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บทคัดย่อ 
 

บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อวิเคราะห์อุดมการณ์ที่ปรากฏในปาฐกถาธรรมของ 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) โดยตีความผ่านความสัมพันธ์ระหว่างการใช้ภาษา
และอุดมการณ์หรือชุดความคิดที่แฝงอยู่เบื้องหลังตามหลักวาทกรรมวิเคราะห์เชิงวิพากษ์  
ผลการวิเคราะห์เผยให้เห็นอุดมการณ์ส าคัญ ๓ ชุดความคิด ได้แก่ อุดมการณ์ศาสนาซึ่ง 
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์  (ประยุทธ์  ปยุตฺ โต) ได้ชี้แจงให้ เข้าใจหลักความจริงทาง
พระพุทธศาสนาที่ปัจจุบันคนในสังคมมีความเชื่อที่กลายเป็นวิถีปฏิบัติที่ผิดหลักพระพุทธศาสนา 
นอกจากนี้ยังปรากฏอุดมการณ์การเมืองซึ่งสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ได้
อธิบายถึงหลักการปกครองที่ถูกต้องอันจะน าความผาสุกมาสู่สังคมและอุดมการณ์พัฒนาสังคม 
ซึ่งสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) สะท้อนให้เห็นปัญหาที่เกิดขึ้นในสังคม 
โดยเกิดจากค่านิยมและความเข้าใจที่ไม่ถูกต้องรวมทั้งได้เสนอแนวทางแก้ไขปัญหาอย่างยั่งยืน
ด้วยพุทธวิธี 
 
ค าส าคัญ : อุดมการณ,์ ความเชื่อ, ความจริง 
 

Abstract 

 

This article presents an analysis of ideology appearing in the dharma 
speech of Somdet Phra Buddhakosajarn (Prayudh Payutto) through an 
interpretation of language in relation to ideologies or sets of ideas embraced by 
the lectures based on Critical Discourse Analysis (CDA). The result revealed three 
ideologies: a religious ideology clarifying the principle of truth in Buddhism which 
has been mistakenly believed and practiced by the present society, a political 
ideology emphasizing the principle of righteous administration which would 
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contribute to the happiness of the society, and a social development ideology 
reflecting social problems caused by mistaken values and misunderstandings and 
providing guidelines for sustainable resolutions according to Buddhism ways.  
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บทน า 

หากจะกล่าวถึงพระภิกษุสงฆ์ที่
คนในสั งคมศรัทธา  เป็นที่ รู้ จั กกันอย่ า ง
กว้างขวาง หนึ่งในนั้น คือ สมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) เจ้าอาวาส 
วัดญาณเวศกวัน ท่านเป็นที่รู้จักเนื่องจากเป็น
พ หู สู ต ที่ มี ค ว า ม รู้ ด้ า น ห ลั ก ธ ร ร ม ท า ง
พระพุทธศาสนาอย่างลึกซึ้ งและมีความรู้
วิชาการด้านอื่นๆ อย่างถ่องแท้ เช่น หลัก
เศรษฐศาสตร์ หลักนิติศาสตร์ หลักรัฐศาสตร์ 
ในการปาฐกถาธรรมแต่ละครั้งจึงปรากฏการ
เชื่อมโยงและบูรณาการศาสตร์อื่นๆ กับ
หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาอย่างสม่ าเสมอ 
เ ช่ น  ก า ร แ ส ด ง ป า ฐ ก ถ า ธ ร ร ม ที่
มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์ เรื่อง “การพัฒนาที่
ยั่งยืน” กล่าวถึงปัญหาด้านสิ่งแวดล้อมและ
เศรษฐกิจพร้อมน าเสนอแนวทางแก้ไขปัญหา
ด้วยพุทธวิธี  การแสดงปาฐกถาธรรมที่พุทธ
สมาคมแห่ งประ เทศไทย ในพระบรม -
ราชูปถัมภ์  เรื่อง “กรรมและนรกสวรรค์
ส า ห รั บ ค น รุ่ น ใ หม่ ” อ ธิ บ า ย ถึ ง เ รื่ อ ง ที่
พุทธศาสนิกชนส่วนใหญ่มีความเข้าใจผิดเพี้ยน
ไปจากหลักพระพุทธศาสนาและสอดแทรก
หลักการที่ถูกต้อง การแสดงปาฐกถาธรรมใน
การประชุมวิชาการ ๑๒๐  ปี โรงพยาบาล    
ศิริราช เรื่อง “ฟื้นสุขภาวะยามสังคมวิกฤติ”  
กล่ า ว ถึ ง ปั ญ หา ด้ า นสุ ข ภ า ว ะท า ง ก า ย        

ทางสังคมและปัญญาพร้อมเสนอแนวทางใน
การปฏิกรรมและพัฒนาคุณภาพมนุษย์และ
สังคม  นอกจากนี้ท่านยังได้รับเชิญให้แสดง
ปาฐกถาธรรมระดับโลก เช่น การแสดง
ปาฐกถาธรรมในการประชุมนานาชาติของ
องค์การระดับโลก “The International 
Conference of Higher Education and 
the Promotion of Peace” ในปี  
พ.ศ.๒๕๕๙  เรื่อง “Buddhism and 
Peace” การแสดงปาฐกถาธรรมในการ
ประชุม “Buddhist Knowledge Exchange 
Program in Honor of His Majesty the 
King of Thailand ” ในปี พ.ศ.๒๕๓๐ เรื่อง 
“Identity of Buddhism” โดยทั่วไป  
ปาฐกถาธรรมของพระภิกษุสงฆ์มักมุ่งเน้น  
การน าเสนอหลักธรรมและข้อควรปฏิบัติของ
พุทธศาสนิกชนอันเป็นพันธกิจหลักในการ  
เผยแผ่พระพุทธศาสนา สมเด็จพระพุทธโฆษา-
จารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) เป็นพระภิกษุสงฆ์อีก
รูปหนึ่งที่เผยแผ่พระพุทธศาสนาอย่างเข้มแข็ง 
ในการปาฐกถาธรรมทุกครั้ งจะน า เสนอ
อุดมการณ์๒ หรือชุดความคิดทางศาสนาเป็น
หลัก มุ่งเน้นหลักธรรมที่พุทธศาสนิกชนควร

