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Tóm tắt  
Diễn ngôn “Phật giáo vì quốc gia” giữ vai trò trung tâm trong việc kiến tạo bản sắc quốc gia và định hình trật tự quản 

trị xã hội ở Thái Lan. Trên cơ sở tiếp cận liên ngành giữa chính trị học tôn giáo và phân tích diễn ngôn, bài viết làm rõ 
tiến trình hình thành, thể chế hóa và vận hành của diễn ngôn Phật giáo – quốc gia trong mối quan hệ đan xen giữa nhà 
nước, hoàng gia và tng đoàn. Mặc dù khuôn khổ hiến định thừa nhận tự do tín ngưỡng, diễn ngôn này đã thiết lập Phật 
giáo như một chuẩn mực tôn giáo mặc định, qua đó thu hẹp không gian đa nguyên trong thực tiễn xã hội. Các hệ quả 
chính trị – xã hội bộc lộ rõ trong cách định vị các cộng đồng tôn giáo thiểu số cũng như trong xử lý các vấn đề bản sắc, 
an ninh và ổn định xã hội. Từ đó, bài viết góp phần lý giải nghịch lý giữa khoan dung tôn giáo và chủ nghĩa dân tộc tôn 
giáo trong bối cảnh Thái Lan đương đại. 

Từ khoá: Phật giáo – quốc gia, diễn ngôn quyền lực, đa nguyên tôn giáo, quản trị tôn giáo, Thái Lan 

Abstract 
The discourse of “Buddhism for Nation” plays a central role in shaping national identity and the social governance 

order in Thailand. Combining an interdisciplinary approach that intergrates religious political science and discourse 
analysis, this paper clarifies the formation, institutionalization, and operation of the Buddhist-state discourse within the 
intertwined relationship between the state, the monarchy, and the sangha. Although the constitutional framework 
recognizes freedom of religion, this discourse has established Buddhism as a default religious norm, thereby narrowing 
the space for pluralism in social practice. The socio-political consequences are evident in the positioning of minority 
religious communities as well as in the handling of issues of identity, security, and social stability. Accordingly, the paper 
contributes to explaining the paradox between religious tolerance and religious nationalism in the context of contemporary 
Thailand. 
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1. Đặt vấn đề  

Trong tiến trình xây dựng và củng cố nhà 
nước dân tộc hiện đại, tôn giáo thường không chỉ 
giữ vai trò tinh thần hay đạo đức mà còn trở 
thành một nguồn lực biểu tượng quan trọng 
trong việc kiến tạo bản sắc quốc gia và duy trì 
trật tự xã hội. Ở Đông Nam Á, Phật giáo được 
nhiều quốc gia xem là nền tảng văn hóa - đạo 
đức cốt lõi, song mức độ và cách thức gắn kết 
giữa Phật giáo và nhà nước lại có những khác 
biệt đáng kể. Trường hợp Thái Lan nổi lên như 
một mô hình đặc thù, nơi Phật giáo Theravāda 
được lồng ghép sâu sắc vào cấu trúc quyền lực 
chính trị và diễn ngôn quốc gia, dù trên phương 
diện pháp lý, nhà nước vẫn khẳng định nguyên 
tắc tự do tín ngưỡng và khoan dung tôn giáo. 

Trong bối cảnh đó, diễn ngôn thường được 
khái quát bằng cụm từ “Phật giáo vì quốc gia” 
đã trở thành một trụ cột tư tưởng quan trọng, góp 
phần định hình mối quan hệ giữa nhà nước, 
hoàng gia và tăng đoàn, đồng thời ảnh hưởng sâu 
rộng đến cách thức quản trị xã hội. Diễn ngôn 
này không chỉ nhấn mạnh vai trò bảo hộ đạo đức 
và tinh thần của Phật giáo đối với quốc gia, mà 
còn hàm chứa những chuẩn mực ngầm định về 
bản sắc Thái, lòng trung thành chính trị và trật tự 
xã hội. Thông qua các thiết chế pháp lý, giáo dục 
và truyền thông, “Phật giáo vì quốc gia”1 được 
tái sản xuất liên tục như một khung tham chiếu 
chuẩn tắc trong đời sống công cộng. 

Tuy nhiên, sự nổi trội của diễn ngôn Phật giáo 
- quốc gia cũng đặt ra những câu hỏi học thuật 
quan trọng liên quan đến tính chất và giới hạn 
của đa nguyên tôn giáo ở Thái Lan. Mặc dù hiến 
pháp và các văn bản pháp luật khẳng định quyền 

tự do tín ngưỡng, Phật giáo trên thực tế thường 
được định vị như một chuẩn mực tôn giáo mặc 
định, trong khi các tôn giáo khác, đặc biệt là Hồi 
giáo và Kitô giáo, chủ yếu tồn tại ở vị trí ngoại 
vi. Khoảng cách giữa cam kết pháp lý và thực 
hành xã hội này không chỉ phản ánh bất đối xứng 
quyền lực tôn giáo, mà còn tác động trực tiếp đến 
các vấn đề bản sắc, hội nhập xã hội và an ninh 
nội địa. 

Thực tiễn ở miền Nam Thái Lan, nơi tập trung 
cộng đồng Hồi giáo Malay, cho thấy rõ những  
phát sinh2 khi diễn ngôn Phật giáo - quốc gia 
được vận dụng trong quản trị và bảo đảm trật tự 
xã hội. Trong những bối cảnh như vậy, ranh giới 
giữa bảo vệ bản sắc quốc gia và thu hẹp không 
gian đa nguyên tôn giáo trở nên mờ nhạt, làm 
suy yếu niềm tin xã hội. Những diễn biến này 
cho thấy nhu cầu cần xem xét lại vai trò của diễn 
ngôn tôn giáo trong quản trị hiện đại, không chỉ 
từ góc độ pháp lý mà còn từ phương diện quyền 
lực biểu tượng và thực hành xã hội. 

Việc phân tích một cách hệ thống diễn ngôn 
“Phật giáo vì quốc gia” và những hệ quả của nó 
đối với đa nguyên tôn giáo vì thế mang ý nghĩa 
lý luận và thực tiễn sâu sắc. Cách tiếp cận này 
không chỉ góp phần làm rõ mối liên hệ, giữa 
khoan dung tôn giáo và chủ nghĩa dân tộc tôn 
giáo ở Thái Lan, mà còn cung cấp cơ sở khoa 
học so sánh hữu ích cho việc nghiên cứu quan hệ 
giữa tôn giáo và nhà nước ở các quốc gia Phật 
giáo khác trong khu vực Đông Nam Á.  

