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แนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาทมีจุดเริ่มตนจากการปฏิเสธระบบสังคมวรรณะ ซึ่งเปนคูขัดแยงกัน

หรือตรงขามกัน ๒ กลุม ไดแก กลุมชนชั้นนําที่ครอบครองปจจัยการผลิต และกลุมชนชั้นตํ่าที่ปราศจากปจจัยการผลิต

พระพุทธเจาทรงสรางสังคมสงฆใหเปนสังคมทางเลือกและเปนสังคมแหงการปลดปลอยดวยพุทธวิธี คือ การอุปสมบท 

ระบบพรรษา ระบบอุปชฌายอาจารย และระบบทรัพยสินสวนกลางของสงฆเปนตน สังคมสงฆกลายเปนสังคมนิยมที่มี

แนวคิดเปนเอกลักษณเฉพาะตน ๖ ประการ คือ หลักสันติวิธี หลักเผด็จการโดยธรรมหรือธรรมราชา หลักพระธรรมวินัย

เปนธรรมนูญสูงสุด หลักทรัพยสินสวนกลางของสงฆ หลักสังคมภาวะและระบบหนาที่การบริหารจัดการ
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๗๔  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

A Critical Study of The Socialist Thoughts 
in Theravada Buddhist Philosophy

ABSTRACT

 The socialthoughtsin Theravada Buddhist philosophystemed from therejection ofthe 

caste socialsystemwhich consists of two confl icting or opposing groups: the elite groupsoccupying the 

factor of productionand the lowcasted people who arewithoutthe factors of production. Thus, the 

Buddha built up the monk’s society to be a socialchoice andto liberate with hisway: the ordination, the 

Buddhist lent, the system of preceptorsorteachers, and the centralizedecclesiasticalproperty system 

etc. Themonk’s societyhasbecomea socialistsociety with 6 some uniqueidentities: the peacefulmethods, 

the fairdictatorshipor Dhammarãja, the disciplineisthemoststatute, the central ecclesiasticalproperty, 

the social being, andthe previoussystemin management.



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๗๕

ในบทความนี้ผูเขียนไดตั้งประเด็นการศึกษาหรือ

อภิปรายไว ๓ ประการ คือ ๑) แนวคิดสังคมนิยมของคารล 

มารกซ  ๒)แนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาทและ 

๓) วิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท

ภายใตกรอบแนวคิดของคารล มารกซ

๑. บทนํา
มิติของสังคมและการเมืองในสมัยพุทธกาล มี

สังคมบางสวนเชื่อกันวา มนุษยและโครงสรางสังคมสราง

ขึ้นมาจากอํานาจที่พระเจากําหนดและควบคุม๑ และเปน

ไปตามยถากรรมโดยไรเปาหมาย๒ มนุษยไมมีสิทธิ์ ไมมี

ความสามารถหรืออํานาจใดที่จะไปเปลี่ยนแปลงได มนุษย

จึงไดละทิ้งสติปญญาของตน ไมสนใจ ไมตั้งคําถาม ไมหา

คําตอบไมหาทางแกไขเพื่อออกจากความทุกขยากหรือ

ความอยุติธรรมที่ตนไดรับจากสังคม จึงเปนชองวางทําให

กลุมชนชัน้ซึง่มอีาํนาจเหนอืกวาเขามาแอบอางและฉกฉวย

เอาผลประโยชน ดวยการออกแบบระบบโครงสรางหรือ

กฎเกณฑทางสังคมที่เอื้อผลประโยชนและสิทธิในการ

เอารัดเอาเปรียบหรือไมเทาเทียมกันดังตัวอยางระบบวรรณะ 

คือ กษัตริย พราหมณ แพศย ศูทร (พระเทพเวที, ๒๕๓๒ :

๑๕๙-๑๖๐) และแกไขทุกขดวยการบูชายัญคือ การฆา

โคแพะ แกะอยางละ ๗๐๐ บาง ๕๐๐ บาง๓ มนุษยจึงตก

เปนเหยื่อของเพื่อนมนุษยดวยกันเอง การที่สังคมเปลี่ยน

ไปสูความเจริญหรือความเสื่อม ความสุขหรือความทุกข

หรือแมกระทั่งการกดขี่ขูดรีดเอารัดเอาเปรียบไรความ

ยุติธรรม เปนตน ทั้งหมดเกิดขึ้นจากมนุษย คือ เกิดจาก

การกระทําของเราเองเพราะเรามีกรรมเปนของตน 

เปนผูรับผลของกรรม เราทํากรรมใดไวจะเปนกรรมดี 

หรือกรรมชั่วก็ตาม ยอมเปนผูรับผลของกรรมนั้น (องฺ.ปญ

จก. (ไทย) ๒๒/๕๗/๙๙-๑๐๐) ในเชิงเศรษฐกิจมนุษยเปน

ผูผลิตเปนผูสรางเปนผูทําลายดวยความเห็นแกตัว ดวย

ความโลภตองการวัตถุหรือเศรษฐกิจเปนแรงผลักดันขับ

เคลือ่นภายใน มนษุยไดสรางกฎระบบระเบยีบกดีกนัขดูรดี

และกําจัดฝายตรงขาม พรอมทั้งยังทําใหเกิดระบบและ

รูปแบบการครอบงําทางชนชั้นซึ่งอาจปรากฏแทรกอยูใน

ระบบกฎหมาย การศกึษา ศาสนา ภาษา ศลิปะ วฒันธรรม 

ดนตรี เปนตน

ดานพระพุทธศาสนา พระพุทธเจาตรัสสอน ๒ 

สวนคือ พระธรรมและพระวินัย พระธรรมนั้น แมวาบุคคล

จะปฏิบัติไมไดก็ไมมีบทลงโทษ แตพระวินัยหรือศีลเปนกฎ

ขอหามหรอืเงือ่นไขทีต่องปฏบิตัติามเปนกรอบรกัษาสงัคม

โดยเฉพาะสงัคมสงฆซึง่มศีลีถงึ ๒๒๗ ขอ ซึง่บางขอสะทอน

ความคิดทางปรัชญาสังคมและการเมืองแบบสังคมนิยม 

รูปแบบโครงสรางของสังคมสงฆไมใชสิ่งที่เกิดขึ้นและเปน

ไปโดยบังเอญิ แตเปนชดุความคิดทางสงัคมทีม่เีจตจาํนงให

เปนไปเชนนัน้ เนือ่งจากพระพทุธเจาทรงประกาศพระธรรม

๑ กลุมที่เชื่อพระเจาและความศักดิ์สิทธิ์ของคัมภีรพระเวทตาง
เชื่อวา สรรพสิ่งทั้งวัตถุรางกายและจิตใจเกิดจากการแบงสําแดง
ภาคจากพระเจา พระเจาเปนผูสรางเปนผูประทานชวีติและพลงัทรง
ดลบันดาลใหปรมาณูของธาตุมารวมกันกอใหเปนรูปรางกลาวคือ 
เกดิขึน้จากเจตนารมณของพระเจา (อดศิกัดิ ์ทองบญุ, ๒๕๔๖ : ๑๙๖;
ทองหลอ วงษธรรมา, ๒๕๓๕ : ๑๖๒-๑๖๓)
๒ แนวคิดปรัชญาครูทั้ง ๖ ไดแก ปูรณะกัสสปะ ผูปฏิเสธผลของ
การกระทํา, มักขลิโคศาล ผูปฏิเสธเหตุปจจัย, อชิตะเกสกัมพล 
นักวัตถุนิยมผูปฏิเสธบุญบาป ความดี ความชั่ว, ปกุธะกัจจายนะ 
ผูเชื่อความเปนนิรันดรของธาตุทั้ง ๗ คือ ดิน นํ้า ไฟ ลม สุข ทุกข
และชวีะ, นคิรนถนาฏบตุร ผูเชือ่วาอตัตาหรอืชวีาตมันมอียูจรงิอยาง
ถาวรไมเปลี่ยนแปลง, สัญชัยเวลัฏฐบุตรผูมีถอยคําซัดสายไปมาไม
ยืนยันความจริงหรือความแนนอนใดๆ (ที.สี. (ไทย) ๙/๑๗๘/๕๙ 
อางใน พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโ, ๒๕๔๔ : ๑๕-๒๒)

๓ มหายัญ ๕ คือ ฆามาฆาคนการทําบวงการดื่ม การฆาทุกอยาง 
(ที.สี. (ไทย) ๙/๓๒๔-๓๕๔/๑๒๕-๑๔๙, สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๑๒๐/
๑๓๙, สํ.ส.อ. (ไทย) ๑/๑๒๐/๑๓๘-๑๓๙, องฺ.จตุกฺก.ฏีกา (บาลี)  
๒/๓๙/๓๗๑-๓๗๒)
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วินัยภายใตระบบสังคมและการเมืองแบบชนชั้นวรรณะ 

คือ กษัตริย พราหมณ แพศย ศูทร ซึ่งแตละคนตองปฏิบัติ

หนาที่ตามวรรณะของตนอยางเครงครัด พระธรรมวินัยจึง

ไดกลายเปนชดุคําสอนใหมทีมุ่งปฏริปูและปฏวิตัิเพือ่แกไข

ความเหลื่อมลํ้าทางสังคม (สมบัติ จันทรวงศ และชัยวัฒน 

สถาอานันท, ๒๕๔๖ : ๖๒๓) โครงสรางของสังคมสงฆมี

แนวคดิเปนสงัคมนยิมหรอืไม มากนอยเพยีงใด เปนคาํถาม

ทีท่าํใหผูวจิยัใครศกึษาวเิคราะหแนวคดิสังคมนยิมท่ีปรากฏ

ในพุทธปรัชญาเถรวาท

๒. ผลการศึกษา
๒.๑  แนวคิดสังคมนิยมของคารล มารกซ

คารล มารกซเปนนักสังคมนิยม เจาของทฤษฎี

การเปลี่ยนแปลงของสังคมและการครอบงําหรือการ

เอารัดเอาเปรียบเชิงโครงสราง คารล มารกซยืนยันวา

สงัคมจะเปลีย่นแปลงอยางแนนอนไปตามลาํดับพฒันาการ 

สังคมเคลื่อนที่ ไปเรื่อยๆ ตามพลังที่ตอตานขัดแยง

กัน(antithetical forces) (ลิวอิส เอ. โคเซอร, ๒๕๓๓ : 

๒) กลาวคือ การเปลี่ยนแปลงสังคมเกิดจากความขัดแยง

ทางชนชั้น (class struggle) (Marx and Engels, 1969 

: 108-109) เมื่อมีผูตองการครอบครองวัตถุ เมื่อผลผลิต

หรือกําไรมีคามากกวาความเปนมนุษย จึงเกิดระบบการ

ขูดรีดเพื่อการครอบครองมูลคาสวนเกิน (surplus value) 

(คารล มารกซ, ๒๕๔๒ : ๒๓๑-๒๓๒) 

แนวคดิสังคมนยิมของคารล มารกซมจีดุเริม่ตนมา

จากหลักความเชื่อดังตอไปนี้

  ๒.๑.๑ สังคมพลวัต

  สังคมตกอยูภายใตกฎปฏิพัฒนาการวิภาษ

วิธี (dialectic) เหมือนวัตถุ ซึ่งมีลักษณะใหสังเกต ๔ อยาง 

ไดแก มีลักษณะเชิงสัมพันธ มีลักษณะการเปลี่ยนแปลง มี

ลกัษณะขดัแยงและมลีกัษณะผลกัดันไปสูววิฒันาการ (อาร 

เอ็น แครูว ฮันท, ๒๕๒๖ : ๗๑-๗๓) จึงทําใหคารล มารกซ

วเิคราะหและมองเหน็สภาพสงัคมและการเมอืงอกีมิตหินึง่

ซึ่งจะกลาวในหัวขอถัดไป

  ๒.๑.๒ สังคมแหงชนชั้น

  คารล  มารกซมองสังคมวาเปนสังคม

ประวัติศาสตรมีการเปลี่ยนแปลงในตนเองอยางไม

หยุดนิ่งเปนลําดับๆ ๕ ลําดับดังนี้ เริ่มจากสังคมบรรพ

กาล (primitive society) ไปสูสังคมทาส (slavery) สังคม

ศักดินา (feudalism) สังคมนายทุน (capitalism) และ

สังคมนิยม (socialism) (Marx, Engels, 1970 : 7-9, 

น. ชญานุตม, ๒๕๑๖ : ๘-๑๓) การเปลี่ยนแปลงเกิดจาก

ความขัดแยงทางชนชั้นซึ่งเปนคูปรปกษ ๒ ฝายในหนา

ประวตัศิาสตร ไดแก เจาทาสกบัทาส ขนุนางกบัไพร นายทนุ

กบัแรงงานผูกดขีก่บัผูถกูกดขีห่รอืชนชัน้ปกครองกบัชนชัน้

ตํา่ (คารล มารกซ และเฟรดรคิเองเกลส, ๒๕๑๗ : ๑๓-๑๔) 

