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Abstract 

 The objectives of this research were 1) to study the concept of Buddhist political soft power 

in Thai society; 2) to synthesize the phenomena of political soft power in Tripitaka; and 3) to construct 

the model of Buddhist political soft power to be applied in Thai society. This research is qualitative, 

using documentary research on the Tripitaka, Attakata, textbooks, Pavikornviset Bibles, and research 

reports and theses. The research tools were structured in-depth interviews with eight key informants 

and group discussions with six experts, and the content was synthesized using data source 

triangulation to report the results of the research in a narrative presentation. Research results 

revealed that 1. the concept of political soft power in Thai society consisted of the following indicators: 

1) political culture; 2) political values; and 3) political policy. 2. The synthesis of the phenomenon of 

political soft power in the Tripitaka revealed that King Bimbisara, King Asoka the Great, the 

Vajjiputra, the Makhamanava, the Kalamas, and the Chakkawatti Sutta used political soft power in 

three aspects: political culture, political values, and political policy, which are consistent with the 4 

Dhamma principles, namely 1) Aparihaniyadhamma 7, 2) the ten principles of a righteous king, 3) 

Chakkawattivatthamma 5, and 4) Sanghavatthu 4. 3. The forms of Buddhist political soft power 

include “Dhammika State Power,” namely: 1) precepts, which means do not harm each other; 2) 

concentration, which means training the mind to be stable; and 3) wisdom, which means knowing 
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the reasons and always developing oneself to be applied in Thai society to create innovation, which 

is a new body of knowledge. 

Keywords: soft power; Buddhist politics; Thai Society 
 

บทคัดย่อ 
 บทความวิจัยนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อ 1) ศึกษาแนวคิดซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธในสังคมไทย  

2) สังเคราะห์ปรากฎการณ์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในพระไตรปิฎก และ 3) สร้างรูปแบบซอฟต์พาวเวอร์  

ทางการเมอืงเชงิพุทธมาปรับใชใ้นสังคมไทย โดยเป็นการวิจัยเชงิคุณภาพ ศกึษาจากเอกสารได้แก่ พระไตรปิฎก อรรถ

กถา ฎกีาและตำราและหนังสอื รายงานการวิจัย วทิยานพินธ์ เคร่ืองมอืท่ีใชใ้นการวิจัย คือแบบสัมภาษณ์ มโีครงสร้าง

โดยมีผู้เชี่ยวชาญ จำนวน 8 คน และการสนทนากลุ่ม โดยมีผู้ทรงคุณวุฒิ จำนวน 6 คน สังเคราะห์เนื้อหาโดยใช้การ

ตรวจสอบแบบสามเส้า และเสนอเป็นความเรียง ผลการวจิัยพบว่า 1. แนวคิดซอฟต์พาวเวอ์ทางการเมอืงในสังคมไทย 

มีตัวชี้วัดคือ 1) วัฒนธรรมทางการเมือง 2) ค่านิยมทางการเมือง และ 3) นโยบายทางการเมือง 2. สังเคราะห์

ปรากฎการณ์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในพระไตรปิฎก พบว่า พระเจ้าพิมพิสาร พระเจ้าอโศกมหาราช พวกวัชชี

บุตร มาฆมาณพ ชาวกาลามะ และจักกวัตติสูตร ใช้ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองทั้ง 3 ด้าน คือ ด้านวัฒนธรรมทาง

การเมอืง ด้านค่านยิมทางการเมอืง และนโยบายทางการเมืองสอดคล้องหลักธรรมท้ัง 4 คือ หลักอปริหานยิธรรรม 7 

หลักหลักทศพิธราชธรรม 10 หลักจักกวัตติวัตรธรรม 5 และหลักสังคหวัตถุ 4 และ 3. รูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทาง

การเมืองเชิงพุทธ ได้แก่ “พลังธัมมิกรัฐ” ซึ่งประกอบด้วย 1) ศีล คือ การไม่เบียดเบียนกัน 2) สมาธิ คือ การฝึกฝน

จิตใจให้มั่นคง 3) ปัญญา คือ รู้เหตุผลพัฒนาตนอยู่เสมอ สามารถนำไปปรับใช้ในสังคมไทยเกิดเป็นนวัตกรรมที่เป็น

องค์ความรู้ใหม ่

คำสำคัญ: ซอฟต์พาวเวอร์; การเมอืงเชงิพุทธ; สังคมไทย 

 

บทนำ 
 การเมืองไทยมีลักษณะเฉพาะผูกพันกับเงื่อนไขทางประวัติศาสตร์และบริบททางสังคมความคิดทางการ

เมอืงไทยโบราณเกดิขึน้จากการหล่อหลอมแนวคิดของศาสนาฮินดูและพุทธ โดยฮินดูให้เนน้อำนาจเด็ดขาด ตัง้แต่สมัย

สุโขทัยท่ีมีบริบทการเมืองท่ีท้ังแบบพ่อขุนและแบบธรรมราชา แบบพ่อขุนมกี่อนสมัยสุโขทัย เช่น พ่อขุนผาเมือง พ่อขุน

กลางบางเฒ่าหรือกลางหาว เป็นต้น ที่ใช้แบบธรรมราชาประกอบด้วยทศพิธราชธรรม จักกวัตติวัตรตามหลักธรรม

ทางพระพุทธศาสนามาเป็นเครื่องมือในการปกครองเรื่อยมาจนถึงสมัยอยุธยา (Phuakkhong, 2023) ได้รับศาสนา

พราหมณ์มาจากอินเดียท่ีผู้ปกครองหรือกษัตริย์เป็นอวตารของพระผู้เป็นเจ้ามาเกดิ ทรงเป็นเทวราชาหรือสมมติเทพท่ี

อยู่เหนือกว่าบุคคลธรรมดาสามัญและมีอำนาจสูงสุด สังคมไทยมีการเปลี่ยนผ่านทางการเมืองอยู่ 4 รูปแบบ คือ 

รูปแบบที่ 1 ปิตุราชาธิปไตย รูปแบบที่ 2 สมบูรณาญาสิทธิราชย์ รูปแบบที่ 3 อภิชนาธิปไตยหรือ คณาธิปไตยร่วมรัฐ

