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บทนํา 
 การจัดระเบียบสังคม(social order) เปนวิถีทางหนึ่งในการแกวิกฤตการณของสังคมไทยในปจจุบัน    ซึ่งกําลังไดรับ
การวิพากษวิจารณและนําไปเปนแนวทางในการจัดการและเยียวยาปญหาตางๆที่เกิดขึ้นในสังคม      ดังจะเห็นไดจากความพยายามใน
การจัดระเบียบสังคมทั้งการจัดระเบียบทางดานการเงิน     การศึกษา    สถานบันเทิง    ความรัก   ความคิดและการจัดระเบียบอื่นๆ
 แนวทางและมาตรการในการจัดระเบียบสังคมไทยในปจจุบัน  ซึ่งถูกนําเสนอผานกลไกทางกฎหมาย  อันเปนเครื่องมือที่
สําคัญของสังคม ซึ่งกลไกและมาตรการดังกลาวมักอิงทฤษฎีทางตะวันตก 1   ซึ่งมักจะเห็นผลไดอยางรวดเร็วและเปนรูปธรรม  
อยางไรก็ตาม  การจัดระเบียบสังคมเพื่อจะใหเกิดผลอยางจริงจังและยั่งยืนในระยะยาวจะตองอาศัยกลไกและมาตรการอื่นๆ  เขามา
ประกอบดวย  การอาศัยมาตรการทางดานศาสนา   จึงเปนอีกมาตรการหนึ่งที่สําคัญและเชื่อมั่นวาสามารถที่จะใหผลไดอยางยั่งยืน 
แมวาจะไดผลชาก็ตาม  โดยเฉพาะอยางยิ่งในสังคมไทย  ที่มีผูต้ังขอสังเกตบอยครั้งวาสังคมไทยมีพระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจํา
ชาติ  มีพระสงฆและองคกรทางพระพุทธศาสนาเปนหลักสําคัญ  แตทําไมจึงเปนสังคมที่เต็มไปดวยปญหาตาง ๆ   ทั้งปญหา
อาชญากรรม  ยาเสพยติด  แหลงอบายมุข  รวมทั้งปญหาการคอรรัปช่ันที่เพิ่มขึ้นอยางมากมายเปนตนจนในบางครั้งนําไปสูการสรุปวา  
พระพุทธศาสนาไมเกี่ยวของกับการแกปญหาของสังคมหรือไมสามารถที่จะแกไขปญหาสังคมได   

การพิจารณาถึงแนวคิดและบทบาทของพระพุทธศาสนาที่มีตอสังคมไทย  จึงเปนอีกแนวทางหนึ่งที่ถูกนําเสนอเพื่อการจัด
ระเบียบและสรางสรรคสังคมไทย    บทความนี้จึงศึกษาถึงทรรศนะของนักปราชญทางพระพุทธศาสนาที่สําคัญในยุคปจจุบัน คือ พระ
ธรรมปฎก(ประยุทธ  ปยุตฺโต)  ซึ่งไดเสนอแนวคิดในการจัดระเบียบสังคมไทยผานแนวคิดและบทบาทของพระพุทธศาสนา 
 
พระพุทธศาสนา : รากฐานการจัดระเบียบทางสังคม
 พระธรรมปฎกไดต้ังขอสังเกตอยางหนึ่ง  ที่ทําใหพระพุทธศาสนาไดรับการมองไมครบถวน คือ ทัศนะที่วา  
พระพุทธศาสนาไมเกี่ยวของกับการแกปญหาของสังคมหรือไมมีหลักที่การทางดานสังคมที่ชัดเจน  การเกิดวิกฤตการณทางดาน
เศรษฐกิจและสังคมในสังคมไทย  พระพุทธศาสนาจึงไมสามารถเขาไปแกไขได     เพราะพระพุทธศาสนาขาดหลักการแกปญหาทาง
สังคม      โดยเฉพาะอยางยิ่งทัศนะของนักปราชญตะวันตกหรือผูที่จบมาจากทางตะวันตก  ดังที่ทานไดต้ังขอสังเกตวา

" ในทัศนะของอาตมภาพ  หนังสือสวนใหญอันเกี่ยวกับพุทธธรรมคําสอนที่เขียนโดยปราชญตะวันตก  
มักมุงประเด็นที่คําสอนในทางอภิปรัชญา  และจิตวิญญาณ  หรือในทางจิตและการบําเพ็ญภาวนาเปนสําคัญ  นอย

                                     
∗ อาจารยประจําหมวดวิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร  ศูนยวิชาการศึกษาทั่วไป  มหาวิทยาลัยศรีปทุม
1 แนวคิดในการจัดระเบียบสังคมตามนโยบายของกระทรวงมหาดไทย  แมจะมีการปรับเปลี่ยนใหเหมาะสมกับสังคมไทย  

แตพ้ืนฐานของทฤษฎีดังกลาวก็มีที่มาจากทฤษฎีอาชญาวิทยาที่เรียกวา “นิเวศวิทยาอาชญากรรม(Crime  Ecology) “  ตามแนวคิด
ของ Clifford R.Shaw  ซึ่งกําหนดโครงสรางของเมืองออกเปนเขต(Zone) เชน แบงเปนเขตที่มีการประกอบอาชญากรรมสูง  เขต
ขยายศูนยทางธุรกิจ เขตที่อยูอาศัย เขตชานเมืองเปนตน โปรดดู.“การจัดระเบียบสังคม:บทวิเคราะห...” 
http://maracrack.hypermart.net/index109.htm 
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ซึ่งทานเห็นวา ตามหลักการที่แทจริงของพระพุทธศาสนาแลว  พระพุทธศาสนายอมประกอบดวยหลักธรรมวินัยเปนหลัก

สําคัญ  กลาวคือ
1. หลักธรรม เปนหลักคําสอนที่แสดงความจริง  ความดีงาม  เปนเรื่องเนื้อหา  หลักการ  สิ่งที่คนพบ  เนนที่ชีวิตดานใน  ที่

จิตใจและที่ตัวบุคคลหรือปจจัตบุคคล 
2. หลักวินัย  คือ ระเบียบและการจัดระเบียบ  เปนเรื่องของรูปแบบ  วิธีปฏิบัติตามหลักการ  ขอบัญญัติ  การวางกฎและ

จัดระบบสังคมหรือชุมชนใหเปนไปตามความมุงหมายของหลักธรรม  เนนที่การแสดงออกหรือชีวิตดานนอก  ความ
เปนอยูประจําวัน  สภาพแวดลอมสังคม  ความสัมพันธและความรับผิดชอบตอประโยชนสุขรวมกัน 3  

 
จากหลักธรรมวินัยดังกลาวนี้  จึงเปนหลักที่แสดงใหเห็นวา  พระพุทธศาสนานอกจากจะใหความสําคัญในเรื่องของจิตใจ

ของแตละบุคคลอันเปนองคประกอบที่คงที่และเปนแกนของแตละบุคคลแลว  พระพุทธศาสนายังใหความสําคัญกับการจัดระเบียบ
หรือสภาพที่เอื้อตอการที่จะพัฒนาจิตใจใหสูงยิ่งขึ้น กลาวอีกนัยหนึ่ง  พระพุทธศาสนาไดพยายามจัดระเบียบสังคม  เพื่อที่จะมุงพัฒนา
มนุษยใหสูงสงขึ้น พระพุทธศาสนาจึงเห็นวา  เปาหมายของมนุษยกับเปาหมายของสังคมนั้น  ควรจะไปดวยกัน  นั่นคือ การเขาถึง
ธรรม

ในสวนของบุคคลซึ่งเปนเขตแดนที่พระพุทธศาสนาใหความสําคัญเปนพิเศษนั้น  ก็เพราะวา ธรรมชาติของมนุษยนั้น  เปน
ธรรมชาติที่คงตัว  ที่ตองไดรับการฝกฝนและพัฒนา  การจัดการ  การฝกหัดและพัฒนาบุคคลจึงควรเปนสวนที่สามารถฝกฝนและ
พัฒนาได  ไมขึ้นกับกาลเทศะ  นอกจากนี้แลว  บุคคลยังมีสถานภาพที่สําคัญอีกประการหนึ่ง คือ เปนองคประกอบที่สําคัญของสังคม  
ในฐานะพลเมืองหรือสมาชิกของสังคม  เมื่อบุคคลดีแลวหรือพัฒนาแลว  สังคมยอมจะดีและพัฒนาตามไปดวย

