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บทคัดย่อ
 

บทความนี้มีจุดมุ่งหมายเพื่อเสนอประเด็นการธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่ผ่าน

มิติปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา ทั้งในเชิงแนวคิดเกี่ยวกับการเมืองการปกครองด้านความสัมพันธ์ของ

พระพุทธศาสนากับรัฐ และในเชิงปฏิบัติด้านบทบาทสำคัญของพระพุทธศาสนาโดยได้รับอิทธิพลแนวคิดหลัก

จากปราชญ์สำคัญทางพระพุทธ ศาสนาสองท่านคือ ท่านพุทธทาสภิกขุ และ ป.อ. ปยุตฺโต นำมาซึ่ง

กระบวนการสำคัญที่ช่วยส่งเสริมสนับสนุนให้พระพุทธศาสนาสามารถธำรงอยู่ได้ในสังคมไทยสมัยใหม่ ส่วน

ในเชิงปฏิบัตินั้นพระพุทธศาสนาควรปรับบทบาทให้เข้ากับวิถีชีวิตที่เปลี่ยนไปของสังคมที่ส่วนใหญ่ได้รับ

อิทธิพลวิธีคิดมาจากตะวันตก บทความนี้มุ่งหวังนำเสนอแนวคิดเพื่อการพัฒนาพระพุทธศาสนาให้ก้าวทันต่อ

สังคมไทยสมัยใหม่และสามารถยืนหยัดมั่นคงอยู่ได้ตลอดไป โดยมีรัฐ พระสงฆ์และฆราวาสเป็นส่วนสำคัญใน

การคงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในทุกยุคสมัย 

คำสำคัญ: การธำรงไว้พระพุทธศาสนา; สังคมไทยสมัยใหม่; ปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา 
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Abstract
 



This article is intended to present the issues of maintaining Buddhism in modern Thai 

society through Buddhist sages, in terms of the concept of politics, governance, the relationship of 

Buddhism with the state, and in terms of practice, about the important role of Buddhism, that has 

been influenced by two Buddhism philosophers: Buddhadasa Bhikkhu and P.A. Payutto, bring 

important processes that help maintain Buddhism in Thai society. In terms of practice, Buddhism 

should adapt itself to the changing way of life of society, mostly influenced by Western thinking. 

This article aims to present concepts of Buddhism development in order to keep up with modern 

Thai society and to be able to stand firmly. The state, monks and lay people are important parts 

in preserving Buddhism in every eras. 
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บทนำ


พุทธศาสนาเองเกิดขึ้นมาจากปณิธานที่จะยังความดีงามและประโยชน์สุขแก่สัตว์ทั้งปวง และการที่

พุทธศาสนาสามารถพัฒนาจนตั้งมั่นนานนับศตวรรษได้ ก็ด้วยการเกื้อกูลสรรพสัตว์ให้รอดพ้นจากความร้อย

รัดทั้งหลายทั้งปวง จนสามารถพัฒนาไปสู่สภาวะอันควรแก่การเป็นมนุษย์ได้ จากอดีตสู่ปัจจุบันอิทธิพลของ

พระพุทธศาสนาได้แทรกซึมเข้ามีบทบาทต่อสังคม ไม่ว่าจะเป็นการเมือง เศรษฐกิจ สังคม และการศึกษา 
 

จนกลายเป็นวิถีชีวิตของคนไทยมายาวนาน อย่างไรก็ตามเมื่อปัจจุบันสังคมก้าวเข้าสู่ความสมัยใหม่ที่ได้รับ

อิทธิพลมาจากตะวันตก จึงส่งผลกระทบโดยตรงต่อพระพุทธศาสนาด้านต่างๆ ไม่ว่าด้านบทบาทและหน้าที่

ของพระสงฆ์ รวมถึงการลดคุณค่าและความหมายของพระพุทธศาสนา ดังนั้นพระพุทธศาสนาจึงจำเป็นต้อง

ปรับบางสิ่งเพื่อให้สามารถธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่นี้ได้ โดยบทความนี้ได้ขอนำ

แนวคิดของปราชญ์สำคัญทางพระพุทธศาสนาสองท่านคือ สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 
 

ในบทความนี้ผู้เขียนจะใช้คำเรียกแทนว่า ป.อ. ปยุตฺโต และพระธรรมโกศาจารย์ (เงื่อม อินฺทปญฺโญ) 
 

ในบทความนี้ผู้เขียนจะใช้คำเรียกแทนว่า พุทธทาสภิกขุ ซึ่งจะนำเสนอแนวคิดของท่านทั้งสองมาเป็นแนวทาง

หนึ่งที่สำคัญในการจะธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่นี้ได้ต่อไป





แนวคิดและอิทธิพลของพระพุทธศาสนาในสังคมไทย


ทัศนะที่มองว่าพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาที่เป็นรากฐานสำคัญของวัฒนธรรมไทยนั้น มีคำอธิบาย

จากท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ว่า “วิถีชีวิตของคนไทยผูกพันอยู่อย่างแนบแน่นกับพระพุทธศาสนา ความเชื่อถือและ

หลักปฏิบัติในพระพุทธศาสนาจึงซึมแทรกผสมผสานอยู่ในความคิด จิตใจ และกิจกรรมในชีวิตประจำวันของ

ชาวไทยมายาวนาน โดยยังคงความดั้งเดิมที่บริสุทธิ์ไวไดก็มีหรือถูกดัดแปลงเสริมแต่งตลอดจนปนเปกับความ

เชื่อถือและข้อปฏิบัติสายอื่นๆ จนผิดเพี้ยนไปจากเดิมก็มี ประเพณีและพิธีการต่างๆ ในวงจรชีวิตของแต่ละ

บุคคลก็ดี ในวงจรเวลาหรือฤดูกาลของสังคมหรือชุมชนก็ดี ลวนเกี่ยวข้องกับพระพุทธศาสนามาโดยตลอด 
 

ถ้าไม่เป็นเรื่องของศาสนาหรือสืบเนื่องจากพระพุทธศาสนาโดยตรงก็ต้องมีกิจกรรมตามคติความเชื่อหรือแนว

ปฏิบัติในพระพุทธศาสนาแทรกอยู่ด้วย” (Somdet Phrabuddhakosajarn P.A. Payutto, 2013)


ที่ผ่านมา พระพุทธศาสนาในไทยยังคงให้ความสำคัญกับพระสงฆ์และพิธีกรรม เห็นได้จาก วัดและ

