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บทนํา 
คนไทยประมาณรอยละ ๙๕ นับถือพระพุทธศาสนา และมีจํานวนมากเปน "ชาวพุทธ

ตามสํามะโนครัว"  คือขาดความรูหลักธรรมและละเมิดศีลอันเปนหลักพ้ืนฐานที่สําคัญของพุทธศา
สนิกชน การ "รับศีล" ก็เปนการทําตามประเพณีเทานั้น ซึ่งมีมากขึ้นเรื่อยๆอยางนาวิตก และเกิดขึ้น
ในทุกระดับชนชั้น ต้ังแตระดับชาวบานจนถึงชนชั้นปกครองและนักการเมือง 

ความหวังในการสรางคนใหมีคุณธรรม กลอมเกลาใหเกิดเปนทัศนคติ และวินัยใน
ทางปฏิบัติ  แนวคิดทํานองนี้ไดมีมาแลวท้ังในการระบุในแผนตางๆ ไมวาจะเปนแผนพัฒนา
เศรษฐกิจและสังคมแหงชาติ หรือแผนการศึกษาของชาติก็ตาม แตปญหาก็คือ ไมเกิดขึ้นในระดับ
ปฏิบัติ เปนแผนพัฒนาลักษณะคลายๆรายการ ”คุยโขมง ๖ โมงเชา” 

สังคมไทยจึงอยูในสภาพ "เด็กไฮเปอร" ท่ีรนจนขาดทิศทางเชิงบูรณาการในทาง
ปฏิบัติ แมปากจะทองคาถา “ เศรษฐกิจพอเพียง” หลักการทางศาสนาและการศึกษาที่ใฝคุณธรรม
จึงอยูในสภาพความหวังในเชิงอุดมคติ ท่ีสังคมเห็นวาสําคัญ แตยังไมถูกนําไปใชในเชิงยุทธศาสตร 

 
ปญหาที่ทาทายของพระพุทธศาสนาไทยในยุคโลกาภิวัตน 

ในชวงไมกี่ปท่ีผานมาไดมีการผลักดันใหมีการปฏิรูปในแวดวงหนวยงานตาง ๆ และ
วงการตาง ๆ ก็ไดพยายามปฏิรูปตนเอง ไมวาวงการเมือง การศึกษา ระบบราชการ สื่อวิทยุโทรทัศน 
และสุขภาพ ฯลฯ แตดูเหมือนวาหนึ่งในบรรดาแวดวงจํานวนหยิบมือท่ีจะไมขยับตัวในเรื่องนี้เลยก็
คือวงการพระพุทธศาสนาโดยเฉพาะคณะสงฆท้ังๆ ท่ีเปนผูนําทางสติปญญาและจิตวิญญาณของ
สังคมมาชานาน  ไดหวังเอาไววาวงการนี้จะเปนการวงการสุดทายในสังคมไทยที่ปฏิรูปตนเอง 
เพราะในที่สุดแลวความเปลี่ยนแปลงจากภายนอกยอมบีบบังคับใหคณะสงฆตองปรับปรุงเปลี่ยน
แปลงตนเองแตจะเสมือนเสือหรือหมู ยอมยากที่จะกลาว เพราะพระพุทธศาสนาจะตองผาฟนตะลุย
อุปสรรคทั้งปญหาภายในและปญหาจากภายนอกวงการพระพุทธศาสนา 

                                                 
๑ รองศาสตราจารยผจญ คําชูสังข,  ภาควิชาปรัชญาและศาสนา คณะมนุษยศาสตร มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร, 
นักศึกษาดุษฎีบัณฑิต สาขาพุทธศาสนศึกษา มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย 
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ก.  ปญหาภายในวงการพระพุทธศาสนา 

๑. ความ เฟองฟูสิ่งปนเปอนในพระพุทธศาสนา 
เพราะ การเกิดขึ้นลัทธิพิธีและเจาสํานักทรงตาง ๆ อยางเฟองฟู เปนดอกเห็ดและ

สามารถ “แยงชิง” ผูคนไปจากวัดและพระพุทธศาสนาหลัก ลัทธิพิธีเหลานี้มีแนวโนมจะเพิ่มมากขึ้น 
สาเหตุสําคัญสวนหนึ่งเปนเพราะกระแสโลกาภิวัตนไดทําใหผูคนมีความหลากหลายทางดานความ
เชื่อและความตองการ (ท่ีเฉพาะเจาะจง) มากขึ้น ความหลากหลายดังกลาวเปนเชื้ออยางดีใหกับลัทธิ
พิธีตาง ๆ ท้ังในวัดและนอกวัด โดยเฉพาะเมื่อพบวาพระพุทธศาสนาหลักไมสามารถใหคําตอบหรือ
สนองความตองการอยางเฉพาะเจาะจงลงไปได แมวาสิ่งเหลานี้มิใชสิ่งเลวรายในตัวเอง แตมันเปน
ไสยศาสตรท่ีมาพรอมกับพระพุทธพาณิชยในปจจุบัน ไมเพียงแตจะสงเสริมความโลภและความ
ประมาทแลว ยังบดบังครอบงําสาระของพระพุทธศาสนาจนเกิดความเขาใจที่วิปลาสคลาดเคลื่อน
แมกระทั่งหลักธรรมพื้น ๆ เชน บุญ ทาน กรรม เปนตน  