ในสวนของบุคคล  พระพุทธเจาจึงใหความสําคัญกับการจัดระเบียบโดยการพัฒนาทางดานจิตใจเปนแกนสําคัญ  โดยมุง
พัฒนาใน  3  ดานใหเช่ือมโยงประสานเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน คือ

1. ในดานพฤติกรรมหรือในดานศีล  มุงพัฒนาใหมีความสัมพันธที่ถูกตองดีงามกับบุคคลและสิ่งของภายนอก 
2. ในดานจิตใจหรือในดานสมาธิ  มุงพัฒนาใหจิตใจมีความสุข  มีสมรรถภาพและศักยภาพที่จะคิดและพัฒนาได 

                                     
2 พระราชวรมุนี(ประยุทธ ปยุตโต). รากฐานพุทธจริยศาสตรทางสังคมเพื่อสังคมไทยรวมสมัย. แปลจาก 

Foundations of Buddhist Social Ethics for Contemporary Thailand  โดยวีระ  สมบูรณ, 
(กรุงเทพฯ : สํานักพิมพเทียนวรรณ, 2528), หนา3-4. 

3 พระธรรมปฎก(ประยุทธ  ปยุตโต). พุทธธรรมฉบับปรับปรุงและขยายความ. พิมพครั้งที่ 6, (กรุงเทพมหานคร : 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2538), หนา 924.  
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3. ในสติปญญาหรือในดานปญญา  มุงพัฒนาใหมีความรูความเขาใจในธรรมชาติตามที่เปนจริง   
เพื่อใหการพัฒนาบุคคลและการจัดระเบียบสังคมสามารถเชื่อมโยงและปรากฎเปนรูปธรรม  พระพุทธองคจึงทรงจัดต้ัง “

สถาบันสงฆ”  เปนสถาบันตัวอยางในทางสังคม  และเพื่อใหเปน “ชุมชนขนาดเล็ก  ซึ่งทานมุงหมายใหเปนสวนสําเร็จหรือสวนเติม
เต็มสมบูรณของสังคม  เปนชุมชนอิสระที่ดํารงอยูอยางลอยพนสังคมสวนรวมและธํารงรักษาธรรมะใหแกสังคม” 4

ภายใน  “สงฆ” จะมีระเบียบวินัยเปนกฏเกณฑที่สําคัญ  เพื่อที่จะเปนปจจัยหลอหลอมความเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน  และ
เพื่อที่จะกอใหเกิดความเสมอภาคเทาเทียมกันในหมูสงฆ  สมาชิกในสังคมสงฆจึงมีความเสมอภาคเทาเทียมกัน  กลาวโดยสรุป  สงฆ 
เปนตัวอยางในการจัดระเบียบสังคมที่พระพุทธเจาไดทรงดําเนินการจัดต้ัง   ทั้งในรูปแบบการดําเนินชีวิตของสมาชิกสงฆ  และ
ความสัมพันธของสมาชิก ตลอดจนหนาที่และความรับผิดชอบของสมาชิกที่มีตอชุมชนและสังคมดวย  และในขณะเดียวกัน  พระพุทธ
องคก็ทรงประสงคจะใหเกิดชุมชนเชนสถาบันสงฆนี้ดวย  สถาบันสงฆจึงเปนสังคมในอุดมคติที่มีการจัดระเบียบสังคมอยางดีที่สุด
 
สถาบันสงฆกับการจัดระเบียบสังคมไทย 

เมื่อสถาบันสงฆมีความมั่นคงและสามารถขยายตัวออกไปแลว  สถาบันสงฆก็กลายเปนสวนหน่ึงของสังคมและไดกลายเปน
ศูนยกลางของสังคม  โดยมีสมาชิกในสถาบันสงฆ คือ พระสงฆ ดําเนินบทบาทและหนาที่อยางจริงจังในการเผยแพรธรรมะ  เพื่อจะจัด
ระเบียบความเปนอยูในแตละชุมชนใหเกิดสันติสุขมากที่สุด  

กลาวเฉพาะในสังคมไทย  เริ่มตั้งแตการปรากฏตัวของรัฐไทยในสมัยกรุงสุโขทัย  ก็จะพบวา  สถาบันสงฆไดกลายเปน
องคประกอบของการดํารงอยูของสังคมไทย  โดยมีพระสงฆผูมีความเปนอยูอยางงาย ๆ เที่ยวจาริกไปในทองถิ่นทั้งหลายทั้งหลาย  ทํา
หนาที่เผยแพรธรรมะ  ดําเนินบทบาทในดานการใหการศึกษาและการอบรมทั้งในสวนของการดําเนินชีวิตทั่วไป  และแมกระทั่งใน
สวนเกี่ยวกับการประกอบอาชีพ  สถาบันสงฆจึงไดรับการยอมรับและอุปถัมภทั้งจากประชาชนทั่วไปและจากประมุขของรัฐ  จน
กลายเปนสถาบันหลักในสังคมที่รับผิดชอบบทบาทในดานการศึกษาของรัฐ

ลักษณะสําคัญที่แสดงใหเห็นถึงบทบาทของสถาบันสงฆที่มีสวนอยางสําคัญในการจัดระเบียบสังคมไทย ที่จะขอยกมากลาว
เปนตัวอยาง  ก็คือ ประเพณีที่วัดเปนศูนยกลางการศึกษาเลาเรียนของชุมชนและประเพณีการบวชเรียน 5  ซึ่งเปนการดําเนินบทบาทใน
การจัดระเบียบที่สําคัญของสถาบันสงฆในสังคมไทยมาแตโบราณ

ประเพณีที่วัดเปนศูนยกลางการศึกษาเลาเรียนของชุมชุม  โดยมีพระสงฆเปนครูผูทําหนาที่อบรมสั่งสอนนี้  นาจะเริ่มมา
ต้ังแตสมัยกรุงสุโขทัย  เมื่อพระเจาลิไทไดเสด็จครองราชยได  8  ป แลวก็ไดทรงออกผนวชชั่วคราว  ทรงคนควาแตงตําราทาง
พระพุทธศาสนาขึ้นมา คือ เตภูมิกถา  และไดทรงอุทิศพระมหาปราสาทใหเปนที่เลาเรียนของพระสงฆ  ดังความในศิลาจารึกวา

"ครั้งนั้น  มีพระโองการสั่งใหมุขอํามาตยสรางพระราชคฤหเหมปราสาทนพสูรย  และพระราช
มนเทียรสถานพระพิมานจัตุรมุข …  อภิเษกสมณพราหมณาจารยตปศียติสงฆทั้งหลาย  เผดียงใหมาเลา
เรียนพระไตรปฎกธรรมและศึกษาซึ่งศิลปศาสตรวิชาการตาง ๆ ในบริเวณมหาปราสาทนั้น" 6

                                     
4 พระราชวรมุนี, เร่ืองเดิม, หนา 9-10. 
5 พระราชวรมุนี(ประยุทธ  ปยุตโต).การศึกษาของคณะสงฆไทย : ปญหาที่รอทางออก. (กรุงเทพฯ : มูลนิธิโกมลคีมทอง, 

2529),  หนา  2-10.  และโปรดดูงานอื่น ๆ ที่สําคัญของพระธรรมปฎก เชน สถาบันสงฆกับสังคมไทย, ปรัชญาการศึกษาไทย   
โดยเฉพาะอยางยิ่ง จัดระเบียบสังคมตามคตินิยมแหงสังฆะ เปนตน 

