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การศึกษาเรื่องทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) ตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุค 

ปจจุบัน  ซึ่งเปนการวิจัยเชิงเอกสาร มีจุดมุงหมายเพื่อศึกษาถึงความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มี 
ตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบัน  รวมท้ังศกึษาถงึผลกระทบของความคิดท่ีมีตอโลกสมัยใหม 

พระธรรมปฎกเห็นวา  วิถีการดําเนินชีวิตของบุคคลในปจจุบัน  อยูภายใตยุคโลกาภิวัตนท่ีได 
สรางสภาพการณใหมๆ  ใหกับบุคคลและสังคมอยางไมเคยปรากฏมากอน  ซึ่งมนุษยไมไดเผชญิหนากับ 
ปญหาอันเนื่องมาจากกระแสโลกาภิวัตน  อันเปนเรือ่งของยคุสมัยเทานั้น หากแตยังเผชิญกับปญหารนุแรง 
ท่ีเปนพื้นฐานของปญหาท้ังหมด คือ รากฐานความคิดหรือกระบวนทัศนท่ีผิดพลาด(มิจฉาทิฏฐิ)  ซึ่ง 
ครอบงาํอารยธรรมของมนษุยในปจจุบัน 3 ประการ คือ  การมองเพือ่นมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติ 
โดยมีฐานะเปนเจาของผูสามารถครอบครองและพชิิตธรรมชาติได    การมองเพือ่นมนุษยแบบแบงแยก 
และการมองจุดมุงหมายชีวิตของมนษุยวา  จะมีความสุขไดก็ตอเม่ือมีวัตถุเสพบําเรอ  ทานจึงนําเสนอ 
กระบวนทัศนแบบพุทธ   อันมีสาระสําคัญอยูบนพืน้ฐานที่วา  สรรพสิง่ลวนเชือ่มโยงองิอาศัยกันและกนั 
โดยตางเปนเหตุปจจัยเกือ้หนุนกนัและกัน   ซึ่งจะสรางสรรคความผสมกลมกลืน    และสรางดุลยภาพแหง 
ชีวิตของบุคคลทั้งในดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  ในขณะเดียวกันก็จะเชื่อมโยงชีวิตเขากับ 
ธรรมชาตแิวดลอมและสังคมอยางยั่งยืน 
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. 
ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

กระบวนการท่ีสังคมไทยกาวเขาสูความเปนสังคมสมัยใหม ตามแบบอยางตะวันตก  ซึง่เริ่มมา 
ตั้งแตสมัยกรงุรัตนโกสินทรตอนตน  และไดทวีความเขมขนมากยิ่งขึน้ตั้งแตชวงป พุทธศักราช 2500 เปน 
ตนมา  ไดสงผลกระทบตอการเปลีย่นแปลงทางสังคมและวัฒนธรรมไทยเปนอยางมาก  โดยเฉพาะอยางยิ่ง 
ตอสถาบันพระพุทธศาสนา ในฐานะเปนสถาบันหลักที่ทําหนาท่ีในการกาํหนดโลกทัศนและคณุคาใหกับ 
สังคมไทยมาชานาน      ผลแหงความเจริญสมัยใหมทําใหสถาบันสงฆสญูเสียบทบาทแหงการเปนผูนํา 
ทางจิตวิญญาณและสูญเสียการเปนผูนําทางคุณคา ในขณะเดยีวกันก็กอใหเกิดกระแสการปฏิรูป 
พระพุทธศาสนาขึน้ในหลายแนวทาง     เพื่อฟนฟูบทบาทของพระพุทธศาสนาใหมีความสําคญัตอสังคม 
โดยเกิดมีขบวนการทางพระพุทธศาสนาที่ตีความพุทธธรรมตอบสนองตอความเจริญสมัยใหมอยาง 
มากมาย  ชนิดท่ีไมมียุคใดในประวัติศาสตรไทยท่ีจะมีขบวนการตาง ๆ จํานวนมากเทายุคปจจุบัน 
(อภิญญา  เฟองฟสูกุล 2541 : 4)  ขบวนการตาง ๆ เหลานี้นอกจากจะสามารถตอบสนองความตองการ 
ของผูคนในยคุปจจุบัน ท่ีมีทางเลือกมากยิ่งขึ้นแลว  สวนหนึ่งยงันําไปสูปญหาในการอธิบายและตีความ 
พุทธธรรมดวยวา  การอธิบายและตีความพุทธธรรมดังกลาวนัน้  สอดคลองกับหลักพุทธธรรมท่ีแทจรงิ 
มากนอยแคไหนเพยีงไรอกีดวย 

ในบรรดากลุมและขบวนการทางพระพุทธศาสนา ท่ีเกิดขึน้ในสังคมสมยัใหมเปนจํานวนมากนัน้ 
พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  นับเปนพระภิกษุสงฆอกีรูปหนึ่งที่มีความคิดและบทบาทในฐานะ 
นักคิดชาวพุทธในปจจุบัน    ท่ีไดรับการยอมรับและวิพากษวิจารณมากที่สุดท้ังในประเทศและ 
ตางประเทศวา เปนพระภกิษสุงฆสมัยใหม (modern monk) ในประวัตศิาสตรพระพุทธศาสนาของไทย ท่ี 
สามารถเชื่อมโยงพุทธธรรมและพุทธวิธีมาประยุกตใชกับชีวิตและสังคมในโลกสมัยใหมไดอยางมีคุณคา 
และเหมาะสม           โดยการเสนอแนวความคิดและทางออกในการแกไขปญหาในบริบทสังคมยุค 
โลกาภิวัตนอยางเปนระบบ สืบตอจากสมเด็จพระมหาสมณเจา   กรมพระยาวชริญาณวโรรสและพุทธทาส 
ภิกขุ (Olson 1995 : 14 – 15) โดยทานเปนพระภิกษุสงฆท่ีเปนนักวิชาการผูทรงความรูทางโลกและทาง 
พระพุทธศาสนาอยางกวางขวางลึกซึ้ง   มีผลงานดานงานเขยีนและการบรรยายเปนท่ียอมรับท้ังภายในและ 
ตางประเทศ  ท้ังนี้มิใชเพราะทานจะมีทรรศนะและมีการตีความคําสอนทางพระพุทธศาสนาประยกุตเขา 
กับวิชาการสมยัใหม  ไดอยางเหมาะสมเทานั้น  หากแตรูปแบบวิธีการศึกษาและวิธีการนาํเสนอของทาน 
ยังเปนระบบตามหลักวิชาการสมัยใหมอกีดวย  ทานจึงเปนพระนักวชิาการ (a scholar monk) รูปแรกท่ีมี 
การอางองิงานอยางเปนระบบและอยางทั่วถงึ (Jackson 1990 : 138) ผลงานของทานจึงไดรับการพิจารณา
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วา เปนงานของนักวชิาการและเพือ่นักวชิาการโดยแท (ปรชีา ชางขวญัยืน 2535 : 57)  ในขณะเดยีวกัน 
ทานเองกลับมีสถานภาพเปนพระภกิษุนกัปฎิรูปตามแนวจารีตนิยม  ท่ีมีแนวทางในการอธิบายและตีความ 
คําสอนทางพระพุทธศาสนา ท่ีอิงอาศยัจารีตประเพณีและพยายามรักษาคําอธิบายตามตัวอักษรของพระ 
ไตร-ปฎกเปนหลัก  (ภัทรพร  สริิกาญจน 2532 : 6)  ผลงานของทานจึงเปนท่ียอมรับอยางกวางขวางในหมู 
นักวิชาการและคนรุนใหม    ดังจะเห็นไดวา  มีผูสนใจและนักวิชาการไดศึกษาผลงานของทาน แลวนําไป 
ประยุกตใชในการศกึษาและคนควาวิจัยโดยตรงเปนจํานวนมาก      แตยังขาดการศึกษาถึงความคิด 
พัฒนาการทางความคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอโลกสมัยใหมอยางจรงิจัง 

ในกระบวนการกาวไปสูความทันสมัย(modernity) ในโลกปจจุบันนี้นั้น การตอบคําถามถึง 
แนวคิดและหลักพุทธธรรมวาจะสามารถตอบสนอง  และเสนอทางออกตอสังคมในโลกยุคใหมไดอยางไร 
จึงเปนประเดน็สําคญั  การศึกษาถึงความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  ใน 
ฐานะเปนนกัคิดชาวพุทธที่มีบทบาทตอโลกสมัยใหมอยางลึกซึ้งนั้น     นอกจากจะเปนการอธิบายถึงปจจัย 
ทางบริบทสังคมท่ีมีผลตอการกอรูปความคิดและทรรศนะของพระสงฆไทยรูปหนึง่แลว  ยงัจะเปนการ 
ชวยตอบคาํถามถงึบทบาทของพระพุทธศาสนาในโลกสมัยใหมดวยวา  จะยังทรงคณุคาตอสังคมรวมสมัย 
ไดมากนอยเพยีงใดอีกดวย 
วัตถุประสงคของการวจิัย 

การศึกษาวิจัยครั้งนี้  มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาถงึความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอ 
โลกสมัยใหม  รวมท้ังการการอธิบายและตีความคําสอนทางพระพุทธศาสนาตอโลกสมัยใหม  โดยเนน 
ประเด็นดังนี้

1.  เพื่อศึกษาบริบท(context) ทางสังคมและวัฒนธรรมท่ีมีตอความคิดและการสราง สรรค 
ผลงานของพระธรรมปฎก 

2.  เพื่อศึกษาลักษณะการอธิบายและการตคีวามหลักพุทธธรรมของพระธรรมปฎกที่มีตอโลก 
สมัยใหม 

3.  เพื่อศึกษาพฒันาการทางความคิดของพระธรรมปฎกและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอ 
โลกสมัยใหม 

4.  เพื่อศึกษาถึงผลกระทบของความคิดและและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่มีตอสังคมโลก 
สมัยใหม 

วิธีการดาํเนินการวจิัย 
งานวิจัยชิ้นนี้  เปนงานวิจัยเชงิเอกสาร (documentary research)  มุงเนนศกึษาวิเคราะหปจจัยท่ี 

มีผลตอความคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต)  ท่ีปรากฏในวรรณกรรมของทาน 
และมุงศึกษาวิเคราะหถึงพฒันาการทางความคิดและผลกระทบของความคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอ 
วิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบัน  โดยการศกึษาและวิเคราะหเอกสาร  พรอมท้ังสัมภาษณนักวชิาการ 
ทางดานพระพุทธศาสนา
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ผลการวิจัย 
พระธรรมปฎกไดแสดงทรรศนะท่ีมีตอวิถีการดําเนินชีวิตในแงมุมตางๆ  อยางมากมาย  อยางไรก็ 

ตาม    ทานมักจะเริ่มดวยการแสดงและชี้ใหเห็นถึงปญหาของมนุษยในปจจุบัน  ซึ่งมีผลกระทบตอวิถกีาร 
ดําเนินชีวิต  ในท่ีนี้จึงจะนําเสนอทรรศนะของทานท่ีมีตอมนุษย  ธรรมชาติแวดลอม  และสังคม  ซึ่งจะเนน 
สังคมไทยเปนหลกั  ทรรศนะเหลานี้  ก็คือ  ทรรศนะท่ีทานมองวา  มนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิตในสังคม 
ปจจุบันอยางไร 

1.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกตอมนษุย 
ดานมนุษยหรือชีวิต  มนุษยในยุคปจจุบัน  แมจะมีเครื่องอํานวยความสะดวกตางๆ อยางมากมาย 

เพราะอาศยัอยูในยุคที่วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมีความเจริญกาวหนา  แตมนุษยตองเผชิญกับปญหา 
ตางๆ  ท้ังทางดานรางกาย  และจิตใจ  โดยดานกายนั้น  แมปจจุบันจะมีการแพทยท่ีเจริญกาวหนา  แต 
มนุษยตองเผชญิกับโรครายแรงตางๆ  อยางมากมาย  และโรคภัยไขเจ็บอันเกิดจากธรรมชาตแิวดลอมเสยี 
เกิดจากสารเคมี เกิดจากสภาพจิตท่ีเสื่อมโทรมและเกิดจากความวิปริตทางสังคม เชน ความผิดเพีย้นทาง 
ศีลธรรมและวัฒนธรรม เปนตน   สวนในทางดานจิตใจนั้น  แมวาในปจจุบัน  จะมีวัตถุพรั่งพรอม  แต 
มนุษยกไ็มมีความสุข  มนุษยเกิดความเครียดและความวาเหว  แปลกแยก มีความเรารอนกระวนกระวาย 
จนเกิดโรคจิตและการฆาตัวตายสงูขึ้น  รวมท้ังนําไปสูโรคภัยไขเจ็บตางๆ  เชน โรคหัวใจ  เปนตน 

พระธรรมปฎกวิเคราะหปญหาของมนษุยชาติ ท่ีเปนผลมาจากความขัดแยงภายในจิตใจวาเม่ือ 
มนุษยปลอยใจใหความอยากไดผลประโยชนทางวัตถเุขาครอบงํา มนุษยจะมองเพือ่นมนษุยเปนปฎิปกษ 
และมองธรรมชาติแวดลอมเปนวัตถุท่ีจะเอาผลประโยชน โดยเฉพาะเม่ือมนุษยเชื่อวา ความสุขที่แทจะ 
เกิดขึ้นไดดวยการบํารุงบําเรอความสุขทางเนื้อหนัง มนุษยจึงไดพัฒนาวิถชีีวิตแบบวัตถุนยิมสุดโตงขึ้นทํา 
ใหการแขงขันและการบรโิภคกลายเปนแบบแผนของชีวิต มนุษยจึงกลาย เปนนักบริโภคผูอุทิศตัวใหกับ 
วิถีชีวิตแหงการแขงขนัเพือ่การบรโิภค และการแขงขันทําใหมนุษยตกอยูในสภาพของสงครามเย็นอยาง 
ถาวรกับเพื่อนมนษุย และทําใหเกิดปญหากับสภาพแวดลอม เม่ือมนุษยไมมีความสุขภายในก็พยายามหา 
ความสุขจากภายนอก โดยการเสพสิ่งบําเรอความสขุทางเนื้อหนัง เมื่อไมมีสนัติภาพและความม่ันคง 
ภายในจิตใจ มนุษยก็พยายามสรางขึน้ดวยการบังคับควบคุมกดขี่ครอบงาํผูอื่น ทําใหเกิดการแบงแยกเชือ่ 
ชาติผิวพวกและเผาพันธุจึงทําใหความขัดแยงทวีความรุนแรงขึน้  นี้เปนสภาพสังคมท่ีเปนผลมาจากความ 
ขัดแยงภายในจิตใจของมนุษย นอกจาก นี้พระธรรมปฎกยังไดวิเคราะหวาปญหาของสงัคมมนุษยเกิดจาก 
กิเลสสามประการ (พระธรรมปฎก 2540 ข : 18-20) คือ 

1.  ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึง่เปนลักษณะปญหาสําคัญ 
ในปจจุบันท่ีทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลกัดันใหคนมีสภาพจิตท่ีแสวงหาผลประโยชน  ใชระบบ 
แขงขัน  ระบบทุนนยิม ระบบวัตถุนยิม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คน 
ในยุคปจจุบัน  จึงตองมุงหาผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพใหมากที่สุดไมวา จะดวยวิธกีารใด ๆ ก็ตาม 

2.  มานะ  ความตองการอํานาจหรอืความยิ่งใหญในดานตาง ๆ
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3.  ทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มอง 
วา  สิ่งท่ีตัวเองเห็นหรอืยึดถอืเทานั้นเปนจริง  ถูกตอง 

ตามทรรศนะของพระธรรมปฎก ทิฎฐิ  คือความยึดม่ันหรอืความเห็นผิดนีเ้ปนตัวสนับสนุนให 
ความโลภและความโกรธของมนุษย  กออันตรายแกสังคมมนษุยอยางยาวนานและแกไดยากทานไดสรุป 
ความเห็นผิดสําคัญ  ท่ีครอบงําอารยธรรมของมนษุยสมัยปจจุบันเปน  3 ประการ (พระธรรมปฎก 2540 ข 
: 20) คือ 

1.  การมองมนุษยแยกตัวตางหากจากธรรมชาติ  โดยเห็นวามนุษยมีฐานะท่ีจะเขาไปครอบครอง 
เปนเจาของและพชิิตจัดการกับธรรมชาตไิดตามความปรารถนาของตน 

2.  การมองเพื่อนมนุษยไมเปนเพื่อนมนุษย ไมมองมนษุยในความมีภาวะท่ีรวมกัน แตมองให 
เกิดความแตกแยกและแตกตาง 

3.  การมองความสุข วาความสุขเกิดจากการมีวัตถุบํารุงบาํเรอตนพรั่งพรอม โดยเห็นวามนษุย 
จะมีความสุขไดเม่ือมีวัตถุเสพบํารุงบําเรอมากที่สุด 

ความเขาใจผิดท้ังสามประการนีเ้ปนตัวกําหนดวิถสีังคมของมนุษยชาติปจจุบัน ทําใหมนุษยเกิด 
ปญหาตาง  ๆ ท้ังตัวมนุษยกับมนุษยเอง มนุษยกับสังคมและมนุษยกับธรรมชาติแวดลอม 

นอกจากนีแ้ลว  ยังมีสิ่งท่ีมีอิทธิพลตอวิถีการดําเนินชีวิตของมนุษยเปนอยางมากอีกประการหนึง่ 
ท่ีทานเห็นวา มีอิทธิพลตอยุคสมัย  นั่นคือ เทคโนโลยี  ซึ่งทานเห็นวา  เทคโนโลยนีาจะเปนระบบอกีระบบ 
หนึ่งที่มีอิทธิพลตอมนษุยในโลกปจจุบันนี้  โดยทานจัดเขาในองคประกอบท่ีเปนสวนมนุษย   เพราะทาน 
เห็นวา  เทคโนโลยี  ก็คือสวนขยายแหงศักยภาพทางกายของมนุษย  หรือเปนเครื่องมือขยายพสิัยแหง 
อินทรยีของมนุษย  เปนสวนขยายหรือ extension  ของศกัยภาพดานกายของมนษุย  ซึ่งไปเขาคูกับสวน 
ขยายหรือ  extension  แหงศักยภาพดานจิตของมนุษย  ดานจิตของมนุษยเม่ือขยายศักยภาพออกไปมันจะ 
เปนอภญิญา  ดานกายเม่ือขยายศกัยภาพออกไปกเ็ปนเทคโนโลยี  ในปจจุบัน  เทคโนโลยีจึงเปน 
สภาพแวดลอมอีกแบบหนึ่ง  ตางหากจากสภาพแวดลอมทางธรรมชาติ  ท่ีมีบทบาทตอวิถีการดําเนินชีวิต 
ของมนุษย  และมีสวนตอการพฒันามนษุยใหเขมแข็งหรือออนแอกไ็ด  ขึ้นอยูกับทาทีของมนุษยท่ีมีตอ 
การใชเทคโนโลยีเปนสําคัญ 

2.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกตอธรรมชาติแวดลอม 
ประวัตศิาสตรของโลกตั้งแตครสิตศตวรรษที่ 17 เปนตนมา  เปนประวัตศิาสตรแหงความสําเร็จ 

ของมนุษยในการพัฒนาวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  จนสามารถนําไปสูการการพฒันาอุตสาหกรรมและ 
พัฒนาไปสูความเปนกระแสโลกาภิวัตนในปจจุบัน  ความสําเรจ็ดังกลาวนั้น  เปนสิ่งท่ีเห็นไดไมยากนักใน 
ปจจุบัน  ในเม่ือวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีสามารถที่จะสรางสภาพการณใหม  ซึ่งจะชวยใหบุคคลแตละ 
คนสามารถทําอะไรไดอยางทีไ่มเคยปรากฏมากอน    อยางไรกต็าม  เปนสิ่งที่ชัดเจนเชนเดียวกันวา 
ความสําเร็จดังกลาวนั้น  มนุษยตองซื้อมาดวยราคาแพงดวยการแลกเปลีย่นกับธรรมชาตแิวดลอม และแลก 
ดวยชีวิตของมนุษยเอง  จนอาจกลาวไดเชนเดยีวกันวา  ไมมียุคไหนท่ีมนุษยจะตองเผชญิหนากับ
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วิกฤตการณตาง ๆ อยางรนุแรงเทากับยุคปจจุบัน โดยเฉพาะอยางยิ่งวกิฤตการณดานธรรมชาตสิิ่งแวดลอม 
จนทําใหการแสวงหาดุลยภาพและความยั่งยืนของโลกในปจจุบัน  เปนประเด็นท่ีไดรับความสนใจ 
อยางจริงจังมากยิ่งขึ้น 

