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บทคัดย่อ 
 บทความวิชาการนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อให้พุทธศาสนิกชนมีความรู้ความเข้าใจในพระรัตนตรัย คือ  พุทธ
รัตนะ ธรรมรัตนะ สังฆรัตนะซึ่งเป็นเป็นเสาหลักของพุทธศาสนาที่พึงอาศัยกันอยู่ ถ้าเสาใดล้มลงเสาอื่นก็ล้มด้วย 
ความเชื่อของสังคมไทย ในการไหว้พระบูชาพระพุทธรูป ความหมายของพระพุทธรูปกับพระพุธเจ้า เหตุแห่งการ
บูชา  หลักเกณฑ์ในการเข้าถึงพระรัตนตรัย คือ ธรรมสมาธิ 5 คือ เข้าถึงแล้วต้องเกิด ปราโมทย์ ปิติ ปัสสัทธิ สุข 
สมาธิ ซึ่งนำไปสู่การพัฒนาทางกาย อารมณ์ สังคม ปัญญา คือภาวนา4 กายภาวนา จิตภาวนา สีลภาวนา ปัญญา
ภาวนา ซึ่งเป็นการวัดผลของไตรสิกขา เกิดครบอย่างนี้คือการเข้าถึงรัตนตรัยซึ่งเป็นเหตุให้พุทธศาสนิกรู้และเข้าใจ
ว่าการบูชาพระพุทธรูปนั้นเป็นไปทางโลภะโมหะโทสะ เช่น  พุทธพาณิชย์ การเช่าบูชาซื้อขายพระ เครื่องรางของ
ขลัง ไม่ได้เป็นปัจจัยหลักในการเข้าถึงพระรัตนตรัย 
 
คำสำคัญ: การบูชา; พระพุทธรูป; ความเช่ือ; พระรัตนตรัย  
 
 
Abstract 

This academic article aims to provide Buddhists with knowledge and understanding of the 
Three Jewels, namely the Buddharatana, the Dharmaratana, the Sangharatana, which are the 
pillars of the dependent Buddhism. If any pillar falls, the other will also fall. beliefs of Thai society 
in worshiping the Buddha image Meaning of Buddha image and Buddha cause of worship Criteria 
for accessing the Triple Gem is concenyration of the Dhamma. That is, when you reach it, you 
have to be born. Joy eiation reieaxedness happiness concentration, which leads to the 
development of physical, emotional, social, and intellectual development, which is the 
Deveiopment 4 Physical development Morel development Emotional Development Intellectual 
Development, which is the Evaluational of the Trisikkha. This complete that is the access to the 
Triple Gems, which is why Buddhists know and understand that worshiping the Buddha image 
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greedy angry lost and Buddhist commerce, such as buying and selling Buddha image amulets, 
talismans is not the main factor in accessing the Three Jewels. 
 
Keywords: Worship; Buddha images; Beliefs; Triple Gems 
 
บทนำ 

การแสดงออกถึงความระลึกถึงพระพุทธเจ้าในฐานะทรงเป็นศาสดาที ่ย ิ ่งใหญ่ จึงเป็นสิ ่งหนึ ่งที่
พุทธศาสนิกชนปฏิบัติสืบต่อกันมา กล่าวคือ  แม้พระองค์จะปรินิพพานไปนานแล้ว ก็ยังมีการสร้างวัตถุแทน
พระองค์จริงไว้เป็นเครื่องระลึกถึง  ซึ่งตามหลักฐานทางประวัติศาสตร์หลังสมัยพุทธกาลได้มีการสร้างพระพุทธรูป
ขึ้นเพื่อเป็นเครื่องระลึกถึงพระพุทธเจ้า  และสักการะบูชาในช่วงปลายพุทธศตวรรษที่ 6 หรือต้นพุทธศตวรรษที่ 7 
(บ้างว่า พ.ศ. 370-438) ตรงกับสมัยของพระเจ้าเมนันเดอร์ที่ 1 กษัตริย์ชาวกรีกผู้มาครอบครองแคว้นคันธาระใน
ชมพูทวีป  (อินเดียโบราณ) เนื่องจากทรงมีความเลื ่อมใสศรัทธาในพระพุทธศาสนาจึงทรงโปรดให้ช่างสร้าง
พระพุทธรูปโดยเลียนแบบศิลปะเหมือนจริงของกรีก (Hellenic) (ผาสุก อินทราวุธ, 2541) แนวการสร้างคล้ายการ
สร้างเทวรูป  เพราะเคยชินกับการบูชาเทวรูปของเทพเจ้ากรีก พระพุทธรูปจึงได้บังเกิดขึ้น ณ แคว้นคันธาระเป็น
ครั้งแรก จึงเรียกพระพุทธรูปดังกล่าวว่า  “พระพุทธรูปแบบคันธาระ” 