พระสงฆ์ยังมีบทบาทสูงในการพัฒนาชุมชน เป็นผู้นำที่ชาวบ้านให้ความศรัทธาและชุมชนให้ความร่วมมือ

อย่างดี พระสงฆ์ยังมีบทบาทหน้าที่ในการพัฒนาสังคมในหลากหลายมิติ ให้ความช่วยเหลือประชาชนไม่เพียง

แต่ในด้านจิตใจเท่านั้น แต่ช่วยในด้านวัตถุ คือ การพัฒนาการศึกษา วิชาชีพ อนามัย การเกษตร การโภชนา 

อาชีพ และการออมทรัพย์ รวมถึงการปลุกเร้าจิตใจด้วยธรรมะให้ชาวบ้านช่วยเหลือซึ่งกันและกัน นอกจากนี้

ยังจะเห็นได้ว่ารัฐกับพระพุทธศาสนาในสังคมไทยต่างก็มีส่วนเกื้อกูลกันทั้งสองฝ่ายในด้านการพัฒนาสังคม 

ซึ่ง ทินพันธุ์ นาคะตะ กล่าวไว้ว่า
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“วัดในพระพุทธศาสนา ...แบ่งเบาภาระในการบริการของรัฐบาลไทยไปได้มาก ทั้งยังก่อ

ให้เกิดรากฐานอันมั่นคงและเสริมสร้างต่อบริการในด้านสวัสดิการของรัฐอีกด้วย นอกจากนั้นวัดยัง

เป็นรากฐานสำคัญของศิลปวัฒนธรรม จรรยา และศีลธรรมของคนไทย และเป็นสื่อกลางชักนำให้

ประชาชนทั้งหลายเข้าถึงหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา โดยมีวัดเป็นสถาบันและสัญลักษณ์ วัดจึง

มีบทบาทสำคัญในการดำเนินชีวิตของคนไทยอยู่มาก” (Thinapan, 2000)


เห็นได้ว่า พระพุทธศาสนากับสังคมไทยต่างมีอิทธิพลต่อกันอย่างชัดเจน สามารถจำแนกเพื่อสร้าง

ความเข้าใจออกเป็น 2 ประเด็นคือ ความสัมพันธ์ระหว่างพระพุทธศาสนากับชาวบ้าน ซึ่งเป็นการพึ่งพาอาศัย

แบบยึดเอาพระพุทธศาสนาเป็นที่พึ่งทางจิตใจ และความสัมพันธ์ของพระพุทธศาสนากับรัฐที่ยึดถือเอา

พระพุทธศาสนาเป็นสื่อกลางและทำหน้าที่แทนในการควบคุมและสั่งสอนศีลธรรมให้กับประชาชน ทั้งสอง

ความสัมพันธ์ดังกล่าวปรากฏให้เห็นอย่างชัดเจนและยังเป็นส่วนที่คนไทยยอมรับและเชื่อว่าจะขาดอย่างใด

อย่างหนึ่งไปไม่ได้ เมื่อพิจารณาให้ละเอียดรอบด้านพบว่าความเป็นอยู่และวัฒนธรรมของคนไทยยังฝังแน่น

ในพระพุทธศาสนา





สังคมไทยสมัยใหม่กับการไหล่บ่าเข้ามาของแนวคิดตะวันตก


ในสังคมไทยปัจจุบันเป็นสังคมที่พัฒนาสู่ความเป็นสมัยใหม่โดยรับเอาวัฒนธรรมตะวันตกเข้ามา 

เช่น ระบบการศึกษา ระบบการค้าขาย เศรษฐกิจ สังคมและการเมือง แต่อย่างไรก็ตาม สังคมไทยยังสามารถ

ที่จะธำรงความเป็นเอกลักษณ์ดั้งเดิมไว้ได้ อาจเนื่องจากอิทธิพลของแนวคิดอนุรักษ์นิยมที่ยังฝังลึกอยู่ในใจ

ของกลุ่มคนส่วนใหญ่ แต่ไม่ได้หมายความว่าจะก้าวไปสู่สังคมสมัยใหม่ไม่ได้เลยทีเดียว การเข้ามาของสังคม

สมัยใหม่ทำให้พุทธศาสนาจำเป็นต้องปรับตัวให้เข้ากับสังคมสมัยใหม่


แนวคิดที่มีอิทธิพลอย่างมากในการปรับเปลี่ยนพุทธศาสนาคือแนวคิดเหตุผลนิยมที่ไหลบ่าเข้ามาใน

รูปกระแสวิทยาศาสตร์ เป็นกระแสที่ไหลบ่ามาจากตะวันตกและแผ่ปกคลุมไปทั่วทุกทวีป (Paisal Visalo, 

2009) การทำให้ประเทศมีความเป็นสมัยใหม่นั้นการนิยามและสามารถวัดได้ด้วยเกณฑ์ที่หลากหลาย แต่

ทั้งหมดนี้ก็ต้องอยู่บนแนวคิดเหตุผลนิยมและโลกียวิสัย ซึ่งเน้นในเรื่องประสิทธิภาพและผลที่ประจักษ์ได้

อย่างเป็นรูปธรรม โดยอาศัยวิธีการที่วัดผลได้ มากกว่าที่จะอ้างอิงจารีตประเพณีหรือหลักธรรมทางศาสนาที่

เคยทำมากันแต่ดั้งเดิมเท่านั้น ด้วยเหตุนี้จึงนำไปสู่การจำกัดขอบเขตหรือลดทอนบทบาทของศาสนาใน

กิจการระดับสังคม ผลที่ตามมาคือวัดแยกห่างจากชุมชนมากยิ่งขึ้น พระกับฆราวาสมีความเกี่ยวข้องสัมพันธ์

กันน้อยลง โดยเฉพาะในสังคมเมืองฆราวาสที่เป็นชนชั้นกลางแทบไม่ได้รับอิทธิพลในทางจริยธรรมจาก
 

พระสงฆ์เลยก็ว่าได้ (Phra Paisal Visalo, 2009)


สังคมไทยที่กำลังก้าวเข้าสู่ความเป็นสังคมสมัยใหม่ สิ่งแรกที่กระทำในเชิงสังคมคือการปรับตัวเข้าสู่

