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พุทธเถรวาทกับพระป่า: มานุษยวิทยากับการศึกษาชีวิตพระอาจารย์มั่น ภูริทัตโต 

ดร.นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ 

 พระอาจารย์มั่น ภูริทัตโต ได้รับการยกย่องว่าเป็น “พระอาจารย์ใหญ่สายวัดป่า” และเป็นผู้บุกเบิก

แนวทางวิปัสสนากรรมฐานและธุดงคไ์ปตามสถานที่ต่างๆ เพื่อแสวงหาธรรมตามแบบอย่างพระพุทธเจ้า และมี

ลูกศิษยท์ั้งพระสงฆ์และฆราวาสจำนวนมากสืบทอดแนวทางการปฏิบัติของท่านมาจนถึงปัจจุบัน   ชีวิตสมณะ

ของพระอาจารย์มั่น จึงเป็นภาพสะท้อนพุทธเถรวาทในสังคมไทยในช่วง 100 ปีที่ผ่านมา และเป็นประเด็นที่นัก

มานุษยวิทยาให้ความสนใจเป็นอย่างมาก อย่างไรก็ตาม นักมานุษยวิทยาเริ่มสนใจศึกษาพุทธศาสนาในช่วงต้น

คริสต์ศตวรรษที่ 20  โดยการเปรียบเทียบกับศาสนาคริสต์นิกายคาธอลิกกับ โปรแตสแตนท์ (Stcherbatsky, 

1923) แต่การเปรียบเทียบดังกล่าวก็ไม่สามารถอธิบายความซับซ้อนในพุทธศาสนาได้ (Spiro, 1982) นำไปสู่

การศึกษาพุทธศาสนาในมิติของสังคมที่มีการปรับตัวเข้ากับท้องถิ่นและโลกสมัยใหม่ (Bechert, 1978) แต่นัก

มานุษยวิทยาตะวันตกก็ยังสนใจพุทธเถรวาทมากกว่าเพราะมีการแปลคำสอนเป็นภาษาอังกฤษอย่างแพร่หลาย 

(Gellner, 1990) ในขณะที่ตำราคำสอนของพุทธมหายานจะเขียนด้วยภาษาท้องถิ่นที่หลากหลาย ทำให้ยากต่อ

การศึกษา รวมทั้งอุปสรรคจากปัญหาทางการเมืองในประเทศจีนและธิเบต ทำให้ไม่สามารถเก็บข้อมูลในพื้นที่

ได้ นักมานุษยวิทยาจึงมุ่งศึกษาพุทธเถรวาทในประเทศไทยและเอเชียใต้ (Ortner, 1978; Tambiah, 1970, 

1976) 

 การศึกษาของ Spiro (1982) ชี้ให้เห็นว่าคำสอนในพุทธเถรวาทมิได้มีรูปแบบเดียว หากแต่มีความ

หลากหลายในการปฏิบัติและการตีความของแต่ละท้องถิ่น ในขณะที่ James & Johnson (1988) วิจารณ์ว่า

นักวิชาการตะวันตกมักจะมองศาสนาอื่นเป็น “ลัทธิความเชื่อที่แปลกหระหลาด” ไม่ใช่ศาสนาที่แท้จริง และให้

ความสำคัญกับการปฏิบัติของนักบวชมากกว่าการปฏิบัติทางความเชื่อของคนท้องถิ่น จากประเด็นนี้นำไปสู่

แนวคิดเรื่อง “การผสานความเชื่อทางศาสนา” (Religious Syncretism) เพื่อบ่งชี้ว่าคนในท้องถิ่นนำความเชื่อ

ทางศาสนาหลายๆ แบบมาปฏิบัติร่วมกันได้ (Bechert, 1978)  นักมานุษยวิทยาหลายคนจึงนำแนวคิดนี้มา

อธิบายให้เห็นว่าพิธีกรรมในพุทธเถรวาทในท้องถิ่นต่างๆ ของไทยมีการผสานความเชื่อระหว่างพุทธ พราหมณ์ 