6 อางใน. เร่ืองเดียวกัน, หนา  32. 
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นอกจากจะเปนศูนยกลางในการศึกษาเลาเรียนของชุมชนโดยตรงแลว  วัดยังทําหนาที่เปนศูนยกลางอื่น ๆ ดวย  ไมวาจะเปน
สถานที่พักผอนหยอนใจ  สถานที่พักแรม  สถานที่ระงับขอพิพาท  สถานที่ฝกอาชีพหรือแมกระทั่งเปนสถานที่ระดมกําลังเพื่อการ
ปองกันประเทศเปนตน  

ครั้นถึงสมัยกรุงศรีอยุธยา  พระพุทธศาสนาก็มีบทบาทในการจัดระเบียบสังคมมากยิ่งขึ้น  เมื่อการบวชเรียนก็ไดกลายเปน
ประเพณีการบวชเรียนอยางแทจริง  เมื่อพระบาทสมเด็จพระบรมไตรโลกนาถทรงถวายที่ในพระราชวังเปนวัดและทรงสละราชสมบัติ
ออกผนวชชั่วคราว  แลวโปรดใหพระราชโอรสและพระราชนัดดาผนวชเปนสามเณร ดังมีหลักฐานวา  นาจะเปนประเพณีที่เจานาย
ทรงผนวช  และผูลากมากดีบวช  ซึ่งนับเปนสวนหน่ึงของการศึกษาและเปนธรรมเนียมเมืองที่สืบเนื่องมาชานาน  นาจะมีมาแตครั้ง
แผนดินสมเด็จพระบรมไตรโลกนาถ    ดังจะเห็นไดวา  พระมหากษัตริยบางพระองคทรงเลาเรียนพระธรรมวินัยจากพระสงฆในวัดจน
แตกฉานแลว  เมื่อขึ้นครองราชยแลวก็จะทรงถายทอดความรูนั้น  ดวยการบอกหนังสือพระที่พระราชวังอีกตอหนึ่ง  อันเปนเหตุให
ความสัมพันธทางการศึกษาระหวางวัดและวัง    วัดและราษฎรเปนไปอยางใกลชิดและสนิทสนมกันมากขึ้น 7   ดังจะเห็นไดวา  เมื่อถึง
อยุธยาระยะที่ 2  ประเพณีการบวชเรียนและการที่เด็กไปเลาเรียนที่วัดก็แพรหลายมากยิ่งขึ้น  ทําใหประชาชนนิยมสรางวัด  จนมีคํา
กลาวกันมาวา "เมื่อครั้งบานเมืองดี  เขาสรางวัดใหลูกเลน"  ประเพณีการบวชเรียนดังกลาวนี้ไดกลายเปนสวนหน่ึงในการจัดระเบียบ
สังคม  โดยคนไทยกอนที่จะมีชีวิตครองเรือนตามปกติหรือเขารับราชการนั้น  จะตองผานการฝกฝนอบรมจากสถาบันสงฆกอนใหเปน
คนที่รูดีรูช่ัว  มีความรับผิดชอบตอตนเอง  ครอบครัว  และชุมชน  นอกจากนี้การสรางวัดเพื่อใหเปนศูนยกลางของชุมชนนั้น ๆ  ก็
เพื่อใหแตละคนในชุมชนไดมาใชสอยประโยชนรวมกัน  เพื่อใหเปนศูนยกลางในการบริหารชุมชนในดานตาง ๆ ดังที่ไดกลาวมาแลว  
และเพื่อเปนศูนยกลางหรือหัวใจที่สําคัญของชุมชนที่จะเปนแหลงสรางคานิยม  คุณธรรมเพื่อความดีงามของชุมชนนั้น ๆ ลักษณะ
ดังกลาวนี้จึงเปนการจัดระเบียบที่สําคัญ  เพราะในบริเวณวัดจะเปนสภาพแวดลอมที่เอื้อตอการสรางสรรคความดีงามตาง ๆ หรือกลาว
อีกนัยหนึ่ง ก็คือ เปนบอเกิดแหงความดีงามและคุณธรรมนั่นเอง

บทบาทของประเพณีการบวชเรียนที่มีตอการจัดระเบียบสังคมไทยนี้  ไดดําเนินตอมาจนกระทั่งถึงรัชกาลที่  5  อันเปนยุคที่
บานเมืองกําลังเปลี่ยนแปลงไปสูการเปนสังคมสมัยใหม  ตามแบบอยางตะวันตก  บทบาทดังกลาวนี้ก็เริ่มลดนอยลงไป  เมื่อระบบ
บานเมืองสมัยใหมไดเขามามีบทบาทในการจัดระเบียบสังคมไทยแทน  ไมวาจะเปนสถาบันการศึกษา  คือ โรงเรียน  หรือสถาบันทาง
การแพทย  ศาลเปนตน

ในปจจุบันสถาบันพระพุทธศาสนายังมีคุณคาตอสังคมไทยอยางมากมายมหาศาล  ความพยายามรื้อฟนบทบาทของ
พระพุทธศาสนาขึ้นมาใชในสังคมไทย  จึงเปนสิ่งที่มีความสําคัญ  เพราะอยางนอยที่สุดวัดในสังคมไทยก็เปนทุนทางสังคมอันยิ่งใหญ  
7  ประการ 8  คือ ทุนทางปญญา  เปนภูมิปญญาที่เกิดจากพระพุทธเจา  และเปนภูมิปญญาที่ไดรับการสั่งสมและเผยแพรมานานกวา
สองพันป  สามารถที่จะใชในการสรางสรรคและพัฒนาชีวิต  สังคมและธรรมชาติอยางไมมีภูมิปญญาไหนจะเทาเทียมได  ทุนทาง
ศรัทธา  เปนพลังแหงการสรางสรรคที่สั่งสมมานานและตองใชเวลาในการสั่งสมและสรางสรรค  เมื่อมีศรัทธาแลวยอมกอใหเกิดการ
สรางสรรคความดีงามตาง ๆ ไดอยางมีพลัง ทุนทางวัตถุ  คือ บริเวณวัด  อาคารสถานที่ตาง ๆ  มากมาย  ซึ่งสามารถนําเอาไปใชเปน
ศูนยกลางในการทําประโยชนใหกับสังคมได ทุนทางบุคลากร  เฉพาะพระภิกษุสามเณรก็มีมากกวา 300,000 รูป  ซึ่งเปนทุนทาง
บุคลากรที่ยิ่งใหญและมีคุณภาพ  หรือแมเพียงพระสงฆ 1-2 รูปที่มีคุณภาพ  ก็สามารถสรางสรรคสังคมไดอยางที่คนทั่วไปไมสามารถ
จะทําได   ทุนที่เปนทรัพยสิน  ที่วัดเปนสถานที่เคลื่อนยายเงินทองของชุมชนใหเปนประโยชนกับชุมชนหรือสังคม และเปนสถานที่
ไกลเกลี่ยและชวยหมุนเวียนทรัพยากรใหประโยชนกับคนในชุมชน โดยผานแนวคิดเรื่องการทําบุญ  ทุนทางจิตวิญญาณ  เปนทุนที่

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

กรณราชวิทยาลัย, 2522),  หนา  9. 
8 ประเวศ  วะสี. "วัดคือทุนทางสังคมอันยิ่งใหญ" .เสขิยธรรม.  40 (9 มกราคม - เมษายน 2542) : 21-25. 
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  จิตใจ  
สังคม  สิ่งแวดลอม  สุขภาพ  ตลอดจนการเรียนรูทั้งหมดเขาดวยกัน   

