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บทคัดย่อ  
 

               บทความวิจัยนี้เรื่อง พุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้างสัมมาทิฏฐิ มีวัตถุประสงค์ของการ
วิจัย ๓ ประการคือ (๑) เพื่อศึกษาสัมมาทิฏฐิในฐานะตัวสารที่ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนา
เถรวาท (๒) เพื่อศึกษาวิธีการสื่อสารอันก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงจากมิจฉาทิฏฐิเป็นสัมมาทิฏฐิ 
และ (๓) เพื่อน าเสนอพุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้างสัมมาทิฏฐิ โดยใช้วิธีการวิจัยเชิงคุณภาพคือการ
วิเคราะห์เอกสาร มีผลการศึกษาวิจัยพบว่า สัมมาทิฏฐิจัดเป็นตัวสารที่เป็นหลักส าคัญ  มี
ความหมายว่าการเห็นสิ่งทั้งหลายอย่างถูกต้องครบถ้วนสมบูรณ์ทุกแง่ทุกมุมมี  ๒ ประภท คือ  
(๑) โลกิยสัมมาทิฏฐิ เป็นความเห็นความรู้ความเข้าใจชอบหรือถูกต้องในเรื่องของกฎแห่งกรรม 
(๒) โลกุตตรสัมมาทิฏฐิเป็นความเห็น ความรู้ ความเข้าใจชอบหรือถูกต้องในสิ่งทั้งหลายหรือโลก
และชีวิตตามความเป็นจริง  โดยสัมมาทิฏฐิจัดเป็นตัวสารทั้งระดับโลกิยะและระดับปรมัตสัจจ์ที่
ท าให้เกิดประโยชน์ ๓ ระดับคือ ประโยชน์ในปัจจุบัน ประโยชน์ในอนาคต และประโยชน์ขั้น
สูงสุด เป็นตัวสารที่สัมพันธ์กับผูส้่งสารและผู้รับสารที่จะพัฒนาหรือเปลี่ยนแปลงจากปุถุชนไปเป็น
อริยชนได้ส่วนวิธีการสื่อสารเพื่อการเปลี่ยนแปลงเป็นสัมมาทิฏฐิ เป็นวิธีการสื่อสารที่ดีที่ประสบ
ผลส าเร็จ คือเป็นตัวสารที่เป็นบ่อเกิดแห่งคุณงามความดีทั้งหลายที่สามารถแก้ไขความเห็นผิด  
(มิจฉาทิฏฐิ) ให้เห็นให้รู้ให้เข้าใจในอริยสัจ ๔ คือ เห็นทุกข์ เห็นสมุทัย เห็นนิโรธ เห็นมรรค เป็น
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เหตุให้กุศลธรรมที่ยังไม่เกิดก็เกิดขึ้นหรือที่เกิดขึ้นแล้วก็เป็นไปเพื่อความเจริญไพบูลย์ยิ่งขึ้น  โดย
กระบวนการเกิดขึ้นของสัมมาทิฏฐิ ทั้งปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการในการใช้ความคิดแบบถูกวิธี 
คิดอย่างมีระเบียบแบบแผน คิดหาเหตุผล สืบค้นถึงต้นเค้า สืบสาวให้ตลอดสาย รู้จักแยกแยะสิ่ง
ทั้งหลายทั้งปวงให้เห็นตามความเป็นจริง  
 
ค าส าคัญ : พุทธวิธีการสื่อสาร, สัมมาทิฏฐิ 

                                                   Abstract  

                                This research has three main purposes: (1) to study SammādiṬṬhi as 
a substance in the Therav da Buddhist scriptures; (2) to study the means of 

communication the change from MichādiṬṬhi to SammādiṬṬhi; (3) to present 
Buddhist communication methods to create SammādiṬṬhi. By using the 
qualitative research method is document analysis. 
                  The research found that it is a matter of principle. There are two 
aspects to the right view of things. (1) The path of righteousness. (2) The lucid 
mind is the opinion, knowledge, understanding, or righteousness of all things, or 
the world and the two real lives. Related substances, In other words, 
SammādiṬṬhi is a substance that is both Lokiya SammādiṬṬhi and Lokuttara, 
SammādiṬṬhi  for three levels of benefit in the present,  the future  and the 
highest . The substance is related to the messenger and receiver. It will be 
developed or changed from mortal to the truth. The way to communicate for 
change is SammādiṬṬhi . It is a good thing that you can correct MichādiṬṬhi  to 
see the grasp of the Four Noble Truths, to see Dukkha, Samuddhaya, Nirodha 
and Magga. It happens, or how is happening that is more prosperous. As the 
process of SammādiṬṬhi both Paratokosa and Yonisomanasik ra. That is using the 

right way, to think in a regular way, to retrieve on the line for knowing all things 
to see the truth.  

 
Keywords:  Buddhist Communication, The Right View (SammādiṬṬhi) 
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๑. บทน า 
             ใ น ปั จ จุ บั น สั ง ค ม เ กิ ด ก า ร
เปลี่ยนแปลงไปมากมาย อาจมีสาเหตุภายใน
ระบบสังคม และสาเหตุภายนอกระบบสังคม 
สาเหตุภายในระบบ เช่น การประดิษฐ์คิดค้น
ต่างๆ ทั้งการประดิษฐ์คิดค้นทางวัตถุ เช่น 
เครื่องมือเครื่องใช้ต่างๆ ในชีวิตประจ าวัน 
และการประดิษฐ์คิดค้นทางสังคม เช่น 
กฎหมายใหม่ ขนบประเพณีหรือธรรมเนียม
ใหม่ ลัทธิศาสนาใหม่หรือสาเหตุจากเหตุปัจจัย
ต่างๆ ที่ส าคัญคือ การสื่อสารที่มีการ
เปลี่ยนแปลงทางนวัตกรรมหรือเทคโนโลยีสิ่ง
เหล่านี้มีผลท าให้การด าเนินชีวิตในสังคมนั้น
เปลี่ยนแปลงไป ทั้งนี้การสื่อสารกันใน
ชีวิตประจ าวันบนพื้นฐานของปรัชญาแนวคิด
ขนบธรรมเนียมประเพณี หรือลัทธิศาสนา
ใหม่๔ ทั้งที่เกิดขึ้นภายในระบบหรือได้รับมา
จากนอกระบบสังคมก็ดี การสื่อสารนั้นเป็น
ปัจจัยหนึ่งที่ส าคัญที่ท าให้การเปลี่ยนแปลง
สังคมเกิดขึ้น ดังเช่นการสื่อสารที่ใช้ในการ
ประกาศศาสนา  และการสื่อสารใน
ชีวิตประจ าวันบนพื้นฐานของปรัชญาแนวคิด
ของศาสนาใหม่ที่ได้แพร่หลายไปทั่วสังคม เมื่อ
พุทธศาสนาได้ก าเนิดขึ้นและเริ่มตั้ งมั่นใน
แผ่นดินอินเดีย นับแต่นั้นการเปลี่ยนแปลง
สังคมในสังคมอินเดียก็ชัดเจนขึ้น  การ
เปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นนั้น มิใช่เรื่องเฉพาะของ
ปัจเจกที่เกิดการเปลี่ยนแปลงขึ้นจากปุถุชน

                                                      
                ๔ ดูรายละเอียดใน วิเชียร รักการ, 
วั ฒ น ธ ร ร ม แ ล ะ พ ฤ ติ ก ร ร ม ข อ ง ไ ท ย , 
(กรุงเทพมหานคร : โอเอสพริ้นติ้งเฮ้าส์, ๒๕๒๙). 

กลายเป็นอริยบุคคล มิใช่เรื่องเฉพาะตัว แต่
ก า ร เป ลี่ ย น แป ล งนั้ น เ ชื่ อ ม โ ย ง ถึ ง ก า ร
เปลี่ยนแปลงสังคม ท าให้สังคมอินเดียเกิดการ
เปลี่ยนแปลงไปมากมาย ทั้งในระดับบุคคล
และระดับสังคม กล่าวคือ ในระดับบุคคล
ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงความคิด ความเชื่อ 
ความเข้าใจในชีวิตและเป้าหมายของชีวิต ใน
ระดับสังคมนั้นเกิดการเปลี่ยนแปลงหลายด้าน
ทั้งในเชิงโครงสร้าง และในเชิงคตินิยมทั้ง
ระดับบุคคล และระดับสังคมการเปลี่ยนแปลง
ในระดับบุคคล เช่น สิงคาลกะ คหบดีบุตร 
เปลี่ยนความ เชื่อและธรรมเนียมปฏิบัติของ
ตนเกี่ยวกับการไหว้ทิศทั้ง ๖๕ พร้อมทั้งเอ่ย
วาจาขอถึงพระพุทธ พระธรรมและพระสงฆ์ว่า
เป็นสรณะ ไปจนตลอดชีวิต หลังจากที่ได้ฟัง
พระพุทธเจ้าทรงอธิบายการไหว้ทิศ ๖ ในอริย
วินัย หรือธรรมเนียมแบบแผนของพระอริยะ 
อุบาลีคหบดีเปลี่ยนศาสนา หรือเปลี่ยนความ
เชื่อของตนจากศาสนาเชน ซึ่งมีนิครนถ์ นาฏ
บุตรเป็นเจ้าลัทธิ มาประกาศตนเป็นอุบาสก
ขอถึงพระรัตนตรัยในพุทธศาสนาอย่างอาจ
หาญในทันที หลังจากที่ได้ท าการสื่อสาร ด้วย
วิธีโต้วาทะกับพระพุทธเจ้า เรื่องกรรมและ
โทษของกรรม โดยกล่าวย้ าเจตจ านงค์ในการ
เปลี่ยนศาสนาของตนถึง ๓ ครั้ง๖  พระองคุ
ลิมาลเถระ เป็นอีกตัวอย่างหนึ่งของการ
เปลี่ยนแปลงที่ยิ่งใหญ่ในพฤติกรรม และ

