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บทคัดย่อ 

บทความวิชาการนี้มีเจตจำนงมุ่งเน้นการศึกษาพุทธศิลป์ในบริบทประวัติศาสตร์ โดย

การสำรวจความสัมพันธ์ระหว่างการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศาสนา 

พุทธศิลป์มีความสำคัญเป็นพิเศษในการสื่อสารหลักธรรมและการแสดงออกทางศาสนา โดย

การสร้างสรรค์ศิลปะพุทธศาสนาเริ่มต้นจากการตีความคำสอนทางศาสนาในรูปแบบของ

สัญลักษณ์และประติมากรรมต่าง ๆ เช่น พระพุทธรูปในปางต่าง ๆ เช่น ปางมารวิชัยและปาง

ประทานอภัย การศึกษาเกี่ยวกับพุทธศิลป์ในบริบทนี้ไม่เพียงแต่ช่วยให้เราเข้าใจความหมายที่

ซ่อนอยู่เบื้องหลังสัญลักษณ์ทางศาสนา แต่ยังเป็นการเปิดเผยถึงการสร้างเอกลักษณ์ทางศาสนา

และวัฒนธรรมที่มีความสำคัญในสังคมพุทธ การศึกษานี้ยังช่วยให้เราเห็นภาพรวมของการ

พัฒนาของพุทธศิลป์ในช่วงเวลาต่าง ๆ และบทบาทของศิลปะในการเผยแพร่และสืบสาน
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Abstract 

This academic article aims to focus on the study of Buddhist art within 

a historical context by exploring the relationship between creativity and 

religious expression in Buddhism. Buddhist art plays a particularly significant 

role in conveying doctrinal principles and religious expression through the 

creation of symbols and sculptures, such as the various postures of the 

Buddha, including the Mara Vijaya Mudra and Abhaya Mudra. Studying Buddhist 

art in this context not only helps us understand the meanings hidden behind 

religious symbols but also reveals the creation of religious and cultural 

identities that are significant in Buddhist societies. This study also provides a 

comprehensive view of the development of Buddhist art across different 

periods and the role of art in propagating and preserving the teachings of the 

Buddha. 

Keywords: Creativity, History, Buddhist Art. 

 

บทนำ 

พุทธศิลป์เป็นศิลปะที่มีความสำคัญอย่างยิ่งในประวัติศาสตร์ เนื่องจากเป็นการ

แสดงออกถึงความเชื่อและค่านิยมทางศาสนาพุทธที่ได้รับการสืบทอดมาหลายศตวรรษ พุทธ

ศิลป์เป็นศิลปะที่เกิดขึ้นจากความเชื่อและค่านิยมทางศาสนาพุทธโดยมีบทบาทสำคัญในการ

สื่อสารและแสดงออกถึงหลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า นับตั้งแต่พระพุทธศาสนาได้

เผยแพร่จากชมพูทวีปไปยังส่วนต่าง ๆ ของโลก พุทธศิลป์ได้พัฒนาและเปลี่ยนแปลงตาม

สภาพแวดล้อมทางวัฒนธรรมและสังคมของแต่ละพ้ืนที่ การศึกษาพุทธศิลป์จึงไม่เพียงเป็น

การศึกษาเกี่ยวกับรูปแบบทางศิลปะเท่านั้น แต่ยังเป็นการศึกษาเกี่ยวกับการแสดงออกทาง
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ศาสนาและการตีความคำสอนทางพุทธศาสนาผ่านสัญลักษณ์และภาพลักษณ์ต่าง ๆ ที่ศิลปิน

พุทธได้สร้างสรรค์ขึ้นมา วิวัฒนาการของพุทธศิลป์เริ่มต้นจากการสื่อสารธรรมะผ่านสัญลักษณ์

ที่เรียบง่ายในยุคแรก ๆ เช่น ธรรมจักรและต้นโพธิ์ ซึ่งเป็นสัญลักษณ์ที่แสดงถึงการตรัสรู้ของ

พระพุทธเจ้า ต่อมาเมื่อพุทธศาสนาแพร่หลายมากขึ้น การสร้างสรรค์รูปแบบทางศิลปะก็มี

ความซับซ้อนและหลากหลายมากขึ้น โดยมีการนำเอาลักษณะเฉพาะทางวัฒนธรรมของแต่ละ

พ้ืนที่เข้ามาผสมผสานร่วมกัน เช่น การสร้างพระพุทธรูปที่มีลักษณะแตกต่างกันไปตามบริบท

และความเชื่อของผู้คนในสังคมตามภาคพ้ืนภูมิภาคต่าง ๆ เช่น อินเดีย ศรีลังกา ไทย พม่า และ

จีน (Snellgrove, 1987; Coomaraswamy, 1956) การสร้างสรรค์ทางศิลปะในพุทธศิลป์นั้น

ไม่เพียงแต่เป็นการสร้างงานศิลปะที่มีความงามเท่านั้น แต่ยังเป็นการแสดงออกถึงความเชื่อทาง

ศาสนาที่ลึกซ้ึง โดยศิลปินพุทธได้รับแรงบันดาลใจจากคำสอนทางศาสนาและประเพณีปฏิบัติใน

การสร้างสรรค์งานศิลปะ เช่น การสร้างพระพุทธรูป การแกะสลักภาพเล่าเรื่องจาก

พระไตรปิฎก และการสร้างวัดวาอารามที่เป็นสถานที่สำคัญทางศาสนา (Gombrich, 1996; 

Huntington, 1985) การแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์นั้นปรากฏชัดเจนในรูปแบบของ

ศิลปะที่สื่อถึงหลักธรรมทางพุทธศาสนา โดยเฉพาะอย่างยิ่งในงานศิลปะที่ เกี่ยวข้องกับ

พระพุทธเจ้า เช่น พระพุทธรูปในท่าต่าง ๆ ที่แสดงถึงเหตุการณ์สำคัญในพระชนมชีพของ

พระองค์ หรือภาพวาดที่บรรยายถึงชาดกหรือเรื่องราวในพระไตรปิฎก (Behrendt, 2004; 

Williams, 2009) ศิลปะเหล่านี้ ไม่ เพียงแต่ เป็นการแสดงออกทางศิลปะ แต่ยังเป็นการ

แสดงออกถึงความเคารพและศรัทธาต่อพระพุทธเจ้าและหลักธรรมคำสอนของพระองค์  ดังนั้น 

การศึกษาพุทธศิลป์ในประวัติศาสตร์จึงมีความสำคัญอย่างยิ่งในการทำความเข้าใจถึง

กระบวนการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนาผ่านศิลปะ ซึ่งสะท้อนถึงพัฒนาการทาง

วัฒนธรรมและความเชื่อของชุมชนพุทธในแต่ละยุคสมัย การศึกษาเชิงลึกเกี่ยวกับพุทธศิลป์จะ

