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บทคัดย่อ

	 ในสังคมไทย พระพุทธศาสนาเป็นรากฐานท่ีส�ำคัญของวิถีชีวิตทางสังคม การเมืองและวัฒนธรรม

ของชาวไทยส่วนใหญ่ โดยมีสถาบันสงฆ์เป็นสัญลักษณ์แห่งการสืบต่อและมีพระสงฆ์เป็นผู้ศึกษา ปฏิบัติ

และถ่ายทอดหลกัพทุธธรรมไปสูพ่ลเมอืง นกัวชิาการไทยหลายท่านจงึได้เพยีรพยายามศึกษาความเก่ียวข้อง

กันระหว่างพุทธศาสนากับการเมือง เพื่ออธิบายถึงสัมพันธภาพระหว่างกันในขั้นที่จะยังประโยชน์สุขแก่

ส่วนรวม และการศึกษาเหล่านี้ได้ให้ความเข้าใจเกี่ยวกับพระสงฆ์กับการเมืองในหลายประการ เป็นต้น 

ว่า การอบรมส่ังสอนหลักธรรมของพระสงฆ์กับแนวความคิดทางการเมืองของผู้ปกครองและผู้อยู่ใต ้

การปกครอง พฤติกรรมทางการเมืองของพระสงฆ์กับระบบการเมืองไทย และบทบาทของพระสงฆ์ท่ีม ี

ต่อการพฒันาทางสงัคมและการเมอืง การศกึษาเกีย่วกบัปฏสิมัพนัธ์ระหว่างพระสงฆ์กับการเมอืงนี ้ยงัขาด

การศึกษาวิจัยเกี่ยวกับความเชื่อของพระสงฆ์ ซ่ึงเป็นส่ิงส�ำคัญต่อการก�ำหนดพฤติกรรมของพระสงฆ์  

ท้ังทางโลกและทางธรรม การวิจัยนี้จึงต้องการศึกษาให้รู้ว่า พระสงฆ์ไทยมีความเช่ือทางพุทธธรรมและ

ทางการเมืองอย่างไร ความเชือ่ของพระสงฆ์ทัง้สองเรือ่งนีม้คีวามสมัพนัธ์กนัหรอืไม่อย่างไร และสถานภาพ

ของพระสงฆ์มีความสมัพนัธ์กับความเชือ่ทางการเมอืงหรอืไม่อย่างไร รวมทัง้สถานภาพของพระสงฆ์มส่ีวน

ท�ำให้ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมแตกต่างกันหรือไม่อย่างไร 

วัตถุประสงค์ของการศึกษาวิจัย เหล่าน้ีน่าจะมีประโยชน์ต่อการอธิบายภาพปฏิสัมพันธ์ระหว่างพระสงฆ์

กับการเมืองให้เด่นชัดยิ่งขึ้น
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	 การวิจัยนี้มีขอบเขตเฉพาะการศึกษาพระสงฆ์ในกรุงเทพมหานคร ซึ่งครอบคลุมวัด ๓๙๙ แห่ง  

ในพื้นที่ ๒๔ เขต โดยใช้วิธีการศึกษาแบบรวบรวมข้อมูล ทั้งจากเอกสารและจากการสุ่มตัวอย่างพระสงฆ์

ขึ้นมาศึกษา ๔๓๙ รูป ในลักษณะของการตอบแบบสอบถาม

	 เมื่อพิจารณาโดยสรุปรวบยอดแล้ว จะท�ำให้เข้าใจปฏิสัมพันธ์ระหว่างพระสงฆ์กับการเมืองมากขึ้น

ในสาระส�ำคัญที่ว่า ถ้าพระสงฆ์มีความตระหนักในความเชื่อเกี่ยวกับหลักการปกครองโดยธรรม วิธีการ

ปกครองโดยธรรมและวิถีชีวิตที่มีธรรมในระดับสูง พระสงฆ์มีแนวโน้มที่จะเชื่อในหลักการ วิธีการและ 

วิถีชีวิตแบบประชาธิปไตยมากกว่าแบบอ�ำนาจนิยม โดยมีเง่ือนไขว่าถ้าพระสงฆ์มีระดับปริยัติธรรมและ

พรรษาสูงขึ้น จะท�ำให้ความสัมพันธ์ข้างต้นมีแนวโน้มสูงขึ้น หมายความว่า ถ้าพระสงฆ์ระดับปริยัติธรรม

และพรรษาสูงขึ้นและมีความตระหนักในความเชื่อเกี่ยวกับหลักการปกครองโดยธรรม วิธีการปกครอง 

โดยธรรมและวิถีชีวิตท่ีมีธรรมมากข้ึน พระสงฆ์จะมีแนวโน้มในความเชื่อทางการเมืองแบบประชาธิปไตย

มากกว่าแบบอ�ำนาจนิยม ส่วนสถานภาพด้านนิกาย พระสังฆาธิการและสมณศักด์ิมีผลต่อความสัมพันธ์

ข้างต้นเพียงเล็กน้อย

ค�ำส�ำคัญ : ความเชื่อในพุทธธรรม, ความเชื่อทางการเมือง, สถานภาพ

Abstract
	 In Thai society, Buddhism serves as a fundamental foundation affecting the social, 

political, and cultural aspects of the people’s way of life, with the Sangha Institution as 

a symbolic representation of existence, and with the monks as disciples whose duties  

are to study and practice the Dhamma as well as to disseminate it to citizens. With this 

in mind, a number of Thai intellectuals have tried to probe into the interaction  

between Buddhism and Thai politics in an effort to describe their interrelationship, if the 

relationship is harmonious it will result in the majority’s tranquility. Such investigations 

have shed light upon some issues relating to the Sangha and politics, for instance,  

between the process of Dhamma inculcation by the Sangha and political concept of  

the ruler and the ruled; the Sangha’s political behavior and the Thai political system;  

and the role of the Sangha with regard to social as well as political development.

	 These investigations, however, have not touched upon the issue of the Sangha’s 

fundamental belief, which forms the code of conduct of the Sangha both in secular and 

ecclesiastical aspects. To this end the following questions were addressed: What are the 
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Sangha’s religious and political beliefs? Are these two beliefs significantly correlated,  

if so in what way? Is the Sangha’s status correlated with the Sangha’s political belief,  

if so-in what way? And do the differences in the Sangha’s status affect the correlation 

between the Sangha’s religious and political beliefs in any significant way, if so-on  

which direction? The outcome of this study should give a clearer perspective of the  

interaction between the Sangha and politics.

	 This study examines the Sangha in the Bangkok metropolitan only. The data was 

gathered from both documentary references and from the questionnaires distributed  

to a total of 439 Buddhist monks, randomly sampled from those in 399 Wat in 24 areas. 

The summary findings of the study, the essence of the interaction between the Sangha 

and politics is that the stronger the belief in the principles of rule by Dhamma, the  

methods of rule by Dhamma, and the way of life by Dhamma, the more likely the  

stronger the belief in democratic principles, methods, and the way of life will be rather 

than the authoritarian political belief. The more experience in the study of the Scriptures 

and the number of Vassa the Sangha has, the higher the correlation mentioned above 

becomes. In other words, the more experience in the study of the Scriptures, and the 

greater number of Vassa, as well as a stronger belief in the principles of rule by Dhamma, 

the methods of rule by Dhamma, and the way of life by Dhamma, the stronger the 

democratic political belief rather than the authoritarian political belief will. On the other 

hand, the status of sects, Sanghaddhikara, and Samanasak play only a minor role in  

the above-mentioned correlation. 

