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บทคัดย่อ  
บทความนี้มีวัตถุประสงค์ 1) เพ่ือศึกษาแนวคิดทฤษฎีเก่ียวกับอรรถประโยชน์

ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้ฐานจริยศาสตร์ 2) เพ่ือศึกษาแนวทางการ
พัฒนาชีวิตภายใต้ฐานจริยศาสตร์ ซ่ึงประกอบด้วย 4 ด้าน คือ 2.1) การพัฒนาร่างกาย 
2.2) การพัฒนาศีลธรรม 2.3) การพัฒนาจิตใจ และ 2.4) การพัฒนาปัญญา  3) เพ่ือ
ประยุกต์ใช้แนวคิดเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้
ฐานจริยศาสตร์ ซ่ึงประกอบด้วย 4 ด้าน คือ 3 .1) อรรถประโยชน์ด้านการเมือง  3.2) 
อรรถประโยชน์ด้านเศรษฐกิจ 3.3) อรรถประโยชน์ด้านสังคม และ 3.4) อรรถประโยชน์
ด้านจิตวิญญาณ ที่กล่าวมา ถือว่าเป็นโมเดลการขับเคลื่อนงานบริหารประเทศของรั ฐบาล
ภายใต้ฐานจริยศาสตร์ ซ่ึงกล่าวถึง หลักธรรมาภิบาลในการบริหาร ความเท่าเทียม ความ
เป็นธรรม และการลดความเหลื่อมล้้าในสังคม รวมถึงความประพฤติดีงาม การมีศีลธรรม
จริยธรรมของผู้น้ารัฐบาล นักการเมืองทุกระดับ ทั้งนี้  เพ่ือตอบสนองเป้าหมายสูงสุดของ
ชาติ คือ ความกินดี อยู่ดี มีสุขของประชาชน ปัจเจกบุคคล ชุมชน สังคม และประเทศชาติ 
บนฐานคติแห่งคุณค่าแท้จากอรรถประโยชน์ที่ได้รับผ่านนโยบายสาธารณะต่าง ๆ อย่างมี
คุณภาพ มีประสิทธิภาพ ม่ันคง ม่ังค่ัง และยั่งยืน  
ค าส าคัญ: อรรถประโยชน์ทางการเมือง; ความสุขของประชาชน; จริยศาสตร์  
 
Abstract  

The objectives of this article were 1. To study concepts of theories 
about political utility for the peoples’ happiness under the ethics basis.2. To 
study life development guidelines under ethics basis which had 4 sides. 2.1) 
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Psychological development 2.2) Moral development2.3) Mind development 
2.4) Wisdom development 3. To apply the concepts of political utility for   
the peoples’ happiness under the ethics basis, which had 4 sides. 3.1) 
Political utility 3.2) Economic utility 3.3) Social utility 3.4) Spiritual utility. All 
of the above,  were models for national administration of government 
under the ethics basis which mentioned the principles of good governance 
in management, equality fair and reducing disparity in society including, 
government leader and politicians at all  levels to have  good behavior, 
morality and ethics to meet the highest goals of the nation. That were wel-
fed, well-being, and the happiness of the people, both individual, 
community, society and the nation on the based true value of the principle 
from utility and received through various quality policies that were 
proficient, stable, wealthy and endure.  
Keywords: Political utility; Be happy the people; Ethic 
 

 
บทน า  

ประเทศไทยภายใต้การบริหารที่ มีการปกครองในระบอบประชาธิปไตยอันมี
พระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุข มีอ้านาจสูงสุด เรียกว่า “อธิปไตย” ได้แก่ นิติบัญญัติ 
บริหาร และตุลาการ ท้าหน้าที่ก้าหนดและบริหารประเทศผ่านยุทธศาสตร์ เพ่ือให้เกิด
อรรถประโยชน์สูงสุดต่อความกินดี อยู่ดี มีสุข ของประชาชนผ่านนโยบายสาธารณะ โดยรัฐ
ใช้อ้านาจจัดสรรแบ่งปันสิ่งต่าง ๆ ที่มีคุณค่าต่อประชาชนในสังคมอย่างเท่าเทียมและเป็น
ธรรม อาทิ การส่งมอบปัจจัยขั้นพ้ืนฐานในการด้ารงชีวิต การส่งเสริมศีลธรรมอัน ดีงาม
เพ่ือให้สังคมเกิด สันติสุข ตลอดถึงการส่งเสริมสุขภาวะร่างกาย จิตใจ ปัญญา และสังคมให้
บริบูรณ์ เพ่ือพัฒนาประเทศไปสู่ความยั่งยืน สอดคล้องกับรัฐธรรมนูญแห่งราชอาณาจักร
ไทย หมวดที่ 6 แนวนโยบายแห่งรัฐ มาตรา 65 ที่ว่า “รัฐพึงจัดให้มียุทธศาสตร์ชาติในการ
พัฒนาประเทศไปสู่ ความยั่งยืนตามหลักธรรมา ภิบาล ” (ส้านักงานเลขา ธิการสภา
ผู้แทนราษฎร, 2560) โดยมียุทธศาสตร์ชาติ 20 ปีรองรับทิศทางการพัฒนาเพ่ือให้ประเทศ
ไทยบรรลุวิสัยทัศน์และอรรถโยชน์สูงสุด คือ เป็นประเทศที่พัฒนาแล้ว ด้วยการบูรณาการ
เข้ากับหลักปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียงเพ่ือความสุขของคนไทย โดยวิสัยทัศน์ เป้าหมายและ
ตัวชี้วัดประเทศ คือ “ม่ันคง ม่ังค่ัง และยั่ งยืน” บนพ้ืนฐานแห่งความสมดุลด้วย 6 
ยุทธศาสตร์ เช่น ยุทธศาสตร์ที่ 3 ว่าด้วยการพัฒนาและเสริมสร้างศักยภาพทรัพยากร
มนุษย์ ยุทธศาสตร์ที่ 6 ว่าด้วยการปรับสมดุลและบริหารจัดการภาครัฐให้มีศักยภาพ ได้แก่ 
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การยึดประชาชนเป็นศูนย์กลาง การบริการอย่างรวดเร็ว การส่งเสริมความโปร่งใสปลอด
ทุจริต การเชื่อมโยงพัฒนาอย่างทั่วถึง การส่งเสริมให้ประชาชนเข้ามามีส่วนร่วมในการ
พัฒนา การส่งเสริมบุคลากรภาครัฐให้เป็นคนดี มีคุณธรรม มีจิตส้านึกที่ดี มีความมุ่งม่ันและ
มีความเป็นมืออาชีพ (ส้านักงานคณะกรรมการพัฒนาการเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ , 
2560) ทั้งนี้ เพ่ือให้เกิดอรรถประโยชน์ยั่งยืนอย่างเป็นระบบ คือ ประเทศมีเศรษฐกิจที่ ดี 
ประชาชนมีรายได้ต่อหัวเพ่ิมขึ้น “GDP” (Gross Domestic Product) ควบคู่ไปกับ
ความสุขมวลรวมของประชาชนในประเทศ “GNH” (Gross National Happiness) 