ช่วยให้เราสามารถเข้าใจความซับซ้อนของศิลปะพุทธและบทบาทที่มีต่อสังคมและวัฒนธรรมได้

ดียิ่งขึ้น 

พุทธศิลป์มีความสำคัญอย่างยิ่งทั้งต่อพุทธศาสนาและสังคมในหลายมิติ ในทาง

ศาสนา พุทธศิลป์ไม่เพียงแค่เป็นศิลปะที่สะท้อนถึงความงามและความสามารถในการ
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สร้างสรรค์ของมนุษย์ แต่ยังเป็นเครื่องมือสำคัญในการสื่อสารและเผยแพร่หลักธรรมคำสอน

ของพระพุทธเจ้า งานศิลปะเชิงพุทธ เช่น พระพุทธรูป จิตรกรรมฝาผนัง และสถาปัตยกรรม

ทางศาสนา มีบทบาทสำคัญในการสร้างความเข้าใจและเสริมสร้างศรัทธาในพระพุทธศาสนาแก่

ผู้ปฏิบัติเพ่ือช่วยให้พวกเขาเชื่อมโยงกับคำสอนทางจิตวิญญาณของพระพุทธเจ้าได้อย่างลึกซึ้ง 

(Coomaraswamy, 1956) ในด้านสังคม พุทธศิลป์มีบทบาทในการรวมศูนย์และสร้าง

เอกลักษณ์ให้กับชุมชนพุทธ ศิลปะทางศาสนา เช่น วัดวาอารามและพระพุทธรูป มักจะเป็น

ศูนย์กลางของชุมชนซึ่งเป็นสถานที่ที่ผู้คนมารวมตัวกันเพ่ือปฏิบัติศาสนกิจและทำกิจกรรมทาง

สังคม นอกจากนี้ พุทธศิลป์ยังสะท้อนถึงความเจริญรุ่งเรืองทางวัฒนธรรมของชุมชนในแต่ละยุค

สมัย การสร้างสรรค์และการอนุรักษ์พุทธศิลป์ยังเป็นการสืบทอดวัฒนธรรมและประเพณีที่

สำคัญจากรุ่นสู่รุ่น ทำให้พุทธศิลป์เป็นสิ่งที่ช่วยเชื่อมโยงระหว่างอดีตและปัจจุบัน (Snellgrove, 

1987) อีกท้ัง พุทธศิลป์ยังมีบทบาทในการสร้างสรรค์ความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาและการเมือง 

โดยเฉพาะในสมัยที่พระมหากษัตริย์หรือผู้ปกครองใช้ศิลปะพุทธเป็นเครื่องมือในการเสริมสร้าง

อำนาจและสถานะทางการเมืองของตนเอง เช่น การสร้างวัดหรือเจดีย์ที่ยิ่งใหญ่เพ่ือแสดงถึง

ความศรัทธาและความศักดิ์สิทธิ์ของตนเอง การสนับสนุนและส่งเสริมพุทธศิลป์จากผู้ปกครอง

ยังช่วยเสริมสร้างความเข้มแข็งให้กับสถาบันพุทธศาสนาในสังคม (Gombrich, 1996) ดังนั้น 

พุทธศิลป์จึงเป็นองค์ประกอบสำคัญที่ช่วยสืบสานและเสริมสร้างพุทธศาสนาให้เข้มแข็งทั้งใน

ด้านการแสดงออกทางศาสนา การสร้างเอกลักษณ์ทางวัฒนธรรม และการสนับสนุนจาก

ภาครัฐบาลและผู้มีอำนาจหรือมีบารมใีนสังคม 
 

ประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิ 

สุวรรณภูมิเป็นดินแดนที่มีความสำคัญทางประวัติศาสตร์และวัฒนธรรมในภูมิภาค

เอเชียตะวันออกเฉียงใต้ โดยเป็นศูนย์กลางของการแพร่กระจายพุทธศาสนาและวัฒนธรรม

พุทธไปยังภูมิภาคต่าง ๆ พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิมีการพัฒนาและวิวัฒนาการอย่างต่อเนื่องตั้งแต่

ยุคแรกเริ่มจนถึงปัจจุบัน โดยได้รับอิทธิพลจากวัฒนธรรมอินเดียและศรีลังกา บทความนี้จะ

ศึกษาประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิ รวมถึงการวิเคราะห์บทบาท
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ของศิลปะเหล่านี้ต่อพุทธศาสนาและสังคมในภูมิภาคนี้ และพุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิมีการพัฒนา

และวิวัฒนาการมาอย่างต่อเนื่องจากยุคแรกเริ่มจนถึงยุคปัจจุบัน โดยได้รับอิทธิพลจากศิลปะ

อินเดีย ศรีลังกา และวัฒนธรรมท้องถิ่น การศึกษาประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์

ในภูมิภาคนี้ไม่เพียงแต่ช่วยให้เราเข้าใจถึงความเจริญรุ่งเรืองทางศิลปะและวัฒนธรรมในอดีต 

แต่ยังช่วยสร้างความเข้าใจในบทบาทของศิลปะเหล่านี้ในการสื่อสารและแสดงออกทางศาสนา

พุทธในสังคมสุวรรณภูม ิตามลำดับดังนี้ 

1. พุทธศิลป์ในยุคแรกเริ่ม (ศตวรรษที่ 3-6) 

พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิเริ่มต้นขึ้นในช่วงศตวรรษที่ 3-6 โดยได้รับอิทธิพลจากศิลปะ

อินเดียยุคคุปตะและศิลปะอมราวดี ตัวอย่างสำคัญของพุทธศิลป์ในยุคนี้คือพระพุทธรูปและ

สถาปัตยกรรมทางศาสนาที่พบในบริเวณที่ปัจจุบันคือประเทศไทยและเมียนมาร์ (ธีรยุทธ พ้ืน

ผักหวาน, 2551) พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะเฉพาะที่สะท้อนถึงความเรียบง่ายและความสงบ

สุข เช่น พระพุทธรูปศิลาสีเทาที่พบในวัดพระปฐมเจดีย์ ซึ่งมีลักษณะเป็นแบบคุปตะผสมกับ

แบบอมราวดี (ประเสริฐ เทพศรี, 2548) 

2. พุทธศิลป์ในยุคทวารวดี (ศตวรรษที่ 6-11) 

ยุคทวารวดีเป็นช่วงเวลาที่พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิเจริญรุ่งเรืองมากท่ีสุด โดยมีศิลปะที่

ได้รับอิทธิพลจากศิลปะอินเดียตอนใต้ เช่น ศิลปะปัลลวะและศิลปะคุปตะ พระพุทธรูปในยุคนี้