ราชการ และรูปแบบท่ี 4 อนุรักษณ์นิยมผสมประชาธิปไตยแบบไทยภายใต้ 4 พลังใหญ่ด้วยกันคือ อนุรักษ์นิยม จารีต

นิยม เสนานิยม และทุนนิยม การเมืองในสังคมไทยที่มีการนำธุรกิจการเมืองเข้ามาผสมกับข้าราชการจนทำ ให้เกิดป

แบบธนาธิปไตย การเปลี่ยนแปลงส่วนใหญ่เป็นการใช้อำนาจนิยมทั้งทางกฎหมายหรือตุลาการภิวัฒน์ ทำลายล้าง  

คู่ต่อสู้ดว้ยหลักอริยขัดขนื จนนำไปสู่ความรุนแรง (Laothamatas, 2016) 
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  สังคมไทยท่ีมีวัฒนธรรมทางการเมอืงท่ีมพีื้นฐานทางพระพุทธศาสนาทำให้เกิดความเอื้ออำนวยต่อกันสร้าง

แนวทางให้เก ิดสังคมสันติส ุขบนวิธ ีทางแห่งความเป็นไทย ผู ้นำส่วนใหญ่รวมถึง พระมหากษัตริย ์ นับถือ

พระพุทธศาสนาและเป็นพุทธมามกะมาเป็นฐานปกครองสังคมไทยทั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบันความสัมพันธ์ระหว่าง

พระพุทธศาสนากับรัฐในสมัยพุทธกาลความสัมพันธ์กันท้ังในส่วนศาสนธรรมและศาสนบุคคล รัฐก็มหีน้าท่ีพันธกิจต่อ

พระพุทธศาสนาในการให้การอุปถัมภ์ ส่งเสริมพระพุทธศาสนาและบรรพชิตให้สามารถประพฤติปฏิบัติธรรมรวมถึง

ประกาศพระศาสนาได้โดยสะดวก มีบทบาทสำคัญในฐานะผู้ขจัดความขัดแย้งของสังคมโดยหลักพุทธ (Phuakkhong, 

2023) สันติวิธีถือเป็นหลักซอฟต์พาวเวอร์ (Soft Power) หลักพระธรรมคำสอนทางพระพุทธศาสนาเป็นซอฟต์พาว

เวอร์ (Soft Power) ในการขับเคลื่อนทางการเมืองการปกครอง เช่น หลักความซื่อสัตย์สุจริต หลักอปริหานิยธรรม 

เป็นต้น การแก้ไขความขัดแย้งในสังคมไทยโดยใช้หลักพุทธธรรมโดยมองที่จิตใจแล้วมองออกไปนอกตัวตนเพื่อ

พจิารณาความสมดุลระหว่างมนุษย์ ธรรมชาติและสังคมภายใต้หลักมัชฌิมาปฏปิทา หรือทางสายกลางมรรคมีองค์ 8 

หลักทศพิธราชธรรม ดังนั้น สังคมไทยตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบันเป็นสังคมที่มีฐานคติทางพระพุทธศาสนามาเป็น

เครื่องมือด้วยการใช้อำนาจละมุน หรือซอฟต์พาวเวอร์ (Soft Power) หรือพระพุทธศาสนามาเป็นอุปกรณ์ในสร้าง

สังคมสันตสิุข   

            ซอฟต์พาเวอร์ (Soft Power) เป็นอำนาจที่สำคัญ จำเป็นต้องเป็นอำนาจที่ละมุน (Soft Power) ในทาง

การเมอืงจะต้องเป็นอำนาจท่ีสามารถทำให้รับผลตามท่ีตอ้งการได้ ไม่ใช่การได้รับด้วยการจ่ายหรือการขู่เข็ญ อำนาจ

นัน้คอื ซอฟต์พาวเวอร์ หรือ Soft Power เป็นแนวคิดท่ีแพร่หลายและนิยมในหมู่นักวชิาการและนักปฏิบัตกิารในวงการ

การต่างประเทศ (Nedtranon, 2019) แต่แนวทางการนำไปประยุกต์ใช้ในสังคมไทยโดยมากนั้นยังไม่เป็นตามแนวคิด

ซอฟต์พาวเวอร์ (Soft Power) สอดคล้องกับแนวคิดทางเมอืงทางพระพุทธศาสนาท่ีส่งเสริม ให้พัฒนาคนให้มีจิตใจท่ีดี

มีคุณธรรมจริยธรรม โดยมีเครื่องมือแนวทางการปกครองแบบธรรมาธิปไตยเหมือนทางสายกลางไม่รุนแรงแต่เป็น

อย่างละมุนของอำนาจดึงศักยภาพของของคนในสังคมให้มีส่วนร่วมในการปกครอง  ดังนั้น Soft Power คือ อำนาจ

อ่อน หรืออำนาจนุ่ม ผ่านกระบวนการศึกษาวัฒนธรรมทำให้ประชาสังคมเปลี่ยนแปลงพฤติกรรม โดยใช้หลักทาง

พระพุทธศาสนามาใช้ให้เกิดนวัตกรรมในการแก้ไขปัญหาทางการเมืองของสังคมไทย ซอฟต์พาวเวอร์ (Soft Power) 

ทางการเมอืงเชงิพุทธมาประยุกต์ใช้ 

 ปัญหาทางการเมืองในสังคมไทย มีการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองอยู่ทั้งหมดอยู่ 8 เหตุการณ์เป็นการใช้

อำนาจที่รุนแรง (Hard Power) สะท้อนถึงความไม่เป็นอิสระจากความขัดแย้ง ดังนี้ เหตุการณ์ที่ 1 มกราคม พ.ศ. 

