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บทคัดยอ 
      ความเปลี่ยนแปลงและความเจริญกาวหนาท้ังทางดานเศรษฐกิจ  สังคม  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีใน
ปจจุบัน  เปนผลมาจากการพัฒนาสมัยใหม  นอกจากจะกอใหเกิดความเจริญกาวหนาแกมนุษยชาติอยางที่ไมเคยมีมา
กอนแลว สวนหนึ่งยงักอใหเกิดผลกระทบตอมนุษยและธรรมชาติอยางที่ไมเคยมีมากอนเชนกัน สภาพเชนนี้ได
กลายเปนที่มาของวิกฤตการณของโลก  ทําใหโลกตองประสบกับ “ความยับเยิน”  จนตองพยายามแสวงหา “ความ
ยั่งยืน”  ในปจจุบัน 
 

 การแสวงหาแนวทางการพัฒนาที่ยั่งยืน (Sustainable Development) จึงเปนแนวคิดสําคัญอยางหนึ่งท่ีถูก
นําเสนอเพื่อท่ีจะเยียวยารักษาวกิฤตการณของโลก  อยางไรกต็าม  แนวความคิดเรื่องการพฒันาที่ยั่งยืนนี้ก็มีผูนําเสนอ
ในมิติตาง ๆ ท่ีแตกตางกันออกไป  พระพุทธศาสนาในฐานะเปนแหลงท่ีมาของแนวทางในการพัฒนามนุษยและ
สังคมที่สําคัญอยางหนึ่ง  จึงนาจะเปนอีกมิติหนึ่งท่ีจะชวยกอใหเกิดกระบวนทัศนใหมในการแสวงหาความยั่งยืนได  
เพราะพระพุทธศาสนาไมเพียงแตจะใหความสําคัญกับมนุษยในฐานะองคประกอบของความยั่งยืนเทานั้น  หากแตให
ความสําคัญกับองคประกอบอื่น ๆ คือ มนุษย  ธรรมชาติ  และสังคมอยางเชื่อมโยงประสานกันเปนระบบ   
 

การแสวงหาความยั่งยืนจากมิติทางดานพระพุทธศาสนาดังกลาวจะชัดเจนมากยิ่งข้ึน  เมื่อพิจารณาจากบริบท
ของสังคมไทยที่ไดพัฒนาประเทศกาวเขาสูความเปนสังคมสมัยใหมตามแบบอยางตะวันตก และในปจจุบันไดกาว
ไปสูภาวะที่เรียกวา “การพัฒนาที่ไมยั่งยืน”  การท่ีสังคมไทยจะกาวไปสูความยั่งยืนไดนั้น  จึงตองหันมาให
ความสําคัญกับรากฐานเดิมของสังคมไทย คือ พระพุทธศาสนา  อันเปนรากฐานที่ใหความสําคัญกับระบบคุณคา  และ
วิถีการปฏิบัติท่ีเชื่อมโยงมนุษยเขากับธรรมชาติแวดลอมและสังคมอยางเปนระบบ  
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พระพุทธศาสนาจึงเปนกระบวนทัศนใหมท่ีจะนําสังคมไทยกาวไปสูความยั่งยืน 
 

อารยธรรมทีผ่านมา คือ การพัฒนาที่ไมยั่งยืน 

เปนที่ยอมรับกันทั่วไปวา  โลกยุคใหมในศตวรรษที่  21 นี้  โลกของเราไดพัฒนากาวไปไกลมาก  โดยอาศัย
ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลย ี  ซึ่งไดเขามามีบทบาทในวิถีชีวิตของมนุษยแทบทุกดานอยางที่
ไมเคยมีมากอน  ผลจากการพัฒนาดังกลาวนั้น ไมเพยีงแตจะทําใหมนุษยมีความพรั่งพรอมและความเปนอยูใน
ทางดานเศรษฐกิจที่ดี  ทําใหสามารถกระทําการตางๆ ไดอยางสะดวกสบายและรวดเรว็มากยิ่งข้ึนเทานั้น  หากแตได
ทําใหความฝนของมนุษยกลายเปนความจริงในหลายๆ เรื่อง  พรอมกับไดสรางความฝนใหกับมนุษยตอไปอยางไมมี
ท่ีสิ้นสุดอีกดวย  ท้ังนี้ก็เพราะศักยภาพแหงความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในปจจุบันที่
นักวิทยาศาสตรเชื่อวา  ไดไขความลี้ลับของโลกและธรรมชาติเสร็จสิ้นแลว   

“สําหรับศตวรรษนี้  วิทยาศาสตรไดไขความลี้ลับของโลกเสร็จสิ้นแลว...  
ภายใน 20 ปนี้  เราจะสามารถกําหนดหลายสิ่งตอไปนี้ อาทิ สีผม  ตา  ขนาดและอุปนิสัยในภาย
หนาของลูก  พอแมจะพยายามใชโอกาสของตัวเองอยางเตม็ที่... ชวงปลายศตวรรษที่ 21 หรอืตน
ศตวรรษที่ 22  เราจะสามารถควบคุมการทํางานของรางกายไดดวยคอมพิวเตอรและพนัธุกรรม
อยางแนนอน  จะพูดวา เราจะมีพลังอมตะก็ไมผิดนัก ในเทวตํานานกรีก  มีเรื่องเนรมิตชีวติใหกับ
สิ่งไมมีชีวิตและกําเนิดมนุษยครึ่งคนครึ่งสัตว เชน ตัวเชนทอร(ตัวเปนมา  หัวเปนคน)  ในปลาย
ศตวรรษที่ 21  เราจะสรางมนุษยพันทางได” [1] 