ประวตัศิาสตรของสงัคมจงึเปนประวตัศิาสตรของการตอสู

ทางชนชัน้ (Marx and Engels, 1977 : 34) โดยมแีรงขบัดัน

มาจากมูลเหตุแหงความตองการทางดานวัตถุ กอใหเกิด

การใชแรงงานการผลิตและเขาครอบครองเปนกรรมสิทธิ์

สวนตัวตามมา

มนุษยในสังคมที่อยูภายใตระบบชนชั้นยอมถูก

ครอบงําความคิดและความเชื่อมาตลอดโดยผานกฎหมาย 

ศาสนา ภาษาและวัฒนธรรมประเพณีแมกระทั่งระบบ

การศกึษาและการกลอมเกลาถายทอดแนวคดิผานคาํสอน

ทางศาสนาหรือทางปรัชญาจิตนิยม (Marx and Engels, 

1970 : 64-65) เปนตน ดังนั้นภายใตอิทธิพลอํานาจของ

ระบบชนชั้นที่ยังดํารงอยู กฎหมาย ศาสนา ภาษาและ

วฒันธรรมประเพณจีงึเปนเพยีงเครือ่งมอืหรอืเปนสวนหนึง่

ของโครงสรางชนชัน้ ทีช่นชัน้สงูนาํมาใชครอบงาํชนชัน้ลาง 

เพื่อรองรับความชอบธรรมและทําใหปกครองงาย ดวย

เหตุนี้จึงไมแปลกใจที่คารล มารกซมองศาสนาวาเปนเพียง

สิ่งเสพติดเปนเครื่องมอมเมาดุจยาฝนเทานั้น (สุพจน 

ดานตระกลู, ๒๕๔๓ : ๑๙) เพราะสิง่ทีเ่ราดาํเนนิอยู ไดเหน็



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๗๗

หรอืไดยนิ รบัรูเชือ่มัน่ หรอืซาบซึง้ทีจ่รงิแลวกค็อื หนากาก

ฉากละครที่เราเปนตัวแทนในการแสดงหรือถายทอด

อัตลักษณของกลุมชนชั้นนําที่ครอบงําเราโดยที่เราไมรูตัว 

  แนวคิดสังคมนิยมไมยอมรับศาสนาแหง

พระเจาและจงเกลียดจงชังความเชื่อที่ไรเหตุผลซ่ึงทําให

มนุษยยอมละทิ้งสติปญญาและความสามารถของตน 

เพราะเมื่อมนุษยศิโรราบยินยอมมอบชีวิตใหแกพระเจา

มากเพยีงใด  มนษุยกย็ิง่สญูเสยีความเปนมนษุยมากเทานัน้ 

(Marx, 1969 : 108) สิ่งใดก็ตามที่เปนความจริงสิ่งนั้นจะ

ตองมีเหตุผลรองรับและตองทนทานตอการพิสูจนตรวจสอบ 

เพราะกฎปฏิพัฒนาการวิภาษวิธียอมปฏิเสธหลักคําสอน

ทางศาสนาที่แสดงถึงความคงที่อมตะนิรันดรหรือการไม

เปลี่ยนแปลง และปฏิเสธคําสอนทุกระบบที่ไมเกี่ยวพัน

กับมนุษยและสังคม ปรัชญาหรือความเชื่อทั้งหลายตอง

สามารถนํามาปฏิบัติได และเปนไปเพื่อการเปลี่ยนแปลง

พัฒนาโลกหรือสังคม (Sidney, 1936 : 37-38)

 

  ๒.๑.๓ ระบบเศรษฐกิจ

  สังคมดั้งเดิมเปนสังคมที่ยังไมมีชนชั้นใด

เขามาครอบครองผลผลิต แตในสังคมทาส เจาทาสเจา

ศักดินาเปนเจาของที่ดิน สวนชาวนาเปลี่ยนมาเปนทาสติด

ทีด่นิ กลายเปนชนชัน้ลางทีไ่มมทีรพัยสนิเปนของตน (ชาญ  

กรสันยับุระ, ๒๕๑๗ : ๒๔) เมือ่กาลเวลาผานไปกระบวนผลติ

ของชนชั้นศักดินาไมสามารถตอบสนองความตองการของ

สังคมที่เพิ่มจํานวนมากขึ้นจึงเกิดกลุมพอคานายทุน ความ

ตองการในผลผลิตของเจาทาสและเจาศักดินาเปนอยางไร 

ความตองการผลผลติของนายทนุกย็งัคงเปนเชนนัน้เหมอืน

กนั โดยนายทนุเปนเจาของปจจัยการผลติ ผูใชแรงงานยงัจาํ

ตองขายแรงงานของตนแกนายทนุในระบบการผลตินายทนุ

มีอํานาจกําหนดบังคับคากําไร หรือกดขี่ขูดรีด (วิทยา 

ศักยาภินันท, ๒๕๓๓ : ๒๖) คารล มารกซมองวาระบบ

เศรษฐกิจแบบทุนนิยมไดสรางความเลวรายแกสังคม 

กลาวคือระบบนายทุนนั้น ที่แทจริงแลวเปนเพียงทายาท

ของระบบเจาทาสหรือระบบขุนนางศักดินา เพราะระบบ

ทุนนิยมดํารงอยูไดดวยการแสวงหากําไรซึ่งเกิดขึ้นได

เพราะแรงงานของกรรมกร (ทินพันธุ นาคะตะ, ๒๕๔๑ :

๑๐๒) ในการผลิตของระบบทุนนิยมนั้นความเปนเจาของ

กรรมสิทธ์ิในผลผลิตหรือมูลคาสวนเกินเปนแรงจูงใจหรือ

เปนความตองการทีแ่ทจรงิของนายทนุนายทนุลงทนุผลติก็

เพื่อแสวงหาผลกําไร ดังนั้น กําไรขั้นแรกนายทุนจะทําการ

กดคาจางแรงงานใหนอยที่สุดไวกอน เพราะสวนเหลือที่

เหลือจากคาแรงสวนเกินของแรงงานจะกลายมาเปนของ

นายทุนทั้งหมด (ฉัตรทิพย นาถสุภา, ๒๕๔๑ : ๑๕๗) เหลา

นายทุนไดนําสวนเกินที่แรงงานผลิตไปสรางความมั่นคง

รํ่ารวยใหแกกลุมตน (อาร เอ็น แครูว ฮันท, ๒๕๒๖ : ๑๒๑-

๑๒๕) การผลิตแบบทุนนิยม คือ ระบบกรรมสิทธิ์สวนตัวที่

มีสิทธิและเสรีภาพแบบมือใครยาวสาวไดสาวเอา แนนอน

วาเหลาชนชั้นที่พรอมกวาก็ยอมไดเปรียบอยูตลอดไป

ดงันัน้ ถามนษุยสามารถเขาไปควบคมุโครงสรางปจจยัการ

ผลิตเพื่อใหเปนไปเพื่อการยังชีพหรือเพื่อการตอบสนอง

รับใชตอคนสวนใหญไดก็จะสงผลใหเกิดรูปแบบโครงสราง

สังคมและการเมืองแบบสังคมนิยมท่ีไมมุงแสวงหากําไร

สวนเกิน เปนสังคมแหงความยุติธรรมและไมมีการเอารัด

เอาเปรียบ (๒๕๒๖ : ๘๗-๙๒) ผูวิจัยเห็นวาแนวคิดนี้สื่อ

ใหเห็นวา ระบบรูปแบบโครงสรางปจจัยการผลิตทางวัตถุ

มีอิทธิพลและสงผลตอรูปลักษณหรือทิศทางของสังคม 

ดังแผนภูมิตอไปนี้



๗๘  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

แผนภูมิ : โครงสรางปจจัยการผลิตกําหนดทิศทางหรือรูปแบบของสังคมและการเมือง

  ๒.๑.๔ ความจําเปนที่ตองปฏิวัติ

  เพื่อสรางสังคมใหมที่มีความเสมอภาค มี

ความยตุธิรรมและเทาเทยีมกัน คารล มารกซ (Marx, 1988 :

565) เห็นวา จะเกิดการปฏิวัติขึ้น โดยเหลากรรมาชีพจะ

จัดตั้งรัฐกรรมาชีพที่มีอํานาจเผด็จการเขาทําลายระบบ

ชนชั้นพรอมทั้งรัฐของเหลาชนชั้นในอดีต (Marx and 

Engels, 1969 : 528) เพราะถาไมมีเปาหมายที่เด็ดขาด

รุนแรงหรือความชัดเจน ทฤษฎีและแนวทางปฏิบัติก็จะ

ลมเหลวหรือถูกกลืนยอนกลับกลายเปนสังคมแบบเกา

เหมือนเดิมคารลมารกซยืนยันความจําเปนขอนี้วา การ

บริหารจัดการระบบเศรษฐกิจและการเมืองจะตองเปน

ระบบรัฐเผด็จการของชนชัน้กรรมาชีพ (the revolutionary

dictatorship of the proletariat) (Marx, 1988 : 196) 

เพราะการไดมาซ่ึงอํานาจรัฐมิอาจไดมาดวยการออนวอน

รองขอ แตไดมาดวยการตอสูเขายือ้แยงและยดึอาํนาจจาก

รัฐเกาดวยวิธีที่เด็ดขาดและรวดเร็ว การปฏิวัติชนชั้นเปน

ทางออกเพยีงทางเดยีว เพราะถาไมพงัทลายชนชัน้ทางการ

เมืองทั้งชั้นก็ไมจะสามารถโงหัวและยืดอกขึ้นได (คารล 

มารกซ และเฟรดริค เองเกลส, ๑๙๗๒ : ๘๒) ถาไมมีการ

ตอสูใหไดมาซ่ึงอํานาจทางการเมืองก็ไมมีทางเปนไปไดที่

จะเปลี่ยนแปลงโยกยายปจจัยการผลิตใหกลายเปนของ

สวนรวม (สุวินัย ภรณวลัย, ๒๕๒๙ : ๕๒) ดังนั้น การ

เปลีย่นแปลงสงัคมจะเปนจรงิไดกจ็ะตองกระทาํการปฏวิตัิ

เทานั้น ไมใชการตอสูดวยศีลธรรม

สภาพของสังคมที่ถูกสรางขึ้นจากความโลภหรือ

ความเห็นแกตัว การกดขี่ขูดรีดเอารัดเอาเปรียบในระบบ

การผลติแบบทนุนยิมซ่ึงเพือ่นมนษุยกระทาํตอเพือ่นมนษุย

ดวยกัน คารล มารกซจึงพยายามรื้อระบบโครงสรางสังคม

และการเมืองใหม โดยเสนอยุทธศาสตร คือ การเปลี่ยน

ถายโครงสรางปจจัยการผลิตจากกรรมสิทธ์ิสวนตัวใหเปน

ทรัพยสินของสวนรวม ในเวลาเดียวกันก็เพิ่มพลังการผลิต

อยางรีบดวนและมหาศาล (สุรพงษ ชัยนาม, ๒๕๕๓ : 

๑๓๗-๑๔๑) ดวยยุทธวิธีโดยยอดังตอไปนี้

 ๑) อํานาจรัฐ รัฐกรรมาชีพจะตองเปน

เผด็จการและตอสูใหไดอํานาจรัฐมากอน



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๗๙

   ๑.๑) หลักบัญญัติ ๑๐ ประการ

ตองยกเลิกระบบกรรมสิทธิ์และยึดทรัพยสินหรือมรดก

สวนตัวมาเปนของสวนรวม ยกเลิกระบบชนชั้น ตําแหนง

อาํนาจหนาท่ีหรอืสงักดักรมกองจะตองถกูแทนทีด่วยเหลา

กรรมกรผูใชแรงงาน รัฐกรรมาชีพเปนผูมีอํานาจกําหนด

ชี้นําและผูกขาดระบบทุน การเงินการตลาด และการ

คมนาคมสื่อสาร รัฐจะตองลงทุนหรือปรับปรุงและขยาย

การผลิตไปสูชนบท โดยเนนผสมผสานและสอดคลอง

กันระหวางอุตสาหกรรมกับเกษตรกรรมเปนหลัก (คารล 

มารกซ, เฟรดริคเองเกลส, ๒๕๑๗ : ๗๐-๗๑)