2. Phương pháp nghiên cứu 

Bài viết được tiếp cận theo hướng liên ngành, 
kết hợp chính trị học tôn giáo, xã hội học quyền 
lực và phân tích diễn ngôn nhằm làm rõ sự hình 

1 “Phật giáo vì quốc gia” được sử dụng trong nghiên cứu này như một khái niệm phân tích, được phát triển trên cơ sở các 
nghiên cứu về mối quan hệ giữa Phật giáo, nhà nước, chủ nghĩa dân tộc và quá trình kiến tạo quốc gia ở Thái Lan. Khái 
niệm này kế thừa các luận điểm của Tambiah (1976), Reynolds (1978) và Jackson (1989, 2003) về sự gắn kết giữa Phật 
giáo với vương quyền, nhà nước và bản sắc quốc gia, đồng thời được tác giả khái quát hóa để chỉ quá trình Phật giáo 
được huy động và thể chế hóa nhằm phục vụ sự thống nhất, ổn định và củng cố tính chính danh của quốc gia. 
2 Những phát sinh ở đây chủ yếu liên quan đến sự căng thẳng giữa diễn ngôn về bản sắc quốc gia dựa trên Phật giáo với 
yêu cầu bảo đảm tính đa nguyên và bình đẳng tôn giáo; trong một số trường hợp, điều này có thể làm gia tăng cảm nhận 
về sự loại trừ hoặc khoảng cách giữa cộng đồng Hồi giáo Malay và nhà nước. 
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thành và vận hành của diễn ngôn “Phật giáo vì 
quốc gia” ở Thái Lan. Trọng tâm là phân tích 
diễn ngôn phê phán đối với các văn bản pháp lý, 
diễn văn chính trị, phát ngôn của giới tăng sĩ và 
truyền thông chính thống để nhận diện các 
khuôn mẫu tư tưởng chi phối đời sống công 
cộng. Cách tiếp cận lịch sử có thể chế giúp làm 
rõ mối quan hệ giữa nhà nước, hoàng gia và tăng 
đoàn, trong khi phương pháp so sánh chọn lọc 
đặt trường hợp Thái Lan trong bối cảnh các quốc 
gia Phật giáo Đông Nam Á. Trên cơ sở đó, 
nghiên cứu đánh giá những hệ quả chính trị - xã 
hội của diễn ngôn Phật giáo - quốc gia đối với đa 
nguyên tôn giáo và quản trị xã hội đương đại. 

3. Nội dung nghiên cứu 

3.1. Nền tảng lý luận và sự kiến tạo diễn ngôn 
phật giáo - quốc gia 

3.1.1. Quá trình hình thành và cấu trúc ý nghĩa 
của diễn ngôn “Phật giáo vì quốc gia”   

Diễn ngôn “Phật giáo vì quốc gia” ở Thái Lan 
không xuất hiện như một hệ tư tưởng hoàn chỉnh 
ngay từ đầu, mà được hình thành dần dần thông 
qua tiến trình lịch sử gắn liền với xây dựng nhà 
nước, bảo vệ chủ quyền và kiến tạo bản sắc dân 
tộc. Trong bối cảnh tiền hiện đại, Phật giáo 
Theravāda chủ yếu giữ vai trò là nền tảng đạo 
đức và vũ trụ quan cho xã hội, trong đó mối quan 
hệ giữa vua và tăng đoàn được lý giải bằng mô 
hình bảo trợ lẫn nhau [15]. Tuy nhiên, bước sang 
cuối thế kỷ XIX, khi Thái Lan đối mặt với sức 
ép thực dân và nhu cầu hiện đại hóa, Phật giáo 
bắt đầu được tái cấu trúc như một nguồn lực 
chính trị - biểu tượng nhằm củng cố tính thống 
nhất quốc gia và tính chính danh của nhà nước 
Trung ương.   

Trong giai đoạn này, việc chuẩn hóa giáo lý, 
tổ chức tăng đoàn và hệ thống giáo dục Phật học 

không chỉ nhằm cải cách tôn giáo, mà còn phục 
vụ mục tiêu xây dựng một bản sắc quốc gia 
thống nhất. Phật giáo dần được diễn giải như linh 
hồn của dân tộc Thái, trong khi lòng trung thành 
với quốc gia và hoàng gia được gắn chặt với việc 
bảo vệ và duy trì Phật pháp. Quá trình này góp 
phần chuyển hóa Phật giáo từ một hệ thống tín 
ngưỡng đa dạng thành một biểu tượng trung tâm 
của cộng đồng tưởng tượng1 quốc gia. 

Cấu trúc ý nghĩa của diễn ngôn “Phật giáo vì 
quốc gia” được xây dựng xoay quanh một số trục 
chuẩn tắc cơ bản. Thứ nhất, Phật giáo được định 
vị như nền tảng đạo đức tối thượng của xã hội, 
bảo đảm trật tự, hòa hợp và ổn định. Thứ hai, 
quốc gia được trình bày như không gian thiêng 
liêng cần được bảo vệ, trong đó Phật giáo đóng 
vai trò cốt lõi trong việc duy trì bản sắc và sự liên 
tục lịch sử. Thứ ba, mối quan hệ giữa Phật giáo 
và nhà nước được hợp thức hóa như một quan hệ 
tự nhiên và tất yếu, làm mờ ranh giới giữa đức 
tin tôn giáo và nghĩa vụ công dân.  

Thông qua các thiết chế pháp lý, đặc biệt là 
Luật Tăng đoàn, diễn ngôn này được thể chế hóa 
và duy trì một cách tương đối bền vững trong đời 
sống công cộng. Phật giáo, dù không được tuyên 
bố chính thức là quốc giáo, vẫn giữ vị thế ưu trội 
trong hệ thống biểu tượng và thực hành xã hội 
[10]. Trong cấu trúc đó, các tôn giáo khác được 
thừa nhận về mặt pháp lý nhưng thường được đặt 
ở vị trí thứ yếu trong diễn ngôn quốc gia, qua đó 
hình thành một trật tự tôn giáo mang tính thứ bậc. 

Ở giai đoạn đương đại, diễn ngôn “Phật giáo 
vì quốc gia” tiếp tục được điều chỉnh để thích 
ứng với những biến động chính trị và xã hội, đặc 
biệt trong các thời kỳ khủng hoảng tính chính 
danh. Phật giáo được huy động như nguồn lực 
biểu tượng nhằm củng cố sự đoàn kết quốc gia 
và đối phó với các thách thức về bản sắc và an 

1 Khái niệm “cộng đồng tưởng tượng” (imagined community) được sử dụng theo cách tiếp cận của Benedict Anderson, 
theo đó quốc gia được kiến tạo như một cộng đồng được các thành viên hình dung về sự gắn kết với nhau, dù phần lớn 
không trực tiếp biết hoặc gặp gỡ nhau. Xem Benedict Anderson, Imagined Communities: Reflections on the Origin and 
Spread of Nationalism (London: Verso, 1983). 
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ninh. Chính sự linh hoạt này giúp diễn ngôn duy 
trì sức sống lâu dài, đồng thời cũng làm sâu sắc 
thêm những giới hạn của đa nguyên tôn giáo 
trong bối cảnh Thái Lan hiện nay. 