2475 รัฐบาลปฏิเสธข้อเสนอตั้งพรรคการเมือง เหตุการณ์ที่ 2 มีนาคม พ.ศ. 2475 ความขัดแย้งเรื่องเค้าโครงการ

เศรษฐกิจแห่งชาติซึ่งร่างโดยหลวงประดิษฐ์มนูธรรม เหตุการณ์ที่ 3 1 เมษายน พ.ศ. 2476 การปิดสภาผู้แทนราษฎร

และงดใช้รัฐธรรมนูญบางมาตรา ซึ่งถือเป็นการยุบสภาและยกเลิกรัฐธรรมนูญครั้งแรก คณะรัฐมนตรีในเวลานั้น

แบ่งเป็น 2 พวก เหตุการณ์ที่ 4  2 เมษายน พ.ศ. 2476 ออกพระราชบัญญัติคอมมิวนิสต์ อันถูกมองว่าเป็นเครื่องมือ

ในการกำจัดฝ่ายตรงข้าม เหตุการณ์ที่ 5  20 มิ.ย. พ.ศ. 2476 รัฐประหารโดยนายทหารหนุ่มฝ่ายคณะราษฎร 

เหตุการณ์ที่ 6 ตุลาคม พ.ศ. 2476 กบฏบวรเดชหลังจากนายทหารกลุ ่มหนึ่งถูกคณะราษฎรถอดจากตำแหน่ง 

เหตุการณ์ที่ 7 พฤศจิกายน พ.ศ. 2476 ออกพระราชบัญญัติป้องกันรักษารัฐธรรมนูญ เป็นเครื่องมือตอบโต้กลุ่มตรง

ข้ามรัฐบาลที่ใช้วิธีตั้งข้อกล่าวหาเรื่อง “คอมมิวนิสต์” เหตุการณ์ที่ 8 มีนาคม พ.ศ. 2477 การสละราชสมบัติของ

พระบาทสมเด็จพระปกเกล้าเจ้าอยู่หัว (Baker & Phongpaichit, 2014) ปัญหาการเมืองไทยจึงมีการเปลี่ยนแปลงทาง

การเมอืงด้วยการใช้อำนาจนิยมมาเป็นเคร่ืองมือตัง้แต่สมัยยุครัฐจารีตจนถึงปัจจุบันแต่ปรากฏว่าเป็นเพียงการแย่งชิง
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อำนาจของชนชั้นนําของประเทศไม่ได้เกี่ยวข้องกับประชาชนผู้ถูกปกครอง การใช้อำนาจนิยมหรือ Hard Power สร้าง

ระบบคิดในเอกภาพและความมั่นคงของรัฐบาลมากกว่าสิทธิ เสรีภาพ และเสมอภาคของประชาชน และปลูกฝังให้มี

อุดมการณ์ท่ีรักและปกป้องชาติ ศาสนา พระมหากษัตริย์ กลายเป็นระบอบการปกครองแบบอำนาจนิยมการใชอ้ำนาจ

บีบบังคับ(Hard Power)เป็นหลักในการแก้ไขปัญหาอยู่ตลอดเวลา ซอฟต์พาเวอร์  (Soft Power) คือ อำนาจละมุนหรือ

อำนาจแบบอ่อน (Soft Power) มีลักษณะสำคัญอยู่ที่การชักจูงหรือการโน้มน้าวให้ปฏิบัติตามความประสงค์ สร้าง

เสน่ห์ภาพลักษณ์ความช่ืนชมและความสมัครใจพร้อมท่ีจะร่วมมอืกันบนฐานสังคมพุทธศาสนาต่อไป  

 

วัตถุประสงค์การวิจัย 
 1. เพื่อศึกษาแนวคิดซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงในสังคมไทย  

  2. เพื่อสังเคราะห์ปรากฎการณ์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงในพระไตรปิฎก   

  3. เพื่อสร้างรูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงเชงิพุทธนำมาปรับใชใ้นสังคมไทย 

 

ขอบเขตการวิจัย 
 ขอบเขตด้านเนื ้อหา ประกอบไปด้วยแนวคิดทฤษฎีซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในสังคมไทย และ 

ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองปรากฎอยู่ในพระไตรปิฎก สร้างเป็นรูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธ 

ในสังคมไทย 

 ขอบเขตประชากรและกลุ่มตัวอย่าง ประชากรที่ใช้ในการวิจัยเป็นผู้ให้ข้อมูล(Key Informant)สัมภาษณ์ 

จำนวน 8 รูป/คน มีคุณสมบัติเป็นเชี่ยวชาญทั้งด้านภาคทฤษฎีและการปฏิบัติทางรัฐศาสตร์ พระพุทธศาสนา และ

การบูรณาการพระพุทธศาสนากับรัฐศาสตร์ ส่วนการสนทนากลุ่มผู้ให้ข้อมูล(Key Informant) จำนวน 6 รูป/คน มี

คุณสมบัตเิป็นทรงคุณวุฒทิางรัฐศาสตร์ รัฐประศาสนศาสตร์ พัฒนาสังคม และพระพุทธศาสนา 

 ขอบเขตพื้นที่วิจัย เนื่องจากเป็นวิจัยเชิงคุณภาพ สังเคราะห์เอกสารเป็นหลัก และใช้แบบสัมภาษณ์แบบมี

โครงสร้างจากผู ้เชี ่ยวชาญทั ้งหมดภาคละ 2 คน ทั ้งหมด รวม 8 รูป/คนและตรวจแบบสามเส้า (Data source 

triangulation) ยนืยันดว้ยการสนทนากลุ่มจากผู้ทรงคุณวุฒจิำนวน 6 รูป/คนเพื่อหาฉันทามต(ิConsensus) 

 ขอบเขตระยะเวลา การวจิัยคร้ังน้ี ใชเ้วลาในการวิจัย ตัง้แต่เดอืนพฤษภาคม 2566 - มกราคม 2567  

 

ทบทวนวรรณกรรม 
 ซอฟต์พาวเวอร์ (Soft Power)  เป็นการใชอ้ำนาจทางการเมอืงท่ีเป็นไปในทิศทางท่ีร่วมมือกันเพื่อแก้ไขปัญหา

ไม่ใช่วิธีการขู่บังคับ อีกทั้งยังเป็นการสร้างตัวชี้วัดภายในประเทศให้เกิดความเข้าใจทางวัฒนธรรม ค่านิยมทาง

