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บทคัดยอ่* 

รูปแบบการปกครองแบบธรรมาธิปไตยนั้น คือยึดหลักธรรมาธิปไตยเป็นบรรทัดฐาน
กล่าวคืออ านาจสูงสุดข้ึนในการปกครองข้ึนอยู่กับธรรม โดยอาศัยความเห็นที่ชอบธรรมหรือ
เป็นความเห็นที่ถูกต้องด้วยธรรมแล้วก็ถือเอาตามนั้นๆ โดยในพุทธปรัชญาการเมืองนั้น  
เราอาจกล่าวได้ว่า “รัฐบาลไม่ใช่โดยประชาชน ของประชาชน และเพื่อประชาชน แต่เป็น
รัฐบาลโดยธรรม ของธรรม และเพื่อความสุขสมหวังในประโยชน์ของประชาชน เพราะธรรม
คืออ านาจสูงสุดในโลกจึงเรียกว่า ธรรมาธิปไตย” ตามนัยทางพุทธจริยศาสตร์ได้เสนอคุณค่า
ของหลักการปกครองแบบธรรมาธิปไตย ดังนี้ 1) คุณค่าด้านเศรษฐกิจ เมื่อการปกครองมี
หลักธรรมมาเป็นหลักยึดในการท าหน้าที่ของตนอย่างเต็มความสามารถมีการช่วยเหลือพึ่งพา
อาศัยอยู่ร่วมกันอย่างสันติมีความเป็นอยู่ที่ดี ก็จะให้คนในสังคมท าหน้าที่ตนได้อย่างเต็มที่  
2) คุณค่าด้านสังคม เมื่อคนในสังคมรู้ว่าอะไรเป็นธรรม อะไรเป็นประโยชน์ต่อสังคมส่วนรวม 
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ก็ท าให้คนจะให้สังคมสามารถที่จะใช้ชีวิตอยู่ร่วมกันได้อย่างสงบสุข เกื้อกูลกันและกัน 
มีความสามัคคี ปราศจากความขัดแย้ง คนในสังคมจึงจะเป็นพลเมืองที่ดีของสังคม และ
ประเทศชาติ 3) คุณค่าด้านการปกครอง ด้วยอาศัยคุณธรรมและจริยธรรมในการท าหน้าที่ 
เป็นปัจจัยที่ส าคัญที่ท าให้เกิดความมั่นคง มีเสถียรภาพและความเป็นระเบียบเรียบร้อย 
เพราะธรรมนั้นสามารถควบคุมจิตใจไม่ให้ใช้อ านาจเกินขอบเขต โดยการตั้งตนชอบศีลธรรม
อันดีงาม เพื่อให้เกิดคุณประโยชน์ต่อตนเอง สังคมและประเทศเพื่อการพัฒนาอย่างยั่งยืน
มั่นคงสืบต่อไป 
 

ค าส าคัญ: การปกครอง; ธรรมาธิปไตย; พุทธจริยศาสตร ์

 
Abstract  
 

 The form of the Dhammadhipatai regime. That is, adhering to the 

principle of Dhammadhipatai as the norm, that is, the supreme power in 

government depends on the dharma by relying on a righteous opinion or a 

correct opinion with justice, and then holding that In Buddhist philosophy. We 

can say that “ The government is not by the people of the people and for the 

people. But is the government of the Dharma of Dharma and for the happiness 

in the benefit of the people because the Dhammadhipatai is the highest power 

in the world, therefore called Dhammadhipatai”  According to the Buddhist 

ethics, the value of the principles of sovereignty is presented as follows: 1) 

Economic values When the rule of principle has been adopted as a basis for 

their duties in full capacity With dependence help Live together peacefully 

Well-being Will allow people in society to fully perform their duties. 2) Social 

values when people in society know what is wrong what is beneficial to the 

society as a whole? Will allow people to be able to live in a peaceful and 

peaceful society Support each other Unity Without conflict People in society 

will be good citizens of society. And nation. 3) Administrative value with 

virtue and ethics in acting Is an important factor that causes stability Stable 

and orderly Because Dharma can control the mind to not use power beyond 

the limits By setting himself like a good moral For the benefit of oneself 

Society and country for sustainable development 

 

Key words: Government; Dhammadhipatai; Buddhist ethics 
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บทน า 
มนุษย์ทุกคนในโลกใบนี้จะด ารงชีวิตอยู่ได้ด้วยดีและจะสามารถพัฒนาจิตใจ ปัญญา

ของตนได้เต็มที่ก็ต่อมนุษย์มีการพัฒนาศักยภาพของตนเองในด้านต่างๆ อยู่ตลอดระยะเวลา 
โดยเฉพาะการอยู่ร่วมกันในสังคม ภายใต้กฎกติกาแห่งการปกครองที่ดีและเป็นธรรม เพราะ
เมื่อใดที่มนุษย์เข้ามาอยู่ในสังคมระบบรัฐแล้ว การปกครองในรัฐที่ดีจะต้องก่อให้เกิดความ
ยุติธรรม นอกจากนี้แล้ว ผู้ที่จะมีความเจริญทางจิตใจได้จะต้องมีคุณธรรมประจ าใจ เพื่อใช้
เป็นหลักในการด ารงชีวิตคุณธรรมนับเป็นสิ่งที่มีคุณค่าเหนือสิ่งอื่นใด โดยเฉพาะอย่างยิ่งใน
การคิดหรือท าสิ่งใด ให้ยึดถือเหตุผลเป็นหลัก (Thinphan Nakhata, 1986 : 108) ระบบ
การปกครองที่นับว่าเหมาะสมกับสังคมมนุษย์มากที่สุด  คือ ประชาธิปไตยการปกครองใน
ระบอบประชาธิปไตย จึงเป็นตัวสร้างกลไกทางสังคมให้อยู่ในกรอบเดียวกันอย่างสงบสุข 
กล่าวคือ ถ้าผู้น าหรือนักปกครองเป็นคนดีมีคุณธรรมก็จะสามารถท าประโยชน์สุขให้แก่
ส่วนรวมได้มากมาย แต่ถ้าหากผู้น าหรือนักปกครองที่ไร้คุณธรรมใช้ระบอบทุนนิยมในการ
สร้างบารมีอยู่เหนือกฎหมาย หลงอ านาจ แม้นักการเมืองจะบัญญัติกฎหมายข้ึนมากเท่าใด 
ใช้เวลานานขนาดไหน แต่ผลของกฎหมายย่อมมีช่องโหว่ไม่สามารถใช้กับคนๆนั้นหรือกับ
สังคมนั้นๆ ได้เลยจึงเป็นการยากที่จะคาดหวังการปกครอง ที่ประกอบไปด้วยหลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนาของผู้น า หรือนักปกครอง เพราะอ านาจเป็นสิ่งสูงสุดที่คนต้องการเพื่อให้
ได้มาซึ่งอ านาจและผลประโยชน์ ปัญหาและอุปสรรคที่มีผลต่อการปกครองในระบอบ
ประชาธิปไตย จึงมีอยู่มากมายหลายประการซึ่งแต่ละปัญหายังไม่มีทีท่าว่าจะประสบ
ความส าเร็จในการแก้ไข โดยประเด็นของปัญหาต่างๆ คือ ระบบคุณธรรม ศีลธรรม จริยธรรม
หรือแม้แต่การแก้ไขเกี่ยวกับการทุจริตคอรัปช่ันของนักปกครองก็ยากต่อการแก้ปัญหา
(Buddhadasa Phikkhu, 2005 : 47) 