๒. การเกิดนิกายใหม ๆ 
หากวาคณะสงฆออนแอและเรรวนยิ่งไปกวานี้ ก็เปนไปไดมากกวาจะมีนิกายใหมท่ี

แสดงตัวอยางชัดเจนตามอยางสันติอโศกและวัดพระธรรมกาย ในอนาคตนิกายใหม ๆ โดยเฉพาะที่
ไมแสดงตัวชัดเจน และยังยอมรับอํานาจขององคกรปกครองสงฆบางสวนจะมีมากขึ้น  ดวยวัตถุ
ประสงคท่ีจํากัดกวา คือเพ่ือตอบสนองความตองการของผูเลื่อมใสที่ไมสมหวังจากพระสงฆท่ัวไป 
หรือเพียงเพราะวามีความเชื่อและการปฏิบัติท่ีแตกตางไปจากพระสงฆสวนใหญ นิกายอยางหลังนี้ 
มีแนวโนมที่จะอยูอยางเงียบ ๆ ไมแยกตัวอยางเปดเผยศาสนาใหมอยางหนึ่งที่ปฏิเสธไมไดก็คือ 
บริโภคนิยม เพราะมันไดกลายเปนสิ่งยึดถือของผูคนจํานวนมากเพื่อตอบสนองความพรองทางจิต
วิญญาณ (แมจะไดผลเพียงชั่วคราวก็ตาม) ในอีกดานหนึ่งบริโภคนิยมนั้นเองก็มีสวนทําใหเกิดลัทธิ
พิธีและศาสนาใหม ๆ ขึ้นมามาก เพราะมันไดกระตุนความตองการทางวัตถุซึ่งทําใหมีลัทธิพิธีและ
ศาสนาใหม ๆ เกิดขึ้นเพื่อตอบสนองหรือรองรับความตองการดังกลาวโดยที่บางครั้งไมสนใจวาถูก
หรือผิดศีลธรรมหรือไม ขอเพียงแตมีเงินเปนรางวัล หรือรูปธรรมทางวัตถุนิยม 

เพราะไมไดคิดเปลี่ยนแปลงคณะสงฆหรือขยายตัวแสวงหาสานุศิษย เวนเสียแตจะถูก
กดดันจากคณะสงฆจนตองลุกขึ้นมาประทวงคัดคานหรือหากวาคณะสงฆเกิดภาวะยุงเหยิงวุนวาย 
หรือภาวะอนาธิปไตย จนสวนกลางไมสามารถคุมได เมื่อนั้นก็จะมีนิกายตาง ๆ แสดงตัวอยางเปด
เผย แนวโนมที่ผูคนจะเขาลัทธิพิธีและศาสนาใหมนับวันจะมีมากขึ้นเพราะตอบสนองความตองการ
ของคนเฉพาะกลุมไดดีกวาพระพุทธศาสนากหลัก ซึ่งมีองคกรที่ใหญโตเทอะทะและปรับตัวชา 
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ลัทธิพิธีและศาสนาใหมดังกลาวสวนหนึ่งเปนเพราะการขยายตัวของลัทธิพิธีและ
ศาสนาใหมจากตางประเทศอีกสวนหนึ่งเกิดจากการคิดคนผสมผสานภายใน ประเทศเอง อันเปนผล
จากการรับรูสัมผัสกับศาสนาและลัทธินิกายตางๆในประเทศอื่นๆ  

๓. ปญหาการตีความดานพระธรรมวินัย 
ความเชื่อมโยงสัมพันธกับนานาชาติซึ่งเกิดขึ้นไดงายและกวางไกลกวาแตกอน  อัน

เปนผลจากกระแสโลกาภิวัตนจะทําใหเกิดปรากฏการณใหม ๆ อีกมากมายในทางพระพุทธศานาที่
กลายเปนขอโตแยงถกเถียงในทางธรรมวินัย 

ตัวอยางหนึ่งที่ชัดเจนก็คือ ภิกษุณีธัมมนันทาเปนปรากฏการณทางพระพุทธศาสนา
ของไทยที่แยกไมออกจากการเชื่อมโยงสัมพันธกับวางการพุทธศาสนาในประเทศตาง ๆ ไมเฉพาะ
ศรีลังกาเทานั้น หากยังโยงไปถึงไตหวัน (ซึ่งเปนที่มาของภิกษุณีในศรีลังกา) และสหรัฐอเมริกา (ซึ่ง
เปนแหงแรกที่เริ่มมีการบวชภิกษุณีใหแกหญิงไทย) 