                                                      
                    ๕ ดูรายละเอียดใน ที.ปา. (ไทย) 
๑๑/๒๔๒-๒๗๔/๑๙๙- ๒๑๘. 
            ๖ ดูรายละเอียดใน ม.ม. (ไทย) ๑๓/
๕๘-๖๘ /๕๖- ๖๔. 
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เป้าหมายของชีวิต หลังจากได้ยินพุทธด ารัสว่า 
“เราหยุดแล้ว องคุลิมาล ท่านต่างหากจง
หยุด”๗ 
                 นอกจากนี้ยังมีตัวอย่างบุคคล
อีกมากในพระไตรปิฎกที่ได้เปลี่ยนความคิด 
ความเชื่อของตนเอง หรือเป้าหมายในชีวิตของ
ตนเอง ประกาศตนเป็นอุบาสกขอถึงพระ
รัตนตรัย มีพระพุทธ พระธรรม และพระสงฆ์
เป็นที่พึ่งตลอดชีวิต  ส่วนการเปลี่ยนแปลงใน
ระดับสังคม ที่ส าคัญคือ การเปลี่ยนแปลงทิฏฐิ 
หรือ ความเชื่อ ลัทธิทฤษฎี หลักการ ค่านิยม 
อุดมการณ์ แนวทัศนะในการมองโลกและ
ชีวิต๘ เนื่องจากความคิดเห็นที่ว่า “พระพรหม
เป็นผู้สร้างสรรค์ทุกสิ่ง รวมทั้งตัวเราด้วยนั้นได้
เฟื่องฟูอยู่สมัยหนึ่ง ต่อมาเมื่อโลกวิวัฒนาการ
ขึ้นตามล าดับในที่สุดเรื่องพระพรหมก็ค่อยๆ 
ลดลง๙   ในขณะที่พราหมณ์สอนเรื่อง 
“อาตมัน” ว่าเป็นตัวตนที่ถาวร เป็นอมต
นิรันดร พุทธศาสนาสอนเรื่อง “อนัตตา” ว่า
คนเราไม่มีตัวตนที่ถาวรตายตัว พราหมณ์
กล่าวถึง “พรหมมัน” ว่าเป็นเป้าหมายสูงสุด
ของชีวิตที่มนุษย์จะบรรลุถึงความเป็นอันหนึ่ง
อันเดียวกับเทพเจ้า แต่พุทธศาสนา กล่าวถึง 
“นิพพาน” ว่าเป็นเป้าหมายสูงสุดของชีวิต 

                                                      
                  ๗ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๓๔๘/๔๒๓-๔๒๔. 
                    ๘ พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 
พุทธธรรม ฉบับขยายความ, พิมพ์ครั้งที่ ๙, 
(กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๔๓), หน้า ๗๓๕.  
                    ๙ พระกวี ว รญาณ (จ านง  ทอง
ประเสริฐ, ศ. พิเศษ, ราชบัณฑิต),  วิชาศาสนา, 
พิมพ์ครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๖), หน้า ๘. 

เป็นเป้าหมายแห่งความดับลงซึ่งอุปาทานใน
สิ่งทั้งหลายทั้งปวงว่าเป็นตัวเรา เป็นของๆ เรา 
ในขณะที่พราหมณ์สอนให้เชื่อในอ านาจของ
องค์เทพเจ้าผู้ลิขิตชะตาชีวิตของมนุษย์ พุทธ
ศาสนากลับสอนให้เชื่อมั่นในการกระท าของ
มนุษย์เองที่ ไม่มีอ านาจของเทพองค์ใดมา
แทรกแซงได้ความเชื่อและค าอธิบายอันเป็น
รากฐานนี้ ได้ส่งผลกระทบถึงค าอธิบาย
ปลีกย่อยเกี่ยวกับชีวิตและสังคม รวมถึง
กระทบต่อโครงสร้างสังคมที่ถูกก าหนดไว้ด้วย
ระบบความเชื่อตามชุดค าอธิบายจากคัมภีร์
พระเวท โครงสร้างสังคมที่ถูกก าหนดไว้ด้วย
ระบบวรรณะได้คลายออกเกิดการก าหนดใหม่
ด้วยระบบคุณค่าจากการกระท า มิใช่เพราะ
ชาติก าเนิด หรือเชื้อชาติ ฐานะทางสังคมดังที่
ได้ทรงอธิบายให้ภารทวาชะและวาเสฎฐะเรื่อง
ความบริสุทธิ์ในวรรณะ ๔ ซึ่งปรากฏในอัคคัญ
สูตรว่า 
            การกล่าวว่าวรรณะที่ประเสริฐสุด  

คือวรรณะพราหมณ์เท่านั้น เพราะ
พราหมณ์เป็นบุตรเป็น โอรส เกิดจาก
โอษฐ์ของพระพรหม เกิดจากพระพรหม 
เป็นผู้ที่พระพรหมสร้างขึ้น เป็นทายาท 
ของพระพรหม การกล่าวเช่นนั้นเป็นการ
กล่าวตู่พรหม และพูดเท็จ ฯลฯ ผู้ใดเป็น
ภิกษุอรหันตขีนาสพ อยู่จบพรหมจรรย์
แล้ว ท ากิจที่ควรท าเสร็จแล้ว ปลงภาระ
ได้แล้ว บรรลุประโยชน์ตน  โดยล าดับ
แล้ว สิ้นภวสังโยชน์แล้ว หลุดพ้นเพราะรู้
โดยชอบ ผู้นั้นเรียกได้ว่าเป็นผู้เลิศกว่า
คน ทั้งหลายในวรรณะ ๔ เหล่านั้น โดย
ธรรมเท่านั้น ไม่ใช่โดยอธรรม เพราะ
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ธรรม เท่านั้นประเสริฐ ที่สุดในหมู่ชนทั้ง
ในโลกนี้และโลกหน้า๑๐

   
                นอกจากนี้ คตินิ ยมตลอดจน
วัฒนธรรมอี กหลายประการก็ เ กิ ดกา ร
เปลี่ยนแปลง ทั้งในระดับบุคคล ครอบครัว 
ชุมชน ไปจนถึงระดับสังคม เช่น วัฒนธรรม
การกิน การบูชายัญ การปฏิบัติต่อบุคคลใน
ทิศทั้ง ๖ ซึ่งเป็นการแสดงหลักปฏิสัมพันธ์ของ
บุคคลในสังคม หรือสถาบันที่ส าคัญต่างๆใน
สังคมเช่นสถาบันครอบครัวสถาบันการศึกษา 
เป็นต้น รวมไปถึงการเปลี่ยนแปลงในระดับ
การปกครองของกษัตริย์ด้วย  การ
เปลี่ยนแปลงสังคมดังกล่าวนี้แทบจะกล่าวได้
ว่าพลิกจากหน้ามือเป็นหลังมือเลยทีเดียว เป็น
การเปลี่ยนแปลงจากฐานรากของระบบคิด
และความเชื่อของสังคม อันเป็นผลมาจาก
ประดิษฐกรรมทางสังคมในสมัยนั้น คือ เกิด
ศาสนาใหม่ นั่นก็คือ พุทธศาสนานั่นเอง  
                การเปลี่ยนแปลงในระดับสังคม
จะเกิดขึ้นได้ ก็มาจากการเปลี่ยนแปลงใน
ระดับปัจเจกก่อน โดยเริ่มตั้งแต่องค์สมเด็จ
พระสัมมาสัมพุทธเจ้าเป็นบุคคลแรกที่เกิดการ
เปลี่ยนแปลง จากนั้นเมื่อพระองค์ตรัสรู้แล้ว 
บุคคลกลุ่มแรกที่เกิดการเปลี่ยนแปลงก็คือ 
พระปัญจวัคคีย์ ต่อมาไม่นานหลังจากยสกุล
บุตร ๑ และสหาย ๕๔ คน ออกบวชและ
บรรลุอรหัตตผลแล้ว เกิดมีพระอรหันตสาวก
ยุคแรก ๖๐ รูป จึงทรงส่งพระสาวกไป

                                                      
                     ๑๐ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๑๖-๑๑๗/
๔๓๘. 
 