ในแนวคิดทางพุทธจริยศาสตร์จึงให้ความส าคัญเป็นอย่างมากกับสิทธิเสรีภาพของ
บุคคล ความเท่าเทียมกันในการอยู่รว่มกันของสาวก ซึ่งเป็นหลักการที่ส าคัญของการปกครอง
โดยยึดหลักธรรมาธิปไตยดังจะเห็นได้จากผู้ทีจ่ะเข้ามาเปน็สาวกของพระพุทธศาสนานั้นจะไม่
มีการแบ่งชนช้ัน วรรณะ อาชีพ หรือฐานะความเป็นอยู่ ไม่ว่าจะเป็นผู้ใด หากความเลื่อมใส
ศรัทธา และมีความตั้งใจจริงที่จะเข้ามาศึกษาหลักธรรมค าสั่งสอนของพระองค์แล้วประชาชน
ทุกชนช้ันล้วนแต่สามารถที่จะบวชในพระพุทธศาสนาได้ทั้งสิ้นถ้าเรารู้จักฟังผู้อื่นและน ามาคิด
พิจารณาแล้วก็จะสามารถน าแนวความคิดน้ันมาปฏิบัติเพื่อสรา้งสรรค์ให้เกิดประโยชน์เกื้อกูล
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ต่อสังคมตามวิถีทางแบบประชาธิปไตยที่ถูกต้องเป็นธรรมแต่เมื่อใดก็ตามถ้าปราศจาก
หลักธรรมในการน ามาเป็นแนวในการประพฤติปฏิบัติแล้วก็จะก่อให้เกิดการขัดแย้งและ
ทะเลาะวิวาทระหว่างกันและกัน 

ดังนั้นบทความเรื่องนี้จึงมองเห็นถึงความส าคัญของการเมืองการปกครองที่ปกครอง
อย่างเป็นธรรม ถูกต้อง ตามหลักการปกครองแบบธรรมาธิปไตยว่ามีความส าคัญเป็นอย่างยิ่ง
ต่อการปกครองประเทศชาติ ที่จ านาความสงบสุข สามัคคีของคนในชาติก่อให้เกิดประโยชน์
สุขและการเกื้อกูลแก่กันและกันในสังคม ช่วยท าให้เห็นแนวทางการลดความขัดแย้งทาง
ความคิดและการปฏิบัติด้านการเมืองการปกครองลงได้ ดังจะได้น าเสนอต่อไป  

 
ความสัมพันธร์ะหว่างการเมืองและการปกครองตามนัยพุทธจริยศาสตร์ 
 ค าว่า “การเมือง”  ในภาษาอังกฤษตรงกับค าว่า “Polis” มาจากภาษากรีกแปลว่า
นครรัฐ ซึ่งเป็นการรวมตัวกันทางการเมืองที่ใหญ่กว่าระดับครอบครัวหรือเผ่าพันธ์นครรัฐใน
กรีกสมัยโบราณได้แก่เมอืงเอเธนสแ์ละสปาร์ตาเป็นต้น  (Prof. S.N., 1999 : 4) ค าว่า “การ
ปกครอง” ในภาษาอังกฤษตรงกับค าว่า “Government” มาจากภาษากรีกเช่นเดียวกันคือ
ค าว่า “Kybernetes” (Prof. K.C. Mishra, 1998 : 4) แปลว่าผู้ถือหางเสือเรือโดยมีการ
เปรียบเทียบว่ามีรัฐบาลจึงเรียกว่า “รัฐนาวา” (Jirachok (Banphot), 1997 : 4) โดยมี
การเมืองการปกครองเป็นผู้ถือหางเสือของรัฐนาวาน่ันเอง “การปกครอง” ยังแปลตรงๆได้ว่า
การดูแลการให้ความคุ้มครองหรือการบริหารนั่นเอง (Decho Sawanon, 2002 : 41) 
 ส่วนค าว่า“การปกครอง” เป็นค าที่ใช้ในการบริหารบ้านเมืองในลักษณะที่มี
ผู้ปกครองผู้มีอ านาจในการปกครองบ้านเมืองสูงสุดเรียกว่าพ่อเมืองหรือเจ้าเมืองกรมที่มี
หน้าที่ดูแลเรื่องการปกครองให้มีความสุขและดูแลทุกข์ของประชาชนเป็นส าคัญก็ยังคง
เรียกว่ากรมการปกครอง (Decho Sawanon, 2002 : 41) 

ดังนั้น การเมืองกับการปกครองมคีวามเช่ือมโยงเกี่ยวข้องกันเพราะการปกครองหรือ
การบริหารระเบียบกฏเกณฑ์เพื่อให้เกิดการบ าบัดทุกข์นั้นจ าเป็นต้องอาศัยอ านาจคือ
การเมืองจึงจะด าเนินการได้ส าเร็จเพราะฉะนั้นการศึกษาเรื่องการเมืองกับการปกครองจึง
หมายถึงการศึกษาเกี่ยวกับองค์กรที่ใช้อ านาจและระเบียบกฎเกณฑ์การบริหาร (Sukhum 