การแสวงหาทางออกจากวิกฤตการณในปจจุบัน  เพื่อสรางดุลยภาพและความยัง่ยนืให 
เกิดขึ้นในระบบนิเวศ   นอกจากจะมาจากความพยายามของนักนิเวศวิทยาและนกัวิชาการสาขาอื่น ๆ แลว 
การแสวงหาคาํตอบจากรากฐานแนวคิดและจารีตทางศาสนากน็ับเปนทางเลือกใหมอีกอยางหนึง่ที่กําลัง 
ไดรับการยอมรับมากยิ่งขึ้น  เพราะเปนแหลงที่เต็มไปดวยคณุคาเชิงจริยธรรมดานสิ่งแวดลอมและมีหลัก 
ท่ีสะทอนถึงประเด็นทางสิ่งแวดลอม และเปนการกลับไปหาภมิูปญญาและจารีตประเพณีดั้งเดิม ท่ีเคยมี 
บทบาทในการรักษาดลุยภาพในธรรมชาติแวดลอม (Gosling 2001; Tucker and Williams 1997 : 403-425) 
พระพุทธศาสนาและคานยิมแนวพุทธจึงเปนแหลงความรูสําคญัแหลงหนึง่ที่มีหลักธรรมและจารีต 
ประเพณีทีส่ัมพันธกับธรรมชาตแิละสิ่งแวดลอม  ซึ่งสามารถนํามาประยุกตใชเปนแนวทางในการ 
แกปญหาสิง่แวดลอมในปจจุบันได 

นอกจากแนวความคิดในยุคปจจุบัน  ท่ีกอใหเกิดปญหาแลว  ทานยังเห็นวา  ยังมีทัศนคติท่ีเจริญ 
ควบคูมาดวยกันที่เปนปจจัยแกกนักับแนวความคิดท่ีกลาวมา  ชวยเสริมใหยุคนี้มีปญหาท่ีเปนลักษณะ 
เฉพาะตัวหนักขึ้นไปอีก (พระธรรมปฎก 2537 : 38-41)  กลาวคือ 

ประการแรก คือทัศนคติแบบชาํนาญพเิศษเฉพาะดาน  เฉพาะทาง(Specialization) ยุค 
อุตสาหกรรม  ซึ่งเปนยุคท่ีเปลี่ยนแปลงโลกเปนอยางยิ่ง จึงเปนยุคแหงความชํานาญเฉพาะทาง  ท่ี 
วิทยาการตาง ๆ  ไดมีการแบงซอยออกไป  ใหมีการศึกษาแนวดิ่งลงไปในทิศทางนั้น ๆ เจาะลึกเฉพาะดาน 
ของตนมาก  แตขาดการเชื่อมโยงประสานกับแดนความรูความชํานาญดานอื่น ๆ  จนกระท่ังเกิดความหลง 
ผิดไปวา  วิทยาการในสายของตนนั้นสามารถแกปญหาของมนุษยไดทุกอยาง 

ประการท่ีสอง ทัศนคติท่ีวา  มนุษยสามารถแกปญหาจรยิธรรมไดโดยไมตองใชปจจัยหรือวิธีการ 
ทางจริยธรรม  กลาวอีกนัยหนึง่  ก็คือ  จะแกปญหาทางศลีธรรมและจริยธรรมดวยวิธีการทางดานวัตถุ ดวย 
ความเชือ่ที่วา  ถาพัฒนาวัตถุใหพรั่งพรอมแลว  ปญหาทางดานจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไมตองพฒันา 
มนุษย  ไมตองพฒันาจิตใจ  ดังในวงการเศรษฐศาสตรมีความเชื่อกันวา  “ถาเศรษฐกิจดแีลว  ปญหา 
จริยธรรมก็ไมมี” 

ทานมีความเห็นตรงขามวา “ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจรญิขึ้นเทาใด  จรยิธรรมกย็ิ่งทวี 
ความจําเปนมากขึ้น  และสวสัดิภาพของมนุษยกย็ิ่งตองการจริยธรรมมากขึ้นเทานั้น”  (พระธรรมปฎก 
2537 : 24) 

นอกจากนีแ้ลว  ทานยงัเห็นวา  บรรดาศาสตรท้ังหลายในปจจุบัน ตางพยายามท่ีจะบอกวา มี 
ความเปนวิทยาศาสตรอยูในตัวดวย  ลักษณะดงักลาวเชนนี้  ทานจึงไดทําการวิพากษวิจารณศาสตรตาง ๆ 
ท่ีพยายามจะเปลีย่นสีเปนวิทยาศาสตรในปจจุบัน  ดวยแนวคิดทางพระพุทธศาสนา  โดยทานเห็นวา
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ปญหาตาง ๆ ของสังคมในปจจุบันนี้กอตัวขึ้นบนฐานขางในจิตใจของมนุษยนี่เอง (พระธรรมปฎก 2540 
ข: 18-20)  เกิดจากเหตสุําคัญในจิตใจของมนุษย  ทําใหมนุษยออกไปแสดงบทบาทตาง ๆ มากมายในโลก 

อยางไรก็ตาม  การแกปญหานัน้  ทานก็ไมไดมองเฉพาะการแกท่ีสาเหตุทางดานจิตใจเทานั้น  แต 
จะตองมองเหตุปจจัยตาง ๆ ท่ีเขามาเกี่ยวของแลวแกทีส่าเหตุของปญหาเหลานั้น เมือ่ทานมองวา ตณัหา 
มานะ  และทิฏฐเิหลานีเ้ปนสาเหตุสาํคัญของปญหา  ทานจึงเสนอแนวทางในการแกไขปญหาท่ีตรงสาเหตุ 
สําคัญท้ังสามนี้  ซึ่งเปนสาเหตุภายในจิตใจของมนษุย  การจัดการการศึกษาจึงเปนกระบวนการในการ 
พัฒนามนุษยท่ีทานใหความสําคัญท่ีสุดในการแกไขปญหาสังคมและปญหาอื่น ๆ  ท่ีจะนําไปสูการ 
แกปญหาและการพฒันาทีย่ั่งยืน  แมทานจะเห็นวา  ไดผลชาไมเหมือนกับวิธีการในการแกปญหาแบบอื่น 
แตผลทีไ่ดรับก็จะยัง่ยนืม่ันคง  เพราะเปนสิง่ที่เกิดขึ้นภายในจิตใจและภายในตัวของมนุษย  ดังนั้น  จึงไม 
เปนท่ีนาแปลกแตประการใด  ท่ีทานจะเนนย้ําถงึปญหาการศึกษาและการพฒันาการศึกษา  ดังจะเห็นไดวา 
ทานไดเขยีนหนงัสอืและบรรยายธรรมเปนจํานวนมากวาดวยบทบาทของการศึกษา(Soraj Hongladarom 
1998 : 108)  การศึกษาจึงเปนศูนยกลางคําสอนของทานในทุกระดับท้ังความเจรญิงอกงามสวนบุคคล 
การพฒันาสงัคมและโลกในวงกวางออกไป (Evans 1999 : 3)  การศกึษาจึงเปนพื้นฐานในการพฒันา 
มนุษยและสังคมไปสูความยั่งยนืและม่ันคง 

พระธรรมปฎกยังไดต้ังขอสังเกตวา  โลกในยคุท่ีผานมา  เปนโลกที่เจรญิดวยวิทยาศาสตรมาก 
มนุษยก็มักจะนยิมวิทยาศาสตรหรอืคลั่งวิทยาศาสตร (Scientism)  มีความภาคภูมิใจใน  วิทยาศาสตร 
จนกระท่ังวิทยาศาสตรมีสถานะสงูสุด  ดวยเหตุผลสําคัญ  2  ประการ(พระธรรมปฎก 2543 : 82)  คือ 
ประการแรก  วิทยาศาสตรเปนความหวังและความฝนอนัสงูสดุของมนุษยชาติวา  จะนํามนุษยไปสู 
ความสุขสมบูรณ  และประการท่ีสอง  วิทยาศาสตรไดกาวเขามาเปนมาตรฐานสาํหรับวัดความจรงิทุกสิ่ง 
ทุกอยาง  และวิชาการท้ังหลายก็พยายามปรับตัวใหเปนวิทยาศาสตรดงักลาวมา  เชน เศรษฐศาสตร 
จิตวิทยาเปนตน 

ในการวเิคราะหสภาพของความเจริญกาวหนาในปจจุบันนี้ ไมวาจะโดยการวิเคราะหลึกลงไปใน 
ศาสตรตางๆ  แขนงใดก็ตาม  ทานไดต้ังขอสังเกตโดยใหพิจารณาลงไปถึงรากฐานของแนวคิดท่ีเปน 
รากฐานของอารยธรรมโลกในปจจุบันท้ังหมด  ซึ่งทานเห็นวา  ปญหาตาง ๆ ท่ีมนุษยประสบอยูในปจจุบัน 
ไมไดอยูท่ีเรื่องของยุคสมยัเทานั้น  แตปญหาท่ีรนุแรงที่เปนพื้นฐานปญหาท้ังหมดของมนุษยในปจจุบัน ก็ 
คือ ปญหารากฐานความคิดท่ีผิดพลาด  ซึง่นําหายนะและวิกฤตการณตาง ๆ มากมายมาสูสังคมมนุษยและ 
สิ่งแวดลอม  แมแตนักคิดและนักวชิาการในโลกตะวันตกปจจุบันจํานวนมากกย็อมรับในประเด็นนี้ 