มีลักษณะที่เด่นชัด เช่น พระพุทธรูปปางประทานอภัย ซึ่งพบมากในบริเวณภาคกลางของ

ประเทศไทย (สุจิตต์ วงษ์เทศ, 2546) นอกจากนี้ ยังมีการสร้างเจดีย์และสถูปที่ใช้เป็นสถานที่

บูชาและเก็บรักษาพระบรมสารีริกธาตุ ซึ่งเป็นสัญลักษณ์สำคัญของพุทธศาสนาในยุคนี้ (ปรางค์ 

สุรเดช, 2547) 

3. พุทธศิลป์ในยุคศรีวิชัย (ศตวรรษที่ 7-13) 

อาณาจักรศรีวิชัย เป็นอาณาจักรที่มีความสำคัญในประวัติศาสตร์ของสุวรรณภูมิ โดย

เป็นศูนย์กลางของการแพร่กระจายพุทธศาสนานิกายมหายาน พุทธศิลป์ในยุคศรีวิชัยได้รับ

อิทธิพลจากศิลปะปาละของอินเดีย พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะเฉพาะ เช่น พระพุทธรูปปาง

สมาธิที่มีการแกะสลักอย่างประณีตและมีการตกแต่งด้วยลวดลายที่สวยงาม (อุดม วัฒนพิชัย , 
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2543) สถาปัตยกรรมทางศาสนาในยุคนี้ยังได้รับอิทธิพลจากศิลปะศรีลังกาและมีการสร้างวัดวา

อารามที่มีขนาดใหญ่และงดงาม เช่น วัดพระบรมธาตุเมืองนครศรีธรรมราช (จิตร ภูมิศักดิ์ , 

2545) 

4. พุทธศิลป์ในยุคลังกาวงศ์ (ศตวรรษที่ 13-15) 

ในยุคลังกาวงศ์ พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิได้รับอิทธิพลจากศิลปะศรีลังกา โดยเฉพาะ

อย่างยิ่งในรูปแบบของพระพุทธรูปและสถาปัตยกรรมทางศาสนา พระพุทธรูปในยุคนี้มักมี

ลักษณะผสมผสานระหว่างศิลปะอินเดียและศรีลังกา เช่น พระพุทธรูปปางมารวิชัยที่มีลักษณะ

อ่อนช้อยและสง่างาม (ปราณี วัฒนพิชัย , 2544) นอกจากนี้ ยังมีการสร้างเจดีย์และสถูปที่มี

ขนาดใหญ่และมีการตกแต่งอย่างประณีต เช่น เจดีย์ในวัดเจดีย์หลวงที่เชียงใหม่ (สมชาย 

พิทักษ์วงศ,์ 2546) 

พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิมีความสำคัญอย่างยิ่งทั้งในแง่ของศาสนา วัฒนธรรม และ

สังคม โดยมีบทบาทในการสื่อสารและเผยแพร่คำสอนทางพุทธศาสนา อีกทั้งยังสะท้อนถึง

อิทธิพลทางวัฒนธรรมจากภายนอกและการผสมผสานกับวัฒนธรรมท้องถิ่น พุทธศิลป์ใน

ภูมิภาคนี้ไม่เพียงแต่เป็นสัญลักษณ์ของความศรัทธาและความเลื่อมใสในพระพุทธศาสนา แต่ยัง

เป็นเครื่องมือในการสร้างเอกลักษณ์และความเป็นหนึ่งเดียวในสังคมอีกด้วย และนักวิชาการ

ไทยได้สะท้อนมุมมองความสำคัญของพุทธศิลป์ในประเด็นดังต่อไปนี้ 

1) การสื่อสารและเผยแพร่คำสอนทางพุทธศาสนา พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิทำ

หน้าที่เป็นสื่อกลางในการถ่ายทอดและสื่อสารคำสอนทางพุทธศาสนา โดยผ่านภาพลักษณ์ของ

พระพุทธเจ้า พระโพธิสัตว์ และภาพเล่าเรื่องจากชาดก งานศิลปะเหล่านี้ช่วยสร้างความเข้าใจ

และการเชื่อมโยงกับหลักธรรมคำสอน ทำให้ผู้คนสามารถเข้าถึงและนำคำสอนเหล่านั้นไปใช้ใน

ชีวิตประจำวัน (ธีรยุทธ พื้นผักหวาน, 2551) 

2) การสะท้อนถึงอิทธิพลทางด้านวัฒนธรรม พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิแสดงถึง

อิทธิพลทางวัฒนธรรมจากอินเดีย ศรีลังกา และภูมิภาคอ่ืน ๆ ที่เข้ามามีบทบาทในภูมิภาคนี้ 

ตัวอย่างเช่น พระพุทธรูปและสถาปัตยกรรมทางศาสนาที่มีลักษณะผสมผสานระหว่างศิลปะ
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อินเดียและศิลปะท้องถิ่น ทำให้พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิเป็นแหล่งข้อมูลสำคัญในการศึกษา

ประวัติศาสตร์การแลกเปลี่ยนวัฒนธรรมระหว่างภูมิภาค (สุจิตต์ วงษ์เทศ, 2546) 

3) การสร้างเอกลักษณ์และความเป็นหนึ่งเดียวในสังคม พุทธศิลป์ในสุวรรณ

ภูมิยังมีบทบาทในการสร้างเอกลักษณ์ทางวัฒนธรรมและความเป็นหนึ่งเดียวในสังคม โดย

ศิลปะทางศาสนามักจะเป็นศูนย์กลางของการรวมกลุ่มและการปฏิบัติศาสนกิจของผู้คนใน

ชุมชน การสร้างวัด เจดีย์ และพระพุทธรูปยังเป็นการแสดงถึงความรุ่งเรืองและความม่ันคงของ

สังคมในแต่ละยุคสมัย (จิตร ภูมิศักดิ,์ 2545) 

4) การสนับสนุนและเสริมสร้างอำนาจทางการเมือง  พุทธศิลป์ยั งมี

ความสำคัญในแง่ของการเสริมสร้างอำนาจทางการเมือง โดยผู้ปกครองมักจะสนับสนุนการ

สร้างศิลปะทางศาสนาเพ่ือแสดงถึงความศักดิ์สิทธิ์และความเป็นผู้นำของตน การสร้างเจดีย์หรือ

วัดที่ยิ่งใหญ่ไม่เพียงแต่เป็นการแสดงความศรัทธาในพุทธศาสนา แต่ยังเป็นการเสริมสร้าง

ความชอบธรรมในการปกครองและการสืบทอดอำนาจ (ปรางค์ สุรเดช, 2547) 

5) การอนุรักษ์และส่งต่อวัฒนธรรม พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิยังมีบทบาทในการ

อนุรักษ์และส่งต่อวัฒนธรรมจากรุ่นสู่รุ่น งานศิลปะทางศาสนาเป็นสัญลักษณ์ที่บ่งบอกถึง