เมื่อมีสถาบันตามแบบอยางสังคมตะวันตกขึ้นมาในสังคมไทยแลว  แนวทางการพัฒนาสังคมไทยก็เปนไปตามแบบอยางของ
ตะวันตก  โดยละเลยพื้นฐานเดิมของสังคมไทย  กลาวคือ  เปนการพัฒนาที่มุงเนนไปสูการผลิตและมุงสูความมั่งคั่งของสวนบุคคลเปน
สําคัญ  โดยเฉพาะอยางยิ่งเมื่อมีแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติขึ้นครั้งแรกใน พ.ศ. 2504-2509 นั้น  ก็ถือไดวา เปนจุดเริ่มตน
การพัฒนาตามแบบอยางตะวันตกอยางเต็มที่  ตราบจนถึงแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติฉบับที่ 7  จึงเริ่มมีการทบทวน
ทิศทางและแนวโนมการพัฒนาประเทศวา  มีปญหาอะไรบางที่เกิดขึ้นในสังคมไทย   ผลที่เห็นไดชัดเจนก็คือ  เศรษฐกิจดี  แตสังคมมี
ปญหา  และการพัฒนามีแตความเสื่อมโทรม  ภาวะดังกลาวนี้ไดนําไปสูวิกฤตการณในสังคมไทย  ใน ป 2540  เมื่อมีการประกาศลด
คาเงินบาท  ภาวะวิกฤตดังกลาวนี้  สงผลตอความเสียหายในทางดานเศรษฐกิจไมเฉพาะในประเทศไทยเทานั้น  หากแตสงผลกระทบ
ไปทั่วโลกดวย

ในขณะที่สังคมไทยกําลังประสบกับวิกฤตการณทางดานเศรษฐกิจ  แตในอีกดานหนึ่งกลับปรากฏวา สถาบันที่เปนตัวแทน
ความเจริญสมัยใหมตามแบบอยางตะวันตกกลับมีความเจริญอยางมากมาย  ทั้งสถานแหลงบันเทิง  สถานที่ทองเที่ยวในยามราตรี  เปน
ตน

 
พระธรรมปฎกไดวิเคราะหวิกฤตการณเหลานี้ไววา

“ ประเทศไทยปจจุบัน  มิไดมีเฉพาะวิกฤตเศรษฐกิจเทานั้น  วิกฤตเศรษฐกิจนั้นเปนเรื่องเบาหรือเปน
เรื่องเล็กกวา  เปนเรื่องที่ปรากฏใหเห็นบนผิวหนาเทานั้น  แตเรามีวิกฤตที่รายแรงยิ่งกวาอยูเบื้องหลัง  และเราได
เดินเขาสูวิกฤตนี้มานานพอสมควรทีเดียว…  วิกฤตอะไรที่อยูเบื้องหลังวิกฤตเศรษฐกิจ  ขอเรียกวา วิกฤตคุณภาพ
มนุษย  เราอยูในภาวะนี้มานานแลว” 9

 
ดังนั้น  ไมวาสังคมไทยจะประสบกับวิกฤตอะไรก็ตาม  สิ่งที่อยูเบื้องหลังวิกฤตการณเหลานั้น  และเปนสิ่งที่เปดชองใหเกิด

วิกฤตก็คือ  คุณภาพของคนไทยเอง  ที่ไมสามารถที่จะพัฒนาตนเองใหมีความรูความเขาใจในสภาพสังคมสมัยใหมได  พระธรรมปฎก
วิเคราะหวา  สังคมไทยมีปญหาที่สําคัญอยู 2  ประการ  ที่นําไปสูภาวะวิกฤต  กลาวคือ

1. ลัทธิบริโภคนิยม 
2. ลัทธิรอผลดลบันดาล 10  
 

เมื่อยอนกลับไปดูการพัฒนาสังคมไทยใหมีความทันสมัยตามแบบอยางตะวันตกนั้น  จะเห็นไดวา  สังคมไทยมีความตื่นตัวที่
จะรับเอาความเจริญตามแบบอยางตะวันตกในทุก ๆ ดาน โดยมีความมุงหมายสําคัญที่อยูเบื้องหลังการรับเอาอารยธรรมตะวันตก คือ 
ความตองการความเจริญสมัยใหม  และสิ่งที่เขามาพรอมกับสังคมสมัยใหมนั้นก็คือ ลัทธิบริโภคนิยม  คือ การรับเอาความเจริญ
สมัยใหมตาง ๆ ที่ตางประเทศผลิตไวแลวเขามาใชในสังคมไทย  โดยไมตองลงมือผลิตเอง  ยิ่งบริโภคไดมากเทาไรก็ยิ่งถือวา มีความ
เจริญมากเทานั้น  ปญหาดังกลาวนี้  จึงนําไปสูการแยงชิงทรัพยากรและสิ่งอื่น ๆ  เพื่อใหตนเองใหไดบริโภคมากที่สุด  และนําไปสูการ
ขาดระเบียบวินัยในสังคม  โดยไมสนใจวา  กิจการที่ดําเนินการอยูนั้นจะสงผลเสียหายอยางไรตอสังคมหรือตอสวนรวมบาง  ลัทธิ

                                     
9 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตโต). เจอวิกฤต  จะเลือกวิวัฒนหรือจะเอาวิบัติ. พิมพครั้งที่ 4, (กรุงเทพฯ : 

มหาวิทยาลัยมหิดล, 2543), หนา  5. 
10 เร่ืองเดียวกัน,  หนา  5. 
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สังคมไทยในกระแสระเบียบโลกใหม
  นับเปนเวลาหลายศตวรรษที่พระพุทธศาสนาแบบเถรวาทไดหยั่งรากลึกลงในสังคมไทย  จนไดกลายเปนแมแบบ
และตนตอของจารีตทางพระพุทธศาสนาในไทย  และไดเปนแหลงที่มาแหงคุณคาและโลกทัศนของคนไทยในดานตาง ๆ  
พระพุทธศาสนากับชนชาติไทยจึงมีความสัมพันธแนบแนนเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน  ทั้งในทางประวัติศาสตรและวัฒนธรรม จนกลาว
ไดวา "ประวัติศาสตรของชนชาติไทย  เปนประวัติศาสตรของชนชาติที่นับถือพระพุทธศาสนา " 11      พระพุทธศาสนาจึงเปน
สัญลักษณและพื้นฐานของความผูกพันของคนในชาติและเอกลักษณทางวัฒนธรรมของชาติ   ความเจริญรุงเรืองของชาติและสถาบัน
พระมหากษัตริย  จึงมีความสัมพันธอยางใกลชิดกับความเจริญรุงเรืองของพระพุทธศาสนา  และในทํานองเดียวกันความเจริญรุงเรือง
ของพระพุทธศาสนาก็บงช้ีถึงความเจริญรุงเรืองของชาติและความสถาพรของสถาบันพระมหากษัตริยดวย  ดังนั้น  ความมั่นคงของ
ชาติ  ศาสนาและสถาบันพระมหากษัตริยจึงไมอาจจะแยกจากกันได 12   ความสัมพันธดังกลาวแสดงผานบทบาทของพระสงฆที่
นอกจากจะมีความใกลชิดประชาชน  เปนที่พ่ึงทางใจ  ใหบริการทางศาสนกิจตาง ๆ แลว  ยังทําหนาที่ใหบริการอื่นแกชุมชน  เชน เปน
ครูสอนหนังสือ  เปนหมอแผนโบราณ  เปนผูนําในการพัฒนาตาง ๆ  ในขณะเดียวกัน  ประชาชนและชนชั้นผูปกครองตางก็ใหการ
ความอุปถัมภและพิทักษพระพุทธศาสนาและพระสงฆ  อันเรียกไดวา เปนการกระทําหนาที่กับการปรับโครงสรางและหนาที่ ที่แตละ
สวนประกอบของสังคมจะพึงปฏิบัติตอกัน 13   ลักษณะดังกลาวนี้ดําเนินมาเปนเวลาชานานในสังคมไทย  ตราบจนกระทั่งอารยธรรม
ตะวันตกไดเริ่มไหลบาเขามาสูสังคมไทยตั้งแตสมัยรัชกาลที่  3 เปนตนมา  สถาบันสงฆที่เคยเปนสถาบันหลักของสังคมไทยและทํา
หนาที่ในดานตาง ๆ ตอสังคมไทยมาชานาน  เริ่มสูญเสียบทบาทและไมสามารถที่จะทําหนาที่ในการกําหนดคุณคาใหกับสังคมไทยได
อีก รวมทั้งไมสามารถที่จะเปนผูนําสังคมในการปรับตัวและเปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมได   แตสิ่งที่เริ่มเขามาทําหนาที่แทน
พระพุทธศาสนาก็คือ  โลกทัศนแบบวิทยาศาสตรตามแบบอยางตะวันตก  พรอมกันนั้น  พระพุทธศาสนาเองก็ถูกอธิบายและตีความให
สอดคลองกับวิทยาศาสตร โดยมีลักษณะเปนแบบมนุษยนิยมมากยิ่งขึ้น 14     ประชาชนและสถาบันตาง ๆ ในสังคมก็เลยถูกปลอยปละ
ละเลยไปรับเอาความเจริญแบบตะวันตกโดยขาดการประสาน  จึงทําใหเกิดการเปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมในสังคมไทย
เปนไปอยางไมเปนระเบียบและนําไปสูปญหาตาง ๆ  อยางมากมาย  โดยเฉพาะความตื่นเตนที่จะรับหรือบริโภคความเจริญแบบ
ตะวันตก  ความเปลี่ยนแปลงที่เกิดในสังคมไทยนี้จึงมีลักษณะพิเศษอยางที่พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต)  กลาวไววา
 

