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บทคดัย่อ 
การวิจยันีม้ีวตัถปุระสงค์เพื่อศกึษาแนวคิดธัมมิกเศรษฐกิจในทศันะของพุทธทาสภิกขใุนประเด็นของหลักการ 

เป้าหมาย และแนวทางปฏิบัติ โดยใช้หลักการตีความและอธิบายความด้วย ภาษาคน-ภาษาธรรม เป็นเคร่ืองมือ 
ในการอธิบายความคิดของพุทธทาสภิกขุ การวิจัยนีเ้ป็นการวิจัยเชิงเอกสาร โดยวิธีการรวบรวมข้อมูลจากเอกสาร 
ท่ีเก่ียวข้องในการวิเคราะห์ข้อมลู และน าเสนอในรูปแบบการพรรณนาเชิงวิเคราะห์ 

ผลการวิจัยพบว่า 1) หลกัการธัมมิกเศรษฐกิจต้องเป็นเศรษฐกิจอยู่บนพืน้ฐานของศีลธรรมท่ีแสดงออกถึง
คุณค่า 3 ประการ คือ (1) เป็นเหตุแห่งความปกติ (2) ได้รับผลเป็นความปกติ และ (3) ไม่ท าลายธรรมชาติแห่งความ
ปกติ 2) เป้าหมายธัมมิกเศรษฐกิจมีอยู่ 2 ระดับ คือ (1) เพื่อให้เกิดความถูกต้องของชีวิต เก่ียวกับการเป็นอยู่ด้วย
ปัจจัย 4 ในการจัดการทรัพยากรให้เกิดประโยชน์มากท่ีสดุต่อปัจเจกและสงัคม (2) เพื่อการท านิพพานให้แจ้งนั่นคือ 
ความสขุ ความเต็มเป่ียมของความเป็นมนุษย์ หน้าท่ีเพื่อประโยชน์แก่หน้าท่ี และความรักสากล 3) แนวทางปฏิบัติ 
ธัมมิกเศรษฐกิจ มี 2 ระดับ คือ (1) การด าเนินชีวิตโลกุตรธรรมในชีวิตประจ าวันส าหรับปัจเจกชน  (2) ระบบ
เศรษฐกิจธัมมิกสงัคมนิยม หลกัปฏิบตัิส าหรับการจัดองค์กรทางเศรษฐกิจสงัคม โดยให้เห็นแก่เพื่อนมนุษย์ ไม่เห็นแก่
ตนเอง เป็นไปเพื่อการพฒันาชีวิตมนษุย์และสงัคมไปสู่เป้าหมายสงูสดุตามหลกัธรรมทางพทุธศาสนาคือนิพพาน 
ค าส าคัญ: เศรษฐกิจ  ธัมมิกเศรษฐกิจ  ธัมมิกสงัคมนิยม  เศรษฐกิจเชิงพทุธ  พทุธทาสภิกข ุ

Abstract 
The purpose of this research is to study Buddhadasa Bikkhu’s perspective on Dhammic economy 

in terms of principles, goals, and practices using the hermeneutical methodology of the principle of 
“people’s language” (Phasa khon) - “Dhamma language” (Phasa thama) as a tool to explain his thoughts. 
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This is a documentary research through the means of collecting data from relevant documents for data 
analysis and presenting it in the form of an analytical description. 

The findings of the research reveal that 1) the principle of Dhammic economy must be an 
economy based on morality that expresses three values: (a) a cause of normality, (b) a normal result, (c) 
does not disturb the nature of normality; 2) The Dhammic economy goals have 2 levels: (a) achieving the 
right way of living with four requisites in managing resources to maximize the benefit of individuals and 
society, (b) realization of Nibbana, that is happiness, fulness of humanity, fulfilling beneficial duties and 
universal love; 3) Dhammic economy has 2 levels of practice: (a) the daily practice of the mundane lives of 
individuals, (b) the adherence to the principles of socio-economic organization that is the economic system 
of Dhammic socialism. It is the unselfish giving or altruism for the development of human life and society 
towards the ultimate goal: according to Buddhist teaching which is Nibbana. 
Keywords: Economy, Dhammic economy, Dhammic socialism, Buddhist economy, Buddhadasa Bikkhu 

บทน า 
สังคมไทยเป็นสังคมที่ยอมรับพระพุทธศาสนาและได้รับการหล่อหลอมจากหลักธรรมในพุทธศาสนา 

มายาวนาน วิถีชีวิตของคนไทยส่วนใหญ่จึงเก่ียวโยงสมัพนัธ์กับพระพุทธศาสนา  แต่เมื่อความก้าวหน้าของ
เทคโนโลยีข่าวสารข้อมูลเป็นเหตุส าคัญที่น าสังคมไทยก้าวสู่กระแสโลกาภิวัตน์  มีการผนวกเอาระบบ 
การปกครองกบัระบบเศรษฐกิจแบบทนุนิยมเข้าเป็นอนัหนึ่งอนัเดียวกนั เรียกว่าประชาธิปไตยแบบตลาดเสรี 
(free-market democracy) (พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), 2539, หน้า 26-29) ท าให้สังคมไทยถูกครอบง า
ด้วยระบบเศรษฐกิจทุนนิยม เป็นปัจจยัส าคญัส่งผลให้เกิดวิกฤตการณ์เชิงประจกัษ์ 4 ประการ คือ ช่องว่าง
ระหว่างคนจนกับคนรวยห่างมากขึน้ การท าลายส่ิงแวดล้อมอย่างมหาศาล การท าลายวัฒนธรรมและ 
จิตวิญญาณ ตลอดจนวิกฤตการณ์ทางสังคมอย่างรุนแรง (ประเวศ วะสี, 2549, หน้า 5) โดยเฉพาะช่วง 
พ.ศ. 2516-2519 ซึ่งเป็นเวลาที่ประเทศไทยอยู่ในสถานการณ์ที่เรียกว่า “ประชาธิปไตยแบ่งบาน” เป็นยุคที่
ประชาชนส่วนมากทุ่มเทศรัทธาให้กับระบอบประชาธิปไตย และเป็นช่วงเวลาที่ประเทศไทยได้เร่ิมใช้
แผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ ฉบับที่ 3 ที่มุ่งเน้นการขยายตัวทางเศรษฐกิจโดยเร่งพัฒนา
อุตสาหกรรมทดแทนการน าเข้า รัฐเป็นผู้ลงทุนก่อสร้างโครงสร้างพืน้ฐานจากเงินกู้ต่างประเทศ และหาทาง
ช าระหนีด้้วยการเร่งการส่งออกสินค้าเกษตร ขยายพืน้ที่เพาะปลูก ลดพืน้ที่ป่า และส่งเสริมการปลูกพืช
เศรษฐกิจเป็นหลกั ผลท่ีเกิดขึน้ตามมาก็คือ เศรษฐกิจของประเทศไทยขยายตวัไปอย่างรวดเร็ว มีอตัราการ
ขยายตัวอยู่ระหว่างร้อยละ 7-8 ต่อปี แต่ขณะเดียวกันก็เกิดปัญหาช่องว่างของการกระจายรายได้เพิ่มขึน้ 
นอกจากนีย้ังมีปัญหาสังคม เช่น ปัญหาโสเภณี เมียเช่า ซึ่งมีสาเหตุมาจากการที่ประเทศไทยได้ถูกใช้เป็น 
ฐานทพัของสหรัฐอเมริกาเพื่อท าสงครามกบัเวียดนาม (อภิชยั พนัธเสน, 2544, หน้า 556-557) 
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การเปล่ียนแปลงทางสังคมและการเมืองนีน้ าไปสู่ความขัดแย้งทางอุดมการณ์ทัง้ทางการเมือง 
สงัคมและเศรษฐกิจอย่างเด่นชดั เกิดการแบ่งแยกเป็นฝักเป็นฝ่ายและมีความเคลือบแคลงในเจตนารมณ์ของ
อีกฝ่ายหนึ่ง เป็นฝ่ายซ้าย (Leftist) หมายถึงกลุ่มบคุคลที่มีความคิดเสรีนิยม (Liberal) และฝ่ายขวา (Rightist) 
หมายถึงอนุรักษ์นิยม (Conservative) การเรียนรู้การตื่นตัวทางการเมืองยังได้แผ่ขยายเข้าไปในวงการ
พระสงฆ์ด้วย พระสงฆ์ที่มีความตื่นตวัและส านึกทางการเมืองสงูได้มีการรวมตวักนัแยกตามกลุ่มอดุมการณ์
ซ้าย-ขวาอย่างเด่นชัด พระสงฆ์การเมืองฝ่ายซ้ายหมายถึง พระสงฆ์ที่เชิดชูแนวความคิดที่ต้องการให้มี 
การเปล่ียนแปลงโครงสร้างสงัคม เศรษฐกิจ และการเมืองตามแนวทางสงัคมนิยม โดยให้เหตุผลว่าสาเหตทุี่
ท าให้ประเทศไทยขาดเอกราชทางการเมืองและเศรษฐกิจคือ ระบบทุนนิยมซึ่งครอบง าระบบเศรษฐกิจของ
ชาติและเป็นปัจจัยพืน้ฐานของการกดขี่ขูดรีด เอารัดเอาเปรียบ และการท าให้เกิดช่องว่างทางเศรษฐกิจ
ระหว่างประชาชนภายในชาติ ส่วนพระการเมืองฝ่ายขวา หมายถึงพระสงฆ์ที่เชิดชูอุดมการณ์อนุรักษ์นิยม 
ต่อต้านการเปล่ียนแปลง ต้องการรักษาสถานภาพเดิม และมีทัศนะต่ออุดมการณ์ที่พระสงฆ์และกลุ่ม
การเมืองฝ่ายซ้ายเชิดชูว่า เป็นส่ิงคุกคามเสถียรภาพและความมั่นคงของศาสนาและสังคม  (สมบูรณ์  
สขุส าราญ, 2527, หน้า 94) 