ประวัติศาสตร์ วัฒนธรรม และความเชื่อของผู้คนในแต่ละยุค การอนุรักษ์พุทธศิลป์เป็นการ

รักษามรดกทางวัฒนธรรมที่มีคุณค่าสำหรับคนรุ่นหลัง (อุดม วัฒนพิชัย, 2543) 

จากหลักฐานทางประวัติศาสตร์สะท้อนให้เห็นว่าสุวรรณภูมิเป็นภูมิภาคสำคัญใน

เอเชียตะวันออกเฉียงใต้ที่ได้รับอิทธิพลจากวัฒนธรรมอินเดียมาตั้งแต่สมัยโบราณ พุทธศาสนา

ได้เริ่มเข้ามาสู่ภูมิภาคนี้ในช่วงศตวรรษที่ 3 ก่อนคริสต์ศักราช ผ่านการเผยแผ่ของพระโสณะ

และพระอุตตระในสมัยพระเจ้าอโศกมหาราช ส่งผลให้เกิดการพัฒนาและสร้างสรรค์พุทธศิลป์

ในรูปแบบที่มีเอกลักษณ์เฉพาะตัว กล่าวคือในระยะแรก พุทธศิลป์ในสุวรรณภูมิได้รับอิทธิพล

จากศิลปะอินเดียโดยตรง เช่น ศิลปะคันธาระและมัถุรา ซึ่งสะท้อนให้เห็นในงานประติมากรรม

พระพุทธรูปและสถาปัตยกรรมที่มีรูปแบบเรียบง่ายและสง่างาม ต่อมาเมื่อสุวรรณภูมิพัฒนา

ตนเองเป็นศูนย์กลางการค้าทางทะเลและวัฒนธรรม การผสมผสานระหว่างศิลปะอินเดีย จีน 

และท้องถิ่นได้ก่อให้เกิดรูปแบบพุทธศิลป์ที่มีเอกลักษณ์ เช่น พระพุทธรูปแบบทวารวดีที่เน้น
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ความสงบและอ่อนโยน ในยุคหลังสุโขทัยและอยุธยา พุทธศิลป์ได้รับการพัฒนาต่อเนื่องผ่าน

การผสมผสานระหว่างความเชื่อทางพุทธศาสนาและวัฒนธรรมท้องถิ่น พระพุทธรูปและ

จิตรกรรมฝาผนังมีความวิจิตรและแสดงความศรัทธาทางศาสนาอย่างลึกซึ้ง ศิลปะแบบนี้ยังคง

ส่งอิทธิพลต่อศิลปะในประเทศไทยและประเทศเพ่ือนบ้านจนถึงปัจจุบัน  ดังนั้น พุทธศิลป์ใน

สุวรรณภูมิสะท้อนถึงความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาและสังคม ซึ่งมีบทบาทสำคัญในการสร้าง

เอกลักษณ์และความเชื่อของชุมชนในภูมิภาคนี้ 
 

ประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์ในประเทศไทย 

พุทธศิลป์ในประเทศไทยเป็นองค์ประกอบสำคัญที่สะท้อนถึงความศรัทธาใน

พระพุทธศาสนาและความเจริญรุ่งเรืองทางวัฒนธรรมของชาวไทยมาตั้งแต่อดีต ศิลปะทางพุทธ

ศาสนาในประเทศไทยมีการพัฒนาและวิวัฒนาการตามยุคสมัยที่เปลี่ยนไป โดยได้รับอิทธิพล

จากศิลปะจากต่างประเทศและการผสมผสานกับวัฒนธรรมท้องถิ่น บทความนี้จะศึกษา

ประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์ในประเทศไทย รวมถึงการวิเคราะห์บทบาทของ

ศิลปะเหล่านี้ต่อพุทธศาสนาและสังคมไทย ตามลำดับดังนี้ 

1. ประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการยุคแรกในประเทศไทย (ศตวรรษที่ 6-11) 

ธีรยุทธ พ้ืนผักหวาน (2551) อธิบายถึงประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการยุคแรกใน

ประเทศไทย (ศตวรรษที่ 6-11) โดยย่อว่า พุทธศิลป์ในประเทศไทยเริ่มต้นขึ้นในช่วงยุคทวารวดี 

(ราวศตวรรษที่ 6-11) ซึ่งเป็นช่วงที่พุทธศาสนาเริ่มเข้ามามีบทบาทในภูมิภาคนี้ บรรดางาน

ศิลปะในยุคทวารวดีนั้นมักได้รับอิทธิพลจากศิลปะอินเดียตอนใต้ โดยเฉพาะศิลปะอมราวดีและ

คุปตะ พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะผสมผสานระหว่างศิลปะอินเดียกับการสร้างสรรค์ใน

ท้องถิ่น เช่น พระพุทธรูปปางประทานอภัยที่มีลักษณะเด่นของศิลปะทวารวดี 

2. พุทธศิลป์ในยุคลพบุรี (ศตวรรษที่ 11-13) 

ประเสริฐ เทพศรี (2548) กล่าวว่า ประวัติศาสตร์ในยุคลพบุรีเป็นช่วงเวลาที่พุทธ

ศิลป์ในประเทศไทยได้รับอิทธิพลจากศิลปะขอม โดยเฉพาะศิลปะบายนและศิลปะนครวัด พุทธ
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ศิลป์ในยุคนี้มีลักษณะเฉพาะที่สะท้อนถึงอิทธิพลของขอม เช่น พระพุทธรูปปางนาคปรกและ

ปราสาทหิน ซึ่งเป็นสถาปัตยกรรมที่สร้างขึ้นเพื่อเป็นสถานที่บูชาและประกอบศาสนพิธี 

3. พุทธศิลป์ในยุคสุโขทัย (ศตวรรษที่ 13-15) 

อุดม วัฒนพิชัย (2543) ได้สะท้อนมุมมองเกี่ยวกับพุทธศิลป์โดยนัยยะว่า ยุคสุโขทัย

เป็นช่วงเวลาที่พุทธศิลป์ในประเทศไทยเจริญรุ่งเรืองอย่างมาก โดยมีการพัฒนาและสร้างสรรค์

ศิลปะที่มีลักษณะเฉพาะของตนเอง พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะเด่นที่แสดงถึงความอ่อนช้อย

และสง่างาม เช่น พระพุทธรูปปางลีลา ซึ่งเป็นสัญลักษณ์ของความศรัทธาในพุทธศาสนาและ

ความเจริญรุ่ งเรืองของอาณาจักรสุ โขทัย นอกจากนี้  ยั งมีการสร้างวัดและเจดีย์ที่ มี

สถาปัตยกรรมเฉพาะตัว เช่น วัดมหาธาตุและวัดศรีชุม 

4. พุทธศิลป์ในยุคอยุธยา (ศตวรรษที่ 14-18) 

