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บทนํา 
 การจัดระเบียบสังคม(social order) เปนวิถีทางหนึ่งในการแกวิกฤตการณของสังคมไทยในปจจุบัน    ซึ่งกําลังไดรับ
การวิพากษวิจารณและนําไปเปนแนวทางในการจัดการและเยียวยาปญหาตางๆที่เกิดขึ้นในสังคม      ดังจะเห็นไดจากความพยายามใน
การจัดระเบียบสังคมทั้งการจัดระเบียบทางดานการเงิน     การศึกษา    สถานบันเทิง    ความรัก   ความคิดและการจัดระเบียบอื่นๆ
 แนวทางและมาตรการในการจัดระเบียบสังคมไทยในปจจุบัน  ซึ่งถูกนําเสนอผานกลไกทางกฎหมาย  อันเปนเครื่องมือที่
สําคัญของสังคม ซึ่งกลไกและมาตรการดังกลาวมักอิงทฤษฎีทางตะวันตก 1   ซึ่งมักจะเห็นผลไดอยางรวดเร็วและเปนรูปธรรม  
อยางไรก็ตาม  การจัดระเบียบสังคมเพื่อจะใหเกิดผลอยางจริงจังและยั่งยืนในระยะยาวจะตองอาศัยกลไกและมาตรการอื่นๆ  เขามา
ประกอบดวย  การอาศัยมาตรการทางดานศาสนา   จึงเปนอีกมาตรการหนึ่งที่สําคัญและเชื่อมั่นวาสามารถที่จะใหผลไดอยางยั่งยืน 
แมวาจะไดผลชาก็ตาม  โดยเฉพาะอยางยิ่งในสังคมไทย  ที่มีผูต้ังขอสังเกตบอยครั้งวาสังคมไทยมีพระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจํา
ชาติ  มีพระสงฆและองคกรทางพระพุทธศาสนาเปนหลักสําคัญ  แตทําไมจึงเปนสังคมที่เต็มไปดวยปญหาตาง ๆ   ทั้งปญหา
อาชญากรรม  ยาเสพยติด  แหลงอบายมุข  รวมทั้งปญหาการคอรรัปช่ันที่เพิ่มขึ้นอยางมากมายเปนตนจนในบางครั้งนําไปสูการสรุปวา  
พระพุทธศาสนาไมเกี่ยวของกับการแกปญหาของสังคมหรือไมสามารถที่จะแกไขปญหาสังคมได   

การพิจารณาถึงแนวคิดและบทบาทของพระพุทธศาสนาที่มีตอสังคมไทย  จึงเปนอีกแนวทางหนึ่งที่ถูกนําเสนอเพื่อการจัด
ระเบียบและสรางสรรคสังคมไทย    บทความนี้จึงศึกษาถึงทรรศนะของนักปราชญทางพระพุทธศาสนาที่สําคัญในยุคปจจุบัน คือ พระ
ธรรมปฎก(ประยุทธ  ปยุตฺโต)  ซึ่งไดเสนอแนวคิดในการจัดระเบียบสังคมไทยผานแนวคิดและบทบาทของพระพุทธศาสนา 
 
พระพุทธศาสนา : รากฐานการจัดระเบียบทางสังคม
 พระธรรมปฎกไดต้ังขอสังเกตอยางหนึ่ง  ที่ทําใหพระพุทธศาสนาไดรับการมองไมครบถวน คือ ทัศนะที่วา  
พระพุทธศาสนาไมเกี่ยวของกับการแกปญหาของสังคมหรือไมมีหลักที่การทางดานสังคมที่ชัดเจน  การเกิดวิกฤตการณทางดาน
เศรษฐกิจและสังคมในสังคมไทย  พระพุทธศาสนาจึงไมสามารถเขาไปแกไขได     เพราะพระพุทธศาสนาขาดหลักการแกปญหาทาง
สังคม      โดยเฉพาะอยางยิ่งทัศนะของนักปราชญตะวันตกหรือผูที่จบมาจากทางตะวันตก  ดังที่ทานไดต้ังขอสังเกตวา

" ในทัศนะของอาตมภาพ  หนังสือสวนใหญอันเกี่ยวกับพุทธธรรมคําสอนที่เขียนโดยปราชญตะวันตก  
มักมุงประเด็นที่คําสอนในทางอภิปรัชญา  และจิตวิญญาณ  หรือในทางจิตและการบําเพ็ญภาวนาเปนสําคัญ  นอย

                                     
∗ อาจารยประจําหมวดวิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร  ศูนยวิชาการศึกษาทั่วไป  มหาวิทยาลัยศรีปทุม
1 แนวคิดในการจัดระเบียบสังคมตามนโยบายของกระทรวงมหาดไทย  แมจะมีการปรับเปลี่ยนใหเหมาะสมกับสังคมไทย  

แตพ้ืนฐานของทฤษฎีดังกลาวก็มีที่มาจากทฤษฎีอาชญาวิทยาที่เรียกวา “นิเวศวิทยาอาชญากรรม(Crime  Ecology) “  ตามแนวคิด
ของ Clifford R.Shaw  ซึ่งกําหนดโครงสรางของเมืองออกเปนเขต(Zone) เชน แบงเปนเขตที่มีการประกอบอาชญากรรมสูง  เขต
ขยายศูนยทางธุรกิจ เขตที่อยูอาศัย เขตชานเมืองเปนตน โปรดดู.“การจัดระเบียบสังคม:บทวิเคราะห...” 
http://maracrack.hypermart.net/index109.htm 
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ซึ่งทานเห็นวา ตามหลักการที่แทจริงของพระพุทธศาสนาแลว  พระพุทธศาสนายอมประกอบดวยหลักธรรมวินัยเปนหลัก

สําคัญ  กลาวคือ
1. หลักธรรม เปนหลักคําสอนที่แสดงความจริง  ความดีงาม  เปนเรื่องเนื้อหา  หลักการ  สิ่งที่คนพบ  เนนที่ชีวิตดานใน  ที่

จิตใจและที่ตัวบุคคลหรือปจจัตบุคคล 
2. หลักวินัย  คือ ระเบียบและการจัดระเบียบ  เปนเรื่องของรูปแบบ  วิธีปฏิบัติตามหลักการ  ขอบัญญัติ  การวางกฎและ

จัดระบบสังคมหรือชุมชนใหเปนไปตามความมุงหมายของหลักธรรม  เนนที่การแสดงออกหรือชีวิตดานนอก  ความ
เปนอยูประจําวัน  สภาพแวดลอมสังคม  ความสัมพันธและความรับผิดชอบตอประโยชนสุขรวมกัน 3  

 
จากหลักธรรมวินัยดังกลาวนี้  จึงเปนหลักที่แสดงใหเห็นวา  พระพุทธศาสนานอกจากจะใหความสําคัญในเรื่องของจิตใจ

ของแตละบุคคลอันเปนองคประกอบที่คงที่และเปนแกนของแตละบุคคลแลว  พระพุทธศาสนายังใหความสําคัญกับการจัดระเบียบ
หรือสภาพที่เอื้อตอการที่จะพัฒนาจิตใจใหสูงยิ่งขึ้น กลาวอีกนัยหนึ่ง  พระพุทธศาสนาไดพยายามจัดระเบียบสังคม  เพื่อที่จะมุงพัฒนา
มนุษยใหสูงสงขึ้น พระพุทธศาสนาจึงเห็นวา  เปาหมายของมนุษยกับเปาหมายของสังคมนั้น  ควรจะไปดวยกัน  นั่นคือ การเขาถึง
ธรรม

ในสวนของบุคคลซึ่งเปนเขตแดนที่พระพุทธศาสนาใหความสําคัญเปนพิเศษนั้น  ก็เพราะวา ธรรมชาติของมนุษยนั้น  เปน
ธรรมชาติที่คงตัว  ที่ตองไดรับการฝกฝนและพัฒนา  การจัดการ  การฝกหัดและพัฒนาบุคคลจึงควรเปนสวนที่สามารถฝกฝนและ
พัฒนาได  ไมขึ้นกับกาลเทศะ  นอกจากนี้แลว  บุคคลยังมีสถานภาพที่สําคัญอีกประการหนึ่ง คือ เปนองคประกอบที่สําคัญของสังคม  
ในฐานะพลเมืองหรือสมาชิกของสังคม  เมื่อบุคคลดีแลวหรือพัฒนาแลว  สังคมยอมจะดีและพัฒนาตามไปดวย

