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บทคัดย่อ 
 พระพุทธศาสนาเป็นรากฐานทางวัฒนธรรมที่สำคัญของสังคมไทยและได้หล่อหลอม
หลักธรรมคำสอนในพระพุทธศาสนาสู่สังคมไทยมายาวนาน เมื่อสังคมโลกและสังคมไทยก้าว
เข้าไปสู ่สังคมในศตวรรษที่ 21 หรือ ยุคโลกไร้พรมแดน (Border - less world) ส่งผลให้
สังคมไทยต้องเผชิญกับภาวะวิกฤติในหลาย ๆ ด้านเพิ่มมากขึ้น เช่น ปัญหาเศรษฐกิจ ปัญหา
สังคมและปัญหาสิ่งแวดล้อม เป็นต้น การศึกษาหลักธรรมของพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 
สิ่งที่ต้องปรับปรุง 2 ส่วน คือ 1) ทักษะการสอนพระพุทธศาสนา เพื่อการพัฒนาความเป็น
มนุษย์ในด้านพฤติกรรมพัฒนาได้ด้วยศีล ด้านจิตใจพัฒนาได้ด้วยสมาธิ ให้เข้าใจง่ายจดจำง่าย
และสามารถนำไปใช้ได้จริง และ 2) การใช้เทคโนโลยีสารสนเทศในการศึกษาพุทธศาสนา     
การเผยแผ่ให้หลักธรรมของพระพุทธศาสนาให้เหมาะสมกับกลุ่มผู้บริโภค รัฐและพุทธจักร
จำเป็นต้องร่วมมือกันแก้ไขปัญหาและสนับสนุนการนำหลักธรรมของพระพุทธศาสนามาเผยแผ่
ให้ประชาชนสามารถเข้าใจง่าย สามารถประยุกต์เข้ากับการดำเนินชีวิต ควบคู่กับการสร้าง
คุณภาพชีวิต พระพุทธศาสนาอยู่ในสังคมโลกมานานหลายศตวรรษ ผ่านกาลเวลาที่มีความ
เจริญมาได้จนถึงทุกวันนี้เพราะการเผยแผ่ที่ประยุกต์เข้ากับสังคมที่มีความหลากหลายแตกตา่ง
กัน ในยุคปัจจุบันเมื่อเทคโนโลยีเจริญก้าวหน้าไปมาก พระพุทธศาสนาหากดูผิวเผินจะขัดแย้ง
กับกระแสของเทคโนโลยี เพราะเป็นลักษณะสังคมแบบทุนนิยมซึ่งมีความโลภเป็นหลัก แต่หาก
ดูอีกด้านหนึ่งความเจริญทางเทคโนโลยีมิใช่ความเลวร้าย อยู่ที ่ผู้ ใช้ต่างหาก ถ้าผู้ใช้มีภูมิ
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ต้านทานทางจิตที่ม่ันคงแล้ว เทคโนโลยีก็จะกลายเป็นเครื่องมือที่ทำให้พระพุทธศาสนากระจาย
ไปยังกลุ่มชนได้อีกนาน ซึ่งจะส่งผลดีกับการแก้ไขปัญหาวิกฤติต่าง ๆ ของสังคมอย่างยั่งยืน 
คำสำคัญ: การศึกษา, พระพุทธศาสนา, เทคโนโลยี, ศตวรรษท่ี 21 
 
Abstract 
  Buddhism is an important cultural foundation of Thai society and has long 
been a formulation of the principles and teachings of Buddhism to Thai society. 
At the world society and Thai society enter the 21st century society or the world 
without borders, the Thai society has to face more crises in many areas, such as 
economic problems. Social and environmental problem, etc. The study of the 
principles of Buddhism in the 21st century requires two parts to be improved:      
1) Buddhist teaching skills for the development of humanity in behavior can be 
developed with precepts. The mind can be developed with concentration. To 
be easy to understand, easy to remember and able to be practical; and 2) the 
use of information technology in Buddhist studies Propagating the principles of 
Buddhism to suit the consumer groups. States and the Church need to work 
together to resolve problems and to support the introduction of the principles 
of Buddhism to spread to the public easily. It can be applied to life in conjunction 
with the building of quality of life. Buddhism has been in the world society for 
centuries. Through the time that has prospered until today because of the spread 
that can be applied to different societies. In the present era, when technology 
has advanced a lot Buddhism, if viewed on the surface, will contradict the trend 
of technology. Because it is a capitalist society that is mainly greedy But if you 
look at the other side, the technological boom is not a bad thing. At the user 
separately If the user has a stable mental immunity. Technology will become a 
tool for Buddhism to spread to people for a long time, which will benefit to 
solving various crises of society sustainably. 