การเคลื่อนไหวเรียกรองใหมีภิกษุณีในเมืองไทย ซึ่งโหมกระหน่ํามากขึ้นเมื่อมีคน
ไทยไปบวชสามเณรี และภิกษุณีท่ีประเทศศรีลังกา การบวชภิกษุณีเปนประเด็นหนึ่งซึ่งมีการกลาว
ถึงกันมากในวงการชาวพุทธนานาชาติโดยเฉพาะในทศวรรษที่ผานมา เชนเดียวกับที่นักบวชหญิง
เปนประเด็นถกเถียงอยางกวางขวางในวงการคริสตศาสนานิกายโรมันคาทอลิก แนนอนวาประเด็น
ดังกลาวเปนผลจากการที่ท่ัวโลกตื่นตัวในเรื่องสิทธิสตรีมากขึ้น  

อาจทําใหเกิดการตีความทางดานพระธรรมวินัยท่ีผิดแผกจากจารีตเดิม ดังนั้นจึงอาจ
นําไปสูขอโตแยงถกเถียงอยางกวางขวางได  

๔. ปญหาอื่นๆอีกมากมาย เชน 
- เกิดชองวางพระสงฆกับฆราวาสถางมากขึ้นจึงเริ่มเขาสูลักษณะ”สามีกับภรรยาใกล

จะหันหลังใหกัน” เพราะฆราวาสโดยเฉพาะในเมืองเขาไปรับรูและเกี่ยวของกับความเปลี่ยนแปลง
กระแสโลกาภิวัตนอยางเต็มที่ พระสงฆสวนใหญยังเก็บตัวอยูในวัด ไมไปรับรูกับความเปลี่ยน
แปลงอะไรเลย  

- ขาวอื้อฉาวเกี่ยวกับพระสงฆและการที่สถาบันสงฆถูกวิพากษวิจารณอยางหนักโดย
สื่อมวลชน ซึ่งทําใหภาพลักษณของพระสงฆตกต่ําลงอยางไมเคยเปนมากอน เมื่อผนวกกับความ
เปลี่ยนแปลงใหม ๆ 

- กระแสโลกาภิวัตนไดคุกคามบั่นทอนพระพุทธศาสนาอยางหนักหรือผลักดันพระ
พุทธศาสนาถอยรนไปอยูท่ี “ชายขอบ” ของสังคมไทยฯ 
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ข. ปญหาจากภายนอกวงการพระพุทธศาสนา 
๑. ความเหลื่อมลํ้าในสังคมโลก 
มีความสุดโตงหรือความสุดขั้ว(Extreme)เกิดขึ้นหลายประการในยุคที่เรียกวาโลกาภิ

วัตนนี้ อยางสุดขั้วประการแรกที่เห็นชัดเจนก็คือความแตกตางระหวางคนมีจะกินที่เหลือเฟอกับคน
ท่ีไมมีอันจะกิน อาทิ 

คนรวยที่สุดในโลก๓คนมีทรัพยสินรวมกันแลวมากกวาผลิตภัณฑมวลรวมภายใน 
ประเทศ ของประเทศที่ยากจนที่สุด ๔๘ ประเทศรวมกัน  

คนรวยไมกี่รอยคนมีสินทรัพยรวมกันเทากับคนยากจน ๒,๕๐๐ ลานคน หรือเกือบ
ครึ่งโลก  

มีคน ๓,๐๐๐ ลานคนขาดสาธารณูปโภคขั้นพ้ืนฐาน ในจํานวนนี้ ๑,๓๐๐ ลานขาดน้ํา 
๘๐๐ ลานขาดอาหาร ซึ่งหากจะใหคนมีน้ําสะอาดและสาธารณูปโภคขั้นพ้ืนฐานใชอยางทั่วถึง ตอง
ใชเงิน ๙,๐๐๐ ลานเหรียญ แตปรากฏวาเงินจํานวนนี้เทียบไมไดเลยกับเงินที่คนในยุโรปและสหรัฐ
จายคาน้ําหอม ซึ่งมากถึง ๑๒,๐๐๐ ลานเหรียญ ในทํานองเดียวกันเงินคาไอศกรีมของคนยุโรปรวม
กันแลว ๑๑,๐๐๐ ลานเหรียญ ยังมากกวาเงินที่จําเปนสําหรับจัดการศึกษาใหแกคนทั่วโลก คือ ๖,
๐๐๐ ลาน 

การแบงเปนขั้วระหวางโลกแหงวัตถุนิยมและเทคโนโลยี กับโลกแหงความเครง
ศาสนาจารีตและพระเจา ซึ่งมีผูต้ังฉายาวา McWorld กับ Jihad ทั้งสองสุดข้ัวนี้สรางความบอบช้ํา
ตอผูบริสุทธ์ิมากตอมากมายโดยเจตนาและไมตั้งใจ 

