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บทที่ 6 
 

ผลการวิเคราะหและสงัเคราะหขอคนพบจากงานวจิัย 
 

 การวิจัย เพื่ อ สํารวจและสังเคราะหงานวิจัย เกี่ยวกับแนวคิด  บทบาทและ 

การประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาสังคม ดวยการประยุกตหลักการวิจัยอภิมานเชิงคุณภาพ 

(qualitative meta research) โดยไดบูรณาการแนวคิดพุทธปรัชญากับศาสตรแหงการตีความทาง

สังคมเพื่อใหความหมายเชิงอภิมานในปรากฏการณทางสังคมในทุกข้ันตอนต้ังแตจุดมุงหมายของ

การวิจัยจนถึงขอคนพบ ทั้งนี้เพื่อใชเปนกรอบมโนทัศนเชิงทฤษฎีในการวิเคราะหและสังเคราะห 

ขอคนพบจากงานวิจัย (findings of findings) ทั้ง 39 เร่ือง ดวยหวังวา ผลจากการสํารวจและ

สังเคราะหงานวิจัยในคร้ังนี้ จะเปนแนวทางหนึ่งเพื่อกระตุนใหประชาคมนักวิจัยที่สนใจงานดาน

พุทธศาสนาที่เกี่ยวของกับสังคมแบบองครวมทั้งแนวคิด บทบาทและการประยุกตใชพุทธธรรมใน

การพัฒนาสังคมไดตระหนักและดําเนินการศึกษาวิจัยที่เปนประโยชน ไมซ้ําซอนกับงานวิจัยที่ผาน

มา อีกทั้งสามารถสรางสรรคงานวิจัยที่มีคุณภาพมาใชประโยชนในการเติมเต็มหรือเสริมสรางองค

ความรูในสวนที่ขาดหายไป หรือใชผลการวิจัยเปนองคความรูเพื่อแกไขปญหาสังคมดานตาง ๆ 

โดยเฉพาะอยางยิ่งที่ เกี่ยวของกับพุทธศาสนาและสังคมไดอยางมีประสิทธิภาพและเกิด

ประสิทธิผลแกทุกฝายทั้งในระดับจุลภาคและมหภาค 

 การแกไขปญหาและการพัฒนาสังคมที่อยูบนพื้นฐานของพุทธศาสนา นักวิจัยหรือ 

ผูที่มีสวนรวมจะตองสามารถบูรณาการแนวคิดทางพุทธปรัชญาและศาสตรสาขาตาง ๆ ที่

เกี่ยวของ เชน รัฐศาสตร เศรษฐศาสตร สังคมสงเคราะหศาสตรหรือสวัสดิการสังคม ใหเปนองค

ความรูที่เปนหนึ่งเดียวในการปฏิบัติ ซึ่งในที่นี้ผูวิจัยจะเรียกวา “พุทธบูรณาการศาสตร” จึงจะ

ประสบความสําเร็จตามความประสงคไดทั้งในระดับปจเจก กลุมชน ชุมชน และสังคมสวนรวม  

 การอิงอยูกับหลักพุทธปรัชญาหรือหลักการทั่ว ๆ ไปเพียงหนึ่งเดียว เปนการยากยิ่งที่

จะแกไขปญหาและการพัฒนาได โดยเฉพาะอยางยิ่งปญหาทางการเมืองและเศรษฐกิจ เพราะสอง

เร่ืองนี้เกี่ยวของกับหลายสวนของชีวิตทางสังคม ในเร่ืองนี้มีผลการวิจัยในอดีตหลายเร่ืองเพื่อ

ยืนยันปญหาและการพัฒนาดังกลาว รวมทั้งมีการนําเสนอแนวคิด ยุทธศาสตร เพื่อหาทางออก

รวมกันจนนําไปสูความสําเร็จไดในระดับหนึ่ง ดังนั้น ในการนําเสนอองคความรูเพื่อนําไปสู

ความสําเร็จบนฐานพุทธบูรณาการศาสตรดังกลาว ผูวิจัยไดทําการวิเคราะหและสังเคราะห

ผลการวิจัยและขอสรุปจากงานวิจัยเชิงคุณภาพทั้ง 39 เร่ือง สามารถจําแนกขอคนพบออกเปน 4 

ประเด็นหลัก คือ (1) แนวคิดพุทธปรัชญา: ความเขาใจหลักการพัฒนาสังคม การเมือง เศรษฐกิจ 
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และส่ิงแวดลอม (2) บทบาทพระสงฆ: ความคาดหวังของสังคมโลกาภิวัตน (3) การประยุกตใช

พุทธธรรมในการพัฒนาสังคม: จากแนวคิดสูการปฏิบัติ และ (4) การเปลี่ยนแปลงทางสังคม: 

เปาหมายการพัฒนาเชิงพุทธปรัชญา ผลการวิเคราะหและสังเคราะหมีรายละเอียด ดังตอไปนี้ 

 
แนวคิดพุทธปรัชญา: ความเขาใจหลกัการพัฒนาสังคม การเมือง  

เศรษฐกิจ และสิ่งแวดลอม 
 

 การทาํความเขาใจใหถองแทในหลักการทางพุทธปรัชญาเปนเร่ืองที่มีความจําเปนไม

นอยไปกวาการนําไปปฏิบัติ เพราะถาหากปฏิบัติโดยไรทิศทางที่ถูกตอง จะนําไปสูความเสียหาย

ทั้งทางตรงและทางออม แตหลักใหญใจความสําคัญของพุทธศาสนาเปนที่รูจักกันในนาม “โอวาท

ปาฏิโมกข” หรือหลักแหงความหลุดพนจากความทุกขทั้งมวลทั้งทางกาย-ใจ ดวยการ “ละช่ัว 

ประพฤติดี ทําใจใหผองใส” หลักนี้เปนฐานมั่นคงมาต้ังแตอดีตจนถึงปจจุบัน และเปนฐานสงตอไป

ถึงปรัชญาทางการเมืองและเศรษฐกิจของสังคมไทย โดยเฉพาะอยางยิ่งการเมืองและเศรษฐกิจ

ภาคประชาชน (ชนบท) ดังที่ปรากฏแกสายตาต้ังแตอดีต-ปจจุบัน 

 
พุทธปรัชญาในการมองสังคมและความจริงทางสังคม 
 

 จากหลักการดังกลาวนําไปสูการทําความเขาใจปรัชญาพื้นฐานวา แทที่จริงพุทธ

ปรัชญา (Buddhist Philosophy) มีการมองโลกและสังคมเปนเชนใดเพื่อเปดตาแหงปญญาญาณ

ใหสวางมองเห็นแนวทางแหงการพัฒนาตนเองและสังคมทั้งทางกาย-วาจา-ใจ จริงอยูพุทธปรัชญา

ในการมองโลกและประสบการณของเขาและเธอจะเนนใหความเปนอิสระทั้งกาย-วาจา-ใจ ซึ่งมี

ความหมายมากกวาการใหเสรีภาพตามแนวปรัชญาเสรีนิยม และมีอุดมการณทางสังคมที่เดนชัด

วา จะตองเฉล่ียทุกขเฉล่ียสุขทั้งของตนเองและบุคคลอ่ืน ใหความคุมครองสิทธิข้ันพื้นฐานที่พึงมี

ของมนุษย มุงใหเกิดความเสมอภาคกันและยุติธรรม โดยทํานองนี้ พุทธปรัชญาจึงใหความสําคัญ

แกระบบการพัฒนาแบบองครวมหรือที่เรียกวา “การพัฒนาแบบบูรณาการ” ที่ตองคํานึงถึงกรอบ

โครงสรางการพัฒนาหลายมิติ ทั้งมิติธรรมชาติแวดลอม มิติมนุษย และมิติสังคมสวนรวม  

(พระมหาอุทัย  ศรสวัสด์ิ, 2533, น. 122-124; สุวิดา  แสงสีหนาท, 2549, น. 475-476) ดวยเหตุที่

การพัฒนามนุษยและสังคมมีความสัมพันธกับหลายเหตุปจจัยดังกลาว โดยเฉพาะอยางยิ่งโลก

และประสบการณมนุษยซึ่งถือวาเปนหัวใจของการมองสังคมและความจริงทางสังคมของ 

พุทธปรัชญา เราจึงตองยอนกลับไปสูทาทีของพุทธปรัชญาท่ีมีตอความรู/ความจริงทางสังคมที่
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เรียกในทางภาษาปรัชญาวา “ญาณวิทยา” หรือ ทัศนะเกี่ยวกับความรู/ความจริง ซึ่งจะเกี่ยวของ

กับผูรูกับส่ิงที่ถูกรู และวิธีวิทยาในการแสวงหาความรูดวย 

 จากการสํารวจวิจัยในคร้ังนี้ พบงานวิจัยที่ไดแสดงถึงขอคนพบที่เดนชัดวาดวยญาณ

วิทยาทางพุทธปรัชญาที่มีตอความรู/ความจริงทางสังคมหรือในการสํารวจสังเคราะหงานวิจัยนี้

เรียกวา “การพัฒนาสังคม” อยู 2 เร่ือง ไดแก ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณ

นิยมหรือไม? ของ ลักษณวัต  ปาละรัตน (2535) และ ทฤษฎีความจริงในพุทธปรัชญาเถรวาท ของ 

ชาญณรงค  บุญหนุน (2540) ทั้งสองเร่ืองนี้ไดแสดงใหเห็นถึงความพยายามของนักวิจัยในการทํา

ความเขาใจทั้งญาณวิทยา ภววิทยาและวิธีวิทยา เพื่อการวินิจฉัยความรู/ความจริงทางสังคมอัน

สามารถบอกไดวา พุทธปรัชญาเปนเชนใด จะตองคํานึงถึงบริบทของคําที่ใชเปนกรณี ๆ ไป ใชการ

จําแนกและแยกประเด็นใหชัดเจนแลวตอบ ”แบบวิภัชชวาท” และดวยการใชวิธีการดังกลาว เราก็

จะตอบปญหาญาณวิทยาในพุทธปรัชญาที่มีทัศนะตอสังคมและความจริงทางสังคมได (หรือที่ 

ลักษณวัต เรียกวา “ประสบการณ”) โดยขอคนพบจากงานวิจัยในประเด็นนี้ ลักษณวัต  ปาละรัตน 

(2535, น. 368) กลาวไววา  

ในกรณีที่ “ประสบการณ” ของพุทธปรัชญาใชในความหมายกวาง คือ หมายถึง 

ทั้งประสบการณทางประสาทสัมผัสกับประสบการณที่เหนือประสาทสัมผัส และ 

พุทธปรัชญาใหความสําคัญแกประสบการณในฐานะเปนพื้นฐานและที่มาของความรู 

โดยไมไดปฏิเสธบทบาทของเหตุผลในการชวยใหไดมาซึ่งความรู แตในขณะเดียวกัน

ก็เห็นวา  เหตุผลมีบทบาทรอง  สําหรับในกรณีที่ เราใช  “ประสบการณนิยม”  

ตามความหมายอยางออน คือถือวา ประสบการณเปนที่มาที่สําคัญที่สุดของความรู 

ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทก็จัดไดวาเปนประสบการณนิยม แตในกรณี 

ที่เราใช “ประสบการณนิยม” ในความหมายที่เครงครัดวา ประสบการณเทานั้นที่เปน

ที่มาของความรู ญาณวิทยาของพุทธปรัชญา ก็ไมอาจจัดไดวาเปนประสบการณนิยม 

 ในทัศนะพุทธปรัชญาตอการมองความรู/ความจริงทางสังคมหรือประสบการณนี้ 

ชาญณรงค  บุญหนุน (2540, น. 191-201) ไดกลาวเสริมไวอยางนาฟง ถึงแมจะดูแตกตางจาก 

ลักษณวัต บางบางประการ แตโดยเนื้อหาสวนใหญก็มีขอคนพบที่สอดคลองกัน โดย ชาญณรงค 

เรียกวา “พุทธปรัชญาสัจนิยมเชิงปฏิบัตินิยม” ที่บอกวาแตกตางบางบางประการนั้น ก็เพราะวา 

ชาญณรงค มองพุทธปรัชญาเกี่ยวกับความรู/ความจริงวามาจากประสบการณก็จริง แตมาจาก

ประสบการณที่ เปนกลางระหวางสัมพัทธนิยมกับสัมบูรณนิยม  สวน  ลักษณวัต  มองวา 
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ประสบการณอยูในแนวเดียวกันกับสัมพัทธนิยม ซึ่งการมองที่แตกตางกันนี้จะนําไปสูทัศนะที่มีตอ

ความรู/ความจริงเชิงพุทธปรัชญาที่แตกตางกันดวย 

 จากขอคนพบที่แตกตางกันเล็กนอยนําไปสูขอสรุปที่วา พุทธปรัชญาเปนสัจนิยมเชิง

ปฏิบัตินิยม ซึ่งดูจะคลายคลึงกับปรัชญาสัจนิยมและปฏิบัตินิยม (Realism and Pragmatism)  

แตพุทธปรัชญาก็ไมไดมีแนวคิดและการปฏิบัติในแนวสัจนิยมและปฏิบัตินิยมอยางลงตัว หากมี

แนวคิดและการปฏิบัติเปนอัตลักษณของตัวเอง หรือที่ ชาญณรงค เรียกวา “สัจนิยมเชิงปฏิบัตินิยม/

ทฤษฎีความจริงแบบวิภัชชวาท” ที่ตระหนักถึงความสําคัญของการคนหาความจริง แมความจริง

จะดูเหมือนอยูไกลเกินที่มนุษยจะสามารถบรรลุได แตพุทธปรัชญาก็ตระหนักวา ดวยวิธีการ

แสวงหาความจริงแบบอาศัยประสบการณเชิงปฏิบัติ ในที่สุดก็จะคนพบความจริง (การพัฒนาไปสู

ความเจริญทั้งกาย-วาจา-ใจ) การใหเหตุผลเชิงปฏิบัติจึงเปนการเปดกวางใหทุกอยางไดถกูทดสอบ

และตัดสินดวยประสบการณของปจเจก (กลุม ชุมชน สังคม) ดวยตระหนักวา การยืนยันอยาง

เด็ดขาดลงไปอยางใดอยางหนึ่งนั้นอาจผิดพลาดได อันจะนําไปสูการพัฒนา (หรือที่เรียกทางพุทธ

ปรัชญาวา “ประโยชน”) ดานตาง ๆ ทั้งดานสังคม การเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม 

 
พุทธปรัชญาท่ีสัมพันธกับระบบการพัฒนาการเมือง เศรษฐกิจ และสิ่งแวดลอม 
 

 ดวยเหตุผลที่พุทธปรัชญามีความเก่ียวของกับทั้งระบบการเมือง เศรษฐกิจ และ

ส่ิงแวดลอมอยางแยกไมออก จึงเกิดงานวิจัยจํานวนหนึ่งที่พยายามศึกษาคนควาหลักพุทธปรัชญา

ที่สามารถตอบโจทยการวิจัย กลาวคือ จะมีแนวคิดทางพุทธปรัชญาอะไรที่สามารถนําไปปรับ

ประยุกตกับสังคมไดอยางมีประสิทธิภาพ และไดขอคนพบที่สรุปไดวา จุดเร่ิมตนของระบบการ

พัฒนาโครงสรางสวนตาง ๆ ทางสังคม ทั้งโครงสรางสวนบน (แบบความคิดที่แสดงดวยระบบ

กรรมสิทธิ์ กฎหมาย หรือการเมืองการปกครอง เปนตน) สวนลาง (สัมพันธภาพระหวางมนุษยกับ

สังคมในเชิงรูปธรรม) และโครงสรางสวนลึก (ความรูสึก/จิตวิญญาณที่มีตอโครงสรางสวนอ่ืน) 

จะตองเร่ิมมองที่ “ปญหาหรือจุดบกพรองของระบบ” แลวหาทางออกเพื่อระบบเหลานั้น แนว

ทางเลือกหนึ่งของทางออก ก็คือ คําสอนทางพุทธปรัชญาที่วาดวยระบบการพัฒนาการเมือง 

เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม  

 ขอคนพบจากงานวิจัยที่ศึกษาระดับแนวคิดพุทธปรัชญาในคร้ังนี้แบงออกเปน 6 เร่ือง 

ที่กลุมนักวิจัยเสนอทางออกของระบบที่มีปญหาวา จะตองเร่ิมที่โครงสรางสวนลึกของมนุษยและ

สังคมที่เกี่ยวของกับระบบการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม และตองมองใหลึกลงไปถึงระบบ

ความสัมพันธของสรรพส่ิง หรือเรียกในทางพุทธปรัชญาวา “ระบบปฏิจจสมุปบาท” ที่แสดงใหเห็นถึง
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ความเกิดข้ึน ดํารงอยู ความหมดไปของปญหาระบบตาง ๆ หรือแสดงใหเห็นถึงสาเหตุ ผล และ

วิธีการแกปญหาของระบบทั้งหลายโดยอาศัยหลักอริยสัจ เมื่อมนุษยและสังคมมองเห็นรากเหงา

ของปญหาระบบตามพุทธปรัชญาเชนนี้แลว พุทธปรัชญาจึงไดเสนอทางออกจากระบบที่มีปญหา

เหลานั้น โดยขอคนพบจากงานวิจัยเร่ือง การศึกษาแนวคิดและขบวนการประชาสังคมของพุทธศาสนา

ในสังคมไทย (หลังจากเหตุการณ 14 ตุลาคม พ.ศ. 2516-ปจจุบัน) ของ พระมหาวินัย  ผลเจริญ 

(2544, น. 369) ไดเสนอทางออกหน่ึงที่เรียกวา “ขบวนการประชาสังคม” ที่อาศัยแนวคิดทางพุทธ

ปรัชญาเปนแนวทางหลักในการแกปญหาระบบการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม นักวิจัยกลาว