                                                      
๒ อุดมการณ์  คือ ชุดความคิด 

ความเช่ือและทัศนคติที่แฝงอยู่เบื้องหลังการใช้
ภาษา 
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เข้าใจและพึงปฏิบัติ นอกจากนี้มักแฝงไว้ด้วย
การชี้แจงและสั่งสอนให้เห็นถึงความเชื่อและ
วิถีปฏิบัติที่ผิดหลักพระพุทธศาสนา เช่น การ
เชื่อว่าพระอรหันต์ต้องมีอิทธิฤทธิ์  ต้องมี   
ของขลัง คาถาอาคม นับเป็นการสะท้อนความ
เ ชื่ อ ที่ ไ ม่ เ ข้ า ใ จ ห ลั ก ค า ส อ น ท า ง
พระพุทธศาสนาอย่างแท้จริงและกลายเป็น
ช่องทางให้มิจฉาชีพแสวงหาผลประโยชน์บน
ความศรัทธาของคนในสังคม เมื่อพิจาณาอย่าง
ลึกซึ้งจะพบว่านอกจากอุดมการณ์ศาสนาที่
เป็นเปูาหมายหลักแล้วยังปรากฏอุดมการณ์
อื่นๆ แฝงอยู่ด้วยโดยมีจุดมุ่งหมายเพื่อแก้ไข
ความเชื่อและความเข้าใจที่เบี่ยงเบนไปจาก
ความจริง เช่น การเชื่อว่าการปกครองระบอบ
ประชาธิปไตยเป็นการปกครองที่ประชาชนมี
อ านาจในการปกครองประชาชนด้วยกันซึ่ง
สะท้อนให้เห็นว่า เป็นการเข้าใจหลักการ
ปกครองอย่างผิวเผิน  การปกครองแบบ
ประชาธิปไตยจะสมบูรณ์ได้นั้นผู้ปกครองและ
ผู้อยู่ภายใต้การปกครองต้องมีธรรมาธิปไตย
เป็นที่ตั้ง 

ด้วยเหตุนี้ปาฐกถาธรรมของ
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 
จึงมุ่งน าเสนออุดมการณ์หรือชุดความคิดที่
หลากหลายโดยสะท้อนให้ เห็นแง่มุมของ 
ความเชื่อ ความเข้าใจที่ไม่ถูกต้องและผิดหลัก
พระพุทธศาสนา ในขณะเดียวกันก็สอนหลัก
ความจริงในพระพุทธศาสนาควบคู่กันไป
พร้อมทั้งเสนอแนะแนวทางที่ถูกต้องตามหลัก
พุทธวิธีเพื่อสร้างความกระจ่างและก่อให้เกิด
ความเข้าใจที่มีเอกภาพร่วมกัน บทความนี้จึง
มุ่ งประสงค์ในการวิ เคราะห์อุดมการณ์ที่
ปรากฏในปาฐกถาธรรมของสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ว่าท่านน าเสนอ

อุดมการณ์หรือชุดความคิดส าคัญใดบ้างที่
สะท้อนความเชื่อของคนในสังคมและหลัก
ความจริงที่ถูกต้องตามหลักพระพุทธศาสนา 
 
หลักการวาทกรรมวิเคราะห์เชิงวิพากษ์ 

วาทกรรมวิเคราะห์เชิงวิพากษ์ 
(Critical Discourse Analysis) หรือ CDA 
เป็นแนวคิดของนอร์มอล แฟร์คลัฟ (Norman 
Fairclough) ที่ศึกษาความสัมพันธ์ระหว่าง
ภาษากับอ านาจและอุดมการณ์โดยพิจารณา
ว่าตัวบทมีอิทธิพลต่อสังคม ในขณะเดียวกัน
สั งคมก็มีอิทธิพลต่อตั วบทหรือข้ อความ    
นอร์มอล แฟร์คลัฟ๓ กล่าวว่าต้องพิจารณา  
สิ่งส าคัญ ๓ ส่วน ดังนี้ 

๑.มิติทางตัวบท (Text) เป็นการ
วิเคราะห์รูปภาษาทั้งภาษาพูด ภาษาเขียน 

๒.มิติทางวิถีปฏิบัติทางวาทกรรม 
(Discourse Practice) เป็นการวิเคราะห์
กระบวนการผลิตตัวบท การกระจายตัวบท
และการบริโภคตัวบท 

๓.มิติทางวิถีปฏิบัติทางสังคม
วัฒนธรรม (Sociocultural Practice) เป็น
การวิเคราะห์บริบทสังคมและวัฒนธรรมที่มผีล
ต่อกระบวนการผลิตตัวบทและการบริโภคตัว
บท 

กรอบการวิเคราะห์ทั้ง ๓ มิติของ
แฟร์คลัฟข้างต้นท าให้นักภาษาศาสตร์และ  
นักสังคมศาสตร์สามารถวิเคราะห์วาทกรรมได้
อย่างลึกซึ้งแต่แนวคิดของแฟร์คลัฟมุ่งเน้น

                                                      
๓ Fairclough, N. Critical 

Discourse Analysis: The Critical Study 
of Language, (London: Longman, 1995) 
หน้า 98. 
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อุดมการณ์ที่สื่อนัยด้านลบและความไม่เท่า
เ ที ย ม กั น แ ล ะ ก า ร มี อ า น า จ เ ห นื อ ก ว่ า          
ในขณะเดียวกันแนวทางปริชานทางสังคมของ
เทือน แวน ไดก์๔ (Teun Van Dijk) ได้เสนอ
แนวคิดว่าอุดมการณ์ไม่จ าเป็นต้องเป็นสิ่งไม่ดี
เสมอไป มิใช่เครื่องมือของผู้มีอ านาจเท่านั้น
แต่อุดมการณ์คือชุดความคิด ความเชื่อของคน
กลุ่มต่างๆ ในสังคมและมีการยอมรับในสังคม 
นับเป็นการท าให้นิยามของอุดมการณ์เปิด
กว้างเพราะมีนัยที่เป็นกลางและช่วยขยาย
ขอบเขตการศึกษาได้มากขึ้นซึ่งบทความนี้จะ
ใช้แนวคิดอุดมการณ์ของแวน ไดก์ เป็นหลัก   
 
ผลการวิเคราะห์ 

จากการวิเคราะห์อุดมการณ์ใน
ปาฐกถาธรรมของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ปรากฏอุดมการณ์ส าคัญ ๓ 
ชุ ดความคิ ด  ไ ด้ แก่  อุ ดมกา รณ์ ศ าสน า 
อุดมการณ์การเมืองและอุดมการณ์พัฒนา
สังคม ดังนี้ 

๑. อุดมการณ์ศาสนา 
อุดมการณ์ศาสนาถือเป็นชุดความคิดหลักของ
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 
หากพิจารณาตัวบทในการปาฐกถาธรรมของ
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 
จะพบว่านอกจากการเผยแผ่หลักค าสอนใน
พระพุทธศาสนาแล้วยังพบว่าสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ยังมุ่งเน้นการ
ชี้แจงและน าเสนอหลักค าสอนที่ถูกบิดเบือน