Keywords: Belief in Dhamma, Political Belief, Status
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ความน�ำ

	 การศึกษาศาสนาทางสังคมวิทยานั้น มีวัตถุประสงค์ที่จะศึกษาความสัมพันธ์ระหว่างศาสนากับ

โครงสร้างของสงัคม เพราะทัง้สองเรือ่งนีม้ส่ีวนประกอบต่าง ๆ  ทีส่�ำคญัทีม่ผีลต่อความเชือ่ ค่านยิม ทศันคติ 

ความคิดเห็น และอื่น ๆ ที่ก�ำหนดพฤติกรรมของบุคคลในสังคม ความเชื่อเหล่านี้อาจจะได้รับอิทธิพลจาก

หลักธรรมศาสนาและโครงสร้างทางสังคมเท่า ๆ กัน หรือบางคร้ังค�ำส่ังสอนในศาสนาจะมีความส�ำคัญ

มากกว่าโครงสร้างทางสังคม และในทางกลับกัน โครงสร้างทางสังคมก็อาจมีความส�ำคัญมากกว่าค�ำสอน

ทางศาสนา ดังนั้น การศึกษาความเชื่อของบุคคลไม่ว่าจะเป็นเรื่องศาสนาหรือการเมือง จ�ำเป็นต้องศึกษา

ปัจจัยทัง้สองน้ีควบคูก่นัไป โดยเฉพาะการศกึษาทางสงัคมศาสตร์สมยัใหม่ จะศกึษาปรากฏการณ์ทีม่าจาก

ปัจจัยหรือสาเหตุหลายประการ เพื่อน�ำปัจจัยแวดล้อมทั้งหมดมาอธิบายปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นกับมนุษย์

	 นักสังคมวิทยาที่มีชื่อเสียงบางท่านเคยแสดงทัศนะไว้ว่า สังคมใดจะด�ำรงอยู่ได้อย่างราบร่ืนและ

ม่ันคง สังคมนั้นจะต้องมีการส่งเสริมจิตใจ มีความเชื่อ ค่านิยมและวัฒนธรรมท่ีกลมกลืนกัน เพ่ือให้เกิด

ความเป็นปึกแผ่นของสงัคมในลกัษณะทีม่กีารประสานกัน มีความราบรืน่ และมคีวามสามารถทีจ่ะปรบัตวั

กบัสภาพแวดล้อม
1
 และในฐานะทีศ่าสนาเป็นส่วนหนึง่ของระบบสงัคม กจิกรรมต่าง ๆ  ทางสงัคม เศรษฐกิจ 

และการเมือง จะหาความสมบูรณ์ไม่ได้ หากไม่น�ำเอาอิทธิพลและผลที่ได้รับจากบทบัญญัติของศาสนา  

เข้ามาร่วมพิจารณาถงึความสมัพนัธ์ในสงัคม
2
 เพราะมกีารตัง้ข้อสงัเกตว่าบทบาทของบคุคลในสงัคมมส่ีวน

ได้รับอิทธิพลจากบทบัญญัติของศาสนา ลักษณะอย่างนี้ท�ำให้เห็นว่าศาสนาเป็นหน่วยควบคุมทางสังคม

หน่วยหนึ่งที่ส�ำคัญ
3

	 การศกึษาความเชือ่ทางการเมอืง ความเชือ่ในพทุธธรรมและสถานภาพในสถาบนัสงฆ์ เป็นการศกึษา

ตามแนวความคิดท่ีเน้นความส�ำคัญอยู่ที่ปัจจัยในสถาบันสงฆ์ คือเน้นหลักค�ำสอนในพุทธศาสนาและ

สถานภาพของพระสงฆ์ แต่มิได้หมายความว่า ปัจจัยภายในสถาบันสงฆ์มีความส�ำคัญมากกว่าปัจจัย

ภายนอก เพยีงแต่ได้มผีูศ้กึษาโครงสร้างทางสงัคมและการเมอืงของพระสงฆ์แล้ว สาเหตทุีเ่น้นความส�ำคัญ

อยู่ที่พุทธธรรมของสถานภาพของพระสงฆ์ ก็เพราะจากการสังเกตวิถีชีวิตของพระสงฆ์ภายในวัด พบว่า 

ผู้บวชเรียนมีหน้าที่หลายประการ ประการหนึ่งที่ส�ำคัญคือการศึกษาปริยัติธรรมเป็นเวลาอันยาวนาน  

ซึ่งถือเป็นการปลูกฝังให้เกิดความเชื่อในค�ำสอนของพระพุทธศาสนาต่อจากโรงเรียนและครอบครัว และ

	 1
 Talcott Parsons and Edward A. Shils (eds.), Toward a General Theory Action (Cambridge; 

Mas, : Harvard University Press, 1950), part 2.

	 2
 Elizabeth K. Nottingham, Religion and Society (New York: Random, 1962), pp. 21.

	 3
 Samuel Koening, Sociology : An Introduction to the Science of Society (New York: Barns & 

Noble, Inc., 1957), p. 122.
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ความเชือ่นีจ้ะเป็นรากฐานของความเชือ่อย่างอ่ืน เป็นต้นว่า ความเชือ่ทางการเมอืงได้ นอกจากนัน้ ภายใน

สถาบันสงฆ์ มิใช่จะมีสถานภาพอย่างเดียวกัน ความแตกต่างในสถานภาพของพระสงฆ์เกิดขึ้นได้ตามการ

แบ่งหน้าที่กันท�ำ ตามการศึกษา ตามวัย ตามความสามารถ และตามวัตรปฏิบัติ
4
 ซึ่งน�ำไปสู่ความแตกต่าง

ในแบบการด�ำเนินชีวิตและโอกาสของชีวิตพระสงฆ์ ความแตกต่างนี้น่าจะมีความส�ำคัญต่อความเช่ือใน 

พุทธธรรมและความเชื่อทางการเมืองพระสงฆ์ จากการศึกษาวิจัยมีข้อสรุปตามวัตถุประสงค์การวิจัยดังนี้

ความเชื่อทางพุทธศาสนาของพระสงฆ์

	 สรุปได้ดังนี้

	 ๑.	พระสงฆ์ไทยให้ความส�ำคัญกับความเชื่อในหลักธรรมส่วนใหญ่ค่อนข้างมากและปานกลาง  

มีเพียงหลักธรรมส่วนน้อยเท่านั้นที่พระสงฆ์ให้ความส�ำคัญน้อย ดังมีรายละเอียดดังนี้

		  ๑.๑ พระสงฆ์ส่วนใหญ่ให้ความส�ำคญักบัความเชือ่ในอรยิสัจและเบญจขนัธ์ปานกลาง คือมคีวาม

เชือ่ในมัชฌมิาปฏิปทา เบญจขนัธ์เป็นสิง่ไม่เทีย่งและการไม่ยดึมัน่อยูใ่นระดบัสงูและเชือ่ในทกุข์สขุเกดิจาก

จิตใจอยู่ในระดับต�่ำ

		  ๑.๒ พระสงฆ์ส่วนใหญ่ให้ความส�ำคัญกับความเชื่อในไตรลักษณ์ และกรรมค่อนข้างน้อย คือ  

มีความเชื่อในปฏิจจสมุปบาท ความหวังของผู้มีศีลและความไม่เที่ยงของกรรมอยู่ในระดับต�่ำทั้งสิ้น

		  ๑.๓ พระสงฆ์ส่วนใหญ่ให้ความส�ำคัญกับความเชื่อในหลักการปกครองโดยธรรมค่อนข้างมาก 

คือมีความเชื่อในกัลยาณวัตร การยึดถือธรรมะเป็นใหญ่ ทศพิธราชธรรม จักรวรรดิวัตร และพรหมวิหาร

อยู่ในระดับสูง และมีความเชื่อในการเคารพธรรมกับราชสังคหวัตถุอยู่ในระดับปานกลาง

		  ๑.๔ พระสงฆ์ส่วนใหญ่ให้ความส�ำคัญกับความเชื่อในวิธีการปกครองโดยธรรมปานกลาง คือ

ความเชื่อในสามัคคีธรรม การยึดถือความประพฤติ การยึดถือปัญญาสันติธรรมและการยึดถือคุณธรรม 

อยู่ในระดับสูง มีความเชื่อในการใช้เสียงข้างมาก ความไม่มีอาวุโสแห่งพรรษา วัชชีอปริหานิยธรรม  

ความเสมอภาคโดยก�ำเนิดและเท่าเทียมกันอยู่ในระดับปานกลาง และมีความเชื่อในความเป็นมิตรกับ 

