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บทคัดยอ 
      กระบวนการที่สังคมไทยกาวเขาสูความเปนสังคมสมัยใหมตามแบบอยางตะวันตก  ซึ่งเริ่มมาตั้งแตสมัยกรุง
รัตนโกสินทรตอนตน ไดสงผลกระทบตอการเปลี่ยนแปลงทางสังคมและวัฒนธรรมไทยเปนอยางมาก โดยเฉพาะ
อยางยิ่งนําไปสูภาวะที่เรียกวา “การพัฒนาที่ไมยั่งยืน”  ตามแบบอยางของประเทศตะวันตก  

      พระพุทธศาสนาในฐานะภูมิปญญาของสังคมไทยที่มีสวนสําคัญตอการกําหนดโลกทัศนและคุณคาตอ
สังคมไทยมาชานาน ก็ไดรับกระทบแหงความเปลี่ยนแปลงในโลกสมัยใหมนี้ดวย ในขณะเดียวกันก็นําไปสูความ
พยายามในการที่จะพยายามกําหนดโลกทัศนตอโลกและสังคมสมัยใหมบนหลักพุทธธรรมผานนักปราชญทาง
พระพุทธศาสนาเสมอมา 
      พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต)  นับเปนพระภิกษุสงฆอีกรูปหนึ่งที่ไดรับการยอมรับมากที่สุดในปจจุบัน

วา เปนพระภิกษุสงฆสมัยใหม (modern monk) ในประวัติศาสตรพระพุทธศาสนาของไทย ที่สามารถเชื่อมโยงพุทธ

ธรรมและพุทธวิธีมาประยุกตใชกับชีวิตและสังคมในโลกสมัยใหมไดอยางมีคุณคาและเหมาะสม  โดยการเสนอ
แนวความคิดและทางออกในการแกไขปญหาในบริบทสังคมยุคโลกาภิวัตนอยางเปนระบบ  
      ทานไดเสนอวา สังคมในยุคปจจุบัน วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมีบทบาทมากในการสงเสริมคุณภาพชีวิต
และสังคมของมนุษย  แตในขณะเดียวกันก็นําไปสูภาวะยอนแยง (paradox) ในการพัฒนามนุษยและสังคม  เพราะ

ปรากฏวา  ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจริญกาวหนา คุณภาพชีวิตของคนและสังคมยิ่งเสื่อมโทรม  อันจะเห็นได
จากปญหาในเรื่องของชีวิต  ปญหาของสิ่งแวดลอมที่แพรขยายไปทั่วทุกแหง  และปญหาสังคมที่เปนสังคมที่ไร
สมรรถภาพทางจริยธรรม โดยเฉพาะอยางยิ่งเมื่อความเจริญกาวหนาทางเทคโนโลยีมาประสานเขากับระบบเศรษฐกิจ
แบบถือผลประโยชนเปนใหญ   การพัฒนาวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีก็ถูกกําหนดโดยระบบผลประโยชนทั้งหมด
และเปนไปเพื่อสนองความตองการผลประโยชนเทานั้น 

      เมื่อวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไหลบาเขามาสูสังคมไทย  ก็ปรากฏวาไปกันไดดวยดีกับไสยศาสตร และ
คานิยมบริโภค  สังคมไทยจึงกาวไปสูปญหาและความไมยั่งยืนมากยิ่งขึ้น ทานจึงเสนอวา การพัฒนาเศรษฐกิจ  สังคม  
วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีจะตองพัฒนาใหสมดุลพรอมไปกับการพัฒนาตัวมนุษยเองดวย   และการพัฒนาดังกลาว

                                                  
∗ หัวหนาหมวดวิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร  มหาวิทยาลัยศรีปทุม 
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จะตองเปนไปบนพื้นฐานแหงภูมิปญญาไทยดวย   มิเชนนั้นความเจริญเติบโตดังกลาวก็อาจจะเปนเพียงภาพลวงตา
ดังที่ปรากฎในปจจุบัน   
พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตโต) กับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในสังคมไทย 

ปจจุบันนี้     วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไดเขามามีบทบาทในวิถีชีวิตของมนุษยแทบทุกดาน      ยิ่งโลกกาว
เขาสูสหัสวรรษใหม  ความคาดหวังตอบทบาทของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีก็ยิ่งเพิ่มมากขึ้นทั้งในแงของการ
เปลี่ยนแปลงวิถีชีวิตของมนุษยและความเปลี่ยนแปลงทางดานเศรษฐกิจและสังคม  ความคาดหวังดังกลาวนี้ ไมไดเปน
สิ่งที่เพอฝนหรือไกลความจริงเกินไปนัก หากจะวัดจากสัมฤทธิผลหรือการดลบันดาลของวิทยาศาสตรในดานตาง ๆ 
ในปจจุบัน  ที่สามารถตอบสนองความตองการของมนุษยไดอยางไมมีที่สิ้นสุด  ในขณะที่ศาสตรอื่น ๆ ไมสามารถจะ
ใหคําตอบไดอยางรวดเร็วและเปนรูปธรรมไดเชนวิทยาศาสตร  หรือไมก็ถูกวิทยาศาสตรบดบังหรือครอบงําไปจน
หมดสิ้น  อยางไรก็ตาม คงปฏิเสธไมไดเชนกันวา ปจจุบันนี้  โลกกําลังประสบกับภาวะวิกฤติในดานตาง ๆ อยาง
มากมาย   ภาวะวิกฤติเหลานี้กําลังทวีความรุนแรงยิ่งขึ้นในทุกสวนของโลก ทั้งนี้ก็สืบเนื่องมาจากความเจริญกาวหนา
และอิทธิพลของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีที่ไดมีบทบาทอยางสําคัญตอการสรางยุคสมัย แมวาวิทยาศาสตรและ
เทคโนโลยีจะสรางความเจริญกาวหนาในหลาย ๆ ดานที่เปนประโยชนตอมนุษย  แตในหลาย ๆ ดาน  ก็มีผลกระทบ
ในแงลบตอมนุษยอยางยากที่จะปฏิเสธได โดยเฉพาะอยางยิ่งความเจริญทางดานอุตสาหกรรมและเศรษฐกิจที่เปน
ศูนยกลางอารยธรรมในปจจุบัน  ถือเปนสาเหตุสําคัญอยางหนึ่งที่ทําใหมนุษยตองประสบกับปญหาสําคัญ  ไมวาจะ
เปนปญหาสภาพแวดลอมเสียหาย  ธรรมชาติเสื่อมโทรมและปญหาอื่น ๆ  ของมนุษยเอง ซึ่งพระธรรมปฎกไดต้ัง
ขอสังเกตไววา 

