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บทคัดย่อ 
 บทความเรื่องนี้น าเสนอข้อถกเถียงทางทฤษฎีระหว่างแนวคิดภูมิปัญญา และการพัฒนา 
โดยพิจารณาภาคทฤษฎีและภาคปฏิบัติการของการประยุกต์น าองค์ความรู้ภูมิปัญญาไปสู่งานเชิง
รูปธรรมของการพัฒนา นอกจากนั้นยังให้ความส าคัญกับการพิจารณานัยส าคัญของวิวัฒนาการทาง
ความรู้ด้านภูมิปัญญาท้องถิ่นแนวคิดศาสนาสากลที่เก่ียวข้องกับการสร้างองค์ความรู้ไปสู่แนวคิดของ
การพัฒนาอย่างยั่งยืน การน าเสนอแนวคิดและปฏิบัติของ “การบวชปุา” ในสังคมไทย เป็น
กรณีศึกษาเพ่ือท าความเข้าใจพลวัตของภูมิปัญญากับการพัฒนาที่มีการผสมผสานความเชื่ อทาง
วัฒนธรรม ซึ่งแสดงให้เห็นว่าพิธีกรรมดังกล่าวถือเป็นรูปแบบทางวัฒนธรรมที่ผ่านการสั่งสมองค์
ความรู้มาในระบบคุณค่าทางวัฒนธรรม รวมทั้งยังมีปฏิบัติการที่ต่อเนื่องจากสถาบันทางสังคมทั้ง
ศาสนา การปกครองและการศึกษา เพ่ือเรียนรู้และพัฒนาให้กิจกรรมการบวชปุาเป็นส่วนหนึ่งของ
การสร้างการพัฒนาอย่างยั่งยืนในสังคมไทยต่อไป 
ค าส าคัญ : ภูมิปัญญากับการพัฒนา,การบวชปุา,การพัฒนาอย่างยั่งยืน 
 

ABSTRACT 
 This article argues a theoretical controversy of local wisdom and 
development by taking into account the theory and the practicality of integrating 
local wisdom into concrete development. Furthermore, this article focuses on the 
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significance of the evolution of local wisdom in universal religions associated with 
sustainable knowledge development. The presentation of the concept and practice 
of a forest ordination ceremony in Thai society is a case study aimed to understand 
the dynamic of local wisdom and development that integrates cultural beliefs. This 
shows that the aforementioned ceremony is considered a cultural pattern which 
goes through the acquisition of knowledge in the system of cultural values. There is 
also a continuing process of social institutions including religion, government, and 
education in order to study and include the forest ordination ceremony as a part of 
sustainable development in Thai society. 
Keywords:     Wisdom and Development, The Tree Ordination, Sustainable      
  Development. 
 
1.บทน า : สถานะของการศึกษาภูมิปัญญาและการพัฒนา 
 การก้าวเข้าสู่สังคมแห่งเทคโนโลยีข่าวสารและสังคมดิจิตอล ได้เปลี่ยนแปลงรูปแบบวิถี
ชีวิตของผู้คนในสังคมไปอย่างรวดเร็ว การตัดสินใจของภาครัฐที่จะมีผลต่อคนจ านวนมากถูกก าหนด
โดยข้อมูลขนาดใหญ่ (Big data) หรือกระบวนทัศน์ของการพัฒนาแบบเศรษฐกิจทุนนิยม ส่งผลให้
การสร้างตัวชี้วัดของการพัฒนาถูกครอบง าด้วยมิติทางเศรษฐกิจและความก้าวหน้าที่สามารถวัดผล
ได้ชัดเจน จะด้วยความบังเอิญหรือสถานการณ์ระดับสากลได้ครอบง ากระบวนการคิดต่อการพัฒนา
ก็ตาม รูปแบบของการพัฒนาดังกล่าวได้ส่งผลให้เกิดผลกระทบทางสังคมและวัฒนธรรมต่อท้องถิ่น
มากขึ้น อาทิ ผลกระทบต่อสิทธิชุมชน ผลกระทบต่อสิ่งแวดล้อม หรือผลกระทบต่อศิลปะ 
