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บทคัดย่อ  
  พุทธศาสนาในสังคมไทย มีความเป็นองค์กรมั่นคงถาวรและมีองค์ประกอบอย่างชัดเจน ทั้งศาสนบุคคล 
ศาสนธรรม ศาสนพิธี และศาสนสถาน แต่ถ้ามองให้ลึกลงไปองค์ประกอบเหล่านี้ กลับเป็นปัญหาหลัก หรือ จุดด้อย
ของพระพุทธศาสนาในสังคมไทย ด้วยสาเหตุหลายประการด้วยกัน ตั้งแต่ยุคอาณาจักรสุโขทัยเป็นต้นมา จนถึงยุครัต
นกรุงโกสินทร์ กระบวนทางศาสนาพุทธในประเทศไทยได้พัฒนาตนเองตลอดมา ท่ามกลางสภาพแวดล้อมทาง
วัฒนธรรมและสังคมที่แตกต่างจากแหล่งก าเนิดของศาสนา ดังนั้น กระบวนการทางศาสนาจึงเปลี่ยนแปลงบทบาท
ตนเอง เพื่อสนองตอบนโยบายสร้างชาติ โดยมีบุคลากรทางศาสนาคือ พระสงฆ์เป็นผู้สนองงาน  
 บทความนี้ จึงเป็นการน าเสนอให้เห็นวัฏฏะพุทธศาสนาในสังคมไทย ที่แม้พุทธศาสนาจะมีบทบาทส าคัญใน
สังคมไทย แต่ก็ยังอยู่ภายใต้การครอบง าของสังคมอยู่ดี ทั้งในด้านการเมือง สังคม และวัฒนธรรม เพราะศาสนาพุทธ
เป็นของคนไทย ฉะนั้น ทุกสถานการณ์ของศาสนาพุทธในสังคมไทยจึงเป็นไปภายใต้ความต้องการของคนไทย พุทธ
ศาสนาไทยไม่ได้ขับเคลื่อนตนเองอย่างอิสระอย่างเสรีโดยยึดธรรมวินัยเป็นเกณฑ์ ไม่ต้องไปดูอื่นไกล ดูสถานการณ์
การแต่งตั้งสมเด็จพระสังฆราชาผู้เป็นประมุขสงฆ์เป็นตัวอย่างของสถานการณ์พุทธศาสนาในสังคมไทย  
ค าส าคัญ : วัฏฏะ, พุทธศาสนา, สังคมไทย 
 
Abstract 
 Buddhism in Thai society There is a firm, permanent, and clearly defined organization. 
Both religious people, religious ordinances, and religious places. But if looking deeper into these 
elements Instead, it is the main problem or weakness of Buddhism in Thai society. For many reasons 
Since the Sukhothai Kingdom era Until the Rattanakosin era The Buddhist process in Thailand has 
continuously developed itself. In the midst of cultural and social environments that are different 
from the origin of religion, religious processes change their roles. In response to the national building 
policy With religious personnel which are The monks are the responders. 
  This article therefore presents the Buddhist phase in Thai society. Although Buddhism 
plays an important role in Thai society But still under the dominance of society anyway Both in 
politics, society and culture, because Buddhism belongs to Thai people, therefore, every situation 
of Buddhism in Thai society is under the needs of Thai people. Thai Buddhism does not drive itself 
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freely and freely by adhering to discipline as the criterion. No need to go to see other places far. 
See the situation of the appointment of the monk, the monk, as an example of the situation of 
Buddhism in Thai society. 
Keywords: Watta, Buddhism, Thai society 
 
บทน า 

 ด้วยเหตุการณ์ต่างๆที่เกิดขึ้นกับพระพุทธศาสนาในสังคมไทยปัจจุบัน ทั้งกรณีธรรมกายและการแต่งตั้ง
องค์ประมุขสงฆ์ครั้งล่าสุด ซึ่งล้วนแต่เป็นประเด็นให้เห็นการครอบง าองค์กรทางศาสนาจากคนภายนอกองค์กร พร้อม
ทั้งความขัดแย้งทางด้านศาสนาของพุทธศาสนิกเอง ในสถานการณ์เหล่านั้น เหตุการณ์ใหญ่ๆมักจะถูกอ านาจรัฐเข้า
มามีส่วนในการกระท าทั้งในด้านลบและด้านบวก โดยที่องค์กรทางศาสนาพุทธไม่สามารถด ารงอยู่ในสังคมได้อย่างมี
อิสระ มักจะถูกแทรกแซงจากบุคคลภายนอกเสมอ ในประเด็นนี้เราจึงท าความเข้าใจ โดยการย้อนมองความเป็นไป
และเป็นมาของพุทธศาสนาตั้งแต่อดีตถึงปัจจุบัน เป็นค าเดียวกับ วัฏฏะ ในการตั้งช่ือเรื่อง เพื่อต้องการสื่อถึงประวัติ
ความเป็นมาของพุทธศาสนาและสิ่งที่ท าให้พุทธศาสนายังคงอยู่ในวังวนสังคมไทยสืบต่อไป 

