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บทคัดยอ   

  บทความนี้มีวัตถุประสงคเพ่ือศึกษาเรื่อง “พุทธทาสภิกขุ : ปณิธานขอท่ี 2 การทำความเขาใจระหวาง

ศาสนาเพื่อเสริมสรางสันติสุขในสังคมไทย” ในการศึกษานี้ใชวิธีการศึกษาและคนควาจากเอกสารที่เกี่ยวของ

โดย แยกประเภท เรียบเรียง สรุปสาระสำคัญ และวิเคราะหเนื้อหา โดยแบงเนื้อหาออกเปน 3 สวน คือ 1) 

ปญหาและอุปสรรคการทำความเขาใจระหวางศาสนา 2) จุดรวมทางศาสนา : เปาหมายการทำความเขาใจ

ระหวางศาสนา และ 3) หลักพุทธธรรมสำหรับการทำความเขาใจระหวางศาสนาเพื่อเสริมสรางสันติสุขใน

สังคมไทย 

  ปณิธานขอที่ 2 การทำความเขาใจระหวางศาสนาตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุพบวาการทำความ

เขาใจระหวางศาสนามีปญหาและอุปสรรค 2 อยาง คือ 1) อคติและอุปาทาน และ 2) 3 ก. กิน กาม และ

เกียรติ ท้ัง 2 อยางเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาโดยตรง ในสวนของจุดรวมทาง

ศาสนาอันเปาหมายการทำความเขาใจระหวางศาสนามีเปาหมาย 2 อยางคือ 1) การทลายความเห็นแกตัว 

และ 2) การสรางสันติสุขระดับบุคคลและระดับสังคม และในสวนของหลักพุทธธรรมในการทำความเขาใจ

ระหวางศาสนามี 2 อยางคือ 1) หลักสัมมาทิฏฐิคือการสรางจิตสำนึกใหมทางศาสนา 2) หลักเมตตาธรรม หลัก

พุทธธรรมดังกลาวทำเกิดความเขาใจระหวางศาสนาและสรางสันติสุขในการอยูรวมกันระหวางศาสนาใน

สังคมไทยได 
 

คำสำคัญ: พุทธทาสภิกขุ; ปณิธานขอท่ี 2; การอยูรวมกันระหวางศาสนา
 

∗ Received March 4, 2020; Revised April 19, 2020; Accepted May 16, 2020 



 
วารสารสนัติศึกษาปริทรรศน มจร ปที่ 8 ฉบับที่ 5 (กันยายน-ตลุาคม 2563)   2030 

 

Abstract 

  The purpose of this article is to study "Buddhadasa Phikkhu: the second determination 

that is understanding between religions to promote peace in Thai society. The study uses 

methods of studying and researching from related documents by classifying, compiling, 

summarizing the important information and analyze content by dividing the content into 3 

parts which are 1 )  problems and obstacles for understanding between religions, 2 )  religious 

points: the goal of inter-religious understanding, and 3) principles of Buddhism for interreligious 

understanding in order to promote peace in Thai society. 

  The second determination is to make understanding inter-religion according to 

Buddhadasa Bhikkhu's perspective, it is found that inter-religious understanding has two 

problems and obstacles, namely 1) bias, and attachment 2) eating, sensual desire, praise and 

obstacles to understanding between religions directly. As for the common points of religious 

goals, there are two goals for understanding between religions: 1) breaking selfishness and 2) 

creating peace on a personal and social level. And with respect to the Buddhist doctrine of 

understanding between religions, there are 2  ways: 1 )  Right understanding: creating new 

religious consciousness 2)  Compassionate principles: Buddhist doctrine creates inter-religious 

understanding and creates peace in co-existence between religions in Thai society. 
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บทนำ  

  สำหรับความเปนมาของศาสนาตลอดจนพัฒนาการของศาสนาอยางมากที่มนุษยอาจะทำไดในขณะนี้

คงเปนแคเพียงการ”ทำนาย”หรือ“การคาดคะเน”(Speculation) เทานั้นโดยไมมีทางทราบอยางแนนอนเลย

วาศาสนาเกิดข้ึนไดอยางไร (Samukkarn, 1996) แตในความเปนจริงพบวาตลอดประวัติศาสตรของวงการแหง