ไววา 

ความเปนประชาสังคมข้ึนอยูกับความสํานึกที่ เปนอิสระที่ ผูคนมีความเช่ือมั่น 

ในศักยภาพของตัวเอง และพรอมที่จะใชศักยภาพของตนเพื่อพัฒนาใหสวนรวมดีข้ึน 

ความเปนประชาสังคมมีที่วางสําหรับเสรีภาพของปจเจกบุคคล ขณะเดียวกัน 

ก็คํานึงถึงความตองการของกลุมหรือของสวนรวมไดดวย. . . ความเปนประชาสังคม  

ในพุทธศาสนาต้ังอยูบนพื้นฐานความเปนจริงหลักอยางหนึ่งวา โดยที่แท ทุกส่ิงทุกอยาง

ลวนพึ่งพาอาศัยกัน ไมมีอะไรที่สามารถดํารงอยูไดโดยตัวของมันเองโดยไมพึ่งพา 

ส่ิงอ่ืน ในสังคมมนุษยก็เชนเดียวกัน มนุษยจะตองพึ่งพากันเองและตองพึ่งพาส่ิงอ่ืน ๆ 

นอกตัวมนุษย  ทั้ งที่ เปนธรรมชาติแวดลอมทางกายภาพและชีวภาพ  รวมถึง

สภาพแวดลอมทางสังคมวัฒนธรรมที่มนุษยสรางข้ึนมาเองดวย ส่ิงตาง ๆ เหลานี้ 

มีอิทธิพลสงผลกระทบถึงกันหมด มนุษยจึงตองรูเหตุปจจัยแหงความเจริญและ 

ความเส่ือมของธรรมชาติและสังคม จึงจะสามารถปรับแตงวิถีชีวิตของตนและ 

วิถีสังคมใหเปนไปเพื่อความเจริญกาวหนาได 

 การแกปญหาแบบบูรณาการดวยแนวคิดและขบวนการประชาสังคมเพื่อการพัฒนา

ทุกระบบในลักษณะนี้ พระมหาวินัย ผลเจริญ (2544, น. 348-368) ไดเสนอไวหลัก ๆ 8 แนวทาง

ดวยกัน ต้ังแตผูมีอิทธิพลตอกระบวนการคิดของสังคม เชน พุทธทาสภิกขุ พระพรหมคุณาภรณ 

(ป.อ. ปยุตฺโต) สุลักษณ  ศิวรักษ และ ประเวศ  วะสี ไปจนถึงกลุม/ขบวนการประชาสังคมที่มี

บทบาทตอสังคมจริง ๆ เชน กลุมอีโตนอย กลุมสังฆอาสาพัฒนา กลุมสัจจะสะสมทรัพย องคการ

พุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสังคม เปนตน และแนวทางหน่ึงที่ตางออกไปในการแกไขปญหาเพื่อการ

พัฒนาสังคมดังกลาว ก็คือ การเคล่ือนไหวเพื่อปฏิรูปพุทธศาสนา ทั้งนี้มีเหตุผลมาจากความออนแอ

ของสถาบันศาสนานั่นเอง ตราบใดที่สถาบันศาสนาออนแอ การแกไขปญหาและการพัฒนาสังคม

ยอมไมไดผลอยูตราบนั้น 
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 จากแนวทางการแกปญหาเพื่อพัฒนาแบบบูรณาการในโครงสรางสวนลึกของมนุษย

และสังคม นําไปสูการเสนอแนวโนมและทิศทางใหมเพื่อการพัฒนาสังคม (ไทย) ในโครงสราง

สวนบนและสวนลางที่มีความสอดคลองกันกับผลการวิจัยของพระมหาวินัยดังกลาวขางตน คือ  

ขอคนพบจากงานวิจัยเร่ือง ภูมิปญญาพุทธกับแนวทางใหมในการพัฒนาประเทศของไทย ของ 

ศุภชัย  สุวรรณสุทธิ์ (2538, น. 167-170) ซึ่งนักวิจัยเรียกแนวทางการพัฒนานี้วา “ปธานสังขาร” 

หรือ หลักแหงความเพียรสรางสรรค ในโครงสรางของระบบการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม

แบบบูรณาการวา จะตองคํานวณถึง “ตนทุนทางสังคม” (social cost) โดยเฉพาะอยางยิ่งหลัก

พุทธปรัชญาที่ไดรับผลกระทบอยางวิกฤตจากปญหาสังคมดานการเมือง เศรษฐกิจ และ

ส่ิงแวดลอม (การหันหลังใหแกพุทธศาสนา) รวมทั้งตนทุนคาเสียโอกาส (opportunity cost) ที่

เกิดข้ึนเนื่องจากการสูญเสียโอกาสในการพัฒนาสังคม การเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม ที่ควร

จะพัฒนาไปในลักษณะที่สมดุล ตลอดจนความเส่ือมทรามของสภาพจิตใจ (spiritual cost) ของ

คนในสังคมไทยที่อยูในภาวะนาวิตกจนทําใหขาดศีลธรรมประจําใจ สูญเสียความงดงามดานจติใจ

จนแทบไมมี “มนุษยภาพ” หลงเหลืออยู ตนทุนการสูญเสียดังกลาวไมสามารถวัดเปนตัวเลขได

ดวยเทคนิคเชิงปริมาณ หากแตตองหยุดคิดพิจารณาดวยปญญา (โยนิโสมนสิการ) แลวหา

ทางแกไขใหทันทวงทีดวยหลักพุทธปรัชญาเชิงบูรณาการที่เรียกวา “หลักปฏิจจสมุปบาท”  
 หลักการบูรณาการ: ทิศทางใหมในการพัฒนาสังคม 
 ทิศทางในการพัฒนาสังคมปจจุบัน (สังคมไทย) จะตองมีเปาหมายที่ชัดเจนทั้งใน

ระดับจุลภาคและมหภาค กลาวคือ “สันติสุข” (peace) นั่นหมายความวา สังคมจะตองแกปญหา

ที่เกิดข้ึนจากการพัฒนาประเทศไมวาจะเปนปญหาทางการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม 

โดยเฉพาะอยางยิ่งปญหาการเมืองปจจุบันที่ขาดเสถียรภาพอยางรุนแรงจนถึงข้ันวิกฤตอันเกิดจาก

ปญหาการขาดความยุติธรรมในสังคมอันมีสาเหตุมาจากหลายเหตุปจจัยทั้งปจเจกบุคคลและ

องคกรที่เกี่ยวของกับการบริหาร และการเมืองภาคประชาชนที่ยังขาดขอมูลสารสนเทศที่เพียงพอที่

เปนตนทุนในการวิเคราะหสถานการณตาง ๆ ที่เกิดข้ึน  

 เมื่อทราบถึงปญหาที่เปนอุปสรรคในการพัฒนาประเทศแลว สังคมจึงตองกําหนด

วิธีการใหมที่จะเปนแนวนโยบายในการแกไขปญหาและสรางสรรคประเทศใหมใหกาวหนาไปทุก ๆ 

ดานอยางชัดเจนเปนข้ันเปนตอนและสมดุล โดยเปาหมายการพัฒนาเร่ิมที่ตัวมนุษย พัฒนามนุษย

ที่เปนทรัพยากรทางสังคมท่ีมีคุณคาที่สุดใหมีศักยภาพในทุกดาน โดยเฉพาะอยางยิ่งดานจิตใจที่

ตองอาศัยหลักปฏิจจสมุปบาทที่ถือวาเปนหลักในการพัฒนาเชิงบูรณาการ (หรือนัยตรงกันขาม  

ก็คือ การแกไขปญหาระบบนั่นเอง)   
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 ขอคนพบจากงานวิจัยของ ศุภชัย  สุวรรณสุทธิ์ (2538, น. 152-160) พบวา การพัฒนา

ตามแนวทางดังกลาวสอนใหคนมีความเชื่อตรงตอคําสอนด้ังเดิมของพุทธปรัชญา กลาวคือ เช่ือใน

ชาตินี้ชาติหนาวา ทํากรรมอยางไรจะตองไดรับผลของกรรมอยางนั้นทั้งในชาตินี้และชาติหนา ซึ่ง

ความเชื่อดังนี้ถูกละเลยอยางมากในปจจุบัน จึงทําใหประเทศไมพัฒนาเทาที่ควร เมื่อทําความเห็น

ใหถูกเปนสัมมาทิฐิแลว ที่ขาดเสียมิไดสังคมจะตองใหความสําคัญแกระบบศีลธรรม จริยธรรม 

วัฒนธรรม และคุณธรรม ควบคูไปกับการพัฒนาจิตใจที่จะทําใหคุณคาและความงดงามของความ

เปนมนุษยกลับคืนมาสูสังคม (ไทย) ขนานไปกับความเจริญทางวัตถุและเทคโนโลยีสมัยใหม ที่ถือวา

เปนตัวแบบ (model) ของการพัฒนาประเทศ (ไทย) ในยุคโลกาภิวัตน จากหลักการบูรณาการ: 

ทิศทางใหมในการพัฒนาสังคมนําไปสูการกําหนดยุทธศาสตรในมิติตาง ๆ ดังตอไปนี้ 
 ยุทธศาสตรการพัฒนาสังคมบนฐานพุทธปรัชญาเชิงบูรณาการ 
 เพื่อดําเนินไปสูเปาหมายการพัฒนาสังคมที่ต้ังเอาไวอยางไดผล จึงตองมียุทธศาสตร

ในการพัฒนาบนฐานพุทธปรัชญา (ปฏิจจสมุปบาท) ผลจากการสังเคราะหขอคนพบจากงานวิจัย

ของนักวิจัยกลุมหนึ่ง เชน ศุภชัย  สุวรรณสุทธิ์ (2538, น. 161-166) ทําใหทราบวา จะตอง

ดําเนินการอยางบูรณาการทั้งในเร่ืองของญาณวิทยาเชิงพุทธกลาวคือ การเรียนรูของสังคมจะตอง

ไปใหถึงระดับปญญาทั้งโลกียะและโลกุตระ มีจิตสํานึกในการเรียนรูทั้งเร่ืองธรรมชาติแวดลอม 

สังคมไทยตลอดถึงสังคมโลก รูหลักศาสนาของตัวเองพรอมทั้งนําหลักการตาง ๆ ที่ไดเรียนรูไปใช

ใหเกิดประโยชนทั้งตอตัวเองและคนอ่ืน ความรูเร่ืองญาณวิทยาที่ใหความสําคัญตอการเรียนรูทาง

สังคมนี้ ถือวาเปนหัวใจสําคัญของยุทธศาสตรประเภทอ่ืน ๆ ทั้งหมด ดังนั้น จึงควรสรางเครือขาย

ของผูเช่ียวชาญใหมากพอ และคอยชวยเหลือการดําเนินการในยุทธศาสตรดานอ่ืน ๆ โดยควรปรุง

วิธีคิดใหมใหคิดแบบปฏิสัมพันธพลวัตตามหลักปฏิจจสมุปบาทหรือหลักแหงเหตุปจจัยที่ตอง

พึ่งพาอาศัยกันและกันจึงจะนําไปสูความสําเร็จตามประสงค 

 นอกจากนี้ ยุทธศาสตรการพัฒนาจะตองใหความสําคัญแกระบบครอบครัวที่ถือวา

เปนฐานทางสติปญญาและศีลธรรม/จริยธรรมของชาติ อันจะนําไปสูการพัฒนาทั้งโครงสรางของ

สังคม ไมวาจะเปนดานการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม จากครอบครัวนําไปสูการพัฒนา

เครือขายการเรียนรูของชุมชน ที่ถือวาเปนฐานของสังคมอารยะ (civil society) และประชาธิปไตย 

เพราะการบูรณาการกันขององคประกอบ 3 ประการ คือ ธรรม การเรียนรู และการจัดการ ที่เรียกวา 

“ชุมชนาภิวัตน” ดังนั้น จึงควรสงเสริมใหมีการรวมตัวกันเปนองคการชุมชนชาวบาน สงเสริมให

ชุมชนจัดการเร่ืองของตนเองใหมากที่สุดและเช่ือมโยงกันเปนเครือขาย ซึ่งจะทําใหสังคมและ

ธรรมชาติเกิดสันติสุข รวมถึงระบบการเมือง (โดยเฉพาะอยางยิ่งการเมืองภาคประชาชน) และ

เศรษฐกิจดวย  
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 ผลการสังเคราะหยังชี้ใหเห็นวา การพัฒนาระบบการศึกษาก็เปนเร่ืองที่มีความ
จําเปนเรงดวน จัดเปนวาระแหงชาติทุกยุคสมัย แสดงใหเห็นวาระบบการศึกษาของสังคมไทยย่ํา
อยูกับที่ สอนใหคนคิดไมเปน พูดไมเปน และทําไมเปน ดังนั้น จริยธรรมที่จะเปนเคร่ืองแสดงออกถึง
ความเปนผูมีการศึกษาจึงไมเกิด ทั้งดานการเมือง เศรษฐกิจและการรักษาส่ิงแวดลอม ในเร่ืองนี้
พุทธปรัชญาแสดงทัศนะวา สังคมจะตองพัฒนาใหครบมิติของระบบการศึกษา คือ จะตองมีทั้งมิติ
ทางกาย สังคม จิต และปญญา (ปญญาญาณ) ดวยการศึกษาจากการสัมผัสความจริง (สมมติ-
ปรมัตถ) การศึกษาจากการคิด และการศึกษาจากการเจริญสติ (ความรูเทาทันสถานการณ)  
 การเรียนรูในองคกรและบทบาทของกองทัพก็เปนส่ิงสําคัญ โดยผูที่อยูในองคกรทุก
ประเภท ควรไดรับการเรียนรูอยางตอเนื่อง ไมวาจะเปนองคกรรัฐหรือเอกชน ซึ่งจะเปนการพัฒนา
ทรัพยากรบุคคลอยางตอเนื่อง ดังนั้น จึงควรสงเสริมการเรียนรูใหองคกรทุกประเภทดังกลาว อีกทั้ง
ควรปรับปรุงบทบาทของกองทัพใหเปนสถาบันพัฒนาคนไปพรอมกับการดํารงสมรรถนะการสูรบ 
โดยกองทัพสามารถต้ังสถาบันอุดมศึกษาเพื่อเปนเคร่ืองพัฒนาสติปญญาของคนทั้งชาติได โดย
พัฒนาการศึกษาไดในทุกระดับเพื่อเปนการใหโอกาสแกผูเสียเปรียบทางสังคมที่เขามาในกองทัพ 
เชน ทหารเกณฑ ซึ่งสวนใหญเปนคนจน  
 ส่ือสารมวลชนเปนผูที่มีอิทธิพลอยางมากในสังคมปจจุบัน ทั้งตอกระบวนการคิด 
พฤติกรรมการแสดงออกทั้งกาย-วาจา-ใจ ซึ่งปญหาสังคมที่ปรากฏใหเห็นตามหนาหนังสือพิมพ 
โทรทัศน และส่ืออ่ืน ๆ ก็ดี สาเหตุหนึ่งที่สําคัญมาจากการนําเสนอขาวของส่ือตาง ๆ นั่นเอง ดังนั้น 
จึงตองมีการพัฒนาระบบการส่ือสารเพื่อใหเกิดสติปญญาแกคนในชาติ ดวยการบริหารจัดการส่ือ 
การพัฒนาคุณภาพของผูส่ือ เชน ศิลปน นักกีฬา รวมถึงเนื้อหาและวิธีการสื่อที่มีความสอดคลอง
เหมาะสมแกเด็ก-ผูใหญ ซึ่งปจจุบันถือวา ดีข้ึนในระดับหนึ่งเพราะมีการแนะนําวา อะไรควร-ไมควร
สําหรับเด็กหรือผูมีวุฒิภาวะตํ่า 
 อีกยุทธศาสตรหนึ่ งที่ถือวา เปนจุดบอดหรือจุดบกพรองของสังคมไทย คือ  
การศึกษาวิจัย (research) เพราะไมเคยมีนโยบายอยางจริงจัง มีการใชทรัพยากรเพื่อการวิจัยนอย
และขาดกลไกการจัดการที่มีประสิทธิภาพ แมในปจจุบันก็ยังไมดีข้ึนเทาที่ควร แตก็ถือวาดีกวา
สมัยกอนพอสมควร เพราะมีเจาภาพหลักหลายองคกร เชน สํานักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัย 
(สกว.) สํานักงานคณะกรรมการวิจัยแหงชาติ (วช.) รวมรับผิดชอบตอการวิจัยทางสังคม เพื่อเปน
องคความรูแกไขปญหาและการพัฒนาสังคม ทั้งนี้เปนเพราะวาวิทยาศาสตรพื้นฐานของเรา
ออนแอมาก ซึ่งเปนตัวถวงการพัฒนาทางเศรษฐกิจและสังคม (การเมือง ส่ิงแวดลอม) และจะทํา
ใหสังคมไทยไมสามารถหลุดพนจากการพึ่งพาและเสียเปรียบประเทศที่เขมแข็งทางสติปญญา
มากกวา ขณะนี้เยาวชนของไทยไมมีจินตภาพของการเปนนักวิทยาศาสตรหรือนักวิจัยเกง ๆ ซึ่ง
เปนจินตภาพที่บิดเบ้ียวในสังคมอันทําใหสังคมเสียดุลยภาพ  



 

 

