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บทคัดยอ 

 บทความวิชาการนี้มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาปญหาและแนวทางในการแกปญหาที่เกิดจากวาทกรรม

พุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยจากทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) โดยใชทฤษฎี

วาทกรรมของฟูโกต (Foucault) เปนกรอบในการวิเคราะห ผลการศึกษาพบวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรในสังคมไทยเกิดขึ้นทามกลางกระแสบริโภคนิยมวัตถุนิยมของโลกในยุคปจจุบัน สงผลใหการทำบุญมี

เจตนาเพ่ือตองการผลประโยชนหรือสิ่งตอบแทนมากกวาคำนึงถึงบุญกุศลเหมือนสังคมไทยในอดีต พุทธศาสนา

ในสังคมไทยปจจุบันถูกครอบงำจากกระแสพุทธพาณิชยไมเวนแมแตวัดและพระสงฆ ชาวพุทธจำนวนไมนอย

ลุมหลงงมงายในไสยศาสตรซึ่งสามารถตอบสนองความตองการไดมากกวาพุทธศาสนาแบบคัมภีร อยางไรก็

ตาม แนวทางแกปญหาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) และแนวทางอื่นสามารถแกไขปญหา

ดังกลาวไดอยางนาสนใจ 
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Abstract 

 The research article aims at studying problems and approaches for solving problems 

that are caused by Buddhist discourse on superstition in Thai society according to the 

viewpoint of Somdet Phra Buddhaghosacharya (P.A. Payutto). The theory of Discourse in 

Foucault’s view is used the framework for analysis. From the study, it is found that the 

Buddhist discourse on superstition in Thai society arises amidst the trend of consumerism and 

materialism in the present world; as a result, merit-making has an intention of seeking benefits
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or rewards rather than regarding as merits or wholesomeness like Thai society in the past. 

Buddhism in Thai society at present has been dominated by the trends of Buddhist 

commercialization, even by the temples and monks. Many Buddhists are obsessed with 

superstition as it can respond more to their needs than Buddhism in the form of scriptures. 

However, the approaches according to the viewpoint of Somdet Phra Buddhaghosacharya (P.A. 

Payutto) and other approaches are able to address the said problems interestingly.  
 

Keywords: Buddhist Discourse on Superstition; Theory of Discourse by Foucault; Somdet Phra 

Buddhaghosacharya (P.A. Payutto) 

 

บทนำ 

 ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนสวนหนึ่งของพุทธศาสนาตั้งแตในสมัยพุทธกาล เนื่องจากการเกิดข้ึน 

ของพุทธศาสนานั้นอยูภายใตบริบทของความเชื่อแบบพราหมณฮินดูท่ีเจริญรุงเรืองในขณะนั้น แมพระพุทธเจา

จะประกาศหลักธรรมที่เปนการปฏิวัติความเชื่อเดิมอยางตรงกันขาม แตก็ไมอาจปฏิเสธอิทธิพลความเชื่อเรื่อง

ไสยศาสตรที่หยั่งรากลึกของผูคนได ดูไดจากคัมภีรพระไตรปฎกที่มีการกลาวถึงอินทรพรหมยมยักษรวมถึง

อิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยมากมาย เมื่อพุทธศาสนาเผยแผเขามาในสังคมไทยที่มีความเชื่อเรื ่องผีสางเทวดามา 

แตดั้งเดิมจึงไดผสมผสานเปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตและความเชื่อของคนไทยอยางแยกไมออก“ความเชื่อผีสางสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์และการนับถือศาสนาพราหมณนั้นมีอยูในสังคมไทยกอนพระพุทธศาสนาจะเขามาดวยซ้ำไป ความ

เชื่อเหลานี้ยังไมหมดไป ก็อยูคูกันมากับพระพุทธศาสนา” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

หากยอนกลับไปในสังคมไทยในอดีตจะเห็นวา พุทธศาสนากับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรไมไดแยกจากกัน  

คนไทยสมัยกอนเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยมีพุทธศาสนเปนตัวกำกับ “แตกอนไสยศาสตรแมจะอยูรวมกับพุทธ

ศาสนา แตโดยทั่วไปแลวพุทธศาสนายังเปนตัวคุมอยู กลาวคือ ไสยศาสตรถูกใชไปในทางสงเสริมใหเกิดความ

เชื่อมั่นในการทำความดี หรืออยางนอยก็มีศีลธรรมคอยควบคุมกิเลสตัณหาหรือสัญชาตญาณใฝต่ำเอาไว” 

(Phra Pisarn Visaro, 2003) 

 ในขณะที่สังคมไทยปจจุบันภายใตกระแสบริโภคนิยมและวัตถุนิยมปลุกปนใหเกิดความตองการทาง

วัตถุเพิ่มข้ึน ผูคนสวนใหญขาดที่พึ่งยึดเหนี่ยวจิตใจในการดำรงชีวิต สงผลใหความเชื่อเรื่องไสยศาสตรจึง 

มีอิทธิพลตอความคิดและวิถีชีวิตของคนไทยมากขึ้น การมีความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่ลุมหลงงมงาย ประกอบ

กับการแสวงหาผลประโยชนของมิจฉาชีพที่หากินกับความเชื่อดังกลาว สงผลใหเกิดปญหาสังคมตามมา

มากมาย “ไสยศาสตรในปจจุบันเปนการสนองความตองการโชคลาภและความสำเร็จลวนๆ พระเครื่องและ

วัตถุมงคลทั้งหลายไดมาดวยการซื้อขายลวนๆ โดยไมจำเปนตองทำความดีประกอบ หรือมีศีลกำกับความ

ประพฤติแตอยางใด หลักการทางพุทธศาสนาที่เนนใหพึ่งตนและทำความดีถูกกลบทับไป เครื่องรางของขลัง

กลายเปนท่ีพ่ึงพิงอยางใหมไปแทน” (Phra Pisarn Visaro, 2003) 
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 บทความนี้มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาปญหาและแนวทางในการแกปญหาที่เกิดจากวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยโดยศึกษาจากทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) 

เนื่องจากทานเปนพระสงฆที่ไดรับการยกยองวาเปนปราชญทางพุทธศาสนาที่สำคัญของสังคมไทยในฐานะ 

ที่เปนตัวแทนของพุทธศาสนาแบบคัมภีรที่ยึดการตีความหลักธรรมตามพระไตรปฎกฉบับบาลีเปนหลัก จาก

การศึกษาพบวาทานมีผลงานดานพุทธศาสนาจำนวนมาก จุดเดนคือการประยุกตใชหลักธรรมทางพุทธศาสนา

แกปญหาสังคมไทย รวมถึงการตีความวินิจฉัยปญหาหลักธรรมตามคัมภีรพระไตรปฎกอยางเครงครัด อาจ

กลาวไดวา ทานเปนพระเถระที่มีบทบาทสำคัญอยางมากที่สังคมไทยใหการยอมรับนับถือตลอดมา บทความ

ชิ้นนี้ใชทฤษฎีวาทกรรม (Discourse Theory) ของฟูโกต (Foucault) เปนกรอบวิเคราะหวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทย เนื่องจากยังไมเคยมีการศึกษาในลักษณะนี้มากอน อีกทั้งยังสามารถ