การเป็นสังคมเมือง ซึ่งวิธีคิดและวิถีชีวิตแบบสังคมเมืองส่งผลกระทบต่อความสัมพันธ์ระหว่างบุคคลและต่อ
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สิ่งแวดล้อม ความเป็นปัจเจกบุคคลทำให้อยู่แบบตัวใครตัวมัน ต่างฝ่ายต่างขวนขวายดิ้นรนเพื่อความอยู่รอด

ของตนเองและครอบครัว แม้แต่ภายในครอบครัวเองก็มีความสัมพันธ์กันน้อยลง วิถีชีวิตที่ต้องเร่งรีบ เสพติด

เทคโนโลยี ทำให้เกิดปัญหาเด็กและเยาวชน อีกทั้งการก่ออาชญากรรม ลักทรัพย์จี้ปล้น ตีรันฟันแทง ซ่องสุม

เสพยา ขับยานยนต์ป่วนเมือง การข่มขืน การตั้งครรภ์ของหญิงวัยรุ่นที่ยังไม่พร้อมจะมีบุตร การฆ่าตัวตาย 

จนลามไปถึงการฆ่าบุพการีก็มี ฯลฯ ซึ่งเป็นปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นในข่าวสารบ้านเมืองที่มีให้เห็นกันอยู่ทุกวัน 

นอกจากนี้รวมถึงปัญหาผู้สูงอายุ จากการที่ประเทศไทยมีผู้สูงอายุเพิ่มขึ้นและกำลังเข้าสู่สังคมผู้สูงอายุโดย

สมบูรณ์ในอีกไม่กี่ปีข้างหน้า มีผู้สูงอายุถูกทอดทิ้งจากความไม่พร้อมของสังคม ซึ่งสถาบันครอบครัวกำลังจะ

หมดความสำคัญลงไปทุกขณะ 


การก้าวเข้าสู่ยุคสมัยแห่งความก้าวหน้าทางวิทยาศาสตร์และเทคโนโลยี ทำให้แนวคิดดังกล่าวเข้า

มามีอิทธิพลอย่างมากต่อสังคมในแง่ของการเป็นหลักคิดพื้นฐาน ที่สังคมสมัยใหม่ได้นำมาใช้เป็นกรอบ

กำหนดในการดำเนินชีวิต การที่สังคมสมัยใหม่ได้พัฒนามาถึงจุดสำคัญของวิทยาศาสตร์และเทคโนโลยีเช่นนี้

จึงส่งผลให้พุทธศาสนาได้รับผลกระทบตามไปด้วยเช่นกัน พุทธศาสนาจำเป็นที่จะต้องปรับเปลี่ยนแนวคิด

และรูปแบบในการนำเสนอพระพุทธศาสนาให้เข้ากันได้กับวิถีชีวิตของผู้คนในยุคนี้มากขึ้น เพื่อให้สอดคล้อง

และเข้ากันได้กับแนวคิดที่สังคมใหม่ยึดถือกันเป็นหลัก นอกจากนี้รูปแบบการปกครองของรัฐก็เป็นส่วนหนึ่งที่

ส่งผลต่อแนวคิดแบบสมัยใหม่ด้วย กล่าวคือรัฐได้ทำหน้าที่ในการกำหนดรูปแบบการปกครอง การศึกษา 

ตลอดจนเศรษฐกิจของสังคม จึงทำให้วิธีคิดและแนวทางของการดำเนินการทางสังคมต้องถือเอารัฐเป็นหลัก 

ด้วยเหตุนี้พระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่จึงต้องมีการปรับเปลี่ยนรูปแบบและวิธีการที่จะนำเสนอหลัก

ธรรมทางพระพุทธศาสนาให้มีความมั่นคงได้ในสังคมสมัยใหม่ รูปแบบและการนำเสนอดังกล่าวส่วนหนึ่ง

ปรากฏเด่นชัดในกรณีของการนำเสนอหลักการและแนวคิดทางพระพุทธศาสนาของปราชญ์ทางพระพุทธ

ศาสนาทั้งสองท่านคือ ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต และท่านพุทธทาสภิกขุ ที่เป็นการนำเสนอพระพุทธศาสนาในรูป

แบบใหม่และเป็นการนำเสนอประโยชน์เพื่อสังคมส่วนรวม


อาจกล่าวได้ว่า จากการพัฒนาเป็นสังคมไทยสมัยใหม่ได้สร้างวิธีคิดและวิถีชีวิตแบบใหม่ให้แต่ละ

บุคคลโดยไม่ต้องพึ่งพาใคร ขอเพียงมีเงิน มีเครื่องอำนวยความสะดวกครบบริบูรณ์ให้กับชีวิตก็สามารถมี

ความสุขได้ ไม่ต้องพึ่งพาผู้อื่น ไม่จำเป็นต้องมีสิ่งยึดเหนี่ยวยึดเหนี่ยวจิตใจ เหตุผลดังกล่าวได้ส่งผลกระทบต่อ

พระพุทธศาสนาอย่างหลีกเลี่ยงไม่ได้ 





การธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่ : 


ผ่านมิติของปราชญ์ทางพระพุทธศาสนา


ด้วยเหตุผลข้างต้น คณะสงฆ์จึงควรเริ่มคิดและปฏิบัติอย่างจริงจังในการธำรงซึ่งพระพุทธศาสนา 

โดยเฉพาะการให้ความสำคัญต่อพระพุทธศาสนาของรัฐ อย่าให้เป็นดังเช่นประเทศญี่ปุ่น ประเทศศรีลังกา

เลย เนื่องจากที่ผ่านมารัฐดังกล่าวไม่ให้ความสำคัญในการมีหน้าที่ปกป้องคุ้มครองพระพุทธศาสนา เมื่อรัฐคิด



วารสารสันติศึกษาปริทรรศน์ มจร ปีที่ 6 ฉบับที่ 2 (เมษายน-มิถุนายน 2561)824

เช่นนั้น คณะสงฆ์จึงปกครองดูแลกันเอง ความสำคัญของพระพุทธศาสนาจึงลดลงตามกาลเวลาเพราะไมมี 

“มือของรัฐ” เช่นตัวกฎหมายเข้ามาช่วยเหลือ (Promta, 2006) ซึ่งส่วนสำคัญในการปฏิรูปกระบวนทัศน์

ทางการศึกษาพุทธศาสนาพิจารณาได้ดังนี้


ความสัมพันธ์ของรัฐกับพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่


แนวคิดเกี่ยวกับการเมืองการปกครองของไทย ที่มีอิทธิพลต่อพระพุทธศาสนาแสดงออกผ่าน

ปราชญ์ผู้รู้ทางพระพุทธศาสนา 2 ท่าน คือ ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต และท่านพุทธทาสภิกขุ ที่แสดงออกผ่านงาน