163 

 อยางไรก็ตาม ยุทธศาสตรที่สําคัญที่สุดในการดําเนินการเพ่ือสรางเสถียรภาพทาง
สังคมทั้งวงจร ก็คือ การจัดการเพื่อความเขมแข็งทางปญญา ซึ่งการจัดการใหเกิดประสิทธิภาพ
นําไปสูประสิทธิผลนั้นจะตองทําใหครบวงจรทั้ง 3 ประการ คือ (1) ในระดับโครงสรางสวนบน เชน 
รัฐ องคกรธุรกิจขนาดใหญ ตองใหความรวมมือ (2) การประสานการทําแผนพัฒนาของทุกฝาย ทั้ง
ภาครัฐ เอกชน และภาคประชาสังคม และ (3) การมีกลไกตรวจสอบประเมินผล เชน สํานักงาน
กองทุนสนับสนุนการวิจัย (สกว.) 
 ยุทธศาสตรการพัฒนาที่สอดคลองกับขอคนพบของ ศุภชัย ก็คือ ขอคนพบของ สุวิดา  
แสงสีหนาท (2549, น. 479-504) เร่ือง “ภูมิปญญาบูรณาการบนฐานคิดพุทธปรัชญา: ยุทธศาสตร
ทางเลือกในการพัฒนาสังคมไทย” กลาวคือ การที่สังคม (ไทย) จะกาวไปสูการพัฒนาอยางแทจริง
นั้นจะตองมีระบบการพัฒนาที่นักวิจัยเรียกวา “ยุทธศาสตรบูรณาการแหงการพัฒนาสังคมไทย” 
โดยเนนที่องคประกอบแหงการพัฒนา 4 รูปแบบ ต้ังแตโครงสรางสวนลึก (จิตสํานึก) โครงสราง
สวนบน (สังคม) และโครงสรางสวนลาง (บุคคล ชุมชน) ไดแก (1) ยุทธศาสตรการเปล่ียนสํานึก
ของมนุษย หมายถึง การชี้ใหเห็นทุกขและเหตุเกิดของทุกข (ทุกข-สมุทัย) เพื่อใหเกิดความเขาใจ
ตอสภาวธรรม ซึ่งจะนําไปสูการเปลี่ยนจิตสํานึกโดยธรรมชาติ (หรืออยางที่ เปาโล  แฟร (1921-
1997) เรียกวา “การปลุกจิตสํานึก”) ดังนั้น ยุทธศาสตรการเปลี่ยนจิตสํานึกจึงไมใชการบังคับ  
(2) ยุทธศาสตรการพัฒนาแนวลึก (ระดับบุคคลและชุมชน) หมายถึง การพัฒนาที่เนนมนุษยเปน
แกนกลาง โดยใชจริยธรรมข้ันพื้นฐานในการพัฒนา ไดแก ศีลและเมตตา โดยมีนโยบายวา  
ทุกกิจกรรม คือ การพัฒนาตนเอง-ชุมชน เชื่อมโยงกับระบบตาง ๆ ทางสังคม ทั้งระบบการเมือง 
เศรษฐกิจ และสิ่งแวดลอม (3) ยุทธศาสตรการพัฒนาแนวกวาง (ระดับสังคม) หมายถึง  
การพัฒนาที่ตองเปนไปใน 2 ทิศทาง คือ พลังเครือขายแหงความรักทั้งตอตนเอง ชมุชน สังคม และ
การแบงปนประโยชนแก สังคมภายนอกดวยความเคารพตอทุกชีวิต  การใหความรู เพื่อ 
การพึ่งตนเอง การบมเพาะความดีของมนุษย และ (4) ยุทธศาสตรบูรณาการแหงการพัฒนาตอ
ระบบทุนนิยมโลก หมายถึง ยุทธศาสตรที่บูรณาการยุทธศาสตรทั้ง 3 เขาดวยกัน เพื่อแสดงทาทีตอ
ระบบทุนนิยมโลกหรือโลกาภิวัตน กลาวคือ การรูรอบระดับจักรวาลทัศน การมีพลังเครือขาย
ประเทศพันธมิตร จุดยืนประเทศแหงการพัฒนาจิตใจ ความสัมพันธระหวางประเทศบนฐาน
ศีลธรรมและความรัก และมีกระบวนการกล่ันกรองดวยศีล 
 ผูวิจัยมีขอสังเกตเชิงทฤษฎีวา ยุทธศาสตรบูรณาการแหงการพัฒนาสังคมไทยของ   
สุวิดา เปรียบเทียบกับ ศุภชัย เปนยุทธศาสตรที่มีองคประกอบครบทุกดาน ทั้งดานการเมือง 
เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม แตขอเสนอของศุภชัยมีความเปนไปไดในทางปฏิบัติมากกวา ทั้งใน
ระดับโครงสรางสวนบน สวนลาง และสวนลึก เพราะเปนยุทธศาสตรที่ไมเปนเชิงอุดมคติจนเกินไป 
สวนยุทธศาสตรตามขอเสนอของสุวิดาพบวา มีความไดเปรียบตรงที่เปนการนําเสนอขอมูลที่ไดมา
จากการสัมผัสประชากรในการวิจัยโดยตรง แตเปนเพียงขอมูลบางดานของระบบสังคมใหญที่เมื่อ
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นํามาปฏิบัติจริง ๆ อาจจะไมไดผลเลย ทั้งนี้เพราะเปนยุทธศาสตรที่มีความเปนนามธรรมสูง ถึงแม
จะมีขอมูลเชิงประจักษจากกรณีศึกษาทั้งสามกลุมก็ตาม (สันติอโศก ขบวนการสรรโวทัย  
มูลนิธิพุทธฉือจี้) เนื่องดวยเปนพุทธกระบวนทัศนที่มีหลักปฏิบัติที่แยกออกไปจากพุทธกระบวนทัศน
กระแสหลัก (พุทธเถรวาท) ไกลพอสมควร และเมื่อปฏิสัมพันธกับพุทธกระบวนทัศนกระแสหลัก
อาจจะเปนเพียงเสี้ยวสวนแหงความสําเร็จที่ยากแกการยอมรับ ทั้งในทัศนะเร่ืองญาณวิทยา ภววิทยา 
และวิธีวิทยา แตถาไมเพงเล็งจากสามหลักนี้นัก ก็ถือวาเปนการนําเสนอยุทธศาสตรตอการพัฒนา
สังคม (ไทย) ที่มีความนาสนใจทีเดียว   
 อยางไรก็ตาม เมื่อจะกลาวโดยสรุปจาก แนวคิดพุทธปรัชญา: ความเขาใจหลักการ
พัฒนาสังคม การเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม ที่จะนําไปสูการปฏิบัติที่เห็นผลเปนรูปธรรมครบ
องคประกอบทั้ง 3 ประการ กลาวคือ ปริยัติ ปฏิบัติ และปฏิเวธ (หลักการ วิธีการ และอุดมการณ) 
จะสอดคลองกับขอคนพบเร่ือง เศรษฐศาสตรแนวพุทธกับวิถีทางพัฒนาของไทย ของ สุนทราภรณ  
เตชะพะโลกุล (2534, น. 172-173) กลาวคือ มนุษยและสังคมจะตองใหความสําคัญแกระบบ
จริยธรรมทั้งของปจเจกและสวนรวม หรือที่นักวิจัยเรียกวา “จริยธรรมพื้นฐานสูจริยธรรมสังคม” 
ทั้งนี้เพื่อเปนการเปล่ียนผานระบบการปฏิบัติของปจเจกสูการปฏิบัติของสังคมเพื่อปรับเปลี่ยน
โครงสรางสังคม ในที่นี้ ก็คือ “ศีล 5” นั่นเอง ไดแก (1) หลักความเมตตาและกรุณา (2) หลักความมี
ประสิทธิภาพในการบริโภคและใชทรัพยากร (3) หลักความเสมอภาค (4) หลักความเคารพในสิทธิ
การรับรูสารสนเทศ และ (5) หลักความมีประสิทธิภาพและมีเหตุผลทางการผลิต 
 เพื่อใหเห็นความชัดเจนของยุทธศาสตรบูรณาการแหงการพัฒนาสังคมในยุคโลกาภิวตัน
ที่อยูบนฐานของหลักการฝกตน 3 ประการ (ไตรสิกขา) คือ ศีล สมาธิ ปญญา ที่เร่ิมดวยความมี
เมตตากรุณาตอกันจนถึงความรอบรูในระดับจักรวาลทัศน ผูวิจัยจะไดเสนอแผนภูมิที่ 6.1 ตอไป 
 หลักการทั้งหาประการบงชัดถึงภาคปฏิบัติทั้งในระดับปจเจกบุคคลและระดับสังคม 
โดยตองถือปฏิบัติหรือกระทําใหเกิดข้ึนพรอมกัน โดยหลักการที่หนึ่งเปนพื้นฐานสําคัญในฐานะตัวเปด
พื้นที่สูหลักการทั้งส่ีประการที่เหลือ กลาวคือ หากสังคมมิไดต้ังอยูบนรากฐานของความเมตตา
กรุณาแลว เปนการยากย่ิงที่หลักการอ่ืน ๆ จะเกิดผลตามมา นอกจากน้ัน หลักการที่สองและหา
ตางสนับสนุนซึ่งกันและกันตอการสรางระบบเศรษฐกิจ (รวมถึงระบบการเมือง ส่ิงแวดลอม) ที่ถูกตอง 
ฉะนั้น สุนทราภรณ  เตชะพะโลกุล (2534, น. 172) จึงไดกลาวสรุปไววา 

หากสังคมปรากฏลักษณะทั้งหาประการ ยอมแสดงถึงวา ทั้งมนุษยและสังคมได
รวมกันนําความเปล่ียนแปลงที่ดีมาสรางเสริมซึ่งกันและกัน โครงสรางสวนบนและ
สวนลางของสังคม ซึ่งเคยสรางแรงกดดันอยางรุนแรงตอโครงสรางทางจิตสํานึก  
(สวนลึก) ของมนุษย จะเปล่ียนแปลงไปสูการเกื้อหนุนและสรางดุลยภาพทาง
โครงสรางซ่ึงกันและกันได โดยที่ความขัดแยงระหวางจริยธรรมสวนสังคมและ
จริยธรรมสวนบุคคล ระหวางเสรีภาพกับสมภาพ ระหวางความเจริญเติบโต 
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กับความอยุติธรรมทางเศรษฐกิจ (การเมือง ส่ิงแวดลอม) จะคอย ๆ หมดไป และนี่คือ 
สังคมที่ใหความพึงพอใจสูงสุด (กินดี อยูดี มีสันติสุข) แกทุกคนอยางแทจริง   

 จากพุทธปรัชญาบูรณาการเชิงนามธรรม นําไปสูขอคนพบเชิงรูปธรรมจากงานวิจัย
เชิงคุณภาพที่แสดงถึงบทบาทของพุทธบริษัทที่ถือวาเปนส่ือบุคคลสําคัญ โดยเฉพาะอยางยิ่ง 
พระสงฆ ผูนําทางภูมิปญญาพุทธ ที่มีบทบาทอยางโดดเดนในการแกไขปญหาและพัฒนาสังคม
ตามแนวทางพุทธปรัชญาและศาสตรรวมสมัย รวมทั้งแนวทางการประยุกตใชพุทธธรรมในการ
พัฒนาสังคมมิติตาง ๆ ทั้งในระดับปจเจก กลุม ชุมชน และสังคม ซึ่งมีรายละเอียด ดังตอไปนี้ 

 

แผนภูมิที่ 6.1 

สรุปยุทธศาสตรบูรณาการแหงการพัฒนาสังคมโลกาภิวัตน 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

ที่มา: ดัดแปลงจาก สุวิดา  แสงสีหนาท (2549, น. 503) 

 
ทาทีตอโลกาภิวัตน 

พลังเครือขายประเทศพันธมิตร 

รูรอบระดับจักรวาลทัศน 

(ปญญา/บูรณาการศาสตร) 

จุดยืนประเทศแหงการ

พัฒนาจิตใจ (สมาธิ) 

ความสัมพันธระหวางประเทศ   

บนฐานศีลธรรมและความรัก 

มีกระบวนการกล่ันกรองดวยศีล 

ชุมชน 

ชุมชน 

ชุมชน 

บุคคล 

“ศีล” 

ชุมชน 

ความรัก/

ไตรสิกขา 

พลังเครือขายแหง

ความรัก/ไตรสิกขา 

สังคม 
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บทบาทพระสงฆ: ความคาดหวังของสงัคมโลกาภิวตัน 
 

 ขอคนพบที่ปรากฏในงานวิจัยดานพุทธปรัชญาเกี่ยวกับการพัฒนาสังคมในลําดับ

แรกกระทําในระดับที่เปนนามธรรมบงบอกถึงการทําความเขาใจข้ันพื้นฐานในหลักการพัฒนา

สังคมทั้งดานการเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม ที่ทําใหสังคมมีทิศทางแนวคิดที่ชัดเจน อันสงผล

ถึงการปฏิบัติเพื่อมุงไปสูเปาหมายที่วางไวอยางไดผล ในขณะเดียวกัน ก็มีผลงานวิจัยจํานวนหนึ่ง

ที่สนใจแสวงหาความรูพุทธปรัชญาในระดับรูปธรรม กลาวคือ การสํารวจบทบาทสถาบันศาสนา

หรือพระสงฆที่มีบทบาทในการบรรเทาทุกขและสามารถชวยเหลือสนับสนุนสงเสริมสังคม/ชุมชน

ใหดําเนินชีวิตตามแนวทางที่ถูกตอง สามารถสรางภูมิคุมกันใหแกตนเองดวยการดึงเอาทุนทาง

สังคมที่มีอยูอยางลนเหลือกลับมามีบทบาทตอวิถีชีวิตดวยการปรับประยุกตใหเขากับยุคสมัย 

 ทั้งนี้ เพราะวาสังคมไทยปจจุบันอยูทามกลางปญหาและวิกฤติทางวัฒนธรรม

มากมาย อันเนื่องมาจากการพัฒนาสังคมใหทันสมัย ซึ่งสรางความตึงเครียดและปญหาความ

ขัดแยงระหวางระบบการเมือง เศรษฐกิจแบบตลาด (ซึ่งสงผลกระทบถึงระบบอื่น ๆ อีกมากมาย 

เชน ส่ิงแวดลอม) กับคุณภาพชีวิตมาโดยตลอด เนื่องจากนโยบายการพัฒนาของรัฐมุงใหคุณคา

และความสําคัญไปที่ภาคเศรษฐกิจการเมือง/เศรษฐกิจอุตสาหกรรม เปนผลใหภาคอ่ืน ๆ ทาง

สังคม เชน ภาคเศรษฐกิจการเกษตรเกิดความลาหลัง ยากจน และเปนฐานรองรับภาคการผลิต

อุตสาหกรรม ระบบนิเวศวิทยาไดรับความกระทบกระเทือนอยางรุนแรงและเกิดความบอบชํ้า ใน

ขณะเดียวกัน ระบบการศึกษาของชาติมุงผลิตกําลังคนสนองความตองการกิเลสตัณหาทั้งทาง

การเมือง เศรษฐกิจ เปนผลทําใหคุณภาพชีวิตของผูคนอันหมายถึง “อิสรภาพ” และ “คุณคา” ของ

ความเปนมนุษยตองสูญเสียไปกับความสับสนทางคานิยมสมัยใหมที่ตีบตัน ความไมรูเทาทันโลก

และสังคมภายใตการคุกคามของพลังทางการเมือง/เศรษฐกิจที่ไรจริยธรรม และกระแสความต่ืนตัว

ตอการจะเกื้อกูลภาวะสมดุลและเปนปกติทางสังคมกลับคืนมาจึงเกิดข้ึน ซึ่งทั้งหมดนี้พุทธศาสนา

และพุทธบริษัทผูมีเจตจํานงมุงตอความเจริญของสังคมโลกาภิวัตน จึงมีสวนรวมรับผิดชอบอยูดวย 

(ดัดแปลงจาก สุนทราภรณ  เตชะพะโลกุล, 2534, น. 173-174)  

 ดังนั้น ทางออกเบ้ืองตนของปญหาการพัฒนาจึงอยูที่สถาบันศาสนา หากกลาวให

เฉพาะเจาะจงลงไปเห็นจะไดแก “พระสงฆ/สถาบันสงฆ” ที่ได รับการยอมรับวาเปนผูนํา 

การเปล่ียนแปลงและพัฒนาทางจิตวิญญาณ เพราะปฏิปทาที่พระสงฆแสดงออกตอสายตาของ

สังคมเปนผูดํารงไวซึ่งส่ิงดีงามทั้งปวงทั้งกาย วาจา ใจ เพื่อที่พระสงฆ/สถาบันสงฆจะเปนส่ือกลาง

ในการเชื่อมรัฐกับราษฎรเขาดวยกันอยางกลมกลืน โดยจะเปลี่ยนการกํากับและการบังคับใหเปน
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ความรวมมือ และจะเปนเคร่ืองมือควบคุมสังคม เพื่อคานแรงกดดันทางการเปลี่ยนแปลงของ

ระบบตาง ๆ ในโครงสรางสังคม (สวนบน สวนลาง สวนลึก) 

 หากจะกลาวใหเฉพาะเจาะจงแลว ปญหาสังคมปจจุบันทั้งทางการเมือง เศรษฐกิจ 

และส่ิงแวดลอม ลวนเปนปญหาที่เกิดมาจากตัวมนุษย จึงตองเร่ิมพัฒนาที่ตัวมนุษย เพื่อ

ปรับเปล่ียนจิตสํานึกใหเกิดพฤติกรรมที่ดีงาม ซึ่งการปรับเปล่ียนจิตสํานึกหรือพฤติกรรมตองอาศัย 

“ศรัทธา” เปนพื้นฐาน ทั้งนี้ เนื่องจากศรัทธาเปนส่ิงที่มีประโยชนมากในระยะเร่ิมตนของ

กระบวนการเปล่ียนแปลงและพัฒนาพฤติกรรมมนุษย แลวจะถูกแทนที่ดวยปญญาในที่สุดดวย

กระบวนการพัฒนาดังกลาว โดยแนวทางน้ี ผูที่มีบุคลิกลักษณะเปนผูนําที่ประชาชนทุกระดับให

ความศรัทธาและการยอมรับนับถือ ก็คือ “พระสงฆ” ดังนั้น ผูวิจัยจะไดนําเสนอขอคนพบจาก

งานวิจัยเชิงคุณภาพที่ไดศึกษาวิจัยดานนี้ โดยจําแนกบทบาทของพระสงฆออกเปนดานตาง ๆ เพือ่

งายตอการนําเสนอและความเขาใจ ไดแก (1) บทบาทดานการเมืองในอดีตและปจจุบัน: หนาที่

ตามพุทธบัญญัติจริงหรือ? (2) บทบาทดานการพัฒนาชุมชน: ความหวังและทางออก และ  

(3) บทบาทดานการอนุรักษส่ิงแวดลอม: พุทธนิเวศวิทยาดานการควบคุมทางสังคม กลาวคือ 

 
บทบาทดานการเมืองในอดีตและปจจุบัน: หนาที่ตามพุทธบัญญัติจริงหรือ?      
 

