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บทคััดย่่อ

	 บทความวิิชาการน้ี้�มีีวัตถุุประสงค์์เพ่ื่�อวิิเคราะห์์และสัังเคราะห์์หลัักไตรลัักษณ์์ ได้้แก่่ อนิิจจัง  

ทุุกขััง และอนััตตา ให้้เป็็นกรอบแนวคิิดเชิิงรััฐศาสตร์์สำำ�หรัับอธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคมสมััยใหม่่ 

โดยใช้้การวิิเคราะห์์เอกสาร (Documentary Analysis) และการสัังเคราะห์์เชิิงแนวคิดจากองค์์ความรู้้�ด้้าน

พระพุุทธศาสนาและรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััย ผลการวิิเคราะห์์พบว่่า หลัักไตรลัักษณ์์สามารถประยุุกต์์เป็็นกรอบ

วิิเคราะห์์พลวัตทางการเมืืองและสัังคมได้้อย่่างเป็็นระบบ กล่่าวคืือ อนิิจจังอธิิบายความเปลี่่�ยนแปลงของ

โครงสร้้าง สถาบััน  และระบอบการเมืือง ทุ กขัังสะท้้อนความเปราะบางของระบบอัันเกิิดจากความ 

เหล่ื่�อมล้ำำ��  ความไม่่เป็็นธรรม และความตึึงเครีียดเชิิงโครงสร้้าง ส่ วนอนััตตาอธิิบายการกระจายตััว 

ของอำำ�นาจและการประกอบสร้้างอััตลัักษณ์์ทางการเมืืองในสังคมเครืือข่่าย บทความได้้สัังเคราะห์์เป็็น 

Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) ประกอบด้้วย 5 องค์์ประกอบ ได้้แก่่ (1) Structural 

Dynamics (Anicca) (2) Systemic Tension (Dukkha) (3) Power Diffusion (Anatt ) (4) Ethical 

Political Governance และ (5) Sustainable Political Society ซ่ึ่�งเช่ื่�อมโยงหลัักพุุทธธรรมกัับทฤษฎีี

รััฐศาสตร์ร่์่วมสมัยัอย่า่งเป็็นระบบ องค์ค์วามรู้้�ดังกล่่าวช่วยขยายบทบาทของหลัักไตรลัักษณ์จ์ากหลัักธรรม

เชิิงจริยศาสตร์์ไปสู่่�กรอบการวิิเคราะห์์รััฐศาสตร์์ที่่�สามารถประยุุกต์์ใช้้ในการวิิเคราะห์์นโยบายสาธารณะ 

การพััฒนาสถาบัันทางการเมืือง และการจััดการความขััดแย้้งในสังคมร่่วมสมััย
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Abstract  

	 This academic article aims to analyze and synthesize the Buddhist doctrine of 

the Three Characteristics (Tilakkha a) Anicca (impermanence), Dukkha (suffering), and 

Anatt  (non-self) into a political analytical framework for explaining social transformation 

in modern society. The study employs documentary analysis and conceptual synthesis 

by integrating Buddhist philosophy with contemporary political science. The findings  

indicate that the Three Characteristics provide a systematic framework for understanding 

political and social dynamics. Anicca explains the continuous transformation of political 

institutions and governance structures; Dukkha highlights structural tensions, inequality, 

and systemic vulnerability; while Anatt  explains the diffusion of power and the social 

construction of political identities within networked societies. Based on these findings, 

the study proposes the Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model), consisting of five  

interrelated components: (1) Structural Dynamics (Anicca), (2) Systemic Tension (Dukkha), 

(3) Power Diffusion (Anatt ), (4) Ethical Political Governance, and (5) Sustainable Political 

Society. The model integrates Buddhist philosophy with contemporary political theories 

and extends the role of the Three Characteristics beyond ethical teachings toward a 

comprehensive analytical framework for political science. It also provides practical  

implications for public policy analysis, institutional development, and conflict  

transformation in contemporary societies

Keywords: Tilakkha a; Buddhist Political Analysis; Social Change; Political Power; Social 

Conflict

บทนำำ�
	 สัังคมสมััยใหม่่กำำ�ลัังเผชิิญกัับการเปลี่่�ยนแปลงอย่า่งรวดเร็็วและต่่อเน่ื่�องทั้้�งด้้านเศรษฐกิิจ การเมืือง

สัังคม วัฒนธรรม และเทคโนโลยีี ภายใต้้กระแสโลกาภิิวััตน์์ เศรษฐกิิจดิจิิทััล และการขยายตััวของสัังคม

เครืือข่่าย การเปลี่่�ยนแปลงดัังกล่่าวมิได้้เพีียงเพิ่่�มความเช่ื่�อมโยงระหว่่างรััฐ ตลาด และประชาชนเท่่านั้้�น 

หากยัังทำำ�ให้้โครงสร้้างอำำ�นาจ  ความสััมพัันธ์ทางการเมืือง และระบบคุุณค่่าของสัังคมมีีความซัับซ้้อน  
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ไม่่แน่่นอน  และเปลี่่�ยนแปลงอยู่่�ตลอดเวลา อำ ำ�นาจซ่ึ่�งเดิิมมัักถููกมองว่่ารวมศููนย์์อยู่่�ในรัฐหรืือสถาบัันทาง 

การเมืือง ได้้กระจายไปสู่่�ตัวแสดงที่่�หลากหลาย ทั้้ �งองค์์กรระหว่่างประเทศ ภาคธุุรกิิจ  กลุ่่�มทางสัังคม  

ส่ื่�อดิิจิิทััล และปััจเจกบุุคคลที่่�สามารถผลิิตข้้อมููล สร้้างความหมาย และมีีอิทธิิพลต่อการกำำ�หนดประเด็็น

สาธารณะได้้อย่่างกว้้างขวาง ส่ งผลให้้ความชอบธรรมของรััฐและสถาบัันทางการเมืืองแบบดั้้�งเดิิมถููก 

ตั้้�งคำำ�ถามมากยิ่่�งขึ้้�น (เอนก เหล่่าธรรมทััศน์์, 2560; นิธิิ เอีียวศรีีวงศ์์, 2562)

	 ภายใต้้บริิบทดัังกล่่าว สั งคมร่่วมสมััยต้้องเผชิิญกัับปััญหาที่่�ซัับซ้้อนหลายประการ ได้้แก่่  

ความเหล่ื่�อมล้ำำ��ทางเศรษฐกิิจและสัังคม การแบ่่งขั้้�วทางการเมืือง วิิกฤติิความไว้้วางใจต่อสถาบััน ความขััดแย้้ง

ด้้านอัตลัักษณ์์ และการแข่่งขัันในการกำำ�หนดความหมายของความจริง ความดีี  และความชอบธรรม 

ในพื้้�นที่่�สาธารณะ ปัญหาเหล่่าน้ี้�สะท้้อนให้้เห็็นว่าสัังคมมิิได้้ดำำ�รงอยู่่�ภายใต้้ระเบีียบที่่�มั่่�นคง หากเป็็นพื้้�นที่่�

ของการต่่อรองระหว่่างโครงสร้้างอำำ�นาจ คุ ณค่่าดั้้�งเดิิม และอุุดมการณ์์ใหม่่อย่่างต่่อเน่ื่�อง โดยเฉพาะใน

สัังคมไทยซึ่่�งความสััมพัันธ์ทางอำำ�นาจแบบลำำ�ดับชั้้�นยัังดำำ�รงอยู่่�ควบคู่่�กัับการขยายตััวของแนวคิิด

ประชาธิิปไตย สิทธิิเสรีีภาพ และการมีีส่วนร่วมของพลเมืือง จึงก่่อให้้เกิิดความตึึงเครีียดระหว่่างการรัักษา

ระเบีียบเดิิมกัับข้้อเรีียกร้้องต่่อการเปลี่่�ยนแปลงทางสัังคมและการเมืือง (ชััยวัฒัน์์ สถาอานัันท์, 2559; ธงชััย

วิินิิจจะกููล, 2561)

	 รััฐศาสตร์ร่์่วมสมัยัได้้พััฒนากรอบแนวคิดิเพ่ื่�ออธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงดังักล่่าวไว้้อย่า่งหลากหลาย

ไม่่ว่่าจะเป็็นแนวคิดโครงสร้้างนิิยม สถาบัันนิยม ทฤษฎีีความขััดแย้ง้ ทฤษฎีีความชอบธรรม แนวคิดอำำ�นาจ

เชิิงวาทกรรม และแนวคิดสังคมเครืือข่่าย กรอบเหล่่าน้ี้�ช่่วยให้้เห็็นว่าอำำ�นาจมิได้้เป็็นเพีียงทรััพยากรที่่�รััฐ

หรืือผู้้�ปกครองครอบครอง หากเป็็นความสััมพัันธ์ที่่�แทรกซึึมอยู่่�ในสถาบััน ว าทกรรม ความรู้้�  และ

กระบวนการสร้้างอััตลัักษณ์์ของผู้้�คน Foucault (1978) เสนอว่่าอำำ�นาจทำำ�งานผ่านเครืือข่่ายความสััมพัันธ์

และการผลิิตความรู้้� ขณะที่่� Giddens (1991) อธิิบายว่่าสัังคมสมััยใหม่่อยู่่�ภายใต้้กระบวนการสะท้้อนกลัับ

และการปรัับเปลี่่�ยนตนเองอย่่างต่่อเน่ื่�อง ส่ วน  Castells (2010) ชี้ ้�ให้้เห็็นว่าสัังคมเครืือข่่ายได้้เปลี่่�ยน

โครงสร้้างอำำ�นาจจากการควบคุุมแบบรวมศููนย์์ไปสู่่�การกระจายตััวผ่านระบบข้้อมููลและการส่ื่�อสาร

	 อย่่างไรก็็ตาม กรอบแนวคิดทางรััฐศาสตร์์ส่่วนใหญ่่ยัังพััฒนาขึ้้�นจากประสบการณ์์ทาง

ประวััติิศาสตร์์และปรััชญาการเมืืองตะวัันตกเป็็นสำำ�คัญ ข ณะที่่�หลัักธรรมทางพระพุุทธศาสนามัักได้้รัับ 

การศึึกษาในฐานะคำำ�สอนด้้านจริยธรรม การพััฒนาจิิตใจ  หรืือแนวทางการประพฤติิปฏิิบััติิของบุุคคล 

มากกว่่าการนำำ�มาใช้้เป็็นกรอบวิิเคราะห์์โครงสร้้าง อำำ�นาจ ความชอบธรรม และความขััดแย้ง้ทางการเมืือง

อย่่างเป็็นระบบ แม้้จะมีีการศึึกษาที่่�เช่ื่�อมโยงพระพุุทธศาสนากัับการบริิหาร การปกครอง สั ันติวิิธีี  และ 

การพััฒนาสัังคมอยู่่�บ้าง แต่่การนำำ�หลัักไตรลัักษณ์์ ได้้แก่่ อนิิจจัง ทุกขััง และอนััตตา มาอธิิบายธรรมชาติิ

ของสัังคม อำำ�นาจ และการเปลี่่�ยนแปลงในเชิิงรััฐศาสตร์์ยัังมีีอยู่่�ค่อนข้างจำำ�กัด และยัังขาดการสัังเคราะห์์
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ให้้เป็็นกรอบแนวคิดที่่�มีีองค์์ประกอบและความสััมพัันธ์เชิิงทฤษฎีีอย่่างชััดเจน  (พระพรหมคุุณาภรณ์์ (ป.อ. 