"ความเจริญในสังคมไทยที่เปลี่ยนแปลงไปสูความเจริญสมัยใหมนี้  ไมไดเปนการเปลี่ยนแปลง
ที่เสร็จสิ้นภายในตัวของมันเอง  คือ ไมไดเปนกระบวนการสืบเนื่องที่เกิดขึ้นในเนื้อตัวของมันเอง  อยาง

                                     
11 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).  ความสําคัญของพระพุทธศาสนาในฐานะศาสนาประจําชาติ. พิมพครั้งที่ 10, 

(กรุงเทพมหานคร :  โรงพิมพสหธรรมิก จํากัด, 2543),  หนา  1. 
12 สมบูรณ  สุขสําราญ. พุทธศาสนากับการเปลี่ยนแปลงทางการเมืองและสังคม.  (กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย, 2527),  หนา  39. 
13 สมบูรณ  สุขสําราญ. พุทธศาสนากับความชอบธรรมทางการเมือง : กรณีเปรียบเทียบประเทศไทย  ลาวและกัมพูชา. 

(กรุงเทพมหานคร :  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2534),  หนา  16 - 17. 
14 พระไพศาล วิสาโล. พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต)กับอนาคตของพุทธศาสนา. (กรุงเทพมหานคร : กองทุนวุฒิ

ธรรมเพื่อการศึกษาและปฏิบัติธรรม, 2542),  หนา  6-7. 
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…   แตสังคมของเราไม
เปนอยางนั้น  เปนสังคมที่เกิดความเจริญแบบนี้เพราะถูกกระทบจากภายนอก    (เปน)การเปลี่ยนแปลงที่
ไมไดเกิดจากเนื้อตัวของตนเอง  ก็ทําใหเกิดลักษณะที่ไมพอดีขึ้น  คือ มีการขามขั้นตอนกันไดมาก…" 
15

 
 ภาพความเจริญของสังคมไทยดังกลาว จะเห็นไดอยางชัดเจนจากงานเขียนทางวิชาการของ   Norman  Jacobs   คือ 
"ทันสมัยแตไมพัฒนา" 16    อันเปนงานเขียนที่พระธรรมปฎกใชอางอิงในการอธิบายสภาพของสังคมไทย  กลาวคือ เปนภาวะที่
ประเทศไทยมีตึกรามใหญโตหรูหรา  มีสิ่งของเครื่องใชฟุมเฟอยสะดวกสบายแทบทุกอยาง  มีสถาบันตาง ๆ ทั้งทางดานสังคม 
เศรษฐกิจและการเมืองที่ทันสมัยตามแบบอยางประเทศตะวันตก  โดยเฉพาะอยางยิ่งการตามแบบอยางอเมริกา  ดังทานไดต้ังขอสังเกต
วา

 
"เราปฏิเสธไมไดวา  สังคมไทยมีความโนมเอียงที่จะตามสังคมตะวันตก  พูดใหชัดก็ไดวา  

นิยมอเมริกัน  แมเราจะติเตียนวาเขาบาง  แตสภาพความจริงก็เปนอยางนั้น  เราเอาอเมริกาเปนแบบใน
เรื่องราวหลายอยาง  ในกิจการเปนอันมาก  มีอะไรเกิดขึ้นในสังคมอเมริกันรูสึกวา คนในสังคมของเรามี
ความตื่นตัวและตื่นเตนที่จะรับ…" 17

 
แตลักษณะดังกลาวนี้เปนเพียงเปลือกนอกของสังคมไทย  สวนเนื้อหายังเต็มไปดวยปญหาตาง ๆ  อยางมากมายทั้ง

ปญหาการยึดถือคานิยมตามแบบอยางตะวันตก  ปญหาการขาดระเบียบวินัย  อาชญากรรม  สถานอบายมุข  การพัฒนาที่ไมสมดุลเปน
ตน  โดยเฉพาะคานิยมตามแบบอยางตะวันตก  ซึ่งพระธรรมปฎกเห็นวา  เปนปญหาที่มีอิทธิพลตอสังคมไทยมากและเปนปญหาที่
แตกตางไปจากสังคมอื่น ๆ  ในแงที่วา  บางอยางคนไทยตามแตเปลือก  ไมไดเอาเนื้อมาดวย   บางอยางตามฝรั่งแตล้ําหนาฝรั่ง  
บางอยางตามฝรั่ง  แตตามไมครบกระบวน  บางอยางไปตามในเรื่องที่ฝรั่งเองก็ผิดอยูแลว  ก็เลยผิดไปดวย 18    สังคมไทยจึงคอนขางมี
ลักษณะที่รับเอาสวนที่ออนแอของวัฒนธรรมตะวันตกเขามา  พรอมกับคงสวนที่ออนแอของสังคมไทยไว  
 
การจัดระเบียบสังคมไทยจากรากฐานพระพุทธศาสนา 

พระธรรมปฎกเห็นวา ปญหาตาง ๆ  เหลานี้เปนเรื่องสําคัญที่จะสงผลรายตอสังคมไทยมาก  การที่จะแกไขและจัดระเบียบ
สังคมไทยที่จะไดผลอยางจริงจังนน   จึงตองลงลึกไปถึงรากฐานของปญหา คือ การเขาไปแกไขที่ฐานความคิดทั้งของไทยและ

                                     
15 พระราชวรมุนี(ประยุทธ  ปยุตฺโต).  สถาบันสงฆกับสังคมไทย. (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมลคีมทอง,2527) , หนา  

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). มองอเมริกามาแกปญหาไทย. พิมพครั้งที่ 5, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณร

าชวิทยาลัย, 2528), หนา  92. 
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 การแกไขปญหาของสังคมในปจจุบัน  พระธรรมปฎกไดเสนอทางออกโดยการวิเคราะหปญหาที่เกิดขึ้นในยุคปจจุบันนี้วา  มี
ลักษณะเปนอยางไร  โดยทานไดเนนการวิเคราะหถึงสังคมของอเมริกาเปนพิเศษ

" การที่ยกเอาตัวอยางปญหาในสังคมอเมริกันขึ้นมากลาวนี้  มิใชหมายความวา  สังคมอเมริกัน
เปนสังคมที่เลวรายกวาสังคมอื่น ๆ  ยังมีหลายประเทศที่มีปญหาสังคมที่เลวรายรุนแรงยิ่งกวาสังคม
อเมริกัน  แตสังคมอเมริกันนั้นปรากฏตัวเดนออกมาในยุคปจจุบันวา  เปนสังคมที่นิยมความเปน
อิสระเสรี  มีสมานภาพและเปนตัวชูในเรื่องสิทธิมนุษยชน  พรอมกันนั้นผูคนจํานวนมากในโลกปจจุบัน
ก็ช่ืนชมเชื่อถือดวยความไมรูชัดเจนถองแท  ถึงกับเหมือนจะเอาสังคมอเมริกันเปนแบบอยางในการ
สรางสรรคสังคมแหงสันติสุข…  บุคคลที่คิดสรางสรรคจะตองรูเขาใจอยางถูกตองและเทาทัน  ทั้งนี้
เพื่อปองกันมิใหหลงละเลิงเหอเหิมและตกอยูในความประมาท" 19