ในช่วงท่ีความขดัแย้งทางอุดมการณ์ทางการเมืองด าเนินไปอย่างเข้มข้นนัน้ พุทธทาสภิกขุปฏิเสธ
การเข้ามามีส่วนในกิจกรรมทางฝ่ายโลกท่ีผิดเพีย้นไปจากหลักค าสอนทางพุทธศาสนาตามที่ท่านเข้าใจ  
ซึ่งท่านเห็นว่า หน้าที่ของพระสงฆ์ คือการปฏิบัติธรรม การสั่งสอนธรรมะเพื่อยกระดับจิตใจของมนุษย์  
และโดยตัวของมันเองจะส่งเสริมสังคมให้เป็นสังคมที่ดี ท่านได้เสนอแนวคิดธัมมิกสังคมนิยม  (อัญญดา  
แก้วกองกูล, 2546, หน้า 14) ในการแก้ปัญหาสงัคมและรือ้ฟืน้มิติทางสงัคมของพุทธศาสนา เพื่อให้มีคณุค่า
สอดคล้องกับสงัคมสมยัใหม่ผ่านทางแนวคิด “ธัมมิกสงัคมนิยม” แนวคิดนีม้าจากค าสอนหลกัที่ท่านเน้นย า้
ในเร่ืองการพ้นจากการยึดติดในอตัตา “ตวักูของกู” ด้วยการมองว่า สรรพส่ิงทัง้หลายอาศยักนัเกิดขึน้เท่านัน้ 
ไม่มีตวัตนท่ีแท้จริง ท่านสรุปค าสอนทัง้หมดของพระพุทธเจ้าอยู่ในประโยค  “ส่ิงทัง้ปวง ไม่ควรเข้าไปยึดมั่น 
ถือมัน่” ข้อสรุปนีเ้ป็นหลกัการใหญ่ที่พุทธทาสภิกขนุ าไปเป็นพืน้ฐานของแนวคิดธัมมิกสงัคมนิยมมีหลกัการ
พืน้ฐาน 3 ประการ คือ ถือประโยชน์ของส่วนรวม การควบคมุตวัเองและเอือ้เฟือ้เผื่อแผ่กนั และมีความเคารพ
เมตตากรุณาต่อกนั (Swearer, 1991, pp. 11-12)  

ในด้านเศรษฐกิจ พุทธทาสภิกขุได้เรียกว่า ธัมมิกเศรษฐกิจ หมายถึงเศรษฐกิจตามหลักธรรม คือ
การท าส่ิงที่ไม่มีค่าให้มีค่าที่สุด หรือส่ิงที่มีค่าน้อยให้มีค่ามากที่สุด และเป็นเศรษฐกิจที่สามารถน ามาเป็น
เคร่ืองมือในการแก้ปัญหาโลกได้ โดยค านีท่้านได้กล่าวไว้เมื่อครัง้บรรยายธรรมให้กับนักเศรษฐศาสตร์ 
และนักทฤษฎีสังคมจากจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัยและมหาวิทยาลัยสหประชาชาติ ณ ลานหินโค้ง  
สวนโมกขพลาราม วนัที่ 14 ตุลาคม 2529 ว่า “ในพุทธศาสนานี้เราให้ความหมายแก่ค าว่า ‘เศรษฐกิจ’ คือ 
การท าส่ิงทีไ่ม่มีค่าให้มีค่าทีส่ดุ หรือส่ิงทีมี่ค่านอ้ยให้มีค่ามากทีส่ดุ ท าอย่างนีเ้ราเรียกว่าเป็นเศรษฐกิจบริสทุธ์ิ
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...ขอให้เราพูดถึงเศรษฐกิจที่แก้ปัญหาทางโลกได้...เศรษฐกิจบริสุทธ์ิตามหลกัของพระธรรม ซ่ึงเราเรียกว่า 
‘ธมัมิกเศรษฐกิจ’ หรือ ‘ธมัมิกเศรษฐศาสตร์’ ก็ได”้ (ปรีชา เป่ียมพงศ์สานต์, 2531, หน้า 2) 

เศรษฐกิจบริสุทธ์ิคือ ทุกคนเจียดประโยชน์แก่สังคม ไม่กอบโกยส่วนเกิน ใครมีอ านาจ มีก าลัง
ส่วนเกินผลิตได้ แต่ส่วนที่เหลือจากที่ต้องกินต้องใช้ควรให้เป็นไปเพื่อประโยชน์แก่สงัคม ท่านได้ยกตวัอย่าง
ของการเจียดส่วนเกินไว้ในหนงัสือเมื่อธรรมครองโลก ว่า “...เด็กหน่ึงคนได้รับเงินไปใช้ที่โรงเรียน 50 สตางค์
ต่อวนั นี้เขาจะต้องเจียดสกั 5 สตางค์ 10 สตางค์ให้เพื่อน ก็ไม่เห็นว่าเขาจะเป็นอะไร เขาได้ 50 สตางค์  
เขาจะกินมนัเพียง 45 สตางค์ เขาก็ไม่ตาย แต่เขาได้มีจิตใจอนัใหม่ที่ว่าเห็นแก่เพื่อน ฉะนัน้ 5 สตางค์นัน้  
ถือว่าเป็นส่วนเกิน ถ้าไม่อย่างนัน้ เขาจะคิดว่า 50 สตางค์นี้ก็ไม่พอ บาทหน่ึงก็ยงัไม่พอ …” (พุทธทาสภิกข,ุ 
2523, หน้า 470) หากตีความเศรษฐกิจด้วยหลักภาษาคน-ภาษาธรรม คือการกระท าที่ดีที่สุด ดังที่ท่าน
อธิบายไว้ในหนงัสือพุทธทาสธรรม 11: เศรษฐศาสตร์พุทธศาสนา ว่า “ถ้าเศรษฐกิจ ก็ควรจะดูว่า ท าอะไรให้
มันดีที่สุด ท าส่ิงที่ไม่มีค่าให้มีค่า; นี้ก็เรียกว่าท าดีที่สุด น่าดูที่สุด เก่งที่สุด ฉลาดที่สุด; จะเอาแต่เพียงว่า  
ท าส่ิงที่อาจจะท าให้ดีที่สดุได้; เช่นธรรมชาติสร้างอะไรมาตามธรรมดาสามญั เราท าให้มนัมีประโยชน์ที่สุด 
แล้วก็เป็นประโยชน์ที่แท้จริง ทัง้แก่ส่วนตวัเองและส่วนผู้อื่น น้ีเรียกว่าเศรษฐกิจในความหมายธรรมดาสามญั  
ในภาษาคน หรือภาษาโลก ๆ แต่ถ้าจะกล่าวกนั โดยภาษาธรรม ในเร่ืองตามทางธรรมแล้ว ก็จะระบุไปว่า  
ท าส่ิงที่เลวร้ายให้กลายเป็นส่ิงทีดี่ หรือท าส่ิงที่เขาถือกนัว่าไม่มีค่าอะไรเลย ให้เป็นส่ิงที่ดีที่สดุ; ใช้ค าว่าทีส่ดุ
อยู่เร่ือยไป, ชีวิตนี้จะท าให้ดีถึงที่สุดได้อย่างไรก็ท าไปเถอะ นัน้น่ะคือ เศรษฐกิจ คือการกระท าที่ดีที่สุด  
ก็ไดแ้ก่การท าชีวิตนีใ้ห้บรรลถึุงนิพพาน” (พทุธทาสภิกข,ุ 2549ข, หน้า 10)  

แม้ว่าแนวคิดของท่านจะถูกวิจารณ์ในช่วง พ.ศ. 2516-2519 ที่ผ่านมาว่า ยงัไม่เป็นระบบครบถ้วน
สมบูรณ์ และไม่ได้แสดงให้เห็นชดัเจนว่าจะน าไปปฏิบตัิได้อย่างไรก็ตาม ซึ่งหากมีการศึกษาแนวคิดธัมมิก
เศรษฐกิจในประเดน็เป้าหมาย หลกัการ และแนวทางปฏิบตัิ ให้ได้รับการเสริมต่อและขยายความรายละเอยีด
เชิงปฏิบตัิ จะสามารถเข้าใจปณิธานอนัยิ่งใหญ่ 3 ประการของพุทธทาสภิกขุ คือ การเข้าถึงหวัใจแห่งศาสนา
ของตน การท าความเข้าใจในระหว่างศาสนา และการน าโลกออกมาเสียจากวตัถุนิยม รวมทัง้การน าไปใช้
เป็นแนวทางพฒันาเศรษฐกิจสงัคมของประเทศไทยที่มีพระพุทธศาสนาเป็นรากฐานทางวฒันธรรมในบริบท
ของสงัคมโลกาภิวตัน์ ตลอดจนเพื่อให้เห็นถึงประโยชน์และคณุค่าของหลกัธรรมทางศาสนาที่สามารถน ามา
ประยกุต์ใช้ก่อให้เกิดประโยชน์อย่างสงูสดุแก่สงัคมต่อไป 

วัตถุประสงค์การวิจัย 
เพื่อศึกษาแนวคิดธัมมิกเศรษฐกิจในทัศนะของพุทธทาสภิกขุในส่วนที่เก่ียวข้องกับเศรษฐกิจใน

ประเด็นของหลกัการ เป้าหมาย และแนวทางปฏิบตัิ  
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ระเบียบวิธีวิจัย 
การวิจยันีเ้ป็นการวิจยัเชิงเอกสาร (Documentary Research) ผู้วิจยัได้ใช้วิธีการรวบรวมข้อมลูจาก