ประกาศพระศาสนา๑๑  และก่อให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลงขยายวงกว้างออกไปจนเกิดการ
เปลี่ยนแปลงในระดับสังคมตามมาดังกล่าว
ข้างต้น 
                การเปลี่ยนแปลงระดับปัจเจก
ตัวอย่างคือ เมื่อพระโกณฑัญญะได้ฟังธัมมจัก
กัปปวัตตนสูตรในครั้งแรก ท่านได้ดวงตาเห็น
ธรรม การเปลี่ยนแปลงในด้านสถานภาพของ
ปัจเจกชนที่เกิดขึ้นคือ เปลี่ยนสถานภาพจาก
ความเป็นปุถุชน เป็นอริยชนทันที เมื่อจ านวน
พระอรหันตสาวกมีเพิ่มมากข้ึนและได้กระจาย
กันไปประกาศพระศาสนาในท้องถิ่นต่างๆ 
เท่ากับโอกาส และช่องทางที่เกิดการสื่อสารมี
เพิ่มมากขึ้น และกระจายออกไปอย่าง
กว้างขวางในพื้นที่ต่างๆ ของสังคม จน
สามารถท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงในระดับ
สังคมข้ึนได้ ดังเช่นการเปลี่ยนแปลงระบบการ
ให้ ส ถ าน ภ าพ ขอ ง บุ ค คล ใน สั ง ค มจ า ก
สถานภาพที่ถูกก าหนดตายตัวไม่สามารถ
เปลี่ยนแปลงได้อันเนื่องมาจากชาติก าเนิดใน
ระบบวรรณะ มาเป็นสถานภาพที่สามารถ
เปลี่ยนแปลงได้ ซึ่งเนื่องมาจากการกระท า
และศักยภาพในการบรรลุธรรม โดยไม่จ ากัด
ชาติก าเนิด อายุ เพศ สถานภาพทางสังคมใดๆ 
การเปลี่ยนแปลงในระบบความสัมพนัธ์ของคน
ในสังคม เช่น สิทธิและหน้าที่ขนบธรรมเนียม
ประเพณี บทบาทและสถานภาพตัวอย่างคือ 

                                                      

                     
๑๑ พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ.ปยุตฺ

โต), กาลานุกรม พระพุทธศาสนาในอารยธรรม
โลก,(กรุงเทพมหานคร : ด่านสุทธาการพิมพ์, 
๒๕๕๒), หน้า ๘. 
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การเปลี่ยนแปลงในเร่ืองหน้าที่และหลักปฏิบัติ
ที่พึงมีต่อกันของสมาชิกในครอบครัว ในสังคม
ระหว่างศิษย์กับอาจารย์ มิตรสหาย พระราชา
กับข้าแผ่นดิน โดยปกติการสื่อสารเป็น
กระบวนการที่เกิดขึ้นอย่างเป็นปกติวิสัยของ
คนทุกคน และมีความเก่ียวข้องไปถึงบุคคลอื่น 
ตลอดจนถึงสังคมที่แต่ละคนเกี่ยวข้องอยู่ ไม่
ว่าจะท าสิ่งใดล้วนต้องอาศัยการสื่อสารเป็น
เครื่องมือช่วยให้บรรลุจุดประสงค์ทั้งสิ้น ใน
การประกาศพระศาสนา พระบรมศาสดาก็
ทรงต้องอาศัยการสื่อสารเช่นกัน เร่ิมตั้งแต่การ
สื่อสารภายในพระองค์เอง และขยายขอบเขต
ของการสื่อสารออกไปสู่การสื่อสารกับบุคคล
อื่นๆ ดังที่ก่อนที่พระองค์จะทรงสั่งสอนบุคคล
อื่นพระองค์ได้ทรงพิจารณาสัตว์โลกเปรียบ
ด้วยบัว ๔ เหล่า คือ (๑) อุคฆฏิตัญญู๑๒ คือ 
พวกที่มีสติปัญญาฉลาดเฉลียวเป็นสัมมาทิฏฐิ 
(๒) วิปจิตัญญูคือ พวกที่มีสติปัญญาปานกลาง
เป็นสัมมาทิฏฐิ (๓) เนยยะคือ พวกที่มี
สติปัญญาน้อยเป็นสัมมาทิฏฐิ (๔) ปทปรมะ 
คือ พวกที่ไร้สติปัญญาเป็นมิจฉาทิฏฐิ แล้วจึง
น้อมพระทัยไปเพื่อการแสดงธรรม หรือท าการ
สื่อสารที่เหมาะสมกับบุคคลแต่ละประเภทนั้น    

      อย่างไรก็ดีในสภาพสังคม คน
ทั้งหลายมีความเกี่ยวข้องสัมพันธ์กันแตกต่าง
กัน ขึ้นอยู่กับสถานะภาพ สถานการณ์ 
เหตุการณ์แวดล้อมและบริบททางสังคมที่
แตกต่าง ซึ่งส่งผลให้ต้องใช้การสื่อสารที่มี
รูปแบบหรือลักษณะที่แตกต่างกันไป การ
ประกาศพุ ท ธศาสนาซึ่ ง ก่ อ ให้ เ กิ ดกา ร
เปลี่ยนแปลงอย่างใหญ่หลวงในสังคมอินเดีย

                                                      
                     

๑๒ ดูรายละเอียดใน องฺ. จตุกฺก. 
(ไทย) ๒๑/๒๐๒/๑๓๓. 

นั้นพระพุทธเจ้าทรงใช้การสื่อสารกับบุคคล 
เหตุการณ์ และบริบทที่แตกต่างกันทั้งในแง่
ของเนื้อหาสาร วิธีการหรือช่องทาง และการ
ก าหนดผู้รับสาร ดังเช่นเมื่อทรงแสดงธรรม
โปรดปัจวัคคีย์ ทรงแสดงธัมจักกัปปวัตตนสูตร 
แสดงทางสายกลาง เพื่อให้ปัจวัคคีย์เลิกจาก
บ าเพ็ญทุกรกิริยาอันเป็นทางสุดโต่งสาย
หนึ่ง๑๓ ในขณะที่โปรดยสกุลบุตร ทรงแสดง
อนุปุพพีกถา คือ เรื่องทาน ศีล การออกจาก
กาม หรือเมื่อทรงแสดงธรรมโปรดอดีตชฎิล ๓ 
พี่น้องซึ่งเคยบูชาไฟ ทรงแสดงอาทิตตปริยาย
สูตร ซึ่งกล่าวถึงเรื่องไฟว่า ไฟคือราคะ ไฟคือ
โทสะ ไฟคือโมหะ๑๔   
            นอกจากนี้ ในแง่ของบริบทของ
สังคม เมื่อแรกประดิษฐานพระพุทธศาสนาใน
ชมพูทวีปหลังจากที่ทรงส่งพระสาวก ๖๐ รูป
ไปประกาศพระศาสนาแล้ว พระองค์ได้ตรัสว่า 
“แม้เราก็จักไปยังต าบลอุรุเวลาเสนานิคมเพื่อ
แสดงธรรม” พระองค์เสด็จไปแสดงธรรมโปรด
ชฎิล ๓ พี่น้องนั่นเอง เมื่อชฎิล ๓ พี่น้องพร้อม
ทั้งศิษย์ ๑,๐๐๐ คน บวชในพระพุทธศาสนา
แล้ว จึงได้น าเหล่าพระสาวกเหล่านี้เข้าสู่กรุง
ราชคฤห์เพื่อโปรดพระเจ้าพิมพิสาร ซึ่งเป็น
พระราชาแห่งแคว้นมคธซึ่งเป็นแคว้นใหญ่ 
และทรงอิทธิพลแคว้นหนึ่ง๑๕ และในการโปรด

                                                      
                ๑๓ ดูรายละเอียดใน วิ.ม. (ไทย) ๔/
๑๓/๒๐- ๒๔. 
               ๑๔ ดูรายละเอียดใน วิ.ม. (ไทย) ๔/
๕๔/๖๓-๖๔.  
               ๑๕ เสฐียร พันธรังสี, พุทธประวัติ
มหายาน (พุทธประวัติ ฉบับค้นพบใหม่), พิมพ์
ครั้งที่ ๖.(กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๕๐), 
หน้า ๓. 
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ครั้งนั้นพระเจ้าพิมพิสารได้บรรลุโสดาบัน 
ประชาชนทั้งหลายได้บรรลุธรรมนับแสนคนใน
การแสดงธรรมครั้งนั้น ซึ่งแต่ละบุคคลล้วน
เป็นสมาชิกของสังคมที่มีบทบาท สถานะ
แตกต่างกันไป แต่ก็ส่งผลให้สังคมนั้นเกิดการ
เปลี่ยนแปลงขึ้น 
             การศึกษาเกี่ยวกับการสื่อสารที่
ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงสังคม ซึ่งปรากฏใน
พระไตรปิฎก จึงเป็นที่น่าสนใจศึกษาเป็นอย่าง
ยิ่งถึงลักษณะ หลักการ และหลักปฏิบัติของ
การสื่อสารที่ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงนั้น 
รวมทั้งการเปลี่ยนแปลงสังคมที่เกิดขึ้นจาก
การสื่อสารนั้นว่าเป็นอย่างไร เกิดขึ้นได้
อย่างไร ซึ่งนอกจากจะท าให้ได้ทราบถึง
ลักษณะ หลักการและหลักปฏิบัติของการ
สื่อสารที่ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงสังคมที่
ปรากฏในพระไตรปิฎกแล้ว ยังจะท าให้ได้
แนวทางในการสื่อสารตามแนวทางของ
พระพุทธศาสนาที่ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลง
สังคม ที่จะน ามาปรับใช้ให้เข้ากับสังคม
ปัจจุบันซึ่งการสื่อสารมีบทบาท  และ
ความส าคัญต่อสังคมทั้งสังคมเป็นอย่างยิ่ง ทั้ง
ในระดับปัจเจก และในระดับโครงสร้าง อัน
ได้แก ่ระบบต่างๆ ในสังคมด้วย 
                                          