                                                      
๔ Van Dijk, T.A. Principles of 

Critical Discourse Analysis, (New York:  
Academic Press, 1993) 

 

จากเดิมจนกลายเป็นศรัทธาและวิถีปฏิบัติที่
ผิดหลักพระพุทธศาสนา เมื่อวิเคราะห์ตัวบท
จะพบว่ามีความเชื่อหลายเรื่องที่ปรากฏ
ผิดเพี้ยน อาจเนื่องด้วยการไม่เข้าใจหลักธรรม 
การถูกโน้มน้าวใจจากกลุ่มมิจฉาชีพที่แสวงหา
ผลประโยชน์จากความเชื่อและศรัทธาของ
พุทธศาสนิกชน เช่น ความเชื่อเรื่องกรรม 
ความเชื่ อ เรื่ องพระอรหันต์  การปรากฏ   
ความเชื่อที่ผิดแผกไปจากเดิมก่อให้เกิดวิกฤติ
ทางศาสนาโดยเฉพาะอย่างยิ่งการจ่ายเงิน
จ านวนมากเพื่อให้ได้สิ่งศักดิ์สิทธิ์ เครื่องราง
ของขลังจนกลายเป็นพุทธพาณิชย์ที่ผิดหลัก 
ค าสอนของพระพุทธเจ้า นอกจากนี้ยังปรากฏ    
ความเชื่อว่าความทุกข์และความล าบากใน
ชาตินี้เป็นผลจากกรรมในอดีตชาติโดยมิได้
พิจารณาการกระท าของตนเองในปัจจุบันว่า
ส่งผลให้เกิดความทุกข์ทรมานดังกล่าวหรือไม่ 
รวมทั้งการเคารพบูชาพระโพธิสัตว์ที่มุ่งเน้น
การร้องขอสิ่งที่ต้องการต่อพระโพธิสัตว์เพียง
อย่างเดียวโดยมิได้ลงมือกระท าการใดๆ 
เพื่อให้สิ่ งที่ปรารถนาสัมฤทธิ์ผล  สมเด็จ   
พระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ได้
ชี้แจงข้อเท็จจริงตามหลักพระพุทธศาสนา
เพื่อให้พุทธศาสนิกชนน าไปยึดถือปฏิบัติได้
อย่างถูกวิธีโดยน าเสนอข้อเท็จจริงและหลัก 
ค าสอนทางพระพุทธศาสนาผ่ านกลวิ ธี      
ทางศัพท์๕ ดังตัวอย่าง 
 
 
 

                                                      
๕ กลวิธีทางศัพท์  หมายถึง การ

เลือกใช้ค าหรือกลุ่มค าเพื่อแสดงความคิด ความ
เชื่อและทัศนคติ 
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๑.๑ กรรม 
เรื่องกรรมเป็นหลักธรรมที่ส าคัญ

มากในพระพุทธศาสนา เข้าใจกันไม่ชัดเจนใน
หลายแง่หลายอย่าง  

…ลองไปถามชาวบ้านดู กรรม
หมายถึงอะไร กรรมก็กลายเป็นการกระท าชั่ว
หรือผลชั่วที่ไม่น่าพอใจ นี่คือความหมายที่
ชาวบ้านเข้าใจ ค าว่ากรรมในที่นี้เรามองเป็น
ผลร้ายที่เขาได้รับ เป็นเคราะห์หรือเป็นผลไม่
ดีที่สืบมาจากปางก่อน เรามองค าว่ากรรมใน
แง่อดีต มองในแง่เป็นเรื่องผ่านมาแล้วมา
แสดงผล 

…ความหมายที่ แท้ จริ งกรรม
แปลว่าการกระท า ซึ่งจะเป็นเหตุต่อไป  

 …กรรมน้ันอยู่ที่ตัวเราทุกๆ 
คนที่ประพฤติปฏิบัติด าเนินชีวิตอยู่ทุกเวลา  

… เราต้องมองกรรมในแง่ของ
กฎเกณฑ์แห่งเหตุและผล กรรมก็เป็นเรื่อง
ของความเป็นไปตามเหตุปัจจัย คือ ความ
เป็นไปตามเหตุปัจจัย หลักเหตุปัจจัยใน
พระพุทธศาสนา คือ หลักปฏิจจสมุปบาท 
และกรรมก็เป็นส่วนหนึ่งในหลักปฏิจจสมุป
บาทนั้น๖  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เ ห็ น ค ว า ม เ ชื่ อ เ รื่ อ ง ก ร ร ม ที่ เ ข้ า ใ จ กั น
คลาดเคลื่อนโดยแสดงผ่านทางศัพท์ เช่น 
กรรมคือผลร้ายที่ได้รับ  กรรมเป็นเคราะห์

                                                      
๖ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต), 

กรรมและนรกสวรรค์ส าหรับคนรุ่นใหม่, พิมพ์
ครั้งที่ ๓, (กรุงเทพฯ: สหธรรมิก, ๒๕๓๗), หน้า
๔๑-๔๙. 

 
 

หรือเป็นผลไม่ดีที่สืบมาจากปางก่อน กรรม
เป็นเรื่องอดีตแล้วมาแสดงผล สะท้อนให้เห็น
ความเชื่อว่ากรรมเป็นผลร้ายที่ได้รับจากการ
กระท าในอดีตโดยสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) สอนหลักความจริงใน
พระพุทธศาสนาควบคู่กันไปโดยสื่อผ่านกลวิธี
ทางศัพท์ เช่น กรรมแปลว่าการกระท า กรรม
เป็นเร่ืองของความเป็นไปตามเหตุปัจจัย กรรม
ขึ้นอยู่ที่การปฏิบัติของบุคคล กรรมเป็นส่วน
หนึ่งในหลักปฏิจจสมุปบาท กล่าวคือ เป็นการ
สอนให้พุทธศาสนิกชนตระหนักว่ากรรมเป็น
สิ่งที่เกิดจากการกระท าของตนเอง เป็นไปตาม
เหตุและผลตามหลักปฏิจจสมุปบาท 

๑.๒ พระอรหันต์ 
 ปัจจุบันนี้  ชักจะมีความ

สับสนมากขึ้นในการเอาพระอริยะกับความ
เป็นผู้วิเศษมาปะปนกัน ที่หนักมากคือ เอา
ความขลังศักดิ์สิทธิ์หรือความมีฤทธิ์มาเป็น
เครื่องก าหนดความเป็นพระอรหันต์ พอได้
ยินว่าพระองค์ไหนมีฤทธิ์ขลังก็บอกว่าเป็น      
พระอรหันต์ ฤทธิ์ไม่ท าให้รู้เข้าใจสัจธรรม   
ไม่สามารถท าใครให้เป็นพระอรหันต์หรือ
แม้แต่พระอริยะได้ 

