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การศึกษาเรื่องทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) ตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุค 

ปจจุบัน  ซึ่งเปนการวิจัยเชิงเอกสาร มีจุดมุงหมายเพื่อศึกษาถึงความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มี 
ตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบัน  รวมท้ังศกึษาถงึผลกระทบของความคิดท่ีมีตอโลกสมัยใหม 

พระธรรมปฎกเห็นวา  วิถีการดําเนินชีวิตของบุคคลในปจจุบัน  อยูภายใตยุคโลกาภิวัตนท่ีได 
สรางสภาพการณใหมๆ  ใหกับบุคคลและสังคมอยางไมเคยปรากฏมากอน  ซึ่งมนุษยไมไดเผชญิหนากับ 
ปญหาอันเนื่องมาจากกระแสโลกาภิวัตน  อันเปนเรือ่งของยคุสมัยเทานั้น หากแตยังเผชิญกับปญหารนุแรง 
ท่ีเปนพื้นฐานของปญหาท้ังหมด คือ รากฐานความคิดหรือกระบวนทัศนท่ีผิดพลาด(มิจฉาทิฏฐิ)  ซึ่ง 
ครอบงาํอารยธรรมของมนษุยในปจจุบัน 3 ประการ คือ  การมองเพือ่นมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติ 
โดยมีฐานะเปนเจาของผูสามารถครอบครองและพชิิตธรรมชาติได    การมองเพือ่นมนุษยแบบแบงแยก 
และการมองจุดมุงหมายชีวิตของมนษุยวา  จะมีความสุขไดก็ตอเม่ือมีวัตถุเสพบําเรอ  ทานจึงนําเสนอ 
กระบวนทัศนแบบพุทธ   อันมีสาระสําคัญอยูบนพืน้ฐานที่วา  สรรพสิง่ลวนเชือ่มโยงองิอาศัยกันและกนั 
โดยตางเปนเหตุปจจัยเกือ้หนุนกนัและกัน   ซึ่งจะสรางสรรคความผสมกลมกลืน    และสรางดุลยภาพแหง 
ชีวิตของบุคคลทั้งในดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  ในขณะเดียวกันก็จะเชื่อมโยงชีวิตเขากับ 
ธรรมชาตแิวดลอมและสังคมอยางยั่งยืน 
ABSTRACT 

The purpose of this documentary research  is to study  the viewpoints of Phra Dhammapitaka 
(Prayudh Payutto)  on the way of life in contemporary world  as well as the impact his thoughts on the 
modern world. 

Phra Dhammapitaka pointed out that the way of life in the present day is in the age of 
globalization, which has set the stage for a new environment that will empower individual and social as 
never before.  Now the human confronts of many problems which do not come from the globalization 
alone but critical problem which is a basis of all other human problems is “the problem  of wrong basis 
of thoughts” or “the wrong paradigm”. 

He indicated that now culture is based on the belief that  human is superior to nature, can 
overcome and control nature. Therefore, human can control, manage and consume nature. This wrong
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belief leads to the crisis of  human and society in today. The world, now is global and borderless but 
human’s mind is not.   He has presented his views  with a Buddhist paradigm. Its essence is based on to 
see the truth that all things are related as cause and effect (dependent origination). In his opinion, the 
Buddhist paradigm will create a balance between body, mind, society and nature. It will lead to 
integration to make the sustainable and stable solution for man, society, and nature. 
ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

กระบวนการท่ีสังคมไทยกาวเขาสูความเปนสังคมสมัยใหม ตามแบบอยางตะวันตก  ซึง่เริ่มมา 
ตั้งแตสมัยกรงุรัตนโกสินทรตอนตน  และไดทวีความเขมขนมากยิ่งขึน้ตั้งแตชวงป พุทธศักราช 2500 เปน 
ตนมา  ไดสงผลกระทบตอการเปลีย่นแปลงทางสังคมและวัฒนธรรมไทยเปนอยางมาก  โดยเฉพาะอยางยิ่ง 
ตอสถาบันพระพุทธศาสนา ในฐานะเปนสถาบันหลักที่ทําหนาท่ีในการกาํหนดโลกทัศนและคณุคาใหกับ 
สังคมไทยมาชานาน      ผลแหงความเจริญสมัยใหมทําใหสถาบันสงฆสญูเสียบทบาทแหงการเปนผูนํา 
ทางจิตวิญญาณและสูญเสียการเปนผูนําทางคุณคา ในขณะเดยีวกันก็กอใหเกิดกระแสการปฏิรูป 
พระพุทธศาสนาขึน้ในหลายแนวทาง     เพื่อฟนฟูบทบาทของพระพุทธศาสนาใหมีความสําคญัตอสังคม 
โดยเกิดมีขบวนการทางพระพุทธศาสนาที่ตีความพุทธธรรมตอบสนองตอความเจริญสมัยใหมอยาง 
มากมาย  ชนิดท่ีไมมียุคใดในประวัติศาสตรไทยท่ีจะมีขบวนการตาง ๆ จํานวนมากเทายุคปจจุบัน 
(อภิญญา  เฟองฟสูกุล 2541 : 4)  ขบวนการตาง ๆ เหลานี้นอกจากจะสามารถตอบสนองความตองการ 
ของผูคนในยคุปจจุบัน ท่ีมีทางเลือกมากยิ่งขึ้นแลว  สวนหนึ่งยงันําไปสูปญหาในการอธิบายและตีความ 
พุทธธรรมดวยวา  การอธิบายและตีความพุทธธรรมดังกลาวนัน้  สอดคลองกับหลักพุทธธรรมท่ีแทจรงิ 
มากนอยแคไหนเพยีงไรอกีดวย 

ในบรรดากลุมและขบวนการทางพระพุทธศาสนา ท่ีเกิดขึน้ในสังคมสมยัใหมเปนจํานวนมากนัน้ 
พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  นับเปนพระภิกษุสงฆอกีรูปหนึ่งที่มีความคิดและบทบาทในฐานะ 
นักคิดชาวพุทธในปจจุบัน    ท่ีไดรับการยอมรับและวิพากษวิจารณมากที่สุดท้ังในประเทศและ 
ตางประเทศวา เปนพระภกิษสุงฆสมัยใหม (modern monk) ในประวัตศิาสตรพระพุทธศาสนาของไทย ท่ี 
สามารถเชื่อมโยงพุทธธรรมและพุทธวิธีมาประยุกตใชกับชีวิตและสังคมในโลกสมัยใหมไดอยางมีคุณคา 
และเหมาะสม           โดยการเสนอแนวความคิดและทางออกในการแกไขปญหาในบริบทสังคมยุค 
โลกาภิวัตนอยางเปนระบบ สืบตอจากสมเด็จพระมหาสมณเจา   กรมพระยาวชริญาณวโรรสและพุทธทาส 
ภิกขุ (Olson 1995 : 14 – 15) โดยทานเปนพระภิกษุสงฆท่ีเปนนักวิชาการผูทรงความรูทางโลกและทาง 
พระพุทธศาสนาอยางกวางขวางลึกซึ้ง   มีผลงานดานงานเขยีนและการบรรยายเปนท่ียอมรับท้ังภายในและ 
ตางประเทศ  ท้ังนี้มิใชเพราะทานจะมีทรรศนะและมีการตีความคําสอนทางพระพุทธศาสนาประยกุตเขา 
กับวิชาการสมยัใหม  ไดอยางเหมาะสมเทานั้น  หากแตรูปแบบวิธีการศึกษาและวิธีการนาํเสนอของทาน 
ยังเปนระบบตามหลักวิชาการสมัยใหมอกีดวย  ทานจึงเปนพระนักวชิาการ (a scholar monk) รูปแรกท่ีมี 
การอางองิงานอยางเปนระบบและอยางทั่วถงึ (Jackson 1990 : 138) ผลงานของทานจึงไดรับการพิจารณา
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วา เปนงานของนักวชิาการและเพือ่นักวชิาการโดยแท (ปรชีา ชางขวญัยืน 2535 : 57)  ในขณะเดยีวกัน 
ทานเองกลับมีสถานภาพเปนพระภกิษุนกัปฎิรูปตามแนวจารีตนิยม  ท่ีมีแนวทางในการอธิบายและตีความ 
คําสอนทางพระพุทธศาสนา ท่ีอิงอาศยัจารีตประเพณีและพยายามรักษาคําอธิบายตามตัวอักษรของพระ 
ไตร-ปฎกเปนหลัก  (ภัทรพร  สริิกาญจน 2532 : 6)  ผลงานของทานจึงเปนท่ียอมรับอยางกวางขวางในหมู 
นักวิชาการและคนรุนใหม    ดังจะเห็นไดวา  มีผูสนใจและนักวิชาการไดศึกษาผลงานของทาน แลวนําไป 
ประยุกตใชในการศกึษาและคนควาวิจัยโดยตรงเปนจํานวนมาก      แตยังขาดการศึกษาถึงความคิด 
พัฒนาการทางความคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอโลกสมัยใหมอยางจรงิจัง 

ในกระบวนการกาวไปสูความทันสมัย(modernity) ในโลกปจจุบันนี้นั้น การตอบคําถามถึง 
แนวคิดและหลักพุทธธรรมวาจะสามารถตอบสนอง  และเสนอทางออกตอสังคมในโลกยุคใหมไดอยางไร 
จึงเปนประเดน็สําคญั  การศึกษาถึงความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  ใน 
ฐานะเปนนกัคิดชาวพุทธที่มีบทบาทตอโลกสมัยใหมอยางลึกซึ้งนั้น     นอกจากจะเปนการอธิบายถึงปจจัย 
ทางบริบทสังคมท่ีมีผลตอการกอรูปความคิดและทรรศนะของพระสงฆไทยรูปหนึง่แลว  ยงัจะเปนการ 
ชวยตอบคาํถามถงึบทบาทของพระพุทธศาสนาในโลกสมัยใหมดวยวา  จะยังทรงคณุคาตอสังคมรวมสมัย 
ไดมากนอยเพยีงใดอีกดวย 
วัตถุประสงคของการวจิัย 

การศึกษาวิจัยครั้งนี้  มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาถงึความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอ 
โลกสมัยใหม  รวมท้ังการการอธิบายและตีความคําสอนทางพระพุทธศาสนาตอโลกสมัยใหม  โดยเนน 
ประเด็นดังนี้