 
พุทธศาสนาเข้ามาสู่ประเทศไทย 

 จากแนวทางแห่งการประพฤติปฏิบัติตนของเหล่านักบวชในศาสนาของสมณโคดม ที่เรียกว่า ธรรมวินัย 
หรือ ศาสนา ซึ่งแปลว่า ค าสอนของพระพุทธเจ้า หลังพุทธปรินิพพานราวพุทธศตวรรษที่ 3 รัชสมัยพระเจ้าอโศก
มหาราช ผู้ต้องการแผ่แสนยานุภาพครอบง าอาณาจักรต่างๆ ตั้งแต่เทือกเขาหิมาลัยจนถึงแหลมอินเดีย หลังจาก
พระองค์ใช้ยุทธวิธีในการครอบง าผู้คนได้กว้างขวางไพศาล พระองค์กลับมีความคิดใหม่ว่า ชัยชนะอันสูงสุดต้องเป็น
ชัยชนะที่ได้ด้วยธรรม เพราะธรรมจะให้ผลคือความสุขอย่างเดียว จากน้ันมา พระองค์ก็ทรงน าหลักธรรมพุทธศาสนา
มาประยุกต์ใช้ในการปกครอง พร้อมทั้งส่งคณะธรรมทูตออกไปประกาศเผยแผ่ หลักธรรมในต่างแดนแทนการยก
กองทัพไปยึดครอง ร่วมทั้งดินแดนสุวรรณภูมิซึ่งเป็นท่ีตั้งของประเทศไทยในปัจจุบัน  

 สุวรรณภูมิในยุคนั้น ผู้คนนับถือผี ไสยศาสตร์ คณะธรรมทูตที่น าโดยคณะพระโสณเถระและพระอุตตระ
เถระ ต้องปราบภูตผีปิศาจ ยักษ์มารเสียก่อน จึงสามารถเผยแผ่ศาสนาได้ ในการเผยแผ่ศาสนาของคณะธรรมทูตต้อง
อาศัยคนอินเดียที่เข้ามาอยู่ก่อนเป็นผู้ช่วยในการเผยแผ่ค าสอน ซึ่งคนอินเดียเหล่านี้ คือ พวกอินเดียที่นับถือศาสนา
พราหมณ์ (Mahamakut Buddhist University, 2000 : 64-65) 

  จากประวัติการเข้ามาเผยแผ่พุทธศาสนาท าให้ทราบถึงประเด็นศาสนาที่เป็นเครื่องมือขยายอ านาจ
ปกครองของพระเจ้าอโศกมหาราช ถึงแม้พระองค์จะสนับสนุนพุทธศาสนาอย่างมายมาก แต่ก็เจตนาด้านการเมืองอยู่
เช่นกัน และพระองค์ยังใช้กระบวนทางการเมืองเข้ามาจัดการกับศาสนาอยู่ไม่น้อย นั้นคือต้นเหตุที่พุทธศาสนาเข้ามา
สู่ประเทศไทย เมื่อพุทธศาสนาเข้ามาสู่ประเทศในสมัยนั้น กล่าวกันว่า คณะธรรมทูตต้องปรับตัวให้เข้ากับคนท้องถิ่น 
ท่านเหล่านั้นไม่ได้เข้ามาเทศนาสั่งสอนอย่างเดียว วิธีการปรับตัวให้เข้าคนท้องถิ่นมีการปราบผี ปิศาจ ตามความเชื่อ
ของคนท้องถิ่นซึ่งเท่ากับว่าเหล่าพระคณะธรรมทูตก็ต้องย่อมรับวัฒนธรรมของคนท้องถิ่นเช่นกัน นอกจากนี้ คน
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ท้องถิ่นในสมัยนั้นได้ช่ือเป็นชนเผ่าที่ไร้วัฒนธรรม มีอุปนิสัยหยาบคาย ซึ่งไม่เหมาะที่จะเข้าถึงหลักธรรมของ
พระพุทธศาสนาความเป็นพุทธของแบบไทยๆ ไม่ใช่พุทธแบบดั่งเดิม ค าว่าคณะธรรมทูตต้องปราบพวกยักษ์พวกนาค
ที่เป็นอันตรายต่อการเผยแผ่ศาสนา นอกจากนี้ คณะธรรมทูตต้องอาศัยคนศาสนาฮินดูในการเผยแผ่ดังนั้นพุทธ
ศาสนาในประเทศจึงมีลักษณะพุทธปนพราหมณ์  
 