…เ มื่ อ เ รื่ อ ง ค ว า ม ข ลั ง ค ว า ม
ศักดิ์สิทธิ์ เข้ามาแทรกในการท าบุญ ความ
วิปริตผิดเพี้ยนก็เกิดขึ้น คือมุ่งจะได้ของขลัง        
สิ่งศักดิ์สิทธิ์โดยไม่ค านึงว่าผู้มีฤทธิ์ท าสิ่งขลัง
ศักดิ์สิทธิ์จะเอาเงินนั้นไปท าอะไร จึงเป็น  
การผันแปรจากการท าบุญบริจาคด้วย
ปัญญา เสียสละละกิเลสและพัฒนาคุณธรรม
ขึ้นในใจกลายเป็นการจ่ายเงินด้วยโลภะที่มุ่ง
จะเอาของตอบแทนภายใต้ความปกคลุมของ
โมหะ 
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…เราจะต้องช่วยกันรักษาหลัก   
พระศาสนาไว้โดยเป็นอุบาสกอุบาสิกาที่ดี     
มี ๕ ประการ  ในห้าประการนี้ มีอยู่ข้อหนึ่งว่า
ไม่ตื่นข่าวมงคล  แปลว่า ไม่ถือมงคลตื่นข่าว 
เรียกว่าไม่เป็น  คนโกตุหลมังคลิกะ ถ้าเป็น
อุบาสกอุบาสิกาที่ดีไม่เป็นผูต้ื่นข่าวมงคลแล้วก็
จ ะ เ ป็ น ค น มี เ ห ตุ มี ผ ล  ตั้ ง อ ยู่ ใ น ห ลั ก
พระพุทธศาสนา๗ 

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เห็นความเชื่อว่าผู้มีอิทธิฤทธิ์ มีของศักดิ์สิทธิ์
เป็นพระอรหันต์โดยแสดงผ่านทางศัพท์ เช่น    
เอาความขลังศักดิ์สิทธิ์หรือความมีฤทธิ์มาเป็น
เครื่องก าหนดความเป็นพระอรหันต์ พระองค์
ไหนมีฤทธิ์ขลังก็นับว่าเป็นพระอรหันต์ ผู้มี
ฤทธิ์ท าสิ่งขลังศักดิ์สิทธิ์ โดยสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) สอนหลักความ
จริงในพระพุทธศาสนาว่าการเป็นพระอรหันต์
คือการเป็นผู้มีปัญญา รู้ความจริงของสรรพสิ่ง
และการเป็นอุบาสก อุบาสิกาที่ดีคือการเป็น  
ผู้มีเหตุผล มีปัญญา ตั้งมั่นอยู่ในหลักธรรม 
ท าบุญโดยไม่หวังสิ่งตอบแทนและมุ่งหวังเพื่อ
ละกิเลสรวมถึงต้องพิจารณาสิ่งที่ได้ฟังด้วย
ปัญญา ไม่ตื่นไปตามข่าวที่ได้ยินโดยสื่อผ่าน
กลวิธีทางศัพท์ เช่น ฤทธิ์ไม่ท าให้เป็นพระ
อรหันต์ การท าบุญต้องท าด้วยปัญญา สละ
กิเลสและพัฒนาคุณธรรมขึ้นในใจ ไม่เป็นคน
โกตุหลมังคลิกะ เป็นคนมีเหตุมีผล ตั้งอยู่ใน
หลักพระพุทธศาสนา  

                                                      
๗พระธรรมปิฎก (ป .อ.ปยุตโต) ,  

เมืองไทยจะวิกฤตถ้าคนไทยมีศรัทธาวิปริต , 
พิมพ์ครั้งที่ ๓, กรุงเทพฯ: สหธรรมิก, ๒๕๓๗), 
หน้า ๔๖-๕๔. 

 

๑.๓ การนับถือพระโพธิสัตว์ 
นี่คือคติการนับถือพระโพธิสัตว์ที่

ถูกต้องซึ่งเป็นประโยชน์หลายสถาน 
(๑ .)  ให้ เ กิ ดความซาบซึ้ ง ใน

พระคุณของพระพุทธเจ้า 
(๒.) เป็นเครื่องเตือนใจให้ระลึก

ถึงหน้าที่ของมนุษย์ในการพัฒนาศักยภาพตน 
(๓ . )  เป็ นแบบอย่ า ง ในการ

บ าเพ็ญคุณความดี ให้มีความเพียร 
 (๔.) ให้ เกิดก าลั งใจในยามที่

ท้อถอย ท าให้เพียรพยายามต่อไป ไม่หยุดไม่
หย่อน 

แต่ทีนี้ ต่ อมาคติมันพลิกกลับ 
แทนที่ จะคิดว่า เราต้องท าความดีอย่าง
พระองค์บ้าง พระโพธิสัตว์ท่านเสียสละช่วย
ผู้อื่น เราต้องเสียสละช่วยเหลือผู้อื่น กลับคิด
ไปเสียว่าพระโพธิสัตว์ท่านเสียสละเพื่อผู้อื่น 
ท่านคอยช่วยเหลือสัตว์ทั้งหลาย เรามีพระ
โพธิสัตว์ช่วยเรา เราไปขอความช่วยเหลือจาก
พระโพธิสัตว์ดีกว่า นี่กลับตรงข้ามเลยใช่ไหม? 
แทนที่จะท าอย่างพระโพธิสัตว์แต่กลับพลิกไป
ว่าพระโพธิสัตว์คอยช่วยเราอยู่แล้ว เราไป
ขอความช่วยเหลือจากพระโพธิสัตว์ดีกว่า 
เราไม่ต้องท าอะไร  สูญหายความหมายที่
แท้จริง ฉะนั้น จะต้องเตือนเราชาวพุทธให้
มากว่าหลักพระศาสนาก าลังเพี้ยนหมด นี่เป็น
เร่ืองน่ากลัว๘  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เห็นความเชื่อเกี่ยวกับหลักการนับถือพระ

