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บทคัดยอ 

 บทความวิชาการนี้มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาปญหาและแนวทางในการแกปญหาที่เกิดจากวาทกรรม

พุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยจากทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) โดยใชทฤษฎี

วาทกรรมของฟูโกต (Foucault) เปนกรอบในการวิเคราะห ผลการศึกษาพบวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรในสังคมไทยเกิดขึ้นทามกลางกระแสบริโภคนิยมวัตถุนิยมของโลกในยุคปจจุบัน สงผลใหการทำบุญมี

เจตนาเพ่ือตองการผลประโยชนหรือสิ่งตอบแทนมากกวาคำนึงถึงบุญกุศลเหมือนสังคมไทยในอดีต พุทธศาสนา

ในสังคมไทยปจจุบันถูกครอบงำจากกระแสพุทธพาณิชยไมเวนแมแตวัดและพระสงฆ ชาวพุทธจำนวนไมนอย

ลุมหลงงมงายในไสยศาสตรซึ่งสามารถตอบสนองความตองการไดมากกวาพุทธศาสนาแบบคัมภีร อยางไรก็

ตาม แนวทางแกปญหาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) และแนวทางอื่นสามารถแกไขปญหา

ดังกลาวไดอยางนาสนใจ 
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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 

 ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนสวนหนึ่งของพุทธศาสนาตั้งแตในสมัยพุทธกาล เนื่องจากการเกิดข้ึน 

ของพุทธศาสนานั้นอยูภายใตบริบทของความเชื่อแบบพราหมณฮินดูท่ีเจริญรุงเรืองในขณะนั้น แมพระพุทธเจา

จะประกาศหลักธรรมที่เปนการปฏิวัติความเชื่อเดิมอยางตรงกันขาม แตก็ไมอาจปฏิเสธอิทธิพลความเชื่อเรื่อง

ไสยศาสตรที่หยั่งรากลึกของผูคนได ดูไดจากคัมภีรพระไตรปฎกที่มีการกลาวถึงอินทรพรหมยมยักษรวมถึง

อิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยมากมาย เมื่อพุทธศาสนาเผยแผเขามาในสังคมไทยที่มีความเชื่อเรื ่องผีสางเทวดามา 

แตดั้งเดิมจึงไดผสมผสานเปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตและความเชื่อของคนไทยอยางแยกไมออก“ความเชื่อผีสางสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์และการนับถือศาสนาพราหมณนั้นมีอยูในสังคมไทยกอนพระพุทธศาสนาจะเขามาดวยซ้ำไป ความ

เชื่อเหลานี้ยังไมหมดไป ก็อยูคูกันมากับพระพุทธศาสนา” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

หากยอนกลับไปในสังคมไทยในอดีตจะเห็นวา พุทธศาสนากับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรไมไดแยกจากกัน  

คนไทยสมัยกอนเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยมีพุทธศาสนเปนตัวกำกับ “แตกอนไสยศาสตรแมจะอยูรวมกับพุทธ

ศาสนา แตโดยทั่วไปแลวพุทธศาสนายังเปนตัวคุมอยู กลาวคือ ไสยศาสตรถูกใชไปในทางสงเสริมใหเกิดความ

เชื่อมั่นในการทำความดี หรืออยางนอยก็มีศีลธรรมคอยควบคุมกิเลสตัณหาหรือสัญชาตญาณใฝต่ำเอาไว” 

(Phra Pisarn Visaro, 2003) 

 ในขณะที่สังคมไทยปจจุบันภายใตกระแสบริโภคนิยมและวัตถุนิยมปลุกปนใหเกิดความตองการทาง

วัตถุเพิ่มข้ึน ผูคนสวนใหญขาดที่พึ่งยึดเหนี่ยวจิตใจในการดำรงชีวิต สงผลใหความเชื่อเรื่องไสยศาสตรจึง 

มีอิทธิพลตอความคิดและวิถีชีวิตของคนไทยมากขึ้น การมีความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่ลุมหลงงมงาย ประกอบ

กับการแสวงหาผลประโยชนของมิจฉาชีพที่หากินกับความเชื่อดังกลาว สงผลใหเกิดปญหาสังคมตามมา

มากมาย “ไสยศาสตรในปจจุบันเปนการสนองความตองการโชคลาภและความสำเร็จลวนๆ พระเครื่องและ

วัตถุมงคลทั้งหลายไดมาดวยการซื้อขายลวนๆ โดยไมจำเปนตองทำความดีประกอบ หรือมีศีลกำกับความ

ประพฤติแตอยางใด หลักการทางพุทธศาสนาที่เนนใหพึ่งตนและทำความดีถูกกลบทับไป เครื่องรางของขลัง

กลายเปนท่ีพ่ึงพิงอยางใหมไปแทน” (Phra Pisarn Visaro, 2003) 
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 บทความนี้มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาปญหาและแนวทางในการแกปญหาที่เกิดจากวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยโดยศึกษาจากทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) 

เนื่องจากทานเปนพระสงฆที่ไดรับการยกยองวาเปนปราชญทางพุทธศาสนาที่สำคัญของสังคมไทยในฐานะ 

ที่เปนตัวแทนของพุทธศาสนาแบบคัมภีรที่ยึดการตีความหลักธรรมตามพระไตรปฎกฉบับบาลีเปนหลัก จาก

การศึกษาพบวาทานมีผลงานดานพุทธศาสนาจำนวนมาก จุดเดนคือการประยุกตใชหลักธรรมทางพุทธศาสนา

แกปญหาสังคมไทย รวมถึงการตีความวินิจฉัยปญหาหลักธรรมตามคัมภีรพระไตรปฎกอยางเครงครัด อาจ

กลาวไดวา ทานเปนพระเถระที่มีบทบาทสำคัญอยางมากที่สังคมไทยใหการยอมรับนับถือตลอดมา บทความ

ชิ้นนี้ใชทฤษฎีวาทกรรม (Discourse Theory) ของฟูโกต (Foucault) เปนกรอบวิเคราะหวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทย เนื่องจากยังไมเคยมีการศึกษาในลักษณะนี้มากอน อีกทั้งยังสามารถ

ชี้ใหเห็นวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยและชวยใหเขาใจปญหาดังกลาวไดอยางนาสนใจอีก

ดวยดังนี้ 

 

แนวคิดเรื่องวาทกรรมกับปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทย 

 วาทกรรมในทัศนะของฟูโกต หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางเอกลักษณ นิยาม และ

ความหมายใหกับสรรพสิ่งในสังคมไมวาจะเปนความรู ความจริง อำนาจ หรือตัวตนของเราเอง โดยทำหนาท่ี

ตรึงความหมายของสิ่งที่สรางข้ึนใหดำรงอยูและเปนที่ยอมรับของแตละสังคม “วาทกรรม คือ ระบบหรือ

เงื่อนไขหรือกลไกตางๆ ที่ทำใหการพูดหรือการเขียนที่เปนไปไดในสังคมนั้นๆ” (Foucault, 1970) ดังนั้น  

วาทกรรมจึงเสมือนเปนเครือขายของกฎเกณฑ เงื่อนไขตางๆ ในรูปของคานิยม ความเชื่อ มาตรฐานความ

