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ABSTRACT  
This article aims to study the perspective of Buddhist political science and propose 

practical guidelines for applying Buddhist principles to management and social development in 
Thailand. The analysis is based on the concept of Dhammadhitthaya (governance  by Dharma), 
emphasizing Dharma as the core principle in governance, and referencing key teachings from 
the Tripitaka, including Dasavidha-rājadhamma, Cakkavatti-vatta, Rāja-saṅgahavatthu, Kusala-
kammapatha, Aparihāniyadhamma, and Brahmavihāra-dhamma. This study found that Buddhist 
political science can effectively foster ethical leadership, promote public morality, enhance 
equality, and sustainably develop society. 
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บทคัดย่อ  
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บทนำ 
สภาพสังคมปัจจุบัน เกิดการเปลี่ยนแปลงที่มีผลกระทบต่อวิถีชีวิตของหมู่ชน นอกเหนือจากปัญหา

เศรษฐกิจหรือปัญหาเรื่องปัจจัยสี่ การเมืองการปกครองเพราะแนวคิดความต้องการอยากหรือกระบวนการเพ่ือ
การเข้าไปสู่อำนาจ ถือเป็นพฤติกรรมเสี่ยงของบุคคลที่ไม่มีความรู้ ความสามารถและศักยภาพเชิงยุทธศาสตร์  
อาจทำให้ประเทศมีโอกาสเสี่ยงที่จะล่มสลาย ทั้งด้านเศรษฐกิจ สังคมวัฒนธรรม สภาพแวดล้อม และเสี่ยงที่จะนํา
ประเทศไปสร้างความขัดแย่งกับเพื่อนบ้าน ซึ่งการเมืองในยุคโลกาภิวัตน์ จําเป็นอย่างยิ่งที่นักการเมืองหรือผู้นํา 
ผู้บริหารประเทศต้องมีพื้นที่สำหรับการพัฒนาประเทศอย่างบูรณาการและเป็นการพัฒนาที่สมดุลอันจะเอื้อเพ่ือ
ความยั่งยืนในบริบทของสังคมทุกระดับ  

การปกครองในระบอบประชาธิปไตยนั้น มิใช่จะเกิดขึ้นได้โดยอาศัยแต่เพียงรูปแบบเท่านั้นเพราะใน
ประเทศที่ถือกันว่าเป็นต้นแบบของประชาธิปไตย เช่น ประเทศสหรัฐอเมริกาหรือประเทศอังกฤษ ก็ยังต้องอาศัย
เวลาและกระบวนการในการเปลี่ยนแปลงมาเป็นเวลานานกว่าจะมาถึงจุดที่เห็นกันอยู่ ในปัจจุบัน โดยเฉพาะการ
สร้างจิตสํานึกทางการเมืองในระบอบประชาธิปไตยที่จะต้องอาศัยเวลา และการพิจารณาถึงพ้ืนฐานทางสังคมและ
วัฒนธรรมดั้งเดิมของแต่ละสังคม ซึ่งมีลักษณะที่แตกต่างกันออกไป และแนวความคิดตลอดจนรูปแบบการ
ปกครองระบอบประชาธิปไตยที่นำมาใช้ทุกวันนี ้ เป็นรูปแบบตามแนวความคิดทฤษฎีของตะวันตกที่ผ ่าน
กระบวนการของวิวัฒนาการมาจนถึงระดับหนึ่ง ซึ่งหากจะเปรียบเทียบกับการปลูกต้นไม้แล้ว ระบบที่เรานำมาใช้ก็
คือ ผลที่เกิดจากต้นไม้ประชาธิปไตยที่เติบโตและมั่นคงเต็มที่แล้วนั่นเอง ดังนั้น ถ้าเราต้องการผลเช่นนั้น ก็จะต้อง
สร้างรากฐานของต้นไม้ประชาธิปไตยให้มั่นคง โดยคำนึงถึงแนวความคิด และความเชื่อพ้ืนฐานของคนในสังคมเป็น
หลักด้วยการมองตัวเราและสังคมของเราให้ชัดเจนขึ้น ซึ่งพระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต) กล่าวไว้ว่า วงวิชาการ
ปัจจุบันของเราได้ศึกษามาแบบตะวันตก เมื่อจะหันกลับมาศึกษาเรื่องของไทยเราเอง เราก็จะมีกรอบความคิดแบบ
ตะวันตกมาด้วย บางทีเราเลยมองตัวเราแบบที่ฝรั่งมอง (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 2534)  
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โดยเฉพาะในประเด็นความแตกต่างทางสังคม และวัฒนธรรมนำจะเป็นปัจจัยสำคัญที่ทำให้แนวความคิด
การปกครองในระบอบประชาธิปไตยตามรูปแบบ และวิธีการของตะวันตกนั้นไม่พัฒนาไปเท่าที่ควรจะเป็น  
เพราะอาจจะมีบางสิ่งที่แตกต่างกับวิถีชีวิตของประชาชนไทยส่วนใหญ่ อันมีพระพุทธศาสนาเป็นรากฐานสําคัญ
อย่างหนึ่งของวัฒนธรรมไทย และของสังคมไทย (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต) , 2534) แม้แต่ทัศนะต่อชีวิตของ
คนไทยในทุกวันนี้ก็เป็นทัศนะของชีวิตที่ได้รับอิทธิพลมาจากพุทธศาสนาทั้งสิ้น (คึกฤทธิ์ ปราโมช , 2527) โดยจะ
เห็นได้จากพรรคการเมืองบางพรรคที่อาศัยภาพของผู้ยึดมั่นในหลักธรรมของพุทธศาสนาอันเป็นที่ศรัทธา และนับ
ถือของคนส่วนใหญ่มาเป็นเครื่องมือเสริมสร้างให้พรรคเติบโตอย่างรวดเร็ว เป็นต้น ลักษณะเช่นนี้ มิได้ก่อให้เกิด
พัฒนาการทางการเมืองในระบอบประชาธิปไตยแต่อย่างใด เพราะการสนับสนุนของประชาชนนั้น อาจจะเกิดจาก
ความเชื่อถือในภาพพจน์ของความดีงามตามหลักศาสนา แต่มิได้เกิดจากความรู้ ความเข้าใจในหลักการของ
ประชาธิปไตยท่ีแท้จริง เป็นการอาศัยสถาบันศาสนา เพ่ือประโยชน์ทางเมืองเฉพาะหน้าเท่านั้น 