ปยุุตฺฺโต), 2555; พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส, 2564)

	 ช่่องว่่างทางวิิชาการดัังกล่่าวมีีความสำำ�คัญ เน่ื่�องจากหลัักไตรลัักษณ์์เสนอฐานคิดเกี่่�ยวกับธรรมชาติิ

ของสรรพสิ่่�งที่่�สอดคล้้องกัับลัักษณะของสัังคมการเมืืองร่่วมสมััย กล่่าวคืือ อนิิจจังอธิิบายความไม่่คงที่่�และ

การเปลี่่�ยนแปลงของโครงสร้้างสถาบััน และระบอบการเมืือง ทุกขัังสะท้้อนความตึึงเครีียด ความเปราะบาง

และความไม่่สมดุุลที่่�เกิิดจากความเหล่ื่�อมล้ำำ��  การกีีดกันและการยึึดมั่่�นในอำำ�นาจหรืือผลประโยชน์์  

ส่่วนอนััตตาช่่วยให้้เข้้าใจว่าอำำ�นาจและอััตลัักษณ์์มิิได้้มีีแก่่นสารถาวร หากเกิิดขึ้้�นจากเง่ื่�อนไข ความสััมพัันธ์

การยอมรัับและการประกอบสร้้างทางสัังคม เม่ื่�อสัังเคราะห์์ร่่วมกัับแนวคิดอำำ�นาจเชิิงสััมพัันธ์ อำ ำ�นาจ 

เชิิงวาทกรรม และสัังคมเครืือข่่าย หลัักไตรลัักษณ์์จึึงมีีศักยภาพที่่�จะพััฒนาเป็็นกรอบวิิเคราะห์์ทางรััฐศาสตร์์

สำำ�หรัับอธิิบายสัังคมในฐานะระบบพลวัตั อำำ�นาจในฐานะกระบวนการ และความขััดแย้ง้ในฐานะภาวะปกติิ

ของระบบการเมืือง

	 บทความน้ี้�จึึงมีีวัตถุุประสงค์์เพ่ื่�อวิิเคราะห์์และสัังเคราะห์์หลัักไตรลัักษณ์์ในฐานะกรอบแนวคิด 

เชิิงรััฐศาสตร์์สำำ�หรัับอธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคมสมััยใหม่่ โดยมุ่่�งพิิจารณาความสััมพัันธ์ระหว่่าง  

1) อนิิจจังกัับพลวัตของโครงสร้้างและสถาบัันทางการเมืือง 2) ทุกขัังกัับความเปราะบาง ความเหล่ื่�อมล้ำำ��

และความตึงึเครีียดเชิิงระบบ และ 3) อนััตตากัับการกระจายตััวของอำำ�นาจและการประกอบสร้า้งอััตลัักษณ์์

ทางการเมืือง ตลอดจนวิิเคราะห์์บทบาทของหลัักธรรมต่่อการกำำ�กับสัังคม การสร้้างความชอบธรรมของ

อำำ�นาจ และการแปรรููปความขััดแย้้งในสังคมร่่วมสมััย

กรอบแนวคิดและการทบทวนวรรณกรรม
	 1. การเปล่ี่�ยนแปลงของสัังคมสมััยใหม่่: จากความมั่่�นคงสู่่�ความไม่่แน่่นอน

	 การอธิิบายสัังคมสมััยใหม่่ในรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััยได้้เปลี่่�ยนจากมุุมมองที่่�เน้้นเสถีียรภาพของสถาบััน

ไปสู่่�การมองสัังคมในฐานะระบบที่่�มีีพลวััต (Dynamic System) และมีีความไม่่แน่่นอนเป็็นคุณลัักษณะ

พื้้�นฐาน  Giddens (1991) อธิิบายแนวคิด  Reflexive Modernity ว่ า สั งคมสมััยใหม่่ต้้องปรัับตััวและ

ทบทวนตนเองอย่่างต่่อเน่ื่�องจากผลกระทบของความรู้้� เทคโนโลยีี และโลกาภิิวััตน์์ ขณะที่่� Beck (1992) 

เสนอแนวคิด Risk Society ซ่ึ่�งมองว่่าความเสี่่�ยงและความไม่่แน่่นอนมิใช่่เหตุุการณ์์เฉพาะหน้้า หากเป็็น

โครงสร้้างปกติิของสัังคมยุุคใหม่่

	 ในมิติิของอำำ�นาจ Castells (2010) เสนอแนวคิด Network Society ว่ าอำำ�นาจได้้เปลี่่�ยนจาก 

การรวมศููนย์อยู่่�ที่่�รััฐไปสู่่�เครืือข่่ายของข้้อมููล เทคโนโลยีี และผู้้�มีีส่วนได้้ส่่วนเสีียที่่�หลากหลาย ส่งผลให้้การ

กำำ�หนดนโยบาย ความชอบธรรม และอำำ�นาจทางการเมืืองเกิดิขึ้้�นผ่านการปฏิิสััมพัันธ์ของตัวัแสดงจำำ�นวน

มากมากกว่่าการควบคุุมจากศููนย์กลางเพีียงแห่่งเดีียว
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	 แม้้แนวคิดดังกล่่าวจะอธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคมได้้อย่่างมีีประสิิทธิิภาพ  แต่่ยัังมุ่่�งเน้้น 

การวิิเคราะห์์เชิิงโครงสร้้างและสถาบัันเป็็นหลััก ขณะที่่�มิิติิทางจริยธรรม คุณค่่า และปรััชญาการดำำ�รงอยู่่�

ของมนุุษย์์ยัังได้้รัับความสนใจค่อนข้างจำำ�กัด จึ งเป็็นช่องว่่างที่่�หลัักไตรลัักษณ์์สามารถเข้้ามาเสริิม 

การอธิิบายได้้

	 2. แนวคิดอำำ�นาจ ความชอบธรรม และความขััดแย้้งในรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััย

	 รััฐศาสตร์์ร่่วมสมััยได้้ขยายความหมายของอำำ�นาจจากการเป็็นทรััพยากรของรััฐไปสู่่�อำำ�นาจ 

ในฐานะ "ความสัมัพัันธ์" (Relational Power) Foucault (1978) อธิิบายว่่าอำำ�นาจดำำ�รงอยู่่�ผ่า่นวาทกรรม

 ความรู้้� และการปฏิิบััติิทางสัังคม มิใช่่เพีียงการใช้้อำำ�นาจบังคัับ ขณะที่่� Bourdieu (1991) เน้้นบทบาท

ของทุุนเชิิงสััญลัักษณ์์และวััฒนธรรมในการสร้้างการยอมรัับทางสัังคม ส่วน Weber (1978) และ Beetham 

(1991) อธิิบายว่่าความชอบธรรมเป็็นปัจจัยสำำ�คัญที่่�ทำำ�ให้้อำำ�นาจได้้รัับการยอมรัับอย่่างยั่่�งยืืน

	 ในประเด็็นความขััดแย้้ง Galtung (1969) เสนอแนวคิด Structural Violence โดยช้ี้�ว่่าความ

รุุนแรงมิิได้้เกิิดจากการใช้้กำำ�ลัังเท่่านั้้�น หากยังัเกิิดจากโครงสร้้างที่่�ก่่อให้้เกิิดความเหล่ื่�อมล้ำำ��และการกีีดกัน

ขณะที่่� Lederach (1997) พั ฒนาแนวคิด  Conflict Transformation ซ่ึ่�งมุ่่�งเปลี่่�ยนแปลงโครงสร้้าง  

ความสััมพัันธ์ และวััฒนธรรมที่่�เป็็นต้นเหตุุของความขััดแย้้ง มากกว่่าการยุุติิข้้อพิิพาทเพีียงระยะสั้้�น

	 แนวคิิดเหล่่าน้ี้�ช่่วยอธิิบายพลวัตของอำำ�นาจและความขััดแย้้งได้้อย่่างลึึกซึ้้�ง แต่่ยัังมิิได้้อธิิบาย 

ความสััมพัันธ์ระหว่่างการเปลี่่�ยนแปลงของโครงสร้้าง คุ ณค่่าทางจริยธรรม และการพััฒนาจิิตสำำ�นึกของ 

ผู้้�ใช้้อำำ�นาจ ซ่ึ่�งเป็็นประเด็็นที่่�หลัักธรรมทางพระพุุทธศาสนาสามารถเติิมเต็็มได้้

	 3. หลัักไตรลัักษณ์์กัับการตีีความเชิิงรััฐศาสตร์์

	 ไตรลัักษณ์์ประกอบด้้วย อนิิจจัง ทุกขััง และอนััตตา ซ่ึ่�งเป็็นหลัักธรรมพื้้�นฐานของพระพุุทธศาสนา

ที่่�อธิิบายธรรมชาติิของสรรพสิ่่�งในฐานะกระบวนการแห่่งความเปลี่่�ยนแปลง ความไม่่สมบููรณ์์ และการไม่่มีี

