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บทคัดยอ 
      ความเปลี่ยนแปลงและความเจริญกาวหนาท้ังทางดานเศรษฐกิจ  สังคม  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีใน
ปจจุบัน  เปนผลมาจากการพัฒนาสมัยใหม  นอกจากจะกอใหเกิดความเจริญกาวหนาแกมนุษยชาติอยางที่ไมเคยมีมา
กอนแลว สวนหนึ่งยงักอใหเกิดผลกระทบตอมนุษยและธรรมชาติอยางที่ไมเคยมีมากอนเชนกัน สภาพเชนนี้ได
กลายเปนที่มาของวิกฤตการณของโลก  ทําใหโลกตองประสบกับ “ความยับเยิน”  จนตองพยายามแสวงหา “ความ
ยั่งยืน”  ในปจจุบัน 
 

 การแสวงหาแนวทางการพัฒนาที่ยั่งยืน (Sustainable Development) จึงเปนแนวคิดสําคัญอยางหนึ่งท่ีถูก
นําเสนอเพื่อท่ีจะเยียวยารักษาวกิฤตการณของโลก  อยางไรกต็าม  แนวความคิดเรื่องการพฒันาที่ยั่งยืนนี้ก็มีผูนําเสนอ
ในมิติตาง ๆ ท่ีแตกตางกันออกไป  พระพุทธศาสนาในฐานะเปนแหลงท่ีมาของแนวทางในการพัฒนามนุษยและ
สังคมที่สําคัญอยางหนึ่ง  จึงนาจะเปนอีกมิติหนึ่งท่ีจะชวยกอใหเกิดกระบวนทัศนใหมในการแสวงหาความยั่งยืนได  
เพราะพระพุทธศาสนาไมเพียงแตจะใหความสําคัญกับมนุษยในฐานะองคประกอบของความยั่งยืนเทานั้น  หากแตให
ความสําคัญกับองคประกอบอื่น ๆ คือ มนุษย  ธรรมชาติ  และสังคมอยางเชื่อมโยงประสานกันเปนระบบ   
 

การแสวงหาความยั่งยืนจากมิติทางดานพระพุทธศาสนาดังกลาวจะชัดเจนมากยิ่งข้ึน  เมื่อพิจารณาจากบริบท
ของสังคมไทยที่ไดพัฒนาประเทศกาวเขาสูความเปนสังคมสมัยใหมตามแบบอยางตะวันตก และในปจจุบันไดกาว
ไปสูภาวะที่เรียกวา “การพัฒนาที่ไมยั่งยืน”  การท่ีสังคมไทยจะกาวไปสูความยั่งยืนไดนั้น  จึงตองหันมาให
ความสําคัญกับรากฐานเดิมของสังคมไทย คือ พระพุทธศาสนา  อันเปนรากฐานที่ใหความสําคัญกับระบบคุณคา  และ
วิถีการปฏิบัติท่ีเชื่อมโยงมนุษยเขากับธรรมชาติแวดลอมและสังคมอยางเปนระบบ  

 

                                                 
∗ หัวหนาหมวดวิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร  มหาวิทยาลัยศรีปทุม 
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พระพุทธศาสนาจึงเปนกระบวนทัศนใหมท่ีจะนําสังคมไทยกาวไปสูความยั่งยืน 
 

อารยธรรมทีผ่านมา คือ การพัฒนาที่ไมยั่งยืน 

เปนที่ยอมรับกันทั่วไปวา  โลกยุคใหมในศตวรรษที่  21 นี้  โลกของเราไดพัฒนากาวไปไกลมาก  โดยอาศัย
ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลย ี  ซึ่งไดเขามามีบทบาทในวิถีชีวิตของมนุษยแทบทุกดานอยางที่
ไมเคยมีมากอน  ผลจากการพัฒนาดังกลาวนั้น ไมเพยีงแตจะทําใหมนุษยมีความพรั่งพรอมและความเปนอยูใน
ทางดานเศรษฐกิจที่ดี  ทําใหสามารถกระทําการตางๆ ไดอยางสะดวกสบายและรวดเรว็มากยิ่งข้ึนเทานั้น  หากแตได
ทําใหความฝนของมนุษยกลายเปนความจริงในหลายๆ เรื่อง  พรอมกับไดสรางความฝนใหกับมนุษยตอไปอยางไมมี
ท่ีสิ้นสุดอีกดวย  ท้ังนี้ก็เพราะศักยภาพแหงความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในปจจุบันที่
นักวิทยาศาสตรเชื่อวา  ไดไขความลี้ลับของโลกและธรรมชาติเสร็จสิ้นแลว   

“สําหรับศตวรรษนี้  วิทยาศาสตรไดไขความลี้ลับของโลกเสร็จสิ้นแลว...  
ภายใน 20 ปนี้  เราจะสามารถกําหนดหลายสิ่งตอไปนี้ อาทิ สีผม  ตา  ขนาดและอุปนิสัยในภาย
หนาของลูก  พอแมจะพยายามใชโอกาสของตัวเองอยางเตม็ที่... ชวงปลายศตวรรษที่ 21 หรอืตน
ศตวรรษที่ 22  เราจะสามารถควบคุมการทํางานของรางกายไดดวยคอมพิวเตอรและพนัธุกรรม
อยางแนนอน  จะพูดวา เราจะมีพลังอมตะก็ไมผิดนัก ในเทวตํานานกรีก  มีเรื่องเนรมิตชีวติใหกับ
สิ่งไมมีชีวิตและกําเนิดมนุษยครึ่งคนครึ่งสัตว เชน ตัวเชนทอร(ตัวเปนมา  หัวเปนคน)  ในปลาย
ศตวรรษที่ 21  เราจะสรางมนุษยพันทางได” [1] 