ในขณะเดียวกันกา รบริหารงานภาครั ฐ เพ่ือส่งมอบบริการสาธารณะให้กับ
ประชาชน (Public Service) ในยุคแรก ๆ ประเทศไทยมุ่งเน้นไปในด้านเศรษฐกิจเป็นหลัก 
(Economic Development) ท้าให้ส่ งผลกระทบ ต่อระบบอง ค์รวม ละเลยการรัก ษ์
สิ่งแวดล้อม ขาดการสร้างสังคมที่อยู่ดีมีสุขอย่างเป็นระบบ ท้า ให้ส่งผลกระทบเชิงลบในมิติ
ด้านต่าง ๆ เกิดเป็น “กับดักความไม่สมดุล” (Imbalance Trap) (กองบริหารงานวิจัยและ
ประกันคุณภาพการศึกษา , 2559) เรียกว่า  เปลี่ยนผ่านทางเทคโนโลยี (Disruptive 
Technology) แต่ในขณะเดียวกัน ก็ส่งผลกระทบต่อด้านอ่ืน ๆ ด้วย เช่น สังคม วัฒนธรรม 
สิ่งแวดล้อม และศีลธรรม เป็นต้น ซ่ึงความเสื่อมโทรมด้านจิตใจและศีลธรรมโดยเฉพาะใน
วิกฤตการณ์ทางการเมือง ดังที่ พระประยุทธ อริยวังโส (สนใจ) และเกียรติศักด์ิ สุขเหลือง 
(2561) ระบุว่า ขณะนี้สังคมทางการเมืองไทยมีปัญหาอย่างน้อย 8 ประการ ได้แก่ 1. การ
ใช้เงินเป็นใหญ่ 2. มีการผูกขาดอ้านาจทางการเมืองโดยคนจ้านวนน้อย  3. คนดีมี
ความสามารถเข้าไปสู่ทางการเมืองได้ยาก 4. มีการทุจริตประพฤติมิชอบอยู่ในทุกระดับ 5. 
การเผด็จการโดยระบอบรัฐสภา 6. มีการต่อสู้ขัดแย้ง เรื้อรังและไม่มีเสถียรภาพทาง
การเมือง 7. ขาดประสิทธิภาพการบริหารและนิติบัญญัติ และ 8. การขาดภาวะผู้น้าทาง
การเมือง จากปัญหาที่กล่าวมาข้างต้น โดยพ้ืนฐานมาจากการขาดจิตส้านึกที่ ดี ต่อสังคม ไม่
ค้านึงถึงกฎของจรรยาบรรณ คุณธรรม จริยธรรม นับว่าเป็นวิกฤตส้าคัญเร่งด่วนที่จะต้อง
เร่งรีบแก้ไขด้วยการเน้นส่งเสริมคุณธรรมจริยธรรม เพ่ือปลูกฝังจิตส้านึกให้กับสังคมทุก
ระดับ โดยเฉพาะผู้น้าทางการเมือง เพ่ือการพัฒนาไปข้างหน้าอย่างยั่งยืนครอบคลุมในทุก
มิติบรรลุวิสัยทัศน์ประเทศตามยุทธศาสตร์ชาติ และสอดคล้องกับแผนพัฒนาเศรษฐกิจและ
สังคมแห่งชาติฉบับที่ 12 (พ.ศ. 2560 - 2564) ที่ ก้าหนด 10 ยุทธศาสตร์ขับเคลื่อน 
การเมือง เศรษฐกิจ สังคม สิ่งแวดล้อม และโดยเฉพาะจิตวิญญาณแห่งการส้านึกผิดชอบต่อ
หน้าที่ เช่น ยุทธศาสตร์ที่ 6 ว่าด้วยการบริหารจัดการภาครัฐด้วยหลักธรรมาภิบาล และ
ยุทธศาสตร์ที่ 9 ว่าด้วยการพัฒนาภาคการเมืองและฟ้ืนฟูเศรษฐกิจ ซ่ึงหลักการส้าคัญ คือ 
การยึดหลักปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียง และการยึดคนเป็นศูนย์กลางการพัฒนา  เป็นต้น 
(ส้านักงานคณะกรรมการพัฒนาการเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ, 2559) 
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จากปัญหาและควา มส้าคัญดังกล่าวข้า งต้น ผู้ เขียนเห็นว่ า การประยุกต์ใช้
อรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้ฐานจริยศาสตร์ (Ethics) จึง
มีความส้าคัญต่อการพัฒนาประเทศ จะต้องยึดหลักคุณธรรม จริยธรรม จรรยาบรรณ เป็น
ศูนย์กลางการพัฒนาคน โดยเฉพาะอย่างยิ่งบุคคลผู้เสนอตัวเองเข้ามาเป็นผู้ มีบทบาททาง
การเมือง เช่น สมาชิกองค์กรปกครองส่วนท้องถิ่น ผู้บริหารท้องถิ่น สมาชิกสภาผู้แทน
ราษฎร และผู้บริหารประเทศ เพ่ือบริหารและบริการให้เกิดอรรถประโยชน์ ( Unity) และ
คุณค่าสูงสุดต่อประชาชน (Valuation) นอกจากนี้ สัญญา เคณาภู มิ (2560) กล่าวว่า 
“อรรถประโยชน์ทางการเมืองย่อมมีผลต่อพฤติกรรมทางการเมืองของปัจเจกบุคคล 
เช่นเดียวกับค่านิยมทางการเมือง และการตัดสินใจทางการเมืองของบุคคลย่อมขึ้นอยู่ กับ
อรรถประโยชน์สูงสุด (Supreme Utility) ซ่ึงอรรถประโยชน์นั้นอาจเป็นในรูปแบบของ
รูปธรรมตามทฤษฎีแลกเปลี่ยนและนามธรรมตามทฤษฎีจิตวิทยา ” จึงอาจกล่าวได้ว่า 
อรรถประโยชน์ทางการเมืองมีผลต่อพฤติกรรมของปัจเจกบุคคลในการตัดสินใจเข้ามามี
ส่วนร่วมทางการเมืองบนฐานอรรถประโยชน์สูงสุดของปัจเจกบุคล ชุมชน เศรษฐกิจ สังคม 
วัฒนธรรม และจริยธรรมเพ่ือความผาสุกร่วมกันในสังคม วรรณา พ่วงพร้อม (2561) กล่าว
ว่า “การอยู่ร่วมกันในสังคม แม้กฎหมายจะเป็นส่วนที่ส าคัญในการควบคุมการละเมิด แต่
หลักจริยศาสตร์เชิงคุณธรรม คือ การน ามาซ่ึงความสุขที่ยั่งยืนต่อกัน” ดังนั้น เพ่ือให้บรรลุ
อรรถประโยชน์ทางการเ มืองสูงสุด จึงต้องพัฒนา อรรถประโยชน์ เชิงรูปธรรมและ
อรรถประโยชน์เชิงนามธรรมควบคู่ไปด้วยเพ่ือให้เกิดความสมดุล ซ่ึงโดยเนื้อหาในบทความ
นี้ประกอบด้วย ประเด็นหลัก 3 ส่วน คือ (1) แนวคิดทฤษฎีเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทาง
การเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้ฐาน จริยศาสตร์ (2) แนวทางการพัฒนาชีวิต
ภายใต้ฐานจริยศาสตร์ ประกอบด้วย 4 ด้าน ได้แก่ 2.1 การพัฒนาร่างกาย 2.2 การพัฒนา
ศีลธรรม 2.3 การพัฒนาจิตใจ และ 2.4 การพัฒนาปัญญา (3) การประยุกต์ใช้แนวคิด
เก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความของสุขประชาชนภายใต้ฐานจริยศาสตร์ 
ประกอบด้วย 4 ด้าน คือ 3.1 อรรถประโยชน์ด้านการเมือง 3.2 อรรถประโยชน์ด้าน
เศรษฐกิจ 3.3 อรรถประโยชน์ด้านสังคม และ 3.4 อรรถประโยชน์ด้านจิตวิญญาณ เพ่ือมา
ใช้เป็นกลไกขับเคลื่อน ชุมชน สังคม ประเทศชาติ ให้เกิดความม่ันคง ม่ังค่ัง และยั่งยืน ดัง
พระบรมราโชบายด้านการศึกษาในพระบาทสมเด็จพระปรเมนทรรามาธิบดีศรีสินทรมหาว
ชิราลงกรณ พระวชิรเกล้าเจ้าอยู่หัว รัชกาลที่ 10 มีใจความว่า (ส้ านักงานพัฒนา
วิทยาศาสตร์และเทคโนโลยีแห่งชาติ, 2563) 1. การมีทัศนคติที่ ดีและถูกต้อง 2. การมี
พ้ืนฐานชีวิตที่ม่ันคงและมีคุณธรรม 3. การมีงานท้าและมีอาชีพที่ ม่ันคง และ 4. การเป็น
พลเมืองที่ดี  
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แนวคิดทฤษฎีเ ก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการ เมือง เพ่ือความสุขของ
ประชาชนภายใต้ฐาน จริยศาสตร์ 

