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บทคัดย่อ

รฐัธรรมนญูสหรฐัฯ ได้ก�ำหนดห้ามมใิห้มศีาสนาประจ�ำชาตหิรอืห้ามมิให้รัฐให้การสนับสนุน

ต่อศาสนาใดศาสนาหนึง่เป็นพเิศษ การเกดิขึน้และการด�ำรงอยูข่องลทัธคิวามเช่ือต่างๆ จงึต้องด�ำเนนิ

ไปด้วยการอาศยัทรพัยากรของตนเอง สภาวะเช่นนีท้�ำให้เกดิ “พหนุยิมทางศาสนา” โดยไม่มศีาสนา

ใดจะได้รับอภิสิทธิ์ต่างจากศาสนาอื่น และองค์กรของลัทธิความเช่ือ/ศาสนาต่างต้องแข่งขันกันใน

การแสวงหาทรัพยากรเพื่อสนับสนุนกิจกรรมของตน 

บทบัญญัติเรื่องพหุนิยมทางศาสนาในสหรัฐฯ มีผลกระทบอย่างส�ำคัญต่อกิจกรรมทาง

ศาสนาขององค์กรด้านศาสนา ศาสนาทีจ่ะด�ำรงอยูไ่ด้จ�ำเป็นต้องท�ำให้ผูค้นเหน็ด้วยและเข้าร่วมกบั

ศาสนาของตน ในขณะเดียวกัน การมีส่วนร่วมในศาสนาต่างๆ ก็เป็นต้นทุนทางสังคมประเภทหนึ่ง

ที่เป็นประโยชน์ต่อการปกครองในระบอบประชาธิปไตย ท้ังยังเป็นพื้นท่ีส�ำหรับการเรียนรู้ของ

ประชาชนในระบอบประชาธิปไตยได้อีกด้วย

ค�ำส�ำคัญ: พหุนิยมทางศาสนา, รัฐและศาสนา
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Abstract

Constitution of the United States prohibits the establishment of religion  

or the privilege status to any religion. The establishment and existence of all kind 

of cults must depend on own resources. This leads to the “religious pluralism” 

which no religion is superior to the others. Religious organization must compete  

to gain the social support themselves.

The provision of religious pluralism in the US Constitution effects  

significantly to religious activities. Support and participation from followers are  

essential to their existence. Meanwhile, religious participation becomes the social 

capital which is useful to democratic system as well as learning space for people.

Keywords: religions pluralism, state and religion

1. สภาวะ “กึ่งศาสนาประจ�ำชาติ” ในรัฐธรรมนูญ พ.ศ. 2560

ความเปลีย่นแปลงส�ำคญัประการหนึง่ในรฐัธรรมนูญ พ.ศ. 2560 ซึง่อาจไม่ได้มีการพจิารณา

กันอย่างกว้างขวางก็คือ บทบัญญัติในส่วนของอ�ำนาจรัฐที่เกี่ยวข้องกับศาสนา ทั้งนี้ บทบัญญัติใน

รัฐธรรมนูญที่ผ่านมักจะไม่ได้มีการบัญญัติเกี่ยวกับศาสนาประจ�ำชาติไว้อย่างชัดเจน โดยจะมีเพียง

ในส่วนที่เกี่ยวกับพระมหากษัตริย์ ด้วยการก�ำหนดให้ “พระมหากษัตริย์ทรงเป็นพุทธมามกะ และ

ทรงเป็นอัครศาสนูปถัมภก”1 

แต่ส�ำหรับรัฐธรรมนูญ พ.ศ. 2560 นอกจากการบัญญัติข้อความในลักษณะดังกล่าวไว้แล้ว 

กย็งัได้มกีารบญัญตัถิงึบทบาทของรฐัในการให้ความส�ำคญักบัพทุธศาสนาไว้เป็นพเิศษในหมวดแนว

นโยบายแห่งรัฐ ดังนี้

“มาตรา 67 รัฐพึงอุปถัมภ์และคุ้มครองพระพุทธศาสนาและศาสนาอื่น”

1	 แม้จะไม่ได้มีบทบัญญัติให้พุทธศาสนาเป็นศาสนาประจ�ำชาติ แต่ไพโรจน์ ชัยนาม มีความเห็นว่าบทบัญญัติใน
ลกัษณะนีก้ถ็อืว่าเป็นการก�ำหนดให้เป็นศาสนาประจ�ำชาต ิดรูายละเอยีดใน ไพโรจน์ ชยันาม, ค�ำอธบิายกฎหมาย
รัฐธรรมนูญเปรียบเทียบ เล่ม 1 ข้อความเบื้องต้นและหลักท่ัวไปของกฎหมายรัฐธรรมนูญ (มหาวิทยาลัย
ธรรมศาสตร์, 2497) หน้า 459.  

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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“ในการอุปถัมภ์และคุ้มครองพระพุทธศาสนาอันเป็นศาสนาท่ีประชาชนชาวไทย 

ส่วนใหญ่นับถือมาช้านาน รัฐพึงส่งเสริมและสนับสนุนการศึกษาและการเผยแผ่ 

หลักธรรมของพระพุทธศาสนาเถรวาท เพื่อให้เกิดการพัฒนาจิตใจและปัญญา  

และต้องมีมาตรการและกลไกในการป้องกันมิให้มีการบ่อนท�ำลาย พระพุทธศาสนา

ไม่ว่าในรูปแบบใด และพงึส่งเสริมให้พุทธศาสนิกชนมีส่วนร่วมในการด�ำเนินมาตรการ 

หรือกลไกดังกล่าวด้วย”

แม้จะไม่ได้มีการก�ำหนดให้ศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ�ำชาติ แต่บทบัญญัติในมาตรานี ้

ได้สะท้อนให้เห็นถึงการจัดวางสถานะของพุทธศาสนาให้มีความส�ำคัญท่ีรัฐจะต้องส่งเสริมและ

สนับสนุนท้ังในเชิงนโยบายและการสร้างมาตรการต่างๆ อันที่จริงสถานะของพุทธศาสนาก็มี 

ความส�ำคัญมาอย่างต่อเนื่องภายใต้การบริหารจัดการของรัฐไทยมาอย่างต่อเนื่อง ดังสามารถ

พิจารณาได้จากการจัดตั้งหน่วยงาน งบประมาณ หรือการออกประกาศ ระเบียบของทางราชการ 

ทีอ้่างองิอยูก่บัพทุธศาสนา เช่น การประกาศวนัหยดุราชการ หรือการห้ามขายเครือ่งดืม่แอลกอฮอล์

ในวันส�ำคัญทางพุทธศาสนา2 เป็นต้น ขณะที่วันส�ำคัญของศาสนาอื่นๆ ไม่ได้รับการให้ความส�ำคัญ

ในลักษณะเดียวกัน

ในอดีตที่ผ่านมา ได้เคยมีการเคลื่อนไหวที่จะให้รัฐธรรมนูญรับรองพุทธศาสนาเป็นศาสนา

ประจ�ำชาตเิกดิข้ึนหลายครัง้ แต่ความพยายามดังกล่าวก็ไม่ประสบความส�ำเรจ็แต่อย่างใด บทบญัญติั

ที่เกิดขึ้นในรัฐธรรมนูญจึงไม่ได้ให้การรับรองพุทธศาสนาเป็นศาสนาประจ�ำชาติ แต่ก็สามารถกล่าว

ได้ว่าบทบัญญัติเช่นนี้เป็นการรับรองพุทธศาสนาอย่างไม่เป็นทางการให้เป็นศาสนาส�ำคัญมากกว่า