ในสังคมไทย พุทธศาสนามีความเกี่ยวพันกับวิถีชีวิตของชาวพุทธในฐานะที่เป็นสถาบันหนึ่งของสังคมที่มี
ความสําคัญและเป็นสัญลักษณ์แห่งความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันของชาติ เป็นที่มาและถ่ายทอดวัฒนธรรม  
และขนบธรรมเนียมประเพณีของชาติไทย กล่าวโดยรวบยอดพุทธศาสนาเป็นเสมือนรากเหง้าแห่งความเป็นชาติ 
และเอกลักษณ์ดั้งเดิมของชาติไทยทั้งทางด้านสังคม วัฒนธรรมและการเมือง ซึ่งส่วนที่มีความสําคัญและเกี่ยวข้อง
กับวิถีชีวิตของประชาชนชาวพุทธมากที ่สุด ได้แก่ พระธรรมคําสั ่งสอนของพระพุทธเจ้าในรูปแบบต่าง ๆ  
ดังปรากกฎในพระสูตร ในชาดกและนอกจากพระธรรมแล้วยังมีพระสงฆ์วัดซึ่งเป็นส่วนประกอบที่เป็นรูปธรรมและ
เกี่ยวพันมีปฏิสัมพันธ์กับสังคมอยู่ตลอดเวลา (สมบูรณ์ สุขสําราญ, 2527) 

หลักธรรมคําสอนในทางพระพุทธศาสนาที่สามารถประยุกต์ใช้การบริหารงานราชการแผ่นดินซึ่งมี
กระบวนการเกิดฐานคติของรัฐศาสตร์เชิงพุทธ สืบเนื่องจากเรื่องราวในอัคคัญญสูตร ซึ่งได้แสดงให้เห็นว่า มีเนื้อหา
ที่เกี่ยวข้องกับ “การกําเนิดของรัฐ” อยู่ เพราะคําว่า “รัฐ” หมายถึง “กลุ่มคนหรือชุมชนซึ่งอาศัยอยู่รวมกันอย่าง
เป็นระเบียบในดินแดนหรืออาณาเขตแน่นอน มีรัฐบาลและอํานาจอธิปไตยของตนเอง สามารถบริหารกิจการ
ทั ้งหลาย ทั ้งภายในและภายนอกรัฐโดยอิสระ พ้นจากการควบคุมของรัฐภายนอก “รัฐศาสตร์เชิงพุทธ”  
คืองานค้นคว้าศึกษาพระไตรปิฎกซึ ่งเป็นกุญแจสําคัญในการไขความลับแห่งมนุษยชาติอันเป็นวิชาจักรวาล  
และเป็นขุมทรัพย์ทางปัญญาจากพระไตรปิฎก (พระภาวนาวิริยคุณ, 2563) 

พระพุทธศาสนาในมุมมองจากนักวิชาการภายนอกที่มีความสมบูรณ์ครบถ้วน ช่วยให้เห็นภาพรวมในการ
ใช้พระธรรมคําสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าเพื่อมุ่งผลปฏิรูปมนุษย์ชาติ สังคม เศรษฐกิจการเมืองและการสร้าง
สังคมใหม่ในอุดมคติที่มนุษย์ต่างมุ่งใฝ่ฝันกันมานานแล้วการตั้งเป้าหมายของรัฐศาสตร์หรือการเมืองการปกครอง
ในพระพุทธศาสนา อยู่ที่การสร้างสภาพเอื้อให้มนุษย์ในสังคมประพฤติปฏิบัติตน เพื่อบรรลุเป้าหมายของชีวิตทั้ง  
3 ระดับได้ คือทั้งเป้าหมายในชาตินี้ ชาติหน้า และในชาติสุดท้าย คือบรรลุมรรคผลนิพพาน 

หลักธรรมาธิปไตยหรือการยึดธรรมเป็นใหญ่ เป็นหัวใจสําคัญของหลักรัฐศาสตร์ในพระไตรปิฎก 
ธรรมาธิปไตยนั้นไม่ถือว่าเป็น "ระบอบการปกครอง" ระบอบหนึ่ง เหมือนอย่างระบอบประชาธิปไตย หรือ ระบอบ
คอมมิวนิสต์ แต่ทุกระบอบการปกครองที่มีอยู่ สามารถนําธรรมาธิปไตยไปประยุกต์ใช้ได้ทั้ งนั้น โดยยกเอา 
“หลักธรรม” เป็นเกณฑ์ในการตัดสินสูงสุดคล้ายกับกฎหมายรัฐธรรมนูญ กล่าวคือ การตัดสินใจใด  ๆ หรือการ
กระทําใด ๆ ก็ตามจะต้องไม่ขัดต่อกฎหมายรัฐธรรมนูญฉันใด การตัดสินใจนั้น ๆ หรือการกระทํานั้น ๆ ก็ต้องไม่ขัด
ต่อ “หลักธรรม” ฉันนั้น 

