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บทคั ดย่อ ภาษาไทย 
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This thesis analyses the status of Catholics citizenshipness in Thai society from 
past to present including the constructing process, conditions and obstructing Catholic 
citizenshipness. The research found, Catholic citizenshipness has been a result of the 
battle and interaction between the mainstream discourse of Thai-Buddhist citizenship 
and the marginal Thai-Christian citizenship. During the reign of King Rama IV until the 
Siamese revolution of 1932 (2475 BC.), acting as modern knowledge provider as well 
as profound relations with the royal institute, helped Christianity to exist in Thai society 
without conflict. Nevertheless, this did not enable the Catholics to be recognized as 
part of Thai society. Subsequently, after the 1932 Siamese revolution, Thai monarchy 
began to lose power. In addition, Field Marshal P. Phibulsongkhram's government 
pursued his nationalism policy forcing all Thai to become Buddhists. Furthermore, 
during the conflict between Thailand and France in Indochina War; Christianity was 
regarded as French’s religion as challenging to seize Thailand.This resulted in severe 
persecution of Christians and served as a main obstacle in constructing citizenshipness 
of Catholics. However, during the reign of King Rama IX and the Second Vatican Council 
Reformation, Christianity has adapted itself by creating another set of imagined 
community of Thai-Catholic citizenshipsness. This process has been through 
establishing Catholic hospitals and schools, taking on the role of social development 
and helping the underprivileged, familiarizing Christianity to Thai Society, and lastly re-
constructing good relationships Thai monarchy. 
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บทท่ี 1  
บทน า 

1.1 ความเป็นมาและความส าคัญของปัญหา  

การก่อตัวของแนวคิดความเป็นพลเมืองของไทยเป็นผลมาจากการพยายามสร้างรัฐชาติ
สมัยใหม่ตามแบบตะวันตก ซึ่งเริ่มเกิดขึ้นในสมัยรัชกาลที่ 5 (Pinkeaw Laungaramsi, 2014) ก่อน
หน้านี้รัฐไทยไม่ได้นิยามความเป็นพลเมืองที่ชัดเจน แต่เมื่อรัฐไทยพยายามรวมศูนย์อ านาจทาง
การเมืองเข้าสู่ส่วนกลางเพ่ือลดอ านาจของกลุ่มขุนนางเก่า (Kullada kesboonchoo Mead, 2004) 
การนิยามความเป็นพลเมืองจึงมีความส าคัญมากขึ้น เนื่องจากความเป็นพลเมืองเป็นส่วนหนึ่งที่ส าคัญ
ในองค์ประกอบของรัฐสมัยใหม่ ที่ประกอบไปด้วย ประชากร (พลเมือง) อาณาเขต รัฐบาล และ
อ านาจอธิปไตย (โกวิท วงศ์สุรวัฒน์, 2550) 

ต่อมาในสมัยรัชกาลที่ 6 ความเป็นพลเมืองของไทยถูกท าให้ชัดเจนขึ้นโดยการออกกฎหมาย
สัญชาติ (nationality act) ซึ่งเป็นกฎหมายที่ออกมาเพ่ือจ าแนกประชากรที่เป็นพลเมืองของไทยเป็น
ครั้งแรก โดยได้ก าหนดหลักเกณฑ์ความเป็นพลเมืองไทยไว้ ดังนี้ 

1) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่บิดาเป็นคนไทย แม้เกิดในพระราชอาณาจักรก็ดี เกิดนอกพระ
ราชอาณาจักรก็ด ี

2) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่มารดาเป็นคนไทย แต่ฝ่ายบิดาไม่ปรากฏ 
3) บุคคลผู้ได้ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยาม 
4) หญิงต่างชาติผู้ได้สมรสกับคนไทยตามกฎหมายประเวณี 
5) คนต่างประเทศผู้ได้แปลงชาติมาถือเอาสัญชาติไทยตามพระราชบัญญัติ (ชัยยนต์ ประดิษฐ

ศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) 

นอกจากนี้ในสมัยรัชกาลที่ 6 ได้เกิดปัญหาการเข้ามาของชาวจีนโพ้นทะเลเป็นจ านวนมาก  
ซึ่งส่งผลกระทบต่อความเป็นอยู่ของพลเมืองไทย (Chai-Anan Samudavanija, 2002) ในด้าน
เศรษฐกิจชาวจีนถูกมองว่าเข้ามาแย่งงานและที่อยู่อาศัยในเมืองของชาวไทย (สายชล สัตยานุรักษ์, 
2545) ในด้านอุดมการณ์ชาวจีนถูกมองว่ามีความคิดชาตินิยมจีนที่รุนแรง (เชาวน์ พงษ์พิชิต, 2553) 
รัฐไทยจึงพยายามสร้างอุดมการณ์ชาตินิยมไทยขึ้นมาเพ่ือต่อสู้กับอุดมการณ์ชาตินิยมจีน เพราะเกรง
ว่าจีนจะเข้ามากลืนไทยทั้งทางอุดมการณ์และจ านวนคนที่อพยพเข้ามาอาศัยในประเทศไทยเป็น
จ านวนมาก (Chan Kwok Bun and Tong Chee Kiong, 1993) รัชกาลที่ 6 ทรงพยายามสร้างวาท
กรรมหลักในการนิยามความเป็นพลเมืองไทยให้มีการผูกชาติ ศาสนา กษัตริย์ เอาไว้ด้วยกัน  โดยได้
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ทรงพัฒนาแนวคิดการสร้างรัฐชาติโดยเน้นไปที่การสร้างอุดมการณ์ “ชาติ ศาสนา กษัตริย์” รวมเข้า
ด้วยกันเป็นสามสถาบันหลักที่จ าเป็นของชาติ (Sulak Sivaraksa, 2002) ที่ชาวไทยทุกคนจะต้อง
ยึดถือไว้  

จากปัญหาที่เกิดขึ้นรัฐไทยได้พยายามกีดกันชาวจีนออกจากความเป็นไทย โดยตีความชาวจีน
เหล่านี้ว่ามิใช่เป็นพลเมืองไทย อย่างไรก็ตามแม้ว่ารัฐไทยจะด าเนินการเข้มงวดต่อชาวจีนในทาง
การเมือง แต่ส าหรับในทางเศรษฐกิจรัฐไทยตระหนักดีว่าจ าเป็นต้องพ่ึงพากลุ่มชาวจีนเป็นก าลังส าคัญ
ในการขับเคลื่อนระบบเศรษฐกิจ รัฐไทยจึงมิได้เข้มงวดในด้านนี้มากนัก (เพ็ญพิสุทธิ์ อินทรภิรมย์, 
2549) ในกรณีนี้เองท าให้ในภายหลังชาวจีนสามารถปรับตัวเข้ากับสังคมไทยได้ส าเร็จ จากการที่ชาว
จีนได้กลายมาเป็นผู้น าทางเศรษฐกิจและสามารถขยายฐานอ านาจไปสู่อ านาจทางการเมืองได้ ท าให้
พวกเขาสามารถเข้ามาก าหนดบทบาทและสลายวาทกรรมความเป็นอ่ืนของชาวจีนในสังคมไทยได้ 
ภายหลังชาวจีนจึงได้รับการยอมรับในความเป็นพลเมืองไทย และประสบความส าเร็จในการสร้างพ้ืนที่
วาทกรรมความเป็นจีนในสังคมไทย โดยการผสมผสานวัฒนธรรมจีนเข้ากับสังคมไทย (เพ็ญพิสุทธิ์ 
อินทรภิรมย์, 2549) จนสามารถท าให้ “จีน” กลายเป็น “ไทย” ได้ส าเร็จ  

นอกจากกลุ่มชาวจีนซึ่งเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ที่ต้องเผชิญปัญหาการไม่ยอมรับในความเป็น
พลเมืองไทยทั้งจากรัฐไทยและสังคมไทย ยังมีกลุ่มอ่ืนที่ต้องเผชิญกับปัญหาดังกล่าวและต้องพยายาม
ปรับตัวให้เข้ากับรัฐไทยและสังคมไทยเช่นกัน ก็คือกลุ่มทางศาสนาที่ได้เข้ามาในประเทศไทย
โดยเฉพาะศาสนาคริสต์นิกายโรมันคาทอลิก ซึ่งเดิมกลุ่มคนที่นับถือศาสนานี้ในประเทศไทยล้วนเป็น
ชาวต่างประเทศแทบทั้งสิ้น เช่น ฝรั่งเศส โปรตุเกส เป็นต้น แต่ภายหลังเมื่อเริ่มมีชาวไทยเปลี่ยนไปนับ
ถือศาสนาคริสต์มากขึ้น ท าให้เกิดความขัดแย้งกันระหว่างชาวไทยที่นับถือศาสนาพุทธกับชาว
คาทอลิก1 อยู่เสมอ 

ที่ผ่านมาการศึกษางานด้านการสร้างความเป็นพลเมืองไทย เป็นการศึกษาท่ีเน้นการวิเคราะห์
ไปที่กลุ่มชาติพันธุ์เป็นหลัก เช่น ความเป็นพลเมืองของชาวจีน (McCargo, 2012) ความเป็นพลเมือง
ของกลุ่มชาวเขา (Bergem, 2013) และความเป็นพลเมืองของชาวมุสลิมที่อยู่ในภาคใต้ (McCargo, 
2012) เป็นต้น งานวิจัยชิ้นนี้จึงต้องการขยายขอบเขตการศึกษาทางวิชาการเพ่ิมเติม โดยศึกษาการ
สร้างความเป็นพลเมืองไทยในกลุ่มศาสนาคริสต์นิกายโรมันคาทอลิก ซึ่งมีความสัมพันธ์กับประเทศ
ไทยอย่างยาวนาน และประสบปัญหาในการสร้างความเป็นพลเมืองไทยจากการต่อสู้ทางวาทกรรม
ของผู้น ากลุ่มศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ ชาวคาทอลิกจึงต้องปรับตัวเพ่ือเข้ามาเป็นส่วนหนึ่งในวาท

                                           
1ชาวคาทอลิก ในที่นี้หมายรวมถึงชาวต่างประเทศและชาวไทยที่นับถือศาสนาคริสต์นิกาย
โรมันคาทอลิกในประเทศไทยด้วย 
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กรรมความเป็นพลเมืองไทย ในการศึกษาชิ้นนี้ได้น าแนวคิดเรื่องวาทกรรม (discourse) มาใช้ในการ
อธิบายการกระท าของตัวแสดงทั้งกลุ่มชาวไทยพุทธและกลุ่มชาวไทยคริสต์ (ไทยคาทอลิก) ในการ
พยายามท าให้วาทกรรมเรื่องความเป็นพลเมืองไทยของฝ่ายตนเป็นวาทกรรมหลัก 

กล่าวคือในสมัยอยุธยา ศาสนาคริสต์เริ่มมีบทบาทมากขึ้นในรัชสมัยของพระนารายณ์
มหาราช โดยการเข้ามามีส่วนช่วยสถาบันกษัตริย์ในการติดต่อกับต่างชาติด้านการค้า และการเป็น
ตัวกลางในการพัฒนาความรู้สมัยใหม่จากตะวันตก (ฉัตรสุมาลย์ กบิลสิงห์, 2522) ในช่วงแรกที่ศาสนา
คริสต์เข้ามาในประเทศไทย สถาบันกษัตริย์รวมถึงชาวไทยซึ่งนับถือศาสนาพุทธยังไม่มีวาทกรรมที่
ต่อต้านศาสนาคริสต์ (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

พระเจ้าหลุยส์ที่ 14 ของฝรั่งเศสซึ่งนับถือศาสนาคริสต์ ทรงเห็นว่าพระนารายณ์ได้ให้การ
อุปถัมภ์ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยเป็นอย่างดี (สมพร เทพสิทธา, 2551) จึงทรงตรัสชักชวนให้พระ
นารายณ์เข้ารีตเป็นคริสต์ด้วยกัน เพราะเชื่อว่าหากกษัตริย์ไทยเข้ารีตมาเป็นคริสต์แล้ว ข้าราชการและ
ประชาชนทั้งหมดก็จะย้ายตามมาเข้ารีตเป็นคริสต์อย่างแน่นอน แต่พระนารายณ์ก็ทรงปฏิเสธ
เนื่องจากชาวไทยส่วนมากยังมองว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของพวกตะวันตก แม้ศาสนาคริสต์จะ
ปรับตัวให้เข้ากับวัฒนธรรมของชาวไทยโดยการประยุกต์ทั้งค าสอนและพิธีกรรมต่าง  ๆ แต่ก็ไม่เป็น
ผลส าเร็จและยังท าให้เกิดการเข้าใจผิดไปว่าเป็นการเบียดเบียน2 ศาสนาพุทธอีกด้วย ที่ส าคัญเมื่อ
ศาสนาคริสต์ได้เข้าไปมีความสัมพันธ์ใกล้ชิดกับผู้น าทางการเมืองทั้งในและนอกประเทศ (เสรี พงศ์พิศ, 
2531) เป็นเหตุให้เกิดความไม่พอใจในหมู่ชาวไทยพุทธที่ต่อต้านศาสนาคริสต์ จึงกลายเป็นข้ออ้างของ
พระเพทราชาในการก่อกบฏและเบียดเบียนศาสนาคริสต์อย่างรุนแรง (วิทยาลัยแสงธรรม, 2533) โดย
อ้างว่าท าเพ่ือปกป้องศาสนาพุทธที่เป็นศาสนาหลักของไทย ซึ่งก าลังถูกพวกศาสนาคริสต์ที่มาจาก
ต่างชาติดูดกลืน อันเนื่องจากพระนารายณ์ทรงมีความสัมพันธ์ใกล้ชิดกับศาสนาคริสต์มากเกินไป  
จนท าให้ดูเหมือนว่าศาสนาคริสต์สามารถเข้ามามีอิทธิพลในการเมืองของไทยได้ (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

 การเบียดเบียนศาสนาในสมัยพระเพทราชาจึงเป็นจุดเริ่มต้นในการสร้างวาทกรรมความเป็น
พลเมืองของไทย ว่าจะต้องนับถือศาสนา “พุทธ” และต้องโจมตี “คริสต์” จนส่งผลให้ศาสนาคริสต์ใน

                                           
2การเบียดเบียน หรือ การบีฑา หรือ การประหัตประหาร (persecution) คือการจงใจท าร้ายหรือ
สังหารบุคคลคนเดียวหรือกลุ่มคนอย่างเป็นระบบ มักใช้ค า ๆ นี้กับการเบียดเบียนศาสนาการ
เบียดเบียนชาติพันธุ์ หรือการเบียดเบียนทางการเมือง เป็นต้น ในงานวิจัยชิ้นนี้จะใช้ในมุมมองกับ
ศาสนา เพราะฉะนั้นการเบียดเบียนศาสนาจึงมีความหมายว่า การจงใจท าลายหรือมุ่งร้ายต่อศาสนา 
ซึ่งจะใช้ในสองบริบทคือ การเบียดเบียนศาสนาพุทธของชาวตะวันตกคริสต์ และการเบียดเบียน
ศาสนาคริสต์ของชาวไทยพุทธ 

http://th.wikipedia.org/w/index.php?title=%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%94%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%A8%E0%B8%B2%E0%B8%AA%E0%B8%99%E0%B8%B2&action=edit&redlink=1
http://th.wikipedia.org/w/index.php?title=%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%94%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%A8%E0%B8%B2%E0%B8%AA%E0%B8%99%E0%B8%B2&action=edit&redlink=1
http://th.wikipedia.org/w/index.php?title=%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%94%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%8A%E0%B8%B2%E0%B8%95%E0%B8%B4%E0%B8%9E%E0%B8%B1%E0%B8%99%E0%B8%98%E0%B8%B8%E0%B9%8C&action=edit&redlink=1
http://th.wikipedia.org/w/index.php?title=%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%94%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%97%E0%B8%B2%E0%B8%87%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B9%80%E0%B8%A1%E0%B8%B7%E0%B8%AD%E0%B8%87&action=edit&redlink=1
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ประเทศไทยต้องถอยห่างออกจากเรื่องของการเมือง เพราะเกรงว่าผลลัพธ์ของมันจะส่งผลร้ายต่อ
ศาสนาคริสต์จนอาจน าไปสู่การถูกเบียดเบียนศาสนาอีก โดยเฉพาะในช่วงเวลาต่อมาในสมัย
พระพุทธเจ้าเสือ3การค้าในประเทศซบเซาลงอย่างมาก พระองค์จึงต้องการที่จะรื้อฟ้ืนความสัมพันธ์
กับฝรั่งเศสใหม่ โดยการขอร้องให้พระสังฆราช4เดอ ซีเซ ไปช่วยเจรจากับฝรั่งเศสให้ แต่พระสังฆราช
ทรงปฏิเสธเพราะว่าไม่ต้องการให้ศาสนาคริสต์เข้าไปเกี่ยวข้องกับการเมืองเหมือนดังในสมัยพระ
นารายณ์มหาราชอีก (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) 

อย่างไรก็ตามดูเหมือนว่าวาทกรรมกรรมในท านองว่า “พลเมืองไทยต้องนับถือศาสนาพุทธ” 
ส่งผลให้เกิดการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ขึ้นอีกหลายครั้ง แม้ศาสนาคริสต์จะพยายามไม่ไปข้อง
เกี่ยวกับเรื่องของการเมือง โดยสาเหตุหลักเกิดจากการที่ชาวไทยส่วนใหญ่มองว่าศาสนาคริสต์เป็น
ศาสนาของชาวต่างชาติ ไม่เหมาะสมกับสังคมพุทธของไทย และการที่ศาสนาคริสต์ไม่สามารถรักษา
ความสัมพันธ์ที่ดีต่อสถาบันกษัตริย์ซึ่งเป็นชนชั้นน าของสังคมเอาไว้ได้ เช่น “เหตุการณ์หินแห่งความ
อัปยศในสมัยพระเจ้าท้ายสระ5” ซึ่งเกิดจากการที่มีขุนนางไทยผู้หนึ่งเข้ามาตีสนิทและได้ไปขอยืม
หนังสือปุจฉาวิสัชนาที่เขียนโดยพระสังฆราชหลุยส์ ลาโน และน าหนังสือเล่มนี้ไปอ้างกับทางราชการ
ว่าเป็นหนังสือที่มีเนื้อหาดูหมิ่นศาสนาพุทธว่าเป็นศาสนาเทียม เป็นผลให้พระเจ้าท้ายสระได้ประกาศ
ราชโองการเกี่ยวกับการห้ามมิให้มีการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในประเทศ (เสรี พงศ์พิศ, 2527) และ
“กรณีชาวคาทอลิกที่รับราชการไม่ยอมไปเข้าร่วมพิธีถือน้ าพิพัฒน์สัตยาในสมัยพระเจ้าตากสิน”  
โดยเกิดจากการที่มิสซัง6 ไม่ยอมให้ข้าราชการที่เป็นชาวคาทอลิกไปเข้าร่วมพิธีถือน้ าพิพัฒน์สัตยา 
เนื่องจากพวกเขามองว่าเป็นการพิธีกรรมทางศาสนาของศาสนาอ่ืน เมื่อชาวคาทอลิกไม่มาเข้าร่วมพิธี

                                           
3พระพุทธเจ้าเสือ (พ.ศ. 2246 - 2551) ครองราชย์ต่อจากพระเพทราชา (พ.ศ. 2231 - 2246) 
4พระสังฆราช (bishop)  
5เหตุการณ์หินแห่งความอัปยศในสมัยพระเจ้าท้ายสระ มีเหตุจากราชโองการของพระเจ้าท้ายสระ
เกี่ยวกับการห้ามนับถือศาสนาคริสต์ที่ถูกน ามาสลักไว้บนแผ่นหินในหลาย ๆ แห่งทั่วประเทศ 
โดยเฉพาะหัวเมืองที่มีวัดคริสต์ตั้งอยู่ เพ่ือเป็นการประกาศห้ามมิให้ชาวไทยเข้านับถือศาสนาคริสต์ 
และหากผู้ใดฝ่าผืนจะต้องถูกประหารชีวิต ญาติพ่ีน้องจะถูกยึดทรัพย์ทั้งหมด ซึ่งแผ่นหินนี้ถูกเรียกโดย
หมู่ชาวคริสต์ว่า หินแห่งความอัปยศ 
6มิสซัง หมายถึงกลุ่มอาสาสมัครชาวคาทอลิก ท าหน้าที่เผยแพร่ศาสนาคริสต์ให้กับผู้ที่ยังไม่รู้จัก 
พระเจ้า ซึ่งถือเป็นพันธกิจ (mission) ส าคัญในฐานะชาวคาทอลิก โดยจะเรียกผู้เผยแพร่ศาสนาคริสต์
ว่า มิชชันนารี (missionary) หรือธรรมทูต 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%9E%E0%B8%B1%E0%B8%99%E0%B8%98%E0%B8%81%E0%B8%B4%E0%B8%88
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พระเจ้าตากสินจึงมีค าสั่งขับไล่คณะธรรมทูต7ออกนอกประเทศ และงดจ่ายเบี้ยหวัดแก่ชาวคาทอลิก 
ที่เป็นข้าราชการ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) เป็นต้น 

การเกิดขึ้นของวาทกรรมที่ว่า “พลเมืองไทยต้องนับถือศาสนาพุทธ” ได้ส่งผลให้รัฐไทยห้าม
การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ให้กับชาวไทยและชาวมอญซึ่งเป็นคนในบังคับของไทยทั้งในสมัยกรุงศรี
อยุธยาและกรุงธนบุรี หากผู้ใดฝ่าฝืนจะต้องรับโทษสูงสุดถึงขั้นประหารชีวิต (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 
ดังนั้นในช่วงเวลาดังกล่าวศาสนาคริสต์จึงท าได้เพียงงานอภิบาล8ชาวคาทอลิกต่างชาติ เช่น โปรตุเกส
หรือญี่ปุ่นมากกว่าจะเผยแพร่ศาสนาแก่ชาวไทย ท าให้การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ถูกจ ากัดพ้ืนที่อยู่แค่ใน
ชุมชนชาวต่างชาติเท่านั้น (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2551) 

นอกจากเหตุผลในการห้ามนับถือศาสนาคริสต์จากรัฐไทยที่ส่งผลท าให้ชาวไทยไม่สนใจเข้ารีต
เป็นคริสต์แล้ว ชาวไทยยังเห็นว่าการเข้ารีตเป็นคริสต์ไม่ได้ให้ประโยชน์ต่อเขามากขึ้นด้วย เนื่องจาก
การย้ายไปเข้ารีตเป็นคริสต์ นอกจากเขาจะต้องปรับตัวให้เข้ากับวัฒนธรรมของคริสต์แล้ว ยังอาจท า
ให้เขากลายเป็นคนอื่นในสายตาของสังคมไทยที่นับถือศาสนาพุทธเป็นศาสนาหลักอีกด้วย และบริบท
การเข้ามาเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในไทยก็ต่างจากประเทศอ่ืนที่มักจะถูกยึดเป็นอาณานิคม ท าให้หาก
คนในประเทศนั้นย้ายมาเข้ารีตเป็นคริสต์ก็จะได้รับอภิสิทธิ์ต่าง  ๆ และมีความปลอดภัยมากกว่า 
ชนพื้นเมืองที่ไม่นับถือศาสนาคริสต์ (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

ต่อมาในสมัยรัชกาลที่ 1 ชาวคาทอลิกได้รับอนุญาตให้กลับเข้ามาในประเทศไทยได้อีกครั้ง 
พวกเขาได้บูรณะและก่อตั้งวัดใหม่และอาศัยอยู่รวมกันในที่ดินพระราชทาน (เสรี พงศ์พิศ, 2531) 
ส่วนการเผยแพร่ศาสนาแม้ว่าสถาบันกษัตริย์จะยังคงเห็นด้วยกับวาทกรรมความเป็นพลเมืองไทยคือ
ความป็นชาวพุทธ และห้ามไม่ให้คนไทยไปเข้ารีตนับถือศาสนาคริสต์ แต่ศาสนาคริสต์ก็ยังสามารถ
ด ารงอยู่ในสังคมไทยได้โดยไม่ถูกเบียดเบียนศาสนา เนื่องจากความสัมพันธ์ที่ดีขึ้นจากการที่ศาสนา
คริสต์ได้เริ่มเข้ามามีส่วนช่วยสถาบันกษัตริย์ในการพัฒนาประเทศ และเป็นตัวกลางในการติดต่อ
ค้าขายกับชาติตะวันตกอีกครั้ง 

ดังนั้นตั้งแต่สมัยอยุธยาจนถึงรัตนโกสินทร์ตอนต้น (ช่วงรัชกาลที่ 1 - 3) จะพบว่าปัจจัยส าคัญ
ที่ท าให้ศาสนาคริสต์นิกายโรมันคาทอลิกสามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุข เกิดจากการที่

                                           
7เป็นนักบวชที่เดินทางไปเผยแพร่ศาสนาในที่ต่าง ๆ ท าหน้าที่เหมือนทูตทางธรรมหรือทูตของศาสนา 
8งานอภิบาลในที่นี้หมายถึงการดูแลชีวิตฝ่ายวิญญาณของคนที่นับถือศาสนาคริสต์แล้ว ( the cure of 
souls) ส่วนการเผยแพร่ศาสนาหมายถึงการพยายามชักชวนท าให้คนไทยเปลี่ยนมานับถือศาสนา
คริสต์ 
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ศาสนาคริสต์ได้เข้ามามีบทบาทส าคัญในการน าความรู้เทคโนโลยีจากประเทศตะวันตกเข้าสู่ประเทศ
ไทย อีกทั้งยังเป็นตัวกลางในการติดต่อกับประเทศตะวันตกทั้งในทางการทูตและการค้า ซึ่งเป็นปัจจัย
ส าคัญที่ช่วยให้ศาสนาคริสต์มีความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์ ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถอยู่ใน
สังคมไทยได้อย่างสงบสุข 

แต่ในทางตรงกันข้ามการเข้าไปมีความสัมพันธ์อย่างใกล้ชิดกับสถาบันกษัตริย์ก็ได้ส่งผลร้าย
ต่อศาสนาคริสต์เองด้วย เนื่องจากมีกลุ่มชาวไทยพุทธที่กลัวว่าศาสนาคริสต์จะขึ้นมาอ านาจเหนือ
ศาสนาพุทธ จึงมีการต่อต้านและพยายามที่จะเบียดเบียนศาสนาคริสต์อยู่เสมอ พวกเขามองว่าศาสนา
คริสต์เป็นศาสนาของพวกตะวันตกที่ไม่เหมาะสมกับสังคมไทย และแม้สถาบันกษัตริย์จะมี
ความสัมพันธ์ที่ดีกับศาสนาคริสต์มากขึ้น แต่สถาบันกษัตริย์ยังคงใช้ศาสนาพุทธเป็นศาสนาหลักในการ
สร้างฐานอ านาจในการปกครอง (สายชล สัตยานุรักษ์, 2546) ดังนั้นสถาบันกษัตริย์จึงไม่ต้องการให้
ศาสนาคริสต์เข้ามาเผยแพร่ศาสนาให้กับชาวไทย ท าให้การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ยังถูกจ ากัดอยู่ใน
กลุ่มชาวต่างชาติและคนนอกก ากับของไทยเช่นเดิม 

ศาสนาคริสต์ไม่สามารถเผยแพร่ศาสนาแก่ชาวไทยและคนในบังคับของไทยได้ จนในสมัย
รัชกาลที่ 4 สถาบันกษัตริย์ไทยได้ทรงเปิดกว้างในเสรีภาพการนับถือศาสนาของชาวไทย ท าให้ศาสนา
คริสต์สามารถเผยแพร่ศาสนาแก่ชาวไทยได้ ทั้งนี้เนื่องมาจากความสัมพันธ์ที่ดีเป็นอย่างมากระหว่าง
ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ในสมัยรัชกาลที่ 49 ซึ่งถือเป็นจุดเริ่มต้นในกระบวนการสร้างความเป็น
พลเมืองไทยของชาวคาทอลิก 

กล่าวคือในสมัยรัชกาลที่ 4 สถาบันกษัตริย์ไทยเห็นถึงความส าคัญและความจ าเป็นที่ไทย
จะต้องมีความสัมพันธ์กับชาติตะวันตกมากขึ้น เนื่องจากอิทธิพลของประเทศมหาอ านาจจักรวรรดิ
นิยมทั้งอังกฤษและฝรั่งเศสได้ขยายอาณานิคมมารอบ ๆ ประเทศไทยแล้ว ศาสนาคริสต์นิกาย
โรมันคาทอลิกในประเทศไทย โดยเฉพาะผู้น าศาสนา “สังฆราชปาเลอกัว” (วิทยาลัยแสงธรรม, 2533) 
ซึ่งเป็นมิตรที่ดีและจริงใจกับพระองค์ตั้งแต่ครั้งยังไม่เสด็จขึ้นครองราชย์ มีส่วนส าคัญอย่างมากในการ
เป็นตัวแทนติดต่อและน าความรู้จากตะวันตกเข้าสู่ประเทศ ทั้งใน“ด้านการแพทย์” เช่น การปลูกฝี
ป้องกันไข้ทรพิษ การผดุงครรภ์แบบสมัยใหม่ เป็นต้น “ด้านการพิมพ์” เกิดหนังสือพิมพ์ฉบับแรกของ
ไทย “บางกอกรีคอร์เดอร์” และ“ด้านการศึกษา” บาทหลวงคาทอลิกมีส่วนส าคัญอย่างมากในการ

                                           
9ซึ่งเป็นรากฐานส าคัญส าหรับความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์และสถาบันกษัตริย์ในสมัยต่อมา
จนถึงรัชกาลที่ 9 
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สอนหนังสือให้กับนักเรียนไทย ทั้งวิชาความรู้จากตะวันตกและภาษาอังกฤษ ท าให้ศาสนาคริสต์ 
มีความสัมพันธ์ที่ดีและได้รับความอุปถัมภ์จากสถาบันกษัตริย์ (กุลชลี เสริมทวีทรัพย์, 2555)  

ต่อมาในสมัยรัชกาลที่ 5 ได้เกิดวิกฤตการณ์ ร.ศ.112 ซึ่งเป็นความขัดแย้งระหว่างไทยกับ
ฝรั่งเศส แม้เหตุการณ์นี้จะสร้างความเกลียดชังศาสนาคริสต์ให้กับชาวไทยเป็นอย่างมาก10 แต่ส าหรับ
สถาบันกษัตริย์ศาสนาคริสต์ได้ให้การช่วยเหลือไทย ซึ่งเห็นได้จากบทบาทของพระสังฆราชเวย์ที่ได้เข้า
ไปขัดขวางและเข้าข้างประเทศเรือรบของฝรั่งเศสที่เข้ามาปิดปากอ่าวไม่ให้ยิงปืนใหญ่ถล่มกรุงเทพฯ 
(ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และคณะ, 2552) ท าให้ความสัมพันธ์ของศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ดี
ยิ่งขึ้นไปอีก ดังนั้นเมื่อรัชกาลที่ 6 ทรงออกกฎหมายสัญชาติไทยพระองค์จึงมิได้สร้างเงื่อนไขกีดกันชาว
คาทอลิกออกจากกฎหมายดังกล่าว ท าให้ชาวคาทอลิกซึ่งเดิมเป็นคนต่างชาติ11 เช่น โปรตุเกส 
เวียดนาม จีน และลาว (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และคณะ, 2552) เป็นต้น ได้รับสัญชาติไทยกลายมา
เป็นคนไทยทางกฎหมายในเวลาต่อมาทั้งหมด จากกฎหมายสัญชาติในข้อที่ 3) บุคคลผู้ได้ก าเนิดใน
พระราชอาณาจักรสยาม (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) 

ในช่วงรัชกาลที่ 7 ได้เกิดการปฏิวัติเปลี่ยนแปลงการปกครองจากระบบสมบูรณาญาสิทธิราชย์
ไปสู่ระบอบประชาธิปไตย อันมีพระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุข ใน พ.ศ. 2475 ท าให้อ านาจในการ
บริหารประเทศถูกเปลี่ยนจากสถาบันกษัตริย์ไปสู่คณะรัฐบาลใหม่ที่มาจากประชาชน ส่งผลให้ศาสนา
คริสต์ต้องปรับตัวตามการเปลี่ยนแปลงของประเทศไทยในช่วงเวลาดังกล่าว ซึ่งในช่วงแรกของการ
ปกครองด้วยรัฐบาลใหม่นี้ ศาสนาคริสต์ยังสามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้โดยปกติ 

แต่อีกไม่นานศาสนาคริสต์ก็ต้องเผชิญกับปัญหาวาทกรรม “พลเมืองไทยต้องนับถือศาสนา
พุทธ” อีกครั้ง ในช่วงรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ได้เกิดสงครามอินโดจีนขึ้น รัฐบาลได้ใช้นโยบาย
ชาตินิยมโดยการส่งเสริมให้ชาวไทยนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว (Reynolds, 2002) มีการ
บังคับให้ชาวคาทอลิกที่มีสัญชาติไทยเปลี่ยนมานับถือศาสนาพุทธ ส่งผลให้ชาวคาทอลิกที่ไม่ยอม
เปลี่ยนศาสนาถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และคณะ, 2552) โดยมีกลุ่ม

                                           
10ชาวไทยเข้าใจว่าศาสนาคริสต์ เป็นศาสนาของชาวฝรั่งเศส ที่เป็นศัตรูกับไทยในขณะนั้น 
11จากเงื่อนไขที่ศาสนาคริสต์ไม่สามารถเผยแพร่ศาสนาให้แก่ชาวไทยและคนในบังคับไทยได้ จนใน
รัชกาลที่ 4 ทรงให้เสรีภาพการนับถือศาสนา แต่อย่างไรก็มีชาวไทยจ านวนน้อยเท่านั้นที่ย้ายมานับถือ
ศาสนาคริสต์ ท าให้ชาวคาทอลิกไทยส่วนใหญ่ในขณะนั้นจึงล้วนแต่เป็นชาวต่างชาติ 
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ชาวไทยพุทธที่เรียกตนเองว่า “คณะเลือดไทย” ซึ่งท างานภายใต้อุดมการณ์ชาตินิยมไทย12 คนกลุ่มนี้
เป็นกลุ่มที่ต่อต้านศาสนาคริสต์อย่างชัดเจน พวกเขามองว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของพวกฝรั่งเศสที่
เข้ามาเป็นไส้ศึก พวกเขาจึงปฏิบัติการอย่างเปิดเผยและรุนแรงต่อศาสนาคริสต์ เช่น การปิดวัด การ
ห้ามท าพิธีทางศาสนา และการสังหารคาทอลิก 7 คน (บุญราศี)13 เป็นต้น  

“พระสงฆ์คริสต์ชาวไทยได้ถูกบังคับให้ละทิ้งศาสนาคริสต์ ถ้าพวกเขา
ยินยอมลงชื่อ พวกเขาจะได้รับการพิจารณาว่าเป็นพลเมืองที่ดี แต่ถ้าพวกเขาไม่
ยอมละทิ้งศาสนาคริสต์ พวกเขาจะต้องถูกขังคุก 1-2 เดือน และถูกปล่อยตัวไป 
หรือถูกฟ้องในข้อหาเป็นแนวที่ 514 ซึ่งจะต้องถูกตัดสินโทษอย่างหนัก จ าคุก 2-3 ปี 
หรือตลอดชีวิตโดยค าสั่งของศาลทหารซึ่งใช้พยานเท็จปรักปร า” (วิกเตอร์ ลารเก, 
2543) 

สาเหตุที่ท าให้เกิดการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม นอกจากการ
ที่รัฐบาลใช้นโยบายชาตินิยมบังคับให้ชาวไทยทุกคนนับถือศาสนาพุทธ และการเกิดขึ้นของสงคราม 
อินโดจีนแล้ว ยังเกิดจากการขัดแย้งกันของหลักธรรมวิทยาแห่งพลเมืองระหว่างศาสนาพุทธและ
ศาสนาคริสต์อีกด้วย  

รัฐไทยได้ใช้ธรรมวิทยาของศาสนาพุทธเป็นหลักในการสร้างวาทกรรมความเป็นพลเมืองของ
ไทยมาโดยตลอด ท าให้ความเป็นพลเมืองไทยจึงถูกผูกติดกับความเป็นชาวพุทธ หลวงวิจิตรวาทการ
นักคิดคนส าคัญในการสร้างชาติของจอมพล ป. พิบูลสงครามได้สนับสนุนแนวคิดที่ว่าคนไทยควรนับ
ถือศาสนาเดียวคือศาสนาพุทธ แม้แต่ ส.ศิวลักษณ์ นักคิดและนักกิจกรรมสายก้าวหน้าคนส าคัญในยุค
หนึ่งก็ยังกล่าวว่าอุดมการณ์ “ชาติ ศาสน์ กษัตริย์” ของไทยคือ “ชาติ ศาสนาพุทธ และกษัตริย์” 
เพราะฉะนั้นความเป็นพลเมืองไทยจึงต้องนับถือศาสนาพุทธเท่านั้น  (Sulak Sivaraksa, 2002)  

                                           
12ในสมัยนั้นจอมพล ป. พิบูลสงคราม นายกรัฐมนตรีด าเนินนโยบายชาตินิยม “ต้องรักประเทศชาติ
เหมือนรักบิดามารดา” มีเอกลักษณ์ประจ าชาติประกอบด้วยภาษาเดียวกัน ประวัติศาสตร์เดียวกัน 
วรรณกรรมเดียวกัน โดยเฉพาะศาสนาเดียวกันคือพุทธศาสนา 
13เป็นการสังหารชาวคริสต์ 7 คนที่หมู่บ้านสองคอน จังหวัดนครพนม ในปี พ.ศ. 2483 โดยต ารวจที่
บังคับให้ชาวบ้านเปลี่ยนมานับถือศาสนาพุทธ แต่พวกเขายืนยันที่จะไม่เปลี่ยนศาสนา อีกท้ังสามารถที่
จะตายเพ่ือยืนยันความเชื่อได้ ซึ่งการกระท าของต ารวจนี้เป็นผลจากความเคียดแค้นต่อประเทศ
ฝรั่งเศสในช่วงสงครามอินโดจีนที่ลุกลามไปถึงความเข้าใจว่าศาสนาคริสต์เป็นของชาวฝรั่งเศส จึงต้อง
ขับไล่และท าลายให้สิ้น 
14สายสืบของฝรั่งเศสในประเทศไทย สมัยสงครามอินโดจีน 



 

 

9 

แต่ศาสนาคริสต์ที่มีหลักธรรมวิทยาแห่งพลเมืองที่ว่า “นอกพระศาสนจักรไม่มีความรอด”  
คือชาวคาทอลิกเองก็ต้องประกาศข่าวดีให้แก่ชาวไทยที่ยังไม่ได้นับถือศาสนาคริสต์ ให้เปลี่ยนมานับถือ
ศาสนาคริสต์ด้วยเหมือนกัน (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) ดังนั้นด้วยความ
ขัดกันของหลักธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ ท าให้ชาวคาทอลิกที่เข้ามา
อยู่ในสังคมไทยจึงเกิดความขัดแย้งกับชาวพุทธ 

ต่อมาได้เกิดการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 (พ.ศ. 2505-2508) ซึ่งเป็นการปรับตัวของ 
ศาสนจักรคาทอลิกในระดับโลก ส่งผลให้ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยสามารถปรับตัวเข้ากับสังคมไทย
ได้ดีขึ้น โดยส่วนหนึ่งศาสนาคริสต์ได้ปรับเปลี่ยนมุมมองในเรื่องความรอด ที่ศาสนาคริสต์เชื่อว่ามนุษย์
ทุกคนมีบาปติดตัวมาตั้งแต่เกิด และหนทางท่ีรอดจากบาปนี้ได้คือการล้างบาปเข้ามาเป็นชาวคาทอลิก 
เพ่ือจะได้เป็นประชากรของพระเจ้าอันจะน าไปสู่การบรรลุเป้าหมายชีวิตที่ดี การสังคายนาวาติกันครั้ง
ที่ 2 ได้เปลี่ยนความหมายใหม่ว่า ความรอดของมนุษย์ไม่จ าเป็นต้องเปลี่ยนมานับถือศาสนาคริสต์ก็ได้ 
เพียงแต่มนุษย์ปฏิบัติตนเป็นคนดีไม่ว่านับถือศาสนาไหนก็สามารถท่ีจะมีความรอดได้เช่นกัน15 

หลังจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ศาสนาคริสต์จึงไม่พยายามเผยแพร่ศาสนาให้คนอ่ืนมา
เข้ารีตเป็นคริสต์ แต่พยายามสนับสนุนให้คนทุกคนเป็นคนดี และเน้นการเข้าไปเป็นส่วนหนึ่งของ
ชุมชนท้องถิ่น การพัฒนา และการปรับให้ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของชนพื้นเมือง (ชัยยนต์ ประดิษฐ
ศิลป์ และคณะ, 2552) และที่ส าคัญคือการมีความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์ไทยโดยเฉพาะ 
ในรัชกาลที ่9 ท าให้ศาสนาคริสต์เริ่มได้รับการยอมรับจากสังคมไทยมากขึ้น 

จากที่กล่าวมาตั้งแต่สมัยอยุธยาจนถึงในช่วงหลังสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ความเป็นพลเมือง
ของชาวคาทอลิกในสังคมไทยจึงไม่ได้เป็นสิ่งที่เกิดขึ้นเอง แต่เป็นสิ่งที่เกิดขึ้นจากการที่มีประธานสร้าง
ขึ้น โดยประธานหมายรวมถึงบุคคล นโยบาย ชุดความคิด องค์กร หรือแม้แต่การกระท า ฯลฯ ซึ่งมี
อ านาจก าหนดนิยามความหมาย รวมทั้งอัตลักษณ์ของสิ่งต่าง ๆ แม้กระทั่งตัวตนของประธานเอง  
โดยในทางสังคมศาสตร์เราเรียกกันว่า “วาทกรรม (discourse)” (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2542) 

                                           
15เพราะพระเจ้าทรงเฝ้าดูอยู่ ไม่ว่ามนุษย์ผู้นั้นจะนับถือศาสนาใด เป็นการขยายขอบเขตของพระเจ้า 
ในแง่ท่ีสามารถเขาถึงและดูแล มนุษย์ทุกคนบนโลกได้แม้มนุษย์ผู้นั้นจะไม่ได้นับถือพระองค์ก็ตาม 
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ดังนั้น เมื่อน าวาทกรรม16มาศึกษาในเรื่องความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย  
จึงกล่าวได้ว่ากระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก ไม่ได้เกิดข้ึนในลักษณะที่พัฒนาไป
ตามล าดับ แต่เป็นในลักษณะจังหวะขึ้นลง คือก้าวหน้าหรือถอยหลังขึ้นอยู่กับปัจจัยในแต่ละช่วง  
โดยมีทั้งปัจจัยต่าง ๆ ที่เอ้ือและเป็นอุปสรรค ผู้วิจัยพบปัจจัยที่มีอิทธิพลมากต่อการสร้างความเป็น
พลเมืองของชาวคาทอลิกขึ้นอยู่กับการรักษาความสัมพันธ์ระหว่างชนชั้นน าไทย 17กับศาสนาคริสต์ 
ในประเทศไทย เนื่องจากชนชั้นน าเป็นผู้มีอิทธิพลสูงสุดในการผลิตสร้างความรู้ ที่น าไปสู่ความจริงของ
สังคม  

จากความแตกต่างของความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในแต่ละช่วงสมัย ผู้วิจัยมีความ
สนใจต่อค าถามที่ว่าสถานภาพความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในอดีตและปัจจุบันมี
ลักษณะอย่างไร และแตกต่างกันอย่างไร กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกใน
สังคมไทยที่ผ่านมามีลักษณะอย่างไร และอะไรคือปัจจัยเอ้ือและอุปสรรคต่อกระบวนการสร้ างความ
เป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทย 

โดยผลจากการศึกษาพบว่าในช่วงแรก “ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วง 
ร.4 – การเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475” ชาวคาทอลิกเริ่มได้รับความเป็นพลเมืองการทาง
กฎหมาย แต่ในทัศนคติของชาวไทยที่มีต่อศาสนาคริสต์ ชาวไทยมองว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของ
ชาติตะวันตกที่จะเข้ามาท าลายศาสนาพุทธ ชาวไทยต้องร่วมมือกันต่อต้านศาสนาคริสต์ ท าให้ความ
เป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกยังเกิดข้ึนอย่างไม่เต็มที่ในช่วงเวลานั้น ซึ่งจะอธิบายต่อไปในบทที่ 3 

ต่อมาในช่วงที่สอง “ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงการสร้างชาติสมัย
จอมพล ป. พิบูลสงคราม” ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรงในช่วงนี้ เนื่องจากสาเหตุ
หลัก 3 ประการ คือ 1) การด าเนินนโยบายชาตินิยมของรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม จนน ามาซึ่ง
การบังคับใช้นโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา โดยการสนับสนุนให้ประชาชนนับถือศาสนาพุทธ
เพียงศาสนาเดียว 2) ความขัดแย้งกันระหว่างธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนา
คริสต์ ซึ่งเป็นสาเหตุส าคัญที่ท าให้ชาวไทยมองศาสนาคริสต์ว่าเป็นศาสนาของพวกตะวันตกที่ไม่เหมาะ

                                           
16วาทกรรม คือ ชุดของกรอบความคิดที่ถูกสร้างขึ้นโดยประธานเป็นผู้สร้าง สามารถเปลี่ยนแปลงได้
ตามช่วงเวลา หากวาทกรรมใดสามารถยึดกุมพ้ืนที่ทางสังคมได้มากที่สุด จะสามารถพัฒนากลายเป็น
วาทกรรมหลัก 
17“ชนชั้นน าไทย” ในความหมายนี้คือ ผู้มีอ านาจและมีส่วนเกี่ยวข้องในการบริหารประเทศในขณะนั้น 
ซึ่งบางช่วงเวลาอาจมีหลายส่วนเกี่ยวข้อง เช่น ในช่วงรัชกาลที่ 4 ชนชั้นน าจะประกอบไปด้วยสถาบัน
กษัตริย์และชนชั้นสูง แต่ในช่วงรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม อาจมีเพียงคณะรัฐบาล เป็นต้น 
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กับสังคมไทย โดยเฉพาะการเป็นศาสนาของพวกล่าอาณานิคม 3) กรณีพิพาทอินโดจีนระหว่างไทยกับ
ฝรั่งเศส ซึ่งเป็นฉนวนส าคัญสุดท้ายที่ท าให้เกิดการเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง ท าให้ชาวคาทอลิก
ยังไม่สามารถสร้างความเป็นพลเมืองทางสังคมไทยส าเร็จ ซึ่งจะอธิบายต่อไปในบทที่ 4 

และในช่วงสุดท้าย “กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วง
รัชกาลที่ 9” ผู้วิจัยได้น าแนวคิดชุมชนจินตกรรม (imagined communities)18 มาช่วยในการ
วิเคราะห์การปรับตัวเข้ากับสังคมไทยของศาสนาคริสต์นิกายโรมันคาทอลิก เนื่องจากผู้วิจัยพบว่า  
การสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิกให้สอดคล้องกับจินตกรรมความเป็น
พลเมืองไทยกระแสหลัก มีส่วนช่วยอย่างมากให้ชาวคาทอลิกสามารถสร้างการยอมรับความเป็น
พลเมืองทางสังคม เห็นได้จากการปรับตัวของศาสนาคริสต์  4 ประการ ภายหลังจากการ 
สังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ดังนี้คือ 1) การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ผ่านโรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก 
2) บทบาทการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์ 3) การสร้างความเป็นไทย
ของศาสนาคริสต์19 4) สายสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย ซึ่งจะอธิบายต่อไปใน
บทที่ 5 

1.2 ค าถามหลักของการศึกษา 

1) สถานภาพความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในอดีตและปัจจุบันมีลักษณะ
อย่างไร และแตกต่างกันอย่างไร 

2) กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยที่ผ่านมามีลักษณะอย่างไร 

3) อะไรคือปัจจัยเอ้ือและอุปสรรคต่อกระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกใน
สังคมไทย 

1.3 วัตถุประสงค์ของการศึกษา 

1) ศึกษาลักษณะและความแตกต่างของสถานภาพความเป็นพลเมืองของคาทอลิก 
ในสังคมไทยในอดีตและปัจจุบัน 

                                           
18ชุมชนจินตกรรม เป็นแนวคิดของเบน แอนเดอร์สัน (Benedict Anderson) หมายถึง ชุมชนใน
จินตนาการที่ผู้คนจินตกรรมหรือสร้างจิตส านึกความรับรู้ความเป็นพวกพ้องเดียวกันขึ้นมา โดย
รายละเอียดได้อธิบายไว้ในส่วนของทฤษฎี 
19การสร้างความเป็นไทยของศาสนาคริสต์ ผู้วิจัยได้ยกตัวอย่างไว้ในบทที่ 5 คือ 1) การผสมผสาน
ศิลปวัฒนธรรมแบบไทย 2) การปรับภาษา บทสวด 3) การบวชบาทหลวงชาวไทย 
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2) ศึกษากระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทย 

3) ศึกษาปัจจัยเอื้อและอุปสรรคของความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทย 

1.4 ขอบเขตของการศึกษา 

 งานวิจัยชิ้นนี้มุ่งศึกษาศาสนาคริสต์เฉพาะนิกายโรมันคาทอลิก เนื่องจากศาสนาคริสต์นิกาย
โรมันคาทอลิกเป็นนิกายที่มีความสัมพันธ์กับสังคมไทยมาอย่างยาวนานตั้งแต่สมัยอยุธยา ธนบุรี จนถึง
รัตนโกสินทร์ในปัจจุบัน โดยแบ่งช่วงที่ส าคัญในการศึกษาเป็น 3 ช่วง ดังนี้ 

ช่วงที่  หนึ่ง “ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงรัชกาลที่  4 – การ
เปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475” หลังจากที่ศาสนาคริสต์เข้ามาในประเทศไทยในสมัยอยุธยา
ศาสนาคริสต์ก็ถูกกีดกันและถูกเบียดเบียนศาสนาอยู่เสมอ แต่ภายหลังในยุครัตนโกสินทร์รัฐไทย
จ าเป็นต้องมีความสัมพันธ์กับศาสนาคริสต์มากขึ้น ในการน าความรู้สมัยใหม่ต่าง ๆ เข้ามาสู่ประเทศ 
ประกอบกับเป็นช่วงที่รัฐไทยอยู่ในกระบวนการสร้างรัฐชาติสมัยใหม่ในช่วงแรก การจ าแนกพลเมือง  
จึงเป็นเรื่องส าคัญ พระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 6 ได้ทรงออกกฎหมายสัญชาติไทยเพ่ือจ าแนกพลเมือง  
ชาวคาทอลิกที่เข้ามาอาศัยในประเทศไทยจึงได้รับสัญชาติไทยด้วย 

ช่วงที่ สอง “ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงการสร้างชาติสมัยจอมพล ป. 
พิบูลสงคราม” ในช่วงนี้ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง จากการขัดกันของธรรมวิทยา
ของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ การด าเนินนโยบายชาตินิยมของจอมพล ป. พิบูลสงคราม ประกอบ
กับปัจจัยภายนอกที่เกิดสงครามอินโดจีนซึ่งไทยมีความขัดแย้งกับฝรั่งเศส ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็น
ศาสนาของพวกฝรั่งชาวต่างชาติ และถูกโยงว่าเป็นพวกด้วยกับฝรั่งเศสที่จะเข้ามายึดประเทศไทย 

ช่วงที่ สาม “กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงรัชกาลที่ 
9” จากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 (พ.ศ. 2505-2508) ส่งผลให้แนวทางในการเผยแพร่ศาสนา
คริสต์ในประเทศไทยเปลี่ยนไป ศาสนาคริสต์ได้ปรับเปลี่ยนแนวคิดให้เข้ากับสังคมไทยมากขึ้ น โดยมุ่ง
ไปที่การปรับวัฒนธรรมให้เข้ากับท้องถิ่น การช่วยเหลือคนจน และการท าให้ศาสนาคริสต์กลายเป็น
ศาสนาของคนพ้ืนเมือง และการที่ศาสนาคริสต์ปรับตัวเข้ากับสถาบันกษัตริย์ไทยได้ดียิ่งขึ้น ท าให้ใน
ปัจจุบันไม่พบปัญหาการเบียดเบียนศาสนาคริสต์อย่างรุนแรงอย่างเช่นในช่วงก่อน และเริ่มเห็นถึงการ
ยอมรับความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยในทางปฏิบัติที่มีมากข้ึน 

1.5 ประโยชน์ที่คาดว่าจะได้รับ 

 สามารถอธิบายความสลับซับซ้อนของการนิยามและการท างานของความเป็นพลเมืองของ
ชาวคาทอลิกในสังคมไทยได้ ในการปรับตัวของชาวคาทอลิกในสังคมไทย ชาวคาทอลิกจะต้องต่อสู้ใน
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เชิงแย่งชิงพ้ืนที่ทางศาสนาในสังคม ซึ่งชนชั้นน าเปิดพ้ืนที่ให้ส าหรับพุทธเท่านั้น งานวิจัยชิ้นนี้จะแสดง
ให้เห็นพัฒนาการของความสัมพันธ์และสถานภาพความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิก  
โดยชี้ให้เห็นถึงปัจจัยเอ้ือและอุปสรรคในกระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกใน
สังคมไทย 

1.6 วิธีการศึกษา 

 ผู้วิจัยได้ใช้ข้อมูลจากเอกสารเป็นหลักในการวิเคราะห์ข้อมูลเชิงประวัติศาสตร์ และเพ่ือ
ตรวจสอบความถูกต้องของข้อมูล ผู้วิจัยได้ใช้วิธีการลงพ้ืนที่เพ่ือสังเกตการณ์เพ่ือตรวจสอบข้อเท็จจริง
ที่เป็นอยู่ในปัจจุบัน รวมทั้งสัมภาษณ์ผู้น าศาสนาคริสต์ ชาวคาทอลิก และนักวิชาการในแวดวง
คาทอลิกอีกด้วย โดยแบ่งรายละเอียดได้ดังนี้ 

1) การวิจัยเอกสาร (documentary research) ผู้ วิจัยได้ศึกษาวรรณกรรมงานเขียน 
วิทยานิพนธ์ บทความ วารสาร ข่าวสารของศาสนาคริสต์ที่หน่วยงานส่วนกลางของศาสนาคริสต์จัดท า
ขึ้น เช่น อุดมสาร คู่มือส าหรับสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 เป็นต้น และ กฎหมายที่เกี่ยวข้องกับความ
เป็นพลเมือง 

 2) การสังเกตการณ์ (observation) เป็นการเก็บข้อมูลโดยใช้สายตาในการรับรู้ปรากฏการณ์ 
ภายใต้กรอบแนวคิดทฤษฎี ผู้วิจัยจะใช้วิธีสังเกตการณ์โดยปราศจากการควบคุม (uncontrolled 
observation) โดยผู้วิจัยได้เข้าไปสังเกตการณ์วิถีชีวิตของชุมชนชาวคาทอลิก รวมถึงความเป็นอยู่ของ
ชาวคาทอลิกว่ามีสถานภาพความเป็นพลเมืองไทยอย่างไรและมีการปรับตัวให้เข้ากับสังคมไทยอย่างไร 
เช่น ชุมชนคาทอลิกวัดโรมันคาทอลิก จันทบุรี ชุมชนคาทอลิกวัดซางตาครู้ส (กุฎีจีน) กรุงเทพฯ เป็น
ต้น 