ตััวตนถาวร (พระพรหมคุุณาภรณ์์ (ป.อ.ปยุุตฺฺโต), 2555) แม้้โดยทั่่�วไปจะได้้รัับการอธิิบายในฐานะ 

หลัักปรััชญาและจริยธรรม แต่่เม่ื่�อพิิจารณาร่่วมกัับรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััย หลัักไตรลัักษณ์์สามารถพัฒนาเป็็น 

กรอบวิิเคราะห์์ทางการเมืืองได้้อย่่างเป็็นระบบ

	 อนิิจจัง (Anicca) สอดคล้้องกัับแนวคิด  Reflexive Modernity และ Network Society  

โดยอธิิบายว่่าโครงสร้้าง สถาบััน  และระบอบการเมืืองไม่่มีีความคงที่่� หากต้้องปรัับตััวต่อบริิบท 

ทางเศรษฐกิิจ สังคม และเทคโนโลยีีอย่่างต่่อเน่ื่�อง

	 ทุุกขััง (Dukkha) สอดคล้้องกัับแนวคิด Structural Violence ของ Galtung และทฤษฎีีความ

เป็็นธรรมของ Rawls (1971) ซ่ึ่�งมองว่่าความเหล่ื่�อมล้ำำ��และการจััดสรรทรััพยากรที่่�ไม่่เป็็นธรรมเป็็นสาเหตุุ

สำำ�คัญของความตึึงเครีียดและวิิกฤติิความชอบธรรมของระบบการเมืือง
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	 อนััตตา (Anatt ) เช่ื่�อมโยงกัับแนวคิด Relational Power ของ Foucault และ Network 

Society ของ Castells ที่่�อธิิบายว่่าอำำ�นาจและอััตลัักษณ์์มิิได้้มีีศููนย์์กลางหรืือแก่่นสารถาวร หากเกิิดขึ้้�น

จากเครืือข่่ายของความสััมพัันธ์ วาทกรรม และการยอมรัับของผู้้�คนในสังคม

	 การตีีความดัังกล่่าวแสดงให้้เห็็นว่าหลัักไตรลัักษณ์์มิิใช่่เพีียงหลัักธรรมสำำ�หรัับการพััฒนา

ปััจเจกบุุคคล  หากยัังเป็็นกรอบแนวคิดที่่�สามารถอธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงของโครงสร้้างทางการเมืือง  

ความเปราะบางของระบบ และการกระจายตััวของอำำ�นาจได้้อย่่างสอดคล้้องกัับรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััย

	 4. การสัังเคราะห์์กรอบแนวคิดของบทความ

	 จากการทบทวนวรรณกรรมพบว่่า แนวคิดทางรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััยสามารถอธิิบายพลวัตของอำำ�นาจ

สถาบััน  และความขััดแย้้งได้้อย่่างมีีประสิิทธิิภาพ ข ณะที่่�หลัักไตรลัักษณ์์อธิิบายธรรมชาติิของ 

การเปลี่่�ยนแปลง ความทุุกข์์ และการไม่่มีีตัวตนถาวรในระดัับปรััชญาและจริยธรรม อย่่างไรก็็ตาม ยัังไม่่

ปรากฏงานศึกษาที่่�บููรณาการองค์์ความรู้้�ทั้้�งสองศาสตร์์ให้้เป็็นกรอบวิิเคราะห์์เดีียวกันอย่่างเป็็นระบบ

	 บทความน้ี้�จึึงสัังเคราะห์์องค์์ความรู้้�ดังกล่่าวเป็็น Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) 

โดยกำำ�หนดความสััมพัันธ์ขององค์์ประกอบหลััก 5 ประการ ได้้แก่่ (1) Structural Dynamics (Anicca) 

อธิิบายพลวัตของโครงสร้้างและสถาบัันการเมืือง (2) Systemic Tension (Dukkha) อธิิบายความ 

เปราะบางและความเหล่ื่�อมล้ำำ��ของระบบ (3) Power Diffusion (Anatt ) อธิิบายการกระจายตััวของ

อำำ�นาจและอััตลัักษณ์์ (4) Ethical Political Governance เป็็นกลไกเช่ื่�อมโยงคุุณธรรมกัับการกำำ�กับดููแล

และ (5) Sustainable Political Society เป็็นผลลััพธ์ของการเมืืองที่่�มีีความยืืดหยุ่่�น  ชอบธรรม และ

สามารถจัดการความขััดแย้้งได้้อย่่างสร้้างสรรค์์ กรอบแนวคิดน้ี้�จึึงเป็็นการบููรณาการพระพุุทธปรััชญากัับ

รััฐศาสตร์์ร่่วมสมััยเพ่ื่�อสร้้างแนวทางใหม่่ในการอธิิบายและวิิเคราะห์์การเปลี่่�ยนแปลงของสัังคมการเมืือง

ในศตวรรษที่่� 21

หลัักธรรมกัับการกำำ�กับสัังคม (Buddhist Doctrines and Social Governance)
	 การกำำ�กับสัังคม (Social Governance) ในรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััยมิิได้้หมายถึึงการใช้้อำำ�นาจรัฐผ่่าน

กฎหมายหรืือมาตรการบัังคัับเท่่านั้้�น  หากครอบคลุุมถึึงกระบวนการสร้้างบรรทััดฐาน คุ ณค่่า และกลไก 

ที่่�ทำำ�ให้้สมาชิิกในสังคมสามารถกำำ�กับพฤติิกรรมของตนเองได้้โดยสมััครใจ  แนวคิิดดังกล่่าวสะท้้อน 

การเปลี่่�ยนผ่านจาก Government ไปสู่่� Governance ซ่ึ่�งให้้ความสำำ�คัญกัับการมีีส่วนร่วมของภาคส่่วน

ต่่าง ๆ การสร้้างความไว้้วางใจ และการยอมรัับร่่วมกัันมากกว่่าการใช้้อำำ�นาจแบบรวมศููนย์์

	 Durkheim (1984) อธิิบายว่่า ระเบีียบของสัังคมเกิิดขึ้้�นจาก จิ ิตสำำ�นึกร่่วม (Collective  

Conscience) ซ่ึ่�งเป็็นชุดของคุุณค่่าและบรรทััดฐานที่่�สมาชิิกยอมรัับร่่วมกััน ข ณะที่่� Parsons (1951)  

มองว่า่สัังคมสามารถดำำ�รงเสถีียรภาพได้้เมื่่�อสมาชิิกยึึดถืือระบบคุณุค่่าร่่วมและปฏิิบััติิตามบทบาทที่่�สัังคม
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คาดหวััง แนวคิิดทั้้�งสองสะท้้อนว่าการกำำ�กับสัังคมมิิได้้เกิิดจากการบัังคัับใช้้กฎหมายเพีียงอย่่างเดีียว  

หากต้้องอาศััยการยอมรัับภายในของสมาชิิกในสังคม

	 ในอีีกด้้านหนึ่่�ง Foucault (1978) เสนอว่่าอำำ�นาจมิได้้ทำำ�งานผ่านการบัังคัับโดยตรง แต่่ดำำ�เนิิน 

ไปผ่่านกระบวนการสร้้างวาทกรรม ความรู้้� และการกำำ�กับตนเอง (Governmentality) บุคคลจึงปฏิิบััติิ

ตามบรรทััดฐานของสัังคมเพราะเช่ื่�อว่่าเป็็นสิ่่�งที่่�ถููกต้้อง มากกว่่าการหวาดกลััวต่อบทลงโทษ แนวคิดน้ี้�ช่่วย

อธิิบายว่่าระบบการเมืืองสมััยใหม่่มิิได้้พึ่่�งพาการควบคุุมจากรััฐเพีียงฝ่่ายเดีียว  หากอาศััยกลไกทางสัังคม 

วััฒนธรรม และจริยธรรมในการผลิิตความชอบธรรมและกำำ�กับพฤติิกรรมของประชาชน

	 เม่ื่�อพิิจารณาร่่วมกัับหลัักพระพุุทธศาสนา จ ะเห็็นได้้ว่่า ศีีล  สมาธิิ และปััญญา มิ ิได้้เป็็นเพีียง 

หลัักธรรมเพ่ื่�อการพััฒนาปััจเจกบุุคคล หากเป็็นกลไกของการกำำ�กับสัังคมจากภายใน  (Internal Social  

Governance) ที่่�เช่ื่�อมโยงพฤติิกรรม จิตสำำ�นึก และเหตุุผลเข้้าด้้วยกััน ศีีลกำำ�หนดขอบเขตของการกระทำำ�

ที่่�ไม่่เบีียดเบีียนผู้�อื่�น สมาธิิช่่วยพััฒนาความสามารถในการควบคุมุอารมณ์์และแรงจููงใจภายใน ส่วนปัญญา

ทำำ�ให้้บุุคคลเข้้าใจความสััมพัันธ์เชิิงเหตุุปััจจัยของการกระทำำ�และผลกระทบที่่�เกิิดขึ้้�นต่อส่่วนรวม 

กระบวนการดังักล่่าวส่งเสริิมให้้การควบคุมุพฤติิกรรมเกิดิจากการตระหนักัรู้้�และความรับัผิิดชอบ มากกว่า่

การบัังคัับจากอำำ�นาจภายนอก

	 ในมิิติิรััฐศาสตร์์ หลัักไตรลัักษณ์์ช่่วยขยายความเข้้าใจต่อการกำำ�กับสัังคมให้้ลึึกซึ้้�งยิ่่�งขึ้้�น  อนิิจจัง 

สะท้้อนว่าระบบคุุณค่่าและสถาบัันทางสัังคมมิิได้้หยุุดนิ่่�ง หากต้้องปรัับตััวตามบริิบททางเศรษฐกิิจ 

เทคโนโลยีี และวััฒนธรรม การกำำ�กับสัังคมจึึงไม่่ควรยึดึติดกับบรรทััดฐานที่่�ตายตััว แต่่ต้้องมีีความยืืดหยุ่่�น