   ๑.๒) การเห็นแกสังคมสวนรวมเปน

หลัก ภายใตแนวคิดสังคมนิยม สังคมประเทศชาติหรือ

ผลประโยชนของสังคมตองมากอนและสําคัญกวาสิทธิ

เสรีภาพของปจเจกบุคคลแมวาคารล มารกซจะยอมรับ

ภาวะความมอียูของปจเจกภาวะ (individuality) และสงัคม

ภาวะแตปจเจกภาวะนั้น รัฐจะตองจัดการหรือควบคุม

สิทธิในทรัพยสินสวนตัว เพราะจะทําใหคนเอาเปรียบ

กันรัฐในฐานะที่เปนของคนสวนใหญจึงมีสิทธิ์หรือความ

ชอบธรรมในการละเมิดสิทธิและเสรีภาพของปจเจกชน

ไดเพื่อใหไดมาซึ่งความยุติธรรม เพราะความยุติธรรม

และความเสมอภาคคือเปาหมายสูงสุดของสังคมนิยม 

(มิใชสิทธิเสรีภาพ) (สมภาร พรมทา, ๒๕๓๙ : ๖๘-๗๒, 

๗๕-๘๐, ๑๑๑-๑๑๖, ๑๓๐, ๑๔๙-๑๕๓) อุดมคติสูงสุด

ของสังคมนิยม คือการพิทักษความเสมอภาคและความ

ยุติธรรมในสังคมไวความยุติธรรมมีพื้นฐานมาจากความ

เทาเทียมกันดานโอกาสในการพัฒนาตนเองใหสมบูรณ

ตามความสามารถของตนเทาท่ีจะเอื้ออํานวยไดดังนั้น 

รัฐตองละเมิดสิทธิเสรีภาพของปจเจกบุคคลได โดยยกเลิก

กรรมสิทธิ์และตองไมยอมรับสิทธิในทรัพยสินสวนตัว 

เพราะทรพัยสนิสวนตวัจะเปนทนุหรอืฐานใหเกดิการกดีกนั

และการเอาเปรียบคนอื่น เมื่อจัดทรัพยสินสวนตัวใหเปน

ของสวนกลางแลวทุกคนยอมมีโอกาสที่จะทํามาหากิน

เสมอกัน (๒๕๓๙ : ๕๖, ๑๐๑-๑๐๓, ๑๓๑)

ดังนั้น ความยุติธรรมและเสมอภาคกันจึงตองตั้ง

อยูบนพื้นฐานของการผลิตและการแบงปน วัตถุผลผลิต

คือหลักเกณฑตัดสินพื้นฐานของสังคม ทุกคนจึงตองเปน

ผูใชแรงงานและไดคาตอบแทนตามผลงาน (อาร เอน็ แครวู

ฮันท, ๒๕๒๖ : ๓๕) หรือตามความสามารถที่เขาทําได 

(from each according to his ability) (Karl Marx, 1969 :

188-189) เมื่อวัตถุผลผลิตมีมากพอแลวสังคมนิยมก็จะ

กาวไปสูสงัคมคอมมวินสิตซึง่ปราศจากชนชัน้และไรรฐั และ

รฐักรรมาชพีจะสลายตวัเองลงเพือ่นาํไปสูการดบัสญูของรฐั 

(the withering away of the state)(Hampsher, 1993 :

530) คงเหลือไวแตการบริหารจัดการวัตถุสิ่งของและการ

วางรูปแบบขบวนการผลิตที่ลงตัว (Frederick Engels, 

1966 : 280-281) เปนสังคมที่ไมมีการบังคับกดขี่ขูดรีด

หรือการเอารัดเอาเปรียบและมีความเสมอภาคกันอยาง

แทจริงโดยใชหลักเกณฑแจกจายแบงปนผลผลิตตามผล

งานหรอืความสามารถทีเ่ขาทาํได (from each according

to his abilities) ก็จะเปลี่ยนมาเปนหลักเกณฑการ

แจกจายแบงปนผลผลิตตามความจําเปนของเขา (from 

each according to his abilities, to each according 

to his needs) (Marx, 1988 : 319-321)

๒.๒  แนวคดิสงัคมนยิมในพทุธปรชัญาเถรวาท

พระพทุธเจาทรงประกาศพระศาสนาในทามกลาง

สังคมที่เหลื่อมลําหรือไมเสมอภาคกัน เพราะเหตุวาสังคม

สวนใหญไดตกอยูใตอิทธิพลแนวคิดของคัมภีรพระเวท 

ทําใหเกิดรูปแบบสังคมที่ไมสอดคลองกับธรรมะหรือไม

เอื้อเฟอตอการพัฒนาสติปญญาความสามารถของมนุษย  

พระองคจึงทรงแสดงเหตุผลหลักการและแนวทางการ

ปฏิรูปสังคมไวดังนี้



๘๐  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

  ๒.๑.๑ สังคมพลวัตรในอัคคัญญสูตร 

พระพุทธเจาทรงอธิบายพัฒนาการของมนุษยและสังคม 

ทําใหเห็นภาพความเปลี่ยนแปลงทางสังคมและการเมือง

ที่ไมหยุดนิ่ง โดยมีสาระสําคัญดังนี้

   ๑. คนเกิดตองการนําขาวสาลีมาเก็บ

สะสมเปนของสวนตัว

   ๒. แบงปนดินแดนและผลผลิตเพื่อ

สิทธิในการครอบครอง

   ๓. เกิดคนที่โลภลักขโมยขาวสาลีของ

คนอื่น

   ๔. มีการตักเตือนสั่งสอน ตอวานินทา 

โกหก ประณาม รังเกียจ ตอสู ทํารายหรือลงโทษ

   ๕. เกิดสถานการณทุกขและวุนวาย  

คนทัง้หลายคดิหาทางแกไขดวยการหาตวัแทนคนกลางโดย

วาจางดวยขาวสาลี เพื่อใหเปนผูทําหนาที่วากลาว ติเตียน 

ขับไลหรือไกลเกลี่ย ควบคุม ปองกัน และลงโทษผูทําผิด 

(ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๓๐-๑๓๑/๙๖-๙๗)

   ๖. เกดิระบบตาํแหนงอาํนาจผูนาํหรอื

นักปกครองที่เรียกวามหาชนสมมติ กษัตริย พระราชา

   ๗. เกิดกลุมคนผูสังเวชและระอาหรือ

เบื่อหนายความชั่วรายของมนุษยจึงชําระลางบาป อยูปา

บําเพ็ญฌานที่เรียกวาพราหมณและผูออกบวชคนหลักหา

สัจธรรมที่เรียกวาสมณะ

   ๘. เกิดการแลกเปลี่ยนซื้อขาย เกิด

พอคาวานิชผูสะสมทุนซึ่งเรียกวา แพศย

   ๙. เกิดระบบศูทรกรรมกรแรงงาน

รับจางหรือรับใช (พระธรรมปฎก, ๒๕๔๑ : ๑๓๘)

   การอธบิายสังคมและการเมอืงทีป่รากฏ

ในอัคคัญญสูตร แมวาจะไมพบปฐมเหตุแตอยางนอยก็ชี้

ใหเห็นสาเหตุแรกเริ่มของสังคม คือ ตองการครอบครอง

วัตถุผลผลิตตางๆ ซึ่งทําใหรูปแบบของสังคมวัฒนธรรม 

ประเพณี และการเมืองการปกครองแบบวรรณะตามมา 

 

  ๒.๑.๒ สังคมแหงชนชั้นสภาพสังคมใน

สมัยพุทธกาลตกอยูภายใตแนวคิดเกี่ยวกับระบบวรรณะ

ซึ่งเปนหลักการที่ยึดถือตระกูลหรือชาติกําเนิดของมนุษย

วาพระพรหมเปนผูสรางวรรณะทั้ง ๔ จากอวัยวะตางๆ 

ของรางกายของพระองคคือ พราหมณจากพระโอษฐ 

กษัตริยจากพระพาหา ไวศยะจากพระเพลาและศูทรจาก

พระบาท (ปรีชา ชางขวัญยืน, ๒๕๒๙ : ๒๐) พระพรหม

ยังกําหนดภาระหนาที่หรือรูปแบบการดําเนินชีวิต  พรอม

ทั้งกําหนดสิทธิและเสรีภาพไวอยางชัดเจนและตายตัววา 

กษัตริยมีหนาท่ีปกครองพราหมณมีหนาท่ีศึกษาพระเวท 

แพศยมีหนาที่คาขาย ศูทรมีหนาที่รับใชวรรณะทั้ง ๓ 

(Radhakrishnan, 1929 : 111-112, ท.ี ดบับลิว. รสิเดวดิส, 

๒๕๑๕ : ๙๙-๑๐๐, พระเทพเวที, ๒๕๓๒ : ๑๕๙-๑๖๐)

  พระพุทธเจาทรงปฏิเสธการยึดวรรณะ

และชาติกําเนิดทรงเปลี่ยนใหหันมายึดธรรมเปนหลัก เชน

ใชหลักกรรมเปนเกณฑตัดสินคน กลาวคือ บุคคลเปน

ผูประเสริฐเปนผูเลวทรามเพราะเกิดในตระกูลสูง เพราะ

ความเปนผูมีวรรณะอันยิ่งเพราะความเปนผูมีโภคะมาก

ก็หาไม (แตเปนผูประเสริฐเพราะ) เปนผูเวนขาดจากการ

ฆาสัตว เวนขาดจากการลักทรัพย (ม.ม. (ไทย) ๑๓/๔๓๗-

๔๓๙/๕๔๘-๕๕๐) เปนนัยยะที่แสดงถึงความเลวหรือ

ประเสรฐิอยูทีก่ารกระทาํ วรรณะชาตกิาํเนดิมิไดมเีครือ่งวดั

คุณคาหรือตัดสินความแตกตางวามนุษยคนําหนดี คนไหน

ชั่วใครชั่ว ที่แทแลว ผูทํากรรมดียอมไดรับผลดี ผูทํากรรม

ชั่วยอมไดรับผลชั่ว (ขุ.ชา.ทุก. (ไทย)  ๒๗/๑๔๔/๑๐๓.) นี้

คือหลักความเสมอภาคของมนุษย คือ หากประพฤติกาย

สุจริต วจีสุจริต มโนสุจริต ยอมเขาถึงสุคติโลกสวรรคได

เหมือนกันหมด

  ๒.๑.๓ ร ะ บ บ เ ศ ร ษ ฐ กิ จ เ นื่ อ ง จ า ก

โครงสรางทางสังคมออกแบบตามเง่ือนไขของระบบวรรณะ 

ทําใหชนชั้นสูงเปนมีผูมีสิทธิมีโอกาสที่จะครอบครอง



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๘๑

เศรษฐกิจหรือชี้นําการเมืองและการศึกษา สวนชนชั้น

ตํ่าจะถูกกีดกัน ถูกครอบงําและถูกเอารัดเอาเปรียบท้ัง

ดานสิทธิและโอกาสไมมีทรัพยสินเปนของตนเอง (ชาญ  

กรัสนัยบุระ, ๒๕๑๗ : ๒๔) ดังที่ทานบัณฑิตเนหรูเคยกลาว

ถึงสภาพของศูทรไววาพวกศูทรนั้นยากจนไรสมบัติ แมแต

ผาจะหมกายก็ยังไมมี ไรที่อยูอาศัยอดอยากทุกขทรมาน 

(Thomas, 1975 : 78) คนวรรณะตํ่าจึงไมสามารถพัฒนา

ตนเองไดเพราะโครงสรางสังคมมีไมเทาเทียมกัน ไมมี

เสรีภาพ ไมมีโอกาสในการพัฒนาสติปญญาความสามารถ

ของตนเอง (พระศรีปริยัติโมลี, ๒๕๔๓ : ๙๘) เพื่อการ

แกปญหาของสังคมเกาดังกลาว พระพุทธเจาจึงทรง

ออกแบบสังคมใหมใหเปนสังคมที่พึ่งพาสติปญญาความ

สามารถและการกระทําของตนเองโดยยึดธรรมเปนหลัก

  โดยรวม พระพุทธเจาไดปฏิวัติและปฏิรูป

สังคมดวยชุดคําสอนใหม เพื่อปลดปลอยมนุษยใหพนจาก

การตกเปนเหยื่อและการถูกครอบงํา ในที่สุดก็เกิดสังคม

ใหมที่เรียกวา สงัคมพุทธบริษัท ซึ่งแบงออกเปน ๒ สังคม 

กลาวคือ 

  ก. สังคมอุบาสกอุบาสิกา

  สังคมอุบาสกอุบาสิกาหรือสังคมฆราวาส

ทรงกําหนดเงื่อนไขเพื่อการอยูรวมกันเพียงศีล ๕ โดยทรง

เนนใหยึดถือธรรมเปนหลักปฏิบัติในการดําเนินชีวิตเชน 

ดานเศรษฐกิจ พระพุทธเจาทรงสอนหลักธรรมเพื่อการ

แสวงหาทรัพยดวยความขยันหมั่นเพียร ดวยสติปญญา

ความสามารถของตน เพื่อใหการสะสมเปนกรรมสิทธิ์สวน

ตัว โดยแบงออกเปน ๓ ขั้น คือ

  ขั้นที่ ๑ การแสวงหาและรักษาทรัพย

  ๑. หลกัการทีจ่ะทาํใหรํา่รวยคอื ทฏิฐธมัม-ิ

กัตถสังวัตตนิกธรรม ๔ ไดแก  

   ๑. อฏุฐานสมัปทาตองขยนัหมัน่เพยีร

   ๒.  อารกัขสมัปทา ตองรูจกัเกบ็รกัษา 

   ๓. กัลยาณมิตตตาตองรูจักเสวนา

คบหาคนดี

   ๔. สมชี วิ ต าต อ ง รู จั ก ใ ช จ า ย ให

เหมาะสม (พระพรหมคุณาภรณ, ๒๕๔๘ : ๑๑๖)

  ๒. หลักการที่จะทําใหวงศตระกูลมั่นคง 

คือ กุลจิรัฏฐิติธรรม  ๔ ไดแก

   ๑. นฏัฐคเวสนา รูจกัหาของใหมมาไว

   ๒. ชิณณปฏิสังขรณารูจักซอมแซม

ของเกา

   ๓. ปริมิตปานโภชนา รูจักประมาณ

ในการใช

   ๔. อธิปจจสีลวันตสถาปนาตั้งผูมีศีล

ธรรมเปนพอบานแมเรือน (พระพรหมคุณาภรณ, ๒๕๔๘ :

๑๑๖)

  ขั้นที่  ๒ การบริหารจัดการทรัพย 

  หลักโภควิภาค ๔ (โภคาทิยะ) ตองจัดสรร

แบงทรัพยออกเปน ๔ สวน คือ

  ๑. เอเกน โภเค ภุฺเชยฺย แบง ๑ สวนเพื่อ

สงเคราะหทิศทั้ง ๖

  ๒. ทวฺหี ิกมมฺ ํปโยชเยยยฺแบง  ๒  สวนเพือ่

ลงทุนประกอบการงาน 

  ๓. จตุตฺถฺจ นิธาเปยฺย  แบง ๑ สวน เก็บ

ออมไวใชในคราวจําเปน๔ 

  ขั้นที่ ๓ การใชทรัพยใหเปนประโยชน

  ๑. เลี้ยงดูสังคมตามหลักทิศ ๖ (ที.ปา. 