Keyworlds: Education, Buddhism, Technology, 21st century 
 
บทนำ 
  การศึกษาพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 สิ่งที่ต้องพัฒนาประกอบด้วย 1) ทักษะ
การสอนพระพุทธศาสนา มีจุดมุ่งหมาย คือ การพัฒนาความเป็นมนุษย์ในด้านพฤติกรรมพัฒนา
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ได้ด้วยศีล ด้านจิตใจพัฒนาได้ด้วยสมาธิ และด้านความรู ้พัฒนาได้ด้วยปัญญา 2) การใช้
เทคโนโลยีในการศึกษาพุทธศาสนา โดยอาศัยช่องทางของเครือข่ายสังคมออนไลน์ โดยการ
ประยุกต์หลักธรรมที่เข้าใจง่าย จดจำได้ง่าย และสามารถนำไปปรับใช้กับชีวิตประจำวัน อาจจะ
ใช้คำใหม่มาอธิบายหลักธรรม ผู้ที่ศึกษาก็สามารถเข้าใจได้ หากต้องการปฏิบัติธรรมขั้นสูงก็
สามารถศึกษาจากพระสงฆ์ในวัดต่าง ๆ ได ้พระสงฆ์ก็จะได้ทำการเผยแผ่ทั้งกับกลุ่มคนในสังคม
ออนไลน์ และเผยแผ่กับกลุ่มคนท่ีต้องการศึกษาค้นคว้าในระดับที่สูงขึ้น  
  บทความนี้ ผู้เขียนได้ศึกษาค้นคว้าจากเอกสาร บทความทางวิชาการ และงานวิจัยที่
เกี่ยวข้อง เพื่อฉายภาพให้เห็นการศึกษาพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 ผู้เขียนจึงได้นำเสนอ
ในประเด็นที่น่าสนใจแยกออกเป็น 2 ประเด็น คือ แนวคิดการศึกษาในศตวรรษที่ 21 และ
การศึกษาพระพุทธศาสนาในศตวรรษท่ี 21 มีรายละเอียดดังต่อไปนี้ 
 
แนวคิดการศึกษาในศตวรรษที่ 21 
  การศึกษา หมายถึง การดึงเอาความรู้ หรือสิ่งที่มีอยู่ในผู้เรียนออกมาใช้ประโยชน์ให้
มากที่สุด ซึ่งตามทัศนะนี้ถือว่าผู้เรียนทุกคนมีความรู้ทุกสิ่งทุกอย่างอยู่แล้ว การศึกษาจึงเป็น
เพียงการพัฒนาสิ่งที่มีอยู่แล้วนั้นให้เจริญงอกงามขึ้นเท่านั้น การปฏิบัติตามหรือไม่นั้นเป็นเรื่อง
ของบุคคลแต่ละคน ซึ่งตรงกับที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า “อกฺขาตาโร ตถาคตา ตถาคตเป็นเพียงผู้
บอกเท่านั้น” 
  สังคมโลกในศตวรรษที่ 21 เกิดมีการเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลาและมีอัตราการ
เปลี่ยนแปลงที่รวดเร็วมาก นักคิดในแวดวงต่าง ๆ ของโลกและไทยต่างก็ให้ความสนใจ อัลวิน 
ทอฟฟเลอร์ (Alvin Toffler) เรียกยุคนี้ว่าเป็นยุคคลื่นลูกที่สาม (The third wave) เขามองว่า
การเปลี่ยนแปลงของกระแสโลกจะเป็นการเปลี่ยนแปลงที่มีลักษณะทั้งโลก  (Global) ไม่ว่าจะ
เป็นด้านเศรษฐกิจ สังคม การเมือง สิ่งแวดล้อม ฯลฯ โดยมีเทคโนโลยีเป็นตัวขับเคลื่อน (อัลวิน 
ทอฟฟเลอร์, 2538) นอกจากนี้แล้วยังถูกเรียกในชื่ออ่ืน ๆ เช่น ยุคโลกไร้พรมแดน (Borderless 
world) ยุคโลกาภิวัตน์ เป็นต้น (สุวิทย์ เมษินทรีย์, 2550) ซึ่งเป็นโลกที่เน้นเรื่องกัลยาณมิตรมี
การเปลี่ยนรูปแบบของคนจากต่างคนต่างปิดไปสู่ต่างคนต่างเปิด เป็นโลกที่ก้าวข้ามสังคมที่เน้น
การแข่งขันไปสู่การร่วมสร้างสรรค์ เป็นโลกที่ภูมิปัญญาได้พัฒนาก้าวข้ามทรัพย์สินทางปัญญาสู่
ภูมิปัญญามหาชน โลกหลังสังคมฐานความรู้เป็นโลกที่ เปลี่ยนวิถีชีวิตมนุษย์จากการพึ่งพิง ไปสู่
ความเป็นอิสระและการพึ่งพาอาศัยกัน เจมส์ มาร์ติน (James Martin) ได้เสนอแนวคิดใน
หนังสือของเขาที่ชื่อว่า “โลกแห่งศตวรรษท่ี 21” (The Meaning of the 21st Century) ว่าจะ
เกิดอะไรขึ้นบ้างในยุคศตวรรษที่ 21 ซึ่งค่อนข้างจะเป็นในทางลบแต่เขามีเจตนาที่จะกระตุ้นให้
สังคมตระหนักและหาแนวทางแก้ไขปัญหาต่าง ๆ ที ่จะเกิดขึ ้น (เจมส์ มาร์ติน , 2553) 
เช่นเดียวกับ ประเวศ วะสี กล่าวว่า วิถีชีวิตของมนุษย์ในศตวรรษที่ 21 จะมีปัญหามากขึ้นอัน
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สืบเนื่องมาจากกิเลสและอวิชชาจะต้องอาศัยหลักธรรมทางพุทธศาสนามาแก้ปัญหามนุษย์
จะต้องเปลี่ยนไปสู่ภาวะหรือภพภูมิที่สูงกว่า (ประเวศ วะสี, 2545) 
  องค์การการศึกษาวิทยาศาสตร์และวัฒนธรรมแห่งสหประชาชาติหรือยูเนสโก 
(Unesco) ได้ศึกษาแนวทางการจัดการศึกษาสาหรับศตวรรษที่ 21 โดยจัดให้มีการประชุม
นานาชาติเพ่ือแลกเปลี่ยนความคิดเห็นและประสบการณ์ของกลุ่มคนต่าง ๆ ทั่วโลก ได้สรุปแนว
ทางการจัดการศึกษาในศตวรรษที่ 21 มีสาระสำคัญตอนหนึ่งที ่กล่าวถึง “สี ่เสาหลักทาง
การศึกษา” ซึ่งเป็นหลักในการจัดการศึกษาในศตวรรษที่ 21 ประกอบด้วยการเรียนรู้ 4 แบบ 
ได้แก่ การเรียนรู ้เพื ่อรู ้ (Learning to know) การเรียนรู ้เพื ่อปฏิบัติได้ (Learning to do)    