ศาสนาอื่นๆ 

การผลักดันให้เกิดบทบัญญัติที่ให้ความส�ำคัญกับพุทธศาสนาเช่นน้ี ส่วนหน่ึงมาจากความ

เข้าใจว่าหากไม่มกีารบญัญตัริบัรองพทุธศาสนาอย่างชดัเจนแล้วกจ็ะส่งผลในด้านลบต่อความมัน่คง 

ความเจรญิก้าวหน้าของพทุธศาสนา จงึจ�ำเป็นต้องมีการรบัรองไว้ให้ชัดเจน อย่างไรกต็าม รัฐฆราวาส 

(secular state) ภายใต้ระบอบเสรีประชาธิปไตย มีการจัดวางสถานะของศาสนาในหลายรูปแบบ 

ดังการรับรองให้ศาสนาใดศาสนาหนึ่งเป็นศาสนาของรัฐ การก�ำหนดให้บางศาสนามีสถานะพิเศษ

กว่าศาสนาอ่ืน หรือการแยกศาสนาออกจากรัฐอันท�ำให้ศาสนาแต่ละศาสนาต่างด�ำรงอยู่อย่างเท่า

เทียมกัน3 ซ่ึงมีรัฐจ�ำนวนไม่น้อยได้หลีกเลี่ยงที่จะก�ำหนดให้มีศาสนาประจ�ำชาติขึ้น และการไม่มี

2	 ประกาศส�ำนักนายกรัฐมนตรี เรื่อง ก�ำหนดวันห้ามขายเครื่องดื่มแอลกอฮอล์ (ฉบับที่ 3) พ.ศ. 2558 ข้อ 2 ห้าม
ผู้ใดขายเครื่องด่ืมแอลกอฮอล์ในวันมาฆบูชา วันวิสาขบูชา วันอาสาฬหบูชา วันเข้าพรรษาและวันออกพรรษา 
ยกเว้นการขายเฉพาะร้านค้าปลอดอากรภายในอาคารท่าอากาศยานนานาชาติ

3	 ไพโรจน์ ชัยนาม, ค�ำอธิบายกฎหมายรัฐธรรมนูญเปรียบเทียบ เล่ม 1 ข้อความเบื้องต้นและหลักทั่วไป	
ของกฎหมายรัฐธรรมนูญ (มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, 2497) หน้า 459 – 460.

รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ
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วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560

บทบัญญัติดังกล่าวก็ไม่ได้เป็นผลให้เกิดความตกต�่ำขึ้นกับศาสนาแต่อย่างใด 

บทความนี้ต ้องการท�ำความเข้าใจกับการจัดวางสถานะศาสนาในรัฐธรรมนูญของ

สหรัฐอเมริกา เน่ืองจากเป็นรัฐธรรมนูญที่มิได้มีบทบัญญัติในเรื่องศาสนาประจ�ำชาติ รวมถึงจะ

พิจารณาถึงผลกระทบในบางแง่มุมที่มีต่อระบอบการเมือง เพื่อให้เห็นว่าการจัดวางความสัมพันธ์

ระหว่างศาสนาและรัฐเป็นสิ่งที่สามารถแตกต่างออกไปได้ในหลากหลายแง่มุม ซึ่งก็อาจท�ำให้เกิด

ความเจริญงอกงามแก่สถาบันศาสนาและระบอบประชาธิปไตยควบคู่กันไป โดยไม่จ�ำเป็นต้องใช้

อ�ำนาจแห่งรัฐมาประกันการด�ำรงอยู่ของศาสนาแต่อย่างใด  

2. ศาสนาในรัฐธรรมนูญสหรัฐฯ

แม้ว่านักรณรงค์ด้านสิทธิทางศาสนาและนักเทศน์ทางโทรทัศน์มักจะกล่าวอ้างบ่อยครั้งว่า

สหรัฐฯ ถูกก่อตั้งมาให้เป็นรัฐคริสเตียน (Christian Nation)4 ซึ่งอาจมีประชาชนบางคนก็เข้าใจไป

ในลักษณะดังกล่าว อย่างไรก็ตาม การกล่าวว่าสหรัฐฯ มีประชาชนเป็นคริสเตียนมีความหมายแตก

ต่างไปจากการก�ำหนดให้เป็นรัฐคริสเตียนอย่างมาก เพราะหากกลายเป็นรัฐคริสเตียนก็ย่อม

หมายความถึงการต้องน�ำหลักค�ำสอนทางศาสนามาบังคับใช้ในฐานะที่เป็นกฎหมายประเภทหนึ่ง 

หรืออาจต้องให้สถานะอันเป็นพิเศษแก่คริสต์ศาสนาเอาไว้

แต่เมื่อพิจารณาจากบทบัญญัติของรัฐธรรมนูญแล้วจะพบว่ามิได้เป็นเช่นนั้นแต่อย่างใด 

รัฐธรรมนูญของสหรัฐฯ แสดงให้เห็นถึงความเป็นรัฐฆราวาส (secular state) โดยไม่มีการบัญญัติ

ถึงความเป็นคริสเตียน (Christianity) หรือพระเยซู (Jesus Christ) หรือกล่าวให้ชัดเจนมากข้ึน 

รฐัธรรมนญูสหรฐัฯ มกีารบัญญติัถงึศาสนาไว้เพยีง 2 แห่งเท่าน้ัน โดยในการแก้ไขเพิม่เตมิรฐัธรรมนูญ

ครั้งที่ 1 (First Amendment) ได้มีข้อความว่า “สภาคองเกรสต้องไม่ออกกฎหมายที่เกี่ยวกับการ

ก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติ (establishment of religion) หรือห้ามไม่ให้มีการด�ำเนินการห้ามเสรี

ภาพใดๆ (prohibiting the free exercise thereof…)” และอีกแห่งปรากฏในมาตรา 6 (article 

VI) ซึ่งห้ามการตรวจสอบความเชื่อทางศาสนา (religious test) ของบุคคลในการเข้ารับต�ำแหน่ง

สาธารณะต่างๆ 

ทั้งนี้ บทบัญญัติส�ำคัญที่สุดในรัฐธรรมนูญในประเด็นที่เกี่ยวกับศาสนาก็คือ บทบัญญัติอยู่

ในการแก้ไขเพิ่มเติมครั้งที่ 1 ซึ่งต่อมาภายหลังถูกเรียกว่าบทบัญญัติว่าด้วยสิทธิพลเมือง (Bill of 

Rights) ซึ่งเริ่มต้นด้วยการก�ำหนดขอบเขตของรัฐบาลในเร่ืองท่ีเกี่ยวกับศาสนา ท�ำให้มีการเรียก

เสรีภาพทางศาสนาว่าเป็น “เสรีภาพอันดับแรก” (the first freedom)

4	 “Is America A Christian Nation? Religion, Government and Religious Freedom” สืบค้นออนไลน์ 
https://www.au.org/resources/publications/is-america-a-christian-nation
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รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ

ในการแก้ไขเพิ่มเติมครั้งที่ 1 ข้อความท่ีเก่ียวข้องกับประเด็นดังกล่าวน้ีได้ระบุว่า  

“สภาคองเกรสต้องไม่ออกกฎหมายที่เกี่ยวกับการก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติ (establishment of 

religion) หรือห้ามไม่ให้มีการด�ำเนินการห้ามเสรีภาพใดๆ (prohibiting the free exercise 

thereof…)”5 บทบญัญตัทิัง้สองประการในมาตราข้างต้นเรยีกว่า “Establishment Clause” และ 

“Free Exercise Clause” ตามล�ำดับ แม้ความหมายและความสัมพันธ์ที่แน่ชัดของข้อบัญญัต ิ

ท้ังสองนั้นยังเป็นที่ถกเถียงกัน แต่หากพิจารณาเฉพาะบทบัญญัติในแง่มุมที่เกี่ยวกับทางศาสนา 