พุทธศาสนากับสังคมไทย 

 สังคมไทยที่มีพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาหลักของประเทศ และเป็นส่วนหนึ่งในการขับเคลื่อนสังคมไทย
มาโดยตลอด ทั้งแก้ปัญหาสังคมและรักษาเสถียรภาพทางสังคม แต่พุทธศาสนาในสังคมไทยจึงด าเนินงานภายใต้การ
ควบคุมของรัฐ และต้องอยู่ภายใต้สถานการณ์ที่อ่อนไหวไปตามกระแสทางสังคม ถึงอย่างไร พุทธศาสนามีส่วนในการ
สร้างสรรค์วัฒนธรรมให้กับสังคมไทย พุทธศาสนาสร้างอัตลักษณ์ให้คนไทยแตกต่างจากคนประเทศอื่นท่ีไม่ได้นับถือ
ศาสนาพุทธ ด้วยคุณลักษณะของคนไทยหรือสังคมไทยที่แตกต่างจากชนชาติอื่น และคุณลักษณะของคนไทยนี้
คล้ายคลึงกับชนชาติประเทศเพื่อนบ้านที่นับถือพุทธศาสนาเหมือนกัน เช่น ลาว พม่า เขมร เป็นต้น ดังนั้น ค าว่า 
ประเทศไทยเป็นเมืองพุทธ คงไม่เกินจริงมากนัก เนื่องจากคนไทยส่วนใหญ่ถูกหล่อหลอมมาด้วยวัฒนธรรมประเพณี
ของชาวพุทธ (Prapot Asawawarurakarn, 2005 : 64-65) 

ตั้งแต่อดีตมา สถาบันพุทธศาสนาต้องผูกติดกับสถาบันการปกครอง หรือชนช้ันปกครองจาก
ประวัติศาสตร์พุทธศาสนาในประเทศไทย จะเกี่ยวพันอยู่และรุ่งเรืองอยู่กับกลุ่มชนช้ันผู้ปกครอง ศาสนาของคนท่ัวไป
เกือบจะไม่ได้กล่าวถึง เมื่อมีการกล่าวถึงพุทธศาสนาของชาวบ้านทั่วไป จะถูกหาว่าเป็นพวกคนป่านับถือหรือพวก
แอบอ้างศาสนาของพวกนอกรีต เพราะเช่ือกันว่า ประชาชนระดับชาวบ้านไม่ได้นับถือพุทธศาสนา ประวัติศาสตร์
พุทธศาสนาในสังคมไทยได้มาจากกลุ่มชนช้ันปกครอง (Seree pongpis., 2004 : 287) 

พุทธศาสนาจึงเป็นศาสนาของชนช้ันปกครอง และเป็นเครื่องมือของชนช้ันปกครองในการขยายอ านาจ
ทางการเมืองออกสู่ประชาชนในอาณาเขตของตนเอง การเผยแพร่แนวคิดทางศาสนาจักรจึงเกิดขึ้นพร้อมกับการ
ขยายอ านาจของราชอาณาจักร การนับถือพุทธศาสนาของประชาชนระดับชาวบ้านจึงเป็นสัญลักษณ์ทางการเมือง
เท่านั้น การนับถือพุทธศาสนาของชาวบ้านจึงเป็นการรับเอาอาณัติทางการปกครองของรัฐบาลในยุครวบรวม
อาณาจักร จนถึงยุคสร้างชาต ิ 

ดังนั้น พุทธศาสนาในสังคมไทยจ าปรับตนเองให้มีบทบาทสอดคล้องกับความต้องการทางสังคม  เพื่อ
ความอยู่รอดของพุทธศาสนาเองทั้งในฐานะของสถาบันของสังคม หรือ ในฐานะกระบวนการทางศาสนาที่มีแนวคิด
อันแยกวิถีโลกออกเป็นโลกียะและโลกุตตระ ถ้าองค์กรพุทธศาสนาต้องการเป็นเอกเทศจากอ านาจรัฐ องค์กรพุทธ
ศาสนาจะต้องพยายามมีบทบาททางสังคมมากขึ้น เพื่อจะได้การยอมรับจากผู้คนในสังคม พุทธศาสนาจึงมอบ
ภาระหน้าที่เกี่ยวกับสังคมให้กับบุคลากรของตนเอง ภาระหน้าที่นั้นเป็นไปเพื่อการเผยแผ่พุทธศาสนา แต่ต้อง
ตอบสนองความต้องการของคนในสังคม 
 ทัศนะของ เสฐียรพงศ์ วรรณปก ได้กล่าวว่า พุทธศาสนาจะด ารงอยู่ได้หรือไม่นั้น ขึ้นอยู่กับภาระหน้าท่ีของ
พระสงฆ์ เพื่อจะด ารงไว้ซึ่งพระสัทธรรมของพระพุทธเจ้า หน้าที่พระสงฆ์ในฐานะบุคลากรทางศาสนาจะได้ท าโดย
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หลักการใหญ่ๆ 3 ประการ คือ 1. การศึกษาเล่าเรียน 2. การปฏิบัติตามที่ได้ศึกษาเล่าเรียนมา 3. การเทศนาสั่งสอน
ประชาชน (Sathianphong Wannaphok., 2012 : 148) 
 พุทธศาสนากับด ารงอยู่ด้วยคันถะธุระ 
 การศึกษาเล่าเรียนในพุทธศาสนามีมาตั้งแต่พุทธกาล เรียกว่า คันถธุระ คือ การเล่าเรียนพระธรรมวินัยอัน
เป็นค าสั่งสอนของพระพุทธเจ้า การศึกษาเล่าเรียนนี้ เป็นบาทแห่งการสืบต่อพระศาสนา พระพุทธศาสนาจะด ารงอยู่
ได้ด้วยการศึกษาเล่าเรียนเป็นเหตุแห่งความตั้งมั่นแห่งพระศาสนา การศึกษาเล่าเรียนของพระพุทธศาสนาในประเทศ
ในอดีต เรียกว่า การศึกษาปริยัติธรรม เป็นการศึกษาหลักสูตรพระไตรปิฎกด้วยภาษาขอม จนมาถงึรัชสมัยราชกาลที่ 
2 ทรงแก้ไขใช้หลักสูตรใหม่โดยแบ่งช้ันเป็นประโยค สูงสุด คือ ประโยค ป.ธ. 9 ในปัจจุบันนี ้ยังใช้หลักสูตรนี้อยู่  