3) สัมภาษณ์ (interview) เป็นเทคนิคที่ผู้วิจัยจะเข้าไปมีปฏิสัมพันธ์แบบต่อหน้ากับผู้ให้
สัมภาษณ์ (face-to-face interaction) ในรูปของการสอบถามการสนทนาเพ่ือให้ได้ค าตอบที่ต้องการ 
โดยวิธีนี้จะกระตุ้นให้เกิดการถกเถียงและแลกเปลี่ยนความคิดเห็น เป็นการเปิดโอกาสให้ผู้วิจัย
สามารถสอบถามเพ่ิมเติมในประเด็นที่ไม่เข้าใจหรือต้องการให้ผู้สัมภาษณ์ขยายความเพ่ิมเติม 

ส าหรับงานวิจัยชิ้นนี้ผู้วิจัยจะใช้วิธีการสัมภาษณ์ 2 วิธี ภายใต้กรอบแนวคิดเดียวกับค าถาม
วิจัย เพ่ือเป็นแนวทางในการสัมภาษณ์ (interview guide) ป้องกันมิให้ออกนอกประเด็นและให้ได้
ข้อมูลที่ครบถ้วนคือ การสัมภาษณ์แบบกึ่งโครงสร้าง (semi-structure interview) ซึ่งเป็นการตั้ง
ค าถามปลายเปิดในประเด็นกว้าง ๆ เพ่ือให้ทั้งผู้วิจัยและผู้สัมภาษณ์มีอิสระในการถามและตอบสูง  
จึงสามารถเข้าถึงข้อมูลที่มีความสลับซับซ้อนและความลึกซึ้งได้ เช่น การสัมภาษณ์บาทหลวง  
ชาวคาทอลิก เป็นต้น และการสัมภาษณ์เชิงลึก ( in-depth interview) ด้วยการเตรียมค าถามไว้
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ล่วงหน้า ซึ่งประกอบด้วยค าถามปลายเปิด ผู้วิจัยสามารถดัดแปลงค าถามให้สอดคล้องกับสถานการณ์
ได้ซึ่งการสัมภาษณ์ประเภทนี้จะท าให้ผู้วิจัยได้รับข้อมูลที่มีรายละเอียดที่ลึกซ้ึงมาก เช่น การสัมภาษณ์
ผู้น าศาสนา (บาทหลวง) ผู้น าชุมชนชาวคาทอลิก และนักวิชาการท่ีศึกษาศาสนาคริสต์ เป็นต้น 
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บทท่ี 2  
กรอบแนวคิดทฤษฎี 

 ในงานวิจัยชิ้นนี้ผู้วิจัยได้ใช้กรอบแนวคิดทฤษฎีเป็นเพียงเครื่องมือในการช่วยอธิบายความเป็น
พลเมืองของชาวคาทอลิกในประวัติศาสตร์ไทย แต่มิได้ยึดหลักทฤษฎีใดเป็นหลักในการอธิบาย โดยมี 
4 ทฤษฎีที่ผู้วิจัยน ามาใช้ คือ ความเป็นพลเมือง ธรรมวิทยาแห่งความเป็นพลเมือง ชุมชนจินตกรรม 
และ วาทกรรม โดยมีรายละเอียดดังนี้ 

2.1 ความเป็นพลเมือง (citizenship) 

แนวคิดเรื่องความเป็นพลเมืองเป็นแนวคิดที่มีมาตั้งแต่ในอดีต อริสโตเติ้ล (Aristotle) นัก
ปรัชญาชาวกรีกได้กล่าวถึงความเป็นพลเมืองในรัฐกรีกโบราณเอาไว้ว่า รัฐจะต้องจ าแนกพลเมืองของ
รัฐเพ่ือจ ากัดจ านวนพลเมืองภายในรัฐไม่ให้มีมากจนเกินไป เพราะสถานะความเป็นพลเมืองจะส่งผล
ต่ออภิสิทธิ์ต่าง ๆ เช่น อภิสิทธิ์ในที่ดิน อภิสิทธิ์ในการให้เช่าที่ดิน ตลอดจนการได้รับการปกป้องและ
คุ้มครองจากรัฐ เป็นต้น (ศศิประภา จันทะวงศ์, 2552)  

เงื่อนไขที่ท าให้บุคคลได้เป็นพลเมืองแห่งรัฐกรีกโบราณ ก็คือจะต้องมีมารดาเป็นชาวกรีกและ
ต้องได้รับการรับรองจากมติที่ประชุมของสมาชิกแห่งรัฐ ซึ่งมติที่ประชุมนี้ถือว่ามีความส าคัญสูงสุด
เหนือกว่าความสัมพันธ์ของมารดา ต่อมาได้มีการเปลี่ยนแปลงการยอมรับความเป็นพลเมืองมายึดการ
สืบสายเลือดทางฝ่ายบิดาด้วย โดยบุคคลที่จะได้รับการรับรองให้เป็นพลเมืองกรีกจะต้องมีทั้งบิดาและ
มารดาเป็นชาวกรีก บุตรที่เกิดจากมารดาต่างด้าวแม้มีบิดาเป็นพลเมืองกรีก ก็จะไม่ได้รับการรับรองให้
เป็นพลเมืองกรีกเช่นกัน (สุชาดา ทวีสิทธิ์, 2554) 

ส าหรับประเทศไทยแนวคิดเรื่องความเป็นพลเมืองพ่ึงจะเกิดขึ้นจากการรับเอาแนวคิดเรื่องรัฐ
ชาติสมัยใหม่ (modern nation-state) จากชาติตะวันตก ซึ่งประกอบไปด้วย ประชากร(พลเมือง) 
อาณาเขต รัฐบาล และ อ านาจอธิปไตย พลเมืองจึงเป็นองค์ประกอบหนึ่งที่ส าคัญส าหรับรัฐชาติ
สมัยใหม่ ในการจ าแนกพลเมืองรัฐไทยได้ใช้การให้สัญชาติ (nationality) ในทางนิตินัยเพ่ือท าให้
บุคคลกลายเป็นพลเมืองไทย เช่น การออกกฎหมายสัญชาติไทยฉบับแรกในปี 2456 ซึ่งระบุไว้ให้
บุคคลเหล่านี้เป็นคนไทย คือ 1) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่บิดาเป็นคนไทย แม้เกิดในพระราชอาณาจักรก็ดี 
เกิดนอกพระราชอาณาจักรก็ดี 2) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่มารดาเป็นคนไทย แต่ฝ่ายบิดาไม่ปรากฏ 
3) บุคคลผู้ได้ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยาม 4) หญิงต่างชาติผู้ได้สมรสกับคนไทยตามกฎหมาย
ประเวณี 5) คนต่างประเทศผู้ได้แปลงชาติมาถือเอาสัญชาติไทยตามพระราชบัญญัติ เป็นต้น  
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ดังนั้นเมื่อบุคคลได้รับความเป็นพลเมืองไทยจากทางกฎหมายแล้ว ในมุมมองของรัฐไทยถือว่าบุคคล
นั้นเป็นพลเมืองไทยโดยสมบูรณ์แล้ว 

ส าหรับนิยามความเป็นพลเมืองของแนวคิดนี้จึงมีเกณฑ์ตัดสินอยู่ที่ เมื่อบุคคลมีความเป็น
พลเมืองทางกฎหมายก็แสดงว่าบุคคลนั้นเป็นพลเมืองไทย ซึ่งแนวคิดนี้เป็นแนวคิดที่ตรงไปตรงมามาก
เกินไปและไม่สามารถอธิบายได้ในความเป็นจริง เช่น เหตุในช่วงรัฐบาลจอมพล ป . พิบูลสงคราม 
ชาวคาทอลิกก็ได้รับความเป็นพลเมืองไทยแล้ว แต่เหตุใดจึงเกิดการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ขึ้นอีก 
เป็นต้น แสดงให้เห็นว่าความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยเป็นสิ่งที่ซับซ้อนจึงจ าเป็นต้อง
ใช้แนวคิดอ่ืนมาร่วมในการอธิบายด้วย 

2.2 ธรรมวิทยาแห่งพลเมือง (civil religion) 

เป็นแนวคิดที่มาจากงานของณ็อง-ฌ้าคส์ รุสโซ (Jean-Jacqnes Rousseau) ในหนังสือเรื่อง
สัญญาประชาคม (Social Contract) ซึ่งรุสโซได้แยกศาสนาออกเป็น 2 ประเภท คือ ศาสนาของ
มนุษย์ และศาสนาของพลเมือง ศาสนาของมนุษย์ก็คือศาสนาตามพระธรรมค าสอนที่ไม่มีส่วน
เกี่ยวข้องกับความเป็นพลเมือง เพราะเน้นที่เนื้อหาในเรื่องของจิตวิญญาณเป็นหลัก ส่วนศาสนาของ
พลเมืองเป็นศาสนาที่ไม่มีหลักค าสอน ไม่มีพิธีกรรม เป็นเรื่องของทางโลก ศาสนาพลเมืองมุ่งหวัง
เพ่ือให้พลเมืองเห็นถึงความส าคัญของรัฐ ต้องการให้พลเมืองเคารพกฎหมาย หากผู้ใดท าความผิด
จะต้องมีบทลงโทษ เพราะรุสโซมองว่าหากปล่อยให้พลเมืองของรัฐเคารพกฎและเป้าหมายของศาสนา
มากกว่ากฎและเป้าหมายของรัฐ จะท าให้พลเมืองขาดความรับผิดชอบต่อสังคม (ชัยยนต์ ประดิษฐ
ศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) 

นอกจากนี้รุสโซได้ชี้ให้เห็นว่าการที่ศาสนา(โดยเฉพาะการปล่อยให้ศาสนาคริสต์นิกาย
โรมันคาทอลิก)ด ารงอยู่คู่กับรัฐ จะเกิดการแข่งขันซึ่งกันและกันที่สุดท้ายแล้วจะเป็นผลเสียต่อความ
เป็นเอกภาพของสังคม ในการแก้ปัญหารุสโซเสนอว่ารัฐควรส่งเสริมความเชื่อและค าสอนทางศาสนา 
ตราบเท่าที่ความเชื่อเหล่านั้นส่งเสริมความเป็นเอกภาพของสังคม และรัฐก็จะต้องไม่เข้าไปยุ่งเกี่ยวใน
การตีความของหลักค าสอนเนื่องจากเป็นส่วนที่ศาสนาดูแลอยู่ ซึ่งในส่วนของศาสนาจะเน้นบทบาทใน
เรื่องการดูแลจิตวิญญาณของพลเมือง (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) 

ส าหรับแนวคิดธรรมวิทยาแห่งพลเมืองในประเทศไทย สมบัติ จันทรวงศ์ ได้วิเคราะห์ว่า
สังคมไทยมีฐานธรรมวิทยาแห่งพลเมืองอยู่ที่ศาสนาพุทธ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท
, 2552) ชนชั้นน าได้ใช้ศาสนาพุทธเป็นฐานในการสร้างความชอบธรรมในการปกครองของตนอยู่เสมอ 
เช่น การแต่งคัมภีร์ไตรภูมิพระร่วงในสมัยสุโขทัย การใช้พระสยามเทวาธิราชเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์ส าหรับ
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พลเมืองไทยในช่วงรัตนโกสินทร์ เป็นต้น เพ่ือสอดคล้องกับธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของไทยตั้งอยู่บน
ฐานของศาสนาพุทธ รัฐจึงสนับสนุนให้พลเมืองนับถือศาสนาพุทธ 

แต่อย่างไรก็ตามในประเทศไทยมิได้มีเพียงศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว ยังมีศาสนาอ่ืน  ๆ 
อีก เช่น ศาสนาคริสต์นิกายโรมันคาทอลิก ที่เข้ามาในประเทศไทยตั้งแต่สมัยอยุธยา จึงเกิดการปะทะ
กันระหว่างธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาทั้งสองเกิดการเบียนเบียดศาสนาทั้งพุทธและคริสต์ 
เนื่องจากพ้ืนฐานธรรมวิทยาที่แตกต่างกันนั้นเอง โดยศาสนาคริสต์ที่ตั้งอยู่บนความเชื่อว่า “นอก
พระศาสนจักรไม่มีความรอด” หมายความว่าการเป็นพลเมืองที่ดีนั้นจะต้องล้างบาปเข้ามาเป็น
คาทอลิก เพ่ือจะได้เป็นประชากรของพระเจ้าอันจะน าไปสู่การบรรลุเป้าหมายชีวิตที่ดี ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) ได้น าแนวคิดนี้มาวิเคราะห์ความ
แตกต่างทางธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาคริสต์กับรัฐไทย พบว่าในช่วงรัชกาลที่ 4 และรัชกาลที่ 
5 รัฐไทยได้ร่วมมือกับศาสนาคริสต์ในสร้างความทันสมัยให้กับประเทศ อีกทั้งยังอธิบายถึงการ
พยายามปรับตัวในการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในประเทศไทยอีกด้วย 

การน าแนวคิดธรรมวิทยาแห่งความเป็นพลเมืองมาช่วยอธิบายความเป็นพลเมืองในงานวิจัย
ชื้นนี้จึงสามารถอธิบายในช่วงรอยต่อของปัญหาว่าเหตุใดศาสนาคริสต์จึงไม่สามารถผสมผสานเข้ากับ
สังคมไทยในช่วงแรกที่เข้ามาในประเทศไทย และแสดงให้เห็นถึงธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของไทยที่ถูก
ผูกติดกับศาสนาพุทธเป็นหลักอย่างแข็งแรง 

2.3 ชุมชนจินตกรรม (imagined communities) 

เป็นแนวคิดของ แบน แอนเดอร์สัน (Benedict Anderson) เขามองว่ารัฐชาติที่เกิดขึ้นมาใน
ปัจจุบันเป็นเสมือนชุมชนที่เกิดขึ้นจากจินตกรรมของผู้คนในรัฐ การจินตกรรมความเป็นชาติของผู้คน
เหล่านี้เกิดจากกระบวนการสร้างจิตส านึกของคนในชาติ โดยรัฐเป็นผู้ประดิษฐ์สร้างความคิดของผู้คน
เหล่านี้ผ่านเครื่องมือต่าง ๆ เช่น สื่อมวลชน กฎระเบียบการปกครอง และระบบการศึกษาซึ่งเป็น
เครื่องมือที่ดีที่สุดในการบ่มเพาะจิตส านึกความเป็นชาติ (เบน แอนเดอร์สัน, 2557) 

องค์ประกอบที่ส าคัญสามสิ่ งในการจินตกรรมความเป็นชาติก็คือ 1) “พิพิธภัณฑ์”  
รัฐจ าเป็นต้องสร้างเรื่องราวประวัติศาสตร์อันยาวนานต่าง  ๆ ในความเป็นชาติ ซึ่งเปรียบเสมือน
พิพิธภัณฑ์ของรัฐที่จัดขึ้นเพ่ือให้ประชาชนได้เข้าไปศึกษาความเป็นชาติ และยังมีไว้เพ่ือประโยชน์ของ
รัฐเองในการอธิบายความเป็นชาติของตนเองด้วย 2) “แผนที่” ซึ่งได้จัดท าขึ้นเพ่ือสร้างเขตแดนทั้งใน
ความเป็นจริงที่ต้องการความชัดเจนในขอบเขตอ านาจอธิปไตยของรัฐ และเขตแดนทางความคิดที่
ประชาชนจะสามารถจินตกรรมร่วมกันว่าชาติมีอาณาเขตกว้างไกลเท่าใด ซึ่งความคิดเรื่องเขตแดนนี้
ได้น ามาซึ่งความคิดเรื่องความเป็นพลเมืองของรัฐ ที่จะมีการจินตกรรมเขตแดนของความเป็นพลเมือง
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ด้วย และ 3) “ส ามะโนประชากร” เป็นการจัดแบ่งประชากรที่เป็นพลเมืองของรัฐ เพ่ือการสร้างความ
เป็นพวกพ้องในจินตกรรมของความเป็นชาตินั้นเอง (เบน แอนเดอร์สัน, 2557) 

นอกจากนี้รัฐยังได้สร้างความทรงจ าใหม่ ๆ ให้กับพลเมือง และท าการลบความทรงจ าเก่าที่รัฐ
ไม่ต้องการออกด้วย เช่น การสร้างความเป็นชาติ ความเป็นพลเมือง ธงชาติ เพลงชาติ ขึ้นมาแทนที่ 
จักรวรรดิของราชวงศ์ สถาบันต่าง ๆ ของกษัตริย์ในระบบสมบูรณาญาสิทธิราชย์ สภาพคนในบังคับ 
ฐานันดร เป็นต้น (เบน แอนเดอร์สัน, 2557) ในกระบวนการสร้างความทรงจ าใหม่นี้ถูกเรียกว่าการ
สร้างความเป็นชาตินิยม ซึ่งรัฐมักใช้ชาตินิยมที่ในการปฏิบัติการทางการเมือง 

ชาตินิยมท าให้พลเมืองมีจินตกรรมถึงความเป็นชาติ ที่สามารถท าให้ผู้คนมากมายเต็มใจที่จะ
ตายในสงคราม ด้วยจิตส านึกว่าพวกเขาได้ท าเพ่ือชาติของเขาแล้ว การตายเพ่ือชาติจึงถือเป็น
เกียรติยศสูงสุด นอกจากนี้ชาตินิยมยังสามารถที่จะสร้างความผูกพันต่อความเป็นชาติเดียวกัน และ
พร้อมที่จะผลักคนที่มีความแตกต่างจากเราให้กลายเป็นคนอ่ืน (other) ไม่ว่าจะเป็นเรื่องของเชื้อชาติ
หรือศาสนาที่ต่างกัน ถ้าเขาเหล่านั้นไม่มีความเป็นชาติเหมือนกับเราหรือถูกมองว่าไม่ใช่ชาติเดียวกับ
เรา เราก็ต้องต่อต้านและขับไล่โดยผ่านการกระท าต่าง ๆ ทั้งการเหยียดหยาม การท าร้าย การกลั่น
แกล้ง และการฆ่า 

ดังนั้นการจินตกรรมของผู้คนเกี่ยวกับชาติ จึงเกิดจากการที่รัฐประดิษฐ์สร้างชุดความคิดใส่ไป
พวกเขา ผ่านสื่อต่าง ๆ และระบบการศึกษา และในทางกลับกันรัฐก็ไม่สามารถคงอยู่ได้หากขาดการ
จินตกรรมของพลเมืองในรัฐเกี่ยวกับความเป็นชาติ โดยแนวคิดนี้ผู้วิจัยเห็นว่าสามารถน ามาช่วยในการ
อธิบายการสร้างความเป็นพลเมืองไทยของชาวไทย ซึ่งได้น าศาสนาพุทธเข้ามาเป็นเกณฑ์ส่วนหนึ่งใน
การก าหนดความเป็นพลเมืองไทย เช่น ในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม ชาวคาทอลิกไทยที่นับถือ
ศาสนาคริสต์ถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง และมีการบีบบังคับให้ย้ายมานับถือศาสนาพุทธ 
เนื่องจากรัฐไทยในขณะนั้นต้องการให้พลเมืองไทยทุกคนนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว เป็นต้น 
ดังนั้นผู้ที่มีความแตกต่างไปจากความเป็นพลเมืองที่รัฐต้องการจึงถูกท าให้กลายเป็น “คนอ่ืน” หรือ 
ถูกท าให้ “ไม่ใช่พลเมือง” 

2.4 วาทกรรม (discourse) 

 เป็นแนวคิดหนึ่งที่โด่งดังของ มิเชล ฟูโกต์ (Michel Foucault) นักปรัชญาชาวฝรั่งเศส โดยฟูโกต์

ได้กล่าวว่า วาทกรรมคือ กระบวนการสร้างความหมาย (meaning) ทั้งการเขียน การพูด หรือ

แม้กระท่ังการใช้สัญลักษณ์ (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2554) ที่น ามาประกอบกันเป็นชุดความรู้ ความ

เข้าใจในเรื่องหนึ่ง ๆ ซึ่งส่งผลต่อการก าหนดว่าอะไรคือความจริงและไม่จริง วาทกรรมจึงเป็นรูปแบบ

ความคิดที่ถูกสร้างขึ้นโดยทั้งกลุ่มที่ครองอ านาจกระแสหลัก และกลุ่มที่ต่อต้านอ านาจ ทั้งนี้
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กระบวนการสร้างวาทกรรมจัดเป็นเทคโนโลยีทางอ านาจที่ถูกใช้ทั้งการเก็บกดปิดกั้น และจัดระเบียบ

วิถีชีวิตของคนในสังคม แต่ในอีกด้านหนึ่งก็ถูกใช้เพ่ือต่อต้านอ านาจ (counter discourse) ต่อต้าน

ระเบียบที่วาทกรรมหลักครอบง าอยู่ 

 การวิ เคราะห์วาทกรรม (discourse analysis) ในสั งคมจึ งต้องมีการศึกษา สืบค้น

องค์ประกอบ โครงสร้าง และกระบวนการที่ปรากฏในสถานการณ์ และบริบท (context) ในการสร้าง

เอกลักษณ์และความหมายต่าง (forms) ให้กับชุดความคิด ในรูปแบบของวาทกรรมว่าด้วยเรื่องนั้น ๆ 

ว่าเป็นมาอย่างไร มีการต่อสู้เพ่ือช่วงชิงในการก าหนดกฎเกณฑ์ว่าด้วยเรื่องนั้น ๆ อย่างไรบ้าง มีความ

เกี่ยวเนื่องสัมพันธ์กับบุคคล สถานที่ เหตุการณ์ และผลกระทบที่เกิดขึ้นจากการสร้าง รวมตลอดถึง

การปิดก้ันของวาทกรรมชุดหนึ่งจากอีกชุดหนึ่งอย่างไร   

   ในความคิดของฟูโกต์ อํานาจมีหน้าที่ผลิตความจริง (truth production as a function 
of power) ถ้าถือว่าความจริงเป็นสิ่งที่ถูกสร้าง ดังนั้นความจริงก็ไม่ต่างอะไรจากวัตถุ เพราะการสร้าง
วาทกรรมคือการทําให้วัตถุกลายเป็นวัตถุ (the objectification of objectivities) (Mohanty, 
1997) ดังนั้น หัวใจของการวิเคราะห์วาทกรรมนั้นคือการค้นหาและวิเคราะห์กระบวนการสร้างวัตถุ
ต่าง ๆ และนํามาร้อยเรียงใหม่ให้เป็นชุดวาทกรรมในสังคม หรือคือการพิจารณาถึงภาคปฏิบัติการจริง
ของวาทกรรมซึ่งสร้างวัตถุให้เป็นความจริง และสร้างความจริงให้เป็นวัตถุ (ในลักษณะกลับไปกลับมา) 
โดยชุดวาทกรรมไม่ได้มีเพียงหนึ่ง แต่หากมีความสลับซับซ้อน (a complex group of relations) 

ทั้งนี้ ฟูโกต์ได้ยกตัวอย่างการวิเคราะห์วาทกรรมในสังคมผ่านทางลักษณะ “ความบ้า” 
(madness) ในหนังสือ Madness and Civilization (1961) (Khalfa J, 2006) ซึ่งความจริงเกี่ยวกับ
ความบ้าถูกบิดเบือนจากข้อเท็จจริง การสร้างวาทกรรมคืออํานาจที่จะทําลายหรือสร้างความจริง  
โดยฟูโกต์ยกตัวอย่าง กรณีคนบ้า (ความบ้า) ที่มิได้เกิดขึ้นเพียงเพราะเขาเหล่านั้นบ้า แต่เกิดขึ้นจาก
การที่มีกลุ่มบุคคลที่อ้างชุดความรู้หนึ่งในการจัดนิยามคนบ้าและทําให้ชุดความรู้เหล่านั้น เป็นที่
แพร่กระจายในสังคม และทําการจําแนกคนที่บ้าออกจากสังคม (Smart, 2002) ดังนั้นกลุ่มคนที่ถูก
จําแนกว่าบ้า แม้มิได้บ้าโดยธรรมชาติ แต่เป็นเพราะกระบวนการทางวาทกรรมที่กําหนดและทําให้
พวกเขากลายเป็นคนบ้า อาทิ อํานาจวินิจฉัยของแพทย์ผู้เชี่ยวชาญ หรือความเชื่อทางศาสนา และ
เช่นเดียวกันกับนิยามพวก เกย์ เลสเบี้ยน กระเทย ที่ถูกนิยามจากกลุ่มคนที่จัดประเภทเพ่ือแบ่งแยก
พวกเขาจากความปกติ 

โดยสรุปกลุ่มคนที่อยู่ใต้อํานาจวาทกรรม จะอยู่ภายใต้ชุดความรู้มากกว่าที่จะเข้าใจความเป็น
จริงที่ถูกกดทับให้มองไม่เห็น แต่ประเด็นของการวิเคราะห์วาทกรรมไม่ได้อยู่ที่วาทกรรมนั้น ๆ  
เป็นจริงหรือเท็จ แต่อยู่ที่กฎเกณฑ์ชุดหนึ่งที่เป็นตัวก ากับให้วาทกรรมนั้น ๆ ให้เป็นไปได้มากกว่าจะ
เป็นเรื่องของข้อจริงหรือเท็จ วาทกรรมไม่ใช่เป็นเพียงผลลัพธ์ซึ่งเกิดจากการต่อสู้เพ่ือเปลี่ยนแปลง
ระบบของการครอบง า แต่มันคือการต่อสู้และการครอบง าของกลุ่มผู้ผลิตวาทกรรมนั้น ๆ ที่มีต่อ
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รูปแบบและวิถีชีวิตของผู้คนในสังคม ปฏิบัติการของวาทกรรมที่ส าคัญ 3 ประการ คือ 1) บทบาท
หน้าที่ในการกีดกันและปิดกั้นวาทกรรมบางประเภท (procedure of exclusion) 2) บทบาทหน้าที่
ในการจ ากัดและควบคุมวาทกรรมบางประเภท the limit and control of discourse) และ 3) 
บทบาทหน้าที่ในการกลั่นกรองและควบคุมตัวผู้ พูด  (a rarefaction of the speaking subject) 
(Foucault, 1980) 

ชนชั้นน าซึ่งเป็นผู้ควบคุมวาทกรรม มีอิทธิพลอย่างมากต่อ “วาทกรรมความเป็นพลเมืองของ

ไทย” รวมถึง “วาทกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก” ในประเด็นของอ านาจกับความรู้ฟูโกต์ 

ได้อธิบายว่าอ านาจกับความรู้แม้จะไม่ใช่สิ่งเดียวกัน แต่ก็เป็นสิ่งที่มีเป้าหมายแยกออกจากกันไม่ได้ 

กล่าวคือถ้ามีความรู้ก็จะน าไปสู่การควบคุม (อ านาจ) หากมีการควบคุม (อ านาจ) ก็ต้องอาศัยความรู้ 

แม้อ านาจกับความรู้จะเป็นอิสระต่อกัน แต่ต้องไปด้วยกันเสมอ (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2554) 

ดังนั้นชนชั้นน าจึงมักจะใช้ความรู้กับอ านาจในควบคุมการสร้างนิยามความหมายในความเป็นพลเมือง

ของไทย ซึ่งส าหรับความเป็นพลเมืองไทยเปิดพ้ืนที่ให้ศาสนาพุทธเท่านั้น 

การสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยก็คือการต่อต้านอ านาจและระเบียบ

ที่วาทกรรมหลักครอบง าอยู่นั้นเอง (สังคมไทยซึ่งนับถือศาสนาพุทธเป็นหลัก) ชนชั้นน าได้ใช้ศาสนา

พุทธเป็นฐานในการสร้างอุดมการณ์ในความเป็นไทยหรือการเป็นชาวไทย ซึ่งสนับสนุนให้เกิดเป็น 

วาทกรรมหลักท่ีว่า “ชาวไทยต้องนับถือศาสนาพุทธ” ดังนั้นศาสนาคริสต์จึงถูกควบคุมจากชนชั้นน าที่

ต้องการปิดกั้นไม่ให้ชาวคาทอลิกต่อต้านวาทกรรมความเป็นพลเมืองไทยหลักของไทย ผ่านทางค าพูด 

การให้สัมภาษณ์ หนังสือ นโยบาย แนวคิด อุดมการณ์ เหตุการณ์ และสถาบันในสังคม สิ่งเหล่านี้ล้วน

เป็นรูปแบบของวาทกรรม (discursive form) ที่ผู้วิจัยน ามาใช้เป็นผู้มูลเชิงประจักษ์ในการศึกษา  

ซึ่งในทางกลับกันก็ได้ใช้รูปแบบของวาทกรรมในการศึกษาสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก

ด้วย 

การสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก จึงมีลักษณะเป็นการปะทะกันระหว่างอ านาจ

ของกลุ่มศาสนาพุทธที่มีอ านาจ (ครอบง าวาทกรรมหลัก) ซึ่งพยายามบิดเบือนและเบียดเบียนศาสนา

คริสต์โดยชุดความรู้หลักของศาสนาพุทธ และกลุ่มศาสนาคริสต์ผู้อยู่ภายใต้อ านาจ (สร้างวาทกรรม

รอง) ก็พยายามตอบโต้และสร้างพ้ืนที่ในสังคมไทยให้แก่ศาสนาคริสต์ด้วยการมีความสัมพันธ์ที่กับ

สถาบันกษัตริย์ การปรับตัวเข้ากับสังคมไทย การเป็นผู้น าความรู้สมัยใหม่ และการปรับตัวของศาสนา

คริสต์ในเรื่องเกี่ยวค าสอนของศาสนา (ธรรมวิทยา) เพ่ือสร้างนิยามความเป็นพลเมืองของคาทอลิกใน

สังคมไทย 
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บทท่ี 3  
ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทย 

ในช่วงรัชกาลที่ 4 – การเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 

บทนี้อธิบายความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยช่วงก่อนการเปลี่ยนแปลงการ
ปกครอง พ.ศ. 2475 ความสัมพันธ์ที่ดีของศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย และการเข้ามามี
บทบาทของศาสนาคริสต์ในการติดต่อกับต่างประเทศ การค้า และการพัฒนาความรู้จากต่างประเทศ 
ในขณะนั้นศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์มีความสัมพันธ์ที่ดีต่อกันเป็นอย่างมาก ศาสนาคริสต์ได้เข้า
มาเป็นส่วนหนึ่งในการช่วยเหลือและสนับสนุนสถาบันกษัตริย์ในการพัฒนาประเทศในหลาย ๆ ด้าน 
เช่น งานด้านการทูตและการค้า งานด้านวิทยาศาสตร์ งานด้านการรักษาพยาบาล และงานด้านการ
ตั้งโรงเรียนและการสอนภาษา เป็นต้น ส่งผลให้เมื่อสถาบันกษัตริย์เริ่มประกาศใช้กฎหมายสัญชาติ
ไทยจึงได้ประกาศให้มีผลครอบคลุมไปถึงประชากรชาวคาทอลิกด้วย โดยก าหนดว่า “บุคคลผู้ได้
ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยามให้ถือว่าเป็นคนสัญชาติไทย” (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา 
ขาวสนิท, 2552) ท าให้ชาวคาทอลิกที่เกิดมาใหม่ซึ่งเดิมพ่อแม่เป็นชาวต่างชาติ เช่น ลาว ญวน เขมร 
โปรตุเกส และจีน เป็นต้น ต่อมาได้รับการยอมรับความเป็นพลเมืองไทยในทางกฎหมายทั้งหมด 

แต่ส าหรับในสังคมไทยที่นับถือศาสนาพุทธเป็นหลัก การที่ศาสนาคริสต์เข้าไปเผยแพร่ศาสนา
ให้กับคนไทยและเริ่มเข้ามามีบทบาทมากขึ้นในสังคมไทย จึงท าให้เกิดการตอบโต้ศาสนาคริสต์จาก
ศาสนาพุทธขึ้น แต่ความขัดแย้งที่เกิดขึ้นเป็นเพียงการโต้เถียงกันทางหลักค าสอนเท่านั้น ยังไม่ได้
ลุกลามจนเกิดการเบียดเบียนศาสนาที่รุนแรง และภายหลังศาสนาคริสต์สามารถปรับตัวเข้ากับ
สังคมไทยได้จากกระแสการสร้างความเป็นพลเมืองในช่วงการสร้างรัฐชาติใหม่อีกด้วย 

และบทนี้จะได้เห็นถึงชุดวาทกรรมความเป็นพลเมืองไทยของทั้งฝ่ายศาสนาคริสต์และฝ่าย
ศาสนาพุทธ ผ่านการกระท าของตัวแสดงทางสังคม (Socail agents) เช่น สถาบันกษัตริย์ บาทหลวง 
นักคิดฝ่ายพุทธ เป็นต้น ซึ่งได้กลายมาเป็นเหตุผลในการนิยามหรืออธิบายความเป็นพลเมืองของ 
ชาวคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงก่อนการเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 

3.1 ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย 

ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย เป็นชุดวาทกรรมที่มีอิทธิพล
มากต่อการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย โดยในช่วงก่อนการเปลี่ยนการ
ปกครอง พ.ศ. 2475 นี้จะพบเหตุการณ์ที่ส าคัญที่เป็นชุดวาทกรรมย่อย เช่น ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่าง
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พระสังฆราชปัลเลอกัวซ์กับรัชกาลที่ 4 และการที่พระสังฆราชเวย์เข้าไปขัดขวางเรือรบของฝรั่งเศสที่
เข้ามาปิดปากอ่าวไม่ให้ยิงปืนใหญ่ถล่มกรุงเทพฯ ในสมัยรัชกาลที่ 5 เป็นต้น การกระท าเหล่านี้ล้วน
เป็นวาทกรรมที่สนับสนุนความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยทั้งสิ้น 

ดังนั้นเพ่ือท าความเข้าใจการเกิดขึ้นของวาทกรรมความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับ
สถาบันกษัตริย์ไทยในช่วงก่อนการเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 จ าเป็นต้องกล่าวถึงปัญหาที่
ส าคัญในความไม่เข้าใจกันของศาสนาคริสต์และสถาบันกษัตริย์ ในช่วงกรุงธนบุรี และในช่วงต้น 
กรุงรัตนโกสินทร์ (รชักาลที่ 1-3) ดังนี้ 

1) ความขัดแย้งระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยช่วงกรุงธนบุรี  

หลังจากกรุงศรีอยุธยาแตกครั้งที่ 2 ศาสนาคริสต์ก็เกือบจะหมดสิ้นไปพร้อมกับกรุงเก่าด้วย 
แต่สุดท้ายก็สามารถกลับเข้ามาในประเทศไทยได้อีกครั้งในสมัยกรุงธนบุรี ซึ่งขณะนั้นบ้านเมืองก็ยัง 
ไม่สงบสุขและยังคงมีสงครามติดพันอยู่เสมอ ศาสนาคริสต์ได้มีโอกาสช่วยเหลือพระเจ้าตากสิน 
ท าสงครามเพ่ือกอบกู้ประเทศ ท าให้ในช่วงแรกของสมัยกรุงธนบุรี ความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์
กับพระเจ้าตากสินเป็นไปได้อย่างราบรื่น แต่ในภายหลังศาสนาคริสต์ได้เกิดปัญหาความขัดแย้งกับ 
พระเจ้าตากสินอีก ในเรื่องการที่ชาวคาทอลิกไม่ไปเข้าร่วมพิธีดื่มน้ าพิพัฒน์สัตยา (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 
กล่าวคือชาวคาทอลิกที่รับราชการไม่ยอมไปเข้าร่วมพิธีดังกล่าว เพราะพวกเขามองว่าเป็นการ 
ท าพิธีกรรมนอกศาสนาแต่กลับกระท าพิธีนั้นในวัดแทน ท าให้พระเจ้าตากสินทรงกริ้วมากจึงรับสั่งจับ
ข้าราชการเหล่านั้นมาลงโทษ และขับไล่มิชชันนารีออกไปนอกประเทศ ท าให้ชาวคาทอลิกหลบหนี
กระจัดกระจายไปอยู่ตามหัวเมืองต่าง ๆ  

2) ความขัดแย้งระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยช่วงต้นกรุงรัตนโกสินทร์ 

ในช่วงต้นของกรุงรัตนโกสินทร์ สถาบันกษัตริย์เริ่มเห็นถึงความจ าเป็นในการใช้ศาสนาคริสต์
เป็นตัวกลางในการติดต่อค้าขายกับชาติตะวันตก สถานการณ์บ้านเมืองในขณะนั้นต้องรับการปรับปรุง
อย่างเร่งด่วน เนื่องจากเศรษฐกิจและการค้าของประเทศซบเซาไปนานนับตั้งแต่กรุงศรีอยุธยาแตก 
พม่าได้ท าลายวัด บ้านเรือน สถานที่ส าคัญ และปล้นเอาทรัพย์สินของคนไทยไปเกือบหมด นอกจากนี้
ประเทศไทยยังต้องเผชิญกับศึกสงครามอย่างต่อเนื่อง ท าให้ราษฎรไม่มีเวลาท ามาหากิน (เสรี พงศ์พิศ, 
2527) ในช่วงนี้เองท าให้ศาสนาคริสต์กลับมามีบทบาทส าคัญต่อสถาบันกษัตริย์อีกครั้งหนึ่ง 

ในสมัยรัชกาลที่ 1 บรรดามิชชันนารีได้กลับเข้ามาบูรณะและก่อตั้งวัดใหม่ ชาวคริสต์เริ่ม
รวมตัวกันอยู่ในที่ต่าง ๆ ที่กษัตริย์ภายใต้ราชวงศ์จักรีพระราชทานที่ดินให้  (เสรี พงศ์พิศ, 2531)  
ชาวคาทอลิกได้รับความเมตตาจากพระพุทธยอดฟ้าฯเป็นอย่างมาก พระองค์ทรงอนุญาตให้
ข้าราชการที่เป็นคริสต์ได้รับการยกเว้นการถือน้ าพิพัฒน์สัตยา ท าให้ชาวคาทอลิกไม่ต้องท าพิธีที่
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เหมือนเป็นการท าพิธีกรรมนอกศาสนา ส่วนการเผยแพร่ศาสนาคริสต์แม้ว่าสถาบันกษัตริย์จะยังคง
ห้ามคนไทยไปเข้ารีตนับถือศาสนาคริสต์อยู่ แต่จากความสัมพันธ์ที่ดีขึ้นจากการที่ศาสนาคริสต์ได้มี
ส่วนช่วยสถาบันกษัตริย์ในการพัฒนาประเทศ ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้โดย
ไม่ถูกเบียดเบียนศาสนา นอกจากนี้เมื่อมีศึกสงครามชาวคาทอลิกก็อาสาร่วมออกรบกับชาวไทยมาโดย
ตลอด จนได้รับการยกย่องว่าทหารชาวคาทอลิกเป็นทหารที่มีความสามารถและจงรักภักดีต่อกษัตริย์
ไทยเป็นอย่างมาก ดังที่ ท่านการ์โนลด์ พระสังฆราชในขณะนั้นบันทึกไว้ว่า  

“พวกชาวคริสต์มีความจงรักภักดีต่อพระเจ้าแผ่นดินเป็นอย่างมาก  
จนสามารถได้เป็นทหารรักษาพระองค์อีกด้วย” (เสรี พงศ์พิศ, 2531) 

 ซึ่งค ากล่าวของพระสังฆราชการ์โนลด์นี้ แสดงให้เห็นถึงว่าได้เริ่มเกิดเป็นวาทกรรมความ
จงรักภักดีต่อสถาบันกษัตริย์ของศาสนาคริสต์ซึ่งจะมีผลต่อไปในการสร้างวาทกรรมความสัมพันธ์ที่ดี
ระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยด้วย 

ต่อมาในช่วงรัชกาลที่ 3 ได้เกิดเหตุโรคอหิวาตกโรคระบาดขึ้น พระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้า
เจ้าอยู่หัวจึงได้มีพระบรมราชโองการบ าเพ็ญพระราชกุศลด้วยการซื้อสัตว์ที่ก าลังจะถูกฆ่าเป็นอาหาร
มาปล่อยเป็นการแก้เคล็ดทุกวัน พระองค์จึงทรงตรัสขอให้ทางศาสนาคริสต์ถวายสัตว์แด่พระองค์เพ่ือ
เป็นการร่วมกิจกรรมนี้ด้วย แต่กลับมีบาทหลวงจ านวนหนึ่งไม่เห็นด้วยที่จะท าตามพระราชโองการ
เนื่องจากเห็นว่าเป็นการผิดหลักศาสนา ท าให้พระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงกริ้วมากและ
เกือบจะขับไล่บาทหลวงของศาสนาคริสต์ทั้งหมดออกไปจากประเทศไทยอีกครั้ง แต่สุดท้ายเมื่อ
พระสังฆราชซึ่งเป็นผู้น าศาสนาคริสต์ในประเทศไทยยอมถวายสัตว์มาให้ พระองค์จึงเนรเทศบาทหลวง
ออกไปเท่าที่มีค าสั่งออกไปแล้ว (กุลชลี เสริมทวีทรัพย์, 2555) ซึ่งสะท้อนว่าการท่ีชาวคาทอลิกไม่ยอม
ท าตามพระราชประสงค์ของกษัตริย์ไทยซึ่งเป็นผู้น าของสังคมไทย มันส่งผลท าให้ชาวคริสต์ไม่สามารถ
ด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างราบรื่น 

จากปัญหาที่เกิดขึ้นในช่วงกรุงธนบุรีและช่วงต้นกรุงรัตนโกสินทร์ ซึ่งท าให้เกิดความไม่เข้าใจ
กันระหว่างศาสนาคริสต์และสถาบันกษัตริย์ ส่งผลให้การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในช่วงต้นรัตนโกสินทร์
ยังถูกจ ากัดอยู่ในหมู่ชาวต่างชาติ โดยส่วนมากจะเป็นเฉลยศึกและชาวต่างชาติที่อพยพเข้ามาใน
ประเทศไทย เช่น ชาวญวน ชาวเขมร และชาวจีน เป็นต้น เนื่องจากกษัตริย์ไทยตั้งแต่รัชกาลที่ 1 -3 
ไม่มีพระประสงค์หรือสนับสนุนให้ประชาชนชาวไทยนับถือศาสนาอ่ืนนอกจากศาสนาพุทธ   

การห้ามนับถือศาสนาคริสต์ได้สืบเนื่องต่อมาถึงรัชกาลที่ 4 จึงเริ่มมีนโยบายการผ่อนปรนใน
การนับถือศาสนาของชาวไทย ท าให้ชาวไทยสามารถนับถือศาสนาคริสต์ได้ ซึ่งเหตุผลหลักนั้นมาจาก
การท าสนธิสัญญากับชาติตะวันตกที่ได้เริ่มเข้ามามีอิทธิอย่างมากในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้  
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ในขณะนั้น และความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยนั้นเอง ซึ่งความสัมพันธ์  
ที่ดีนี้ได้ส่งผลต่อเนื่องไปอีกหลายรัชกาล มีผลให้ศาสนาคริสต์สามารถได้รับความเป็นพลเมืองในทาง
กฎหมายในสมัยรัชกาลที่ 6 ดังนี้ 

1) ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับรัชกาลที่ 4 

พระจอมเกล้าฯ ทรงตรัสกับท่านปัลเลอกัวส์ พระสังฆราชในขณะนั้นว่า  

“การเบียดเบียนศาสนาเป็นวิธีการไม่ดี เราเห็นควรปล่อยให้ทุกคนมี
เสรีภาพที่จะถือศาสนาใด ๆ ที่ตนสมัคร เมื่อพวกท่านสอนให้คนเข้าศาสนาที่ใดมี
จ านวนพอควรก็จงบอกให้เราทราบ เราจะได้จัดให้เขามีหัวหน้าคริสตัง มิให้พวก
เจ้าเมืองรังแกเขาได้” (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

แสดงว่าพระจอมเกล้าฯ ทรงได้สร้างวาทกรรมเพ่ือปกป้องรักษาศาสนาคริสต์ไม่ให้ถูกรังแก 
โดยในช่วงนั้นศาสนาคริสต์ได้กลายมาเป็นศาสนาที่มีความสัมพันธ์อันดีกับสถาบันกษัตริย์ไทย 
โดยเฉพาะในสมัยรัชกาลที่ 4 พระองค์ทรงมีความสนพระทัยความรู้ทางตะวันตก ท าให้ทรงมี
ความสัมพันธ์อันดีกับพระสังฆราชปัลเลอกัวซ์เป็นพิเศษ  

กล่าวคือก่อนหน้าที่รัชกาลที่ 4 หรือพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวจะขึ้นครองราชย์ พระองค์ทรง
ผนวชเป็นพระภิกษุในศาสนาพุทธ ทรงครองสมณเพศโดยประจ าอยู่ที่วัดมหาธาตุ พระนามเมื่อทรง
ผนวชคือ มกุฎโทภิกขุ หรือที่รู้จักกันดีว่าทูลกระหม่อมพระ หรือเจ้าฟ้าใหญ่ พระองค์ทรงฝักใฝ่
การศึกษาเล่าเรียนอยู่เสมอ เมื่อพระองค์ศึกษาภาษาบาลีและสันสกฤตได้จนแตกฉานแล้ว (สมศรี บุญ
อรุณรักษา, 2550) พระองค์จึงหันมาศึกษาภาษาลาตินและภาษากรีกด้วย เนื่องจากทรงตระหนักถึง
ความส าคัญของภาษาของตะวันตก พระองค์จึงมีพระประสงค์ให้คุณพ่อปัลเลอกัวซ์ (ก่อนเป็นสังฆราช) 
ซึ่งมีกิตติศัพท์ความรอบรู้ในการพูดภาษาไทยได้อย่างชัดถ้อยชัดค ามาสอนภาษาลาติน และนอกจาก
ภาษาลาตินแล้ว คุณพ่อปัลเลอกัวซ์ยังได้แบ่งปันวิชาที่ท่านศึกษามาจากยุโรปแก่พระองค์ด้วย ได้แก่ 
คณิตศาสตร์ ดาราศาสตร์ ฟิสิกส์ และเคมี เป็นต้น ส่วนคุณพ่อปัลเลอกัวซ์ก็ได้เรียนรู้ภาษาไทยและ
วัฒนธรรมไทยอย่างลึกซึ้งจากเจ้าฟ้ามงกุฎเช่นกัน (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) จึงอาจกล่าวได้ว่า
พระสังฆราชปัลเลอกัวซ์เป็นผู้มีความเชี่ยวชาญด้านภาษาเป็นอย่างมากโดยเฉพาะภาษาไทย แม้ว่า
ท่านจะไม่ใช่คนไทยแต่ท่านก็สามารถศึกษาภาษาไทยได้จนแตกฉาน นอกจากนี้ท่านปัลเลอกัวซ์ยังมี
ความสนใจในเรื่องของศาสนา วัฒนธรรม และประวัติศาสตร์ของไทย จนสามารถเขียนหนังสือดี ๆ 
หลายเล่มเป็นภาษาไทยได้อีกด้วย 

จากการเรียนและการแลกเปลี่ยนความรู้ซึ่งกันและกันท าให้เจ้าฟ้ามงกุฎและคุณพ่อ 
ปัลเลอกัวซ์มีความสนิทสนมกันเป็นอย่างมาก นอกจากจะมีความสัมพันธ์ที่ดีกับเจ้าฟ้ามงกุฎแล้ว  
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คุณพ่อปัลเลอกัวซ์ยังมีความสัมพันธ์ที่ดีกับบุคคลอ่ืน ๆ ด้วย ไม่ว่าจะเป็นขุนนางชั้นผู้ใหญ่รวมถึง 
พระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 3 เนื่องจากคุณพ่อปัลเลอกัวซ์ตระหนักดีว่าการมีความสัมพันธ์ที่ดีกับกลุ่มคน
เหล่านี้จะช่วยให้ศาสนาคริสต์สามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุข 

นอกจากความรู้ต่าง ๆ จากตะวันตกที่เจ้าฟ้ามงกุฎสนพระทัยแล้ว พระองค์ยังทรงสนพระทัย
เรื่องเกี่ยวกับศาสนาคริสต์อีกด้วย จากการที่พระองค์ได้ศึกษาและเห็นแบบอย่างในการเผยแพร่
ศาสนาของศาสนาคริสต์จากคุณพ่อปัลเลอกัวซ์ ท าให้พระองค์ปรารถนาให้พระภิกษุในศาสนาพุทธ 
สั่งสอนศาสนิกชนด้วยค าสอนที่บริสุทธิ์ของพระพุทธเจ้าบ้าง เพราะว่าในขณะนั้นทรงเห็นถึงความ
หย่อนยานของพุทธศาสนาในประเทศไทย เมื่อทรงย้ายมาประจ าที่วัดบวรนิเวศวิหาร พระองค์จึงได้
ปฏิรูปพุทธศาสนาครั้งส าคัญ การปฏิรูปนี้ไม่ใช่เป็นเพียงการฟ้ืนฟูเฉพาะพระภิกษุเท่านั้น แต่ทรง
ปรารถนาจะช าระพุทธศาสนาในสยามด้วย (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) ไม่ก่ีปีต่อมานิกายธรรมยุติ20

ที่เจ้าฟ้ามงกุฎได้ทรงปฏิรูปก็ได้รับการเผยแพร่ไปทั่วประเทศ 

ในโอกาสที่คุณพ่อปัลเลอกัวซ์ได้รับการอภิเษกเป็นพระสังฆราช เจ้าฟ้ามงกุฎทรงปรารถนาจะ
ท าการฉลองต าแหน่งให้เป็นไปอย่างสมเกียรติ ทรงสั่งให้มีการจุดพลุพระราชทานในวันที่มีงานเลี้ยง
ฉลอง นอกจากนี้พระองค์ยังเสด็จไปร่วมงานเลี้ยงด้วยพระองค์เองอีกด้วย (สมศรี บุญอรุณรักษา, 
2550) ท าให้พระสังฆราชปัลเลอกัวซ์ซาบซึ้งในพระเมตตากรุณาของเจ้าฟ้ามงกุฎ เป็นอย่างมาก 
หลังจากที่คุณพ่อปัลเลอกัวซ์ได้เป็นพระสังฆราชแล้วท่านก็ยังคงไปเข้าเฝ้าเจ้าฟ้ามงกุฎอยู่เป็นประจ า
เสมอ ต่อมาเมื่อเจ้าฟ้ามงกุฎได้ขึ้นครองราชย์เป็นพระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 4 พระสังฆราชปัลเลอกัวซ์ก็
ได้ส่งจดหมายแสดงความยินดีพร้อมทั้งส่งของขวัญไปถวายด้วย ซึ่งนี่เป็นเครื่องยืนยันถึงมิตรภาพที่ดี
ระหว่างเจ้าฟ้ามงกุฎและพระสังฆราชปัลเลอกัวซ์ที่มีมาอย่างยาวนาน 

2) ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับรัชกาลที่ 5 

ในสมัยรัชกาลที่ 5 เกิดปัญหาการเมืองระหว่างประเทศขึ้นระหว่างไทยกับฝรั่งเศส ในช่วงยุค
ล่าอาณานิคมอังกฤษและฝรั่งเศสในประเทศแถบเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ โดยไทยต้องเสียดินแดนฝั่ง
ซ้ายแม่น้ าโขง ซึ่งก็คือประเทศลาวเกือบทั้งหมดในปัจจุบันให้แก่ฝรั่งเศสในสนธิสัญญา ร .ศ.112 

                                           
20ธรรมยุติ คือนิกายหนึ่งในศาสนาพุทธ ที่เน้นความประพฤติปฏิบัติของพระสงฆ์ให้อยู่ในพระธรรม
วินัยอย่างเคร่ งครัดและมุ่ งที่จะศึกษาพระปริยัติธรรมอย่างเข้าใจแจ่มแจ้ง เป็นการฟ้ืนฟู
พระพุทธศาสนาในส่วนที่บกพร่องของพระสงฆ์ไทยที่มีมาแต่โบราณให้สมบูรณ์ทั้งพระวินัยปิฎกและ
พระสุตตันตปิฎก ซึ่งเป็นความพยายามของพระวชิรญาณเถระเพ่ือช่วยปฏิรูปคณะสงฆ์และเผยแผ่
พระพุทธศาสนาให้เจริญรุ่งเรืองมากขึ้น 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%9E%E0%B8%A3%E0%B8%B0%E0%B8%A7%E0%B8%B4%E0%B8%99%E0%B8%B1%E0%B8%A2%E0%B8%9B%E0%B8%B4%E0%B8%8E%E0%B8%81
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%9E%E0%B8%A3%E0%B8%B0%E0%B8%AA%E0%B8%B8%E0%B8%95%E0%B8%95%E0%B8%B1%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B8%9B%E0%B8%B4%E0%B8%8E%E0%B8%81
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นอกจากนี้ไทยยังต้องยอมให้ฝั่งขวาแม่น้ าโขงระยะ 25 กิโลเมตร เป็นเขตปลอดทหารและปลอดภาษี 
ต้องยอมเสียอ านาจอธิปไตยในการปกครองจันทบุรีและต่อมาก็ต้องเสียเสียมราฐ พระตะบอง และ 
ศรีโสภณแก่ฝรั่งเศสโดยแลกจังหวัดตราด เกาะกง และด่านซ้าย (เสรี พงศ์พิศ, 2527) เหตุการณ์นี้ได้
สร้างทั้งความกลัวและความเกลียดชังต่อพวกฝรั่งเศสในหมู่คนไทยเป็นอย่างมาก  

พระสังฆราชเวย์ (พระสังฆราชในขณะนั้น) ยอมรับว่าข้อพิพาทระหว่างทั้งสองประเทศส่งผล
กระทบต่อศาสนาคริสต์ โดยเฉพาะในกรุงเทพฯ เพราะว่ามิชชันนารีในขณะนั้นส่วนใหญ่เป็น 
ชาวฝรั่งเศส พวกเขาจึงต้องหลบซ่อนอยู่แต่ในบ้าน เนื่องจากมีข่าวลือว่าจะมีการท าร้ายชาวคาทอลิก 
ซึ่งก็เป็นความจริง เช่น มีชาวคาทอลิกที่ท่าจีน  (สมุทรสาคร) ถูกข้าหลวงไทยท าร้าย เป็นต้น 
นอกจากนี้ในช่วงเข้าพรรษาของทุกปีพระสังฆราชเวย์สังเกตว่าจะมีข้อพิพาทเกี่ยวกับการด าเนินคดี
หรือมีการกระท าที่ไม่ดีต่าง ๆ ที่มุ่งมายังชาวคาทอลิกเสมอ จากรายงานประจ าปี พ.ศ. 2437 ของ 
มิสซังสยามพบว่าจ านวนการเข้ารับศีลล้างบาปลดน้อยลงหลังจากเกิดเหตุการณ์ที่ฝรั่งเศสยึ ดครอง
จันทบุรี ในปี พ.ศ. 2436 ซึ่งส่งผลท าให้คนต่างศาสนาไม่พอใจชาวคาทอลิก (โกสเต โรแบต์, 2549) 
ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นศาสนาของพวกฝรั่งเศสที่จะเข้ามายึดประเทศไทยเป็นอาณานิคม เหตุผลนี้
ได้สร้างความไม่พอใจในหมู่คนไทยที่นับถือศาสนาพุทธเป็นอย่างมากและเริ่มเกิดกระแสต่อต้านของ
ชาวพุทธ แต่ที่ชาวคาทอลิกยังไม่ถูกต่อต้านโดยใช้ความรุนแรงเป็นเพราะยังมีความเข้าใจอันดีระหว่าง
ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยอยู่ 