“…ระบบเศรษฐกิจแบบทุนนิยมภายใตการแขงขันมุงหาผลประโยชน (ในปจจุบันนี้) ได
ใชวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเปนเครื่องมือในการพัฒนาโลกนี้ใหเขาสูระบบของมัน จนกระทั่ง
วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไดกลายเปนทาสรับใชระบบเศรษฐกิจไป โดยแสดงออกทางระบบ
อุตสาหกรรมเปนตน แลวก็ไดทําใหวิทยาศาสตรกลายเปนเครื่องทําลายสิ่งแวดลอมไป…  พรอม
กันนั้น ระบบเศรษฐกิจแบบนี้ก็ไดทําใหเกิดปญหาสังคมและปญหาชีวิตจิตใจมากมาย  อันสืบ
เนื่องมาจากการแขงขันแยงชิง” [1] 

ความเจริญกาวหนาของยุคสมัยที่ผานมาทั้งหมด  จึงนําไปสูสภาพเสื่อมโทรมของโลกที่มนุษยอยูอาศัย  
รวมทั้งวินาศภัยของสิ่งแวดลอมและทรัพยากรธรรมชาติ  และในที่สุดก็นํามนุษยมาสูขอสรุปงาย ๆ สั้น ๆ วา "ความ

เจริญกาวหนาของอารยธรรมที่ผานมาทั้งหมดตลอดยุคสมัยใหม เปน "การพัฒนาที่ไมยั่งยืน" [2]  ปญหาตาง ๆ  เหลานี้  

ไดทําใหมนุษยเริ่มหันมาทบทวนบทบาทของตนเองและพยายามที่จะแสวงหาแนวทางในการแกไขดวยวิธีการตาง ๆ  
เพื่อใหหลุดพนจากปญหาที่กําลังประสบอยู  
 ในสังคมไทยเอง  ในรอบ 4 - 5 ทศวรรษที่ผานมาที่มีการเรงรัดและพัฒนาสังคมและเศรษฐกิจไปตาม

แนวโนมของอารยประเทศ  ไดสงผลใหมีการเปลี่ยนแปลงขั้นพื้นฐานตอวิถีชีวิตของคนไทยทั่วไป  ยิ่งในยุคปจจุบันที่
โลกกวางไกลไรพรมแดนจนกลายเปนชุมชนหรือเหมือนเปนหมูบานอันเดียวกัน     แทนที่ผูคนในสังคมจะอยูรวมกัน
ดวยดีโดยความสงบเรียบรอยและปกติสุข  แตเหตุการณที่เกิดขึ้นทั่วไปกลับปรากฏในทางตรงกันขามและดูจะรุนแรง
กวาเดิมดวยซ้ําไป  ผูคนในยุคใหมยังมีจิตใจที่คับแคบ  ตางฝายตางแบงแยกและแกงแยงกันมากขึ้น  แตละฝายตางมุง
หาผลประโยชนใหแกตนและพรรคพวก มุงรักษาและเสริมอํานาจความยิ่งใหญของตน ทะเลาะวิวาทกันและทํารายกัน
อยางรุนแรงทั้งในระดับบุคคล  ชุมชน  และประเทศชาติ ทําใหเกิดสิ่งที่เรียกวา “โลกสากล  แตคนยิ่งสากรรจ”[3]  
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ภาวะวิกฤติเหลานี้ไดรับการศึกษาและเสนอแนะแนวทางการแกไขจากหลายๆ ฝายที่เกี่ยวของทั้งภาครัฐและเอกชน  
โดยเฉพาะอยางยิ่งจากนักวิชาการที่ไดทําการศึกษาสภาพปญหาที่เกิดขึ้น   

หากมองยอนกลับไปเมื่อวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  ซึ่งเปนตัวแทนของภูมิปญญาตะวันตกสมัยใหมได
ไหลบาเขามาสูสังคมไทยนั้น     พระพุทธศาสนาในฐานะภูมิปญญาดั้งเดิมของสังคมไทยที่ไดหลอหลอมคติความเชื่อ  
โลกทัศน  ชีวทัศนของคนไทยก็ไดปรับตัวเขากับกระแสความเปลี่ยนแปลง  โดยผานบทบาทของพระสงฆที่เปน
นักปราชญในพระพุทธศาสนา    ซึ่งแบงออกไดเปน 3 ยุคสําคัญ [4] คือ  ยุคกําเนิดคณะธรรมยุติกนิกาย    ยุคพุทธทาส

ภิกขุ  และยุคของพระธรรมปฎก 

ในยุคกําเนิดของคณะธรรมยุติกนิกายนั้น ในชวงปลายรัชกาลที่ 3 นั้น  การอธิบายคําสอนทาง

พระพุทธศาสนาในเชิงวิทยาศาสตรไดเริ่มปรากฏตัวชัดขึ้น  เมื่ออารยธรรมตะวันตกไดแพรเขามาสูสังคมไทยในชวง
สมัยรัชกาลที่ 3-4  พระสงฆในพระพุทธศาสนาเองก็มองวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในเชิงบวก  โดยมองวา เปน

ศาสตรที่มีความเปนเหตุเปนผล  ดวยทัศนะดังกลาวจึงนําไปสูความเปลี่ยนแปลงในพระพุทธศาสนาของไทย คือ การ
อธิบายและตีความหลักคําสอนใหมีความหมายในเชิงเหตุผลและสอดคลองกับสังคมสมัยใหม (rational and social 

reinterpretation) มากยิ่งขึ้น  นอกจากนี้ แนวความคิดทางจักรวาลวิทยาตามจารีตประเพณีที่ปรากฏในคติของไตรภูมิ

พระรวง ก็ไดรับการอธิบายและตีความในเชิงเหตุผลและวิทยาศาสตรมากยิ่งขึ้น ดังจะเห็นไดอยางชัดเจนจากหนังสือ
กิจจานุกิจ ของเจาพระยาทิพากรวงศ (ขํา บุนนาค) [5] จนนักปราชญตะวันตกทานหนึ่งถึงกับสรุปวา ต้ังแตสมัยรัชกาล

ที่ 4-5 คําอธิบายเกี่ยวกับโลกและจักรวาลตามคติพระพุทธศาสนาที่ปรากฏในหนังสือไตรภูมิพระรวงนั้น  จําเปนตอง

ดํารงอยูควบคูไปกับคําอธิบายเชิงวิทยาศาสตรดวย [6] ในยุคนี้จึงอาจกลาวไดวา พระพุทธศาสนาไดพยายามปรับตัว

เขากับวิทยาศาสตร  โดยเนนความเปนเหตุเปนผลของพระพุทธศาสนา  และเนนสิ่งที่ประจักษไดในโลกนี้เทานั้นแทน  
และในที่สุดพระพุทธศาสนาก็ถูกวิทยาศาสตรครอบงํา [7] และเมื่อผานมาถึงยุคที่สอง  คือ ยุคของพุทธทาสภิกขุ  

