขึ้น’ เชน แตเดิมหมูบานอยูกันอยาง
สงบปกติ ตอมามีปญหาการลักขโมยเกิดขึ้นซึ่งถือเปนสภาวะไมปกติ ผูคนในหมูบานจึงตอง
ชวยกันทําใหเกิดความเปนปกติข้ึน เปนตน∗    

พุทธทาสภิกขุไดแบงสภาวะแหงความความปกติ/สันติภาพออกเปน 3 ระดับ ไดแก ระดับ
แรก “ศีลธรรมในระดับที่จะทําใหมนุษยมีชีวิตอยูในลักษณะพอจะประทังชีวิตหรือเปนไปเพื่อความ
รอดชีวิต”99 ซึ่งพบในสังคมยุคแรกเริ่มที่มนุษยตองการเพียงแคการมีชีวิตรอดภายใตสภาวะ
ธรรมชาติ โดยทานไดเทียบเคียงกับฤาษีหรือนักพรตซึ่งใชชีวิตอยูในปาและมีเปาหมายเพียงเพื่อให
ชีวิตของตนพอที่จะทนอยูรอดได พุทธทาสภิกขุกลาววาหากมนุษยตองการสภาวะปกติหรือ
สันติภาพเพียงแคในระดับนี้ มนุษยก็สรางเหตุปจจัยเพียงแคใหพอจะดํารงชีวิตไดเทานั้น เชน การ
แสวงหาอาหาร การหลบซอนตัว การขับถาย เปนตน ทานจึงมองวาศีลธรรมในระดับแรกจึงเปน
ศีลธรรมที่มนุษยสามารถสรางและปฏิบัติไดโดยงายเพราะเปนเพียงการกระทําเพื่อใหมีชีวิตรอด
ทางกายภาพเทานั้น อยางไรก็ตาม ทานอธิบายวาการใหคากับศีลธรรมเพียงแคในระดับนี้ยังไม
สามารถนําไปสูสภาวะความปกติไดอยางแทจริง เพราะยังคงมีภัยอันตรายตางๆ คุกคามจนไม

                                                 
∗ทานกลาววา “มนุษยจะตองชวยทํา จะตองมีการประพฤติตอกันอยางนั้นอยางนี้ หรือชวยกันทําใหมี

ส่ิงที่ควรจะมีขึ้นมา หรือปฏิบัติตัวใหดีๆ ก็เรียกวาเปนศีลธรรมสวนที่มนุษยจะตองบัญญัติขึ้นสําหรับชวยกันทํา 
รวมความแลวก็คือ ความหมายของคําวา ปกติ นั่นเอง” โปรดดู โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิก
สังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 136-137.     

99 เร่ืองเดียวกัน, หนา 158.    
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สามารถเกิดสภาวะปกติได ทั้งจากสัตวปา สภาวะความอดอยากในบางฤดูกาล หรือ อันตรายจาก
ภัยธรรมชาติ        

ในระดับที่สอง “ศีลธรรมในระดับที่จะทําใหเกิดความมีระเบียบเรียบรอยและสวยงาม
ยิ่งขึ้นไป”100เปนสภาวะปกติ/สันติภาพที่เกิดมาจากความกาวหนาทางความรูและสติปญญาของ
มนุษย ตัวอยางเชน การมีถนนหนทางสําหรับการคมนาคม การมีอุตสาหกรรมสําหรับผลิตสินคา 
หรือ การมีหางสรรพสินคาสําหรับซ้ือขายสินคา เปนตน ซึ่งศีลธรรมในระดับที่สองนี้จําเปนที่จะตอง
สรางเหตุปจจัยที่มีความ ‘ยุงยาก’101 มากไปกวาระบบศีลธรรมระดับแรก เชน จะตองสราง
กฎหมาย สรางสิ่งอํานวยความสะดวก มีระบบราชการ เปนตน พุทธทาสภิกขุเห็นวา มนุษยในยุค
ปจจุบันมีความตองการศีลธรรมอยูในระดับนี้และไมใหคากับศีลธรรมในระดับที่เหนือไปกวานี้ ดัง
คํากลาวของทานที่วา “ลองคิดดูวา เรากําลังเปนบาในขอนี้ใชหรือไม เราตองการใหมีระเบียบ
เรียบรอยสวยงามยิ่งขึ้นไป กําลังบากันเทาไรในโลกนี้ ที่เรียกวาความเจริญ ความเจริญกาวหนา
ศิวิไลซนั้น มันคือความบาหลังในขอนี้”102  

ทวา ศีลธรรมในระดับที่สองนี้ก็ไมสามารถทําใหเกิดสันติภาพไดอยางแทจริง เนื่องจากยัง
เปนเรื่องที่เกี่ยวของอยูกับวัตถุเปนหลัก กลาวคือ ความเปนระเบียบเรียบรอยสวยงามและความ
เจริญกาวหนาที่มนุษยตองการนั้นจําเปนที่จะตองอาศัยการลงทุนและสงเสริมความกาวหนาทาง
วัตถุ ซึ่งจะสงผลใหเกิดความตองการในวัตถุนั้นเพิ่มมากขึ้น นอกจากนี้ยังจะเปนการไปเบียดเบียน
คนบางกลุมโดยเฉพาะกลุมที่ไมไดมีสวนไดกับการสรางความเจริญกาวหนาดังกลาว ทานจึงเสนอ
วาศีลธรรมในระดับ “ความเปนระเบียบเรียบรอยสวยงามและเจริญกาวหนา” นั้นจะประสบกับ
ปญหาในตัวเองอยูสองประการ นั่นคือ (1) ประชาชนจะเรียกรองตองการความเจริญกาวหนามาก
ข้ึนไปเรื่อยๆ จนกระทั่งในที่สุดแลวผูปกครองไมสามารถจะตอบสนองความตองการได และสงผล
ใหเกิดปญหาตอมาคือ (2) ระบบศีลธรรมดังกลาวนี้จะ “เพาะโจรเพาะขโมยขึ้นมาเองในตัวมัน
เอง”103 ดังนั้น แมมนุษยสามารถจะมีสันติภาพในศีลธรรมระดับที่สองนี้ได แตในระยะยาวแลว การ
ไปสูสภาวะแหงความปกติหรือสันติภาพในระดับนี้ “มันจะยากขึ้นหลายรอยหลายพันเทา”104 กวา
ในระดับแรก      

                                                 
100 เร่ืองเดียวกัน, หนา 159. 
101 เร่ืองเดียวกัน.  
102 เร่ืองเดียวกัน. 
103 เร่ืองเดียวกัน. 
104 โปรดดู โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิ

โกมลคีมทอง, หนา 159.    
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สวนในระดับสุดทาย “ศีลธรรมในระดับที่เปนมูลฐานในทางศาสนา” ศีลธรรมในระดับนี้จะ
ไปเหนือความตองการในความสวยงามและเจริญกาวหนาเพียงแตเพียงดานวัตถุ แตเปนศีลธรรมที่
มุงใหมนุษยลดละกิเลสและความเห็นแกตัวหรือที่พุทธทาสภิกขุอธิบายวา “ใหความหมดกิเลสนั้น
...เปนยอดสุดของศีลธรรม”105 ซึ่งทานเห็นวาหากมนุษยมุงหวังศีลธรรมในระดับสุดทายนี้แลวยอม
สามารถที่จะนําพาตัวมนุษยและสังคมมนุษยเขาไปสูสภาวะสันติภาพ หรือ “ความเปนอันหนึ่งอัน
เดียวกับพระเจา” ที่เปนเปาหมายของวิวัฒนาการไดอยางแทจริง โดยการจัดการเมืองของมนุษย
ใหกลายเปน “ศีลธรรมในระดับที่เปนมูลฐานในทางศาสนา” นั้น มนุษยจําเปนจะตองนําเอาความ
จริงที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ธรรมสัจจะ’ มาใชในการจัดตัวตนและจัดความสัมพันธระหวางมนุษย
จํานวนมากในสังคม ในบางครั้งทานเรียกความจริงของธรรมชาติที่สามารถนําพาสังคม
วิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติ/สันติภาพนี้วา ‘ธรรมสัจจะของศีลธรรม’106 (ซึ่งหมายถึงธรรมสัจจะที่
ทําใหเกิดสภาวะปกติ/สันติภาพ) มนุษยจะตองนําธรรมสัจจะประเภทการเมืองซึ่งเปนความจริงที่ 
“พระเจาอิทัปปจจยตา” ใชในการจัดความสัมพันธของทุกสรรพสิ่งในจักรวาลใหสามารถดํารงอยู
รวมกันไดอยางปกติมาใชจัดความสัมพันธระหวางมนุษยแทนที่สัจจาภินิเวส ดังที่ทานกลาววา 
“การเมืองนั้น คือ การจัดอยางถูกตองตามกฎของธรรมชาติ เพื่อคนมากจะอยูรวมกันอยาง
ผาสุก”107 โดยพุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงธรรมสัจจะที่ “พระเจาอิทัปปจจยตา” ใชจัดสรรพสิ่งใน
ธรรมชาติใหดํารงอยูในสภาวะปกติตามเจตนารมณของพระองคไวสามประการ ดังตอไปนี้         

  
ธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยม  

สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ‘สังคมนิยม’ นั้นหมายความถึงธรรมสัจจะหรือความจริงตาม
ธรรมชาติอยางหนึ่งที่พระเจาอิทัปปจจยตาใชจัดทุกสรรพส่ิงใหสามารถอยูรวมกันไดอยางปกติ 
ไมไดหมายถึงอุดมการณทางการเมือง ระบอบการปกครอง หรือ ระบบเศรษฐกิจในลัทธิสังคมนิยม 
เนื่องจากแนวคิดสังคมนิยมแบบที่ปรากฎอยูในตําราทางรัฐศาสตรหรือเศรษฐศาสตรการเมืองนั้น
ทานเห็นวาเปนเพียงสัจจาภินิเวสชนิดหนึ่งเทานั้น∗ กลาวคือ เปนระบบสังคมนิยมที่เกิดจากความ
เคียดแคนของชนชั้นกรรมาชีพตอการเอารัดเอาเปรียบของนายทุน ซึ่งทานเห็นวาหากมนุษยได

                                                 
105 เร่ืองเดียวกัน, หนา 161. 
106 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 422. 
107 เร่ืองเดียวกัน, หนา 316.  
∗ดังที่ทานกลาววา “เราจึงไมประหลาดใจอะไรในการที่จะมีระบบสังคมนิยมประเภทสัจจาภินิเวสเกิด

ขึ้นมาในโลกตั้งมากมายหลายสาขา เมื่อมนุษยไมอาจจะไปสูระบบสังคมนิยมอันแทจริงของธรรมชาติได คือไม
ถึงธรรมสัจจะในเรื่องนี้ มันก็ไปติดตันอยูที่ความคิดเห็น เปนสัจจาภินิเวสเกี่ยวกับคําๆ นี้อยูหลายรูปแบบทีเดียว”
โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 96.    
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นําเอาสังคมนิยมที่เปนสัจจาภินิเวส โดยเฉพาะแบบมารกซิสม ไปใชจัดความสัมพันธระหวาง
มนุษยจํานวนมากแลว สัจจาภินิเวสดังกลาวยอมจะทําใหเกิดการแบงแยกคนออกเปนสองกลุม 
และกอใหเกิดความแตกแยกระหวางกัน และในที่สุดแลวจะนําไปสูการเขนฆากันซึ่งไมสอดคลอง
กับเจตนารมณการจัดของพระเจา∗∗

‘สังคมนิยม’ ที่เปนธรรมสัจจะของธรรมชาตินั้น ทานไดอธิบายโดยอาศัยความหมายของ
ศัพทคําวา ‘สังคม’ ในภาษาบาลีที่ทานแปลไววาหมายถึง “การไปดวยกัน การมาดวยกัน การ
กระทํารวมกัน”108 ดังนั้น สังคมนิยมในสภาวะธรรมชาติจึงเปนการจัดใหสรรพสิ่งตางๆ สามารถ
ดํารงอยูในลักษณะที่ตองมีความสัมพันธตอกันและกัน ดังที่เราจะพบวาในสภาวะธรรมชาตินั้นไม
มีส่ิงใดสามารถจะดํารงอยูเพียงสิ่งเดียวอยางเอกเทศได แตจะตองมีความสัมพันธตอสิ่งอ่ืนเสมอ 
ตัวอยางเชน ตนไมที่ตองอาศัยผืนแผนดินในการยืนตนเจริญเติบโต สวนแผนดินก็อาศัยรากของ
ตนไมในการยึดเกาะเปนผืน∗ หรือ ในรางกายของมนุษยและส่ิงมีชีวิตทุกชนิดก็มีการจัดอยางเปน
สังคมนิยม เนื่องจากอวัยวะและระบบตางๆ ในรางกายจะทํางานอยางสัมพันธกัน109 ดังจะพบวา
การทํางานของดวงตาจะสัมพันธกับหู การทํางานของหูจะสัมพันธกับจมูก การทํางานของจมูกจะ
สัมพันธกับปาก เปนตน โดยที่ไมมีอวัยวะอะไรที่สามารถทํางานไดดวยตัวเองอยางเอกเทศ110 
แมแตในหนวยหรืออนุภาคที่มีขนาดเล็กอยางปรมาณูก็ยังปรากฎการจัดในรูปแบบสังคมนิยมดวย 
ดังที่ทานอธิบายวาในปรมาณูก็มีลักษณะการดํารงอยูอยางสังคมนิยมระหวางสิ่งที่ประกอบกันขึ้น
เปนปรมาณู หลายปรมาณูดํารงอยูอยางสังคมนิยมก็ประกอบกันขึ้นเปนหนึ่งอณู หลายๆ อณูดํารง

                                                 
∗∗โดยทานกลาววา “สังคมนิยมบาเลือด คือเห็นแกพวกตัวเกินไป ไมเห็นแกพวกอื่นวา แมพวกอื่นก็เปน

มนุษยที่อยูรวมโลกกัน ควรจะเปนพวกเดียวกัน ฉะนั้น การจะไปแบงแยกมนุษยออกเปนพวกๆ แลวทําตนเปน
ศัตรูกันนั้น ไมใชความตองการของธรรมชาติ...สังคมนิยมจะตองประกอบอยูดวยธรรม ไมใชสังคมนิยมที่
ประกอบอยูดวยอาฆาตจองเวร โกรธแคน นอยเนื้อต่ําใจ ใชกิเลสเขาใสกัน สังคมนิยมอยางนั้น ไมประกอบไป
ดวยธรรม ไมเขากันไดกับพุทธบริษัท” เร่ืองเดียวกัน, หนา 110-113.       

108 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ศีลธรรมกับการแกปญหาสังคม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 7. 
∗ทานกลาววา “ดู ใหลึกลงไปอีกวา ถามันมีธาตุดิน มันจะมีประโยชนอะไร มันตองมีธาตุน้ํา ธาตุไฟ 

ธาตุลม อากาศธาตุ วิญญาณธาตุ เปนตน ถามันเนื่องกันสัมพันธกันเปนอยางดี มันถึงจะมีดีอะไรขึ้นมาได และ
เปนธรรมชาติดังที่ปรากฎใหเห็นอยูนี้ วาเปนมนุษยบาง เปนสัตวบาง เปนตนไมบาง เปนแผนดินบาง...อะไรตางๆ 
อยูในสภาพที่เหมาะสม มีความชื้นพอดี มีความอบอุนพอดี มีอะไรพอดี มันจึงมีชีวิตอยูอยางนี้ได”โดนัล เค. สแว
เรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 100.     

109 เร่ืองเดียวกัน.     
110 เร่ืองเดียวกัน, หนา 100.  
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อยูอยางสังคมนิยมก็จะกลายเปนเนื้อเยื่อ และเนื้อเยื่อที่ดํารงอยูอยางสังคมนิยมก็ประกอบกันขึ้น
เปนผิวหนังหรือเปนใบไมไปตามประเภทของเนื้อเยื้อนั้น∗∗ เปนตน  

ความสัมพันธในรูปแบบสังคมนิยมนั้นไมไดหมายถึงความสัมพันธในทางบวกหรือ
ความสัมพันธในลักษณะที่สงเสริมกันเสมอไป แตอาจจะเปนไปในลักษณะของการทําลายกันก็ได 
ตัวอยางเชน งูตองอาศัยกบเขียดเพื่อการอยูรอดของชีวิต เปนตน ถึงแมจะเปนความสมัพนัธในทาง
ลบ (การไลลาสัตวอ่ืนมากินเปนอาหาร) แตก็ตองถือวานั่นเปนรูปแบบของความสัมพันธอยางหนึ่ง 
ซึ่งจะพบวาโดยธรรมชาติแลวสัตวจะกินสัตวอ่ืนเพียงความจําเปนในการมีชีวิตรอดเทานั้นและพุทธ
ทาสภิกขุก็นับความสัมพันธในลักษณะนี้วาเปนรูปแบบของสังคมนิยมดวย เพราะหากงูอาศัยอยู
เพียงตัวเดียวโดยไมมี “สังคมนิยม” ก็ยอมจะไมมีอาหารสําหรับดํารงชีวิตใหอยูรอดได111 ทานเห็น
วาหากสิ่งหนึ่งสิ่งใดไมไดถูกจัดไปตามแนวทางของสังคมนิยมแลว ส่ิงนั้นจะตองดับสูญจนไม
สามารถจะอยูรอดจนถึงปจจุบันได ในทางตรงขาม หากสิ่งใดดํารงอยูในลักษณะของสังคมนิยม
แลว ส่ิงนั้นจะดํารงอยูรอดสืบเนื่องตอมาได ดังที่ทานอธิบายวา 

 
 “ไดพูดมาแลววามัน (สังคมนิยม) เปนส่ิงที่ธรรมะจัดขึ้นหรือ

เปนธรรมสัจจะของธรรมชาติมันจัดขึ้น ...จัดคนหรือวาจัดโลก หรือวาจัด
ธรรมชาติ ฉะนั้น ธรรมชาติอันลึกซึ้ง อันใหญหลวง มันจัดใหเปนมาอยาง
นี้ ใหรอดกันมาไดในลักษณะอยางนี้ ดวยวิญญาณแหงสังคมนิยม คือ
เปนธรรมสัจจะแหงสังคมนิยม ถาไมมารูปนี้มันตายหมดแลว ไมเหลืออยู
ถึงบัดนี้ โดยเหตุที่มันมาในรูปนี้ โดยการจัดของธรรมชาติ มันจึงเหลืออยู 
ฉะนั้นควรจะขอบคุณส่ิงที่เรียกวาสังคมนิยม ที่เปนเจตนารมณของ
ธรรมชาติ จะเรียกวาสัจจธรรมของธรรมชาติก็ไดที่จะจัดใหส่ิงตางๆ 
เปนมาในแบบนี้ในรูปน้ี มีความหมายเปนสังคมนิยมโดยสมบูรณ”112   

 
พุทธทาสภิกขุกลาววาในอดีตที่ผานมามนุษยไดนําเอาธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยมมาใชจัด

ความสัมพันธระหวางบุคคลจํานวนมากในหลายกรณี แตที่เปนรูปธรรมอยางชัดเจนคือการ
จัดระบบการปกครองของคณะสงฆที่พระพุทธเจาไดบัญญัติระบบวินัยที่เปนระบบ “ซึ่งผูกพัน

                                                 
∗∗กลาวอีกอยางไดวา การจัดตามเจตนารมณของพระเจานั้น “ไมมีอะไรที่อยูไดตามลําพังคนเดียว ตัว

เดียว สวนเดียว ธาตุเดียว อณูเดียว นี่มันมีไมได มันตองเปนกลุมเปนกอนกันไปทั้งนั้น” เร่ืองเดียวกัน, หนา 124. 
111 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2522. อิทัปปจจยตา. กรุงเทพฯ: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 56.   
112 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 117. 
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พระสงฆทั้งหลายเอาไวดวยกันและรวมกันเปนหนวยเดียวดวยธรรมสัจจะดังกลาว”∗ นอกจากนี้ 
เรายังสามารถพบเห็นเจตนารมณของสังคมนิยมไดจากพุทธภาษิตที่วา “พระพุทธเจาเกิดขึ้นใน
โลกนี้เพื่อประโยชนเพื่อความสุขของมหาชน ของสัตวทั้งหลาย ทั้งเทวดาและมนุษย...บุรุษ
อาชาไนยเกิดขึ้นมาในโลกนี้ก็เพื่อประโยชนแกมหาชน”113 เปนตน ซึ่งแสดงใหเห็นวาการกระทํา
ของพระพุทธเจาไมไดเปนไปเพื่อประโยชนของพระองคเองแตเพียงผูเดียว แตเปนไปเพื่อประโยชน
ของสังคมโลกนั่นเอง   

นอกจากการนําธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยมมาใชกับการปกครองของคณะสงฆแลว ทานยัง
ชี้ใหเห็นวาบรรพชนในอดีตไดเรียนรูและนําหลักธรรมสัจจะดังกลาวมาใชในชีวิตประจําวัน 
ตัวอยางเชน กิจกรรมการทํานาเผื่อลิงในประเทศอินเดีย โดยเกษตรกรจะปลูกขาวใหมากกวาปกติ
เพราะตองการจะเผื่อแผขาวใหกับลิงที่หากินในบริเวณนั้นดวย “ลิงกินเขาก็ไมวาอะไรเพราะเขาได
ทํานาเผื่อลิง...เขาคิดวาลิงนี้จะตองมีอยูในโลก จึงจะมีความสมดุลในโลก นี่มันมีสังคมนิยมลงไป
จนถึงสัตวเดรัจฉานขนาดนี้”114 หรือทานไดยกตัวอยางบรรพบุรุษในอดีตที่อาศัยอยูบริเวณรอบอาว
บานดอนจังหวัดสุราษฏรธานีที่ประกอบอาชีพทําไรทํานา ซึ่งกอนที่จะปลูกตนไมนั้นชาวไรชาวนา
เหลานี้จะขุดหลุมขนาดเล็กที่พื้นดินแลวเอาเมล็ดพันธุหยอดลงไปในหลุมนี้ โดยขณะที่หยอดเมล็ด
พันธุผูปลูกจะตองทองเปนคาถาวา “นกกินเปนบุญคนกินเปนทาน” เนื่องจากตองการใหเมล็ดพันธุ
ที่ตนปลูกไปนั้นเปนประโยชนกับผูอ่ืน (แมกระทั่งโจรขโมย) รวมไปถึงสัตวเดรัจฉาน การกระทําของ
ชาวไรชาวนาดังกลาวจึงเปนการกระทําที่เผื่อแผไปยังสังคม ไมไดคิดถึงเพียงแคตนเองฝายเดียว115 
เปนตน 

ในทางการเมือง พุทธทาสภิกขุเห็นวา “สังคมนิยม” นั้นจะมีนัยถึงการที่มนุษยจะตอง
ชวยเหลือซึ่งกันและกันเพื่อใหมนุษยแตละคนเขาถึง “ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” และ
เพื่อใหสังคมเกิดการวิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติ/สันติภาพ116 โดยการสังคมของมนุษยนั้นมีตั้งแต
ระดับครอบครัวไปจนถึงระดับโลก ทวามนุษยไดกระทําผิดไปจากเจตนารมณสังคมนิยมของ ‘พระ
เจา’ ดังที่ปรากฎในอัคคัญญสูตรวามีมนุษยบางคนออกไปเก็บเกี่ยวผลผลิตที่เกิดขึ้นโดยธรรมชาติ
และสรางที่เก็บตุนผลผลิตขึ้นมาไวเปนของตน ซึ่งการกระทําดังกลาวนั้นถือเปนการเอาเปรียบผูอ่ืน

                                                 
∗ทานกลาววา “สงฆ หรือ สังฆะ นั้นแปลวา หมู พวก มันไมไดแปลวาเดี่ยว คนเดียว” โปรดดู โดนัล เค. 

สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 103-105.  
113 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 8-10. 
114 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 103.  
115 เร่ืองเดียวกัน, หนา 33.   
116 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ศีลธรรมกับการแกปญหาสังคม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 7-10.   

 



 245

และขัดกับธรรมสัจจะสังคมนิยม117 และเมื่อมนุษยไดฝนเจตนารมณของธรรมชาติไปแลว พุทธ
ทาสภิกขุจึงเห็นวาแมแต ‘พระเจา’ ก็ไมสามารถที่จะเขามาจัดความสัมพันธระหวางมนุษยให
เปนไปตามเจตนารมณของธรรมชาติไดอีกนับแตนั้น แตถือวาเปนหนาที่ของมนุษยที่จะตองจัด
ความสัมพันธระหวางกันแบบสังคมนิยมขึ้นมาดวยตัวเอง ทั้งนี้เพราะ “พนวิสัยหรือวาพนอํานาจ
ของธรรมชาติที่จะชวยไดเสียแลว”118      

ดวยเหตุที่มนุษยแยกตัวเองออกไปจากการจัดของ ‘พระเจา’119 และมนุษยยังเห็นผิดไป
จากเจตนารมณของพระเจา มนุษยจึงไดนําเอาสัจจาภินิเวสในแบบตางๆ มาใชจัดความสัมพันธ
ระหวางมนุษยจํานวนมากที่มาอยูรวมกัน ซึ่งจะเห็นไดวาการจัดโดยมนุษยดังกลาวเปนไปในทางที่
มุงจะเอารัดเอาเปรียบกันมากยิ่งขึ้น เชน ระบบการปกครองหรือระบบเศรษฐกิจที่เปนไปใน
ลักษณะที่วา “คนมีอํานาจก็เอาเปรียบคนไมมีอํานาจ คนมั่งมีก็เอาเปรียบคนยากจน คนฉลาด
สามารถเอาเปรียบคนโง...เอาเปรียบถึงขนาดที่วา...เขามีทุนมีสติปญญาก็มาทํานาบนหลังคน”120 
เปนตน ซึ่งความสัมพันธเชิงลบในลักษณะดังกลาวนี้ไมถือเปนสังคมนิยมเนื่องจากมนุษยไมไดทํา
ไปเพราะความจําเปนในการมีชีวิตรอดตามธรรมชาติ     

โดยพุทธทาสภิกขุกลาววาในปจจุบันธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยมไดถูกทําลายลงโดยระบบ
การเมืองของมนุษย (รวมไปถึงการทําลายระบบสังคมนิยมระหวางมนุษยกับส่ิงมีชีวิตอยางสัตว
หรือพืชบางชนิดจนกระทั่งสูญพันธุอีกดวย)121 โดยเฉพาะการเมืองแบบเสรีนิยมประชาธิปไตย 
(หรือที่ทานมักจะเรียกวา ‘ประชาธิปไตยที่นิยมบุคคล’) ที่สงเสริมสิทธิและเสรีภาพของปจเจก
บุคคลมากเกินไปจนกระทั่งกลายเปนการเปดพื้นที่ใหมีการตอสูแยงชิงอํานาจและผลประโยชน
ระหวางมนุษยดวยกันอยางเสรีและนําไปสูระบบการเมืองที่สามารถยื้อแยงกอบโกยผลประโยชน
เพื่อตนเองแตเพียงผูเดียวเทานั้น โดยพุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘เอกัตตนิยม’ และอธิบายไววา “เอกัต
ตะนี้แปลวาตัวเดียว เอกัตตนิยมคือนิยมตัวเดียว มันไมมีประชาธิปไตยเมตตากรุณาที่เห็นแกผูอ่ืน
ที่จะเรียกวาธัมมิกสังคมนิยม หรือจะเรียกสั้นๆ วาสังคมนิยมก็ได แตตองจํากัดใหชัดลงไปวานิยม

                                                 
117 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 69. 
118 เร่ืองเดียวกัน. 
119 เร่ืองเดียวกัน, หนา 68. 
120 พุทธทาสภิกขุ. 2531. สันติภาพของโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 60. 
121 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 107.     
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สังคมดวยเมตตากรุณา”∗ ซึ่งพุทธทาสภิกขุกลาววา แมแตในองคการระดับสากล เชน องคการ
สหประชาชาติ ที่จัดตั้งขึ้นมาเพื่อที่จะนําพาสังคมมนุษยใหประสบกับสันติภาพก็ยังประกอบไป
ดวยบุคคลที่มีแนวความคิดในลักษณะดังกลาว ดังนั้น จึงทําใหปญหาในเรื่องสันติภาพของโลก
ไมไดรับการแกไข122       

 
ธรรมสัจจะเรื่องหนาที่ตามกฎของธรรมชาติ    
 ธรรมสัจจะอีกอยางหนึ่งที่พระเจาอิทัปปจจยตาใชจัดสรรพสิ่งตางๆ ในธรรมชาติให
สามารถอยูรวมกันไดอยางปกติและมีสันติภาพก็คือการจัดใหแตละสรรพสิ่งมีหนาที่และกระทํา
หนาที่นั้นๆ ไปตามกฎของธรรมชาติ โดยพุทธทาสภิกขุกลาววาหนาที่จะมีอยูสองลักษณะไดแก 
‘หนาที่ในการกระทําตามกฎของธรรมชาติ’ และ‘หนาที่ในการเปนไปตามกฎของธรรมชาติ’ 
กลาวคือ หนาที่ในการกระทําตามกฎของธรรมชาติเปนหนาที่ของสิ่งที่มีชีวิตที่จะตองกระทําและ
แสดงพฤติกรรมไปตามกฎของธรรมชาติเพื่อความมีชีวิตรอดของแตละชีวิต∗ ซึ่งในกรณีของมนุษย
นั้นจะแตกตางไปจากกรณีของสัตวเดรัจฉาน เนื่องจากมนุษยจะมีหนาที่มากไปกวาการมีชีวิตรอด 
นั่นคือ มนุษยจะตองมีหนาที่ในระดับที่สองคือหนาที่สําหรับอยูอยางไมทนทุกขและหนาที่ในระดับ
ที่สามคือหนาที่ในการกระทําใหถึงนิพพานหรือความดับแหงทุกขอีกดวย123   

การปฏิบัติหนาที่ตามกฎของธรรมชาติในกรณีของมนุษยนั้นสามารถพบเห็นไดใน
ชีวิตประจําวันโดยทั่วไป ตัวอยางเชน การทํางานหรือการหาเลี้ยงชีพซึ่งเปนหนาที่ของมนุษย
ทั้งหลาย ฉะนั้นแลว ชาวนาจึงตองทําหนาที่ของตนเอง กรรมกรก็ตองทําหนาที่ของตนเอง ศิลปนก็

                                                 
∗พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 404. อยางไรก็

ตาม ทานไดกลาวถึงประชาธิปไตยที่เปนสังคมนิยมไวดวยเชนกัน นั่นคือ ประชาธิปไตยที่ไมปลอยใหมีการยื้อ
แยงของบุคคลได ในที่สุดก็ตองกลายเปนสังคมนิยม อาจจะเปนประชาธิปไตยของชนชั้นกรรมาชีพมันก็ตอง
เปล่ียนรูปเปนสังคมนิยม เรื่องเดียวกัน, หนา 323. หรือ เจตนารมณของประชาธิปไตยนี้มันตรงตามหลักของ
ธรรมชาติ ธรรมชาติอันลึกซึ้งของธรรมชาตินี่แหละ มันมีเจตนารมณของประชาธิปไตย แตขออยาเสรี เสรีจนเอา
เปรียบใครเทาไรก็ได ตองเปนประชาธิปไตยชนดิที่เปนสังคมนิยม เร่ืองเดียวกัน, หนา 543.     

122 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม
ทอง, หนา 27.   

∗หรือที่ทานกลาววา “หนาที่คือธรรมะหรือธรรมะคือหนาที่ที่จะทรงชีวิตของสิ่งมีชีวิตทั้งหลายไว” พุทธ
ทาสภิกขุ. 2550. พุทธศาสนากับคนรุนใหมและสังคมไทยในอนาคต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 
84.     