ในสวนของบุคคล  พระพุทธเจาจึงใหความสําคัญกับการจัดระเบียบโดยการพัฒนาทางดานจิตใจเปนแกนสําคัญ  โดยมุง
พัฒนาใน  3  ดานใหเช่ือมโยงประสานเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน คือ

1. ในดานพฤติกรรมหรือในดานศีล  มุงพัฒนาใหมีความสัมพันธที่ถูกตองดีงามกับบุคคลและสิ่งของภายนอก 
2. ในดานจิตใจหรือในดานสมาธิ  มุงพัฒนาใหจิตใจมีความสุข  มีสมรรถภาพและศักยภาพที่จะคิดและพัฒนาได 

                                     
2 พระราชวรมุนี(ประยุทธ ปยุตโต). รากฐานพุทธจริยศาสตรทางสังคมเพื่อสังคมไทยรวมสมัย. แปลจาก 

Foundations of Buddhist Social Ethics for Contemporary Thailand  โดยวีระ  สมบูรณ, 
(กรุงเทพฯ : สํานักพิมพเทียนวรรณ, 2528), หนา3-4. 

3 พระธรรมปฎก(ประยุทธ  ปยุตโต). พุทธธรรมฉบับปรับปรุงและขยายความ. พิมพครั้งที่ 6, (กรุงเทพมหานคร : 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2538), หนา 924.  
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3. ในสติปญญาหรือในดานปญญา  มุงพัฒนาใหมีความรูความเขาใจในธรรมชาติตามที่เปนจริง   
เพื่อใหการพัฒนาบุคคลและการจัดระเบียบสังคมสามารถเชื่อมโยงและปรากฎเปนรูปธรรม  พระพุทธองคจึงทรงจัดต้ัง “

สถาบันสงฆ”  เปนสถาบันตัวอยางในทางสังคม  และเพื่อใหเปน “ชุมชนขนาดเล็ก  ซึ่งทานมุงหมายใหเปนสวนสําเร็จหรือสวนเติม
เต็มสมบูรณของสังคม  เปนชุมชนอิสระที่ดํารงอยูอยางลอยพนสังคมสวนรวมและธํารงรักษาธรรมะใหแกสังคม” 4

ภายใน  “สงฆ” จะมีระเบียบวินัยเปนกฏเกณฑที่สําคัญ  เพื่อที่จะเปนปจจัยหลอหลอมความเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน  และ
เพื่อที่จะกอใหเกิดความเสมอภาคเทาเทียมกันในหมูสงฆ  สมาชิกในสังคมสงฆจึงมีความเสมอภาคเทาเทียมกัน  กลาวโดยสรุป  สงฆ 
เปนตัวอยางในการจัดระเบียบสังคมที่พระพุทธเจาไดทรงดําเนินการจัดต้ัง   ทั้งในรูปแบบการดําเนินชีวิตของสมาชิกสงฆ  และ
ความสัมพันธของสมาชิก ตลอดจนหนาที่และความรับผิดชอบของสมาชิกที่มีตอชุมชนและสังคมดวย  และในขณะเดียวกัน  พระพุทธ
องคก็ทรงประสงคจะใหเกิดชุมชนเชนสถาบันสงฆนี้ดวย  สถาบันสงฆจึงเปนสังคมในอุดมคติที่มีการจัดระเบียบสังคมอยางดีที่สุด
 
สถาบันสงฆกับการจัดระเบียบสังคมไทย 

เมื่อสถาบันสงฆมีความมั่นคงและสามารถขยายตัวออกไปแลว  สถาบันสงฆก็กลายเปนสวนหน่ึงของสังคมและไดกลายเปน
ศูนยกลางของสังคม  โดยมีสมาชิกในสถาบันสงฆ คือ พระสงฆ ดําเนินบทบาทและหนาที่อยางจริงจังในการเผยแพรธรรมะ  เพื่อจะจัด
ระเบียบความเปนอยูในแตละชุมชนใหเกิดสันติสุขมากที่สุด  

กลาวเฉพาะในสังคมไทย  เริ่มตั้งแตการปรากฏตัวของรัฐไทยในสมัยกรุงสุโขทัย  ก็จะพบวา  สถาบันสงฆไดกลายเปน
องคประกอบของการดํารงอยูของสังคมไทย  โดยมีพระสงฆผูมีความเปนอยูอยางงาย ๆ เที่ยวจาริกไปในทองถิ่นทั้งหลายทั้งหลาย  ทํา
หนาที่เผยแพรธรรมะ  ดําเนินบทบาทในดานการใหการศึกษาและการอบรมทั้งในสวนของการดําเนินชีวิตทั่วไป  และแมกระทั่งใน
สวนเกี่ยวกับการประกอบอาชีพ  สถาบันสงฆจึงไดรับการยอมรับและอุปถัมภทั้งจากประชาชนทั่วไปและจากประมุขของรัฐ  จน
กลายเปนสถาบันหลักในสังคมที่รับผิดชอบบทบาทในดานการศึกษาของรัฐ

ลักษณะสําคัญที่แสดงใหเห็นถึงบทบาทของสถาบันสงฆที่มีสวนอยางสําคัญในการจัดระเบียบสังคมไทย ที่จะขอยกมากลาว
เปนตัวอยาง  ก็คือ ประเพณีที่วัดเปนศูนยกลางการศึกษาเลาเรียนของชุมชนและประเพณีการบวชเรียน 5  ซึ่งเปนการดําเนินบทบาทใน
การจัดระเบียบที่สําคัญของสถาบันสงฆในสังคมไทยมาแตโบราณ

ประเพณีที่วัดเปนศูนยกลางการศึกษาเลาเรียนของชุมชุม  โดยมีพระสงฆเปนครูผูทําหนาที่อบรมสั่งสอนนี้  นาจะเริ่มมา
ต้ังแตสมัยกรุงสุโขทัย  เมื่อพระเจาลิไทไดเสด็จครองราชยได  8  ป แลวก็ไดทรงออกผนวชชั่วคราว  ทรงคนควาแตงตําราทาง
พระพุทธศาสนาขึ้นมา คือ เตภูมิกถา  และไดทรงอุทิศพระมหาปราสาทใหเปนที่เลาเรียนของพระสงฆ  ดังความในศิลาจารึกวา

"ครั้งนั้น  มีพระโองการสั่งใหมุขอํามาตยสรางพระราชคฤหเหมปราสาทนพสูรย  และพระราช
มนเทียรสถานพระพิมานจัตุรมุข …  อภิเษกสมณพราหมณาจารยตปศียติสงฆทั้งหลาย  เผดียงใหมาเลา
เรียนพระไตรปฎกธรรมและศึกษาซึ่งศิลปศาสตรวิชาการตาง ๆ ในบริเวณมหาปราสาทนั้น" 6

                                     
4 พระราชวรมุนี, เร่ืองเดิม, หนา 9-10. 
5 พระราชวรมุนี(ประยุทธ  ปยุตโต).การศึกษาของคณะสงฆไทย : ปญหาที่รอทางออก. (กรุงเทพฯ : มูลนิธิโกมลคีมทอง, 

2529),  หนา  2-10.  และโปรดดูงานอื่น ๆ ที่สําคัญของพระธรรมปฎก เชน สถาบันสงฆกับสังคมไทย, ปรัชญาการศึกษาไทย   
โดยเฉพาะอยางยิ่ง จัดระเบียบสังคมตามคตินิยมแหงสังฆะ เปนตน 

6 อางใน. เร่ืองเดียวกัน, หนา  32. 
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นอกจากจะเปนศูนยกลางในการศึกษาเลาเรียนของชุมชนโดยตรงแลว  วัดยังทําหนาที่เปนศูนยกลางอื่น ๆ ดวย  ไมวาจะเปน
สถานที่พักผอนหยอนใจ  สถานที่พักแรม  สถานที่ระงับขอพิพาท  สถานที่ฝกอาชีพหรือแมกระทั่งเปนสถานที่ระดมกําลังเพื่อการ
ปองกันประเทศเปนตน  