 
ในศตวรรษใหมนี้  จึงปรากฏวา  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีไดเจริญกาวหนาไปอยางมาก  โดยเฉพาะอยาง

ยิ่งบทบาทของเทคโนโลยีทางดานชีววิทยาและอิเล็กทรอนกิส  ท่ีทําใหนักวิทยาศาสตรสามารถที่จะแยกตัวอะตอม
(Atom)  และถอดรหัสดีเอ็นเอ (DNA)  ซึ่งเปนตัวถายทอดทางพันธุกรรม  ซึ่งนําไปสูความหวังและความเชื่อท่ีจะวา  
จะสามารถแกปญหาในโลกนี้ไดหลายอยาง  ท้ังปญหาความขาดแคลนอาหาร  พลังงาน  ตลอดจนสามารถที่จะ
ดัดแปลง  ปรับปรุงพืชและสัตวพันธุตางๆ  รวมท้ังสามารถสรางสรรคชีวติ  พืชพันธุชนิดใหมๆ ไดตามที่ตองการ  
นอกจากนี้ ก็ยังสามารถที่จะพัฒนาหุนยนตท่ีมีศักยภาพที่ใกลเคียงกับมนุษยและจะมีกระบวนการในการใชหุนยนต
ในภารกิจตางๆ มากยิ่งข้ึน  หุนยนตในศตวรรษใหมนี้จึงไมเพียงแตจะมีคุณภาพและประสิทธิภาพการทํางานที่สูงข้ึน
เทานั้น  หากแตตนทุนการผลิตยังจะต่ําลงอกีดวย [2]   และเมื่อนําเอาเทคโนโลยีในโลกยุคใหมนี้มารวมตัวกันและ
ผสมผสานในรูปแบบตางๆ แลว  ก็จะเกิดเปนเทคโนโลยีในรูปแบบตางๆ นับพันรูปแบบ นําไปสูการคิดประดิษฐ
ผลิตภัณฑและการบริการท่ีมนุษยในปจจุบันไมอาจจะจินตนาการได [3]  และจะนําไปสูการปฏิวัติยุคสมัยของมนุษย 

นอกจากนี้  ในทางสังคม  ภาพรวมของสังคมมีการเคลื่อนตัวจากการเปนรัฐชาติ (Nation State) มาเปนรัฐ
ขนาดใหญในลักษณะการรวมตัวกันของรัฐในทางเศรษฐกิจและวัฒนธรรมในระดับภูมิภาค  หรือการรวมตัวกันตาม
เผาพันธุมากยิ่งข้ึน  ชุมชนโลกยุคใหมจึงเปลี่ยนแปลงไปจากเดิม  เพราะไมถูกจํากัดดวยพื้นที่  ภาษา  เชื้อชาติ  
ขนบธรรมเนียมประเพณีท่ีแตกตางกัน  แตเปนชุมชนที่เกิดจากเทคโนโลยีทางการสื่อสาร    ซึ่งเชื่อมโยงกนัดวยความ
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สนใจ  รสนิยม  ตลอดจนประเด็นความคิด  และปญหาตางๆ รวมกัน      โลกทั้งโลกจึงกลายเปนหมูบานโลก(Global 
Village)ไปในที่สุด  

ในทางเศรษฐกิจ  ระบบเศรษฐกิจไดเปลี่ยนไปสูความเปนเศรษฐกิจแบบหนึ่งเดียว (Single Economy) มีการ
หลอมตัวเขาดวยกันของเศรษฐกิจภูมิประเทศตางๆ เปนเศรษฐกิจโลก(Global Economy) ท่ีประเทศตางๆ ท่ัวโลกทํา
การคาระหวางกันและกันอยางเสรี  และมีการพัฒนาการผลิตอยูบนฐานแหงความรู  โดยไมมีขีดจํากัดทางดาน
ทรัพยากรธรรมชาติ  อาหารหรอืวัตถุดิบอืน่ใด  ซึ่งสามารถผลิตไดตามความตองการ  เศรษฐกิจในยุคใหมนี้จึงมี
ความสําคัญเหนือกวาอุดมการณทางการเมือง และกลับเปนปจจัยสําคัญที่ครอบงําการเมือง ท้ังการเมือง
ภายในประเทศและการเมืองระหวางประเทศดวย 

ผลแหงการพัฒนาและความเจริญกาวหนาในดานตางๆ ท่ีกลาวมาเพียงบางสวนนั้น  เปนสิ่งท่ีเห็นไดอยาง
ชัดเจนในปจจุบัน  เพราะมนุษยในปจจุบันสวนใหญก็อยูในกระแสแหงความเจริญดังกลาว  อยางไรก็ตาม  คงไมมี
ใครปฏิเสธไดวา  ผลจากการพัฒนาในปจจุบัน  ทําใหโลกกําลังประสบกับภาวะวิกฤติในดานตาง ๆ อยางมากมาย
ชนิดที่ไมเคยมีมากอนในประวัติศาสตรของมนุษยชาติเชนกัน จนอาจนําไปสูการลมสลายของโลก  ท้ังนี้เพราะ
วิกฤตการณตางๆ ท่ีเกิดขึ้นนั้น  ลวนแตนําไปสูวิกฤตทางดานนิเวศทั้งสิ้น  ผลกระทบที่เกิดขึ้นจึงเกิดขึ้นทั้งแกมนุษย  
สังคม  และธรรมชาติสิ่งแวดลอม  ภาวะดังกลาวจึงนําไปสูความไมยั่งยืนเปนอยางยิ่ง   กลาวอีกนัยหนึ่ง ก็คือ “ความ
เจริญกาวหนาของอารยธรรมที่ผานมาทั้งหมดตลอดยุคสมัยใหม  เปนการพัฒนาที่ไมยั่งยืน” [4]  ประวัติศาสตรแหง
อารยธรรมที่ผานมา    จึงเปนประวัติศาสตรแหงการพัฒนาที่ไมยั่งยืนนั่นเอง 