การเมอืง และนโยบายต่างประเทศท่ีต้องนำมาพจิารณาร่วมกันเพื่อให้เกิดการเคารพสทิธิของกันและกัน มากกว่าการ

ขู่บังคับแต่ให้ย่อมรับถึงศักดิ์ศรีของคนในสังคมและประเทศนัน้ ๆ (Kantalak, 2009)  

 ฮาร์ดพาวเวอร์  (Hard Power) คือ การใช้อำนาจบังคับขู่ การแสดงความแข็งกรา้ว บังคับให้ปฏิบัติตามอย่าง

เคร่งครัด แม้บางครั้งจะใช้ซอฟต์พาวเวอร์ มาเป็นกระบวนการแต่โดยผลของการกระทำจะเป็นฮาร์ดพาวเวอร์ เช่น 

การให้สินบน เป็นต้น แม้เป็นซอฟต์พาวเวอร์ก็จริง แต่ก็เป็นฮาร์ดพาวเวอร์ที่ต้องการให้คนนั้น ๆ หรือประเทศนั้น 



   
  ปีที่ 18 ฉบับท่ี 59 กรกฎาคม - สิงหาคม 2567 - TCI กลุ่มท่ี 1 มนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์ ปี 2564 - 2567
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ปฏบัิตติามดังประเทศมหาอำนาจอย่างสหรัฐอเมริกาให้ความช่วยเหลอืประเทศในตะวันออกกลาง เช่น อสิราเอล เป็น

ตน้ เพื่อให้ปฏบัิตติามไม่ออกนอกขอ้ตกลงกับประเทศผู้ให้ความช่วยเหลอื เป็นต้น (Bamrungsuk, 2014) 

 ตัวชี้วัดซอฟต์พาวเวอร์ มีอยู่ 3 อย่าง คือวัฒนธรรมทางการเมือง เป็นสุนทรียะทางการประพฤติปฏิบัติจน

เป็นท่ียอมรับของคนในสังคม  ค่านิยมทางการเมอืง เป็นแนวปฏบัิตจินเป็นท่ียอมรับและมีคุณค่าในสังคมและนโยบาย

ทางการเมอืง เป็นแนวทางปฏิบัตท่ีิถูกกำหนดขึ้นโดยผู้มอีำนาจหรือรัฐบาล (Yukaruç, 2017) 

 หลักธรรมทางการเมืองเชิงพุทธ คือหลักอปริหานิยธรรม 7 เป็นหลักธรรมอันไม่เป็นที่ตั้งแห่งความเสื่อม

เป็นไปเพื่อความเจริญฝ่ายเดียวสำหรับผู้บริหารบ้านเมืองพร้อมเพรียงประชุมเลิกประชุม ร่วมทำกิจกรรม เคารพ

ผู้ใหญ่ ปกป้องสตรีเพศ ไม่บัญญัติส่งที่ไม่ควรบัญญัติ มีสัมมาคารวะต่อพระสงฆ์   หลักทศพิธราชธรรม 10 เป็น 

หลักธรรมของผู้นำที่เริ่มด้วยการให้ ประพฤติดีซื่อตรง อ่อนโยน อดทน มีความเพียร เสียสละไม่เบียดเบียนและเที่ยง

ธรรม หลักจักกวัตตวิัตรธรรม 5 เป็นหลักธรรมของพระเจ้าจักรพรรดิมกีารถือธรรมเป็นอำนาจ ดูแลคุ้มครองปกป้อง

ผู้ใต้ปกครองโดยธรรม ไม่ให้อธรรมเกิดขึ้นในรัฐ สงเคราะห์คนยากจนด้วยทรัพย์ และสนทนาธรรมกับสมณพราหมณ์ 

ผู้ทรงศลีธรรม และสังคหวัตถุธรรม 4 เป็นหลักธรรมเครื่องยึดเหนี่ยวคนในสังคมมกีารให้ พูดด ีบำเพ็ญประโยชน์และ

วางตนให้ดี หลักธรรม 4 ประการเน้นให้ผู ้ปกครองหรือผู้บริหารบ้านเมืองมีความสามัคคีต่อกันและยึดหลักสาม

ประการคือ ชาติ ศาสนา และสถาบันพระมหากษัตริย์ เป็นศูนย์กลางแห่งการปกครองแห่งรัฐอันทำให้เกิดความสงบ

สุขในประเทศน้ัน ๆ (Phuakkhong, 2023) 

 การวิจัยในครั้งนี้ผู้วิจัยได้ศึกษาและทบทวนแนวคิด ที่สำคัญดังกล่าวมาสร้างเป็นรูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ 

ทางการเมือง นำมาปรับใช้กับสังคมไทยด้วยหลักไตรสิกขา คือ หลักศีล  หลักสมาธิ และหลักปัญญา เป็นรูปแบบที่

สามารถนำไปใชใ้นการแกไ้ขปัญหาทางการเมอืงได้อย่างเหมาะสม และเข้ากับบริบทของสังคมไทยอย่างยั่งยืน จนเกิด

เป็นองค์ความรูใ้หม่เรียกว่า พลังธัมมกิรัฐ (Dhammika State Power)  

 

วธิีดำเนินการวจิัย  
 1. รูปแบบการวจิัย เป็นวจิัยเชงิคุณภาพ ด้วยการวจิัยเอกสาร (Documentary Research) มกีารสัมภาษณ์แบบ

เจาะลึก (In-depth Interview) ผู ้เชี ่ยวชาญจำนวน 8 รูป/คน และการสนทนาลุ่ม(Group Discussion) ผู้ทรงคุณวุฒิ 

จำนวน 6 รูป/คน ใช้เอกสารปฐมภูมิ ได้แก่ พระไตรปิฎก อรรถกา และฎีกา และเอกสารทุติยภูมิ ได้แก่ หนังสือ 

รายงานวจิัย วิทยานพินธ์ เป็นต้น  

       2. การเก็บรวบรวมข้อมูล มีการจัดเก็บข้อมูลตามขั้นตอน คือ 1) การจัดเก็บข้อมูลเกี่ยวกับซอฟต์พาวเวอร์

