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Trend in Sangha’s Role towards Thai Politics in 
the Next Two Decades

Abstract

Research into the “trends and roles of the monastic sangha in Thai politics over the next 

two decades (2013-2033)” reveals six key functions of the sangha: 1) the role of dealing with social 

confl icts by using Buddhist methods of peace; 2) the role of offering political advice and guidance; 

3) the role of developing people in accordance with democratic principles; 4) exercising the right 

to criticize politicians and state policies; 5) the role of making political requests through peaceful 

gatherings; 6) the role of exercising the right to vote.

While experiencing political gatherings and deepening rift in society among political factions 

in Thailand, sangha needs to perform the role of “peace engineer,” in order to foster democracy 

among citizens. Sangha also needs to improve skills in political communication. With regard to political 

activities and demonstrations, the tradition of the Thai society, the monastic discipline, and 

constitutional laws permit the monastic sangha the following expedients: a) with consensus by the 

wider monastic community, monks can announce the measure of “turning over the almsbowl,” both 

at the village and at the state level, in order to protest against individuals who violate the Buddhist 

religion; B) monks can turn over the almsbowl’ vis-à-vis the state politicians who enact policies that 

create an adverse effect on the lives of the general public or on righteous principles belonging to the 

religion or the society, in order to preserve the well-being and goodness of the Thai society. Sangha’s 

protests should be performed by using the following three criteria (1) concept; (2) content; and 

(3) context.

The roles of the sangha with regard to voting in future elections on three variables: (1) the 

government passing state policies that adversely affect Buddhism, due to lack understanding in the 

religion; (2) politicians lacking awareness in the course and development of Buddhism, both in a 

factual sense and in a legal sense; (3) other religions and their members enacting policies or performing 

traditions that are hostile to and undermining Buddhism, and as a result are harmful to or negatively 

affect the emotional state of Buddhists.
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แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๓๑

๑. บทนํา
พระพุทธศาสนาเปนศาสนาสําคัญ ซึ่งมีบทบาท 

และมีอิทธิพลอยางยิ่งตอการศึกษา สังคม จิตวิทยา 

เศรษฐกิจ และการเมือง รวมทั้งดานปรัชญา พิธีกรรม 

ความเชื่อ วัฒนธรรม ประเพณี และวิถีปฏิบัติของพระสงฆ

และพุทธศาสนิกชน (Jerrold Schecter, 1967: XI) ใน

ดานอิทธิพลของพระพุทธศาสนาในสังคมไทย พระสงฆ

กับชาวบานมีความสัมพันธที่ดีตอกันมาเปนระยะเวลาอัน

ยาวนานกวา ๗๐๐ กวาป

บทบาทและความสําคัญของพระสงฆในฐานะ

ปจเจกบุคคลและองคกรสามารถวิ เคราะห ไดจาก

ความสัมพันธระหวางพระสงฆกับนักปกครองและ

ประชาชนทั่วไปต้ังแตสมัยสุโขทัยเปนตนมา พระสงฆทํา

หนาที่สําคัญในฐานะเปนที่ปรึกษาของพระมหากษัตริย 

และบางครัง้อาจนาํเสนอทางเลอืกในการตดัสนิของกษตัรยิ

เกี่ยวกับการบริหารกิจการบานเมืองดังจะเห็นไดจาก

พอขุนรามคําแหง พญาลิไท และสมเด็จพระนเรศวร

มหาราช หรือกรณีที่ชาวบานบางระจันที่กําลังเผชิญหนา

กับสงคราม พระสงฆไดเขาไปมีบทบาทสําคัญในการเสริม

สรางพลังใหแกประชาชน จะเห็นวา ประวัติศาสตรของ

การพัฒนาชาติบานเมืองตั้งแตสมัยสุโขทัยเปนตนมานั้น 

พระสงฆไดเขามาชวยเปน “แกนกลาง” ในการเชื่อมทั้ง

ผูปกครองและประชาชนใหสามารถอยูรวมกันทั้งในยาม

สงบและยามสงคราม

เมื่อถึงจุดเปลี่ยนแหงยุคสมัย พระสงฆที่นับถือ

พระพุทธศาสนาแบบเถรวาทบางกลุมทั้งในประเทศศรี

ลังกา พมา กัมพูชา รวมถึงประเทศไทย ไมไดดํารงตนให

อยูในสถานะและบทบาทของตนเองในแงมุมของการเปน 

“ทีป่รกึษาของผูปกครอง” โดยการนาํเสนอทศพธิราชธรรม

เทานั้น หากแตเขาไปเกี่ยวของกับการการเมืองทั้งโดยตรง

และโดยออม ไมวาจะเปนพระสงฆในประเทศศรีลังกาที่

เขาไปเลือกตั้งนักการเมืองและเขารับสมัครเลือกตั้งเปน

นักการเมือง พระสงฆในประเทศพมาไดเดินขบวนควํ่า

บาตรรัฐบาลทหารพมา หรือเขาไปรวมสนับสนุนกลุมคน

ทีต่วัเองชืน่ชอบใหเปนนกัการเมอืงเพือ่ปรบัเปลีย่นนโยบาย

ทางการเมืองใหสอดรับกับสิ่งที่ประสงค  

แนวโนมการเดินขบวนเพื่อประทวงรัฐบาลหรือ

นกัการเมอืงดงักลาว ไดเกดิขึน้ในสงัคมไทยอยางชดัเจนเชน

เดยีวกนั และไดรบัการจดัตัง้เปนขบวนการมากยิง่ขึน้ในชวง

เวลาที่สังคมไทยกาวเขาไปสูระบอบการเมืองการปกครอง

แบบประชาธิปไตย และในหลายกรณีหรือเหตุการณพระสงฆ

ไดเขาไปประทวงเพื่อเรียกรองความชอบธรรม เชน กรณี

การเรียกรองความชอบธรรมใหแกพระพิมลธรรม (อาจ 

อาสภมหาเถระ) กรณกีารเรยีกรองใหบรรจพุระพทุธศาสนา

เปนศาสนาประจําชาติ และกรณีของพระสงฆที่เขาไปรวม

สนับสนุนขบวนการทางการเมืองของมวลชนเสื้อแดง และ

เสื้อเหลือง

กรณีศึกษาดังกลาวมิไดปรากฏขึ้นเฉพาะกลุม

พระสงฆที่ประทวงเพื่อตอตานรัฐบาลเทานั้น แตบาง

สถานการณพระสงฆบางกลุมไดสนับสนุนทาทีของรัฐบาล

ใหดําเนินการบางอยางโดยการตีความหลักการทาง

พระพุทธศาสนาเพื่อใหรัฐบาลเกิดความชอบธรรมใน

การตัดสินใจทางการเมืองดังเชนกรณีของพระกิตติวุฑโฒ

ทีช่ีว้า “การฆาคอมมวินสิตไมบาป” แนวทางดงักลาวทาํให

นักวิชาการบางทานมองวาพระสงฆพยายามที่จะทําให

รัฐบาลเกิดความชอบธรรมในการสลายการชุมนุม จับกุม 

และคุมขังนักการเมือง นิสิต นักศึกษา ประชาชน และ

พระสงฆฝายซาย (สมบูรณ สุขสําราญ, ๒๕๒๒: ๑๕) 

สอดรับกับผลงานวิจัยของรัตนาภรณ พงษพัฒนาที่ศึกษา

พระพุทธศาสนากับการเมืองวา “รัฐบาล และผูนําทาง

การเมอืงในประเทศทีน่บัถอืพระพทุธศาสนาพยายามอยาง

ยิ่งที่จะนําหลักการทางศาสนามาสรางความชอบธรรม

ทางการเมือง” (รัตนาภรณ พงษพัฒนา, ๒๕๔๗)



๓๒  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

บทสรุปของรัตนาภรณ พงษพัฒนาไดสอดรับกับ

บทบาทของพระสงฆกับการเมืองในประเทศศรีลังกาและ

พมาอยางมีนัยสําคัญ เพราะพระเจาทุฏฐคามินีอภัยในขณะท่ี

รบพุงกับกลุมทมิฬทรงใหพระสงฆเปนทัพหนาในการสราง

ความชอบธรรมทางการเมือง และเมื่อเกิดความสูญเสีย

ในการสูรบ พระสงฆไดพยายามจะปลอบโยนพระเจา

ทุฏฐคามินีอภัยที่เสียกําลังใจจากการผิดศีลเนื่องจาก

การฆาชาวทมิฬจํานวนมากวา “พระองคอยากังวลไป

เลย การฆาบุคคลที่เปนมารของศาสนาไมถือวาเปนบาป”    

(พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), ๒๕๓๕: ๑๔-๑๕) 

ในขณะท่ีประเทศพมาป พ.ศ. ๒๔๙๒ อูนุเห็นวาพระสงฆ

และศาสนาควรมีบทบาทมากขึ้นในการเมืองพมา จึง

ประกาศอุดมการณของประเทศเปน “พุทธสังคมนิยม” 

โดยตีความมารกซิสมและทดลองผสานเขากับหลักของ

พระพุทธศาสนา ภายใตกรอบแนวคิดลัทธิสังคมนิยม 

(Melford Spiro, 1982: 389-390) ซึง่ทาํใหพระสงฆเขาไป

เปนแนวรวมและสนับสนุนเปนจํานวนมาก  

จากปรากฏการณดงักลาว ทาํใหเกดิคาํถามสาํคญั

ตอบทบาทและทาทีของพระสงฆทั้งในเชิงปจเจกบุคคล 

และองคกรวา “รับกับหลักการ หรือแนวคิดพื้นฐานใน

พระพทุธศาสนาหรอืไมอยางไร” แททีจ่รงิแลว พระพทุธเจา

ไดทรงออกแบบหรือวางสถานะวา พระสงฆไมควรยุงเกี่ยว

โดยเด็ดขาดใชหรือไม หรือวาพระองคทรงอนุญาตให

พระสงฆเขาไปสัมพันธกับความรุนแรงทางการเมืองใน

ลักษณะยืดหยุนโดยใหเขาไปสัมพันธไดในบางกรณี 

คําวา “บางกรณี” นั้น สามารถวิเคราะหไดจาก

การที่พระพุทธเจาเขาไปทําหนาที่เปน “ผูไกลเกลี่ยกรณี

พระญาติทําสงครามแยงนํ้า” (มหามกุฎราชวิทยาลัย, 

๒๕๔๓: ขทุทกนกิาย คาถาธรรมบท เลมที ่๑ ภาคที ่๒ ตอน

ที่ ๓ หนา ๓๖๓) และ “กรณีการหามมิใหพระเจาวิฑูฑภะ

ทําสงครามฆาลางเผาพันธุเจาศากยะ” (ขุ.สุ. (บาลี) ๒๕/๔๗/ 

๒๕; ขุ.สุ. (ไทย) ๒๕/๔๗/๔๑) ทาทีของพระพุทธเจา

ในลักษณะนี้สะทอนอะไรในบริบทของความขัดแยงและ

ความรนุแรงทีเ่กดิขึน้กบันกัการเมอืงและประชาชน คาํถาม

คือ ในบางบริบทที่นักการเมืองเผชิญหนากับสงครามและ

ความรุนแรง” พระองคเลือกที่จะทรงนิ่งเงียบ เชน กรณี

ที่พระเจาอชาตศัตรูสงกองกําลังไปโจมตีและยึดเมือง

เวสาลี (องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๒๒/๓๓; องฺ.สตฺตก. (บาลี) 

๒๓/๒๒/๑๕; องฺ.สฺตตก.อ. ๓/๒๒/๑๗๐) หรือแมกระทั่ง

การที่พระเจาอชาตศัตรูสั่งทํารายพระเจาพิมพิสารซึ่งเปน

พระบิดาและเปนพระสหายของพระองค พระองคทรง

เลือกที่จะไมเขาไปแทรกแซงประเด็นความรุนแรงเกี่ยว

กับการแยงชิงอํานาจทางการเมืองในลักษณะดังกลาว ยิ่ง

กวานั้น ในกรณีที่พระเจาปเสนทิโกศลทําศึกสงครามกับ

พระเจาอชาตศตัร ูพระองคทราบเรือ่งราวทีเ่กดิขึน้ทัง้หมด 

จนทําใหพระองคตรัสกับพระสงฆวา “ผูชนะยอมกอเวร

ผูแพยอมนอนเปนทุกข” (สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๑๒๕/๑๔๖-๑๔๘; 

สํ.ส. ๑๕/๑๒๖/๑๔๘-๑๔๙; สํ.ส.อ. ๑/๑๒๕-๑๒๕/

๑๔๖-๑๔๗; สํ.ส.ฏี. ๑/๑๒๕-๑๒๖/๑๙๘) ถึงกระนั้น 

พระองคมิไดทรงเขาไปแทรกแซงสงครามระหวางสอง

แควน

หากวิเคราะหทาทีของพระองคตอสงครามและ

ความรุนแรงขางตนอาจจะทําใหพระสงฆบางกลุมสาย

เถรวาทตีความและสรุปเองวา “หากความขัดแยงและ

ความรุนแรงเก่ียวของกับญาติทางสายเลือด พระสงฆสามารถ

เขาไปแทรกแซงได โดยเฉพาะประเดน็ความขดัแยงระหวาง

ประชาชนในสังคมไทย” พระสงฆอาจจะออกไปทําหนาท่ี

ระงบั หรอืแสดงออกในเชงิสญัลกัษณหรอืทางตรงระหวาง

คูกรณทีีก่าํลงัมขีอพพิาทกนัอยู แตหากเปนสงครามระหวาง

รัฐตอรัฐ พระสงฆอาจจะตองระมัดระวังทาทีในการเขาไป

แทรกแซง หรือกระทําการอยางใดอยางหนึ่ง

ปรากฏการณท่ีพระพุทธเจาตรัสหามมิใหพระสงฆ

เขาไปเก่ียวของในบางบริบทน้ัน กลับเปนประเด็นท่ีผูปกครอง

รัฐ หรือประชาชนต้ังขอสังเกตถึงความไมเหมาะสมท่ีพระสงฆ



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๓๓

จะเขาไปยุงเกี่ยวหรือสัมพันธกับสิ่งที่ไมไดเปนภารกิจหรือ

หนาท่ีของตัวเอง ซ่ึงประเด็นน้ีจะทําใหเกิดการตีความคําวา 

“เหมาะสม” วา คืออะไร ในกรณีของพระเจาปเสนทิโกศล 

(วิ. (ไทย) ๒/๓๒๒/๔๕๘) นั้นมองวา พระสงฆควรจะอยู

ในอาวาสเพื่อบําเพ็ญสมณธรรมไมควรเขาไปเกี่ยวของกับ

การเยีย่มชมการจดัการกองทพัซึง่เปนประเดน็ทางโลกและ

เกีย่วของกบัการผดิศีลขอที ่๑ จงึมองเหน็ความไมเหมาะสม

ที่พระสงฆจะเขาไปเกี่ยวของ

เมื่อเทียบกับสถานการณในสังคมไทยกลับพบวา

พระราชาไดนิมนตใหพระสงฆทําหนาท่ีประพรมน้ําพุทธมนต

ทหารทีก่าํลงัจะเดนิทางไปรบกบัคนทีเ่ปนศตัร ูอกีทัง้เนนให

พระสงฆเทศนาเพือ่ปลกุเราเหลาทหารใหเกดิความฮึกเหมิ

เพื่อใหตอสูกับศัตรู ซึ่งนั่นหมายถึงการสนับสนุนใหเกิด

กระบวนการวาดวยการผิดศีลขอที่ ๑ ตามมา คําถามคือ

ในสมัยพุทธกาล กรณีพระเจาปเสนทิโกศลมองวา เปน

การไมเหมาะสมหากพระสงฆจะเขาไปเกี่ยวของกับทหาร

แมกระทั่งการเยี่ยมชมหรือพักคางแรม แตในสถานการณ

ปจจบุนัการเมอืงพยายามทีจ่ะดงึพระสงฆเขาไปใหกาํลงัใจ

โดยการประพรมนาํพระพทุธมนตใหทหารออกไปทาํหนาที่

เพือ่ฆาเพือ่นมนษุย  หลกัการเหลานี ้เราจะอธบิายบทบาท

และความสัมพันธระหวางพระสงฆกับการเมืองอยางไรจึง

จะถูกตองและเหมาะสม

จากตัวอยางเกี่ยวกับบทบาทที่พระสงฆเขาไป

สมัพนัธกบัการเมอืงดงักลาวนัน้ จงึมคีวามจาํเปนตองกลบั

มาถามวา “บทบาทที่แทจริงของพระสงฆคืออะไร” หาก

วิเคราะหจากบทบริบทตามหลักการในพระพุทธศาสนา

จะพบวา “บทบาทพระสงฆคือการศึกษา การปฏิบัติ การเผยแผ

หลักธรรม และการปกปองและรักษาพระพุทธศาสนา” 