1.  เพื่อศึกษาบริบท(context) ทางสังคมและวัฒนธรรมท่ีมีตอความคิดและการสราง สรรค 
ผลงานของพระธรรมปฎก 

2.  เพื่อศึกษาลักษณะการอธิบายและการตคีวามหลักพุทธธรรมของพระธรรมปฎกที่มีตอโลก 
สมัยใหม 

3.  เพื่อศึกษาพฒันาการทางความคิดของพระธรรมปฎกและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอ 
โลกสมัยใหม 

4.  เพื่อศึกษาถึงผลกระทบของความคิดและและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอสังคมโลก 
สมัยใหม 

วิธีการดาํเนินการวจิัย 
งานวิจัยชิ้นนี้  เปนงานวิจัยเชงิเอกสาร (documentary research)  มุงเนนศกึษาวิเคราะหปจจัยท่ี 

มีผลตอความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต)  ท่ีปรากฏในวรรณกรรมของทาน 
และมุงศึกษาวิเคราะหถึงพฒันาการทางความคิดและผลกระทบของความคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอ 
วิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบัน  โดยการศกึษาและวิเคราะหเอกสาร  พรอมท้ังสัมภาษณนักวชิาการ 
ทางดานพระพุทธศาสนา
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ผลการวิจัย 
พระธรรมปฎกไดแสดงทรรศนะท่ีมีตอวิถีการดําเนินชีวิตในแงมุมตางๆ  อยางมากมาย  อยางไรก็ 

ตาม    ทานมักจะเริ่มดวยการแสดงและชี้ใหเห็นถึงปญหาของมนุษยในปจจุบัน  ซึ่งมีผลกระทบตอวิถกีาร 
ดําเนินชีวิต  ในท่ีนี้จึงจะนําเสนอทรรศนะของทานท่ีมีตอมนุษย  ธรรมชาติแวดลอม  และสังคม  ซึ่งจะเนน 
สังคมไทยเปนหลกั  ทรรศนะเหลานี้  ก็คือ  ทรรศนะท่ีทานมองวา  มนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิตในสังคม 
ปจจุบันอยางไร 

1.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกตอมนษุย 
ดานมนุษยหรือชีวิต  มนุษยในยุคปจจุบัน  แมจะมีเครื่องอํานวยความสะดวกตางๆ อยางมากมาย 

เพราะอาศยัอยูในยุคที่วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมีความเจริญกาวหนา  แตมนุษยตองเผชิญกับปญหา 
ตางๆ  ท้ังทางดานรางกาย  และจิตใจ  โดยดานกายนั้น  แมปจจุบันจะมีการแพทยท่ีเจริญกาวหนา  แต 
มนุษยตองเผชญิกับโรครายแรงตางๆ  อยางมากมาย  และโรคภัยไขเจ็บอันเกิดจากธรรมชาตแิวดลอมเสยี 
เกิดจากสารเคมี เกิดจากสภาพจิตท่ีเสื่อมโทรมและเกิดจากความวิปริตทางสังคม เชน ความผิดเพีย้นทาง 
ศีลธรรมและวัฒนธรรม เปนตน   สวนในทางดานจิตใจนั้น  แมวาในปจจุบัน  จะมีวัตถุพรั่งพรอม  แต 
มนุษยกไ็มมีความสุข  มนุษยเกิดความเครียดและความวาเหว  แปลกแยก มีความเรารอนกระวนกระวาย 
จนเกิดโรคจิตและการฆาตัวตายสงูขึ้น  รวมท้ังนําไปสูโรคภัยไขเจ็บตางๆ  เชน โรคหัวใจ  เปนตน 

พระธรรมปฎกวิเคราะหปญหาของมนษุยชาติ ท่ีเปนผลมาจากความขัดแยงภายในจิตใจวาเม่ือ 
มนุษยปลอยใจใหความอยากไดผลประโยชนทางวัตถเุขาครอบงํา มนุษยจะมองเพือ่นมนษุยเปนปฎิปกษ 
และมองธรรมชาติแวดลอมเปนวัตถุท่ีจะเอาผลประโยชน โดยเฉพาะเม่ือมนุษยเชื่อวา ความสุขที่แทจะ 
เกิดขึ้นไดดวยการบํารุงบําเรอความสุขทางเนื้อหนัง มนุษยจึงไดพัฒนาวิถชีีวิตแบบวัตถุนยิมสุดโตงขึ้นทํา 
ใหการแขงขันและการบรโิภคกลายเปนแบบแผนของชีวิต มนุษยจึงกลาย เปนนักบริโภคผูอุทิศตัวใหกับ 
วิถีชีวิตแหงการแขงขนัเพือ่การบรโิภค และการแขงขันทําใหมนุษยตกอยูในสภาพของสงครามเย็นอยาง 
ถาวรกับเพื่อนมนษุย และทําใหเกิดปญหากับสภาพแวดลอม เม่ือมนุษยไมมีความสุขภายในก็พยายามหา 
ความสุขจากภายนอก โดยการเสพสิ่งบําเรอความสขุทางเนื้อหนัง เมื่อไมมีสนัติภาพและความม่ันคง 
ภายในจิตใจ มนุษยก็พยายามสรางขึน้ดวยการบังคับควบคุมกดขี่ครอบงาํผูอื่น ทําใหเกิดการแบงแยกเชือ่ 
ชาติผิวพวกและเผาพันธุจึงทําใหความขัดแยงทวีความรุนแรงขึน้  นี้เปนสภาพสังคมท่ีเปนผลมาจากความ 
ขัดแยงภายในจิตใจของมนุษย นอกจาก นี้พระธรรมปฎกยังไดวิเคราะหวาปญหาของสงัคมมนุษยเกิดจาก 
กิเลสสามประการ (พระธรรมปฎก 2540 ข : 18-20) คือ 

1.  ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึง่เปนลักษณะปญหาสําคัญ 
ในปจจุบันท่ีทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลกัดันใหคนมีสภาพจิตท่ีแสวงหาผลประโยชน  ใชระบบ 
แขงขัน  ระบบทุนนยิม ระบบวัตถุนยิม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คน 
ในยุคปจจุบัน  จึงตองมุงหาผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพใหมากที่สุดไมวา จะดวยวิธกีารใด ๆ ก็ตาม 

2.  มานะ  ความตองการอํานาจหรอืความยิ่งใหญในดานตาง ๆ
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3.  ทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มอง 
วา  สิ่งท่ีตัวเองเห็นหรอืยึดถอืเทานั้นเปนจริง  ถูกตอง 

ตามทรรศนะของพระธรรมปฎก ทิฎฐิ  คือความยึดม่ันหรอืความเห็นผิดนีเ้ปนตัวสนับสนุนให 
ความโลภและความโกรธของมนุษย  กออันตรายแกสังคมมนษุยอยางยาวนานและแกไดยากทานไดสรุป 
ความเห็นผิดสําคัญ  ท่ีครอบงําอารยธรรมของมนษุยสมัยปจจุบันเปน  3 ประการ (พระธรรมปฎก 2540 ข 
: 20) คือ 

1.  การมองมนุษยแยกตัวตางหากจากธรรมชาติ  โดยเห็นวามนุษยมีฐานะท่ีจะเขาไปครอบครอง 
เปนเจาของและพชิิตจัดการกับธรรมชาตไิดตามความปรารถนาของตน 

2.  การมองเพื่อนมนุษยไมเปนเพื่อนมนุษย ไมมองมนษุยในความมีภาวะท่ีรวมกัน แตมองให 
เกิดความแตกแยกและแตกตาง 

3.  การมองความสุข วาความสุขเกิดจากการมีวัตถุบํารุงบาํเรอตนพรั่งพรอม โดยเห็นวามนษุย 
จะมีความสุขไดเม่ือมีวัตถุเสพบํารุงบําเรอมากที่สุด 

ความเขาใจผิดท้ังสามประการนีเ้ปนตัวกําหนดวิถสีังคมของมนุษยชาติปจจุบัน ทําใหมนุษยเกิด 
ปญหาตาง  ๆ ท้ังตัวมนุษยกับมนุษยเอง มนุษยกับสังคมและมนุษยกับธรรมชาติแวดลอม 

นอกจากนีแ้ลว  ยังมีสิ่งท่ีมีอิทธิพลตอวิถีการดําเนินชีวิตของมนุษยเปนอยางมากอีกประการหนึง่ 
ท่ีทานเห็นวา มีอิทธิพลตอยุคสมัย  นั่นคือ เทคโนโลยี  ซึ่งทานเห็นวา  เทคโนโลยนีาจะเปนระบบอกีระบบ 
หนึ่งที่มีอิทธิพลตอมนษุยในโลกปจจุบันนี้  โดยทานจัดเขาในองคประกอบท่ีเปนสวนมนุษย   เพราะทาน 
เห็นวา  เทคโนโลยี  ก็คือสวนขยายแหงศักยภาพทางกายของมนุษย  หรือเปนเครื่องมือขยายพสิัยแหง 
อินทรยีของมนุษย  เปนสวนขยายหรือ extension  ของศกัยภาพดานกายของมนษุย  ซึ่งไปเขาคูกับสวน 
ขยายหรือ  extension  แหงศักยภาพดานจิตของมนุษย  ดานจิตของมนุษยเม่ือขยายศักยภาพออกไปมันจะ 
เปนอภญิญา  ดานกายเม่ือขยายศกัยภาพออกไปกเ็ปนเทคโนโลยี  ในปจจุบัน  เทคโนโลยีจึงเปน 
สภาพแวดลอมอีกแบบหนึ่ง  ตางหากจากสภาพแวดลอมทางธรรมชาติ  ท่ีมีบทบาทตอวิถีการดําเนินชีวิต 
ของมนุษย  และมีสวนตอการพฒันามนษุยใหเขมแข็งหรือออนแอกไ็ด  ขึ้นอยูกับทาทีของมนุษยท่ีมีตอ 
การใชเทคโนโลยีเปนสําคัญ 

2.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกตอธรรมชาติแวดลอม 
ประวัตศิาสตรของโลกตั้งแตครสิตศตวรรษที่ 17 เปนตนมา  เปนประวัตศิาสตรแหงความสําเร็จ 

ของมนุษยในการพัฒนาวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  จนสามารถนําไปสูการการพฒันาอุตสาหกรรมและ 
พัฒนาไปสูความเปนกระแสโลกาภิวัตนในปจจุบัน  ความสําเรจ็ดังกลาวนั้น  เปนสิ่งท่ีเห็นไดไมยากนักใน 
ปจจุบัน  ในเม่ือวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีสามารถที่จะสรางสภาพการณใหม  ซึ่งจะชวยใหบุคคลแตละ 
คนสามารถทําอะไรไดอยางทีไ่มเคยปรากฏมากอน    อยางไรกต็าม  เปนสิ่งที่ชัดเจนเชนเดียวกันวา 
ความสําเร็จดังกลาวนั้น  มนุษยตองซื้อมาดวยราคาแพงดวยการแลกเปลีย่นกับธรรมชาตแิวดลอม และแลก 
ดวยชีวิตของมนุษยเอง  จนอาจกลาวไดเชนเดยีวกันวา  ไมมียุคไหนท่ีมนุษยจะตองเผชญิหนากับ
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วิกฤตการณตาง ๆ อยางรนุแรงเทากับยุคปจจุบัน โดยเฉพาะอยางยิ่งวกิฤตการณดานธรรมชาตสิิ่งแวดลอม 
จนทําใหการแสวงหาดุลยภาพและความยั่งยืนของโลกในปจจุบัน  เปนประเด็นท่ีไดรับความสนใจ 
อยางจริงจังมากยิ่งขึ้น 

การแสวงหาทางออกจากวิกฤตการณในปจจุบัน  เพื่อสรางดุลยภาพและความยัง่ยนืให 
เกิดขึ้นในระบบนิเวศ   นอกจากจะมาจากความพยายามของนักนิเวศวิทยาและนกัวิชาการสาขาอื่น ๆ แลว 
การแสวงหาคาํตอบจากรากฐานแนวคิดและจารีตทางศาสนากน็ับเปนทางเลือกใหมอีกอยางหนึง่ที่กําลัง 
ไดรับการยอมรับมากยิ่งขึ้น  เพราะเปนแหลงที่เต็มไปดวยคณุคาเชิงจริยธรรมดานสิ่งแวดลอมและมีหลัก 
ท่ีสะทอนถึงประเด็นทางสิ่งแวดลอม และเปนการกลับไปหาภมิูปญญาและจารีตประเพณีดั้งเดิม ท่ีเคยมี 
บทบาทในการรักษาดลุยภาพในธรรมชาติแวดลอม (Gosling 2001; Tucker and Williams 1997 : 403-425) 
พระพุทธศาสนาและคานยิมแนวพุทธจึงเปนแหลงความรูสําคญัแหลงหนึง่ที่มีหลักธรรมและจารีต 
ประเพณีทีส่ัมพันธกับธรรมชาตแิละสิ่งแวดลอม  ซึ่งสามารถนํามาประยุกตใชเปนแนวทางในการ 
แกปญหาสิง่แวดลอมในปจจุบันได 

นอกจากแนวความคิดในยุคปจจุบัน  ท่ีกอใหเกิดปญหาแลว  ทานยังเห็นวา  ยังมีทัศนคติท่ีเจริญ 
ควบคูมาดวยกันที่เปนปจจัยแกกนักับแนวความคิดท่ีกลาวมา  ชวยเสริมใหยุคนี้มีปญหาท่ีเปนลักษณะ 
เฉพาะตัวหนักขึ้นไปอีก (พระธรรมปฎก 2537 : 38-41)  กลาวคือ 

ประการแรก คือทัศนคติแบบชาํนาญพเิศษเฉพาะดาน  เฉพาะทาง(Specialization) ยุค 
อุตสาหกรรม  ซึ่งเปนยุคท่ีเปลี่ยนแปลงโลกเปนอยางยิ่ง จึงเปนยุคแหงความชํานาญเฉพาะทาง  ท่ี 
วิทยาการตาง ๆ  ไดมีการแบงซอยออกไป  ใหมีการศึกษาแนวดิ่งลงไปในทิศทางนั้น ๆ เจาะลึกเฉพาะดาน 
ของตนมาก  แตขาดการเชื่อมโยงประสานกับแดนความรูความชํานาญดานอื่น ๆ  จนกระท่ังเกิดความหลง 
ผิดไปวา  วิทยาการในสายของตนนั้นสามารถแกปญหาของมนุษยไดทุกอยาง 

ประการท่ีสอง ทัศนคติท่ีวา  มนุษยสามารถแกปญหาจรยิธรรมไดโดยไมตองใชปจจัยหรือวิธีการ 
ทางจริยธรรม  กลาวอีกนัยหนึง่  ก็คือ  จะแกปญหาทางศลีธรรมและจริยธรรมดวยวิธีการทางดานวัตถุ ดวย 
ความเชือ่ที่วา  ถาพัฒนาวัตถุใหพรั่งพรอมแลว  ปญหาทางดานจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไมตองพฒันา 
มนุษย  ไมตองพฒันาจิตใจ  ดังในวงการเศรษฐศาสตรมีความเชื่อกันวา  “ถาเศรษฐกิจดแีลว  ปญหา 
จริยธรรมก็ไมมี” 

ทานมีความเห็นตรงขามวา “ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจรญิขึ้นเทาใด  จรยิธรรมกย็ิ่งทวี 
ความจําเปนมากขึ้น  และสวสัดิภาพของมนุษยกย็ิ่งตองการจริยธรรมมากขึ้นเทานั้น”  (พระธรรมปฎก 
2537 : 24) 

นอกจากนีแ้ลว  ทานยงัเห็นวา  บรรดาศาสตรท้ังหลายในปจจุบัน ตางพยายามท่ีจะบอกวา มี 
ความเปนวิทยาศาสตรอยูในตัวดวย  ลักษณะดงักลาวเชนนี้  ทานจึงไดทําการวิพากษวิจารณศาสตรตาง ๆ 
ท่ีพยายามจะเปลีย่นสีเปนวิทยาศาสตรในปจจุบัน  ดวยแนวคิดทางพระพุทธศาสนา  โดยทานเห็นวา
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ปญหาตาง ๆ ของสังคมในปจจุบันนี้กอตัวขึ้นบนฐานขางในจิตใจของมนุษยนี่เอง (พระธรรมปฎก 2540 
ข: 18-20)  เกิดจากเหตสุําคัญในจิตใจของมนุษย  ทําใหมนุษยออกไปแสดงบทบาทตาง ๆ มากมายในโลก 

อยางไรก็ตาม  การแกปญหานัน้  ทานก็ไมไดมองเฉพาะการแกท่ีสาเหตุทางดานจิตใจเทานั้น  แต 
จะตองมองเหตุปจจัยตาง ๆ ท่ีเขามาเกี่ยวของแลวแกทีส่าเหตุของปญหาเหลานั้น เมือ่ทานมองวา ตณัหา 
มานะ  และทิฏฐเิหลานีเ้ปนสาเหตุสาํคัญของปญหา  ทานจึงเสนอแนวทางในการแกไขปญหาท่ีตรงสาเหตุ 
สําคัญท้ังสามนี้  ซึ่งเปนสาเหตุภายในจิตใจของมนษุย  การจัดการการศึกษาจึงเปนกระบวนการในการ 
พัฒนามนุษยท่ีทานใหความสําคัญท่ีสุดในการแกไขปญหาสังคมและปญหาอื่น ๆ  ท่ีจะนําไปสูการ 
แกปญหาและการพฒันาทีย่ั่งยืน  แมทานจะเห็นวา  ไดผลชาไมเหมือนกับวิธีการในการแกปญหาแบบอื่น 
แตผลทีไ่ดรับก็จะยัง่ยนืม่ันคง  เพราะเปนสิง่ที่เกิดขึ้นภายในจิตใจและภายในตัวของมนุษย  ดังนั้น  จึงไม 
เปนท่ีนาแปลกแตประการใด  ท่ีทานจะเนนย้ําถงึปญหาการศึกษาและการพฒันาการศึกษา  ดังจะเห็นไดวา 
ทานไดเขยีนหนงัสอืและบรรยายธรรมเปนจํานวนมากวาดวยบทบาทของการศึกษา(Soraj Hongladarom 
1998 : 108)  การศึกษาจึงเปนศูนยกลางคําสอนของทานในทุกระดับท้ังความเจรญิงอกงามสวนบุคคล 
การพฒันาสงัคมและโลกในวงกวางออกไป (Evans 1999 : 3)  การศกึษาจึงเปนพื้นฐานในการพฒันา 
มนุษยและสังคมไปสูความยั่งยนืและม่ันคง 

พระธรรมปฎกยังไดต้ังขอสังเกตวา  โลกในยคุท่ีผานมา  เปนโลกที่เจรญิดวยวิทยาศาสตรมาก 
มนุษยก็มักจะนยิมวิทยาศาสตรหรอืคลั่งวิทยาศาสตร (Scientism)  มีความภาคภูมิใจใน  วิทยาศาสตร 
จนกระท่ังวิทยาศาสตรมีสถานะสงูสุด  ดวยเหตุผลสําคัญ  2  ประการ(พระธรรมปฎก 2543 : 82)  คือ 
ประการแรก  วิทยาศาสตรเปนความหวังและความฝนอนัสงูสดุของมนุษยชาติวา  จะนํามนุษยไปสู 
ความสุขสมบูรณ  และประการท่ีสอง  วิทยาศาสตรไดกาวเขามาเปนมาตรฐานสาํหรับวัดความจรงิทุกสิ่ง 
ทุกอยาง  และวิชาการท้ังหลายก็พยายามปรับตัวใหเปนวิทยาศาสตรดงักลาวมา  เชน เศรษฐศาสตร 
จิตวิทยาเปนตน 

ในการวเิคราะหสภาพของความเจริญกาวหนาในปจจุบันนี้ ไมวาจะโดยการวิเคราะหลึกลงไปใน 
ศาสตรตางๆ  แขนงใดก็ตาม  ทานไดต้ังขอสังเกตโดยใหพิจารณาลงไปถึงรากฐานของแนวคิดท่ีเปน 
รากฐานของอารยธรรมโลกในปจจุบันท้ังหมด  ซึ่งทานเห็นวา  ปญหาตาง ๆ ท่ีมนุษยประสบอยูในปจจุบัน 
ไมไดอยูท่ีเรื่องของยุคสมยัเทานั้น  แตปญหาท่ีรนุแรงที่เปนพื้นฐานปญหาท้ังหมดของมนุษยในปจจุบัน ก็ 
คือ ปญหารากฐานความคิดท่ีผิดพลาด  ซึง่นําหายนะและวิกฤตการณตาง ๆ มากมายมาสูสังคมมนุษยและ 
สิ่งแวดลอม  แมแตนักคิดและนักวชิาการในโลกตะวันตกปจจุบันจํานวนมากกย็อมรับในประเด็นนี้ 