เขาใจที่มีรวมกันในสังคมที่ทำใหการสื่อสารเปนไปได พูดกันรูเรื่องฟงแลวเขาใจ “วาทกรรมไดสรางสิ่งตางๆ 

ขึ้นมาภายใตกฎเกณฑหรือเงื ่อนไขที ่ดำรงอยูชุดหนึ่งซึ ่งกฎเกณฑหรือเงื ่อนไขดังกลาวจะเปนตัวควบคุม 

กำหนดการมีอยู ไมมีอยู และการเปลี่ยนแปลงสรรพสิ่งท่ีสังคมไดสรางข้ึน” (Foucault, 1972)  

 หากวาทกรรมของฟูโกต หมายถึง ระบบหรือกระบวนการที่ทำหนาที่ผลิตสรางความหมายใหกับ 

สิ่งตางๆ ในสังคมโดยอาศัยเงื่อนไข กฎเกณฑ บรรทัดฐาน คานิยม วิธีคิด ความเชื่อบางอยางในสังคมขณะนั้น 

ในขณะเดียวกัน วาทกรรมไดผลิตสรางอำนาจขึ้นมาชุดหนึ่งเพื่อใหอำนาจดังกลาวรักษาสถานะความรูและ

ความจริงของวาทกรรมนั้นๆ ใหดำรงอยูในสังคมตอไป ดังนั้น วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในที่นี้จึง 

หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางหลักคำสอนหรือแนวทางปฏิบัติของพุทธศาสนาที่อางอิงกับ

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนหลัก ตัวอยางท่ีสะทอนใหเห็นปญหาท่ีเกิดจากวาทกรรมดังกลาว ไดแก ประการ

แรก กระแสพุทธพาณิชยในลักษณะท่ีวัดและพระสงฆทำพิธีกรรมตางๆ เพ่ือสะเดาะเคราะห ไลผี ปลุกเสกวัตถุ

มงคล เครื่องรางของขลังเพ่ือจำหนาย ประการท่ีสอง กระแสพระสัทธรรมปฏิรูปในลักษณะท่ีเปนการบิดเบือน

หลักคำสอนของพุทธศาสนา การตั้งตนเปนศาสดาหรือลัทธิใหมโดยใชหลักธรรมในพระไตรปฎกผสมผสานกับ

ความคิดความเชื่อของตนเองซึ่งพบวามีการใชความเชื่อเรื่องไสยศาสตรอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยในหลักคำสอนอยู 

ไมนอย 
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 ในขณะที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรหมายถึง หมายถึง ระบบหรือกระบวนการในการเขาใจ 

หรือตีความพระธรรมวินัยโดยยึดพระไตรปฎกฉบับภาษาบาลีของเถรวาทเปนหลัก เพื่อชำระหลักธรรมให

บริสุทธิ์และสรางความเขาใจที่ถูกตอง วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรมีสถานะเปนวาทกรรมพุทธศาสนา

กระแสหลักในสังคมไทย เนื่องจากไดรับการอุปถัมภสนับสนุนจากรัฐ รวมถึงปราชญที่อยูในฝายพุทธศาสนา

กระแสหลักในที่นี้ไดแก สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) โดยบทบาทที่สำคัญของทานคือ การชำระ

หลักธรรมใหบริสุทธิ์ถูกตองโดยอางอิงกับพระไตรปฎกฉบับภาษาบาลีของพุทธศาสนาเถรวาทมาโดยตลอด  

ในแงนี้ วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรจึงมักถูกโจมตีจากฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรวาเปน

ความเชื่อที่งมงายจากอำนาจสิ่งศักดิ์สิทธิ์ และเปนความเขาใจพุทธศาสนาที่ผิดพลาดคลาดเคลื่อนไปจาก

หลักธรรมคำสอนท่ีถูกตอง 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ในฐานะเปนตัวแทนวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีร

ชี้ใหเห็นวา สังคมไทยกำลังถูกครอบงำจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร เพ่ือแกไขปญหาดังกลาวทาน

เรียกรองใหชวยกันสรางความเขาใจความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่อยูบนพื้นฐานของหลักธรรมทางพุทธศาสนาท่ี

ถูกตอง “เวลานี ้ชาวพุทธและคนไทยเรานี ้นับถือพุทธศาสนาเปนหลัก หรือนับถือไสยศาสตรเปนหลัก  

มนุษยปจจุบันนี้ท่ีนับถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ไปเท่ียวออนวอนตางๆ เพ่ือสนองความตองการของตนในเรื่องผลประโยชน 

คิดแตจะพึ่งจะขอจะรอจะเอา ไมพากเพียรพึ่งตัวพัฒนาตนนั้น แสดงวาไดมีการเคลื่อนคลาดจากหลักการของ

พระพุทธศาสนา เพราะฉะนั้นถาเปนจริงๆ ก็จะตองตื่นตัวกันขึ้นมาและรีบแกไขปรับปรุงนำเขาสูหลักการท่ี

แทจริงกันเสียที” ( Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) อยางไรก็ตาม จากการศึกษาทัศนะของ

ทานผานทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตสามารถสะทอนใหเห็นปญหาที่เกิดจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรในสังคมไทยท่ีนาสนใจดังนี้  

 1. การเปล่ียนแปลงวาทกรรมการทำบุญของสังคมไทย 

 จากการศึกษาพบวาความหมายของการทำบุญในสังคมไทยเปลี่ยนแปลงไปจากระบบบุญกุศลสูระบบ

ผลประโยชนกลาวคือ ในอดีตการทำบุญอยูใน “ระบบบุญกุศล” ที่มีเจตนาของการใหมากกวาการรับ แตทำ

ดวยความปรารถนาดีตอพุทธศาสนา การทำบุญจึงเปนเสมือนการเสียสละทรัพยสวนตนเพื่อใหเกิดประโยชน

กับพุทธศาสนา ในขณะที่พระสงฆใหธรรมทานกับชาวบานที่มาทำบุญเปนการตอบแทน “ระบบความสัมพันธ 

ที่มีมาแตเดิมตามหลักการเรียกวา ระบบบุญกุศลก็คือ ชาวบานไปวัดดวยความมุงหวังดีงามตอพระศาสนา 

ใฝใจวาจะสรางสมบุญกุศลคุณธรรมความดี...ตามหลักนั้น พระสงฆมีหนาที่ตองใหธรรมแกประชาชนเรียกวา

ธรรมทาน สวนชาวบานก็มีหนาท่ีชวยเก้ือกูลตอพระสงฆดวยอามิสทานเปนการถวายกำลังเพ่ือใหทานทำหนาท่ี

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

 ตอมาทามกลางกระแสบริโภคนิยมวัตถุนิยมของสังคมไทย สงผลใหความหมายของการทำบุญ

เปลี่ยนไปเมื่ออยูใน “ระบบผลประโยชน” ที่มีเจตนาในการทำเพื่อตองการรับมากกวาการให ยกตัวอยางเชน 

การบนบาน การขอโชคลาภ เครื่องรางของขลัง และวัตถุมงคลตางๆ ซึ่งเปนการทำบุญที่เกิดจากอำนาจของ