 
ในศตวรรษใหมนี้  จึงปรากฏวา  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไดเจริญกาวหนาไปอยางมาก  โดยเฉพาะอยาง

ยิ่งบทบาทของเทคโนโลยีทางดานชีววิทยาและอิเล็กทรอนกิส  ท่ีทําใหนักวิทยาศาสตรสามารถที่จะแยกตัวอะตอม
(Atom)  และถอดรหัสดีเอ็นเอ (DNA)  ซึ่งเปนตัวถายทอดทางพันธุกรรม  ซึ่งนําไปสูความหวังและความเชื่อท่ีจะวา  
จะสามารถแกปญหาในโลกนี้ไดหลายอยาง  ท้ังปญหาความขาดแคลนอาหาร  พลังงาน  ตลอดจนสามารถที่จะ
ดัดแปลง  ปรับปรุงพืชและสัตวพันธุตางๆ  รวมท้ังสามารถสรางสรรคชีวติ  พืชพันธุชนิดใหมๆ ไดตามที่ตองการ  
นอกจากนี้ ก็ยังสามารถที่จะพัฒนาหุนยนตท่ีมีศักยภาพที่ใกลเคียงกับมนุษยและจะมีกระบวนการในการใชหุนยนต
ในภารกิจตางๆ มากยิ่งข้ึน  หุนยนตในศตวรรษใหมนี้จึงไมเพียงแตจะมีคุณภาพและประสิทธิภาพการทํางานที่สูงข้ึน
เทานั้น  หากแตตนทุนการผลิตยังจะต่ําลงอกีดวย [2]   และเมื่อนําเอาเทคโนโลยีในโลกยุคใหมนี้มารวมตัวกันและ
ผสมผสานในรูปแบบตางๆ แลว  ก็จะเกิดเปนเทคโนโลยีในรูปแบบตางๆ นับพันรูปแบบ นําไปสูการคิดประดิษฐ
ผลิตภัณฑและการบริการท่ีมนุษยในปจจุบันไมอาจจะจินตนาการได [3]  และจะนําไปสูการปฏิวัติยุคสมัยของมนุษย 

นอกจากนี้  ในทางสังคม  ภาพรวมของสังคมมีการเคลื่อนตัวจากการเปนรัฐชาติ (Nation State) มาเปนรัฐ
ขนาดใหญในลักษณะการรวมตัวกันของรัฐในทางเศรษฐกิจและวัฒนธรรมในระดับภูมิภาค  หรือการรวมตัวกันตาม
เผาพันธุมากยิ่งข้ึน  ชุมชนโลกยุคใหมจึงเปลี่ยนแปลงไปจากเดิม  เพราะไมถูกจํากัดดวยพื้นที่  ภาษา  เชื้อชาติ  
ขนบธรรมเนียมประเพณีท่ีแตกตางกัน  แตเปนชุมชนที่เกิดจากเทคโนโลยีทางการสื่อสาร    ซึ่งเชื่อมโยงกนัดวยความ
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สนใจ  รสนิยม  ตลอดจนประเด็นความคิด  และปญหาตางๆ รวมกัน      โลกทั้งโลกจึงกลายเปนหมูบานโลก(Global 
Village)ไปในที่สุด  

ในทางเศรษฐกิจ  ระบบเศรษฐกิจไดเปลี่ยนไปสูความเปนเศรษฐกิจแบบหนึ่งเดียว (Single Economy) มีการ
หลอมตัวเขาดวยกันของเศรษฐกิจภูมิประเทศตางๆ เปนเศรษฐกิจโลก(Global Economy) ท่ีประเทศตางๆ ท่ัวโลกทํา
การคาระหวางกันและกันอยางเสรี  และมีการพัฒนาการผลิตอยูบนฐานแหงความรู  โดยไมมีขีดจํากัดทางดาน
ทรัพยากรธรรมชาติ  อาหารหรอืวัตถุดิบอืน่ใด  ซึ่งสามารถผลิตไดตามความตองการ  เศรษฐกิจในยุคใหมนี้จึงมี
ความสําคัญเหนือกวาอุดมการณทางการเมือง และกลับเปนปจจัยสําคัญที่ครอบงําการเมือง ท้ังการเมือง
ภายในประเทศและการเมืองระหวางประเทศดวย 

ผลแหงการพัฒนาและความเจริญกาวหนาในดานตางๆ ท่ีกลาวมาเพียงบางสวนนั้น  เปนสิ่งท่ีเห็นไดอยาง
ชัดเจนในปจจุบัน  เพราะมนุษยในปจจุบันสวนใหญก็อยูในกระแสแหงความเจริญดังกลาว  อยางไรก็ตาม  คงไมมี
ใครปฏิเสธไดวา  ผลจากการพัฒนาในปจจุบัน  ทําใหโลกกําลังประสบกับภาวะวิกฤติในดานตาง ๆ อยางมากมาย
ชนิดที่ไมเคยมีมากอนในประวัติศาสตรของมนุษยชาติเชนกัน จนอาจนําไปสูการลมสลายของโลก  ท้ังนี้เพราะ
วิกฤตการณตางๆ ท่ีเกิดขึ้นนั้น  ลวนแตนําไปสูวิกฤตทางดานนิเวศทั้งสิ้น  ผลกระทบที่เกิดขึ้นจึงเกิดขึ้นทั้งแกมนุษย  
สังคม  และธรรมชาติสิ่งแวดลอม  ภาวะดังกลาวจึงนําไปสูความไมยั่งยืนเปนอยางยิ่ง   กลาวอีกนัยหนึ่ง ก็คือ “ความ
เจริญกาวหนาของอารยธรรมที่ผานมาทั้งหมดตลอดยุคสมัยใหม  เปนการพัฒนาที่ไมยั่งยืน” [4]  ประวัติศาสตรแหง
อารยธรรมที่ผานมา    จึงเปนประวัติศาสตรแหงการพัฒนาที่ไมยั่งยืนนั่นเอง 