3.1.2. Diễn ngôn tôn giáo như một hình thức 
quyền lực xã hội 

Trong các nghiên cứu xã hội học và chính trị 
học đương đại, diễn ngôn không đơn thuần được 
hiểu là ngôn ngữ hay hệ thống phát biểu trung 
tính, mà là một hình thức quyền lực có khả năng 
kiến tạo tri thức, định hình chuẩn mực và điều 
chỉnh hành vi xã hội. Theo Michel Foucault, 
quyền lực vận hành không chỉ thông qua cưỡng 
chế hay bạo lực hữu hình, mà còn thông qua diễn 
ngôn - nơi xác lập cái gì được coi là chân lý, hợp 
pháp và chính đáng trong một trật tự xã hội nhất 
định [5]. Trong bối cảnh đó, tôn giáo, với tư cách 
là một hệ thống biểu tượng mang tính thiêng 
liêng, trở thành một nguồn diễn ngôn đặc biệt có 
khả năng hợp thức hóa quyền lực và củng cố trật 
tự xã hội một cách bền vững. 

Diễn ngôn tôn giáo sở hữu sức mạnh xã hội 
không chỉ bởi nội dung giáo lý, mà còn bởi vị 
thế đạo đức và tính siêu việt mà nó gắn kết. Peter 
Berger cho rằng tôn giáo đóng vai trò “vũ trụ hóa 
trật tự xã hội”, khiến các cấu trúc quyền lực và 
chuẩn mực xã hội được cảm nhận như những 
thực tại tất yếu, vượt lên trên sự lựa chọn của con 
người [3]. Khi được lồng ghép vào diễn ngôn 
chính trị, tôn giáo có khả năng chuyển hóa các 
mục tiêu trần thế thành nghĩa vụ đạo đức, từ đó 
làm suy yếu khả năng phản biện và thách thức 
xã hội. 

Trong nhà nước hiện đại, diễn ngôn tôn giáo 
thường không tồn tại độc lập mà gắn chặt với các 
thiết chế quyền lực. Talal Asad nhấn mạnh rằng 
tôn giáo không thể tách rời khỏi các điều kiện 
lịch sử và chính trị cụ thể, nơi nó được định hình, 
diễn giải và sử dụng như một công cụ quản trị xã 
hội [1]. Theo cách nhìn này, diễn ngôn tôn giáo 
không chỉ phản ánh niềm tin, mà còn tham gia 
trực tiếp vào việc phân định ranh giới giữa 

“chính thống” và “phi chính thống”, giữa “trung 
tâm” và “ngoại biên” trong đời sống xã hội. 

Tại các quốc gia nơi một tôn giáo giữ vị thế 
ưu trội, diễn ngôn tôn giáo thường được nâng lên 
thành diễn ngôn quốc gia, qua đó xác lập mối 
liên hệ chặt chẽ giữa bản sắc tôn giáo và bản sắc 
dân tộc. Rogers Brubaker cho rằng sự kết hợp 
giữa tôn giáo và chủ nghĩa dân tộc tạo ra một 
hình thức quyền lực biểu tượng mạnh mẽ, có khả 
năng huy động sự đồng thuận xã hội và biện 
minh cho các chính sách loại trừ trong không 
gian công cộng [4]. Trong trường hợp này, diễn 
ngôn tôn giáo không chỉ điều chỉnh đời sống tinh 
thần, mà còn định hướng cách nhà nước quản lý 
sự đa dạng và khác biệt. 

Như vậy, việc tiếp cận tôn giáo dưới góc độ 
diễn ngôn quyền lực cho phép nhận diện những 
cơ chế tinh vi mà thông qua đó tôn giáo tham gia 
vào quá trình kiến tạo trật tự xã hội. Thay vì xem 
tôn giáo thuần túy như lĩnh vực đức tin cá nhân, 
cách tiếp cận này nhấn mạnh vai trò của diễn 
ngôn tôn giáo trong việc hợp thức hóa quyền lực, 
định hình chuẩn mực xã hội và giới hạn đa 
nguyên tôn giáo. Đây chính là nền tảng lý luận 
quan trọng để phân tích sự hình thành và vận 
hành của diễn ngôn Phật giáo - quốc gia trong 
bối cảnh Thái Lan.  
3.1.3. Sự đan xen giữa Phật giáo, chủ nghĩa dân 
tộc và nhà nước Thái Lan 

Trong tiến trình hình thành và phát triển của 
nhà nước Thái Lan hiện đại, Phật giáo 
Theravāda không chỉ giữ vai trò là nền tảng tinh 
thần của xã hội mà còn được tích hợp sâu sắc vào 
cấu trúc quyền lực và diễn ngôn quốc gia [9]. Sự 
đan xen này hình thành một mô hình đặc thù, 
trong đó Phật giáo, chủ nghĩa dân tộc và nhà 
nước không tồn tại như các lĩnh vực tách biệt, 
mà liên tục tương tác, củng cố và tái sản xuất lẫn 
nhau trong đời sống chính trị - xã hội. Phật giáo 
được định vị như cốt lõi của bản sắc Thái, trong 
khi lòng trung thành với quốc gia và hoàng gia 
được gắn kết chặt chẽ với việc bảo vệ và duy trì 
Phật pháp như một nghĩa vụ đạo đức tập thể. 
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Từ cuối thế kỷ XIX, đặc biệt trong bối cảnh 
cải cách hành chính và hiện đại hóa nhằm đối 
phó với sức ép thực dân, nhà nước Thái Lan đã 
chủ động huy động Phật giáo như một nguồn lực 
biểu tượng để củng cố tính chính danh và thống 
nhất quốc gia. Việc chuẩn hóa tăng đoàn, ban 
hành luật tăng đoàn và đặt Phật giáo dưới sự bảo 
trợ của hoàng gia đã góp phần chuyển hóa tôn 
giáo này thành một trụ cột của trật tự quốc gia 
mới. Trong quá trình đó, Phật giáo không chỉ 
được bảo vệ mà còn được tái cấu trúc để phù hợp 
với mục tiêu xây dựng nhà nước tập quyền và 
bản sắc dân tộc thống nhất.  

Sự gắn kết giữa Phật giáo và chủ nghĩa dân 
tộc ở Thái Lan còn thể hiện qua việc Phật giáo 
được nâng lên thành một chuẩn mực đạo đức 
chung cho cộng đồng quốc gia. Các giá trị như 
trật tự, hòa hợp và tôn trọng trật tự xã hội và 
thẩm quyền hợp pháp được diễn giải như những 
phẩm chất vừa mang tính tôn giáo vừa mang tính 
công dân, qua đó làm mờ ranh giới giữa đức tin 
và nghĩa vụ chính trị [7]. Trong không gian diễn 
ngôn này, bảo vệ Phật giáo đồng nghĩa với bảo 
vệ quốc gia, còn những thách thức đối với trật tự 
tôn giáo dễ bị diễn giải như mối đe dọa đối với 
an ninh và bản sắc dân tộc.  