(2449-2536)  ซึ่งถือเปนพระภิกษุสงฆไทยที่มีช่ือเสียงมากที่สุดในครึ่งศตวรรษที่แลวมานี้  ไดพยายามรื้อฟน

พระพุทธศาสนา  ดวยการทําเปาหมายอันสูงสุดของพระพุทธศาสนาคือ พระนิพพานใหเปนสิ่งที่สามารถเขาถึงไดใน
ชีวิตนี้  ทานจึงไดตีความหลักพุทธธรรมใหมในเชิงเหตุผล เชน สวรรค  นรก  เปรต  เทวดา มาร และการเกิดใหมเปน
ตน  ใหเปนเรื่องสภาวะทางดานจิตใจที่มิใชภพภูมิอยางที่เคยเปนมา     เชนเดียวกับหลักคําสอนที่เกี่ยวกับกําเนิดชีวิต          
กฎ 

ปฏิจจสมุปบาท  และหลักอนัตตาเปนตน  โดยอธิบายในแนววิทยาศาสตรสมัยใหม  และทานจะเนนเสมอวา 
พระพุทธศาสนานั้นมีหลายแบบ  แตพระพุทธศาสนาที่แทคือพระพุทธศาสนาอยางที่เปนวิทยาศาสตร คือ แบบที่
สามารถพิสูจนไดดวยประสาทสัมผัสนั่นเอง [8]  กลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ พุทธทาสภิกขุไดพยายามนิยามวิทยาศาสตร

ใหม  เพื่อใหสอดคลองกับหลักพระพุทธศาสนา  โดยใหครอบคลุมเรื่องจิตใจดวย [9] 

ตอมาในชวงของรอยตอแหงศตวรรษที่ 20-21 ก็จะเห็นบทบาทที่สําคัญของพระสงฆในพระพุทธศาสนาอีก

รูปหนึ่ง  ที่ไดเสนอทรรศนะตอวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไวอยางชัดเจน โดยนําเสนอผานการอธิบายและตีความ
หลักพุทธธรรม  เพื่อนําเสนอแนวความคิดในการแกไขปญหาและพัฒนาสังคมไทยรวมสมัยอยางเปนระบบ นั่นคือ
พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต) 

พระธรรมปฎกไดรับการยอมรับในแวดวงวิชาการทั่วไป ในฐานะเปนพระภิกษุที่เปนนักวิชาการรวมสมัย ผู
ทรงความรูทางโลกและทางพระพุทธศาสนาอยางกวางขวางลึกซึ้ง  ผลงานดานงานเขียนและการบรรยายของทานเปน
ที่ยอมรับทั้งภายในและตางประเทศ ทั้งนี้มิใชเพราะทานจะมีทัศนะและมีการตีความคําสอนทางพระพุทธศาสนา
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ประยุกตเขากับวิชาการสมัยใหมไดอยางเหมาะสมเทานั้น  หากแตรูปแบบวิธีการศึกษาและวิธีการนําเสนอของทานยัง
เปนระบบตามหลักวิชาการสมัยใหมอีกดวย  ทานจึงเปนพระนักวิชาการ (a scholar monk) รูปแรกที่มีการอางอิงงาน

อยางเปนระบบและอยางทั่วถึง [10]   ผลงานของทานจึงไดรับการพิจารณาวา เปนงานของนักวิชาการและเพื่อ

นักวิชาการโดยแท [11]  แนวความคิดและผลงานของทานจึงเปนที่ยอมรับในแวดวงวิชาการทั่วไปในทั้งประเทศและ

ตางประเทศ 

 นอกจากนี้ ทานยังเปนพระภิกษุนักปฎิรูปตามแนวจารีตนิยม ที่มีแนวทางในการอธิบายและตีความคําสอน
ทางพระพุทธศาสนา  ที่อิงอาศัยจารีตประเพณีและพยายามรักษาคําอธิบายตามตัวอักษรของพระไตรปฎก แตใน
ขณะเดียวกันก็พยายามประยุกตคําอธิบายใหเขากับสถานการณปจจุบัน [12]   ผลงานของทานจึงเปนที่ยอมรับอยาง

กวางขวางในหมูนักวิชาการและคนรุนใหม    ดังจะเห็นไดวา  มีผูสนใจและนักวิชาการไดศึกษาผลงานของทานแลว
นําไปประยุกตใชในการศึกษาและคนควาวิจัยโดยตรงหลายรายทั้งในประเทศและตางประเทศ  เชน การสอนโดย
สรางศรัทธาและโยนิโสมนสิการ [13   คิดเปนตามนัยพุทธธรรม [14]    จริยศาสตรสภาวะแวดลอม [15]   

Dhammapitaka on Monks and the Forest [16]  The Hermeneutics of Buddhist Ecology in Contemporarary 

Thailand : Buddhadasa and Dhammapitaka [17] เปนตน  สวนประวัติชีวิตของทานในฐานะนักปราชญทางดาน

พระพุทธศาสนา   ดานการศึกษา  และในฐานะทรัพยากรบุคคลที่มีคุณคาสูงสุดนั้น  ก็ไดรับการศึกษาวิจัยอยางลึกซึ้ง
จากนักวิชาการจากมหาวิทยาลัยคอรแนล (Cornell  University) ในป พ.ศ.  2532 ในชื่อเรื่อง  “A Person-Centered 

Ethnography of Thai Buddhism : The Life of Phra Rajavaramuni (Prayudh Payutto)” [18] สวนในประเทศ

ไทย  ก็มีการศึกษาประวัติชีวิตของทานเชนเดียวกัน แตสวนมากแลวเปนงานรวบรวมและเรียบเรียงเพื่อประกาศเกียรติ
คุณของทาน   

ความสัมพันธระหวางพระพุทธศาสนากับวิทยาศาสตรในยุคที่ 3  เริ่มเปลี่ยนไปจากสองยุคแรก  เมื่อพระ

ธรรมปฎกมีทรรศนะทางพระพุทธศาสนาที่เปนอิสระจากการครอบงําของวิทยาศาสตร [19]และไดเริ่มวิเคราะห

วิจารณและมองเห็นความไมสมบูรณของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี รวมทั้งอารยธรรมตะวันตกทั้งหมดที่เปน
เสมือนหนึ่งตัวแทนอารยธรรมของโลกในปจจุบัน  โดยทานวิเคราะหลึกลงไปถึงฐานแนวคิดที่รองรับวิทยาศาสตร
และเทคโนโลยีในปจจุบันวา  มีรากฐานมาจากแนวความคิด  ทัศนคติและคานิยมที่ผิดพลาดของประเทศตะวันตกที่มี
อิทธิพลครอบงําโลกอยูในขณะนี้  อันมีรากฐานมาจากอารยธรรมกรีก  ซึ่งเปนพื้นฐานของอารยธรรมตะวันตกที่สําคัญ  
2  ประการคือ [20] 