ความคิดวัตถุนิยมแบบสุดขั้วท่ีเห็นวา พฤติกรรมและชะตากรรมทั้งหมดของคนเรา 
(ไมเวนแมกระทั่งความเจาชูและความเสียสละ) ถูกกําหนดโดยยีนซึ่งอยูในเซล สวนจิตใจก็เปนเรื่อง
ของปรากฏการณทางชีวเคมีของกอนเนื้อท่ีเรียกวาสมอง แมแตความเชื่อเรื่องพระเจาก็ถูกปลูกฝงมา
อยูในโครงสรางของสมองตั้งแตเกิด ขณะเดียวกันก็เกิดความคิดแบบจิตนิยมสุดขั้วท่ีมอบชีวิตไวกับ
การดลบันดาลของพระเจา สํานักทรง ไสยศาสตร ลัทธิพิธีท่ีมีใหม ๒-๓ ศาสนาทุกวัน เฉพาะใน
ญี่ปุนซึ่งเจริญดวยเทคโนโลยีมีศาสนาและลัทธิพิธีถึง ๑๒๐,๐๐๐ ศาสนา  

ความคิดวัตถุนิยมแบบสุดขั้วในกระแสโลกาภิวัตนท่ีกลาวมานั้นไดเปนเครื่องมือ
สําคัญในการแผขยายระบบทุนนิยมใหครอบคลุมทั่วท้ังโลกอยางไมมีขอบเขตในนามการคาเสรี ย่ิง
โลกเขาสูโลกาภิวัตนแบบเศรษฐกิจเสรีมากเทาไร ผูคนก็ยากจนมากขึ้นเทานั้น พรอม ๆ กับชองวาง
ท่ีถางกวางขึ้นระหวางคนรวยกับคนจน 
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๒. ความขัดแยงและวิกฤตการณทางจิตวิญญาณ 
การแขงขันแยงชิงและดิ้นรนปกปองผลประโยชนในยุคโลกาภิวัตนนับวันจะดุเดือด

เขมขนมากขึ้น ผลตามมาก็คือผูคนเกิดความเครียดความวิตกกังวลมากขึ้น ควบคูไปกับความโกรธ
เกลียดชิงชังพรอมทองคาถา“ไมยุติธรรม” ซึ่งไมเพียงแตสงผลกระทบถึงผูอื่นเทานั้น หากยังสุมจิต
ใจตนเองใหรอนรุมไปดวย ซึ่งเปนความเรารอนในระดับจิตวิญญาณที่แพรหลายไปทุกหนทุกแหง
ดวยความผันผวนปรวนแปรอยางรวดเร็ว ท่ีบริโภคนิยมระบาดไปถึง 

๓. บริโภคนิยมแพรหลาย 
กระแสโลกาภิวัตนไมเพียงแตเสริมความเขมแข็งใหแกโครงสรางทางเศรษฐกิจที่

สนองอํานาจทุนนิยมเทานั้น หากยังเสริมสรางทัศนคติและคานิยมที่เปนประโยชนตออํานาจทุน
นิยมอีกดวยไดแกบริโภคนิยม ท่ีถือเอาความเจริญเติบโตทางวัตถุและเงินตราเปนเปาหมายสูงสุด ใช
หลัก    “ตัณหาบังปญญา” โดยกระตุนความเห็นแกตัวเพ่ือเปนพลังขับเคลื่อนเศรษฐกิจ โดยที่โครง
สรางดังกลาวยังไปกําหนดการศึกษาและกอใหเกิดความสัมพันธในสังคมที่เนนการแขงขันและถือ
เอาผลตอบแทนทางวัตถุเปนหลัก ในอีกดานหนึ่งบริโภคนิยมก็เปนผลโดยตรงจากสื่อในยุคโลกาภิ
วัตนท่ีถูกอํานาจทุนครอบงําจนมุงกระตุนการบริโภคเปนหลัก ไมใชแตสื่อโฆษณาเทานั้น กระทั่ง
สื่อขอมูลขาวสารก็ถูกกําหนดดวยจุดมุงหมายดังกลาว จนมีเนื้อหาและรูปแบบที่ไมตางจากความ
บันเทิงคือเสนอขายความตื่นเตน นาตื่นตาตื่นใจ ในขณะที่สื่อบันเทิงก็เต็มไปดวยทัศนะวัตถุนิยม
และสงเสริมบริโภคนิยมแอบแฝงซอนเรนไมโดยตรงก็โดยออม ท้ังนี้ยังไมตองพูดถึงการเอารัดเอา
เปรียบและการกออาชญากรรมอันเปนผลจากวัตถุนิยมและบริโภคนิยมโดยตรง ซึ่งไมเปนไปเพื่อ
วิชชาจรณสัมปนโนเลย 

ปญหาที่กลาวมานั้นแมจะเปนปญหาที่เกิดกับสังคมทั่วไปหรืออยู“นอก"”แวดวงพระ
พุทธศาสนา แตก็ลวนมีผลกระทบตอพระพุทธศาสนาทั้งโดยตรงและโดยออมอยางหลีกเลี่ยงไมได 
การแพรหลายของลัทธิพิธีและศาสนาใหมหมายถึงอะไร หากไมใชการดึงคนออกจากพระพุทธ
ศาสนาหลักหรือคณะสงฆ ทําใหแวดวงของพระพุทธ ศาสนาหลักตีบหดแคบลงไปเรื่อย ๆ จนอาจ
กลายเปนความเชื่อของคนสวนนอยในสังคมทามกลางลัทธิพิธีและศาสนาใหม ๆ มากมายที่รวมกัน 
“ยึด” พ้ืนที่ในสังคม แมวาดูภายนอกลัทธิพิธีและศาสนาใหมเหลานี้บางสวนยังอยูในรางของพระ
พุทธศาสนาหลัก ก็ตาม (เชน วัดพระธรรมกาย) 