กิเลส โดยละเลยเรื่องหลักธรรมคำสอนที่เปนหัวใจของพุทธศาสนา “ระบบผลประโยชนก็คือ ชาวบานเวลานี้

จำนวนมากไปวัดโดยมุงหวังโชคลาภใหแกตนเองซึ่งเปนเรื่องของผลประโยชนสวนตัว จะไปหาพระก็ตอเมื่อไป
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เอาสิ่งท่ีจะใหเกิดโชคลาภแกตน เชน วัตถุมงคล ความสนใจและความสัมพันธกับวัดและพระสงฆตลอดจนพระ

ศาสนาทั้งหมดของเขามีแคนั้น เขาจะไมสนใจวาธรรมวินัยเปนอยางไร พระพุทธเจาสอนอะไร หลักธรรมเปน

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

 ผูเขียนเห็นวา ความหมายของการทำบุญที่เปลี่ยนไปดังกลาวสอดคลองกับเงื่อนไขหรือกฎเกณฑ 

ของสังคมที่มีจุดหมายในการทำบุญเพื่อสนองกิเลสของมนุษย โดยหวังวาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรจะเปนทาง

ลัดที่ชวยดลบันดาลในสิ่งที่ตองการได “สวนไสยศาสตรนั้น มักเอามาใชในทางสนองโลภะโทสะโมหะ เชน  

ทำรายหรือแกแคนกันบาง ทำเสนหใหลุมหลงบาง จะเอาผลประโยชนบาง จึงเสียคุณธรรมไมใชเสริมคุณธรรม 

และจึงผิดสำหรับพระพุทธศาสนาจะตองเปนการใชในทางที่ดึงขึ้นสูธรรมอันนี้เปนเรื่องที่เราชาวพุทธจะตอง

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

 ประเด็นคือ ทัศนะดังกลาวชี้ใหเห็นการเปลี่ยนแปลงวาทกรรมการทำบุญจากระบบบุญกุศลมาเปน

ระบบผลประโยชน คำถามก็คือ อะไรคือสาเหตุของการเปลี่ยนแปลงดังกลาว ในทัศนะของฟูโกต จะเห็นไดวา

ความจริงเปรียบเหมือนเหรียญอีกดานหนึ่งของอำนาจ กลาวคือทั้งความรูและอำนาจตางสนับสนุนซึ่งกันและ

กัน ความจริงไดผลิตสรางอำนาจ และในเวลาเดียวกันนั้นอำนาจผลิตสรางความจริงข้ึนมาดวย “เม่ือความจริง

ก็เปนเชนเดียวกับสิ่งตางๆ ในโลกที่ถูกสรางขึ้นมาดวยปฏิบัติการทางวาทกรรม (Discursive Practice) ที่จะ

เปนตัวตัดสินวาสิ่งใดจริงสิ่งใดไมจริงแลว ความจริงจึงเปนสิ่งท่ีเกิดข้ึนภายใตผลกระทบหรือขอบเขตของอำนาจ

หรืออีกนัยหนึ่งความจริงก็คืออำนาจนั่นเอง” (Foucault, 1980)  

 ผูเขียนเห็นวา อำนาจคือสาเหตุของการเปลี่ยนแปลงของวาทกรรมดังกลาว แบงออกได 2 ระดับ 

ไดแก 1. อำนาจในระดับของปจเจกบุคคล ไดแก อำนาจกิเลสในจิตใจของมนุษย 2. อำนาจในระดับโครงสราง

ของสังคม ไดแก อำนาจระบบทุนนิยมบริโภคนิยม เนื่องจากผูเขียนเห็นวา อำนาจดังกลาวตางสงเสริมกันและ

ชวยกันผลิตสรางความจริงใหแกวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทย กลาวคือ ความจริงดังกลาว

เกิดข้ึนภายใตผลกระทบท่ีเกิดจากอำนาจท้ังสองท้ังในระดับปจเจกบุคคลและโครงสรางของสังคมท่ีสรางความ

จริงของไสยศาสตรขึ้นมา โดยทำใหผูคนเกิดความเชื่อถือศรัทธาวาไสยศาสตรเปนความจริง สอดคลองกับ

สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ท่ีเห็นวาท้ังไสยศาสตรและระบบวัตถุนิยมบริโภคนิยมตางสนับสนุน

ซึ่งกันและกัน “นักรอผลดลบันดาลหรือนักหวังพึ่งความชวยเหลือจากภายนอกกับนักเสพบริโภคนั้นไปกันไดดี

และมักจะรวมอยูในคนเดียวทั้งสองพวกนั้นมีลักษณะรวมกันคือไมอยากทำและไมเพียรพยายามที่จะทำ เรียก

ไดวามีชีวิตอยูในวิถีแหงความเสื่อม” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1998) 

 ดังนั้น จึงอาจกลาวไดวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยจึงมีสาเหตุจากอำนาจของ

กิเลสภายในจิตใจมนุษย ทั้งนี้อำนาจดังกลาวผลิตสรางความจริงใหกับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทย

ผานระบบหรือกระบวนการในการผลิตสรางความจริงใหกับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรกลายเปนคานิยม หรือ

บรรทัดฐานที่มีพื้นที่ในสังคมไทย อีกทั้งอำนาจที่มาจากระบบบริโภคนิยมวัตถุนิยมที่มีอิทธิพลในสังคมโลก  

ยิ่งสงเสริมกิเลสของมนุษยปุถุชนมากขึ้นไปอีก “ของขลังสิ่งศักดิ์สิทธิ์เปนเรื่องของการสนองกิเลสในการหา

ผลประโยชน ความกลัวภัย และการแกงแยงดิ้นรนตอสูกันของมนุษยปุถุชน” (Phrabrahmagunabhorn 

(P.A. Payutto),1995) 
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 2. การเปรียบเทียบพุทธธรรมกับความรูแบบวิทยาศาสตร 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เห็นวาสังคมไทยยังมีความเชื่อที่ผิดเกี่ยวกับพุทธศาสนา 

กลาวคือ ไสยศาสตรทำใหคนงมงาย มีความหวังในอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริยมากกวาที่จะเชื่อในหลักคำสอนวาดวย

เรื ่องหลักของเหตุผลและหลักกรรมที่อยู บนพื้นฐานของการมีปญญา ตรงกันขาม ทานสอนวาควรเขาใจ

หลักธรรมคำสอนของพุทธศาสนาแบบมีเหตุมีผลในฐานะที่เปนความรูแบบวิทยาศาสตรที่เชื่อในกฎธรรมชาติ 

และความเชื่อนั้นนำไปสูปญญาไดในท่ีสุด “ท้ังพุทธศาสนาและวิทยาศาสตรตางก็มีศรัทธาชนิดสื่อนําสูปญญาท่ี

นับไดวาเหมือนกัน คือใชศรัทธาเปนจุดเริ่มนําไปสูการแสวงหาความรูท่ีจะเขาถึงความจริง...ศรัทธาท่ีวานําไปสู

ปญญานี้ก็คือความเชื่อมั่นในธรรมชาติหรือจักรวาลนี้วามีกฎเกณฑแหงธรรมดาที่สม่ำเสมอแนนอน หมายถึง