ชี้ใหเห็นวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยและชวยใหเขาใจปญหาดังกลาวไดอยางนาสนใจอีก

ดวยดังนี้ 

 

แนวคิดเรื่องวาทกรรมกับปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทย 

 วาทกรรมในทัศนะของฟูโกต หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางเอกลักษณ นิยาม และ

ความหมายใหกับสรรพสิ่งในสังคมไมวาจะเปนความรู ความจริง อำนาจ หรือตัวตนของเราเอง โดยทำหนาท่ี

ตรึงความหมายของสิ่งที่สรางข้ึนใหดำรงอยูและเปนที่ยอมรับของแตละสังคม “วาทกรรม คือ ระบบหรือ

เงื่อนไขหรือกลไกตางๆ ที่ทำใหการพูดหรือการเขียนที่เปนไปไดในสังคมนั้นๆ” (Foucault, 1970) ดังนั้น  

วาทกรรมจึงเสมือนเปนเครือขายของกฎเกณฑ เงื่อนไขตางๆ ในรูปของคานิยม ความเชื่อ มาตรฐานความ

เขาใจที่มีรวมกันในสังคมที่ทำใหการสื่อสารเปนไปได พูดกันรูเรื่องฟงแลวเขาใจ “วาทกรรมไดสรางสิ่งตางๆ 

ขึ้นมาภายใตกฎเกณฑหรือเงื ่อนไขที ่ดำรงอยูชุดหนึ่งซึ ่งกฎเกณฑหรือเงื ่อนไขดังกลาวจะเปนตัวควบคุม 

กำหนดการมีอยู ไมมีอยู และการเปลี่ยนแปลงสรรพสิ่งท่ีสังคมไดสรางข้ึน” (Foucault, 1972)  

 หากวาทกรรมของฟูโกต หมายถึง ระบบหรือกระบวนการที่ทำหนาที่ผลิตสรางความหมายใหกับ 

สิ่งตางๆ ในสังคมโดยอาศัยเงื่อนไข กฎเกณฑ บรรทัดฐาน คานิยม วิธีคิด ความเชื่อบางอยางในสังคมขณะนั้น 

ในขณะเดียวกัน วาทกรรมไดผลิตสรางอำนาจขึ้นมาชุดหนึ่งเพื่อใหอำนาจดังกลาวรักษาสถานะความรูและ

ความจริงของวาทกรรมนั้นๆ ใหดำรงอยูในสังคมตอไป ดังนั้น วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในที่นี้จึง 

หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางหลักคำสอนหรือแนวทางปฏิบัติของพุทธศาสนาที่อางอิงกับ

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนหลัก ตัวอยางท่ีสะทอนใหเห็นปญหาท่ีเกิดจากวาทกรรมดังกลาว ไดแก ประการ

แรก กระแสพุทธพาณิชยในลักษณะท่ีวัดและพระสงฆทำพิธีกรรมตางๆ เพ่ือสะเดาะเคราะห ไลผี ปลุกเสกวัตถุ

มงคล เครื่องรางของขลังเพ่ือจำหนาย ประการท่ีสอง กระแสพระสัทธรรมปฏิรูปในลักษณะท่ีเปนการบิดเบือน

หลักคำสอนของพุทธศาสนา การตั้งตนเปนศาสดาหรือลัทธิใหมโดยใชหลักธรรมในพระไตรปฎกผสมผสานกับ

ความคิดความเชื่อของตนเองซึ่งพบวามีการใชความเชื่อเรื่องไสยศาสตรอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยในหลักคำสอนอยู 

ไมนอย 
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 ในขณะที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรหมายถึง หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการเขาใจ 

หรือตีความพระธรรมวินัยโดยยึดพระไตรปฎกฉบับภาษาบาลีของเถรวาทเปนหลัก เพื่อชำระหลักธรรมให

บริสุทธิ์และสรางความเขาใจที่ถูกตอง วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรมีสถานะเปนวาทกรรมพุทธศาสนา

กระแสหลักในสังคมไทย เนื่องจากไดรับการอุปถัมภสนับสนุนจากรัฐ รวมถึงปราชญที่อยูในฝายพุทธศาสนา

กระแสหลักในที่นี้ไดแก สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) โดยบทบาทที่สำคัญของทานคือ การชำระ

หลักธรรมใหบริสุทธิ์ถูกตองโดยอางอิงกับพระไตรปฎกฉบับภาษาบาลีของพุทธศาสนาเถรวาทมาโดยตลอด  

ในแงนี้ วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรจึงมักถูกโจมตีจากฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรวาเปน

ความเชื่อที่งมงายจากอำนาจสิ่งศักดิ์สิทธิ์ และเปนความเขาใจพุทธศาสนาที่ผิดพลาดคลาดเคลื่อนไปจาก

หลักธรรมคำสอนท่ีถูกตอง 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ในฐานะเปนตัวแทนวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีร

ชี้ใหเห็นวา สังคมไทยกำลังถูกครอบงำจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร เพ่ือแกไขปญหาดังกลาวทาน

เรียกรองใหชวยกันสรางความเขาใจความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่อยูบนพื้นฐานของหลักธรรมทางพุทธศาสนาท่ี

ถูกตอง “เวลานี ้ชาวพุทธและคนไทยเรานี ้นับถือพุทธศาสนาเปนหลัก หรือนับถือไสยศาสตรเปนหลัก  

มนุษยปจจุบันนี้ท่ีนับถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ไปเท่ียวออนวอนตางๆ เพ่ือสนองความตองการของตนในเรื่องผลประโยชน 

คิดแตจะพึ่งจะขอจะรอจะเอา ไมพากเพียรพึ่งตัวพัฒนาตนนั้น แสดงวาไดมีการเคลื่อนคลาดจากหลักการของ

พระพุทธศาสนา เพราะฉะนั้นถาเปนจริงๆ ก็จะตองตื่นตัวกันขึ้นมาและรีบแกไขปรับปรุงนำเขาสูหลักการท่ี

แทจริงกันเสียที” ( Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) อยางไรก็ตาม จากการศึกษาทัศนะของ

ทานผานทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตสามารถสะทอนใหเห็นปญหาที่เกิดจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรในสังคมไทยท่ีนาสนใจดังนี้  

 1. การเปล่ียนแปลงวาทกรรมการทำบุญของสังคมไทย 

 จากการศึกษาพบวาความหมายของการทำบุญในสังคมไทยเปลี่ยนแปลงไปจากระบบบุญกุศลสูระบบ

ผลประโยชนกลาวคือ ในอดีตการทำบุญอยูใน “ระบบบุญกุศล” ที่มีเจตนาของการใหมากกวาการรับ แตทำ

ดวยความปรารถนาดีตอพุทธศาสนา การทำบุญจึงเปนเสมือนการเสียสละทรัพยสวนตนเพื่อใหเกิดประโยชน

กับพุทธศาสนา ในขณะที่พระสงฆใหธรรมทานกับชาวบานที่มาทำบุญเปนการตอบแทน “ระบบความสัมพันธ 

ที่มีมาแตเดิมตามหลักการเรียกวา ระบบบุญกุศลก็คือ ชาวบานไปวัดดวยความมุงหวังดีงามตอพระศาสนา 