๒. วัตถุประสงค์ของการวิจัย 

    บทความนี้ เป็ นส่ วนหนึ่ งของ
งานวิจัยเรื่อง “พุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้าง
สัมมาทิฏฐิ.” ส าหรับวัตถุประสงค์ที่ต้องการ
น าเสนอในบทความนี้มี ๓ ข้อ คือ  

                                                                  
 

                ๑. เพื่อศึกษาสัมมาทิฏฐิ ในตัว
สารที่ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาท 
                ๒. เพื่อศึกษาวิธีการสื่อสารเพื่อ
การเปลี่ยนแปลงมิจฉาทิฏฐิเป็นสัมมาทิฏฐิ 
                ๓. เพื่อน าเสนอพุทธวิธีการ
สื่อสารเพื่อสร้างสัมมาทิฏฐ ิ

 
๓. ขอบเขตการวิจัย 

              ก. ขอบเขตด้านเนือ้หา 
                ส าหรับขอบเขตด้ าน เนื้ อหา 
ผู้วิจัยมุ่งวิจัยเรื่องสัมมาทิฏฐิในฐานะตัวสารที่
ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาท 
วิธีการสื่อสารอันก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลง
จากมิจฉาทิฏฐิเป็นสัมมาทิฏฐิและพุทธวิธีการ
สื่อสารเพื่อสร้างสัมมาทิฏฐิ 

              ข. ขอบเขตด้านเอกสาร  
                ขอบเขตด้านเอกสารจะวิจัยเรื่อง
สั ม ม า ทิ ฏ ฐิ ใ น ฐ า น ะตั ว ส า ร จ า ก คั ม ภี ร์
พระไตรปิฎก อรรถกถา ฎีกา ปกรณ์วิเสส 
วิธีการสื่อสารอันก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลง
จากมิจฉาทิฏฐิเป็นสัมมาทิฏฐิจากเอกสาร 
หนังสือ ต ารา ที่เก่ียวข้อง 
 
๔. วิธีการด าเนินการวิจัย 
                งานวิจัยครั้งนี้ เป็นการวิจัยเชิง
คุณภาพ (Qualitative Method) ด้วยการ
วิจัยทางเอกสาร(Documentary research) 
มีขั้นตอนวิจัยดังต่อไปนี้ 
                 ๑.ท าการศึกษา รวบรวม 
วิเคราะห์เรื่องสัมมาทิฏฐิในฐานะตัวสารที่
ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาทจาก
เอกสารปฐมภูมิ ได้แก่พระไตรปิฎก ข้อมูล
ทุติยภูมิ ได้แก่อรรถกถา ฎีกาปกรณวิเสส 
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                 ๒.ท าการศึกษา รวบรวม 
วิเคราะห์เรื่องวิธีการสื่อสารอันก่อให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลงมิจฉาทิฏฐิเป็นสัมมาทิฏฐิ  จาก
เอกสารทางวิชาการที่เกี่ยวข้อง ได้แก่ หนังสือ 
ต ารา วิทยานิพนธ์ งานวิจัย และผลงานตีพิมพ์
ทั้งภาษาไทยภาษาอังกฤษด้านธรรมนิเทศ
รวมทั้งสื่ออิเล็กทรอนิกส์ต่างๆ 
                 ๓. ท าการศึกษา รวบรวม 
สั ง เคราะห์พุทธวิ ธี การสื่ อสารเพื่ อสร้ า ง
สัมมาทิฏฐิ 
                 ๔. สรุปผลการวิจัย อภิปราย
ผลการวิจัย และข้อเสนอแนะทั้งเชิงนโยบาย 
เชิงปฏิบัติการ และข้อเสนอแนะในการท าวิจัย 

 

๕. สรุปและอภิปรายผล  
                ๑. สัมมาทิฏฐิ   ในฐานะตัวสาร
ที่ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาทใน
คัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาท “สัมมาทิฏฐิ” 
จัดเป็นตัวสารที่เป็นหลักส าคัญ มีความหมาย
ว่าการเห็นสิ่งทั้งหลายอย่างถูกต้องครบถ้วน
สมบูรณ์ทุกแง่ทุกมุม มี ๒ ประภท คือ (๑) 
โลกิยสัมมาทิฏฐิเป็นความเห็นความรู้ความ
เข้าใจชอบหรือถูกต้องบนพื้นฐานความเชื่อใน
เรื่องของกฎแห่งกรรม เรื่องบุญบาป เรื่องโลก
นี้โลกหน้า และเรื่องของนรกสวรรค์ กล่าวคือ
ยังเป็นปุถุชน แต่เป็นกัลยาชนคนดีงาม (๒) 
โลกุตตรสัมมาทิฏฐิเป็นความเห็น ความรู้ 
ความเข้าใจชอบหรือถูกต้องในสิ่งทั้งหลายหรือ
โลกและชีวิตตามความเป็นจริงตามสภาวะ
ธรรมชาติ เป็นความรู้ในระดับที่เหนือกว่า
โลกียสัมมาทิฏฐิ พ้นไปจากวัฏฏสงสารและ
ปราศจากการยึดมั่นถือมั่นในตัวตน กล่าวคือ
เป็นอริยบุคคลตั้งแต่โสดาบัน สกทาคามี 
อนาคามี และอรหันต์ระหว่างโลกิยสัมมาทิฏฐิ
กับโลกุตตรสัมมาทิฏฐิเป็นตัวสารที่สัมพันธ์กัน 

เพราะเป็นธรรมที่ต้องคอยเกื้อหนุนซึ่งกันและ
กัน โดยฝ่ายโลกิยสัมมาทิฏฐิสอนให้รู้จักท าบุญ
รู้บาปรู้บุญ รู้กรรมดีกรรมชั่ว สร้างแรงจูงใจ  
 เรื่องของการบริจาค ความเชื่อในโลกิย
สัมมาทิฏฐิ ๑๐ อย่าง  
                โลกิยสัมมาทิฏฐิเป็นรากฐานที่มี
ความมั่นคงแข็งแรงให้กับโลกุตตรสัมมาทิฏฐิ 
ในการพัฒนาตนให้ขึ้นสู่โลกุตตระที่ไม่มีอาสวะ 
เปรียบโลกิยะกับโลกุตตระเป็นต้นไม้ใหญ่โล
กิยสัมมาทิฏฐิก็เปรียบเสมือนเป็นรากแก้วและ
ล าต้นที่คอยยึดเหนี่ยวให้เกิดความแข็งแรง 
ส่วนโลกุตตรสัมมาทิฏฐิก็เปรียบเสมือนเป็นกิ่ง 
ก้าน ใบ สาขา ที่แผ่ขยายออกไปให้เกิดความ
ร่มเย็นดอกผลคือ ความส าเร็จในที่สุด อีกนัย
หนึ่ง” สัมมาทิฏฐิ” จัดเป็นตัวสารทั้งระดับ
โลกิยะ และระดับปรมัตสัจจ์เป็นตัวสารท าให้
เกิดประโยชน์ทั้ง ๓ ระดับคือ ประโยชน์ขั้นต้น
ได้แก่ประโยชน์ในปัจจุบัน ประโยชน์ขั้นกลาง
ได้แก่ประโยชน์ในอนาคตเบื้องหน้า  และ
ประโยชน์ขั้นสูงสุด ได้แก่การบรรลุนิพพาน  
สารที่สัมพันธ์กับผู้รับสารนั้น ผู้รับสารจะ
พัฒนาหรือเปลี่ยนแปลงตัวเองจากปุถุชนไป
เป็นอริยชนได้ ต้องผ่านกระบวนการเกิดขึ้น
ของสัมมาทิฏฐิ กล่าวคือ ต้องเปลี่ยนแปลงจาก
การเป็นมิจฉาทิฏฐิบุคคลมาเป็นสัมมาทิฏฐิ
บุคคลนอกจากนี้ “สัมมาทิฏฐิ” มีมิจฉาทิฏฐิ
เป็นตัวสารที่ตรงกันข้าม เพราะมิจฉาทิฏฐิเป็น
ความเห็นความรู้ความเข้าใจที่ผิดพลาด
คลาดเคลื่อนไม่ตรงตามสภาวะเป็นจริง และ
ก่อให้บุคคลนั้น ยึดถือแบบผิด ๆ ไม่ถูกต้อง 
และเป็นโทษไม่ก่อประโยชน์อีกทั้งท าให้บุคคล
อื่ น ที่ เ ห็ น ต า ม บุ ค ค ล นั้ น เ กิ ด ผิ ด พ ล า ด
คลาดเคลื่อนไปด้วย เพราะความเห็นนั้นเป็น
ทรรศนะที่ผิด ซึ่งก่อให้เกิดความเสียหาย



     วารสารบัณฑิตศึกษาปริทรรศน์            ~ ๕๘ ~  ปีท่ี ๑๔ ฉบับท่ี ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๖๑ 