วัฒนธรรมและประเพณีพ้ืนบ้าน การเคลื่อนย้ายเข้ามาของทุนนิยมแปลกหน้าหรือการจ าเป็นต้อง
เปลี่ยนแปลงรูปแบบการผลิตเพ่ือให้ตอบสนองต่อระบบตลาดสมัยใหม่ ตลอดจนการจ าเป็นต้องย้าย
ที่อยู่อาศัยเพื่อรองรับการขยายความเป็นเมืองและเขตอุตสาหกรรมที่มากข้ึน 
 กระแสความพยายามรื้อฟ้ืนและธ ารงรักษาให้ภูมิปัญญาท้องถิ่น (Local wisdom) หรือ
สิทธิชุมชน (Community rights) เป็นส่วนหนึ่งของการก าหนดทิศทางของการพัฒนาทางเลือกใน
สังคม โดยข้อเสนอส่วนใหญ่มักพิจารณาให้มอง ภูมิปัญญาท้องถิ่นว่าคือผลของการสั่งสมองค์ความรู้
ที่ได้จากแหล่งวัฒนธรรม รวมทั้งมีการบูรณาการระบบคุณค่า ความเชื่อ และวิธีการที่จะประยุกต์
เพ่ือจัดการปัญหาหรือยกระดับคุณภาพของท้องถิ่นให้ดีขึ้น อย่างไรก็ตามพลวัตของความรู้และ
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ลักษณะของการพัฒนาท่ีเปลี่ยนแปลงไปอย่างรวดเร็ว ได้สร้างความหมายและการประยุกต์ใช้ภูมิ
ปัญญากับการพัฒนาในมิติที่ซับซ้อนมากกว่าการอนุรักษ์หรือรักษาวัฒนธรรมท้องถิ่น  
 การส่งเสริมให้ภูมิปัญญากลายเป็นส่วนหนึ่งของการพัฒนาคุณภาพชีวิตของผู้คนแบ่งออก
ได้ชัดเจนเป็น 2 ลักษณะ ประการที่หนึ่งคือการพัฒนาให้ภูมิปัญญาท้องถิ่นกลายเป็นทุนทาง
เศรษฐกิจ ที่สนองตอบต่อสังคมสมัยใหม่มากขึ้น งานของ Preecha Kuwinpan (2004) ที่ชื่อว่า 
“พะเยาท่ามกลางโลกาภิวัตน์กับความเป็นท้องถิ่น: หนึ่งต าบลหนึ่งผลิตภัณฑ์กับการท่องเที่ยว” เป็น
จุดเร่ิมต้นส าคัญของการท าความเข้าใจภูมิปัญญาท้องถิ่นในฐานะของการพัฒนาทุนทางเศรษฐกิจ  
ข้อเสนอทางมานุษยวิทยาที่ส าคัญต่อการสร้างความเข้าใจว่าภูมิปัญญาท้องถิ่นยกระดับให้กลายเป็น
สินค้า OTOP (สินค้าหนึ่งต าบลหนึ่งผลิตภัณฑ์) มีผลกระทบต่อวิถีชีวิตของชุมชน 3 ประการ 
กล่าวคือด้านเศรษฐกิจ ได้สร้างให้เกิดรายได้ที่เพ่ิมมากขึ้นและขยายรูปแบบทางสินค้าออกสู่การ
ส่งเสริมการท่องเที่ยวได้ด้วย ด้านสังคม ได้ส่งเสริมให้เกิดการรวมกลุ่มของสมาชิกที่มีความเป็นเครือ
ญาติและการผูกโยงกันทางวัฒนธรรมและประเพณี ขณะเดียวกันก็สามารถจัดรูปแบบกลุ่มได้ ใน
ลักษณะองค์กรสมัยใหม่ เพ่ือรองรับกิจกรรมทางเศรษฐกิจที่เกิดขึ้นจากการบริหารสินค้าหนึ่งต าบล
หนึ่งผลิตภัณฑ์ และด้านวัฒนธรรม ได้ยกระดับความเป็นชุมชนขึ้นในกลุ่มตัวแทนชาวบ้านที่
ประกอบอาชีพ ผ่านการท าสินค้าหนึ่งต าบลหนึ่งผลิตภัณฑ์ โดยเมื่อสามารถสร้างชื่อเสียงจากผลงาน
ได้ ก็ท าให้เกิดความรักในภูมิปัญญาท้องถิ่น นวัตกรรมที่เกิดจากศิลปะพ้ืนบ้าน รวมทั้งยังภูมิใจกับ
ภูมิล าเนาของตนเองยิ่งขึ้น (Preecha Kuwinpan, 2004: 137-142) สอดคล้องอย่างยิ่งกับ
การศึกษาของ Prit Supasetsiri (2014) ที่เสนอว่าการเข้ามาส่งเสริมให้เกิดสินค้าหนึ่งผลิตภัณฑ์
หนึ่งต าบลของภาครัฐ ได้ช่วยขยายตลาดและยกระดับมาตรฐานของสินค้าให้กับกลุ่มผู้ผลิตมากขึ้น 
นอกจากนี้ยังเป็นการสร้างสรรค์และอนุรักษ์ให้ภูมิปัญญาท้องถิ่น  ศิลปและนวัตกรรมพ้ืนบ้าน มี
ได้รับการถ่ายทอดองค์ความรู้ รวมทั้งสร้างบุคลากรในชุมชนรุ่นใหม่ ให้เข้ามารับบทบาทการอนุรักษ์
ภูมิปัญญาไว้ได้อีกด้วย (Prit Supasetsiri, 2014: 28-30)  
 การท าความเข้าใจสถานะของภูมิปัญญากับการพัฒนา ได้ถูกตั้งค าถามในเชิงวิพากษ์และ
ท้าทายมากขึ้น งานชิ้นหนึ่งที่พยายามทบทวน ตีแผ่และเสนอให้พิจารณาว่าภูมิปัญญากับสังคมไทย
