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บทคัดย่อ 
 

บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อพัฒนาและวิเคราะห์กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการของ
สถาบันสงฆ์ โดยเชื่อมโยงหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรมและหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเข้า
ด้วยกันในบริบทสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย โดยเฉพาะพื้นที่จังหวัดชายแดนภาคใต้ของประเทศ
ไทย ใช้วิธีการวิจัยเชิงเอกสารและการวิเคราะห์เชิงแนวคิด ผลการศึกษาเสนอว่า สถาบันสงฆ์
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สามารถทำหน้าที่เป็นกลไกทางศีลธรรมและปัญญาสาธารณะ หากสามารถบูรณาการหลักนิติรัฐใน
ฐานะโครงสร้างความยุติธรรม คุณค่าทางจริยธรรมในฐานะกลไกกำกับการตัดสินใจ และหลักธรรม
ทางพระพุทธศาสนาในฐานะรากฐานจิตสำนึกเชิงเมตตาและปัญญา บทความเสนอกรอบแนวคิด
เชิงบูรณาการของ หลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และ หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา โดย
พิจารณาในบริบทของสถาบันสงฆ์ในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย การวิจัยอาศัยแนวคิดจาก
วรรณกรรมกฎหมาย นิติธรรม จริยธรรม และคำสอนพุทธศาสนา เพื่อเสนอรูปแบบของแนวคิด
เชื่อมโยงระหว่างกฎหมายกับธรรมนูญสงฆ์ในการพัฒนาระบบคุณธรรมและธรรมาภิบาล 
 

คำสำคัญ : หลักนิติรัฐ, จริยธรรม, พระพุทธศาสนา, สถาบนัสงฆ์, สังคมพหุวัฒนธรรม 
 

Abstract 
This article aims to develop and analyze an integrated conceptual framework 

of the Sangha institution by linking the rule of law, ethical values, and Buddhist principles 
within the context of contemporary multicultural society, with particular emphasis on 
Thailand’s southern border provinces. The study employs documentary research and 
conceptual analysis as its primary methodologies. The findings suggest that the Sangha 
institution can function as a moral and public-intellectual mechanism if it is able to 
integrate the rule of law as a structure of justice, ethical values as a regulatory framework 
for decision-making, and Buddhist principles as the foundation of compassion- and 
wisdom-based consciousness. The article proposes an integrated framework 
encompassing the rule of law, ethical values, and Buddhist principles, examined within 
the context of the Sangha institution in contemporary multicultural society. Drawing 
upon literature in law, legal philosophy, ethics, and Buddhist teachings, the study 
presents a conceptual model that links state law with the monastic code (Vinaya) in 
order to contribute to the development of moral systems and good governance. 
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บทนำ 
หลักนิติรัฐ เป็นหลักการพื้นฐานของรัฐสมัยใหม่ที่มุ่งจำกัดการใช้อำนาจของรัฐให้อยู่

ภายใต้กฎหมาย เพื่อคุ้มครองสิทธิเสรีภาพและสร้างความเสมอภาคในสังคม นักวิชาการด้าน
กฎหมายเห็นพ้องว่าหลักนิติรัฐไม่ใช่เพียงการปกครองโดยกฎหมายเท่านั้น แต่ยังต้องคำนึงถึงคุณค่า
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ทางศีลธรรมและความยุติธรรมเชิงเนื้อหาด้วย (วิสิฐ ญาณภิรัต , วารี นาสกุล, วิชญะ เครืองาม, 
ณชัชชญา ทองจันทร์, และธนาสาร จองพานิชย์, 2559) ในบริบทของประเทศไทย หลักนิติรัฐได้รับ
การรับรองไว้ในรัฐธรรมนูญแห่งราชอาณาจักรไทย พุทธศักราช 2560 โดยเชื่อมโยงกับหลักธรรมาภิ
บาลและจริยธรรมทางการเมือง ซึ่งสะท้อนว่าการใช้อำนาจรัฐต้องตั้งอยู่บนความสุจริต โปร่งใส 
และรับผิดชอบต่อสังคม (ปุณณดา อิงคุลานนท์, 2568) 

คุณค่าทางจริยธรรมเป็นกลไกสำคัญที่ทำให้หลักนิติรัฐมีความหมายมากกว่ากรอบ
กฎหมายเชิงเทคนิค จริยธรรมช่วยกำกับการตีความและการบังคับใช้กฎหมายให้สอดคล้องกับความ
ดีงามและศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ นักวิชาการด้านจริยศาสตร์ชี้ว่า หากกฎหมายขาดฐานจริยธรรม 
ย่อมนำไปสู่ความชอบธรรมที่เปราะบางและความขัดแย้งทางสังคม (พระมหาพรชัย สิริวโร (ศรี
ภักดี), พระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี (เหมประไพ) และเพ็ญพรรณ เฟื่องฟูลอย, 2568) ในมุมมองพุทธ
ศาสนา จริยธรรมมิได้หมายถึงเพียงบรรทัดฐานทางสังคม แต่เป็นกระบวนการฝึกตนให้พ้นจากอคติ 
ความโลภ โกรธ และหลง ซึ่งสอดคล้องกับเป้าหมายของหลักนิติรัฐในการลดการใช้อำนาจโดย
พลการ (พระมหามฆวินทร์ ปุริสุตฺตโม, 2560) 

พระพุทธศาสนาเสนอหลักธรรมที่มีลักษณะเป็น“นิติธรรม”เช่น หลักศีล 5 หลักอริยสัจ 4 
และหลักพรหมวิหาร 4 ซึ่งเน้นความยุติธรรม ความเมตตา และความรับผิดชอบต่อผู้อื่น การศึกษา
ปรัชญากฎหมายในพระวินัยพบว่า พระวินัยมีลักษณะเป็นระบบกฎเกณฑ์ที่มุ่งรักษาความสงบ
เรียบร้อยของสังคมสงฆ์ควบคู่กับการพัฒนาคุณธรรมภายในของบุคคล (Chomphusri, P., 2024) 
นอกจากนี้ หลักธรรมาภิบาลในพระพุทธศาสนายังมีความสอดคล้องกับหลักนิติรัฐสมัยใหม่ใน
ประเด็นความโปร่งใส ความรับผิดชอบ และการมีส่วนร่วม ซึ่งสามารถนำมาประยุกต์ใช้กับการ
บริหารสถาบันสงฆ์ในสังคมพหุวัฒนธรรมได้อย่างเหมาะสม (พระมหามฆวินทร์ ปุริสุตฺตโม, 2560) 