ครั้นถึงสมัยกรุงศรีอยุธยา  พระพุทธศาสนาก็มีบทบาทในการจัดระเบียบสังคมมากยิ่งขึ้น  เมื่อการบวชเรียนก็ไดกลายเปน
ประเพณีการบวชเรียนอยางแทจริง  เมื่อพระบาทสมเด็จพระบรมไตรโลกนาถทรงถวายที่ในพระราชวังเปนวัดและทรงสละราชสมบัติ
ออกผนวชชั่วคราว  แลวโปรดใหพระราชโอรสและพระราชนัดดาผนวชเปนสามเณร ดังมีหลักฐานวา  นาจะเปนประเพณีที่เจานาย
ทรงผนวช  และผูลากมากดีบวช  ซึ่งนับเปนสวนหน่ึงของการศึกษาและเปนธรรมเนียมเมืองที่สืบเนื่องมาชานาน  นาจะมีมาแตครั้ง
แผนดินสมเด็จพระบรมไตรโลกนาถ    ดังจะเห็นไดวา  พระมหากษัตริยบางพระองคทรงเลาเรียนพระธรรมวินัยจากพระสงฆในวัดจน
แตกฉานแลว  เมื่อขึ้นครองราชยแลวก็จะทรงถายทอดความรูนั้น  ดวยการบอกหนังสือพระที่พระราชวังอีกตอหนึ่ง  อันเปนเหตุให
ความสัมพันธทางการศึกษาระหวางวัดและวัง    วัดและราษฎรเปนไปอยางใกลชิดและสนิทสนมกันมากขึ้น 7   ดังจะเห็นไดวา  เมื่อถึง
อยุธยาระยะที่ 2  ประเพณีการบวชเรียนและการที่เด็กไปเลาเรียนที่วัดก็แพรหลายมากยิ่งขึ้น  ทําใหประชาชนนิยมสรางวัด  จนมีคํา
กลาวกันมาวา "เมื่อครั้งบานเมืองดี  เขาสรางวัดใหลูกเลน"  ประเพณีการบวชเรียนดังกลาวนี้ไดกลายเปนสวนหน่ึงในการจัดระเบียบ
สังคม  โดยคนไทยกอนที่จะมีชีวิตครองเรือนตามปกติหรือเขารับราชการนั้น  จะตองผานการฝกฝนอบรมจากสถาบันสงฆกอนใหเปน
คนที่รูดีรูช่ัว  มีความรับผิดชอบตอตนเอง  ครอบครัว  และชุมชน  นอกจากนี้การสรางวัดเพื่อใหเปนศูนยกลางของชุมชนนั้น ๆ  ก็
เพื่อใหแตละคนในชุมชนไดมาใชสอยประโยชนรวมกัน  เพื่อใหเปนศูนยกลางในการบริหารชุมชนในดานตาง ๆ ดังที่ไดกลาวมาแลว  
และเพื่อเปนศูนยกลางหรือหัวใจที่สําคัญของชุมชนที่จะเปนแหลงสรางคานิยม  คุณธรรมเพื่อความดีงามของชุมชนนั้น ๆ ลักษณะ
ดังกลาวนี้จึงเปนการจัดระเบียบที่สําคัญ  เพราะในบริเวณวัดจะเปนสภาพแวดลอมที่เอื้อตอการสรางสรรคความดีงามตาง ๆ หรือกลาว
อีกนัยหนึ่ง ก็คือ เปนบอเกิดแหงความดีงามและคุณธรรมนั่นเอง

บทบาทของประเพณีการบวชเรียนที่มีตอการจัดระเบียบสังคมไทยนี้  ไดดําเนินตอมาจนกระทั่งถึงรัชกาลที่  5  อันเปนยุคที่
บานเมืองกําลังเปลี่ยนแปลงไปสูการเปนสังคมสมัยใหม  ตามแบบอยางตะวันตก  บทบาทดังกลาวนี้ก็เริ่มลดนอยลงไป  เมื่อระบบ
บานเมืองสมัยใหมไดเขามามีบทบาทในการจัดระเบียบสังคมไทยแทน  ไมวาจะเปนสถาบันการศึกษา  คือ โรงเรียน  หรือสถาบันทาง
การแพทย  ศาลเปนตน

ในปจจุบันสถาบันพระพุทธศาสนายังมีคุณคาตอสังคมไทยอยางมากมายมหาศาล  ความพยายามรื้อฟนบทบาทของ
พระพุทธศาสนาขึ้นมาใชในสังคมไทย  จึงเปนสิ่งที่มีความสําคัญ  เพราะอยางนอยที่สุดวัดในสังคมไทยก็เปนทุนทางสังคมอันยิ่งใหญ  
7  ประการ 8  คือ ทุนทางปญญา  เปนภูมิปญญาที่เกิดจากพระพุทธเจา  และเปนภูมิปญญาที่ไดรับการสั่งสมและเผยแพรมานานกวา
สองพันป  สามารถที่จะใชในการสรางสรรคและพัฒนาชีวิต  สังคมและธรรมชาติอยางไมมีภูมิปญญาไหนจะเทาเทียมได  ทุนทาง
ศรัทธา  เปนพลังแหงการสรางสรรคที่สั่งสมมานานและตองใชเวลาในการสั่งสมและสรางสรรค  เมื่อมีศรัทธาแลวยอมกอใหเกิดการ
สรางสรรคความดีงามตาง ๆ ไดอยางมีพลัง ทุนทางวัตถุ  คือ บริเวณวัด  อาคารสถานที่ตาง ๆ  มากมาย  ซึ่งสามารถนําเอาไปใชเปน
ศูนยกลางในการทําประโยชนใหกับสังคมได ทุนทางบุคลากร  เฉพาะพระภิกษุสามเณรก็มีมากกวา 300,000 รูป  ซึ่งเปนทุนทาง
บุคลากรที่ยิ่งใหญและมีคุณภาพ  หรือแมเพียงพระสงฆ 1-2 รูปที่มีคุณภาพ  ก็สามารถสรางสรรคสังคมไดอยางที่คนทั่วไปไมสามารถ
จะทําได   ทุนที่เปนทรัพยสิน  ที่วัดเปนสถานที่เคลื่อนยายเงินทองของชุมชนใหเปนประโยชนกับชุมชนหรือสังคม และเปนสถานที่
ไกลเกลี่ยและชวยหมุนเวียนทรัพยากรใหประโยชนกับคนในชุมชน โดยผานแนวคิดเรื่องการทําบุญ  ทุนทางจิตวิญญาณ  เปนทุนที่

                                     
7 พระราชวรมุนี (ประยุทธ  ปยุตโต). “คํานํา”. ใน ชาย โพธิสิตา.มหาวิทยาลัยสงฆในสังคมไทย. (กรุงเทพฯ : มหาจุฬาลง

กรณราชวิทยาลัย, 2522),  หนา  9. 
8 ประเวศ  วะสี. "วัดคือทุนทางสังคมอันยิ่งใหญ" .เสขิยธรรม.  40 (9 มกราคม - เมษายน 2542) : 21-25. 
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  จิตใจ  
สังคม  สิ่งแวดลอม  สุขภาพ  ตลอดจนการเรียนรูทั้งหมดเขาดวยกัน   

เมื่อมีสถาบันตามแบบอยางสังคมตะวันตกขึ้นมาในสังคมไทยแลว  แนวทางการพัฒนาสังคมไทยก็เปนไปตามแบบอยางของ
ตะวันตก  โดยละเลยพื้นฐานเดิมของสังคมไทย  กลาวคือ  เปนการพัฒนาที่มุงเนนไปสูการผลิตและมุงสูความมั่งคั่งของสวนบุคคลเปน
สําคัญ  โดยเฉพาะอยางยิ่งเมื่อมีแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติขึ้นครั้งแรกใน พ.ศ. 2504-2509 นั้น  ก็ถือไดวา เปนจุดเริ่มตน
การพัฒนาตามแบบอยางตะวันตกอยางเต็มที่  ตราบจนถึงแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติฉบับที่ 7  จึงเริ่มมีการทบทวน
ทิศทางและแนวโนมการพัฒนาประเทศวา  มีปญหาอะไรบางที่เกิดขึ้นในสังคมไทย   ผลที่เห็นไดชัดเจนก็คือ  เศรษฐกิจดี  แตสังคมมี
ปญหา  และการพัฒนามีแตความเสื่อมโทรม  ภาวะดังกลาวนี้ไดนําไปสูวิกฤตการณในสังคมไทย  ใน ป 2540  เมื่อมีการประกาศลด
คาเงินบาท  ภาวะวิกฤตดังกลาวนี้  สงผลตอความเสียหายในทางดานเศรษฐกิจไมเฉพาะในประเทศไทยเทานั้น  หากแตสงผลกระทบ
ไปทั่วโลกดวย