นิพนธ์ สมเด็จพระพุฒโฆษาจารย์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ได้รับการยอมรับทั้งในและต่างประเทศว่าเป็นนักคิดทาง

พุทธศาสนาเถรวาทไทยที่มีผลงานการตีความพุทธศาสนาประยุกต์กับความรู้สมัยใหม่มากที่สุด สแวเรอร์ 

(Donald K. Swearer) อธิบายว่าท่าน ป.อ. ปยุตฺโต เป็นนักคิดเถรวาทสายก้าวหน้า เช่นเดียวกับท่านพุทธ

ทาสภิกขุ ประเวศ วะสี โดย ท่าน ป.อ.ปยุตฺโต เห็นว่า รัฐมีสถานะเป็น “รัฐกึ่งศาสนา” คือเป็นรัฐที่มีระบบ

ปกครองแบบทางโลก (ประชาธิปไตย/เผด็จการแบบไทย) และมีพุทธศาสนาเป็นศาสนาประจำชาติในทาง

ประวัติศาสตร์และวัฒนธรรม (และควรจะถูกรับรองอย่างเป็นทางการโดยระบุในรัฐธรรมนูญ) รัฐเช่นนี้ย่อม

มีหน้าที่รับผิดชอบต่อความเจริญหรือเสื่อมของพุทธศาสนา โดยตรากฎหมายวางระบบการปกครองและ
 

การศึกษาสงฆ์ และวางระบบการศึกษาของชาติ ที่เน้นการปลูกฝังศีลธรรมพุทธศาสนาแก่ประชาชน เพราะ
 

ศีลธรรมพุทธศาสนาเป็นระบบศีลธรรมที่ครอบคลุมทั้งการพัฒนาชีวิตปัจเจกบุคคลให้ดีงาม มีความสุข 
 

มีอิสรภาพทางจิตวิญญาณ และเป็นหลักกำกับสนับสนุนให้เสรีภาพประชาธิปไตยและสิทธิมนุษยชนมีความ

เป็นจริงเชิงเนื้อหาสาระมากขึ้น เพื่ออำนวยประโยชน์สุขแก่สังคมและประเทศชาติอย่างแท้จริง (Taweesak, 

2016) 


สำหรับท่านพุทธทาสภิกขุ ในปัญหาเกี่ยวกับสังคมท่านพุทธทาสภิกขุมองว่า ความเกี่ยวข้อง

ระหว่างธรรมหรือศีลธรรมกับการเมือง หรืออีกนัยหนึ่ง การที่ชาวพุทธเข้าไปมีส่วนร่วมกับกระบวนการ

ทางการเมือง จะช่วยป้องกันมิให้การเมืองกลายเป็นเรื่องเสื่อมเสียและไม่เป็นสาเหตุของความขัดแย้ง เรื่องนี้

คือเหตุผลของการที่ท่านได้กล่าวเอาไว้ว่า “อาตมามีความเห็นว่าธรรมคืออุดมการณ์ทางการเมืองนั่นเอง”


ท่านพุทธทาสภิกขุมองว่าปัญหาทางสังคมเกิดจากการที่สังคมฆราวาสเข้าใจและปฏิบัติศีลธรรมไม่ดี

พอ ซึ่งก็เป็นความล้มเหลวที่มีสาเหตุมาจากความบกพร่องของพุทธศาสนจักร ท่านเห็นว่าพระพุทธศาสนาทำ

หน้าที่บกพร่องเพราะสนับสนุนส่งเสริมคำตีความที่ผิดพลาดของหลักคำสอนในพระศาสนา อันเป็นคำตีความ

ที่ไม่แสดงให้เห็นว่าพระพุทธศาสนาใช้ได้กับชีวิตในยุคสมัยใหม่ ซึ่งก็ทำให้ฆราวาสหันหลังให้แก่ศาสนาและ

ทำให้ศาสนิกชนที่สังกัดอยู่กับสถาบันที่เป็นทางการของศาสนานั้นหมดศักยภาพที่จะช่วยเหลือสังคมและ

การเมือง 


ท่านพุทธทาสภิกขุกับ ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต มีแนวคิดที่เหมือนกันคือ พระสงฆ์สูญเสียบทบาทผู้นำ

ทางปัญญาในบริบทสังคมไทยสมัยใหม่ และเชื่อว่าพุทธศาสนาคือแหล่งภูมิปัญญา แรงบันดาลใจ จินตนาการ 

และความใฝ่ฝันที่จะนำสังคมไทยและสังคมโลกไปสู่อิสรภาพทางจิตวิญญาณและสันติภาพได้อย่างแท้จริง 
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จุดยืนของท่านพุทธทาสภิกขุ คือ ความคิดทางการเมืองต้องไม่เป็นทาสทางสติปัญญาของทฤษฎีการเมือง

แนวใดแนวหนึ่ง ไม่ว่าซ้ายหรือขวา แต่ต้องเสนอบนพื้นฐานของอิสรภาพ 4 ประการ คือ 1) อิสรภาพในการ

รวบรวมข้อมูลทุกด้านมาสำหรับวินิจฉัย 2) อิสรภาพในการวินิจฉัย 3) อิสรภาพในการเลือกตามที่วินิจฉัย 

และ 4) อิสรภาพในการปฏิบัติตามที่เลือก ซึ่งการเลือกว่าจะเสนอระบบการเมืองแบบใดมาใช้ปฏิบัตินั้น 

จำเป็นต้องเข้าใจพื้นฐาน “ความเป็นไทย” และเลือกให้เหมาะกับสภาพของสังคมเราเองมากที่สุด ท่านพุทธ-

ทาสภิกขุเห็นว่า พระสงฆ์ควรมีบทบาททางการเมือง แต่เป็นการเมืองที่มีความหมายเป็นการจัดการทำให้คน

หมู่มากอยู่ร่วมกันอย่างไม่มีปัญหาหรืออย่างผาสุกโดยไม่ใช้อาชญา ไม่ใช่การเมืองในความหมายของการแก่ง

แย่งอำนาจและผลประโยชน์ และพระสงฆ์ก็ควรมีบทบาทส่งเสริมความมั่นคงของสถาบันชาติ ศาสนา 
 