ผี เข้าด้วยกัน ซึ่งเป็นลักษณะของ “พุทธแบบชาวบ้าน”  (ศรีศักร, 2550; สนิท 2539; Davis, 1984; Tambiah, 

1984; Terwiel, 1974)  รวมทั้งชี้ให้เห็นว่าพุทธศาสนาในสังคมไทยถูกควบคุมและจัดระเบียบโดยผู้ปกครอง 

และอำนาจทางการเมืองมาอย่างต่อเนื่อง (Keyes, 1971, 1987, 1992; Tambiah, 1976, 1978, 1984) 

ข้อสังเกตเหล่านี้ทำให้เห็นว่าพุทธศาสนาไม่อาจแบ่งแยกได้ว่าแบบไหน “แท”้ (มีเหตุผล) และแบบไหน 

“เทียม” (งมงาย) (Gellner, 1990; Wdeyewardene, 1986) 

 ในการศึกษาเกี่ยวกับพระป่า  Taylor (1992, 1993) ชี้ให้เห็นว่าพระป่าในภาคตะวันออกเฉียงเหนือ

ของไทยปรากฎขึ้นภายใต้การปฏิรูปศาสนาและการปกครองในช่วงรัชกาลที่ 4-5 โดยศึกษาประวัติของพระ

อาจารย์มั่น ภูริทัตโตในฐานะเป็นสัญลักษณ์ของการท้าทายอำนาจรัฐไทยสมัยใหม่และธรรมยตุิกนิกาย รวมทั้ง

เป็นภาพตัวแทนของพระอรหันต์ผู้เคร่งครัดในคำสอนของพระพุทธเจ้า   ในประเด็นนี้ Keyes (1981) ชี้ให้เห็น

ว่าการเล่าประวัติชีวิตของพระอาจารย์มั่น ภูริทัตโต และครูบาศรีวิชัย ได้นำเอาโครงเรื่องประวัติของ

พระพุทธเจ้ามาเป็นแนวในการเล่า เพื่ออธิบายว่าท่านคือพระอรหันต์ที่หลุดพ้นจากการเวียนว่ายตายเกิด ส่วน
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การศึกษาของ Kalnala Tiyavanich (1997) ชี้ให้เห็นว่าพระป่าสายอาจารย์มั่น คือภาพสะท้อนของความ

หลากหลายของวิถีพุทธแบบชาวบ้านและความสมบูรณ์ของป่าไม้ในสังคมไทย แต่รัฐไทยสมัยใหม่นำเอา

กฎระเบียบสงฆ์จากส่วนกลางเข้าไปควบคุม ทำให้มิติสังคมและวัฒนธรรมของพุทธศาสนาในท้องถิ่นเลือน

หายไป   

ในช่วง 1-2 ทศวรรษที่ผ่านมา นักมานุษยวิทยาและนักวิชาการไทยและต่างชาติสนใจศึกษาพุทธ

ศาสนาในประเด็นเกี่ยวกับขบวนการเคลื่อนไหวปฏิรูป การปรับตัว และโลกทัศน์ทางศาสนาของกลุ่มลัทธิความ

เชื่อใหม่ๆและของชนชั้นกลางในเมืองภายใต้ระบอบเศรษฐกิจทุนนิยมและวัฒนธรรมบริโภค ซึ่งสะท้อนการ

เปลี่ยนผ่านของวิธีสอน วิธปีฏิบัติ และพิธีกรรมทางศาสนา รวมทั้งการทบทวนว่าพุทธปฎิบัติที่อยู่นอกจารีตที่

เคยถูกเบียดขับออกไปจากวาทกรรมของรัฐไทยกำลังปรากฎตัวขึ้นมาในรูปแบบใหม่ๆ เพื่อตอบสนองความ

ต้องการของกลุ่มคนที่ต่างกัน (อภิญญา, 2543; Essen, 2004; Kitiarsa, 2005; Laohavanich, 2012; 

Mackenzie, 2007; Parnwell & Seeger, 2008; Roenjun & Speece, 2013; Scott, 2006; Sivaraksa, 

2009; Speece, 2013; Taylor, 2008)  
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