และสามารถปรัับเปลี่่�ยนให้้สอดคล้้องกัับพลวัตของสัังคมร่่วมสมััย

	 ทุุกขััง ชี้ �ให้้เห็็นว่าการกำำ�กับสัังคมที่่�มุ่่�งรัักษาระเบีียบเพีียงอย่่างเดีียว  โดยละเลยความเหล่ื่�อมล้ำำ�� 

ความไม่่เป็็นธรรม และการกีีดกันทางสัังคม ย่อมไม่่สามารถสร้้างเสถีียรภาพได้้อย่่างยั่่�งยืืน เพราะความทุุกข์์

เชิิงโครงสร้้างจะสะสมจนกลายเป็็นความขััดแย้ง้ทางการเมืือง ดังนั้้�น ประสิิทธิิภาพของการกำำ�กับสัังคมจึึง

ควรประเมิินจากความสามารถในการลดความเดืือดร้อนของประชาชนและสร้้างโอกาสในการเข้้าถึึง

ทรััพยากรอย่่างเป็็นธรรม มากกว่่าการรัักษาความสงบเรีียบร้้อยเพีียงภายนอก

	 ส่่วน  อนััตตา เปิิดมุมมองใหม่่ต่่อการกำำ�กับสัังคม โดยช้ี้�ว่่าอำำ�นาจ คุ ุณค่่า และอััตลัักษณ์์มิิได้้มีี 

ผู้้�ครอบครองอย่่างถาวร แต่่เกิิดจากการปฏิิสััมพัันธ์ระหว่่างบุุคคล สถาบััน และบริิบททางสัังคม การกำำ�กับ

สัังคมจึึงไม่่ควรผููกขาดอยู่่�กับรััฐหรืือชนชั้้�นนำำ�  หากควรเปิิดพื้้�นที่่�ให้้ประชาชน ภาคประชาสัังคม องค์์กร

ศาสนา และเครืือข่่ายดิิจิิทััลเข้้ามามีีส่วนร่วมในการกำำ�หนดกติิกาและตรวจสอบการใช้้อำำ�นาจ ซ่ึ่�งสอดคล้้อง

กัับแนวคิด Governance ที่่�เน้้นการบริิหารแบบมีีส่วนร่วมและการกระจายอำำ�นาจ

	 อย่่างไรก็็ตาม การนำำ�หลัักธรรมมาใช้้ในการกำำ�กับสัังคมจำำ�เป็็นต้องระมััดระวัังไม่่ให้้หลัักธรรม 

ถููกทำำ�ให้้เป็็นเคร่ื่�องมืือสร้้างความชอบธรรมแก่่ผู้้�มีีอำำ�นาจหรืือใช้้เป็็นกลไกควบคุุมทางอุุดมการณ์์ 
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หากการตีีความหลัักธรรมถููกผููกขาดโดยกลุ่่�มใดกลุ่่�มหนึ่่�ง ย่ อมเสี่่�ยงต่่อการเปลี่่�ยนคุณค่่าทางศาสนาให้้ 

กลายเป็็นวาทกรรมที่่�ลดทอนความหลากหลายและจำำ�กัดพื้้�นที่่�ของการวิิพากษ์์ในสังคมประชาธิิปไตย  

ดัังนั้้�น หลัักธรรมควรทำำ�หน้้าที่่�เป็็น กรอบคุุณค่่า (Normative Framework) ที่่�เปิิดโอกาสให้เ้กิิดการตีีความ

การเรีียนรู้� และการปรัับใช้้ตามบริิบท มากกว่่าการเป็็นกฎเกณฑ์์ที่่�ตายตััว

	 จากการวิิเคราะห์์ดัังกล่่าว ผู้ �วิิจััยเสนอว่่า การกำำ�กับสัังคมบนฐานพุุทธรัฐศาสตร์์ ควรตั้้�งอยู่่�บน

หลัักการสำำ�คัญ 3 ประการ ได้้แก่่ (1) การกำำ�กับตนเองผ่่านคุณธรรมและปััญญา (Self-regulation)  

(2) การสร้้างระเบีียบทางสัังคมผ่่านการมีีส่วนร่วมและความไว้้วางใจ (Participatory Governance) และ

(3) การปรัับตััวของสถาบัันและบรรทััดฐานตามพลวัตของสัังคม (Adaptive Governance) หลัักการทั้้�ง

สามประการน้ี้�ทำำ�ให้้การกำำ�กับสัังคมมิิได้้เป็็นเพีียงกระบวนการควบคุุมพฤติิกรรมของประชาชน  แต่่เป็็น 

กระบวนการสร้า้งความชอบธรรม ความรับัผิิดชอบ และความร่ว่มมืือระหว่า่งรััฐกัับสัังคม อันเป็็นรากฐาน

ของการพััฒนาระบบการเมืืองที่่�ยั่่�งยืืนในบริิบทของสัังคมประชาธิิปไตยร่่วมสมััย

หลัักธรรมกัับอำำ�นาจและความชอบธรรม 
	 ความชอบธรรม (Political Legitimacy) เป็็นองค์์ประกอบพื้้�นฐานของการดำำ�รงอยู่่�ของอำำ�นาจ

ทางการเมืือง เพราะแม้้รััฐจะมีีอำำ�นาจตามกฎหมาย (Legal Authority) แต่่หากขาดการยอมรัับ 

จากประชาชน อำ ำ�นาจดังกล่่าวย่อมไม่่สามารถสร้้างเสถีียรภาพและความร่่วมมืือในระยะยาวได้้ Weber 

(1978) อธิิบายว่่า ความชอบธรรมเป็็นเง่ื่�อนไขที่่�ทำำ�ให้้ผู้้�ถููกปกครองยิินยอมปฏิิบััติิตามอำำ�นาจโดยสมััครใจ

มิิใช่่เพราะความหวาดกลััวต่อการลงโทษเพีียงอย่่างเดีียว ข ณะที่่� Beetham (1991) เสนอว่่าความชอบ

ธรรมทางการเมืืองเกิิดจากองค์์ประกอบสำำ�คัญสามประการ ได้้แก่่ การใช้้อำำ�นาจภายใต้้กฎเกณฑ์์ที่่�ยอมรัับ

ร่่วมกััน ความสอดคล้้องกัับคุุณค่่าของสัังคม และการได้้รัับความยิินยอมจากผู้้�ถููกปกครอง

	 แม้้แนวคิดดังกล่่าวจะอธิิบายฐานของความชอบธรรมได้้อย่า่งเป็็นระบบ แต่่ส่่วนใหญ่่ยังัมุ่่�งอธิิบาย

ผ่่านมิติิของกฎหมาย สถาบััน  และกระบวนการทางการเมืือง ข ณะที่่�มิิติิด้้านจริยธรรม คุ ณธรรม และ 

การพััฒนาจิติสำำ�นึกของผู้้�ใช้้อำำ�นาจยังัได้้รัับการกล่า่วถึงในวงจำำ�กัด พระพุทุธศาสนาจึงึเสนออีีกมิิติิหนึ่่�งของ

ความชอบธรรม โดยมองว่่าอำำ�นาจที่่�ได้้รัับการยอมรัับมิิได้้เกิิดจากตำำ�แหน่่งหรืือกฎหมายเพีียงอย่่างเดีียว 

หากต้้องตั้้�งอยู่่�บนการใช้้อำำ�นาจด้้วยความรัับผิิดชอบ ความซ่ื่�อสััตย์์ ความเมตตา และการมุ่่�งประโยชน์์สุุข

ของส่่วนรวม

	 เม่ื่�อพิิจารณาผ่่านหลัักไตรลัักษณ์์ จ ะเห็็นว่าความชอบธรรมมิิใช่่สถานะที่่�คงที่่� หากเป็็นกระบวน

การที่่�ต้้องได้้รัับการสร้้าง รักษา และทบทวนอยู่่�เสมอ อนิิจจัง (Anicca) ชี้�ให้้เห็็นว่าโครงสร้้างทางการเมืือง

สถาบััน  และฐานความชอบธรรมของผู้้�ปกครองย่่อมเปลี่่�ยนแปลงตามบริิบททางเศรษฐกิิจ สั งคม และ

เทคโนโลยีี การใช้้อำำ�นาจที่่�เคยได้้รัับการยอมรับัในช่วงเวลาหนึ่่�งอาจสููญเสีียความชอบธรรมเมื่่�อไม่่สามารถ
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ตอบสนองต่่อความคาดหวัังของประชาชนได้้ ดั งนั้้�น  ความชอบธรรมจึึงไม่่ใช่่สิิทธิิที่่�ผู้้�มีีอำำ�นาจได้้รัับอย่่าง

ถาวร แต่่เป็็นสิ่่�งที่่�ต้้องได้้รัับการยืืนยันผ่านผลของการบริิหารและการปรัับตััวต่อการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคม

 	 ในมิติิของ ทุ กขััง (Dukkha) ความชอบธรรมของรััฐควรประเมิินจากความสามารถในการลด 

ความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้างของประชาชน  มากกว่่าการรัักษาความสงบเรีียบร้้อยเพีียงภายนอก แนวคิดน้ี้�

สอดคล้้องกัับ Rawls (1971) ที่่�เสนอว่่าความยุติุิธรรมเป็็นรากฐานของสถาบัันทางการเมืือง และ Galtung 

(1969) ที่่�ช้ี้�ให้้เห็็นว่าความเหล่ื่�อมล้ำำ�� การกีีดกัน และการกระจายทรััพยากรที่่�ไม่่เป็็นธรรม คืือ สาเหตุุสำำ�คัญ

ของความรุุนแรงเชิิงโครงสร้้าง หากรััฐไม่่สามารถลดความไม่่เป็็นธรรมดัังกล่่าวได้้ แม้้จะดำำ�รงอยู่่�ภายใต้้

กรอบกฎหมายที่่�ถููกต้้อง ก็อาจสููญเสีียความชอบธรรมในสายตาของประชาชน

	 หลััก อนััตตา (Anatt ) เสนอการตีีความอำำ�นาจที่่�แตกต่่างจากแนวคิิดการเมืืองแบบดั้้�งเดิิม  

โดยช้ี้�ว่่าอำำ�นาจมิได้้เป็็นทรััพย์์สิินของบุุคคล กลุ่่�ม หรืือสถาบัันใด หากเกิิดจากความสััมพัันธ์ การยอมรัับ 