การจะให้ศีลธรรมคงอยู ่ได้อย่างมั ่นคง จําเป็นอย่างยิ ่งที ่จะต้องพัฒนา “เศรษฐกิจ” ควบคู่ไปด้วย  
เพราะหากเศรษฐกิจไม่ดีประชาชนจะอดอยากยากจน ความยากจนจะกดดันให้คนทําอกุศลธรรมด้วยการลักขโมย
เพื่อยังชีพเป็นต้น เมื่อเป็นเช่นนี้ศีลธรรมจึงตั้งอยู่ไม่ได้การปกครองประเทศจึงต้องพัฒนาศีลธรรมและเศรษฐกิจ
ควบคู่กันไป จะขาดตัวใดตัวหนึ่งไม่ได้เศรษฐกิจเป็นเสมือนราก ใบ เปลือกและกระพ้ีที่คอยห่อหุ่มและดูดซับอาหาร
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มาหล่อเลี ้ยงแก่นคือศีลธรรมให้เจริญเติบโต เศรษฐกิจที ่ด ีจะเป็นฐานให้คนประพฤติศีลธรรมได้สะดวก  
ส่วนศีลธรรมจะควบคุมและกําจัดกิเลสของมนุษย์ให้เบาบางลงและหมดไปในที่สุดก็ตาม การศึกษารัฐศาสตร์  
เชิงพุทธจึงมุ ่งเป้าหมายสำคัญเพื ่อช่วยเติมเต็ม ช่วยสร้างความเป็นมนุษย์ที ่สมบูรณ์ มีศีลธรรม คุณธรรม  
ที่เจริญรุ่งเรืองทั้งทางเศรษฐกิจ ควบคู่กับความเจริญทางศีลธรรม ซึ่งคือความยากแต่จะได้ความแตกต่างที่ดีโดด
เด่นกว่าประเทศต่าง ๆ ในโลก จะสามารถประเมินการเมืองการปกครองในปัจจุบันได้ และจะช่วยให้ข้อมูลที่เป็น
ประโยชน์ในการปรับปรุงและพัฒนาการบริหารความขัดแย่งในสังคม เพ่ือสร้างความสมานฉันท์ให้เหมาะสมยิ่งขึ้น 
และยังผลให้ประชาชนอยู่ร่วมกันอย่างสันติ ให้เป็นไปตามแผน นโยบาย ยุทธศาสตร์ของรัฐที่ตั้งเป้าหมายเอาไว้ทุก
ประการ 

 
แนวคิดเกี่ยวกับรัฐศาสตร์เชิงพุทธ 

1. กำเนิดรัฐ และรัฐศาสตร์  
ในอัคคัญญสูตรในพระไตรปิฎก ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค ได้ชี้ให้เห็นว่า “รัฐ”นั้น เกิดข้ึนจากวิวัฒนาการ

ทางสังคม และความจำเป็นในการแก้ไขปัญหาที่เกิดข้ึนในหมู่มนุษย์ นำไปสู่การก่อรูปของสัญญาประชาคม อันเป็น
รากฐานของการจัดระเบียบสังคมและการปกครอง (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , 2539, ที.ปา. 
11/111-140/83-102) 

ในยุคแรกเริ ่มของกัปป์ มนุษย์ที ่จุติจากอาภัสสราพรหมลงมาสู่โลกนั้น มีลักษณะที่บริสุทธิ ์และ
ดำรงชีวิตอย่างสงบสุขยิ่ง มีรัศมีกายในตนเอง ปราศจากเพศสภาพ และพึ่งพาอาหารที่เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ
อย่างอุดมสมบูรณ์ เช่น ง้วนดิน กระบิดิน และเครือดิน สภาพสังคมในขณะนั้นเป็นไปอย่างเรียบง่าย ทุกคนรู้ว่าสิ่ง
ใดควร สิ่งใดไม่ควร ปราศจากการทำอกุศลธรรมใด ๆ จึงไม่จำเป็นต้องมีการวางกฎระเบียบหรือข้อบังคับทาง
สังคมเพื่อควบคุมพฤติกรรมของบุคคล อาหารในยุคนั้นเป็นของส่วนรวมและมีอยู่เหลือเฟือ ทุกคนทำมาหากิน
ร่วมกันอย่างมีความสุข ต่อมาเกิดความโลภและการละเมิดกรรมสิทธิ์ เมื่อข้าวสาลีไม่ได้งอกขึ้นเองอย่างสมบูรณ์
เหมือนเดิม และมีการสะสมส่วนตัว มนุษย์บางพวกก็เริ่มมีพฤติกรรมสงวนส่วนของตนไว้ ไปเก็บเอาส่วนอื่นที่เขา
ไม่ได้ให้มาบริโภค(มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, ที.ปา. 11/127/93-94) ซึ่งสะท้อนถึงการละเมิดสิทธิใน
ทรัพย์สินส่วนบุคคลที่เพิ่งเกิดขึ้นใหม่ เมื่อมีการละเมิดสิทธิเกิดขึ้น ก็ตามมาด้วยการตักเตือน การตำหนิ และการ
ลงโทษด้วยวิธีการต่าง ๆ ตั้งแต่การประหารด้วยฝ่ามือ ก้อนดิน ไปจนถึงท่อนไม้ ซึ่งเป็นรูปแบบเบื้องต้นของความ
รัดรุนและการถือท่อนไม้ ที่กลายเป็นสัญลักษณ์ของการใช้กำลัง สถานการณ์เหล่านี้ทำให้การถือเอาสิ่งของที่
เจ้าของไม่ได้ให้ การติเตียน การกล่าวเท็จ และการถือท่อนไม้ กลายเป็นเรื่องที่ปรากฏขึ้นทั่วไปในสังคม ก่อให้เกิด
ความไม่สงบสุขและวุ่นวายอย่างแสนสาหัส ภาวะที่ปราศจากการควบคุมและไร้ระเบียบนี้ เป็นปัจจัยสำคัญที่
ผลักดันให้มนุษย์แสวงหาทางออกเพ่ือธำรงไว้ซึ่งความสงบสุขและความเป็นปกติสุขของหมู่คณะ 

