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บทคัดย่อ 
 พระพุทธศาสนากับสังคมไทยอยู่ร่วมกันมายาวนาน สังคมไทยในอดีตมีความสงบสุข เรียบง่าย 
จารีต ขนบธรรมเนียม ประเพณี งดงาม ตามแบบพระพุทธศาสนา ทั้งน้ีส่วนหนึ่ง พระสงฆ์ คือ พระภิกษุผู้มี
บทบาทหน้าที่สําคัญต่อการศึกษา คือ ปริยัติ ปฏิบัติ และปฏิเวธ เป็นการศึกษาที่ส่งเสริมทํานุบํารุง
พระพุทธศาสนา พร้อมทั้งสร้างศรัทธาแก่พุทธศาสนิกชน จึงทําให้สังคมไทยมีความเจริญรุ่งเรืองงอกงาม 
ก้าวหน้าทางคุณธรรม จริยธรรม ปัจจุบันท่ามกลางกระแสแห่งความเปลี่ยนแปลงทางสังคมโลก เศรษฐกิจ 
ประกอบกับรัฐบาลได้มุ่งพัฒนาสังคมเดิม เพ่ือยกระดับขับเคลื่อนฐานเศรษฐกิจจากเกษตรกรรม สู่
ภาคอุตสาหกรรม และมุ่งสู่การขับเคลื่อนฐานเศรษฐกิจด้วยเทคโนโลยี ความคิดสร้างสรรค์ และสร้าง
นวัตกรรมใหม่ หรือเรียกว่า 4.0 จึงทําให้สังคมตกอยู่ในภายใต้การครอบงํา ด้านวัตถุ การแข่งขัน สังคมมุ่งสู่
ความโลภ โกรธ หลง มากข้ึน กระแสการเปลี่ยนแปลงดังกล่าว พระสงฆ์ จําเป็นต้องตระหนักถึงบทบาทการ
พัฒตนาการศึกษาเพ่ือมุ่งพัฒนาให้สอดคล้องกับสถานการณ์ที่เปลี่ยนแปลง โดยพัฒนาการศึกษาให้
สอดคล้องกับสังคมปัจจุบัน 2 ประการ คือ 1) การส่งเสริมคุณธรรม จริยธรรม ความดีงาม เพ่ือพัฒนากาย 
วาจา และจิตใจ ให้สูงขึ้น ด้วยการให้สังคมหันมารักษาศีล ให้ทาน มั่นภาวนา เสริมสร้างสมาธิ และพัฒนา
ปัญญา 2) พระสงฆ์ต้องทําบทบทหน้าที่ทางการปกครอง การเผยแผ่ การศึกษา สาธารณูสงเคราะห์ และการ
สงเคราะห์ เพ่ือนําสังคมไปสู่ความสงบสุข สันติภาพ เป็นการช่วยส่งเสริม และทํานุบํารุงพระพุทธศาสนาให้
เกิดความเจริญย่ังยืน มั่นคง ก้าวหน้า ที่สําคัญจะทําให้สังคมในยุค 4.0 มีโอกาสได้เข้าถึงหลักแห่งความจริง 
(อริยสัจ) ความดีงาม (ศีล ทาน ภาวนา สมาธิ ปัญญา) ตามหลักแห่งพระพุทธศาสนาสืบต่อไป 
คําสําคัญ : บทบาท; พระสงฆ์; การพัฒนาการศึกษา; สังคมยุค 4.0 
 
ABSTRACT 
  Buddhism and Thai Society have been Together for a Long time. Thai Society in the 
Past has Peace  Simplicity Tradition  Beautiful According to Buddhism. In this Respect. One 
Monk is a Monk Who Plays an Important role in Education namely Practice and Practice. 
which Promotes Buddhism. Along with Creating faith for Buddhists Thus Making Thai Society 
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Prosperous Moral and Ethical Advances Currently. in the Midst of the Global social change. 
the Economy and the Government have Focused on the Development of the old Society. to 
Elevate the Economic Base from Agriculture To the Industrial Sector And aim to drive the 
Economic base with Technology Creativity and Create New Innovations. or called 4.0. thus 
Causing Society to Fall under the Dominance of Objects. Competition. Society. Geared 
towards greed. anger. Greater revelations. Such Changes. Monks need to be Aware of the role 
of Educational Development to Aim to Develop in Accordance with Changing Situations by 
Developing Education to be in Accordance with the Current society in 2 aspects: 1) Promoting 
Morality. ethics. Goodness to Develop the body. Speech And mind by Increasing the Society 
to turn to Maintain the Sacrament to eat. Strengthen meditation and Development of 
Intelligence 2) Monks must act in the role of Administrative duties. Propagation of Education. 
Public welfare and relief to Bring Society to Peace  is to Help Promote And preserving 
Buddhism to Achieve Prosperity Stability. and Important Advances that Will make society in 
the 4.0 era have the Opportunity to Access the Principles of truth (Noble Truth). goodness 
(Sacrament  prayer  meditation wisdom) according to the Principles of Buddhism. 
Key words : Role; Monks; Education development; social era 4.0. 
 
บทนํา 
  พระพุทธศาสนากับสังคมไทยได้อยู่ร่วมกันมายาวนาน ร้อยละ 90 สังคมไทยนับถือพระพุทธศาสนา 
น้ันแสดงให้เห็นว่าพระพุทธศาสนา คือ ศาสนาประจําชาติก็ว่าได้ ความศรัทธาของสังคมที่มี ต่อ
พระพุทธศาสนา คือ พระรัตนตรัย ได้แก่ พระพุทธ พระธรรม และพระสงฆ์ สามประการน้ี คือ แก้วอันประเส
ริญ หรือกงล้อมแห่งความเจริญก้าวหน้า  ดังน้ันประเทศใด เมืองใดได้ครอบครองแก้วสามประการไว้ ก็จะทํา
ให้เกิดความเจริญก้าวหน้าสืบไป พระสงฆ์ถือได้ว่าเป็นหน่ึงในองค์ประกอบของพระรัตนตรัย และเป็น
องค์ประกอบในพุทธบริษัท 4 ที่มีความสําคัญเป็นอย่างย่ิงในการทําหน้าที่บทบาทการเผยแผ่ สืบสาน และ
ถ่ายทอดคําสั่งสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าที่พระองค์ได้ทรงบัญญัติไว้เพ่ือให้พุทธบริษัทได้นําเอาพระธรรม
คําสั่งสอนไปปฏิบัติในชีวิตประจําวันให้เกิดประโยชน์สูงสุดต่อตนเองและสังคม การที่พระสงฆ์มีบทบาทหลัก
ในการเผยแผ่พระธรรมคําสอนถือเป็นหน้าที่หลักที่พระสงฆ์ที่ต้องทําให้เกิดให้มีขึ้น พระสงฆ์จะต้องปฏิบัติ
ตามพระธรรมวินัยเพ่ือสร้างภาพลักษณ์แห่งความศรัทธาเลื่อมใสให้แก่ประชาชนอย่างมีความสุข พระสงฆ์
นับเป็นปัจจัยที่มีความสําคัญต่อการสร้างความเข้มแข็ง การดํารงอยู่อย่างมั่นคงของพระพุทธศาสนา 
พระสงฆ์ถือเป็นตัวแทนของสมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจ้าพระบรมศาสดาของพุทธศาสนิกชน ซึ่งทําให้การ
ปฏิบัติภารกิจเผยแผ่สืบสาน และถ่ายทอดพระธรรมคําสอนของของสมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจ้า จึงเห็นได้ว่า 