คําถามคือ “การเขาไปเกี่ยวของกับการการเมือง ถือไดวา

เปนบทบาทที่ควรจะเปนหรือตองเปนของพระสงฆตาม

หลักพระธรรมวินัยหรือไม” ประเด็นที่หลายทานพยายาม

จะตอบประเดน็นีใ้นลกัษณะทีค่ลายคลงึกนัคอื “ตองนยิาม

วาการเมืองคืออะไร” หากเขาใจชัดเจนวาการเมืองคืออะไร 

หลังจากน้ัน เราจึงจะตอบไดวา พระสงฆควรเขาไปเก่ียวของ

หรือไม กลุมคนที่พยายามแสวงหาคําอธิบายเกี่ยวกับ

ประเด็นนี้ เชน พุทธทาสภิกขุ (พุทธทาสภิกขุ, ๒๕๔๘) 

พระพรหมคณุาภรณ (ป.อ.ปยตุโฺต) (พระพรหมคณุาภรณ 

(ป.อ.ปยุตฺโต), ๒๕๓๑) นิธิ เอียวศรีวงค (นิธิ เอียวศรีวงศ, 

๒๕๔๗: ๓๖) และสุรพศ ทวีศักดิ์ (สุรพศ ทวีศักดิ์, ๒๕๕๔: 

๔๒) ถึงกระนั้น ทาทีของการที่จะพยายามสรางคํานิยาม

เพื่อใหพระสงฆมีความชอบธรรมในการเขาไปเกี่ยวของ

กับการเมืองนั้น นักคิดของตะวันตกบางทานตั้งขอสังเกต

วา “เปนการคอรัปชั่นหลักคําสอนของพระพุทธเจา” (Ian 

Harris, 2007: 3) เพราะในความเปนจริงน้ัน พระพุทธศาสนา

ไมไดมีนัยใหพระสงฆไปเกี่ยวของกับการเมือง แตที่เขาไป

เกี่ยวของเพราะพระสงฆสายเถรวาทพยายามจะตีความ

พระธรรมวินัยไปรับใชบทบาทในการเขาไปเกี่ยวของ

กับการเมือง ทั้งๆ ที่เจตนารมณของพระสูตรนั้นไมไดให

แนวทางที่พระสงฆสามารถจะเขาไปเกี่ยวของ (Richard 

F. Gombrich, 2006: 88)

ฉะนั้น งานวิจัยเรื่องนี้ จึงพยายามตอบคําถาม

การวิจัยวา (๑) บทบาทของพระสงฆกับการเมืองไทย 

เมื่อวิเคราะหภายใตกรอบบทบาทของพระสงฆในกลุม

ประเทศเถรวาท คือ ศรีลังกา พมา กัมพูชา พระสงฆไทย

มีบทบาทท่ีเก่ียวของกับการเมืองอยางไร โดยเฉพาะอยางย่ิง 

บทบาทในระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชย และระบอบ

ประชาธิปไตย (๒) การเขาไปสัมพันธหรือมีบทบาท

ตอการเมืองในลักษณะตางๆ น้ันสอดรับกับฐานความคิด

ดั้งเดิมของพระพุทธศาสนาหรือไม อยางไร หรือวาใน

ความเปนจริงแลว พระพุทธเจาไมไดวางสถานะ บทบาท 

หรือขยายขอบเขตของการเขาไปสัมพันธกับการเมืองดัง

เชนทีพ่ระสงฆในยคุปจจบุนัพยายามทีจ่ะตคีวามเพือ่ขยาย

ขอบเขตไปเกี่ยวของและสัมพันธโดยใชขออางตางๆ เชน

ความมั่นคงของพระพุทธศาสนา และการรวมกําหนด



๓๔  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

นโยบายสาธารณะใหชัดเจนมากยิ่งขึ้น การขยายขอบเขต

การตีความ หลักการ และแนวปฏิบัติของพระสงฆ

เหลานั้นนําไปสูการตั้งขอสังเกตในประเด็นวาสอดรับ

กับพระธรรมวินัยหรือไม รวมไปถึงความสอดคลองและ

เหมาะสมกับสมณสารูปมากนอยเพียงใด 

จากคําถามการวิจัยดังกลาว จึงนําไปสูการแสวงหา

แนวทางในการออกแบบทาทีที่ถูกตอง เหมาะสม และ

สอดคลองกับความเปนไปของสภาพทางสังคมและ

การเมืองที่เปนจริงบนฐานของสถานการณหรือบริบทที่

เปนจรงิในยคุปจจบุนั ซึง่มลีกัษณะทีไ่มมคีวามเหมอืนหรอื

คลายคลึงกับสังคมในยุคพุทธกาลหรือในอดีต หากเปน

เชนนี้ พระสงฆเหลานี้มีสิทธิที่จะตีความใหสอดคลองกับ

บริบทไดหรือไม ซึ่งทาทีเหลานี้จะนําไปสูการอธิบายและ

นําเสนอวา “แนวโนมของพระสงฆในยุคปจจุบัน และอีก 

๒๐ ปขางหนา ควรมีบทบาทหรือวางทาทีใหสัมพันธกับ

การเมืองอยางไร” จึงจะทําใหพระสงฆทั้งในแงของบุคคล

และองคกรสามารถดําเนินการใหเหมาะแกสถานการณ

ความเปนไปของสังคม อีกทั้งทําใหสถาบันสงฆสามารถอยู

รอดไดในสถานการณความขัดแยงทางการเมืองและสังคม

ดังเชนที่ปรากฏอยูในขณะนี้ 

วธิกีารในการศกึษาเพือ่ตอบวตัถปุระสงคดงักลาว

นัน้ ม ี๒ ลกัษณะ คอืการศกึษาภาคเอกสาร (Documentary 

Research) โดยการศึกษาเอกสารจากคัมภีรพระไตรปฎก 

อรรถกถา ฎกีา อนฎุกีา และหนงัสอือืน่ๆ ทีเ่กีย่วของกบังาน

วจิยัเรือ่งนี ้ เชน วทิยานพินธ งานวจิยัหนงัสอืพมิพ เปนตน 

รวมไปถึงสื่อดานอื่นๆ เชน อินเตอรเน็ต และโทรทัศน 

และการศึกษาภาคสนาม (Field Research) โดยผูวิจัยได

เขารับการศึกษาในหลักสูตรการเมืองการปกครองสําหรับ

ผูบริหารระดับสูง รุนที่ ๑๕ ของสถาบันพระปกเกลา 

(ปปร.๑๕) นักศึกษาประกอบดวยกลุมนักการเมืองทั้ง

สมาชิกสภาผูแทนราษฎรและสมาชิกวุฒิสภา ขาราชการ

ระดับสูง ผูนําองคกรเอกชน ภาคเอกชน และนักวิชาการ

เขารวมศึกษาในหลักสูตรดังกลาว จํานวน ๑๔๐ ทาน 

ซึ่งไดกอใหเกิดผลเชิงบวกตอการวิจัยผานการสังเกต 

การสัมภาษณ การสนทนากลุม และการสัมมนาในเวที

ตางๆ ที่ เกี่ยวของและเชื่อมโยงกับประเด็นที่ดําเนิน

การศึกษาวิจัยเพื่อหาคําตอบจากการทําวิจัยครั้งนี้ และ

จากการศึกษาวิเคราะห อธิบาย ตีความ และสังเคราะห

ประเดน็ตางๆ อยางรอบดานแลว ทาํใหการศกึษาครัง้นีพ้บ

คําตอบที่นาสนใจดังตอไปนี้

๒. บทบาทของพระสงฆกับการเมืองไทย:   
 ตั้งแตยุคสมบูรณาญาสิทธิราชยจนถึง  
 ประชาธิปไตย

