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บทคัดย่อ 
 
ความแตกต่างกันทางศาสนา ภาษา วัฒนธรรม ความเชื่อ และชาติพันธ์ุ “ไม่ใช่สิ่งผิด” 

แต่ “สิ่งที่ผิด” คือ การท่ีมนุษยชาติบางคนหรือบางกลุ่ม ไม่มีความอดทนเพียงพอต่อการเพียร
พยายามที่ศึกษา เรียนรู้ ทําความเข้าใจ และปรับวิธีคิด และท่าทีให้สอดคล้อง ถูกต้อง และ
เหมาะสมกับความแตกต่าง อันเน่ืองด้วยภาวะของการขาดขันติธรรม เพราะไม่เปิดใจกว้างที่จะ
ยอมรับฟัง ยอมรับ เคารพ และให้เกียรติต่อความต่างของเพ่ือนร่วมโลก จนนําไปสู่การลบหลู่  
ดูหมิ่นความเป็นอัตลักษณ์ของเพ่ือนร่วมโลก   
 บทความน้ีผู้เขียนจะได้นําเสนอในประเด็นที่เก่ียวข้อง ได้แก่ ศาสนาช่วยโลก หรือว่า
โลกช่วยศาสนาพลังของศาสนาช่วยสร้างโลก หรือทําลายโลก คุณค่าของศาสนา และสรุป เพ่ือ
เป็นแนวทางแห่งการศึกษา การเรียนรู้ต่อไป 
 
คําสําคญั : ขนัติธรรมทางศาสนา, มนุษยชาติ, พระพุทธศาสนา 
 
 
 
 
 
 

                                                            
ปรับปรุงต้นฉบบัจาก http://www.komchadluek.net/news/lifestyle/141345 
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AAbbssttrraacctt  

There is not wrong with a distinction between religion, language, culture, 
faith and lineage but what wrong is intolerance of some humanity or social. 
There is no tolerance for learning studying understanding, adaptive ways of 
thinking and act in accordance with rightfully along with differentiation. As a 
condition of intolerance, there is not open-mindedness to concessive, 
deferential and respectful and respect for others, which leads to disrespectful 
and disparage the identity of all fellow beings. 

This article, the writer suggests for future of education and study, and 
also presents related topics: religious save the world or the world protect 
religions, the power of religion generated or destroyed the world, the value of 
religion and conclusion.  
 
Keywords: Religious tolerance, humanity, Buddhism 
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บทนํา 
 