ในขณะที่สังคมไทยกําลังประสบกับวิกฤตการณทางดานเศรษฐกิจ  แตในอีกดานหนึ่งกลับปรากฏวา สถาบันที่เปนตัวแทน
ความเจริญสมัยใหมตามแบบอยางตะวันตกกลับมีความเจริญอยางมากมาย  ทั้งสถานแหลงบันเทิง  สถานที่ทองเที่ยวในยามราตรี  เปน
ตน

 
พระธรรมปฎกไดวิเคราะหวิกฤตการณเหลานี้ไววา

“ ประเทศไทยปจจุบัน  มิไดมีเฉพาะวิกฤตเศรษฐกิจเทานั้น  วิกฤตเศรษฐกิจนั้นเปนเรื่องเบาหรือเปน
เรื่องเล็กกวา  เปนเรื่องที่ปรากฏใหเห็นบนผิวหนาเทานั้น  แตเรามีวิกฤตที่รายแรงยิ่งกวาอยูเบื้องหลัง  และเราได
เดินเขาสูวิกฤตนี้มานานพอสมควรทีเดียว…  วิกฤตอะไรที่อยูเบื้องหลังวิกฤตเศรษฐกิจ  ขอเรียกวา วิกฤตคุณภาพ
มนุษย  เราอยูในภาวะนี้มานานแลว” 9

 
ดังนั้น  ไมวาสังคมไทยจะประสบกับวิกฤตอะไรก็ตาม  สิ่งที่อยูเบื้องหลังวิกฤตการณเหลานั้น  และเปนสิ่งที่เปดชองใหเกิด

วิกฤตก็คือ  คุณภาพของคนไทยเอง  ที่ไมสามารถที่จะพัฒนาตนเองใหมีความรูความเขาใจในสภาพสังคมสมัยใหมได  พระธรรมปฎก
วิเคราะหวา  สังคมไทยมีปญหาที่สําคัญอยู 2  ประการ  ที่นําไปสูภาวะวิกฤต  กลาวคือ

1. ลัทธิบริโภคนิยม 
2. ลัทธิรอผลดลบันดาล 10  
 

เมื่อยอนกลับไปดูการพัฒนาสังคมไทยใหมีความทันสมัยตามแบบอยางตะวันตกนั้น  จะเห็นไดวา  สังคมไทยมีความตื่นตัวที่
จะรับเอาความเจริญตามแบบอยางตะวันตกในทุก ๆ ดาน โดยมีความมุงหมายสําคัญที่อยูเบื้องหลังการรับเอาอารยธรรมตะวันตก คือ 
ความตองการความเจริญสมัยใหม  และสิ่งที่เขามาพรอมกับสังคมสมัยใหมนั้นก็คือ ลัทธิบริโภคนิยม  คือ การรับเอาความเจริญ
สมัยใหมตาง ๆ ที่ตางประเทศผลิตไวแลวเขามาใชในสังคมไทย  โดยไมตองลงมือผลิตเอง  ยิ่งบริโภคไดมากเทาไรก็ยิ่งถือวา มีความ
เจริญมากเทานั้น  ปญหาดังกลาวนี้  จึงนําไปสูการแยงชิงทรัพยากรและสิ่งอื่น ๆ  เพื่อใหตนเองใหไดบริโภคมากที่สุด  และนําไปสูการ
ขาดระเบียบวินัยในสังคม  โดยไมสนใจวา  กิจการที่ดําเนินการอยูนั้นจะสงผลเสียหายอยางไรตอสังคมหรือตอสวนรวมบาง  ลัทธิ

                                     
9 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโต). เจอวิกฤต  จะเลือกวิวัฒนหรือจะเอาวิบัติ. พิมพครั้งที่ 4, (กรุงเทพฯ : 

มหาวิทยาลัยมหิดล, 2543), หนา  5. 
10 เร่ืองเดียวกัน,  หนา  5. 
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สังคมไทยในกระแสระเบียบโลกใหม
  นับเปนเวลาหลายศตวรรษที่พระพุทธศาสนาแบบเถรวาทไดหยั่งรากลึกลงในสังคมไทย  จนไดกลายเปนแมแบบ
และตนตอของจารีตทางพระพุทธศาสนาในไทย  และไดเปนแหลงที่มาแหงคุณคาและโลกทัศนของคนไทยในดานตาง ๆ  
พระพุทธศาสนากับชนชาติไทยจึงมีความสัมพันธแนบแนนเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน  ทั้งในทางประวัติศาสตรและวัฒนธรรม จนกลาว
ไดวา "ประวัติศาสตรของชนชาติไทย  เปนประวัติศาสตรของชนชาติที่นับถือพระพุทธศาสนา " 11      พระพุทธศาสนาจึงเปน
สัญลักษณและพื้นฐานของความผูกพันของคนในชาติและเอกลักษณทางวัฒนธรรมของชาติ   ความเจริญรุงเรืองของชาติและสถาบัน
พระมหากษัตริย  จึงมีความสัมพันธอยางใกลชิดกับความเจริญรุงเรืองของพระพุทธศาสนา  และในทํานองเดียวกันความเจริญรุงเรือง
ของพระพุทธศาสนาก็บงช้ีถึงความเจริญรุงเรืองของชาติและความสถาพรของสถาบันพระมหากษัตริยดวย  ดังนั้น  ความมั่นคงของ
ชาติ  ศาสนาและสถาบันพระมหากษัตริยจึงไมอาจจะแยกจากกันได 12   ความสัมพันธดังกลาวแสดงผานบทบาทของพระสงฆที่
นอกจากจะมีความใกลชิดประชาชน  เปนที่พ่ึงทางใจ  ใหบริการทางศาสนกิจตาง ๆ แลว  ยังทําหนาที่ใหบริการอื่นแกชุมชน  เชน เปน
ครูสอนหนังสือ  เปนหมอแผนโบราณ  เปนผูนําในการพัฒนาตาง ๆ  ในขณะเดียวกัน  ประชาชนและชนชั้นผูปกครองตางก็ใหการ
ความอุปถัมภและพิทักษพระพุทธศาสนาและพระสงฆ  อันเรียกไดวา เปนการกระทําหนาที่กับการปรับโครงสรางและหนาที่ ที่แตละ
สวนประกอบของสังคมจะพึงปฏิบัติตอกัน 13   ลักษณะดังกลาวนี้ดําเนินมาเปนเวลาชานานในสังคมไทย  ตราบจนกระทั่งอารยธรรม
ตะวันตกไดเริ่มไหลบาเขามาสูสังคมไทยตั้งแตสมัยรัชกาลที่  3 เปนตนมา  สถาบันสงฆที่เคยเปนสถาบันหลักของสังคมไทยและทํา
หนาที่ในดานตาง ๆ ตอสังคมไทยมาชานาน  เริ่มสูญเสียบทบาทและไมสามารถที่จะทําหนาที่ในการกําหนดคุณคาใหกับสังคมไทยได
อีก รวมทั้งไมสามารถที่จะเปนผูนําสังคมในการปรับตัวและเปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมได   แตสิ่งที่เริ่มเขามาทําหนาที่แทน
พระพุทธศาสนาก็คือ  โลกทัศนแบบวิทยาศาสตรตามแบบอยางตะวันตก  พรอมกันนั้น  พระพุทธศาสนาเองก็ถูกอธิบายและตีความให
สอดคลองกับวิทยาศาสตร โดยมีลักษณะเปนแบบมนุษยนิยมมากยิ่งขึ้น 14     ประชาชนและสถาบันตาง ๆ ในสังคมก็เลยถูกปลอยปละ
ละเลยไปรับเอาความเจริญแบบตะวันตกโดยขาดการประสาน  จึงทําใหเกิดการเปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมในสังคมไทย
เปนไปอยางไมเปนระเบียบและนําไปสูปญหาตาง ๆ  อยางมากมาย  โดยเฉพาะความตื่นเตนที่จะรับหรือบริโภคความเจริญแบบ
ตะวันตก  ความเปลี่ยนแปลงที่เกิดในสังคมไทยนี้จึงมีลักษณะพิเศษอยางที่พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต)  กลาวไววา
 