 
มากมายมหาศาลตามมา โดยมิจฉาทิฏฐิมีอยู่
หลายประเภท  เช่นความเห็นว่าไม่มี 
(นัตถิกทิฏฐิ) ความเห็นว่าไม่เป็นอันท า (อกิ
ริยทิฏฐิ) และความเห็นว่าไม่มีเหตุปัจจัย 
(อเหตุกทิฏฐิ) เป็นต้น มิจฉาทิฏฐิมีมูลเหตุ
เกิดขึ้นจากการไม่ได้พิจารณาไตร่ตรองสิ่ง
ต่างๆ ด้วยความรอบคอบ (อโยนิโสมนสิการ) 
และสิ่งเร้าภายนอกหรือเสียงจากคนอื่น เช่น 
การรับข่าวสารข้อมูลที่ผิด เป็นต้น (ปรโตโฆ
สะ)  

                อนึ่ง มิจฉาทิฏฐิมีโทษมาก 
เพราะเป็นพื้นฐานแห่งความเกิดขึ้นของชั่วร้าย
หรือบาปอกุศลทั้งหลายทั้งปวง และเป็นตัว
ท าลายคุณธรรม หรือบุญกุศลทั้งปวงให้เสื่อม
สิ้นไป มีกรณีตัวอย่างบุคคลที่เป็นมิจฉาทิฏฐิ 
๔ กลุ่ม คือ กรณีที่ ๑  ครูทั้ง ๖ ได้แก่ ปูรณะ 
กัสสปะ, มักขลิ โคศาละ, อชิตะ เกสกัมพล
,นิครนถ์ นาฏบุตร, ปกุทธะ กัจจายนะ 
และสัญชัย เวลัฏฐบุตร กรณีที่ ๒ เจ้าปายาสิผู้
ครองเสตัพพยนคร กรณีที่ ๓ พระภิกษุชื่อว่า
ยมกะ และกรณีที่ ๔ พระสาติผู้มีความเห็นว่า
วิญญาณเที่ยงแท้มีอัตตาตัวตน  

             ๒ . วิ ธี ก า ร สื่ อ ส า ร เ พื่ อ ก า ร
เปลี่ยนแปลงเป็นสัมมาทิฏฐิ     วิธีการสื่อสาร
ที่ดีหรือที่ประสบผลส าเร็จมีสัมพันธ์กับผู้รับ
สาร คือนักบวชผู้มุ่งแสวงหาธรรมสูงสุดหรือ
ความหลุดพ้น เช่น พระปัญจวัคคีย์ทั้ง ๕ รูป 
พระชฏิล ๓ พี่น้องและบริวาร เป็นต้น 
ฆราวาสผู้เห็นทุกข์หรือประสบทุกข์มีความ
ประสงค์ที่หาทางออกหรือพ้นไปจากทุกข์ 
อย่างเช่น พระยส พระกีสาโคตมีเถรี พระปฏา
จาราเถรี บุคคลผู้ที่เคยกระท าผิด เช่น พระ
องคุลีมาล เป็นต้น กลุ่มผู้รับสารไม่ขึ้นกับเพศ 

วัย หรือกาลเวลา อย่างเช่น พระเขมาเถรี
รูปนันทาเถรี พระสีวลี ผู้น าหรือผู้ปกครอง 
อย่างเช่น พระเจ้าพิมพิสาร โรชะมัลลกษัตริย์
สาวกคนส าคัญของลัทธิอื่น เช่น สีหเสนาบดี
คหบดี พราหมณ์เช่น สิงคาลกคหบดี และ
วิธีการสื่อสารที่สัมพันธ์กับวัตถุประสงค์คือการ
สื่อสารเพื่อประโยชน์สุขแก่มหาชนจ านวนมาก
อันประกอบด้วยศีล สมาธิ และปัญญา ซึ่ง
ตั้งอยู่บนฐานของสัมมาทิฏฐิด้วยการสื่อสาร
ภายในตนเอง การสื่อสารกับบุคคลอื่น การ
สื่อสารเชิงวัจนะและอวัจนะภาษา นอกจากนี้ 
วิธีการสื่อสารที่สัมพันธ์กับวัตถุประสงค์เฉพาะ
เนื่องจากผู้รับสารมีความแตกต่างกันเรื่อง
อัธยาศัย อนุสัยจริต อินทรีย์ที่แก่อ่อนไม่
เท่ากัน ท าให้วิธีการสื่อสารมีความแตกต่างกัน
ไป ดังเช่น เรื่องของพระปัญจวัคคีย์ พระชฏิล
ทั้ง ๓ พระนางเขมา พระนางรูปนันทา พระ
องคุลีมาล  วิธีการสื่อสารที่สัมพันธ์กับบริบทมี
ความสอดคล้องกับบริบทของสังคมที่เป็นอยู่ 
มีลักษณะเสมือนเป็นยุทธศาสตร์ในการสื่อสาร 
เพราะบริบททางสังคมในสมัยพุทธกาลมี
วิธีการสื่อสารแบบต่างๆ เช่น แบบมุขปาฐะ 
แบบการสนทนา แบบวัจนภาษาและอวัจน
ภาษา  
             สัมมาทิฏฐิในฐานะตัวสารเป็นบ่อ
เกิดแห่งคุณงามความดีทั้งหลายนั้น เนื่องจาก
สัมมาทิฏฐิเป็นตัวสารที่จัดว่า เป็นอุบายวิธี
สังเกตความเห็นความรู้ความเข้าใจภายในใจ
หรือเป็นวิธีแก้ความเห็นที่เป็นมิจฉาทิฏฐิหรือ
ความผิดจากใจให้หมดไป คือ ความเห็น
ความรู้ความเข้าใจในอริยสัจ ๔ คือ เห็นทุกข์ 
เห็นสมุทัย เห็นนิโรธ เห็นมรรค สัมมาทิฏฐิที่
เป็นมโนสุจริต กล่าวคือความเห็นถูกต้อง ๑๐ 
อย่างคือเห็นว่าการให้ทานมีผลจริง การบูชามี
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ผลจริง คุณของมารดาบิดามีจริง เพราะอาศัย
ความเห็นถูกต้องเพียงอย่างเดียว พฤติกรรมที่
ดีงาม เช่น ความคิด การพูด และการกระท าที่
ถูกต้องเป็นต้น ย่อมเกิดมีขึ้นและเป็นหนทาง
แห่งการบรรลุโลกุตตรธรรม กล่าวคือ มรรค 
ผล นิพพาน และสัมมาทิฏฐิจัดว่า เป็นพื้นฐาน
แห่งความเกิดขึ้นของคุณงามความดีหรือกุศล
ธรรมทั้งหลาย และเป็นบ่อเกิดแห่งธรรมทั้ง
มวล เปรียบสัมมาทิฏฐิคือ แสงสว่างของดวง
อาทิตย์ที่อุทัยขึ้นมาท าให้สรรพสัตว์มองเห็น
สิ่งต่าง ๆ ได้ ฉะนั้น สัมมาทิฏฐิในฐานะตัวสาร
เป็นบ่อเกิดแห่งคุณงามความดีทั้งหลายเป็น
เหตุให้กุศลธรรมที่ยังไม่เกิดก็เกิดขึ้นหรือที่
เกิดขึ้นแล้วก็เป็นไปเพื่อความเจริญไพบูลย์
ยิ่งขึ้น เพราะสัมมาทิฏฐิ คือ ความเห็นชอบ
ตามท านองคลองธรรม เช่น ความรู้ในอริยสัจ 
๔ หรือเห็นไตรลักษณ์หรือรู้อกุศลและอกุศล
มูลกับกุศลและกุศลมูล หรือปฏิจจสมุปบาทได้
อย่างถูกต้อง น าไปสู่ความพ้นทุกข์ในที่สุด 
และกระบวนการเกิดขึ้นของสัมมาทิฏฐิ
อาศัยปรโตโฆสะ คือการได้สดับรับฟังจาก
ผู้อื่นและโยนิโสมนสิการ คือการใช้ความคิด
แบบถูกวิธี คิดอย่างมีระเบียบแบบแผน คิดหา
เหตุผล สืบค้นถึงต้นเค้า สืบสาวให้ตลอดสาย 
รู้จักแยกแยะสิ่งทั้งหลายทั้งปวงให้เห็นตาม
ความเป็นจริงตามความสัมพันธ์แห่งเหตุปัจจัย
โดยไม่เอาความรู้สึกด้วยตัณหาอุปาทานของ
ตนเข้าไปจับ 

             ๓. พุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้าง
สัมมาทิฏฐิ     พุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้าง
สัมมาทิฏฐิที่พระพุทธเจ้าได้ทรงท าการสื่อสาร
ออกไป เพื่อให้บรรลุวัตถุประสงค์ คือ เพื่อ
ประโยชน์ของผู้รับสารนั้น ได้ก่อให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลงสังคมขึ้นในสังคมอินเดีย ทั้งใน