และการปฏิิสััมพัันธ์ของผู้้�คนในสังคม มุมมองน้ี้�สอดคล้้องกัับแนวคิด Relational Power ของ Foucault 

(1978) ซ่ึ่�งอธิิบายว่า่อำำ�นาจดำำ�รงอยู่่�ผ่านเครืือข่่ายของวาทกรรม ความรู้้� และสถาบััน มากกว่่าการรวมศููนย์์

อยู่่�ที่่�ผู้้�ปกครองเพีียงฝ่่ายเดีียว ในยุคุสัังคมเครืือข่่าย (Network Society) ตามแนวคิดิของ Castells (2010) 

ความชอบธรรมจึึงมิิได้้เกิิดจากการสั่่�งการแบบบนลงล่่าง แต่่เกิิดจากการส่ื่�อสาร การสร้้างความไว้้วางใจ 

และการมีีส่วนร่วมของภาคส่่วนต่าง ๆ ในสังคม

	 อย่า่งไรก็็ตาม การเช่ื่�อมโยงหลัักธรรมกัับความชอบธรรมทางการเมืืองจำำ�เป็็นต้องระมััดระวัังไม่่ให้้

หลัักธรรมถููกใช้้เป็็นเคร่ื่�องมืือสร้้างความชอบธรรมแก่่ผู้้�มีีอำำ�นาจโดยปราศจากการตรวจสอบ หากการอ้้าง

คุุณธรรมถููกใช้้แทนกระบวนการประชาธิิปไตย หรืือกลายเป็็นเหตุุผลในการลดบทบาทของการตรวจสอบ

และถ่่วงดุุล ย่อมขััดกับหลัักการพื้้�นฐานของการเมืืองในสังคมเปิิด Habermas (1996) เสนอว่่า ความชอบ

ธรรมของอำำ�นาจในระบอบประชาธิิปไตยต้้องเกิิดจากการสื่่�อสารอย่่างมีีเหตุุผล  (Communicative  

Rationality) และการเปิิดโอกาสให้้ทุุกฝ่่ายมีีส่วนร่วมในการกำำ�หนดกติิกาของสัังคม ไม่่ใช่่การผููกขาดความ

จริงหรืือความดีีโดยกลุ่่�มใดกลุ่่�มหนึ่่�ง

	 จากมุุมมองของพุุทธรัฐศาสตร์์ หลัักธรรมจึึงไม่่ใช่่เคร่ื่�องมืือรองรัับอำำ�นาจ หากเป็็น กรอบจริยธรรม

สำำ�หรัับวิิพากษ์์การใช้้อำำ�นาจ กล่่าวคืือ อำำ�นาจที่่�ชอบธรรมต้้องสามารถปรัับตััวต่อการเปลี่่�ยนแปลง (อนิิจจัง) 

ลดความทุุกข์์และความเหลื่่�อมล้ำำ��ของประชาชน  (ทุุกขััง) และเปิิดพื้้�นที่่�ให้้เกิิดการกระจายอำำ�นาจ  การมีี

ส่่วนร่วม และการตรวจสอบจากสัังคม (อนััตตา) ความชอบธรรมจึึงมิิใช่่ผลของการครอบครองอำำ�นาจ  

หากเป็็นผลของกระบวนการใช้้อำำ�นาจอย่่างรัับผิิดชอบ โปร่่งใส และยึึดประโยชน์์สาธารณะเป็็นสำำ�คัญ

	 จากการสัังเคราะห์์ดัังกล่่าว ผู้ �วิิจััยเสนอว่่า ความชอบธรรมเชิิงพุุทธรัฐศาสตร์์ (Buddhist  

Political Legitimacy) ประกอบด้้วยองค์์ประกอบสำำ�คัญ 4 ประการ ได้้แก่่ (1) Adaptive Legitimacy 
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การปรัับตััวของสถาบัันและผู้้�ใช้้อำำ�นาจให้้สอดคล้้องกัับการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคม (2) Justice-Oriented 

Legitimacy การใช้้อำำ�นาจเพ่ื่�อสร้้างความเป็็นธรรมและลดความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้าง (3) Participatory 

Legitimacy การเปิิดโอกาสให้้ประชาชนมีีส่วนร่วมในการกำำ�หนดและตรวจสอบอำำ�นาจ และ (4) Ethical 

Legitimacy การใช้้อำำ�นาจบนฐานของคุุณธรรม ความโปร่่งใส และความรัับผิิดชอบต่่อส่่วนรวม  

องค์์ประกอบทั้้�งสี่่�ประการน้ี้�เช่ื่�อมโยงหลัักไตรลัักษณ์์กัับทฤษฎีีรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััย และเป็็นรากฐานสำำ�คัญ

ของ Ethical Political Governance ใน  Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) ซ่ึ่�งมุ่่�ง 

สร้้างระบบการเมืืองที่่�มีีทั้้�งประสิิทธิิภาพ ความชอบธรรม และความยั่่�งยืืนในบริิบทของสัังคมประชาธิิปไตย

ร่่วมสมััย

หลัักธรรมกัับการแปรรููปความขััดแย้้ง 
	 ความขััดแย้้ง (Conflict) เป็็นสภาวะปกติิของสัังคมการเมืือง เน่ื่�องจากสมาชิิกในสังคมมีี 

ผลประโยชน์์ คุ ณค่่า อั ตลัักษณ์์ และมุุมมองต่่อความจริิงที่่�แตกต่่างกััน รั ฐศาสตร์์ร่่วมสมััยจึึงมิิได้้มอง 

ความขััดแย้้งว่่าเป็็นปรากฏการณ์์ที่่�ควรถููกกำำ�จัด หากมองว่่าเป็็นพลัังที่่�สามารถนำำ�ไปสู่่�การเปลี่่�ยนแปลงเชิิง

สร้้างสรรค์์ได้้ หากมีีการบริิหารจััดการอย่่างเหมาะสม แนวคิิดดังกล่่าวแตกต่่างจากมุุมมองแบบดั้้�งเดิิม 

ที่่�เน้้นการยุุติิข้้อพิิพาทหรืือการรัักษาความสงบเรีียบร้้อยเป็็นเป้้าหมายสููงสุุด

	 Galtung (1969) เสนอแนวคิด  Structural Violence โดยอธิิบายว่่าความขััดแย้้งจำำ�นวนมาก

มิิได้้เกิิดจากการเผชิิญหน้้าระหว่่างบุุคคลเท่่านั้้�น  แต่่มีีรากฐานจากโครงสร้้างทางสัังคม การเมืือง และ

เศรษฐกิิจที่่�ผลิิตซ้ำำ��ความเหล่ื่�อมล้ำำ�� การกีีดกัน และการเข้้าถึึงทรััพยากรที่่�ไม่่เป็็นธรรม ขณะที่่� Lederach 

(1997) พั ฒนาแนวคิด  Conflict Transformation ซ่ึ่�งเสนอว่่าการจััดการความขััดแย้้งไม่่ควรมุ่่�งเพีียง 

การระงับัเหตุุการณ์์เฉพาะหน้้า หากต้อ้งเปลี่่�ยนแปลงความสัมัพัันธ์ โครงสร้้าง และวัฒันธรรมที่่�เป็็นต้นตอ

ของความขััดแย้้งอย่่างยั่่�งยืืน

	 ในขณะเดีียวกัน Mouffe (2005) เสนอแนวคิด Agonistic Democracy ซ่ึ่�งมองว่่าความขััดแย้้ง

ไม่่ใช่่สิ่่�งผิิดปกติขิองระบอบประชาธิิปไตย หากเป็็นเงื่่�อนไขสำำ�คัญของการเมืืองในสังัคมที่่�มีีความหลากหลาย

เป้้าหมายของการเมืืองจึึงมิิใช่่การทำำ�ให้้ทุุกฝ่่ายเห็็นพ้องต้้องกััน  หากเป็็นการสร้้างกติิกาที่่�ทำำ�ให้้ความขััด

แย้้งสามารถดำำ�รงอยู่่�ได้้โดยไม่่พััฒนาไปสู่่�ความรุุนแรง แนวคิดดังกล่่าวสอดคล้้องกัับการเมืืองร่่วมสมััย 

ที่่�ให้้ความสำำ�คัญกัับการอยู่่�ร่วมกัันท่ามกลางความแตกต่่างมากกว่่าการสร้้างเอกภาพแบบเบ็็ดเสร็็จ

	 เม่ื่�อพิิจารณาร่่วมกัับหลัักไตรลัักษณ์์ จะพบว่่าพระพุุทธศาสนามิิได้้เสนอให้้หลีีกเลี่่�ยงความขััดแย้ง้

หากเสนอวิิธีีทำำ�ความเข้้าใจรากฐานของความขััดแย้้งผ่่านการตระหนัักรู้้�ในธรรมชาติิของสรรพสิ่่�ง อนิิจจัง 

(Anicca) ชี้�ให้้เห็็นว่าความคิิด อุดมการณ์์ สถานะ และโครงสร้้างทางการเมืืองล้้วนเปลี่่�ยนแปลงได้้ ไม่่มีี

ระเบีียบทางการเมืืองใดดำำ�รงอยู่่�โดยปราศจากการปรัับตััว การยึึดติดว่าระบบหรืืออุุดมการณ์์ของฝ่่ายตน
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เป็็นความจริงสููงสุุดจึงเป็็นปัจจัยสำำ�คัญที่่�ทำำ�ให้้ความขััดแย้้งยืืดเยื้้�อ การตระหนัักในความไม่่เที่่�ยงจึึงเปิิด

พื้้�นที่่�ให้้เกิิดการเจรจา การประนีีประนอม และการแสวงหาทางเลืือกใหม่่ร่่วมกััน

	 หลััก ทุ กขััง (Dukkha) ช่ วยเปลี่่�ยนมุมมองต่่อความขััดแย้้งจากการแข่่งขัันเพ่ื่�อชััยชนะไปสู่่� 

การวิิเคราะห์์เง่ื่�อนไขที่่�ก่่อให้้เกิิดความทุุกข์์ร่่วมของทุุกฝ่่าย ความขััดแย้ง้จำำ�นวนมากมิิได้้เกิิดจากความแตก