นอกไปจากนั้นลัทธิพิธีและศาสนาใหมดังกลาวในที่สุดอาจเขาไปมีอิทธิพลตอคํา
สอนและการปฏิบัติของพระพุทธศาสนาหลักจนถึงกับวิปลาสจากหลักการเดิมก็ได เพราะจุดออน
ของพระพุทธศาสนาก็คือการชอบประนีประนอมหรือการกลมกลืนกับลัทธิศาสนาอื่นไดงายจนสูญ
เสียหลักการของตน ดังที่รับเอาอิทธิพลของฮินดูไปมากมายจนถูกฮินดูกลืนไปในที่สุด(ป.อ.ปยุตโต 



 ๖

๒๕๓๙ : ๕๕-๕๗) หรือการประสานกับไสยศาสตรในทองถิ่นจนบางทีถูกกลืนไป นั่นเปนเรื่องราว
ในอดีตแตท่ีกําลังเกิดขึ้นแลวในปจจุบันก็คือการถูกศาสนาบริโภคนิยมกลืนจนกระทั่งพุทธพาณิชย
เฟองฟูไปทุกหนแหง ขณะที่วิถีชีวิตของพระสงฆก็ถูกครอบงําดวยวัตถุนิยมมากขึ้น จนสอนแต 
เรื่องความสําเร็จทางโลกลวน ๆ แมแตปริมาณของบุญก็เริ่มถูกกําหนดดวยจํานวนเงินที่บริจาค 
แผกระจายมากยิ่งข้ึน 
   
ความจําเปนสําหรับพระพุทธศาสนาในอนาคตเพื่อใหทันกระแสการเปลี่ยน แปลงของโลกซึ่ง
ถูกครอบงําทางวัตถุนิยม 

ปญหาทั้งภายในและภายนอกที่กลาวมาทั้งหมดเปนเพียงบางสวนของปญหาที่พระ
พุทธศาสนาจะตองเผชิญหรือกําลังเผชิญอยู เนื่องจากปญหาเหลานี้ไมใชปญหาใหมไปเสียหมด แต
จะมีความเขมขนรุนแรงขึ้นดังไดกลาวแลววาพระพุทธศาสนาตองมีการปรับตัวอยางมากจึงจะ
เผชิญกับปญหาเหลานี้ได โดยเฉพาะคณะสงฆ ซึ่งเปนฝายที่มีหนาที่รับผิดชอบกับพระพุทธศาสนา
โดยตรง อีกทั้งเปนองคกรขนาดใหญองคกรเดียวของพุทธบริษัทที่มีอยูในเวลานี้ (ในขณะที่รัฐหรือ
กรมการศาสนาและสํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาติไมอาจเรียกวาเปนพุทธบริษัทได สวน
ฆราวาสเองก็ไมมีองคกรระดับเดียวกับคณะสงฆ) ดังนั้นจึงตองรับหนากับหลายปญหา อีกทั้งยังถูก
คาดหวังจากชาวพุทธใหแกไขปญหาตาง ๆ ในวงการพระพุทธศาสนาอยางหลีกเลี่ยงไมได การแก
ปญหาพุทธพาณิชยดวยการออกกฎหามทําในวัดหรือแกปญหาความขัดแยงทางธรรมวินัยดวยการ
สึกพระที่เห็นขัดแยงอยางที่เคยทําในอดีตนั้นไมอาจทําไดแลว เพราะปญหาจะไมหมดไปดวยการ
ใชอํานาจเทานั้นแมจะเปนการใชอํานาจที่ชอบธรรมก็ตาม คณะสงฆจะตองปฏิรูปอยางจริงจังเพื่อ
เปนองคกรที่นําผูคนดวยปญญาและคุณธรรมที่มีการรวมมือทุกภาคสวน ไมใชองคกรแหงอํานาจ 
การแกปญหาความขัดแยงหรือเห็นตางทางธรรมวินัยควรกระทําดวยวิถีแหงปญญา คือการชี้แจง
แสดงเหตุผลและนําขอเท็จจริงทางธรรมวินัยมากลาวแกหักลางโดยเปดโอกาสใหอีกฝายแสดง
ความเห็นตางได ท้ังนี้โดยสาธารณชนมีสวนรับรูและแสดงความเห็นได วิธีการนี้จะทําใหประชา
ชนมีความรูความเขาใจเพิ่มขึ้นวาอะไรเปนธรรมเปนวินัย อะไรไมใชธรรมไมใชวินัยอีกทั้งคํา
วินิจฉัยของคณะสงฆก็จะเปนที่ยอมรับของประชาชนและบังเกิดผลในทางปฏิบัติไดโดยไมตองพ่ึง
อํานาจรัฐ วิถีแหงปญญายังรวมถึงการเผชิญหนากับการทาทายดวยการปรับปรุงตัวเองใหประชาชน
เลื่อมใสศรัทธามากขึ้นมิใชตอบโตดวยการขับผูทาทายออกไปจากคณะสงฆ หรือใชอํานาจรัฐจัด
การ 