เมื่อความวุ่นวายจากบาปธรรมเหล่านี้ ทวีความรุนแรงจนกระทบต่อความเป็นอยู่ของส่วนรวม พวกชน
ชั้นผู้นำทางความคิดในยุคนั้น ได้ตระหนักถึงความจำเป็นเร่งด่วนในการสร้างระบบและกลไกเพ่ือแก้ไขปัญหา จึงได้
มีการประชุมปรึกษาหารือกันและเกิดแนวคิดสำคัญขึ ้นมา  มีการปรับทุกข์ร่วมกัน และเห็นพ้องต้องกันว่า  
บาปธรรม เหล่านี้ได้เกิดขึ้นแล้วในสังคม จึงจำเป็นต้องมีผู้เข้ามาทำหน้าที่บริหารจัดการปัญหา มีแนวคิดที่เกิดขึ้น
คือการสมมติสัตว์ผู้หนึ่งให้เป็นผู้ว่ากล่าวผู้ที่ควรว่ากล่าวได้โดยชอบ ให้เป็นผู้ติเตียนผู้ที่ควรติเตียนได้โดยชอบ  
ให้เป็นผู้ขับไล่ผู้ที่ควรขับไล่ได้โดยชอบ นี่คือการยินยอมพร้อมใจของสมาชิกในสังคมที่จะมอบอำนาจบางส่วนของ
ตนให้แก่บุคคลหนึ่ง เพื่อให้ทำหน้าที่รักษาความสงบเรียบร้อยและความยุติธรรม มีการแลกเปลี่ยนผลประโยชน์ 
เพื่อเป็นการตอบแทนและรองรับการดำรงชีพของผู้ที่มารับภาระหน้าที่อันหนักนี้ สังคมจึงตกลงที่จะแบ่งส่วนขา้ว
สาลีให้แก่ผู้นั้น การกระทำนี้สะท้อนสัญญาประชาคม คือ การที่ปัจเจกชนสละสิทธิ์และผลประโยชน์บางส่วนของ
ตน เพื่อแลกกับการได้รับความคุ้มครองและความเป็นระเบียบจากอำนาจส่วนกลาง การคัดเลือกผู้ปกครองในยุค
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แรกนี้ อิงตามคุณสมบัติที่น่าเชื่อถือและมีบารมี คือ สัตว์ที่สวยงามกว่า น่าดูน่าชมกว่า น่าเลื่อมใสกว่า และน่าเกรง
ขามมากกว่าสัตว์ทุกคน(มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, ที.ปา. 11/130/96) ซึ่งแสดงให้เห็นว่าในยุคแรกเริ่ม 
คุณลักษณะของผู้นำที่สังคมต้องการคือความสามารถในการสร้างความน่าเชื่อถือและความยำเกรง เพื่อให้การ
บังคับใช้กฎระเบียบเป็นไปอย่างมีประสิทธิภาพ  

ผู้ที่ได้รับการสมมติจากมหาชนและเข้ามาทำหน้าที่ปกครอง ได้รับการเรียกขานด้วยนามต่าง ๆ ซึ่งล้วน
สะท้อนถึงที่มาบทบาท และหลักการพื้นฐานของการปกครอง อันเป็นรากฐานของสถาบัน "รัฐ" และ "รัฐศาสตร์" 
ในเวลาต่อมา ตามลำดับดังนี้ 

1) มหาชนสมมติ คำเรียกนี ้เกิดขึ ้นเป็นอันดับแรก เพราะเหตุผู ้ที ่เป็นหัวหน้าอันมหาชนสมมติ  
ซึ่งชี้ให้เห็นอย่างชัดเจนว่า อำนาจของผู้ปกครองมีที่มาจากมหาชน นี่คือการยอมรับอำนาจอธิปไตยของปวงชน 
และการที่อำนาจการปกครองได้มาด้วยความยินยอมของผู้อยู่ใต้ปกครอง ซึ่งเป็นหลักการสำคัญที่ต่อมาเป็น
รากฐานของระบอบประชาธิปไตย 

2) กษัตริย์ ชื ่อนี้เกิดขึ้นเป็นอันดับที่สอง เพราะเหตุผู ้ที ่เป็นหัวหน้า เป็นใหญ่ยิ่งแห่งเขตทั้งหลาย 
“กษัตริย์” จึงหมายถึงผู้ที ่มีอำนาจสูงสุดในการบริหารจัดการและปกครองอาณาเขตหรือดินแดนที่กำหนดไว้  
เป็นผู้ดูแลความสงบเรียบร้อยและป้องกันภัยต่าง ๆ ภายในขอบเขตนั้น ๆ 

3) ราชา คำนี้เกิดขึ้นเป็นอันดับที่สาม เพราะเหตุที่ผู้เป็นหัวหน้ายังชนเหล่าอื่นให้สุขใจได้โดยธรรม  
คำว่า “ราชา” จึงมิได้หมายถึงเพียงผู้มีอำนาจ หากแต่เป็นผู้ปกครองที่ต้องใช้ธรรม เป็นหลักในการบริหาร เพ่ือ
นำมาซึ่งความสุขและความผาสุกของประชาชน นี่คืออุดมคติของธรรมาธิปไตย ซึ่งเป็นหัวใจสำคัญของการปกครอง
ในพระพุทธศาสนา ที่เน้นย้ำว่าอำนาจต้องใช้ไปเพื่อประโยชน์สุขของส่วนรวมและอยู่บนพื้นฐานของความชอบ
ธรรม 

สรุปได้ว่า กำเนิดรัฐและรัฐศาสตร์ เป็นกระบวนการทางประวัติศาสตร์และสังคม ที่มนุษย์ร่วมกัน
สร้างสรรค์ข้ึนเพื่อแก้ปัญหาความอลหม่านจากพฤติกรรมที่เห็นแก่ตัว รัฐเกิดข้ึนจากความจำเป็นในการจัดระเบียบ
สังคม มีรากฐานจากสัญญาประชาคม และขับเคลื่อนด้วยหลักการที่สำคัญคือการใช้อำนาจเพื่อสร้างความสุขและ
ความเป็นธรรมให้แก่ปวงชน ด้วยเหตุนี้ อัคคัญญสูตรจึงเป็นพระสูตรที่ให้มุมมองอันล้ำค่าต่อการศึกษา รัฐศาสตร์ 
การปกครอง และปรัชญาสังคม โดยยืนยันว่าคุณค่าและความชอบธรรมของรัฐไม่ได้อยู่ที่ที่มาอันศักดิ์สิทธิ์ หากแต่
อยู่ที่การทำหน้าที่เพื่อประโยชน์สุขของมหาชนโดยธรรม 

2. เป้าหมายการเมืองการปกครอง 
จะเห็นได้อย่างชัดเจนว่า เป้าหมายเบื้องต้นของการเมืองการปกครอง ในยุคแรกเริ่มนั้น มุ่งเน้นที่การ

รักษาความสงบเรียบร้อยของสังคมโดยธรรมเป็นสำคัญ บทบาทหลักของผู้ปกครองที่มาจากการสมมติของมหาชน 
คือการ ตักเตือน ติเตียน และลงโทษ บุคคลผู้ประพฤติอกุศลกรรม ซึ่งเป็นสาเหตุให้คนในสังคมได้รับความ
เดือดร้อน เพ่ือให้ทุกคนสามารถอยู่ร่วมกันได้อย่างผาสุก นี่คือเป้าประสงค์หลักของรัฐในยุคแรกเริ่มที่เน้นการแก้ไข
ปัญหาเฉพาะหน้าจากความเสื่อมทางจริยธรรมของมนุษย์ 