Ở cấp độ thể chế, sự đan xen giữa Phật giáo và 
nhà nước được duy trì thông qua các cơ chế pháp 
lý và hành chính, trong đó Phật giáo giữ vị thế ưu 
trội so với các tôn giáo khác. Mặc dù Thái Lan 
công nhận tự do tín ngưỡng, Phật giáo trên thực 
tế thường được xem là tôn giáo trung tâm của 
quốc gia, đóng vai trò chuẩn mực trong đời sống 
công cộng và giáo dục đạo đức xã hội [10]. Cách 
tiếp cận này góp phần củng cố sự đồng nhất quốc 
gia, nhưng đồng thời cũng tạo ra những bất đối 
xứng trong việc tiếp cận nguồn lực và không gian 
biểu đạt của các cộng đồng tôn giáo thiểu số. 

Nhìn tổng thể, sự đan xen giữa Phật giáo, chủ 
nghĩa dân tộc và nhà nước đã tạo nên một mô 
hình quản trị tôn giáo đặc thù ở Thái Lan, trong 
đó Phật giáo vừa là biểu tượng văn hóa, vừa là 

công cụ chính trị - xã hội. Mô hình này giúp lý 
giải vì sao Phật giáo có thể duy trì vai trò trung 
tâm trong đời sống quốc gia, đồng thời cũng đặt 
nền tảng cho những giới hạn của đa nguyên tôn 
giáo trong bối cảnh Thái Lan đương đại.   

3.2. Diễn ngôn Phật giáo - quốc gia trong vận 
hành quyền lực và quản trị xã hội  

3.2.1. Các chủ thể kiến tạo và tái sản xuất diễn 
ngôn trong hệ thống quyền lực 

Diễn ngôn Phật giáo-quốc gia ở Thái Lan 
không phải là sản phẩm của một chủ thể đơn lẻ, 
mà được kiến tạo và tái sản xuất thông qua sự 
tương tác phức tạp giữa nhiều trung tâm quyền 
lực trong hệ thống chính trị - xã hội. Trong cấu 
trúc này, nhà nước, hoàng gia, tăng đoàn và các 
thiết chế trung gian như giáo dục và truyền thông 
cùng tham gia vào việc định hình nội dung, 
phạm vi và tính chính danh của diễn ngôn. Chính 
sự đan xen giữa các chủ thể này đã tạo nên tính 
bền vững và khả năng thích ứng cao của diễn 
ngôn Phật giáo - quốc gia trong các bối cảnh lịch 
sử khác nhau. 

Nhà nước giữ vai trò trung tâm trong việc thể 
chế hóa diễn ngôn thông qua khung pháp lý và 
chính sách công. Thông qua các đạo luật liên 
quan đến tăng đoàn, giáo dục đạo đức và quản lý 
tôn giáo, nhà nước không chỉ bảo trợ Phật giáo 
mà còn xác lập vị thế ưu trội của tôn giáo này 
trong đời sống công cộng [14]. Cách thức quản 
trị đó góp phần chuyển hóa Phật giáo thành một 
nguồn lực chuẩn tắc phục vụ cho mục tiêu ổn 
định chính trị và trật tự xã hội, đồng thời tạo ra 
các chuẩn mực về lòng trung thành và đạo đức 
công dân gắn với bản sắc quốc gia. 

Hoàng gia là một chủ thể đặc biệt quan trọng 
trong việc trao cho diễn ngôn Phật giáo - quốc 
gia chiều kích thiêng liêng và tính liên tục lịch 
sử. Thông qua các nghi lễ, biểu tượng và diễn 
ngôn công cộng, mối liên hệ giữa Phật giáo và 
vương quyền được tái khẳng định như một nền 
tảng đạo đức của quốc gia. Vai trò này không chỉ 
củng cố vị thế biểu tượng của hoàng gia, mà còn 



Phạm Thị Nghĩa, Phạm Quốc Trung / Tạp chí Khoa học và Công nghệ Đại học Duy Tân 04(77) (2026) 196-206 201 

giúp diễn ngôn Phật giáo-quốc gia vượt lên trên 
tranh chấp chính trị thông thường, trở thành một 
khuôn khổ khó bị thách thức trong không gian 
công cộng. 

Tăng đoàn, với tư cách là chủ thể tôn giáo 
chính thống, tham gia tích cực vào việc tái sản 
xuất diễn ngôn thông qua giáo dục Phật học, 
thuyết giảng và các hoạt động xã hội. Trong 
khuôn khổ quản lý tập trung, giới tăng sĩ cấp cao 
thường đóng vai trò trung gian giữa nhà nước và 
xã hội, góp phần diễn giải Phật giáo theo hướng 
phù hợp với các ưu tiên chính trị và đạo đức của 
quốc gia. Điều này tạo ra một dạng quyền lực 
đạo đức, trong đó diễn ngôn Phật giáo được sử 
dụng để định hướng hành vi xã hội và củng cố 
trật tự hiện hữu. 

Bên cạnh các chủ thể chính thức, truyền thông 
đại chúng và hệ thống giáo dục cũng đóng vai 
trò quan trọng trong việc phổ biến và bình 
thường hóa diễn ngôn Phật giáo - quốc gia. 
Thông qua sách giáo khoa, chương trình giảng 
dạy và các sản phẩm truyền thông, Phật giáo 
được trình bày như nền tảng tự nhiên của bản sắc 
Thái, trong khi các quan điểm khác biệt ít được 
phản ánh đầy đủ [6]. Quá trình này góp phần tái 
sản xuất diễn ngôn ở cấp độ đời sống thường 
nhật, khiến nó trở thành một phần của tri thức 
phổ thông và khó bị chất vấn. 

Nhìn chung, diễn ngôn Phật giáo – quốc gia 
được duy trì thông qua sự phối hợp giữa các chủ 
thể chính trị, tôn giáo và tri thức, cùng với các 
thiết chế và thực hành xã hội liên quan. Cấu trúc 
này giúp diễn ngôn được củng cố không chỉ 
thông qua các cơ chế pháp lý và hành chính mà 
còn thông qua giáo dục, biểu tượng và các thực 
hành xã hội, qua đó góp phần định hình cách 
thức quản trị tôn giáo và vị thế của các tôn giáo 
khác trong đời sống công cộng ở Thái Lan. 