ได้ใกล้เคียงที่จะเสร็จส้ินภารกิจทางวิชาการ คืองานของ Paritta Chalermpow Koanantakool 
(2005) ที่เสนอว่า การศึกษาเกี่ยวกับภูมิปัญญาในสังคมไทย ได้ก่อให้เกิดความตื่นตัวต่อการศึกษา
อย่างรอบด้านใน 4 มิติคือ (1) องค์ความรู้ที่ศึกษาเกี่ยวกับท้องถิ่น ชุมชนต่างๆ (2) ระบบการ
ถ่ายทอดและถอดบทเรียนกระบวนการของภูมิปัญญาอย่างเป็นระบบ หรืออาจกล่าวได้ว่ามีการ
ประมวลและวิเคราะห์ความรู้อย่างเป็นวิทยาศาสตร์ (3) การท าความเข้าใจวัฒนธรรมหรือระบบ
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คุณค่าของชาวบ้านที่มีต่อภูมิปัญญา และ (4) การศึกษาภูมิปัญญาในฐานะวาทกรรมของอ านาจ ที่
ใช้ เ พ่ือต่อรองเอกลักษณ์ของชุมชนชนบทกับอ านาจรัฐและกระแสโลกาภิวัฒน์  ( Paritta 
Chalermpow Koanantakool, 2005: 26-27) สิ่งที่เป็นข้อถกเถียงที่ตามมาคือ สถานะของภูมิ
ปัญญาท้องถิ่นกับการพัฒนาในสังคมไทย อาจไม่จ าเป็นต้องมีการท าความเข้าใจเพ่ิมเติมอีก เพราะ
การศึกษาที่ผ่านมาอาจครอบคลุมรูปแบบและลักษณะของภูมิปัญญากับการพัฒนาอย่างครบถ้วน  
 แม้ว่าจะมีความพยายามท้าทายองค์ความรู้เกี่ยวกับการศึกษาภูมิปัญญาแต่พลวัตทาง
สังคมและวัฒนธรรมได้แสดงให้เห็นถึงวิวัฒนาการการประยุกต์น าภูมิปัญญา มาใช้กับการพัฒนา
ตามแต่ละยุคสมัยที่เปลี่ยนแปลงไปอย่างชัดเจน ข้อเสนอของ Hathairat Punyopashtambha 
(2018) ได้ชี้ให้เห็นถึงวิวัฒนาการเกี่ยวกับการส่งเสริมภูมิปัญญากับการพัฒนาสุขภาพในสั งคมไทย 
ผ่านการด าเนินการของคณะกรรมการสุขภาพแห่งชาติที่เห็นประโยชน์ของการประยุกต์ภูมิปัญญา
ท้องถิ่นกับหลักการสาธารณสุขสากล จนน าไปสู่การก าหนดแผนยุทธศาสตร์ที่เกี่ยวข้องกับการ
พัฒนาภูมิปัญญาไท สุขภาพวิถีไท เพื่อส่งเสริมสนับสนุนการใช้และการพัฒนาภูมิปัญญาท้องถิ่นด้าน
สุขภาพ ขณะที ่Ratchadaporn Ketanon Neawheangtham (2018) ได้เสนอแนวทางการพัฒนา
ผลิตภัณฑ์ภูมิปัญญาท้องถิ่นเพ่ือส่งเสริมเศรษฐกิจสร้างสรรค์ โดยใช้ความคิดสร้างสรรค์ในการเพ่ิม
มูลค่า และคุณค่าให้แก่ผลิตภัณฑ์ เพ่ือส่งเสริมการผลิตผลิตภัณฑ์เชิงสร้างสรรค์  โดยเฉพาะ
ผลิตภัณฑ์ภูมิปัญญาท้องถิ่นในสังคมไทยให้มากเพราะปัจจุบันสังคมให้ความได้รับความสนใจ
กระบวนการผลิตและผลลัพธ์ของสินค้าที่ค านึงถึงสุขภาพอนามัยมากขึ้น จึงเป็นโอกาสของ
ผลิตภัณฑ์ทางภูมิปัญญาท้องถ่ินที่จะเพ่ิมช่องทางการขยายตัวของตลาดผู้ซื้อ (Ratchadaporn 
Ketanon Neawheangtham, 2018:994-995) จากแนวทางการอธิบายดังกล่าว จึงจะเห็นได้ว่า
การศึกษาเก่ียวกับภูมิปัญญาท้องถิ่นในปัจจุบัน พลวัตตามการเปลี่ยนแปลงทางสังคม เศรษฐกิจและ
วัฒนธรรม โดยมีวัฒนาการที่ก้าวข้ามการศึกษาเชิงองค์ความรู้ การถอดบทเรียนกระบวนการพัฒนา
ผลิตภัณฑ์จากภูมิปัญญา ไปสู่การวิจัยและพัฒนาเพ่ือสร้างสรรค์และบูรณาการการประยุกต์ภูมิ
ปัญญากับการพัฒนาสังคมอย่างยั่งยืนให้มีความก้าวหน้ามากขึ้น 
 

2. ศาสนาสากล: มิติการพัฒนาทางเลือกและการพัฒนาอย่างยั่งยืน 
 บทบาทที่เปลี่ยนไปอย่างชัดเจนขององค์กรและขบวนการทางศาสนาในสังคมปัจจุบัน  
ได้สะท้อนผ่านกระบวนการตั้งค าถามขององค์ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ รวมทั้งการแสดงออกถึงความ