                                                      
๘ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต),  

เมืองไทยจะวิกฤตถ้าคนไทยมีศรัทธาวิปริต , 
พิมพ์ครั้งที่ ๓, กรุงเทพฯ: สหธรรมิก, ๒๕๓๗), 
หน้า ๖๒-๖๔ . 
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โพธิสัตว์ซึ่งในปัจจุบันมุ่งหวังการขอพร ขอ
ความช่วยเหลือจากพระโพธิสัตว์เพียงอย่าง
เดียวโดยมิได้ลงมือกระท าการสิ่งใดเพื่อให้สิ่งที่
หวังบรรลุผลซึ่งเป็นความเชื่อถือที่ผิดเพี้ยนไป
จากเดิมโดยแสดงผ่านทางศัพท์ เช่น พระ
โพธิสัตว์ช่ วยเราอยู่ แล้ ว เราไปขอความ
ช่วยเหลือจากพระโพธิสัตว์  เราไม่ต้องท า
อะ ไร  โดยสม เด็ จพระพุ ทธ โฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) สอนหลักความจริงใน
พระพุทธศาสนาว่าคติใน  การนับถือพระ
โพธิสัตว์ คือ การให้พุทธศาสนิกชนยึดพระ
โพธิสัตว์เป็นแบบอย่างในการท าความดี การ
เสียสละ ช่วยเหลือบุคคลอื่น โดยไม่หวั ง
ผลตอบแทน การมีความเพียรจนกระทั่งสิ่งที่
มุ่งหวังส าเร็จผลโดยสื่อผ่านกลวิธีทางศัพท์ 
เช่น เป็นแบบอย่างในการบ าเพ็ญคุณความดี  
เพียรพยายามต่อไปไม่หยุดหย่อน ต้อง
เสียสละช่วยเหลือผู้อื่น เราต้องท าความดี
อย่างพระองค์บ้าง 

๒. อุดมการณ์การเมือง 
อุดมการณ์การเมืองถือเป็นชุดความคิดส าคัญ
ที่ปรากฏในปาฐกถาธรรมของสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) โดยสื่อผ่าน
กลวิธีทางศัพท์  สหบท๙  และ   มูลบท๑๐ ซึ่ง
เลือกใช้ศัพท์ที่แสดงสภาวการณ์ทางการเมือง
ที่ยังคงมีปัญหา เช่น การแตกแยกของกลุ่ม

                                                      
๙ สหบท หมายถึง การที่ตัวบทหรือ

ข้อความมีความสัมพันธ์เช่ือมโยงกับตัวบทหรือ
ข้อความอื่นๆ เช่น การกล่าวอ้างค าพูด การใช้
สถิติ  

๑๐ มูลบท หมายถึง การสื่อความที่
ท าให้ผู้อ่านเช่ือและรับรู้ว่ามีบางสิ่งที่เคยเกิดขึ้น
หรือปรากฏอยู่ก่อน 

บุคคล การไม่เข้าใจหลักการปกครองแบบ
ประชาธิปไตยอย่างแท้จริง   การเข้าใจ
หลักการปรองดองและสมานฉันท์อย่างผิวเผิน 
ส ะ ท้ อ น ใ ห้ เ ห็ น ค ว า ม ไ ม่ เ ข้ า ใ จ ห ลั ก
ประชาธิปไตยว่าควรต้องน าหลักธรรมาธิปไตย
เข้ ามาบู รณาการพร้อมกับการปกครอง 
รวมทั้งไม่น าหลักการทางปัญญาเข้ามาใช้สร้าง
ความสมานฉันท์ ไม่ว่าจะเป็นการเจริญปัญญา
และการพัฒนาปัญญา  อาจกล่ าว ได้ ว่ า    
ความสมานฉันท์ตามหลักพุทธวิธีจะเกิดได้เมื่อ
ทั้ ง  ๒ ฝุายต้องมีปัญญาและใช้ปัญญาใน    
การแก้ไขปัญหาร่วมกัน สภาวการณ์เหล่านี้
สะท้อนภาพคนในสังคมที่ละเลยต่อการน า
ห ลั ก พ ร ะ พุ ท ธ ศ า ส น า ม า ป รั บ ใ ช้ ใ น
ชีวิตประจ าวัน อุดมการณ์การเมืองนับเป็น
การสะท้อนอัตลักษณ์ของพระภิกษุสงฆ์ที่เป็น
บุ ค คลส า คั ญ ในกา ร ธ า ร ง สั ง คม ให้ เ กิ ด      
ความผาสุก ช่วยเตือนสติให้ใช้ปัญญาโดยยึด
อุ ด ม ก า ร ณ์ ห ลั ก ใ น ก า ร อ ยู่ เ ห นื อ ห รื อ           
ไม่ เกี่ ย วข้ องกั บกา ร เมื อ งแต่ เป็ นผู้ คอย
สั ง เกตการณ์และให้ค าแนะน าตามหลัก    
พุทธธรรมอันจะก่อให้เกิดสันติภาพรวมทั้งสื่อ
ให้เห็นว่าพระภิกษุสงฆ์ยังคงเป็นผู้น าและ   
ยึดเหนี่ยวจิตใจของคนในชุมชนรวมทั้งเป็น
บุคคลที่สามารถแก้ไขปัญหาให้ทุเลาได้ด้วย
ปัญ ญ า แ ล ะ พุ ท ธ วิ ธี  ผ ล ก า ร วิ เ ค ร า ะ ห์
อุดมการณ์การเมืองปรากฏ ดังนี้  

๒.๑ หลักการปกครองแบบ
ประชาธิปไตย 

…“รัฐบาลของประชาชน โดย
ประชาชน เพื่อประชาชน” เป็นวาทะที่นับ
ถือมากแทบจะว่าเป็นค าจ ากัดความของ
ประชาธิปไตยเลยทีเดียว สิ่งหนึ่งที่แฝงอยู่คือ 
แสดงว่าคุณภาพของประชาธิปไตยขึ้นอยู่กับ
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คุณภาพของประชาชน คือ ประชาธิปไตยที่ดีก็
ต้องเป็นการปกครองของประชาชนที่ดี 

ประชาชนที่ดีก็คือประชาชน
อย่างไรก็คือประชาชนที่ปกครองตนเองได้
หรือประชาชนที่เป็นธรรมาธิปไตย 