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บทบาทของพระสงฆ์ในครั้งพุทธกาลน้ัน พระพุทธองค์ทรงเน้นให้พระสงฆ์มีบทบาทหน้าที่ต่อสังคมในด้าน
การสงเคราะห์ทางธรรม เป็นที่พ่ึงทางใจ เป็นกัลยาณมิตรบทบาทหน้าที่ดังกล่าวน้ีจัดได้ว่าเป็นหน้าที่ในการ
อบรมสั่งสอนโดยตรง (พระเมธีธรรมาภรณ์ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต). 2549 : 6) 
  บทบาทของพระสงฆ์ต่อการพัฒนาการศึกษาได้ยึดตามแนวทางปฏิบัติตามหลักธรรมวินัย และคณะ
สงฆ์ได้มีการจัดระเบียบเพ่ือให้พระสงฆ์ปฏิบัติเป็นแนวทางเดียวกัน โดยกําหนดบทบาทอํานาจ หน้าที่ 
ทางการปกครอง การศึกษา การศึกษาสงเคราะห์ การเผยแผ่ งานสาธารณูปการ และการสงเคราะห์ การน้ี
เพ่ือให้พระสงฆ์ได้ดําเนินไปให้ถูกต้องตามพระธรรมวินัย กฎหมาย กฎระเบียบมหาเถรสมาคม ข้อบังคับ มติ 
พระบัญชาสมเด็จพระสังฆราช หรือคําสั่งของผู้บังคับบัญชาเหนือตน การระงับอธิกรณ์ การวินิจฉัย การลง
นิคหกรรม การวินิจฉัยข้ออุทธรณ์ต่าง ๆ ตลอดถึงการแต่งต้ัง ถอดถอน เจ้าคณะ พระสังฆาธิการ ควบคุมให้
เป็นไปตามข้อวัตรปฏิบัติของจริยา ในเรื่องดังกล่าวน้ี เพ่ือใหสอดคล้องกับบริบททางสังคม เป็นการส่งเสริม
ให้พระพุทธศาสนาให้พุทธบริษัท 4 ได้ร่วมกันปฏิบัติตามหลักศีล ทาน ภาวนา สมาธิ ปัญญา มากขึ้น 
สถาบันพระสงฆ์ไทยต้ังแต่อดีตจนถึงปัจจุบันได้ตระหนักถึงความสําคัญในบทบาทต่อการพัฒนาการศึกษา
ของพระสงฆ์ในด้านต่าง ๆ โดยเฉพาะในสังคมปัจจุบันน้ี พระสงฆ์ได้ช่วยกันพัฒนาบการศึกษาเพ่ือสังคมให้
เกิดความสงบสุข สันติสุข ความพ้นทุกข์ และเพ่ือยกระดับกาย วาจา และใจ ในสังคมให้สูงขึ้น (พระเมธีธรร
มาภรณ์ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต. 2549. หน้า78)     
 
ความหมายของบทบาท 
  ประเสริฐ แย้มกลิ่นฟุ้ง (2546 : 56) พิจารณาว่าบทบาทน้ันมีสองด้าน คือ ทางด้านโครงสร้าง
บทบาทเป็นตําแหน่งทางสังคม ที่มีช่ือเรียกต่าง ๆ กันแสดงบทบาทโดยคุณสมบัติและกิจกรรมของบุคคลที่
ครองตําแหน่งน้ัน ๆ ส่วนทางด้านการแสดงบทบาท หรือการมีปฏิสัมพันธ์ (Social Structure) บทบาทเป็น
ผลต่อเน่ืองที่บุคคลที่ได้เรียนรู้จากสถานการณ์ในสังคม 
        ไพบูลย์ ช่างเรียน (2546 : 30) ได้อธิบายว่า บทบาทของคนในสังคมย่อมขึ้นกับสถานภาพที่ตนครอง
อยู่ และคุณสมบัติส่วนตัวของบุคคล บทบาทของบุคคลจึงแตกต่างไปตามลักษณะของสถานภาพ และ
คุณสมบัติส่วนตัว 
       ราชบัณฑิตยสถาน (2546 : 602) อธิบายคําว่า “บทบาท” ไว้ว่าหมายถึง การทําตามหน้าที่ที่
กําหนดไว้ เช่น บทบาทของพ่อแม่ บทบาทของครู หรืออีกนัยหน่ึงก็คือ การแสดงพฤติกรรมตามบทบาทหรือ
ตําแหน่งหน้าที่  
        กมลรัตน์ หล้าสุวงษ์ (2547 : 50) ได้กล่าวถึงความหมายของบทบาทสรุปได้ว่า “บทบาท หมายถึง 
การประพฤติปฏิบัติของบุคคลตามตําแหน่ง และสถานภาพในสังคมน้ัน ๆ ถ้าตําแหน่งหรือสถานภาพ
เปลี่ยนไปบทบาทก็จะเปลี่ยนตามไปด้วย และถ้าบุคคลใดในสังคมมีความสัมพันธ์ระหว่างบุคคลในสังคมมาก
ขึ้นเท่าใด บทบาทก็จะเพ่ิมขึ้นมากเท่าน้ัน”  
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       ลือชา ธรรมวินัยสถิต (2549 : 47) ให้ความหมายบทบาทของในแง่ทางโครงสร้างของสังคมว่า 
บทบาท หมายถึง ภาระหน้าที่ที่บุคคลใดบุคคลหน่ึงจะพึงกระทําตามสถานภาพที่ตนดํารงอยู่ เมื่อบุคคลใดได้
เข้าไปมีสถานภาพหน่ึง ๆ แล้วย่อมแสดงบทบาทตามสถานภาพนั้น ๆ  
       พัชนี วรกวิน (2550 : 56) กล่าวว่า บทบาท ก็คือ แบบแผนของพฤติกรรมซึ่งเป็นไปตามตําแหน่ง 
หรือสถานภาพของบุคคล อันเกิดจากความคาดหวังของบุคคลในสังคมน้ัน ๆ และบทบาทอาจเปลี่ยนไปได้
ตามตําแหน่งที่เปลี่ยน 
       ขนิษฐา วิเศษสาธร และมุกดา ศรียงค์ (2556 : 9) กล่าวว่า บทบาท หมายถึง  
การประกอบพฤติกรรมตามตําแหน่ง ความคาดหวังหรือตามหน้าที่แสดงจริง             
สรุปได้ว่า บทบาท หมายถึง แบบแผนของพฤติกรรมของมนุษย์ที่ดํารงชีวิตอยู่ในสังคม โดยแบบแผนของ
บทบาทดังกล่าวจะสืบเน่ืองและเก่ียวข้องกับลักษณะส่วนบุคคล ทัศนคติต่อพฤติกรรม บรรทัดฐาน 
ขนบธรรมเนียมประเพณี และแรงกดดันทางสังคม  
 
พัฒนาทางการศึกษาของพระพุทธศาสนาหลังพุทธปรินิพพาน 
  1)  ระบบการศึกษาแบบเถรวาท (พ.ศ. 1-500) รูปแบบการศึกษามี 2 ลักษณะ คือ คันถธุระและ
วิปัสสนาธุระ โดยมีสํานักต่าง ๆ ที่มีการดําเนินการศึกษาอย่างอิสระต่อ กัน บางสํานักเน้นพระสุตตันตะ บาง
สํานักเน้นพระวินัย เป็นต้น แต่เมื่อใดแต่ละสํานักมีความ เข้าใจพุทธธรรม และปฏิบัติแตกต่างกันมาก คณะ
สงฆ์ก็จะขอพ่ึงอํานาจรัฐให้เข้ามาจัดทําสังคายนา เป็นครั้งคราวไป เพ่ือสร้างความเป็นเอกภาพของ
พระพุทธศาสนา      
  2) ระบบการศึกษาแบบมหายาน (พ.ศ. 600-1400) มีประเด็นศึกษา 2 ประเด็น คือ (1) สํานัก
ปรัชญาพุทธ (พ.ศ. 600-900) การเกิดขึ้นของมหายานทําให้การศึกษาใน พระพุทธศาสนาเปลี่ยนไปจาก
รูปแบบของศาสนาสู่ระบบปรัชญา เกิดสํานักทางปรัชญาเด่น ๆ ขึ้น 2 สํานัก คือ ก. สํานักมาธยมิกะ ผู้ก่อต้ัง 
คือ นาคารชุน (พ.ศ. 709 - 739) ผลงานที่สําคัญ คือ “มาธยมิกศาสตร์” หรือ “มาธยมิกการิกา” ให้
ตรรกศาสตร์ ความคิดที่ว่องไว กล้าหาญ แนวคิดที่ สําคัญเน้น “ศูนยตา” มีอิทธิพลทั่วชมพูทวีปและขยาย
ออกนอกเขตประเทศ. ข. สํานักโยคาจารย์ ผู้ก่อต้ังคือ  ท่านอสังคะและท่านวสุพันธ์ุ (พุทธศตวรรษท่ี 9) 
ผลงานที่สําคัญคือ อภิธรรมโกศะ. มหายานสัมปริครหะ และประกรณะอารยวาจา แนวคําสอนเป็นจิตนิยม(2) 
มหาวิทยาลัยทางพระพุทธศาสนา (พ.ศ. 1000-1700) ในช่วงน้ี วัดซึ่งเดิมเป็น ศูนย์รวมของผู้ฝึกฝนอบรม
ตนเองอยู่แล้วได้พัฒนามาเป็นสถาบันทางการศึกษา  โดยสืบทอด คุณลักษณะกลุ่มของสาวกของ