ศาสนาไมวาจะเปนศาสนาใดๆ จะถูกอธิบายวาศาสนาเปนผลผลิตท่ีสะทอนออกมาจากอำนาจท่ีมองไมเห็นนั่น

คือ “พระเจา”และสติปญญาของ“มนุษย”และสังคมตางใหการยอมรับอยางสอดรับกันวาศาสนาเปน

ปรากฏการณอยางหนึ่งที่เกิดขึ้นสังคมมนุษยโดยเกิดขึ้นและดำเนินมาควบคูกับสังคมมนุษยมาอยางยาวนาน 

ศาสนามีบทบาทตอสังคมของมนุษยโดยมีอิทธิพลไมเฉพาะแตเพียงความคิดและความเชื่อแตสงผลตอการ

กำเนิดรูปแบบวิถีชีวิตของผูคนในสังคม อิทธิพลของคำสอนทางศาสนายังสงผลใหเกิดการเปลี่ยนแปลงชีวิตและ

สังคมไปในทางที่ดีขึ้นอยางมากมาย บทบาทของศาสนาได“ฉุดดึง”สังคมที่กำลังอยูใน“สภาพมืดบอด”และ 

“จมดิ่ง”ลงสูความหายนะนั้นกลับกลายเปนสังคมที่เต็มเปยมไปดวยความสงบสุขและมีความเปนสันติในทาง

สังคม และทำใหสมาชิกในสังคมตางดำรงชีวิตอยูดวยหลักคุณธรรมและจริยธรรมในทางดานศาสนา  
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  แตอีกดานหนึ่งของการนับถือศาสนาของศาสนิกในแตละศาสนากลับพบวาศาสนิกในแตละศาสนาตาง

มีความรูสึกยึดมั่นและถือมั่นใน“ศาสนา”ของตนกลายเปนการสราง“กำแพง”แหงศาสนาทำใหมีความรูสึกวา

ศาสนาแหงตน“ดีกวา”ศาสนาอื่นๆ เปนการ“ยกตนขมทาน” สงผลทำใหมีการกดขี ่ สรางความขัดแยง 

(Conflict) และความรุนแรง (Violence) สรางความเปนศัตรูแกกันและกันจนเกิดเปนปญหาสังคมและสังคม

โลกอยางหลีกเลี่ยงไมได (Jandang, 2018)  สาเหตุของความขัดแยงและความแตกแยกทางศาสนาสวนหนึ่ง

เกิดจากการที่ศาสนิกในแตละศาสนาไมมีความเขาใจในศาสนาแหงตนอยางถูกตองตามหลักของสัมมาทิฏฐิ 

การทำความเขาใจระหวางศาสนาดวย “พลัง”หรืออำนาจแหงสัมมาทิฏฐิเปน“หนาที่”และ “ภารกิจ”สำคัญอยาง

ยิ่งยวดที่ศาสนิกในแตละศาสนาควรใหความสำคัญในการทำความเขาใจในหลักคำสอนอยางถูกตองใหเปนไปตาม

เจตนารมณของหลักคำสอนในศาสนานั้นๆ (Buddhadasa, 2006)  เพราะการเขาใจหลักคำสอนในศาสนาแหงตน

ดีแลวยอมนำไปสูการปฏิบัติอยางถูกตองตามหลักคำสอนดวย พุทธทาสภิกขุ (เงื้อม อินฺทปฺโญ) เปนพระภิกษุใน

พระพุทธศาสนาเปนนักปราชญทางพระพุทธศาสนาท่ีมีชื่อเสียงของสังคมไทยและเปนนักปฏิรูปพุทธศาสนารวม

สมัยที่สำคัญที่สุดทานหนึ่งในประวัติศาสตรไทยที่ได“มองเห็น”วิกฤติดานศาสนาตางๆที่เกิดจาก“การขาด”การ

ทำความเขาใจระหวางศาสนาอยางถูกตอง โดยพุทธทาสภิกขุให “ความสำคัญ”กับการทำความเขาใจระหวาง

ศาสนาอยางถูกตองและเปนแนวทางในการแกปญหาของสังคมในการอยูรวมกันระหวางศาสนาสมดังขอความ