Nuansakun and Wisit Thaweset, 1998 : 1) ค าว่า “การเมืองการปกครอง” ในนิยาม
และความหมายตามนัยพุทธจริยศาสตร์ว่าหมายถึงการปกครองเพื่อการศึกษาเป็นการ
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ปกครองที่ท าให้เกิดความสงบเรียบร้อยโดยใช้ธรรมะจากความหมายที่เข้าใจกันในปัจจุบันนี้
ว่า “การเมือง” คือกิจการบ้านเมืองที่เกี่ยวกับรัฐในความหมายน้ีเทียบกันได้กับการจัดส่วน
แห่งรัฐการบริหารประเทศเฉพาะที่เกี่ยวกับนโยบายในการบริหารประเทศเช่นการเมือง
ระหว่างประเทศการด าเนินการและนโยบายระหว่างประเทศการอ านวยหรือควบคุมการ
บริหารราชการแผ่นดินมตี าแหน่งทางการเมืองมีหน้าที่อ านวยหรือควบคุมการบริหารแผ่นดิน
การปกครองการดูแลคุ้มครองระวังรักษาและบริหารดังนั้นรวมความได้ว่านิยามและ
ความหมายของค าว่า “การเมืองการปกครอง”หมายถึงการปกครองดูแลแผ่นดินที่เป็นอาณา
เขตรัฐของตนรวมถึงการดูแลบ าบัดทุกข์บ ารุ งสุขให้แก่ประชาราษฎร์ที่อาศัยอยู่ภายใน
แผ่นดิน 

 
แนวคิดการปกครองแบบธรรมาธิไตย 
 การปกครองแบบธรรมาธิปไตยนั้นอ านาจสูงสุดข้ึนอยู่กับธรรมะคือความถูกต้องโดย
ไม่ค านึงว่าจะเป็นความเห็นของคนส่วนใหญ่หรือคนส่วนน้อยหรือแม้จะเป็นความเห็นของ
บุคคลคนเดียว (ปัจเจกชน) ถ้าเป็นความเห็นที่ชอบธรรมหรือเป็นความเห็นที่ถูกต้องก็ถือเอา
ตามนั้นธรรมาธิปไตยนั้นถือว่าเป็นการปกครองที่มีอ านาจสูงสุดที่เป็นความถูกต้องชอบธรรม
ไม่เข้าข้างฝ่ายใดเป็นการปกครองที่น าพาประเทศชาติไปสู่ความสงบสุขใช้เหตุผลและ
สติปัญญาในการปกครองพระพุทธเจ้าทรงยกย่องธรรมาธิปไตยว่าประเสริฐที่สุดแต่
โลกาธิปไตยก็ยังดีกว่าอัตตาธิปไตยถ้าเผด็จการนั้นยึดมั่นในธรรมในความถูกต้องมีความรัก
ความเมตตาต่อประชาชนเหมือนพ่อปกครองลูกและมิได้ยกย่องว่าระบอบประชาธิปไตยหรือ
โลกาธิปไตยนั้นประเสริฐที่สุดแม้นักปรัชญาเมธีทางการปกครองยุคปัจจุบันก็เห็นด้วยกั บ
พระพุทธเจ้าโดยกล่าวว่า “ประชาธิปไตยเป็นระบอบการปกครองที่ เลวน้อยที่สุด ”  
(Wirat Thiraphanethi, P.P.S : 25) 
 
ความหมายของค าว่า “ธรรมาธิปไตย” 

ค าว่า “ธรรมาธิปไตย” หรือ “ธัมมาธิปไตย” นั้นคือการถือธรรมเป็นใหญ่, การถือ
ความถูกต้องเป็นหลัก” (Royal Institute, 2005 : 555) พุทธทาสภิกขุหรือพระธรรมโกศา
จารย์ (เงื่อมอินฺทปญฺโญ) ได้กล่าวถึงธรรมาธิปไตยไว้โดยมุ่งถึงความถูกต้องของธรรมชาติว่า 
“ธรรมาธิปไตยเอาความถูกต้องของธรรมชาติเป็นใหญ่” (Buddhadasa Phikkhu, 1998 : 
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16) หรือมุ่งถึงกฎเกณฑ์ของธรรมชาติ ว่า “...ธรรมาธิปไตยตามหลักของพุทธศาสนาซึ่งเอา
ธรรมหรือพระธรรมเป็นหลักเอาความจริงความถูกต้องตามธรรมคือตามกฎเกณฑ์อันลึกซึ้ ง
ของธรรมชาติเป็นหลักซึง่เราเรียกได้อย่างหนึ่งว่าพระเจ้า”หรือมุ่งถึงความดีว่า “ส าหรับค าว่า
ธรรมาธิปไตยนั้น มันเล็งถึงความดีความงามความจริงความยุติธรรมเรียกสันๆว่าความดีก็แล้ว
กัน” (Buddhadasa Phikkhu, 1998 : 180)  

ดังนั้นความหมายของค าว่า “ธรรมาธิปไตย” จึงหมายถึงแนวทางการเมืองการ
ปกครองที่เน้นการประพฤติปฏิบัติ เพื่อประยุกต์ใช้ในทางการเมืองการปกครองด้วยเช่นการ
กล่าวถึงการบริหารที่เป็นธรรมการตัดสินใจในการปกครองในระบอบประชาธิปไตยหรือการ
กล่าวถึงเรื่องการค านึงถึงประโยชน์สุขของประชาชนเป็นใหญ่ 

นอกจากนี้เราจะเห็นได้ว่า “ธรรมาธิปไตย” นี้ก็เป็นค าที่ใช้กันอย่างคุ้นเคยใน
สังคมไทยเนื่องจากเป็นสังคมที่มีความใกล้ชิดกับพระพุทธศาสนามาอย่างยาวนานท าให้มีการ
ถ่ายทอดแนวคิดหรือหลักธรรมค าสอนเกี่ยวกับธรรมาธิปไตยในพระพุทธศาสนาสู่สังคมไทย
อยู่เป็นระยะๆโดยเฉพาะอย่างยิ่ งในแวดวงของพุทธศาสนิกชนและนักวิชาการด้าน
พระพุทธศาสนาดังจะเห็นได้ ว่าแม้ว่าค าว่า  “ธรรมาธิปไตย” จะเป็นค าเฉพาะในทาง
พระพุทธศาสนาแต่ก็ ได้รับการบรรจุและนิยามความหมายไว้ในพจนานุกรมฉบับ
ราชบัณฑิตยสถานด้วยดังที่ยกมาอธิบายไว้แล้วในเบื้องต้นเพราะฉะนั้นเพื่อให้เกิดความเข้าใจ
ที่ชัดเจนในค าว่า “ธรรมาธิปไตย” จึงจ าเป็นอย่างยิ่งที่จะต้องหาค าอธิบายความหมายของค า
นี้จากหลักฐานต่างๆที่ปรากฏในคัมภีร์ส าคัญๆในพระพุทธศาสนาคือพระไตรปิฎกและอรรถ
กถาต่อไป 