ในทรรศนะของทานจึงเห็นวา  สายความคิดของอารยธรรมตะวันตกเกือบท้ังหมด  ท่ีแสดงออก 
ผานปรัชญา  ศาสนา  และวิทยาการตาง ๆ  รวมท้ังนักเศรษฐศาสตรและนักประวัตศิาสตร  ท้ังในฝายทุน 
นิยมหรือสังคมนยิม  ลวนต้ังอยูบนรากฐานความคิดนี้ท้ังสิ้น  (พระธรรมปฎก 2537 : 52)  พัฒนาการ 
แหงการสรางสรรคความเจริญกาวหนาของโลกในปจจุบัน  ท่ีแสดงออกผานอารยธรรมตะวนัตกจึง 
กอใหเกิดปญหาใหม ๆ ใหกับโลก ซึ่งเปนปญหาท่ีสาํคัญรายแรงไมเบาไปกวาความสําเร็จเหมือนกัน
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(พระเทพเวที 2535 : 10)  ไมวาจะเปนการคิดคนทางดานวิทยาศาสตรและการสรางสรรคเทคโนโลยี 
จนกระท่ังการนําไปสูการสรางสงัคมอุตสาหกรรม  เพื่อการสรางสิ่งปรนเปรอคือวัตถุใหกับมนุษยใหมาก 
ท่ีสุดเทาท่ีจะมากได  เพราะมีความเชือ่รองรับวา  มนุษยจะมีความสุขเม่ือมีความพรั่งพรอมทางดานวัตถุ 
ซึ่งลวนแตเปนตัวแทนรากฐานความคิดดังกลาวท้ังสิน้ 

พระธรรมปฎกเห็นวา  รากฐานความคิดท่ีมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติ  สามารถที่จะ 
พิชิตธรรมชาติ  ครอบงาํและจัดการธรรมชาตเิพื่อตอบสนองความตองการของมนษุยได เพื่อแสวงหา 
ความสุขจากธรรมชาตินี้  ทําใหความสัมพันธระหวางมนุษยกบัธรรมชาติเปนไปในลกัษณะทําลายซึ่งกัน 
และกัน  และมนุษยพยายามท่ีจะเอาเปรยีบธรรมชาติมากยิ่งขึ้น    กลาวคือ  เม่ือมนุษยทําลายและ 
เบียดเบยีนธรรมชาติมากขึ้น  ไมวาจะโดยการนําเอาทรัพยากรมาใชเกินความจําเปน  หรือการผลิตของ 
เสยีแกธรรมชาติ  ธรรมชาติเองก็จะเบียดเบยีนและลงโทษมนุษยตอบแทน  ไมวาจะโดยการเกิดเหตุการณ 
วิปริตในธรรมชาติ  หรือปรากฏการณปฏิกิรยิาเรอืนกระจก(greenhouse effect) เปนตน  ลักษณะดังกลาว 
นี้แมวาในปจจุบันนักปราชญทางตะวันตกจะไดหันกลับมามองวา มนุษยเปนสวนหนึง่ของธรรมชาติ 
แวดลอม   แตก็ยังเปนการมองธรรมชาติวา เปนสวนหนึ่งของมนุษยท่ีมนษุยสามารถเขาไปจัดการได  ดัง 
คําท่ีเรยีกธรรมชาติวา สิ่งแวดลอม(ของมนุษย)  หรือคําวา การจัดการสิง่แวดลอมเปนตน   แทนท่ีจะมองวา 
มนุษยเปนสวนหนึง่ของธรรมชาติและมนุษยเองกเ็ปนธรรมชาติอยางหนึง่ดวย 

อยางไรก็ตาม  ทานเห็นวา  การท่ีมนุษยจะสามารถแกไขวิกฤตการณสิง่แวดลอมในปจจุบันได 
นั้น   มนุษยจะตองเปลีย่นรากฐานความคิดใหม  โดยจะตองมองสิ่งตาง ๆ อยางองครวม(Holistic View) 
ซึ่งเปนการมองท่ีสอดคลองกับหลักธรรมและคานิยมทางพระพุทธศาสนา โดยทานเห็นวาหลักธรรมใน 
พระพุทธศาสนา  ก็คือ หลักธรรมชาติและกฎเกณฑของธรรมชาติ  ดังนั้นทาที ทัศนคติและคุณคา 
ทางพระพุทธศาสนา ตลอดจนประวัตศิาสตรของพระพุทธศาสนาจึงมีความสัมพันธกันอยางใกลชิดกับ 
ธรรมชาตแิวดลอม  ดังแสดงออกผานหลักธรรม  ความเชื่อและจารีตประเพณีทางพระพุทธศาสนา  และ 
ประวัตศิาสตรของพระพุทธศาสนาเองท่ีลวนเกีย่วของกับธรรมชาติแวดลอม  โดยเฉพาะอยางยิ่งเกี่ยวของ 
กับปา  ซึ่งสามารถใชเปนแรงกระตุนใหเกิดทัศนคติเชิงการอนรุักษธรรมชาตอิยางเปนธรรมชาติ  และใช 
เปนแนวทางในการแกไขปญหาสิ่งแวดลอมในปจจุบัน  อันจะนําไปสูดลุยภาพและความยัง่ยนืในระบบ 
นิเวศได 

โดยนยันี้  พระธรรมปฎก จึงมีทรรศนะวา      ความสัมพันธและทาทีท่ีมีตอธรรมชาติท่ีถูกตอง 
ตามหลักธรรมในพระพุทธศาสนาดังกลาวมานี้  จะกอใหเกิดดุลยภาพแหงความสัมพันธระหวางมนุษยกับ 
ธรรมชาติ และจะสงผลใหองคประกอบแหงการดํารงอยูของสรรพสิ่ง  3  ประการ คอื มนุษย  ธรรมชาติ 
และสังคม   เปนไปอยางประสานกลมกลืนสอดคลองกัน  ซึง่พระธรรมปฎกตีความจากหลักพระรัตนตรัย 
นั่นเองวา  พระพุทธ  ก็คือ ตัวแทนของมนุษย   พระธรรม ก็คอื ธรรมชาติ และพระสงฆนั้นกค็ือ ตัวแทน 
ของสงัคม    ดังแสดงในภาพประกอบ  1
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พุทธะ : มนุษย 

การดํารงอยู 
ของสรรพส่ิง 

ธรรมะ : ธรรมชาติ  สังฆะ : สังคม 
ภาพประกอบ  1  องคประกอบแหงการดํารงอยูของสรรพสิง่ 

พระธรรมปฎก  จึงเห็นวา   การดํารงอยูดวยดีของมนษุยนัน้  จะตองเปนไปในลักษณะแหงองค 
รวม  และอาศยัความเปนไปอยางประสานและเกือ้กูลกันของระบบแหงความสัมพันธแหงองคประกอบท้ัง 
สามดังกลาว คือ มนุษย  ธรรมชาติ และสงัคม   ในระบบแหงมนุษยนั้น  ประกอบไปดวยพฤติกรรม  จิตใจ 
และสติปญญา   ในระบบแหงธรรมชาตินั้น  ก็คือระบบแหงนเิวศท่ีประกอบไปดวยสิง่มีชีวิตและ 
สิ่งไมมีชีวิตอีกมากมาย  และระบบแหงสังคมนั้น  ก็คือ ระบบแหงเจตจํานงของมนษุย  ท่ีแยกยอยออกเปน 
ระบบการเมืองการปกครอง  ระบบเศรษฐกิจ  ระบบเทคโนโลยีเปนตน (พระธรรมปฎก 2541 : 237-262) 

3.  ทรรศนะของพระธรรมปฎกทางดานสังคม 
ปจจุบัน  สังคมไทยและสังคมโลกกําลังเผชิญหนากับปญหาและวิกฤตการณตาง ๆ  อันเปนผลมา 

จากกระแสโลกาภิวัตน วิถชีีวิตของมนุษยและสรรพสิง่ไดถกูกาํหนดดวยคุณคาแหงวัฒนธรรมบริโภค 
นิยมและการแขงขัน  พระธรรมปฎก    ในฐานะพระมหาเถระผูเปนพระนักปราชญของไทย      ไดพยายาม 
ชี้ใหเห็นถงึภาวะแหงความเปนจริงของสังคมยคุปจจุบัน         ท่ีเชื่อมโยงกันทั้งโลกอยางซับซอน      ท้ัง 
ทางดานขอมูลขาวสาร   ทุน  การคา  วัฒนธรรม   และในขณะเดียวกันกไ็ดนําเสนอหลักพุทธธรรมมาเปน 
รากฐานในการแกปญหาในยุคโลกาภิวัตน    ตลอดจนการสรางสรรคสังคมใหมท่ีไปพนจากรมเงา 
วัฒนธรรมบรโิภคนยิม 

แนวทางในการแกไขปญหาและพฒันาสังคมมนุษย  พระธรรมปฎกจึงไดอาศัยแนวคิดและ 
หลักธรรมจากพระไตรปฎก  พรอมกันนัน้ก็นํามาประยุกตเขากับศาสตรในสังคมปจจุบัน  ตามทรรศนะ 
ของพระธรรมปฎก  ทานจึงเห็นวา สังคมสงฆเปนสังคมแบบอยางหรือสงัคมอุดมคติรวมสมัยที่มนุษย 
สามารถชวยกันสรางขึ้นได ดังทานกลาววา  “สังฆะ  คือ สงฆเปนแมแบบของสังคมเปนสงัคมในอุดมคติ 
ของมนุษยชาติ คือชุมชนของคนท่ีมีการศึกษาหรอืไดพัฒนาคนแลว”  (พระเทพเวที 2532 ก : 257)  ดังนั้น 
ทานจึงนําเสนอแนวทางในการพัฒนาสังคมมนุษยใหเขาถึงจุดหมาย คือ สันติสขุ  โดยอาศยัแนวทาง 
ของสงัฆะ  หรือชุมชนแหงอุดมคติแบบพุทธ  ตามทรรศนะของทาน  ระบบสังฆะหรือสงฆนั้น  เปนระบบ 
บูรณาการอันเปนองครวมใหญที่สามารถทําใหมนษุยดํารงอยูดวยดี คือ มนุษย ธรรมชาติ สงัคม ระบบท้ัง
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สามนี้จะตองประสานกันเขาเปนองครวมเดยีว  โดยมีมนษุยเปนองคประกอบสําคัญท่ีจะพฒันาใหระบบ 
บูรณาการเปนไปดวยดี ดวยการปฏิบัติตอระบบท้ังสามอยางถกูตอง 