เอกสารและใช้การวิเคราะห์ข้อมลูจากเอกสาร (Content Analysis) โดยใช้หลกัการตีความและอธิบายความ
ด้วยภาษาคน-ภาษาธรรมเป็นเคร่ืองมือในการอธิบายความคิดของพทุธทาสภิกข ุและจดัล าดบัความสมัพนัธ์
รวมถึงความเชื่อมโยงของข้อมูลที่น าไปสู่การตอบค าถามตามวตัถุประสงค์การวิจยั  จากนัน้น าข้อค้นพบที่
ได้มาวิเคราะห์ตามวตัถุประสงค์ของการวิจยั และน าเสนอในรูปแบบการพรรณนาเชิงวิเคราะห์ (Analytical 
Description) 

ผลการวิจัย 
สาระของแนวคิดธัมมิกเศรษฐกิจ ในประเด็นที่ผู้ วิจัยน าเสนอเก่ียวกับเป้าหมาย หลักการ และ

แนวทางปฏิบัติ อยู่ในกรอบคิดธัมมิกสังคมนิยม ที่พุทธทาสภิกขุได้กล่าวไว้ว่า เราจะมีระบบเศรษฐกิจชนิด
ที่ว่าคนยากจน คนโง่เขลา ก็ยอมรับได้ว่า คนมั่งมี คนมีอ านาจนัน้เป็นบิดามารดา คนที่มั่งมีก็ยอมรับคนที่
ยากจนได้เหมือนกับว่าเป็นลูกเป็นหลาน ถ้าไปท างานร่วมกันได้ผลมาก็แบ่งกันอย่างยุติธรรม ให้กันอย่าง
สมควรที่สดุ ไม่มีใครเดือดร้อน ไม่มีใครร้อนใจ และก็ยงัมีเหลืออีกด้วย ถ้าร่วมแรงกนัท า แล้วเอาไปแจกจ่าย
สงัคมโดยส่วนรวม ช่วยการกศุล ช่วยสงัคม เช่น ช่วยศาสนาให้มีอยู่ในโลก ช่วยโลกให้ปลอดภยั นี่เป็นระบบที่
เรียกว่า “สงัคมนิยมที่ประกอบไปด้วยธรรมะ” (ปรีชา เป่ียมพงศ์สานต์ , 2531, หน้า 4) ธัมมิกสงัคมนิยมเป็น
ทศันวิสยัของพุทธทาสภิกขุ แสดงออกเพื่อการวิพากษ์ทฤษฎีการเมืองตะวนัตก ทัง้ในแง่อุดมการณ์ทุนนิยม
และคอมมิวนิสต์ โดยที่ปรัชญาการเมืองของท่านเป็นแนวทางที่จะน าสังคมไปสู่ความยุติธรรมและความ
เหมาะสม เป็นสงัคมที่มีแบบแผนท่ีดีทัง้ทางเศรษฐกิจและการเมือง (Swearer,1991, p. 19) 

แนวคิดนีม้ีความเก่ียวเนื่องกับบริบททางการเมือง สังคมและเศรษฐกิจของไทยในช่วงเวลา พ.ศ. 
2516-2519 แต่ขณะเดียวกันมีความเชื่อมโยงกับปณิธาน 3 ประการของท่านด้วย ซึ่งมีเคร่ืองมือส าคญัคือ 
ภาษาคน-ภาษาธรรม ในการอธิบายความคิดของท่าน โดยผู้วิจยัได้รวบรวมข้อคิดเห็นที่กระจดักระจายอยู่ใน
ธรรมบรรยายเร่ืองต่าง ๆ มาจดัท าให้เป็นระบบชดัเจนต่อไป 

หลักการธัมมิกเศรษฐกิจ 
พทุธทาสภิกขไุด้เสนอหลกัการธัมมิกเศรษฐกิจเศรษฐกิจหรือเศรษฐกิจที่มีธรรมะเป็นฐาน เนื่องด้วย

ในทัศนะของท่านเห็นว่าวิกฤตการณ์ทางเศรษฐกิจ สังคม การเมืองที่มนุษย์ก าลังเผชิญอยู่ มีสาเหตุจาก 
ความไร้ศีลธรรมของมนษุย์ มนษุย์มีความเห็นแก่ตวั ค าว่า เห็นแก่ตวัในความเห็นของพทุธทาสภิกข ุหมายถงึ  
การเห็นแก่กิเลสของตน โดยมีวัตถุนิยมเป็นท่ีตัง้แห่งความเห็นแก่ตัว ดังได้กล่าวไว้ในหนังสือธรรม 
สัจจสงเคราะห์ ว่า “…คนในโลกเราทุกวันนี้ มันมีเร่ืองทางวัตถุครอบง า จนไม่มีจิตใจส่วนไหนที่จะหลุด
ออกไปจากวตัถุ ไปคิดกนัเร่ืองจิต; ก็อย่างที่กล่าวมาแล้วว่า หลงในรสนิยมของวตัถเุท่าไร มนัก็ย่ิงเห็นแก่ตวั
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เท่านัน้ ฉะนัน้ศีลธรรมมนัก็เสื่อมไป ๆ มีความไร้ศีลธรรมเกิดข้ึนมาแทนย่ิงข้ึนทุกที…” (พทุธทาสภิกข,ุ 2521, 
หน้า 333)  

พุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของศีลธรรมว่า สี-ละ แปลว่า ปรกติ ส่ิงใดเป็นไปเพื่อความปรกติ  
ไม่วุ่นวายเรียกว่า สี-ละ ส่วน ธรรมะ คือ ธรรมชาติ กฎเกณฑ์ของธรรมชาติ หน้าที่ท่ีมนษุย์จะต้องประพฤติให้
ถกูต้องตามกฎของธรรมชาติ ผลอนัเกิดขึน้จากการประพฤติปฏิบตัิ ถกูต้องตามธรรมชาตินัน้ 

เมื่อน าค าว่า ศีลรวมกบัธรรม จึงมีความหมายว่า ธรรมที่ท าให้มีความเป็นปรกติ และค่าแห่งศีลธรรม 
มีคุณลักษณะสามารถท าความปรกติแก่จิตใจของบุคคลแต่ละบุคคล และท าความปรกติแก่สังคมได้  
(พุทธทาสภิกขุ, 2549ก, หน้า 88) เมื่อบุคคลเข้าใจในความหมายแห่งศีลธรรมดงักล่าว ก็จะเข้าใจว่าตนเป็น
ส่วนหนึ่งของกฎแห่งธรรมชาตินัน้ และทุกส่ิงทุกอย่างที่ตนเข้าไปเก่ียวข้องก็ตกอยู่ภายใต้กฎเกณฑ์ธรรมชาติ
ชนิดเดียวกนั มนษุย์จึงต้องด ารงตนและเข้าไปสมัพนัธ์กบัการบริโภคปัจจยั 4 การมีความสมัพนัธ์กบัโภคทรัพย์ 
ความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์ด้วยกัน และความสัมพันธ์กับส่ิงแวดล้อมด้วยความไม่เห็นแก่ตัว หรือ 
ไม่เห็นแก่กิเลสของตน จิตก็จะเป็นอิสระ  หลุดจากความบีบคัน้ ถอดถอนออกจากความหลงใหลในวัตถุ  
มีความสงบ มีพลัง และมีความสุข เมื่อเศรษฐกิจอยู่บนพืน้ฐานของศีลธรรม เศรษฐกิจก็จะมีค่าที่ว่า   
1) เป็นเหตแุห่งความปกติ 2) ได้รับผลเป็นความปกติ และ 3) ไม่ท าลายธรรมชาติแห่งความปกติ  

เศรษฐกิจที่แสดงออกถึงคณุค่าทัง้ 3 นี ้จะมีคณุลกัษณะเป็นเศรษฐกิจที่อยู่บนฐานของเจตนาที่ด ีเพือ่ 
แก้ปัญหาของมนษุย์ ไม่ให้มนษุย์ล าบากในเร่ืองความเป็นอยู่ เนื่องด้วยการขาดแคลนปัจจยั 4 ต้องจดัทรัพยากร 
ให้ถูกต้องเหมาะสมให้เกิดประโยชน์ทัง้แก่มนุษย์และเทวดา ซึ่งพุทธทาสภิกขุได้ขยายความไว้ในหนังสือ 
พุทธทาสธรรม 11: เศรษฐศาสตร์พุทธศาสนา ว่า “...มนุษย์นัน้คนที่ยงัตอ้งมีเหงื่อ ต้องใช้เหงื่อเป็นเดิมพนั; 
พวกเทวดานัน้ คือ พวกที่ไม่ต้องมีเหงื่อ ไม่ต้องใช้เหงื่อเป็นเดิมพนั ; มนัต่างกนัเท่านัน้ ถ้าจะพูดกนัตรง ๆ 
เดีย๋วนี ้คนยากคนจนก็เป็นมนษุย์ คนร ่ารวยก็เป็นเทวดา...” (พทุธทาสภิกข,ุ 2549ข, หน้า 15)  