 
 พรอมกันนี้  ทานยังไดใหขอคิดกับประเทศตาง ๆ ที่กําลังเอาเมริกาเปนแบบอยางการพัฒนาไววา

 
" แมแตวา  ถาใครยอมรับสังคมอเมริกันวา  เปนสังคมที่เจริญรุงเรืองดีมีความสุข

ที่สุด  ก็จะไดคิดขึ้นวา  แมแตสังคมที่ถือวาอยูในกฎกติกาพัฒนาแลวอยางสูงสุดของโลกเวลานี้  ก็ยังอยู
หางไกลจากความเปนสังคมที่พึงปรารถนา…" 20

 
ทานจึงไดวิเคราะหปญหาในสังคมปจจุบันวา  วิกฤตการณตาง ๆ ที่มนุษยประสบอยูในขณะนี้  มีรากฐานมาจาก

แนวความคิด  ทัศนคติและคานิยมที่ผิดพลาดของประเทศตะวันตกที่มีอิทธิพลครอบงําโลกอยูในขณะนี้  ซึ่งมีรากฐานมาจากอารย
ธรรมกรีกอันเปนพื้นฐานของอารยธรรมตะวันตกที่สําคัญ  2  ประการคือ 21

 ประการแรก  แนวความคิดในการพิชิตธรรมชาติ  หรือความเชื่อที่วา ความสําเร็จของมนุษยอยูที่การพิชิตหรือเอาชนะ
ธรรมชาติได  แนวความคิดนี้ก็คือการมองมนุษยแยกตางหากจากธรรมชาติแวดลอม  และเมื่อมองมนุษยวาเปนตางหากจากธรรมชาติ
แลว  ก็มองตอไปวา  มนุษยนั้นอยูเหนือธรรมชาติ  เปนนาย  เปนผูพิชิต  เปนผูสามารถเขาไปจัดการ  ควบคุมและบริโภคธรรมชาติได
ตามความพอใจและความสามารถของตน  ซึ่งเปนที่มาของการพัฒนาทางดานวิทยาศาสตรเทคโนโลยีและอุตสาหกรรม  ที่ทําใหโลกมี
ความเจริญกาวหนาอยางที่เปนอยูในปจจุบัน   

ประการที่สอง  ความสุขของมนุษยอยูที่การมีวัตถุปรนเปรอ  อันเปนแนวคิดที่พวงมากับการพัฒนาอุตสาหกรรม   ซึ่งตอมา
แนวความคิดนี้ก็พัฒนามาเปนวัตถุนิยมและแปรเปนบริโภคนิยมในที่สุด

 

                                     
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. 
21พระธรรมปฎ(ประยุทธ  ปยุตฺโต). พุทธศาสนาในฐานะเปนรากฐานของวิทยาศาสตร. พิมพครั้งที่ 2, 

(กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 2537),  หนา 36 – 37  และงานนิพนธอื่น ๆ ของทานมักจะเนนถึงความเชื่อดังกลาวนี้
เสมอ จะแตกตางกันบางก็ตรงการขยายความและการยกตัวอยางงานเขียนของนักวิชาการทางประเทศตะวันตกที่เขียนเกี่ยวกับเรื่องนี้ 
โปรดดู. พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษที่ 21 (2537) การพัฒนาที่ยั่งยืน (2540) พระธรรมทูตไทย : เบิกทางสูอารยธรรมใหม .(2543) 
เปนตน
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“มนุษยก็คิดวา  เมื่อไรเราเอาชนะธรรมชาติได  เราก็สามารถที่จะปรุงแตงประดิษฐสรางสรรค
วัตถุอะไรตาง ๆ ขึ้นมาบํารุงบําเรอตนใหพรั่งพรอม  เมื่อนั้นเราก็จะมีความสุขอยางสมบูรณ  แลวก็คนคิดวิทยาการ
มาทําการตาง ๆ  ตามแนวคิดนี้  ความเจริญก็เกิดขึ้นมากมายในยุคที่ผานมา  ซึ่งเรียกกันวา ยุคอุตสาหกรรม…  
วิทยาศาสตรในยุคที่ผานมานี้  เปนวิทยาศาสตรที่รับใชอุตสาหกรรม”22

 
โดยนัยนี้  มนุษยในปจจุบันจึงมีปญหาความสัมพันธทั้งในระดับความสัมพันธกับธรรมชาติและความสัมพันธกับ

เพื่อนมนุษยดวยกัน  อันนําไปสูการเปนปฏิปกษตอธรรมชาติและแกงแยงหาผลประโยชนแบบเห็นแกตัวโดยอาศัยเทคโนโลยี
สมัยใหม  สภาพการณดังกลาวนี้จึงนํามาซึ่งหายนะและวิกฤตการณตาง ๆ มากมายมาสูมนุษยและสังคม  อารยธรรมในปจจุบันจึงมิใช
อารยธรรมที่แทจริง  เปนเพียงนาครธรรม(Civilization)23 เทานั้น  

นอกจากแนวความคิดใหญ ๆ สองสายดังกลาวมาแลว  ทานยังเห็นวา  ยังมีทัศนคติที่เจริญควบคูมาดวยกันที่เปน
ปจจัยแกกันกับแนวความคิดที่กลาวมา  ชวยเสริมใหสังคมยุคนี้มีปญหาที่เปนลักษณะเฉพาะตัวหนักขึ้นไปอีก  กลาวคือ24

ประการแรก คือทัศนคติแบบชํานาญพิเศษเฉพาะดาน เฉพาะทาง(Specialization) ยุคอุตสาหกรรมจึงเปน
ยุคแหงความชํานาญเฉพาะทางที่วิทยาการตาง ๆ  ไดมีการแบงซอยออกไป  ใหมีการศึกษาแนวดิ่งลงไปในทิศทางนั้น ๆ เจาะลึกเฉพาะ
ดานของตนมาก  แตขาดการเชื่อมโยงประสานกับแดนความรูความชํานาญดานอื่น ๆ  จนกระทั่งเกิดความหลงผิดไปวา  วิทยาการใน
สายของตนนั้นสามารถแกปญหาของมนุษยไดทุกอยาง

ประการที่สอง ทัศนคติที่วา  มนุษยสามารถแกปญหาจริยธรรมไดโดยไมตองใชปจจัยหรือวิธีการทางจริยธรรม  
กลาวอีกนัยหนึ่ง  ก็คือ  จะแกปญหาทางศีลธรรมและจริยธรรมดวยวิธีการทางดานวัตถุ ดวยความเชื่อที่วา  ถาพัฒนาวัตถุใหพรั่งพรอม
แลว  ปญหาทางดานจริยธรรมก็จะหมดไปเอง  ไมตองพัฒนามนุษย  ไมตองพัฒนาจิตใจ  ดังในวงการเศรษฐศาสตรมีความเชื่อกันวา  
“ถาเศรษฐกิจดีแลว  ปญหาจริยธรรมก็ไมมี” 
  ทัศนคติดังกลาวมานี้  ทานเห็นวา  เปนสิ่งที่ผิดพลาดเปนอยางยิ่ง  เพราะ

  “เมื่อขาดจริยธรรมเสียแลว  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรผานทางเทคโนโลยีแมแตที่
เปนประโยชนอยางยิ่ง  ก็กลายเปนเพิ่มชองทางแหงภัยอันตรายที่จะเขามาถึงตัวมนุษยใหมากขึ้น  จนเกิดภาวะที่
เหมือนกับวา  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยียิ่งเจริญ  ภัยอันตรายของมนุษยก็ยิ่งเพิ่มมากขึ้นและรายแรงยิ่งขึ้น  หรือ
อาจถึงกับเกิดเปนความหมายใหมขึ้นมาวา  ความเจริญกาวหนาของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยี  คือ การเพิ่ม
ภยันตรายแกโลกมนุษย”25