พระมหากษัตริย์ด้วยเช่นกัน (ความคิดดังกล่าวนี้ของท่านพุทธทาสภิกขุถูกผลิตซ้ำมากขึ้นในระยะหลัง เช่น 

“กลุ่มศึกษาที่สวนโมกข์” ได้รวบรวม “บทธรรมะอันเนื่องด้วยพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว” ที่ท่านพุทธ-

ทาสภิกขุได้แสดงไว้ต่างวาระ รวม 5 บท มาตีพิมพ์รวมเล่มชื่อ “พระราชา กำลังเพื่อความชนะอย่างสูงสุด
 

ทุกชนิด” ตีพิมพ์เนื่องในวโรกาสฉลองการครองราชย์ครบ 60 และ เฉลิมพระชนมพรรษา 80 พรรษาของ

รัชกาลที่ 9 (Taweesak, 2016 ) ซึ่งอิทธิพลแนวคิดของปราชญ์ทั้งสองท่านนี้ได้ส่งผลต่อการนำมาซึ่งการมี

ส่วนร่วมทางสังคมและการเมืองของพระสงฆ์มากยิ่งขึ้นตัวอย่างเช่น 


มีการศึกษาเกี่ยวกับบทบาทของพระสงฆ์กับการเมืองไทยในการศึกษาวิจัยของพระมหาหรรษา 
 

ธมฺมหาโส เรื่อง “แนวโน้มบทบาทพระสงฆ์กับการเมืองไทยในสองทศวรรษหนา” ซึ่งพบบทบาทที่พึง

ประสงค์ 6 ประเด็นหลักคือ 1) การเป็นวิศวกรจัดการความขัดแย้งโดยพุทธสันติวิธี 2) การชี้แนะและชี้นำ

ทางการเมือง 3) การพัฒนาพลเมืองของรัฐตามระบอบประชาธิปไตย 4) การใช้สิทธิวิพากษ์วิจารณ์นักการ

เมืองและนโยบายแห่งรัฐ 5) การชุมนุมเพื่อเรียกร้องทางการเมือง และ 6) การใช้สิทธิเลือกตั้งทางการเมือง 

และเมื่อสังคมกำลังเผชิญความแตกแยก บทบาทที่ถือไดว่าเป็นภารกิจของพระสงฆ์คือการเข้าไปทำหน้าที่ 

“วิศวกรสันติภาพ” ในด้านการพัฒนาพลเมืองเพื่อการปกครองแบบประชาธิปไตย พระสงฆ์ควรพัฒนาทักษะ

ในการสื่อสารทางการเมือง ด้านการชุมนุมเพื่อประท้วงนักการเมืองหรือรัฐนั้น แม้วาประเพณีในสังคมไทย 

พระธรรมวินัย และกฎหมาย รัฐธรรมนูญจะอนุญาตให้ทำได กล่าวคือ ก) พระสงฆ์สามารถดำเนินการ

ประกาศคว่ำบาตรด้วยมติของสงฆ์ตั้งแต่ระดับหมู่บ้านจนถึงระดับประเทศตอกลุ่มบุคคลที่กระทำผิดต่อ

พระพุทธศาสนา ข) คว่ำบาตรรัฐหรือนักการเมืองที่ดำเนินนโยบายกระทบต่อวิถีชีวิตของพลเมืองและ
 

วิถีธรรมของชุมชน สังคม และศาสนา แต่พระสงฆ์ควรดำเนินการประท้วงโดยพิจารณาองค์ประกอบ 3 ด้าน

คือ 1) แนวคิด  2) เนื้อหา และ  3) บริบท (Phramaha Hansa Dhammahaso, 2014)


การปรับตัวขององค์กรพระพุทธศาสนาในสังคมสมัยใหม่


คุณสมบัติของพระสงฆ์ในการฟื้นฟูบทบาทพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่มีอยู่หลากหลาย 

แต่ประการหนึ่งที่สำคัญมากที่สุดคือ พระสงฆ์ต้องมีภูมิรู้ในระดับโลกตุรธรรมเพียงพอที่จะอธิบายความซับ-

ซ้อนของความทุกข์สมัยใหม่มิใช่เพียงการเผยแผ่ธรรมะระดับโลกยีธรรมหรือศีลธรรมทั่วๆ ไป เนื่องจากสภาพ
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สังคมอันซับซ้อนได้ก่อให้เกิดสภาพสังคมและระบบความสัมพันธ์อย่างใหม่ที่บ้างก็บีบคั้นชีวิตบ้างก็ล่อใจ 
 

ให้บุคคลโดยเฉพาะเยาวชนและบุคคลทั่วไปดำรงรักษาศีลธรรมได้ยากกว่าสังคมดั้งเดิม การคลี่คลายความ

ทุกข์ในสังคมสมัยใหม่จึงต้องการความรู้ความเข้าใจที่ประจักษ์แจ้งในระดับแก่นแท้ของพุทธธรรม สามารถ

แจกแจงแสดงเหตุปัจจัยแห่งทุกข์และสุขได้อย่างเป็นขั้นตอน แนะนำทางออกและวิธีปฏิบัติ กล่าวโดยสรุปคือ

แสดงอริยสัจสี่เพื่อการพัฒนาบุคคล สังคมให้พ้นทุกข์มีอิสรภาพทางจิตวิญญาณได้ (Ngamwittayapong, 
 

et al., 2016)


แนวทางและวิธีการนำเสนอพระพุทธศาสนาเพื่อการปรับตัวขององค์กรพระพุทธศาสนาดูเหมือน

ว่าท่านพุทธทาสภิกขุนำเสนอแนวทางไว้ค่อนข้างชัดเจน เพื่อที่จะนำเสนอและส่งผ่านแนวคิดให้กับองค์กร

พระพุทธศาสนาโดยมีพระสงฆ์เป็นผู้สืบทอดเจตนารมณ์และนำไปใช้ต่อไป สำหรับท่านพุทธทาสภิกขุหนึ่งใน

นักคิดคนสำคัญของไทยที่ถือว่าเป็นบุคคลที่เริ่มศึกษาและตีความพุทธศาสนาตามกรอบคิดของวิทยาศาสตร์ 

กล่าวคือกระบวนการทำงานของท่านพุทธทาสภิกขุไม่ใช่การจดจำและการคัดลอกคัมภีร์ตามประเพณีวิถีเดิม