อย่างไรก็ตาม เมื่อพระสัมมาสัมพุทธเจ้าเสด็จอุบัติขึ้นในแต่ละยุคสมัย พระองค์ได้ทรงตรัสสอนถึง 
เป้าหมายของชีวิตมนุษย์ไว้ 3 ระดับ ซึ่งครอบคลุมมิติแห่งการดำรงชีวิตทั้งในปัจจุบันและอนาคต ได้แก่ 

1) เป้าหมายระดับต้น (ทิฏฐธัมมิกัตถะ) คือ การสร้างตัวสร้างฐานะให้มั ่นคงในปัจจุบันชาตินี้  
โดยตั้งอยู่บนพื้นฐานของศีลธรรมและสัมมาอาชีวะ 

2) เป้าหมายระดับกลาง (สัมปรายิกัตถะ) คือ การสั่งสมบุญกุศลเพื่อประโยชน์สุขในภพชาติหน้า  
อันนำไปสู่การอุบัติในสุคติภูม ิ

3) เป้าหมายระดับสูงสุด (ปรมัตถะ) คือ การสร้างบารมีอย่างยิ่งยวดเพ่ือละกิเลสทั้งปวง และบรรลุถึง
อมตธรรมอันเป็นที่สุดแห่งทุกข์ คือพระนิพพาน (สมเด็จพระพุฒาจารย์ (ป.อ.ปยุตฺโต, 2540)  
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เมื่อพิจารณาจากเป้าหมายชีวิตมนุษย์ทั ้ง 3 ระดับนี้ เป้าหมายของการเมืองการปกครองในทาง
พระพุทธศาสนาจึงขยายวงกว้างออกไป โดยมิได้จำกัดอยู่เพียงการรักษาความสงบเรียบร้อยเบื้องต้นเท่านั้น แต่ยัง
รวมถึง การสร้างสภาพแวดล้อมที่เอื ้ออำนวยให้มนุษย์ในสังคมสามารถประพฤติปฏิบัติเพื่อบรรลุเป้าหมายทั้ง  
3ระดับนี้ได้อย่างสะดวกง่ายดาย (พระมหาสมคิด ชยาภิรโต , 2558) ซึ่งครอบคลุมประเด็นสำคัญดังนี้ ขั้นแรก  
ต้องสร้างความสงบเรียบร้อยขึ้นในสังคมก่อน ด้วยการควบคุมคนพาล มิให้ก่อความเดือดร้อน และส่งเสริมอภิปาล
บุคคลผู้ประพฤติดี ให้สามารถใช้ชีวิตได้อย่างปลอดภัยและเป็นสุข จากนั้น รัฐบาลหรือผู้ปกครองจึงมีหน้าที่
สร้างสรรค์สิ ่งแวดล้อมที่จำเป็น ทั้งทางวัตถุและทางจิตใจ เพ่ือสนับสนุนให้พลเมืองสามารถดำเนินชีวิตไปสู่
เป้าหมายชีวิตทั้งสามระดับได้อย่างเต็มศักยภาพ ไม่ว่าจะเป็นการส่งเสริมเศรษฐกิจที่ดี เอื้อต่อเป้าหมายระดับต้น 
การสนับสนุนกิจกรรมทางศาสนาและคุณธรรม เอื้อต่อเป้าหมายระดับกลาง หรือการเปิดโอกาสให้ประชาชนได้
ศึกษาและปฏิบัติธรรมขั้นสูง เอ้ือต่อเป้าหมายระดับสูงสุด 

3. ธรรมาธิปไตย: หลักพุทธธรรมที่เป็นหัวใจสำหรับการปกครอง 
กระบวนการการปกครองวิธีพุทธคือการใช้ธรรมาธิไตยมาบูรณาการ ซึ่งธรรมาธิปไตยนั้น หมายถึง 

หลักการปกครองโดยธรรม ซึ่งเน้นให้ความเป็นธรรม ความถูกต้อง และความดีเป็นหลักในการบริหารราชการ
แผ่นดิน โดยธรรมาธิปไตยไม่ใช่ระบอบการปกครองในรูปแบบเฉพาะ เช่น อัตตาธิปไตย หรือ โลกาธิปไตย แต่เน้น
ให้ธรรมะเป็นใหญ่และเป็นรากฐานในการใช้อำนาจทางการเมืองและการปกครอง เพ่ือสร้างความสุข ความสงบสุข 
และความเจริญรุ ่งเรืองในสังคม ตามแนวคิดของพระพุทธศาสนา (พระมหาบุญเลิศ อินฺทปญฺโญ , 2559) 
ประกอบด้วยหลักธรรมเหล่านี้ คือ 

1) หลักทศพิธราชธรรม คือ คุณธรรมของผู้ปกครอง 1. ทาน คือ การให้ 2. ศีล คือ การสำรวมกายให้
สุจริต 3. บริจาค คือ การเสียสละ 4. อาชวะ คือ ความเที่ยงตรง 5. มัทวะ คือ ความอ่อนโยน 6. ตปะ คือ การทำ
หน้าที่โดยครบถ้วน ไม่บกพร่อง 7. อโกธะ คือ การไม่โกรธ 8. อวิหิงสา คือ การไม่เบียดเบียนผู้ อื่น ไม่ว่าจะเป็น
มนุษย์ หรือสัตว์ 9. ขันติ คือ ความอดทน เช่น อดทนต่อความยากลำบากท้ังปวงในการปฏิบัติหน้าที่ 10. อวิโรธนะ 
คือ การคิดและทำการท้ังปวงโดยปราศจากการนึกถึงตัว (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, ขุ.ชา. 
28/411/244) 