"ความเจริญในสังคมไทยที่เปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมนี้  ไมไดเปนการเปลี่ยนแปลง
ที่เสร็จสิ้นภายในตัวของมันเอง  คือ ไมไดเปนกระบวนการสืบเนื่องที่เกิดขึ้นในเนื้อตัวของมันเอง  อยาง

                                     
11 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).  ความสําคัญของพระพุทธศาสนาในฐานะศาสนาประจําชาติ. พิมพครั้งที่ 10, 

(กรุงเทพมหานคร :  โรงพิมพสหธรรมิก จํากัด, 2543),  หนา  1. 
12 สมบูรณ  สุขสําราญ. พุทธศาสนากับการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองและสังคม.  (กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย, 2527),  หนา  39. 
13 สมบูรณ  สุขสําราญ. พุทธศาสนากับความชอบธรรมทางการเมือง : กรณีเปรียบเทียบประเทศไทย  ลาวและกัมพูชา. 

(กรุงเทพมหานคร :  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2534),  หนา  16 - 17. 
14 พระไพศาล วิสาโล. พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต)กับอนาคตของพุทธศาสนา. (กรุงเทพมหานคร : กองทุนวุฒิ

ธรรมเพื่อการศึกษาและปฏิบัติธรรม, 2542),  หนา  6-7. 
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…   แตสังคมของเราไม
เปนอยางนั้น  เปนสังคมที่เกิดความเจริญแบบนี้เพราะถูกกระทบจากภายนอก    (เปน)การเปลี่ยนแปลงที่
ไมไดเกิดจากเนื้อตัวของตนเอง  ก็ทําใหเกิดลักษณะที่ไมพอดีขึ้น  คือ มีการขามขั้นตอนกันไดมาก…" 
15

 
 ภาพความเจริญของสังคมไทยดังกลาว จะเห็นไดอยางชัดเจนจากงานเขียนทางวิชาการของ   Norman  Jacobs   คือ 
"ทันสมัยแตไมพัฒนา" 16    อันเปนงานเขียนที่พระธรรมปฎกใชอางอิงในการอธิบายสภาพของสังคมไทย  กลาวคือ เปนภาวะที่
ประเทศไทยมีตึกรามใหญโตหรูหรา  มีสิ่งของเครื่องใชฟุมเฟอยสะดวกสบายแทบทุกอยาง  มีสถาบันตาง ๆ ทั้งทางดานสังคม 
เศรษฐกิจและการเมืองที่ทันสมัยตามแบบอยางประเทศตะวันตก  โดยเฉพาะอยางยิ่งการตามแบบอยางอเมริกา  ดังทานไดต้ังขอสังเกต
วา

 
"เราปฏิเสธไมไดวา  สังคมไทยมีความโนมเอียงที่จะตามสังคมตะวันตก  พูดใหชัดก็ไดวา  

นิยมอเมริกัน  แมเราจะติเตียนวาเขาบาง  แตสภาพความจริงก็เปนอยางนั้น  เราเอาอเมริกาเปนแบบใน
เรื่องราวหลายอยาง  ในกิจการเปนอันมาก  มีอะไรเกิดขึ้นในสังคมอเมริกันรูสึกวา คนในสังคมของเรามี
ความตื่นตัวและตื่นเตนที่จะรับ…" 17

 
แตลักษณะดังกลาวนี้เปนเพียงเปลือกนอกของสังคมไทย  สวนเนื้อหายังเต็มไปดวยปญหาตาง ๆ  อยางมากมายทั้ง

ปญหาการยึดถือคานิยมตามแบบอยางตะวันตก  ปญหาการขาดระเบียบวินัย  อาชญากรรม  สถานอบายมุข  การพัฒนาที่ไมสมดุลเปน
ตน  โดยเฉพาะคานิยมตามแบบอยางตะวันตก  ซึ่งพระธรรมปฎกเห็นวา  เปนปญหาที่มีอิทธิพลตอสังคมไทยมากและเปนปญหาที่
แตกตางไปจากสังคมอื่น ๆ  ในแงที่วา  บางอยางคนไทยตามแตเปลือก  ไมไดเอาเนื้อมาดวย   บางอยางตามฝรั่งแตล้ําหนาฝรั่ง  
บางอยางตามฝรั่ง  แตตามไมครบกระบวน  บางอยางไปตามในเรื่องที่ฝรั่งเองก็ผิดอยูแลว  ก็เลยผิดไปดวย 18    สังคมไทยจึงคอนขางมี
ลักษณะที่รับเอาสวนที่ออนแอของวัฒนธรรมตะวันตกเขามา  พรอมกับคงสวนที่ออนแอของสังคมไทยไว  
 
การจัดระเบียบสังคมไทยจากรากฐานพระพุทธศาสนา 

พระธรรมปฎกเห็นวา ปญหาตาง ๆ  เหลานี้เปนเรื่องสําคัญที่จะสงผลรายตอสังคมไทยมาก  การที่จะแกไขและจัดระเบียบ
สังคมไทยที่จะไดผลอยางจริงจังนน   จึงตองลงลึกไปถึงรากฐานของปญหา คือ การเขาไปแกไขที่ฐานความคิดทั้งของไทยและ

                                     
15 พระราชวรมุนี(ประยุทธ  ปยุตฺโต).  สถาบันสงฆกับสังคมไทย. (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมลคีมทอง,2527) , หนา  

64-65. 
16 Norman  Jacobs. Modernization Without Development : Thailand as an 

Asian Case Study. (New York : Praeger Publishers, 1971), 420 pp. Cited in. Phra 
Rajavaramuni (Prayudh Payutto). Looking to America to Solve Thailand's 
Problems. Trans. by Grant A. Olson,(Bangkok : Sathirakoses-Nagapradipa 
Foundation, 1987), p. 5. 

17 Ibid., p.6. 
18 พระราชวรมุนี (ประยุทธ  ปยุตโต). มองอเมริกามาแกปญหาไทย. พิมพครั้งที่ 5, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณร

าชวิทยาลัย, 2528), หนา  92. 
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 การแกไขปญหาของสังคมในปจจุบัน  พระธรรมปฎกไดเสนอทางออกโดยการวิเคราะหปญหาที่เกิดขึ้นในยุคปจจุบันนี้วา  มี
ลักษณะเปนอยางไร  โดยทานไดเนนการวิเคราะหถึงสังคมของอเมริกาเปนพิเศษ

" การที่ยกเอาตัวอยางปญหาในสังคมอเมริกันขึ้นมากลาวนี้  มิใชหมายความวา  สังคมอเมริกัน
เปนสังคมที่เลวรายกวาสังคมอื่น ๆ  ยังมีหลายประเทศที่มีปญหาสังคมที่เลวรายรุนแรงยิ่งกวาสังคม
อเมริกัน  แตสังคมอเมริกันนั้นปรากฏตัวเดนออกมาในยุคปจจุบันวา  เปนสังคมที่นิยมความเปน
อิสระเสรี  มีสมานภาพและเปนตัวชูในเรื่องสิทธิมนุษยชน  พรอมกันนั้นผูคนจํานวนมากในโลกปจจุบัน
ก็ช่ืนชมเชื่อถือดวยความไมรูชัดเจนถองแท  ถึงกับเหมือนจะเอาสังคมอเมริกันเปนแบบอยางในการ
สรางสรรคสังคมแหงสันติสุข…  บุคคลที่คิดสรางสรรคจะตองรูเขาใจอยางถูกตองและเทาทัน  ทั้งนี้
เพื่อปองกันมิใหหลงละเลิงเหอเหิมและตกอยูในความประมาท" 19