เมื่อพิจารณาร่วมกัน หลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
สามารถบูรณาการเป็นกรอบแนวคิดเชิงองค์รวมสำหรับสถาบันสงฆ์ในสังคมพหุวัฒนธรรม ดังนี้  1) 
หลักนิติรัฐทำหน้าที่เป็นกรอบกติกากลางที่คุ้มครองความหลากหลาย 2) จริยธรรมเป็นกลไกสร้าง
ความชอบธรรมและความไว้วางใจ และ3) หลักธรรมทางพุทธศาสนาเป็นฐานคุณค่าที่ส่งเสริม
สันติภาพ ความเมตตา และการอยู่ร่วมกันอย่างสันติ ซึ่งกรอบแนวคิดดังกล่าวช่วยให้สถาบันสงฆ์
สามารถดำรงบทบาทเชิงสร้างสรรค์ในสังคมที่มีความแตกต่างทางศาสนาและวัฒนธรรม โดยไม่ละ
ทิ้งอัตลักษณ์ทางศาสนาและไม่ขัดต่อหลักนิติรัฐ (วิสิฐ ญาณภิรัต , วารี นาสกุล, วิชญะ เครืองาม, 
ณชัชชญา ทองจันทร์, และธนาสาร จองพานิชย์, 2559; ปุณณดา อิงคุลานนท์, 2568) สรุปได้ว่า 
การบูรณาการหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เป็นแนวทางที่
ช่วยเสริมสร้างความยุติธรรมและธรรมาภิบาลในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย สถาบันสงฆ์สามารถ
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ใช้กรอบแนวคิดนี้เป็นฐานในการพัฒนาบทบาททางสังคมอย่างสอดคล้องกับกฎหมาย คุณธรรม 
และสันติวิธี อันจะนำไปสู่ความมั่นคงและความสมานฉันท์อย่างยั่งยืน 
 

แนวคิดทฤษฎีที่เกี่ยวข้อง 
การศึกษาหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาในบริบท

ของสถาบันสงฆ์และสังคมพหุวัฒนธรรม จำเป็นต้องอาศัยกรอบแนวคิดจากหลายศาสตร์ ทั้งด้าน
นิติศาสตร์ ปรัชญาจริยธรรม และพุทธปรัชญา เพื่ออธิบายความสัมพันธ์เชิงบูรณาการระหว่าง
กฎหมาย คุณธรรม และศาสนาอย่างเป็นระบบ ดังภาพที่ 1 

 
  ภาพที่ 1 หลักนิติรัฐ คณุค่าทางจรยิธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาในบริบทของ
สถาบันสงฆ์และสังคมพหุวัฒนธรรม 
 

1. แนวคิดและทฤษฎีหลักนิติรัฐ  
หลักนิติรัฐ เป็นหลักการพื้นฐานที่สำคัญในการปกครองประเทศที่ยึดมั่นในกฎหมายและ

ความยุติธรรม โดยมีสาระสำคัญคือ กฎหมายต้องมีความชัดเจน เป็นธรรม และบังคับใช้อย่างเสมอ
ภาคกับทุกคน ไม่ว่าจะมีสถานะทางสังคมหรืออำนาจใด ๆ ก็ตาม หลักนิติรัฐมีองค์ประกอบสำคัญ
หลายประการ ได้แก่  

1) ความเป็นกฎหมายสูงสุด เนื่องจากกฎหมายเป็นสิ่งที่อยู่เหนืออำนาจใด ๆ ทั้งสิ้น 
รวมถึงอำนาจของรัฐบาลและผู้ปกครอง 

2) ความเสมอภาคภายใต้กฎหมาย เนื่องจากทุกคนต้องได้รับการปฏิบัติอย่างเท่าเทียม
กันภายใต้กฎหมาย โดยไม่มีการเลือกปฏิบัติ 

3) ความแน่นอนของกฎหมาย เนื่องจากกฎหมายต้องมีความชัดเจนและคาดการณ์ได้ 
เพื่อให้ประชาชนสามารถปฏิบัติตามได้อย่างถูกต้อง 
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4) การเข้าถึงความยุติธรรม เนื่องจากประชาชนทุกคนต้องสามารถเข้าถึงกระบวนการ
ยุติธรรมได้อย่างเท่าเทียมกัน 

5) การตรวจสอบและถ่วงดุลอำนาจ เนื่องจากมีกลไกในการตรวจสอบและถ่วงดุล
อำนาจระหว่างองค์กรต่าง ๆ ของรัฐ เพื่อป้องกันการใช้อำนาจโดยมิชอบ 

ดังนั้น ทฤษฎีที่เกี่ยวข้องกับหลักนิติรัฐ ได้แก่ ทฤษฎีธรรมชาตินิยม ซึ่งเชื่อว่ามีกฎหมาย
ธรรมชาติที่เป็นสากลและเป็นธรรม ซึ่งเป็นรากฐานของกฎหมายที่มนุษย์สร้างขึ้น และทฤษฎีปฏิ
ฐานนิยมทางกฎหมาย ซึ่งเน้นว่ากฎหมายคือสิ่งที่รัฐสร้างขึ้นและบังคับใช้ โดยไม่จำเป็นต้องอิงกับ
หลักศีลธรรมหรือความยุติธรรม 

สรุปได้ว่า แนวคิดหลักนิติรัฐมีรากฐานจากปรัชญาการเมืองและนิติศาสตร์ตะวันตก โดย
เน้นการจำกัดอำนาจรัฐผ่านกฎหมายที่มีความเป็นธรรม ความเสมอภาค และความคาดหมายได้ 
(Dicey, A. V., 1959) ทฤษฎีหลักนิติรัฐแบบคลาสสิกประกอบด้วย 3 องค์ประกอบสำคัญ ได้แก่ 1) 
การปกครองโดยกฎหมาย ไม่ใช่โดยอำเภอใจ  2) ความเสมอภาคภายใต้กฎหมาย และ3) การ
คุ้มครองสิทธิขั้นพื้นฐานของประชาชน อย่างไรก็ตาม นักทฤษฎีร่วมสมัยเสนอแนวคิด หลักนิติรัฐ
เชิงสาระ ซึ่งเห็นว่าหลักนิติรัฐต้องผนวกคุณค่าทางจริยธรรมและสิทธิมนุษยชนเข้าไว้ด้วย มิใช่เพียง
การมีตัวบทกฎหมายเท่านั้น (Tamanaha, B. Z., 2004) ในบริบทสังคมไทย หลักนิติรัฐถูกเชื่อมโยง
กับแนวคิด ธรรมาภิบาล และจริยธรรมทางการเมือง โดยเน้นความสุจริต ความรับผิดชอบ และ
ความชอบธรรมของการใช้อำนาจรัฐ (วิสิฐ ญาณภิรัต , วารี นาสกุล, วิชญะ เครืองาม, ณชัชชญา 
ทองจันทร์, และธนาสาร จองพานิชย์, 2559; ปุณณดา อิงคุลานนท์, 2568) ซึ่งเป็นฐานสำคัญใน
การนำหลักนิติรัฐมาประยุกต์ใช้กับสถาบันสงฆ์ในสังคมพหุวัฒนธรรม 

2. แนวคิดและทฤษฎีคุณค่าทางจริยธรรม 
จริยธรรม คือ หลักการหรือมาตรฐานทางศีลธรรมที่ใช้ในการตัดสินว่าการกระทำใดถูก

หรือผิด ดีหรือไม่ดี มีทฤษฎีทางจริยธรรมหลายทฤษฎีที่พยายามอธิบายถึงเกณฑ์ในการตัดสินคุณค่า
ทางจริยธรรม ได้แก่ 

1) ทฤษฎีประโยชน์นิยม เนื่องจากการกระทำที่ถูกต้องคือการกระทำที่ก่อให้เกิด
ความสุขหรือประโยชน์สูงสุดแก่คนส่วนใหญ่ 

2) ทฤษฎีหน้าที่นิยม เนื่องจากการกระทำที่ถูกต้องคือการกระทำที่สอดคล้องกับหน้าที่
หรือกฎเกณฑ์ทางศีลธรรม โดยไม่คำนึงถึงผลลัพธ์ 

