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บทคัดย่อ 
บทความนี ้ม ีว ัตถุประสงค์เพ ื ่อศึกษาปัญหาว ิกฤติศร ัทธาในสังคมยุคปัจจุบ ันกับการฟื ้นฟู

พระพุทธศาสนาเพื่อให้สอดคล้องกับสังคมปัจจุบัน จากการศึกษาพบว่า พุทธศาสนากำลังเผชิญกับการท้าทาย
สำคัญจากกระแสโลกาภิวัตน์ แต่ในเวลาเดียวกันกระแสโลกาภิวัตน์ก็นำโอกาสใหม่ ๆ มาให้แก่พุทธศาสนาด้วย
เช่นกันจึงเป็นทั้งวิกฤตและโอกาสในขณะเดียวกันจึงทำให้มองเห็นปัญหาและแนวทางในการแก้ไขฟื้นฟูพทุธ
ศาสนาในยุคโลกาภิวัฒน์ การสูญเสียความเป็นผู้นำทางสติปัญญาของคณะสงฆ์ เมื่อสถาบันสงฆ์อ่อนแอลง  
ก็หมายความว่าคำสอนทางพุทธศาสนาก็มีอิทธิพลน้อยต่อวิถีชีวิตของผู้คนตามไปด้วย ปัญหาว่าด้วยวิกฤต
ศรัทธาของพุทธศาสนิกชน ซึ่งอุบาสกอุบาสิกาบางคนมุ่งเน้นศรัทธาแต่ขาดปัญญาจนไปนำสู่การสนับสนุน และ
ส่งเสริมปัจจัย 4 แก่พระภิกษุบางรูปเกินเลยความจำเป็นต่อการครองตนเพื่อศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม เผยแผ่
ธรรม และปกป้องธรรมศรัทธาที่ขาดปัญญานำทางยังนำไปสู่การมุ่งเน้นไปที่อามิสบูชาแทนที่จะมุ่งเน้นปฏบิติั
บูชา กลุ่มพระสงฆ์ผู้นำศรัทธาพระสงฆ์บางรูปปฏิบัติตนไม่สอดคล้องกับพระธรรมวินัยและตีความพระธรรม
วินัยให้สอดรับกับวิถีปฏิบัติของตนหรือกลุ่มตน สำหรับแนวทางในการปฏิรูปฟื้นฟูพุทธศาสนานั้นประกอบด้วย 
การปฏิรูปว่าด้วยหลักธรรมคือการปฏิรูปหลักธรรมสำคัญที่ถูกละเลยหรือเข้าใจคลาดเคลื่อน การขยาย
หลักธรรมให้มีความหมายกว้างขึ้น การบูรณาการศาสตร์อื่นมาเสริมหลักธรรมเดิมและการสังเคราะห์หลักธรรม
เพื่อเป็นเครื่องมือทำความเข้าใจโลกสมัยใหม่ ซึ่งจะเป็นแนวทางในการช่วยให้พุทธศาสนาสามารถปรับตัวและ
ยืนหยัดอยู่ในสังคมโลกยุคโลกาภิวัตน์ต่อไปได้ 

 
คำสำคัญ:  ปัญหาวิกฤติศรัทธา; การฟื้นฟูพระพุทธศาสนา; สังคมปัจจุบัน 
 

Abstract 
This article aims to study the problem of faith crisis in modern society and the 

restoration of Buddhism to align with the present society. The study found that Buddhism is 
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facing a significant challenge from globalization. However, globalization also brings new 
opportunities for Buddhism. Thus, it enables us to see problems and solutions for restoring 
Buddhism in the globalization era. The loss of the intellectual leadership of the clergy When 
the monastic institution weakened, Buddhist teachings had little influence on people's way of 
life. The problem of the Buddhist faith crisis is that some worshipers focus on faith but lack 
wisdom until it leads to support and promoting factor 4 to some monks that are beyond the 
necessity of self-control to study the Dharma, practice Dharma, spread the Dharma, and 
defend the lack of wisdom to guide it, also leading to a focus on Amis worship instead of 
worship.  

Some Buddhist monks who lead the faith behave inconsistently with the Dharma and 
interpret it according to their ways or groups. The guidelines for the reform of the Buddhist 
revival consist of the principle of reform, which is the reform of essential principles that have 
been ignored or misunderstood. They are broadening the principles, integrating other sciences 
to complement the original principles, and synthesizing principles to understand the modern 
world. This will be a way to help Buddhism adapt and stand in the global world society. 

 
Keywords: Crisis of Faith; The Restoration of Buddhism; Current situation 
 

บทนำ  
ความเจริญก้าวหน้าของสังคมไทยในสังคมปัจจุบัน นับว่ามีพัฒนาการที่เป็นไปอย่างรวดเร็วและไร้

ขอบเขต เป็นสังคมท่ีมีความเจริญก้าวหน้าทางด้านวัตถุ โดยมีการพัฒนาท่ีเป็นไปอย่างต่อเนื่อง จึงเป็นสังคมท่ี
ทุกคนมีปฏิสัมพันธ์กัน และอยู่ร่วมกันอย่างมีบทบาทหน้าท่ีท่ีซับซ้อนมากขึ้นยิ่งกว่าเดิม เป็นสังคมท่ีถูกเรียกกัน
ในปัจจุบันว่าสังคมยุคโลกาภิวัตน์ หรือสังคมของโลกท่ีไร้พรมแดน (Globalization) หมายความว่า การดำเนิน
ชีวิตของมนุษย์ในสังคมปัจจุบันไม่สามารถจะปฏิเสธกิจกรรมที่มนุษย์พึงมีหรือกระทำต่อกันได้ การติดต่อ
สัมพันธ์กันจึงเป็นส่ิงท่ีจำเป็นและเป็นไปอย่างไม่มีขอบเขตจำกัด ผลอีกประการหนึ่งจากกระแสโลกาภิวัตน์ก็คือ 
ความเปลี่ยนแปลงอย่างรวดเร็วในทางสังคมเศรษฐกิจและการเมือง มนุษย์ขยายเครือข่ายความสัมพันธ์ใน  
ทุก ๆ ด้านของตน ต้ังแต่การแลกเปล่ียนซื้อขาย การลงทุนกู้ยืมเงิน การติดต่อทางข่าวสาร วัฒนธรรมและการ
บันเทิงกีฬา ไปในขอบเขตที่กว้างมากขึ้นจนครอบคลุมทั่วทั้งโลก โดยก้าวพ้นไปจากพรมแดนแคบ ๆ ของรัฐ
ชาติตนเอง (ธีรยุทธ บุญมี, 2546) ศาสนาทั้งหลายโดยเฉพาะพระพุทธศาสนา พบว่า ตัวเองได้มาอยู่ในบรบิท
แวดล้อมอย่างใหม่ที ่ไม่เคยประสบพบเห็นมาก่อน การทำความเข้า ใจบริบทอย่างใหม่ในยุคโลกาภิวัตน์  
เป็นภารกิจอย่างหนึ่งของศาสนา การช่วยให้ศาสนามีความเข้าใจในโลกยุคโลกาภิวัตน์ เป็นปัจจัยสำคัญที่จะ
ช่วยให้ศาสนามีบทบาทสร้างสรรค์ต่อโลก ส่งเสริมความรู ้ความเข้าใจในหลักธรรมคำสอนตามหลัก
พระพุทธศาสนาท่ีถูกต้องสร้างศรัทธาด้วยปัญญาอันจะยังประโยชน์กับผู้ประพฤติปฏิบัติตามหลักธรรม คำสอน
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ที่ตรงตามพุทธบัญญัติแก้ไขปัญหาความเห็นผิดในหมู่ชาวพุทธที่ไม่เข้าใจในหลักธรรมคำสอนที่แท้จริง ทำให้
สามารถนำความรู้ที่ได้ไปประยุกต์ใช้ในการดำเนินชีวิตแก้ไขความเข้าใจผิด ความหลงงมงาย ตลอดจนการ
กล่าวอ้างคำสอนที่ไม่ใช่หลักพระพุทธศาสนาและเพื่อส่งเสริมให้มีการศึกษาหลักของพระพุทธศาสนา รักษา
หลักคำสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าที่ถูกต้องให้คงอยู่ยาวนานสืบไป (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป. อ. ปยุตฺโต) , 
2559) รวมทั้งช่วยให้เกิดการอยู่ร่วมกันด้วยดีระหว่างศาสนา อันจะนำไปสู่การสร้างสันติภาพในโลก เพราะ  
ศาสนิกชนเป็นอันมากไม่เข้าใจความเปลี่ยนแปลงของโลก จึงไม่สามารถปรับตัวให้สมสมัยได้ หาไม่ก็โอนออ่น
ผ่อนตามความเปล่ียนแปลงจนสูญเสียสารัตถะทางศาสนาไป เหลือเพียงรูปแบบหรือสถาบันที่ไร้ความหมาย 