บทบัญญัติว่าด้วยการห้ามก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติและเสรีภาพในการด�ำเนินการทางศาสนา  

มีความหมายโดยรวมว่าการด�ำเนินชีวิตของประชาชนในสหรัฐฯ ในประเด็นทางด้านศาสนาจะต้อง

ไม่ถูกควบคุมหรือถูกกีดกันจากรัฐบาล

บทบัญญัติที่ว่าด้วยการห้ามก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติ มีความหมายในระดับต�่ำที่สุดว่า

รัฐบาลไม่สามารถที่จะให้การสนับสนุนทางด้านวัตถุหรือให้การรับรองศาสนาใดเป็นการเฉพาะ  

รวมถึงไม่สามารถให้การสนับสนุนกับองค์กรที่มีความเกี่ยวข้องกับศาสนาใดศาสนาหนึ่งเป็นการ

เฉพาะได้ แม้รฐับาลอาจจะสามารถให้การสนบัสนนุกจิกรรมขององค์กรศาสนา เช่น ธนาคารอาหาร 

การให้ที่พักแก่คนไร้บ้าน และกิจกรรมอื่นๆ ในท�ำนองเดียวกัน โดยกิจกรรมเหล่านี้จะต้องไม่ใช่

กิจกรรมขององค์กรในประเภทที่เกี่ยวกับพิธีสักการบูชา หรือการเผยแพร่ศาสนาเพื่อดึงให้คน 

มาร่วมทางศาสนา

นอกจากนี้ ในมาตรา 6 (article VI)6 ซึ่งก�ำหนดการห้ามการตรวจสอบเรื่องศาสนา 

5	 First Amendment of United States Constitution 

		  “Congress shall make no law respecting an establishment of religion, or prohibiting the 
free exercise thereof; or abridging the freedom of speech, or of the press; or the right of the 
people peaceably to assemble, and to petition the Government for a redress of grievances.”

6	 United States Constitution, Article VI 

		  “All Debts contracted and Engagements entered into, before the Adoption of this Consti-
tution, shall be as valid against the United States under this Constitution, as under the Con-
federation.

		  This Constitution, and the Laws of the United States which shall be made in Pursuance 
thereof; and all Treaties made, or which shall be made, under the Authority of the United 
States, shall be the supreme Law of the Land; and the Judges in every State shall be bound 
thereby, any Thing in the Constitution or Laws of any State to the Contrary notwithstanding.

		  The Senators and Representatives before mentioned, and the Members of the several 
State Legislatures, and all executive and judicial Officers, both of the United States and of the 
several States, shall be bound by Oath or Affirmation, to support this Constitution; but no 
religious Test shall ever be required as a Qualification to any Office or public Trust under the 
United States.”
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บทบัญญัติมาตรานี้เป็นสิ่งที่มีความส�ำคัญในทางปฏิบัติและเป็นสิ่งที่มีนัยส�ำคัญ ด้วยเหตุผลว่าเป็น

วัตถุประสงค์ที่ต้องการแยกความเป็นสาวกแห่งศาสนาออกจากหน้าท่ีของการเป็นพลเมืองตาม

ระบอบประชาธิปไตย ซึ่งนอกจากจะห้ามการตรวจสอบเรื่องศาสนากับผู้ท่ีเข้ารับราชการแล้ว ใน

มาตรานีย้งัแสดงให้เหน็ถงึความส�ำคญัของการวางตวัเป็นกลางของรฐับาลในเรือ่งทีเ่กีย่วกบัศาสนา 

การห้ามตรวจสอบเรื่องเกี่ยวกับศาสนาของบุคคล ได้แสดงให้เห็นว่าผู้ที่วางกรอบรัฐธรรมนูญได้

พยายามที่จะไม่โยงประเด็นที่แสดงความเป็นพลเมืองของประเทศเข้ากับความเชื่อทางศาสนาใด

เป็นการเฉพาะหรือเป็นการทั่วไป

การที่รัฐธรรมนูญของสหรัฐฯ ไม่อนุญาตให้มีการก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติท�ำให้มีความ

แตกต่างกับหลายประเทศในยุโรป ซ่ึงประเทศเหล่าน้ีมักจะมีการก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาติไว้เป็น

กฎหมาย หรอืไม่กเ็ป็นประเทศทีส่ามารถให้การสนบัสนุนองค์กรทางศาสนาในรปูแบบต่างๆ ได้ ข้อ

ก�ำหนดดังกล่าวจงึท�ำให้การจัดวางสถานะของศาสนาในสงัคมของสหรฐัฯ ถกูเรยีกว่าเป็น “พหนุยิม

ทางศาสนา” (religious pluralism)

การห้ามก�ำหนดศาสนาประจ�ำชาตใินสหรฐัฯ ซึง่ท�ำให้รฐัไม่สามารถจดัสรรงบประมาณหรอื

ให้การอุดหนุนแก่ศาสนาใดศาสนาหนึ่งได้ ก็ย่อมมีความหมายว่าองค์กรทางศาสนา เช่น นิกาย 

(denomination) หรอืกลุ่มผู้ร่วมพธีิในโบสถ์ต่างๆ (congregations) ต้องอาศยัทรพัยากรของตนเอง

ในการก่อตั้งหรือเพื่อให้สามารถด�ำเนินองค์กรอยู่ได้ต่อไป ดังนั้น องค์กรศาสนาจึงจะต้องสร้าง

แรงดึงดูดสมาชิกจากกลุ่มคนที่มีศักยภาพซึ่งอาจจะอยู่ในนิกายอ่ืน หรืออาจเป็นกลุ่มบุคคลท่ีไม่ได้

เคยเข้าร่วมเป็นสมาชกิกับองค์กรทางศาสนาแห่งใดแห่งหนึง่มาเข้าร่วม องค์กรศาสนาจงึจ�ำเป็นต้อง

มีหลักการ ประสบการณ์ และทรัพยากรที่สามารถดึงดูดบุคคลให้มาเข้าร่วมเป็นสมาชิกได้

หากพิจารณาในแง่นี้ ก็สามารถกล่าวได้ว่าองค์กรทางศาสนาก็ต้องใช้แนวทางการบริหาร

จัดการจากด้านอุปทาน (supply – side approach) ในการเข้าหาสมาชิกและการมีส่วนร่วมทาง

ศาสนา ซ่ึงท�ำให้เกิดลกัษณะของการแข่งขนัระหว่างองค์กรศาสนาต่างๆ มีความเช่ือกนัว่าการแข่งขัน

เช่นนี้จะท�ำให้ฆราวาสมีแนวโน้มที่จะเข้าร่วมองค์กรศาสนามากขึ้น รวมทั้งมีการเสนอว่า

ประสบการณ์ของสหรัฐฯ ซึ่งมีความเป็นพหุนิยมทางศาสนาในระดับสูง รวมทั้งเรื่องของความเช่ือ

และศาสนกจิจะเป็นตวัอย่างทีแ่สดงให้เหน็อย่างชดัเจนว่าศาสนากบัสงัคมในสหรฐัฯ มคีวามสมัพนัธ์

อย่างเป็นธรรมชาติมากกว่าประเทศในแถบยุโรป 

อาจกล่าวได้ว่าบทบัญญัติ Free Exercise Clause มีส่วนส่งเสริมลักษณะทางศาสนาที่มี

ความโดดเด่นในวฒันธรรมทางการเมอืงและสงัคมของคนอเมรกินั ตัง้แต่กลางศตวรรษที ่20 เป็นต้นมา 