โดยจะเห็นได้จากกรณีท่ีพระสังฆราชเวย์เข้าไปขัดขวางเรือรบของฝรั่งเศสที่เข้ามาปิดปากอ่าว
ไม่ให้ยิงปืนใหญ่ถล่มกรุงเทพฯ ในสมัยรัชกาลที่ 5 กล่าวคือเมื่อนายออกุสต์ ปาวี กงสุลฝรั่งเศสเตรียม
สั่งให้เรือปืนของฝรั่งเศสยิงถล่มกรุงเทพฯ ในวันที่ 14 กรกฎาคม พ.ศ. 2436 เพ่ือบีบให้สยามยอมมอบ
ดินแดนลาวตะวันออกทั้งหมดของฝั่งแม่น้ าโขงให้กับฝรั่งเศส นายปาวีจึงได้รีบสั่งคนให้ไปตาม
พระสังฆราชเวย์และธรรมทูตทั้งหมดมารวมกันที่กงสุลฝรั่ง เศส แต่พระสังฆราชเวย์ปฏิเสธค าสั่ง
ดังกล่าวและได้ เข้าไปเจรจากับนายปาวีไม่ให้ยิงปืนใหญ่ถล่มกรุงเทพฯ และเสนอให้ใช้วิธี
ประนีประนอมกับรัฐบาลไทยแทน (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และคณะ, 2552) 

เมื่อเรื่องนี้ทราบไปถึงพระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 5 พระองค์ทรงพอพระทัยเป็นอย่างมากที่
ศาสนาคริสต์ในไทยไม่ได้เข้าไปมีส่วนเกี่ยวข้องกับการเมืองของฝรั่งเศส อีกทั้งยังให้การช่วยเหลือและ
เข้าข้างประเทศไทยอีกด้วย ความสัมพันธ์ที่ดีนี้มีมาโดยตลอดสืบเนื่องมาจนวาระสุดท้ายของ
พระสังฆราชเวย์ ซึ่งเห็นได้จากการที่เมื่อพระจุลจอมเกล้าฯทรงทราบข่าวการมรณภาพของ
พระสังฆราชเวย์ จากหนังสือของสมเด็จกรมพระยาเทววงศ์วโรปการ เสนาบดีกระทรวงต่างประเทศ
ถึงบาทหลวงคอลอมเบต์ ซึ่งเป็นอุปสังฆราชและรักษาการณ์แทนสังฆราช โดยมีความว่า  
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“ข้าพเจ้าได้ทราบข่าวมรณภาพของเจ้าคุณพระสังฆราชเวย์ ซึ่งท่านแจ้ง
มาโดยหนังสือลงวันที่ 20 เดือนนี้ ด้วยความเศร้าสลดใจอย่างสุดซึ้ง ข้าพเจ้าได้น า
ข่ าวนี้ กราบบั งคมทูลพระบาทสมเด็ จพระเจ้ าอยู่ หั ว ให้ทรงทราบทันที  
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวตลอดจนคณะเสนาบดีทรงรู้สึกตื้นตันพระทัยในข่าว
นี้อย่างยิ่ง เพราะเรารู้สึกว่าพระสังฆราชเวย์ได้เป็นมิตรที่จริงใจยิ่งคนหนึ่งของ
ประเทศไทยตลอดมา ความเสียสละของท่านเพ่ือความก้าวหน้าทางศีลธรรมของ
ประเทศ ซึ่งงานของคุณพ่อและคณะมิชชันนารีคาทอลิกแห่งประเทศไทย ท าการ
ส่งเสริมเป็นอันดีนั้น จะจารึกอยู่ในประวัติศาสตร์แห่งชาติเรา พระบาทสมเด็จพระ
เจ้าอยู่หัวทรงทราบดีว่า ไม่มีถ้อยค าใดจะแสดงความเสียใจอย่างสุดซึ้งของเราให้
สมกับการสูญเสียครั้งนี้ พระองค์ทรงปรารถนาให้คุณพ่อและคณะมิสซังคาทอลิก
ทั้งหลายทราบว่า เมื่อเห็นอุปนิสัยจิตใจสูงกับงานอันยิ่งใหญ่และน่าสรรเสริญของ
ท่านในประเทศนี้ อันเป็นงานที่อยู่ในรัชสมัยของพระองค์ พระบาทสมเด็จพระ
เจ้าอยู่หัวและรัฐบาลของพระองค์ไม่เคยถือพระสังฆราชเวย์ผู้วายชนม์เป็นคนต่าว
ด้าว และประเทศไทยสมควรจะได้รับการแสดงความเศร้าสลดใจในมรณภาพนี้ 
ข้าพเจ้าหวังว่าคุณพ่อจะแจ้งความรู้สึกของเรานี้ให้คณะมิสซังคาทอลิกทราบโดย
ทั่วกัน” (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

จากหนังสือของสมเด็จกรมพระยาเทววงศ์วโรปการข้างต้นนี้วิเคราะห์ได้ว่าในสายตาของ
รัชกาลที่ 5 พระองค์ไม่ได้มองว่าชาวคาทอลิกในประเทศไทยเป็นคนต่างด้าวหรือมีสถานะเป็นคนอ่ืน 
แต่พระองค์กลับมองว่าชาวคาทอลิกเป็นคนไทย การที่กษัตริย์ไทยในขณะนั้นมองชาวคาทอลิกเป็นคน
ไทยเป็นปัจจัยเอื้อส าคัญที่ส่งผลให้เกิดการยอมรับชาวคาทอลิกเป็นพลเมืองไทยในเวลาต่อมา 

3) ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับรัชกาลที่ 6 

กล่าวคือในสมัยรัชกาลที่ 6 ความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์เป็นความ
สัมพันธ์ที่ดีที่ถูกถ่ายทอดมาตั้งแต่รัชกาลที่ 4 เมื่อสถาบันกษัตริย์ได้ออกกฎหมายสัญชาติไทย โดย
ก าหนดว่า  

“1) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่บิดาเป็นคนไทย แม้เกิดในพระราชอาณาจักรก็ดี 
เกิดนอกพระราชอาณาจักรก็ด ี

2) บุคคลผู้ได้ก าเนิดแต่มารดาเป็นคนไทย แต่ฝ่ายบิดาไม่ปรากฏ 
3) บุคคลผู้ได้ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยาม 
4) หญิงต่างชาติผู้ได้สมรสกับคนไทยตามกฎหมายประเวณี 
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5) คนต่างประเทศผู้ได้แปลงชาติมาถือเอาสัญชาติไทยตามพระราชบัญญัติ” 
(ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) 

 ซึ่งในข้อที่สาม “บุคคลผู้ได้ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยามให้ถือว่าเป็นคนสัญชาติไทย” 
สถาบันกษัตริย์ก็ไม่ได้วางเงื่อนไขกีดกันความเป็นพลเมืองไทยชาวคาทอลิกเนื่องจากนับถือศาสนา
คริสต์ ท าให้ชาวคาทอลิกซึ่งเป็นคนต่างชาติหรือลูกครึ่งไทยต่างชาติได้รับสัญชาติไทยทั้งหมดในเวลา
ต่อมา  

กล่าวโดยสรุปในช่วงก่อนการเปลี่ยนการปกครอง พ.ศ. 2475 ศาสนาคริสต์สามารถสร้าง 
วาทกรรมความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกับสถาบันกษัตริย์ได้ส าเร็จ โดยได้รับการสนับสนุนจากสถาบัน
กษัตริย์เองด้วย และพบว่าความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ ซึ่งเป็นผู้ปกครองและ
ผู้บริหารประเทศในขณะนั้นเป็นปัจจัยหลักที่ส่งผลถึงความเป็นอยู่ของชาวคาทอลิกในสังคมไทย 
ในช่วงที่ประเทศไทยยังปกครองด้วยระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชย์ การที่ศาสนาคริสต์ได้เข้าไปมี  
ส่วนช่วยสถาบันกษัตริย์ในการพัฒนาประเทศโดยตลอด ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถเผยแพร่ศาสนาได้
โดยไม่เกิดการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ แม้จะเกิดปัญหาวิกฤตการณ์ ร .ศ.112 ซึ่งเป็นความขัดแย้ง
ระหว่างไทยกับฝรั่งเศสในสายตาของชาวไทยมองชาวคาทอลิกว่าเป็นพวกเดียวกับฝรั่งเศสก็ตาม 21

  

3.2 การติดต่อกับต่างประเทศ การค้า และการพัฒนาความรู้จากต่างประเทศ  

การเข้ามาเป็นตัวแทนในการติดต่อกับต่างประเทศและการน าความรู้สมัยใหม่เข้ามาใน
ช่วงเวลาของการพัฒนารัฐชาติสมัยใหม่ในช่วงแรก คือชุดวาทกรรมส าคัญเช่นกันที่ช่วยให้  
ชาวคาทอลิกสามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุข โดยศาสนาคริสต์ได้มีส่วนส าคัญ  ๆ  
4 ประการ ดังนี้ 1) งานด้านการทูตและการค้า 2) งานด้านวิทยาศาสตร์ 3) งานด้านการรักษาพยาบาล 
4) งานด้านการตั้งโรงเรียนและการสอนภาษา 

3.2.1 งานด้านการทูตและการค้า 

ศาสนาคริสต์ได้รับความไว้วางพระทัยจากสถาบันกษัตริย์ไทยเป็นอย่างมาก โดยในสมัย
รัชกาลที่ 4 พระจอมเกล้าฯได้ทรงมอบหน้าที่งานราชทูตส าคัญให้กับท่านปัลเลอกัวซ์ โดยการให้

                                           
21เนื่องจากบาทหลวงที่เข้ามาในประเทศไทยในขณะนั้นล้วนแล้วแต่เป็นชาวต่างชาติทั้งสิ้น (โดย
ส่วนมากเป็นชาวฝรั่งเศส) ท าให้ชาวไทยที่นับถือศาสนาคริสต์จึงถูกเหมารวมว่าเป็นพวกเดียวกับ
ฝรั่งเศสทั้งหมด 
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ท่านปัลเลอกัวซ์เป็นตัวแทนพระองค์น าเครื่ องบรรณาการไปถวายแด่จักรพรรดินโปเลียนที่ 3  
ที่ฝรั่งเศส (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) เพราะทรงเชื่อว่าท่านปัลเลอกัวซ์จะสามารถช่วยให้ประเทศ
ไทยมีความสัมพันธ์ที่ดีกับฝรั่งเศสมากขึ้น ซึ่งท่านปัลเลอกัวซ์ก็เอาใจใส่ในหน้าที่นี้เป็นอย่างดีจนท าให้
ความสัมพันธ์ระหว่างไทยกับฝรั่งเศสมีทิศทางที่ดีขึ้น ก่อนกลับท่านปัลเลอกัวซ์ต้องการที่จะจัดพิมพ์
หนังสือพจนานุกรม 4 ภาษาของท่าน คือ ภาษาไทย ลาติน ฝรั่งเศส และอังกฤษ แต่เนื่องจากประเทศ
ไทยในขณะนั้นยังไม่สามารถจัดพิมพ์ได้ พระจักรพรรดิฝรั่งเศสจึงรับเป็นธุระในการจัดพิมพ์ให้ ซึ่งท า
ให้หนังสือเล่มนี้ได้มีโอกาสจัดพิมพ์ในโรงพิมพ์หลวงของฝรั่งเศสด้วย (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) 

นอกจากนี้ท่านปัลเลอกัวซ์ ได้ถือโอกาสจัดพิมพ์หนังสือ พรรณนาเรื่องราชอาณาจักรไทยหรือ
สยามโดยเนื้อหาได้บรรยายถึงสภาพความเป็นอยู่ ประเพณีและวัฒนธรรมของประเทศสยาม ซึ่งรวม
ไปถึงเรื่องของกฎหมาย การค้า ผลผลิต และพงศาวดารของสยามโดยสังเขป ก่อนที่ท่านปัลเลอกัวซ์
จะเดินทางกลับประเทศไทยท่านยังได้ท าหน้าที่ที่ส าคัญอีกประการหนึ่งก็คือการท าให้ประเทศไทยเป็น
ที่รู้จักในสายตาของต่างประเทศ โดยเมื่อท่านปัลเลอกัวซ์ได้มีโอกาสไปเทศน์สอนศาสนาตามเมืองต่าง 
ๆ ในฝรั่งเศส ท่านก็ได้บรรยายเกี่ยวกับประเทศไทย พร้อมทั้งน าเสนอแผนที่ประเทศไทยไปพร้อมกัน
ด้วย (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) 

นอกจากงานด้านการทูตกับฝรั่งเศสแล้ว ประเทศไทยจ าเป็นต้องให้ความส าคัญทางการทูต
กับประเทศอ่ืนด้วย โดยเฉพาะประเทศอังกฤษ ซึ่งขณะนั้นเป็นช่วงที่ชาติตะวันตกก าลังแผ่ขยาย
อิทธิพลด้านเศรษฐกิจและการล่าอาณานิคม เป็นยุคแห่งการประดิษฐ์เครื่องจักร ประเทศฝรั่งเศสและ
อังกฤษสองประเทศมหาอ านาจในขณะนั้นได้แข่งขันกันขยายตลาดเพ่ือส่งผลผลิตไปขาย ประเทศไทย
ได้รับผลกระทบต่อความขัดแย้งดังกล่าวโดยประเทศไทยต้องยอมท าสนธิสัญญาการค้าและการ
เดินเรือกับประเทศอังกฤษ ที่ชื่อว่า “สนธิสัญญาเบาว์ริง”22 ใน พ.ศ. 2398 เพราะถูกข่มขู่ว่าหาก 
ไม่ยอมตกลง อังกฤษจะยกเรือรบจากจีนเข้ามาในไทย เพ่ือหลีกเลี่ยงปัญหาที่อาจบานปลาย พระจอมเกล้าฯ 
จึงทรงตัดสินพระทัยท าสนธิสัญญาดังกล่าว (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) ท าให้ต่อมาประเทศไทย

                                           
22เป็นสนธิสัญญาที่ไทยท ากับอังกฤษ ลงนามเมื่อ 18 เมษายน พ.ศ. 2398 โดยเซอร์จอห์น เบาว์ริง
ราชทูตที่ได้รับการแต่งตั้งจากสมเด็จพระบรมราชินีนาถวิกตอเรีย ซึ่งมีสาระส าคัญท าให้ไทยต้องเปิด
การค้าเสรีกับต่างประเทศ นอกจากนี้สนธิสัญญานี้ยังอนุญาตให้อังกฤษสามารถจัดตั้งกงสุลใน
กรุงเทพฯ และรับประกันสิทธิสภาพนอกอาณาเขต ตลอดจนอนุญาตให้ชาวอังกฤษสามารถถือครอง
ที่ดินในไทยได้อีกด้วย 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%88%E0%B8%AD%E0%B8%AB%E0%B9%8C%E0%B8%99_%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B2%E0%B8%A7%E0%B9%8C%E0%B8%A3%E0%B8%B4%E0%B8%87
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%88%E0%B8%AD%E0%B8%AB%E0%B9%8C%E0%B8%99_%E0%B9%80%E0%B8%9A%E0%B8%B2%E0%B8%A7%E0%B9%8C%E0%B8%A3%E0%B8%B4%E0%B8%87
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%AA%E0%B8%A1%E0%B9%80%E0%B8%94%E0%B9%87%E0%B8%88%E0%B8%9E%E0%B8%A3%E0%B8%B0%E0%B8%9A%E0%B8%A3%E0%B8%A1%E0%B8%A3%E0%B8%B2%E0%B8%8A%E0%B8%B4%E0%B8%99%E0%B8%B5%E0%B8%99%E0%B8%B2%E0%B8%96%E0%B8%A7%E0%B8%B4%E0%B8%81%E0%B8%95%E0%B8%AD%E0%B9%80%E0%B8%A3%E0%B8%B5%E0%B8%A2
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B8%A3%E0%B8%84%E0%B9%89%E0%B8%B2%E0%B9%80%E0%B8%AA%E0%B8%A3%E0%B8%B5
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%AA%E0%B8%B4%E0%B8%97%E0%B8%98%E0%B8%B4%E0%B8%AA%E0%B8%A0%E0%B8%B2%E0%B8%9E%E0%B8%99%E0%B8%AD%E0%B8%81%E0%B8%AD%E0%B8%B2%E0%B8%93%E0%B8%B2%E0%B9%80%E0%B8%82%E0%B8%95
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ต้องท าสนธิสัญญาในลักษณะแบบเดียวกับสนธิสัญญาเบาว์ริงกับอีกหลายประเทศ เช่น อเมริกา 
ฝรั่งเศส โปรตุเกส ฮอลันดาและปรัสเซีย (เสรี พงศ์พิศ, 2527) เป็นต้น 

3.2.2 งานด้านวิทยาศาสตร์ 

ศาสนาคริสต์มีส่วนช่วยอย่างมากในการพัฒนาวิทยาศาสตร์ในประเทศไทย เนื่องจากท่าน 
ปัลเลอกัวซ์ได้น าความรู้ทางวิทยาศาสตร์มาเผยแพร่ต่อชาวไทย โดยเฉพาะเผยแพร่ให้กับ  
พระจอมเกล้าฯ ในวิชาดาราศาสตร์ คณิตศาสตร์ ภูมิศาสตร์ ฟิสิกส์และเคมี ท่านปัลเลอกัวซ์จึง
เปรียบเสมือนเป็นนักวิชาการคนหนึ่งในสมัยนั้น เพราะเป็นผู้น าวิทยาการสมัยใหม่จากยุโรปเข้ามาใน
ประเทศไทยเสมอ อีกทั้งยังเป็นผู้ที่ใส่ใจในการแสวงหาความรู้ เล่ากันว่าท่านปัลเลอกัวซ์ได้สร้าง
ห้องทดลองทางวิทยาศาสตร์ทั้งด้านฟิสิกส์และเคมีไว้ที่ส านักพระสังฆราชด้วย นอกจากนี้ยังได้สั่งซื้ อ
คู่มือและอุปกรณ์ด้านวิทยาศาสตร์จากฝรั่งเศสเข้ามาอยู่เสมอ (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) 

ประโยชน์ของการน าความรู้วิทยาศาสตร์เข้ามาในประเทศไทยนั้นไม่ได้ตกอยู่ที่รัฐไทยเพียง
ฝ่ายเดียว ทางศาสนาคริสต์ในไทยก็ได้รับประโยชน์ด้วย กล่าวคือความรู้ทางวิทยาศาสตร์สามารถ 
ท าให้ท่านปัลเลอกัวซ์เอาชนะใจผู้มีอ านาจในประเทศไทยได้หลายคน เช่น เจ้าพระยาคลังได้ส่ง
บุตรชายของท่านมาเรียนเรื่องการชุบแร่โลหะโดยใช้พลังงานไฟฟ้าเคมีกับท่านปัลเลอกัวซ์ เป็นต้น   
ท าให้ท่านปัลเลอกัวซ์กลายเป็นครูสอนทั้งวิชาฟิสิกส์และเคมีในประเทศไทย ซึ่งมีคนจ านวนมากมา
สมัครเรียน (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) ส่งผลในแง่ดีต่อศาสนาคริสต์ในมุมมองของสังคมไทยด้วย 

นอกจากนี้ท่านปัลเลอกัวซ์เป็นบุคคลแรกท่ีน ากล้องถ่ายรูปเข้ามาในประเทศไทยโดยเมื่อท่าน
ได้ทราบข่าวจากฝรั่งเศสว่ามีชาวฝรั่งเศสสามารถสร้างกล้องถ่ายรูปได้ ท่านจึงได้ติดต่อของสั่งซื้อกล้อง
นี้เพ่ือน าเข้ามาในประเทศไทย เพราะท่านคิดว่ากล้องถ่ายรูปนี้เป็นสิ่งประดิษฐ์ที่น่าสนใจและคิดว่า
น่าจะใช้ประโยชน์จากกล้องถ่ายรูปนี้เพ่ือให้ท่านได้ใกล้ชิดกับราชส านักไทยมากขึ้น เมื่อมิชชันนารีใหม่ 
3 องค์คือ คุณพ่อลาร์โนดี คุณพ่อดาเนียล และคุณพ่อลับเบ เดินทางมามิสซังสยาม พ.ศ. 2388 ก็ได้
น ากล้องถ่ายรูปที่ท่านปัลเลอกัวซ์สั่งซื้อมาส่งให้ด้วย 

เมื่อข่าวว่าท่านปัลเลอกัวซ์สามารถถ่ายรูปแล้วออกมาเป็นภาพได้กระจายไปทั่ว ทั้งพระบรม
วงศ์ศานุวงศ์และขุนนางชั้นผู้ใหญ่ต่างพากันมาขอให้ท่านปัลเลอกัวซ์ถ่ายรูปให้ ซึ่งเป็นไปตามการ
คาดการณ์เรื่องความสนใจของราชส านักไทยในเรื่องการถ่ายภาพ เพราะว่ามันได้ส่งผลดีต่อมิสซังเป็น
อย่างมาก เนื่องจากสามารถช่วยแก้ไขปัญหาการเบียดเบียนศาสนาคริสต์จากขุนนางบางคนได้ 
กล่าวคือ พระยาศรีพิพัฒน์ ขุนนางผู้ใหญ่ต้องการเบียดเบียนศาสนาคริสต์โดยการท าลายวัดนักบุญ 
ยอแซฟ อยุธยา แต่เมื่อท่านทราบข่าวเรื่องกล้องถ่ายรูป ท่านก็มาหาท่านปัลเลอกัวซ์ขอให้ท่านถ่ายรูป
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ให้ เมื่อท่านปัลเลอกัวซ์ท าตามความประสงค์ นอกจากพระยาศรีพิพัฒน์จะไม่ท าลายวัดอยุธยาแล้ว  
ยังยกที่ดินผืนหนึ่งให้มิสซังด้วย (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) 

วิทยาการส าคัญอีกชิ้นหนึ่งที่ศาสนาคริสต์ได้น าเข้ามาในประเทศไทยก็คือการน าเทคโลยีการ
พิมพ์หนังสือเข้ามาในประเทศไทยเป็นครั้งแรก โดยเริ่มแรกได้ใช้การพิมพ์หนังสือทางศาสนาโดยอักษร
โรมันพิมพ์เป็นไทย เพ่ือประโยชน์ในการสวดมนต์ พิธีกรรม และการสอนศาสนา ต่อมาจึงได้ขยายไป
ถึงการพิมพ์หนังสือทั่วไป และการจัดท าหนังสือพิมพ์โดยหมอบลัดเลย์ ปี พ.ศ. 2379 (เสรี พงศ์พิศ, 
2527) 

3.2.3 งานด้านการรักษาพยาบาล 

คริสต์ศาสนามีชื่อเสียงและได้รับการยอมรับในด้านการรักษาพยาบาลมาอย่างยาวนานแล้ว 
ในช่วงกรุงศรีอยุธยาแตกครั้งที่ 2 พระเจ้าตากสินได้ยกทัพไปตีเมืองจันทบุรี เพ่ือยึดเป็นฐานที่มั่นใน
ร่วมรวมไพร่พลเพ่ือเตรียมยกทัพเข้าไปกอบกู้กรุงศรีอยุธยาจากพม่า ในครั้งนั้นพระมารดาของพระเจ้า
ตากสินประชวรหนัก และได้มิชชันนารีของศาสนาคริสต์เป็นผู้ดูแลจนพระอาการของพระมารดาดีขึ้น 
พระเจ้าตากสินจึงทรงยอมรับในความสามารถในการรักษาพยาบาลของศาสนาคริสต์นับตั้งแต่นั้นเป็น
ต้นมา 

ศาสนาคริสต์มักใช้การเผยแพร่ศาสนาไปพร้อมกับการรักษาคนป่วย แต่ก็มิได้บังคับให้ผู้ป่วย
เข้ารีตมาเป็นคริสต์ก่อนจึงจะรักษา แต่มุ่งหวังให้ผู้ป่วยเห็นถึงความโอบอ้อมอารีและศรัทธาในพระเจ้า 
เพ่ือเป็นก าลังใจในการรักษาอาการเจ็บไข้ ซึ่งท าให้มีผู้คนจ านวนไม่น้อยเลยที่เข้ารีตในสถานการณ์
เช่นนี้ ในสมัยกรุงรัตนโกสินทร์ พระสังฆราชปัลเลอกัวซ์ได้ท ายาอมส าหรับเด็ก เพ่ือช่วยเหลือเด็กที่
ต้องเสียชีวิตเพราะโรคพยาธิ ท่านปัลเลอกัวซ์จึงได้สั่งซื้อเซอมัง กองตร้า ( semen contra) จาก
ฝรั่งเศสมาเป็นจ านวนมากเพ่ือใช้รักษาเด็กที่มีพยาธิ (สมศรี บุญอรุณรักษา, 2550) ในสมัย
พระสังฆราชเวย์ ท่านได้ก่อตั้งโรงพยาบาลเซนต์หลุยส์  (โกสเต โรแบต์, 2549) โดยจุดประสงค์แรก
สร้างเพ่ือใช้เป็นโรงพยาบาลส าหรับรักษาชาวยุโรปในประเทศไทย แต่ภายหลังโรงพยาบาลนี้ก็ได้
กลายเป็นโรงพยาบาลส าหรับชาวไทยด้วย ด้วยเหตุผลนี้จึงท าศาสนาคริสต์มีความสัมพันธ์ที่ดีขึ้นกับ
ชาวไทย 

3.2.4 งานด้านการตั้งโรงเรียน และการสอนภาษา 

แรกเริ่มศาสนาคริสต์ได้ดูแลอบรมการศึกษาให้เฉพาะเด็ก ๆ ที่เป็นคาทอลิกเท่านั้น เช่น 
ผู้ชายชาวจีนส่วนมากที่อพยพเข้ามามักจะแต่งงานกับหญิงชาวไทย (เนื่องจากรัฐบาลจีนยังไม่อนุญาต
ให้หญิงชาวจีนออกนอกประเทศ) ชาวจีนเหล่านี้ส่วนใหญ่ท าอาชีพค้าขายและเพาะปลูก ซึ่งชาวจีนที่
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เพาะปลูกส่วนมากจะน าลูกของตนไปมอบให้มิชชันนารี โดยมิชชันนารีจะมอบเด็กผู้หญิงที่รับไว้ให้อยู่
ในความดูแลของนักบวชหญิง ส่วนเด็กผู้ชายท่านจะรับไว้ดูแลเอง เด็กเหล่านี้จะต้องเตรียมตัวส าหรับ
การรับศีลล้างบาป และมีโอกาสได้เรียนหนังสือในโรงเรียนของคาทอลิก ที่มีความเข้มงวดซึ่งต่างจาก
เด็กคนอื่น ๆ ทั่วไปที่ศึกษาในโรงเรียนของวัดพุทธ เป็นต้น 

ต่อมาคริสต์ศาสนาได้รับความไว้วางพระทัยจากกษัตริย์ไทยในเรื่องการศึกษาให้เข้ามามีส่วน
ช่วยสถาบันกษัตริย์ไทยเกี่ยวกับการจัดการเรียนการสอนในระบบการศึกษาแบบแผนใหม่ ศาสนา
คริสต์ได้น าความรู้สมัยใหม่ทางตะวันตกมาประยุกต์ใช้ในการสอนในโรงเรียนของคริสต์ ผู้ที่ได้รับ
การศึกษาในโรงเรียนคริสต์ในยุคแรกนี้อย่างน้อยก็ต้องเป็นลูกหลานของชนชั้นกลางหรือคนรวยขึ้นไป 
ส่วนมากจะเป็นพระบรมวงศานุวงศ์ สมเด็จเจ้าฟ้าต่าง ๆ หรือไม่ก็จะต้องเป็นผู้ที่ยอมเปลี่ยนศาสนามา
เป็นศาสนาคริสต์ เพราะค่านิยมตะวันตกในสมัยนั้นมีสูงมาก ลูกหลานชนชั้นน าส่วนใหญ่จะต้องถูก
ส่งไปเรียนต่างประเทศ เพ่ือฝึกภาษาและน าความรู้ทางตะวันตกมาพัฒนาประเทศ แต่เมื่อศาสนา
คริสต์ในไทยสามารถฝึกนักเรียนให้มีความเชี่ยวชาญ ทั้งภาษาและความรู้ เบื้องต้นเกี่ยวกับ
วิทยาศาสตร์ซึ่งเป็นพ้ืนฐานของวิชาความรู้ทางตะวันตก ชนชั้นน าจึงมักจะให้ลูกหลานเข้าเรียนที่
โรงเรียนของคริสต์แทนที่จะส่งไปเรียนต่างประเทศ เพราะว่าการศึกษาโรงเรียนศริสต์ในไทยก็เหมือน
เรียนที่เมืองนอก นักเรียนจะได้ภาษาเหมือนกันและยังไม่ต้องเสียค่าใช้จ่ายมากเท่าไปเรียนเมืองนอก 
และท่ีส าคัญเด็ก ๆ ก็ไม่ต้องจากบ้านไปไกล (เพ็ญศรี ห่อเร, 2557) 

กระแสการพัฒนาของประเทศไทยในขณะนั้นได้เดินตามแบบตะวันตก ผู้ที่ได้รับการศึกษา
จากโรงเรียนคริสต์จึงมีโอกาสดีกว่าลูกหลานสามัญชนทั่วไปในทุก ๆ ด้าน ดังนั้นภาพพจน์โรงเรียน
คริสต์ในประเทศไทยจึงมีความมั่นคงและมั่งคั่ง เพราะความสัมพันธ์กับคนรวยและผู้มีอ านาจที่ต้อง
พ่ึงพาโรงเรียน ประกอบการที่โรงเรียนได้รับการสนับสนุนทุนด าเนินการและผู้บริหารจากต่างประเทศ 
โรงเรียนในเครือของคริสต์จึงอยู่ในฐานะร่ ารวยและก้าวหน้ากว่าโรงเรียนของรัฐบาลไทย (เดือน ค าดี, 
2529) 

อย่างไรก็ตามแม้ว่าในสมัยรัชกาลที่ 5 พระองค์จะทรงมีพระประสงค์ที่จะเร่งการปรับปรุง
ประเทศให้มีความเจริญก้าวหน้าทัดเทียมกับชาติตะวันตก ทรงเปลี่ยนระบบบริหารและปีปฏิทินให้
เป็นอย่างตะวันตก และทรงเปิดให้มีอิสระในการนับถือศาสนา แต่ส าหรับประเทศไทยในขณะนั้นซึ่ง
ปกครองอยู่ภายใต้ระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชย์ในกรอบความเชื่อและวัฒนธรรมแบบพุทธศาสนา 
การที่จะรับวัฒนธรรมหรือวิทยาการตะวันตกเข้ามาจึงต้องพิจารณาเลือกส่วนที่ไม่ขัดแ ย้งกับ
วัฒนธรรมและขนบธรรมเนียมประเพณีที่นับถืออยู่ในปัจจุบันด้วย ท าให้พวกหัวโบราณไม่ออกมา
ต่อต้านพระองค์อย่างเปิดเผย ท าให้การท างานของพระองค์เป็นไปได้อย่างราบรื่น อีกทั้งคนรุ่นใหม่ที่
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ท างานร่วมกับพระองค์ก็สามารถเรียนรู้วิธีที่จะท างานร่วมกับมิชชันนารีได้อย่างดียิ่งด้วย (เคียว อุค ลี, 
2539) 

ถึงแม้ศาสนาคริสต์จะมีความสัมพันธ์ที่ดีกับกษัตริย์ไทยแต่โรงเรียนคาทอลิกในขณะนั้น เช่น
โรงเรียนอัสสัมชัญ ก็ได้เปิดตัวอย่างเรียบง่ายเพราะเกรงว่าคนต่างศาสนาจะไม่กล้าส่งลูกหลานมาเรียน 
โรงเรียนมีการเปิดสอนภาษา 3 ภาษาคือ ภาษาอังกฤษ ฝรั่งเศส และไทย แต่นักเรียนไม่สามารถเรียน
ภาษาต่างประเทศได้สองภาษาในเวลาเดียวกัน พวกเขาจะต้องเลือกเรียนระหว่างแผนภาษาอังกฤษ
หรือแผนภาษาฝรั่งเศส ส่วนการเรียนภาษาไทยนั้นเป็นภาษาภาคบังคับส าหรับที่นักเรียนทุกคนต้อง
เรียน (โกสเต โรแบต์, 2549) 

การสร้างโรงเรียนจึงเป็นประโยชน์ต่อศาสนาคริสต์อย่างมาก เพราะการสร้างโรงเรียน
เปรียบเสมือนเป็นการดึงดูดใจผู้คนให้เข้าหาศาสนาคริสต์มากขึ้น นอกจากนี้ยังท าให้ศาสนาคริสต์
สามารถติดต่อกับชนชั้นน าที่มีการศึกษา ส่งผลให้ศาสนาคริสต์เป็นที่รู้จักของสังคมไทย ในการเรียน
การสอนโรงเรียนได้สอดแทรกชั่วโมงค าสอนไว้ในหลักสูตรด้วย ดังตัวอย่างตารางเรียนของโรงเรียนวัด
คอนเซปชัญที่กรุงเทพฯ พ.ศ. 2453 ดังต่อไปนี้ 

09.30 – 10.30 น. เรียนค าสอน 
10.30 – 11.30 น. เรียนภาษาไทย 
11.30 – 12.00 น. เรียนค าสอนหรือขับร้องเพลงในวัด 
14.30 – 15.30 น. เรียนค าสอน 
15.30 – 16.00 น. ขับร้องและฝึกอ่านภาษาลาติน 
16.00 น. สวดภาวนาค่ าในวัดและขับร้องเพลงสรรเสริญแม่พระ (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ซึ่งในการสอดแทรกการเรียนค าสอนไว้ในโรงเรียนคริสต์จะช่วยให้นักเรียนชาวไทยพุทธที่มา
เรียนเปิดใจยอมรับศาสนาคริสต์มากขึ้น โดยจะส่งผลดีในอนาคตเมื่อพวกเขาเติบโตไปเป็นชนชั้นน า
ต่อไปนั้นเอง 

3.3 “ชุมชน วัด โรงเรียน” ของชาวคาทอลิก 

ในช่วงก่อนเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 ชาวคาทอลิกยังไม่ถูกเบียดเบียนศาสนา
เนื่องจากสายสัมพันธ์ดีที่กับสถาบันกษัตริย์ซึ่งเป็นชนชั้นปกครองอยู่ในขณะนั้น ประกอบกับชาว
คาทอลิกเกือบทั้งหมดเป็นชาวต่างชาติ ซึ่งท าให้การเข้ารีตเป็นคริสต์ของพวกเขาไม่ได้ส่งผล
กระทบกระเทือนต่อสังคมไทยมากนัก แต่ในทางกลับกันยิ่งเป็นผลดีต่อการปกครองของรัฐ เนื่องจาก
ชาวคาทอลิกมักจะรวมตัวกันอยู่เป็นค่าย เป็นชุมชน โดยมีบาทหลวงเป็นผู้ดูแล และไม่คิดยุ่งเกี่ยวกับ
เรื่องการเมือง ซึ่งคนเหล่านี้ส่วนหนึ่งเป็นพวกเชลยที่ถูกต้อนเข้ามาจากลาว เขมรและญวน ถ้าหาก
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พวกเขายังนับถือศาสนาเดิมของตนก็คือพุทธศาสนาแบบพ้ืนบ้าน และอยู่ปะปนกับคนไทยไม่แยก
ออกไปเช่นนี้ อาจถูกใช้เป็นเครื่องมือทางการเมืองในการก่อความไม่สงบก็เป็นได้ แต่ส าหรับคนไทย 
รัฐไทยยังห้ามไม่ให้เปลี่ยนไปนับถือศาสนาอื่นนอกจากศาสนาพุทธ แต่ตั้งแต่รัชกาลที่ 4 เป็นต้นไป  
รัฐไทยก็เริ่มเปิดเสรีภาพในการนับถือศาสนาให้กับประชาชน (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

ในสมัยพระพุทธยอดฟ้าฯ ได้เกิดสงครามระหว่างพม่ากับไทย และเกิดศึกกับญวนและเขมร 
ในช่วงสงครามนี้ได้มีชาวญวนและเขมรอพยพเข้ามาในประเทศไทยเป็นจ านวนมาก ซึ่งในเวลาต่อมา  
ผู้อพยพเหล่านี้กลายมาเป็นบรรพบุรุษและรากฐานของชาวคาทอลิกที่ส าคัญกลุ่มใหญ่ในประเทศไทย 
จากบันทึกสถิติของบาทหลวงในต้นศตวรรษที่ 19 ปรากฏว่า มีชาวคาทอลิกในเมืองไทยประมาณ 
2,500 คน ส่วนใหญ่เป็นชาวญวน เขมร และโปรตุเกส นอกจากนี้ก็มีชาวลาวและชาวจีนจ านวนหนึ่ง 
ชาวคาทอลิกส่วนใหญ่อาศัยอยู่ในกรุงเทพฯ จันทบุรีและปีนัง ความจริงแล้วชาวคาทอลิกพวกนี้ส่วน
ใหญ่ก็พ่ึงย้ายมาเข้ารีตเป็นคริสต์เมื่ออพยพเข้ามาในไทยเหมือนกัน ส่วนส าหรับชาวไทยที่ย้ายเข้ามา
เป็นคริสต์พบได้น้อยมาก เพราะว่าถ้าย้ายศาสนามาเข้ารีตเป็นคาทอลิกแล้ว จะต้องย้ายมาอยู่รวมกับ
ชุมชนคาทอลิกด้วย 

กล่าวโดยสรุปชาวคาทอลิกส่วนใหญ่ที่เข้ามาในประเทศไทยในช่วงต้นรัตนโกสินทร์ล้วนเป็น
ชาวต่างชาติแทบทั้งสิ้น ซึ่งจะรวมตัวอยู่กันเป็นชุมชน เช่น ที่วัดกุฎีจีน (ซางตาครู๊ส) วัดบ้านเขมร 
(คอนเซ็บชั่น) วัดญวน (สามเสน) วัดกาลหว่าร์ และวัดอัสสัมชัญ เป็นต้น ในสมัยนั้นชุมชนชาวคริสต์ที่
อยู่ร่วมกันนี้ถูกเรียกว่า “ค่าย” โดยมีบาทหลวงมิชชันนารีเป็นผู้น าส าคัญทั้งทางศาสนาและทางสังคม 
(เสรี พงศ์พิศ, 2531) 

ชาวคาทอลิกจะอาศัยรวมอยู่กันเป็นชุมชนติดกับวัด โดยชาวคาทอลิกเชื้อสายเขมรจะอยู่ที่วัด
คอนเซ็บชัน ชาวโปรตุเกสอยู่ที่วัดซางตาครุ้สหรือเรียกว่าวัดกุฎีจีนฝั่งธนบุรี  (เสรี พงศ์พิศ, 2531) 
นอกจากนี้ยังมีวัดที่เกิดขึ้นใหม่อีกหนึ่งแห่งจากการซื้อที่ดินรอบ ๆ สามเณราลัย ซึ่งเป็นที่ฝึกหัด 
เด็กหนุ่มที่ประสงค์จะบวชเป็นบาทหลวงก่อนจะส่งไปศึกษาต่อที่ปีนัง สังฆราชฟลอรังส์ได้อนุญาตให้
ชาวคาทอลิกไปอาศัยอยู่ได้ ท าให้เกิดวัดและชุมชนขึ้นอีกแห่งเรียกว่าวัดอัสสัมชัญ  (เสรี พงศ์พิศ, 
2531) 

ต่อมาในสมัยพระนั่งเกล้าฯ พระองค์ได้ยกทัพไปตีญวนได้เชลยศึกมาจ านวนหนึ่ง ซึ่งในจ านวน
นั้นมีชาวคาทอลิกอยู่ประมาณ 1,500 คน และมีบาทหลวง 3 องค์ติดตามมาด้วย พระนั่งเกล้าฯ ทรง
โปรดให้ชาวคาทอลิกเหล่านั้นรวมกันอยู่ในค่ายที่สามเสนติดกับวัดคอนเซ็ปชัญ โดยทรงพระราชทาน
ที่ดินเ พ่ือให้สร้างบ้ านและวัดขึ้นมา เรียกว่าวัดเซ็นต์ฟรั งซิสเซเวียร์ซึ่ งต่อมาเรียกกันว่ า  
วัดญวน (เสรี พงศ์พิศ, 2531) นอกจากนี้ยังมีวัดที่ส าคัญอีกแห่งหนึ่งก็คือ วัดกาลหว่าร์ ซึ่งสร้างขึ้นเพ่ือ
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รองรับชาวคาทอลิกเชื้อสายโปรตุเกส แต่ว่าภายหลังจ านวนชาวโปรตุเกสในไทยได้ลดน้อยลง ชาวจีน
ที่อาศัยอยู่ในบริเวณนี้มีจ านวนมากขึ้นจึงได้เข้ามาดูแลวัดนี้แทน วัดนี้จึงกลายเป็นวัดส าคัญของ 
ชาวคาทอลิกจีนในเวลาต่อมา (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

หลังจากที่พระจุลจอมเกล้าฯทรงประกาศเลิกทาส ได้มีทาสจ านวนมากอยู่ในสยาม ส่วนใหญ่
เป็นทาสเพราะการติดหนี้สิน บางคนเป็นทาสเพราะการถูกลักพาตัว ทาสที่ได้จากการท าสงครามนั้นมี
จ านวนน้อยลง ศาสนาคริสต์ได้เห็นถึงช่องทางในการเผยแพร่ศาสนาแก่คนเหล่านี้ โดยหวังว่าจะ
สามารถดึงดูดใจพวกทาสให้เป็นคาทอลิกที่ดีได้ จากการช่วยไถ่พวกเขาให้เป็นอิสระ และน ามารวมกัน
อยู่เป็นชุมชน เช่น ชุมชนชาวคาทอลิกที่ทุ่งแห่งหนึ่งระหว่างเมืองพนัสและบางปลาสร้อย เป็นต้น   
ซึ่งในชุมชนนั้นพวกเขาต้องสร้างหมู่บ้าน ท าไร่ท านาอยู่รวมกัน (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ชาวคาทอลิกมักรวมตัวกันอยู่เป็นชุมชนโดยมีวัดอยู่ตรงกลาง ซึ่งการที่มีวัดอยู่ตรงกลางก็เพ่ือ
คอยดูแลและรักษาความเชื่อของชาวคาทอลิก นอกจากนี้ชาวคาทอลิกจะตั้งโรงเรียนให้อยู่คู่กับวัดด้วย 
ถ้าหากที่ไหนมีชุมชนชาวคาทอลิกอยู่ก็จะต้องมีวัดและโรงเรียนตามมาเสมอ ซึ่งศาสนาคริสต์เป็น
ศาสนาหนึ่งที่ให้ความส าคัญกับเรื่องของการศึกษาตั้งแต่สมัยก่อนที่ยังไม่มีโรงเรียน โดยปกติชาวไทย
ส่วนมากจะไปเรียนกับพระ (ในศาสนาพุทธ) ที่วัด ซึ่งจะสอนการอ่านการเขียนภาษาไทย  
ตามต ารับต าราแบบไทย ซึ่งชาวคาทอลิกเล็งเห็นว่าถ้าหากปล่อยให้เด็กคาทอลิกไปเรียนหนังสือกับ
พระในศาสนาพุทธ อาจส่งผลถึงความไม่มั่นคงในความเชื่อของพวกเขาได้ ดังนั้นเพ่ือป้องกันไม่ให้เกิด
ปัญหานี้ศาสนาคริสต์จึงตั้งโรงเรียนของตนเองในชุมชน โดยผู้สอนก็คือบาทหลวงที่ดูแลวัดนั้น  

บาทหลวงจึงเป็นทั้งผู้ให้ความรู้ทั้งทางโลกและทางจิตวิญญาณแก่ชาวคาทอลิก ชาวคาทอลิก
จึงถือบาทหลวงเปรียบเสมือน “พ่อ” ดังที่ชาวคาทอลิกเรียกบาทหลวงว่า “คุณพ่อ” คุณพ่อผู้เป็นทั้ง
บาทหลวงผู้กระท าพิธีกรรม ผู้พิพากษาในกรณีขัดแย้ง ครูผู้ให้ความรู้ และเป็นผู้ที่คอยดูแลความสงบ
เรียบร้อยของชุมชน (โกสเต โรแบต์, 2549) ในหนังสือส าคัญของชาวคาทอลิก คือ ก าหนดของ
สังฆราช เป็นหนังสือที่ว่าด้วยกฎเกณฑ์วิธีปฏิบัติในการปกครองชาวคาทอลิกส าหรับบาทหลวง  
ทั้งพิธีกรรม การสอนค าสอนกฎระเบียบ การเยี่ยมเยียน การดูแลโรงเรียนและชุมชนคาทอลิก  
ในรายละเอียดของหนังสือนี้ไม่ได้มีแต่เฉพาะเรื่องทางศาสนา แต่รวมไปถึงเรื่องของการด าเนินชีวิตเพ่ือ
ศีลธรรมอันดีทั่วไปด้วย เช่น “ห้ามนักเรียนสูบยาหรือกินหมากที่โรงเรียนและที่วัด” หรือ “เด็กชาย
และเด็กหญิงที่แก้ผ้าอาบน้ าจะต้องถูกหวายเฆี่ยนห้าที” (โกสเต โรแบต์, 2549) เป็นต้น 

ในด้านการเรียนการสอน เด็กชาวคาทอลิกจะได้ไปเรียนที่วัดคาทอลิก แม้ว่าการเรียน 
การสอนจะยังไม่เป็นระบบและได้รับการรับรองอย่างเป็นทางการจากรัฐ แต่เมื่อสมเด็จพระ
จุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงปฏิรูปสังคมและระบบการศึกษา ศาสนาคริสต์จึงได้เริ่มปรับปรุงหลักสูตร



 

 

36 

และสถานที่ของวัดคาทอลิกเหล่านั้นให้สอดคล้องกับระบบการศึกษาใหม่ กล่าวคือได้จัดตั้งโรงเรียน
คาทอลิกขึ้นใหม่ เพ่ือให้พร้อมเปิดรับนักเรียนทั้งที่เป็นคาทอลิกและไม่เป็นคาทอลิกด้วย เช่น โรงเรียน
อัสสัมชัญได้เปิดรับนักเรียนทั่วไปในปี พ.ศ. 2428 เป็นต้น นอกจากนี้พระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 5 
ตลอดจนพระบรมวงศานุวงศ์และข้าราชการหลายคนได้ร่วมช่วยเหลือในการขยับขยายโรงเรียน
อัสสัมชัญ จนกระทั่งในปี พ.ศ. 2443 โรงเรียนอัสสัมชัญมีนักเรียนอยู่ถึง 1,000 คน ท าให้มิชชันนารีที่
รับผิดชอบการสอนอยู่ไม่สามารถด าเนินงานได้ดีเพราะมีก าลังคนน้อย คณะนักบวชจากบราเดอร์เซนต์
คาเบรียลจึงได้เข้ามาช่วยในการบริหารงานตั้งแต่ปี พ.ศ. 2444 เป็นต้นมา จากนั้นศาสนาคริสต์ก็ได้
เริ่มก่อตั้งโรงเรียนอ่ืน ๆ ขึ้นมาอีกหลายโรงเรียน เช่น โรงเรียนซางตาครู๊ส ใน พ.ศ. 2449 โรงเรียน
เซนต์โยเซฟคอนแวนต์ ใน พ.ศ. 2450 และโรงเรียนอ่ืน ๆ ในต่างจังหวัดในเวลาต่อมา (เสรี พงศ์พิศ, 
2531) เพ่ือรองรับการขยายตัวทางการศึกษาของประเทศไทยในช่วงแรก 

นอกจากนี้การมีส่วนช่วยรัฐไทยในการขยายตัวทางการศึกษาแล้ว ศาสนาคริสต์เองก็ได้รับ
ผลดีจากการขยายตัวของโรงเรียนคาทอลิกเองด้วย เนื่องจากซิสเตอร์คณะอูร์ซุลิน ได้ก่อตั้งโรงเรียน
มาแตร์ เดอีวิทยาลัยที่กรุงเทพฯ และโรงเรียนเรยีนาเชลีทีเชียงใหม่ (เสรี พงศ์พิศ, 2531) ซึ่งต่อมา
โรงเรียนมาแตร์ เดอี ได้เป็นโรงเรียนที่มีโอกาสส าคัญในการช่วยอบรมการศึกษาให้กับกษัตริย์ไทยถึง 2 
รัชกาล ก็คือรัชกาลที่ 8 และรัชกาลที่ 9 การได้รับโอกาสส าคัญเช่นนี้ก็จะยิ่งท าให้ความสัมพันธ์ของ
ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์เป็นไปอย่างราบรื่นอีกด้วยทั้งในปัจจุบันและอนาคต 

3.4 เสรีภาพในการนับถือศาสนา 

ผลจากปฏิบัติทางวาทกรรมความสัมพันธ์อันดีระหว่างพระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 4 กับท่าน 
ปัลเลอกัวส์  ประกอบกับความสัมพันธ์ที่ดีทางการทูตระหว่างไทยกับฝรั่ ง เศส จนได้ เกิด   
“สนธิสัญญามงตีนยี” ขึ้นในปี พ.ศ. 2399 ซึ่งในข้อที่สามของสัญญานี้ส่งผลเอ้ือประโยชน์ต่อมิชชันนารี
นารีฝรั่งเศสในการเผยแพร่ศาสนาอย่างมีอิสระโดยระบุไว้ ดังนี้ 

“คนในบังคับฝรั่งเศสมีสิทธิ์ที่จะถือศาสนาของเขาอย่างเปิดเผย และโดย
อิสระเต็มที่ท่ัวพระราชอาณาจักรสยาม และมีสิทธิ์สร้างวัดในที่ซึ่งเจ้าหน้าที่ท้องถิ่น
จะได้ก าหนดว่า เป็นสถานที่ปลูกสร้างวัดได้” 

“มิชชันนารีฝรั่งเศสมีสิทธิ์ที่จะเทศนา สอน สร้าง วัด สามเณราลัยหรือ
โรงเรียน โรงพยาบาลหรืออาคารศรัทธาอ่ืน ๆ ณ ที่ใดที่หนึ่งของราชอาณาจักร
สยาม โดยปฏิบัติตามกฎหมายของประเทศ” 

“มิชชันนารีฝรั่งเศส เดินทางไปทั่วราชอาณาจักรได้โดยอิสระเต็มที่  
แต่ต้องมีหนังสือส าคัญของกงสุลฝรั่ งเศส หรือถ้ากงสุลฝรั่ งเศสไม่อยู่ก็ ให้
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พระสังฆราชรับรองหนังสือนั้นและต้องประทับตราของผู้ปกครองจังหวัดต่าง  ๆ  
ที่มิชชันนารีต้องการไปด้วย” (เคียว อุค ลี, 2539) 

ดังนั้นตั้งแต่รัชกาลที่ 4 กษัตริย์ไทยก็ทรงเปิดเสรีภาพในการนับถือศาสนาให้กับประชาชน  
จนส่งผลให้บรรยากาศในการเผยแพร่ศาสนาเป็นไปอย่างราบรื่นขึ้น แต่อย่างไรก็ตามแม้วาทกรรมที่
ศาสนาคริสต์มีความสัมพันธ์ที่ดีกับกษัตริย์ไทยจะเริ่มปรากฏอิทธิพลออกมาบ้าง แต่ก็ยังไม่สามารถ
ขยายอิทธิของวาทกรรมไปสู้หัวเมืองอ่ืน ๆ ได้ ศาสนาคริสต์ยังไม่สามารถท าการเผยแพร่ศาสนาได้โดย
ไม่เกิดความขัดแย้ง เพราะว่าส าหรับคนไทยศาสนาคริสต์เป็นศาสนาใหม่จึงเป็นเรื่องยากที่จะพวกเขา
จะยอมรับ และชาวไทยยังถูกวาทกรรมความเป็นไทยคือการนับถือศาสนาพุทธครอบง าอยู่อย่างแข็ง
เกร่ง 

ดังนั้นการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ยังคงมุ่งอยู่ที่คนต่างชาติซึ่งเผยแพร่ได้ง่ายกว่าคนไทย
เนื่องจากพวกเขาไม่ได้ถูกวาทกรรมความไทยคือความเป็นพุทธครอบง า โดยเฉพาะคนจีนและคนญวน 
ที่ได้พ่ีงอพยพเข้ามา เพราะหากคนหนึ่งในครอบครัว เช่น หัวหน้าครอบครัวเข้ารีตเป็นคริสต์แล้ว
ลูกหลานญาติพ่ีน้องก็จะย้ายเข้ารีตด้วยกันหมด เป็นต้น แต่ส าหรับคนไทย พวกเขามีความรู้สึกว่าการ
เข้ารีตเป็นคริสต์นั้นคล้ายกับเป็นการทรยศต่อประเพณีดั้งเดิมของตน หรือทรยศต่อญาติพ่ีน้อง และ
ต้องออกจากที่ที่ตนเองเคยอยู่ไปอยู่กับหมู่บ้านคาทอลิก ดังบันทึกของท่านปัลเลอกัวส์ที่ว่า 

“แม้ว่าคริสตศาสนาจะเป็นที่เชื่อถือ และได้รับการยกย่องในประเทศ
สยาม แต่ก็ไม่เป็นเครื่องหักห้ามมิให้มีการเบียดเบียนพวกที่เข้ารีตได้ พอคนนอก
ศาสนาคนหนึ่งเข้ารีตเป็นคริสตัง ญาติสนิทมิตรสหายก็จะโจมตีเขาอย่างดุเดือดไป
ทีเดียว ท าไมหรือ แกต้องการละศาสนาอันเที่ยงแท้และแสงสว่าง เพ่ือทิ้งตัวเข้าไป
อยู่ในความมืดกระนั้นหรือ แกต้องการคบกับพวกเดียรถีย์กระนั้นหรือ ไอ้คนโฉด 
แกจะสูญเสียกุศลผลบุญที่แกได้ท าไว้แต่ปางก่อนนี้จนหมดสิ้นแล้วแกจะต้องตก
นรก นรกขุมใหญ่ไม่ได้ผุดไม่ได้เกิดอีก” (เคียว อุค ลี, 2539) 