3) ทฤษฎีคุณธรรมนิยม เนื่องจากการกระทำที่ถูกต้องคือการกระทำที่แสดงออกถึง
คุณธรรมหรือลักษณะนิสัยที่ดี เช่น ความซื่อสัตย์ ความกล้าหาญ ความเมตตา 
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4) ทฤษฎีสิทธิ เนื่องจากทุกคนมีสิทธิขั้นพื้นฐานที่ต้องได้รับการเคารพและปกป้อง การ
กระทำที่ละเมิดสิทธิของผู้อ่ืนถือว่าผิดจริยธรรม 

สรุปได้ว่า คุณค่าทางจริยธรรมเป็นกรอบแนวคิดที่ใช้ประเมินความถูกต้อง ดีงาม และ
ความชอบธรรมของการกระทำ ทั้งในระดับปัจเจกและสถาบัน โดยทฤษฎีจริยธรรมที่เกี่ยวข้อง
สามารถแบ่งออกเป็น 3 กลุ่มสำคัญ   1) ทฤษฎีจริยธรรมเชิงหน้าที่ เน้นการกระทำที่ถูกต้องตามกฎ 
หน้าที่ และหลักการสากล เช่น แนวคิดของ Kant ซึ่งสอดคล้องกับหลักนิติรัฐในแง่การเคารพ
กฎหมายและศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ 2) ทฤษฎีจริยธรรมเชิงผลลัพธ์ พิจารณาความดีจากผลลัพธ์ที่
ก่อให้เกิดประโยชน์สูงสุดต่อสังคม แนวคิดนี้สัมพันธ์กับการบริหารจัดการเชิงธรรมาภิบาลและ
นโยบายสาธารณะ และ3) ทฤษฎีคุณธรรม มุ่งพัฒนาคุณลักษณะภายในของบุคคล เช่น ความ
ซื่อสัตย์ ความยุติธรรม และความเมตตา ซึ่งมีความใกล้เคียงกับแนวคิดจริยธรรมในพระพุทธศาสนา 
(พระมหาพรชัย สิริวโร (ศรีภักดี), พระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี (เหมประไพ) และเพ็ญพรรณ เฟื่องฟู
ลอย, 2568) อีกทั้งในบริบทของสังคมพหุวัฒนธรรม คุณค่าทางจริยธรรมทำหน้าที่เป็น “พื้นที่กลาง
ทางคุณค่า” ที่ช่วยลดความขัดแย้งทางศาสนาและวัฒนธรรม และเสริมสร้างความชอบธรรมให้กับ
ทั้งระบบกฎหมายและสถาบันศาสนา 

3. แนวคิดและทฤษฎีหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
พระพุทธศาสนามีหลักธรรมคำสอนที่เน้นการพัฒนาจิตใจและปัญญา เพื่อให้มนุษย์

สามารถดำเนินชีวิตได้อย่างมีความสุขและสงบสุข หลักธรรมที่สำคัญ ได้แก่ 
1) อริยมรรคมีองค์ 8 เป็นหนทางแห่งการดับทุกข์ ประกอบด้วย ความเห็นชอบ ความ

ดำริชอบ วาจาชอบ การกระทำชอบ การเลี้ยงชีพชอบ ความพยายามชอบ การระลึกชอบ และการ
ตั้งใจชอบ 

2) ศีล 5 เป็นข้อปฏิบัติพื้นฐานสำหรับพุทธศาสนิกชน ได้แก่ การเว้นจากการฆ่าสัตว์ 
การเว้นจากการลักทรัพย์ การเว้นจากการประพฤติผิดในกาม การเว้นจากการพูดเท็จ และการเว้น
จากการดื่มสุราเมรัย 

3) ไตรลักษณ์ มีลักษณะ 3 ประการของสรรพสิ่ง ได้แก่ อนิจจัง (ความไม่เที่ยง) ทุกขัง 
(ความทุกข์) และอนัตตา (ความไม่ใช่ตัวตน) 

4) กรรม เป็นกฎแห่งกรรม คือ การกระทำใดๆ ย่อมมีผลตามมา การทำดีได้ดี การทำ
ชั่วได้ชั่ว 

ดังนั้น หลักธรรมเหล่านี้สามารถนำมาประยุกต์ใช้ในการดำเนินชีวิตประจำวัน เพื่อให้เกิด
ความสงบสุขในจิตใจ และสร้างประโยชน์สุขแก่สังคม 
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สรุปได้ว่า แนวคิดและทฤษฎีหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา มีระบบจริยธรรมและนิติ
ธรรมภายในที่ชัดเจน โดยสามารถอธิบายผ่านกรอบแนวคิดสำคัญดังนี้ 1) พุทธจริยศาสตร์ ตั้งอยู่
บนหลักศีล สมาธิ และปัญญา ซึ่งมุ่งควบคุมพฤติกรรมภายนอกและพัฒนาคุณธรรมภายในของ
มนุษย์ แนวคิดนี้สอดคล้องกับทฤษฎีคุณธรรมใน จริยศาสตร์ตะวันตก (Harvey, P., 2000) 2) พระ
วินัยในฐานะนิติธรรม พระวินัยเป็นระบบกฎเกณฑ์ที่มีเป้าหมายเพื่อความสงบเรียบร้อย ความเป็น
ธรรม และการแก้ไขความขัดแย้งภายในสังคมสงฆ์ โดยใช้หลักเมตตาและปัญญาควบคู่กับการบังคับ
ใช้กฎ (Chomphusri, P., 2024) 3) หลักธรรมาภิบาลในพระพุทธศาสนา เช่น หลักสัปปุริสธรรม 
ทศพิธราชธรรม และพรหมวิหาร 4 ซึ่งเน้นความยุติธรรม ความเสียสละ และความรับผิดชอบต่อ
ส่วนรวม อันสอดคล้องกับหลักนิติรัฐเชิงสาระ (พระมหามฆวินทร์ ปุริสุตฺตโม, 2560)  

4. แนวคิดสังคมพหุวัฒนธรรมและการอยู่ร่วมกันอย่างสันติ 
สังคมพหุวัฒนธรรม คือ สังคมที่มีความหลากหลายทางวัฒนธรรม เชื้อชาติ ศาสนา และ

ภาษา การอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคมพหุวัฒนธรรมเป็นสิ่งสำคัญ เพื่อป้องกันความขัดแย้งและ
ความรุนแรง แนวคิดที่เก่ียวข้อง ได้แก่ 

1) ความอดทนอดกลั้น เป็นการยอมรับและเคารพความแตกต่างทางวัฒนธรรมและ
ความเชื่อของผู้อ่ืน 

2) ความเข้าใจซึ่งกันและกัน เป็นการพยายามทำความเข้าใจวัฒนธรรมและความเชื่อ
ของผู้อ่ืน เพื่อลดอคติและความเข้าใจผิด 

3) การเคารพสิทธิมนุษยชน เป็นการยอมรับว่าทุกคนมีสิทธิขั้นพื้นฐานที่ต้องได้รับการ
เคารพและปกป้อง โดยไม่คำนึงถึงความแตกต่างทางวัฒนธรรม 

4) การมีส่วนร่วม เป็นการเปิดโอกาสให้ทุกคนมีส่วนร่วมในการตัดสินใจและกำหนด
นโยบายที่เก่ียวข้องกับสังคม 