ประการแรก  แนวความคิดในการพิชิตธรรมชาติ  หรือความเชื่อที่วา ความสําเร็จของมนุษยอยูที่การพิชิต
หรือเอาชนะธรรมชาติได  แนวความคิดนี้ก็คือการมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติแวดลอม  และเมื่อมองมนุษย
วาเปนตางหากจากธรรมชาติแลว  ก็มองตอไปวา  มนุษยนั้นอยูเหนือธรรมชาติ  เปนนาย  เปนผูพิชิต  เปนผูสามารถ
เขาไปจัดการ  ควบคุมและบริโภคธรรมชาติไดตามความพอใจและความสามารถของตน ซึ่งเปนที่มาของการพัฒนา
ทางดานวิทยาศาสตรเทคโนโลยีและอุตสาหกรรม  ที่ทําใหโลกมีความเจริญกาวหนาอยางที่เปนอยูในปจจุบัน  

ประการที่สอง  ความสุขของมนุษยอยูที่การมีวัตถุปรนเปรอ  อันเปนแนวคิดที่พวงมากับการพัฒนา
อุตสาหกรรม   ซึ่งตอมาแนวความคิดนี้ก็พัฒนามาเปนวัตถุนิยมและแปรเปนบริโภคนิยมในที่สุด 

“มนุษยก็คิดวา  เมื่อไรเราเอาชนะธรรมชาติได  เราก็สามารถที่จะปรุงแตง
ประดิษฐสรางสรรควัตถุอะไรตาง ๆ ขึ้นมาบํารุงบําเรอตนใหพรั่งพรอม  เมื่อน้ันเราก็จะ
มีความสุขอยางสมบูรณ  แลวก็คนคิดวิทยาการมาทําการตาง ๆ  ตามแนวคิดนี้  ความ
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เจริญก็เกิดขึ้นมากมายในยุคที่ผานมา  ซึ่งเรียกกันวา ยุคอุตสาหกรรม…  วิทยาศาสตรใน
ยุคที่ผานมานี้  เปนวิทยาศาสตรที่รับใชอุตสาหกรรม” [21] 

อยางไรก็ตาม  ทานก็เห็นวา   วิทยาศาสตรและศาสนานั้นจะมีจุดเริ่มรวมกัน คือ การแสวงหาหรือการใฝรู
ความจริงของธรรมชาติอยางบริสุทธิ์  แตการที่วิทยาศาสตรมุงแตจะรวบรวมขอมูลและพยายามที่จะพิสูจนหาความ
จริง  ทําใหวิทยาศาสตรกลายเปนระบบสืบสาวความรูในความจริงอยางคอยเปนคอยไป  และจํากัดอยูในกลุมบุคคลที่
มีความสนใจพิเศษเทานั้น  และยิ่งกวานั้น ก็คือ วิทยาศาสตรสนใจเฉพาะความจริงทางดานวัตถุ  ไมไดสนใจในดาน
จิตใจ  ซึ่งเปนองคประกอบที่สําคัญของมนุษย  ซึ่งเปนอีกจุดหนึ่งที่นําไปสูปญหาในปจจุบัน   อยางไรก็ตาม  วิธีคิด
แบบวิทยาศาสตรก็นาจะมีอิทธิพลตอทานดวยเชนเดียวกัน  ดังจะพบวา "ในงานของทาน ธรรมขอตาง ๆ จะถูกอธิบาย
ในแงที่สัมพันธกันเปนกระบวนการ  ไมตางจากที่นักวิทยาศาสตรอธิบายกระบวนการทํางานของอวัยวะตาง ๆ ใน
รางกาย" [22]  หรือ "เมื่อกลาวถึงพฤติกรรมหรือการกระทําของมนุษย  ทานก็สามารถอธิบายในแงที่เปกระบวนการไม

ตางจากที่นักวิทยาศาสตรอธิบายการทํางานของเทคโนโลยี" [23] นอกจากนี้แลว  ทานยังไดเปรียบเทียบใหเห็นจุดที่

คลายคลึงของพระพุทธศาสนากับวิทยาศาสตรไว [24] ดังนี้ 

พระพุทธศาสนา        วิทยาศาสตร 
               สัจธรรม (Reality)                  วิทยาศาสตรบริสุทธิ์ (Pure Science) 

 

                            จริยธรรม (Ethics)               วิทยาศาสตรประยุกตและเทคโนโลยี  
                                          (Applied Science and Technology) 

 

                            บัญญัติธรรม                รูปแบบที่ปรากฏตัวของเทคโนโลยี 
                (Conventional Regulations)                (Forms that Technology takes) 

 

โดยนัยนี้   มนุษยในปจจุบันจึงมีปญหาความสัมพันธทั้งในระดับความสัมพันธกับธรรมชาติและ
ความสัมพันธกับเพื่อนมนุษยดวยกัน อันนําไปสูการเปนปฏิปกษตอธรรมชาติและแกงแยงหาผลประโยชนแบบเห็น
แกตัวโดยอาศัยเทคโนโลยีสมัยใหม   สภาพการณดังกลาวนี้จึงนํามาซึ่งหายนะและวิกฤตการณตาง ๆ มากมายมาสู
มนุษยและสังคม  อารยธรรมในปจจุบันจึงมิใชอารยธรรมที่แทจริง  เปนเพียงนาครธรรม(Civilization) [25] เทานั้น   

นอกจากแนวความคิดใหญ ๆ สองสายดังกลาวมาแลว  ทานยังเห็นวา  ยังมีทัศนคติที่เจริญควบคูมาดวยกันที่
เปนปจจัยแกกันกับแนวความคิดที่กลาวมา  ชวยเสริมใหยุคนี้มีปญหาที่เปนลักษณะเฉพาะตัวหนักขึ้นไปอีก [26]  

กลาวคือ  
ประการแรก คือทัศนคติแบบชํานาญพิเศษเฉพาะดาน เฉพาะทาง(Specialization)ยุคอุตสาหกรรมจึงเปนยุค

แหงความชํานาญเฉพาะทางที่วิทยาการตาง ๆ  ไดมีการแบงซอยออกไป  ใหมีการศึกษาแนวดิ่งลงไปในทิศทางนั้น ๆ 
เจาะลึกเฉพาะดานของตนมาก  แตขาดการเชื่อมโยงประสานกับแดนความรูความชํานาญดานอื่น ๆ  จนกระทั่งเกิด
ความหลงผิดไปวา  วิทยาการในสายของตนนั้นสามารถแกปญหาของมนุษยไดทุกอยาง 