123 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม3 พุทธธรรม-พุทธทาส. หนังสือ
อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 23.   
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ตองทําหนาที่ของตนเอง หรือ “แมแตขอทานก็ทําหนาที่ของขอทานใหดีที่สุดแลวมันจะรอด”124 โดย
หนาที่ตามกฎของธรรมชาติยังรวมไปถึงหนาที่ในชีวิตประจําวันของแตละบุคคลในการปฏิบัติตัวให
มีสุขภาวะที่ดี เชน การลางหนา การแปรงฟน การปสสาวะ การอาบน้ํา การกวาดบาน การลาง
สวม เปนตน125  

สวนหนาที่ในลักษณะที่สองก็คือหนาที่ในการเปนไปตามกฎของธรรมชาติ ซึ่งอาจถือไดวา
เปนหนาที่โดยออม เพราะเปนหนาที่ที่ตองเปนไปตามกฎของธรรมชาติโดยที่ส่ิงนั้นไมไดเปน
ผูกระทํา แตจะอยูในสถานะผูถูกกระทํา ตัวอยางเชน ส่ิงที่ไมมีชีวิตนั้นจะตองมีหนาที่ตามกฎของ
ธรรมชาติในการที่จะตองเกิดขึ้น ตั้งอยู และดับไป “เปลี่ยนไปเปลี่ยนไป...เปลี่ยนไปหยุดอยูไมได นี้
ก็ตองถือวาเปนหนาที่โดยออมของสิ่งที่ไมมีชีวิต”126 ดังนั้น การที่กอนกรวดกอนหนึ่งปรากฎขึ้น 
ตั้งอยู และเกิดการเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลาตามกฎของธรรมชาตินั้นจึงถือเปนหนาที่ตาม
ธรรมชาติของกอนกรวดนั้น ซึ่งเปนลักษณะที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ศีลธรรมตามธรรมชาติ’ เพราะ
เปนความปกติที่เกิดขึ้นไปตามธรรมชาตินั่นเอง127   

หากพิจารณาแลว เราจะพบวานัยความหมายของคําวาหนาที่ ตามทัศนะของพุทธทาส
ภิกขุนั้นหมายถึงการกระทําที่ถือเปนความจําเปนอยางยิ่งที่จะตองกระทํา หรือกลาวอีกอยางวา
เปนการกระทําที่ไมสามารถจะหลีกเลี่ยงได เนื่องจากมีกฎของธรรมชาติหรือพระเจาอิทัปปจจยตา
บังคับใหตองกระทําไปตามหนาที่นั้น ดังที่ทานกลาววา “ในบรรดาสิ่งมีชีวิต จะตองมีหนาที่ตามกฎ
ของธรรมชาติ นับตั้งแตเซลล เซลลเดียวขึ้นมา จนกระทั่งเปนสัตว เปนคน เปนอะไรก็ตาม คําวา 
หนาที่ มีใจความสําคัญอยูที่วา ไมทําไมได ตองทํา คําวา ปฏิบัตินี้ก็เหมือนกัน ถาไมทํา มันก็มี
ผลราย หรือถึงกับวาตายสูญหายไปเลย”128   

สําหรับหนาที่ของมนุษยนั้นสามารถแบงเปนสองแบบ ไดแก หนาที่ตอตนเอง และ หนาที่
ตอผูอ่ืน โดยหนาที่ตอตนเองนั้นจะแบงออกไปอีกสามลักษณะไดแก (1) หนาที่ที่จะตองทําให
รางกายไดรับความสุขตามอัตภาพ ซึ่งเกี่ยวของกับการที่มนุษยจะตองอาศัยวัตถุภายนอกรางกาย

                                                 
124 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พุทธศาสนากับคนรุนใหมและสังคมไทยในอนาคต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

ประพันธสาสน, หนา 87. 
125 เร่ืองเดียวกัน, หนา 89. 
126 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม3 พุทธธรรม-พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 23. 
127 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 67. 
128 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม3 พุทธธรรม-พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 23.      
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มาทําใหเกิดความสุขทางรางกายอันเปนความสุขตามวิสัยของโลกเพราะเปนการทําใหตา หู จมูก 
ล้ิน กาย ใจ ไดรับหรือเสพสิ่งตางๆ โดยวัตถุประสงคของความสุขทางรางกายคือการแสวงหาและ
เสพวัตถุอยางพอดี ไมใหรางกายตองไดรับความหิวโหยหรือมีโรคภัยไขเจ็บมาเบียดเบียน และไม
เปนไปเพื่อความสนุกสนานเพลิดเพลินในเรื่องกามารมณอยางบาคลั่ง (2) หนาที่ในการทําใหเกิด
ความสุขทางจิตใจ การที่จิตใจมีความสงบสุขในกรณีนี้ไมไดเกิดจากการพึ่งพิงวัตถุ แตมนุษย
จะตองทําจิตใจใหเกิดความสงบดวยตัวเอง เชน การปรับปรุงจิตใจตามวิธีการของสมาธิภาวนาจน
จิตใจสงบ เปนตน (3) หนาที่ที่จะตองทําใหอยูเหนือความรูสึกที่เปนสุขเปนบางครั้ง พุทธทาสภิกขุ
อธิบายวาความรูสึกที่เปนสุขนั้นก็ยังคงถือวาเปนความรบกวนอยู ดังนั้น มนุษยจึงตองมีหนาที่ที่ใน
การอยูเหนือโลกโดยการไมลุมหลงทั้งความสุขทางวัตถุและทางจิตใจ129     

สวนหนาที่ของมนุษยที่ตองมีตอผูอ่ืนนั้น พุทธทาสภิกขุเสนอใหมองการทําหนาที่จาก
กรอบที่ใหญสุดลงไปสูกรอบที่เล็กสุด เพราะจะทําใหการปฏิบัติหนาที่มีความสะดวกมากยิ่งขึ้น 
ดังนั้น การทําหนาที่ตอผูอ่ืนในลําดับแรกสุดจึงไดแก หนาที่ตอโลก โดยมนุษยทุกคนจะตองทําให
เกิดความรูสึกขึ้นมาในจิตใจวา “สัตวทั้งหลายเปนเพื่อนทุกข เปนเพื่อนเกิด เพื่อนแก เพื่อนเจ็บ 
เพื่อนตายดวยกัน ทั้งหมดทั้งสิ้น”130 ทานมองวาการกระทําเชนนี้จะทําใหการแกไขปญหาตางๆ 
สามารถจะเปนไปไดจริง เนื่องจากเปนการบมเพาะนิสัยการมีเมตตาตอผูอ่ืน สวนในกรอบที่เล็กลง
มา มนุษยมีหนาที่ตอสังคมที่มนุษยผูนั้นไดดํารงชีวิตอยู พูดอีกอยางไดวา เปนหนาที่ในฐานะ
พลเมืองที่จะตองกระทําเพื่อประเทศชาติของตน131 สวนในกรอบที่เล็กที่สุดนั้น มนุษยจะตองมี
หนาที่ตอครอบครัว ซึ่งการปฏิบัติหนาที่จะเปนไปตามสถานะของแตละคนในครอบครัว132       

นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุยังไดกลาวถึงหนาที่ของมนุษยแตละคนตอผูอ่ืนที่สําคัญอีกอยาง
หนึ่งคือหนาที่ใน ‘การเลนการเมืองแบบพระเจา’133 หรือกลาวอีกอยางไดวามนุษยทุกคนตองมี
หนาที่ในการจัดความสัมพันธระหวางตัวเองและผูอ่ืนที่มาอยูรวมกัน และพุทธทาสภิกขุยังไดย้ําวา
หนาที่ดังกลาวถือเปนความจําเปนอยางยิ่งที่จะตองกระทําไมตางไปจากการแสวงหาอาหาร การ
รับประทานอาหาร หรือการพักผอนนอนหลับ134 “เราเปนนักการเมืองของพระเจาอยูดวยกันทุกคน 
เราตองรวมมือกับพระเจาในการจัดโลกนี้ใหอยูกันเปนผาสุก โดยไมตองใชอาชญา ถาเราไมทํา

                                                 
129 พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 273-281. 
130 เร่ืองเดียวกัน, หนา 283.  
131 เร่ืองเดียวกัน.  
132 เร่ืองเดียวกัน, หนา 284.  
133 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 122. 
134 เร่ืองเดียวกัน, หนา 22. 
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อยางนั้น เราบิดพลิ้ว หรือวาเราคนโกงตอพระเจา เราตองไดรับโทษ”135 หนาที่ดังกลาวนี้จึงเปน
หนาที่ในการกระทําตามกฎของธรรมชาติ∗ โดยเฉพาะอยางยิ่ง สําหรับพุทธศาสนิกชนแลว พุทธ
ทาสภิกขุกลาววาหนาที่ในการรวมกันจัดคนจํานวนมากใหอยูเปนผาสุกนั้นถือเปนพระพุทธ
ประสงคของพระพุทธเจาโดยตรง ซึ่งพระองคไดทรงกระทําไวเปนตัวอยางแลวและไดทรงขอให
พุทธบริษัททั้งหลายกระทําดวย เพื่อใหโลกพบกับสันติภาพ136 โดยธรรมสัจจะในเรื่องหนาที่นี้ยัง
ตรงกับความหมายธรรมะในความหมายที่สามตามที่ทานไดอธิบายไวอีกดวย∗∗   
  
ธรรมสัจจะเรื่องการไมเอาสวนเกิน 

การไมเอาสวนเกินหรือการไมกอบโกยสวนเกินเปนธรรมสัจจะที่ ‘พระเจา ’ ใชจัด
ความสัมพันธระหวางสรรพสิ่งในธรรมชาติอีกประการหนึ่ง ซึ่งเราสามารถพบเห็นไดจากสภาพการ
ดํารงชีวิตของสิ่งที่มีชีวิตทั้งหลายในสภาวะธรรมชาติที่ไมมีการเก็บสะสมสวนเกิน แมกระทั่ง “สัตว
เซลเดียว...มันก็กินอาหารเทาที่มันมีหนึ่งเซล ถามันเปนหลายเซลประกอบกันเขา มันก็กินอาหาร
เทาที่มีเนื้อที่ในเซลลนั้นๆ จนกระทั่งมีพืช มันก็กินอาหารเทาที่มันมีเซลสําหรับบรรจุ กระทั่งมันเปน
สัตวข้ึนมา เปนปลา เปนนก เปนอะไร...ดูนกตัวหนึ่งมันจะกินอาหารแคเต็มกระเพาะ มันจะเอา
สวนเกินไมได โดยธรรมชาติก็เอาสวนเกินไมได”137 หรือเมื่อคร้ังที่มนุษยยังอาศัยอยูในสภาวะ
ธรรมชาติ มนุษยก็ไมมีสถานที่สําหรับเก็บกักตุนอาหารหรือผลิตผลจากธรรมชาติ ทั้งนี้ก็เนื่องจาก
คนปาจะบริโภคเพียงอิ่มทองในแตละวันเทานั้น ซึ่งทานเรียกลักษณะการกระทําเชนนี้วา ไมมีการ
เอาสวนเกิน 

ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ การไมเอาสวนเกินจะทําใหมนุษยสามารถอยูรวมกันไดอยาง
ปกติสุข เนื่องจากการจัดในลักษณะดังกลาวจะทําใหทรัพยากรมีมากเพียงพอที่จะทําใหทุกชีวิต
สามารถอยูรอดได สวนการเอาสวนเกินนั้นเปนสิ่งที่เกิดขึ้นมาในภายหลังโดยความรูของมนุษยเอง 

                                                 
135 เร่ืองเดียวกัน, หนา 208. 
∗โดยการมองเห็นธรรมสัจจะดังกลาวยอมจะทําใหมนุษยไมเห็นแกตัวหรือไมมุงที่จะสนองประโยชน

สวนตัวแตเพียงอยางเดียว และจะทําใหมนุษยสามารถ “เลนการเมืองแบบพระเจาไดโดยสะดวก” เร่ืองเดียวกัน, 
หนา 166.  

136 เร่ืองเดียวกัน, หนา 160. 
∗∗ทานไดอธิบายเพิ่มเติมวาพจนานุกรมในประเทศอินเดียไดแปลความหมายของคําวา ‘ธรรม’ วา

หมายถึง หนาที่ เทานั้น โดยเฉพาะอยางยิ่งสําหรับภาษาระดับที่ชาวบานโดยทั่วไปใช พุทธทาสภิกขุ. 2549. 
หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 271. 

137 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม
ทอง, หนา 21.   
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ซึ่งทานเห็นวาภาวิตญาณดังกลาวนั้นในที่สุดแลว “จะฆามนุษยนั่นเองใหวอดวาย”138 ทานได
อธิบายไววาเมื่อสวนเกินสามารถจะถูกกักเก็บไวโดยมนุษยคนใดคนหนึ่งแลว มนุษยคนอื่นๆ ก็
สามารถจะกักเก็บเอาสวนเกินไวไดเชนเดียวกัน ดังนั้น จึงทําใหแตละคนสามารถที่จะเก็บสะสม
สวนเกินในรูปแบบตางๆ จนกระทั่งกลายเปนการเบียดเบียนผูอ่ืน และยังปรากฎวามีการนํา
สวนเกินที่ไดนั้นมาโออวดแกกันหรือนําไปทํากําไรตออีกดวย นอกจากนี้ ทานยังมองวาการเอา
สวนเกินเปนจํานวนมากของมนุษยนั้นไมไดนําไปใชประโยชนตามที่จําเปน แตเปนการนาํมาบาํเรอ
ความสุขสวนตน ซึ่งสงผลใหระบบของธรรมชาติส่ิงแวดลอมเสียหายเปนอยางมากอีกดวย∗   

ในเรื่องการไมเอาสวนเกินนี้ พุทธทาสภิกขุเสนอวามนุษยจะตองพิจารณาใหเห็นความจริง
ที่วาทุกส่ิงทุกอยางในจักรวาลลวนเปนสิ่งที่ ‘พระเจา’ สรางขึ้นทั้งสิ้น ดังนั้น เราจึงไมสามารถถือ
เปนทรัพยสมบัติของเราได แตเราจะตองถือวาเปนสมบัติของพระเจาอิทัปปจจยตาทั้งสิ้น “ไมมี
อะไรยกเวนได ตั้งแตข้ีฝุน กระทั่งถึงนิพพาน มันเปนสมบัติของพระเจา พระเจาอิทัปปจจยตา สราง
ข้ึนมาทุกอยาง ฉะนั้น ทุกอยางเปนสมบัติของพระเจา”139 ดวยเหตุนี้เอง ทุกสิ่งทุกอยางที่มนุษย
ครอบครองหรือบริโภคนั้นจึงเปนเพียงของที่ “ยืมมาจากพระเจา”∗ ทั้งสิ้น ไมวาจะเปนรางกายของ
มนุษยหรือแมกระทั่งโลกที่มนุษยดํารงชีวิตอยูนี้ก็ตาม  

พุทธทาสภิกขุเห็นวาธรรมสัจจะเรื่องการไมกอบโกยสวนเกินสามารถพบไดในอุดมการณ
ทางการเมืองแบบสังคมนิยมอยางเชนคอมมิวนิสต แตทานอธิบายวาเปาหมายและวิธีการของ
แนวคิดคอมมิวนิสตกลับแตกตางไปจากแนวคิดของทานเปนอยางมาก “เขาก็มองเห็นเหมือนกัน 
แตมันมุงหมายไปอีกอยางหนึ่ง ไมเปนไปตามกฎของธรรมชาติ เดี๋ยวนี้เราตองการที่จะใหเปนไป
ตามกฎของธรรมชาติ ไมกอบโกยสวนเกิน แลวอะไรจะเกิดขึ้น มันก็คือความเมตตากรุณา ทุกคน
แบงไวเจียดไวสําหรับที่จะเลี้ยงอัตภาพ ที่เหลือเปนสวนเกินก็ใหแกสังคม”140 ซึ่งทานเห็นวาการที่
จะทําใหทุกคนมีความเทาเทียมกันไมวาจะในทางสติปญญาหรือในการครอบครองทรัพยสมบัติ
อยางที่คอมมิวนิสตพยายามจะสรางใหเกิดขึ้นนั้นเปนสิ่งที่ไมสามารถจะเปนไปไดจริงไดเลยตาม
กฎของธรรมชาติ พูดอีกอยางวาพุทธทาสภิกขุมองวาในสังคมมนุษยนั้นจะตองประกอบไปดวยคน
ที่รํ่ารวยและคนที่ยากจนเสมอเนื่องจากบุคคลแตละคนไดกระทํากรรมหรือสรางเหตุปจจัยที่ไม

                                                 
138 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 169. 
∗ทานจึงเห็นวาการกระทําในลักษณะนี้เปนการไมเลนการเมืองแบบพระเจา เร่ืองเดียวกัน. 
139 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 174. 
∗พุทธภาษิตที่ทานยกมาอธิบายในกรณีนี้คือ อตฺตา หิ อัตฺตโน กุโต ปุตฺโต กุโต ธนํ ก็เมื่อตนของตนก็ไม

มีเสียแลว บุตรจะมีมาแตไหน ทรัพยสมบัติจะมีมาแตไหน เร่ืองเดียวกัน, หนา 494.  
140 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 23.   
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เหมือนกันนั่นเอง141 นอกจากนี้ วิธีการตางๆ ของคอมมิวนิสตที่เปนเรื่องของการใชความรนุแรงและ
สงเสริมใหเกิดความเกลียดชังระหวางชนชั้นนั้นก็เปนสิ่งที่ขัดแยงกับคําสอนของพุทธศาสนาอยาง
มาก  

พุทธทาสภิกขุเห็นวาการนําธรรมสัจจะเรื่องการไมเอาสวนเกินมาใชจัดความสัมพันธของ
มนุษยอยางเปนรูปธรรมและสอดคลองกับพุทธศาสนาก็คือการจัดความสัมพันธในสังฆะ (สังคม
ของพระสงฆ) อยางเชน พระภิกษุแตละรูปไมสามารถครอบครองสิ่งของเครื่องใช (อัฐบริขาร) ที่
มากเกินกวาความจําเปน (ซึ่งธรรมสัจจะดังกลาวไดถูกนํามาบัญญัติบังคับไวในพระธรรมวินัย) 
เชน พระสงฆจะมีเครื่องนุงหมเกินกวา 3 ผืนไมได หากเกินกวานั้นก็จะถือเปนอาบัติ ในกรณีที่
พระสงฆองคใดไดมามากกวา 3 ผืนจะตองทําวิกัปปใหเปนของสงฆหรือของกลางของสังคมสงฆ 
ไมสามารถจะถือครองเปนของสวนบุคคลได หรือ ในเรื่องของที่อยูอาศัย ภิกษุจะมีกุฏิที่มีความ
กวางไดเพียง 7 ฟุต และยาว 12 ฟุตเทานั้น หากเกินกวานั้นจะถือเปนอาบัติ หรือบาตรก็สามารถมี
ไดเพียงใบเดียว หากมีเกินกวาหนึ่งใบจะถือเปนอาบัติ หรือหากวาบาตรยังไมชํารุดแตเปลี่ยนเปน
ใบใหมก็ถือเปนอาบัติเชนกัน และถาหากไดบาตรมาเกินกวา 1 ใบก็จะตองมอบใหแกผูอ่ืนหรือ
ใหแกสงฆ เปนตน142  

อีกตัวอยางหนึ่งที่ทานยกมาอธิบายบอยครั้งก็คือเร่ืองราวของเศรษฐีในครั้งพุทธกาลที่ไม
นิยมการเอาสวนเกิน ดังที่ทานกลาววาบรรดาเศรษฐีทั้งหลายจะตัดสินความเปนเศรษฐกีนัดวยการ
ตั้งโรงทานและบํารุงโรงทาน โดยโรงทานนั้นจะมีไวสําหรับแจกจายใหทานแกคนยากจน ฉะนั้น 
หากเศรษฐีคนใดที่มีโรงทานมากก็จะถือกันวาเปนเศรษฐีที่รํ่ารวยมาก และดวยเหตุนี้เอง เศรษฐีจึง
สามารถที่จะผลิตสวนเกินได โดยมีขาทาสบริวารชวยกันผลิตสวนเกินจํานวนมากนั้น แตเศรษฐีจะ
ไมนําเอาประโยชนจากสวนเกินดังกลาวมาเปนประโยชนเพื่อตนเพียงอยางเดียว∗ ซึ่งทานเห็นวา
แตกตางไปจากนายทุนในปจจุบันที่มุงแตการแสวงหาสวนเกิน สะสมสวนเกิน และบริโภคสวนเกิน 
เพื่อประโยชนของตัวเองแตเพียงผูเดียว ดังที่พุทธทาสภิกขุยกตัวอยางการบริโภคสวนเกินของ
นายทุนในยุคปจจุบันวา “กินอาหารมื้อละพัน มื้อละสองพันเหมือนที่เขาชอบอวดกันเดี๋ยวนี้ แลวก็

                                                 
141 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 24. 
142 เร่ืองเดียวกัน, หนา 17. 
∗เรื่องเดียวกัน, หนา 18. ทานอธิบายวา เมื่อเศรษฐีไดยึดถือการจัดการสวนเกินอยางสอดคลองกับ

ธรรมสัจจะแลว บรรดาทาสหรือบาวไพรจะไมอยากหางไปจากเศรษฐี เพราะเศรษฐีเล้ียงทาสหรือบาวไพรไมตาง
ไปจากเลี้ยงดูลูกหลานของตน กลาวคือ ทั้งเศรษฐีและบาวไพรจะชวยกันผลิตและเมื่อถึงวันพระก็จะไปรักษาศีล
ดวยกัน ผลผลิตที่ไดมานั้นจะนําไวใชสําหรับโรงทานหรือเก็บสะสมทรัพยไวเพื่อเปนทุนสํารองของโรงทานหรือ
เพื่อลูกหลานขางหนาจะไดใชทรัพยนั้นหลอเล้ียงโรงทาน โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคม
นิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 79.   
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ไปเที่ยวเลนอยางนั้น ไปเที่ยวเลนอยางนี้ บางคนไปเที่ยวเลนรอบโลก 3 หนแลวก็มีนะ...แลวเขา
บอกวาดีๆๆ เงินเทาไรๆ ก็ไมตองคํานวนกันแหละ มันเปนประโยชนแกเขาคนเดียวเทานั้น แลวเขา
ก็อวดสิ่งที่เขาซื้อมากิน ซื้อมาใช ซื้อมาประดับตกแตง”143 เปนตน  

อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุไดตั้งขอสังเกตวาการแสวงหาและบริโภคสวนเกินนี้ไมได
ปรากฎแตในฝายนายทุนเพียงอยางเดียว เพราะแมในฝายของคนยากจนหรือชนช้ันกรรมาชีพเองก็
สามารถเกิดการเอาสวนเกินไดเชนกัน เนื่องจากวากรรมาชีพ แรงงาน หรือ เกษตรกรที่ยากจนก็
ยังคงมีการนําเงินที่ไดจากการทํางานสวนที่เหลือหรืออาจจะกูเงินมาใชในการสนองความตองการ
สวนตนอยางไมมีประโยชน ดังที่ทานกลาววา “เราไปมองดูแลว ชนกรรมาชีพผูเรียกรองคาแรงงาน
นี้ ก็ยังมองเห็นวา บางอยางเปนสวนเกิน”144 อยางเชน การนําเงินที่ไดมาไปซื้อเหลา บุหร่ี เลนการ
พนัน ซื้อส่ิงของฟุมเฟอยที่ไมจําเปน ฯลฯ พูดอีกอยางไดวา ชนชั้นกรรมาชีพก็ยังคงมีการนําเอาเงิน
หรือทรัพยสินสวนที่เหลือไปใชกับอบายมุข หรือแมแตชนชั้นกลางก็ตามพุทธทาสภิกขุกลาววาก็ยัง
มีพฤติกรรมอีกหลายอยางที่สามารถถือไดวาเปนสวนเกินอยู ดังที่ทานเสนอใหไตรตรองวา “หาก
เราแบงปนผลประโยชนของเราที่กินที่ใชอยูทุกวันนี้ออกไปสัก 5% นี้เราก็ยังอยูไดและไมตาย”145 
เปนตน     
 
 การนําไปปฎิบัติจริง 

การนําเอาธรรมสัจจะทั้งสามเรื่อง อันไดแก ธรรมสัจจะในเรื่องสังคมนิยม, ธรรมสัจจะใน
เร่ืองการทําหนาที่ และ ธรรมสัจจะในเรื่องการไมเอาสวนเกิน มาจัดการปรุงแตงตัวตนและ
ความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากนั้นสามารถแบงออกไดเปนสองรูปแบบ ไดแก  

รูปแบบแรก พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘การจัดโดยถือแสคุมอยู’ แมการจัดดังกลาวจะนับได
เปนการจัดการเมืองโดยธรรมสัจจะของธรรมชาติอยู แตการที่จะทําใหความจริงของธรรมชาติ
ไดรับการปฏิบัติจริงในสังคมการเมืองไดนั้นยังจําเปนที่จะตองใชกําลัง อาวุธ การลงโทษ การปรับ 
การจําคุก มาบังคับหรือควบคุมใหบุคคลแตละคนกระทําตาม ดังที่ทานกลาววา “ถือแสคุมอยู 
หมายความวา แสจริงๆ แสที่จะหวดหลังเรียกวากฎหมายก็ดีอะไรก็ดี ที่มันจะจับตัวไปลงโทษ เฆีย่น
ตี ปรับไหมอะไรก็ตาม นั่นแหละมันมีแสคุมอยู”146 ซึ่งพุทธทาสภิกขุเห็นวาการจัดในลักษณะ
ดังกลาว (ซึ่งถือไดวาเปนการจัดโดยใชอาชญา) ไมควรที่จะถูกนํามาใชกับมนุษย เนื่องจากทานเห็น

                                                 
143 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 44. 
144 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 173. 
145 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 23.  
146 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 512. 
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วาการใชอาชญาในการจัดนั้นควรจะเปนเรื่องของสัตวเดรัจฉานมากกวามนุษย ทั้งนี้เพราะสัตว
เดรัจฉานไมสามารถจะมีระบบศีลธรรมไดนั่นเอง ดังนั้นแลว “สัตวเดรัจฉานมักจะใชกําลังในการ
แกไขปญหา”147 สวนมนุษยซึ่งมีคุณสมบัติพิเศษตรงที่สามารถมีระบบศีลธรรม มนุษยจึงไมควรจะ
ใชกําลังหรือการลงโทษใดๆ ในการจัดใหมนุษยทั้งหลายสามารถอยูรวมกันได เวนเสียแตในกรณีที่
มีความจําเปนเชนในกรณีที่เกิดวิกฤติการณหรือกรณีที่ผูคนไมสามารถควบคุมตัวเองใหอยูใน
ระบบศีลธรรมได อยางไรก็ตาม แมวาการจัดโดยใชอาชญาจะถือเปนการจัดตามเจตนารมณของ
พระเจาก็จริงอยูแตก็ยังไมสอดคลองกับนิยามการเมืองของทานที่วาการเมืองคือการจัดใหคน
จํานวนมากหรือสังคมอยูกันอยางผาสุกโดยไมตองใชอาชญาอยางสมบูรณ148     

สวนในรูปแบบที่สอง ‘การจัดโดยไมใชอาชญา’ คนแตละคนที่อยูรวมกันนั้นจะรูในหนาที่
ของตนเอง มีความเคารพในธรรมสัจจะและมองเห็นผลที่จะตามมาหากไมปฏิบัติตามหลักธรรม
สัจจะดังกลาว โดยไมตองใหผูอ่ืนใชกําลังบังคับหรืออาชญาลงโทษตน จะมีก็เพียงแคการลงโทษ
ตัวเองและการวากลาวตักเตือนซึ่งกันและกันเทานั้น ซึ่งทานไดอธิบายเรื่องนี้เปรียบเทียบกับ
แนวคิดเรื่องวินัยที่พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติไวเปนหลักในการปฏิบัติของคณะสงฆ “ไมตองถึงกับ
ตองจับตัวมาเฆี่ยนตี มีวินัยไวอยางนั้น ใครทําผิดวินัยก็แสดงอาบัติ ตองละอายแกใจ สารภาพ
ความผิด แลวก็รับโทษตามวินัยนั้น ก็เรียกวาเปนระเบียบสําหรับบัณฑิต สําหรับผูดี...ไมตองมีใคร
เขามาเกี่ยวของ ฉันลงโทษตัวเองได, ฉันระมัดระวังได”149  

อยางไรก็ตาม เปนที่นาสนใจวาแนวคิดเรื่องการจัดโดยไมใชอาชญาสําหรับทานเปน
แนวคิดที่ใชเฉพาะกับสัตบุรุษและผูที่ เปนบัณฑิตเทานั้น∗ แตสําหรับ “คนพาล คนที่เขาไม
รับผิดชอบชั่วดี...ตองมีกฎหมาย มีตํารวจ มีอะไรก็ตามมาลงโทษบังคับอันธพาลเหลานี้ แตถา
เกี่ยวกับสัตบุรุษ หรือวาคณะสงฆนี้ ไมตองมีการใชอาชญาแบบนั้น”150 ดวยเหตุนี้เอง เราจึง
สามารถจะเขาใจไดวาการจัดระบบการเมืองตามเจตนารมณของพระเจาอิทัปปจจยตานั้นไม
จําเปนจะตองเกิดข้ึนพรอมกันทั้งสังคม แตสามารถที่จะเกิดขึ้นในสวนหนึ่งสวนใดของสังคมหรือ
เฉพาะกลุมคนหนึ่งกลุมคนใดก็เปนได ดังนั้น ในสังคมหนึ่งๆ จึงอาจจะประกอบไปดวยวิธี ‘การจัด
โดยถือแสคุมอยู’ และ ‘การจัดโดยไมใชอาชญา’ ควบคูกันไปดวยก็ได 
 

                                                 
147 เร่ืองเดียวกัน, หนา 259. 
148 เร่ืองเดียวกัน, หนา 258. 
149 เร่ืองเดียวกัน, หนา 513. 
∗ทานอธิบายวาสัตบุรุษคือผูที่ใชธรรมะเพื่อใหเกิดความสงบหรือผูที่เกลียดบาป โปรดดูเรื่องเดียวกัน, 

หนา 279, 287. 
150 เร่ืองเดียวกัน, 513.  
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ธัมมิกสังคมนิยม 
ดังที่กลาวไปขางตนแลววาระบบการเมืองของมนุษยนั้นเปนระบบการเมืองที่นําความจริง

แบบสัจจาภินิเวสมาใชจัดการปรุงแตงตัวตนและจัดความสัมพันธระหวางตัวตนของมนุษยจํานวน
มากเพื่อใหสามารถอยูรวมกันไดอยางผาสุก ซึ่งจะพบวาในปจจุบันตัวตนของมนุษยถูกจัดและ
กําหนดโดยวัตถุและความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากถูกกําหนดโดยผลประโยชนทางวตัถเุพยีง
อยางเดียว จนทําใหเกิดการเอารัดเอาเปรียบและมุงแสวงหาผลประโยชนทางวัตถุตอกันเพียง
เทานั้น การเมืองของมนุษยที่กําลังเปนอยูจึงไมสามารถวิวัฒนาการไปสูสภาวะสันติภาพและจะ
นําพามนุษยไปสูวิกฤติการณในที่สุด151 พุทธทาสภิกขุไดเสนอระบบการเมืองที่เรียกวา ‘ธัมมิก
สังคมนิยม’ ข้ึนมา ซึ่งทานหมายความไปถึงระบบการเมืองที่นําเอาธรรมสัจจะ (ความจริงตาม
ธรรมชาติ) ที่พระเจาอิทัปปจจยตาใชจัดความสัมพันธของทุกสรรพสิ่งในธรรมชาติ ทั้งในเรื่องสังคม
นิยม เร่ืองการทําหนาที่ตามกฎของธรรมชาติ และเรื่องการไมเอาสวนเกิน มาใชจั

                                                

ดตัวตนและ
ความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากเพื่อใหมนุษยสามารถอยูรอดได สามารถเขาถึง “ความเปน
อันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” และสามารถวิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติ/สันติภาพ  

ไมวาระบบการเมืองจะเปนไปในรูปแบบหรือวิธีการใดก็ตาม ถาหากระบบการเมืองนั้น
ประกอบไปดวยหลักธรรมสัจจะตามเจตนารมณของพระเจาแลว ระบบการเมืองนั้นก็ยอมจะถือได
วาเปนระบบธัมมิกสังคมนิยมทั้งสิ้น ดังนั้น ระบบธัมมิกสังคมนิยมจึงสามารถจะมีรูปแบบและ
วิธีการในจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากที่แตกตางกันไป ซึ่งพุทธทาสภิกขุเห็นวาสิ่งที่
สําคัญก็คือมนุษยจะตองเลือกรูปแบบและวิธีการของธัมมิกสังคมนิยมใหเหมาะกับสภาพการณ
ของปญหาและบริบทที่ดํารงอยูในขณะนั้น ดังที่ทานกลาววา การจะเลือกใชรูปแบบและวิธีการใด
นั้นจะตองศึกษาจนรูวา “กรณีอยางไรที่จะตองใชแบบเผด็จการ กรณีอยางไรที่จะตองใชแบบ
ประชาธิปไตย หรือกรณีใดตองใชแบบสังคมนิยม”152    