ทางการเมืองที่ปรากฏในพระไตรปิฎกและคัมภีร์อื่น ๆ และศาสตร์สมัยใหม่ที่เกี่ยวข้องตามวัตถุประสงค์ของการวิจัย   

2) การสัมภาษณ์และสนทนาลุ่มกับผู้เกี่ยวข้องกับการพัฒนาทางการเมือง ผู้เชี่ยวทางด้านซอฟต์พาวเวอร์ทางเมือง  

เชงิพุทธในสังคมไทย  

 3. การสังเคราะห์ข้อมูล โดยผู้วิจัยนำข้อมูลที่ได้มาจากการสัมภาษณ์ถอดเสียงและจดบันทึกเป็นข้อความ

จำแนกเป็นประเด็นต่างๆ เฉพาะที่เกี ่ยวข้องกับวัตถุประสงค์ของการวิจัยคำสัมภาษณ์ของผู้ให้ข้อมูลสำคัญตาม

วัตถุประสงค์ของการวจิัยโดยใชเ้ทคนิคการวเิคราะห์เนื้อหา (Content analysis techical) ท่ีได้จากการวจิัยเอกสาร การ

สัมภาษณ์และการสนทนกลุ่มย่อย การเรียนรู้ร่วมกันโดยการนำเสนอเป็นความเรียงผลการวจิัย 

 

 



   
  ปีที่ 18 ฉบับท่ี 59 กรกฎาคม - สิงหาคม 2567 - TCI กลุ่มท่ี 1 มนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์ ปี 2564 - 2567

 
 

 

Rajapark Journal Vol. 18 No. 59 July - August 2024                                                       90 

ผลการวจิัย 
 1. ผลการศึกษาแนวคิดซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในสังคมไทย พบว่า การใช้อำนาจทางการเมืองท่ีเป็นไป

ในทิศทางร่วมมอืกันในการแก้ไขปัญหาโดยไม่ใชว้ิธีการขู่บังคับ อกีทัง้ยังเป็นการใชห้ลักท่ีสำคัญในการสร้างเข้าใจทาง

วัฒนธรรม ค่านิยมทางการเมอืง และนโยบายต่างประเทศท่ีต้องนำมาพิจารณาร่วมกันเพื่อให้เกิดการเคารพสิทธิของ

กันและกัน มากกว่าการขู่บังคับโดยอ้างอำนาจยุทโธปกรณ์ขู่เข็ญ เพื่อให้เกิดความหวาดกลัวซึ่งเป็นฮาร์ดพาวเวอร์

(Hard Power)และเป็นการยอมรับถึงศักดิ์ศรีของคนในสังคมและประเทศ ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในสังคมไทย

เมื่อนำมาสังเคราะห์มีองค์ประกอบ 3 อย่าง ได้แก่ 

       1) ด้านวัฒนธรรมการการเมอฃ กล่าวคือ วัฒนธรรมของประเทศหนึ่งมีความสอดคล้องกับผลประโยชน์

และค่านิยมของประเทศต่าง ๆ โอกาสที่วัฒนธรรมจะกลายเป็น Soft Power ของประเทศนั้นก็จะมีมากขึ้น หนทางที่ 

ทำให้วัฒนธรรมของประเทศหนึ่งเป็นท่ีรู้จักในประเทศอื่น ๆ นัน้มมีากมายหลากหลาย เช่นการค้าขาย การเยี่ยมเยือน 

การตดิต่อสื่อสาร และการแลกเปลี่ยน เป็นต้น  

       2) ด้านค่านิยมทางการเมือง กล่าวคือ หากค่านิยมทางการเมืองสอดคล้องกับประเทศอื่น ๆ ซอฟต์  

พาวเวอร์ของประเทศน้ันจะเพิ่มขึ้น ในทางตรงกันข้าม ถ้าค่านยิมของประเทศดังกล่าวขัดกับค่านยิมของประเทศอื่น ๆ 

อย่างชัดเจนซอฟต์พาวเวอร์ของประเทศน้ันก็จะลดลง 

       3) ด้านนโยบาย กล่าวคือ ประเทศหนึ่งดำเนินนโยบายที่จะหน้าไหว้หลังหลอก ก้าวร้าวและไม่แยแสต่อ

ท่าทขีองประเทศอ่ืน ๆ โอกาสท่ีจะสร้างซอฟต์พาวเวอร์จะมนีอ้ย แต่ถ้าประเทศท้ังสอง มีแนวนโยบายต่างประเทศท่ีรัก

สันติภาพและเคารพในสิทธิมนุษยชน โอกาสที่จะมีการเจรจาด้วยความร่วมมือกันการเกิดแบบ Soft Power ก็จะ

เกิดขึ้นนัน้เอง ซึ่งมาจากแนวคิดของนักวิชาการท้ังภายในประเทศและต่างประเทศ 

 2. ผลการสังเคราะห์ปรากฎการณ์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในพระไตรปิฎก พบว่า ด้านวัฒนธรรมทาง

การเมืองพระเจ้าพิมพิสาร เจ้าวัชชีบุตร พระเจ้าอโศกมหาราช จักกวัตติสูตร และมาฆมาณพใช้หลักธรรม  

ประกอบด้วยหลักอปริหานยิธรรม หลักทศพิธราชธรรม หลักจักกวัตตวิัตรธรรม และสังคหวัตถุธรรม ด้านค่านยิมทาง

การเมือง พระเจ ้าพิมพิสาร เจ ้าว ัชชีบ ุตร พระเจ ้าอโศกมหาราช และมาฆมาณพใช้หลักอปริหานิยธรรม 

ทศพิธราชธรรม จักกวัตตวิัตรธรรมและสังคหวัตถุธรรม และด้านนโยบายทางการเมือง พระเจ้าพมิพสิาร เจ้าวัชชีบุตร 

พระเจ้าอโศกมหาราช และมาฆมาณพใช้หลักอปริหารนิยธรรม ทศพิธราชธรรม จักกวัตติวัตรธรรม และสังคหวัตถุ