ในทรรศนะของทานจึงเห็นวา  สายความคิดของอารยธรรมตะวันตกเกือบท้ังหมด  ท่ีแสดงออก 
ผานปรัชญา  ศาสนา  และวิทยาการตาง ๆ  รวมท้ังนักเศรษฐศาสตรและนักประวัตศิาสตร  ท้ังในฝายทุน 
นิยมหรือสังคมนยิม  ลวนต้ังอยูบนรากฐานความคิดนี้ท้ังสิ้น  (พระธรรมปฎก 2537 : 52)  พัฒนาการ 
แหงการสรางสรรคความเจริญกาวหนาของโลกในปจจุบัน  ท่ีแสดงออกผานอารยธรรมตะวนัตกจึง 
กอใหเกิดปญหาใหม ๆ ใหกับโลก ซึ่งเปนปญหาท่ีสาํคัญรายแรงไมเบาไปกวาความสําเร็จเหมือนกัน
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(พระเทพเวที 2535 : 10)  ไมวาจะเปนการคิดคนทางดานวิทยาศาสตรและการสรางสรรคเทคโนโลยี 
จนกระท่ังการนําไปสูการสรางสงัคมอุตสาหกรรม  เพื่อการสรางสิ่งปรนเปรอคือวัตถุใหกับมนุษยใหมาก 
ท่ีสุดเทาท่ีจะมากได  เพราะมีความเชือ่รองรับวา  มนุษยจะมีความสุขเม่ือมีความพรั่งพรอมทางดานวัตถุ 
ซึ่งลวนแตเปนตัวแทนรากฐานความคิดดังกลาวท้ังสิน้ 

พระธรรมปฎกเห็นวา  รากฐานความคิดท่ีมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติ  สามารถที่จะ 
พิชิตธรรมชาติ  ครอบงาํและจัดการธรรมชาตเิพื่อตอบสนองความตองการของมนษุยได เพื่อแสวงหา 
ความสุขจากธรรมชาตินี้  ทําใหความสัมพันธระหวางมนุษยกบัธรรมชาติเปนไปในลกัษณะทําลายซึ่งกัน 
และกัน  และมนุษยพยายามท่ีจะเอาเปรยีบธรรมชาติมากยิ่งขึ้น    กลาวคือ  เม่ือมนุษยทําลายและ 
เบียดเบยีนธรรมชาติมากขึ้น  ไมวาจะโดยการนําเอาทรัพยากรมาใชเกินความจําเปน  หรือการผลิตของ 
เสยีแกธรรมชาติ  ธรรมชาติเองก็จะเบียดเบยีนและลงโทษมนุษยตอบแทน  ไมวาจะโดยการเกิดเหตุการณ 
วิปริตในธรรมชาติ  หรือปรากฏการณปฏิกิรยิาเรอืนกระจก(greenhouse effect) เปนตน  ลักษณะดังกลาว 
นี้แมวาในปจจุบันนักปราชญทางตะวันตกจะไดหันกลับมามองวา มนุษยเปนสวนหนึง่ของธรรมชาติ 
แวดลอม   แตก็ยังเปนการมองธรรมชาติวา เปนสวนหนึ่งของมนุษยท่ีมนษุยสามารถเขาไปจัดการได  ดัง 
คําท่ีเรยีกธรรมชาติวา สิ่งแวดลอม(ของมนุษย)  หรือคําวา การจัดการสิง่แวดลอมเปนตน   แทนท่ีจะมองวา 
มนุษยเปนสวนหนึง่ของธรรมชาติและมนุษยเองกเ็ปนธรรมชาติอยางหนึง่ดวย 

อยางไรก็ตาม  ทานเห็นวา  การท่ีมนุษยจะสามารถแกไขวิกฤตการณสิง่แวดลอมในปจจุบันได 
นั้น   มนุษยจะตองเปลีย่นรากฐานความคิดใหม  โดยจะตองมองสิ่งตาง ๆ อยางองครวม(Holistic View) 
ซึ่งเปนการมองท่ีสอดคลองกับหลักธรรมและคานิยมทางพระพุทธศาสนา โดยทานเห็นวาหลักธรรมใน 
พระพุทธศาสนา  ก็คือ หลักธรรมชาติและกฎเกณฑของธรรมชาติ  ดังนั้นทาที ทัศนคติและคุณคา 
ทางพระพุทธศาสนา ตลอดจนประวัตศิาสตรของพระพุทธศาสนาจึงมีความสัมพันธกันอยางใกลชิดกับ 
ธรรมชาตแิวดลอม  ดังแสดงออกผานหลักธรรม  ความเชื่อและจารีตประเพณีทางพระพุทธศาสนา  และ 
ประวัตศิาสตรของพระพุทธศาสนาเองท่ีลวนเกีย่วของกับธรรมชาติแวดลอม  โดยเฉพาะอยางยิ่งเกี่ยวของ 
กับปา  ซึ่งสามารถใชเปนแรงกระตุนใหเกิดทัศนคติเชิงการอนรุักษธรรมชาตอิยางเปนธรรมชาติ  และใช 
เปนแนวทางในการแกไขปญหาสิ่งแวดลอมในปจจุบัน  อันจะนําไปสูดลุยภาพและความยัง่ยนืในระบบ 
นิเวศได 

โดยนยันี้  พระธรรมปฎก จึงมีทรรศนะวา      ความสัมพันธและทาทีท่ีมีตอธรรมชาติท่ีถูกตอง 
ตามหลักธรรมในพระพุทธศาสนาดังกลาวมานี้  จะกอใหเกิดดุลยภาพแหงความสัมพันธระหวางมนุษยกับ 
ธรรมชาติ และจะสงผลใหองคประกอบแหงการดํารงอยูของสรรพสิ่ง  3  ประการ คอื มนุษย  ธรรมชาติ 
และสังคม   เปนไปอยางประสานกลมกลืนสอดคลองกัน  ซึง่พระธรรมปฎกตีความจากหลักพระรัตนตรัย 
นั่นเองวา  พระพุทธ  ก็คือ ตัวแทนของมนุษย   พระธรรม ก็คอื ธรรมชาติ และพระสงฆนั้นกค็ือ ตัวแทน 
ของสงัคม    ดังแสดงในภาพประกอบ  1
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พุทธะ : มนุษย 

การดํารงอยู 
ของสรรพส่ิง 

ธรรมะ : ธรรมชาติ  สังฆะ : สังคม 
ภาพประกอบ  1  องคประกอบแหงการดํารงอยูของสรรพสิง่ 

พระธรรมปฎก  จึงเห็นวา   การดํารงอยูดวยดีของมนษุยนัน้  จะตองเปนไปในลักษณะแหงองค 
รวม  และอาศยัความเปนไปอยางประสานและเกือ้กูลกันของระบบแหงความสัมพันธแหงองคประกอบท้ัง 
สามดังกลาว คือ มนุษย  ธรรมชาติ และสงัคม   ในระบบแหงมนุษยนั้น  ประกอบไปดวยพฤติกรรม  จิตใจ 
และสติปญญา   ในระบบแหงธรรมชาตินั้น  ก็คือระบบแหงนเิวศท่ีประกอบไปดวยสิง่มีชีวิตและ 
สิ่งไมมีชีวิตอีกมากมาย  และระบบแหงสังคมนั้น  ก็คือ ระบบแหงเจตจํานงของมนษุย  ท่ีแยกยอยออกเปน 
ระบบการเมืองการปกครอง  ระบบเศรษฐกิจ  ระบบเทคโนโลยีเปนตน (พระธรรมปฎก 2541 : 237-262) 

3.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกทางดานสังคม 
ปจจุบัน  สังคมไทยและสังคมโลกกําลังเผชิญหนากับปญหาและวิกฤตการณตาง ๆ  อันเปนผลมา 

จากกระแสโลกาภิวัตน วิถชีีวิตของมนุษยและสรรพสิง่ไดถกูกาํหนดดวยคุณคาแหงวัฒนธรรมบริโภค 
นิยมและการแขงขัน  พระธรรมปฎก    ในฐานะพระมหาเถระผูเปนพระนักปราชญของไทย      ไดพยายาม 
ชี้ใหเห็นถงึภาวะแหงความเปนจริงของสังคมยคุปจจุบัน         ท่ีเชื่อมโยงกันทั้งโลกอยางซับซอน      ท้ัง 
ทางดานขอมูลขาวสาร   ทุน  การคา  วัฒนธรรม   และในขณะเดียวกันกไ็ดนําเสนอหลักพุทธธรรมมาเปน 
รากฐานในการแกปญหาในยุคโลกาภิวัตน    ตลอดจนการสรางสรรคสังคมใหมท่ีไปพนจากรมเงา 
วัฒนธรรมบรโิภคนยิม 

แนวทางในการแกไขปญหาและพฒันาสังคมมนุษย  พระธรรมปฎกจึงไดอาศัยแนวคิดและ 
หลักธรรมจากพระไตรปฎก  พรอมกันนัน้ก็นํามาประยุกตเขากับศาสตรในสังคมปจจุบัน  ตามทรรศนะ 
ของพระธรรมปฎก  ทานจึงเห็นวา สังคมสงฆเปนสังคมแบบอยางหรือสงัคมอุดมคติรวมสมัยที่มนุษย 
สามารถชวยกันสรางขึ้นได ดังทานกลาววา  “สังฆะ  คือ สงฆเปนแมแบบของสังคมเปนสงัคมในอุดมคติ 
ของมนุษยชาติ คือชุมชนของคนท่ีมีการศึกษาหรอืไดพัฒนาคนแลว”  (พระเทพเวที 2532 ก : 257)  ดังนั้น 
ทานจึงนําเสนอแนวทางในการพัฒนาสังคมมนุษยใหเขาถึงจุดหมาย คือ สันติสขุ  โดยอาศยัแนวทาง 
ของสงัฆะ  หรือชุมชนแหงอุดมคติแบบพุทธ  ตามทรรศนะของทาน  ระบบสังฆะหรือสงฆนั้น  เปนระบบ 
บูรณาการอันเปนองครวมใหญที่สามารถทําใหมนษุยดํารงอยูดวยดี คือ มนุษย ธรรมชาติ สงัคม ระบบท้ัง
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สามนี้จะตองประสานกันเขาเปนองครวมเดยีว  โดยมีมนษุยเปนองคประกอบสําคัญท่ีจะพฒันาใหระบบ 
บูรณาการเปนไปดวยดี ดวยการปฏิบัติตอระบบท้ังสามอยางถกูตอง 