การเรียนรู้ที่จะอยู่ร่วมกัน (Learning to live together) และการเรียนรู้เพื่อชีวิต (Learning 
to be) คณะกรรมาธิการนานาชาติว่าด้วยการศึกษาในศตวรรษที่ 21  (คณะกรรมาธิการ
นานาชาติว่าด้วยการศึกษาในศตวรรษที่ 21 , 2540) ซึ่ง วิชัย วงศ์ใหญ่ ได้ขยายความไว้ว่า    
การเรียนรู้แต่ละแบบ มีรายละเอียดดังนี้ (วิชัย วงศ์ใหญ่, 2557) 
  1. การเรียนรู้เพื่อรู ้ หมายถึง การเรียนรู้ที ่มุ่งพัฒนากระบวนการคิด การแสวงหา
ความรู้และวิธีการเรียนรู้ของผู้เรียนเพื่อให้สามารถเรียนรู ้และพัฒนาตนเองได้ตลอดชีวิต 
กระบวนการเรียนรู้เน้นการฝึกสติ สมาธิ ความจำ ความคิด ผสมผสานกับสภาพจริงและ
ประสบการณ์ในการปฏิบัติ 
  2. การเรียนรู้เพื่อปฏิบัติได้ หมายถึง การเรียนรู้ที่มุ่งพัฒนาความสามารถและความ
ชำนาญ รวมทั้งสมรรถนะทางด้านวิชาชีพ สามารถปฏิบัติงานเป็นหมู่คณะสามารถประยุกต์องค์
ความรู้ไปสู่การปฏิบัติงานและอาชีพได้อย่างเหมาะสม กระบวนการเรียนรู้จะเป็นการบูรณาการ
ระหว่างความรู้ภาคทฤษฎีและการฝึกปฏิบัติที่เป็นประสบการณ์ต่าง ๆ ทางสังคม 
  3. การเรียนรู้ที่จะอยู่ร่วมกัน หมายถึง การเรียนรู้ที่มุ่งให้ผู้เรียนสามารถดารงชีวิตอยู่
ร่วมกับผู้อื่นในสังคมพหุวัฒนธรรมได้อย่างมีความสุข มีความตระหนักในการพึ่งพาอาศัยซึ่งกัน
และกัน การแก้ปัญหาความขัดแย้งด้วยสันติวิธี มีความเคารพสิทธิและศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์
และเข้าใจความหลากหลายทางด้านวัฒนธรรม ประเพณี ความเชื่อ ของแต่ละบุคคลในสังคม 
  4. การเรียนรู้เพื่อชีวิต หมายถึง การเรียนรู้ที่มุ่งพัฒนาผู้เรียนทั้งด้านจิตใจ ร่างกาย 
และสติปัญญาให้ความสำคัญกับจินตนาการและความคิดสร้างสรรค์ ภาษา และวัฒนธรรม   
เพื่อพัฒนาความเป็นมนุษย์ที่สมบูรณ์ มีความรับผิดชอบต่อสังคมและสิ่งแวดล้อม ศีลธรรม 
สามารถปรับตัวและปรับปรุงบุคลิกภาพของตน เข้าใจตนเองและผู้อื่น 
  จากการเรียนรู้ 4 แบบ ซึ่ง 4 เสาหลักของการศึกษาที่กล่าวมาอาจพิจารณาได้ว่าการ
เรียนรู้เพื่อรู้เป็นการเรียนรู้ที่เน้นการพัฒนาสติปัญญา การเรียนรู้เพื่อปฏิบัติได้เป็นการเรียนรู้ที่
เน้นการพัฒนาทักษะ การเรียนรู้ที่จะอยู่ร่วมกันเป็นการเรียนรู้ที่เน้นมนุษยสัมพันธ์ ส่วนการ
เรียนรู้เพื่อชีวิตเป็น การเรียนรู้ที่เป็นพัฒนาความเป็นมนุษย์ที่สมบูรณ์ ผู้เขียนมีความเห็นว่าการ
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เรียนรู้ 3 แบบแรกร่วมกัน ก่อให้เกิดการเรียนรู้แบบที่ 4 และการเรียนรู้ทั ้ง 4 แบบ ต่างมี
ความสัมพันธ์กัน ซึ่งสะท้อนให้เห็นถึงคุณลักษณะหรือทักษะสำคัญของคนในศตวรรษที่ 21 ว่า
จะต้องสามารถเรียนรู้ 4 แบบ ได้ดังที่ได้กล่าวมาข้างต้น 
  นอกจากทักษะของคนในศตวรรษที่ 21 ตามแนวคิดสี่เสาหลักของการศึกษาของ
ยูเนสโกดังที่ได้กล่าวมาแล้ว โฮวาร์ด การ์ดเนอร์  (Howord Gardner, 1993) เจ้าของทฤษฎี 
พหุปัญญา Multiple Intelligence: The Theory in Pratice) เขาได้เขียนเรื ่องสิ ่งที ่คนใน
อนาคตต้องมีซึ ่งเขาเรียกว่า “จิตห้าลักษณะสำหรับอนาคต” (Five mindshow student 
learn” มีรายละเอียดสรุปได้ ดังนี้ 
 1. จิตเชี่ยวชาญ (Disciplined mind) หมายถึง มีความรู้และทักษะในวิชาในระดับที่
เรียกว่าเชี่ยวชาญสามารถพัฒนาตนเองในการเรียนรู้อยู่ตลอดเวลา 
  2. จิตรู้สังเคราะห์ (Synthesizing mind) หมายถึง ความความรู้ต่าง ๆ ที่เกี่ยวข้อง
นำมากลั่นกรองคิดเลือกเอาเฉพาะศึกษาที่สำคัญ และจัดระบบนำเสนอใหม่อย่างมีความหมาย 
  3. จิตสร้างสรรค์ (Creative mind) หมายถึง การทำเกิดสิ ่งใหม่ ๆ โดยอาศัยการ
จินตนาการแหวกแนวออกไปจากขอบเขตหรือวิธีการเดิม ๆ 
  4. จิตรู้เคารพ (Respectful mind) หมายถึง การให้เกียรติและยอมรับในความเป็น
ตัวตนของผู้อื่น 
  5. จิตรู้จริยธรรม (Ethical mind) หมายถึง การยึดแนวทางของจริยธรรมเป็นแนวทาง
ปฏิบัตินอกจากนี้การ์ดเนอร์ยังได้สรุปว่า จิตเชี่ยวชาญ จิตรู้สังเคราะห์ และจิตสร้างสรรค์     
เป็นจิตที่เก่ียวข้องกับการรู้คิด ส่วนจิตรู้เคารพและจิตรู้จริยธรรมเป็นจิตที่เก่ียวข้องกับความเป็น
มนุษย์ 
  การศึกษาในทัศนะของพระพุทธศาสนา คือ การศึกษาช่วยให้คนพัฒนาชีวิตที่ดีงาม มี