การศึกษาปริยัติธรรมในปัจจุบันนี้แบ่งเป็นสองแผนก คือ แผนกธรรม กับ แผนกบาลี  การศึกษาแผนก
ธรรมมุ่งศึกษาเรียนรู้ขนบธรรมเนียมประเพณีเกี่ยวกับศาสนา รู้วินัยของพระภิกษุตลอดจนกฎหมายของคณะสงฆ์ 
ประวัติพระพุทธเจ้าและสาวก หลักธรรมในพุทธศาสนา ตลอดจนเขียนอธิบายธรรมได้ ส่วนแผนกบาลีศึกษา
พระไตรปิฎก พระสูตรศึกษาในประโยค 1-5  พระวินัยศึกษาในระดับ ประโยค 6-8 และพระอภิธรรมศึกษาในระดับ 
ประโยค 8-9  

นอกจากนี้ พระสงฆ์ยังได้ด าเนินงานการศึกษาแบบมหาวิทยาลัยสงฆ์ 2 แห่ง คือ มหาจุฬาลงกรณ
วิทยาลัย และสภาการศึกษามหามกุฎราชวิทยาลัย ซึ่งสถาปนาขึ้นโดยพระบรมราชโองการของพระบาทสมเด็จพระ
จุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว เมื่อ พ.ศ. 2436 (Sathianphong Wannaphok., 2012 : 157) ระยะต่อมาในพ.ศ. 2514 
กระทรวงศึกษาธิการได้ประกาศระเบียบกระทรวงฯว่าด้วยโรงเรียนปริยัติธรรม แผนกสามัญศึกษาขึ้น ตามความ
ประสงค์ของคณะสงฆ์โดยพระปรารภของสมเด็จพระอริยวงศาคตญาณ สมเด็จสังฆราช สกลสังฆปรินายก (จวน อุฏ
ฐายีมหาเถระ) วัตถุประสงค์ของการศึกษาโรงเรียนปริยัติธรรมเป็นประโยชน์ต่อฝ่ายศาสนาจักร โรงเรียนพระปริยัติ
ธรรมแผนกสามัญ ด าเนินการจัดการเรียนการสอนในระบบเดียวกับรูปแบบโรงเรียนของรัฐและเอกชนทั่วไป โดยใช้
หลักสูตรการศึกษาขั้นพื้นฐานมีกลุ่มสาระการเรียนรู้ตามที่กระทรวงศึกษาธิการ ก าหนดและมีวิชาเฉพาะที่ก าหนดให้
นักเรียนคือ พระภิกษุสามเณรต้องเรียนตามนโยบายของคณะสงฆ์โดยมหาเถรสมาคม คือ วิชาภาษาบาลี และวิชา
พุทธศาสนา ซึ่งมีวิชาพุทธประวัติ ธรรมวินัย และศาสนปฏิบัติเพื่อเป็นพื้นฐานในการศึกษาหลักพระพุทธศาสนาใน
พระไตรปิฎก สามารถน าไปเป็นเครื่องมือเผยเผยแพร่พุทธศาสนา อันเป็นหน้าท่ีส าคัญของพระภิกษุสามเณรในฐานะ
เป็นศาสนทายาทสืบทอดศาสนา 