ใฝใจวาจะสรางสมบุญกุศลคุณธรรมความดี...ตามหลักนั้น พระสงฆมีหนาที่ตองใหธรรมแกประชาชนเรียกวา

ธรรมทาน สวนชาวบานก็มีหนาท่ีชวยเก้ือกูลตอพระสงฆดวยอามิสทานเปนการถวายกำลังเพ่ือใหทานทำหนาท่ี

ได” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

 ตอมาทามกลางกระแสบริโภคนิยมวัตถุนิยมของสังคมไทย สงผลใหความหมายของการทำบุญ

เปลี่ยนไปเมื่ออยูใน “ระบบผลประโยชน” ที่มีเจตนาในการทำเพื่อตองการรับมากกวาการให ยกตัวอยางเชน 

การบนบาน การขอโชคลาภ เครื่องรางของขลัง และวัตถุมงคลตางๆ ซึ่งเปนการทำบุญที่เกิดจากอำนาจของ

กิเลส โดยละเลยเรื่องหลักธรรมคำสอนที่เปนหัวใจของพุทธศาสนา “ระบบผลประโยชนก็คือ ชาวบานเวลานี้

จำนวนมากไปวัดโดยมุงหวังโชคลาภใหแกตนเองซึ่งเปนเรื่องของผลประโยชนสวนตัว จะไปหาพระก็ตอเมื่อไป
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เอาสิ่งท่ีจะใหเกิดโชคลาภแกตน เชน วัตถุมงคล ความสนใจและความสัมพันธกับวัดและพระสงฆตลอดจนพระ

ศาสนาทั้งหมดของเขามีแคนั้น เขาจะไมสนใจวาธรรมวินัยเปนอยางไร พระพุทธเจาสอนอะไร หลักธรรมเปน

อยางไร” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

 ผูเขียนเห็นวา ความหมายของการทำบุญที่เปลี่ยนไปดังกลาวสอดคลองกับเงื่อนไขหรือกฎเกณฑ 

ของสังคมที่มีจุดหมายในการทำบุญเพื่อสนองกิเลสของมนุษย โดยหวังวาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรจะเปนทาง

ลัดที่ชวยดลบันดาลในสิ่งที่ตองการได “สวนไสยศาสตรนั้น มักเอามาใชในทางสนองโลภะโทสะโมหะ เชน  

ทำรายหรือแกแคนกันบาง ทำเสนหใหลุมหลงบาง จะเอาผลประโยชนบาง จึงเสียคุณธรรมไมใชเสริมคุณธรรม 

และจึงผิดสำหรับพระพุทธศาสนาจะตองเปนการใชในทางที่ดึงขึ้นสูธรรมอันนี้เปนเรื่องที่เราชาวพุทธจะตอง

ตระหนัก” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

 ประเด็นคือ ทัศนะดังกลาวชี้ใหเห็นการเปลี่ยนแปลงวาทกรรมการทำบุญจากระบบบุญกุศลมาเปน

ระบบผลประโยชน คำถามก็คือ อะไรคือสาเหตุของการเปลี่ยนแปลงดังกลาว ในทัศนะของฟูโกต จะเห็นไดวา

ความจริงเปรียบเหมือนเหรียญอีกดานหนึ่งของอำนาจ กลาวคือทั้งความรูและอำนาจตางสนับสนุนซึ่งกันและ

กัน ความจริงไดผลิตสรางอำนาจ และในเวลาเดียวกันนั้นอำนาจผลิตสรางความจริงข้ึนมาดวย “เม่ือความจริง

ก็เปนเชนเดียวกับสิ่งตางๆ ในโลกที่ถูกสรางขึ้นมาดวยปฏิบัติการทางวาทกรรม (Discursive Practice) ที่จะ

เปนตัวตัดสินวาสิ่งใดจริงสิ่งใดไมจริงแลว ความจริงจึงเปนสิ่งท่ีเกิดข้ึนภายใตผลกระทบหรือขอบเขตของอำนาจ

หรืออีกนัยหนึ่งความจริงก็คืออำนาจนั่นเอง” (Foucault, 1980)  

 ผูเขียนเห็นวา อำนาจคือสาเหตุของการเปลี่ยนแปลงของวาทกรรมดังกลาว แบงออกได 2 ระดับ 

ไดแก 1. อำนาจในระดับของปจเจกบุคคล ไดแก อำนาจกิเลสในจิตใจของมนุษย 2. อำนาจในระดับโครงสราง

ของสังคม ไดแก อำนาจระบบทุนนิยมบริโภคนิยม เนื่องจากผูเขียนเห็นวา อำนาจดังกลาวตางสงเสริมกันและ

ชวยกันผลิตสรางความจริงใหแกวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทย กลาวคือ ความจริงดังกลาว

เกิดข้ึนภายใตผลกระทบท่ีเกิดจากอำนาจท้ังสองท้ังในระดับปจเจกบุคคลและโครงสรางของสังคมท่ีสรางความ

จริงของไสยศาสตรขึ้นมา โดยทำใหผูคนเกิดความเชื่อถือศรัทธาวาไสยศาสตรเปนความจริง สอดคลองกับ

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ท่ีเห็นวาท้ังไสยศาสตรและระบบวัตถุนิยมบริโภคนิยมตางสนับสนุน

ซึ่งกันและกัน “นักรอผลดลบันดาลหรือนักหวังพึ่งความชวยเหลือจากภายนอกกับนักเสพบริโภคนั้นไปกันไดดี

และมักจะรวมอยูในคนเดียวทั้งสองพวกนั้นมีลักษณะรวมกันคือไมอยากทำและไมเพียรพยายามที่จะทำ เรียก

ไดวามีชีวิตอยูในวิถีแหงความเสื่อม” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1998) 

 ดังนั้น จึงอาจกลาวไดวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยจึงมีสาเหตุจากอำนาจของ

กิเลสภายในจิตใจมนุษย ทั้งนี้อำนาจดังกลาวผลิตสรางความจริงใหกับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทย

ผานระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางความจริงใหกับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรกลายเปนคานิยม หรือ

บรรทัดฐานที่มีพื้นที่ในสังคมไทย อีกทั้งอำนาจที่มาจากระบบบริโภคนิยมวัตถุนิยมที่มีอิทธิพลในสังคมโลก  

ยิ่งสงเสริมกิเลสของมนุษยปุถุชนมากขึ้นไปอีก “ของขลังสิ่งศักดิ์สิทธิ์เปนเรื่องของการสนองกิเลสในการหา

ผลประโยชน ความกลัวภัย และการแกงแยงดิ้นรนตอสูกันของมนุษยปุถุชน” (Phrabrahmagunabhorn 

(P.A. Payutto),1995) 
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 2. การเปรียบเทียบพุทธธรรมกับความรูแบบวิทยาศาสตร 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เห็นวาสังคมไทยยังมีความเชื่อที่ผิดเกี่ยวกับพุทธศาสนา 

กลาวคือ ไสยศาสตรทำใหคนงมงาย มีความหวังในอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยมากกวาที่จะเชื่อในหลักคำสอนวาดวย

เรื ่องหลักของเหตุผลและหลักกรรมที่อยู บนพื้นฐานของการมีปญญา ตรงกันขาม ทานสอนวาควรเขาใจ