ศาลยุติธรรมในสหรัฐฯ มีแนวโน้มจะให้การยอมรับกับสิทธิเสรีภาพในการนับถือศาสนาของ 

กลุ่มศาสนานอกกระแส หรือกลุ่มศาสนานิกายต่างๆ ถึงแม้ว่าในบางคดีค�ำตัดสินของศาลสูงอาจจะ

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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เป็นการจ�ำกดัขอบเขตของบทบญัญติั Free Exercise Clause เช่น ในคด ีEmployment Division 

v Smith (ค.ศ. 1990)7 แต่โดยทั่วไปแล้ว การควบคุมการเคลื่อนไหวทางศาสนาอย่างเปิดเผยเป็น

เรื่องที่ขัดรัฐธรรมนูญ ดังจะเห็นได้ว่ากลุ่มลัทธินิกายต่างๆ เช่น นิกายมอร์มอน (Mormons), นิกาย

พระยะโฮวาห์ (Jehovah’s Witnesses), ลัทธิมูนิ (Moonie) และศาสนาของชาวอเมริกันพื้นเมือง 

(Native American) ล้วนได้รบัการคุ้มครองทางรัฐธรรมนญูตามบทบญัญตั ิFree Exercise Clause 

ถึงแม้ว่าสถานะของลัทธิเหล่านี้จะเป็นเพียงกลุ่มศาสนาเล็กๆ ก็ตาม

เป็นการง่ายที่จะกล่าวว่าบทบัญญัติ Free Exercise Clause มีความส�ำคัญกับลักษณะพหุ

นิยมทางศาสนา โดยเหตุที่กิจกรรมทางศาสนาต้องอาศัยวิธีการจัดการด้านอุปทานจึงท�ำให้องค์กร

ศาสนาต้องท�ำการแข่งขันระหว่างกัน ดังนั้น การสร้าง “ความแตกต่างของสินค้า” จึงเป็นเรื่องที่มี

ความจ�ำเป็น องค์กรศาสนาที่ต้องแข่งกันหาสมาชิกหรือผู้สนับสนุน ก็ต้องพยายามท�ำให้ตัวเองแตก

ต่างจากคูแ่ข่งในเรือ่งของหลกัการหรอืพิธกีรรมทางศาสนา บางครัง้การแข่งขนัขององค์กรศาสนาก็

ดูเหมือนจะมีการแข่งขันภายในศาสนาหรือกลุ่มนิกายเดียวกัน 

แน่นอนว่าสาเหตุที่นิกายความเชื่อต่างๆ จะสามารถสร้างความแตกต่างในเรื่องหลักการ

ความเชื่อหรือภารกิจได้มากแค่ไหนขึ้นอยู่กับทางเลือกว่ามีอยู่มากน้อยเพียงใด ดังน้ัน จึงไม่ใช่แค่

จ�ำนวนศาสนาทีม่กีารนับถอืกันเฉพาะในดินแดนแห่งหน่ึงแห่งใดเท่าน้ัน ท่ีแสดงให้เหน็ถึงความหลาก

หลายของศาสนาต่างๆ เหล่านั้น แต่ยังมีความหลากหลายของหลักค�ำสอนและการประพฤติปฏิบัติ

อีกด้วย ซึ่งสามารถเห็นได้จากความหลากหลายของศาสนาที่มีอยู่ในประเทศสหรัฐฯ 

แม้ความแตกต่างของศาสนาในสหรฐัฯ ยงัเป็นเรือ่งทีม่กีารถกเถยีงกนัอยู ่อาจจะมผีูโ้ต้แย้ง

ว่าศาสนาของชาวอเมรกินัทีด่เูหมอืนจะมคีวามหลากหลายน้ันถูกจ�ำกดัด้วยความเช่ือทางทฤษฎหีรอื

การปฏบิตัศิาสนกจิในขอบเขตทีแ่คบมาก รวมถงึการโต้แย้งว่าเหตผุลทีก่ล่าวมากไ็ม่มีความสอดคล้อง

ตรงกันกับแนวทางการจัดการด้านอุปทาน เนื่องจากศาสนาท่ีมีความแตกต่างกันอย่างแท้จริงก็ไม่

ควรต้องแข่งกันหาสาวกหรือผู้เลื่อมใส เช่น ผู้น�ำศาสนาฮินดูในอินเดียก็ไม่ต้องกังวลว่าสาวกของ

ศาสนาตนจะเปล่ียนไปนบัถอืศาสนาอสิลาม ในท�ำนองเดยีวกนักไ็ม่ควรเป็นข้อวติกกังวลของนักบวช

ของนิกายโรมนัคาธอลกิในฝรัง่เศสหรือเบลเยีย่ม ซึง่จะต้องเป็นห่วงว่าสาวกของของตนเองจะเปลีย่น

ไปเป็นสาวกของศาสนาอิสลาม

บทบญัญตัขิอง Free Exercise Clause เปิดทางให้สมาชกิของกลุม่ศาสนา/ความเชือ่ย่อยๆ 

สามารถใช้เสรีภาพในการนับถือศาสนาและสามารถเข้าสังกัดศาสนาได้มากกว่าศาสนาซึ่งถูกยึดถือ

เป็นหลักในสังคม แต่การบังคับใช้บทบัญญัตินี้อาจท�ำให้เกิดความไม่สะดวกแก่ศาสนาทางเลือก

7	 Employment Division v. Smith (1990), เป็นค�ำตดัสนิของศาลสงูในคดซีึง่ยนืยนัว่ารัฐสามารถปฏเิสธการจ้าง
งานอันเป็นผลมาจากการละเมิดต่อกฎเกณฑ์ของรัฐในการใช้พืชบางประเภทที่มีผลทางจิต แม้ว่าจะเป็นการใช้
ในส่วนหนึ่งของพิธีกรรมทางศาสนาก็ตาม

รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ
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มากกว่าศาสนาหลัก อย่างไรกต็าม ศาสนาใหม่หลายแห่งดเูหมอืนจะพยายามหาสมาชกิใหม่โดยมุง่

ท่ีกลุ่มคนหนุ่มสาว ซึ่งเป็นกลุ่มที่อาจจะยึดมั่นกับหลักการความเชื่อทางศาสนาใดเป็นการเฉพาะ

น้อยกว่ากลุม่อืน่ การมศีาสนาทางเลือกใหม่ดงักล่าวอาจเป็นการท�ำให้เห็นจดุเด่นของแต่ละศาสนา

ชัดขึ้นในเรื่องเกี่ยวกับหน้าที่ความรับผิดชอบ และยังเป็นการท�ำให้รูปแบบของกิจกรรมทางศาสนา

มีมาตรฐานเพิ่มขึ้น 

บทบัญญัติ Free Exercise Clause ซึ่งท�ำให้ศาสนาในสหรัฐฯ มีความแข็งขันก็อาจเป็น

ส่วนเติมเตม็อย่างดใีห้กับบทบัญญัต ิEstablishment Clause แม้ว่าบทบัญญตัน้ีิจะช่วยป้องกนัเรือ่ง

ที่ศาสนาจ�ำนวนไม่กี่ศาสนาที่ได้รับความนิยมหรือเป็นที่ช่ืนชอบมาก่อนจะเข้ามาถือสิทธิเพื่อครอบ

ครองพื้นที่สาธารณะทางศาสนาก่อนศาสนาอื่น แต่ Free Exercise Clause ก็ประกันว่าพลเมือง

จะสามารถเข้าถึงศาสนาทางเลือกได้อย่างแน่นอน

ดงันัน้ บทบญัญตัทิีเ่กีย่วกบัเรือ่งศาสนาใน First Amendment จงึท�ำหน้าทีเ่สมอืนเป็นการ