          ในขณะที่มนุษย์ร่วมโลกกําลังเผชิญหน้ากับความขัดแย้ง และความรุนแรง อันเน่ืองจาก
การขาดขันติธรรมทางศาสนา (Religious Tolerance) ซึ่งสะท้อนผ่านพฤติกรรมของคนบางคน 
หรือบางกลุ่มที่อ้างตัวว่าเป็นศาสนิกของศาสนาใดศาสนาหน่ึง แต่ขาดการเคารพ และขาดการ
ให้เกียรติต่อหลักการ สัญลักษณ์ และความเช่ือทางศาสนาอ่ืนๆ ในวิถีทางที่ไม่เหมาะสมโดยการ
แสดงออกทางกาย และวาจาในเชิงลบมิติต่างๆ เช่น การวาดการ์ตูน การจัดทําภาพยนต์ หรือ
คลิปวีดิโอ หรือ การลบหลู่คัมภีร์ การดําเนินการดังกล่าว แม้จะต้ังใจ หรือกระทําการด้วยความ
คึกคนองโดยขาดความย้ังคิด แต่เมื่อกระทบอารมณ์ และความรู้สึกของของกลุ่มคนท่ีมีความเช่ือ
แตกต่างแล้ว ย่อมเป็นสิ่งที่จะก่อให้เกิดความขัดแข้ง วิกฤติการณ์ที่เกิดขึ้นได้เดินทางไปสู่สภาวะ
ที่กําลังตีบตัน อีกทั้งอับจนหนทางในการแสวงหาทางออกอย่างสันติระหว่างเพ่ือนร่วมโลก 
โศกนาฏกรรมสุดท้ายที่มักจะเกิดขึ้นคือ ความสูญเสียทั้งชีวิต และทรัพย์สิน ท่ามกลางเสียง
ร้องไห้ และหยาดน้ําตาของเพ่ือนร่วมโลก 
          คําถามที่สําคัญก็คือ แม้ว่ามนุษยชาติจะแตกต่างกันทั้งศาสนาและความเช่ือ แต่ในฐานะ
ที่เป็นมนุษย์ร่วมโลกที่รักความสุข เกลียดกลัวความทุกข์เช่นเดียวกัน พลังทางศาสนาในมิติต่างๆ 
จะเข้าไปช่วยฟ้ืนฟู และเช่ือมสมานสังคมโลกให้สามารถปรับวิธีคิด และท่าทีของการอยู่ร่วมกัน
ได้อย่างไร จึงจะทําให้มนุษยชาติสามารถดํารงอยู่ร่วมกันอย่างมีขันติธรรม สามารถยอมรับ และ
อดทนต่อความแตกต่างทางวัฒนธรรม ศาสนา ภาษา อุดมการณ์และความเช่ืออย่างมีสติ   
 ผู้เขียนในฐานะพุทธศาสนิกชนท่ียอมรับเอาคําสอนของพระพุทธเจ้ามาเป็นแนวทางใน
การปฏิบัติตนเป็นคนดีในสังคมจึงมีความเห็นว่าการอยู่ร่วมกันของมนุษย์จะต้องมีการกระทบกัน
บ้างตามเหตุปัจจัยที่สิ่งสําคัญต้องยอมรับความเห็นที่แตกต่าง หรือข้อคิดเห็นที่ไม่ตรงกันกับ
ตนเอง ดังที่ศาสตราจารย์สมภาร พรมทา (2545) ได้นําเสนอไว้อย่างน่าสนใจเก่ียวกับความ
ขัดแย้งของมนุษย์ไว้ว่า “มนุษย์มีความจําเป็นอย่างมากท่ีจะต้องอยู่ด้วยกันเป็นหมู่คณะ มนุษย์
ต่างจักสัตว์อ่ืนเพราะรู้จักไตร่ตรองด้านหลักแห่งเหตุผลด้วยสติสัมปชัญญะและมีอิทธิพลที่ลึกซึ้ง
กับองค์ประกอบต่างๆ มีจิตสํานึกรับผิดชอบช่ัวดี ใช้ชีวิตที่สอดคล้องกับธรรมชาติ แต่ถ้าใช้ชีวิต
ไม่สอดคล้องกับธรรมชาติไม่อาจถือว่าเป็นการใช้ชีวิตที่ถูกต้อง” สะท้อนให้เห็นความสําคัญที่
มนุษย์จะต้องความมีสติในการเรียนรู้ที่จะอยู่กับธรรมชาติได้อย่างเหมาะสม ดังที่พระพุทธเจ้า
ตรัสสอนไว้ว่า “หากที่ ใดมีความขัดแย้งจะทําให้เกิดความสามัคคีได้ยาก” [วิ.ม . (ไทย) 
5/245/2353] 
 