ทานกลาวอธิบายนัยการใชคําวา เผด็จการ ของทานวา “คําวา เผด็จการ นี้ขอใหแยก
ออกเปน 2 ความหมาย ถาเปนหลักปฏิบัติหรืออุดมคติในฐานะอุดมคติทางการเมืองนี้ มันก็ใช
ไมได แตถาเปนเพียงวิธีปฏิบัติงานดําเนินงานเทานี้จะใชได คือมันทําใหเร็วกวา ถาวาประชาชน
เปนสังคมนิยม เปนประชาธิปไตยเต็มที่แลว เห็นวาปญหานี้มันอืดอาดนักก็มอบใหเผด็จการก็คือ
ประชาธิปไตยเผด็จการ ประชาชนเผด็จการ อยางนี้มันดีกวา”153 และในอีกนัยหนึ่งทานเห็นวา 
เผด็จการ หมายถึงการทําใหทุกคนเครงครัดในหนาที่ อยางเชนในวงการทหาร การที่จะบังคับ

 
151 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 426-427.    
152 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 60.        
153 เร่ืองเดียวกัน.    
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บัญชาใหไดผลจะตองใชระบบเผด็จการจึงไมเหลวไหลในหนาที่ เพราะวาคนเพียงคนเดียว
เหลวไหลในหนาที่ก็ทําใหประเทศพายแพได154

ตัวอยางเชน ทานเห็นวาหากเกิดปญหาที่รายแรงอยางใดอยางหนึ่งในประเทศที่ปกครอง
ดวยระบอบประชาธิปไตย แตเรามีความจําเปนที่จะตองใชวิธีการแบบเผด็จการมาจัดการกับ
ปญหานั้นจึงจะสามารถแกไขปญหาและทําใหสังคมมีสภาวะปกติได เราก็สามารถที่จะใชวิธีการ
เชนนั้นได

                                                

 เปนตน หรือตัวอยางที่ทานยกมาอธิบายบอยคร้ังคือ ระบบงานของพระพุทธเจายอมมี
ลักษณะเปนแบบสังคมนิยม แตวิธีการทํางานของพระพุทธเจาเปนแบบเผด็จการ155 เปนตน ดังนั้น 
จึงทําใหเราเขาใจไดวาพุทธทาสภิกขุเนนไปที่ตัวปญหาโดยที่ไมไดยึดถือวารูปแบบและวิธีการที่จะ
ทําใหสังคมเกิดความปกตินั้นจะตองมีความสอดคลองและเปนไปในรูปแบบเดียวกัน ดังจะพบวา
วิธีการจัดความสัมพันธของพระสงฆในสังฆะนั้นจึงมีไดหลากหลายรูปแบบตามความเหมาะสม
และตามสภาพของปญหา บางครั้งพุทธทาสภิกขุกลาววาพระพุทธเจาเปนนักเผด็จการในฐานะที่
เปนผูบัญญัติพระวินัยเอง ในขณะที่บางครั้งพุทธทาสภิกขุกลับกลาววาวัตรปฏิบัติหรือวิธีการของ
พระพุทธเจาเปนประชาธิปไตยเพราะใหพระสงฆสามารถพิจารณาตัดสินปญหาตางๆ กันเองและ
ถือเอามติของที่ประชุมสงฆเปนที่สุดหรือใหคนทุกชนชั้นวรรณะสามารถเขามาอุปสมบทไดเสมอ
กัน เปนตน156       

ทานอธิบายในเรื่องนี้วาพระเจาอิทัปปจจยตานั้นไมไดกําหนดรูปแบบที่แนนอนตายตัววา
จะใชวิธีการหรือระบอบการปกครองอยางไรจึงจะทําใหสังคมบรรลุสันติภาพหรือมีปกติสภาวะ 
“พระเจาอิทัปปจจยตาไมไดมีรูปแบบตายตัววาจะไปในทิศทางไหน รูปแบบใด อิทัปปจจยตานี้ 
ฉลาดถึงที่สุด ควรตรงก็ตรง ควรซายก็ซาย ควรขวาก็ขวา แตไมไดยึดติดวาขวา ไมไดยึดติดวาซาย 
ไมไดยึดติดวาตรงกลาง ฉะนั้น อิทัปปจจยตา เปนสิ่งที่พูดไมไดวาขวาหรือซาย หรือที่ตรงกลาง มัน
เปนไปตามกระแสแหงอิทัปปจจยตา ที่จะบอก จะสอนใหวา ควรจะทําอยางไร ในกรณีไหนควร
เผด็จการ ในกรณีไหนควรอะลุมอลวย ในกรณีไหนควรจะเปนอยางไร ใหมันถูกตองตามกฎของ
พระเจา”157 ดังนั้น ภายใตหลักการของระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม แมวาประเทศนั้นจะมี
รูปแบบของระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตยแตก็สามารถที่จะนําเอาวิธีการแบบเผด็จการมา
ใชได หรือ แมจะมีรูปแบบของระบอบการปกครองแบบสังคมนิยมแตก็สามารถจะใชวิธีการแบบ
ประชาธิปไตยไดเชนกัน ทั้งนี้ข้ึนอยูกับสภาพของปญหา ดังนั้น ธัมมิกสังคมนิยมอาจจะอยูใน
รูปแบบของระบอบประชาธิปไตยก็ไดแตเปนประชาธิปไตยที่อยูในขอบเขตของสังคมนิยมแบบของ

 
154 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 545.  
155 เร่ืองเดียวกัน, หนา 52.      
156 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2530. ชุมนุมปาฐกถาชุดพุทธธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 243-245.  
157 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 192.  
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พระเจา หรืออาจจะอยูในรูปแบบของระบอบเผด็จการก็ไดแตตองเปนเผด็จการแบบของพระเจาที่
ประกอบดวยธรรมะ หรืออาจจะอยูในรูปแบบของระบอบราชาธิปไตยก็ได กลาวคือ มีพระราชาที่
ประกอบไปดวยทศพิธราชธรรมที่ใชธรรมะเผด็จการไมตางไปจากที่พระเจาเผด็จการ เปนตน และ
เมื่อเปนเชนนี้แลว ไมวาระบบการเมืองจะมีรูปแบบหรือวิธีการอยางไรก็สามารถนับไดวาเปน
ระบบธัมมิกสังคมนิยมหรือเปนการเมืองตามเจตนารมณของพระเจาไดทั้งสิ้น โดยพุทธทาสภิกขุ
กลาวไววา  

 
“เราไมสามารถจะพูดไดวาระบอบการปกครองไหนที่ดีที่สุด 

เพราะหากแยกออกเปนสวนๆ โดยเด็ดขาดแลวจะพบวามันมีทางผิด
ทั้งนั้น จะเหลืออยูแตเพียงวาระบบสังคมนิยมแบบพระเจานั้นแหละที่ไม
มีทางผิด แตนี้มันมาอยูในรูปแบบประชาธิปไตยก็ได เผด็จการก็ได รา
ชาธิปไตยก็ได อะไรก็ได...ระบบการเมืองระบบไหนก็ตาม ถามันสําเร็จ
ประโยชนในทางสรางสันติแลวก็ ไมพนไปจากสังคมนิยมแบบของพระ
เจา หรือสังคมนิยมตามหลักแหงพระศาสนา หรือ สังคมนิยมที่ถูกตอง
ตามกฎแหงอิทัปปจจยตา นั้นคือ พระเจา”158   

 
เราจะเห็นไดวาสถานการณทางการเมืองในขณะที่พุทธทาสภิกขุไดนําเสนอแนวคิดธัมมิก

สังคมนิยมนั้นประเทศไทยไดเผชิญหนากับปญหาในระดับวิกฤติการณ นั่นคือ ปญหาอัน
เนื่องมาจากความขัดแยงระหวางลัทธิเสรีนิยมกับลัทธิสังคมนิยมคอมมิวนิสต ซึ่งเมื่อพิจารณาแลว 
พุทธทาสภิกขุเสนอวาเราควรจะใชระบอบ ‘ธัมมิกสังคมนิยมเผด็จการ’159 มาแกปญหาเฉพาะหนา
ดังกลาว โดยสาเหตุที่ทานเลือกใชวิธีการแบบเผด็จการนั้นก็เนื่องจากวิธีดังกลาวจะทําใหการแกไข
วิกฤติการณดังกลาวเปนไปอยางทันทวงทีและไดผลอยางเต็มที่ สวนที่ทานเลือกระบอบการเมือง
เปนแบบสังคมนิยมนั้นก็เนื่องจากสอดคลองกับธรรมสัจจะและอยูบนฐานของทุกศาสนา ดังที่ทาน
กลาววา “เมื่ออะไรๆ มันถูกตองแลวก็รีบเผด็จการ ไมอยางนั้นมันจะคลานงุนงานอยูนั่น แลวมันก็
จะวินาศในที่สุดก็ได...ถาเรามีระบบสังคมนิยมธัมมิกเผด็จการนี้ เราจะรับหนาได แมแตลัทธิ
นายทุนและลัทธิบาเลือดแกแคนของชนกรรมมาชีพบางประเภทก็ตาม...สังคมนิยมอันบริสุทธิ์นี้ ไม

                                                 
158 เร่ืองเดียวกัน, หนา 191-195.  
159 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 89. 
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สรางทั้งนายทุนและไมสรางชนกรรมาชีพ จะสรางแตคนที่เปนสัตบุรุษหรือมนุษยที่ถูกตองแตอยาง
เดียว”160  

อยางไรก็ตาม ทานเสนอวาระบอบการเมืองในอุดมคตินั้นก็คือระบอบราชาธิปไตยที่ 
‘ราชา’  ประกอบดวยทศพิธราชธรรม ดวยเหตุผลที่วาระบอบดังกลาวสอดคลองกับระบอบที่
ปรากฎอยูในธรรมชาติและเปนไปตามธรรมชาติ∗ เนื่องจากทานมองวาทุกสิ่งทุกอยางในธรรมชาติ
จะตองมีจุดศูนยรวมเสมอ  ฉะนั้นแลว ‘ราชา’ จึงเปรียบเสมือนจุดศูนยรวมของคนทั้งสังคม ไมตาง
ไปจากดวงอาทิตยที่เปนจุดศูนยรวมของระบบสุริยจักรวาล161 เปนตน กระนั้น ระบอบราชาธิปไตย
ที่ ‘ราชา’ ประกอบดวยทศพิธราชธรรมที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงก็ไมไดหมายความถึงระบอบ
สมบูรณาญาสิทธิราชยที่กษัตริยมีอํานาจอยางสมบูรณเบ็ดเสร็จเด็ดขาดและสามารถตัดสินใจไป
ตามที่ตนเองตองการและสืบทอดตําแหนงผานชาติกําเนิดแตเพียงอยางเดียวเทานั้น เนื่องจาก 
สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ‘ราชา’ ไมไดหมายถึงผูปกครองที่เปนกษัตริยโดยชาติกําเนิดแตเพียง
อยางเดียว แตสามารถจะหมายความถึงผูนํา หัวหนา ประธานาธิบดี หรือ ประมุข ในระบอบการ
ปกครองแบบใดก็ไดที่สามารถทําหนาที่ปกครองและสามารถทําใหประชาชนเกิดความยินดีและ
ความพึงพอใจ162   

ทานยังเห็นวาหาก ‘ราชา’ ไมสามารถสรางความพึงพอใจแกประชาชนไดแลวก็ยอมไม
สามารถจะดํารงอยูในตําแหนงไดอีกตอไป เพราะความเปนราชานั้นจะตองเกิดมาจากการทํา
หนาที่ที่ไดรับการยอมรับจากประชาชน “เขาจะไปเอามาแตไหนเลา เพราะทุกคนยอมให มอบ
อํานาจนี้ให แลวพระราชานี้ก็จัดจนเปนที่พอใจ จนเกิดคําวา ราชา เปนคําแรกในโลก คือพอใจๆ 

                                                 
160 เร่ืองเดียวกัน, หนา 89-90.   
∗ทานอธิบายวา “พระเจาสมมติราชกษัตริยองคแรกในโลกนี้เราจะนึกถึงกันถึงเรื่องราวในอัคคัญสูตร

ที่วามนุษยดิ้นรนไปจนเกิดบุคคลที่เรียกวา ราชา ราชา ขึ้นมา คือผูที่ทําความพอใจใหเปนคนแรกในโลก นั่นคือ
ระบบสังคมนิยมเบื้องตน เพราะกอนนี้มนุษยเริ่มเห็นแกตัวตามเสรีนิยม จนทนกันอยูไมได จนเกิดพระราชาคน
แรกนี้ขึ้นมาจัดระบบสังคมนิยม อยูมากระทั่งวันหนึ่งมนุษยพูดหลุดปากออกมาวา พอใจ พอใจ คําวา พอใจ นี้ที่
เปนภาษาบาลีวา ราชา คําวา รช แปลวา พอใจ หรือ ยินดี รูปศัพทเต็มรูปเปนนามนามคําหนึ่งคือคําวา ราชา เขา
ตะโกนออกมาววา ราชาๆ ราชาๆ ทั่วไปในคนหมูนั้น คํานี้ก็เกิดขึ้นมาเปนชื่อเรียกของคนๆ นั้น ที่ถูกสมมตินั้นวา
ราชา มาจากคําที่มีความหมายวาพอใจๆ” โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: 
สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 70.       

161 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. กรุงเทพฯ:  อุษาการ
พิมพ, หนา 24-25. 

162 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 330. 
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เทานั้น ไมมีความหมายอะไรมากกวานั้น”163 ซึ่งนัยดังกลาวทําใหเราเขาใจไดวาการปลดหรือถอด
ถอน ‘ราชา’ ออกจากตําแหนงนั้นเปนสิ่งที่สามารถกระทําไดภายใตครรลองของรูปแบบการ
ปกครองที่เปนอยูนั้น อยางในกรณีของระบอบราชาธิปไตยนั้น “ถาไมดีก็ปฏิวัติหรือแกไขเฉพาะ
บุคคลคนเดียวก็พอแลว”164  

นอกจากนี้  ทานยังอธิบายวาระบอบราชาธิปไตยสามารถจะมีไดหลายรูปแบบ 
ตัวอยางเชน ราชาธิปไตยเผด็จการแบบพระเจาอโศกที่ทําการบังคับพลเมืองของตนเอง หรือ ระบบ
ราชาธิปไตยเผด็จการแบบทุรราช ราชาธิปไตยแบบพอปกครองลูกของพอขุนรามคําแหง หรือ 
ระบบราชาธิปไตยแบบกลุมอยางกษัตริยลิจฉวีที่รักษาวรรณะกษัตริยไวสําหรับการปกครอง
บานเมือง∗ เปนตน แตทั้งนี้ตองตระหนักวาระบอบการปกครองในอุดมคติดังกลาวนี้ก็ไมสามารถ
จะนํามาใชไดในทุกกรณี เนื่องจากพุทธทาสภิกขุมองวาการจะเลือกใชระบอบการปกครองแบบใด
หรือจะใชวิธีการแบบใดนั้นจะตองพิจารณาจากสภาพปญหาที่เกิดขึ้นเปนหลัก โดยทานกลาวใน
เร่ืองนี้วา จะตองดูปญหาเฉพาะหนาในเชิงปฏิบัติจริงหรือการนําไปประยุกตใชในการแกไขปญหา
ที่เกิดขึ้นจริงนั้นดวย165 ตัวอยางเชน ทานไดกลาวไววาหากเราตองการสรางธัมมิกสังคมนิยมขึ้นใน
กองทัพเราก็ตองใชระบอบเผด็จการ หรือ หากประชาชนในสังคมไดรับการศึกษามากเพียงพอ166 
และมีความอดทนอดกลั้นหรือสามารถบังคับตัวเองได167 เราก็สามารถจะใชระบอบประชาธิปไตย
ได เปนตน 
 
แนวทางการสรางธัมมิกสังคมนิยม 

ทั้งนี้ อาจมองในอีกแงหนึ่งไดวาสาเหตุที่การจัดการปรุงแตงตัวตนและความสัมพันธ
ระหวางตัวตนของมนุษยจํานวนมากตามระบบธัมมิกสังคมนิยมสามารถทําใหสังคมเกิดสันติภาพ
                                                 

163 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. กรุงเทพฯ: อุษาการพิมพ, 
หนา 71. 

164 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม
ทอง, หนา 88.     

∗ทานกลาววา “ในรัฐสภาของพวกลิจฉวีจะมีแตวรรณะกษัตริยเปนรอยๆ คนที่ไดรับการอบรมเพื่อการ
ปกครองบานเมือง โดยสมมติใหเปนหัวหนาคนหนึ่งแลวรวมกันเปนรัฐสภา และผลัดเปลี่ยนกันเปนพระราชาเปน
คราวๆ ไป” พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. กรุงเทพฯ:  อุษาการพิมพ, หนา 
71.     

165 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม
ทอง, หนา 89.     

166 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 544-545. 
167 พุทธทาสภิกขุ. 2519. ราชภโฏวาท. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 11-12.   
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ไดก็เนื่องมาจากวาธรรมสัจจะประเภทการเมืองนั้นสามารถสราง ‘ความเมตตา’ ใหเกิดขึ้นมาในหมู
คนจํานวนมากที่มาอยูรวมกันได ซึ่งแนวคิดที่วานี้แตกตางไปจากแนวคิดของลัทธิสังคมนิยมและ
ลัทธิเสรีนิยม กลาวคือ พุทธทาสภิกขุไมเห็นดวยกับแนวคิดของลัทธิสังคมนิยมที่ตองการจัดมนุษย
ใหมีความเทาเทียมกัน ทั้งนี้เนื่องจากทานเชื่อในเรื่องหลักกรรมของพุทธศาสนาที่วาแตละคน
กระทํากรรมมาแตกตางกันจึงทําใหแตละคนมีความแตกตางกันไปในทุกเรื่อง (เพราะตางคนตางมี
กรรมเปนของตน) ไมวาจะเปนสติปญญา เพศ ความขยัน บุคคลิก ความชํานาญเฉพาะดาน 
พละกําลัง การพัฒนาตัวเอง เปนตน ดังนั้น จึงเปนไปไมไดที่มนุษยทุกคนจะไดรับผลตอบแทน
อยางเทาเทียมกันหรือมีความเสมอภาคกันในทุกเรื่องได ฉะนั้น โครงสรางของสังคมมนุษยตาม
ทัศนะของทานจึงเปนสังคมที่ประกอบไปดวยลําดับช้ันสูงต่ํา  

พุทธทาสภิกขุเห็นวาหากสรรพสิ่งตางๆ สัมพันธกันโดยที่แตละสรรพสิ่งมีความเสมอภาค
เทาเทียมกันนั้นยอมจะไมสามารถทําใหเกิดสภาวะความปกติ/สันติภาพได ดังที่ทานยกพุทธภาษิต
ที่วา ทุกฺโข หิ สมานสํงวาโส ซึ่งหมายความวา การอยูอยางเสมอกันนั้นเปนทุกข168 เพราะการจัด
ความสัมพันธในลักษณะนั้นจะทําให “ไมมีใครยอมใคร มันไมลงกัน”169 ตัวอยางเชน ความสัมพันธ
ภายในครอบครัวที่มี พอ แม ลูก หรือ หลานนั้น หากจัดความสัมพันธอยางเสมอหรือเทาเทียมกัน
แลวยอมจะทําใหเกิดความทุกขตามมาในที่สุด เนื่องจากวาไมสามารถที่จะวากลาวตักเตือนกันได
170 หรือแมแตความเสมอภาคในทางการเมืองก็เปนสิ่งที่เปนไปไมได ตัวอยางเชน สิทธิในการ
เลือกตั้งสมาชิกสภาผูแทนราษฏรนั้น ในความเปนจริงแลว เราไมสามารถที่จะมอบสิทธินี้ใหแกทุก
คนในสังคมไดอยางเสมอภาค เพราะจะพบวาตองมีคนจํานวนหนึ่งที่ไมมีสิทธิในการเลือกตั้งในทุก
สังคม หรือวา ในกรณีเมื่อผูสมัครรับเลือกตั้งไดเปนผูแทนราษฏรแลว แมผูแทนราษฏรเหลานั้นมี
สถานะเสมอกัน แตในทายที่สุดก็ยังคงจะตองแบงหนาที่และการบังคับบัญาที่ยังลดหลั่นกันอยู
เสมอไป เปนตน∗ ดังนั้น ความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากในสังคมจึงเปนความสัมพันธที่ไม
เสมอภาคกันโดยกรรม   

                                                 
168 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 514. 
169 เร่ืองเดียวกัน. 
170 เร่ืองเดียวกัน. 

  ∗พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 517-518.  และ 
เธอทั้งหลายจงอยูในธรรมวินัยนี้ อยางมีระเบียบและอยูกันอยางมีอาวุโสสูงต่ํา ลดหล่ันตามฐานะตน เพื่อเห็นแก
ความราบรื่นของพระศาสนา...การที่จะอยูอยางเสมอกันหมด ทรงวาเปนทุกขนั้น ขอแรกคือ วากลาวกันไมได ก็
เลยเสียหายหมด พรอมกันนั้น ก็ทําใหทิฎฐิมานะอันเปนกิเลสนั้น แรงขึ้นๆ มีบุคคลที่มีอัสมิมานะแรงขึ้นๆ เปน
กิเลสไปใหญโต ทําใหตกจมอยูในวัฎฎสงสารนี้มากขึ้น พุทธทาสภิกขุ. 2549. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100
ป พุทธทาส ชุดมองดานใน งานบันลือธรรมเลมที่1. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 327. อยางไรก็ตาม การบังคับ
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ในขณะเดียวกัน พุทธทาสภิกขุก็ไมเห็นดวยกับการใหสิทธิเสรีภาพอยางเต็มที่กับปจเจก
บุคคลตามแนวทางของลัทธิเสรีนิยม เนื่องจากทานเห็นวาระบอบเสรีนิยมประชาธิปไตยนั้นไม
สามารถจะพิจารณาไดอยางรอบคอบวาสิทธิเสรีภาพควรจะมอบใหกับใครและบุคคลผูนั้นสมควร
ที่จะไดรับสิทธิเสรีภาพหรือไม สิทธิเสรีภาพของระบอบเสรีนิยมประชาธิปไตยจึงเต็มไปดวยความ
กํากวมและอาจนําไปสูอันตราย ดังที่ทานกลาววา “เสรีประชาธิปไตยจะตองระวัง มันเปนอันตราย
อยางรายแรงได เพราะวาคนคนไหนก็อางเสรีภาพได คนพาลก็อางได บัณฑิตก็อางได ถาไมใหเขา
ก็ตองเรียกวาไมมีเสรีภาพ”171 ดังนั้น ทานจึงเห็นวาความเปนอิสระของประชาชนในยุคแหงเสรภีาพ
นั้นมีมากเกินไปจนกระทั่งวาไมมีอํานาจอะไรที่จะไปบังคับประชาชนไดอีกตอไป เพราะประชาชน
สามารถจะโตแยงไดวาเขามีสิทธิที่จะกระทําหรือไมกระทําตามและประชาชนยังสามารถอางไดทุก
คร้ังวาการที่เขามีสิทธิเสรีภาพนั้นเปนเพราะเขายึดถือในระบอบเสรีนิยมประชาธิปไตยนั่นเอง172   

นอกจากนี้ การจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากโดยการมอบสิทธิเสรีภาพใหแก
ประชาชนอยางมากนั้น ในที่สุดแลวจะเทากับเปนการปลอยใหประชาชนจะถกูชกันาํไปดวยอาํนาจ
ของกิเลสและตกเปนทาสของวัตถุอยางเต็มที่ จนทําใหเกิดการตอสูแยงชิงในผลประโยชนทางวัตถุ
อยางเสรีในลักษณะที่วา ‘ใครมือยาวสาวไดสาวเอา’173 ซึ่งทานเห็นวารากฐานทางปรัชญาของ
ระบอบประชาธิปไตยนั้นไมสามารถที่จะไปยับยั้งการกระทําของประชาชนที่ตกอยูภายใตอํานาจ
ของกิเลสไวไดเลย174  

ดังนี้แลว ระบบธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไวนั้นจึงเปนการแกไขปญหาโดยมี
รากฐานทางความคิดวาระบบดังกลาวจะตองเปนระบบที่ชวยใหทุกชีวิตสามารถอยูรอดได
เนื่องจากการมีสัดสวนของการบริโภคที่เหมาะสม175 (ทั้งนี้เนื่องจากทานมองวาการบริโภคสวนเกิน
และการสะสมสวนเกินนั้นเปนขาศึกของมนุษยที่ทําใหมนุษยไมมีสันติภาพ)176 แตในขณะเดียวกัน 
ทานก็เห็นวาปจเจกชนแตละคนในระบบธัมมิกสังคมนิยมก็จะตองไดรับผลตอบแทนแตกตางกันไป
                                                                                                                                            
บัญชานี้จะตองเปนไปโดยธรรมคือ เมตตา กรุณา และความหวังดี พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. 
พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 517.      

171 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2542. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: ประยูรวงศพริ้นติ้ง, หนา 57-58. 
172 กวีวงศ. 2550. วิถีประชาธิปไตยและหัวใจเศรษฐกิจพอเพียง. รวบรวมและเรียบเรียงจากสรรนิพนธ

ของพุทธทาสภิกขุ.  กรุงเทพฯ: สํานักพิมพตถตาพับลิเคชั่น, หนา 52.  
173 พุทธทาสภิกขุ. 2523. เม่ือธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 449. 
174 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2542. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: ประยูรวงศพริ้นติ้ง, หนา 

110-111.  
175 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 468. 
176 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: 

บริษัทแปลนโมทิฟ จํากัด, หนา 84.   
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ตามกรรมที่ไดกระทํา ระบบนี้จึงมีความแตกตางไปจากแนวทางของลัทธิสังคมนิยมและลัทธิเสรี
นิยม ทั้งในเรื่องความไมเทาเทียมกันของมนุษยโดยกรรมและการไมใหเสรีภาพในการแสวงหา
ผลประโยชนกับปจเจกบุคคล โดยเราอาจจะอธิบายถึงแนวทางการสรางธัมมิกสังคมนิยมให
เกิดขึ้นในสังคมเพื่อใหมนุษยสามารถเขาถึง “ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” และเพื่อให
สังคมบรรลุถึงสันติภาพได ดวยการนําธรรมสัจจะที่ทานอธิบายไวมาทําความเขาใจและจัดใหเปน
ระบบที่ชัดเจนมากยิ่งขึ้น ดังตอไปนี้  

 
(1) หลักการทําหนาที่ ในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นจะถือวาบุคลลแตละคนนั้นยอมจะมี

ความแตกตางกันโดยกรรม ตัวอยางเชน เพศ ความชํานาญ ตระกูล การศึกษา สติปญญา เปนตน 
ซึ่งความแตกตางดังกลาวจะนําไปสูการทําหนาที่ของแตละคนที่แตกตางกันไป เปนตนวา แมก็ตอง
ทําหนาที่ของแม พอก็ตองทําหนาที่ของพอ ลูกก็ตองทําหนาที่ของลูก ภิกษุก็ตองทําหนาที่ของภิกษุ 
แมแตขอทานก็ตองทําหนาที่ของขอทาน หลักการทําหนาที่ที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้นสอดคลองกับ
ธรรมในความหมายที่สาม นั่นคือ การทําหนาที่เปนการประพฤติธรรมซึ่งจะทําใหเกิดความอยูรอด
และกอใหเกิดความเปนปกติ  (สภาวะศีลธรรม) เนื่องจากหนาที่แตละหนาที่จะกําหนด
ความสัมพันธระหวางตัวผูทําหนาที่นั้นกับผูอ่ืนที่ผูทําหนาที่เขาไปเกี่ยวของ เชน หนาที่ของความ
เปนแมก็จะเกี่ยวของสัมพันธกับลูก หนาที่ของผูปกครองก็จะเกี่ยวของกับผูถูกปกครอง เปนตน 
การทําตามหนาที่อยางเครงครัดในอีกแงหนึ่งก็คือการทําใหผูอ่ืนที่เกี่ยวของกับหนาที่นั้นไดรับผล
เปนความสงบสุขไปดวย ดังนั้น ผลที่เกิดจากการทําหนาที่ (ธรรมะในความหมายที่ส่ี) จึงนําไปสู
ประโยชนสองประการไดแก ประโยชนแกตนเอง และ ประโยชนแกผูอ่ืน “เชนวาคนลางทอถนน เขา
ก็ไดปจจัยเลี้ยงชีวิตของเขา แลวความสะอาดของถนนก็เปนประโยชนแกคนอื่นทุกคน”177  

พุทธทาสภิกขุเสนอวาในระบบธัมมิกสังคมนิยม ทุกคนจะตองทําหนาที่ของตนเองอยาง
เต็มที่และจะตองแสวงหารายไดหรือผลผลิตจากการทํางานใหไดมากที่สุดเทาที่ความสามารถของ
ตนจะเอื้ออํานวย ดังที่ทานกลาววา “การไมเอาสวนเกินไมไดหมายถึงการหาทรัพยหรือรายไดแต
พอดีกับตัวเอง แตเราควรจะหามาใหมากดวยความมีศีลธรรมและสนุกสนานในการทํางาน การหา
เงินและหาประโยชนจากการทํางานนั้นสามารถหาไดเต็มที่”178 หรืออาจกลาวตามหลักกฎแหง
กรรมไดวาผูที่มีความขยัน ความอดทน หรือความสามารถในการทํางานยอมจะตองไดรับ
ผลตอบแทนหรือรายไดมากกวาผูที่เกียจครานและไมมีความสามารถ (ทานกลาววาความแตกตาง

                                                 
177 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมะน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 118. 
178 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43.   
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ของผลตอบแทนที่เปนไปตามกรรม ธรรมชาติ และการศึกษาอบรมแวดลอมนั้นยอมถือเปนความ
ยุติธรรมและเปนความมุงหมายของธัมมิกสังคมนิยม179)  

ที่สําคัญคือพุทธทาสภิกขุเสนอวาการทําหนาที่ของมนุษยอยางการทํางานนั้นจะตอง
กระทําไปดวย “จิตวาง” จึงจะนับไดวาการทําหนาที่นั้นเปนการประพฤติธรรมและสอดคลองกับ
หลักธัมมิกสังคมนิยม กลาวคือ จะตองไมกระทําไปดวยความรูสึกแหงความมีตัวตนหรือยึดมั่นถือ
มั่นในตน ซึ่งพุทธทาสภิกขุกลาวถึงเรื่องนี้วา “ฉะนั้นจึงใหถือหลักวาใหทาํการงานทกุอยางดวยจติที่
วาง อยางนอยก็ตองในขณะที่ทํา มันจึงจะไมเปนทุกข เพราะวาในขณะนั้นมันวางจากความไมยึด
มั่นถือมั่นในโลกอยางใดอยางหนึ่งมันไมมีตัวตน ในขณะนั้น ไมมี โลภะ โทสะ โมหะ แตมี
สติปญญาแทน จิตวางนั้น คือจิตที่ไมมีราคะ โทสะ โมหะ คือไมมีตัวตนของตนนั่นเอง แตแลวมี
ความวาง คือมีสติปญญาแทน ดังนั้น จึงทําอะไรไดดีและสนุก”180 หรืออยางที่ พระฟอง อภิวณฺโณ 
(สวัสดี) อธิบายไววา  

 
“ที่พุทธทาสไดอธิบายถึงสุญญตาวา “จิตวาง” นั้น ก็คือสภาพที่

จิตวางจากความรูสึกที่เปนตัวตน-ของตน เปนความวางจากทุกข วางจาก
กิเลสที่เปนสาเหตุใหเกิดทุกข วางจากความรูสึกวามีตัวเรา-ของเรา...และ
พุทธทาสไดเสนอแนวคิดในการดําเนินชีวิตประจําวันใหมีชีวิตอยูดวย
ความวาง เชน ทําความรู สึกที่เปนความวางจากตัวเราของเราแลว 
ทํางานทุกชนิดดวยจิตวาง ทําหนาที่เพื่อหนาที่ มีผลงานจากการทํางานก็
ยกใหเปนผลงานของโลก แกธรรมะ หรือความวาง”181   

 
ซึ่งจะเห็นไดวาหลักการกระทําดวยจิตวางยังเปนสิ่งที่ปองกันไมใหมนุษยถูกครอบงําอยู

โดยสัจจาภินิเวสอยางใดอยางหนึ่งอีกดวย ทั้งนี้เพราะการกระทําของมนุษยไมไดกอใหเกิดความ
ยึดมั่นถือมั่นในตัวตน ดังนั้น มนุษยจึงไมได “ฝง” ตัวเองเขาไปในสัจจาภินิเวสแบบใดแบบหนึง่ เชน 
ไมยึดถือวา “ตัวกู” เปนผูอํานวยการ หรือ “ตัวกู” เปนปญญาชน เปนตน ดังนั้น การปรุงแตงตัวตน
ดวยอวิชชาจึงไมสามารถจะเกิดขึ้นได  

                                                 
179 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. 