สมัยต่อมาได้มีการสร้างพระพุทธรูปแพร่หลายไปทุกถิ่นที่มีการนับถือพระพุทธศาสนาเพื่อเป็นวัตถุสําหรับ
สักการะบูชา  จนการบูชาพระพุทธรูปจัดเป็นกิจวัตรสําคัญอย่างหนึ่งที่ชาวพุทธปฏิบัติกัน  เพราะถือว่าพระพุทธรูป
คือสัญลักษณ์สําคัญสูงสุดประการหนึ่งของพระพุทธศาสนา เป็นสัญลักษณ์แสดงถึงความมีอยู่ของพระพุทธเจ้าซึ่ง
เป็นรูปเปรียบแทนองค์จริงของพระสัมมาสัมพุทธเจ้า (เจนจบ ยิ่งสุมล, 2543) ทุกเคหสถานบ้านเรือน ไม่ว่าจะอยู่
ในฐานะมั่นคงหรือยากจน หรือจะอยู่ในสภาพการณ์เช่นไร โดยเฉพาะในสังคมไทยต่างก็มีพระพุทธรูปเป็นเครื่อง
สักการะบูชาประจําบ้าน ในปัจจุบัน การบูชาพระพุทธรูปนอกจากเป็นกิจกรรมประจําวันที่กระทํากันในบ้านแล้ว
พุทธศาสนิกชนในสังคมไทยยังนิยมไปไหว้พระตามวัดต่าง ๆ  ที่มีพระพุทธรูปสําคัญประดิษฐานอยู่ โดยเฉพาะอย่าง
ยิ่งในวันสําคัญต่าง ๆ จะเห็นได้ว่าตามวัดต่าง ๆ มักเต็มไปด้วยผู้คนที่มาทําบุญและสักการะบูชาพ ระพุทธรูป การ
บูชาพระพุทธรูปของพุทธศาสนิกชนชาวไทยนั้น  เป็นพฤติกรรมที่มีพัฒนาการสืบเนื่องจากอดีตที่น่าสนใจและด้วย
ยุคสมัยที่เปลี่ยนไปประกอบกับความเปลี่ยนแปลงทางสังคมที่เกิดขึ้นอาจมีผลทําให้พฤติกรรมการบูชาแตกต่างไป
จากเดิมได้โดยเฉพาะในแง่การเข้าใจและเข้าถึงคุณค่าของการบูชาพระพุทธรูป 