สรุปได้ว่า แนวคิดสังคมพหุวัฒนธรรม มุ่งยอมรับความแตกต่างทางศาสนา วัฒนธรรม 
และอัตลักษณ์ โดยใช้กฎหมายและคุณค่าทางจริยธรรมเป็นกลไกสร้างความเสมอภาคและการอยู่
ร่วมกันอย่างสันติ (Kymlicka, W., 1995) ในบริบทนี้ สถาบันสงฆ์มิได้ทำหน้าที่เฉพาะทางศาสนา
เท่านั้น แต่ยังเป็น “สถาบันทางศีลธรรม” ที่สามารถเชื่อมโยงหลักนิติรัฐกับคุณธรรมทางศาสนา 
เพื่อส่งเสริมสันติภาพและความสมานฉันท์ในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย 

5. กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการ  
เพื่อให้การวิเคราะห์มีความครอบคลุมและรอบด้าน จำเป็นต้องใช้กรอบแนวคิดเชิงบูรณา

การ ที่เชื่อมโยงแนวคิดและทฤษฎีต่าง ๆ ที่กล่าวมาข้างต้นเข้าด้วยกัน โดยพิจารณาถึงความสัมพันธ์
และความเชื่อมโยงระหว่างหลักนิติรัฐ จริยธรรม หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา และสังคมพหุ
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วัฒนธรรม เพื่อให้เข้าใจถึงปัจจัยต่าง ๆ ที่มีผลต่อการอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคมที่มีความ
หลากหลายทางวัฒนธรรม 

ตัวอย่างเช่น การพิจารณาว่าหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เช่น ความเมตตาและความ
อดทนอดกลั้น สามารถส่งเสริมการอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคมพหุวัฒนธรรมได้อย่างไร หรือการ
พิจารณาว่าหลักนิติรัฐสามารถช่วยปกป้องสิทธิของกลุ่มคนต่าง ๆ ในสังคมที่มีความหลากหลายทาง
วัฒนธรรมได้อย่างไร 

สรุปได้ว่า จากการทบทวนแนวคิดและทฤษฎี สามารถสังเคราะห์กรอบแนวคิดเชิงบูรณา
การได้ดังนี้ 1) หลักนิติรัฐ ทำหน้าที่เป็นโครงสร้างกติกากลางของสังคม 2) คุณค่าทางจริยธรรม เป็น
กลไกสร้างความชอบธรรมและความไว้วางใจ และ3) หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เป็นฐานคุณ
ค่าที่ส่งเสริมสันติภาพและคุณธรรมภายใน โดยที่กรอบแนวคิดนี้ช่วยอธิบายบทบาทของสถาบันสงฆ์
ในการทำหน้าที่เชิงจริยธรรมภายใต้หลักนิติรัฐ และการอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคมพหุวัฒนธรรม
ร่วมสมัย ดังภาพที่ 2 

 
  ภาพที่ 2 ความสัมพันธ์และความเช่ือมโยงระหว่างหลักนิติรัฐ จริยธรรม หลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนา และสังคมพหุวัฒนธรรม 
 

หลักนิติรัฐ: รากฐานของความยุติธรรมและความเสมอภาค 
หลักนิติรัฐเป็นหลักการพื้นฐานของรัฐสมัยใหม่ที่มุ่งจำกัดการใช้อำนาจรัฐให้อยู่ภายใต้

กฎหมาย และคุ้มครองสิทธิ เสรีภาพ และศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ของประชาชนอย่างเสมอภาค 
(สำนักงานศาลรัฐธรรมนูญ, 2560) ทั้งนี้ ความเสมอภาคต่อหน้ากฎหมายถือเป็นหัวใจสำคัญของ
หลักนิติรัฐ ซึ่งสะท้อนแนวคิดว่าบุคคลทุกคนต้องอยู่ภายใต้กฎหมายเดียวกันโดยไม่เลือกปฏิบัติ 
(คณิต ณ นคร, 2559) ในทัศนะของนักนิติศาสตร์ หลักนิติรัฐมิได้จำกัดอยู่เพียงการมีตัวบท
กฎหมายเท่านั้น หากแต่ต้องเป็นกฎหมายที่มีความเป็นธรรม เคารพสิทธิมนุษยชน และมี
กระบวนการยุติธรรมที่เป็นอิสระและตรวจสอบได้ (วรเจตน์ ภาคีรัตน์ , 2558) แนวคิดดังกล่าว
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สอดคล้องกับหลักสิทธิมนุษยชนสากล ซึ่งถือว่าหลักนิติรัฐเป็นเงื่อนไขสำคัญของความยุติธรรมใน
สังคมประชาธิปไตย (United Nations, 2004) 

อีกทั้ง หลักนิติรัฐ เป็นหลักการพื้นฐานของการปกครองในสังคมประชาธิปไตย ที่มุ่งให้ 
“กฎหมาย” เป็นใหญ่เหนืออำนาจบุคคลหรือกลุ่มใดกลุ่มหนึ่ง โดยมีเป้าหมายสำคัญเพื่อคุ้มครอง
สิทธิ เสรีภาพ และศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ของประชาชนทุกคนอย่างเท่าเทียม หลักนิติรัฐจึงไม่ใช่
เพียงเครื่องมือทางกฎหมาย แต่เป็นรากฐานเชิงคุณค่า ของความยุติธรรมและความเสมอภาคใน
สังคม ประกอบไปด้วย 

1. ความหมายและสาระสำคัญของหลักนิติรัฐ 
หลักนิติรัฐหมายถึง การใช้อำนาจรัฐภายใต้กรอบของกฎหมายที่เป็นธรรม ชัดเจน และ

บังคับใช้กับทุกคนอย่างเสมอภาค ไม่มีใครอยู่เหนือกฎหมาย ไม่ว่าจะเป็นผู้ปกครอง เจ้าหน้าที่รัฐ 
หรือประชาชนทั่วไป สาระสำคัญของหลักนิติรัฐประกอบด้วย 1) ความเป็นกฎหมายสูงสุด อำนาจ
รัฐต้องมาจากกฎหมายและถูกจำกัดด้วยกฎหมาย 2) ความเสมอภาคต่อหน้ากฎหมาย ทุกคนได้รับ
การปฏิบัติอย่างเท่าเทียม ไม่เลือกปฏิบัติ 3) การคุ้มครองสิทธิและเสรีภาพ กฎหมายต้องเคารพและ
ปกป้องสิทธิมนุษยชน และ4) ความเป็นอิสระและความเป็นธรรมของกระบวนการยุติธรรม ศาล
และองค์กรยุติธรรมต้องเป็นกลาง ตรวจสอบได้ 

2. หลักนิติรัฐกับความยุติธรรม 
ความยุติธรรมในกรอบของหลักนิติรัฐมิได้หมายถึงเพียงการบังคับใช้กฎหมายอย่าง

เคร่งครัดเท่านั้น หากแต่รวมถึง “ความยุติธรรมเชิงเนื้อหา” คือ กฎหมายต้องมีความเป็นธรรมใน
ตัวเอง ไม่ละเมิดศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ และไม่สร้างความเหลื่อมล้ำเชิงโครงสร้าง หลักนิติรัฐจึงทำ
หน้าที่เป็นกลไกควบคุมอำนาจรัฐ ป้องกันการใช้อำนาจโดยพลการ และสร้างความเชื่อมั่นให้
ประชาชนว่าความยุติธรรมสามารถเข้าถึงได้จริง 