การศึกษา “ธรรมาธิปไตย” ในคัมภีร์พระพุทธศาสนาคือพระไตรปิฎกและอรรถกถา
ดังที่ กล่ าวมาท าให้ เราทราบ ว่าธรรมาธิป ไตยในฐานะที่ เป็นหลักธรรมค าสอนใน
พระพุทธศาสนานั้นไม่ได้กล่าวถึงเรื่องอ านาจของบุคคลใดบคุคลหนึ่งหรอือ านาจทางการเมอืง
การปกครองแต่ประการใดแม้จะอธิบายธรรมาธิปไตยว่าความมีธรรมเป็นใหญ่แต่ความเป็น
ใหญ่หรืออธิปไตยในคัมภีร์พระพุทธศาสนามิได้หมายถึงอ านาจในทางการเมืองการปกครองที่
สามารถบังคับบัญชาให้บุคคลอื่นต้องยอมปฏิบัติตามหรือลงโทษใครได้กลับหมายถึงสิ่งที่มี
อ านาจหรือมีพลังผลักดันให้บุคคลกระท าในสิ่งที่ดีที่ถูกต้องดีงามได้แก่ตนเองบุคคลอื่นและ
ธรรมซึ่งแต่ละอย่างล้วนเป็นจุดเริ่มต้นที่จะน าไปสู่จุดหมายที่ดีทั้งสิ้นโดยเฉพาะอย่างยิ่ง
ธรรมาธิปไตยนั้นเป็นการใช้ธรรมเป็นที่ตั้งและให้ความส าคัญแก่ธรรมในฐานะที่ธรรมเป็น
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จุดเริ่มต้นหรือเป็นสิ่งจูงใจให้บุคคลละช่ัวท าดีท าจิตใจให้บริสุทธ์ิและธรรมที่อธิบายไว้ใน
พระไตรปิฎกและอรรถกถานั้นก็มีความหมายครอบคลุมทั้งส่วนที่เป็นวิธีการ (กุศลกรรมบถ
10) และเป้าหมาย (โลกุตรธรรม 9) ที่เป็นผลอันเกิดจากการประพฤติปฏิบัติตามวิธีการ
ดังกล่าวนั้นเอง 
 ลักษณะของความสามัคคีธรรมในพระพุทธศาสนาคือแนวคิดและการปฏิบัติที่
เกี่ยวกับการกระท าโดยตรงและเพื่อส่งเสริมความเข้าใจเกี่ยวกับลักษณะของความสามัคคีได้
อย่างถูกต้องด้วยเหตุนี้การแสดงออกซึ่งการกระท าจึงเป็นอีกวิธีหนึ่งของความสามัคคีและ
เป็นหลักส าคัญที่สามารถสะท้อนให้เห็นถึงแนวคิดเรื่องสามัคคีธรรมในพระพุทธศาสนาได้
อย่างถูกต้องความหมายของความสามัคคีคือการกระท าใน3ลักษณะกล่าวคือกรรมทางไตร
ทวารได้แก่กายทวารประตูทางกายวจีทวารประตูทางวาจามโนทวารประตูทางใจ  (Thai 

Tipitaka 25/27/31-32) ในเรื่องเกี่ยวกับการปกครองอันแสดงถึงความสามัคคีของผู้คนใน
สังคมนั้นพระพุทธองค์ทรงมุ่งไปที่บุคลมิใช่ระบบเนื่องจากรัฐมีไว้เพื่อความสุขของประชาชน
และความสุขที่แท้ต้องเป็นหลักธรรมดีงามตามหลักค าสอนของพระพุทธองค์ดังนั้นค าสอน
ของพระพุทธองค์จึงมีจุดมุ่งหมายเดียวของชีวิตคือการประเมินว่าอะไรดีอะไรช่ัวจะต้อง
เป็นไปในแนวเดียวกันจะขัดแย้งกันไม่ได้ซึ่งจะให้ความส าคัญแก่ตัวบุคคลผู้มีหน้าที่ปกครอง
มากกว่าคือเมื่อบุคคลเป็นคนดีแล้วไม่ว่าจะปกครองด้วยระบบใดก็ตามก็จะน าประชาชนไปสู่
ความดีและความสุขได้ทั้งสิ้นพระพุทธองค์ทรงปรารถนาจะสร้างคนมากกว่าสร้างระบบ
เนื่องจากให้ผลที่ตรงกว่าและถาวรกว่าแต่การที่ต้องสร้างระบบในปัจจุบันก็เพราะสร้างคนไม่
ส าเร็จนั่นเองและเมื่อสร้างคนไม่ส าเร็จอย่างน้อยก็เอาระบบมาควบคุมคนบ้างก็จะท าให้ผล
เกิดข้ึนได้บ้างเพื่อให้บรรลุเป้าหมายเช่นที่ประสงค์นั้น 

พระพุทธองค์ทรงได้ก าหนดสังคมตัวอย่างข้ึนเป็นแบบฉบับเพื่อง่ายในการปกครอง
และเป็นตัวอย่างให้เห็นว่าการประพฤติตามธรรมการมีธรรมเป็นแกนกลางของสังคมก่อ
ผลประโยชน์ได้จริงเพียงใดสังคมตัวอย่างในสมัยนี้คือสงัคมพุทธอันประกอบด้วยบรษัิท4ไดแ้ก่ 
“ภิกษุภิกษุณีอุบาสกและอุบาสิกา” (Thai Tipitaka 21/130/179) นั่นเองโดยเฉพาะสังคม
พระอริยสงฆ์เป็นสังคมตัวอย่างของสังคมพุทธบริษัทด้วยกันเป็นตัวอย่างสังคมภายนอกด้วย
กฎเกณฑ์ต่างๆค าสอนต่างๆจึงเน้นหนักที่พระสงฆ์เริ่มต้นด้วยพระสงฆ์และกวดขันที่พระสงฆ์
มากผลที่ได้รับก็คือเป็นสังคมที่มีความสงบสุขไม่มีการถือช้ันวรรณะมีการเคารพกันตามล าดับ
อาวุโสมีความประพฤติทางกายทางวาจาสงบเสงี่ยมเรียบร้อยเสมอกันมีทัศนะความคิดเห็น
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เป็นสัมมาทิฏฐิอย่างเดียวกันสมาชิกในสังคมต่างก็เป็นคนว่าง่ายสอนง่ายปกครองง่ายมีเหตุมี
ผลมีความรับผิดชอบไม่เป็นการขัดแย้งกันรุนแรงถึงข้ันก่อการทะเลาะวิวาทกันใหญ่โตเพราะ
เหตุแห่งความคิดไม่ตรงกันสังคมพระสงฆ์จึงเป็นสังคมที่ช้ีให้ว่าเป็นการปกครองโดยธรรมแต่
ปัญหามันมีอยู่ว่าบุคคลที่จะมาท าหน้าที่เป็นผู้ครองนั้นมีความเข้าใจในหลักธรรมและพุทธ
วิธีการปกครองของพระองค์มากน้อยเพียงใดและจะน าเอาพุทธวิธีการปกครองมาใช้ในการ
ปกครองอย่างไรให้มีความเหมาะสมกับสภาพปัจจุบันและให้มีความเป็นธรรมกับผู้อยู่ภายใต้
การปกครองและใช้อ านาจอย่างเป็นธรรมอย่างไรในอธิปไตยสูตร  (Thai Tipitaka 