ปราณี วัฒนพิชัย (2544) สะท้อนมมุมมองถึงพุทธศิลป์ลังกาวงศ์ในสุวรรณภูมิความ

ว่า ยุคอยุธยาเป็นช่วงเวลาที่พุทธศิลป์ในประเทศไทยได้รับอิทธิพลจากศิลปะหลากหลายสำนัก 

รวมถึงศิลปะพม่าและศิลปะลังกา พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะผสมผสานระหว่างศิลปะหลาย

แบบ เช่น พระพุทธรูปปางมารวิชัยที่มีลักษณะหนักแน่นและมีความละเอียดในงานศิลปะ 

นอกจากนี้ ยังมีการสร้างวัดและเจดีย์ที่ยิ่งใหญ่ เช่น วัดพระศรีสรรเพชญ์และวัดไชยวัฒนาราม 

5. สมชาย พิทักษ์วงศ์ (2546) กล่าวว่ายุครัตนโกสินทร์เป็นช่วงเวลาที่พุทธศิลป์ใน

ประเทศไทยมีการพัฒนาและเปลี่ยนแปลงอย่างต่อเนื่อง พระพุทธรูปในยุคนี้มีลักษณะ

ผสมผสานระหว่างศิลปะโบราณและศิลปะสมัยใหม่ โดยมีการสร้างพระพุทธรูปที่มีขนาดใหญ่

และมีการตกแต่งอย่างประณีต เช่น พระพุทธรูปในวัดพระแก้วและพระพุทธรูปองค์ใหญ่ที่ภูเขา

ทอง นอกจากนี้ ยังมีการสร้างวัดที่มีสถาปัตยกรรมที่งดงามและสื่อถึงความเจริญรุ่งเรืองของ

กรุงรัตนโกสินทร์ เช่น วัดเบญจมบพิตรและวัดราชบพิธสถิตมหาสีมาราม เป็นต้น 

จากสาระดังที่นักวิชาการสะท้อนมุมมองสามารถสรุปนัยยะได้ว่าพุทธศิลป์ในประเทศ

ไทยมีการพัฒนาและวิวัฒนาการมาอย่างต่อเนื่องจากยุคแรกเริ่มจนถึงปัจจุบัน โดยได้รับ

อิทธิพลจากศิลปะต่างประเทศและการผสมผสานกับวัฒนธรรมท้องถิ่น  การศึกษา

ประวัติศาสตร์และวิวัฒนาการของพุทธศิลป์ในประเทศไทยไม่เพียงแต่ช่วยให้เราเข้าใจถึงความ
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เจริญรุ่งเรืองทางศิลปะและวัฒนธรรมในอดีต แต่ยังช่วยสร้างความเข้าใจในบทบาทของศิลปะ

เหล่านี้ในการสื่อสารและแสดงออกทางศาสนาพุทธในสังคมไทย 
 

พุทธศิลป์กับการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนา 

พุทธศิลป์เป็นส่วนสำคัญของการแสดงออกทางศาสนาในสังคมพุทธมาเป็นเวลานาน 

การสร้างสรรค์ศิลปะทางพุทธศาสนาไม่เพียงแต่เป็นการสื่อสารคำสอนทางศาสนา แต่ยัง

สะท้อนถึงการรวมตัวของชุมชน ความศรัทธาในพระพุทธเจ้า และการแสดงออกทางศิลปะที่มี

เอกลักษณ์เฉพาะตัว ศิลปะเหล่านี้มีบทบาทสำคัญในการเสริมสร้างความเข้าใจในหลักธรรมคำ

สอนและการเชื่อมโยงศาสนากับสังคมในแต่ละยุคสมัยในสารัตถะและบริบทดังต่อไปนี้ 

บริบทท่ี 1 การสร้างสรรค์พุทธศิลป์ 

การสร้างสรรค์พุทธศิลป์มีพ้ืนฐานมาจากการตีความคำสอนทางพุทธศาสนาและการ

แปลความหมายเหล่านั้นออกมาในรูปแบบของศิลปะ เช่น พระพุทธรูป เจดีย์ ภาพวาด และ

งานประติมากรรม ศิลปะเหล่านี้มีการพัฒนาตามยุคสมัยและภูมิภาคที่แตกต่างกัน เช่น ศิลปะ

กรีก-พุทธในคันธาระซึ่งเป็นการผสมผสานระหว่างศิลปะกรีกและพุทธศิลป์ที่เกิดขึ้นในช่วงเวลา

ที่พระพุทธศาสนาเผยแพร่เข้าสู่เอเชียกลาง (Dehejia, 1997) การสร้างสรรค์พุทธศิลป์ยังเป็น

การสื่อสารถึงความเชื่อในพระพุทธเจ้าและพระธรรม โดยมีการใช้สัญลักษณ์ต่าง ๆ เพ่ือสื่อถึง

คำสอนทางพุทธศาสนา เช่น วงล้อธรรมจักร สัญลักษณ์ของความจริงสูงสุดและการหมุนเวียน

ของธรรมะ (Huntington, 1985) การใช้สัญลักษณ์เหล่านี้ทำให้พุทธศิลป์สามารถสื่อสาร

ความหมายทางศาสนาได้อย่างลึกซึ้งและมีประสิทธิภาพ 

บริบทท่ี 2 การแสดงออกทางศาสนาผ่านพุทธศิลป์ 

พุทธศิลป์ไม่เพียงแต่เป็นการสร้างสรรค์ทางศิลปะ แต่ยังเป็นการแสดงออกทาง

ศาสนาที่มีความสำคัญอย่างมากในสังคมพุทธ การแสดงออกทางศาสนาผ่านศิลปะมีความ

หลากหลาย ตั้งแต่การสร้างวัดและเจดีย์ที่เป็นศูนย์กลางของการประกอบศาสนพิธี ไปจนถึง

การใช้ภาพวาดและประติมากรรมในการเล่าเรื่องราวจากชาดก (Williams, 2002) การ

แสดงออกเหล่านี้ช่วยสร้างความเข้าใจในหลักธรรมคำสอนและทำให้ศาสนาพุทธเป็นส่วนหนึ่ง
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ของชีวิตประจำวันของผู้คน นอกจากนี้ การแสดงออกทางศาสนาผ่านพุทธศิลป์ยังเป็นการ

เสริมสร้างความเป็นหนึ่งเดียวในชุมชนและการสร้างเอกลักษณ์ทางวัฒนธรรม พระพุทธรูปและ

วัดวาอารามไม่เพียงแต่เป็นสถานที่สำหรับการบูชา แต่ยังเป็นศูนย์กลางของชุมชนที่ผู้คน

สามารถมาร่วมกันประกอบศาสนกิจและแลกเปลี่ยนประสบการณ์ทางศาสนา (Snodgrass, 

1985) การแสดงออกเหล่านี้ทำให้พุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการเสริมสร้างความเป็นหนึ่ง