อรรถประโยชน์ทางการเมือง (Political Utility) เพ่ือความสุขของประชาชน
ภายใต้ฐานจริยศาสตร์ หมายถึง การบริหารและบริการประชาชนโดยรัฐ เพ่ือ “บ้าบัดทุกข์ 
บ้ารุงสุข” จัดสรรแบ่งปันทรัพยากรด้วยระบบบริการสาธารณะเพ่ือให้บรรลุอรรถโยชน์
สูงสุดบนความเท่าเทียม ยุติธรรม และค้าว่า ความสุขของประชาชนหรือความ “กินดี อยู่ ดี 
มีสุข” ในบทความนี้ ไม่ได้หมายความว่า กินดี อยู่ดี หรือมีความสุขตามกระแสสังคมบริโภค
นิยม แต่หมายถึง มีความสุขอยู่บนพ้ืนฐานแห่งความพอเพียง และการรับรู้ คุณค่าแท้ 
(Authentic Value) เช่น เสื้อผ้า อาหาร ที่อยู่อาศัย ยารักษาโรค ตลอดถึงเครื่องอุปโภค
บริโภคต่าง ๆ โดยพิจารณาใช้สอยอยู่บนพ้ืนฐานแห่งปัญญา ความรู้  ภูมิคุ้มกัน ความ
พอเพียง วินัย สุจริต จิตอาสา เป็นรากฐานส้าคัญในการด้าเนินชีวิต  

ค้าว่า อรรถประโยชน์ (Utility) จินดารัตน์ โพธิ์นอก (2557) ให้ความหมายไว้ว่า 
“เป็นความพอใจที่บุคคลได้รับจากการบริโภคสินค้าหรือบริการชนิดใดชนิดหนึ่ง ณ เวลาใด
เวลาหนึ่ง” และเม่ือเปรียบเทียบกับอรรถประโยชน์ทางการเมือง จึงอาจกล่าวได้ว่า ถ้า
นักการเมืองในฐานะตัวแทนประชาชนให้อรรถประโยชน์และคุณค่ามากก็มีผลต่อการ
ตัดสินใจทางการเมืองมาก ถ้าให้อรรถประโยชน์และคุณค่าน้อยก็มีผลต่อการตัดสินใจน้อย 
ซ่ึงค้าว่า “อรรถประโยชน์และคุณค่า” มีทั้งรูปธรรมและนามธรรม โดยเฉพาะนามธรรม ที่
มีอิทธิพลต่อประชาชนในเชิงจิตวิทยา ได้แก่ การส้านึกผิดชอบชั่วดีในหน้าที่ การไม่คอร์รัป
ชัน การมีคุณธรรมจริยธรรม เป็นต้น  

นอกจากนี้ คาร์ลเตอร์ วี กู๊ด (Good, 1973) กล่าวว่า จริยธรรม คือ การปรับตัว
ให้เข้าบรรทัดฐานสังคม ได้แก่ แบบแผน กฎเกณฑ์ หรือมาตรฐานของความประพฤติที่
ถูกต้องดีงาม ซ่ึงเป็นพ้ืนฐานทางจริยศาสตร์ และเป็นปัจจัยส้าคัญที่สะท้อนต่อความ
ต้องการของประชาชน  