พุทธทาสภิกขุได้แยกให้เห็นเศรษฐกิจที่มีรากฐานแตกต่างกัน 2 ชนิด คือเศรษฐกิจท่ีมีรากฐานอยู่
บนความเห็นแก่ตวั ดงักล่าวในหนงัสือธรรมสจัจสงเคราะห์ ว่า “เพราะการตัง้ตน้ดว้ยความเห็นแก่ตวัคือกิเลส
ทีเ่ป็นเหตเุห็นแก่ตวั ระบบเศรษฐกิจก็เป็นระบบของกิเลสตณัหา ส าหรับหาประโยชน์ให้แก่ตวั โดยไม่ค านึงถึง
ประโยชน์ผูอื้น่” เศรษฐกิจที่เกิดจากความเห็นแก่ตวัก็จะน าความเดือดร้อนมาสู่ตนและสงัคม ส่วนเศรษฐกิจที่
มีรากฐานอยู่ที่จิตใจของมนุษย์ที่มีศีลธรรม ที่ไม่อยู่บนฐานของความเห็นแก่ตัว ก็จะเป็นเศรษฐกิจเพื่อ
แก้ปัญหาของมนุษย์ ไม่ให้มนุษย์ล าบากในเร่ืองความเป็นอยู่ เนื่องด้วยการขาดแคลนปัจจัย 4 ต้องจัด
ทรัพยากรให้ถูกต้องเหมาะสมให้เกิดประโยชน์ทัง้แก่คนยากคนจนและคนร ่ารวย ธุรกิจใด  ๆ ก็จะเป็นไปเพื่อ
ความผาสกุของมนษุย์ และเพื่อเกือ้กลูให้ชีวิตของมนุษย์ได้เกิดการพฒันาจนถึงที่สดุของความเป็นมนษุย์คือ
นิพพาน (พทุธทาสภิกข,ุ 2521, หน้า 172-173) ดงัได้กล่าวไว้ในหนงัสือพทุธทาสธรรม 11: เศรษฐศาสตร์พทุธ
ศาสนา ว่า “...ชีวิตอาศยัปัจจยัทัง้สีใ่นทางร่างกายจึงตัง้อยูไ่ด ้ชีวิตอาศยัธรรมะเพือ่ประโยชน์แก่จิตใจโดยตรง 



      7 

 

ถ้าเราเอาส่ิงเหล่านี้เข้ามาจดัมาท าให้ถูกต้อง ชีวิตนี้จะเกิดเป็นผลก าไรข้ึนมาในตวัมนัเองจนถึงที่สดุ อย่างนี้
มนัเป็นศีลธรรมย่ิงกว่าศีลธรรม มนัเป็นธรรมะที่สูงสดุในความเป็นมนษุย์ ถ้าจะพูดให้สัน้ที่สดุ ในทศันะของ
พุทธบริษัทแล้วก็จะพูดว่า การจัดให้ชีวิตได้รับส่ิงดีที่สุดของมนั คือ นิพพาน...” (พุทธทาสภิกขุ, 2549ข,  
หน้า 19) โดยเน้นการฟืน้ฟมูนษุย์และสงัคมด้วยการลดตวัตน ลดการเห็นแก่ตวั เป็นเศรษฐกิจที่มีปัญญาและ
ความรักเป็นพืน้ฐาน โดยน าแก่นหลกัของศาสนาซึง่ถือว่าเป็นธรรมระดบัโลกตุรธรรมมาสู่วิถีชีวิตมนษุย์ 

เป้าหมายธัมมิกเศรษฐกิจ 
เป้าหมายของแนวคิดธมัมิกเศรษฐกิจของพทุธทาสภิกขมุีอยู่ 2 ระดบั คือ 
ระดบัท่ี 1 เพื่อให้เกิดความถกูต้องของชวีิต เก่ียวกบัการเป็นอยู่ด้วยปัจจยั 4 ในการจดัการทรัพยากร

ให้เกิดประโยชน์มากที่สดุต่อปัจเจกและสงัคม โดยมีเคร่ืองชีว้ดัคือ สภาพความเป็นอยู่ของผู้คนจะไม่ล าบาก
แร้นแค้น มีความสะดวกสบายตามที่ควรจะมี มีความสงบ เป็นสงัคมแห่งมิตรภาพปราศจากปัญหาช่องว่าง
ระหว่างคนร ่ารวยกับคนยากจน ดงัได้กล่าวไว้ในหนงัสือสรรนิพนธ์พุทธทาสว่าด้วยประชาธิปไตยและหวัใจ
เศรษฐกิจพอเพียง ว่า “...ให้มนัมีประโยชน์ที่สดุ มีคุณค่าที่สดุ แก่มนษุย์และเทวดาและทัง้มนษุย์ คือทัง้แก่
คนมั่งมีและคนยากจน...” (พุทธทาสภิกขุ, 2550, หน้า 380) เป้าหมายของเศรษฐกิจระดับนี ้สภาพความ
เป็นอยู่ของผู้คนจะไม่ล าบากแร้นแค้น มีความสะดวกสบายตามที่ควรจะมี มีความสงบ เป็นสงัคมแห่งมิตรภาพ 
ปราศจากปัญหาช่องว่างระหวา่งคนร ่ารวยกบัคนยากจน และในหนงัสือธรรมสจัจสงเคราะห์ ว่า “...คนมัง่มีก็จะ
เห็นคนยากจนเหมือนกบัผู้ที่ควรช่วย, คนยากจนก็จะเห็นคนมัง่มีนัน่แหละ เหมือนกบัผู้ที่ควรพ่ึงพาอาศยั...” 
(พทุธทาสภิกข,ุ 2521, หน้า 337) 

ระดบัท่ี 2 เพื่อการท านิพพานให้แจ้ง พุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของนิพพานว่า เป็นสภาพของ
จิตใจที่หมดปัญหา ที่หมดส่ิงรบกวน หมดส่ิงที่เรียกว่าความทกุข์ เหลือเป็นใจที่เป็นอิสระเยือกเย็นผาสกุไม่มี
อะไรกระทบกระทั่งได้ (พุทธทาสภิกขุ, 2526, หน้า 55) บางครัง้พุทธทาสภิกขุใช้ค าว่า สันติภาพ ในการ
กล่าวถึงนิพพาน ดงัได้กล่าวไว้ในหนงัสือปณิธาน 3 ประการว่า “...เศรษฐกิจนัน้แปลว่า การกระท าทีท่ าให้
มนัดีที่สดุ, ผลที่ได้ตามมาก็เป็นการดีที่สุด, ท าให้มนุษย์มีสนัติภาพได้…” (พุทธทาสภิกขุ, 2549ก, หน้า 9)  
ทุกคนสามารถสมัผสันิพพานได้ พุทธทาสภิกขุได้แบ่งลกัษณะของนิพพานเป็น 2 ลกัษณะ คือ นิพพานโดย
เด็ดขาดสมบรูณ์และนิพพานเพียงชัว่คราว 

เมื่อพิจารณาถึงเป้าหมายทัง้ 2 ระดบันีแ้ล้วจะเห็นว่า พุทธทาสภิกขุให้ความส าคญักับการพัฒนา
มนษุย์ ที่ท่านใช้ค าว่าการศกึษา พทุธทาสภิกขไุด้ให้ค านิยามการศกึษาว่า คือสิ่งที่ให้เกิดความก้าวหน้าอย่าง
ถูกต้องทัง้ทางร่างกาย คือมีปัจจัยส่ีอย่างเหมาะสม ทางจิต เป็นจิตที่มีสมรรถนะ มีก าลังจิตที่เป็นสมา ธิ  
ทางวิญญาณคือ มีสติปัญญาในการจดัวตัถใุห้ถกูต้อง มีสติปัญญาจดัร่างกายให้ถกูต้อง มีสติปัญญาจดัจิต
ให้ถกูต้อง และมีสติปัญญาจดัตวัสติปัญญา เพื่อให้มนษุย์ได้รับส่ิงที่ดีที่สดุ ทกุขัน้ทกุตอนแห่งวิวฒันาการของ
มนษุย์ ส่ิงดีที่สดุของมนษุย์นัน้พทุธทาสภิกขแุบ่งเป็น 3 ระดบั คือ 



8    

 

ระดบัท่ี 1 ความรอดอยู่ได้ 
ระดบัท่ี 2 รอดอยู่อย่างดี เป็นเร่ืองของการด ารงชีวิตแต่พอดี ไม่ล าบากแร้นแค้น มีความสะดวกสบาย

ตามที่ควรจะมี อยู่อย่างสงบ อยู่อย่างมีส่วนเหลือ ส าหรับจะช่วยผู้อื่นด้วย 
ระดบัท่ี 3 รอดอยู่เพื่อให้ได้ส่ิงดีที่สดุ ถึงจุดสงูสดุที่อยู่เหนือดี คือ นิพพาน เป็นการอยู่ด้วยจิตที่เป็น

ปกติ เป็นอิสระเหนือส่ิงใด เป็นจิตว่างจากการรบกวนโดยประการทัง้ปวง 
นิยามของการศึกษาตามทศันะของพุทธทาสภิกขุ มีความหมายอยู่ในแนวทางของระบบไตรสิกขา

ตามหลกัธรรมทางพุทธศาสนาที่ใช้เป็นหลกัส าหรับอบรมกาย วาจา จิตใจ และปัญญา ให้เจริญงอกงามจน
บรรลจุุดหมายสงูสดุ คือนิพพาน ดงัจะเห็นได้ว่าวตัถปุระสงค์ของการศกึษาตามทศันะของพุทธทาสภิกข ุคือ 
เพื่อให้มนุษย์ได้รับส่ิงดีที่สดุ และพุทธทาสภิกขุได้แบ่งระดบัของส่ิงดีที่สดุเป็น 3 ระดบัดงักล่าว ซึ่งสอดคล้อง
กบัเป้าหมายของมมุมองทางธัมมิกเศรษฐกิจที่กล่าวไว้ข้างต้นด้วย 