พระธรรมปฎกเห็นวา หลักการของพระพุทธศาสนาท่ีเรยีกวาพระรัตนตรัยนัน้เปนระบบบูรณา 
การในระดับแหงการพัฒนาสงูสุด กลาวคือ มนุษยพัฒนาสูงสดุจุดยอดเปนพุทธะ ธรรมชาตินั้นสาระท่ี 
แทจริงคอืธรรมะและสงัคมพัฒนาไปเปนสังคมอุดมคติเรียกวา สังฆะ  ซึ่งทานไดอธิบายไว (พระเทพเวที 
2531ข : 69; พระธรรมปฎก  2543 : 419 ) ดังนี ้

1.  มนุษย พัฒนาสูงสุดโดยคนพบหลักความจรงิและเขาถึงความดีงามสูงสุดกลายเปนพุทธะ 
เปนบุคคลตนแบบท่ียืนยันถงึวิสยัความสามารถของมนุษยวา มนุษยสามารถหยั่งรูสัจธรรมเขาถึงความจรงิ 
และความดีงามสูงสุดไดดวยสติปญญาและความเพยีรพยามของมนุษยเอง เปนมนุษยผูพฒันาตนสมบูรณ 
แลวโดยไดคนพบธรรมและเปดเผยธรรมแกสังคม 

2.  ธรรมชาติ  หลักความจรงิ ความดีงามท่ีพระพุทธเจาทรงคนพบและเขาถึง สาระของ 
ธรรมชาติท่ีปรากฏแกมนษุยนัน้เรียกวา ธรรมะ เปนตัวความจรงิของธรรมชาติท่ีปรากฏแกมนษุย เปน 
สภาพท่ีดํารงอยูหรอืเปนไปตามธรรมดาของมันเอง เปนกฎเกณฑอนัแนนอนคอืนิยามแหงเหตแุละผล 
อยางทีเ่รยีกวากฎธรรมชาติ ซึ่งมนุษยเขาถึงไดดวยปญญา 

3.  สังคม หรือหมูชนซึง่ประกอบดวยบุคคลท่ีพัฒนาตนเขาถงึธรรมตามอยางพุทธะเรยีกวา 
สังฆะ เปนสังคมท่ีดีงาม ซึ่งทุก ๆ คนมีชีวิตท่ีกลมกลนืเกือ้กูลในความสัมพันธซึง่กันและกัน เปนชุมชน 
หรือสงัคมแบบอยางซึ่งเปนพยานยืนยันวา มนษุยท่ัวไปมีความสามารถที่จะบรรลุความจริง ความดีงาม 
สูงสุดไดอยางบุคคลตนแบบ เปนสังคมท่ีมนษุยสามารถชวยกนัสรางขึ้นได 

ดังนั้น  ระบบบูรณาการตามทรรศนะของพระธรรมปฎก  ซึ่งเปนระบบท่ีพัฒนาสงูสุดท่ีมนษุย 
ควรเขาถึง องคประกอบของระบบบูรณาการก็เลื่อนจาก มนษุย-ธรรมชาต-ิสังคม ขึ้นไปสู พุทธะ  ธรรมะ- 
สังฆะ คือกาวจากจุดของความเปนมนษุยขึน้สูความเปนพุทธะโดยการเขาถงึความจริงของธรรมชาติ รู 
แกนแทของธรรมชาติมีจํานวนมาก ๆ เขาก็จะเกิดเปนสังคมท่ีพัฒนาสงูสุดท่ีเรยีกวา สงัฆะ 

นอกจากนีแ้ลว  ทานยงัมองวา  จุดหมายของสังคมมีความสัมพันธกับจุดหมายของชีวิต  กลาวคอื 
เปนสภาพแวดลอมท่ีเกื้อกูลใหมนุษยไดเขาถงึจุดหมายสุดสูงของชีวิต  แตจุดหมายของชีวิตก็แตกตางจาก 
จุดหมายของสงัคม  เพราะชีวิตของมนุษยนัน้มีระยะเวลาจํากัด มนุษยแตละคนจะตองพยายามเขาถึง 
จุดหมายสูงสุดของชีวิตกอนท่ีชีวิตจะจบสิ้น 

จุดหมายของชีวิตตามทรรศนะของพระธรรมปฎก  ก็คือ อิสรภาพ (Freedom)  ซึ่งหมายถึง  “การ 
ทําใหชีวิตหลุดพนจากอาํนาจครอบงําของปจจัยภายนอกใหมากที่สุด  และมีความเปนใหญในตัวเองใน 
การท่ีจะกําหนดความเปนอยูของตนใหไดมากที่สุด”  (พระเทพเวที 2531 : 4)  คําวา  อิสรภาพ  ใน 
ทรรศนะของพระธรรมปฎกนี้  ก็คือ สนัติสุข  อันเปนชื่อของนพิพาน  และเปนเปาหมายสูงสุดของ 
การพฒันามนุษย  เพื่อใหมนุษยมีสันตสิุขและอิสรภาพท้ังภายนอกและภายใน
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โดยนยันี้  พระธรรมปฎกจึงเห็นวา  สังคมท่ีดีนั้นเปนปจจัยท่ีเอื้อใหมนุษยเขาถึงจุดหมายของ 
ชีวิต  คือ  อิสรภาพหรือความหลุดพน  (วิมุตติ)  ไดแกความปลอดโปรง  โลง  เปนอสิระ  เปนภาวะท่ีพน 
จากความบีบคั้น  บังคับ  จํากัด  ผูกมัด  ขัดของ  ปราศจากขอบกพรองไมตองขึ้นตอสิ่งอืน่หรือใครอืน่ 
เปนภาวะท่ีเปนไทแกตัวหรอืใหญในตัว  ซึ่งทําใหพรอมท่ีจะทํา (และไมทํา)  การใด ๆ ไดตามท่ีตองการ 
หรือเห็นสมควร   พระธรรมปฎกไดแบงอสิรภาพดังกลาวออกเปน  4  ดาน(Phra Debvedi 1990 : 26-16) 
คือ 

1.  อิสรภาพทางกาย  หรืออสิรภาพพ้ืนฐานของชีวิต (Physical freedom)  ไดแก  อิสรภาพทางกาย 
ท่ีปลอดพนจากการบีบคั้นเบียดเบียนในทางธรรมชาติ หรือสภาพแวดลอมทางกายภาพ 

2.  อิสรภาพทางสังคม  หรือเกีย่วกับศีล (Social freedom)  คือ  ความปลอดพนจากการบีบคั้น 
เบียดเบยีนกนัระหวางมนษุย พนจากความยุติธรรม  การเอารัดเอาเปรียบ  การขมเหง แยงชิง      มีอาชีวะ 
คือ อาชีพท่ีประกอบไดโดยสุจริต  ดํารงชีวิตอยางโปรงโลง  ไมวางงาน  พึ่งตนได รวมไปถึงความหลุดพน 
จากความบีบคั้นในการใชสติปญญา  สามารถแสดงออกซึ่งความคิดเห็นอันเปนผลแหงสติปญญานั้นโดย 
เสรีซึ่งสัมพันธกับอิสรภาพทางปญญา 

3.  อิสรภาพทางจิตใจ (Emotional freedom) เชนการมีจิตใจท่ีมีคุณธรรม  มีความเขมแข็งม่ันคง 
ไมหว่ันไหวดวยโลกธรรม ไมถูกกเิลสและความทุกขบีบคั้นครอบงํา ไมมีความโศก ปราศจากความขุนมัว 
เศราหมองเบิกบานเปนสุข 

4.  อิสรภาพทางปญญา  (Intellectual freedom) คือ ภาวะที่มีการรับรูอยางถูกตองตามเปนจรงิ  ไม 
เอนเดียงดวยอคติ  รูจักคิด คิดเองเปน รูจักคิดแกปญหา รูวิธีที่จะทําการตาง ๆ ใหสําเร็จผล มีความคิด 
วินิจฉัยท่ีบรสิุทธิ์  ไมเปนทาสของกิเลส  ใชปญญาคิดการตาง ๆ โดยบริสุทธิ์ใจ  ไมมีเงือ่นงาํหรือกิเลส 
แอบแฝงตลอดจนรูแจงสัจธรรมถึงขัน้หลุดพนจากความทุกขอนัเกีย่วเนือ่งกันกับอิสรภาพทางจิตใจ 
อิทธิพลและผลกระทบทางความคิดของพระธรรมปฎกที่มีตอโลกสมัยใหม 

ตลอดชีวิตแหงการศกึษาและเผยแผธรรมของพระธรรมปฎกนัน้  ถือไดวา  เปนชีวิตท่ีอุทิศตอ 
พระพุทธศาสนา  โดยการดําเนินตามพุทธวิถเีพื่อประโยชนและความสุขของพหูชน  การท่ีทานสามารถ 
เขาใจหลักพุทธธรรมอยางลึกซึ้ง  และสามารถนํามาเสนอโดยการอธิบายและปรับประยุกตใชกับสงัคม 
สมัยใหม  ทําใหเปนท่ียอมรับในสังคมอยางกวางขวาง ดังนั้น  แนวความคิดและทรรศนะท่ีทานไดแสดง 
ออกไป  จึงมีผลกระทบตอบุคคลในสงัคม  ซึ่งอาจสรุปผลกระทบของความคิดท่ีแสดงออกผานทรรศนะ 
ของทานไดดังนี้ 

1.  แนวคิดและการจัดการศึกษาตามแนวพุทธ 
กลาวไดวา  แนวคิดและทรรศนะท่ีพระธรรมปฎกไดเนนมากทีสุ่ด  ในการอธิบายและชีแ้จง 