ส่วนร่วมในการสร้างสรรค์โอกาสสังคมการศึกษาที่สร้างคนให้เป็นบัณฑิต แต่ยังมุ่งหวังที่จะให้ผู้
ศึกษาได้รับคุณค่าของการศึกษาที่แท้จริงทั้งภายในและภายนอกคือการพัฒนากายกับจิต ระบบ
การศึกษาของพุทธศาสนาได้เริ่มพัฒนาผู้ศึกษาจากระดับพื้นฐานคือมุ่งแก้ปัญหาเรื่อง “ทิฏฐิ” 
ของมวลมนุษย์ เพราะทิฏฐิทำให้เข้าใจผิดพลาดคลาดเคลื่อนเรื่องคติความเชื่อ ทัศนคติ และ
ค่านิยม ดังนั้นกระบวนการศึกษาจะต้องพัฒนาทั้ง 3 ด้านพร้อม ๆ กัน ซึ่งครอบคลุมระบบการ
ดำเนินชีวิตของมนุษย์ทั้งหมด  
 
การศึกษาพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 
  เมื่อโลกก้าวเข้าสู่ศตวรรษท่ี 21 ความเจริญก้าวหน้าทางเทคโนโลยีได้แผ่ขยายกระจาย
ไปทั่วทุกมุมโลก การศึกษาในยุคท่ีนักเรียนทุกวันนี้พกพาแท็บเล็ต โน็ตบุ๊ค แม้แต่โทรศัพท์มือถือ
ที่สามารถเชื่อมต่อเครือข่ายอินเทอร์เน็ตได้ทุกที่ทุกเวลา หากสงสัยใคร่รู้เรื่องอะไรก็สามารถ
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ค้นหาข้อมูลได้จากโปรแกรมค้นหา ใช้เวลาเพียงไม่กี่นาทีก็สามารถได้ข้อมูลที่อยากรู้  (ดาณุภา 
ไชยพรธรรม, 2556) แม้แต่หลักคำสอนของพระพุทธศาสนาก็มีพระไตรปิฎกฉบับออนไลน์ มี
เว็บไซต์ทางศาสนาอธิบายคำสอนทางศาสนาเผยแผ่ทางอินเทอร์เน็ตจำนวนมาก หรือหากจะ
อยากฟังพระสงฆ์แสดงธรรมก็เพียงแต่เข้าไปยังยูทุบก็สามารถเลือกฟังและชมภาพได้ตามใจ
ปรารถนา อยากรู้เรื่องอะไรก็ค้นหาได้ทันที แล้วอย่างนี้วัดและพระสงฆ์ที่มีอยู่ในปัจจุบันจะทำ
หน้าที่เผยแผ่พระพุทธศาสนาอย่างไร เผยแผ่กับใคร เพราะเรื่องที่คนอยากรู้มีอยู่ในโลกออนไลน์
ที่สามารถค้นหาได้ทุกที่ทุกเวลาอยู่แล้ว 
  สังคมโลกในศตวรรษที่ 21 การปฏิสัมพันธ์ของมนุษย์เกิดขึ้นได้โดยที่ทั้งสองคนอาจจะ
ไม่เคยเห็นหน้ากันมาก่อน แต่สามารถเป็นเพื่อนกันได้ ดังที่ เดวิด ดับเบิลยู จอห์นสันและ       
โรเจอร์ ที จอนห์สัน ได้เขียนไว้ว่า “ในศตวรรษที่ 21 การสร้างมิตรภาพและการปฏิสัมพันธ์
ระหว่างบุคคลในเชิงบวกมีความสำคัญมากขึ้นเรื่อย ๆ ดังเห็นได้จากความนิยมของเครือข่าย
สังคม ความสัมพันธ์ดังกล่าวเกิดมากขึ้นภายใต้สถานการณ์ 2 ลักษณะ คือ 1) ปฏิสัมพันธ์แบบ
ตัวต่อตัว และ 2) แบบออนไลน์ ความสัมพันธ์แบบออนไลน์มักเกิดจากเป้าหมายหรือ
วัตถุประสงค์ร่วมกัน ไม่ใช่เกิดขึ้นแบบไร้ทิศทางผู้คนอ่านบล็อคโดยมีวัตถุประสงค์ค้นหาผู้มี
ความสนใจคล้ายกันด้วยเหตุผลบางอย่างและร่วมเล่นเกมส์เพราะอยากสนุกและทดสอบฝีมือ
ของตน สื่อข้อความให้คนเพิ่มจำนวนความสัมพันธ์ได้อย่างรวดเร็วและง่ายดาย เดวิด ดับเบิลยู 
จอห์นสันและ โรเจอร์ ที จอนห์สัน “การเรียนรู้แบบร่วมมือและการแก้ไขความขัดแย้งทักษะที่
จำเป็นแห่งศตวรรษที่ 21” กล่าวว่า แม้จะอยู่กันคนละมุมโลกแต่ก็สามารถติดต่อสื่อสารกันได้ 
สร้างสัมพันธภาพกันได้ในโลกเสมือนจริง (ทักษะแห่งอนาคตใหม่ การศึกษาเพ่ือศตวรรษที่ 21) 
(เดวิด ดับเบิลยู จอห์นสัน และโรเจอร์ ที จอนห์สัน, 2554) 
  การศึกษาตามหลักพุทธศาสนากล่าวว่า “การศึกษาทำให้มนุษย์เป็นสัตว์ประเสริฐ” 
มนุษย์ต้องผ่านกระบวนการฝึกและการเรียนรู้ และการศึกษาที่จะทำให้มนุษย์พัฒนาเป็นสัตว์
ประเสริฐได้นั้นอยู่บนพื้นฐานของสภาวะ 3 ประการ ซึ่ง พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.  อ. ปยุตโต) 
ได้กล่าวถึงการพัฒนามนุษย์ไว้ว่า จะต้องพัฒนาให้ครบพร้อมกัน 3 ด้าน คือ พฤติกรรม จิตใจ 
และปัญญา ทั้ง 3 ด้านเป็นการดำเนินชีวิตที่มีความสัมพันธ์อิงอาศัยเป็นปัจจัยส่งผลต่อกันและ
ต้องพัฒนาไปด้วยกัน ซึ่งสามารถสรุปได้ดังนี้ 1 ) พฤติกรรม สำหรับพฤติกรรมที่ดีงาม เช่น   
ความมีวินัยไม่เบียดเบียน การประกอบสัมมาอาชีพการรูจักประมาณ เป็นต้น เป็นช่องทางให้
จิตใจพัฒนาและช่วยให้ปัญญางอกงาม 2) จิตใจ สำหรับจิตใจเป็นสิ่งสำคัญที่เป็นตัวชี ้นำ
พฤติกรรม สภาพจิตที่พอใจมีความสุขทำให้พฤติกรรมความม่ันคง มีปัญญาที่จะได้ผลต้องอาศัย
สภาพจิตใจที่พอเหมาะ 3) ปัญญา เป็นตัวแก้ปัญหาเป็นตัวจัดปรับพฤติกรรมและจิตใจให้ลงตัว
พอดี เป็นตัวนำสู่จุดหมายแห่งอิสรภาพและสันติสุข ตองพัฒนาควบคู่และอิงอาศัยการพัฒนา
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ทั้งพฤติกรรมและจิตใจที่นำไปสู่การมีชีวิตและมีความสุขที่ยั่งยืน (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. 