 

นิเวศวิทยาพุทธศาสนาเพื่อการพัฒนาที่ย่ังยืน 

การพัฒนาและความเจริญกาวหนาดังกลาวมานั้น  ก็คือ  การพัฒนาและความเจริญกาวหนาตามแบบอยาง
ตะวันตก   และมักจะหมายถึงการพัฒนาและความเจริญกาวหนาทางดานเศรษฐกิจและทางดานวัตถุตามแบบอยาง
ตะวันตก   หรืออาจจะกลาวใหชัดเจนก็คือ  การพัฒนาใหมีความทันสมัยตามสังคมแนวทางของประเทศตะวันตก  ซึ่ง
วางรากฐานอยูบนการเรงรัดและพัฒนาอุตสาหกรรม  ซึ่งไดเขามาครอบงําการวางนโยบายของประเทศในโลกที่สาม  
รวมท้ังประเทศไทยดวย  ความพยายามในการแกไขปญหา  จึงเปนไปตามแนวทางของตะวันตกดวย  นั่นคือ  การ
อาศัยความรูทางดานวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  เหมือนกับวา  วิทยาศาสตรนั้นตองเรยีนผูกและเรียนแกในตัวเอง
เสร็จ    อยางไรก็ตาม  เมื่อพิจารณาใหดีจะเห็นไดวา  ตนเหตุท่ีแทจริงของปญหาการพัฒนาในปจจุบันนั้น  มาจาก
ทัศนคติของมนุษยท่ีมีตอสิ่งตางๆ รอบตัวมนษุย  ไมวาจะเปนเพื่อนมนุษย  สังคม ธรรมชาติและสิ่งแวดลอม  และ
ทัศนคตินี้ไดนําไปสูการปฏิบัติการตอสิ่งอื่น ๆ ตามพื้นฐานทางดานความรูและทัศนคติท่ีมีตอสิ่งอื่น ๆ  ดังกลาวนั้น 
เปนสําคัญ [5]  ซึ่งในที่นี้คือ การปรับเปลี่ยนกระบวนทัศน หรือทัศนะแมบท(Paradigm) [6] อันเปนความคิดหรือทัศนะ
พื้นฐานของมนุษยท่ีมีตอชีวิตและโลก  อันเปนรากฐานแหงการดําเนินชีวิตท้ังหมดของมนุษยชาติ  ซึ่งกระบวนทัศน
ตามแบบอยางตะวันตกนั้น  ก็คือ กระบวนทัศนแบบอุตสาหกรรม  ท่ีเนนความเจริญเติบโตทางดานวัตถุและเศรษฐกิจ
เปนสําคัญ   มองธรรรมชาติและมนุษยเปนเพียงเครื่องจักรกลในโรงงานอุตสาหกรรม  มนุษยเปนผูคนพบและ
สามารถไขความลี้ลับของธรรมชาติไดอยางหมดสิ้นดังกลาวมา 
 กระบวนทัศนแบบพุทธ(Buddhist Paradigm) จึงเปนแนวคิดพื้นฐานแบบใหมท่ีเปนทางเลือกของมนุษยชาติ  
เพราะเปนกระบวนทัศนท่ีจะชวยปรับเปลี่ยนทิศทางความสัมพันธระหวางมนุษยกับธรรมชาติท่ีปจจุบันแยกมนุษย
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ออกจากธรรมชาติหรือเนนการพิชิตและครอบครองธรรมชาติ  มาสูการมองความจริงแหงสรรพสิ่งใหมวา  สรรพสิ่ง
ลวนเชื่อมโยงองิอาศัยกันและกันเปนองครวม (Holistic)  ตามหลักปฏิจจสมุปบาท (Dependent Origination)  ไมมี
อะไรที่จะดํารงอยูไดโดยไมพึง่พิงสิ่งอื่น  ดังท่ีพระติช  นัท ฮันห [7]   พระชาวเวียดนามไดแสดงใหเห็นภาวะดังกลาวท่ี
ปรากฏอยูในกระดาษแผนเดียววา 