ทุกคนในระดับค่อนข้างต�่ำ

		  ๑.๕ พระสงฆ์ส่วนใหญ่ให้ความส�ำคญักับความเชือ่ในวถีิชวีติทีม่ธีรรมค่อนข้างมาก คอื มคีวามเชือ่

ในการบ�ำเพ็ญประโยชน์ต่อสังคม ความรับผิดชอบต่อสังคม การไม่ค้าขายอาวุธอริยสาวกไม่มีสมณศักดิ์ 

การช่วยเหลือผู้อื่น หิริและโอตัปปะสัปปุริสธรรมอยู่ในระดับสูง มีความเชื่อในสังคมสงเคราะห์ ความดี 

ไม่ได้อยู่ท่ียศและสรรเสริญ ความไม่หลงในโลกธรรม การเข้าถึงพระสัทธรรม ความเป็นพลเมืองดีอยู่ใน

	 4
 Somboon Suksamran, Buddhism and Politics in Thailand (Singapore: Institute of Southeast 

Asia Studies, 1982).
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ระดบัปานกลาง และมคีวามเชือ่ในการมจีติใจกว้างขวางธรรมะของคฤหัสถ์และความขยนัหมัน่เพียรอยูใ่น

ระดับค่อนข้างต�่ำ

	 ๒. 	สถานภาพทีมี่อทิธพิลในการก�ำหนดความแตกต่างในความเชือ่ทางพุทธศาสนาของพระสงฆ์ ได้แก่ 

ปริยัติธรรม และพรรษา โดยมีรายละเอียดดังนี้

		  ๒.๑ พระสงฆ์ทีม่รีะดบัปรยิตัธิรรมสงูกว่ามแีนวโน้มทีจ่ะมคีวามเชือ่ทางการพทุธศาสนามากกว่า

พระสงฆ์ที่ระดับปริยัติธรรมต�่ำกว่า

		  ๒.๒ พระสงฆ์ที่มีจ�ำนวนพรรษาสูงกว่ามีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อทางพุทธศาสนามากกว่า 

พระสงฆ์ที่มีจ�ำนวนพรรษาต�่ำกว่า

	 ๓. 	สถานภาพที่น�ำมาทดสอบ และพบว่าไม่มีอิทธิพลต่อระดับของการมีความเชื่อทางพุทธศาสนา

แตกต่างกนั ได้แก่ พระสงัฆาธกิาร นกิาย และสมณศกัด์ิ ในกรณเีช่นนีท้�ำให้เหน็ว่าพระสงฆ์ไม่ว่าจะมรีะดับ

พระสังฆาธิการใด มีระดับสมณศักดิ์ หรือสังกัดธรรมยุตินิกายหรือมหานิกายล้วนไม่มีผลต่อความเชื่อ 

ทางพุทธศาสนาของพระสงฆ์

ความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์
	 สรุปได้ดังนี้

	 ๑.	พระสงฆ์มีความเชื่อทางการเมืองแบบประชาธิปไตยมากกว่าอ�ำนาจนิยม ดังรายละเอียดดังนี้

		  ๑.๑ พระสงฆ์มีความเชื่อในหลักการประชาธิปไตยมากกว่าหลักการอ�ำนาจนิยม คือมีความเชื่อ

ในอ�ำนาจอันชอบธรรมมาจากความยินยอมของปวงชนและประชาชนมีสิทธิคัดค้านรัฐบาลอยู่ในระดับสูง 

มคีวามเชือ่ในความสามารถ สตปัิญญา และการรูจ้กัใช้เหตุผลของมนษุย์ มนษุย์มสีทิธอิสิรภาพและเสรีภาพ 

มนุษย์มีความเท่าเทียมกันกับอ�ำนาจสูงสุดในการปกครองมาจากประชาชรอยู่ในระดับปานกลาง

		  ๑.๒ พระสงฆ์มคีวามเชือ่ในวธิกีารประชาธปิไตยมากกว่าวธิกีารอ�ำนาจนยิม คอืมคีวามเชือ่อยูใ่น

ระดบัสงูเก่ียวกับการประชมุปรกึษาแลกเปลีย่นความคดิเหน็ การก�ำหนดขอบเขตอ�ำนาจหน้าทีข่องรัฐบาล 

การให้ความคุ้มครองทางกฎหมายและการเมือง การให้สิทธิในการเลือกต้ังทั่วไป การแบ่งแยกอ�ำนาจ

อธิปไตยและการแสดงประชามติอย่างเสรี

		  ๑.๓ พระสงฆ์มีความเชื่อวิถีชีวิตประชาธิปไตยมากกว่าวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยม คือมีความเชื่ออยู่ใน

ระดบัสงูเก่ียวกับความสนใจในการมส่ีวนร่วมทางการเมอืง การยดึถอืในกติกาประชาธปิไตยและความส�ำนกึ

ในหน้าทีพ่ลเมอืงของตน และมคีวามเชือ่ในระดบัปานกลางเกีย่วกบัความเชือ่มัน่ในความสามารถ สติปัญญา

และความมเีหตผุล ความเชือ่ม่ันในความเท่าเทยีมกนั การมองโลกในแง่ดี การยดึมัน่ในความส�ำคญั คณุค่า

และศักดิศ์รขีองบคุคล การมจีติใจต้องการประชาธปิไตย การเคารพสทิธแิละเสรภีาพของผูอ้ืน่ การวพิากษ์

วิจารณ์อย่างมีเหตุผลและสร้างสรรค์ และมีลักษณะเป็นเสรีนิยม
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	 ๒. สถานภาพที่มีอิทธิพลในการก�ำหนดความแตกต่างในความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ ได้แก่ 

นิกายและปริยัติธรรม โดยมีรายละเอียดดังนี้

		  ๒.๑ พระมหานิกายมีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อทางการเมืองแบบประชาธิปไตยสูงกว่า 

พระธรรมยุต

		  ๒.๒ พระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมสูงกว่ามีแนวโน้มที่จะมีความเช่ือทางการเมืองแบบ

ประชาธิปไตยมากกว่าพระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมต�่ำกว่า 

	 ๓. 	สถานภาพท่ีน�ำมาทดสอบและพบว่าไม่มีอิทธิพลต่อระดับของการมีความเชื่อทางการเมือง 

แตกต่างกัน ได้แก่ พระสังฆาธิการ พระสมณศักด์ิ และพรรษา กล่าวคือ พระสงฆ์ไม่ว่าจะมีระดับ 

พระสังฆาธิการใด มีระดับสมณศักดิ์ใด และมีจ�ำนวนพรรษามากเท่าใด ก็มีความเชื่อทางการเมืองแบบ

ประชาธิปไตยคล้ายคลึงกัน

ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระสงฆ์

	 สรุปได้ดังนี้

	 ๑. เฉลี่ยโดยทั่วไป พระสงฆ์มีความเชื่อทางการเมืองสัมพันธ์กับความเช่ือในพุทธธรรมค่อนข้างสูง 

โดยมีรายละเอียดดังนี้

		  ๑.๑ พระสงฆ์ยิง่มคีวามเช่ือในพทุธธรรมสงูขึน้ จะยิง่มคีวามเชือ่ทางการเมืองแบบประชาธปิไตย

สูงขึ้น และอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

		  ๑.๒ พระสงฆ์ยิ่งมีความเชื่อในพุทธธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในหลักการประชาธิปไตยสูงขึ้น 

และหลักการอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

		  ๑.๓ พระสงฆ์ยิ่งมีความเชื่อในพุทธธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในวิธีการประชาธิปไตยสูงขึ้น

และวิธีการอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

		  ๑.๔ พระสงฆ์ยิ่งมีความเชื่อในพุทธธรรมสูงข้ึน จะยิ่งมีความเชื่อในวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงข้ึน 

และวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

	 ๒. กลุม่พทุธธรรมท่ีมคีวามสมัพนัธ์กบัความเชือ่ทางการเมอืงของพระสงฆ์ค่อนข้างสงู ได้แก่ ความเชือ่

ในหลักการปกครองโดยธรรม วิธีการปกครองโดยธรรม และวิถีชีวิตที่มีธรรม โดยมีรายละเอียด ดังนี้