3. หลักนิติรัฐกับความเสมอภาค 
ความเสมอภาคเป็นหัวใจของหลักนิติรัฐ การบังคับใช้กฎหมายต้องไม่เลือกปฏิบัติตาม

ฐานะ เชื้อชาติ ศาสนา ความเชื่อ หรืออัตลักษณ์ทางวัฒนธรรม ในสังคมพหุวัฒนธรรม หลักนิติรัฐ
ยิ่งมีความสำคัญ เพราะช่วยสร้างพื้นที่กลางที่ทุกกลุ่มสามารถอยู่ร่วมกันได้อย่างสันติ โดยยอมรับ
ความแตกต่างบนพื้นฐานของกฎหมายเดียวกันและมาตรฐานความยุติธรรมเดียวกัน 

4. ความสำคัญของหลักนิติรัฐในบริบทสังคมร่วมสมัย 
ในสังคมที่มีความซับซ้อนและหลากหลาย เช่น สังคมไทยและพื้นที่พหุวัฒนธรรม หลักนิติ

รัฐทำหน้าที่เป็น “เสาหลัก” ในการประสานความแตกต่าง ลดความขัดแย้ง และสร้างความไว้วางใจ
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ระหว่างรัฐกับประชาชน หากปราศจากหลักนิติรัฐ กฎหมายอาจกลายเป็นเพียงเครื่องมือของ
อำนาจ นำไปสู่ความอยุติธรรมและความเหลื่อมล้ำอย่างยั่งยืน 

สรุปได้ว่า หลักนิติรัฐเป็นหลักการที่ว่าทุกคนอยู่ภายใต้กฎหมาย และกฎหมายต้องมีความ
ชัดเจน เป็นธรรม และบังคับใช้อย่างเสมอภาค หลักนิติรัฐเป็นรากฐานสำคัญของความยุติธรรมและ
ความเสมอภาคในสังคม ช่วยป้องกันการใช้อำนาจโดยมิชอบ และส่งเสริมความรับผิดชอบของผู้มี
อำนาจ ในบริบทของสถาบันสงฆ์ หลักนิติรัฐมีความสำคัญในการสร้างความโปร่งใสและความ
รับผิดชอบในการบริหารจัดการวัดและทรัพย์สินของสงฆ์  
 

คุณค่าทางจริยธรรม: แนวทางสู่การกระทำที่ถูกต้องและเหมาะสม 
คุณค่าทางจริยธรรมเป็นกรอบคุณค่าที่สังคมใช้กำกับพฤติกรรมของมนุษย์ให้สอดคล้องกับ

ความดีงาม ความถูกต้อง และความรับผิดชอบต่อผู้อื่นและส่วนรวม (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 
2557) คุณค่าเหล่านี้มีบทบาทสำคัญในการหล่อหลอมจิตสำนึกของบุคคล และช่วยให้การตัดสินใจ
ทางศีลธรรมตั้งอยู่บนพื้นฐานของเหตุผลและเมตตาธรรม (ประเวศ วะสี, 2554) ในทางปรัชญาจริย
ศาสตร์ คุณค่าทางจริยธรรมมิได้หมายถึงการปฏิบัติตามกฎเกณฑ์อย่างเคร่งครัดเท่านั้น  

อีกทั้ง คุณค่าทางจริยธรรมเป็นรากฐานสำคัญของการอยู่ร่วมกันในสังคม เพราะทำหน้าที่
เป็นกรอบกำกับความคิด การตัดสินใจ และการกระทำของมนุษย์ให้สอดคล้องกับความดีงาม ความ
ถูกต้อง และความรับผิดชอบต่อผู้ อ่ืนและสังคมโดยรวม ในบริบทของสังคมร่วมสมัยที่มีความ
ซับซ้อนและหลากหลาย คุณค่าทางจริยธรรมจึงมิใช่เพียงหลักความเชื่อส่วนบุคคล หากแต่เป็น
กลไกสำคัญในการสร้างความไว้วางใจ ความยุติธรรมและความสงบสุขในสังคม 

1. ความหมายของคุณค่าทางจริยธรรม 
คุณค่าทางจริยธรรม หมายถึง หลักการหรือบรรทัดฐานที่สังคมยอมรับร่วมกันว่าเป็นสิง่ทีด่ี 

ถูกต้อง และควรปฏิบัติ เช่น ความซื่อสัตย์ ความรับผิดชอบ ความยุติธรรม ความเมตตา และการ
เคารพศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ คุณค่าเหล่านี้ช่วยกำหนดกรอบของ “การกระทำที่เหมาะสม” ทั้งใน
ระดับปัจเจกบุคคล องค์กร และสังคม 

2. บทบาทของคุณค่าทางจริยธรรมต่อการกระทำของมนุษย์ 
คุณค่าทางจริยธรรมทำหน้าที่เป็นเข็มทิศทางศีลธรรม ช่วยให้บุคคลสามารถแยกแยะ

ระหว่างสิ่งที่ควรทำและไม่ควรทำ โดยไม่ต้องพึ่งพาการบังคับจากกฎหมายเพียงอย่างเดียว การ
ตัดสินใจที่ตั้งอยู่บนคุณค่าทางจริยธรรมจะนำไปสู่การกระทำที่คำนึงถึงผลกระทบต่อผู้อ่ืน สังคม 
และประโยชน์ส่วนรวม มากกว่าผลประโยชน์เฉพาะตน 
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3. คุณค่าทางจริยธรรมกับความถูกต้องและความเหมาะสม 
ความถูกต้องในเชิงจริยธรรมมิได้หมายถึงการปฏิบัติตามกฎเกณฑ์อย่างเคร่งครัดเท่านั้น 

แต่รวมถึงการใช้ดุลยพินิจอย่างมีเหตุผล มีเมตตา และสอดคล้องกับบริบททางสังคมและวัฒนธรรม 
ขณะที่ความเหมาะสมสะท้อนถึงการกระทำที่คำนึงถึงกาลเทศะ ความแตกต่าง และความรู้สึกของ
ผู้อื่น ดังนั้น คุณค่าทางจริยธรรมจึงเป็นสะพานเชื่อมระหว่างหลักการนามธรรมกับการปฏิบัติจริงใน
ชีวิตประจำวัน 

4. คุณค่าทางจริยธรรมในสังคมพหุวัฒนธรรม 
ในสังคมที่มีความหลากหลายทางศาสนา วัฒนธรรม และวิถีชีวิต คุณค่าทางจริยธรรมมี

บทบาทสำคัญในการสร้างพื้นที่ร่วม ที่ทุกคนสามารถยอมรับได้ เช่น การเคารพซึ่งกันและกัน การ
ไม่ใช้ความรุนแรง และการแสวงหาความยุติธรรมอย่างสันติ คุณค่าเหล่านี้ช่วยลดความขัดแย้ง และ
ส่งเสริมการอยู่ร่วมกันอย่างสันติบนพื้นฐานของความแตกต่าง 