ผูวิจัยไดเริ่มตนศึกษาบริบทเกี่ยวกับบทบาท

ของพระสงฆกับการเมืองในประเทศตางๆ คือ ศรีลังกา 

ประเทศพมา และประเทศกัมพูชา ในฐานะที่ประเทศ

ทั้งสามนับถือพระพุทธศาสนาเถรวาทและมีรูปแบบ

การเมอืงการปกครองในระบอบประชาธปิไตยเชนเดยีวกบั

ประเทศไทย ซึง่การศกึษาดงักลาวทาํใหสามารถนาํบทเรยีน

มาเปนกรอบในการศกึษาบทบาทของพระสงฆกบัการเมอืง

ไทยและสามารถวิเคราะหคาดการณถึงแนวทางที่จะเกิด

ขึ้นในประเทศไทยอีก ๒๐ ปขางหนาไดชัดเจนมากยิ่งขึ้น 

บทบาทพระสงฆในศรีลังกา, พมา และกัมพูชา 

มีบทบาททางการเมืองที่นาสนใจหลายประการดวยกัน 

กลาวคือ (๑) บทบาทในการเปนที่ปรึกษา (๒) บทบาทใน

การชีแ้นะและชีน้าํ (๓) บทบาทในการประทวงเพือ่เรยีกรอง

ความตองการจากรฐั (๔) บทบาทในการใชสทิธกิารเลอืกตัง้ 

(๕) บทบาทในการคุมครองประเทศและศาสนา (๕) บทบาท

ในการไกลเกลี่ยขอพิพาท (๖) บทบาทในการสนับสนุน

สงเสริมกิจการภาครัฐ (๗) บทบาทในการสนับสนุนพรรค

การเมือง (๘) บทบาทในการเปนนักการเมือง

ขอสังเกตที่นาสนใจอีกประการหนึ่งคือ พระสงฆ

ในตางประเทศดังเชนศรีลังกานั้นไดพัฒนาสถานะของ



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๓๕

ตนเองจากพระสงฆทีเ่คยสมัพนัธกบัการเมอืง (Interaction 

between Monks and Politicians) ไปสูการเปนพระ

นักการเมือง (Political Monks) ผูวิจัยมองวา การดําเนิน

บทบาทในลักษณะดังกลาว ถือวาเปนการพัฒนาบทบาทของ

ตนเองกับการเมืองเกินขอบเขตที่ปรากฏในพระธรรมวินัย

กับการตีความความธรรมวินัยโดยมีฐานของสังคมและ

การเมืองเปนตัวตั้ง ซึ่งเปนการเนนไปที่บริบทของสังคม

และการเมือง แลวตีความพระธรรมวินัยใหสอดรับและ

เปนฐานรองรับบริบททางการเมืองและสังคม แนวทางดัง

กลาวอาจจะสามารถเทียบเคียงไดกับพระสงฆไทยบางรูป

ที่พยายามจะอธิบายวา “ฆาคอมมิวนิสตไมบาป” เพื่อ

ตอบสนองบริบททางการเมืองที่ปรากฏในสมัยนั้น หรือ

การที่พระสงฆชาวศรีลังกาบางรูปพยายามจะปลอบโยน

พระเจาทุฏฐคามินีอภัยที่สูญเสียกําลังใจจากการผิดศีล

เนื่องจากการฆาชาวทมิฬจํานวนมากวา “พระองคอยา

กังวลไปเลย การฆาบุคคลที่เปนมารของศาสนาไมถือวา

เปนบาป” ดังไดกลาวมาแลว

จะเหน็วา บรบิทของสงัคม การเมอืง และความอยู

รอดของชาติพันธุนั้น มีผลตอการตีความหลักธรรมวินัยไป

รบัใชอดุมการณเหลานัน้ แนวทางนีก้ป็รากฏชดัในประเทศ

พมาเชนเดียวกันดังจะเห็นไดจากกรณีโรฮิงญาที่พระสงฆ

บางรปูไดนาํหลกัการทางพระพทุธศาสนามากระตุนใหชาว

พุทธฆาลางเผาพันธุและทําลายบานเรือนของชาวโรฮิงญา 

จนเกิดการบาดเจ็บและลมตายเปนจํานวนมาก

นอกจากการนําหลักพระธรรมวินัยไปรับใชสังคม

การเมือง และชาติพันธุแลว ปรากฏการณหน่ึงท่ีเกิดข้ึนใน

ประเทศศรลีงักาและพมาคือ “การรกัษาพระพทุธศาสนาให

อยูรอดจากคนตางลทัธแิละศาสนาอืน่” พวกลาอาณานคิม

ไดเขาไปยดึครองพืน้ทีข่องประเทศทัง้สอง พรอมกบัการนาํ

ศาสนาเขาไปเผยแผเพื่อยึดครองจิตใจของคนในพื้นที่ จึง

ทําใหคนในพ้ืนท่ีของท้ังสองประเทศซ่ึงมีความเช่ือม่ัน ศรัทธา 

รักและหวงแหนพระพุทธศาสนาไดกระทําการปกปอง

พระพุทธศาสนาดวยวิธีการตางๆ ดังจะเห็นไดจากการที่

พระสงฆของทั้งสองประเทศไดเปนผูนําในการจับอาวุธ

ขึ้นมาลอบทํารายทหารของประเทศที่เขามารุกราน รวม

ไปถึงการโตคารมเพื่อหักลางเหตุผลและความเชื่อกับกลุม

คนศาสนาอื่น 

การที่พระสงฆบางรูปเปนผูนําในการกระตุนกลุม

คนใหจับอาวุธเพื่อฆากลุมคนที่รุกรานทางการเมืองและมี

ความความเชื่อที่แตกตางนั้นมิไดปรากฏเฉพาะในประเทศ

ศรีลังกาและพมาเทานั้น หากแตปรากฏการณเชนนี้ได

เคยเกิดขึ้นในประเทศไทยเชนเดียวกัน ดังจะเห็นไดจาก

กรณีเจาพระฝางซึ่งตั้งกกของพระสงฆขึ้นมา แลวนํา

ชาวบานฆากลุมคนที่พยายามจะแยงชิงพื้นที่การปกครอง

เพ่ือความอยูรอดของบานเมือง เห็นวา ในท่ีสุดแลว พระสงฆ

ในประเทศตางๆ ที่เผชิญหนากับวิกฤติการณทางสังคม 

การเมือง ศาสนา และชาติพันธุนั้น หากจําเปนตองเลือก

แลว กลุมพระสงฆเหลานั้นจะคํานึงถึงความอยูรอดของ

สังคม การเมือง และชาติพันธุ โดยนําหลักธรรมที่ปรากฏ

ในศาสนามาเปนเครื่องมือสําคัญในการตีความเพื่อรองรับ

อุดมการณและความอยูรอด ซึ่งถือไดวาเปนการบิดเบือน 

(Abuse) เพื่อความอยูรอด 

บทบาทของพระสงฆกับการเมืองในสังคมยังได

แบงออกเปน ๒ ยุค คือ (๑) ยุคสมบูรณาญาสิทธิราชย

ภายใตการปกครองของพระมหากษัตริย และ (๒) ยุค

ประชาธิปไตยภายใตการปกครองรัฐโดยกลุมคนที่ได

รับอํานาจการเมืองจากการเลือกตั้งจากประชาชนซึ่ง

เปนประชาธิปไตยในรูปแบบตัวแทน (Representative 

Democracy) จากการศึกษา พบวา ทั้งสองยุคพระสงฆ

มีรูปแบบการนําเสนอบทบาทสอดรับกันในหลายประเด็น

บทบาทท่ีสอดรับกันอยางมีนัยสําคัญคือบทบาทในการเปน

ทีป่รกึษา การชีแ้นะ การไกลเกลีย่ประนปีระนอมขอพพิาท 

การชวยเหลือรัฐและตอบสนองนโยบายของรัฐ ขอสังเกต

คือบทบาทในดานการใหคําปรึกษาระหวางพระสงฆกับ



๓๖  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

นักการเมืองในยุคประชาธิปไตยไมไดเปนสิ่งที่ยึดโยงเปน

“ธรรมบัญญัติ” อีกตอไป ซึ่งแตกตางจากยุคสมบูรณาญา-

สทิธริาชยทีผู่ปกครองไดปฏบิตัติามกรอบของจกัรวรรดวิตัร

ภายใตหลักการ “ปริปุจฉา” ท่ีเปนหลักการสําคัญประการหน่ึง

ซึ่งผูปกครองตองยึดถือและปฏิบัติตาม 

สวนบทบาทในการด้ือแพงตอผูปกครอง ท้ังการแสดง

ออกดวยการประทวง หรอืแขง็ขนืตออาํนาจรฐัไดปรากฏให

เห็นรองรอยตั้งแตสมัยสมเด็จพระนารายณมหาราชจนถึง

ยุครัตนโกสินทร และตอเนื่องไปจนถึงยุคเปลี่ยนผานไปสู

ระบอบประชาธิปไตย จนเขาสูระบอบการปกครองแบบ

ประชาธิปไตย พ.ศ. ๒๔๗๕ พระสงฆเริ่มเขาไปสัมพันธ

กับการประทวงเพื่อเรียกรองความตองการจากผูนําทาง

การเมืองชัดเจนมากย่ิงข้ึน ท้ังการเรียกรองความชอบธรรมให

แกพระพิมลธรรม (อาจ อาสภมหาเถระ) และการประทวง

รวมกับกลุมชาวนาเพื่อเรียกรองความชอบธรรมและชี้

ใหเห็นถึงความไมเปนธรรมที่ชนชั้นกรรมกรถูกขูดรีดจาก

ชนชั้นนายทุน  

แนวคดิในการแสดงออกเชนนีท้าํใหเกดิการปะทะ

กันทางความคิด อุดมการณ และการแสดงออกระหวาง

พระสงฆสองกลุม คือกลุมพระสงฆฝายซายซึ่งนําโดย

พระมหาจัดและพระมหาผองกับพระสงฆฝายขวาซึ่ง

นําโดยพระกิตติวุฑฺโฒ ซึ่งฝายแรกไดเขารวมทํากิจกรรม

ทางการเมือง ทั้งการสนับสนุนพรรคการเมืองและการลง

สมัครรับเลือกตั้งเปนสมาชิกสภาผูแทนราษฎร ในขณะที่

ฝายหลังไมเห็นดวยกับทาทีดังกลาว เพราะมองวาเปน

การสนับสนุนพรรคสังคมนิยมแหงประเทศไทยที่ฝกใฝ

การเปนคอมมวินสิต จนเปนทีม่าของคาํวา “ฆาคอมมวินสิต

ไมบาป” และนาํไปสูการทีร่ฐับาลไดดาํเนนิการปราบปราม

กลุมพระสงฆและประชาชนที่เห็นตางทางการเมืองอยาง

รุนแรงในเวลาตอมา

จากรองรอยของความเห็นตางทางการเมืองของ

พระสงฆทัง้สองกลุมทีเ่ลอืกสนบัสนนุอดุมการณ วธิคีดิ และ

วธิปีฏบิตัขิองนกัการเมอืงในยคุนัน้ ไดกอใหเกดิพฒันาการ

ทางความคิดและการกระทําตั้งแตบัดนั้นจนถึงปจจุบัน 

ในยุคปจจุบันนี้ พระสงฆในสังคมไทยทั้งกระแสหลัก และ

กระแสรองมีทาทีที่ เขาไปสนับสนุนและรวมกิจกรรม

ทางการเมืองอยางเปดเผยกับพรรคการเมืองหรือกลุม

การเมือง ทั้งกลุมฝายซายคือกลุมท่ีเรียกตัวเองวา “กลุม

เสื้อแดง” ที่มุงเนนอุดมการณและความเชื่อตามระบอบ

ประชาธิปไตยและกลุมฝายขวา คือกลุมที่เรียกตัวเองวา 

“กลุมเสื้อเหลือง” ที่มุงเนนการเมืองแบบอนุรักษและเนน

ความเปนชาตินิยม

อยางไรก็ตาม บทบาทของพระสงฆท่ีเขาไปเก่ียวของ 

และดาํเนนิกจิกรรมกบันกัการเมอืงหรอืกลุมการเมอืงตางๆ 

นั้นไดกอใหเกิดการวิพากษวิจารณในวงกวาง ในขณะ

เดยีวกัน มหาเถรสมาคมไดออกกฎหามมิใหพระสงฆเขาไป

เกี่ยวของกับการเมืองในรูปแบบตางๆ ถึงกระนั้น พระสงฆ

ทัง้ฝายขวา และฝายซายมไิดมทีาทีจะทาํตามกฎเกณฑและ

ระเบยีบดงักลาวเทาท่ีควรจะเปน ยิง่ไปกวานัน้ พระสงฆทัง้

สองกลุมยังพยายามที่จะอธิบายและตีความหลักการพระ

ธรรมวนิยัเพือ่ยนืยนัเพือ่ใหเกดิความชอบธรรมวา สามารถ

เขารวมกิจกรรมดังกลาวได 

ถึงกระนั้น เมื่อวิเคราะหเปรียบเทียบระหวางของ

พระสงฆไทยกับพระสงฆในประเทศศรีลังกา พมาและ

กัมพูชานั้นจะพบวา บทบาทที่มีการสอดคลองกันของ

พระสงฆกับการเมืองทั้ง ๔ ประเทศนั้น ประเด็นแรกคือ 

“บทบาทในฐานะเปนทีป่รกึษาของผูนาํทางการเมอืง” โดย

เฉพาะอยางยิ่ง การเปนที่ปรึกษาใหแกพระมหากษัตริย

ตามระบอบราชาธิปไตย การจัดวางบทบาทในลักษณะนี้มี

ลักษณะที่คลายคลึงกับเปน “ปุโรหิตดานจิตวิญญาณ” ให

แกพระมหากษัตริย และในขณะเดียวกัน พระสงฆไดทํา

หนาที่เปนผูนําทาง หรือ “มัคคุเทศก” ซึ่งการนําทางนั้น

ขึ้นอยูกับบริบทที่แตกตางกันของแตละประเทศ พระสงฆ

ศรลีงักา พมา และไทยในบางยคุมคีวามโนมเอยีงในการนาํ



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๓๗

ทางผูนําทางการเมืองที่เขาไปเกี่ยวของกับสงครามและ

ความขัดแยงประเด็นเรื่อง “ชาติพันธุ” และความอยูรอด

ทางการเมืองของนักการเมืองและตัวพระสงฆเอง ในขณะ

ทีพ่ระสงฆกมัพชูานัน้ แมจะดาํรงอยูในสถานะของการเปน

ผูถูกกระทําจากกลุมการเมืองตางๆ ที่เขามามีอํานาจ แต

ถึงกระนั้น พระสงฆประเทศนี้ไดดํารงตนในฐานะที่เปนที่

ปรึกษาที่มีความใกลชิดกับสมเด็จเจาสีหนุจนเปนที่มาของ

อุดมการณ “พุทธสังคมนิยม” 

บทบาททีน่าสนใจอกีประการหนึง่ทีพ่ระสงฆทัง้ ๔ 

ประเทศเขาไปเกีย่วของกบัการเมอืงในลกัษณะทีส่อดรบักัน

คือ “บทบาทในการประทวงเพื่อเรียกรองความตองการ” 

ความสอดคลองกันดังกลาวลวนอยูบนฐานคิดที่คอนขาง

จะคลายคลึงกันคือ “การดําเนินโยบายสาธารณะของรัฐ” 

ทีก่ระทบตออารมณ ความรูสกึ และความอยูรอดของสงัคม 

การเมือง ชาติพันธุ รวมไปถึงศาสนา พระสงฆในประเทศ

ศรีลังกาและพมาคอนขางจะมีความชัดเจนในประเด็น

ของชาติพันธุ ฉะนั้น นโยบายใดที่ไดรับการออกแบบโดย

นักการเมืองแลวกระทบตอความรูสึกของพระสงฆและ

ประชาชนโดยรวม หรือนโยบายที่กระทบตอวิถีชีวิตและ

วัฒนธรรมท่ีดีงาม อีกท้ังขัดตอหลักการของศาสนา พระสงฆ

ของทัง้สองประเทศมกัจะแสดงออกถงึการไมเหน็พองกบัรฐั

โดยการออกมาประทวงเพื่อใหเปลี่ยนแปลง

ในขณะทีพ่ระสงฆในสงัคมไทยไดออกมาประทวง

ตอรัฐในลักษณะเดียวกัน แตเหตุผลในการประทวงน้ันมัก

จะมุงเนนไปท่ีประเด็นเร่ืองความอยูรอดของพระพุทธศาสนา

ในลักษณะตางๆ ไมวาจะเปนประเด็นของการเรียกรอง

ใหบัญญัติพระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจําชาติหรือ

ประเดน็การตัง้กระทรวงพระพทุธศาสนา รวมไปถงึประเดน็

การที่พระสงฆบางรูปเชน สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ 

อาสภมหาเถระ) ท่ีไดรับผลกระทบจากผูนําทางการเมือง 

พระสงฆไทยจะรวมตัวกันเพ่ือเรียกรองความเปนธรรม แนวทาง

การประทวงในลักษณะนี้สอดคลองกับปรากฏการณที่เคย

เกดิขึน้ในยคุสมเดจ็พระนารายณมหาราช ทีพ่ระสงฆไมเหน็

ดวยท่ีพระองคเปดพืน้ทีใ่หศาสนกิของศาสนาอืน่ปฏบิตักิาร

ในทางที่ไมเหมาะสมตอพระพุทธศาสนาจนเปนที่มาของ

การหวาดระแวงทาทีดังกลาวของพระองค

นอกจากนั้น สิ่งที่นาสนใจ คือ พระสงฆในกลุม

ประเทศ “TMSC” ซึ่งประกอบดวย ไทย (Thailand) พมา

(Myanmar) ศรีลังกา (Sri Lanka) และกัมพูชา (Cambodia) 

มีบทบาทท่ีสอดคลองกันอีกประการหนึ่งคือ “การเขา

ไปมีสวนรวมทางการเมืองโดยการประทวงรวมกับกลุม

การเมือง” พระสงฆทั้ง ๔ ประเทศไดเขาไปมีบทบาทคอน

ขางจะชัดเจนในการเลือก และเขารวมกับกลุมการเมืองที่

พระสงฆแตละกลุมเห็นวาสอดรับกับแนวทางการทํางาน

และอุดมการณของตนเอง ในประเทศศรีลังกานั้นเปนที่

ประจักษชัดวา พระไดกลายเปนหัวคะแนนและขึ้นเวที

เพื่อโนมนาวใหประชาชนเลือกพรรคของนายกรัฐมนตรี

ราชปกษา ในขณะที่ประเทศพมาพระสงฆบางกลุมไดเขา

รวมกับพรรคของนางออง ซาน ซูจี พระสงฆในประเทศ

กมัพชูาไดเขารวมกับนายกรฐัมนตรฮีนุเซน และบางกลุมได

เขารวมกบัผูนาํพรรคฝายคาน สวนพระสงฆในประเทศไทย

นั้น บางกลุมใหการสนับสนุนกลุมเสื้อแดง และบางกลุม

สนับสนุนกลุมเสื้อเหลือง อยางไรก็ตาม พระสงฆกระแส

หลักของแตละประเทศ ซึ่งเปนพระสงฆที่มีความใกลชิด

กบัอาํนาจรฐันัน้ พยายามทีจ่ะวางตนเองเปนกลางไมแสดง

ทาทีทีช่ดัเจนอยางเปนทางการวาสนบัสนนุกลุมการเมอืงใด

อยางไรก็ตาม บทบาทที่พระสงฆของประเทศ

ศรีลังกามีความแตกตางจากประเทศอื่นๆ อยางสิ้นเชิง คือ 

“บทบาทในการเปนพระนกัการเมอืง” (Political Monks) 

ซึง่เขาไปเกีย่วของกบัการเมอืงโดยตรงในฐานะเปนสมาชกิ

สภาผูแทนราษฎร เหตุผลสําคัญที่พระสงฆกลุมนี้พยายาม

ทีจ่ะยกขึน้มากลาวอางการเขาสูการเมอืงคอื “การปกปอง

ความเปนชาตินิยมสิงหล” (Sinhalese Only) และการทํา

หนาที่ในฐานะเปนผูปกปองพระพุทธศาสนาที่จะไดรับ



๓๘  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

ผลกระทบจากนโยบายสาธารณะ รวมไปถึงการสงเสริม

พระพุทธศาสนาในมิติตางๆ ซึ่งการเขาไปเกี่ยวของใน

ลักษณะนี้ พุทธศาสนิกชนกระแสหลักและพระสงฆ

กระแสหลักมีทาทีที่ไมเห็นดวยตอบทบาทดังกลาว ดังจะ

เห็นไดจากการใหสัมภาษณของมหานายกะรูปหนึ่งของ

นิกายสยามวงศที่ชี้วา “พระสงฆควรอยูในวัด ไมใชอยูใน

บาน” แงมมุนีท้านพยายามจะชีน้าํวา “หากพระสงฆรปูใด

ประสงคจะเลนการเมอืงควรออกไปอยูในสภา หรอืในบาน

เหมอืนฆราวาส แตถามาอยูในวดัไมควรเขาไปเกีย่วของกบั

บทบาทดังกลาว”

๓. บทบาทของพระสงฆกับการเมืองที่  
 ปรากฏในพระพุทธศาสนาเถรวาท

จากการศึกษาบทบาทของพระสงฆกับการเมือง

ในคัมภีรพระไตรปฎก พบวา ประกอบไปดวยบทบาทที่

โดดเดนดังตอไปนี้ (๑) บทบาทในการใหคําปรึกษา (๒) 

บทบาทในการชี้แนะและชี้นําทางการเมือง (๓) บทบาท

ในการไกลเกลี่ยประนีประนอมขอพิพาท (๔) บทบาทใน

การประทวงตอผูนาํทางการเมอืง (๕) บทบาทในการพฒันา

พลเมืองของรัฐ (๖) บทบาทในการนาํนักการเมืองมาสราง

ฐานมวลชนเพื่อแบงแยกการปกครองสงฆ  

การแสดงบทบาทของพระพทุธเจากบัการเมอืงนัน้ 

ถือไดวาเปนการปฏิบัติหนาที่ที่ยึดโยงกับธรรมและมีธรรม

เปนพื้นฐานสําคัญในการปฏิบัติหนาที่ เพราะพระพุทธเจา

ทรงมองวา บทบาทหลักของพระสงฆภายหลังจากการศึกษา

ธรรม และการปฏิบัติธรรม คือ การนําธรรมที่ไดจาก

การศึกษาและปฏิบัติไปสูการเผยแผพระพุทธศาสนา ซึ่ง

การนําหลักธรรมไปเสนอแกผูนําทางการเมืองหรือชนชั้น

ปกครองจึงเปนบทบาทหลักที่พระพุทธเจามุงหมายจะให

เปน ดังจะเห็นไดจากการประกาศเปน “ปฐมบรมพุทโธวาท” 

วา 

 พวกเธอจงจาริกไป เพื่อเกื้อกูล เพื่อ

ความสุข และเพื่อประโยชนแกชนจํานวน

มาก อยาไปโดยทางเดียวกันสองรูป จงแสดง

ธรรมมีความงามในเบื้องตน มีความงาม

ในทามกลาง และมีความงามในที่สุด จง

ประกาศพรหมจรรย พรอมทั้งอรรถและ

พยัญชนะบริสุทธิ์บริบูรณครบถวน๑ 

จะเห็นวาการแสดงธรรมที่งดงามในเบื้องตน 

ทามกลาง และที่สุดนั้นเปนหนาที่สําคัญที่พระพุทธเจา

ทรงยํ้าเนน  แตอยางไรก็ตาม ในบริบทนี้ พระพุทธเจาทรง

เนนยํ้ากับพระสาวกกลุมแรกวา การแสดงธรรมนั้นจะตอง

กอใหเกิดประโยชนสุขแกคนจํานวนมาก ซึ่งสอดรับกับ

หลักการ “โลกัตถจริยา” ฐานคิดชุดนี้สามารถถอดออกมา

เปนหมวดธรรมไดอยางนอยสองชุด คือ “หลักพรหมวิหาร

ธรรม และสังคหวัตถุธรรม” ซึ่งเนนการทําหนาท่ีบนฐาน

ของความรกั ความเอาใจใส ความยนิด ีและวางใจเปนกลาง

ตอเพื่อนมนุษยรวมโลก อีกท้ังอนุเคราะหเพื่อนมนุษยดวย

การมอบดวงตาแหงธรรม การนําเสนอธรรมดวยไมตรีจิต 

การมุงบาํเพญ็ประโยชนทีเ่ปนธรรม และการวางใจของตน

ใหเสมอตนเสมอปลายเพื่อไมใหสูญเสียธรรม

สิง่ทีน่าสนใจ คอื การแสดงธรรม หรอืเผยแผธรรม

เปน “หนาที่” ของพระพุทธองคและพระสาวก ดังจะเห็น

ไดจากหลักการท่ีปรากฏในเรือ่งทิศ ๖ ท่ีพระองคทรงมุงเนน

ใหพระสงฆทําหนาท่ีหามปรามไมใหทําความช่ัว ทางกาย 

๑ “จรถ ภิกฺขเว จาริกํ พหุชนหิตาย พหุชนสุขาย โลกานุกมฺปาย 
อตฺถาย หิตาย สุขาย เทวมนุสฺสานํ มา เอเกน เทฺว อคมิตฺถ เทเสถ  
ภิกฺขเว ธมฺมํ อาทิกลฺยาณํ มชเฌกลฺยาณํ ปริโยสานกลฺยาณํ สาตฺถํ 
สพฺยฺชนํ เกวลปริปุณฺณํ ปริสุทฺธํ พฺรหฺมจริยํ ปกาเสถ” (วิ.ม. (ไทย) 
๔/๓๒/๔๐).