กรุงเทพฯ: แปลนโมทิฟ จํากัด, หนา 39.   
180 พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. คูมือเปนอยูดวยจิตวาง. กรุงเทพฯ, หนา 112.  
181 พระฟอง อภิวณฺโณ (สวัสดี). 2535. การศึกษาเชิงวิเคราะหแนวคิดเรื่องจิตวางของทานพุทธทาส. 

วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชาพระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, บทคัดยอ. 
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จะพบวาพุทธทาสภิกขุไดเสนอใหแบงหนาที่ของคนในสังคมออกเปนวรรณะตางๆ182 โดย
การแบงคนออกเปนวรรณะตามที่ทานกลาวถึงนี้ไมไดหมายถึงการแบงคนตามชาติกําเนิดอยางคติ
ของศาสนาพรามณ แตหมายถึงการแบงวรรณะโดยกิจกรรมหรือหนาที่การงานที่กระทํา∗ ดังนั้น 
การแบงวรรณะสําหรับพุทธทาสภิกขุจึงหมายถึงการแบงหนาที่ความรับผิดชอบตามตําแหนงแหงที่
ในโครงสรางของสังคม “ถาเราทํานา เราตองเปนชาวนา, ถาทําราชการ ก็ตองเปนขาราชการ, ถา
เปนผูปกครอง ก็ตองวรรณะผูปกครองนี้ วรรณะอยางนี้มันเลิกไมได”183 ซึ่งในทัศนะของพุทธทาส
ภิกขุนั้นสังคมหนึ่งๆ ประกอบไปดวยคนสี่วรรณะ ไดแก วรรณะกษัตริยหรือผูที่ทําหนาที่ปกครอง 
เชน นักการเมือง ทหาร หรือ ราชวงศ ซึ่งทําหนาที่ปกครองบานเมืองหรือทําหนาที่ปกปองประเทศ, 
วรรณะพราหมณหรือผูที่ทําหนาที่ทางดานความรู เชน ครู อาจารย นักวิชาการ นักบวช, วรรณะ
แพศยหรือผูที่ทําหนาที่เกี่ยวกับการคาพาณิชยและการสรางสรรค เชน พอคา นักธุรกิจ นักวิชาชีพ 
รวมทั้งชางที่ฝมือ และ วรรณะศูทรหรือผูที่ทําหนาที่ เกี่ยวกับการใชแรงงาน เนื่องจากไมมี
สติปญญาและไมมีฝมือ เชน กรรมกร แรงงานไรฝมือ คนรับใช ทาส เปนตน184  

ดังที่ไดกลาวไปแลววาในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นยอมรับวาคนแตละคนมีความแตกตาง
กันโดยกรรมและคนแตละคนก็จะมีตําแหนงแหงที่ของตนในโครงสรางของสังคมที่มีลําดับชั้นสูงต่ํา
ตางกันไป แตจะเห็นไดวาการทําหนาที่ของวรรณะผูปกครองนั้นอาจจะสงผลกระทบตอการทํา
หนาที่ของวรรณะอื่นๆ ไดอยางมากเพราะเปนผูที่มีตําแหนงแหงที่อยูในสวนบนของโครงสราง
สังคมและเปนผูที่นําเอา ‘ความจริง’ บางอยางมาใชจัดความสัมพันธระหวางบุคคลในสังคมนั้น
ดวย ดวยเหตุนี้ พุทธทาสภิกขุจึงไดเสนอหลักธรรมะสําหรับผูที่อยูในวรรณะผูปกครองไวโดยเฉพาะ 

                                                 
182 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: 

บริษัทแปลนโมทิฟ จํากัด, หนา 127.   
∗“คําวา วรรณะ เขารังเกียจวรรณะกษัตริย เปนตน ก็ไปลมเลิกเสีย อาตมาอยากจะบอกวาอยาพรวด

พราดถึงอยางนั้น ส่ิงที่เรียกวาวรรณะนี้ตองมี ตองมีอยางเด็ดขาด ตองมีอยูตลอดไป ในเมื่อเปนวรรณะโดยหนาที่
การงาน อยางผูพิพากษานี้ ควรจะอยูในวรรณะปูชนียบุคคล เร่ืองวรรณะตองเอาหนาที่การงานเปนหลัก ไมใชวา
เอากําเนิดจากพอแมเปนหลัก ซึ่งอยางนั้นมันก็ไมถูก วรรณะโดยกําเนิดนั้นเลิกได พระพุทธเจาทานก็ส่ังเลิก...
เพราะวากรรมหรือการกระทํามันเปนผูจัด การกระทําจะจัดใหเองวา อยางนี้จะตองเปนกษัตริยทําหนาที่ปกครอง 
อยางนี้จะตองเปนพราหมณ คือเปนครูบาอาจารย วรรณะอยางนี้เลิกไมได วรรณะกษัตริยก็เลิกไมได แลวตอง
รักษาไวใหดี เพื่อเปนระบบศพิธราชธรรมปกครองโลก” โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคม
นิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 86.       

183 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: 
บริษัทแปลนโมทิฟ จํากัด, หนา 127.  

184 ชัยยนต ประดิษฐศิลป. 2549. ปรัชญาสังคมและการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. ใน ปรัชญาใน
สังคมไทย. ชัชชัย คุมทวีพร, บรรณาธิการ. กรุงเทพฯ: นําทองการพิมพ, หนา 207.   
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เชน นักการเมืองมีหนาที่ที่จะตองทําความเขาใจวาการเมืองนั้นเปนการจัดความสัมพันธระหวาง
คนจํานวนมากเพื่อใหเกิดสภาวะปกติ, นักการเมืองมีหนาที่จัดการเมืองเพื่อใหมนุษยมีความเปน
มนุษยที่สมบูรณถูกตองตามมนุษยธรรม, นักการเมืองมีหนาที่ที่จะตองกระทําตนใหเปนผูที่สมควร
ไดรับการบูชา ไมมีความเห็นแกตัวและตองเสียสละเพื่อชวยเหลือผูอ่ืน ไมตกอยูในอํานาจของ
สินจางรางวัล, นักการเมืองจะตองเกลียดการทุจริตฉอโกง185 เปนตน  

(2) หลักการบริโภค โดยเมื่อไดรับรายไดหรือผลผลิตจากการทําหนาที่มาแลวทุกคน
จะตองมีหลักในการบริโภค ดังนี้  

ก.คนแตละคนจะตองบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดคือเทาที่จําเปนตอการดํารงชีวิตอยู
ของแตละคน (อัตภาพ) ดังที่ทานกลาววา “พอหามาไดแลวอยากินเกินนะ กินเทาที่จําเปนเทาที่
พอดี”186 เนื่องจากทานเห็นวาสิทธิในการบริโภคตามธรรมชาตินั้นคือเอาไวไดเทาที่ไมเปนสวนเกิน187 
ฉะนั้น คนที่รางกายอวนยอมจะสามารถใชจายเงินสําหรับคาอาหารมากกวาคนที่รางกายผอม หรอื 
คนที่ปวยเปนโรคหรือคนพิการยอมจะตองใชจายมากกวาผูที่มีสุขภาพแข็งแรง เปนตน โดยทาน
กลาววาการบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดเทาที่จําเปนนี้ยังทําใหลดความเห็นแกตัวและยังไดบุญ
กุศลเพราะทําใหสามารถชวยเหลือผูอ่ืนไดมากขึ้น∗ นอกจากนี้ยังปองกันไมใหทรัพยากรธรรมชาติ
ถูกทําลายไปโดยไมจําเปน∗∗  

และ 
ข.คนแตละคนสามารถจะบริโภคสวนเกินที่มากไปกวาความจําเปนในการดํารงชีวิตของ

ตนเองไดก็ตอเมื่อการบริโภคสวนเกินนั้นเปนไปเพื่อใหการกระทําหนาที่ของตนมีคุณภาพยิ่งขึ้นไป
                                                 

185 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 272-280.  
186 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43. 
187 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม

ทอง, หนา 26.  
∗“ทางศาสนาจึงบัญญัติวา สวนเกินนั้นคือบาป ผูใดกินเกิน ใชเกินนี้มันบาป แมแตแสวงหาเกินเพื่อ

ตัวเอง มันก็เปนบาป แตถาแสวงหามาใหมากเพื่อชวยผูอื่น เพื่อรักผูอื่น นี้ไมบาป” โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2522. 
ใจความแหงคริสตธรรมเทาที่พุทธบริษัทควรทราบ. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 280.  

∗∗ในเรื่องการทําลายทรัพยากรธรรมชาตินี้ พุทธทาสภิกขุเห็นวาเกิดจากการใชความรูของมนุษยมา
สนองความสะดวกสบายหรือความเพลิดเพลินทางกายมากกวาความจําเปนในการใชทรัพยากรเพื่อการ
ดํารงชีวิตอยูได ดังที่ทานกลาววา “อะไรๆ ที่มันมีอยูในแผนดิน ของธรรมชาตินะ เชน น้ํามันก็ดี โลหะ มีเหล็ก มี
ทองแดง มีอะไรก็ดี อะไรก็ตาม ที่มันมีคาอยูในแผนดินในโลก ถูกเอาขึ้นมาทําลายมากและเร็วเกินไป ตาม
ความกาวหนาทางวิชาการ แลวก็เพื่อสงเสริมกิเลส...และยิ่งกวานั้น ก็เพื่อสนุกสนานสําเริงสําราญเลนหัว 
สงเสริมกามารมณอีกนั่นก็ไมนอยเหมือนกัน” โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: 
ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 568-569.   
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กวาเดิม ตัวอยางเชน เจาของโรงงานสามารถจะใชจายมากไปกวาการใชจายเพื่อความจําเปนใน
การดํารงชีวิตอยูหากนํารายไดนั้นไปใชจายในการติดตั้งระบบบําบัดน้ําเสียภายในโรงงาน หรือ 
อาจารยสามารถที่จะใชจายสวนเกินมากไปกวาการใชจายเพื่อความจําเปนในการดํารงชีวิตอยูได
หากนํารายไดสวนเกินนั้นไปซื้อหนังสือเพื่อพัฒนาตนเองใหมีความรูมากข้ึน หรือ ลูกสามารถที่จะ
เก็บเงินเพื่อสรางที่อยูอาศัยใหกับพอแมไดเพราะถือวาเปนการทําหนาที่ความเปนลูกไดดีข้ึน หรือ 
พอแมก็สามารถรวบรวมสวนเกินเอาไวเพื่อเปนทรัพยสมบัติเพื่อความมั่นคงแหงวงศตระกูลก็ได
เพราะถือวาเปนการทําหนาที่ของความเปนพอแมไดดีข้ึน188 เปนตน    

(3) หลักการไมเอาสวนเกิน พุทธทาสภิกขุเสนอวารายไดจากการทําหนาที่หรือการ
ทํางานที่เหลือจากการบริโภคในขอ (2) จะตองนํามาใหกับคนยากจนในสังคมที่ไมสามารถจะ
ดํารงชีวิตอยูไดหรือคนที่ไมสามารถจะทําหนาที่ของตนเองได∗ ซึ่งการสละสวนเกินนี้อาจจะอยูใน
หลายรูปแบบ ตัวอยางเชน การตั้งโรงทาน เปนตน รวมถึงรูปแบบที่เปนทางการอยางเชนการเสีย
ภาษี “ทรัพยเพื่อราชพลี...ถาเปนอยางสมัยไทยปจจุบันนี้ เราก็เรียกวาเพื่อเสียภาษี เมื่อกอนนี้
อะไรๆ ก็สําเร็จอยูที่พระราชา เดี๋ยวนี้ระบบการปครองมันก็เปลี่ยนแปลงไป...แตก็ตองมีผูที่ทํา
หนาที่อยางพระราชา และทุกคนก็จะตองมีทรัพยสมบัติเพื่อบริจาคเปนราชพลี เชน การเสียภาษี
ทั้งหลาย แตเราก็ไมคอยอยากจะเสียภาษี”189 เปนตน การสละสวนเกินนี้ยังตองมีเงื่อนไขวาจะตอง
เปนการสงเคราะหที่ไมทําใหผูไดรับการสงเคราะหออนแอลงไป พุทธทาสภิกขุเสนอใหถือหลักการ
สงเคราะหเพื่อใหผูยากจนสามารถจะชวยเหลือตัวเองได190 

 
ฉะนั้น ไมวาระบบการเมืองจะเปนแบบใดก็ตาม หากสามารถปฏิบัติตามหลักการดังกลาว

ไดแลว ระบบการเมืองนั้นก็จะกลายเปนระบบธัมมิกสังคมนิยมและจะเห็นไดวาในระบบธัมมิก
สังคมนิยมนั้นทุกคนในสังคมจะตองมีหนาที่ในการจัดความสัมพันธระหวางตัวเองและผูอ่ืนเพื่อให
ทุกชีวิตอยูรอดและวิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติไดหรือที่พุทธทาสภิกขุกกลาววาบุคคลแตละคน
ยอมจะเปน ‘นักการเมืองโดยความรูสึก’ หรือ ‘นักการเมืองของพระเจา’ เพราะตางก็มีหนาที่ในการ
จัดสังคมใหเกิดความผาสุก191 ไมวาคนๆ นั้นจะอยูในวรรณะไหนก็ตาม (โดยการทําหนาที่เปน 
‘นักการเมืองโดยความรูสึก’ ของทุกคนในสังคมนั้นจะแตกตางไปจากการทําหนาที่เปนนักการเมือง

                                                 
188 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43. 
∗ดังที่ทานกลาวไววา “พอมันเหลือแลวเอาไปทําบุญทํากุศล ชวยผูอื่นก็ยิ่งดี มันแกกิเลส” เร่ืองเดียวกัน.   
189 กวีวงศ. 2550. สรรนิพนธพุทธทาสวาดวยวิถีประชาธิปไตยและหัวใจเศรษฐกิจพอเพียง.  รวบรวม

และเรียบเรียงจากสรรนิพนธของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: ตถาตา พับลิเคชั่น จํากัด, หนา 410.   
190 เร่ืองเดียวกัน, หนา 491. 
191 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 208. 
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ของผูที่อยูในวรรณะผูปกครอง เชน นักการเมืองในรัฐสภา ราชาผูปกครองประเทศ เปนตน 
กลาวคือ กลุมคนในวรรณะดังกลาวนอกจากจะตองมีหนาที่เปนนักการเมืองโดยความรูสึกหรือเปน
นักการเมืองของพระเจาอยางไมตางไปจากบุคคลอื่นในสังคมแลว เขายังจะตองมีหนาที่ในการ
ปกครองซึ่งเปนหนาที่โดยตรงของเขาที่แตกตางไปจากหนาที่ในวรรณะอื่น ตัวอยางเชน หนาที่ใน
การออกกฎหมาย หนาที่ในการบริหารระบบราชการ หนาที่ในการรักษาเอกราชของประเทศ เปน
ตน) อยางไรก็ตาม จะเห็นไดวาการจัดตามแนวทางธัมมิกสังคมนั้นไมไดเปนการเนนไปที่การ
จัดการทางดานวัตถุแตเพียงอยางเดียว แตยังมีเร่ืองของจิตใจเขามาเกี่ยวของอีกดวย  

ส่ิงที่เราสามารถทําความเขาใจไดอีกอยางก็คือการจัดสังคมตามหลักธัมมิกสังคมนิยมนั้น
ไมไดทําใหเกิดโครงสรางของสังคมที่มีความเสมอภาคหรือความเทาเทียมกัน กลาวคือ สังคมที่จัด
โดยหลักธัมมิกสังคมจะยังคงประกอบดวยคนร่ํารวย คนยากจน คนที่ฉลาด คนที่ออนแอ คนขยัน 
คนเกียจคราน เปนตน เพราะแตละคนจะกระทําและไดรับผลจากการกระทําที่แตกตางกันไปและ
ทําใหสังคมมีโครงสรางที่เปนลําดับช้ันสูงต่ํา แตกลไกของธัมมิกสังคมนิยมก็จะชวยใหคนที่อยู
รวมกันในสังคมนั้นสามารถดํารงชีวิตไดอยางผาสุกและเกิดสภาวะปกติ ตัวอยางเชน คนรวยจะ
บริโภคแตพอดีและชวยเหลือคนที่ยากจน ในขณะที่คนยากจนก็จะพัฒนาตนเอง ไมฟุมเฟอย รู
บุญคุณ และเคารพนับถือผูที่ชวยเหลือตน ดังที่ทานกลาววา “พุทธศาสนาสอนใหคนรักกัน อยูกัน
อยางเปนผาสุก โดยที่วาแมจะมีความเหลื่อมลํ้าต่ําสูงกวากัน เชน ตนไมใหญๆ อยูไดกับตะไคร
เขียวๆ เปนขุยๆ อยูที่โคน นี้มันก็ตางกันมาก แตมันก็อยูกันไดเพราะมันมีความรักใคร”192 ฉะนั้น 
ถึงแมวาโครงสรางของสังคมตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุจะมีลักษณะเปนลําดับชั้นสูงต่ํา แตทาน
ก็มองวาทุกคนในสังคมตางก็สามารถประพฤติธรรมไดอยางเสมอกันโดยการทําหนาที่ของตน
อยางเต็มที่และเปนไปอยางถูกตอง  

 
“แมแตหนาที่คนใช หนาที่กวาดถนน ลางทอ...ก็ทําใหดีที่สุดเถิด

ก็เรียกวาประพฤติธรรมตามที่ตนจะทําได แลวก็จะเปนประโยชนแกตน 
และประโยชนแกผูอื่น...ประพฤติธรรมอยางนี้บริสุทธิ์มาก ไมเจือดวย
กิเลส ไมเจือดวยความหลอกลวง ไมตองมีปญหาเรื่องทะเลาะวิทวาท 
แยงชิง คดโกง ทุจริต แลวก็ทําไดในที่ทั่วไปทําไดทุกคน มีเกียรติเสมอกัน
ทุกคน มีสติปญญามาก ก็ทําหนาที่สูงขึ้นไป มีสติปญญานอยก็ทําหนาที่
ต่ําลงมา แตทําดวยความเขาใจท่ีถูกตอง เต็มกําลัง เต็มสติปญญา 
เรียกวาประพฤติธรรมเสมอกันหมด”193     

                                                 
192 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมะน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพครั้งที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, หนา 150. 
193 เร่ืองเดียวกัน, หนา 118-119. 
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จะเห็นไดวาในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นไมไดกอใหเกิดการปรุงแตงตัวตนของแตละคนไป

ตามอวิชชาในลักษณะเดียวกับการจัดโดยใชสัจจาภินิเวส แตจะเปนไปตามธรรมสัจจะซึ่งจะทําให
มนุษยคลายความยึดมั่นถือมั่นในตัวตนและทําใหความเปนปฏิปกษระหวางกันของมนุษยลด
นอยลงตามไปดวย เนื่องจากวาบุคคลแตละคนในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นมีหนาที่ในการ
ชวยเหลือสงเคราะหซึ่งกันและกันดวยความเขาอกเขาใจวาคนอื่นในสังคมนั้นตางก็เปนเพื่อนทุกข 
เพื่อนเกิด เพื่อนแก เพื่อนเจ็บ เพื่อนตายดวยกันทั้งสิ้น194 และดวยความตระหนักรูที่วาตนเองไม
สามารถที่จะอยูคนเดียวภายในสังคมไดจึงทําใหมีการชวยเหลือพึ่งพากันและกันเพื่อที่จะทําให
สังคมอยูรอดและมีความปกติ∗ ดังนั้น มนุษยทุกคนจะไมกอบโกยสวนเกิน “แตจะแบงปนสวนเกิน
ออกไปเปนประโยชนแกผูอ่ืนที่ดอยกวาตนเองใหไดมากที่สุด”195 ดวยเหตุนี้เอง ระบบธัมมิกสังคม
นิยมจึงทําใหมนุษยแตละคนสามารถที่จะ ‘วิวัฒนาการ’ ไปสูความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา 
ขณะเดียวกัน มนุษยก็ไดรับผลตอบแทนจากพระเจาอิทัปปจจยตาโดยการบันดาลใหสังคมและ
โลกมนุษยปรากฎสภาวะปกติ/สันติภาพเหมือนกับโลกของพระเจา ดังที่ทานกลาววา “โลกจะ
กลายเปนสังคมนิยมตามความประสงคของธรรมชาติ ซึ่งอาตมากลาพูดวาตามความประสงคของ
พระเจา”196  

 การเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นอาจจะถูกนํามาปฏิบัติในระดับประเทศโดยอาศัยกลไก
และอํานาจรัฐ ดังจะพบไดวาพุทธทาสภิกขุไมไดปฏิเสธกลไกในเรื่องของระบบกฎหมายหรือ
สถาบันอยางสภานิติบัญญัติในการจัดการกับปญหาที่เกิดจากการอยูรวมกันของคนจาํนวนมากให
สอดคลองและเปนไปตามหลักธรรมสัจจะแมวาทานจะไมไดกลาวถึงอยางเปนรูปธรรมมากนักก็
ตาม ซึ่งเราสามารถเห็นนัยนี้ไดจากคํากลาวของทานที่วา “สภานิติบัญญัติอยางนี้...เราตองการ

                                                 
194 พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. หนังสืออนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา,  หนา 

283. 
∗ทานกลาววาการไมเอาสวนเกินไมไดหมายถึงการหาทรัพยหรือรายไดแตพอดีกับตัวเอง แตเราควรจะ

หามาใหมากดวยความมีศีลธรรมและสนุกสนานในการทํางาน การหาเงินและหาประโยชน (จากการทํางาน) นั้น
สามารถหาไดเต็มที่ “ไมตองกลัววาจะเกิน แตพอหามาไดแลวอยากินเกินนะ กินเทาที่จําเปนเทาที่พอดี พอมัน
เหลือแลวเอาไปทําบุญทํากุศล ชวยผูอื่นก็ยิ่งดี มันแกกิเลส หรือ นําสวนเกินนี้รวบรวมเอาไวเปนทรัพยสมบัติเพื่อ
ความมั่นคงแหงวงศตระกูลก็ได” พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทาน
มูลนิธิ, หนา 42-43.    

195 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีม
ทอง, หนา 25. 

196 เร่ืองเดียวกัน, หนา 26. 

 



 268

นักการเมืองที่มีธรรม ประกอบดวยธรรม กฎหมายที่ออกมามันจึงจะประกอบดวยธรรม”197 เปนตน 
ผูวิจัยเห็นวาตัวอยางที่พอจะเทียบเคียงกับการนําหลักของระบบธัมมิกสังคมนิยมมาปฏิบัติโดยใช
อํานาจรัฐได เชน แนวคิดการกระจายผลผลิตของพุทธเศรษฐศาสตร ที่วารัฐจะตองกระจาย
ผลผลิตเพื่อใหเกิดสันติสุขแกสังคมภายใตหลักการของความเมตตากรุณา รัฐบาลกลางจะตอง
กระจายผลผลิตเพื่อสนองตอบความจําเปนขั้นพื้นฐานไปสูผูที่ไมสามารถพึ่งตนเองได เชน ผูพิการ 
ผูปวยเร้ือรัง เด็ก หรือคนชรา เปนตน โดยรัฐจะตองโอนทรัพยากรและการบริหารไปใหองคกร
ปกครองสวนทองถิ่นและองคกรปกครองสวนทองถิ่นจะตองไมนําทรัพยากรที่ไดทั้งหมดไป
ชวยเหลือประชาชนโดยตรง แตควรจะนําทรัพยากรหรือเงินที่ไดไปสมทบทุนสงเสริมการประกอบ
อาชีพของประชาชนทั่วไปและจะตองมีเงื่อนไขวาผูที่มีอาชีพจะตองนํารายไดไปชวยผูที่ไมสามารถ
ชวยตนเองได เปนตน198

แตในขณะเดียวกันการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยมก็ไมจําเปนที่จะตองนํามาปฎิบัติใน
ระดับประเทศโดยอาศัยกลไกของอํานาจรัฐแตเพียงอยางเดียว เนื่องจากการเมืองแบบธัมมิกสังคม
นิยมสามารถจะนํามาปฏิบัติในสังคมขนาดเล็กได อยางเชน สังคมของพระสงฆในวัดแหงหนึ่ง 
สังคมของชุมชนแหงหนึ่ง หรือแมแตสังคมภายในครอบครัว โดยไมตองอาศัยกลไกอํานาจรัฐก็
เปนได ตัวอยางเชน วีระ สมบูรณ ที่เสนอวาระบบธัมมิกสังคมนิยมอาจจะอยูในรูปแบบของพื้นที่ที่
เรียกวาประชาสังคมก็เปนได โดยวีระอธิบายวาประชาสังคมนั้นเปนการรวมตัวกันเพื่อจัดการและ
แกปญหาตางๆ โดยไมไดอิงอาศัยอํานาจรัฐและกลไกตลาดเปนหลัก และการรวมตัวดังกลาว
อาศัยความสัมพันธที่ตอเนื่องยาวนานผานอัตลักษณที่มีรวมกัน โดยอาศัยทุนทางสังคมที่ทําให
ประชาสังคมสามารถเกิดขึ้นไดงาย เขมแข็ง และสามารถปรับตัวกับสถานการณที่เปลี่ยนแปลงได 
ที่สําคัญก็คือประชาสังคมจะตองมีศีลธรรมกํากับ เชน การไมใชความรุนแรง เปนตน199 หรือ 
ไพศาล วงศวรสิทธิ์ ที่มีความเขาใจวารูปแบบของสังคมแบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นนาจะเปนชุมชน
ขนาดเล็กที่สามารถพึ่งตนเองไดและพึ่งพาเทคโนโลยีนอยที่สุด สวนเกินที่ผลิตไดใหตกเปนของ
ชุมชน ชุมชนที่พึ่งตัวเองไดมากเทาไหรนั้นความจําเปนในการเบียดเบียนจะนอยลงไปมากเทานั้น 

                                                 
197 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 266. 
198 โปรดดู อภิชัย พันธเสนและคณะ. 2549. พุทธเศรษฐศาสตร ฉบับนิสิต นักศึกษา และประชาชน. 

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพดอกหญาวิชาการจํากัด, หนา 104.    
199 โปรดดู วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธ

สาสน, หนา 44-46.  
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และชาวบานก็จะมีสวนรวมในการกําหนดและการตัดสินใจในทิศทางและความเปนไปของหมูบาน
ไดอยางเต็มที2่00  

แมแตสังคมขนาดเล็กอยางครอบครัวก็สามารถจะจัดระบบธัมมิกสังคมนิยมใหเกิดขึ้นได 
หรือที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ระบบคอมมูนในครอบครัว’ กลาวคือ เมื่อเกิดปญหาขึ้นในครอบครัว 
(เกิดสภาวะความไมปกติหรือที่ทานเรียกวาสภาวะไมมีศีลธรรม เชน เกิดปญหาความยากจน) เรา
อาจเลือกใชรูปแบบระบบคอมมูนเพื่อใหเหมาะกับสภาพปญหาดังกลาว โดยทานอธิบายหลักการ
ของระบบคอมมูนวาเปนการรวมตัวกันขึ้นเปนสังคมยอยๆ เพื่อแกไขปญหาเฉพาะของกลุมตนโดย
ที่ ‘ไมตองไปรบกวนผูอ่ืน’201 ซึ่งจะทําใหการแกปญหาเปนไปอยางรวดเร็วและมีประสิทธิภาพ โดย
การจัดคอมมูนจะไมมีรูปแบบหรือกฎเกณฑที่ตายตัวเพียงแตจะตองคํานึงถึงบริบทแวดลอม 
“ภูมิภาคหรือประเทศเรามีปญหาอยางไร มีธรรมชาติอยางไร มีแผนดินอยางไร มีลมฟาอากาศ
อยางไร เราก็ตองทําใหมันเหมาะกับของเรา”202 ทั้งนี้เพราะระบบคอมมูนเปนการใชแกปญหา
เฉพาะที่ “แตจะทําทั้งประเทศนั้นคงไมได เพราะวามันทําเหมือนกันไมได มันมีปญหาคนละอยาง
คนละสวน...คอมมูนที่ เหมาะสําหรับภาคอีสาน มันก็คงไมเหมาะที่จะเปนคอมมูนสําหรับ
ภาคใต”203   

ในสังคมขนาดเล็กสุดอยางครอบครัวก็สามารถที่จะจัดเปนคอมมูนเพื่อแกปญหาในเรื่อง
ความยากจนตามหลักธัมมิกสังคมนิยมไดเชนกัน โดยทุกคนในครอบครัวจะตองทําหนาที่อยาง
เต็มที่ (หลักการทําหนาที่) พอก็ตองทําหนาที่ของพอ แมก็ตองทําหนาที่ของแม นอกจากนี้ พอ แม 
และลูก ในฐานะผูที่จะตองจัดใหเกิดสภาวะปกติภายในสังคมครอบครัวตางก็ตองทําหนาที่ในการ
แกปญหาความยากจนนั้น เชน พอแมพากเพียรทํางานในอาชีพของตนอยางเต็มที่ พอแมและลูก
ชวยกันปลูกพืชผัก เลี้ยงไก เลี้ยงปลาไวในบริเวณบาน โดยที่แตละคนจะตองรับผิดชอบหนาที่ใน
สวนของตน นอกจากนี้ สมาชิกทุกคนในครอบครัวจะตองยึดถือหลักการบริโภค นั่นคือ ไมใชจาย
ไปในทางที่ไมจําเปนตอการดํารงชีวิต “มันจะคอมมูนกันอยางไร ผัวกินเหลา ไปโรงเหลา เมียเลน
ไพ ลูกไปจิ๊กโกจิ๊กกี๋ ทั้งหญิงทั้งชาย อยางนี้มันก็ไมมีระบบคอมมูนในครอบครัวนั้น”204 และผลผลิต
ที่เหลือจากการบริโภคภายในครอบครัวนั้นอาจนําไปขายเพื่อนําเงินมาเก็บไวเปนทุนการศึกษาของ

                                                 
200 โปรดดู ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหม

เม่ือคนหนุมสาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 81-82. 
201 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 508. 
202 เร่ืองเดียวกัน, หนา 507, 508.  
203 เร่ืองเดียวกัน, หนา 510. 
204 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 509. 
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ลูก (หลักการบริโภค โดยการเอาสวนเกินในกรณีนี้สามารถทําไดเพราะทําใหพอแมสามารถทํา
หนาที่ของการเปนพอแมไดอยางมีคุณภาพมากขึ้น) หรือนําไปใชจายคารักษาพยาบาลของพอและ
แม (หลักการบริโภค โดยการเอาสวนเกินในกรณีนี้สามารถทําไดเพราะทําใหพอและแมสามารถ
ดํารงชีวิตอยูได) หรืออาจนําผลผลิตที่ไดมาแบงปนกับผูอ่ืนในชุมชน (หลักการไมเอาสวนเกิน) เปน
ตน   
 
สรุปภาพรวมของบท 

โดยสรุปแลว การเมืองตามเจตนารมณของพระเจาก็คือการนําเอาหลักธรรมสัจจะซ่ึงเปน
ความจริงตามธรรมชาติที่ใชจัดความสัมพันธของสรรพส่ิงตางๆ ในธรรมชาติมาใชกับสังคมมนุษย
เพื่อใหคนจํานวนมากสามารถอยูรวมกันไดอยางมีสันติภาพหรือมีสภาวะปกติ ซึ่งเปนเจตนารมณ
ของพระเจาอิทัปปจจยตา โดยธรรมสัจจะเรื่องหนาที่จะทําใหแตละคนสามารถดํารงชีวิตอยูรอดได
และไมเกิดการเบียดเบียนผูอ่ืน ธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยมจะทําใหทุกคนตระหนักรูวาตนเองไม
สามารถจะอยูคนเดียวภายในสังคมได มนุษยจะตองชวยเหลือพึ่งพากัน ธรรมสัจจะเรื่องสวนเกิน
นั้นจะทําใหแตละคนใชชีวิตอยางสันโดษและมีความเมตตาแบงปนสวนเกินไปใหกับคนที่ยากไร
หรือดอยโอกาสกวาตน เมื่อเปนเชนนี้แลว ความสัมพันธระหวางมนุษยก็จะสามารถดํารงอยูได
อยางปกติและไมเกิดวิกฤติการณ เนื่องจากปมเขื่องหรือความยึดมั่นถือมั่นในตัวตนของมนุษยแต
ละคนที่กอใหเกิดความเปนปฎิปกษตอกันจะลดนอยลงไป ซึ่งพุทธทาสภิกขุเรียกการจัดสังคม
มนุษยโดยใชธรรมสัจจะวา “ระบบธัมมิกสังคมนิยม” โดยการนําธรรมสัจจะของธรรมชาติมาใชจัด
ความสัมพันธระหวางมนุษยนั้นสามารถกระทําโดยอาศัยกลไกของอํานาจรัฐและยังสามารถใช
กลไกทางสังคมมาจัดความสัมพันธภายในสังคมขนาดเล็กไดเชนกัน ทั้งนี้ การเมืองตาม
เจตนารมณของพระเจานั้นควรจะเปนไปโดยสันติวิธีมากกวาการใชกําลังอํานาจบังคับ ซึ่งจะ
สอดคลองกับนิยามการเมืองของทาน แตหากเกิดอุปสรรคหรือไมสามารถนําเอาหลักธรรมสัจจะ
มาปฎิบัติไดแลว ทานก็เสนอวาเราสามารถจะใชกฎหมายหรืออํานาจของรัฐในการควบคุมและ
บังคับใหเปนไปตามหลักการนั้นไดเชนกัน         