พระพุทธเจ้าที่ว่า “สังฆะ” คือชุมชนแห่งการเรียนรู้ ราว พ.ศ. 900 วัด  หลายวัดได้ร่วมกันดําเนินการทาง
การศึกษา จนกลายเป็นระบบมหาวิทยาลัยทางพระพุทธ ศาสนาขึ้นและขยายรูปแบบการให้การศึกษา
กว้างขวางขึ้น  มหาวิทยาลัยที่มีช่ือเสียงได้แก่ นาลันทา วัลภี โอทานตะปุระ วิกรมศิลา โสมปุระ มีการ
บริหารจัดการอย่างเป็นระบบ มีผู้เข้า ศึกษาหลายหมื่นคน มีหลักสูตร มีการวัดผลประเมินผล และ(3) ระบบ
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การศึกษาแบบตันตระ (พ.ศ. 1200-1700) ซึ่งมีพัฒนาการมาตามลําดับคือ1.  มันตรยาน/รหัสยาน ลักษณะ
สําคัญคือพรํ่าสอน บ่นมนตร์และลงเลขยันตร์ ให้ เกิดความศักด์ิสิทธ์ิเป็นทางรอดพ้นจากทุกข์ 
2. วัชรยาน นับถือฌานิพุทธและพระโพธิสัตว์ นําศักติ ของฮินดูตันตระมานับถืออ่อนวอน ผู้เข้าอยู่ในองค์นิร
ตมเทวีเป็นผู้เข้าสู่นิพพาน และ3. กาลจักร นับถือ เหมือนสองอย่างแรก เพ่ิมการเซ่นผีเข้าด้วย ถือว่าการอ้อน
วอนบูชาจะสําเร็จประสบสุขได้  
  พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺโต) มีความเห็นเก่ียวกับระบบการศึกษาของพระพุทธ ศาสนาหลัง
พุทธปรินิพพานว่า การศึกษาในมหาวิทยาลัยน้ันแบ่งได้เป็น 2 ระยะ คือ ระยะแรกราว พ.ศ. 1000 ถึง 1400 
เป็นระยะที่มีการศึกษาวิชาการต่าง ๆ กว้างขวาง ทั้งทางวิชาศาสนาและ วิชาสามัญ แต่ครั้นถึงระยะหลัง 
พ.ศ. 1400 เป็นต้นมา การที่พระสงฆ์หันมานิยมศึกษาและใช้ ภาษาสันสกฤตเป็นภาษาวิชาการ ได้กลายเป็น
การจํากัดวงการศึกษาให้แคบเข้ากว่าเดิมอีก ที่ นาลันทาและมหาวิทยาลัยอ่ืน ๆ ที่เหลือ ก็ปรากฏว่า
พระพุทธศาสนามหายาน ได้รับอิทธิพลจาก ศาสนาพราหมณ์ นํามาผสมผสานกันมา จนกลายเป็นนิกาย
ตันตระ หรือวัชรยานขึ้น ระยะน้ี ก็นิยมช่ืนชมกับผลงานเก่า ๆ ที่สร้างสมกันมา ยุคน้ีเป็นระยะของการเขียน
อรรถกถาและอรรถาธิบาย ต่าง ๆ พร้อมกับมีความรู้สึกหย่ิงลําพองในความรู้ ใจแคบ และลําเอียง นอกจากน้ี 
ความนับถือ เรื่องวรรณะก็เหมือนจะรุนแรงขึ้น วิธีการเรียนการสอนก็เป็นแบบประเพณีตายตัว โดยนัยน้ี การ 
ศึกษาในชมพูทวีปก็เสื่อมถอย และยังไม่ทันรู้ตัวที่จะรื้อฟ้ืนแก้ไข ก็ประสบเหตุให้พินาศเสียก่อน สาเหตุที่ทํา
ให้พินาศน้ัน ก็คือ การเข้ายึดครองของต่างชาติ เริ่มด้วยชาวเติร์กยกทัพเข้ามา และ ทําลายมหาวิทยาลัยพุทธ
ศาสนาหมดสิ้น ทําลายวัดส่วนมาก พระสงฆ์ที่ไม่ถูกฆ่า หนีไปต่างประเทศ อันเป็นเหตุการณ์ในราว พ.ศ. 
1700 ตามปกติการใช้อํานาจเข้ากดขี่บีบคั้นถ้าไม่ถึงกับทําลายให้ สูญสิ้นเสียทีเดียว หรือให้เปลี้ยหมดกําลัง
จริง ๆ แล้ว ย่อมเป็นทางให้เกิดการด้ินรน ต่อสู้ ให้เกิด ความเข้มแข็งและการกลับฟ้ืนตัวได้ แต่เหตุการณ์ครั้ง
น้ี  เป็นแบบทําลายโดยสิ้นเชิง  พระพุทธ ศาสนาจึงไม่มีโอกาสคืนชีวิตได้อีก เป็นอันสิ้นยุคความเจริญในอดีต 
 
การศึกษาพระพุทธศาสนาในสมัยพุทธกาล 
      การศึกษาพระพุทธศาสนาในสมัยพุทธกาล สามารถแย่งเป็นประเด็นสําคัญได้ 10 ประด็น ดังน้ี 
1)  ระบบการรับเข้าศึกษาพระพุทธศาสนา ตามพุทธบัญญัติพระวินัย กุลบุตรที่จะเข้า มาสู่สถาบันแห่งน้ีต้อง
บรรพชาอุปสมบท สามเณรมีอายุ 7 ปีขึ้นไป พระภิกษุอายุ 20 ปีขึ้นไป 2) ระบบการศึกษาของ
พระพุทธศาสนา เป็นแบบโรงเรียนกินนอน 3)  สถานศึกษา คือ วัด 4)  ชีวิตนักศึกษา ทุกคนเสมอภาคเท่า
เทียมกันตามพระวินัย ไม่แบ่งชนช้ันวรรณะ 5)  ด้านปัจจัย 4 ได้รับการดูแลและอุปถัมภ์โดยพระราชา 
อํามาตย์ พ่อค้า คหบดี และ ประชาชนทั่วไป 6) เคร่ืองแบบการแต่งกาย ใช้ผ้าบังสุกุลตามพุทธบัญญัติ เรียบ
ง่าย สะอาด มีเพียง3 ผืน7) วัตถุประสงค์ของการศึกษา เพ่ือกําจัดตัณหา อันเป็นวัฏจักรแห่งการเวียนว่าย
ตาย เกิดของมนุษย์ และดําเนินตามมรรคมีองค์ 8 คือ ทางสายกลางมุ่งเข้าสู่นิพพาน อันเป็นจุดหมาย สูงสุด
ของพระพุทธศาสนา 8)  หลักสูตร  พระสุตตันตปิฎก พระวินัยปิฎก และพระอภิธรรมปิฎก หลักสูตรน้ีใช้ 
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หลักการท่องจํา เรียกว่า มุขปาฐะ โดยการแต่งเป็นร้อยแก้ว ร้อยกรอง เพ่ือสะดวกในการท่องจํา ผู้เรียนจะ
เลือกเรียนตามความสมัครใจ 9)  วิธีสอน สอนด้วยการใช้มุขปาฐะ (ปากเปล่า) สนทนา การบรรยาย การถาม
ตอบ แบบวางกฎข้อบังคับ  และ10)  บทบาทของครู ครูผู้สอนมักเรียกว่า อุปัชฌาย์ อาจารย์ เป็นผู้มีบทบาท
ในการสอน ให้การอบรม ให้คําปรึกษา และสอบวัดผลด้วยตนเอง 
 
การพัฒนาการศึกษาของสงฆ์สมัย ร.7 - ปัจจุบัน       
  นับต้ังแต่รัชกาลที่ 6 เป็นต้นมา นโยบายการศึกษาได้เปลี่ยนไป โดยแยกการศึกษาของ ภิกษุ
สามเณร และเด็กนักเรียนออกจากกัน ตลอดจนถึงส่วนราชการที่รับผิดชอบด้วย โดยให้ กระทรวงศึกษาธิการ
รับผิดชอบเฉพาะการศึกษา สําหรับเด็กนักเรียนเท่าน้ัน ส่วนการศึกษาสําหรับ ภิกษุสามเณรให้สังกัด
กระทรวงธรรมการ คณะสงฆ์ก็ได้เป็นภาระรับผิดชอบดําเนินการต่างหากออก ไปจนเป็นเอกเทศจาก
การศึกษาของรัฐ โครงการและแผนการศึกษาของชาติในสมัยต่อมา ก็ไม่ได้ กล่าวถึงสงฆ์และการศึกษาของ
สงฆ์อีกเลย   การศึกษาของฝ่ายบ้านเมืองก็ได้มีการปรับปรุงเปลี่ยนแปลงให้เจริญรุดหน้ามาตามลําดับ มี
มหาวิทยาลัย วิทยาลัย โรงเรียน เกิดขึ้นมากมายท่ัวทุกส่วนของประเทศและมีการพัฒนาทาง ด้านการเรียน
การสอนไปตามเทคโนโลยีสมัยใหม่ตลอดเวลา ขณะที่สภาพการศึกษาพระปริยัติธรรม มิได้มีการแก้ไข
ปรับปรุง ทําให้ค่านิยมในหมู่เยาวชนและภิกษุสามเณรที่มีต่อการศึกษาปริยัติธรรม ลดลงไป พระภิกษุ
สามเณรมีความไม่มั่นใจต่อระบบการศึกษาสายพระปริยัติธรรมเดิมของคณะสงฆ์ จึงได้ขวนขวายเรียนวิชา
ต่าง ๆ  ทางโลกมากกว่าวิชาพระปริยัติธรรม แต่ปัจจุบันน้ี  พระเถระ ผู้บริหารการพระศาสนาเริ่มเปิดกว้าง
มากขึ้น เพ่ือให้ได้เรียนวิชาการสมัยใหม่มากย่ิงขึ้นโดยเฉพาะ มหาวิทยาลัยสงฆ์ทั้ง 2 แห่ง ได้แสดงบทบาท