พระพุทธเจ้าสอนว่า “มนุษย์เป็นอันมาก เมื่อมีภัยคุกคามแล้ว ก็ถือเอาภูเขาบ้าง ป่าไม้บ้าง อาราม      
รุกขเจดีย์ บ้างเป็นสรณะ (ภูต ผี ปีศาจ เครื่องรางของขลัง วัตถุมงคล อิฐ หิน ปูน ทราย เทวดา เทพเจ้า ดวง
อาทิตย์ ดวงจันทร์ เป็นต้น) นั่นมิใช่สรณะอันเกษมเลย นั่นมิใช่สรณะอันสูงสุด เขาอาศัยสรณะนั่นแล้ว ย่อมไม่พ้น
จากทุกข์ทั้งปวงได้ “ส่วนผู้ใดถือเอาพระพุทธ พระธรรม พระสงฆ์ เป็นสรณะแล้วเห็นอริยสัจคือ ความจริงอัน
ประเสริฐสี่ ด้วยปัญญาอันชอบ คือเห็นความทุกข์ เหตุให้เกิดทุกข์ ความก้าวล่วงทุกข์เสียได้ และหนทางมีองค์แปด
อันประเสริฐ เครื่องถึงความระงับทุกข์ นั่นแหละเป็นสรณะอันเกษม นั่นเป็นสรณะอันสูงสุด เขาอาศัยสรณะ นั่น
แล้วต้องพ้นจากทุกข์ทั้งปวง สรณะอันสูงสุด อันเป็นที่พึ่งอันพึงเกษมภายในใจ คือ พระรัตนตรัย พระรัตนตรัย 
แปลโดยพยัญชนะ “พระ” มาจากคำบาลีว่า “วร” แปลว่า ประเสริฐ “รัตนะ” แปลว่า แก้ว, “ตรัย” แปลว่า สาม 
รวมความคือ แก้วประเสริฐสามประการ ถ้าแปลโดยอรรถความว่า “ที่พึ่งอันประเสริฐยิ่งใหญ่ภายในใจสูงสุดสาม
ประการ คือพระพุทธ พระธรรม พระสงฆ์” 
 การสร้างพระพุทธรูปจึงเป็นไปตามหลักพุทธานุสสติ แต่เป็นการใช้วัตถุเป็น เครื ่องสื ่อให้ระลึกถึง 
พระพุทธเจ้า เป็นการสร้างตามแนวคิดเรื่องพุทธเจดีย์4 ซึ่งพระพุทธรูปจัดเป็นอุทเทสิกเจดีย์ (เสนอ นิลเดช, 2543) 
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และเป็นการสร้างเพื่อยกย่องบูชาบุคคลที่ควรบูชาตามหลักมงคลสูตร นอกจากนี้การบูชาพระพุทธรูปในฐานะ องค์
แทนของพระพุทธเจ้าถือเป็นหลักธรรมสําคัญประการหนึ่งในหลักคารวธรรม 6 ประการ ได้แก่ สัตถุคารวตา คือ 
การแสดงความเคารพต่อพระศาสดาด้วย (เสฐียรพงษ์ วรรรณปก, 2550) แนวคิดและความเชื่อเกี่ยวกับการบูชา
นั้นเกิดขึ้นพร้อมๆ กับการเกิดของศาสนาในยุคโบราณ ซึ่งมนุษย์มีความกลัวต่อธรรมชาติและต้องการความ
ปลอดภัย และเชื่อว่ามีอำนาจบางอย่างอยู่ในธรรมชาติอันเป็นที่มาของคติความเชื่อเรื่องวิญญาณ ภูตผีปีศาจ และ
เทพเจ้า ซึ่งมีการบูชาเทพเจ้าจนเป็นพิธีกรรมทางศาสนาสืบมา (สุจิตรา  อ่อนค่อม, 2542) เพื่อแสดงออกถึงความ
เคารพและจงรักภักดี ต่อมาพระพุทธเจ้าทรงปฏิรูปและปฏิวัติคตินิยม ดั้งเดิมให้เป็นการบูชาที่มีลักษณะเฉพาะตาม
หลักพระพุทธศาสนา คือ ปฏิเสธการบูชาเพื่อการอ้อนวอนหวังผลดล  บันดาลของอํานาจเหนือธรรมชาติทั้งหลาย 
แต่เน้นที่การบูชาพระธรรมซึ่งเป็นสิ่งที่นําเหล่าสัตว์ให้บรรลุถึงความ  สมบูรณ์สูงสุดและหลุดพ้นจากทุกข์ทั้งปวง 
ทั้งนี้ พระพุทธศาสนามิได้ปฏิเสธการบูชาบุคคลหรือวัตถุที่เป็นสัญลักษณ์ต่าง ๆ แต่ให้บูชาโดยปรารภถึง ธรรมเป็น
ที่ตั้ง บุคคลที่มีธรรมและวัตถุที่สื่อถึงบุคคลผู้มีธรรมและสื่อถึงหลักธรรม จึงเป็นสิ่งที่ควรบูชา โดย  ความหมายของ
การบูชานั้น คือ การสักการะ นอบน้อม เคารพ นับถือ ซึ่งสามารถแสดงพฤติกรรมของการบูชาได้  2 ลักษณะ คือ 
1) อามิสบูชา คือ การบูชาด้วยวัตถุสิ่งของ และ 2) ปฏิบัติบูชา คือ การบูชาด้วยการปฏิบัติธรรม ตามสมควรแก่
ธรรม (มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539) พฤติกรรมของการบูชาทั้ง 2 ลักษณะนี้ พระพุทธเจ้าทรงเน้นย้ำให้
พุทธบริษัทให้ความสําคัญกับปฏิบัติ บูชามากกว่าอามิสบูชา เพราะปฏิบัติบูชาสามารถนําไปสู่ความพ้นทุกข์ได้ 
(พระพรหมคุณาภรณ์ ป.อ.ปยุตโต, 2551) ทั้งนี้สําหรับพระสงฆ์พระพุทธเจ้าไม่สนับสนุนให้บูชาพระองค์ด้วยอามิส
บูชา แต่สําหรับฆราวาสเมื่อถือปฏิบัติตามแบบอย่างอุบาสกอุบาสิกาในสมัยพุทธกาลมีอนาถปัณฑิกเศรษฐีและนาง
วิสาขา เป็นต้น จะเห็นได้ว่า อามิสบูชาเป็นสิ่งที่พระพุทธเจ้ามิได้ห้าม  สามารถกระทําควบคู่กับการบูชาด้วยการ
ปฏิบัติธรรมได้ ส่วนเป้าหมายของการบูชานั้นอยู่ที่การได้ประกอบกุศลกรรม หรือการสร้างเสริมคุณธรรมในตนเอง
เป็นสําคัญ มิใช่การอ้อนวอนเพื่อให้ได้มาซึ่งสิ่งปรารถนาต่างๆ เพราะการจะได้มาซึ่งสิ่งปรารถนานั้นก็ขึ้นอยู่กับกฎ  
ธรรมชาติคือ กฎแห่งกรรมนั่นเอง การสรรเสริญเทพเจ้า การอ้อนวอนร้องขอให้ดลบันดาลจึงเป็นสิ่งที่ไม่สามารถ 
ช่วยได้หากไม่ได้ปฏิบัติตนสอดคล้องกับเป้าหมายที่ปรารถนาหรือไม่สร้างเหตุให้สมกับผลที่ต้องการ เพราะว่าความ
อยู่ดีมีสุข เป็นสภาพการณ์ที่ทุกคนในโลกล้วนแสวงหาเพื่อมาสู่ความเป็นอยู่ของตน แต่การบรรลุถึงความอยู่ดีมีสุข
ของแต่ละบุคคลอาจแตกต่างกันได้ บางคนมีความอยู่ดีมีสุขจากการมีทรัพย์สิน เพื่อแสดงถึงฐานะหรือความมั่งคั่ง
ทางเศรษฐกิจรายได้ของตนเอง (พระครูวินัยธรอภิเชษฐ์ ปัถวี, 2567) ในขณะที่บางคนมีความอยู่ดีมีสุข เนื่องจาก
การมีสุขภาพที่ดีแข็งแรง หรือบางคนมีความอยู่ดีมีสุขจากการมีความสัมพันธท์ี่ดีของสมาชิกทุกคนในครอบครัว  
 