ปยุตโต), 2539) 
  พระราชดำรัสของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวฯ ที่ตรัสให้ความสำคัญต่อการพัฒนา
คุณภาพชีวิตของประชาชนอย่างยั่งยืนตามแนวปรัชญาของเศรษฐกิจพอเพียง มีองค์ประกอบ
ของ 1) ความรู้จักพอประมาณ 2) ความเป็นเหตุเป็นผล 3) การมีภูมิคุ ้มกันบนเงื่อนไข 2 
ประการคือ 
 1. ความรู้ คือความรู้ที่รอบคอบและเหมาะสม   
 2. คุณธรรม คือ ความซื่อสัตย์ ขยัน สติปัญญา การแบ่งปันและความเพียร แนวคิดนี้
ประเทศไทยใช้เป็นฐานของการพัฒนาประเทศและบูรณาการเข้ากับการจัดการศึกษาปัจจุบัน 
ผ่านกระบวนการเรียนรู้ทั้งในระบบ นอกระบบและตามอัธยาศัย ตลอดจนการเรียนรู้ตลอดชีวิต 
ที่สามารถใช้เป็นกลไกการพัฒนาและผ่านวิกฤตประเทศครั้งสำคัญ ๆ ได ้
  สังคมไทยก้าวเมื่อเข้าสู่ยุคศตวรรษที่ 21 ที่เป็นสังคมแห่งข้อมูลข่าวสารสารสนเทศ 
เทคโนโลยี และการสื่อสารที่มีความทันสมัย สะดวก รวดเร็ว ส่งผลให้วิถีชีวิตของผู้คนในสังคม
เกิดการเปลี่ยนแปลงทั้งด้านเศรษฐกิจ สังคม วัฒนธรรมเพิ่มมากขึ้น อาทิเช่น การขาดระเบียบ
วินัย การเบียดเบียนซึ ่งกันและกันการแก่งแย่งแข่งขัน การทะเลาะวิวาท การแสวงหา
ผลประโยชน์ส่วนตน ฯลฯ ทำให้คุณธรรมจริยธรรมของคนไทยลดลง (สำนักเลขาธิการสภา
การศึกษา, 2550) ดังนั้น การพัฒนาคนโดยอาศัยการศึกษาหลักธรรมของพระพุทธศาสนาใน
ศตวรรษที่ 21 ผู้เขียนเสนอสิ่งที่ต้องปรับปรุง 2 ส่วน คือ ทักษะการสอนพระพุทธศาสนา และ
การใช้เทคโนโลยีสารสนเทศในการศึกษาพุทธศาสนาสรุปได้ ดังนี้ 
  1. ทักษะการสอนพระพุทธศาสนา 
  การพัฒนาตัวมนุษย์ให้มีความเป็นมนุษย์ที่สมบูรณ์ มีชีวิตที่ดีงาม มีความสุข มีอิสรภาพ 
ทักษะการสอนพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 เป็นสิ่งจำเป็น โดยการสอนบุคคลให้เข้าใจง่าย 
จดจำได้ง่าย สามารถนำไปปรับใช้กับชีวิตประจำวัน สอนโดยการยกตัวอย่างง่าย  ๆ ใกล้ตัว 
โดยเฉพาะการอธิบายสิ่งที่เป็นนามธรรม ให้เป็นรูปธรรมให้ผู้เรียนเข้าใจเนื้อหาได้อย่างชัดเจน 
เป็นทักษะที่สำคัญอย่างหนึ่งของผู้สอนในยุคศตวรรษที่ 21 ในยุคที่มีข้อมูลข่าวสารสารสนเทศ
เข้ามามากมาย ซึ่งจำเป็นที่ผู้เรียนจะต้องเรียนรู้อย่างรวดเร็ว เข้าใจง่าย และสามารถนำไปปรับ
ใช้ได้ทันที 
  ผัสสะเป็นแหล่งแห่งความรู้ ความรู้ทั้งปวงเกิดขึ้นที่ผัสสะ คืออาศัยการรับรู้โดยผ่าน
อายตนะทั้ง 6 ซึ่งสามารถจัดกลุ่มความรู้ได้เป็น 2 ประเภท (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุต
โต), 2539) คือ 1) ความรู้ที่ได้ทางปัญจทวาร คือ ตา หูจมูก ลิ้น กาย ได้แก่ความรู้ในชั้นต้น
กล่าวคือ รู้รูป เสียง กลิ่น รส และสัมผัส 2) ความรู้ที่ได้ทางมโนทวาร คือ ใจ ได้แก่ สิ่งทั้งหลาย
ที่ใจรู้ที่ใจคิด อารมณ์ท้ังหลายที่เกิดมีขึ้นในใจ จึงกล่าวได้ว่าการจัดการการรับรู้ทางอายตนะทั้ง 
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6 เป็นการจัดการการเรียนรู้ตามแนวพุทธศาสตร์โดยอาศัยกระบวนการทั้ง 3 คือ ควบคุม
พฤติกรรมทางกายและทางวาจา (ศีล) ฝึกฝนอบรมพฤติกรรมทางใจให้สงบจากสิ่งรบกวนใด ๆ 
(สมาธิ) พัฒนาความคิด ทัศนคติให้ถูกต้องดีงามตามแนวแห่งพุทธะ รู้เท่าทันปัจจุบันสามารถ
เผชิญกับปัญหาได้อย่างองอาจไม่ขลาดกลัว (ปัญญา) จึงเป็นการเรียนรู้ที่เป็นเลิศในศตวรรษที่ 
21 คือ ศตวรรษที่พัฒนาขีดความสามารถของผู้เรียนเพื่อให้ก้าวทันการใช้ชีวิตอยู่ในสังคมแห่ง
การเรียนรู้ได้อย่างสมบูรณ์ โดยต้องการข้ันตอนแห่งการเรียนรู้ 
  1. การรับรู้ ได้แก่ การเสวนาสัตบุรุษ กระบวนการรับรู้นั้นนอกจากประกอบด้วยข้อมูล 
ข่าวสาร ความรู้ หรือคำชี้แนะอันเป็นองค์ประกอบภายนอกแล้ว องค์ประกอบภายใน อันได้แก่ 