		  ๒.๑ พระสงฆ์ยิ่งมีความเช่ือในหลักการปกครองโดยธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในหลักการ  

วิธีการ และวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงขึ้นกับมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

		  ๒.๒ พระสงฆ์ยิ่งมีความเชื่อในวิธีการปกครองโดยธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในหลักการ  

วิธีการ และวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงขึ้น กับมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำลง
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		  ๒.๓ พระสงฆ์ยิ่งมีความเชื่อในวิถีชีวิตที่มีธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และ

วิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงขึ้น กับมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำลง

	 ๓. 	กลุ่มพุทธธรรมที่มีความสัมพันธ์กับความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ค่อนข้างต�่ำ และไม่มีค่า

ความสัมพันธ์ ได้แก่ ความเชื่อในอริยสัจและเบญจขันธ์ กับไตรลักษณ์และกรรมตามล�ำดับ กล่าวคือ  

พระสงฆ์รูปใด ไม่ว่าจะมีความเชื่อในอริยสัจ เบญจขันธ์ ไตรลักษณ์ หรือกรรมสูงต�่ำเพียงใด ก็ไม่แน ่

เสมอไปว่าจะมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตประชาธิปไตยหรืออ�ำนาจนิยมสูงหรือต�่ำอย่างไร

ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับสถานภาพของพระสงฆ์

	 สรุปได้ดังนี้

	 ๑. 	สถานภาพของพระสงฆ์ด้านปริยัติธรรมมีส่วนท�ำให้พระสงฆ์มีความเชื่อทางการเมืองทั้งด้าน 

หลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตแตกต่างกัน โดยมีรายละเอียดดังนี้

		  ๑.๑ พระสงฆ์ท่ีมีระดับปริยัติธรรมสูงกว่า มีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และ 

วิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงกว่าพระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมต�่ำกว่า

		  ๑.๒ พระสงฆ์ท่ีมีระดับปริยัติธรรมสูงกว่า มีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และ 

วิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำกว่าพระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมต�่ำกว่า

	 ๒. สถานภาพของพระสงฆ์ด้านนิกายและพระสังฆาธิการ มีส่วนท�ำให้พระสงฆ์มีความเช่ือทาง 

การเมืองทั้งด้านวิธีการและวิถีชีวิตแตกต่างกัน (ยกเว้นด้านหลักการ) โดยมีรายละเอียดดังนี้

		  ๒.๑ พระมหานิกาย มีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อในวิธีการและวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงกว่า 

พระธรรมยุต

		  ๒.๒ พระมหานิกาย มีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อในวิธีการและวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยมต�่ำกว่า 

พระธรรมยุต 

		  ๒.๓ พระสังฆาธิการระดับสูง มีแนวโน้มที่จะมีความเชื่อในวิธีการและวิถีชีวิตประชาธิปไตย  

สูงกว่าพระสังฆาธิการระดับต�่ำ

		  ๒.๔ พระสงัฆาธกิารระดบัสงู มแีนวโน้มทีจ่ะมคีวามเชือ่ในวธิกีารและวถิชีวีติอ�ำนาจนยิมต�ำ่กว่า

พระสังฆาธิการระดับต�่ำ

	 ๓. สถานภาพของพระสงฆ์ด้านสมณศกัดิแ์ละพรรษาไม่มส่ีวนท�ำให้พระสงฆ์มคีวามเชือ่ทางการเมอืง 

ทั้งด้านหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตแตกต่างกัน การพิจารณาความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ทุกด้าน

จึงไม่สามารถน�ำสมณศักดิ์และพรรษาพิจารณาร่วมได้



25ความเชื่อในพุทธธรรม สถานภาพในสถาบันสงฆ์และความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ไทย

ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระสงฆ์
ต่างสถานภาพ
	 สรุปได้ดังนี้

	 ๑. เมื่อน�ำความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมมาจ�ำแนก 

ตามสถานภาพ พบว่า ค่าความสัมพันธ์ของทุกสถานภาพแตกต่างไปจากตอนที่ยังไม่ได้จ�ำแนกพระสงฆ ์

ตามสถานภาพ กล่าวคือ

		  ๑.๑ ความสัมพันธ์ระหว่างความเช่ือทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระมหานิกาย

มีค่าต�่ำกว่าของพระธรรมยุต

		  ๑.๒ ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระสังฆาธิการ

ระดับเจ้าอาวาสมีสูงกว่าพระสังฆาธิการระดับเจ้าคณะ

		  ๑.๓ ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระสมณศักด์ิ 

มีค่าเรียงจากสูงไปต�่ำ ได้แก่ พระราชาคณะ พระครูสัญญาบัตร และพระครู

		  ๑.๔ ความสมัพนัธ์ระหว่างความเชือ่ทางการเมอืงกบัความเชือ่ในพุทธธรรมของพระเปรียญและ

พระนักธรรมมีค่าปานกลางพอ ๆ กัน

		  ๑.๕ ความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อในพุทธธรรมของพระเถระ  

พระมัชฌิมะและพระนวกะมีค่าปานกลางพอ ๆ กัน

	 ๒. 	เม่ือน�ำสถานภาพของพระสงฆ์มาพิจารณาโดยพิจารณาโดยละเอียด พบว่า ระดับปริยัติธรรม

และพรรษาเท่านั้น ท่ีมีค่าความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองและความเชื่อในพุทธธรรมอย่างมี

สัดส่วนดังนี้

		  ๒.๑ พระนกัธรรมและพระเปรียญยิง่มคีวามเชือ่ในพุทธธรรมสูงขึน้ จะยิง่มคีวามเชือ่ในหลักการ 

วิธีการ และวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงขึ้น และยิ่งมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตอ�ำนาจนิยม 

ต�่ำลง

		  ๒.๒ พระนวกะ พระมัชฌิมะและพระเถระ ยิ่งมีความเชื่อในพุทธธรรมสูงขึ้น ยิ่งมีความเชื่อใน

หลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตประชาธิปไตยสูงขึ้น และยิ่งมีความเชื่อในหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตอ�ำนาจ

นิยมต�่ำลง

	 ๓. 	สถานภาพของพระสงฆ์อืน่ ๆ  ไม่มคีวามสมัพนัธ์เป็นแบบนี ้เมือ่น�ำค่าความสมัพนัธ์แบบนีไ้ปเทยีบ

ค่าความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อในพุทธธรรมกับความเชื่อทางการเมือง และสถานภาพของพระสงฆ ์

กับความเชื่อทางการเมือง พบว่าค่าความสัมพันธ์แบบนี้มีความสอดคล้องกับค่าความสัมพันธ์ระหว่าง 

ความเช่ือในพุทธธรรมกับความเชื่อทางการเมือง ดังน้ันจึงสรุปได้ว่า ความเชื่อในพุทธธรรมมีอิทธิพลต่อ

ความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์มากกว่าสถานภาพในสถาบันสงฆ์



26 วารสารมหาจุฬาวิชาการ ปีที่ ๖ ฉบับที่ ๑

การวิเคราะห์รวบยอด
	 การศึกษาความเชื่อทางการเมือง ความเชื่อในพุทธธรรมและสถานภาพในสถาบันสงฆ์ที่ผ่านมา  

พบว่าพระสงฆ์ไทยมีความเชื่อทางการเมืองแบบประชาธิปไตยมากกว่าอ�ำนาจนิยมทั้งในด้านหลักการ  

วธิกีาร และวถิชีวีติโดยความเชือ่ทางการเมอืงของพระสงฆ์นีม้คีวามสัมพันธ์กับความเชือ่ในกลุ่มพุทธธรรม

เก่ียวกับหลักการปกครองโดยธรรม วิธีการปกครองโดยธรรม และวิถีชีวิตที่มีธรรมอยู ่ในระดับสูง  

ซ่ึงสอดคล้องกับการมีความเชื่อในพุทธธรรมของพระสงฆ์ กล่าวคือ พระสงฆ์ไทยมีความเชื่อในหลักการ

ปกครองโดยธรรม วิธีการปกครองโดยธรรม และวิถีชีวิตที่มีธรรมอยู่ในระดับค่อนข้างสูง ดังนั้น พุทธธรรม