เดียวและความม่ันคงในสังคม 

ดังนั้น พุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนาใน

สังคมพุทธ โดยการสร้างสรรค์ศิลปะเหล่านี้ไม่เพียงแต่เป็นการสื่อสารคำสอนทางพุทธศาสนา 

แต่ยังสะท้อนถึงความศรัทธาและความเป็นหนึ่งเดียวในชุมชน การศึกษาพุทธศิลป์จึงมี

ความสำคัญในการเข้าใจความสัมพันธ์ระหว่างศาสนาและสังคมในแต่ละยุคสมัย และการ

เสริมสร้างความเข้าใจในหลักธรรมคำสอนที่อยู่เบื้องหลังการแสดงออกทางศิลปะเหล่านี้ 
 

การแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์ 

ประเด็นการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์ นั้น (religious expression in 

Buddhist art) ผู้เขียนมีมุมมองว่า พุทธศิลป์เป็นสื่อที่สำคัญในการแสดงออกทางศาสนาใน

วัฒนธรรมพุทธมาตั้งแต่โบราณ ศิลปะทางพุทธศาสนามีบทบาทในการสื่อสารความหมายทาง

ศาสนาและการสร้างสัญลักษณ์ที่สะท้อนถึงหลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า ความเชื่อ และ

ศรัทธาของผู้คนในแต่ละยุคสมัย การแสดงออกทางศาสนาผ่านพุทธศิลป์ปรากฏในหลาย

รูปแบบ เช่น พระพุทธรูป ภาพวาด ภาพสลักหิน และสถาปัตยกรรมของวัดและเจดีย์ ซึ่งเป็น

สื่อที่ไม่เพียงแต่แสดงถึงความสวยงามทางศิลปะ แต่ยังสะท้อนถึงมิติทางจิตวิญญาณและ

ปรัชญาทางศาสนาที่ลึกซ้ึง การแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการสืบสาน

และถ่ายทอดคำสอนของพระพุทธเจ้าไปยังผู้ศรัทธาและผู้คนทั่วไป ศิลปะเหล่านี้ไม่เพียงแต่เป็น

การประดับตกแต่งหรือเป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรม แต่ยังเป็นสื่อที่ช่วยเสริมสร้างความเข้าใจใน

หลักธรรมคำสอน และเป็นเครื่องมือในการปฏิบัติธรรมและการทำบุญในสังคมพุทธ การ

สร้างสรรค์พุทธศิลป์จึงเป็นทั้งการสื่อสารและการแสดงออกถึงศรัทธาและความเคารพใน
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พระพุทธเจ้าและธรรมะ ซึ่งเป็นแก่นสำคัญของพุทธศาสนา การวิจัยและศึกษาการแสดงออก

ทางศาสนาในพุทธศิลป์จึงเป็นการเปิดโอกาสให้เราเข้าใจถึงวิธีการที่ศิลปะสามารถสะท้อน

ความเชื่อทางศาสนาและการปฏิบัติธรรมได้ การศึกษานี้ยังช่วยให้เราเห็นภาพรวมของ

วัฒนธรรมและประวัติศาสตร์พุทธศาสนาผ่านสื่อที่เป็นรูปธรรมซึ่งไม่เพียงแต่เป็นการสำรวจ

ความสวยงามของศิลปะ แต่ยังเป็นการศึกษาแก่นแท้ของศาสนาและความสัมพันธ์ระหว่าง

ศาสนากับสังคมในแต่ละยุคสมัย ในการศึกษาเรื่องนี้ นักวิชาการหลายท่านได้ให้ความสำคัญกับ

การวิเคราะห์ความหมายของสัญลักษณ์ทางศาสนาและการตีความทางศิลปะในบริบทของพุทธ

ศาสนา เช่น การวิเคราะห์ภาพลักษณ์ของพระพุทธเจ้าและสัญลักษณ์ต่าง ๆ ที่เกี่ยวข้องกับ

ธรรมะ การศึกษาสถาปัตยกรรมของวัดและเจดีย์ที่สะท้อนถึงความเป็นหนึ่งเดียวของชุมชนและ

ศาสนา รวมถึงการวิเคราะห์การใช้ศิลปะในการบูรณาการระหว่างศาสนากับสังคมในแต่ละ

ช่วงเวลา พุทธศิลป์จึงเป็นมากกว่าการแสดงออกทางศิลปะ แต่เป็นสื่อที่สะท้อนถึงความเป็น

หนึ่งเดียวของชุมชน การสื่อสารคำสอนทางศาสนา และการเชื่อมโยงระหว่างศาสนากับ

ชีวิตประจำวันของผู้คน การวิจัยและการศึกษาพุทธศิลป์จึงเป็นสิ่งที่ช่วยเสริมสร้างความเข้าใจ

ในศาสนาและวัฒนธรรมพุทธในมิติท่ีลึกซึ้งและครอบคลุมมากยิ่งขึ้น 
 

การวิเคราะห์สัญลักษณ์และการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์ 

พุทธศิลป์เป็นสื่อที่สำคัญในการแสดงออกทางศาสนาในวัฒนธรรมพุทธ การ

สร้างสรรค์ศิลปะทางพุทธศาสนาไม่เพียงแต่เป็นการสะท้อนความเชื่อและศรัทธา แต่ยังเป็นการ

สื่อสารหลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้าอย่างละเอียดผ่านสัญลักษณ์ต่าง ๆ การวิเคราะห์

สัญลักษณ์ในพุทธศิลป์ช่วยให้เราเข้าใจถึงแนวคิดทางศาสนาและการปฏิบัติธรรมที่มีอิทธิพลต่อ

การสร้างสรรค์ศิลปะ ดังนี้ 

สัญลักษณ์และการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์ของพระพุทธเจ้าและปาง

ต่าง ๆ 
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1. ปางประทานอภัย (Abhaya Mudra) 

ปางประทานอภัยเป็นท่าทางที่พระพุทธเจ้าทรงยกมือขวาขึ้นในท่าทางที่แสดงถึง

ความสงบและความปลอดภัย สัญลักษณ์นี้สื่อถึงหลักธรรมคำสอนเกี่ยวกับความสงบและการ

ปฏิบัติในทางที่ไม่ก่อให้เกิดความกลัวหรือความทุกข์ (Mayer, 1992) การแสดงออกในปางนี้

ช่วยให้ผู้บูชามีความรู้สึกถึงความมั่นคงและการได้รับการคุ้มครองจากพระพุทธเจ้า 

2. ปางมารวิชัย (Mara Vijaya Mudra) 

ในปางมารวิชัย พระพุทธเจ้าทรงนั่งอยู่ในท่าท่ีมั่นคงและทำมือทั้งสองข้างให้สัมผัสกับ

พ้ืน แสดงถึงชัยชนะเหนือความหลงใหลและอุปสรรคทางจิตใจ (Huntington, 1985) 