 

นิเวศวิทยาพุทธศาสนาเพื่อการพัฒนาที่ย่ังยืน 

การพัฒนาและความเจริญกาวหนาดังกลาวมานั้น  ก็คือ  การพัฒนาและความเจริญกาวหนาตามแบบอยาง
ตะวันตก   และมักจะหมายถึงการพัฒนาและความเจริญกาวหนาทางดานเศรษฐกิจและทางดานวัตถุตามแบบอยาง
ตะวันตก   หรืออาจจะกลาวใหชัดเจนก็คือ  การพัฒนาใหมีความทันสมัยตามสังคมแนวทางของประเทศตะวันตก  ซึ่ง
วางรากฐานอยูบนการเรงรัดและพัฒนาอุตสาหกรรม  ซึ่งไดเขามาครอบงําการวางนโยบายของประเทศในโลกที่สาม  
รวมท้ังประเทศไทยดวย  ความพยายามในการแกไขปญหา  จึงเปนไปตามแนวทางของตะวันตกดวย  นั่นคือ  การ
อาศัยความรูทางดานวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  เหมือนกับวา  วิทยาศาสตรนั้นตองเรยีนผูกและเรียนแกในตัวเอง
เสร็จ    อยางไรก็ตาม  เมื่อพิจารณาใหดีจะเห็นไดวา  ตนเหตุท่ีแทจริงของปญหาการพัฒนาในปจจุบันนั้น  มาจาก
ทัศนคติของมนุษยท่ีมีตอสิ่งตางๆ รอบตัวมนษุย  ไมวาจะเปนเพื่อนมนุษย  สังคม ธรรมชาติและสิ่งแวดลอม  และ
ทัศนคตินี้ไดนําไปสูการปฏิบัติการตอสิ่งอื่น ๆ ตามพื้นฐานทางดานความรูและทัศนคติท่ีมีตอสิ่งอื่น ๆ  ดังกลาวนั้น 
เปนสําคัญ [5]  ซึ่งในที่นี้คือ การปรับเปลี่ยนกระบวนทัศน หรือทัศนะแมบท(Paradigm) [6] อันเปนความคิดหรือทัศนะ
พื้นฐานของมนุษยท่ีมีตอชีวิตและโลก  อันเปนรากฐานแหงการดําเนินชีวิตท้ังหมดของมนุษยชาติ  ซึ่งกระบวนทัศน
ตามแบบอยางตะวันตกนั้น  ก็คือ กระบวนทัศนแบบอุตสาหกรรม  ท่ีเนนความเจริญเติบโตทางดานวัตถุและเศรษฐกิจ
เปนสําคัญ   มองธรรรมชาติและมนุษยเปนเพียงเครื่องจักรกลในโรงงานอุตสาหกรรม  มนุษยเปนผูคนพบและ
สามารถไขความลี้ลับของธรรมชาติไดอยางหมดสิ้นดังกลาวมา 
 กระบวนทัศนแบบพุทธ(Buddhist Paradigm) จึงเปนแนวคิดพื้นฐานแบบใหมท่ีเปนทางเลือกของมนุษยชาติ  
เพราะเปนกระบวนทัศนท่ีจะชวยปรับเปลี่ยนทิศทางความสัมพันธระหวางมนุษยกับธรรมชาติท่ีปจจุบันแยกมนุษย
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ออกจากธรรมชาติหรือเนนการพิชิตและครอบครองธรรมชาติ  มาสูการมองความจริงแหงสรรพสิ่งใหมวา  สรรพสิ่ง
ลวนเชื่อมโยงองิอาศัยกันและกันเปนองครวม (Holistic)  ตามหลักปฏิจจสมุปบาท (Dependent Origination)  ไมมี
อะไรที่จะดํารงอยูไดโดยไมพึง่พิงสิ่งอื่น  ดังท่ีพระติช  นัท ฮันห [7]   พระชาวเวียดนามไดแสดงใหเห็นภาวะดังกลาวท่ี
ปรากฏอยูในกระดาษแผนเดียววา 