ศาสนาชว่ยโลก หรือว่าโลกช่วยศาสนา 
          กระแสของความขัดแย้งและความรุนแรง ที่กําลังแพร่หลายอยู่ในสังคมโลก มนุษยชาติ
ได้ร่วมกันต้ังคําถามอันแหลมคมต่อการทําหน้าที่ของศาสนาเช่นเดียวกันว่า 
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          1) ศาสนาจะเป็นส่วนหน่ึงของการร่วมนําเสนอทางรอด และร่วมแก้ปัญหาให้มวล
มนุษยชาติได้อย่างไร จึงจะทําให้มนุษยชาติไม่ตกอยู่ในห้วงเหว และหลุมพรางของความขัดแย้ง
และความรุนแรง จนนําไปสู่ความสามารถที่จะรู้เท่าทันโดยไม่ตกอยู่ในหลุมพรางของสิ่งเหล่าน้ัน 
           2) ศาสนาอาจจะกลายเป็นส่วนหน่ึงของปัญหาหรือไม่ อันเน่ืองจากการที่ศาสนาในแง่
ศาสนาบุคคลในรูปขององค์กรศาสนาเองไม่ได้ตระหนักรู้ หรือรู้เท่าทันต่อกระแสของโลกาภิวัตน์ 
จึงไม่สามารถปรับตัวให้สอดรับกับกระแสของการเปลี่ยนของสังคม และทําอย่างไร ศาสนาจึงจะ
ไม่กลายเป็นภาระ หรือส่วนเกินของสังคมในโอกาสต่อไป 
            3) ศาสนาพ่ายแพ้ต่อสถานการณ์ความขัดแย้งและความรุนแรงที่กําลังขยายทั่วอยู่ทั่ว
ทุกมุมโลกจริงหรือไม่?  ตัวแปรสําคัญที่ทําให้ค้นพบร่องรอยของความพ่ายแพ้ คือ การเงียบเฉย 
(Voiceless) ต่อ พฤติกรรมที่ไม่เหมาะสม หรือสถานการณ์ความขัดแย้งและความรุนแรง โดยไม่
เข้าไปร่วมนําเสนอทางออกท่ีเหมาะสม หรือวิพากษ์พฤติกรรม หรืออุดมการณ์ที่ผิดรูปไปจาก
หลักการทางศาสนา 
 

 
ที่มา: www.madchima.org 

 
พลังของศาสนาช่วยสรา้งโลก หรือทําลายโลก 
 
          ประเด็นที่เราต้องให้ความสนใจ และใส่ใจคือ “หากมนุษย์โลกไร้ซึ่งความรัก ความหวัง 
และแรงบันดาลใจ ในขณะที่ดวงจิตเต็มไปด้วยความเกลียดชัง ความหวาดกลัวต่อการภัยที่กําลัง
คุกคามทั้งภายในและภายนอก”  หน้าที่หลักของศาสนาต่างๆ ในโลกนี้ ที่จะต้องช่วยกันเติมเต็ม
อย่างเร่งด่วนคือ 1) การทําให้ผู้นับถือมีความสุข มั่นคงและปลอดภัยในการใช้ชีวิตอย่างย่ังยืน 2) 
การปลุกเร้าให้มนุษยชาติอยู่ร่วมกับคนอ่ืน สัตว์อ่ืน และสิ่งอ่ืนอย่างสงบ สันติสุข และมีขันติ
ธรรมต่อความแตกต่างทางอุดมการณ์และความเช่ืออย่างมีสติ 3) การไม่กระทําการสิ่งใด หรือ