ต่่างทางความคิิดเพีียงอย่่างเดีียว หากมีีรากฐานมาจากความเหล่ื่�อมล้ำำ�� การกีีดกัน และการจััดสรรทรััพยากร

ที่่�ไม่่เป็็นธรรม ดั งนั้้�น  การแปรรููปความขััดแย้้งจึึงต้้องมุ่่�งลดความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้าง ควบคู่่�กับการสร้้าง

ระบบที่่�เปิิดโอกาสให้้ประชาชนเข้้าถึึงทรััพยากร สิ ทธิิ และกระบวนการยุุติิธรรมอย่่างเท่่าเทีียม  

ซ่ึ่�งสอดคล้้องกัับแนวคิดของ Rawls (1971) และ Galtung (1969)

	 ส่่วน  อนััตตา (Anatt ) เสนอกรอบคิิดที่่�มีีความสำำ�คัญต่่อการเมืืองในสังคมพหุวััฒนธรรม  

โดยช้ี้�ว่่าอััตลัักษณ์์ ผลประโยชน์์ และอำำ�นาจมิได้้มีีแก่่นสารถาวร หากเกิิดจากความสััมพัันธ์และ 

การประกอบสร้้างทางสัังคม การลดการยึึดมั่่�นในตัวตนมิได้้หมายถึึงการละทิ้้�งอััตลัักษณ์์ของตนเอง  

แต่่หมายถึึงการเปิิดพื้้�นที่่�ให้้ยอมรัับมุุมมอง ประสบการณ์์ และความชอบธรรมของผู้้�อื่�น  หลัักอนััตตาจึึง

ช่่วยลดการแบ่่งขั้้�วแบบ "เรา - เขา" (Us versus Them) และสนัับสนุุนการสร้้างพื้้�นที่่�สาธารณะที่่�ทุุกฝ่่าย

สามารถแลกเปลี่่�ยนเหตุุผลภายใต้้ความเคารพซ่ึ่�งกัันและกััน

	 ในบริิบทของสัังคมดิิจิิทััล  ความขััดแย้้งมิิได้้จำำ�กัดอยู่่�ในพื้้�นที่่�ทางกายภาพ  แต่่ขยายตััวผ่าน 

เครืือข่่ายสัังคมออนไลน์ อัลกอริิทึึม และระบบการส่ื่�อสารที่่�เอื้้�อต่่อการสร้้างห้้องสะท้้อนความคิิดเห็็น (Echo 

Chambers) และการแบ่่งขั้้�วทางการเมืือง ปรากฏการณ์์ดัังกล่่าวทำำ�ให้้ข้้อมููล ข่ าวสาร และวาทกรรม

สามารถกระตุ้้�นความขััดแย้ง้ได้้อย่่างรวดเร็็ว หลัักไตรลัักษณ์จึ์ึงมีีบทบาทสำำ�คัญในการส่่งเสริิมการรู้้�เท่่าทััน

ข้้อมููล  (Critical Digital Literacy) การตระหนัักถึึงความไม่่แน่่นอนของข้้อมููล  การเปิิดรับมุุมมอง 

ที่่�แตกต่่าง และการลดการยึึดติดกับวาทกรรมที่่�ตอกย้ำำ��อัตลัักษณ์์ของฝ่่ายตน  ซ่ึ่�งเป็็นเง่ื่�อนไขสำำ�คัญของ 

การอยู่่�ร่วมกัันในสังคมประชาธิิปไตยยุุคดิิจิิทััล

	 อย่่างไรก็็ตาม การประยุุกต์์หลัักธรรมในการจััดการความขััดแย้้งจำำ�เป็็นต้องหลีีกเลี่่�ยงการตีีความ

ที่่�มุ่่�งให้้ผู้้�ได้้รัับผลกระทบยอมรัับความไม่่เป็็นธรรมภายใต้้ข้้ออ้้างของความอดทนหรืือการปล่่อยวาง  

เพราะการลดอัตตาในทางพระพุุทธศาสนามิิใช่่การยอมจำำ�นนต่อโครงสร้้างที่่�ไม่่เป็็นธรรม หากเป็็นการลด

อคติิและการยึึดมั่่�นเพ่ื่�อเปิิดโอกาสให้้เกิิดการวิิพากษ์์โครงสร้้างอำำ�นาจอย่า่งมีีเหตุุผล และร่่วมกัันสร้้างกติิกา

ที่่�เป็็นธรรมมากขึ้้�น  การตีีความเช่่นน้ี้�ทำำ�ให้้หลัักธรรมมีีบทบาทในการเปลี่่�ยนแปลงโครงสร้้างทางสัังคม 

ควบคู่่�กับการพััฒนาจิิตสำำ�นึกของบุุคคล

	 จากการวิิเคราะห์์ดัังกล่่าว ผู้�วิิจััยเสนอว่่า การแปรรููปความขััดแย้้งเชิิงพุุทธรัฐศาสตร์์ (Buddhist 

Conflict Transformation) ควรประกอบด้้วยองค์์ประกอบสำำ�คัญ 4 ประการ ได้้แก่่ (1) Adaptive  

Dialogue การเปิิดพื้้�นที่่�สนทนาที่่�ตระหนัักถึึงความเปลี่่�ยนแปลงและพร้อมปรัับจุุดยืืนตามเหตุุผล (อนิิจจัง) 
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(2) Justice-Oriented Transformation การลดความเหล่ื่�อมล้ำำ��และความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้างผ่่าน 

การปฏิิรููปนโยบายและสถาบััน  (ทุุกขััง) (3) Relational Reconciliation การสร้้างความสััมพัันธ์ 

บนพื้้�นฐานของการยอมรัับความหลากหลายและลดการยึึดมั่่�นในอัตลัักษณ์์ของฝ่่ายตน  (อนััตตา) และ  

(4) Participatory Peacebuilding การเปิิดโอกาสให้้ทุุกภาคส่่วนมีีส่วนร่วมในการออกแบบกติิกาและ

กระบวนการสัันติภาพอย่่างเสมอภาค องค์์ประกอบทั้้�งสี่่�ประการน้ี้�สะท้้อนว่าการจััดการความขััดแย้้งมิิใช่่

เพีียงการยุุติิข้้อพิิพาท แต่่เป็็นกระบวนการพััฒนาความสััมพัันธ์ สถาบััน  และวััฒนธรรมทางการเมืือง 

ให้้สามารถรองรัับความแตกต่่างได้้อย่่างยั่่�งยืืน  ซ่ึ่�งเป็็นกลไกสำำ�คัญในการขัับเคล่ื่�อน  Tri-Lakkhana  

Political Model (TPM Model) ไปสู่่�การสร้า้ง Sustainable Political Society ที่่�ตั้้�งอยู่่�บนความยุติุิธรรม

การมีีส่วนร่วม และการอยู่่�ร่วมกัันอย่่างสัันติ

การสัังเคราะห์ก์รอบรัฐัศาสตร์เ์ชิิงพุุทธ: Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model)
	 จากการทบทวนวรรณกรรมและการวิิเคราะห์เ์ชิิงบููรณาการ พบว่า่ แนวคิดิทางรัฐัศาสตร์ร่์่วมสมัยั

สามารถอธิิบายการเปลี่่�ยนแปลงของโครงสร้้าง อำำ�นาจ และความขััดแย้้งได้้อย่่างครอบคลุุมในมิติิสถาบััน

กระบวนการ และความสััมพัันธ์เชิิงอำำ�นาจ ข ณะที่่�พระพุุทธศาสนาเสนอคำำ�อธิิบายเชิิงปรััชญาเกี่่�ยวกับ

ธรรมชาติิของความเปลี่่�ยนแปลง ความทุุกข์์ และการไม่่ยึึดมั่่�นในตัวตน อย่่างไรก็็ตาม ทั้้�งสองศาสตร์์ยัังได้้

รัับการพัฒันาแยกจากกันัเป็็นส่วนใหญ่ ่ทำำ�ให้เ้กิิดช่องว่่างทางวิิชาการในการอธิิบายความสัมัพัันธ์ระหว่า่ง

การเปลี่่�ยนแปลงของระบบการเมืืองกัับมิิติิด้้านจริยธรรม คุณค่่า และการพััฒนาจิิตสำำ�นึกของผู้้�ใช้้อำำ�นาจ 	

	 บทความน้ี้�จึึงเสนอ Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) เพ่ื่�อเป็็นกรอบรััฐศาสตร์์ 

เชิิงพุุทธที่่�บููรณาการหลัักไตรลัักษณ์์เข้้ากัับทฤษฎีีรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััย โดยมิิได้้มุ่่�งแทนที่่�ทฤษฎีีการเมืือง

กระแสหลััก หากทำำ�หน้้าที่่�เป็็นกรอบการวิิเคราะห์์ที่่�เช่ื่�อมโยงมิิติิของโครงสร้้าง อำ ำ�นาจ  และคุุณค่่าทาง

จริยธรรมเข้้าด้้วยกััน ภายใต้้สมมติิฐานสำำ�คัญว่่า ระบบการเมืืองเป็็นระบบเปิิด (Open Political System) 

ที่่�ต้้องปรับัตััวอย่า่งต่่อเน่ื่�องต่่อการเปลี่่�ยนแปลงของบริบิททางเศรษฐกิจิ สังคม เทคโนโลยีี และวัฒันธรรม

 	 องค์์ประกอบแรกของโมเดลคืือ Structural Dynamics (Anicca) ซ่ึ่�งพััฒนาจากหลัักอนิิจจัง  

โดยอธิิบายว่่าระบบการเมืือง สถาบััน  และกลไกการบริิหารมิิได้้ดำำ�รงอยู่่�ในสภาพคงที่่� หากเปลี่่�ยนแปลง

ตามเง่ื่�อนไขของสัังคมและความคาดหวัังของประชาชน  การกำำ�กับดููแลที่่�มีีประสิิทธิิภาพจึงต้้องมีีความ

สามารถในการเรีียนรู้�  ปรัับตััว  และพััฒนานโยบายอย่่างต่่อเน่ื่�อง แนวคิดน้ี้�สอดคล้้องกัับ Reflexive  

Modernity ของ Giddens (1991) และแนวคิด Adaptive Governance ซ่ึ่�งมองว่่าความยืืดหยุ่่�นของ