    
 
 
 
 
 
 

 



บทที่ 7 
สรุปและอภิปรายผลการศึกษา 

 
 

  
จากการศึกษาถึงความหมาย ‘การเมือง’ ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ ผูวิจัยมีความเขาใจวา 

‘การเมือง’ ไมไดเปนกิจกรรมของมนุษยแตเพียงอยางเดียวเทานั้น แตการเมืองเปนเรื่องของสิ่งมีชีวิต
ทุกชนิด ไมวาจะเปนมนุษย สัตวเดรัจฉาน หรือแมแตพืชพรรณตางๆ ทั้งนี้ก็เนื่องจากวา ‘การเมือง’ เปน
ส่ิงที่เกี่ยวของและสัมพันธอยูกับสัญชาตญาณตามธรรมชาติที่ติดตัวมากับส่ิงมีชีวิตทุกชนิดโดยตรง 
ดังที่พุทธทาสภิกขุอธิบายไววาสิ่งมีชีวิตทุกชนิดยอมจะประกอบดวย ‘กิริยาทางการเมือง’ นั่นคือ ชีวิต
แตละชีวิตจะมีพฤติกรรม การกระทํา และ การแสดงออกในลักษณะของการตอสูดิ้นรนและปรับปรุงตัว
ปรากฎอยูเสมอ ซึ่งกิริยาดังกลาวนั้นเปนไปโดยอํานาจของสัญชาตญาณตามธรรมชาติ1 และทานถือ
วาการจัดหรือการกระทําใหส่ิงมีชีวิตแตละชีวิตที่ตางก็ประกอบไปดวยอากัปกิริยาทางการเมืองนั้น
สามารถอยูรวมกันไดอยางสันติก็คือความหมายของ ‘การเมือง’2     

สัญชาตญาณที่เปนตนตอของกิริยาทางการเมืองของสิ่งมีชีวิตในรูปแบบตางๆ ทั้งหมดนัน้กค็อื 
‘สัญชาตญาณแหงการมีตัวตน’ ของแตละชีวิตนั่นเอง โดยที่สัญชาตญาณดังกลาวจะเปนสิ่งที่ทําใหแต
ละชีวิตเกิดการสํานึกรูไปเองโดยธรรมชาติวาตัวตนของตนมีอยูดํารงอยู ดังนั้น จึงจําเปนที่จะตองรักษา
และถนอมตัวตนของตนไว นอกจากนี้ ยังจะทําใหเกิดความเขาใจวาตัวตนของตนยังมีความแตกตาง
ไปจากตัวตนของตัวอื่นอีกดวย ซึ่งการสํานึกรูตัวตนในลักษณะดังกลาวยอมจะทําใหเกิดแตละชีวิต
ประกอบดวยกิริยาการตอสู ดิ้นรน และปรับปรุงตัวตนของตนเองเพื่อความอยูรอดของตัวเอง (อันเปน
กิริยาทางการเมือง) ซึ่งพุทธทาสภิกขุเรียกสัญชาตญาณแหงการมีตัวตนของแตละชีวิตวา ‘ปมเขื่อง’   

ในกรณีของมนุษยตัวตนไมไดเกิดจากอํานาจของสัญชาตญาณแตเพียงอยางเดียว (ยอม
หมายความวากิริยาอาการทางการเมืองของมนุษยไมไดเกิดมาจากสัญชาตญาณแตเพียงเทานั้น) แต
ตัวตนของมนุษยสามารถจะเกิดไดจากสามแหลง ไดแก ‘สัญชาตญาณ ’ ‘อวิชชาปรุงแตง’ และ 
‘การศึกษาเลาเรียนอบรมแวดลอม’ ซึ่งหากเราพิจารณาถึงตัวตนของมนุษยในยุคปจจุบันซึ่งเปนยุคที่
มนุษยไดถือกําเนิดขึ้นภายในสภาวะสังคมแลว ยอมจะพบวาตัวตนของมนุษยนั้นเกิดขึ้นมาจากทั้ง

                                                 
1 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 57. 
2 เร่ืองเดียวกัน, หนา 6.   
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สามแหลง กลาวคือ มนุษยถือกําเนิดจากครรภมารดาซึ่งทําใหมนุษยมีตัวมีตนอยางสัตว (มีตัวตนจาก
สัญชาตญาณ) ขณะเดียวกันมนุษยก็มีอารมณความรูสึกและความตองการที่จะสนองตอบตัวตน (มี
ตัวตนจากอวิชชาปรุงแตง) และมนุษยก็มีวัฒนธรรมและสิ่งที่แวดลอมที่ทําใหเกิดสํานึกเรื่องตัวตน
ข้ึนมา (มีตัวตนจากการศึกษาอบรมแวดลอม) ตัวตนของมนุษยคนหนึ่งๆ ที่ดํารงอยูในสภาวะสังคมจึง
สามารถเกิดมาไดจากทั้งสามแหลง ดวยเหตุนี้เอง กิริยาทางการเมืองของมนุษยจึงไมไดเปนเพียงการ
ตอสูดิ้นรนหรือปรับปรุงตัวตามสัญชาตญาณเพื่อใหมีชีวิตอยูรอดไดเหมือนอยางสัตวและพืชพรรณ
เทานั้น (ทั้งนี้เพราะมนุษยไมไดมีตัวตนตามอํานาจสัญชาตญาณเพียงอยางเดียว แตยังมีตัวตนที่เกิด
จากอํานาจของภาษาและความรูในแบบมนุษยที่เรียกวา ‘ภาวิตญาณ’) การกระทําหรือกิริยาทาง
การเมืองของมนุษยจึงสามารถหมายรวมไปถึงไปถึงกิริยาตางๆ ที่เปนไปเพื่อตอบสนองความตองการ
ของตัวตนที่อวิชชาปรุงแตงและตัวตนที่เกิดจากการศึกษาอบรมแวดลอมไดอีกดวย    

พุทธทาสภิกขุอธิบายวา ‘ปมเขื่อง’ ที่ติดมากับตัวตนมนุษยตามสัญชาตญาณจะไดรับการปรุง
แตงและสงเสริมจากอํานาจของอวิชชาและวัฒนธรรมแวดลอมจนทําใหมนุษยแสดงออกถึงความ
ยึดถือในตัวตนอยางมาก กิริยาทางการเมืองของมนุษยจึงเปนเรื่องของการตอสู ดิ้นรน แยงชิง เพื่อ
ตอบสนองความตองการของตัวตน (ที่ในตอนนี้ไดกลายมาเปน ‘ตัวกู’ แลว) ที่เกินกวาขอบเขตของ
ธรรมชาติและเกิดความรูสึกที่เปนปฏิปกษตอกันอยางรุนแรง (ดังนั้น การกระทําทางการเมืองของ
มนุษยจึงไมไดเปนการกระทําไปตามความจําเปนตามธรรมชาติเพื่อดํารงรักษาชีวิตใหอยูรอดอีก
ตอไป) และดวยเหตุที่ตัวตนมนุษยซึ่งเกิดจากอวิชชาและวัฒนธรรมแวดลอมเกี่ยวเนื่องอยูกับภาษา
และภาวิตญาณ การกระทําทางการเมืองของมนุษยจึงสามารถปรากฎในรูปแบบตางๆ ได ทั้งกิริยาการ
พูด การใหอภัย การอธิบายประวัติศาสตร การบริจาค การนิ่งเฉย การแสดงความเคารพ การวาง
กฎระเบียบ การหัวเราะ ฯลฯ ไดอยางกวางขวางอีกดวย    

นอกจากนี้ ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุงแตงขึ้นมานั้นสามารถจะเปลี่ยนแปลงไปตามอารมณ 
ความรูสึกนึกคิด ความตองการ หรือสภาพแวดลอม ซึ่งพุทธทาสภิกขุไดอธิบายกระบวนการปรุงแตง
ตัวตนไวในแนวคิดเรื่องปฏิจจสมุปบาท ดังนั้น มนุษยคนหนึ่งจึงสามารถจะมีตัวตนไดหลายแบบและ
สามารถเปลี่ยนแปลงไปไดเร่ือยๆ ดวยเหตุนี้เองจึงทําใหการกระทําทางการเมืองของมนุษย (อันเปน
การกระทําที่เนื่องมาจากตัวตน) ไมไดมีความคงที่ตายตัวเหมือนกับกิริยาการกระทําทางการเมืองของ
สัตวและพืช แตกิริยาทางการเมืองของมนุษยจะเปลี่ยนแปลงไปตามตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นในแตละ
ขณะ และดวยเหตุที่ตัวตนของมนุษยถูกปรุงแตงอยูตลอดเวลา จึงทําใหกิริยาและการกระทําทาง
การเมืองของมนุษยไมไดมีรูปแบบที่ตายตัวเหมือนอยางสัตวเดรัจฉานหรือพืชพรรณ แตการกระทาํทาง
การเมืองของมนุษยเปนไปเพื่อตอบสนองความตองการของตัวตนที่ถูกปรุงแตงขึ้นมา กลาวอีกอยางได
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วา การกระทําทางการเมืองของมนุษยไดแกการกระทําใดๆ ที่เปนไปตามความตองการของตัวตนที่ถูก
ปรุงแตงขึ้นมาในแตละขณะ อยางไรก็ตาม ในทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้น ตัวตนของมนุษยที่ถูกปรุง
แตงขึ้นรวมถึงกิริยาการกระทําทางการเมืองใดๆ อันเกิดจากตัวตนของมนุษยไมไดเปนไปตามเจตจาํนง
ของตัวผูกระทําอยางเสรี แตกลับถูกจัดหรือควบคุมอยูโดย ‘ความจริง’ บางอยางที่มนุษยไดบัญญัติข้ึน
และไดยึดถือไวอยูตลอดเวลา นอกไปจากนี้ มนุษยยังไดนําเอา ‘ความจริง’ ดังกลาวมาใชในการจัด
ความสัมพันธของมนุษยจํานวนมากใหสามารถอยูรวมกันไดหรือพูดอีกอยางไดวา ‘ความจริง’ นั้นได
ทําหนาที่เปน ‘การเมือง’ สําหรับมนุษยไปแลว  

ดวยเหตุนี้เอง ‘ความจริง’ จึงมีผลตอการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองของมนุษย
อยางมาก เพราะ ‘ความจริง’ จะทําหนาที่กําหนดสรางระเบียบ วางมาตรฐาน คาดหวัง และมีอิทธิพลตอ
การกระทําทางการเมืองของมนุษยอยางไมรู

                                                

ตัว ทั้งนี้เนื่องจากวา ‘ความจริง’ สามารถกลายมาเปน
โครงสรางหรือสถาบันที่เปนรูปธรรมมารองรับ มีกติกา มีบทบังคับลงโทษ กํากับควบคุมไวโดยสังคม 
และที่สําคัญอยางยิ่งก็คือ ‘ความจริง’ ที่กลายเปนโครงสรางของสังคมเหลานั้นดํารงอยูกอนหนาที่ตัว
เราจะเกิดขึ้นมามีชีวิตอยูในสังคมนั้น ดังนั้น จึงเปนเหตุใหการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทาง
การเมืองแทบทุกอยางของมนุษยจะถูกกําหนด ถูกคาดหวัง และถูกจัดไวกอนโดยความจริงบางอยางที่
ดํารงอยูกอนแลว โดยพุทธทาสภิกขุอธิบายวา ‘ความจริง’ ที่มนุษยยึดถือเปนอุดมคติหรือกรอบในการ
ปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมืองนั้นมีอยูสองแบบ ไดแก ‘ความจริงแบบธรรมสัจจะ’ กับ 
‘ความจริงแบบสัจจาภินิเวส’   

ความจริงแบบธรรมสัจจะนั้นหมายถึงความจริงหรือสภาวะที่แทจริงของธรรมชาติ3 ซึ่งอาจ
เปนไดทั้งในสวนของปรากฏการณของธรรมชาติและกฎธรรมชาติที่สรางสรรพสิ่ง ควบคุมสรรพส่ิง และ
ทําใหทุกสรรพสิ่งในจักรวาลดับสูญ สวนความจริงแบบสัจจาภินิเวสนั้นหมายถึงความจริงเทาที่คนๆ 
หนึ่งหรือคนกลุมหนึ่งๆ เขาใจและยึดถืออยู ซึ่งก็คือความคิดเห็นที่แตละคนมั่นหมายวาเปนความถูก
ตองไปตามความคิดของตนเอง4 โดยความจริงแบบสัจจาภินิเวสจะไมตรงกับความเปนจริงตาม
ธรรมชาติและยังเปนสิ่งที่เปลี่ยนแปลงไปตามบริบทสภาพแวดลอมอยูตลอดเวลา พุทธทาสภิกขุ
อธิบายวามนุษยจะยึดมั่นอยูในสัจจาภินิเวสแบบใดแบบหนึ่งเปนอยางมากจนกลายเปนความเชื่อของ

 
3 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 10.     
4 เร่ืองเดียวกัน, หนา 316. 
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แตละบุคคล5 ดังนั้น อุดมคติที่เปนสัจจาภินิเวสจึงหมายถึงการยึดถือความจริงที่เปนไปตามความเห็น
ของบุคคลหรือกลุมบุคคลมาเปนอุดมคติหรือกรอบในการปรุงแตงตัวตนและการกระทําทางการเมือง         

สําหรับลักษณะของสัจจาภินิเวสในยุคปจจุบันนั้น พุทธทาสภิกขุกลาววาเปนสัจจาภินิเวส
ประเภทวัตถุนิยม ดังนั้น การเมืองหรือการจัดกระทําใหคนจํานวนมากสามารถอยูรวมกันไดจึงเปนไป
โดยการใชวัตถุเทานั้น6 ดังจะเห็นไดวาการที่มนุษยมาอยูรวมกันหรือมีความสัมพันธกันก็เพื่อประโยชน
ทางวัตถุทั้งสิ้น นอกจากนี้ จะพบวาวัตถุไดถูกนํามาใชในการจัดแบงหรือกําหนดความสัมพันธระหวาง
ผูคนในสังคมอยางหลากหลาย ตัวอยางเชน วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงระดับของรสนิยม, วัตถุเปนสิ่งที่บง
บอกถึงสถานภาพทางชนชั้น, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงสถานะทางเศรษฐกิจ, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึง
อํานาจ, วัตถุเปนสิ่งที่บงบอกถึงภูมิความรู ฯลฯ กลาวไดวาวัตถุไดกลายเปนสิ่งที่บงบอกถึงตัวตนของ
เราวาเราเปนใครและตําแหนงแหงที่ของเราอยูที่ใดในปริมณฑลทางสังคม วัตถุจึงเปนสิ่งที่จัดปรุงแตง
ตัวตนและกําหนดความสัมพันธระหวางกันของมนุษยอยางสมบูรณเบ็ดเสร็จ โดยที่มนุษยไมตองไป
คํานึงถึง ‘ความจริง’ ในแบบอื่น ไมวาจะเปนความจริงตามศีลธรรม, กฎแหงกรรม, พระประสงคของ
พระผูเปนเจา หรือ การกําหนดโดยธรรมชาติ 

พุทธทาสภิกขุกลาวถึงผูที่สรางสัจจาภินิเวสประเภทวัตถุนิยมในยุคปจจุบันวาไดแกกลุม
นายทุน เนื่องจากเปนผูที่มีอํานาจและเปนผูมีชัยชนะในยุคสมัยนี้ ดังนั้น ความหมายของการเมือง (ซึ่ง
ก็คือความจริงแบบสัจจาภินิเวส) จึงเปนไปตามความตองการและเหตุผลของบรรดานายทุนทั้งหลาย 
อยางไรก็ตาม การยึดถือในสัจจาภินิเวสแบบวัตถุนิยมนั้นไมไดเกิดขึ้นเฉพาะแตกับนายทุนเทานั้น แต
ยังสามารถเกิดขึ้นไดกับบุคคลทั่วไปหรือแมแตบุคคลบางพวกที่พยายามตอตานหรือเปนปฏิกิริยาตอ
นายทุนอีกดวย หากวาบุคคลเหลานั้นยึดถือในความจริงที่นายทุนสรางขึ้นและความจริงนั้นเองไดไป
สรางหรือปรุงแตงตัวตนของพวกเขาจนกลายเปนนายทุนไดดวยเชนกัน7 เนื่องจากวาหากบุคคลเหลานี้
มีตัวตนที่ถูกปรุงแตงเปนแบบนายทุนแลว ไมวาเขาจะเปนใครหรือมีตําแหนงหนาที่การงานอะไรก็
สามารถจะกลายเปนนายทุนไดเสมอ 

ดวยเหตุนี้เอง ความหมายของการเมืองที่มนุษยไดบัญญัติข้ึนจึงอยูในขอบเขตวัตถุนิยมโดย
ไมไดสนใจธรรมสัจจะอันเปนความหมายที่แทจริงของธรรมชาติ เนื่องจากบรรดาผูที่กุมอํานาจ 
(นายทุน) ในทางการเมืองตางก็ไมยอมรับความจริงตามธรรมชาติ ประกอบกับทุกคนในสังคมตางก็มี

                                                 
5 เร่ืองเดียวกัน, หนา 481.   
6 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 390. 
7 เร่ืองเดียวกัน, หนา 394.    
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ตัวตนที่เปนนายทุนแลว การเมืองในยุคปจจุบันจึงกลายมาเปนการจัดหรือกระทําในลักษณะของการ
สงเสริมปมเขื่องและความเปนปฎิปกษตอกันระหวางมนุษยมากยิ่งขึ้นไปกวาเดิม ฉะนั้นแลว พุทธทาส
ภิกขุจึงกลาววาสําหรับยุคปจจุบันนั้นการเมืองกับธรรมะไมไดเปนสิ่งเดียวกันอีกตอไปและไมมี
การเมืองที่เปนไปตามธรรมสัจจะปรากฎอยูในยุคปจจุบัน กลับจะมีแตการเมืองแบบสัจจาภินิเวสที่
สงเสริมตัวตนใหเห็นแกวัตถุมากขึ้นไปเรื่อยๆ “มนุษยจึงตกเปนทาสของวัตถุอยางรุนแรงจนไมยินดีที่
จะรักษาความถูกตองหรือเจตนารมณอันบริสุทธิ์ของคําวาการเมืองอีกตอไป”8     

ในอีกดานหนึ่ง พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงการนํา ‘ความจริงของธรรมชาติ’ หรือ ธรรมสัจจะ ซึ่ง
เปนความจริงในแบบที่ ‘พระเจา’ ใชในการจัดหรือกําหนดความสัมพันธระหวางสรรพสิ่งตางๆ ใน
สภาวะธรรมชาติ (ดังที่ทานไดเรียกการจัดความสัมพันธของสรรพสิ่งในจักรวาลใหอยูรวมกันไดดังที่
ปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติวาเปนการจัดโดย ‘รัฐบาลของพระเจา’9) มาใชกับการจัดตัวตนหรือการ
กําหนดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากเพื่อใหสามารถอยูรวมกันไดอยางผาสุก10 โดยทานเรียก 
‘การเมือง’ ในลักษณะนี้วา ‘การเมืองตามแบบของพระเจา’11 ซึ่งการจัดของ ‘พระเจา’ สามารถจะ
ปรากฏไดในหลายลักษณะ เชน การจัดระบบในรางกายของมนุษยและสัตวเดรัจฉาน12 หรือ การ
จัดระบบความสัมพันธของดวงดาวในอวกาศ เปนตน 

‘พระเจา’ ที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นมีอยูสองลักษณะ ไดแก ลักษณะแรก ‘พระเจา’ คือ ธาตุ
หรือส่ิงที่ดํารงอยูโดยธรรมชาติดวยตัวของมันเอง ซึ่งทานเรียกวา ‘ธรรมธาตุ’ หรือในบางครั้งก็เรียกวา 
‘ไกวัลยธรรม’ และทานถือวาธรรมธาตุนั้นดํารงอยูในฐานะปฐมเหตุของสิ่งทั้งหลาย ซึ่งคลายกับพระ
เจาในฐานะผูสรางสรรพสิ่ง สวนในอีกลักษณะหนึ่ง ทานอธิบายไววา ‘พระเจา’ คือ กฏอิทัปปจจยตา 
ในฐานะที่เปนกฎแหงการอาศัยกันของเหตุปจจัย เนื่องจากสรรพสิ่งทั้งหลายยอมจะตองปรากฎขึน้และ
ตองเปนไปตามกฎดังกลาวนี้ทั้งสิ้น ซึ่งหากมองจากในแงนี้แลว กฎอิทัปปจจยตาจึงทําหนาที่คลายกับ
พระเจาในฐานะผูสรางสรรพสิ่ง ผูควบคุมสรรพสิ่ง และผูทําใหทุกสรรพสิ่งดับสูญ13 โดยพุทธทาสภิกขุ
อธิบายวา อิทัปปจจยตา หมายถึง “ความที่มีนี้เปนปจจัย เมื่อมีส่ิงนี้ๆ เปนปจจัย ส่ิงนี้ๆ จึงเกิดขึ้น เมื่อ

                                                 
8 เร่ืองเดียวกัน. 
9 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 92.   
10 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 269.   
11 เร่ืองเดียวกัน, หนา 164.   
12 เร่ืองเดียวกัน, หนา 93.   
13 พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 98.  
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ส่ิงนี้ๆ ดับ ส่ิงนี้ๆ จึงดับ”14 ซึ่งกฎอิทัปปจจยตาสามารถดํารงอยูในทุกส่ิงทุกอยาง ทุกเวลา และในทุก
สถานที่ (ทั้งนี้ก็เพราะอิทัปปจจยตาเปนคุณสมบัติหนึ่งของธรรมธาตุหรือไกวัลยธรรมนั่นเอง) 

ฉะนั้น ในเมื่อทุกสิ่งทุกอยางยอมเปนไปตามกฎของ ‘พระเจาอิทัปปจจยตา’ แลว15 การจัด
การเมืองของมนุษยก็ยอมจะตกอยูภายใตกฎอิทัปปจจยตาของธรรมชาติดวยเชนเดียวกัน16 ซึ่งเมื่อ
พิจารณาไปที่สภาวะธรรมชาติ พุทธทาสภิกขุมองวาการที่พระเจาอิทัปปจจยตาจัดใหสรรพสิ่งใน
สภาวะธรรมชาติสามารถดํารงอยูรวมกันไดนั้นไมไดเปนการจัดอยางไรทิศทางหรือเปาหมายแตอยาง
ใด แตการจัดของพระเจาอิทัปปจจยตานั้นเปนการจัดไปตาม ‘ความมุงหมายของกฎ’17 หรืออาจกลาว
ไดวาเปนการจัดไปตาม ‘เจตนารมณของพระเจา’ ดังนั้น จึงเปนหนาที่ของตัวมนุษยเองที่จะตองทํา
ความเขาใจถึงความมุงหมายหรือเจตนารมณของพระเจาอิทัปปจจยตาและจัดการเมืองของมนุษย
ดวยการกระทําเหตุปจจัยที่สอดคลองกับความมุงหมายนั้น 

พุทธทาสภิกขุไดอธิบายไววา ‘พระเจา’ หรือกฎอิทัปปจจยตาไดจัดทุกสรรพสิ่งโดยมีเปาหมาย
ในระดับพื้นฐานคือการจัดเพื่อใหสรรพสิ่งทั้งหลายสามารถดํารงชีวิตอยูรอดได18 และมีเปาหมายใน
ระดับสูงคือการจัดใหส่ิงมีชีวิตทั้งหลายสามารถ ‘วิวัฒนาการ’ ไปจนกวาจะ ‘เขาถึงความเปนอันหนึ่ง
อันเดียวกับพระเจา’19 ซึ่งในขณะที่มนุษยกําลัง ‘เขาถึงความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา’ นั้น
สันติภาพและความปกติก็จะคอยๆ บังเกิดขึ้นในสังคม ซึ่งสิ่งที่ทานเห็นวาสามารถจะนําพามนุษย
วิวัฒนาการไปสูความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจาและทําใหสังคมเกิดสภาวะแหงสันติภาพไดนั้นก็
คือ “ศีลธรรม”20  

พุทธทาสภิกขุแปล ศีลธรรม วา ส่ิงที่ทําความปรกติ หรือ ปจจัยแหงสันติภาพ ซึ่งสภาวะปกติ
หรือสภาวะของการมีศีลธรรมตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นไมไดหมายถึงสภาวะที่หยุดนิ่งเฉยโดยที่

                                                 
14 เร่ืองเดียวกัน, หนา 13. 
15 พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 84. 
16 พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพครั้งที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 341. 
17 พุทธทาสภิกขุ. 2549. ภาษาคน-ภาษาธรรม. อนุสรณ100ปพุทธทาส ชุดมองดานใน งานบันลือธรรมเลม

ที่1. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 101.     
18 พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ, หนา 92. 
19 เร่ืองเดียวกัน, หนา 153. 
20 เร่ืองเดียวกัน, หนา 148. 
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ไมมีการกระทําอะไรเลย แตสภาวะปกติจะหมายถึงการไมทําใหผูอ่ืนและตนเองเดือดรอน21 หรือ
บางครั้งทานอธิบายไววาศีลธรรมคือความสะดวกสบายและอยูไดอยางสงบเย็น สวนความไมมี
ศีลธรรมคือความกระวนกระวายเดือดรอนจนไมสามารถจะทนได22 ทานเห็นวาการเมืองของมนุษย
สามารถกลายเปนระบบศีลธรรมหรือทําใหอยูในสภาวะปกติหรือทําใหการเมืองกลายเปนปจจัยแหง
สันติภาพได โดยมนุษยจะตองนําเอาความจริงตามธรรมชาติหรือที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ธรรมสัจจะ’ 
มาใชในการจัดตัวตนและจัดความสัมพันธระหวางมนุษยในสังคม  

พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงธรรมสัจจะที่สามารถพบเห็นไดจากระบบการเมืองของ ‘พระเจา’ ใน
สภาวะธรรมชาติไว 3 ประการ ไดแก ธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยม, ธรรมสัจจะเรื่องหนาที่, ธรรมสัจจะ
เร่ืองการไมเอาสวนเกิน กลาวคือ ธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยม ทานอธิบายวา ‘สังคม’ หมายความวา 
“การไปดวยกัน การมาดวยกัน การกระทํารวมกัน”23 ดังนั้น สังคมนิยมจึงหมายถึงการจัดใหสรรพสิ่ง
ตางๆ สามารถดํารงอยูในลักษณะที่มีความสัมพันธตอกัน ดังที่เราจะพบวาในสภาวะธรรมชาตินั้นไมมี
ส่ิงใดสามารถจะดํารงอยูเพียงสิ่งเดียวอยางเอกเทศได หากพิจารณาในทางการเมืองแลว สังคมนิยม
นั้นจะมีนัยถึงการที่มนุษยจะตองชวยเหลือซึ่งกันและกันในฐานะเพื่อนรวมทุกข โดยการจะทําเชนนั้น
ได มนุษยจะตองลดความยึดมั่นถือมั่นในตัวตน  

ธรรมสัจจะเรื่องหนาที่ตามกฎของธรรมชาติก็คือการจัดใหแตละสรรพสิ่งมีหนาที่และกระทํา
ตามหนาที่นั้นๆ ไปตามกฎของธรรมชาติเพื่อความมีชีวิตรอดของตน∗ ซึ่งในกรณีของมนุษยนั้นจะ
แตกตางไปจากกรณีของสัตวเดรัจฉานและพืชพรรณ กลาวคือ นอกจากมนุษยจะมีหนาที่ในการมีชีวิต
รอด (ซึ่งถือเปนหนาที่อยางแรกของสิ่งมีชีวิตทุกชนิดตามกฎของธรรมชาติ ซึ่งเปนหนาที่ข้ันต่ําสุดที่
ธรรมชาติเรียกรอง โดยสัตวเดรัจฉานและพืชจะมีหนาที่เพียงแคในระดับแรกนี้เทานั้น) มนุษยยังมี
หนาที่ในระดับที่สองก็คือหนาที่สําหรับอยูอยางไมทนทุกข และหนาที่ในระดับที่สามคือหนาที่ในการ
กระทําใหถึงนิพพานหรือความดับแหงทุกข24  

                                                 
21 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 136.   
22 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 138.        
23 พุทธทาสภิกขุ. 2548. ศีลธรรมกับการแกปญหาสังคม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 7. 
∗หรือที่ทานกลาววา “หนาที่คือธรรมะหรือธรรมะคือหนาที่ที่จะทรงชีวิตของสิ่งมีชีวิตทั้งหลายไว” พุทธทาส

ภิกขุ. 2550. พุทธศาสนากับคนรุนใหมและสังคมไทยในอนาคต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 84.  
24 วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม3 พุทธธรรม-พุทธทาส. หนังสือ

อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ, หนา 23.  