นอกจากนี้ โสคราตีสและเพลโต้ (Socrates, Plato) ยังเชื่อว่าคุณธรรมจะ
สามารถน้าไปสู่การมีชีวิตที่ดีและการประพฤติที่ถูกต้อง สามารถรับรู้ถึงความหมายของชีวิต
ว่าชีวิตคืออะไร จะไม่ท้าในสิ่งที่ผิด แนวคิดดังกล่าวนี้ อธิบายว่า การกระท้าสิ่งผิดพลาดเกิด
จากความไม่รู้ และเม่ือรับรู้ว่าอะไรถูกต้อง จะไม่ท้าผิด (Stroll and Popkin, 1993; พระ
มหาจู่ล้อม ชูเลื่อน, 2545) ดังนั้น การปลูกฝังความเชื่อที่ถูกต้องจะน้าไปสู่การคิด ค้าพูด 
กระท้า การด้าเนินชีวิต การประกอบอาชีพ การมีสติ และสมาธิจิตใจต้ังม่ันในทางที่ถูก 
พุทธศาสนา เรียกว่า “ปัญญา” หมายถึง ความรอบรู้  นอกจากความฉลาดทางสมอง 
(Intellectual Intelligence) ที่เกิดจากการฟัง การอ่าน การเรียนรู้  การคิดวิเคราะห์ ยัง
รวมถึง การมีปัญญา เข้าใจในเหตุผล ดีชั่ว คุณโทษ ประโยชน์มิใช่ประโยชน์ด้วย 
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จากการทบทวนแนวคิดและทฤษฎีเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือ
ความสุขของประชาชนภายใต้ฐานจริยศาสตร์ โดยสรุป ค้าว่า “อรรถประโยชน์” มีทั้งแบบ
รูปธรรมและนามธรรม ที่เป็นรูปธรรม เช่น การได้รับการตอบสนองด้วยปัจจัยขั้นพ้ืนฐานใน
การด้ารงชีวิตจากบริการผ่านนโยบายสาธารณะ ซ่ึงมาจากความต้องการของประชาชน
อย่างแท้จริง และอรรถประโยชน์เชิงนามธรรมที่ คุณค่าทางจิตใจด้วย เช่น ความเชื่อม่ัน
ศรัทธาของประชาชนต่อผู้ เสนอตัวเองเข้ามาเป็นผู้ มีบทบาททางการเมืองทุกระดับ  มี
จิตส้านึกที่ดีในการปฏิบัติหน้าที่ มีคุณธรรม ยึดหลักธรรมาภิบาลในการบริหารบ้านเมือง ซ่ึง
เป็นปัจจัยส้าคัญส่งผลต่อการมีส่วนร่วมในการตัดสินใจทางการเมือง ของประชาชน 
(People Participation) เพราะเป็นผู้มีส่วนได้เสียจากนโยบายสาธารณะ และเป็นผู้ช่วย
ผลักดันประเทศไปสู่ความเจริญม่ันคง เพราะหากผู้น้า ผู้บริหาร นักการเมือง ขาดจริยธรรม
ในการบริหารบ้านเมืองหรือถูกแทรกแซงจากบุคคลต่าง ๆ ไม่ได้มาจากความต้องการของ
ประชาชน ท้าให้เกิดเป็นกับดักขัดขวางการพัฒนาสังคมทุกระดับได้ สอดคล้องกับแนวคิด
ของ ศักด์ิสิน อุดมวิทย์ไพศาลและคณะ (2562) ซ่ึงน้าเสนอไว้ว่า การตัดสินใจก้าหนด
นโยบายสาธารณะของผู้มีอ้านาจทางการเมือง นักการเมือง หรือพรรคการเมือง ซ่ึงมี
อุดมการณ์เพ่ือตอบสนองต่อความต้องการของประชาชน ที่อยู่ภายใต้มิติเชิงจริยศาสตร์
หรือมิติแห่งการส้านึกเชิงเหตุผล รู้ผิดชอบชั่วดี จะเป็นเครื่องมือส้าคัญของรัฐบาลที่ใช้เป็น
กลไกในการพัฒนาประเทศ ทั้งด้านการเมือง เศรษฐกิจ สังคม ไม่ได้ถูกแทรกแซงด้วย
วิธีการต่าง ๆ เช่น การใช้อิทธิพล การให้ผลประโยชน์จากบุคคลต่าง ๆ ซ่ึงเป็นสาเหตุที่ท้า
ให้การพัฒนาประเทศไม่มีความก้าวหน้าและขาดความต่อเนื่อง อาจกล่าวได้ว่า การก้าหนด
นโยบายสาธารณะที่ไม่ได้มาจากความต้องการของประชาชน ย่อมไม่เอ้ืออ้านวยต่อ การ
บรรลุอรรถประโยชน์สูงสุด นอกจากนี้ ยังมีอิทธิพลต่อการตัดสินใจทางการเมืองของ
ประชา ชน บน พ้ืนฐา นประโยชน์ สู งสุดที่ จ ะได้รั บหรื อคา ดว่ า จะไ ด้รั บ  เรี ย กว่ า 
“อรรถประโยชน์ทางการเมือง” และเป็นไปในทิศทางเดียวกันกับแนวคิดของสัญญา เคณา
ภูมิ (2560) ซ่ึงได้น้าเสนอหลักทฤษฎีเก่ียวข้องกับการตัดสินใจทางการเมืองของประชาชน 
ได้แก่ 4 ทฤษฎี คือ 1. ทฤษฎีปัจจัยก้าหนด 2. ทฤษฎีการแลกเปลี่ยน 3. ทฤษฎีจิตวิทยา 
และ 4. ทฤษฎีความส้านึกเชิงเหตุผล จึงกล่าวได้ว่า การตัดสินใจทางการเมืองแบบใด
ประชาชน จึงขึ้นอยู่กับผู้ตัดสินใจได้รับประโยชน์หรือผลลัพธ์ที่ คุ้มค่ากับการลงทุน ซ่ึง
แนวคิดเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้ฐานจริย
ศาสตร์ อธิบายได้ดังนี้ 
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ภาพท่ี 1 แนวคิดเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้
ฐานจริยศาสตร์  

 

แนวทางการพัฒนาชีวิตภายใต้ฐานจริยศาสตร์ 
การบริหารกิจการบ้านเมืองเพ่ือให้บรรลุอรรถประโยชน์สูงสุดต่อประชาชนและ