(ไทย) ๑๑/๒๖๖/๒๑๒) 

๔ ภาษิตไทยโบราณจัดสรรทรัพยไว ๕ สวน คือใชหนี้เกา (บิดา
มารดา), ใสปากงูเหา (สามีภรรยา), ฝงดินไว (ทําบุญ), ทิ้งลงเหว 
(ใชจายประจําวัน), ใหเขายืม (ลูกหลานญาติมิตร) (พระพรหมคุณา-
ภรณ, ๒๕๔๘ : ๑๒๗-๑๒๘)



๘๒  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

  ๒. สงเคราะหและเลี้ยงดูสังคมตามหลัก

พลกีรรม ๕ คอื สงเคราะหญาต,ิ ตอนรบัแขก, ทาํบญุอทุศิให

ผูตาย, เสียภาษีอากร, ทําบุญอุทิศใหเทวดา (องฺ.จตุกฺก. 

(ไทย)  ๒๑/๖๑/๑๐๓.)

  ๓. สงเคราะหและเลี้ยงดูสังคมตามหลัก

สงัคหวัตถุ ๔ คือ ทาน, ปยวาจา, อัตถจริยา, สมานัตตา 

(องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๓๒/๕๐)

  ในเชิงเศรษฐกิจสะทอนใหเห็นวาพระพุทธ-

เจาทรงสอนใหชาวพุทธตองเปนคนฉลาดขยันขันแข็งใน

การแสวงหาทรัพย รูจักอดออม ตื่นตัว และตอสูเพื่อทํามา

หากนิ และทรงสอนใหรูจกัใชสอยทรพัยอยางประหยดัและ

ใหเปนประโยชน เพื่อใหหลุดพนจากความทุกขยากและ

เพื่อกาวไปสูสังคมแหงอิสรภาพดานเศรษฐกิจ ซึ่งทั้งหมด

ก็คือ การพึ่งเรี่ยวแรงตนเองตัวอยางหลักธรรมบงบอกวา 

โครงสรางสังคมของอุบาสกอุบาสิกาไมปรากฎวามีแนวคิด

เปนสงัคมนยิมเพราะเปนหลกัธรรมหรอืแนวคดิทีส่งเสรมิให

คนมีอิสระเสรีในการแสวงหาทรัพยและครอบครองทรัพย

เปนกรรมสิทธิ์สวนตัว

  ข. สังคมสงฆ

  สังคมสงฆเปนสังคมที่พรพุทธเจาไมทรง

สงเสริมการแสวงหาทรัพยหรือการครอบครองทรัพยสิน

ไวเปนกรรมสิทธิ์สวนตัวเหมือนสังคมอุบาสกอุบาสิกา โดย

ทรงกาํหนดศลีขอหามไวถงึ ๒๒๗ ขอ เพือ่ใหสงัคมสงฆเปน

สังคมที่มุงขัดเกลาทางดานจิตใจ ความเปนสังคมที่พิเศษ

นี้เองจึงทําใหโครงสรางของสังคมสงฆในบางมิติตั้งอยูบน

กรอบของแนวคิดสังคมนิยม คือ ปราศจากระบบชนชั้น

วรรณะและความเหลื่อมลํ้าสูงตํ่าของสังคมการปฏิบัติที่

เปนมาตรฐานเดียวกันไมมีขอยกเวน ไมวาจะเปนเชื้อชาติ

เผาพันธุใดกรอบพระวินัยจึงไดกลายมาเปนพุทธวิธีหรือ

เครือ่งมอืทีส่าํคัญยิง่ตอการปฏวิตัสิงัคมในรปูของสงัคมสงฆ

ดังจะกลาวในหัวขอตอไป

 

  ๒.๑.๔ การปฏิวัติสังคม

 พุทธวิธีที่พระพุทธเจาทรงนํามาใชในการ

ปฏิวัติหรือเปลี่ยนถายสังคมฆราวาสไปเปนสังคมสงฆนั้น 

มีรูปแบบหรือโครงสรางที่ตั้งอยูบนพื้นฐานของแนวคิด

สังคมนิยมซ่ึงเปนแนวคิดที่มีลักษณะเปนยุทธวิธีและมี

เปาหมายที่เปนเอกลักษณเฉพาะตน ๖ ประการ ดังนี้

  ๑) หลักสันติวิธีพระองคไมทรงทําลาย

หรือบังคับขูเข็ญสังคมเกาในเชิงกายภาพ แตทรงเปลี่ยน

ถายหรือสรางสังคมใหมดวยวิธีการอุปสมบท ๘ วิธี (พระ

พรหมคุณาภรณ, ๒๕๕๑ : ๕๖๗-๕๖๘) ตามความสมัครใจ

หรือยินยอมที่จะปฏิบัติตามหลักสันติวิธีหรือการตอสูดวย

หลักเกณฑแหงศีลธรรมนี้เปนยุทธวิธีที่แตกตางกับทฤษฎี

การปฏิวัติสังคมนิยมของคารล มารกซอยางสิ้นเชิง ทําให

เหน็วาโลกของสงัคมนยิมมีรปูแบบ ยทุธศาสตรและยทุธวิธี

ที่หลากหลายและเปนมากกวาที่เราเคยเห็น

  ๒) หลักเผด็จการโดยธรรมหรือธรรม

ราชาพระองคทรงใชความเปนผูนําปจเจกชนเพื่อกําหนด

ลักษณะหรือทิศทางของสังคมสงฆ ทรงมีอํานาจสูงสุด

ในการปกครองในการบัญญัติและเพิกถอนพระวินัยโดย

แบงเปน ๒ ระยะ กลาวคือ

   ก) ระยะที่ ๑ หลังจากตรัสรูทรงใช

กรอบแนวคิดแบบอัตตาธิปไตยหรือสมบูรณาญาสิทธิราช

เพราะเปนระยะแรกจําเปนตองอาศัยความสามารถหรือ

ศกัยภาพสวนตวัในฐานะผูนาํ พระพทุธเจาทรงเปนศนูยรวม

ของอํานาจทั้งหมด ทรงวางรูปแบบวิธีการบริหารจัดการ 

ทรงกาํหนดเปาหมายทศิทางบทบาทภาระหนาท่ีของสงัคม

สงฆ ทรงบัญญัติแกไขหรืออธิบายปรับปรุงพระธรรมวินัย 

ทั้งหมดเปนความเด็ดขาดโดยอํานาจตัดสินพระทัยเปนที่

ยุติภายใตอํานาจของพระพุทธเจาเพียงรูปเดียวในฐานะ

ธรรมราชา เปนการปกครองในรูปแบบผูนําปจเจกชน 

เพียงแตวาเปาหมายหรือผลของการกระทํานั้นเปนไป

เพื่อประโยชนตอสังคมสงฆสวนรวม พุทธทาสก็ยืนยันวา 



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๘๓

พระพุทธเจาทรงมีอุดมคติเปนสังคมนิยม แตวิธีปฏิบัติเปน

เผด็จการ (พุทธทาสภิกขุ, ๒๕๔๘ : ๓๐-๓๓, ๑๐๒, ๑๔๔)

การที่พระพุทธเจาทรงใชอํานาจเด็ดขาดในการตัดสิน

พระทัยก็มีลักษณะเหมือนการใชอํานาจเด็ดขาดของคณะ

รัฐกรรมาชีพที่กําหนดบทบัญญัติ ๑๐ ประการ ซึ่งเปนวิธี

การทีต่องทาํและตองเดด็ขาดจงึจะเปลีย่นแปลงไปสูสังคม

ใหมไดดังนั้น เผด็จการคณะรัฐกรรมาชีพ ก็คือ เผด็จการ

พระพุทธเจา เพียงแตพระพุทธเจาไมไดทรงใชรูปแบบของ

คณะกรรมการเทานั้น

   ข) ระยะที่ ๒ ชวงใกลปรินิพพาน  

เมื่อระบบรูปแบบแหงพระธรรมวินัยท่ีปฏิบัติในระยะที่ 

๑ ลงตัวสมบูรณพรอมแลว พระพุทธเจาก็ทรงสละฐานะ

บทบาท และอํานาจของพระองคทั้งหมดใหแกสงฆ โดย

ไมไดทรงตั้งทายาท กลาวคือ ไมไดใหสงฆมาติดยึดท่ีตัว

ปจเจกชนหรือบุคคลใดบุคคลหนึ่ง ทรงมอบใหสังคมสงฆมี

สทิธ์ิมอีาํนาจทีข่ึน้ตอกนัและกนัภายใตกรอบพระธรรมวนิยั

ทีท่รงวางเอาไวเปนธรรมนญู ดงันัน้ ในเชงิโครงสรางอาํนาจ

ของสังคม แนวคิดสังคมนิยมจึงไดปรากฏชัดเจนเมื่อสังคม

สงฆไดหลุดจากรมเงาของพระพุทธเจา กลาวคือ สังคม

สงฆไมปรากฏมีปจเจกบุคคลที่จะเขามาปกครองชี้นําหรือ

แอบอางนําไปบิดเบือนเพื่อผลประโยชนทางการเมืองของ

กลุมตน สงัคมสงฆจงึดาํรงอยูไดดวยการอาศยัสถานะความ

เปนสงัคมหนึง่เดยีวท่ีปฏิบตัเิหมอืนกนัหมด เมือ่ภกิษทุกุรปู

มีสวนรวมและภาระหนาท่ีในกิจกรรมของสังคมสงฆ ผล

ประโยชนของสงัคมสวนรวมจงึสาํคัญมากกวาผลประโยชน

สวนตัวและทั้งยังเปนสังคมที่ปราศจากการขูดรีดเอารัด

เอาเปรียบกันปราศจากชนชั้นวรรณะ ในที่สุดสังคมสงฆก็

กลายเปนสงัคมทีม่แีตการบรหิารไมมรีฐัหรอืบคุคลผูนาํเขา

มาปกครองครอบงําและสรางความอึดอัดตึงเครียด 

  ๓) หลกัพระวนิยัหรอืหลกัธรรมนญูสงูสดุ

พระพุทธเจาทรงใชกรอบขอบังคับหรือหลักเกณฑที่ภิกษุ

ทุกรูปจะตองปฏิบัติตามเหมือนกันหมด เชนบัญญัติให

สงัคมสงฆกระทาํการกราบไหว การลกุรบัอญัชลกีรรม สามี

จิกรรม อาสนะอันเลิศ นํ้าอันเลิศ บิณฑบาตอันเลิศตาม

ลําดับพรรษา (วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๑๑/๑๒๕-๑๒๖.) ไมมีขอ

ยกเวน ไมมีผูใดสามารถอางสิทธิ์ในยศฐาบันดาศักดิ์หรือ

ในหนาท่ีการงานหรอืเชือ้ชาตเิผาพนัธุและวงศตระกลูหรอื

เครอืญาตใิดๆ ทัง้สิน้สงัคมสงฆจงึไมตกอยูภายใตการกาํกับ 

ควบคุมครอบงําหรือสั่งการของผูนําในฐานะที่เปนบุคคล 

เปนสังคมที่อิสระปราศจากสังกัดกรมกอง ไมไดเปนสังคม

ที่คอยรับใชในนามตราสัญลักษณหรืออยูภายใตลิขสิทธ์ิรม

เงาของชนชั้นใด

  ๔) หลักทรัพยสินของสงฆ ทรงบัญญัติ

พระวินัยใหสงฆทุกรูปจะตองใชสอยทรัพยสินสวนตัว

เพียงอัฏฐบริขาร ๘ อยางประหยัดและเทาท่ีจําเปนมี

ลหุภัณฑและครุภัณฑที่เปนทรัพยสินกองกลางของสงฆซึ่ง

ใหยืมใชชั่วคราว (กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ๒๕๔๓ :