ระดับปัจเจกและระดับสังคม โดยเริ่มจาก
จุดเริ่มต้นของการสื่อสารกับการเปลี่ยนแปลง
สังคม ที่เริ่มมาจากพระกรุณาในหมู่สัตว์ของ
พระพุทธเจ้าที่ทรงตัดสินพระทัย  ท าการ
สื่อสารเพื่อประโยชน์สุขของมหาชน ทั้งๆ ที่ใน
ครั้งแรกพระองค์ทรงเกิดความลังเลขึ้นใน
พระทัย เพราะทรงพิจารณาเห็นว่าธรรมที่
พระองค์ตรัสรู้นั้นเป็นสิ่งพาทวนกระแส และ
ด้วยเหตุที่ธรรมหรือตัวสารทั้งหลายที่ เมื่อ
พระองค์ทรงท าการสื่อสารไปแล้วนั้นจะเป็น
สิ่งพาทวนกระแส นั่นหมายความว่าย่อมต้อง
เกิดการเปลี่ยนแปลงขึ้นอย่างแน่นอน คือการ
เปลี่ยนแปลงในระดับปัจเจก ไม่ว่าจะเป็นการ
สื่อสารเพื่อจุดหมายของปัจเจกบุคคลเอง 
กล่าวคือ เพื่อประโยชน์ตนทั้งในโลกนี้ โลก
หน้าหรือประโยชน์อย่างยิ่งของปัจเจกบุคคล 
หรือเพื่อจุดมุ่งหมาย คือประโยชน์เพื่อผู้อื่น 
ประโยชน์ทั้งเพื่อตนและเพื่อผู้อื่น ทั้งในโลกนี้ 
โลกหน้าหรือประโยชน์อย่างยิ่ง หรือเพื่อ
จุดมุ่งหมาย คือความดีงาม ความสุขของสังคม
ก็ตามปัจเจกบุคคลนับว่าเป็นจุดเริ่มต้นแห่ง
การกระท า และการเปลี่ยนแปลงนั้น  การ
เปลี่ยนแปลงในระดับปัจเจกพิจารณาจากการ
เปลี่ ยนแปลงของบุคคลในแง่สถานภาพ 
เป้าหมายของชีวิต และความคิด ความเชื่อ 
พฤติกรรม การด าเนินชีวิต ดังนี้ 
                 ๑. ด้านสถานภาพ  การ
เปลี่ยนแปลงเกี่ยวกับสถานภาพของปัจเจก
บุคคล อยู่บนพื้นฐานของเกณฑ์การให้
สถานภาพแก่บุคคลแบบใหม่ ซึ่งพิจารณาจาก
คุณภาพของความเป็นมนุษย์ตามคุณธรรมที่มี
อยู่ประจ าตน หรือตามความเบาบางของกิเลส 
หรือตามก าลังการขัดเกลาตนเอง โดยแบ่งได้ 
๒ สถานภาพใหญ่ คือ ปุถุชน และอริยชน  
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การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นคือ ปัจเจกบุคคล
เกิดการเปลี่ยนแปลงสถานภาพของตนเองจาก
ปุถุชนเป็นอริยชนในระดับต่างๆ จนถึงอริยชน
ในระดับสูงสุดคือ พระอรหันต์ 

                 ๒. ด้านเป้าหมายของชีวิต คือ
เป้าหมายของชีวิตในระดับที่เป็นเป้าหมาย
สูงสุดในชีวิต คือการหลุดพ้นจากสังสารวัฏ มี
ความแตกต่างและเปลี่ยนแปลงไปในแง่ของ 
การบรรลุถึง และลักษณะการของการบรรลุถึง 
กล่าวคือ ในพระพุทธศาสนา มีเป้าหมายสูงสุด
ที่การบรรลุนิพพาน ด้วยการรู้แจ้งด้วยปัญญา
ในความจริง ๔ ประการ คือ ความจริง
เก่ียวกับทุกข ์เหตุเกิดทุกข์ ความดับทุกข์ และ
หนทางแห่งความดับทุกข์ด้วยอริยมรรคมีองค์
๘ ซึ่งมีลักษณะไม่สุดโต่ง ทั้งในทางอัตตกิลม
ถานุโยคและกามสุขัลลิกานุโยค หรือที่เรียกว่า
ทางสายกลาง อีกทั้งบุคคลสามารถที่จะบรรลุ
นิพพาน หลุดพ้นจากสังสารวัฏได้ด้วยตนเอง
โดยไม่ขึ้นกับผู้อื่น ความสามารถในการบรรลุ
ถึ ง เป้าหมายของชีวิ ตนี้ ยั งก่อให้ เกิดการ
เปลี่ ยนแปลง ในด้ านความตระหนักถึ ง
ศักยภาพของความเป็นมนุษย์ ซึ่งมีอยู่ภายใน
ตนเองของบุคคลด้วย นอกจากนี้เป้าหมาย
ของชีวิตในทางพระพุทธศาสนามีลักษณะของ
การจัดระดับ โดยอิงอยู่บนหลักการเรื่อง
ประโยชน์ ๓ อย่าง คือ ประโยชน์โลกนี้ 
ประโยชน์โลกหน้า และประโยชน์อย่างยิ่ง ซึ่ง
เป็นเป้าหมายสูงสุดของชีวิต และมีลักษณะ
จ าแนกเพื่อบุคคล ๓ ประเภท ได้แก่ 
ประโยชน์เพื่อตน ประโยชน์เพื่อผู้อื่น และ
ประโยชน์ทั้งสองฝ่าย คือ ทั้งเพื่อตนเองและ
ผู้อื่น โดยเป้าหมายเหล่านี้สามารถปรับเปลี่ยน
ได้ ตัวอย่างหนึ่งที่ส าคัญ คือ การเปลี่ยน

ศาสนาหรือลัทธิความเชื่อของบุคคลต่างๆ 
นอกพระพุทธศาสนามาเป็นพุทธศาสนิกชน 
รวมทั้ ง การเปลี่ ยนระดับ เป้ าหมายของ
พุทธศาสนิกชนเองในเรื่องประโยชน์ ๓ ระดับ
ข้างต้น 
                 ๓. ด้านความคิด ความเชื่อ 
พฤติกรรม การด าเนินชีวิต ในประเด็น
ความคิด ความเชื่อ ความเห็น ที่รวมเรียกว่า 
“ทิฏฐิ” ในทางพระพุทธศาสนา เน้นทิฏฐิที่
เป็นสัมมาทิฎฐิ การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นจึง
เป็นการเปลี่ยนแปลงจากมิจฉาทิฏฐิต่างๆ เป็น
สัมมาทิฏฐิ  ในประเด็นพฤติกรรม การด าเนิน
ชีวิตที่บุคคลแสดงออก รวมไปถึงความสัมพันธ์
ของบุคคลที่แสดงออกต่อกันด้วย อันเป็นผล
สืบเนื่องมาจากทิฏฐิที่มีอยู่ พิจารณาใน
ขอบเขตของผู้ครองเรือน และบรรพชิต การ
เปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นในประเด็นพฤติกรรม 
การด าเนินชีวิตของผู้ครองเรือน คือ บุคคลมี
วัตรปฏิบัติ แสดงพฤติกรรม และด าเนินชีวิตที่
ถูกต้องและดีงาม เช่น มีปฏิสัมพันธ์และการ
ปฏิบัติต่อบุคคลรอบตัวอย่างถูกต้องเหมาะสม 
ไม่เบียดเบียนกันและกันตลอดจนชีวิตสัตว์
ทั้งหลาย หมั่นประกอบแต่กุศลกรรม รู้จัก
ด าเนินชีวิตในทางที่ไม่ตกต่ า ไม่เป็นอันตราย
ต่อทรัพย์สิน และชีวิตทั้งในโลกนี้และโลกหน้า 
ส่วนบรรพชิตเกิดการเปลี่ยนแปลงในวัตร
ปฏิบัติเพื่อขัดเกลาตนเอง เพื่อการอยู่ร่วมกัน
ของสังฆะและเพื่อการบรรลุสัจธรรมสูงสุดการ
เปลี่ยนแปลงในระดับสังคมในสมัยพุทธกาล
นั้น 
             การเปลี่ยนแปลงระดับสังคมก็มีจุด
ก าเนิดมาจากการเปลี่ยนแปลงของปจัเจกก่อน 
โดยเริ่มจากการเปลี่ยนแปลงในเชิงคุณภาพ
ของความเป็นมนุษย์ ซึ่งเป็นการเปลี่ยนแปลง
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จากภายในของเจ้าชายสิทธัตถะ จากเจ้าชาย
ปุถุชนองค์หนึ่ง เป็นพระอรหันตสัมมาสัมพุทธ
เจ้า ผู้ทรงเป็นธรรมราชา จากนั้นสังคมอินเดีย
จึงเปลี่ยน จากการท าการสื่อสารของพระองค์ 
การเปลี่ยนแปลงในระดับสังคม เกิดขึ้นในด้าน
ต่างๆ ที่เกี่ยวข้องแวดล้อมบุคคลอยู่ เช่น 
ระบบหรือเกณฑ์การให้สถานภาพของบุคคล
ในสังคม ระบบความสัมพันธ์กันของบุคคลกับ
บุคคลอื่นๆ คตินิยมและธรรมเนียมปฏิบัติของ
สังคม ระบบการศึกษา ระบบการปกครอง 
เป็นต้น สถานภาพทางสังคม  มีการ
เปลี่ยนแปลงที่เกี่ยวกับสถานภาพทางสังคม 
และเกณฑ์การให้สถานภาพของบุคคลใน
สังคมที่ชัดเจน คือ สถานภาพของบุคคลมิได้
ผูกติดอยู่กับชาติก า เนิดแต่ขึ้นอยู่กับการ
กระท าสถานภาพมิใช่สิ่งที่จะยึดมั่นถือมั่น 
สถานภาพของบุคคลสามารถเปลี่ยนแปลงได้ 
และยังเกิดการเปลี่ยนแปลงที่สืบเนื่องมาจาก
ประเด็นเกี่ยวกับสถานภาพทางสังคมด้วยนั่น
คือ สถานะและสิทธิของสตรีในการได้รับการ
ยอมรับเข้าเป็นส่วนหนึ่งของพุทธบริษัท และ
ในการเข้าถึงบุญกุศลและการบรรลุธรรมได้
ด้วยตนเอง ซึ่งเสมอภาคกับบุรุษ และโดยไม่
จ ากัดชนชั้นวรรณะ ระบบความสัมพันธ์ของ
คนในสังคม จากเรื่องการไหว้ทิศ ๖ ซึ่งเป็น
ความเชื่อที่อยู่บนฐานของมิจฉาทิฏฐิแบบเชื่อ
ในสิ่งเป็นมงคลด้วยการกราบไหว้ทิศต่างๆ นั้น  
             การ เปลี่ ยนแปลงที่ เ กิ ดขึ้ น ไ ด้
สะท้อนถึงระบบความสัมพันธ์และหน้าที่ของ
คนในสังคม ระหว่างปัจเจกกับบุคคลอื่นๆ ใน
สังคม ซึ่งเป็นตัวแทนของหน่วยย่อยในระบบ
ของสังคม คือ ครอบครัว การศึกษา การ
ปฏิสัมพันธ์กับบุคคลอื่น การงาน และศาสนา 
รวมทั้งยังได้น าเสนอ หลักการและแนว