ความเชื่อในกฎธรรมชาตินั่นเอง พรอมทั้งความเชื่อวากฎธรรมชาตินั้นมนุษยจะสามารถเขาถึงไดดวยปญญา” 

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

 จากทัศนะขางตน พุทธธรรมตางหากท่ีมีสถานะของความรูหรือการเขาถึงความจริงท่ีเหนือกวาความรู

แบบวิทยาศาสตร เนื่องจากความรูแบบวิทยาศาสตรไมอาจเขาถึงความจริงของมนุษยเหมือนพุทธศาสนา 

“ถึงแมว ิทยาศาสตรจะมีศรัทธาในกฎธรรมชาติ มุ งที ่จะรู เขาใจเขาถึงความจริงของกฎธรรมชาติ แต

วิทยาศาสตรไมไดมองธรรมชาตินั้นครอบคลุมถึงความเปนมนุษยและคุณคา ความจริงท่ีวิทยาศาสตรมองจึงไม

ครบถวน ไมท่ัวตลอด การแสวงหาความรูทางวิทยาศาสตรจึงขาดตอน ไมสามารถตีวงบรรจบครบรอบได จึงไม

สามารถมองเห็นสัจธรรมไดโดยสมบูรณโดยที่ความจริงดานหนึ่งของธรรมชาติไดถูกละเลยมองขามไปเสีย คือ

ความจริงดานตัวมนุษย รวมท้ังระบบคุณคาท้ังหมด” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1992) 

 ในแงนี้ พุทธธรรมจึงไมเพียงมีมาตรฐานหรือความเปนสากลท่ีสามารถเขาถึงความจริงแทของโลกและ

จักรวาลเทานั้น แตสิ่งท่ีทำใหดูเหมือนวาเหนือเสียยิ่งกวาความรูแบบวิทยาศาสตรก็คือการเปนความรูท่ีสามารถ

เขาถึงความจริงแทในตัวมนุษยไดอีกดวย นอกจากนั้นวิธีคิดแบบอริยสัจ 4 ซ่ึงสามารถเปรียบเทียบไดกับวิธีคิด

แบบวิทยาศาสตร “พุทธธรรมไดแสดงโยนิโสมนสิกาซึ่งเปนวิธีการแหงปญญาไวหลายวิธี…นาสังเกตวาในสมัย

ปจจุบันคำวา วิธีการแหงปญญา บางทีใชเรียกวิธีคิดแบบวิทยาศาสตรที ่มีชื ่ออีกอยางหนึ่งวา วิธีคิดแบบ

แกปญหาซึ ่งในที ่นี ้ใชเรียกวิธีคิดใชเรียกวิธีคิดแบบอริยสัจ” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 

1992) 

 ผูเขียนเห็นวา สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) พยายามเปรียบเทียบพุทธธรรมกับความรู

แบบวิทยาศาสตรเพ่ือชี้ใหเห็นวา พุทธธรรมเปนความรูมีความเปนเปนสากล แนนอน ตายตัว สามารถดวยการ

พิสูจนไดดวยตนเอ โดยใชปญญาหรือเหตุผลในการเขาถึงความจริงแทไมตางหรือแมกระทั่งเหนือกวาความรู

แบบวิทยาศาสตร นอกจากจะเปนการสรางความเขาใจที่ถูกตองนาเชื่อถือและเปนที่ยอมรับของสังคม แลวยัง

ชวยกีดกันหรือสรางกรอบท่ีชวยแยกความเชื่อเรื่องไสยศาสตรออกจากพุทธธรรมโดยใชเกณฑทางวิทยาศาสตร

ดังกลาวอีกดวย  

 3. ปฏิบัติการทางวาทกรรมของพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร 

 ปฏิบัติการทางวาทกรรม (Discursive Practice) หมายถึง ความสัมพันธเชิงอำนาจที่กระทำตอกัน

ระหวางวาทกรรมไดแก การผนวกรวมกัน ขัดแยงกัน ตอสู แยงชิงกัน แทนที ่กัน ควบคุมและกีดกัน  
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“1. วาทกรรมชุดใดจะมีอำนาจไดตองมีปฏิบัติการเพื่อกีดกันวาทกรรมโดยการแบงแยกและการปฏิเสธ  

2. วาทกรรมจะมีปฏิบัติการกั้นเขตและควบคุมวาทกรรมอื่นโดยวาทกรรมที่มีอำนาจ (เหนือกวา) จะมีกลไกใน

การวิจารณวาทกรรมอื่นใหหมดความถูกตอง 3. วาทกรรมสามารถตรึงตัวเอง (ความหมาย) ใหดำรงอยูใน

สังคมไดอยางชอบธรรมโดยผานกระบวนการบางอยางเพ่ือใหเกิดความนาเชื่อถือและเปนที่ยอมรับของสังคม” 

(Charoenwong, 2001) ในที่นี้ปฏิบัติการทางวาทกรรมของพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรคือการชี้ใหเห็นคุณและโทษของความเชื่อเรื่องไสยศาสตรซึ่งเปนปฏิบัติการทางวาทกรรมที่มีการตอสู

ชวงชิงพื้นที่และความหมายระหวางวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกับวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร

โดยการเบียดขับใหวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรใหเปนมิจฉาทิฏฐิที่งมงายและไมนาเชื่อถือเพื่อตอสู

ชวงชิงพ้ืนท่ีและความหมายโดยการเบียดขับใหไสยศาสตรกลายความเชื่อท่ีเปนมิจฉาทิฏฐิอีกดวย  

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) กลาวถึงขอเสียของความเชื ่อเรื ่องไสยศาสตรไว วา  

“1. ใชศรัทธาเอาความเชื่อเปนหลักคือไมเกิดจากการรูความจริง ตัวเราเองไมรูความจริงของเรื่องนั้นสิ่งนั้น 2. 

เมื่อเปนความเชื่อก็ตองพึ่งอาศัยสิ่งที่อยูนอกตัว คือข้ึนตออํานาจดลบันดาล รออํานาจนอกตัว ตองอาศัยสิ่ง

ภายนอกมาชวย 3. สิ่งอื่นหรืออํานาจดลบันดาลภายนอกนั้นมาทําใหเราโดยเราไมตองทําเอง และเราทําเอง

ไมได” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) ในขณะที่ทานกลาวถึงขอดีตามแนวทางของพุทธ

ศาสนาที่ถูกตองวา “1. ใหทําการใหสําเร็จดวยความเพียรของตัวเองตามเหตุตามผล 2. ใหใชปญหาสิ่งที่ตอง 

ทําหรือสิ่งที่ตองเผชิญนั้นเปนเครื่องมือหรือเปนเวทีในการฝกฝนพัฒนาตนเอง 3. ใหรูจักพึ่งพาตนเองจะไดมี

อิสรภาพและพึ่งตนเองได 4. ใหตั้งอยูในความไมประมาท” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) 

ประเด็นที่นาสนใจก็คือ ปฏิบัติการทางวาทกรรมดังกลาวของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ท่ี

พยายามกีดกันและเบียดขับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาในสงัคมไทย แตในความ