หลักธรรมคำสอนของพุทธศาสนาแบบมีเหตุมีผลในฐานะที่เปนความรูแบบวิทยาศาสตรที่เชื่อในกฎธรรมชาติ 

และความเชื่อนั้นนำไปสูปญญาไดในท่ีสุด “ท้ังพุทธศาสนาและวิทยาศาสตรตางก็มีศรัทธาชนิดสื่อนําสูปญญาท่ี

นับไดวาเหมือนกัน คือใชศรัทธาเปนจุดเริ่มนําไปสูการแสวงหาความรูท่ีจะเขาถึงความจริง...ศรัทธาท่ีวานําไปสู

ปญญานี้ก็คือความเชื่อมั่นในธรรมชาติหรือจักรวาลนี้วามีกฎเกณฑแหงธรรมดาที่สม่ำเสมอแนนอน หมายถึง

ความเชื่อในกฎธรรมชาตินั่นเอง พรอมทั้งความเชื่อวากฎธรรมชาตินั้นมนุษยจะสามารถเขาถึงไดดวยปญญา” 

(Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1992) 

 จากทัศนะขางตน พุทธธรรมตางหากท่ีมีสถานะของความรูหรือการเขาถึงความจริงท่ีเหนือกวาความรู

แบบวิทยาศาสตร เนื่องจากความรูแบบวิทยาศาสตรไมอาจเขาถึงความจริงของมนุษยเหมือนพุทธศาสนา 

“ถึงแมว ิทยาศาสตรจะมีศรัทธาในกฎธรรมชาติ มุ งที ่จะรู เขาใจเขาถึงความจริงของกฎธรรมชาติ แต

วิทยาศาสตรไมไดมองธรรมชาตินั้นครอบคลุมถึงความเปนมนุษยและคุณคา ความจริงท่ีวิทยาศาสตรมองจึงไม

ครบถวน ไมท่ัวตลอด การแสวงหาความรูทางวิทยาศาสตรจึงขาดตอน ไมสามารถตีวงบรรจบครบรอบได จึงไม

สามารถมองเห็นสัจธรรมไดโดยสมบูรณโดยที่ความจริงดานหนึ่งของธรรมชาติไดถูกละเลยมองขามไปเสีย คือ

ความจริงดานตัวมนุษย รวมท้ังระบบคุณคาท้ังหมด” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1992) 

 ในแงนี้ พุทธธรรมจึงไมเพียงมีมาตรฐานหรือความเปนสากลท่ีสามารถเขาถึงความจริงแทของโลกและ

จักรวาลเทานั้น แตสิ่งท่ีทำใหดูเหมือนวาเหนือเสียยิ่งกวาความรูแบบวิทยาศาสตรก็คือการเปนความรูท่ีสามารถ

เขาถึงความจริงแทในตัวมนุษยไดอีกดวย นอกจากนั้นวิธีคิดแบบอริยสัจ 4 ซ่ึงสามารถเปรียบเทียบไดกับวิธีคิด

แบบวิทยาศาสตร “พุทธธรรมไดแสดงโยนิโสมนสิกาซึ่งเปนวิธีการแหงปญญาไวหลายวิธี…นาสังเกตวาในสมัย

ปจจุบันคำวา วิธีการแหงปญญา บางทีใชเรียกวิธีคิดแบบวิทยาศาสตรที ่มีชื ่ออีกอยางหนึ่งวา วิธีคิดแบบ

แกปญหาซึ ่งในที ่นี ้ใชเรียกวิธีคิดใชเรียกวิธีคิดแบบอริยสัจ” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 

1992) 

 ผูเขียนเห็นวา สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) พยายามเปรียบเทียบพุทธธรรมกับความรู

แบบวิทยาศาสตรเพ่ือชี้ใหเห็นวา พุทธธรรมเปนความรูมีความเปนเปนสากล แนนอน ตายตัว สามารถดวยการ

พิสูจนไดดวยตนเอ โดยใชปญญาหรือเหตุผลในการเขาถึงความจริงแทไมตางหรือแมกระทั่งเหนือกวาความรู

แบบวิทยาศาสตร นอกจากจะเปนการสรางความเขาใจที่ถูกตองนาเชื่อถือและเปนที่ยอมรับของสังคม แลวยัง

ชวยกีดกันหรือสรางกรอบท่ีชวยแยกความเชื่อเรื่องไสยศาสตรออกจากพุทธธรรมโดยใชเกณฑทางวิทยาศาสตร

ดังกลาวอีกดวย  

 3. ปฏิบัติการทางวาทกรรมของพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร 

 ปฏิบัติการทางวาทกรรม (Discursive Practice) หมายถึง ความสัมพันธเชิงอำนาจที่กระทำตอกัน

ระหวางวาทกรรมไดแก การผนวกรวมกัน ขัดแยงกัน ตอสู แยงชิงกัน แทนที ่กัน ควบคุมและกีดกัน  



วารสารสันติศึกษาปริทรรศน มจร ปที่ 9 ฉบับที่ 4 (มถิุนายน 2564)   1758 
 

“1. วาทกรรมชุดใดจะมีอำนาจไดตองมีปฏิบัติการเพื่อกีดกันวาทกรรมโดยการแบงแยกและการปฏิเสธ  

2. วาทกรรมจะมีปฏิบัติการกั้นเขตและควบคุมวาทกรรมอื่นโดยวาทกรรมที่มีอำนาจ (เหนือกวา) จะมีกลไกใน

การวิจารณวาทกรรมอื่นใหหมดความถูกตอง 3. วาทกรรมสามารถตรึงตัวเอง (ความหมาย) ใหดำรงอยูใน

สังคมไดอยางชอบธรรมโดยผานกระบวนการบางอยางเพ่ือใหเกิดความนาเชื่อถือและเปนที่ยอมรับของสังคม” 

(Charoenwong, 2001) ในที่นี้ปฏิบัติการทางวาทกรรมของพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรคือการชี้ใหเห็นคุณและโทษของความเชื่อเรื่องไสยศาสตรซึ่งเปนปฏิบัติการทางวาทกรรมที่มีการตอสู

ชวงชิงพื้นที่และความหมายระหวางวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร

โดยการเบียดขับใหวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรใหเปนมิจฉาทิฏฐิที่งมงายและไมนาเชื่อถือเพื่อตอสู

ชวงชิงพ้ืนท่ีและความหมายโดยการเบียดขับใหไสยศาสตรกลายความเชื่อท่ีเปนมิจฉาทิฏฐิอีกดวย  

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) กลาวถึงขอเสียของความเชื ่อเรื ่องไสยศาสตรไว วา  

“1. ใชศรัทธาเอาความเชื่อเปนหลักคือไมเกิดจากการรูความจริง ตัวเราเองไมรูความจริงของเรื่องนั้นสิ่งนั้น 2. 