ส่งเสริมให้ศาสนามีความหลากหลายและมีชีวิตชีวามากขึ้น มีเหตุผลยืนยันได้ว่าบทบัญญัติ  

Establishment Clause ท�ำให้ศาสนาต่างๆ ต้องหาความสนับสนุนจากสมาชิกที่มีความสามารถ 

เนื่องจากกฎหมายนี้ไม่ยอมให้องค์กรศาสนาขอรับการสนับสนุนด้วยการให้รัฐบาลใช้อ�ำนาจบังคับ 

และ Free Exercise Clause ก็สามารถคุ้มครองสิทธิของผู้นับถือลัทธิความเช่ือจากอ�ำนาจของ

ศาสนาหลักที่ได้รับความนิยม อันเป็นการท�ำให้คนอเมริกันมีศาสนาทางเลือกที่หลากหลาย 

รัฐธรรมนูญของสหรัฐฯ ช่วยให้เกิดตลาดทางศาสนา (religious market) ที่องค์กรศาสนาจะไม่ได้

รับการสนับสนุนและไม่ถูกควบคุม และด้วยการผสมผสานของบทบัญญัติทางรัฐธรรมนูญดังกล่าว

จึงเป็นการส่งเสริมความเป็นพหุนิยมทางศาสนาในสหรัฐฯ ให้บังเกิดขึ้น8

3. พหุนิยมทางศาสนาและการเมืองในระบอบประชาธิปไตย

ลักษณะพหุนิยมทางศาสนาในสหรัฐฯ มีความสัมพันธ์และส่งผลต่อการมีบทบาททางการ

เมอืงของประชาชนในระบอบประชาธปิไตยอย่างไร ได้มงีานวชิาการท่ีท�ำการศกึษาและเสนอความ

เห็นถึงประเด็นดังกล่าว ดังนี้9

8	 Ted G. Jelen, “The Constitutional Basis of Religious Pluralism in the United States: Causes 
and Consequences” สืบค ้นระบบออนไลน ์  http : // journals . sagepub.com/doi/
abs/10.1177/0002716207301176

9	 Ted G. Jelen, “The Constitutional Basis of Religious Pluralism in the United States: Causes 
and Consequences” สืบค ้นระบบออนไลน ์  http : // journals . sagepub.com/doi/
abs/10.1177/0002716207301176 

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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ประการแรก ศาสนามผีลกระทบกบันโยบายสาธารณะ การท�ำความเข้าใจกลไกทีเ่ป็นความ

สัมพันธ์ระหว่างศาสนากับนโยบายสาธารณะไม่ใช่เรื่องที่สลับซับซ้อน ถึงแม้ว่าลักษณะของความ

สัมพันธ์ระหว่างมติมหาชนกับนโยบายสาธารณะจะเป็นเรื่องยาก แต่ก็ปฏิเสธไม่ได้ว่าการตัดสินใจ

ของผู้ก�ำหนดนโยบาย (โดยเฉพาะผู้ที่มาจากการเลือกตั้ง) ย่อมได้รับอิทธิพลมาจากมติมหาชน 

เนื่องจากค่านิยมและความรู้สึกนึกคิดของชาวอเมริกันส่วนหนึ่งถูกก�ำหนดด้วยปัจจัยทางศาสนา 

เพราะฉะนั้น จึงหลีกเลี่ยงไม่ได้ที่ศาสนาจะส่งผลกระทบกับเนื้อหาสาระในนโยบายของรัฐบาล

ตัวอย่างที่แสดงถึงอิทธิพลของศาสนากับการด�ำเนินนโยบายของรัฐบาลมีอยู่เป็นจ�ำนวน

มาก ในช่วงปลายศตวรรษที่ 20 และต้นศตวรรษที่ 21 แนวคิดเคลื่อนไหวทางการเมืองเชิงศาสนา 

(religious political activism) เชื่อมโยงกับสิทธิทางการเมือง กลุ่มอนุรักษ์นิยมทางศาสนาถือว่า

เป็นกลุ่มหนึ่งที่เป็นคะแนนเสียงส�ำคัญซึ่งมีอิทธิพลในพรรครีพับลิกัน กลุ่มดังกล่าวมักจะถูกมองว่า

ได้รับแรงกระตุ้นจาก “ประเด็นสังคม” (อันเป็นประเด็นที่เกี่ยวกับศีลธรรมส่วนบุคคล) เช่น  

สิทธิการท�ำแท้ง สิทธิของกลุ่มคนรักร่วมเพศ และบทบาทที่เหมาะสมทางสังคมของผู้หญิง 

ความส�ำคัญของศาสนาและกลุ่มนักเคลื่อนไหวทางศาสนาท่ีเกี่ยวข้องกับประเด็นขัดแย้ง

ต่างๆ เช่น การเคลื่อนไหวของผู้ที่สนับสนุนการท�ำแท้งในกลางศตวรรษที่ 19, การเคลื่อนไหวเพื่อ

เรียกร้องสิทธิพลเมืองและต่อต้านสงครามในทศวรรษที่ 1950 และ 1960 และในการเลือกตั้ง

ประธานาธิบดีของสหรัฐ ค.ศ. 2008 พวกกลุ่มหัวก้าวหน้าทางศาสนาก็ก�ำลังพยายามอ้างเหตุผล

ตามหลักศาสนาเพื่อใช้สนับสนุนนโยบายต่างๆ ที่ส่วนใหญ่เกี่ยวข้องประเด็นทางการเมือง

ไม่ว่าจะเห็นด้วยหรือไม่ก็ตาม แต่นโยบายต่างๆ ก็ขึ้นอยู่กับค่านิยมที่เป็นการผสมผสาน

ระหว่างเรื่องทางโลกและทางศาสนาอย่างเห็นได้ชัด เช่น ในช่วงทศวรรษแรกของศตวรรษที่ 21  

กลุ่มอนุรักษ์นิยมทางศาสนา ได้พยายามผลักดันให้แนวความคิดท่ีอธิบายก�ำเนิดของจักรวาล 

และมนษุยชาตทิีเ่รยีกกนัว่า “การสร้างสรรค์ด้วยปัญญา” (intelligent design)10 ให้ได้รบัการบรรจุ

ไว้ในหลักสูตรวิชาวิทยาศาสตร์ในโรงเรียนของรัฐ และได้พยายามผลักดันให้มีการควบคุมการวิจัย

ทางการแพทย์ในเรื่องเกี่ยวกับสเต็มเซลล์ (stem cell)

ประเด็นทางการเมืองที่เป็นข้อถกเถียงเหล่าน้ีเป็นเรื่องระหว่างศาสนากับวิทยาศาสตร์  

ซึ่งอาจถูกมองว่าเป็นการขัดขวางความก้าวหน้าทางความรู้ของมนุษย์ ดังในกรณีการวิจัยเรื่อง  

สเต็มเซลล์ก็ได้ถูกเรียกว่าเป็นการขัดขวางการช่วยเหลือมนุษย์จากความเจ็บป่วย หรืออาจเป็นการ

ตอกย�้ำให้สาธารณชนทราบถึงความส�ำคัญของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ก�ำลังให้ความส�ำคัญกับประเด็นทาง

โลกย์มากขึ้น แต่ส่ิงที่ไม่อาจโต้แย้งก็คือการมีส่วนร่วมของพลเมืองที่อ้างความเช่ือตามหลักศาสนา 

10	 ประเด็นดังกล่าวเป็นข้อขัดแย้งที่ยังหาข้อยุติไม่ได้ในการอธิบายถึงก�ำเนิดของจักรวาลและมนุษยชาติระหว่าง
แนวคิดว่าพระเจ้า (God) เป็นผู้สร้างสรรพสิ่งตามแนวความคิดของคริสต์ศาสนากับแนวความคิดตามทฤษฎี
วิวัฒนาการซึ่งอธิบายว่ามนุษย์ในห้วงเวลาปัจจุบันเป็นผลมาจากวิวัฒนาการของมนุษย์

รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ
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รวมทั้งการแสดงให้เห็นถึงความส�ำคัญของศาสนาอย่างชัดเจนว่ามีผลกระทบอย่างมากกับปัญหา

สาธารณะที่เป็นประเด็นขัดแย้งกัน 

ประการที่สอง ศาสนามักจะถูกมองว่าเป็นแหล่งทุนทางสังคม สมมติฐานว่าด้วยการ 

มส่ีวนร่วมได้แสดงให้เหน็ว่าการเข้าเป็นสมาชกิและการมส่ีวนร่วมในองค์กรอาสาสมคัรต่างๆ ซึง่อ้าง

ว่าไม่มคีวามเกีย่วข้องกับการเมอืง ได้ช่วยสร้างทกัษะทางการเมอืงทีส่ามารถน�ำไปใช้กบัการเข้าร่วม

ท�ำงานทางการเมอืงโดยตรงมากขึน้ ศาสนาในสหรฐัฯ เป็นพืน้ทีท่างสงัคมทีส่ามารถมโีอกาสพัฒนา

ได้อย่างกว้างขวาง การเข้าร่วมองค์กรทางศาสนาอาจถือได้ว่าเป็นประโยชน์ โดยเฉพาะอย่างยิ่ง

เป็นการช่วยพัฒนาทักษะทางการเมืองเนื่องจากการมีส่วนร่วมทางศาสนาในสหรัฐค่อนข้างเป็นไป

อย่างแพร่หลาย การเป็นสมาชิกในองค์กรศาสนา (เช่น ศาสนานิกายต่างๆ หรือกลุ่มผู้เข้าร่วมพิธ ี

ในโบสถ์ตามท้องถิ่น) เป็นเรื่องปกติทั่วไปท่ีชาวอเมริกันท�ำกันมากกว่าการสมัครใจเข้าร่วมองค์กร 

ในรูปแบบอื่น 

ในองค์กรศาสนา เช่น การเข้าร่วมพิธีในโบสถ์หรือร่วมกิจกรรมอื่นๆ ที่เกี่ยวข้องกับศาสนา 

ประชาชนสามารถเรียนรู้เรื่องเกี่ยวกับการจัดประชุม การหาข้อยุติเม่ือเกิดกรณีที่เกิดความเห็น 

ขัดแย้ง หรือการจัดท�ำเอกสารประชาสัมพันธ์ หรือการติดต่อสื่อสารกับบุคคลภายนอก ความเป็น

พหุนิยมทางศาสนาจึงท�ำให้มีการเข้าร่วมศาสนามากข้ึน และการเข้าร่วมศาสนาก็เป็นการเพิ่มทุน

หรือทรัพยากรทางเมืองซึ่งสามารถเรียกโดยรวมได้ว่าเป็น “ทุนทางสังคม”  

การเข้าเป็นสมาชิกและการมีส่วนร่วมทางศาสนาอย่างแพร่หลาย อันเป็นลักษณะเฉพาะ

ของสหรัฐฯ ช่วยท�ำให้กลุ่มคนที่ขาดโอกาสทางการเมืองทางด้านอื่นๆ ได้มีทรัพยากรทางการเมือง

ดังท่ีกล่าวมา ถ้าระบอบประชาธิปไตยมีความหมายถึงการสนับสนุนความเสมอภาคทางการเมือง

แล้ว การมีส่วนร่วมในองค์กรศาสนาก็แสดงถึงข้อได้เปรียบอีกประการหนึ่งอย่างชัดเจน

ประการที่สาม ศาสนาสามารถรักษาแนวโน้มของวัฒนธรรมทางการเมืองในระบอบ

ประชาธิปไตยไม่ให้เป็นไปในทางที่แย่ลง เมื่อเกือบสองศตวรรษที่ผ่านมา Alexis de Tocqueville 

ได้กล่าวถึงวัฒนธรรมทางการเมืองในระบอบประชาธิปไตยว่าผู้คนมีแนวโน้มท่ีจะปฏิบัติตามกันไป

ในแนวทางเดียวกัน เนื่องจากในสังคมมีแรงกดดันมหาศาลท�ำให้ผู้คนต้องท�ำตัวให้สอดคล้องกับ

กระแสความคิด ณ ห้วงเวลานั้น11

11	 อเล็กซิส เดอะ ต๊อกเกอะวิลล์, ประชาธิปไตยในอเมริกา เล่ม1 (วิภาวรรณ ตุวยานนท์ แปล), (กรุงเทพฯ: มูลนิธิ
โครงการต�ำราสังคมศาสตร์มนุษยศาสตร์, 2522) หน้า 311 ปรากฏการณ์นี้ได้ถูกเรียกในภายหลังว่า “การแพร่
กระจายของความเงียบ” (the spiral of silence) อันเป็นแนวความคิดที่เสนอโดยนักรัฐศาสตร์ชาวเยอรมัน 
Elisabeth Noelle – Neumann ซึ่งยืนยันว่าบุคคลมีแนวโน้มที่จะไม่แสดงความเห็นของตนเองถ้าบุคคลนั้น
รู้สึกว่าตนเองเป็นเสียงข้างน้อยเพราะเกรงว่าจะถูกโดดเดี่ยวจากเสียงข้างมาก ดูรายละเอียดได้ใน Elisabeth 
Noelle – Neumann, The Spiral of Silence A Theory of Public Opinion สืบค้นออนไลน์ http://

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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แต่ศาสนาท�ำให้การแสดงความคดิเหน็ตามระบอบประชาธปิไตยเป็นเรือ่งของความเช่ือและ

ยงัท�ำให้คนส่วนน้อยสามารถแสดงความคิดเหน็ได้ ซึง่เป็นหน้าทีส่�ำคัญอนัหนึง่ในระบบการปกครอง

ที่มติมหาชนเป็นส่ิงส�ำคัญขั้นพื้นฐาน เนื่องจากการเสนอมุมมองที่แตกต่างมักเป็นการช่วยส่งเสริม

กระบวนการการอภปิรายทางการเมอืง การทีศ่าสนาต่างๆ มหีลกัการอยูบ่นฐานความเชือ่ทีไ่ม่ได้ขึน้

กับเหตุการณ์เฉพาะหน้าทั้งทางสังคมและทางการเมือง ท�ำให้หลักความเชื่อดังกล่าวเป็นแหล่งรวม

ของการวิพากษ์วิจารณ์ที่มีความอิสระเมื่ออยู่ในบรรยากาศการเมืองที่เกิดเหตุการณ์ส�ำคัญ

เช่น ในช่วงแรกที่ โรนัลด์ เรแกน (Ronald Reagan) เข้าด�ำรงต�ำแหน่งประธานาธิบดีของ

สหรฐัฯ (ค.ศ. 1981 – 1989) การด�ำเนนินโยบายต่างๆ เช่น การลดอาวธุนวิเคลยีร์ และการให้ความ

ช่วยเหลือคนยากจนไม่เป็นประเด็นที่อยู่ในความสนใจของสาธารณชน แต่ National Council of 

Catholic Bishops12 ได้เขียนจดหมายเปิดผนึกต�ำหนิการท�ำสงครามนิวเคลียร์ว่าเป็นเรื่องที่ผิดศีล

ธรรม และยนืยนัถงึภาระหน้าทีท่างศาสนาในการให้ความช่วยเหลอืคนยากจน พลงัทางปัญญาและ

จติวญิญาณทางศาสนาของชาวอเมรกินั ช่วยท�ำให้แนวคดิอนรัุกษ์นยิมทีเ่กีย่วกบันโยบายเศรษฐกจิ