“หากเธอเปนกวีคนหนึ่ง  เธอจะแลเห็นอยางแจมชัดวา  มีเมฆกอนหนึ่งกําลังลองลอยอยู
ในหนากระดาษแผนนี้  ปราศจากกอนเมฆ ก็ไมมีฝน  ปราศจากฝน  ตนไมก็ไมงอกงาม  ปราศจาก
ตนไม  เราก็ผลิตกระดาษขึ้นมาไมได... หากเรามองดูกระดาษแผนนี้ใหลึกซึ้งลงไปอีก  เราจะสามารถ
แลเห็นแสงอาทิตยเฉิดฉายอยูในนั้น  ถาไมมีแสงอาทิตยอยูในนั้น  ปาไมก็ไมอาจงอกงาม  ซึ่งอันที่จริง
แลวก็ไมมีสิ่งมชีีวิตใดเจริญเติบโตไดเลย  แมแตตัวเราก็ไมสามารถเติบโตไดโดยปราศจากแสงอาทิตย  
ดังนั้น  เราจึงรูวาแสงอาทิตยสถิตอยูภายในกระดาษแผนนี้ดวย  ท้ังกระดาษและแสงอาทิตยตางดํารงอยู
อยางองิอาศัยกนั  และถาเราพิจารณาดูตอไปแลว  เราจะสามารถแลเห็นคนตัดไม  ซึ่งนําไมท่ีตัดแลวไป
ยังโรงงาน  เพือ่แปรรูปไมใหเปนกระดาษ  จากนั้น  เรายังแลเห็นขาวสาลีอกีดวย  เรายอมรูวาคนตัดไม
ไมสามารถมีชีวิตอยูไดหากขาดขนมปง  ซึ่งเปนอาหารประจําวัน  ดังนี้แล  ขาวสาลีซึ่งเปนขนมปงของ
คนตัดไม  จึงปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้ดวย  ตลอดจนบิดาและมารดาของคนตัดไมก็ปรากฏอยูใน
กระดาษแผนนี้เชนกัน  เมื่อเราพิจารณาในลักษณะเชนนี้  เราก็จะเห็นวา  หากปราศจากสิ่งตางๆ 
ท้ังหมดนี้แลว  กระดาษแผนนี้ก็ไมสามารถปรากฏขึ้นมาได  หากพิจารณาลึกลงไปอีก  เราสามารถแล
เห็นวา  แมแตตัวเราเองก็ปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้ดวยเชนกัน  การพิจารณาแลเห็นเชนนี้มิใชของ
ยากเย็นอันใด  เพราะเมื่อเรามองดูกระดาษแผนนี้  กระดาษแผนนี้ก็กลายเปนสวนหนึ่งในความจําได
หมายรู(สัญญา) ของเรา  จิตของเธอจึงอยูในกระดาษแผนนี้  และจิตของฉันก็อยูในกระดาษแผนนี้
เชนกัน  ดังนั้น  เราอาจกลาวไดวา  สรรพสิ่งลวนปรากฏอยูในกระดาษแผนนี้  เธอยอมไมสามารถระบุ
ไดวา  มีสิ่งใดที่มิไดอยูในกระดาษแผนนี้  ไมวาจะเปนกาลเวลา  อวกาศ  พื้นดิน  น้ําฝน  แรธาตุในดิน  
แสงอาทิตย  กอนเมฆ  แมน้ํา  ความรอน  ทุกสิ่งอยางลวนดํารงอยูอยางอิงอาศัยกันภายในกระดาษแผน
นี้”  

ทัศนะตามหลักปฏิจจสมุปบาทดังกลาวนี้  จึงเปนหลักที่มุงแสดงความจริงของธรรมชาติและสรรพสิ่งวา  
ลวนพึ่งพิงและอิงอาศัยกันและกัน   ดังท่ีพุทธทาสภิกขุ [8] เรยีกวาระบบสหกรณ 

“ดูเถอะ  จักรวาล Cosmic ท้ังหมดมันอยูกันอยาง “สหกรณ”  ระหวางดวงอาทิตย ดวง
จันทร  ดวงดาว  ดวงอะไรตางๆ จักรวาลทั้งหมด  มันอยูกันอยาง “สหกรณ”  มันเนื่องกันและกัน  
สัมพันธกันและกันมันจึงอยูได  คือ ในโลกๆ เดียวกันมันก็มกีารอยูกันแบบ “สหกรณ”  มนุษยกับสัตว
เดรัจฉาน  กับตนไม  กับแผนดิน  มันอยูกนัอยางประสานงานกันแบบสหกรณ  ในรางกายนี้ทุกสวน
ของอวยัวะมันทํางานกันอยางสหกรณ  มือ  ตีน  แขนขา  มันทํางานแบบสหกรณ ชีวิตจึงรอดได  ขอให
ระบบสหกรณกลับมาในฐานะที่เปนระบบเพื่อนเกิด  เพื่อนแก  เพื่อนเจ็บ  เพื่อนตายกันเถิด  เราจะมี
เวลาสรางสรรคนิเวศวิทยาไดดีท่ีสุด” 
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และหลักดังกลาวนี้มีความสอดคลองกันเปนอยงยิง่กับทัศนะในวิชาฟสิกสสมัยใหมท่ีมองวา “ทุกสิ่งใน
จักรวาลเชือ่มสมัพันธกับสิ่งอื่นๆ และไมมีสวนใดเปนพื้นฐานคุณสมบัติของสวนใดสวนหนึ่งไมไดถกูกําหนดจาก
กฎเกณฑพื้นฐานบางประการ  แตถูกกําหนดโดยสวนอื่นทั้งหมด [9]   
 เมื่อพิจารณาจากหลักธรรมและประวัติศาสตรของพระพุทธศาสนาก็จะเห็นไดอยางชัดเจนวา  
พระพุทธศาสนาไดมองสรรพสิ่งเปนองครวม  เชื่อมโยงอิงอาศัยกันและกันตามระบบธรรมชาติ  นั่นคือ หลักธรรม
พื้นฐานในพระพุทธศาสนา  จะประกอบดวย  2  สวนหลกั  กลาวคือ  สวนแรกกลาวถึงธรรมชาติ  ความจริงของ
ธรรมชาติและกฎเกณฑของธรรมชาติ  ซึ่งเปนสิ่งท่ีมีอยูแลว  พระพุทธเจาไดทรงคนพบความจริงของธรรมชาติแลว
นํามาเผยแพร  ทําใหเขาใจงายหรอืนําความรูความเขาใจในกฎเกณฑธรรมชาตินั้น มาวางเปนหลักปฏิบัติสําหรับ
มนุษยท่ีจะอยูรวมกับธรรมชาติอยางกลมกลนืมากที่สุด  ซึ่งเรียกวา  สัจธรรมและจรยิธรรมตามลําดับ  ซึ่งแสดงให
เห็นชัดดังภาพ 
 

สัจธรรม 
 
 
 

จ       ริ       ย       ธ       ร       ร      ม 
 
 