๑๔๒-๑๔๔) ไมใหสะสมสวนเกินหรือครอบครองไวเปน

สมบัติสวนตัว มีระบบกองคลัง และตัวแทนสงฆในการ

ดแูลรกัษาและแจกจายแบงปน (ว.ิม. (ไทย) ๕/๓๔๒/๒๐๓, 

วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๑๗/๑๓๕.) การหามสะสมสมบัติสวนเกิน

ก็เพื่อใหภิกษุรูปอื่นมีสิทธ์ิ มีโอกาส มีอํานาจเทาเทียม

กันที่จะใชประโยชนหรือเปนเจาของรวมกันและเปนการ

ปรับฐานเศรษฐกิจของภิกษุแตละรูปใหเทาเทียมกันใน

สัดสวนแนวราบ๕ ภิกษุรูปใดตองการใชสอยทรัพยสินจะ

มากหรือนอย จําเปนหรือรีบดวนตองไดรับอนุญาตหรือ

พิจารณายินยอมจากตัวแทนสงฆ ตัวแทนสงฆมีอํานาจ

เดด็ขาดในการพจิารณาตามสภาพเงือ่นไขของแตละบคุคล 

๕ กอนที่จะบวช บุคคลตองสละฐานะ ยศ ตําแหนงหนาที่ความเปน
เครือญาติ วงศตระกูล และทรัพยสมบัติสวนตัวใหหมดตองไมมี
ครอบครวั คอื ตองสละบานเรอืนออกบวชเปนอนาคารกิ (ดเูพิม่เตมิ
ใน สมเด็จพระญาณสังวร, ๒๕๔๖ : ๒-๓), ที.สี (ไทย) ๙/๑๙๔/๖๕-
๖๗, ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๑๔/๑๙-๒๒,



๘๔  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

แลวแจกจายหรือแบงปนตามความตองการหรือตามความ

จําเปน 

  ๕) สงัคมภาวะสงัคมสงฆเปนสงัคมรวมหมู

ที่ภิกษุในฐานะปจเจกจะตองสละความเห็นแกตัว ตองให

ความสําคัญความเคารพยําเกรง และเห็นคุณคาของสังคม

สวนรวมมากกวาตวับคุคล โดยหลกัการแลวสงัคมสงฆตอง

มีจิตสํานึกแหงการเสียสละและการสรางประโยชนสุขตอ

ผูอื่น ดังพระพุทธพจนวา “ภิกษุทั้งหลาย เธอทั้งหลายจง

จาริกไปเพื่อประโยชนแกคนหมูมากเพื่ออนุเคราะหเพื่อ

เกื้อกูล เพื่อสุขแกเทวดาและมนุษยทั้งหลาย” (ที.ม. (ไทย) 

๑๐/๘๖/๔๖-๔๗) “พระสุคตหรือวินัยของพระสุคตเมื่อ

ดํารงอยูในโลกพึงเปนไปเพื่อเกื้อกูลคนหมูมาก เพื่อสุขแก

คนหมูมาก เพื่ออนุเคราะหชาวโลก” (อง.จตุกก. (ไทย) 

๒๑/๑๖๐/๒๒๓) “ภิกษุทั้งหลายพราหมณและคหบดี

ทั้งหลายผูบํารุงอุปถัมภเธอทั้งหลายดวยจีวร บิณฑบาต 

เสนาสนะและคิลานปจจัยเภสัชบริขาร ชื่อวาเปนผูมี

อุปการะมากแกเธอทั้งหลายจงแสดงธรรมอันงามในเบื้อง

ตน แกพราหมณและคฤหบดีเหลานั้น” (ขุ.อิติ. (ไทย) 

๒๕/๑๐๗/๔๘๖) 

  ๖) ระบบการบริหารจัดการสังคมสงฆมี

พระวนิยัเปนกรอบทีก่าํหนดไวตายตวัและสมบรูณแบบทัง้

ยังอยูเหนือตัวบุคคล เวลา และสถานที่ สงฆผูมีหนาที่ใน

การบริหารจัดการ เชน อุปชฌาย อาจารย สัทธิวิหาริก 

อันเตวาสิกและระบบวัตร (วิ.ม. (ไทย) ๔/๖๖-๗๙/๘๒-

๑๑๖) เปนเพียงผูปฏิบัติหรือหลักดําเนินการตามพระวินัย

ที่ไดบัญญัติไวแลวเทานั้น เปนเพียงผูทําหนาที่คอยอํานวย

ความสะดวกหรอืประโยชนสขุ กลาวคอื มหีนาทีค่อยอบรม

สั่งสอนหรือปกปองดูแลรักษาเพื่อความสงบเรียบรอย

ดงีาม ไมใชฐานะตาํแหนงผูนาํท่ีมอีาํนาจสงูสดุในชีน้าํสังคม

อํานาจสูงสุดยังคงเปนของสงฆทั้งหมดเชนเดิม

 

๒.๓. แนวคดิสงัคมนยิมในพทุธปรชัญาเถรวาท

ภายใตกรอบแนวคิดของคารล มารกซ

รูปแบบแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเปนชุด

แนวคดิท่ีมจีดุเริม่ตนไมตางไปจากแนวคดิของคารล มารกซ 

เพียงแตตัวอยางและเหตุการณพรอมทั้งชวงของกาลเวลา

ที่ยกมาอธิบายอาจแตกตางกันไดบางดังนี้

  ๒.๓.๑ สังคมพลวัตร

  พระพทุธเจาทรงอธบิายลกัษณะของสงัคมที่

มกีารเปลีย่นแปลงไมหยดุนิง่หรอืมลีกัษณะของอนจิจงัตาม

กฎไตรลกัษณสงัคมไมใชสิง่ทีเ่กดิขึน้จากการดลบนัดานของ

พระเจาหรอืจากอาํนาจศกัดิส์ทิธิท์ีอ่ยูเหนอืมนษุยแตอยาง

ใดรูปแบบสังคมและการเมืองก็เปนสิ่งที่มนุษยสมมติขึ้น 

ดังในอัคคัญญสูตรสะทอนใหเห็นวา วัตถุหรือผลผลิตโดย

ธรรมชาติแลวไมมีใครเปนเจากรรมสิทธ์ิ วัตถุหรือผลผลิต

เปนมูลเหตุของการกอเกิดสังคมบรรพกาล สังคมทาส 

สังคมศักดินาถึงแมวาพระพุทธเจาจะไมไดทํานายการเกิด

ขึ้นของสังคมอนาคต คือ สังคมนายทุนอุตสาหกรรมและ

สังคมนิยมหรือสังคมคอมมิวนิสตไวก็ตาม แตอยางนอยก็

สะทอนใหเห็นความเปนอนิจจังหรือการเปลี่ยนแปลงของ

สังคมวามีอยูจริงนอกจากนี้ ยังแสดงใหเห็นวา แนวคิด

สังคมนิยมไมตองรอคอยใหเวลาและสถานที่พรอม

เสยีกอน กลาวคอื ระบบสงัคมนยิมสามารถเกดิขึน้ไดแมใน

ยุคกสิกรรม ระบบศักดินา (สมบูรณาญาสิทธิราชย) และ

ระบบทุนนิยม (ประชาธิปไตย) เพราะหัวใจของระบบ คือ 

โครงสรางปจจัยการผลิตซึ่งเปนทรัพยสินสวนกลาง การ

ผลิตและการแบงปนภายใตความเปนเจาของรวมกัน

  ในอัคคัญญสูตรวัตถุหรือผลผลิต เชน ขาว

สาลีตามธรรมชาติ เปนตน ไดเผยใหเห็นความจริงของ

พัฒนาการแหงโครงสรางทางสังคม โดยยอ คือ



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๘๕

แผนผัง : พัฒนาการของสังคมชนชั้นวรรณะ

  ๒.๓.๒ สังคมแหงชนชั้น เรื่องชนชั้นนี้ 

ผูวิจัยเห็นวา ทั้งพระพุทธเจาและคารล มารกซตางเห็น

สอดคลองไปในทิศทางเดียวกัน ๓ ประเด็น ตอไปนี้

  ๑. ชนชั้นมีอยูจริงในสังคม

  ๒.  ชนชัน้สรางความทกุขยากเดอืดรอนและ

ความอยตุิธรรม

  ๓. ชนชั้นมีธรรมชาติแหงการครอบงําเปน

ปญหาหรืออุปสรรคตอการพัฒนาสังคมและการเมือง คือ 

เปนระบบที่ไมเอื้ออํานวยตอการพัฒนาสติปญญาความ

สามารถของมนุษย

  ดังนั้นในโครงสรางของสังคมสงฆจึงไม

ปรากฏผูนําในเชิงปจเจก โดยรวมเห็นไดวาในสังคมสงฆ

นั้น  พระธรรมวินัยเปนหัวใจสําคัญสูงสุดดุจดังพระศาสดา 

ดังที่ทรงตรัสวา “อานนท…ธรรมและวินัยท่ีเราแสดงแลว 

บญัญตัแิลวแกเธอทัง้หลาย หลงัจากเราลวงลบัไป กจ็ะเปน

ศาสดาของเธอทั้งหลาย” (ที.ม. (ไทย) ๑๐/๒๑๖/๑๖๔-

๑๖๕) พระพุทธเจามิไดทรงแตงตั้งใครเปนศาสดาแทน

พระองคมิไดมอบอํานาจการปกครองไวที่พระสาวกรูปใด

รูปหนึ่งแมวาพระสาวกนั้นจะมีคุณสมบัติ มีปญญาความ

สามารถเพียงใดก็ตาม ดังพุทธดํารัสวา “เทวทัต แมแต



๘๖  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

สารีบุตรและโมคคัลลานะเรายังไมมอบภิกษุสงฆให เรา

จะมอบภิกษุสงฆใหเธอซึ่งเปนคนตํ่าชา บริโภคปจจัย

ดุจกลืนนํ้าลายไดอยางไรเลา” (วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๓๖/๑๘๑) 

ผูวิจัยเห็นวาพระพุทธเจาไมประสงคจะใหใครมาทําหนาท่ี

หรือดํารงสถานะตอจากพระองค จัดเปนการสลายอํานาจ

ผูนําในฐานะชนชั้นปกครองรูปแบบหนึ่ง

  สวนประเด็นดานระบบเศรษฐกิจและการ

ปฏิวัติสังคมผูวิจัยขอรวมสรุปวิเคราะหไวในคราวเดียวกัน   

เนือ่งจากสงัคมสงฆมรีะบบโครงสรางทีเ่ปนไปเพือ่การกาํจัด

หรือยกเลิกระบบชนชั้นวรรณะ ยกเลิกระบบทรัพยสิน

สวนตัวดวยการหันมาใชระบบทรัพยสินของสงฆสวนรวม

รวมกัน แตอีกดานหนึ่งทําใหสังคมสงฆเปนสังคมที่ยากจน

ที่สุด (ปรีชา ชางขวัญยืน, ๒๕๔๐ : ๓๐, ๓๗, ๘๘, ๙๐, ๙๑, 

๑๐๓) เพราะพระองคไมทรงใหพระสงฆสะสมสวนเกนิ ทรง

ใหมีทรัพยสินสวนตัวเพียงเทาท่ีจําเปน รูปแบบของสังคม

สงฆเกิดจากแนวคิดสังคมนิยมหรือไม พระพุทธเจาไมได

ทรงปฏเิสธหรอืยอมรบัวามีพระทยัเชนนัน้ แตผูวจิยัเหน็วา

ผลลพัธของพระวนิยัหรอืรปูแบบสงัคมสงฆทีท่รงออกแบบ

เอาไวมีบางสวนที่สอดคลองกับลักษณะอุดมการณของ

แนวคิดสังคมนิยมอยางชัดเจน ซึ่งก็ตรงกับทานพุทธทาสที่

ยงัยนืยนัวา เจตนาของพระพทุธศาสนายอมเปนสงัคมนยิม 

พระพุทธเจามีอุดมคติเปนสังคมนิยม แตวิธีปฏิบัติเปน

เผดจ็การ แมกระทัง่อดุมคตขิองพระโพธสิตัวกต็องการชวย

เหลือผูอื่น แมชีวิตก็เสียสละไดเพราะเห็นแกสังคม (พุทธ

ทาสภิกขุ, ๒๕๔๘ : ๓๐-๓๓, ๑๐๒, ๑๔๔) 