ในประเทศไทย ซึ่งสมัยหนึ่งเคยมีความเช่ือมั่นในตนเอง ถึงกับเปิดโอกาสให้มิชชันนารีมาสอนศาสนา
คริสต์ในวัดพุทธ จวบจนต้นคริสต์ศตวรรษที ่ 20 มิชชันนารีต่างประเทศที่เข้ามาทำงานในประเทศไทย  
ต่างยอมรับเป็นเสียงเดียวกันว่า คนไทยต้ังมั่นอย่างยิ่งในพุทธศาสนา ยากท่ีจะเปล่ียนให้มานับถือศาสนาคริสต์
ได้ ท้ัง ๆ ท่ีมิชชันนารีเหล่านั้นมีเสรีภาพอย่างมากในการเผยแพร่ศาสนา อย่างไรก็ตามมาถึงปัจจุบัน เห็นได้ชัด
ว่าพุทธศาสนาไทยได้สูญเสียความเช่ือมั่นลงไปมาก เมื่อมีเหตุอื้อฉาวเกี่ยวกับพระสงฆ์ปรากฏเป็นข่าวติดต่อกัน
ตลอดหลายปีที่ผ่านมา ชาวพุทธจำนวนมากเริ่มเกิดความหวาดระแวงศาสนาอื่น ที่ลุกขึ้นมากล่าวโทษอย่าง
ชัดเจนว่าศาสนาอื่นเป็นตัวการสร้างเหตุอื้อฉาวเหล่านี้ก็มีไม่น้อย ข้อหาดังกล่าวดูจะได้ผลไม่น้อยดังจะเห็นได้
จากเวลามีการโจมตีพระสงฆ์หรือฆราวาสคนใดที่มีทัศนะทางพุทธศาสนาต่างไปจากตนหรือขัดผลประโยชน์
ของตน ข้อหาท่ีนิยมใช้กันก็คือกล่าวหาว่าคนเหล่านั้นรับแผนศาสนาอื่นมาบ่อนทำลายพุทธศาสนา (สำนักงาน
ปลัดกระทรวงวัฒนธรรม, 2559) ปฏิกิริยาดังกล่าวโดยเนื้อแท้ก็คือปฏิกิริยาต่อความเปล่ียนแปลงของสังคมไทย 
ซึ่งถูกเร่งด้วยกระแสโลกาภิวัตน์ จนพุทธศาสนาเองปรับตัวไม่ทัน  ในขณะที่ศาสนาอื่นเข้ามามีบทบาทใน
สังคมไทยมากขึ้น ทั้งโดยแรงหนุนจากปัจจัยภายในประเทศและจากนอกประเทศ ความไม่เข้าใจในความ
เปลี่ยนแปลงดังกล่าว ประกอบกับการติดยึดในความสำเร็จแต่อดีต ได้ทำให้ชาวพุทธจำนวนมากไม่สามารถ
อธิบายความเส่ือมทรุดของพุทธศาสนาได้หากพุทธศาสนามีความเข้มแข็งมั่นคง ภัยคุกคามใด ๆ จากภายนอกก็
ไม่สามารถทำอันตรายได้ กล่าวอีกนัยหนึ่ง ความเสื่อมทรุดของพุทธศาสนาไทยดังปรากฏทุกวันนี้ มิได้เป็น
เพราะฝีมือของศาสนาอื่น ๆ หรือเพราะความทันสมัย หรือเพราะกระแสโลกาภิวัตน์ หากเป็นเพราะความ
อ่อนแอของพุทธศาสนาไทย หรือกล่าวให้ถูกต้องคือเพราะการปล่อยปละละเลยของชาวพุทธไทยด้วยกันเอง 
สอดคล้องกับแนวคิดของพระมหาสายันต์ มหาปุญโญ (2554) ท่ีได้ศึกษาเกี่ยวกับพุทธศาสนากับกับปัญหาท้า
ทายในปัจจุบันว่า ปัจจุบันศาสนาสากลของโลกกำลังเผชิญกับปัญหาท้าทายร่วมกัน บางศาสนาเผชิญกับปัญหา
ท้าทายจากภายนอก บางศาสนาเผชิญกับปัญหาท้าทายจากภายใน และบางศาสนาก็เผชิญกับปัญหาท้าทายท้ัง
สองประการ 

สถานการณ์ต่าง ๆ ของโลกที่ผันแปรไปอย่างรวดเร็ว ซึ่งล้วนมีผลกระทบต่อการพัฒนาประเทศใน  
ทุก ๆ ด้าน จึงเป็นเหตุให้ “สังคมมีปัญหา การพัฒนาไม่ยั่งยืน” (อุทัย ดุลยเกษม และอรศรี งามวิทยาพงศ์, 
2540) ในการพัฒนาคนให้เป็นผู้ที่มีคุณภาพมีความสำคัญเป็นอย่างยิ่ง ในการส่งเสริมการมีส่วนร่วมในการ
เรียนรู้ตามสภาพจริงท่ีเป็นอยู่ในสังคมนั้น ๆ ส่ิงท่ีมีคุณค่าต่อการดำรงวิถีชีวิต ท่ีแท้จริงนั่นคือ ภูมิปัญญาแบบ
โบราณแบบพุทธวิธี เพราะภูมิปัญญาแบบโบราณ เป็นความรู้ท่ีได้ส่ังสมจากประสบการณ์ของคนในยุคก่อนมา
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เป็นเวลานาน มีการเช่ือมโยงศาสตร์ต่าง ๆ เข้าด้วยกัน มีการถ่ายทอดจากคนรุ่นหนึ่งสู่ชนอีกรุ่นหนึ่งด้วยวิธีการ
ที่ง่ายและเหมาะสมตามสภาพของแต่ละสังคมหากพิจารณาอย่างรอบด้านแล้วความสำคัญอีกประการหนึ่งท่ี
ส่งผลสังคมในยุคปัจจุบันมีความอ่อนแอ เนื่องจากการเติบใหญ่ขยายตัวของลัทธิพิธีต่าง ๆ ซึ่งมีฆราวาสเป็น
ผู้นำ พระสงฆ์เป็นเจ้าแห่งพิธีตามฆราวาส ผสมผสานพุทธ พราหมณ์ ผี เข้ากันจนศาสนิกแยกไม่ออกว่าอันไหน
คือพุทธแท้พุทธเทียม คนมีปัญญาถึงเพ่งพิจารณาได้ คนด้อยปัญญาก็หลงเขลาอยู่ตามอยู่ ซึ่งแสดงให้เห็นถึง
ปัญหาของพระสงฆ์ที่ไม่สามารถเป็นแรงบันดาลใจในทางจริยธรรมแก่  ศาสนิกชน ในขณะที่ผู้คนเข้าวัดกัน
น้อยลง พระสงฆ์ยังคงเก็บตัวอยู่แต่ในวัด โดยมีบทบาทจำกัดอยู่แค่เรื่องพิธีกรรม หาได้มีความสัมพันธ์กับสังคม
หรือชีวิตของผู้คนมากไปกว่านั้น จึงแทบไม่มีอิทธิพลใด ๆ ต่อสังคม นี้ไม่เพียงสะท้อนถึงการสูญเสียความเป็น
ผู้นำทางจริยธรรมของพระสงฆ์เท่านั้น หากยังบ่งบอกถึงการสูญเสียความเป็นผู้นำทางสติปัญญาของคณะสงฆ์
ด้วย พุทธศาสนาเถรวาทแบบไทยนั้น มีแกนกลางอยู่ท่ีพระสงฆ์ เมื่อสถาบันสงฆ์อ่อนแอลง ก็หมายความว่าคำ
สอนทางพุทธศาสนาก็มีอิทธิพลน้อยต่อวิถีชีวิตของผู้คนตามไปด้วย (นวพล ลีนิน, 2557) 

ผู้เขียนจึงมีความสนใจที่จะศึกษาการฟื้นฟูพระพุทธศาสนาเพื่อให้สอดคล้องกับสังคมปัจจุบัน เพื่อ
ศึกษาปัญหาวิกฤติศรัทธาในสังคมยุคปัจจุบันกับการฟื้นฟูพระพุทธศาสนาเพื่อให้สอดคล้องกับสังคมปัจจุบัน
โดยบูรณาการศาสตร์อื่นมาเสริมหลักธรรมเดิมและการสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อเป็นเครื่องมือทำความเข้าใจ
โลกสมัยใหม่ ซึ่งจะเป็นแนวทางในการช่วยให้พุทธศาสนาสามารถปรับตัวและยืนหยัดอยู่ในสังคมโลกยุคโลกาภิ
วัตน์ต่อไปได้ 
 

วิกฤติศรัทธาท่ีเกิดจากการละเมิดพระธรรมวินัย 
สังคมไทยได้มอบความไว้วางใจให้แก่พระสงฆ์ในฐานะท่ีเป็นสมมติสงฆ์ เป็นอุดมเพศ คือ เพศอันสูงส่ง 

สมควรแก่การกราบไหว้ เป็นผู้มีศีลบริสุทธิ์ เป็นเนื้อหาบุญ และมีบทบาทสำคัญต่อในการรักษาพระพุทธศาสนา 
โดยมีอุบาสกและอุบาสิกาทำหน้าท่ีให้การทำนุบำรุงและให้การสนับสนุนปัจจัย 4 แก่พระภิกษุท่ีจำเป็นต่อการ
ดำรงตนในวิถีความเป็นสมณะ และบำเพ็ญเพียรเพื่อการบรรลุธรรม จนเป็นที่มาของคำกล่าวที่ว่า “คฤหัสถ์
ถวายขาให้พระภิกษุ ส่วนพระภิกษุมอบตาให้แก่คฤหัสถ์” (พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส, 2563) การถวายขาคือ
การถวายความสะดวกในการศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม เผยแผ่ธรรม และปกป้องธรรมของพระภิกษุ พระภิกษุจึง
มีหน้าท่ีสำคัญในการมอบดวงตา คือปัญญาแห่งธรรมท่ีได้จากการปฏิบัติธรรมแก่คฤหัสถ์เป็นการตอบแทน  