เป็นที่ยอมรับทั้งในประเทศและต่างประเทศ จนขยาย วิทยาเขตในทั่วประเทศมากขึ้น 
  การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรม ในปี พ.ศ.  2454 ได้มีการเริ่มศึกษาแบบนักธรรมขึ้นควบคู่
กับฝ่ายเปรียญ แต่ยังเป็น การศึกษาของสงฆ์เท่าน้ัน จนถึงรัชกาลที่ 7 จึงเปิดโอกาสให้ฆราวาสชายหญิงเข้า
เรียนด้วย โดย แยกเป็นแผนกธรรม สําหรับภิกษุสามเณรและแผนกธรรมศึกษาสําหรับฆราวาสชายหญิง
แบ่งเป็น 3 ช้ัน นักธรรมศึกษาตรี ช้ันโทและช้ันเอก  มูลเหตุที่เริ่มให้มีการศึกษาแผนกธรรมข้ึน ในสมัยรัชกาล
ที่ 6 น้ัน เน่ืองมาจากทางราชการ ได้ประกาศใช้พระราชบัญญัติเกณฑ์ทหาร ร.ศ. 124 (พ.ศ. 2448) ใน
พระราชบัญญัติฉบับน้ี ได้ ยกเว้นพระภิกษุสามเณรไม่ต้องถูกเกณฑ์ทหาร สําหรับผู้รู้ธรรม ต่อมาสมเด็จพระ
มหาสมณเจ้า กรมพระยาวชิรญาณวโรรส ได้ทรงต้ังหลักสูตรการศึกษาของพระภิกษุสามเณรแบบใหม่น้ี
เรียกว่า “นักธรรม” มี 3 ช้ัน คือ นักธรรมช้ันตรี นักธรรมช้ันโท และนักธรรมช้ันเอก เริ่มสอบไล่สนาม หลวง
เป็นครั้งแรกเมื่อ พ.ศ.2457 เป็นต้นมา  ปี พ.ศ. 2472 ทางคณะสงฆ์อนุญาตให้ครูที่เป็นคฤหัสถ์เข้าสอบไล่
วิชานักธรรมตรีใน สนามหลวงคณะสงฆ์ได้ และต่อมาทางคณะสงฆ์ได้อนุญาตให้คฤหัสถ์ชายหญิงเข้าสอบ
ความรู้ นักธรรมในสนามหลวงได้ด้วย โดยกําหนดให้สอบพร้อมกับภิกษุสามเณรท่ัวราชอาณาจักร สําหรับ 
หลักสูตรวินัยบัญญัติน้ัน ไม่เหมาะกับคฤหัสถ์ จึงเปลี่ยนเป็นเบญจศีล เบญจธรรมและอุโบสถศีล เป็น
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หลักสูตรแทน สําหรับผู้เรียนธรรมศึกษาตรี เรียน 4 วิชา ส่วนธรรมศึกษาโทและเอก เรียน เพียง 3 วิชา 
ยกเว้นวิชาวินัย 
  การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี ต้ังแต่โบราณมาไม่ค่อยมีการเปลี่ยนแปลงไปจากเดิมมากนัก 
ส่วนใหญ่ยังคงรูปเดิมอยู่ ทั้งทางด้านหลักสูตร การวัดผลและวิธีสอบ ยังยากต่อการเล่าเรียน ต้องใช้เวลามาก 
และเดิมที การสอบบาลีต้องสอบด้วยปากเปล่า จนกระท่ังถึงปี พ.ศ. 2459 จึงให้ยกเลิกการสอบความรู้บาลี 
ด้วยวิธีแปลปากเปล่า มาใช้เป็นการสอบด้วยวิธีเขียนแทนทุกประโยค ในปัจจุบัน  การสอบบาลีสนามหลวง 
ป.ธ.  1-2 ถึง ป.ธ.5 เมื่อสอบได้วิชาหน่ึงและ ตกวิชาหน่ึงแล้ว แม่กองบาลีสนามหลวงเปิดโอกาสให้สอบแก้ตัว
อีกครั้ง อน่ึงการสอบบาลี เมื่อก่อนไม่กําหนดวันสอบแน่นอน กรรมการจะประกาศเป็นคราว ๆ ไปจนถึงปี 
พ.ศ. 2436 จึงกําหนดให้สอบปีละคร้ังตลอดมา เพ่ิงมาเปลี่ยนเป็นสอบ 2 ครั้ง ใน รัชกาลปัจจุบันเมื่อ พ.ศ. 
2491 น้ีเอง      
  การศึกษาพระปริ ยั ติธรรมแผนกสามัญศึกษา กระทรวงศึกษาธิการให้ออกระเบียบ
กระทรวงศึกษาธิการว่าด้วยโรงเรียนพระปริยัติธรรม แผนกสามัญศึกษา พ.ศ. 2514 เมื่อวันที่ 20 กรกฎาคม 
พ.ศ. 2514 และปรับปรุงใหม่เมื่อวันที่ 29 กันยายน พ.ศ. 2535 การศึกษาแบบน้ีเป็นการศึกษาแบบประยุกต์
หรือเป็นการศึกษารูปแบบ หน่ึงของการศึกษาคณะสงฆ์ เป็นการศึกษาที่รัฐกําหนดให้มีขึ้นตามความประสงค์
ของคณะสงฆ์ โดย มีวัตถุประสงค์เพ่ือให้ฝ่ายศาสนจักรได้ศาสนทายาทท่ีดีมีความรู้ความเข้าใจในหลักธรรม
ทาง พระพุทธศาสนาอย่างแท้จริง และสืบต่อพระพุทธศาสนาให้เจริญสถาพรต่อไป และฝ่ายบ้านเมือง เมื่อ
พระภิกษุสามเณรได้ลาสิกขาแล้ว ก็สามารถเข้าศึกษาต่อในสถานศึกษาของรัฐได้ หรือเข้ารับ ราชการสร้าง
คุณประโยชน์ให้แก่ตนเองและบ้านเมืองสืบต่อไป ปัจจุบันน้ีการศึกษาประเภทน้ีได้กระจายอยู่ในจังหวัดต่าง 
ๆ ทั่วประเทศ     
  มหาวิทยาลัยสงฆ์   ในสมัยรัชกาลที่ 5 ทรงเห็นว่าการศึกษาเป็นสิ่งสําคัญจึงได้ปฏิรูปการศึกษา 
จัดการเรียน การสอนให้เป็นระบบเหมือนนานาอารยประเทศ  ให้ราษฎรทุกคนได้ศึกษาอย่างมีระบบ และ
สําหรับ พระภิกษุสามเณร พระองค์ก็ทรงสนับสนุนให้คณะสงฆ์ได้ศึกษาเล่าเรียน ทั้งด้านพระปริยัติธรรม 
และวิชาการช้ันสูงสมัยใหม่ควบคู่กันไป ได้ทรงสถาปนามหาธาตุวิทยาลัยขึ้น เมื่อ พ.ศ.  2432 ต่อมาเมื่อ 
พ.ศ.  2439 ได้พระราชทานนามใหม่ว่า “มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย” และในปี พ.ศ. 2436 ก็โปรดให้เปิด
ขึ้นที่วัดบวรนิเวศวิหารและได้ทรงพระราชทานนามว่า “มหามกุฏราช วิทยาลัย”  อย่างไรก็ตามมหาวิทยาลัย
สงฆ์ทั้ง 2 แห่งน้ีได้ดําเนินการมาโดยลําดับแต่ก็ยังไม่ ก้าวหน้าถึงขึ้นเป็นมหาวิทยาลัย เพ่ิงจะมายกระดับ
การศึกษาขึ้นเป็นมหาวิทยาลัยในรัชกาลปีจจุบัน น้ีเอง  โดยเฉพาะเมื่อ  พ.ศ. 2512 มหาเถรสมาคมได้ออก
คําสั่งมหาเถรสมาคมเร่ืองการศึกษา ของมหาวิทยาลัยสงฆ์อันเป็นการรับรองว่าการศึกษาของมหาวิทยาลัย
สงฆ์ทั้ง 2 แห่งน้ันเป็นการ ศึกษาของสงฆ์อย่างเป็นทางการ ต่อมา รัฐบาลโดยการยินยอมของรัฐสภา ก็ได้ตรา
พระราชบัญญัติกําหนดวิทยฐานะ ผู้สําเร็จวิชาการพระพุทธศาสนา พ.ศ.  2527 ลงวันที่  8 ตุลาคม 
พ.ศ.  2527 และได้ตรา พระราชบัญญัติมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัยและมหาวิทยาลัยมหาม
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กุฏราชวิทยาลัย เมื่อพ.ศ. 2540 ลงวันที่ 21 กันยายน พ.ศ. 2540 โดยให้มีสถานะเป็นมหาวิทยาลัยในกํากับ
ของ รัฐและเป็นมหาวิทยาลัยของรัฐที่ได้รับงบประมาณสนับสนุนจากรัฐบาลไทย จัดการเรียนการสอน ต้ังแต่
ระดับปริญญาตรีถึงปริญญาเอก เปิดสอนทั้งบรรพชิตและคฤหัสถ์และจัดหลักสูตรทั้งภาค ภาษาไทยและภาค
ภาษาอังกฤษ เพ่ือผลิตบัณฑิตเป็นสะพานเช่ือมเครือข่ายทั่โลก แนวโน้มการพัฒนาการศึกษาของคณะสงฆ์ใน
อนาคต      
  ปัจจุบันน้ี การศึกษาในวงการคณะสงฆ์ ไม่เหมือนสมัยด้ังเดิม จากการศึกษาแผนกนักธรรมและ
ภาษา บาลี ได้เปลี่ยนมาเป็นระบบการศึกษาในรูปแบบของการศึกษาปริยัติธรรมสายสามัญ และ 
มหาวิทยาลัยระดับอุดมศึกษาขึ้นไป เพ่ือเน้นให้พระสงฆ์มีความสมบูรณ์ทางความรู้ในหลาย ๆ ด้าน โดยเน้น