เคร่งครัดตามพิธีกรรม ประเพณี และความเชื่อของศาสนิกชนที่ถูกมองว่าลดลง ความท้าทาย
ดังกล่าวได้ผลักดันให้องค์กรทางศาสนาพยายามปรับตัวให้เข้ากับยุคสมัยมากยิ่งขึ้น การสร้าง
กิจกรรมเพ่ือสังคมเป็นอีกทางเลือกหนึ่งที่องค์กรศาสนาในระดับสากลพยายามผลักดันให้เกิดขึ้น
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อย่างชัดเจน เห็นได้จากการเคลื่อนไหวของขบวนการทางศาสนาข้ามพรมแดน ที่มีองค์ประกอบที่
หลากหลายและมีพันธกิจที่ครอบคลุม ทั้งการเผยแผ่ การท ากิจกรรมสังคมสงเคราะห์ ตลอดจนการ
จัดตั้งศาสนสถานให้เพ่ิมมากขึ้น ดังนั้นการก้าวข้ามบทบาทของการเป็นองค์กรที่ท าหน้าที่เชิง
พิธีกรรมไปสู่การเป็นองค์กรแห่งการพัฒนา จึงเป็นคุณสมบัติส าคัญที่แสดงให้เห็นถึงภูมิปัญญาทาง
ศาสนากับความพยายามปรับภารกิจและยุทธศาสตร์ขององค์กรศาสนา ให้มีบทบาทในฐานะของ
การสร้างแนวทางการพัฒนาทางเลือกข้ึนในสังคมปัจจุบัน  
 การครอบง ารูปแบบและก าหนดนโยบายอย่างชัดเจนของภาครัฐต่อการพัฒนา ถือเป็น
รูปแบบส าเร็จรูปตามแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมพ้ืนฐานที่เกิดขึ้นทั่วโลก แต่ผลกระทบประการ
หนึ่งจากการปรับตัวสู่สังคมอุตสาหกรรม สังคมทุนนิยมและโดยเฉพาะอย่างยิ่งสังคมเทคโนโลยี
ข้อมูลข่าวสาร ได้สะท้อนให้เห็นความล้มเหลวของการพัฒนา ที่เกิดความเหลื่อมล้ าทางสังคม
ขยายตัวมากขึ้น แนวคิดเกี่ยวกับการพัฒนาทางเลือกที่มีความเหมาะสมในแต่ละบริบททางสังคม
และวัฒนธรรมจึงได้รับการขยายความคิดมากยิ่งขึ้น งานของ Atchara Rakyutidharm (2011)  
ได้เสนอมโนทัศน์ พ้ืนฐานเพ่ือการท าความเข้าใจการพัฒนาทางเลือกในสังคมไทยว่า เป็น
กระบวนการที่เกิดขึ้นโดยมีภาคประชาสังคมเป็นผู้น าทางความคิดและเชิงปฏิบัติการให้กับชุมชน
ท้องถิ่นต่างๆ เพื่อต่อรองนโยบายและอ านาจในการบริหารจัดการกิจกรรมการพัฒนากับภาครัฐและ
นายทุน ที่สามารถก าหนดกฎหมาย และเข้าถึงทรัพยากรได้อย่างเสรีมากกว่ากลุ่มประชาชน อย่างไร
ก็ตามผลสัมฤทธิ์ที่เกิดขึ้นในสังคมไทยการพัฒนายังเป็นเครื่องมือของกลุ่มองค์กรพัฒนาเอกชนใน
การผลิตซ้ าการก าหนดแนวทางการพัฒนา จนอาจกล่าวได้ว่ายังไม่สามารถเป็นการพัฒนาที่น าไปสู่
ทางเลือกให้กับชุมชนได้อย่างเหมาะสม (Atchara Rakyutidharm, 2011: 32-40) อันที่จริง
ข้อเสนอที่ชัดเจนลักษณะนี้ ถูกกล่าวถึงมาเป็นระยะเวลายาวานในแวดวงการศึกษาสังคมวิทยากับ
การพัฒนาอย่างยั่งยืน งานของ Surichai Wun’Gaeo (2011) ได้เปิดพรมแดนความรู้ส าคัญของการ
ตระหนักต่อเงื่อนไขการพัฒนาอย่างยั่งยืนที่อาจละเลยภูมิปัญญาท้องถิ่น จึงมีข้อเสนอที่ว่าการ
ก าหนดศักยภาพขององค์กรระดับท้องถิ่น (Capacity building) เพ่ือสร้างความเท่าเทียมของการ
พัฒนาตามกระแสโลกภิวัตน์ ที่ก าลังมีบทบาทส าคัญเข้าสู่ชุมชนท้องถิ่นมากขึ้น จนอาจเรียกได้ว่า
เป็นค าอธิบายส าคัญที่เฝูาเตือนเรื่องผลกระทบการพัฒนาหรือการเตรียมการสร้างการพัฒนา
ทางเลือกข้ึนในสังคมไทย 
 ท่ามกลางความพยายามก่อร่างกลุ่มการพัฒนาทางเลือกขึ้นมา กลุ่มการพัฒนาตามแนว
พระพุทธศาสนาเป็นหนึ่งในกลุ่มการพัฒนาที่พยายามขับเคลื่อนบทบาทการพัฒนาในสังคมไทย  
งานของ Kate Crosby (2014) นักวิชาการชาวอังกฤษที่ให้ความสนใจต่อการศึกษาองค์กร