จริยธรรมสวนบุคคล  จริยธรรมสังคม 

 
การปรับเปล่ียนกระบวนทัศนใหม : นิเวศวิทยาพุทธศาสนาเพื่อพัฒนาสังคมไทย  
  ในสังคมไทยเอง  ในรอบ 4 - 5 ทศวรรษที่ผานมาที่มีการเรงรัดและพัฒนาสังคมและเศรษฐกิจไปตาม
แนวโนมของอสัดงคตประเทศ  ไดสงผลใหมีการเปลี่ยนแปลงขั้นพื้นฐานตอวิถีชีวิตของคนไทยทั่วไป  ยิ่งในยุค
ปจจุบันที่โลกกวางไกลไรพรมแดนจนกลายเปนชุมชนหรือเหมือนเปนหมูบานอันเดียวกัน     แทนท่ีผูคนในสังคมจะ
อยูรวมกันดวยดีโดยความสงบเรียบรอยและปกติสุข  แตเหตุการณท่ีเกิดข้ึนทั่วไปกลับปรากฏในทางตรงกันขามและ
ดูจะรุนแรงกวาเดิมดวยซ้ําไป  ผูคนในยุคใหมยังมีจิตใจที่คับแคบ  ตางฝายตางแบงแยกและแกงแยงกันมากขึ้น  แตละ
ฝายตางมุงหาผลประโยชนใหแกตนและพรรคพวก มุงรักษาและเสริมอํานาจความยิ่งใหญของตน ทะเลาะวิวาทกัน
และทํารายกันอยางรุนแรงทั้งในระดับบุคคล    ชุมชน    และประเทศชาติ        ทําใหเกิดสิ่งท่ีเรียกวา“โลกสากล แต
คนยิ่งสากรรจ ”[10]  ภาวะวิกฤติเหลานี้ไดรับการศึกษาและเสนอแนะแนวทางการแกไขจากหลายๆ ฝายที่เกี่ยวของท้ัง
ภาครัฐและเอกชน  โดยเฉพาะอยางยิ่งจากนักวิชาการที่ไดทําการศึกษาสภาพปญหาที่เกิดข้ึน   

ทัศนะจากนักคิดทางพระพุทธศาสนาของไทย  จึงแนวคิดหนึ่งท่ีมุงในการแกไขปญหา  ดังท่ีพระธรรมปฎก
(ประยุทธ  ปยุตฺโต) ไดวิเคราะหวิจารณอารยธรรมตะวันตกทั้งหมดที่เปนเสมือนหนึ่งตัวแทนอารยธรรมของโลกใน
ปจจุบัน  โดยทานวิเคราะหลึกลงไปถึงฐานแนวคิดท่ีรองรับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีในปจจุบันวา  มีรากฐานมา



 6

จากแนวความคิด  ทัศนคติและคานิยมท่ีผิดพลาดของประเทศตะวันตกที่มีอิทธิพลครอบงําโลกอยูในขณะนี้  อันมี
รากฐานมาจากอารยธรรมกรีก  ซึ่งเปนพื้นฐานของอารยธรรมตะวันตกที่สําคัญ  2  ประการคือ [11]

ประการแรก  แนวความคิดในการพิชิตธรรมชาติ  หรือความเชื่อท่ีวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการพิชิต
หรือเอาชนะธรรมชาติได  แนวความคิดนี้ก็คือการมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติแวดลอม  และเมื่อมองมนุษย
วาเปนตางหากจากธรรมชาติแลว  ก็มองตอไปวา  มนุษยนั้นอยูเหนอืธรรมชาติ  เปนนาย  เปนผูพิชิต  เปนผูสามารถ
เขาไปจัดการ  ควบคุมและบริโภคธรรมชาติไดตามความพอใจและความสามารถของตน ซึ่งเปนที่มาของการพัฒนา
ทางดานวิทยาศาสตรเทคโนโลยีและอุตสาหกรรม  ท่ีทําใหโลกมีความเจริญกาวหนาอยางทีเ่ปนอยูในปจจุบัน  

ประการที่สอง  ความสุขของมนุษยอยู ท่ีการมีวัตถุปรนเปรอ  อันเปนแนวคิดท่ีพวงมากับการพัฒนา
อุตสาหกรรม   ซึ่งตอมาแนวความคิดนี้ก็พัฒนามาเปนวัตถุนิยมและแปรเปนบริโภคนิยมในที่สุด 

  “มนุษยก็คิดวา  เมื่อไรเราเอาชนะธรรมชาติได  เราก็สามารถที่จะปรุงแตง
ประดิษฐสรางสรรควัตถุอะไรตาง ๆ ข้ึนมาบํารุงบําเรอตนใหพรั่งพรอม  เมื่อนั้นเราก็จะมีความสุข
อยางสมบูรณ  แลวก็คนคิดวิทยาการมาทําการตาง ๆ  ตามแนวคิดนี้  ความเจริญก็เกิดข้ึนมากมายใน
ยุคท่ีผานมา  ซึ่งเรียกกันวา ยุคอุตสาหกรรม…  วิทยาศาสตรในยุคท่ีผานมานี้  เปนวิทยาศาสตรท่ีรับ
ใชอุตสาหกรรม” [12]