ทุกกลุ ่มหรือทุกหลักธรรมจึงมิใช่จะมีผลต่อความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์โดยเท่าเทียมกัน  

หลกัพทุธธรรมทีจ่ะมผีลอย่างแท้จรงิต่อความเช่ือทางการเมอืงของพระสงฆ์ คอืหลักพุทธธรรมทีม่ลัีกษณะ

เกี่ยวข้องกับหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตในการเมืองการปกครองทั้งฝ่ายพุทธจักร และฝ่ายอาณาจักร 

นอกจากน้ัน ปัจจัยท่ีจะส่งผลกระทบต่อความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อใน 

พุทธธรรมของพระสงฆ์ คือ สถานภาพในสถาบันสงฆ์ ซึ่งจะส่งผลกระทบมากน้อยตามล�ำดับสถานภาพ 

ดังนี้ ปริยัติธรรม พรรษา พระสังฆาธิการ นิกายและสมณศักด์ิ โดยเฉพาะระดับปริยัติธรรมเป็นเพียง

สถานภาพเดยีวทีส่่งผลกระทบต่อความเชือ่ทางการเมอืง ความเชือ่ในพุทธธรรม และความสมัพนัธ์ระหว่าง

ความเชื่อทางการเมืองและความเชื่อในพุทธธรรมของพระสงฆ์ไทย

	 เหตุผลในระดับปริยัติธรรมมีความส�ำคัญถึงเพียงนี้ เนื่องด้วยเหตุผลเกี่ยวพันกันหลายประการ คือ 

	 ประการแรก ในหลกัสตูรประโยคนกัธรรมเป็นหลกัสตูรทีมุ่ง่หวงัในเชิงปฏบิติัส�ำหรบัพระสงฆ์ทีต้ั่งใจ

จะรับใช้พระพุทธศาสนาอย่างจริงจัง การศึกษาจึงเน้นหลักทางการแก้กระทู้ธรรม ปัญหาธรรม พระวินัย

และศาสนพิธี ส่วนหลักสูตรประโยคบาลีเป็นหลักสูตรที่มุ่งหวังในเชิงวิชาการ ส�ำหรับพระสงฆ์ที่ต้ังใจ 

จะศึกษาพุทธธรรมอย่างจริงจังเหมือนกัน เพราะเน้นการแปลและการแต่งฉันท์ในการแปลภาษา ผู้แปล

ย่อมต้องเข้าใจพระธรรมวินัยด้วย พระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมสูงข้ึน จะมีความเข้าใจในหลักพุทธธรรม

ต่าง ๆ ลึกซึ้งย่ิงขึ้น และยิ่งเวลาศึกษานานขึ้นเท่าใด โอกาสของการปลูกฝังให้เช่ือในพุทธธรรมย่อมมี 

มากขึ้นเท่านั้น

	 ประการที่สอง ในปี พ.ศ. ๒๕๐๗ มหาเถรสมาคมได้ประกาศหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลปีรบัปรงุใหม่
5
 โดยให้เพิม่วชิาสามญัเข้าไปในหลักสูตรบาลีหลายวชิา เป็นต้นว่า ภาษาไทย ภาษา

อังกฤษ คณิตศาสตร์ วิทยาศาสตร์ ภูมิศาสตร์ และประวัติศาสตร์ ซึ่งเป็นผลดีต่อพระสงฆ์ในด้านที่ว่า  

จะท�ำให้พระสงฆ์เรียนรู้สิ่งต่าง ๆ  ได้กว้างขวางขึ้น โลกทรรศน์ก็จะยิ่งกว้างขึ้น การเพิ่มวิชาสามัญเข้าไปใน

หลักสูตรนี้มีส่วนส�ำคัญต่อการเรียนรู้ทางการเมืองของพระสงฆ์ ในแง่ที่ว่า พระสงฆ์จะตระหนักถึงการรับ

	 5
 แถลงการณ์คณะสงฆ,์ เล่ม ๕๒ (พ.ศ. ๒๕๐๗), หน้า ๑๗๖-๑๗๗.



27ความเชื่อในพุทธธรรม สถานภาพในสถาบันสงฆ์และความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ไทย

ข่าวสารการเมืองมากขึน้ และมคีวามส�ำเนยีกในบทบาทของสถาบนัทางการเมอืง ซึง่สิง่เหล่านีเ้ป็นประโยชน์

ต่อการโน้มน้าวให้พระสงฆ์มีความเชื่อทางการเมืองแบบประชาธิปไตย

	 ประการที่สาม จากการสังเกตการศึกษาปริยัติธรรมของพระสงฆ์ จะใช้วิธีการอบรมสั่งสอน 

พุทธธรรมแบบไม่เน้นการบังคับ การศึกษาทุกอย่างเป็นไปโดยวิธีการสมัครใจ เพราะถ้าพระสงฆ์ไม่ชอบ  

ก็สามารถลาสิกขาออกไปได้ตลอดเวลา และเนื้อหาสาระของพุทธธรรมที่สอนก็เน้นทางประชาธิปไตย  

ดังจะสังเกตได้จากแบบเรียนนวโกวาทหรือแบบเรียนหมวดพระธรรมวินัย ของกระทรวงศึกษาธิการ

	 ประการสุดท้าย พระสงฆ์ที่มีระดับปริยัติธรรมสูงขึ้น จะยิ่งมีความเชื่อในพุทธธรรมมากขึ้นและ 

มโีอกาสในการเช่ือหลกัการ วธิกีาร และวถิชีวีติประชาธปิไตยมากกว่าอ�ำนาจนยิม จงึพบว่าระดบัปรยิตัธิรรม

เป็นตัวเชื่อมส�ำคัญของความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อในพุทธธรรมกับความเชื่อทางการเมือง

	 ประเด็นที่น่าสนใจต่อไปก็คือ เมื่อหลักสูตร เวลา เนื้อหา และวิธีสอนปริยัติธรรม มีแนวโน้มจะเป็น

ส่วนส�ำคัญที่ท�ำให้ระดับปริยัติธรรมมีผลต่อท้ังความเชื่อทางการเมือง และความเชื่อในพุทธธรรมของ 

พระสงฆ์ในทางที่เป็นประโยชน์ต่อสังคมไทย ทั้งในด้านที่ชาวไทยเป็นชาวพุทธ จึงสมควรมีความเชื่อใน 

พทุธธรรมและรฐับาลไทยมเีป้าหมายทีจ่ะให้มกีารพฒันาระบบการเมอืงแบบประชาธปิไตยขึน้ในเมอืงไทย 

จงึเป็นไปได้ว่าระบบปรยิตัธิรรมทีเ่ป็นมาในอดตีและปัจจบุนัจะเอือ้อ�ำนายต่อประเทศชาติในวตัถปุระสงค์

ดังกล่าวได้ทั้งหมด เนื่องจากการศึกษาบาลีแบบใหม่ในปัจจุบันมีหลักการให้ศึกษาภาษาบาลีควบคู่กับ

วชิาการสมยัใหม่ และมกีารฝึกอบรมในภาคปฏบัิต ิโดยมกีารขยายขอบเขตของหลกัสตูรออกเป็น ๓ ศกึษา 

คือ บาลีศึกษา สามัญศึกษา และปริทัศนศึกษาบาลีศึกษาแบ่งการศึกษาออกเป็น ๑๐ ปี เปรียญตรี ๓ ปี 

เปรียญโท ๓ ปี เปรียญเอก ๔ ปี จนถึง ป.ธ. ๙ แต่ในปีที่ ๑๐ เพิ่มการค้นคว้าพระไตรปิฎก สายสามัญศึกษา

เทียบเท่าประถมศึกษาตอนปลาย มัธยมศึกษาและอุดมศึกษา (คณะอักษรศาสตร์ สาขาภาษาไทย ภาษา

อังกฤษ และประวตัศิาสตร์) และสายปรทัิศนศกึษา มกีารฝึกอบรมภาคปฏบิติัและวชิาประกอบทางศาสนา 