3.2.2. Thể chế hóa diễn ngôn qua luật pháp, giáo 
dục và truyền thông 

Quá trình đưa Phật giáo vào các thiết chế nhà 
nước ở Thái Lan không diễn ra thông qua một 

tuyên bố chính thức về quốc giáo, mà thể hiện 
qua việc Phật giáo được lồng ghép vào các lĩnh 
vực pháp lý, giáo dục và đời sống công cộng. 
Đặc biệt, các đạo luật liên quan đến tổ chức và 
quản lý Tăng đoàn đã xác lập cơ chế quản trị đối 
với thiết chế Phật giáo, đồng thời thể hiện sự gắn 
kết giữa Phật giáo và cấu trúc nhà nước [11]. Bên 
cạnh đó, giáo dục Phật học, các biểu tượng tôn 
giáo và hoạt động truyền thông chính thống góp 
phần duy trì vị trí nổi bật của Phật giáo trong đời 
sống xã hội. Những thực hành thể chế này cho 
thấy Phật giáo không chỉ tồn tại với tư cách một 
truyền thống tôn giáo mà còn giữ vị trí đáng kể 
trong cấu trúc biểu tượng và đời sống công cộng 
của quốc gia. Tuy nhiên, sự hiện diện thể chế của 
Phật giáo không đồng nhất với việc nhà nước 
chính thức xác lập Phật giáo là quốc giáo; do đó, 
cần xem xét quá trình này trong mối quan hệ 
giữa pháp luật, quyền lực nhà nước, thiết chế tôn 
giáo và diễn ngôn về bản sắc quốc gia. 

Trong lĩnh vực giáo dục, diễn ngôn Phật giáo 
- quốc gia được nội tại hóa thông qua chương 
trình giảng dạy đạo đức, lịch sử và công dân. 
Phật giáo thường được trình bày như nền tảng 
văn hóa - đạo đức cốt lõi của xã hội Thái, trong 
khi các tôn giáo khác chủ yếu xuất hiện với vai 
trò bổ trợ. Cách tiếp cận này góp phần hình thành 
một hiểu biết phổ quát về bản sắc Thái gắn liền 
với Phật giáo, khiến diễn ngôn Phật giáo - quốc 
gia trở thành tri thức mặc định được tiếp nhận từ 
sớm [16]. Giáo dục, vì thế, không chỉ truyền tải 
kiến thức mà còn tham gia trực tiếp vào việc tái 
sản xuất các cấu trúc quyền lực biểu tượng. 

Truyền thông đại chúng và truyền thông nhà 
nước đóng vai trò quan trọng trong việc bình 
thường hóa và lan tỏa diễn ngôn Phật giáo - quốc 
gia trong không gian công cộng. Thông qua các 
nghi lễ quốc gia được truyền hình trực tiếp, các 
chương trình văn hóa và tin tức chính thống, 
Phật giáo được gắn kết với các biểu tượng của 
quốc gia, hoàng gia và trật tự xã hội. Sự lặp lại 
thường xuyên của các hình ảnh và thông điệp 
này tạo ra một môi trường diễn ngôn trong đó 
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Phật giáo được nhìn nhận như yếu tố tự nhiên và 
không thể tách rời của đời sống quốc gia. 

Điểm đáng chú ý của quá trình thể chế hóa 
này là tính mềm dẻo nhưng bền vững. Thay vì 
áp đặt trực tiếp, diễn ngôn Phật giáo - quốc gia 
thẩm thấu vào đời sống xã hội thông qua các 
thiết chế có tính hợp pháp cao, khiến việc chất 
vấn hay thách thức trở nên khó khăn. Trong bối 
cảnh các giai đoạn khủng hoảng chính trị, sự 
hiện diện mạnh mẽ của diễn ngôn này trong luật 
pháp, giáo dục và truyền thông cho phép nhà 
nước huy động Phật giáo như một nguồn lực 
biểu tượng nhằm củng cố tính chính danh và duy 
trì ổn định xã hội. 

Như vậy, luật pháp, giáo dục và truyền thông 
không chỉ là các kênh truyền tải trung tính, mà 
là những không gian quyền lực nơi diễn ngôn 
Phật giáo - quốc gia được thể chế hóa và tái sản 
xuất liên tục. Chính cơ chế này đã góp phần duy 
trì vị thế trung tâm của Phật giáo trong đời sống 
quốc gia, đồng thời đặt ra những giới hạn cấu 
trúc đối với đa nguyên tôn giáo ở Thái Lan 
đương đại. 

3.2.3. Diễn ngôn Phật giáo - quốc gia và vấn đề 
tính chính danh chính trị 

Trong bối cảnh chính trị Thái Lan, diễn ngôn 
Phật giáo - quốc gia đóng vai trò then chốt trong 
việc kiến tạo và duy trì tính chính danh của 
quyền lực nhà nước. Thay vì dựa hoàn toàn vào 
các cơ chế dân chủ hay hiệu quả quản trị, tính 
chính danh chính trị thường được củng cố thông 
qua các nguồn lực biểu tượng và đạo đức, trong 
đó Phật giáo được đặt ở vị trí trung tâm. Sự gắn 
kết giữa Phật giáo và quốc gia cho phép quyền 
lực chính trị được bao bọc trong một khung 
chuẩn tắc mang tính thiêng liêng, qua đó giảm 
thiểu nhu cầu phải liên tục biện minh bằng các 
cơ chế chính trị hiện đại. 

Diễn ngôn Phật giáo - quốc gia vận hành như 
một hình thức “chính danh đạo đức”, trong đó 
trật tự chính trị được trình bày như sự phản ánh 
của trật tự luân lý. Nhà nước, khi tự đặt mình vào 

vai trò người bảo hộ Phật giáo, đồng thời tự định 
vị như chủ thể duy trì đạo đức xã hội và ổn định 
quốc gia [12]. Cách thức này cho phép quyền lực 
chính trị vượt lên trên các tranh luận chính sách 
cụ thể, bởi mọi thách thức đối với nhà nước có 
thể bị diễn giải như sự đe dọa đối với các giá trị 
cốt lõi của quốc gia. 

Trong các giai đoạn khủng hoảng chính trị, 
mối liên hệ giữa Phật giáo, vương quyền và trật 
tự quốc gia ở Thái Lan có xu hướng trở nên nổi 
bật hơn. Khủng hoảng chính trị tháng 5 năm 
1992 (Black May) là một trường hợp tiêu biểu. 
Trong bối cảnh xung đột giữa chính quyền quân 
sự và phong trào đòi dân chủ dẫn đến biểu tình 
và bạo lực tại Bangkok, Nhà vua Bhumibol 
Adulyadej đã can thiệp thông qua một thông 
điệp nhấn mạnh việc chấm dứt đối đầu và khôi 
phục hòa bình xã hội. Trong không gian chính trị 
– xã hội chịu ảnh hưởng sâu sắc của các giá trị 
Phật giáo, thông điệp về hòa hợp, tiết chế và 
trách nhiệm đạo đức góp phần tạo cơ sở biểu 
tượng cho việc giải quyết xung đột và khôi phục 
trật tự. Trường hợp này cho thấy Phật giáo và 
các giá trị đạo đức gắn với Phật giáo có thể được 
huy động như một nguồn lực biểu tượng trong 
quá trình xử lý khủng hoảng chính trị. Tuy nhiên, 
cần phân biệt vai trò của Phật giáo với vai trò của 
vương quyền, bởi sự can thiệp của nhà vua trong 
năm 1992 là một cơ chế chính trị – biểu tượng 
riêng, không thể giản lược hoàn toàn thành sự 
vận hành của diễn ngôn Phật giáo – quốc gia. 