สาระของเป้าหมายของมมุมองทางธัมมิกเศรษฐกิจระดับที่หนึ่ง เป็นเร่ืองของการด าเนินชีวิตของ
มนุษย์ที่ต้องมีทศันคติที่ถูกต้องเก่ียวกบัการบริโภคปัจจยั 4 การมีความสมัพนัธ์กับโภคทรัพย์ความสัมพันธ์
ระหว่างมนุษย์ด้วยกัน เพื่อด ารงสถานภาพแห่งการมีชีวิตของความเป็นมนุษย์ โดยต้องพิจารณาถึงความ
จ ากัดของทรัพยากร และประโยชน์ที่จะเกิดขึน้กับมนษุย์ สงัคม และสภาพแวดล้อม การด าเนินกิจการต่าง ๆ 
เพื่อเกือ้กูลต่อการด ารงอยู่ของหมู่ชน เป็นการเอือ้อ านวยให้สมาชิกหมู่ชนสามารถด าเนินชีวิตเพื่อเข้าถึง
ประโยชน์ และความดีงามสงูสดุตามอุดมการณ์ของหมู่ชนนัน้ มีความสอดคล้องกับสาระวตัถุประสงค์ของ
การศึกษาในระดับท่ี 1 และระดับที่ 2 ซึ่งเป็นไปในแนวทางเดียวกันกับสาระของอธิศีลคือ การด ารงตนอยู่
ด้วยดี มีชีวิตที่เกือ้กลู ท่ามกลางสภาพแวดล้อมที่ตนมีส่วนช่วยสร้างสรรค์รักษาให้เอือ้อ านวยแก่การมีชีวิตทีด่ี
งามร่วมกัน เป็นพืน้ฐานที่ดีส าหรับการพัฒนาคุณภาพจิตและการเจริญปัญญา และสาระของอธิจิต คือ  
การพฒันาคณุภาพชีวิต หรือการปรับปรุงจิตให้มีคณุภาพและสมรรถภาพสงู ซึง่เอือ้แก่การมีชีวิตที่ดีงามและ
พร้อมที่จะใช้งานในทางปัญญาได้ผลดีที่สดุ (พระเทพเวที (ประยทุธ์ ปยตฺุโต), 2532, หน้า 604) 

สาระของเป้าหมายระดบัที่สอง คือเพื่อการท านิพพานให้แจ้ง ซึ่งลักษณะของนิพพานที่พุทธทาส
ภิกขุมีความมุ่งหมายให้มนุษย์ได้เข้าถึงมี 2 ลักษณะ คือ นิพพานโดยเด็ดขาดสมบูรณ์และนิพพาน
เพียงชัว่คราว ซึ่งท่านได้กล่าวถึงสภาวะแห่งนิพพานว่า เป็นสภาพของจิตใจที่หมดปัญหา ที่หมดส่ิงรบกวน 
หมดสิ่งที่เรียกว่าความทกุข์ เหลือเป็นใจที่เป็นอิสระ เยือกเย็นผาสกุไม่มีอะไรกระทบกระทัง่ได้ ทกุคนสามารถ
สมัผสันิพพานได้ สอดคล้องกบัสาระวตัถปุระสงค์ของการศกึษาในระดบัท่ี 3 ที่มนษุย์จ าเป็นต้องด ารงชีวิตอยู่
เพื่อรักษาสถานภาพแห่งการอยู่รอดในการพัฒนาชีวิตให้ได้ส่ิงดีที่สุด ถึงจุดสูงสุดที่อยู่เหนือดี คือ นิพพาน 
เป็นการอยู่ด้วยจิตท่ีเป็นปกติ เป็นอิสระเหนือส่ิงใด เป็นจิตว่างจากการรบกวนโดยประการทัง้ปวง ซึ่งเป็นไป
ในแนวทางเดียวกันกับสาระของอธิปัญญา คือ การมองดูรู้จกัและเข้าใจส่ิงทัง้หลายตามความเป็นจริง หรือ
รู้เท่าทนัธรรมดาของสงัขารธรรมทัง้หลาย ที่ท าให้เป็นอยู่และท าการต่าง ๆ ด้วยปัญญา คือรู้จกัวางใจ วางท่าที 
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และปฏิบตัิต่อโลกและชีวิตได้อย่างถกูต้องเหมาะสมในทางที่เป็นไปเพื่อแผ่ขยายประโยชน์สขุ มีจิตใจผ่องใส 
ไร้ทกุข์ เป็นอิสรเสรี และสดชื่นเบิกบาน (พระเทพเวที (ประยทุธ์ ปยตฺุโต), 2532, หน้า 604) ท าให้มนษุย์เข้าใจ
ถึงธรรมชาติของตนว่า ยิ่งมนุษย์สามารถพัฒนาจิตของตนได้สูงมากขึน้เท่าไร ความต้องการในการ
เบียดเบียนตนเองและผู้อื่น ตลอดจนสภาวะแวดล้อม ก็จะลดน้อยลง มีความสามารถที่จะอนเุคราะห์ส่งเสริม 
สนบัสนนุตนเอง สงัคม และสภาพแวดล้อมให้มีความเกือ้กลูต่อกนัให้เกิดสนัติสขุมากขึน้  

แนวทางปฏิบัติธัมมิกเศรษฐกิจ 
พุทธทาสภิกขุได้น าเสนอแนวปฏิบัติ 2 แนวทางคือ แนวทางการด าเนินชีวิตโลกุตรธรรมเพื่อ

ชีวิตประจ าวันส าหรับปัจเจกชน และแนวทางระบบเศรษฐกิจธัมมิกสังคมนิยมหลักปฏิบัติส าหรับการจัด
องค์กรทางเศรษฐกิจสงัคม ดงันี ้

1. การด าเนินชีวิตโลกุตรธรรมเพื่อชีวิตประจ าวันส าหรับปัจเจกชน 
พุทธทาสภิกขุได้น าแนวการด าเนินชีวิต โลกุตรธรรมเพื่อชีวิตประจ าวนัภายใต้ส านวนเป็นอยู่อย่าง

ต ่ามุ่งกระท าอย่างสงู ดงัได้กล่าวไว้ในหนงัสือปณิธาน 3 ประการ ว่า “…กินอยู่อย่างต ่า ๆ แล้วมุ่งกระท าอย่าง
สูง คือ ท าอย่างนี.้..: กินข้าวจานแมว อาบน ้าในคู เป็นอยู่อย่างทาส นีอ่ยู่ต ่า ๆ แล้วมุ่งมาดความวาง ท าอย่าง
ตายแล้ว กุมแก้วในมือ คือดวงจิตว่าง คืนหมดทุกอย่าง. นี่คือท าอย่างสูง แล้วก็แจกของส่องตะเกียง...”  
(พุทธทาสภิกขุ, 2549ก, หน้า 130) อันเป็นกระบวนการของการศกึษาพัฒนาชีวิต เน้นการฟืน้ฟูมนุษย์และ
สงัคมด้วยการลดตวัตน ลดการเห็นแก่ตวั เป็นเศรษฐกิจที่มีปัญญาและความรักเป็นพืน้ฐาน โดยน าแก่นหลกั
ของศาสนาซึ่งถือว่าเป็นธรรมระดับโลกุตรธรรมเข้าสู่วิถีชีวิตประจ าวันของมนุษย์ ลกัษณะเด่นของแนวทาง
ปฏิบตัิทัง้สองคือ 

1) เน้นการสร้างทศันคติที่ถกูต้องเก่ียวกบัการด ารงชีวิต 
พุทธทาสภิกขุได้ให้ค านิยามการศกึษาว่า การศึกษาคือส่ิงที่ท าชีวิตให้ก้าวหน้าอย่างถกูต้องทัง้ทาง

ร่างกาย คือมีปัจจยัส่ีอย่างเหมาะสม ทางจิต เป็นจิตที่มีสมรรถนะ มีก าลังจิตที่เป็นสมาธิ ทางวิญญาณคือ  
มีสติปัญญาในการจัดวัตถุให้ถูกต้อง มีสติปัญญาจดัร่างกายให้ถูกต้อง มีสติปัญญาจัดจิตให้ถูกต้อง และ  
มีสติปัญญาจดัสติปัญญา เพื่อให้มนุษย์ได้รับส่ิงที่ดีที่สดุ ดงัได้กล่าวไว้ในหนงัสือ อะไรคืออะไร.ธรรมโฆษณ์
หมวดส่ี อันดับ 37 ค. บนพืน้แถบสีน า้เงิน ชุดชุมนุมธรรมบรรยาย ว่า “…ถ้าการศึกษาเป็นการท าให้เกิด
ความก้าวหน้าอย่างถูกต้องแก่วิวฒันาการของมนษุย์แล้ว การงานก็คือตวัการที่ท าให้เกิดความก้าวหน้า...” 
(พุทธทาสภิกข,ุ 2526, หน้า 44) ทุกขัน้ทุกตอนแห่งวิวฒันาการของมนุษย์ ความเก่ียวเนื่องกันของการศกึษา
กับการท างานคือ การศึกษาเป็นการท าให้เกิดความก้าวหน้าอย่างถกูต้องแก่วิวฒันาการของมนษุย์ ส่วนการ
งานเป็นตวัการท่ีท าให้เกิดความก้าวหน้า เพื่อมนษุย์จะรอดอยู่ได้และให้ได้รับส่ิงที่ดีที่สดุที่มนษุย์ควรจะได้รับ
คือนิพพาน พุทธทาสภิกขุถือว่าการพกัผ่อนเป็นการงานด้วย โดยถือเอาตามหลกัของธรรมชาติ การพกัผ่อน
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ต้องคู่กบัการใช้แรงงานให้สมดลุกนั การพกัผ่อนนีค้รอบคลมุถึง การกีฬา การเล่นบางอย่างที่มีประโยชน์ที่ท า
ให้เกิดความโปร่งสบายแก่ระบบของร่างกาย ประสาทและจิตใจ ดังนัน้พุทธทาสภิกขุจึงมีความเห็นว่า  
การงานคือการปฏิบตัิธรรม การท างานคือหน้าที่ตามธรรมชาติของมนุษย์พึงกระท าโดยปกติ และการปฏิบตัิ
ธรรมคือการท าหน้าที่มีอยู่ตามธรรมชาติของมนษุย์ การท างานก็คือการประพฤติธรรม เมื่อบคุคลใดมีทศันคติ
เช่นนีแ้ล้วก็จะช่วยให้เกิดความสุข ความพอใจในการท างาน ความสุข ความพอใจจะช่วยเกือ้กูลให้จิต
สมบูรณ์อยู่ด้วยสติสัมปชัญญะ เป็นจิตที่โปร่งแจ่มใส เต็มเป่ียมอยู่ด้วยปัญญา สมบูรณ์อยู่ด้วยปกติภาวะ  
ซึ่งพุทธทาสภิกขุสรุปนิยามของการท างานลักษณะนีว้่า “ท างานด้วยจิตว่าง” และเสนอหลักธรรมในการ
ท างานด้วยจิตว่างเป็นต้น หลกัอิทธิบาท 4 มรรคมีองค์ 8 และโพชฌงค์ 7 ประการ ซึง่หลกัธรรมดงักล่าวนีถื้อ
ว่าเป็นธรรมขัน้สูงที่พุทธทาสภิกขุประสงค์ที่จะให้มนุษย์เข้าถึงความสุขในชีวิตประจ าวัน ได้มีโอกาส  
มีประสบการณ์เข้าถึงภาวะนิพพาน ซึง่เป็นส่ิงดีที่สดุที่มนษุย์พึงได้รับ 