สัญลักษณ์นี้แสดงถึงการบรรลุธรรมและชัยชนะเหนือมาร โดยเฉพาะในช่วงที่พระพุทธเจ้าได้รับ

การตรัสรู้ 

3. ปางลีลา (Standing with Grace) 

ปางลีลาเป็นการแสดงพระพุทธเจ้าในท่าทางที่ยืนอยู่และมีลักษณะสง่างาม 

สัญลักษณ์นี้สะท้อนถึงความสมบูรณ์แบบและความสง่างามของพระพุทธเจ้าในขณะที่ทรงแสดง

ธรรม (Gombrich, 1996) การแสดงออกในปางนี้มักจะถูกใช้ในวัดและพระพุทธรูปที่ต้องการ

แสดงถึงความยิ่งใหญ่และความงามทางศิลปะ 

สัญลักษณ์และการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์อ่ืน ๆ 

1. วงล้อธรรมจักร (Dharmachakra) 

วงล้อธรรมจักรเป็นสัญลักษณ์ที่แสดงถึงการหมุนเวียนของธรรมะและการสอนของ

พระพุทธเจ้า (Huntington & Hare, 1999) วงล้อนี้มักจะปรากฏอยู่ที่ฐานของพระพุทธรูปหรือ

ในสถาปัตยกรรมของวัด การหมุนเวียนของวงล้อเป็นการสื่อถึงการแพร่กระจายของคำสอน

และการปฏิบัติธรรมในสังคม 

2. ดอกบัว (Lotus Flower) 

ดอกบัวเป็นสัญลักษณ์ท่ีสำคัญในพุทธศาสนา โดยมักใช้แสดงถึงความบริสุทธิ์และการ

เกิดใหม่ (Keown, 2003) ดอกบัวที่กำลังบานแสดงถึงความสว่างไสวและการบรรลุธรรม 
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ในขณะที่ดอกบัวในน้ำเป็นสัญลักษณ์ของการหลุดพ้นจากความทุกข์และการบรรลุสู่ความเป็น

พระอรหันต์ 

3. พระเจดีย์ (Stupa) 

พระเจดีย์เป็นสัญลักษณ์ของการเคารพและการบูชา พระเจดีย์มักจะถูกสร้างขึ้นเพ่ือ

บรรจุพระบรมสารีริกธาตุของพระพุทธเจ้าและเป็นศูนย์กลางในการประกอบศาสนพิธี 

(Snodgrass, 1985) การออกแบบพระเจดีย์มีความหมายในการแสดงถึงการเข้าสู่สภาวะของ

พระพุทธะและการปฏิบัติธรรมในระดับสูง 
 

ทิศทางและแนวโน้มพุทธศิลป์กับการส่งเสริมพุทธศาสนา 

พุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการส่งเสริมและเผยแพร่พุทธศาสนา ทั้งในด้านการ

สร้างสรรค์ศิลปะและการสื่อสารหลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า การศึกษาทิศทางและ

แนวโน้มของพุทธศิลป์ในปัจจุบันเป็นสิ่งสำคัญในการเข้าใจบทบาทของศิลปะในการส่งเสริม

ศาสนาและการสร้างความสัมพันธ์ระหว่างศิลปะกับการปฏิบัติธรรม บทความนี้จะสำรวจ

ทิศทางและแนวโน้มที่สำคัญของพุทธศิลป์ในบริบทปัจจุบัน รวมถึงการวิเคราะห์ผลกระทบของ

พุทธศิลป์ต่อการส่งเสริมพุทธศาสนา 

สารัตถะที่ 1 การพัฒนาของพุทธศิลป์ในยุคปัจจุบัน 

1. การบูรณาการเทคโนโลยีและศิลปะ 

การบูรณาการเทคโนโลยีเข้ากับพุทธศิลป์เป็นหนึ่งในแนวโน้มที่เด่นชัดในปัจจุบัน 

ศิลปินพุทธได้ใช้เทคโนโลยีดิจิทัลในการสร้างงานศิลปะ เช่น การใช้ภาพเสมือนจริง (Virtual 

Reality) และการสร้างภาพสามมิติ (3D Art) เพ่ือให้ผู้ชมมีประสบการณ์ในการปฏิบัติธรรมและ

การเรียนรู้เกี่ยวกับพุทธศาสนาอย่างลึกซึ้งมากขึ้น (Kumar, 2020) เทคโนโลยีเหล่านี้ช่วยให้

พุทธศิลป์เข้าถึงกลุ่มผู้ชมที่หลากหลาย และทำให้การเผยแพร่หลักธรรมคำสอนเป็นไปอย่างมี

ประสิทธิภาพ 

2. การใช้ศิลปะร่วมสมัยในการสื่อสารหลักธรรม 
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ศิลปินพุทธในยุคปัจจุบันมักใช้รูปแบบของศิลปะร่วมสมัย เช่น การติดตั้งศิลปะ 

(Installation Art) และการแสดงผลงานศิลปะในที่สาธารณะ เพ่ือสื่อสารหลักธรรมและความ

เชื่อทางศาสนา การใช้ศิลปะร่วมสมัยทำให้พุทธศิลป์สามารถเข้าถึงผู้ชมในสังคมที่มีความ

หลากหลายและเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลา (Jackson, 2019) 

สารัตถะที่ 2 การส่งเสริมพุทธศาสนาผ่านพุทธศิลป์ 

1. การสร้างความตระหนักรู้ทางศาสนา 

พุทธศิลป์ช่วยสร้างความตระหนักรู้เกี่ยวกับหลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้าและ

การปฏิบัติธรรมผ่านการแสดงออกท่ีเป็นรูปธรรม เช่น การจัดแสดงนิทรรศการศิลปะพุทธที่จัด

ขึ้นในพิพิธภัณฑ์และวัด ศิลปะเหล่านี้ช่วยให้ผู้ชมเข้าใจและสัมผัสถึงหลักธรรมที่ลึกซึ้งและ

ซับซ้อนของพุทธศาสนา (Siddiqui, 2018) การจัดแสดงศิลปะพุทธในที่สาธารณะยังช่วย

กระตุ้นความสนใจของผู้คนที่ไม่คุ้นเคยกับพุทธศาสนาให้เริ่มศึกษาและสนใจในหลักธรรม 

2. การสนับสนุนและฟ้ืนฟูศิลปะพุทธท้องถิ่น 

การสนับสนุนศิลปินท้องถิ่นและการฟ้ืนฟูศิลปะพุทธท้องถิ่นเป็นอีกหนึ่งแนวทางที่

สำคัญในการส่งเสริมพุทธศาสนา การให้ทุนสนับสนุนแก่ศิลปินท้องถิ่นและการอนุรักษ์ศิลปะ