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พระพุทธศาสนาในประเทศไทย ได้ชี้ให้เห็นว่าพระสงฆ์ในสังคมปัจจุบันได้เข้ามามีบทบาทเกี่ยวข้อง
กับกิจกรรมการพัฒนาและการผลักดันนโยบายการพัฒนาร่วมกับฝุายการเมืองในท้องถิ่น เพ่ือ
ผลประโยชน์ของชุมชนที่อาศัยอยู่ในพื้นท่ีใกล้กับวัด นอกจากนี้งานวิจัยส าคัญที่อธิบายการมีบทบาท
ขององค์กรทางพระพุทธศาสนาระดับชุมชนกับการพัฒนาในสังคมไทยปัจจุบันคืองานของ 
Phramaha Suthit Apakaro and et al (2014) ที่ชื่อว่า “การเสริมสร้างสุขภาวะและการเรียนรู้
ตามแนวพระพุทธศาสนา” ได้ศึกษาบทบาทขององค์กรทางพระพุทธศาสนาทั่วประเทศกว่า 15 
จังหวัด และสรุปให้เห็นสถานการณ์และแนวโน้มการท างานของพระสงฆ์ในปัจจุบันว่า องค์กรทาง
พระพุทธศาสนาในฐานะสถาบันทางสังคมหรือการสร้างบทบาทร่วมเป็นเครือข่ายการท างานพัฒนา 
มีศักยภาพในการพัฒนาสังคมและสุขภาวะองค์ร่วมซึ่งเป็นการพัฒนาที่ก าลังเป็นที่สนใจของ
สังคมไทยปัจจุบัน โดยเฉพาะอย่างยิ่งการพัฒนาที่หลักการพระพุทธศาสนาสรุปรวมเ รียกว่า 
“ภาวนา4” ได้แก่ ประการหนึ่งการพัฒนาด้านกายภาพสิ่งแวดล้อม พ้ืนที่การเรียนรู้และการท างาน
ร่วมกัน (กายภาวนา) ประการที่สองการพัฒนาพฤติกรรมการส่งเสริมการท างานพัฒนาโดยการมี
ส่วนร่วมของพระสงฆ์  ประชาชนในพ้ืนที่  ตลอดจนการลดการเบียดเบียนซึ่ งกันและกัน  
(ศีลภาวนา) ประการที่สามการพัฒนาด้านจิตใจของประชาชนในสังคม โดยใช้หลักการทาง
พระพุทธศาสนาและภูมิปัญญาท้องถิ่นเป็นเครื่องมือในเครื่องมือสนับสนุน (จิตตภาวนา) และ
ประการสุดท้ายการพัฒนาปัญญาของชุมชนและสังคม มุ่งเน้นการสร้างการเรียนรู้ในการพัฒนาสุข
ภาวะและการพัฒนาอย่างยั่งยืนให้เกิดจากการมีส่วนร่วมของเครือข่ายการพัฒนาตามแนว
พระพุทธศาสนาในระดับพ้ืนที่ (ปัญญาภาวนา) 
 ขณะที่ในระดับสากล บทความชิ้นส าคัญที่ช่วยปูพ้ืนฐานเกี่ยวกับศาสนสากลกับการ
พัฒนาอย่างยั่งยืนคือผลงานของ Evan Berry ศาสตราจารย์ด้านปรัชญาและศาสนาแห่ง American 
University ที่ชื่อว่า “Religion and Sustainability in Global Civil Society” โดยงานชิ้นนี้ได้
ส ารวจข้อมูลจากองค์กรที่ท างานด้านการพัฒนาเอกชน (NGOs) ทั้งองค์กรที่ให้ความช่วยเหลือสากล 
องค์กรที่เป็นกลุ่มชาวคริสต์ และองค์กรที่เป็นกลุ่มชาวฮินดู เป็นต้น ข้อค้นพบที่ชัดเจนประการหนึ่ง
คือท่ามกลางความหลากหลายของแนวทางการท างาน และกลุ่มเปูาหมายของแต่ละองค์กรที่
แตกต่างกัน กลับปรากฏว่าทุกองค์กรพัฒนาเอกชนให้ความส าคัญกับการยกระดับคุณภาพชีวิตให้ดี
ขึ้น โดยองค์กรทางศาสนาจะมีจุดร่วมกันในการขับเคลื่อนงานคือการพยายามใช้กระบวนการพัฒนา
คุณค่าทางจริยธรรม เพ่ือผลักดันให้กระบวนการพัฒนาอย่างยั่งยืนเกิดประสิทธิภาพมากยิ่งขึ้น 
(Evan Berry, 2014: 247-248)  
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 จึงจะเห็นได้ว่า องค์กรการพัฒนาระหว่างประเทศคาดหวังและพยายามผลักดันให้ 
องค์กรศาสนาสากลต่างๆ เป็นภาคีเครือข่ายในการขับเคลื่อนกิจกรรมการพัฒนาอย่างยั่งยืนให้เกิด
ในสังคมปัจจุบัน ขณะเดียวกันองค์กรศาสนาเอง ก็เข้าใจถึงความส าคัญของการปรับบทบาทหรือ
น าเสนอแนวคิดการพัฒนาที่ประยุกต์เข้ากับแนวคิดหรือหลักปฏิบัติของศาสนาตนเอง เพ่ือสะท้อน
ให้เห็นถึงคุณค่าทางศาสนาที่สามารถปรับตนเองให้คงสถานะและบทบาทในสังคมสมัยใหม่ได้ ดังนั้น