11/228/231) 

 
ธรรมาธิปไตยในทัศนะพุทธจริยศาสตร์ 

ธรรมาธิปไตยในทัศนะพุทธจริยศาสตร์จงึเป็นการน าเสนอในฐานะที่“ธรรมาธิปไตย” 
เป็นหลักธรรมค าสอนประการหนึ่งในพระพุทธศาสนานี้ยังท าให้ทราบว่า“ธรรมาธิปไตย” 
เป็นหลักธรรมค าสอนที่มุ่งไปที่คุณธรรมหรือคุณสมบัติด้านที่ดีที่อยู่ภายในจิตใจของบุคคลซึ่ง
มีพลังหรือมีอ านาจควบคุมการตัดสินใจการพูดและการกระท าของบคุคลนั้นๆเมื่อมคุีณสมบัติ
ภายในที่ดีมีธรรมะเป็นที่ตั้งหรือเป็นพื้นฐานแล้วการตัดสินใจในเรื่องต่างๆก็จะเป็นไปตาม
หลักการที่ ถูกต้องดีงามและเป็นประโยชน์โดยมีจุดมุ่งหมายเพื่อพัฒนาตนเองให้ดี ข้ึน
ตามล าดับไม่ว่าบุคคลนั้นจะอยู่ในสถานภาพใดก็ตามเพราะการที่บุคคลนั้นมีธรรมเป็นใหญ่ใน
การตัดสินใจจึงเรียกว่า“ธรรมาธิปไตย” คือความมีธรรมเป็นใหญ่แต่ความเป็นใหญ่หรือ
อธิปไตยในคัมภีร์พระพุทธศาสนานั้นมิได้หมายถึงอ านาจในทางการเมืองการปกครองที่
สามารถบังคับบัญชาให้บุคคลอื่นต้องยอมปฏิบัติตามหรือลงโทษใครได้กลับหมายถึงอ านาจ
ของธรรมที่สามารถกระตุ้นหรือเป็นสิ่งจูงใจให้บุคคลตัดสินใจกระท าในสิ่งที่ถูกต้องดีงามเพื่อ
น าไปสู่จุดหมายที่ถูกต้องดีงามเช่นกัน 