สถาบัันเป็็นเง่ื่�อนไขสำำ�คัญของการพััฒนาอย่่างยั่่�งยืืน

	 องค์์ประกอบที่่�สองคืือ Systemic Tension (Dukkha) ซ่ึ่�งตีีความหลัักทุุกขัังในระดัับโครงสร้้าง 

โดยมองว่่าความเหล่ื่�อมล้ำำ��  การกีีดกัน  การกระจุุกตััวของทรััพยากร และความไม่่สมดุุลของอำำ�นาจเป็็น
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ปััจจัยที่่�ทำำ�ให้้เกิิดความเปราะบางของระบบการเมืือง ความชอบธรรมของรััฐจึึงมิิได้้ขึ้้�นอยู่่�กับการบัังคัับใช้้

กฎหมายเพีียงอย่่างเดีียว  แต่่ขึ้้�นอยู่่�กับความสามารถในการลดความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้างและสร้้างความ 

เป็็นธรรมในการเข้้าถึึงโอกาส สิ ิทธิิ และทรััพยากรสาธารณะ แนวคิิดน้ี้�เช่ื่�อมโยงกัับทฤษฎีี  Justice as 

Fairness ของ Rawls (1971) และ Structural Violence ของ Galtung (1969)

	 องค์์ประกอบที่่�สามคืือ Power Diffusion (Anatt ) ซ่ึ่�งพััฒนาจากหลัักอนััตตา โดยอธิิบายว่่า

อำำ�นาจมิใช่่ทรััพย์์สิินของบุุคคลหรืือสถาบััน  หากเกิิดจากเครืือข่่ายของความสััมพัันธ์ การยอมรัับ และ 

การส่ื่�อสารระหว่่างตััวแสดงทางการเมืือง แนวคิดน้ี้�ช่่วยอธิิบายการเมืืองร่่วมสมััยที่่�อำำ�นาจกระจายตััวผ่าน

ส่ื่�อดิิจิิทััล  เครืือข่่ายพลเมืือง ภาคธุุรกิิจ  และองค์์กรระหว่่างประเทศ สอดคล้้องกัับแนวคิด  Relational 

Power ของ Foucault (1978) และ Network Society ของ Castells (2010) ซ่ึ่�งช้ี้�ว่่าเสถีียรภาพของ

ระบบการเมืืองเกิิดจากการสร้้างความไว้้วางใจและการมีีส่วนร่วม มากกว่่าการควบคุุมแบบรวมศููนย์

	 การบููรณาการองค์์ประกอบทั้้�งสามนำำ�ไปสู่่�องค์์ประกอบที่่�สี่่� คืือ Ethical Political Governance 

ซ่ึ่�งเป็็นกลไกเช่ื่�อมโยงระหว่่างหลัักธรรมกัับการบริิหารการเมืือง กล่่าวคืือ การกำำ�กับดููแลที่่�มีีคุณธรรมมิิใช่่

เพีียงการยึึดถืือศีีลธรรมส่่วนบุคคล  แต่่เป็็นการออกแบบสถาบััน  กระบวนการ และนโยบายที่่�สะท้้อน 

ความโปร่่งใส ความรัับผิิดชอบ การมีีส่วนร่วม และการตรวจสอบได้้ หลัักไตรลัักษณ์์จึึงทำำ�หน้้าที่่�เป็็นกรอบ

จริยธรรมที่่�ช่่วยกำำ�กับการใช้้อำำ�นาจให้้สอดคล้้องกัับหลัักประชาธิิปไตยและหลัักนิิติิธรรม มากกว่่าการใช้้

ศีีลธรรมเพ่ื่�อสร้้างความชอบธรรมแก่่ผู้้�มีีอำำ�นาจ

	 ผลลััพธ์ของกระบวนการดังักล่่าวคืือ Sustainable Political Society ซ่ึ่�งหมายถึึงสัังคมการเมืือง

ที่่�สามารถปรัับตััวต่อการเปลี่่�ยนแปลง ลด ความเหล่ื่�อมล้ำำ��  กระจายอำำ�นาจอย่่างเหมาะสม และจััดการ 

ความขััดแย้้งอย่่างสร้้างสรรค์์ ความยั่่�งยืืนในความหมายน้ี้�มิิใช่่เพีียงเสถีียรภาพของรััฐบาล  แต่่หมายถึึง

ศัักยภาพของระบบการเมืืองในการรัักษาสมดุุลระหว่่างประสิิทธิิภาพ ความชอบธรรม ความเป็็นธรรม และ

การมีีส่วนร่วมของประชาชนภายใต้้บริิบทของสัังคมประชาธิิปไตย

	 ในเชิิงทฤษฎีี TPM Model ได้้ขยายขอบเขตของรััฐศาสตร์์จากการศึึกษาสถาบัันและกลไกของรััฐ

ไปสู่่�การวิิเคราะห์์ความสััมพัันธ์ระหว่่างอำำ�นาจ คุ ณธรรม และการเปลี่่�ยนแปลงของสัังคม โดยเสนอว่่า 

การเมืืองมิิใช่่เพีียงการแข่่งขัันเพ่ื่�อครอบครองอำำ�นาจ แต่่เป็็นกระบวนการสร้้างคุุณค่่า ความชอบธรรม และ

การอยู่่�ร่วมกัันของผู้้�คนในสังคมที่่�มีีความหลากหลาย ขณะเดีียวกัน โมเดลดังกล่่าวยังัช่่วยเช่ื่�อมโยงพระพุุทธ

ปรััชญากัับรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััยในฐานะ Normative-Analytical Framework กล่่าวคืือ เป็็นทั้้�งกรอบอธิิบาย

ปรากฏการณ์์ทางการเมืืองและกรอบเชิิงคุุณค่่าที่่�ใช้้ประเมิินคุณภาพของการกำำ�กับดููแล

	 ในเชิิงปฏิิบััติิ TPM Model สามารถประยุุกต์์ใช้้ในการวิิเคราะห์์นโยบายสาธารณะ การออกแบบ

สถาบััน การประเมิินธรรมาภิิบาล การกระจายอำำ�นาจ การบริิหารความขััดแย้้ง และการพััฒนาภาวะผู้้�นำำ�
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ทางการเมืือง โดยเฉพาะในสังคมที่่�เผชิิญกัับความไม่่แน่่นอนจากโลกาภิิวััตน์์ การเปลี่่�ยนแปลงทาง

เทคโนโลยีี และความขััดแย้้งเชิิงอััตลัักษณ์์ นอกจากน้ี้� โมเดลยังสามารถใช้้เป็็นกรอบสำำ�หรัับการศึึกษาวิิจััย

เชิิงประจัักษ์์ในอนาคต เพ่ื่�อทดสอบความสััมพัันธ์ระหว่่างพลวัตของโครงสร้้าง ความชอบธรรม การมีี 

ส่่วนร่วมของประชาชน และผลลััพธ์ของการกำำ�กับดููแลในบริิบททางการเมืืองที่่�แตกต่่างกััน

	 ดัังนั้้�น คุณููปการสำำ�คัญของ Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) คืือ การยกระดัับ

หลัักไตรลัักษณ์์จากหลัักธรรมเชิิงอภิิปรััชญาและจริยศาสตร์์ ไปสู่่�  กรอบรััฐศาสตร์์เชิิงพุุทธ  (Buddhist 

Political Framework) ที่่ �มีีศักยภาพในการอธิิบาย วิิเคราะห์์ และประเมิินการเปลี่่�ยนแปลงของระบบ

การเมืืองร่่วมสมััยอย่่างเป็็นองค์์รวม โดยเช่ื่�อมโยงมิิติิของการเปลี่่�ยนแปลง (Anicca) ความเป็็นธรรมของ

ระบบ (Dukkha) และการกระจายอำำ�นาจ (Anatt ) เข้้ากัับหลัักการกำำ�กับดููแลที่่�มีีคุณธรรม อันนำำ�ไปสู่่�

การพััฒนาสัังคมการเมืืองที่่�มีีความชอบธรรม ยืืดหยุ่่�น และยั่่�งยืืนในระยะยาว

ภาพท่ี่� 1 การสัังเคราะห์์กรอบรััฐศาสตร์์เชิิงพุุทธ (TPM Model)

สรุุป

	 บทความน้ี้�เสนอการตีีความหลัักไตรลัักษณ์์ในมิติิรััฐศาสตร์์ โดยช้ี้�ให้้เห็็นว่าไตรลัักษณ์์มิิได้้เป็็นเพีียง

หลัักธรรมทางพระพุทุธศาสนาสำำ�หรัับการพััฒนาปััจเจกบุุคคล หากยังัสามารถพัฒนาเป็็นกรอบแนวคิดิเชิิง

รััฐศาสตร์์ที่่�ใช้้อธิิบายธรรมชาติิของการเปลี่่�ยนแปลง อำ ำ�นาจ  ความชอบธรรม และความขััดแย้้งในสังคม

สมััยใหม่่ได้้อย่า่งเป็็นระบบ การบููรณาการหลัักอนิิจจัง ทุกขััง และอนััตตาเข้้ากัับแนวคิดรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััย

ทำำ�ให้้เกิิดมุมมองใหม่่ที่่�อธิิบายการเมืืองในฐานะระบบพลวััต ซ่ึ่�งโครงสร้้าง สถาบััน  และความสััมพัันธ์ 

เชิิงอำำ�นาจล้วนเปลี่่�ยนแปลงตามบริิบททางสัังคม เศรษฐกิิจ และเทคโนโลยีีอยู่่�เสมอ
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	 ผลการสัังเคราะห์์นำำ�ไปสู่่�การพััฒนา Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) ซ่ึ่�งประกอบ

ด้้วยองค์์ประกอบสำำ�คัญ 5 ประการ ได้้แก่่ Structural Dynamics (Anicca) อธิิบายพลวัตของโครงสร้้าง

และสถาบัันทางการเมืือง Systemic Tension (Dukkha) อธิิบายความเปราะบางและความเหล่ื่�อมล้ำำ�� 

เชิิงโครงสร้้าง Power Diffusion (Anatt ) อธิิบายการกระจายตััวของอำำ�นาจและการประกอบสร้้างอััต