2) เป็นการด ารงชีวิตด้วยปัญญา 
พทุธทาสภิกขไุด้ให้เห็นความหมายของค าว่า เศรษฐกิจ แปลว่า การงานท่ีประเสริฐที่สดุคือการงาน

ที่ท าแล้วสนกุในการงานนัน้ ได้ผลมาแล้วกินเก็บแต่พอดีเหลือช่วยผู้อื่นซึง่ความหมายนีค้รอบคลมุถึงเร่ืองการ
แสวงหาทรัพย์ คือ วิธีการท่ีจะได้มาซึง่ทรัพย์ว่าได้มาอย่างไร และการปฏิบตัิต่อทรัพย์ คือ ได้ทรัพย์มาแล้วจะ
ใช้อย่างไร ซึ่งพุทธทาสภิกขุได้อธิบายประเด็นทัง้สองนีว้่าในการด ารงชีพต้องแสวงหาทรัพย์อย่างถกูต้อง คือ
ต้องไม่เบียดเบียนใคร ไม่ท าให้เกิดความเดือดร้อนแก่ผู้อื่น ไม่กักตุนไม่กอบโกย แล้วต้องใช้ทรัพย์นัน้อย่าง
ถูกต้อง ใช้อย่างพอดี ใช้อย่างมธัยสัถ์ และให้เกิดประโยชน์ ต้องด ารงชีพอยู่ด้วยปัญญา โดยการพิจารณาว่า
ทุกส่ิงเป็นตถตา ความตระหนักรู้ว่า ทุกส่ิงเป็นเช่นนัน้เอง จะเอือ้ให้เกิดการใช้ทรัพย์ด้วยปัญญา ในการใช้
ทรัพย์บริหารบุคคลท่ีสัมพันธ์ด้วย คือทิศทัง้  6 ซึ่งโดยสรุปหมายถึงสังคมที่มีอยู่รอบตัวเรา  ดังกล่าวไว้ใน
หนังสือสันติภาพของโลก ว่า “...ความตระหนกัรู้ว่า ทุกส่ิงเป็นเช่นนัน้เอง จะเอื้อให้เกิดการใช้ทรัพย์ด้วย
ปัญญา ในการใช้ทรัพย์บริหารบุคคลทีเ่รามีความสมัพนัธ์ด้วย คือ ทิศทัง้ 6 (บิดา, บุตรภรรยา, มิตรสหาย,  
ครูบาอาจารย์, พระสงฆ์หรือส่ิงที่สูงกว่าเรา, ผู้รับใช้ บริวาร) ซ่ึงโดยสรุปหมายถึงสงัคมที่มีอยู่รอบตวัเรา...”  
(พทุธทาสภิกข,ุ 2531, หน้า 172) 

การจะน าชีวิตไปสู่การปฏิบตัิธรรมขัน้สงูต่อไป พุทธทาสภิกขุให้หลกัธรรมสนัโดษเป็นองค์ประกอบ
ส าคัญต่อกระบวนการพัฒนาชีวิต พุทธทาสภิกขุให้ความหมายของค าว่า สันโดษหมายถึงผู้ ยินดีแล้วใน  
ส่ิงที่มีอยู่ (พุทธทาสภิกข,ุ 2550, หน้า 536) ดงันัน้สนัโดษจึงเป็นหลกัธรรมที่แต่ละปัจเจกต้องท าให้เกิดขึน้ใน
ตน ในฐานะเป็นเคร่ืองหล่อเลีย้งให้ยินดีพอใจในการด ารงตนในแต่ละสถานะ ในสภาวะที่ตนอยู่ ในปัจจยัที่
ตนต้องเข้าไปเก่ียวข้อง ดงันัน้ วิถีชีวิตแห่งความเป็นอยู่อย่างต ่ามุ่งกระท าอย่างสงู จึงเป็นวิถีชีวิตแห่งปัญญา 
เป็นวิถีชีวิตเพื่อลดละความเห็นแก่ตวั และเป็นวิถีชีวิตแห่งความรัก ตลอดจนเป็นกระบวนการของการพฒันา
ชีวิต ดงัจะเห็นได้จากแผนภาพแสดงแนวการด าเนินชีวิตเป็นอยู่อย่างต ่า มุ่งกระท าอย่างสงูจะเห็นได้ว่า พืน้ท่ี
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มีลักษณะระนาบ แสดงถึงการไม่แบ่งแยกพืน้ที่โลกุตรธรรมกับโลกิยธรรมออกจากกัน แนวการด าเนินชีวิต 
เป็นอยู่อย่างต ่ามุ่งกระท าอย่างสงูของพทุธทาสภิกขดุงักล่าว สรุปรวมอยู่ที่วิถีการด าเนินชีวิตของปัจเจกชนใน
ด้านการท างาน การบริโภค การให้ทาน ซึ่งเชื่อมโยงกันเป็นกระบวนการพฒันาชีวิต ที่พุทธทาสภิกขุเรียกว่า
การศึกษาจนบรรลุเป้าหมายสูงสุด คือ นิพพาน โดยมีความสันโดษเป็นองค์ประกอบส าคัญในฐานะเป็น
เคร่ืองหล่อเลีย้งให้ยินดีพอใจในการด ารงตนในแต่ละสถานะ ในสภาวะที่ตนอยู่ ในปัจจัยที่ตนต้องเข้าไป
เก่ียวข้องในทกุขัน้ตอนของการพฒันาชีวิต และมนุษย์สามารถมีประสบการณ์นิพพานได้ในทกุพืน้ท่ีที่ตนอยู่ 

 
ภาพที ่1 แนวการด าเนินชวีิตเป็นอยู่อย่างต า่ มุ่งกระท าอยา่งสงู 

2. ระบบเศรษฐกิจธัมมิกสังคมนิยมหลักปฏิบัติส าหรับการจัดองค์กรทางเศรษฐกิจสังคม 
นอกจากแนวการด าเนินชีวิตเป็นอยู่อย่างต ่ามุ่งกระท าอย่างสูงส าหรับปัจเจกแล้ว สงัคมจะต้องมี

ระบบเศรษฐกิจที่ถูกต้องด้วย พุทธทาสภิกขุเสนอระบบเศรษฐกิจธัมมิกสังคมนิยม ซึ่งท่านได้อธิบาย
ความหมายของธัมมิกสังคมนิยมไว้ในหนงัสือเมื่อธรรมครองโลก ว่า “...สงัคมนิยม แปลว่า เห็นแก่เพื่อน
มนษุย์ ไม่เห็นแก่ตนเอง ธมัมิก แปลว่า ประกอบอยู่ด้วยธรรม ธมัมิกสงัคมนิยม จึงหมายถึง ระบบที่ถือเอา
ประโยชน์ของสงัคมเป็นหลกั และประกอบไปดว้ยธรรมะ...” (พทุธทาสภิกข,ุ 2523, หน้า 449)  

ระบบธัมมิกสังคมนิยมมีปรัชญาหลักที่ส าคัญที่สุดในการจัดระบบ คือการอยู่รวมกันเป็นสังคม
มนษุย์ ประกอบไปด้วยบคุคลจ านวนมากที่มีหน้าที่ต้องปฏิบตัิต่อกนัในฐานะเป็นเพื่อนทกุข์ เกิด แก่ เจ็บ ตาย 
ด้วยกนัทัง้หมดทัง้สิน้ ดงันัน้ทรัพย์สมบตัิของใครต้องไม่ใช่เพื่อประโยชน์แก่บคุคลนัน้คนเดียว ต้องเป็นไปเพื่อ
ประโยชน์แก่โลกทัง้สิน้ด้วย (พุทธทาสภิกขุ, 2549ข, หน้า 46) ดังจะเห็นได้จากการเสนอแนวทางปฏิบัติ  
4 ข้อคือ 