“หากเธอเปนกวีคนหนึ่ง  เธอจะแลเห็นอยางแจมชัดวา  มีเมฆกอนหนึ่งกําลังลองลอยอยู
ในหนากระดาษแผนนี้  ปราศจากกอนเมฆ ก็ไมมีฝน  ปราศจากฝน  ตนไมก็ไมงอกงาม  ปราศจาก
ตนไม  เราก็ผลิตกระดาษขึ้นมาไมได... หากเรามองดูกระดาษแผนนี้ใหลึกซึ้งลงไปอีก  เราจะสามารถ
แลเห็นแสงอาทิตยเฉิดฉายอยูในนั้น  ถาไมมีแสงอาทิตยอยูในนั้น  ปาไมก็ไมอาจงอกงาม  ซึ่งอันที่จริง
แลวก็ไมมีสิ่งมชีีวิตใดเจริญเติบโตไดเลย  แมแตตัวเราก็ไมสามารถเติบโตไดโดยปราศจากแสงอาทิตย  
ดังนั้น  เราจึงรูวาแสงอาทิตยสถิตอยูภายในกระดาษแผนนี้ดวย  ท้ังกระดาษและแสงอาทิตยตางดํารงอยู
อยางองิอาศัยกนั  และถาเราพิจารณาดูตอไปแลว  เราจะสามารถแลเห็นคนตัดไม  ซึ่งนําไมท่ีตัดแลวไป
ยังโรงงาน  เพือ่แปรรูปไมใหเปนกระดาษ  จากนั้น  เรายังแลเห็นขาวสาลีอกีดวย  เรายอมรูวาคนตัดไม
ไมสามารถมีชีวิตอยูไดหากขาดขนมปง  ซึ่งเปนอาหารประจําวัน  ดังนี้แล  ขาวสาลีซึ่งเปนขนมปงของ
คนตัดไม  จึงปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้ดวย  ตลอดจนบิดาและมารดาของคนตัดไมก็ปรากฏอยูใน
กระดาษแผนนี้เชนกัน  เมื่อเราพิจารณาในลักษณะเชนนี้  เราก็จะเห็นวา  หากปราศจากสิ่งตางๆ 
ท้ังหมดนี้แลว  กระดาษแผนนี้ก็ไมสามารถปรากฏขึ้นมาได  หากพิจารณาลึกลงไปอีก  เราสามารถแล
เห็นวา  แมแตตัวเราเองก็ปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้ดวยเชนกัน  การพิจารณาแลเห็นเชนนี้มิใชของ
ยากเย็นอันใด  เพราะเมื่อเรามองดูกระดาษแผนนี้  กระดาษแผนนี้ก็กลายเปนสวนหนึ่งในความจําได
หมายรู(สัญญา) ของเรา  จิตของเธอจึงอยูในกระดาษแผนนี้  และจิตของฉันก็อยูในกระดาษแผนนี้
เชนกัน  ดังนั้น  เราอาจกลาวไดวา  สรรพสิ่งลวนปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้  เธอยอมไมสามารถระบุ
ไดวา  มีสิ่งใดที่มิไดอยูในกระดาษแผนนี้  ไมวาจะเปนกาลเวลา  อวกาศ  พื้นดิน  น้ําฝน  แรธาตุในดิน  
แสงอาทิตย  กอนเมฆ  แมน้ํา  ความรอน  ทุกสิ่งอยางลวนดํารงอยูอยางอิงอาศัยกันภายในกระดาษแผน
นี้”  

ทัศนะตามหลักปฏิจจสมุปบาทดังกลาวนี้  จึงเปนหลักที่มุงแสดงความจริงของธรรมชาติและสรรพสิ่งวา  
ลวนพึ่งพิงและอิงอาศัยกันและกัน   ดังท่ีพุทธทาสภิกขุ [8] เรยีกวาระบบสหกรณ 

“ดูเถอะ  จักรวาล Cosmic ท้ังหมดมันอยูกันอยาง “สหกรณ”  ระหวางดวงอาทิตย ดวง
จันทร  ดวงดาว  ดวงอะไรตางๆ จักรวาลทั้งหมด  มันอยูกันอยาง “สหกรณ”  มันเนื่องกันและกัน  
สัมพันธกันและกันมันจึงอยูได  คือ ในโลกๆ เดียวกันมันก็มกีารอยูกันแบบ “สหกรณ”  มนุษยกับสัตว
เดรัจฉาน  กับตนไม  กับแผนดิน  มันอยูกนัอยางประสานงานกันแบบสหกรณ  ในรางกายนี้ทุกสวน
ของอวยัวะมันทํางานกันอยางสหกรณ  มือ  ตีน  แขนขา  มันทํางานแบบสหกรณ ชีวิตจึงรอดได  ขอให
ระบบสหกรณกลับมาในฐานะที่เปนระบบเพื่อนเกิด  เพื่อนแก  เพื่อนเจ็บ  เพื่อนตายกันเถิด  เราจะมี
เวลาสรางสรรคนิเวศวิทยาไดดีท่ีสุด” 
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และหลักดังกลาวนี้มีความสอดคลองกันเปนอยงยิง่กับทัศนะในวิชาฟสิกสสมัยใหมท่ีมองวา “ทุกสิ่งใน
จักรวาลเชือ่มสมัพันธกับสิ่งอื่นๆ และไมมีสวนใดเปนพื้นฐานคุณสมบัติของสวนใดสวนหนึ่งไมไดถกูกําหนดจาก
กฎเกณฑพื้นฐานบางประการ  แตถูกกําหนดโดยสวนอื่นทั้งหมด [9]   
 เมื่อพิจารณาจากหลักธรรมและประวัติศาสตรของพระพุทธศาสนาก็จะเห็นไดอยางชัดเจนวา  
พระพุทธศาสนาไดมองสรรพสิ่งเปนองครวม  เชื่อมโยงอิงอาศัยกันและกันตามระบบธรรมชาติ  นั่นคือ หลักธรรม
พื้นฐานในพระพุทธศาสนา  จะประกอบดวย  2  สวนหลกั  กลาวคือ  สวนแรกกลาวถึงธรรมชาติ  ความจริงของ
ธรรมชาติและกฎเกณฑของธรรมชาติ  ซึ่งเปนสิ่งท่ีมีอยูแลว  พระพุทธเจาไดทรงคนพบความจริงของธรรมชาติแลว
นํามาเผยแพร  ทําใหเขาใจงายหรอืนําความรูความเขาใจในกฎเกณฑธรรมชาตินั้น มาวางเปนหลักปฏิบัติสําหรับ
มนุษยท่ีจะอยูรวมกับธรรมชาติอยางกลมกลนืมากที่สุด  ซึ่งเรียกวา  สัจธรรมและจรยิธรรมตามลําดับ  ซึ่งแสดงให
เห็นชัดดังภาพ 
 