พระธรรมปฎกเห็นวา หลักการของพระพุทธศาสนาท่ีเรยีกวาพระรัตนตรัยนัน้เปนระบบบูรณา 
การในระดับแหงการพัฒนาสงูสุด กลาวคือ มนุษยพัฒนาสูงสดุจุดยอดเปนพุทธะ ธรรมชาตินั้นสาระท่ี 
แทจริงคอืธรรมะและสงัคมพัฒนาไปเปนสังคมอุดมคติเรียกวา สังฆะ  ซึ่งทานไดอธิบายไว (พระเทพเวที 
2531ข : 69; พระธรรมปฎก  2543 : 419 ) ดังนี ้

1.  มนุษย พัฒนาสูงสุดโดยคนพบหลักความจรงิและเขาถึงความดีงามสูงสุดกลายเปนพุทธะ 
เปนบุคคลตนแบบท่ียืนยันถงึวิสยัความสามารถของมนุษยวา มนุษยสามารถหยั่งรูสัจธรรมเขาถึงความจรงิ 
และความดีงามสูงสุดไดดวยสติปญญาและความเพยีรพยามของมนุษยเอง เปนมนุษยผูพฒันาตนสมบูรณ 
แลวโดยไดคนพบธรรมและเปดเผยธรรมแกสังคม 

2.  ธรรมชาติ  หลักความจรงิ ความดีงามท่ีพระพุทธเจาทรงคนพบและเขาถึง สาระของ 
ธรรมชาติท่ีปรากฏแกมนษุยนัน้เรียกวา ธรรมะ เปนตัวความจรงิของธรรมชาติท่ีปรากฏแกมนษุย เปน 
สภาพท่ีดํารงอยูหรอืเปนไปตามธรรมดาของมันเอง เปนกฎเกณฑอนัแนนอนคอืนิยามแหงเหตแุละผล 
อยางทีเ่รยีกวากฎธรรมชาติ ซึ่งมนุษยเขาถึงไดดวยปญญา 

3.  สังคม หรือหมูชนซึง่ประกอบดวยบุคคลท่ีพัฒนาตนเขาถงึธรรมตามอยางพุทธะเรยีกวา 
สังฆะ เปนสังคมท่ีดีงาม ซึ่งทุก ๆ คนมีชีวิตท่ีกลมกลนืเกือ้กูลในความสัมพันธซึง่กันและกัน เปนชุมชน 
หรือสงัคมแบบอยางซึ่งเปนพยานยืนยันวา มนษุยท่ัวไปมีความสามารถที่จะบรรลุความจริง ความดีงาม 
สูงสุดไดอยางบุคคลตนแบบ เปนสังคมท่ีมนษุยสามารถชวยกนัสรางขึ้นได 

ดังนั้น  ระบบบูรณาการตามทรรศนะของพระธรรมปฎก  ซึ่งเปนระบบท่ีพัฒนาสงูสุดท่ีมนษุย 
ควรเขาถึง องคประกอบของระบบบูรณาการก็เลื่อนจาก มนษุย-ธรรมชาต-ิสังคม ขึ้นไปสู พุทธะ  ธรรมะ- 
สังฆะ คือกาวจากจุดของความเปนมนษุยขึน้สูความเปนพุทธะโดยการเขาถงึความจริงของธรรมชาติ รู 
แกนแทของธรรมชาติมีจํานวนมาก ๆ เขาก็จะเกิดเปนสังคมท่ีพัฒนาสงูสุดท่ีเรยีกวา สงัฆะ 

นอกจากนีแ้ลว  ทานยงัมองวา  จุดหมายของสังคมมีความสัมพันธกับจุดหมายของชีวิต  กลาวคอื 
เปนสภาพแวดลอมท่ีเกื้อกูลใหมนุษยไดเขาถงึจุดหมายสุดสูงของชีวิต  แตจุดหมายของชีวิตก็แตกตางจาก 
จุดหมายของสงัคม  เพราะชีวิตของมนุษยนัน้มีระยะเวลาจํากัด มนุษยแตละคนจะตองพยายามเขาถึง 
จุดหมายสูงสุดของชีวิตกอนท่ีชีวิตจะจบสิ้น 

จุดหมายของชีวิตตามทรรศนะของพระธรรมปฎก  ก็คือ อิสรภาพ (Freedom)  ซึ่งหมายถึง  “การ 
ทําใหชีวิตหลุดพนจากอาํนาจครอบงําของปจจัยภายนอกใหมากที่สุด  และมีความเปนใหญในตัวเองใน 
การท่ีจะกําหนดความเปนอยูของตนใหไดมากที่สุด”  (พระเทพเวที 2531 : 4)  คําวา  อิสรภาพ  ใน 
ทรรศนะของพระธรรมปฎกนี้  ก็คือ สนัติสุข  อันเปนชื่อของนพิพาน  และเปนเปาหมายสูงสุดของ 
การพฒันามนุษย  เพื่อใหมนุษยมีสันตสิุขและอิสรภาพท้ังภายนอกและภายใน
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โดยนยันี้  พระธรรมปฎกจึงเห็นวา  สังคมท่ีดีนั้นเปนปจจัยท่ีเอื้อใหมนุษยเขาถึงจุดหมายของ 
ชีวิต  คือ  อิสรภาพหรือความหลุดพน  (วิมุตติ)  ไดแกความปลอดโปรง  โลง  เปนอสิระ  เปนภาวะท่ีพน 
จากความบีบคั้น  บังคับ  จํากัด  ผูกมัด  ขัดของ  ปราศจากขอบกพรองไมตองขึ้นตอสิ่งอืน่หรือใครอืน่ 
เปนภาวะท่ีเปนไทแกตัวหรอืใหญในตัว  ซึ่งทําใหพรอมท่ีจะทํา (และไมทํา)  การใด ๆ ไดตามท่ีตองการ 
หรือเห็นสมควร   พระธรรมปฎกไดแบงอสิรภาพดังกลาวออกเปน  4  ดาน(Phra Debvedi 1990 : 26-16) 
คือ 

1.  อิสรภาพทางกาย  หรืออสิรภาพพ้ืนฐานของชีวิต (Physical freedom)  ไดแก  อิสรภาพทางกาย 
ท่ีปลอดพนจากการบีบคั้นเบียดเบียนในทางธรรมชาติ หรือสภาพแวดลอมทางกายภาพ 

2.  อิสรภาพทางสังคม  หรือเกีย่วกับศีล (Social freedom)  คือ  ความปลอดพนจากการบีบคั้น 
เบียดเบยีนกนัระหวางมนษุย พนจากความยุติธรรม  การเอารัดเอาเปรียบ  การขมเหง แยงชิง      มีอาชีวะ 
คือ อาชีพท่ีประกอบไดโดยสุจริต  ดํารงชีวิตอยางโปรงโลง  ไมวางงาน  พึ่งตนได รวมไปถึงความหลุดพน 
จากความบีบคั้นในการใชสติปญญา  สามารถแสดงออกซึ่งความคิดเห็นอันเปนผลแหงสติปญญานั้นโดย 
เสรีซึ่งสัมพันธกับอิสรภาพทางปญญา 

3.  อิสรภาพทางจิตใจ (Emotional freedom) เชนการมีจิตใจท่ีมีคุณธรรม  มีความเขมแข็งม่ันคง 
ไมหว่ันไหวดวยโลกธรรม ไมถูกกเิลสและความทุกขบีบคั้นครอบงํา ไมมีความโศก ปราศจากความขุนมัว 
เศราหมองเบิกบานเปนสุข 

4.  อิสรภาพทางปญญา  (Intellectual freedom) คือ ภาวะที่มีการรับรูอยางถูกตองตามเปนจรงิ  ไม 
เอนเดียงดวยอคติ  รูจักคิด คิดเองเปน รูจักคิดแกปญหา รูวิธีที่จะทําการตาง ๆ ใหสําเร็จผล มีความคิด 
วินิจฉัยท่ีบรสิุทธิ์  ไมเปนทาสของกิเลส  ใชปญญาคิดการตาง ๆ โดยบริสุทธิ์ใจ  ไมมีเงือ่นงาํหรือกิเลส 
แอบแฝงตลอดจนรูแจงสัจธรรมถึงขัน้หลุดพนจากความทุกขอนัเกีย่วเนือ่งกันกับอิสรภาพทางจิตใจ 
อิทธิพลและผลกระทบทางความคิดของพระธรรมปฎกที่มีตอโลกสมัยใหม 

ตลอดชีวิตแหงการศกึษาและเผยแผธรรมของพระธรรมปฎกนัน้  ถือไดวา  เปนชีวิตท่ีอุทิศตอ 
พระพุทธศาสนา  โดยการดําเนินตามพุทธวิถเีพื่อประโยชนและความสุขของพหูชน  การท่ีทานสามารถ 
เขาใจหลักพุทธธรรมอยางลึกซึ้ง  และสามารถนํามาเสนอโดยการอธิบายและปรับประยุกตใชกับสงัคม 
สมัยใหม  ทําใหเปนท่ียอมรับในสังคมอยางกวางขวาง ดังนั้น  แนวความคิดและทรรศนะท่ีทานไดแสดง 
ออกไป  จึงมีผลกระทบตอบุคคลในสงัคม  ซึ่งอาจสรุปผลกระทบของความคิดท่ีแสดงออกผานทรรศนะ 
ของทานไดดังนี้ 

1.  แนวคิดและการจัดการศึกษาตามแนวพุทธ 
กลาวไดวา  แนวคิดและทรรศนะท่ีพระธรรมปฎกไดเนนมากทีสุ่ด  ในการอธิบายและชีแ้จง 