จากข้อความข้างต้นแสดงให้เห็นถึงความคิดของชาวไทยพุทธในขณะนั้นที่ยังไม่ได้เปิดใจ
ยอมรับศาสนาคริสต์ อีกทั้งยังกล่าวโจมตีคนไทยที่เปลี่ยนศาสนามานับถือศาสนาคริสต์อย่างรุนแรง 
แสดงถึงอิทธิพลของวาทกรรมความไทยคือความเป็นพุทธที่ฝึกลึกในจิตใจของชาวไทย ซึ่งปัญหาเช่นนี้
ได้ประทุขึ้นในช่วงเวลาต่อมาเมื่อจอมพล ป. พิบูลสงคราม ใช้นโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา 
ซึ่งท าให้ชาวไทยพุทธที่ไม่พอใจศาสนาคริสต์อยู่เดิมลุกขึ้นมาต่อต้านศาสนาคริสต์อย่างเปิดเผยและ
รุนแรง 
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นอกจากนี้ อุปสรรคส าคัญของการย้ายมาเข้ารีตเป็นคริสต์ของคนไทยพุทธในช่วงต้น
รัตนโกสินทร์ ก็คือ 1) คนที่มีอิทธิพลและร่ ารวยทุกคนจะมีภรรยาหลายคน พวกเขาจึงต าหนิศาสนาที่
ไม่เห็นด้วยกับประเพณีนี้อย่างรุนแรง 2) การศึกษาอบรมคนหนุ่มในประเทศ เมื่ออายุ 20 ปีขึ้นไปพวก
เขาจะต้องบวชเป็นพระภิกษุ และ 3) ความกลัวว่าชาวยุโรปจะเข้ามารุกรานประเทศ เนื่องจาก 
ชาวไทยเห็นว่าอังกฤษได้เข้ามายึดครองอินเดีย มะละกาและส่วนหนึ่งของรัฐเกดะห์เป็นอาณานิคม  
จึงมองว่าศาสนาคริสต์ซึ่งมาจากยุโรปก็หวังจะมายึดประเทศไทยเป็นอาณานิคมเช่นกัน เนื่องจาก 
ชาวยุโรปทุกคนถูกเรียกรวม ๆ กันว่า “ฝรั่ง” มิชชันนารีทุกองค์ซึ่งเป็นชาวยุโรปจึงถูกมองว่าเป็น
สายลับ ถ้าหากเกิดสงครามขึ้นชาวไทยเชื่อว่าชาวคาทอลิกจะทรยศต่อประเทศไทยและย้ายไปเข้าข้าง
ยุโรปทันที (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ต่อมาเมื่องานเผยแพร่ศาสนาได้เจริญเติบโตมากยิ่งขึ้นทางยุโรปก็ได้ส่งมิชชันนารีมาเพ่ิม  
ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถขยายการเผยแพร่ศาสนาไปในต่างจังหวัดได้ นอกจากนี้ศาสนาคริสต์ได้เข้า
ไปมีส่วนช่วยอย่างมากในงานด้านสังคม เช่น การรักษาพยาบาลและโรงเรียน ซึ่งได้รับการยอมรับ
อย่างดีจากสังคมไทย และโดยเฉพาะในต่างจังหวัดบาทหลวงได้เผยแพร่ความรู้เรื่องการเกษตรให้แก่
ชาวไร่ชาวนา รวมถึงให้ค าแนะน าในการประกอบอาชีพต่าง ๆ อีกด้วย ท าให้คนยากจนทั้งหลายได้
เห็นความเสียสละของบรรดาบาทหลวงก็รู้สึกประทับใจและสนใจที่จะเข้ารีตเป็นจ านวนมาก 

ในสมัยรัชกาลที่ 5 พระองค์ก็ทรงอนุญาตให้คนไทยมีอิรสะเสรีภาพในการนับศาสนา
เช่นเดียวกับรัชกาลที่ 4 โดยพระองค์มีความเห็นว่า  

“การศาสนานั้นไม่เป็นที่ขัดขวางสิ่งใดในราชการแผ่นดิน ผู้ใดเห็นว่า
ศาสนาใดจะถูกต้องก็ถือตามชอบใจของผู้นั้น ผิดถูกก็อยู่แก่ผู้ที่ถือศาสนานั้นเอง  
ในหนังสือสัญญาและธรรมเนียมในกรุงเทพฯ ก็ไม่ได้ห้ามปรามคนที่จะถือศาสนา 
ถ้าผู้ใดเห็นว่าศาสนาพระเยซูดี ก็ให้เขาถือตามชอบใจ เมื่อมีราชการบ้านเมืองต้อง
ใช้ผู้ที่ถือศาสนาพระเยซูนั้นก็ใช้ได้ ศาสนาหาเป็นที่ขัดขวางห้ามปรามในราชการไม่ 
แต่นี้สืบไปถ้าผู้ใดจะชอบใจถือศาสนาใด ก็ให้ผู้นั้นถือตามชอบใจ อย่าให้เจ้านาย
พระยาลาวท้าวแสนและราษฎร ซึ่งเป็นญาติพ่ีน้องแลมูลนายของผู้ที่ถือศาสนา 
พระเยซูนั้นขัดขวางห้ามปรามการสิ่งใด ซึ่งศาสนาพระเยซูห้ามไม่ให้ถือไม่ให้ท า  
คือไหว้ผีเลี้ยงผีท าการงานต่าง ๆ ในวันอาทิตย์ ก็อย่าให้กดขี่บังคับให้ถือให้ท าเป็น
อันขาด เว้นเสียแต่เป็นการศึกสงคราม แลเป็นการส าคัญจ าต้องใช้ผู้นั้นใน 
วันอาทิตย์ก็ใช้ได้ แต่อย่าให้เป็นการแกล้ง ประการหนึ่ง ถ้าคนที่จะท ามาหากินเป็น
ลูกจ้างชาวอเมริกันจ้างใช้สอยการงาน ก็อย่าให้เจ้านายพระยาลาวท้าวแสน
ขัดขวางห้ามปรามให้เป็นที่หมองหมางทางพระราชไมตรีได้ ถ้าเจ้านายพระยาลาว
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ท้าวแสนแลราษฎร รู้หนังสือแล้ว อย่าให้ล่วงประกาศไปแต่ข้อหนึ่งข้อใดได้เป็น 
อันขาด” (เคียว อุค ลี, 2539) 

กล่าวโดยสรุปตั้งแต่สมัยรัชกาลที่ 4 เป็นต้นมาการนับถือศาสนาคริสต์ไม่ได้ถูกห้ามโดยรัฐ 
อีกต่อไป ให้ถือเป็นอิสระของประชาชนที่จะนับถือศาสนาใด แต่อย่างไรก็ตามการเผยแพร่ศาสนา
คริสต์ในสังคมไทยก็ยังเป็นไปได้ยาก (โกสเต โรแบต์, 2549) และไม่ได้มีการขยายตัวของจ านวนคนที่
เข้ารีตเป็นคริสต์เพิ่มขึ้นมากนัก เนื่องจากสังคมไทยมีความผูกพันกับศาสนาพุทธอย่างยาวนาน และได้
ผสมผสานฐานคติพุทธในความคิดของคนไทยอย่างแยกไม่ออก กล่าวคือการปฏิบัติการของวาทกรรม
ความเป็นไทยคือความเป็นพุทธที่สังคมไทยยังยึดติดไว้ ท าให้การยอมรับศาสนาคริสต์ในสังคมที่เป็น
พุทธนั้นเป็นไปได้ยากมาก นอกจากนี้การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ยิ่งเผยแพร่ไปมากเท่าใดก็ยิ่งท าให้เกิด
การปะทะและการตอบโต้จากความเชื่อของศาสนาพุทธมากขึ้นเท่านั้น 

3.5 ศาสนาคริสต์กับความขัดแย้งในสังคมไทย 

 ในช่วงก่อนการเปลี่ยนแปลงการปกครองใน พ.ศ. 2475 ศาสนาคริสต์ได้รับการอุปถัมภ์จาก
สถาบันกษัตริย์ ท าให้ความขัดแย้งระหว่างศาสนาคริสต์กับสังคมไทยไม่ได้ปรากฏออกมาอย่างชัดเจน 
แต่กระนั้นก็จะพบความพยายามที่จะแสดงว่าศาสนาตนนั้นดีกว่าศาสนาอีกฝ่าย ซึ่งเห็นได้จาก 
การปะทะกันของ หนังสือปุชฉาวิสัชนา และ หนังสือแสดงกิจจานุกิจ ซึ่งถือเป็นการตอบโต้ทาง 
วาทกรรมของศาสนาพุทธ 

หนังสือปุชฉาวิสัชนา เป็นหนังสือเล่มหนึ่งที่น่าจะได้กล่าวถึง ท่านปัลเลอกัวส์ได้แต่งหนังสือ
เล่มนี้ขึ้นเพ่ือเป็นคู่มือส าหรับครูค าสอนและบาทหลวงได้ใช้ในการสอนค าสอนแก่ผู้ที่จะเข้ารีตเป็น
คาทอลิก หรือผู้ที่สนใจทั่วไป โดยใช้ภาษาเขียนเป็นภาษา “ไทยวัด” หรืออักษรโรมัน เป็นหนังสือที่
เผยแพร่เฉพาะในหมู่ชาวคาทอลิกเท่านั้น เพราะว่าหากหนังสือเล่มนี้ถูกเผยแพร่ออกไปในหมู่คนไทยที่
นับถือพุทธ อาจท าให้เกิดความขัดแย้งทางความเชื่อได้ เช่นในอดีตการเบียดเบียนศาสนาสมัย 
พระนารายณ์มหาราช พระสังฆราชลาโนได้เขียนหนังสือปุชฉาวิสัชนาขึ้น ซึ่งมีเนื้อหาที่โต้เถียงหลัก  
ค าสอนของศาสนาพุทธ ท าให้เกิดความขัดแย้งกันระหว่างศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ 

อย่างไรก็ตามแม้หนังสือปุชฉาวิสัชนาที่เขียนขึ้นมาใหม่เล่มนี้จะเผยแพร่ให้เฉพาะชาว
คาทอลิกเท่านั้น แต่มีคนไทยบางคนทราบว่ามีหนังสือเล่มนี้อยู่ พวกเขาไม่พอใจเป็นอย่างมากเพราะรู้
ว่าเนื้อหาในหนังสือเขียนในลักษณะเป็นการโต้เถียงเปรียบเทียบหลักธรรมของศาสนาพุทธและศาสนา
คริสต์ ซึ่งบทสรุปสุดท้ายได้กล่าวว่าพุทธผิดและคริสต์ถูกหรือดีกว่า (เสรี พงศ์พิศ, 2527) แต่ความไม่
พอใจดังกล่าวก็ไม่ได้ขยายตัวออกเป็นวงกว้างหรือเป็นประเด็นใหญ่โตอย่างเช่นในอดีต เพราะสุดท้าย
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คนเหล่านั้นก็ไม่สามารถหาหลักฐานการมีอยู่ของหนังสือเล่มนี้ได้ เนื่องจากหนังสือนี้ได้เผยแพร่  
อย่างลับ ๆ เฉพาะในหมู่ชาวคาทอลิกเท่านั้น 

ต่อมาพบการโต้กลับของกระแสพุทธนิยม ที่ยังคงมองว่าศาสนาคริสต์ไม่ใช่ศาสนาของคนไทย
และพยายามดูหมิ่นศาสนาพุทธของชาวไทยอยู่เสมอ ศาสนาพุทธซึ่งถือเป็นศาสนาดั้งเดิมของชาวไทย 
ใครนับถือศาสนาพุทธจึงมีความเป็นคนไทย เจ้าพระยาทิพากรวงษ์มหาโกษาธิบดี (ข า บุนนาค)  
ได้เขียนหนังสือ แสดงกิจจานุกิจ ซึ่งเป็นคู่มือการศึกษาทางวิทยาศาสตร์และพุทธศาสนาแก่คนไทย 
ขึ้นมาตอบโต้ศาสนาคริสต์ กล่าวคือหนังสือเล่มนี้ได้อธิบายว่าคนไทยพุทธก็มีความรู้ความสามารถ
เช่นกัน ชาวต่างชาติที่มาวิจารณ์ศาสนาพุทธมีความเข้าใจเป็นเพียงกะพ้ีของพุทธศาสนาเท่านั้น ไม่ได้มี
ความเข้าใจถึงแก่นของศาสนาพุทธ  

หลักการเขียนหนังสือแสดงกิจจานุกิจได้ใช้การน าเสนอเรื่องคล้าย ๆ กับหนังสือปุชฉาวิสัชนา
ของศาสนาคริสต์ โดยขึ้นต้นด้วยค าถามทุกประเด็น เช่น “ถามว่า บาทหลวงท าหนังสือให้ชื่อว่า  
มหากังวลเบนค าบุรฉาวิสัชนา ขึ้นไว้เล่มหนึ่งสมุดฝรั่ง ความนั้นจะจริงหรือ แก้ว่า ได้ตริตรองดูในเรื่อง
นั้นแล้ว เห็นว่าหนังสือ มหากังวล นั้นก็เป็นกังวลอยู่แต่เรื่องที่จะสั่งสอนให้ได้การของท่าน ก็ความที่
ลึกลับอยู่จะเป็นที่สงสัยก็ไม่เห็นแก้ไว้ ประการหนึ่ง เมื่อแรกพระจะสร้างมนุษย์มา พระก็รู้อยู่แล้วว่า
มนุษย์ผู้นี้ผู้นั้นใหญ่โตขึ้นจะเป็นอย่างไร ๆ พระก็แจ้งอยู่แล้ว คนที่เกิดมาไม่ได้ราว ที่เป็นโจรผู้ร้ายก็มี 
นั่นพระสร้างมาท าไมเล่า ความข้อนี้ก็ไม่ได้ว่าคนที่ดีที่จะเกิดมาเป็นอาจารย์สอนศาสนาต่าง  ๆ 
ปฏิญาณตัวว่าเป็นพระเที่ยงแท้ จะตั้งกองสั่งสอนลัทธิของตัว อาจารย์เหล่านี้ก็จัดว่าเป็นศัตรูของพระ
ผู้สร้าง ท าไมพระจึงปล่อยให้เป็นศาสนาขึ้นหลายอย่างหลายประการเล่า ความข้อนี้ก็ไม่ได้แก้ไว้” (เสรี 
พงศ์พิศ, 2527) เป็นต้น 

ทั้งหนังสือปุชฉาวิสัชนาและหนังสือแสดงกิจจานุกิจเป็นเพียงการแสดงออกให้เห็นความ
ขัดแย้งของทั้งสองศาสนา ที่ต่างฝ่ายต่างก็ยกเอาจุดอ่อนของอีกฝ่ายหนึ่งขึ้นมา และหักล้างด้วยค าสอน
ศาสนาของตน โดยที่ทั้งสองฝ่ายต่างก็ไม่มีความเข้าใจศาสนาของคนอ่ืนเลย หรือหากจะรู้ก็เพียง 
ผิวเผินและอย่างมีอคติทั้งสิ้น แต่อย่างไรก็ตามความขัดแย้งที่เกิดขึ้นนี้ส่งผลต่อการสร้างความเป็น
พลเมืองไทยของชาวคาทอลิกใน 2 แง่มุมด้วยกันคือ แสดงให้เห็นว่าศาสนาคริสต์ยังไม่ได้รับการ
ยอมรับจากสังคมไทย และการปล่อยให้เกิดความขัดแย้งขึ้นในลักษณะนี้ไม่ได้ส่งผลดีต่อการสร้าง
ความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิกเลย 

3.6 การสร้างความเป็นพลเมืองในช่วงของการสร้างรัฐชาติสมัยใหม่ 

เมื่อประเทศไทยต้องเผชิญหน้ากับลิทธิล่าอาณานิคมจากตะวันตก การสร้างรัฐไทยให้มีความ
เป็นรัฐชาติสมัยใหม่จึงมีความจ าเป็นมากขึ้น ในขณะนั้นอังกฤษและฝรั่งเศสได้ยึดครองประเทศรอบ ๆ 
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ประเทศไทยเป็นอาณานิคมหมดแล้ว คือ มาเลเซียและพม่าเป็นของอังกฤษ ลาว เวียดนาม และเขมร
เป็นของฝรั่งเศส ซึ่งอังกฤษและฝรั่งเศสได้ตกลงกันว่าจะไม่ยึดไทยเป็นอาณานิคม เพราะต้องการให้
ไทยเป็นรัฐกันชนระหว่างสองประเทศ ไม่ให้เกิดการปะทะกัน แต่อย่างไรก็ตามไทยก็ถูกข้ออ้างต่าง ๆ 
นานาของทั้งอังกฤษและฝรั่งเศสเข้ามายึดดินแดนของไทยในที่สุด ท าให้ไทยต้องเสียดินแดนอีกหลาย
ครั้งให้กับทั้งสองประเทศนี้ เช่น การเสียเขมรและลาวให้กับฝรั่งเศส การเสียฝั่งซ้ายแม่น้ าสาละวิน , 
รัฐกลันตัน, ตรังกานู, ไทรบุรี และปริส ให้กับอังกฤษ เป็นต้น 

รัฐไทยจ าเป็นต้องพัฒนาความเป็นรัฐชาติสมัยใหม่ให้เท่าทันประเทศตะวันตก เพ่ือให้ประเทศ
ตะวันตกไม่มีข้ออ้างในการเข้ามายึดดินแดนของไทยอีก และยอมรับในความเป็นประเทศที่มี  
อารยธรรมและความเป็นประเทศที่พัฒนาแล้วของไทย ในสมัยรัชกาลที่ 5 ทรงเริ่มที่จะปรับปรุงระบบ
บริหารงานราชการใหม่ โดยทรงตั้งพระทัยที่จะรวมอ านาจการปกครองเข้าสู่ศูนย์กลาง ทรงจัดตั้ง
กระทรวงขึ้นมา 12 กระทรวง เพ่ือท างานแทนระบบจตุสดมภ์แบบเดิม การแบ่งการท างานให้มีหลาย
กระทรวงเช่นนี้จะช่วยให้การท างานมีความเฉพาะด้านมากขึ้น ซึ่งจะส่งผลถึงประสิทธิภาพในการ
ท างานที่ดีกว่าระบบเดิม ด้านการคลังรัชกาลที่ 5 ทรงจัดตั้งหอรัษฏากรพิพัฒน์ขึ้นเพ่ือเป็นหน่วยงาน
ในการจัดวางหลักเกณฑ์การเก็บภาษีอากรให้มีระเบียบแบบแผนมากขึ้น ที่ส าคัญพระองค์ทรง
ประกาศเลิกทาสและไพร่ในปี พ.ศ. 2448 ซึ่งส่งผลถึงแนวคิดเรื่องความเป็นพลเมืองในอนาคต  

ก่อนการเลิกทาสและไพร่ในปี พ.ศ. 2448 ทาสและไพร่ต้องอยู่ในสังกัดภายใต้อ านาจบังคับ
ของขุนนางผู้ใดผู้หนึ่ง แต่เมื่อมีประกาศเลิกทาสและไพร่ออกมา ท าให้คนเหล่านี้กลายเป็นคนอิสระไม่
ต้องอยู่เป็นคนของขุนนาง แต่ในความอิสระนี้ก็ไม่ได้หมายความว่าคนเหล่านี้จะไม่ต้องอยู่ภายใต้บังคับ
ของใครเลย พวกเขาเพียงถูกเปลี่ยนสังกัดจากภายใต้บังคับของขุนนางมาอยู่ภายใต้บังคับของรัฐแทน 
ผลของประกาศเลิกทาสและไพร่นี้นอกจากจะส่งผลให้ขุนนางต่าง ๆ มีอ านาจลดลง และรัฐมีอ านาจ
มากขึ้นเพราะก าลังคนต่าง ๆ ได้ถูกเปลี่ยนมาสังกัดขึ้นกับรัฐแทนแล้ว การเลิกทาสและไพร่นี้ยังส่งผล
ต่อแนวคิดเรื่องความเป็นพลเมือง โดยรัฐได้ท าการเปลี่ยนสถานะของคนเหล่านี้ให้เป็นคนของรัฐหรือ
เรียกคนเหล่านี้ว่า “พลเมืองของรัฐ”23 นั้นเอง ทั้งนี้การเลิกทาสและไพร่เปรียบเสมือนการเตรียม
ความพร้อมส าหรับการสร้างพลเมืองไทยในสมัยรัชกาลที่ 6 ต่อมา 

ในสมัยรัชกาลที่ 6 พระองค์ได้ออกกฎหมายสัญชาติไทยฉบับแรกในปี พ.ศ. 2456 (ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) ซึ่งระบุไว้ให้บุคคลเหล่านี้เป็นคนไทย ในการประกาศใช้
กฎหมายฉบับนี้ถือเป็นรากฐานส าคัญของการสร้างความเป็นพลเมืองไทย โดยรัฐไทยได้ใช้กฎหมาย
ฉบับนี้เป็นเกณฑ์ในการแบ่งว่าใครคือพลเมืองไทย และใครไม่ใช่พลเมืองไทย ซึ่งการแบ่งเช่นนี้ท าให้
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พลเมืองเริ่มเกิดความรู้สึกถึงความเป็นพลเมืองไทย กล่าวคือการสร้างความเป็นพลเมืองไทยเป็น  
การสร้างการรับรู้ความรู้สึกของความเป็นพวกเดียวกัน อย่างไรก็ตามกระบวนการในการสร้ างความ
เป็นพลเมืองไทยเป็นกระบวนการที่ต้องใช้ระยะเวลาในการก่อตัว  

ส าหรับชาวคาทอลิกซึ่งส่วนมากเป็นชาวต่างชาติ รูปร่างหน้าตาก็แตกต่างกับชาวไทยอย่าง
สิ้นเชิง แต่พวกเขาก็ได้รับความเป็นพลเมืองไทยเช่นกัน ผ่านกฎหมายสัญชาติไทยในข้อที่ 3) บุคคลผู้
ได้ก าเนิดในพระราชอาณาจักรสยาม (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2552) แม้เดิมที
พวกเขาจะเป็นคนต่างชาติ แต่พวกเขาก็ได้อพยพเข้ามาอาศัยในประเทศไทยหลายชั่วอายุคนแล้ว  
การที่รัฐไทยมอบสัญชาติไทยให้พวกเขานั้น ท าให้พวกเขาได้กลายเป็นพลเมืองไทยโดยสมบูรณ์ในทาง
กฎหมาย 

ในช่วงแรกของการสร้างความเป็นพลเมืองไทยในสังคมไทย รัฐไทยยังไม่ได้เปิดพ้ืนที่ให้กับ
ศาสนาอ่ืนในการสร้างความเป็นพลเมืองไทย ท าให้ศาสนาคริสต์ยังไม่สามารถปรับตัวให้เข้ากับ
สังคมไทยได้ ซึ่งเราจะเห็นได้จากการเน้นอุดมการณ์ความเป็นชาติ ศาสนา พระมหากษัตริย์ ที่เริ่ม
เกิดข้ึนครั้งแรกในสมัยรัชกาลที่ 6 เป็นต้น 

รัชกาลที่ 6 ทรงได้พัฒนาแนวคิดการสร้างรัฐชาติโดยเน้นไปที่การสร้างอุดมการณ์ “ชาติ 
ศาสนา กษัตริย์” รวมเข้าด้วยกันเป็นสามสถาบันหลักที่จ าเป็นของชาติ  (Sulak Sivaraksa, 2002) 
เพ่ือเป็นหลักในการนิยามความเป็นไทยส าหรับพลเมืองไทยจะต้องยึดถือไว้ ซึ่งศาสนาที่พระองค์กล่าว
ไว้นั้นก็คือศาสนาพุทธนั้นเอง เนื่องจากศาสนาพุทธซึ่งถูกใช้เป็นศาสนาหลักในการสร้างและสนับสนุน
อ านาจอันชอบธรรมในการปกครองของสถาบันกษัตริย์ไทยมาโดยตลอดอยู่แล้ว 

นอกจากนี้ความเป็นพลเมืองไทยอาจท าให้ชัดเจนขึ้นโดยการสร้างวาทกรรมที่ตรงความกับ
ความเป็นพลเมืองไทย หรือเรียกว่าการสร้างความเป็นอ่ืน (otherness) ขึ้นมา กล่าวคือการสร้างสิ่ง
ตรงข้ามให้ชัดเจนขึ้น จะท าให้เราเห็นสิ่งที่เป็นพวกเราได้ง่ายยิ่งขึ้นนั้นเอง เช่น ในภาษาไทย ค าว่า 
“ฝรั่ง” เป็นค าคุณศัพท์และค านามที่รู้จักกันดีในความหมายว่า ชาวตะวันตก โดยไม่จ าเป็นต้องระบุ
อย่างชัดเจนว่าเป็นคนสัญชาติใด หรือวัฒนธรรม ภาษาเป็นแบบใด (ธงชัย วินิจจะกูล, 2556) ดังนั้น
ชาวไทยจึงเรียกชาวตะวันตกทุกคนอย่างเหมารวมว่า “ฝรั่ง” นั้นก็คือการสร้างวาทกรรมในการ
แบ่งแยก “ฝรั่ง” ออกจาก “ไทย” และเป็นการสร้างความเป็นอ่ืนให้กับคนกลุ่มนี้ ซึ่งจะสามารถช่วย
ให้คนในสังคมแบ่งแยกความเป็นพวกเดียวกันได้ง่ายขึ้น 

ชาวคาทอลิกซึ่งส่วนมากเป็นชาวต่างชาติ จึงกลายเป็นคนอื่นในสังคมไทย เพราะในวาทกรรม
หลักของสังคมไทยที่ถูกหล่อหลอมโดยชนชั้นน าไทย ได้ระบุว่าชาวไทยที่แท้จริงควรจะนับถือศาสนา
พุทธ ชาวคาทอลิกซึ่งนับถือศาสนาคริสต์จึงถูกมองว่าไม่ใช่คนไทย ชาวคาทอลิกจ าเป็นต้องพยายาม
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ท าลายวาทกรรมความเป็นอ่ืนที่สังคมไทยมีต่อชาวคาทอลิก และแสดงให้เห็นว่าการเป็นชาวคาทอลิก
ก็สามารถเป็นคนไทยที่แท้จริงได้เช่นกัน  

สถาบันส าคัญที่มีส่วนช่วยในการสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของรัฐได้แก่ โรงเรียนและ
วัด โดยโรงเรียนเป็นสถาบันที่เป็นทางการส าหรับการสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองให้กับรัฐไทย 
รัฐไทยได้ออกแบบหลักสูตรการสอนนักเรียนในโรงเรียนให้สอดคล้องกับความเป็นพลเมืองที่รัฐ
ต้องการ ศาสนาคริสต์ได้มีส่วนช่วยในการอบรมนักเรียนของโรงเรียนคาทอลิกให้เป็นไปตามที่รัฐ
ต้องการ อีกทั้งยังได้สอดแทรกความรู้เกี่ยวกับศาสนาคริสต์ไปด้วย ซึ่งเป็นการสื่อสารอีกทางหนึ่งที่
ช่วยให้สังคมไทยเข้าใจศาสนาคริสต์มากขึ้น เห็นได้จากหนังสืออัสสัมชัญ ดรุณศึกษา  (ฟ. ฮีแลร์, 
2464) ที่เขียนโดยท่าน ฟ. ฮีแลร์ ในหลาย ๆ บทได้มีการสอดแทรกความรู้เกี่ยวกับศาสนาคริสต์ไว้ด้วย 
เช่น บทที่ 43 การพิมพ์หนังสือในประเทศสยาม บทที่  68 ศาสนาคฤศตังในกรุงสยาม เป็นต้น  
ซึ่งเนื้อหาของหนังสือดรุณ ศึกษาเล่มนี้บางส่วนได้รับการยอมรับและถูกบรรจุไว้ในหนังสือแบบเรียน
ของกระทรวงศึกษาฯอีกด้วย ซึ่งทั้งโรงเรียนคริสต์หรือพุทธก็ต้องใช้หนังสือเล่มนี้ในการเรียนการสอน 
ส่งผลให้ศาสนาคริสต์ได้รับการยอมรับในสังคมไทยมากขึ้น 

ส่วนสถาบันที่ส าคัญอีกแห่งหนึ่งก็คือ วัด ซึ่งเปรียบเสมือนที่พ่ึงทางจิตใจของประชาชน ดังนั้น
วัดจึงมีส่วนส าคัญอย่างมากในการอบรมให้ประชาชนอยู่ในศีลธรรม ไม่สร้างความวุ่นวายหรือว่า
ทะเลาะกัน ดังนั้นหน้าที่ของวัดถือเป็นการอบรมทางจิตวิญญาณความเป็นพลเมือง รัฐไทยซึ่งใช้
ศาสนาพุทธเป็นพ้ืนฐานในการปกครองประเทศจึงให้ความส าคัญกับวัดของศาสนาพุทธมากเป็นพิเศษ 
ส่วนวัดของศาสนาคริสต์ในขณะนั้นแม้จะยังไม่สามารถท าหน้าที่ในการอบรมจิตวิญญาณความเป็น
พลเมืองแบบวัดของศาสนาพุทธได้ แต่ก็มุ่งท่ีจะสร้างพลเมืองที่ดีตามที่รัฐไทยต้องการเช่นกัน 

หลังจากท่ีรัฐไทยได้เปลี่ยนแปลงระบอบบริหารประเทศจากกษัตริย์เป็นคณะรัฐมนตรี อ านาจ
ของสถาบันกษัตริย์ลดลงไปอย่างมาก ท าให้กษัตริย์ไม่สามารถคุ้มครองศาสนาคริสต์ได้อีก ต่อมาเมื่อ
ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นศาสนาของชาวต่างชาติที่จะเข้ามายึดประเทศไทยเป็นอาณานิคมในสมัย
รัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ซึ่งเกิดปัญหาความขัดแย้งระหว่างไทยกับฝรั่งเศสในสงครามอินโดจีน 
ท าให้ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นพวกเดียวกับฝรั่งเศสซึ่งเป็นศัตรูกับไทย ศาสนาคริสต์จึงถูก
เบียดเบียนศาสนาอย่างหนักในช่วงนั้น  

นอกจากนี้รัฐบาลได้เน้นนโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา สนับสนุนให้ประชาชนนับถือ
ศาสนาเดียวกันทั้งประเทศ ซึ่งศาสนาดังกล่าวก็คือศาสนาพุทธ ท าให้ศาสนาอ่ืน ๆ รวมทั้งศาสนา
คริสต์ถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง (ซึ่งจะกล่าวต่อไปในบทที่ 4) 
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3.7 สรุป 

กระบวนการสร้างความพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย ในช่วงก่อนการเปลี่ยนการ
ปกครอง พ.ศ. 2475 ศาสนาคริสต์ได้เริ่มมีบทบาทในสังคมไทยมากขึ้นโดยเข้ามาช่วยเป็นผู้แทน
สถาบันกษัตริย์ในการติดต่อกับต่างประเทศ การค้าและการพัฒนาความรู้จากต่างประเทศ ในช่วงนี้
เองจึงเป็นโอกาสของศาสนาคริสต์ในการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย  
โดยการกระท าของศาสนาคริสต์ได้เกิดเป็นวาทกรรมขึ้นหลายชุด ซึ่งก็ล้วนมีส่วนช่วยในการประกอบ
สร้างความหมายของความเป็นพลเมืองคาทอลิกไทย 

วาทกรรมชุดแรกคือความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ ไทย  ที่มี
ความสัมพันธ์ที่ดีต่อกันมาโดยตลอด ซึ่งเราจะเห็นได้จากช่วงส าคัญสองช่วงคือ ความสัมพันธ์ที่ดีในช่วง
พระจอมเกล้าฯ กับพระสังฆราชปัลเลอกัวซ์ และพระจุลจอมเกล้าฯกับพระสังฆราชเวย์ ซึ่งได้ส่งผล
ต่อเนื่องมาถึงพระมงกุฎเกล้าฯ เมื่อทรงออกกฎหมายสัญชาติไทย ในปี พ.ศ. 2465 จึงไม่ได้กีดกัน 
ชาวคาทอลิกในการที่พระองค์จะสร้างความหมายของความเป็นพลเมืองไทย ซึ่งผลของการออก
กฎหมายฉบับนี้จะแบ่งคนออกเป็น 2 กลุ่มคือ คนที่เป็นพลเมืองไทยกับคนที่เป็นต่างด้าว (ไม่ใช่
พลเมืองไทย) ดังนั้นชาวคาทอลิกส่วนใหญ่ในขณะนั้นซึ่งมักจะเป็นชาวต่างชาติที่อพยพเข้ามา  
หรือเป็นพวกเฉลยศึก ไพร่ และทาส ทั้งสิ้น เช่น ลาว ญวน เขมร โปรตุเกส และจีน เป็นต้น ที่เกิดมา
ในภายหน้าจึงได้รับสัญชาติไทยในทางกฎหมายทุกคน ซึ่งการได้สัญชาติไทยของชาวคาทอลิกเป็น
ปัจจัยส าคัญส่วนหนึ่งในการสร้างความยอมรับชาวคาทอลิกในสังคมไทย 

วาทกรรมชุดที่สองคือการเป็นผู้แทนสถาบันกษัตริย์ในการติดต่อกับต่างประเทศ การค้าและ
การพัฒนาความรู้จากต่างประเทศ ในข้อนี้ไม่เพียงพระเจ้าอยู่หัวแต่รวมถึงพระบรมวงศ์ศานุวงศ์และ
ขุนนางชั้นผู้ใหญ่ ก็ได้ให้การยอมรับชาวคาทอลิกในการน าความรู้สมัยใหม่จากตะวันตกเข้ามาพัฒนา
ประเทศ โดยมิชชันนารีของศาสนาคริสต์ได้เข้ามามีบทบาทในการพัฒนาประเทศให้มีความทันสมัย 
โดยบทบาทในด้านการศึกษา มิชชันนารีเป็นผู้ริเริ่มสอนการศึกษาสมัยใหม่แก่ปัญญาชนชาวไทย 
ทั้งชายและหญิง รวมทั้งเป็นผู้ร่วมมือและช่วยเหลือรัฐบาลไทยในการวางรากฐานการศึกษาแผนใหม่ 
นอกจากนี้ในด้านการแพทย์การสาธารณสุข ศาสนาคริสต์ก็เป็นผู้ริเริ่มน าความรู้และการปฏิบัติ  
ทางการแพทย์ การสาธารณสุข และการศึกษาวิชาแพทย์แผนปัจจุบันเข้ามาในประเทศไทยด้วย
เช่นกัน 

วาทกรรมชุดที่สามคือการอยู่เป็นชุมชน วัด โรงเรียน โดยชาวคาทอลิกได้รวมตัวกันอยู่เป็น
ชุมชนมีบาทหลวงเป็นผู้น าและคอยดูแลชาวคาทอลิกไม่ให้มีเรื่องขัดแย้งกันเองและกับคนต่างศาสนา 
วัดของศาสนาคริสต์ก็จะอยู่คู่กับชุมชนเป็นแหล่งศูนย์รวมจิตใจ นอจากนี้ศาสนาคริสต์ก็ได้สร้าง
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โรงเรียนขึ้นในชุมชนด้วย โดยเปิดสอนให้ทั้งชาวคาทอลิกและประชาชนทั่วไปต่างศาสนาด้วย การสอน
หนังสือนี้เองที่จะส่งผลช่วยให้เกิดความเข้าใจในศาสนาคริสต์มากขึ้น และการได้เข้ามาสัมผัสในชุมชน
คาทอลิก โรงเรียนของคาทอลิกได้มีบทบาทส าคัญในการอบรมการศึกษาให้กับลูกหลานของขุนนาง 
พ่อค้า รวมถึงพระบรมวงศ์ศานุวงศ์โดยเฉพาะให้กับกษัตริย์ไทยถึง 2 พระองค์ คือรัชกาลที่ 8 และ
รัชกาลที่ 9 อีกด้วย 

จากการเกิดขึ้นของวาทกรรมที่กล่าวมานั้นจึงท าให้ชาวคาทอลิกสามารถอยู่ในสังคมไทยได้
อย่างสงบสุข และมีเสรีภาพในการเผยแพร่ศาสนา แต่ส าหรับสังคมไทยที่นับถือศาสนาพุทธอย่าง
ยาวนาน เมื่อศาสนาคริสต์เริ่มเข้ามามีบทบาทมากขึ้นก็เริ่มเกิดการตอบโต้จากศาสนาพุทธ โดยได้เกิด
ความขัดแย้งในเรื่องหนังสือปุชฉาวิสัชนาและหนังสือแสดงกิจจานุกิจ ซึ่งก็คือการพยายามสร้างวาท
กรรมของศาสนาพุทธมาหักล้างวาทกรรมของศาสนาคริสต์ แต่อย่างไรความขัดแย้งที่เกิดขึ้นก็ยังไม่ได้
เกิดเหตุการณ์ที่รุนแรง 

ดังนั้นการสร้างความเป็นพลเมืองในช่วงการสร้างรัฐชาติใหม่ จึงเป็นทั้งตัวช่วยให้ศาสนา
คริสต์เข้ากับสังคมไทยในดีขึ้นและเป็นตัวท าให้สังคมไทยไม่ยอมรับศาสนาคริสต์ด้วย เนื่องจากท าให้
ชาวคาทอลิกที่อาศัยอยู่ในประเทศไทยได้รับความเป็นพลเมืองไทยจากกฎหมายความเป็นพลเมือง  
ที่เกิดขึ้นไปด้วย ในทางกลับกันก็ได้เริ่มเกิดความไม่พอใจของชาวไทยพุทธเนื่องจากชาวไทยยังยึดติด
ว่าความเป็นพลเมืองไทยคือความเป็นพุทธ และชาวคาทอลิกส่วนมากยังเป็นชาวต่างชาติอีก ซึ่งความ
ไม่พอใจนี้จะทวีความรุนแรงมากขึ้นในช่วงความขัดแย้งระหว่างไทยกับฝรั่งเศสในสงครามอินโดจีน 
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บทท่ี 4  
ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงการสร้างชาติ 

สมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม 

ภายหลังจากการเปลี่ยนแปลงการปกครองใน พ.ศ. 2475 คณะราษฎรเข้ามาบริหารประเทศ
แทนสถาบันกษัตริย์ ซึ่งส่งผลกระทบต่อสถานภาพความเป็นพลเมืองของศาสนาคริสต์ในประเทศไทย
เป็นอย่างมาก ถึงแม้ว่าในช่วงแรกรัฐบาลพลเรือนใหม่นี้จะยังไม่ได้มีนโยบายเกี่ยวกับศาสนาคริสต์
โดยตรง แต่ต่อมากลับมีนโยบายที่ส่งผลให้เกิดการเบียดเบียนทางศาสนาต่อชาวคาทอลิกอย่างรุนแรง 
ภายใต้นโยบายชาตินิยมของจอมพล ป. พิบูลสงคราม ในช่วงสงครามอินโดจีน เนื่องจากในขณะนั้น
ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นศาสนาของพวกฝรั่งเศสที่จะเข้ามาพยายามยึดครองประเทศไทย 

โดยสาเหตุส าคัญของการเบียดเบียนศาสนาในขณะนั้นเกิดจากปัจจัยที่ส าคัญ 3 ข้อดังนี้ 1) 
การปลุกระดมให้ประชาชนชาวไทยมีความรักชาติ ตามนโยบายของรัฐบาลในเวลานั้น 2) ศาสนาพุทธ
ถือเป็นศาสนาของคนไทย ดังนั้นคนไทยทุกคนจะต้องนับถือศาสนาพุทธ 3) สถานการณ์ทางการเมือง
ในเวลานั้นที่มีต่อชาวฝรั่งเศส ท าให้ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นศาสนาของฝรั่งเศส ท าให้ความเกลียด
ชังศาสนาคริสต์รุนแรงมากขึ้น (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

อย่างไรก็ตามแม้ชาวคาทอลิกจะถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง มีการปิดวัด เผาท าลายรูป
เคารพ และบีบบังคับให้พวกเขาเปลี่ยนมานับถือศาสนาพุทธ แต่ชาวคาทอลิกส่วนใหญ่ยังคงรักษา
ความเชื่อไม่ยอมเปลี่ยนศาสนา และพยายามพิสูจน์ว่าศาสนาคริสต์ไม่ได้เป็นศาสนาเฉพาะของ 
ชาติตะวันตก แต่เป็นศาสนาของคนท้ังโลก 

ในบทนี้จะเห็นถึงอุปสรรคส าคัญที่ท าให้การสร้างความเป็นพลเมืองไทยในช่วงเวลาดังกล่าว
หยุดชะงักลง ซึ่งมาจากผลของวาทกรรมหลัก 3 ประการ คือ 1) การด าเนินนโยบายชาตินิยมของ
รัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม จนน ามาซึ่งการบังคับใช้นโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา  
โดยการสนับสนุนให้ประชาชนนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว 2) ความขัดแย้งกันระหว่างธรรม
วิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ ซึ่งเป็นสาเหตุส าคัญที่ท าให้ชาวไทยมองศาสนา
คริสต์ว่าเป็นศาสนาของพวกตะวันตกที่ไม่เหมาะกับสังคมไทย โดยเฉพาะการเป็นศาสนาของพวก 
ล่าอาณานิคม 3) กรณีพิพาทอินโดจีนระหว่างไทยกับฝรั่งเศส ซึ่งเป็นฉนวนส าคัญสุดท้ายที่ท าให้เกิด
การเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง 
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4.1 ความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาคริสต์กับรัฐบาล “คณะราษฎร” 

ในวันที่  24 มิถุนายน พ.ศ. 2475 คณะนายทหารและพลเรื อนซึ่ ง เรียกตนเองว่ า 
“คณะราษฎร” ได้ก่อการปฏิวัติเปลี่ยนแปลงการปกครองจากระบอบสมบูรณาญาสิทธิ์ราชย์มาเป็น
ระบอบประชาธิปไตยอันมีพระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุข (ชาญวิทย์ เกษตรศิริ และ ธ ารงศักดิ์ เพชร
เลิศอนันต์, 2552) ท าให้พระราชอ านาจของสถาบันกษัตริย์ในขณะนั้นลดลงไปอย่างมาก ซึ่งส่งผลถึง
สถานะความเป็นพลเมืองของศาสนาคริสต์ในประเทศไทยอย่างชัดเจนในเวลาต่อมา 

คณะราษฎรซึ่งเข้ามาเป็นรัฐบาลใหม่ในช่วงแรกวางท่าทีเป็นกลางทางศาสนาคล้ายกับในสมัย
พระเจ้าตากสินที่ทรงพ่ึงก่อตั้งประเทศใหม่ ๆ24 คือให้เกียรติทุกศาสนาเท่ากัน เหตุผลคือเพ่ือไม่ให้เกิด
ความวุ่นวาย เพราะการที่เข้าไปจัดการกับศาสนาคริสต์อาจจะเป็นการสร้างศัตรูอันจะน าไปสู่  
การปฏิวัติซ้อนได้ เพราะความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ก็ยังคงมีอยู่เสมอ 
ชาวคาทอลิกจ านวนไม่น้อยในกรุงเทพอาจเข้าร่วมกับฝ่ายกษัตริย์หากเกิดการปฏิวัติซ้อนขึ้น 

ดังนั้นชาวคาทอลิกจึงไม่ได้รับผลกระทบที่รุนแรงมากนักจากการเปลี่ยนแปลงการปกครอง
ของไทยใน พ.ศ. 2475 แต่อย่างไรก็ตามหากเกิดเหตุการณ์ปฏิวัติซ้อนขึ้นจริงศาสนาคริสต์ก็จะไม่เข้า
ไปยุ่งกับความขัดแย้งดังกล่าวเด็ดขาด เพราะว่าศาสนาคริสต์ในประเทศไทยด าเนินนโยบายความเป็น
กลางทางการเมืองอย่างชัดเจนตั้งแต่หลังเหตุการณ์การเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยพระเพทราชา
แล้ว (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

ในแง่ของการเผยแพร่ศาสนา ศาสนาคริสต์คาดว่าจะได้รับประโยชน์จากการเปลี่ยนแปลงการ
ปกครองไปสู่ระบอบประชาธิปไตย พวกเขามองว่าเป็นโอกาสดีในการเผยแพร่ศาสนาแก่คนไทย  
การปกครองแบบใหม่ที่เน้นให้ประชาชนมีสิทธิเสรีภาพจะท าให้ประชาชนมีสิทธิเสรีภาพในด้านการ
นับถือศาสนามากขึ้นตามไปด้วย ดังจะเห็นความคิดนี้ได้จาก จดหมายถึงยุวนารีไทย ในสารสาสน์ ซึ่งมี
ความว่า 

                                           
24หลังจากที่กรุงศรีอยุธยาแตกครั้งที่ 2 พระเจ้าตากสินผู้น าในการกอบกู้เอกราชจึงตั้งตัวเป็นพระเจ้า
แผ่นดิน สร้างกรุงธนบุรีเป็นเมืองหลวงใหม่ ซึ่งในช่วงแรกของการครองราชย์นั้น พระเจ้าตากสินให้
ความเมตตาและมีความสัมพันธ์ที่ดีกับบาทหลวงอย่างมาก พระองค์เคยเสด็จเยี่ยมสั งฆราชและ
บาทหลวง และตรัสชมเชยพวกเข้ารีตว่า พวกนี้ “ลักขโมยปล้นสะดมไม่เป็น และเป็นคนที่ซ่ือสัตย์และ
กล้าหาญดี” และยังทรงพระราชทานที่ดินให้ในการสร้างวัดซางตาครู้ส ที่ริมฝั่งแม่น้ าเจ้าพระยาซึ่งวัด
นี้ยังคงอยู่มาจนถึงปัจจุบันนี้ด้วย 
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“พ่ีขอแนะน าตนเองแก่เธอทั้งหลายว่า พ่ีคือสตรีไทยผู้หนึ่งซึ่งมีหัวใจเต็ม
ไปด้วยความรักชาติไทย และวิญญาณของชาวไทยทั้งสิ้นอย่างสุดซึ้ง และความรัก
อันบริสุทธิ์นี้เอง เร้าให้พ่ีเขียนถึงเธอทั้งหลาย ผู้จะเป็นเครื่องอุปกรณ์อันส าคัญยิ่ง
ของความเจริญขึ้นหรือเสื่อมลงแห่งชาติของเราในอนาคต  

พ่ีเชื่อมั่นว่าเธอทุกคน ผู้มีโลหิตทุก ๆ หยาดเป็นไทย หรืออย่างน้อยก็เป็น
หน่อเนื้อเชื้อไทย คงปรารถนาที่จะเห็นแต่ความเจริญก้าวหน้าของสยามประเทศ 
และศานติสุขของประชาชนพลเมืองร่วมชาติของเรามิใช่หรือ? อันที่จริงพูดกันทาง
ฝ่ายโลก เราก็ได้ก้าวขึ้นสู่อิสรภาพอันสมบูรณ์อยู่แล้ว เราได้รับรัฐธรรมนูญซึ่งเราจะ
เทอดไว้ด้วยความเคารพและรักใคร่ชั่วกัลปาวสาน รัฐธรรมนูญ ซึ่งเปิดประตูความ
เสมอภาคและเสรีภาพให้แก่ประชาชนชาวสยาม รัฐธรรมนูญซึ่งเปิดโอกาสให้เรา  
มีสิทธิ์ที่เลือกถือศาสนาใด ๆ และปฏิบัติตามจารีตนั้น ๆ ได้ตามอ าเภอใจ ในเมื่อ 
ไม่ผิดต่อศีลธรรมอันดีและไม่เป็นการฝ่าฝืนกฎหมาย ชไย! แด่รัฐธรรมนูญของไทย
ซึ่งให้ความเป็นไทยแก่ชาวไทย” (ชนิกา, 2477) 

ซึ่งจะเห็นได้ว่าชาวคาทอลิกเห็นด้วยกับการที่ประเทศไทยเปลี่ยนแปลงการปกครองไปในทาง
ที่มีรัฐธรรมนูญเป็นกฎหมายสูงสุดของประเทศ เพราะจะช่วยให้ประชาชนมีสิทธิเสรีภาพในการนับถือ
ศาสนามากขึ้น ซึ่งจะส่งผลดีต่อการเผยแพร่ศาสนาของชาวคาทอลิก อีกแง่มุมหนึ่งจากข้อความข้างต้น
เราจะพบส านึกความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิก เนื่องจากตามความเชื่อของชาวคาทอลิก  
พระเจ้าจะเป็นผู้น าทางในความรอดทางจิตวิญญาณให้กับมนุษย์ทุกคน ฉะนั้นเพ่ือท าให้พลเมืองไทย
ทุกคนมีความรอดไปยังโลกหน้า หน้าที่ของชาวคาทอลิกที่เป็นพลเมืองไทยที่ดี ก็ควรจะท าหน้าที่
ประกาศข่าวดี (เผยแพร่ศาสนาคริสต์) ไปสู่พลเมืองชาวไทยทุกคนด้วย ซึ่งความคิดนี้เป็นต้นตอส่วน
หนึ่งที่ท าให้ศาสนาคริสต์ถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างหนักในสมัยรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม 

แต่อย่างไรก็ตามแม้ศาสนาคริสต์จะเห็นด้วยกับการเปลี่ยนแปลงการปกครองและให้ความ
เคารพยกย่องคณะราษฎรซึ่งเป็นรัฐบาลใหม่ แต่ศาสนาคริสต์ก็ยังให้เคารพบูชาสถาบันกษัตริย์เช่นเดิม 

“ฉะนี้แล้ว เราทั้งหลายจงช่วยกันถนอมรัฐธรรมนูญของเราไว้ ถนอมสิทธิ์
อันนี ้ไว้ สิทธิ ์ที ่เราเคยปรารถนาอย่างยิ ่ง และซึ ่งเราได้รับมาจากผลแห่ง  
ความเสียสละอันน่าสรรเสริญของบรรดาท่านกุลเชษฐ์ที่รักใคร่นับถือของเรา  
จากน้ าพระทัยอันใสบริสุทธิ์และเปี่ยมด้วยพระมหากรุณาธิคุณของพระบาทสมเด็จ
พระเจ้าอยู่หัว ที่ชาวเราทั้งหลายเคารพบูชา เราจงใช้สิทธิ์อันนี้ พร้อมด้วยวิจารณ์
ญาณอันสุขุมเฟ้นวิถีธรรมและการปฏิบัติอันจะน าความสงบ และความสุขที่ไม่



 

 

49 

ปลอมมาสู่วิญญาณของเราให้จงได้ ใช้แต่เท่านี้ เราจงเหลียวแลถึงวิญญาณของผู้ที่
เรารักใคร่ ตลอดถึงของผู้ที่เรามิได้เคยรู้จักมักคุ้นทั่วประเทศสยามด้วย” (ชนิกา, 
2477) 

แสดงให้เห็นอย่างชัดเจนว่าศาสนาคริสต์นั้นวางตัวเป็นกลางทางการเมืองเสมอ แต่ก็สามารถ
ปรับตัวเพ่ือให้เข้ากับระบอบการปกครองตามยุคสมัยที่เป็นไปในขณะนั้น นอกจากนี้ศาสนาคริสต์ยัง
ช่วยสนับสนุนและเป็นตัวกลางในการแพร่กระจายความรู้เกี่ยวกับระบอบประชาธิปไตยอีกด้วย  
สารสาสน์ของศาสนาคริสต์ ในบทละครพูดเรื่อง “ฉลองรัฐธรรมนูญ” มีการสอดแทรกเนื้อหา
ความหมายของระบอบประชาธิปไตย เพ่ือให้ประชาชนเข้าใจระบอบนี้ได้ง่ายขึ้น ดังนี้ 

“นับตั้งแต่วันที่ 24 มิถุนายน คือวันเริ่มเปลี่ยนการปกครอง จนถึงวันที่ 10 
ธันวาคม คือวันที่ได้รับรัฐธรรมนูญถาวรโดยองค์พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว  
ทรงประทานและสละซึ่งความสมบูรณาญาสิทธิราชย์ คือ มีอ านาจจ ากัด ตามที่
ประชาชาติถวาย 

เมื่อท่านผู้เป็นประมุข ทรงยินยอมรับรองให้บรรดาประชาชาติมีสิทธิ์ 
เสรีภาพ และอิสรภาพ ตามรอยของกฎหมาย จึงต้องมีรัฐธรรมนูญ คือแผนการ
ปกครองของประเทศขึ้นใหม่เป็นแผนที่ราษฎร มีสิทธิ ์ และส่วนช่วยแหลือ  
การปกครองของประเทศ 

แม้ว่าอ านาจสูงสุดเป็นของราษฎรก็ตาม จะปล่อยให้ราษฎรท ากันตาม
ล าพังไม่ได้ จึงให้บรรดาราษฎรเลือกซึ ่งกันและกัน หาผู ้แทนที่ทรงคุณวุฒิ   
เข้าช่วยเหลือรัฐบาล เรียกว่าสภาผู้แทนราษฎร ผู้แทนเหล่านี้จะมาช่วยกัน
ด าเนินการปกครอง ตามหลัก 6 ประการ คือ  

1) รักษาความเป็นเอกราชของประเทศให้มั่นคง 
2) รักษาความปลอดภัยของประเทศ 
3) บ ารุงความสุขในทางเศรษฐกิจ ไม่ให้เกิดอดอยากกัน 
4) ให้มีสิทธิ์เสมอกัน 
5) ให้มีอิสรภาพ เสรีภาพ ซึ่งไม่ขัดต่อหลักสี่ประการที่ กล่าวมาแล้ว 
6) ให้ได้รับการศึกษาอย่างเต็มที่” ("ละครพูดเรื่อง ฉลองรัฐธรรมนูญ," 

2477) 
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ท าให้ต่อมาศาสนาคริสต์ได้เริ่มมีความสัมพันธ์ที่ดีกับรัฐบาลของคณะราษฎร โดยศาสนา
คริสต์ได้มีโอกาสในการท าพิธีบูชามหามิซซา25เพ่ือการบ าเพ็ญกุศล อุทิศแก่วิญญาณทหาร ในวันที่  
15 มกราคม พ.ศ. 2476 ที่วัดญวนสามเสน กรุงเทพฯ โดยในการจัดงานในครั้งนี้ได้มีแขกคนส าคัญ
จากคณะราษฎรเข้าร่วมพิธีด้วย อาทิเช่น พันเอกพระยาพหลพลพยุหเสนา นายกรัฐมนตรี, เจ้าพระยา
ธรรมศักดิ์มนตรี ประธานสภาผู้แทนราษฎร, หลวงธ ารงนาวาสวัสดิ์ รัฐมนตรี เลขาธิการ คณะรัฐมนตรี
, เจ้าพระยาศรีธรรมธิเบศร์, อัครราชทูตอังกฤษ ฝรั่งเศส อิตาลี ฯลฯ, นายทหารบก นายทหารเรือและ
ข้าราชการประมาณ 100 คน ซึ่งภายหลังเสร็จพิธีแล้วพระยาพหลฯได้กล่าวชมเชยพิธีของศาสนา
คริสต์ และได้แสดงความดีใจที่เห็นว่าศาสนาคริสต์ด าเนินการร่วมทุกข์ร่วมสุขกับรัฐบาลของท่านดี
เช่นเดียวกับรัฐบาลของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 7 (กาญจนารัณย,์ 2477) 