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๓๙

วาจา ใจ ใหตั้งอยูในความดี อนุเคราะหดวยนํ้าใจอัน

ประกอบดวยเมตตา ใหไดฟงสิ่งที่ยังไมเคยฟง อธิบายสิ่ง

ที่เคยฟงแลวใหเขาใจแจมแจง และบอกทางสวรรคให

โดยการชี้วาอะไรดี ไมดี หรือควรไมควร (ที.ปา. (ไทย) 

๑๑/๒๗๒/๒๑๖) ภายใตการทาํหนาทีต่ามครรลองทีไ่ดเปด

พื้นที่เอาไวใหนั้น พระองคไดใหแนวทางเกี่ยวกับการนํา

เสนอธรรมะเอาไววา “การแสดงธรรมแกผูอืน่มใิชทาํไดงาย 

ภกิษเุมือ่จะแสดงธรรมแกผูอืน่ พงึตัง้ธรรม ๕ ประการไวใน

ตนแลวจึงแสดงธรรมแกผูอื่น คือ (๑) เราจักแสดงธรรมไป

ตามลาํดบั๒  (๒) เราจกัแสดงอางเหต ุ(๓) เราจกัแสดงธรรม

อาศัยความเอ็นดู๓ (๔) เราจักเปนผูไมเพงอามิส๔ แสดง

ธรรม และ (๕) เราจักไมแสดงธรรมกระทบกระทั่งตนและ

ผูอื่น๕” (องฺ.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๑๕๙/๒๖๓) 

ยิ่งกวานั้น ในการแสดงบทบาทเพื่อปฏิบัติหนาท่ี

เผยแผธรรมนั้น พระองคทรงชี้แนะวา “ผูที่ทํารายผูอื่น 

ไมชื่อวาเปนบรรพชิต  ผูเบียดเบียนผูอื่น ไมชื่อวาเปน

สมณะ ดวยเหตุนี้ การเผยแผธรรมจะตองไมไมกลาวราย

ผูอื่นการไมเบียดเบียนผูอื่น ความสํารวมในปาติโมกข

ความเปนผูรูจักประมาณในอาหาร การอยูในเสนาสนะที่

สงัด การประกอบความเพียรในการพัฒนาจิตอยางตอเน่ือง” 

และทรงยํา้วา “นีค้อืคาํสัง่สอนของพระพทุธเจาทัง้หลาย”๖ 

ถึงกระนั้น ในความที่พระองคทรงมีวิสัยทัศน 

(โลกวิทู) และมุงหวังผลใหเกิดการปฏิบัติในระยะยาว เพื่อ

เปนฐานรองรบัการแสดงบทบาทในชวงเวลาทีพ่ระพทุธเจา

ทรงดับขันธปรินิพพานไปแลวดังที่พระองคตรัสวา “โดย

การลวงไปแหงเรา ธรรมวินัยจะเปนศาสดาของเธอทั้ง

หลาย” (ที.มหา. (ไทย) ๑๐/๑๔๑/๑๗๘) พระองคจึงได

วางหลักการ “มหาปเทส ๔ ประการ” ซึ่งเปนหลักการ

การพิจารณาถึงถอยคํา หรือคําพูดที่ไดรับฟงมาจากภิกษุ

อื่นแลวพิจารณาวา สิ่งที่ไดฟงมานี้ เปนธรรม เปนวินัย

หรอืไม และหลกัการทีว่าดวย “เกณฑตดัสนิพระธรรมวนิยั 

๘ ประการ” เพื่อเปนเครื่องมือในการพิจารณาสิ่งที่เปน

ธรรม เปนวินัย ควรพิจารณาจากลักษณะที่สิ่งนั้นเปน

ไปเพื่อความคลายกําหนัด ไมสะสม มักนอย สันโดษ มี

ความสงัดจากหมูหรือไม หากพิจารณาแลวเปนไปใน

ลักษณะดังกลาว คือ มุงหวังความสุขสงบที่ประกอบไป

ดวยธรรมแลวกถ็อืไดวา เปนธรรม เปนวนิยัทีพ่ระพทุธองค

ทรงบัญญัติไว

ในขณะเดยีวกัน การแสดงบทบาทของพระสงฆตอ

การเมืองในอีกมุมหนึ่งจําเปนตองสัมพันธกับ “พระวินัย” 

ซึ่งเปนหลักปฏิบัติที่อยูบนพื้นฐานของ “ธรรม” พระวินัย

ที่ไดรับการออกแบบตั้งแตสมัยพุทธกาล เชน ขอปฏิบัติ

ที่เกี่ยวกับการอยูในกองทัพ การเกี่ยวของกับการประจบ

คฤหัสถ และการเขาไปในบานเรือนยามวิกาลที่อาจจะนํา
๒ อนุปุพฺพิกถํ กเถสฺสามิ, แสดงธรรมไปตามลําดับ หมายถึง แสดง
ธรรมใหมีลําดับ ไมตัดลัดใหขาดความ โดยยกลําดับแหงเทศนา
อยางนี้วา ศีลในลําดับทาน สวรรคในลําดับศีล, องฺ.ปฺจก.อ. (ไทย) 
๓๖/๓๓๔.
๓ อนุทฺทยตํ ปฏิจฺจ, อาศัยความเอ็นดู หมายถึง การอนุเคราะหดวย
คดิวา เราจกัเปลือ้งสตัวทัง้หลายผูถงึความยากลาํบากมากใหพนจาก
ความยากลําบาก, องฺ.ปฺจก.อ. (ไทย) ๓๖/๓๓๕.
๔ น อามิสนฺตโร, ไมเห็นแกอามิส หมายถึง ไมมุงหวังลาภคือ
ปจจัย ๔ เพื่อตน, องฺ.ปฺจก.อ. (ไทย) ๓๖/๓๓๕.
๕ อตฺตานฺจ ปรฺจ อนุปหจฺจ, ไมแสดงธรรมกระทบตนและผูอื่น 
หมายถงึ ไมแสดงธรรมยกตนขมทาน, อง.ฺปจฺก.อ. (ไทย) ๓๖/๓๓๕.

๖                 น หิ ปพฺพชิโต ปรูปฆาตี
                  สมโณ โหติ ปรํ วิเหฐยนฺโต
 อนูปวาโท อนูปฆาโต  ปาฏิโมกฺเข จ สํวโร
 มตฺตฺุตา จ ภตฺตสฺมึ ปนฺตฺจ สยนาสนํ
 อธิจิตฺเต จ อาโยโค เอตํ พุทฺธานสาสนํ  

(ที.ม. (ไทย) ๑๐/๙๐/๕๐-๕๑).



๔๐  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

ภัยมาสูพระสงฆ ตัวอยางของขอปฏิบัติหรือขอหามเหลา

นี้ เปนการสะทอนสภาพบริบทการเมือง เศรษฐกิจ และ

สังคมในสมัยพุทธกาล  แตเมื่อถึงจุดเปลี่ยนแหงยุคสมัย 

การอธิบายและตีความก็ยังจําเปนตองใหสอดรับกับธรรม 

ทัง้นี ้คาํวาสอดรบักบัธรรมนัน้หมายถงึ “สอดรบักบับทบาท

และหนาที่ หรือธรรมชาติที่ควรจะเปนของพระสงฆเอง” 

๔. แนวโนมบทบาทพระสงฆกับ
 การเมืองไทยในสองทศวรรษหนา  

การท่ีจะตอบวา “แนวโนมของพระสงฆกับการเมือง

ไทยในสองทศวรรษหนา” จะมีรูปโฉมอยางไร” นั้น ผูวิจัย

มองวา ประเดน็แรกทีจ่ะตองทาํความเขาใจคอื การอธบิาย

ในมิติของคําวา “การเมือง” ใหครอบคลุมและรอบดาน 

เพราะโดยความเปนจรงิแลว นกัคดิ และนกัวชิาการจาํนวน

มากอธิบาย และตีความคําวา “การเมือง” ในมิติที่

แตกตางกันบนฐานของแงมุมและประสบการณที่ตัวเอง

เขาไปเกี่ยวของในบริบทที่แตกตางกัน การเขาใจการเมือง

อยางรอบดานจะทําใหเราสามารถจัดวางบทบาทของ

พระสงฆใหเขาไปสัมพันธกับการเมืองในมิติที่สอดคลอง

และเหมาะสม อีกทั้งไมกอใหเกิดผลเสียตอพระสงฆและ

พระพุทธศาสนาในระยะยาว

จากการศึกษาในประเด็นของคําวา “การเมือง” 

ผูวิจัยมองวา สามารถแบงออกเปนสองความหมาย กลาว

คือ (๑) การเมืองในฐานะที่เปนเปาหมาย (Politics as a 

Goal) กับ (๒) การเมืองในฐานะที่เปนเครื่องมือ (Politics 

as a Tool)

(๑) การเมืองในฐานะที่เปนเปาหมายนั้น เปน

การใหคาตอการเมืองในฐานะเปนงานของรัฐหรืองานของ

แผนดินที่ดําเนินการบริหารจัดการโดยมีวัตถุประสงคเพื่อ

ความสงบ สันติสุข และอยูดวยกันอยางเรียบรอย มีการเคารพ

ในกฎกติกา ความแตกตาง และศักด์ิศรีความเปนมนุษย 

เนนเสรีภาพ เสมอภาค และภราดรภาพ ใชหลักสันติวิธีใน

การแกไขปญหา รวมไปถึงการมีจิตสํานึกสาธารณะและ

รับผิดชอบตอตัวเองและสังคม

(๒) การเมืองในฐานะที่เปนเครื่องมือนั้น จะ

มุงเนนการจัดการหรือการกระทําใหคนหมูมากอยูดวยกัน

โดยไมตองใชอาชญา การแสวงหาความยุติธรรม การสราง

โอกาส และการแบงปนผลประโยชนและความตองการ

อยางทั่วถึง เทาเทียม และเที่ยงธรรม และเปนการเมือง

ที่อยูบนฐานของศีลธรรม นําหลักธรรมมาเปนเครื่องมือ

ในการสรางภูมิคุมกัน หลอหลอม และเสริมสรางพลเมือง

กับนักการเมือง แทนที่จะใชการเมืองไปเปนเครื่องมือใน

การแสวงหาอํานาจ และผลประโยชนเพื่อพวกพอง และ

กลุมการเมืองของตน รวมไปถึงการไมใชการเมืองเปน

เครื่องมือในการแขงขันโดยใชวัตถุนิยมและบริโภคนิยม

เปนแรงจูงใจของพลเมืองโดยไมตระหนักรูถึงผลเสียที่จะ

ตามมาในระยะยาว

ผูวิจัยมองวา หากเราสามารถที่จะนิยามคําวา 

“การเมือง” อยูบนฐานของความหมายใน ๒ มิติดังกลาว 

ยอมเปนหลักประกันไดวา พระสงฆสามารถที่จะเขาไป

เก่ียวของและสัมพันธกันโดยไมสูญเสียหลักของธรรมวินัย

เพราะเกณฑในการตัดสินทางธรรมวินัยเปดพื้นที่ให

พระสงฆไดเขาไปเกี่ยวของกับการเมืองในเชิงบวก ทั้งเปน

“การเมืองสีขาว” หรือเปน “การเมืองแหงความเมตตากรุณา” 