…ในระบอบราชาธิปไตย องค์
ราชานั้นเป็นธรรมาธิปไตย แต่เมื่อเปลี่ยนมา
เป็นระบบประชาธิปไตยแล้ว อ านาจสูงสุดก็
เ ป ลี่ ย น ม า อ ยู่ ใ น มื อ ข อ ง ป ร ะ ช า ช น 
เพราะฉะนั้น ความเป็นธรรมาธิปไตยก็ต้อง
กระจายไปอยู่ที่ประชาชนทุกคน หมายความ
ว่า อ านาจอยู่ที่ใคร ใครเป็น    ผู้ใช้อ านาจผู้
นั้นต้องเป็นธรรมาธิปไตย๑๑  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เห็นถึงหลักการปกครองแบบประชาธิปไตย
อย่างไม่ถูกต้องโดยสะท้อนการปกครองแบบ
ประชาธิป ไตยว่ า เป็นการปกครองของ
ประชาชน โดยประชาชนและเพื่อประชาชน
แต่มิได้น าหลักธรรมาธิปไตยเข้ามาบูรณาการ
จึงท าให้การปกครองแบบประชาธิ ปไตย     
บิดเบี้ยวไปโดยสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์  ปยุตฺ โต) ได้สอดแทรกหลักใน
พระพุทธศาสนาว่าเมื่ออ านาจการปกครอง
สู งสุดอยู่ ในมือประชาชนจึ งควรน าหลัก
ธรรมาธิปไตยเข้ามาใช้โดยพึงยึดธรรมเป็นที่ตั้ง
เพื่อก่อให้เกิดสันติสุขโดยสะท้อนผ่านทางศัพท์ 
เช่น ประชาชนที่ดีและปกครองตนเองได้คือ
ประชาชนที่ เป็นธรรมาธิปไตย ความเป็น
ธรรมาธิปไตยต้องกระจายไปอยู่ที่ประชาชน

                                                      
๑๑ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. 

ปยุตโต), ประชาธิปไตยไม่ยากถ้าอยากได้ , 
(กรุงเทพฯ: พิมพ์สวย, ๒๕๕๐), หน้า ๕๓-๕๕. 

 

ทุกคน  ใครเป็นผู้ ใช้อ านาจผู้นั้นต้องเป็น
ธรรมาธิปไตย นอกจากนี้ยังใช้สหบท คือ   
การใช้ค ากล่าวอ้างของอับราฮัม ลินคอลน์ 
(Abraham Lincoln) อดีตประธานาธิบดี
ประเทศสหรัฐอเมริกาในวาทกรรมส าคัญ 
“รัฐบาลของประชาชน โดยประชาชน เพื่อ
ประชาชน” เพื่อท าให้ปาฐกถาธรรมมีน้ าหนัก 
เพิ่มความน่าเชื่อถือเพราะเป็นวาทกรรมที่  
คนทั่ ว โ ล กทราบนั ย ส า คัญที่ แ ฝ ง อยู่ ใ น 
วาทกรรมดังกล่าว 

๒.๒ หลักการสมานฉันท์ 
ผู้ห่วงสถานการณ์ : เหตุการณ์

ตอนนี้คือรัฐบาลยืนยัน   การชุมนุมก็ยืนยัน  
มีการเผชิญหน้ากัน  เรามีหลักธรรมอะไรที่
เป็นทางออกให้กับสังคมในยามวิกฤติครับ 

พระอาจา รย์  :  หนึ่ ง ต้ อง ใช้
วิธีการทางปัญญา คือ การมุ่งเอาธรรมและ
ไม่มีความรุนแรงเป็นขั้นพื้นฐานก่อน เป็น
หลักการทั่วไปของประชาธิปไตยและของ
ธรรมะด้วย ต่อมาคืบไปสู่การพูดจากันและ
ตัดสินใจบนฐานของความจริง ความถูกต้อง
และประโยชน์ที่แท้นั้น 

….ถ้าจะเป็นประชาธิปไตยต้อง
ตั ด สิ น ใจบนฐานของ ธ ร รมะ  ต้ อ ง เป็ น
ธรรมาธิป ไตย อะ ไร เป็นหลักการ ต้อง
พิจารณา จะรู้จะเข้าใจได้ต้องมีปัญญา จะมี
ปัญญาได้ ต้องเจริญปัญญาหรือพัฒนาปัญญา 
ต้องบอก แจ้ง ชี้แจงและให้ความรู้กัน เจรจา 
เมื่อกระบวนการแห่งปัญญาด าเนินไปมันก็
ไม่มีความรุนแรง 

มนุษย์ในสังคมประชาธิปไตยเริ่ม
ด้วยการใช้ปัญญาและอยู่บนฐานของธรรม 
มุ่งเข้าถึงความถูกต้องและประโยชน์ที่แท้ ไม่
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เ บี ย ด เ บี ย น  ต่ อ จ า ก นี้ ก็ เ ดิ น ห น้ า เ ป็ น
กระบวนการไปเอง เป็นสันติอยู่ในตัว๑๒  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เห็นสภาวการณ์ทางการเมืองที่ยังคงมีปัญหา 
กล่าวคือ  การแตกแยกแบ่ง เป็น  ๒ ฝุ าย
ระหว่างกลุ่มบุคคลที่มีอุดมคติทางการเมืองที่
แตกต่างกันโดยใช้มูลบทในการสื่อความ     
นั่นคือ  เป็นการกล่ าวถึ งปัญหาระหว่ า ง     
นายทักษิณ ชินวัตร (นายกรัฐมนตรี ใน
ขณะนั้น) และประชาชนที่มีความคิดเห็น   
ตรงข้ามโดยตัวบทมิได้กล่าวถึงชื่อบุคคลแต่
ผู้อ่านสามารถตีความได้เองจากตัวบทที่อ่าน 
ผู้อ่านสามารถตีความได้ว่าเกิดการแบ่งฝุายกัน
และมี ก า ร เ รี ยกร้ อ ง ให้ ปฏิ รู ปกา ร เมื อ ง         
ในขณะเดียวกันสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ชี้แนะแนวทางแห่งสันติ
โดยใช้วิธีการทางปัญญาในการเจรจา ตัดสินใจ
บนหลักการธรรมาธิปไตย ยึดมั่นในธรรมและ
ความถูกต้องโดยสื่อผ่านกลวิธีทางศัพท์ เช่น 
ต้อง ใช้ วิ ธี การทางปัญญาซึ่ งก็คือการมุ่ ง      
เอาธรรมและไม่มีความรุนแรง ตัดสินใจ     
บนฐานของธรรมะ ต้องเป็นธรรมาธิปไตย 
ตัดสินใจบนฐานของความจริงความถูกต้อง
และประโยชน์ที่แท้ 

๓. อุดมการณ์พัฒนาสังคม 
อุดมการณ์พัฒนาสังคมเป็นอีก

หนึ่งชุดความคิดที่ปรากฏในปาฐกถาธรรมของ
สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) 

                                                      
๑๒ พระพรหมคุณาภรณ์  (ป .อ . 

ปยุตโต),  ธรรมาธิปไตยไม่มาจึงหา
ประชาธิปไตยไม่เจอ จุดบรรจบรัฐศาสตร์กับ
นิติศาสตร์, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, (กรุงเทพฯ: พุทธธรรม, 
๒๕๔๙) หน้า ๔๒-๔๔. 