เมื่อเปนความเชื่อก็ตองพึ่งอาศัยสิ่งที่อยูนอกตัว คือข้ึนตออํานาจดลบันดาล รออํานาจนอกตัว ตองอาศัยสิ่ง

ภายนอกมาชวย 3. สิ่งอื่นหรืออํานาจดลบันดาลภายนอกนั้นมาทําใหเราโดยเราไมตองทําเอง และเราทําเอง

ไมได” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) ในขณะที่ทานกลาวถึงขอดีตามแนวทางของพุทธ

ศาสนาที่ถูกตองวา “1. ใหทําการใหสําเร็จดวยความเพียรของตัวเองตามเหตุตามผล 2. ใหใชปญหาสิ่งที่ตอง 

ทําหรือสิ่งที่ตองเผชิญนั้นเปนเครื่องมือหรือเปนเวทีในการฝกฝนพัฒนาตนเอง 3. ใหรูจักพึ่งพาตนเองจะไดมี

อิสรภาพและพึ่งตนเองได 4. ใหตั้งอยูในความไมประมาท” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) 

ประเด็นที่นาสนใจก็คือ ปฏิบัติการทางวาทกรรมดังกลาวของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ท่ี

พยายามกีดกันและเบียดขับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาในสงัคมไทย แตในความ

เปนจริงกลับพบวา ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับถูกครอบงำจากอำนาจของวาทกรรมพุทธศาสนา

แบบไสยศาสตรเสียเอง ไดแก การประกอบพิธีกรรมทางไสยศาสตร แกกรรมดูหมอ ปลุกเสกวัตถุมงคล และใบ

หวย เปนตน  

 เมื่อวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรไมสามารถตอบสนองความตองการของคนที่ถูกอำนาจแหงกิเลส

ครอบงำได ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรกลับตอบสนองความตองการดังกลาวไดเปนอยางดี 

“ของขลังสิ่งศักดิ์สิทธิ์เปนเรื่องของการสนองกิเลสในการหาผลประโยชน ความกลัวภัย และการแกงแยงดิ้นรน

ตอสูกันของมนุษยปุถุชน” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) จะเห็นไดวา ชาวพุทธจำนวน

ไมนอยเขาหาไสยศาสตรตามกระแสพุทธพาณิชยท่ีเห็นพุทธศาสนาเปนสินคาท่ีมีมูลคาทางเศรษฐกิจ อีกท้ังการ

เกิดของกระแสพระสัทธรรมปฏิรูป สำนักหรือลัทธิความเชื่อตางๆ ที่มักมีแนวคิดที่ปะปนกันระหวางพุทธ

ศาสนาและไสยศาสตร สงผลใหวัดกลายมาเปนพื้นที่ของไสยศาสตรมากกวาพุทธศาสนา คนเขาวัดเพราะ

ตองการไสยศาสตรมากกวาธรรมะดังตัวอยางเรื่องวัดพระธรรมกาย “การเลาเรื่องอิทธิปาฏิหาริยอยางเชิดชูให

นิยมก็ไมถูกตองอยูแลว ทางสํานัก (วัดพระธรรมกาย) ยังเอามาเลาเปนสวนกระตุนเราเชิงเชิญชวน หรือชักจูง

ใหบริจาคทรัพยสรางโนนสรางนี่อีก เปนการหม่ินเหมตออเนสนา คือการแสวงหาลาภโดยมิชอบซ่ึงทานจัดเปน

มิจฉาชีพของพระ” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1999) 
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 หากวิเคราะหดวยทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตจะเห็นไดวา อำนาจของกิเลสในจิตใจมนุษยไดผลิตสราง

วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรขึ้นมา โดยเปลี่ยนความหมายของการทำบุญจากระบบบุญกุศลมาเปน

ระบบผลประโยชน สงผลใหวัดจากสถานอันสัปปายะที่มีความสงบ เหมาะแกการประพฤติปฏิบัติธรรม

เปลี่ยนไปเปนแหลงผลิตซื้อขายวัตถุมงคล และพิธีกรรมทางไสยศาสตรตางๆ รวมถึงการเปนแหลงทองเที่ยว 

เนื่องจากตองการดึงดูดคนใหเขาวัดจึงตองมีสิ่งกอสรางที่ใหญโต สวยงาม และมีหองน้ำที่สะอาด และจาก

ปฏิบัติการทางวาทกรรมดังกลาวชี้ใหเห็นวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีอิทธิพลในสังคมไทยในวง

กวาง และมีแนวโนมวาจะกลายเปนวาทกรรมพุทธศาสนากระแสหลักแทนที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีร 

พรอมกับการขยายพ้ืนท่ีมากข้ึนของกระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปในสังคมไทยปจจุบัน 

 ในขณะที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีปฏิบัติการทางวาทกรรมโตกลับวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบ คัมภีรดวยเชนกัน กลาวคือ ภายใตบริบทของสังคมไทยท่ีถูกครอบงำดวยลัทธิบริโภคนิยมวัตถุนิยม 

เกิดการขยายตัวของกระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปเพิ่มมากขึ้น ความหมายของการทำบุญ

เปลี่ยนแปลงจากระบบบุญกุศลไปสูระบบผลประโยชน สงผลใหวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรแผ

อำนาจในวงกวาง บทบาทของพระสงฆที่เปลี่ยนแปลงไปจากการเปนผูอบรมสั่งสอนศีลธรรมที่อยูบนพื้นฐาน

ของการมีเหตุผลหรือปญญา และเครงครัดประพฤติตนตามพระธรรมวินัยมาประกอบพิธีกรรมทางไสยศาสตร 

สะเดาะเคราะห ดูหมอ ไลผี ปลุกเสกวัตถุมงคลจนเกิดเปนกระแสของพุทธพาณิชยในสังคมไทยปจจุบัน จะเห็น

ไดวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกำลังถูกกลืนหรือผนวกรวมเขากับวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร 

และมีแนวโนมวาวาทกรรมกระแสรองอยางวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรเปลี่ยนมาเปนวาทกรรมพุทธ

ศาสนากระแสหลักขึ้นมาแทนที่หากปญหาดังกลาวไมไดรับการแกไข ในแงนี้เอง สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย 

(ป.อ. ปยุตฺโต) จึงไดเสนอแนวทางในการแกปญหาไวดังนี้ 

 

แนวทางแกปญหาตามทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต)  

 จากการศึกษาพบวา สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ไมไดปฏิเสธความเชื่อเรื่องไสยศาสตร

ไปเสียท้ังหมด เนื่องจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรควบคูมากับพุทธศาสนาตั้งแตสมัยพุทธกาล “ความเชื่อผีสาง

สิ่งศักดิ์สิทธิ์และการนับถือศาสนาพราหมณนั้นมีอยูในสังคมไทยกอนพระพุทธศาสนาจะเขามาดวยซ้ำไป ความ

เชื่อเหลานี้ยังไมหมดไป ก็อยูคูกันมากับพระพุทธศาสนา” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

แมวาทานจะไมเห็นดวยกับความเชื่อแบบไสยศาสตรแตไมไดปฏิเสธวาไมมีอยูจริง เนื่องจากพระพุทธเจาไมได

ทรงปฏิเสธวาไมมีจริงดังปรากฏในพระไตรปฎกเมื่อครั้งที่พระพุทธองคทรงใชอิทธิฤทธิ์ปราบชฎิลสามพี่นอง

เพ่ือใหยอมฟงธรรมท่ีเปนการใชฤทธิ์เพ่ือปราบฤทธิ์ ในขณะท่ีทรงสรรเสริญเฉพาะปาฏิหาริยท่ีเกิดจากปญญารู