ในการเผยแผ่พระพุทธศาสนาแก่ชาวต่างประเทศ ที่สําคัญพระสังฆาธิการระดับต่าง  ๆ  ได้ต่ืนตัวในการศึกษา
เพ่ือให้มีความรู้ด้าน ต่าง ๆ ให้ทันกับเหตุการณ์ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย จึงได้เปิด
หลักสูตรประกาศนีย บัตรการบริหารกิจการคณะสงฆ์  (ปบ.ส.) ต้ังแต่ปี  พ.ศ. 2547 เป็นต้นมา พระสังฆาธิ
การ ทั่วประเทศได้ศึกษาหลักสูตร ปบ.ส. 1 ปี และสามารถเข้าเรียนต่อระดับปริญญาตรี และขณะน้ีมี พระ
สังฆาธิการได้เรียนจบปริญญาตรี และกําลังศึกษาต่อระดับปริญญาโท นับว่าเป็นหลักสูตรที่ ทําให้พระ
สังฆาธิการสนใจและศึกษาเป็นจํานวนมาก 
  บทบาทของพระสงฆ์ต่อการพัฒนาการศึกษาในสังคม 
 พระพุทธศาสนาได้เข้ามาผสมกลมกลืนกับวิถีชีวิตความเป็นอยู่ของสังคมไทยที่สําคัญพระสงฆ์ในยุค 
4.0 ต้องมีบทบาทในพัฒนาสังคม โดยมุ่งหมายให้สังคมทําความดี รู้จักช่วยตนและคนอื่นให้มีความปกติสุข  
เว้นการเบียดเบียนซึ่งกันและกัน ให้มีชีวิตอยู่ด้วยความสงบ ละเว้นความโลภ  ความโกรธ  ความหลง  ที่
รุนแรง  ไม่ทะเยอทะยานในเร่ืองลาภ ยศ มีนํ้าใจประกอบด้วยเมตตา มีความเล่ือมใสมั่นในกฎของกรรม และ
มุ่งความสงบเป็นที่ต้ัง มีบทบาทในการบําเพ็ญประโยชน์ การปกครอง การพระศาสนา การศึกษา การเผยแผ่ 
การสังคมสงเคราะห์ที่ไม่ขัดต่อสมณวิสัย การรักษาไว้ซึ่งคุณธรรมท้ังหลาย โดยเฉพาะที่เป็นสําคัญ ก็คือ  
สัจจะ เมตตา สามัคคี มีวินัย  ที่สําคัญบทบาทของพระภิกษุสงฆ์ ซึ่งเป็นบรรพชิตในพระพุทธศาสนา มีหน้าที่
ศึกษาปฏิบัติธรรม เผยแผ่คําสอน สืบต่อพระพุทธศาสนามีคุณธรรมและหลักความประพฤติที่ต้องปฏิบัติ
หน้าที่ให้สัมพันธ์กับคฤหัสถ์ ได้แก่ การให้ความอนุเคราะห์สังคม ชาวบ้าน ตามหลักปฏิบัติในฐานะที่
พระภิกษุเป็นเสมือนทิศเบ้ืองบนได้แก่ 1) ห้ามปรามสอนให้เว้นจากความช่ัว คือ งดเว้นจากการเบียดเบียน
กัน ไม่ทําลายทั้งชีวิตตนเองและผู้อ่ืน  2) แนะนําสั่งสอนให้ต้ังอยู่ในความดี งดเว้นอบายมุข 6  3) อนุเคราะห์
ด้วยความปรารถนาดีด้วยนํ้าใจอันงามโดยยึดถือหลักสังคหวัตถุ 4  4) ให้ได้ฟังได้รู้สิ่งที่ยังไม่เคยรู้ไม่เคยฟัง 
คือ สอนให้รู้จักแยกแยะมิตรแท้ มิตรเทียม ให้คบบัณฑิตเพ่ือประโยชน์ในการดํารงชีพ  5) ช้ีแจงอธิบายทําสิ่ง
ที่เคยฟังแล้วให้เข้าใจแจ่มแจ้ง ในสิ่งที่สดับเล่าเรียนมาแล้ว เช่น การแสวงหาทรัพย์โดยวิธีสุจริต การรู้จัก
รักษาทรัพย์ และการดํารงชีวิตตามฐานะ  และ6) บอกทางสวรรค์ให้ คือ การแนะนําวิธีครองตน ครองคน 
ครองงาน หรือวิธีครองชีวิตให้ได้รับผลดีมีความสุข  
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  บทบาทการพัฒนาสังคมการเผยแผ่พระพุทธศาสนา   
 พระสงฆ์ต้องมีบทบาทสําคัญในการเผยแผ่ โดยเฉพาะพระสังฆาธิการ ต้องมีบทบาทหน้าที่ในการ
ปกครองคณะสงฆ์ มุ่งความสงบเรียบร้อย มุ่งความเจริญงอกงาม และมุ่งความสามัคคีปรองดอง หลักการ 
ดังกล่าวน้ัน พระสังฆาธิการระดับเจ้าอาวาสทุกรูปต้องพัฒนาตนเองให้อยู่ในระเบียบวินัยก่อนเป็นประการ
แรก ประการที่สองจะต้องมีรูปแบบการปกครองในวัดวาอารามให้เรียบร้อย และประการสุดท้ายจะต้อง
จัดรูปแบบในการศึกษาเล่าเรียนแผนกพระปริยัติธรรมขึ้น เช่น แผนกนักธรรม แผนกบาลี ขึ้นในวัดของตน 
นอกจากน้ีจะต้องอบรมวิปัสสนากรรมฐานให้กับพระภิกษุสามเณร เรียกว่า พัฒนาจิตใจของพระภิกษุ
สามเณรให้มีความมั่นคง เพ่ือพระภิกษุสามเณรจะได้นําหลักการพัฒนาจิตใจนี้ไปสู่เด็กหรือเยาวชนหรือยุว
พุทธให้หันเข้ามาศึกษาหาความรู้ด้านพระพุทธศาสนา เรียกว่า จริยธรรม การให้การศึกษา ด้านจริยธรรมก็
คือการเปิดโรงเรียนพระพุทธศาสนาวันอาทิตย์ขึ้น การเปิดโรงเรียนเด็กเล็ก ที่เรียกว่าเด็กก่อนเกณฑ์ ซึ่งเป็น
โครงการของมหาเถรสมาคม ก็เพ่ือเป็นการชักจูง เด็กเล็กให้หันเข้ามาพ่ึงพระสงฆ์ พระสงฆ์ก็มีบทบาท
ช่วยเหลือเด็กเล็กด้วยเมตตาธรรม เด็กเล็กเหล่าน้ี ก็คือ ลูกหลาน ชาวบ้านที่ต้องออกไปประกอบอาชีพ เมื่อ
วัดรับดูแลลูกหลานให้ความเลื่อมใสศรัทธาต่อวัด ต่อพระพุทธศาสนาก็บังเกิดขึ้นกับประชาชนจึงเห็นได้ว่า 
พระสงฆ์ นอกจากจะมีหน้าที่ในการดูแลวัด พัฒนาวัดแล้ว ยังต้องช่วยเหลือ และพัฒนาชุมชนสังคมพร้อมกัน
ไปด้วย พระเทพปริยัติสุธี (วรวิทย์คงฺคปญฺโญ). 2540. หน้า 8) 
  บทบาทการพัฒนาสังคมการบริหารคุณธรรม 
  การพัฒนาสังคมในยุค 4.0 พระสงฆ์ต้องยึดหลักธรรมาธิปไตยเป็นสําคัญด้วยเหตุผลที่ว่า ผู้บริหาร
เองต้องประพฤติธรรมและใช้หลักธรรมเป็นหลักในการบริหาร พุทธวิธีบริหารจึงไม่เป็นทั้งเป็นอัตตาธิปไตย
และโลกาธิปไตยผู้บริหารท่ีเป็นอัตตาธิปไตยก็มักจะคํานึงถึงผลประโยชน์ส่วนตนหรือความพอใจของตนเอง
เป็นที่ต้ังโดยยึดคติว่าถูกต้องคือถูกใจข้าพเจ้า ผู้บริหารประเภทน้ีมักลงท้ายด้วยการเป็นเผด็จการ ส่วน
ผู้บริหารที่เป็นโลกาธิปไตยก็พยายามเอาใจทุกคนเพ่ือให้ตนเองอยู่ในตําแหน่งต่อไปได้ เขาพยายามทําให้
ถูกใจทุกคนซึ่งก็เป็นเรื่องที่เป็นไปไม่ได้ ผู้บริหารประเภทน้ีก็มักหนีปัญหา เมื่อมีปัญหาขัดแย้งเกิดขึ้นภายใน
องค์กรก็พยายามลอยตัวหนีปัญหาผู้บริหารที่ดีต้องเป็นธรรมาธิปไตย เขายึดถือคติว่าถูกต้องไม่จําเป็นต้อง
ถูกใจข้าพเจ้าหรือต้องถูกใจทุกคน เขากล้าตัดสินใจลงมือทําในสิ่งที่ถูกต้องชอบธรรมโดยไม่พยายามลอยตัว
หนีปัญหา เขาถือคติว่าอํานาจหน้าที่มาพร้อมกับความรับผิดชอบ เขายอมเสียสละประโยชน์สุขส่วนตน
ประโยชน์สุขที่ย่ิงใหญ่กว่าน้ันคือประโยชน์สุขส่วนรวม ดังพุทธพจน์ที่ว่า “ถ้าเห็นว่าจะได้ประโยชน์สุขที่
ย่ิงใหญ่เพราะสละประโยชน์สุขเล็กน้อย บุคคลควรสละประโยชน์สุขเล็กน้อย บุคคลควรสละประโยชน์สุข
เล็กน้อยเพ่ือเห็นแก่ประโยชน์สุขที่ย่ิงใหญ่” (พระเทพโสภณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต). 2548 หน้า 9).  
พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต.) (2541 : 33) ได้กล่าวถึง คุณธรรมทางพระพุทธศาสนา ที่เป็นหลักในการบริหาร
แบ่งออกเป็น 3 หมวด คือ  1) คุณธรรมในการครองตน ได้แก่ สัปปุริสธรรม 7 ธรรมมีอุปการะมาก ธรรม
คุ้มครองโลก อริยสัจ 4 ทิฏฐธัมมิกัตถประโยชน์ ความสุขของคฤหัสถ์ ศีล 5 โดยเฉพาะสัปปุริสธรรม 7 เป็น
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ธรรมที่ครอบคลุมข้อธรรมอ่ืน ๆ ในหมวดการครองตนได้เป็นอย่างดี 2) คุณธรรมในการครองคน ได้แก่ พรหม
วิหาร 4 สังคหวัตถุ 4 ทศพิธราชธรรมทิศ 6 หลักธรรมในเรื่องการครองคนน้ัน พรหมวิหาร 4 เป็นธรรมที่
ครอบคลุมหลักธรรมข้ออ่ืน ๆได้ดีและถือว่า พรหมวิหาร 4 เป็นธรรมสําหรับนักปกครอง และ3) คุณธรรมใน
การครองงาน ได้แก่ ฆราวาสธรรม และอิทธิบาท 4 สําหรับอิทธิบาท 4 เป็นคุณธรรมในการครองงาน เป็น
ธรรมที่สําคัญที่สุด เพราะหากมีคุณธรรมข้อน้ีแล้วการดําเนินงานต่าง ๆ จะประสบผลสําเร็จ สามารถครอง
งานไว้ได้ ถือได้ว่า ฆราวาสธรรมครอบคลุมคุณธรรมในการครองงานได้ดีที่สุด 
   บทบาทการพัฒนาสังคมเชิงสัญลักษณ์ 
  สาวกที่ถือเพศบรรพชิตของพระพุทธเจ้าเป็นผู้ปฏิบัติดี ปฏิบัติชอบและปฏิบัติถูกต้องตามพระธรรม
วินัย เป็นผู้นาคาสั่งสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าที่ตนได้ศึกษามาอย่างดีแล้วไปสั่งสอนประชาชนให้ปฏิบัติ
ตาม และเป็นผู้สืบทอดอายุพระพุทธศาสนาให้ดํารงอยู่มาจนถึงทุกวันนี้น่ันก็คือพระสงฆ์ บทบาทในเชิง
สัญลักษณ์ของพระพุทธศาสนา พระภิกษุสงฆ์ซึ่งเป็นบรรพชิตในพระพุทธศาสนา มีหน้าที่ศึกษา ปฏิบัติธรรม 
เผยแผ่คําสอน และสืบต่อพระพุทธศาสนาโดยตรง มีคุณธรรมและหลักความประพฤติที่ต้องปฏิบัติมากมาย 
แต่กล่าวตามหน้าที่ทางศาสนาแล้ว ได้แก่  1) ห้ามปรามสอนให้เว้นจากความช่ัว แนะนําสั่งสอนให้ต้ังอยู่ใน
ความดี  2) อนุเคราะห์ด้วยความปรารถนาดี ให้ได้ฟัง ได้รู้สิ่งที่ยังไม่เคยรู้ ไม่เคยฟัง ช้ีแจงอธิบาย ทําสิ่งที่เคย
ฟังแล้วให้เข้าใจอย่างแจ่มแจ้ง บอกทางสวรรค์ สอนวิธีดําเนินชีวิตให้ประสบความสุข ความเจริญในชีวิต เป็น
ต้นมนุษย์จะดีจะประเสริฐอยู่ที่การกระทํามนุษย์ก็ต้องพัฒนาชีวิตของตน ทั้งพัฒนาพฤติกรรม พัฒนาจิตใจ 
และพัฒนาปัญญาขึ้นไป มนุษย์จึงประเสริฐได้ ดีงามได้ด้วยการฝึกฝนพัฒนาตน ด้วยการศึกษาเรียนรู้ 
เพราะฉะน้ันจึงต้องส่งเสริมปัญญา มนุษย์ทุกคนจะต้องได้รับการศึกษาเพราะฉะน้ัน พระพุทธศาสนาจึงทําให้
เกิดการศึกษาแบบที่เรียกว่า การศึกษามวลชนพระพุทธศาสนาเข้ามาอยู่ในสังคมไทยของเราแล้ว สังคมไทย
ของเราเป็นไปตามหลักพระพุทธศาสนาแล้ว หลักมีอยู่เท่าน้ี เป็นอย่างน้ี ไม่ใช่แน่นอน แม้แต่ส่วนที่นํามาใช้
แล้ว นานๆ ไปเมื่อเป็นของส่วนรวม สังคมใหญ่ๆ ก็มีการคลาดเคลื่อนผิดเพ้ียนไปได้ จึงต้องมีการตรวจสอบ 
ปรับตัวแก้ไข โดยนําเอาหลักแท้ๆ มาเป็นมาตรฐาน คือปรับตัวเข้ากับหลักการที่ถูกต้องจริงแท้ให้ได้ 
  บทบาทการพัฒนาสังคมสร้างความศรัทธา 
  สังคมไทยเป็นสังคมแห่งความเชื่อในเร่ืองต่างกันตามบริบท พระพุทธศาสนาประกอบด้วย ความ
ศรัทธาของพุทธศาสนิกชน การร่วมกันทํานุบํารุงพระพุทธศาสนา การมีศาสนทายาทเพ่ือสืบทอดคําสอนทาง
พระพุทธศาสนา และการนําหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนาไปปรับใช้ในชีวิตประจําวัน  
แสง จันทร์งาม (2512 :  146-149) กล่าวว่า ชาวพุทธมีความเช่ือตามหลักพระพุทธศาสนา ดังน้ี 1) ตถาคต
โพธิสัทธา มีความเช่ือในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า คือเช่ือว่าพระพุทธเจ้าตรัสรู้จริงประกอบด้วยพระปัญญา
คุณ พระวิสุทธิคุณ และพระมหากรุณาธิคุณจริง 2) กัมมสัทธา เช่ือกรรม คําว่า กรรม แปลว่า การกระทํา 
(Action) ที่ประกอบด้วยเจตนาหรือความต้ังใจ อันมีกิเลสเป็นแรงผลักดัน ฉะน้ันกรรมที่สมบูรณ์ จะต้องมี
องค์ประกอบครบ 3 ส่วน คือ (1) มีกิเลสเป็นแรงกระตุ้น (2) มีความต้ังใจหรือเจตนา (3) มีการกระทําหรือ
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การเคลื่อนไหว และมีเครื่องมือในการทํากรรมหรืออุปกรณ์สําหรับการกระทํากรรม 3 ประการคือ (1) ทาง
ร่างกาย เช่น การเคลื่อนไหวกาย เรียกว่า กายกรรม (2) ทางปาก คือการพูดด้วยวาจา เรียกว่า วจีกรรม และ
(3) ทางใจ คือการคิด เรียกว่า มโนกรรม 3) วิปากสัทธา เช่ือผลของกรรม คือ เช่ือว่ากรรมที่บุคคลกระทําแล้ว 
ไม่ว่าดีหรือช่ัว ย่อมก่อให้เกิดผลตามสมควรแก่เหตุเสมอ และ4) กัมมัสสกตาสัทธา เช่ือว่าสัตว์มีกรรมเป็นของ 
ๆ ตน เช่ือว่าผลที่เราได้รับอยู่ในปัจจุบันน้ีทุกอย่างเป็นผลแห่งการกระทําของเราเอง บางอย่างอาจเป็นผล
ของกรรมในชาติน้ี แต่บางอย่างอาจเป็นผลของกรรมในอดีตชาติ  
  ภาษิต สุขวรรณดี (2550 :  1 - 2) ได้กล่าวว่า การเช่ือว่าสัตว์มีกรรมเป็นของตน จะช่วยให้คนรู้จัก
รับผิดชอบในตนเอง จะไม่โยนความรับผิดชอบไปให้อํานาจภายนอกต่าง ๆ เช่น ผีสาง นางไม้ เทวดาฟ้าดิน 
หรือโชคชะตา เป็นต้น ซึ่งพอประมวลมาโดยสังเขปได้ดังน้ี 1) เรามีกรรมเป็นของตน การกระทําต่าง ๆ ที่จะ
เกิดผลดีหรือผลช่ัวแก่ตัวเราไม่ว่าจะเป็นการกระทําทั้งทางกาย หรือวาจาการกระทําที่เกิดจากเจตนาของเรา