สัจธรรม 
 
 
 

จ       ริ       ย       ธ       ร       ร      ม 
 
 

จริยธรรมสวนบุคคล  จริยธรรมสังคม 

 
การปรับเปล่ียนกระบวนทัศนใหม : นิเวศวิทยาพุทธศาสนาเพื่อพัฒนาสังคมไทย  
  ในสังคมไทยเอง  ในรอบ 4 - 5 ทศวรรษที่ผานมาที่มีการเรงรัดและพัฒนาสังคมและเศรษฐกิจไปตาม
แนวโนมของอสัดงคตประเทศ  ไดสงผลใหมีการเปลี่ยนแปลงขั้นพื้นฐานตอวิถีชีวิตของคนไทยทั่วไป  ยิ่งในยุค
ปจจุบันที่โลกกวางไกลไรพรมแดนจนกลายเปนชุมชนหรือเหมือนเปนหมูบานอันเดียวกัน     แทนท่ีผูคนในสังคมจะ
อยูรวมกันดวยดีโดยความสงบเรียบรอยและปกติสุข  แตเหตุการณท่ีเกิดข้ึนทั่วไปกลับปรากฏในทางตรงกันขามและ
ดูจะรุนแรงกวาเดิมดวยซ้ําไป  ผูคนในยุคใหมยังมีจิตใจที่คับแคบ  ตางฝายตางแบงแยกและแกงแยงกันมากขึ้น  แตละ
ฝายตางมุงหาผลประโยชนใหแกตนและพรรคพวก มุงรักษาและเสริมอํานาจความยิ่งใหญของตน ทะเลาะวิวาทกัน
และทํารายกันอยางรุนแรงทั้งในระดับบุคคล    ชุมชน    และประเทศชาติ        ทําใหเกิดสิ่งท่ีเรียกวา“โลกสากล แต
คนยิ่งสากรรจ ”[10]  ภาวะวิกฤติเหลานี้ไดรับการศึกษาและเสนอแนะแนวทางการแกไขจากหลายๆ ฝายที่เกี่ยวของท้ัง
ภาครัฐและเอกชน  โดยเฉพาะอยางยิ่งจากนักวิชาการที่ไดทําการศึกษาสภาพปญหาที่เกิดข้ึน   

ทัศนะจากนักคิดทางพระพุทธศาสนาของไทย  จึงแนวคิดหนึ่งท่ีมุงในการแกไขปญหา  ดังท่ีพระธรรมปฎก
(ประยุทธ  ปยุตฺโต) ไดวิเคราะหวิจารณอารยธรรมตะวันตกทั้งหมดที่เปนเสมือนหนึ่งตัวแทนอารยธรรมของโลกใน
ปจจุบัน  โดยทานวิเคราะหลึกลงไปถึงฐานแนวคิดท่ีรองรับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในปจจุบันวา  มีรากฐานมา
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จากแนวความคิด  ทัศนคติและคานิยมท่ีผิดพลาดของประเทศตะวันตกที่มีอิทธิพลครอบงําโลกอยูในขณะนี้  อันมี
รากฐานมาจากอารยธรรมกรีก  ซึ่งเปนพื้นฐานของอารยธรรมตะวันตกที่สําคัญ  2  ประการคือ [11]

ประการแรก  แนวความคิดในการพิชิตธรรมชาติ  หรือความเชื่อท่ีวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการพิชิต
หรือเอาชนะธรรมชาติได  แนวความคิดนี้ก็คือการมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติแวดลอม  และเมื่อมองมนุษย
วาเปนตางหากจากธรรมชาติแลว  ก็มองตอไปวา  มนุษยนั้นอยูเหนอืธรรมชาติ  เปนนาย  เปนผูพิชิต  เปนผูสามารถ
เขาไปจัดการ  ควบคุมและบริโภคธรรมชาติไดตามความพอใจและความสามารถของตน ซึ่งเปนที่มาของการพัฒนา
ทางดานวิทยาศาสตรเทคโนโลยีและอุตสาหกรรม  ท่ีทําใหโลกมีความเจริญกาวหนาอยางทีเ่ปนอยูในปจจุบัน  

ประการที่สอง  ความสุขของมนุษยอยู ท่ีการมีวัตถุปรนเปรอ  อันเปนแนวคิดท่ีพวงมากับการพัฒนา
อุตสาหกรรม   ซึ่งตอมาแนวความคิดนี้ก็พัฒนามาเปนวัตถุนิยมและแปรเปนบริโภคนิยมในที่สุด 

  “มนุษยก็คิดวา  เมื่อไรเราเอาชนะธรรมชาติได  เราก็สามารถที่จะปรุงแตง
ประดิษฐสรางสรรควัตถุอะไรตาง ๆ ข้ึนมาบํารุงบําเรอตนใหพรั่งพรอม  เมื่อนั้นเราก็จะมีความสุข
อยางสมบูรณ  แลวก็คนคิดวิทยาการมาทําการตาง ๆ  ตามแนวคิดนี้  ความเจริญก็เกิดข้ึนมากมายใน
ยุคท่ีผานมา  ซึ่งเรียกกันวา ยุคอุตสาหกรรม…  วิทยาศาสตรในยุคท่ีผานมานี้  เปนวิทยาศาสตรท่ีรับ
ใชอุตสาหกรรม” [12]