อันเปนปณิธานขอท่ี 2 คือ การทำความใจระหวางศาสนาตามท่ีพุทธทาสภิกขุกลาวไววา 

    “การทำความใจระหวางศาสนาก็เพ่ือแกปญหาคือการกระทบกระท่ังกันในระหวางศาสนาซ่ึง

ผลมาถึงบุคคลแตละคน เดี๋ยวก็มีปญหาเก่ียวเนืองกับศาสนาตางกันทางการเมืองบาง ทางภายใน

หรือสวนบุคคลบาง ก็มีอยูแลวก็เปนปญหาใหญโตเหมือนกัน ที่เปนปญหาทางการเมืองเกิดจาก

พลเมืองถือศาสนาตางกันวิวาทกันอะไรทำนองนี้ เราอาจจะขจัดปดเปาปญหา ประเภทนี้

โดยเฉพาะออกไปไดโดยการเขาใจระหวางศาสนา (Buddhadasa, 2006) 

  จากขอความขางตนสะทอนใหเห็นวา ความรูและความเขาใจที่เกิดจากการทำความเขาใจระหวางศาสนา

ถือวาเปน“เสียงเพรียก”ดานศาสนาท่ีมีความจำเปนท่ีศาสนิกในแตละศาสนาควร“ตระหนัก”และ“สำเหนียก” โดย

ใหความสนใจในการทำความเขาใจในหลักศาสนาใหเกิดความกระจางอยางถองแท เพราะการทำความเขาใจระหวาง

ศาสนานั้นสามารถ“ทลายกรอบ”ที่เกิดจากการนับถือศาสนาที่เกิดจากอำนาจ“อุปาทาน”และยังทำใหศาสนิกรูจัก

ความจริงของชีวิต (Meaning of Life) ระหวางเรากับเพ่ือนตางศาสนาตางมีความรูสึกท่ีสอดรับกันวา“โลกท้ังผองพ่ี

นองกัน”หมายความวาทุกคนบนโลกใบนี้ตางมี“ชะตารวมกัน”กลาวคือทุกคนตางเปนเพื่อนรวมเกิด รวมแก รวม

เจ็บและรวมตายในที่สุด (Buddhadasa, 1970) อันจะสงผลตอการดำเนินชีวิตอยางมีสติและปญญาอันเปนการ

เติมเต็มและเคารพในศักดิ์ศรีความเปนมนุษย (Human Being) ดวยกัน ทำใหมีความเพียบพรอมและสมบูรณยิ่งข้ึน 

ซึ่งจะเปนรากฐานสำคัญในการดำเนินชีวิตอยางมีเปาหมายและมีความสุขตลอดถึงการอยูรวมกันอยางสันติสุข

ในทางสังคมตอไป 

  บทความนี้ศึกษาเรื่อง “พุทธทาสภิกขุ : ปณิธานขอท่ี 2 การทำความเขาใจระหวางศาสนาเพื่อเสริมสราง

สันติสุขในสังคมไทย”โดยมีเนื้อหา 3 สวน คือ สวนท่ี 1) ปญหาและอุปสรรคการทำความเขาใจระหวางศาสนา 
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2) จุดรวมทางศาสนา : เปาหมายการทำความเขาใจระหวางศาสนา และ 3) หลักพุทธธรรมสำหรับการทำ

ความเขาใจระหวางศาสนาเพื่อเสริมสรางสันติสุขในสังคมไทย โดยในสวน สวนที่ 1) เปนการศึกษาปญหาและ

อุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาวาอะไรเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวาง

ศาสนา สวนที่  2) เปนการศึกษาจุดรวมทางศาสนาคือเปาหมายการทำความเขาใจระหวางศาสนาโดยแตละ

ศาสนามีเปาหมายสำคัญในการทำความเขาใจศาสนาอยางไร  และสวนที่ 3) เปนการศึกษาหลักพุทธธรรมท่ี

เอ้ือตอการทำความเขาใจระหวางศาสนาเพ่ือเสริมสรางสันติสุขในสังคมไทยวาหลักพุทธธรรมสามารถนำไปสราง

สันติสุขทางสังคมในการอยูรวมกันระหวางศาสนาไดอยางไร  ท้ังหมดเปนประเด็นเก่ียวกับปณิธานขอท่ี 2 ของพุทธ

ทาสภิกขุที่ยังตองศึกษาเพื่อสรางความเขาใจระหวางศาสนาอันเปนหนาที่และภารกิจของศาสนิกในแตละศาสนา