 
คุณค่าของการปกครองแบบธรรมาธิปไตยตามนัยพุทธจริยศาสตร์ 
 1)  ด้านเศรษฐกิจ 
 หลักธรรมในพระพุทธศาสนาที่มีผลต่อการเมืองไทย ในด้านเศรษฐกิจนั้นได้แก่
หลักธรรมในกูฏทันตสูตร (Thai Tipitaka 9/323/125) ซึ่งในพระสูตรนี้ได้กล่าวถึงการ
พัฒนาบ้านเมืองด้วยการพัฒนาทางเศรษฐกิจ เริ่มด้วยหลักการปราบโจรผู้ร้ายแบบถอนราก
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ถอนโคน เพื่อไม่ให้กลับมาเป็นเสี้ยนหนามของรัฐเบี ยดเบียนประชาราษฎร์อีกต่อไป  
โดยวิธีการ 3 อย่าง คือ 
 1.  ให้พระราชทานพันธ์ุพืชและอาหารแก่เกษตรกรผู้ขยันในการท าเกษตร 
 2.  ให้พระราชทานต้นทุนแก่ราษฎรผู้ขยันในการค้าขาย 
 3.  ให้พระราชทานอาหารและเงินเดือนแก่ข้าราชการผู้ขยันในหน้าที่ราชการ 
 จะเห็นได้ว่าหลักการทั้ง 3 ประการนี้ พระเจ้ามหาวิชิตราชทรงใช้เป็นหลักการ
พัฒนาบ้านเมืองของพระองค์มาแล้วในอดีต ก็ปรากฏว่าได้ผลเป็นอย่างดียิ่ง คือพระราช
ทรัพย์เพิ่มพูนมากข้ึนๆ บ้านเมืองไม่มีโจรผู้ร้าย บ้านเรือนไม่ต้องปิดประตู ท าให้อาณา
ประชาราษฎร์อยู่เย็นเป็นสุขกันทั่วหน้า นโยบายทั้ง 3 ประการนี้ นับว่าเป็นนโยบายที่ส่งผลดี
ต่อการปกครองในปัจจุบันอย่างมาก เพราะเป็นการแก้ปัญหาสังคมอย่างถูกทาง เป็นกุศโล
บายในการปกครองรัฐใหม้ีความเจริญรุ่งเรอืง เพราะประชาชนจะอยู่กันอย่างมีความสุขได้น้ัน 
ก็ขึ้นอยู่กับปัจจัยพื้นฐานในการครองชีพ หากประชาชนยังยากไร้ รัฐก็ไม่สามารถที่ก้าวไปสู่
อุดมการณ์สูงสุดได้  
 เราจะเห็นได้จากการปฏิรูปการเมืองของรัฐบาลได้แต่ละยุคซึ่งมุ่งไปที่การปฏิรูป
เศรษฐกิจ ปฏิรูปสังคม ปฏิรูปราชการ ปฏิรูปคุณภาพชีวิต หรือแม้แต่การประกาศท าสงคราม
กับความยากจน ทั้งหมดน้ีก็เพื่อที่จะให้ประชาชนในรัฐมีคุณภาพชีวิตที่ดีข้ึน สามารถที่จะอยู่
ร่วมกันอย่างปกติสุขได้ เพราะทุกฝ่ายล้วนได้รับการเหลียวแลจากรัฐ ได้รับการสนับสนุนและ
การคุ้มครองจากรัฐ ทุกฝ่ายจึงมีก าลังใจในการพัฒนาอาชีพของตนอย่างมีความสามารถ 
ข้าราชการจะให้ความทุ่มเทในการท าหน้าที่ของตนเพื่อผลประโยชน์ของชาติ ผลที่ตามมาก็
คือ ประชาชนจะให้ความร่วมมือกับรัฐความสัมพันธ์ระหว่างรัฐกับประชาชนจะเป็นไปใน
ทิศทางที่ดี ประชาชนจะคอยเป็นหูเป็นตาให้กับทางบ้านเมือง ทุกคนมีส่วนร่วมในการพัฒนา
ประเทศชาติ และคนในสังคมไม่ว่าจะนับถือศาสนาใดๆ หรือลัทธิใดๆก็ตาม สามารถที่จะอยู่
ร่วมกันอย่างสันติได้ มีความเจริญรุ่งเรืองต่อไปด้วยฐานมั่นคง  
 2) ด้านสังคม 
 หลักธรรมส าหรับให้มนุษย์ด าเนินชีวิตไปอย่างมีประโยชน์สุข และมีจุดมุ่งหมายเพื่อ
สังคมส่วนรวมนั้น นับว่าเป็นหลักธรรมที่สอนให้ด าเนินชิวิตอย่างมีความรับผิดชอบต่อตนเอง
และสังคม มิใช่สอนให้ท าตามกระแสของสังคม แต่ควรเป็นผู้ช้ีทางออกให้แก่สังคมว่าที่
ถูกต้องนั้นควรเป็นอย่างไร สังคมไทยในปัจจุบันนี้นับว่าตกอยู่ภายใต้กระแสของสังคมแห่ง
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การเลียนแบบ ซึ่งที่เลียนแบบมาน้ันหากเป็นสิง่ที่ดีมีประโยชน์ก็ดีไป แต่หากเป็นสิ่งไร้คุณค่าก็
จ าท าให้สังคมแหลกเหลว เพราะไปยึดถือแบบที่ผิดน่ันเอง แม้กระทั่งความเช่ือในเรื่องต่างๆ 
เช่นเช่ือในเรื่องไสยศาสตร์ หรือในอ านาจเทพเจ้าทั้งหลายว่าสามารถที่จะดลบันดาลชีวิตของ
ตนให้ดีข้ึน ปราศจากอุปสรรคต่างๆในการด าเนินชีวิต และอีกหลายๆอย่าง ซึ่งนั่นขัดต่อค าสั่ง
สอนในทางพระพุทธศาสนา เพราะพระพุทธศาสนาสอนให้คนพึ่งตนเอง ด าเนินชีวิตอยู่ด้วย
สติปัญญาไม่หลงด้วยสติปัญญา ไม่หลงไปตามกระแสสังคม พระพุทธศาสนาถือว่า มนุษย์ทุก
คนมีสิทธิเสรีภาพทางความคิดและการกระท า มนุษย์ทุกคนสามารถที่จะก าหนดวิถีชีวิตของ
ตนเองได้ โดยไม่ต้องพึ่งพาอ านาจสิ่งศักดิ์สิทธ์ิใดๆก็ได้ ทุกคนสามารถถึงจุดมุ่งหมายที่ตนเอง
ตั้งไว้ได้ด้วยตนเอง ทุกคนมีเสรีภาพในการตัดสินใจที่จะท าสิ่งต่างๆได้ด้วยตนเอง แต่การใช้
เสรีภาพน้ันจะต้องมีขอบเขตมิใช่ใช้เสรภีาพสุดโด่ง จนเกดิผลกระทบต่อสทิธิเสรภีาพของผู้อื่น 
ดังนั้นการใช้เสรีภาพจะต้องเป็นไปในทางที่ถูกต้อง ดีงาม สร้างสรรค์ เกิดประโยชน์ทั้งแก่ตน
และผู้อื่น และพระพุทธศาสนายังให้เสรีภาพในทางความคิดแก่ทุกคนด้วย คือพระพุทธเจ้า
พระองค์ทรงบังคับให้ใครเช่ือถือ หรือปฏิบัติตามที่พระองค์สอน แต่พระองค์ทรงตรัสไว้เป็น
แนวทางแห่งการปฏิบัติเท่าน้ัน ทรงสอนให้บุคคลรู้จักใช้วิจารณญาณใช้สติปัญญาพิจารณาดู
ให้ถูกต้องตามหลักเหตุผลเสียก่อนว่าจะเช่ือในสิ่งนั้นๆดีหรือไม่ ตามที่ปรากฏในกาลามสูตร
(Thai Tipitaka 20/66/257) การที่แต่ละคนจะเป็นพลเมืองที่ดีตามหลักพระพุทธศาสนา 
จึงต้องมีความรับผิดชอบต่อตนเอง ครอบครัว ญาติมิตรและสังคมโดยส่วนรวม โดยเฉพาะใน
ด้านสังคมนั้นจ าเป็นที่จะต้องมีการสงเคราะห์มหาชนด้วยสังคหวัตถุ 4 ประการ (Thai 