นิพพาน 

กิจกรรม(งาน) 
การบริโภค 

การให้ทาน 

การศึกษา 
สนัโดษ 

สนัโดษ 
สนัโดษ 

นิพพาน 
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1) การจัดระบบการถือกรรมสิทธ์ิในทรัพย์สมบัติ พุทธทาสภิกขุชีใ้ห้เห็นหัวใจของศาสนาท่ีว่า  
ส่ิงทัง้หลายทัง้ปวงอนับุคคลไม่ควรจะเข้าไปยึดมัน่ถือมัน่ไว้ในหนงัธรรมะกบัการเมือง ว่า “...ก็เมื่อตนของตน 
ไม่มีเสียแล้วบตุรจะมีมาแต่ไหน ทรัพย์สมบติัจะมีมาแต่ไหน ก็เมื่อตวัเองไม่มี แล้วลูกของกู เมียของกู ผวัของกู 
อะไรของกูมันจะมีมาแต่ไหน ท่านว่าอย่างนั้น มันเป็นธรรมที่ลึกเกินไป ที่คนเดี๋ยวนี้เขาเข้าใจไม่ได้…”  
(พุทธทาสภิกขุ, 2522, หน้า 494) ดังนัน้ บุคคลหรือองค์กรผู้ ถือกรรมสิทธ์ิในทรัพย์สมบัติจะต้องระลึกถึง 
ความจริงนีเ้สมอ และต้องถือกรรมสิทธ์ิในลกัษณะเหมือนกบัของยืม เป็นการยืมมาใช้ร่วมกนั เมื่อใช้เสร็จแล้ว
ก็ต้องน าส่งคืน  

2) การจดัสรรท่ีดิน พทุธทาสภิกขปุฏิเสธลทัธิที่ยอมให้เจ้าที่ดิน นายที่ดิน เจ้าของที่ดินมีที่ดินจ านวน
มาก เนื่องจากมีแต่จะก่อให้เกิดความขัดแย้งอนัถาวรในสังคมชนบท พุทธทาสภิกขุถือว่า การจัดสรรที่ดิน
ส าหรับบุคคลไม่มีที่ดินท ากินเป็นส่ิงที่ตรงตามหลกัศาสนา ต้องมีหลกัเกณฑ์ว่า ให้มีเท่าที่จ าเป็น  ดงัได้กล่าว
ไว้ในหนงัสือธรรมะกบัการเมือง ว่า “...การจดัสรรที่ดิน เพียงให้ถือเอาประโยชน์ แต่ไม่ให้สิทธ์ินี้ มนัก็เข้ากนั
กบับทที่ว่า ‘สมบติัทัง้หลายเป็นของพระเจ้า’ อย่าไปโกงของพระเจ้ามา พระเจ้าจะลงโทษให้ นัน่พูดอย่าง
สมมติ ปคุคลาธิษฐาน ถ้าพูดอย่างจริง ๆ ตรงตรง ๆ เป็นธรรมาธิษฐาน ก็จะพูดไปในท านองทีว่่า ถ้าเราไม่ถือ
กรรมสิทธ์ิกนั ในรูปแบบหลบัหูหลบัตา; แล้วมนัจะเกิดกิเลสนอ้ย จะเกิดเมตตากรุณา เกิดความรักสามคัคีกนั
โดยง่าย...” (พทุธทาสภิกข,ุ 2522, หน้า 497-498) 

3) เจตนารมณ์ของสหกรณ์ พุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของค าว่าสหกรณ์ ไว้ในหนงัสือธรรมะ
กบัการเมือง คือ “…การร่วมมือ ร่วมแรง ร่วมใจ ร่วมสติปัญญา ร่วมอะไรทกุอย่าง ทีม่นัจะร่วมกนัได ้เมื่อเอา
มารวมกันแล้ว มันท าประโยชน์ได้มากกว่า ที่จะท าไปตามล าพัง…” (พุทธทาสภิกขุ, 2522, หน้า 498) 
หลกัเกณฑ์ของการร่วมมือแบบสหกรณ์ต้องประกอบด้วยธรรม หากปราศจากการร่วมมือที่ประกอบด้วยธรรม
แล้วจะเป็นการท าลายผู้อื่นหรือท าลายโลกได้ พุทธทาสภิกขุชีใ้ห้เห็นกฎของธรรมชาติที่ทุกส่ิงทุกอย่างต้อง
เป็นไปอย่างสมัพนัธ์กนัและอาศยัซึง่กนัและกนั (พทุธทาสภิกข,ุ 2522, หน้า 498)  

4) ระบบเศรษฐกิจแบบสามัคคีธรรม พุทธทาสภิกขุมีความเห็นว่า การจัดระบบเศรษฐกิจแบบ
สามคัคีธรรมเป็นการจดัระบบเศรษฐกิจที่เน้นการแก้ปัญหาร่วมกนัและควรจดัให้เหมาะสมกบัภูมิภาคนัน้  ๆ 
โดยกิจกรรมทัง้ปวงตัง้อยู่บนหลกัการภราดรภาพ เสรีภาพ และสมภาพ ลกัษณะระบบเศรษฐกิจแบบสามคัคี
ธรรม เช่น เน้นการแก้ไขปัญหาเฉพาะหน้า ของคนที่มีปัญหาร่วมกัน เช่น ปัญหาที่เก่ียวกับความยากจน  
ต้องเป็นการแก้ไขที่สอดคล้องกบัลกัษณะท้องถิ่น มีหลกัการพ่ึงตนเอง มีเศรษฐกิจแบบผสมผสานต่อเนื่องกัน 
ครบวงจร (ปรีชา เป่ียมพงศ์สานต์, 2531, หน้า 291)  
  



      13 

 

การอภปิรายผลและบทสรุป 
แนวคิดธัมมิกเศรษฐกิจของพุทธทาสภิกขุมีจุดยืนที่ชัดเจนคือ เป็นเศรษฐกิจเพ่ือการพัฒนาชีวิต

มนุษย์ น ามนุษย์ไปสู่การด าเนินชีวิตที่ดีและความสุขที่แท้จริง โดยพุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของ
เศรษฐกิจว่า “เศรษฐะ” แปลว่าประเสริฐที่สุด ส่วน “กิจ” แปลว่าการงาน ดังนัน้ “เศรษฐกิจ” แปลว่า  
การท างานท่ีประเสริฐที่สดุ คือ การงานที่ท าแล้วสนกุในการงานนัน้ ได้ผลมาแล้ว กินเก็บแต่พอดี เหลือช่วย
ผู้อื่น ในความหมายนีจ้ะเห็นว่ามีองค์ประกอบ 3 ส่วนคือ การท างาน ค่านิยมการบริโภค และการแบ่งปัน 
(ปรีชา เป่ียมพงศ์สานต์, 2531, หน้า 2) มีบ่อเกิดมาจากความเข้าใจในแก่นหลกัของศาสนา ที่พุทธทาสภิกขุ
เห็นว่า สรรพส่ิงในโลกล้วนอิงอาศยักนัและกนัอย่างต่อเนื่องบนหลกัของอิทปัปัจจยตา เมื่อทุกสิ่งอิงอาศยักนั
จึงเกิดขึน้ ตัง้อยู่ และดบัไปเช่นนัน้เอง ซึ่งพุทธทาสภิกขุสรุปเนือ้หาทัง้หมดลงในประโยค “ส่ิงทัง้ปวง ไม่ควร
เข้าไปยึดมัน่ถือมัน่” ถือเป็นกระบวนทศัน์สญุญตาที่น าไปสู่พนัธกิจแห่งอดุมการณ์คือ ปณิธาน 3 ประการ คือ 
การเข้าถึงหวัใจศาสนาของตน การท าความเข้าใจระหว่างศาสนา และการน าโลกออกมาเสียจากวตัถนุิยม  

แนวคิดนีไ้ม่เพียงเป็นการน าเสนอแนวคิดที่เปิดเผยตรงไปตรงมาเก่ียวกบัสงัคมและการเมืองเท่านัน้ 
ยงัท าให้ศาสนามีความหมายต่อสงัคมไทย ในการพฒันาเศรษฐศาสตร์สงัคมของไทยโดยการโต้แย้งกบัการ
พฒันาด้านวตัถ ุมุ่งมัน่เผยแผ่แนวคิดการพฒันาอนัชดัเจนอยู่ที่เป้าหมายสงูสดุของศาสนา (Jackson, 2003, 
p. 23) สอดคล้องกบัการศกึษาของกลุลินี มทุธากลิน (2539, หน้า 103) เร่ือง การศึกษาวิเคราะห์การบริโภค
แนวพทุธปรัชญา โดยได้กล่าวถึงความส าคญัของการใช้จา่ยบริโภคทรัพย์ที่หามาได้ให้เป็นประโยชน์ ด้วยการ
แบ่งปันจดัสรรใช้เลีย้งดูตนเองให้มีชวีิตอยู่ในภาวะปกติสขุปราศจากโทษของความขาดหรือเกินพอดี ตลอด
จนถึงให้ความส าคัญกับการแจกจ่ายช่วยเหลือซึ่งกันและกันระหว่างมนุษย์ในสังคมไปด้วย นั่นคือ
พระพุทธเจ้าทรงเสนอแนะให้มนุษย์ท าการบริโภคโภคะ (ทรัพย์) ที่แสวงหามาได้ (โดยชอบธรรม) อย่างรู้เท่า
ทนัถึงประโยชน์ที่แท้จริง ไม่สยบมวัเมาและตกเป็นทาสของทรัพย์นัน้จนต้องยึดติดผกูมดัอยู่กบัทรัพย์ หากแต่
ต้องการให้มนษุย์สามารถเป็นอิสระหลดุพ้นเป็นนายเหนือโภคทรัพย์ รู้คุณค่าที่แท้จริงของทรัพย์ว่าเป็นเพียง
อปุกรณ์ (Means) ส าหรับสร้างประโยชน์และลดทกุข์ให้แก่มนษุย์เท่านัน้ 