สรุปได้ว่า คุณค่าทางจริยธรรมเป็นหลักการที่ชี้นำการกระทำของบุคคลและสังคมให้
เป็นไปในทางที่ถูกต้องและเหมาะสม คุณค่าทางจริยธรรมที่สำคัญ ได้แก่ ความซื่อสัตย์ ความ
ยุติธรรม ความเมตตา ความรับผิดชอบ และความเคารพต่อผู้อ่ืน ในบริบทของสถาบันสงฆ์ คุณค่า
ทางจริยธรรมเป็นสิ่งสำคัญในการสร้างความน่าเชื่อถือและความศรัทธาของประชาชน พระสงฆ์ควร
เป็นแบบอย่างที่ดีในการปฏิบัติตามคุณค่าทางจริยธรรม และส่งเสริมให้ญาติโยมนำคุณค่าเหล่านี้ไป
ใช้ในชีวิตประจำวัน  

 

หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา: หนทางสู่ความสงบและความสุข 
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็นระบบคำสอนที่มุ่งพัฒนามนุษย์ทั้งด้านพฤติกรรม จิตใจ 

และปัญญา เพื่อให้สามารถดำเนินชีวิตอย่างถูกต้อง เหมาะสม และนำไปสู่ความสงบสุขอย่างแท้จริง 
ทั้งในระดับปัจเจกบุคคลและสังคมโดยรวม แก่นสำคัญของพระพุทธศาสนามิได้มุ่งเพียงพิธีกรรม
หรือความเชื่อ หากแต่เน้นการปฏิบัติเพื่อดับทุกข์และสร้างความสุขที่ตั้งอยู่บนปัญญาและความเข้า
ใจความจริงของชีวิต 

1. ความหมายและเป้าหมายของหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา คือ คำสอนของพระพุทธเจ้าที่ชี้แนะแนวทางการดำเนิน

ชีวิตให้พ้นจากความทุกข์ โดยอาศัยความเข้าใจในสัจธรรมของชีวิต ได้แก่ ความไม่เที่ยง ความเป็น
ทุกข์ และความไม่มีตัวตนถาวร (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต) , 2557) เป้าหมายสูงสุดของ
หลักธรรมคือการเข้าถึงความสงบภายในและความหลุดพ้นทางจิตใจ ซึ่งเป็นรากฐานของความสุขที่
ยั่งยืน 

2. อริยสัจ 4 กรอบความจริงของชีวิต 
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อริยสัจ 4 ประกอบด้วย ทุกข์ สมุทัย นิโรธ และมรรค เป็นหลักธรรมพื้นฐานที่อธิบาย
สภาพปัญหาของชีวิต สาเหตุของปัญหา หนทางดับปัญหา และวิธีปฏิบัติเพื่อเข้าถึงความดับทุกข์ 
หลักอริยสัจ 4 ช่วยให้มนุษย์เข้าใจชีวิตอย่างเป็นเหตุเป็นผล ไม่หลงยึดติด และสามารถจัดการกับ
ความทุกข์ด้วยปัญญา (พุทธทาสภิกขุ, 2556) 

3. มรรคมีองค์ 8 หนทางสู่ความสงบและความสุข 
มรรคมีองค์ 8 เป็นแนวทางปฏิบัติที่ครอบคลุมการพัฒนาทั้งความคิด การพูด การกระทำ 

และจิตใจ แบ่งออกเป็น 3 หมวดสำคัญ ได้แก่ 1) ศีล คือ การควบคุมพฤติกรรมให้ไม่เบียดเบียน
ตนเองและผู้อ่ืน 2) สมาธิ คือ การฝึกจิตให้ตั้งมั่น สงบ และมีสติ และ3) ปัญญา คือ ความรู้เท่าทัน
ความจริงของชีวิต เป็นต้น อีกทั้ง การปฏิบัติตามมรรคมีองค์ 8 อย่างสมดุลจะช่วยให้เกิดความสงบ
ภายใน และนำไปสู่ความสุขที่ไม่ขึ้นอยู่กับปัจจัยภายนอก (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 2557) 

4. หลักธรรมกับการอยู่ร่วมกันในสังคม 
นอกจากการพัฒนาตนเองแล้ว หลักธรรมทางพระพุทธศาสนายังมีบทบาทสำคัญต่อการ

อยู่ร่วมกันในสังคม เช่น สังคหวัตถุ 4 (ทาน ปิยวาจา อัตถจริยา สมานัตตตา) และ พรหมวิหาร 4 
(เมตตา กรุณา มุทิตา อุเบกขา) ซึ่งเป็นหลักธรรมที่ส่งเสริมความเอ้ืออาทร ความเข้าใจ และการอยู่
ร่วมกันอย่างสันติในสังคมที่มีความหลากหลาย (ประเวศ วะสี, 2554) 

สรุปได้ว่า หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็นคำสอนที่เน้นการพัฒนาจิตใจและปัญญา 
เพื่อให้บุคคลสามารถเข้าใจธรรมชาติของชีวิตและโลก และดำเนินชีวิตอย่างมีความสุขและสงบ 
หลักธรรมที่สำคัญ ได้แก่ ศีล สมาธิ และปัญญา  ในบริบทของสถาบันสงฆ์ หลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนาเป็นรากฐานสำคัญของการปฏิบัติธรรมและการเผยแผ่ศาสนา พระสงฆ์ควรศึกษา
และปฏิบัติธรรมอย่างเคร่งครัด และนำหลักธรรมไปสอนและเผยแผ่แก่ญาติโยม เพื่อให้พวกเขา
สามารถนำไปประยุกต์ใช้ในชีวิตประจำวันและพัฒนาจิตใจให้สูงขึ้น  

 

กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการ: การเช่ือมโยงหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรมและ
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 

กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการที่เชื่อมโยงหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนา เป็นความพยายามในการหลอมรวม “กฎหมาย–คุณธรรม–ปัญญาทางจิตใจ” เข้า
ด้วยกัน เพื่อสร้างฐานคิดและแนวปฏิบัติที่นำไปสู่ความยุติธรรม ความสงบสุข และความยั่งยืนของ
สังคมในบริบทร่วมสมัย โดยเฉพาะสังคมที่มีความหลากหลายทางวัฒนธรรมและความซับซ้อนเชิง
โครงสร้าง 
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1. หลักนิติรัฐ กรอบเชิงโครงสร้างของสังคม 
หลักนิติรัฐทำหน้าที่เป็นกรอบโครงสร้างภายนอกของสังคม โดยกำหนดขอบเขตและ

วิธีการใช้อำนาจรัฐให้อยู่ภายใต้กฎหมายที่เป็นธรรม เสมอภาค และตรวจสอบได้ หลักนิติรัฐช่วย
คุ้มครองสิทธิและเสรีภาพของประชาชน ลดการใช้อำนาจโดยพลการ และสร้างความเชื่อมั่นต่อ
ระบบยุติธรรม (คณิต ณ นคร, 2559; วรเจตน์ ภาคีรัตน์, 2558) อย่างไรก็ตาม หลักนิติรัฐเพียง
อย่างเดียวอาจไม่เพียงพอ หากขาดมิติด้านคุณค่าและจิตสำนึกทางศีลธรรม 

2. คุณค่าทางจริยธรรม กลไกกำกับพฤติกรรมของมนุษย์ 
คุณค่าทางจริยธรรมทำหน้าที่เป็นกรอบกำกับภายใน ที่หล่อหลอมการตัดสินใจและการ

กระทำของบุคคลให้คำนึงถึงความดี ความถูกต้อง และความรับผิดชอบต่อผู้อ่ืนและสังคม คุณค่า
ทางจริยธรรมช่วยเติมเต็มหลักนิติรัฐในมิติที่กฎหมายไม่อาจควบคุมได้ทั้งหมด เช่น ความซื่อสัตย์ 
ความเมตตา และจิตสาธารณะ (ประเวศ วะสี, 2554; Beauchamp & Childress, 2019) 

3. หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา ฐานปัญญาและการพัฒนาจิตใจ 
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเป็นรากฐานเชิงปัญญาและจิตวิญญาณ ที่มุ่งพัฒนามนุษย์

จากภายใน โดยเน้นการรู้เท่าทันความจริงของชีวิต การลดกิเลส และการดำเนินชีวิตอย่างไม่
เบียดเบียน หลักธรรมสำคัญ เช่น อริยสัจ 4 มรรคมีองค์ 8 พรหมวิหาร 4 และสังคหวัตถุ 4 ช่วย
เสริมสร้างสติ ปัญญา และเมตตาธรรม ซึ่งเป็นพื้นฐานสำคัญของคุณค่าทางจริยธรรมและการเคารพ
กฎหมายอย่างมีความหมาย (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 2557) 

4. ความสัมพันธ์เชิงบูรณาการของทั้งสามมิติ 
การบูรณาการหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 

สามารถอธิบายได้ในลักษณะความสัมพันธ์เชิงเกื้อกูล ดังนี้  1) หลักนิติรัฐ ทำหน้าที่เป็น “กรอบ
ภายนอก” ที่ควบคุมพฤติกรรมผ่านกฎหมายและสถาบัน 2) คุณค่าทางจริยธรรม ทำหน้าที่เป็น 
“กรอบภายใน” ที่กำกับจิตสำนึกและการตัดสินใจของบุคคล และ3) หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
ทำหน้าที่เป็น “ฐานปัญญาและจิตใจ” ที่หล่อหลอมคุณธรรม ความเมตตา และความเข้าใจชีวิต 
ดังนั้น เมื่อทั้งสามมิติทำงานร่วมกัน จะช่วยให้การปกครองและการอยู่ร่วมกันในสังคมมิได้อาศัยการ
บังคับใช้กฎหมายเพียงอย่างเดียว แต่ตั้งอยู่บนความสมัครใจ ความเข้าใจ และความรับผิดชอบทาง
ศีลธรรม 

5. ความสำคัญของกรอบแนวคิดเชิงบูรณาการในสังคมพหุวัฒนธรรม 
ในสังคมพหุวัฒนธรรม กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการดังกล่าวช่วยสร้าง “พื้นที่คุณค่าร่วม” ที่

เคารพความแตกต่างทางศาสนาและวัฒนธรรม ขณะเดียวกันยังยึดมั่นในความยุติธรรม ความเสมอ
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ภาค และศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ กรอบนี้จึงมีศักยภาพในการลดความขัดแย้ง เสริมสร้างความ
ไว้วางใจ และส่งเสริมสันติภาพอย่างยั่งยืน 

สรุป ได้ว่า  การบู รณาการหลักนิ ติ รัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนา เป็นแนวทางในการสร้างสังคมทียุ่ติธรรม สงบสุข และมีความเจริญทางจิตวิญญาณ 
ในบริบทของสถาบันสงฆ์ การบูรณาการนี้สามารถทำได้โดย ดังภาพที่ 3  

 
ภาพที่ 3 การบูรณาการหลักการของสถาบันสงฆ์ 

 
1. การส่งเสริมหลักนิติรัฐในการบริหารจัดการวัด: วัดควรมีการบริหารจัดการที่โปร่งใส

และตรวจสอบได้ โดยปฏิบัติตามกฎหมายและระเบียบที่เก่ียวข้องอย่างเคร่งครัด 
2. การปลูกฝังคุณค่าทางจริยธรรมในหมู่พระสงฆ์และญาติโยม: พระสงฆ์ควรเป็น

แบบอย่างที่ดีในการปฏิบัติตามคุณค่าทางจริยธรรม และส่งเสริมให้ญาติโยมนำคุณค่าเหล่านี้ไปใช้ใน
ชีวิตประจำวัน 

3. การเผยแผ่หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเพื่อส่งเสริมความสงบและความเข้าใจ: 
พระสงฆ์ควรนำหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาไปสอนและเผยแผ่แก่ญาติโยม เพื่อให้พวกเขา
สามารถนำไปประยุกต์ใช้ในการแก้ปัญหาและพัฒนาจิตใจ 

4. การสร้างความร่วมมือกับภาคส่วนต่างๆ ในสังคม: สถาบันสงฆ์ควรสร้างความร่วมมือ
กับภาครัฐ ภาคเอกชน และภาคประชาสังคม เพื่อร่วมกันพัฒนาสังคมให้มีความยุติธรรม สงบสุข 
และยั่งยืน 

ดังนั้น กรอบแนวคิดเชิงบูรณาการที่ เชื่อมโยงหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และ
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เป็นแนวทางที่ช่วยเติมเต็มซึ่งกันและกันระหว่างกฎหมาย คุณธรรม 
และปัญญาทางจิตใจ อันนำไปสู่สังคมที่มีทั้งความยุติธรรมภายนอกและความดีงามภายใน เป็น
รากฐานสำคัญของการพัฒนาสังคมที่สงบสุข เป็นธรรม และยั่งยืนในระยะยาว 
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บทบาทของสถาบันสงฆ์ในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย 
สถาบันสงฆ์เป็นสถาบันทางสังคมที่มีบทบาทสำคัญในการถ่ายทอดหลักธรรมและคุณค่า

ทางจริยธรรมแก่ประชาชน ซึ่งช่วยหล่อหลอมพฤติกรรมและจิตสำนึกของบุคคลให้สอดคล้องกับ
ความดีงามและการอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคม (พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) , 2557) ในบริบท
ของสังคมพหุวัฒนธรรม สถาบันสงฆ์มิได้ทำหน้าที่เฉพาะการเผยแผ่พระพุทธศาสนาเท่านั้น หากแต่
ยังมีบทบาทในการสร้างความเข้าใจข้ามวัฒนธรรม และส่งเสริมคุณค่าร่วม เช่น ความเมตตา ความ
ไม่เบียดเบียน และการเคารพศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ ซึ่งเป็นหลักการที่สามารถยอมรับร่วมกันได้ใน
สังคมที่มีความหลากหลายทางศาสนา (ประเวศ วะสี , 2554) นอกจากนี้ สถาบันสงฆ์ยังมีบทบาท
ด้านการเสริมสร้างสันติภาพและการจัดการความขัดแย้ง โดยทำหน้าที่เป็นพื้นที่กลางทางศีลธรรมที่
เอ้ือต่อการสนทนา การประนีประนอม และการแก้ไขปัญหาอย่างสันติ โดยเฉพาะในพื้นที่ที่มีความ
อ่อนไหวทางวัฒนธรรมและศาสนา (สุชาติ ศรีสุวรรณ, 2560) บทบาทด้านสังคมสงเคราะห์และการ
พัฒนาชุมชนของสถาบันสงฆ์ เช่น การช่วยเหลือผู้ยากไร้ การบรรเทาภัยพิบัติ และการพัฒนา
คุณภาพชีวิตของประชาชนโดยไม่เลือกปฏิบัติ ยังสะท้อนให้เห็นถึงการประยุกต์ใช้หลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนาในเชิงสังคมอย่างเป็นรูปธรรม (พุทธทาสภิกขุ , 2556) อย่างไรก็ตาม การ
เปลี่ยนแปลงของสังคมร่วมสมัยและความหลากหลายทางวัฒนธรรมได้ก่อให้เกิดความท้าทายต่อ
บทบาทของสถาบันสงฆ์ ซึ่งจำเป็นต้องปรับตัวทั้งในด้านรูปแบบการสื่อสาร การทำงานร่วมกับ
ศาสนาอ่ืน และการธำรงความเป็นกลางทางจริยธรรม เพื่อให้สามารถตอบสนองต่อบริบทพหุ
วัฒนธรรมได้อย่างเหมาะสม (UNESCO, 2015) 