  ท้ังนี้แมวาแตเดิมนั้น  วิทยาศาสตรเองก็มีจุดเริ่มตนที่ดี บริสุทธิ์  โดยวิทยาศาสตรและศาสนานั้น ก็มีจุดเริ่ม
รวมกัน คือ การแสวงหาหรือการใฝรูความจริงของธรรมชาติอยางบริสุทธิ์  แตการที่วิทยาศาสตรมุงแตจะรวบรวม
ขอมูลและพยายามที่จะพิสูจนหาความจริง  ทําใหวิทยาศาสตรกลายเปนระบบสืบสาวความรูในความจริงอยางคอย
เปนคอยไป  และจํากัดอยูในกลุมบุคคลที่มีความสนใจพิเศษเทานั้น  และยิ่งกวานั้น ก็คือ วิทยาศาสตรสนใจเฉพาะ
ความจริงทางดานวัตถุ  ไมไดสนใจในดานจิตใจ  ซึ่งเปนองคประกอบที่สําคัญของมนุษย  ซึ่งเปนอีกจุดหนึ่งท่ีนําไปสู
ปญหาในปจจุบัน     ดังนั้นปญหาตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึนในปจจุบันจึงมีสาเหตุสําคัญมาแตภายในจิตใจของมนุษย  ทําให
มนุษยแสดงบทบาทตางๆ ในโลก  ซึ่งมีสาเหตุ  3  ประการ คือ [13]

                1.    ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึ่งเปนลักษณะปญหาสําคัญในปจจุบัน
ท่ีทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลักดันใหคนมีสภาพจิตท่ีแสวงหาผลประโยชน  ใชระบบแขงขัน  ระบบทุนนิยม 
ระบบวัตถุนิยม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คนในยุคปจจุบัน  จึงตองมุงหา
ผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพใหมากที่สุดไมวาจะดวยวิธีการใด ๆ ก็ตาม 
              2.     มานะ  ความตองการอํานาจหรือความยิ่งใหญในดานตาง ๆ 
             3.    ทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มองวา  สิ่งท่ี
ตัวเองเห็นหรือยึดถือเทานั้นเปนจริง  ถูกตอง   

ในสังคมไทย  จะเห็นไดวา  เมื่อวิทยาการและศาสตรตาง ๆ ท่ีตกอยูภายใตอิทธิพลของวิทยาศาสตรและ
เทคโนโลยีไดเริ่มไหลบาเขามาสูสังคมไทยนั้น  มีขอท่ีแตกตางไปจากแหลงกําเนิดเดิมในประเทศตะวันตกมาก   ท่ี
เกิดมาจากภูมิหลังของสังคมและวัฒนธรรมทีต่องเพียรพยายามที่จะแกไขปญหาความขาดแคลน  ตอสูสรางสรรค
เพื่อใหเกิดผลผลิตตาง ๆ ข้ึน  จนทําใหเกิดระบบอุตสาหกรรมขึ้นมา  ซึ่งโดยรากศัพทแลว  อุตสาหะ หรือ Industry ใน
ภาษาอังกฤษ แปลวา ความขยันหมั่นเพียร  ความอดทน อุตสาหะพากเพียร  อันเปนความหมายที่แทจริง  เพราะถา
หากไมขยันหมั่นเพียรแลว  ตะวันตกก็ไมสามารถที่จะสรางอุตสาหกรรมไดสําเรจ็ วัฒนธรรมวทิยาศาสตรและ
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วัฒนธรรมอุตสาหกรรมนี ้ จึงมีสวนในการสรางพื้นฐานใหคนในสังคมตะวันตกมีขอไดเปรียบในการพัฒนา
วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมาพรอมกับสภาพจิตใจที่มีความใฝรูและสูสิ่งยาก [14]  คนตะวันตกจึงมีจิตใจแบบ
วิทยาศาสตรและไดพัฒนาเทคโนโลยีมาพรอมกับวัฒนธรรมวิทยาศาสตร    คือ  "การท่ีบุคคลมีลักษณะจิตใจแบบใฝรู  
ชอบเหตุผล  ชอบพิสูจน  ทดลอง  ไมยอมเชื่ออะไรงาย ๆ"  นั่นเอง  ในขณะที่สังคมไทยเปนสังคมที่มีพื้นฐานแหง
ความอุดมสมบูรณมาก  มีภูมิอากาศภูมิประเทศที่อยูสบาย ดังคติท่ีแสดงภูมิลักษณของไทย คือ "ในน้ํามีปลา  ในนามี
ขาว"  ดังนั้น  จึงไมตองดิ้นรน  ตอสูหรือขยันหมั่นเพียรกม็ีอยูมีกิน  และเมื่อเงื่อนไขตาง ๆ เปลี่ยนไป  วิทยาศาสตร
และเทคโนโลยีเขามา  คนไทยก็กาวไปสูการเปนนักบริโภคที่ไมมีความสามารถในการผลติ  ความสัมพันธของคน
ไทยกับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  มีปญหาที่สําคัญอยู  2  ประการ [15] คือ  ประการแรก สังคมไทยไมมีพื้นฐาน
วัฒนธรรมวิทยาศาสตร  คือ คนไทยขาดวิถีชีวิตจิตใจที่ชอบใฝรู  ชอบเหตุผล ไมเชื่องาย  ไมหลงงมงาย  ชอบคนควา  
ชอบพิสูจนทดลอง  และชอบวิเคราะหสืบสาวหาเหตุปจจัย  หรอือาจจะเรียกวา ขาดความใฝรู  และประการที่สอง
สังคมไทยไมมีพื้นฐานวัฒนธรรมอุตสาหกรรมหรอืวัฒนธรรมแหงการสรางสรรค    สังคมไทยไมมีฐานแหงการเปน
นักผลิต  ท้ังนี้ก็เพราะวาสังคมไทยมีภูมิหลังของชีวิตท่ีสุขสบาย  ถือคติวา ในน้ํามีปลา  ในนามีขาว ธรรมชาติอํานวย  
มีความอุดมสมบูรณ จึงไมตองดิ้นรนตอสูหรอืสรางสรรคสิ่งใด ๆ และยิ่งเมื่อรับเทคโนโลยท่ีีคนอื่นผลิตแลวเขามา  ก็
ยิ่งสงเสริมการเสพบริโภคมากยิ่งข้ึน  และนําไปสูความเปนคนมักงาย  ขาดความเพียรพยายาม  เห็นแกความ
สนุกสนานและสะดวกสบาย  หรืออาจจะเรียกวา ขาดความสูสิ่งยาก  ดังท่ีพระธรรมปฎกไดตั้งขอสังเกตวา 