ขบวนการทางศาสนาที่ก้าวข้ามพรมแดนออกสู่การสร้างกิจกรรมการพัฒนาอย่างเข้มข้นมากขึ้น จะ
เป็นการขยายภาพแทนของความเป็นศาสนาที่ค านึงถึงการพัฒนาที่ตอบสนองต่อสังคม สอดคล้อง
กับบริบททางสังคมและวัฒนธรรม ตลอดจนเท่าทันต่อการเปลี่ยนแปลงของโลกเทคโนโลยีและ
ข้อมูลข่าวสารปัจจุบัน 
 

3. บวชป่า: นัยส าคัญของภูมิปัญญาไทยกบัการพัฒนาอย่างยั่งยืน 
 การน าเสนอภูมิปัญญากับการพัฒนา ถูกขยายภาพอย่างชัดเจนในหลายมิติ อาทิ การ
ส่งเสริมให้เกิดการน าภูมิปัญญาท้องถิ่น ให้พัฒนาไปสู่การเป็นสินค้าทางวัฒนธรรม การใช้ภูมิปัญญา
ท้องถิ่นเพ่ือประยุกต์วิจัยและพัฒนาเป็นศาสตร์และองค์ความรู้ทางสุขภาพเชิงบูรณาการ ตลอดจน
การผลักดันให้ภูมิปัญญาท้องถิ่นเป็นส่วนหนึ่งของการพัฒนากิจกรรมการท่องเที่ยวในสังคมปัจจุบัน 
อย่างไรก็ตามข้อเสนอที่แตกต่างออกไปในส่วนนี้ จะกล่าวถึงเฉพาะพิธีกรรมการบวชปุาในฐานะภูมิ
ปัญญาของสังคมไทย ที่มีพัฒนาการผ่านการเป็นสังคมฐานคติความเชื่อทางพระพุทธศาสนา อีกทั้ง
การมีวัฒนธรรมที่เข้าใจระบบคุณค่าทางสัญลักษณ์ที่เป็นภาพแทนทางพระพุทธศาสนา ว่ามีส าคัญ
และมีคุณค่าสูงส่งทางจิตใจ รวมทั้งได้รับความเคารพนับถือจากคนส่วนใหญ่ในสังคม ดังนั้นการน า
คติความเชื่อทางพระพุทธศาสนา โดยการน าสัญลักษณ์ผ้า เหลืองรวมทั้ ง พิธีกรรมทาง
พระพุทธศาสนามาเป็นกลวิธีในการอนุรักษ์สิ่งแวดล้อมและปุาไม้ จึงถือเป็นภูมิปัญญาส าคัญที่
สามารถประกอบสร้างให้ บริบททางสังคมและวัฒนธรรม ความเชื่อทางศาสนา ตลอดจนองค์ความรู้
เพ่ือการแก้ไขปัญหาสังคม หลอมรวมเพ่ือเป็นส่วนหนึ่งของกิจกรรมการพัฒนาอย่างยั่งยืน  
 งานชิ้นส าคัญที่มีส่วนต่อการท าความเข้าใจพิธีกรรมและภูมิปัญญาบวชปุา คือการศึกษา
ของ Susan Darlington ศาสตราจารย์ด้านมานุษยวิทยาและเอเชียศึกษาแห่ง Hampshire 
College ประเทศสหรัฐอเมริกา ได้แสดงวิวัฒนาการและความส าคัญอย่างเด่นชัดของภูมิปัญญาการ
บวชปุา โดยเสนอว่า การบวชต้นไม้เกิดขึ้นครั้งแรกช่วงปี พ.ศ. 2533 – 2536 ได้สร้างการ
เปลี่ยนแปลงความคิดครั้งใหญ่ในสังคมไทย เพราะโครงการดังกล่าวเป็นการรื้อฟ้ืนภูมิปัญญาพ้ืนบ้าน 
อันประกอบไปด้วยความเชื่อทางศาสนาและภูตผีพ้ืนบ้าน โครงสร้างอ านาจอย่างเป็นทางการใน
ท้องถิ่น ตลอดจนพิธีกรรมทางพระพุทธศาสนา ที่สามารถปกปูองผืนปุาในช่วงเวลาที่มีการมอบ
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สัมปทานปุาไม้ และการขยายตัวของการลักลอบตัดปุาไม้เถื่อนมีจ านวนมากขึ้น (Darlington, 
Susan M, 2016: 120-122) ปฏิบัติการที่มีการผสมผสานภูมิปัญญาพ้ืนบ้านเข้ากับการปกปูอง
ทรัพยากร ตลอดจนระบบวัฒนธรรมและการยังชีพของคนในท้องถิ่นที่ผูกติดอยู่กับปุาไม้ ถือเป็น
คุณูปการส าคัญที่สะท้อนให้เห็นความเชื่อมโยงระหว่างภูมิปัญญา พระพุทธศาสนา และการพัฒนา
ในท้องถิ่นท่ีเกิดข้ึนในสังคมไทยอย่างเป็นรูปธรรม  
 นอกจากการวิเคราะห์ถึงแนวคิดพ้ืนฐานของการท าความเข้าใจการบวชปุาในฐานะภูมิ
ปัญญาของการพัฒนา งานของ Avery Morrow (2011) ที่ชื่อว่า “Tree Ordination as Invented 
Tradition” เสนอให้เห็นถึงภูมิปัญญาทางพระพุทธศาสนาที่ถือเป็นเอกลักษณ์ส าคัญของสังคมไทย 
ได้เข้ามามีบทบาทส าคัญในฐานะที่เป็นสัญลักษณ์ทางประเพณีของการอนุรักษ์ทรัพยากรธรรมชาติ