ความสามารถในการรับรู้เข้าใจก็มีความสำคัญอย่างมาก แม้จะได้ยินได้ฟังสิ่งดีงาม แต่หากรับรู้
หรือเข้าใจคลาดเคลื่อน การรับรู้ก็ไม่ครบถ้วนสมบูรณ์และการฟังสัทธรรม 
  2. การคิด ได้แก่ โยนิโสมนสิการ เมื่อรับรู้ข้อมูลข่าวสารหรือคำแนะนำได้อย่างถูกต้อง 
ตรงประเด็น และครบถ้วนแล้ว กระบวนการเรียนรู้ขั้นต่อมาก็คือ การคิด หรือการนำเอาสิ่งที่
รับรู้นั้นมาย่อย จัดระเบียบ หรือเสริมเติมต่อเพื่อให้เกิดปัญญาเพิ่มพูนขึ้น เปรียบดังการย่อย
อาหารให้เกิดพลังงานเพ่ือความเจริญเติบโตของร่างกาย 
  3. การปฏิบัติ ได้แก่ ธรรมานุธรรมปฏิบัติ ในทางพุทธศาสนา การปฏิบัติเป็นส่วนหนึ่ง
ของกระบวนการเรียนรู้ การเรียนรู้ที่ขาดการปฏิบัติย่อมมิใช่การเรียนรู้ที่ครบถ้วนสมบูรณ์หรือ
ถูกต้อง นี้อาจเป็นจุดสำคัญที่ทำให้การศึกษาแบบพุทธแตกต่างจากการศึกษาแบบตะวันตก
หลายสำนัก เพราะฝ่ายหลังนั้นเน้นการใช้ความคิดล้วน ๆ จึงเป็นการเรียนรู้ในระดับพุทธิปัญญา 
(intellect) 
  การศึกษาหรือสิกขาในทางพุทธศาสนา ประกอบด้วย 3 ส่วน คือ อธิสีลสิกขา อธิจิต
สิกขา และอธิปัญญาสิกขา เรียกสั้น ๆ ว่าศีล สมาธิ ปัญญา ทั้ง 3 ส่วนนี้ต้องอาศัยการปฏิบัติ
เป็นส่วนสำคัญนอกเหนือจากการสดับฟัง การอ่าน และการคิด กระบวนการดังกล่าวสอดคล้อง
กับหลักการฝึกตนของพระพุทธศาสนา เรื่องหลักไตรสิกขา ซึ่ง พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.  อ. 
ปยุตโต) ได้นำเสนอกระบวนการพัฒนาผู ้เรียนตามหลักไตรสิกขาซึ ่งมีหลักการ ใหญ่ ๆ 3 
ประการ สรุปได้ดังนี้ (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุตโต), 2550) 
  ขั้นที่ 1 อธิสีลสิกขา (เรียกง่าย ๆ ว่า ศีล) คือ การฝึกฝนอบรมในด้านความประพฤติ
ระเบียบวินัย ความสุจริตทางกายวาจาและอาชีวะ 
  ขั้นที่ 2 อธิจิตตสิกขา (เรียกง่าย ๆ ว่า สมาธิ) คือ การฝึกฝนอบรมทางจิตใจ การ
ปลูกฝังคุณธรรม สร้างเสริมคุณภาพ สมรรถภาพและสุขภาพของจิต 
 ขั้นที่ 3 อธิปัญญาสิกขา (เรียกกันง่าย ๆ ว่า ปัญญา) คือ การฝึกฝนอบรมทางปัญญา 
ให้เกิดความรู้เข้าใจสิ่งทั้งหลายตามเป็นจริง รู้ความเป็นไปตามเหตุปัจจัยที่ทำให้แก้ไขปัญหาไป
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ตามแนวทางเหตุผล รู้เท่าทันโลกและชีวิต จนสามารถทำจิตใจให้บริสุทธิ์หลุดพ้นจากความยึด
ติดถือมั่นในสิ่งต่าง ๆ ดับกิเลส ดับทุกข์ได้ เป็นอยู่ด้วยจิตใจอิสระผ่องใสเบิกบาน  
  การศึกษาพระพุทธศาสนาจากอดีตจนถึงปัจจุบันมีจุดมุ่งหมายคือ การพัฒนาความเป็น
มนุษย์ในด้านพฤติกรรมพัฒนาได้ด้วยศีล ด้านจิตใจพัฒนาได้ด้วยสมาธิ  และด้านความรู้พัฒนา
ได้ด้วยปัญญา ซึ่งจะต้องมีการพัฒนาไปพร้อม ๆ กัน เพราะเป็นสามด้านของชีวิตที่ไม่อาจแยก
ขาดจากกันได้ การพัฒนาในลักษณะนี้จะเป็นการพัฒนาอย่างประสานกลมกลืนส่งผลเกื้อกูลกัน
ไปด้วยดีทั้งระบบตามแนวพุทธจริยธรรม ที่เป็นเรื่องท่ีคอบคลุมทั้งพฤติกรรม จิตใจ และปัญญา 
เป็นการพัฒนาชีวิตทั้งหมด (พระพรหมคุณาภรณ์ (ป. อ. ปยุตโต), 2539) การศึกษาให้ครบทั้ง 
3 อย่าง ในการพัฒนานี้จะต้องดูว่าผู้ที่ได้รับการศึกษา คือ คนที่เราสอนหรือให้การศึกษานี้มี
ปัญญาเพ่ิมข้ึน มีความดีงามและความสุขหรือภาวะไร้ทุกข์หรือไม่” การพัฒนาคนในความหมาย
นี้ คือการพัฒนาคนในฐานะที่เป็นการพัฒนามนุษย์ คือ พัฒนาตัวมนุษย์ให้มีความเป็นมนุษย์ที่
สมบูรณ์ มีชีวิตที่ดีงาม มีความสุข มีอิสรภาพ อย่างหนึ่ง และพัฒนาคนนั้นในฐานะที ่เป็น
ทรัพยากรมนุษย์ คือ เป็นทุนที่จะนำไปใช้ในการพัฒนาเศรษฐกิจและสังคม 
  2. การใช้เทคโนโลยีสารสนเทศในการศึกษาพุทธศาสนา 
  สังคมโลกในศตวรรษที่ 21 เป็นยุคที่ผู้คนติดต่อสื่อสารกันผ่านเครือข่ายสังคมออนไลน์ 