การบูชาพระพุทธรูปในสังคมไทย 

พระพุทธศาสนาได้แผ่ขยายไปยังสังคมต่างๆอย่างกว้างขวาง ประกอบกับกาลเวลาที่ผ่านไป  ยาวนาน 
ความเป็นพระพุทธศาสนาแบบดั้งเดิมจึงคลอนแคลนไปบ้าง เพราะการผสมรวมของแนวคิด ความเชื ่อ  และ
วัฒนธรรมอื่น ๆ ในสังคมที่พระพุทธศาสนาเผยแผ่เข้าไป ดังเช่นในสังคมไทยที่ได้ชื่อว่าเป็นเมืองพุทธ แต่วิถีปฏิบัติ
หลายอย่างกลับแตกต่างจนบางอย่างถึงขั ้นสวนทางกับพระพุทธศาสนาแบบดั้งเดิม การบูชาพระพุทธรูปใน  
สังคมไทยจึงมีความแตกต่างกันไปด้วย โดยสามารถแบ่งพฤติกรรมของการบูชาตามลักษณะของพระพุทธศาสนาได้ 
2 ลักษณะ (ภัทรพร สิริกาญจน, 2530) ได้แก่ 

1) การบูชาพระพุทธรูปตามแนวจารีต รูปแบบของพระพุทธศาสนาแนวจารีต คือ ถือพระไตรปิฎกเป็น 
หลัก หรืออาจเรียกว่า “คัมภีร์นิยม” พฤติกรรมของการบูชาจึงยึดหลักปฏิบัติตามพระไตรปิฎกเป็นสําคัญ บุคคลที่ 
แสดงออกถึงการบูชาพระพุทธเจ้าด้วยความเคารพนอบน้อมเป็นครั้งแรก ได้แก่ ตปุสสะและภัลลิกะ พานิช 2 พี่ 
น้องชาวอุกกลชนบท ซึ่งได้บูชาพระพุทธเจ้าด้วยข้าวสัตตุผงสัตตุก้อน และแสดงตนนับถือพระพุทธเจ้าแ ละพระ 
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ธรรม เป็นเทววาจิกอุบาสก เป็นคู่แรกในโลก (มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539) นอกจากนั้น ตามคติดั้งเดิมยัง
มีการนิยมบูชาสิ่งที่ เกี่ยวเนื่องกับพระพุทธเจ้าโดยระลึกถึงพระองค์ด้วย ได้แก่ ต้นพระศรีมหาโพธิ์ สังเวชนียสถาน 
พระสถูปเจดีย์และ พระบรมสารีริกธาตุ ซึ่งเป็นคตินิยมที่นํามาสู่การสร้างพระพุทธรูปเพื่อสักการะบูชาในสมัย
ต่อมา พฤติกรรมของการบูชาตามแนวจารีตนั้น เป็นการบูชาด้วยความเคารพนับถือพระพุทธเจ้าในฐานะที่ทรง  
เป็นศาสดาตามหลักพุทธคารวตา เป็นการได้ระลึกถึงพระองค์ตามหลักพุทธานุสสติ เป็นการแสดงออกถึงการ  
ประพฤติที่เป็นมงคลเพราะการบูชาบุคคลที่ควรบูชาตามหลักมงคลสูตร (พระพรหมคุณาภรณ์ ป.อ.ปยุตโต, 2551) 
โดยภาพรวมคือเป็นการปฏิบัติธรรมตาม สมควรแก่ธรรม มีเป้าหมายเบื้องต้นเพื่อแสดงออกถึงกายกรรมที่ดีเป็น
การยกย่องพระพุทธเจ้าด้วยความเลื่อมใส เคารพนับถือและเป้าหมายที่สําคัญ คือ การได้พัฒนาตนเองให้มี
คุณธรรมในระดับสูง เกิดการพัฒนาคุณภาพชีวิตในด้านต่าง ๆ สามารถพึ่งตนเองได้หรือช่วยตนเองได้ (Damnoen 
et al., 2021) และมีวัฒนธรรมในการดำรงชีวิตสามารถอยู่ร่วมกับผู้อืน่ได้อย่างมีความสุข (Klomkul et al., 2023)
การดำเนินชีวิตในกรอบความคิดตามความศรัทธาต่อความเช่ือ และยอมรับในพลังอำนาจเหนือธรรมชาติของบุคคล 
ซึ่งความเข้มข้นของพลังศรัทธาจะมีผลต่อรูปแบบการจัดการ (ลัญจกร นิลกาญจน์, 2561) รวมถึงการจัดเตรียม
ปัจจัยที่เกี่ยวข้องกับความเชื่อ การจัดการศรัทธาของชุมชนจึงมีความสำคัญที่จะส่งผลต่อเนื่องระยะยาวในชุมชน 

