
บทที่  6 
การเมืองการปกครองแบบประชาธิปไตยตามแนวพระพุทธศาสนา 

ของนักวิชาการสมัยใหม่  
 

วัตถุประสงค์การเรียนประจ าบท 
 เมื่อได้ศึกษาเนื้อหาในบทนี้แล้ว ผู้ศึกษาสามารถ 
  1. อธิบายประวัติความเป็นมาของพุทธทาสภิกขุได้ 
  2. อธิบายการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของพุทธทาสภิกขุได้ 

  3. อธิบายประวัติความเป็นมาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ได้ 
   4. อธิบายการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของ 
      สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ได ้

ขอบข่ายเนื้อหา 
 ประวัติความเป็นมาของพุทธทาสภิกขุ 
 การเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของพุทธทาสภิกขุ 
 ประวัติความเป็นมาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) 
 การเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 

(ป.อ. ปยุตฺโต) 

สื่อการเรียนการสอน 
  1. เอกสารประกอบการสอน 
  2. PowerPoint 
  3. การบรรยายในชั้นเรียน 
  4. เว็บไซต์ที่เก่ียวข้อง 

การวัดผลและประเมินผล 
  1. ฟังการบรรยาย อภิปราย รายงาน และซักถาม 
  2. แสดงความคิดเห็น การวิเคราะห์ การวิจารณ์ 
  3. ตรวจค าถามท้ายบท 
  4. ถามตอบเป็นรายบุคคล 
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ความน า 
 พระพุทธศาสนาเป็นรากฐานส าคัญต่อการเมืองการปกครองที่จะให้มวลมนุษย์อยู่ร่วมกัน
อย่างสันติสุขได้ โดยใช้หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็นหลักการ ความคิด และเป็นแนวทางในการ
ประพฤติปฏิบัติทั้งผู้ปกครองรัฐและประชาชนในรัฐ รวมทั้งการเผยแผ่พระพุทธศาสนาไปทั่วโลก เพ่ือ
เป็นแนวทางในการสร้างสรรค์สันติภาพให้เกิดข้ึนแก่โลกได้อย่างแท้จริง 

การปกครองตามแนวพุทธ หมายถึง หลักการและวิธีการแบบประชาธิปไตยที่มีอยู่ในค า
สอนของพระพุทธเจ้า หรือที่เราเรียกกันว่า พระพุทธศาสนา ซึ่งอยู่ในรูปแบบของค าสั่งสอน คือ พระ
ธรรมและวินัยที่พระองค์ทรงบัญญัติไว้ มิใช่ทฤษฎีทางการเมืองโดยตรงแบบตะวันตก ซึ่งเป็นระบอบ
การเมืองระบอบหนึ่ งที่ ใช้ ในการปกครองประเทศ อย่างไรก็ตามจะให้หลักค าสอนในทาง 
พระพุทธศาสนาตรงกับรายละเอียดปลีกย่อยทั้งหมดเลยก็เป็นไปไม่ได้ การปกครองตามแนวพุทธ แบ่ง
ออกเป็น 4 หลักใหญ่ๆ คือ 

1. หลักแห่งการมีส่วนร่วมในการปกครอง 
2. หลักแห่งการอยู่ร่วมกันอย่างสันติของกลุ่มที่หลากหลายในสังคม 
3. หลักแห่งสิทธิและเสรีภาพ 
4. หลักแห่งเสียงข้างมาก 
พระธรรมโกศาจารย์ (พุทธทาสภิกขุ) และสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) เป็น

พระนักปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา ที่มีมุมมองต่อการแก้ไขปัญหาสังคม โดยใช้หลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนาเป็นพ้ืนฐาน สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้ให้ความสนใจต่อการ
เปลี่ยนแปลงของสังคมไทยอย่างใกล้ชิด เห็นได้จากผลงานทางวิชาการทั้งในรูปแบบของงานนิพนธ์ 
การแสดงปาฐกถา และบรรยายธรรม ในช่วงหลายศตวรรษที่ผ่านมานั้น ล้วนแล้วแต่เป็นการ
ผสมผสานแนวความคิดทางพระพุทธศาสนา ที่จะน ามาประยุกต์กับศาสตร์สมัยใหม่ในการน าผลแก้ไข
ปัญหาสังคมไทยที่เกิดขึ้น เปลี่ยนแปลงไปตลอดเวลา 

พระธรรมโกศาจารย์ (พุทธทาสภิกขุ) ได้เสนอระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยมก็คือ
การน าเอาหลักธรรมสัจจะซึ่งเป็นความจริงตามธรรมชาติบางประการที่ท าหน้าที่จัดความสัมพันธ์ของ
สรรพสิ่งต่างๆ ในธรรมชาติให้อยู่ร่วมกันอย่างผาสุกมาใช้กับสังคมมนุษย์เพ่ือให้คนจ านวนมากสามารถ
อยู่ร่วมกันได้ โดยธรรมสัจจะเรื่องหน้าที่จะท าให้แต่ละคนสามารถด ารงชีวิตอยู่รอดได้โดยที่ไม่
เบียดเบียนผู้อ่ืน ธรรมสัจจะเรื่องสังคมนิยมจะท าให้ทุกคนตระหนักรู้ว่าตนเองไม่สามารถจะอยู่คน
เดียวภายในสังคมได้ ดังนั้น มนุษย์จะต้องช่วยเหลือพ่ึงพากันในฐานะเพ่ือนร่วมทุกข์ ธรรมสัจจะเรื่อง
ส่วนเกินนั้นจะท าให้มนุษย์แต่ละคนใช้ชีวิตอย่างสันโดษและมีความเมตตาแบ่งปันส่วนเกินไปให้กับผู้ที่
ยากไร้หรือด้อยโอกาสกว่าตน ซึ่งเมื่อเป็นเช่นนี้แล้ว ความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์ก็จะสามารถด ารงอยู่
ได้อย่างปกติและไม่น าไปสู่วิกฤติการณ์ เนื่องจากปมเขื่องหรือความยึดมั่นถือมั่นในตัวตนของมนุษย์จะ
ลดน้อยและท าให้ความเป็นปฏิปักษ์ระหว่างกันของมนุษย์จางหายไปด้วย โดยพุทธทาสภิกขุเรียกการ
จัดสังคมมนุษย์โดยใช้ความจริงแบบธรรมสัจจะว่า ระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยม โดยการน า
ธรรมสัจจะของธรรมชาติมาใช้จัดสามารถกระท าโดยอาศัยกลไกของอ านาจรัฐและยังสามารถใช้กลไก
ทางสังคมได้อีกด้วย ทั้งนี้ ระบบการเมืองแบบธัมมิกสังคมนิยมนั้นควรจะเป็นไปโดยสันติวิธีมากกว่า
การใช้ก าลังอ านาจบังคับ แต่หากเกิดอุปสรรคหรือไม่สามารถน าเอาหลักธรรมสัจจะมาปฏิบัติได้แล้ว 
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พุทธทาสภิกขุก็เสนอว่าเราสามารถจะใช้กฎหมายหรืออ านาจของรัฐในการควบคุมและบังคับให้เป็นไป
ตามหลักการนั้นได้เช่นกัน๑ 

การปกครองระบอบประชาธิปไตย เป็นการปกครองที่ทั่วโลกยอมรับว่าเป็นการปกครองที่
แม้มิใช่การปกครองที่ดีที่สุด แต่ก็เป็นการปกครองที่เลวน้อยที่สุด แต่การปกครองด้วยระบบ
ประชาธิปไตยสถานเดียวยังไม่เพียงพอ ควรที่จะมีหลักการปกครองอ่ืนมาผสมผสานด้วย หลักท่ีว่านั้น 
บ้างก็เรียกธรรมรัฐก็มี ธรรมาภิบาลก็มี หรือในภาคราชการไทยเรียกเวลานี้ว่า หลักการ ปริหารกิจการ
บ้านเมืองที่ดี ตรงกับที่โลกตะวันตกใช้ค าว่า "Good Governance" นั่นเอง ซึ่งเมื่อจะดูความหมายที่
นักวิชาการพูดถึงกันแล้วให้สรุปก็คือ การปกครองด้วยประชาธิปไตย ที่ต้องค านึงถึงความถูกต้อง 
ความชอบธรรม ความเป็นธรรมและความดีงามเป็นส่วนส าคัญในการปกครองด้วย๓ อาจกล่าวได้ว่า นี่
แหละสอดคล้องกับหลักธรรมาธิปไตย (ธัมมาธิปไตย) ทางพระพุทธศาสนานั่นเองที่ สมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ได้น าเสนอต่อสาธารณะเสมอว่า ธรรมาธิปไตยจะเป็นแกนจริยธรรมของ
ประชาธิปไตย เพราะธรรมาธิปไตยจะเป็นรากฐานท าให้ประชาธิปไตยได้บรรลุภารกิจของหลักการ
ปกครอง ที่น ามาใช้เป็นประโยชน์ก่อให้เกิดสันติสุขและความผาสุกท่ีแท้จริงของชาวโลกและสังคมไทย 
ได้ตลอดไป 

6.1 ประวัติพระธรรมโกศาจารย์ (พุทธทาสภิกขุ)๒ 
พระธรรมโกศาจารย์ (เงื่อม อินฺทปญฺโญ) หรือรู้จักในนาม พุทธทาสภิกขุ (๒๗ พฤษภาคม 

พ.ศ. ๒๔๔๙ - ๘ กรกฎาคม พ.ศ. ๒๕๓๖) เป็นชาวอ าเภอไชยา จังหวัดสุราษฎร์ธานี เกิดเมื่อปี พ.ศ. 
๒๔๔๙ เริ่มบวชเรียนเมื่ออายุได้ ๒๐ ปี ที่วัดนอก(อุบล) และมาประจ าอยู่ที่วัดใหม่ (พุมเรียง) โดยมี
ท่านพระครูโสภณเจตสิการาม (คง วิมโล) เป็นพระอุปัชฌาย์ พระปลัดทุ่ม อินทโชโต เจ้าอาวาสวัด
นอก (อุบล) และพระครูศักดิ์ ธมฺมรกขิโต เจ้าอาวาสวัดหัวคู (วินัย) เป็นพระคู่สวด ท่านได้ฉายว่า "
อินฺทปญฺโญ" จากนั้นได้เข้ามาศึกษาพระธรรมวินัยต่อที่กรุงเทพมหานคร จนสอบได้เปรียญธรรม ๓ 
ประโยค แต่แล้วท่านพุทธทาสภิกขุก็พบว่าสังคมพระพุทธศาสนาแบบที่เป็นอยู่ในขณะนั้นแปดเปื้อน
เบือนบิดไปมาก และไม่อาจท าให้เข้าถึงหัวใจของพระพุทธศาสนาได้เลย ท่านจึงตัดสินใจหันหลัง
กลับมาปฏิบัติธรรมที่อ าเภอไชยา ซึ่งเป็นภูมิล าเนาเดิมของท่านอีกครั้ง การเรียน การศึกษา มิใช่การ
อ่าน หรือท่องๆ จ า แต่เป็นการเห็นที่ถูกต้องและสมบูรณ์ด้วยตนเองการก่อตั้งสวนโมกข์พุมเรียงและ
สวนโมกข์ไชยา ในเดือนพฤษภาคม พ.ศ. ๒๔๗๕ "สวนโมกข์พุมเรียง" จึงเริ่มเปิดกิจการ ท่านกล่าวว่า 
ในบริเวณนั้นมีต้นโมกและต้นพลาขึ้นอยู่ ท่านจึงน าเอาค า โมก และ พลา มาต่อกัน ซึ่งก็ได้ความเต็ม
ค าว่า "ก าลังแห่งความหลุดพ้น" และเมื่อรวมกับค าว่า อาราม ซึ่งแปลว่าที่ร่มรื่น ที่รื่นรมย์ จึงกลาย

                                                                        
๑ นิติ มณีกาญจน,์ ธรรมะกับการเมอืง-เป็นไปได้จริงหรือแค่เพ้อฝัน: บทวิเคราะหร์ะบบการเมือง

แบบธัมมิกสังคมนยิมของพุทธทาสภิกข,ุ ดุษฎีนิพนธ์ (สาขาวิชารัฐศาสตร์ คณะรัฐศาสตร์ จุฬาลงกรณม์หาวิทยาลยั, 
2555), หน้า 5. 

๒ พระมหาสุรศักดิ์ ปจฺจนฺเสโน, ประวัติพระพุทธศาสนา, พิมพ์ครั้ง 8, (กรุงเทพฯ : โรงพิมพ์มหาจุฬา
ลงกรณราชวิทยา,2558), หน้า 202. 