ที่เคยกระทำมา แต่การทำงานของท่านพุทธทาสภิกขุนั้นมุ่งนำเสนอพุทธศาสนาตามหลัก “เหตุผล” มากกว่า

หลักความเชื่อ การนำเสนอตามหลักเหตุผลก็คือการสำรวจพระไตรปิฎกและตีความให้เข้ากับความคิดเชิง

สาเหตุ จึงทำให้อิทธิพลแนวคิดทางพุทธศาสนาของท่านพุทธทาสภิกขุได้ถูกนำมาเป็นพื้นฐานแนวคิดของ

สังคมสมัยใหม่ที่มีการพยายามใช้พุทธศาสนาเป็นกรอบอ้างอิงและนำทางให้กับหลักการอื่นๆ ไม่ว่าจะเป็น 

สังคม วัฒนธรรม การศึกษา ตลอดจนการพัฒนาเศรษฐกิจ 


ด้วยเหตุดังกล่าว ส่งผลสืบทอดให้ปัจจุบันมีการนำเสนอเทคนิคที่หลากหลายและเหนือชั้นกว่า

ศาสนาอื่นๆ ซึ่งมีองค์กรพระพุทธศาสนาบางแห่งใช้วิธีการทางการตลาดเผยแผ่พระพุทธศาสนาจนประสบ

ความสำเร็จ เช่น สถาบันวิมุตตยาลัย วัดพระธรรมกาย และเสถียรธรรมสถาน เมื่อวิเคราะห์สภาพแวดล้อม

ทางการตลาดด้านการเผยแผ่พระพุทธศาสนา สามารถกำหนดแนวทางการเผยแผ่พระพุทธศาสนาด้วย
 

วิธีการทางการตลาดว่า ควรประกอบด้วยส่วนผสมของทางการตลาด 7 ด้าน ได้แก่ 1) ด้านผลิตภัณฑ์หรือ

การบริการ 2) ด้านบุคคล 3) ด้านกระบวนการการให้บริการ 4) ด้านสิ่งแวดล้อมทางกายภาพ 5) ด้านการ
 

ส่งเสริมทางการตลาด 6) ด้านช่องทางการจัดจำหน่าย และ 7) ด้านราคา ที่จะสามารถวัดความสำเร็จของ

การเผยแผธ่รรมะจากการยอมรบัของสงัคมและจากรางวลัทีไ่ดร้บัจากองคก์รตา่งๆ เปน็ตน้ (Songamornsiri, 

2014)


การที่มีการนำเสนอพุทธศาสนาโดยใช้หลักการตะวันตกนั้นนับเป็นผลของแนวคิดหลักจากท่าน

พุทธทาสภิกขุที่ได้วางรากฐานการนำเอาแนววิธีวิทยาทางตะวันตกมาใช้กับพุทธศาสนา การตีความคำสอนให้

สอดคล้องกับแนวคิดทางสังคมในสมัยปัจจุบัน ลักษณะดังกล่าวนี้แสดงให้เห็นได้อย่างมากมายในวิธีการ

ตีความคำสอนในพุทธศาสนาของท่านพุทธทาสภิกขุ เรียกว่า เป็นการนำเสนอธรรมทัศน์ในรูปแบบ 
 

“สหวิทยาการ” และ “บูรณาการ” วิธีการที่เรียกว่าสหวิทยาการและบูรณาการของท่านพุทธทาสภิกขุนี้เกิด

จากท่านพุทธทาสภิกขุเห็นว่า ลำพังการใช้ศาสตร์ความรู้เพรียวๆ อย่างใดอย่างหนึ่งเพื่อที่จะแก้ไขปัญหาหรือ
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ตอบคำถามปัญหาให้ได้นั้นท่านเห็นว่ามีความเป็นไปได้ยากที่จะสำเร็จลุล่วงได้ เช่น ถ้าจะแก้ไขปัญหาโดยใช้

เพียงแค่พุทธศาสนาเท่านั้นจะกระทำไม่ได้ สาเหตุที่ท่านพุทธทาสภิกขุพยายามใช้ศาสตร์บูรณาการร่วมกัน

ท่านพุทธทาสภิกขุนั้นเพราะท่านมองเห็นว่า สังคมไทยศึกษา คำสอนทางพุทธศาสนาแบบท่องจำและอนุรักษ์

เท่านั้นแต่ไม่เคยนำมาใช้และไม่เคยตั้งคำถามว่าอะไรเป็นไปได้หรือเป็นไปไม่ได้ ด้วยเหตุนี้ท่านพุทธทาสภิกขุ

จึงได้เริ่มทำการสำรวจตรวจสอบพระไตรปิฎกเพื่อสืบค้นและเลือกเฟ้นหาแนวคิดในพระไตรปิฎกว่าอะไรคือ

คำสอนที่แท้จริงของพระพุทธเจ้าและนอกจากนั้นท่านพุทธทาสภิกขุทำการตรวจสอบพระไตรปิฎกนั้นท่านไม่

ได้กระทำขึ้นมาอย่างลอยๆ หากแต่มีเครื่องมือที่จะสำรวจตรวจสอบ ก็คือคำสอนใดเป็นไปเพื่อการดับทุกข์
 

คำสอนนั้นคือคำสอนของพุทธเจ้า ส่วนนอกเหนือจากนี้เป็นคำแต่งขึ้นมาใหม่ การนำเสนอแนวคิดของท่าน

พุทธทาสภิกขุด้วยหลักการบูรณาการกับศาสตร์สมัยใหม่จึงเป็นการตอบโจทย์ในแง่ที่ว่า พระพุทธศาสนาจะ

ปรับตัวและดำรงอยู่ในท่ามกลางสังคมสมัยใหม่ได้อย่างไร รูปแบบการเผยแผ่ความรู้ของท่านพุทธทาสภิกขุได้ 

ริเริ่มด้วยวิธีคิดสร้างองค์ความรู้นวัตกรรมที่เหมาะสมเพื่อเผยแผ่หลักธรรมที่ท่านศึกษาค้นคว้าด้วยเทคนิค
 

วิธีการและสื่อสิ่งพิมพ์มีหลายรูปแบบนำมาประกอบในการสอนธรรมให้มองเห็นด้วยตาเนื้อ เพื่อที่จะให้เกิด

ความคิดและความรู้สึกที่ดี อันเกิดจากการคิดนึกทางจิตวิญญาณของภายใน สิ่งเหล่านี้ล้วนเป็นเครื่องมือใน