เปนจริงกลับพบวา ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับถูกครอบงำจากอำนาจของวาทกรรมพุทธศาสนา

แบบไสยศาสตรเสียเอง ไดแก การประกอบพิธีกรรมทางไสยศาสตร แกกรรมดูหมอ ปลุกเสกวัตถุมงคล และใบ

หวย เปนตน  

 เมื่อวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรไมสามารถตอบสนองความตองการของคนที่ถูกอำนาจแหงกิเลส

ครอบงำได ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรกลับตอบสนองความตองการดังกลาวไดเปนอยางดี 

“ของขลังสิ่งศักดิ์สิทธิ์เปนเรื่องของการสนองกิเลสในการหาผลประโยชน ความกลัวภัย และการแกงแยงดิ้นรน

ตอสูกันของมนุษยปุถุชน” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) จะเห็นไดวา ชาวพุทธจำนวน

ไมนอยเขาหาไสยศาสตรตามกระแสพุทธพาณิชยท่ีเห็นพุทธศาสนาเปนสินคาท่ีมีมูลคาทางเศรษฐกิจ อีกท้ังการ

เกิดของกระแสพระสัทธรรมปฏิรูป สำนักหรือลัทธิความเชื่อตางๆ ที่มักมีแนวคิดที่ปะปนกันระหวางพุทธ

ศาสนาและไสยศาสตร สงผลใหวัดกลายมาเปนพื้นที่ของไสยศาสตรมากกวาพุทธศาสนา คนเขาวัดเพราะ

ตองการไสยศาสตรมากกวาธรรมะดังตัวอยางเรื่องวัดพระธรรมกาย “การเลาเรื่องอิทธิปาฏิหาริยอยางเชิดชูให

นิยมก็ไมถูกตองอยูแลว ทางสํานัก (วัดพระธรรมกาย) ยังเอามาเลาเปนสวนกระตุนเราเชิงเชิญชวน หรือชักจูง

ใหบริจาคทรัพยสรางโนนสรางนี่อีก เปนการหม่ินเหมตออเนสนา คือการแสวงหาลาภโดยมิชอบซ่ึงทานจัดเปน

มิจฉาชีพของพระ” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1999) 
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 หากวิเคราะหดวยทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตจะเห็นไดวา อำนาจของกิเลสในจิตใจมนุษยไดผลิตสราง

วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรขึ้นมา โดยเปลี่ยนความหมายของการทำบุญจากระบบบุญกุศลมาเปน

ระบบผลประโยชน สงผลใหวัดจากสถานอันสัปปายะที่มีความสงบ เหมาะแกการประพฤติปฏิบัติธรรม

เปลี่ยนไปเปนแหลงผลิตซื้อขายวัตถุมงคล และพิธีกรรมทางไสยศาสตรตางๆ รวมถึงการเปนแหลงทองเที่ยว 

เนื่องจากตองการดึงดูดคนใหเขาวัดจึงตองมีสิ่งกอสรางที่ใหญโต สวยงาม และมีหองน้ำที่สะอาด และจาก

ปฏิบัติการทางวาทกรรมดังกลาวชี้ใหเห็นวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีอิทธิพลในสังคมไทยในวง

กวาง และมีแนวโนมวาจะกลายเปนวาทกรรมพุทธศาสนากระแสหลักแทนที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีร 

พรอมกับการขยายพ้ืนท่ีมากข้ึนของกระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปในสังคมไทยปจจุบัน 

 ในขณะที่วาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีปฏิบัติการทางวาทกรรมโตกลับวาทกรรมพุทธ

ศาสนาแบบ คัมภีรดวยเชนกัน กลาวคือ ภายใตบริบทของสังคมไทยท่ีถูกครอบงำดวยลัทธิบริโภคนิยมวัตถุนิยม 

เกิดการขยายตัวของกระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปเพิ่มมากขึ้น ความหมายของการทำบุญ

เปลี่ยนแปลงจากระบบบุญกุศลไปสูระบบผลประโยชน สงผลใหวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรแผ

อำนาจในวงกวาง บทบาทของพระสงฆที่เปลี่ยนแปลงไปจากการเปนผูอบรมสั่งสอนศีลธรรมที่อยูบนพื้นฐาน

ของการมีเหตุผลหรือปญญา และเครงครัดประพฤติตนตามพระธรรมวินัยมาประกอบพิธีกรรมทางไสยศาสตร 

สะเดาะเคราะห ดูหมอ ไลผี ปลุกเสกวัตถุมงคลจนเกิดเปนกระแสของพุทธพาณิชยในสังคมไทยปจจุบัน จะเห็น

ไดวา วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกำลังถูกกลืนหรือผนวกรวมเขากับวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตร 

และมีแนวโนมวาวาทกรรมกระแสรองอยางวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรเปลี่ยนมาเปนวาทกรรมพุทธ

ศาสนากระแสหลักขึ้นมาแทนที่หากปญหาดังกลาวไมไดรับการแกไข ในแงนี้เอง สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย 

(ป.อ. ปยุตฺโต) จึงไดเสนอแนวทางในการแกปญหาไวดังนี้ 

 

แนวทางแกปญหาตามทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต)  

 จากการศึกษาพบวา สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ไมไดปฏิเสธความเชื่อเรื่องไสยศาสตร

ไปเสียท้ังหมด เนื่องจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรควบคูมากับพุทธศาสนาตั้งแตสมัยพุทธกาล “ความเชื่อผีสาง

สิ่งศักดิ์สิทธิ์และการนับถือศาสนาพราหมณนั้นมีอยูในสังคมไทยกอนพระพุทธศาสนาจะเขามาดวยซ้ำไป ความ

เชื่อเหลานี้ยังไมหมดไป ก็อยูคูกันมากับพระพุทธศาสนา” (Phrabrahmagunabhorn (P.A. Payutto), 1995) 

แมวาทานจะไมเห็นดวยกับความเชื่อแบบไสยศาสตรแตไมไดปฏิเสธวาไมมีอยูจริง เนื่องจากพระพุทธเจาไมได

ทรงปฏิเสธวาไมมีจริงดังปรากฏในพระไตรปฎกเมื่อครั้งที่พระพุทธองคทรงใชอิทธิฤทธิ์ปราบชฎิลสามพี่นอง

เพ่ือใหยอมฟงธรรมท่ีเปนการใชฤทธิ์เพ่ือปราบฤทธิ์ ในขณะท่ีทรงสรรเสริญเฉพาะปาฏิหาริยท่ีเกิดจากปญญารู

เห็นในความจริงแทเทานั้น “พระองคไดตรัสหลักการในเรื่องนี้วาปาฏิหาริยมี 3 อยางคือ 1. อิทธิปาฏิหาริย 

ปาฏิหาริยคือการแสดงฤทธิ์ได 2. อาเทศนาปาฏิหาริย ปาฏิหาริยคือการดักใจการทายใจ รูความคิดของผูอ่ืนได 

3. อนุสาสนียปาฏิหาริย ปาฏิหาริยคือคำสอนท่ีใหเกิดปญญารูเห็นความจริง แลวก็ตรัสวา พระองคทรงรังเกียจ