2) การบูชาพระพุทธรูปตามแนวประชานิยม รูปแบบของพระพุทธศาสนาแนวประชานิยม คือ การ 
ปฏิบัติทางพระพุทธศาสนาที่ถูกอิทธิพลของลัทธิอื่นหรือความเชื่อนอกคําสอน ของพระพุทธศาสนาผสมผสานเข้า  
กัน เช่น ความเชื่อเรื่องวิญญาณ อํานาจศักดิ์สิทธิ์ อํานาจเทพเจ้า และความเชื่อทางไสยาศาสตร์ โหราศาสตร์  
รวมทั้งศาสนาพราหมณ์ พฤติกรรมของการบูชาจึงผิดแผกไปจากแนวจารีต กล่าว คือ มีการบูชาในลักษณะของ  
การบนบานต่อพระพุทธรูป การบวงสรวงแก้บนพระพุทธรูป การบูชาเพื่อสะเดาะเคราะห์ต่อชะตา การบูชา  
พระพุทธรูปปางประจําวันเกิดมีคตินิยมการสวดมนต์ตามบทบูชาพระของแต่ละวัน เป็นต้น การบูชาในลั กษณะนี้ 
อยู่บนฐานของความเชื่อเรื่องอํานาจศักดิ์สิทธิ์และพฤติกรรมแบบหวังผลดลบันดาล จึงมีเป้าหมายของการบูชาที่  
เน้นลาภผลดลบันดาล ความมีโชค ความปลอดภัย ความสมหวังสมปรารถนาเป็นหลัก ไม่ได้เน้นที่การคลายทิฏฐิ  
มานะหรือเพื ่อพระนิพพานหรือเน้นนัยทางการปฏิบัติธรรมตามแนวจารีต ทั ้งยังมองว่าอุดมคติสูงสุดของ 
พระพุทธศาสนาคือนิพพานมีความลึกซึ้งยากแก่การเข้าใจและการบรรลุในภพนี้หรือภพหน้า ไม่เกี่ยวข้องกับสภาพ 
ปัญหาที่ประสบอยู่ในชีวิตป็จจุบัน จึงมีท่าทีไม่ต้องการที่จะบรรลุถึงสิ่งที่เป็นอุดมคตินั้น แต่ต้องการมีชีวิตที่อุดมสุข 
มีโชค มีลาภ มีเกียรติและมีความปลอดภัยเป็นสําคัญ (พระคมสัน ทับคำ และ คณะ, 2565) 

“พุทธพาณิชย์” เป็นกระบวนการค้าขายความเชื ่อและความศรัทธาในพุทธศาสนาโดยใช้วัตถุหรือ
สัญลักษณ์ที่เกี่ยวข้องกับพุทธศาสนาหรือพระรัตนตรัยมาเป็นเครื่องมือสร้างรายได้แสวงหาผลประโยชน์ในทาง
พาณิชย์ กล่าวคือเป็นการใช้เงินเพื่อแสดงออกซึ่งปฏิสัมพันธ์ระหว่างพุทธศาสนิกชนกับพุทธศาสนา ที่ บ่งบอกถึง
ความใกล้ชิดและลักษณะความสัมพันธ์ที่มีร่วมกัน ผ่านกิจกรรมหรือพิธีกรรมที่เกี่ยวข้อง เช่น การเช่าบูชาพระ
เครื่อง พระบูชา การทำบุญพระพุทธรูปปาง ประจำวันเกิด การสักการะพระพุทธรูปด้วยดอกไม้ ธูป เทียน ทอง ที่
ทางวัดจัดบริการไว้ให้ เป็นต้น ถูกมองว่าเป็นกิจกรรมหรือกระบวนการที่อาศัยช่องทางความเชื่อและความศรัทธา
ในพระพุทธศาสนาเพื่อการแสวงหาผลประโยชน์ในทางพาณิชย์ทุกรูปแบบ โดยส่วนหนึ่งเกิดจากปัญหาความเขา้ใจ
ที่คลาดเคลื่อนใน ลักธรรม ซึ่งส่งผลต่อการปฏิบัติที่ผิดไปจากแนวทางคำสอน เช่น การรับบริจาคเงินหรือปัจจัยจาก
ญาติโยมผู้มีจิตศรัทธาเพื่อสมทบทุนสร้างสิ่งต่าง ๆ ที่เกี่ยวข้องกับวัด โดยเป็นสิ่งที่ไม่จำเป็นและไม่เหมาะสมกับ
สมณะวิสัย หรือเพื่อการนำไปใช้ในวัตถุประสงค์อื่นที่ขัดต่อหลักพระธรรมวินัย พุทธพาณิชย์เป็นกิจกรรมที่เกิดขึ้น
ในทุกสถาบันทางศาสนาในประเทศ ถือเป็นศูนย์กลางดึงดูดความศรัทธาจากญาติโยมให้มาทำบุญใช้บริการ
กิจกรรมต่าง ๆ ภายในวัดนอกจากนั้นยังมีเรื่องของบุญหรือการทำบุญมาเป็นส่วนหนึ่งของกระบวนการค้าขาย
ความเช่ือดังกล่าวจนอาจมองว่าเป็นส่วนหนึ่งของช่องทางการขายบุญไปด้วยการจัดงานบุญตามเทศกาลต่าง ๆ งาน



วารสารนวัตกรรมการจัดการศึกษาและการวิจัย ปีที่ 7 ฉบับที่ 2 มีนาคม - เมษายน 2568 | 329 