Tipitaka 11/313/295) คือ 1.  ทาน (การให้) 2.  ปิยวาจา (วาจาเป็นที่รัก) 3.  อัตถจริยา 
(การประพฤติประโยชน์) และ 4.สมานัตตา (การวางตนสม่ าเสมอ) อีกทั้งยังต้องมีหลักสัปปุ
ริสธรรม7 ประการ (Thai Tipitaka 11/330/333) คือ รู้จักเหตุผล รู้ความมุ่งหมาย รู้จักตน 
รู้จักประมาน รู้จักกาล รู้จักชุมชน และรู้จักบุคคล ซึ่งจัดเป็นหลักธรรมที่ส าคัญ เพราะเป็น
หลักธรรมส าหรับการด ารงชีวิตอยู่อย่างรู้เท่าทันความเป็นไปของสังคม เพราะเป็นหลักการ
สร้างความสัมพันธ์ทุกด้าน ดังนั้นหลักสัปปุริสธรรมจึงมีลักษณะโน้มเอียงไปทางวิถีชีวิตแบบ
ประชาธิปไตยที่ว่า “บุคคลพึงมีเหตุผลในการด ารงชีวิตและการด าเนินชีวิตอย่างเสรีเพราะ
สังคมยิ่งมีความเสรีเท่าไรบคุคลต้องยิ่งรู้จกัความพอดี ทั้งหน้าที่การงาน ภาวะ เพศ กาลเทศะ 
ชุมชนและบุคคล การปฏิบัติตนตามหลักสัปปุริสธรรม 7 ประการ จะสามารถบรรลุการมีชิวิ
ตอยู่อย่างเสรีร่วมกันได้ และคนในสังคมควรที่จะมีส่วนร่วมในการปกครองด้วย” 
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 จะเห็นได้ว่าหลักการดังว่ามาน้ี นับว่าเป็นหลักการที่จะท าให้คนในสังคมสามารถที่
จะใช้ชีวิตอยู่ร่วมกันได้อย่างสันติ มีความสามัคคีเป็นอันหนึ่งอันเดียวกัน ด าเนินกิจกรรมทาง
การเมืองร่วมกันอย่างไร้ปัญหา ปราศจากความขัดแย้งในเรื่องแนวคิดทางการเมืองการ
ปกครอง น าพาให้เกิดความสามัคคีในชาติบ้านเมือง 
 3)  ด้านการปกครอง 
 ในสังคมไทยนั้น ได้มีการกล่าวถึงเรื่องคุณธรรมหรือจริยธรรมของนักปกครองและ
นักบริหารมากพอสมควร โดยเฉพาะอย่างยิ่งพระมหากษัตริย์ไทยทุกพระองค์ทรงเป็นพุทธ
มามกะ ทรงเป็นเอกอัครศาสนูปถัมภก และทรงยึดหลักธรรมในทางพระพุทธศาสนามาเป็น
หลักในการปกครองประเทศตลอดมา ไม่ว่าจะอยู่ในการปกครองระบบใดก็ตาม ดังนั้นหลัก
พุทธจริยศาสตร์จึงเป็นปัจจัยส าคัญที่ก าให้เกิดความเป็นปึกแผ่นและความเป็นระเบียบ
เรียบร้อยของสังคม ผู้ปกครองและผู้อยู่ใต้ปกครองไม่ท าอะไรที่เป็นเหตุให้เกิดความแตกร้าว
ในสังคม โดยมีส่วนควบคุมจิตใจของชนช้ันปกครองให้อยู่ในศีลธรรมอันดีไม่ให้ใช้อ านาจเกิน
ขอบเขตท าให้ค่านิยมและพฤติกรรมทางสังคมของคนไทยมีลักษณะที่พึ่งพาตนเอง มีความ
เอื้อเฟื้ออาทรต่อกัน เคารพผู้ใหญ่ ยึดมั่นในประเพณีที่ดีงามเสมอมา แต่หากมีปัญหาเกิดข้ึน
ปัญหาน้ันเกิดจากการที่คนส่วนใหญ่ที่มีหน้าที่ในการบริหารบ้านเมืองไม่สามารถที่จะควบคุม
พฤติกรรมของตนเองและไม่สามารถที่จะน าหลักธรรมมาใช้กับตนเองได้ จึงท าให้เกิดการยึด
ติดในตัวบุคคล และยังมีการใช้ระบบพวกพ้องกันอยู่ เสมอ ดังนั้นหลักธรรมในทาง
พระพุทธศาสนาจึงเป็นปัจจัยส าคัญต่อวิธีการพัฒนาเศรษฐกิจและสังคม โดยเฉพาะอย่างยิ่ง
ความเจริญและความสุขในด้านจิตใจ ย่อมเป็นปัจจัยส าคัญที่เราจะต้องน ามาพิจารณาควบคู่
ไปกับความเจริญและความสุขในด้านวัตถุเสมอ 
 การน าหลักธรรมในทางพระพุทธศาสนามาใช้ย่อมมีคุณค่าต่ออุดมการณ์ของการ
ปกครองในระบอบประชาธิปไตยอยู่ไม่น้อย การถือหลักประชาธิปไตย การใช้สิทธิเสรีภาพ 
และความเสมอภาคแก่มนุษย์ทุกช้ันวรรณะ การถือหลักอธิปไตย 3 ประการ รวมทั้ ง
หลักธรรมในการปกครอง หรือการบริหารงานโดยหมู่คณะในหลักลิจฉวีอปริหานิยธรรม ย่อม
มีคุณค่าต่อการที่จะน ามาใช้กล่อมเกลาท่าทีในการปฏิบัติกันตามอุดมการณ์ของการปกครอง
ระบอบนี้ได้เป็นอย่างดี(Thinphan Nakhata,1986 :101)อย่างไรก็ตาม การปกครองทุก
ระบบนั้นล้วนมีข้อบกพร่องผิดพลาดได้ทั้งสิ้น ทุกระบบอาจมีข้อบกพร่องส่วนที่บกพร่องคือ
ส่วนที่ไม่เป็นธรรม ถ้าแก้ไขส่วนนั้นให้เป็นธรรมได้ ระบบอะไรก็เป็นธรรมเหมือนกันหมด
(Preecha Changkhwan Yuen, 1996 : 172) 
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 ในปัจจุบันมีการกลา่วถึงปัญหาเกีย่วกับจริยธรรมของนักปกครองกันอย่างกว้างขวาง
เพราะเนื่องจากผู้ปกครองมักมีพฤติกรรมที่ขัดต่อศีลธรรมอันดีงาม ไม่ว่าจะเป็นปัญหา
เกี่ยวกับการทุจริตคอร์รัปช่ัน การบริหารงานยังมีการเอื้ออ านวยผลประโยชน์แก่พวกพ้อง ไม่
มีความโปร่งใสในการท างานจึงก่อให้เกิดการต่อต้านหรือปฏิเสธผู้น าที่ขาดจริยธรรมในการ
ปกครอง ในสมัยสมบูรณาญาสิทธิราชย์ มีหลักธรรมที่พระเจ้าแผ่นดินใช้ในการปกครองราช 
อาณาจักร เรียกว่า ทศพิธราชธรรม และมีวัตรหรือพระจริยาที่พระจักรพรรดิ์พึงบ าเพ็ญ
สม่ าเสมอ 12 ประการ เรียกว่า “จักรวรรดิวัตร” (Thai Tipitaka 11/35/62) ผู้บริหาร
จะต้องเอาใจใส่และยึดเป็นหลักในการบริหารงานเสมอ เพราะจะท าให้ผู้บริหารเป็นผู้มี
คุณธรรมและจริยธรรมในการบริหาร ยึดมั่นในหลักการที่ถูกต้อง ไม่ลุแก่อ านาจ ใช้อ านาจ
เบียดเบียนผู้อื่น ใช้ช่องว่างของกฎหมายเพิ่มอ านาจให้ตนเอง โสเครดิต ถือว่า “ผู้ที่จะมีความ
เจริญทางจิตใจได้จะต้องมีคุณธรรมประจ าใจ เพื่อใช้เป็นหลักในการด ารงชีวิต คุณธรรม
นับเปน็สิ่งที่มีคุณค่าเหนือสิ่งอื่นๆ” (Thinphan Nakhata, 1986 : 108) 
 จึงกล่าวได้ว่าหลักพุทธจริยศาสตร์ที่ผู้ปกครองยึดเป็นหลักในการปกครองตนและ
ปกครองประเทศก็คือ หลักทศพิธราชธรรม (Thai Tipitaka 28/240/62) ได้แก่ ทาน คือ
การให้ ศีล คือการส ารวมกาย วาจา ใจ บริจาค คือการบ าเพ็ญตนเพื่อสาธารณประโยชน์ 
อาชวะ คือ คือความซื่อตรง มัทวะ คือ ความสุภาพอ่อนโยน ตปะ คือ การเอาชนะความช่ัว 
อโกธะ คือความไม่กริ้วโกรธ อวิหิงสา คือ ความไม่เบียดเบียนผู้อื่น ขันติ ความอดทน และ 
อวิโรธนะ คือการไม่ผิดจากความเที่ยงตรงหรือความยุติธรรม เพราะถือว่าเป็นคุณธรรมในการ
ปกครองที่ส าคัญในการปกครองที่ส าคัญของนักปกครองกษัตริย์พระองค์ใดก็ตามที่ยึด
หลักธรรมนี้กษัตริย์พระองค์ใดก็ตามทียึดหลักธรรมนี้เป็นแนวทางในการปฏิบัติ ย่อมได้ช่ือว่า 
ผู้ทรงธรรม (ธรรมราชา) เป็นที่รักใคร่ของปวงชน 
 จะเห็นได้ว่าหลักพุทธจริยศาสตร์นั้นมีส าหรับการปกครองนั้นล้วนแต่ก่อให้เกิดผลดี
ในทางการเมืองการปกครอง จะสังเกตไดว่้าระบบการเมืองไทยนั้นไม่สามารถที่จะพัฒนาไปสู่
ระบอบประชาธิปไตยที่สมบูรณ์ได้สักที ก็เพราะมีเหตุผลที่ เนื่องด้วยข้อจ ากัดอยู่หลาย
ประการโดยเฉพาะในด้านตัวผู้ปกครองและผู้ใต้ปกครอง คือต่างขาดการความเคารพใน
เหตุผลของกันและกัน การที่มัวแต่ยึดถือตัวบุคคลมากกว่าหลักการที่ถูกต้องนั้นเป็นอีกหนึ่ง
ปัจจัยในการขัดขวางประชาธิปไตยในสังคมไทย การไม่รู้จักประณีประนอม การใช้อารมณ์ใน
การตัดสินปัญหา การขาดระเบียบวินัย เช่ืองมงายในสิ่งที่พิสูจน์ไม่ได้ และการไม่มีความ
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รับผิดชอบต่อส่วนรวมอย่างแท้จริง ปัญหาเหล่านี้ล้วนเป็นอุปสรรคขัดขวางต่อการพัฒนา
ประเทศภายใต้การปกครองระบอบประชาธิปไตยเพราะนับตั้งแต่ประเทศไทยได้เปลี่ยนการ
ปกครองจากระบบสมบู รณญาสิท ธิราชย์  มาเป็ นระบอบประชาธิป ไตยที่ มี อง ค์
พระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุข นับเป็นเวลา 80 กว่าปี (2475-2562) มีการก่อรัฐประหาร
และมีการชุมนุมประท้วงใช้ก าลังในการชุมนุมกันนับครั้งไม่ถ้วน เมื่อเกิดการรัฐประหารก็ฉีก
รัฐธรรมนูญทิ้งไปถึง 18 ฉบับ นี่เป็นเหตุผลที่ล้วนแต่สังคมทั้งผู้บริหารและผู้อยู่ใต้การ
ปกครองขาดธรรมในการปกครอง ไม่ใช้ธรรมมาเป็นใหญ่ในการปกครอง  
 บทความนี้จึงหวังว่าเป็นอย่างยิ่งว่าหากคนไทยทุกคนร่วมมือกันในการขจัดปัญหา
ข้างต้นน้ีให้หมดไปได้เราก็อาจจะได้เห็นประชาธิปไตยที่สมบูรณ์เกิดข้ึนในสังคมไทยนี้ ซึ่งเรา
ใฝ่ฝันกันมานานแสนนานเสียที 