ประการที่สอง ทัศนคติที่วา  มนุษยสามารถแกปญหาจริยธรรมไดโดยไมตองใชปจจัยหรือวิธีการทาง
จริยธรรม  กลาวอีกนัยหนึ่ง  ก็คือ  จะแกปญหาทางศีลธรรมและจริยธรรมดวยวิธีการทางดานวัตถุ ดวยความเชื่อที่วา  
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ถาพัฒนาวัตถุใหพรั่งพรอมแลว  ปญหาทางดานจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไมตองพัฒนามนุษย  ไมตองพัฒนาจิตใจ  
ดังในวงการเศรษฐศาสตรมีความเชื่อกันวา  “ถาเศรษฐกิจดีแลว  ปญหาจริยธรรมก็ไมมี” 

 ทัศนคติดังกลาวมานี้  ทานเห็นวา  เปนสิ่งที่ผิดพลาดเปนอยางยิ่ง  เพราะ 

  “เมื่อขาดจริยธรรมเสียแลว  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรผานทาง
เทคโนโลยีแมแตที่เปนประโยชนอยางยิ่ง  ก็กลายเปนเพิ่มชองทางแหงภัยอันตรายที่จะ
เขามาถึงตัวมนุษยใหมากขึ้น  จนเกิดภาวะที่เหมือนกับวา  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยี
ยิ่งเจริญ  ภัยอันตรายของมนุษยก็ยิ่งเพิ่มมากขึ้นและรายแรงยิ่งขึ้น หรืออาจถึงกับเกิดเปน
ความหมายใหมขึ้นมาวา  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี คือการ
เพิ่มภยันตรายแกโลกมนุษย” [27] 

 ทานมีความเห็นตรงขามวา “ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจริญขึ้นเทาใด  จริยธรรมก็ยิ่งทวีความจําเปนมาก

ขึ้น  และสวัสดิภาพของมนุษยก็ยิ่งตองการจริยธรรมมากขึ้นเทานั้น” [28]  

นอกจากนี้แลว  บรรดาศาสตรทั้งหลายในปจจุบัน ตางพยายามที่จะบอกวา มีความเปนวิทยาศาสตรอยูในตัว
ดวยลักษณะดังกลาวเชนนี้  ทานจึงไดทําการวิพากษวิจารณศาสตรตาง ๆ ที่พยายามจะเปลี่ยนสีเปนวิทยาศาสตรใน
ปจจุบันดวยแนวคิดทางพระพุทธศาสนา  โดยทานเห็นวาปญหาตาง ๆ ของสังคมในปจจุบันนี้กอตัวขึ้นบนฐานขางใน
จิตใจของมนุษยนี่เอง [29] เกิดจากเหตุสําคัญในจิตใจของมนุษย  ทําใหมนุษยออกไปแสดงบทบาทตาง ๆ มากมายใน

โลก  มี  3  สาเหตุสําคัญ คือ 

                1.    ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึ่งเปนลักษณะปญหาสําคัญใน
ปจจุบันที่ทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลักดันใหคนมีสภาพจิตที่แสวงหาผลประโยชน  ใชระบบแขงขัน  ระบบทุน
นิยม ระบบวัตถุนิยม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คนในยุคปจจุบัน  จึงตองมุงหา
ผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพใหมากที่สุดไมวาจะดวยวิธีการใด ๆ ก็ตาม 

              2.     มานะ  ความตองการอํานาจหรือความยิ่งใหญในดานตาง ๆ 

             3.    ทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มองวา  สิ่งที่
ตัวเองเห็นหรือยึดถือเทานั้นเปนจริง  ถูกตอง   

อยางไรก็ตาม  การแกปญหานั้น  ทานก็ไมไดมองเฉพาะการแกที่สาเหตุทางดานจิตใจเทานั้น  แตจะตองมอง
เหตุปจจัยตาง ๆ ที่เขามาเกี่ยวของแลวแกที่สาเหตุของปญหาเหลานั้น เมื่อทานมองวา ตัณหา  มานะ  และทิฏฐิเหลานี้
เปนสาเหตุสําคัญของปญหา  ทานจึงเสนอแนวทางในการแกไขปญหาที่ตรงสาเหตุสําคัญทั้งสามนี้  ซึ่งเปนสาเหตุ
ภายในจิตใจของมนุษย  การจัดการศึกษาจึงเปนกระบวนการในการพัฒนามนุษยที่ทานใหความสําคัญที่สุดในการ
แกไขปญหาสังคมและปญหาอื่น ๆ  ที่จะนําไปสูการแกปญหาและการพัฒนาที่ยั่งยืน  แมทานจะเห็นวา  ไดผลชาไม
เหมือนกับวิธีการในการแกปญหาแบบอื่น  แตผลที่ไดรับก็จะยั่งยืนมั่นคง  เพราะเปนสิ่งที่เกิดขึ้นภายในจิตใจและ
ภายในตัวของมนุษย  ดังนั้น  จึงไมเปนที่นาแปลกแตประการใด  ที่ทานจะเนนย้ําถึงปญหาการศึกษาและการพัฒนา
การศึกษา  ดังจะเห็นไดวาทานไดเขียนหนังสือและบรรยายธรรมเปนจํานวนมากวาดวยบทบาทของการศึกษา [30] 

การศึกษาจึงเปนศูนยกลางคําสอนของทานในทุกระดับทั้งความเจริญงอกงามสวนบุคคล  การพัฒนาสังคมและโลกใน
วงกวางออกไป [31]   การศึกษาจึงเปนพื้นฐานในการพัฒนามนุษยและสังคมไปสูความยั่งยืนและมั่นคง 

ในฐานะที่เศรษฐศาสตรมีบทบาทสําคัญในการกําหนดกิจกรรมในชีวิตของมนุษยในปจจุบัน  พระธรรม
ปฎกจึงไดวิพากษวิจารณเกี่ยวกับเศรษฐศาสตรคอนขางจะมาก  โดยเฉพาะอยางยิ่งจุดเริ่มตนความสนใจใน
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เศรษฐศาสตรแนวพุทธจากแนวคิดของชาวตะวันตกคนหนึ่ง คือ ชูมากเกอร(E.F.Schumacher)  ที่ไดเขียนหนังสือ

เลมหนึ่ง คือ Small is Beautiful  ซึ่งมีผูแปลเปนไทยวา จิ๋วแตแจว [32]   ทําใหทานไดขยายความในเรื่อง

เศรษฐศาสตรชาวพุทธชัดเจนมากยิ่งขึ้น [33]   โดยทานเห็นวา  เศรษฐศาสตรในปจจุบันนี้มีปญหาอยางนอย4  

ประการ  คือ 

ประการแรก  เศรษฐศาสตรก็เชนเดียวกันกับวิทยาการอื่น ๆ ในปจจุบัน  ที่แยกตัวเองออกมาโดดเดี่ยวเปนผูมี
ความชํานาญพิเศษเฉพาะดาน (Specialization)  โดยการพิจารณากิจกรรมของมนุษยเฉพาะในแงที่เกี่ยวกับวิชาการ

ของตนเอง  และตัดนัยหรือความหมายอื่น ๆ ที่ไมใชเรื่องทางเศรษฐกิจออกไปเสีย  “การที่เศรษฐศาสตรแยกตัวออกมา