หลักการที่เขามารองรับการพัฒนาบทบาทของพระสงฆ

รวมกับการเมืองสีขาวและการเมืองแหงความเมตตา

กรุณานั้น ประกอบไปดวยหลักทิศ ๖ ที่เปดพื้นที่ให

พระสงฆสามารถใหคําแนะนําและชี้แจงขอกังวล รวม

ไปถึงความหวงใยของพระสงฆและพลเมืองตอผูนําทาง

การเมืองได ทั้งนี้ ใหมุงประโยชนทั้ง ๓ ประการ คือ 

ประโยชนชุมชนของตน ของญาติ และเพื่อประโยชนแก

ชาวโลก โดยทรงยําเตือนใหพระสงฆเที่ยวจาริกไปเพื่อ

เกื้อกูล ความสุข และเพื่ออนุเคราะหชาวโลก



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๔๑

อยางไรก็ตาม พระธรรมวินัย๗ ที่ปรากฏใน

พระพุทธศาสนาได “ปดพื้นที่การแสดงออกทางการเมือง

ของพระสงฆ” ในกรณีที่พระสงฆเขาไปเกี่ยวของและ

สัมพันธกับการเมืองในลักษณะดังตอไปนี้ (๑) การเขารวม

กบักลุมการเมอืงเพือ่แยงชงิผลประโยชนและแยงชงิอาํนาจ 

(๒) การลําเอียง แบงขาง แบงฝาย (๓) การเปนหัวคะแนน

(๕) การใหคุณใหโทษแกกลุมใดกลุมหน่ึง และ (๖) การแสดง

บทบาทและทาทีที่ขาดความเปนกลาง เหตุผลสําคัญที่

สามารถอธิบายผลกระทบที่จะตามมาก็คือ (๑) สังคมขาด

หลกัในการพึง่พาหากพระสงฆเลอืกขางการขดัแยงระหวาง

พระสงฆที่เลือกสนับสนุน (๒) พระสงฆจะกลายเปน

เคร่ืองมือของนักการเมือง ท้ังการเปนหัวคะแนน และฐานเสียง 

และ (๓) พระสงฆจะขาดความนาเชื่อถือจากกลุมคนที่มี

ความคิด และอุดมการณทางการเมืองที่แตกตาง

เมื่อวิเคราะหประเด็น “พระสงฆกับการเมืองใน

สังคมไทย” โดยการจําแนกคําวา “การเมือง” ในระบอบ

สมบูรณาญาสิทธิราชยและระบอบประชาธิปไตย พบวา 

แมวาระบอบการปกครองจะเปลี่ยนแปลงไป แตพระสงฆ

กับพระมหากษัตริยไดเกี่ยวของและสัมพันธกันทั้งมิติ

วัฒนธรรม และประเพณีอยางประสานสอดคลอง แมวาใน

ป พ.ศ. ๒๔๗๕ จะเปลี่ยนรูปแบบการปกครองไปสูระบอบ

ประชาธิปไตย กฎหมายรัฐธรรมนูญไดยอมรับสถานะ

ความสัมพันธระหวางพระสงฆกับพระมหากษัตริยจน

นําไปสูการบัญญัติเอาไวอยางเปนทางการในกฎหมาย

รฐัธรรมนญู พทุธศักราช ๒๕๕๐ มาตราที ่๙ วา “พระมหา-

กษตัรยิทรงเปนพทุธมามกะ” ในทางกลบักนั  บทบาทของ

พระสงฆกบันกัการเมอืงในระบอบประชาธปิไตย กลบัมไิดมี

การออกแบบทัง้มติกิฎหมาย ประเพณ ีและวฒันธรรมทีจ่ะ

สรางพันธสัญญาใหเกิดขึ้นระหวางนักการเมืองในระบอบ

ประชาธิปไตยกับพระสงฆทั้งในเชิงพิธีการและเชิงปฏิบัติ 

คําถามมีวา การที่จะพัฒนาบทบาทพระสงฆกับ

การเมืองในระบอบประชาธิปไตยใหเปนที่ยอมรับและ

สนองความตองการของสังคมนั้น ควรจะจัดวางบทบาท

ของพระสงฆใหสัมพันธกับการเมืองอยางไร ผูวิจัยคนพบ

คําตอบวา “แนวโนมบทบาทของพระสงฆกับการเมือง

ไทยในสองทศวรรษหนา” นั้น ประกอบไปดวยบทบาทท่ี

สําคัญดังตอไปนี้

(๑)  บทบาทในฐานะวิศวกรจัดการความขัดแยง

โดยพุทธสันติวิธี

ในขณะทีส่งัคมไทยกาํลงัเผชญิหนากับสถานการณ

ของความขัดแยงและความรุนแรง กลุมคนที่เกี่ยวของ

กับวิกฤติการณดังกลาวประกอบไปดวยกลุมคน และกลุม

ผลประโยชนจํานวนมาก ในขณะที่กลุมการเมืองซึ่งเปน

กลุมคนที่มีบทบาทสําคัญในการสรางความกระบวน

การปรองดองมิไดมีทาทีในเชิงบวกหรือตอบรับแนวทาง

ดังกลาว ฉะนั้น สังคมไทยจึงไมใชสังคมที่สามารถอยู

รวมกนัอยางสนัตสิขุในชวงสองทศวรรษหนานี ้จากตวัแปร

ดังกลาว จึงทําใหสังคมกลับมาตั้งคําถามตอองคกรศาสนา

วาจะเขาไปมีบทบาทในการจัดการความขัดแยงเพื่อ

สรางความปรองดองใหแกสังคมไดอยางไร ในประเด็นนี้ 

คณะกรรมการอิสระตรวจสอบและคนหาความจริงเพื่อ

การปรองดองแหงชาต ิจงึพยายามจะเรยีกรองวา “บคุลากร

ทางศาสนาควรเพ่ิมบทบาทในการลดความแตกแยก สงเสริม

๗ ในแงของธรรมประเมนิจากเกณฑตดัสนิพระธรรมวนิยั ๘ ประการ
(วิ.จู. (ไทย) ๗/๔๐๖/๓๒๔) การมีอคติและสูญเสียสถานะ
ความเปนกลางในฐานะกลุมบุคคลที่เปนที่พึ่งของทุกกลุมในสังคม
และการตกอยูภายใตอิทธิพลของอกุศลมูลและปปญจธรรม พระวินัย
ประเมินจากสิกขาบทในอเจลกวรรค ปาจิตติยกัณฑ (วิ.มหา. (ไทย) 
๒/๓๒๒-๓๒๓/๔๕๘-๔๕๙) ที่อธิบายประเด็นของพระสงฆเขาไป
อยูในสถานที่ซึ่งไมเอื้อตอการประพฤติธรรมของพระสงฆหรือ
การเขาไปเกี่ยวของกับสิ่งที่ไมอยูในสมณวิสัย



๔๒  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

สันติภาพ และแกไขความขัดแยงในสังคมโดยสันติวิธี” 

(คณะกรรมการอิสระตรวจสอบและคนหาความจริงเพื่อ

การปรองดองแหงชาติ, ม.ป.ป.: ๒๗๕)

บทบาทในการเปนวศิวกรจดัการความขดัแยงโดย

พทุธสันตวิธิ ีจงึถอืไดวาเปนบทบาทสาํคญัทีพ่ระสงฆจาํเปน

จะตองเขาไปมีสวนรวมกบัหนวยงาน ทัง้องคกรภาครฐั และ

เอกชน เพือ่แสวงหาแนวทางในการจดัการความขดัแยงและ

ความรุนแรงที่กําลังเกิดขึ้นในสังคมไทย เพราะพระสงฆมี

ตนทนุทางสงัคม (Social Capital) สงูมากเพือ่เปรยีบเทยีบ

กับองคกรอื่นๆ ในสังคม เพราะบนฐานของพระธรรมวินัย 

พระพุทธเจาไดทรงออกแบบใหสังคมสงฆอยูเหนือสภาวะ

การแยงชิงผลประโยชนและอํานาจการปกครองของกลุม

ชนชั้นนําทางการเมือง อยางไรก็ตาม ตนทุนทางสังคม

ของพระสงฆอาจจะไมสามารถกอใหเกดิคณุคาตอพระสงฆ

ในการเขาไปชวยจัดการความขัดแยง หากพระสงฆขาด

ศักยภาพและเครื่องมือในการเปนวิศวกรสันติภาพ เพื่อ

ทําหนาที่สนับสนุนกระบวนการในการสรางสันติ (Peace-

Building Process) ในสังคมไทย

จากเหตุผลดังกลาว มีความจําเปนเรงดวนที่

องคกรสงฆ ภาครัฐ และภาคเอกชนควรเขารวมพัฒนา

ใหพระสงฆศึกษา เรียนรู และพัฒนาศักยภาพในการทํา

หนาที่เปนวิศวกรสันติภาพอยางมีประสิทธิภาพ ดังที่

คณะกรรมการอิสระตรวจสอบและคนหาความจริงเพื่อ

การปรองดองแหงชาติพยายามเสนอในประเด็นนี้วา “ทุก

ฝายควรใหความสําคัญกับการฟนฟูหลักศีลธรรมและ

จริยธรรม และสนับสนุนใหสถาบันศาสนาเขามามีบทบาท

ในการลดความขัดแยง และยุติการใชความรุนแรง” 

(คณะกรรมการอิสระตรวจสอบและคนหาความจริงเพื่อ

การปรองดองแหงชาติ, ม.ป.ป.: ๒๗๕) ถึงกระนั้น เชื่อมั่น

วา ตนทุนทางสังคมผนวกกับศักยภาพของพระสงฆ จะนํา

ไปสูการเสริมสรางพลังสันติสุขใหเกิดขึ้นแกสังคมไทยใน

ปจจุบันและอนาคต

 

(๒)  บทบาทพระสงฆกับการชี้แนะและชี้นํา

ทางการเมือง

พระสงฆตั้งแตอดีตจนถึงปจจุบันเปนกลุมคนที่

ถือไดวา ผูนําทางการเมืองใหความไววางใจ และเชื่อมั่น

ศรัทธาท้ังตอวัตรปฏิบัติและองคธรรมที่เปนแนวทางใน

การประพฤติปฏิบัติ จากฐานความเชื่อในลักษณะนี้ จึง

ทําใหนักการเมืองตั้งแตอดีตจนถึงปจจุบันหมั่นเขาไป

ปรกึษาหารอืแนวทางการบรหิารกจิการบานเมอืงอยูอยาง

ตอเนื่อง ซึ่งแนวทางนี้ คือ “ปริปุจฉา” ที่ปรากฏอยูใน

หลกัการของจกัรวรรดวิตัร ซึง่เนนสอนใหผูนาํทางการเมอืง

เปดใจของตนเองในการปรึกษาหารือ สอบถามปญหากับ

สมณพราหมณ ผูประพฤติดี ปฏิบัติชอบ ผูที่ไมประมาท

มัวเมา อยูเสมอตามกาลอันควรเพื่อใหรูชัดและสอบถาม

เกี่ยวกับแนวทางในการบริหารกิจการบานเมือง

บทบาทนี ้ยงัมคีวามจาํเปนทีพ่ระสงฆจะตองรกัษา

และพัฒนาแนวทางในการใหคําปรึกษา (Counseling) ที่

มีประสิทธิภาพมากยิ่งขึ้น ถึงกระนั้น จุดเดนของพระสงฆ

ประการหนึง่คอื “การเปนนกัฟงทีด่”ี (Mindful Listening)  

อีกท้ังความเปนผูที่ไมมีสวนไดสวนเสียกับกลุมตางๆ จึง

สามารถเขาไปทําหนาที่ในการใหคําปรึกษาแกผูนําทาง

การเมืองไดดี อยางไรก็ตาม บทบาทในการเปน “ปุโรหิต” 

หรือ “มัคคุเทศก” นั้นจําเปนตองนําเสนอหลักการและ

หลักปฏิบัติที่อยูเหนือผลประโยชนทางการเมือง อีกทั้งไม

หวงัประโยชนสวนตนจนทาํหนาท่ีหมิน่เหมอนัเปนทีม่าของ

การ “ประจบตระกลู” ซึง่ขดักบัหลกัการในพระพทุธศาสนา

(๓)  บทบาทในการพัฒนาพลเมืองของรัฐตาม

ระบอบประชาธิปไตย

การปกครองในระบอบประชาธปิไตยมีความเช่ือวา 

“การปกครองระบอบประชาธิปไตยที่ดีมีจุดเริ่มตนมาจาก

พลเมืองที่ดี” ซึ่งพลเมืองที่ดีนั้นประกอบดวยคุณลักษณะ

ที่สําคัญหลายประการ เชน การรับผิดชอบตอตนเองและ



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๔๓

สงัคมได การมจีติสาํนกึสาธารณะ การรูจกัเคารพกฎกตกิา 

ระเบยีบ และขอกฎหมายตางๆ ทีเ่ปนแนวปฏบิตัขิองสงัคม 

และการรูจักจัดการความขัดแยงที่เกิดขึ้นดวยหลักการ

สนัตวิธิ ี จะเหน็วา การพฒันาประชาธปิไตยมิไดเนนเฉพาะ 

“รูปแบบ” แตเนนหนักไปที่ “การพัฒนาคน” ดวย เพื่อให

คนในเชงิปจเจกกลายเปนพลเมอืงทีด่ขีองชาตแิละของโลก

แมวาพระสงฆจะเปนนักบวชในพระพุทธศาสนา 

แตในอีกบทบาทหนึ่งนั้น พระสงฆถือวาเปนพลเมืองของ

ประเทศชาติและอยูภายใตกฎหมายของประเทศเชน

เดียวกัน แนวโนมที่เกิดขึ้นในอนาคตนั้น พระสงฆจึงควรที่

จะเขาไปทําหนาที่ในการชวยรัฐพัฒนา “คนดี” ในมิตขิอง

ศาสนา ใหกลายเปน “พลเมืองที่ดี” ของประเทศชาติและ

ของโลก  ซึ่งหลักการในพระพุทธศาสนาเอื้อตอแนวทางใน

การพฒันาดงักลาว  ไมวาจะเปนหลกัสังคหวตัถธุรรม หลกั

สุจริตธรรม หลักคารวธรรม หลักเมตตาธรรม และหลัก

สันติธรรม ดวยเหตุนี้ พระสงฆจึงควรศึกษาและประยุกต

หลักการดังกลาวมาใชเปนเครื่องมือในการชวยรัฐ ทั้งนี้ 

จําเปนอยางยิ่งที่รัฐจะตองเริ่มตนพัฒนาศักยภาพของ

พระสงฆใหเรียนรูและเขาใจมิติดานนี้มากยิ่งขึ้น และเปด

โอกาสใหพระสงฆเขาไปทําหนาท่ีดังกลาว อีกทั้งชวย

สนบัสนนุโครงการและกจิกรรมตางๆ ทัง้ในแงงบประมาณ

และเครื่องมือตางๆ  

ขอสังเกตในประเด็นนี้คือ ไมมีเหตุผลอันใดที่

รัฐจะไมดําเนินการสนับสนุนใหพระสงฆมีบทบาทตาม

แนวทางนี้ เพราะการที่พลเมืองเปนคนดีมีศีลธรรม ยอม

สงผลตอการบริหารจัดการรัฐไดอยางมีประสิทธิภาพ ดัง

แนวทางที่พระพุทธเจาเคยเสนอไวในกูฏทันตสูตรที่วา 

“ศัตรูของรัฐไมใชโจรผูราย หากแตเปนความยากจน” 

(ที.สี. (บาลี) ๙/๓๒๓-๓๕๘/๑๒๗-๑๕๐; ที.สี. (ไทย) 

๙/๓๒๓-๓๕๘/๑๒๔-๑๕๐) ความยากจนไมไดมีมิติของ

กายภาพเทานั้น หากแตหมายถึงความสุขที่เกิดขึ้นในคน

ของรัฐดวย ฉะนั้น การสนับสนุนใหพระสงฆทําหนาท่ี

นี้ จึงถือวาเอื้อตอการพัฒนาประชาธิปไตยใหตั้งมั่นและ

ยั่งยืนตอไป

 

(๔)  บทบาทในการใชสิทธิวิพากษวิจารณ

นักการเมืองและนโยบายแหงรัฐ

การวิพากษวิจารณอยางสุจริตนั้นอาจจะเปน

บทบาทของสื่อมวลชน หรือนักวิจารณทั่วไป แตถึงกระนั้น 

พระสงฆบางรูปไดออกมาทําหนาที่ในการวิพากษวิจารณ 

(Commentator) การเมืองในหลายมิติ เชน การวิจารณ

พฤติกรรมผูนําทางการเมือง หรือนักการเมือง การวิจารณ

แนวนโยบายแหงรัฐวาอาจจะนําไปสูการสูญเสียทั้งชีวิต 

และทรัพยสิน หรือนโยบายบางอยางของรัฐอาจจะกอให

พลเมืองในสังคมไทยเปนนักวัตถุนิยมและบริโภคนิยมมาก

ยิ่งขึ้น

การวิพากษวิจารณในลักษณะนี้ พระพุทธเจาชี้วา 

“ประดุจการชี้ขุมทรัพย” จากกรณีศึกษาที่เกิดขึ้นในอดีต

นั้นจะพบวา แมวาพระสงฆจะทําหนาท่ีในการชี้ขุมทรัพย 

แตนักการเมืองหรือผูนําทางการเมืองบางคนมีทาทีในเชิง

ลบตอการวิจารณดังกลาว ซึ่งมหาเถรสมาคมในฐานะเปน

องคกรบงัคบับญัชาสงูสดุของพระสงฆตระหนกัรูในประเดน็

นี้เปนอยางดี จึงไดออกประกาศมหาเถรสมาคมเกี่ยวกับ

การเทศนหรือแสดงธรรมทางการเมือง เพื่อปองกัน

การกระทบกระทัง่ระหวางพระสงฆกบัผูนาํของรฐั อยางไร

กต็าม พระสงฆจํานวนหนึง่ไดทาํหนาทีใ่นการชีข้มุทรพัยแก

นักการเมืองอยางตอเนื่อง

คําถามมีวา “พระสงฆควรจะวิพากษวิจารณ

ทางการเมอืงอยางไร จงึจะไมทาํใหผูนาํทางการเมอืงมทีาที

ในเชิงลบตอคําวิพากษวิจารณของพระสงฆ” ปจจัยหรือ

ตัวแปรที่จะนําไปสูการพัฒนาบทบาทนี้ใหเกิดขึ้นในสอง

ทศวรรษหนานั้นควรมีองคประกอบที่สําคัญอยางนอย ๔ 

ประการ (๑) ประเด็น (Issues) ในการวิพากษวิจารณรัฐ

ตองชดัเจน (๒) ความรูความเขาใจ (Understanding) ของ



๔๔  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

พระสงฆ หรอืสถาบนัสงฆตอการดาํเนนินโยบายสาธารณะ 

รวมไปถึงผลกระทบทั้งในเชิงลบและเชิงบวก เมื่อไดขอมูล

เปนที่ประจักษชัดแลว ยอมสามารถที่จะวิพากษวิจารณ

ผลเสียที่จะเกิดได (๓) ความสามารถในการที่จะสื่อสาร

ทางการเมือง (Political Communication) พระสงฆ

จําเปนตองเรียนรู และมีทักษะในการสื่อสารทางการเมือง 

โดยเขาใจวิธีการและกระบวนการสื่อสารทั้งระบบตาม

หลกั SMCR ประกอบดวย ผูสง (Source) ขอมูลขาวสาร 

(Message) ชองทางในการสง (Channel) และผูรับ 

(Receiver) และ (๔) การเปดใจ (Open Mind) รับฟง

จากรัฐ ผูนํา หรือนักการเมืองดวยใจที่เปนกุศล

ในขณะเดียวกัน แนวทางวาจาสุภาษิตนาจะเปน

อีกคําตอบหนึ่งที่นาจะมาเปนเกณฑในการวิพากษวิจารณ

ได กลาวคือ (๑) ประเด็นที่นําเสนอที่อยูบนพื้นฐานของ

ความเปนจริง ซึ่งสังคมโดยทั่วไปรับรูไดวาพฤติกรรมหรือ

นโยบายนั้นอาจจะมีขอบกพรองอยู (๒) การนําเสนอนั้น

ควรจะวางภาษาและทาทีใหเหมาะสม เพราะปญหาที่

เกิดขึ้นหลายครั้งมิไดหมายความวาเนื้อหาในการนําเสนอ

ไมดีหรือไมมีประโยชน แตประเด็นอยูที่วิธีการและทาที

ในการนําเสนอที่ไพเราะและใหเกียรติ (๓) การนําเสนอ

นั้นจําเปนที่จะตองสอดรับกับกาลเวลาที่เหมาะสม (๔) 