เห็นในความจริงแทเทานั้น “พระองคไดตรัสหลักการในเรื่องนี้วาปาฏิหาริยมี 3 อยางคือ 1. อิทธิปาฏิหาริย 

ปาฏิหาริยคือการแสดงฤทธิ์ได 2. อาเทศนาปาฏิหาริย ปาฏิหาริยคือการดักใจการทายใจ รูความคิดของผูอ่ืนได 

3. อนุสาสนียปาฏิหาริย ปาฏิหาริยคือคำสอนท่ีใหเกิดปญญารูเห็นความจริง แลวก็ตรัสวา พระองคทรงรังเกียจ

อ ิทธ ิปาฏ ิหาร ิย   ร ังเก ียจอาเทศนาปาฏิหาร ิย   ทรงสรรญเสร ิญแต อน ุสาสน ีย ปาฏ ิหาร ิย  เท านั้น” 

(Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 
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 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เห็นวา ความเชื่อเรื่องอิทธิฤทธิ์ ปาฏิหาริย และไสยศาสตร

เปนความเชื่อในอำนาจเหนือธรรมชาติที่มีลักษณะเปนการหวังพึ่งการดลบันดาลจากภายนอก แมวาจะมิได

ปฏิเสธความมีอยูจริงของไสยศาสตร แตก็มิไดสนับสนุนเนื่องจากเห็นถึงโทษภัย ดังนั้น ทานจึงเห็นวา กระแส

พุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปท่ีเกิดจากมิจฉาทิฏฐิดังกลาวจึงเปนปญหาท่ีนับวันจะยิ่งกลายเปนวิกฤติใน

สังคมไทยมากขึ้น“ลองมาดูสภาพทั่วไปในขณะนี้วา ประชาชนทั่วไปที่สวนใหญเปนพุทธศาสนิกชนในประเทศ

ไทยมีสภาพเปนอยางไร ภาพที่เดนอยางหนึ่งก็คือ การที่ประชาชนทั้งหลายสวนใหญมุงหาความสําเร็จจากสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์ดลบันดาล ภาพของการหลงใหลในไสยศาสตรนี้เปนไปอยางแพรหลายมาก” (Phradhammapitaka 

(P.A. Payutto), 1993) จากการศึกษาพบวา ทานไดเสนอแนวทางแกปญหาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรสรุปได

ดังนี้ 

 1. ตองมีปญญากำกับศรัทธาในความเช่ือเรื่องไสยศาสตร 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เห็นวา ควรทำใหสังคมไทยอยูบนพื้นฐานของพุทธศาสนา

เปนหลักไสยศาสตรเปนรอง เสนอใหมีศรัทธาในความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่ตองมีปญญากำกับ โดยทานเสนอ

ใหใชความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเพ่ือโนมนาวใจมาสูศรัทธาในคุณของพระรัตนตรัยและเปนสื่อในการสอนธรรมะ

ใหเกิดปญญา “เราตองโนมนําเขาเขามาจากการเชื่อถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ภายนอกแบบหวังอํานาจดลบันดาลใหเขา

มาสูความเชื่อในพระรัตนตรัยซึ่งเปนจุดเริ่มตนที่จะนําเขาสูการฝกฝนพัฒนาตน นอกจากนั้นยังเปนสื่อในการ

สอนธรรมะใหเกิดปญญาไดอีกดวย การใหหรือการปฏิบัติเกี่ยวกับของขลังเปนตนนั้นจะเนนที่การกํากับขอ

ปฏิบัติทางศีลธรรมหรือใชเปนสื่อสูการสอนธรรม” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1993) 

 2. การแกปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรตามหลัก 4 ประการ  

 หลักการแกปญหาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยประยุกตใชพุทธธรรมของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย 

(ป.อ. ปยุตฺโต) ที่สำคัญ ไดแก 1. มีความเพียรพยายามตามเหตุตามผล 2. รูจักฝกฝนพัฒนาตนเอง 3. รูจัก

พึ่งตนเอง และ 4. ตั้งอยูในความไมประมาท “1. ใหทําการใหสําเร็จดวยความเพียรของตัวเองตามเหตุตามผล 

2. ใหใชปญหาสิ ่งที ่ตองทําหรือสิ ่งที ่ตองเผชิญนั ้นเปนเครื ่องมือหรือเปนเวทีในการฝกฝนพัฒนาตนเอง  

3.  ให  ร ู  จ ักพ ึ ่ งพาตนเองจะได ม ีอ ิสรภาพและพ ึ ่ งตนเองได   4 .  ให ต ั ้ งอย ู  ในความไม ประมาท” 

(Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) ดังนั้น ตามแนวทางดังกลาวจึงเปนการแกปญหาที่โทษของ

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรซ่ึงขัดแยงกับหลักธรรมของพุทธศาสนาดังท่ีกลาวมาขางตน “การเชื่อถือวุนวายกับสิ่ง

เหลานี้ (ไสยศาสตร) ทําใหคนหลงเพลิน คอยรอ และก็อาจจะงอมืองอเทาไมทําอะไร ทําใหปลอยปละละเลย

กิจที่ควรทํา แลวก็ทําใหตกอยูในความเสื่อม ชีวิตและสังคมแบบนี้จะเสี่ยงตอความเสื่อมและภัยอันตราย 

เพราะฉะนั้น เราจะตองปฏิบัติตามหลักพระพุทธศาสนาท่ีพระพุทธเจาทรงสอนไวโดยทำตามหลัก 4 ประการท่ี

กลาวมา” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) 

 3. การแกปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรดวยหลักกรรมและไตรสิกขา 

 การแกปญหาความเชื่อเรื ่องไสยศาสตรโดยใหชาวพุทธยึดมั่นในหลักกรรมและไตรสิกขา กลาวคือ 

หลักกรรมที่เรียกวา กรรมวาท วิริยวาท ซึ่งหมายถึงหลักแหงการกระทําดวยความเพียร หลักไตรสิกขาคือ

หลักการที่ใหมนุษยรูจักฝกฝนพัฒนาตนเองใหมีศีล สมาธิ และปญญา จะเห็นไดวา หลักธรรมดังกลาวทำให
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พุทธศาสนาแตกตางจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยสิ้นเชิง เนื่องจากสงเสริมใหมนุษยหม่ันฝกฝนหรือพัฒนา

ตนเอง โดยไมหวังพึ ่งอำนาจของไสยศาสตร “อันนี้เปนเรื ่องของการที ่ตองรู หลักการใหชัดเจนคือ หลัก

พระพุทธศาสนาที่วาเชื่อในหลักกรรมและปฏิบัติในการพัฒนาตนใหเดินไปในวิถีของการพัฒนาตน หรือสิกขา 

หรือการศึกษา แลวก็ถือคุณธรรมเปนหลักของความศักดิ์สิทธิ์ใหคนหวังผลจากการกระทํา ถาจะมีความเชื่อใน

สิ ่งศักดิ ์ส ิทธ ิ ์ก ็ต องให มาเสร ิมการกระทํา อยายกชะตากรรมของตนใหแก ส ิ ่งศ ักดิ ์ส ิทธ ิ ์ เหล าน ั ้น” 

(Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1993) 