หลักธรรมในพระพุทธศาสนา  ก็คือ  การเนนแนวคิดทางการศกึษา  กลาวคือ  ทานมองวา 
พระพุทธศาสนานัน้  เปนศาสนาแหงการศึกษา “เรือ่งของพระพุทธศาสนาทั้งหมด  เริ่มตนดวยการศกึษา 
และจบลงดวยการจบการศึกษา  กระบวนการท้ังหมดก็เรียกวา สิกขา อยางนี้  จึงกลาววา พระพุทธศาสนา
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เปนศาสนาแหงการศึกษา” (พระเทพเวที 2531 ข : 3)  การนําเสนอทรรศนะของทานท้ังหมด  ทานจึง 
วิเคราะหในเชิงของการศึกษา  เปนเรื่องของการพัฒนามนษุย  ท้ังในแงของกายและจิตใจ  และความรู 
ความเขาใจ  ดวยผลงานดังกลาวจึงมีการนําเอาแนวคิดของทานไปใชในแวดวงการศึกษามากยิง่ขึ้น 
รวมท้ังนําเอาแนวคิดการศกึษาแบบพระพุทธศาสนาไปใชในหนวยงานและองคกรหลายหนวยงาน 
โดยเฉพาะนําไปใชในการจัดการศึกษา ไมวาจะเปนระบบการศึกษาในครอบครัว (Home School) 
โรงเรียนวิถีพุทธ  หรือกระทรวงศึกษาธิการ เปนตน  รวมท้ังในระบบการศึกษาของคณะสงฆนั้น  จะ 
พบวา  ทานเปนพระภิกษสุงฆเพยีงไมกี่รูปท่ีไดเพยีรพยายามท่ีจะปฏิรูปการศึกษาของคณะสงฆอยาง 
จริงจัง  ท้ังการนําเสนอตอผูรับผิดชอบในคณะสงฆ  และการเรยีกรองใหประชาชนและรัฐบาลเอาใจใสตอ 
การศึกษาของคณะสงฆอยางจรงิจัง (พระไพศาล  วิสาโล 2542 : 57)  ในปจจุบัน  การศึกษาในรูปแบบ 
มหาวิทยาลัยสงฆจึงมีความเจริญเติบโต  โดยมีการเปดการศกึษาถึงระดับปริญญาเอก  และมีการขยาย 
วิทยาเขตออกไปในตางจังหวัดอยางทั่วถงึ  และผูท่ีจบการศกึษาจากสถาบนัการศกึษาของคณะสงฆนี้  ก็ 
เปนท่ียอมรับจากสงัคมวงกวาง 

2.  แนวคิดพระพุทธศาสนาเพือ่สังคม (Engaged Buddhism) 
พระพุทธศาสนากับสังคมมีความสัมพันธและเกี่ยวเนื่องกันมา   ตั้งแตเริ่มเกิดมีพระพุทธศาสนา 

ดังจะเห็นไดจากการท่ีพระพุทธองคทรงสงพระสาวกชุดแรกออกไปประกาศพระศาสนายังทศิตางๆ  ใน 
ปจจุบันนี้  พระพุทธศาสนาไดเขาไปมีบทบาทในสงัคมมากยิง่ขึ้นในแทบทุกดาน  และในสังคมตะวนัตกก็ 
มีการนําเอาหลกัพุทธธรรมไปใชในสังคมมากยิ่งขึ้น  จึงกลายเปนแนวคิดทางพระพุทธศาสนาท่ีเนน 
บทบาทเพื่อทางสงัคม   ซึ่งในตะวันตกก็มีขบวนการทางพระพทุธศาสนาเพือ่สงัคม(Engaged Buddhism) 
เพิ่มมากขึ้น  และคําวา Engaged Buddhism นี้มีท่ีมาจากการใชศัพทของพระสงฆนกิายเซน  ชาวเวยีดนาม 
ชื่อ พระตชิ  นัท ฮันท (Thich  Nhat  Hanh) (Queen and King 1996; Queen 2000; Powers 2000 : 75; 
Keown 2003 : 86)  การเนนบทบาทของพระพุทธศาสนาเพือ่สงัคมนี้  จะครอบคลุมมิติคําสอนทาง 
พระพุทธศาสนาเกี่ยวกับปญหาทางสังคม  เศรษฐกิจ  การเมือง  สิ่งแวดลอม  สิทธิมนุษยชน  สันติภาพเปน 
ตน  แนวคิดเรือ่งพระพุทธศาสนาเพื่อสังคมดังกลาว  จะเห็นไดอยางชัดเจนวา  พระธรรมปฎกเปนผูท่ี 
พยายามชี้ใหเห็นบทบาทของพระพุทธศาสนาในมิติทางสังคมเปนอยางมาก 

3.  อิทธิพลตอการรักษาและปรบัปรุง สถานะและบทบาทของพระพุทธศาสนาในสังคมปจจุบัน 
การทบทวนบทบาทของพระสงฆ หรอืการหันมาเนนความสําคัญของพระสงฆท่ีมีตอสังคมของ 

พระธรรมปฎกนี้ นอกจากจะเปนการนําเสนอในทามกลางกระแสสงัคมท่ีกําลงักาวไปสูสงัคมแหงการ 
พัฒนาแลว   ยังสืบเนื่องมาจากการท่ีทานมองเห็นวา  พระสงฆและสถาบันทางพระพุทธศาสนาใน 
อดีตเคยมีบทบาทและความสําคญั ตอการสรางสรรคสังคมไทยเปนอยางมากและเปนเวลานานตัง้แตรัฐ 
ไทยเริ่มกอตัวเปนรัฐมา  ในสังคมไทยเราจึงพบบทบาทท่ีสําคญัของพระสงฆและสถาบันทาง 
พระพุทธศาสนากค็ือ ในดานการศึกษา  วัดไดกลายเปนศูนยกลางของการศกึษา  โดยมีพระเปนผูสอน
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วิชาการตาง ๆ ทุกสาขา  ไมวาจะเปนวชิาการทางโลกหรือทางธรรม  ในทางสังคม  วัดกลายเปนศูนยกลาง 
ของชุมชนในดานตาง ๆ (พระราชวรมุนี 2529 : 27) 

4.  บทบาทในการรักษาพระธรรมวินัยใหบริสุทธิ ์
ในสังคมท่ีกําลงัเปลีย่นแปลงอยางรวดเร็วในทุกๆ ดานนี้  ไดสงผลกระทบตอพระสงฆและ 

สถาบันสงฆเปนอยางมาก  และปญหาท่ีเดนชัดและเปนปญหามากที่สุดของสถาบันสงฆในชวงทศวรรษ 
ท่ีผานมานี้  ก็คือ ปญหาเกีย่วกับความประพฤติของพระภิกษุสงฆท่ีตกเปนขาวตามหนาหนงัสือพิมพในแต 
ละป บทบาทหนึ่งที่เดนชัดของพระธรรมปฎก  ก็คือ ความพยายามในการรกัษาพระธรรมวินัยใหบริสุทธิ์ 
ซึ่งทานไดแบงปญหาเกีย่วกับพฤติกรรมท่ีเดนของพระสงฆท่ีประพฤติเปนปญหาออกเปน  2  กลุม 
(พระเทพเวที 2532 ข : 23) คือ กลุมท่ีทําวิปริตจากพระธรรมวินัย  หรือกลุมท่ีประพฤติคลาดเคลือ่นจาก 
หลักธรรมคําสอนและวินัยท่ีเปนบทบัญญัติของพระพุทธเจา เชน  พระใบหวย  ทําเดรัจฉานวิชา  การ 
ประกอบไสยศาสตรเปนตน และกลุมท่ีทําธรรมวินัยใหวิปริต  หรือกลุมท่ีสอนสิ่งท่ีคลาดเคลือ่นผิดเพีย้น 
จากหลักธรรมวินยั  เชน  สาํนักบางสํานกัที่สอนในสิง่ที่ผิดไปจากหลักการท่ีแทจรงิของพระพุทธศาสนา 

การรักษาพระธรรมวินยัของทานท่ีปรากฏในรูปแบบของการพดูและงานเขียนนั้น  จะมีลักษณะ 
สําคัญ ๆ หลายประการ  เชน  การใหเกณฑวินิจฉยัความหมายและคุณคาของพุทธธรรม  เพื่อใหเกิดความ 
ชัดเจนและความถูกตองสมบูรณแกคําสอนของพระพุทธองค (พระเทพเวที 2534 : 48 - 77) การวาง 
มาตรฐานทางดานความเชือ่สําหรับชาวพุทธ  นั่นคือ  ชาวพุทธจะตองเชือ่ในเรื่องของกรรม  เชือ่การ 
กระทํา  หวังผลสําเร็จจากการทําเหตุ  ลงมือกระทําการตาง ๆ ดวยความเพยีรพยายามตามหลักการแหง 
เหตุและผล  โดยใหกรรมโยงกับความเพยีร (กรรมวาที  วิริยวาที)  รวมท้ังวางมาตรฐานทางดานการ 
ปฏิบัติ  คือ การฝกฝนและปฏิบัติตนตามหลักไตรสิกขา  คือ ศลี  สมาธิ  และปญญา (พระธรรมปฎก 2538 
ข : 31 - 32) 

ท่ีสําคัญยิ่งก็คอื  การสรางเครื่องมือเพือ่การรักษาพระธรรมวินยัใหถูกตอง คอื  การเปนท่ี 
ปรึกษาโครงการพฒันาระบบคอมพิวเตอร  เพื่อการศกึษาพระไตรปฎกและอรรถกถา  ตาม 
พระราชดําริของพระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัว  สํานักคอมพิวเตอร  มหาวิทยาลัยมหิดล  นอกเหนอืจาก 
การสนองงานในการศึกษาพระพุทธศาสนาแลว  จากแนวคิดและทรรศนะในการรกัษาพระธรรมวินยัให 
บริสุทธิอ์ยางยิ่งนี้  จึงจะเห็นบทบาทของทานในเหตุการณท่ีสําคัญๆไมวากรณีพระภิกษุสงฆประพฤติไมดี 
ท่ัวไป  เชน   กรณีพระยนัตระ  กรณีอสิระมุนี  กรณีสนัติอโศก  กรณีธรรมกาย  กรณีพระมโน 
เมตตานนฺโท เปนตน 
สรุป  อภิปรายผล  และขอเสนอแนะ 

ในการศึกษาถึงทรรศนะของพระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) ท่ีมีตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุค 
ปจจุบันนั้น  ผูวิจัยไดศึกษาถึงองครวมท่ีจะชวยใหเขาใจในภาพรวมในการนําเสนอทรรศนะตอวิถีการ 
ดําเนินชีวิตในยคุปจจุบันของพระธรรมปฎก  นั่นคือ    การศกึษาทั้งในแงของการท่ีมีผูศกึษาถึงพระ
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ธรรมปฎก  การศึกษาถงึภูมิหลังและบริบททางสังคมและวัฒนธรรมของทาน  และศึกษาถึงทรรศนะท่ีมี 
ตอโลกสมัยใหม  รวมท้ังผลกระทบท่ีมีตอโลกสมัยปจจุบันนี้ดวย  ผลการวิจัยสรุปไดดังนี้ 