"โดยท่ัวไปถือวา      วิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี แตนาสังเกตวา เวลานี้คนไทยไมคอย
รูจักและไมสนใจวิทยาศาสตร  แตชอบใชเทคโนโลยี (เชิงเสพเชิงบริโภค) ยิ่งกวานั้น   ยงัจับคูใหม
เอาเทคโนโลยมีาเขาคูกับไสยศาสตร   โดยเชื่อไสยศาสตรและใชเทคโนโลยี กลายเปนวา 
ไสยศาสตรกับเทคโนโลยีเกื้อหนุนกันไปไดดีในสังคมไทย"[16]

 
ลักษณะปญหาที่เกิดขึ้นในสังคมไทย  จะชัดเจนยิ่งข้ึนเมื่อหันไปพิจารณาการพัฒนาประเทศตะวันตก 

โดยเฉพาะอยางยิ่งอเมริกาที่ไดพัฒนาประเทศไปโดยอาศัยรากฐานแหงวัฒนธรรมวิทยาศาสตรและอุตสาหกรรม  
และความตองการเปนหนึ่งในโลก  แมวาจะมีการปฏิรูปวิทยาศาสตรศึกษาขึ้นในอเมริกาก็ตาม  ก็เกิดจากความ
ตองการเปนที่หนึ่งในโลกไมวาจะเปนเศรษฐกิจ  สังคม  การเมืองและการทหาร  ลักษณะดังกลาวนี้จึงทําใหโลกตอง
ประสบกับปญหามากมาย  อันนําไปสูผลรายนานาประการดังท่ีประสบอยูในปจจุบัน การท่ีจะออกไปจากปญหา
ดังกลาวและการที่จะพัฒนาสังคมไทยไปสูความยั่งยืนไดนั้น จะตองวิเคราะหใหเห็นปญหาพื้นฐานที่แตกตางกัน
ระหวางตะวันตกและพระพุทธศาสนา  ซึ่งแตกตางกันดังนี้ 

 
เปรียบเทยีบแนวคิดของตะวันตกกับแนวคิดพ้ืนฐานของพระพุทธศาสนา  [17]

หลักการพื้นฐาน ตะวันตก พระพุทธศาสนา 
1.  ศักยภาพของมนุษย การท่ีมนุษยสามารถพัฒนา

เทคโนโลยีมาพิชิตและจัดการ
ธรรมชาติได 

การท่ีมนุษยสามารถพัฒนาตนเองได ให
สามารถอยูรวมกับสิ่งแวดลอมไดอยาง
กลมกลืนดีข้ึน ภายในระบบเหตุปจจัยของ
ธรรมชาติ 
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2.  ความหมายของ
อิสรภาพ 

ความสามารถในการจัดการกบั
ธรรมชาติไดตามประสงค จนเปน
ใหญเหนือธรรมชาติ 

ความสามารถในการดํารงอยูไดดวยตนเอง 
โดยพึ่งธรรมชาตินอยท่ีสุด หรือไมพึ่ง
ธรรมชาติเลย 

3.  ความสุข เกิดจากการจัดสรรธรรมชาติมารับ
ใชและปรุงแตงเพื่ออํานวยความ
สะดวกสบาย  ใหเกิดความสุขแก
มนุษย 

มีความสุขดวยตนเอง  ไมข้ึนอยูกับวัตถุ
ภายนอกหรือไมข้ึนอยูกับการเสพ 

4.  ภาวะของมนุษย มีความเหมือนกันในแงของความ
ตองการวัตถุบํารุงบําเรอเพือ่ใหมี
ความสุข  ยิ่งเสพมากยิ่งสุขมาก 

มีความแตกตางหลากหลาย มีระดับการ
พัฒนาที่ไมเทากัน  แตมีธรรมชาติแหงการ
เปนสัตวท่ีฝกฝนพัฒนาตนได 

5.  ความสัมพันธหรือฐานะ
เชิงปฏิบัติการ 

มนุษยมีฐานะเปนผูกระทําตอ
สิ่งแวดลอมหรอืตอธรรมชาติ โดย
การครอบงํา ครอบครอง  พิชิตและ
จัดการใหเปนไปตามตองการ 

มนุษยมีฐานะเปนผูอยูรวมกับสิ่งแวดลอม มี
ความสัมพันธและสงเสริมความสัมพันธกับ
สิ่งแวดลอมใหประสานกลมกลืน  เกื้อกูล
กันและกัน 

 
 
การท่ีจะแกไขปญหาสังคมไทยที่กําลังกาวไปสูการเปนประเทศที่ทันสมัยอยางตะวันตกนั้น   คนไทยจะตอง

มีความเขาใจในวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีอยางชัดเจนวา วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมิใชอาหารสําเร็จรูป  ท่ีเรา
สามารถนํามาใชไดเลย  หากแตเปนกระบวนการคิด  การคนควาหาความรูอยางเปนระบบ  สืบสาวเหตุปจจัยใหพบ
ความจริงของสิง่ตาง ๆ  มิใชเปนองคความรูสําเร็จรูปที่จะตองทองจําแลวนํามาใช  ดังท่ีพระธรรมปฎกเสนอวา 