โบราณคดี จิตวิทยา และปรัชญา
6

	 เมื่อพระสงฆ์ไทยได้รับประโยชน์จากระบบปริยัติธรรมที่ปรับปรุงใหม่นี้ จึงไม่สมควรที่จะลดหย่อน

คุณภาพของบาลีศึกษา เพราะความยากของบาลีศึกษาอาจจะช่วยให้พระสงฆ์มีความเข้าใจพุทธธรรม 

อย่างลึกซึ้งยิ่งขึ้น ส่วนการศึกษาวิชาการสมัยใหม่ จะเป็นประโยชน์แก่พระสงฆ์ในการที่จะเข้าใจโลกและ

ชีวิต แล้วสะท้อนไปสู่การเข้าใจหลักธรรม ช่วยให้การศึกษาธรรมดียิ่งข้ึนอีกเช่นกัน การรักษาการศึกษา

บาลี จึงเป็นสิ่งส�ำคัญและการคงไว้ซึ่งมาตรฐานแห่งการศึกษาบาลี น่าจะเป็นประโยชน์กว่าการปรับ

มาตรฐานเพ่ือให้พระสงฆ์ได้สอนง่ายข้ึน จนหลักสูตรมากขึ้นหรือเพื่อให้พระสงฆ์มีก�ำลังใจสอนมากขึ้น 

	 6
 พระมหาประยุทธ์ ปยุตโต, “บทบาทของพระสงฆ์ในสังคมไทยปัจจุบัน,” ใน พุทธศาสนากับสังคมไทยปัจจุบัน 

(กรุงเทพมหานคร : สยามสมาคม, ๒๕๑๓), หน้า ๔๑-๔๒.



28 วารสารมหาจุฬาวิชาการ ปีที่ ๖ ฉบับที่ ๑

เพราะการทีพ่ระสงฆ์จะส�ำเรจ็มากหรอืน้อยนัน้ ไม่น่าจะเป็นด้วยหลักสูตรบาลีศกึษายากเกนิไป น่าจะเป็น

ที่ผู้ศึกษาไม่สนใจศึกษาอย่างจริงจังมากกว่า เนื่องจากฐานะของผู้ส�ำเร็จการศึกษาปริยัติธรรมชั้นสูงสุด  

ก็ไม่มีเกียรติเท่าผู้ที่จบปริญญาตรี คือยังด�ำรงเพศบรรพชิตอยู่ ก็ไม่เป็นท่ีรู้จักสนใจ ยิ่งถ้าลาเพศไป ก็ยิ่ง 

ไม่ปรากฏ กลบัจะเป็นทีมุ่ง่มองไปในทางหยามด้วยถงึกบัปิดบงัประวติัเดิมของตนเพราะกลัวคนอืน่จะรู้ว่า

ไปจากสถาบันสงฆ์ ดังนั้น ระบบปริยัติธรรมที่ควรปรับปรุงจึงน่าจะอยู่ที่สายสามัญศึกษา เพราะวิทยาการ

สมัยใหม่ก้าวหน้ารวดเร็วมาก การปรับปรุงการศึกษาสามัญ จะท�ำให้พระสงฆ์เข้าใจวิชาการใหม่ ๆ  ซึ่งเป็น

ประโยชน์ต่อรัฐในฐานะเป็นผู้เพิ่มก�ำลังในการผลิตได้ ไม่ไปเป็นภาระของสังคมในฐานะผู้ด้อยการศึกษา 

หรือเพ่ิมปัญหาสังคมในฐานะเป็นผูว่้างงาน เป็นต้น และทีส่�ำคญัเป็นประโยชน์แก่พทุธศาสนา ในฐานะเป็น

พระสงฆ์ที่มีความสามารถน่าเคารพนับถือ

บทบาททางสังคมการเมืองของพระสงฆ์ในอนาคต
	 พระสงฆ์ปัจจุบันคือผู้ท่ีพ�ำนักอาศัยอยู่ในวัด มีชีวิตอยู่ด้วยอุคมคติปฏิบัติตามพระธรรมวินัยของ

พระพุทธเจ้า ในพระธรรมวินัยได้ก�ำหนดให้ชีวิตของพระสงฆ์มีหน้าที่ผูกพันอยู่กับสังคมสงฆ์ และสังคม 

ชาวบ้าน ในสงัคมสงฆ์จะเหน็ได้จากพทุธบญัญตัต่ิาง ๆ  เริม่ตัง้แต่อยูร่่วมกันในวัด การก�ำหนดเขตสมีาอโุบสถ

กรรม ปวารณาและกิจของสงฆ์อื่น ๆ ที่ให้สงฆ์เป็นใหญ่ รวมทั้งสังฆกรรม ด้วยการเคารพตามล�ำดับอายุ

พรรษา ในสังคมชาวบ้าน พระธรรมวินัยได้ก�ำหนดให้พระสงฆ์ฝากชีวิตการเป็นอยู่ด้วยปัจจัย ๔ ไว้กับ 

ชาวบ้านและเตือนให้พระสงฆ์มีความส�ำนึกในหน้าท่ีและมีความส�ำนึกรับผิดชอบท่ีจะต้องมีชีวิตอยู่เพ่ือ

ประโยชน์และความสุขของมหาชน และให้พระสงฆ์มีความสัมพันธ์กับสังคมในทางที่ถูกต้อง รักษาเกียรติ

และฐานะ ให้สมกับที่สังคมได้ให้ความเคารพและไว้วางใจให้อนุเคราะห์สังคมด้วยคุณธรรม หวังให้สังคม

ได้รับประโยชน์อย่างแท้จริง มิได้มีจิตเจตนาแอบแฝงหวังอามิสตอบแทนใด ๆ
7

	 พระสงฆ์มีอีกชื่อหนึ่งว่า “ภิกษุ” แปลว่าผู้ขอ เพราะมีชีวิตอยู่ด้วยการภิกขาจาร คือ การบิณฑบาต 

ในเรื่องผู้ขอ นอกจากจะท�ำให้พระภิกษุมีความร�ำลึกอยู่เสมอถึงความผูกพันและรับผิดชอบต่อสังคมแล้ว 

นับเป็นการอบรมตนเองในการลดทิฏฐิมานะ และไม่ว่าภูมิหลังของตนจะเป็นใครมาจากไหน จะต้องมามี

ชีวิตอยู่อย่างผู้ขอบางลักษณะ แม้พระพุทธเจ้าก็ตรัสไว้ว่า ชีวิตเช่นนี้เป็นปรทัตตูปชีวี คือมีชีวิตได้เพราะ

การสละ การให้ของผู้อื่นในขณะเดียวกัน พระสงฆ์ต้องอบรมจิตใจให้เปี่ยมไปด้วยความเมตตา กรุณา และ

คุณธรรมอื่น ๆ ให้สมกับที่โบราณเรียกพระสงฆ์ผู้มาบิณฑบาต ว่า “พระมาโปรดสัตว์” ซึ่งเป็นสัญลักษณ์

หรือสื่อกลางให้ศาสนิกชนเข้าใกล้พระธรรมวินัย
8

	 7
 เรื่องเดียวกัน, หน้า ๗-๑๔.

	 8
 พระมหาสมทรง สิรินฺธโร, บทบาทของวัดและพระสงฆ์ไทยในอนาคต, (กรุงเทพมหานคร: คณะกรรมการ

ศาสนาเพื่อการพัฒนา, ๒๕๒๕) หน้า ๒๐.