หลักธรรมในพระพุทธศาสนา  ก็คือ  การเนนแนวคิดทางการศกึษา  กลาวคือ  ทานมองวา 
พระพุทธศาสนานัน้  เปนศาสนาแหงการศึกษา “เรือ่งของพระพุทธศาสนาทั้งหมด  เริ่มตนดวยการศกึษา 
และจบลงดวยการจบการศึกษา  กระบวนการท้ังหมดก็เรียกวา สิกขา อยางนี้  จึงกลาววา พระพุทธศาสนา
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เปนศาสนาแหงการศึกษา” (พระเทพเวที 2531 ข : 3)  การนําเสนอทรรศนะของทานท้ังหมด  ทานจึง 
วิเคราะหในเชิงของการศึกษา  เปนเรื่องของการพัฒนามนษุย  ท้ังในแงของกายและจิตใจ  และความรู 
ความเขาใจ  ดวยผลงานดังกลาวจึงมีการนําเอาแนวคิดของทานไปใชในแวดวงการศึกษามากยิง่ขึ้น 
รวมท้ังนําเอาแนวคิดการศกึษาแบบพระพุทธศาสนาไปใชในหนวยงานและองคกรหลายหนวยงาน 
โดยเฉพาะนําไปใชในการจัดการศึกษา ไมวาจะเปนระบบการศึกษาในครอบครัว (Home School) 
โรงเรียนวิถีพุทธ  หรือกระทรวงศึกษาธิการ เปนตน  รวมท้ังในระบบการศึกษาของคณะสงฆนั้น  จะ 
พบวา  ทานเปนพระภิกษสุงฆเพยีงไมกี่รูปท่ีไดเพยีรพยายามท่ีจะปฏิรูปการศึกษาของคณะสงฆอยาง 
จริงจัง  ท้ังการนําเสนอตอผูรับผิดชอบในคณะสงฆ  และการเรยีกรองใหประชาชนและรัฐบาลเอาใจใสตอ 
การศึกษาของคณะสงฆอยางจรงิจัง (พระไพศาล  วิสาโล 2542 : 57)  ในปจจุบัน  การศึกษาในรูปแบบ 
มหาวิทยาลัยสงฆจึงมีความเจริญเติบโต  โดยมีการเปดการศกึษาถึงระดับปริญญาเอก  และมีการขยาย 
วิทยาเขตออกไปในตางจังหวัดอยางทั่วถงึ  และผูท่ีจบการศกึษาจากสถาบนัการศกึษาของคณะสงฆนี้  ก็ 
เปนท่ียอมรับจากสงัคมวงกวาง 

2.  แนวคิดพระพุทธศาสนาเพือ่สังคม (Engaged Buddhism) 
พระพุทธศาสนากับสังคมมีความสัมพันธและเกี่ยวเนื่องกันมา   ตั้งแตเริ่มเกิดมีพระพุทธศาสนา 

ดังจะเห็นไดจากการท่ีพระพุทธองคทรงสงพระสาวกชุดแรกออกไปประกาศพระศาสนายังทศิตางๆ  ใน 
ปจจุบันนี้  พระพุทธศาสนาไดเขาไปมีบทบาทในสงัคมมากยิง่ขึ้นในแทบทุกดาน  และในสังคมตะวนัตกก็ 
มีการนําเอาหลกัพุทธธรรมไปใชในสังคมมากยิ่งขึ้น  จึงกลายเปนแนวคิดทางพระพุทธศาสนาท่ีเนน 
บทบาทเพื่อทางสงัคม   ซึ่งในตะวันตกก็มีขบวนการทางพระพทุธศาสนาเพือ่สงัคม(Engaged Buddhism) 
เพิ่มมากขึ้น  และคําวา Engaged Buddhism นี้มีท่ีมาจากการใชศัพทของพระสงฆนกิายเซน  ชาวเวยีดนาม 
ชื่อ พระตชิ  นัท ฮันท (Thich  Nhat  Hanh) (Queen and King 1996; Queen 2000; Powers 2000 : 75; 
Keown 2003 : 86)  การเนนบทบาทของพระพุทธศาสนาเพือ่สงัคมนี้  จะครอบคลุมมิติคําสอนทาง 
พระพุทธศาสนาเกี่ยวกับปญหาทางสังคม  เศรษฐกิจ  การเมือง  สิ่งแวดลอม  สิทธิมนุษยชน  สันติภาพเปน 
ตน  แนวคิดเรือ่งพระพุทธศาสนาเพื่อสังคมดังกลาว  จะเห็นไดอยางชัดเจนวา  พระธรรมปฎกเปนผูท่ี 
พยายามชี้ใหเห็นบทบาทของพระพุทธศาสนาในมิติทางสังคมเปนอยางมาก 

3.  อิทธิพลตอการรักษาและปรบัปรุง สถานะและบทบาทของพระพุทธศาสนาในสังคมปจจุบัน 
การทบทวนบทบาทของพระสงฆ หรอืการหันมาเนนความสําคัญของพระสงฆท่ีมีตอสังคมของ 

พระธรรมปฎกนี้ นอกจากจะเปนการนําเสนอในทามกลางกระแสสงัคมท่ีกําลงักาวไปสูสงัคมแหงการ 
พัฒนาแลว   ยังสืบเนื่องมาจากการท่ีทานมองเห็นวา  พระสงฆและสถาบันทางพระพุทธศาสนาใน 
อดีตเคยมีบทบาทและความสําคญั ตอการสรางสรรคสังคมไทยเปนอยางมากและเปนเวลานานตัง้แตรัฐ 
ไทยเริ่มกอตัวเปนรัฐมา  ในสังคมไทยเราจึงพบบทบาทท่ีสําคญัของพระสงฆและสถาบันทาง 
พระพุทธศาสนากค็ือ ในดานการศึกษา  วัดไดกลายเปนศูนยกลางของการศกึษา  โดยมีพระเปนผูสอน
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วิชาการตาง ๆ ทุกสาขา  ไมวาจะเปนวชิาการทางโลกหรือทางธรรม  ในทางสังคม  วัดกลายเปนศูนยกลาง 
ของชุมชนในดานตาง ๆ (พระราชวรมุนี 2529 : 27) 

4.  บทบาทในการรักษาพระธรรมวินัยใหบริสุทธิ ์
ในสังคมท่ีกําลงัเปลีย่นแปลงอยางรวดเร็วในทุกๆ ดานนี้  ไดสงผลกระทบตอพระสงฆและ 

สถาบันสงฆเปนอยางมาก  และปญหาท่ีเดนชัดและเปนปญหามากที่สุดของสถาบันสงฆในชวงทศวรรษ 
ท่ีผานมานี้  ก็คือ ปญหาเกีย่วกับความประพฤติของพระภิกษุสงฆท่ีตกเปนขาวตามหนาหนงัสือพิมพในแต 
ละป บทบาทหนึ่งที่เดนชัดของพระธรรมปฎก  ก็คือ ความพยายามในการรกัษาพระธรรมวินัยใหบริสุทธิ์ 
ซึ่งทานไดแบงปญหาเกีย่วกับพฤติกรรมท่ีเดนของพระสงฆท่ีประพฤติเปนปญหาออกเปน  2  กลุม 
(พระเทพเวที 2532 ข : 23) คือ กลุมท่ีทําวิปริตจากพระธรรมวินัย  หรือกลุมท่ีประพฤติคลาดเคลือ่นจาก 
หลักธรรมคําสอนและวินัยท่ีเปนบทบัญญัติของพระพุทธเจา เชน  พระใบหวย  ทําเดรัจฉานวิชา  การ 
ประกอบไสยศาสตรเปนตน และกลุมท่ีทําธรรมวินัยใหวิปริต  หรือกลุมท่ีสอนสิ่งท่ีคลาดเคลือ่นผิดเพีย้น 
จากหลักธรรมวินยั  เชน  สาํนักบางสํานกัที่สอนในสิง่ที่ผิดไปจากหลักการท่ีแทจรงิของพระพุทธศาสนา 

การรักษาพระธรรมวินยัของทานท่ีปรากฏในรูปแบบของการพดูและงานเขียนนั้น  จะมีลักษณะ 
สําคัญ ๆ หลายประการ  เชน  การใหเกณฑวินิจฉยัความหมายและคุณคาของพุทธธรรม  เพื่อใหเกิดความ 
ชัดเจนและความถูกตองสมบูรณแกคําสอนของพระพุทธองค (พระเทพเวที 2534 : 48 - 77) การวาง 
มาตรฐานทางดานความเชือ่สําหรับชาวพุทธ  นั่นคือ  ชาวพุทธจะตองเชือ่ในเรื่องของกรรม  เชือ่การ 
กระทํา  หวังผลสําเร็จจากการทําเหตุ  ลงมือกระทําการตาง ๆ ดวยความเพยีรพยายามตามหลักการแหง 
เหตุและผล  โดยใหกรรมโยงกับความเพยีร (กรรมวาที  วิริยวาที)  รวมท้ังวางมาตรฐานทางดานการ 
ปฏิบัติ  คือ การฝกฝนและปฏิบัติตนตามหลักไตรสิกขา  คือ ศลี  สมาธิ  และปญญา (พระธรรมปฎก 2538 
ข : 31 - 32) 

ท่ีสําคัญยิ่งก็คอื  การสรางเครื่องมือเพือ่การรักษาพระธรรมวินยัใหถูกตอง คอื  การเปนท่ี 
ปรึกษาโครงการพฒันาระบบคอมพิวเตอร  เพื่อการศกึษาพระไตรปฎกและอรรถกถา  ตาม 
พระราชดําริของพระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัว  สํานักคอมพิวเตอร  มหาวิทยาลัยมหิดล  นอกเหนอืจาก 
การสนองงานในการศึกษาพระพุทธศาสนาแลว  จากแนวคิดและทรรศนะในการรกัษาพระธรรมวินยัให 
บริสุทธิอ์ยางยิ่งนี้  จึงจะเห็นบทบาทของทานในเหตุการณท่ีสําคัญๆไมวากรณีพระภิกษุสงฆประพฤติไมดี 
ท่ัวไป  เชน   กรณีพระยนัตระ  กรณีอสิระมุนี  กรณีสนัติอโศก  กรณีธรรมกาย  กรณีพระมโน 
เมตตานนฺโท เปนตน 
สรุป  อภิปรายผล  และขอเสนอแนะ 

ในการศึกษาถึงทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) ท่ีมีตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุค 
ปจจุบันนั้น  ผูวิจัยไดศึกษาถึงองครวมท่ีจะชวยใหเขาใจในภาพรวมในการนําเสนอทรรศนะตอวิถีการ 
ดําเนินชีวิตในยคุปจจุบันของพระธรรมปฎก  นั่นคือ    การศกึษาทั้งในแงของการท่ีมีผูศกึษาถึงพระ
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ธรรมปฎก  การศึกษาถงึภูมิหลังและบริบททางสังคมและวัฒนธรรมของทาน  และศึกษาถึงทรรศนะท่ีมี 
ตอโลกสมัยใหม  รวมท้ังผลกระทบท่ีมีตอโลกสมัยปจจุบันนี้ดวย  ผลการวิจัยสรุปไดดังนี้ 

การศึกษาถึงพระธรรมปฎกและผลงาน 
ในสังคมปจจุบัน  พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) นับเปนพระมหาเถระผูเปนนักปราชญที่ 

สําคัญของไทยและของโลก  ท่ีมีแนวคิดและทรรศนะท่ีสามารถตอบสนองและเสนอทางออกตอสงัคมใน 
โลกยุคใหมไดอยางเหมาะสม  ทรรศนะและผลงานของทานจึงมีผูศึกษาอยางมากมาย  ซึ่งสามารถแบงงาน 
ศึกษาเกีย่วกับพระธรรมปฎกไดเปน  3  ประเภทใหญ ๆ ดวยกนั  คือ 

1.  ผลงานศกึษาเกี่ยวกับชีวิตและการงาน  เปนงานทีศ่ึกษาวิจัยเกีย่วกับชีวประวัติของทาน 
ในแงมุมตางๆ   โดยเฉพาะอยางยิ่งการสะทอนใหเห็นปฏิปทาของทานในการดาํเนนิชีวิต  ในการทํางาน 
และในการแสดงออกตอบุคคลและสังคม  ซึ่งเปนลักษณะเดน  เปนท่ีตั้งแหงความเลื่อมใสศรัทธาของผูท่ี 
ไดพบเห็น   นอกจากนี้ งานกลุมนีย้ังมีลกัษณะสําคญัตรงที่จะเนนถึงศักยภาพของทานในการสรางสรรค 
ผลงานทางดานวชิาการ  จนมีลักษณะท่ีเปนเลศิในดานนี้  ผลงานการศึกษาในดานนี้  จึงเปนเครื่องสะทอน 
ใหเห็นถึงวิถีดําเนินชีวิตของทานท่ีไมแยกออกจากการทํางาน  ไมแยกออกจากการคิด  หากแตทานได 
บูรณาการท้ังความคิด  การงาน  และวิถชีีวิตเปนอนัหนึ่งอนัเดยีวกัน  งานดานนี้  จึงไมควรเปนงานที่ถูก 
มองแตเพยีงวา  เปนการยกยองหรือสรรเสริญทาน  หากแตควรถูกมองวา   เปนงานทีส่ะทอนถึงวถิีชีวิตท่ีมี 
บูรณาการและมีดุลยภาพ  อันเปนแบบอยางที่ดีงาม 

2.  ผลงานศกึษาบทบาทและความคิด  งานศึกษาในกลุมนี้  เปนงานท่ีนักวิชาการเริ่มท่ีจะ 
ศึกษาถึงผลกระทบของความคิดและบทบาทของพระธรรมปฎกที่มีตอสังคม  ในดานตางๆ  ไมวาจะเปน 
แนวคิดและบทบาททางดานการศกึษา  การพัฒนามนุษย  การพัฒนาสงัคม  การพัฒนาสิง่แวดลอม 
รวมท้ังบทบาททางดานเศรษฐศาสตร  การเมือง และอืน่ๆ เปนตน ซึ่งสะทอนใหเห็นวา  สังคมในยคุ 
ปจจุบันเริ่มจะหาคําตอบจากทรรศนะทางพระพุทธศาสนาท่ีแสดงผานแนวคิดและทรรศนะของพระธรรม 
ปฎกมากยิ่งขึ้น  นอกจากจะมีการศึกษาถึงแนวคิดและบทบาทโดยตรงแลว  ยังมีการศกึษาในลักษณะ 
เปรยีบเทียบกับนักวิชาการอื่นๆ  ท้ังของไทยและตางประเทศอกีดวย 

3.  ผลงานประยกุตแนวคิดในเชิงวิชาการ  เปนงานท่ีผูเชีย่วชาญและสนใจในวิชาการอื่นๆ 
ใหความสําคัญในการนาํเอาแนวคิดและทรรศนะของทานไปประยุกตใชกับศาสตรท่ีตนเองมีความ 
เชีย่วชาญและชํานาญ     จนกลายเปนแนวคิดใหมท่ีสามารถนาํเสนอทางออก   หรือคําตอบใหกับสังคมใน 
ยุคปจจุบันไดอยางเหมาะสม  ผลงานในลักษณะนี้จึงมีความนาสนใจ  เชน เศรษฐศาสตรตามแนวพุทธ 
การพฒันาการเรยีนรูตามแนวพุทธศาสตร  หลักการบูรณาการ       ทางการศึกษาตามนยัแหงพุทธธรรม 
เปนตน 

การอธิบายและตีความหลักพุทธธรรมของพระธรรมปฎก 
พระธรรมปฎก ในฐานะเปนพระนักปราชญที่ไดรับการยอมรบัในฐานะตางๆ มากทีสุ่ด   ใน 

ปจจุบัน  โดยเฉพาะอยางยิ่งในฐานะนักปราชญทางดานพระพทุธศาสนา    ท่ีมีความรอบรูในหลักพุทธ



16 

ธรรมอยางแตกฉานและลึกซึ้ง  ในขณะเดยีวกัน  ก็สามารถวเิคราะหเหตุการณในสังคมปจจุบันไดอยางถึง 
แกน และสามารถเชื่อมโยงหลักพุทธธรรมและนําเอาพุทธวิธีมาเปนหลักประยุกตใชในการมองและ 
แกปญหาตางๆ  ในสังคมปจจุบันนี้ได    ซึ่งผลการวิจัยพบวา  พระธรรมปฎกมีสถานภาพเปนพระนักคิด 
ชาวพุทธสาํหรับโลกสมัยใหม  ท่ีสามารถอธิบายและนําเสนอทรรศนะตอสมยัปจจุบันนี้ไดอยางเหมาะสม 
และสอดคลองกับกระแสความเปลี่ยนเปลีย่นท่ีเกิดขึ้น  ท้ังนี้การนําเสนอทรรศนะของทานตอประเดน็ 
ตางๆ  นั้น  ทานจะใชวิธีการอธิบายมากกวาการตีความ  กลาวคือ  ทานจะอธิบายโดยอิงอาศยัหลักพุทธ 
ธรรมเทาท่ีปรากฏอยูในพระไตรปฎกเทานัน้        และจะใชอรรถกถาเปนเครื่องมือชวยอธิบายใหชัดเจน 
มากยิ่งขึ้น  การอธิบายของทานจึงเปนไปภายใตกรอบของแนวคิดของพระพุทธศาสนาเถรวาทอยาง 
เครงครัด  ทานจึงมีลกัษณะเปนตัวแทนของพระสงฆเถรวาท       หรือกลาวอีกนยัหนึ่งก็คอื  ทานเปนพระ 
อรรถกถาจารยรวมสมัยนัน่เอง 

การท่ีทานเปนพระนกัปราชญ  ผูมีความรอบรูและความเชีย่วชาญในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
นี่เอง  นําเสนอทรรศนะตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบันไดอยางรอบดาน  ครอบคลุมมิติท้ังทางดาน 
บุคคล  ธรรมชาติแวดลอม  และสังคม         โดยการอธิบายโยงไปถึงแนวคิดในเรื่องพระรัตนตรยั คือ พระ 
พุทธ  เปนตัวแทนของมนษุย  พระธรรม  เปนตัวแทนของธรรมชาติ  และพระสงฆเปนตัวแทนของสังคม 
และในสวนของมนุษยเอง  ก็เนนองคประกอบท่ีครบถวนท้ังทางดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  ซึง่ 
ทุกองคประกอบลวนเชือ่มโยงและอิงอาศยักันและกัน    เม่ือวิเคราะหถึง วิถีการดําเนินชีวิตในยคุปจจุบันนี้ 
ทานจึงเห็นวา  อารยธรรมในยุคปจจุบัน  เปนอารยธรรมท่ีถูกครอบงําโดยอารยธรรมตะวันตก  ท่ีมีรากฐาน 
ความคิดท่ีผิดพลาด  ในการท่ีมองมนุษยวา  เปนสิ่งพิเศษทีส่ามารถเปนเจาของ  เอาชนะ  และสามารถเขา 
ไปจัดการธรรมชาตแิวดลอม  เพื่อตอบสนองความตองการของตนเองได  จนเกิดเปนสังคมอุตสาหกรรมท่ี 
มุงพิชิตธรรมชาติแวดลอม  แนวความคิดดังกลาว  จึงสงผลกระทบตอสงัคมของมนษุยในทุกๆ  ดาน 
ดังนั้น    ทานจึงนําเสนอทรรศนะเพือ่จะแกไขปญหาดังกลาว  จากมุมมองของพระพุทธศาสนา  โดยหันมา 
มุงเนนในการพฒันามนษุยท่ีจะมีศักยภาพในการท่ีจะอยูรวมกนัอยางมีสันตสิุข   ระวางมนุษย  ธรรมชาติ 
แวดลอม  และสังคม  โดยมนุษยจะตองเปลี่ยนทาทีใหมท้ังทางดานพฤติกรรม  ทางดานจิตใจ  และ 
ทางดานสติปญญา 

อิทธิพลและผลกระทบที่มีตอโลกสมัยใหม 
แนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก ในการนําเสนอทางออกในสงัคมยุคปจจุบัน  โดยมี 