ควร“เหลียวหลัง”และ “มองไปขางหนา”ดวยการทำความเขาใจหลักคำสอนในศาสนาของตนเองเปนอยางดีแลว

ควรทำความเขาใจหลักคำสอนในศาสนาอื่นๆที่ปราศจากอุปาทานทางดานศาสนาอันจะเปนมรรควิถีในการสราง

เสริมหลักสันติสุขทางทางสังคมในการอยูรวมกันระหวางศาสนาตอไป  

 

ปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนา 

  สำหรับปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุนั้นเกิด

จากการท่ีศาสนิกมีความลำเอียงและมีความยึดม่ันถือม่ันตลอดจนการท่ีศาสนิกมีความนิยมชมขอบในเรื่องของ

วัตถุนิยมโดยมีเรื่องกิน กาม และเกียรติ ทั้งหมดกลายเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวาง

ศาสนาที่สำคัญซึ่งเกิดขึ้นในวงการศาสนา จนทำใหศาสนิกไมสามารถเขาถึงหัวใจของศาสนานั้นลวนเกิดจาก

สาเหตุสำคัญ 2 ประการคือ  

 1. อคติและอุปาทาน: กำแพงการทำความเขาใจระหวางศาสนา 

  ปญหาและอุปสรรคในการอยูรวมกันระหวางศาสนาในเบื้องตนเปนเรื่องของ“อคติ” (Prejudice) และ

“อุปาทาน” (Attachment) โดยอคติตามความเห็นของพุทธทาสภิกขุคือการที่ศาสนิกในแตละศาสนามีความ

ลำเอียงตอศาสนาอื่นๆ สวนการมีอุปาทานทางศาสนาคือการที่ศาสนิกมีความยึดมั่นและถือมั่นในศาสนาของ

ตนเองเทานั้นวาถูกตองและดีท่ีสุด ทำใหเกิดความยึดม่ันและถือม่ันในศาสนาตนเองโดยอยาง“สุดโตง”โดยไมมี

ความเขาใจอยางถูกตองและอยางถองแท (Buddhadasa, 2005) การท่ีศาสนิกนับถือศาสนาดวยอคติอยางจัง

นั้นสิ่งที่ตามมาอยางเลี่ยงหลีกไดคือการ“ลอมคอก”เปนการสรางกำแพงทางดานศาสนาใหกับตัวเอง ดวยการ

ไมยอมรับศาสนาอื่นๆ การแสดงทาทีในลักษณะดังกลาวแมจะเปนการรักษา“ความเปนเอกภาพ”ของศาสนา

ของตนท่ีสะทอนใหเห็นถึงความม่ันคงและดำรงสถานะอยูได แตในทางตรงกันขามพบวาการมีอคติและอุปทาน

ในลักษณะเชนนี้มีผลเสียที่จะเกิดขึ้น สงผลตอเนื่องไปสูการมองและการประเมิน“ความคิด”และ“ความเชื่อ”

ของตัวเองเทานั้น“ถูกตอง”สวนความเชื่อของคนอ่ืนๆ“ไรสาระ”หรือ“ไมมีคุณคา” พุทธทาสภิกขุไดสะทอนให

เห็นปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาสำคัญคือความยึดมั่นถือมันที่เกิดมาจากอุปาทาน

ทางดานศาสนาสงผลทำใหศาสนิกมีความโนมเอียงทางดานศาสนาจนเกิดการแบงแยก ขีดเสน ตลอดจนการ

สรางกำแพงทางศาสนาตามมา สมดังขอความท่ีพุทธทาสภิกขุไดกลาวไววา   
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 “ มนุษยอยูรวมกันโลกเดียวกัน จะมองปญหาของตนตางกันตามมิจฉาทิฏฐิ ตามสัมมาทิฏฐิ

ที่จะไดรับเขามา ทั้งที่มันอยูในในโลกเดียวกัน มันยังมองเห็นตางกัน จึงเขาไปรับเอามายึดม่ัน

ถือมั่นในลัทธิคำสอนนั้นๆตามความพอใจของตน จึงเกิดไดหลายลัทธิหลายศาสนาแลวก็

ทะเลาะกันดวยเรื่องความมีศาสนาหลายศาสนา” (Buddhadasa, 2006) 