4.2 ศาสนาคริสต์กับความเปลี่ยนแปลงในสังคมไทย 

ในความคิดของชนชั้นน าไทยในอดีตพวกเขาไม่ได้มองศาสนาคริสต์ในแง่ของความเป็นศาสนา 
แต่มองศาสนาคริสต์เป็นเรื่องเกี่ยวกับการเมือง หรือการเข้ามาช่วยในเรื่องของการติดต่อค้าขาย
ระหว่างประเทศมากกว่า (เคียว อุค ลี, 2539) ในขณะที่สังคมไทยก าลังตื่นตัวกับการปฏิรูปประเทศ  
มีการน าวิทยาการสมัยใหม่จากตะวันตกเข้ามาในประเทศ จึงเปิดโอกาสให้ศาสนาคริสต์ได้เข้ามามี
ส่วนช่วยในการท างานโดยไม่มีการกีดขวางแต่อย่างใด  

มิชชันนารีจากต่างประเทศเป็นจ านวนมากที่ได้เข้ามาท างานในส่วนต่าง ๆ ของประเทศไทย 
และได้ขยายการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ไปยังภาคเหนือและภาคอีสาน โดยใช้การเปิดโรงเรียนคาทอลิก
สอนหนังสือแก่ชาวไทย เป็นกลวิธีส าคัญในการท าให้ชาวไทยรู้จักศาสนาคริสต์จนสามารถชักจูงให้
เปลี่ยนศาสนาได้ ดังรายงานประจ าปีของพระสังฆราชแปร์รอส ที่เน้นว่าโรงเรียนคาทอลิกมีอิทธิพล
อย่างมากที่ส่งผลต่อการเปลี่ยนใจมานับถือศาสนาคริสต์ของชาวไทยพุทธ (โกสเต โรแบต์, 2549) 

เมื่อเกิดการเปลี่ยนแปลงการปกครองใน พ.ศ. 2475 ในช่วงแรกศาสนาคริสต์สามารถปรับตัว
เข้ากับรัฐบาลใหม่ได้ แต่ภายหลังได้พบปัญหาที่ส่งผลกระทบต่อสถานภาพความเป็นพลเมืองของ
ศาสนาคริสต์ในสังคมไทยเป็นอย่างมาก กล่าวคืออ านาจบางส่วนในการปกครองของชาวคาทอลิกต้อง
ถูกเปลี่ยนไปอยู่ภายใต้รัฐบาลใหม่ เช่น จากเดิมชาวคาทอลิกจะรวมตัวอาศัยอยู่กันเป็นชุมชนโดยมี
บาทหลวงเป็นผู้น าในการดูแลชุมชนและท าหน้าที่ตัดสินปัญหาต่าง ๆ ภายในชุมชน แต่ภายหลังการ

                                           
25พิธีกรรมของชาวคริสต์ เพ่ือร่วมสนิทกับพระเจ้าโดยการรับประทาน "พระกาย" และ "พระโลหิต"  
ซึ่งแสดงถึงความเป็นหนึ่งเดียวกันและอยู่ร่วมกันด้วยความรักอีกทั้งยังเป็นการประกาศยอมรับว่า 
พระเจ้าได้สถิตอยู่ในกายของตนด้วย 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%AD%E0%B8%B2%E0%B8%81%E0%B8%B2%E0%B9%80%E0%B8%9B
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เปลี่ยนแปลงการปกครองอ านาจของบาทหลวงในส่วนนี้ได้ถูกส่งคืนไปให้กับเจ้าหน้าที่ของรัฐบาลใหม่
แทน 

มีความเห็นจากบาทหลวงท่านหนึ่งที่เป็นเจ้าอาวาสวัด ได้แสดงความเห็นว่า “เรามีความ
ล าบากใจในการปรับตัวให้เข้ากับแนวคิดใหม่ของรัฐไทย เนื่องจากการรับอิทธิพลของระบบการ
ปกครองของรัฐข้าราชการ ซึ่งเดิมทีมิชชันนารีมีอ านาจเหมือนต ารวจในการรักษาความสงบเรียบร้อย
ของหมู่บ้าน แต่ปัจจุบันมิชชันนารีจะต้องไปขอความช่วยเหลือจากผู้ใหญ่บ้านซึ่งเป็นคนของรัฐบาลใน
การตัดสินคดีความ ซึ่งพวกเขาไม่ได้เป็นคาทอลิก ท าให้ผลการตัดสินคดีความของพวกเขาในหลาย  ๆ 
ครั้งมีความเห็นไม่ตรงกับมิชชันนารี” (โกสเต โรแบต์, 2549) ศาสนาคริสต์ต้องพบกับความยากล าบาก
มากขึ้นกว่าในรัฐบาลของกษัตริย์ ซึ่งปกครองโดยใช้ระบอบสมบูรณาญาสิทธิราชย์ 

หลังจากประเทศไทยได้เปลี่ยนมาใช้ระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตย ซึ่งดูเหมือนว่า
ระบอบนี้จะเอ้ือต่อการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ต่อชาวไทยได้มากขึ้น เพราะเป็นระบอบที่ เคารพสิทธิ
เสรีภาพของบุคคล แต่เหตุการณ์กลับมิได้เป็นเช่นนั้น รัฐบาลใหม่เปิดใจยอมศาสนาคริสต์เพียง
ช่วงแรกเท่านั้น ภายหลังมีการเปลี่ยนแปลงรัฐบาล จอมพล ป. พิบูลสงคราม ขึ้นเป็นนายกรัฐมนตรี 
ได้ชูนโยบายชาตินิยม โดยเฉพาะนโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา รัฐบาลสนับสนุนให้ประชาชน
นับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว ท าให้ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยต้องอยู่อย่างล าบาก 

ต่อมาเมื่อเกิดเหตุการณ์ความขัดแย้งระหว่างไทยกับฝรั่งเศสในสงครามอินโดจีน ซึ่งเป็น
อุปสรรคส าคัญที่ตอกย้ าว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของชาวตะวันตก ไม่เหมาะสมกับสังคมไทยที่ควร
จะนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว เนื่องจากอิทธิพลของวาทกรรมที่ว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนา
ของฝรั่งเศสที่เป็นศัตรูกับไทยอยู่ในขณะนั้น บรรดาบาทหลวงส่วนใหญ่ซึ่งเป็นคนต่างชาติรวมถึง  
ชาวไทยที่นับถือศาสนาคริสต์ ถูกชาวไทยพุทธมองอย่างเหมารวมไปว่าพวกฝรั่งเศสทั้งหมด ท าให้
บรรดามิชชันนารีต่างชาติ โดยเฉพาะมิชชันนารีฝรั่งเศสต้องเดินทางออกนอกประเทศ และเกิดการ
เบียดเบียนศาสนาคริสต์ขึ้นทั่วประเทศ ท าให้ชาวคาทอลิกในขณะนั้นต้องรับความล าบากและความ
ทุกข์ทรมานเป็นอย่างมาก การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยจึงต้องหยุดชะงักลงไปช่วงเวลา
หนึ่ง (เคียว อุค ลี, 2539) 

4.3 มูลเหตุของการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ 

การเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม นั้นเกิดจากผลของ 
วาทกรรมหลัก 3 ข้อ คือ 1) การด าเนินนโยบายชาตินิยมของรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม  
2) ความขัดแย้งกันระหว่างธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ และ 3) กรณี
พิพาทอินโดจีนระหว่างไทยกับฝรั่งเศส 
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4.3.1 การด าเนินนโยบายชาตินิยมของรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม 

ศาสนาโดยเฉพาะศาสนาพุทธมีส่วนช่วยในการสร้างจินตกรรมความเป็นชาติของไทยมาโดย
ตลอด กล่าวคือเมื่อรัฐไทยได้เริ่มน าเอาอุดมการณ์ชาตินิยมมาใช้ในการปกครองเป็นครั้งแรก ในสมัย
รัชกาลที่ 6  พระองค์ได้ทรงใช้อุดมการณ์ชาตินิยมเพ่ือรักษาความมั่นคงของสถาบันกษัตริย์ โดยใช้
ผ่านวิธีการ 5 ประการ ดังนี้คือ 1) ตั้งโรงเรียนรัฐบาลเพ่ือปลูกฝังอุดมการณ์นี้ให้กับเด็ก ๆ 2) ทหาร
และต ารวจ 3) เสือป่าและลูกเสือ 4) ศาสนาพุทธ และ 5) ธงชาติไทย ดังนั้นศาสนาพุทธจึงเป็นส่วน
หนึ่งที่ส าคัญในการสร้างจินตกรรมความเป็นชาติในอุดมการณ์ชาตินิยมของรัชกาลที่ 6 และรัฐไทยใน
สมัยรัชกาลที่ 6 ก็ได้ส่งเสริมให้ศาสนาพุทธเจริญรุ่งเรืองขึ้นในสังคมไทยด้วย 

ต่อมาหลังจากเปลี่ยนแปลงการปกครอง จอมพล ป. พิบูลสงครามได้เลือกใช้แนวคิดชาตินิยม
ที่ก าลังแพร่หลายอยู่ในต่างประเทศ เช่น เยอรมัน อิตาลี ตุรกี และญี่ปุ่น26 เป็นต้น ในการรักษาอ านาจ
ทางการเมือง เนื่องจากการขึ้นมาครองอ านาจรัฐของจอมพล ป. พิบูลสงครามขาดความชอบธรรมตาม
จารีตเดิม ที่ผู้น าของรัฐมาจากความเป็นสมมุติเทพในระบบสมบูรณาญาสิทธิราชย์ ดังนั้นจอมพล  
ป. พิบูลสงครามจึงต้องหาเหตุผลในการสร้างความชอบธรรมอันใหม่ เพ่ือมารองรับและสร้างเสียง
สนับสนุนจากประชาชน (ชาญวิทย์ เกษตรศิริ, 2540) แนวคิดชาตินิยมจึงเป็นแนวคิดหลักส าคัญที่
จอมพล ป. พิบูลสงคราม เลือกน ามาใช้ 

แนวคิดชาตินิยมของจอมพล ป. พิบูลสงคราม จะเน้นเรื่องชาติ เผ่าพันธุ์ และหน้าที่ของคน
ไทย โดยสร้างความตระหนักให้ประชาชนได้เล็งเห็นถึงความเป็นชาติ เช่น การเปลี่ยนชื่อประเทศจาก 
“สยาม” มาเป็น “ไทย” และให้เรียกประชาชนที่อาศัยอยู่ในประเทศไทยตามชื่อสัญชาติว่า “คนไทย” 
(ชาญวิทย์ เกษตรศิริ, 2540) ไม่มีการแบ่งแยกคนไทยออกเป็นหลายพวก หลายเหล่า เช่น ไทยเหนือ 
ไทยอีสาน ไทยใต้ เป็นต้น ให้เรียกคนทั้งหมดนี้ว่า “คนไทย” 

จอมพล ป. พิบูลสงคราม เรียกร้องให้คนไทยแสดงความเคารพสัญลักษณ์ที่แสดงความ 
เป็นชาติ อันได้แก่ ธงชาติ เพลงชาติ และเพลงสรรเสริญพระบารมี รวมไปถึงธงชัยเฉลิมและธงประจ า
เหล่าทัพต่าง ๆ เน้นการใช้ของไทย โดยการรณรงค์ให้ชาวไทยใช้เครื่องอุปโภคบริโภคที่ท าขึ้นใน
ประเทศไทย ส่วนการแต่งกายของชาวไทย จอมพล ป. พิบูลสงคราม ได้ยึดเอาแบบอย่างของตะวันตก

                                           
26ญี่ปุ่นได้ชูนโยบายชาตินิยม โดยใช้ค าขวัญว่า “เอเชียส าหรับชาวเอเชีย” เพ่ือต่อต้านลัทธิจักรวรรดิ
นิยมของชาวตะวันตกในทวีปเอเชีย นโยบายนี้นับว่าสอดคล้องกับลัทธิชาตินิยมซึ่งก าลังก่อตัวใน
ประเทศไทยเป็นอย่างมาก 
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มาใช้ เนื่องจากต้องการให้ประเทศไทยพัฒนาทัดเทียมกับชาติตะวันตก เช่น กา รนุ่งกระโปรง  
สวมกางเกง ใส่เสื้อนอก ผูกหูกระต่าย ใส่ถุงเท้าและสวมหมวก เป็นต้น 

นอกจากนี้เหตุผลการสร้างความชอบธรรมใหม่ในการปกครองของจอมพล ป. พิบูลสงคราม 
ที่น าแนวคิดชาตินิยมมาใช้ในสังคมไทย ยังส่งผลต่อการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกใน
สังคมไทย เนื่องจากจอมพล ป. พิบูลสงคราม ได้จัดตั้งกรมการศาสนา (ชื่อเดิมว่า กรมธรรมการ) 
กระทรวงวัฒนธรรม มีหน้าที่จัดการเกี่ยวกับศาสนาทุกศาสนาโดยเฉพาะศาสนาพุทธ รับสนองงาน
ด้านศาสนา รักษาผลประโยชน์ของพระศาสนา เป็นสื่อกลางระหว่างศาสนาพุทธและรัฐไทยเพ่ือให้มี
การด าเนินกิจการในแนวทางที่สอดคล้องกัน (ชาญ อังศุโชติ, 2540) และได้ด าเนินนโยบายความเป็น
เอกภาพทางศาสนา กล่าวคือรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ได้ด าเนินนโยบายชาตินิยมอย่างเข้มข้น 
แมการสร้างชาติไทยและวัฒนธรรมไทยใหม่จะยึดแนวทางแบบตะวันตกเป็นหลัก แต่ก็ต้องยืนอยู่  
บนฐานของศาสนาพุทธด้วยเช่นกัน ดังนั้นความเป็นพลเมืองที่ดีของรัฐก็คือการนับถือศาสนาพุทธ  
รัฐไทยได้พยายามสร้างความเป็นน้ าหนึ่งใจเดียวกันภายในประเทศโดยการให้ประชาชนนับถือศาสนา
เดียวกันทั้งหมดซึ่งก็คือศาสนาพุทธ 

ดังนั้นการใช้นโยบายชาตินิยมโดยใช้ศาสนาพุทธในการจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยจึง
เป็นวาทกรรมที่ส่งผลในทางลบต่อการสร้างความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิก ผลจากการด าเนิน
นโยบายชาตินิยมทางด้านศาสนาท าให้มีการบังคับผู้ที่นับถือศาสนาอ่ืนให้กลับใจมานับถือศาสนาพุทธ 
โดยใช้ทั้งวิธีการข่มขู่ การบีบคั้น รวมไปถึงการกีดกันทางสังคม ซึ่งส่งผลให้ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียน
ศาสนาอย่างรุนแรง ท าให้ชาวคาทอลิกจ านวนไม่น้อยที่ทนต่อการบีบคั้นไม่ไหวต้องย้ายไปนับถือ
ศาสนาพุทธเพ่ือความอยู่รอด (เคียว อุค ลี, 2539) 

4.3.2 ความขัดแย้งกันระหว่างธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ 

การเบียดเบียนศาสนาในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม นอกจากเหตุผลทางการเมืองระหว่าง
ประเทศแล้ว ยังเกิดจากการปะทะกันของธรรมวิทยาแห่งพลเมืองระหว่างศาสนาพุทธและศาสนา
คริสต์อีกด้วย  กล่าวคือชนชั้นน าไทยซึ่งใช้ศาสนาพุทธเป็นฐานอ านาจทางการเมืองมาโดยตลอด 
(ทินกร ทองเศวต, 2511) ในช่วงที่ปกครองโดยสถาบันกษัตริย์ เช่น “ปราชญ์รู้ธรรม” ซึ่งเป็นลักษณะ
ของกษัตริย์ผู้มีความรู้ความเข้าใจในพระพุทธศาสนาอย่างถ่องแท้ในสมัยสุโขทัย  (ดินาร์ บุญธรรม, 
2555) “เทวราชา” กษัตริย์ผู้มีสิทธิธรรมเหนือคนทั้งปวงในสมัยอยุธยา (ดนัย ไชยโยธา, 2548) และ 
“อเนกชนนิกรสโมสรสมมติ” ซึ่งหมายถึงการที่กษัตริย์ได้รับเชิญให้ขึ้นมาครองราชย์ในนามของ
มหาชนในสมัยกลางของรัตนโกสินทร์ (พิพัฒน์ พสุธารชาติ, 2553) เป็นต้น แม้ต่อมาจะเกิดการ
เปลี่ยนแปลงการปกครองเป็นระบบประชาธิปไตย ชนชั้นน าไทยซึ่งน าโดยคณะราษฎรก็ยังคงใช้
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ศาสนาพุทธเป็นศาสนาหลักของชาติ โดยเฉพาะในสมัยรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ที่ชูนโยบาย
ความเป็นเอกภาพทางศาสนา ชาวไทยต้องนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว 

การสนับสนุนให้พลเมืองไทยนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว ถือเป็นการสนับสนุนธรรม
วิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธ ซึ่งรัฐไทยมองว่าหลักธรรมของศาสนาพุทธนั้นเหมาะสมและ
สอดคล้องกับการบริหารประเทศของไทยอยู่แล้ว เมื่อศาสนาคริสต์เข้ามาพร้อมกับลัทธิล่าอาณานิคม 
และหลักธรรมวิทยาแห่งพลเมืองที่ว่า “นอกพระศาสนจักรไม่มีความรอด” ซึ่งแปลว่าความรอดของ
ชาวไทยมีเพียงทางเดียวคือต้องเปลี่ยนมานับถือศาสนาคริสต์ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาว
สนิท, 2552) ดังนั้นรัฐไทยจึงมองว่าศาสนาคริสต์เป็นอันตราย จะต้องกีดกันไม่ให้ศาสนาคริสต์เติบโต
ได้ในสังคมไทย ซึ่งตามหลักธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาคริสต์ การเป็นคริสตชนที่ดีจะต้อง
เผยแพร่ศาสนาคริสต์ เมื่อชาวคาทอลิกมาเผยแพร่ศาสนาคริสต์ให้กับชาวไทย รัฐไทยจึงต้องกีดกัน
อย่างเต็มที่ เพราะว่าโดยพ้ืนฐานแล้วรัฐไทยมองว่าธรรมวิทยาของศาสนาคริสต์นั้นเป็นของ
ชาวตะวันตก ซึ่งไม่เหมาะกับประเทศไทย 

4.3.3 กรณีพิพาทอินโดจีนในสมัยรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม 

กรณีพิพาทอินโดจีนฝรั่งเศส27 เมื่อเกิดสงครามโลกครั้งที่ 2 ขึ้นในเดือนกันยายน พ.ศ. 2482 
กองทัพนาซีเยอรมันบุกโจมตีและยึดครองประเทศต่าง ๆ ในยุโรป ฝรั่งเศสพ่ายแพ้สงครามแก่เยอรมัน 
รัฐบาลฝรั่งเศสต้องย้ายที่ท าการจากกรุงปารีสไปอยู่ที่เมืองวิชีซึ่งตั้งอยู่ทาง ตอนใต้ของกรุงปารีส และ
ญี่ปุ่นสามารถยึดครองคาบสมุทรเกาหลี แมนจูเรีย และเกาะไหหล า จนสามารถโจมตีจีนได้ นอกจากนี้
ยังขยายอิทธิพลไปถึงอินโดจีนฝรั่งเศสด้วย  โดยญี่ปุ่นสามารถกดดันรัฐบาลอินโดจีนฝรั่งเศส ให้ญี่ปุ่น
สามารถเข้าไปตั้งฐานทัพอากาศในอินโดจีนฝรั่งเศสได้ (ชาญ อังศุโชติ, 2540) 

รัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงครามเล็งเห็นว่าอิทธิพลฝรั่งเศสในอินโดจีนเริ่มลดลง จึงเห็นโอกาส
ที่จะเรียกร้องดินแดนที่เคยเป็นของไทยคืนมา ด้านฝรั่งเศสจึงรีบขอให้ไทยให้สัตยาบันในสัญญาไม่
รุกรานกันทันที แต่รัฐบาลไทยได้เสนอให้มีการเจรจาปรับแนวเส้นเขตแดนตามแม่น้ าโขงใหม่เสียก่อน 
โดยขณะที่รอการตัดสินใจของรัฐบาลฝรั่งเศสที่เมืองวิชี อินโดจีนฝรั่งเศสได้ส่งเครื่องบินล่วงล้ าเข้ามา
ทิ้งระเบิดในประเทศไทย ประเทศไทยจึงส่งเครื่องบินเข้าไปทิ้งระเบิดในอินโดจีนฝรั่งเศสเป็นการ 
ตอบโต้ บรรยากาศของประเทศไทยในขณะนั้นเต็มไปด้วยความโกรธแค้นพวกฝรั่งเศส ประกอบกับ
การด าเนินนโยบายชาตินิยมของจอมพล ป. พิบูลสงคราม ท าให้เกิดความรู้สึกชาตินิยมอย่างรุนแรง 
ในหมู่ประชาชน มีการเดินขบวนเรียกร้องให้ฝรั่งเศสคืนดินแดนที่เคยยึดไปให้แก่ประเทศไทย (ชาญ 

                                           
27อินโดจีนฝรั่งเศส คืออาณานิคมของฝรั่งเศสในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ 
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อังศุโชติ, 2540) และเป็นวาทกรรมที่ท าให้ชาวไทยพุทธมองชาวไทยคาทอลิกเป็นพวกเดียวกับฝรั่งเศส 
ส่งผลให้ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาในเวลาต่อมา 

4.4 การเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม 

ขบวนการชาตินิยมเป็นปฏิกิริยาตอบโต้อิทธิพลของชาติตะวันตก โดยเฉพาะประเทศในเอเชีย
ตะวันออกเฉียงใต้ที่พ่ึงได้รับเอกราช ประเทศเหล่านี้ก าลังเข้าสู่กระบวนการในการสร้างชาติให้เป็น 
รัฐชาติสมัยใหม่ ซึ่งการสร้างชาติของประเทศเหล่านี้มักจะใช้อุดมการณ์ชาตินิยม ที่ถือว่าชาติคือ  
พระเจ้าและเป็นเสมือนศูนย์รวมความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันของคนในชาติ ซึ่งประชาชนทุกคนควรมี
เป้าหมายเดียวกันคือท าเพ่ือชาติ  นอกจากนี้ชาติยังเป็นตัวก าหนดวิถีชีวิตและการกระท าของ
ประชาชนให้อยู่ภายใต้ผลประโยชน์ของชาติอีกด้วย (เคียว อุค ลี, 2539) 

ส าหรับประเทศไทยในสมัยรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ก็ได้ด าเนินนโยบายในแบบ
ชาตินิยมเช่นกัน กระแสความเป็นชาตินิยมที่รุนแรงในขณะนั้น ประกอบกับปัญหาความขัดแย้ง
ระหว่างไทยกับฝรั่งเศสในช่วงสงครามอินโดจีน ท าให้ชาวไทยมีความเกลียดชังพวกฝรั่งเศส ซึ่งความ
เกลียดชังนี้ได้ลุกลามไปถึงการที่ชาวไทยมองศาสนาคริสต์ในประเทศไทย เป็นศาสนาของพวกฝรั่งเศส
ซึ่งเป็นศัตรูกับไทยในขณะนั้นด้วย 

จากปัญหาดังกล่าวนี้ได้สร้างอุปสรรคส าคัญที่ท าให้การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในประเทศไทย
ต้องหยุดชะงักลง เพราะว่าชาวไทยมองมิชชันนารีและชาวคาทอลิกเป็นศัตรู บรรดามิชชันนารีฝรั่งเศส
ต้องเดินทางออกนอกประเทศและถูกห้ามเผยแพร่ศาสนา (เคียว อุค ลี, 2539) นอกจากนี้คนไทยที่ 
นับถือศาสนาคริสต์ก็ถูกบังคับให้เปลี่ยนศาสนามานับถือศาสนาพุทธด้วย 

การเบียดเบียนศาสนาคริสต์เริ่มต้นขึ้นในช่วงสงครามอินโดจีน ปลายปี พ.ศ. 2483 ตามค า
บอกเล่าของนายโรเจอร์ กาโร ผู้อ านวยการคณะทูตของฝรั่งเศส ได้กล่าวว่า 

“เครื่องบินฝรั่งเศสโจมตีนครพนมวันที่ 28 พฤศจิกายน พ.ศ. 2483  
เพ่ือตอบโต้ที่ไทยระดมยิงปืนใหญ่ใส่เมืองสุวรรณเขตและท่าแขก วันเดียวกันนั้น
รัฐบาลไทยใช้มาตรการขับไล่ชาวฝรั่งเศสทุกคนที่พ านักอยู่ในจังหวัดนครพนม  
และภาคตะวันออกเฉียงเหนือออกไปจากราชอาณาจักร” (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ในวันเดียวกันหลังจากเครื่องบินฝรั่งเศสโจมตีนครพนม เวลา 20.00 น. วิทยุกรุงเทพฯ  
ได้ประกาศว่าชาวฝรั่งเศสที่พ านักอยู่ในต่างจังหวัด ต้องเดินทางออกนอกประเทศภายในเวลา 48 
ชั่วโมง มีการเผาวัด ท าลายทรัพย์สมบัติของศาสนาคริสต์ทั่วประเทศ เช่น ที่แหลมโขด จังหวัด
ปราจีนบุรี ทหารได้บุกเข้าไปท าลายวัดและปล้นสิ่งของ ทุบไม้กางเขน รูปปั้น และฉีกรูปวาดนักบุญ
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ต่าง ๆ อีกท้ังยังได้ยึดเอาสิ่งของที่เป็นกรรมสิทธิ์ของวัดไป อันได้แก่ เป็ด หมู (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 
เป็นต้น 

คณะเลือดไทย ซึ่งเป็นแกนน าส าคัญในการเบียดเบียนศาสนาในครั้งนี้ เป็นกลุ่มคนไทยที่  
อ้างตัวว่าเป็นผู้ที่รักชาติ ท าหน้าที่สนับสนุนนโยบายต่าง ๆ ที่เป็นของรัฐบาล เมื่อรัฐบาลชูนโยบาย
ความเป็นเอกภาพทางศาสนา คณะเลือดไทยจึงปลูกฝังจิตส านึกของสมาชิกทุกคนว่า “ศาสนาคริสต์ 
เป็นศาสนาของต่างชาติ เป็นศาสนาของศัตรู ผู้ที่นับถือศาสนานี้จึงเป็นศัตรูของชาติไทยด้วย” ฉะนั้น 
คณะเลือดไทยจะต้องหาวิธีในการก าจัดศัตรูของชาติเหล่านี้ไปให้หมด ความคิดของคณะเลือดไทยได้
แพร่กระจายไปตามจังหวัดต่าง ๆ ทั่วประเทศ ท าให้เกิดคณะเลือดไทยตามจังหวัดต่าง ๆ เช่น คณะ
เลือดไทยเชียงใหม่ คณะเลือดไทยสาขาพนัสฯ และคณะเลือดไทยพระประแดง เป็นต้น (สุรชัย ชุ่มศรี
พันธุ์, 2543) 

การเบียดเบียนศาสนาส่งผลร้ายต่อศาสนาคริสต์ในทุกส่วน โดยแบ่งการอธิบายได้เป็น 3 ส่วน  
ดังนี้ 

1) มิชชันนารีต่างประเทศ 

 บรรดามิชชันนารีต่างประเทศที่อยู่ทางภาคอีสานถูกขับไล่ ส่วนที่อยู่ที่กรุงเทพฯ และจังหวัด
อ่ืน ๆ ถูกบังคับให้ออกจากวัดที่พวกเขาปกครองและให้เดินทางเข้ามาในกรุงเทพฯภายใน 48 ชั่วโมง 
(วิกเตอร์ ลารเก, 2543) 

2) พระสงฆ์ไทย 

พระสงฆ์ไทยถูกบังคับให้ละทิ้งศาสนา ท าให้บางองค์หลบหนีไปอยู่ที่จังหวัดอุบลฯ (ส าหรับผู้ที่
อยู่ทางภาคอีสาน) หรือกรุงเทพฯ (ส าหรับผู้ที่อยู่จังหวัดอ่ืน ๆ ) บางส่วนที่ถูกจับได้พวกเขามีเพียง 2 
ทางเลือกคือ ยินยอมหรือไม่ยินยอม โดยถ้ายินยอม พวกเขาจะต้องลงชื่อในการละทิ้งศาสนาคริสต์ ซึ่ง
พวกเขาจะได้รับการยอมรับว่าเป็นพลเมืองดี หรือถ้าไม่ยอมละท้ิงศาสนา พวกเขาจะต้องถูกขังคุก 1-2 
เดือน แล้วปล่อยให้ไปอยู่ที่อุบลฯหรือกรุงเทพฯ หรือไม่ก็ถูกฟ้องในข้อหาเป็นแนวที่ 5 ซึ่งจะถูก 
ตัดสินโทษอย่างหนัก ถูกจ าคุก 2-3 ปี หรือตลอดชีวิต (วิกเตอร์ ลารเก, 2543) 

3) ชาวคาทอลิก 

ชาวคาทอลิกทั้งเด็กและผู้ใหญ่ ได้รับผลกระทบจากการเบียดเบียนศาสนาด้วยกันทั้งสิ้น  
โดยชาวคาทอลิกที่เป็นผู้ใหญ่ถูกข่มขู่ทั้งจากผู้ว่าราชการจังหวัดและนายอ าเภอ และจากสมาชิกของ
คณะเลือดไทย ทั้งการดูถูกเหยียดหยาม ขู่เข็ญ ปล้นสะดม ท าลายข้าวของ หัวหน้าชาวคาทอลิกถูก
นายอ าเภอเรียกตัวไปบังคับให้ลงชื่อยอมรับการละทิ้งศาสนาคริสต์และยอมหันมานับถือศาสนาพุทธ 
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หากตกลงเขาจะได้รับการปล่อยตัว แต่ถ้าปฏิเสธเขาจะต้องถูกจับในข้อหาเป็นสายลับของฝรั่งเศส 
ส่วนพวกเด็ก ๆ จะถูกบังคับให้ไปเรียนโรงเรียนของรัฐบาล เพราะโรงเรียนคาทอลิกถูกสั่งปิดทั้งหมด 
และถูกบังคับให้ละทิ้งศาสนา ให้กราบไหว้พระพุทธรูป ถ้าใครขัดขืนก็จะถูกเฆี่ยนตี (วิกเตอร์ ลารเก, 
2543) 

ในภาคตะวันออกเฉียงเหนือชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง โดยเฉพาะ
เหตุการณ์ มรณสักขีแห่งสองคอน28 ที่เกิดขึ้นในจังหวัดนครพนม ซึ่งมีอาณาเขตติดกับประเทศลาวที่
ในขณะนั้นเป็นอาณานิคมของฝรั่งเศส (โกสเต โรแบต์, 2549) มีต ารวจกลุ่มหนึ่งได้เข้ามาเรียกประชุม
ชาวบ้านในหมู่บ้านชาวคาทอลิก และประกาศว่าประเทศไทยจะมีการท าสงครามกับฝรั่งเศส  
ถ้าประเทศไทยชนะจะไม่มีศาสนาคริสต์ในประเทศอีก หลังจากนั้นก็ได้เข้ามาตั้งค่ายอยู่ในหมู่บ้าน 
และเริ่มบีบบังคับให้ชาวคาทอลิกเลิกนับถือศาสนาคริสต์ แต่ก็ไม่ประสบความส าเร็จมากนัก เนื่องจาก
ยังมีครูสอนศาสนาคนหนึ่งชื่อครูสีฟองซึ่งเป็นผู้ที่ชาวบ้านให้การนับถืออยู่ ท าให้ชาวบ้านไม่ยอมละทิ้ง
ศาสนาโดยง่าย พวกต ารวจจึงคิดหาอุบายเพ่ือก าจัดครูสีฟอง โดยพวกต ารวจได้เขียนจดหมายหลอก
ให้ครูสีฟองออกไปจากหมู่บ้าน หลังจากนั้นก็ใช้ปืนยิงครูสีฟองจนเสียชีวิต ต่อมายังมีคนที่ไม่ยอมละทิ้ง
ศาสนาและพร้อมที่จะสละชีวิตแต่ไม่ยอมละทิ้งความเชื่ออีกคน 6 ซึ่งก็ถูกต ารวจยิงเสียชีวิตในภายหลัง
เช่นกัน (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ในกรุงเทพฯ หลังจากที่มิชชันนารีได้เข้ามารวมตัวกันที่กรุงเทพฯ พระสังฆราชแปร์รอสได้
ขอร้องให้มิชชันนารีส่วนใหญ่ออกเดินทางไปเผยแพร่ศาสนาที่ไซ่งอนแทน (โกสเต โรแบต์, 2549) 
เพราะสถานการณ์ของประเทศไทยในเวลานั้นไม่เอ้ือต่อการเผยแพร่ศาสนาคริสต์อีกต่อไปแล้ว  
หากมิชชันนารีโดยเฉพาะที่เป็นชาวฝรั่งเศสยังอาศัยอยู่ในประเทศไทยก็มีแต่จะต้องเดือดร้อนถูกตั้ง
ข้อหาว่าเป็น “แนวที่ห้า” กล่าวคือเป็นสายสืบให้กับฝรั่งเศสในประเทศไทยนั้นเอง  

ซึ่งข้อหานี้ได้ลุกลามสร้างความเดือดร้อนไปถึงพระสงฆ์ชาวไทยด้วย โดยมีพระสงฆ์ไทย 5 
องค์ ถูกจับ คือ คุณพ่อฟรังซิสเซเวียร์ สงวน สุวรรณศรี, คุณพ่อมีแชล ส้มจีน ศรีประยูร, คุณพ่อเฮนรี่ 
สุนทร(ปลาด) วิเศษรัตน์ , คุณพ่อเอดัวรด์ ถัง น าลาภ และ คุณพ่อนิโคลาส บุญเกิด กฤษบ ารุง  
ถูกตัดสินจ าคุกในข้อหาเป็นแนวที่ห้า แต่ภายหลังสามารถพ้นโทษออกมาได้ ยกเว้นคุณพ่อนิโคลาส 
บุญเกิด กฤษบ ารุง ที่มรณภาพก่อนจะพ้นโทษ รวมเวลาที่คุณพ่อนิโคลาสถูกจ าคุกมาทั้งหมดกว่า 3 ปี 
ซึ่งภายหลังคุณพ่อนิโคลาสได้รับแต่งตั้งเป็นบุญราศี โดยในขณะที่เป็นนักโทษอยู่นั้น คุณพ่อนิโคลาส 
สามารถสอนค าสอนและโปรดศีลล้างบาปให้กับนักโทษที่ใกล้ตายได้จ านวนถึง 68 คน ซึ่งแสดงให้เห็น

                                           
28ได้รับการแต่งตั้งเป็นบุญราศีโดยสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 เมื่อวันที่ 22 ตุลาคม พ.ศ. 
2532 
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ว่าคุณพ่อนิโคลาสเป็นผู้ที่เชื่อในพระเจ้าแม้ในช่วงเวลาที่ยากล าบากท่ีสุดในชีวิตก็ไม่ยอมละทิ้งพระองค์ 
และมีความรักและความจริงใจต่อเพ่ือนมนุษย์ในการน าพวกเขารับเชื่อในพระเจ้าอันน าไปสู่ความรอด
ในโลกหน้าของพวกเขา ภายหลังคุณพ่อนิโคลาสมรณภาพแล้ว ท่านจึงได้รับแต่งตั้งเป็นบุญราศีในวันที่ 
27 มกราคม พ.ศ. 2543 (โกสเต โรแบต์, 2549) 

หลังจากที่พระสังฆราชแปร์รอสได้ส่งมิชชันนารีฝรั่งเศสออกนอกประเทศไปหมดแล้ว ท่านก็
ยังคงอาศัยอยู่ในประเทศไทยต่อไปเพ่ือดูแลชาวคาทอลิกเช่นเดิม แต่อย่างไรก็ดีเพ่ือความสะดวกใน
การติดต่อกับรัฐบาลและความไม่แน่นอนของเหตุการณ์ในอนาคต ท่านจึงตัดสินใจมอบอ านาจบริหาร
มิสซังในกรุงเทพฯแก่อุปสังฆราช เทพวันท์ ซึ่งเป็นบทบาทหลวงชาวไทยในวันที่ 15 มกราคม พ.ศ. 
2484 ดังนี้ 

“ด้วยศาสนาคาทอลิก ไม่เกี่ยวข้องกับการเมือง คือไม่ใช่ศาสนาฝรั่งเศส 
หรืออิตาเลียน หรืออ่ืน ๆ แต่เป็นศาสนาสากล ซึ่งมนุษย์ทุกคนไม่เลือกว่าชาติใด 
ภาษาใด อาจเรียน สอน และนับถือบูชาได้ด้วยกันทุกคน จนกระทั่งผู้บริหารการ
ศาสนาคาทอลิกไม่จ าเป็นต้องเป็นชนชาติฝรั่งเศส แต่อาจเป็นชนชาติไทยหรือ 
ชนชาติอ่ืน ๆ ใด ๆ ก็บริหารได ้

มาบัดนี้รัฐบาลไทยกับรัฐบาลฝรั่งเศสเป็นอริศัตรูกัน จนเป็นที่น่ากลัวว่า 
ข้าพเจ้าจะถือตามหน้าที่ของตนไม่ได้ 

โดยเหตุนี้ ข้าพเจ้าเห็นควรจะมอบอ านาจให้บาทหลวงไทยรูปหนึ่งเป็น
ผู้บริหารการศาสนาคาทอลิกแทนข้าพเจ้า ในเงื่อนไขที่ข้าพเจ้าไม่สามารถท าหน้าที่
ได้ต่อไป คือ อุปสังฆราช เทพวันท์ ให้เป็นผู้มีอ านาจจัดการได้เมื่อมีคดีอะไร  
อันเป็นคดีเกี่ยวข้องกับศาสนาคาทอลิกในมิสซังกรุงเทพฯ”29 

จากข้อความข้างต้นจะเห็นได้ว่าท่านแปร์รอสได้แสดงจุดยืนว่าศาสนาคริสต์ไม่ใช่ศาสนาของ
ประเทศใดประเทศหนึ่ง แต่ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาสากล ส าหรับประเทศไทยที่กระแสชาตินิยมก าลัง
รุนแรงในขณะนั้นท าให้ชาวไทย ไม่สามารถแบ่งแยกศาสนากับการเมืองออกจากกันได้ ดังนั้นการมอบ
อ านาจการปกครองให้บาทหลวงชาวไทยดูแลนั้น จึงน่าจะช่วยลดการปะทะที่รุนแรงได้ระดับหนึ่ง 

ต่อมามีค าสั่งของจอมพล ป. พิบูลสงครามให้จัดท ารายชื่อของชาวคาทอลิกที่เป็นข้าราชการ
และเจ้าหน้าที่ของรัฐบาลทุกคน พร้อมทั้งกดดันชาวคาทอลิกให้ละทิ้งศาสนาโดยมีการจัดพิธีการละทิ้ง
ศาสนาที่วัดพระมหาธาตุในวันที่ 11 กุมภาพันธ์ พ.ศ. 2484 (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) และต่อมาใน

                                           
29หอจดหมายเหตุอัครสังฆมณฑลกรุงเทพฯ, (ประกาศพระสังฆราช วันที่ 15 มกราคม พ.ศ. 2484) 
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วันที่ 14 กุมภาพันธ์ พ.ศ. 2484 รัฐบาลได้เรียกตัวข้าราชการที่เป็นคาทอลิก และชาวคาทอลิกท่ีอยู่ใน
กรุงเทพฯ มารายงานตัวที่วัดมหาธาตุเช่นกัน โดยได้บังคับให้ชาวคาทอลิกเหล่านั้น ลงชื่อประทับ
ลายมือของตนเพ่ือยืนยันว่าตนเป็นคนพุทธและเป็นคนไทย ผลปรากฏว่ามีเพียงคาทอลิกบางคน
เท่านั้นที่ยอมลงชื่อ ซึ่งคนที่ปฏิเสธหากเป็นข้าราชการจะถูกปลดออกจากงาน ส่วนที่เป็นพ่อค้าจะถูก
คว่ าบาตร ส่วนชาวคาทอลิกที่เป็นชาวบ้านที่เหลือจะถูกนายอ าเภอเรียกไปพบและกักตัวไว้อย่างไม่มี
ก าหนด จนกว่าจะยอมละทิ้งศาสนา 

การเบียดเบียนศาสนาคริสต์ด าเนินต่อเนื่องเรื่อยมา จนเมื่อไทยประกาศสงครามกับอังกฤษ
และสหรัฐอเมริกาในวันที่ 25 มกราคม พ.ศ. 2485 (ชาญ อังศุโชติ, 2540) ต่อมาปี พ.ศ. 2487 อังกฤษ
เริ่มทิ้งระเบิดที่กรุงเทพฯ สร้างความเสียหายมากมายให้กับสถานที่ส าคัญ ๆ ของประเทศไทย รวมทั้ง
สถานที่ส าคัญของศาสนาคริสต์ก็ถูกระเบิดเช่นกัน ไม่ว่าจะเป็น วัด โรงเรียน และที่พักอาศัยของ 
ชาวคาทอลิก เช่น อาคารผู้ป่วยหลังหนึ่งของโรงพยาบาลเซนต์หลุยส์ และอาคารเรียนของโรงเรียน
มาแตร์เดอี เป็นต้น ส่งผลให้การเบียดเบียนศาสนาคริสต์หยุดชะงักลงไปด้วย (โกสเต โรแบต์, 2549) 
ต่อมาญี่ปุ่นแพ้สงคราม หลวงปรีดี พนมยงค์ ผู้ส าเร็จราชการขอร้องให้จอมพล ป. พิบูลสงครามลาออก
จากต าแหน่ง และให้นายควง อภัยวงศ์ ขึ้นเป็นนายกรัฐมนตรีคนใหม่แทน จากนั้นรัฐบาลได้มีการ
ประกาศเสรีภาพในการนับถือศาสนาทันที ถือเป็นสัญลักษณ์การสิ้นสุดการเบียดเบียนศาสนานับตั้งแต่
นั้นเป็นต้นมา (โกสเต โรแบต์, 2549) 

ตารางท่ี 1 สรุปความเสียหายของวัดคาทอลิกในมิสซังกรุงเทพฯ (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

จังหวัด อ าเภอ วัด ความเสียหาย 
ฉะเชิงเทรา บางคล้า 

 
พนมสารคาม 

1.ปากคลองท่าลาด 
 
1.ท่าเกวียน 

วัด บ้านพักพระสงฆ์ คอนแวนต์30และโรงเรียน 
2 แห่ง ถูกท าลาย 
วัด บ้านพักพระสงฆ์ คอนแวนต์ และโรงเรียน  
ถูกท าลาย 

ปราจีนบุรี เมือง 
ศรีมหาโพธิ 

1.แหลมโขด 
1.โคกวัด 

วัดถูกปล้น รูปปั้นต่าง ๆ ถูกทุบท าลาย 
วัด บ้านพักพระสงฆ์ ถูกเผาท าลาย 

                                           
30คอนแวนต์ (convent) คือชุมชนของนักบวชหญิง ภราดา หรือภคินี หรืออาจหมายถึงตัวอาคารที่
นักบวชเหล่านี้ใช้พักอาศัย คอนแวนต์ในประเทศไทยมักเปิดเป็นโรงเรียนด้วย เช่น โรงเรียนอัสสัมชัญ
คอนแวนต์ โรงเรียนเซนต์ฟรังซีสซาเวียร์คอนแวนต์ และโรงเรียนเซนต์โยเซฟคอนเวนต์  เป็นต้น 

http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%A0%E0%B8%A3%E0%B8%B2%E0%B8%94%E0%B8%B2%E0%B8%86%E0%B8%A3%E0%B8%B2%E0%B8%A7%E0%B8%B2%E0%B8%AA
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B8%A0%E0%B8%84%E0%B8%B4%E0%B8%99%E0%B8%B5
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B9%82%E0%B8%A3%E0%B8%87%E0%B9%80%E0%B8%A3%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%AD%E0%B8%B1%E0%B8%AA%E0%B8%AA%E0%B8%B1%E0%B8%A1%E0%B8%8A%E0%B8%B1%E0%B8%8D%E0%B8%84%E0%B8%AD%E0%B8%99%E0%B9%81%E0%B8%A7%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B9%82%E0%B8%A3%E0%B8%87%E0%B9%80%E0%B8%A3%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B8%AD%E0%B8%B1%E0%B8%AA%E0%B8%AA%E0%B8%B1%E0%B8%A1%E0%B8%8A%E0%B8%B1%E0%B8%8D%E0%B8%84%E0%B8%AD%E0%B8%99%E0%B9%81%E0%B8%A7%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B9%82%E0%B8%A3%E0%B8%87%E0%B9%80%E0%B8%A3%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B9%80%E0%B8%8B%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C%E0%B8%9F%E0%B8%A3%E0%B8%B1%E0%B8%87%E0%B8%8B%E0%B8%B5%E0%B8%AA%E0%B8%8B%E0%B8%B2%E0%B9%80%E0%B8%A7%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%A3%E0%B9%8C%E0%B8%84%E0%B8%AD%E0%B8%99%E0%B9%81%E0%B8%A7%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C
http://th.wikipedia.org/wiki/%E0%B9%82%E0%B8%A3%E0%B8%87%E0%B9%80%E0%B8%A3%E0%B8%B5%E0%B8%A2%E0%B8%99%E0%B9%80%E0%B8%8B%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C%E0%B9%82%E0%B8%A2%E0%B9%80%E0%B8%8B%E0%B8%9F%E0%B8%84%E0%B8%AD%E0%B8%99%E0%B9%80%E0%B8%A7%E0%B8%99%E0%B8%95%E0%B9%8C
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ชลบุร ี พนัส 
 
 
เมือง 
ศรีราชา 

1.พนัส 
2.หัวไผ่ 
 
1.บางปลาสร้อย 
1.ศรีราชา 

วัดถูกท าลายครึ่งหนึ่ง บ้านพักพระสงฆ์และ
คอนแวนต์ สุสานและหลุมฝังศพ ถูกท าลาย
ทั้งหมด 
วัดถูกบุกรุก ที่ดินถูกยึดครอง 
วัดและบ้านเรือนถูกบุกรุก บ้านเณรเล็กถูก 
บุกรุกและปล้น 

พิษณุโลก เมือง 1.พิษณุโลก วัดและบ้านพักพระสงฆ์ถูกบุกรุกหอระฆัง 
ถูกท าลาย ที่ดินถูกยึดครอง 

โคราช พิมาย 1.โนนแก้ว วัดถูกเผา 

 

ตารางท่ี 2 สรุปความเสียหายของวัดคาทอลิกในมิสซังหนองแสง (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

จังหวัด อ าเภอ วัด ความเสียหาย 

หนองคาย เมือง 
บึงกาฬ 

1.เวียงคุก 
1.ห้วยเล็บมือ 
2.ห้วยเซือม 

วัดถูกวางเพลิง บ้านพักพระ สงฆ์ถูกรื้อถอน 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์ถูกยึดสร้างโรงเรียนพุทธ 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์ถูกยึดสร้างโรงเรียน 

อุดร หนองหาร 1.โพนสูง วัดถูกยึดเป็นโรงเรียน 

เลย เชียงคาน 1.ท่าบม วัดถูกยึด 

สกลนคร เมือง 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
พรรณนานิคม 
 
 

1.ท่าแร่ 
 
 
 
2.นาโพ 
3.ทุ่งมน 
4.จันทร์เพ็ญ 
5.จอมแจ้ง 
6.คอนเชียงคูน 
7.ป่าหว้าน 
1.ช้างมิ่ง 
2.หนองเดิ่น 
3.นาค า 

วัดถูกใช้เป็นที่ประชุมราษฎร บ้านพักพระสงฆ์
และอารามนักบวชหญิงถูกใช้เป็นที่ท าการและ 
ที่พักของก านัน ที่พักต ารวจ และท่ีท าการ
ไปรษณีย์ 
วัดถูกแปรสภาพเป็นโรงเรียน 
วัดถูกแปรสภาพเป็นโรงเรียน 
วัดถูกแปรสภาพเป็นโรงเรียน 
วัดถูกยึด 
วัดถูกรื้อถอน 
วัดถูกยึด 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์กลายเป็นวัดพุทธ 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์ถูกรื้อถอนกลายเป็น
โรงเรียน 
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วานรนิวาส 1.นาบัว 
2.ดอนทอย 

วัดถูกรื้อถอน 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์กลายเป็นวัดพุทธ 
วัดและบ้านพักพระสงฆ์ถูกท าลายไปบางส่วน 

นครพนม เมือง 
 
 
 
 
 
ท่าอุเทน 
 

1.หนองแสง 
 
 
2.ค าเก้ิม 
3.นามน 
4.โคกก้อง 
1.เชียงยืน 
 
2.นานาย 

วัด ส านักพระสังฆราช บ้านพักพระสงฆ์ 
โรงเรียน สถานเลี้ยงเด็กก าพร้า อารามนักบวช
หญิงถูกรื้อถอนหมด 
วัดถูกวางเพลิง บ้านพักพระสงฆ์ถูกรื้อถอน 
วัดถูกรื้อถอน 
วัดถูกยึดท าเป็นโรงเรียนพุทธ 
วัด บ้านพักพระสงฆ์ถูกยึด เปลี่ยนเป็นโรงเรียน
พุทธ 
วัดถูกรื้อถอน 

มุกดาหาร หว้านใหญ่ 1.สองคอน วัดถูกรื้อถอน 

 

4.5 ผลของการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ 

ผลของการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในช่วงเวลาที่ผ่านมาท าให้การเผยแพร่ศาสนาหยุดชะงักลง 
จ านวนผู้นับถือศาสนาคริสต์ก็ลดลง มีเพียงผู้ที่ศรัทธาในศาสนาคริสต์จริง ๆ เท่านั้นที่ยังคงรักษาความ
เชื่ออยู่ มิซซังทางภาคตะวันออกเฉียงเหนือได้รับความเสียหายอย่างรุนแรงเนื่องจากเป็นพ้ืนที่ ที่ใกล้
กับประเทศเวียดนามซึ่งเป็นอาณานิคมของฝรั่งเศส ส่วนในมิสซังกรุงเทพฯก็ได้รับความเสียหาย 
ไม่ต่างกันมากนัก 

โดยสาเหตุส าคัญของการเบียดเบียนศาสนาในครั้งนี้กล่าวโดยสรุปคือเกิดจากปัจจัย 3 ข้อ
ดังนี้ 

1) การปลุกระดมให้ประชาชนชาวไทยมีความรักชาติ ตามนโยบายของรัฐบาลในเวลานั้น 
2) ศาสนาพุทธถือเป็นศาสนาของคนไทย ดังนั้นคนไทยทุกคนจะต้องนับถือศาสนาพุทธ 
3) ประกอบกับสถานการณ์ทางการเมืองในเวลานั้นที่มีต่อชาวฝรั่งเศส ท าให้ศาสนาคริสต์ถูก

มองว่าเป็นศาสนาของฝรั่งเศส ท าให้ความเกลียดชังศาสนาคริสต์รุนแรงมากขึ้น  (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 
2543) 

 แต่อย่างไรก็ตามการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในขณะนั้น ส่วนมากจะมีผลกระทบกับ
มิชชันนารีชาวฝรั่งเศสเท่านั้น เนื่องจากไทยก าลังมีปัญหากับเฉพาะฝรั่งเศส ในทางตรงกันข้ามส าหรับ
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มิชชันนารีคณะซาเลเซียนที่เป็นชาวอิตาเลียน กลับไม่ได้รับผลกระทบจากการเบียดเบียนศาสนามาก
เท่าใดนัก เนื่องจากประเทศไทยเข้าร่วมกับฝ่ายอักษะซึ่งเป็นพวกเดียวกับประเทศอิตาลี  (โกสเต โร
แบต์, 2549) ท าให้มิชชันนารีชาวอิตาเลียนคิดว่าพวกตนจะสามารถเข้าไปท างานแทนในส่วนที่
มิชชันนารีฝรั่งเศสไม่สามารถปฏิบัติงานได้ แต่เมื่อต้องเดินทางเข้าไปท างานจริงแล้ว กลับพบปัญหา
การเบียดเบียนศาสนาไม่ต่างกับมิชชันนารีฝรั่งเศสเลย 

ตัวอย่างเช่น ได้มีมิชชันนารีชาวอิตาเลียนที่เข้าไปช่วยงานในวัดบางแห่งที่มิซซังกรุงเทพฯ  
ถูกทุบตีจนซี่โครงหัก บางองค์ถูกท าร้ายจนฟกช้ า ต้องไปรักษาตัวที่โรงพยาบาลเซนต์หลุยส์ (สุรชัย ชุ่ม
ศรีพันธุ์, 2543) ส่วนทางภาคอีสานมิชชันนารีคณะซาเลเซียนก็ได้เข้าไปดูแลมิสซังหนองแสงแทน
มิชชันนารีฝรั่งเศส ซึ่งพวกเขาก็ต้องประสบปัญหาความยุ่งยากในการของอนุญาตจากรัฐบาล โดยพวก
เขาจะต้องมีหนังสือมอบอ านาจของผู้แทนพระสันตะปาปาและต้องขอให้เอกอัครราชทูตอิตาลี
สนับสนุนด้วย (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) เป็นต้น ดังนั้นแม้ในการเข้าไปท างานด้วยสัญชาติอิตาเลียน
ของพวกเขา จะท าให้พวกเขาไม่โดนข้อหาแนวที่ 5 (สายลับฝรั่งเศส) จากพวกต ารวจ แต่พวกเขาก็
ต้องท างานอย่างยากล าบากเช่นกัน เนื่องจากชาวไทยไม่สามารถแบ่งแยกว่ามิชชันนารีเหล่านั้นมาจาก
ชนชาติใด เมื่อชาวไทยเห็นว่าหน้าตาเป็นชาวยุโรปก็จะคิดว่าพวกเขาเป็นพวกฝรั่งเศสทั้งหมดนั้นเอง 

 ด้านจอมพล ป. พิบูลสงครามก็มีความล าบากใจเช่นกันที่มีมิชชันนารีชาวอิตาเลียนอยู่ใน
ประเทศไทย ท าให้การท างานเพ่ือสร้างความเป็นเอกภาพทางศาสนาเป็นไปได้ยากยิ่งขึ้น ดังนั้น 
จอมพล ป. พิบูลสงครามได้เขียนจดหมายฉบับหนึ่งส่งให้สถานเอกอัครราชทูตอิตาลีเพ่ือพิจารณา 
ส่งต่อให้กับมุสโสลินี โดยในจดหมายได้ขอความกรุณาให้มุสโสลินี เรียกมิชชันนารีคณะซาเลเซียน 
ที่เป็นชาวอิตาเลียนกลับประเทศให้หมดทุกองค์ (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

 แต่อย่างไรก็ตามจะเห็นว่าการเบียดเบียนศาสนาคริสต์นั้นมุ่งตรงไปที่ชาวฝรั่งเศสมากกว่า  
วัดคาทอลิกบางแห่งได้รับจดหมายขู่ให้ปลดไม้กางเขนลง มิฉะนั้นทั้งวัดและผู้คนที่อยู่ในวัดจะถูกเผา 
พระสงฆ์ชาวฝรั่งเศสบางรูปถูกหินขว้างปา ขณะเดินออกจากวัด ชาวฝรั่งเศสในประเทศไทยอยู่ใน
สภาวะน่าเป็นห่วงอย่างยิ่ง ตามค าบอกเล่าของคุณแม่บุญประจักษ์ ทรรทรานนท์ 31 นักบวชหญิง
พ้ืนเมืองไทยคนแรกของคณะอุร์สุลิน เล่าว่า  

“เวลานั้นชาวไทยรังเกียจชาวฝรั่งเศสมาก ฉันไปเรียนที่จุฬาฯก็แต่งชุด
นักบวชไป ระหว่างเดินทางกลับมาแตร์ มีพวกชาวไทยรักชาติตะโกนใส่ฉันว่า 

                                           
31คุณแม่บุญประจักษ์ ทรรทรานนท์ ได้เข้ารับการศึกษาที่คณะอักษรศาสตร์ จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย 
ในปี พ.ศ. 2481 
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ฝรั่งเศส! เพราะตอนนั้นคริสต์คือฝรั่งเศส ฉันเล่าเรื่องนี้ให้เพ่ือนที่เรียนด้วยกันฟัง 
เขาอาสาเดินเป็นเพ่ือนตอนกลับ ก็เจอคนตะโกนใส่ว่าฝรั่งเศสอีก เพ่ือนฉันเลยสวน
กลับไปว่าไม่มีตาหรือ” (บุหงา ไตรตระกูลสินธุ์ อัสนียา สุวรรณศิริกุล และเจิดศิริ 
สุขเสริม, ม.ป.ป.) 