"การมองเทคโนโลยี จะตองมองลงไปถงึความหมายพื้นฐาน คือตัวภูมิปญญา 
หรือ ตัวความรู และการมองอยางนี้จะโยงไปหาวิทยาศาสตรจะเห็นวา science คูกับ technology คือ
วิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี ถาเทคโนโลยีไมมีวิทยาศาสตรเปนฐาน เทคโนโลยีพัฒนาไมได จึง
ตองพัฒนาวิทยาศาสตรมาเปนฐานของการพัฒนาเทคโนโลยี คนไทยเรามักติดอยูแคเทคโนโลยี ไม
เขาถึงวิทยาศาสตร ถาเราจะกาวข้ึนไปในการกระทําคือการผลิตและการสรางสรรค เราจะตองมอง
เทคโนโลยีในความหมายที่ถูกตอง คือมองลึกลงไปถึงตัวความหมายที่แท ท่ีลงไปถึงเหตุ คือการนํา
ความรูโดยเฉพาะวิทยาศาสตรมาใชสรางสรรค" [18]

นอกจากนี้  ปจจัยพ้ืนฐานที่สําคัญที่จะนําไปสูการแกปญหาไดอยางยั่งยนืนั้น  ก็คือ คนไทยจะตองมี
วัฒนธรรมอีกอยางหนึ่ง  ท่ีกาวจากวัฒนธรรมวิทยาศาสตรและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมที่ยังมีขอบกพรอง  ไมสมบูรณ
อยู  นั่นคือ จะตองรือ้ฟนวัฒนธรรมพุทธศาสนาขึ้นมา  ซึ่งเปนวัฒนธรรมที่เปนรากฐานของสังคมไทย  ซึ่งมีลักษณะ
สําคัญคือ เปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองรูหรอืวัฒนธรรมแหงปญญาความใฝรู  และเปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองทํา
หรือพึง่ตนและทําตนใหเปนที่พึ่งได  ดังท่ีพระธรรมปฎกเสนอวา 

"วัฒนธรรมพุทธศาสนาเปนวัฒนธรรมแหงความใฝรู   และสูสิ่งยากอยาง
มั่นคง…   วัฒนธรรมวิทยาศาสตรยังไมพอ     เพราะอะไร       เพราะแมวาวัฒนธรรมวิทยาศาสตร
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จะสรางความใฝรู  มีนิสัยแหงความคิดมีเหตุมีผลและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมจะชวยใหสูสิ่งยากก็
จริง        
แตเรื่องหนึ่งท่ีวทิยาศาสตรไมเคยพูดถึง   คือ     การพัฒนาคนวัฒนธรรมพทุธนั้นถือการพฒันาคน 
เปนหัวใจหรือแกนกลางของทุกอยาง…    เพื่อใหมนุษยมีอิสรภาพ …        วิทยาศาสตรเทาท่ีเปน 
มายังมีความคับแคบ  เพราะมุงสนองความมุงหมายใฝฝนที่จะพิชิตธรรมชาติ(ภายนอก)    และมา 
ประสานรับใชสนองความมุงหมายของวัฒนธรรมอุตสาหกรรม                  ซึ่งตั้งอยูบนฐานแหง 
ความเชื่อท่ีวา ความสุขอยูท่ีการมีวัตถุเสพบรโิภคอยางพรั่งพรอม ยิ่งเสพมากก็ยิ่งสุขมาก…       
วัฒนธรรมวิทยาศาสตรจึงไมสัมพันธกับเรื่องของการพัฒนาคนไปสูอิสรภาพ           ดวยเหตุนี้จึง 
จะตองใหมีวัฒนธรรมพุทธเติมเขามา    เพื่อท่ีจะสรางความใฝรูสูสิ่งยาก พรอมท้ังใหมีการพัฒนา 
คนไปสูอิสรภาพ และการพัฒนาคนนั้นก็จะทําใหเทคโนโลยีไมเปนพิษเปนภัยอีกดวย" [19]

 

 นอกจากนี้แลว  สังคมไทยยังจะตองหันมาพิจารณาภูมิปญญาไทยที่มีพระพุทธศาสนาเปนรากฐานให
มากขึ้น  พรอมกับตรวจสอบวา  มีศักยภาพที่เต็มเปยมในการที่จะสรางสรรคสังคมไทยใหกาวหนาตอไปได
เพียงใดอีกดวย  ดังนัน้  การพัฒนาสังคมไทยบนพืน้ฐานนิเวศวิทยาพทุธศาสนาจึงเปนทางเลือกอกีทางหนึ่งที่
พึงพิจารณาในปจจุบัน  เพื่อกาวไปสูความยั่งยืน  ดังที่มีผูใหคํานยิามของการพัฒนาทีย่ั่งยนืในบริบทสังคมไทย
ไววา 

“การพัฒนาที่ยั่งยืนในบริบทไทย เปนการพัฒนาที่ตองคํานึงถึงความเปนองครวมของ
ทุกๆ ดานอยางสมดุล  บนพื้นฐานของทรัพยากรธรรมชาติ  ภูมิปญญา  และวัฒนธรรมไทย  ดวย
การมีสวนรวมของประชาชนทุกกลุม  ดวยความเอื้ออาทร  เคารพซึ่งกันและกัน  เพื่อความสามารถ
ในการพึ่งตนเอง  และคุณภาพชีวิตอยางเทาเทียมกัน”[20]
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