บรรลุประโยชน์ของชาติ โดยเฉพาะอย่างยิ่งนักการเมืองที่ต้องใช้ดุลพินิจในการบริหารรัฐกิจ
และจัดระเบียบสังคมเพ่ือให้เกิดความสงบสุขภายใต้กฎหมายและศีลธรรม ดังนั้น การเป็น
ต้นแบบที่ดีในด้านจริยปฏิบัติ จึงมีความส้าคัญ คือ “ท้าให้ดู อยู่ให้เห็น เย็นให้สัมผัส” ซ่ึง
ปัจจัยส่งเสริมศรัทธาและบารมีต่อประชาชน ในฐานะผู้น้า ต้นแบบที่ดี  ท่านพุทธทาส 
(2530) เขียนหนังสือ ทศพิธราชธรรม เปรียบเทียบคุณลักษณะผู้น้าที่ดีเหมือนการเดินของ
โคจ่าฝูงไว้ว่า “เม่ือโคจ่าฝูงซ่ึงเป็นผู้น าเดินตรง จะท าให้โคทั้งหมดเดินตรง แต่ถ้าโคจ่าฝูง
ผู้น าเดินคด จะท าให้โคทั้งหมดเดินคดเช่นกัน” การเดินตรงนั้นเปรียบได้กับวิถีแห่งการ
ด้าเนินชีวิตภายใต้ฐาน จริยศาสตร์ ด้วยการฝึกอบรมตนให้มีศีลธรรมและจริยธรรม มีความ
สมบูรณ์ทั้งทา งกาย (Body) จิตใจ (Mind) และจิตวิญญาณ (Spiritual) ถือว่าเป็ น
โครงสร้างพ้ืนฐานสังคมดีงามที่มีผลต่อการปกครองหรือบริหารบ้านเมือง พระพรหมคุณา
ภรณ์ (ป. อ. ปยุตฺโต) (2556) น้าเสนอฐานรากของการพัฒนาชีวิตมนุษย์ให้สมบูรณ์แบบไว้ 
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4 ด้าน ได้แก่ 1. การพัฒนาร่างกาย 2. การพัฒนาศีลธรรม 3. การพัฒนาจิตใจ และ 4. การ
พัฒนาปัญญา อธิบาย ได้ดังนี้  

1. การพัฒนาร่ างกาย ( Physical Development) นักกา รเมืองที่ ดี  ต้อง
สามารถเลือกใช้ประสาทสัมผัสท้ัง 5 คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย และใจ อย่างถูกวิธีที่ เป็นไป
เพ่ือประโยชน์สุขแก่สังคม เช่น การรู้จักเลือกรับแต่สิ่งที่มีคุณค่าเป็นประโยชน์เข้ามาในชีวิต 
โดยไม่น้าอบายมุขเข้าสู่ร่างกาย ตลอดถึงการฝึกฝนให้มีสุขภาพร่างกายที่แข็งแรง มีความ
คล่องแคล่วว่องไวอยู่เสมอ  

2. การพัฒนาศีลธรรม (Moral Development) นักการเมืองที่ ดี ต้องเป็นผู้ มี
ศีลธรรม ได้แก่ การมีจริยปฏิบัติที่เหมาะสมดีงามทั้งทางกาย วาจา และจิตใจ มีการเคารพ
กฎหมาย และกฎแห่งศีลธรรม ไม่ฉ้อราษฎร์บังหลวงในหน้าที่ มีความซ่ือสัตย์สุจริต ไ ม่
ประพฤติผิดในกาม ไม่กล่าววจีทุจริต ได้แก่ พูดโกหก พูดส่อเสียด พูดค้าหยาบคาย พูดเพ้อ
เจ้อ ต้องเป็นคนที่พูดความจริง พูดถูกต้อง มีประโยชน์ ถูกกาลเทศะ บุคคลอ่ืนพึงพอใจ 
เช่น ใช้ปิยวาจาในการสื่อสาร การใช้สุนทรียสนทนาในการท้างานร่วมกับผู้อ่ืน โดยสรุปคือ 
เป็นการพัฒนาตนเองให้มีระเบียบวินัยในการด้าเนินชีวิต และสามารถอยู่ร่วมกับคนอ่ืนได้
อย่างผาสุก  

3. การพัฒนาจิตใ จ (Mind Development) นักการเ มืองที่ ดีต้อง เป็นผู้ มี
คุณธรรมจริยธรรม ได้แก่ การพัฒนาคุณภาพของจิตใจ  ด้วยการเสริมสร้างจิตใจให้มี
สมรรถภาพที่เข้มแข็งต่อการท้างานและการด้าเนินชีวิต มีสติ มีสมาธิ ปัญญามีความเพียร
พยายามไม่ท้อแท้กับปัญหาอุปสรรค หม่ันพัฒนาสุขภาพจิตให้มีความสุขเบิกบานอ่ิมเอมใจ
อยู่เสมอ 

4. การพัฒนาปัญญา (Wisdom Development) นักการเมืองที่ ดีจะต้องเป็นผู้
มีสติปัญญา ได้แก่ มีความรู้ ความเข้าใจ ในเหตุและผล การรู้จักแยกแยะสิ่งถูกผิด ดีชั่ว 
ตลอดถึงการหยั่งรู้ความจริงของชีวิต จากความทุกข์และปัญหาต่าง ๆ ที่ เกิดขึ้นของปัจเจก
บุคคล ชุมชน สังคม ประเทศชาติ เป็นผู้มีสัมมาทิฏฐิ (ความเชื่อที่ถูกต้อง) ในการแก้ปัญหา
ผ่านกระบวนการด้านลึกแห่งปัญญา (Tacit Wisdom) ได้แก่ ก้าหนดรู้ถึงปัญหา สาเหตุ 
แนวทางการแก้ปัญหา และวิธีแก้ปัญหา อันเป็นฐานรากส้าคัญให้บรรลุอรรถประโยชน์สุข
เพ่ือประชาชน  