การเบียดเบียนศาสนาในขณะนั้นไม่สามารถแบ่งแยกเรื่องของศาสนากับการเมือง หรือชาว
ไทยกับชาวต่างชาติได้เลย ท าให้เกิดความแตกแยกระหว่างพระสงฆ์พ้ืนเมืองชาวไทยกับมิชชันนารี
ฝรั่งเศสขึ้น กล่าวคือในกรณีที่รัฐบาลได้ขอบริจาคเงินสนับสนุนรัฐบาลในการเรียกร้องดินแดนคืน  
มีชาวคาทอลิกบางคนรวมถึงพระสงฆ์พ้ืนเมืองชาวไทยเริ่มที่จะออกมาต่อต้านและขับไล่มิชชันนารี
ฝรั่งเศส ซึ่งได้รับอิทธิพลจากแนวคิดชาตินิยมในขณะนั้น และการขยายตัวของชาวคาทอลิกที่ออกไป
อยู่นอกชุมชนคาทอลิก ที่ส่งผลท าให้ความเคารพเชื่อฟังมิชชันนารีลดน้อยลง หลังจากสมัยของ
พระสังฆราชแปร์รอส พระสงฆ์พ้ืนเมืองก็เริ่มเข้ามามีบทบาทอ านาจที่ส าคัญมากข้ึน (พุฒิพงศ์ พุฒตาล
ศร,ี 2552) 

4.6 ความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิก 

 หลังจากท่ีชาวคาทอลิกซึ่งส่วนใหญ่เป็นคนต่างชาติ ได้รับความเป็นพลเมืองไทยทางกฎหมาย
ในช่วงรัชกาลที่ 6 ที่ผ่านมาแล้ว ท าให้ลูกหลานของชาวคาทอลิกที่เกิดมาใหม่บนแผ่นดินไทยได้รับ
สัญชาติไทยตามกฎหมายสัญชาติไทยไปโดยปริยาย แต่ส าหรับสังคมไทยที่ชนชั้นน าใช้วาทกรรม
ศาสนาพุทธเป็นหลักในการปกครองนั้น ท าให้การปรับตัวของชาวคาทอลิกให้เข้ากับสังคมไทยเป็นสิ่ง
ที่ต้องใช้เวลา โดยชาวคาทอลิกก็ได้สร้างวาทกรรมในการช่วยเหลือสังคมไทยในหลาย  ๆ ด้าน เช่น 
ด้านการสังคมสงเคราะห์ช่วยเหลือคนพิการและคนจน การรักษาพยาบาล และการศึกษา เป็นต้น 

ส าหรับบทบาทด้านการศึกษาของโรงเรียนคาทอลิกเป็นส่วนส าคัญในการท าให้สังคมไทยเปิดใจ
ยอมรับศาสนาคริสต์มากขึ้น เนื่องจากการที่บาทหลวงมาเป็นครูสอนหนังสือให้กับชาวไทยพุทธท าให้
พวกเขารู้สึกเคารพและเกรงใจบาทหลวงมากขึ้น ซึ่งในอนาคตเด็ก ๆ เหล่านี้จะกลายเป็นก าลังส าคัญ
ในช่วงเวลาที่ศาสนาคริสต์ต้องเผชิญปัญหาอีกด้วย เช่น พล ต .อ. อดุล อดุลเดชจรัส32 ผู้ซึ่งด ารง
ต าแหน่งอธิบดีกรมต ารวจในช่วงการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยสงครามอินโดจีน เขาเป็นผู้ให้  
การช่วยเหลือศาสนาคริสต์ในทุก ๆ ครั้งที่พระสังฆราชแปร์รอสขอความช่วยเหลือไป (สุรชัย ชุ่มศรี
พันธุ์, 2543) เป็นต้น 

                                           
32พล ต.อ. อดุล อดุลเดชจรัส ศิษย์เก่าโรงเรียนอัสสัมชัญ นับถือศาสนาอิสลาม และไม่เห็นด้วยกับการ
เบียดเบียนศาสนาในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม 
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ชาวคาทอลิกต้องเผชิญกับปัญหาการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม
อย่างรุนแรง เนื่องจากศาสนาคริสต์ถูกกล่าวหาว่าเป็นศาสนาของฝรั่งเศส ท าให้ชาวคาทอลิกที่นับถือ
ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าไม่ใช่คนไทยไปด้วย ชาวคาทอลิกได้ตอบโต้โดยการสร้างวาทกรรมว่า  
ชาวคาทอลิกก็มีความส านึกเป็นคนไทยเหมือนคนพุทธ ซึ่งส าหรับชาวคาทอลิกแล้วความเป็นไทยไม่ได้
ขึ้นอยู่กับการนับถือศาสนาใด แต่มันข้ึนอยู่กับจิตส านึกของคน ๆ นั้นว่ามีความเป็นพลเมืองไทยหรือไม่ 
ส าหรับชาวคาทอลิกพวกเขาแสดงให้เห็นว่าตนเป็นคนไทยเหมือน ๆ กับที่คนไทยพุทธ ดังตัวอย่าง 
ดังนี้ 

นายสวัสดิ์ ธุถาวร ได้เขียนบทความ “คริสมามกชนชาวไทยรักชาติหรือไม่?” ตีพิมพ์ใน
หนังสือสารสาสน์ ประจ าเดือนมกราคม พ.ศ. 2484 

“ข้าพเจ้าเป็นผู้หนึ่งในจ านวนไทยคริสตัง และถึงแม้ข้าพเจ้าจะเป็นคริสตัง
ก็จริง แต่ในส่วนเรื่องความรักชาติปิตุภูมิแล้ว ข้าพเจ้ามองไม่เห็นว่า ทางคริสต์
ศาสนาได้วางอุปสรรคขัดขวางไว้ในบัญญัติใดเลย และจนตราบเท่าทุกวันนี้ 
ข้าพเจ้าก็คงมุ่งมั่นเตรียมพร้อมเสมอที่จะพลีดวงชีพในเมื่อชาติเรียกร้อง 

พระเทวบัญญัติประการที่ 4 ก็จะเห็นว่าในบัญญัติประการนี้ ได้วาง 
บทบังคับไว้อย่างรัดกุมแจ่มแจ้งแล้วว่า คริสตังต้องรักชาติของตน ต้องเคารพต่อ
พระราชก าหนดกฎหมายของชาติต้องป้องกันชาติ และเสียสละทรัพย์ช่วยชาติโดย
การเสียภาษีอากรต่าง ๆ บาทหลวงทุกรูปที่ เข้ามาท าการเผยแพร่ศาสนา 
ในประเทศไทยก็ดี หรือในประเทศอ่ืน ๆ ก็ดี ไม่มีความเกี่ยวข้องกับการเมือง หรือ
เป็นองค์การของคณะกรรมการเมืองใด ๆ เลย อย่าว่าแต่จะไม่รักชาติเลย แม้ใน
บางโอกาสทางศาสนาก็ยินดีเต็มใจสนับสนุนนโยบายของรัฐบาลในสิ่งที่ชอบ เช่น 
ในการที่รัฐบาลเรียกร้องดินแดนเก่าของเรากลับคืนจากรัฐบาลฝรั่งเศสคราวนี้  
ก็ปรากฏว่าในจ านวนชาวฝรั่งเศสซึ่งอาศัยในประเทศไทย ก็ท าหนังสือยื่นไปยัง
สถานทูตฝรั่งเศส เพ่ือขอให้เจรจากับฝรั่งเศสในเรื่องที่รัฐบาลไทยขอดินแดน
บางส่วนกลับคืน ให้ด าเนินไปสู่ความส าเร็จโดยเร็วนั้น ก็ได้ท่านสังฆราชเรอเน แปร์รอส 
ประมุขแห่งสังฆมณฑลกรุงเทพฯ รวมอยู่ด้วย นอกจากที่กล่าวมาแล้วตามวัด
คาทอลิกต่าง ๆ ทั้งในและนอกพระนคร ต่างก็ได้มีการเรี่ยไรสมทบทุนการเรียกร้อง
ดินแดนคืน” (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

คุณพ่อศรีนวล ศรีวรกุล อุปสังฆราชแห่งมิสซังภาคอีสาน เขียนจดหมายตีพิมพ์ในหนังสือ  
สารสาสน์ ยืนยันถึงความรักชาติในฐานะชาวคาทอลิก ดังนี้ 
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“ทุกวันนี้ผมคอยแต่ปลุกใจสัตบุรุษคริสตังที่อยู่ใกล้เคียงนี้ให้ช่วยกันช่วย
ประเทศที่รักด้วยทุนทรัพย์ สิ่งของ อาหาร และด้วยสวดมนต์ภาวนา เป็นต้น ขอพ่ี
น้องทางกรุงเทพฯ สวดภาวนาอุทิศแก่พ่ีน้องชาวไทยทางนี้ ให้มีก าลังจิตต์ก าลังกาย 
ด ารงตนเป็นไทยคริสตัง ตลอดชีพพร้อมที่จะสละทุกอย่างเพ่ือชาติ ศาสนา 
พระมหากษัตริย์ และรัฐธรรมนูญ ขอจงภาวนา อุทิศให้พระสงฆ์ และคริสตังไทย
ทางภาคอีสานนี้ให้มาก ๆ ” (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2543) 

4.7 สรุป 

 หลังการเปลี่ยนการปกครองในช่วงแรก ศาสนาคริสต์สามารถสร้างความสัมพันธ์ที่ดีต่อรัฐบาล
พลเรือนใหม่ ไปพร้อมกับการรักษาความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์ไปด้วยได้ แต่ภายหลังในสมัย
รัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม ศาสนาคริสต์ถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง เนื่องจากเกิดการ
สร้างวาทกรรมชาตินิยม โดยในขณะนั้นต้องการให้ชาวไทยนับถือศาสนาเดียวคือศาสนาพุทธ และ
สถานการณ์ทางการเมืองระหว่างประเทศที่เกิดสงครามอินโดจีนฝรั่งเศสขึ้น ท าให้เกิดวาทกรรม
ศาสนาคริสต์ในไทยถูกมองว่าเป็นศาสนาของฝรั่งเศส  

ความคิดชาตินิยมในขณะนั้นท าให้ชาวไทยไม่สามารถแยกศาสนาออกจากเรื่องของการเมือง
ได้ ชาวไทยจึงมีความคิดอย่างเหมารวมว่าคนที่นับถือศาสนาคริสต์จะต้องเป็นชาวฝรั่งเศสทุกคน ท าให้
ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง เช่น เหตุการณ์ มรณสักขีแห่งสองคอน เป็นต้น 

การเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในช่วงนี้จึงถูกหยุดชะงักลง และชาวคาทอลิกไม่สามารถพัฒนา
สถานะความเป็นพลเมืองให้ได้รับการยอมรับทางสังคมได้ ซึ่งเกิดจากปัญหาหลัก 3 ประการ คือ 1) 
การด าเนินนโยบายชาตินิยมของรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม 2) ความขัดแย้งกันระหว่าง 
ธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ และ 3) กรณีพิพาทอินโดจีนระหว่างไทยกับ
ฝรั่งเศส 

แต่อย่างไรก็ตามการเบียดเบียนศาสนาคริสต์เกิดขึ้นเพียงช่วงเวลาที่มีสงครามอินโดจีนเท่านั้น 
ในภายหลังเมื่อศาสนาคริสต์มีการปรับตัวตามการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 โดยการปรับเปลี่ยนทัศนะ
คติและแนวทางในการเผยแพร่ศาสนาใหม่ให้สอดคล้องกับจินตกรรมของรัฐไทย และการเข้าไป
ช่วยเหลืองานสังคมสงเคราะห์ การศึกษา ที่ส าคัญบทบาทในการท างานร่วมกับรัฐบาลในนโยบายต่าง 
ๆ รวมถึงการรักษาความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์ ท าให้ศาสนาคริสต์เริ่มได้รับการยอมรับความ
เป็นพลเมืองไทยได้มากยิ่งขึ้น 
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บทท่ี 5  
กระบวนการสร้างความเป็นพลเมอืงของคาทอลิกในสังคมไทย 

ในช่วงรัชกาลที่ 9 

การกลับเข้ามีอ านาจอีกครั้งของสถาบันกษัตริย์ได้ส่งผลดีอย่างมากต่อการก าหนดนิยามความ
เป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย กล่าวคือศาสนาคริสต์ได้มีการปรับตัวอย่างมากในช่วง
หลังจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 (พ.ศ. 2505-2508) เป็นการปรับตัวของศาสนจักรคาทอลิก 
ให้เท่าทันกับการเปลี่ยนแปลงของโลกในยุคสมัยใหม่ ได้ส่งผลต่อการปรับตัวของศาสนาคริสต์ใน
ประเทศไทยให้สามารถปรับตัวเข้ากับสังคมไทยได้ดีมากขึ้นด้วย เนื่องจากการสังคายนาในครั้งนี้ได้
ปรับเปลี่ยนมุมมองและท่าทีของศาสนาคริสต์ที่มีต่อศาสนาอ่ืน ๆ ในแง่ของแนวคิดเกี่ยวกับการ
เผยแพร่ศาสนา ที่ชาวคาทอลิกเชื่อว่ามีเพียงการรับเชื่อในพระเจ้าเท่านั้นที่จะสามารถน าความรอด
ทางจิตวิญญาณของมนุษย์ไปในโลกหน้าได้  การสังคายนาวาติกันได้ให้ความเข้าใจใหม่ว่า ไม่ว่าใคร 
ก็ตามแม้ไม่ได้เข้ารีตเป็นคริสต์ หากพวกเขาสามารถปฏิบัติตนเป็นคนดีก็สามารถมีความรอดได้เช่นกัน 
(เสรี พงศ์พิศ, 2531) 

ซึ่งบทนี้จะวิเคราะห์ให้เห็นถึงกระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกใน
สังคมไทยภายใต้การปรับตัวตามการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ผ่านบทบาทของศาสนาคริสต์ใน
สังคมไทย 4 ประการ คือ 1) งานด้านโรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก 2) บทบาทการพัฒนาสังคม 
และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์ 3) การปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย 
และ 4) ความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ ซึ่งมีส่วนช่วยให้ชาวคาทอลิกได้รับ
การยอมรับทางสังคม และสามารถสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยได้ส าเร็จ นอกจากนี้ในช่วง
เวลาดังกล่าวโครงสร้างโอกาสทางการเมืองทั้งภายในและภายนอกประเทศยังเอ้ือให้การสร้างความ
เป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกเป็นได้อย่างราบรื่นขึ้นด้วย 

5.1 การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 และผลกระทบต่อศาสนาคริสต์ในประเทศไทย  

5.1.1 การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 

 การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 (the second Vatican council) เป็นการประชุมที่ส าคัญของ
ศาสนาคริสต์ ถือเป็นการปรับเปลี่ยนมุมมองและหลักค าสอน เพ่ือสร้างจุดยืนใหม่ของศาสนาคริสต์ให้
เท่าทันกับสภาพการณ์ของโลกที่ก าลังเปลี่ยนแปลงอย่าวรวดเร็วในยุคปัจจุบัน กล่าวคือเป็นการ
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ปรับตัวของศาสนาคริสต์ ให้มีความเป็นสมัยใหม่ เพ่ือรองรับปัญหาของสังคมที่มีรูปแบบใหม่มากขึ้น 
เช่น สงครามนิวเคลียร์ การปลดแอกของสตรี การค้นคว้าสเต็มเซลล์ และโลกาภิวัตน์ เป็นต้น  

สังคมสมัยใหม่ที่เต็มไปด้วยความสงสัย การค้นพบความรู้ใหม่ มนุษย์เริ่มมีความเชื่อมั่ นใน
ตนเองและเริ่มหันหลังให้ศาสนา ท่ามกลางปัญหาเหล่านี้ศาสนาคริสต์จึงต้องกลับมาพิจารณาจุดที่
ตนเองเป็นอยู่และจุดที่โลกเป็นอยู่ พร้อมทั้งหาแนวทางการลดความแตกต่างระหว่างกันในการประชุม
สังคายนาวาติกันในครั้งนี้ ซึ่งจัดขึ้นที่มหาวิหารนักบุญเปโตรในนครรัฐวาติกัน โดยการประชุมนี้เริ่มต้น
ตั้งแต่วันที่ 11 ตุลาคม พ.ศ. 2505 ในสมัยของสมเด็จพระสันตะปาปาจอห์นที่ 23 และเสร็จสิ้นในวันที่ 
8 ธันวาคม พ.ศ. 2508 ในสมัยของสมเด็จพระสันตะปาปาปอลที่ 6 ซึ่งถือเป็นการประชุมที่เป็นสากล
ครั้งแรกของศาสนาคริสต์ เนื่องจากการประชุมที่ผ่านมา เช่น การสังคายนาแห่งเทรนต์ ซึ่งเป็นการ
ประชุมเพ่ือต่อต้านการปฏิรูปศาสนาของศาสนาคริสต์นิกายโปรเตสแตนต์ในยุโรป เป็นต้น ผู้เข้าร่วม
การประชุมดูเหมือนว่าจะถูกจ ากัดอยู่เฉพาะที่ในยุโรปและประเทศตะวันตกเท่านั้น อีกทั้งประเด็นใน
พิจารณาก็จ ากัดอยู่ในแวดวงภายในของพระศาสนจักรในตะวันตกเช่นเดียวกัน แต่การประชุมในครั้งนี้
มีผู้เข้าร่วมประชุมที่มาจากทั่วโลก และหัวข้อในการประชุมก็ครอบคลุมจนทั่วพระศาสนจักร  (เสรี 
พงศ์พิศ, 2531) 

 โดยภาพรวมแล้วเนื้อหาของการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ปรากฏออกมาในรูปแบบเอกสาร 
16 ฉบับดังนี้ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) 

1) ธรรมนูญ 4 ฉบับ เป็นค าสอนที่เป็นแก่นของศาสนา ได้แก่ ธรรมนูญเรื่องพระศาสนจักร 
ธรรมนูญเรื่องการเผยแสดงของพระเจ้า ธรรมนูญเรื่องพิธีกรรมศักดิ์สิทธิ์ และธรรมนูญเรื่องพระศาสนจักรใน
โลกปัจจุบัน 

2) กฤษฎีกา 9 ฉบับ ใช้ระบุถึงกรณีข้อค าสอนส าคัญแต่เป็นสิ่งที่ยังต้องศึกษาเพ่ิมเติม ได้แก่ 
กฤษฎีกาเรื่องสื่อมวลชน กฤษฎีกาเรื่องคริสตศาสนสัมพันธ์ กฤษฎีกาเรื่องบรรดาคริสตจักรคาทอลิก
ตะวันออก กฤษฎีกาเรื่องอ านาจหน้าที่ของพระสังฆราชในการอธิบาลสัตบุรุษในพระศาสนจักร 
กฤษฎีกาเรื่องการอบรมพระสงฆ์ กฤษฎีกาเรื่องการปรับปรุงและฟ้ืนฟูชีวิตนักบวช กฤษฎีกาเรื่องการ
แพร่ธรรมของฆราวาส กฤษฎีกาเรื่องการปฏิบัติงานและชีวิตของพระสงฆ์ และกฤษฎีกาเรื่องงานธรรมทูต
ของพระศาสนจักร 

3) ค าแถลง 3 ฉบับ เป็นการกล่าวถึงเรื่องใดเรื่องหนึ่งโดยเฉพาะ ซึ่งบางทีอาจมีความขัดแย้ง 
และยังต้องพัฒนาเป็นความเชื่อต่อไป ได้แก่ ค าแถลงเรื่องการอบรมตามหลักพระคริสตธรรม ค าแถลง
เรื่องความสัมพันธ์ของพระศาสนจักรกับบรรดาศาสนาที่มิใช่คริสต์ศาสนา และค าแถลงเรื่องเสรีภาพ
ในการนับถือศาสนา 
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ในการสังคายนาวาติกันครั้งนี้ได้มีผู้ที่เข้าร่วมสังเกตการณ์รับเชิญ ทั้งที่เป็นคาทอลิกแต่ไม่ใช่
สังฆราชและชาวคริสต์นิกายอ่ืน ๆ และศาสนิกชนจากศาสนาอ่ืน ๆ ด้วย ซึ่งบุคคลเหล่านี้ได้มีโอกาส 
ในการแลกเปลี่ยนความคิดเห็นในการประชุมครั้งนี้ด้วย ทั้งนี้ประเด็นที่ส าคัญที่สุดส าหรับการ
สังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ก็คือแนวคิดเกี่ยวกับ “นอกพระศาสนจักรไม่มีความรอด” ของลัทธิแจนเซนนิสต์ 
ซึ่งถือเป็นแนวคิดหลักของศาสนาคริสต์มาอย่างยาวนาน การสังคายนาในครั้งนี้ได้เปลี่ยนมุมมองและ
ท่าทีของศาสนาคริสต์ที่มีต่อศาสนาอ่ืน ๆ โดยได้ให้ความเข้าใจใหม่ว่า ไม่ว่าใครก็ตามแม้ไม่ได้เข้ารีต
เป็นคริสต์ หากพวกเขาสามารถปฏิบัติตนเป็นคนดีได้ เขาก็สามารถมีความรอดได้เช่นกัน (เสรี พงศ์พิศ
, 2531) 

“พระศาสนจักรคาทอลิกไม่ได้ปฏิเสธสิ่งใดที่จริงและศักดิ์สิทธิ์ในศาสนา
เหล่านี้ พระศาสนจักรพิจารณาด้วยความเคารพอย่างจริงใจซึ่งวิธีปฏิบัติและ 
วิถีชีวิต ตลอดจนกฎและหลักธรรมค าสอนเหล่านี้ ถึงแม้จะผิดไปจากที่ตนเองถือ
และสอนหลายประการ แต่บ่อยครั้งก็น าแสงสว่างจากองค์ผู้เป็นสัจจธรรมมาสู่
มนุษย์ อย่างไรก็ตามพระศาสนจักรประกาศและยึดมั่นที่จะประกาศองค์พระคริสต์ 
ซึ่งเป็นหนทางความจริงและชีวิต ในพระองค์นั้นมนุษย์จะต้องพบชีวิตทางศาสนา
อย่างเต็มเปี่ยม ในพระองค์นั้นพระเป็นเจ้าได้รับทุกสิ่งกลับมาคืนดีกับพระองค์ 

ฉะนั้นพระศาสนจักรจึงขอเตือนลูก ๆ ให้รับรู้ ปกป้อง และท าให้คุณค่า
ทางจิตทางศีลธรรมและทางสังคม และวัฒนธรรมซึ่งมีอยู่ในตัวคนต่างศาสนา
เหล่านี้ ให้ลูก ๆ ท าเช่นนี้โดยการเสวนาร่วมมือกับผู้นับถือศาสนาอ่ืน ด้วยความ
ฉลาดรอบคอบและความรัก โดยแสดงความเชื่อและด าเนินชีวิตแบบคริสตชน” 
(ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) 

ดังนั้นวิธีการเผยแพร่ศาสนาของธรรมทูตจึงต้องปรับเปลี่ยนไปด้วย โดยเน้นที่เรื่องของการ
เสวนา (dialogue) และการปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับวัฒนธรรมท้องถิ่น ( inculturation)  
ให้มากขึ้น ศาสนาคริสต์จะต้องเรียนรู้คุณค่าและความจริงจากศาสนาอ่ืน เพ่ือน ามาเป็นแบบอย่างใน
การด าเนินชีวิตของคาทอลิกในวัฒนธรรมท้องถิ่นนั้น ๆ ด้วย งานเผยแพร่ศาสนาของธรรมทูตจึงมี
ความหมายใหม่ คือการเผยแพร่ธรรมให้ผู้อ่ืนเป็นคนดีมากกว่ามุ่งเป้าหมายเพ่ือให้ผู้อ่ืนรีตเข้าล้างบาป
เป็นคาทอลิก (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) 

“ชาวคริสต์ต้องเป็นหนึ่งเดียวกับคนเหล่านี้ด้วยความเคารพและรัก ถือว่า
ตนเป็นสมาชิกร่วมประชาคมเดียวกัน มีส่วนร่วมในวิถีทางวัฒนธรรมและสังคม 
โดยการคบหาและร่วมงาน ต้องรู้จักประเพณีวัฒนธรรมของชาติ และศาสนาอ่ืน ๆ 
เป็นอย่างด”ี (เสรี พงศ์พิศ, 2531) 
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การเผยแพร่ศาสนาคริสต์จะต้องไม่มีการบีบบังคับเหมือนพวกลัทธิล่าอาณานิคมที่เคยท ามา 
แต่จะต้องเน้นที่การเสวนาและการเป็นแบบอย่างที่ดีในการด าเนินชีวิตของชาวคาทอลิก (เสรี พงศ์พิศ, 
2531) เพ่ือสร้างศรัทธาให้แก่คนศาสนาอ่ืน ทั้งนี้เพราะเรื่องศาสนาเป็นเรื่องของสิทธิเสรีภาพของแต่
ละบุคคล ไม่มีมนุษย์ผู้ใดสามารถบังคับใครได้ นอกจากพระเจ้าเท่านั้นที่สามารถสร้างแรงดลใจให้กับ
มนุษย์ได้ ซึ่งมนุษย์ผู้ที่เข้ารีตเป็นคาทอลิกถือว่าเป็นผู้ที่ถูกพระเจ้าเลือกให้มาท างานรับใช้พระองค์
เท่านั้น ส่วนผู้ที่นับถือศาสนาอ่ืนหรือไม่มีศาสนาไม่ได้หมายความว่าพระเจ้าจะไม่ดูแล แต่พระองค์ได้
ไตร่ตรองแล้วที่จะให้ผู้คนเหล่านั้นไปสู่ความรอดด้วยวิธีการอ่ืน 

5.1.2 ผลของการสังคายนาวาติกันครั้งท่ี 2 ต่อศาสนาคริสต์ในประเทศไทย  

 แนวคิดจากการประชุมสภาสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 (the second Vatican council)  
ถือว่าเป็นการปฏิรูปค าสอนของคาทอลิกครั้งส าคัญ เพราะว่าหลังจากการประชุมครั้งนี้คาทอลิกได้เริ่ม
มีการปรับตัวโดยพัฒนาหลักค าสอนเก่าให้มีความเป็นสมัยใหม่มากขึ้น เพ่ือให้เท่าทันกับเหตุการณ์
ปัจจุบัน คาทอลิกเริ่มยอมรับว่ากิจการฝ่ายโลกก็มีความส าคัญไม่น้อยไปกว่าทางศาสนา และยอมรับ
ว่าศาสนาอื่นก็สามารถน ามนุษย์ไปสู่เสรีภาพและทางรอดได้อย่างแท้จริงเช่นเดียวกัน 

 จากแนวคิดการปรับตัวของคาทอลิกโลกได้ส่งผลให้ชาวคาทอลิกในประเทศไทยต้องปรับตัว
ตาม โดยชาวคาทอลิกในประเทศไทยพยายามเข้าใจสังคมไทยมากขึ้นและไม่ต่อต้านศาสนาพุทธ  
ไม่พยายามเผยแพร่ศาสนาคริสต์ แต่สนใจที่จะรักษาความเป็นอยู่ และความเชื่อในหมู่สมาชิก 
ชาวคาทอลิก และเน้นการร่วมมือกับรัฐในการสร้างจินตกรรมความเป็นชาติมากกว่าการชักน าให้  
ชาวไทยเข้ารีตเป็นคริสต์ (เคียว อุค ลี, 2539) 

 “พระศาสนจักร ต้องแทรกซึมเข้าไปในหมู่มนุษย์ทุกหมู่เหล่านี้ โดยเคลื่อนไหวแบบ
เดียวกับที่พระคริสตเจ้าเอง เมื่อเสด็จมาเกิดเป็นมนุษย์ทรงน าตัวมาผูกพันกับ
สภาพทางสังคมและวัฒนธรรมของมนุษย์ ซึ่งพระองค์เสด็จมาอยู่ด้วย” (ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์, 2552) 

 ดังนั้นชาวคาทอลิกในประเทศไทยจึงต้องเข้าใจการอยู่ร่วมกับคนต่างศาสนาในสังคม 
(incarnation) คือชาวคาทอลิกต้องไม่ท าตัวแปลกแยก ต้องพยายามผสมผสานวัฒนธรรมและอยู่ร่วม
ทุกร่วมสุขกับคนศาสนาอื่น ๆ ในสังคมด้วย (เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

5.2 โครงสร้างโอกาสทางการเมืองที่เอื้อต่อการปรับตัวของชาวคาทอลิกในสังคมไทย 

โครงสร้างโอกาสทางการเมืองเป็นปัจจัยส าคัญในการสร้างการยอมรับความเป็นพลเมืองของ
ชาวคาทอลิกในสังคมไทย เนื่องจากก่อนหน้านี้ศาสนาคริสต์ซึ่งมีความสัมพันธ์อันดีกับสถาบันกษัตริย์
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ไทย ในช่วงก่อนการเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถด ารงอยู่ได้ใน
สังคมไทยอย่างสงบสุขในฐานะที่เป็นสถาบันย่อยในการสนับสนุนการท างานของสถาบันกษัตริย์   
แต่ภายหลังการเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 รัฐบาลพลเรือนได้ขึ้นมาบริหารประเทศแทน 
ศาสนาคริสต์ก็ได้ปรับตัวตามการเปลี่ยนแปลงดังกล่าวด้วย แต่อย่างไรก็ตามความสัมพันธ์ระหว่าง
ศาสนาคริสต์กับรัฐบาลใหม่นี้ก็ยังไม่แน่นแฟ้นเท่ากับรัฐบาลของกษัตริย์ ท าให้เมื่อเกิดปัญหาความ
ขัดแย้งในช่วงสงครามอินโดจีน จึงเกิดการเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง  

ดังนั้นปัจจัยทางด้านโครงสร้างโอกาสทางการเมืองจึงเป็นปัจจัยที่ส าคัญอย่างมากต่อการ
สร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก ซึ่งในปัจจุบันพบว่ามีปัจจัยทางโครงสร้างโอกาส
ทางการเมืองหลายประการที่ช่วยให้ศาสนาคริสต์สามารถปรับตัวเข้าสังคมไทยได้ดีขึ้น โดยผู้วิจัยได้
แบ่งปัจจัยดังกล่าวออกเป็นสองส่วนคือ โครงสร้างโอกาสทางการเมืองภายในประเทศ และโครงสร้าง
โอกาสทางการเมืองภายนอกประเทศ 

ส าหรับโครงสร้างโอกาสทางการเมืองภายในประเทศ แบ่งได้เป็น 4 ประการ ดังนี้  

1) “ศาสนาที่ถูกต้องตามกฎหมาย” คือ ศาสนาคริสต์ได้รับการยอมรับว่าเป็นศาสนาหนึ่งที่
ถูกต้องตามกฎหมาย ซึ่งอยู่ภายใต้การดูแลของกรมการศาสนา กระทรวงวัฒนธรรม (พิสิทธิ์ นิรัตติ
วงศกรณ และคณะ, 2554)  

2) “เสรีภาพในการนับถือศาสนา” คือ รัฐบาลไม่ได้กีดกันเสรีภาพในการนับถือศาสนาของ
ประชาชน อีกทั้งสิทธิเสรีภาพในการนับถือศาสนาของประชาชนได้ถูกระบุไว้ตามรัฐธรรมนูญของไทย
ด้วย (เลขาธิการสภาผู้แทนราษฎร, 2550)  

3) “การได้รับความอุปถัมภ์จากสถาบันกษัตริย์” คือ สถาบันกษัตริย์ซึ่งทรงวางตนเป็น 
อัครศาสนูปถัมภกของทุกศาสนา  

4) “การร่วมมือกับรัฐไทยในการแก้ไขความขัดแย้งทางการเมือง” คือ การอบรมและจัด
กิจกรรมของศาสนาคริสต์ในการสร้างความสามัคคีให้กับคนในชาติ โดยการเข้าร่วมโครงการสร้าง
ความปรองดองสมานฉันท์ของคนในชาติด้วยมิติศาสนาของกรมการศาสนา กระทรวงวัฒนธรรม (พูล
ศักดิ์ สุขทรัพย์ทวีพล และคณะ, 2557) เพ่ือช่วยแก้ไขปัญหาความขัดแย้งทางการเมืองในปี พ.ศ. 
2557 

ส่วนโครงสร้างโอกาสทางการเมืองภายนอกประเทศ ประกอบด้วยปัจจัย 3 ประการ ดังนี้  

1) “การสิ้นสุดลงของลัทธิล่าอาณานิคมตะวันตกของฝรั่งเศส และปัญหาสงครามอินโดจีน
ฝรั่งเศส” คือ ปัญหาความขัดแย้งที่เกิดขึ้นในช่วงสงครามดังกล่าวระหว่างไทยกับฝรั่งเศส ถือเป็น
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ฉนวนเหตุส าคัญในการสร้างความเกลียดชังศาสนาคริสต์ในประเทศไทย เนื่องจากชาวไทยส่วนใหญ่
เชื่อว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของชาวฝรั่งเศส มิชชันนารีส่วนใหญ่ก็ล้วนแล้วแต่เป็นชาวฝรั่งเศส  
ท าให้ในช่วงสงครามอินโดจีนจึงเกิดการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ เพ่ือเป็นการขับไล่ศาสนาของ 
ชาวฝรั่งเศสให้ออกไปจากประเทศไทย ซึ่งอาจกล่าวได้ว่าหากไม่มีปัญหาความขัดแย้งระหว่างไทยกับ
ฝรั่งเศสในช่วงสงครามอินโดจีน ก็อาจจะไม่เกิดการเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรงขึ้นอย่างแน่นอนใน
ประเทศไทย 

ซึ่งจะเห็นได้จากความเห็นของคุณพ่อสุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์ ที่ได้กล่าวว่า  

“การเบียดเบียนศาสนาในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม เกิดขึ้นเฉพาะ
คณะนักบวชที่มาจากฝรั่งเศสเท่านั้น คณะนักบวชชาวอิตาลีที่อยู่ที่ราชบุรีไม่ได้รับ
ความเสียหายเลย เพราะตอนนั้นรัฐบาลเป็นพันธมิตรกับอิตาลีในช่วงสงครามโลก
ครั้งที่ 2 แต่การเบียดเบียนศาสนาก็อาจจะเกิดขึ้นได้เหมือนกันถ้าบาทหลวงอิตาลี
เดินทางออกไปนอกพ้ืนที่ไปในจังหวัดอ่ืน เนื่องจากคนไทยไม่สามารถแบ่งแยกได้ว่า
บาทหลวงคนนั้นมาจากประเทศใด จึงเหมารวมไปว่าเป็นพวกฝรั่งเศส” (สุรชัย ชุ่ม
ศรีพันธุ์, 2558) 

2) “การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2” คือ การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ถือเป็นการปรับตัวครั้ง
ใหญ่ของศาสนาคริสต์ในระดับโลก ซึ่งส่งผลเอ้ือให้ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยสามารถปรับตัวเข้ากับ
สังคมไทยได้ดีขึ้น โดยศาสนาคริสต์ได้ปรับเปลี่ยนมุมมองและท่าทีที่มีต่อศาสนาอ่ืน ๆ ในความเข้าใจ
ใหม่ว่า ไม่ว่าใครก็ตามแม้ไม่ได้เข้ารีตเป็นคาทอลิก หากพวกเขาปฏิบัติตนเป็นคนดีเขาก็สามารถมี
ความรอดได้เช่นกัน นอกจากนี้ศาสนาคริสต์ยังพยายามไม่ท าตัวแปลกแยก และพยายามผสมผสาน
วัฒนธรรมของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทยด้วย 

3) “การร่วมมือกับรัฐไทยในการเผชิญหน้ากับลัทธิคอมมิวนิสต์” คือ ศาสนาคริสต์ได้เข้าไปมี
ส่วนร่วมกับรัฐไทยในการต่อต้านลัทธิคอมมิวนิสต์ ที่เริ่มเข้ามาเผยแผ่อุดมการณ์ในประเทศไทยตั้งแต่ 
พ.ศ. 2508–2525 ศาสนาคริสต์ได้ร่วมมือกับรัฐไทยในการอบรมสั่งสอนชาวคาทอลิกให้ต่อต้านลัทธิ
คอมมิวนิสต์ และชี้ให้ชาวคาทอลิกเห็นว่าอุดมการณ์ของลัทธิคอมมิวนิสต์เป็นอุดมการณ์ที่ตรงกันข้าม
กับความเชื่อของศาสนาคริสต์ โดยสะท้อนผ่านงานเขียนของนายธานินทร์ กรัยวิเชียร ในหนังสือเรื่อง
ศาสนากับความม่ันคงของชาติ (ธานินทร์ กรัยวิเชียร, 2520) 

กล่าวโดยสรุปปัจจัยต่าง ๆ เหล่านี้ล้วนเป็นปัจจัยที่เอ้ือประโยชน์ให้ศาสนาคริสต์สามารถ
ปรับตัวและด ารงอยู่ในสังคมไทยได้ราบรื่นขึ้น และในปัจจุบันพบว่าการที่ศาสนาคริสต์ร่วมมือกับ
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รัฐบาลใหม่ที่เป็นพลเรือนมากขึ้นส่งผลให้เกิดความสัมพันธ์และความเข้าใจที่ดีขึ้นระหว่างศาสนา
คริสต์กับรัฐบาลใหม่นี้ด้วย 

5.3 การปรับตัวและการสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย 

ศาสนาคริสต์สามารถปรับตัวเข้ากับสังคมไทยได้ดีมากขึ้น โดยมุ่งเป้าหมายเพ่ือให้เกิดการ
ยอมรับศาสนาคริสต์เป็นส่วนหนึ่งของสังคมไทย ซึ่งการยอมรับนี้จะส่งผลต่อการยอมรับความเป็น
พลเมืองไทยของชาวคาทอลิกด้วย ในการปรับตัวที่ส าคัญศาสนาคริสต์ได้พยายามสร้างจินตกรรม
ความเป็นพลเมืองในแบบชาวคาทอลิก ซึ่งเป็นการผสมผสานศาสนาคริสต์ให้เข้ากับความเป็นไทย 
และเป็นการพยายามแสดงให้เห็นว่าศาสนาคริสต์ไม่ได้เป็นศาสนาเฉพาะของชาวยุโรป แต่เป็นศาสนา
สากลที่เหมาะสมกับชาวไทยด้วย  

ในการจินตกรรมความเป็นไทยของชาวคาทอลิกผู้วิจัยได้น าแนวคิดการสร้างจินตกรรมความ
เป็นชาติของ แบน แอนเดอร์สัน มาวิเคราะห์ ซึ่งส าหรับการจินตกรรมความเป็นชาติ แบน แอนเดอร์
สัน ได้กล่าวว่า “ชาติ” คือชุมชนที่เกิดขึ้นจากการจินตกรรมของผู้คนซึ่งมีรัฐเป็นผู้ก ากับการสร้างอยู่
เบื้องหลัง (เบน แอนเดอร์สัน, 2557) โดยองค์ประกอบที่ส าคัญ 3 ประการในการจินตกรรมความเป็น
ชาติ คือ  

1) “พิพิธภัณฑ์” รัฐจ าเป็นต้องสร้างเรื่องราวประวัติศาสตร์อันยาวนานต่าง ๆ ในความเป็น
ชาติ ซึ่งเปรียบเสมือนพิพิธภัณฑ์ของรัฐที่จัดขึ้นเพ่ือให้ประชาชนได้เข้าไปศึกษาความเป็นชาติ และยังมี
ไว้เพ่ือประโยชน์ของรัฐเองในการอธิบายความเป็นชาติของตนเองด้วย  

2) “แผนที่” รัฐจะต้องจัดท าแผนที่ข้ึนเพ่ือสร้างเขตแดนของรัฐ ทั้งในความเป็นจริงที่รัฐต้องมี
ความชัดเจนในขอบเขตอ านาจอธิปไตยของรัฐ และเขตแดนทางความคิดที่ประชาชนจะสามารถจินตก
รรมร่วมกันว่าชาติมีอาณาเขตกว้างไกลเท่าใดและสิ้นสุดที่ใด ซึ่งความคิดเรื่องเขตแดนนี้จะส่งผลต่อ
ความคิดเรื่องการจัดแบ่งความเป็นพลเมืองของรัฐด้วย และ  

3) “ส ามะโนประชากร” เป็นการจัดแบ่งประชากรของรัฐเพ่ือให้รัฐสามารถบริหารจัดการ
ประชากรได้ง่ายยิ่งขึ้น โดยการแบ่งประชากรเป็น 2 ส่วนคือ ประชากรที่เป็นพลเมืองและไม่ใช่
พลเมือง ซึ่งส าหรับประชากรที่เป็นพลเมือง รัฐจะต้องเน้นการสร้างจินตกรรมความเป็นชาติต่อไป 
(เบน แอนเดอร์สัน, 2557) 

ส่วนการวิเคราะห์การสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก ผู้วิจัยได้วิเคราะห์
ว่าความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกเป็นสิ่งที่ต้องถูกสร้างขึ้นโดยใช้ความเป็นไทยเป็นตัวเชื่อม ซึ่งก็
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คือชาวคาทอลิกจะต้องพยายามสร้างความเป็นไทยในแบบของชาวคาทอลิก โดยชาวคาทอลิก
จ าเป็นต้องสร้างโดยมีองค์ประกอบ 3 ประการ คือ  

1) “พิพิธภัณฑ์” ศาสนาคริสต์จ าเป็นต้องสร้างประวัติศาสตร์อย่างยาวนานว่าศาสนาคริสต์มี
ความเป็นไทยอย่างไร ซึ่งการสร้างประวัติศาสตร์จะเป็นการช่วยสร้างตัวตนให้กับชาวคาทอลิก ท าให้
สามารถอยู่ร่วมกับสังคมไทยที่มีจินตกรรมความเป็นไทยเป็นหลักได้  

2) “แผนที่” ศาสนาคริสต์ต้องก าหนดขอบเขตของชาวคาทอลิกให้เฉพาะเจาะจงมากขึ้นว่า 
เฉพาะชาวคาทอลิกไทยเท่านั้นที่เป็นพลเมืองไทย ซึ่งมีความรักชาติ ศาสนา (คริสต์) พระมหากษัตริย์ 
เหมือนชาวไทยทุกคน  

3) “ส ามะโนประชากร” ศาสนาคริสต์ต้องพยายามผสมผสานตัวเองเข้ากับจินตกรรมความ
เป็นพลเมืองไทย เพ่ือท าให้ตนเป็นพลเมืองไทยในแบบจินตกรรมหลัก 

โดยในบทนี้ผู้วิจัยจะแสดงให้เห็นถึงภาพของการยอมรับความเป็นพลเมืองไทยของชาว
คาทอลิกผ่านปรากฏการณ์ในการพยายามสร้างวาทกรรมที่ส าคัญในการปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้
เข้ากับสังคมไทย ดังนี้ 1) โรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก 2) บทบาทการพัฒนาสังคมและ
ช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์ 3) การปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย 
และ 4) ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย 

5.3.1 โรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก 

แรกเริ่มที่ศาสนาคริสต์เข้ามาในประเทศไทย ศาสนาคริสต์ได้น าความรู้สมัยใหม่จากตะวันตก
เข้ามาด้วย ทั้งวิชาความรู้ทางด้านการแพทย์และวิชาความรู้ด้านการศึกษาอันเป็นที่ประจักษ์แก่ชนชั้น
น าไทยดังที่ได้กล่าวมาแล้วในบทที่ 2 จนน ามาซึ่งความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างสถาบันกษัตริย์ไทยกับ
ศาสนาคริสต์ จนในรัชกาลที่ 4 พระองค์ทรงเปิดใจยอมรับศาสนาคริสต์ให้สามารถเผยแพร่ศาสนาได้
อย่างอิสระ ตั้งแต่นั้นมิชชันนารีจากประเทศทางยุโรปจึงได้ถูกส่งเข้ามาในประเทศไทยเพ่ิมมากขึ้น 
มิชชันนารีเหล่านี้ได้เริ่มเข้ามาท างานด้านสังคมอ่ืน ๆ ควบคู่ไปกับการเผยแพร่ศาสนาด้วย เช่น  
การรักษาพยาบาล และการสอนหนังสือ ซึ่งก าลังได้รับความสนใจจากคนไทยที่ต้องการความรู้ใหม่  ๆ 
จากตะวันตก ในช่วงเวลาแห่งการสร้างรัฐชาติสมัยใหม่เป็นอย่างมาก 

ด้านการรักษาพยาบาล มิชชันนารีได้เข้ามาตั้งโรงพยาบาล โดยเปิดบริการให้แก่ชาวไทยทั้งที่
เป็นคาทอลิกและไม่ได้เป็นคาทอลิก ท าให้งานด้านโรงพยาบาลกลายเป็นงานอย่างหนึ่งในการเผยแพร่
ศาสนาคริสต์ส าหรับคนที่ไม่เป็นคาทอลิก แสดงให้เห็นว่าการที่มิชชันนารีรักษาอาการเจ็บป่วยให้กับ
ชาวไทยโดยไม่เลือกศาสนานั้น ก็เหมือนกับการที่พระผู้เป็นเจ้าทรงรักและดูแลมนุษย์ทุกคนโดยไม่
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เลือกศาสนาเช่นกัน เพราะฉะนั้นในการที่มิชชันนารีรักษาพยาบาลให้กับชาวไทยที่ไม่ได้นับถือศาสนา
คริสต์ ก็เพราะพระเจ้าทรงรักและดูแลพวกเขาเช่นกัน แม้ว่าพวกเขาจะยังไม่เชื่อในพระเจ้าก็ตาม 

ในช่วงเวลาแห่งการพัฒนาประเทศในสมัยรัชกาลที่ 5 มิชชันนารีคาทอลิกถือว่ามีส่วนช่วย
กษัตริย์ไทยในการพัฒนาประเทศให้ทันสมัยไปพร้อม ๆ กับการพัฒนาโรงพยาบาลที่ทันสมัยด้วย  
มีการสร้างโรงพยาบาลเซนต์ หลุยส์  เมื่อวันที่  15 กันยายน พ.ศ. 2441 บริเวณถนนสาธรใต้ 
(กรุงเทพฯ) เพ่ือรักษาผู้ป่วยโดยทั่วไป มีแพทย์ผู้เชี่ยวชาญทุกสาขาและเปิดบริการตลอด 24 ชั่วโมง 
อย่างไรก็ตามโรงพยาบาลของคาทอลิกที่มีชื่อเสียงก็มีไม่มากนัก33 แต่จะพบว่าโรงพยาบาลที่เปิด
ให้บริการส่วนมากเป็นของโปรเตสแตนท ์เช่น โรงพยาบาลกรุงเทพคริสเตียน (กรุงเทพฯ) โรงพยาบาล
กรุงเทพคริสเตียน (นครปฐม) โรงพยาบาลคริสเตียนแม่น้ าแควน้อย (กาญจนบุรี) โรงพยาบาล 
แวนแซนต์วูร์ด (ล าปาง) และสถาบันแมคเคนเพ่ือการฟ้ืนฟูสภาพ (เชียงใหม่) เป็นต้น 

ดังนั้นแม้งานด้านโรงพยาบาลของคาทอลิกจะเริ่มก้าวหน้ามากขึ้นแต่ก็ไม่ได้เกิดการขยายตัว
มากนัก และไม่สามารถพัฒนาเป็นปัจจัยหลักในการสร้างการยอมรับความเป็นพลเมืองของชาว
คาทอลิกได้ เนื่องจากโดยส่วนมากโรงพยาบาลที่เกิดขึ้นเป็นของโปรเตสแตนท์ ซึ่งตรงกันข้ามกับงาน
ด้านการศึกษาของคาทอลิกที่สามารถพัฒนาและขยายตัว และผลิตชนชั้นน า ไทยที่มีส่วนช่วยให้
ศาสนาคริสต์สามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุข (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาว
สนิท, 2551) 

กล่าวคืองานด้านการศึกษาของโรงเรียนคาทอลิกก้าวไปไกลกว่าของรัฐบาลเป็นอย่างมาก 
เพราะว่ารัฐบาลมีปัญหาด้านงบประมาณท าให้ไม่สามารถจัดการศึกษาให้กับประชาชนได้อย่างทั่วถึง 
โรงเรียนคาทอลิกซึ่งมีงบประมาณและสามารถตั้งในท าเลที่เหมาะสมอีกท้ังการสอนวิชาความรู้ก็เป็นที่
ต้องการของประชาชนในขณะนั้น (จิรภา พฤกษ์พาดี, 2556) จึงได้ขยายตัวออกไปเป็นจ านวนมาก 
เช่น โรงเรียนอัสสัมชัญ โรงเรียนเซนต์คาเบรียล โรงเรียนอัสสัมชัญคอนแวนต์ โรงเรียนซางตาครู้ส  
คอนแวนต์ โรงเรียนเซนต์โยเซฟคอนแวนต์ โรงเรียนมาแตร์เดอีวิทยาลัย โรงเรียนพระหฤทัย
คอนแวนต์ วิทยาลัยเทคโนโลยีดอนบอสโก และโรงเรียนเซนต์ดอมินิก (เสรี พงศ์พิศ, 2527) เป็นต้น 

โรงเรียนคาทอลิกมีชื่อเสียงอย่างมากในการฝึกอบรมนักเรียนให้เป็นคนดีและมีคุณภาพที่
สอดคล้องกับความต้องการของรัฐ กล่าวคือโรงเรียนคาทอลิกจะมีการอบรมนักเรียนที่เข้มงวดเพ่ือให้
นักเรียนเป็นมนุษย์ที่สมบูรณ์แบบ โดยอาศัยพระหรรษทานของพระเจ้าและความร่วมมือของครูซึ่ง

                                           
33 ปัจจุบันพบว่าโรงพยาบาลของคาทอลิกที่เปิดใด้บริการอยู่มีจ านวนเพียง 2 แห่ง คือ โรงพยาบาล
เซนต์ หลุยส์ (กรุงเทพฯ) และโรงพยาบาลเซนต์ แมรี่ (นครราชสีมา) 
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เป็นมนุษย์ที่จะอบรมสั่งสอนเพ่ือให้นักเรียนได้พัฒนาทั้งด้านร่างกาย จิตใจ สติปัญญา และศีลธรรม 
(จิรภา พฤกษ์พาดี, 2556) การอบรมแบบนี้นอกจากจะท าให้นักเรียนเป็นคนดีตามหลักค าสอนของ
พระเจ้าแล้ว ยังท าให้นักเรียนเป็นคนดีและมีคุณภาพตามความต้องการของรัฐด้วย 

ท าให้นักเรียนที่จบการศึกษาจากโรงเรียนคาทอลิกได้รับการยอมรับว่าเป็นบุคคลที่มีคุณภาพ
ต่อรัฐและสังคม เนื่องจากความเข้มข้นขององค์ความรู้ทางวิชาการสมัยใหม่ การสร้างระเบียบวินัย
ส าหรับนักเรียน และการสอนภาษาต่างประเทศ โดยเฉพาะภาษาอังกฤษ ซึ่งภายหลังนักเรียนเหล่านี้
ได้กลายมาเป็นชนชั้นน าไทยหัวสมัยใหม่ของประเทศ โดยแบ่งได้เป็น 5 กลุ่มหลัก ๆ ดังนี้ (ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2551) 

1) ชนชั้นน าเจ้า พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวอานันทมหิดลและพระบาทสมเด็จเจ้าอยู่หัว
ภูมิพลอดุลยเดชทรงได้ศึกษาระดับอนุบาลที่โรงเรียนมาแตร์เดอีวิทยาลัย ก่อนไปศึกษาต่อที่ประเทศ
สวิสเซอร์แลนด์ ส่วนพระนางเจ้าพระบรมราชินีนาถทรงศึกษาที่โรงเรียน เซนต์ฟรังซีสซาเวียร์
คอนแวนต์ 

2) ชนชั้นน าทหาร เช่น พลเอกกฤษณ์ ศรีวรา ตระกูลกิตติขจร รวมทั้งลูกชนชั้นน าทหาร
จ านวนมากที่ได้เข้าเรียนในโรงเรียนเซนต์คาเบรียล จนโรงเรียนเซนต์คาเบรียลได้ชื่อว่าเป็นโรงเรียน
ของทหาร  

3) ชนชั้นน าทางการเมือง ภายหลังจากการเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 พบว่ามี
ศิษย์เก่าโรงเรียนคาทอลิกที่ได้เป็นผู้น าทางการเมืองเป็นจ านวนมาก เช่น นายควง อภัยวงศ์ ศ.ดร.
สัญญา ธรรมศักดิ์ พ.ต.ท.ทักษิณ ชินวัตร พลเอกสุรยุทธ์ จุลานนท์ และนายสมัคร สุนทรเวช 

4) ชนชั้นน าทางเศรษฐกิจ เช่น ลูกหลานของตระกูลล่ าซ า ตระกูลจิราธิวัฒน์ ตระกูลเตชะ
ไพบูลย์ และตระกูลโสภณพานิช 

5) กลุ่มปัญญาชนของประเทศ เช่น กลุ่มคณะแพทย์ศาสตร์ศิริราช ศ.ดร.นิธิ เอียวศรีวงศ์ 
และอ.สุลักษณ์ ศิวรักษ์ 