การศึกษาเล่าเรียนหลักธรรมค าสอนของคณะสงฆ์ได้การอุปถัมภ์จากสถาบันกษัตริย์มาตั้งแต่สุโขทัย 
การศึกษาเล่าเรียนหลักธรรมค าสอน หรือ การศึกษาพระไตรปิฎกของคณะสงฆ์จะริเริ่มมาจากสถาบันกษัตริย์ แม้แต่
มหาวิทยาลัยสงฆ์ทั้งสองแห่ง ซึ่งเป็นสถาบันการศึกษาระดับสูงสุดของคณะสงฆ์ไทยยังได้ก่อก าเนิดขึ้นมาได้ด้วยพระ
ด าริของรัชกาลที่ 6 รวมทั้งโรงเรียนพระปริยัตธรรมแผนกสามัญศึกษาก าเนิดก่อเกิดมาจากปรารภของสมเด็จ
พระสังฆราชสกลสังฆปรินายกล าดับท่ี 16 (จวน อุฏฺฐายีมหาเถระ) สถาบันเหล่านี้ยังได้การสนับสนุนด้วยงบประมาณ
จากฝ่ายรัฐ เพื่อเป็นค่าใช้จ่ายในการด าเนินงาน โดยภาพร่วมแล้ว การศึกษาคณะสงฆ์จ าต้องอาศัยสถาบันการ
ปกครองจึงจะสามารถด ารงอยู่ได้ 



รายงานสืบเนื่องจากการประชุมวชิาการระดับชาติครั้งท่ี 7 “วถีิพุทธ วถีิชุมชน รากฐานชีวทัศน์เชงิสังคมล้านนาในสังคมวถีิใหม่”  

วันที่ 28 กุมภาพันธ์ 2564 ณ  วิทยาลยัสงฆ์ล าพูน มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย 

~ 435 ~ 

การด าเนินงานด้านการศึกษาของคณะสงฆ์ที่ได้รับแรงสนับสนุนจากฝ่ายอาณาจักรในทุก ๆ ด้าน และยัง
มีเป้าหมายของการด าเนินงานที่เอื้อประโยชน์ต่อบ้านเมืองเป็นหลัก กิจการศึกษาของคณะสงฆ์จึงถูกมองว่าเป็น
กิจการของรัฐมากกว่าจะเป็นกิจการทางศาสนา ด้วยเหตุนี้ ฝ่ายอ านาจรัฐจึงสามารถเข้ามาก้าวก่ายงานด้านการศึกษา
ของคณะสงฆ์ได้อย่างเต็มที ในบางยุคบางสมัยที่คณะสงฆ์มีอ านาจต่อรองทางการเมืองมีน้อย พระสงฆ์ที่เป็นปัจเจก
บุคคลไม่สามารถต่อรองกับอ านาจทางการเมือง พวกเขาก็พยายามจะอาศัยอ านาจทางด้านสังคมเข้ามาช่วย
สนับสนุนกิจการการศึกษาของตนเอง โดยสร้างค่านิยมทางการศึกษาให้กับชาวบ้าน โดยเฉพาะค่านิยมการบวชเรียน
หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลี-นักธรรม แต่ค่านิยมที่สร้างขึ้นมาต้องอาศัยระบบอุปถัมภ์ของสถาบันกษัตริย์และ
อ านาจจากส่วนกลาง  

ดังนั้น ระบบการศึกษาของคณะสงฆ์จึงเป็นที่มาของระบบศักดินาของคนระดับชาวบ้าน พระภิกษุ
สามเณรที่เรียนผ่านหลักสูตรของคณะสงฆ์ย่อมได้รับการยอมรับจากสังคมและมักจะได้โอกาสในแวดวงของคณะสงฆ์
มากกว่าพระภิกษุรูปอื่นนั่น หมายถึง การเข้าถึงสวัสดิการและโอกาสทางสังคมของคณะสงฆ์เอง วาระที่ซ้อนเร้นใน
การศึกษาคณะสงฆ์คือความเลื่อมล้ าและความขัดแย้งในการเข้าถึงโอกาสทางสังคม  