 



 278

ธรรมสัจจะเรื่องการไมเอาสวนเกินหรือการไมกอบโกยสวนเกินนั้นเปนธรรมสัจจะที่ ‘พระเจา’ 
ใชจัดความสัมพันธระหวางสรรพสิ่งในธรรมชาติอีกประการหนึ่ง ซึ่งสามารถพบเห็นไดจากการลักษณะ
การดํารงชีวิตของสิ่งที่มีชีวิตทั้งหลายในสภาวะธรรมชาติ ดังจะพบวาส่ิงมีชีวิตทุกชนิดไมมีการเก็บ
สะสมสวนเกิน หรือแมแตตัวมนุษยเอง เมื่อคร้ังที่มนุษยยังอาศัยอยูในสภาวะธรรมชาติ มนุษยก็ไมมี
สถานที่สําหรับเก็บกักตุนอาหารหรือผลิตผลที่ไดจากธรรมชาติใดๆ ทั้งสิ้น ทั้งนี้ก็เนื่องจากมนุษยจะ
บริโภคเพียงแคอ่ิมทองในแตละวันเทานั้น ซึ่งลักษณะการกระทําดังกลาวนั้นพุทธทาสภิกขุกลาววาเปน
การไมเอาสวนเกินในแบบหนึ่ง 

ผูวิจัยเขาใจวาการนําเอาธรรมสัจจะที่พระเจาอิทัปปจจยตาใชจัดความสัมพันธของทุกสรรพ
ส่ิงในธรรมชาติทั้งสามประการมาใชในการจัดตัวตนและความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากให
สามารถอยูรวมกันไดอยางสันตินั้นก็คือสิ่งที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ระบบธัมมิกสังคมนิยม’ ซึ่งไมวา
ระบบการเมืองจะเปนไปในรูปแบบใดก็ตาม ถาหากระบบการเมืองนั้นประกอบไปดวยหลักธรรมสัจจะ
ดังที่กลาวขางตนแลว ระบบการเมืองนั้นยอมสามารถถือไดวาเปนระบบธัมมิกสังคมนิยมไดทั้งสิ้น 
ดังนั้น ระบบธัมมิกสังคมนิยมจึงไมไดมีรูปแบบและวิธีการในจัดความสัมพันธของคนจํานวนมากแต
เพียงรูปแบบเดียว ซึ่งพุทธทาสภิกขุเห็นวาสิ่งสําคัญก็คือเราจะตองเลือกรูปแบบและวิธีการของธัมมิก
สังคมนิยมใหเหมาะกับสภาพการณของปญหาที่เกิดขึ้น ดังที่ทานกลาววา “การจะเลือกใชรูปแบบและ
วิธีการใดนั้นจะตองรูวากรณีอยางไรที่จะตองใชแบบเผด็จการ กรณีอยางไรที่จะตองใชแบบ
ประชาธิปไตย หรือกรณีใดตองใชแบบสังคมนิยม” เปนตน 25   

นอกจากนี้ ระบบธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเสนอไวนั้นเปนการแกไขปญหาความไมมี
ศีลธรรม (สภาวะความไมปกติ) ของสังคมโดยใชหลักธรรม (ธรรมสัจจะ) ที่นอกจากจะเปนการจัดการ
ในสวนของจิตใจแลว ขณะเดียวกันก็ยังเปนการจัดการในสวนของวัตถุอีกดวย โดยมีรากฐานทาง
ความคิดวาระบบดังกลาวจะตองเปนระบบที่ชวยใหทุกชีวิตในสังคมสามารถอยูรอดดวยการมีสัดสวน
ของการบริโภคที่เหมาะสม26 แตในขณะเดียวกัน ทานก็เห็นวาปจเจกชนแตละคนในระบบธัมมิกสังคม
นิยมก็ควรจะตองไดรับผลตอบแทนแตกตางกันไปตามกรรมที่แตละคนไดกระทํา ระบบนี้จึงมีความ
แตกตางไปจากแนวทางของลัทธิสังคมนิยมและลัทธิเสรีนิยม ทั้งในเรื่องความไมเทาเทียมกันของ
มนุษยโดยกรรมและการไมใหเสรีภาพในการแสวงหาผลประโยชนกับปจเจกบุคคล โดยผูวิจัยได

                                                 
25 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 60.  
26 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 468. 
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อธิบายถึงแนวทางการสรางระบบธัมมิกสังคมนิยมใหเกิดขึ้นในสังคม ดวยการนําธรรมสัจจะที่ทาน
อธิบายไวมาทําความเขาใจและจัดใหเปนระบบที่ชัดเจนมากยิ่งขึ้น ดังตอไปนี้   

 
(1) หลักการทําหนาที่ ในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นจะถือวาบุคลลแตละคนจะมีความ

แตกตางกันโดยกรรม ตัวอยางเชน เพศ ความชํานาญ ตระกูล การศึกษา สติปญญา เปนตน ซึ่งความ
แตกตางดังกลาวจะนําไปสูการทําหนาที่ของแตละคนที่แตกตางกันไป โดยทุกคนจะตองทําหนาที่ของ
ตนเองอยางเต็มที่และจะตองแสวงหารายไดหรือผลผลิตจากการทํางานใหไดมากที่สุดเทาที่
ความสามารถของตนจะเอื้ออํานวย27 กลาวตามหลักกฎแหงกรรมไดวาผูที่มีความขยัน ความอดทน 
หรือความสามารถในการทํางานยอมจะตองไดรับผลตอบแทนมากกวาผูที่เกียจคราน 

 (2) หลักการบริโภค เมื่อไดรับรายไดหรือผลผลิตจากการทําหนาที่ในขอ (1) มาแลวทุกคน
จะตองมีหลักในการบริโภค ดังนี้  

ก.คนแตละคนจะตองบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดคือเทาที่จําเปนตอการดํารงชีวิตอยูของแต
ละคน (อัตภาพ) เนื่องจากทานเห็นวาสิทธิในการบริโภคตามธรรมชาตนิัน้คอืเอาไวไดเทาทีไ่มเปนสวนเกนิ
28 การบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดเทาที่จําเปนนี้นอกจากจะทําใหลดความเห็นแกตัว คลายปมเขื่อง 
และไดบุญกุศลเพราะทําใหสามารถชวยเหลือผูอ่ืนไดมากข้ึนแลวก็ยังทําใหทรัพยากรธรรมชาติไมถูก
ทําลายไปโดยไมจําเปนอีกดวย29  

และ 
ข.คนแตละคนสามารถจะบริโภคสวนเกินที่มากไปกวาความจําเปนในการดํารงชีวิตของตนเอง

ไดก็ตอเมื่อการบริโภคสวนเกินนั้นเปนไปเพื่อใหการกระทําหนาที่ของตนนั้นมีคุณภาพยิ่งข้ึนกวาเดิม  
(3) หลักการไมเอาสวนเกิน พุทธทาสภิกขุเสนอวารายไดหรือผลผลิตจากการทําหนาที่หรือ

การทํางานที่เหลือจากการบริโภคในขอ (2) จะตองนํามาใหกับคนยากจนที่ไมสามารถจะดํารงชีวิตอยู
ไดหรือคนที่ไมสามารถจะทําหนาที่ของตนเองได∗  

 
                                                 

27 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43.   
28 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 26. 
29 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 568-569. 
∗ดังที่ทานกลาวไววา “พอมันเหลือแลวเอาไปทําบุญทํากุศล ชวยผูอื่นก็ยิ่งดี มันแกกิเลส” พุทธทาสภิกขุ. 

2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43.    
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ดังนั้น ไมวาระบบการเมืองจะเปนระบอบใดก็ตาม หากสามารถปฏิบัติตามหลักการดังกลาว
ไดแลว ระบอบการเมืองนั้นก็จะกลายเปนระบบธัมมิกสังคมนิยมไปโดยปริยาย ซึ่งจะเห็นไดวาใน
ระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นทุกคนในสังคมจะมีหนาที่ในการจัดความสัมพันธระหวางตัวเองและผูอ่ืน
หรือที่พุทธทาสภิกขุกลาววามนุษยทุกคนจะตองหนาที่ในการ ‘เลนการเมืองแบบพระเจา’30 และการ
จัดการกับสวนเกินและการบริโภคอยางถูกตองยอมจะนําไปสูการลดความเห็นแกตัวของแตละคนและ
ผอนคลายปมเขื่องลงไปอยางมากจนทําใหสังคมการเมืองนั้นอาจดํารงอยูไดโดยไมตองใชอาชญา  

พุทธทาสภิกขุกลาววา หากมนุษยสามารถปฏิบัติตามหลักธัมมิกสังคมนิยมไดแลว สังคมนั้นก็
จะกลายเปนยุคของพระศรีอาริยไปเองโดยปริยาย ดังที่ทานกลาววา การที่คนทั่วไปพูดวาในยุคพระศรี
อาริยนั้นจะไมมีคนยากจนเพราะคนยากจนสามารถไปรับของที่ตองการไดจากตนกัลปพฤกษที่ตั้งอยู
ทั้งสี่มุมเมือง31 แทจริงแลวยอมเปนผลมาจากการจัดความสัมพันธระหวางมนุษยตามธัมมิกสังคมนิยม 
“ที่วามีกัลปพฤกษส่ีมุมเมือง ไมมีใครยากจน เพราะไปที่ตนไมนั้นแลวตองการอะไรก็ได มีส่ิงที่ตองการ
อยูครบครัน นี่อาตมาอยากใหนึกไปถึงระบอบการปกครองที่เรียกวาธัมมิกสังคมนิยม ไมมีใครเอา
สวนเกินของใคร...แลวตัวเองก็พยายามที่จะไมใหมีสวนเกิน พยายามที่จะเจียดออกไปไวชวยเหลือ
ผูอ่ืนอยูเสมอไป”32  

นอกจากนี้ คนทั่วไปยังพูดกันวาในยุคของพระศรีอาริย สิงโตสามารถหยอกลอกับลูกแกะ งู
สามารถเปนเพื่อนกับเขียด แมวกับหนูก็สามารถจะเปนเพื่อนกันไดนั้น พุทธทาสภิกขุก็มองวาเปน
เพราะปมเขื่องหรือความเปนปฎิปกษระหวางมนุษยดวยกันไดจางหายไปแลวภายใตการจัดการเมือง
ตามหลักธัมมิกสังคมนิยม “ไมมีฝายที่ทําราย และฝายที่ถูกทําราย ไมมีฝายเบียดเบียนหรือฝายที่ถูก
เบียดเบียน ...เมื่อมีการปกครองโลกในแบบธัมมิกสังคมนิยมแลว มันก็หมด เลิกลางลัทธินายทุนและ
กรรมกร นายทุนก็เหมือนสิงโต กรรมกรก็เหมือนกับลูกแกะ มันเลิกลางสภาพนายทุนและกรรมกร
ออกไปไดจากโลก”33   

   
การตอบขอสงสัยที่มีตอแนวคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ    

อยางที่ไดกลาวไปแลววาการทําความเขาใจแนวคิดเรื่องธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ
โดยที่ไมไดพิจารณาถึงความหมายของ “การเมือง” ตามทัศนะของทานนั้นอาจจะกอใหเกิดปญหาใน
                                                 

30 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 122. 
31 พุทธทาสภิกขุ. 2523. เม่ือธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 484. 
32 เร่ืองเดียวกัน, หนา 487.    
33 เร่ืองเดียวกัน, หนา 493. 
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การทําความเขาใจแนวคิดดังกลาวได แมจะพบวานักวิชาการหรือผูที่ศึกษางานของทานหลายคน
พิจารณาความหมายของ “การเมือง” ของพุทธทาสภิกขุจากนิยามการเมืองของทานที่วา “การเมืองนั้น
คือระบบของการจัด หรือการกระทํา เพื่อใหคนจํานวนมากอยูกันโดยปราศจากปญหา โดยไมตองใช
อาชญา”34 แตในการพิจารณาดังกลาวกลับไมไดอธิบายหรือทําความเขาใจอยางเพียงพอวา ในทัศนะ
ของพุทธทาสภิกขุนั้น การเมืองคืออะไร การเมืองมีรูปแบบอยางไร การจัดที่วานั้นมีลักษณะอยางไร 
ใครเปนผูจัดและใชอํานาจอะไรในการจัด จัดโดยวิธีอะไรและจัดในเรื่องอะไร คําวาอยูกันโดย
ปราศจากปญหานั้นมีสภาพอยางไรและที่วาปราศจากปญหานั้นเปนปญหาอะไร การไมใชอาชญานั้น
ครอบคลุมแคไหนและถาไมใชอาชญาแลวจะใชเครื่องมืออะไรในการจัดการคนจํานวนมาก ฯลฯ 
หลังจากที่ผูวิจัยไดทําความเขาใจในความหมายของ “การเมือง” ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุแลว ใน
สวนตอไปนี้ผูวิจัยจะไดทดลองนําความหมายที่ไดมาขยายความหรือตอบคําถามและขอสงสัยตางๆ 
ดังนี้ 

 
(1) ศีลธรรมกับการเมือง จากการศึกษาผูวิจัยพบวาพุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึงความหมาย

ของ “ศีลธรรม” วาหมายถึงสิ่งที่ทําความปกติ หรือ ปจจัยแหงสันติภาพ โดยสภาวะปกติหรือสภาวะ
ของการมีศีลธรรมตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นหมายถึงการไมทําใหผูอ่ืนและตนเองเดือดรอน35 
นอกจากนี้ ศีลธรรมยังหมายถึงความสะดวกสบายและอยูไดอยางสงบเย็น สวนความไมมีศีลธรรมก็
คือความกระวนกระวายเดือดรอนจนไมสามารถจะทนได36 เมื่อทานไดใหความหมายไวเชนนี้แลว 
ศีลธรรมจึงสามารถปรากฎอยูในทุกเรื่องและทุกปรากฎการณ ทั้งในเรื่องของการศึกษา เศรษฐกิจ 
ศิลปะ หรือ การเมือง ที่สามารถจะมีสภาวะความปกติหรือศีลธรรมไดเชนเดียวกัน โดยพุทธทาสภิกขุ
เองไดแสดงความเห็นวาเรื่องการเมืองนั้นควรอยางยิ่งที่จะตองเปนเรื่องของศีลธรรมหรือพูดอีกอยางได
วาการเมืองจะตองกลายเปนปจจัยแหงสันติภาพ ทั้งนี้เพราะการเมืองเปนเรื่องที่เกี่ยวของและสง
ผลกระทบกับคนจํานวนมากนั่นเอง สอดคลองกับที่ วีระ สมบูรณ อธิบายวาพุทธทาสภิกขุมองวา
การเมืองเปนเรื่องที่ทุกคนจะตองสนใจและการเมืองจะตองไมแยกขาดไปจากศีลธรรม เราจึงควรจะ
มองการเมืองในฐานะที่เปนสวนหนึ่งของความสัมพันธของมนุษยในโลกและในฐานะที่เราเปนมนุษย
คนหนึ่งในโลกก็ยอมจําเปนที่จะตองสนใจเรื่องของโลกที่เกี่ยวของกับตัวเรา “การเมืองจึงไมอาจแยกจาก
                                                 

34 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา76. 
35 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 136.     
36 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, หนา 138.        
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ธรรม ไมอาจแยกจากศีลธรรม และการเมืองก็คือสวนหนึ่งของความพยายามในการสรางความเปนปกติ
ของมนุษยทุกรูปนาม ทุกหมูเหลา รวมตลอดไปถึงมนุษยทั้งมวล”37  
   

(2) สถานะของธัมมิกสังคมนิยม แมจะมีการตั้งขอสังเกตจากนักวิชาการหลายทาน
ตัวอยางเชน โดนัล เค สแวเรอร, ไพศาล วงศวรสิทธิ์, เกศแกว ชวลิต หรือ ปรีชา ชางขวญัยนื วา ‘ธมัมกิ
สังคมนิยม’ นั้นเปนระบอบการปกครองอยางหนึ่งที่ไมตางไปจากระบอบประชาธิปไตยหรือระบอบ
สังคมนิยม แตจากการศึกษาผูวิจัยพบวา ‘การเมือง’ ของพุทธทาสภิกขุนั้นไมไดหมายความถึงระบบ
การปกครองหรือสถาบันทางการเมืองแตเพียงอยางเดียว แมพุทธทาสภิกขุไดกลาววาการที่สังคมจะ
พบกับความผาสุกไดนั้นจะตองมีระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม ทวา ‘การเมือง’ ในทัศนะของ
พุทธทาสภิกขุเปนเรื่องของการกําหนดจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากโดยใช “ความจรงิ” แบบ
ใดแบบหนึ่งเพื่อใหคนจํานวนมากสามารถอยูรวมกันได ดังนั้น ‘การเมือง’ จึงมีความหมายกวางกวา
เร่ืองของการใชอํานาจรัฐหรือกฎหมายเขามาจัดความสัมพันธของประชาชนในรัฐนั้นๆ     

พุทธทาสภิกขุเรียกระบบการจัดความสัมพันธของคนจํานวนมากโดยใช “ความจริง” แบบ
ธรรมสัจจะวาระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม ดังนั้น ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ จึงมีลักษณะเปนหลักการ, 
แนวนโยบาย หรือ แนวทางในการจัดความสัมพันธระหวางมนุษยมากกวาจะเปนเพียงแครูปแบบการ
ปกครองแบบใดแบบหนึ่งที่เปนทางการ จึงไมแปลกแตอยางใดที่จะพบวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ สามารถ
จะปรากฎอยูในระบอบการปกครองรูปแบบใดก็ได ไมวาจะเปนระบอบประชาธิปไตย (ธัมมิกประชาธิป
ไตย) ระบอบเผด็จการ (ธัมมิกสังคมนิยมแบบเผด็จการ) หรือ ระบอบสังคมนิยม (ธัมมิกสังคมนิยม) 
เปนตน38 นอกจากนี้ ธัมมิกสังคมนิยมยังสามารถดํารงอยูในระบบความสัมพันธระหวางมนุษยที่อยู
นอกเหนืออํานาจไปจากอํานาจรัฐ เชน ครอบครัว, ชุมชน, ประชาสังคม ฯลฯ ไดอีกดวย 

อยางไรก็ตาม ระบอบการปกครองที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงอยางมากและอาจจะทําใหผูที่
ศึกษาความคิดทางการเมืองของทานหลายคน เชน ปรีชา ชางขวัญยืน ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ชัยยนต 
ประดิษฐศิลป Louis Gabaude ฯลฯ เขาใจไปวาเปนระบอบการปกครองเพียงระบอบเดียวที่พุทธทาส
ภิกขุเสนอไวก็คือ ระบอบเผด็จการธรรมราชา แตจากการศึกษาและทําความเขาใจผลงานของพุทธ
ทาสภิกขุ ผูวิจัยกลับมองวา พุทธทาสภิกขุไมไดยึดติดอยูกับระบอบการปกครองแบบดังกลาว ทั้งนี้ก็
เพราะการที่พุทธทาสภิกขุเสนอระบอบการปกครองที่พึงปรารถนาขึ้นมานั้นไมไดเปนการเสนอบนฐาน
                                                 

37 วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน, หนา 
20.   

38 พุทธทาสภิกขุ. 2520. พุทธิกจริยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 196. 
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ความคิดที่วาเมื่อเราคนพบวาระบอบการเมืองแบบใดแบบหนึ่งที่เปนระบอบที่ดีที่สุดแลวเราจะตองจัด
ทุกอยางใหเปนไปตามระบอบนั้นไมวาสถานการณหรือบริบทที่แวดลอมจะเปนอยางไรก็ตาม แตผูวิจัย
มองวาการเลือกใชรูปแบบหรือระบอบการปกครองของพุทธทาสภิกขุนั้นเปนการเลือกโดยการ
พิจารณาไปที่สภาพปญหาที่ทําใหเกิดความผิดปกติ (ความไรศีลธรรม/ความไรสันติภาพ) ในสังคม
ขณะนั้นๆ เปนหลัก จากนั้นจึงจะเลือกระบอบการปกครองหรือวิธีการใหมีความเหมาะสมและสามารถ
แกไขสภาวะความผิดปกติหรือทําใหสังคมการเมืองนั้นๆ  

ดังนั้น การเสนอระบอบการปกครองแบบราชาธิปไตยเผด็จการของทานจึงตองถูกมองภายใต
บริบทที่วาเปนการเสนอเพื่อการแกปญหาในระดับวิกฤติที่กําลังเกิดขึ้นในสังคมไทยขณะนั้น กลาวคือ 
ปญหาอันเนื่องมาจากความขัดแยงระหวางลัทธิเสรีนิยมประชาธิปไตยกับลัทธิสังคมนิยมคอมมิวนิสต
ที่พุทธทาสภิกขุมองวาสงผลกระทบตอการ “อยูรอด” ของประเทศไทย ซึ่งในทัศนะของทานแลว ระบบ
เสรีนิยมประชาธิปไตยนั้นมุงไปที่ประโยชนของปจเจกบุคคลเพียงอยางเดียวและมอบสิทธิเสรีภาพ
ใหแกประชาชนมากจนเกินไปจนทําใหคนแตละคนตางมุงที่จะแยงผลประโยชนกันและกัน และไมมี
ใครทําเพื่อผลประโยชนของสวนรวม39 ในขณะที่ระบอบสังคมนิยมคอมมิวนิสตนั้นทานก็เห็นวาเปน
เพียงสัจจาภินิเวสชนิดหนึ่งเทานั้น∗ กลาวคือ เปนระบบที่เกิดจากความเคียดแคนของชนชั้นกรรมาชีพ
ตอการเอารัดเอาเปรียบของนายทุน ซึ่งพุทธทาสภิกขุมองวาหากมนุษยไดนําเอาแนวคิดสังคมนิยมที่
เปนสัจจาภินิเวส โดยเฉพาะแบบมารกซิสม มาใชจัดความสัมพันธระหวางมนุษยจํานวนมากแลว สัจ
จาภินิเวสดังกลาวยอมจะทําใหเกิดความแตกแยกระหวางกลุมคนและในที่สุดแลวจะนําไปสูการเขน
ฆากัน ดังนั้น สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว ทั้งระบอบเสรีนิยมประชาธิปไตยและระบอบสังคมนิยม
คอมมิวนิสตยอมไมสามารถที่จะนําพาสังคมไทย (ในขณะนั้น)ไปสูความปกติ/สันติภาพหรือสภาวะ
ศีลธรรมไดเลย  

 ทานเสนอวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ จะเปนแนวทางในการทําใหคนจํานวนมากในสังคมซึ่ง
ประกอบไปดวยผูรํ่ารวยและผูที่ยากจนสามารถที่จะอยูรวมกันไดและทําใหสังคมโดยรวมอยูรอดได
อยางปกติ (เกิดสภาวะศีลธรรม) ทั้งนี้เนื่องจากวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ สามารถจะปองกันไมใหเกิดการ
เอารัดเอาเปรียบระหวางกัน ไมปลอยใหคนกระทําไปตามอํานาจความตองการของตนอยางเสรี ไม
                                                 

39 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 391.  
∗ดังที่ทานกลาววา “เราจึงไมประหลาดใจอะไรในการที่จะมีระบบสังคมนิยมประเภทสัจจาภินิเวสเกิดขึ้นมา

ในโลกตั้งมากมายหลายสาขา เมื่อมนุษยไมอาจจะไปสูระบบสังคมนิยมอันแทจริงของธรรมชาติได คือไมถึงธรรม
สัจจะในเรื่องนี้ มันก็ไปติดตันอยูที่ความคิดเห็น เปนสัจจาภินิเวสเกี่ยวกับคําๆ นี้อยูหลายรูปแบบทีเดียว” โดนัล เค. 
สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 96.     
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ปลอยใหทรัพยากรกระจุกตัวอยูที่ใครคนใดคนหนึ่งมากจนเกินไป ซึ่งจะนําไปสูการลดความเห็นแกตัว
และความเปนปฏิปกษตอกันระหวางมนุษย ซึ่งในสภาวะความขัดแยงกันในสังคมไทยขณะนั้น พุทธ
ทาสภิกขุเสนอวาควรจะสรางใหเกิด ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ ผานระบอบการปกครองแบบราชาธิปไตยเผด็จ
การ เนื่องจากทานมองวาในบริบทของสังคมไทยขณะนั้น สถาบันพระมหากษัตริยดูจะเปนเพียง
สถาบันเดียวที่จะทําใหประเทศไทยสามารถอยูรอดได แมทานจะไดแสดงความเห็นไววาระบบกษัตริย
ในบางประเทศนั้นก็สมควรจะถูกลมลาง ทวาในกรณีของประเทศไทย ทานมองวาระบบกษัตริยยังคงมี
ความจําเปนอยู40  

ดังนั้น เราจะเห็นไดวาระบอบการปกครองสําหรับพุทธทาสภิกขุนั้นสามารถที่จะเปลี่ยนแปลง
ไปตามสภาพปญหาที่ทําใหเกิดความไรศีลธรรมของสังคมได ดังนั้น หากสังคมไทยในยุคสมัยใหมมี
ความซับซอนและมีสภาพปญหาที่แตกตางไปจากยุคสมัยกอนหนานี้ ระบอบการปกครองก็ยอมจะ
เปล่ียนแปลงไปใหสอดคลองตามสภาพปญหาที่ทําใหเกิดความไมปกตินั้นได ที่สําคัญก็คือใชแนวทาง
ในการจัดการปญหาโดยการนําเอาธรรมสัจจะมาใชจัดสังคมการเมือง ตัวอยางเชน ระบอบการ
ปกครองที่พุทธทาสภิกขุเรียกวา ‘ธัมมิกประชาธิปไตย’ เปนตน นอกจากนี้ ผูวิจัยยังมีความเขาใจวาการ
จัดการเมืองโดยหลัก ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ นั้นสามารถที่จะทําไดในหลายระดับ (โดยที่ไมไดจํากัดเพียง
แคแนวทางในการจัดความสัมพันธระหวางคนจํานวนมากในระดับประเทศโดยอาศัยกลไกอํานาจรัฐ
แตเพียงเทานั้น) ทั้งในระดับปจเจกชน ระดับชุมชน ระดับประเทศ และระดับโลก ทั้งนี้ข้ึนอยูกับวา
สภาพปญหาความไมปกติที่เกิดขึ้นจากการที่คนมาอยูรวมกันนั้นอยูในระดับใด 

นอกจากนี้แลว ผูวิจัยยังเห็นตางไปจากทัศนะของแกวสรร อติโพธิ สันติกโรภิกขุ และพระดุษฎี 
เมธฺงกุโร ที่มีความเขาใจวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ เปนเพียงแคหลักธรรมะหรือสังคมในอุดมคติหรือผลอัน
เกิดจากการที่ประชาชนมีธรรมะเทานั้นและไมไดเปนระบบการเมืองการปกครองหรืออุดมการณทาง
การเมืองใดๆ ทั้งสิ้น เนื่องจากผูวิจัยเห็นวา ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ เปนสิ่งที่สามารถจับตองไดและเปน
หลักการที่สามารถจะนํามาสรางเปนกลไกบางอยางที่เกี่ยวของกับการจัดความสัมพันธระหวางคนใน
สังคม และ ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ สามารถนําเขามาใชในระบบการเมืองแบบใดแบบหนึ่งหรือจะใชกับ
สังคมระดับใดระดังหนึ่งก็ได (อยางเชนสังคมของสงฆหรือในครอบครัว) ไมไดเปนเพียงหลักธรรมะที่ใช
ปฎิบัติสําหรับปจเจกบุคคลเทานั้น  

ตอขอคําถามของ ปรีชา ชางขวัญยืน ผูวิจัยมีความเห็นวา หนึ่ง การที่ปรีชาเขาใจวาพุทธทาส
ภิกขุบรรยายและแสดงความชื่นชมในความเปน “สังคม” ซึ่งปรากฎอยูในสภาวะธรรมชาติในทางที่ดี

                                                 
40 พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 381. 
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แตเพียงอยางเดียวจนมองไมเห็นวาแทจริงแลวในสภาวะธรรมชาติไมไดมีเพียงการสังคมหรือการ
พึ่งพาอาศัยกันเทานั้น แตยังมีความขัดแยงกันเกิดในสภาวะธรรมชาติดวย ผูวิจัยเห็นวา แทที่จริงแลว 
ความสัมพันธในรูปแบบสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงนั้นหมายถึงสภาวะที่ส่ิงใดสิ่งหนึ่งไม
สามารถจะอยูแยกจากสิ่งอ่ืนหรือคนอื่นไดอยางเอกเทศแตจะตองสัมพันธกันในทางใดทางหนึ่งเสมอ 
ตัวอยางเชน ตนไมอาศัยน้ําในการเจริญเติบโต งูตองอาศัยกบเขียดเพื่อการอยูรอดของชีวิต เปนตน ซึ่ง
แมวาจะเปนความสัมพันธในทางลบ เชน การไลลาสัตวอ่ืนมากินเปนอาหาร ก็ตาม แตก็ตองถอืวานัน่ก็
เปนรูปแบบความสัมพันธอยางหนึ่งที่สะทอนนัยถึงความเปนสังคม  ซึ่งพุทธทาสภิกขุถือวา
ความสัมพันธในลักษณะดังกลาวเปนรูปแบบหนึ่งของสังคมนิยมดวย “เพราะหากงูอยูเพียงตัวเดียว
โดยไมมีสังคมนิยมก็ยอมจะไมมีอาหารสําหรับดํารงชีวิต”41 นอกจากนี้ยังจะพบวาโดยธรรมชาติแลว
สัตวจะกินสัตวอ่ืนหรือพืชพรรณเพียงแคความจําเปนในการมีชีวิตรอดเทานั้น สอดคลองกับที่พุทธทาส
ภิกขุไดยืนยันอยางชัดเจนวาหากสิ่งหนึ่งสิ่งใดไมไดถูกจัดไปตามแนวทางของสังคมนิยมแลว ส่ิงนั้น
จะตองดับสูญจนไมสามารถจะเหลือรอดจนถึงปจจุบันได   

  สอง ปรีชาเห็นวาในสภาวะสังคมดั้งเดิมของมนุษยที่พุทธทาสภิกขุไดกลาวถึงนั้น ไมได
ประกอบดวยสภาวะแหงการพึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกัน แตเปนสภาวะสังคมที่ไมมีการเบียดเบียนกัน
มากกวา เนื่องจากธรรมชาติมีทรัพยากรอยางลนเหลือ ปรีชาจึงมองวาแทจริงแลวมนุษยในสภาวะ
สังคมดั้งเดิมยังคงมีกิเลส มีการกระทําอยางเห็นแกตัว และมีการเอาสวนเกิน ไมไดมีสํานึกเรื่องสังคม
นิยมหรือกระทําเพื่อผูอ่ืนในแบบที่พุทธทาสภิกขุเสนอแตอยางใด เพราะหลักคุณธรรมดังกลาวนั้นเปน
เร่ืองที่ตองมีการสั่งสอนอบรมในภายหลังทั้งสิ้น ดังนั้น ปรีชาจึงสรุปไววา “การชวยเหลือเกื้อกูลกันนั้นดู
จะเปนธรรมชาตินอยกวาการทําตามกิเลสที่ติดตัวของมนุษย” ในประเด็นนี้ผูวิจัยเห็นวาหากพิจารณา
จากคําอธิบายของพุทธทาสภิกขุแลว การที่มนุษยในยุคแรกเริ่มสามารถดํารงชีวิตไดอยางสงบสันตินั้น
ก็เปนเพราะตัวตนของมนุษยยังประกอบอยูดวยศีลธรรมตามธรรมชาติหรือที่ทานเรียกวาภาวะปกติ
ตามธรรมชาติ42 (อาจมองไดวาศีลธรรมตามธรรมชาติหรือภาวะปกติตามธรรมชาตินี้เปนเสมือน
เครื่องมือหรือระบบที่ ‘พระเจา’ ใชในการจัดหรือกระทําใหมนุษยสามารถอยูรวมกันไดอยางสันติ) 
เพราะในขณะนั้นมนุษยยังไมไดมีเจตจํานงหรือมีความตองการเกินกวาขอบเขตที่สัญชาตญาณตาม
ธรรมชาติไดกําหนดไว การกระทําของมนุษยจึงเปนไปโดยเงื่อนไขของธรรมชาติทํานองเดียวกับการ
กระทําของสิ่งมีชีวิตประเภทอื่น ปมเขื่องหรือสัญชาตญาณแหงตัวตนของมนุษยในยุคแรกจึงยังไม

                                                 
41 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2522. อิทัปปจจยตา. กรุงเทพฯ: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 56. 
42 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 56.  
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ปรากฏชัดเจนรุนแรงมากนัก มนุษยบริโภคเพียงเพื่อใหสามารถดํารงชีวิตได มนุษยไมไดเก็บสะสม
อาหารไวเปนของตนเอง มนุษยไมไดมีความอาฆาตพยาบาทตอกัน ซึ่งแมวามนุษยจะไมไดเปน
ผูกระทําสิ่งตางๆ เหลานี้ไปดวยเจตจํานงของตนเองอยางที่ปรีชากลาวอางก็ตาม แตการที่มนุษยถูก
กระทําโดยธรรมชาตินั้นก็สามารถจะถือไดวาเปนสภาวะศีลธรรมในรูปแบบหนึ่งไดเชนกันตามทัศนะ
ของพุทธทาสภิกขุ (ดังเชน การที่กอนหินกอนหนึ่งปรากฎขึ้น ตั้งอยู และเกิดการเปลี่ยนแปลงอยู
ตลอดเวลาตามกฎของธรรมชาตินั้นก็ถือวาเปน ‘ศีลธรรมตามธรรมชาติ’ เพราะเปนความปกติที่เกิดขึ้น
ไปตามธรรมชาติ43) ซึ่งพุทธทาสภิกขุเรียกสภาวะการเมืองที่มนุษยดํารงภาวะปกติตามธรรมชาติ
ดังกลาววา ‘สนันตนธรรม’ อันหมายถึงสภาวะที่มนุษยสามารถอยูรวมกันไดอยางปกติสุข โดยที่มนุษย
ไมตองมีการบัญญัติ จัดตั้ง หรือ มีการจัดการทางการเมือง∗  