ธรรมมาบริหารบ้านเมอืง 

 3. ผลการสร้างรูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธเมื่อนำมาปรับใช้ในสังคมไทย พบว่า รูปแบบ 

ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงเชงิพุทธ คือพลังธัมมกิรัฐ เป็นหลักไตรภาคีหรือไตรสิกขา ดังนี้   

           1) หลักศลีหรือการมหีลักปฏบัิตเิพื่อให้เกิดความสงบเรียบร้อยภายในสังคม รู้จักหนา้ที่ต่อสังคม มคีวามใจ

กว้างเคาสิทธิของกันและกันเป็นพื้นฐานของคนภายใต้หลักวัฒนธรรม ค่านิยม รวมท้ังนโยบายทางการเมืองท่ีอยู่หลัก

ศลีหรือข้อปฏบัิตขิองสังคมท่ีเรียกว่า กฎหมาย 

           2) สมาธิหรือความตั้งใจแน่วแน่ที่จะให้สังคมไม่วิวาทะ ไม่มีอคติ และไม่ใส่ร้ายป้ายสี แต่มีสติในการ

สร้างสรรค์สังคมไทยภายใต้วัฒนธรรม ค่านยิมทางการเมอืง  

           3) ปัญญาหรือความมีเหตุมีผลรอบรู้หาทางแก้ไขปัญหาหาทางออกให้กับประเทศไม่สร้างเงื่อนไขเพื่อ

ทำลายคนอื่น แต่มีเงื่อนไขเพื่อสร้างสังคมอุดมปัญญาที่มีวัฒนธรรม ค่านิยมและแนวปฏิบัติมีแบบแผนนโยบายไปใช้ 

ในประเทศ 
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 พลังธัมมิกรัฐประกอบด้วยศีล สมาธิ และปัญญา เป็นเครื่องมือสำคัญในการแก้ปัญหาทางการเมือง โดย

มุ ่งเน้นที ่การพัฒนาจิตสำนึกที่ดีงามของบุคคลบนฐานของวัฒนธรรมขาวพุทธ การปฏิบัติตามกฎกติกาที ่เป็น

บทบัญญัติของสังคมและศาสนา  สร้างความเข้มแข็งในการแก้ไขปัญหาและสร้างประโยชน์ส่วนรวมให้แก่ชาติ 

เสริมสร้างความเข้าใจและการรับรู้เหตุผล และนำไปใช้ในการทำงานร่วมกันอย่างสร้างสรรค์ เพื่อให้เกิดความ

สมานฉันท์และปรองดอง ลดการขัดแยง้ทางสังคมการเมอืง โดยไม่ตอ้งพ่ึงพลังและการใช้งานท่ีไม่เหมาะสม เช่น การ

ใช้วิวาทะทิฏฐิที่เอนเอียง การใส่ร้ายกลุ่มอื่น และการสร้างความเห็นต่างทางการเมืองในสังคม  ดังนั้น การใช้หลัก

พลังธัมมิกรัฐเป็นนวัตกรรมเพื่อสร้างนวัตกรในการพัฒนาสังคมการเมืองไทย จึงเป็นทางเลือกที่เหมาะสมและมี

ประสิทธิภาพในการสร้างความสามารถในการแก้ไขปัญหาและสร้างความเป็นอยู่ร่วมกันท่ีย่ังยืนในชุมชนและสังคมใน

ประเทศไทย 

 

 อภิปรายผล 
 1. ศึกษาแนวคิดซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในสังคมไทย สังเคราะห์พบว่าซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมือง  

ในสังคมไทย มตีัวช้ีวัดอยู่ 3 ด้าน คือ 

             1) หลักวัฒนธรรมทางการเมือง สอดคล้องกับงานของ Jaiyakeaw and Praneet (2022) กล่าวคือ การอยู่

บนพื้นฐานของสังคมที่เป็นพลวัตรไม่หยุดนิ่ง หลักธรรมที่เป็นหัวใจทางการเมืองต้องแสดงถึงความสามัคคีปรองดอง

สามัคคีต่อกันไม่ใช่ต่างกันต่างประชุม เมื่อเลิกก็ต่างกันเลิกถือเป็นความไม่พร้อมเพรียงย่อมทำให้วาระการประชุมไม่มี

ข้อสรุป และตอ้งหัดรับฟังคำแนะนำจากคนกลาง หรือผู้ช้ีนำท่ีมีความเป็นกลาง ปราชญ์ท่ีเป็นท่ียอมรับในสังคมไม่เอน

เอียงฝักฝ่ายฝ่ายใดฝ่ายหนึ่ง และการรู้จักเคารพต่อสิ่งที่ดีงามทั้งที่เป็นบุคคลและสถานที่ที ่เป็นสัญลักษณ์ของ

ประเทศชาติ นำคำแนะนำของนักปราชญ์ นักพรต พระสงฆ์ท่ีมีภูมรู้ิ เกิดปัญญาในการแกไ้ขปัญหา การชักจูง เชิญชวน 

สร้างทัศนคติ สร้างค่านิยม สื่อสารกับสังคมให้เป็นสังคมอุดมวัฒนธรรมของตนเอง 

             2) ด้านค่านยิมทางการเมอืงสอดคล้องกับงานของ Kantalak (2009) โดยการส่งเสริมให้รู้จักการให้ การมี

ศลีท่ีทำให้เกิดความเป็นปกติมีระเบียบงดงามด้วยจารีตประเพณีท่ีรักษาส่งเสริมกันมา ความไม่โกรธ ไม่เบียดเบียน มี

ความอ่อนโยนอ่อนน้อมถ่อมตัวเป็นคุณลักษณะของคนในสังคมไทยที่รู้จักความเป็นคนไทยที่แสดงออกด้วยรอยยิ้ม 

มติรภาพท่ีงดงามท้ังท่ีเคยเป็นมาในอดีตเช่น รอยยิ้มของประเทศท่ีเรียกว่า สยามเมอืงย้ิม เป็นต้น 

       3) ด้านนโยบายทางการเมือง สอดคล้องกับงานวิจัยของ Lavankura (2021) กล่าวคือไม่ออกกฎหมาย 