โดดเดี่ยวอยางนี้นี่แหละ  นับวาเปนสาเหตุสําคัญที่ไดทําใหเกิดปญหาขึ้นมา”  ซึ่งทานมองจากแงมุมของ
พระพุทธศาสนาวา   

“เศรษฐศาสตรแนวพุทธไมแยกโดดเดี่ยวจากความรูและความจัดเจนดานอื่น ๆ 
ของมนุษย  กิจกรรมทางเศรษฐกิจไมแยกโดดเดี่ยวจากกิจกรรมดานอื่น ๆ ในการ
แกปญหาของมนุษย  เพราะฉะนั้น  เศรษฐศาสตรไมเปนศาสตรที่เสร็จสิ้นในตัวโดย
ลําพัง  แตอิงอาศัยกันกับวิทยาการดานอื่น ๆ ในระบบความสัมพันธของชีวิตและ
สังคม”[34] 

 ประการที่สอง  เศรษฐศาสตรไมเปนอิสระจากจริยธรรม  แตไมใสใจจริยธรรม  ทั้งนี้เพราะเศรษฐศาสตร
สนใจในเฉพาะในเรื่องกิจกรรมทางเศรษฐกิจที่เปนเรื่องของการผลิต  การจําหนายจายแจกและการบริโภคเทานั้น  แต
ไมสนใจและใสใจในเรื่องคุณคาและจริยธรรม  ทั้งที่เปนสิ่งที่มีคาในทางเศรษฐกิจเปนอยางมาก 

“ฉะนั้น  คุณคาทางจิตใจเหลานี้  จึงเปนตัวแปรในทางเศรษฐกิจไดทั้งสิ้น  ซึ่ง
เราก็เห็นกันชัด ๆ วา ความขยัน  ความซื่อสัตย ความรักงาน  ความตรงตอเวลา  มีผลตอ
สิ่งที่เราเรียกวา productivity คือ การเพิ่มผลผลิต  รวมทั้ง efficiency คือ ความมี
ประสิทธิภาพเปนอยางมาก…”[35] 

 ประการที่สาม   เศรษฐศาสตรไมอาจจะเปน  แตอยากจะเปนวิทยาศาสตร   พระธรรมปฎกอางวา  
เศรษฐศาสตรนั้นพยายามบอกตัวเองวา  เปนสังคมศาสตรที่เปนวิทยาศาสตรมากที่สุด  เพราะเอาแตสิ่งที่วัดได  
คํานวณได  จนเรียกวา เปนศาสตรแหงตัวเลข  มีแตสมการลวน ๆ  เศรษฐศาสตรจึงตัดเรื่องคุณคาที่เปนนามธรรม
ออกไปใหหมด  เพราะคํานวณไมได  และทําตนใหเปนศาสตรที่เปนอิสระ(value-free) ปราศจากคุณคา  ซึ่งในความ

เปนจริงแลว  “เศรษฐศาสตรเปนสังคมศาสตรที่ขึ้นตอ value มากที่สุด  จนเรียกวาเปน value-dependent มากที่สุด
ในบรรดาสังคมศาสตรทั้งหลาย”  เศรษฐศาสตรจึงไมสามารถเปนวิทยาศาสตรไดอยางแทจริง   หรือถาเปน
วิทยาศาสตรก็เปนวิทยาศาสตรที่ออกจะคับแคบและผิวเผินเปนอยางมากเลยทีเดียว 

 ประการสุดทาย  เศรษฐศาสตรขาดความชัดเจนเกี่ยวกับความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  โดยมองเฉพาะ
ธรรมชาติความตองการของมนุษยแตเพียงดานเดียว  โดยไมคํานึงถึงคุณภาพความตองการของมนุษยซึ่งเปนธรรมชาติ
ประการหนึ่ง  ซึ่งธรรมชาติของมนุษยนี้จะนําไปสูแนวคิดทางเศรษฐศาสตรที่สําคัญคือ  เรื่องความตองการของมนุษย  
การบริโภค  งานและการทํางาน  การแขงขันและความรวมมือ  และการผลิต  ในขณะที่เศรษฐศาสตรแนวพุทธนั้น  
เปนศาสตรที่ทําความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  และเนนหลักในการดําเนินชีวิตที่เปนทางสายกลาง  เรียกวา 
“เศรษฐศาสตรสายกลาง” หรือ “เศรษฐศาสตรมชัฌิมาปฏิปทา”  มุงเนนการดําเนินชีวิตที่ถูกตอง  เกิดความพอดี  โดยมี

ความพอดีหรือทางสายกลางทางเศรษฐกิจอยูที่ “จุดที่คุณภาพชีวิตกับความพึงพอใจมาบรรจบกัน” 
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นอกจากนี้แลว    พระธรรมปฎกยังเห็นวา “กิจกรรมในทางเศรษฐกิจนี้  เปน means คือ มรรคา  ไมใชเปน 
end หรือจุดหมายในตัวเอง  ผลที่ตองการในทางเศรษฐศาสตรไมใชจุดหมายในตัวของมันเอง  แตเปนมรรคา    คือ
เปนฐานสนับสนุนกระบวนการพัฒนาตนของมนุษย  เพื่อชีวิตที่ดียิ่งขึ้น”[36]  

 โดยนัยน้ี  เศรษฐศาสตรทั่วไปกับเศรษฐศาสตรตามแนวพุทธ  จึงมีความแตกตางกัน  อยางนอยที่สุดก็บน
ฐานแนวความคิดที่มองสิ่งตาง ๆ อยางเชื่อมโยงและครอบคลุมองคประกอบอื่น ๆ 

 

 

 

พระธรรมปฎกไดต้ังขอสังเกตวา  โลกในยุคที่ผานมา  เปนโลกที่เจริญดวยวิทยาศาสตรมาก  มนุษยก็มักจะ
นิยมวิทยาศาสตรหรือคลั่งวิทยาศาสตร (Scientism)  มีความภาคภูมิใจในวิทยาศาสตร  จนกระทั่งวิทยาศาสตรมี

สถานะสูงสุด  ดวยเหตุผลสําคัญ  2  ประการ [37]  คือ ประการแรก  วิทยาศาสตรเปนความหวังและความฝนอันสูงสุด

ของมนุษยชาติวา  จะนํามนุษยไปสูความสุขสมบูรณ  และประการที่สอง  วิทยาศาสตรไดกาวเขามาเปนมาตรฐาน
สําหรับวัดความจริงทุกสิ่งทุกอยาง  และวิชาการทั้งหลายก็พยายามปรับตัวใหเปนวิทยาศาสตรดังกลาวมา  เชน 
เศรษฐศาสตร  จิตวิทยาเปนตน  ซึ่งทานเห็นวา 