 
  ทานมีความเห็นตรงขามวา “ยิ่งวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีเจริญขึ้นเทาใด  จริยธรรมก็ยิ่งทวีความจําเปนมากขึ้น  
และสวัสดิภาพของมนุษยก็ยิ่งตองการจริยธรรมมากขึ้นเทานั้น”26  

                                     
22 เร่ืองเดียวกัน. หนา 36. 
23 พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). กระบวนการเรียนรูเพื่อพัฒนาคนสูประชาธิปไตย. พิมพครั้งที่ 2, (กรุงเทพมหานคร 

: มูลนิธิพุทธธรรม, 2543), หนา 12. 
24 พระธรรมปฎก.พุทธศาสนาในฐานะเปนรากฐานของวิทยาศาสตร. อางแลว, หนา 38 – 41. 
25 เร่ืองเดียวกัน.  หนา  24. 
26 เร่ืองเดียวกัน. 
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  นอกจากนี้แลว  ปญหาความสัมพันธระหวางมนุษยกับมนุษยดวยกันในปจจุบันนี้ก็ยิ่งมีปญหามากยิ่งขึ้น  ทั้งปญหา
ในเรื่องการแบงแยกเบียดเบียนขมเหงกันดวยวิธีการตาง ๆ  ดังทานไดยกกรณีที่เปนตัวแทนของอารยธรรมในปจจุบันที่ไดรับความ
สนใจเปนพิเศษ  คือ เรื่องสิทธิมนุษยชน(human rights)  ซึ่งทานเห็นวา

“คําวา สิทธิมนุษยชน (human  rights) เปนตนนี้  เกิดจากภูมิหลังในประวัติศาสตรที่
มนุษยอยูมาดวยการดิ้นรนตอสู  เมื่อมนุษยยังอยูในระบบความคิดแบบแบงแยกแขงขันกัน  หลักสิทธิมนุษยชน
เปนตนนั้น  ก็จะเปนหลักประกันสําหรับปกปองตัว  ไมใหฝายอื่นเขามาครอบงําทําลายได…  หลักการเหลานี้  
เปนแนวความคิดที่ยังมีลักษณะเปนเชิงลบหรือ negative คือ กาวมาไดเพียงถึงขั้นที่วา …(เปน)หลักประกัน
ที่จะมาชวยปองกันตัวใหพนจากการเบียดเบียนของกันและกัน   ทําใหเกิดมีกฎเกณฑตาง ๆ ขึ้น …  เปนสิ่งที่
พอใชไปกอนสําหรับโลกยุคที่มนุษยยังมีแนวคิดแบบแบงแยกเทานั้น  ซึ่งไปไมไดไกล  วิธีปฏิบัติตามหลักการ
เหลานี้จะนํามนุษยใหกาวไปไดแคการประนีประนอมหรือ compromise เทานั้น” 27

ดวยทัศนคติเชนนี้  ทานจึงไดทําการวิพากษวิจารณศาสตรตาง ๆ ในปจจุบันดวยแนวคิดทางพระพุทธศาสนา  โดย     
ทานเห็นวาปญหาตาง ๆ ของสังคมในปจจุบันนี้กอตัวขึ้นบนฐานขางในจิตใจของมนุษยนี่เอง28   เกิดจากเหตุ

สําคัญในจิตใจของมนุษย  ทําใหมนุษยออกไปแสดงบทบาทตาง ๆ มากมายในโลก  มี  3  สาเหตุสําคัญที่เปนแรงจูงใจเบื้องหลัง
พฤติกรรมของมนุษยในปจจุบัน  คือ  ตัณหา  คือ ความตองการผลประโยชน  แสวงหาผลประโยชน  ซึ่งเปนลักษณะปญหาสําคัญใน
ปจจุบันที่ทําใหระบบของสังคมเปนตัวผลักดันใหคนมีสภาพจิตที่แสวงหาผลประโยชน  ใชระบบแขงขัน  ระบบทุนนิยม ระบบวัตถุ
นิยม  และทําใหสังคมในปจจุบันนี้  กลายเปนสังคมบริโภคนิยม  คนในยุคปจจุบัน   จึงตองมุงหาผลประโยชน   และหาวัตถุมาเสพให
มากที่สุดไมวาจะดวยวิธีการใด ๆ ก็ตาม   มานะ  ความตองการอํานาจหรือความยิ่งใหญในดานตาง ๆ  ความตองการครอบงําโลก    
และทิฏฐิ  ความเชื่อ  ความเห็น  ความยึดถือในแนวความคิด  ลัทธินิยม  อุดมการณ  ศาสนา  มองวา  สิ่งที่ตัวเองเห็นหรือยึดถือเทานั้น
เปนจริง  ถูกตอง  

 
การจัดระเบียบทางดานเศรษฐศาสตร  
 

เศรษฐศาสตรเปนสิ่งที่มีบทบาทสําคัญในการกําหนดกิจกรรมในชีวิตของมนุษยในปจจุบันเปนอยางมาก  และเปนสิ่งที่
นําไปสูความไรระเบียบทั้งในดานพฤติกรรมและจิตใจของมนุษยเปนอยางมาก  พระธรรมปฎกจึงไดวิพากษวิจารณเกี่ยวกับ
เศรษฐศาสตรคอนขางจะมาก  โดยเฉพาะอยางยิ่งจุดเริ่มตนความสนใจในเศรษฐศาสตรแนวพุทธจากแนวคิดของชาวตะวันตกคนหนึ่ง 
คือ ชูมากเกอร(E.F.Schumacher)  ที่ไดเขียนหนังสือเลมหนึ่ง คือ Small is Beautiful  ซึ่งมีผูแปลเปนไทยวา จิ๋วแต
แจว 29    ทําใหทานไดขยายความในเรื่องเศรษฐศาสตรชาวพุทธชัดเจนมากยิ่งขึ้น 30   โดยทานเห็นวา  เศรษฐศาสตรในปจจุบันนี้มี
ปญหาอยางนอย 4  ประการ  คือ

                                     
27 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษที่ 21. พิมพครั้งที่ 7, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธ

ธรรม, 2537), หนา 20-21  และโปรดดู. พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). สิทธิมนุษยชน : สรางสันติสุขหรือสลายสังคม. 
(กรุงเทพมหานคร : กระทรวงการตางประเทศ, 2541). 

28 พระธรรมปฎก (ประยุทธ  ปยุตฺโต).การศึกษาเพื่อสันติภาพ. พิมพครั้งที่ 6, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 
2540),  หนา 18 - 20 

 
30 พระเทพเวที (ประยุทธ  ปยุตฺโต). เศรษฐศาสตรแนวพุทธ. (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมลคีมทอง, 2531)  และ

เศรษฐศาสตรตามแนวพุทธศาสตร. (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 2538) เปนตน
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ประการแรก  เศรษฐศาสตรก็เชนเดียวกันกับวิทยาการอื่น ๆ ในปจจุบัน  ที่แยกตัวเองออกมาโดดเดี่ยวเปนผูมีความชํานาญ
พิเศษเฉพาะดาน (Specialization)  โดยการพิจารณากิจกรรมของมนุษยเฉพาะในแงที่เกี่ยวกับวิชาการของตนเอง  และตัดนัย
หรือความหมายอื่น ๆ ที่ไมใชเรื่องทางเศรษฐกิจออกไปเสีย  “การที่เศรษฐศาสตรแยกตัวออกมาโดดเดี่ยวอยางนี้นี่แหละ  นับวาเปน
สาเหตุสําคัญที่ไดทําใหเกิดปญหาขึ้นมา”  ซึ่งทานมองจากแงมุมของพระพุทธศาสนาวา  