และนโยบายต่างประเทศมีความสมดุล กล่าวให้กว้างขึ้นคือมีความเป็นไปได้ว่าความเชื่อมั่นทาง

ศาสนาช่วยท�ำให้แนวความคิดของคนส่วนน้อยสามารถแสดงออกได้อย่างมีพลังทั้งในทางปัญญา

และทางจิตวิญญาณ 

แน่นอนว่าไม่มีอะไรแปลกใหม่เป็นพิเศษเกี่ยวกับเรื่องนี้ ซึ่ง Alexis de Tocqueville  

ได้ระบุว่าศาสนาเป็นหนึ่งในปัจจัยส�ำคัญที่สุดซึ่งช่วยลดพลังอ�ำนาจของเสียงส่วนใหญ่13 ในฐานะ 

ที่เป็นแหล่งรวมหลักการต่างๆ ที่อยู่เหนือจากโลกแห่งวัตถุ โดยมีภาระหน้าที่ทางศีลธรรมมากมาย

ในเรื่องที่เก่ียวกับนโยบายสาธารณะ ศาสนาซึ่งมีหลักการคนละแนวทางกับระบบการปกครอง 

ที่เป็นอยู ่ แต่ก็ท�ำหน้าที่เหนี่ยวรั้งวัฒนธรรมที่มีแนวโน้มไปในทางคล้อยตามกันในระบอบ

ประชาธิปไตย

ประการทีส่ี ่ความหลากหลายทางศาสนาในสหรฐัฯ มีผลกับการนบัถือศาสนาของผูค้นทัว่ไป 

แม้อาจมีเสนอความเห็นว่าวัฒนธรรมที่มีลักษณะทางโลกย์มากขึ้นของคนอเมริกัน ท�ำให้พ้ืนที่

สาธารณะที่ผู้คนที่ใช้ชีวิตทางสังคมและทางการเมือง ต้องปราศจากหรือขาดความรู้สึกร่วมกันทาง

ศาสนาและศีลธรรม ความเป็นพหุนิยมอาจจะส่งผลกระทบให้แต่ละศาสนาซึ่งมีหลักการและหลัก

dx.doi.org/10.1111/j.1460-2466.1974.tb00367.x

12	 The Challenge of Peace: God’s Promise and Our Response A Pastoral Letter on War and 
Peace by the National Conference of Catholic Bishops May 3, 1983 สืบค้นระบบออนไลน์  
http://www.usccb.org/upload/challenge-peace-gods-promise-our-response-1983.pdf

13	 อเล็กซิส เดอะ ต๊อกเกอะวิลล์, ประชาธิปไตยในอเมริกา เล่ม1 (วิภาวรรณ ตุวยานนท์ แปล), (กรุงเทพฯ: มูลนิธิ
โครงการต�ำราสังคมศาสตร์มนุษยศาสตร์, 2522) หน้า 353 – 358.

รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ
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จริยธรรมที่แตกต่างกันเป็นอุปสรรคต่อการแสดงความคิดเห็นทางการเมืองในการท่ีจะอ้างอิงเป็น

หลักทั่วไปในการด�ำเนินการทางการเมือง

แต่ Alexis de Tocqueville เห็นว่าศาสนาคริสต์ช่วยลดพลังอ�ำนาจของเสียงส่วนใหญ่ 

และด้วยพื้นที่ทางศาสนาซึ่งสามารถมีการถกเถียงกันในเรื่องทางด้านศีลธรรม ในประเด็นเรื่องคู่รัก

เพศเดยีวกัน การมเีพศสัมพันธ์นอกสถาบันการสมรส ปัญหาเศรษฐกจิ และการท�ำสงคราม โดยเป็น

เสมือนองค์ประกอบหนึ่งทางด้านศีลธรรมของประเทศ

เนือ่งจากการขาดมมุมองร่วมกนัทางศาสนา ท�ำให้ผูเ้ลือ่มใสทางศาสนาทีต้่องการให้มมุมอง

ด้านศาสนาปรากฏต่อสาธารณชนต้องตกอยู่ในสภาพอับจนทางยุทธวิธี การด�ำรงอยู่ของความเป็น

พหนุยิมทางศาสนาในสหรฐัฯ จึงท�ำให้เกิดความจ�ำเป็นท่ีจะต้องใช้เหตผุลทางโลกย์ในการแสดงความ

คดิเหน็ทางการเมอืงโดยมเีป้าหมายทางศาสนา นกัเคลือ่นไหวทางการเมอืงทีมี่เป้าหมายทางศาสนา 

ต้องแสดงความคิดเห็นด้วยการใช้ศัพท์ในทางโลกย์ที่สาธารณชนสามารถเข้าถึงได้ ถ้าต้องการจะ

ให้การแสดงความคิดเหน็ทางการเมอืงได้ผลในการเมืองอเมรกินัร่วมสมัย กจ็�ำเป็นต้องมีการใช้เหตผุล

ประกอบที่เป็นหลักการทางโลกย์ซึ่งเป็นที่ยอมรับมากขึ้น

ดงัการศกึษาในประเดน็โต้แย้งเกีย่วกบัการท�ำแท้งในสหรัฐฯ ซึง่ได้มกีารแสดงข้อมลูให้เหน็

ว่าการถกเถยีงเรือ่งการท�ำแท้งได้เริม่มกีารใช้เหตผุลทางศาสนาน้อยลงกว่าเหตผุลทางวิทยาศาสตร์14 

การอ้างอิงกฎธรรมชาติหรือจากข้อความใน Bible ถูกแทนที่ด้วยเหตุผลทางชีววิทยาหรือเรื่องของ

พันธุศาสตร์ เพื่อใช้ยืนยันความเป็นมนุษย์ของทารกท่ียังอยู่ในครรภ์ หรือจากการศึกษาวิจัยเรื่อง

ทัศนะทางการเมืองของนักบวช ก็มักจะพบกับการให้เหตุผลเชิงวิทยาศาสตร์ในการต่อต้านการ

ท�ำแท้ง เช่น นักบวชคาทอลกิรปูหนึง่ในรฐัอนิเดยีนาตอนกลาง ได้ให้ทศันะไว้อนัมหีลายแง่มมุทีเ่ป็น

ไปตามแบบฉบับดังกล่าว คือ “ทารกในครรภ์ย่อมเป็นบุคคลคนหนึ่ง จะเป็นอย่างอื่นไปได้อย่างไร 

ทารกนั้นมีดีเอ็นเอเฉพาะ มีกรุ๊ปเลือดที่ไม่จ�ำเป็นต้องเหมือนกับกรุ๊ปเลือดของพ่อแม่ และทารกนั้น

มีหัวใจที่เต้นได้เอง”15

ในท�ำนองเดียวกัน ส�ำหรับประเด็นเรื่องการจัดหลักสูตรในโรงเรียนในเรื่องเกี่ยวกับแนวคิด

วิวัฒนาการ ซ่ึงยังเป็นปัญหาที่มีการถกเถียงกันอยู่นั้น ในบางครั้งฝ่ายที่สนับสนุนความเช่ือที่ว่า

14	 Laura Grindstaff, “Abortion and the popular press: mapping media discourse from Roe to 
Webster”, Abortion Politics in the United States and Canada studies in public opinion, 
(edited by Ted G. Jelen and Marthe A. Chandler. Westport), (Connecticut: Praeger, 1994)  
pp. 57 – 88 

15	 Ted G. Jelen, “The Constitutional Basis of Religious Pluralism in the United States: Causes 
and Consequences” สืบค ้นระบบออนไลน ์ http://journals.sagepub.com/doi/abs/ 
10.1177/0002716207301176