ทางการปฏิบัติตัวของบุคคลต่อเรื่องต่างๆ ที่
ล้วนเก่ียวข้องเชื่อมโยงกับบุคคลอื่นๆ ในสังคม 
จึงได้ชื่อว่า “เป็นผู้ปิดป้องทิศ” ซึ่งหมายถึง
ปกปิดช่องว่างระหว่างตนกับบุคคลที่เกี่ยวข้อง
ได้อย่างแท้จริง ซึ่งระบบความสัมพันธ์นีเ้ป็นไป
เพื่อประโยชน์ทั้งแก่ตนเอง ผู้อื่น และตนเอง
ต่อผู้อื่น  หรือสังคมนั่นเอง อันเป็นประโยชน์ที่
จะเกิดขึ้นทั้งในโลกนี้และโลกหน้า คตินิยม
และธรรมเนียมปฏิบัติของสังคม  การ
เปลี่ยนแปลงที่เกี่ยวกับทิฏฐิ คตินิยม หรือ
ธรรมเนียมปฏิบัติซึ่งเป็นการเปลี่ยนแปลงทาง
สังคมที่ส าคัญๆ ได้แก่ การเปลี่ยนศาสนาของ
คนในสังคม ทิฏฐิ คตินิยมและธรรมเนียม
ปฏิบัติที่ เกี่ยวกับช่วงวัยของการออกบวช 
ปาณาติบาตและความรุนแรง การอยู่ร่วมกัน
อย่างสันติด้วยการให้อภัย และหลักคิด ความ
เชื่อที่สะท้อนถึงศักยภาพของมนุษย์ 
                การเปลี่ยนศาสนาของคนใน
สังคม เป็นการสะท้อนถึงการเปลี่ยนแปลง
ทิฏฐิ ความเชื่อ คตินิยม และธรรมเนียมปฏิบัติ
ของคนในสังคม ซึ่งเป็นการเปลี่ยนจากทุกกลุม่
ลัทธิ ความเชื่อ ที่ครอบง าสังคมทั้งสังคมอยู่ใน
เวลานั้น อีกทั้งสะท้อนให้ทราบว่าทิฏฐิ คติ
ความเชื่อ และธรรมเนียมการปฏิบัติใน
พระพุทธศาสนานี้ คือค าตอบส าหรับปัญหาที่
เป็นความทุกข์ร่วมกันของมนุษยชาติอย่าง
แท้จริง การเปลี่ยนแปลงคตินิยมและธรรม
เนียมปฏิบัติเกี่ยวกับช่วงวัยของการออกบวช 
เป็นการเปลี่ยนแปลงจากคตินิยมที่ว่าผู้ที่ยังอยู่
ในวัยหนุ่มสาว เป็นผู้ควรแก่การบริโภคกามยัง
มิควรออกบวช การออกบวชก็ต่อเมื่อเข้าสู่วัย
ชราแล้วคตินิยมในประเด็นนี้  
             ส าหรับพระพุทธศาสนาแล้วผู้ที่
สมควร และเหมาะสมออกบวชคือ ผู้ที่อยู่ใน
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วัยหนุ่มสาว แม้เด็กก็บวชได้เพราะชีวิตเป็น
ของน้อย บุคคลมิอาจรู้ได้ว่าตนเองจะตาย
เมื่อใด ปาณาติบาตและความรุนแรง ที่ปรากฏ
ในสังคมเกิดมาจากคตินิยมและธรรมเนียม
ปฏิบัติในเรื่องเกี่ยวกับการบูชายัญ และการ
เหยียดชนชั้น การเปลี่ยนแปลงในประเด็นนี้
เริ่มตั้งแต่การเปลี่ยนแปลงความหมายและ
วิธีการบูชายัญ เป็นการให้แทนการฆ่า ความ
กรุณาแทนการเบียดเบียน หลักการส าคัญของ
พระพุทธศาสนา คือโอวาทปาติโมกข์ รวมทั้ง
ในส่วนอื่นๆ ทั้งในพระวินัย พระสูตร และพระ
อภิธรรม ไม่มีส่วนใดที่เป็นไปในทางส่งเสริม 
สนับสนุน ให้สิทธิ หรืออนุญาตให้บุคคล ไม่ว่า
จะเป็นผู้ครองเรือนหรือบรรพชิตหรือบุคคลใน
วรรณะใดก็ตาม กระท าบางสิ่งบางอย่างที่เป็น
ความรุนแรงหรือสะท้อนถึงความรุนแรงหรือ
ความเบียดเบียนทั้งตนเองหรือผู้อื่น หรือทั้ง
ตนเองและผู้อื่นทั้งในทางกาย วาจาและทางใจ  
                การอยู่ร่วมกันอย่างสันติด้วยการ
ให้อภัย เป็นการให้โอกาสคน และเป็นการ
ก่อให้เกิดความสมัครสมานกัน และการอยู่
ร่วมกันอย่างสันติ ซึ่งอิงอยู่บนหลักคิดเรื่อง
กรรมและการให้ผลของกรรม ซึ่งหลักคิดนี้ได้
เชื่อมโยงกับหลักคิด ความเชื่อที่สะท้อนถึง
ศักยภาพของมนุษย์ด้วยว่าเป็นผู้ที่สามารถ
กระท าสิ่งต่างๆ ได้ด้วยตนเอง และรับผิดชอบ
ผลของการกระท านั้นด้วยตนเอง มิต้องอ้อน
วอนหรือรอให้ ใครมาลิ ขิตความ เป็น ไป 
แม้กระทั่งหากบุคคลปรารถนาที่จะพ้นจาก
การกระท ากรรมและการให้ผลของกรรม
ทั้งหลาย คือพ้นจากสังสารวัฏก็สามารถ
กระท าได้ด้วยตนเอง และระบบการศึกษาการ
เปลี่ยนแปลงเก่ียวกับระบบการศึกษาที่ชัดเจน 
คือ สิ่งที่ศึกษาเรียนรู้ วิธีการศึกษา หรือวิธีการ