กลายเป็นเครือข่ายขนาดใหญ่ จนกลายเป็นอีกสังคมหนึ่งในโลกเสมือนจริงแม้จะอยู่กันคนละ
มุมโลกแต่ก็สามารถติดต่อสื่อสารกันได้ สร้างสัมพันธภาพกันได้ในโลกเสมือนจริง การศึกษา
พระพุทธศาสนาก็สามารถทำได้หลายช่องทางได้รวดเร็วขึ้น มีพระไตรปิฎกฉบับออนไลน์ มีหลัก
พุทธธรรมเผยแผ่ เว็บไซต์ทางศาสนาอธิบายคำสอนทางศาสนาเผยแผ่ทางอินเทอร์เน็ตจำนวน
มาก สามารถฟังพระสงฆ์แสดงธรรมสามารถเลือกฟังและชมภาพได้ อยากรู้เรื่องอะไรก็ค้นหาได้
ทุกที่ทุกเวลาทันที วัด พระสงฆ์ และองค์กรทางพระพุทธศาสนาก็จะต้องทำหน้าที่เผยแผ่
หลักธรรมพระพุทธศาสนาให้ถูกต้อง 
  พระพุทธศาสนา ผ่านกาลเวลาที่มีความเจริญมาได้จนถึงทุกวันนี้เพราะการเผยแผ่ที่
ประยุกต์เข้ากับสังคมที่มีความหลากหลาย ในยุคปัจจุบันเมื่อเทคโนโลยีเจริญก้าวหน้าไปมาก 
พระพุทธศาสนาหากดูผิวเผินจะขัดแย้งกับกระแสของเทคโนโลยี เพราะเป็นลักษณะสังคมแบบ
ทุนนิยมซึ่งมีความโลภเป็นหลัก แต่หากดูอีกด้านหนึ่งความเจริญทางเทคโนโลยีมิใช่ความ
เลวร้าย อยู่ที่ผู้ใช้ต่างหาก ถ้าผู้ใช้มีภูมิต้านทานทางจิตที่มั่นคงแล้ว เทคโนโลยีก็จะกลายเป็น
เครื่องมือที่ทำให้พระพุทธศาสนากระจายไปยังกลุ่มชนได้อีกมาก หากจะใช้วิธีการเผยแผ่พุทธ
ศาสนาแบบเดิมอาจเข้าไม่ถึงสังคมยุคใหม่หรือคนรุ่นใหม่ เพราะสังคมสมัยปัจจุบันประชาชนไม่
ค่อยมีเวลาไปปฏิบัติธรรม ฟังเทศน์หรือ ศึกษาพระธรรมคำสอนที่วัดเหมือนสมัยอดีตที่ผ่านมา 
การเผยแผ่พระธรรมคำสอนผ่านสื่ออินเทอร์เน็ต จึงเป็นอีกทางเลือกหนึ่งที่สามารถทำให้เข้าถึง
ประชาชนได้ง่ายและกว้างขวางมากท่ีสุด ไม่จำกัดเวลา และสถานที่ ไม่ว่าจะเป็นที่ทำงานหรือที่
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บ้าน สอดคล้องกับ พระไพศาล วิสาโล กล่าวไว้ว่าแม้จะไม่ได้เข้าวัดปฏิบัติธรรมหรือเจริญสติ 
ในชีวิตประจำวันของเราทุกคน ที่ถูกรายล้อมไปด้วยเทคโนโลยี เราก็สามารถมีชีวิตสงบเย็นได้ 
โดยใช้หลักการดังนี้ คือ 1) ความพอดีและความสันโดษ คือใช้เทคโนโลยีหรือเสพวัตถุแต่พอดี 
ทั้งในแง่เวลาและปริมาณ 2) มีสติ สติช่วยให้เราไม่หลงเพลินกับการเสพเทคโนโลยี รู้จักหยุด
เมื่อถึงเวลา ถ้าไม่มีสติ ก็จะหลงจนเพลิน จนเสียงานเสียการ 3) ต้องรู้คุณและโทษ ของทุกสิ่งมี
ทั้งคุณและโทษ ใช้ให้มันเป็นคุณมากกว่าโทษ 4) แยกแยะระหว่างคุณค่าแท้กับคุณค่าเทียม     
ใช้หรือบริโภคสิ่งต่าง ๆ โดยมุ่งคุณค่าแท้มากกว่าคุณค่าเทียม (พระไพศาล วิสาโล, 2552) 
  การศึกษาพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 จึงไม่ได้จำกัดรูปแบบในการศึกษาเหมือน
ในอดีตที่หากต้องการศึกษาพระพุทธศาสนาต้องไปที่วัด แต่ปัจจุบันสังคมเปลี่ยนไป มีผู้คน
จำนวนหนึ่งไม่อยากเข้าวัดแต่อยากศึกษาพระพุทธศาสนาก็สามารถอาศัยความเจริญของ
เทคโนโลยี ศึกษาจากสื่อสังคมออนไลน์ มีการรวมกลุ่มชาวพุทธ ขยายกลุ่มถ่ายโอนแลกเปลี่ยน
ข้อมูลในกลุ่มที่มีความสนใจและศึกษาฝนเรื่องเดียวกัน เมื่อนำหลักคำสอนของพระพุทธศาสนา
เผยแผ่โดยอาศัยช่องทางของเครือข่ายสังคมออนไลน์โดยใช้ประยุกต์หลักธรรมที่เข้าใจง่าย 
อาจจะใช้คำใหม่มาอธิบายหลักธรรม ผู้ที่ศึกษาก็สามารถเข้าใจได้ หากต้องการปฏิบัติธรรมข้ัน
สูงก็สามารถศึกษาจากพระสงฆ์ในวัดต่าง ๆ ได้ พระสงฆ์ก็จะได้ทำการเผยแผ่ทั้งกับกลุ่มคนใน
สังคมออนไลน์ และเผยแผ่กับกลุ่มคนที่ต้องการศึกษาค้นคว้าในระดับที่สูงขึ ้น คำสอนของ
พระพุทธศาสนาก็จะเคลื่อนตัวไปพร้อมกับความก้าวหน้าของเทคโนโลยี  หลักธรรมดั้งเดิมที่
ถูกต้องตรวจสอบได้ก็ยังคงอยู่ในพระไตรปิฎกและคัมภีร์อื่น  ๆ การศึกษาพระพุทธศาสนาใน
ศตวรรษที่ 21 เพียงแต่มีการประยุกต์หลักคำสอนของพระพุทธศาสนาให้เข้ากับยุคสมัย 
หลักการเก่าก็คงไว้ เมื่อมีของใหม่ ก็ต้องใช้ให้เกิดประโยชน์ 