อย่างไรก็ดี การฝึกฝนอบรมตนเองให้เจริญก้าวหน้าในคุณความดีทั้งด้านร่างกาย 
ศีลธรรม จิตใจ และปัญญาจนถึงที่สุดนั้น จะต้องอาศัยความอดทนและการข่มใจ เช่น การ
บังคับควบคุมจิตใจของตนเองไม่ให้ตกเป็นทาสของกิเลส ได้แก่ ความโลภ ความโกรธ ความ
หลง ที่ชักน้าไปสู่ทางแห่งความเสียหาย และการรู้จักระงับความเคยชินในด้านที่ไม่ดี เช่น 
การแสดงพฤติกรรมไปตามอารมณ์โดยการขาดสติในการควบคุมตนเอง ตลอดถึงการ
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ปรับปรุงจิตใจให้ใฝ่ดีเป็นนิสัย เพ่ือส่งเสริมศรัทธาบารมีให้เจริญม่ันคงในหน้าที่การงา นบน
ฐานแห่งคุณธรรม ซ่ึงเป็นคุณสมบัติของผู้น้า ผู้บริหาร นักการเมืองทั้งหลาย สอดคล้องกับ
แนวคิดของ สุวิทย์ เมษินทรีย์ และคณะ (2556) ได้เขียนหนังสือ ชื่อ  “โลกเปลี่ยน ไทย
ปรับ” ในบทท่ี 6 ได้กล่าวถึง “สัญญาประชาคม สู่โลกที่หนึ่ง” โดยระบุถึง คุณสมบัติ
พ้ืนฐานของผู้น้าหรือผู้บริหาร ที่จะเข้ามาเป็นผู้บริหารประเทศนั้น ได้น้า เสนอแนวคิดของ
บุคคลส้าคัญที่เป็นต้นแบบผู้บริหารที่ดี ได้แก่ ลีกวนยู กล่าวว่า การมีความสามารถพิเศษ 
(Exceptional Talent) ในการขับเคลื่อนประเทศนั้นมีความส้าคัญอย่างยิ่ง และหาก
ปราศจากคนมีความรู้ความสามารถที่มีคุณธรรมจริยธรรมเป็นพ้ืนฐานแล้ว ภาครัฐและ
สถาบันส้าคัญ ๆ ของประเทศสุดท้ายก็จะค่อย ๆ เสื่อมถดถอยลงไปในที่สุด โดยกล่าวว่า 
“Once you have weaker people on top, the whole system slowly goes 
down. It's inevitable” และถ้าเป็นเช่นนั้น ถือว่าเป็นการทรยศหักหลังประเทศ และ
แนวคิดของ จอห์น เอฟ เคนเนดี อดีตประธานาธิบดีอเมริกา  ซ่ึงกล่าวไว้ว่า การเป็น
ผู้บริหารที่ดี นั้น จะต้องสามารถตอบค้าถามตัวเองให้ได้ใน 4 ข้อนี้  ได้แก่  1) Am I a Man 
of Integrity? 2) Am I a Man of Courage? 3) Am I a Man of Judgement? 4) Am I 
a Man of Dedication? นอกจากนี้ ดร. สุวิทย์ เมษินทรีย์ ยังได้กล่าวถึง ประเด็นที่ท้าทาย 
คือ จะต้องสร้างนักการเมืองและข้าราชการให้มีคุณสมบัติดังกล่าว คือ มีความชอบธรรม มี
ความรู้ความสามารถ และที่ส้าคัญมีคุณธรรมจริยธรรม เพ่ือสร้าง “รัฐที่น่าเชื่อถือ” ซ่ึงจะ
เป็นกลไกส้าคัญในการขับเคลื่อนประเทศไทยไปสู่การเป็น “โลกที่หนึ่ง” กล่าวโดยสรุป 
แนวทางการพัฒนาชีวิตภายใต้ฐานจริยศาสตร์ ได้ดังนี้  

 

 

ภาพท่ี 2 แนวทางการพัฒนาชีวิตภายใต้ฐานจริยศาสตร์  
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การประยุกต์ใช้แนวคิดเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความของสุข
ประชาชนภายใต้ฐานจริยศาสตร์ 

การพัฒนาการเมือง เศรษฐกิจ สังคม และจิตวิญญาณ จ้าเป็นต้องพัฒนาควบคู่กัน
ไป เปรียบได้กับเกลียวเชือกที่พันเข้าด้วยกัน จะท้าให้เชือกเส้นนั้นมีพลัง  เรียกว่า  การ
พัฒนาแบบองค์รวม หมายถึง ครอบคลุมทุกมิติ โดยยึด”คน” เป็นศูนย์กลางในการ
ขับเคลื่อนระบบ กล่าวคือ พัฒนาระบบและพัฒนาคนควบคู่กันไป ทั้งด้ านร่างกาย (Body) 
จิตวิญญาณในการปฏิบัติหน้าที่  (Spiritual) อารมณ์ (Emotion) และปัญญา (Wisdom) 
ให้สามารถปรับตัวและมีชีวิตอยู่ได้อย่างมีความสุขภายใต้สังคมโลกที่เปลี่ยนไป สอดคล้อง
กับแนวคิดของ พลเอก ประยุทธ์ จันทร์โอชา นายกรัฐมนตรี ได้กล่าวถึงเศรษฐกิจ การเมือง 
สังคม สิ่งแวดล้อม และการปรับตัวภายใต้วิกฤตโรคไวรัสโคโรนา 2019 (โควิด - 19) ผ่าน
ค้านิ ยมในหนังสือ “โลกเปลี่ ยน คนปรับ” ซ่ึง เขียนโดย ดร.  สุวิ ทย์  เมษินทรี ย์ 
รัฐมนตรีว่าการกระทรวงการอุดมศึกษาวิทยาศาสตร์ วิจัย และนวัตกรรม  โดยระบุว่า 
ขณะนี้โลกก้าลังเผชิญหน้ากับวิกฤตในหลายด้านทั้งการเมือง เศรษฐกิจ สังคม สิ่งแวดล้อม 
ที่ส้าคัญ คือ สถานการณ์การแพร่ระบาดของโรคติดเชื้อไวรัสโคโรนา 2019 (โควิด - 19) ซ่ึง
ทั่วโลกก้าลังรับมืออยู่รวมถึงประเทศไทยที่จะต้องฟันฝ่าวิกฤตนี้  เม่ือโลกเปลี่ยนเราต้อง
ปรับตัวด้วยการสร้างความเข้มแข็งจากภายใน ขับเคลื่อนตามแนวคิดปรัชญาเศรษฐกิจ
พอเพียงโดยใช้พลังปัญญา จิตสาธารณะ ความสามัคคีปรองดอง ความเป็นหนึ่งเดียว จะ
สามารถน้าพาประเทศไทยไปสู่ความม่ันคง ม่ังค่ัง และยั่ งยืน (สุวิทย์ เมษินทรีย์ , 2563) 
ดังนั้น การเข้าใจ เข้าถึง และพัฒนาด้วยปัญญาบนฐานแห่งปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียง จะ
สามารถน้าพาประเทศให้พ้นวิกฤตไปได้ นับว่า เป็นฐานของการพัฒนาในทุกมิติ  ได้แก่ 
การเมือง เศรษฐกิจ สังคม และจิตวิญญาณ ให้มีประสิทธิภาพ คุณภาพ และเสถียรภาพ 
ดังนี้  