สร้างเง่ือนไขใดๆ ในอันที่จะนําไปสู่ความขัดแย้งระหว่างเพ่ือนร่วมศาสนา ซึ่งจะก่อให้ความเกิด
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ความหวาดระแวง และหวาดกลัว 4) การทําให้ผู้นับถือมีขันติธรรมทางศาสนา โดยไม่ตกอยู่ใน
หลุมพรางของความขัดแย้งและความรุนแรงในขณะที่มีบุคคลหรือ กลุ่มบุคคลพยายามที่จะสร้าง
เง่ือนไขย่ัวยุ หรือกระตุ้นให้เกิดความรุนแรง สอดคล้องกับการนําเสนอของพระพรหมบัณฑิต 
(ประยูร ธมฺมจิตฺโต) ได้นําเสนอไว้อย่างน่าสนใจว่า” ความสับสนที่ เกิดขึ้นในการปฏิรูป
พระพุทธศาสนา เกิดจากความเข้าใจที่ไม่ตรงกัน ขาดการเคารพซึ่งกันและกัน หรือมีความ
เคารพในวัฒนธรรมของบุคคลอ่ืน” (2558)  
          เมื่อกล่าวโดยหลักการแล้ว  พลังของศาสนา “ควรและต้อง” เข้า มากระชับการทํา
หน้าที่ดังเช่นที่เคยเป็นปรัชญาและปณิธานสําคัญของการก่อต้ัง ศาสนาข้ึนมาเป็นที่พ่ึงพาของ
ชาวโลกโดยทําหน้าที่หลักใน 2 ประการ คือ 
           1) หาก “สัตว์การเมือง” (Political Animals) ทําให้หมู่มนุษย์ในฐานะเป็น “สัตว์
สังคม” (Social Animals) เกิดความหวาดกลัว และหวาดระแวงซึ่งกันและกัน ศาสนาควรเข้า
มาทําหน้าที่ในการสร้างความมั่นใจ และเช่ือมั่นในศักด์ิศรีของความเป็นมนุษย์ของกันและกัน 
และ ประเด็นสําคัญก็คือ การสนับสนุนและส่งเสริมให้มีการนําหลักการสําคัญของแต่ละศาสนา
มาปฏิบัติเพ่ือ ให้เกิดความปลอดภัยในชีวิต และทรัพย์สินทั้งในเชิงปัจเจก และสังคม 
            2) ประจักษ์ชัดว่า “การเกิดขึ้นของศาสนามีเป้าหมายสําคัญสูงสุดคือการอยู่รวมกัน
อย่างร่มเย็น และเป็นสันติสุขของมวลมนุษยชาติ” เราควรดําเนินการทุกวิถีทางเพ่ือเปิดพ้ืนที่
ให้แก่ศาสนาได้กลับมาทําหน้าที่อย่าง “หนักแน่น และเต็มศักยภาพ” และ สร้างสังคมให้เกิด
การต่ืนรู้มากย่ิงขึ้นทั้งในมิติของแนวคิด และแนวปฏิบัติที่สอดรับกับวิถีความเปลี่ยนของสังคม
โลกที่กําลังเดินหน้าไปสู่ ความขัดแย้งและความรุนแรงอันเน่ืองจากการตัวแปรต่างๆ ทั้ง
เศรษฐกิจ การเมือง และสังคมที่แปลกแยกและแตกต่าง 
 