  ผูวิจัยพบวา แนวคิดสังคมนิยมปรากฏชัด

ในโครงสรางของสังคมสงฆ ซึ่งมีบางลักษณะที่ทฤษฎีของ

คารล มารกซ ไมสามารถสรางไดหรือพัฒนาไปไมถึง สวน

แนวคิดสังคมนิยมนั้น ทั้งความคิดของคารล มารกซและ

พทุธปรชัญามทีัง้สวนทีเ่หมอืนและสวนทีแ่ตกตางยอนแยง

กันดังนี้



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๘๗

ตารางที่ ๑ แนวคิดสังคมนิยมทั้ง ๒ สํานักโดยภาพกวาง

แนวคิด พุทธปรัชญาคารล มารกซ

๑. สังคมภาวะมากอน 

 ปจเจกภาวะ

๒. ประโยชนสวนรวม

๓. การตอสู, การปฏิวัติ

๔. ยุติธรรม, เทาเทียม

๕. สิทธิ, เสรีภาพ

๖. ผูนําสังคม

๗. อํานาจหนาที่

จัดการเศรษฐกิจระบบสวนรวม เพื่อ

ความเสมอภาคกันดานวัตถุผลผลิต 

(ระดับสังคมโลกียะ)

๑. มุงสรางประโยชนผูอื่นกอน

๒. ไดรับประโยชนตนในภายหลัง

ตอสูไมจํากัดวิธีการ, เผด็จการไดทุก

รูปแบบ

แบงปนวัตถุผลผลิตเทาเทียมกัน 

สิทธิและเสรีภาพ รัฐเปนผูอนุญาตหรือ

กําหนดขอบเขต

๑. ขั้นสังคมนิยม ผูนํา คือ คณะรัฐ

 กรรมาชีพ 

๒. ขัน้สงัคมคอมมวินสิต รฐัลมสลายหรอื

 สังคมไรรัฐ 

๑. ขั้นสังคมนิยมอํานาจอธิปไตยอยูที่

 คณภาวะ คือ คณะ พรรค หรือรัฐ

 ชนชั้นกรรมาชีพ

๒. ขัน้สงัคมคอมมวินสิต อาํนาจอธปิไตย

 อยูที่สังคมภาวะ คงเหลือแตรูปแบบ

 คณะกรรมการหรอืผูทาํหนาท่ีบรหิาร

 จัดการ

๑. ใชระบบทรัพยสินของสงฆ (ระดับสังคม

 โลกียะ)

๒. เสียสละและอุทิศตนเพื่อสังคมสวนรวมให

 ความสําคัญเคารพบูชาและยําเกรงตอ

 คณะสงฆสวนรวมเปนหลัก (ระดับสังคม

 โลกุตระ)

๑. สรางประโยชนตน

๒. สรางประโยชนผูอื่น  

๓. สรางทั้งประโยชนตนและผูอื่น

๑. การตอสูตองอยูในกรอบศีลธรรม

๒. ยนิยอมใหละเมดิสิทธิเสรภีาพสวนตวัไดแต

 ตองใชสันติวิธี แมจะเผด็จการก็เผด็จการ

 โดยธรรม

ปฏิบัติตามเงื่อนไขแหงพระธรรมวินัยที่กําหนด

ไวเปนมาตรฐานเดียวกัน

สิทธิและเสรีภาพตองเปนไปภายใตกรอบหรือ

ขอบเขตแหงพระวินัยที่เทานั้น

๑. ระยะที่ ๑ ผูนํา คือ พระพุทธเจา

๒. ระยะที่ ๒ ผูนํา คือ พระธรรมวินัย

๑. ระยะที ่๑ อาํนาจอธปิไตยอยูทีพ่ระพทุธเจา

๒. ระยะที่ ๒ อํานาจอธิปไตยอยูที่สังคมภาวะ

 ไดแก สังคมสงฆทั้งหมด



๘๘  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

 เพื่อใหชัดเจนยิ่งขึ้นผูวิจัยขอสรุปแนวคิด

สังคมนิยมของคารล มารกซกับแนวคิดสังคมนิยมท่ีปรากฎ

ในสังคมสงฆทั้งสวนที่เหมือนกันสวนที่แตกตางกันสวนที่

แนวคิดของคารล มารกซไปไมถึงธรรมชาติของสังคมที่

แตกตางกนัและภาวะความยอนแยงของสงัคมนยิมในสงัคม

สงฆรวม ๕ ประเด็น ดังนี้

 ๑. แนวคิดสังคมนิยมที่เหมือนกัน

   ๑.๑  สังคมภาวะสําคัญกวาปจเจกภาวะ

   ๑.๒  มุงสลายระบบชนชั้นวรรณะและ

ระบบกรรมสิทธิ์

   ๑.๓  มุงกําจัดความเหลื่อมลํ้าและการ

กดขี่บังคับควบคุม

   ๑.๔  มีเกณฑปฏิบัติ เปนมาตรฐาน

เดียวกัน

   ๑.๕  ใชระบบทรัพยสินสวนกลาง

   ๑.๖  คงเหลอืไวแตระบบบรหิารจดัการ

 

 ๒. แนวคิดที่แตกตางกัน

   ๒.๑  พทุธศาสนาปฏวิตัสิงัคมดวยสันติ

วิธีภายใตกรอบแหงศีลธรรม

   ๒.๒  พุทธศาสนาชี้นําสังคมดวยหลัก

ปญญา (เหตุผล) และหลักศรัทธาในมิติของศาสนาแหง

จิตนิยม

ตารางที่ ๑ แนวคิดสังคมนิยมทั้ง ๒ สํานักโดยภาพกวาง (ตอ)

แนวคิด พุทธปรัชญาคารล มารกซ

๘. อํานาจสูงสุด

๙. ทรัพยสิน

๑๐. สังคมชนชั้น

๑๑. แนวทางปฏิบัติ

๑๒. เปาหมายสังคม

รฐักรรมาชพีมอีาํนาจสงูสดุเปนผูวางแผน

ตัดสินใจ ชี้นําแนวทางปฏิบัติ บังคับ

ควบคุมและดําเนินงาน อํานาจรวมศูนย

มาจากสวนกลางหรือสวนบน

รัฐกรรมาชีพเปนเจาของกรรมสิทธิ์ทั้ง

ปวงในฐานะเปนตัวแทนของสังคม

มุงสรางความเสมอภาคเทาเทียมกันใน

เชิงวัตถุเศรษฐกิจ

รัฐที่มีอํานาจรวมศูนย เปนผูกําหนด

แนวทางปฏิบัติ

๑. ผลิตเพือ่ใชสอยใหเพยีงพอและทัว่ถงึ

๒. รัฐเปนผูกําหนดและแจกจายผลผลิต

 ตามความสามารถความเหมาะสม

 หรือตามความจําเปน

๓. สังคมกาวพนการดิ้นรนแสวงหาวัตถุ

พระธรรมวินัยเปนหัวใจหรือเปนธรรมนูญ

สูงสุด เปนเครื่องวัดแนวทางปฏิบัติและตัดสิน

ที่ยุติเด็ดขาด  

สงฆทั้งปวงเปนเจาของกรรมสิทธ์ิในทรัพยสิน

ของสงฆ

มุงสรางความเสมอภาคกันในเชิงศีลธรรม 

พระธรรมวินัยที่พระพุทธเจาทรงบัญญัติหรือ

กําหนดไวแลวเปนแนวทางปฏิบัติ

๑. ไมมุงเนนการผลิตและการแสวงหาทรัพยสิน 

 ใชทรัพยสินเทาที่จําเปน

๒. สงฆเปนผูสละแจกจายแบงปนสวนเกินเขา

 กองกลางเพื่อใหสงฆรูปอื่นที่ขาดแคลนได

 ใชประโยชน

๓. สังคมไมมีการแกงแยง กาวพนการยึดติดวัตถุ 



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๘๙

   ๒.๓  พุทธศาสนาเลือกใชยุทธวิธีทั้ง

ปฏวิตั ิ(ปฏเิสธ) และปฏริปู (ผสมผสานหรอืประนปีระนอม)

   ๒.๔  ไมปรากฏวามีสังคมใหมที่สงตอ

จากสังคมสงฆ

   ๒.๕  ลําดับสังคมประวัติศาสตรมีการ

ยอนกลับในสังคมพุทธศาสนา (ระบบอุปถัมภ, สมณศักดิ์)

 

๓. แนวคิดสังคมนิยมของคารล มารกซที่

พัฒนาไปไมถึง

ผูวจิัยพบวา ระดบัสังคมในพทุธปรชัญามลีักษณะ

ซับซอนกวาสังคมของคารล มารกซ ๔ ลักษณะ ดังนี้ 

 ๓.๑  สังคม ๒ ระดับ คือ สังคมโลกียะ คือ 

สังคมผูยังตองครองเรือน (วิ.จู. (ไทย) ๗/๓๓๐/๑๖๘.) 

พระพุทธเจาไมทรงนําระบบทรัพยสินสวนกลางมาใชกับ

สงัคมผูครองเรอืน แตทรงมุงใหผูครองเรอืนตองมกีรรมสทิธ์ิ

ในทรัพยสินสวนตัว และสังคมโลกุตระคือ สังคมของ

พระสงฆผูขัดเกลากิเลส มีศีลถึง ๒๒๗ ขอและแตกตางกับ

นักบวชในศาสนาอ่ืนถึง ๒๖ ประการในเร่ืองการเล้ียงชีพ โดย

ยอก็คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี้จะละเวนขาดจากการฆาสัตว

การลักการรับทองเงินธัญชาติและเน้ือดิบ เวนขาดจากการรับ

ทาสแพะ แกะไก สุกร ชางโคมาลานาไรเวนขาดจากการ

เปนทตูและการรบัใชเวนขาดจากการซือ้ขาย โกง รบัสินบน 

จองจํา ตีชิง ปลน ขู๖ นาสังเกตวาพระพุทธเจาไมทรงนําระบบ

กรรมสทิธ์ิในทรพัยสนิสวนตวัของอบุาสกอบุาสกิามาใชกบั

สังคมสงฆ แตทรงนําระบบทรัพยสินสวนกลางมาใชแทน

 ๓.๒  สุข ๒ ระดับ คือสามิสสุขสุขที่อิง

อามิสและ นิรามิสสุขสุขที่ไมอิงอามิส (องฺ.ทุก. (ไทย) 

๒๐/๖๙/๑๐๓)

 ๓.๓  ประโยชน ๓ ระดับ คือประโยชนตน 

ประโยชนผูอื่น และประโยชนทั้งตนและผูอื่น

   ๑. อัตตัตถะประโยชนตน คือ การมุง

สรางที่พึ่งหรือความมั่นคงใหแกตนเอง ดังที่พระพุทธเจา

ตรัสไววา “บุคคลไมควรใหประโยชนตนเสียไปเพราะ

ประโยชน คนอื่นแมมาก เมื่อรูประโยชนตนแลว ก็ควร

ขวนขวายในประโยชนตน”๗ (ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๖๖/๘๔) 

   ๒. ปรัตถะ ประโยชนผูอื่น คือ การมุง

สรางทีพ่ึง่หรอืความมัน่คงใหแกคนอืน่ เปนการใชศกัยภาพ

ที่มีอยูในตัวเราเพื่อชวยเหลือ สรางประโยชนสุขหรือเปน

ที่พึ่งแกคนอื่น ดังที่พระพุทธเจาตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

เธอทั้งหลายจงจาริกไปเพื่อประโยชนแกคนหมูมากเพื่อ

อนุเคราะหเพื่อเกื้อกูล เพื่อสุขแกเทวดาและมนุษยทั้ง

หลาย” (ที.ม. (ไทย) ๑๐/๘๖/๔๖-๔๗)

   ๓. อุ ภ ยั ต ถ ะประ โ ย ชน ต นและ

ประโยชนผูอื่น คือ การสรางประโยชนทั้งตัวเราและคน

อื่นพรอมกันทั้ง ๒ ฝาย เปนการสงเสริมหรือเกื้อหนุนโดย

ไมมีฝายหนึ่งฝายใดเสียเปรียบ ดังที่พระพุทธเจาตรัสไว

วา “ภิกษุเมื่อพิจารณาเห็นประโยชนตนประโยชนของผู

อื่นประโยชนทั้ง ๒ อยาง ก็ควรทําประโยชนตนประโยชน

ของผูอื่น ประโยชนทั้ง ๒ อยางนั้นใหสําเร็จดวยความไม

ประมาท” (องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๗๒/๑๖๕)

 ผูวจิยัเหน็วา คาํวาประโยชนในทีน่ีม้ ี๒ นยัยะ

คือ ๑) ขั้นพื้นฐานหมายถึง สรางประโยชนทั้งในดานวัตถุ

และจิตใจ ๒) ขั้นลึก หมายถึง เขาถึงความเปนอริยบุคคล 

ภิกษุเหลาใดไมสามารถสรางประโยชนตน ประโยชน

ผูอื่น หรือประโยชนทั้งสองไดแมแตขั้นพื้นฐาน จัดวาเปน

คนทรามดุจโจรขโมย เปนคนหัวโลนหมเหลืองหลอกลวง

หากินเอากับคนอื่น เปนคนกอบโกยเอาเปรียบหรือเอาแต
๖ เรื่องทรัพยสินสวนตัว เชน ภิกษุรับเองก็ดีใชใหผูอื่นรับก็ดี
ซึ่งทองและเงินหรือยินดีทองและเงินที่เขาเก็บไวเพื่อตนตอง
นิสสัคคิยปาจิตตีย (กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ๒๕๓๕ : ๗; ที.สี. 
(ไทย) ๙/๘-๑๐/๓-๕) ๗ หมายถึง อริยผล