2) หลักจักรวรรดิวัตร คือ ข้อปฏิบัติของจักรวรรดิ 1. ควรอนุเคราะห์คนในราชสำนักและคนภายนอก
ราชสำนักให้มีความสุข ไม่ปล่อยปละละเลย 2. ควรผูกมิตรไมตรีกับประเทศอ่ืน 3. ควรอนุเคราะห์พระราชวงศานุ
วงศ์ 4. ควรเกื้อกูลพราหมณ์ คฤหัสถ์ และคหบดีชน 5. ควรอนุเคราะห์ประชาชนในชนบท 6. ควรอุปการะสมณ
พราหมณ์ผู้มีศีล 7. ควรรักษาฝูงเนื้อ นก และสัตว์ทั้งหลายมิให้สูญพันธุ์ 8. ควรห้ามฝูงชนทั้งหลายมิให้ประพฤติผิด
ธรรม และชักนำตัวอย่างให้อยู่ในกุศลจิต 9. ควรเลี้ยงดูคนจน เพื่อมิให้ประกอบการทุจริต เป็นภัยต่อสังคม  
10.ควรเข้าใกล้สมณะพราหมณ์ เพ่ือศึกษาเรื่องบุญ บาป กุศล และอกุศลให้แจ้ง 11. ควรห้ามจิตมิให้ต้องการไปใน
ที่ ๆ พระมหากษัตริย์ไม่ควรเสด็จ 12. ควรดับความโลภ มิให้ปรารถนาลาภที ่พระมหากษัตริย์ม ิควรได้  
(มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, ที.ปา. 11/35/65) 

3 ) หล ักราชส ังคหว ัตถุ  ค ือ หล ักการสงเคราะห ์ประชาชนของน ักปกครอง 1. ส ัสสเมธะ  
คือ ความสามารถในนโยบายที่จะบำรุงพืชพันธุ์ธัญญาหารให้อุดมสมบูรณ์ 2. ปุริสเมธัง คือ ความสามารถในการ
บำรุงและส่งเสริมคนดีมีความสามารถในราชการ 3. สัมมาปาสะ คือ ส่งเสริมอาชีพสุจริตแก่ประชาชน 4. วาจาเปย
ยะ คือ ความรู้จักพูดจาปราศรัยให้ไพเราะ มีเหตุและเป็นประโยชน์ (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , 
2539, สํ.ส. 15/351/110;) 

4) หลักกุศลกรรมบถ 10 คือ ทางแห่งกรรมดี ประกอบด้วย 1. เว้นจากการฆ่าสัตว์ 2. เว้นจากการ 
ลักทรัพย์ 3. เว้นจากการประพฤติผิดในกาม 4. เว้นจากการพูดเท็จ 5. เว้นจากการพูดส่อเสียด 6. เว้นจากการพูด
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คำหยาบ 7. เว้นจากการพูดเพ้อเจ้อ 8. ไม่เพ่งเล็งอยากได้ของผู ้อื ่น 9. มีจิตไม่พยาบาท 10. มีสัมมาทิฏฐิ  
คือ มีความเห็นชอบ (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, ที.ปา. 11/360/284; 471/337) 

5) หลักอปริหานิยธรรม 7 คือ ธรรมแห่งความเจริญ (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , 
2539) ประกอบด้วย 1. หมั่นประชุมกันเนืองนิตย์ 2. พร้อมเพรียงกันประชุม 3. ไม่บัญญัติสิ่งที่มิได้บัญญัติไว้  
และไม่ล้มล้างสิ่งที่บัญญัติไว้ 4. เคารพผู้อาวุโส 5. คุ้มครองสตรี 6. เคารพปูชนียสถานและปูชนียวัตถุ 7. จัดให้มี
ความอารักขา คุ้มครอง และป้องกันอย่างชอบธรรมแก่พระอรหันต์ทั้งหลาย (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, 2539, ที.ม. 10/70/90) 

6) หลักพรหมวิหารธรรม คือ ธรรมประจำใจอันประเสริฐ และปฏิบัติตนต่อมนุษย์สัตว์ทั้งหลายโดย
ชอบ ประกอบด้วย 1. เมตตา 2.กรุณา 3. มุทิตา 4.อุเบกขา (มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539, 
องฺ.ปญฺจก. 22/192/252) 

หลักธรรมตามที่ยกมา ล้วนเป็นเสมือนเสาหลักของธรรมาธิปไตย ซึ่งเป็นหัวใจสำคัญของการปกครอง
รัฐตามแนวคิดพุทธธรรม หรือรัฐศาสตร์เชิงพุทธ หลักเหล่านี้เชื่อมโยงกับการกำเนิดรัฐในอัคคัญญสูตร โดยเป็น
กรอบให้ผู้ปกครองมีคุณธรรมและปฏิบัติหน้าที่เพื่อแก้ไขปัญหาความวุ่นวายในสังคม หัวใจคือการสร้างความสงบ
เรียบร้อย เพื ่อให้ประชาชนสามารถดำรงชีว ิตและพัฒนาตนเองได้ตามเป้าหมายสูงสุด 3 ระดับ ดังนั้น 
ธรรมาธิปไตยจึงเป็นรากฐานที่สำคัญยิ่งในการนำพารัฐ และสังคมไปสู่ความเจริญรุ่งเรืองที่ยั่งยืน และความสงบสุข
ที่แท้จริง การประยุกต์ใช้หลักธรรมเหล่านี้ จึงเป็นกุญแจสู่การปกครองที่มีประสิทธิภาพ และเป็นธรรมในทุกยุค
สมัย สอดรับกับแนวคิดของท่านพุทธทาสภิกษุ ท่านได้ให้ความหมายการเมืองคือธรรม ในความหมายที่ 1  
คือ หน้าที่และการทำหน้าที่ต้องสอดคล้องถูกต้องตามธรรม ในความหมายที่ 2 คือ กฎของธรรมชาติ เมื่อปฏิบัติ
หน้าที่จะได้ผลตามความหมายของธรรม ในความหมายที่ 3 คือ ผลจากการปฏิบัติหน้าที่ ผู้ปฏิบัติหน้าที่เป็นตัว
ธรรมชาติในความหมายที่ 1 สิ่งที่เรียกว่า การเมืองนั้นเกี่ยวพันกันอยู่กับธรรมอย่างแยกกันไม่ได้ การเมืองที่ถูกต้อง
คือธรรมะนั ่นเอง (พุทธทาสภิกขุ , 2531) อธิบายว่า ธรรมะคือหน้าที ่ที ่ต ้องปฏิบัติเพื ่อสันติภาพของโลก  
ส่วนการเมืองคือการกระทำเพื่อให้เกิดสันติภาพของโลก ท่านอธิบายว่า ศีลธรรมก็คือธรรมซึ่งทำให้เกิดปกติ  
ถ้าศีลธรรมอยู ่ในฐานะที ่เป็นเหตุ ก็ต้องเรียกว่าสิ ่งที ่ทำให้เกิดความปกติ ถ้าศีลธรรมอยู ่ในฐานะเป็นผล  
ก็หมายความว่าภาวะแห่งความปกติที่เราได้รับ ปัญหาต่าง ๆที่เกิดขึ้นในสังคมสืบเนื่องมาจากการแยกธรรมหรือ
ศีลธรรมออกจากเรื่องต่าง ๆ คนที่ไม่รู้จักศีลธรรมก็ไม่ค่อยคิดที่จะใช้ศีลธรรมในรูปแบบของการปกครอง การทหาร 
เศรษฐกิจ การเมือง ในระบบศีลธรรมสากลก็ไม่มองเช่นนี้ คือมองตามหลักศีลธรรมในพระพุทธศาสนา ซึ่งอาศัย
ความจริงของธรรมชาติ ท่านสรุปว่า การแก้ปัญหาระบบการปกครอง เศรษฐกิจ การเมืองและสังคมนั้ นต้อง
แก้ปัญหาที่ต้นเหตุ ต้นเหตุของปัญหาคือการขาดศีลธรรม ขาดธรรมะ ขาดหลักการทางศาสนา ขาดภาวะที่เป็น
ปกตินั่นเอง 
 