 คุณค่าของศาสนา: จากโกรธ และความเกลียดชังสู่การแบ่งปันอย่างไรข้ดีจํากัด 
         1)  แบ่งปันความรัก  คําถามที่สําคัญคือ “เพราะเหตุใด? มนุษย์จึงต้องรักผู้อ่ืน สัตว์อ่ืน 
และสิ่งอ่ืน” เหตุผลเน่ืองมาจาก “การที่มนุษย์ไม่สามารถอยู่คนเดียวในโลกใบน้ีได้”  มนุษย์ 
สัตว์ทุกชนิด และธรรมชาติสิ่งแวดล้อมมีความจําเป็นต้องพ่ึงพาอาศัยและกัน ช่วยเหลือกัน  เพ่ือ
การดํารงเผ่าพันธ์ุ และเป็นเคร่ืองมือสําคัญในการหล่อเลี้ยงวิถีชีวิต ดําเนินชีวิตเพ่ือให้สิ่งเหล่าน้ี
รอดเพ่ือพัฒนา “คุณค่าอ่ืนๆ” ต่อไป  ด้วยเหตุผลเช่นน้ี  การอยู่รอดของคนอ่ืน สัตว์อ่ืน หรือสิ่ง
อ่ืนๆ จึงส่งผลในเชิงบวกต่อการอยู่รอดของเราเช่นเดียวกัน ฉะน้ัน การเปิดพ้ืนที่ให้แก่คนอ่ืน 
หรือสิ่งอ่ืนๆ โดยการแบ่งปันความรัก ความปรารถนาดีต่อกัน ให้เกียรติต่อบุคคลที่มีความเช่ือ 
วัฒนธรรม และอุดมการณ์ที่แตกต่าง จึงเป็น “ความจําเป็น” ที่ “มนุษย์” จะต้องมีและ
แสดงออกต่อกันและกัน  
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         2)  แบ่งปันผลประโยชน์และความต้องการ  การดํารงอยู่ของมนุษยชาติที่ต้องสัมพันธ์
กับวิถีโลกมีความสัมพันธ์กับปัจจัย 4 และโลกธรรมอย่างแยกไม่ออก  เน่ือง จากมนุษย์มีความ
จําเป็นในการของการดํารงชีวิตเพ่ือความอยู่รอด ด้วยเหตุน้ี ในขณะที่ทรัพยากรมีจํากัด แต่
ความต้องการของมนุษย์มีไม่จํากัดน้ัน การแบ่งปันทรัพยากรเพ่ือให้ฝ่ายต่างๆ เกิดความพึงพอใจ
สูงสุดจึงมีความจําเป็นที่ใส่ใจ โดยใช้กฎกติกามาเป็นเครื่องมือในการดําเนินการ  นอกจากน้ัน 
การแบ่งปัน “ประโยชน์และความต้องการ” ให้สอดรับกับความต้องการของคน หรือกลุ่มคน
ย่อมมีความสําคัญเช่นเดียวกัน คําถามคือ “เราจะแบ่งปันความต้องการด้านทรัพยากรให้สอด
รับกับความต้องการของกลุ่มคนต่างๆ ที่อาศัยอยู่ในสังคมโลกได้อย่างไร” จึง จะทําให้กลุ่มต่างๆ 
ที่มีความหลากหลายในสังคมเกิดความพึงพอใจสูงสุดตามข้อเสนอและข้อเรียกร้อง ประเด็นน้ี 
รัฐ ผู้นําหรือกลุ่มคนต่างๆ ที่เก่ียวข้องจะวางกรอบหรือกติกาอย่างไร จึงจะใช้เป็นเกณฑ์เพ่ือ
รองรับการตัดสินใจดังกล่าว โดยไม่ทําให้แต่ละฝ่ายเกิดความรู้สึก และสงสัยในความเสมอภาค 
เป็นธรรมและเที่ยงธรรม 
         3) แบ่งปันความสุข ความสุขในบริบทน้ี ครอบคลุมถึงความสุขทั้งในระดับปัจเจก 
ครอบครัว สังคม ประเทศชาติ และสังคมโลก  เป็นทั้งความสุขที่ต้องพ่ึงพาสิ่งเร้า หรือสิ่ง
ภายนอก และไม่ต้องพ่ึงพา ในขณะเดียวกัน ความสุขในครอบครัว ย่อมมีความแตกต่างจาก