๑๕๔ 
 

มาเป็นชื่อ ส านักป่า ชื่อตรงกับวัตถุที่ท่านประสงค์ กล่าวคือ เพ่ือส่งเสริมวิปัสสนาธุระและเพ่ือส่งเสริม
ให้เกิดความหลุดพ้นและที่มาของชื่อ "พุทธทาส" เป็นเพราะท่านตั้งใจจะรับใช้พระพุทธเจ้าในฐานะที่
เป็นทาส โดยท่านได้ให้ความหมายของค าว่า "พุทธทาส" ว่า..."เกิดขึ้นจากความรู้สึกว่า ไม่มีอะไรดีกว่า 
ชีวิตของเราจะอยู่ต่อไปอีกกี่ปีก็ตามใจ ถ้าจะใช้ให้เป็นประโยชน์ที่สุดและสูงสุดก็ควรจะท างานนี้คือ 
รับใช้พระพุทธเจ้า ด้วยการท าให้พุทธศาสนาแพร่หลายไป มีประโยชน์แก่คนทุกคนในโลกแล้วกัน"  
พร้อมปวารณาตนเองเป็น พุทธทาส เนื่องจากต้องการถวายตัวรับใช้พระพุทธศาสนาให้ถึงที่สุด 
ตลอดเวลาที่ด ารงสมณเพศ ท่านพุทธทาสภิกขุตั้งใจศึกษาพระปริยัติอย่างแน่วแน่ พร้อมตั้งมั่นปฏิบัติ
ธรรมอย่างเคร่งครัด และวัตรเหล่านี้เองที่ท าให้ท่านพุทธทาสภิกขุเป็นผู้ถึงพร้อมด้วยกิจทั้งด้านคันถ
ธุระและวิปัสสนาธุระอย่างยากยิ่งท่ีจะหาพระภิกษุรูปใดเสมอเหมือน 

ค าสอนจ านวนมากจากท่านพุทธทาสภิกขุเป็นธรรมะระดับโลกุตระ อันมีนิโรธเป็นรส และ
มีนิพพานเป็นอารมณ์ ซึ่งพุทธศาสนิกชนส่วนใหญ่เห็นว่าเป็นธรรมะขั้นสูง และไม่เหมาะกับฆราวาสผู้
ยังเวียนว่ายอยู่ในวังวนแห่งโลกียะ แต่ท่านพุทธทาสภิกขุตระหนักว่าธรรมะเหล่านี้คือแก่นแท้ของ
พระพุทธศาสนา และพุทธมามกะไม่ว่าจะระดับชั้นใดก็ควรจะได้รับรู้ ได้รับปฏิบัติ และได้รับผลจาก
ธรรมะเหล่านี้ ซึ่งถึงแม้จะเป็นธรรมะที่ละเอียดลึกซึ้ง แต่ท่านพุทธทาสภิกขุก็ได้ถ่ายทอดให้อยู่ใน
รูปแบบที่คนทั่วไปสามารถเข้าถึงและเข้าใจ โดยยังคงเนื้อหาส าคัญไว้ได้อย่างครบถ้วน ค าสอน
ทั้งหลายของท่านพุทธทาสภิกขุ แท้จริงแล้วก็คือการสกัดพระสูตรให้ออกมาเป็นภาษาพูด และพระ
อภิธรรมให้ออกมาเป็นภาษาชาวบ้านนั่นเอง โดยข้อธรรมที่ท่านพุทธทาสภิกขุเน้นย้ ามากที่สุดคือเรื่อง
สุญญตา จนท าให้ผู้ศึกษาพระพุทธศาสนาหลายคนเรียกท่านว่า นักรบเพ่ือความว่าง แต่ทั้งนี้ทั้งนั้นค า
สอนของท่านพุทธทาสภิกขุยังรวมไปถึงเรื่องพ้ืนฐาน เช่น เรื่องการท างาน และเรื่องการศึกษา ซึ่งคน
ทั่วไปสามารถน าธรรมะเหล่านี้ไปประยุกต์ใช้ในชีวิตประจ าวันได้ทันที 

  นอกจากพระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาทแล้ว ท่านพุทธทาสภิกขุยังมีใจเปิดกว้าง
ท าการศึกษาค าสอนของต่างศาสนาและต่างนิกาย ด้วยความคิดว่าศาสนาทั้งหลายล้วนมุ่งหมายในสิ่ง
เดียวกัน ในสมัยที่ท่านพุทธทาสภิกขุจ าพรรษาอยู่ที่สวนโมกขพลาราม นอกจากสาธุชนคนไทยผู้สนใจ
ในธรรมะทั้งหลายจะแวะเวียนมาสนทนา และฟังเทศน์ฟังธรรมจากท่านพุทธทาสภิกขุอย่างไม่ขาด
สายแล้ว ยังมีชาวต่างชาติผู้ต้องการเรียนรู้พระพุทธศาสนา นักศึกษาและอาจารย์ทางด้านศาสน
ศาสตร์จากต่างประเทศ รวมถึงประมุขของศาสนจักรต่างๆ แวะเวียนมาพูดคุยแลกเปลี่ยนทัศนคติ
ความคิดเห็น รวมทั้งสนทนาธรรมกับท่านเป็นอันมาก ท าให้สวนโมกขพลารามเปรียบเสมือนตักศิลา
ส าหรับผู้ศรัทธาในพระพุทธศาสนา และท าให้วงการพระพุทธศาสนากลับมาตื่นตัวอีกครั้ง 

การด าเนินชีวิตในสวนโมกขพลาราม ท่านพุทธทาสภิกขุยึดคติที่ว่า เป็นอยู่อย่างต่ า มุ่ง
กระท าอย่างสูง โดยชีวิตประจ าวันของท่านพุทธทาสภิกขุนั้นเป็นไปอย่างสันโดษและสมถะ ส าหรับ
วัตถุสิ่งของภายนอก ท่านพุทธทาสภิกขุจะพ่ึงพาก็แต่เพียงวัตถุสิ่งของที่ท าให้ชีวิตด ารงอยู่ต่อไปได้ 
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และวัตถุสิ่งของที่จ าเป็นในการเผยแพร่ธรรมะเท่านั้น โดยไม่พ่ึงพาวัตถุสิ่งของฟุ้งเฟ้ออ่ืนใดที่เกิน
จ าเป็นเลย เรียกได้ว่ามีความเป็นอยู่อย่างต่ าที่สุด หากแต่การกระท าในความเป็นอยู่นั้นเป็นการ
กระท าอย่างสูงที่สุด นั่นคือเป็นการกระท าเพ่ือศึกษา ปฏิบัติ และเผยแพร่พระพุทธศาสนา การศึกษา
และปฏิบัตินั้นเป็นการกระท าอันน าไปสู่มรรคผล และแม้กระทั่งนิพพาน ซึ่งเป็นอุดมคติที่สูงที่สุดที่
ชีวิตมนุษย์ควรจะบรรลุถึง ส่วนการเผยแพร่นั้นเป็นการกระท าเพ่ือน ากระแสธรรมอันบริสุทธิ์ให้อาบ
หลั่งไหลรินรดคนทั้งโลก และทุกโลก เป็นการชี้ทางสว่างให้เพ่ือนมนุษย์ ที่เป็นเพ่ือนทุกข์ เกิด แก่ เจ็บ 
ตาย ให้บรรลุถึงอุดมคติที่สูงที่สุดของชีวิตมนุษย์ไปด้วยกัน หรืออย่างน้อย ก็จะท าให้มนุษย์เรานั้นได้
ลดการเบียดเบียนตนเอง และลดการท าร้ายผู้อ่ืน อันจะก่อให้เกิดทั้งสันติสุขและสันติภาพ ซึ่งเป็นสิ่งที่
ทั้งตัวมนุษย์และโลกมนุษย์ปรารถนา 

นอกจากนี้ ในปี พ.ศ. 2476 ท่านพุทธทาสยังได้เริ่มจัดท าหนังสือพิมพ์พุทธสาสนา (ซึ่ง
เป็นหนังสือพิมพ์เผยแพร่หลักธรรมรายตรีมาศ) ด้วยเช่นกัน 
      ใน ๒ ปีแรก ท่านพุทธทาสยังไม่ได้มาพักอยู่ที่สวนโมกข์–ไชยา แต่ได้ขอให้พระมหาเฉวียน 
จากวัดชยารามมาอยู่เป็นองค์แรก ต่อมา พ.ศ. ๒๔๘๗ ท่านจึงได้ย้ายมาอยู่ที่นี่ สวนโมกข์–พุมเรียง จึง
ต้องปล่อยให้เลิกร้างไปที่สวนโมกข์–ไชยานี้ ท่านพุทธทาสได้จดทะเบียนเป็นวัด ใช้ชื่อว่า "วัดธารน้ า
ไหล" แต่ชาวบ้านเรียกกันเองว่า "วัดเขาพุทธทอง" ตามชื่อภูเขากลางวัด เดิมที่ท่านต้องการให้สวน
โมกข์เป็นองค์การอิสระ ไม่ต้องท าตามระเบียบของวัด ด้านหน้าใช้เป็นวัด ด้านหลังเป็นสวนโมกข์ 
แยกกันทางกฎหมาย แต่ต่อมาภายหลัง ได้ยกให้เป็นของวัดธารน้ าไหลทั้งหมดภายในสวนโมกข์–ไชยา 
ท่านพุทธทาสได้สร้างสิ่งก่อสร้างส าคัญ ๆ ต่าง ๆ มากมาย โดยมีก าลังสนับสนุนในการสร้าง ทั้งจาก
พระเณรและฆราวาส สิ่งก่อสร้างได้แก่ 
      – โรงมหรสพทางวิญญาณ 
      – เรือใหญ่-เล็ก ๒ ล า ซึ่งใช้เป็นที่ประชุม ที่พักพระจรมาหรือฆราวาสชาย รวมทั้งเป็นที่
เก็บน้ าฝนด้วย 
      – รูปปั้นและภาพปั้นพุทธประวัติ 
      – รูปปั้นอวโลกิเตศวร 
      – โบสถ์แบบสวนโมกข์ 
      – ลานหินโค้ง ซึ่งปกติจะเป็นสถานที่ใช้ฟังเทศน์ เลี้ยงพระ ทั้งนี้เพราะท่านต้องการสาธิต
ว่า สมัยพุทธกาลท ากันอย่างไร 
      – นอกจากนี้ ยังมีโรงเรียนหิน สระนาฬิเกร์ ซึ่งท่านถือว่าเป็นอุปกรณ์ของมหรสพทาง
วิญญาณด้วย และส้วมแบบสวนโมกข์ 
      – ศาลาธรรมโฆษณ์ ซึ่งเป็นสถานที่รวบรวมผลงานของท่านพุทธทาสทั้งหมด ตลอดจน
เป็นที่บรรจุศพของท่านตรงบริเวณใต้ฐานพระพุทธรูปสิ่งก่อสร้างต่าง ๆ ในสวนโมกข์เกิดขึ้นทีละเล็ก
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ละน้อย จากญาติโยมพุทธบริษัท ที่รู้จักมากขึ้น เข้ามาช่วยกันสร้าง ซึ่งท่านพุทธทาสได้กล่าวไว้ว่า จะ
สร้างสิ่งใดในทีน่ี้จะมีธรรมเนียมไม่จารึกชื่อไว้ 
        การที่ท่านพุทธทาสมีความรู้แตกฉานในศาสตร์ต่าง ๆ มากมายนั้น ก็สืบเนื่องจากความ
สนใจในการศึกษาซึ่งท่าน  ท่านพุทธทาสยังได้ศึกษาปรัชญาต่าง ๆ เช่น ปรัชญาอินเดีย ปรัชญา
ตะวันตก เป็นต้น ท่านเล่าว่า ปรัชญาอินเดียบางส่วนเป็นรากฐานของพุทธศาสนาเช่นกัน แต่ปรัชญา
ทางตะวันตกจะไม่ลึกซึ้งสูงสุดไปในทางดับทุกข์ หรือเพ่ือ มรรค ผล นิพพาน แต่ประการใด ท่านพุทธ
ทาสยังได้ศึกษาค้นคว้าในศาสนาและลัทธิอ่ืนๆอีกด้วยได้แก่ ศาสนาคริสต์ ลัทธิเซน มหายาน วัชรยาน 
โหราศาสตร์ เป็นต้น  

ธรรมะปฏิบัติของท่านพุทธทาส   ส าหรับธรรมะท่ีท่านพุทธทาสใช้มากที่สุดในชีวิตปฏิบัติ
ธรรมคือ "การพินิจพิจารณาสติสัมปชัญญะ ใคร่ครวญ โดยโยนิโสมนสิการ" ท่านกล่าวว่า "...ได้รับ
ประโยชน์มากที่สุด เป็นการเพ่ิมพูนความรู้หรือปัญญาอันลึกซ้ึง มันก็มาจาก โยนิโสมนสิการ ไม่ว่าเรื่อง
บ้าน เรื่องโลก เรื่องธรรม...การรับเข้ามาโดยวิธีใดก็ตาม เช่น ฟังจากผู้อ่ืน อ่านจากหนังสือหรือจาก
อะไรก็ตามที่เรียกว่า นอกตัวเรา ฟังเข้ามาพอถึงแล้ว...ก็โยนิโสมนสิการ เก็บไว้เป็นความรู้ เป็นสมบัติ 
พอจะท าอะไร จะลงมือท าอะไร ก็โยนิโสมนสิการ ในสิ่งที่จะท าให้ดีที่สุด มันก็ผิดพลาดน้อยที่สุด 
เรียกว่าไม่ค่อยจะผิดพลาดเลย เท่าที่จ าได้ในความรู้สึก...เพราะเราเป็นคนโยนิโสมนสิการตลอดเวลา 
และรู้สึกว่าฉลาดขึ้นมาก็เพราะเหตุนี้ ถ้าจะเรียกว่า ฉลาดนะ..." 
         ท่านพุทธทาสฉันเพียงหนเดียว บิณฑบาตเป็นวัตร ใช้ผ้า ๓ ผืน ท่านเล่าว่า "...เราถือ ๓ 
ผืน แบบใช้ผ้าอาบด้วย แต่ก็มีบางทีเหมือนกัน ซักสบง ก็ต้องนุ่งจีวรแทน จีวรถ้าเอามาพับกลาง
ตามยาว ก็เท่ากับสบง ๒ ชั้น นุ่งแทนสบงจนกว่าสบงจะแห้ง ถ้าถือ ๓ ผืน ต้องถืออย่างนี้..."ใน
ระยะแรกที่ท่านพุทธทาสย้ายเข้ามาที่สวนโมกข์–ไชยา ท่านมีบริขารและสิ่งของจ าเป็นที่ใช้อยู่ ไม่กี่
อย่าง ได้แก่ บาตร ตะเกียงน้ ามันมะพร้าวท าด้วย แก้วลอยไส้ จุดอยู่หน้าพระพุทธรูป หนังสือ ๒–๓ 
เล่ม ต่อมาเมื่อท่านเริ่มเขียนหนังสือจริงจังขึ้น ท่านจึงมีกุฏิและตะเกียงหลอด เป็นตะเกียงน้ ามันขนาด
เล็กมีหลอดแก้วยาวส าหรับผ้าห่ม มุ้งและหมอน ท่านจะใช้จีวรหรือบางครั้งจะใช้สังฆาฏิห่มเป็นผ้าห่ม 
ส่วนหมอนท่านใช้ไม้สองอันวางหัวท้ายแล้วใช้ไม้กระดานเล็ก ๆ ตอกขวางคล้ายม้ารองนั่งแต่เตี้ย ๆ 
เท่ากับหมอน และใช้ผ้าสังฆาฏิพับ ๆ รองเสียชั้นหนึ่ง ซึ่งหมอนอย่างนี้เป็นของธรรมดา ๆ ที่ชาวบ้าน
ใช้กันอยู่ท่ัวไป ส าหรับมุ้งท่านไม่ได้ใช้ แต่จะใช้ในยามที่ไม่สบาย ตามปกติจะให้ ตากวย ลูกศิษย์ สุมไฟ
กันยุงให้เท่านั้นธุดงควัตรของท่านพุทธทาส ท่านถือหลัก "การเป็นอยู่อย่างธรรมชาติ" ท่านกล่าวว่า "...
เป็นอยู่อย่างธรรมชาติ เพ่ือให้จิตใจเกลี้ยง ช่วยให้จิตใจเหมาะกับที่จะเข้าใจธรรมชาติง่ายขึ้น... ในแง่
ของที่ว่า อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา หรือในแง่ที่มันจะต้องเป็นไปอย่างนั้น ซึ่งไม่ต้องดัดแปลง ไม่ต้อง
ล าบากยากเย็น..."นอกจากนี้ ท่านยังกล่าวอีกว่า "...มันไม่มีแบบอะไรที่ตายตัว เอาตามสบายอย่างง่าย
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ที่สุด อย่าให้มันมีปัญหาก็แล้วกัน ไปจ ากัดตายตัวอย่างนั้นอย่างนี้ ยิ่งบ้าใหญ่ อย่าไปรู้ไปชี้มันมากนัก
แหละดี " 
งานเขียนหนังสือ 
       หลังจากที่ท่านสร้างสวนโมกข์–ไชยา ไม่นาน ท่านคิดท าหนังสือ "พุทธสาสนา" โดยมี
จุดมุ่งหมายเพ่ือเผยแพร่ธรรมะ และเพ่ือแถลงกิจการของคณะธรรมทานและสวนโมกข์ ท่านเล่าว่าใน
ยุคนั้นที่กรุงเทพฯเคยมีหนังสือพิมพ์ "ธรรมจักษุ" ของสมเด็จพระมหาสมณเจ้า (กรมพระยาวชิร
ญาณวโรรส) แต่เมื่อสิ้นท่านก็ได้หยุดไป เมื่อท่านพุทธทาสออกหนังสือพิมพ์พุทธสาสนาในต่างจังหวัด 
ทางกรุงเทพฯ จึงรื้อทางกรุงเทพฯ จึงรื้อฟ้ืน "ธรรมจักษุ" 