วิธีหนึ่งที่มีผูเสนอก็คือการทําสังคายนาในรูปแบบใหมโดยจัดประชุมรวมกันระหวาง
บรรพชิตที่เปนผูทรงความรูความสามารถทางดานปริยัติและปฏิบัติ รวมทั้งคฤหัสถท่ีมีความรูความ
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เขาใจในพระธรรมวินัยอยางลึกซึ้ง เพ่ือหาความเขาใจหรือ “ขอตกลงรวมกัน” เกี่ยวกับพระธรรม
วินัยโดยมีมติแตละเรื่องชัดเจนเพื่อเปนบรรทัดฐานพรอมกันนั้นก็หาขอตกลงรวมกันในเรื่องที่เปน
ประเด็นปญหารวมสมัย โดยขยายความหมายของธรรมวินัยใหครอบคลุมถึงสิ่งที่เปนปญหาใน
สถานการณปจจุบัน ท้ังนี้เพ่ือเปนแนวทางสําหรับบรรพชิตและคฤหัสถ วิธีดังกลาวแมจะชวยแก
ปญหาในวงการคณะสงฆและพระพุทธศาสนาโดยรวมไดไมมากก็นอยแตก็ยากที่จะเกิดขึ้นไดภาย
ใตโครงสรางคณะสงฆปจจุบัน คณะสงฆท่ีไดรับการปฏิรูปจนมีความเขมแข็งในทางสติปญญาเทา
นั้นถึงจะทําใหวิธีการดังกลาวเปนจริงขึ้นได 

อยางไรก็ตามควรย้ําในที่นี้วาพระพุทธสาสนาไมควรปรับเปลี่ยนตนเองเพื่อแก 
ปญหาภายในเทานั้น หากควรใสใจกับปญหาที่เกิดขึ้นกับสังคมรอบตัวการปฏิรูปในอดีตมักมุงแก
ปญหาภายในวงการพระพุทธศาสนาหรือคณะสงฆเทานั้น แตไมไดคิดปรับตัวพระพุทธศาสนาเพื่อ
เขาไปแกไขปญหาหรือรับมือกับความเปลี่ยนแปลงตางๆที่เกิดขึ้นกับสังคมในยุคปจจุบันพระพุทธ
ศาสนาไมอาจใชทาทีดังกลาวไดเลย ในขอนี้พระธรรมปฎกไดเตือนวา หากสภาพสังคมเปลี่ยน
แปลงไปตามอํานาจปรุงแตงและแรงกระทบจากปจจัยภายนอก โดยที่พระพุทธศาสนาแทบไมมี
สวนรวมสรางสรรคควบคุมดวยเลย สิ่งที่อาจเกิดขึ้นตามมาก็คือ “เมื่อสภาพแวดลอมเปลี่ยนแปลง
ไปในทางที่ไมเกื้อกูลตอการปฏิบัติตามหลักการของพระพุทธศาสนา สภาพเชนนั้นก็จะมีผล
กระทบตอพระพุทธศาสนา ซึ่งอาจเปนไปถึงขั้นที่การปฏิบัติตามหลักการของพระพุทธศาสนาไม
อาจเปนไปไดเลย หากเปนไปเชนนั้นก็อาจนับไดวาเปนการปลอยปละละเลยตกอยูในความ
ประมาทอยางหนึ่งของชาวพุทธ”(ป.อ.ปยุตโต) 

กระแสโลกาภิวัตนทําใหเกิดความตองการที่สวนทางกันและทําใหผูคนมีความขัดแยง
ภายในตนเองมากยิ่งขึ้น นับวันจะเพิ่มขึ้นเพราะตองการ ๒ สิ่งที่สวนทางกัน เชน ตองการทั้งความ
สะดวกสบายจากวัตถุและความสงบสุขในจิตใจ (กลาวอีกนัยหนึ่งตองการทั้งเงินและพระเจา) อยาก
อนุรักษธรรมชาติแตก็อยากไดเขื่อน (หรือโรงไฟฟานิวเคลียร) ตองการเปนไทยและเทศพรอมกัน 
หรือตองการประชาธิปไตยแตอยากได คมช. มาเปนผูนํา  