ความสุขในระดับสังคม ประเทศชาติ และสังคมโลก  เราจะนิยามความสุขในระดับต่างๆ เหล่าน้ี
อย่างไร  เพราะ การนิยามจะมีผลต่อการออกแบบกิจกรรม หรือการดําเนินการในลักษณะอย่าง
ใดอย่างหน่ึงเพ่ือให้สอดรับกับแบ่งปัน ทรัพยากรเพ่ือให้สอดรับกับสิ่งที่เพ่ือนมนุษย์ปรารถนาที่
จะมีและเป็น  อย่างไรก็ดี เน่ืองจากกลุ่มต่างๆ ล้วนต้องการ และเพรียกหาความสุข ไม่ว่าจะเป็น
สุขแท้ หรือเทียม พ่ึงพาสิ่งภายนอกหรือไม่ก็ตาม  สิ่ง ที่ต้องระมัดระวังและใส่ใจก็คือ การ
แสวงหาความสุขภายในนับเป็นเรื่องเชิงปัจเจก แต่เราจะแสวงหาความสุขภายนอกอย่างไร จึง
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จะไม่ทําสุขที่เราแสวงหานั้น ไปกระทบหรือกินพ้ืนที่ความสุขของคนอ่ืนๆ จนกลายเป็นความ
ขัดแย้งในเชิงลบและนําไปสู่ความรุนแรงต่อไป 
         4)  แบ่งปันถ้อยคําดีๆ และมีคุณค่า  จะเห็นว่า ถ้อยคําดีๆ และมีคุณค่าน้ัน เป็นสิ่งที่
มนุษย์ สัตว์ หรือสิ่งต่างๆ ในโลกน้ี ล้วนมีความต้องการและปรารถนาที่จะสัมผัสทางหู และ
ภาษากายส่วนอ่ืนๆ และสิ่งเหล่าน้ี หากมองในเชิงโลกธรรม นับได้ว่ามีผลอย่างย่ิงต่อวิถีชีวิต 
และการดํารงอยู่ของมนุษย์กลุ่มต่างๆ ในสังคม  การออก แบบถ้อยคําโดยผ่านกระบวนการคิด
อย่างมีเหตุมีผล ผ่านการปรุงแต่งทางอารมณ์ที่เน้นเรื่องความรู้สึกรัก และใส่ใจกันและกันจึง
นับเป็นความสําคัญ ฉะน้ัน ถ้อยคําดีๆ และมีคุณค่าจึงควรประกอบด้วยเกณฑ์ที่ ว่า “จริง 
ไพเราะ ไม่เหมาะกาล ประสานสามัคคี มีประโยชน์ และมีเมตตา” เกณฑ์น้ีจะเป็นกรอบที่จะทํา
ให้การเปล่งเวลาของแต่ละมีเป้าหมายและท่าทีที่เป็นบวกมากย่ิงขึ้น 
         5)  แบ่งปันลมหายใจแห่งสันติภาพ  มนุษย์ทุกคนในโลกน้ีอาจจะคิดว่า เรากําลังหายใจ
เอาอากาศจากภายนอกเข้าไปเท่าน้ัน  กลุ่มคนจํานวนน้อยที่จะคิดว่า อากาศท่ีมีอยู่ทั่วไปน้ัน 
ล้วนเคยเป็นอากาศที่เพ่ือนมนุษย์ของเราเคยหายใจเข้าไปแล้วหายใจออกมาทั้งสิ้น  ประเด็นก็
คือ “เรากําลังสูดดมลมหายใจของกันและกันอยู่ทุกวินาที” ฉะน้ัน เมื่อใดก็ตาม ในขณะที่เรา
หายใจเข้าไป ในขณะน้ัน เราโกรธ เกลียด ปองร้าย เกลียดชังเพ่ือนของเรา หรือใครคนใดคน
หน่ึง เมื่อหายใจออกมา เพ่ือนรอบข้างของเราย่อมจักหายใจเอาลมหายใจแห่งความเกลียดชัง 
ความโกรธ ความอิจฉาริษยา และอาฆาตเข้าไปด้วย  แต่หากการหายใจของเราเป็นไปในเชิง
บวก  การหายใจเข้าออกของเพ่ือนมนุษย์ที่อยู่รอบข้างเราก็จะเป็นไปในเชิงบวกเช่นเดียวกัน 
 