 
 พรอมกันนี้  ทานยังไดใหขอคิดกับประเทศตาง ๆ ที่กําลังเอาเมริกาเปนแบบอยางการพัฒนาไววา

 
" แมแตวา  ถาใครยอมรับสังคมอเมริกันวา  เปนสังคมที่เจริญรุงเรืองดีมีความสุข

ที่สุด  ก็จะไดคิดขึ้นวา  แมแตสังคมที่ถือวาอยูในกฎกติกาพัฒนาแลวอยางสูงสุดของโลกเวลานี้  ก็ยังอยู
หางไกลจากความเปนสังคมที่พึงปรารถนา…" 20

 
ทานจึงไดวิเคราะหปญหาในสังคมปจจุบันวา  วิกฤตการณตาง ๆ ที่มนุษยประสบอยูในขณะนี้  มีรากฐานมาจาก

แนวความคิด  ทัศนคติและคานิยมที่ผิดพลาดของประเทศตะวันตกที่มีอิทธิพลครอบงําโลกอยูในขณะนี้  ซึ่งมีรากฐานมาจากอารย
ธรรมกรีกอันเปนพื้นฐานของอารยธรรมตะวันตกที่สําคัญ  2  ประการคือ 21

 ประการแรก  แนวความคิดในการพิชิตธรรมชาติ  หรือความเชื่อที่วา ความสําเร็จของมนุษยอยูที่การพิชิตหรือเอาชนะ
ธรรมชาติได  แนวความคิดนี้ก็คือการมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติแวดลอม  และเมื่อมองมนุษยวาเปนตางหากจากธรรมชาติ
แลว  ก็มองตอไปวา  มนุษยนั้นอยูเหนือธรรมชาติ  เปนนาย  เปนผูพิชิต  เปนผูสามารถเขาไปจัดการ  ควบคุมและบริโภคธรรมชาติได
ตามความพอใจและความสามารถของตน  ซึ่งเปนที่มาของการพัฒนาทางดานวิทยาศาสตรเทคโนโลยีและอุตสาหกรรม  ที่ทําใหโลกมี
ความเจริญกาวหนาอยางที่เปนอยูในปจจุบัน   

ประการที่สอง  ความสุขของมนุษยอยูที่การมีวัตถุปรนเปรอ  อันเปนแนวคิดที่พวงมากับการพัฒนาอุตสาหกรรม   ซึ่งตอมา
แนวความคิดนี้ก็พัฒนามาเปนวัตถุนิยมและแปรเปนบริโภคนิยมในที่สุด

 

                                     
19 Phra Dhammapitaka (P.A.Payutto). Human Rights : Social Harmony or 

Social Disintegration. 2 nd., (Bangkok : Sahadhammic Ltd.,1998), p.39. 
20 Ibid., p.40. 
21พระธรรมปฎ(ประยุทธ  ปยุตฺโต). พุทธศาสนาในฐานะเปนรากฐานของวิทยาศาสตร. พิมพครั้งที่ 2, 

(กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 2537),  หนา 36 – 37  และงานนิพนธอื่น ๆ ของทานมักจะเนนถึงความเชื่อดังกลาวนี้
เสมอ จะแตกตางกันบางก็ตรงการขยายความและการยกตัวอยางงานเขียนของนักวิชาการทางประเทศตะวันตกที่เขียนเกี่ยวกับเรื่องนี้ 
โปรดดู. พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษที่ 21 (2537) การพัฒนาที่ยั่งยืน (2540) พระธรรมทูตไทย : เบิกทางสูอารยธรรมใหม .(2543) 
เปนตน
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“มนุษยก็คิดวา  เมื่อไรเราเอาชนะธรรมชาติได  เราก็สามารถที่จะปรุงแตงประดิษฐสรางสรรค
วัตถุอะไรตาง ๆ ขึ้นมาบํารุงบําเรอตนใหพรั่งพรอม  เมื่อนั้นเราก็จะมีความสุขอยางสมบูรณ  แลวก็คนคิดวิทยาการ
มาทําการตาง ๆ  ตามแนวคิดนี้  ความเจริญก็เกิดขึ้นมากมายในยุคที่ผานมา  ซึ่งเรียกกันวา ยุคอุตสาหกรรม…  
วิทยาศาสตรในยุคที่ผานมานี้  เปนวิทยาศาสตรที่รับใชอุตสาหกรรม”22

 
โดยนัยนี้  มนุษยในปจจุบันจึงมีปญหาความสัมพันธทั้งในระดับความสัมพันธกับธรรมชาติและความสัมพันธกับ

เพื่อนมนุษยดวยกัน  อันนําไปสูการเปนปฏิปกษตอธรรมชาติและแกงแยงหาผลประโยชนแบบเห็นแกตัวโดยอาศัยเทคโนโลยี
สมัยใหม  สภาพการณดังกลาวนี้จึงนํามาซึ่งหายนะและวิกฤตการณตาง ๆ มากมายมาสูมนุษยและสังคม  อารยธรรมในปจจุบันจึงมิใช
อารยธรรมที่แทจริง  เปนเพียงนาครธรรม(Civilization)23 เทานั้น  

นอกจากแนวความคิดใหญ ๆ สองสายดังกลาวมาแลว  ทานยังเห็นวา  ยังมีทัศนคติที่เจริญควบคูมาดวยกันที่เปน
ปจจัยแกกันกับแนวความคิดที่กลาวมา  ชวยเสริมใหสังคมยุคนี้มีปญหาที่เปนลักษณะเฉพาะตัวหนักขึ้นไปอีก  กลาวคือ24

ประการแรก คือทัศนคติแบบชํานาญพิเศษเฉพาะดาน เฉพาะทาง(Specialization) ยุคอุตสาหกรรมจึงเปน
ยุคแหงความชํานาญเฉพาะทางที่วิทยาการตาง ๆ  ไดมีการแบงซอยออกไป  ใหมีการศึกษาแนวดิ่งลงไปในทิศทางนั้น ๆ เจาะลึกเฉพาะ
ดานของตนมาก  แตขาดการเชื่อมโยงประสานกับแดนความรูความชํานาญดานอื่น ๆ  จนกระทั่งเกิดความหลงผิดไปวา  วิทยาการใน
สายของตนนั้นสามารถแกปญหาของมนุษยไดทุกอยาง

ประการที่สอง ทัศนคติที่วา  มนุษยสามารถแกปญหาจริยธรรมไดโดยไมตองใชปจจัยหรือวิธีการทางจริยธรรม  
กลาวอีกนัยหนึ่ง  ก็คือ  จะแกปญหาทางศีลธรรมและจริยธรรมดวยวิธีการทางดานวัตถุ ดวยความเชื่อที่วา  ถาพัฒนาวัตถุใหพรั่งพรอม
แลว  ปญหาทางดานจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไมตองพัฒนามนุษย  ไมตองพัฒนาจิตใจ  ดังในวงการเศรษฐศาสตรมีความเชื่อกันวา  
“ถาเศรษฐกิจดีแลว  ปญหาจริยธรรมก็ไมมี” 
  ทัศนคติดังกลาวมานี้  ทานเห็นวา  เปนสิ่งที่ผิดพลาดเปนอยางยิ่ง  เพราะ

  “เมื่อขาดจริยธรรมเสียแลว  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรผานทางเทคโนโลยีแมแตที่
เปนประโยชนอยางยิ่ง  ก็กลายเปนเพิ่มชองทางแหงภัยอันตรายที่จะเขามาถึงตัวมนุษยใหมากขึ้น  จนเกิดภาวะที่
เหมือนกับวา  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยียิ่งเจริญ  ภัยอันตรายของมนุษยก็ยิ่งเพิ่มมากขึ้นและรายแรงยิ่งขึ้น  หรือ
อาจถึงกับเกิดเปนความหมายใหมขึ้นมาวา  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  คือ การเพิ่ม
ภยันตรายแกโลกมนุษย”25

 
  ทานมีความเห็นตรงขามวา “ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจริญขึ้นเทาใด  จริยธรรมก็ยิ่งทวีความจําเปนมากขึ้น  
และสวัสดิภาพของมนุษยก็ยิ่งตองการจริยธรรมมากขึ้นเทานั้น”26  