 
สรุป 
 คุณค่าแนวคิดหลักการปกครองแบบธรรมาธิปไตยตามนัยอธิปไตยสูตรของ
หลักธรรมค าสอนในทางพระพุทธศาสนามุ่งเน้นให้พัฒนาที่ตัวเองก่อน คือการยกระดับจิตใจ
ให้เป็นคนมีธรรมน าไปสู่การประพฤติปฏิบัติที่ถูกต้องดีงามทั้งทางกายทางวาจาและทางใจให้
ความส าคัญแก่ธรรมยึดถือความถูกต้องเป็นใหญ่ น าเอาธรรมะมาเป็นมาตรวัดต้องยุติด้วย
ธรรม เป็นธรรม เที่ยงธรรม มีเหตุมีผลตามหลักการที่ถูกต้องคือมีธรรมาธิปไตยตามค าสอน
ของพระพุทธเจ้าจะท าให้เป็นคนดีของสังคมช่วยพัฒนาประเทศชาติบ้านเมืองให้มีความ
เจริญก้าวหน้ามั่นคงยิ่งฯข้ึนสืบต่อไปสังคมมีความสงบสุข ประเทศชาติและประชาชนมี
ความสุขไม่มีปัญหาดั่งเช่นในปัจจุบันเพราะขาดการน าค าสอนของพุทธศาสนามาประยุกต์ใช้
ในชีวิต เพราะค าสั่งสอนของพระพุทธเจ้ามีประโยชน์ครอบคลุมในทุกฯ ด้านและมีคุณค่าต่อ
สังคมไทยและประเทศชาติ เพราะประเทศไทยมีพระพุทธศาสนาคู่บ้านเมืองมาตั้งแต่สมัย
โบราณและมีคุณูปการมากมาย 
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