"ระเบิดภูเขาหิมาลัย" หนังสือที่ออกมาเพ่ือต่อต้านเรื่อง "ภูเขาแห่งวิถีพุทธธรรม" โดยโจมตี
ว่า พุทธทาสภิกขุ รับจ้างคอมมิวนิสต์มาท าลายพระศาสนา และมีการน าเรื่องดังกล่าวฟ้องพระเถระ
ผู้ใหญ่ด้วย แต่ไม่เป็นผล 
        นามปากกาที่ท่านพุทธทาสใช้มีมากมาย ได้แก่ "พุทธทาส" จะเขียนเรื่องธรรมะโดยตรง 
"อินฺทปญฺโญ" กับ "ธรรมโยธ" จะเขียนเรื่องให้คนโกรธ เพราะจะวิจารณ์กันอย่างแรง กระทบกันแรง 
"สิริวยาส" เขียนโคลงกลอน "สังฆเสนา" เขียนแบบนักรบเพ่ือธรรม ส่วน "ทุรโลกา รมณจิต" เขียนเรื่อง
ปรารถนาโลก "ข้าพเจ้า" เขียนเรื่องแง่คิดข า ๆ "นายเหตุผล" เป็นการแกล้งเขียน เป็นเจตนาที่จะให้
ผู้อ่านคิดนึกในทุกแง่ทุกมุม แกล้งเขียนค้านพุทธศาสนา ถ้าจะค้านมันจะค้านได้อย่างนี้ ให้คนอ่ืนได้
วินิจฉัยได้ความรู้ทางพุทธศาสนามากขึ้นต่อมาเมื่อท่านพุทธทาส มุ่งเน้นการปฏิบัติธรรมเป็นหลัก โดย
ค้นคว้าศึกษาพระไตรปิฎก ท่านจึงได้เขียน "ตามรอยพระอรหันต์" ขึ้น โดยคัดเลือกเอาพระไตรปิฎก 
ส่วนหรือสูตรที่ควรจะเผยแพร่ มาแปลลงในหนังสือพิมพ์ พุทธสาสนาท่านเล่าว่า "....ในนั้นมีความ
สมบูรณ์ของการปฏิบัติ ทั้งนี้เพราะค้นคว้าส าหรับไว้ใช้เองด้วย เพ่ือตามรอยเอง เพ่ือใช้กับตนเอง แล้ว
ก็เห็นว่าคนอ่ืนเขาก็ใช้ได้ ก็เลยให้พิมพ์ให้โฆษณาออกไป...มันเป็นตอนต้น ๆ ก่อน สมาธิ ภาวนา                        
วรรณกรรมคู่มือมนุษย์ฉบับสมบูรณ์ 

ด้วยความรู้ความสามารถของท่านพุทธทาส จึงได้รับการถวาย "ปริญญาดุษฎีบัณฑิต
กิตติมศักดิ์" สาขาต่าง ๆ จากสถาบันหลายแห่ง ท่านพุทธทาสได้มรณภาพโดยสงบ เมื่อเวลา ๑๑.๒๐ 
น. ของวันศุกร์ที่ ๘ กรกฎาคม ๒๕๓๖ รวมอายุท่านได้ ๘๗ ปี ๑ เดือน ๑๑ วัน 
        ท่านพุทธทาสได้ท าพินัยกรรม เรื่องการจัดงานศพของท่าน ซึ่งท่านพระครูปลัดศีลวัฒน์ ได้
ปฏิบัติตามอย่างเคร่งครัด โดยท่านระบุในพินัยกรรมไม่ให้ฉีดยาศพ ไม่ให้จัดงานพิธีใด ๆ ให้เผาศพโดย
วิธีเรียบง่ายที่สุด และน าอัฐิไปเก็บไว้ใต้ฐานพระพุทธรูปในศาลาธรรมโฆษณ์ พร้อมกับให้เทปูนซีเมนต์
โบกทับ ส่วนอังคารให้แบ่งเป็น ๓ ส่วน น าไปลอยที่ช่องหมู่เกาะอ่างทอง ที่เขาประสงค์ และที่ต้นน้ าตา
ปีที่เขาสก 
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     สวนโมกข์ได้จัดให้มีการเผาศพท่านพุทธทาส ในวันท าวัตร ขึ้น ๑๓ ค่ า เดือน ๑๐ ตรงกับ
วันที่ ๒๘ กันยายน ๒๕๓๖ ณ บริเวณเขาพุทธทอง โดยใช้
พิธีตามแบบโบราณ คือปักเสา ๔ ต้น ดาดเพดานด้วยผ้า
ขาวเริ่มท าพิธีเผาเวลาประมาณ ๑๕.๓๐ น. โดยท่าน
พระเทพวิสุทธิเมธี (ท่านปัญญา) เป็นประธานในการจุด
ไฟ พระภิกษุจ านวนนับพันองค์ นั่งสวดมนต์ ดังกระหึ่มทั่ว
บริเวณภูเขาด้านขึ้นไปทางโบสถ์ ส่วนอีกด้านหนึ่ง ให้
ประชาชนได้เดินผ่านไปเคารพศพได้อย่างทั่วถึงทุกคนมา
เผาศพ นั่นเป็นการพูดไปตามกิริยาภายนอก แต่ว่าคน
ฉลาดคงจะพูดว่า มาเพ่ือการศึกษาการเผาศพมันจะ
ศึกษาอะไรได้บ้างขอให้คิดดู แต่ว่าการศึกษานี่มันล าบาก
เหมือนกัน ถ้าหูมันหนวกมันก็ไม่ได้ยิน ตามันบอดก็ไม่เห็นแล้ว ถ้าตามันไมบอดมันก็เห็นเห็นกระแส 
การเกิด แก่ เจ็บตาย เห็นชีวิตชีวาที่เกิดมา แล้วเป็นไปอย่างไร 

สัจจธรรมบทสุดท้ายของชีวิต ความเกิด แก่ เจ็บ ตาย มันเป็นธรรมดา เช่นนั้นเอง (ตถตา) 
เห็นธรรมชาติคือเห็นความเป็นเช่นนั้นเอง 

6.2 การเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของพุทธทาสภิกขุ 
 ท่านพุทธทาส เป็นที่ยอมรับว่าท่านเป็น “ปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา” ท่านวิเคราะห์
หลักค าสอนทางพระพุทธศาสนาและเผยแผ่หลักค าสอนในรูปแบบต่าง ๆ ท าให้ผู้ที่ฟังหรืออ่านผลงาน
ของท่านเข้าใจอย่างแจ่มแจ้ง และสามารถน ามาประยุกต์ใช้ในชีวิตประจ าวันและวงวิชาการได้อย่าง
กว้างขวาง ผลงานทางการเมืองการปกครองของท่านนั้นที่โดดเด่นได้แก่ งานเขียนเรื่อง “ธัมมิกสังคม
นิยม” แนวคิดทางการเมืองของท่าน มีพ้ืนฐานแนวความคิดอิงหลักทางพระพุทธศาสนาเป็นส าคัญ 
โดยการประยุกต์ใช้หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เป็นด้านหลักแนวคิดทางการเมืองแบบ “ธัมมิก
สังคมนิยม” มีดังนี้คือ๓  
 

6.2.๑ ว่าด้วยการก่อรูปอุดมคติทางการเมือง 
  ท่านกล่าวว่า๔ หลักธรรมะที่จะใช้เป็นที่พ่ึงแก่โลกในทางการเมืองได้นั้น สามารถ
น ามาจากหัวใจของทุก ๆ ศาสนา ทุกศาสนามีหัวใจเป็นสังคมนิยม ทุกศาสนาสอนสิ่งที่เป็นประโยชน์
แก่ทุกคน ๆ ไม่ใช่เพื่อคนเดียว หัวใจของศาสนาจึงเป็นลักษณะของสังคมนิยม ไม่ใช่ปัจเจกนิยม  

                                                                        
๓ ธัมมิกสังคมนิยมของพุทธทาสภิกขุ, อ้างใน 

www.buddhadasa.org/html/articles/1_bdb/dhm_soc.html 
๔พุทธทาสภิกขุ “ศาสนิกชนต้อนรับการเมืองฯในทศวรรณนีฯ้ได้อย่างไร” เทปธรรมบรรยายพิเศษ, ๑๒ 

พฤษภาคม ๒๕๓๓  ณ สวนโมกข ์
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            ธัมมิกะ แปลว่า “ประกอบอยู่ด้วยธรรมะ” ธรรมะคือความถูกต้อง ถูกต้องอย่างที่ไม่
มีทางที่จะผิด สังคมนิยมที่ประกอบอยู่ด้วยธรรมะนี่  เป็นหัวใจของทุกศาสนาอยู่แล้วโดยไม่รู้สึกตัว 
จะต้องน าออกมาใช้หมดทุก ๆ ศาสนา มารวมกันเป็นระบบธัมมิกสังคมนิยมของโลก ใช้กับคนทั้งโลก 
ระบบธัมมิกสังคมนิยมจะเป็นที่พ่ึงในโลก แล้วในที่สุดจะมองเห็นกันได้ว่า เราเป็นสหธรรมิกกันได้ การ
ก่อรูปว่าด้วยอุดมคติทางการเมือง แยกประเด็นได้ดังนี้ 
  ๑) การเมืองและอุดมคติทางการเมือง 
       ค าว่า “การเมือง” มาจากค าว่า politics ท าให้มองเห็นความหมายได้ง่าย เพราะ ค า
ว่า politics นี้มีความหมาย “เกี่ยวกับคนมาก” หรือเกี่ยวกับเรื่องที่มาก ๆ และจะต้องนึกไปถึงความ
จริงอันหนึ่งว่า พออะไรมีเพ่ิมมากขึ้นละก็เป็นเกิดปัญหาทันที poli แปลว่า “มาก” นี้ หมายถึงอะไรก็
ได้ บัดนี้เอามาใช้ประกอบขึ้นเป็นค าส าหรับอุดมคติอันหนึ่ง ที่จะใช้แก้ปัญหาที่เกิดขึ้นมาจากการที่มี
คนมาก ดังนั้นก็ต้องมีระบบทางศีลธรรม หรือทางศาสนา เพ่ือแก้ปัญหาเหล่านี้ ถ้าค าว่า “การเมือง” 
หมายความอย่างนี้ก็นับว่าดี คือว่าเป็นกลาง วางไว้ส าหรับจะแก้ปัญหาที่เกี่ยวกับคนมาก 
                ส่วนค าว่า “อุดมคติทางการเมือง” มีคนกล่าวถึงอุดมคติเป็นจ านวนมาก จนเกิดขึ้น
หลายๆ ระบบเป็นอุดมคติทางการเมืองที่แข่งขันกันขึ้นมาเสนอตัวเป็นผู้จัดสันติภาพโลก จนกระทั่งเรา
ไม่รู้จะเอาระบบไหนดี จึงมีปัญหา 
               อุดมคติทางการเมืองจะต้องเกี่ยวข้องกับศีลธรรม ระบบการเมืองที่แท้ก็คือ ศีลธรรม ถ้า
ระบบการเมืองนั้นถูกต้อง นั่นก็คือศีลธรรมที่มีแล้วอย่างถูกต้อง ระบบสังคมนิยมนี้ คือ ระบบที่
ประกอบด้วยศีลธรรมยิ่งกว่าระบบใด๕ 
  ๒) การเมืองตามแนวทางศาสนา 
       สิ่งที่เรียกว่า การเมือง มีความหมายตามแนวทางของศาสนาว่า การเมือง คือ การจัด
อย่างถูกต้องตามกฎของธรรมชาติ เพ่ือคนมากจะอยู่ร่วมกันอย่างผาสุก๖ สิ่งที่เรียกว่าการเมือง คือ 
ระบบศีลธรรมอันเร้นลับ การดูอย่างนี้มีประโยชน์และเป็นสิ่งที่จ าเป็น ถ้าน ามาท าให้ถูกต้องก็จะมี
ประโยชน์ ถึงอย่างนั้นก็ยังจะต้องแยกออกให้ง่าย ให้เห็นได้ง่าย ให้ง่ายแก่การที่จะศึกษาหรือปฏิบัติ
ศีลธรรมในรูปแห่งการเมือง และหากให้ดีกว่านั้นอีกก็ให้การเมืองมาอยู่ในรูปของศาสนาเสียเลย 
เพราะว่าค าว่า “ศาสนา” ก็คือ ภาวะสมบูรณ์ของสิ่งที่เรียกว่าศีลธรรม ความเต็มรูปของสิ่งที่เรียกว่า
ศีลธรรมคือ ศาสนา 