พุทธในพ้ืนที่ต่าง ๆ ช่วยรักษาความหลากหลายทางศิลปะและวัฒนธรรมของพุทธศาสนาในแต่

ละท้องถิ่น (Nguyen, 2021) การส่งเสริมศิลปะพุทธท้องถิ่นยังเป็นการสร้างโอกาสในการ

เผยแพร่และสืบสานหลักธรรมของพระพุทธเจ้าในชุมชนท้องถิ่น 

สารัตถะที่ 3 แนวโน้มในอนาคต 

1. การรวมกลุ่มและการสร้างเครือข่าย 

การรวมกลุ่มและการสร้างเครือข่ายระหว่างศิลปินพุทธและองค์กรที่สนับสนุนศิลปะ

จะเป็นแนวโน้มที่สำคัญในอนาคต การทำงานร่วมกันระหว่างศิลปิน ศาสนสถาน และองค์กร

การกุศลสามารถช่วยเพ่ิมประสิทธิภาพในการเผยแพร่พุทธศาสนาและการสนับสนุนศิลปะ 

(Lee, 2022) การสร้างเครือข่ายเหล่านี้จะช่วยให้เกิดการแลกเปลี่ยนความรู้และทรัพยากรที่

เป็นประโยชน์ในการส่งเสริมพุทธศาสนา 

2. การพัฒนาศิลปะพุทธในระดับนานาชาติ 
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การพัฒนาศิลปะพุทธในระดับนานาชาติจะช่วยขยายขอบเขตการเข้าถึงของพุทธ

ศาสนาไปยังระดับโลก การจัดงานแสดงศิลปะพุทธระดับนานาชาติและการสร้างความร่วมมือ

ระหว่างศิลปินจากประเทศต่าง ๆ จะช่วยเพ่ิมความเข้าใจและความเคารพในพุทธศาสนาใน

บริบทที่หลากหลาย (Brown, 2023) การพัฒนาในระดับนานาชาตินี้จะเป็นส่วนสำคัญในการ

ส่งเสริมพุทธศาสนาในยุคโลกาภิวัตน์ 

จากที่กล่าวมาสรุปประเด็นได้ว่า พุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการส่งเสริมพุทธศาสนา 

โดยการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศิลปะที่สะท้อนถึงหลักธรรมและความเชื่อของพุทธ

ศาสนา แนวโน้มปัจจุบันและอนาคตของพุทธศิลป์รวมถึงการบูรณาการเทคโนโลยี การใช้ศิลปะ

ร่วมสมัย และการสนับสนุนศิลปะพุทธท้องถิ่นมีความสำคัญในการส่งเสริมพุทธศาสนาและการ

สร้างความตระหนักรู้เกี่ยวกับหลักธรรม การศึกษานี้ช่วยให้เราเข้าใจถึงบทบาทที่สำคัญของ

พุทธศิลป์ในการเผยแพร่และสืบสานคำสอนของพระพุทธเจ้า 
 

สรุป 

พุทธศิลป์เป็นส่วนสำคัญของประวัติศาสตร์ศิลปะที่มีความสัมพันธ์ลึกซึ้งกับการ

สร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศาสนา ตั้งแต่ยุคแรกของการเผยแพร่

พระพุทธศาสนาในภูมิภาคอินเดีย จนถึงการแพร่กระจายไปทั่วเอเชียตะวันออกเฉียงใต้และจีน 

พุทธศิลป์ได้ถูกพัฒนาและปรับเปลี่ยนตามบริบททางวัฒนธรรมและศาสนา ดังนี้คือ สารัตถะ

แห่งการสร้างสรรค์พุทธศิลป์นั้น กล่าวได้ว่าการสร้างสรรค์พุทธศิลป์เริ่มต้นจากการตีความ

หลักธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้าในรูปแบบของศิลปะ ซึ่งรวมถึงพระพุทธรูปที่แสดงถึงปาง

ต่าง ๆ เช่น ปางมารวิชัย (Mara Vijaya Mudra) และปางประทานอภัย (Abhaya Mudra) ที่

สะท้อนถึงความเป็นผู้นำและการปฏิบัติธรรม นอกจากนี้ การสร้างสรรค์สถาปัตยกรรมอย่าง

เจดีย์และวัดยังเป็นการแสดงออกทางศาสนาในรูปแบบที่มีความหมายลึกซึ้ง โดยเจดีย์มักใช้เพื่อ

บรรจุพระบรมสารีริกธาตุและเป็นศูนย์กลางของการประกอบพิธีกรรม และสารัตถะแห่งการ

แสดงออกทางศาสนา กล่าวคือการแสดงออกทางศาสนาในพุทธศิลป์มีบทบาทสำคัญในการ

สื่อสารหลักธรรมและสร้างความสัมพันธ์ระหว่างพระพุทธเจ้าและผู้ศรัทธา ศิลปะพุทธจึงไม่ได้
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เป็นเพียงการแสดงถึงความงาม แต่ยังเป็นเครื่องมือในการเผยแพร่และสืบสานคำสอนทาง

ศาสนาผ่านการใช้สัญลักษณ์ต่าง ๆ เช่น วงล้อธรรมจักร (Dharmachakra) ที่สื่อถึงการ

หมุนเวียนของธรรมะและการแพร่กระจายของคำสอน ดอกบัวที่เป็นสัญลักษณ์ของการบรรลุ

ธรรมและความบริสุทธิ์ พุทธศิลป์ยังมีความสำคัญในการสะท้อนและสร้างเอกลักษณ์ของชุมชน

และวัฒนธรรมศาสนา การใช้ศิลปะในการบูรณาการศาสนาและสังคมช่วยให้เกิดความรู้สึกถึง

การเชื่อมโยงและความเป็นหนึ่งเดียวในชุมชนพุทธ การศึกษาและวิเคราะห์พุทธศิลป์จึงเป็นการ

เปิดโอกาสในการเข้าใจความสัมพันธ์ระหว่างศิลปะและศาสนาในมิติที่ลึกซึ้ง ดังนั้น การศึกษา

พุทธศิลป์ในประวัติศาสตร์แสดงให้เห็นถึงการสร้างสรรค์และการแสดงออกทางศาสนาที่มีความ

หลากหลายและมีความสำคัญอย่างลึกซึ้งในการสื่อสารหลักธรรมและสร้างเอกลักษณ์ทาง

ศาสนา ศิลปะพุทธเป็นสื่อที่สำคัญในการเผยแพร่คำสอนและสื่อสารถึงความศรัทธาของผู้คนใน

แต่ละยุคสมัย การศึกษาและวิเคราะห์พุทธศิลป์ไม่เพียงแต่ช่วยให้เราเข้าใจศิลปะทางพุทธ

ศาสนา แต่ยังเป็นการเปิดเผยแนวคิดและหลักธรรมที่สำคัญในบริบททางศาสนาและวัฒนธรรม  
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