ความจริง การศึกษาทางพุทธศาสนาที่แพร่ขยายออกไปด้วยอ านาจรัฐส่วนกลาง ต้องอาศัยการท างาน
ของคณะสงฆ์และบุคลากรขององค์กรทางศาสนา แม้แต่วัดที่มีอยู่ในแต่ละท้องถิ่นในสังคมไทยยังน้อมรับเป็นภาระให้
หน่วยงานรัฐส่วนกลาง การศึกษาของคณะสงฆ์จึงสามารถเข้าถึงประชากรส่วนใหญ่ของสังคมไทยได้ดีกว่าหน่วยงาน
ภาครัฐที่มีหน้าที่ด้านการศึกษาโดยตรง ดังนั้น การศึกษาของคณะสงฆ์จึงถูกต้องอยู่ภายใต้การดูแลของหน่วยงาน
ภาครัฐอีกที เพื่อลดความเลื่อมล้ าด้านการศึกษาของผู้คนในสังคม ซึ่งเป็นไปตามนโยบายหลักของการพัฒนาประเทศ
ของรัฐบาลไทย (Amara Pongsapich, 2004 : 65) 
 การด าเนินงานด้านการศึกษาของคณะสงฆ์ถูกตั้งค าถามเกี่ยวกับจุดมุ่งหมายของการศึกษาของคณะสงฆ์
ไทยในปัจจุบัน ว่าตอบสนองความต้องการของศาสนาแน่หรือ หากการด าเนินงานด้านการศึกษาของคณะสงฆ์ไทย
เพื่อตอบสนองสถาบันทางการเมือง หรือเพื่อตอบสนองความต้องการทางสังคมย่อมขัดแย้งต่อหลักการทางศาสนา 
เพราะผลด าเนินงานการศึกษาที่ส่งเสริมปัจจัยการผลิตของอุตสาหกรรมด้วยต้นทุนอันเล็กน้อยจากงบประมาณ
แผ่นดิน ผลส าเร็จด้านการศึกษาของคณะสงฆ์วัดได้จากความส าเร็จด้านวัตถุนิยมตามแนวคิดของทุนนิยม คือ อาชีพ 
การงาน และเกียรติยศทางสังคม ของผู้ส าเร็จการศึกษา ดังนั้นการศึกษาด้านศาสนาของคณะสงฆ์จึงขัดแย้งต่อ
หลักการทางศาสนา เพราะไม่สามารถวัดประเมินคุณภาพด้านคุณธรรมตามหลักค าสอนของผู้ศึกษาได้ หรือบางที 
การศึกษาของคณะสงฆ์อาจจะไม่ได้มุ่งหมายต่อคุณธรรมของผู้ศึกษาตามภาระหน้าที่ขององค์กรทางศาสนา 
(Chamnong Atiwattanasit, 2005 : 70) 
 การศึกษาของคณะสงฆ์ไทยจึงไม่ได้โดดเดี่ยวจากภาครัฐแต่อย่างไร รัฐบาลได้จัดสรรงบประมาณให้
การศึกษาคณะสงฆ์และมีระเบียบกฎหมายคุ้มครองสถาบันการศึกษาเหล่านี้ ดังนั้นการท างานด้านการศึกษาของ
คณะสงฆ์ไทยจึงถูกควบคุมด้วยอ านาจทางการเมืองมาตลอด แม้แต่การเล่าเรียนค าสอนอันเป็นกระบวนอันส าคัญยิ่ง
ต่อการคงอยู่ของศาสนายังต้องอยูภายใต้อุปถัมภ์ของรัฐ ซึ่งแสดงให้ว่า องค์กรศาสนาถูกครอบง าไว้ด้วยผลประโยชน์
และแนวคิดจากอ านาจรัฐตลอดมาซึ่งมีผลต่อพฤติกรรมของบุคลากรของศาสนาในที่สุด การบริหารงานการศึกษา
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ของคณะสงฆ์อาศัยเงินสนับสนุนจากรัฐบาลเป็นหลัก ด้วยวัตถุประสงค์ตามมาตรฐานของหน่วยรัฐมาประเมินการ
เรียนการสอน เพื่อตอบสนองความต้องการของสังคมในยุคระบบทุนนิยม (Sathianphong Wannaphok., 2012 : 
235) 

ภาครัฐจัดสรรงบประมาณในการจัดการบริหารการศึกษาของพระสงฆ์โดยผ่านส านักงานพุทธศาสนา
แห่งชาติและความเห็นชอบตามมติเถรสมาคมเป็นหลัก แต่การจัดสรรงบประมาณนั้นต้องเป็นไปตามระเบียบการ
เบิกจ่ายของหน่วยงานรัฐ ปัญหาของการน างบประมาณแผ่นดินมาใช้จ่ายมักจะเกิดการทุจริต ทุกบาทของ
งบประมาณแผ่นดินจะต้องถูกทุจริตหักหัวคิว เพียงแต่จะโดนหักน้อยหรือหักมาก แม้แต่งบประมาณการบริหาร
การศึกษาของคณะสงฆ์มักจะมีปัญหาทุจริตเกี่ยวกับการใช้เงินในการบริหารการศึกษาตั้งแต่ต้นทางจนถึงปลายทาง 
โดยเฉพาะปลายทาง งบประมาณในการบริหารจัดการการเรียนการสอนจะมีการทุจริตเกิดขึ้นมากมาย การทุจริต
งบประมาณในการบริหารจนเป็นสาเหตุหลักของการยกเลิกใบประกอบการของสถานศึกษาบางแห่ง 
 