  เทคโนโลยีเจริญก้าวหน้าอย่างไม่หยุดยั้งมีเครือข่ายสังคมออนไลน์ (Social Network) 
จำนวนมาก มีคราวด์ซอร์สซิ่ง (Crowdsourcing) ที่สามารถถ่ายโอนแลกเปลี่ยนข้อมูลได้อย่าง
ง่ายดาย มีโปรแกรมประเภทโอเพ่นซอร์สให้เลือกสรรมากมาย ในขณะที่พระพุทธศาสนามี
แหล่งข้อมูลที่เป็นประโยชน์ต่อมวลมนุษยชาติขนาดใหญ่คือพระไตรปิฎกและหนังสือตำรา
จำนวนมากที่พร้อมจะนำเสนอสู่โลกเสมือนจริงโดยผ่านสื่อสังคมออนไลน์ เมื่อทุกคนสามารถ
ศึกษาเรียนรู้หลักธรรมคำสอนของพระพุทธศาสนาได้ในทุกที่ทุกเวลาโดยไม่จำกัดด้วยกาลและ
สถานที่ ในเวลาไม่นานก็จะกลายเป็นเครือข่ายสังคมพระพุทธศาสนา ที่ทุกคนสามารถศึกษา
พระพุทธศาสนาได้โดยไม่จำกัดกาลเวลาและสถานที่ พระสงฆ์ส่วนหนึ่งก็ทำหน้าที่เผยแผ่
พระพุทธศาสนาทางส ื ่อส ังคมออนไลน์พระสงฆ์อ ีกส ่วนหนึ ่งก ็ย ังคงทำหน้าที ่ เผยแผ่
พระพุทธศาสนากับกลุ่มชนที่ยังนิยมไปวัด การใช้เทคโนโลยีสารสนเทศอย่างไม่ถูกต้องแล้วย่อม
เกิดผลด้านลบไม่ว่าจะเป็นโดยส่วนตัวบุคคลหรือโดยส่วนรวมในวงกว้าง โดยตรงกันข้ามหาก
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บุคคลใช้เทคโนโลยีสารสนเทศอย่างถูกต้องหรือผิดผลาดน้อยที่สุดย่อมเกิดประโยชน์อย่าง
มหาศาล 
 
สรุป 
  สังคมโลกในศตวรรษที่ 21 หรือยุคโลกาภิวัตน์ ซึ่งมีการเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลาทั้ง
ทางด้านเศรษฐกิจ สังคม การเมือง สิ่งแวดล้อม ฯลฯ โดยมีเทคโนโลยีเป็นตัวขับเคลื่อน ทำให้
วิถีชีวิตของคนในสังคมมีปัญหามากขึ้น องค์การเพื่อความร่วมมือทางเศรษฐกิจและการพัฒนา 
(OECD) ได้เสนอทักษะการศึกษาแห่งศตวรรษที่ 21 เพื่อนำมาใช้แก้ปัญหาดังกล่าว แนวคิดนี้มี
สามประการคือ 1) การใช้เครื่องมืออย่างมีปฏิสัมพันธ์ รู้จักใช้ภาษา สัญลักษณ์ และเนื้อหา
ข้อความอย่างมีปฏิสัมพันธ์ ใช้ความรู้และข้อมูลข่าวสารอย่างมีปฏิสัมพันธ์ ใช้เทคโนโลยีอย่างมี
ปฏิสัมพันธ์ 2) การปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มคนที่หลากหลาย มีปฏิสัมพันธ์ที่ดีกับผู้อื ่น ให้ความ
ร่วมมือและทำงานเป็นทีม จัดการและแก้ไขความขัดแย้ง  3) การปฏิบัติโดยอิสระ คำนึงถึง
ภาพรวม วางแผนชีว ิตและดำเนินตามโครงการส่วนตัวที ่วางไว้ ปกป้องและยืนยันสิทธิ 
ผลประโยชน์ ข้อจำกัด และความต้องการ 
  การศึกษาหลักธรรมของพระพุทธศาสนาในศตวรรษที่ 21 สิ่งที่ต้องปรับปรุง 2 ส่วน 
คือ 1) ทักษะการสอนพระพุทธศาสนา เพ่ือการพัฒนาความเป็นมนุษย์ในด้านพฤติกรรมพัฒนา
ได้ด้วยศีล ด้านจิตใจพัฒนาได้ด้วยสมาธิ ให้เข้าใจง่ายจดจำง่ายและสามารถนำไปใช้ได้จริง และ 
2) การใช้เทคโนโลยีสารสนเทศในการศึกษาพุทธศาสนา การเผยแผ่ให้หลักธรรมของ
พระพุทธศาสนาให้เหมาะสมกับกลุ่มผู้บริโภค ซึ่งเราสามารถนำพระพุทธศาสนามาประยุกต์ใช้
ในสังคมออนไลน์ ทำให้มีการศึกษาค้นคว้าพระพุทธศาสนาผ่านระบบเครือข่ายอินเทอร์เน็ตได้
ทุกเวลา ซึ่งเทคโนโลยีดังกล่าวได้เชื ่อมโยงให้โลกมีความเป็นหนึ่งเดียวกัน มวลมนุษยชาติ
สามารถเข้าถึงและรับรู้ข้อมูลข่าวสารได้อย่างรวดเร็ว ในมติของระพุทธศาสนานั้น เทคโนโลยี
สารสนเทศและการสื่อสารได้ส่งผลกระทบทั้งด้านบวกและด้านลบต่อพระพุทธศาสนา ตัวอย่าง
ของผลกระทบด้านบวก เช่น การเผยแพร่พระพุทธศาสนาได้อย่างรวดเร็ว กว้างขวางทั่วโลก 
ผู ้คนสามารถเข้าถึงพระธรรม คำสอนผ่านทางเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื ่อสารได้
โดยสะดวก ทุกที ทุกเวลา ในขณะเดียวกันก็ส่งผลกระทบด้านลบ เช่น การใช้เทคโนโลยี
สารสนเทศและการสื่อสาร เผยแพร่คำสอนของพระพุทธศาสนาที่ไม่ถูกต้องและไม่เหมาะสม 
เป็นต้น 
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