"มองดูแงหนึ่งก็เปนการสวนทางกันและนาขํา  ในยุคที่ผานมา  พวก
นักจิตวิทยาไดพยายามไปเปนวิทยาศาสตร  ถึงขนาดที่ยุคหนึ่งบอกวา จิตใจนี่ไมรูจะดูได
อยางไร  มองไมรู ก็เลยเอาจิตวิทยามาเปนศาสตรแหงพฤติกรรมไปเลย  จิตวิทยาตาม
ตัวอักษร  แปลวาวิชาวาดวยจิตใจ  แตไป ๆ มา ๆ เรื่องจิตทําไมกลายเปนเรื่องพฤติกรรม
ไป  นี่คือจิตวิทยาสมัยใหม  แตตอนนี้ที่นาแปลกก็คือ นักวิทยาศาสตรใหมฝายฟสิกสที่
เปนฝายรูปธรรมเอง  กลับมาสนใจเรื่องจิต  ขณะที่นักจิตวิทยาหันไปศึกษาเรื่อง
รูปธรรม"[38] 

 

คนไทยกับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี : ความสัมพันธในเชิงการเสพบริโภคหรือสรางสรรค 
พระธรรมปฎกนอกจากจะวิเคราะหถึงสภาพของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีแลว  ยังไดวิเคราะหใหเห็นถึง

ลักษณะของสังคมไทยวา  เมื่อวิทยาการและศาสตรตาง ๆ ที่ตกอยูภายใตอิทธิพลของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีได
เริ่มไหลบาเขามาสูสังคมไทยนั้น มีขอที่แตกตางไปจากแหลงกําเนิดเดิมในประเทศตะวันตกมาก   ที่เกิดมาจากภูมิหลัง
ของสังคมและวัฒนธรรมที่ตองเพียรพยายามที่จะแกไขปญหาความขาดแคลน  ตอสูสรางสรรคเพื่อใหเกิดผลผลิตตาง 
ๆ ขึ้น  จนทําใหเกิดระบบอุตสาหกรรมขึ้นมา  ซึ่งโดยรากศัพทแลว  อุตสาหะ หรือ Industry ในภาษาอังกฤษ แปลวา 

ความขยันหมั่นเพียร  ความอดทน อุตสาหะพากเพียร  อันเปนความหมายที่แทจริง  เพราะถาหากไมขยันหมั่นเพียร
แลว  ตะวันตกก็ไมสามารถที่จะสรางอุตสาหกรรมไดสําเร็จ  ซึ่งทานเรียกวา เปนวัฒนธรรมอุตสาหกรรม  หรือ
วัฒนธรรมแหงการสูสิ่งยาก  ซึ่งทานเห็นวา  วัฒนธรรมวิทยาศาสตรและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมนี้ไดมีสวนในการ
สรางพื้นฐานใหคนในสังคมตะวันตกมีขอไดเปรียบในการพัฒนาวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมาพรอมกับสภาพจิตใจ
ที่มีความใฝรูและสูสิ่งยาก [39]  คนตะวันตกจึงมีจิตใจแบบวิทยาศาสตรและไดพัฒนาเทคโนโลยีมาพรอมกับ

วัฒนธรรมวิทยาศาสตร    คือ  "การที่บุคคลมีลักษณะจิตใจแบบใฝรู  ชอบเหตุผล  ชอบพิสูจน  ทดลอง  ไมยอมเชื่อ
อะไรงาย ๆ"  นั่นเอง  ในขณะที่สังคมไทยเปนสังคมที่มีพ้ืนฐานแหงความอุดมสมบูรณมาก  มีภูมิอากาศภูมิประเทศที่
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อยูสบาย ดังคติที่แสดงภูมิลักษณของไทย คือ "ในน้ํามีปลา  ในนามีขาว"  ดังนั้น  จึงไมตองดิ้นรน  ตอสูหรือ

ขยันหมั่นเพียรก็มีอยูมีกิน  และเมื่อเงื่อนไขตาง ๆ เปลี่ยนไป  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเขามา  คนไทยก็กาวไปสู
การเปนนักบริโภคที่ไมมีความสามารถในการผลิต พระธรรมปฎกจึงเห็นวา ความสัมพันธของคนไทยกับวิทยาศาสตร
และเทคโนโลยี  มีปญหาที่สําคัญอยู  2  ประการ [40] คือ ) ประการแรก สังคมไทยไมมีพ้ืนฐานวัฒนธรรม

วิทยาศาสตร  คือ คนไทยขาดวิถีชีวิตจิตใจที่ชอบใฝรู  ชอบเหตุผล ไมเช่ืองาย  ไมหลงงมงาย  ชอบคนควา  ชอบพิสูจน
ทดลอง  และชอบวิเคราะหสืบสาวหาเหตุปจจัย  หรืออาจจะเรียกวา ขาดความใฝรู  และประการที่สองสังคมไทยไมมี
พ้ืนฐานวัฒนธรรมอุตสาหกรรมหรือวัฒนธรรมแหงการสรางสรรค    สังคมไทยไมมีฐานแหงการเปนนักผลิต  ทั้งนี้ก็
เพราะวาสังคมไทยมีภูมิหลังของชีวิตที่สุขสบาย  ถือคติวา ในน้ํามีปลา  ในนามีขาว ธรรมชาติอํานวย  มีความอุดม
สมบูรณ จึงไมตองดิ้นรนตอสูหรือสรางสรรคสิง่ใด ๆ และยิ่งเมื่อรับเทคโนโลยีที่คนอื่นผลิตแลวเขามา  ก็ยิ่งสงเสริม
การเสพบริโภคมากยิ่งขึ้น  และนําไปสูความเปนคนมักงาย  ขาดความเพียรพยายาม  เห็นแกความสนุกสนานและ
สะดวกสบาย  หรืออาจจะเรียกวา ขาดความสูสิ่งยาก  ดังทานไดต้ังขอสังเกตวา 
    "โดยทั่วไปถือวา      วิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี แตนาสังเกตวา เวลานี้คน 

ไทยไมคอยรูจักและไมสนใจวิทยาศาสตร  แตชอบใชเทคโนโลยี (เชิงเสพเชิงบริโภค 

 ยิ่งกวานั้น     ยังจับคูใหมเอาเทคโนโลยีมาเขาคูกับไสยศาสตร   โดยเช่ือไสยศาสตร 
และใชเทคโนโลยี    กลายเปนวา       ไสยศาสตรกับเทคโนโลยีเกื้อหนุนกันไปไดดี 
ในสังคมไทย"[41] 

 นอกจากนี้  ทานไดต้ังขอสงสัยเกี่ยวกับสถานภาพของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในสังคมไทยวา 
"วิทยาศาสตรเขามาเมืองไทย 100 กวาปแลว  ในยุคแรกกระแสความเชื่อ