พุทธศาสนากับวิปัสสนาธุระ 

จากประเด็นปัญหาด้านการศึกษานี้ ที่มีวัตถุประสงค์ตอบโจทย์ทางสังคมมากกว่าศาสนาและเป็นแหล่ง
แสวงหาประโยชน์ของบุคคลบางกลุ่มโดยอาศัยศาสนา เพื่อความคงอยู่ของพุทธศาสนาและหลักค าสอนของ
พระพุทธเจ้า จึงก่อให้เกิดส านักปฏิบัติธรรม หรือวัดป่าของภิกษุประพฤติปฏิบัติธรรม กัมมัฏฐาน เรียกว่า วิปัสสนา
ธุระ เป็นการปฏิบัติตามหลักธรรมที่ตนได้ศึกษาดีแล้ว การปฏิบัติธรรมจะท าให้ผู้ปฏิบัติเข้าใจในหลักธรรมได้ลึกซึ้ง
มากขึ้น เพราะค าสอนของพระพุทธเจ้ามีลักษณะเป็น สันทิฏฐิโก และปัจจัตตังเวทิตัพโพ ดังนั้น พระสงฆ์สาวกต้องมี
การปฏิบัติธรรมกัมมัฎฐาน หรือ ฝ่ายวิปัสสนาธุระเพื่อการด ารงไว้ซึ่งกระบวนการขับเคลื่อนของศาสนา  

วิปัสสนาธุระ คือ การปฏิบัติธรรมเพื่อบ าเพ็ญจิต ด้วยภาวนากรรมฐาน ทั้งสมถะภาวนาและวิปัสสนา
ภาวนา เพื่อให้เกิดสมาธิ หรือ/และ ให้เกิดปัญญา ท่านกล่าวอ้าง วิปัสสนาธุระ เพราะ วิปัสสนาภาวนาเท่านั้นก าจัด
กิเลสได้อย่างดี ล าพังสมาธิที่เกิดจากสมถะภาวนานั้นไม่สามารถละกิเลสได้ แต่ปัญญาต้องมีสมาธิเป็นเบื้องต้นให้ถึง
ความส าเร็จ สมาธิจึงเป็นเหตุให้เกิดปัญญา และเมื่อปัญญาเกิดจึงจะเห็นธรรม ปัญญาที่เห็นธรรมนี้เองเป็นตัวญาณ 
คือ ความหยั่งรู้ อันเกิดมาจากการปฏิบัติทางวิปัสสนา 

 ส านักปฏิบัติธรรม หรือ พระสายวัดป่าก็ยังเป็นคณะสงฆ์ที่ได้รับความเคารพนับถือของคนในสังคมไทยอยู่
มาก เพราะแนวทางการประพฤติปฏิบัติตนของพระสงฆ์สายวัดป่า ซึ่งเป็นแนวทางแห่งการบรรลุธรรม แต่สิ่งที่
พระสงฆ์สายวัดป่ายังขาดหายไปบ้างนั้น คือ คันถะธุระ หรือ ปริยัตินั่นเอง ความรู้หลักการแห่งค าสอนของศาสนาที่
ขาดหายไปท าให้ทัศนะคติของพระสายวัดป่าที่มีต่อศาสนามีน้ าหนักน้อยมาก ดังนั้น เมื่อมีการอ้างค าสอนทางศาสนา
เพื่อวินิจฉัยข้อกังขา มักจะถูกลบล้างด้วยจริยาวัตรของครูบาอาจารย์และวาทของอาจารย์ผู้น าพาปฏิบัติ ซึ่งมีทัศนะ
และแนวคิดที่ไม่ต่างจากลัทธิมหายานในยุคต้นๆ  

 ประเด็นการละเลยหลักการความรู้ทางศาสนาของเหล่าส านักปฏิบัติธรรมนี้ อาจจะส่งผลต่อหลักค าสอน
ทางศาสนาโดยตรง ส าหรับสานุศิษย์ของส านักปฏิบัติธรรมประเด็นหลักค าสอนทางศาสนาคงไม่ส าคัญอะไรนัก
ส าหรับพวกเขา บรรดาศิษยานุศิษย์ของแต่ส านัก พวกเขาศรัทธาต่อจริยวัตรของครูบาอาจารย์เจ้าส านักน้ัน และพวก
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เขาพร้อมที่จะประพฤติปฏิบัติตามอย่างเคร่งครัดเพื่อจะได้เป็นสานุศิษย์ที่ดีตามค าสั่งสอนของครูบาอาจารย์  ซึ่ง
แตกต่างจากผู้เป็นอาจารย์ผู้ก่อสร้างแนวทางที่มีปฏิปทาเพื่อการหลุดพ้นจริงทั้งด้านส่วนตัวและศาสนา พระภิ กษุผู้
น าพาปฏิบัติต้องการให้หลุดพ้นจากกิเลสาสวะ และจะช่วยยกระดับศาสนาให้เป็นดั่งหนทางพ้นทุกข์วัฏฏะของสัตว์
โลกผู้ต้องการแสงสว่าง  