นอกจากนี้แล้วพระพุทธเจ้าทรงระบุคุณสมบัติของอุบาสก อุบาสิกาไว้ 5 ประการคือ 1) มีศรัทธา  
2) มีศีล 3) ไม่ถือมงคลตื่นข่าว คือเชื่อกรรม ไม่เชื่อมงคลภายนอก 4) ไม่แสวงหาเขตบุญนอกพุทธศาสนา 5) 
บำเพ็ญบุญในพระพุทธศาสนา (องฺ.ปญฺจก. (ไทย) 22/176/293.) โดยที่ 1) ไม่ขาดการเยี่ยมเยือนพบปะ
พระภิกษุ 2) ไม่ละเลยการฟังธรรม 3) ศึกษาในอธิศีล 4) มากด้วยความเล่ือมใสในภิกษุท้ังหลาย 5) ไม่ฟังธรรม
ด้วยตั้งใจจะคอยเพ่งโทษติเตียน 6) ไม่แสวงหาทักขิไณยภายนอกหลักคำสอนนี้ 7) กระทำความสนับสนุนใน
พระพุทธศาสนานี้เป็นเบ้ืองต้น (องฺ.สตฺตก. (ไทย) 23/30/46) 

พระพุทธศาสนาจะยั่งยืนอยู่คู่ชาติไทยนานเท่าใดขึ้นอยู่กับศรัทธาความเช่ือของชาวพุทธตราบใดท่ีชาว
พุทธยังมีความเชื่อและศรัทธาในพระพุทธศาสนาพระพุทธศาสนาก็จะเจริญรุ่งเรืองยั่งยืนต่อไปในทางตรงกัน



วารสารพุทธจิตวิทยา ปีที่ 8 ฉบับที่ 2 (พฤษภาคม – สิงหาคม 2566) 
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ข้ามหากชาวพุทธขาดความศรัทธาขาดความเช่ือในพระพุทธศาสนาเสียแล้วพระพุทธศาสนาก็ย่อมเส่ือมสลาย
ไปจากประเทศไทยเนื่องจากขาดความเชื่อซึ่งเป็นส่วนสำคัญส่วนหนึ่งในศาสนาถ้าขาดศรัทธาความเชื่อเสีย
อย่างเดียวศาสนาก็ไม่มีความก้าวหน้า (คูณ โทขันธ์, 2545 หน้า 63) ตามหลักพระพุทธศาสนาพระพุทธเจ้าทรง
สอนเรื่องศรัทธา จะทรงสอนเรื่องปัญญากำกับไว้ด้วยเสมอ ซึ่งเป็นการแสดงให้เห็นว่าพระพุทธองค์ทรงสอนให้
มีศรัทธา ความเชื่ออย่างมีเหตุผลคือใช้ปัญญาพิจารณาแยกแยะให้เห็นทั้งส่วนดีและไม่ดีทั้งคุณทั้งโทษกอ่นจึง
ค่อยตั้งศรัทธาไม่ให้ศรัทธาอย่างงมงายไปตามกระแส ในทางกลับกันถ้ามีแต่ปัญญาแต่ไม่มีศรัทธารองรับปัญญา
ก็จะโลดแล่นเลื่อนลอยสุดโต่งไม่มีฐานที่ตั้ง ดังนั้นศรัทธาที่ถูกต้องจึงเป็นศรัทธา ที่มีเหตุผล (พระธรรมปิฎก 
(ป.อ.ปยุตฺโต), 2540) และส่ิงท่ีสำคัญท่ีอาจทำให้ศรัทธาลดลงคือการปฏิบัติของคณะสงฆ์  

แม้ว่าทันที่ที่บวชเสร็จอุปัชฌาย์บอกอนุศาสน์ 8 คือนิสัย 4 (สิ่งที่ต้องอาศัยเลี้ยงอัตภาพ ได้แก่ จีวร 
บิณฑบาต เสนาสนะ และเภสัช) และอกรณียกิจ 4 (กิจที่ไม่ควรทำ ได้แก่ เสพเมถุน ลักของเขา ฆ่าสัตว์ พูด
อวดคุณพิเศษที่ไม่มีในตน) ซึ ่งเป็นสาระที่สำคัญสำหรับการเป็นพระสงฆ์อย่างไรก็ตามในปัจจุบันนี้พบว่า
พระสงฆ์ละเมิดพระธรรมวินัยแบ่งเป็น 2 ลักษณะคือ 1) ประพฤติวิปริตจากพระธรรมวินัย หมายความว่า 
พระพุทธเจ้าทรงสั่งสอนไว้อย่างไรก็ไม่ประพฤติปฏิบัติตามนั้น 2) ทำพระธรรมวินัยให้วิปริต หมายความว่า 
พระพุทธเจ้าสั่งสอนไว้อย่างหนึ่ง ปฏิเสธ ลบล้างหรือบิดเบือนคำสั่งสอนของพระพุทธเจ้า ซึ่งมาจากตัวแปรท่ี
น่าสนใจหลายประการ เช่น (1) ศรัทธาวิปริตจึงก่อให้เกิดวิกฤติศรัทธา เพราะพุทธศาสนิกชนสนับสนุน หรือ
ส่งเสริมในทิศทางที่ไม่ถูกต้องจึงทำให้พระภิกษุยึดติดในวัตถุนิยมและบริโภคนิยม (2) บุญวิปริต การเน้นสอน
เรื่องบุญที่เน้นเฉพาะตัวบุญแต่ขาดกุศล โดยแปลงบุญให้เป็นเรื่องของวัตถุนิยม และบริโภคนิยม แทนท่ีจะบุญ
จะเป็นสัญลักษณ์ของความสุขในฐานะที่เป็นเครื ่องมือสร้างความอิ่มใจ และชำระใจ (3) การสอนวิปริต 
พระภิกษุบางรูปเน้นสอนเรื่องอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริย์มากกว่าปาฏิหาริย์แห่งธรรม การสอนให้มนุษย์ชื่นชมและ
กราบไหว้สิ่งศักดิ์สิทธิ์มากกว่าตัวเอง ทั้งที่พระพุทธเจ้าทรงย้ำเตือนว่า “ในหมู่มนุษย์ทั้งหลายผู้ที่ฝึกตนดีแล้ว
เป็นผู้ประเสริฐท่ีสุด” เพราะมนุษย์ท่ีฝึกแล้วสามารถเป็นครูของเทวดา และเทวดาช่ืนชมอาศัย ดังจะเห็นได้จาก
กรณีของพระพุทธเจ้าและอนาถปิณฑิกะเศรษฐี (4) การใช้ส่ือท่ีวิปริต ส่ือไอทีต่าง ๆ ในปัจจุบันนี้ พระภิกษุและ
สามเณรจำนวนหนึ่งได้ใช้ส่ือไอทีเป็นเครื่องมือในการศึกษาธรรม และเผยแผ่ธรรม แต่มีพระภิกษุและสามเณร
จำนวนหนึ่งเช่นเดียวกัน ใช้สื่อไอทีโดยขาดการรู้เท่าทัน และขาดการระมัดระวังทั้งการพูด สื่อข้อความ การ
นำเสนอภาพ และคลิปเสียงท่ีไม่เหมาะสมแก่ความเป็นนักบวชจะเห็นว่า มีภาพและเสียงจำนวนมากท่ีพระภิกษุ
ได้โพสต์หรือนำเสนอในพื้นท่ีของอินเตอร์เน็ต เช่น ยูทูป เฟสบุ๊ค (พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส, 2563) 

วิกฤติศรัทธาชาวพุทธในสังคมไทยที่เกิดจากการละเมิดพระธรรมวินัยของพระสงฆ์ วิกฤติ หมายถึง  
ขั้นที่อยู่ในระยะหัวเลี้ยวหัวต่อที่จะแตกหัก ศรัทธา หมายถึง ความเชื่อ ความเลื่อมใส ดังนั้นวิกฤติศรัทธาชาว
พุทธในสังคมไทย จึงหมายถึงลักษณะความเชื่อและความเลื่อมใสที่อยู่ในระยะหัวเลี้ยวหัวต่อแห่งความคงอยู่ 
และความเสื่อมถอย เกิดความลังเลสงสัยเนื่องจากการสัทธรรมปฏิรูป คือการประยุกต์ธรรม เพื่อเกิดเป็น
แนวคิดใหม่ เช่น พระสงฆ์ควรงดกินเนื้อสัตว์ อย่างไรก็ตามปัญหานี้ได้เกิดขึ้นในสมัยพุทธกาลเช่นกัน เนื่องจาก
พระสงฆ์อาศัยอาหารจากอุบาสก อุบาสิกาด้วยการบิณฑบาต พระสงฆ์จึงต้องฉันอาหารท่ีได้จากการบิณฑบาต
เพื่อการยังชีพการเกิดสัทธรรมปฏิรูปโดยเฉพาะในยุคสมัยที่ข่าวสารเผยแพร่ไปได้เร็วนี้ จะส่งผลให้เกิดความ
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สงสัยส่งผลให้ไม่เช่ือคำสอนทางศีลธรรมท่ีปรากฏในพระธรรมวินัย ไม่มีศรัทธาในความดีและความช่ัว ไม่ปฏิบัติ
ตนตามหลักศีลธรรมอันดีงามของสังคม สร้างความเดือดร้อนแก่กันและกัน มุ่งเอาประโยชน์ส่วนตนเป็นสำคัญ 
ไม่เคารพในพระสงฆ์ซึ่งเป็นตัวแทนทางศาสนา และในอนาคตข้างหน้าจะไม่เคารพพระศาสดาซึ่งเป็นเจ้าของ
ศาสนา รวมทั้งไม่ให้ความสำคัญแก่ศาสนพิธี การศึกษาครั้งนี้เป็นการศึกษาปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นจากการ
กระทำของพระสงฆ์ซึ่งแตกต่างจากพระธรรมวินัย และจารีตประเพณีท่ีผ่านมา ท้ังการประพฤติวิปริตจากพระ
ธรรมวินัย และการทำพระธรรมวินัยให้วิปริต ในลักษณะ ที่ส่งผลทำให้เกิดพุทธบริษัทเกิดความไม่แน่ใจใน
หลักการสำคัญ 3 ประการคือ 1) วิกฤติในความรู้พระธรรมวินัยท่ีถูกต้อง 2) วิกฤติในการไม่ประพฤติตามหลัก
พระธรรมวินัยที่ถูกต้อง 3) วิกฤติในผลอันเกิดจากการขาดความรู้และการไม่ประพฤติตามพระธรรมวินัยท่ี
ถูกต้อง ซึ่งเป็นมูลเหตุท่ีอาจจะทำให้เกิดวิกฤติศรัทธา  