Tuy nhiên, chính cơ chế tạo lập tính chính 
danh này cũng hàm chứa những giới hạn cấu trúc. 
Khi Phật giáo được đồng nhất với quốc gia và 
quyền lực nhà nước, không gian cho sự đa dạng 
tôn giáo và bất đồng chính trị bị thu hẹp [5]. 
Những quan điểm chỉ trích nhà nước hoặc đề xuất 
mô hình quản trị khác dễ bị gán nhãn là đi ngược 
lại lợi ích quốc gia hoặc làm suy yếu nền tảng đạo 
đức xã hội. Điều này cho thấy diễn ngôn Phật giáo 
- quốc gia không chỉ tạo ra tính chính danh, mà 
còn thiết lập các ranh giới diễn ngôn nhằm kiểm 
soát tính hợp lệ của sự phản biện. 
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Có thể thấy, diễn ngôn Phật giáo - quốc gia 
đã trở thành một trụ cột quan trọng của tính 
chính danh chính trị ở Thái Lan, đặc biệt trong 
những giai đoạn mà các cơ chế chính danh thế 
tục gặp khủng hoảng. Bằng cách kết nối quyền 
lực chính trị với trật tự đạo đức và biểu tượng 
tôn giáo, diễn ngôn này góp phần duy trì ổn định 
xã hội, đồng thời đặt ra những thách thức lâu dài 
đối với quá trình dân chủ hóa và mở rộng không 
gian đa nguyên chính trị - tôn giáo. 

3.3. Giới hạn của đa nguyên tôn giáo trong 
không gian phật giáo - quốc gia   

3.3.1. Đa nguyên tôn giáo giữa cam kết hiến 
định và thực hành xã hội 

Về mặt pháp lý, Thái Lan khẳng định quyền 
tự do tín ngưỡng như một quyền cơ bản của công 
dân và tránh việc chính thức tuyên bố Phật giáo 
là quốc giáo. Những quy định này cho thấy nỗ 
lực tiếp cận các chuẩn mực hiện đại về đa 
nguyên tôn giáo và quyền con người [2]. Tuy 
nhiên, trong thực tế xã hội, các nguyên tắc hiến 
định đó không hoàn toàn chuyển hóa thành sự 
bình đẳng tôn giáo trong đời sống công cộng. 
Trong bối cảnh xã hội Thái Lan, Phật giáo không 
chỉ là tôn giáo của đa số đa số người dân Thái 
Lan mà còn được xem như nền tảng đạo đức và 
văn hóa của quốc gia. Phật giáo thường xuyên 
xuất hiện trong các nghi lễ nhà nước, giáo dục 
đạo đức và các biểu tượng công cộng, từ đó gắn 
chặt với khái niệm bản sắc dân tộc. Điều này 
khiến ranh giới giữa “thuộc về quốc gia” và 
“chia sẻ các giá trị Phật giáo” trở nên khó phân 
tách, làm cho các tôn giáo khác dù được thừa 
nhận về mặt pháp lý vẫn khó đạt được vị thế 
ngang bằng trong không gian chung. 

Sự khác biệt giữa cam kết hiến định và thực 
hành xã hội còn thể hiện rõ trong cách nhà nước 
quản lý tôn giáo. Mặc dù nhà nước Thái Lan 
không chính thức tuyên bố Phật giáo là quốc 
giáo, Phật giáo vẫn nhận được sự bảo trợ và được 
thể chế hóa ở mức độ đáng kể thông qua hệ thống 
quản lý Tăng đoàn, giáo dục Phật giáo và các 

chính sách hỗ trợ của nhà nước. Trong khi đó, vị 
trí pháp lý và khả năng tham gia đời sống công 
cộng của các cộng đồng tôn giáo khác được điều 
chỉnh trong những khuôn khổ thể chế khác nhau. 
Sự khác biệt này cho thấy mô hình đa nguyên 
tôn giáo ở Thái Lan không chỉ cần được xem xét 
trên phương diện sự tồn tại của nhiều tôn giáo, 
mà còn trên phương diện mức độ tiếp cận nguồn 
lực, sự công nhận của nhà nước và khả năng 
tham gia vào các thiết chế công cộng. 

Ở cấp độ xã hội, các chuẩn mực văn hóa gắn 
với Phật giáo tiếp tục góp phần định hình cách 
thức cộng đồng nhìn nhận về bản sắc và sự thuộc 
về quốc gia. Trong một số bối cảnh, những quan 
điểm hoặc thực hành tôn giáo không phù hợp với 
khuôn khổ bản sắc Phật giáo – quốc gia có thể bị 
nhìn nhận như biểu hiện của sự khác biệt văn hóa 
– tôn giáo, từ đó tạo ra khoảng cách nhất định 
giữa các cộng đồng tôn giáo và diễn ngôn chủ 
đạo về bản sắc quốc gia [8]. Do đó, đa nguyên 
tôn giáo ở Thái Lan cần được xem xét không chỉ 
trên phương diện sự tồn tại của nhiều truyền 
thống tôn giáo, mà còn ở mức độ các cộng đồng 
khác nhau có thể tham gia bình đẳng vào đời 
sống công cộng mà không phải từ bỏ bản sắc tôn 
giáo của mình. 

Tóm lại, khoảng cách giữa cam kết hiến định 
và thực hành xã hội cho thấy đa nguyên tôn giáo 
ở Thái Lan tuy được bảo đảm trên văn bản pháp 
luật nhưng vẫn bị giới hạn bởi các cấu trúc quyền 
lực và văn hóa. Phật giáo, với vị thế trung tâm 
của mình, tiếp tục đóng vai trò quyết định trong 
việc định hình không gian tôn giáo và bản sắc 
quốc gia. 