เทศกาลประจำปีนมัสการปิดทอง พิธีไหว้ครู โดยมีวัตถุประสงค์เพื่อจัดหารายได้เข้าวัดและนำไปใช้ในกิจการทั้งใน
เชิงสาธารณะและเชิงปัจเจกบุคคล ซึ่งกิจกรรมเหล่านี้จัดอยู่บนพื้นฐานเรื่องบุญในพุทธศาสนา ทำให้พุทธศาสนาที่
มีหลักคำสอนอันบริสุทธิ์ ถูกปกปิดไปด้วยวัตถุนิยม เป็นการแสวงหากำไร เชิงพุทธพานิชย์ บนความศรัทธาของ
ประชาชน (พระอนัญญ์พงศ์ ชายเกต, 2563) 

พุทธองค์ทรงตรัส ผู้ที่เห็นธรรมคือเห็นเรา คือไม่ให้ยึดมั่นในตัวตนเราเขาให้ยึดแต่คำสอนของพุทธองค์  
ผู้ใดเห็นธรรมผู้นั้นเห็นเรา ผู้ใดเห็นเราผู้นั้นเห็นธรรม ยังมีใจความที่ขยายออกไปอีกว่า ผู้ใดเห็นปฏิจ จสมุปบาทผู้
นั้นเห็นธรรม ผู้ใดเห็นธรรมผู้นั้นเห็นปฏิจจสมุปบาท ตามนัยของพระพุทธศาสนา ไตรสิกขาเป็นการศึกษาเพื่อให้
พ้นจากกิเลสโดยแบ่งเป็น 3 ส่วนคือ ศีล ใช้กำจัดกิเลสอย่างหยาบ  สมาธิ ใช้กำจัดกิเลสอย่างกลาง ปัญญา ใช้กำจัด
กิเลสอย่างละเอียด กิเลสมี 3 ระดับ (พระพรหมคุณาภรณ์ ป.อ.ปยุตโต, 2551) ดังนี้ 

ระดับที่ 1 กิเลสอย่างหยาบ คือความฟุ้งซ่าน ออกมาทางกาย วาจา ใจ เช่นศีล 5 กรรมบถ10 คือฆ่าสัตว์ 
ลักทรัพย์ ประพฤติผิดในกาม โกหก ดื่มน้ำเมา สามารถระงับลงได้ด้วยอำนาจของ “ศีล” 

ระดับที่ 2 กิเลสอย่างกลาง คือ ความพอใจในกามอารมณ์ ความพยาบาท ความหดหู่ ความเศร้า ความ
ท้อแท้ ความง่วงความรำคาญ และความไม่เช่ือในบุญบาป คือ นิวรณ์ 5 สิ่งที่กั้นจิตไม่ให้ก้าวหน้าในคุณธรรม, ธรรม
ที่กั้นจิตไม่ให้บรรลุคุณความด,ี อกุศลธรรมที่ทำจิตให้เศร้าหมองและทำปัญญาให้อ่อนกำลัง ได้แก ่

1. กามฉันทะ (ความพอใจในกาม, ความต้องการกามคุณ) 
2. พยาบาท (ความคิดร้าย, ความขัดเคืองแค้นใจ) 
3. ถีนมิทธะ (ความหดหู่และเซื่องซึม)       
4. อุทธัจจกุกกุจจะ (ความฟุ้งซ่านและร้อนใจ, ความกระวนกระวายกลุ้มกังวล)   

 5. วิจิกิจฉา (ความลังเลสงสัย) 
สามารถระงับลงได้ด้วยอำนาจของ “สมาธ”ิ 
ระดับที่ 3 กิเลสอย่างละเอียดคือ กิเลสนั้นนอนนิ่งอยู่ในใจจะแสดงตัวก็ต่อเมื่อมีเหตุปัจจัยมากระตุ้น

เรียกว่าอนุสัย 7 (กิเลสที่นอนเนื่องอยู่ในสันดาน)      
1. กามราคะ (ความกำหนัดในกาม, ความอยากได้ติดใจในกาม)   
2. ปฏิฆะ (ความขัดใจ, ความหงุดหงิดขัดเคืองคือโทสะ)   
3. ทิฏฐิ (ความเห็นผิด,การถือความเห็นเอาความคิดเห็นเป็นความจริง) 
4. วิจิกิจฉา (ความลังเล, ความสงสัย)         
5. มานะ (ความถือตัว) 
6. ภวราคะ (ความกำหนัดในภพ, ความอยากเป็น อย่างยิ่งใหญ่ อยากยั่งยืน) 
7. อวิชชา (ความไม่รู้จริง คือ โมหะ) 
การเคารพบูชาตามนัยแห่งพระพุทธศาสนา การเคารพบูชาของอินเดียโบราณ อิทธิพลของการเคารพบูชา