การวิพากษวิจารณจะตองอยูบนฐานของการเชื่อมสมาน

สามัคคี ทั้งผูพูด หรือผูที่ไดรับการวิจารณ รวมไปถึงกลุม

คนที่สนับสนุน (๕) สิ่งที่วิพากษวิจารณนั้นจะตองกอให

เกดิประโยชนแกชมุชน สงัคม และประเทศชาต ิโดยเฉพาะ

อยางยิ่ง อาจจะกอใหเกิดประโยชนแกผูนําทางการเมือง

ที่จะไดรับทางเลือกในการปฏิบัติที่หลากหลายและรอบ

ดานมากยิ่งขึ้น (๖) การวิพากษวิจารณควรจะดํารงอยูบน

ฐานของเมตตาธรรม โดยเฉพาะอยางยิ่ง เจตนารมณใน

การสื่อสารนั้น ควรมุงที่กอใหเกิดผลในเชิงบวก ควรหลีก

เลี่ยงการสื่อสารที่จะอาจจะกอใหเกิดความขัดแยงจนนํา

ไปสูความรุนแรงทั้งการพูดและการแสดงออก

(๕)  บทบาทในการชุมนุม เพื่ อ เ รี ยกรอง

ความตองการทางการเมือง

ในปจจุบันและอนาคตนั้น การดําเนินกิจการ

ทางการเมืองของพระสงฆตามแนวทางนี้ แมวาประเพณี

ในสังคมไทย พระธรรมวินัย และกฎหมายรัฐธรรมนูญ

จะเปดพื้นที่ให (ก) พระสงฆสามารถดําเนินการประกาศ

ควํ่าบาตรดวยมติของสงฆ ทั้งระดับหมูบานจนถึงระดับ

ประเทศตอกลุมบุคคลที่กระทําผิดตอพระพุทธศาสนา ทั้ง

การพูด การแสดงออก หรือการดําเนินนโยบายที่กระทบ

หรือขัดกับหลักธรรมวินัย อันจะนําไปสูความดํารงอยูของ

พระพุทธศาสนาอยางย่ังยืน เพ่ือตักเตือนดวยความปรารถนา

ดีใหหยุดพฤติกรรมตางๆ (ข) ควํ่าบาตรตอรัฐหรือ

นกัการเมอืงทีด่าํเนนินโยบายกระทบตอวถิชีวีติของพลเมอืง

และวิถีธรรมของชุมชน สังคม และศาสนา เพื่อรักษาผล

ประโยชนและวัฒนธรรมอันดีงามของสังคมไทย 

อยางไรก็ตาม การแสดงออกในลักษณะดังกลาว 

พระสงฆควรระมัดวังการเขารวมการชุมนุมทางการเมือง

กบักลุมการเมอืงในเชงิปจเจกทีไ่มสมัพนัธกบัการควํา่บาตร

ในพระพุทธศาสนา อีกทั้งระมัดระวังทาทีการแสดงออก

ทางกาย วาจา และใจที่อาจจะแสดงออกดวยความรุนแรง

ภายใตอทิธพิลของความโลภ ความโกรธ และความหลง ซึง่

จะสงผลตอการเลือกขาง แบงฝกแบงฝาย ใหคุณ ใหโทษ

ตอกลุมการเมือง อันจะขัดตอหลักการที่ศาสนาหามมิให

ประจบตระกูล เพื่อใหไดมาซึ่งลาภ ยศ สรรเสริญ ซึ่งจะสง

ผลเสยีตอความอยูรอดพระพทุธศาสนาในรปูขององคกรใน

ระยะสั้น และระยะยาว

สําหรับเกณฑชี้วัดการเขาไปรวมชุมนุมทางการ

เมืองของพระสงฆจําเปนตองประเมินทั้ง (๑) แนวคิด 

(Concept) อันเปนที่มาของขอเรียกรอง เจตนารมณใน

การเรียกรอง วัตถุประสงคในการเรียกรอง เหตุและผลใน

การเรยีกรอง ทีม่าของแนวคดิในการเรยีกรอง ผลประโยชน

และความตองการ (๒) เนื้อหา (Content) เนื้อหาใน



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๔๕

การนําเสนอ ขอบเขตของเนื้อหา ความนาจะเปนของ

เนือ้หา คณุและโทษอนัจะเกดิจากเนือ้หา รายละเอยีดของ

เนือ้หา ความนาเชือ่ถอืของเนือ้หา  แหลงอางองิของเนือ้หา 

วิธีการนําเสนอของเนื้อหา และ (๓) บริบท (Context) 