เข้าถึงความรู้ การจัดการการศึกษา หรือส่วน
สนับสนุนวิธีการศึกษา สิ่งที่ศึกษาเรียนรู้ 
เปลี่ยนแปลงจากการเรียนรู้สิ่งที่อยู่ภายนอก
ตัว มาเป็นศึกษาเรียนรู้ภายใน ได้แก่ จิตของ
ตนเอง ซึ่งเป็นจุดที่อกุศลมูลหรือกุศลมูล
ทั้งหลายเกิดขึ้นและดับไป ดังนั้นจึงต้องศึกษา
เรียนรู้ถึงความทุกข์ที่ปรากฏอยู่ ต้นตอที่มา
หรือสาเหตุ หรือการเกิดขึ้นของความทุกข์นั้น 
ความดับทุกข์และหนทางแห่งความดับทุกข์ 
ซึ่งเป็นสัจธรรม ๔ ประการ หรืออริยสัจ ๔ 
โดยมีสิ่งที่จะต้องศึกษาเรียนรู้ หรืออบรม หรือ
พิจารณาเพื่อเข้าถึงสัจธรรม ๔ ประการนั้น 
จ าแนกได้ใน ๔ หมวด คือ กาย เวทนา จิต 
ธรรม ซึ่งทั้ง ๔ หมวดนั้นเนื่องอยู่กับตัวเราเอง 
ด้วยการพิจารณาจากภายในเป็นส าคัญ วิธี
การศึกษาหรือวิธีการเข้าถึงความรู้ในทาง
พระพุทธศาสนา เน้นที่ตัวผู้เรียนเป็นส าคัญ 
คือ ผู้เรียนต้องปฏิบัติด้วยตนเองจึงจะสามารถ
เข้าถึงความรู้ได้ การท่องจ าเพียงอย่างเดียว 
หรือการฟังตามๆ กันมา แม้การคิดตรองด้วย
เหตุผล การอนุมานก็เช่นกันที่ไม่สามารถท าให้
ผู้เรียนเข้าถึงความรู้ที่แท้จริงได้ วิธีการศึกษา
หรือการเข้าถึงความรู้ในทางพระพุทธศาสนา
นั้น จึงมิได้มุ่งให้เกิดความรู้ตามคัมภีร์หรือ
ทฤษฎีเท่านั้น แต่เน้นที่การปฏิบัติด้วยความ
เพียรด้วยตนเองตามกระบวนการของปัญญา 
เพื่อให้เกิดปัญญา ความรู้ที่แท้จริง การจัดการ
การศึกษา หรือส่วนสนับสนุนวิธีการศึกษา  
                นอกจากนี้ยังปรากฏบทบาทของ
พระราชาในแง่ของการสร้างสังคมสันติสุขด้วย
การเป็นพระราชาผู้สอนธรรม เพื่อการอยู่
ร่วมกันอย่างสันติ ไม่เบียดเบียนกันทั้งในฝ่าย
ประชาชนเอง และประชาชนกับรัฐ เป็นสังคม
สันติสุข ส าหรับพุทธวิธีสื่อสารเพื่อการสร้าง
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สัมมาทิฏฐินั้น มีปัจจัยที่น าไปสู่การเกิด
สัมมาทิฏฐิมี ๒ ด้าน คือ ปัจจัยภายนอก     
หรือปรโตโฆสะ และปัจจัยภายใน หรือ โยนิโส
มนสิการ สัมมาทิฏฐิเป็นตัวสารมีบทบาทน า
กระบวนการพัฒนาชีวิตในทุก ๆ ด้าน คือ ทั้ง
ทางด้านศีล (อธิศีลสิกขา) ด้านจิตใจ (อธิจิต
ตสิกขา) และด้านปัญญา (อธิปัญญาสิกขา) 
โดยมีล าดับขั้นตอนกระบวนการพัฒนาชีวิต
ตามหลักพุทธศาสนา ตั้งแต่จุดเริ่มต้นจนถึงจุด
สุดท้าย คือเริ่มตั้งแต่การสร้างปัจจัยแห่ง
การศึกษา ตัวน าการศึกษา จนถึงตัวการศึกษา 
ซึ่งแสดงไว้อย่างครบถ้วนในหมวดธรรมชุด
เดียวกัน ได้แก“่ปัญญาวุฒิธรรม ประกอบด้วย
การเสวนาสัตบุรุษ หรือกัลยาณมิตร (สัปปุ
ริสสังเสวะ) การสดับพระสัทธรรม หรือการมี
ข้อมูลที่ถูกต้องดีงาม (สัทธรรมสวนะ) การท า
ในใจโดยอุบายอันแยบคาย หรือการคิด
ใคร่ครวญอย่างถูกวิธี การคิดตริตรองให้รู้จัก
สิ่งดีหรือชั่ว โดยอุบายที่ชอบ (โยนิโสมนสิการ) 
และการประพฤติธรรมสมควรแก่ธรรมที่ได้
ตรองเห็นแล้ว หรือการปฏิบัติธรรมที่มี
เป้าหมายเพื่อแก้ปัญหาที่พอดี เหมาะสม 
สอดคล้อง สมดุลกันตามขอบเขตความหมาย
และวัตถุประสงค์ (ธรรมานุธรรมปฏิปัตติ) 
                โดยความส าคัญอยู่ที่การสร้าง
ปั จ จั ย แห่ ง ก า ร เ กิ ด สั ม ม า ทิ ฏ ฐิ  เ พ ร า ะ
สัมมาทิฏฐิจะเกิดขึ้นเองไม่ได้  ถ้าไม่มี เหตุ
ปัจจัยให้เกิด ด้วยเหตุนี้จึงมีหลักธรรมหลาย
หมวดที่วางโครงสร้างกระบวนการพัฒนาชีวิต
ตามหลักพุทธศาสนาไว้ทั้งระบบ คือ เริ่มต้น
ด้วยการแสดงปัจจัยแห่งสัมมาทิฏฐิไว้ ๒ ด้าน
ด้ ว ย กั น  คื อ ปั จ จั ย ด้ า น สั ง ค ม ห รื อ
สภาพแวดล้อมที่ดีงามเป็นกัลยาณมิตร (ปรโต
โฆษะ) และปัจจัยด้านความคิด (โยนิ โส

มนสิการ) โดยปัจจัยด้านสังคม จะใช้วิธีการ
แห่งศรัทธาเป็นพลังหลักในการผูกโยงบุคคล
เข้ากับกัลยาณมิตร ความคิดความเชื่อที่เป็น
สัมมาทิฏฐิ จึงพัฒนาขึ้นมาบนพื้นฐานของ
ความซาบซึ้งตรึงใจ ความเลื่อมใสศรัทธาในผู้ที่
เป็นกัลยาณมิตรนั้น ดังนั้นจึงเรียกสัมมาทิฏฐิ
ระดับนี้ว่า สัมมาทิฏฐิระดับศรัทธา ส่วนปัจจัย
ด้านความคิดหรือโยนิโสมนสิการ จะเน้นไปที่
การใช้ความคิดอย่างถูกวิธี คิดอย่างมีระเบียบ 
คิดสืบค้นถึงต้นเค้า สืบสาวให้ตลอดสายคิด
แยกกระจายให้เห็นองค์ประกอบต่างๆ ถือว่า
เป็นองค์ประกอบภายใน ที่จะท าให้เกิดโล
กุตตรสัมมาทิฏฐิที่เป็นตัวน าในกะบวนการการ
พัฒนาชีวิตอย่างแท้จริง นอกจากนี้สัมมาทิฏฐิ
ในฐานะเป็นตัวสารทางสายกลางยังเชื่อมโยง
กับไตรสิกขา คือ เน้นขั้นตอนการพัฒนาที่
สูงขึ้นตามล าดับจนถึงระดับสูงสุดคือ ปัญญา 
โดยการปฏิเสธแนวคิดสุดโต่ง ๒ ด้านคือ กาม
สุขัลลิกานุโยค และอัตตกิลมถานุโยค             
 

๖. ข้อเสนอแนะ 
                จากการวิจัยเรื่อง “พุทธวิธีการ
สื่อสารเพื่อสร้างสัมมาทิฏฐิ” พบว่ายังมี
ประเด็นต่างๆ ที่น่าสนใจศึกษาอีกมาก รวมทั้ง
ประโยชน์ที่ สามารถน า ไ ปปรับ ใช้ ได้กับ
ชีวิตประจ าวันและผู้มีอาชีพหรือหน้าที่ที่
เก่ียวข้องกับการสื่อสารในสังคมปัจจุบัน ดังนี้ 

               ๖.๑ ข้อเสนอแนะทางวชิาการ 

                ๑. พุทธวิธีการสื่อสารเพื่อสร้าง
สัมมาทิฏฐิ เป็นงานวิจัย เชิ งคุณภาพด้าน
เอกสารในภาพกว้างและภาพรวม จึงมีเนื้อหา
มาก หากมีการวิจัยที่เฉพาะเจาะจงลึกลงไปใน
รายละเอียดบางประเด็นและท าการวิจัยเชิง
คุณภาพภาคลงสนามไปด้วยก็จะท าให้มีความ
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ครอบคลุมมากขึ้น เช่น ศึกษาเฉพาะ
สัมมาทิฏฐิกับบทบาทผู้น า ในสั งคมไทย
ปัจจุบัน เป็นต้น จะเอื้อประโยชน์ในการ
แก้ปัญหาเรื่องผู้น าในสังคมไทยปัจจุบันได้เป็น
อย่างดียิ่ง 
                ๒. ควรมีการศึกษาในประเด็น
เกี่ยวกับลักษณะแบบแผนของวิธีการสื่อสาร
สัมมาทิฏฐิในเชิงพลวัตรในฐานะเป็นแกนน า
ในกระบวนการพัฒนาชีวิต 
                ๓ . ก า ร ศึ ก ษ า ก า ร สื่ อ ส า ร
สัมมาทิฏฐิร่วมกับปัจจัยอื่นในเชิงวิเคราะห์
เที ยบ เคี ย งจากบริบททา งสั งคม ใน เชิ ง
ประวัติศาสตร์ เป็นประเด็นที่มีความน่าสนใจ
ศึกษาวิจัยต่อเป็นอย่างยิ่ง 

               ๖.๒ ข้อเสนอแนะในการน าไปใช้
ประโยชน์ 

               ๑. ควรมีการน าผลจากการศึกษา
ไปใช้ในชีวิตประจ าวัน และในวงการวิชาชีพที่
เก่ียวข้องกับการสื่อสารในทุกวงการ ทั้งนี้
เพราะการสื่อสารเปน็สิ่งที่เกิดขึน้อยู่
ตลอดเวลาในชีวิต และในทุกวงการ ทุกสาขา
อาชีพ 
               ๒. ในการสื่อสารทัง้ผู้ส่งสารและ
ผู้รับสารควรควรค านึงถึงประโยชน์ที่จะเกิด
ตามมาให้มากที่สุด ทั้งในระดบัปัจเจก ระดับ
สังคม และระดบัโลก 
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