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) เห็นวา ความเชื่อเรื่องอิทธิฤทธิ์ ปาฏิหาริย และไสยศาสตร

เปนความเชื่อในอำนาจเหนือธรรมชาติที่มีลักษณะเปนการหวังพึ่งการดลบันดาลจากภายนอก แมวาจะมิได

ปฏิเสธความมีอยูจริงของไสยศาสตร แตก็มิไดสนับสนุนเนื่องจากเห็นถึงโทษภัย ดังนั้น ทานจึงเห็นวา กระแส

พุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปท่ีเกิดจากมิจฉาทิฏฐิดังกลาวจึงเปนปญหาท่ีนับวันจะยิ่งกลายเปนวิกฤติใน

สังคมไทยมากขึ้น“ลองมาดูสภาพทั่วไปในขณะนี้วา ประชาชนทั่วไปที่สวนใหญเปนพุทธศาสนิกชนในประเทศ

ไทยมีสภาพเปนอยางไร ภาพที่เดนอยางหนึ่งก็คือ การที่ประชาชนทั้งหลายสวนใหญมุงหาความสําเร็จจากสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์ดลบันดาล ภาพของการหลงใหลในไสยศาสตรนี้เปนไปอยางแพรหลายมาก” (Phradhammapitaka 

(P.A. Payutto), 1993) จากการศึกษาพบวา ทานไดเสนอแนวทางแกปญหาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรสรุปได

ดังนี้ 

 1. ตองมีปญญากำกับศรัทธาในความเช่ือเรื่องไสยศาสตร 

 สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เห็นวา ควรทำใหสังคมไทยอยูบนพื้นฐานของพุทธศาสนา

เปนหลักไสยศาสตรเปนรอง เสนอใหมีศรัทธาในความเชื่อเรื่องไสยศาสตรที่ตองมีปญญากำกับ โดยทานเสนอ

ใหใชความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเพ่ือโนมนาวใจมาสูศรัทธาในคุณของพระรัตนตรัยและเปนสื่อในการสอนธรรมะ

ใหเกิดปญญา “เราตองโนมนําเขาเขามาจากการเชื่อถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ภายนอกแบบหวังอํานาจดลบันดาลใหเขา

มาสูความเชื่อในพระรัตนตรัยซึ่งเปนจุดเริ่มตนที่จะนําเขาสูการฝกฝนพัฒนาตน นอกจากนั้นยังเปนสื่อในการ

สอนธรรมะใหเกิดปญญาไดอีกดวย การใหหรือการปฏิบัติเกี่ยวกับของขลังเปนตนนั้นจะเนนที่การกํากับขอ

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

 2. การแกปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรตามหลัก 4 ประการ  

 หลักการแกปญหาความเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยประยุกตใชพุทธธรรมของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย 

(ป.อ. ปยุตฺโต) ที่สำคัญ ไดแก 1. มีความเพียรพยายามตามเหตุตามผล 2. รูจักฝกฝนพัฒนาตนเอง 3. รูจัก

พึ่งตนเอง และ 4. ตั้งอยูในความไมประมาท “1. ใหทําการใหสําเร็จดวยความเพียรของตัวเองตามเหตุตามผล 

2. ใหใชปญหาสิ ่งที ่ตองทําหรือสิ ่งที ่ตองเผชิญนั ้นเปนเครื ่องมือหรือเปนเวทีในการฝกฝนพัฒนาตนเอง  

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

(Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) ดังนั้น ตามแนวทางดังกลาวจึงเปนการแกปญหาที่โทษของ

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรซ่ึงขัดแยงกับหลักธรรมของพุทธศาสนาดังท่ีกลาวมาขางตน “การเชื่อถือวุนวายกับสิ่ง

เหลานี้ (ไสยศาสตร) ทําใหคนหลงเพลิน คอยรอ และก็อาจจะงอมืองอเทาไมทําอะไร ทําใหปลอยปละละเลย

กิจที่ควรทํา แลวก็ทําใหตกอยูในความเสื่อม ชีวิตและสังคมแบบนี้จะเสี่ยงตอความเสื่อมและภัยอันตราย 

เพราะฉะนั้น เราจะตองปฏิบัติตามหลักพระพุทธศาสนาท่ีพระพุทธเจาทรงสอนไวโดยทำตามหลัก 4 ประการท่ี

กลาวมา” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1997) 

 3. การแกปญหาความเช่ือเรื่องไสยศาสตรดวยหลักกรรมและไตรสิกขา 

 การแกปญหาความเชื่อเรื ่องไสยศาสตรโดยใหชาวพุทธยึดมั่นในหลักกรรมและไตรสิกขา กลาวคือ 

หลักกรรมที่เรียกวา กรรมวาท วิริยวาท ซึ่งหมายถึงหลักแหงการกระทําดวยความเพียร หลักไตรสิกขาคือ

หลักการที่ใหมนุษยรูจักฝกฝนพัฒนาตนเองใหมีศีล สมาธิ และปญญา จะเห็นไดวา หลักธรรมดังกลาวทำให
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พุทธศาสนาแตกตางจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรโดยสิ้นเชิง เนื่องจากสงเสริมใหมนุษยหม่ันฝกฝนหรือพัฒนา

ตนเอง โดยไมหวังพึ ่งอำนาจของไสยศาสตร “อันนี้เปนเรื ่องของการที ่ตองรู หลักการใหชัดเจนคือ หลัก

พระพุทธศาสนาที่วาเชื่อในหลักกรรมและปฏิบัติในการพัฒนาตนใหเดินไปในวิถีของการพัฒนาตน หรือสิกขา 

หรือการศึกษา แลวก็ถือคุณธรรมเปนหลักของความศักดิ์สิทธิ์ใหคนหวังผลจากการกระทํา ถาจะมีความเชื่อใน

สิ ่งศักดิ ์ส ิทธ ิ ์ก ็ต องให มาเสร ิมการกระทํา อยายกชะตากรรมของตนใหแก ส ิ ่งศ ักดิ ์ส ิทธ ิ ์ เหล าน ั ้น” 

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

 จะเห็นไดวา แนวทางแกปญหาของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ขางตนเปนขอเสนอท่ี

นาสนใจ เนื่องจากเปนการประยุกตใชปญญาขัดเกลากิเลสของมนุษยในฐานะนักเสพนักบริโภคภายใตบริบท

ของสังคมไทยปจจุบันท่ีตกเปนทาสของระบบวัตถุนิยมบริโภคนิยมซ่ึงเปนรากเหงาท่ีแทจริงของปญหา อยางไร

ก็ตาม การใชปญญานำศรัทธากลับเปนอุดมคติของพุทธศาสนาที่เกิดขึ้นจริงไดยากในสงัคมไทย ดังนั้น ทานจึง

เสนอใหมีพัฒนาคนใหมีการศึกษา (ไตรสิกขา) เพื่อนำไปสูการแกปญหาไดอยางถูกตองและยั่งยืน “สาระของ

การศึกษาคือการพัฒนาคนที่ทำใหเขาเปลี่ยนแปลงจากผูเปนอยูเพียงเสพบริโภคมาเปนผูมีชีวิตที่รูจักศึกษา 