1. อรรถประโยชน์ด้านการเมือง  ค้าว่า การเมือง (Politics) เป็นเรื่องของการ
แสวงหาให้ได้มาซ่ึงอ้านาจในการปกครอง เพ่ือการบริหารและบริการประชาชนให้กินดี อยู่
ดี มีความสุข บรรลุอรรถประโยชน์สูงสุดตามวัตถุประสงค์ที่ ต้ังไว้  ภายใต้ธรรมาภิบาล 
(Good Governance) ได้แก่ การยึดหลักกฎเกณฑ์ ความถูกต้อง เพ่ือประโยชน์สังคมและ
ประชาชนเป็นที่ต้ังเป็นพลังอ้านาจในการปฏิบัติหน้าที่ ( Right is Might) ไม่ใช่ยึดอ้านาจ
และผลประโยชน์ส่วนตนหรือพวกพ้องเป็นใหญ่ (Might is Right) ซ่ึงในการใช้อ้านาจรัฐทั้ง 
3 ฝ่าย ได้แก่ 1. อ้านาจนิติบัญญัติ 2. อ้านาจบริหาร โดยมีนายกรัฐมนตรี ( The Prime 
Minister) เป็นหัวหน้าบริหาร และ 3. อ้านาจตุลาการ โดยหลักการจะมีการตรวจสอบและ
ถ่วงดุลระหว่างกัน (Check and Balance) เพ่ือให้เกิดอรรถประโยชน์สูงสุดต่อประชาชน
และประเทศชาติ เพราะสถาบันการเมืองโดยพ้ืนฐานได้ถือก้าเนิดมาจากสถาบันแห่งชาติ 
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(National Institution) ได้แก่ ชาติ (Nation) ศาสนา (Religion) และพระมหากษัตริย์ 
(Monarchy) ซ่ึงเป็นที่มาของอ้านาจอธิปไตย (Sovereignty) ดังนั้น หลักธรรมในทาง
พระพุทธศาสนาตลอดถึงหลักจริยธรรมสากลและศาสตร์พระราชา  จึงเป็นปัจจัยกลไก
ส้าคัญที่ช่วยส่งเสริมเสถียรภาพในการบริหารให้สามารถบรรลุวิสัยทัศน์ประเทศได้อย่าง
ยั่งยืน  

2. อรรถประโยชน์ด้านเศรษฐกิจ อรรถประโยชน์สูงสุดทางเศรษฐกิจ คือ  การมี
เศรษฐกิจที่ม่ังค่ัง และยั่งยืน (Economic Prosperity and Sustainability) สามารถหลุด
พ้นจากกับดักประเทศ ได้แก่  กับดักความยากจน กับดักความเหลื่อมล้้า  ประชาชน
พ่ึงตนเองได้อย่างม่ันคงบนพ้ืนฐานหลักเศรษฐกิจพอเพียง มีความรู้ ความเข้าใจ มีเหตุผล มี
ภูมิคุ้มกัน และมีคุณธรรม โดยรัฐบาลมีระบบบริหารและบริการประชาชนอย่างรวดเร็ว
ทั่วถึงและเป็นธรรม ด้วยหลักธรรมาภิบาล เพ่ือขจัดวงจร “โง่ จน เจ็บ” ให้ลดน้อยลงและ
หมดไปในที่สุด ประชาชนมีความสุขกายสุขใจ ไม่ยากจนข้นแค้น มีการเติบโตทางเศรษฐกิจ 
(Economic Growth) ที่เป็นมิตรต่อสิ่งแวดล้อมควบคู่ไปกับความสุขมวลรวมของคนใน
ชาติ 

3. อรรถประโยชน์ด้านสังคม  กล่าวถึง รากฐานของการพัฒนาสังคมให้เกิด
อรรถประโยชน์สูงสุดภายใต้ฐานจริยศาสตร์ ได้แก่ การพัฒนาสังคมทั้งองคาพยพซ่ึง
ประกอบด้วยภาครัฐ ท้องถิ่น ประชาชน และภาคเอกชน ผ่านกลไกและทิศทางนโยบาย 
เพ่ือน้าไปสู่จุดมุ่งหมายร่วมกัน คือ ความกินดี อยู่ ดี มีความสุขของประชาชน  อย่างเท่า
เทียมและเป็นธรรม ด้วยการลดความเหลื่อมล้้าในสังคม ไม่ว่าจะเป็นความเหลื่อมล้้า ด้าน
รายได้ การศึกษา การเข้าถึงทรัพยากร การเข้าถึงโครงสร้างพ้ืนฐาน  สวัสดิภาพและ
สวัสดิการทางสังคม ตลอดจนถึงการสร้างชุมชนและสังคมให้มีความเข้มแข็ง ด้วยการ
ประสาน รัฐ - บ - ว - ร ได้แก่ ภาครัฐ บ้าน วัด โรงเรียนและโรงพยาบาล ซ่ึงเป็นเสา
หลักฐานรากสังคมให้มีความม่ันคง อันเป็นภาระหน้าที่ของทุกคนจะต้องร่วมคิด ร่วมท้า 
ร่วมพัฒนา และร่วมรับผิดชอบเพ่ือให้ได้มาซ่ึงอรรถประโยชน์สุขร่วมกัน ได้แก่ การริเริ่ม
กิจกรรมดี ๆ เพ่ือสังคม เช่น “ตู้ปันสุข” สู่การแบ่งปัน ได้สร้างรอยยิ้มให้เกิดขึ้นในหลาย ๆ 
พ้ืนที่ ในช่วงการระบาดของโรคไวรัสโคโรนา 2019 (โควิด - 19) โดย สุภกฤษ กุลชาติวิจิตร 
(2563) ได้โพสต์ข้อความผ่าน เฟซบุ๊กส่วนตัว ชื่อ “Supakit Bank Kulchartvijit” ด้วยการ
เปิดแนวคิด “ตู้ปันสุข” และข้อความเพ่ือการแบ่งปัน เช่น “หยิบไปแต่พอดี ถ้าท่านมีใส่ ตู้
แบ่งปัน” ซ่ึงจากจุดเริ่มต้นเล็ก ๆ เพียงไม่ก่ีคนที่ริเริ่มได้ขยายสู่การแชร์ เชียร์ ชื่นชม เป็น
วัฒนธรรมแห่งความดีที่ถูกส่งต่อไปยังคนกลุ่มใหญ่ในประเทศทุกภูมิภาคจนครบทุกจังหวัด 
ในวันที่ 12 พฤษภาคม 2563 และได้เพ่ิมจ้านวนตู้ปันสุขขึ้นเรื่อย ๆ ในเวลาต่อมา ดังภาพ 
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ภาพท่ี 3 รายงาน ตู้ปันสุข 77 จังหวัด 618 ตู้  