  ท้ังนี้แมวาแตเดิมนั้น  วิทยาศาสตรเองก็มีจุดเริ่มตนที่ดี บริสุทธิ์  โดยวิทยาศาสตรและศาสนานั้น ก็มีจุดเริ่ม
รวมกัน คือ การแสวงหาหรือการใฝรูความจริงของธรรมชาติอยางบริสุทธิ์  แตการที่วิทยาศาสตรมุงแตจะรวบรวม
ขอมูลและพยายามที่จะพิสูจนหาความจริง  ทําใหวิทยาศาสตรกลายเปนระบบสืบสาวความรูในความจริงอยางคอย
เปนคอยไป  และจํากัดอยูในกลุมบุคคลที่มีความสนใจพิเศษเทานั้น  และยิ่งกวานั้น ก็คือ วิทยาศาสตรสนใจเฉพาะ
ความจริงทางดานวัตถุ  ไมไดสนใจในดานจิตใจ  ซึ่งเปนองคประกอบที่สําคัญของมนุษย  ซึ่งเปนอีกจุดหนึ่งท่ีนําไปสู
ปญหาในปจจุบัน     ดังนั้นปญหาตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึนในปจจุบันจึงมีสาเหตุสําคัญมาแตภายในจิตใจของมนุษย  ทําให
มนุษยแสดงบทบาทตางๆ ในโลก  ซึ่งมีสาเหตุ  3  ประการ คือ [13]

                1.    ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึ่งเปนลักษณะปญหาสําคัญในปจจุบัน
ท่ีทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลักดันใหคนมีสภาพจิตท่ีแสวงหาผลประโยชน  ใชระบบแขงขัน  ระบบทุนนิยม 
ระบบวัตถุนิยม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คนในยุคปจจุบัน  จึงตองมุงหา
ผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพใหมากที่สุดไมวาจะดวยวิธีการใด ๆ ก็ตาม 
              2.     มานะ  ความตองการอํานาจหรือความยิ่งใหญในดานตาง ๆ 
             3.    ทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มองวา  สิ่งท่ี
ตัวเองเห็นหรือยึดถือเทานั้นเปนจริง  ถูกตอง   

ในสังคมไทย  จะเห็นไดวา  เมื่อวิทยาการและศาสตรตาง ๆ ท่ีตกอยูภายใตอิทธิพลของวิทยาศาสตรและ
เทคโนโลยีไดเริ่มไหลบาเขามาสูสังคมไทยนั้น  มีขอท่ีแตกตางไปจากแหลงกําเนิดเดิมในประเทศตะวันตกมาก   ท่ี
เกิดมาจากภูมิหลังของสังคมและวัฒนธรรมทีต่องเพียรพยายามที่จะแกไขปญหาความขาดแคลน  ตอสูสรางสรรค
เพื่อใหเกิดผลผลิตตาง ๆ ข้ึน  จนทําใหเกิดระบบอุตสาหกรรมขึ้นมา  ซึ่งโดยรากศัพทแลว  อุตสาหะ หรือ Industry ใน
ภาษาอังกฤษ แปลวา ความขยันหมั่นเพียร  ความอดทน อุตสาหะพากเพียร  อันเปนความหมายที่แทจริง  เพราะถา
หากไมขยันหมั่นเพียรแลว  ตะวันตกก็ไมสามารถที่จะสรางอุตสาหกรรมไดสําเรจ็ วัฒนธรรมวทิยาศาสตรและ
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วัฒนธรรมอุตสาหกรรมนี ้ จึงมีสวนในการสรางพื้นฐานใหคนในสังคมตะวันตกมีขอไดเปรียบในการพัฒนา
วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมาพรอมกับสภาพจิตใจที่มีความใฝรูและสูสิ่งยาก [14]  คนตะวันตกจึงมีจิตใจแบบ
วิทยาศาสตรและไดพัฒนาเทคโนโลยีมาพรอมกับวัฒนธรรมวิทยาศาสตร    คือ  "การท่ีบุคคลมีลักษณะจิตใจแบบใฝรู  
ชอบเหตุผล  ชอบพิสูจน  ทดลอง  ไมยอมเชื่ออะไรงาย ๆ"  นั่นเอง  ในขณะที่สังคมไทยเปนสังคมที่มีพื้นฐานแหง
ความอุดมสมบูรณมาก  มีภูมิอากาศภูมิประเทศที่อยูสบาย ดังคติท่ีแสดงภูมิลักษณของไทย คือ "ในน้ํามีปลา  ในนามี
ขาว"  ดังนั้น  จึงไมตองดิ้นรน  ตอสูหรือขยันหมั่นเพียรกม็ีอยูมีกิน  และเมื่อเงื่อนไขตาง ๆ เปลี่ยนไป  วิทยาศาสตร
และเทคโนโลยีเขามา  คนไทยก็กาวไปสูการเปนนักบริโภคที่ไมมีความสามารถในการผลติ  ความสัมพันธของคน
ไทยกับวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  มีปญหาที่สําคัญอยู  2  ประการ [15] คือ  ประการแรก สังคมไทยไมมีพื้นฐาน
วัฒนธรรมวิทยาศาสตร  คือ คนไทยขาดวิถีชีวิตจิตใจที่ชอบใฝรู  ชอบเหตุผล ไมเชื่องาย  ไมหลงงมงาย  ชอบคนควา  
ชอบพิสูจนทดลอง  และชอบวิเคราะหสืบสาวหาเหตุปจจัย  หรอือาจจะเรียกวา ขาดความใฝรู  และประการที่สอง
สังคมไทยไมมีพื้นฐานวัฒนธรรมอุตสาหกรรมหรอืวัฒนธรรมแหงการสรางสรรค    สังคมไทยไมมีฐานแหงการเปน
นักผลิต  ท้ังนี้ก็เพราะวาสังคมไทยมีภูมิหลังของชีวิตท่ีสุขสบาย  ถือคติวา ในน้ํามีปลา  ในนามีขาว ธรรมชาติอํานวย  
มีความอุดมสมบูรณ จึงไมตองดิ้นรนตอสูหรอืสรางสรรคสิ่งใด ๆ และยิ่งเมื่อรับเทคโนโลยท่ีีคนอื่นผลิตแลวเขามา  ก็
ยิ่งสงเสริมการเสพบริโภคมากยิ่งข้ึน  และนําไปสูความเปนคนมักงาย  ขาดความเพียรพยายาม  เห็นแกความ
สนุกสนานและสะดวกสบาย  หรืออาจจะเรียกวา ขาดความสูสิ่งยาก  ดังท่ีพระธรรมปฎกไดตั้งขอสังเกตวา 