สาม ปรีชา เห็นวาการทําตามหรือพยายามลอกเลียนแบบธรรมชาตินั้นไมสามารถทําไดจริง 
และจะกอใหเกิดปญหาอยางมาก เนื่องจากวาสังคมดั้งเดิมของมนุษยในธรรมชาติไมใชสังคมที่ดีที่สุด
และการเอาสังคมดั้งเดิมมาเปนแบบอยางก็จะทําใหเกิดปญหาอยางมาก เขาเห็นวาการที่มนุษยมี
ความกาวหนาอยางมากนั้นก็เปนเพราะมนุษยดัดแปลงธรรมชาติ ดังนั้น สังคมการเมืองที่พุทธทาส
ภิกขุเสนอใหสอดคลองและเปนไปตามธรรมชาตินั้นจึงเปนสิ่งที่ เปนไปไมไดและไปขัดขวาง
ความกาวหนาของมนุษย ตอประเด็นดังกลาวนี้ ผูวิจัยเห็นวาหากยอนไปพิจารณานิยามความหมาย
ธรรมะสี่ความหมายอันไดแก ธรรมะคือธรรมชาติหรือทุกสิ่งทุกอยาง ธรรมะคือกฎของธรรมชาติ ธรรมะ
คือหนาที่ที่จะทําตามกฎของธรรมชาติ และ ธรรมะคือผลที่ไดรับจากการทําตามหนาที่นั้น พูดอีกอยาง
หนึ่งวา ทุกสิ่งทุกอยางในจักรวาลรวมทั้งสังคมการเมืองของมนุษยยอมหนีไมพนจากธรรมะและตกอยู
ภายใตกฎเกณฑของธรรมะ หรืออาจจะพูดวาทุกสิ่งทุกอยางทุกปรากฎการณตกอยูภายใตอํานาจของ 
“พระเจาอิทัปปจจยตา” ทั้งสิ้น แมแตการดัดแปลงสภาวะธรรมชาตินั้นแทที่จริงก็ยอมจะตกอยูภายใต
กฎของธรรมชาติและยิ่งไปกวานั้นผลที่เกิดจากการดัดแปลงดังกลาวก็เปนผลอันเกิดจากกฎของ
ธรรมชาติดวย การที่พุทธทาสภิกขุเสนอใหมองไปที่สังคมดั้งเดิมของมนุษยที่มีความสอดคลองกับ
ธรรมชาตินั้น ไมไดหมายความวาเราจะตองทําสังคมการเมืองของเราในปจจุบันใหยอนกลับไปเปน
แบบยุคบรรพกาล แตทานตองการแสดงใหเห็นถึงเหตุปจจัยที่สามารถจะนําพาสังคมการเมืองกลับไปสู

                                                 
43 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 67. 
∗พุทธทาสภิกขุอธิบายวา สนันตนธรรมนี้คือธรรมที่มีมาตั้งแตครั้งไหนก็ไมรู เมื่อสมัยที่มนุษยไมมีคําวา

การเมืองใช โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 347.       
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สภาวะความเปนปกติ (ซึ่งไดเคยปรากฎขึ้นแลวในยุคอดีต) ตัวอยางเชน มนุษยไมกอบโกยใน
ผลประโยชนของตน มนุษยบริโภคทรัพยากรธรรมชาติเทาที่จําเปน เปนตน ซึ่งปจจัยตางๆ เหลานี้ก็
ยอมจะทําใหมนุษยดํารงชีวิตอยูรอดได ไมวาจะอยูในยุคสมัยใดก็ตาม พุทธทาสภิกขุจึงไมไดเสนอให
ลอกเลียนแบบธรรมชาติในแบบที่ปรีชากลาวถึง แตทานเสนอใหทําความเขาใจในเหตุปจจัยและผลอัน
เกิดจากการทําเหตุปจจัยนั้นๆ มากกวา∗  

ส่ี การที่พุทธทาสภิกขุกลาววาหนาที่ของมนุษยในแนวคิดธัมมิกสังคมนิยมคือหนาที่ที่จะตอง
กระทําไปตามกฎของธรรมชาติซึ่งการทําหนาที่ดังกลาวยอมจะสงผลใหการดําเนินกิจกรรมของมนุษย
เปนไปเพื่อผูอ่ืนมากขึ้น แตปรีชากลับมองวาพระพุทธเจาและสาวกของพระองคก็ไดทรงสั่งสอนสิ่ง
เหลานี้มานานมากแลวและคนสวนใหญก็ยังไมเขาใจและไมไดปฏิบัติในหนาที่พื้นฐานดังกลาวแต
อยางใด ในประเด็นนี้ผูวิจัยพบวา “หนาที่” ที่พุทธทาสภิกขุกลาวไวนั้นหมายถึงการกระทําที่เปนความ
จําเปนอยางยิ่งที่มนุษยจะตองกระทํา หรือกลาวอีกอยางวาเปนการกระทําที่ไมสามารถจะหลีกเลี่ยงได 
เนื่องจากมีกฎของธรรมชาติหรือ “พระเจาอิทัปปจจยตา” ที่สามารถสงผลตอความอยูรอดของสิ่งนั้น
บังคับใหตองกระทําไปตามหนาที่นั้นๆ โดยหนาที่ของมนุษยนั้นมีทั้งในสวนหนาที่ตอตนเองและหนาที่
ตอผูอ่ืน (เชน การลางหนา แปรงฟน การขับถาย การทํารางกายใหไดรับความสุข การทําหนาที่เปนพอ
แมในครอบครัว เปนตน) หนาที่ที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงจึงไมใชเร่ืองยุงยากที่ปฎิบัติไมได แตเปนสิ่งที่
มนุษยโดยทั่วไปกระทําอยูแลวในชีวิตประจําวัน อยางไรก็ตาม ผูวิจัยเองก็ยอมรับวาหากมองไปที่
หลักธัมมิกสังคมนิยมแลว อาจจะพบวามีหนาที่บางอยางที่อาจจะทําไดยาก เชน การสละสวนเกินของ
ตนเองใหแกมนุษยผูอ่ืนที่ยังตกทุกขไดยากในสังคม กระนั้น ในเรื่องดังกลาวนี้พุทธทาสภิกขุเองก็ได
เสนอทางออกไววาสามารถที่จะนํากฎหมายมาควบคุมบังคับ (หรือที่ทานเรียกวา การจัดโดยถือแสคุม
อยู) เพื่อใหเกิดผลในทางปฏิบัติก็ได  
 

(3) ผูปกครอง นักวิชาการและผูที่ศึกษางานของพุทธทาสภิกขุหลายทาน อยางเชน ทวีวัฒน 
ปุณฑริกวิวัฒน ปรีชา ชางขวัญยืน เสนห จามริก Louis Gabaude ตางก็ไดตั้งขอสงสัยและไมไววางใจ
ในเรื่องของการไดมาซึ่งตัวผูปกครองในระบบการปกครองแบบธรรมราชา การตรวจสอบคุณธรรมของ

                                                 
∗ ประเด็นนี้ยังสามารถเขาใจผานแนวคิดเรื่องศีลธรรมสามระดับไดอีกดวย ดังจะเห็นวาการดํารงชีวิตเพียง

เพื่อจะอยูรอดไดในแตละวันแบบสังคมบรรพกาลนั้นเปนเพียงแคศีลธรรมในระดับแรก พุทธทาสภิกขุยังกลาวถึง
ศีลธรรมในระดับที่สูงไปกวานั้นดวย ไดแก ศีลธรรมในระดับที่จะทําใหเกิดความมีระเบียบเรียบรอยและสวยงาม
ยิ่งขึ้นไป และ ศีลธรรมในระดับที่เปนมูลฐานในทางศาสนา      
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ผูปกครอง การถวงดุลอํานาจของผูปกครอง การเปลี่ยนตัวผูปกครองในกรณีที่เกิดความบกพรอง ซึ่ง
จากการศึกษาผูวิจัยมีความเขาใจวา แมพุทธทาสภิกขุจะเสนอวาระบบการเมืองในอุดมคติของมนุษย
ก็คือระบบราชาธิปไตยที่ผูปกครองประกอบดวยทศพิธราชธรรม (เนื่องจากวาระบบดังกลาวพัฒนาขึ้น
มาโดยธรรมชาติและเปนไปตามธรรมชาติ อยางที่ทานเปรียบเทียบวา ‘ราชา’ เปรียบเสมือนจุดศูนย
รวมของคนทั้งสังคมไมตางไปจากดวงอาทิตยที่เปนจุดศูนยรวมของระบบสุริยจักรวาล44) ทวาพุทธทาส
ภิกขุไมไดอธิบายความหมายของ ‘ราชา’ วาหมายถึงแตเพียงกษัตริยเทานั้น แตสามารถหมายถึงผูนํา
หรือประมุข (ในระบอบการปกครองใด) ก็ได นั่นหมายความวา การไดมาซึ่งตัวผูนํา การตรวจสอบ
ถวงดุลผูนํา การเปลี่ยนตัวผูนํา ก็ยอมเปนไปไดภายใตกติกาและกลไกของระบอบการปกครองนั้นๆ  

อยางไรก็ตาม ผูวิจัยเห็นวาสาเหตุที่ทานเนนไปที่ผูนําแบบกษัตริยที่เปนธรรมราชาอยางมาก
นั้นอาจจะเกี่ยวของอยูกับสภาพการณของสังคมไทยในขณะนั้นดวย ทานอาจจะมองวาประชาชนใน
สังคมไทยขณะนั้นยังมีการศึกษาไมมากพอที่จะกระทําการตัดสินใจทางการเมืองหรือมีสวนรวม
ทางการเมืองได หรือการเมืองในขณะนั้นยังคงเปนเรื่องของการแยงชิงผลประโยชนสวนตัวแตเพียง
อยางเดียว หรือทานอาจจะมองวาลัทธิอุดมการณทางการเมืองแบบตางๆ ที่กําลังแพรเขามาใน
สังคมไทยในขณะนั้นจะทําใหเกิดความขัดแยงแตกแยกกัน เปนตน โดยบุคคลที่ทานพอจะไววางใจวา
จะทําประโยชนใหแกประเทศและประชาชนไดอยางแทจริงในขณะนั้นก็มีแตเพียงองคพระมหากษัตริย
เทานั้น (ดังในบันทึกลายมือของทานฉบับหนึ่งไดเขียนไววา “ทําไมไมใหในหลวงเผด็จการโดยธรรม 
ดีกวาที่จะตองฆากันเปนระลอกๆ ยิ่งกวาโรคระบาด”45) ดวยเหตุนี้ทานจึงเสนอระบบการปกครองแบบ
ธรรมราชาสําหรับสถานการณในขณะนั้นเพื่อที่จะใหผูคนในสังคมเชื่อมั่นในตัวผูปกครอง ซึ่งก็ใชวา
ระบบการปกครองดังกลาวจะไมมีขอบกพรอง  

ผูวิจัยมองวาระบอบการปกครองในอุดมคติ (ราชาธิปไตยที่ผูปกครองเปนธรรมราชา) ที่พุทธ
ทาสภิกขุไดเสนอนั้น ตัวทานเองก็ยอมรับวาไมสามารถจะนํามาใชไดในทุกกรณี เนื่องจากทานเห็นวา
การจะเลือกใชระบอบการปกครองแบบใดนั้นจะตองพิจารณาจากสภาพปญหาที่เกิดขึ้นในสังคมเปน
หลัก โดยทานกลาวในเรื่องนี้วา “จะตองดูปญหาเฉพาะหนาในเชิงปฏิบัติจริงหรือการนําไปประยุกตใช

                                                 
44 โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. กรุงเทพฯ: อุษาการพิมพ, 

หนา 24-25. 
45 พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: แปลน

โมทิฟ จํากัด, หนา 246.   
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ในการแกไขปญหาที่เกิดขึ้นจริงนั้นดวย”46 ตัวอยางเชน ทานไดกลาววาหากประชาชนในสังคมไดรับ
การศึกษามากเพียงพอเราก็สามารถจะใชระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตยได หรือ หากเรา
ตองการปกครองในกองทัพก็ตองจําเปนตองใชระบอบเผด็จการ เปนตน47    

 
 (4) ความรุนแรงและวิธีการแบบเผด็จการ กรณีที่ เกศแกว ชวลิต ตั้งขอสังเกตไววานิยาม

การเมืองของพุทธทาสภิกขุที่เสนอวาการจัดการเมืองจะตองเปนไปโดยปราศจากอาชญา ซึ่งเกศแกวมี
ความเขาใจวาหมายถึงการจัดการปกครองโดยไมใชความรุนแรงใดๆ เลย ทวาในบางครั้งพุทธทาส
ภิกขุกลับเสนอวาผูปกครองสามารถใชอํานาจเผด็จการในการกําจัด ‘คนที่เกเร’ ได ดังกรณีพระเจา
อโศกมหาราช เปนตน จึงทําใหเกศแกวเกิดขอสงสัยในเรื่องการใชความรุนแรงวาเปนไปไดอยางไรและ
จะขัดกับนิยามการเมืองของทานหรือไม  

จากการศึกษาผูวิจัยเขาใจวาพุทธทาสภิกขุไดเสนอแนวทางการจัดตัวตนและความสัมพันธ
ระหวางมนุษยในสังคมตามแนวทางธัมมิกสังคมนิยมสองไวสองรูปแบบ ไดแก ในรูปแบบแรก ‘การจัด
โดยถือแสคุมอยู’ การจัดการเมืองรูปแบบนี้ไดนําเอาธรรมสัจจะของธรรมชาติมาใชในการจัดตัวตนและ
ความสัมพันธระหวางมนุษยในสังคม ทวาการที่จะทําใหธรรมสัจจะไดรับการปฏิบัติจริงในสังคม
การเมืองไดนั้นยังจําเปนที่จะตองใชกฎหมาย กําลัง อาวุธ การลงโทษ การปรับ การจําคุก มาบังคับ
หรือควบคุมใหบุคคลแตละคนกระทําตาม48 ซึ่งการจัดในรูปแบบนี้ยังคงเปดชองใหกับการใชความ
รุนแรงอยูและจะถูกนํามาใชกับสภาวะสังคมที่เกิดความไรศีลธรรมอยูในขั้นวิกฤติ อยางไรก็ตาม 
โดยทั่วไปแลวพุทธทาสภิกขุมองวาการจัดในลักษณะดังกลาว (การจัดโดยใชอาชญา) นั้นไมควรที่จะ
นํามาใชกับมนุ

                                                

ษย เพราะมนุษยสามารถที่จะมีระบบศีลธรรมและสามารถควบคุมตัวเองได49 ดังนั้น 
การจัดในรูปแบบที่ตอง “ถือแสคุมอยู” จึงยังไมสอดคลองกับนิยามการเมืองของทานที่วาการเมืองคือ
การจัดใหคนจํานวนมากอยูกันอยางผาสุกโดยไมตองใชอาชญาอยางเต็มความหมาย50 แตก็มีความ
จําเปนสําหรับกรณีเฉพาะดังที่ไดกลาวไปแลว  

 
46 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 89.    
47 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 544-545. 
48 เร่ืองเดียวกัน, หนา 512. 
49 เร่ืองเดียวกัน, หนา 259.  
50 เร่ืองเดียวกัน, หนา 258. 
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สวนในรูปแบบที่สอง ‘การจัดโดยไมใชอาชญา’ หมายถึงการที่คนแตละคนที่อยูรวมกันใน
สังคมนั้นสามารถตระหนักรูในหนาที่ของตนเองได มีความเคารพในธรรมสัจจะและมองเห็นผลที่จะ
ตามมาหากไมปฏิบัติตามหลักธรรมสัจจะดังกลาวนั้น โดยไมตองใหผูอ่ืนใชกําลังบังคับหรือใชอาชญา
ลงโทษ อยางมากที่สุดก็จะมีเพียงแคการลงโทษตัวเองและการวากลาวตักเตือนซึ่งกันและกันเทานั้น51 
อยางไรก็ตาม พุทธทาสภิกขุกลาววารูปแบบการจัดโดยไมใชอาชญานั้นเปนรูปแบบที่ใชเฉพาะกับ 
“สัตบุรุษและผูที่เปนบัณฑิตเทานั้น”∗ แตสําหรับกรณีของ“คนพาล คนที่เขาไมรับผิดชอบชั่วดี” นั้น 
ทานเห็นวายัง “จะตองมีกฎหมาย มีตํารวจ มีอะไรก็ตามมาลงโทษบังคับอันธพาลเหลานี้”52  

ดังนั้น ในกรณีที่เกศแกวไดตั้งขอสังเกตเรื่องความรุนแรงจึงสามารถจะเขาใจไดวาในบางครั้ง
สภาวะปญหาความไมปกติหรือความไมมีศีลธรรมของสังคมกําลังเกิดขึ้นอยางมาก ดังนั้น พุทธทาส
ภิกขุจึงยังคงเห็นความจําเปนที่จะตองใชใชรูปแบบการจัดแบบถือแสคุมอยู ซึ่งสอดคลองกับความ
เขาใจของ วีระ สมบูรณ ที่วา การที่พุทธทาสภิกขุเสนอวาผูปกครองหรือนักการเมืองจะตองเปนผูที่
ประกอบไปดวยธรรมและใชวิธีการแบบเผด็จการโดยธรรมมาจัดระบบแกสังคมเพื่อใหผูคนสามารถอยู
รวมกันบนพื้นฐานของประโยชนสวนรวมก็เนื่องมาจากทานเห็นวาบริบทสังคมในขณะนั้นอยูในภาวะที่
ศีลธรรมกําลังเสื่อมทรามลงอยางมากและผูคนก็ตองการที่จะแสวงหาประโยชนสวนเกินทั้งสิ้น และ
ดวยเหตุนี้เอง พุทธทาสภิกขุจึงเห็นวาระบบประชาธิปไตยที่ใชกันอยางแพรหลายในปจจุบันนั้นจะตอง
ใชวิธีการแบบเผด็จการเขาควบคุมเพื่อไมใหเกิดภาวะ “มือใครยาวสาวไดสาวเอา” ซึ่งผูวิจัยมองวาเปน
การเปดทางใหกับการใชความรุนแรงผานวิธีการเผด็จการได   

ตอขอกังขาของปรีชา ชางขวัญยืน ผูวิจัยมีความเห็นวา หนึ่ง การที่ปรีชากลาววาการใชวิธีการ
แบบเผด็จการนั้นอาจจะทําใหเกิดความรวดเร็ว แตการกระทําอยางรวดเร็วนั้นอาจจะทําใหเกิดความ
ไมรอบคอบ โดยปรีชาเห็นวา “ความรอบคอบนั้นไมคอยเกิดขึ้นรวมกับความเร็ว” เพราะจะตองอาศัย
ความรู ขอมูลจํานวนมาก พิจารณาทบทวนหลายครั้งหลายหน นอกจากนี้แลว ความรอบคอบก็ยังไม
คอยเกิดรวมกับเผด็จการและไมเกิดจากการนึกคิดโดยคนเพียงคนเดียว ในประเด็นดังกลาวนี้ ผูวิจัยได
อธิบายไปแลววาการจะเลือกระบอบการปกครองหรือวิธีการปกครองแบบใดนั้น พุทธทาสภิกขุ
พิจารณาจากสภาพปญหาที่กําลังเกิดขึ้น ซึ่งหากปญหาดังกลาวเปนปญหาที่อยูในขั้นวิกฤติที่จะตอง

                                                 
51 เร่ืองเดียวกัน, หนา 513. 
∗ ทานอธิบายวาสัตบุรุษคือผูที่ใชธรรมะเพื่อใหเกิดความสงบหรือผูที่เกลียดบาป โปรดดู พุทธทาสภิกขุ. 

2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 279, 287. 
52 เร่ืองเดียวกัน, 513. 
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ไดรับการแกไขใหกลับคืนสูสภาวะปกติอยางเรงดวนก็อาจจําเปนจะตองใชวิธีการแบบเผด็จการ “เมื่อ
อะไรๆ มันถูกตองแลวก็รีบเผด็จการ ไมอยางนั้นมันจะคลานงุนงานอยูนั่น แลวมันก็จะวินาศในที่สุดก็
ได53 ตัวอยางเชน กรณีทรัพยากรธรรมชาติถูกทําลายลงไปอยางมาก หากจะใชวิธีการแกปญหาแบบ
ประชาธิปไตยก็ยอมจะไมทันแกสภาวะการณ จําเปนตองใชวิธีการบังคับ ควบคุม  และการลงโทษ
อยางเด็ดขาดและฉับพลัน เปนตน  

สอง ปรีชากลาววาตามประวัติศาสตรการเมืองของมนุษยนั้นจะพบวาสังคมมนุษยนั้นเปน
ระบบเผด็จการมากอน แตมนุษยกลับใชระบบดังกลาวนอยลงเรื่อยๆ ทั้งนี้ก็เปนเพราะไมสามารถที่จะ
หาธรรมราชาได ดังนั้น การสรางระบบที่ประชาชนสามารถจะคุมอํานาจไดบางก็ยังเปนผลดีและ
ปลอดภัยเสียกวาการปลอยใหอํานาจอยูในมือของผูปกครองเพียงคนเดียว จากการศึกษาผูวิจัยเห็นวา
การตีความคําวา ‘ราชา’ ของปรีชานั้นไมครอบคลุมนัยที่พุทธทาสภิกขุไดเสนอไว กลาวคือ สําหรับพุทธ
ทาสภิกขุแลว ‘ราชา’ ไมไดหมายถึงระบอบการปกครองที่กษัตริยมีอํานาจการปกครองอยางสมบูรณ
เบ็ดเสร็จเด็ดขาดและสามารถตัดสินใจไปตามที่ตนเองเห็นสมควรแตเพียงเทานั้น แต ‘ราชา’ สามารถ
จะหมายความไปถึงผูนํา หัวหนา ประธานาธิบดี หรือ ประมุข ในระบอบการปกครองแบบใดก็ไดที่ทํา
หนาที่ในการปกครองและสามารถทําใหประชาชนเกิดความยินดีและความพึงพอใจ54 ดังนั้น สังคม
มนุษยในทุกยุคทุกสมัยยอมหลีกเลี่ยงไมไดที่จะมี ‘ราชา’ ซึ่งก็คือผูที่ทําหนาที่เปนหัวหนาในการ
ปกครองอยูนั่นเองและการแสวงหา ‘ราชา’ นั้นก็เปนไปตามกระบวนการของแตละระบอบการปกครอง
นั้นๆ ซึ่งก็ปฎิเสธไมไดวาระบอบการปกครองแตละระบอบก็ยอมจะมีกลไกและมาตรการในการสรรหา
และควบคุม ‘ราชา’ ใหอยูในจริยธรรมอยางใดอยางหนึ่งอยูแลว  

สาม ปรีชา กลาววาการที่พุทธทาสภิกขุอางถึงการเผด็จการของพระพุทธเจานั้น อาจจะเขาใจ
ไดวาพระพุทธเจายอมเผด็จการไดในแงของความถูกตองของพุทธศาสนา เพราะพระองคยอมไมมีทาง
ที่จะผิดพลาดในเรื่องนี้ แตสําหรับพระภิกษุซึ่งไมใชพระอรหันตหรือพระอริยบุคคลชั้นสูงนั้นอาจจะ
ผิดพลาดในเรื่องศาสนาได จึงไมสามารถที่จะใชวิธีเผด็จการในเร่ืองนี้ไดเฉกเชนพระองค ในกรณีของ
ผูปกครองรัฐก็เชนกัน เราไมสามารถแนใจไดวาใครเปนธรรมราชาที่บริสุทธิ์และมีความรูสมบูรณ การ
กระทําไปโดยเผด็จการของบุคคลผูนั้นจึงอาจจะผิดก็เปนได (ซึ่งขอกังขานี้เปนไปในลักษณะเดียวกับที่
ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ไดตั้งคําถามตอคุณสมบัติของผูปกครองที่ใชวิธีการแบบเผด็จการนั้น) จาก
การศึกษาผูวิจัยมองวาพุทธทาสภิกขุเองก็ตระหนักในปญหาดังกลาว ดังจะเห็นไดวาทานพยายามทีจ่ะ

                                                 
53 เร่ืองเดียวกัน, หนา 89-90.  
54 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 330. 
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เสนอแนวทางการประพฤติตัวสําหรับผูปกครองและนักการเมืองเพื่อปองกันความผิดพลาดที่อาจจะ
เกิดขึ้นได เชน ผูปกครองจะตองมีทศพิธราชธรรม นักการเมืองจะตองกระทําตนเปนบุคคลที่ควรแกการ
บูชาของผูอ่ืน หรือ นักการเมืองจะตองใชชีวิตเพื่อใหผูอ่ืนสามารถอยูรอดและตองจะยอมเสียสละเพื่อ
ชวยเหลือผูอ่ืน และนักการเมืองจะตองเกลียดกลัวตอบาปอยางการทุจริตคอรัปชั่น เปนตน หากกลาว
เฉพาะในกรณีของระบอบการปกครองแบบราชาธิปไตย หากผูปกครองไมสามารถสรางความพึงพอใจ
แกประชาชนไดแลว เชน กระทําการตัดสินใจที่ผิดพลาดจนกอใหเกิดความเดือดรอนตอประชาชน 
ผูปกครองก็ไมสมควรที่จะดํารงอยูในตําแหนงไดอีกตอไป เพราะทานเห็นวาความเปน ‘ราชา’ นั้นเกิด
มาจากการรับมอบอํานาจมาจากประชาชน “เขาจะไปเอามาแตไหนเลา เพราะทุกคนยอมให มอบ
อํานาจนี้ให”55 ซึ่งนัยดังกลาวยังทําใหเราเขาใจไดวาการเปลี่ยนแปลงใดๆ การตรวจสอบถอดถอน
ผูปกครอง (‘ราชา’) ออกจากตําแหนงนั้นยอมเปนสิ่งที่ผูใตปกครองสามารถกระทําไดโดยจะเปนไปตาม
ครรลองของรูปแบบการปกครองของสังคมนั้นๆ  

 
(5) สวนเกินและการจัดการสวนเกิน ผูวิจัยพบวามีนักวิชาการหลายทานไดโตแยงใน

แนวคิดของพุทธทาสภิกขุในเรื่องสวนเกินและการจัดการสวนเกิน อยางเชน ปรีชา ชางขวัญยืน ที่กลาว
วาพุทธทาสภิกขุไมไดมีแนวคิดในการจัดการสวนเกินแตอยางใดเพราะแนวคิดของพุทธทาสภิกขุนั้น
เปนแนวจิตนิยมที่ไมไดใหความสําคัญในการจัดสรรหรือกระจายวัตถุผลผลิต อีกทั้งปรีชายังไมเชื่อวา
ในสภาวะธรรมชาตินั้นไมมีการเอาสวนเกิน “ในสภาวะธรรมชาติบางสิ่งที่ไมสามารถจะเอาสวนเกินได
นั้นไมไดหมายความวามันไมตองการเอาสวนเกิน เชน นกที่กินอาหารเทาที่กระเพาะจะรับไดนั้นไมได
หมายความวามันไมตองการเอาสวนเกิน แตเปนเพราะนกไมรูจักการเอาสวนเกิน นอกจากนี้แลว 
ปรีชายังกลาววา ในบางครั้งเรายังจะพบวาในสภาวะธรรมชาติก็คงมีการเอาสวนเกินปรากฎอยูเชนกัน 
เชน มดและปลวกก็มีการสะสมสวนเกิน หรือ การที่เสือและจระเขเก็บซากเหยื่อไวกินวันอื่นๆ เมื่อกินไม
หมด เปนตน     

จากการศึกษา ผูวิจัยเขาใจวาพุทธทาสภิกขุเสนอใหมนุษยพิจารณาใหเห็นความจริงที่วาทุก
ส่ิงทุกอยางในจักรวาลลวนเปนสิ่งที่ ‘พระเจาอิทัปปจจยตา’ สรางขึ้นทั้งสิ้น ดังนั้น เราจึงไมสามารถถือ
เปนทรัพยสมบัติของเราไดอยางแทจริง แตเราจะตองถือวาเปนสมบัติของพระเจาอิทัปปจจยตา “ไมมี
อะไรยกเวนได ตั้งแตข้ีฝุน กระทั่งถึงนิพพาน มันเปนสมบัติของพระเจา พระเจาอิทัปปจจยตา สราง

                                                 
55 พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. กรุงเทพฯ: อุษาการพิมพ, หนา 71. 
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ข้ึนมาทุกอยาง ฉะนั้น ทุกอยางเปนสมบัติของพระเจา”56 ดวยเหตุนี้เอง ทุกสิ่งทุกอยางที่มนุษย
ครอบครองหรือบริโภคนั้นจึงเปนเพียงของที่ “ยืมมาจากพระเจา”57 ไมวาจะเปนรางกายของมนุษยหรือ
แมกระทั่งโลกที่มนุษยดํารงชีวิตอยูก็ตาม นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุยังมองวาการเอาสวนเกินนั้นเปนสิง่
ที่เกิดขึ้นมาในภายหลังโดยความรูของมนุษยเอง และการกักเก็บสวนเกินนั้นในที่สุดแลว “จะฆามนุษย
นั่นเองใหวอดวาย”58 เพราะเมื่อสวนเกินสามารถจะถูกกักเก็บไวโดยมนุษยคนใดคนหนึง่แลว มนษุยคน
อ่ืนก็สามารถจะเอาสวนเกินไดเชนเดียวกัน ดังนั้น จึงทําใหแตละคนเบียดเบียนผูอ่ืนโดยการเอา
สวนเกินเปนจํานวนมาก  

การที่ปรีชาแยงวาแทจริงแลวสัตวในธรรมชาติ เชน นก นั้นไมใชวามันไมเอาสวนเกินอยางที่
พุทธทาสภิกขุเขาใจ เขาเห็นวาแทจริงแลวสัตวในธรรมชาติ เชน นก นั้นไมสามารถจะเอาสวนเกินได
ตางหาก เขาจึงมองวาพุทธทาสภิกขุไมสามารถจะนําเอามาเปนขอสรุปไดวาสัตวในธรรมชาติไมเอา
สวนเกิน ผูวิจัยเห็นวาหากเราเปลี่ยนมุมมองใหมวา นก (หรือสัตวในธรรมชาติหรือสรรพสิ่งตางๆ) ก็
ลวนเปนสิ่งที่ตกอยูภายใตการจัดของ “พระเจาอิทัปปจจยตา” ก็ยอมจะทําใหเราจะเขาใจไดวา “พระ
เจาอิทัปปจจยตา” นั้นตองการที่จะจัดใหนกและสิ่งมีชีวิตอื่นๆ ไมเอาสวนเกินเพื่อที่จะอยูรวมกันไดและ
มีทรัพยากรธรรมชาติที่เพียงพอแกการดํารงชีวิตอยูรอด ดังนั้น การที่นกไมสามารถเอาสวนเกินไดจึง
สามารถมองไดวาเปนเจตนารมณของ “พระเจาอิทัปปจจยตา” ซึ่งพุทธทาสภิกขุเห็นวาเราสามารถ
นําเอาความจริงดังกลาวนี้ไปใชจัดสังคมมนุษยใหดํารงอยูรอดไดเชนกัน สวนกรณีของมด ปลวก เสือ 
หรือ จระเข ที่มีการสะสมและเก็บสวนเกินไวนั้น ก็สามารถจะเขาใจไดวาสวนเกินที่มดและปลวกเก็บ
สะสมนั้นก็เพื่อนําไปใชสําหรับการดํารงชีวิตและการอยูรอดของเผาพันธุแตเพียงเทานั้น เชน ในฤดูฝน 
สัตวเหลานี้ไมสามารถออกไปหากินไดจึงจําเปนตองนําอาหารมาเก็บเพื่อใชในการประทังชีวิต เปนตน 
สวนกรณีของเสือหรือจระเขนั้นก็จะลาเหยื่อเฉพาะเวลาที่มันหิวเทานั้น และเมื่อไดเหยื่อมาแลวมันจะ
กินเหยื่อนั้นจนกวาจะหมด ซึ่งการกระทําดังกลาวยอมถือเปนลักษณะของการไมเอาสวนเกินอยาง
ชัดเจน เพราะไมได “กินทิ้งกินขวาง” อยางที่มนุษยกระทํา     

สวนทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน ก็มีความเห็นวาพุทธทาสภิกขุไมไดใหรายละเอยีดอยางชดัเจนวา
มนุษยควรจะใชเทคโนโลยีและทรัพยากรเทาไหรและอยางไรจึงจะถูกตองเหมาะสม ยิ่งไปกวานั้นพุทธ
ทาสภิกขุก็ยังไมไดเสนอมาตรการใดๆ ที่จะกระจายสวนเกินที่ผลิตไดนั้นใหเปนไปอยางยุติธรรม 

                                                 
56 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 174. 
57 เร่ืองเดียวกัน, หนา 494.  
58 เร่ืองเดียวกัน, หนา 169. 