ความเปนมาและความสําคัญของปญหา ประวัติศาสตร

ของการชุมนุม คนหรือกลุมคนที่เกี่ยวของกับการชุมนุม 

สถานที่ในการจัดการชุมนุม เวลาและจังหวะในการเขา

รวมการชุมนุม สถานการณการชุมนุม สภาพการเมือง/

เศรษฐกิจ และทาทีของชุมชนและสังคม ทั้งนี้ เกณฑชี้วัด

ทั้ง ๓ ประการนั้น จําเปนอยางยิ่งตองสอดรับกับหลักการ

พระธรรมวินัย ประเพณี และกฎหมายที่เปนกรอบใน

การพระพฤติปฏิบัติของพระสงฆในสังคมไทย

ขอสังเกตที่กลุมคนจํานวนมากใหแนวทางคือ 

การที่พระสงฆจะชุมนุมเพื่อเรียกรองความตองการทาง

เมืองนั้น ไมมีความจําเปนอันใดที่พระสงฆจะเขารวมกับ

กลุมการเมืองกลุมใดกลุมหนึ่ง เพราะจะนําไปสูการแบง

ฝายและจะทําใหสูญเสียภาพความเปนกลางของพระสงฆ  

ถาพระสงฆไมเห็นดวยกับแนวคิดหรือการกระทําอยางใด

อยางหนึง่ของผูนาํทางการเมอืง พระสงฆสามารถประกาศ

เจตนารมณไดโดยตรงอยูแลว โดยไมจําเปนตองเขาขาง

ฝายใดฝายหนึ่ง เพราะอาจจะทําใหพระสงฆเปนเครื่องมือ

ใหกลุมการเมืองอางความชอบธรรมในการเขารวมของ

พระสงฆตอการเรียกรองของกลุมการเมืองเอง กรณีศึกษา

ทีช่ดัเจนตอผลเสยีอนัเกดิจากการเขารวมกบัพรรคการเมอืง

ของพระสงฆบางรูปดังกลาวสามารถประเมินผลเสียได

จากประเทศศรีลังกาและพมา ซึ่งทําใหผูนําทางการเมือง

มิไดตระหนักรูวา พระสงฆที่เขารวมเปนทรัพยากรของ

พระพุทธศาสนาในภาพรวม หากแตเปนกลุมคนที่ฝกใฝ

ทางการเมืองของกลุมผลประโยชนทางการเมืองอีกดาน

หนึ่ง

(๖)  บทบาทในการใชสทิธเิลอืกตัง้นกัการเมอืง

ในขณะที่รัฐของประเทศศรีลังกา และประเทศ

กัมพูชาไดเปดพื้นที่ใหพระสงฆไดทําหนาท่ีในการใชสิทธิ

ในการเลือกตั้งนักการเมืองในทุกระดับเพื่อเขาไปทํา

หนาท่ีในรัฐสภา แตกฎหมายรัฐธรรมนูญของประเทศไทย

ตั้งแตป พ.ศ. ๒๔๗๕ ไดกันพื้นที่ในการใชสิทธิเลือกตั้งของ

พระสงฆออกไปจากการเมือง แมกฎหมายจะบัญญัติเอา

ไววา การเลือกตั้งเปนหนาที่ไมใชสิทธิก็ตาม แตการจํากัด

สทิธใินการเลอืกตัง้ไดทาํใหเกดิการถกเถยีงในสงัคมไทยทัง้

ในเชิงบวกและเชิงลบ ซึ่งขอถกเถียงดังกลาวมีเหตุผลและ

ชุดอธิบายที่แตกตางกัน

กลุมที่ สนับสนุนใหพระสงฆ ได ใชสิทธิ ใน

การเลือกตั้งไดใหเหตุผลที่นาสนใจวา (๑) พระสงฆเปน

กลุมคนดีมีคุณภาพ (๒) พระสงฆเปนกลุมคนที่ซื่อสัตย 

ไมเห็นแกประโยชน (๓) การเลือกตั้งเปนการกําหนด

ชะตากรรมพระสงฆ (๔) การเลือกตั้งเปนเครื่องมือปกปอง

พระพุทธศาสนา (๕) การเลือกตั้งเปนสิทธิของพลเมือง

ทุกคน (๖) ประเทศนับถือพระพุทธศาสนาใหพระสงฆ

เลอืกตัง้ได จะเหน็วา ชดุวิธใีนการอธบิายเพือ่อางเหตผุลให

พระสงฆสามารถใชสทิธใินการเลอืกตัง้ไดนัน้ สวนหนึง่เกดิ

จากคุณภาพเสียงของพระสงฆเอง 

อยางไรกต็าม กลุมท่ีไมสนบัสนนุใหพระสงฆมสีทิธิ

ในการเลอืกตัง้ ไดยกเหตผุล และความนาจะเปนมาอางเชน

กนัวา (๑) การเมอืงเปนการแยงชงิผลประโยชน และอาํนาจ 

(๒) การเลือกตั้งเปนการแสดงออกถึงการเลือกขางใด

ขางหนึ่ง แมวาขางนั้นจะมีความโดดเดนเชิงคุณภาพก็ตาม 

(๓) การเลือกตั้งมีแนวโนมที่พระสงฆจะพัฒนาตนเองไป

เปนหัวคะแนนและเปนผูรับใชนักการเมือง (๔) จะกอ

ใหเกิดความขัดแยงระหวางพระสงฆที่เลือกสนับสนุน

กลุมการเมืองตางๆ (๕) การใหคุณใหโทษแกกลุมใด

กลุมหนึ่ง (๖) สังคมขาดหลักในการพึ่งพาหากพระสงฆ

เลือกขาง (๗) พระสงฆจะตกเปนเคร่ืองมือของนักการเมือง 



๔๖  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

(๙ )  การเลือกตั้ ง เปนโลกียวิสัยที่พระสงฆ ไมควร

เขาไปเกี่ยวของ (๙) การเลือกตั้งไมใชหนาที่ของพระสงฆ 

(๑๐) พระธรรมวนิยัไมเปดชองใหพระสงฆสามารถเลอืกตัง้

ได (๑๑) กฎหมายไมเปดชอง และ (๑๒) การเลือกตั้ง

ไมสอดรับกับประเพณีปฏิบัติที่ไมเปดโอกาสใหพระสงฆ

เลือกตั้งได

หากจะวเิคราะหจากขออางทีพ่าดพงิถงึบทบาทใน

การเลือกตั้งของพระสงฆในประเทศศรีลังกาและประเทศ

กัมพูชา จะพบประเด็นท่ีนาสนใจวา ในยุคปจจุบันน้ี พระสงฆ

กระแสหลกัของทัง้สองประเทศนัน้มไิดมคีวามยนิดพีรอมใจ

ที่จะมีบทบาทในการใชสิทธิในการเลือกตั้ง และจาก

การสัมภาษณจะพบวา หากเลือกไดนั้น พระสงฆเหลานั้น

เลือกที่จะไมไปใชสิทธิในการเลือกตั้งนักการเมือง เพราะ

สภาพการณทางการเมืองนั้นชี้ชัดวา นักการเมืองไดใช

พระสงฆไปเปนเครื่องมือในการไดมาซ่ึงการเลือกตั้ง ทั้ง

การสัญญาวาจะให การนิมนตพระสงฆไปทําหนาท่ีใน

การกลาวสนับสนุนหรือพระสงฆบางรูปไดกลายเปน

หัวคะแนนใหแกนักการเมือง ผลกระทบบางสวนที่ตาม

มาคือ พระสงฆในวัดเกิดความขัดแยง เพราะอุดมการณ

ทางการเมืองของพระสงฆในแตละวัดมีความแตกตางกัน

อยางไรก็ตาม เมื่อวิเคราะหแนวโนมในอนาคต

ตอบทบาทนี้ของพระสงฆในสังคมไทย ขอมูลของประเทศ

ตางๆ รวมถึงประเทศไทยชี้ชัดไปในทิศทางเดียวกัน  

“ตัวแปรสําคัญที่จะทําใหพระสงฆเรียกรองบทบาทใน

การใชสิทธิเพื่อเลือกตั้งนักการเมือง” จะเกิดขึ้นจากปจจัย

ดังตอไปน้ี (๑) การดําเนินนโยบายของรัฐตอพระพุทธศาสนา

ที่ขาดความเขาใจ และไมสนับสนุนพระพุทธศาสนาอยาง

จริงจัง แมวาประชาชนสวนใหญของสังคมไทยจะนับถือ

พระพุทธศาสนาก็ตาม (๒) การขาดการตระหนักรูของ

นักการเมืองตอชะตากรรมของพระพุทธศาสนา ทั้งในเชิง

พฤตินัยและนิตินัย (๓) การดําเนินนโยบายของ ศาสนิก

และศาสนาอืน่ๆ ทีก่ระทบตอความรูสกึของพทุธศาสนกิชน 

หรือการไมสามารถที่จะปองกันมิใหศาสนาหรือ ศาสนิก

ของศาสนาอื่นๆ ทําราย หรือกระทําการที่บั่นทอน

พระพุทธศาสนาในลักษณะตางๆ 

พระสงฆและนักวิชาการดานพระพุทธศาสนา

จํานวนหนึ่งชี้ชัดวา ตัวแปรสําคัญประการหนึ่งที่นําไปสู

ความเจรญิหรอืความเสือ่มของพระพทุธศาสนานัน้สมัพนัธ

กับนักการเมืองที่ทําหนาที่ในการกําหนดนโยบาย และ

การบริหารบานเมือง ถึงกระนั้น แรงบีบคั้นจากตัวแปร

ภายนอกที่มาจากการรุกรานทางศาสนา ประเด็นปญหา

เรื่องชาติพันธุและการดําเนินนโยบายทางการเมืองของ

นักการเมือง ไดกลายเปนปจจัยสําคัญที่ทําใหพระสงฆใน 

๔ ประเทศจําเปนตองออกมาทําหนาท่ีในการแสดงออก

ทางการเมืองโดยการเรียกรอง การใชสิทธิทางการเมือง 

และการเปนนักการเมือง เพื่อปกปองความอยูรอดของ

พระพุทธศาสนา ถึงแมวาบางครั้งอาจจะทําใหเกิดการตั้ง

คําถามเรื่องการใชศาสนาเปนขออาง แตเมื่อวิเคราะหจาก

ปจจัยภายนอกตางๆ แลว ก็ทําใหการเคลื่อนไหวทาง

การเมืองของพระสงฆเหลานั้นมีนําหนักมากยิ่งขึ้น

๕. ขอเสนอแนะจากการวิจัย
พระพทุธศาสนากบัการเมอืงเปน “สญัลกัษณของ

ความรวมมือในการพัฒนารัฐมาตั้งแตสมัยพุทธกาลจนถึง

ปจจุบัน” การพัฒนารัฐนั้น การเมืองเปนตัวแปรสําคัญใน

การพัฒนากายและวัตถุ และเพื่อใหการพัฒนากายและ

วัตถุเปนไปอยางประสานสอดคลอง จึงมีความจําเปนตอง

จัดวางระเบียบและกฎเกณฑตางๆ เพื่อใหพลเมืองอยูรวม

กนัไดอยางมคีวามสุข และเคารพในความเปนมนษุยของกนั

และกนั ซึง่เหตผุลนีท้าํใหพระพทุธศาสนาตองเขามาชวยรบั

ภาระในการพฒันาจติใจโดยการนาํศลีธรรมทีเ่ปนความจรงิ

ของธรรมชาตมิาออกแบบใหสอดรบักบักฎ กตกิา ระเบยีบ 



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๔๗

กฎหมาย และวิถีชีวิตของพลเมือง ฉะนั้น พระพุทธศาสนา

กบัการเมอืงจงึเปนประดจุ “เหรยีญสองดานของการพฒันา

รัฐ” ซึ่งเปนการพัฒนาทั้งมิติของกายและจิตใจ

การศึกษาวิจัยคร้ังน้ี สามารถสรุปเปนขอเสนอแนะ

พระสงฆที่เขาไปแสดงบทบาทตอการเมือง นักการเมือง 

และองคกรตางๆ ทีเ่กีย่วของ เพือ่เปนแนวทางในการปฏบิตัิ

ที่ถูกตองและเหมาะสมทั้งตอพระสงฆและนักการเมืองใน

ตอไป ดังนี้

๕.๑  ขอเสนอแนะตอพระสงฆในเชิงปจเจก

(๑) การเขารวมกิจกรรมทางการเมอืงควรมจีดุยนื

ที่ถูกตอง และเที่ยงธรรม พระสงฆไมควรเขาไปสนับสนุน

หรือตอตานระบอบการเมือง กลุมการเมือง หรือนักการเมือง

ใดๆ ที่ตนชื่นชอบหรือเกลียดชังเปนการสวนตน แต

ควรมีเมตตาและอุเบกขา พระสงฆอาจจะทําหนาท่ีเปน 

“มัคคุเทศก” ในการชี้แนะแนวทางแกนักการเมืองที่มี

ภมูคิุมกนัทางคณุธรรมและจรยิธรรมทีบ่กพรอง และพรอม

ทีจ่ะมอบธรรมและคาํแนะนาํทีเ่หมาะสมแกระบบการเมอืง 

กลุมการเมือง และนกัการเมืองตางๆ ในเวลาที่ถูกตองและ

เหมาะสม และสอดรับกับความตองการและสถานการณ

ทางสังคม เศรษฐกิจ และการเมือง

(๒) อันตรายที่พระสงฆควรระวังเมื่อเขาไป

เกี่ยวของกับการเมือง ก็คือ ลาภ เงินทอง เกียรติยศ 

ช่ือเสียง ส่ิงเหลาน้ีจะทําใหเกิดอคติ ขาดความเปนกลาง 

และขาดอิสรภาพในการชี้นําทางจิตวิญญาณ เพราะ

แทนที่จะทําหนาที่เปนสัญลักษณแหงคุณธรรมและผูนํา

ทางวิญญาณของประชาชนและนักการเมืองทั่วไป แตจะ

กลายเปนเครื่องมือและบริวารของนักการเมืองและกลุม

ผลประโยชนนักการเมือง

(๓) สถานการณบางอยางสะทอนวา แมกฎหมาย

จะหามพระสงฆไมใหเขาไปใชสิทธิในการเลือกตั้งทาง

การเมือง แตในเชิงพฤตินัยพระสงฆไดใหการสนับสนุน

นักการเมืองหรือกลุมการเมืองคอนขางชัดเจน ดังจะเห็น

ไดจากการที่นักการเมืองบางกลุมเขาไปรวมกิจกรรมและ

สนบัสนนุกจิกรรมของบางวดั ผลเสยีทีจ่ะตามมาคอื สาํนกั

ตางๆ อาจจะคํานึงถึงความอยูรอดของตัวเองโดยไมใสใจ

ตอความอยูรอดของพระศาสนา เมื่อพรรคการเมืองที่เปน

คูแขงเขามามีอํานาจบริหารจัดการรัฐ กิจกรรมที่สัมพันธ

กับนักการเมืองจะลดลงและใหความสําคัญนอยลง ฉะนั้น 

การวางตนเปนกลางไมวาจะชอบหรือไมชอบนักการเมือง 

กลุมการเมือง หรือพรรคการเมืองก็ตาม โดยไมแสดงออก

ในเชิงของการใหคุณและใหโทษแกนักการเมืองและพรรค

การเมอืงยอมเปนตวัแปรสาํคญัทีจ่ะรกัษาพระพทุธศาสนา

เอาไวในระยะยาว

๕.๒  ขอเสนอแนะตอสถาบันสงฆ

(๑) จากขอเสนอของนักวิชาการที่คาดหวังตอ

สถาบนัสงฆเพือ่เขาไปมสีวนสาํคญัในการเสรมิสรางสนัตสิขุ

ใหแกประชาชนและสังคมนั้น ผูวิจัยเห็นวา เห็นควรจัด

ตั้งสถาบัน หรือกลุมงานดานจัดการความขัดแยงในทุกๆ 

จังหวัด โดยกําหนดให ๑ จังหวัด ๑ ศูนย โดยมีหนาที่จัด

การขอพิพาททั้งประเด็นสิ่งแวดลอม ครอบครัว วัด ชุมชน 

วัฒนธรรมและมิติอื่นๆ ในจังหวัดนั้น เพื่อเปนศูนยกลาง

ในการศึกษาและวิเคราะหภูมิปญญาทองถิ่นในการจัด

การความขัดแยง และเปนศูนยกลางในการจัดการความขัดแยง

ระหวางนักการเมืองทั้งในระดับทองถิ่นและระดับชาติได

อยางมีประสิทธิภาพตอไป

(๒) นักวิชาการและนักประชาธิปไตยในสังคม

ไทย มุงหวงัใหพระสงฆเขาไปรวมมอืกบัรฐัและภาคเอกชน

ตางๆ เพื่อพัฒนาประชาธิปไตยต้ังแตฐานรากโดยเริ่มจาก

ชุมชนน้ัน สถาบันสงฆควรปรับทิศทางการพัฒนาพระสงฆ

ใหเรียนรูและเขาใจการเมืองการปกครองในระบอบประชาธิปไตย

เพิ่มมากย่ิงขึ้น โดยอาจจะรวมมือกับหนวยงานภาครัฐ

จัดหลักสูตรประกาศนียบัตรเกี่ยวกับพระสงฆยุคใหมกับ



๔๘  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

การพฒันาประชาธปิไตย แลวใหพระสงฆไดเขาไปทาํหนาท่ี

ในการพัฒนาพลเมืองที่พึงประสงคในพุทธศตวรรษที่ ๒๖ 

ตั้งแตระดับชุมชนฐานราก

(๓) ปจจุบันน้ี พระสงฆบางรูปเขาไปดําเนินกิจกรรม

กับนักการเมืองอยางชัดเจนมากยิ่งขึ้น โดยเฉพาะกรณี

การขึ้นเวทีเพื่อแสดงความเห็นและวิพากษวิจารณกลุม

การเมืองตางๆ ซ่ึงจะสงผลกระทบตอสถาบันสงฆในวงกวาง 

ในกรณทีีพ่ระภกิษเุขาไปแสดงออกทางการเมอืงแลวกอให

เกดิคาํถามถงึความถกูตองและเหมาะสมนัน้ สถาบนัสงฆซึง่

เปนพระสงฆกระแสหลกัและมพีระภกิษนุกัวชิาการทีเ่ขาใจ 

และเชี่ยวชาญในหลักการพระพุทธศาสนาเห็นควรใหนํา

พระสงฆเหลานัน้มาเปนคณะทาํงานในชดุอนกุรรมการเพือ่

รวมหาทางตอบคําถามสื่อมวลชนหรือคนควาทําวิจัยเพื่อ

หาแนวทางในการจัดการกับประเด็นเหลานั้น

๕.๓  ขอเสนอแนะตอนักการเมือง และผูนํา

ทางการเมือง

(๑) จากกรณีที่พระสงฆ และนักวิชาการดาน

พระพุทธศาสนาจํานวนมาก ไมมั่นใจในทาที และแนวทาง

การพัฒนาพระพุทธศาสนาใหอยูรอดและมั่นคงได จึง

เปนผลใหพระสงฆและนักวิชาการเหลาน้ันออกมาเรียกรอง

เพื่อเขามามีสวนรวมทางการเมืองเพิ่มมากยิ่งขึ้น โดย

เฉพาะอยางยิง่ กรณกีารใชสทิธใินการเลอืกตัง้นกัการเมอืง

เพ่ือเขาไปทําหนาท่ีในการปกปองและคุมครองพระพุทธศาสนา 

จึงเปนการสมควรอยางย่ิงท่ีนักการเมือง หรือชนช้ันปกครอง

จะตองอธิบายและหาแนวทางพัฒนาพระพุทธศาสนา

ใหสอดรับกับความตองการของพระสงฆและนักวิชาการ

จํานวนมากที่หวงใย 

(๒) จากขอสงัเกตตอกฎหมายรฐัธรรมนญู มาตรา 

๑๐๐ ทีม่ใิหพระสงฆแสดงออกทางการเมอืงโดยการใชสทิธิ

เลือกตั้งสมาชิกรัฐสภานั้น แนวทางดังกลาวถือไดวาเปน

การสอดรับกับวัฒนธรรมหรือประเพณีทางการเมืองท่ีเคย

ปฏิบัติตั้งแต ป พ.ศ. ๒๔๗๕ แตเมื่อยุคสมัยเปลี่ยนไป รัฐ

จะมีชุดคําอธิบายอยางไร จึงจะทําใหพระสงฆรุนใหมที่

เรียกรองมิใหมีการจํากัดสิทธิดังกลาว เพราะการจํากัด

เชนนั้น ถือวาเปนการทําใหกฎหมายรัฐธรรมนูญมี

การยอนแยงกันเอง การรางกฎหมายรัฐธรรมนูญฉบับ

ใหมในอนาคต เชื่อมั่นวาพระสงฆรุนใหมจะเรียกรองใหมี

การปรับเปลี่ยนประเด็นกฎหมายในลักษณะดังกลาว จึง

เสนอใหผูนําทางการเมืองเปดเวทีเพื่อรับฟงความคิดเห็น

ในประเด็นนี้อยางรอบดาน และเมื่อแตละฝายยอมรับเปน

ฉนัทามตแิลว ยอมจะทาํใหการอธบิายเหตผุลเพือ่สนบัสนนุ

ตางๆ มีความชอบธรรมมากยิ่งขึ้น

(๓) กรณีท่ีนักการเมืองต้ังขอสังเกตตอการวิพากษ

นักการเมืองของพระสงฆและกลาวหาวา “ไมใชกิจ

ของพระสงฆ” และมีทาทีในเชิงลบตอพระสงฆนั้น เปน

การสมควรที่นักการเมืองจะตองเปดพื้นที่ใหพระสงฆได

ทําหนาท่ีดังกลาวเชนเดียวกับพลเมืองหรือสื่อมวลชนโดย

ทัว่ไป และในขณะเดยีวกนั หากมกีารวพิากษวจิารณโดยไม

สุจริตจนกอใหเกิดการหมิ่นประมาท นักการเมืองสามารถ

ฟองรองไดอยูแลว ความจริงแลว นักการเมืองควรรับทาที

ดังกลาวและดําเนินตามกรอบ “ปริปุจฉา” คือ การเขาไป

หาสมณะเพื่อแลกเปลี่ยนประสบการณและมุมมองตางๆ 

อันจะเกิดประโยชนตอการดําเนินนโยบายทางการเมือง

มากยิ่งขึ้น

(๔) กรณีที่กลุมคนตางๆ วิพากษวิจารณประเด็น

ที่นักการเมืองชักจูงหรือโนมนาวพระสงฆใหทําหนาที่

เปน “หัวคะแนน” เพื่อใหไดมาซ่ึงผลในการเลือกตั้งจาก

ประชาชนนั้น นักการเมืองจําเปนตองระมัดระวังบทบาท

และทาทีดังกลาว เพราะการดําเนินการเชนนั้นอาจจะ

ไดรับการเลือกตั้งเปนผลประโยชนสวนตน แตอาจจะนํา

ไปสูผลเชิงลบตอพระสงฆและสถาบันสงฆในระยะยาว

มากยิ่งขึ้น เพราะพระสงฆหรือวัดในชุมชนมิไดเปนสมบัติ

สวนตัวของนักการเมืองหากแตเปนสมบัติสาธารณะที่ทุก



แนวโนมบทบาทพระสงฆกับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา ๏ พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส  ๔๙

พรรคการเมอืงจาํเปนตองรกัษาเอาไว เพือ่ใหพระสงฆเปนที่

พึง่ทีร่ะลกึอยางแทจรงิของทกุกลุมในสงัคมและชมุชนตาม

เจตนารมณของพระพุทธเจาที่วา “สังฆัง สรณัง คัจฉามิ” 