 6.2.๒ ธัมมิกสังคมนิยม  
  ๑) ความหมายของธัมมิกสังคมนิยม ธัมมิกสังคมนิยมเป็นระบบการปกครองที่ไม่เห็น
แก่ตัวบุคคล และจะต้องประกอบไปด้วยธรรมะ ระบอบการปกครองของโลกที่ไม่เห็นแก่ตัวบุคคล จะ
เปิดโอกาสให้ระบบการปกครองนั้นประกอบด้วยธรรมะ กล่าวโดยสรุป ธัมมิกสังคมนิยม เป็นระบอบที่
ถือเอาประโยชน์ของสังคมเป็นหลัก และประกอบด้วยธรรมะ 

                                                                        
๕โดนัลด์ เค. สแวเรอร์ (บรรณาธิการ) “สังคมนิยมตามหลักแก่งพระศาสนา” ธัมมิกสังคมนิยม, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์ มูลนธิิโกมลคมีทอง, ๒๕๒๙), หน้า ๔๗-๔๙. 
๖พุทธทาสภิกขุ, “ธรรมสัจจะของธรรมชาติกับอุดมคติทางการเมือง” ธรรมสจัจสงเคราะห์ (ธรรมโฆษณ์), 

(กรุงเทพมหานคร: ธรรมทานมลูนธิิ, ๒๕๒๑), หน้า ๓๑๖.  
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  ๒) สังคมนิยมในพระพุทธศาสนา ท่านพุทธทาส ได้กล่าวถึงสังคมนิยมใน
พระพุทธศาสนา ดังนี้คือ 
           ค าว่า สังฆะ แปลว่า หมู่ หรือ พวก ซึ่งพระพุทธเจ้าทรงบัญญัติระบบวินัย เป็น
ระบบที่ผูกพันกันไว้เป็นหมู่เป็นพวกไม่แยกออกจากกัน โดยมีเครื่องยึดเหนี่ยวให้อยู่ร่วมกัน เช่น 
หลักธรรม เป็นเครื่องยึดเหนี่ยวให้หมู่สงฆ์อยู่ร่วมกันอย่างสงบสุข 
           ๒.๒) การปฏิบัติตนให้สันโดษเป็นรากฐานของสังคมนิยม ระเบียบวินัยทาง
พระพุทธศาสนามุ่งให้พระสงฆ์ปฏิบัติตนอย่างสันโดษ พอดี รู้จักพอดีในการเป็นอยู่ เช่น จะต้องมีจีวร 
๓ ผืน มีมากก็อาบัติ เป็นต้น การปฏิบัติตนให้สันโดษ พอดี ซึ่งจะก่อให้เกิดส่วนที่เหลือ และสามารถ
จุนเจือหรือช่วยเหลือบุคคลอื่นที่ยากจนกว่าได้ดีมาก จึงเป็นรากฐานของสังคมนิยมในที่สุด 
          ๒.๓) การอยู่กันเป็นสังคม การช่วยเหลือหรือเสียสละเพ่ือผู้อ่ืน ระเบียบวินัยทาง
พระพุทธศาสนากล่าวไว้ชัดเจนว่า จะต้องช่วยเหลือซึ่งกันและกัน เสียสละเพ่ือผู้อ่ืน ไม่เห็นแก่ตัว แต่
เห็นแก่สังคม นั่นก็คือมีเจตนาของสังคมนิยมมากในทุกด้าน การอยู่กันเป็นสังคมนี้เป็นความต้องการ
ของธรรมชาติ เพ่ือช่วยเหลือหรือพ่ึงพิงซึ่งกันและกันได้ 
          ๒.๔) ระบบสังคมนิยมแบบธรรมราชา ระบบสังคมนิยมแบบธรรมราชา ก็คือ 
หลักทศพิธราชธรรม ที่ประกอบด้วย ทาน ศีล บริจาค ความซื่อสัตย์ ความอ่อนโยน การควบคุมตนเอง 
ความไม่โกรธ การไม่เบียดเบียนผู้อ่ืน ความอดทน และการปฏิบัติตามธรรม  

 6.2.๓ แนวทางสู่ธัมมิกสังคมนิยม 
  ๑) ธัมมิกสังคมนิยมที่ถูกต้อง ประกอบด้วย 
          ๑.๑) ต้องไม่เป็นทาสของวัตถุ 
          ๑.๒) เจตนารมณ์ของการเมืองต้องเป็นศีลธรรม 
          ๑.๓) อุดมคติทางการเมืองจะต้องประกอบไปด้วยธรรม 
  ๒) การแก้ไขปัญหาสันติภาพสองระดับ  
          ๒.๑) การแก้ไขปัญหาในระดับบุคคล บุคคล คือหน่วยสังคมแต่ละหน่วย แต่ละ
คนนั้นควรจะต้องมีคุณสมบัติดังนี้ 
   (๑) มีการศึกษาดี ถูกต้อง  
   (๒) มีสุขภาพอนามัยดีทั้งทางกาย ทางจิต และทางวิญญาณ 
   (๓) มีครอบครัว มีความเป็นอยู่อย่างครอบครัวที่ถูกต้องทั้ง ๖ ทิศ 
   (๔) มีเศรษฐกิจดี กินอยู่พอดี เหลือท าประโยชน์เพื่อนมนุษย์ 
   (๕) มีธรรมเป็นหน้าที่ ท างานด้วยความสนุก  
   (๖) รักเพ่ือนมนุษย์  
   (๗) มีสัมมาทิฏฐิ ความคิด ความเห็น ความเชื่อ ความรู้ที่ถูกต้อง 
   (๘) เป็นมนุษย์ที่มีจิตใจเยือกเย็น 
      บุคคลแต่ละคนที่ประกอบด้วยคุณธรรมเหล่านี้ เป็นส่วนประกอบที่ดีที่สมบูรณ์ 
ส าหรับจะสร้างโลก สร้างสันติภาพได้ 
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           ๒.๒) การแก้ไขปัญหาในระดับสังคม จะต้องเป็นระบบสังคมที่มีความถูกต้อง นั่น
คือ ระบบการปกครอง และระบบการควบคุมมนุษย์จะต้องถูกต้องเป็นไปโดยธรรม ประกอบด้วย 
   (๑) มีเศรษฐกิจที่ถูกต้องในสังคมนั้น 
   (๒) มีระบบการอยู่ร่วมกันระหว่างคนด้วยกับคนเด่น 
   (๓) มีระบบการเมืองที่ถูกต้อง 
   (๔) ระบบการปกครองที่มีธรรมะเป็นหลัก 
   (๕) ระบบศีลธรรมเป็นไปตามหลักศาสนา 
   (๖) มีระบบการศึกษาถูกต้อง (การศึกษาเพ่ือความเป็นมนุษย์) 
   (๗) มีระบบนิเวศวิทยาที่ด ี
  กล่าวโดยสรุป แนวคิดทางการเมืองของท่านพุทธทาส แบ่งออกเป็น ๒ ส่วนคือ 
แนวคิดที่ให้คุณค่าทางด้านจิตใจ ที่มุ่งเน้นการเมืองที่ประกอบไปด้วยธรรม และแนวคิดที่ให้คุณค่าด้าน
การปกครอง ที่มุ่งเน้นการปกครองโดยใช้หลักของศีลธรรมที่เป็นไปตามหลักของศาสนา  เช่น หลัก
ทศพิธราชธรรม เป็นต้น 

6.3 ประวัติความเป็นมาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)๗ 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป. อ. ปยุตฺโต) มีนามเดิมว่า ประยุทธ์ อารยางกูร เกิดเมื่อวัน

พฤหัสบดีที่ 12 มกราคม 2481 ที่บ้านริมฝั่งตะวันออกของแม่น้ าท่าจีน บริเวณตลาดศรีประจันต์ 
อ าเภอศรีประจันต์ จังหวัดสุพรรณบุรี เป็นบุตรคนที่ 5 จากบุตรธิดา 9 คนของนายส าราญ และนาง
ชุนกี อารยางกูร ที่มีอาชีพประกอบกิจการค้าขายผ้าแพร ผ้าไหม ขายของช าและโรงสีไฟ 

เมื่ออายุได้ 6 ขวบท่านเข้าโรงเรียนโรงเรียนอนุบาลครูเฉลียว ต่อ �มาได้เข้าเรียนต่อระดับ

ประถมศึกษา ที่โรงเรียนประชาบาลชัยศรีประชาราษฎร์ในอ าเภอศรีประจันต์  จากนั้นเรียนต่อระดับ
มัธยมศึกษาตอนต้นที่โรงเรียนปทุมคงคา ในกรุงเทพมหานคร ท่านเป็นคนเรียนเก่ง จนได้รับทุนเรียนดี
จากกระทรวงศึกษาธิการ จนถึงมัธยมศึกษาตอนต้น แต่เนื่องจากมีปัญหาเรื่องสุขภาพจากโรครุมเร้า
หลายโรค หลังจบระดับมัธยมศึกษาปีที่  3  แล้วทางบิดามารดา จึงสนับสนุนให้บรรพชาเป็นสามเณร
ที่วัดบ้านกร่าง อ าเภอศรีประจันต์ ที่อยู่ใกล้บ้าน เนื่องจากมองว่าการอยู่ในเพศบรรพชิตจะ �เอ้ือต่อ

การศึกษาได้มากกว่า จากนั้นท่านจึงได้เริ่มเรียนทางปริยัติธรรมอย่างต่อเนื่อง 
ในปี 2496 ท่านเดินทางไปจ าพรรษาเพ่ือเรียนปริยัติธรรม ทั้งบาลีและนักธรรมที่วัด

พระพิเรนทร์ ในกรุงเทพมหานคร จนสอบได้นักธรรมชั้นเอกและเปรียญธรรม 9 ประโยคขณะยังเป็น
สามเณร จึงได้รับพระราชทานพระบรมราชานุเคราะห์จากพระบาทสมเด็จพระปรมินทรมหาภูมิพลอ
ดุลยเดช ทรงรับเป็นนาคหลวงอุปสมบท ณ วัดพระศรีรัตนศาสดารามเม่ือวันที่ 24 กรกฎาคม 2504 
โดยมีสมเด็จพระอริยวงศาคตญาณ สมเด็จพระสังฆราช (กิตฺติโสภณมหาเถร) วัดเบญจมบพิตร เป็น
พระอุปัชฌาย์ 

                                                                        
๗ ประวัติสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต), (แหล่งที่มา) http://www.ch7.com. (29 

ตุลาคม 2560). 

http://www.ch7.com/
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หลังส าเร็จการศึกษาปริญญาตรีพุทธศาสตร์บัณฑิต (เกียรตินิยมอันดับ 1) จาก
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัยแล้ว ได้ท าการสอนที่มหาวิทยาลัยแห่งนี้ จนได้รับการ
แต่งตั้งเป็นรองเลขาธิการและด ารงต าแหน่งติดต่อกันนานถึง 10 ปี โดยมีบทบาทส าคัญในการ
ปรับปรุงหลักสูตรของการศึกษาของคณะสงฆ์โดยพยายามเชื่อมโยงความรู้ทางธรรมให้เข้ากับปัญหา
สังคมร่วมสมัยได้  

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป. อ. ปยุตฺโต) เคยด ารงต าแหน่งเจ้าอาวาสวัดพระพิเรนทร์
เป็นเวลา 3 ปี แต่ได้ลาออกจากต าแหน่งเพ่ือทุ่มเททั้งก าลังกายและสติปัญญาให้กับงานทางด้าน
วิชาการ เขียนหนังสือและเขียนบทความออกเผยแพร่ 

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ได้รับเลื่อนสมณศักดิ์เป็นพระราชาคณะชั้นสามัญที่ พระศรีวิ
สุทธิโมลี เมื่อปี 2512,เป็นพระราชาคณะชั้นราชที่ พระราชวรมุนี เมื่อปี 2516, เป็นพระราชาคณะ
ชั้นเทพที่ พระเทพเวที เมื่อปี 2530, เป็นพระราชาคณะชั้นธรรมที่ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. 
ปยุตฺโต) เมื่อปี 2536,เป็นพระราชาคณะเจ้าคณะรองชั้นหิรัณยบัฎที่พระพรหมคุณาภรณ์ เมื่อปี 
2547 และได้รับการโปรดเกล้าสถาปนาเป็นสมเด็จพระราชาคณะชั้นสุพรรณบัฏที่ สมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ เมื่อวันที่ 5 ธันวาคม 2559 

ตลอดชีวิตของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ ท่านเป็นเสาหลักในการชี้ความถูกต้องของพระ
ธรรมวินัย เพ่ือแก้ไขปัญหาของคณะสงฆ์อยู่หลายครั้ง นอกจากนี้ยังมีบทบาทในการชี้แนะสังคมไทยใน
การบริหารประเทศด้วย จึงถือเป็นพระมหาเถระผู้เป็นปราชญ์ทางพระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาท ที่มี
คุณูปการเป็นอย่างยิ่งต่อชาวพุทธ และนอกจากจะเคยเป็นอาจารย์ที่มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัยแล้ว ยังเคยบรรยายพิเศษที่มหาวิทยาลัยเพนซิลเวเนีย และมหาวิทยาลัยฮาร์วาดร์ด ของ
สหรัฐฯ ด้วย 

หนึ่งในปริญญาดุษฎีบันฑิตกิตติมศักดิ์และรางวัลส าคัญที่ได้รับจากต่างประเทศคือ
ต าแหน่ง"ตรีปิฏกาจารย์"จากสถาบัน"นวนาลันทามหาวิหาร" ในรัฐ"พิหาร"ของ"อินเดีย" เมื่อปี 2538 
และเป็นรูปที่ 2 ต่อจากพระถังซ าจั๋งของจีน โดยสถาบันแห่งนี้ ยกย่องเชิดชูสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์
ว่าเป็นผู้มีปัญญามาก ดุจพระสารีบุตรผู้เป็นอัครสาวกเบื้องขวาของพระพุทธเจ้า นอกจากนี้สมเด็จ
พระพุทธโฆษาจารย์ยังได้รับรางวัลการศึกษาเพ่ือสันติภาพ จากองค์การยูเนสโกด้วย และท่านเป็น
พระสงฆ์รูปแรกของโลกและเป็นคนไทยคนแรกที่ได้รับรางวัลอันทรงเกียรตินี้ 

หนังสือที่เป็นผลงานนิพนธ์ที่ทรงคุณค่ายิ่งของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์มีอยู่มากมาย 
หนึ่งในเล่มที่ผู้รู้ทั้งหลายเชิดชูว่าเป็นหนึ่งในวรรณกรรมชั้นเยี่ยมของพระพุทธศาสนา ก็คือ หนังสือ
พุทธธรรม ที่นักปราชญ์ทางพระพุทธศาสนาเชิดชูว่าเป็นวรรณกรรมที่ทรงคุณค่าส าคัญที่สุด ซึ่งเทียบ
ได้กับหนังสือวิสุทธิมรรคที่รจนา โดยมหาเถระชาวอินเดีย ที่มีชื่อว่าพระพุทธโฆษาจารย์ ซึ่งเป็นพระ
มหาปราชญ์ทางพระพุทธศาสนาที่รจนาคัมภีร์ส าคัญไว้มากมาย และชื่อของท่านคือที่มาของสมณศักดิ์
ชั้นสมเด็จของคณะสงฆ์ไทย คือ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
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การได้รับพระราชทานสถาปนาสมณศักดิ์เป็นสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ ในปี 2559 นี้ 
ท าให้สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป. อ. ปยุตฺโต) กลายเป็นสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์รูปที่ 18 แห่ง
กรุงรัตนโกสินทร์ 

6.4 การเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์  
      (ป.อ. ปยุตฺโต) 
 แนวคิดทางการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนา ตามแนวคิดของสมเด็จพระ
พุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ท่านได้น าเสนอแนวคิดเกี่ยวกับ “ประชาธิปไตย” ซึ่ง รศ.ดร.สุรพล    
สุยะพรหม ได้กล่าวถึงสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ ที่ด ารงสมณศักดิ์ที่ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ป.อ. ปยุตฺโต) ไว้อย่างน่าสนใจ ดังนี้๘ 
          สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) (ป.อ. ปยุตฺโต) เป็นพระนักปราชญ์ทาง
พระพุทธศาสนา ที่มีมุมมองต่อการแก้ไขปัญหาสังคม โดยใช้หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็น
พ้ืนฐาน สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้ให้ความสนใจต่อการเปลี่ยนแปลงของสังคมไทย
อย่างใกล้ชิด เห็นได้จากผลงานทางวิชาการทั้งในรูปแบบของงานนิพนธ์ การแสดงปาฐกถา และ
บรรยายธรรม ในช่วงหลายศตวรรษที่ผ่านมานั้น ล้วนแล้วแต่เป็นการผสมผสานแนวความคิดทาง
พระพุทธศาสนา ที่จะน ามาประยุกต์กับศาสตร์สมัยใหม่ในการน าผลแก้ไขปัญหาสังคมไทยที่เกิดขึ้น 
เปลี่ยนแปลงไปตลอดเวลา  สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์  (ป.อ.  ปยุตฺ โต)  ได้ เสนอแนวคิด 
“ประชาธิปไตย” ไว้ดังนี้ 

 

 6.4.๑ นิยมของประชาธิปไตย  
  สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้นิยามค าว่า ประชาธิปไตยไว้อย่างน่าฟัง
ยิ่งว่า เมื่อพูดถึงประชาธิปไตย ถ้ากล่าวถึงความหมาย มีวิธีพูดง่ายๆ อย่างหนึ่งคือ ยกเอาวาทะของ
ประธานาธิบดี ลินคอล์น มาอ้าง เพราะคนชอบ และรู้จักกันมาก คือวาทะที่ว่า "ประชาธิปไตยเป็น
การ ปกครองของประชาชน โดยประชาชน เพื่อประชาชน" วาทะนี้คนจ าได้แม่น เวลาพูดกัน คน
มักมองความหมายในแง่ของความรู้สึกตื่นเต้นว่า ตนเองจะได้ เช่น จะได้สิทธิ ได้อ านาจ หรือ ได้ความ
เป็นใหญ่ในการที่จะเป็นผู้ปกครอง แต่อีกแง่หนึ่งที่ไม่ค่อยได้มองคือ "ความรับผิดชอบ" 
            ดังนั้น จากวาทะลินคอล์นนั้น สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)มีความเห็น
เพ่ิมเติมว่า ที่ว่า ประชาธิปไตยเป็นการปกครองของประชาชน โดยประชาชน และเพ่ือประชาชนนั้น 
เป็นการเตือนให้รู้สึกตัวด้วยว่า คุณภาพของประชาธิปไตยอยู่ที่คุณภาพของประชาชน  เพราะว่า 
โดยปกติ คุณภาพของการปกครองย่อมขึ้นต่อคุณของผู้ปกครองเป็นส าคัญ ด้วยว่าในสมัยก่อนการ
ปกครองอยู่ในก ามือของผู้ปกครองโดยตรง คุณภาพของประชาธิปไตย ก็วัดได้จากผู้ปกครองนั่นเอง 
แต่ในสมัยนี้ ในเมื่อประชาชนมาเป็นผู้ปกครอง บ้านเมืองจะเป็นอย่างไร ประชาธิปไตยจะมีคุณภาพ
แค่ไหน ก็อยู่ที่คุณภาพของประชาชนเป็นส าคัญ        

                                                                        
๘สุรพล สุยะพรหม, รศ., ดร., “ความคิดทางการเมือง :  ประชาธิปไตย ตามแนวคิดของพระธรรมปฎิก 

(ป.อ. ปยุตฺโต)”  อ้างใน http://202.28.52.4/article_file/13dissertation47.html 
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 จึงกล่าวสรุปได้ว่า สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้นิยามประชาธิปไตยโดยให้
ความส าคัญในแง่ คุณภาพของประชาธิปไตยเป็นหลัก  โดยเน้นว่า "ถ้าประชาชนมีคุณภาพดี  
ประชาธิปไตยก็มีคุณภาพดีด้วย ถ้าประชาชนมีคุณภาพต่ า ประชาธิปไตยก็จะเป็นประชาธิปไตยอย่าง
เลวด้วย เพราะว่า คุณภาพของประชาธิปไตย ขึ้นต่อคุณภาพของประชาชน แล้วคุณภาพของ
ประชาชนขึ้นต่ออะไร ก็ข้ึนต่อการศึกษา" 

 6.4.๒ เสียงข้างมากในประชาธิปไตย 
ความเข้าใจของคนไทยทั่วไปที่มีต่อภาพลักษณ์ของประชาธิปไตยนั้น ก็คือ ในสังคม

ของคนหมู่มาก ต่างคนก็ต่างมีความต้องการที่แตกต่างกันออกไป เกณฑ์ตัดสินอ านาจสูงสุดของความ
ต้องการหรือความประสงค์ของคนในระบอบนี้ก็คือ เสียงข้างมากของประชาชนนั่นเอง สมเด็จพระ
พุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)เห็นว่า การตัดสินใจเช่นว่านี้ เป็นเรื่องส าคัญมาก เพราะหากตัดสินถูกก็
ดีไป ถ้าตัดสินผิดก็อาจเกิดความเสื่อมความพินาศทุกอย่างทุกประการ การที่จะตัดสินใจผิดหรือ
ตัดสินใจถูก ก็อยู่ที่ความเป็นคนดี มีปัญญา คือ มีคุณธรรม และมีความรู้ความเข้าใจ เฉลียวฉลาด 
สามารถในการคิด เป็นต้น ซึ่งเป็นคุณสมบัติที่ประชาชนควรจะมี ถ้าประชาชน เป็นคนดี ตั้งใจดี  มี
ความรู้ความเข้าใจ มีปัญญาชัดเจน คิดเป็น มองเห็นความจริง ก็ตัดสินใจได้ถูกต้อง 

             ดังนั้น จากแนวคิดเรื่องดังกล่าวนี้ ท าให้เห็นได้ว่า ประชาธิปไตยจะดี ก็อยู่ที่
ประชาชน ที่เป็นผู้มีอ านาจตัดสินใจนั้นว่า จะต้องเป็นคนดีและมีปัญญา โดยที่ว่า ประชาชนเป็นใหญ่ 
มีอ านาจตัดสินใจนี้ การตัดสินใจที่ว่านั้น วินิจฉัยด้วยเสียงข้างมากเป็นใหญ่ ในเรื่องนี้สมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ให้ข้อสังเกตไว้ ๒ ประการด้วยกันคือ 
             ๑. ถ้าคนส่วนใหญ่เป็นคนโง่ เสียงข้างมากที่วินิจฉัยก็จะเป็นการตัดสินใจเลือกอย่าง 
โง่ๆ หรือแม้แต่เลือกไปตามที่ถูกเขาหลอกล่อ ท าให้ผิดพลาดเสียหาย แต่ถ้าคนส่วนใหญ่เป็นคนดี มี
ปัญญา ก็จะได้เสียงข้างมากที่ตัดสินใจเลือกได้ถูกต้อง บังเกิดผลดี จึงต้องให้ประชาชนมีการศึกษา 
หรือจะได้เสียงข้างมากที่ตัดสินใจอย่างผู้มีปัญญา 
             ๒. ความจริงของสิ่งทั้งหลายย่อมเป็นอย่างที่มันเป็น มันย่อมไม่เป็นไปตามการบอก 
การสั่ง การลงคะแนนเสียง หรือตามความต้องการของคน ดังนั้น คนจะไปตัดสินความจริง ไม่ได้  แต่
เป็นหน้าที่ของคนเองที่จะต้องตัดสินใจเลือกสิ่งที่เป็นจริง จึงต้องให้ประชาชนมี  การศึกษา เพ่ือจะได้
เสียงข้างมากที่ตัดสินใจเลือกเอาสิ่งที่ถูกต้องเป็นจริง 
             สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ย้ าว่า เสียงข้างมากตัดสินความจริงไม่ได้ 
อันนี้เป็นหลักธรรมดา เราตัดสินใจ ไม่ใช่ตัดสินความจริง ถ้าเอาเสียงข้างมากมาตัดสินความจริง ก็
เป็นไปไม่ได้ 
            เพราะฉะนั้น ตามหลักการแล้วไม่สามารถเอาเสียงข้างมากมาตัดสินความจริงได้ ถ้าอย่าง
นั้น จะเอาเสียงข้างมากตัดสินอะไร ประเด็นนี้ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ให้ความเห็น
ว่า เราเอาเสียงข้างมากมาตัดสินความต้องการ คือบอกว่าจะเอาอย่างไร ในแง่นี้สามารถบอกได้ว่า 
ประชาชนต้องการอะไร จะเอาอย่างไร แล้วมีมติเป็นที่ตกลงกันว่าจะเอาอย่างนี้ ซึ่งรวมความ ปัญหา
อยู่ที่ว่า ท าอย่างไรจะให้ความต้องการที่ว่าจะเอาอย่างไรนั้น ไปประสานกับความมุ่งหมายที่ดี  โดยมี
สติปัญญาที่รู้เข้าใจว่า อะไรเป็นความจริง ความถูกต้อง แล้วตัวประโยชน์แท้ที่ควรจะเอา คือ ต้องให้
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ความต้องการนั้น ไปตรงกับความจริง ความถูกต้องและความเป็นประโยชน์ที่แท้จริง มิฉะนั้นความ
ต้องการนั้นก็ผิด 
            เมื่อคนตัดสินใจด้วยความต้องการที่ผิด การตัดสินใจนั้นก็ผิด จะเลือกผิด เอาผิด และ
ก่อให้เกิดผลร้าย เพราะฉะนั้น จึงหนีไม่พ้นที่จะต้องท าให้คนมีความรู้ มีสติปัญญา จึงต้องเน้นกันว่า 
คนจะต้องมีวิจารณญาณ หรือจะใช้ค าศัพท์ให้ลึกลงไปกว่านั้น ก็คือ ต้องมีโยนิโสมนสิการ  ด้วยเหตุนี้ 
การใช้เสียงข้างมากมาตัดสิน จึงต้องเป็นเสียงแห่งสติปัญญา ที่แสดงถึงความต้องการอันฉลาดที่จะ
เลือกเอาสิ่งที่ดีงามถูกต้องเป็นประโยชน์แท้จริง 
            สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) สรุปว่า การศึกษาจ าเป็นต่อประชาธิปไตย หรือ
พัฒนาประชาชนให้ ท าหน้าที่หรือใช้อ านาจตัดสินใจอย่างได้ผลดีใน ๒ ประการ คือ 
            ๑. ให้เสียงข้างมากที่จะใช้วินิจฉัย เกิดจากการตัดสินใจของคนที่เป็นบัณฑิต คือ คนดีมี
สติปัญญา 
            ๒. ให้การตัดสินใจของคนที่เกิดจากความต้องการที่มาประสานกับปัญญาที่รู้ และให้เลือก
เอาสิ่งที่ถูกต้องดีงามจริงแท้ และเป็นประโยชน์แท้จริง 
            เมื่อพิจารณาจากแนวคิดเรื่องเสียงข้างมาก ในประชาธิปไตยตามแนวของสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)  จึงเห็นได้ชัดว่า สังคมไทยเป็นสังคมแห่งวิถีพุทธ  ดังนั้น ระบอบ
ประชาธิปไตยของไทยจึงควร ที่น าแนวคิดในเรื่องของการตัดสินใจด้วยเสียงข้างมาก ตามแนวของ
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)มาประยุกต์ใช้ ก็จะท าให้ระบบการเมืองไทย ได้เสียงข้าง
มากที่เป็นไปตามจุดมุ่งหมายของระบอบประชาธิปไตย ที่แน่นอน กล่าวคือ เป็นไปเพ่ือประโยชน์สุข
ของสังคมไทยโดยรวมนั่นเอง 
 