ในพระพุทธศาสนา ในสังคมไทย โทษของการไม่เคารพบูชาและประโยชน์ของการเคารพบูชา และการบูชากับ
แนวทางแก้ปัญหาและการพัฒนาชีวิต การเคารพในสังคมอินเดียโบราณ ได้รับอิทธิพลมาจากการเคารพบูชาใน
คัมภีร์พระพุทธศาสนา ซึ่งมีพื้นฐานจากความกลัวภัยอันตรายของธรรมชาติ ด้วยเหตุนี้มนุษย์จึงหาแนวทางเพื่อ
ความชัดเจนและความปลอดภัยในชีวิตด้วยการแสดงความเคารพบูชา แต่กระนั้นการแสดงความเคารพจักต้อง
ประกอบด้วยปัญญาและความเชื่อที่ถูกต้องอย่างแท้จริง เมื่อมนุษย์ปรารถนาความสุขในชีวิตและปรารถนาความ
สามัคคีในสังคม (พระมหาพงศกร สิมพา, 2567) มนุษย์พึงต้องปฏิบัติตามหลักการบูชาด้วยการปลูกฝังนิสัยการ
บูชาสักการะให้เกิดขึ้นในตัวเอง เพื่อเป็นการพัฒนาชีวิตให้ดำเนินไปสู่ทิศทางที่ถูกต้อง และมีความสงบสุขตลอดไป 
การเคารพบูชาพระพุทธเจ้าตรัสว่า มงคลอันประเสริฐ พื้นฐานที่สำคัญของการการบูชา เกิดจากความกลัวภัย
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อันตราย เพื่อความปลอดภัยในชีวิตจึงทำการบูชา โดยมีความเชื่อจึงเป็นสาเหตุหนึ่งจึง มีการบูชา แต่ความเชื่อ
จะต้องประกอบด้วยปัญญา จึงเป็นความเชื่อความเลื่อมใสที่ถูกต้องแท้จริง  พื้นฐานที่ มีความสำคัญประการหนึ่ง
ของการทำการสักการบูชา คือ ระเบียบวินัย อันเป็นระเบียบปฏิบัติเพื่อความเป็นระเบียบของสังคม เพื่อสันติสุข 
และพึงศึกษาให้ครบตามหลักของไตรสิกขาในพระพุทธศาสนา อันได้แก่ ศีล สมาธิ ปัญญา หลักทั้ง 3 ประการนี้ 
จะสร้างเสริมให้คนมีศีลธรรมในจิตใจ และมีระเบียบวินัยในตนเอง ส่งผลให้มีการสักการบูชาในบุคคลเหล่านั้น โดย
มองเห็นคุณค่า และคุณงามความดีของบุคคลเหล่านั้น 

ประเทศไทยเป็นเมืองพุทธ เนื่องจากประชากรของประเทศส่วนใหญ่นับถือศาสนาพุทธ โดยเฉพาะอย่างยิ่ง 
นิกายเถรวาทหรือหินยาน ด้วยเหตุนี้ วิถีชีวิตของคนไทยจึงผูกพันอยู่กับคำสอน และพิธีกรรมตามแนวทางของ
ศาสนาพุทธ จึงทำให้ผู้คนในสังคม โดยเฉพาะอย่างยิ่งในชนบทอยู่อย่างสงบ และเรียบง่าย ซึ่งเป็นไปตามหลัก
สันโดษ 3 ประการ (มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2539; พระพรหมคุณาภรณ์ ป.อ.ปยุตโต, 2551) คือ 1) ยถา
ลาภสันโดษ คือ ยินดีตามที่หามาได้โดยชอบธรรม 2) ยถาพลสันโดษ คือ ยินดีตามกำลังของตน เช่น กำลังกายมี
น้อยก็ทำแต่น้อย และกำลังทรัพย์มีน้อย ก็จ่ายแต่น้อย เป็นต้น และ 3) ยถาสารุปปสันโดษ คือ ยินดีตามสมควรแก่
สถานะของตนเอง ทั้งในด้านสังคม และทางเศรษฐกิจ นอกจากอยู่อย่างสงบ และเรียบง่ายแล้ว คนไทยผู้เป็น 
พุทธมามกะจะอยู่ร่วมกัน และมีความสามัคคีภายในกลุ่ม เนื่องจากได้รับอิทธิพลจากคำสอนของศาสนาพุทธ 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งในชนบทซึ่งเป็นสังคมปฐมภูมิที่มีความสัมพันธ์ภายในกลุ่มในรูปแบบขององค์กรอรูปนัย แต่ใน
ปัจจุบัน การอยู่ร่วมกันในรูปแบบข้างต้นได้เปลี่ยนไป โดยเฉพาะในสังคมเมือง ซึ่งเป็นสังคมทุติยภูมิ ดังนั้น 
ความสัมพันธ์ภายในกลุ่มจึงขาดหายไป สมาชิกภายในกลุ่มต่างคนต่างอยู่ จะรวมกันได้ก็โดยมีการจัดตั้งอย่างเป็น
ทางการ หรือที่เรียกว่า องค์กรรูปนัย และสังคมในรูปแบบนี้เองที่ขาดเอกภาพ จึงทำให้ความสามัคคีภายในกลุ่ม
เกิดขึ้นได้ยาก จึงทำให้ผู้คนในสังคมต่างคนต่างอยู่ ไม่พึ่งพาอาศัยกัน  อย่างไรก็ตามคำสอนในพระพุทธศาสนามี
ความสำคัญในการพัฒนาทักษะแห่งการจัดการเรียนรู้และชีวิตที่ดีของบุคคล โดยมุ่งเน้นการพัฒนาบุคคลให้มี
คุณธรรมและประสิทธิภาพในชีวิตประจำวัน (พระปลัดเขตขันท์ คนงานดี และ ศักดิ์ดา งานหมั่น, 2567) ใน
สภาพแวดล้อมสังคมที่ตนดำรงอยู่อย่างเหมาะสมและมีความสุข (พระสุริยา ไชยประเสริฐ และ คณะ, 2567) 