ผลพวงที่จะตามมาในอนาคตก็คือความสับสน สับสนระหวางความจริงกับความ
เสมือนจริง เทคโนโลยีคอมพิวเตอรและการหมกมุนในไซเบอรสเปซจะทําใหความเสมือนจริงแยก
ออกจากความจริงไดยากขึ้น นอกจากนั้นยังมีความสับสนอันเนื่องจากความหลากหลายของทาง
เลือกจนเลือกไมไหว อีกทั้งยังสับสนเพราะไมมีเกณฑตัดสินแนชัดวาอะไรดีอะไรไมดี อะไรถูก
อะไรผิดอะไรเปนหลักอะไรเปนรอง อะไรจําเปนอะไรไมจําเปน สัมพัทธนิยม (relativism) ในทาง
วัฒนธรรมทําใหเกณฑตัดสินถูกผิดไมอาจใชไดเหมือนกอน 
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ถาพระพุทธศาสนาจะมีความสําคัญสําหรับอนาคต สวนหนึ่งก็เพราะสามารถเยียวยา
วิกฤตการณทางจิตวิญญาณของผูคนที่ไดรับพิษภัยจากบริโภคนิยมได แนวทางแบบบูรณาการหรือ
องครวมของพระพุทธศาสนาสามารถชวยใหบุคคลเขาถึงความเต็มอิ่มของชีวิตและตอบสนองความ
ปรารถนาในทางจิตวิญญาณไดระบบไตรสิกขาของพระพุทธศาสนาที่เริ่มดวยเรื่องศีลหรือการฝก
ฝนในทางพฤติกรรม ชวยใหบุคคลรูจักประมาณในการบริโภคเห็นคุณคาของการลด การสละ และ
การให มิไดคิดแตจะเอาหรือไดถายเดียว คําสอนในทางสมาธิชวยใหบุคคลยินดีและมีความสุขใน
สิ่งที่ตนมีและหามาไดโดยชอบธรรม ไมหลงเปนทาสการบริโภคและการโฆษณาเพราะสามารถเขา
ถึงความสุขจากภายในไดโดยไมจําตองอิงวัตถุหรือแบรนดเนม ทําใหสมองกับหัวใจผสานกลมกลืน
ไดมากขึ้น สวนการฝกฝนในทางปญญานั้นจะชวยใหเห็นถึงสาระและธรรมชาติท่ีแทจริงของชีวิต 
แยกแยะไดวาอะไรคือคุณคาแทอะไรคือคุณคาเทียม อะไรคือประโยชน อะไรไมใชประโยชน แม
พระพุทธศาสนาจะไมไดมองความจริงเปนดําขาวแยกแยะชัดเจน แตก็ชวยใหบุคคลมีเกณฑในการ
ตัดสินและดําเนินชีวิตได มิใชเพ่ืออยูในโลกอยางกลมกลืนผาสุกกับผูคนเทานั้น แตเพ่ือเปนอิสระ
เหนือโลกในที่สุด 

แตพระพุทธสาสนาที่กลาวขางตนยอมมิใชพระพุทธศาสนาอยางที่เห็นดาษดื่นทั่วไป
ในสังคมไทยเวลานี้ อีกทั้งไมใชพระพุทธศาสนาที่เราจะไดเห็นในอนาคตอันใกลดวย ถาเชนนั้น
พระพุทธศาสนาดังกลาวจะเปนแคความฝนหรือไม นี้เปนโจทยของปญหาที่เราตองชวยกันตอบ 

แนวโนมไปสูภาพที่เลวรายเริ่มเปนจริงขึ้นที่ละนอยๆในเมืองไทย แตหากชาวพุทธพา
กันนิ่งดูดายเสียแลวคิดกันวา “ไมใชของกูผูเดียว” พระพุทธศาสนาไทยในอนาคตก็เปนไดอยางมาก
เพียงแครางทรงของบริโภคนิยมและวัตถุนิยมเทานั้นและในที่สุดก็จะตายสิ้นซากเหมือนไดโนเสาร/
หรือสุนัขที่ถูกรถชนนอนตายอยูขางถนนเพราะตามไมทันกระแสการเปลี่ยนแปลงของโลกซึ่งถูก
ครอบงําทางวัตถุนิยมจนเกินที่จะพรรณนา............ 

ประวัติศาสตรแหงความชอกช้ําในอดีตที่ผานมา พระพุทธศาสนาตองเผชิญกับภัย
คุกคามจากภายนอกที่มาในรูปแบบตางๆหลายครั้งหลายหน ทําใหพระพุทธ ศาสนาสูญสิ้นไปใน
ดินแดนหลายแหง รวมทั้งในดินแดนซึ่งเปนตนกําเนิดของพระพุทธ ศาสนาเอง ภัยคุกคามนี้มาจาก
ศาสนาและลัทธิความเชื่ออื่น ซึ่งมองพระพุทธศาสนาเปนคูแขงหรือศัตรู จึงจองทําลายพระพุทธ
ศาสนาทั้งทางตรงและทางออม ทางตรงก็คือการเขารุกรานทําลายพระพุทธศาสนาซึ่งเปนศาสนา
แหงสันติ ดวยความเหี้ยมโหดปาเถื่อนแหงอํานาจทางทหาร หรือการยึดอํานาจในรัฐพระพุทธ
ศาสนาและสถาปนาศาสนาอื่นขึ้นแทนที่ สวนทางออมก็คือการตีความบิดเบือนคําสอนในพระพุทธ
ศาสนาใหเปนคลายดังศาสนาอื่น และถูกศาสนาอื่นกลืนไปในที่สุด เหตุการณในอดีตเหลานี้เปนบท
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เรียนควรที่ชาวพุทธในทุกหมูเหลาทั้งพระสงฆ ประชาชน และรัฐควรตอกติดไวในสายเลือดของลูก
หลานเพื่อจะรวมมือกัน  