 การเมืองดูเหมือนวาเปนเร่ืองไกลตัวของผูที่ชื่อวาเปน “พระสงฆ” ในสายตาของคน

ทั่วไป เพราะในสายตาของคนท่ัวไปมองวา พระสงฆ คือ ผูที่สละขาดแลวจากโลกภายนอก เปนผูที่

มีความประพฤติดีปฏิบัติชอบและเปนสัญลักษณแหงคุณงามความดีทั้งปวง ไมควรยุงเกี่ยวกับ

เร่ืองการเมือง ที่เปนเสมือนสมรภูมิรบเร่ืองอํานาจและผลประโยชนของตนเองและพวกพอง อัน

อาจจะทําใหพระสงฆแปดเปอนหรืออาจจะเขาทํานอง “ไมใชกิจของสงฆ” หมายความวา พระสงฆ

ในฐานะปูชนียบุคคลควรวางตัวเปนกลางทางการเมือง ไมควรเขามายุงเกี่ยวกับการเมืองที่เปน

เร่ืองของทางโลก ถาเขามายุงเกี่ยวจะทําใหพระสงฆไมอาจจะอยูในฐานะของปูชนียบุคคลอีก

ตอไปได หรือเขาในทํานองที่ผูรูหลายคนกลาววา “ความดีของมนุษยส้ินสุดที่การเมือง” 

 ความเขาใจและการรับรูดังกลาว ผูวิจัยมองวา เปนเร่ืองที่มองสังคมสงฆดานเดียว ไมมอง

ในเชิงบูรณาการทางโครงสรางสังคมทั้งดานแนวคิด บทบาท และการประยุกตใชพุทธธรรม ที่เกี่ยวของ

กับทางโลกทั้งในอดีต-ปจจุบัน เปรียบเสมือนคนมีนัยนตาขางเดียวมองอะไรไมรอบดานเหมือนกับ

คนมีนัยนตาสองขาง ในเร่ืองนี้มีผลการวิจัยของ วุฒินันท  กันทะเตียน (2541, น. 160-169) เร่ือง 

พระสงฆกับการเมือง: แนวคิดและบทบาทในสังคมไทยปจจุบัน ที่พบวา พระสงฆกับบทบาทดาน

การเมืองเปนของที่ตองควบคูกันไปในฐานะที่พระสงฆเปนสวนหนึ่งที่ตองรวมรับผิดชอบตอสังคม 
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เสนอแนะส่ิงที่ดีงามแกสังคมในทุก ๆ ดาน ซึ่งดานหนึ่ง ก็คือ “การเมือง” การเกี่ยวของกับการเมือง

นักวิจัยมองวา เปนการเผยแผธรรมแนวทางหนึ่งจากการปฏิบัติหนาที่พระสงฆ 4 ประการ คือ 

ศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม เผยแผธรรม รักษาธรรม เพราะเปนการใหสติปญญาในทางการเมืองแก

ทุกฝายไมใชเพียงนักการเมืองเทานั้น  

 ทัศนะเกี่ยวกับบทบาทพระสงฆดานการเมืองนี้ นักวิจัยไดทําการสํารวจจากปราชญ

หลายทานในวงการพุทธศาสนาที่มีชื่อเสียงและสังคมใหการยอมรับ เชน พระพรหมคุณาภรณ 

(ป.อ.ปยุตฺโต) พระพรหมมังคลาจารย (ปญญานันทภิกขุ) พระราชธรรมนิเทศ (พระพยอม  

กัลยาโณ) ซึ่งมีทัศนะไปในแนวเดียวกันวา พระสงฆทําหนาที่เผยแผธรรม มีสวนทําใหการบริหาร

บานเมืองเปนไปอยางมีประสิทธิภาพและไดประโยชนโดยยึดพระธรรมวินัยเปนหลัก และบทบาทนี้

พระสงฆควรคํานึงถึงขอบทกฎหมายทางการเมือง เกี่ยวของกับการเมืองโดยอยูในกรอบของ 

พระธรรมวินัย โดยหนาที่ของพระสงฆไมเกี่ยวกับการสมัครรับเลือกต้ังและการหาเสียง เรียกรอง

ประชาธิปไตย รวมเดินขบวน แตถาการเรียกรองและรวมเดินขบวนเปนไปโดยชอบธรรม เปน 

การแสดงออกที่ พุทธทาสภิกขุ เรียกวา “ธัมมิกสังคมนิยม” นั่นยอมสามารถทําไดทั้งในกรอบของ

พระธรรมวินัยและกฎหมายทางบานเมือง 

 งานวิชาการและผลงานวิจัยจํานวนหนึ่งย้ําใหเห็นวา พระสงฆมีความสําคัญตอ

สังคมไทยเปนอยางมากมาแตโบราณกาล หากจะนับใหเห็นภาพคงตองบอกวา ต้ังแตสมัยสุโขทัย-

รัตนโกสินทร โดยเหตุที่พระสงฆไมไดทําตนใหเปนคนเหนือโลกหรือหลุดโลก แตอยูกับโลกเปนที่พึ่ง

แกสังคม ทั้งนี้ การเปนอยูของพระสงฆก็เพื่อความสงบสุขของสังคม โดยเฉพาะอยางยิ่งสมัย

ปจจุบัน การเมืองไทยมาถึงทางตีบตันทางสติปญญาที่หาทางออกไมเจอ นับวาชวงระยะเวลานี้

เปนโอกาสอันดีที่พระสงฆจะไดเสนอทางออกแกสังคม เปนการปฏิบัติหนาที่ตามพุทธบัญญัติที่วา 

“พวกเธอจงจาริกไปเพื่อประโยชนสุขของชนเปนอันมาก” และตรงกับความหมายของการเมือง 

ในแงที่วา การเมือง คือ เร่ืองการจัดการเพื่อใหคนในบานเมืองมีความสงบสุข แตถาการเมือง 

ในความหมายของอํานาจและผลประโยชน พระสงฆควรวางตนเปนกลาง (ยุติธรรมแกทุกฝาย)  

ไมควรจะของแวะ มิฉะนั้น จะเกิดความเส่ือมเสียแกพระสงฆและสถาบันสงฆดวย ดังพุทธพจน 

(สังยุตตนิกาย สคาถวรรค, พระไตรปฎก เลมที่ 15, ขอที่ 183, น. 254) ที่วา “ผลกลวยแล ยอมฆา

ตนกลวย ขุยไผยอมฆาตนไผ ขุยออ ยอมฆาตนออ สักการะยอมฆาบุรุษชั่ว เหมือนลูกในทอง  

ฆาแมมาอัศดร ฉะนั้น”  

 สําหรับกลุมตัวอยางบุคคล กลุม หรือองคกรสงฆที่มีความโดดเดนในการแสดงออก

ดานการเมืองเพื่อความชอบธรรม เชน กลุมพระการเมือง ที่มีบทบาทในระหวางหลังเหตุการณ 14 

ตุลาคม พ.ศ. 2516-6 ตุลาคม พ.ศ. 2519 โดยที่ พระมหาวินัย  ผลเจริญ (2544, น. 250) เรียก



 

 

169 

กลุมเหลานี้วา “ขบวนการประชาสังคม” ที่มุงทําประโยชนตอสังคมตามแนวทางพุทธปรัชญา และ/

หรือกลุมพระสงฆคณะยุวสงฆแหงคณะสงฆไทย ที่มีการเรียกรองความเปนธรรมใหคืนสมณศักด์ิ

แกพระพิมลธรรม ที่ถูกกล่ันแกลงทางการเมืองจนตองตกเปนผูราย คือ ถูกกลาวหาวามีการกระทํา

อันเปนคอมมิวนิสตและเปนภัยรายแรงตอความมั่นคงของรัฐจนกระทั่งถูกถอดสมณศักด์ิ  

(เนื่องดวยสมัยนั้นระบบคอมมิวนิสตกําลังครอบงําสังคมไทย และประชาธิปไตยแบบไทย ๆ หรือที่

เรียกวา “ประชาธิปไตยคร่ึงใบ” กําลังเบงบาน การกระทําใด ๆ ที่เปนการหมิ่นเหมตอความมั่นคง

ของชาติ ยอมถูกเหมารวมวา เปนพวกคอมมิวนิสต) คณะยุวสงฆแหงคณะสงฆไทยไดกระทําการ

เคล่ือนไหว โดยไดชุมนุมเรียกรอง จนสุดทายไดพิสูจนแลววา ขอกลาวหาทั้งหมดนั้นเล่ือนลอย 

และไดผลสรุป คือ การคืนสมณศักด์ิแกพระพิมลธรรม 

 สวนการเคลื่อนไหวทางการเมืองมีผลการวิจัยที่ผานมาชี้วา ไมคอยมีความเหมาะสม

สอดคลองกับพระธรรมวินัยมากนัก เชน ขอคนพบของ วุฒินันท  กันทะเตียน ( 2541) กลาวคือ 

การแสดงออกทางการเมืองที่มุงไปฝายใดฝายหนึ่งโดยไมคํานึงถึงกรอบพระธรรมวินัย หรือนํา 

พระธรรมวินัยไปใชผิดวัตถุประสงค ตัวอยางเชน กลุมพระสงฆ 5 รูป ที่นําโดย พระผอง  จิรปญโญ 

ที่ชวยหาเสียงเลือกต้ังซอมที่เชียงใหมเมื่อ พ.ศ. 2518 นั้น นับวาไมสอดคลองกับพระธรรมวินัย/

พุทธบัญญัติ เพราะทําตนเปนฝกฝายเสียความเปนกลาง พระธรรมวินัยวางหลักใหพระสงฆเปน

กัลยาณมิตรตอทุกคน อีกทั้งบทบาทดังกลาวยังผิดหลักจตุปาริสุทธิศีลขออาชีวปาริสุทธิ และ 

การกลาวหาเสียงก็มักจะกลาวเสียดสีประทุษรายซ่ึงกันและกันทั้งดวยวาจาและพฤติกรรมแสดงออก 

ซึ่งถือวาผิดสมณวิสัยอยางมาก ในทางพระธรรมวินัยเรียกบุคคลประเภทนี้วา “ผูมีความปรารถนา

ลามก” หรือผูถูกกิเลสตัณหาครอบงําอยางรุนแรง 

 นอกจากนี้ ยังมีกลุมพระสงฆอีกหลายกลุมที่ทําตัวไมเหมาะสมกับฐานะของตนเอง 

ซึ่งผลการวิจัยช้ีวา ผิดหลักพุทธบัญญัติถึงแมจะไมผิดกฎหมายก็ตาม เชน การเคล่ือนไหวของ

พระสงฆที่รวมเดินขบวนประทวงกับชาวนาเมื่อ พ.ศ. 2517 การรวมเดินขบวนนี้มีการตีความไป

หลายแนวทาง ถามองในมิติทางการเมืองสมัยใหม ก็นับไดวาเปนการแสดงบทบาทตามสิทธิ

เสรีภาพในฐานะประชาชน แตในฐานะพระสงฆการมองเพียงเทานี้นับวาเปนเร่ืองทีอั่นตราย เพราะ

ตามหลักพุทธบัญญัติไมอนุญาตใหพระสงฆแสดงความเปนทุกขเปนสุขดวยการเปนผูกระทําการ

เสียเอง ที่เรียกวา “การถูกคฤหัสถจับไว” ซึ่งไมสอดคลองกับหลักพระธรรมวินัยที่หามการกระทํา

เชนนั้น แมวาในบางสังคม เชน กัมพูชา พมา พระสงฆสามารถรวมเดินขบวนเรียกรองทางการ

เมืองในลักษณะผูกระทําการเอง นั่นก็ถือวาเปนบทบาททางการเมืองในบริบทของสังคมของ

ประเทศนั้น ๆ ซึ่งบทบาททางการเมืองของพระสงฆในบริบทสังคมไทย ไมไดเปดชองไวเพื่อให

กระทําการเชนนั้น  
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 สวนปญหาทางการเมืองที่สําคัญที่สุดของพระสงฆที่มีผลตอความรูสึกและการ

ดําเนินการทางการเมือง ก็คือ กรณีสมณะโพธิรักษ (สํานักสันติอโศก) ปญหาในที่นี้มี 2 ประเด็น 

คือ การปกครองกับการตีความพระธรรมวินัย ปญหาแรกไมใชประเด็นสําคัญทางการเมือง  

แตปญหาที่สองถือวา มีความสําคัญมากตอการดําเนินกิจกรรมทางการเมืองของพระสงฆ เพราะ

การตีความพระธรรมวินัยของสมณะโพธิรักษ เปนการตีความที่หักลางโครงสรางพระธรรมวินัย

ด้ังเดิมที่สังคมมองวา เปนพระธรรมวินัยที่แทจริงที่มาจากพระพุทธโอษฐและพุทธบริษัทตองรักษา

ไวใหดีที่สุดเพื่อความสงางามทั้งในปจจุบันและอนาคตของพระสงฆ (เถรวาท)  

 การตีความพระธรรมวินัยเร่ืองการเมือง (รวมถึงเร่ืองอ่ืน ๆ) ผิดไปจากวัตถุประสงค

ด้ังเดิมของสมณะโพธิรักษ ไดนําไปสูการเปนผูกระทําการเสียเองดวยการสนับสนุนเปนฐานเสียง

ของพรรคการเมืองหนึ่ง แลวมีการจัดต้ังองคกรอยางเปนรูปธรรม แมวาเร่ืองนี้จะมีขอยุติแลวก็ตาม 

แตก็เปนตัวอยางหนึ่งที่แสดงใหเห็นวา การที่พระสงฆเขาไปเกี่ยวของกับการเมืองในลักษณะที่ผิด

วัตถุประสงคในเชิงกิจกรรมทางการเมืองโดยตรงนี้เปนความลมสลายของผูนั้นเอง แมแต

พระพุทธเจาที่ถือวาเปนผูสูงสุดในทางพุทธศาสนา เมื่อพระเจาอชาตศัตรูเขามาทูลถามอุบายเร่ือง

การตีเอาแควนวัชชีมาไวในอํานาจปกครอง ในเร่ืองนี้พระพุทธเจาไมทรงเฉลยหรือสนับสนุน  

แตพระพุทธเจาทรงวางพระองคเปนกลางตรัสเปนกลาง ๆ  

 ในเร่ืองนี้ผูวิจัยมองวา ถาหากสมณะโพธิรักษไมใชพระสงฆในองคกรพุทธศาสนา 

หรือเปนสมณะอีกพวกหนึ่ง การกระทําดังกลาวเปนเร่ืองที่ทําไดโดยไมผิดพุทธบัญญัติหรือ 

พระธรรมวินัย แตถายังเปนพระสงฆอยู การกระทําการเสียเองในทางการเมือง พระธรรมวินัยไมได

อนุญาตใหทําได เพราะไมใชกิจธุระของสงฆที่ตองทําเชนนั้น แตถาหากเปนการแนะนําส่ังสอน 

วางตัวเปนกลาง เกี่ยวของกับการเมืองในฐานะผูมุงสันติสุขแกสังคม ซึ่งรวมถึงสถาบันสงฆดวย  

ก็นาเปนเร่ืองที่ปฏิบัติได และถูกตองสอดคลองกับพระธรรมวินัยในแงที่เปนการจัดการสังคมหรือ

เผยแผธรรมเพื่อเปนการใหสติปญญาแกนักการเมืองหรือผูมีสวนเกี่ยวของกับการเมือง 

 อยางไรก็ตาม ถามองอุดมการณทางการเมืองของสมณะโพธิรักษ (สํานักสันติอโศก) 

ในฐานะสํานักคิดหนึ่งของสังคมไทยไมเกี่ยวของกับบทบาททางการเมืองของพระสงฆไทย ก็นับวา

เปนสํานักคิดหนึ่งที่มีความนาสนใจในแงของวิชาการหรือการทดลองปฏิบัติทางสังคมของผูคนใน

สมัยโลกาภิวัตน ที่เปนการเปดกวางทางความคิด ที่นักคิดนักวิชาการสมัยปจจุบันมองวา เปน

สังคมพหุลักษณ ดังนั้น แนวทางเลือกในการปฏิบัติเกี่ยวกับการเมืองก็ควรมีหลากหลายแนวทาง 

เพื่อเปนการเสนอทางออกของปญหาทางการเมืองที่มีผลตอองคประกอบสวนอ่ืน ๆ ของสังคม 

 นอกจากนี้ ขอคนพบของ สุนัย  เศรษฐบุญสราง (2533, น. 159-161) ไดชี้ใหเห็นวา 

ระบบการพัฒนาประเทศทั่วโลกรวมถึงของไทยดวยระบบทุนนิยมเสรี เปนการสรางมาตรฐานชีวิต



 

 

171 

ที่ผิด ทําใหผูคนแปลกแยกจากความจริงของชีวิต ดังจะเห็นไดจากชองวางระหวางคนรวยกับคน

จนมีมากข้ึนทุกวัน ๆ ทั้งที่ชีวิตนาจะมีการเกื้อกูลซึ่งกันและกัน สะทอนใหเห็นวา สังคมเกิดปญหา

ใน 2 มิติ คือ ปจจัยที่อยูเบ้ืองหลังมิติในแนวระนาบประการหน่ึง และปจจัยที่อยูเบ้ืองหลังมิติใน

แนวด่ิงอีกประการหนึ่ง ซึ่งก็คือ ปญหาการพัฒนาเศรษฐกิจและปญหาที่เกิดจากกิเลสตัณหา

ภายในใจของผูผลิต ผูบริโภคและการกระจายผลผลิต และปญหาเชิงโครงสรางอีกมิติหนึ่ง คือ  

การอธิบายหลักพุทธธรรมในกระบวนทัศนพุทธศาสนากระแสหลักไมสามารถชวยใหเกิดความ

เขาใจเกี่ยวกับกฎธรรมชาติของชีวิต ที่ควบคุมอยูเบ้ืองหลังความตองการสวนเกินของมนุษย

เทาที่ควร ทําใหมนุษยเกิดความมืดมนตอความจริงสวนนี้ 

 ณ ที่แหงนี้จึงเกิดกระบวนการใหมทางพุทธศาสนาที่สามารถอธิบายและใหคําตอบ

ตอความจริงในการแกไขปญหาทางสังคมที่เกิดจากกระบวนการพัฒนาทั้งทางกายภาพและ 

จิตวิญญาณ ซึ่งนักวิจัยเรียกวา “พุทธศาสนากระบวนทัศนสันติอโศก” ไดแก การสรางแบบจําลอง

ที่เปนเสมือนตัวอยางการทดลองในหองปฏิบัติการทางสังคม เพื่อพิสูจนยืนยันถึงความจริงของ 

กฎธรรมชาติที่ควบคุมอยูเบ้ืองหลังกิเลสตัณหาอุปาทานของมนุษย ตลอดจนพิสูจนใหเห็นวา 

มนุษยสามารถจะอาศัยความรู ความเขาใจในกฎธรรมชาติดังกลาว ชวยขัดเกลาลดละกิเลส

ตัณหาอุปาทานหรือความตองการสวนเกินใหจางคลายลดนอยลงได อันจะสงผลใหการปฏิบัติ

หนาที่ทางสังคมของบุคคลหรือสังคมเปล่ียนแปลงไปในทางที่ดีข้ึน และโดยเฉพาะอยางยิ่งดาน 