ซึ่งการที่นักเรียนของโรงเรียนคาทอลิกได้กลายเป็นชนชั้นน าของประเทศ มีผลท าให้เกิดความ
เข้าใจในศาสนาคริสต์มากขึ้น กล่าวคือการที่คนเหล่านี้ได้เรียนโรงเรียนคาทอลิกท าให้เกิดความผูกพัน
กับโรงเรียนและมีความเข้าใจเกี่ยวกับศาสนาคริสต์มากขึ้นว่าศาสนาคริสต์ไม่ได้มีเจตนารมณ์จะเข้ามา
กลืนชาติไทยหรือท าลายพุทธศาสนา ในโรงเรียนคาทอลิกไม่มีการบังคับหรือพยายามยัดเยียดให้
นักเรียนมานับถือศาสนาคริสต์ ท าให้เมื่อศาสนาคริสต์มีความขัดแย้งเกิดขึ้น นักเรียนเหล่านี้ก็จะมีตัว
ผสานความเข้าใจและอยู่เคียงข้างศาสนาคริสต์ ท าให้ความขัดแย้งที่เกิดขึ้นไม่รุกลามจนเกิดการ
เบียดเบียนศาสนาที่รุนแรงเช่นในอดีต 
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นอกจากนี้โรงเรียนคาทอลิกยังมีส่วนร่วมในการสนับสนุนนโยบายของรัฐไทยด้วย เช่น ใน
สมัยรัฐบาลจอมพลสฤษดิ์ ธนะรัชต์ ได้มีการประกาศใช้แผนการศึกษาแห่งชาติ พ .ศ. 2503 ซึ่งเป็น
แผนที่ประกาศใช้ควบคู่ไปกับแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแห่งชาติ ฉบับแรก (พ.ศ. 2503-2507) 
โรงเรียนคาทอลิกได้มีส่วนช่วยให้แผนทั้ง 2 แผนนี้ประสบความส าเร็จ เนื่องจากรัฐไทยในขณะนั้น
ต้องการพัฒนาการศึกษาภาคบังคับของคนไทยให้ส าเร็จภายใน 10 ปี แต่รัฐขาดแคลนงบประมาณ 
บุคลากร และสถานที่ โรงเรียนคาทอลิกจึงได้มีส่วนเข้ามาเติมเต็มและแบ่งเบาภาระด้านการเรียนการ
สอนในส่วนนี้ (จิรภา พฤกษ์พาดี, 2556) 

ซึ่งจะเห็นได้ว่าการเข้าไปมีบทบาทด้านการศึกษาของศาสนาคริสต์ท าให้ศาสนาคริสต์ได้เข้า
ไปเป็นส่วนหนึ่งในการสร้างพลเมืองที่มีประสิทธิภาพให้กับรัฐไทย การใช้หนังสือแบบเรียนของ
โรงเรียนคาทอลิกในการเรียนการสอนจะมีการสอดแทรกเนื้อหาเกี่ยวกับคุณธรรม หน้าที่พลเมือง 
ประวัติศาสตร์ชาติไทยความเคารพต่อบิดา มารดา ครูบาอาจารย์ ความจงรักภักดีต่อชาติและ
พระมหากษัตริย์ ตลอดจนความรู้เกี่ยวกับศาสนาคริสต์ เป็นต้น ท าให้นักเรียนเหล่านี้เป็นผู้มีความรู้
รอบตัวดี ควบคู่กับเป็นผู้มีจิตใจดีงาม มีความรักและภูมิใจในชาติของตน (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และ
โชติสา ขาวสนิท, 2551) เช่น หนังสือดรุณศึกษา34 เป็นต้น 

ปัจจุบันพบว่ามีโรงเรียนคาทอลิกที่มีชื่อเสียงโด่งดังในกรุงเทพฯ จ านวน 14 แห่ง ได้แก่  
โรงเรียนอัสสัมชัญ โรงเรียนอัสสัมชัญธนบุรี โรงเรียนอัสสัมชัญคอนแวนต์ โรงเรียนเซนต์คาเบรียล 
โรงเรียนซางตาครู้สคอนแวนท์ โรงเรียนเซนต์โยเซฟคอนแวนต์ โรงเรียนมาแตร์เดอีวิทยาลัย โรงเรียน
เซนต์ฟรังซีสซาเวียร์คอนแวนต์ โรงเรียนพระหฤทัยคอนแวนต์ โรงเรียนวาสุเทวี โรงเรียนโยนออฟอาร์ค 
วิทยาลัยเทคโนโลยีดอนบอสโก โรงเรียนเซนต์ดอมินิก และโรงเรียนลาซาล โดยยังไม่รวมโรงเรียนนอก
กรุงเทพฯ ที่มีชื่อเสียงอีกจ านวนมาก เช่น โรงเรียนยอแซฟอุปถัมภ์และโรงเรียนบอสโกพิทักษ์ 
(นครปฐม) โรงเรียนลาซาลจันทบุรี (จันทบุรี) โรงเรียนลาซาลโชติรวีนครสวรรค์ (นครสวรรค์) โรงเรียน
รุ่งอรุณวิทยาและโรงเรียนมารีย์วิทยา (นครราชสีมา) โรงเรียนมารีย์อนุสรณ์ (บุรีรัมย์) โรงเรียน 
พระหฤทัยเชียงใหม่ โรงเรียนเรยีนาเชลีวิทยาลัย และโรงเรียนศิริมาตย์เทวี (เชียงใหม่) และโรงเรียน
สันติวิทยา (เชียงราย)  

การเรียนที่เข้มข้นและการสอนภาษาต่างประเทศที่ดี ท าให้โรงเรียนคาทอลิกเป็นที่น่าสนใจ
และขยายตัวไปทั่วประเทศไทย ตัวอย่างเช่น โรงเรียนในเครือมูลนิธิคณะเซนต์คาเบรียลแห่งประเทศ

                                           
34หนังสือแบบเรียนของโรงเรียนคาทอลิก เขียนโดย ฟ. ฮีแลร์ ได้รับการยอมรับว่าเป็นหนังสือที่ดีที่สุด
ในการเรียนการสอนนักเรียนไทยในขณะนั้น ต่อมาเนื้อหาบางส่วนของหนังสือเล่มนี้ได้ถูกน าไปใช้ใน
หนังสือแบบเรียนของกระทรวงศึกษาธิการด้วย  
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ไทยที่มีถึง 15 แห่ง คือ โรงเรียนอัสสัมชัญ โรงเรียนเซนต์คาเบรียล เรียนอัสสัมชัญพาณิชยการ  
โรงเรียนอัสสัมชัญธนบุรี (กรุงเทพฯ) โรงเรียนอัสสัมชัญสมุทรปราการ (สมุทรปราการ) โรงเรียน
อัสสัมชัญหลักสูตรภาษาอังกฤษ (สมุทรสาคร) โรงเรียนอัสสัมชัญศรีราชา (ชลบุรี) โรงเรียนอัสสัมชัญ
ระยอง (ระยอง) โรงเรียนเซนต์หลุยส์ (ฉะเชิงเทรา) โรงเรียนมงฟอร์ตวิทยาลัยและโรงเรียนมงฟอร์ต
วิทยาลัย แผนกประถม (เชียงใหม่) โรงเรียนอัสสัมชัญล าปาง (ล าปาง) โรงเรียนอัสสัมชัญนครราชสีมา 
(นครราชสีมา) โรงเรียนอัสสัมชัญอุบลราชธานี (อุบลราชธานี) และโรงเรียนอัสสัมชัญเทคนิคนครพนม 
(นครพนม) 

5.3.2 บทบาทการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์ 

ศาสนาคริสต์ได้เข้ามามีบทบาทด้านการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสในประเทศ
ไทยมาอย่างยาวนานแล้ว ซึ่งงานด้านการช่วยเหลือสังคมเช่นนี้มีส่วนช่วยส่งเสริมการเผยแพร่ศาสนา 
ท าให้คนต่างศาสนาเปิดใจยอมรับศาสนาคริสต์ได้ง่ายขึ้น และยังมีช่วยให้ศาสนาคริสต์สามารถด ารง
อยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุขด้วย 

ในช่วงแรกที่มิชชันนารีเข้ามาในประเทศไทย มิชชันนารีจะตั้งวัดโดยการหาซื้อพ้ืนที่ใหญ่ ๆ 
เพ่ือให้ชาวคาทอลิกมาอยู่กันเป็นชุมชนรอบวัดเพ่ือรักษาความเชื่อของกันและกันนอกจากนี้ยังเป็น 
กุศโลบายในการเผยแพร่ศาสนาของมิชชันนารีด้วย เพราะว่าเมื่อชาวต่างชาติโดยเฉพาะชาวจีนอพยพ
เข้ามาในประเทศไทย คนเหล่านี้ไม่มีที่อยู่อาศัยและไม่มีที่ดินท ากิน พวกเขามักจะเข้ามาขออาศัยอยู่ใน
พ้ืนที่ของวัดกับมิชชันนารี ท าให้ส่วนใหญ่คนเหล่านี้จึงเข้ารีตเป็นคริสต์ ซึ่งวิธีการช่วยเหลือคนยากไร้
เช่นนี้ก็เป็นวิธีการหนึ่งที่ดีเยี่ยมในการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ (ประสาน พงศ์ศิริพัฒน์, 2557) 

การช่วยเหลือคนที่ตกทุกข์ได้ยากของมิชชันนารีสอดคล้องทั้งหลักค าสอนของพระเจ้าที่
ต้องการช่วยเหลือเพ่ือนมนุษย์ และการช่วยเหลือนี้ก็เป็นวิธีการที่ดีในการโน้มน าให้คนต่างศาสนาได้
รู้จักกับพระเจ้า งานด้านการพัฒนาสังคมและช่วยเหลือคนด้อยโอกาสจึงได้กลายเป็นงานหลักและได้
แผ่กระจายออกไปอย่างขว้างขวางครอบคลุมกิจกรรมต่าง ๆ มากมาย เช่น การก่อตั้งสถานศึกษา
อาชีพแก่คนยากจน การก่อตั้งมูลนิธิสงเคราะห์เด็กก าพร้าการก่อตั้งโรงเรียนอนุบาลโสตพัฒนา
(โรงเรียนระดับอนุบาลสอนเด็กพิการทางการได้ยิน) การก่อตั้งโรงเรียนส าหรับผู้พิการทางสายตา และ
การก่อตั้งบ้านพักคนชรา รวมถึงคนที่พ้นโทษจากสถานกักกันและคนเหล่านี้ไร้ญาติพ่ีน้องด้วยซึ่ง
กิจกรรมเหล่านี้มีส่วนช่วยอย่างมากในการชักน าคนให้เกิดการกลับใจมาเข้ารีตเป็นคริสต์อย่างมี
ประสิทธิภาพ เพราะเป็นกิจกรรมที่เปิดโอกาสให้คาทอลิกได้ชักน าผู้คนให้รู้จักพระเจ้า ซึ่งกิจกรรม
เหล่านี้เป็นกลวิธีอย่างดีที่สุดที่ท าให้ผู้คนที่ขาดแคลนไม่อาจปฏิเสธได้ (เดือน ค าด,ี 2529) 
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หลังจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ซึ่งมีเป้าหมายให้ชาวคาทอลิกผสมกลมกลืนกับท้องถิ่น
ที่ชาวคาทอลิกอาศัยอยู่ท าให้การพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของคอทอลิกไทยก็ได้มี
ความเข้มข้นมากขึ้น เพราะเป็นช่องทางที่ส าคัญในการสร้างให้เกิดการยอมรับและผสมกลมกลืนกับ
ท้องถิ่นนั้น มีการก่อตั้งสภาคาทอลิกแห่งประเทศไทยเพ่ือการพัฒนา ( catholic council of 
Thailand for development) เพ่ือเป็นองค์กรในการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาส 
ประกอบด้วยองค์กรสมาชิก 35 องค์กร คือ ศูนย์สังคมพัฒนาสังฆมณฑล 10 ศูนย์ และองค์กร
คาทอลิกที่ท างานด้านการศึกษา งานเยาวชน การสงเคราะห์และพัฒนา และคณะนักบวชต่าง 25 
องค์กร เป็นองค์กรขนาดใหญ่ที่ได้รับการรับรองจากสภาพระสังฆราชคาทอลิกแห่งประเทศไทย (จิรภา 
พฤกษ์พาด,ี 2556) 

ดังนั้นการท างานด้านการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาส นอกจากจะท าให้ศาสนา
คริสต์ได้มีบทบาทให้การช่วยเหลือสังคมไปพร้อม ๆ กับการเผยแพร่ศาสนา ยังท าให้ศาสนาคริสต์ 
ได้เข้าไปช่วยเป็นกลไกเสริมให้กับรัฐไทยในการเข้าถึงคนจน ผู้พิการ และเด็กก าพร้าที่ต้องการความ
ช่วยเหลือ ซึ่งการเข้าไปลงพ้ืนที่ช่วยเหลือคนเหล่านี้มีส่วนช่วยอย่างมากในการสร้างความเข้าใจและ
ความสัมพันธ์ที่ดีของศาสนาคริสต์กับสังคมไทย 

5.3.3 การปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย 

เป็นการผสมผสานศาสนาคริสต์เข้ากับความเป็นไทย ซึ่งมีส่วนส าคัญอย่างมากต่อการสร้าง
จินตกรรมความเป็นไทยของศาสนาคริสต์ โดยจะเห็นได้จาก 5.3.3.1 การผสมผสานศิลปวัฒนธรรม
แบบไทย 5.3.3.2 การปรับภาษาบทสวด และ 5.3.3.3 การบวชบาทหลวงชาวไทย 

5.3.3.1 การผสมผสานศิลปวัฒนธรรมแบบไทย 

การผสมผสานศิลปวัฒนธรรมของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย พบได้จากการปรับเปลี่ยน
รูปแบบการสร้างวัด ซึ่งโดยปกติการสร้างวัดในประเทศไทยจะสร้างตามแบบสถาปัตยกรรมยุโรป 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งสถาปัตยกรรมแบบโกธิค คือวัดที่มีลักษณะเป็นรูปแหลมเรียว ทุกส่วนพุ่งขึ้นไปใน
แนวสูง ประดับด้วยกระจกสี เพดานสูงท าให้รู้สึกโปร่ง ตามซุ้มประตูมักมีรูปปั้นของบรรดานักบุญ  
แต่หลังจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ศาสนาคริสต์เริ่มปรับเปลี่ยนแนวคิดเพ่ือให้ศาสนาคริสต์
สามารถเข้าถึงชาวไทย และสามารถผสมกลมกลืนกับวัฒนธรรมไทยให้มากขึ้น โดยการหันมาใช้ 
การสร้างวัดในแบบสถาปัตยกรรมแบบไทย (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) เช่น วัดของวัดมหาไถ่ 
กรุงเทพฯ และวัดของคณะมหาไถ่ พัทยา ชลบุรี เป็นต้น 
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รูปภาพที่ 1 วัดพระมหาไถ่กรุงเทพฯ 
ที่มา: (คณะพระมหาไถ่ แห่งประเทศไทย, 2558) 

 
ซึ่งเห็นได้ว่าวัดที่สร้างแบบสถาปัตยกรรมแบบไทยนั้น ล้วนเป็นผลงานของคณะพระมหาไถ่

ทั้งสิ้น เนื่องจากนักบวชของคณะนี้เป็นคณะที่เดินทางมาจากอเมริกาซึ่งเป็นประเทศที่มีความ
หลากหลายทางวัฒนธรรมสูง พวกเขาจึงมีความเชื่อว่าศิลปะทางศาสนาไม่ควรถูกจ ากัดอยู่แค่ศิลปะ
แบบตะวันตก (วิรัช อมรพัฒนา, 2558) ดังนั้นในการสร้างวัดหลังใหม่ของคณะพระมหาไถ่ จึงมี
แนวคิดในการพยายามสร้างวัดในรูปแบบศิลปะแบบไทย ซึ่งมาจากค าแนะของ มองซินยอร์ ฟุลตัน ชีน 
พระสังฆราชชาวอเมริกันท่ีท่านได้เดินทางมาเยือนประเทศไทย ท่านได้กล่าวกับคุณพ่อกอดเบ๊าท์ผู้เป็น
ก าลังส าคัญในการสร้างวัดในครั้งนี้ว่า “เมื่อคุณพ่อจะสร้างวัดใหม่ ท าไมไม่สร้างในแบบสถาปัตยกรรม
ไทย” (คณะพระมหาไถ่ แห่งประเทศไทย, 2558) 
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รูปภาพที่ 2 วัดพระมหาไถ่พัทยาฯ  
ที่มา: (ศูนย์พระมหาไถ่พัทยาฯ, 2558) 

 
วัดที่สร้างขึ้นมาใหม่จึงมีหน้าตาคล้ายกับวัดพุทธมาก ไม่ว่าจะเป็นหลังคาหน้าจั่ว หรือซุ้ม

ประตู สัญลักษณ์ที่ท าให้ทราบว่าเป็นวัดคริสต์ก็คงมีเพียงกางเขนด้านหน้าเท่านั้น เป็นเหตุให้เกิดการ
วิพากษ์วิจารณ์จากทั้งชาวพุทธและชาวคาทอลิกแต่คุณพ่อกอดเบ๊าท์ก็ได้พิสูจน์ให้เห็นว่าท่าน 
ท าถูกต้อง จากการที่ท่านให้เหตุผลตามหลักการของการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ที่ต้องการท าให้
ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของท้องถิ่น ดังนั้นการสร้างวัดในศิลปะแบบไทยจึงเป็นเรื่องใหม่ที่ควรท า 

งานศิลปะของคณะพระมหาไถ่จึงมีความโดดเด่นในการผสมผสานวัฒนธรรมไทยกับศาสนา
คริสต์ ซึ่งปรากฏชัดเจนที่ภาพเขียนชีวประวัติพระเยซูบนฝาผนัง ของวัดคณะมหาไถ่ พัทยา ชลบุรี 
โดยวัดนี้คณะพระมหาไถ่ได้สร้างในศิลปะแบบไทย คือภายนอกวัดเป็นสถาปัตยกรรมยุคกรุงธนบุรี  
ซึ่งได้รับอิทธิพลมาจากสถาปัตยกรรมจีน เห็นได้จากตัวหลังคาที่ยื่นออกจากฝาผนังเพียงเล็กน้อย  
มีพญานาค ฝาผนังและเสาประดับด้วยเครื่องปั้นดินเผาและชิ้นส่วนกระจกหลากสี มีถ้วยชามคว่ า-หงาย 
ประดับบนจั่วหลังคา กล่าวได้ว่า เป็นการสร้างตามแบบวัดอรุณราชวราราม ส่วนภายในวัดจะเห็น
เพดานประดับด้วยสีทอง มีลักษณะของดวงจันทร์และดาวล้อมรอบ เพ่ือบ่งบอกว่า สถานที่แห่งนี้
เปรียบได้กับสวรรค์ 
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รูปภาพที่ 3 ก าเนิดพระเยซูคริสต์เจ้า ศิลปะคณะพระมหาไถ่  
ที่มา: (หอจดหมายเหตุอัครสังฆมณฑลกรุงเทพฯ, 2558) 

 
ส่วนภายในวัด รอบผนังจะมีภาพวาดเรื่องราวเกี่ยวกับศาสนาคริสต์ในศิลปะแบบไทย  

โดยแบ่งออกเป็น สาม ส่วนคือ หนึ่ง ชีวประวัติของพระเยซูตั้งแต่เกิดจนสิ้นพระชนม์ ทรงกลับคืนชีพ 
และเสด็จสู่สวรรค์ พระเยซูคริสต์เจ้าทรงประทับรถม้า มีม้าสีขาว 4 ตัวเป็นพาหนะ ทะยานสู่สวรรค์ 
ภาพคนและเทวดาที่เห็นจะมีลักษณะเป็นศิลปะไทยของคนในสมัยก่อน สอง ประวัติของคณะ 
พระมหาไถ่ ตั้งแต่นักบุญอัลฟอนโซ35เกิดจนก่อตั้งคณะพระมหาไถ่ต่อมา 4 ธรรมทูตคณะพระมหาไถ่

                                           
35นักบุญอัลฟอนโซ มาเรีย เด ลีกูโอรี เกิดที่เมืองเนเปิ้ลส์ ประเทศอิตาลี ปี พ.ศ. 2239 เรียนจบ
ปริญญาเอกด้านกฎหมายตั้งแต่อายุ 16 ปี แต่ใช้ชีวิตทางโลกแล้วเกิดการเบื่อหน่ายจึงตัดสินใจบวช
เมื่ออายุ 30 ปี และได้เป็นผู้ก่อตั้งคณะพระมหาไถ่ พ.ศ. 2275 (อายุ 36 ปี) 
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จากอเมริกาถูกส่งมาประเทศไทยเมื่อ วันที่ 19 พฤษภาคม พ.ศ. 2491 แล้วคณะก็เจริญเติบโต จนมี
การท างานอยู่ทั่วประเทศไทย ยกเว้นภาคใต้ และ สาม สักการะสถานของพระมารดานิจจานุเคราะห์36 
ซึ่งรูปแท้ประดิษฐานอยู่ที่เหนือพระแท่นในวัดนักบุญอัลฟอนโซ กรุงโรม ประเทศอิตาลี ซึ่งพระ
สันตะปาปาปีโอที่ 9 ได้มอบให้คณะพระมหาไถ่ดูแลเมื่อปี พ.ศ. 2409 พร้อมกับสั่งว่า “จงเผยแพร่รูป
นี้ให้เป็นที่รู้จักทั่วโลก” 

 

 
 

รูปภาพที่ 4 พระเยซูคริสต์เจ้าทรงประทับรถม้าทะยานขึ้นสู่สวรรค์ 
ที่มา: (ศูนย์พระมหาไถ่พัทยาฯ, 2558) 

                                           
36เป็นรูปของแม่พระมารีซึ่งเป็นที่เชื่อกันว่า เป็นรูปอัศจรรย์ที่เคารพนับถือของชาวคาทอลิกมาเป็น
เวลานาน นักบุญลูกาเป็นผู้วาดในเมืองคอนสตันติโนเปิล  
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รูปภาพที่ 5 พระเยซูคริสต์เจ้าทรงเผยแพร่ศาสนาคริสต์  
ที่มา: (ศูนย์พระมหาไถ่พัทยาฯ, 2558) 

 
5.3.3.2 การปรับภาษา บทสวด 

การปรับเปลี่ยนภาษาในการสวดภาวนาจากภาษาต่างประเทศเป็นภาษาไทย เป็นส่วนส าคัญ
ในการท าให้ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของคนไทยมากขึ้น เพราะเนื่องจากชาวคาทอลิกเดิมทีนั้นไม่ใช่
ชาวไทยดังที่ได้เคยกล่าวไว้แล้วในบทที่ 2 ท าให้ภาษาในการสวดภาวนาของคนเหล่านั้นจะแตกต่างกัน
ไปตามชุมชน ซึ่งขึ้นอยู่กับว่าชุมชนนั้นมีคนเชื้อชาติใดอยู่บ้าง ถ้าบางชุมชนมีหลายเชื้อชาติก็ต้องสวด
หลายภาษาโดยมีการแบ่งตามช่วงเวลาด้วย (พุฒิพงศ์ พุฒตาลศรี, 2558) 

ดังนั้นเมื่อเกิดการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 จึงเกิดการปรับเปลี่ยนภาษาในการสวดมาใช้
ภาษาไทยเพ่ือให้ศาสนาคริสต์สามารถเข้าถึงคนไทยได้ง่ายมากขึ้น เช่น ชาวคาทอลิกที่จังหวัดจันทบุรี 
เดิมเป็นชาวเวียดนามที่อพยพเข้ามา พวกเขาจึงใช้ภาษาเวียดนามในการสวดภาวนาเป็นหลัก แต่เมื่อมี
การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 พวกเขาก็ได้ปรับตัวโดยการปรับเปลี่ยนมาใช้ภาษาไทยในการสวด
ภาวนาแทน ซึ่งการปรับเปลี่ยนนี้เป็นไปอย่างค่อยเป็นค่อยไป คือ ลดการสวดภาษาเวียดนามจาก
อาทิตย์ละครั้ง เป็นเดือนละครั้ง และต่อมาเหลือแค่สวดเฉพาะวันที่มีเทศกาลเท่านั้น จนในปัจจุบัน
แทบไม่มีการสวดภาษาเวียดนามแล้ว เป็นต้น (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552)  



 

 

84 

5.3.3.3 การบวชบาทหลวงชาวไทย 

การบวชบาทหลวงชาวไทยเป็นงานที่ส าคัญอีกอย่างหนึ่งของมิชชันนารีชาวต่างประเทศ 
เนื่องจากในการเผยแพร่ศาสนาคริสต์ในประเทศไทยแม้จะสามารถด าเนินการได้โดยมิชชันนารี  
ชาวต่างประเทศ แต่ส าหรับความยั่งยืนต่อไปในอนาคตศาสนาคริสต์ในประเทศไทยจ าเป็นต้องมี
บาทหลวงชาวไทยขึ้นมาดูแลชาวคาทอลิกไทยเอง เนื่องจากปัญหาความไม่แน่นอนของจ านวน
มิชชันนารีต่างประเทศที่เข้ามาและกลับออกไป และปัญหาการเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในสมัย 
จอมพล ป. พิบูลสงคราม มีการขับไล่มิชชันนารีชาวต่างประเทศออกนอกประเทศจนเกือบจะหมดสิ้น 
จนส่งผลถึงความมั่นคงของศาสนาคริสต์ในประเทศไทยเป็นอย่างมาก ดังนั้นในการแก้ไขปัญหา
ดังกล่าวศาสนาคริสต์ในประเทศไทยจึงจ าเป็นต้องมีการเตรียมบาทหลวงชาวไทย เพ่ือขึ้นมา
ปกครองศาสนจักรในประเทศไทยนั้นเอง ทั้งนี้การเตรียมบาทหลวงชาวไทย ซึ่งเป็นบาทหลวงพ้ืนเมือง
ยังสอดคล้องกับแนวทางของการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ที่ต้องการผสมผสานศาสนาคริสต์กับ
ท้องถิน่ต่าง ๆ ทั่วโลกอีกด้วย 

มีการตั้งวิทยาลัยแสงธรรม ซึ่งเป็นเหมือนสามเณราลัยใหญ่ (major seminary) เพ่ือเป็น
สถานที่อบรมผู้ที่จะเตรียมตัวเป็นบาทหลวง โดยเป็นวิทยาลัยที่ได้รับการรับรองการศึกษาจากรัฐ  
เปิดสอนวิชาปรัชญาและเทวศาสตร์เทียบเท่ากับมหาวิทยาลัยทั่วไป ผู้ได้เข้ารับการศึกษานอกจาก 
จะได้รับการศึกษาด้านวิชาการแล้ว ยังต้องได้รับการฝึกอบรมด้านจิตใจ ระเบียบวินัย และ
ประสบการณ์ในงานของคาทอลิกด้วย ซึ่งรวมเป็นเวลา 7 ปี จึงจะมีสิทธิได้รับการบวชเป็นบาทหลวง 
(เสรี พงศ์พิศ, 2527) 

การมีบาทหลวงชาวไทยมากขึ้น ท าให้ต่อมามีการปรับตัวทางโครงสร้างการปกครองของ
พระศาสนจักรในประเทศไทยในต าแหน่งพระสังฆราช จากเดิมที่จะเป็นต าแหน่งที่มีแต่มิชชันนารี 
ชาวฝรั่งเศสหรืออิตาลีด ารงต าแหน่ง ได้กลายมาเป็นต าแหน่งของชาวไทยทั้งหมด เช่น พระคาร์นินัล 
ไมเคิล มีชัย กิจบุญชู (พระอัครสังฆราชแห่งกรุงเทพ) พระสังฆราช โรเบิร์ต รัตน์ บ ารุงตระกูล 
(พระสังฆราชแห่งสังฆมณฑลเชียงใหม่) พระสังฆราช ยอแซฟ  เอก ทับปิง (พระสังฆราชแห่ง 
สังฆมณฑลราชบุรี) และพระสังฆราช ลอเรนซ์ คายน์ แสนพลอ่อน (พระสังฆราชแห่งสังฆมณฑล 
ท่าแร-่หนองแสง) เป็นต้น (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์, 2552) 

5.3.4 ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย 

 ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยมีความสัมพันธ์กันมาอย่างยาวนาน โดยเฉพาะช่วงกรุง
รัตนโกสินทร์ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทยมีความสัมพันธ์ที่ใกล้ชิดและสนิทสนมกันมากขึ้น 
เนื่องจากศาสนาคริสต์ได้เข้าไปมีส่วนช่วยสถาบันกษัตริย์ไทยในการพัฒนาประเทศให้เป็นรัฐชาติ
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สมัยใหม่ศาสนาคริสต์จึงได้รับความคุ้มครองจากสถาบันกษัตริย์ไทยให้สามารถอยู่ในสังคมไทยได้อย่าง
สงบสุขได้ แม้ว่ากษัตริย์ไทยจะไม่ได้เข้ารีตมานับถือศาสนาคริสต์ แต่ก็ไม่ได้ต่อต้านศาสนาคริสต์ อีกท้ัง
ยังต้อนรับและเปิดโอกาสให้ศาสนาคริสต์สามารถเผยแพร่ศาสนาในประเทศไทยได้อีกด้วย  

 ซึ่งแนวคิดเรื่องความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกก็ได้เริ่มปรากฏให้เห็นตั้งแต่ในสมัยรัชกาล
ที่ 5 แล้ว จากฎีกาของพระดิฐการภักดี (เซเลสติโน มาเรีย ซาเวีย) ซึ่งเป็นชาวคาทอลิกเชื้อสาย
โปรตุเกสที่ได้เข้ามาเป็นทหารใกล้ชิดกับกษัตริย์ไทยอย่างยาวนานหลายชั่วอายุคน ซึ่งเขามีความ
ต้องการที่จะแปลงชาติเป็นคนไทย 

“ด้วยทรงพระมหากรุณาชุบเกล้าฯ ให้ข้าพระพุทธเจ้ามียศ แลได้รับ
พระราชทานเครื่องราชอิศริยาภรณ์ แลบ าเหน็จในราชการเป็นอเนกประการ  
พระเดชพระคุณเป็นล้นเกล้าฯหาที่สุดมิได้ ข้าพระพุทธเจ้าได้ตั้งใจรับราชการฉลอง
พระเดชพระคุณจนชีวิตหาไม่ แม้ว่าต้นตระกูลของข้าพระพุทธเจ้าก็เกิดใน 
พระราชอาณาจักร แลทั้งปู่แลบิดาข้าพระพุทธเจ้าก็ได้เป็นข้าใต้ฝ่าละอองธุลี  
พระบาทเนื่องมาจนบัดนี้ แลเมื่อทรงพระมหากรุณาโปรดเกล้าฯ พระราชทาน 
ยศศักดิ์และบ าเหน็จในราชการนั้น ข้าพระพุทธเจ้าก็ไม่ได้ขอ แลไม่ได้รับอนุญาต
รัฐบาลโปรตุเกสเป็นอันขาดจากชาติโปรตุเกสตามกฎหมายประเพณีประเทศนั้น
แล้ว แล ข้าพระพุทธเจ้าก็ถือตนอยู่โดยความยินดีอย่างยิ่งว่า เป็นคนไทยแลเป็น 
ข้าทูลละอองธุลีพระบาทอยู่เสมอมา 
  แต่กระนั้น ยังมีค าสอดแคล้วกล่าวว่า ข้าพระพุทธเจ้ายังไม่ได้เป็นคนไทย
แท้ด้วยยังไม่ ได้แนตุราลัยส์ 37แปลงชาติตามกฎหมายส าหรับประเทศนี้  
ข้าพระพุทธเจ้าจึ งมีความเดือนร้อนในข้อนี้ที่ จะเป็นไปได้ เหมือนหนึ่ งว่า 
ข้าพระพุทธเจ้าไม่คิดถึงพระเดชพระคุณที่ทรงพระมหากรุณาชุบเลี้ยงจึงไม่ยอม
เป็นคนไทย 
  เมื่อข้าพระพุทธเจ้าได้ประพฤติตนมีคุณสมบัติที่จะเป็นคนไทยได้ตาม
กฎหมายนานาประเทศทุกประเทศไม่ยกเว้นแล้ว ยังขาดอยู่แต่เพียงที่จะกระท า
การให้ปรากฏเป็นพยานความกตัญญูกตเวที แลความสวามิภักดิ์ในใต้ฝ่าละอองธุลี
พระบาทอันนี้ ข้าพระพุทธเจ้าจึงขอพระราชทานพระบรมราชวโรกาศท าฎีกานี้
ทูลเกล้าฯถวาย ขอพระราชทานพระบารมีปกเกล้าฯ ได้ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ 
ให้ข้าพระพุทธเจ้าแนตุราลัยส์แปลงชาติเป็นชาติไทย โดยความก าเนิดแลความเต็ม

                                           
37การแปลงชาติเป็นคนไทย  



 

 

86 

ใจของข้าพระพุทธเจ้าที่มีจิตคิดถึงพระคุณอยู่เสมอมิได้ขาดควรมิควรสุดแล้วแต่จะ
ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าโปรดกระหม่อม” (วิทยา เวชชาชีวะ, 2554) 

จากฎีกาของพระดิฐการภักดี (เซเลสติโน มาเรีย ซาเวีย) นั้นแสดงให้เห็นว่าชาวคาทอลิกที่
อาศัยอยู่ในประเทศไทยมีความจงรักภักดีต่อสถาบันกษัตริย์เป็นอย่างมาก เนื่องจากความใกล้ชิด  
สนิทสนมและการที่สถาบันกษัตริย์ให้ความคุ้มครองพวกเขามาโดยตลอด นอกจากนี้ค ากล่าวข้างต้น
ยังแสดงให้เห็นว่าแนวคิดเรื่องจิตส านึกความเป็นชาวไทยของชาวคาทอลิกได้เริ่มเกิดขึ้นตั้ งแต่ใน
ขณะนั้นแล้ว 

แต่หลังจากเปลี่ยนแปลงการปกครองในปี พ.ศ. 2475 บทบาทของสถาบันกษัตริย์ก็ลดลงเป็น
อย่างมาก ในช่วงรัชกาลที่ 7 ถึงรัชกาลที่ 8 เนื่องจากอ านาจการบริหารประเทศถูกตกเป็นของ
คณะราษฎร สถาบันกษัตริย์จึงไม่สามารถให้ความคุ้มครองศาสนาคริสต์ได้อย่างเช่นในอดีต ท าให้การ
เบียดเบียนศาสนาในช่วงสงครามอินโดจีนเกิดขึ้นอย่างรุนแรง 

ต่อมาสถาบันกษัตริย์ได้กลับมามีบทบาทขึ้นอีกครั้งในสมัยรัชกาลที่ 9 จากการที่ระบอบการ
ปกครองแบบจอมพลสฤษดิ์ ธนะรัตน์ น าแนวคิดราชาชาตินิยมมาใช้ในการปกครอง โดยระบอบนี้ได้
ใช้การเชิดชูสถาบันกษัตริย์ซึ่งเป็นสถาบันหลักของชาติ  มาสร้างความชอบธรรมให้กับการปกครอง
แบบเผด็จการทหารที่ขาดความชอบธรรมของตน (ทักษ์ เฉลิมเตียรณ, 2552) 

เมื่อสถาบันกษัตริย์กลับขึ้นมามีบทบาทอีกครั้งในสมัยรัชกาลที่ 9 พระเจ้าอยู่หัวภูมิพลฯ ก็ได้
ฟ้ืนฟูความสัมพันธ์กับสถาบันต่าง ๆ โดยเฉพาะสถาบันศาสนาซึ่งเป็นฐานทางอุดมการณ์ส าคัญของ
สถาบันกษัตริย์ไทยมาอย่างยาวนาน ไม่เพียงศาสนาพุทธเท่านั้นแต่ในศาสนารองอ่ืน  ๆ ด้วย โดย
เริ่มต้นที่ทรงวางตนเป็นอัครศาสนูปถัมภกของทุกศาสนา คือการที่ทรงเป็นองค์อุปถัมภ์ศาสนาทุก
ศาสนานั้นเอง อีกท้ังยังทรงพัฒนาความสัมพันธ์กับศาสนาทุกศาสนาในประเทศไทยอีกด้วย 

ส าหรับศาสนาคริสต์ พระเจ้าอยู่หัวภูมิพลฯ ทรงสร้างความสัมพันธ์อันดีกับศาสนาคริสต์มา
โดยตลอดรัชกาลของพระองค์ กล่าวคือทรงให้การอุปถัมภ์ศาสนาคริสต์และเข้าร่วมกิจกรรมของ
ศาสนาคริสต์อยู่เสมอ เช่น การเข้าพบสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 ครั้งที่พระองค์เสด็จเยือน
นครรัฐวาติกัน (อนุชา ไชยเดช, 2557) การที่พระองค์เสด็จไปเป็นประธานเปิดอาคารหอประชุม เดอ 
มงฟอร์ด ณ โรงเรียนเซนคาเบรียล และวัดพระแม่มหาการุณย์ อ.ปากเกร็ด จ.นนทบุรี (กุลชลี เสริม
ทวีทรัพย,์ 2555) และการที่พระองค์ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ ให้สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล
ที่ 2 เสด็จเข้าเฝ้าพระองค์ ในครั้งที่องค์สมเด็จพระสันตะปาปาเสด็จเยือนประเทศไทย ในปี พ.ศ. 
2527 (วรยุทธ กิจบ ารุง, 2537) เป็นต้น ซึ่งแสดงให้เห็นว่าสถาบันกษัตริย์ไทยในรัชกาลที่  9 และ
ศาสนาคริสต์ได้กลับมามีความสัมพันธ์ที่ดีต่อกันเช่นในอดีต (สมัยรัชกาลที่ 4-5) 
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ทั้งนี้การที่สถาบันกษัตริย์ไทยโดยพระเจ้าอยู่หัวภูมิพลฯ และสมเด็จพระนางเจ้าฯ สิริกิติ์  
มีความสัมพันธ์ที่ดีกับนครรัฐวาติกันอย่างเหนียวแน่น มิได้เกิดข้ึนจากการสร้างความเข้าใจกันแต่เพียง
ฝ่ายเดียว แต่เป็นการร่วมมือกันของทั้งสองฝ่ายกลายเป็นความเข้าใจกันระหว่างผู้น า วิเคราะห์จาก
บันทึกความทรงจ าในการตามเสด็จต่างประเทศทางราชการ การเสด็จพระราชด าเนินเยือนนครรัฐ
วาติกัน วันที่ 1 ตุลาคม 2503 พระราชนิพนธ์โดยสมเด็จพระนางเจ้าฯ สิริกิติ์  ซึ่งมีใจความน่าสนใจ 
ดังนี้ 

“เมื่อสันตะปาปาทรงยื่นหัตถ์มา38 พระเจ้าอยู่หัวทรงก้มพระองค์ลงค านับ
แล้วจับพระหัตถ์ ทรงเล่าประทานข้าพเจ้าภายหลังว่าสันตะปาปาทรงเอ้ือมกรมา
ยึดพระองค์ไว้ไม่ให้ทรงก้มต่ าเกินไป เราทั้ง 2 คิดเอาเองว่าเห็นจะเป็นเพราะท่านมี
พระเมตตา ไม่อยากให้เราท าสิ่งใดที่ไม่ถูกต่อศาสนาของเรากระมัง ส่วนข้าพเจ้า
เมื่อท่านส่งพระหัตถ์มาประทาน ก็ถอนสายบัวถวายท่านด้วยความเคารพขณะที่จับ
พระหัตถ์ เราทั้ง 2 เห็นว่านอกจากทรงมีวัยวุฒิแล้ว ยังมีคุณวุฒิซึ่งสาธุชนนับถือกัน
ทั่วโลกอีกด้วย พระบรมศาสดาของเราก็ทรงสอนเราไว้ว่าการบูชาผู้ควรบูชาเป็น
มงคลอย่างยิ่ง สันตะปาปาทรงเป็นบุคคลที่พึงเคารพที่สุด เพียงแต่มองดูท่านก็มี
ความรู้สึกท่านเป็นคนดี บริสุทธิ์เต็มไปด้วยความเมตตากรุณา 

 พระสันตะปาปารับสั่งกับพระเจ้าอยู่หัวเป็นภาษาฝรั่งเศส ทรงคุยกันอยู่
นานเกือบชั่วโมงด้วยเรื่องต่าง ๆ อย่างกว้างขวาง ในที่สุดก็ลงเอยด้วยเรื่องเมืองไทย
และเรื่องพระพุทธศาสนา พระเจ้าอยู่หัวรับสั่งบอกสันตะปาปาว่าท่านทรง
สนับสนุนศาสนาทุกศาสนาในเมืองไทย ในเมืองเราราษฎรมีเสรีที่จะนับถือศาสนา
ต่าง ๆ ตามใจชอบผู้ที่ถือคริสต์นิกายโรมันคาทอลิกก็มีอยู่ไม่น้อย ล้วนเป็นพลเมือง
ที่ดีของชาติ อันเป็นข้อพิสูจน์ว่าถ้าผู้ใดเคร่งอยู่ในศาสนาแล้วศาสนาทุกศาสนาย่อม
สอนมนุษย์ให้เป็นบุคคลที่ดี อยู่ในศีลในสัตย์ด้วยกันทั้งนั้น” (วรยุทธ กิจบ ารุง, 
2552) 

 จะเห็นว่าทั้งผู้น าของไทยและวาติกันต่างให้เกียรติซึ่งกันและกันเป็นอย่างมาก และจากการที่
สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 ได้แสดงความห่วงใยพ่ีน้องชาวคาทอลิกในประเทศไทย แสดงให้
เห็นถึงความกังวลในเรื่องของความไม่เข้าใจกันระหว่างศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ แต่พระเจ้าอยู่หัว
ภูมิพลฯ ได้ตอกย้ าว่าประเทศไทยในรัชสมัยของพระองค์ยินดีที่จะต้อบรับศาสนาคริสต์ และให้
ประชาชนมีเสรีภาพในการนับถือศาสนาต่อไป 

                                           
38สันตปาปา ในความหมายนี้ คือ สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 
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 และสุดท้ายก่อนที่จะสิ้นสุดการเสด็จพระราชด าเนินเยือนนครรัฐวาติกัน วันที่ 1 ตุลาคม 
2503 นี้เองสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 ทรงฝากความปรารถนาดีและพระพรมายังโอรสและ
พระธิดาทุกพระองค์ด้วย และทรงมีพระราชด ารัสต่อ พระเจ้าอยู่หัวภูมิพลฯ และสมเด็จพระนางเจ้าฯ 
สิริกิติ์ ดังนี้ 

 “ข้าพเจ้ารู้สึกปีติซาบซึ้งเป็นอย่างยิ่ง ในการเสด็จมาเยือนของพระองค์ 
เป็นโอกาสให้ข้าพเจ้าได้แสดงความรู้สึกหวังดีเป็นพิเศษต่อประชากรแห่งประเทศ
ไทย บรรดาพระสงฆ์ นักบวช และสัตบุรุษชาวคาอทอลิกผู้เป็นบุตรของข้าพเจ้า 
ต่างไฝ่ใจที่จะได้มีส่วนช่วยเหลือในการนี้ ด้วยกิจการอันเกิดผลรุ่งเรืองและมากมาย
หลายชนิดด้วยกัน เช่น โรงเรียน โรงพยาบาล และสุขศาลา เพ่ือแสดงให้ปรากฏว่า
ตนเองก็กระหายที่จะท างานเช่นบุตรผู้ซื่อสัตย์ เพ่ือความเจริญวัฒนาและความ
รุ่งเรืองของปิตุภูมิของตนในโลกนี้  

 ข้าพเจ้ามีความยินดีที่จะกราบบังคมทูลเฉพาะพระพักตร์พระองค์ว่า 
คาทอลิกได้รับการเคารพและเสรีภาพ ซึ่งเป็นผลของการมองเห็นอนาคตอันเฉียบ
แหลมแห่งข้อก าหนดกฎหมาย และความหวังดีอันน่าชมของบรรดาผู้มีอ านาจ 
ในรัฐ” (วรยุทธ กิจบ ารุง, 2537) 

 ข้อความข้างต้นเป็นเครื่องยืนยันความสัมพันธ์ที่ดีของสถาบันกษัตริย์กับนครรัฐวาติกัน และ
สถาบันกษัตริย์กับคาทอลิกไทยด้วย แต่แล้วเมื่อวันที่ 3 มิถุนายน 2506 ชาวคาทอลิกต้องสูญเสีย
สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 ผู้นําที่มีความสัมพันธ์ที่ดีกับประเทศไทยไปอย่างน่าใจหาย 
ส าหรับในประเทศไทย พระสังฆราชหลุยส์ โชแรง ประมุขมิสซังกรุงเทพฯ ได้ก าหนดให้วันที่  
12 มิถุนายน 2506 เป็นวันถวายมิสซาอุทิศแด่สมเด็จพระสันตะปาปา โดยมีอัครสังฆราช พระสังฆราช 
และพระสงฆ์จ านวนมากมาร่วมพิธี นอกจากนี้ยังมี พลโท พระยาศัลวิธานนิเทศ เป็นผู้แทน
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว พระวรวงศ์เธอ กรมหมื่นพิทยลาภ ประธานองคมนตรี ข้าราชการ และ
คณะทูตจากประเทศต่าง ๆ เข้าร่วมพิธีไว้อาลัยนี้ อีกทั้งยังมีผู้น าจากกรมการศาสนา นายฟุ้ง ศรีวิจารณ์ 
(อธิบดีกรมศาสนา) และผู้น าจากศาสนาพุทธ พระอริยวงศาคตญาณ (สมเด็จพระสังฆราช) นับเป็น
การแสดงออกซึ่งความเข้าใจของสังคมไทยต่อศาสนาคริสต์มากขึ้น และความสัมพันธ์ระดับผู้น าของ
ศาสนาคริสต์และพุทธที่ดียิ่งขึ้น (วรยุทธ กิจบ ารุง, 2537) 

หลังจากการจากไปของสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ที่ 23 ต่อมาสถาบันกษัตริย์ไทยได้มี
โอกาสตอนรับผู้น าของนครรัฐวาติกันอีกครั้ ง  ในการเสด็จเยือนประเทศไทยของสมเด็จ  
พระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ในวันที่ 10-11 พฤษภาคม 2527 ซึ่งการเดินทางครั้งนี้ได้เชื่อม
ความสัมพันธ์ระหว่างผู้น าให้ดีขึ้นอีกครั้ง โดยในการเดือนทางเยือนประเทศไทยในครั้งนี้สมเด็จ  
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พระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ได้เข้าพบทั้ง สถาบันกษัตริย์ รัฐบาล รวมถึงผู้น าศาสนาพุทธอีกด้วย 
โดยมีก าหนดการ ดังนี้ 

วันที่ 10 พฤษภาคม 2527  

14.00 น. เครื่องบินพระนั่งของสมเด็จพระสันตะปาปาและคณะผู้ติดตามถึง ณ ท่าอากาศ
ยานทหาร กองบัญชาการกองทัพอากาศ ดอนเมือง  

15.00 น. เสด็จเข้าเฝ้าฯ พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว ณ พระที่นั่งจักรีมหาปราสาท  
ในพระบรมมหาราชวัง  

16.00 น. เสด็จเข้าเฝ้าสมเด็จพระสังฆราชสกลมหาสังฆปริณายก ณ วัดราชบพิธสถิตมหา
สีมาราม 

16.45 น. เสด็จไปยังสนามศุภชลาศัยสนามกีฬาแห่งชาติ เพ่ือทรงเป็นประธานในพิธีมิสซา
บูชาขอบคุณส าหรับคริตศาสนานิกชนชาวไทย และประทานรางวัลให้แก่ผู้มีผลงานดีเด่นทางด้าน
โทรทัศน์ประจ าปี 2526 

19.30 น. เสด็จไปประทับแรม ณ สถานเอกอัครสมณทูตวาติกัน ถนนสาทรใต้ 

วันที่ 11 พฤษภาคม 2527 

07.30 น. เสด็จไปยังศูนย์อพยพผู้ลี้ภัยชาวอินโดจีน อ.พนัสนิคม จ.ชลบุรี 
11.30 น. เสด็จถึงอาสนวิหารอัสสัมชัญ บางรัก บรรดาพระสงฆ์ นักบวช และฆราวาสชาย-

หญิง คาทอลิกเข้าเฝ้า  
14.30 น. เสด็จไปประกอบพิธิมิสซาบูชาขอบพระคุณ และทรงเป็นประธานในพิธีบวช

พระสงฆ์ใหม่จ านวน 23 องค์ พร้อมกับทรงปิดปีศักดิ์สิทธิ์ส าหรับประเทศไทย ณ สามเณราลัยนักบุญ
ยอแซฟ สามพราน จ.นครปฐม 

19.00 น. เสด็จไปในงานสโมสรสันนิบาตที่รัฐบาล จัดถวายพระเกียรติ ณ ตึกสันติไมตรี 
ท าเนียบรัฐบาล 

20.30 น. เสด็จเยี่ยมโรงพยาบาลเซนต์หลุยส์ ถนนสาทรใต้ เพ่ือประสาทพรผู้ป่วยและเสวย
พระกระยาหารค่ า 

23.00 น. เสด็จจากสถานเอกอัครสมณทูตวาติกันสู่ท่าอากาศยานทหาร กองบัญชาการ
กองทัพอากาศ 

23.59 น. เครื่องบินพระที่นั่งออกจากท่าอากาศยานทหาร กองบัญชาการกองทัพอากาศ 
ดอนเมือง กลับกรุงโรม 
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ส าหรับการเดินทางเยือนประเทศไทยของสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ผู้วิจัย
พบว่ามีข้อสังเกตที่น่าสนใจในถ้อยค ากล่าวของผู้น าศาสนาคริสต์ สถาบันกษัตริย์ รวมถึงรัฐบาลและ
ผู้น าศาสนาพุทธ โดยมีรายละเอียด ดังนี้ 

1) บางส่วนของพระราชด ารัสของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว ในโอกาสที่สมเด็จ 
พระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 เข้าเฝ้า ณ พระที่นั่งจักรีมหาปราสาท วันที่ 10 พฤษภาคม 2527  

“ข้าพเจ้า และพระราชินีมีความปีติชื่นชมยิ่งนักที่ ได้รับพระคุณเจ้า  
ในโอกาสที่เสด็จมาเยือนประเทศของเรา ส านักวาติกันกับประเทศไทย แม้จะมี
ความสัมพันธ์ทางการทูตอย่างสมบูรณ์ไม่นานนัก แต่แท้ที่จริงเราได้ผูกพันอันลึกซึ้ง
ต่อกันมาแล้วช้านาน...การที่ประเทศไทยและชาวไทยยินดีต้อนรับผู้เผยแพร่ศาสนา
ต่าง ๆ ด้วยไมตรีและความจริงใจฉันมิตรทุกสมัยมานั้น เป็นเพราะชาวไทยซึ่งเป็น
พุทธมามกชน มีจิตส านึกมั่นคงอยู่ในกุศลสุจริต และในความเมตตากรุณา เห็นว่า
ศาสนาทั้งปวงย่อมสั่งสอนความดี ให้บุคคลประพฤติปฏิบัติแต่ในทางที่ถูกที่ชอบ  
ที่เป็นโยชน์ให้ใฝ่หาความสงบสุขอย่างผ่องใสให้แก่ชีวิต ทั้งเรายังมีเนติแบบธรรม
เนียมให้ต้อนรับนับถือชาวต่างชาติต่างศาสนาด้วยความเป็นมิตร แผ่ไมตรีแก่กัน
ด้วยเมตตาจิตและด้วยความจริงใจบริสุทธิ์ใจ มิให้ดูแคลนเบียดเบียนผู้ถือสัญชาติ
และศาสนาอ่ืน ด้วยจะเป็นเหตุน าความแตกร้าวและความรุนแรงเดือนร้อนมาให้ 
ดังนี้คริสต์ศาสนาจึงเจริญงอกงามขึ้นได้ในประเทศนี้ ชาวไทยต่างรู้จักและเคารพ
ยกย่ององค์พระสันตะปาปาประมุขแห่งชาวคาทอลิกอย่างสูง ในฐานะบุคคลส าคัญ
ผู้หนึ่ง ผู้แผ่ความสงบร่มเย็นและความสว่างแจ่มใสแก่ชาวโลกถ้วนหน้า” (วรยุทธ 
กิจบ ารุง, 2552; อนุชา ไชยเดช และคณะ, 2552) 

มีรายละเอียดที่น่าสนใจคือการยอมรับความสัมพันธ์ที่ดีของสถาบันกษัตริย์กับวาติกันว่ามีมา
อย่างช้านาน แต่อย่างไรก็ความสัมพันธ์ที่ดีนั้นไม่เกี่ยวกับการที่ชาวไทยจะต้องนับถือคริสต์ แต่ในทาง
กลับกันการที่ชาวไทยนับถือศาสนาพุทธกลับเป็นการดีเช่นกัน เพราะว่าศาสนาพุทธเป็นศาสนาที่มี
จิตใจเมตตา สังคมท่ีเป็นพุทธแบบไทยสามารถเปิดรับศาสนาคริสต์ได้โดยไม่เกิดการเบียดเบียนศาสนา 
นอกจากนี้ชาวไทยก็ยังเชิดชูองค์สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ในฐานะบุคคลส าคัญแก่การ
ยกย่องอีกด้วย 

2) บางส่วนของพระด ารัสของสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ในโอกาสเข้าเฝ้า
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว ณ พระที่นั่งจักรีมหาปราสาท วันที่ 10 พฤษภาคม 2527  
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“ขอถวายพระพรแด่สมเด็จบรมบพิตร…ข้าพเจ้าซาบซึ้ง ชื ่นชมในน้ า 
พระราชหฤทัย ที่ได้ทรงเชิญข้าพเจ้ามาเยือนประเทศอันสวยงามของสมเด็จ  
บรมบพิตร…ด้วยความเคารพและเทิดทูนข้าพเจ้ารู้สึกในพระมหากรุณาธิคุณเป็น
ล้นพ้นที่ได้ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ ให้สมเด็จพระบรมโอรสาธิราชเจ้าฟ้า  
มหาวชิราลงกรณ์ สยามมกุฎราชกุมาร เป็นผู้แทนพระองค์ในการต้อนรับข้าพเจ้า 
ที่ท่าอากาศยาน 

 ข้าพเจ้าถือว่าการเยี่ยมเยือนครั้งนี้ เป็นการเชิดชูความสัมพันธ์อันยืนนาน 
และเปี่ยมด้วยมิตรไมตรีระหว่างประเทศไทยกับนครรัฐวาติกัน…ประวัติความเป็น
ไทของประเทศไทยและจิตตารมณ์โอบอ้อมอารี เอ้ือเฟ้ือเกื้อกูล อันเลื่องชื่อของ
ประเทศไทย เป็นความมุ่งมั่นปรารถนาอันลึกซึ้งของครอบครัวมนุษยชาติ ในอันที่
จะเจริญชีวิตอยู่ในสันติ ในความสามัคคีกลมเกลียวและในความเป็นพ่ีน้อง 
โดยเฉพาะการที่สมเด็จบรมบพิตรทรงเคารพสิทธิของมนุษยชนในด้านเสรีภาพทาง
ศาสนานั้น น าเกียรติมาสู่ประเทศของสมเด็จบรมบพิตรอย่างยิ่ง” (วรยุทธ กิจบ ารุง
, 2552; อนุชา ไชยเดช และคณะ, 2552) 

มีรายละเอียดที่น่าสนใจคือสถาบันกษัตริย์ได้ให้เกียรติกับทางวาติกันเป็นอย่างมากโดยโปรด
เกล้าฯ ให้สมเด็จพระบรมโอรสาธิราชฯ เสด็จไปต้อนรับสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2  
ที่สนามบิน และในการเสด็จเยี่ยมเยือนในครั้งนี้ก็เป็นเหมือนการรักษาความสัมพันธ์อันดีระหว่าง
ประเทศไทยและนครรัฐวาติกันต่อไป นอกจากนี้ยังแสดงความเห็นต่อประเทศไทยของสมเด็จ 
พระสันตะปาปาฯ ว่าเป็นประเทศที่ให้เสรีภาพในการนับถือศาสนาต่อประชาชนอย่างแท้จริง 