ทั้งสิ้น ไม่มีผู้ใดทําแทนได้  2) เราเป็นผู้รับผลของกรรม เราเป็นผู้รับผลของกรรมด้วยตนเอง ไม่มีผู้อ่ืนมารับ
แทนได้ 3) เรามีกรรมเป็นกําเนิด กรรมเป็นสิ่งที่ทําให้เราเกิดมา กรรมจะส่งผลให้เราเกิดอย่างไรก็ได้ สถานะที่
ไปเกิดได้รับอิทธิพลจากชนกกรรม 4) เรามีกรรมเป็นเผ่าพันธ์ุ บุคคลทํากรรมอันใดไว้จะต้องสืบเน่ืองในกรรม
น้ันต่อไป เปรียบเหมือนเผ่าพันธ์ุมนุษย์หรือสัตว์ต่าง ๆ  5) เรามีกรรมเป็นที่อาศัย ผู้ที่ทํากรรมดีก็อาศัยกรรม
ดีน้ันเองเพ่ือดํารงความดีต่อไป และ6) เราเป็นผู้มีกรรมเป็นมรดก เราทํากรรมใดไว้ ดีหรือช่ัว จะต้องเป็นผู้รับ
มรดกน้ันเสมอไป  
  บทบาทของพระสงฆ์ต้องพัฒนาสังคม ให้เกิดความเช่ือกรรม หมายถึง ความเลื่อมใส ไว้ใจต่อการมี
อยู่ของสิ่งใดสิ่งหน่ึง โดยไม่จําเป็นต้องมีเหตุผลมาอธิบายเสมอไป ซึ่งอาจจะเกิดขึ้นเพราะศรัทธาหรือ
พฤติกรรมทั่วไปของคนที่มีความเช่ือในสังคมหน่ึง ๆ แล้วถ่ายทอดสืบต่อกันมา จนกลายเป็นวัฒนธรรม
ทางด้านความเช่ือของสังคมต่อไป 
  บทบาทการศึกษากับการพัฒนาสังคมแห่งจิตวิญาณ 
  พระพุทธศาสนามีหลักคําสอนสําคัญเพ่ือมุ่งพัฒนาให้มีความรู้ ปัญญาอย่างแท้จริง เก่ียวกับ
ปรากฏการณ์ต่างๆ ที่เก่ียวกับชีวิต สังคม และธรรมชาติ สิ่งแวดล้อม ให้บุคคลเป็นคนดีในสังคม โดยให้ต้ังตน
อยู่ใน การศีล คือ รักษาระเบียบวินัยร่วมกัน ทาน คือ ต้องมีจิตใจเอ้ือเฟ้ือเผยแผ่ซึ่งกันและกันในสังคม และ
ภาวนา คือ การหมั่นขยันอบรมกาย วาจา และใจ ให้บริสุทธ์ิ อยู่ร่วมกันในสังคมอย่างสันติภาพ และภารดร
ภาพได้ พระสมร กุสโล (พรมศรี) (2548 : 21) ได้กล่าวว่า หลักธรรมอันเป็นพ้ืนฐานในการดําเนินชีวิตของ
พุทธศาสนิกชนนั้นมีมากมาย แต่หลักธรรมที่ถือว่าเป็นพ้ืนฐานหลักที่มีความสําคัญต่อการดําเนินชีวิตของ
ชาวพุทธศาสนิกชนเป็นอย่างมากหรือที่เรียกว่าเป็นหลักสําคัญ คือ หลักศีล 5 และหลักธรรม 5 อันเป็น
พ้ืนฐานสําคัญของหลักธรรมทั้งหมด หลักศีลธรรมในการดําเนินชีวิตตามพระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาทเป็น 2 
ลักษณะคือ หลักศีลธรรมของคฤหัสถ์คือ “เบญจศีลเบญจธรรม” และหลักศีลธรรมของพระภิกษุสงฆ์คือ 
“พระธรรมวินัย” และที่กล่าวว่า “เบญจศีลเบญจธรรม” เป็นหลักธรรมในการดําเนินชีวิตของคฤหัสถ์ผู้ครอง
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เรือน โดยมีเบญจศีล เป็นกรอบป้องกันการทําบาปและมีเบญจธรรม คือ กุศลกรรมบถ 10 ประการ เป็น
แนวทางในการปฏิบัติ ซึ่งเป็นหลักธรรมในการดําเนินชีวิตในเบ้ืองต้น เพ่ือดําเนินชีวิตไปสู่จุดหมายคือ
ความสุขในโลกปัจจุบันและโลกแห่งอนาคตต่อไป  ดังน้ัน การพัฒนาการศึกษาเก่ียวกับการเป็นผู้นําแห่งจิตวิ
ญาณของพระสงฆ์ จะต้องใช้วิธีการแสดงธรรมสั่งสอนพุทธบริษัทเพ่ือให้ประพฤติปฏิบัติตนเองตามหลักของ
ไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปัญญาซึ่งเป็นกระบวนการฝึกอบรมกาย วาจา จิตใจ แลนะ ปัญญา เอให้เกิดความรู้
และมีคุณธรรม(P. A. Payutto. 2008) ความเป็นผู้นําทางจิตวิญญาณจึงเป็นแนวคิดที่มีความสําคัญในการ
นําไปประยุกต์ใช้ในด้านความคิด ความเช่ือ ความศรัทธา ในคุณค่าที่แท้จริงอันจะนําไปสู่ความสําเร็จในการ
แก้ไขปัญหาอย่างย่ังยืน 
  บทบาทการศึกษากับการพัฒนาสังคมการปกครอง 
  บทบาทการศึกษาในการพัฒนาสังคมการปกครอง พระสงฆ์มีบทบาทท่ีจะต้องมีการควบคุมและ
ส่งเสริมการรักษาความเรียบร้อยดีงาม เป็นงานในหน้าที่ของพระพระสงฆ์ในการปกครองดูแลพระภิกษุ 
สามเณรในเขตการปกครองของตน ให้เป็นไปด้วยความเรียบร้อยถูกต้องตามหลักพระธรรมวินัย เป็นการ
แสดงบทบาทที่พึงประสงค์ 1) ปลูกฝังให้คนไทยใกล้ชิดศาสนธรรม นําหลักศาสนธรรมไปปรับใช้ในวิถีชีวิตตน
ได้ 2) ฟ้ืนฟูและพัฒนาจิตใจและพัฒนาตนให้ถึงพร้อมในการปฏิบัติภารกิจทั้ง 6 ด้านของคณะสงฆ์ รวมทั้ง
เป็นกัลยาณมิตรของศาสนิกชน สามารถปลูกฝัง และฝึกอบรมให้เยาวชนมีสัมมาทิฐิในการดํารงชีวิต   3) 
เสริมสร้างความเข้มแข็งของชุมชน โดยดึงศาสนิกชนเข้ามามีส่วนร่วมในกิจกรรมของวัด และพระเข้าไปมีส่วน
ร่วมในกิจกรรมพัฒนาสังคมและชุมชนมีภาครัฐสนับสนุนงบประมาณ 4) พระสงฆ์เป็นแบบอย่างที่ดีในด้าน
ศีลธรรม และจรรยา เพ่ือปลูกศรัทธาให้เกิดขึ้นกับประชาชนในท้องถิ่น 6) เสริมสร้างความเข้มแข็งของชุมชน
และพัฒนาเยาวชน และศาสนิกชนในแต่ละบทบาทหน้าที่ตามภารกิจคณะสงฆ์ เช่น สนับสนุนด้าน
งบประมาณ ความก้าวหน้าด้านสมณศักด์ิ การพัฒนาศักยภาพ และเชิดชูยกย่องให้เป็นที่ประจักษ์แก่หมู่
คณะสงฆ์ 
  บทบาทการพัฒนาสังคมทางการศาสนศึกษา  
  พระสงฆ์ต้องตระหนักถึงการศึกษาเล่าเรียนพระธรรมวินัยของพระพุทธศาสนาของบรรพชิตและ
คฤหัสถ์ เป็นกิจการของคณะสงฆ์ประการหน่ึงที่สําคัญย่ิงในอํานาจหน้าที่ของมหาเถรสมาคมมีความตอนหน่ึง
ว่า “ควบคุมและส่งเสริมการศาสนศึกษา” ของคณะสงฆ์ (ม.15ตรี) และในระเบียบการปกครองคณะสงฆ์
ส่วนกลาง มหาเถรสมาคมได้กําหนดวิธีดําเนินการควบคุม และส่งเสริมการศาสนศึกษาว่า “ควบคุมและ
ส่งเสริมการศาสนศึกษาให้ดําเนินไปด้วยดี” 9 ประการ คือ (1) เพ่ือให้พระสงฆ์รักษาตนและหมู่คณะ (2) เพ่ือ
ใช้อบรมสั่งสอนพระธรรมวินัยแก่บรรพชิตและคฤหัสถ์ (3) เพ่ือใช้พัฒนาชาติบ้านเมืองด้วยคุณธรรมของพระ