การผลิต การบริโภค การกระจายผลผลิตอยางเปนธรรม 

 การพัฒนามนุษยไปสูจุดหมายในอุดมคติ ทั้งในระดับจุลภาคที่เปนเร่ืองของปจเจก

บุคคลและระดับมหภาคที่เปนเร่ืองของสังคมสวนรวม ชาวอโศกไดอาศัยปรัชญาปฏิบัตินิยมแบบ

วิภาษวิธีของพุทธศาสนา ซึ่งสมณะโพธิรักษเรียกวา “กลปรานี” เปนยุทธศาสตรในการทํางานทาง

ศาสนา ที่ถือวาเปนส่ือแสดง/วาทกรรม เพื่อใหมนุษยไดประจักษถึงสัจจะภายใต “โลกของความจริง” 

ที่เปนความสัมพันธในเชิงวิภาษระหวางสมมติสัจจะกับปรมัตถสัจจะ สอดคลองกับขอคนพบจาก

งานวิจัยของ สุวิดา  แสงสีหนาท (2549, น. 475-477) ที่ไดนําเสนอปรัชญาบูรณาการแหงการพัฒนา

สังคมบนพื้นฐานของความจริง 2 อยาง คือ สมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ 

 ผูวิจัยมองวา อุดมการณทางการเมืองของสํานักสันติอโศกเปนเร่ืองที่เปนไปไดยากใน

โลกของความจริง เพราะเปนอุดมการณที่คอนขางสุดโตงไปขางใดขางหนึ่ง ไมเปนไปตามหลัก

พุทธปรัชญาอยางแทจริงที่เปน “พุทธปรัชญามัชฌิมาปฏิปทา” ดําเนินไปตามโลกของความจริง

ทางสังคม ไมมุงตอตานหรือโอนออนผอนตามกิจกรรมทางการเมืองจนไรทิศทางของพุทธปรัชญา

อยางที่อุดมการณทางการเมืองของสํานักสันติอโศกดําเนินการอยู ซึ่งสถานการณความรุนแรงที่

เกิดข้ึนทางการเมืองไมวาในอดีตหรือปจจุบัน สวนหนึ่งมาจากกลุมที่ยึดแนวทางการทํากิจกรรม
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ทางการเมืองสํานักสันติอโศก ที่เมื่อมีปฏิสัมพันธกับพุทธบริษัทที่ยึดอุดมการณทางการเมืองของ

พุทธศาสนากระแสหลักตามแนวทางสายกลาง ไมเอนเอียงไปขางใดขางหนึ่ง จึงทําใหเกิดความขัดแยง

ทางความคิดกันข้ึน จนลุกลามตอไปยังการเมืองนอกกําแพงวัด แลวสงผลใหสังคมเสมือนวาแตก

เปนฝกเปนฝาย หาทางสมานฉันทกันทางการเมืองลําบากหรือไมอาจสมานฉันทกันไดเลย 

 โดยทางออกของการดําเนินกิจกรรมทางการเมืองที่มีปญหาหรือความรุนแรงของ

พุทธบริษัท ทั้งกลุมพุทธกระบวนทัศนใหม (สํานักสันติอโศก/อ่ืน ๆ) และกลุมพุทธกระบวนทัศน

กระแสหลัก (เถรวาท) จะตองคํานึงถึงประโยชนสุขของท้ังปจเจก กลุมชน ชุมชน และสังคม เปน

เปาหมายสูงสุด และสันติสุขตามแนวทางพุทธปรัชญาอยางแทจริง ไมใชจากบุคคล กลุมบุคคล 

และ/หรือองคกรใดองคกรหนึ่ง เพราะจะทําใหเกิดการตีความพุทธปรัชญาคลาดเคล่ือนไปจาก

วัตถุประสงคด้ังเดิมก็อาจเปนได  

 
บทบาทดานการพฒันาชุมชน: ความหวังและทางออก 
 

 บทบาทดานนี้เปนบทบาทที่ปรากฏอยางเดนชัดของพระสงฆหรือองคกรสงฆ (วัด) 

ต้ังแตอดีตจนถึงปจจุบัน ดวยเหตุที่พระสงฆหรือองคกรสงฆ (วัด) เปนผูอยูใกลชิดและเห็นความ

เปนไปของชุมชนทั้งดานที่เปนปญหาและดานที่มีการพัฒนา โดยเฉพาะอยางยิ่งดานที่มีปญหา 

เชน ปญหาความเปนอยู ปญหายาเสพยติด ปญหาความออนแอของชุมชน เปนตน ดังขอคนพบ

เร่ือง หนาที่ของพระสงฆตามพุทธบัญญัติ: แนวคิดและบทบาทของ พระคําเขียน  สุวณฺโณ ในการ

พัฒนาชุมชน ที่ ภัทรพร  สิริกาญจน (2535, น. 59) กลาวไววา 

บทบาทของพระสงฆไทยผูกพันกับงานพัฒนาและการแกปญหาของชุมชนมาต้ังแต

อดีตจนถึงปจจุบัน การที่พระสงฆไทยไมเพิกเฉยตอปญหาความเดือดรอนของ

ชาวบาน นับเปนความเมตตาและความสํานึกในหนาที่ของพระสงฆตามพุทธบัญญัติ

อยางยิ่ง ทําใหประชาชนไมไรที่พึ่ง แมรัฐบาลยังไมเขามาดําเนินการชวยเหลือก็ตาม 

การที่พระสงฆจําเปนตองแกไขปญหาสังคม และพัฒนาชุมชนอันเนื่องมาจาก 

พระวินัยและความตองการของชาวบาน ทําใหพระสงฆจําตองมีวิจารณญาณทีถ่ีถ่วน

มากข้ึน มีปญญามองเห็นการณไกลและมีวิธีการอันถูกตองดีงาม เพื่อใหเปนที่

เล่ือมใสศรัทธาและเปนที่ไววางใจของชาวบานไดตลอดไป 

 งานพัฒนาชุมชนของพระสงฆมีหลายดาน แตเมื่อประมวลรวบยอดนาจะไดแก  

การพัฒนาใน 2 ดาน กลาวคือ (1) งานพัฒนาดานวัตถุ (2) งานพัฒนาดานจิตใจ โดยเฉพาะอยางยิ่ง

งานพัฒนาดานวัตถุควบคูกับจิตใจ เปนบทบาทที่พระสงฆจะตองทําตามหนาที่ของพุทธบริษัท  
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ทั้งนับวาเปนหนาที่หนึ่งของพลเมืองที่ดีอีกดวย ในฐานะที่พระสงฆก็ถือวาเปนประชาชนคนหนึ่ง

เหมือนกัน และพระสงฆที่โดดเดนมีดวยกันหลายรูป ตัวอยางเชน พระเทพวิทยาคม (หลวงพอคูณ  

ปริสุทฺโธ) แหงวัดบานไร จังหวัดนครราชสีมา และพระราชธรรมนิเทศ (พระพยอม  กัลยาโณ) แหง

วัดสวนแกว จังหวัดนนทบุรี ทั้งสองรูปนี้มีบทบาทอยางมากในการพัฒนาชุมชนใหเกิดความเขมแข็ง 

พึ่งตนเองได โดยไมตองรอภาครัฐเขามาชวยเหลือ ดวยทั้งสองรูปนี้มีความเพียบพรอมทั้งดาน

ความรู ความสามารถทั้งทางโลกและทางธรรม 

 โดยผลการศึกษาวิจัยที่ผานมาในอดีตหลายเร่ืองไดชี้ใหเห็นถึงบทบาทที่สําคัญของ

พระสงฆดานการพัฒนาชุมชนทั้งของ อัจฉรา  กาญจโนมัย (2528) สุภาพรรณ  ณ บางชาง 

(2526) พินิจ  ลาภธนานนท (2527) บรรพต  วีระสัย, บุญลือ  วันทายนต, และ อร  วีระสัย (2523) 

จํานงค  อดิวัฒนสิทธิ์ (2525) รวมทั้งขอคนพบเร่ือง บทบาทของผูนําทางศาสนากับการพัฒนา

ชุมชนเขมแข็ง ของ พระธีระพล  ชัยยะนุภาพ (2547, น. 119-127) ที่ชี้ใหเห็นถึงความสําคัญของ

บทบาทที่แตกตางกันของผูมีสวนรวมในการวิจัยทั้งสอง กลาวคือ พระเทพวิทยาคม (หลวงพอคูณ 

ปริสุทฺโธ) จะมีความโดดเดนดานการสังคมสงเคราะหชุมชนดวยทรัพยสินที่ผูมีสวนรวมในการวิจัย

มีอยู โดยการสรางสาธารณูปโภค/สาธารณูปการ เชน ถนน สระกักเก็บน้ํา สถานศึกษา โรงพยาบาล 

ประปาหมูบาน ไฟฟาสาธารณะ เปนตน จะเห็นวาเปนแนวทางการพัฒนาชุมชนที่สามารถยกระดับ

ความเปนอยูของประชาชนใหมีความเปนอยูที่ดีข้ึนในระดับหนึ่ง และยังเปนแนวทางการพัฒนาท่ี

กําลังนําพาประชาชนและชุมชนกาวไปสูการเปนชุมชนเขมแข็ง สามารถพึ่งตนเองไดทั้งในปจจุบัน

และอนาคต  

 สวนพระราชธรรมนิเทศ (พระพยอม  กัลยาโณ) มีแนวทางการพัฒนาชุมชนที่มุงให

ชุมชนเกิดความเขมแข็งพึ่งตนเองไดในอนาคต เพราะใชแนวทางการพัฒนาที่เนนการพัฒนา

ทรัพยากรบุคคลเปนสําคัญ กลาวคือ เนนใหประชาชนรูจักทํามาหากิน รูจักแกปญหาดวยตนเอง 

และยังไดสอนวิชาชีพระยะส้ันในสาขาตาง ๆ เชน ชางไม ชางปูน ชางตีเหล็ก ชางเช่ือม เปนตน  

ซึ่งประชาชนสามารถนําไปประกอบเปนอาชีพเล้ียงตัวในอนาคตได นอกจากนี้ พระราชธรรมนิเทศ 

ยังไดจัดต้ังกลุมตาง ๆ ข้ึนมา เชน กลุมทําน้ําสกัดชีวภาพ กลุมปลูกพืชตัวยาสมุนไพร กลุมทําปุย

หมักตามแนวพระราชดําริ เปนตน รวมทั้งการหางานใหประชาชนทํา เชน การรับบริจาคของเกา

เพื่อนํามาซอมแซมแกไขใหกลับมาใชไดใหม แลวนําออกวางจําหนายในราคาถูกแกผูที่สนใจทั่วไป 

ทําใหประชาชนที่เขามาทํางานไดมีรายไดเล้ียงตัวเอง เปนการชวยเหลือผูที่ตกทุกขไดยากที่สังคม

มองวา “เปนบุคคลชายขอบ/ตกขอบ” ในระดับหนึ่ง และถือวาเปนชองทางหนึ่งในการเผยแผ 

ศาสนธรรมที่บูรณาการกับการพัฒนาชุมชนอีกดวย 
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 อยางไรก็ตาม ไมใชมีเพียงผูมีสวนรวมในการวิจัยทั้งสองนี้เทานั้นที่มีความโดดเดน

ดานการพัฒนาชุมชนเขมแข็ง ยังมีพระสงฆอีกมากมายทั่วประเทศที่มีความโดดเดนดานนี้ เชน 

พระเทพสีมาภรณ เจาคณะจังหวัดนครราชสีมารูปปจจุบัน พระบวรปริยัติวิธาน รองเจาคณะ

อําเภอเขมราฐ จังหวัดอุบลราชธานี พระครูพิพิธประชานาถ (หลวงพอนาน) เจาอาวาสวัดสามัคคี 

จังหวัดสุรินทร พระครูศีลวราภรณ เจาอาวาสวัดโนนเมือง จังหวัดนครราชสีมา เปนตน ดังนั้น เมื่อ

กลาวโดยสรุปเกี่ยวกับบทบาทหลักดานการพัฒนาชุมชนของพระสงฆ เห็นจะไดแก (1) บทบาท

ดานการอบรมขัดเกลาจิตใจ (2) บทบาทดานการสงเสริมการศึกษา (3) บทบาทดานการสงเสริมให

ชุมชนพึ่งตนเอง (4) บทบาทดานการสงเสริมการมีสวนรวมของชุมชน (5) บทบาทดานการสงเสริม

ภูมิปญญาทองถิ่น (6) บทบาทดานการรณรงคเพื่อลด ละ เลิกอบายมุข (7) บทบาทดานการสังคม

สงเคราะห และ (8) บทบาทดานการปกครองวัด-บาน-โรงเรียน สวนบทบาทรองที่ถือวาสําคัญไม

นอยไปกวากัน เพราะเปนเคร่ืองประกอบใหบทบาทหลักบรรลุผล ก็คือ (1) บทบาทดานการปลุก

จิตสํานึก (2) บทบาทดานการใหการเรียนรู (3) บทบาทดานการสงเสริมคุณธรรม และ (4) บทบาท

ดานการใหคําปรึกษา ซึ่งบทบาททั้ง 4 ประการนี้ พระสงฆนักพัฒนาทุกรูปไดใชเปนกลยุทธใน 

การพัฒนาชุมชน จึงสามารถทําใหชุมชนเกิดความเขมแข็งและพึ่งตนเองได  
 ปจจัยพื้นฐานในงานพัฒนาชุมชน  
 อนึ่ง เมื่อคํานึงถึงความสําเร็จของบทบาทดังกลาว มีผลการวิจัยหลายเร่ืองที่ชี้ใหเห็น

ผลเชิงประจักษวา มีความเกี่ยวของกับปจจัยหลายดานทั้งปจจัยภายใน (คุณสมบัติสวนตัว) และ

ปจจัยภายนอก (บุคลากร ทรัพยากร หรือการมีสวนรวม เปนตน) ดังขอคนพบเร่ือง “บทบาท

พระสงฆในการพัฒนาชนบท ศึกษากรณี: พระเทพสีมาภรณกับการพัฒนาชนบทในจังหวัด

นครราชสีมา” ของ พระมหาไพสิทธิ์  สัตยาวุธ (2542, น. 110-113) ไดชี้ใหเห็นวามีองคประกอบ

สําคัญ 3 ประการ กลาวคือ (1) การเขากับคน (2) การเขากับงาน และ (3) การเขากับแผน 

นอกจากนี้ ปจจัยที่ถือวามีความสําคัญยิ่งในทางวิธีวิทยาการพัฒนาชุมชน ก็คือ พระสงฆจะตอง

คํานึงถึงวิธีการเชิงบูรณาการในการพัฒนา โดยจะตองมีการประยุกตหลักพุทธธรรมใหสอดคลอง

กับวัฒนธรรมทองถิ่น มีการประสานงานระหวางองคกร และการไมมีผลประโยชนสวนตน ที่ถือวา

เปนความเสียหายอยางยิ่งในงานพัฒนา พรอมกันนี้ นักวิจัยยังชี้ใหเห็นถึงปญหาและอุปสรรคที่

สําคัญของพระสงฆนักพัฒนาที่สงผลถึงความสําเร็จหรือลมเหลว ก็คือ การไมมีบุคลากรที่จะสาน

ตองานทั้งในปจจุบันและอนาคต หรือการขาดองคกรที่จะสนับสนุนงานพัฒนาชุมชนใหดําเนินไป

ไดในอนาคต  

 อยางไรก็ดี จากความสําเร็จหรือลมเหลวของงานพัฒนาชุมชนในลักษณะที่ผานมา 

ไดนําไปสูขอคนพบจากงานวิจัยที่เสนอแนะวา จะตองคํานึงถึงปจจัยอะไรบาง และพระสงฆควรจะ
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มีบทบาทตอการพัฒนาสังคมไทยในอนาคตอยางไร เพื่อใหสอดรับกับการเปล่ียนแปลงของสังคม 

ในฐานะที่พระสงฆเปนทั้งความหวังและทางออกของชุมชนและสังคมทั้งที่เปนมาในอดีตจนถึง

ปจจุบันและจะเปนไปในอนาคต 
 ทิศทางและแนวโนมบทบาทพระสงฆในการพัฒนาชุมชน/สังคมในอนาคต 
 ขอคนพบจากงานวิจัยเร่ือง “บทบาทของพระสงฆไทยใน 2 ทศวรรษหนา (2541-

2560)” ที่เสนอโดย สุภา  อุทโท (2541, น. 97-102) พบวา ภาพรวมของสังคมไทยในอนาคต 

(ทศวรรษหนา) สังคมไทยจะมีการเช่ือมโยงกับสังคมโลกมากข้ึน มีลักษณะความเปนนานาชาติ 

นานาพันธุ มีวัฒนธรรม และมีวิถีชีวิตที่หลากหลายหรือที่เรียกภาษาวิชาการวา “สังคมพหุลักษณ” 

(pluralism) ชนบทจะขยายเปนตัวเมืองมากข้ึนและเปนฐานการผลิตของเมือง ขณะที่ 

การติดตอส่ือสารจะทําผานเทคโนโลยีที่ทันสมัย อีกดานหนึ่งคนไทยจะมีลักษณะเปนผูตามกระแส

มากกวาผูนํา ทําใหระบบการส่ือสารมวลชนและธุรกิจโฆษณามีอิทธิพลชี้นําความคิดและ

พฤติกรรมดานตาง ๆ (โดยเฉพาะอยางยิ่งการโฆษณาชวนเช่ือดานการเมืองที่มีอิทธิพลตอดานอ่ืน ๆ 

จนมีผูกลาววา ทุกวันนี้การทํารัฐประหารมิใชกระทําโดยทหาร แตเปนการทํารัฐประหารทางส่ือ) 

ของสังคม ผนวกกับกระแสวัฒนธรรมบริโภคนิยมที่เขมขน ดวยเหตุปจจัยนี้จะทําใหเกิดเปนสังคม

ที่ผูคนเห็นแกตัว แขงขันกันดํารงชีพ จนเกิดภาวะวิกฤติข้ึน เชน ปญหาเด็กและคนชราถูกทอดทิ้ง 