นอกจากนี้ การศึกษาในทางพระพุทธศาสนายังเสริมสร้างทักษะที่เกี่ยวข้องกับสมาธิ การแก้ปัญหา และ
การประพฤติตนตามหลักธรรมอย่างมีประสิทธิภาพด้วย 
 
สรุป   

การบูชาพระพุทธรูปตามความเชื่อของสังคมไทย เกิดจากที่มนุษย์หวาดกลัวภัย ไม่ว่าฝนตก น้ำท่วม  
ไฟไหม้ สัตว์ร้าย ภัยธรรมชาติและมนุษย์ประดิษฐ์ขึ้น จึงมีการอ้อนวอนเซ่นสรวงเพื่อให้รอดพ้นจากอันตรายต่างๆ 
นอกจากนี้ยังเกิดจากโลภะเหตุคือความอยากได้ใคร่มี จึงไปบูชาเพื่อให้ ได้ทรัพย์สมบัติ ให้ประสบผลสำเร็จในอาชีพ
การงาน ให้มีคนรักคนหลง ให้สมปรารถนาในความรักคือพบเนื้อคู่ ให้คนรักกลับมาหา ซึ่งผิ ดหลักกรรมหรือการ
กระทำ คุณค่าที่ต้องการในทางจริยธรรมของหลักกรรม มีดังนี้ 

1) ให้เป็นผู้หนักแน่นในเหตุผล รู้จักมองเห็นการกระทำ และผลการกระทำ ตามแนวทางของเหตุปัจจัย ไม่
เชื่อสิ่งงมงาย ตื่นข่าว เช่น เรื่องแม่น้ำศักด์ิสิทธิ์ เป็นต้น 

2) ให้เห็นว่าผลสำเร็จที่ตนต้องการ จุดหมายที่ปรารถนาจะเข้าถึง จะสำเร็จได้ด้วยการลงมือทำ จึงต้องพึ่ง
ตน และทำความเพียรพยายาม ไม่รอคอยโชคชะตา หรือหวังผลด้วยการอ้อนวอนเซ่นสรวงต่อปัจจัยภายนอก 

3) ให้มีความรับผิดชอบต่อตนเองที่จะงดเว้นจากกรรมชั่ว และรับผิดชอบต่อผู้อื่น ด้วยการกระทำความดี
ต่อเขา 
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4) ให้ถือว่า บุคคลมีสิทธิโดยธรรมชาติที่จะทำการต่างๆ เพื่อแก้ไขปรับปรุง สร้างเสริมตนเองให้ดีขึ้นไป 
โดยเท่าเทียมกัน สามารถทำตนให้เลวลงหรือให้ดีขึ้น ให้ประเสริฐจนถึงยิ่งกว่าเทวดาและพรหมได้ทุกๆ คน 

5) ให้ถือว่าคุณธรรม ความสามารถ ความประพฤติปฏิบัติ เป็นเครื่องวัดความทรามหรือประเสริฐของ
มนุษย์ ไม่ให้มีการแบ่งแยกโดยชาติช้ันวรรณะ 

6) ในแง่กรรมเก่า ให้ถือเป็นบทเรียน และรู้จักพิจารณาเข้าใจตนเองตามเหตุผล ไม่คอยเพ่งโทษแต่ผู้อื่น 
มองเห็นพื้นฐานของตนเองที่มีอยู่ในปัจจุบัน เพื่อรู้ที่จะแก้ไขปรับปรุง และวางแผนสร้างเสริมความเจริญก้าวหน้า
ต่อไปได้ถูกต้อง 

7) ให้ความหวังในอนาคตสำหรับสามัญชนทั่วไป  
การที่จะทำให้เกิดสิ ่งใดนั้นมนุษย์ต้องทำเอาตามวิสัยแห่งเหตุปัจจัย และวางใจในกฎธรรมชาติ กฎ

ธรรมชาตินั้นเป็นกลางๆ จะให้เป็นอย่างไรก็ทำตามเหตุปัจจัยนั้นให้เกิดขึ้น การเปลี่ยนแปลงเพื่อให้ดีขึ้น จึงทำได้ไม่
ว่าจะสร้างความเจริญทางวัตถุ หรือทางนามธรรม ตั้งแต่ทำคนโง่ให้ฉลาด จนถึงทำปุถุชนให้เป็นอรหันต์ แก้ไข
ปรับปรุงตัวเองทุกอย่าง สุดแต่จะเข้าใจเหตุปัจจัยนั้นแล้วสร้างเหตุปัจจัยนั้นขึ้น และประการสำคัญอีกอย่างหนึ่งคือ
การบูชาพระพุทธรูป พระเครื่อง เครื่องรางของขลังในเชิงพุทธพาณิชย์  ซึ่งไม่ได้เป็นการเคารพโดยนึกคุณของ
พระพุทธเจ้าเพราะทำไปเพื่อความโลภ โกรธ หลง เป็นเหตุ การบูชาพระพุทธรูปตามความเชื่อของสังคมไทยจึงเข้า
ไม่ถึงความเป็นพระรัตนตรัย 
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