โดยเฉพาะปุาไม้ในชุมชนชนบท ความเชื่อทางพระพุทธศาสนาถือเป็นเงื่อนไขส าคัญ  
 การบวชปุาจึงถือเป็นการสั่ งสมและรวบรวมภูมิปัญญาท้องถิ่นในสังคมไทย ซึ่ ง
ประกอบด้วยวิถี วัฒนธรรมพ้ืนบ้าน ระบบความเชื่อ รวมทั้ ง เปู าหมายของการอนุรักษ์
ทรัพยากรธรรมชาติในท้องถิ่น การที่ผู้น าชุมชนในแต่ละท้องถิ่นให้ความส าคัญกับสัญลักษณ์ทาง
พระพุทธศาสนา จนเกิดการขับเคลื่อนกิจกรรมการสร้างความร่วมมือเ พ่ือการอนุรักษ์
ทรัพยากรธรรมชาติ เป็นการแสดงให้ถึงความพยายามใช้วัฒนธรรมพ้ืนบ้านและลักษณะความเชื่อ
ท้องถิ่น ต่อรองกับการพัฒนากระแสหลักที่จ าเป็นต้องเข้ามาดึงดูดทรัพยากรธรรมชาติในท้องถิ่น
ออกไป แม้ว่าการระดมทรัพยากรทางภูมิปัญญาบวชปุา จะจ าเป็นต้องอาศัยความสามัคคีและการ
ท างานต่อเนื่องยาวนาน เพ่ือสร้างให้เกิดความเชื่อมั่นต่อผู้คนในชุมชนว่าผลของการรักษาปุาไม้ใน
ชุมชนจะเป็นประโยชน์ที่ยั่งยืนต่อไปในอนาคต จนสามารถกล่าวได้ว่าการบวชปุาถือเป็นภูมิปัญญา
ท้องถิ่นท่ีเป็นต้นแบบหนึ่ง ของการพยายามสถาปนาการพัฒนาอย่างยั่งยืนที่เป็นรูปแบบเฉพาะของ
สังคมไทย  
 

4. บทสรุป: ภูมิปญัญาและวัฒนธรรมพื้นบ้านสู่การเป็นนวัตกรรมทางสังคม 
 การก้าวเข้าสู่สังคมเทคโนโลยีและข้อมูลข่าวสาร ได้ส่งผลประการหนึ่งอย่างส าคัญคือการ
กีดกันองค์ความรู้ที่ไม่มีความเป็นวิทยาศาสตร์ หรือไม่สามารถสร้างนวัตกรรมที่เป็นรูปธรรมให้มี
บทบาทต่อสังคมน้อยลง การศึกษาหรือการพยายามใช้ภูมิปัญญาและวัฒนธรรมพ้ืนบ้านให้สามารถ
ด ารงอยู่ได้ จึงจ าเป็นต้องผลักดันให้มีการอธิบายและมาประยุกต์เพ่ือการสร้างประโยชน์ให้กับสังคม
อย่างชัดเจน กระบวนการถอดบทเรียนเกี่ยวกับการบวชปุาเป็นหนึ่งในการศึกษา ที่ช่วยสะท้อน
คุณค่าของภูมิปัญญาและการอนุรักษ์วัฒนธรรมพ้ืนบ้านออกมาในรูปแบบของนวัตกรรมทางสังคม 
กล่าวคือเป็นภารกิจที่ช่วยขับเคลื่อนให้สังคมลดความเหลื่อมล้ าได้มากขึ้น ซึ่งสอดคล้องกับ
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ความหมายที่ Alongkorn Khutrakun (2010) ได้รวมรวบและสรุปความหมายของนวัตกรรมกรรม
ทางสังคมว่า คือการสร้างแนวทางหรือวิธีการใหม่ ที่น าไปสู่การปรับรูปแบบพฤติกรรม และเป็น
แรงจูงใจส าคัญที่ผลักดันให้เกิดการแก้ไขปัญหา ตลอดจนเกิดกิจกรรมการพัฒนาที่เป็นประโยชน์ต่อ
สังคมมากขึ้น  หากพิจารณาองค์ประกอบของการเปลี่ยนผ่านภูมิปัญญาบวชปุาที่สอดคล้องกับวิถี
ชีวิต แบบแผนปฏิบัติพ้ืนบ้านในสังคมไทยจะพบว่า กระบวนการดังกล่าวสอดคล้องกับ LIST 
Model (Phra Suthee Rattanapundit, 2018).  ซึ่งมีแนวคิดท่ีส าคัญดังนี้ 
 1. Learning การเรียนรู้ คือการสร้างองค์ความรู้และกระบวนการเรียนรู้ให้เกิดขึ้นกับ
บุคคล องค์กร และสังคม เพ่ือให้ทุกฝุายเกิดความเข้าใจและมีแนวปฏิบัติในการที่จะพัฒนาตนเอง
และสังคมให้มีความก้าวหน้า เกิดการเปลี่ยนแปลง และน าไปสู่การก าหนดเปูาหมายร่วมกัน ดังนั้น 
การเรียนรู้ในสิ่งต่างๆ ที่เชื่อมโยงจากอดีต สู่ปัจจุบัน และอนาคตจึงเป็นจุดเร่ิมต้นของการพัฒนา 
การค้นหาข้อเท็จจริงหรือปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้น (วิจัย) เพ่ือน าไปสู่กระบวนการและวิธีการวิธีการที่
เหมาสมกับการวิจัย การพัฒนาสังคม และการสร้างความสุขอย่างสร้างสรรค์ 