ที่ขัดจารีตฝืนธรรมชาติ ซึ่งจะก่อให้เกิดฮาร์ดพาวเวอร์มากกว่าซอฟต์พาวเวอร์ หัวใจของผู้นำ หรือผู้ปกครองจะต้อง

ถือเป็นแนวนโยบายที่ควรปฏิบัติคือการป้องกันรักษาและคุ้มครองให้ผู้อยู ่ใต้ปกครองได้มีความสุขอบอุ่น บริหาร

กิจการบ้านเมืองเพื่อให้เกิดความเป็นธรรม ลดละ เลิกวิวาทะ ลดละอคติ ไม่ใส่ร้ายป้ายสี ส่งเสริมศักดิ์ของความเป็น

คนบำบัดทุกข์บำรุงสุขผ่านกระบวนการนโยบายของรัฐบาลภายใต้เงื่อนไขของนโยบายทางการเมือง สร้างดุลอำนาจ 

สร้างองค์ความรู้การวิจัยและพัฒนา สร้างทุนมนุษย์ สร้างปราชญ์ชาวบ้าน ใช้ภูมิปัญญาท้องถิ่นสืบทอดเจตนารมณ์

แห่งรัฐ ปรับรูปแบบการใช้ซอฟต์พาวเวอร์ เป็นนโยบายให้ความรู้กับประชาชน 

 2. สังเคราะห์ปรากฎการณ์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในพระไตรปิฎก สอดคล้องกับงานวิจัยของ   

Phramaha Thanin Klinhom (2020) พบว่า หลักอปริหานิยธรรม คือหลักธรรมสำหรับใช้ในการปกครอง เพื่อป้องกัน  

มใิห้การบริหารประเทศเสื่อมถอย หลักทศพิธราชธรรมมาประยุกต์ใชใ้นการปกครองหรือการบริหารจักสามารถสร้าง
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คุณค่า สร้างความเข้าใจ เขา้ถึงและพัฒนาผู้ภายใต้การปกครองนัน้ ๆ ได้อย่างมีประสิทธิภาพ หลักจักกวัตติวัตรท่ีเน้น

ผู้นำที่เอาใจใส่ดูแลประชาชนให้มีความอยู่ดีมีสุข และสังคหวัตถุ เป็นหลักธรรมที่ยึดเหนี่ยวจิตใจของคนในสังคมเร่ิม

ตัง้แต่การให้ การพูดจาไพเราะให้เกียรตกิันและการปฏบัิตตินเองให้เป็นประโยชน์ต่อประเทศชาติ  

 3. รูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธมาปรับใช้ในสังคมไทยสอดคล้องกับงานของ  Chimmakun 

and Kritsuchina (2018) พบว่า การนำหลักธรรมท้ัง 4 มาหลวมรวมซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชงิพุทธในสังคมไทย 

ผ่านตัวชี้วัด คือ ด้านวัฒนธรรมทางการเมือง ด้านค่านิยมทางการเมือง และด้านนโยบายทางการเมืองสอดล้องกับ

หลักธรรมท้ัง 4 หัวขอ้ คือ หลักอปริหานยิธรรม หลักทศพธิราชธรรม หลักจักกวัตตวิัตร และหลักสังคหวัตถุ  

 จากการสัมภาษณ์ผู้เชี่ยวชาญ จำนวน 8 คน และสัมมนากลุ่มย่อยผู้ทรงคุณวุฒ ิจำนวน 6 คน สะทอ้นให้เห็น

ถึงซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงเชงิพุทธในสังคมไทย ปรากฏออกมาเป็นสามดา้น คือ  

    1. ด้านศีล คือปรากฏหลักธรรมที่เชื่อมโยงทั้งที่เป็นหลักอปริหานิยธรรม หรือหลักแห่งความไม่เสื่อมไป

แห่งหมู่คณะหรือนักการเมืองที่ควรนำมาปฏิบัติทั้งการหมั่นประชุมกันเพื่อแก้ไขปัญหา หลักทศพิธราชธรรมหรือ

หลักธรรมของพระเจ้าแผ่นดินหรือนักปกครอง ควรยดึถือปฏบัิตอิย่างเคร่งครัดท้ังข้อปฏิบัต ิการควบคุมอารมณ์ การ

เสียสละ การปฏบัิตตินให้ถูกตอ้ง มคีวามชื่อตรง อ่อนน้อมถ่อมตัวเป็นสุภาพชน หลักจักกวัตตวิัตร เป็นหลักธรรมของ

ผู้ปกครองหรือพระเจ้าจักรพรรดิ ท่ีต้องป้องกันภัยแก่ผู้ใต้ปกครองให้อยู่เป็นสุข ส่วนหลักสังคหวัตถุถือเป็นหลักธรรม

ท่ียึดเหนี่ยวคนในสังคมให้เกิดการปฏบัิตท่ีิด ี 

    2. ด้านสมาธิ ความตัง้มั่นแน่วแน่ต้ังใจในการปฏบัิตตินให้เป็นคนท่ีมีความดแีละยุติธรรมเป็นท่ีคนน่าเชื่อถือ

ได้โดยยึดหลักธรรมทั้งเป็นหลักอปริหานิยธรรม หลักทศพิธราชธรรม หลักจักกวัตติวัตร และหลักสังคหวัตถุที่เป็น

แนวทางแห่งการปฏิบัติตนให้เป็นแบบอย่างที่ดีทั้งด้านวัฒนธรรมทางการเมืองเชิงพุทธที่ควรปลูกฝั่งที่จิตใจมากกว่า

ทางด้านวัตถุ  

    3. ด้านปัญญา กระบวนการทางปัญญามีทางแก้ไขปัญหาอยู่ 3 ทาง คือ ทางที่ 1 การลดวิวาทะ ลดละ

อคติ ไม่ใส่ร้ายป้ายสี ดังนั้น การลดวิวาทะ ลดละอคติ และหยุดใส่ร้ายป้ายสี จึงเป็นทางที่ 1 ทางที่ 2 รัฐธรรมนูญ