โดยสื่อผ่านกลวิธีทางศัพท์ เป็นชุดความคิดที่
สะท้อนปัญหาของคนในสังคม เช่น การมี
ความโลภ มีทิฏิฐิจึงยังมีความยึดมั่น ถือมั่น  
ท าให้ ไม่รู้จักความสุขที่ แท้จริ ง นอกจาก
สะท้อนให้ปัญหาของปัจเจกบุคคลแล้วยัง
สะท้อนให้เห็นปัญหาระดับมหภาค คือ ปัญหา
ระดับสังคม กล่าวคือ สะท้อนระบบเศรษฐกิจ
ปัจจุบันที่คนในสังคมต้องการให้เศรษฐกิจ
เติบโตอย่างรวดเร็ว ต้องการเครื่องอ านวย
ความสะดวก ต้ องการความเจริญด้ าน
อุตสาหกรรมเพราะเชื่อว่าสิ่งดังกล่าวคือปัจจัย
ที่สะท้อนความส าเร็จด้านเศรษฐกิจจึงเกิด 
การแข่งขันกันสร้างความเจริญทางวัตถุโดย
ละเลยหลักแห่งความพอดี การรู้จักประมาณ 
ขาดการมีปัญญาใคร่ครวญว่าสิ่งใดมีคุณค่าแท้ 
คุณค่าเทียม กลายเป็นวัฒนธรรมแบบบริโภค
นิยม สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ 
ปยุตฺโต) จึงน าเสนอวิธีการแก้ไขปัญหาต่างๆ 
โดยเน้นหลักการพัฒนาคุณภาพมนุษย์โดยใช้
หลักพุทธธรรม กล่าวคือ มุ่งเน้นให้มนุษย์
ละทิฏฐิ ก าจัดมัจฉริยะ ลดโลภะ โทสะ โมหะ 
ปรับเปลี่ยนค่านิยมใช้ปัญญาในการคิดอันจะ
ช่วยลดปัญหาและเกิดสันติสุข นอกจากนี้ยัง
น าเสนอกระบวนการพัฒนาระบบเศรษฐกิจให้
เจริญก้าวหน้าแบบพอเพียงโดยมุ่งเน้นให้ยึด
หลักมัตตัญญุตา รู้จักความพอดีในการบริโภค
วัตถุอันจะน ามาซึ่งปัญญาในการคิด วิเคราะห์
คุณค่ า ในสิ่ งที่ ตนมีซึ่ งจะท า ให้ เกิดความ
เจริญก้าวหน้าแบบยั่งยืนได้ ผลการวิเคราะห์
อุดมการณ์พัฒนาสังคมปรากฏ ดังนี้ 

๓.๑ การพัฒนาคุณภาพมนุษย์ 
เมื่อใดความโลภ ความโกรธ   

ความชิงชัง มีความเชื่อ มีความคิดเห็น หรือ
มีค่านิยมเป็นที่เกาะจะก่ออันตรายได้ เพื่อ
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รวบรัดจะพูดได้ว่า มิจฉาทิฏฐิ ความเห็นผิด
ส าคัญที่ครอบง ามนุษย์มี ๓ ประการ คือ 

๑. การมองมนุษย์แยกต่างหาก
จากธรรมชาติโดยถือเป็นผู้พิชิตธรรมชาติ 

๒. การมองเพื่อนมนุษย์ไม่เป็น
เพื่อนมนุษย์ มองแบบแบ่งพวกโน้น พวกนี้  

๓. การมองความสุขว่าเกิดจาก
การมีวัตถุที่จะบ ารุงบ าเรอตนให้เต็มที่ 

มนุษย์ที่พัฒนาดีแล้วจะค่อยๆ 
หลุดพ้นไปจากสิ่งที่พระพุทธศาสนาเรียกว่า
มัจฉริยะ คือ  

๑.อาวาสมัจฉริยะ ความหวงแหน
ที่อยู่อาศัย  

๒.กุลมัจฉริยะ การหวงแหนกีด
กันเกี่ยวกับเร่ืองพรรคพวก พงศ์เผ่า  

๓.ลาภมัจฉริยะ ความหวงแหน
กีดกันเก่ียวกับลาภ ทรัพย์สมบัติ 

 ๔.วรรณมัจฉริยะ ความหวงแหน
กีดกันเก่ียวกับชั้นวรรณะ ผิวพรรณ  

๕.ธัมมมัจฉริยะ ความหวงแหน
กีดกันเก่ียวกับ ความรู้ ความดี ความก้าวหน้า 

…มนุษย์ที่พัฒนาสมบูรณ์แล้วจะ
ก าจัดละโลภ โกรธ หลงได้ ส าหรับคนทั่วไป 
คุณสมบัติส าคัญที่จะใช้วัดระดับการพัฒนาก็
คือละความเห็นผิดซึ่งมีความส าคัญเป็น
อย่างยิ่งในขั้นต้นๆ ของการพัฒนามนุษย์๑๓  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนให้
เห็นความยึดมั่น ความโลภ ทิฏฐิที่ครอบง า

                                                      
๑๓ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต), 

พุทธวิธีแก้ปัญหาเพ่ือศตวรรษที่ ๒๑, พิมพ์ครั้งที่ 
๒๐, (กรุงเทพฯ: ชุมชนการเกษตรแห่งประเทศ
ไทย, ๒๕๓๙) หน้า ๖-๘. 

 

มนุษย์ก่อให้เกิดการแบ่งแยกและมีอุดมการณ์
ที่แตกต่างกันโดยแสดงผ่านทางศัพท์ เช่น 
เมื่อใดมีความโลภ ความโกรธ ความชิงชังกัน 
ความเชื่อ ความคิดเห็น ค่านิยมเป็นที่เกาะ
ย่อมก่ออันตราย สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ได้ชี้แนะหลักการพัฒนา
คุณภาพมนุษย์ตามหลักพระพุทธศาสนาเรื่อง
การลดมัจฉริยะ การก าจัดความโลภ หลง  
การละความเห็นผิด ดังปรากฏผ่านศัพท์ เช่น  
มนุษย์ที่ พัฒนาดีจะหลุ ดพ้น ไปจากสิ่ งที่
พระพุทธศาสนาเรียกว่ามัจฉริยะ  มนุษย์ที่
พัฒนาสมบูรณ์แล้วจะก าจัดละโลภ โกรธ หลง
ได้  การละความเห็นผิดมีความส าคัญเป็น
อย่างยิ่งของการพัฒนามนุษย์ 