การเผยแผ่พระพุทธศาสนาด้วยการพัฒนาให้เหมาะสมตามยุคสมัย (Phra Kobchai khemãnanto, 2017)


นอกจากท่านพุทธทาสภิกขุแล้ว ปราชญ์คนสำคัญอีกท่านหนึ่งก็คือ ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ในแนวคิด

ของท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ท่านนำเสนอว่า ถามนุษย์หวังผลจากการกระทำเขาก็จะทำการด้วยตนเองและการ

ฝึกฝนตนเองก็จะเกิดขึ้นด้วย แล้วอันนี้ก็จะสอดคลองกับหลักกรรมและหลักการศึกษาพัฒนาตน ซึ่งเข้าสู่

แนวทางของพระพุทธศาสนา แต่ในสภาพสังคมที่เป็นอยู่นี้ การที่จะให้ไดผลตามเป้าหมายคือให้คนฝึกตน

และหวังผลจากการกระทำให้สำเร็จด้วยความเพียรพยายามของตนนั้นเป็นเรื่องที่ต้องอาศัยปัจจัยหลายอย่าง

โดยเฉพาะการสั่งสอน (Somdet Phrabuddhakosajarn P.A. Payutto, 2013) การสั่งสอนที่จะสำเร็จผล

ถึงจุดหมายอย่างนี้ต้องขึ้นกับองค์ประกอบอย่างน้อย 2 ประการ คือ 1. ความสามารถของผู้สอน 2. ความ

หลากหลายในระดบัการพฒันาของผูฟ้งั ทา่น ป.อ. ปยตุโฺต เสนอวา่ แนวทางทีจ่ะปฏบิตัอิยา่งคอ่ยเปน็คอ่ยไป

ตามลำดับและไมผิดก็คือ 


หนึ่ง ดึงจากสิ่งศักดิ์สิทธิ์ภายนอกเข้ามาสู่พระพุทธศาสนา โดยมองไปที่พระรัตนตรัยซึ่งจะเป็น
 

จุดเริ่มต้นให้เขาฝึกฝนพัฒนาตนสูงขึ้นไดต่อไป 


สอง แม้เขาจะมองพระรัตนตรัยเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์อยู่ก็ให้เขาเชื่อในความศักดิ์สิทธิ์ของพระรัตนตรัย

นั้นในทำนองที่สนับสนุนหลักกรรม คือให้เกิดกำลังใจที่จะเพียรพยายามทำการให้เข้มแข็ง มั่นคงยิ่งขึ้น ไมใช่

เชื่อแล้วเลยยกชะตากรรมไปให้แกสิ่งศักดิ์สิทธิ์ แล้วก็หวังผลจากการดลบันดาล ซึ่งผิดหลักกรรมดังที่ว่า


ในทัศนะของท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ท่านพยายามที่จะเสนอให้พระสงฆ์ซึ่งทำหน้าที่อบรมศีลธรรมของ

พุทธศาสนาให้กับพุทธศาสนิกชนปรับเปลี่ยนวิธีสอน กล่าวคือ การสอนพุทธศาสนาในสังคมสมัยใหม่นี้ให้ยึด

หลักการพัฒนาตามแนวทางของวิทยาศาสตร์ ก็คือว่าในสังคมปัจจุบันต้องมองคนเป็นหลักเนื่องจากคนใช้
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วิทยาศาสตร์เป็นแนวทางการดำเนินชีวิตซึ่งทำให้อิทธิพลของวัตถุนิยมที่มากับวิทยาศาสตร์มีมากขึ้น ท่านจึง

เสนอว่าการนำเสนอพระพุทธศาสนาต้องนำเสนอแบบวิทยาศาสตร์เพราะพระพุทธศาสนาเป็นศาสนาแห่ง

รากฐานทางวิทยาศาสตร์ นอกจากนี้ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ยังเสนอข้อคิดบางประการที่ส่งผลให้พระพุทธศาสนา

สามารถสืบสานเจตนารมและสามารถเป็นส่วนหนึ่งในสังคมไทยไว้ว่า พระพุทธศาสนานั้น เราถือกันว่าเป็น

ศาสนาประจำชาติ การถืออย่างนี้เป็นประเพณีที่สืบต่อมาโดยถูกต้องตามสมควรแกเหตุ คือ การที่พระพุทธ-

ศาสนากับชนชาติไทยได้มีความสัมพันธ์แนบแน่นเป็นอันหนึ่งอันเดียวกัน ทั้งในทางประวัติศาสตร์และ

วัฒนธรรม 


ในทางประวตัศิาสตร ์ความเปน็มาของชนชาตไิทยสบืเนือ่งมาดว้ยกนักบัความเปน็มาของพระพทุธ-

ศาสนา โดยเฉพาะนับตั้งแต่สมัยที่ชนชาติไทยมีประวัติศาสตร์อันชัดเจน ชาวไทยก็ได้นับถือพระพุทธศาสนา

ต่อเนื่องตลอดมา จนกล่าวได้ว่าประวัติศาสตร์ของประเทศไทยเป็นประวัติศาสตร์ของชนชาติที่นับถือ

พระพุทธศาสนา


ในด้านวัฒนธรรม วิถีชีวิตของคนไทยได้ผูกพันประสานกลมกลืนกับหลักความเชื่อ และหลักปฏิบัติ

ในพระพุทธศาสนาตลอดเวลายาวนาน จนทำให้เกิดการปรับตัวเข้าหากัน และสนองความต้องการของกัน

และกัน ตลอดจนผสมคลุกเคล้ากับความเชื่อถือและข้อปฏิบัติสายอื่นๆ ที่มีมาในหมูชนชาวไทย ถึงขั้นที่ทำให้

เกิดมีระบบความเชื่อและความประพฤติปฏิบัติทางพระพุทธศาสนาที่เป็นแบบของคนไทยโดยเฉพาะ อันมีรูป

ลักษณะและเนื้อหาของตนเอง ที่เน้นเด่นบางแงบางด้านเป็นพิเศษ แยกออกได้จากพระพุทธศาสนาอย่าง

ทัว่ๆ ไป ซึง่เรยีกไดว้า่ เปน็พระพทุธศาสนาแบบไทยหรอืพระพทุธศาสนาของชาวไทย (P.A. Payutto, 2013)


เราจะเห็นได้อย่างชัดเจนว่าการนำเสนอแนวคิดทางพระพุทธศาสนาของปราชญ์ทั้งสองท่านเป็นไป