3.3.2. Phật giáo như chuẩn mực mặc định và sự 
ngoại biên hóa các tôn giáo khác 

Trong không gian Phật giáo - quốc gia ở Thái 
Lan, Phật giáo dần được nhìn nhận không chỉ 
như một tôn giáo của đa số dân cư mà còn như 
một chuẩn mực chung để xác định đâu là đạo đức 
đúng đắn, hành vi xã hội phù hợp và trật tự quốc 
gia ổn định. Quá trình này không diễn ra thông 
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qua việc tuyên bố Phật giáo là quốc giáo, mà 
thông qua sự lặp lại lâu dài của các diễn ngôn, 
biểu tượng và thực hành xã hội gắn Phật giáo với 
bản sắc dân tộc và lợi ích chung. Khi Phật giáo 
được xem là nền tảng “tự nhiên” của xã hội, các 
giá trị của nó dần mang dáng dấp phổ quát, trung 
tính và hiển nhiên, trong khi các tôn giáo khác bị 
đặt vào vị thế đặc thù, phụ trợ hoặc ngoại lệ. 
Chính sự mặc định hóa này khiến Phật giáo vượt 
ra khỏi khuôn khổ của một truyền thống tôn giáo 
cụ thể để trở thành thước đo ngầm cho đời sống 
đạo đức và xã hội. 

Việc Phật giáo giữ vai trò chuẩn mực mặc 
định tạo ra những hệ quả trực tiếp đối với các 
cộng đồng tôn giáo khác. Trên thực tế, các tôn 
giáo thiểu số vẫn được thừa nhận về mặt pháp lý 
và có quyền tồn tại trong xã hội, nhưng sự hiện 
diện của họ thường bị giới hạn trong phạm vi 
không làm xáo trộn trật tự Phật giáo - quốc gia. 
Những thực hành tôn giáo khác biệt chỉ được 
chấp nhận khi có thể được diễn giải là hài hòa 
với các giá trị đạo đức phổ biến vốn mang màu 
sắc Phật giáo. Điều này dẫn đến một hình thức 
ngoại biên hóa mềm, trong đó các tôn giáo khác 
không bị loại trừ công khai nhưng bị thu hẹp khả 
năng tham gia vào việc định hình chuẩn mực xã 
hội, diễn ngôn công cộng và biểu tượng quốc 
gia. Sự khác biệt tôn giáo, vì thế, dễ bị nhìn nhận 
như yếu tố ngoại vi, nhạy cảm hoặc tiềm ẩn nguy 
cơ gây chia rẽ, thay vì được xem là một thành tố 
bình đẳng của đời sống xã hội đa dạng. 

Nhìn ở phương diện  rộng hơn, việc Phật giáo 
được chuẩn hóa như nền tảng mặc định đã đặt ra 
những giới hạn căn bản đối với đa nguyên tôn 
giáo. Đa nguyên trong trường hợp này chủ yếu 
mang ý nghĩa cùng tồn tại có kiểm soát, chứ 
không phải sự bình đẳng thực chất giữa các hệ giá 
trị tôn giáo. Phật giáo giữ vị trí trung tâm, còn các 
tôn giáo khác tồn tại ở vùng ngoại vi với không 
gian hành động và tiếng nói bị giới hạn. Cấu trúc 
này vừa giúp duy trì sự ổn định xã hội theo logic 
quản trị của nhà nước, vừa làm suy giảm khả năng 

thương lượng bình đẳng của các cộng đồng tôn 
giáo thiểu số trong việc định hình đời sống công 
cộng. Do đó, sự ngoại biên hóa không chỉ là vấn 
đề thái độ xã hội hay định kiến văn hóa, mà là kết 
quả của một trật tự diễn ngôn trong đó Phật giáo 
được tự nhiên hóa như cốt lõi của quốc gia. Về 
lâu dài, cơ chế này củng cố vai trò chính trị và 
biểu tượng của Phật giáo, đồng thời khiến không 
gian đa nguyên tôn giáo ở Thái Lan mang tính 
giới hạn, có điều kiện và phụ thuộc chặt chẽ vào 
khuôn khổ Phật giáo - quốc gia.  

3.3.3. Hệ quả chính trị - xã hội và những thách 
thức đối với quản trị tôn giáo 

Việc Phật giáo được đặt ở vị thế trung tâm 
trong không gian quốc gia đã tạo ra những hệ 
quả chính trị - xã hội sâu rộng đối với cấu trúc 
quyền lực và mô hình quản trị tôn giáo ở Thái 
Lan. Trước hết, diễn ngôn Phật giáo-quốc gia 
góp phần củng cố tính chính danh của nhà nước 
bằng cách gắn trật tự chính trị với trật tự đạo đức. 
Khi Phật giáo được trình bày như nền tảng luân 
lý của xã hội, quyền lực nhà nước có thể tự định 
vị như người bảo hộ các giá trị đạo đức phổ quát, 
qua đó giảm bớt sự phụ thuộc vào các cơ chế 
chính danh thuần túy thế tục như cạnh tranh 
chính trị hay hiệu quả quản trị. Tuy nhiên, chính 
cơ chế này cũng khiến ranh giới giữa quản trị 
chính trị và quản trị tôn giáo trở nên mờ nhạt.  

Một hệ quả quan trọng khác là sự hình thành 
cấu trúc bất đối xứng trong quan hệ giữa các 
cộng đồng tôn giáo. Dù các tôn giáo được thừa 
nhận về mặt pháp lý, Phật giáo vẫn giữ vị thế ưu 
trội trong tiếp cận nguồn lực, không gian biểu 
tượng và diễn ngôn công cộng. Điều này tạo ra 
một dạng đa nguyên có thứ bậc, trong đó các tôn 
giáo thiểu số tồn tại trong khuôn khổ không 
thách thức vai trò trung tâm của Phật giáo. Về 
mặt xã hội, cấu trúc này góp phần duy trì sự ổn 
định và đồng thuận bề mặt, nhưng đồng thời làm 
suy yếu cảm nhận về bình đẳng công dân của các 
nhóm tôn giáo ngoài Phật giáo. 
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Ở cấp độ chính trị, việc sử dụng Phật giáo như 
một nguồn lực biểu tượng có thể làm gia tăng sự 
gắn kết giữa bản sắc tôn giáo và bản sắc quốc gia, 
đồng thời tạo điều kiện cho quá trình chính trị hóa 
tôn giáo. Điều này thể hiện tương đối rõ trong bối 
cảnh xung đột ở miền Nam Thái Lan, nơi phần 
lớn dân cư tại một số tỉnh biên giới là người 
Malay theo Hồi giáo. Trong quá trình xây dựng 
và duy trì trật tự quốc gia, việc nhấn mạnh mối 
liên hệ giữa dân tộc Thái, Phật giáo và chế độ 
quân chủ đôi khi tạo ra sự tương phản với bản sắc 
Hồi giáo – Malay của cộng đồng địa phương. Khi 
những khác biệt về tôn giáo và văn hóa được đặt 
trong khuôn khổ an ninh và thống nhất quốc gia, 
các yêu cầu về bản sắc, quyền tự trị văn hóa và 
bất đồng chính trị có thể bị nhìn nhận chủ yếu từ 
góc độ duy trì trật tự nhà nước. Trường hợp này 
cho thấy diễn ngôn Phật giáo – quốc gia không 
chỉ có chức năng củng cố sự cố kết xã hội mà, 
trong những điều kiện nhất định, còn có thể góp 
phần tạo ra ranh giới biểu tượng giữa nhóm được 
xem là thuộc về cộng đồng quốc gia và những 
nhóm có bản sắc tôn giáo – văn hóa khác biệt. 