(๕) นักการเมืองควรประสานความรวมมือกับ

พระสงฆในการพัฒนาพลเมือง สนับสนุนทั้งงบประมาณ 

และเครือ่งมอืในการพฒันา โดยเริม่ตนศกึษาทาํความเขาใจ

พุทธธรรมใหถองแท โดยมีพระสงฆเปนพี่เลี้ยงคอยแนะนํา

ทั้งในดานการศึกษาและปฏิบัติ นักการเมืองมีปจจัย

เพียบพรอม ถวายความสะดวกใหแกพระสงฆโดยตั้งใจวา 

“พระสงฆรูปใดที่ยังไมมาก็ขอใหมา ที่มาแลวขอใหบําเพ็ญ

สมณธรรมอยางสนัตสิขุ” โดยการถวายความปลอดภยั และ

อาํนวยความสะดวกแกทาน เพือ่เปดพืน้ทีใ่หพระสงฆไดทาํ

หนาที่ในการพัฒนาพลเมืองรวมกับนักการเมือง

(๖) ภายใตสถานการณความขัดแยงและความรุนแรง

ทางการเมืองเพื่อชวงชิงอํานาจในการบริหารบานเมือง 

จนนําไปสูการแบงฝาย และเกลียดชังซึ่งกันและกันตามที่

ปรากฏในชวง ๑๑ ปท่ีผานมา (๒๕๔๕-๒๕๕๗) นักการเมือง

ไมควรที่จะอาศัยชวงจังหวะดังกลาวดึงพระสงฆทั้งในเชิง

องคกรและปจเจกบุคคลเขามาเปนแนวรวมหรือเปน

สัญลักษณเพื่อสรางความยอมรับและความชอบธรรม

ทางการเมือง ผูท่ีเก่ียวของกับการแยงชิงอํานาจทางการเมือง

การปกครองควร “กัน” พระสงฆออกจากพื้นที่ดังกลาว 

โดยการเปดพ้ืนท่ีใหพระสงฆไดแสดงบทบาทในการเรียกรอง 

หรือสรางความปรองดองของประชาชนในชาติอยางเปน

รูปธรรมและเปนระบบภายใตการสนับสนุนจากฝาย

ตางๆ 

(๗) กรณีขอสังเกตของนักวิชาการ และพระสงฆ

จํานวนมากที่ชี้ชัดวา ตั้งแต พ.ศ.๒๔๗๕ เปนตนมา รัฐหรือ

ผูนําทางการเมืองไดกันพื้นที่ของศาสนา หรือศีลธรรมออก

จากการเมอืง คงเหลอืไวเฉพาะการใหศาสนาเปนเครือ่งมอื

ตอบสนองพิธีกรรมทางการเมืองเทานั้น ผลเสียที่ตามมา

จึงทําใหนักการเมืองหรือผูนําทางการเมืองขาดคุณธรรม

จริยธรรมจนนําไปสูการทุจริตคอรัปชั่นในกิจกรรมและ

โครงการตางๆ จึงเห็นสมควรใหผูนําทางการเมืองไดเรง

สนับสนุนและสงเสริมใหมีการปรับบูรณาการศีลธรรมกับ

ประมวลจริยธรรมของสมาชิกรัฐสภาไปสูการปฏิบัติที่มี

ประสิทธิผลมากย่ิงขึ้นและนําหลักการดังกลาวมาพัฒนา

ใหเปน “วิถีชีวิต” ที่นักการเมืองตองปฏิบัติใหสอดรับกับ

การบริหารกิจการบานเมืองที่ดีตอไป

๕.๔  ขอเสนอแนะตอสาํนกังานพระพทุธศาสนา

แหงชาติ 

จากขอเรียกรองของพุทธศาสนิกชนจํานวนมาก

ที่เกิดความกังวลและมีความสงสัยตอพฤติกรรมของ

พระสงฆที่เขาไปประทวงกับกลุมการเมืองตางๆ ซึ่งทําให

พระสงฆสูญเสียภาพลักษณของการเปนที่พึ่งที่แทจริงของ

พุทธศาสนิกชน และทําใหประชาชนจํานวนมากไมเชื่อมั่น

และศรัทธาในพระพุทธศาสนาโดยภาพรวม จึงเปน

การสมควรที่สํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาติจะดําเนิน

ตามมาตรการตอไปนี้

(๑) มาตรการระยะสั้น ควรตั้งอนุกรรมการแบบ

พหุภาคี ซ่ึงประกอบดวยสัดสวนจากสํานักงานพระพุทธศาสนา

แหงชาติและคณะทํางานทั้งฝายพระสงฆ นักวิชาการ และ

ผูเชี่ยวชาญที่เปนผูแทนจากสวนงานตางๆ ที่เกี่ยวของ 

เชน มหาวิทยาลัยสงฆ สํานักงานตํารวจแหงชาติ ฝาย

ขาวกรอง สื่อมวลชน และนักกฎหมาย เพื่อทําหนาที่ใน

การตอบคาํถาม ทัง้มติขิองพระพทุธศาสนาและแผนดาํเนนิ

การทั่วไปของฝายบานเมืองตอขอเรียกรองดังกลาว ซึ่งจะ

ทาํใหสามารถตอบคาํถาม และดาํเนนิการจดัการกบัปญหา

ไดอยางบูรณาการ และครอบคลุมมากยิ่งขึ้น

(๒) มาตรการระยะยาว ควรศึกษาวิเคราะหและ

วางแนวทางในการจัดการกับประเด็นปญหาดังกลาว

ใหสอดรับกับความเปนจริงและความตองการของ

พุทธศาสนิกชน แลวนําเสนอแผนในการบริหารจัดการ



๕๐  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

ประเด็นดังกลาวใหมหาเถรสมาคมไดพิจารณาสั่งการให

ฝายตางๆ ไดดําเนินการอยางมีประสิทธิภาพตอไป

๕.๕  ขอเสนอแนะตอมหาวิทยาลัยสงฆ

จากการทีน่กัวชิาการและประชาชนบางกลุมตัง้ขอ

สงัเกตตอมหาวทิยาลัยสงฆวา เมือ่เกดิความขดัแยงจนนาํไป

สูความรนุแรงทางการเมอืง ไมเปนทีป่รากฏวามหาวทิยาลยั

สงฆซ่ึงเปนศูนยกลางหรือเปนหัวใจของการชี้แนะขอมูลท่ี

ถูกตองสามารถตอบคําถามหรือออกมานําเสนอทางออก

ใหแกสังคมไดอยางเปนรูปธรรมได

(๑) แมวาปจจุบันนี้ คณาจารยของมหาวิทยาลัย

จะรบัภาระในการนาํเสนอขอมลูตางๆ ใหแกสงัคมบางแลว

แตเปนไปในลักษณะเอกเทศ จากแนวทางนี้มหาวิทยาลัย

สงฆทั้งสองแหงอาจจะมีคณะทํางานที่เปนทางการและ

ไดรับการตั้งจากมหาวิทยาลัยใหตอบคําถามหรือชี้แจง

ประเด็นคําถามตางๆ ที่เกี่ยวของกับการเมืองหรือผูนํา

ทางการเมืองซึ่งสงผลกระทบตอวิถีชีวิตของพลเมืองโดย

รวม อีกทั้งกระทบตอศีลธรรมอันดีงามของประชาชน

(๒) มหาวิทยาลัยสงฆควรเปนฐานขอมูลทาง

วิชาการ เพื่อนําเสนอขอมูลท่ีถูกตองในประเด็นตางๆ ให

แกผูนําทางการเมืองและพลเมือง ฉะนั้น การที่จะไดมาซึ่ง

ขอมลูดงักลาวอยางรอบดานนัน้  ควรจะตองมกีารเปดพืน้ที่

ใหมีการวิจัยเกี่ยวกับประเด็นพระพุทธศาสนากับการเมือง

ในมิติอื่นๆ ทั้งดานหลักธรรม ดานการบริหารจัดการบาน

เมืองที่ดี และโครงสรางทางการเมืองในวิถีพุทธบูรณาการ

ควรจะเปนไปในลักษณะใด อันจะทําใหสังคมไทยมีทาง

เลือกในการพัฒนาระบบการเมืองที่สอดรับกับวิถีไทยมาก

ยิ่งขึ้น

๕.๖  ขอเสนอแนะตอสื่อมวลชน

จากการที่ประชาชนจํานวนมากขาดความเชื่อมั่น

ในภาพลักษณของพระสงฆในภาพรวมอันเนื่องมาจาก

พระสงฆบางรูปเขาไปเกี่ยวของกับกิจกรรมทางการเมือง

รวมกับพรรคการเมืองจะมีการนําเสนอภาพลักษณของ

พระสงฆผานสื่อตางๆ นั้น 

(๑) การนาํเสนอขาวควรจะเปนไปเพือ่การพฒันา

ใหพระสงฆ หรอืองคกรของพระสงฆไดใชแงมมุดงักลาวไป

ปรบัปรงุการบรหิารจดัการองคกรพระสงฆ ซึง่การนาํเสนอ

นั้นควรจะสะทอนแงมุมท่ีเปนความจริงและไมนําเสนอ

ขาวเพิ่มสีสันอันจะนําไปสูการไดมาซึ่งผลประโยชนตอ

การดาํเนนิธรุกจิมากกวาความอยูรอดของพระพทุธศาสนา

(๒) ในสถานการณของความขดัแยงทางการเมอืง 

ควรรวมมอืกบัองคกรสงฆเพือ่กระตุนเตอืนใหสงัคมไดเหน็

ทางออกของความขัดแยง โดยการนําเสนอและสื่อสาร

ภาพลกัษณในเชงิบวกทีเ่กีย่วของกบัวถิชีวีติท่ีเปยมสุขผาน

กิจกรรมตางๆ เชน การสวดมนต การบําเพ็ญสมาธิ และ

การสงเสริมแนวทางเสริมสรางสังคมสันติสุขที่พระสงฆ

ไดรวมกันทํากับชุมชนตางๆ ซึ่งการนําเสนอในลักษณะนี้

จะกอใหเกิดภาพในเชิงบวกตอการอยูรวมกันทามกลาง

ความแตกตางๆ ของศาสนา ภาษา วัฒนธรรม และ

ชาติพันธุ

๕.๗  ขอเสนอแนะตอพุทธศาสนิกชนทั่วไป

(๑) จากการท่ีพระสงฆบางรูป หรือบางกลุมออกไป

ประทวงจนทําใหประชาชนจํานวนมากเกิดความรูสึกขาด

ศรทัธาตอทาทีดงักลาวนัน้ จงึเสนอวา พระพทุธศาสนกิชน

ควรเปดใจที่จะมองการออกไปทําหนาท่ีของพระสงฆวา

มีวัตถุประสงคท่ีแทจริงอยางไร เพราะการเรียกรองบาง

อยางนั้นพระสงฆบางรูปมองวาเปนไปในเชิงบวกตอสังคม 

เชน ประทวงการนําเหลาเขาตลาดหุน การเปดเสรีหวย

เถื่อน และเปดบอนคาสิโนในสังคมไทย ซึ่งประเด็นเหลา

นี้ เปนการประทวงที่สอดรับกับมาตรฐานทางจริยธรรมใน

สงัคมไทยทีพ่ระสงฆในฐานะเปนเครือ่งหมายของจรยิธรรม

จําเปนตองออกมาเรียกรองตอประเด็นดังกลาว
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(๒) จากการท่ีพระสงฆเขารวมกิจกรรมทางการเมือง

กับพรรคการเมืองหรือแสดงอุดมการณทางการเมืองกับ

กลุมตางๆ จนทําใหสังคมมองประเด็นเรื่องความเปนกลาง

ทางการเมืองของพระสงฆนั้น พุทธศาสนิกชนจําเปนตอง

ยดึมัน่ใน “หลกัธรรม” มากกวา “พระสงฆ” ทีแ่สดงออกมา 

โดยใหพิจารณาประเด็นที่พระสงฆเขาไปเกี่ยวของวาเปน

ไปเพื่อเกื้อกูล เพื่อความสุข และเพื่ออนุเคราะหมหาชนใน

ภาพรวมหรอืไม หรอืวาเปนไปเพือ่การตอบสนองอดุมการณ

ของพระสงฆในเชงิปจเจก หากกระทาํการเปนไปในเชงิลบ 

พุทธศาสนิกชนควรจะหามาตรการทางสังคม (Social 

Sanction) เพื่อใหพระสงฆไดปรับตัวเขาสูวิถี และบทบาท

ที่ควรจะเปนของพระสงฆตอไป

๖. ขอเสนอแนะเพื่อการทําวิจัยครั้งตอไป
การศึกษาวิจัยเร่ือง “แนวโนมบทบาทของพระสงฆ

กบัการเมอืงไทยในสองทศวรรษหนา” ในครัง้นี ้พบประเดน็

ปลีกยอยจาํนวนมากทีผู่วจิยัมองวา สมควรทีจ่ะมกีารศกึษา

วิเคราะหเพื่อตอยอดองคความรูใหกวางขวางตอไป ดังจะ

เหน็ไดจากตัวอยางบางประเดน็ตามรายละเอยีดดงัตอไปนี้

(๑) ควรศึกษาวิจัยเรื่อง “รูปแบบและแนวทาง

การพฒันาประชาธปิไตยเชงิพทุธบรูณาการทีส่อดคลองกบั

สังคมไทยในพุทธศตวรรษที่ ๒๖” ซึ่งองคประกอบสําคัญ

ในการศกึษาประเดน็นีค้อื ประชาธปิไตยในยคุปจจบุนัเปน

แตเพียงรูปแบบท่ีเราลอกเลียนแบบมาจากสังคมตะวันตก 

แตขาดเนื้อหาที่สะทอนความเปนประชาธิปไตยวิถีไทย 

ประชาธิปไตยในรูปแบบควรศึกษาทั้งโครงสรางและ

เนือ้หาวาควรจะเปนไปในรปูแบบใด และสถาบนัสงฆ หรอื

พระสงฆควรจะไดรับการจัดวางใหสอดรับกับโครงสราง

ประชาธปิไตยแบบใหมอยางไร เพราะรปูแบบการปกครอง

ของประชาธิปไตยตั้งแต ๒๔๗๕ ไดกันพระสงฆออกจาก

พื้นที่ของระบอบประชาธิปไตยจนกลายเปนความแปลก

แยกระหวางพระสงฆกับการเมืองในบางมิติ

(๒) ควรศึกษาวิจัย เรื่อง “รูปแบบและแนวทาง

การพัฒนาพลเมืองเชิงพุทธบูรณาการในวิถีของการพัฒนา

ประชาธิปไตยที่พึงประสงค” ในวิถีประชาธิปไตยนั้น 

พลเมืองถือไดเปนตัวแปรสําคัญในการผลักดันใหกาว

ไปสูการมีคุณภาพของระบอบประชาธิปไตย จะเห็นวา

“คุณภาพของประชาธิปไตยข้ึนอยูกับคุณภาพของพลเมือง” 

ฉะนั้น การศึกษาในรูปแบบนี้ ควรศึกษาวิเคราะหและ

แสวงหารูปแบบท่ีพึงประสงคตอการพัฒนาพลเมือง ประเด็น

ที่สําคัญบางสวนในงานนี้ ควรจะเสนอวา พระสงฆควร

มีชองทางหรือมีพื้นที่ในการเขาไปชวยพัฒนาพลเมือง

อยางไร จึงจะทําใหพระสงฆมิไดมีสถานะ “สวนเกิน” ใน

ระบอบประชาธิปไตยและการพัฒนาพลเมืองไทยในยุค

ปจจุบัน

(๓) ควรศึกษาวิจัย เรื่อง “ความเปนไปไดใน

การเลือกตั้งของพระสงฆในพุทธศตวรรษที่ ๒๖: ปญหา 

อุปสรรค และทางออกที่พึงประสงค” แนวทางการศึกษา

เรื่องนี้ นาจะเปนการนําเสนอประเด็นปญหา อุปสรรค ขอ

เรียกรอง ประวัติศาสตร กฎหมาย และพระธรรมวินัยตอ

ความเปนไปไดในการใชสิทธิเลือกตั้งของพระสงฆในสังคม

ไทย เพื่อเปนขอมูลในอนาคตในกรณีที่จะหยิบประเด็นนี้

มานําเสนอและถกเถียงกันในสังคม เพราะที่ผานมานั้น 

การศึกษาดานการเมืองการปกครองขาดขอมูลสวนนี้

จํานวนมาก การศึกษานาจะตอบประเด็นคําถามหลายๆ 

ขอได

(๔) ควรศึกษาวิจัย เรื่อง “บทบาทและสถานะที่

พึงประสงคของสถาบันสงฆภายใตระบอบประชาธิปไตย

ในพุทธศตวรรษที่ ๒๖” ประเด็นในการศึกษานั้น ควรจะ

มุงหาคําตอบใหไดวา ในพุทธศตวรรษที่ ๒๖ นี้ ทามกลาง

กระแสของความเปลี่ยนแปลงทางเศรษฐกิจ สังคม และ

การเมืองนั้น สถาบันสงฆในฐานะที่เปนสถาบันหลักที่เปน

ศนูยรวมใจของประเทศชาต ิควรจะไดรบัการจดัวางอยางไร 

จงึจะสามารถบรหิารจดัการไดสอดรบักับพทุธประสงคและ



๕๒  วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๒๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๕๗

สนองความตองการของชุมชน สังคม ประเทศชาติ และ

สังคมโลกได

การศกึษาวจิยัเพือ่ตอบประเดน็เหลานี ้ผูวจิยัมอง

วา นาจะทาํใหเหน็ภาพของพระสงฆกบัการเมอืงในมติอิืน่ๆ

ท่ีเปนการสัมพันธในดานเน้ือหามากกวาพิธีการหรือรูปแบบ

คําตอบท่ีจะไดรับยอมกอใหเกิดคุณูปการตอพระพุทธศาสนา

ในฐานะที่เปนองคกร อีกท้ังจะทําใหพระพุทธศาสนาได

กลายเปนวิถีชีวิตและลมหายใจของสังคมในมิติตางๆ มาก

ยิ่งขึ้น และเมื่อนั้น สังคมจึงจะสามารถตอบไดวา “เพราะ

เหตุใด สังคมจึงจําเปนตองมีพระพุทธศาสนาเพื่อเปน

ศนูยรวมใจของชมุชน สงัคม การเมอืง ประเทศชาต ิและ

สังคมโลกตอไป”
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