ลัักษณ์์ทางการเมืือง Ethical Political Governance ซ่ึ่�งทำำ�หน้้าที่่�เช่ื่�อมโยงคุุณธรรมกัับการกำำ�กับดููแล 

และ Sustainable Political Society ซ่ึ่�งเป็็นผลลััพธ์ของระบบการเมืืองที่่�สามารถปรัับตััว  สร้้างความ

ชอบธรรม และจััดการความขััดแย้้งได้้อย่่างยั่่�งยืืน

	 ในเชิิงทฤษฎีี  บทความน้ี้�ได้้ขยายขอบเขตของการศึึกษารััฐศาสตร์์จากการวิิเคราะห์์สถาบัันและ

โครงสร้้างอำำ�นาจ ไปสู่่�การบููรณาการมิิติิด้้านคุณธรรม จิตสำำ�นึก และวััฒนธรรมทางการเมืือง โดยเสนอให้้

ไตรลัักษณ์์ทำำ�หน้้าที่่�เป็็นทั้้�งกรอบอธิิบาย (Analytical Framework) และกรอบเชิิงคุุณค่่า (Normative 

Framework) สำ ำ�หรัับการทำำ�ความเข้้าใจและประเมิินคุณภาพของการกำำ�กับดููแลในสัังคมประชาธิิปไตย

ร่่วมสมััย อันเป็็นการเช่ื่�อมโยงองค์์ความรู้้�ทางพระพุุทธศาสนากัับรััฐศาสตร์์ร่่วมสมััยอย่่างเป็็นระบบ

	 ในเชิิงปฏิิบััติิ TPM Model สามารถประยุุกต์์ใช้้เป็็นกรอบในการวิิเคราะห์์นโยบายสาธารณะ  

การออกแบบสถาบัันทางการเมืือง การพััฒนาธรรมาภิิบาล การกระจายอำำ�นาจ และการจััดการความขััด

แย้ง้ในสังคมที่่�มีีความหลากหลายและเปลี่่�ยนแปลงอย่่างรวดเร็็ว นอกจากน้ี้� ยังัสามารถใช้้เป็็นฐานสำำ�หรัับ

การพััฒนาตััวชี้�วััด การวิิจััยเชิิงประจัักษ์์ และการสร้้างแบบจำำ�ลองเพ่ื่�อประเมิินประสิิทธิิภาพของการกำำ�กับ

ดููแลภายใต้้บริิบทของสัังคมดิิจิิทััลและโลกาภิิวััตน์์

	 การยอมรัับความไม่่เที่่�ยงของโครงสร้้าง ความตระหนัักถึึงความทุุกข์์เชิิงโครงสร้้าง และการไม่่ 

ยึดึมั่่�นในอำำ�นาจหรืืออััตลัักษณ์์ในฐานะสิ่่�งคงที่่� มิได้้ทำำ�ให้้การเมืืองอ่่อนแอลง หากกลัับเป็็นรากฐานของการ

สร้้างระบบการเมืืองที่่�มีีความยืืดหยุ่่�น  โปร่่งใส รั บผิิดชอบ และสามารถสร้้างความสมดุุลระหว่่าง 

การเปลี่่�ยนแปลง ความเป็็นธรรม และการอยู่่�ร่วมกัันอย่่างสัันติ อั นเป็็นเป้้าหมายสำำ�คัญของการพััฒนา

สัังคมการเมืืองที่่�ยั่่�งยืืนในศตวรรษที่่� 21

องค์์ความรู้้�ใหม่่

	 จากการสัังเคราะห์์หลัักไตรลัักษณ์์ร่่วมกัับแนวคิิดรัฐศาสตร์์ร่่วมสมััย บทความน้ี้�ได้้พััฒนา  

Tri-Lakkhana Political Model (TPM Model) ซ่ึ่�งเป็็นกรอบรััฐศาสตร์์เชิิงพุุทธ (Buddhist Political 

Framework) สำำ�หรัับอธิิบายความสััมพัันธ์ระหว่่างการเปลี่่�ยนแปลงของโครงสร้้างทางการเมืือง ความชอบ

ธรรมของอำำ�นาจ และการจััดการความขััดแย้้งในสังคมสมััยใหม่่ โดยประกอบด้้วย 5 องค์์ประกอบ ได้้แก่่ 
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(1) Structural Dynamics (Anicca) อธิิบายพลวััตของโครงสร้้างและสถาบัันทางการเมืือง  

(2) Systemic Tension (Dukkha) อธิิบายความเหล่ื่�อมล้ำำ��และความเปราะบางเชิิงโครงสร้้าง (3) Power 

Diffusion (Anatt ) อธิิบายการกระจายตััวของอำำ�นาจและการมีีส่วนร่วมของภาคส่่วนต่าง ๆ  (4) Ethical 

Political Governance เน้้นการกำำ�กับดููแลบนฐานคุณธรรม ความโปร่่งใส และความรัับผิิดชอบ และ  

(5) Sustainable Political Society เป็็นผลลััพธ์ของสัังคมการเมืืองที่่�สามารถปรับัตััว ลดความเหลื่่�อมล้ำำ��

และจััดการความขััดแย้้งได้้อย่่างยั่่�งยืืน

	 องค์์ความรู้้�ใหม่่น้ี้�ได้้ขยายบทบาทของหลัักไตรลัักษณ์์จากหลัักธรรมเชิิงอภิิปรััชญาไปสู่่�กรอบ

วิิเคราะห์์เชิิงรััฐศาสตร์์ที่่�ทำำ�หน้้าที่่�ทั้้�งเป็็น กรอบอธิิบาย (Analytical Framework) สำำ�หรัับวิิเคราะห์์พลวัต

ของระบบการเมืือง และ กรอบเชิิงคุุณค่่า (Normative Framework) สำ ำ�หรัับประเมิินการกำำ�กับดููแล  

ความชอบธรรมของอำำ�นาจ และการพััฒนาระบบการเมืืองในสังคมประชาธิิปไตยร่่วมสมััย อีีกทั้้�งยัังสามารถ

ประยุุกต์์ใช้้เป็็นฐานในการวิิเคราะห์์นโยบายสาธารณะ การออกแบบสถาบัันทางการเมืือง และการศึึกษา

วิิจััยเชิิงประจัักษ์์ในอนาคต

ภาพท่ี่� 2 องค์์ความรู้้�ใหม่่



698Journal of Graduate MCU KhonKaen Campus
Vol.13 No.2 April-June 2026

เอกสารอ้้างอิิง

ชััยวััฒน์์ สถาอานัันท์. (2559). อำำ�นาจความรุุนแรงและการใช้้เหตุุผลทางการเมืือง. สำำ�นักพิิมพ์์มหาวิิทยาลััย

 	 ธรรมศาสตร์์.

ธงชััย วิินิิจจะกููล. (2561). ประชาธิิปไตยที่่�มีีกษััตริิย์อ์ยู่่�เหนืือการเมืือง: ว่า่ด้้วยประวััติิศาสตร์์การเมืืองไทย

 	 ร่่วมสมััย. ฟ้้าเดีียวกัน.

นิิธิิ เอีียวศรีีวงศ์์. (2562). การเมืืองไทยสมััยพระเจ้้ากรุุงธนบุรีี. มติิชน.

พระมหาหรรษา ธมฺ มหาโส. (2564). พุ ทธสันติวิิธีี: การจััดการความขััดแย้้งด้้วยหลัักพระพุุทธศาสนา.  

	 โรงพิิมพ์์มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย.

พระพรหมคุุณาภรณ์์ (ป.อ.ปยุุตฺฺโต). (2555). พุทธธรรม (ฉบัับปรัับขยาย). ผลิิธััมม์์.

มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย. (2539). พ ระไตรปิิฎกภาษาไทย ฉบัับมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย.  

	 โรงพิิมพ์์มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย.

สถาบัันวิิจััยพุุทธศาสตร์์ มหาวิิทยาลััยมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย. (2562). ปรััชญาทางสัังคม 

	 แห่่งพระพุุทธศาสนา. มหาวิิทยาลััยมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย.

เอนก เหล่่าธรรมทััศน์์. (2560). การเมืืองของพลเมืือง สู่่�สหััสวรรษใหม่่. สถาบัันพระปกเกล้้า.

Beck, U. (1992). Risk society: Towards a new modernity (M. Ritter, Trans.). Sage.

Beetham, D. (2013). The legitimation of power (2nd ed.). Palgrave Macmillan.

Bourdieu, P. (1991). Language and symbolic power (J. B. Thompson, Ed.; G. Raymond &  

	 M. Adamson, Trans.). Harvard University Press.

Butler, J. (1990). Gender trouble: Feminism and the subversion of identity. Routledge.

Castells, M. (2010). The rise of the network society (2nd ed.). Wiley-Blackwell.

Durkheim, É. (1984). The division of labor in society (W. D. Halls, Trans.). Free Press.  

	 (Original work published 1893)

Easton, D. (1965). A systems analysis of political life. Wiley.

Foucault, M. (1978). The history of sexuality: Volume 1: An introduction (R. Hurley, Trans.).  

	 Pantheon Books.



699 วารสารบััณฑิิตศึึกษามหาจุุฬาขอนแก่่น
ปีีท่ี่� 13 ฉบัับท่ี่� 2 ประจำำ�เดืือนเมษายน-มิิถุุนายน 2569

Galtung, J. (1969). Violence, peace, and peace research. Journal of Peace Research, 6(3),  

	 167–191. https://doi.org/10.1177/002234336900600301

Giddens, A. (1991). Modernity and self-identity: Self and society in the late modern age.  

	 Polity Press.

Habermas, J. (1996). Between facts and norms: Contributions to a discourse theory of law  

	 and democracy (W. Rehg, Trans.). MIT Press.

Lederach, J. P. (1997). Building peace: Sustainable reconciliation in divided societies.  

	 United States Institute of Peace Press.

Mouffe, C. (2005). On the political. Routledge.

Parsons, T. (1951). The social system. Free Press.

Rawls, J. (1971). A theory of justice. Harvard University Press.

Weber, M. (1978). Economy and society: An outline of interpretive sociology (G. Roth &  

	 C. Wittich, Eds.). University of California Press.