การศึกษาถึงพระธรรมปฎกและผลงาน 
ในสังคมปจจุบัน  พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) นับเปนพระมหาเถระผูเปนนักปราชญที่ 

สําคัญของไทยและของโลก  ท่ีมีแนวคิดและทรรศนะท่ีสามารถตอบสนองและเสนอทางออกตอสงัคมใน 
โลกยุคใหมไดอยางเหมาะสม  ทรรศนะและผลงานของทานจึงมีผูศึกษาอยางมากมาย  ซึ่งสามารถแบงงาน 
ศึกษาเกีย่วกับพระธรรมปฎกไดเปน  3  ประเภทใหญ ๆ ดวยกนั  คือ 

1.  ผลงานศกึษาเกี่ยวกับชีวิตและการงาน  เปนงานทีศ่ึกษาวิจัยเกีย่วกับชีวประวัติของทาน 
ในแงมุมตางๆ   โดยเฉพาะอยางยิ่งการสะทอนใหเห็นปฏิปทาของทานในการดาํเนนิชีวิต  ในการทํางาน 
และในการแสดงออกตอบุคคลและสังคม  ซึ่งเปนลักษณะเดน  เปนท่ีตั้งแหงความเลื่อมใสศรัทธาของผูท่ี 
ไดพบเห็น   นอกจากนี้ งานกลุมนีย้ังมีลกัษณะสําคญัตรงที่จะเนนถึงศักยภาพของทานในการสรางสรรค 
ผลงานทางดานวชิาการ  จนมีลักษณะท่ีเปนเลศิในดานนี้  ผลงานการศึกษาในดานนี้  จึงเปนเครื่องสะทอน 
ใหเห็นถึงวิถีดําเนินชีวิตของทานท่ีไมแยกออกจากการทํางาน  ไมแยกออกจากการคิด  หากแตทานได 
บูรณาการท้ังความคิด  การงาน  และวิถชีีวิตเปนอนัหนึ่งอนัเดยีวกัน  งานดานนี้  จึงไมควรเปนงานที่ถูก 
มองแตเพยีงวา  เปนการยกยองหรือสรรเสริญทาน  หากแตควรถูกมองวา   เปนงานทีส่ะทอนถึงวถิีชีวิตท่ีมี 
บูรณาการและมีดุลยภาพ  อันเปนแบบอยางที่ดีงาม 

2.  ผลงานศกึษาบทบาทและความคิด  งานศึกษาในกลุมนี้  เปนงานท่ีนักวิชาการเริ่มท่ีจะ 
ศึกษาถึงผลกระทบของความคิดและบทบาทของพระธรรมปฎกที่มีตอสังคม  ในดานตางๆ  ไมวาจะเปน 
แนวคิดและบทบาททางดานการศกึษา  การพัฒนามนุษย  การพัฒนาสงัคม  การพัฒนาสิง่แวดลอม 
รวมท้ังบทบาททางดานเศรษฐศาสตร  การเมือง และอืน่ๆ เปนตน ซึ่งสะทอนใหเห็นวา  สังคมในยคุ 
ปจจุบันเริ่มจะหาคําตอบจากทรรศนะทางพระพุทธศาสนาท่ีแสดงผานแนวคิดและทรรศนะของพระธรรม 
ปฎกมากยิ่งขึ้น  นอกจากจะมีการศึกษาถึงแนวคิดและบทบาทโดยตรงแลว  ยังมีการศกึษาในลักษณะ 
เปรยีบเทียบกับนักวิชาการอื่นๆ  ท้ังของไทยและตางประเทศอกีดวย 

3.  ผลงานประยกุตแนวคิดในเชิงวิชาการ  เปนงานท่ีผูเชีย่วชาญและสนใจในวิชาการอื่นๆ 
ใหความสําคัญในการนาํเอาแนวคิดและทรรศนะของทานไปประยุกตใชกับศาสตรท่ีตนเองมีความ 
เชีย่วชาญและชํานาญ     จนกลายเปนแนวคิดใหมท่ีสามารถนาํเสนอทางออก   หรือคําตอบใหกับสังคมใน 
ยุคปจจุบันไดอยางเหมาะสม  ผลงานในลักษณะนี้จึงมีความนาสนใจ  เชน เศรษฐศาสตรตามแนวพุทธ 
การพฒันาการเรยีนรูตามแนวพุทธศาสตร  หลักการบูรณาการ       ทางการศึกษาตามนยัแหงพุทธธรรม 
เปนตน 

การอธิบายและตีความหลักพุทธธรรมของพระธรรมปฎก 
พระธรรมปฎก ในฐานะเปนพระนักปราชญที่ไดรับการยอมรบัในฐานะตางๆ มากทีสุ่ด   ใน 

ปจจุบัน  โดยเฉพาะอยางยิ่งในฐานะนักปราชญทางดานพระพทุธศาสนา    ท่ีมีความรอบรูในหลักพุทธ
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ธรรมอยางแตกฉานและลึกซึ้ง  ในขณะเดยีวกัน  ก็สามารถวเิคราะหเหตุการณในสังคมปจจุบันไดอยางถึง 
แกน และสามารถเชื่อมโยงหลักพุทธธรรมและนําเอาพุทธวิธีมาเปนหลักประยุกตใชในการมองและ 
แกปญหาตางๆ  ในสังคมปจจุบันนี้ได    ซึ่งผลการวิจัยพบวา  พระธรรมปฎกมีสถานภาพเปนพระนักคิด 
ชาวพุทธสาํหรับโลกสมัยใหม  ท่ีสามารถอธิบายและนําเสนอทรรศนะตอสมยัปจจุบันนี้ไดอยางเหมาะสม 
และสอดคลองกับกระแสความเปลี่ยนเปลีย่นท่ีเกิดขึ้น  ท้ังนี้การนําเสนอทรรศนะของทานตอประเดน็ 
ตางๆ  นั้น  ทานจะใชวิธีการอธิบายมากกวาการตีความ  กลาวคือ  ทานจะอธิบายโดยอิงอาศยัหลักพุทธ 
ธรรมเทาท่ีปรากฏอยูในพระไตรปฎกเทานัน้        และจะใชอรรถกถาเปนเครื่องมือชวยอธิบายใหชัดเจน 
มากยิ่งขึ้น  การอธิบายของทานจึงเปนไปภายใตกรอบของแนวคิดของพระพุทธศาสนาเถรวาทอยาง 
เครงครัด  ทานจึงมีลกัษณะเปนตัวแทนของพระสงฆเถรวาท       หรือกลาวอีกนยัหนึ่งก็คอื  ทานเปนพระ 
อรรถกถาจารยรวมสมัยนัน่เอง 

การท่ีทานเปนพระนกัปราชญ  ผูมีความรอบรูและความเชีย่วชาญในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
นี่เอง  นําเสนอทรรศนะตอวิถีการดําเนินชีวิตในยุคปจจุบันไดอยางรอบดาน  ครอบคลุมมิติท้ังทางดาน 
บุคคล  ธรรมชาติแวดลอม  และสังคม         โดยการอธิบายโยงไปถึงแนวคิดในเรื่องพระรัตนตรยั คือ พระ 
พุทธ  เปนตัวแทนของมนษุย  พระธรรม  เปนตัวแทนของธรรมชาติ  และพระสงฆเปนตัวแทนของสังคม 
และในสวนของมนุษยเอง  ก็เนนองคประกอบท่ีครบถวนท้ังทางดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  ซึง่ 
ทุกองคประกอบลวนเชือ่มโยงและอิงอาศยักันและกัน    เม่ือวิเคราะหถึง วิถีการดําเนินชีวิตในยคุปจจุบันนี้ 
ทานจึงเห็นวา  อารยธรรมในยุคปจจุบัน  เปนอารยธรรมท่ีถูกครอบงําโดยอารยธรรมตะวันตก  ท่ีมีรากฐาน 
ความคิดท่ีผิดพลาด  ในการท่ีมองมนุษยวา  เปนสิ่งพิเศษทีส่ามารถเปนเจาของ  เอาชนะ  และสามารถเขา 
ไปจัดการธรรมชาตแิวดลอม  เพื่อตอบสนองความตองการของตนเองได  จนเกิดเปนสังคมอุตสาหกรรมท่ี 
มุงพิชิตธรรมชาติแวดลอม  แนวความคิดดังกลาว  จึงสงผลกระทบตอสงัคมของมนษุยในทุกๆ  ดาน 
ดังนั้น    ทานจึงนําเสนอทรรศนะเพือ่จะแกไขปญหาดังกลาว  จากมุมมองของพระพุทธศาสนา  โดยหันมา 
มุงเนนในการพฒันามนษุยท่ีจะมีศักยภาพในการท่ีจะอยูรวมกนัอยางมีสันตสิุข   ระวางมนุษย  ธรรมชาติ 
แวดลอม  และสังคม  โดยมนุษยจะตองเปลี่ยนทาทีใหมท้ังทางดานพฤติกรรม  ทางดานจิตใจ  และ 
ทางดานสติปญญา 

อิทธิพลและผลกระทบที่มีตอโลกสมัยใหม 
แนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก ในการนําเสนอทางออกในสงัคมยุคปจจุบัน  โดยมี 