แนวทางการประยุกต์ใช้รัฐศาสตร์เชิงพุทธเพื่อพัฒนาสังคมไทย 

ในบริบทของสังคมไทยปัจจุบันที่เผชิญกับความซับซ้อนทางการเมืองและการปกครอง แนวทางรัฐศาสตร์
เชิงพุทธได้สามารถนำมาประยุกต์ใช้เป็นฐานในการบริหารจัดการ โดยผสมผสานหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาเข้า
กับยุทธศาสตร์ชาติอย่างกลมกลืน เพ่ือเสริมสร้างผู้นำที่มีคุณธรรม ส่งเสริมคุณธรรมในสังคม ยกระดับกระบวนการ
ปกครองให้มีธรรมาภิบาล ความเสมอภาค และสร้างการพัฒนาสังคมอย่างสมดุลและยั่งยืนตามแนวทางแห่ง
รัฐศาสตร์เชิงพุทธ ดังนี้ 

1. การพัฒนาผู้นำและการปกครองด้วยหลักพุทธธรรม 
การส่งเสริมผู้นำให้มีภาวะผู้นำที่ดี มีการบูรณาการหลักทศพิธราชธรรมมาบริหาร เช่น ความซื่อสัตย์ 

ความอดทน และความไม่ลำเอียง เพื่อสร้างความยุติธรรมและความไว้วางใจในสังคม สอดคล้องกับแผนแม่บท
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ภายใต้ยุทธศาสตร์ชาติที่เน้นการพัฒนาผู้นำที่มีคุณธรรมและธรรมาภิบาล เพื่อการบริหารที่โปร่งใสและยั่งยืน  
การนำหลักจักรวรรดิวัตรและราชสังคหวัตถุมาใช้ในการบริหารรัฐมีเป้าหมายเพื่อส่งเสริมความมั่นคงและความ
สงบเรียบร้อยในสังคม ซึ่งสอดคล้องกับ ยุทธศาสตร์ชาติด้านความมั่นคง โดยเฉพาะประเด็นการรักษาความสงบ
ภายในประเทศ และการพัฒนาและเสริมสร้างกลไกที่สามารถป้องกันและขจัดสาเหตุของประเด็นปัญหาความ
มั่นคงที่สำคัญ เช่น การรักษาความสงบเรียบร้อยและการบริหารจัดการความม่ันคงอย่างมีประสิทธิภาพ (พระราช
กิจจานุเษกษา, 2566, ประเด็นที่ 21-9และ ประเด็นที่ 21-2) 

2. การส่งเสริมคุณธรรมในประชาชนและสังคม 
การปลูกฝังหลักคุณธรรมจริยธรรมในระบบการศึกษาและชุมชน เพื ่อสร้างพลเมืองที ่มีความดี  

มีศีลธรรม มีระเบียบวินัย และความรับผิดชอบ รวมทั้งร่วมกันสร้างสังคมน่าอยู่และเกิดสันติสุข เป็นส่วนหนึ่งของ
แผนพัฒนาคุณภาพชีวิตและศักยภาพทุนมนุษย์ตามยุทธศาสตร์ชาติ โดยเน้นการพัฒนาคนทุกกลุ่มในสังคม  
ผ่านการปลูกฝังจิตสำนึกและพฤติกรรมยึดมั่นในความซื่อสัตย์สุจริต ตั้งแต่ระดับปฐมวัยจนถึงระดับอุดมศึกษาและ
กลุ่มประชาชนทั่วไป เพื่อสร้างวัฒนธรรมและพฤติกรรมสุจริตและจิตสำนึกความเป็นพลเมืองที่ดีอย่างครบถ้วน
และมีประสิทธิภาพ นอกจากนี้ยังรวมถึงการพัฒนายกระดับคุณธรรมและจริยธรรมของผู้บริหารและนักการเมอืง 
เพื ่อเป็นต้นแบบแก่ประชาชนและสังคมโดยรวม การส่งเสริมการรวมกลุ ่มและการทำงานร่วมกันตามหลัก  
อปริหานิยธรรม 7 เป็นการสร้างจิตสำนึกและค่านิยมให้ทุกภาคส่วนตื่นตัวละอายต่อการทุจริตและประพฤติมิชอบ 
ส่งเสริมให้ภาคีองค์กรภาคเอกชน ภาคประชาสังคม ชุมชน ประชาชน และเครือข่ายต่าง  ๆ ร่วมกันสอดส่องเฝ้า
ระวังและตรวจสอบการดำเนินงานของหน่วยงานภาครัฐอย่างโปร่งใส ซึ่งช่วยเสริมสร้างภูมิคุ้มกันต่อปัญหาการ
ทุจริตและสร้างพลังร่วมในการแก้ไขปัญหาการทุจริตและประพฤติมิชอบ พร้อมทั้งสร้างวัฒนธรรมต่อต้านการ
ทุจริตในบุคลากรภาครัฐและทุกภาคส่วน ส่งผลให้เกิดความสามัคคีและความเข้มแข็งของสังคมตามเป้าหมาย
ยุทธศาสตร์ชาติ (พระราชกิจจานุเษกษา, 2566, ประเด็นที่ 21-8, ประเด็นที่ 20-15 และประเด็นที่ 21-7) 