วิทยาศาสตรไหลแรงมาก  แตสภาพปจจุบันของสังคมไทย ก็คือ ความกลาดเกลื่อน
แพรหลายของไสยศาสตร  นาจะถามเชนเดียวกันวา  วิทยาศาสตรทํางานไมสําเร็จใน
สังคมไทย  หรือวาคนไทยไมสามารถเขาถึงวิทยาศาสตรเอง" [42] 

อยางไรก็ตาม  ก็มิไดหมายความวา ทานจะยอมรับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีวา เปนทางออกที่ดีทีสุด
สําหรับสังคมไทยในปจจุบัน ทั้งนี้ทานไดต้ังขอสังเกตวา  วัฒนธรรมวิทยาศาสตรและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมของ
ตะวันตกเองนั้น ยังมีขอบกพรองที่จะตองปรับปรุงหลายประการ[43] เชน การที่มุงเนนการตอบสนองการมุงแสวงหา

ผลประโยชนและเอาชนะคูแขงขัน  แสวงหาอํานาจและความไดเปรียบในทุกวิถี  และที่สําคัญยิ่งก็คือ ต้ังอยูบนฐาน
ความคิดที่จะพิชิตธรรมชาติหรือเอาชนะธรรมชาติ  เพื่อนํามาตอบสนองและปรนเปรอความสุขใหกับตนเองใหมาก
ที่สุด   

ลักษณะปญหาที่เกิดจากการพัฒนาดังกลาวจะเห็นตัวอยางไดจากประเทศตะวันตกไดอยางชัดเจน 
โดยเฉพาะอยางยิ่งอเมริกาที่ไดพัฒนาประเทศไปโดยอาศัยรากฐานแหงวัฒนธรรมเชนนี้ แมวาจะมีการปฏิรูป
วิทยาศาสตรศึกษาขึ้นในอเมริกาก็ตาม  ก็เกิดจากความตองการเปนที่หนึ่งในโลกไมวาจะเปนเศรษฐกิจ  สังคม  
การเมืองและการทหาร [44] ลักษณะดังกลาวนี้จึงทําใหโลกตองประสบกับปญหามากมาย  อันนําไปสูผลราย

นานาประการดังที่ประสบอยูในปจจุบัน การที่จะออกไปจากปญหาดังกลาวไดนั้น พระธรรมปฎกเห็นวา การที่จะ
พัฒนาสังคมไทยไปสูความยั่งยืนไดนั้น  คนไทยจะตองมีความเขาใจในวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีอยางชัดเจนวา  
เปนกระบวนการคิด  การคนควาหาความรูอยางเปนระบบ  สืบสาวเหตุปจจัยใหพบความจริงของสิ่งตาง ๆ  มิใชเปน
องคความรูสําเร็จรูปที่จะตองทองจําแลวนํามาใช  ดังทานเสนอวา 
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"การมองเทคโนโลยี จะตองมองลงไปถึงความหมายพื้นฐาน คือตัวภูมิปญญา 
หรือ ตัวความรู และการมองอยางนี้จะโยงไปหาวิทยาศาสตรจะเห็นวา science คูกับ 
technology คือวิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี ถาเทคโนโลยีไมมีวิทยาศาสตรเปนฐาน 
เทคโนโลยีพัฒนาไมได จึงตองพัฒนาวิทยาศาสตรมาเปนฐานของการพัฒนาเทคโนโลยี 
คนไทยเรามักติดอยูแคเทคโนโลยี ไมเขาถึงวิทยาศาสตร ถาเราจะกาวขึ้นไปในการ
กระทําคือการผลิตและการสรางสรรค เราจะตองมองเทคโนโลยีในความหมายที่ถูกตอง 
คือมองลึกลงไปถึงตัวความหมายที่แท ที่ลงไปถึงเหตุ คือการนําความรูโดยเฉพาะ
วิทยาศาสตรมาใชสรางสรรค" [45] 

นอกจากนี้  ทานยังเห็นวา จะตองมีวัฒนธรรมอีกอยางหนึ่ง  ที่กาวจากวัฒนธรรมวิทยาศาสตรและวัฒนธรรม
อุตสาหกรรมที่ยังมีขอบกพรอง  ไมสมบูรณอยู  นั่นคือ จะตองรื้อฟนวัฒนธรรมพุทธศาสนาขึ้นมา  ซึ่งเปนวัฒนธรรม
ที่เปนรากฐานของสังคมไทย  ซึ่งมีลักษณะสําคัญคือ เปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองรูหรือวัฒนธรรมแหงปญญาความ
ใฝรู  และเปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองทําหรือพ่ึงตนและทําตนใหเปนที่พ่ึงได  โดยทานเสนอวา 

  "วัฒนธรรมพุทธศาสนาเปนวัฒนธรรมแหงความใฝรู   และสูสิ่งยากอยางมั่น 

คง…   วัฒนธรรมวิทยาศาสตรยังไมพอ     เพราะอะไร       เพราะแมวาวัฒนธรรมวิทยา 
ศาสตรจะสรางความใฝรู  มีนิสัยแหงความคิดมีเหตุมีผลและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมจะ 
ชวยใหสูสิ่งยากก็จริง       แตเรื่องหนึ่งที่วิทยาศาสตรไมเคยพูดถึง   คือ   การพัฒนาคน        
วัฒนธรรมพุทธนั้นถือการพัฒนาคนเปนหัวใจหรือแกนกลางของทุกอยาง…    เพื่อให 
มนุษยมีอิสรภาพ …  วิทยาศาสตรเทาที่เปนมายังมีความคับแคบ  เพราะมุงสนองความ 

   คิดมุงหมายใฝฝนที่จะพิชิตธรรมชาติ(ภายนอก)    และมาประสานรับใชสนองความมุง 
  หมายของวัฒนธรรมอุตสาหกรรม ซึ่งตั้งอยูบนฐานแหงความเชื่อที่วา ความสุขอยูที่การ 

มีวัตถุเสพบริโภคอยางพรั่งพรอม ยิ่งเสพมากก็ยิ่งสุขมาก…      วัฒนธรรมวิทยาศาสตร 
จึงไมสัมพันธกับเรื่องของการพัฒนาคนไปสูอิสรภาพ           ดวยเหตุนี้จึงจะตองใหมี 
วัฒนธรรมพุทธเติมเขามา    เพื่อที่จะสรางความใฝรูสูสิ่งยาก พรอมทั้งใหมีการพัฒนา 
คนไปสูอิสรภาพ และการพัฒนาคนนั้นก็จะทําใหเทคโนโลยีไมเปนพิษเปนภัยอีกดวย"  
[46] 

 ดังนั้น  "ไมวาเทคโนโลยีจะเจริญกาวหนามากเทาใด  ก็เปนเพียงสวนเสริมหรือเปนตัวการพิเศษในระบบการ
ดํารงอยูของมนุษย" ( 63) 

--------------------------------------------------------------------- 
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