สรุปได้ว่าพระสงฆ์เป็นตัวแทนของสถาบันศาสนาท่ีต้องปฏิบัติตามพระธรรมวินัย ดังนั้นการไม่ละเมิด
พระธรรมวินัยจึงเป็นสิ่งสำคัญโดยเฉพาะอย่างยิ่งสำหรับพระพุทธศาสนาเถรวาท ที่สืบทอดคำสอนดั้งเดิมมา
กว่า 2600 ปี การประพฤติปฏิบัติชอบตามพระธรรมวินัยทำให้เกิดความศรัทธาเช่นเดียวกับท่ีสารีบุตรปริพาชก
เล่ือมใสพระอัสสชิ เข้าไปสอบถามหาพระศาสดาเพื่อขอมอบตัวเป็นศิษย์ จะเห็นได้ว่าส่ิงสำคัญประการแรกของ
การเป็นพระสงฆ์คือ มุ่งสละ เว้นการหาความสุขทางวัตถุอาศัยวัตถุแต่น้อยเพียงเท่าที่จำเป็นแก่การดำรงชีวิต
โดยไม่สะสมตามพระธรรมวินัย มุ่งที่จะฝึกฝนพัฒนาตนให้ก้าวสูงขึ้นไปในศีล สมาธิ ภาวนาเป็นไปเพื่อการ
บรรลุธรรม อย่างไรก็ตามแม้ว่าบริบททางสังคมเปล่ียนแปลง พระสงฆ์ก็ยังคงพัฒนาภายในของตนเองเพื่อการ
พ้นทุกข์ เป็นแบบอย่างแก่อุบาสกอุบาสิกา แต่ก็จะพบว่าในสังคมปัจจุบันพระสงฆ์ประพฤติประพฤติวิปริตจาก
พระธรรมวินัย ทำพระธรรมวินัยให้วิปริตซึ่งมักจะเป็นไปเพื่อผลประโยชน์สำหรับศาสนสถาน ศาสนพิธีท่ีขัดกับ
เจตนารมณ์ของการบวชท่ีมุ่งสละ เว้นการหาความสุขทางวัตถุ 
 

ปัญหาและสาเหตุการละเมิดพระธรรมวินัยของพระสงฆ์ที่ส่งผลต่อวิกฤติศรัทธาของชาวพุทธ
ในสังคมไทย 

พระสงฆ์ตามความหมายในสมัยพุทธกาลก็คือ ผู ้ออกบวชซึ ่งตั ้งใจทำให้ทุกข์สิ ้นไปตามแนวท่ี
พระพุทธเจ้าทรงสอนในโอวาทปาติโมกข์คือ ขันติคือความอดกลั ้น เป็นธรรมเครื ่องเผากิเลสอย่างยิ่ง  
ผู้รู้ท้ังหลายกล่าวพระนิพพานว่าเป็นธรรมอันยิ่ง ผู้ทำร้ายผู้อื่นไม่ช่ือว่าเป็นบรรพชิตเลย ผู้เบียดเบียนสัตว์อื่นไม่
ช่ือว่าเป็นสมณะเลย การไม่ทำบาปท้ังปวง การทำกุศลให้ถึงพร้อม การชำระจิตของตนให้ผ่องแผ้ว สามประการ
นี้เป็นคำสั่งสอนของพระพุทธเจ้าทั้งหลาย การไม่กล่าวร้าย การไม่ทำร้าย การสำรวมปาติโมกข์ความเป็นผู้รู้
ประมาณในการบริโภค การนอน การนั่ง ในที่อันสงัด ความหมั่นประกอบในการทำจิตให้ยิ่งหกประการนี้เป็น
คำสั่งสอนของพระพุทธเจ้าทั้งหลาย พระพุทธเจ้าบรรพชาโดยตรัสว่า จงเป็นภิกษุมาเถิดธรรมอันเรากล่าวดี
แล้ว จงประพฤติพรหมจรรย์เพื่อทำท่ีสุดทุกข์โดยชอบเถิด ประพฤติพรหมจรรย์ตามพรหมจริยสูตร (องฺ.จตุกฺก. 
(ไทย) 21/25/41) มิใช่เพื ่อเรียกร้องให้คนมานับถือ มิใช่เพื ่ออานิสงส์ ลาภ สักการะ และความสรรเสริญ 
ประพฤติเพื่อสังวร เพื่อความละ เพื่อความหายกำหนัดยินดี เพื่อความดับทุกข์ และในมหาอัสสปุรสูตร  
(ม.มู. (ไทย) 12/415-416/451-452) ได้กล่าวว่า ภิกษุที่สมณะ คือภิกษุที่ระงับอกุศลกรรมอันลามก อันเศร้า
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หมอง นำให้เกิดภพใหม่ ให้มีความกระวนกระวาย มีวิบากเป็นทุกข์ ให้มีชาติ ชรา มรณะต่อไป โดยที่ในอันธ
กวินทรสูตร พระพุทธเจ้าให้ภิกษุใหม่ท่ีมาสู่พระธรรมวินัยใหม่ๆ ให้สมาทานธรรม 5 ประการคือ เป็นผู้สารวม
ในปาติโมกขสังวร สมาทานศึกษาอยู่ในสิกขาบทท้ังหลาย เป็นผู้มีอินทรียสังวร มีสติรักษาตน รักษาใจ เป็นผู้ไม่
พูดมาก เป็นผู้ถือการอยู่ป่าเป็นวัตรหรืออาศัยเสนาสนะอันสงัด เป็นผู้มีสัมมาทิฏฐิ อย่างไรก็ตามบุคคลแบ่งออก
ได้เป็น 4 จำพวกคือ 1) กลุ่มที่ได้ยินได้ฟังเรื่องเพียงโดยย่อก็เข้าใจทันที่ 2) กลุ่มที่ฟังแล้วต้องการคำอธิบาย
ขยายความจึงจะเข้าใจ 3) กลุ่มท่ีต้องใช้เวลามากกว่าจะเข้าใจ แต่ในท่ีสุดก็เข้าใจ 4) กลุ่มท่ีอาจจะเข้าใจบ้างไม่
เข้าใจบ้าง หรืออธิบายอย่างไรก็ไม่เข้าใจ 