"โดยท่ัวไปถือวา      วิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี แตนาสังเกตวา เวลานี้คนไทยไมคอย
รูจักและไมสนใจวิทยาศาสตร  แตชอบใชเทคโนโลยี (เชิงเสพเชิงบริโภค) ยิ่งกวานั้น   ยงัจับคูใหม
เอาเทคโนโลยมีาเขาคูกับไสยศาสตร   โดยเชื่อไสยศาสตรและใชเทคโนโลยี กลายเปนวา 
ไสยศาสตรกับเทคโนโลยีเกื้อหนุนกันไปไดดีในสังคมไทย"[16]

 
ลักษณะปญหาที่เกิดขึ้นในสังคมไทย  จะชัดเจนยิ่งข้ึนเมื่อหันไปพิจารณาการพัฒนาประเทศตะวันตก 

โดยเฉพาะอยางยิ่งอเมริกาที่ไดพัฒนาประเทศไปโดยอาศัยรากฐานแหงวัฒนธรรมวิทยาศาสตรและอุตสาหกรรม  
และความตองการเปนหนึ่งในโลก  แมวาจะมีการปฏิรูปวิทยาศาสตรศึกษาขึ้นในอเมริกาก็ตาม  ก็เกิดจากความ
ตองการเปนที่หนึ่งในโลกไมวาจะเปนเศรษฐกิจ  สังคม  การเมืองและการทหาร  ลักษณะดังกลาวนี้จึงทําใหโลกตอง
ประสบกับปญหามากมาย  อันนําไปสูผลรายนานาประการดังท่ีประสบอยูในปจจุบัน การท่ีจะออกไปจากปญหา
ดังกลาวและการที่จะพัฒนาสังคมไทยไปสูความยั่งยืนไดนั้น จะตองวิเคราะหใหเห็นปญหาพื้นฐานที่แตกตางกัน
ระหวางตะวันตกและพระพุทธศาสนา  ซึ่งแตกตางกันดังนี้ 

 
เปรียบเทยีบแนวคิดของตะวันตกกับแนวคิดพ้ืนฐานของพระพุทธศาสนา  [17]

หลักการพื้นฐาน ตะวันตก พระพุทธศาสนา 
1.  ศักยภาพของมนุษย การท่ีมนุษยสามารถพัฒนา

เทคโนโลยีมาพิชิตและจัดการ
ธรรมชาติได 

การท่ีมนุษยสามารถพัฒนาตนเองได ให
สามารถอยูรวมกับสิ่งแวดลอมไดอยาง
กลมกลืนดีข้ึน ภายในระบบเหตุปจจัยของ
ธรรมชาติ 



 8

2.  ความหมายของ
อิสรภาพ 

ความสามารถในการจัดการกบั
ธรรมชาติไดตามประสงค จนเปน
ใหญเหนือธรรมชาติ 

ความสามารถในการดํารงอยูไดดวยตนเอง 
โดยพึ่งธรรมชาตินอยท่ีสุด หรือไมพึ่ง
ธรรมชาติเลย 

3.  ความสุข เกิดจากการจัดสรรธรรมชาติมารับ
ใชและปรุงแตงเพื่ออํานวยความ
สะดวกสบาย  ใหเกิดความสุขแก
มนุษย 

มีความสุขดวยตนเอง  ไมข้ึนอยูกับวัตถุ
ภายนอกหรือไมข้ึนอยูกับการเสพ 

4.  ภาวะของมนุษย มีความเหมือนกันในแงของความ
ตองการวัตถุบํารุงบําเรอเพือ่ใหมี
ความสุข  ยิ่งเสพมากยิ่งสุขมาก 

มีความแตกตางหลากหลาย มีระดับการ
พัฒนาที่ไมเทากัน  แตมีธรรมชาติแหงการ
เปนสัตวท่ีฝกฝนพัฒนาตนได 

5.  ความสัมพันธหรือฐานะ
เชิงปฏิบัติการ 

มนุษยมีฐานะเปนผูกระทําตอ
สิ่งแวดลอมหรอืตอธรรมชาติ โดย
การครอบงํา ครอบครอง  พิชิตและ
จัดการใหเปนไปตามตองการ 

มนุษยมีฐานะเปนผูอยูรวมกับสิ่งแวดลอม มี
ความสัมพันธและสงเสริมความสัมพันธกับ
สิ่งแวดลอมใหประสานกลมกลืน  เกื้อกูล
กันและกัน 

 
 
การท่ีจะแกไขปญหาสังคมไทยที่กําลังกาวไปสูการเปนประเทศที่ทันสมัยอยางตะวันตกนั้น   คนไทยจะตอง

มีความเขาใจในวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีอยางชัดเจนวา วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีมิใชอาหารสําเร็จรูป  ท่ีเรา
สามารถนํามาใชไดเลย  หากแตเปนกระบวนการคิด  การคนควาหาความรูอยางเปนระบบ  สืบสาวเหตุปจจัยใหพบ
ความจริงของสิง่ตาง ๆ  มิใชเปนองคความรูสําเร็จรูปที่จะตองทองจําแลวนํามาใช  ดังท่ีพระธรรมปฎกเสนอวา 