๓.๒ การพัฒนาระบบเศรษฐกิจ 
…ความผิดพลาดนั้นเกิดจากการ

มุ่งจะสร้างความเจริญเติบโตทางเศรษฐกิจ   
ท าให้เกิดความมั่งคั่งทางวัตถุอย่างเดียว 
เป็นความเจริญที่เสียดุล ไม่บูรณาการ  

…ประ เทศที่ ด้ อยพัฒนาหรื อ
ประเทศที่ ก าลั งพัฒนาก็อยากเจริญด้วย
อุตสาหกรรม อยากมีวัตถุเคร่ืองใช้โดยไม่รู้ว่ามี
ภัยอย่างไร อยากเจริญ อยากมีวัตถุใช้สอย
มาก เรียกว่าตัณหาก็มาก ปัญญาก็ไม่มี  

…เมื่อหลักพระพุทธศาสนาเข้ามา 
ไม่ว่าจะเป็นการผลิต การบริโภค การวิภาค
แบ่งปันกระจายรายได้จะเริ่มต้นที่จุดยืนที่ตัว
มนุษย์ว่าจะต้องรู้จักประมาณก่อน ความรู้
จักประมาณหรือรู้จักพอดีนี้ ทางพระเรียกว่า
มัตตัญญุตา 
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… การพิจารณาเช่นนี้เป็นการฝึก

ให้มีปัญญารู้จักแยกระหว่างคุณค่าแท้กับ
คุณค่าเทียม ๑๔  

จากข้อความข้างต้นสะท้อนเรื่อง
เศรษฐกิจและความเจริญทางวัตถุที่รวดเร็ว
เป็นการสร้างความเจริญที่ผิดทิศทาง ขาด
การบูรณาการและไม่เกิดผลดีโดยแสดงผ่าน
ทางศัพท์ เช่น การมุ่งสร้างความเจริญเติบโต
ทางเศรษฐกิจท าให้เกิดความมั่งคั่งทางวัตถุ
อย่างเดียวเป็นความเจริญที่เสียดุล สมเด็จ 
พระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ได้
ชี้แนะหลักการพัฒนาเศรษฐกิจตามหลัก
พระพุทธศาสนาเรื่องมัตตัญญุตา การรู้จัก
ความพอดี การรู้จักการประมาณ และการใช้
ปัญญาโดยปรากฏผ่านศัพท์ เช่น  มนุษย์ต้อง
รู้จักประมาณหรือรู้จักพอดีทางพระเรียกว่า
มัตตัญญุตา ฝึกให้มีปัญญารู้จักแยกระหว่าง
คุณค่าแท้กับคุณค่าเทียม 
 
 
บทสรุป 

ผลการวิเคราะห์ปาฐกถาธรรม
ของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ 
ปยุตฺโต) พบอุดมการณ์ส าคัญ ๓ ชุดความคิด 
ได้แก่ อุดมการณ์ศาสนาที่มุ่งเน้นการสอนหลัก
ศาสนาและชี้แจงหลักค าสอนที่ถูกบิดเบือน 
นอกจากนี้ยังปรากฏอุดมการณ์การเมืองที่
มุ่งเน้นการสอนหลักการปกครองที่มีธรรมา-   
ภิบาล มุ่งเน้นความสมานฉันท์และอุดมการณ์

                                                      
๑๔ พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยุตโต),  

การพัฒนาที่ยั่งยืน, พิมพ์ครั้งที่ ๒, (กรุงเทพฯ: 
โกมลคีมทอง, ๒๕๓๙) หน้า ๑๙๘-๑๙๙. 

พัฒนาสังคมที่มุ่งเน้นหลักการพัฒนามนุษย์ 
พัฒนาเศรษฐกิจ เมื่อพิจารณากระบวนการ
เ ผ ย แผ่ ค า ส อนพ บว่ า สม เด็ จพ ระ พุ ท ธ      
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) อยู่ในฐานะ
ผู้ สร้ า งสารที่ มี อ านาจโน้ มน้ าวความคิด    
ความเชื่ อได้ เนื่ องด้วยอยู่ ในสมณเพศซึ่ ง
สังคมไทยถือว่าเป็นผู้น าทางปัญญา ส าหรับ
การกระจายตัวบทพบว่ามีการกระจายตัวบท
ผ่านการปาฐกถาธรรมซึ่งถือเป็นช่องทาง
สาธารณะที่ชี้แจงหลักพระพุทธศาสนาที่
ถู ก ต้ อ ง ไ ด้ อี ก ทั้ ง ส า ม า ร ถ โ น้ ม น้ า ว ใ จ
พุทธศาสนิกชนจ านวนมากให้เปลี่ยนความเชื่อ 
ทัศนคติได้ในเวลาเดียวกัน ถือเป็นช่องทางที่มี
ประสิทธิภาพสู ง เพราะสามารถสนทนา 
สอบถาม ข้อสงสัยจนเข้าใจได้อย่างถ่องแท้ 
นอกจากนี้เมื่อสิ้นสุดการแสดงปาฐกถาธรรมมี
การน าตัวบทจัดพิมพ์เป็นหนังสือเผยแพร่อีก
ช่องทางหนึ่ง แสดงให้เห็นกลยุทธ์การเผยแผ่
ค าสอนของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ 
(ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ที่เลือกใช้สื่อหรือช่องทาง
อื่นๆ ควบคู่กันไปโดยหวังผลให้การสื่อสาร
สัมฤทธิ์ผลและเข้าถึงกลุ่มเปูาหมายได้มาก
ยิ่งขึ้น ท้ายสุดหากพิจารณาบริบททางสังคม
และวัฒนธรรมพบว่าในปัจจุบันมีความเชื่อ
และค่านิยมที่ไม่ตรงกับหลักพระพุทธศาสนา
มาก การแสดงปาฐกถาธรรมหรือการผลิตตัว
บทของสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์ (ประยุทธ์ 
ปยุตฺโต) จึงมุ่งเน้นการแก้ไขความเชื่อรวมถึง
เสนอแนวทางแก้ไขปัญหาต่างๆ ด้วยพุทธวิธี
เป็นหลัก ในขณะเดียวกันก็สอดแทรกค าสอน
ที่ส าคัญอื่นๆ อัน เป็นประโยชน์และเป็น     
ข้อเตือนใจ อาจกล่าวได้ว่าสมเด็จพระพุทธ
โฆษาจารย์ (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ยังคงธ ารง
พระพุทธศาสนาอย่างเข้มแข็งในการน าพา
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พุทธศาสนิกชนและสังคมให้เข้าใจหลักธรรม
ค าสอนที่ถูกต้องอันจะน ามาซึ่งความสงบ 

ความผ าสุ กและความร่ ม เย็ น ในสั ง คม
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