 6.4.๓ รัฐในระบอบประชาธิปไตยกับพระพุทธศาสนา 
            ตามบทบัญญัติของรัฐธรรมนูญ แห่งราชอาณาจักรไทย พุทธศักราช ๒๕๔๐ บัญญัติไว้ว่า 
รัฐต้องให้ความอุปถัมภ์และคุ้มครองพระพุทธศาสนาและศาสนาอ่ืน ส่งเสริมความเข้าใจ  อันดี และ
ความสมานฉันท์ระหว่างศาสนิกชนของทุกศาสนา รวมทั้งการสนับสนุกการน าหลักธรรมของศาสนา
มา ใช้เพ่ือส่งเสริมสร้างคุณธรรมและพัฒนาคุณภาพชีวิต๑๔ เรื่องดังกล่าวนี้ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ป.อ. ปยุตฺโต)ได้แสดงทัศนะให้เห็นว่า โดยหลักการแล้ว การที่รัฐสัมพันธ์กับพระพุทธศาสนานั้น สรุป
ได้ ๒ ลักษณะด้วยกันคือ 
            ๑. เป็นความสัมพันธ์เชิงหน้าที่เกี่ยวกับธรรม หรือหน้าที่ต่อธรรม  คือ รัฐโดยเฉพาะ
ผู้ปกครองที่ดี ย่อมเป็นผู้ใฝ่ธรรม แสวงหาธรรม และเป็นผู้เชิดชูธรรม พระสงฆ์ หรือทางฝ่ายศาสนา
นั้น เป็นผู้ด ารงไว้ซึ่งธรรม เป็นผู้ เผยแผ่ และสืบต่อ  สืบทอดธรรมให้ด ารงอยู่ ในโลก ในสังคม 
เพราะฉะนั้น รัฐก็ท าหน้าที่ในการที่จะช่วยผู้ด ารงรักษาสืบทอดธรรม เผยแผ่ธรรมนี้  ให้ท าหน้าที่นั้น
ด้วยดี การกระท าอย่างนั้น ก็เท่ากับรัฐได้เชิดชูคุณธรรมด้วย 
            สืบเนื่องจากหน้าที่ที่เกี่ยวกับธรรมเช่นนี้  สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ให้
ความเห็นเพ่ิมเติมว่า หน้าที่เกี่ยวกับธรรมของรัฐนั้น ก็ท าให้พระมหากษัตริย์หรือทางรัฐมีหน้าที่ต่อไป
อีก คือ จะต้องพยายามให้ศาสนาบริสุทธิ์ เพ่ือให้มีธรรมด ารงอยู่สืบต่อไปในสังคม หรือในโลกนี้  การ
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ท า สังคายนาก็ดี การก าจัดช าระล้างมลทินของศาสนาในบางสมัยก็ดี เป็นเรื่องที่จัดได้ว่า อยู่ในหน้าที่
ข้อนี้ 
            เมื่อมีเหตุการณ์ไม่เรียบร้อยเกิดขึ้นในวงการศาสนา รัฐก็เข้ามาอุปถัมภ์คณะสงฆ์ ในการ
ท าสังคายนาร้อยกรองพระธรรมวินัย เพ่ือรักษาธรรมที่บริสุทธิ์ไว้ สังคายนาต่างๆ โดยมาก ก็มีพระเจ้า
แผ่นดิน หรือทางรัฐเข้ามาเป็นผู้อุปถัมภ์ ทั้งในประเทศอินเดีย ในศรีลังกา ตลอดจนกระทั่งในประเทศ
ไทยหลายครั้ง หลายสมัย 
            นอกจากนี้ ในกรณีปลีกย่อย เมื่อปรากฏว่ามีคนของรัฐ หรือพลเมืองคือ คนของ บ้านเมือง
ที่เป็นคนร้าย คนไม่ดีเข้าไปซุกซ่อนตัวแอบแฝงอยู่ เข้าไปบวช เข้าไปเบียดเบียนท าลายศาสนา ซึ่ง
เท่ากับท าลายผลประโยชน์ของรัฐและประชาชนด้วย ทางรัฐหรือทางพระเจ้า แผ่นดิน ก็ช่วยรักษา
ความบริสุทธิ์ของพระศาสนาด้วยการเอาคนของรัฐ หรือพลเมืองของตนเองที่เป็นคนไม่ดีที่เข้าไป
ท าลายศาสนานั้นออกมา ข้อนี้ถือว่าเป็นการช าระล้างพระศาสนาด้วยการเอาคนร้าย พลเมืองไม่ดีของ
ตนเองกลับออกมาเสีย ไม่ให้เข้าไปหรืออยู่ท าลายพระศาสนาอีกต่อไป 
            ๒. เป็นความสัมพันธ์เชิงหน้าที่ในฐานะที่ผู้ปกครองหรือรัฐ เป็นตัวแทนของประชาชน 
ควรแสดงน้ าใจตอบแทนต่อทางฝ่ายสงฆ์ หรือทางศาสนา โดยนัยนี้ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. 
ปยุตฺโต)เห็นว่า ตามปกติพระภิกษุสงฆ์ หรือทางฝ่ายศาสนาเป็นผู้แนะน าสั่งสอนประชาชนให้ด ารงอยู่
ในศีลธรรม ให้ประพฤติปฏิบัติในทางที่ดีงาม ให้พัฒนาทางจิตใจ ทางปัญญา ให้พระสงฆ์ท า เช่นนี้  
ประชาชนก็จะมีการศึกษาดี มีความรู้ ประพฤติดี มีจิตใจที่มีคุณภาพดี ก็จะเป็น  พลเมืองที่ดี 
ผลประโยชน์ก็ตกแก่รัฐด้วย ช่วยให้รัฐนั้นเจริญรุ่งเรือง มีความสงบสุข รัฐส านึกในพระคุณฝ่ายสงฆ์ 
หรือทางศาสนานั้น เป็นการตอบแทนคุณความดี หรือบูชาคุณของฝ่ายศาสนา หรือฝ่ายสงฆ์นั่นเอง 
และท าหน้าที่ดังกล่าวแทนประชาชน คือ อุปถัมภ์บ ารุงพระศาสนา แทนประชาชน 

            ดังนั้น จากการที่รัฐจ าจะต้องสร้างความสัมพันธ์ที่ดีต่อฝ่ายพระสงฆ์ หรือฝ่ายพุทธจักร 
และในขณะเดียวกัน ฝ่ายของพระสงฆ์หรือฝ่ายพุทธจักรเองก็ต้องมีปฏิสัมพันธ์ตามหน้าที่ของตน ต่อ
ฝ่ายรัฐหรือฝ่ายอาณาจักร เพราะโดยที่สุดแล้ว สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)สรุปว่า ก็
ล้วนแต่เพ่ือประโยชน์สุขของพหูชนทั้งสิ้นนั่นเอง 
 6.4.๔ สิทธิและเสรีภาพในประชาธิปไตย 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)มองว่า ประชาธิปไตยเป็นการปกครองที่ช่วย
ประสานประโยชน์ระหว่างบุคคลและสังคม หลักการนี้ยังหาผู้ปฏิบัติได้ผลจริงได้ยาก จะเห็นได้ว่า 
ระบบสังคม  ต่างๆ มักมีปัญหาในเรื่องที่ว่า ถ้าให้สังคมได้ บุคคลก็ต้องยอมสละ ท าอย่างไรจึงจะ
ประสานประโยชน์กันได้ อุดมคติอย่างหนึ่งของประชาธิปไตยก็คือ การช่วยประสานประโยชน์ระหว่าง
บุคคลกับสังคม 
            อย่างไรก็ตาม ก่อนที่จะก้าวไปสู่การประสานประโยชน์ระหว่างบุคคลกับสังคมให้มาเสริม
กันนั้น มีบททดสอบพ้ืนฐานหนึ่งที่จะให้เห็นว่า ประชาชนในสังคมนั้นๆ มีคุณภาพเพียงพอ ที่จะท าให้
คุณค่าของประชาธิปไตยข้อนี้บรรลุผลได้หรือไม่ บททดสอบนี้ก็คือ ความประสานสมดุลในการปฏิบัติ
ตามหลักแห่ง ๑) สิทธิกับหน้าที่ ๒) เสรีภาพกับความรับผิดชอบ 
            มุมมองต่อ สิทธิกับหน้าที่ นั้น สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ชี้ว่า คู่กับการมี
สิทธิที่จะได้และเรียกร้องเอาสิ่งที่ตนพึงได้นั้น บุคคลก็มีหน้าที่ที่จะต้องท า เพ่ือเป็นส่วนร่วมที่จะธ ารง
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รักษาและสร้างสรรค์พัฒนาสังคมประชาธิปไตยนั้นด้วย ถ้าอยากใช้สิทธิก็ควรปฏิบัติหน้าที่ของตนให้ดี 
และเมื่อมีการท าหน้าที่ด้วยดี สังคมประชาธิปไตย ก็จะได้รับการรักษาไว้ เพ่ือให้คนมีโอกาสที่จะใช้
สิทธิได้ต่อไป 

            ส่วนเรื่องของ เสรีภาพกับความรับผิดชอบ นั้น สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺ
โต)มองเห็นว่า คู่กับเสรีภาพที่จะกระท าต่างๆ ตามความปรารถนาของตน บุคคลจะต้องรู้จัก
รับผิดชอบต่อการกระท าและผลการกระท าของตน และใช้เสรีภาพนั้นอย่างมีความรับผิดชอบต่อ
สังคมที่ตน มีส่วนร่วมอยู่ด้วย เพ่ือความชัดเจนขึ้นในเรื่องของเสรีภาพนั้น สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ป.อ. ปยุตฺโต)ได้ยกตัวอย่างเรื่องเสรีภาพที่เป็นหลักการของประชาธิปไตย ที่เน้นความหมายในแง่ของ
การที่บุคคลมีโอกาสที่จะน าเอาศักยภาพ เช่น สติปัญญา ความสามารถของตนออกไปเป็นส่วนร่วมใน
การแก้ปัญหาและสร้างสรรค์สังคม ซึ่งเป็นความหมายเชิงความร่วมมือและเอ้ือเฟ้ือต่อกัน แต่ภายใต้
อิทธิพลของทุนนิยม เสรีภาพเน้นความหมายในแง่ของการที่จะได้ผลประโยชน์ตามที่ตนปรารถนา ซึ่ง
เป็นไปในทางแบ่งแยกและแก่งแย่ง 
 6.4.๕ การศึกษากับประชาธิปไตย 

 จากการที่ประเทศไทยเข้าสู่ยุคปฏิรูปการศึกษา โดยก าหนดให้มีพระราชบัญญัติการศึกษา
แห่งชาติ พ.ศ.๒๕๔๒ ซึ่งระบุให้กระบวนการเรียนรู้ต้องมุ่งปลูกฝังจิตส านึกท่ีถูกต้อง เกี่ยวกับการเมือง
การปกครองในระบอบประชาธิปไตยอันมีพระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุข รู้จักรักษาและส่งเสริมสิทธิ 
หน้าที่ เสรีภาพ ความเคารพกฎหมาย ความเสมอภาค และ ศักดิ์ศร ีของความเป็นมนุษย์ 

            จากประเด็นดังกล่าวนี้ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)มีมุมมองที่ชี้ให้เห็นว่า 
การปกครองระบอบประชาธิปไตย จ าเป็นต้องอาศัยการศึกษา เพ่ือท าให้คนมีคุณภาพ เพราะคุณภาพ
ของประชาธิปไตยขึ้นอยู่กับคุณภาพของประชาชน และ ในเวลาที่มองประชาธิปไตย ก็อย่ามองแค่การ
ปกครอง อย่ามองแค่ว่า นี่เราเป็นประชาธิปไตยแล้ว ประชาชนได้ขึ้นมาเป็นผู้ปกครอง แล้วก็หยุดแค่
นั้น โดยนึกว่า นี่เราเก่ง เราได้เป็นใหญ่แล้ว สิ่งที่ส าคัญก็คือ ต้องมองว่า เราปกครองเพ่ืออะไร เราควร
จะมองไปให้ถึงจุดหมายของการปกครอง 
            การปกครองนั้น ก็คือการที่มาร่วมกันจัดสรรสังคม เพ่ือสร้างสรรค์สังคมให้เจริญ มั่นคง มี
สันติสุข และให้แต่ละคนมีโอกาสพัฒนาศักยภาพเพ่ือให้ชีวิตเจริญงอกงาม บรรลุประโยชน์สุขที่สูง  
ประเสริฐ และมาร่วมกันสร้างสรรค์สังคมกันต่อไปอีก นี่แหละเป็นจุดหมายของการปกครอง 

            สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ให้ความส าคัญต่อการศึกษาอย่างยิ่ง โดยเน้นว่า 
การปกครองแบบประชาธิปไตยนั้น จะต้องอาศัยการศึกษา อย่างน้อยก็เป็นการน าเอาการศึกษามา
ช่วยเตรียมคนให้พร้อม ที่จะเข้าไปมีส่วนร่วมในกระบวนการปกครองของสังคมประชาธิปไตย นี่คือ 
สาระที่ส าคัญที่สุด คือการเตรียมคนให้พร้อมที่จะเข้าไปมีส่วนร่วมในสังคมประชาธิปไตย หรือใน
กระบวนการประชาธิปไตยทั้งหมด ถ้าไม่เตรียมการคนอย่างนี้  กระบวนการประชาธิปไตยก็จะ
กลายเป็นกระบวนการที่ล้มเหลว เพราะว่าบุคคลที่เป็นส่วนร่วมซึ่งเป็นตัวขับเคลื่อนกระบวนนั้น ไม่มี
คุณภาพ ไม่มีความพร้อม 
            การศึกษาท าให้คนได้ เข้าถึงโอกาสในสังคมประชาธิปไตย  เราบอกกันเสมอว่า 
ประชาธิปไตยจัดสรรสังคมให้เกิดมีโอกาสแก่บุคคลแต่ละคนแล้ว แต่คนที่ไม่มีการศึกษา ก็ไม่สามารถ
เข้าถึงหรือใช้โอกาสนั้น คือไม่สามารถได้รับประโยชน์จากสังคมประชาธิปไตย เช่น ถ้าบุคคลใดไม่รู้
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หนังสือ โอกาสที่มีอยู่มากมายในสังคมประชาธิปไตย ก็ไม่เป็นประโยชน์แก่เขา ดังนั้น ในขั้นที่หนึ่งนี้ 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)จึงเห็นว่า การศึกษาช่วยให้คนเข้าถึงโอกาสและสามารถ
ได้ประโยชน์จากสังคมประชาธิปไตยนั้น  

            ในขั้นต่อไป เมื่อคนมีการศึกษาดี ก็สามารถน าศักยภาพของตนออกมาร่วมสร้างสรรค์
สังคม ดังนั้น การศึกษาช่วยให้คนสามารถใช้โอกาสที่จะท าประโยชน์แก่สังคมประชาธิปไตย และใน
ที่สุดเมื่อกล่าวโดยรวม การศึกษาเข้ามาช่วยให้การปกครองตามระบอบประชาธิปไตยมีคุณภาพที่
แท้จริง และสัมฤทธิ์ผลตามวัตถุประสงค์ของประชาธิปไตย มิเช่นนั้นประชาธิปไตยก็อาจจะเป็นเพียง
ชื่อ เป็นเพียงแต่ระบบในอุดมคติที่ไม่สามารถบรรลุผลได้เลย จึงกล่าวในประเด็นนี้ได้ว่า ปัจจัยที่จะให้
สังคมประชาธิปไตยบรรลุผลส าเร็จก็คือ การศึกษา 

            ในทางกลับกัน ประชาธิปไตยก็ให้โอกาสแก่ทุกคนที่จะเข้าถึงการศึกษาอย่างเสมอภาค
ด้วย หมายความว่า เมื่อมีการปกครองแบบประชาธิปไตย ตัวระบบของประชาธิปไตยก็เปิดโอกาส
ให้กับคนที่จะเข้าถึงการศึกษาได้ โดยนัยนี้  สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)มองว่า การ
สร้างสรรค์สังคมประชาธิปไตย ก็คือการสร้างสรรค์สังคมที่เอ้ือต่อการศึกษา หรือจะใช้ค าที่ก าลังนิยม
กันว่า สร้างสรรค์สังคมให้เป็นสังคมแห่งการเรียนรู้ เพราะที่แท้จริง สังคมประชาธิปไตยกับสังคมแห่ง
การเรียนรู้ ก็คือ คนละด้านของเรื่องเดียวกัน  
            ดังนั้นจะเห็นได้ว่า สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ให้ความส าคัญต่อ
ความสัมพันธ์ระหว่างสังคมประชาธิปไตย และสามารถได้รับประโยชน์จากสังคมประชาธิปไตย แล้วก็
ช่วยให้ประชาธิปไตยด าเนินไปด้วยดี สู่จุดหมายของระบอบประชาธิปไตยด้วยอาศัยการศึกษานั่นเอง 
            ในหลักการที่เป็น อธิปไตย ในทางพระพุทธศาสนานั้น พระพุทธองค์ได้ทรงแสดงไว้ ๓ 
ประการด้วยกัน นั่นก็คือ 
            ๑. อัตตาธิปไตย ถือตนเป็นใหญ่ คือ ถือเอาตนเอง ฐานะ ศักดิ์ศรี เกียรติภูมิของตนเป็น
ใหญ่ กระท าการด้วยการปรารภตนและสิ่งที่เนื่องด้วยตนเป็นประมาณ ในฝ่ายกุศล ได้แก่ เว้นชั่ว ท าดี 
ด้วยเคารพตน 
            ๒. โลกาธิปไตย ถือโลกเป็นใหญ่ คือ  ถือความนิยมของชาวโลกเป็นใหญ่ หวั่นไหวไปตาม
เสียงนินทาและสรรเสริญ กระท าด้วยปรารถนาจะเอาใจผู้นั้น หาความนิยม หรือหวั่นกลัวเสียงกล่าว
ว่าเป็นประมาณ ในฝ่ายกุศลได้แก่ เว้นชั่ว ท าดีด้วยเคารพเสียงหมู่ชน 
            ๓. ธรรมาธิปไตย ถือธรรมเป็นใหญ่ คือ ถือหลักการความจริง ความถูกต้อง ความดีงาม 
เหตุผลเป็นใหญ่ กระท าด้วยปรารภสิ่งที่ได้ศึกษา ตรวจสอบตามข้อเท็จจริง และความเห็นที่รับฟัง
อย่างกว้างขวาง แจ้งชัด และพิจารณาอย่างดีที่สุด เต็มขีดแห่งสติปัญญา มองเห็นได้ด้วยความบริสุทธิ์
ใจ เป็นไปโดยชอบธรรม และเพ่ือความดีงามเป็นประมาณ อย่างสามัญได้แก่ ท าการด้วยความเคารพ 
หลักการ กฎ ระเบียบ กติกา เมื่อรู้อย่างนี้แล้ว ถ้าต้องการรับผิดชอบต่อรัฐประชาธิปไตย หรือหลักข้อ 
๓ คือ ธรรมาธิปไตย 
            โดยเฉพาะอย่างในการปกครองแบบประชาธิปไตยนั้น สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. 
ปยุตฺโต)มองเห็นว่า การปกครองนั้น หากเป็นไปเพื่ออยากได้ผลประโยชน์ อยากใหญ่ อยากโต อยากมี
อ านาจ อยากได้อะไรๆ ต้องเป็นไปตามความยึดถือของตน ซึ่งจะตรงกันข้ามกับจริยธรรม ถ้าถูกตัณหา 
มานะ หรือ ทิฏฐิครอบง า แน่นอนว่า จริยธรรมเดินไปไม่ได้ เพราะฉะนั้น ทางแก้ไขเรื่องนี้ก็คือ จะต้อง
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มีการพัฒนาความอยากให้มันดี และอยากท าให้มันดีนี้ให้เข้มข้น แรงกล้า ให้เป็นไปอย่างมุ่งมั่นที่สุด 
ให้ฝังลึกลงไปประจ าอยู่ในจิตใจให้ได้ 
            เมื่อคนในสังคมประชาธิปไตย มีความใฝ่ดี อยากให้มันดี ปรารถนาความสุขแก่ ประชาชน 
และแก่บ้านเมืองแล้ว ความปรารถนานี้ก็จะแผ่ลึกซึ้งและครอบคลุมทั่วไป ซึ่งสมเด็จพระพุทธโฆษา
จารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)พูดด้วยค าสั้นๆ ว่า ความอยากให้ธรรมเกิดมีขึ้น หรือความใฝ่ธรรม กล่าวคือ 
อยากให้ธรรม ความดี ความงาม ความจริง ความถูกต้อง เกิดมีขึ้นในสังคม ซึ่งเป็นเรื่องใหญ่และตรง
จุดหมาย เพราะการที่มนุษย์มีการปกครอง มีการงานบ้านเมืองต่างๆ นี้ ก็เพ่ือให้ เกิดมี "ธรรม" ขึ้นใน
สังคมมนุษย์ หรือเพ่ือด ารง "ธรรม" ให้คงอยู่ 
            ค าว่า "ธรรม" ในที่นี้ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ให้นิยามไว้ว่า หมายถึง 
ความจริง ความ ถูกต้อง ความดีงาม ประโยชน์สุขที่แท้จริง รวมทั้งหลักการที่จะให้เกิดความดีงาม 
ความ ถูกต้องเหล่านี้  การที่เราจัดตั้งวางหลักต่างๆ เช่น หลักการทางรัฐศาสตร์ หลักการทาง 
นิติศาสตร์ หลักการทางเศรษฐศาสตร์ หรือหลักการเองใดๆ ก็ตาม ก็เพ่ือให้มีเกณฑ์ มีมาตรฐานในการ
ที่จะด าเนินงาน เพ่ือสร้างสรรค์ท าให้เกิดความดี ความงาม ความถูกต้อง และประโยชน์สุขท่ีแท้นั้น 
            เมื่อต้องการความดีงามและประโยชน์สุขแก่บ้านเมือง ก็ต้องยึดถือหลักการเหล่านี้ ซึ่ง
เรียกด้วยค าที่สั้นที่สุดค าเดียวว่า "ธรรม" เพราะฉะนั้น นักการเมืองจะต้องมีจริยธรรมส าคัญขั้นต่อไป 
ต่อจากความอยากท่ีถูกต้อง หรือความใฝ่ปรารถนาที่เรียกว่า ฉันทะ ก็คือ การที่จะต้องยึดถือธรรมเป็น
ใหญ่ ซึ่งทางพระพุทธศาสนาเรียกว่า ธรรมาธิปไตย ถ้าคนเรา ไม่ถือธรรมเป็นใหญ่  คือไม่ถือหลักการ 
ไม่เอาความจริง ความถูกต้อง ความดีงาม ประโยชน์สุขที่แท้เป็นมาตรฐาน เป็นใหญ่หรือเป็นที่ยึดถือ 
ก็จะเอนเอียงหรือเขวออกไป กลายเป็นยึดถือเอาตัวคนเป็นใหญ่ เอาผลประโยชน์เป็นใหญ่ หรือเอา
คะแนนนิยมเป็นใหญ่ เป็นต้น 
            เมื่อถือเอาตัวตน ผลประโยชน์ของตน ความยิ่งใหญ่  อ านาจของตน เป็นต้นเป็นใหญ่ 
เรียกว่า อัตตาธิปไตย แต่ถ้าถือเอาความนิยม การเอาอกเอาใจกัน ความชอบใจ ความพึงพอใจ ของ
คนจ านวนมาก โดยไม่ค านึงถึงหลักเกณฑ์เรียกว่า โลกาธิปไตย 
            สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)อธิบายหลักการของธรรมาธิปไตยเพ่ิมเติมว่า ผู้
เป็นนักปกครอง เป็นนักการเมือง เป็นนักบริหาร ต้องถือเป็นเรื่องส าคัญว่า ตอนนี้จะออกสู่ภาคปฏิบัติ 
ต้อง ตั้งหลักก่อน การที่จะตั้งหลักก็คือ จะต้องยึดถือธรรมเป็นใหญ่ คือ ถือหลักการ กฎกติกา 
กฎหมาย ถือความจริง ความถูกต้อง ความดีงาม เหตุผล ประโยชน์สุขที่แท้เป็นใหญ่ เป็นเกณฑ์ และ
เป็นมาตรฐาน เมื่อถือธรรมเป็นใหญ่ ก็เห็นแก่ธรรม เห็นแก่ความจริง ความถูกต้อง ความดีงาม และ
ยึดถือตามหลักการ กฎกติกา รวมทั้งกฎหมายก็จะไม่เอนเอียงไปข้างไหน ไม่เห็นแก่ผลประโยชน์ ไม่
เห็นแก่พรรคพวก ไม่เห็นแก่คะแนนนิยม เป็นต้น และจะมีความชัดเจนในการท างาน ซึ่งโดยที่สุดแล้ว 
ธรรมาธิปไตยเท่านั้นจะเป็นแกนจริยธรรมของระบอบประชาธิปไตยที่สมบูรณ์แบบ 
            ส าหรับท่าทีต่อระบอบประชาธิปไตยที่ใช้เป็นรูปแบบในการปกครองประเทศไทยนั้น 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้ชี้แนวทางว่า ถึงเวลาแล้วที่คนไทยจะต้องมีความชัดเจน
ในหลักการของ พระพุทธศาสนา ถ้าเป็นพุทธศาสนิกจะต้องถือธรรมเป็นใหญ่ พระพุทธเจ้าเองก็ทรง
ถือธรรมเป็นใหญ่ ไม่มีอะไรใหญ่กว่าธรรม คนที่ถือธรรมเป็นใหญ่ คือเป็นธรรมาธิปไตยนั้น มีลักษณะ
ส าคัญคือ 
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            ๑. เป็นคนมีหลักการไม่เลื่อนลอยไหลไปตามกระแส ถือเอาความจริง ความถูกต้อง ความ
ดีงาม ความเป็นไปตามเหตุผล และกฎเกณฑ์เป็นเกณฑ์ตัดสิน 
            ๒. ใช้ปัญญาและพัฒนาปัญญาอยู่เสมอ เพ่ือให้รู้เท่าทันข้อมูลความเป็นไปตามความเป็น
จริง และเพ่ือให้รู้เข้าใจ เข้าถึงหลักการความจริง ความถูกต้องดีงามและเหตุผลในเรื่อง  นั้นๆ เพ่ือให้
สามารถรักษาหลักการความจริง ความถูกต้องไว้ได้ 
            ๓. มีความจริงใจ บริสุทธิ์ใจ สุจริตใจ ในการใช้ปัญญาพิจารณาตัดสินใจ ไม่เอนเอียง ไป
ด้วยอคติ 
            ๔. รักธรรม รักความจริง ความถูกต้องดีงาม ท าอะไรก็มุ่งจะให้ถึงธรรมและเป็นไปตาม
ธรรม มุ่งให้ได้ความจริง มุ่งให้เกิดความถูกต้องดีงาม จนข้ามพ้นความยึดถือในตัวตนไปได้ ให้ธรรม
เป็นใหญ่เหนือแม้แต่เกียรติและศักดิ์ศรีของคน และเพราะรักธรรม มุ่งให้เกิดความเป็นธรรมนั้น จึง
เป็นคนที่พูดด้วยง่าย รับฟังข้อมูลและเหตุผล ไม่ดื้อรั้นในทิฏฐิ 
            ใน ๔ ข้อนี้ ข้อสุดท้ายเป็นตัวตัดสินความเป็นธรรมาธิปไตยแค่ในแง่ปฏิบัติ จะขาด ๓ ข้อ
แรกไม่ได้ ต้องมีไว้ครบทั้งหมด ซึ่งควรน ามาประยุกต์ให้เข้ากับรูปแบบในการปกครองของประเทศไทย 