 จะเห็นไดวา แนวทางแกปญหาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ขางตนเปนขอเสนอท่ี

นาสนใจ เนื่องจากเปนการประยุกตใชปญญาขัดเกลากิเลสของมนุษยในฐานะนักเสพนักบริโภคภายใตบริบท

ของสังคมไทยปจจุบันท่ีตกเปนทาสของระบบวัตถุนิยมบริโภคนิยมซ่ึงเปนรากเหงาท่ีแทจริงของปญหา อยางไร

ก็ตาม การใชปญญานำศรัทธากลับเปนอุดมคติของพุทธศาสนาที่เกิดขึ้นจริงไดยากในสงัคมไทย ดังนั้น ทานจึง

เสนอใหมีพัฒนาคนใหมีการศึกษา (ไตรสิกขา) เพื่อนำไปสูการแกปญหาไดอยางถูกตองและยั่งยืน “สาระของ

การศึกษาคือการพัฒนาคนที่ทำใหเขาเปลี่ยนแปลงจากผูเปนอยูเพียงเสพบริโภคมาเปนผูมีชีวิตที่รูจักศึกษา 

เม่ือมองในแงนี้กลายเปนวาในสังคมไทย การศึกษายังไมไดเริ่มตนเลย เพราะสังคมไทยยังคงเปนเพียงสังคมของ

นักเสพนักบริโภค ยังไมมีอะไรเปลี่ยนแปลง” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1993) 

 หากวิเคราะหผานทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตจะเห็นไดวา แนวทางแกปญหาดังกลาวของสมเด็จพระ

พุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เปนปฏิบัติการทางวาทกรรมของฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรท่ี

พยายามกีดกันและเบียดขับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาในสังคมไทย แมวาการ

ประยุกตใชหลักธรรมทางพุทธศาสนาจะเปนแนวทางแกปญหาที่ดี เนื่องจากเปนการแกปญหาที่สาเหตุไดแก

อำนาจแหงกิเลสภายในจิตใจของมนุษย แตขอเสนอดังกลาวกลับมีลักษณะเปนอุดมคติที่เกิดขึ้นจริงในทาง

ปฏิบัติไดยาก อีกทั้งยังไมสอดคลองและไมอาจตอบสนองความตองการของสังคมไทยภายใตระบบวัตถุนิยม

บริโภคนิยมไดมากนัก สงผลใหแนวทางแกปญหาดังกลาวไมอาจแกปญหาไดทั้งหมด ดังนั้น จึงอาจกลาวไดวา 

วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรในสังคมไทยปจจุบันกำลังตกอยูภายใตอำนาจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรจนเกิดความยอนแยงและลักลั่นในตัวเอง ดูไดจากศรัทธาของชาวพุทธตอวาทกรรมพุทธศาสนาแบบ

คัมภีรลดลง ในขณะที่ความสนใจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมากขึ้น เนื่องจากตอบสนองความ

ตองการและสอดคลองกับการดำเนินชีวิตประจำวันไดมากกวา อยางไรก็ตาม ผูเขียนพบวามีแนวทางแกปญหา

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทยแบบอ่ืนท่ีนาสนใจดังนี้ 

 

แนวทางแกปญหาในแบบอ่ืน 

 อาจกลาวไดวา การท่ีสังคมไทยหนีไมพนจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรนั้น เนื่องจากสังคมไทยขาดมิติ

ทางดานวิญญาณ พุทธศาสนาไมอาจเปนที่พึ่งใหกับชาวบานเหมือนสังคมไทยในอดีตไดอีกตอไป สงผลใหคน

ไทยพึ่งพาไสยศาสตรแทนที่จะยึดมั่นในพระรัตนตรัย “การปฏิบัติธรรมนั้นจุดมุงหมายที่แทจริงก็คือ เพื่อจะ

เจริญใหบรรลุไปถึงระดับโลกุตรธรรม โลกุตรธรรมเปนฐานใหแกการปฏิบัติดานโลกียธรรมดวยซ้ำไป เพราะ

เหตุนี้จึงทำใหคนไทยจำนวนมากทีเดียวในสังคมหันเขาหาไสยศาสตร เพราะวาเมื่อสังคมซับซอนวุนวายข้ึน  
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ทุกคนหิวในเรื่องจิตวิญญาณ และไมสามารถไปหาสวนท่ีเปนมิติของจิตวิญญาณในวัด จึงหันไปหาไสยศาสตร” 

(Aeusrivongse, 2001) ทัศนะดังกลาวสะทอนใหเห็นวา พุทธศาสนาในสังคมไทยปจจุบันไมอาจตอบสนอง

ความตองการในการหาท่ีพ่ึงหรือท่ียึดเหนี่ยวจิตใจ สงผลใหไสยศาสตรมีอิทธิพลตอจิตใจและพฤติกรรมของผูท่ี

นับถือศรัทธาอยางลุมหลงงมงาย ในแงนี้เองท่ีทำใหความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเขามาครอบงำพุทธศาสนาโดยไม

รูตัว ดูไดจากวัดที่เต็มไปดวยการซื้อขายวัตถุมงคล เครื่องรางของขลัง และพิธีกรรมตางๆ นานาที่มีพระสงฆ

เปนผูประกอบพิธี เปนตน 

 ในบริบทของพุทธศาสนาในสังคมไทย กระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปเปนตัวอยางท่ี

สะทอนใหเห็นวาวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีอิทธิพลครอบงำสังคมไทย โดยเฉพาะอยางยิ่งฝายวาท

กรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรเองที่ไดรับอิทธิพลจากกระแสดังกลาวเกิดความลักลั่นและยอนแยงกับตัวเอง 

กลาวคือแทนที่จะเปนเสาหลักในการรักษาความบริสุทธิ์ถูกตองของพระธรรมวินัยที่ดานหนึ่งปฏิเสธวาความ

เชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนเรื่องงมงายไรสาระ แตอีกดานหนึ่งกลับปลุกเสกวัตถุมงคล ทำพิธีสะเดาะเคราะห แก

กรรม และดูดวงเสียเอง ในมุมมองของวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับเห็นวาเปนความเสื่อมโทรมที่ตอง

ไดรับการแกไขอยางเรงดวน “คำถามคือ จริงหรือไมวาฝายที่ยืนยันพุทธศาสนาในพระไตรปฎกนั่นเองที่มี

ปญหาในการแปรเนื้อหาของพุทธศาสนาท่ีแทในพระไตรปฎกสูการปฏิบัติท่ีจับตองไดในชีวิตประจำวัน แตฝาย

ที่ยืนยันพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกกลับสามารถแปรเนื้อหาของความเชื่อที่ตนเองสรางขึ้นสูการปฏิบัติที่จับ

ตองไดในชีวิตประจำวัน…สามารถตอบสนองความตองการทางการศึกษาและปฏิบัติธรรมตามความหลากหลาย

ของผูคนในสังคมปจจุบันไดมากกวาคณะสงฆกระแสหลัก” (Taweesak, 2010) 

 จะเห็นไดวา แนวคิดเรื่องพระพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกดังกลาวไดนิยามความหมายของตนเองให

ใหมีพ้ืนท่ีหรือตัวตนในสังคมไทยได ท้ังท่ีในความเปนจริงแลวจะพบวาความเชื่อเหลานี้ดำรงอยูในสังคมไทยมา