จะต้องเป็นกลางเป็นประชาธิปไตยไม่เป็นประโยชน์กับคนกลุ่มใดกลุ่มหนึ่ง และทางที่ 3 การปฏิรูประบบราชการ 

ปฏิรูปข้าราชการ ดังนั้น การแก้ไขปัญหาความขัดแย้งต้องใช้หลักการทางพระพุทธศาสนาบนพื้นฐานปัญญาอัน

ประกอบด้วยหลักอปริหานิยธรรม หลักทศพิธราชธรรม หลักจักกวัตติวัตรธรรม และหลักสังคหวัตถุธรรมเป็น 

ซอฟต์พาวเวอร์ หรอืพลังละมุน มากกว่าฮาร์ดพาวเวอร์หรือพลังกระด้าง 

 

สรุปผล 
 1. แนวคิดทางซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงในสังคมไทย ประกอบด้วย ตัวช้ีวัดสามอย่าง คือ วัฒนธรรมทาง

การเมอืง ค่านิยมทางการเมอืง และนโยบายทางการเมอืง 

 2. ปรากฎการซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองในพระไตรปิฎก โดยมีหลักธรรมอยู ่ 4 หัวข้อ คือ หลัก 

อปริหานยิธรรม 7 หลักทศพิธราชธรรม 10 หลักจักกวัตตวิัตรธรรม 5 และสังคหวัตถุธรรม 4  

 3. รูปแบบซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธนำมาปรับใช้กับสังคมไทยได้แก่ พลังธัมมิกรัฐ ซึ่ง

ประกอบด้วยสามหลัก คือ ศีล สมาธ ิและปัญญา 
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ข้อเสนอแนะ 
 ข้อเสนอแนะในการนำไปใช้ประโยชน์ 

 1. สถาบันทางสังคมไทย เช่น สถาบันการศึกษาทุกระดับชัน้ ชุมชน หมู่บ้าน วัด ราชการ เป็นต้น ต้องร่วมกัน

ส่งเสริมซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองเชิงพุทธ โดยมีแผนงานหรือโครงการงบประมาณที่ชัดเจนในการทำกิจกรรม

ปลูกฝังพลังธัมมกิรัฐ ซึ่งเป็นความร่วมมอืกันของทุกภาคส่วนเพื่อให้เกิดการขับเคลื่อนไปพร้อมกัน ท้ังด้านวัฒนธรรม 

ค่านิยม และนโยบายบนฐานความศาสนา   

 2. ควรเนน้และให้ความสำคัญในการให้ความรู้ท้ังภาคทฤษฎีอันเป็นความพื้นฐานความรู้และภาคปฏิบัติของ

กระบวนการซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมือง ภายใต้พลังธัมมิกัฐอัน มีเคารพกฎกติกา (ศีล) มีความตั้งใจเห็นประโยชน์

ของประเทศชาติร่วมกัน และสร้างสรรรค์หาทางสรุปแนวทางการพัฒนาบนฐานความเป็นไทยอย่างยั่งยืน 

 3. เน้นและให้ความสำคัญร่วมกันสรุปบทเรียนของซอฟต์พาวเวอร์การเมืองเชิงพุทธผ่านการประเมินผล 

นำเสนอเป็นวาระแห่งชาติสอดคล้องท้ังวัฒนธรรม ค่านิยม และแผนหรือนโยบายทางการเมืองของประเทศ อันจะเป็น

หนทางการพัฒนาทางการเมืองอย่างยั ่งย ืนผ่านความเป็นวัฒนธรรมค่านิยมที ่ม ีสถาบั นชาติ ศาสนาและ

พระมหากษัตริย์เป็นศูนย์กลางและสัญญลักษณ์ของประเทศ 

 ดังนั้น พลังธัมมิกรัฐ จะเป็นพลังแผ่นดินที่มี หลักศีลเป็นซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมืองได้ ที่สะท้อนให้เห็นถึง

หลักชีวิต(การไม่ฆ่าสัตว์) หลักทรัพย์(การไม่ลักทรัพย์) หลักครอบครัว(การไม่ผิดลูกผิดเมีย) หลักสังคม(การไม่โกหก

พูดเท็จ)และหลักสุขภาพอนามัย (การไม่ดื่มสุราเมรัย) ควรส่งเสริมทางด้านจิตใจควบคู่ไปกับทางด้านวัตถุเพื่อให้เกิด

สำนึกที่ดี มีความรักสามัคคีปรองดองกัน แล้วสร้างสรรค์ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเศรษฐกิจ คือ ไม่เอารัดเอาเปรียบ

กัน มันจะต้องสะทอ้นออกมาทางดา้นจิตใจเป็นสำคัญโดยมีฐานทางหลักธรรมทางพระพุทธศาสนามาเป็นแกนหลัก 

 

องค์ความรู้ใหม่ 
 หลักธรรมสามหลักหรือไตรสิกขา คือ หลักศลี  หลักสมาธิ และหลักปัญญา ก่อเกิดเป็นพลังธรรมของรัฐและ

เกิดองค์ความรูใ้หม่ขึ้นมาเรียกว่า “พลังธัมมกิรัฐ” (Dhammika State Power) สามารถสรุปเป็นรูปแบบได้ดังนี้ 
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 ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืงเชงิพุทธในสังคมไทย เรียกว่า “พลังธัมมกิรัฐ” (Dhammika State Power) 

ส่วนของร่างกายเปรียบได้กับ“พลังธัมมกิรัฐ” (Dhammika State Power) ท่ีสำคัญ คือ 

 1. ส่วนของร่างกาย  = รัฐหรอืประเทศ 

 2. ตา    = หลักธรรมท่ีใชใ้นการบริหารประเทศ  

 3. แขนและขา   = ซอฟต์พาวเวอร์ทางการเมอืง  

 4. หัวใจ    = พลังธัมมกิรัฐ  

  

อปริหานิยธรรม  

 

จักกวัตตวิัตร 

ทศพิธราชธรรม 

สังคหวัตถุ 

ปัญญา 

สมาธิ 

ศีล 

วัฒนธรรม 

ค่านิยม 

นโยบาย 

วัฒนธรรม 

ค่านิยม 

นโยบาย 
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