สรุป 
        จากการประเมินศาสนาหลักๆ ในโลกน้ี จะพบว่า ปัญหาหลักไม่ได้อยู่ที่ “เน้ือแท้ หรือ
แก่นแท้” ของศาสนา  เพราะหลักการของศาสนาทุกศาสนาล้วนมีนัยที่มุ่งเน้นให้มวลมนุษยชาติ
อยู่ร่วมกัน อย่างสงบ และสันติ อีกทั้งเป็นไปเพ่ือการสนับสนุนและส่งเสริมแนวทางสันติภาพ 
สันติวิธี ความสมานฉันท์ และความปรองดองของมวลมนุษยชาติ ด้วยเหตุน้ี พลังสันติภาพของ
ศาสนาจึงไม่ใช่พลังที่แห่งความรุนแรงที่แข็งกร้าว  หากแต่เป็นพลังที่อ่อนนุ่ม ในการที่จะยึดโยง
กลุ่มคนต่างๆ ที่อาศัยอยู่ร่วมกันในสังคมโลกให้สามารถอดทนต่อความแตกต่างกันทาง
วัฒนธรรม ความเช่ือ ภาษา และชาติพันธ์ุอย่างมีสติ และอยู่ร่วมกันอย่างสันติ  
       อย่างไรก็ดี คําถามหลักที่เรามักจะตั้งข้อสงสัยอยู่เสมอมาคือ “ศาสนบุคคล หรือองค์กร
ทางศาสนาต่างๆ ในโลกน้ี” ได้พยายามหรือสนับสนุน รวมไปถึงการพัฒนา หรือยึดมั่นใน
หลักการและแก่นแท้ของศาสนาตัวเองมากน้อยเพียงใด ทําอย่างไร? ศาสนบุคคลหรือองค์กร
ศาสนาต่างๆ จะไม่พยายามที่จะ “บิด”หรือ “แปรรูป” หลักการทางศาสนาที่ทรงคุณค่าไปสู่
การรับใช้อุดมการณ์ ผลประโยชน์ ความต้องการ และอํานาจของกลุ่มตน หรือองค์กรของตน   
นอกจากน้ี ศาสนบุคคลหรือองค์กรทางศาสนาต่างๆ ได้พยายามมากน้อยเพียงใดที่จะวิพากษ์
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ตัวเอง (Self-Criticize)  หรือกลุ่มตัวเองต่อการบิดหลักการทางศาสนาไปสร้างเง่ือนไขที่
ก่อให้เกิดความขัดแย้งและความรุนแรงแก่มนุษยชาติ   
       หลักการสําคัญที่ผู้เขียนให้ความใส่ใจคือ เราจะหันหลังให้แก่ “พลังของความเกลียดชัง” 
ไปสู่ “การสร้างพลังแห่งการแบ่งปันสิ่งดีๆ”  ให้แก่กันและกันได้อย่างไร โดยเฉพาะอย่างย่ิง เรา
จะแบ่งปันความรักให้มนุษย์ร่วมโลกท่ามกลางความหลากหลายได้อย่างไร  เราจะแบ่งปัน
ผลประโยชน์ และความต้องการด้านทรัพยากร ให้สอดรับกับโลกธรรมที่มีอยู่และดํารงอยู่ในโลก
น้ีได้อย่างไร เราจะช่วยกันนิยามความสุขในระดับต่างๆ ต้ังแต่ปัจเจก ครอบครัว สังคม 
ประเทศชาติ และสังคมโลกเพ่ือจะได้ปฏิบัติต่อกันเพ่ือให้สอดรับกับความสุขที่คนเหล่าน้ัน 
ต้องการได้อย่างไร เราจะแบ่งปันถ้อยคําที่มีคุณค่าและเต็มไปด้วยความรู้สึกที่ดีที่มีต่อกันได้
อย่างไร เราจะแบ่งปันลมหายใจแห่งสันติภาพ เพ่ือให้ลมหายใจของเราเป็นลมหายใจแห่งความ
รักแทนลมหายใจแห่งการเกลียดชังกันได้อย่างไร และเราจะมีขันติธรรม ที่พร้อมจะอดทนรับฟัง 
เรียนรู้ เข้าใจ และปฏิบัติต่อเพ่ือมนุษย์ที่มีความคิด และวัฒนธรรมที่แตกต่างได้อย่างไร ประเด็น
คือ “การตอบคําถามเหล่าน้ีไม่ใช่เพ่ือความอยู่รอดของตัวเราเองเท่าน้ัน หากแต่เป็นความอยู่
รอดของสรรพสัตว์ทุกชนิดที่อาศัยอยู่ในโลกใบนี้” 
 
เอกสารอ้างอิง : References  
 
พระพรหมบัณฑิต  (ประยูร ธมฺมจิตโต ). (2558). การปฏิรูป กิจการพระพุทธศาสนา . 

กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. 
Phra Brahmapundit (Prayoon Dhammacitto). (2 0 1 5 ) . The Reform of Buddhist 

Affairs. Bangkok: MCU Press.  
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. (2539). พระไตรปิฎกภาษาไทยฉบับมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. 
Mahachulalongkornrajavidyalaya University. (1996). Thai Tipitakas. Bangkok: MCU 

Press. 
สมภาร พรมทา. (2545). มนุษย์กับการแสวงหาความจริงและความหมายของชีวิต. (พิมพ์ครั้งที่ 

2). กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์ศยาม.  
Promta, S. ( 2002). Human quest for truth and the meaning of life. (2nd ed.). 

Bangkok: Sayam. 
http://www.komchadluek.net/news/lifestyle/141345 
www.madchima.org 
www.sabuykid.com 
 