คำสั่งสอนของพระพุทธเจ้าเรียกว่า ธรรม ต่อมาเมื่อพระสาวกทำผิดจึงบัญญัติสิกขาบทเรียกว่า วินัย 
เพื่อประโยชน์ 10 ประการคือ 1) เพื่อความยอมรับว่าดีแห่สงฆ์ 2) เพื่อความผาสุกแห่งสงฆ์ 3) เพื่อความข่ม
บุคคลผู้เก้อยาก 4) เพื่อความอยู่ผาสุกแห่งเหล่าภิกษุผู้มีศีลดีงาม 5) เพื่อปิดกั้นอาสวะทั้งหลายที่จะบังเกิดใน
ปัจจุบัน 6) เพื่อปิดกั้นอาสวะทั้งหลายที่จะบังเกิดในอนาคต 7) เพื่อความเลื่อมใสของชุมชนที่ยังไม่เลื่อมใส  
8) เพื่อความเล่ือมใสยิ่งขึ้นของชุมชนท่ีเล่ือมใสแล้ว 9) เพื่อความต้ังมั่นแห่งสัทธรรม 10) เพื่อเอื้อเฟื้อพระวินัย 
ฉะนั้นคำสอนของพระพุทธเจ้าจึงมีชื่อเรียกว่า ธรรมวินัยลักษณะการละเมิดพระธรรมวินัยของพระสงฆ์ใน
สังคมไทยปัจจุบัน พบว่ามี 2 ลักษณะคือ 1) ประพฤติวิปริตจากพระธรรมวินัย คือ ไม่ประพฤติปฏิบัติตามคำ
สอน 2) ศรัทธาวิปริตโดยการบิดเบือนคำส่ังสอนของพระพุทธเจ้า เช่น การทำบุญท่ีเน้นเฉพาะตัวบุญท่ีเป็นการ
สร้างกิเลส โดยแปลงบุญให้เป็นเรื่องของวัตถุนิยม และบริโภคนิยม แทนท่ีจะทำการชำระใจให้บริสุทธิ์นำไปสู่
ความสุขทางกาย คำสอนที่เน้นไปในเรื ่องอิทธิปาฏิหาริย์มากกว่าปาฏิหาริย์แห่งธรรม อันได้แก่ผลของการ
ประพฤติธรรมย่อมได้ผลดีทั้งกายและใจ ปัจจุบันมีการใช้สื่อไอทีเป็นเครื่องมือในการศึกษาธรรมและเผยแผ่
ธรรม ทางกลับกันมีการใช้ส่ือไอทีโดยขาดการรู้เท่าทัน และขาดความระมัดระวังท้ังการพูด ส่ือข้อความเป็นต้น 
การละเมิดพระธรรมวินัยดังกล่าวข้างต้นเป็นเหตุปัจจัยให้เกิดวิกฤติศรัทธา ซึ่งหมายถึงลักษณะความเช่ือและ
ความเลื่อมใสที่อยู่ช่วงหัวเลี้ยวหัวต่อของความคงอยู่ และความเสื่อมถอย เกิดความลังเลสงสัย การไม่เชื่อคำ
สอนทางศีลธรรมที่ปรากฏในพระธรรมวินัย ไม่มีศรัทธาในความดีและความชั่ว ไม่ปฏิบัติตนตามหลักศีลธรรม
อันดีงามของสังคม มุ่งเอาประโยชน์ส่วนตนเป็นสำคัญ ไม่เคารพในศาสนบุคคล รวมทั้งไม่ให้ความสำคัญแก่  
ศาสนพิธี โดยศรัทธาคือความเช่ือส่ิงท่ีควรเช่ืออันกอปรด้วยเหตุผลซึ่งแบ่งได้เป็น 2 ประเภท คือ (1) ศรัทธาปิด
กั้นปัญญา ได้แก่ ศรัทธาบังคับให้เชื ่อ และเมื่อเชื่อแล้วจะเชื่อแบบไม่เคลือบแคลงสงสัย (2) ศรัทธานำไปสู่
ปัญญา ได้แก่ ความเช่ือท่ีนำไปสู่การศึกษาสืบค้นส่ิงท้ังหลาย แต่เมื่อบุคคลเกิดศรัทธา ๆ นั้นจะทำให้เรามีความ
สนใจและเข้าไปค้นหา โดยเฉพาะศรัทธาในคนนั้นเพื่อให้เกิดความรู้และความเข้าใจความจริงมากยิ่งขึ้น 

พระพุทธองค์ตรัสสอนเรื ่องศรัทธาให้ประกอบด้วยปัญญาเสมอ ทรงให้เชื ่ออย่างมีเหตุผล คือ 
ใช้ปัญญาพิจารณาให้เห็นทั้งส่วนดีและไม่ดี ทั้งคุณทั้งโทษเป็นอาทิ ศรัทธาที่พระพุทธองค์ตรัสสั่งสอน ได้แก่ 
ศรัทธาอันประกอบด้วยปัญญาโดยให้เชื่อและพิจารณาอย่างมีเหตุผล เพื่อการดำเนินชีวิตอย่างมีคุณค่าและ
ประสบความสุขในกาลต่อไป ทรงเทศนาสั่งสอนพระภิกษุให้เป็นผู้ประพฤติดีปฏิบัติชอบ โดยมีพระวินัยเป็น
กรอบแนวทางการปฏิบัติในการดำเนินชีวิตในเพศบรรพชิต ให้ละความสุขทางกายโดยอาศัยปัจจัยภายนอก
เท่าท่ีจาเป็นในการดำรงชีวิต โดยมุ่งฝึกฝนพัฒนาตนให้ก้าวไปสู่ ศีล สมาธิ ภาวนาให้เกิดปัญญา เพื่อบรรลุธรรม
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และเป็นผู้ท่ีน่าเคารพศรัทธาในสายตาของชาวโลก พระธรรมคำส่ังสอนของพระพุทธองค์นั้นเป็นความจริงตาม
ธรรมชาติ ส่วนพระวินัยเป็นกรอบในการดำรงความเป็นพระสงฆ์ทรงนำหลักความจริงตามธรรมชาติโดยอาศัย
เหตุปัจจัย อันเป็นเหตุเป็นผลต่อกันมาวางรูปแบบ พระพุทธองค์ทรงบัญญัติพระวินัยเพื่อประโยชน์แก่สงฆ์หรือ
สังคมองค์รวม และเพื่อปิดกั้น ความทุกข์ ความเดือดร้อน ทำให้เกิดประโยชน์แก่ชีวิตทั้งทางกายและทางใจ 
เพื่อประโยชน์ต่อมหาชนและพระพุทธศาสนาพระวินัยจึงมีความสำคัญต่อความคงอยู่ของพระพุทธศาสนา  
อันเป็นกรอบการดำรงสมณสารูปสมณสาชีพ (พุทธทาสภิกขุ, 2563) ของพระภิกษุ 

สรุป การที่พระสงฆ์ประพฤติพรหมจรรย์มิใช่เพื ่อเรียกร้องให้คนมานับถือ มิใช่เพื ่ออานิสงส์ ลาภ 
สักการะ และความสรรเสริญ  แต่ประพฤติเพื่อสังวร เพื่อความละ เพื่อความหายกำหนัดยินดี เพื่อความดับ
ทุกข์ท่ามกลางสภาพสังคมไทยภายใต้กระแสบริโภคนิยม ยึดติดกับวัตถุนิยมโดยขาดการพิจารณาไตร่ตรอง
คุณค่าแท้ คุณค่าเทียม ให้ค่านิยมตราสินค้า สินค้าเฉพาะรุ่น สินค้ารุ่นใหม่สินค้าเทคโนโลยีเพื่อ สื่อสารท่ี
รวดเร็ว อาทิ รถยนต์หรูราคาแพง โทรศัพท์มือถือ เป็นต้น บริบทของสังคมทำให้พระสงฆ์ส่วนหนึ่งหลงยึดติด
กับของกิเลสภายใต้ลัทธิบริโภคนิยมจนขาดการสำรวมกายวาจาใจส่งผลให้ชาวพุทธมีความรู้สึกถึงความ
ส่ันคลอนของพระพุทธศาสนา นอกจากนี้แล้วสาเหตุสำคัญอีกประการหนึ่งซึ่งเกิดจากชาวพุทธมีศรัทธาท่ีขาด
ปัญญา อุดหนุนจุนเจือปัจจัยสี่ สิ่งอำนายความสะดวกอื่น และโทรศัพท์มือถือที่หรูหราราคาแพงแก่พระสงฆ์ 
จนกลายเป็นการจุนเจือกิเลสให้พระสงฆ์ส่งเสริมสนับสนุนพระสงฆ์ที ่ไม่รักษาตนให้เหมาะสมกับการเป็น
บรรพชิต อันควรเคารพนับถือซึ่งเกินความเป็นอยู่อย่างเรียบง่ายพอเพียงและสันโดษ ที่แตกต่างกับสมัย
พุทธกาลมีอุบาสก อุบาสิกาจะเฝ้าระวังความประพฤติพรหมจรรย์ของพระสงฆ์ เมื่อพระสงฆ์รูปใดละเมดิพระ
ธรรมวินัย หรือประพฤติตนไม่สมควร อุบาสก อุบาสิกาจะนำเรื่องไปแจ้งให้พระพุทธเจ้าทราบเพื่อตักเตือน 
ปัจจุบันองค์กรชาวพุทธไม่ทำหน้าท่ีซึ่งควรกระทำ ตลอดจนมีการวิพากษ์วิจารณ์เป็นเรื่องใหญ่โตและเกิดความ
เสียหายแก่หมู่สงฆ์ฉะนั้นพุทธบริษัทไทยอันประกอบด้วยภิกษุ อุบาสก อุบาสิกาจึงต้องเริ่มปรับตัวเอง ก่อนเกิด
ความเสียหายต่อพระพุทธศาสนามากไปกว่านี้ 
 

วิกฤตศรัทธาของพุทธศาสนิกชน 
พระพุทธศาสนาประกอบด้วยองค์ประกอบท่ีสำคัญ 5 ประการ คือ“ศาสดา ศาสนธรรม ศาสนบุคคล 

ศาสนวัตถุ และศาสนพิธี”และในทุกครั้งท่ีพระพุทธศาสนาได้เผชิญหน้ากับวิกฤติการณ์ เรามักจะกันพื้นท่ีของ
วิกฤติการณ์ให้แก่“ศาสดาและศาสนธรรม”อยู่เสมอ แต่องค์ประกอบท่ีจะรับการต้ังข้อสังเกตและต้ังคำถามอยู่
เสมอคือ“ศาสนบุคคล”ซึ่งศาสนบุคคลนั้น ได้แก่  