 6.4.๖ ธรรมนิทัศน์ต่อระบอบประชาธิปไตย 
  สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้แสดงทัศนะเกี่ยวกับประชาธิปไตย ในหลาย

วาระ หลายโอกาส และหลายเรื่องที่เกี่ยวเนื่องกัน ผู้เขียนเห็นว่า ถ้อยค าที่สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ป.อ. ปยุตฺโต)ได้แสดงไว้นั้น เป็นถ้อยค า ที่มีความลึกซึ้ง เป็นเหตุ เป็นผลที่อธิบายให้เชื่อมโยงกันได้
อย่างน่ารับฟังยิ่ง ควรค่าแก่การน ามา เผยแพร่ เพราะเป็นเรื่องที่เนื่องด้วยประชาธิปไตยทั้งสิ้น ดัง
ตัวอย่างต่อไปนี้ 
            "ลักษณะส าคัญ ๒ อย่างของสังคมประชาธิปไตย คือวิถีชีวิตแห่งความพอดี ที่เป็นสาย
กลาง ซึ่งองค์ประกอบและปฏิบัติการทั้งหลายได้สัดส่วนสมดุลกัน อีกอย่างหนึ่งคือ การยอมรับ
ศักยภาพของมนุษย์ว่า บุคคลแต่ละคนมีความสามารถที่พัฒนาได้ ศักยภาพนั้น จะต้องได้รับการ
พัฒนา คือ ต้องมีการศึกษา เพ่ือให้บุคคลมีสติปัญญา สามารถคิดวินิจฉัย เลือกตัดสินใจ และใช้
เสรีภาพเป็นต้น ได้อย่างถูกต้องพอดี การจะมีประชาธิปไตยที่ดีนั้น ไม่ใช่เพียงแค่เอาอย่างรูปแบบเขา
มาใช้ตามไปเท่านั้นก็ส าเร็จ แต่มีสิ่งที่จะต้องเพียรพยายามท าด้วยความตั้งใจจริง เฉพาะอย่างยิ่ง ต้องมี
การแสวงหาปัญญา และใช้ปัญญาอย่างจริงจังโดย ให้บุคคลมีเสรีภาพที่จะพัฒนาศักยภาพของตน 
และให้ศักยภาพนั้นอ านวยผลดีในการที่จะใช้เสรีภาพในการที่จะเกื้อกูลต่อชีวิตและสังคม  ท าให้
เสรีภาพในระบอบประชาธิปไตยเป็นไปอย่าง สมดุล โดยเป็นเสรีภาพของคนท่ีปกครองตนเองได้" 

            "สังคมประชาธิปไตย จะต้องมีเครื่องผูกพันคนให้มีความสามัคคีร่วมมือร่วมใจกัน การ
ร่วมมือกันและอยู่ร่วมกันด้วยดีนั้น มีลักษณะการแสดงออกต่างๆ กัน ซึ่งเน้นความมีเมตตาปรารถนาดี 
หวังประโยชน์สุขต่อกัน อันจะโยงไปหาหลักการพ้ืนฐาน คือ การที่คนเราจะต้องใช้ปัญญา เป็นสังคม
แห่งสามัคคีเอกีภาพ ที่คนมีเมตตาหรือไมตรีต่อกันเป็นพื้นฐาน รองรับความเป็นอยู่ และการแสดงออก
เสรีที่มีความเสมอภาคเท่าเทียมกัน" 
             ประชาธิปไตยจะไม่มีทางเป็นประชาธิปไตย  ถ้าหากไม่ถึงธรรมาธิปไตย เพราะ
ประชาธิปไตยที่เป็นอัตตาธิปไตยนั้นไม่ดีไปกว่าราชาธิปไตยที่เป็นอัตตาธิปไตย คือน าไปสู่ความพินาศ
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เช่นเดียวกัน...จะเป็นธรรมาธิปไตยก็ต้องเริ่มตั้งแต่รู้ว่าอะไรเป็นธรรม ความรู้เกิดขึ้นได้ ก็ต้องอาศัย
ปัญญา จะให้มีปัญญาก็ต้องให้มีการศึกษา ฉะนั้นจะต้องเริ่มตั้งแต่ให้การศึกษา 
            "การศึกษาที่พรั่งพร้อม ที่จะให้เกิดประชาธิปไตย ก็ต้องมี ๓ องค์...คือมีทั้งศีล มีทั้งสมาธิ 
มีทั้งปัญญา การศึกษาที่ขาดศีล ขาดระเบียบวินัย ขาดสมาธิ ขาดการสร้างจิตใจที่เข้มแข็งมั่นคง จึงไม่
อาจจะเป็นพื้นฐานที่ดีของการสร้างประชาธิปไตยได้" 

            "การปกครองตามความหมายในพระพุทธศาสนา จึงเป็นการปกครองเพ่ือการศึกษา การ
ปกครองจากความสงบเรียบร้อยที่เกิดจากการปกครองนั้น มิใช่จุดหมายในตัว  แต่เป็นเพียงปัจจัยคือ
สภาพเอ้ือ เพ่ือช่วยให้แต่ละบุคคลบรรลุจุดหมายแห่งการศึกษา หรือเพ่ือเป็นหลักประกันของ
การศึกษา จึงถือเป็นมติได้ว่า การปกครองที่มีขึ้นเป็นเรื่องของการศึกษาและเพ่ือการศึกษาท้ังสิ้น 
            ถ้าไม่ปกครองด้วยการศึกษา ก็ต้องปกครองด้วยอ านาจ เมื่อปกครองด้วยอ านาจก็เกิด
ความรู้สึกในเชิงปฏิปักษ์ ที่เอียงไปในทางที่จะขัดแย้งกัน ด้วยเหตุนี้ การปกครองแบบใช้อ านาจ จึง
ก่อให้เกิดปัญหา เริ่มตั้งแต่เกิดความขัดแย้งในจิตใจเป็นต้นไป ท าให้ยิ่งต้องเพ่ิมการใช้อ านาจ ใช้อาญา
และจะเน้นการลงโทษมากยิ่งขึ้นตามล าดับ ไม่ใช่เป็นการปกครองแบบพยายามสร้างคนดี แต่เป็นการ
ปกครองแบบพยายามก าจัดคนเลว" 

            "สามัคคีมีความส าคัญอย่างยิ่งส าหรับชีวิตหมู่ หรือการอยู่ร่วมกันเป็นสังคม โดยเฉพาะใน
ระบอบประชาธิปไตย สามัคคีคือความพร้อมเพรียงกัน ความร่วมแรงร่วมใจกัน และความเป็นอันหนึ่ง
อันเดียวกันที่เรียกว่า เอกีภาพ (แต่คนไทยเรานิยมใช้ว่า เอกภาพ) ดังนั้น คุณค่าของความสามัคคีที่
ส าคัญมาก ซึ่งเป็นพ้ืนฐานของวินัย และประชาธิปไตย คือท าให้สังคมเกิดมีคุณประโยชน์ตาม
ความหมายของมัน โดยเป็นสภาพเอ้ืออ านวยโอกาสแก่ทุกคน ที่จะด ารงชีวิตของคนอยู่ด้วยดี สามารถ
พัฒนาชีวิตของคนให้เข้าถึงประโยชน์สุขยิ่งข้ึนไป" 

            "ธรรมที่เป็นหลักการทั่วไป ซึ่งไม่ได้บัญญัติไว้เป็นสิกขาบทในพระวินัยมีหลายอย่าง ที่เป็น
เครื่องสนับสนุนให้เกิดความสามัคคีในชุมชนแห่งกัลยาณมิตร เช่น หลักสาราณียธรรม เป็นต้น ซึ่งถือ
ได้ว่า เป็น หลักการของประชาธิปไตย ขอยกตัวอย่างหัวข้อหลักธรรมแห่ง สาราณียธรรม ๖ ประการ 
(สารณียธรรมก็เรียก) คือ ๑) จะท าอะไรก็ท าต่อกันด้วยเมตตา ๒) จะพูดอะไรก็พูดต่อกันด้วยเมตตา 
๓) จะคิดอะไรก็คิดต่อกันด้วยเมตตา ๔) ได้มาแบ่งกัน กินใช้ ๕) ตั้งอยู่ในความประพฤติเสมอกัน ๖) มี
ความเสมอกันโดยทิฏฐิ โดยเฉพาะอย่างยิ่ง ในสังคมประชาธิปไตย ถ้าประชาชนไม่ยึดถือหลักการแห่ง
ประชาธิปไตยร่วมกัน ก็ถึงอวสาน เพราะฉะนั้น สมาชิกทุกคนจึงต้องมีอุดมการณ์และมีหลักการ
ร่วมกัน" 
             นอกจากนี้ ยังมีวาทะเสมือนเป็นค าคมของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ที่
แสดงนัยเกี่ยวเนื่องกับประชาธิปไตย โดยปรากฏในหลายแห่งหลายสถาน ต่างวาระกัน ดังตัวอย่าง
ต่อไปนี้ 
            - คุณภาพของประชาธิปไตย ขึ้นต่อคุณภาพของประชาชน 
            - หนึ่งบัณฑิต ดีกว่าพันพาล แต่ประชาธิปไตยต้องการให้ทั้งพันเป็นบัณฑิต 
            - ประชาธิปไตยจะเป็นจริงได้ ต้องให้ประชาชนรู้จักปกครองตนเอง 
            - ประชาธิปไตย จัดสรรสังคมให้มีโอกาสสูงสุด 
            - ประชาธิปไตย ช่วยให้ประโยชน์ของบุคคลและสังคมมาประสานเสริมกัน 
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            - ประชาธิปไตยท าให้คนมีโอกาสศึกษา 
            - การศึกษา ท าให้คนเข้าถึงโอกาสในสังคมประชาธิปไตย 
            - กระบวนการเรียนรู้ก็เพ่ือพัฒนาคนสู่สังคมประชาธิปไตย 
            - กระบวนการเรียนรู้ก็เพ่ือขับเคลื่อนคนสู่สังคมประชาธิปไตย 
            - สังคมประชาธิปไตยกับสังคมแห่งการเรียนรู้ก็คือคนละด้านของเรื่องเดียวกัน 
            - ประชาธิปไตยนั้นต้องอาศัยการศึกษามาพัฒนาคนหลายด้าน คุณธรรมเป็นส่วนหนึ่ง แต่
สติปัญญานั้นส าคัญอย่างยิ่ง 
            - เสียงข้างมากตัดสินความจริงไม่ได้ เราตัดสิน ไม่ใช่ตัดสินความจริง 
            - ธรรมาธิปไตย เป็นแกนจริยธรรมของประชาธิปไตย 

 กล่าวโดยสรุป ประชาธิปไตยในมุมมองของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) 
(ป.อ.ปยุตฺโต) แล้ว ก็จะเห็นได้ชัดเจนว่า ระบอบประชาธิปไตยของไทย แม้จะมีคนเข้าใจในหลักการ
ของประชาธิปไตยอยู่บ้าง แต่โดยเนื้อหาแล้ว วิธีการปฏิบัติของคนที่อยู่ในระบบการเมืองแบบนี้ยังไป
ไม่ถึงระบอบประชาธิปไตย ที่ควรจะเป็นดั่งที่สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)ได้แสดงไว้ 
โดยเฉพาะอย่างยิ่ง ระบอบประชาธิปไตยแบบไทยนั้น ควรเน้นให้เป็นประชาธิปไตย ตามแนว
ธรรมาธิปไตย เพราะสังคมไทยนั้นยอมรับนับถือพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาประจ าชาติของตนมา
ตั้งแต่ก่อตั้งประเทศตราบจนถึงทุกวันนี้ ดังนั้น จึงไม่น่าจะเป็นความแปลกประหลาดอะไรที่จะน าหลัก
ธรรมาธิปไตยของพระพุทธศาสนา ตามแนวที่สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต)แสดงไว้มา
ประยุกต์เข้ากับระบอบประชาธิปไตยของไทย เพราะโดยที่สุดแล้ว เมื่อธรรมาธิปไตยสามารถน ามา
เป็นฐานที่มั่นคงของระบอบประชาธิปไตยของไทย ก็จะท าให้สังคมไทยสามารถสถาปนาระบอบ
ประชาธิปไตย ที่ท าให้ประชาชนของประเทศนี้อยู่กันด้วยความสงบสุขและเจริญรุ่งเรือง  ตาม
จุดมุ่งหมายของประชาธิปไตยอย่างแท้จริงตลอดไป 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



๑๗๓ 
 

ค าถามท้ายบท 
****************** 
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2. จงอธิบายการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของพุทธทาสภิกขุ 
3. จงบอกประวัติความเป็นมาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) มาพอสังเขป 
4. จงอธิบายการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์  
    (ป.อ. ปยุตฺโต) 
5. จงอธิบายความแตกต่างการเมืองการปกครองตามแนวพระพุทธศาสนาของพุทธทาสภิกขุกับ  
    สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) 
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