อีกทั้ง สถาบันสงฆ์เป็นสถาบันทางสังคมที่มีบทบาทสำคัญยิ่งในสังคมไทยและสังคมพหุ
วัฒนธรรมร่วมสมัย ไม่เพียงทำหน้าที่สืบทอดพระพุทธศาสนาและปฏิบัติศาสนกิจเท่านั้น หากแต่ยัง
เป็นกลไกทางจริยธรรม วัฒนธรรม และสันติภาพ ที่ช่วยเชื่อมโยงผู้คนต่างความเชื่อและอัตลักษณ์
ให้สามารถอยู่ร่วมกันอย่างสันติ บนพื้นฐานของความเคารพ ความเข้าใจ และศักดิ์ศรีความเป็น
มนุษย์ 

1. สถาบันสงฆ์ในฐานะแหล่งคุณธรรมและจริยธรรมของสังคม 
สถาบันสงฆ์ทำหน้าที่เป็นศูนย์กลางในการถ่ายทอดหลักธรรม ค่านิยม และคุณค่าทาง

จริยธรรมแก่สังคม โดยเฉพาะหลักเมตตา กรุณา ความไม่เบียดเบียน และการดำรงตนอย่าง
พอเพียง หลักธรรมเหล่านี้มีลักษณะสากล สามารถสื่อสารและปรับใช้ได้กับผู้คนต่างศาสนาและ
วัฒนธรรม จึงเอ้ือต่อการสร้างความเข้าใจร่วมและความไว้วางใจในสังคมพหุวัฒนธรรม 

2. บทบาทด้านการศึกษาและการเรียนรู้ข้ามวัฒนธรรม 
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ในบริบทร่วมสมัย สถาบันสงฆ์มิ ได้ จำกัดบทบาทอยู่ เพี ยงการสอนศาสนาแก่
พุทธศาสนิกชน แต่ยังมีบทบาทด้านการศึกษาที่เปิดกว้างต่อความหลากหลาย เช่น การจัดกิจกรรม
เรียนรู้ด้านจริยธรรม สันติศึกษา และการอยู่ร่วมกันอย่างเคารพความแตกต่าง การทำงานเชิง
การศึกษาของสถาบันสงฆ์จึงช่วยปลูกฝังทักษะการอยู่ร่วมกันในสังคมพหุวัฒนธรรมอย่างสันติ 

3. สถาบันสงฆ์กับการเสริมสร้างสันติภาพและการจัดการความขัดแย้ง 
ในสังคมที่มีความแตกต่างทางศาสนาและวัฒนธรรม สถาบันสงฆ์สามารถทำหน้าที่เป็น 

“พื้นที่กลางทางศีลธรรม” ในการส่งเสริมการสนทนา การประนีประนอม และการแก้ไขความ
ขัดแย้งอย่างสันติ พระสงฆ์ซึ่งได้รับความเคารพในฐานะผู้ทรงศีลและเป็นกลาง สามารถเป็นผู้เชื่อม
ประสานระหว่างชุมชน กลุ่มศาสนา และภาครัฐ เพื่อลดอคติและสร้างความเข้าใจซึ่งกันและกัน 

4. บทบาทด้านสังคมสงเคราะห์และการพัฒนาชุมชน 
สถาบันสงฆ์มีบทบาทสำคัญในการช่วยเหลือสังคมและพัฒนาชุมชน โดยเฉพาะในพื้นที่ที่มี

ความเปราะบางทางเศรษฐกิจและสังคม วัดและพระสงฆ์มักทำหน้าที่เป็นศูนย์กลางของกิจกรรม
สาธารณประโยชน์ เช่น การช่วยเหลือผู้ยากไร้ การบรรเทาภัยพิบัติ และการส่งเสริมคุณภาพชีวิต
ของชุมชนโดยไม่แบ่งแยกศาสนาหรือวัฒนธรรม บทบาทนี้ช่วยเสริมสร้างความรู้สึกเป็นเจ้าของร่วม
และความเป็นหนึ่งเดียวในสังคม 

5. ความท้าทายและการปรับตัวของสถาบันสงฆ์ในสังคมร่วมสมัย 
แม้สถาบันสงฆ์จะมีศักยภาพสูงในการสร้างสันติสุข แต่ก็เผชิญความท้าทายจากการ

เปลี่ยนแปลงทางสังคม เทคโนโลยี และโลกาภิวัตน์ สถาบันสงฆ์จึงจำเป็นต้องปรับบทบาทให้
สอดคล้องกับบริบทพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย โดยเน้นการสื่อสารเชิงสร้างสรรค์ การเปิดพื้นที่การ
เรียนรู้ร่วมกับศาสนาอ่ืน และการยึดมั่นในหลักเมตตา ความเป็นธรรม และความไม่แบ่งแยก 

สรุปได้ว่า ในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย สถาบันสงฆ์มีบทบาทสำคัญในการส่งเสริมความ
เข้าใจและความเคารพซึ่งกันและกันระหว่างวัฒนธรรมต่างๆ พระสงฆ์สามารถเป็นสื่อกลางในการ
สร้างความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างกลุ่มคนที่มีความเชื่อและวัฒนธรรมที่แตกต่างกัน และส่งเสริมให้เกิด
การอยู่ร่วมกันอย่างสันติ  
 

สรุป 
หลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา เป็นหลักการและ

คุณค่าที่สำคัญในการสร้างสังคมที่ยตุิธรรม สงบสุข และมีความเจริญทางจิตวิญญาณ สถาบันสงฆ์ใน
ฐานะที่เป็นสถาบันทางศาสนาที่สำคัญในสังคมไทย สามารถมีบทบาทที่สำคัญในการบูรณาการ
หลักการและคุณค่าเหล่านี้ เพื่อสร้างสังคมที่เข้มแข็งและยั่งยืนในสังคมพหุวัฒนธรรมร่วมสมัย 
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ดังนั้น การบูรณาการหลักนิติรัฐ คุณค่าทางจริยธรรม และหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาในสถาบัน
สงฆ์ จะช่วยเสริมสร้างความน่าเชื่อถือและความศรัทธาของประชาชนต่อสถาบันสงฆ์ และส่งเสริม
ให้สถาบันสงฆ์เป็นศูนย์รวมจิตใจและเป็นที่พึ่งของสังคมได้อย่างแท้จริง  โดยเฉพาะในพื้นที่พหุ
วัฒนธรรมชายแดนใต้ การยึดถือทั้งสามมิติควบคู่กันจะช่วยให้สถาบันสงฆ์เป็นแหล่งผลิตปัญญา 
คุณธรรม และความยุติธรรมเพื่อสันติภาพและการพัฒนาที่ยั่งยืนดังภาพที่ 4 

 
ภาพที่ 4 การบูรณาการหลักการทางสังคม 
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