กลุ่มอุบาสกอุบาสกา อุบาสกอุบาสิกาบางคนมุ่งเน้นศรัทธาแต่ขาดปัญญาจนไปนำสู่การสนับสนุน 
และส่งเสริมปัจจัย 4 แก่พระภิกษุบางรูปเกินเลยความจำเป็นต่อการครองตนเพื่อศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม  
เผยแผ่ธรรม และปกปูองธรรม อีกท้ังการสนับสนุนดังกล่าวก่อให้เกิดการสะสม ยึดติดในวัตถุนิยม และบริโภค
ปัจจัยที่เกินความจำเป็น แม้ว่าพระพุทธเจ้าจะทรงย้ำประเด็นความเป็นผู้รู ้ประมาณในการบริโภค (โภชเน 
มัตตัญญุตา) โดยไม่ให้ใช้ปัจจัย 4 เพื่อความเพลิดเพลินสนุกสนาน เพื่อความเมามัน แต่ให้เป็นไปเพื่อการต้ังอยู่
ได้ของกายอันจะนำไปสู่การใช้กายเป็นเครื่องมือในการแสวงหาธรรม และปฏิบัติธรรม 
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นอกจากนั้น ศรัทธาวิปริตยังนำไปสู่การมุ่งเน้นไปที่“อามิสบูชา”แทนที่จะมุ่งเน้น “ปฏิบัติบูชา”ด้วย
เหตุนี้ อามิสบูชาจึงนำไปสู่การสร้างและบูชาวัตถุ การสนับสนุนและส่งเสริมการความต้องการด้านวัตถุธรรม
มากกว่าการปฏิบัติธรรม จึงทำให้อุบาสกอุบาสิกาเข้าไม่ถึงเนื้อธรรมอย่างแท้จริง เพราะอุบาสกอุบาสิกายังไม่
เข้าใจในคำว่า“ศรัทธา”ที่แท้จริงซึ ่งศรัทธาเป็นคุณธรรมที่ต้องการก่อนในเบื้องตน แต่ต้องเป็นศรัทธาท่ี
ประกอบด้วยปัญญา ปราศจากปัญญาแล้วจะเป็นความงมงาย ไม่ใช่ศรัทธาที่ต้องการในพุทธศาสนา ความงม
งายมีอยู่ในท่ีใดความเป็น ทาสก็มีอยู่ในท่ีนั้น พุทธศาสนาต้องการให้ชาวพุทธเป็นไท แนวทางเหล่านี้ จึงไม่สอด
รับกับประเด็นที่พระพุทธเจ้าให้เชื่อกรรม เชื่อผลของกรรม เชื่อว่ามนุษย์มีกรรมเป็นของตน และเชื่อเชื่อใน
ธรรมของพระพุทธเจ้า แต่พุทธศาสนิกชนจำนวนหนึ่งไม่ได้ปฏิบัติตามแนวทางดังกล่าว แต่ได้ฝากความเช่ือมั่น
ไปไว้กับปัจจัยภายนอก ไม่ว่าจะเป็นเครื่องรางของขลัง อาจารย์ที ่ตนเคารพนับถือ สิ ่งศักดิ์สิทธิ ์อิทธิฤทธิ์
ปาฏิหาริย์ เมื่อสิ่งที่ตัวเองเชื่อมั่นกระทำการบางอย่างที่ไม่ถูกต้องและเหมาะสม จึงทำให้พลาดโอกาสในการ
พัฒนาตนในระดับท่ีสูงต่อไป (วศิน อินทสระ, 2537) 

สรุปได้ว่า เมื่อกล่าวตามหลักการของอิทัปปัจจยตาท่ีเน้นอธิบายถึงความสัมพันธ์และส่งผลกระทบต่อ
กันและกันนั้น ไม่ว่าจะเป็นประเด็นของพุทธศาสนิกชนมีศรัทธาท่ีวิปริต หรือพระภิกษุสามเณรท่ีประพฤติตนไม่
เหมาะสมจนเป็นท่ีมาของวิกฤติศรัทธา ย่อมส่งผลท้ังโดยตรงและโดยอ้อมต่อการปฏิบัติ และความเช่ือมั่นซึ่งกัน
และกัน โดยเฉพาะอย่างยิ่ง ส่งผลต่อการดำรงอยู่ของพระพุทธศาสนาในฐานะท่ีเป็นองค์กร 
 

การฟ้ืนฟูพระพุทธศาสนาเพ่ือชาวพุทธกับการดำรงตนในสังคมปัจจุบัน 
ในการฟื้นฟูพุทธศาสนาให้มีพลังสร้างสรรค์ต่อชีวิตและสังคม โดยเฉพาะในทางจริยธรรม จำเป็นอย่าง

ยิ่งท่ีจะต้องทำให้หลักธรรมทางพุทธศาสนาหลุดพ้นจากภาวะดังกล่าว ท้ังนี้โดยอาศัยวิธีการต่อไปนี้คือ 
1. การฟื้นฟูศาสนบุคคล ทั้งพระภิกษุ และ อุบาสกอุบาสิกา ให้มีวัตรปฏิบัติที่ดี ปฏิบัติหน้าที่ของ  

พระ และของชาวพุทธอย่างเคร่งครัด ตามปณิธานของพระพุทธเจ้า คือ ศึกษาพระธรรมคำสอน ปฏิบัติตาม
พระธรรมคำสอน  เผยแผ่พระธรรมคำสอน และปกป้องหรือแก้ต่างคำปรับปวาทะของคนไม่หวังดีได้ 

2. ฟื้นฟูหลักธรรมท่ีคลาดเคล่ือน พุทธศาสนาไทยได้มีการเผชิญหน้ากับวิทยาศาสตร์และคริสต์ศาสนา
จากตะวันตก ในครั้งนั้นพุทธศาสนาไทยได้ปรับตัวด้วยการทำให้มีความเป็น“วิทยาศาสตร์”มากขึ้น โดยเน้นคำ
สอนที่เป็นเหตุเป็นผลประจักษ์ผลได้ด้วยตนเอง ขณะเดียวกันก็ตัดทอนคำสอนที่เกี่ยวกับอิทธิปาฏิหาริย์ นรก
สวรรค์ ในกระบวนการดังกล่าวแม้ทำให้พุทธศาสนาเป็นท่ียอมรับของชนช้ันนำท่ีได้รับอิทธิพลจากวิทยาศาสตร์
มากขึ้น แต่ก็ทำให้พุทธศาสนาขาดความลุ่มลึกทางด้านจิตวิญญาณเป็นลำดับ พุทธศาสนากลายเป็นแค่ระบบ
ศีลธรรมซึ่งเน้นประโยชน์แบบโลกย์ๆ เช่น ทรัพย์ เกียรติยศ การมีมิตรสหาย มีชีวิตไม่เดือดเนื้อร้อนใจ ในแง่นี้
พุทธศาสนาจึงไม่ต่างจากระบบศีลธรรมในทางโลก (secularism) ท่ีสอนให้คนทำดีละช่ัวเหมือนกัน หัวใจของ
พุทธศาสนาอยู่ท่ีการทำจิตให้บริสุทธิ์ เป็นอิสระจากทุกข์ แม้อยู่ในโลกแต่ก็ไม่ทุกข์ไปกับความผันผวนปรวนแปร
ในโลก คำสอนทางด้านโลกุตรธรรมดังกล่าวเป็นสิ่งที่ต้องรื้อฟื้นขึ้นมาใหม่ในฐานะที่เป็นหลักธรรมสำหรับการ
ดำเนินชีวิตในโลกนี้ ที่ทุกคนทุกเพศสามารถจะใช้ปฏิบัติได้แม้จะอยู่ในเมืองหรือในบ้าน ไม่จำกัดว่าต้องเป็น
พระสงฆ์หรือต้องหลบลี้หนีโลกเท่านั้นถึงจะปฏิบัติได้ ท่านพุทธทาสภิกขุเป็นผู้ที่บุกเบิกในการนำโลกุตรธรรม
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กลับมาสู่วิถีชีวิตของชาวพุทธสมัยใหม่ด้วยการแนะให้ทำงานด้วย“จิตว่าง”หรือทำโดยปราศจากความยึดมั่นถือ
มั่นใน“ตัวกูของกู” ซึ่งช่วยให้ปล่อยวางจากทุกข์ได้แม้จะทำงานอย่างเต็มท่ี ให้อยู่ในกองทุกข์ โดยไม่เป็นทุกข์ 
หรือพูดโดยอุปมาก็ว่า อยู่ในโลกไม่ถูกก้างของโลก หรืออยู่ ในโลกท่ามกลางเตาหลอมเหล็กอันใหญ่ที่กำลังลุก
โซนอยู่ แต่กลับมีความรู้สึกเยือกเย็นที่สุด (พุทธทาสภิกขุ, 2558) 

คำสอนดังกล่าวทำให้ชาวพุทธสามารถพัฒนามิติทางด้านจิตวิญญาณได้โดยไม่ต้องหนีโลกหรือละท้ิง
ความรับผิดชอบทางโลก ขณะเดียวกันก็สามารถเกี่ยวข้องกับสิ่งต่าง ๆ ได้โดยไม่ตกเป็นทาสของมัน คำสอน
ดังกล่าวช่วยให้ชาวพุทธสามารถเผชิญกับลัทธิบริโภคนิยมได้โดยไม่ตกเป็นเหยื่อของมัน  การรื้อฟื้นคำสอน
ดังกล่าวทำให้สมาธิภาวนาเป็นส่ิงสำคัญท่ีต้องรื้อฟื้นกลับมาเป็นส่วนหนึ่งของชีวิตด้วย 