นานเรียกวา “พุทธศาสนาแบบชาวบาน” (Popular Buddhism) ที่ผสมผสานความเชื่อแบบพุทธ พราหมณ 

และผีรวมกันอยางกลมกลืน โดยมีพ้ืนฐานอยูบนภูมิปญญาชาวบานท่ีเก่ียวของกับวัฒนธรรม ประเพณี คานิยม 

พิธีกรรมของชาวบานอยางใกลชิด สามารถตอบสนองความตองการของผูคนที่เขาใจและจับตองไดงาย มีการ

ปรับตัวใหสอดคลองกับวิถีการดำเนินชีวิตในโลกสมัยใหมไดมากกวาพุทธศาสนาแบบคัมภีร“พุทธศาสนาแบบนี้

ไดพยายามประนีประนอมใหเขากับความเชื่อพื้นบานในเรื่องผีบรรพบุรุษ ผีสางเทวดา ผีบานผีเรือน หรือกับ

ความเชื่อจากคติพราหมณ ในเรื่องขวัญพระภูมิเจาที่ การดูฤกษยาม และเทพเจาตางๆ ในศาสนาพราหมณ 

เชน พระอินทร พระพรหม เปนตน ท้ังหมดนี้รวมอยูในความเชื่อและศาสนาระบบเดียวกันภายใตชื่อท่ีเรียกวา

พุทธศาสนาแบบชาวบาน” (Phongsapit, 1987) 

 ประเด็นก็คือ การที่ความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานอยูบนพื้นฐานของวัฒนธรรมประเพณีอันดีงาม

ของสังคมไทย ในแงนี้จึงแตกตางจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในปจจุบันท่ีนำไปสูความลุมหลงงม

งายและหลอกลวงหาผลประโยชนไดงาย ดังนั้น พุทธศาสนาแบบชาวบานในฐานะที่เปนพุทธศาสนานอก

พระไตรปฎกจึงเปนปรากฏการณทางสังคมที่นาสนใจอยางยิ่ง สะทอนใหเห็นการปรับตัวของพุทธศาสนาให

สอดคลองกับวิถีชีวิตและสภาพสังคมที่เปลี่ยนแปลงไป ดังนั้น แทนที่ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรจะ

โจมตีหรือโตแยงความเชื่อแบบไสยศาสตรที่เบียดขับใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาจนกลายเปนความงมงาย
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และบิดเบือนหลักธรรม สิ่งที่พุทธศาสนาแบบคัมภีรควรทำอยางจริงจังคือ การชวยยกระดับพุทธศาสนาแบบ

ชาวบานที่เปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตและความเชื่อของชาวพุทธในสังคมไทยปจจุบันใหอยูบนพื้นฐานของการใช

เหตุผลและสติปญญามากข้ึน “การท่ีมีพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกเปนปรากฏการณทางสังคมอยางหนึ่งท่ีไม

อาจปฏิเสธได และเปนสิ่งท่ีสวยงาม เพราะสังคมมนุษยมีการเปลี่ยนแปลงปรับตัวอยูตลอดเวลา…เม่ือเปนเชนนี้

ศาสนานอกพระไตรปฎกที่มีอยูในสังคมวัฒนธรรมตางๆ จึงเปนสิ่งงอกเงยขึ้นมาใหมที่อาจถือไดวาเปนความ

งดงาม และเปนความหลากหลายท่ีจะทำใหพุทธศาสนาสามารถปรับตัวอยางเหมาะสมเพ่ือการดำรงอยูไดอยาง

เปนประโยชนตอสภาพสังคมท่ีเปลี่ยนแปลงอยูเสมอ” (Taweesak, 2010)  

 ดังนั้น ขอเสนอดังกลาวจึงเปนการรื้อสราง (Reconstruct) ความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานจาก

เดิมท่ีเปนเพียงพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกใหกลับเขามาสูพื้นที่ของพุทธศาสนาในพระไตรปฎกมากขึ้น ทั้งนี้

ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรตองทำใหพุทธธรรมเปนสิ่งที่ชาวพุทธเขาใจและเขาถึงไดงายขึ้นโดยท่ี

ยังคงรักษาหัวใจของหลักธรรมเดิมไว โดยเปดพ้ืนท่ียอมรับพุทธศาสนาแบบชาวบานใหเขามาเปนสวนหนึ่งของ

พุทธศาสนาในสังคมไทยมากขึ ้น สงผลใหความลักลั ่นหรือยอนแยงระหวางพุทธศาสนาทั ้งในและนอก

พระไตรปฎกลดลง สอดคลองกับทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ที่เห็นวาควรยึดถือคำ

สอนของพุทธศาสนาเปนหลักโดยใชศรัทธาที่มีตอไสยศาสตรเปนเพียงสื่อไปนำไปสูการสอนธรรมะใหเกิด

ปญญา และถือเปนการใชประโยชนจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรอยางสรางสรรคมากกวาที่จะเพงโทษวาเปน

เรื่องที่ลุมหลงงมงาย ผูเขียนเห็นวา การผสมผสานความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานโดยยกระดับใหเปน

ความรูท่ีใชสติปญญาไตรตรองดวยเหตุผลตามหลักการของพุทธศาสนาแบบคัมภีรจึงนาจะชวยแกปญหาท่ีเกิด

จากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยไดมากข้ึน 
 

สรุป 

  เมื่อวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรไมอาจแกปญหาที่เกิดจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรไดทั้งหมด 

เนื่องจากเกิดความยอนแยงและลักลั่นในตัวเอง กลาวคือ ในขณะท่ีวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรอางวาพุทธ

ธรรมคือทางออกที่ถูกตองของปญหา แตในความเปนจริงพบวาวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับตกอยู

ภายใตอำนาจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรเสียเอง ในแงนี้แทนที่จะปฏิเสธและกีดกันความเชื่อเรื่อง

ไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนากระแสหลัก ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรจึงควรยกระดับ

พุทธศาสนาแบบชาวบานที่มีความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูบนพื้นฐานของการใชเหตุผลและสติปญญา อีกท้ัง

วางกรอบความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานใหมีเกณฑหรือบรรทัดฐานตามหลักพุทธธรรมที่ถูกตองและเกิด

ประโยชนกับสังคมสวนรวม สงผลใหพุทธศาสนาแบบคัมภีรสามารถปรับตัวใหสอดคลองกับสังคมปจจุบันและ

ตอบสนองความตองการในการหาที่พึ่งหรือที่ยึดเหนี่ยวจิตใจของชาวพุทธไดมากขึ้น ดังนั้น แนวทางในการ

แกปญหาดังกลาวจึงควรบูรณาการความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานใหสอดคลองกับหลักการพุทธศาสนา

แบบคัมภีรท่ีถูกตอง นอกจากจะเปนการแกปญหาท่ีนาสนใจและเกิดข้ึนไดจริงแลวยังเปนการสงเสริมความเชื่อ

พุทธศาสนาแบบชาวบานในฐานะที่เปนภูมิปญญาทองถิ่นหรือภูมิปญญาชาวบานที่มีคุณคาในสังคมไทยสืบ

ตอไปอีกดวย  
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