29ความเชื่อในพุทธธรรม สถานภาพในสถาบันสงฆ์และความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ไทย

	 เมื่อสังคมไทยเข้าสภาวะสังคมก�ำลังพัฒนาจากสังคมจารีตประเพณีไปสู่สังคมสมัยใหม่ ทั้งในเมือง

และในชนบท ท�ำให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางสังคมและเศรษฐกิจที่ถือความส�ำเร็จ และถือความมั่งคั่ง 

เป็นเป้าหมาย สิ่งเหล่านี้ได้ก่อปัญหาความสับสนในทางจริยธรรม แม้ในเรื่องความดีความชั่ว เมื่อสังคม 

มีแนวโน้มว่าถือเงินและอ�ำนาจเป็นเรื่องส�ำคัญ พระสงฆ์บางส่วนที่ไม่เข้าใจปัญหาที่ซับซ้อนนี้ ก็ย่อมถูก

ระบบเสรี – ทุนนิยม ครอบง�ำความเห็นตามไปว่า คนมีเงินมีอ�ำนาจเป็นคนดี พระสงฆ์ท่ีมีความคิดเห็น 

เช่นน้ีจึงน�ำตนและวัดไปพัวพันอยู่กับคนมีเงิน มีอ�ำนาจ ในขณะเดียวกันตนเองก็ตกเป็นอุปกรณ์ทาง

เศรษฐกิจและการเมืองของชนช้ันน�ำทางสังคม ท�ำให้พระสงฆ์บางส่วนยึดติดในลาภ ยศ สรรเสริญ และ

โลกธรรมอ่ืน ๆ แต่การยึดติดนี้ ถ้าพิจารณาทางด้านฆราวาสแล้ว ไม่น่าจะมีปัญหาอะไร ถ้าพิจารณา 

ด้านหลกัพทุธธรรมอาจจะได้รบัการตเิตยีน แต่ถ้าพจิารณาด้านหลกัพทุธธรรมทีจ่ะน�ำมาใช้กบัสงัคม กไ็ม่น่า

จะมีความเสียหายต่อพระสงฆ์อย่างไร เพราะการยึดติดในสิ่งเหล่านี้มีผลน้อยมากต่อการมีความเชื่อทั้งใน

พุทธธรรมและในลัทธิการเมืองของพระสงฆ์

	 ปัญหาในบทบาทของพระสงฆ์ในปัจจบัุน น่าจะมาจากการทีพ่ระสงฆ์ไม่ปรบัตัวให้เข้ากบัความเจรญิ

สมัยใหม่มากกว่าความหลงในโลกธรรม พระสงฆ์มีจ�ำนวนไม่น้อยที่พยายามยืนอยู่ในสภาพคงเดิม  

ในท่ามกลางสังคมที่เปลี่ยนแปลงไป ปล่อยให้ประชาชนไปสัมพันธ์กับอารยธรรมตะวันตก ท�ำให้ความ

สัมพันธ์ระหว่างพระสงฆ์กับราษฎร ซึ่งมีมาแต่เดิม เริ่มเหินห่างไป โดยเฉพาะด้านการศึกษา เมื่อชาวบ้าน

เกิดความรู้สกึว่าพระสงฆ์เป็นดนตร ีไม่ทนัสมยั ไม่อาจจะเข้าใจกนัได้ เพราะพระสงฆ์ขาดความรูท้ีจ่ะใช้เป็น

สื่อกลางในการน�ำประชาชนเข้าหาพุทธธรรม ยิ่งกาลเวลาผ่านไปความเข้าใจก็ยิ่งห่างกัน จนไม่อาจเข้าใจ

กันได้ และชาวบ้านเห็นว่าวิชาที่พระสงฆ์เล่าเรียนไม่อาจน�ำไปใช้ในการด�ำเนินชีวิตได้หรือช่วยเหลือ 

สังคมได้
9

	 การปรับตัวของพระสงฆ์นี้ มิใช่ปรับตัวไปตามการยอมรับพระสงฆ์ของบุคคลทั่วไป หรือพระสงฆ์

พยายามปรับตัวให้ไหลไปตามกระแสของคนส่วนใหญ่ เมื่อคนส่วนใหญ่ต้องการนิมนต์ท่านมาท�ำพิธ ี

ข้ึนบ้านใหม่ เจิมป้ายหน้าบ้าน สะเดาะเคราะห์ ท่านก็ท�ำให้ หรือชาวบ้านไปหาท่านเพราะต้องการ 

ฤกษ์ยาม ขอนามให้บุตรหลาน ขอน�้ำมนต์รักษาโรคภัยไข้เจ็บท่านก็สนองเจตนารมณ์อันงมงายของ

ประชาชนอย่างไม่ยัง้คิด ตลอดจนรฐับาลต้องการให้พระสงฆ์ช่วยเผยแพร่ประชาธปิไตยท่านกส็นองนโยบาย

ของรัฐบาล
10

 จุดยืนของพระสงฆ์ควรมีความแน่นอนตามพระธรรมวินัยมิใช่ปฏิบัติไปตามเจตนารมณ์ของ

รฐัและประชาชน เพือ่ป้องกันการประพฤตอิอกนอกกรอบสมณสารูป ทีม่ปีรากฏในพระธรรมวนิยัอย่างชดัเจน

	 9
 พระมหาประยุทธ์ ปยุตฺโต, “บทบาทของพระสงฆ์ในสังคมไทยปัจจุบัน,” หน้า ๑๙-๒๒.

	 10
 จ�ำนงค์ ทองประเสริฐ, พระพุทธศาสนากับสังคมและการเมือง (กรุงเทพมหานคร : แพร่พิทยา, ๒๕๒๐), หน้า 

๘๑.
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	 พระสงฆ์ควรมบีทบาทเข้าช่วยเหลอืรฐับาลในหลายด้านนัน้ เป็นสิง่ทีถ่กูต้อง แต่พระสงฆ์จะท�ำอะไร

ควรดสูมณวสิยั ให้เหมาะแก่สมณสารปู พระสงฆ์กบัการเมอืงนัน้แยกกนัไม่ออก แต่จะให้พระสงฆ์แสดงออก 

เป็นต้นว่า การฝักใฝ่หรือเป็นสมาชิกของกลุ่มหรือพรรคการเมือง หรือเป็นผู้น�ำมวลชนในการเดินขบวน

เรียกร้องหรือสนับสนุนทางการเมืองใด ๆ ไม่น่าจะเป็นสมณสารูปที่น่าสรรเสริญ พระสงฆ์น่าจะช่วยเหลือ 

รฐัได้ ในการปลกูฝังความเชือ่ทางการเมอืงแบบประชาธิปไตยให้แก่ประชาชนทลีะเลก็ละน้อย โดยผ่านการ

เทศน์บ้าง การพฒันาท้องถิน่บ้าง การออกนติยสารบ้าง การเปิดสอนในโรงเรยีนพทุธศาสนาวันอาทติย์บ้าง 

การให้พระสงฆ์เป็นสิง่กลางในการเผยแพร่ประชาธปิไตย เป็นส่ิงทีเ่ป็นไปได้ในด้านทีว่่า พระสงฆ์เป็นตัวแทน

ของวัด ซึ่งเป็นศูนย์กลางที่รวมจิตใจของประชาชน พระสงฆ์จึงกลายเป็นผู้น�ำทางจิตใจเป็นหลักประกัน

ความมั่นคงของประเทศ ในฐานะเป็นที่ยึดเหนี่ยวประชาชนให้มีความสามัคคี และให้รวมตัวกันเข้าเป็น

หน่วยหนึ่งได้ ดังที่พระมหาประยุทธ ได้แสดงทัศนะไว้ว่า 

	 “ในสังคมประชาธิปไตยที่สมบูรณ์ สิ่งที่ควบคุมความประพฤติของชนช้ันปกครองก็คือเสียงของ

ประชาชน ซึง่หมายถงึประชาชนทีไ่ด้รบัการศกึษาดีแล้ว แต่ถ้าประชาชนยงัด้อยการศกึษาอยู ่และสถาบนั

อืน่ท่ีเคยช่วยท�ำหน้าทีน่ีห้มดความหมายไป ระบบควบคมุกเ็กดิช่องโหว่ จึงอาจเป็นสภาพทีเ่ส่ียงภยักไ็ด้”
11

	 ดังนั้น พระสงฆ์จึงควรมีบทบาทและหน้าที่ช่วยเหลือรัฐในทางการเมือง ซ่ึงในทางวิชาการแล้ว  

เข้ากับหลักการโครงสร้างและหน้าที่ในทางสังคมวิทยา
12

 ท่ีพิจารณาสังคมส่วนรวมว่าเป็นระบบหนึ่ง  

ซึ่งประกอบด้วยส่วนประกอบย่อย ๆ ที่ยึดเหนี่ยวและมีปฏิสัมพันธ์ต่อกัน ส่วนประกอบเหล่านี้จะปรากฏ