                                     
22 เร่ืองเดียวกัน. หนา 36. 
23 พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). กระบวนการเรียนรูเพื่อพัฒนาคนสูประชาธิปไตย. พิมพครั้งที่ 2, (กรุงเทพมหานคร 

: มูลนิธิพุทธธรรม, 2543), หนา 12. 
24 พระธรรมปฎก.พุทธศาสนาในฐานะเปนรากฐานของวิทยาศาสตร. อางแลว, หนา 38 – 41. 
25 เร่ืองเดียวกัน.  หนา  24. 
26 เร่ืองเดียวกัน. 
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  นอกจากนี้แลว  ปญหาความสัมพันธระหวางมนุษยกับมนุษยดวยกันในปจจุบันนี้ก็ยิ่งมีปญหามากยิ่งขึ้น  ทั้งปญหา
ในเรื่องการแบงแยกเบียดเบียนขมเหงกันดวยวิธีการตาง ๆ  ดังทานไดยกกรณีที่เปนตัวแทนของอารยธรรมในปจจุบันที่ไดรับความ
สนใจเปนพิเศษ  คือ เรื่องสิทธิมนุษยชน(human rights)  ซึ่งทานเห็นวา

“คําวา สิทธิมนุษยชน (human  rights) เปนตนนี้  เกิดจากภูมิหลังในประวัติศาสตรที่
มนุษยอยูมาดวยการดิ้นรนตอสู  เมื่อมนุษยยังอยูในระบบความคิดแบบแบงแยกแขงขันกัน  หลักสิทธิมนุษยชน
เปนตนนั้น  ก็จะเปนหลักประกันสําหรับปกปองตัว  ไมใหฝายอื่นเขามาครอบงําทําลายได…  หลักการเหลานี้  
เปนแนวความคิดที่ยังมีลักษณะเปนเชิงลบหรือ negative คือ กาวมาไดเพียงถึงขั้นที่วา …(เปน)หลักประกัน
ที่จะมาชวยปองกันตัวใหพนจากการเบียดเบียนของกันและกัน   ทําใหเกิดมีกฎเกณฑตาง ๆ ขึ้น …  เปนสิ่งที่
พอใชไปกอนสําหรับโลกยุคที่มนุษยยังมีแนวคิดแบบแบงแยกเทานั้น  ซึ่งไปไมไดไกล  วิธีปฏิบัติตามหลักการ
เหลานี้จะนํามนุษยใหกาวไปไดแคการประนีประนอมหรือ compromise เทานั้น” 27

ดวยทัศนคติเชนนี้  ทานจึงไดทําการวิพากษวิจารณศาสตรตาง ๆ ในปจจุบันดวยแนวคิดทางพระพุทธศาสนา  โดย     
ทานเห็นวาปญหาตาง ๆ ของสังคมในปจจุบันนี้กอตัวขึ้นบนฐานขางในจิตใจของมนุษยนี่เอง28   เกิดจากเหตุ

สําคัญในจิตใจของมนุษย  ทําใหมนุษยออกไปแสดงบทบาทตาง ๆ มากมายในโลก  มี  3  สาเหตุสําคัญที่เปนแรงจูงใจเบื้องหลัง
พฤติกรรมของมนุษยในปจจุบัน  คือ  ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึ่งเปนลักษณะปญหาสําคัญใน
ปจจุบันที่ทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลักดันใหคนมีสภาพจิตที่แสวงหาผลประโยชน  ใชระบบแขงขัน  ระบบทุนนิยม ระบบวัตถุ
นิยม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คนในยุคปจจุบัน   จึงตองมุงหาผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพให
มากที่สุดไมวาจะดวยวิธีการใด ๆ ก็ตาม   มานะ  ความตองการอํานาจหรือความยิ่งใหญในดานตาง ๆ  ความตองการครอบงําโลก    
และทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มองวา  สิ่งที่ตัวเองเห็นหรือยึดถือเทานั้น
เปนจริง  ถูกตอง  

 
การจัดระเบียบทางดานเศรษฐศาสตร  
 

เศรษฐศาสตรเปนสิ่งที่มีบทบาทสําคัญในการกําหนดกิจกรรมในชีวิตของมนุษยในปจจุบันเปนอยางมาก  และเปนสิ่งที่
นําไปสูความไรระเบียบทั้งในดานพฤติกรรมและจิตใจของมนุษยเปนอยางมาก  พระธรรมปฎกจึงไดวิพากษวิจารณเกี่ยวกับ
เศรษฐศาสตรคอนขางจะมาก  โดยเฉพาะอยางยิ่งจุดเริ่มตนความสนใจในเศรษฐศาสตรแนวพุทธจากแนวคิดของชาวตะวันตกคนหนึ่ง 
คือ ชูมากเกอร(E.F.Schumacher)  ที่ไดเขียนหนังสือเลมหนึ่ง คือ Small is Beautiful  ซึ่งมีผูแปลเปนไทยวา จิ๋วแต
แจว 29    ทําใหทานไดขยายความในเรื่องเศรษฐศาสตรชาวพุทธชัดเจนมากยิ่งขึ้น 30   โดยทานเห็นวา  เศรษฐศาสตรในปจจุบันนี้มี
ปญหาอยางนอย 4  ประการ  คือ

                                     
27 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษที่ 21. พิมพครั้งที่ 7, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธ

ธรรม, 2537), หนา 20-21  และโปรดดู. พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). สิทธิมนุษยชน : สรางสันติสุขหรือสลายสังคม. 
(กรุงเทพมหานคร : กระทรวงการตางประเทศ, 2541). 

28 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).การศึกษาเพื่อสันติภาพ. พิมพครั้งที่ 6, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 
2540),  หนา 18 - 20 

 
30 พระเทพเวที (ประยุทธ  ปยุตฺโต). เศรษฐศาสตรแนวพุทธ. (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมลคีมทอง, 2531)  และ

เศรษฐศาสตรตามแนวพุทธศาสตร. (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2538) เปนตน
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ประการแรก  เศรษฐศาสตรก็เชนเดียวกันกับวิทยาการอื่น ๆ ในปจจุบัน  ที่แยกตัวเองออกมาโดดเดี่ยวเปนผูมีความชํานาญ
พิเศษเฉพาะดาน (Specialization)  โดยการพิจารณากิจกรรมของมนุษยเฉพาะในแงที่เกี่ยวกับวิชาการของตนเอง  และตัดนัย
หรือความหมายอื่น ๆ ที่ไมใชเรื่องทางเศรษฐกิจออกไปเสีย  “การที่เศรษฐศาสตรแยกตัวออกมาโดดเดี่ยวอยางนี้นี่แหละ  นับวาเปน
สาเหตุสําคัญที่ไดทําใหเกิดปญหาขึ้นมา”  ซึ่งทานมองจากแงมุมของพระพุทธศาสนาวา  

 
“เศรษฐศาสตรแนวพุทธไมแยกโดดเดี่ยวจากความรูและความจัดเจนดานอื่น ๆ ของมนุษย  

กิจกรรมทางเศรษฐกิจไมแยกโดดเดี่ยวจากกิจกรรมดานอื่น ๆ ในการแกปญหาของมนุษย  เพราะฉะนั้น  
เศรษฐศาสตรไมเปนศาสตรที่เสร็จสิ้นในตัวโดยลําพัง  แตอิงอาศัยกันกับวิทยาการดานอื่น ๆ ในระบบ
ความสัมพันธของชีวิตและสังคม”31

 
 ประการที่สอง  เศรษฐศาสตรไมเปนอิสระจากจริยธรรม  แตไมใสใจจริยธรรม  ทั้งนี้เพราะเศรษฐศาสตรสนใจในเฉพาะใน
เรื่องกิจกรรมทางเศรษฐกิจที่เปนเรื่องของการผลิต  การจําหนายจายแจกและการบริโภคเทานั้น  แตไมสนใจและใสใจในเรื่องคุณคา
และจริยธรรม  ทั้งที่เปนสิ่งที่มีคาในทางเศรษฐกิจเปนอยางมาก
 