๙๐  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

พุทธปรัชญาคารล มารกซ

หลักการ

วิธีการ

เปาหมาย

ผลกระทบ

ความเปนเจาของวัตถุรวมกัน

การปฏิวัติเด็ดขาดบังคับกําจัดชนชั้น

ความยุติธรรมเสมอเทาเทียมกันทางดานวัตถุ

เกิดความขัดแยง ความวุนวายการทําลายการ

ละเมิดสิทธิ์

การละชั่ว ทําดี ทําจิตใหผองแผว

ยึดถือความสมัครใจ ศีล สมาธิ ปญญา

ความยุติธรรม เสมอเทาเทียมกันทางธรรม

การหลุดพนจากทุกขหรือปริสุทธิ

ไมกอใหเกิดความเดือดรอน มีความสงบสุข

หรือสันติภาพ

ไดบนหยาดเหงื่อแรงงานของคนอื่น และจัดวาเปนกาฝาก

เปนภาระที่สังคมที่ตองคอยเลี้ยงดู

 ๓.๔  อุดมคติ ๓ ระดับ คือ ทิฏฐธัมมิกัตถะ 

การหวังผลในปจจุบัน สัมปรายิกัตถะ การหวังผลในชาติ

หนาและปรมัตถะ การหวังผลเพื่อการหลุดพน

 นาสังเกตวา การจัดโครงสรางสังคมและ

การเมืองในพุทธปรัชญา เปนการจัดสังคมเพื่อเอื้อเฟอ

เกื้อกูลตอธรรมะหรือตอการพัฒนาจิตใจ ดวยเชื่อวา 

คณุภาพของจติทีด่งีามยอมสงผลตอการดาํรงอยูของสงัคม

ทั้งนี้เพราะพื้นฐานของพระพุทธศาสนาเปนจิตนิยมดังจะ

เหน็ไดจากพทุธพจนทีว่า “ธรรมทัง้หลาย มใีจเปนหวัหนา มี

ใจเปนใหญ สาํเรจ็ดวยใจ” (ข.ุข.ุ (ไทย)  ๒๕/๑/๒๓) ในขณะที่

พ้ืนฐานแนวคิดของคารล มารกซเปนวัตถุนิยม (materialism)

ซึง่เชือ่วาวัตถหุรอืสสารเทานัน้ทีม่อียูและเปนของจรงิความ

คิดของมนุษยมาจากอํานาจแหงวัตถุ วัตถุมีอิทธิพลและ

ชี้นําความคิดและพฤติกรรมของมนุษย กลาวคือ สภาพ

วัตถุหรือสิ่งแวดลอมกําหนดความรูสึกนึกคิดของมนุษย 

แมกระทั่งความคิดเองก็เปนผลที่เกิดจากวัตถุคือสมอง ซึ่ง

เปนวัตถุที่ไดวิวัฒนาการจนถึงขั้นสูงสุดแลว (Karl Marx, 

1974 : 13-14)

 คารล มารกซเปนนักวัตถุนิยมประวัติศาสตร 

(historical materialism) ซึ่งเชื่อในความคิดเรื่องการ

สลายระบบชนชั้น สลายระบบทุนสลายระบบกรรมสิทธ์ิ

สวนตวัและมุงจดัตัง้สงัคมทีใ่ชระบบทรพัยสนิสวนกลางซึง่

ทกุคนเปนเจาของรวมกนั สรปุแนวคดิสงัคมนยิมของคารล 

มารกซเปนสังคมที่สรางขึ้นเพื่อความเทาเทียมกันในเชิง

วตัถผุลผลิตหรอืในเชงิเศรษฐกจิเปนแนวคดิสงัคมในระดบั

การงาน ระดับความเปนอยู การครองชพี ความรับผิดชอบ

และความสัมพันธระหวางมนุษยกับสังคมเปนสังคมที่มุง

พัฒนาสาธารณูปโภคหรือสิ่งอํานวยความสะดวกตางๆ 

เพื่อความเปนอยูของมนุษย ทั้งหมดก็เพื่อแกปญหาความ

ขดัแยงหรอืความทกุขยากทีเ่กดิจากปจจัยการผลติทางวตัถุ

และมุงสรางประโยชนสุขแกสังคมซึ่งอยูบนโลกที่เปนจริง

และเปนโลกปจจุบันเทานั้น

 สวนประเด็นที่วาแนวคิดสังคมนิยมท่ีคารล 

มารกซพฒันาไปไมถึงไดแก สังคมแหงผูขัดเกลากิเลสซึ่งมี

ศลีถงึ ๒๒๗ ขอ การสรางสงัคมอดุมคตบิญุนยิม คอื การสะสม

บุญกุศลซึ่งความดีจะสงผลในสัมปรายิกัตถชาติ และใน

โลกุตตระ เปนโลกแหงการหลุดพนจากกิเลส ซึ่งผูวิจัยใน

ฐานะนักการศาสนายอมรับแตคารล มารกซไมเชื่อและไม

ยอมรับเพราะคารล มารกซเปนนักวัตถุนิยม

 ถาเรามองผานกรอบแนวคิดวัตถุนิยมกับแนวคิด

จิตนิยม ก็จะพบมุมมองที่ไมสอดคลองกันหรือเขากันไมได

โดยพิจารณาหลักการ วิธีการ เปาหมาย และผลกระทบ ดังน้ี



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๙๑

 ๓.๔  ธรรมชาติของสังคมยอมแตกตางกัน

 แนวคดิสงัคมนยิมในพทุธปรชัญาทีเ่ดนชดัม ี๖ 

ลกัษณะ คอื หลกัสันตวิธิ ีหลกัเผดจ็การโดยธรรมหรอืธรรม

ราชา หลกัพระธรรมวนิยัเปนธรรมนญูสงูสดุ หลกัทรพัยสนิ

ของสงฆ สังคมภาวะและระบบการบริหารจัดการ ซึ่งเปน

แนวคิดที่มีลักษระยุทธวิธีและเปาหมายที่เปนเอกลักษณ 

ในมติิของความคดิเชงิบวกหรอืเชงิบรูณาการ ผูวจิัยเหน็วา 

แนวคดิสังคมนยิมในพทุธปรชัญาเถรวาทสะทอนความจรงิ

ที่วาไมมีชุดแนวคิดทางสังคมและการเมืองใดที่เปนจริงถูก

ตองเหมาะสมและยั่งยืน เพราะชุดแนวคิดท้ังปวงลวนอยู

ภายใตเงื่อนไขของกาละและเทศะ เปนความไมเที่ยงของ

แนวคิดและทฤษฎีทางสังคมและการเมือง ทุกแนวคิดลวน

เกิดขึ้นเพื่อตอบโจทยและแกปญหาสังคมในเวลาหนึ่ง เมื่อ

สงัคมเปลีย่นไปแนวคดิเหลานัน้กล็าสมัยไปดงันัน้ แนวคดิท่ี

เปนจริงเหมาะสม และถาวรไดตองเปนแนวคิดที่ไดรับการ

ปรับแกเพิ่มเติม หรือปรับปรุงอยูตลอดเวลา

 เมือ่ธรรมชาตขิองมนษุยตองการสิง่ทีแ่ตกตาง

กัน เปนไปไมไดที่จะทําใหมนุษยพอใจหรือไดสิ่งที่ตองการ

เหมอืนกนัหมด จงึไมแปลกทีส่งัคมจะมลีกัษณะแตกตางกนั 

การกอตวัของแตละสงัคมยอมมหีลกัการ วธิกีาร เปาหมาย

และผลกระทบที่ตางกัน ดังจะเห็นไดจากสังคมสงฆกับ

สังคมชาวบานมีจุดเริ่มแหงพัฒนาการที่แตกตางกัน กลาว

คอื สงัคมสงฆเปนสงัคมยากจน เปนสงัคมแหงศลีธรรม และ

การแสวงหาวตัถตุองตัง้อยูบนพืน้ฐานของศลีธรรมแตสงัคม

ชาวบานเปนสังคมแหงความรํ่ารวย เปนสังคมที่แสวงหา

ความสุขทางวัตถุ  จุดเริ่มตนของพัฒนาการของสังคมสงฆ

กับสังคมชาวบานมีลักษณะเฉพาะดังนี้

จุดเริ่มตนพัฒนาการของสังคมสงฆ จุดเริ่มตนพัฒนาการของสังคมชาวบาน

๑. มีผูหลุดพน จึงเกิดสังคมอริยสงฆ

๒. มีผูไมหลุดพนมาบวช จึงเกิดสังคมสมมติสงฆ

๓. เพื่อการหลุดพน จึงเกิดสังคมผูเสียสละ

๔. เมื่อมีการเสียสละ จึงเกิดสังคมผูมักนอย (สันโดษ)