ปญหาความรุนแรงทางสังคม เปนตน 

 สวนผูคนอีกสวนหนึ่งจะหันไปพึ่งพาไสยศาสตร โดยมีพระสงฆเปนผูสงเสริมและไม

ยอมเขาไปแกปญหา แตก็ยังมีผูคนอีกสวนหนึ่งหันไปใหความสําคัญแกเร่ืองจิตใจ (พุทธปรัชญาที่

เปนสารธรรม) สรุปวาสังคมไทยจะมีการพัฒนาในระบบตาง ๆ มากข้ึน แตเปนการพัฒนาที่เนน

การเติบโตทางวัตถุหรือบริโภคนิยม แตการพัฒนาดานจิตวิญญาณจะคอย ๆ เส่ือมลง ๆ สวน

กระแสกับหลักคําสอนทางพุทธศาสนา จนอาจจะเรียกวา หาทางบรรจบกันไมได ดังนั้น เมื่อพระสงฆ

ทราบความเปนไปของสังคมเชนนี้แลว นักวิจัยจึงไดเสนอวา พระสงฆควรมีบทบาทที่สําคัญอยางนอย 

3 ดาน กลาวคือ (1) บทบาทตอตนเอง (2) บทบาทตอองคกร (วัด) และ (3) บทบาทตอสังคม  

 ดังนั้น พระสงฆในฐานะที่เปนส่ือบุคคลสําคัญของพุทธศาสนา ควรมีการศึกษาทั้ง

ปริยัติและปฏิบัติ เพื่อนําไปสูความสําเร็จทางปฏิเวธตามความรูความสามารถของตน พัฒนา

ตนเองอยูเสมอ ใหมีความรูความสามารถทั้งทางโลกและทางธรรม อันจะเปนที่พึ่งแกสังคมได ซึ่ง

บทบาทนี้นักวิจัยเรียกวา “บทบาทตอตนเอง”  

 เมื่อพระสงฆมีคุณสมบัติสวนตัวที่พรอมจะทํางานเพื่อพระศาสนาและสังคมแลว 

พระสงฆจะตองมีแนวทางการบริหารจัดการองคกร (วัด) ของตนใหมีความเปนระเบียบเรียบรอย

สวยงาม สะอาด สงบ รมเย็น เหมาะแกการเขาไปทําบุญกุศลและประพฤติปฏิบัติธรรมของ
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พุทธศาสนิกชนในโลกสมัยใหม รวมถึงจะตองมีกิจกรรมที่หลากหลายเพื่อพัฒนาคุณธรรมของผูคน 

พัฒนาอาชีพ พัฒนาวัด นอกจากนี้องคกรสงฆควรมีการจัดต้ังวิทยาลัยเพื่ออบรมถวายความรูแก

พระสงฆ พระสังฆาธิการใหครอบคลุมทั่วประเทศและปรับปรุงพระราชบัญญัติปกครองคณะสงฆ

ใหมีความทันสมัย ทันตอเหตุการณที่เปล่ียนไป บทบาทนี้นักวิจัยเรียกวา “บทบาทตอองคกรสงฆ” 

 เพื่อใหกิจการพระศาสนาและการพัฒนาสังคมสําเร็จผล พระสงฆจะตองมีการเรียนรู

และวิจัยสังคมใหมากข้ึนวา สังคมมีปญหาอะไร สังคมตองการอะไร ทางออกของสังคมคืออะไร 

และการแกปญหาสังคมจะตองทําอยางไร โดยใหสอดคลองกับพระธรรมวินัย ซึ่งนักวิจัยเรียกวา 

“บทบาทตอสังคม” ดังนั้น พระสงฆในยุคโลกาภิวัตนจะตองรูจักประยุกตหลักพุทธธรรมเพื่อใหทัน

ตอสถานการณบานเมือง ดวยการสอนศีลธรรม จริยธรรมแกผูคนทุกระดับทั้งในวัดและนอกวัด 

พระสงฆจะส่ังสอนผูคนอยูแตในวัดที่เรียกวา การสอนเชิงรับไมไดอีกตอไป จะตองออกไปเทศนา

ส่ังสอนผูคนนอกวัดที่เรียกวา การสอนเชิงรุกใหมากข้ึน ทําหนาที่เปนที่ปรึกษาดานวิชาความรูทั้ง

ทางโลกและทางธรรม พุทธศาสนาจึงจะเปนสถาบันที่มีคุณคาในโครงสรางสังคมไทย ที่สามารถให

การอบรมส่ังสอนผูคนตามความตองการของเขา และที่สําคัญไมนอยไปกวากัน ก็คือ พระสงฆใน

ฐานะที่อยูใกลชิดและรับรูปญหาของชุมชน จะตองมีความรับผิดชอบตอธรรมชาติที่เปนบอเกิด

ของพุทธปรัชญาและพุทธศาสนา ดวยการปลุกจิตสํานึกใหชุมชนอนุรักษทรัพยากรธรรมชาติและ

ส่ิงแวดลอม ที่ถือวาเปนตนทุนทางสังคมของชุมชนที่สําคัญที่สุด สงเคราะหคนจนคนดอยโอกาส 

ประสานงานกับองคกรระดับตาง ๆ สงเสริมและพัฒนาภูมิปญญาทองถิ่น และสงเสริมการแกปญหา

ตาง ๆ ดวยกระบวนการกลุม เชน กลุมสัจจะสะสมทรัพย กลุมนักสืบสายน้ํา เปนตน 

 ขอคนพบของ สุภา  อุทโท (2541) สอดคลองกับผลการศึกษาของ George M. Beal 

(1949, อางถึงใน พระมหาไพสิทธิ์  สัตยาวุธ, 2542, น. 94-95) ในเร่ือง บทบาทผูนําการ

เปล่ียนแปลง ซึ่งพอสรุปประเด็นไดวา ผูนําการเปล่ียนแปลง (การพัฒนาชุมชน) จะตองประกอบดวย

คุณสมบัติอยางนอย 6 ประการดวยกัน กลาวคือ จะตองเปนนักคนควาวิจัยอยูเสมอ เปนนัก

การศึกษาดวยการเผยแผภูมิธรรมภูมิปญญาที่มีอยูแกศาสนิกชนตามโอกาสและความสามารถ ทาํ

หนาที่เปนที่ปรึกษาในเร่ืองราวตาง ๆ แกผูคนที่เขาไปหา รวมทั้งเปนผูอํานวยความสะดวกแก

ชุมชน หมายความวา จะตองสนับสนุนสงเสริมชุมชนใหเขาสามารถตัดสินใจแกปญหาและพัฒนา

ดวยตนเอง เปนผูรวมกลุม กลาวคือ เปนหัวเร่ียวหัวแรงในการพัฒนาชุมชนดวยการทําใหดู อยูให

เห็น ซึ่งจะเปนที่ไวเนื้อเชื่อใจ/ศรัทธาของผูคน และประการสุดทายจะตองเปนผูที่มีระบบการบรหิาร

จัดการอยางดี เพื่อใหแผนงานหรือนโยบายที่ไดมอบหมายใหชุมชนไปปฏิบัติเกิดประสิทธิภาพและ

ประสิทธิผล 
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บทบาทดานการอนุรักษสิ่งแวดลอม: พุทธนิเวศวิทยาดานการควบคุมทางสังคม 
 

 อยางไรก็ดี ยังมีบทบาทหลักอีกบทบาทหนึ่งที่พระสงฆรวมเกี่ยวของอยูเสมอทุกยุค

ทุกสมัย ตราบเทาที่สังคมชนบทยังไมสามารถดูแลความอุดมสมบูรณของผืนแผนดินที่ตนอาศัยอยู

ได ที่เปนเสมือนอูขาวอูน้ําของชุมชน และในฐานะที่พระสงฆเปนผูที่ตองอาศัยธรรมชาติเพื่อ

จุดประสงคหลายประการ เชน การปฏิบัติธรรม การเผยแผธรรม พระสงฆจึงนิ่งดูดายไมไดที่จะ

ปลอยใหระบบนิเวศที่สัมพันธอยางใกลชิดกับมนุษยใหเสียหายไป ดังนั้น พระสงฆจึงตองทําหนาที่

เปนผูนําในการอนุรักษทรัพยากรธรรมชาติและส่ิงแวดลอมในที่ ๆ ตนอาศัยอยู ดวยการบริหาร

จัดการบนฐานพุทธปรัชญา ในที่นี้ผูวิจัยจะเรียกวา “พุทธนิเวศวิทยา”  

 ขอคนพบจากงานวิจัยเร่ือง บทบาทพระสงฆและการมีสวนรวมของประชาชน 

ในการจัดการปา ในบริเวณภาคตะวันออกเฉียงเหนือ ของ พระอุปกรณ  ชูเช้ือ (2544, น. 148-152) 

พบวา เมื่อพระสงฆมองเห็นปญหาจึงหาวิธีการเพื่อแกปญหาที่เกิดข้ึน โดยเร่ิมตนจากตัวมนุษยกอน 

กลาวคือ พระสงฆจะเร่ิมตนดวยการเขาไปใหการศึกษาแกประชาชน เพื่อใหมองเห็นประโยชนของ

ปาที่สัมพันธกับวิถีชีวิตชุมชนในทุกดานและแนวทางการดําเนินชีวิตอยางเหมาะสม ตลอดจนการ

อยูรวมกันอยางสอดคลองสมดุลกับส่ิงแวดลอม (ปา) ตัวอยางเชน 

 พระครูสุภาจารวัฒน (หลวงพอสีหา) เจาคณะตําบลนาโส จังหวัดยโสธร เปนพระ

นักพัฒนาที่มีบทบาทโดดเดนดานการอนุรักษส่ิงแวดลอม ดวยการประยุกตวันพระใหมีการเทศนา

และรับฟงปญหาจากญาติโยมที่มารวมทําบุญกันมากมาย เมื่อรับทราบปญหาแลว ก็จะรวมกันทํา

กิจกรรมชุมชนสัมพันธ เพื่อสงเสริมกระบวนการเรียนรูของชุมชน โดยครอบคลุมเนื้อหาทั้ง 4 ดาน 

มิใชเพียงแคการอนุรักษส่ิงแวดลอมเทานั้น ไดแก ดานสังคม ใหชุมชนยึดมั่นในหลักมนุษยธรรม

เพื่อการอยูรวมกันอยางสันติสุข ดวยการยึดเอาประโยชนของชุมชนมากกวาประโยชนตน ดาน

เศรษฐกิจ ใหมีการดําเนินกิจกรรมบนฐานของการพึ่งพาตนเองแบบพออยูพอกินและพอเพียง ดาน

วัฒนธรรม ใหความสําคัญแกขนบธรรมเนียมประเพณี ภูมิปญญาทองถิ่นเปนแนวทางการดําเนิน

ชีวิตของชุมชน ดานส่ิงแวดลอม ใหความสําคัญแกระบบความสัมพันธของส่ิงแวดลอมที่มีผลตอวิถี

ชีวิตชุมชนและวิถีชีวิตชุมชนก็มีผลตอส่ิงแวดลอมดวย 

 อยางไรก็ดี บทบาทผูนําการอนุรักษส่ิงแวดลอมของพระสงฆไมไดมีมิติเพียงแคการ

พัฒนาทางกายภาพเทานั้น แตจุดประสงคที่ยิ่งใหญและสําคัญมากกวานั้น ก็คือ การพัฒนาดาน

จิตวิญญาณของชุมชนดวยกิจกรรมอันหลากหลาย กลาวคือ การจัดโครงการธรรมสัญจร การประสาน

ความขัดแยงในชุมชน อบรมศีลธรรมจริยธรรม รวมกันทําความสะอาดวัด ปลูกตนไมใหรมร่ืนเพื่อ

เหมาะแกการปฏิบัติธรรม และการใหคําแนะนําสงเสริมการประกอบอาชีพ เชน การปลูกไมผล
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แบบผสมผสาน ทําการเกษตรธรรมชาติ เกษตรอินทรีย เกษตรปลอดสารพิษ ธุรกิจชุมชน ตลอดจน

เปนผูนําดานกิจกรรมกลุม เชน กลุมสมุนไพร กลุมโรงสีขาว เปนตน จนเกิดการดําเนินกิจกรรมที่

แฝงดวยจิตสํานึกตอส่ิงแวดลอม รวมทั้งการนําชุมชนปลูกปา จัดทอดผาปาตนไม กิจกรรมตนไม

เพื่อชีวิต สงเสริมจิตสํานึกรักษปาชุมชน ทําใหชุมชนรวมแรงรวมใจกันอนุรักษปาที่เปนตนทุนทาง

สังคมที่สําคัญที่สุด ดวยแนวทางดังกลาว จึงทําใหชุมชนอยูดี กินดี มีความสุข และมีทัศนคติทีดี่ตอ

พระสงฆ ตอบทบาทพระสงฆและตอการอนุรักษส่ิงแวดลอมทั้งทางกายภาพและทางสังคม ดังที่ 

พระอุปกรณ  ชูเชื้อ (2544, น. 150) กลาวไววา 

แนวทางดังกลาวทําใหประชาชนเกิดการเปล่ียนแปลงทัศนคติที่ดีตอพระสงฆ ตอ

กิจกรรมและตอบทบาทการอนุรักษปาของพระสงฆ เกิดการเปล่ียนแปลงจิตสํานึกที่ดี

ตอปา และเขามามีสวนรวมในการแกไขปญหาชุมชน ตลอดจนการอนุรักษปา  

โดยอาศัยการรวมคิดคนหาสาเหตุของปญหา แสวงหาทางเลือกเพื่อแกไขและ 

แนวทางการดําเนินการรวมกัน ตลอดจนการรับผลประโยชนจากกิจกรรมรวมกันของ

ชุมชน อันเกิดจากการประสานความรวมมือทั้งภายในและภายนอกชุมชน 

 นอกจากนี้ ยังมีพระสงฆอีกมากมายหลายรูปที่เปนผูนําดานนี้ เชน พระเทพสีมาภรณ 

เจาคณะจังหวัดนครราชสีมา พระครูบรรพตสุวรรณกิจ (หลวงพอคําเขียน) เจาคณะตําบลหนองขาม 

จังหวัดชัยภูมิ จนทําใหเกิดกฎกติกาหรือจิตสํานึกรวมตอการอนุรักษทรัพยากรธรรมชาติและ

ส่ิงแวดลอม เกิดภาวะที่เรียกในทางสังคมวิทยาวา “การควบคุมทางสังคม” (social control) ที่อยู

บนฐานพุทธปรัชญาโดยไมรูตัว ซึ่งจะนําไปสูการพัฒนาชุมชนในหลาย ๆ ดาน โดยเฉพาะอยางยิ่ง

ดานการพัฒนาจิตวิญญาณที่เปนผลมาจากจิตสํานึกอนุรักษส่ิงแวดลอม 

 สวนปญหาและอุปสรรคในการอนุ รักษ ส่ิงแวดลอมของพระสงฆที่สงผลตอ

ความสําเร็จหรือลมเหลว ก็คือ การถูกต้ังคําถามวา บทบาทดานนี้สอดคลองกับพระธรรมวินัยหรือไม? 

แตก็ถือวาไมเปนปญหาและอุปสรรคที่สําคัญ เพราะหลักพุทธบัญญัติไดวางบทบาทพระสงฆไว

กวาง ๆ วา พระสงฆมีบทบาทหนาที่ในการศึกษาธรรม ปฏิบัติธรรม เผยแผธรรม และรักษาธรรม  

 อยางไรก็ตาม เมื่อพิจารณาจากบทบาทหนาที่ดังกลาวนี้ นับวาพระสงฆที่เปนผูนําใน

การอนุรักษส่ิงแวดลอมไดทํางานที่สอดคลองกับหนาที่ของตนตามพุทธบัญญัติ และสอดคลองกับ

หลักการพัฒนาชุมชนโดยทั่วไป กลาวคือ การพัฒนาจิตใจเปนพื้นฐาน การพึ่งตนเอง การทําตาม

หนาที่ การเห็นแกประโยชนสวนรวม ความตอเนื่องในการทํางาน รวมทั้งสอดคลองกับหลักการพัฒนา

ตามพุทธบัญญัติ กลาวคือ การพัฒนาจิตใจเปนพื้นฐาน การพัฒนาเพื่อความพนทุกข การทําลาย

กิเลสตัณหา การสงเสริมการทําหนาที่ การสงเสริมการพึ่งตนเอง (ดัดแปลงจาก ภัทรพร  สิริกาญจน, 

2535, น. 106-120)  
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 แตปญหาและอุปสรรคที่สําคัญที่สุดในการพัฒนาชุมชน (การอนุรักษส่ิงแวดลอม) ก็

คือ ความเห็นไมตรงกัน ขาดความรวมมือ ผลประโยชนทับซอน จิตใจไมพัฒนาของคน ดังที่ ภัทรพร  

สิริกาญจน (2535, น. 82) กลาวไววา “อุปสรรคที่ขัดขวางความเจริญกาวหนาในงานพัฒนา

ดังกลาวที่เดนชัด ไดแก ความไมเขาใจและไมไววางใจซึ่งกันและกัน การไมมีสวนรวมอยางจริงจัง 

อิทธิพลของระบบทุนนิยม และจิตใจอันไมพัฒนาของผูเกี่ยวของ” สําหรับทางแกปญหาและ

อุปสรรคดังกลาว ผูวิจัยมองวา พระสงฆจะตองเร่ิมแกที่ตัวบุคคลกอน ดวยการมีนโยบายและ

แผนงานที่ชัดเจนในการดําเนินการ ตอจากนั้น จึงโนมนาวผูมีสวนเกี่ยวของเขามารวมปรึกษาหารือกัน

เพื่อนําไปสูการปฏิบัติ และตองอาศัยการปฏิบัติจริงของพระสงฆ ไมมีผลประโยชนสวนตน อดทน

อดกล้ันตอปญหาและอุปสรรคตาง ๆ และพรอมที่จะดําเนินการแกไขอยางไมทอถอย ดวยการ

ประยุกตใชพุทธธรรมอยางมีสติและมีกิจกรรมอันหลากหลายในการพัฒนา จึงจะประสบผลสําเร็จได 

ดังมีรายละเอียดตอไปนี้ 

 
การประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาสังคม:  