เป็นรูปสถาบันทางสังคมรูปต่าง ๆ โดยมีหน้าที่ช่วยแก้ปัญหาที่เกิดขึ้นจากการอยู่ร่วมกันของมนุษย์  

เป็นเสมือนกลไกที่ท�ำงานเพื่อประโยชน์ของสังคม แต่ละสถาบันจะมีหน้าที่ของตน ยิ่งเป็นการตอบสนอง 

ต่อความต้องการสมาชิกของสังคมและของสถาบันอื่น ๆ ด้วย และการท�ำหน้าท่ีเหล่านี้จะเป็นไปในทาง 

ที่สนับสนุนซึ่งกันและกันในขั้นสุดท้าย

	 ในฐานะที่สถาบันสงฆ์เป็นสถาบันหนึ่งในสังคมไทย ที่มีพระสงฆ์เป็นบุคลากรในการสืบพระศาสนา 

พระสงฆ์ควรมีบทบาททางการเมืองเป็นผู้น�ำทางจิตใจของประชาชน และเป็นผู้ชักจูงให้ประชาชนไปสู ่

เป้าหมายในชีวิตท่ีถูกต้อง ซึ่งมิใช่ด้วยการเทศน์ แต่ด้วยการกระท�ำทั้งเทศน์ และพัฒนาจิตใจและความ 

เป็นอยู่ของประชาชนให้ดีขึ้น

	 ในสงัคมไทย พระสงฆ์เป็นผูมี้เวลา ความรูแ้ละความสามารถทีจ่ะท�ำประโยชน์ให้เกดิกบัชาวบ้านได้

ในขอบเขตทีก่ว้างขวางมาก พระสงฆ์และประชาชนจะด�ำรงชวีติอยูร่่วมกนัในแต่ละชมุชนด้วยความสมัพันธ์

	 11
 พระมหาประยุทธ์ ปยุตโต, “บทบาทของพระสงฆ์ในสังคมไทยปัจจุบัน,” หน้า ๑๘.

	 12
 Robert M. McIver and Charls H. Page, “Social Change,” in Society: An Introductory Analysis 

(New York: Rinehart, 1954), pp. 508 – 635.



31ความเชื่อในพุทธธรรม สถานภาพในสถาบันสงฆ์และความเชื่อทางการเมืองของพระสงฆ์ไทย

อันใกล้ชิด ประชาชนก็จะเพิ่มความศรัทธาในพระพุทธศาสนาจากความจุนเจือที่ไม่หวังผลตอบแทนของ

พระสงฆ์ ชาวบ้านจะไม่ละทิง้ศาสนาพทุธและจะตัง้ใจช่วยเหลอืในการต่อสูกั้บปัญหาการครองชพีและการ

แก้ไขปรับปรุงสภาพชีวิตและสภาพแวดล้อมของชุมชนให้ดีขึ้น ร่วมกับพระสงฆ์ ความรับผิดชอบต่อการ

พัฒนาชุมชนของพระสงฆ์เป็นการตอบสนองทางจิตวิทยาอันเกิดจากความใกล้ชิดที่มีมาอย่างต่อเนื่องกับ

บุคคล และสังคม
13 

หรือที่ นีลส์ มุลเดอร์ ได้แสดงทัศนะไว้ว่า การที่คนไทยทั่วไปแสดงพฤติกรรมทาง

ศาสนาก็เนื่องจากแรงจูงใจที่ต้องการท�ำความดี เพราะการท�ำความดีนั้นจะเป็นผู้ชักชวนให้ชาวบ้าน 

ท�ำกิจกรรมในการพฒันาต่าง ๆ  โดยมพีระสงฆ์เป็นผูน้�ำ กน่็าจะมโีอกาสประกนัความส�ำเรจ็ เพราะกจิกรรม

เหล่านั้น เป็นสิ่งที่คนทั่วไปเห็นว่า เป็นการท�ำบุญท�ำกุศลให้กับพระพุทธศาสนาอย่างหนึ่ง
14

	 การที่พระสงฆ์เข้าช่วยเหลือพัฒนาชุมชน ไม่ว่าจะด้วยมีเจตนาอย่างใด ก็มีลักษณะช่วยรัฐพัฒนา

บ้านเมือง ซึ่งเป็นพื้นฐานของการเมืองแบบประชาธิปไตย ที่ให้ทุกคนร่วมกันพัฒนาบ้านเมืองโดยความ

สมคัรใจ รวมทัง้งานพฒันาชนบทของพระสงฆ์ มผีลกระทบต่อการสร้างความสามคัคใีนหมูค่ณะการจดัตัง้

กลุ่มพลังชนบท การให้ข่าวสารการเมอืงแก่ประชาชน
15

 ซึง่มคีวามส�ำคญัต่อระบบการเมอืงแบบประชาธปิไตย 

ทั้งสิ้น เป็นต้นว่า จากการวิจัยพบว่า ผู้ที่มีระดับข่าวสารการเมืองสูงกว่าจะรับรู้และเห็นความส�ำคัญ 

ของบทบาทหน้าที่ของสถาบันและองค์การต่าง ๆ ของรัฐมากกว่าผู้ที่มีระดับข่าวสารการเมืองต�่ำกว่า 

นอกจากนัน้ ผูท้ีม่ข่ีาวสารการเมอืงมากกว่าจะมอีตัราการเข้ามามส่ีวนร่วมทางการเมอืงและมีอตัราการไป

ใช้สทิธอิอกเสยีงเลอืกตัง้ทีเ่กิดจากความส�ำนกึของตนเองสงูกว่าผูท้ีม่รีะดบัข่าวสารการเมอืงต�ำ่กว่าอีกด้วย
16

 

พิจารณาสรุป

	 จากการวิจัยได้ข้อค้นพบหลายประการ ได้แก่ประการแรก พระสงฆ์ไทยมีความเชื่อทางการเมือง

แบบประชาธิปไตยมากกว่าอ�ำนาจนิยม ทั้งในด้านหลักการ วิธีการ และวิถีชีวิตทางการเมือง ประการ 

ที่สองพระสงฆ์ไทยมีความเชื่อในหลักการปกครองโดยธรรม วิธีการปกครองโดยธรรมและวิถีชีวิตที่มีธรรม 

ประการทีส่าม ความเชือ่ทางการเมอืงของพระสงฆ์มคีวามสมัพนัธ์กบัความเชือ่ทางพทุธธรรมเกีย่วกบัหลกั

การปกครองโดยธรรม วิธีการปกครองโดยธรรม และวิถีชีวิตที่มีธรรม และประการสุดท้ายปัจจัยที่ส่งผล 
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 William J. Klausner, “The Thai Sangha and National Development,” Visakha Puja B.E. (1975) 

(Bangkok: The Buddhist Association of Thailand, 2521), pp. 30 – 35.

	 14
 J.A. Niels Mulder, Monks, Merit and Motivation (Illinois: Northern Illinois University Center 

for Southeast Asian Studies, 1973), p. 44.

	 15
 สมบูรณ์ สุขส�ำราญ, พุทธศาสนากับการเปล่ียนแปลงทางการเมืองและสังคม, (กรุงเทพมหานคร : คณะ

รัฐศาสตร์ จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย, ๒๕๒๗), หน้า ๑๓๔-๑๓๖.

	 16
 พรศักดิ์ ผ่องแผ้ว, ข่าวสารการเมืองของคนไทย (กรุงเทพมหานคร: เจ้าพระยาการพิมพ์, ๒๕๒๖), หน้า ๑๔๐.



32 วารสารมหาจุฬาวิชาการ ปีที่ ๖ ฉบับที่ ๑

กระทบต่อความสัมพันธ์ระหว่างความเชื่อทางการเมืองกับความเชื่อทางพุทธธรรมของพระสงฆ์ไทย คือ 

สถานภาพในสถาบันสงฆ์ โดยส่งผลกระทบมากน้อยตามล�ำดับสถานภาพ ดังนี้ ปริยัติธรรม พรรษา  
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