“ฉะนั้น  คุณคาทางจิตใจเหลานี้  จึงเปนตัวแปรในทางเศรษฐกิจไดทั้งสิ้น  ซึ่งเราก็เห็นกันชัด 
ๆ วา ความขยัน  ความซื่อสัตย ความรักงาน  ความตรงตอเวลา  มีผลตอสิ่งที่เราเรียกวา productivity คือ การ
เพิ่มผลผลิต  รวมทั้ง efficiency คือ ความมีประสิทธิภาพเปนอยางมาก…”32

 
 ประการที่สาม  เศรษฐศาสตรไมอาจจะเปน  แตอยากจะเปนวิทยาศาสตร  พระธรรมปฎกอางวา  เศรษฐศาสตรนั้นพยายาม
บอกตัวเองวา  เปนสังคมศาสตรที่เปนวิทยาศาสตรมากที่สุด  เพราะเอาแตสิ่งที่วัดได  คํานวณได  จนเรียกวา เปนศาสตรแหงตัวเลข  มี
แตสมการลวน ๆ  เศรษฐศาสตรจึงตัดเรื่องคุณคาที่เปนนามธรรมออกไปใหหมด  เพราะคํานวณไมได  และทําตนใหเปนศาสตรที่เปน
อิสระ(value-free) ปราศจากคุณคา  ซึ่งในความเปนจริงแลว  “เศรษฐศาสตรเปนสังคมศาสตรที่ขึ้นตอ value มากที่สุด  จน
เรียกวาเปน value-dependent มากที่สุดในบรรดาสังคมศาสตรทั้งหลาย”  เศรษฐศาสตรจึงไมสามารถเปนวิทยาศาสตรได
อยางแทจริง   หรือถาเปนวิทยาศาสตรก็เปนวิทยาศาสตรที่ออกจะคับแคบและผิวเผินเปนอยางมากเลยทีเดียว
 ประการสุดทาย  เศรษฐศาสตรขาดความชัดเจนเกี่ยวกับความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  โดยมองเฉพาะธรรมชาติความ
ตองการของมนุษยแตเพียงดานเดียว  โดยไมคํานึงถึงคุณภาพความตองการของมนุษยซึ่งเปนธรรมชาติประการหนึ่ง  ซึ่งธรรมชาติของ
มนุษยนี้จะนําไปสูแนวคิดทางเศรษฐศาสตรที่สําคัญคือ  เรื่องความตองการของมนุษย  การบริโภค  งานและการทํางาน  การแขงขัน
และความรวมมือ  และการผลิต  ในขณะที่เศรษฐศาสตรแนวพุทธนั้น  เปนศาสตรที่ทําความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  และเนน
หลักในการดําเนินชีวิตที่เปนทางสายกลาง  เรียกวา “เศรษฐศาสตรสายกลาง” หรือ “เศรษฐศาสตรมัชฌิมาปฏิปทา”  มุงเนนการ
ดําเนินชีวิตที่ถูกตอง  เกิดความพอดี  โดยมีความพอดีหรือทางสายกลางทางเศรษฐกิจอยูที่ “จุดที่คุณภาพชีวิตกับความพึงพอใจมา
บรรจบกัน” 

นอกจากนี้แลว    พระธรรมปฎกยังเห็นวา “กิจกรรมในทางเศรษฐกิจนี้  เปน means คือ มรรคา  ไมใชเปน end หรือ
จุดหมายในตัวเอง  ผลที่ตองการในทางเศรษฐศาสตรไมใชจุดหมายในตัวของมันเอง  แตเปนมรรคา    คือเปนฐานสนับสนุน
กระบวนการพัฒนาตนของมนุษย  เพื่อชีวิตที่ดียิ่งขึ้น”33

                                     
31 เร่ืองเดียวกัน.  หนา  7 – 8. 
32 เร่ืองเดียวกัน.  หนา 13 –15. 
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 โดยนัยนี้  เศรษฐศาสตรทั่วไปกับเศรษฐศาสตรตามแนวพุทธ  จึงมีความแตกตางกัน  อยางนอยที่สุดก็บนฐานแนวความคิดที่
มองสิ่งตาง ๆ อยางเชื่อมโยงและครอบคลุมองคประกอบอื่น ๆ  การที่เศรษฐศาสตรจะกอใหเกิดผลประโยชนและการสรางสรรคอยาง
แทจริงตอมนุษยชาติจึงตองเปลี่ยนแนวความคิดใหม  ที่มององคประกอบตางๆ อยางรอบดานมากยิ่งขึ้น  และมีความรูความเขาใจใน
ธรรมชาติของมนุษยอยางแทจริง 
 
การจัดระเบียบสังคมไทยสูการจัดระเบียบโลกใหม 

 
ปญหาและวิกฤตการณตาง ๆ ที่มนุษยประสบอยูในปจจุบันนี้ในสวนตาง ๆ ของโลก  มีลักษณะที่เช่ือมโยงถึงกันและกัน  ที่

เรียกวาเปนกระแสโลกาภิวัตน  จะเห็นไดวา  เปนภาวะที่บงช้ีถึงการพัฒนาที่มีปญหา  อันเกิดจากฐานความคิด  ความเชื่อและการทํา
กิจกรรมของมนุษยที่ไมเปนไปในทางพัฒนาชีวิต  สังคม  และธรรมชาติแวดลอม  อันมีประเทศตะวันตกเปนแบบอยาง  สังคมไทยใน
ฐานะประเทศที่กําลังกาวยางตามแบบอยางตะวันตกจึงประสบกับวิกฤติการณตาง ๆ อยางที่ตะวันตกกําลังเผชิญหนา  ในขณะเดียวกัน  
ปญหาอื่น ๆ อันเกิดจากการไมตระหนักและใหความสําคัญ ในวัฒนธรรมและคุณคาทางพระพุทธศาสนาที่เปนแหลงคําสอนและ
แหลงในการกําหนดโลกทัศนและคุณคาทางสังคม  ทําใหสังคมไทยมีปญหาเพิ่มขึ้นอีกเทาตัว ความพยายามในการวิเคราะหปญหา
ของสังคมโลกยุคใหมของพระธรรมปฎก  นอกจากจะใหสังคมไทยไดตระหนักถึงกาวยางที่จะดําเนินตามแบบอยางตะวันตกแลว 
ทานยังไดกระตุนใหมนุษยเราไดแสวงหาทางออกใหมที่สามารถไปพนจากวิกฤติการณตาง ๆ เหลานี้  การจัดระเบียบสังคมไทยบน
พ้ืนฐานของพระพุทธศาสนาที่พระธรรมปฎกนําเสนอนั้น  ไมเพียงแตจะเปนทางออกของสังคมไทยในโลกยุคใหมเทานั้น  หากแตเปน
แนวทางในการจัดระเบียบของสังคมโลกยุคปจจุบัน   อันจะนําไปสูการสรางสรรคสังคมที่ยั่งยืนอีกดวย 
  
 

                                                                                                                           
33 เร่ืองเดียวกัน. หนา  44. 


	บทนำ 
	สถาบันสงฆ์กับการจัดระเบียบสังคมไทย  
	 
	สังคมไทยในกระแสระเบียบโลกใหม่ 

	การจัดระเบียบสังคมไทยจากรากฐานพระพุทธศาสนา 
	ประการที่สอง ทัศนคติที่ว่า  มนุษย์สามารถแก้ปัญหาจริยธรรมได้โดยไม่ต้องใช้ปัจจัยหรือวิธีการทางจริยธรรม  กล่าวอีกนัยหนึ่ง  ก็คือ  จะแก้ปัญหาทางศีลธรรมและจริยธรรมด้วยวิธีการทางด้านวัตถุ ด้วยความเชื่อที่ว่า  ถ้าพัฒนาวัตถุให้พรั่งพร้อมแล้ว  ปัญหาทางด้านจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไม่ต้องพัฒนามนุษย์  ไม่ต้องพัฒนาจิตใจ  ดังในวงการเศรษฐศาสตร์มีความเชื่อกันว่า  “ถ้าเศรษฐกิจดีแล้ว  ปัญหาจริยธรรมก็ไม่มี” 
	การจัดระเบียบทางด้านเศรษฐศาสตร์  
	การจัดระเบียบสังคมไทยสู่การจัดระเบียบโลกใหม่ 