จากแนวคิดสูการปฏิบัติ 
 

 ผลจากการสํารวจสังเคราะหงานวิจัยในสองประเด็นที่ผานมา กลาวคือ แนวคิด 

พุทธปรัชญาและบทบาทพระสงฆ  ทําให ผูวิจัยไดตระหนักวา  ความสําเร็จหรือลมเหลว 

ในการพัฒนาชุมชน/สังคม ไมใชเพียงการมีความเขาใจที่ถองแทในหลักพุทธปรัชญาและทราบถึง

การกระทําตามบทบาทพระสงฆเทานั้น แตพระสงฆตองมีความชํานาญในการปรับประยุกต

หลักธรรมตามบทบาทใหสอดคลองกับสถานการณทางสังคมอยางเฉพาะเจาะจงดวย เชน  

การประยุกตหลักศีล 5 ใหสอดคลองกับสถานการณปจจุบันดวยการไมเบียดเบียนใสรายกัน เปนตน 

หมายความวา การที่พระสงฆจะประยุกตหลักธรรมใหเห็นเปนรูปธรรมไดนั้น สวนหนึ่งที่เปนภูมิ

หลังที่สําคัญ ก็คือ หลักพุทธปรัชญา เมื่อพระสงฆศึกษาหลักพุทธปรัชญาเขาใจอยางแจมแจงแลว 

ก็นําหลักพุทธปรัชญานั้นมาประยุกตใชในการพัฒนาสังคม ซึ่งก็คือ การแสดงออกในบทบาทตาง ๆ 

ดังกลาวมาในประเด็นที่สอง ถาจะเปรียบเทียบบทบาทและการประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนา

สังคม ก็เปรียบเสมือนเหรียญที่มีสองดานเสมอ ดานหนึ่งเปนการแสดงตามบทบาท อีกดานหนึ่ง

เปนการประยุกตใชพุทธธรรมตามบทบาท และมีหลักพุทธปรัชญาเปนแกนกลางในระบบการพัฒนา

สังคมตามบทบาทและการประยุกตใชพุทธธรรม ฉันใดก็ฉันนั้น 

 อยางไรก็ดี จากการสํารวจสังเคราะหงานวิจัยที่ศึกษาดานนี้ ปรากฏงานวิจัยหลาย

เร่ืองที่แสดงใหเห็นถึงการประยุกตใชพุทธธรรมอยางไดผล สามารถนําชุมชนที่ถือวาเปนเปาหมาย
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หลักในการปรับประยุกตใชพุทธธรรมของพระสงฆใหหลุดพนจากวงจรที่เรียกในภาษาทาง

เศรษฐกิจวา “โง จน เจ็บ” อยางเห็นเปนรูปธรรม พรอมกันนี้ยังสามารถปรับประยุกตใชพุทธธรรม

ในการพัฒนาจิตใจควบคูกับการพัฒนาวัตถุธรรมเหลานั้นไดอยางลงตัวอีกดวย 

 ขอคนพบจากงานวิจัยเร่ือง การประยุกตใชพุทธธรรมกับการทํากิจกรรมในชุมชนของ

พระสงฆกลุมเสขิยธรรม โดย จรูญโรจน  ปาโส (2545, น. 141-142) แสดงใหเห็นถึงการ

ประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาชุมชนอยางไดผล ทั้งในเร่ืองความเปนอยู การศึกษา การ

อนุรักษทรัพยากรธรรมชาติและส่ิงแวดลอม เปนตน รวมถึงการพัฒนาจิตใจ ดวยการปรับประยุกต

พุทธธรรมในการทํากิจกรรมที่หลากหลายในประเด็นดังกลาว ทั้งนี้เพื่อสอดแทรกพุทธธรรม ไดแก ศีล 

5 อริยสัจ 4 หลักไตรสิกขา รวมทั้งหลักพรหมวิหารธรรม ฆราวาสธรรม และทิฏฐธัมมิกัตถประโยชน 

รวมถึงหลักธรรมข้ันพื้นฐานอ่ืน ๆ เชน ความสามัคคี การไมมีอคติ หลักอปริหานิยธรรม เปนตน 

เขาไปในชีวิตประจําวัน จนสามารถปรับเปล่ียนแนวทางการดําเนินชีวิตใหดีข้ึนทั้งกายกรรม 

วจีกรรม และมโนกรรม 

 
หลักการในการทํางาน: อริยมรรคาเพื่อสรางจิตสํานึกชุมชน 
 

 อยางไรก็ตาม การที่พระสงฆจะประยุกตหลักธรรมใหเห็นเปนรูปธรรมไดนั้น พระสงฆ

จะตองมีหลักการในการดําเนินงานเชิงบูรณาการ ดังขอคนพบจากงานวิจัยของ จรูญโรจน  ปาโส 

(2545, น. 143-144) และงานวิจัยเร่ือง บทบาทพระสงฆในการนําหลักธรรมมาใชทํากิจกรรมงาน

พัฒนาชุมชน เพื่อลด ละ เลิกอบายมุข: ศึกษาเฉพาะกรณีพระครูศีลวราภรณ (เฉลิม  ฐิติสีโล) ของ 

วิเชียร  ชาญณรงค (2547, น. 58-60) ไดแสดงใหเห็นวา พระสงฆสวนใหญมีหลักในการทํางานไม

แตกตางกันนัก แตมีเปาหมายในทิศทางเดียวกัน คือ การเนนการพัฒนาดานจิตใจของผูคนเปนหลัก 

โดยสรุปมีหลักการดังตอไปนี้ คือ (1) การปลูกฝงธรรมะในจิตใจ เพื่อใหปรับเปลี่ยนทัศนคติในการ

ดําเนินชีวิตเสียใหม เชน หลักอิทัปปจจยตา (2) การเคารพธรรมชาติและการรักษาความสมดุลของ

ธรรมชาติ เชน วิธีการบวชปา วิธีการทอดผาปาตนไม เพื่อใหผูคนมองเห็นความสัมพันธเชิงเกื้อกูล

ระหวางชีวิตกับธรรมชาติ (3) การพึ่งตนเองทางเศรษฐกิจและการเดินทางสายกลาง คือ การกินอยู

แตพอดี ซึ่งจะทําใหชีวีมีสันติสุข (มัตตัญุตาและสมชีวิตา) (4) การรักษาระเบียบวินัยและการมี

มนุษยสัมพันธ ที่อยูบนพื้นฐานของศีล 5 และพรหมวิหารธรรม (5) การประสานงานกันระหวางบาน 

วัด โรงเรียน (บวร) ซึ่งจะนําไปสูการประสานกันทั้ง 3 ดาน ทั้งทางกาย วาจา ใจ (6) การสรางความ

เขาใจในบทบาทพระสงฆนักพัฒนา ซึ่งผูคนทั่วไปยังมีความเคลือบแคลงสงสัยวา เหมาะสมกับ

สมณสารูปและกิจของสงฆหรือไม (7) การใหส่ิงตอบแทน หมายถึง การเอาส่ิงไมดีออกไปแลวเอา
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ส่ิงที่ดีมาตอบแทน (8) การใหรางวัลแกผูประพฤติดีปฏิบัติชอบตามครรลองคลองธรรม ดวยการยก

ยองเชิดชูเกียรติและวัตถุส่ิงของ และ (9) การติดตามประเมินผล จะติดตามงานอยางใกลชิดและ

ตอเนื่อง เมื่อพบเห็นปญหาก็จะศึกษาดูวา มีเหตุปจจัยอะไรที่ทําใหงานนั้นไมบรรลุผล มีเหตุปจจัย

อะไรที่ทําใหคนไมพัฒนา แลวคอยศึกษาหาแนวทางแกไข จากหลักการเหลานี้ไดทําใหผูคนเกิด

จิตสํานึกเพื่อจะพัฒนาตนเองและชุมชนใหเกิดความเขมแข็งพึ่งตนเองได  

 ดังนั้น เมื่อพระสงฆรูวา ผูคน/ชุมชนเกิดจิตสํานึกรวม จึงนําลงสูภาคปฏิบัติทางสังคม

ดวยวิธีการประยุกตใชพุทธธรรมที่หลากหลาย ซึ่งจะนําไปสูการเปล่ียนแปลงและพัฒนาบนฐาน

พุทธปรัชญาเชิงบูรณาการศาสตร 

 
วิธีการประยุกตใชพุทธธรรมในกิจกรรมชุมชน: มรรควิธีสูสันติสุขในการพัฒนาชุมชน   
 

 แตผลการวิจัยเนนใหเห็นถึงวิธีการแกปญหาดานความเปนอยูและสันติสุขของชุมชน

เปนสําคัญ ดังขอคนพบของ จรูญโรจน  ปาโส (2545, น. 112-123) ที่สอดคลองกับขอคนพบเร่ือง 

การประยุกตใชหลักพุทธธรรมเพื่อเสริมสรางความเขมแข็งของชุมชนดวยกลุมสัจจะสะสมทรัพย 

เพื่อพัฒนาคุณธรรมครบวงจรชีวิต: กรณีศึกษา บานหนองน้ําจืด ตําบลทาพริก อําเภอเมอืง จงัหวดั

ตราด ของ อนันต  แมนพยัคฆ (2549, น. 87-121) กลาวคือ พระสงฆไดมีวิธีการประยุกตหลักธรรม

ที่เนนการมีสวนรวมของประชาชนผานกิจกรรมกลุมเพื่อการพัฒนาใน 3 ดาน คือ (1) ดานมนุษย 

(2) ดานสังคมและเศรษฐกิจ และ (3) ดานส่ิงแวดลอม ดวยวิธีการดังตอไปนี้ คือ (1) การฝกอบรม 

เชน การปฏิบัติสมถกรรมฐานและวิปสสนากรรมฐาน ทั้งภายในวัดและนอกวัด โดยเฉพาะอยางยิ่ง

นอกวัด ซึ่งถือวาเปนการเผยแผธรรมเชิงรุก และการเขาคายจริยธรรม เชนคายพุทธบุตร กิจกรรมสวนนี้

เนนที่เยาวชนเปนหลัก ใชเวลาไมมากเพียง 3-5 วัน หรืออยางมากก็ไมเกิน 1 เดือน (2) การสงเสริม

การรวมกลุม ดวยกระบวนการกลุมที่หลากหลาย เชน การบวชสามเณรภาคฤดูรอน การบวชชี

พราหมณ หรืออาจจะเปนกลุมสัจจะสะสมทรัพย กลุมเกษตรเพื่อธรรมชาติ กลุมเด็กใจวิเศษ เปนตน 

(3) การใชพิธีกรรม กลาวคือ พระสงฆจะเปนผูนําในการทําพิธี อาจจะเปนพิธีกรรมทางศาสนา

โดยตรงหรือพิธีกรรมอ่ืน ๆ ที่ใชหลักศาสนาเปนตัวเช่ือม เชน กิจกรรมการเดินธรรมยาตราเพื่อ

ทะเลสาบสงขลา การบวชปา การปลูกปา ซึ่งเปนกิจกรรมที่เขากับรูปแบบวิถีชีวิตของผูคนอยูแต

เดิม คือ ความเช่ือเร่ืองผีปา ผีน้ํา และ (4) การรณรงค หมายถึง พระสงฆจะมีการเทศนส่ังสอน 

(ซึ่งในมุมมองหนึ่ง อาจจะเรียกวา เทคนิควิธีการ ก็ได) เพื่อใหสติแกพุทธศาสนิกชนเพื่อใหลด ละ 

เลิกอบายมุขและส่ิงไมดีตาง ๆ ที่บ่ันทอนชีวิตใหตกตํ่า พรอมทั้งใหต้ังอยูในคุณธรรม จริยธรรม เชน 

ศีล 5 ซึ่งก็คือ การรณรงคใหสมาทานต้ังมั่นอยูในหลักละช่ัว ประพฤติดี ทําจิตใจใหผองใสนั่นเอง 
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เทคนิควิธีเชิงบูรณาการ: เครื่องมือการพัฒนาเชิงพุทธ 
 

 นอกจากนี้ ผลการสังเคราะหงานวิจัยสวนหนึ่งไดชี้ใหเห็นวา พระสงฆยังมีเทคนิควิธี

เชิงบูรณาการอยางอ่ืนอีกเพื่อใหเห็นผลเปนรูปธรรม จากผลการวิจัยแสดงใหเห็นวา พระสงฆไดใช

เทคนิควิธีการที่หลากหลายตามแตภูมิภาคและทองถิ่นนั้น ๆ ดวยการปรับประยุกตวิธีการทางโลก

ใหควบคูไปกับวิธีการทางธรรม กลาวคือ ถาเปนวิธีการรวมกลุมเพื่อทํากิจกรรม เชน กลุมสัจจะ

สะสมทรัพย คณะกรรมการกลุมก็จะมีเทคนิคเงื่อนไขการจายสวัสดิการ คือ ถาใครทําดี  

มีความสมํ่าเสมอในการรวมกลุมทํากิจกรรมเพื่อสังคม ไมด่ืมเหลา หรือเลนอบายมุข เมื่อเกิด

เจ็บปวย คณะกรรมการก็จะพิจารณาใหเงินชวยเหลือรักษาพยาบาล หรือพิจารณาหักเงิน

สวัสดิการ หากวาสมาชิกไมมีความรับผิดชอบตอตนเอง เชน ไมเตรียมเงินมาใหครบพอดี 

ในการจายเงินสะสมรายเดือน หรือไมเขาแถวในเวลาสงเงิน เปนตน 

 อยางไรก็ตาม เทคนิควิธีการเพื่อใหการประยุกตใชพุทธธรรมอยางไดผลยังมีอีก

มากมาย ดังขอคนพบของ วิเชียร  ชาญณรงค (2547, น. 79-106) ไดแสดงถึงเทคนิควิธีการ  

6 ประการ คือ การกระตุน/ปลุกจิตสํานึก การสื่อดวยปายศาสนสุภาษิต การส่ือดวยการเทศนา/

บรรยายธรรม การสื่อดวยกิจกรรม การสื่อที่ใชกับบุคคลทั่วไป และการส่ือที่ใชกับบุคคลเฉพาะกลุม 

ซึ่งเทคนิควิธีการดังกลาวไดเนนที่การมีสวนรวมของชุมชน โดยที่พระครูศีลวราภรณไดนํามาปรับ

ประยุกตใหเขากับชุมชน บริบทของชุมชน และสถานการณทางสังคมที่อบายมุขกําลังคุกคามอยาง

หนัก ทําใหชาวบานไดรับความเดือดรอน เชน คนที่ยากจนอยูแลว ถาเลนอบายมุข ก็จะทําให

ยากจนมากข้ึน หรือการขาดความปลอดภัยในชีวิตและทรัพยสิน สอดคลองกับขอคนพบเร่ือง 

“บทบาทพระสงฆในการสงเสริมองคกรชุมชนเพื่อสรางทุนชุมชน ศึกษาเฉพาะกรณี: กลุมสัจจะ

สะสมทรัพย จังหวัดตราด” ของ วิสมัญญา  ทุยไธสงค (2544, น. 74-75) ที่แสดงใหเห็นถึงการ

สงเสริมการประยุกตหลักธรรมใหเกิดข้ึนในจิตใจของผูคนดวยเทคนิควิธีการ 4 ประการ กลาวคือ 

การปลุกเลาคุณธรรม การลองผิดลองถูก การตรวจสอบซ่ึงกันและกัน และการอางอิงบุคคล/

สถานที่ ที่เนนการมีสวนรวมของชุมชนดวยกลุมสัจจะสะสมทรัพย โดยมีพระสงฆ (พระสุบิน ปณีโต 

และพระสงฆในชุมชน) เปนผูนํา โดยใชระบบเศรษฐกิจเปนส่ือนําและตามดวยระบบศีลธรรม 

โดยเฉพาะอยางยิ่งศีล 5 จนสามารถแกปญหาเร่ืองปากทองและการขาดศีลธรรมไดในระดับหนึ่ง 

 เมื่อกลาวโดยสรุป การที่พระสงฆ (พุทธบริษัท) จะปรับประยุกตพุทธธรรมให

สอดคลองกับการดําเนินชีวิตของปจเจก กลุมชน ชุมชน และสังคม ไดอยางมีประสิทธิภาพและเกิด

ประสิทธิผลนั้น พระสงฆ (พุทธบริษัท) จะตองคํานึงถึงทั้งหลักการ วิธีการ และเทคนิควิธีการ ให

บูรณาการและรอบดาน โดยหลักการบงบอกใหทราบถึงคุณสมบัติสวนตัวของพระสงฆ (พุทธบริษัท) 
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วา มีศักยภาพพอหรือไมในการพัฒนาชุมชนไปสูความเขมแข็งพึ่งตนเองไดในยุคโลกาภิวัตน 

วิธีการจะบอกใหรูวา พระสงฆ (พุทธบริษัท) ควรแสดงทาทีอยางไรตอปจเจก กลุมชน ชุมชน และ

สังคม ที่เปล่ียนแปลงไปทั้งในระดับโครงสรางสวนลึก สวนลาง และสวนบน อีกทั้งเทคนิควิธีการจะ

บอกใหรูวา พระสงฆ (พุทธบริษัท) ควรจะปรับเปล่ียนทั้งหลักการ วิธีการ ใหเหมาะสมกบับริบทของ

สังคมอยางไร อันจะนําไปสูการเปลี่ยนแปลงโครงสรางของทั้งปจเจก กลุมชน ชุมชน และสังคม  

ในที่สุด 

 
การเปลี่ยนแปลงทางสังคม: เปาหมายการพัฒนา 

เชิงพุทธปรัชญา 
 

 ผลจากการสํารวจสังเคราะหแนวคิด บทบาท และการประยุกตใชพุทธธรรมของ

พระสงฆ/พุทธบริษัทชี้ใหเห็นวา ไดนําไปสูการเปล่ียนแปลงและพัฒนาเชิงพุทธดวยการสงเสริม 

การพัฒนาปจเจก กลุมชน ชุมชน และสังคม และดวยการรวมกันทํากิจกรรมที่สงเสริมจริยธรรม

ทางสังคม 2 ระดับ กลาวคือ ระดับปฏิบัติการและระดับแนวคิดทฤษฎี เชน ผลที่เกิดข้ึนจากการตั้ง