เม่ือมองในแงนี้กลายเปนวาในสังคมไทย การศึกษายังไมไดเริ่มตนเลย เพราะสังคมไทยยังคงเปนเพียงสังคมของ

นักเสพนักบริโภค ยังไมมีอะไรเปลี่ยนแปลง” (Phradhammapitaka (P.A. Payutto), 1993) 

 หากวิเคราะหผานทฤษฎีวาทกรรมของฟูโกตจะเห็นไดวา แนวทางแกปญหาดังกลาวของสมเด็จพระ

พุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) เปนปฏิบัติการทางวาทกรรมของฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรท่ี

พยายามกีดกันและเบียดขับความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาในสังคมไทย แมวาการ

ประยุกตใชหลักธรรมทางพุทธศาสนาจะเปนแนวทางแกปญหาที่ดี เนื่องจากเปนการแกปญหาที่สาเหตุไดแก

อำนาจแหงกิเลสภายในจิตใจของมนุษย แตขอเสนอดังกลาวกลับมีลักษณะเปนอุดมคติที่เกิดขึ้นจริงในทาง

ปฏิบัติไดยาก อีกทั้งยังไมสอดคลองและไมอาจตอบสนองความตองการของสังคมไทยภายใตระบบวัตถุนิยม

บริโภคนิยมไดมากนัก สงผลใหแนวทางแกปญหาดังกลาวไมอาจแกปญหาไดทั้งหมด ดังนั้น จึงอาจกลาวไดวา 

วาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรในสังคมไทยปจจุบันกำลังตกอยูภายใตอำนาจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสย

ศาสตรจนเกิดความยอนแยงและลักลั่นในตัวเอง ดูไดจากศรัทธาของชาวพุทธตอวาทกรรมพุทธศาสนาแบบ

คัมภีรลดลง ในขณะที่ความสนใจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมากขึ้น เนื่องจากตอบสนองความ

ตองการและสอดคลองกับการดำเนินชีวิตประจำวันไดมากกวา อยางไรก็ตาม ผูเขียนพบวามีแนวทางแกปญหา

ความเชื่อเรื่องไสยศาสตรในสังคมไทยแบบอ่ืนท่ีนาสนใจดังนี้ 

 

แนวทางแกปญหาในแบบอ่ืน 

 อาจกลาวไดวา การท่ีสังคมไทยหนีไมพนจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรนั้น เนื่องจากสังคมไทยขาดมิติ

ทางดานวิญญาณ พุทธศาสนาไมอาจเปนที่พึ่งใหกับชาวบานเหมือนสังคมไทยในอดีตไดอีกตอไป สงผลใหคน

ไทยพึ่งพาไสยศาสตรแทนที่จะยึดมั่นในพระรัตนตรัย “การปฏิบัติธรรมนั้นจุดมุงหมายที่แทจริงก็คือ เพื่อจะ

เจริญใหบรรลุไปถึงระดับโลกุตรธรรม โลกุตรธรรมเปนฐานใหแกการปฏิบัติดานโลกียธรรมดวยซ้ำไป เพราะ

เหตุนี้จึงทำใหคนไทยจำนวนมากทีเดียวในสังคมหันเขาหาไสยศาสตร เพราะวาเมื่อสังคมซับซอนวุนวายข้ึน  



วารสารสันติศึกษาปริทรรศน มจร ปที่ 9 ฉบับที่ 4 (มถิุนายน 2564)   1762 
 

ทุกคนหิวในเรื่องจิตวิญญาณ และไมสามารถไปหาสวนท่ีเปนมิติของจิตวิญญาณในวัด จึงหันไปหาไสยศาสตร” 

(Aeusrivongse, 2001) ทัศนะดังกลาวสะทอนใหเห็นวา พุทธศาสนาในสังคมไทยปจจุบันไมอาจตอบสนอง

ความตองการในการหาท่ีพ่ึงหรือท่ียึดเหนี่ยวจิตใจ สงผลใหไสยศาสตรมีอิทธิพลตอจิตใจและพฤติกรรมของผูท่ี

นับถือศรัทธาอยางลุมหลงงมงาย ในแงนี้เองท่ีทำใหความเชื่อเรื่องไสยศาสตรเขามาครอบงำพุทธศาสนาโดยไม

รูตัว ดูไดจากวัดที่เต็มไปดวยการซื้อขายวัตถุมงคล เครื่องรางของขลัง และพิธีกรรมตางๆ นานาที่มีพระสงฆ

เปนผูประกอบพิธี เปนตน 

 ในบริบทของพุทธศาสนาในสังคมไทย กระแสพุทธพาณิชยและพระสัทธรรมปฏิรูปเปนตัวอยางท่ี

สะทอนใหเห็นวาวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรมีอิทธิพลครอบงำสังคมไทย โดยเฉพาะอยางยิ่งฝายวาท

กรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรเองที่ไดรับอิทธิพลจากกระแสดังกลาวเกิดความลักลั่นและยอนแยงกับตัวเอง 

กลาวคือแทนที่จะเปนเสาหลักในการรักษาความบริสุทธิ์ถูกตองของพระธรรมวินัยที่ดานหนึ่งปฏิเสธวาความ

เชื่อเรื่องไสยศาสตรเปนเรื่องงมงายไรสาระ แตอีกดานหนึ่งกลับปลุกเสกวัตถุมงคล ทำพิธีสะเดาะเคราะห แก

กรรม และดูดวงเสียเอง ในมุมมองของวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับเห็นวาเปนความเสื่อมโทรมที่ตอง

ไดรับการแกไขอยางเรงดวน “คำถามคือ จริงหรือไมวาฝายที่ยืนยันพุทธศาสนาในพระไตรปฎกนั่นเองที่มี

ปญหาในการแปรเนื้อหาของพุทธศาสนาท่ีแทในพระไตรปฎกสูการปฏิบัติท่ีจับตองไดในชีวิตประจำวัน แตฝาย

ที่ยืนยันพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกกลับสามารถแปรเนื้อหาของความเชื่อที่ตนเองสรางขึ้นสูการปฏิบัติที่จับ

ตองไดในชีวิตประจำวัน…สามารถตอบสนองความตองการทางการศึกษาและปฏิบัติธรรมตามความหลากหลาย

ของผูคนในสังคมปจจุบันไดมากกวาคณะสงฆกระแสหลัก” (Taweesak, 2010) 

 จะเห็นไดวา แนวคิดเรื่องพระพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกดังกลาวไดนิยามความหมายของตนเองให

ใหมีพ้ืนท่ีหรือตัวตนในสังคมไทยได ท้ังท่ีในความเปนจริงแลวจะพบวาความเชื่อเหลานี้ดำรงอยูในสังคมไทยมา

นานเรียกวา “พุทธศาสนาแบบชาวบาน” (Popular Buddhism) ที่ผสมผสานความเชื่อแบบพุทธ พราหมณ 

และผีรวมกันอยางกลมกลืน โดยมีพ้ืนฐานอยูบนภูมิปญญาชาวบานท่ีเก่ียวของกับวัฒนธรรม ประเพณี คานิยม 