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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พระเจ้าเป็นผู้สร้างทุกสรรพสิ่ง (Creationism) ก็ยังพยายามหาเหตุผลมาโต้แย้งด้วยการใช้ภาษา

เชิงวิทยาศาสตร์ร่วมสมัย การที่กลุ่ม Creationist มีการน�ำเสนอในรูปแบบใหม่ในระยะหลัง ท�ำให้

ได้รบัความสนใจและได้รบัการสนบัสนนุจากสาธารณะ แนวคดิ scientific creationism หรอืแนวคดิ 

intelligent design มักจะโต้แย้งด้วยการให้ความส�ำคัญกับประเด็นซึ่งเป็นที่ถกเถียงกันในสอง 

แง่มมุ ประการแรก ทฤษฎวีวิฒันาการมคี�ำอธบิายทีไ่ม่สมบรูณ์ (มนัเป็นเพียงทฤษฎ)ี แต่เหตผุลเรือ่ง 

intelligent design หรือความเชื่อเรื่องพระเจ้าสร้างโลกน้ันมีความน่าเช่ือถือมากกว่า ประการที่

สองก็คือเรื่องของความเข้าใจที่ถูกต้องและความเป็นกลางทางวิชาการ ข้อเสนอท่ีพอจะได้รับการ

ยอมรับก็คือควรมีการน�ำเสนอเหตุผลของทั้งสองฝ่ายและให้ผู้เรียนได้ “ตัดสินใจด้วยตัวเอง”

ประเด็นส�ำคัญก็คือค�ำอธิบายใน Bible เรื่องการสร้างโลกนั้นอาจไม่เป็นที่ยอมรับในสังคม

ร่วมสมัยของสหรัฐฯ และขณะเดียวกันก็ไม่อยู่ในวัฒนธรรมที่มีการขัดขวางอ�ำนาจของ Bible  

แต่ส�ำหรับผู้ที่ต้องการจะน�ำข้อความบางอย่างในคัมภีร์ไปใช้เป็นเหตุผลในการแสดงความคิดเห็น

สาธารณะ ก็อาจรู้สึกว่าจ�ำเป็นต้องหาเหตุผลที่มีความเป็นไปได้เพื่อสนับสนุนด้วยเหตุผลทางโลกย์

ซึ่งเป็นที่ยอมรับของคนทั่วไปมากกว่า

4. จากรัฐที่ไร้ศาสนาสู่รัฐสภาวะกึ่งศาสนาประจ�ำชาติ

จากประสบการณ์ของลกัษณะพหนุยิมทางศาสนาทีเ่กดิขึน้ในการเมอืงและรฐัธรรมนญูของ

สหรัฐฯ สะท้อนให้เห็นบทเรียนส�ำคัญเกี่ยวกับการจัดวางศาสนาภายในรัฐได้ใน 2 ประเด็น คือ

ประเด็นแรก ลักษณะความเป็นพหุนิยมทางศาสนามีพื้นฐานมาจากการเมืองและ

รัฐธรรมนูญของสหรฐัฯ บทบญัญตัทิีว่่าด้วย Establishment Clause และ Free Exercise Clause 

ใน First Amendment ท�ำให้แต่ละศาสนาต้องมีการแข่งขันและสามารถเจริญเติบโตได้ในสภาพ

แวดล้อมทางการเมืองและกฎหมายที่แยกระหว่างรัฐและศาสนาออกจากกัน

ประเด็นที่สอง ความเป็นพหุนิยมทางศาสนาและความนิยมในการนับถือศาสนาของคน

อเมรกินั มผีลส�ำคญักับการเมืองในทางศาสนา (religious politics) นอกจากศาสนาจะมผีลกระทบ

กบันโยบายสาธารณะในบางแง่มมุแล้ว ยงัดรูาวกบัว่าศาสนาเป็นเหมือนแหล่งอ�ำนาจท่ีท�ำให้พลเมือง

ชายขอบสามารถมีพลังทางการเมือง และช่วยให้ความคิดเห็นบางอย่างที่ไม่ได้รับความนิยมได้มี

โอกาสในการแสดงออก ความเป็นพหนิุยมทางศาสนายงัท�ำให้การแสดงความคดิเหน็ทางศาสนาใน

แบบสาธารณะอนัมีลักษณะเป็นเรือ่งทางโลกย์ เนือ่งจากนกัเคลือ่นไหวทางการเมอืงทีอ้่างความเชือ่

ทางศาสนาไม่สามารถอาศัยข้อสมมติฐานเชิงเทวนิยมหรือศีลธรรมมาใช้ในการสนทนาในแบบ

ประชาธิปไตยได้อย่างเต็มที่

รัฐที่ไร้ศาสนาประจำ�ชาติ
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จากบทเรียนที่เกิดขึ้นในสหรัฐฯ จึงเป็นสิ่งที่แสดงให้เห็นว่าการปราศจาก “ศาสนาประจ�ำ

ชาติ” มิได้เป็นผลในด้านลบแก่การด�ำรงอยู่หรือความมั่นคงของศาสนาแต่อย่างใด ตรงกันข้าม  

โดยเหตุที่มีลักษณะแบบพหุนิยมทางศาสนากลับเป็นเงื่อนไขที่ท�ำให้ศาสนาสามารถด�ำรงอยู่ได้ 

อย่างมีชีวิตชีวา อันเนื่องมาจากความจ�ำเป็นที่จะต้องอรรถาธิบายหลักค�ำสอนในแนวความเช่ือ 

ของตนให้แก่สาธารณชนให้เกิดความเลื่อมใส รวมถึงการให้การสนับสนุนทางด้านทรัพยากรแก่

องค์กรที่ท�ำหน้าที่เผยแผ่แนวความคิดของกลุ่มนั้นๆ ให้สามารถด�ำรงอยู่ได้

ทัง้หมดย่อมน�ำมาสูค่�ำถามว่าการสร้างสภาวะกึง่ศาสนาประจ�ำชาตขิองพทุธศาสนาดงัทีไ่ด้

ระบุไว้ในรัฐธรรมนูญ พ.ศ. 2560 และก�ำหนดให้ต้องมีการสนับสนุน ส่งเสริมและรวมถึงการสร้าง

กลไกในการป้องกันพุทธศาสนาด้วยอ�ำนาจรัฐนั้น จะสามารถน�ำมาซึ่งความม่ันคงและความเจริญ

ก้าวหน้าของพุทธศาสนาได้อย่างไร อ�ำนาจรัฐสามารถเป็นเครื่องมือในการสร้างความเฟื่องฟูและ

ความมีชีวิตชีวาให้กับศาสนาได้จริงหรือไม่ ในสภาวะท่ีดูราวกับว่าการด�ำรงอยู่ของพุทธศาสนาใน

สังคมไทยต้องเผชญิกับค�ำถามในหลากหลายแง่มุม ทัง้ในด้านของการครอบง�ำของระบบพทุธพาณชิย์ 

การแอบอิงกับอ�ำนาจในทางโลกย์ การทุจริตคอรัปชั่นที่ไม่แตกต่างไปจากแวดวงฆราวาส ฯลฯ

ค�ำถามน้ีคงมไิด้จ�ำกดัไว้เฉพาะเพยีงกบัพทุธศาสนาในสังคมไทยเท่าน้ัน หากรวมถึงการด�ำรง

อยู่และการจัดวางความสัมพันธ์ระหว่างศาสนากับอ�ำนาจรัฐในสังคมอื่นๆ ด้วยเช่นกัน 

วารสารนิติสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ปีที่ 10 ฉบับที่ 2 กรกฎาคม-ธันวาคม 2560
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