๕. เมื่อมักนอยยอมไมแสวงหาเปนสังคมยากจน

๖. เมื่อยากจน จึงเปนสังคมที่ตองอาศัยพึ่งพาผูอื่น

๑. เปนสังคมผูไมหลุดพน

๒. เมื่อไมหลุดพน จึงตองแสวงความสุขทางวัตถุ

๓. เพื่อความสุขและมั่นคง จําเปนตองสะสมวัตถุ

๔. เมื่อตองการวัตถุ จึงตองแสวงหา

๕. การแสวงหาและไดมาซึ่งวัตถุตองทําดวยตนเอง

๖. เมื่อทําดวยตนเอง ยอมไมคอยหวังพึ่งพาอาศัยคนอื่น



๙๒  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

 จากลําดับพัฒนาการทางสังคมขางตน ได

สะทอนใหเห็นวา ธรรมชาติของทุกๆ สังคมยอมมีที่มาที่ไป 

มีจุดเริ่มตน มีเปาหมายหรือเจตนจํานงแตกตางกัน มนุษย

จําเปนตองประนีประนอมและผสมผสานเพื่อการอยูรวม

กันและความอยูรอดของสังคม พระพุทธเจาไดทรงพิสูจน

แลววาสังคมโลกไมสามารถปฏิบัติตามแนวคิดสังคมนิยม

ไดทั้งหมด เหตุเพราะวามนุษยมีคุณสมบัติ มีความพรอม 

มีพื้นฐานความจําเปนที่ไมเทากันแนวคิดสังคมนิยมจึงตอง

แยกปฏิบัติเฉพาะสังคมที่มีความพรอมกอนมนุษยควรมี

สทิธิท์ีจ่ะอยูในสงัคมใดกไ็ด หากเขามโีอกาสเลอืกดวยความ

สมัครใจ  

๒.๔  ภาวะความยอนแยงของแนวคดิสงัคมนยิม

ในสังคมสงฆ

ในการศึกษาแนวคิดสังคมนิยมของพุทธปรัชญา

เถรวาท แมจะพบวาสังคมสงฆมรีปูแบบโครงสรางคลายกับ

แนวคดิสงัคมนยิมกต็าม แตผูวจิยักไ็ดพบบางประเดน็ทีด่ขูดั

กันหรือตรงขามกับแนวคิดสังคมนิยมของคารล มารกซอยู

บาง ซึ่งยังขบไมแตกอยู ๓ ประเด็นดังนี้

  ๒.๔.๑ ศาสนาคือยาฝนตามหลักแนวคิด

สังคมนิยมของคารล มารกซ ศาสนาเปนเปนเพียง

สิง่เสพตดิ เปนเครือ่งมอมเมาดจุยาฝนเทานัน้ เพราะศาสนา

มุงสอนเรือ่งศรทัธาซึง่เปนอปุสรรคตอการปลดปลอยมนษุย

ใหหลุดพนจากการครอบงําทางชนชั้น หลักศรัทธาตองถูก

กาํจัดท้ิงเนือ่งจากเปนเครือ่งมอืโฆษณาของชนชัน้ และตอง

หันมาเนนหนักท่ีเหตุผลการใชสติปญญาความสามารถซึ่ง

เปนวิทยาศาสตรในเชิงประจักษ สังคมนิยมเปนสังคมที่ไร

ศรัทธาแตมีศีลธรรมได เพราะศีลธรรมคือการยอมรับดวย

ความเขาใจภายใตเหตุผลที่รูถึงคุณและโทษ 

พระพุทธเจาทรงตอสูกับการกลาวอางศรัทธา

อางพิธีกรรมความศักด์ิสิทธ์ิที่ปดก้ันสิทธิและโอกาสของ

คนอื่น เพราะศรัทธาท่ีอางดังกลาวไมไดทําใหปากทองอิ่ม 

ไมไดทําใหความอยุติธรรมหายไป ไมไดชวยลดชองวาง

ความเหลือ่มลํา้ในสงัคม แตทีจ่รงิพระพทุธเจาไมไดทรงสอน

ใหศรทัธาแบบงมงายตามคาํสอนหรอืความเชือ่แตทรงสอน

ใหคนมีศรัทธาท่ีประกอบดวยปญญา ทรงใชหลักศรัทธา

เพื่อการประกาศพระศาสนาในทามกลางสังคมชนชั้นที่

ยังคงดํารงอยูแมวาหลักศรัทธาในบางกรณีจะพิสูจนเชิง

ประจักษไมไดก็ตามเชน นรก สวรรค ชาติหนา เปนตน 

ดังนั้น  เมื่อพระพุทธเจาทรงใชศรัทธาคูกับปญญา 

พระพุทธเจาจึงไมใชนักสังคมนิยมสายเหยี่ยวที่มุงปฏิเสธ

และปฏิวัติสังคมเกาแบบรุนแรงเด็ดขาดหรือแบบสุดโตง 

แตทรงเปนนักสังคมนิยมสายพิราบที่มุงปฏิวัติและปฏิรูป

สงัคมเกาในเชงิผสมผสานหรอืประยกุตและประนปีระนอม 

ดังนั้น พระพุทธศาสนาจึงไมจัดวาเปนศาสนาแหงยาฝน

เพราะทรงใชทั้งปญญา (เหตุผล) และศรัทธารวมกัน

  ๒.๔.๒ การสงตอสูลําดับสังคมสุดทาย

ตามทฤษฎีวัตถุนิยมประวัติศาสตร รัฐกรรมาชีพจะใช

เผด็จการสรางสังคมนิยมที่มุงเนนการผลิต เมื่อผลผลิตมี

มากเพียงพอรัฐกรรมาชีพก็จะสลายรัฐเพื่อการกาวเขาสู

สังคมคอมมิวนิสตสังคมคอมมิวนิสตจึงเปนระบบสังคม

ลําดับสุดทายท่ีจะเกิดมีขึ้น๘ ปญหาก็คือ พระพุทธเจา

ทรงใชเผด็จการโดยธรรมสรางสังคมสงฆ พรอมทั้งทรง

จัดระบบการเฉลี่ยแบงทรัพยสินสวนกลางเพื่อใหเพียงพอ

และทั่วถึงกันในที่สุดพระองคก็ทรงสลายบทบาทหนาท่ี

ของพระองคทิ้ง โดยคงเหลือไวแตบทบาทของสังคมสงฆ

เพียงอยางเดียวซ่ึงถัดจากลําดับของสังคมสงฆ ก็ไมปรากฏ

สังคมอืน่ใดเกดิขึน้ตามมา แมวาสังคมพระศรอีารยผลผลติ

จะมอีดุมสมบูรณเพยีงพอซึง่คลายกับสงัคมคอมมวินสิต แต

สังคมพระศรีอารยก็ขาดการสงตอ เพราะเปนสังคมที่ไมได

เกิดขึ้นตอจากสังคมสงฆ

๘ ซึ่งเปนสังคมที่ยังไมเคยปรากฏเกิดขึ้นจริง



การศึกษาวิเคราะหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาเถรวาท ๏ พระมหาดวงเดน ิตาโณ (ตุนิน)  ๙๓

  ถาจะกลาววา ในสมัยพระพุทธเจาเปน

สังคมนิยม สวนสมัยภายหลังปรินิพพาน สังคมสงฆคือ

สงัคมคอมมวินสิตกย็งัไมได เพราะสงัคมสงฆไมไดมผีลผลิต

ทรพัยสนิทีเ่หลอืเฟอพอสรปุก็คอื ผูวจิยัเหน็ภาพพฒันาการ

ของสังคมสงฆไดเพียงสังคมเดียว คือ เปนสังคมนิยมลําดับ

เดียวและเปนสังคมนิยมขั้นสุดทายที่สมบูรณสูงสุดแลว 

สังคมสงฆไมไดเปนมดลูกใหเกิดสังคมอื่นใดอีกตามมา ซึ่ง

ก็ดูขัดกับกฎทฤษฎีสังคมประวัติศาสตรที่วา สังคมนิยมจะ

ตองเปนมดลูกสงตอใหเกิดสังคมคอมมิวนิสตซึ่งเปนสังคม

สุดทายตามทฤษฎี 

  ดังนั้น ประเด็นนี้ทําใหเห็นความจริงในอีก

ระดับหนึ่งวา ความเปนสังคมนิยมขั้นประเสริฐสูงสุดนั้นไม

ไดวัดกันที่จํานวนหรือขนาดของผลผลิตที่มากจนลนเหลือ 

แตเปนสงัคมปจจบุนัทีม่คีวามพอเพยีง พออยูพอกนิ มคีวาม

มั่นคงดานปจจัย ๔ ในแบบปรกตินี้เอง ดังนั้น จึงไมมีสังคม

คอมมิวนิสตรออยูหรือมีสังคมสมบูรณแบบอื่นใดที่ดีเลิศที่

เราจะตองมาเสียเวลาเฝารอคอยหรือใฝฝนและขวนขวาย

ไปใหถึงอีก

  ๒.๔.๓ ประวตัศิาสตรสงัคมยอนกลบั กฎ

ของปฏิพัฒนาการที่วาดวยความขัดแยงจะนําไปสูการกอ

รูปใหมที่ดีกวาเสมอ โดยสรรพสิ่งตราบใดที่ยังไมถึงภาวะ

สมบูรณ ก็จะเปลี่ยนสภาพใหมจนกวาจะบรรลุจุดสมบูรณ

ที่ดีกวาซ่ึงก็เหมือนกับกฎทฤษฎีพัฒนาการของสังคม

ประวัติศาสตรซึ่งสังคมจะพัฒนาไปสูสังคมที่กาวหนากวา

อยางไมหยุดนิ่ง กลาวคือ ถาสังคมนั้นๆ กาวผานเด็ดขาด

จากสังคมบรรพกาล สังคมทาส สังคมศักดินา สังคมนิยม 

และสังคมคอมมิวนิสต สังคมจะไมยอนกลับถอยหลังไป

สูสังคมเกาทฤษฎีนี้ยังไมปรากฏผลเชิงประจักษ เพราะ

ยังสอดคลองกับสภาพสังคมโลกที่เปนอยู เชน ประเทศ

สังคมนิยมปจจุบันอยางประเทศจีน ไดกลายเปนประเทศ

ทุนนิยมขนาดใหญที่ทําการคาขายเพื่อหวังผลกําไร 

เนนลงทุนแขงขันในตางประเทศ ไมแตกตางกับประเทศ

เสรีนิยมประชาธิปไตยเชนเดียวกันในสมัยพระพุทธเจา 

ระบบโครงสรางของสงัคมสงฆตัง้อยูบนพืน้ฐานของแนวคดิ

ที่แตกตางกับระบบกษัตริยและระบบชนชั้นวรรณะ แตใน

ปจจุบนักลบัพบวา ระบบโครงสรางของสงัคมสงฆมลีกัษณะ

บางอยางที่ยอนกลับไปสูระบบสังคมศักดินาและระบบ

ชนชั้นวรรณะ กลาวคือ สังคมสงฆอยูภายใตอํานาจของ

ชนชั้นมีสังกัดกรมกอง เปนเจาหนาที่ตําแหนงพนักงาน มี

ยศถาบรรดาศกัดิ ์นอกจากนีส้งัคมสงฆปจจบุนัยงัมคีานยิม

แสวงหาวัตถุทรัพยสินเงินทอง ทั้งยังบูชาสรรเสริญ เชิดชู 

ยกยองตัวบุคคล พิธีกรรมและสิ่งศักด์ิสิทธ์ิ ที่หนักท่ีสุด

พระภิกษุบางรูปไดสถาปนาตนเองเปนพระขุนนางเจา

ศักดินาหรือเจาสํานักคฤหบดีที่เปนอิสระไมขึ้นตอใคร 

สังคมสงฆกลายเปนสวนหนึ่งของระบบชนชั้นแหงอํานาจ

แตกตางกับสังคมสงฆดั้งเดิมท่ีเคยดํารงอยูไดเพราะยึด

พระธรรมวนิยัเปนหลกั พระธรรมวนิยัเปนหลกัประกนัของ

ความมัน่คงของสงัคมสงฆและความไวเนือ้เชือ่ใจของสงัคม

ชาวบานเมื่อสังคมสงฆรับใชหรืออยูกับชาวบาน ชาวบาน

ก็จะอุปถัมภสังคมสงฆใหอยูรอดและปลอดภัย ในปจจุบัน

สังคมสงฆกลับกลายเปนผูแขงขันและมีมากทรัพยสิน

มากกวาชาวบาน

๓. สรุป
แนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญาแสดงออก

ผานกรอบของพระวินัย จุดเริ่มตนของสังคมเกิดจาก

พระพุทธเจาทรงลางสังคมเกาดวยการอธิบายพัฒนาการ

ของสังคมที่แทจริงไวในอัคคัญญสูตรซึ่งสังคมดั้งเดิมมี

ลักษณะเปนพลวัตเปลี่ยนแปลงไปอยางตอเนื่อง ทรงเผย

ใหเหน็การปรากฏตวัของสงัคมบรรพกาล สงัคมทาส สงัคม

ศักดินาและในที่สุดก็ปรากฏรูปแบบสังคมในระบบชนชั้น



๙๔  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๓ ฉบับที่ ๑ มกราคม-เมษายน ๒๕๕๙

วรรณะ คอื กษตัรยิ พราหมณ แพศย และศทูร พระพทุธเจา

ทรงปฏิเสธระบบชนชั้นวรรณะเพราะชนชั้นวรรณะเปน

ที่มาของความขัดแยงหรือเปนอุปสรรคที่สรางความทุกข

ยากตอเพื่อนมนุษยทั้งยังทําใหเกิดความเหลื่อมลํ้าตํ่าสูง

และไมเสมอภาคเทาเทียมกันในสังคม พระพุทธเจาไดทรง

สรางสังคมสงฆใหเปนสังคมใหมซึ่งปราศจากความเหลื่อม 

ลํ้าทางชนชั้นดวยการนําเสนอชุดคําสอนใหมเขามาแทนที่

แนวคิดของสังคมเกา จัดวาเปนการปฏิวัติสังคมดวยพุทธ

สันติวิธีไมมีการทําลายสังคมเกาในเชิงกายภาพและไมใช

ความรุนแรง ทรงใชแตพลังสติปญญาและความสมัครใจ

เพื่อการสรางสังคมแหงธรรม

ชดุแนวคดิสังคมนยิมในพทุธปรชัญาทีเ่ดนชดัมาก

ที่สุดปรากฏในรูปโครงสรางของสังคมสงฆ พระพุทธเจา

ทรงมอบอํานาจหนาที่ของพระองคใหแกสงฆผานระบบที่

ไดทรงออกแบบไว คือ พระวินัยสังคมสงฆไดอาศัยกรอบ

พระวินัยเปนธรรมนูญในการปฏิบัติและเปนเกณฑตัดสิน

สูงสุดเด็ดขาด ทําใหแนวคิดสังคมนิยมในพุทธปรัชญามี

ลักษณะ ยุทธวิธีและเปาหมายที่เปนเอกลักษณโดดเดน 

๖ ลักษณะ คือ หลักสันติวิธี หลักเผด็จการโดยธรรมหรือ

ธรรมราชา หลักพระธรรมวินัยท่ีเปนธรรมนูญสูงสุด 

หลกัทรพัยสนิสวนกลางของสงฆ หลกัสังคมภาวะและระบบ

การบริหารจัดการที่มีรูปแบบเบ็ดเสร็จตายตัว

สงัคมสงฆมภีาพลกัษณของสงัคมรวมหมูมวีถิชีวีติ

และแนวทางปฏิบัติที่เหมือนกันหมดในสังคมสงฆสวนรวม

ตองมากอนหรืออยูเหนือปจเจก ทําใหสังคมสงฆมีความ

พรอมเพียง มีความเสมอภาคเทาเทียมกันทั้งดานวัตถุและ

จิตใจ มีความเสมอภาคทางดานสิทธิและโอกาส เห็นได

จากระบบการจัดการทรัพยสินที่ภิกษุทุกรูปเปนเจาของ

กรรมสิทธ์ิรวมกันในนามสงฆมีการสละสวนเกินใหตก

เปนของสวนกลางเพื่อใหไดใชประโยชนรวมกัน สะทอน

โครงสรางเศรษฐกิจของสังคมหนึ่งเดียวท่ีมีการแจกจาย

แบงปนกันตามความสามารถตามความตองการหรือตาม

ความจาํเปนของแตละบคุคล พระวนิยัยงัไดชวยปรบัฐานะ 

เชื้อชาติเผาพันธุ เศรษฐกิจ พฤติกรรม คานิยมและความ

เชื่อของแตละบุคคลใหเทาเทียมกันและเปนไปในทิศทาง

เดียวกันดวย ดังนั้นสังคมสงฆจึงกลายเปนสังคมนิยมท่ี

ไรชนชั้นวรรณะ ไรผูนําปกครองหรือครอบงําในเชิงปจเจก

เปนสังคมที่ตางคนตางปฏิบัติหนาที่อยางเทาเทียมกันและ

เปนอสิระจากกนัภายใตระบบหรอืกตกิาแหงพระธรรมวนิยั

ที่เปนมาตรฐานเดียวกัน
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