เมื่อสงัคมวิกฤตพุทธทาสภิกขุไม่ได้มองเพียงว่าวิกฤตการณ์นัน้เกิดจากกลไกหรือปัญหาของธุรกิจ 
ปัญหาการเมือง แต่สาเหตทุี่แท้จริงคือมนษุย์ ปัญหาพืน้ฐานท่ีส าคญัคือ ความไม่เข้าใจธรรมชาติมนษุย์อย่าง
รอบด้านและการไม่ใส่ใจต่อการพฒันาชีวิตมนุษย์ทัง้รอบด้านจนสามารถฟืน้ฟูสงัคมและน ามนุษย์ไปสู่การ
ด าเนินชีวิตที่ดีและความสุขที่แท้จริงได้ ดังนัน้ แนวคิดธัมมิกเศรษฐกิจจึงถูกใช้เป็นเคร่ืองมือในการบรรลุ
เป้าหมายอดุมธรรม เพื่อน ามนษุย์และสงัคมไปสู่เป้าหมายอนัสงูสดุ คือ นิพพาน  

หลกัการของธัมมิกเศรษฐกิจคือ เศรษฐกิจที่มีธรรมะเป็นพืน้ฐาน เน้นการฟืน้ฟมูนษุย์และสงัคมด้วย
การลดตวัตน ลดการเห็นแก่ตวั เป็นเศรษฐกิจที่มีปัญญาเป็นพืน้ฐานและมุ่งน าแก่นหลกัของศาสนาซึง่ถือว่า
เป็นธรรมระดบัโลกตุรธรรมมาสู่วิถีชีวิตมนษุย์  
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เป้าหมายของแนวคิดธมัมิกเศรษฐกิจของ พทุธทาสภิกขมุีอยู่ 2 ระดบั คือ 
ระดบัท่ี 1 เพื่อให้เกิดความถกูต้องของชวีิต เก่ียวกบัการเป็นอยู่ด้วยปัจจยั 4 ในการจดัการทรัพยากร

ให้เกิดประโยชน์มากที่สดุต่อปัจเจกและสงัคม โดยมีเคร่ืองชีว้ดัคือ สภาพความเป็นอยู่ของผู้คนจะไม่ล าบาก
แร้นแค้น มีความสะดวกสบายตามที่ควรจะมี มีความสงบ เป็นสงัคมแห่งมิตรภาพปราศจากปัญหาช่องว่าง
ระหว่างคนร ่ารวยกบัคนยากจน 

ระดบัท่ี 2 เพื่อการท านิพพานให้แจ้ง พุทธทาสภิกขุได้ให้ความหมายของนิพพานว่า เป็นสภาพของ
จิตใจที่หมดปัญหา ที่หมดส่ิงรบกวน หมดส่ิงที่เรียกว่าความทกุข์ เหลือเป็นใจที่เป็นอิสระเยือกเย็นผาสกุไม่มี
อะไรกระทบกระทัง่ได้ 

แนวทางปฏิบัติที่พุทธทาสภิกขุได้เสนอแบ่งออกเป็น 2 ระดับคือ การด าเนินชีวิตโลกุตรธรรมเพื่อ
ชีวิตประจ าวนัส าหรับปัจเจกชน และระบบเศรษฐกิจธัมมิกสงัคมนิยมหลกัปฏิบตัิส าหรับการจดัองค์กรทาง
เศรษฐกิจสงัคม 

1) การด าเนินชีวิตโลกุตรธรรมเพื่อชีวิตประจ าวันส าหรับปัจเจกชน พุทธทาสภิกขุเสนอแนวการ
ด าเนินชีวิต เป็นอยู่อย่างต ่ามุ่งกระท าอย่างสงู เน้นการสร้างทศันคติที่ถูกต้องเก่ียวกับการด ารงชีวิตและเป็น
วิถีชีวิตแห่งปัญญา ซึ่งท าให้โลกุตรธรรมกบัโลกียธรรมกลายเป็นพืน้ที่เดียวกัน เกิดการพฒันาชีวิตที่เป็นองค์
รวม ท าให้บคุคลที่ด าเนินชีวิตตามแนวทางนีม้ีลกัษณะของผู้ที่มีสขุภาพอนามยัที่ดี มีความสภุาพนอบน้อม มี
ความสมัพนัธ์ที่ถกูต้องต่อทิศทัง้ 6 (บิดามารดา, บตุรภรรยา, มิตรสหาย, ครูบาอาจารย์, พระสงฆ์หรือส่ิงที่สงู
กว่าเรา, ผู้ รับใช้หรือบริวาร) ซึง่จะเป็นรากฐานต่อการมีปฏิสมัพนัธ์ในสงัคมวงกว้างต่อไป โดยทศันะของพุทธ
ทาสภิกขุ ไม่ได้ปฏิเสธถึงความแตกต่างกันของปัจเจกบุคคล แต่โดยสถานะหน้าที่ต้องยอมรับในต าแหน่ง
บทบาททางเศรษฐกิจ ดงัเช่นบคุคลที่ร ่ารวยย่อมไม่ควรเป็นนายทนุท่ีแสวงหาความสขุแก่ตนเอง แต่เศรษฐีคือ
บุคคลท่ีอยู่ในต าแหน่งสูงในการเอือ้ประโยชน์เกือ้กูลลูกจ้างและผู้ยากจน ท่านพุทธทาสได้ให้ความเห็นว่า
สงัคมมนษุย์ที่แท้จริงคือการอยู่ร่วมกนัแบ่งปันของมนษุยชาติในทกุ ๆ ศาสนา (Swearer, 1991, p. 38) 

การมีระบบเศรษฐกิจท่ีดีคือ รู้จักบริโภคได้อย่างพอเหมาะพอดี ไม่ขาดแคลน และสามารถเจียด
ส่วนเกินเพื่อประโยชน์แก่ผู้อื่น หรือเพื่อสาธารณะประโยชน์ เป็นบคุคลที่ขยนั ร่าเริง ไม่มีความเห็นแก่ตวั มีจิต
เมตตา แสดงออกถึงความมีสันติในจิตใจ ซึ่งจะเป็นปัจจัยให้เกิดสันติภาพที่แท้จริงในสังคม นอกจากนีย้งั
สามารถท าให้ความจริงสงูสดุตามความเชื่อของศาสนาที่เคยเป็นอดุมคติที่มองไม่เห็น กลายมาเป็นเร่ืองใกล้
ตวั และเป็นส่ิงที่เกิดขึน้ได้ในวิถีธรรมดาของชีวิตมนษุย์ปถุชุน และเป็นค าตอบได้ว่า ศาสนาสร้างความหมาย
ให้แก่ตนได้อย่างไร เช่น ท าให้ครอบครัวและสังคมเป็นสุข ประสบกับความสุขในการท างาน ท าให้มี
ความสมัพนัธ์กับผู้อื่นได้อย่างดี เมื่อบุคคลได้มีประสบการณ์ด้วยตนเอง ก็จะเห็นคุณค่าค าสอนในศาสนาท่ี
ตนนบัถือว่ามีค่าต่อชีวิตของเขาอย่างไร 
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2) ระบบเศรษฐกิจธัมมิกสงัคมนิยมหลกัปฏิบตัิส าหรับการจดัองค์กรทางเศรษฐกิจสงัคม พุทธทาส
ภิกขุได้เสนอ ระบบเศรษฐกิจธัมมิกสงัคมนิยมเป็นหลกัปฏิบตัิส าหรับการจดัองค์กรทางเศรษฐกิจสงัคม ซึ่งมี
ความหมายว่าระบบที่ถือเอาประโยชน์ของสงัคมเป็นหลกั และประกอบไปด้วยธรรมะ มีหลกัที่ส าคญัที่สดุใน
การจดัระบบ คือการอยู่รวมกนัเป็นสงัคมมนษุย์ มีหน้าที่ต้องปฏิบตัิต่อกนัในฐานะเป็นเพื่อนทกุข์ เกิด แก่ เจ็บ 
ตาย ด้วยกนั ท่านพทุธทาสได้ให้ความเห็นว่าสงัคมมนษุย์ที่แท้จริงคือการอยู่ร่วมกนัแบ่งปันของมนษุยชาติใน
ทุก ๆ ศาสนา สังคมนิยมรูปแบบนีจ้ะบริหารโดยความรักความเมตตา  แนวคิดของท่านมีประโยชน์ต่อการ
วิจารณ์ทัง้แนวคิดฝ่ายเสรีนิยม และสังคมนิยม และได้กระจายแนวคิดพื น้ฐานส าหรับปรัชญาการเมืองที่มี
ศกัยภาพในการน าพทุธศาสนิกชนไทยไปสู่สงัคมที่มีการเมืองเศรษฐกิจที่ถกูต้องมีความยตุิธรรม เท่าเทียมกนั 
(Swearer, 1991, p. 19) 

ดังนัน้แนวคิดมิกเศรษฐกิจของพุทธทาสภิกขุจึงนิยามได้ว่า เป็นเศรษฐกิจทางวัฒนธรรมที่ใช้
กิจกรรมทางเศรษฐกิจเป็นเคร่ืองมือหรือเป็นหนทางในการพัฒนาชีวิตมนุษย์ไปสู่เป้าหมายสงูสุดของชีวิต  
และแปรเปล่ียนสังคมด้วยศาสนธรรม เพื่อน าสังคมโลกไปสู่สันติภาพที่แท้จริง คือการอยู่ร่วมกันของ
มนษุยชาติที่เป็นดงัพี่น้องครอบครัวเดียวกนั 
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