Những hệ quả trên đặt ra các thách thức đáng 
kể cho quản trị tôn giáo trong bối cảnh xã hội 
ngày càng đa dạng. Một mặt, nhà nước phải duy 
trì vai trò bảo trợ Phật giáo như một trụ cột biểu 
tượng của quốc gia để đảm bảo ổn định xã hội. 
Mặt khác, việc ưu ái quá mức cho một tôn giáo 
lại mâu thuẫn với các cam kết hiến định về tự do 
tín ngưỡng và bình đẳng tôn giáo. Sự không cân 
bằng này khiến quản trị tôn giáo rơi vào tình 
trạng lưỡng nan giữa trung lập pháp lý và thiên 
lệch thực tiễn. 

Về lâu dài, mô hình quản trị dựa trên diễn 
ngôn Phật giáo-quốc gia còn đối mặt với thách 
thức thích ứng trước những biến đổi xã hội như 
toàn cầu hóa, di cư và sự gia tăng ý thức quyền 
của các nhóm thiểu số. Khi các cộng đồng tôn 
giáo ngày càng đòi hỏi sự công nhận bình đẳng 
và tiếng nói chính trị rõ ràng hơn, việc duy trì 
một trật tự tôn giáo có thứ bậc có thể làm gia 

tăng khác biệt xã hội và làm suy yếu tính bao 
trùm của nhà nước [12]. Điều này cho thấy nhu 
cầu tái cân bằng giữa vai trò lịch sử của Phật giáo 
và yêu cầu quản trị đa nguyên trong một xã hội 
hiện đại.  

Nhìn chung, diễn ngôn Phật giáo - quốc gia 
vừa tạo ra nguồn lực quan trọng cho ổn định 
chính trị và tính chính danh của nhà nước, vừa 
kéo theo những hệ quả xã hội phức tạp và thách 
thức dài hạn đối với quản trị tôn giáo. Bài toán 
đặt ra cho Thái Lan không chỉ là duy trì vai trò 
biểu tượng của Phật giáo, mà còn là mở rộng 
không gian bình đẳng và bao trùm hơn cho các 
cộng đồng tôn giáo khác trong khuôn khổ quản 
trị hiện đại.  

Kết luận 

Qua việc xem xét toàn diện diễn ngôn “Phật 
giáo vì quốc gia”, có thể nhận thấy rằng Phật 
giáo ở Thái Lan không chỉ hiện diện như một hệ 
thống tín ngưỡng hay truyền thống văn hóa, mà 
còn được tích hợp sâu sắc vào cấu trúc quyền lực 
và quản trị xã hội. Trong tiến trình lịch sử Thái 
Lan, Phật giáo dần được kiến tạo như nền tảng 
đạo đức chung của quốc gia, gắn liền với bản sắc 
dân tộc, trật tự xã hội và tính chính danh của 
quyền lực chính trị. Nhờ đó, nhà nước có thể huy 
động Phật giáo như một nguồn lực biểu tượng 
nhằm củng cố sự ổn định và tạo dựng đồng thuận 
xã hội, đặc biệt trong những giai đoạn biến động 
chính trị. Việc Phật giáo được chuẩn hóa như 
một khuôn khổ luân lý phổ quát đã khiến các giá 
trị tôn giáo này được cảm nhận như hiển nhiên 
và tự nhiên, vượt ra ngoài phạm vi của một tôn 
giáo đa số để trở thành chuẩn mực chung trong 
không gian công cộng. 

Tuy nhiên, chính quá trình trung tâm hóa Phật 
giáo này cũng làm lộ rõ những giới hạn mang 
tính cấu trúc của đa nguyên tôn giáo ở Thái Lan. 
Mặc dù tự do tín ngưỡng được khẳng định trên 
phương diện hiến định, thực hành xã hội và quản 
trị tôn giáo lại vận hành trong khuôn khổ Phật 
giáo - quốc gia, nơi Phật giáo giữ vị thế ưu trội 
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về biểu tượng, nguồn lực và tiếng nói công cộng. 
Các tôn giáo khác, dù không bị loại trừ một cách 
công khai, thường tồn tại trong vị thế ngoại vi và 
phải thích nghi với các chuẩn mực do Phật giáo 
định hình để duy trì sự chấp nhận xã hội. Điều 
này tạo ra một dạng đa nguyên mang tính hình 
thức, trong đó sự đa dạng được thừa nhận nhưng 
không đi kèm với sự bình đẳng thực chất giữa 
các hệ giá trị tôn giáo.  

Trong không gian như vậy, diễn ngôn Phật 
giáo - quốc gia vận hành như một cơ chế quyền 
lực mềm, làm mờ ranh giới giữa trật tự đạo đức 
và trật tự chính trị. Khi các chuẩn mực Phật giáo 
được đồng nhất với lợi ích chung và ổn định xã 
hội, những quan điểm hoặc thực hành tôn giáo 
khác biệt dễ bị diễn giải như yếu tố gây xáo trộn 
hoặc thách thức trật tự. Hệ quả là không gian 
phản biện và thương lượng về các vấn đề liên 
quan đến tôn giáo và bản sắc bị thu hẹp, trong 
khi quyền lực chính trị được bao bọc bởi lớp 
chính danh đạo đức khó bị chất vấn. Cơ chế này 
vừa giúp duy trì trật tự xã hội trong ngắn hạn, 
vừa tiềm ẩn nguy cơ làm sâu sắc thêm cảm nhận 
bất bình đẳng và khoảng cách giữa các cộng 
đồng tôn giáo trong dài hạn. 

Trong bối cảnh xã hội Thái Lan ngày càng đa 
dạng do tác động của toàn cầu hóa, di cư và sự 
gia tăng ý thức về quyền, mô hình quản trị tôn 
giáo dựa trên trật tự Phật giáo - quốc gia đang 
đứng trước những thách thức mới. Nhu cầu về 
sự công nhận bình đẳng, không gian biểu đạt và 
tham gia xã hội của các cộng đồng tôn giáo thiểu 
số ngày càng trở nên rõ nét, trong khi việc duy 
trì một cấu trúc tôn giáo có thứ bậc có thể làm 
gia tăng căng thẳng xã hội và làm suy yếu tính 
bao trùm của nhà nước. Điều này cho thấy, bài 
toán đặt ra không chỉ là bảo tồn vai trò lịch sử và 
văn hóa của Phật giáo, mà còn là tìm kiếm những 
cách thức quản trị linh hoạt hơn, cho phép dung 
hòa giữa truyền thống, ổn định chính trị và yêu 
cầu đa nguyên trong một xã hội hiện đại. 
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