พื้นฐานมาจากพระพุทธศาสนาที่มองสรรพสิ่งอยางเชื่อมโยง   อิงอาศัยกันและกัน  จึงเปนแนวคิดท่ีมี 
ผลกระทบตอโลกสมัยใหม  เพราะในโลกยุคปจจุบันนี้  ทุกอยางถูกมองแบบแบงแยก  ถูกมองเปนสวน ๆ 
ไมอิงอาศยัสัมพันธกันและกัน    นักวิชาการสวนหนึ่งจึงไดตระหนักถงึความผิดพลาดดังกลาวเชนเดียวกนั 
และไดกลับมาศึกษาพระพุทธศาสนา  โดยสวนหนึง่ผานแนวคดิและทรรศนะของพระธรรมปฎกนั่นเอง 
การยอมรับแนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎก  จึงมีท้ังในระดับบุคคลและในระดับสถาบัน  ซึ่ง 
นับวันจะมีจํานวนเพิ่มมากขึน้และขยายออกไปในทุกแวดวง     ไมวาจะเปนแวดวงของคณะสงฆหรือ
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พระพุทธศาสนาเอง   การศึกษา  เศรษฐศาสตร  สิ่งแวดลอม  หรือแมแตวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี เปน 
ตน  ซึ่งอิทธิพลและผลกระทบของแนวคิดและทรรศนะดงักลาวของทานนัน้  ก็คือ การยอมรับในหมู 
นักวิชาการ  ประชาชนท่ัวไป  และการนําไปประยุกตใชในแวดวงตางๆ   ท่ีกําลังเพิ่มมากขึ้นในปจจุบัน 
อภิปรายผล 

พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโฺต)  เปนพระนักปราชญที่ไดรบัการยอมรับในแวดวงวิชาการ 
อยางกวางขวาง  ทานไดเติบโตและใชชีวิต     รวมท้ังไดรับการศึกษาภายใตบริบทของครอบครัวท่ีและ 
สถาบันสงฆท่ีผูกพนักับพระพุทธศาสนาเถรวาทมาโดยตลอด       บริบทดังกลาวนั้น  จึงมีอิทธิพลอยาง 
มากตอแนวคิดและการนําเสนอทรรศนะของทาน  ทําใหทานไดใชความรูความสามารถทางดานสติปญญา 
ตามแนวคิดของพระพุทธศาสนาเถรวาท  ในการเชื่อมโยงหลักพุทธธรรมเขากับชีวิตและโลกสมัยใหมได 
อยางเหมาะสม  และการนําเสนอแนวคิดและทรรศนะดงักลาวนั้น  ก็อาศยัแตเพียงการอธิบายตามของ 
พระพุทธศาสนาเถรวาทเทานัน้เอง  ไมจําเปนตองอาศยัศาสตรหรือแนวคิดอื่นมาเปนเครื่องชวยอธิบาย 
หรือตีความ  จะอาศัยก็เพยีงแตความเพียรพยายามในการเขาถึงหลักคําสอนในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
ความซื่อตรงตอพระไตรปฎก  และอาศยัศกัยภาพในการท่ีจะเขาใจโลกสมัยใหมเทานั้น  ซึง่ทานไดแสดง 
ใหเห็นแลววา  ศักยภาพดังกลาวเปนสิง่ที่พัฒนาได    ดังจะเห็นไดจากผลงานของทานท่ีเปนท่ียอมรับอยาง 
กวางขวาง  คือ “พุทธธรรม”  อันถือไดวาเปน “เพชรน้ําเอก” อันทรงคณุคายิ่ง  ผลงานอนัทรงคุณคานี้มิใช 
เครือ่งสะทอนสติปญญาของทานแตเพียงอยางเดียวเทานั้น  หากแตยงัเปนเครือ่งแสดงใหเห็นถึงวริิยภาพ 
อันหาท่ีสุดมิไดของทานในการสรางสรรคผลงานขึ้นมาอีกดวย  ดังนั้น  พระธรรมปฎกจึงไมเพียงแตเปน 
นักคิด  นักวิชาการหรือนกัการศาสนาท่ีมุงแตนําเสนอแนวคิดและทรรศนะตอประเด็นตางๆ  เทานัน้ 
หากแตทานไดฝกฝนและพัฒนาตนเอง  จนสิ่งที่ทานคิดและนําเสนอเปนชีวิตของทาน       และชีวิตของ 
ทานเองก็ไดเปนตัวอยางทีเ่ปนรูปธรรมกับสิ่งที่ทานนําเสนอ  โดยนัยนี้        จึงอาจถือไดวา  ทานเปน 
ตัวแทนแหงธรรม  ตัวแทนแหงสงฆ  และตัวแทนแหงมนุษยท่ีไดฝกฝนพฒันาตนเองอยางเต็มตาม 
ศักยภาพของมนุษยท่ีจะพึงพัฒนาได       ท่ีถือไดวาเปนแบบอยางแหงการดําเนินชีวิตของมนุษยโดยท่ัวไป 

แนวคิดและทรรศนะของทานท่ีมีตอโลกสมัยใหม  ท่ีทานนําเสนอผานแนวคิดและทรรศนะ 
และผานวถิีชีวิตของทานเอง  จึงเปนแนวทางในการดําเนินชีวิตท่ีเหมาะสมกับยุคปจจุบันเปนอยางยิ่ง  นั่น 
คือ วิถีการดาํเนนิชีวิตตามหลักทางสายกลาง  หรือหลักมัชฌิมาปฏิปทา  ไมเบียดเบยีนชีวิต  ธรรมชาติ 
และสังคม  และเปนวถิีการดําเนินชีวิตท่ีไดดุลยภาพ   การท่ีมนษุยจะกาวไปในวิถแีหงการดําเนินชีวิตตาม 
หลักทางสายกลางไดอยางถกูตองไดนั้น ตองเปนไปโดยผานกระบวนการแหงการศึกษาตามหลักของ 
ไตรสิกขาหรือหลักการฝกฝนตนเอง ท้ังในดานพฤติกรรม  จิตใจ  และสติปญญา  โดยเชื่อมโยงประสาน 
องคประกอบแหงระบบบูรณาการของสรรพสิ่งเขาดวยกนั  คือ มนุษย  ธรรมชาติ  และสงัคมหรือชุมชน 
เม่ือสามารถบรูณาการไดดังนี้แลว  ก็จะสามารถสรางสรรคอารยธรรมท่ียัง่ยืนขึ้นมาได 
ขอเสนอแนะ 

ในการศึกษาวิจัยถงึแนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกในครั้งนี้  ผูวิจัยมีขอเสนอแนะดังนี้



18 

แนวคิดเชิงหลักการ 
ในเชงิหลักการนัน้  เปนสิ่งท่ีนาสนใจวา  การพัฒนาสังคมยุคปจจุบัน  ท่ีไดรับอิทธิพลมาจาก 

ประเทศตะวันตกนัน้ เปนการพัฒนาที่กอใหเกิดปญหาใหกับมนุษย  ธรรมชาติ  และสังคมเปนอยางมาก 
ดังจะเห็นไดจากความเปลี่ยนแปลงในปจจุบันท่ีเกิดขึ้น  การแกไขปญหาท่ีเกิดจากการพัฒนาดังกลาวนั้น 
แมจะมีนักวิชาการและผูรับผิดชอบนําเสนอแนวคิดและทรรศนะเพือ่เปนแนวทางในการแกไข  แตก็ดู 
เหมือนวา  จะไมประสบความสําเร็จเทาท่ีควร  เพราะไมสามารถแกไขลงไปไดท่ีรากฐานแหงความคิด 
ดังนั้น  การศึกษาพระพุทธศาสนาและนําเอาทรรศนะทางพระพุทธศาสนาในฐานะแหลงภูมิปญญาดั้งเดิม 
ท่ีสําคัญท่ีสุดแหลงหนึง่ของมนุษยชาติมาเปนเครือ่งมือในการแกไข  ปรับปรุงและพฒันาสังคมยคุปจจุบัน 
นาจะเปนทางออกอยางหนึง่  ดังท่ีพระธรรมปฎกไดพยายามแสดงใหเห็นแลววา    พระพุทธศาสนามี 
ศักยภาพในการท่ีสรางสรรคอารยธรรมในยุคปจจุบันนีไ้ด โดยนัยนี้   จึงควรมีการสงเสริมและสนับสนุน 
การศึกษาพระพุทธศาสนาทั้งในแงของศาสนธรรมและสถาบนั  เพื่อเปนทางออกใหกับสังคมยุคปจจุบัน 

การนําไปประยุกตใช 
แนวคิดและทรรศนะของพระธรรมปฎกที่ไดนําเสนอตอยุคสมยัปจจุบันนั้น  สามารถนําไป 

ประยุกตใชในการดําเนินชีวิตไดท้ังในระดับบุคคล  และในระดับสถาบัน  โดยในระดับบุคคลนั้น 
สามารถประยกุตใชในการพฒันาพฤตกิรรม  จิตใจ  และสติปญญา   และในระดับสถาบันนั้น  ก็สามารถที่ 
จะพัฒนาโดยเชื่อมโยงบุคคลเขากับธรรมชาติแวดลอม  และสงัคมไดอยางเหมาะสม  การนําไป 
ประยุกตใชดงักลาวนี้  อาจจะดําเนินการอยางเปนรูปธรรม เชน การจัดต้ังชุมชนท่ีมีวิถี การดําเนินชีวิตตาม 
แบบพุทธ  การจัดต้ังสถาบันตางๆ  แบบพุทธ เชน โรงเรยีนวิถพีุทธ  พรรคการเมืองแบบพุทธ  ระบบ 
เศรษฐกิจแบบพุทธเปนตน  นอกจากนี้นาจะไดมีการจัดต้ังกลุมท่ีศึกษาแนวคิดและบทบาทของทาน 
โดยตรง  เพื่อทําหนาท่ีในการสืบตอแนวคิดและผลงานของทาน  ตลอดจนการเผยแพรความคิดของทาน 
ใหกวางขวางออกไป 

การศึกษาวิจัยตอไป 
ควรมีการศึกษาวิจัยแนวความคิดและทรรศนะอืน่ ๆ ของพระธรรมปฎกในแนวลึกใหมากขึ้น 

เชน แนวคิดหรอืทรรศนะเกีย่วกับการทําแทง  การโคลนนิง่  เกีย่วกับการเมืองการปกครองเกีย่วกับ 
ประชาธิปไตย  หรืออาจจะศึกษาในเชิงเปรยีบเทียบกับทรรศนะของนักวชิาการท่ีสําคัญกไ็ดซึ่งการศึกษา 
ดังกลาว  นอกจากจะชวยใหเห็นทรรศนะของทานอยางชัดเจนแลว  ยังจะชวยในการนําเอาทรรศนะ 
ดังกลาวมาใชในการพัฒนาชีวิตและสังคมในยุคปจจุบันไดอีกดวย 
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