3. การปกครองโดยกฎหมายและความเสมอภาค 
การนำหลักการ Rule of Law มาใช้ควบคู่กับหลักธรรม เพ่ือให้การใช้อำนาจรัฐชอบธรรมและโปร่งใส

นั้น สอดคล้องกับยุทธศาสตร์ชาติที่เน้นการสร้างสังคมประชาธิปไตย เสรีภาพ และความเสมอภาค โดยเปิดโอกาส
ให้ประชาชนมีส่วนร่วมในการตัดสินใจและแสดงความคิดเห็นอย่างเสรี ตามแนวทางที่กล่าวถึงในยุทธศาสตร์ชาติ
ด้านการปรับสมดุลและพัฒนาระบบการบริหารจัดการภาครัฐ ที่มุ่งเน้นให้ภาครัฐมีวัฒนธรรมการทำงานที่มุ่ง
ผลสัมฤทธิ์และผลประโยชน์ส่วนรวม โปร่งใส และตอบสนองความต้องการของประชาชนอย่างรวดเร็วรวมถึงการ
ส่งเสริมการมีส่วนร่วมของภาคประชาชนในการตรวจสอบ เฝ้าระวัง และต่อต้านการทุจริตประพฤติมิชอบ  
(พระราชกิจจานุเษกษา, 2566, ประเด็นที่ 20-2) 

4. การพัฒนาสังคมอย่างย่ังยืนและสมดุล 
การพัฒนาสังคมอย่างยั่งยืนและสมดุล โดยใช้หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาในการแก้ไขปัญหาสังคม 

เช่น ความยากจนและความเหลื่อมล้ำ รวมทั้งการส่งเสริมการพึ่งพาตนเองในชุมชน นั้นสอดคล้องกับปรัชญา
เศรษฐกิจพอเพียงและแนวทางพัฒนาที่ยั่งยืนของยุทธศาสตร์ชาติ ซึ่งเน้นการพัฒนาคนที่มี คุณธรรม จริยธรรม 
และความเข้าใจซึ ่งกันและกัน เพื ่อสร้างสังคมที่สงบสุขและยั ่งยืน โดยยุทธศาสตร์ชาติได้เน้นการเพิ ่มขีด
ความสามารถของชุมชนท้องถิ่นในการพ่ึงตนเองและการจัดการตนเอง เสริมสร้างศักยภาพของชุมชนและสร้างการ
มีส่วนร่วมของภาคส่วนต่าง ๆ เพื่อสร้างประชาธิปไตยชุมชน รวมถึงการสร้างการเติบโตอย่างยั่งยืนบนสังคม
เศรษฐกิจสีเขียวและการอนุรักษ์ความหลากหลายทางชีวภาพชอบ (พระราชกิจจานุเษกษา, 2566, ประเด็นที่ 18-
4) 

โดยสรุป จากแนวคิดรัฐศาสตร์เชิงพุทธดังกล่าว สะท้อนให้เห็นว่า การประยุกต์ใช้หลักธรรมสำคัญ 
ผสมผสานร่วมกับหลักรัฐศาสตร์ นิติศาสตร์ และปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียงนั้น สามารถส่งเสริมให้เกิดธรรมาภิบาล
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ในการบริหารประเทศได้อย่างมีประสิทธิภาพ ช่วยพัฒนาผู้นำที่มีคุณธรรม เสริมสร้างสังคมที่มีความยุติธรรม 
โปร่งใส และยั่งยืน ซึ่งเป็นเป้าหมายสำคัญของรัฐศาสตร์เชิงพุทธในการขับเคลื่อนประเทศไทยสู่การเติบโตอย่าง
สมดุล มั่นคง และม่ังคั่ง ตามกรอบยุทธศาสตร์ชาติได้  
 
บทสรุป 

รัฐศาสตร์เชิงพุทธเป็นแนวทางที่เน้นการนำหลักธรรมคำสอนของพระพุทธศาสนามาประยุกต์ใช้กับ
กระบวนการทางการเมืองการปกครองและการบริหารราชการแผ่นดินในประเทศไทย หลักธรรมาธิปไตยเป็นหัวใจ
สำคัญที่ทำให้การปกครองมีความถูกต้องและมีประสิทธิภาพ สามารถตอบสนองเป้าหมายชีวิตของประชาชนใน
สามระดับคือ ระดับต้น กลาง และสูงสุดได้อย่างสมดุลและครบถ้วน การประยุกต์ใช้หลักรัฐศาสตร์เชิงพุทธร่วมกับ
ยุทธศาสตร์ชาติ นอกจากจะช่วยสร้างผู้นำที่มีคุณธรรมและส่งเสริมความโปร่งใสในการบริหารงาน ยังส่งเสริมให้
ประชาชนมีจิตสำนึกในการดำรงชีวิตอย่างมีศีลธรรม คุณธรรม และธรรมาภิบาล นำไปสู่การพัฒนาสังคมที่มั่นคง 
ยั่งยืน และมีความสงบสุขได้อย่างแท้จริง ทั้งนี้ หลักธรรมเช่น ทศพิธราชธรรม จักรวรรดิวัตร และพรหมวิหารธรรม 
เป็นกรอบสำคัญที่ช่วยให้ผู้นำสามารถบริหารงานได้อย่างเป็นธรรมและยึดหลักคุณธรรมในการปฏิบัติหน้าที่ ส่งผล
ให้เกิดความไว้วางใจและความร่วมมือจากประชาชนในการสร้างสังคมที่ยั่งยืนและมีความเป็นปึกแผ่น แนวทาง
ดังกล่าวจึงเป็นตัวอย่างของการบูรณาการระหว่างหลักการทางจิตวิญญาณกับศาสตร์ทางการเมืองและการบริหาร 
เพ่ือขับเคลื่อนสังคมไทยให้ก้าวหน้าอย่างยั่งยืนและมีความสงบสุขในระยะยาว 
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