 พระสายวัดป่าซึ่งเป็นสายธรรมยุติกนิกายก็ยังได้ช่ือว่าเป็นนิกายที่ก่อก าเนิดมาจากสถาบันกษัตริย์แห่งกรุง
รัตนโกสินทร์เป็นผู้ริเริ่มเพื่อสร้างความแตกต่างที่ดีงามแห่งศาสนาในสยามประเทศ ดังนั้น ในวันที่ 12 กุมภาพันธ์ 
2560 ที่ผ่านมา พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว รัชกาลที่ 10 ได้โปรดเกล้าสถาปนาสมเด็จพระมหามุนีวงศ์ เป็นสมเด็จ
พระสังฆราชสังฆสกลมหาปริณายก องค์ที่ 20 แห่งกรุงรัตนโกสินทร์ ซึ่งมาจากสายวัดป่าโดยตรง เพื่อเป็นศรีศุภะ
มงคลแห่งพระบวรพุทธศาสนาสืบไป  

 แม้พุทธศาสนาจะมีวิถีการด ารงอยู่ในสังคมไทยด้วยวิปัสสนาธุระเพื่อการตัดขาดจากทางโลก เรียกว่า 
โลกุตระ เพื่อแสวงหาโมกขธรรมเป็นหลัก แต่คณะสงฆ์ฝ่ายวิปัสสนาธุระก็มีก าเนิดมาจากสถาบันกษัตริย์โดยตรงย่อม
เป็นข้อผูกพันระหว่างอาณาจักรกับศาสนาจักรตลอดมา และต่อมา ส านักวิปัสสนาธุระก็ต้องเผชิญกับกระแสนิยมของ
ผู้คนในสังคมที่เข้ามามอบกายถวายตัวเป็นศิษย์ด้วยความเลื่อมใสแบบวิถีชาวบ้านเป็นส่วนใหญ่ จึงก่อให้การ
แลกเปลี่ยนข้อคิดทางโลกและทางธรรมเพื่อการรักษาไว้ซึ่งเสถียรภาพของส านักปฏิบัติธรรมแต่ละแห่ง  

 
สรุป 

พุทธศาสนาในสังคมไทย มีความเป็นองค์กรมั่นคงถาวรและมีองค์ประกอบอย่างชัดเจน ทั้งศาสนบุคคล 
ศาสนธรรม ศาสนพิธี และศาสนสถาน องค์ประกอบเหล่านี้  เมื่อมองโดยภาพรวมจะมีเอกภาพเป็นอย่างมาก แต่ถ้า
มองให้ลึกลงไปองค์ประกอบเหล่านี้ กลับเป็นปัญหาหลัก หรือ จุดด้อยของพระพุทธศาสนาในสังคมไทย ด้วยสาเหตุ
หลายประการด้วยกัน พุทธศาสนาในประเทศไทยได้ผูกติดอยู่กับกลุ่มชนช้ันปกครองของประเทศมาตลอดตั้งแต่ยุค
อาณาจักรสุโขทัยเป็นต้นมา จนถึงยุครัตนกรุงโกสินทร์ กระบวนทางศาสนาพุทธในประเทศไทยได้พัฒนาตนเองตลอด
มา เพื่อให้สอดคล้องและเข้าถึงกลุ่มคนในสังคมให้มากที่สุด ท่ามกลางสภาพแวดล้อมทางวัฒนธรรมและสังคมที่
แตกต่างจากแหล่งก าเนิดของศาสนา และมาถึงยุคหนึ่งที่พุทธศาสนาถูกน าไปใช้เป็นเครื่องมือในการสร้างชาติของชน
ชาติไทย ดังนั้น กระบวนการทางศาสนาจึงเปลี่ยนแปลงบทบาทตนเอง เพื่อสนองตอบนโยบายสร้างชาติ โดยมี
บุคลากรทางศาสนาคือ พระสงฆ์เป็นผู้สนองงาน 
  แม้พุทธศาสนาจะมีบทบาทส าคัญในสังคมไทย แต่ก็ยังอยู่ภายใต้การครอบง าของสังคมอยู่ดี ทั้งในด้าน
การเมือง สังคม และวัฒนธรรม เพราะศาสนาพุทธเป็นของคนไทย ฉะนั้น ทุกสถานการณ์ของศาสนาพุทธใน
สังคมไทยจึงเป็นไปภายใต้ความต้องการของคนไทย พุทธศาสนาไทยไม่ได้ขับเคลื่อนตนเองอย่างอิสระอย่างเสรีโดย
ยึดธรรมวินัยเป็นเกณฑ์ ไม่ต้องไปดูอื่นไกล ดูสถานการณ์การแต่งตั้งสมเด็จพระสังฆราชาผู้เป็นประมุขสงฆ์เป็น
ตัวอย่างของสถานการณ์พุทธศาสนาในสังคมไทย  
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