กลุมสัจจะสะสมทรัพย โดยพระสงฆ (พระสุบิน  ปณีโต) จากจุดเร่ิมตนดวยการสงเคราะหชุมชน 

ในรูปแบบของการใหเปลา นําส่ิงของไปชวยเหลือ มอบเปนทุนการศึกษาหรือการกอสราง

สาธารณูปโภคตาง ๆ จนถึงการสงเสริมใหชุมชน (สังคม) มีสวนรวมในการพัฒนาดวยการปลุก

จิตสํานึก การปลูกฝงธรรมะในจิตใจ การจัดอบรม การสงเสริมการพัฒนาชุมชน การสงเสริม

คุณธรรม โดยอาศัยปสาทะศรัทธาที่มีตอพระสงฆเปนทุนเดิม 

 กระบวนการพัฒนาที่เกิดจากการมีสวนรวมระหวางบาน วัด โรงเรียน (บวร) ที่มี

พระสงฆเปนผูนํา ไดกอใหเกิดขบวนการพัฒนาที่สรางความเขมแข็งใหแกกลุม/องคกรชุมชน 

นําไปสูกิจกรรมการพัฒนาอยางตอเนื่อง ซึ่งมีกิจกรรมของกลุมที่หลากหลาย เชน การสะสมทรัพย 

การปลอยกู กองทุนชุมชน กองทุนฌาปนกิจ เพื่อสรางเปนกองทุนสวัสดิการชุมชนเพื่อการพึ่งตนเอง 

เปนแนวทางหนึ่งที่จะนําไปสูการพัฒนาอยางยั่งยืนไดในยุคนี้สมัยนี้ เปนมิติของการเปล่ียนแปลง

และพัฒนาที่อาศัยภูมิปญญาพุทธไดอยางบูรณาการและรอบดาน เปนสหวิทยาการ ถึงแมวา

บางคร้ังจะถูกต้ังคําถามเชิงดูหมิ่นวา ไมใชกิจของสงฆ ไมใชกิจของพุทธบุตร ที่นับวาเปนความทาทาย

ในการปฏิบัติหนาที่ของพระสงฆในยุคโลกาภิวัตน 
 ผลการเปลี่ยนแปลงและพัฒนา 4 ระดับ 
 อยางไรก็ตาม เมื่อมองการเปล่ียนแปลงและพัฒนาที่เกิดข้ึน สามารถสรุปไดเปน 4 

ระดับ คือ ระดับบุคคล ระดับกลุมชน ระดับชุมชน และระดับสังคม สามระดับแรกเปนการ
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เปล่ียนแปลงที่เกิดข้ึนโดยตรง สวนระดับสังคมเปนผลการเปล่ียนแปลงที่เกิดโดยออม เนื่องจาก

การเปล่ียนแปลงทางโครงสรางสังคมสวนลาง หรืออาจจะแยกเปน 2 ระดับ คือ ระดับบุคคลและ

ระดับชุมชน (สังคม) ในฐานะที่การพัฒนาชุมชนที่มีพระสงฆเปนผูนํา มียุทธศาสตรการพัฒนาอยู

ที่ชุมชน (ชนบท) เปนหลัก 

 ผลการศึกษาของ อนันต  แมนพยัคฆ (2549, น. 121-126) พบวา การเปล่ียนแปลงที่

เกิดข้ึนจากการประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาชุมชนที่ทําใหชุมชนเกิดความเขมแข็งพึ่งตนเองได 

แยกออกเปน 2 ระดับ กลาวคือ การเปลี่ยนแปลงที่เกิดข้ึนในระดับบุคคล และการเปล่ียนแปลงที่

เกิดข้ึนในระดับชุมชน 

 ผลการศึกษาช้ีใหเห็นวา การเปล่ียนแปลงที่เกิดข้ึนในระดับบุคคลนั้น (พิจารณาผลท่ี

เกิดจากกลุมสัจจะสะสมทรัพยเปนตัวอยาง) สามารถทําใหบุคคลเกิดการเรียนรูใน 8 ดาน คือ  

การบัญชี การวางแผนการใชจายเงิน พัฒนาระบบคิด การตรงตอเวลา การเขาแถวสงเงิน  

การเตรียมเงินมาพอดี การเขียนสมุดมาเอง และการลด ละ เลิกอบายมุข จากการเปล่ียนแปลงนี้

ไดนําไปสูการเปล่ียนแปลงในระดับชุมชน (สังคม) ทั้งดานสังคม เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม โดยทาํ

ใหชุมชนเกิดมีกองทุนหมุนเวียนภายในหมูบาน ครอบครัวมีความเปนอยูที่ดีข้ึน พึ่งตนเองไดใน

ระดับหนึ่ง มีความสามัคคีกันมากข้ึน มีกองทุนสวัสดิการเปนของชุมชน รวมทั้งทําใหระบบนิเวศ

ของชุมชนดีข้ึน ดวยการรวมกันขจัดขยะมูลฝอยที่กระจายอยูตามที่ตาง ๆ ขยะที่สามารถนํา

กลับมาใชใหมไดก็เก็บรวบรวมกันเพื่อนําไปขาย นําเงินมาจัดเปนทุนสวัสดิการชุมชนตอไป 

 ขอคนพบจากงานวิจัยนี้สอดคลองกับขอคนพบของ วิสมัญญา  ธุยไทสงค (2544,  

น. 77-87) กลาวคือ กิจกรรมการพัฒนาบนฐานพุทธปรัชญาที่มีการปรับประยุกตใชใหสมสมัย 

สามารถนําชุมชนไปสูความเขมแข็งพึ่งตนเองไดในทุก ๆ ดาน ไดแก ดานสังคม ดานเศรษฐกิจ ดาน

ชุมชน ดานวัฒนธรรม ดานส่ิงแวดลอม ดานสุขภาพ และดานจิตใจ ซึ่งถือวา เปนการนําหลักพุทธธรรม

กลับเขาไปอยูในชุมชนและชีวิตจิตใจ ไมมีความแปลกแยกระหวางวิถีชีวิตกับวิถีพุทธ อีกทั้งเปน

การอธิบายคําวา “บุญ” ใหมในนิยามความหมายที่ตางไปจากเดิมเล็กนอย แตเปาหมายยังคงเดิม 

คือ การชําระจิตสันดานใหหมดจดจากความเศราหมอง (โลภะ โทสะ โมหะ) เพราะบุญในที่นี้ 

หมายถึง การชวยเหลือเกื้อกูลกัน การเสียสละแบงปนทั้งแรงกาย-แรงใจเพื่อใหชุมชนเกิดความ

สมัครสมานสามัคคีกัน ซึ่งจะนําไปสูความรวมมือกันทั้งในปจจุบันและอนาคต 
 ปญหาและอุปสรรคในการพัฒนา 
 อยางไรก็ดี การเปล่ียนแปลงที่เกิดข้ึนจากการประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนา

ชุมชน (สังคม) ถึงแมจะเปนไปดานดีหลายดานก็ตาม แตก็ยังมีปญหาและอุปสรรคในการทํางาน

ของพระสงฆนักพัฒนาอยูไมนอย กลาวคือ การขาดผูนําทั้งผูนําสงฆและผูนําชาวบานที่มีความคิด
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กาวหนา มีวิสัยทัศนในการเปลี่ยนแปลงและพัฒนาชุมชน (สังคม) ซึ่งจะสงผลกระทบถึงการ

ดําเนินกิจกรรมของชุมชนทั้งในปจจุบันและอนาคตได รวมทั้งถากิจกรรมกลุมมีการทํายอดบัญชี

รายรับ-รายจาย การตรวจสอบบัญชี ก็มักจะมีความบกพรองไมมากก็นอย โดยเฉพาะอยางยิ่ง 

เร่ืองเงินสวัสดิการหรือเงินกองทุนอ่ืน ๆ เปนเร่ืองที่ตองกระทําอยางโปรงใสตรวจสอบได (การพัฒนา

ชุมชนของพระสงฆนักพัฒนามักจะมีจุดเนนใน 2 เร่ืองหลัก ๆ กลาวคือ เศรษฐกิจและสังคม ฉะนั้น 

ผลการวิจัยที่ชี้ใหเห็นถึงปญหาและอุปสรรค จึงมักจะสะทอนใหเห็นถึงปญหาและอุปสรรคเร่ือง

ปากทองและอบายมุขเปนสําคัญ) อีกทั้งการขาดกระบวนการเรียนรูเพื่อเสริมทักษะดานตาง ๆ เชน 

ดานบัญชี คาบํารุง เขียนสมุดเงินฝาก หรือการไมมีจิตสํานึกในการทํางานของผูมีสวนรับผิดชอบ

ดานตาง ๆ ปญหาประการตอมา ก็คือ หนี้เสีย ที่เกิดจากการขาดสง หรือยืมไปแลวไมยอมสงคืน

ตามที่สัญญาไว ทําใหเปนภาระของผูคํ้าประกันหรือของบุคคลอ่ืนที่เกี่ยวของที่จะตองคอยผอนสงให 

และปญหาการขาดสงของสมาชิกที่ติดธุระจําเปนในวันเปดทําการของกลุมสัจจะสะสมทรัพย  

(วิสมัญญา  ธุยไทสงค, 2544, น. 88-89) 

 นอกจากนี้ ผลการวิจัยดังกลาวยังสอดคลองกับขอคนพบของ วิเชียร  ชาญณรงค 

(2547, น. 106) ที่ชี้ใหเห็นวา ปญหาและอุปสรรคของการพัฒนาชุมชน (สังคม) มักเกิดจากเหตุ

ปจจัย 3 ประการ กลาวคือ (1) ธรรมชาติ หมายถึง ฝนแลง น้ําทวม ที่ดินทํากินไมเพียงพอ  

(นี่อาจจะเปนสาเหตุของปญหามากกวา  แตก็อนุโลมวาเปนปญหาและอุปสรรค เพราะ 

มีความเชื่อมโยงกันอยางแยกไมออก) ทําใหเกิดปญหาการแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ ดังเชน

ผลงานวิจัยเร่ือง “รูปแบบการจัดการความขัดแยงโดยพุทธสันติวิธี: ศึกษาวิเคราะหกรณีลุมน้ําแม

ตาชาง จ.เชียงใหม” ของ พระมหาหรรษา  ธมฺมหาโส (นิธิบุณยากร) (2547, น. 424-425) ที่แสดง

ใหเห็นถึงปญหาความขัดแยงเร่ืองทรัพยากรน้ําที่เกิดจากการขยายที่ทํากิน การเพิ่มข้ึนของ

ประชากร และการขยายตัวของรีสอรท ผนวกกับความตองการที่ไรขีดจํากัดของมนุษย จนตอง

นําไปสูการแกไขปญหาดวยกระบวนการพุทธสันติวิธีเชิงบูรณาการดวยขอปฏิบัติแบบกลาง ๆ 7 

ชุด กลาวคือ การเจรจากันเอง การไกลเกล่ียโดยคนกลาง การไตสวน การมีสวนรวม การใช

อนุญาโตตุลาการ การใชกระบวนการทางศาล และการออกกฎหมาย (2) คน หมายถึง ผูรวมงาน

และกลุมเปาหมาย กลุมผูเสียผลประโยชน ที่คอยขัดขวางการทํางานของพระสงฆ หรือแมกระทั่ง

กลุมผูไมยอมทําความเขาใจในกระบวนการทํางานเพื่อพัฒนา ที่ชอบดูหมิ่นเชิงเหยียดหยามวา 

ไมใชกิจของสงฆ และในการพัฒนาชุมชน (หรือสังคม) ของพระสงฆก็มักมีการติดตอกับองคกร

ตาง ๆ ทั้งในและตางประเทศ ก็จะถูกใสรายปายสีดวยเร่ืองราวอันเปนเท็จตาง ๆ นานา หรือกลุม

พระสงฆบางกลุมที่ไมมีความเขาใจกระบวนการทํางานของพระสงฆในยุคโลกาภิวัตน เพราะติด

กับประเพณีด้ังเดิมของการเผยแผธรรม ที่ทํางานอยูแตในวัดหรือการเผยแผธรรมเชิงรับ และ  
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(3) บุคลากรที่จะอุทิศกาย-ใจ เพื่อทํางานรวมกันและสานตอกิจกรรมที่ทํามาใหตอเนื่องไมเพียงพอ 

ในขณะที่กิจกรรมงานพัฒนาไดเพิ่มข้ึนเร่ือย ๆ หากจะกลาวโดยสรุป เห็นจะไดแก (1) บุคคลทั่วไป

ขาดความเขาใจในแนวคิดและรูปแบบกิจกรรมการพัฒนาสังคมของพระสงฆนักพัฒนา (2) ความ

พรามัวของบทบาทพระสงฆนักพัฒนาที่ทําใหบุคคลทั่วไปยังคลางแคลงใจ และ (3) จํานวนที่

เพียงพอของบุคลากรและความรวมมือจากฝายตาง ๆ ทางสังคม (ดัดแปลงจาก แนวทางแกไข

ปญหาขบวนการธรรมยาตราของ พระมหาประญัติ  เกรัมย, 2548, น. 238-239)  

 การที่พระสงฆไดปรับเปล่ียนบทบาทของตนแบบเดิมกลับมาพิจารณาบทบาทใหม 

ตามบทบาทที่พระสงฆหลาย ๆ รูป หรือหลาย ๆ กลุม ไดดําเนินการอยูในปจจุบันและจะมีตอไป 

ในอนาคต ดวยการปรับประยุกตพุทธธรรมใหทันตอการเปลี่ยนแปลงของโลกผานกิจกรรมกลุม 

ที่หลากหลาย เชน การปลุกจิตสํานึกชุมชน ใหการเรียนรูดานตาง ๆ ที่ถนัด การสงเสริมคุณธรรม 

ที่เห็นเปนรูปธรรม ใหคําแนะนําปรึกษาแกชุมชน เปนตน ถือไดวาเปนแนวทางแกปญหาและ 

การสรางชุมชนใหเขมแข็งพึ่งตนเองไดในระดับหนึ่ง ถึงแมจะเปนเพียงระดับโครงสรางสวนลาง 

ก็ตาม แตก็เปนการจุดประกายความหวังใหแกชุมชนที่ไมมีทางออกมากนัก ไดอาศัยการทํางาน

ตามบทบาทหนาที่ดวยจิตสํานึกที่ดีของพระสงฆ พรอมกันนี้พระสงฆยังไดฟนฟูภูมิปญญาทองถิ่น 

อันเปนตนทุนทางสังคม วัฒนธรรมและจิตวิญญาณของชุมชนกลับคืนมา นําหลักธรรมที่เปน

คุณธรรม ศีลธรรม และจริยธรรม เปนตนวา ความพอเพียง ความมีเมตตากรุณาตอกัน ความ

สามัคคีกัน และการพึ่งตนเองกลับมาสูจิตใจของคนในชุมชน และอาจจะขยายเปนระดับประเทศ

ได ซึ่งจะทําใหสังคมไทยมีระบบการพัฒนาที่มีความสมบูรณตลอดโครงสราง (ลึก-บน-ลาง)  

ทั้งดานสังคม การเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม 

 เพื่อใหเห็นความสอดคลองของขอคนพบจากงานวิจัยระหวางแนวคิด บทบาท และ

การประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาสังคมที่นําไปสูการเปล่ียนแปลงทางสังคม ซึ่งเปนเปาหมาย

แหงการศึกษาวิจัยคร้ังนี้ ผูวิจัยจะไดเสนอแผนภูมิสรุปขอคนพบจากงานวิจัย ดังแผนภูมิที่ 6.2 

ตอไป 

 การสํารวจเชิงวิเคราะหและสังเคราะหขอคนพบจากงานวิจัยที่กลาวมาในบทนี้ เปน

การวิเคราะห-สังเคราะห-ตีความขอคนพบจากงานวิจัยแตละเร่ือง ดวยกรอบการศึกษาวิจัยแบบ

บูรณาการศาสตร ที่ผูวิจัยเรียกวา “พุทธบูรณาการศาสตร” เปนการวิเคราะหและสังเคราะหเชิง

แนวคิดพุทธปรัชญาที่เกี่ยวของกับการพัฒนาสังคม การเมือง เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม  

การวิเคราะหและสังเคราะหบทบาทการพัฒนาของพระสงฆ (ชุมชน) การวิเคราะหและสังเคราะห

การประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาสังคมตามแนวทางพุทธปรัชญา และการวิเคราะหและ

สังเคราะหการเปลี่ยนแปลงทางสังคมท่ีอยูบนฐานการพัฒนาเชิงพุทธปรัชญา ขอคนพบที่เกิดจาก
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การวิเคราะห-สังเคราะห-ตีความในสวนนี้ จึงอาจจะไมใชขอคนพบที่ครอบคลุมขอคนพบดาน

แนวคิด บทบาท และการประยุกตใชพุทธธรรมในการพัฒนาสังคมทั้งกระบวนการ แตเปน 

ขอคนพบที่ผูวิจัยมุงหวังเพื่อสะทอนปรากฏการณการศึกษางานวิจัยดังกลาว เพื่อเปนแนวทาง 

ในการกําหนดทิศทางการศึกษาวิจัยดานนี้ (หรือดานอ่ืน ๆ ที่เกี่ยวของ) ทั้งในปจจุบันและอนาคต 

ซึ่งผูวิจัยจะไดนําเสนอในบท 7 ตอไป ที่เปนบทสรุปและขอเสนอแนะตามรายละเอียดโดยลําดับ    
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แผนภูมิที่ 6.2 

สรุปขอคนพบจากงานวิจยัดานแนวคิด บทบาท และการประยุกตใช 

พุทธธรรมในการพัฒนาสังคม 
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ระบบการพัฒนาการเมือง 

เศรษฐกิจ และส่ิงแวดลอม 

     

1.  บทบาทดานการเมืองใน

อดีตและปจจุบัน: หนาที่

ตามพุทธบัญญัติจริงหรือ? 

2.  บทบาทดานการพัฒนา

ชุมชน: ความหวังและ

ทางออก 

3.  บทบาทดานการอนุรักษ

ส่ิงแวดลอม: พุทธ

นิเวศวิทยาดานการ

ควบคุมทางสังคม 

1.  หลักการในการทํางาน: 

อริยมรรคาเพื่อสราง

จิตสํานึกชุมชน 

2.  วิธีการประยุกตใชพุทธ

ธรรมในกิจกรรมชุมชน: 

มรรควิธีสูสันติสุขในการ

พัฒนาชุมชน 

3.  เทคนิควิธีเชิงบูรณาการ: 
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