3. ฟื้นฟูจริยธรรมทางสังคม หมายความว่า ชาวพุทธจะต้องใส่ใจกับความเป็นไปของส่วนรวม ช่วยกัน
ดูแลสมบัติของสาธารณะ ไม่นิ่งดูดายเมื่อส่ิงแวดล้อมเส่ือมโทรม อาชญากรรมแพร่ระบาด หรือมีการฉ้อราษฎร์
บังหลวง ขณะเดียวกันก็ต้องช่วยกันปรับปรุงสภาพสังคมให้เอื้อต่อชีวิตที่ดีงามด้วย การเอารัดเอาเปรียบทาง
เศรษฐกิจ การกดข่ีขูดรีด ไม่ว่าโดยรัฐหรือโดยกลุ่มบุคคล ย่อมเป็นส่ิงท่ีชาวพุทธไม่อาจยอมรับหรือทนนิ่งเฉยได้ 
เพราะเป็นการบั่นทอนสังคมโดยรวม อีกท้ังขัดแย้งกับหลักธรรม การรื้อฟื้นจริยธรรมทางสังคมตามนัยดังกล่าว
ย่อมนำไปสู่การรวมกลุ่มเพื่อช่วยกันดูแลรับผิดชอบส่วนรวม และช่วยเหลือเกื้อกูลซึ่งกันและกัน เป็นลักษณะ
อีกด้านหนึ่งของจริยธรรมที่เราต้องการก็คือไม่ใช่จริยธรรมที่ทำให้คนย่นระย่อท้อถอย อาการอย่างหนึ่งของ
ความย่นระย่อท้อถอยก็คือ การรอคอยความช่วยเหลือ หวังพึ่งพาการดลบันดาลจากภายนอก จึงเป็นการทำให้
สังคมไทยเป็นสังคมที่มีความเข้มแข็งในทางจริยธรรม มิใช่สังคมที่อ่อนแอเพราะต่างคนต่างอยู่หรือนิ่งดูดาย
อย่างท่ีเป็นอยู่ในปัจจุบัน (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต) 2528) แนวทางดังกล่าวเป็นส่ิงจำเป็นสำหรับยุค
ปัจจุบัน เพราะช่วยให้พุทธศาสนาและสังคมไทยสามารถเผชิญหน้ากับลัทธิปัจเจกนิยมแบบสุดขั้วซึ่งกำลังแพร่
ระบาดมาพร้อมกับลัทธิบริโภคนิยม อันเป็นส่วนหนึ่งของกระแสโลกาภิวัตน์ สังคมหรือศาสนาใดท่ีขาดพลังใน
การต้านทานลัทธิดังกล่าว ย่อมถูกกัดกร่อนบ่อนทำลายอย่างหลีกเล่ียงไม่ได้ 

4. การขยายหลักธรรมให้มีความหมายกว้างขึ้น พุทธศาสนาเกิดขึ้นในรัฐโบราณขนาดเล็กและเมื่อแพร่
มายังประเทศไทย ก็เติบโตต้ังมั่นและสืบต่อในสังคมแบบหมู่บ้านเป็นเวลาหลายศตวรรษ ก่อนท่ีจะมาดำรงอยู่
ในสังคมมหานคร สิ่งหนึ่งที่ตกทอดมาถึงปัจจุบันก็คือ จริยธรรมที่เน้นความสัมพันธ์ระหว่างบุคคลกับบุคคล 
ในสังคมแบบหมู่บ้านที่ทุกคนล้วนรู้จักกันและมีปฏิสัมพันธ์แบบตัวต่อตัว จริยธรรมดังกล่าวย่อมเพียงพอที่จะ
รักษาชุมชนให้ผาสุกได้ อย่างไรก็ตามเม่ือสังคมมีความซับซ้อน ผู้คนมิได้มีความสัมพันธ์กันแบบตัวต่อตัวเท่านั้น 
หากยังสัมพันธ์กันผ่านระบบหรือกลไกต่าง ๆ ของสังคม การท่ีสังคมจะมีความผาสุกได้ จึงต้องอาศัยจริยธรรม
ท่ีเน้นความสัมพันธ์ระหว่างบุคคลกับสังคม มีหลักธรรมหลายข้อในพุทธศาสนาท่ีน่าขยายจากจริยธรรมระหว่าง
บุคคลกับบุคคล มาเป็นจริยธรรมระหว่างบุคคลต่อสังคมได้ ในแง่นี้จะเป็นการเสริมกับจริยธรรมทางสังคมท่ีมี
อยู่เดิมซึ่งสมควรรื้อฟื้นขึ ้นใหม่ นอกจากการขยายความหมายให้มีมิติทางสังคมมากขึ้นแล้ว การขยาย
ความหมายให้ครอบคลุมกับสภาพความหลากหลายซับซ้อนของสังคมปัจจุบัน ก็เป็นส่ิงจำเป็นเช่นกัน อาทิ เช่น 
ศีล 5 ซึ่งเป็นจริยธรรมพื้นฐานของชาวพุทธ ซึ่งมีเป้าหมายเพื่อลดทอนการเบียดเบียนซึ่งกันและกันและเพื่อ
สร้างความผาสุกในสังคม ปัจจุบันมีการเบียดเบียนที่ซับซ้อนและหลากรูปแบบที่ศีล 5 ครอบคลุมไปไม่ถึงเช่น
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การทำลายสิ่งแวดล้อม หรือการเอาเปรียบขูดรีดทางเศรษฐกิจผ่านการผลิตและบริโภคที่ไม่ถูกต้อง ทางออก
ประการหนึ่งก็คือ ตีความศีล 5 ให้ครอบคลุมถึงการเบียดเบียนดังกล่าวด้วย เช่น ศีลข้อ 1 ซึ่งว่าด้วยการไม่ฆ่า
สัตว์ ให้ครอบคลุมถึงการทำลายส่ิงแวดล้อมหรือการสนับสนุนอุตสาหกรรมทหาร อีกทางหนึ่งท่ีทำได้ก็คือการ
นำเอาสาระของศีล 5 มากำหนดเป็นแนวปฏิบัติ (guideline) และข้อปฏิบัติ ท่ีมีรายละเอียดครอบคลุมถึงการ
เบียดเบียนแบบใหม่ เช่นแนวปฏิบัติเกี ่ยวกับการใช้เทคโนโลยีหรือข้อปฏิบัติว่าด้วยการบริโภคที่ไม่ทำลาย
สิ่งแวดล้อม หรือการประกอบอาชีพที่ไม่ส่งเสริมการเอาเปรียบผู้อื่น (เช่น การปั่นหุ้น หรือลงทุนในกิจการท่ี
เกี่ยวข้องกับการขูดรีดแรงงานเด็ก) สิ่งเหล่านี้เกิดจากความก้าวหน้าของวิทยาการสมัยใหม่ ซึ่งหลักธรรมของ
ทางพระพุทธศาสนาต้องสอดคล้องกับวิทยาการสมัยใหม่ กล่าวคือพระพุทธศาสนากับวิทยาการสมัย ใหม่
สามารถร่วมมือกันเพื่อสร้างความรู้ที ่การนำสิ่งที ่แยกกันมารวมเข้าเป็นอันเดียวกันจนเกิดองค์รวม ( The 
whole) โดยการนำแนวคิด และเนื้อหาจากสาขาวิชามาบูรณาการโดยไม่เน้นการเรียงลำดับเนื้อหา แต่เน้นการ
เช่ือมโยงเนื้อหา จุดเด่นในประเด็นนี้คือการทำงานร่วมกับในเชิงบูรณาการแบบสหวิทยาการอยู่ท่ีการเช่ือมโยง
สาขาวิชาต่าง ๆ เข้าด้วยกันอันเป็นการทำงานร่วมกันแบบส่วนรวม (Holistic Approach) ซึ ่งเราสามารถ
ประเมินได้จากการเปิดพื้นท่ีของการค้นพบในวิทยาการ และศาสตร์การเรียนรู้ใหม่ ๆ เช่น พุทธเศรษฐศาสตร์ 
รัฐศาสตร์แนวพุทธ สังคมวิทยาเชิงพุทธศาสนาและพุทธสันติวิธี (พระธรรมโกศาจารย์, 2553) 

5. การสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อทำความเข้าใจโลกสมัยใหม่ มีหลักธรรมทางพุทธศาสนาหลายประการ
ที่ช่วยให้เข้าใจความเป็นจริงของชีวิตและโลกได้ดีขึ้น อาทิ หลักไตรลักษณ์ หรืออิทัปปัจจยตา อย่างไรก็ตาม
โลกยุคใหม่มีความซับซ้อนมากขึ้นและมีปรากฏการณ์ใหม่ๆ ที่หลักธรรมดั้งเดิมอาจมีข้อจำกัดหรือไม่เพียง
พอที่จะการช่วยทำความเข้าใจความเปลี่ยนแปลงดังกล่าว ดังนั้นจึงจำเป็นที่จะต้องนำหลักธรรมที่มีอยู ่มา
สังเคราะห์สำหรับเป็นเครื่องมือในการพิจารณาปรากฏการณ์สมัยใหม่ เพื่อที่ชาวพุทธจะสามารถวางท่าทีได้
ถูกต้องต่อปรากฏการณ์เหล่านั ้น อาทิ ระบบทุนนิยม ลัทธิบริโภคนิยม โลกาภิวัตน์ทางเศรษฐกิจหรือ
เทคโนโลยีชีวภาพ เป็นต้น เครื่องมือดังกล่าวเป็นสิ่งจำเป็นสำหรับการพิจารณาแง่มุมทางด้านจริยธรรมของ
ปรากฏการณ์ดังกล่าว ว่าสอดคล้องกับหลักการพุทธศาสนาหรือไม่ ควรส่งเสริมหรือคัดค้านเพียงใด และควร
นำมาใช้เพื่อส่งเสริมชีวิตท่ีดีงามหรือไม่และอย่างไร ในการสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อจุดหมายดังกล่าว จำเป็นท่ี
จะต้องมีการหยิบยืมแนวคิดอื่นมาช่วยด้วย รวมทั้งการขยายความหลักธรรมให้มีความหมายกว้างขึ้นดั งได้
กล่าวมาแล้ว การนำหลักปฏิจจสมุปบาท (ซึ่งมักใช้อธิบายความทุกข์ในจิตใจ) มาผสานเข้ากับหลักอารยวัฒน์ 
คือ ความเจริญอย่างประเสริฐ หลักความเจริญของอารยชน ประกอบด้วย ศรัทธา หมายถึง ความเชื่อมั่นว่า
ความจริงความดีงาม และกฎเกณฑ์แห่งผลอยู่ตามธรรมชาติ เป็นความเชื่อมั่นด้วยปัญญาในพระรัตนตรัย 
เข้าใจถูกต้องตามหลักพุทธศาสนา หรือการเข้าถึงธรรมอย่างแท้จริง ศีล หมายถึง การปฏิบัติตนอยู่ในศีลธรรม 
ทำให้เกิดความงอกงามในคุณธรรมแห่งตน สุตะ หมายถึง สิ่งที่ได้สดับ จากการอ่าน การเล่าเรียน หรือได้พบ
เห็น ทำให้รู้วิธีดำเนินชีวิตที่ดีงาม แต่ไม่ควรรู้แต่ทฤษฎีเท่านั้น ต้องนำไปปฏิบัติด้วย จาคะ หมายถึง การสละ
หรือการให้ โดยไม่หวังผลตอบแทนแก่ตน และ ปัญญา หมายถึง ความรู้ชัด หยั่งรู้เหตุผล รู้วิธีดับทุกข์ หรือรู้เท่า
ทันโลกและชีวิต และทฤษฎีระบบ (Systems Theory) เป็นตัวอย่างหนึ่งของการสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อเป็น
เครื่องมือในการวิเคราะห์ระบบที่ซับซ้อนในสังคมสมัยใหม่ การที่พระพุทธศาสนาซึ่งมาจากองค์ประกอบ
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ต่อไปนี้ คือ พระศาสดา ศาสนธรรม ศาสนบุคคล ศาสนพิธีและศาสนสถานจะสามารถดำรงสถานะในฐานะเป็น
ที่พึ ่งตามกรอบของรัตนตรัย คือ“พระพุทธ พระธรรมและพระสงฆ์”ได้นั้น จำเป็นอย่างยิ่ง จะต้องพัฒนา
ประยุกต์ธรรมให้ร่วมสมัย และสอดรับกับความต้องการมากยิ่งขึ ้น ไม่ว่าจะเป็นการพัฒน า และตีความ
หลักธรรมให้เอื้อต่อการตอบคำถามทางวิชาการท่ีไปสัมพันธ์กับวิทยาการ หรือศาสตร์ต่าง ๆ เข้ามาท้าทายต่อ
พระพุทธศาสนา (พระมหาหรรษา ธมฺมหาโส 2557) 

จึงอาจกล่าวได้ว่า พุทธศาสนาจะเผชิญกับบริโภคนิยมได้ มิใช่ด้วยการให้คำมั่นสัญญาว่าจะนำโชคลาภ
และความมั่งมีศรีสุขมาแก่ผู้คน การสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อทำความเข้าใจโลกสมัยใหม่ มีหลักธรรมทางพุทธ
ศาสนาหลายประการท่ีช่วยให้เข้าใจความเป็นจริงของชีวิตและโลกได้ดีขึ้น ส่ิงสำคัญกว่านั้นก็คือความสามารถ
ในการตอบสนองความต้องการทางจิตใจในส่วนลึกของผู้คน ความลุ่มลึกในทางจิตวิญญาณของพุทธศาสนาท่ี
สามารถส่ือถึงคนร่วมสมัยได้ จึงเป็นส่ิงสำคัญประการหนึ่งสำหรับการฟื้นฟูพุทธศาสนาในยุคโลกาภิวัตน์ได้ 
 

องค์ความรู้จากการศึกษา 
ในการฟื้นฟูพุทธศาสนาให้มีพลังสร้างสรรค์ต่อชีวิตและสังคม โดยเฉพาะในทางจริยธรรม จำเป็นอย่าง

ยิ่งที่จะต้องทำให้หลักธรรมทางพุทธศาสนาหลุดพ้นจากภาวะดังกล่าว ทั้งนี้โดยอาศัยวิธีการต่อไปนี้คือ ฟื้นฟู  
ศาสนบุคคล ทั้งพระภิกษุ และ อุบาสกอุบาสิกา ให้มีวัตรปฏิบัติที่ดี ฟื ้นฟูหลักธรรมที่คลาดเคลื่อน ฟื้นฟู
จริยธรรมทางสังคม หมายความว่า ชาวพุทธจะต้องใส่ใจกับความเป็นไปของส่วนรวม ช่วยกันดูแลสมบัติของ
สาธารณะ ไม่นิ่งดูดายเมื่อส่ิงแวดล้อมเส่ือมโทรม ขยายหลักธรรมให้มีความหมายกว้างขึ้น สังเคราะห์หลักธรรม
เพื่อทำความเข้าใจโลกสมัยใหม่  

 
สรุป 
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พุทธศาสนากำลังเผชิญกับการท้าทายสำคัญจากกระแสโลกาภิวัตน์ แต่ในเวลาเดียวกันกระแส  
โลกาภิวัตน์ก็นำโอกาสใหม่ๆ มาให้แก่พุทธศาสนาด้วยเช่นกันจึงเป็นทั้งวิกฤตและโอกาสในขณะเดียวกันจึงทำ
ให้มองเห็นปัญหาและแนวทางในการแก้ไขฟื้นฟูพุทธศาสนาในยุคโลกาภิวัฒน์อันประกอบด้วยปัญหาว่าด้วย
สถาบันสงฆ์ สังคมในยุคปัจจุบันมีความอ่อนแอ เนื่องจากการเติบใหญ่ขยายตัวของลัทธิพิธีต่าง ๆ ซึ่งมีฆราวาส
เป็นผู้นำ พระสงฆ์เป็นเจ้าแห่งพิธีตามฆราวาส ผสมผสานพุทธ พราหมณ์ ผี เข้ากันในการเป็นผู้พิธีทางศาสนา
จนศาสนิกแยกไม่ออกว่าอันไหนคือพุทธแท้พุทธเทียม ซึ่งแสดงให้เห็นถึงปัญหาของพระสงฆ์ที่ไม่สามารถเป็น
แรงบันดาลใจในทางจริยธรรมแก่ศาสนิกชน มีบทบาทจำกัดอยู่แค่เรื่องพิธีกรรม หาได้มีความสัมพันธ์กับสังคม
หรือชีวิตของผู้คนมากไปกว่านั้น จึงแทบไม่มีอิทธิพลใด ๆ ต่อสังคม เป็นการสะท้อนถึงการสูญเสียความเป็น
ผู้นำทางจริยธรรมของพระสงฆ์ การสูญเสียความเป็นผู้นำทางสติปัญญาของคณะสงฆ์ เมื่อสถาบันสงฆ์อ่อนแอ
ลง ก็หมายความว่าคำสอนทางพุทธศาสนาก็มีอิทธิพลน้อยต่อวิถีชีวิตของผู้คนตามไปด้วย  ปัญหาว่าด้วยวิกฤต
ศรัทธาของพุทธศาสนิกชน กลุ่มอุบาสกอุบาสกาท่ีมีศรัทธานำหน้า ซึ่งอุบาสกอุบาสิกาบางคนมุ่งเน้นศรัทธาแต่
ขาดปัญญาจนไปนำสู่การสนับสนุน และส่งเสริมปัจจัย 4 แก่พระภิกษุบางรูปเกินเลยความจำเป็นต่อการครอง
ตนเพื่อศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม เผยแผ่ธรรม และปกป้องธรรมศรัทธาท่ีขาดปัญญานำทางยังนำไปสู่การมุ่งเน้น
ไปท่ีอามิสบูชาแทนท่ีจะมุ่งเน้นปฏิบัติบูชา กลุ่มพระสงฆ์ผู้นำศรัทธาพระสงฆ์บางรูปปฏิบัติตนไม่สอดคล้องกับ
พระธรรมวินัยและตีความพระธรรมวินัยให้สอดรับกับวิถีปฏิบัติของตนหรือกลุ่มตน สำหรับแนวทางในการ
ปฏิรูปฟื้นฟูพุทธศาสนานั้นประกอบด้วย การปฏิรูปว่าด้วยหลักธรรมคือการปฏิรูปหลักธรรมสำคัญท่ีถูกละเลย
หรือเข้าใจคลาดเคลื่อน การขยายหลักธรรมให้มีความหมายกว้างขึ้น การบูรณาการศาสตร์อื ่นมาเสริม
หลักธรรมเดิมและการสังเคราะห์หลักธรรมเพื่อเป็นเครื่องมือทำความเข้าใจโลกสมัยใหม่ ซึ่งจะเป็นแนวทางใน
การช่วยให้พุทธศาสนาสามารถปรับตัวและยืนหยัดอยู่ในสังคมโลกยุคโลกาภิวัตน์ต่อไปได้ 
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