ที่มา: สุภกฤษ กุลชาติวิจิตร (2563) 
4. อรรถประโยชน์ด้านจิตวิญญาณ เป็นการพัฒนาจิตวิญญาณการปฏิบัติหน้าที่

ด้วยความเพียร ความกล้าหาญในจิตใจ (Spiritual Development) และจิตวิญญาณแห่ง
ความส้านึกผิดชอบชั่วดีทั้งในระดับปัจเจกบุคคล ชุมชน สังคม ประเทศชาติ เพ่ือให้ เกิด
สันติภาพในสังคมที่เริ่มจากตนเองไปสู่ผู้อ่ืน ได้แก่ การทบทวนชีวิตตนเอง การเจริญสติ การ
ฝึกควบคุมอารมณ์ การปฏิบัติธรรม การมีนโยบายส่งเสริมการพัฒนาทางจิตวิญญาณ ให้มี
สุขภาพทางจิตวิญญาณที่แข็งแรง บางครั้งโรคภัยไข้เจ็บต่าง ๆ อาจจะไม่ได้มารูปแบบความ
เจ็บป่วยทางกาย (กายิกโรค) แต่มาในรูปแบบความเจ็บป่วยจิตใจหรือจิตวิญญาณ (เจตสิก
โรค) ดังนั้น การเจริญสติพัฒนาปัญญาให้เข้าใจความจริงในสรรพสิ่งทั้งปวง จึงเสมือนเป็น
ยาช่วยรักษาโรคทางใจให้มีสุขภาพจิตเป็นสุขได้ ในขณะเดียวกันควรสร้างวัฒนธรรมที่
ส่งเสริมการพัฒนาจิตใจให้เกิดการต่ืนตัวทางสังคมต่อการพัฒนาชีวิต ให้เห็นถึงความส้าคัญ
และจ้าเป็นต่อการแสวงหาความสงบสุขให้กับปัจเจกบุคคลและสังคม ให้สามารถรับรู้และ
เข้าใจคุณค่าและจุดมุ่งหมายในชี วิต เป็น ผู้ มีควา มฉลาดทางจิตวิญญาณ ( Spiritual 
Quotient: SQ) เกิดเป็นความสุขและความส้าเร็จ สามารถแยกแยะสิ่งต่าง ๆ ภายใต้กรอบ
แห่งศีลธรรมได้เป็นอย่า งดี  (ธนพล บรรดา ศักด์ิและคณะ, 2561; Marshall, 2000; 
Hildebrand, 2011) นอกจากนี้ เดวิด บี คิง (King, 2008) ยังกล่าวว่า ความฉลาดทางจิต
วิญญาณยังรวมถึง ความสามารถทางจิตใจในการปรับตัว ให้เข้าใจเหตุผลในการมีชีวิตอยู่ 
ท้าให้เกิดสมาธิและปัญญา ซ่ึงจะน้ามาสู่กระบวนการแก้ไขปัญหาโดยใช้เหตุผลที่เหมาะสม
ได้ ดังนั้น การพัฒนาจิตวิญญาณ สามารถพัฒนาได้ในทุกระดับของสังคม เพ่ือให้เกิด
สันติภาพและสุขภาวะทางจิตวิญญาณที่สมบูรณ์ มีเป้าหมายในการด้าเนินชีวิตที่ถูกต้อง มี
ความสุขและความส้าเร็จภายใต้กรอบแห่งศีลธรรม มีสติ สมาธิ และปัญญาในการแก้ปัญหา
ต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นอย่างเหมาะสม 

กล่าวโดยสรุป การประยุกต์ใช้อรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของ
ประชาชนภายใต้ฐาน จริยศาสตร์ จึงเป็นการพัฒนาแบบบูรณาการเพ่ือให้ครอบคลุมในทุก
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มิติบรรลุวิสัยทัศน์ชาติอย่างสมดุล กล่าวคือ การเมือง เศรษฐกิจ สังคม และจิตวิญญาณ มี
ความม่ังค่ังและยั่งยืน ด้วยการถ่วงดุลระหว่างกันบนฐานแห่งศีลธรรม สรุปได้ดังนี้ 

 

ภาพท่ี 4 การประยุกต์ใช้แนวคิดเก่ียวกับอรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความของสุข
ประชาชน ภายใต้ฐานจริยศาสตร์ 

 

สรุป  
การประยุกต์ใช้อรรถประโยชน์ทางการเมืองเพ่ือความสุขของประชาชนภายใต้

ฐานจริยศาสตร์ เป้าหมายสูงสุดเพ่ือตอบสนองนโยบายการขับเคลื่อนงานบริหารประเทศ
ของรัฐบาลให้บรรลุวิสัยทัศน์ชาติ คือ “ม่ันคง ม่ังค่ัง ยั่งยืน” ด้วยการยึด “คน” เป็น
ศูนย์กลางการพัฒนาเพ่ือให้เกิดอรรถประโยชน์สุขต่อประชาชนอย่างเท่าเทียมและเป็น
ธรรม ได้แก่ 1. การได้รับการตอบสนองปัจจัยความจ้าเป็นขั้นพ้ืนฐานในการด้ารงชีวิต และ 
2. การที่ผู้มีอ้านาจทางการเมือง ผู้น้า ผู้บริหาร นักการเมือง มีคุณธรรม ยึดหลักธรรมาภิ
บาลในการบริหารประเทศ มีความรู้ ทักษะ ทัศนคติที่ดี มีความพอเพียง มีวินัย สุจริต และ
จิตบริการสังคมสาธารณะ (Public Service Mind) ซ่ึงเป็นปัจจัยส้าคัญที่ส่งผลต่อการเข้า
มามีส่วนร่วมในการตัดสินใจทางการเมืองของประชาชนภายใต้อรรถประโยชน์สูงสุดต่อ
ปัจเจกบุคคล ชุมชน สังคม และประเทศชาติ  
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