พื้นฐานมาจากพระพุทธศาสนาที่มองสรรพสิ่งอยางเชื่อมโยง   อิงอาศัยกันและกัน  จึงเปนแนวคิดท่ีมี 
ผลกระทบตอโลกสมัยใหม  เพราะในโลกยุคปจจุบันนี้  ทุกอยางถูกมองแบบแบงแยก  ถูกมองเปนสวน ๆ 
ไมอิงอาศยัสัมพันธกันและกัน    นักวิชาการสวนหนึ่งจึงไดตระหนักถงึความผิดพลาดดังกลาวเชนเดียวกนั 
และไดกลับมาศึกษาพระพุทธศาสนา  โดยสวนหนึง่ผานแนวคดิและทรรศนะของพระธรรมปฎกนั่นเอง 
การยอมรับแนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก  จึงมีท้ังในระดับบุคคลและในระดับสถาบัน  ซึ่ง 
นับวันจะมีจํานวนเพิ่มมากขึน้และขยายออกไปในทุกแวดวง     ไมวาจะเปนแวดวงของคณะสงฆหรือ
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พระพุทธศาสนาเอง   การศึกษา  เศรษฐศาสตร  สิ่งแวดลอม  หรือแมแตวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี เปน 
ตน  ซึ่งอิทธิพลและผลกระทบของแนวคิดและทรรศนะดงักลาวของทานนัน้  ก็คือ การยอมรับในหมู 
นักวิชาการ  ประชาชนท่ัวไป  และการนําไปประยุกตใชในแวดวงตางๆ   ท่ีกําลังเพิ่มมากขึ้นในปจจุบัน 
อภิปรายผล 

พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  เปนพระนักปราชญที่ไดรบัการยอมรับในแวดวงวิชาการ 
อยางกวางขวาง  ทานไดเติบโตและใชชีวิต     รวมท้ังไดรับการศึกษาภายใตบริบทของครอบครัวท่ีและ 
สถาบันสงฆท่ีผูกพนักับพระพุทธศาสนาเถรวาทมาโดยตลอด       บริบทดังกลาวนั้น  จึงมีอิทธิพลอยาง 
มากตอแนวคิดและการนําเสนอทรรศนะของทาน  ทําใหทานไดใชความรูความสามารถทางดานสติปญญา 
ตามแนวคิดของพระพุทธศาสนาเถรวาท  ในการเชื่อมโยงหลักพุทธธรรมเขากับชีวิตและโลกสมัยใหมได 
อยางเหมาะสม  และการนําเสนอแนวคิดและทรรศนะดงักลาวนั้น  ก็อาศยัแตเพียงการอธิบายตามของ 
พระพุทธศาสนาเถรวาทเทานัน้เอง  ไมจําเปนตองอาศยัศาสตรหรือแนวคิดอื่นมาเปนเครื่องชวยอธิบาย 
หรือตีความ  จะอาศัยก็เพยีงแตความเพียรพยายามในการเขาถึงหลักคําสอนในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
ความซื่อตรงตอพระไตรปฎก  และอาศยัศกัยภาพในการท่ีจะเขาใจโลกสมัยใหมเทานั้น  ซึง่ทานไดแสดง 
ใหเห็นแลววา  ศักยภาพดังกลาวเปนสิง่ที่พัฒนาได    ดังจะเห็นไดจากผลงานของทานท่ีเปนท่ียอมรับอยาง 
กวางขวาง  คือ “พุทธธรรม”  อันถือไดวาเปน “เพชรน้ําเอก” อันทรงคณุคายิ่ง  ผลงานอนัทรงคุณคานี้มิใช 
เครือ่งสะทอนสติปญญาของทานแตเพียงอยางเดียวเทานั้น  หากแตยงัเปนเครือ่งแสดงใหเห็นถึงวริิยภาพ 
อันหาท่ีสุดมิไดของทานในการสรางสรรคผลงานขึ้นมาอีกดวย  ดังนั้น  พระธรรมปฎกจึงไมเพียงแตเปน 
นักคิด  นักวิชาการหรือนกัการศาสนาท่ีมุงแตนําเสนอแนวคิดและทรรศนะตอประเด็นตางๆ  เทานัน้ 
หากแตทานไดฝกฝนและพัฒนาตนเอง  จนสิ่งที่ทานคิดและนําเสนอเปนชีวิตของทาน       และชีวิตของ 
ทานเองก็ไดเปนตัวอยางทีเ่ปนรูปธรรมกับสิ่งที่ทานนําเสนอ  โดยนัยนี้        จึงอาจถือไดวา  ทานเปน 
ตัวแทนแหงธรรม  ตัวแทนแหงสงฆ  และตัวแทนแหงมนุษยท่ีไดฝกฝนพฒันาตนเองอยางเต็มตาม 
ศักยภาพของมนุษยท่ีจะพึงพัฒนาได       ท่ีถือไดวาเปนแบบอยางแหงการดําเนินชีวิตของมนุษยโดยท่ัวไป 

แนวคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอโลกสมัยใหม  ท่ีทานนําเสนอผานแนวคิดและทรรศนะ 
และผานวถิีชีวิตของทานเอง  จึงเปนแนวทางในการดําเนินชีวิตท่ีเหมาะสมกับยุคปจจุบันเปนอยางยิ่ง  นั่น 
คือ วิถีการดาํเนนิชีวิตตามหลักทางสายกลาง  หรือหลักมัชฌิมาปฏิปทา  ไมเบียดเบยีนชีวิต  ธรรมชาติ 
และสังคม  และเปนวถิีการดําเนินชีวิตท่ีไดดุลยภาพ   การท่ีมนษุยจะกาวไปในวิถแีหงการดําเนินชีวิตตาม 
หลักทางสายกลางไดอยางถกูตองไดนั้น ตองเปนไปโดยผานกระบวนการแหงการศึกษาตามหลักของ 
ไตรสิกขาหรือหลักการฝกฝนตนเอง ท้ังในดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  โดยเชื่อมโยงประสาน 
องคประกอบแหงระบบบูรณาการของสรรพสิ่งเขาดวยกนั  คือ มนุษย  ธรรมชาติ  และสงัคมหรือชุมชน 
เม่ือสามารถบรูณาการไดดังนี้แลว  ก็จะสามารถสรางสรรคอารยธรรมท่ียัง่ยืนขึ้นมาได 
ขอเสนอแนะ 

ในการศึกษาวิจัยถงึแนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกในครั้งนี้  ผูวิจัยมีขอเสนอแนะดังนี้
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แนวคิดเชิงหลักการ 
ในเชงิหลักการนัน้  เปนสิ่งท่ีนาสนใจวา  การพัฒนาสังคมยุคปจจุบัน  ท่ีไดรับอิทธิพลมาจาก 

ประเทศตะวันตกนัน้ เปนการพัฒนาที่กอใหเกิดปญหาใหกับมนุษย  ธรรมชาติ  และสังคมเปนอยางมาก 
ดังจะเห็นไดจากความเปลี่ยนแปลงในปจจุบันท่ีเกิดขึ้น  การแกไขปญหาท่ีเกิดจากการพัฒนาดังกลาวนั้น 
แมจะมีนักวิชาการและผูรับผิดชอบนําเสนอแนวคิดและทรรศนะเพือ่เปนแนวทางในการแกไข  แตก็ดู 
เหมือนวา  จะไมประสบความสําเร็จเทาท่ีควร  เพราะไมสามารถแกไขลงไปไดท่ีรากฐานแหงความคิด 
ดังนั้น  การศึกษาพระพุทธศาสนาและนําเอาทรรศนะทางพระพุทธศาสนาในฐานะแหลงภูมิปญญาดั้งเดิม 
ท่ีสําคัญท่ีสุดแหลงหนึง่ของมนุษยชาติมาเปนเครือ่งมือในการแกไข  ปรับปรุงและพฒันาสังคมยคุปจจุบัน 
นาจะเปนทางออกอยางหนึง่  ดังท่ีพระธรรมปฎกไดพยายามแสดงใหเห็นแลววา    พระพุทธศาสนามี 
ศักยภาพในการท่ีสรางสรรคอารยธรรมในยุคปจจุบันนีไ้ด โดยนัยนี้   จึงควรมีการสงเสริมและสนับสนุน 
การศึกษาพระพุทธศาสนาทั้งในแงของศาสนธรรมและสถาบนั  เพื่อเปนทางออกใหกับสังคมยุคปจจุบัน 

การนําไปประยุกตใช 
แนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่ไดนําเสนอตอยุคสมยัปจจุบันนั้น  สามารถนําไป 

ประยุกตใชในการดําเนินชีวิตไดท้ังในระดับบุคคล  และในระดับสถาบัน  โดยในระดับบุคคลนั้น 
สามารถประยกุตใชในการพฒันาพฤตกิรรม  จิตใจ  และสติปญญา   และในระดับสถาบันนั้น  ก็สามารถที่ 
จะพัฒนาโดยเชื่อมโยงบุคคลเขากับธรรมชาติแวดลอม  และสงัคมไดอยางเหมาะสม  การนําไป 
ประยุกตใชดงักลาวนี้  อาจจะดําเนินการอยางเปนรูปธรรม เชน การจัดต้ังชุมชนท่ีมีวิถี การดําเนินชีวิตตาม 
แบบพุทธ  การจัดต้ังสถาบันตางๆ  แบบพุทธ เชน โรงเรยีนวิถพีุทธ  พรรคการเมืองแบบพุทธ  ระบบ 
เศรษฐกิจแบบพุทธเปนตน  นอกจากนี้นาจะไดมีการจัดต้ังกลุมท่ีศึกษาแนวคิดและบทบาทของทาน 
โดยตรง  เพื่อทําหนาท่ีในการสืบตอแนวคิดและผลงานของทาน  ตลอดจนการเผยแพรความคิดของทาน 
ใหกวางขวางออกไป 

การศึกษาวิจัยตอไป 
ควรมีการศึกษาวิจัยแนวความคิดและทรรศนะอืน่ ๆ ของพระธรรมปฎกในแนวลึกใหมากขึ้น 

เชน แนวคิดหรอืทรรศนะเกีย่วกับการทําแทง  การโคลนนิง่  เกีย่วกับการเมืองการปกครองเกีย่วกับ 
ประชาธิปไตย  หรืออาจจะศึกษาในเชิงเปรยีบเทียบกับทรรศนะของนักวชิาการท่ีสําคัญกไ็ดซึ่งการศึกษา 
ดังกลาว  นอกจากจะชวยใหเห็นทรรศนะของทานอยางชัดเจนแลว  ยังจะชวยในการนําเอาทรรศนะ 
ดังกลาวมาใชในการพัฒนาชีวิตและสังคมในยุคปจจุบันไดอีกดวย 
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