 



 294

นอกจากการบริจาคทานของคนรวยดวยความสมัครใจเทานั้น ไมมีกลไกอะไรที่จะทําใหผูที่ครอบครอง
สวนเกินนําสวนเกินไปใหกับสังคมสวนรวม แตจากการศึกษาผูวิจัยเขาใจวาพุทธทาสภิกขุไดอธิบายถึง
แนวทางในการจัดการกับวัตถุ ตัวอยางเชน ทานมองวาธรรมสัจจะเรื่องการไมกอบโกยสวนเกินไดถูก
นํามาใชในอุดมการณทางการเมืองแบบสังคมนิยมอยางเชนลัทธิคอมมิวนิสต แตทานอธิบายวา
เปาหมายและวิธีการของแนวคิดคอมมิวนิสตแตกตางไปจากแนวคิดของทานเปนอยางมาก “เขาก็
มองเห็นเหมือนกัน แตมันมุงหมายไปอีกอยางหนึ่ง ไมเปนไปตามกฎของธรรมชาติ เดี๋ยวนีเ้ราตองการที่
จะใหเปนไปตามกฎของธรรมชาติ ไมกอบโกยสวนเกิน แลวอะไรจะเกิดขึ้น มันก็คือความเมตตากรุณา 
ทุกคนแบงไวเจียดไวสําหรับที่จะเลี้ยงอัตภาพ ที่เหลือเปนสวนเกินก็ใหแกสังคม”59 นอกจากนี้ พุทธทาส
ภิกขุยังไดยกตัวอยางการไมเอาสวนเกินมาใชจัดความสัมพันธของมนุษยอยางเปนรูปธรรมและ
สอดคลองกับแนวทางของพุทธศาสนา นั่นคือ การจัดความสัมพันธในสังฆะ (สังคมของพระสงฆ) 
กลาวคือ พระภิกษุแตละรูปไมสามารถครอบครองสิ่งของเครื่องใช (อัฐบริขาร) ที่มากเกินกวาความ
จําเปน ซึ่งธรรมสัจจะดังกลาวไดถูกนํามาบัญญัติบังคับไวในพระธรรมวินัย เชน พระสงฆจะมี
เครื่องนุงหมเกินกวา 3 ผืนไมได หากเกินกวานั้นก็จะถือเปนอาบัติ ในกรณีที่พระสงฆองคใดไดมา
มากกวา 3 ผืนจะตองทําวิกัปปใหเปนของสงฆหรือของกลางของสังคมสงฆ ไมสามารถจะถือครองเปน
ของสวนบุคคลได เปนตน  

ซึ่งหากถือเอาตามหลักการหรือแนวทางแบบธัมมิกสังคมนิยมตามที่ผูวิจัยตีความแลว จะ
พบวาพุทธทาสภิกขุไดวางแนวทางในการจัดการกับวัตถุหรือสวนเกินไวดวย กลาวคือ ในระบบธัมมิก
สังคมนิยม ทุกคนจะตองทําหนาที่ของตนเองอยางเต็มที่และจะตองสรางผลผลิตและแสวงหารายได
จากการทํางานใหไดมากที่สุดเทาที่ความสามารถของตนจะอํานวย60 และเมื่อมีรายไดมาแลวทุกคน
จะตองมีหลักในการบริโภค นั่นคือ  

 
ก.คนแตละคนจะตองบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดคือเทาที่จําเปนตอการดํารงชีวิตอยูของแต

ละคน (อัตภาพ) โดยการบริโภคหรือใชจายใหนอยที่สุดเทาที่จําเปนนี้ยังทําใหลดความเหน็แกตวัและได

                                                 
59 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 23. 
60 พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43.   
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บุญกุศลเพราะทําใหสามารถชวยเหลือผูอ่ืนไดมากขึ้น นอกจากนี้ยังทําใหทรัพยากรธรรมชาติไมถูก
ทําลายไปโดยไมจําเปน61  

และ 
ข.คนแตละคนสามารถจะบริโภคสวนเกินที่มากไปกวาความจําเปนในการดํารงชีวิตของตนเอง

ไดก็ตอเมื่อการบริโภคสวนเกินนั้นเปนไปเพื่อใหการกระทําหนาที่ของตนมีคุณภาพกวาเดิม62  
ค.รายไดหรือผลผลิตจากการทําหนาที่หรือการทํางานที่เหลือจากการบริโภคในขอ (ข.) จะตอง

นํามาใหกับคนยากจนที่ไมสามารถจะดํารงชีวิตอยูไดหรือคนที่ไมสามารถจะทําหนาที่ของตนเองได63  
 
การจัดการกับสวนเกินดังกลาวสามารถกระทําในระดับประเทศโดยใชอํานาจรัฐในการบังคับ

ไดดวย ซึ่งหากมองในแงนี้แลวยอมไมแปลกที่พุทธทาสภิกขุแสดงทัศนะสนับสนุนหลักการบางอยาง
ของระบอบการปกครองแบบสังคมนิยม ทั้งนี้เนื่องจากทานเห็นวาระบอบสังคมนิยมนั้นยังนับวามี
ความสอดคลองกับ “การเมืองของพระเจา” มากกวาระบอบเสรีนิยมประชาธิปไตย เพราะไมปลอยให
สามารถทําอะไรตามใจของตัวเอง กลาวคือ ระบบการปกครองดังกลาวจะมีระเบียบและกฎเกณฑใน
การควบคุมความประพฤติของแตละบุคคลที่จะตองเห็นแกประโยชนของสวนรวม ซึ่งถึงแมจะเอา
ระบบดังกลาวมาใชกับประชาชนที่ไมมีศีลธรรม แตทานก็มองวายังปลอดภัยกวาการใหทุกคนทํา
ตามใจหรือตามกิเลสของตัวเอง  

 
(6) การแกปญหาที่ปจเจกบุคคล ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒนกลาววาแมพุทธทาสภิกขุจะ

แสดงทาทีสนับสนุนสังคมนิยมมากกวาปจเจกนิยม แตกลับจะพบวาวิธีการของทานนั้นยังคงเปนเรื่อง
ของปจเจกชน อยางเชนที่พุทธทาสภิกขุแสดงความเห็นวาความโลภของบุคคลเปนรากเหงาปญหาของ
สังคม ดังนั้น ทวีวัฒนจึงมองวาสําหรับพุทธทาสภิกขุแลวไมวาเราจะพยายามเปลี่ยนแปลงระบบของ
สังคมสักเทาไหร ตราบใดที่เราไมนําเอาจริยธรรมมาใชกับตนเองและกับทุกคนในสังคมแลว เราจะ
ลมเหลวในการแกปญหาของสังคมทุกครั้งไป โดยทวีวัฒนเห็นวาวิธีการแกปญหาเฉพาะสวนของ
ปจเจกตามแนวคิดของพุทธทาสภิกขุดังกลาวนี้สามารถจะใชไดกับสังคมที่มีโครงสรางอยางงายๆ และ
ยึดถือประเพณีเปนที่ตั้งอยางเชนสังคมในอดีตกาลหรือสังคมชนบทเทานั้น แตจะไมสามารถจะใชได
                                                 

61 ตัวอยางเชน พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 568-
569. 

62 ตัวอยางเชน พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 42-43.  
63 เร่ืองเดียวกัน.  
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กับสังคมที่มีโครงสรางอันสลับซับซอนอยางสังคมไทยในปจจุบันที่ตกอยูภายใตกระแสของลัทธิทุน
นิยมไดแตอยางใด64 ซึ่งทัศนะของทวีวัฒนสอดคลองกับพระดุษฎี เมธฺงกุโร แกวสรร อธิโพธิ และ 
ไพศาล วงศวรสิทธิ์ ที่มองวาแนวคิดของพุทธทาสภิกขุเปนการเนนในเรื่องศีลธรรมสวนบุคคลอยาง
ชัดเจน โดยใหความสําคัญกับผูปกครองตลอดจนสัมพันธภาพอันดีระหวางบุคคลในสังคม โดย 
“ละเลยและไมใหความสนใจอยางเพียงพอกับระบบและโครงสรางที่มีอิทธิพลตอวิถีชีวิตของปจเจก
ชน”65  

จากการศึกษาผูวิจัยเขาใจวาในทัศนะของพุทธทาสภิกขุ ปจเจกบุคคลกับสังคมนั้นเปนสิ่งที่ไม
สามารถแยกออกจากกันได แนวคิดเรื่องสังคมนิยมที่ทานเสนอนั้นยอมจะมีนัยถึงการที่มนุษยจะตอง
ชวยเหลือซ่ึงกันและกันเพื่อใหสังคมเกิดการวิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติ ดังนั้น การวิวัฒนาการไปสู 
“ความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา” ของมนุษยในฐานะปจเจกบุคคลจึงเกิดขึ้นพรอมๆ กับการที่
สังคมเขาสูสภาวะสันติภาพ สันติภาพของสังคมและสันติภาพของบุคคลจึงเปนสิ่งที่เนื่องอยูดวยกัน 
โดยผูวิจัยมองวาหลักการธัมมิกสังคมนิยมนั้นไมไดเปนเพียงคําสั่งสอนเฉพาะปจเจกบุคคลแตละคน 
แตสามารถจะสรางขึ้นเปนกลไกหรือเครื่องมืออยางหนึ่งของรัฐ/สังคมไดอีกดวย ดังจะพบวาพุทธทาส
ภิกขุไมไดปฏิเสธเรื่องการสรางกลไกหรือเครื่องมือของรัฐ เชน เร่ืองระบบกฎหมาย หรือ สถาบันของรัฐ
อยางสภานิติบัญญัติในการจัดการกับปญหาที่เกิดจากการอยูรวมกันของคนจํานวนมากใหสอดคลอง
และเปนไปตามหลักธรรมสัจจะ ดังคํากลาวของทานที่วา “สภานิติบัญญัติอยางนี้...เราตองการ
นักการเมืองที่มีธรรม ประกอบดวยธรรม กฎหมายที่ออกมามันจึงจะประกอบดวยธรรม”66 ซึ่งกฎหมาย
ดังกลาวก็จะกลายเปนกลไกที่การจัดความสัมพันธระหวางมนุษยไดอยางสอดคลองกับหลักธัมมิก
สังคมนิยมได หรือการณีที่ทานเสนอใหมีการจัดตั้งกระทรวงศีลธรรมขึ้นมา67 เปนตน แมวาทานจะ
ไมไดกลาวถึงรายละเอียดอยางเปนรูปธรรมมากนักก็ตาม   

 
(7) การนําไปปฎิบัติไดจริง ดังที่ Louis Gabaude ไดแสดงความเห็นสอดคลองกับ ปรีชา 

ชางขวัญยืน โดยทั้งสองตางก็เห็นวาระบอบสังคมนิยม, ระบอบประชาธิปไตย และระบอบเผด็จการนั้น
                                                 

64 ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. 2539. พุทธทาสภิกขุกับทฤษฏีธรรมิกสังคมนิยม. วารสารพุทธศาสนศึกษา 
(พ.ค.-ส.ค.), หนา 39. 

65 ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม
สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, หนา 87. 

66 พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมะกับการเมือง. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 266. 
67 พุทธทาสภิกขุ. 2538. อริยศีลธรรม. พิมพครั้งที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ, หนา 254. 
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เปนระบอบที่พบเห็นไดอยางชัดเจนและถูกนํามาใชกันทั่วไปในประวัติศาสตรการเมือง ดังนั้น 
อุดมการณเหลานั้นจึงมีการปฏิบัติการจริง แตอุดมการณธัมมิกสังคมนิยมที่พุทธทาสภิกขุเสนอนั้น 
“กลับเปนเพียงแคหลักการ ความคิด ความฝน ไมวาจะในกรณีของพระราชาในนิทานชาดก พระเจา
อโศก หรือ พอขุนรามคําแหง ลวนเปนเรื่องยากที่จะกลายมาเปนตัวแบบที่ใชปฏิบัติจริงไดในการ
ปกครองของสังคมไทยซึ่งมีความซับซอนและประกอบดวยพลเมืองที่มีเสรีภาพมากขึ้น” นอกจากนี้ 
Louis Gabaude ยังตั้งคําถามวาเราจะนําเอาหลักการของพระสงฆผูสละโลกมาใชกับสังคมการเมือง
ที่พวกเขาเหลานั้นตองการจะผละออกไปจากมันไดจริงหรือ ปรีชา ชางขวัญยืน ก็มองวาแนวคิดของ
พุทธทาสภิกขุไมไดนําเสนอระบบที่จะทําใหการปกครองและเศรษฐกิจแบบธัมมิกสังคมนิยมสามารถ
เกิดขึ้นไดจริงในทางปฏิบัติ “พุทธทาสภิกขุเพียงแคหวังใหผูคนมีศีลธรรมและคํานึงถึงผูอ่ืนดวยตัวเอง 
ซึ่งเปนความหวังที่เกิดผลไดยากในเชิงปฏิบัติอยางยิ่ง เพราะศาสนาตางๆ ที่พุทธทาสภิกขุอางวามี
ความเปนสังคมนิยมนั้นก็ไดทําการอบรมสั่งสอนมนุษยมานานแลว แตส่ิงที่เกิดขึ้นจริงก็ยังคงขัดแยง
กับคําสอน”  

จากการศึกษา ผูวิจัยพบวาระบบ “การเมือง” แบบ ‘ธัมมิกสังคมนิยม’ เปนการนําเอาความจรงิ
ตามธรรมชาติ (ธรรมสัจจะ) มาใชในการจัดตัวตนและความสัมพันธระหวางมนุษยจํานวนมากใน
สังคม ไมไดหมายความเพียงแคอุดมการณทางการเมืองแบบหนึ่งเทานั้น ซึ่งแนวทางดังกลาวสามารถ
จะเปนไปไดจริงในทางปฏิบัติ ไมวาจะเปนสังคมขนาดใหญอยางรัฐ หรือ ในสังคมขนาดเล็กสุดอยาง
ครอบครัวก็สามารถที่จะจัดความสัมพันธระหวางบุคคลไปตามธรรมสัจจะเพื่อใหเกิดสภาวะปกติข้ึนได
เหมือนกัน ตัวอยางเชน ทุกคนในครอบครัวทําหนาที่ของตนเองอยางเต็มที่ สมาชิกทุกคนในครอบครัว
จะตองไมใชจายไปในทางที่ไมจําเปนตอการดํารงชีวิต หรือ การนําผลผลิตที่เกิดขึ้นจากการทํางานของ
คนในครอบครัวไปขายเพื่อนําเงินมาเก็บไวเปนทุนการศึกษาของบุตร หรือ การนําผลผลิตที่ไดมา
แบงปนกับผูอ่ืนในชุมชน ฯลฯ ดังที่ไดอธิบายไปแลว  

สวนความเห็นของ เสนห จามริก ที่กลาววาการที่พุทธทาสภิกขุกลาวถึงระบบธัมมกิสังคมนยิม
โดยมีหลักการสําคัญคือการที่จะตองนําความดีมาเปนอํานาจในการปกครองนั้นยอมแสดงใหเห็นถึง
ความโนมเอียงของพุทธทาสภิกขุไปในหลักการที่วาสังคมทั้งสังคมจะตองยกอํานาจสิทธิ์ขาดทั้งหมด
ใหกับคนดี ซึ่งเขามองวาการกระทําดังกลาวนั้นเทากับเปนการนําเอาความเปนธรรม ความสันติสุข 
ความยุติธรรมทั้งหมดของสังคมไปขึ้นอยูกับคนเพียงคนเดียวและยังเห็นวาเปนเรื่องที่ปฏิบัติไดยากยิ่ง
เนื่องจากหาคนดีมาเปนผูปกครองไมไดและไมสามารถตรวจสอบหรือมอบความไววางใจกับคนที่มี
อํานาจสูงสุดได ไมวาคนนั้นจะเปนคนดีหรือไมก็ตาม เพราะสามารถจะเกิดการฉอฉลได  
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อยางไรก็ตาม ผูวิจัยมองวา สําหรับพุทธทาสภิกขุแลว การปกครองโดยมอบอํานาจใหคนเพยีง
คนเดียวใชความเด็ดขาดในการเผด็จการนั้นเปนระบบการปกครองที่เหมาะสมกับการแกไขปญหา
ความไมปกติ (ความไรศีลธรรม) ของสังคมในระดับวิกฤติ เชน ปญหาที่เกี่ยวเนื่องกับการอยูรอดของรัฐ
นั้นๆ หรือ ปญหาอันเกิดจากการฆาหรือทํารายกันเองของประชาชนในรัฐ เปนตน ซึ่งสอดคลองกับขอ
คนพบของ อัญญดา แกวกองกูล ที่วา “พุทธทาสภิกขุเห็นวาผูปกครองสามารถใชวิธีการเผด็จการโดย
ธรรมไดในคราวจําเปน ทานเสนอใหเปนขอเลือกของผูปกครองที่จะนําวิธีการนี้ในบางคราวของ
เหตุการณบานเมือง”68 หากพิจารณาในสภาวะการณปจจุบัน การปกครองแบบเผด็จการธรรมราชา
อาจเปนไปไดยาก แตก็ปฏิเสธไมไดวาในบางสถานการณที่จําเปน การรวบอํานาจเด็ดขาดไวที่บุคคล
เพียงคนเดียวก็ยังคงปรากฎใหเห็นอยู นอกจากนี้ พุทธทาสภิกขุก็ไมไดยึดติดกับรูปแบบของการ
ปกครองแบบใดแบบหนึ่งแตเพียงแบบเดียวแตอยางใดเลย เนื่องจากธัมมิกสังคมนิยมสามารถอยูใน
ระบบการปกครองแบบใดก็ได การนําธัมมิกสังคมนิยมไปปฏิบัติจึงเปนไปได      

  
 (8) แนวทางในการสรางธัมมิกสังคมนิยม จะพบไดวาทั้ง วีระ สมบูรณ ไพศาล วงศวรสทิธิ ์

และ โรเบิรต เอ็ตเก็น ตางก็เห็นตรงกันวาธัมมิกสังคมนิยมนั้นสามารถจะปรากฎในสังคมในระดับ
ชุมชนหรืออยูในพื้นที่ที่เรียกวาประชาสังคมก็ได ซึ่งในสังคมดังกลาวนั้นจะไมอิงอยูกับอํานาจรัฐและ
กลไกตลาด แตจะอยูภายใตประเพณีที่ดํารงสืบตอกันมาภายใตอัตลักษณที่มีรวมกัน ดังที่วีระเสนอวา
การเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุนั้นนาจะหมายถึงการรวมตัวกันเองของผูคนในสังคมเพื่อ
จัดระบบการกระทําและความสัมพันธดานตางๆ อันจะยังผลใหคนจํานวนมากสามารถจะอยูรวมกัน
โดยปราศจากปญหาและดวยวิธีการที่ปราศจากความรุนแรง ซึ่งนัยที่วีระกลาวมานั้นถือวาไมขัดแยง
กับส่ิงที่ผูวิจัยไดคนพบ นั่นคือ หลักการธัมมิกสังคมนิยมสามารถจะถูกนํามาปฏิบัติในสังคมขนาดเล็ก
ได อยางเชน สังคมของพระสงฆในวัดแหงหนึ่ง สังคมของชุมชนแหงหนึ่ง หรือแมแตสังคมภายใน
ครอบครัว โดยที่ไมตองอาศัยกลไกอํานาจรัฐก็เปนได ดั

                                                

งที่ทานไดยกตัวอยางการจัดระบบธัมมิกสังคม
นิยมในสังคมระดับครอบครัว เปนตน อยางไรก็ตาม ผูวิจัยยังมีความเขาใจวาธัมมิกสังคมนิยมนั้นไมได
ปฏิเสธการอาศัยกลไกหรืออํานาจรัฐไปอยางสิ้นเชิง อีกทั้งไมไดระบุลงไปอยางเฉพาะเจาะจงวาธัมมิก
สังคมนิยมนั้นจะตองใชในระบบการเมืองแบบใด  

 
68 อัญญดา แกวกองกูล. 2547. การศึกษาเปรียบเทียบ: การประยุกตใชหลักธรรมทางศาสนาในทาง

การเมืองตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุและมหาตมะ  คานธี. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. สาขาวิชา
พระพุทธศาสนา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, บทคัดยอ.     
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ระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นจะตองมีความเกี่ยวของกับทุกคนที่มาอยูรวมกันโดยตรง ดังจะเห็น
ไดวาในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นทุกคนในสังคมมีหนาที่ในการจัดความสัมพันธระหวางตัวเองและ
ผูอ่ืนเพื่อใหทุกชีวิตสามารถอยูรอดและวิวัฒนาการไปสูสภาวะปกติได หรือที่พุทธทาสภิกขุกลาววา
บุคคลแตละคนในสังคมนั้นยอมจะเปน ‘นักการเมืองโดยความรูสึก’ หรือ ‘นักการเมืองของพระเจา’ 
เพราะตางก็ตองมีหนาที่ในการจัดสังคมใหเกิดความผาสุก69 นอกจากนี้แลว ในระบบธัมมิกสังคมนิยม
นั้นจะไมทําใหบุคคลปรุงแตงตัวตนของแตละคนไปตามอํานาจของอวิชชา เพราะเปนการจัดใหคน
จํานวนมากสามารถอยูรวมกันไดตามธรรมสัจจะ ซึ่งยอมจะทําใหมนุษยคลายความยึดมั่นถือมั่นใน
ตัวตนและของตนลงและสงผลใหความเปนปฏิปกษระหวางกันของมนุษยลดนอยลงตามไปดวย ทั้งนี้ก็
เนื่องจากวาบุคคลแตละคนในระบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นตระหนักรูวาตนเองไมสามารถที่จะอยูคน
เดียวภายในสังคมได ทุกคนจึงมีหนาที่ในการชวยเหลือสงเคราะหผูอ่ืนดวยความเขาอกเขาใจกันวาคน
อ่ืนในสังคมนั้นตางก็ “เปนเพื่อนทุกข เปนเพื่อนเกิด เพื่อนแก เพื่อนเจ็บ เพื่อนตายดวยกัน ทั้งหมด
ทั้งสิ้น”70 ดังนั้น ทุกคนจะไมกอบโกยสวนเกิน “แตจะแบงปนสวนเกินออกไปเปนประโยชนแกผูอ่ืนที่
ดอยกวาตนเองใหไดมากที่สุด”71 และดวยเหตุนี้เอง ระบบธัมมิกสังคมนิยมจึงเอื้ออํานวยใหมนุษย
สามารถที่จะมุงไปสูความเปนอันหนึ่งอันเดียวกับพระเจา ขณะเดียวกันมนุษยก็ไดรับผลตอบแทนจาก
พระเจาอิทัปปจจยตาโดยการบันดาลใหสังคมและโลกของมนุษยพบกับความปกติและสันติภาพไม
ตางไปจากโลกของพระเจา72  

                                                 
69 เร่ืองเดียวกัน, หนา 208. 
70 พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา, หนา 283. 
71 โดนัล เค. สแวเรอร, บรรณาธิการ. 2529. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, 

หนา 25. 
72 เร่ืองเดียวกัน, หนา 26.  
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พุทธทาสภิกขุ. 2522. ใจความแหงคริสตธรรมเทาที่พุทธบริษัทควรทราบ. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2523. ธรรมะในฐานะวิทยาศาสตร. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2523. ธรรมบรรยายตอหางสุนัข. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2523. เมื่อธรรมะครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2525. บรมธรรม. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2525. ศีลธรรมกลับมา (รวมปาฐกถาธรรมทางวิทยุ ชุดลอยปทุมอันดับที่ 7) พิมพคร้ังที่2.  

กรุงเทพฯ: สวนอุศมมูลนิธิ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2527. พุทธ-คริสตในทัศนะทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเทียนวรรณ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2529. หนทางทํางานอยางมีความสุข. ใน ปาจารยสาร. ปที่13 ฉบับที่4 (ก.ย.-ต.ค.).  

กรุงเทพฯ.    
พุทธทาสภิกขุ. 2530. ชุมนุมปาฐกถาชุดพุทธธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2531. ธรรมะกับสัญชาตญาณ. กรุงเทพฯ: การพิมพพระนคร. 
พุทธทาสภิกขุ. 2531. สันติภาพของโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2532. ชุมนุมขอคิดอิสระ. พิมพคร้ังที่4. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2532. บอเกิดแหงความเห็นแกตัวคือตัวตน. กรุงเทพฯ: จิงโจการพิมพ. 
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พุทธทาสภิกขุ. 2535. การเมืองที่แกปญหาโลกได-นรกที่มีอยูในระบอบประชาธิปไตย. หนังสือที่ระลึก 
ในโอกาสที่สวนโมกขพลารามมีอายุครบ 60 ป และ วันเลิกอายุทานอาจารยสวนโมกข 27  
พฤษภาคม. กรุงเทพฯ.   

พุทธทาสภิกขุ. 2536. ไกวัลยธรรม. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2537. ภาษาคน-ภาษาธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2537. เยาวชนกับศีลธรรม. พิมพคร้ังที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2538. ฟาสางทางประชาธิปไตย. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา. 
พุทธทาสภิกขุ. 2538. อริยศีลธรรม. พิมพคร้ังที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2541. มรดกที่ขอฝากไว. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา. 
พุทธทาสภิกขุ. 2542. ปมเขื่อง. วารสารพุทธศาสนศึกษา ปที่6 ฉบับที่2 (พ.ค.-ส.ค.). กรุงเทพฯ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2543. คุณธรรมของผูนํา. ใน พุทธสาสนา ปที่68 เลมที่4 (พ.ย.-ธ.ค.). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2543. ปณิธาณ 3 ประการ. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา.   
พุทธทาสภิกขุ. 2543. ฟาสางทางธรรม. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา. 
พุทธทาสภิกขุ. 2546. ธรรมะกับการเมือง. พิมพคร้ังที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2547. การเมืองเรื่องโพธิสัตว. ใน พุทธสาสนา ปที่72 เลม4 (พ.ย.-ธ.ค.). ไชยา:  

กองตําราคณะธรรมทาน.   
พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพคร้ังที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2547. ธรรมสัจจสงเคราะห. พิมพคร้ังที่2. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2547. ฟาสางทางธรรมโฆษณ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2548. ศีลธรรมกับการแกปญหาสังคม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. การตามรอยพระยุคลบาทโดยทศพิธราชธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2549. การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ:  

บริษัทแปลน โมทิฟจํากัด.  
พุทธทาสภิกขุ. 2549. ขุดเพชร. นนทบุรี: สํานักพิมพอนัญญา. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. คริสตธรรมและพุทธธรรม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. จิตวางจากตัวกู ของกู. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพเพชรประกาย. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. ธรรมะน้ํา ลางธรรมะโคลน. พิมพคร้ังที่2. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. หนาที่ของมนุษย. อนุสรณ100ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา. 
พุทธทาสภิกขุ. 2549. อิทัปปจจยตา. พิมพคร้ังที่ 6. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
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พุทธทาสภิกขุ. 2550. นิพพานจุดหมายปลายทางของชีวิต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
พุทธทาสภิกขุ. 2550. พระราชา กําลังเพื่อความชนะอยางสูงสุดทุกชนิด. พิมพคร้ังที่2. กรุงเทพฯ: อุษา 

การพิมพ.  
พุทธทาสภิกขุ. 2550. พุทธศาสนากับคนรุนใหมและสังคมไทยในอนาคต. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ 

ประพันธสาสน.  
พุทธทาสภิกขุ. 2551. การเมืองเรื่องศีลธรรม. ใน พุทธสาสนา ปที่76 เลม3 (ส.ค.-ต.ค.). ไชยา:  

กองตําราคณะธรรมทาน.  
พุทธทาสภิกขุ. 2551. ทางออกที่3ของโลกแหงยุคปจจุบัน. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.   
พุทธทาสภิกขุ. 2553. ธรรมะคูชีวิต กฎบัตรพุทธบริษัท. กรุงเทพฯ: มติชน. 
พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. คูมือเปนอยูดวยจิตวาง. กรุงเทพฯ.  
พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. ตัวกูของกู. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา.    
พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. พุทธทาสลิขิต 3. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ.   
พุทธทาสภิกขุ. ม.ป.ป. อุดมคติอนุบาล. กรุงเทพฯ: อตัมมโย.   
พุทธทาสภิกขุ. เมื่อธรรมครองโลก. ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ.    
พุทธทาสภิกขุ.2549.การเมืองคืออะไร? หนทางรอดของมนุษยคือธรรมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: บริษัท 

แปลน โมทิฟ จํากัด. 
พุทธทาสภิกขุ.ม.ป.ป. ปฏิจจสมุปบาท. กรุงเทพฯ: ธรรมสภา. 
ไพศาล วงศวรสิทธิ์. 2526. ทานพุทธทาสกับธรรมิกสังคมนิยม. ใน พุทธทาสกับคนรุนใหมเมื่อคนหนุม 

สาวถามถึงรากความเปนไทย. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง. 
มหามกุฎราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกฉบับสยามรัฐ. 2523. เลมที่21 พระสุตตันตปฎก เลมที่13 อัง 

คุตตรนิกาย จตุกกนิบาต. กรุงเทพฯ: โรงพิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย     
มหามกุฎราชวิทยาลัย. 2540. ปกรณวิเสสวิสุทธิมรรคฉบับบาลีภาค1-3. พิมพคร้ังที่7. กรุงเทพฯ:  

โรงพิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย.   
รัชฏะ วัฒนศักดิ์. 2542. ปฏิจจสมุปบาทในทรรศนะของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหา 

บัณฑิต. สาขาวิชาปรัชญา. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร.   
โรเบิรต เอตเก็น. 2542. พุทธทาสภิกขุกับอุดมคติชุมชนพื้นฐาน. วารสารพุทธสาสนา ปที่66 เลม4  

(พ.ย.-ม.ค). ไชยา: ธรรมทานมูลนิธิ. 
วรทัศน วัชรวสี.ม.ป.ป.. พุทธทาสภิกขุกับโลกการเมือง. ใน สัมพันธ กองสมุทร, บรรณาธิการ. วารสาร 

ดอกโมกข ปที่ 2 ไตรมาสที่ 3 ฉบับที่ 7. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
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วันทณีย พรรณศรี. 2550. พุทธธรรมกับการเมืองและการพัฒนาประชาธิปไตยในทัศนะของพุทธทาส 
ภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย. มหาวิทยาลัยมหาสารคาม.      

วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 1 ชีวิตและการทํางาน. หนังสือ 
อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ. 

วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 2 สืบสานปณิธานพุทธทาส.  
หนังสืออนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ. 

วีระ สมบูรณ, บรรณาธิการ. 2549. พุทธทาสยังอยูไปไมมีตาย เลม 3 พุทธธรรม พุทธทาส. หนังสือ 
อนุสรณเนื่องในงานเฉลิมฉลอง 100 ป ชาตกาล พุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ. 

วีระ สมบูรณ. 2550. ธรรมะกับการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพประพันธสาสน. 
วีระศักดิ์ จันทรสงแสง. 2549. ตามรอยพุทธทาสภิกขุ เลาใหมหลังวัยสนธยา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ 

สารคดี.   
ศิโรตม คลามไพบูลย. 2546. คารล ชมิทท: อิทธิพลและความเงียบ. รัฐศาสตรสาร ปที่24 ฉบับที่3.  

กรุงเทพฯ: โรงพิมพมหาวิทยาลัยธรรมศาสตร. 
สมศักดิ์ เนียมเล็ก. 2544. วิเคราะหความคิดทางการเมืองของพุทธทาสภิกขุ. วิทยานิพนธปริญญา 

มหาบัณฑิต. สาขาวิชารัฐศาสตร. คณะรัฐศาสตร. มหาวิทยาลัยรามคําแหง.    
ส.ศิวรักษ. 2547. พุทธศาสนาไทยและประชาธิปไตยไทยจากมุมมองของ ส.ศิวรักษ. กรุงเทพฯ:  

สํานักพิมพศยาม.  
สุชาติ หงษา. 2550. ประวัติศาสตรพระพุทธศาสนา. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม. 
สันติกโรภิกขุ. 2542. อริยสัจจส่ีแหงธัมมิกสังคมนิยม. แปลโดย จิรธัมม. กรุงเทพฯ: สํานักพิพมสุขภาพใจ.  
สัมพันธ กองสมุทร, บรรณาธิการ. 2530. พุทธทาสภิกขุ นาคารชุนแหงเถรวาท. กรุงเทพฯ: โอเดียนสโตร. 
เสนห จามริก. 2549. มองพุทธทาสภิกขุในมุมสังคมการเมืองและสิทธิมนุษยชน. ใน รอยคน รอยธรรม  

100 ปพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ. 
เสรี พงศพิศ. 2524. ธรรมะกับการเมือง ทานพุทธทาสกับสังคมไทย. ใน พุทธทาสภิกขุในทัศนะของ 

นักวิชาการ. พิมพคร้ังที่2. กรุงเทพฯ: แสงรุงการพิมพ. 
เสรี พงศพิศ. 2547. 100 คําที่ควรรู. กรุงเทพฯ: พลังปญญา. 
อ.อโณทัย. 2549. ใชธรรมะกับการเมือง. งานคนควาธรรมะและชีวิตทานพุทธทาส ชุดที่2 เลมที่3 วาระ 

ฉลอง 100 ปทานพุทธทาส. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ.  
อภิชัย พันธเสนและคณะ. 2549. พุทธเศรษฐศาสตร ฉบับนิสิต นักศึกษา และประชาชน. กรุงเทพฯ:  
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