อยางนอยสิ่งแรกนาจะรวมกันคิดในปจจุบันนี้คือยกราง พ.ร.บ. พุทธบริษัทสี่ หรือ 
พ.ร.บ. พระพุทธศาสนาแหงชาติฉบับใหมขึ้น เพ่ือนําไปสูการปฏิรูปพระพุทธศาสนา ใหสามารถแก
ปญหาและขจัดภัยคุกคามทั้งจากภายในและจากภายนอก รวมทั้งเผชิญกับความทาทายอยางใหม ๆ 
ของยุคสมัยปจจุบันที่เปลี่ยนแปลงอยางรวดเร็วได  และควรจะเนนความเปน “ประชาสังคม” (Civil 
Society) กลาวคือ การกระจายอํานาจ และระบบชวยกันรังสรรคซึ่งกันและกัน ในหมูพุทธบริษัทสี่
ท้ังฝายบรรพชิตและฆราวาส  

การที่กําหนดใหฆราวาสมีบทบาทในการบริหารจัดการการพระพุทธ ศาสนาดวยนั้น 
อยางนอยในทางหนึ่งก็เพ่ือใหพระภิกษุสงฆมีเวลามากพอในการศึกษาและปฏิบัติธรรม อันเปน
หนาที่สําคัญของพระสงฆ ตามหลักแหงไตรสิกขา (ศีล สมาธิ ปญญา) เพ่ือนําความรูจากการศึกษา
ปฏิบัตินั้นมาสั่งสอนประชาชน เหตุท่ีจะกอใหเกิดเรื่องอื้อฉาวตางๆ ก็จะลดนอยลง ในอีกทางหนึ่งก็
เพ่ือใหฆราวาสไดเขามาทํานุบํารุงพระพุทธศาสนาโดยตรง และสงเสริมพระภิกษุสามเณรในดาน
การศึกษาและการปฏิบัติธรรมอยางเต็มที่ ไมตองมาพะวงกับเรื่องการบริหารศาสนสถานหรือศาสน
วัตถุ ตามหลักการที่วา “ประชาชนควบคุมหรือบริหารพระสงฆในเชิงวัตถุ และพระสงฆควบคุม
หรือบริหารประชาชนในเชิงจิตใจ” อันเปนหลักการที่ยังความเขมแข็งมาสูพระพุทธ ศาสนาและ 
ทําใหพระพุทธศาสนาเจริญรุงเรืองบนผืนแผนดินไทยจากอดีตจวบถึงปจจุบันเปนเวลานับพันป เรา 
จําเปนตองอยางเรงดวนที่ตองมีองคกรเพื่อผลิตตัวแทนชาวพุทธฝายโลกที่เปน สส. สว. แบบ 
พระเจาพิมพิสาร อชาตศัตรู พระเจาอโศกมหาราช หรือแบบพอขุนรามคําแหง พระเจาลิไท พระเจา
ไตรโลกนาถ พระนารายณมหาราช แมกระทั่งพระมงเกลาเจาอยูหัวเปนตน เปนกระบอกเสียงอยาง
แทจริง เราไมตองการตัวแทนชาวพุทธที่ดีแบบอานันท ปนยารชุน ทักษิณ ชินวัตร หรือแบบ พล อ. 
สุรยุทธ จุลานนท ? เพราะอะไรก็ขอใหดูตัวอยางชาวพุทธผูบริสุทธิ์ ๓ จังหวัดภาคใตท่ีทุกขระทม
อยูขณะนี้  ประเทศนี้มีแตผูนําบริหารงานแบบ “เด็กไฮเปอร” หรือไฉน ? 

ถาไดมีตัวแทนชาวพุทธฝายโลกเปนกระบอกเสียงอยางแทจริง อลัชชีในพระพุทธ
ศาสนาจะถูกขจัดออกไป และภัยจากลัทธิความเชื่อนอกพระพุทธศาสนาจะมิอาจเขามาย่ํายีไดโดย
งาย ตรงกันขามพระพุทธศาสนาจะใหความรมเย็น ท้ังแกชาวพุทธและศาสนิกของศาสนาอื่นใน
สังคมไทย บนพื้นฐานแหงการไมเบียดเบียนกัน ภายใตบรรยากาศเชนนี้พระพุทธศาสนาจะกลับฟน
คืนสูความเจริญรุงเรืองบนผืนแผนดินไทยอีกครั้งหนึ่งและจะเปนที่พ่ึงแกชาวโลกในการแกไข
วิกฤตการณนานัปประการเพื่อใหทันกับกระแสการเปลี่ยน แปลงของโลกที่โลกเผชิญอยูใน
ปจจุบัน................ 
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