เพื่อการธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่ โดยสรุปแล้วในทัศนะของท่านพุทธทาสภิกขุท่านได้

เสนอให้ใช้วิธีการทางตะวันตกหรือวิธีการทางวิทยาศาสตร์มาเป็นตัวหลักสำคัญในการนำเสนอพระพุทธ-

ศาสนา และมีการบูรณาการพระพุทธศาสนากับศาสตร์สมัยใหม่อื่นๆ เข้าด้วยกัน สำหรับท่าน ป.อ. ปยุตฺโต 
 

ท่านนำเสนอไว้สองหลักการใหญ่ๆ คือ ให้สอนศีลธรรมทางพระพุทธศาสนาอย่างเป็นไปแบบวิทยาศาสตร์

และนำเสนอว่าให้คนไทยหวนกลับไปหาวัฒนธรรมของไทยอันมีรากฐานมาจากพระพุทธศาสนา ปราชญ์ทั้ง

สองท่านที่กล่าวไปนี้นับว่าได้นำเสนอแนวคิดที่ส่งผลดีต่อการธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมสมัยใหม่
 

ไว้มากและมีเหตุผลที่แข็งแรงพอสมควร
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สรุป


พระพุทธศาสนาของสังคมไทยสมัยใหม่ได้มีการพัฒนาเรื่อยมาตามยุคสมัย โดยการพัฒนาของ

พระพุทธศาสนาในแต่ละยุคมีการพัฒนาผ่านการนำเสนอแนวคิดของปราชญ์คนสำคัญในแต่ละยุคนั้น 

สำหรับสังคมไทยสมัยใหม่นี้พระพุทธศาสนาที่เป็นอยู่ได้รับอิทธิพลอย่างมากต่อสังคมจากปราชญ์สองท่านคือ 

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) หรือ ท่าน ป.อ. ปยุตฺโต และพระธรรมโกศาจารย์ 
 

(เงื่อม อินฺทปญฺโญ) หรือ ท่านพุทธทาสภิกขุ ที่ได้วางรากฐานการนำเสนอแนวคิดของพระพุทธศาสนาให้เข้า

กับสถานการณ์ของยุคสมัยในปัจจุบันได้เป็นอย่างดี 


การธำรงไว้ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยสมัยใหม่อย่างหนึ่งก็คือความสัมพันธ์ของพระพุทธ-

ศาสนากับรัฐสมัยใหม่ เนื่องจากรัฐถือเป็นสิ่งที่สำคัญมากในสังคมสมัยใหม่เพราะกิจกรรมทางสังคมหนึ่งๆ จะ

สำเร็จลงไปได้ต้องอาศัยรัฐเป็นหลัก ดังนั้นพระพุทธศาสนาเองต้องอาศัยความสัมพันธ์จากรัฐด้วย สำหรับ

ทัศนะของปราชญ์ทั้งสองท่านที่มีต่อความสัมพันธ์ของพระพุทธศาสนากับรัฐสามารถสรุปข้อเสนอที่มีจุดร่วม

เดียวกันได้ก็คือว่า ทั้งสองท่านต่างก็เห็นว่าการดำเนินการทางสังคมและการเมืองการปกครองของไทยนั้น

ต้องใช้หลักการทางพระพุทธศาสนาเป็นตัวขับเคลื่อนหลัก สำหรับท่านพุทธทาสภิกขุ ท่านได้นำเสนอแนวคิด

ทางการเมืองที่เรียกว่า “ธัมมิกสังคมนิยม” ซึ่งให้มองถึงศีลธรรมของผู้ปกครองเป็นหลักและมองประโยชน์สุข

ส่วนรวมของสังคมเป็นหลัก และสำหรับท่าน ป.อ. ปยุตฺโต ท่านนำเสนอว่าการเมืองการปกครองแบบ

ประชาธิปไตยถือเป็นเรื่องที่ดีแต่หากขาดธรรมก็จะนำพาประเทศชาติก้าวหน้าไม่ได้ ท่านจึงเสนอว่าการ

ปกครองต้องเป็นไปในแบบที่เรียกกันว่า “ธรรมาธิปไตย” เมื่อเป็นเช่นนี้ก็เท่ากับว่าเราสามารถนำเสนอ

พระพุทธศาสนาให้เป็นหลักการที่นำมาซึ่งแนวคิดที่เป็นสากลและสามารถสืบทอดธำรงอยู่อย่างยาวนานได้


นอกจากนี้ข้อเสนอเกี่ยวกับการปรับตัวขององค์กรพระพุทธศาสนาในสังคมสมัยใหม่ในทัศนะของ

ปราชญ์ทั้งสองท่านต่างได้ให้ข้อเสนอที่มีคุณานุประโยชน์ต่อสังคมไทยอย่างมาก สำหรับท่านพุทธทาสภิกขุ

การที่จะทำให้พระพุทธศาสนาปรับตัวกับสังคมสมัยใหม่ได้นั้นท่านเห็นว่า การนำเสนอพุทธศาสนาโดยใช้

หลักการตะวันตก การนำเอาแนววิธีวิทยาทางตะวันตกมาใช้กับพุทธศาสนา และการตีความคำสอนให้

สอดคล้องกับแนวคิดทางสังคมในสมัยปัจจุบัน ลักษณะดังกล่าวนี้แสดงให้เห็นได้อย่างมากมายในวิธีการ

ตีความคำสอนในพุทธศาสนาของท่านพุทธทาสภิกขุ เรียกว่า เป็นการนำเสนอธรรมทัศน์ในรูปแบบ 
 

“สหวิทยาการ” และ “บูรณาการ” ที่จะทำให้องค์กรทางพระพุทธศาสนามั่นคงแข็งแรงได้ในสังคมสมัยใหม่ 

และสำหรับท่าน ป.อ. ปยุตฺโตนั้น ท่านเห็นว่าให้สอนศีลธรรมทางพระพุทธศาสนาอย่างเป็นไปแบบ

วิทยาศาสตร์และนำเสนอว่าให้คนไทยหวนกลับไปหาวัฒนธรรมของไทยอันมีรากฐานมาจากพระพุทธศาสนา

ก็จะทำให้พระพุทธศาสนามีความมั่นคงในสังคมไทยสมัยใหม่และสืบทอดเจตนารมของพระพุทธเจ้าในการ

เผยแผ่พระพุทธศาสนาได้ต่อไป
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