3) บางส่วนของสุนทรพจน์ของ ฯพณฯ พลเอกเปรม ติณสูลานนท์ นายกรัฐมนตรี ในงาน
สโมสรสันนิบาตเพื่อถวายพระเกียรติแด่สมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ณ ตึกสันติไมตรี วันที่ 
11 พฤษภาคม 2527  

“ในนามของรัฐบาลไทย…เรามีความปลื้มปิติอย่างยิ่งที่พระคุณเจ้าเสด็จมา
ประทับกลางสันนิบาตของบรรดาข้าราชการชั้นผู้ใหญ่ของไทย และคณะทูตานุทูต
ผู้ทรงเกียรติทั้งหลาย การเสด็จเยือนประเทศไทยของพระคุณเจ้า ซึ่งเป็นครั้งแรก
ขององค์สมเด็จพระสันตะปาปานี้ ถือว่าเป็นสิ่งส าคัญยิ่งส าหรับประชาชนชาวไทย
ทั้งปวง 

นับแต่โบราณกาลสมัยมา คนไทยได้ยึดหลักเสรีภาพแห่งการนับถือศาสนา 
พระมหากษัตริย์ไทยทุกพระองค์ทรงเป็นอัครศาสนูปถัมภก ทั้งนี้ย่อมหมายความ
ว่าพระมหากษัตริย์ของไทยซึ่งทรงเป็นพุทธมามกะนั้น พระราชทานพระบรม
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ราชูปถัมภ์แก่กิจกรรมทางศาสนาต่าง ๆ ของพสกนิกรของพระองค์โดยมิได้ทรง
ล าเอียง ด้วยเหตุนี้พลเมืองของราชอาณาจักรนี้ซึ่งนับถือศาสนาต่างกัน จึงอยู่
ร่วมกันอย่างสันติสุข ด้วยความเคารพนับถือและเข้าอกเข้าใจกัน ในการปฏิบัติ
ภารกิจทางศาสนาในประเทศไทยนั้น คณะพระธรรมจาริกโรมันคาทอลิกสามารถ
เผยแพร่ศาสนาของตนได้อย่างเสรีตลอดมาเป็นเวลากว่า 400 ปี ส่วนบาทหลวง 
พระธรรมจาริก และฆราวาส ศาสนิกชนผู้นับถือศาสนาคริสต์ นิกายโรมันคาทอลิก
ทั้งหลายก็ได้มีส่วนช่วยเกื้อกูลตอบสนองเป็นอย่างมากต่อการสร้างความ
เจริญก้าวหน้า และการพัฒนาสังคมไทยหลายด้านหลายสาขาด้วยกัน” (อนุชา 
ไชยเดช และคณะ, 2552) 

มีรายละเอียดที่น่าสนใจคือ นี่เป็นเหตุการณ์ส าคัญของเมืองพุทธอย่างประเทศไทยที่ได้
ต้อนรับผู้น าศาสนาคริสต์ การต้อบรับอันอบอุ่นนี้แสดงให้เห็นว่าผู้น าโดยเฉพาะรัฐบาลและสถาบัน
กษัตริย์ดูแลปกครองชาวคาทอลิกในประเทศไทยให้สามารถด ารงอยู่อย่างสงบ และไม่มีการบังคับ  
การนับถือศาสนา ท าให้ทุกศาสนาอยู่ร่วมกันอย่างสันติ 

4) บางส่วนของพระด ารัสของสมเด็จพระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 ประทานแก่รัฐบาล 
ทูตานุทูต และผู้น าศาสนา ณ ท าเนียบรัฐบาล กรุงเทพฯ วันที่ 11 พฤษภาคม 2527  

“ความสัมพันธ์ฉันมิตร ซึ่งมีอยู่ระหว่างนครรัฐวาติกันและราชอาณาจักร
ไทยนั้น ด ารงอยู่นับย้อนหลังไปได้ในประวัติศาสตร์เป็นเวลากว่า 300 ปี มาแล้วใน 
พ.ศ. 2212 ในรัชสมัยของสมเด็ จพระนารายณ์มหาราช สถานภาพแห่ ง
ความสัมพันธ์ทางการทูตปัจจุบัน สะท้อนให้เห็นถึงความไว้วางใจซึ่งกันและกัน  
ซึ่งมีอยู่ระหว่างนครรัฐวาติกันกับประเทศไทย เป็นการให้ความมั่นใจอย่างพอเพียง
แก่รัฐบาลไทยว่า ไม่มีการขัดแย้งในระดับใด ๆ ระหว่างความเป็นพลเมืองไทยที่
ซื่อสัตย์ ซื่อตรงต่อประเทศของตน พระศาสนจักรถือว่าเป็นหน้าที่ส าคัญประการ
หนึ่งที่จะแสวงหาหนทางแห่งความเข้าใจกันและความร่วมมือกันอย่างสันติระหว่าง
ชนชาติต่าง ๆ  

ข้าพเจ้าขอกล่าวถืงบรรดาผู้แทนศาสนาและธรรมประเพณีต่าง ๆ ซึ่งได้ให้
เกียรติมาร่วมอยู่ในประชุมค่ านี้ การที่เขามาร่วมด้วยนี้ย่อมเป็นสักขีพยานถึงความ
มั่นใจร่วมกันในหน้าที่ท่ีจะเข้าใจอย่างแจ่มแจ้งถึงคุณค่าของชีวิตมนุษย์ในด้านจิตใจ 
จากแง่มุมนี้จะเห็นได้ทันทีว่า ความพยายามเป็นหนึ่งเดียวของศาสนาคริสตชนและ
สมาชิกศาสนาที่มิใช่คริสตชนในภารกิจแห่งการประนีประนอมระหว่างบุคคลและ
กลุ่มต่าง ๆ ให้มีความเข้าใจซึ่งกันและกันนั้น สามารถเป็นเนื้อหาแห่งผลผลิตของ
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การท างานร่วมกัน นี่เป็นความจริงอย่างแท้จริง ด้วยว่าความพยายามเหล่านั้นเป็น
การตอบรับสัญชาตญาณพ้ืนฐานของจิตมนุษย์” (อนุชา ไชยเดช และคณะ, 2552) 

มีรายละเอียดที่น่าสนใจคือ ยืนยันว่าในระดับผู้น าของประเทศไทยและนครรัฐวาติกันนั้นมี
ความเข้าใจกันอย่างดี และเห็นการร่วมมือกัน การเข้าใจกันในระดับผู้น าศาสนาด้วย  การให้เกียรติ
มาร่วมงานของฝ่ายพุทธศาสนา แสดงถึงความเข้าใจกันอย่างแท้จริง 

หากกล่าวโดยสรุปจากเนื้อหาของถ้อยค ากล่าวทั้งหมดของผู้น าศาสนาคริสต์ สถาบันกษัตริย์ 
รวมถึงรัฐบาลและผู้น าศาสนาพุทธ จะพบว่าเป็นการสร้างวาทกรรมร่วมในการที่จะบอกว่าศาสนา
คริสต์สามารถด ารงอยู่ในประเทศไทยได้อย่างสงบแล้ว ไม่มีการกล่าวถึงปัญหาการเบียดเบียนศาสนา
ในครั้งก่อนที่เกิดขึ้นอีก เช่น ในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม เป็นต้น ความร่วมมือในลักษณะนี้ไม่
สามารถเกิดข้ึนได้หากปราศจากการรักษาความสัมพันธ์ที่ดี 

ซึ่งความสัมพันธ์ที่ดีดังกล่าวมีส่วนช่วยอย่างมากในสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก 
เนื่องจากในการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกจ าเป็นต้องอาศัยการจินตกรรมความเป็น
พลเมืองภายใต้กรอบการเคารพและเชิดชูสถาบันกษัตริย์ด้วย ซึ่งกรอบคิดดังกล่าวถือเป็นจินตกรรม
หลักของความเป็นไทยที่จะต้องเคารพและเชิดชูสถาบันกษัตริย์ ดังนั้นการปรับตัวของศาสนาคริสต์ใน
สร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก ศาสนาคริสต์จึงต้องเข้าไปมีส่วนช่วยในการช่วยสร้าง
อุดมการณ์สถาบันกษัตริย์ด้วย 

ศาสนาคริสต์จึงกลายมาเป็นศาสนาหนึ่งที่มีความส าคัญมากขึ้นต่อการสร้างอุดมการณ์เชิดชู
สถาบันกษัตริย์ ตัวอย่างเช่น 

1) “การจัดพิธีอาเศียรวาทในวันพ่อและวันแม่แห่งชาติที่วัด” ดังค ากล่าวของบาทหลวงวิบูลย์ 
ลิมปนวุฒิ  ที่ว่า “การจัดงานวันพ่อวันแม่ที่วัดแต่ละแห่ง เราไม่ต้องรอให้ใครมาสั่ง พวกเราจะรู้กันดี
อยู่แล้วว่าต้องจัด...ใกล้ ๆ วันที่ 12 สิงหา และ 5 ธันวา ของทุกปี เราจะติดรูปของพระองค์ท่านเพ่ือ
เป็นการสรรเสริญ ในวันงานเราจะมีการสวดอวยพระพร ผู้น าวัดแต่ละแห่งจะน ากล่าวบทอาเศียรวาท
และร่วมกันร้องเพลงสรรเสริญพระบารมี” (วิบูลย์ ลิมปนวุฒิ, 2557) ซึ่งแสดงให้เห็นว่าชาวคาทอลิก
ในประเทศไทยทุกคนให้ความส าคัญและต้องการแสดงถึงความเคารพสถาบันกษัตริย์  โดยกิจกรรมนี้
ทุกวัดจะจัดขึ้นพร้อมกันในทุก ๆ ปี   

2) “การจัดพิธีมิสซาในวโรกาสที่พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวรัชกาลที่ 9 ทรงครองสิริราช
สมบัติครบ 25 ปี” ในวันที่ 9 มิถุนายน พ.ศ. 2514 คณะกรรมการสภาฆราวาสคาทอลิกแห่งประเทศ
ไทย ในสภาประมุขบาทหลวงโรมันคาทอลิกแห่งประเทศไทย จัดพิธีมิสซาบูชาขอบพระคุณเพ่ือเฉลิม
พระเกียรติและแสดงความจงรักภักดี ณ สวนลุมพินี กรุงเทพฯ (สภาประมุขบาทหลวงโรมันคาทอลิก
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แห่งประเทศไทย, 2550) นอกจากนี้แต่ละวัดจะจัดพิธีมิสซาถวายพระพรชัยมงคลแด่พระเจ้าอยู่และ
พระราชินีทุกปี 

3) “การจัดการประชุมลูกเสือคาทอลิกโลก ครั้งที่ 1 ในประเทศไทย” (คาทอลิกแห่งประเทศ
ไทย, 2555) ในการจัดการประชุมในครั้งนี้ นอกจากจะช่วยสร้างความสามัคคีให้กับชาวคาทอลิกแล้ว 
ศาสนาคริสต์ได้สอดแทรกการเชิดชูพระบาทสมเด็จพระมงกุฎเกล้าเจ้าอยู่หัวที่ทรงเป็นผู้ริเริ่มก่อตั้ง
ลูกเสือไทย และการเชิดชูพระเจ้าอยู่หัวภูมิพลฯ ที่พระองค์ทรงสืบสานและพัฒนากิจการลูกเสือไทย
จนเจริญรุ่งเรืองมากข้ึน  

4) “การให้ความส าคัญกับสถาบันกษัตริย์ในหนังสือที่จัดท าโดยวัดของศาสนาคริสต์” (นิมิตร 
อานามนารถ, 2552) กลไกส าคัญในการสร้างอุดมการณ์สถาบันกษัตริย์ผ่านหลักการท าหนังสือของ
ศาสนาคริสต์ โดยศาสนาคริสต์มีความเชื่อว่าอ านาจที่มาจากพระเจ้าสุดท้ายก็จะต้องกลับไปสู่พระเจ้า 
หลักการท าหนังสือของวัดก็เช่นกัน “จุดมุ่งหมายของการท าหนังสือก็เพ่ือให้คนอ่านแล้วเป็นคนดี 
ดังนั้นการจัดเรียงหน้าของหนังสือก็มีส่วนส าคัญ โดยหน้าแรกรองจากปกต้องให้พระเจ้าน ามาก่อน
(พระเยซู แม่พระ) หน้าถัดไปเป็นผู้น าทางศาสนา (โป๊ป พระฆังฆราช) และหน้าถัดไปจึงต่อด้วยผู้น า
บ้านเมือง (สถาบันพระมหากษัตริย์) หลังจากนั้นจึงเข้าสู่เนื้อหาของหนังสือ และหน้าสุดท้ายควรเป็น
รูปพระเจ้าหรือรูปนักบวชในคณะนั้น ๆ” (ประสาน พงศ์ศิริพัฒน์, 2557) ซึ่งจะเห็นว่ามีการยึดโยง
อ านาจของสถาบันกษัตริย์ไทยไว้กับพระเจ้าในศาสนาคริสต์ด้วย 

5) “การน้อมน าปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียงมาใช้ในชีวิตประจ าวัน” โดยจะพบว่าศาสนาคริสต์
ได้น าปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียงมาผสมผสานกับการใช้ชีวิตประจ าวันของตนโดยเฉพาะด้านสังคม  
ชาวคาทอลิกจะต้องใส่ใจและรับผิดชอบสังคมร่วมกันกับพ่ีน้องต่างศาสนาร่วมโลก ซึ่งเป็นประชากร
ของพระเจ้าเหมือนกัน ซึ่งมีนัยว่าชาวคาทอลิกจะเป็นคริสตชนที่ดีไม่ได้หากไม่ใส่ใจสังคม (สภาประมุข
บาทหลวงโรมันคาทอลิกแห่งประเทศไทย, 2550) นอกจากนี้ยังได้มีการอบรมเกี่ยวกับการน า
เศรษฐกิจพอเพียงมาปรับใช้ในการด าเนินชีวิตทุกวันอาทิตย์แรกของเดือน ที่ส านักงานใต้ร่มพระบารมี 
เขตบางรัก กรุงเทพฯ (กีรติ บุญเจือ, 2557) 

การที่ศาสนาคริสต์ได้มีส่วนช่วยในการสร้างอ านาจความชอบธรรมของสถาบันกษัตริย์ 
นอกจากจะเป็นประโยชน์โดยตรงให้กับสถาบันกษัตริย์แล้ว ยังส่งผลดีต่อการด ารงอยู่ในสังคมไทยของ
ศาสนาคริสต์เองด้วย เนื่องจากกิจกรรมเหล่านี้จะช่วยท าให้เกิดการยอมรับศาสนาคริสต์ในสังคมไทย 
เพราะว่าโดยปกติแล้วส าหรับวัฒนธรรมของสังคมไทย การเคารพและให้ความส าคัญกับสถาบัน
กษัตริย์ถือเป็นเรื่องที่ดีงามและควรปฏิบัติ การที่ศาสนาคริสต์ปฏิบัติตามธรรมเนียมของสังคมไทย
เช่นนี้จึงมีส่วนช่วยให้ศาสนาคริสต์สามารถผสมกลมกลืนเป็นส่วนหนึ่งของสังคมไทยไปด้วย  
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กล่าวโดยสรุปเราจะเห็นได้ถึงความสัมพันธ์ที่ยาวนานระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์
ไทยตั้งแต่ศาสนาคริสต์เริ่มเข้ามาเผยแพร่ศาสนาในประเทศไทยจนถึงปัจจุบัน ซึ่งพบว่าศาสนาคริสต์
ไม่สามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างราบรื่น หากไม่ได้รับการอุปถัมภ์จากสถาบันกษัตริย์  
ในปัจจุบันจะพบว่าศาสนาคริสต์มีการปรับตัวเพ่ือให้เข้ากับสังคมไทยมากขึ้น ผ่านการสนับสนุน
อุดมการณ์ของสถาบันกษัตริย์ โดยการท าหน้าที่เป็นส่วนหนึ่งในกลไกการเสริมสร้างสถานะและการ
ด ารงอยู่ให้กับสถาบันกษัตริย์ผ่านพิธีกรรมและสัญลักษณ์ต่าง ๆ ในศาสนา ซึ่งในด้านของตัวสถาบัน
กษัตริย์เองก็ได้ให้ความส าคัญกับศาสนาคริสต์เพ่ิมมากขึ้นเช่นกัน ในการเข้าร่วมกิจกรรมของศาสนา
คริสต์และการให้ความอุปถัมภ์ศาสนาคริสต์นั้นเอง 

5.4 ผลจากการปรับตัวของศาสนาคริสต์ในประเทศไทย 

การปรับตัวของศาสนาคริสต์เข้ากับสถาบันกษัตริย์ในการเชิดชูและรักษาอุดมการณ์ของ
สถาบันกษัตริย์ โดยเฉพาะในรัชกาลที่ 9 นี้และผลจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 น ามาซึ่งการ
ปรับตัวของศาสนาคริสต์ในประเทศไทยที่กล่าวมาท้ังหมด จะเห็นได้ว่าชาวคาทอลิกมีความพยายามใน
การสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองขึ้นมาอีกชุดหนึ่งในรูปแบบของพลเมืองชาวคาทอลิกไทย เพ่ือให้
สอดรับกับจินตกรรมความเป็นพลเมืองของรัฐไทย ซึ่งเป็นส่วนส าคัญที่ท าให้ศาสนาคริสต์สามารถ
ด ารงอยู่ในสังคมได้อย่างสงบสุข 

อย่างไรก็ตามแม้ชาวคาทอลิกจะพยายามผสมผสานวัฒนธรรมไทยกับศาสนาคริสต์อย่างไรแต่
ก็มีบางส่วนที่ไม่สามารถผสมผสานให้เข้ากันได้ อีกทั้งชาวคาทอลิกเองก็ยังติดกับภาพลักษณ์ของ
ศาสนาคริสต์ในแบบตะวันตกอยู่ การปรับเปลี่ยนศาสนาคริสต์ในลักษณะแบบไทยจึงเป็นสิ่งใหม่ที่ไม่
เคยเกิดขึ้นมาก่อน ซึ่งในการปรับตัวหลาย ๆ อย่างของศาสนาคริสต์ก็เป็นเหมือนการลองผิดลองถูก 
บางอย่างสามารถท าได้ส า เร็จดี  แต่หลายอย่างก็ ไม่ประสบความส าเร็จเลยเช่นกัน เช่น  
การเปลี่ยนแปลงเครื่องดนตรีและท านองการร้องเพลงจากแบบตะวันตกมาเป็นแบบไทย (ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์, 2552) 

“ประมาณราว ปี พ.ศ. 2513 หลังจากการสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 
พระศาสนจักรในประเทศไทยได้เปลี่ยนแปลงไปหลายอย่างเพ่ือให้สามารถ
ผสมผสานกับสังคมไทย โดยเริ่มมีการหันมาใช้เครื่องดนตรีไทยมาบรรเลงเพลงใน
การท าพิธีมิสซา เช่น การน าฆ้อง ระนาด ซออู้ ซอด้วง มาใช้ เป็นต้น แทนการใช้
เครื่องดนตรีสากล เช่น เปียโน กีตาร์ เป็นต้น แต่ภายหลังก็ไม่ประสบความส าเร็จ 
เพราะชาวคาทอลิกไทยส่วนใหญ่เห็นว่าการใช้เครื่องดนตรีไทยไม่เหมาะกับการท า
พิธีของศาสนาคริสต์” (สุรชัย ชุ่มศรีพันธุ์, 2558) 
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ดังนั้นการพยายามปรับเปลี่ยนศาสนาคริสต์ในลักษณะแบบไทยจึงต้องค านึงถึงความ
เหมาะสมด้วย เพราะว่าการเปลี่ยนแปลงบางอย่างก็ไม่สามารถท าได้ นอกจากนี้การพยายามปรับตัว
ให้เข้ากับสังคมไทยของศาสนาคริสต์ยังถูกมองว่าเป็นการเบียดเบียนศาสนาพุทธด้วย เช่นในการใช้ค า
เรียกแทนพระสงฆ์ของศาสนาคริสต์ที่ใช้บางค าเรียกเหมือนศาสนาพุทธ เช่น การเรียกต าแหน่งผู้น า
ศาสนาในประเทศไทยของศาสนาคริสต์และศาสนาพุทธที่เรียกว่า “สังฆราช” เหมือนกัน เป็นต้น  
ท าให้ชาวพุทธแนวอนุรักษ์นิยมเข้าใจว่าศาสนาคริสต์ต้องการจะกลืนศาสนาพุทธโดยการใช้ค า
เลียนแบบศาสนาพุทธ  

พวกชาวพุทธแนวอนุรักษ์นิยมจึงได้ตอบโต้การผสมผสานศาสนาคริสต์กับความเป็นไทย  
โดยการที่พวกปัญญาชนชาวพุทธในกรมการศาสนาและราชบัณฑิตยสถานได้ประชุมตกลงกัน ให้ทาง
กรมการศาสนาประกาศใช้บัญญัติค าศัพท์ทางศาสนาคริสต์ใหม่ไม่ให้เหมือนกับศาสนาพุทธ (ชัยยนต์ 
ประดิษฐศิลป์, 2552) โดยได้บัญญัติศัพท์ใหม ่ดังนี้ 

1) คุณพ่อผู้ประมุขมิสซัง เดิมเรียกว่าสังฆราช ให้เรียกใหม่ว่า มุขนายกมิสซัง 
2) คุณพ่อผู้ช่วยประมุขมิสซัง เดิมเรียกว่า อุปสังฆราช ให้เรียกใหม่ว่า ผู้ช่วยมุขนายกมิสซัง 
3) คุณพ่อผู้ปกครองวัด เดิมเรียกว่า เจ้าอาวาส ให้เรียกใหม่ว่า อธิการวัด 
4) ผู้บวชเป็นคุณพ่อ เดิมเรียกว่า พระสงฆ์ ให้เรียกใหม่ว่า คุณพ่อ 
5) ผู้เตรียมบวชเป็นพระสงฆ์ เดิมเรียกว่า สามเณร ให้เรียกใหม่ว่า เสมินาร์ 
6) เขตปกครองคาทอลิก เดิมเรียกว่า สังฆมณฑล ให้เรียกใหม่ว่า เขตมิสซัง 

แต่อย่างไรก็ตาม แม้กรมการศาสนาจะประกาศใช้บัญญัติค าศัพท์ทางศาสนาคริสต์ใหม่  
แต่ชาวคาทอลิกก็จะใช้ค าเหล่านี้เฉพาะติดต่อกับราชการเท่านั้น ส่วนในชีวิตประจ าวันพวกเขาก็ยังคง
ใช้ค าศัพท์ในการเรียกกันแบบเดิมอยู่ เนื่องจากค าเหล่านี้เป็นค าที่ชาวคาทอลิกใช้กันมาอย่างยาวนาน
จนเกิดเป็นความเคยชินแล้ว (พุฒิพงศ์ พุฒตาลศรี, 2558) 

นอกจากนี้ตัวแทนฝ่ายพระสงฆ์ในพุทธศาสนาที่มองว่าศาสนาคริสต์ก าลังเข้ามาเบียดเบียน
ศาสนาพุทธคือ พระโสภณคณาภรณ์ ท่านได้เขียนหนังสือที่ชื่อว่า “แผนการท าลายพระพุทธศาสนา” 
ในปี พ.ศ. 2526 เป็นหนังสือที่เขียนขึ้นเพ่ือตอบโต้การพยายามผสมผสานศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคม
และวัฒนธรรมของไทย เช่น ท่านได้วิจารณ์การเขียนบทความของกลุ่มคาทอลิกในหนังสือพิมสยามรัฐ
รายวันฉบับประจ าวันที่ 27 ตุลาคม  2525 ในหัวข้อ “อย่าท าเรื่องเล็กให้เป็นเรื่องใหญ่” ว่าเป็นการ
ตกใจเกินแก่เหตุของศาสนาคริสต์มากกว่าที่กลัวว่าจะมีการบัญญัติให้ศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ า
ชาติ การออกมาเขียนบทความเช่นนี้ยิ่งจะท าให้เกิดเป็นสงครามศาสนา และเป็นการดูหมิ่นศาสนา
พุทธ เป็นต้น นอกจากนี้ท่านยังมีแนวคิดว่าชาวคาทอลิกในประเทศไทยไม่ได้มีใจให้อาณาจักรไทย  
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แต่มีใจให้กับนครรัฐวาติกัน ท าให้ชาวคาทอลิกบางคนพร้อมที่จะบิดเบือน ย่ ายี ดูหมิ่นพระพุทธเจ้า 
(พระโสภณคณาภรณ์ , 2526) แต่เหตุการณ์ความไม่เข้าใจกันดังกล่าว ก็ได้สงบลงเมื่อสมเด็จ 
พระสันตะปาปายอห์น ปอล ที่ 2 เสด็จเยือนประเทศไทย และได้เข้าเฝ้าฯ สมเด็จพระสังฆราชสกล
มหาสังฆปริณายก ณ วัดราชบพิธสถิตมหาสีมาราม ในวันที่ 10 พฤษภาคม 2527 (อนุชา ไชยเดช 
และคณะ, 2552) 

กล่าวโดยสรุปการกีดกันศาสนาคริสต์ดังกล่าวนั้น เกิดจากความกลัวของกลุ่มอนุรักษ์นิยม 
ชาวพุทธที่มองว่าศาสนาคริสต์ก าลังด าเนินการกลืนศาสนาพุทธในประเทศไทย ดังนั้นพวกเขาจึง
พยายามแสดงให้เห็นว่าชาวไทยควรนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว โดยพวกเขาได้มีข้อเสนอที่
ส าคัญระดับชาติที่จะท าให้ชาวไทยหันมานับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว คือการเสนอให้มีการ
ระบุศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ าชาติในรัฐธรรมนูญ ปี พ.ศ. 2550 มีการรวมตัวกันของพระเถระ
ผู้ใหญ่ องค์กรศาสนาพุทธ รวมทั้งองค์กรทางสังคมสงเคราะห์ทั่วประเทศ เป็นการชุมนุมอย่างสงบ 
โดยมีการประท้วงอดหารและนอนในโลงศพ (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ และโชติสา ขาวสนิท, 2551)  
โดยพวกเขาอ้างว่าสังคมไทยแต่โบราณเป็นสังคมชาวพุทธ พระมหากษัตริย์ตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบันก็
ทรงเป็นพุทธมามกะและให้การอุปถัมภ์พระพุทธศาสนามาโดยตลอด หากไม่บัญญัติพุทธศาสนาเป็น
ศาสนาประจ าชาติก็อาจท าให้ศาสนาอ่ืนเข้ามาเผยแพร่ศาสนาในประเทศไทยมากข้ึน ซึ่งการที่ชาวไทย
นับถือศาสนาแตกต่างกันหลายศาสนาอาจท าให้เกิดความขัดแย้งในอนาคต (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ 
และโชติสา ขาวสนิท, 2551) 

ดังนั้นกลุ่มอนุรักษ์นิยมชาวพุทธจึงได้รวมตัวกันชุมนุมเพ่ือเรียกร้องให้สมาชิกสภาร่าง
รัฐธรรมนูญ ปี พ.ศ. 2550 แปรญัตติบรรจุศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ าชาติ แต่อย่างไรก็ตามการ
เคลื่อนไหวเพ่ือบัญญัติให้พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาประจ าชาติของคนกลุ่มนี้ก็ไม่สามารถประสบ
ความส าเร็จ เนื่องจากเป็นการเคลื่อนไหวจากกลุ่มอนุรักษ์นิยมชาวพุทธเพียงล าพัง อีกทั้งยังขาดการ
สนับสนุนจากรัฐบาล และสถาบันกษัตริย์ซึ่งเป็นสถาบันหลักที่ส าคัญของประเทศ ซึ่งเห็นว่าไม่ควร
บังคับประชาชนในการนับถือศาสนา 

โดยจะเห็นได้จากพระด ารัสของสมเด็จพระนางเจ้าสิริกิติ์พระบรมราชินีนาถในการยืนยัน
นโยบายการให้เสรีภาพในการนับถือศาสนาของประชาชนในวันเฉลิมพระชนมพรรษาของพระองค์
ท่าน ในวันที่ 12 สิงหาคม พ.ศ. 2550 และการประกาศใช้รัฐธรรมนูญปี พ.ศ. 2550 ของรัฐบาลที่ยัง
คงไว้ซึ่งบัญญัติการให้ประชาชนมีสิทธิเสรีภาพในการนับถือศาสนาเช่นเดิม (ชัยยนต์ ประดิษฐศิลป์ 
และโชติสา ขาวสนิท, 2551) สองเหตุการณ์ดังกล่าวจึงเป็นเครื่องยืนยันอย่างชัดเจนถึงความเห็นของ
รัฐบาลและสถาบันกษัตริย์ที่ไม่ต้องการให้ระบุศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ าชาติในรัฐธรรมนูญ 
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5.5 การสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย (imagined 
communities of Catholics in Thai society) 

ความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกเป็นกระบวนการที่ต้องใช้เวลาในการสร้างการยอมรับ 
เพราะในความรู้สึกของคนไทยที่มีต่อชาวคาทอลิกนอกจากความรู้สึกถึงความแตกต่างระหว่างเชื้อชาติ
แล้ว ยังมีความแตกต่างและความขัดแย้งในเรื่องความเชื่อด้วย เนื่องจากคนไทยถูกท าให้มีความผูกพัน
กับศาสนาพุทธมาอย่างยาวนาน ซึ่งเป็นผลจากการก าหนดแนวทางของชนชั้นน าที่ต้องการใช้ศาสนา
พุทธเป็นฐานในการสร้างอ านาจความชอบธรรมในการปกครองประเทศ โดยเราจะเห็นว่าความเชื่อ
และวัฒนธรรมของสังคมไทยไม่สามารถแยกศาสนาพุทธออกไปได้เลย ท าให้การยอมรับศาสนาอ่ืน
ของสังคมไทยจะเป็นไปได้ยากหากไม่ได้รับการสนับสนุนจากชนชั้นน า 

ในความพยายามเป็นส่วนหนึ่งของสังคมไทย ศาสนาคริสต์ได้พยายามสร้างจินตกรรมความ
เป็นไทยในแบบชาวคาทอลิกขึ้นมาอีกชุดหนึ่ง เพ่ือให้สอดรับกับจินตกรรมความเป็นไทยของรัฐ  
โดยแบ่งการท างานออกเป็น 2 ส่วนหลัก คือ การสร้างความทรงจ าใหม่ และการท าให้ลืมความทรงจ าเก่า 
(ความพยายามลบความทรงจ า) 

การสร้างความทรงจ าใหม่ เป็นส่วนที่ส าคัญในการสร้างจิตส านึกความเป็นไทยของ 
ชาวคาทอลิก โดยการสร้างจิตส านึกนี้จะกระท าผ่าน 2 สถาบัน คือ โรงเรียนและวัด โดยโรงเรียนจะ
ท าการสอนในเรื่องจิตส านึกในความเป็นพลเมืองไทยโดยตรงให้กับนักเรียน และวัดจะท าการสอนใน
เรื่องจิตส านึกความเป็นพลเมืองทางอ้อมผ่านค าสอนและกิจกรรมของวัด จากการปลูกฝังความเป็น
พลเมืองไทยของทั้งสองสถาบันนี้จะท าให้ชาวคาทอลิกมีความเป็นพลเมืองไทยตามแบบที่รัฐต้องการ 

ส่วนการท าให้ลืมความทรงจ าเก่า เป็นงานที่สร้างขึ้นเพ่ือลบล้างหรือท าให้ลืมประวัติศาสตร์ที่
ไม่ควรจดจ า เช่น การเบียดเบียนศาสนาคริสต์ในช่วงสงครามอินโดจีน เป็นต้น ซึ่งถูกท าให้ลืมจากการ
ท ากิจกรรมและการสอดแทรกความเป็นพลเมืองไทยผ่านค าสอนของวัด 

ดังนั้นในการสร้างหรือการท าให้ลืมความทรงจ าของชาวคาทอลิก จึงเป็นเครื่องมือที่ส าคัญ
ของศาสนาคริสต์ในการร่วมมือกับรัฐไทย เพ่ือสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยของชาวคาทอลิก
ให้เป็นหนึ่งเดียวกับจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยของรัฐไทยในอนาคต ซึ่งในปัจจุบันจะพบว่าเมื่อ
ชาวคาทอลิกถูกสร้างความทรงจ าให้เหมือนกับชาวไทยทั่วไปแล้ว ท าให้ไม่เกิดความขัดแย้งระหว่าง
ชาวไทยพุทธกับชาวไทยคริสต์อย่างเช่นในอดีตอีก ส่งผลให้ชาวไทยคริสต์สามารถอยู่ร่วมกับสังคมไทย
ได้อย่างปกติสุข 
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5.6 สรุป 

ในช่วงรัชกาลที่ 9 ศาสนาคริสต์ได้เริ่มปรับตัวเข้ากับสังคมไทยได้ดีขึ้น จากผลของการ
สังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 ที่ได้ปรับเปลี่ยนแนวคิดของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทยได้มากขึ้น  
โดยศาสนาคริสต์ได้พัฒนาชุดวาทกรรม 4 ประการ คือ 1) โรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก  
(งานด้านโรงเรียนคาทอลิกโดดเด่นกว่างานด้านโรงพยาบาล เนื่องจากโรงพยาบาลของศาสนาคริสต์  
ในประเทศไทยส่วนใหญ่จะเป็นของโปรเตสแตนท์มากกว่าคาทอลิก) 2) บทบาทการพัฒนาสังคม และ
ช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์ 3) การปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย และ 4) 
ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย ในสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก 

 โดยมีโครงสร้างโอกาสทางการเมืองที่เอ้ือต่อการปรับตัวของชาวคาทอลิกในสังคมไทย 
ภายในประเทศ 4 ประการ คือ 1) ศาสนาคริสต์ได้รับการยอมรับว่าเป็นศาสนาหนึ่งที่ถูกต้องตาม
กฎหมาย ซึ่งอยู่ภายใต้การดูแลของกรมการศาสนา กระทรวงวัฒนธรรม 2) รัฐบาลไม่ได้กีดกันเสรีภาพ
ในการนับถือศาสนาของประชาชน อีกทั้งสิทธิเสรีภาพในการนับถือศาสนาของประชาชนได้ถูกระบุไว้
ตามรัฐธรรมนูญของไทยด้วย 3) การอุปถัมภ์จากสถาบันกษัตริย์ ทรงวางตนเป็นอัครศาสนูปถัมภก
ของทุกศาสนา และ 4) การร่วมมือกับรัฐไทยในการแก้ไขความขัดแย้งทางการเมืองในปี พ.ศ. 2557 
และโครงสร้างโอกาสทางการเมืองภายนอกประเทศ 3 ประการ คือ 1) การสิ้นสุดลงของลัทธิล่าอาณา
นิคมตะวันตกของฝรั่งเศส และปัญหาสงครามอินโดจีนฝรั่งเศส 2) การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 และ 
3) การร่วมมือกับรัฐไทยในการเผชิญหน้ากับลัทธิคอมมิวนิสต์ 

ซึ่งผลจากการด าเนินการและโครงสร้างโอกาสทางการเมืองดังกล่าวของศาสนาคริสต์ได้ส่งผล
ให้เกิดการยอมรับความเป็นพลเมืองทางสังคมของชาวคาทอลิกมากยิ่งขึ้น ดังนั้นชนชั้นน าไม่ว่าจะเป็น
รัฐบาลหรือสถาบันกษัตริย์จึงให้ความคุ้มครองและร่วมมือกันกับศาสนาคริสต์ในการสร้างฐานอ านาจ
ทางอุดมการณ์ในการปกครองประเทศในอนาคต ท าให้ในปัจจุบันไม่พบปัญหาการเบียดเบียนศาสนา
คริสต์ที่รุนแรงขึ้นอีก 
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บทท่ี 6  

บทสรุป 

จากผลการวิจัยความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทย พบว่าการสร้างความเป็น
พลเมืองของชาวคาทอลิก เกิดจากการต่อสู้ทางวาทกรรมระหว่างศาสนาคริสต์และศาสนาพุทธ  
โดยส าหรับประเทศไทยที่สถาบันกษัตริย์รวมทั้งชนชั้นน าต่างก็ได้ร่วมกันสร้างวาทกรรมความเป็น
พลเมืองไทยในแบบพุทธ ท าให้ความเป็นพลเมืองไทยถูกหลอมรวมเข้ากับศาสนาพุทธอย่างแยกไม่ออก 
จนท าให้วาทกรรม “ความเป็นพลเมืองไทยคือความเป็นพุทธ” กลายเป็นวาทกรรมหลักของสังคมไทย  

ชาวคาทอลิกที่นับถือศาสนาคริสต์จึงต้องพยายามสร้างพ้ืนที่ความเป็นพลเมืองของ 
ชาวคาทอลิกในสังคมไทย โดยศาสนาคริสต์ได้ต่อต้านชุดวาทกรรมความเป็นพลเมืองแบบพุทธที่
ครอบง าสังคมไทยอยู่ โดยใช้โอกาสที่ได้ใกล้ชิดกับสถาบันกษัตริย์และชนชั้นน า เช่น การเป็นผู้น าใน
การพัฒนาความรู้ทางตะวันตก การสอนหนังสือ เป็นต้น เพ่ือสร้างวาทกรรมความเป็นพลเมืองของ
คาทอลิก อย่างไรก็ตามการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาอทอลิกเป็นไปอย่างไม่ราบลื่นนัก   
คือมีบางช่วงที่สามารถมีบทบาทเข้ามาก าหนดวาทกรรมร่วมกับผู้มีอ านาจ และบางช่วงที่โดนโจมตี
อย่างรุนแรงโดยวาทกรรมของฝ่ายพุทธร่วมกับผู้มีอ านาจ 

ดังนั้นสถานภาพความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยจึงจะต่างกันไปในแต่ละช่วง
สมัย ขึ้นอยู่กับปัจจัยเอ้ือและอุปสรรคที่เกิดขึ้น เพ่ือให้เห็นถึงกระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของ
ชาวคาทอลิก ผู้วิจัยได้เน้นการศึกษาในช่วงประวัติศาสตร์ที่ส าคัญ 3 ช่วง คือ 1) ความเป็นพลเมือง
ของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วง รัชกาลที่ 4 – การเปลี่ยนแปลงการปกครอง พ.ศ. 2475 2) ความ
เป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงการสร้างชาติสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม และ 3) 
กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงรัชกาลที่ 9 โดยมีรายละเอียดโดย
สรุป ดังนี้ 

1) ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วง รัชกาลที่ 4 – การเปลี่ยนแปลง
การปกครอง พ.ศ. 2475 

ศาสนาคริสต์ได้เข้ามามีความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์เป็นอย่างมากในช่วงรัชกาลที่ 4 
สืบเนื่องมาจนถึงช่วงก่อนเปลี่ยนแปลงการปกครองใน พ.ศ. 2475 โดยในช่วงแรกศาสนาคริสต์ได้เข้า
มาเป็นผู้แทนของประเทศไทยในการติดต่อกับต่างประเทศและน าความรู้สมัยใหม่เข้ามาในช่วงเวลา
ของการพัฒนารัฐชาติสมัยใหม่ เช่น งานด้านการทูตและการค้า งานด้านวิทยาศาสตร์ งานด้านการ



 

 

101 

รักษาพยาบาล และงานด้านการตั้งโรงเรียนและการสอนภาษา เป็นต้น ซึ่งการท างานด้านต่างนี้ ๆ  
มีส่วนช่วยในการสร้างวาทกรรมความรู้สมัยใหม่ของศาสนาคริสต์ 

 นอกจากนี้การมีความสัมพันธ์ที่ดีระหว่างศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ช่วยให้ศาสนาคริสต์
สามารถด ารงอยู่ในสังคมไทยได้อย่างสงบสุข และส่งผลดีต่อการสร้างความเป็นพลเมืองของ 
ชาวคาทอลิกด้วย โดยพบว่าบาทหลวงได้มีบทบาทส าคัญในการช่วงสร้างวาทกรรมความสัมพันธ์ที่ดี
ต่อสถาบันกษัตริย์ด้วย ดังนี้ 

1. “พระสังฆราชปัลเลอกัวส์กับรัชกาลที่ 4” จากการแลกเปลี่ยนความรู้ต่างประเทศและ
มิตรภาพที่จริงใจ ท าให้รัชกาลที่ 4 ทรงเปิดโอกาสให้ศาสนาคริสต์สามารถเผยแพร่ศาสนาได้โดย
เสรีภาพ 

2. “พระสังฆราชเวย์กับรัชกาลที่ 5” พระสังฆราชเวย์ได้เข้าขัดขวางเรือรบของฝรั่งเศสที่เข้า
มาปิดปากอ่าวไม่ให้ยิงปืนใหญ่ถล่มกรุงเทพฯ ส่งผลให้รัชกาลที่ 5 ทรงมองชาวคาทอลิกเป็นคนไทย
เพราะว่าได้ช่วยเหลือประเทศไทย 

 จากความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์นี้เอง ส่งผลให้รัชกาลที่ 6 เมื่อทรงออกกฎหมาย
สัญชาติจึงไม่ได้วางเงื่อนไขกีดกันความเป็นพลเมืองไทยชาวคาทอลิก ท าให้ชาวคาทอลิกซึ่งเป็น 
คนต่างชาติหรือลูกครึ่งไทยต่างชาติได้รับสัญชาติไทยทั้งหมดในเวลาต่อมา แม้ว่าในช่วงนี้แรกศาสนา
คริสต์จะปรับตัวโดยการสร้างวาทกรรมการน าความรู้สมัยใหม่ ความสัมพันธ์ที่ดีกับสถาบันกษัตริย์  
ซึ่งช่วยในการสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก แต่ศาสนาพุทธก็ได้ตอบโต้การเริ่มเข้ามามี
บทบาทในสังคมไทยในความขัดแย้งระหว่าง หนังสือปุชฉาวิสัชนาของศาสนาคริสต์ และ หนังสือแสดง
กิจจานุกิจของศาสนาพุทธ ซึ่งถือเป็นการตอบโต้ทางวาทกรรมของศาสนาพุทธ 

ดังนั้นแม้ชาวคาทอลิกจะได้รับความเป็นพลเมืองทางกฎหมายแล้ว แต่สังคมไทยยังไม่ได้
ยอมรับพวกเขาเข้ามาเป็นส่วนหนึ่งในวาทกรรมความเป็นพลเมืองไทย เนื่องจากชาวไทยถูกปลูกฝัง
วาทกรรมความเป็นพลเมืองไทยคือการนับถือศาสนาพุทธมาอย่างยาวนานตั้งแต่สมัยอยุธยา มองว่า
ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของชาติตะวันตกที่จะเข้ามาท าลายศาสนาพุทธ ชาวไทยต้องร่วมมือกัน
ต่อต้านศาสนาคริสต์ นอกจากนี้ในสมัยรัชกาลที่ 5 ไทยได้เกิดความขัดแย้งกับฝรั่งเศสในเหตุการณ์  
ร.ศ. 112 ยิ่งท าให้ชาวไทยมองว่าศาสนาคริสต์เป็นศาสนาของฝรั่งเศสและเป็นพวกเดียวกับฝรั่งเศส จึง
ท าให้ชาวไทยมีความเกลียดชังศาสนาคริสต์ไปด้วย 
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2) ความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงการสร้างชาติสมัยจอมพล  
ป. พิบูลสงคราม 

ในช่วงนี้ชาวคาทอลิกถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง หลังจากการหมดอ านาจลงของ

สถาบันกษัตริย์เมื่อจอมพล ป. พิบูลสงคราม ด าเนินนโยบายชาตินิยมประกอบกับปัจจัยภายนอกที่เกิด

สงครามอินโดจีนซึ่งไทยมีความขัดแย้งกับฝรั่งเศส ท าให้ศาสนาคริสต์ถูกมองว่าเป็นศาสนาของพวก

ฝรั่งเศส และถูกโยงว่าเป็นพวกเดียวกับฝรั่งเศสที่จะเข้ามายึดประเทศไทย 

การเบียดเบียนศาสนาในครั้งนี้รุนแรงถึงขั้นมีการปิดวัด เผาท าลายรูปเคารพ และบีบบังคับให้
พวกเขาเปลี่ยนมานับถือศาสนาพุทธ ผู้ใดที่ไม่เปลี่ยนก็จะถูกลงโทษหรือถูกขังคุกโดยข้อหาเป็นสายสืบ
ของฝรั่งเศสดังนั้นการเบียดเบียนจึงเป็นอุปสรรคส าคัญที่ท าให้การสร้างความเป็นพลเมืองของ 
ชาวคาทอลิกหยุดชะงักลง โดยเกิดจากวาทกรรมหลักท่ีท าให้เกิดการเบียดเบียนศาสนาที่รุนแรง ดังนี้  

1. “การด าเนินนโยบายชาตินิยมของรัฐบาลจอมพล ป. พิบูลสงคราม” น ามาซึ่งการบังคับใช้
นโยบายความเป็นเอกภาพทางศาสนา โดยการสนับสนุนให้ประชาชนนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนา
เดียว  

2. “ความขัดแย้งกันระหว่างธรรมวิทยาแห่งพลเมืองของศาสนาพุทธและศาสนาคริสต์ ”  
ซึ่งเป็นสาเหตุส าคัญที่ท าให้ชาวไทยมองศาสนาคริสต์ว่าเป็นศาสนาของพวกตะวันตกที่ไม่ เหมาะกับ
สังคมไทย โดยเฉพาะการเป็นศาสนาของพวกล่าอาณานิคม 

3. “กรณีพิพาทอินโดจีนระหว่างไทยกับฝรั่งเศส” ซึ่งเป็นฉนวนส าคัญสุดท้ายที่ท าให้เกิดการ
เบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง 

แม้จะถูกเบียดเบียนศาสนาอย่างรุนแรง แต่ชาวคาทอลิกได้ตอบโต้โดยการสร้างวาทกรรมว่า
ชาวคาทอลิกก็มีความส านึกเป็นคนไทยเหมือนคนพุทธ การนับถือศาสนาที่ต่างกันไม่ได้ส่งผลต่อความ
เป็นพลเมืองไทย นับถือศาสนาคริสต์ก็เป็นพลเมืองไทยได้ 

3) กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองของคาทอลิกในสังคมไทยในช่วงรัชกาลที่ 9 

 สถาบันกษัตริย์เริ่มกลับมามีบทบาทอีกครั้งในรัชกาลที่ 9 และได้ฟ้ืนฟูความสัมพันธ์กับ
สถาบันต่าง ๆ ไม่เพียงฟ้ืนฟูศาสนาพุทธ แต่รวมถึงศาสนาคริสต์ด้วยทีท่รงรับเป็นองค์อุปถัมภ์ อีกท้ังยัง
ทรงพัฒนาความสัมพันธ์ที่ดีกับศาสนาคริสต์ให้ดียิ่งขึ้นมาก 

ศาสนาคริสต์เองก็ได้มีการปรับตัวให้เข้ากับสังคมไทย จากการปรับตัวตามการสังคายนา
วาติกันครั้งที่ 2 ของศาสนาคริสต์ในประเทศไทย ส่งผลให้ศาสนาคริสต์สามารถปรับตัวเข้ากับ
สังคมไทยได้ดีขึ้น โดยมุ่งเป้าหมายเพ่ือให้เกิดการยอมรับศาสนาคริสต์เป็นส่วนหนึ่งของสังคมไทย  
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ในการปรับตัวที่ส าคัญศาสนาคริสต์ได้พยายามสร้างจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยในแบบ 
ชาวคาทอลิกขึ้นมาอีกชุดหนึ่ง ให้สอดคล้องกับจินตกรรมความเป็นพลเมืองไทยของรัฐ ซึ่งเป็นการ
ผสมผสานศาสนาคริสต์ให้เข้ากับความเป็นไทย และเป็นการพยายามแสดงให้เห็นว่าศาสนาคริสต์ไม่ได้
เป็นศาสนาเฉพาะของชาวยุโรป แต่เป็นศาสนาสากลที่เหมาะสมกับชาวไทยด้วย 

ดังนั้นชาวคาทอลิกจึงเริ่มได้รับการยอมรับความเป็นพลเมืองไทยผ่านปรากฎการณ์ในการ
พยายามสร้างวาทกรรมที่ส าคัญในการปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย ดังนี้  

1. “โรงพยาบาลและโรงเรียนคาทอลิก” มิชชันนารีได้เข้ามาตั้งโรงพยาบาล โดยเปิดบริการ
ให้แก่ชาวไทยทั้งท่ีเป็นคาทอลิกและไม่ได้เป็นคาทอลิก ก็เหมือนกับการที่พระผู้เป็นเจ้าทรงรักและดูแล
มนุษย์ทุกคนโดยไม่เลือกศาสนา โรงพยาบาลคาทอลิกก็จะรักและดูแลพวกเขาโดยไม่เลือกศาสนา
เช่นกัน แม้ว่าพวกเขาจะยังไม่เชื่อในพระเจ้าก็ตาม และโรงเรียนคาทอลิกมีชื่อเสียงอย่างมากในการ
ฝึกอบรมนักเรียนให้เป็นคนดีและมีคุณภาพที่สอดคล้องกับความต้องการของรัฐ เนื่องจากความเข้มข้น
ขององค์ความรู้ทางวิชาการสมัยใหม่ การสร้างระเบียบวินัยส าหรับนักเรียน และการสอน
ภาษาต่างประเทศ โดยเฉพาะภาษาอังกฤษ ซึ่งภายหลังนักเรียนเหล่านี้ได้กลายมาเป็นชนชั้นน าไทย 
หัวสมัยใหม่ของประเทศ 

2. “บทบาทการพัฒนาสังคม และช่วยเหลือคนด้อยโอกาสของศาสนาคริสต์” ศาสนาคริสต์
ได้เข้ามาช่วยเหลือคนที่ตกทุกข์ได้ยาก โดยการก่อตั้งสถานศึกษาอาชีพแก่คนยากจน การก่อตั้งมูลนิธิ
สงเคราะห์เด็กก าพร้า ก่อตั้งโรงเรียนส าหรับผู้พิการทางสายตา ก่อตั้งบ้านพักคนชรา รวมถึงคนที่  
พ้นโทษจากสถานกักกันและคนเหล่านี้ไร้ญาติพ่ีน้องด้วย ซึ่งมีผลอย่างมากต่อความเข้าใจศาสนาคริสต์
มากขึ้นของสังคมไทย และเป็นกิจกรรมที่เปิดโอกาสให้สังคมไทยได้รู้จักพระเจ้า 

3. “การปรับตัวของศาสนาคริสต์ให้เข้ากับสังคมไทย” เป็นการผสมผสานศาสนาคริสต์เข้ากับ
ความเป็นไทย ซึ่งมีส่วนส าคัญอย่างมากต่อการสร้างจินตกรรมความเป็นไทยของศาสนาคริสต์ โดยจะ
เห็นได้จากการผสมผสานศิลปวัฒนธรรมแบบไทย การปรับภาษาบทสวด และการบวชบาทหลวง 
ชาวไทย 

4. “ศาสนาคริสต์กับสถาบันกษัตริย์ไทย” ชาวคาทอลิกจ าเป็นต้องอาศัยการจินตกรรมความ
เป็นพลเมืองภายใต้กรอบการเคารพและเชิดชูสถาบันกษัตริย์ด้วย ซึ่งกรอบคิดดังกล่าวถือเป็น 
จินตกรรมหลักของความเป็นไทยที่จะต้องเคารพและเชิดชูสถาบันกษัตริย์ ดังนั้นการปรับตัวของ
ศาสนาคริสต์ในสร้างความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิก ศาสนาคริสต์จึงต้องเข้าไปมีส่วนช่วยในการ
ช่วยสร้างอุดมการณ์สถาบันกษัตริย์ด้วย 
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เมื่อชาวคาทอลิกสามารถสร้างพ้ืนที่วาทกรรมความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกใน
สังคมไทยได้แล้ว ศาสนาพุทธที่เป็นวาทกรรมหลักจึงออกมาตอบโต้ศาสนาคริสต์อีกครั้ง  โดยพวก 
ชาวพุทธแนวอนุรักษ์นิยมได้ตอบโต้การผสมผสานศาสนาคริสต์กับความเป็นไทย เช่น การใช้ค าเรียก
แทนพระสงฆ์ของศาสนาคริสต์ที่ใช้บางค าเรียกเหมือนศาสนาพุทธท าให้เข้าใจว่าต้องการจะกลืน
ศาสนาพุทธโดยการใช้ค าเลียนแบบ 

ดังนั้นพวกเขาจึงพยายามแสดงให้เห็นว่าชาวไทยควรนับถือศาสนาพุทธเพียงศาสนาเดียว 
โดยเสนอให้มีการระบุศาสนาพุทธเป็นศาสนาประจ าชาติในรัฐธรรมนูญ ปี พ.ศ. 2550 แต่ก็ไม่ได้รับ
การสนับสนุนจากรัฐบาลและสถาบันกษัตริย์ โดยวิเคราะห์จากพระด ารัสของสมเด็จพระนางเจ้าสิริกิติ์
พระบรมราชินีนาถในการยืนยันนโยบายการให้เสรีภาพในการนับถือศาสนาของประชาชนในวันเฉลิม
พระชนมพรรษาของพระองค์ท่าน ในวันที่ 12 สิงหาคม พ.ศ. 2550 และการประกาศใช้รัฐธรรมนูญปี 
พ.ศ. 2550 ของรัฐบาลที่ยังคงไว้ซึ่งบัญญัติการให้ประชาชนมีสิทธิเสรีภาพในการนับถือศาสนาเช่นเดิม 

 กล่าวโดยสรุปความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกในสังคมไทยเกิดจากการปะทะกันของ 
วาทกรรมความเป็นพลเมืองกระแสหลักกับความเป็นพลเมืองกระแสรอง สังคมไทยซึ่งถูกครอบง าโดย
วาทกรรมพลเมืองพุทธ ท าให้กระบวนการสร้างความเป็นพลเมืองคริสต์จึงเกิดขึ้นไม่ง่ายนัก ตัวแสดง
ทางสังคมของทั้งฝ่ายศาสนาคริสต์และฝ่ายศาสนาพุทธจึงเป็นตัวส าคัญในการก าหนดนิยาม
ความหมาย รวมถึงสถานภาพของความเป็นพลเมืองของชาวคาทอลิกให้แตกต่างกันเป็นในแต่ละช่วงสมัย 
โดยมีปัจจัยภายในและภายนอก เช่น การมีเสรีภาพในการนับถือศาสนา ความสัมพันธ์กับสถาบัน
กษัตริย์ การสิ้นสุดลงของสงครามอินโดจีนฝรั่งเศส การสังคายนาวาติกันครั้งที่ 2 เป็นต้น เป็นตัวช่วย
สนับสนุนให้วาทกรรมความเป็นพลเมืองคริสต์เกิดข้ึนได้ง่ายหรือยาก 
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