พิธีกรรมของชาวบานอยางใกลชิด สามารถตอบสนองความตองการของผูคนที่เขาใจและจับตองไดงาย มีการ

ปรับตัวใหสอดคลองกับวิถีการดำเนินชีวิตในโลกสมัยใหมไดมากกวาพุทธศาสนาแบบคัมภีร“พุทธศาสนาแบบนี้

ไดพยายามประนีประนอมใหเขากับความเชื่อพื้นบานในเรื่องผีบรรพบุรุษ ผีสางเทวดา ผีบานผีเรือน หรือกับ

ความเชื่อจากคติพราหมณ ในเรื่องขวัญพระภูมิเจาที่ การดูฤกษยาม และเทพเจาตางๆ ในศาสนาพราหมณ 

เชน พระอินทร พระพรหม เปนตน ท้ังหมดนี้รวมอยูในความเชื่อและศาสนาระบบเดียวกันภายใตชื่อท่ีเรียกวา

พุทธศาสนาแบบชาวบาน” (Phongsapit, 1987) 

 ประเด็นก็คือ การที่ความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานอยูบนพื้นฐานของวัฒนธรรมประเพณีอันดีงาม

ของสังคมไทย ในแงนี้จึงแตกตางจากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในปจจุบันท่ีนำไปสูความลุมหลงงม

งายและหลอกลวงหาผลประโยชนไดงาย ดังนั้น พุทธศาสนาแบบชาวบานในฐานะที่เปนพุทธศาสนานอก

พระไตรปฎกจึงเปนปรากฏการณทางสังคมที่นาสนใจอยางยิ่ง สะทอนใหเห็นการปรับตัวของพุทธศาสนาให

สอดคลองกับวิถีชีวิตและสภาพสังคมที่เปลี่ยนแปลงไป ดังนั้น แทนที่ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรจะ

โจมตีหรือโตแยงความเชื่อแบบไสยศาสตรที่เบียดขับใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนาจนกลายเปนความงมงาย
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และบิดเบือนหลักธรรม สิ่งที่พุทธศาสนาแบบคัมภีรควรทำอยางจริงจังคือ การชวยยกระดับพุทธศาสนาแบบ

ชาวบานที่เปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตและความเชื่อของชาวพุทธในสังคมไทยปจจุบันใหอยูบนพื้นฐานของการใช

เหตุผลและสติปญญามากข้ึน “การท่ีมีพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกเปนปรากฏการณทางสังคมอยางหนึ่งท่ีไม

อาจปฏิเสธได และเปนสิ่งท่ีสวยงาม เพราะสังคมมนุษยมีการเปลี่ยนแปลงปรับตัวอยูตลอดเวลา…เม่ือเปนเชนนี้

ศาสนานอกพระไตรปฎกที่มีอยูในสังคมวัฒนธรรมตางๆ จึงเปนสิ่งงอกเงยขึ้นมาใหมที่อาจถือไดวาเปนความ

งดงาม และเปนความหลากหลายท่ีจะทำใหพุทธศาสนาสามารถปรับตัวอยางเหมาะสมเพ่ือการดำรงอยูไดอยาง

เปนประโยชนตอสภาพสังคมท่ีเปลี่ยนแปลงอยูเสมอ” (Taweesak, 2010)  

 ดังนั้น ขอเสนอดังกลาวจึงเปนการรื้อสราง (Reconstruct) ความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานจาก

เดิมท่ีเปนเพียงพุทธศาสนานอกพระไตรปฎกใหกลับเขามาสูพื้นที่ของพุทธศาสนาในพระไตรปฎกมากขึ้น ทั้งนี้

ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรตองทำใหพุทธธรรมเปนสิ่งที่ชาวพุทธเขาใจและเขาถึงไดงายขึ้นโดยท่ี

ยังคงรักษาหัวใจของหลักธรรมเดิมไว โดยเปดพ้ืนท่ียอมรับพุทธศาสนาแบบชาวบานใหเขามาเปนสวนหนึ่งของ

พุทธศาสนาในสังคมไทยมากขึ ้น สงผลใหความลักลั ่นหรือยอนแยงระหวางพุทธศาสนาทั ้งในและนอก

พระไตรปฎกลดลง สอดคลองกับทัศนะของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ป.อ. ปยุตฺโต) ที่เห็นวาควรยึดถือคำ

สอนของพุทธศาสนาเปนหลักโดยใชศรัทธาที่มีตอไสยศาสตรเปนเพียงสื่อไปนำไปสูการสอนธรรมะใหเกิด

ปญญา และถือเปนการใชประโยชนจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรอยางสรางสรรคมากกวาที่จะเพงโทษวาเปน

เรื่องที่ลุมหลงงมงาย ผูเขียนเห็นวา การผสมผสานความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานโดยยกระดับใหเปน

ความรูท่ีใชสติปญญาไตรตรองดวยเหตุผลตามหลักการของพุทธศาสนาแบบคัมภีรจึงนาจะชวยแกปญหาท่ีเกิด

จากวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรในสังคมไทยไดมากข้ึน 
 

สรุป 

  เมื่อวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรไมอาจแกปญหาที่เกิดจากความเชื่อเรื่องไสยศาสตรไดทั้งหมด 

เนื่องจากเกิดความยอนแยงและลักลั่นในตัวเอง กลาวคือ ในขณะท่ีวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรอางวาพุทธ

ธรรมคือทางออกที่ถูกตองของปญหา แตในความเปนจริงพบวาวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรกลับตกอยู

ภายใตอำนาจวาทกรรมพุทธศาสนาแบบไสยศาสตรเสียเอง ในแงนี้แทนที่จะปฏิเสธและกีดกันความเชื่อเรื่อง

ไสยศาสตรใหอยูนอกพื้นที่ของพุทธศาสนากระแสหลัก ฝายวาทกรรมพุทธศาสนาแบบคัมภีรจึงควรยกระดับ

พุทธศาสนาแบบชาวบานที่มีความเชื่อเรื่องไสยศาสตรใหอยูบนพื้นฐานของการใชเหตุผลและสติปญญา อีกท้ัง

วางกรอบความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานใหมีเกณฑหรือบรรทัดฐานตามหลักพุทธธรรมที่ถูกตองและเกิด

ประโยชนกับสังคมสวนรวม สงผลใหพุทธศาสนาแบบคัมภีรสามารถปรับตัวใหสอดคลองกับสังคมปจจุบันและ

ตอบสนองความตองการในการหาที่พึ่งหรือที่ยึดเหนี่ยวจิตใจของชาวพุทธไดมากขึ้น ดังนั้น แนวทางในการ

แกปญหาดังกลาวจึงควรบูรณาการความเชื่อพุทธศาสนาแบบชาวบานใหสอดคลองกับหลักการพุทธศาสนา

แบบคัมภีรท่ีถูกตอง นอกจากจะเปนการแกปญหาท่ีนาสนใจและเกิดข้ึนไดจริงแลวยังเปนการสงเสริมความเชื่อ

พุทธศาสนาแบบชาวบานในฐานะที่เปนภูมิปญญาทองถิ่นหรือภูมิปญญาชาวบานที่มีคุณคาในสังคมไทยสืบ

ตอไปอีกดวย  
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