 2. Innovation นวัตกรรม คือการแลกเปลี่ยนเรียนรู้ ฝึกฝน วิเคราะห์ และพัฒนา
ตนเองดังกล่าว สิ่งที่เกิดจากการเรียนรู้ ต่อยอด จะออกผลเป็น ผลงานการสร้างสรรค์หรือ 
“นวัตกรรม” ของบุคคลและสังคม ผลงานและนวัตกรรมดังกล่าว จะกลายเป็นสิ่งส าคัญที่สร้าง
กระบวนการใหม่ แนวคิดใหม่ ที่มีประสิทธิผลและมีพลังการเปลี่ยนแปลงมากกว่า หรือกลายเป็น
สินค้าและบริการได้ แต่เหนืออ่ืนใด คือ การได้ใช้ความ ความคิด และจินตนาการที่เป็นกระบวนการ
ทางปัญญา ดังนั้น การมีผลงานและวัตกรรมเกิดขึ้น จึงเป็นเสมือนว่าทุกฝุายได้ใช้ความรู้ ความคิด 
จินตนาการท่ีน าไปสู่การแก้ไขปัญหาและการปฏิบัติได้จริงในชีวิต 
 3. Sustainable Action การปฏิบัติการเพื่อความยั่งยืน คือการตระหนักต่อความ
รับผิดชอบ และการมีกระบวนการที่น าไปสู่ความยั่งยืนของสิ่งแวดล้อมทรัพยากรธรรมชาติและ
ความเป็นธรรมในสังคม จะท าให้สังคมและระบบนิเวศเกิดดุลยภาพ ดังนั้น การสร้างสรรค์
นวัตกรรมและพลังการเปลี่ยนแปลงทางสังคมที่ค านึงถึงคนรุ่นต่อไป และอนาคตของโลกที่มีความ
สมดุลในระบบนิเวศ การมีเทคโนโลยีที่เหมาะสม จะท าให้สังคมมีการพัฒนาที่สมดุลเกื้อกูลต่อการ
พัฒนาคุณภาพชีวิตและคุณภาพของสังคม 
 4. Transformation การเปลี่ยนแปลงอย่างสร้างสรรค์ คือการเปลี่ยนแปลงจาก
ความคิดและการสร้างสรรค์ของบุคคลอ่ืน เช่น บิดา มารดา ครูอาจารย์ เพ่ือน เป็นต้น แต่ในความ
เป็นจริงมนุษย์ทุกคนสามารถที่สร้างการพลังและการเปลี่ยนแปลงให้เกิดในตัวเองได้และสามารถที่
จะสร้างพลังนั้นให้เกิดข้ึนกับผู้อื่นได้ การเป็นผู้ที่สร้างการเปลี่ยนแปลงสังคมร่วมกันย่อมจะเป็นสิ่งที่
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ทรงพลังมากกว่า ดังนั้น  การท าให้บุคคลและสังคมมีการพัฒนาและการเปลี่ยนแปลงอย่าง
สร้างสรรค์จะน าไปสู่การเป็นสังคมที่มีคุณภาพ เป็นส่งคมที่ทุกคนมีความรับผิดชอบร่วมกัน สมารถ
สร้างความเสมอภาคยุติธรรม และสร้างการแบ่งปันให้เกิดขึ้นได้ การค านึงถึงผลประโยชน์แต่เพียง
ฝุายเดียวมิใช่การสร้างสรรค์ที่ก่อให้เกิดความยั่งยืนและความสุขของผู้คนในสังคม การเปลี่ยนแปลง
ที่แท้เกิดจากการมีความรัก ความเมตตา และปัญญาสาธารณะ (Universal intelligence) ที่ท าให้
ทุกฝุายมีอนาคตที่ดีร่วมกัน 
 จะเห็นได้ว่า การสั่งสมองค์ความรู้และการเรียนรู้จากภาคปฏิบัติการของการบวชปุาใน
สังคมไทย ได้ถูกปรับรูปแบบให้หลากหลายตามบริบททางสังคมและวัฒนธรรม รวมทั้งจากเดิมที่เป็น
การน ากระบวนการและพิธีกรรมทางพระพุทธศาสนาเข้ามาสัญลักษณ์ส าคัญของการด าเนินกิจกรรม 
ได้เปลี่ยนผ่านไปสู่การปรับให้กลุ่มโครงสร้างอ านาจอย่างเป็นทางการในท้องถิ่น เช่น องค์กรปกครอง
ส่วนท้องถิ่น สถาบันการศึกษา ตลอดจนองค์กรพัฒนาเอกชน ได้เข้ามาร่วมเรียนรู้และปรับ
กระบวนการให้มีความยั่งยืนมากขึ้น อย่างไรก็ตามการพัฒนาให้ภูมิปัญญาท้องถิ่นกลายเป็น
นวัตกรรมทางสังคม จ าเป็นต้องสร้างกระบวนการเรียนรู้อย่างยั่งยืนให้สม่ าเสมอ มีการเปลี่ยนแปลง
อย่างสร้างสรรค์ให้ต่อเนื่อง ทั้งนี้ก็เพ่ือสร้างให้ภูมิปัญญาท้องถิ่นได้พัฒนาองค์ความรู้ให้สอดรับกับ
บริบททางวัฒนธรรมที่เปล่ียนแปลงไป และรับเอาแนวคิดการพัฒนาอย่างยั่งยืนของยุคสมัยไป
ประยุกต์ด าเนินการร่วมกันได้มากขึ้น 
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