 
“เศรษฐศาสตรแนวพุทธไมแยกโดดเดี่ยวจากความรูและความจัดเจนดานอื่น ๆ ของมนุษย  

กิจกรรมทางเศรษฐกิจไมแยกโดดเดี่ยวจากกิจกรรมดานอื่น ๆ ในการแกปญหาของมนุษย  เพราะฉะนั้น  
เศรษฐศาสตรไมเปนศาสตรที่เสร็จสิ้นในตัวโดยลําพัง  แตอิงอาศัยกันกับวิทยาการดานอื่น ๆ ในระบบ
ความสัมพันธของชีวิตและสังคม”31

 
 ประการที่สอง  เศรษฐศาสตรไมเปนอิสระจากจริยธรรม  แตไมใสใจจริยธรรม  ทั้งนี้เพราะเศรษฐศาสตรสนใจในเฉพาะใน
เรื่องกิจกรรมทางเศรษฐกิจที่เปนเรื่องของการผลิต  การจําหนายจายแจกและการบริโภคเทานั้น  แตไมสนใจและใสใจในเรื่องคุณคา
และจริยธรรม  ทั้งที่เปนสิ่งที่มีคาในทางเศรษฐกิจเปนอยางมาก
 

“ฉะนั้น  คุณคาทางจิตใจเหลานี้  จึงเปนตัวแปรในทางเศรษฐกิจไดทั้งสิ้น  ซึ่งเราก็เห็นกันชัด 
ๆ วา ความขยัน  ความซื่อสัตย ความรักงาน  ความตรงตอเวลา  มีผลตอสิ่งที่เราเรียกวา productivity คือ การ
เพิ่มผลผลิต  รวมทั้ง efficiency คือ ความมีประสิทธิภาพเปนอยางมาก…”32

 
 ประการที่สาม  เศรษฐศาสตรไมอาจจะเปน  แตอยากจะเปนวิทยาศาสตร  พระธรรมปฎกอางวา  เศรษฐศาสตรนั้นพยายาม
บอกตัวเองวา  เปนสังคมศาสตรที่เปนวิทยาศาสตรมากที่สุด  เพราะเอาแตสิ่งที่วัดได  คํานวณได  จนเรียกวา เปนศาสตรแหงตัวเลข  มี
แตสมการลวน ๆ  เศรษฐศาสตรจึงตัดเรื่องคุณคาที่เปนนามธรรมออกไปใหหมด  เพราะคํานวณไมได  และทําตนใหเปนศาสตรที่เปน
อิสระ(value-free) ปราศจากคุณคา  ซึ่งในความเปนจริงแลว  “เศรษฐศาสตรเปนสังคมศาสตรที่ขึ้นตอ value มากที่สุด  จน
เรียกวาเปน value-dependent มากที่สุดในบรรดาสังคมศาสตรทั้งหลาย”  เศรษฐศาสตรจึงไมสามารถเปนวิทยาศาสตรได
อยางแทจริง   หรือถาเปนวิทยาศาสตรก็เปนวิทยาศาสตรที่ออกจะคับแคบและผิวเผินเปนอยางมากเลยทีเดียว
 ประการสุดทาย  เศรษฐศาสตรขาดความชัดเจนเกี่ยวกับความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  โดยมองเฉพาะธรรมชาติความ
ตองการของมนุษยแตเพียงดานเดียว  โดยไมคํานึงถึงคุณภาพความตองการของมนุษยซึ่งเปนธรรมชาติประการหนึ่ง  ซึ่งธรรมชาติของ
มนุษยนี้จะนําไปสูแนวคิดทางเศรษฐศาสตรที่สําคัญคือ  เรื่องความตองการของมนุษย  การบริโภค  งานและการทํางาน  การแขงขัน
และความรวมมือ  และการผลิต  ในขณะที่เศรษฐศาสตรแนวพุทธนั้น  เปนศาสตรที่ทําความเขาใจในธรรมชาติของมนุษย  และเนน
หลักในการดําเนินชีวิตที่เปนทางสายกลาง  เรียกวา “เศรษฐศาสตรสายกลาง” หรือ “เศรษฐศาสตรมัชฌิมาปฏิปทา”  มุงเนนการ
ดําเนินชีวิตที่ถูกตอง  เกิดความพอดี  โดยมีความพอดีหรือทางสายกลางทางเศรษฐกิจอยูที่ “จุดที่คุณภาพชีวิตกับความพึงพอใจมา
บรรจบกัน” 

นอกจากนี้แลว    พระธรรมปฎกยังเห็นวา “กิจกรรมในทางเศรษฐกิจนี้  เปน means คือ มรรคา  ไมใชเปน end หรือ
จุดหมายในตัวเอง  ผลที่ตองการในทางเศรษฐศาสตรไมใชจุดหมายในตัวของมันเอง  แตเปนมรรคา    คือเปนฐานสนับสนุน
กระบวนการพัฒนาตนของมนุษย  เพื่อชีวิตที่ดียิ่งขึ้น”33

                                     
31 เร่ืองเดียวกัน.  หนา  7 – 8. 
32 เร่ืองเดียวกัน.  หนา 13 –15. 



 12

 โดยนัยนี้  เศรษฐศาสตรทั่วไปกับเศรษฐศาสตรตามแนวพุทธ  จึงมีความแตกตางกัน  อยางนอยที่สุดก็บนฐานแนวความคิดที่
มองสิ่งตาง ๆ อยางเชื่อมโยงและครอบคลุมองคประกอบอื่น ๆ  การที่เศรษฐศาสตรจะกอใหเกิดผลประโยชนและการสรางสรรคอยาง
แทจริงตอมนุษยชาติจึงตองเปลี่ยนแนวความคิดใหม  ที่มององคประกอบตางๆ อยางรอบดานมากยิ่งขึ้น  และมีความรูความเขาใจใน
ธรรมชาติของมนุษยอยางแทจริง 
 
การจัดระเบียบสังคมไทยสูการจัดระเบียบโลกใหม 

 
ปญหาและวิกฤตการณตาง ๆ ที่มนุษยประสบอยูในปจจุบันนี้ในสวนตาง ๆ ของโลก  มีลักษณะที่เช่ือมโยงถึงกันและกัน  ที่

เรียกวาเปนกระแสโลกาภิวัตน  จะเห็นไดวา  เปนภาวะที่บงช้ีถึงการพัฒนาที่มีปญหา  อันเกิดจากฐานความคิด  ความเชื่อและการทํา
กิจกรรมของมนุษยที่ไมเปนไปในทางพัฒนาชีวิต  สังคม  และธรรมชาติแวดลอม  อันมีประเทศตะวันตกเปนแบบอยาง  สังคมไทยใน
ฐานะประเทศที่กําลังกาวยางตามแบบอยางตะวันตกจึงประสบกับวิกฤติการณตาง ๆ อยางที่ตะวันตกกําลังเผชิญหนา  ในขณะเดียวกัน  
ปญหาอื่น ๆ อันเกิดจากการไมตระหนักและใหความสําคัญ ในวัฒนธรรมและคุณคาทางพระพุทธศาสนาที่เปนแหลงคําสอนและ
แหลงในการกําหนดโลกทัศนและคุณคาทางสังคม  ทําใหสังคมไทยมีปญหาเพิ่มขึ้นอีกเทาตัว ความพยายามในการวิเคราะหปญหา
ของสังคมโลกยุคใหมของพระธรรมปฎก  นอกจากจะใหสังคมไทยไดตระหนักถึงกาวยางที่จะดําเนินตามแบบอยางตะวันตกแลว 
ทานยังไดกระตุนใหมนุษยเราไดแสวงหาทางออกใหมที่สามารถไปพนจากวิกฤติการณตาง ๆ เหลานี้  การจัดระเบียบสังคมไทยบน
พ้ืนฐานของพระพุทธศาสนาที่พระธรรมปฎกนําเสนอนั้น  ไมเพียงแตจะเปนทางออกของสังคมไทยในโลกยุคใหมเทานั้น  หากแตเปน
แนวทางในการจัดระเบียบของสังคมโลกยุคปจจุบัน   อันจะนําไปสูการสรางสรรคสังคมที่ยั่งยืนอีกดวย 
  
 

                                                                                                                           
33 เร่ืองเดียวกัน. หนา  44. 
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