ศาสนา (4) เพ่ือใช้ในกิจการคณะสงฆ์และการพระศาสนา (5) เพ่ือรักษาหลักพระธรรมวินัยของ
พระพุทธศาสนา (6) เพ่ือสร้างศาสนทายาทสืบอายุพระพุทธศาสนา (7) เพ่ือความม่ันคงแห่งพระพุทธศาสนา 
(8) เพ่ือความต้ังมั่นแห่งพระสัทธรรม และ(9) เพ่ือความม่ันคงของประเทศชาติอันเป็นส่วนรวม 
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  บทบาทการพัฒนาสังคมการเผยแผ่พระพุทธศาสนา  
  การเผยแผ่พุทธศาสนาเป็นหน้าที่ หรือบทบาทที่พระสงฆ์จักต้องกระทํา โดยการจัดการเทศนา 
อบรม สั่งสอน ประชาชน ให้เกิดศรัทธาเลื่อมใสในพระพุทธศาสนา และต้ังอยู่ในสัมมาปฏิบัติ เป็นพลเมืองดี
ของประเทศชาติ การเผยแผ่พระพุทธศาสนาทั้งวัดและพระสงฆ์ได้ทําการเผยแผ่พระพุทธศาสนามากเป็น
พิเศษ ดังจะเห็นได้จากมีหน่วยพระธรรมทูต ธรรมจาริก ธรรมพัฒนาและหน่วยพัฒนาทางจิต ทั้งมีหน่วย
อบรม อ.ป.ต. (หน่วย อบรมประชาชนประจําตําบล) ทั้งน้ี การเผยแพร่พระศาสนาของพระสงฆ์จะได้ผลมี
เง่ือนไขบางประการ ดังน้ี (พระมหาเสริมชัย ชยมงฺคโล. 2549. หน้า 45) (1) พระสงฆ์จะต้องศึกษาให้มีความรู้ 
ความเข้าใจในพระธรรมวินัย และปฏิบัติตามอย่างจริงจัง สอนอย่างไร ปฏิบัติได้อย่างน้ัน (2) ไม่สอนให้
คลาดเคลื่อนจากความจริง เพ่ือผลประโยชน์ของตน  (3) ไม่ติดยึดในแง่ใดแง่หน่ึงของหลักธรรม (4) ไม่เห็นแก่
ความง่าย ตีความธรรมวินัยตามชอบใจหรือตามความต้องการของประชาชน (5) ไม่สนองความต้องการของผู้
มีอํานาจ และ(6) ประสานความเข้าใจ ความเช่ือหรือลัทธิศาสนาอ่ืน ๆ  
  บทบาทการศึกษากับการพัฒนาสังคมสาธารณูปการ  
  พระพุทธศาสนาเป็นสถานที่สาธารณะของสังคมเพราะเป็นที่เคารพศรัทธา ความเลื่อมใส การพัฒนา
สังคมของพระสงฆ์ในการช่วยเหลืออุดหนุนหรือเก้ือกูลคนส่วนมากหรือคนทั่วไปหรือกิจการเกี่ยวกับการดูแล
รักษา และจัดการวัดให้อยู่ในความเรียบร้อยเป็นงานเก่ียวการพัฒนาอาคาร สถานที่ และสิ่งแวดล้อมของวัด
ได้แก่ การก่อสร้างและบูรณปฏิสังขรณ์ ศาสนวัตถุ และศาสนสถานให้อยู่เรียบร้อยดีงาม ซึ่งได้แก่การพัฒนา
วัดให้เป็นศูนย์รวมจิตใจของประชาชนโดยมีพระภิกษุสงฆ์สําหรับ สาธารณูปการ ที่จัดเป็นระเบียบบริหาร
การคณะสงฆ์ส่วนกลาง และระเบียบการปกครองคณะสงฆ์ส่วนกลาง เรียกว่า“การสาธารณูปการ” น้ัน 
หมายถึง (1) การก่อสร้างและการบูรณปฏิสังขรณ์ ศาสนวัตถุและศาสนสถาน (2) กิจการอันเก่ียวกับวัด คือ 
การสร้าง การต้ัง การรวม การย้าย การยุบเลิก การขอรับพระราชทานวิสุงคามสีมา การยกวัดร้างเป็นวัดมี
พระภิกษุอยู่จําพรรษา และการยกวัดราษฎร์ขึ้นเป็นพระอารามหลวง (3) กิจการของวัดอ่ืน ๆ เช่น การจัด
งานวัด การเรี่ยไร และ(4) การศาสนสมบัติของวัด  
  บทบาทการศึกษากับการพัฒนาสังคมการสาธารณสงเคราะห์  
  บทบาทการศึกษาของพระสงฆ์ต่อการพัฒนาสังคมอีกด้านหน่ึงคือ การสาธารณสงเคราะห์ เป็นการ
ดําเนินกิจการต่าง ๆ เพ่ือให้เป็นสาธารณประโยชน์ของแก่สังคม หน่วยงาน หรือของบุคคล หรือคณะบุคคล 
หรือการช่วยเหลือเก้ือกูล หรือการอุดหนุนจุนเจือสถานที่ซึ่งเป็นสาธารณสมบัติหรือประชาชนทั่วไป ดังน้ี (1) 
จัดกิจการของวัดให้เป็นไปโดยเรียบร้อย (2) เป็นธุระในการจัดการศึกษาอบรมแก่บรรพชิตและคฤหัสถ์ และ
(3) ให้ความสะดวกตามสมควรแก่พุทธศาสนิกชน ในการบําเพ็ญกุศลบทบาทดังกล่าว เป็นการพัฒนาสังคมให้
มีความเป็นระเบียบมากขึ้น และเป็นการเอ้ือเฟ้ือให้สังคมอยู่ร่วมกันอย่างสันติภาพ สงบสุข 
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บทสรุป 
  พระพุทธศาสนากับสังคมไทย มีความเก้ือกูลกันมายาวนาน บทบาทของพระสงฆ์ต่อการพัฒนา
การศึกษาในอดีตจนถึงปัจจุบัน มีความสําคัญต่อการดําเนินชีวิตของสังคมไทยอย่างต่อเน่ือง การพัฒนา
การศึกษาของพระสงฆ์เป็นสิ่งจําเป็นมาก เพราะเป็นการสืบทอดพระพุทธศาสนา และเป็นการเผยแผ่หลักคํา
สอนให้สังคม เกิดความเข้าใจดําเนินชีวิตได้อย่างถูกต้อง ทั้งสภาพกาย และจิตใจ เป็นไปเพ่ืออุดมคติ ในการ
รักษาคุณงามความดี ตามหลัก ทาน ศีล ภาวนา สมาธิ และปัญญา ทําให้สังคมได้รับการประพฤติปฏิบัติตาม
หลักคําสอนได้ยอย่างถูกต้อง เป็นไปตามหลักธรรมคําสั่งสอนของพระพุทธเจ้า ที่สําคัญสามารถทําให้เกิดการ
บรรลุตามเป้าหมาย ทําให้เกิดการพ้นทุกข์  นอกจากน้ัน บทบาทของพระสงฆ์ต่อพัฒนาการศึกษา ยังเป็น
การสร้างเสริมสังคมในด้านการปกครอง การศึกษา เผยแผ่ สงเคราะห์ เป็นการช่วยเหลือสังคมให้เกิดความ
เมตตาต่อสรรพสัตว์โลกด้วยกัน เพ่ือให้เกิดความก้าวหน้าต่อสู่ยุคสมัยใหม่ การไม่ละเลยการศึกษาในการ
ประพฤติปฏิบัติที่เป็นหลักการเดิม ยังเป็นแนวทางทําให้ชนรุ่นหลังได้ยึดถือปฏิบัติตาม ทั้งทางจารีต
วัฒนธรรม ประเพณี และแนวทางการปฏิบัติที่แท้จริง   
ดังน้ัน บทบาทของพระสงฆ์ต่อการพัฒนาการศึกษา เพ่ือให้เกิดความเจริญก้าวหน้าในยุค 4.0 พระสงฆ์ต้อง
ทบทวนบทบาทของตนเอง ทั้งการศึกษาทางธรรม และทางโลก หมั่นศึกษาฝึกฝน ให้เกิดองค์ความรู้อย่าง
ต่อเน่ือง สามารถนําเอาองค์ความรู้ ไปใช้พัฒนาในยุคสังคม 4.0 ได้ และทําให้สังคมทุกสังคมสามารถดําเนิน
ชีวิตได้อย่างถูกต้อง เป็นไปตามเจตจํานงค์คําสอนของพระพุทธศาสนา อย่างแท้จริง  
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