"การมองเทคโนโลยี จะตองมองลงไปถงึความหมายพื้นฐาน คือตัวภูมิปญญา 
หรือ ตัวความรู และการมองอยางนี้จะโยงไปหาวิทยาศาสตรจะเห็นวา science คูกับ technology คือ
วิทยาศาสตรคูกับเทคโนโลยี ถาเทคโนโลยีไมมีวิทยาศาสตรเปนฐาน เทคโนโลยีพัฒนาไมได จึง
ตองพัฒนาวิทยาศาสตรมาเปนฐานของการพัฒนาเทคโนโลยี คนไทยเรามักติดอยูแคเทคโนโลยี ไม
เขาถึงวิทยาศาสตร ถาเราจะกาวข้ึนไปในการกระทําคือการผลิตและการสรางสรรค เราจะตองมอง
เทคโนโลยีในความหมายที่ถูกตอง คือมองลึกลงไปถึงตัวความหมายที่แท ท่ีลงไปถึงเหตุ คือการนํา
ความรูโดยเฉพาะวิทยาศาสตรมาใชสรางสรรค" [18]

นอกจากนี้  ปจจัยพ้ืนฐานที่สําคัญที่จะนําไปสูการแกปญหาไดอยางยั่งยนืนั้น  ก็คือ คนไทยจะตองมี
วัฒนธรรมอีกอยางหนึ่ง  ท่ีกาวจากวัฒนธรรมวิทยาศาสตรและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมที่ยังมีขอบกพรอง  ไมสมบูรณ
อยู  นั่นคือ จะตองรือ้ฟนวัฒนธรรมพุทธศาสนาขึ้นมา  ซึ่งเปนวัฒนธรรมที่เปนรากฐานของสังคมไทย  ซึ่งมีลักษณะ
สําคัญคือ เปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองรูหรอืวัฒนธรรมแหงปญญาความใฝรู  และเปนวัฒนธรรมแหงการที่ตองทํา
หรือพึง่ตนและทําตนใหเปนที่พึ่งได  ดังท่ีพระธรรมปฎกเสนอวา 

"วัฒนธรรมพุทธศาสนาเปนวัฒนธรรมแหงความใฝรู   และสูสิ่งยากอยาง
มั่นคง…   วัฒนธรรมวิทยาศาสตรยังไมพอ     เพราะอะไร       เพราะแมวาวัฒนธรรมวิทยาศาสตร
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จะสรางความใฝรู  มีนิสัยแหงความคิดมีเหตุมีผลและวัฒนธรรมอุตสาหกรรมจะชวยใหสูสิ่งยากก็
จริง        
แตเรื่องหนึ่งท่ีวทิยาศาสตรไมเคยพูดถึง   คือ     การพัฒนาคนวัฒนธรรมพทุธนั้นถือการพฒันาคน 
เปนหัวใจหรือแกนกลางของทุกอยาง…    เพื่อใหมนุษยมีอิสรภาพ …        วิทยาศาสตรเทาท่ีเปน 
มายังมีความคับแคบ  เพราะมุงสนองความมุงหมายใฝฝนที่จะพิชิตธรรมชาติ(ภายนอก)    และมา 
ประสานรับใชสนองความมุงหมายของวัฒนธรรมอุตสาหกรรม                  ซึ่งตั้งอยูบนฐานแหง 
ความเชื่อท่ีวา ความสุขอยูท่ีการมีวัตถุเสพบรโิภคอยางพรั่งพรอม ยิ่งเสพมากก็ยิ่งสุขมาก…       
วัฒนธรรมวิทยาศาสตรจึงไมสัมพันธกับเรื่องของการพัฒนาคนไปสูอิสรภาพ           ดวยเหตุนี้จึง 
จะตองใหมีวัฒนธรรมพุทธเติมเขามา    เพื่อท่ีจะสรางความใฝรูสูสิ่งยาก พรอมท้ังใหมีการพัฒนา 
คนไปสูอิสรภาพ และการพัฒนาคนนั้นก็จะทําใหเทคโนโลยีไมเปนพิษเปนภัยอีกดวย" [19]

 

 นอกจากนี้แลว  สังคมไทยยังจะตองหันมาพิจารณาภูมิปญญาไทยที่มีพระพุทธศาสนาเปนรากฐานให
มากขึ้น  พรอมกับตรวจสอบวา  มีศักยภาพที่เต็มเปยมในการที่จะสรางสรรคสังคมไทยใหกาวหนาตอไปได
เพียงใดอีกดวย  ดังนัน้  การพัฒนาสังคมไทยบนพืน้ฐานนิเวศวิทยาพทุธศาสนาจึงเปนทางเลือกอกีทางหนึ่งที่
พึงพิจารณาในปจจุบัน  เพื่อกาวไปสูความยั่งยืน  ดังที่มีผูใหคํานยิามของการพัฒนาทีย่ั่งยนืในบริบทสังคมไทย
ไววา 

“การพัฒนาที่ยั่งยืนในบริบทไทย เปนการพัฒนาที่ตองคํานึงถึงความเปนองครวมของ
ทุกๆ ดานอยางสมดุล  บนพื้นฐานของทรัพยากรธรรมชาติ  ภูมิปญญา  และวัฒนธรรมไทย  ดวย
การมีสวนรวมของประชาชนทุกกลุม  ดวยความเอื้ออาทร  เคารพซึ่งกันและกัน  เพื่อความสามารถ
ในการพึ่งตนเอง  และคุณภาพชีวิตอยางเทาเทียมกัน”[20]
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