 จากขอความขางตนสะทอนใหเห็นวาปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาอันดับ

แรกคือความเห็นท้ังเชิงบวกและเชิงลบ ของมนุษย ตามดวยความยึดม่ันถือม่ันในศาสนา สำหรับพุทธทาสภิกขุ

มองวาโดยเนื้อแทของศาสนาคือการทะลายความเห็นแกตัว ทะลายความยึดมั่นถือมั่นในศาสนาที่ตนนับถือ 

การปฏิบัติตามหลักศาสนามีวัตถุประสงคที่“ชัดเจน”และมีความ“แจมชัด”ในหลักการปฏิบัติตามหลักของ

ศาสนาคือ“การไมมีความยึดม่ันและถือม่ัน”อยางท่ีเรียกกันวา “อุปาทาน” ( Preconceived) เพราะบุคคลผูนับ

ถือศาสนาตางกันจะสามารถอยูรวมกันไดอยางสันติสุขคือความไมยึดมั่นในศาสนาของตนเองมากเกินไปจนเกิด

อคติกับศาสนาอ่ืนๆ ไมควรถือศาสนาของตนเปนศาสนาท่ีดีท่ีสุด ในขณะเดียวกันควรเปดใจและยอมรับศาสนา

อ่ืนๆ ไมควรดูหม่ินศาสนาอ่ืนวาดอยกวาศาสนาของตนหรือพยายามชักชวนผูอ่ืนใหเปลี่ยนศาสนา เพราะอาจทำ

ใหเกิดความขัดแยงและความบาดหมางระหวางกัน ผูที่เขาถึงหลักธรรมในศาสนาของตนอยางแทจริง ยอมไม

เห็นแกตัวและพรอมท่ีจะเสียสละเพ่ือประโยชนของผูอ่ืน ศาสนิกจึงควรทำความเขาใจใหถูกตองวาประโยชนของ

คำสอนทางศาสนามีทั้งประโยชนโดยตรงและประโยชนโดยออม ประโยชนโดยตรงคือความหลุดพนทางศาสนา

สวนประโยชนโดยออมคือการปลูกฟงคุณธรรมทางสังคมทำใหอยูรวมกับผูอ่ืนไดดวยสันติ 

 2. 3 ก. คือ กิน กาม เกียรติ: เสนหท่ีชวนใหหลงใหลในความเปนวัตถุนิยม  

   สำหรับแนวคิดเรื่อง 3 ก. คือ กิน กาม และเกียรติตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุๆถือวาเปนปญหา

และอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาที่สำคัญอีกประการหนึ่ง โดยเฉพาะสังคมในปจจุบัน ศาสนิก

ในแตละศาสนาอยูภายใตความเปนโลกาภิวัตน (Globalization) ตางมีคานิยมในวัตถุมากขึ้น การดำเนินชีวิต

ของมนุษยถูกขับเคลื่อนดวยวัตถุสงผลทำใหมนุษยตองมนตขลังของ“วัตถุนิยม”โดยมีความนิยมชมชอบในเรื่อง

ของกิน กาม และเกียรติ ยังสงผลตอวิธีคิดและการดำเนินชีวิตอยูในสภาพ“ไล”และ“ควาหา”วัตถุเพียงเพ่ือ

บำเรอปรนเปรอตนดวยความสุข การดำเนินชีว ิตโดยรวมจึงอยู  ในลักษณะสับสนและวุ นวาย (Phra 

Dhammapitaka (P.A.Payutto), 1998) นำไปสู การตกเปนทาสของ 3 ก. คือ กิน กาม เกียรติ ที ่ส งผล

กลายเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนาตามลำดับดังนี้ (Buddhadasa, 2006) 

  1. กิน ไดแก การกินหรือการบริโภคปจจัย 4 ตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุคือการกินหรือการบริโภค

ปจจัย 4 ที่ตอบสนองความตองการขั ้นพื้นฐานที่มีความจำเปนตอการดำรงชีวิตของมนุษย ดวยการรูจัก

“ประมาณการกิน”ไดอยางถูกตองโดยสมควรท้ัง“ปริมาณ”และ“คุณภาพ”โดยไมตกเปนทางของกิเลสตัณหาก็

เกิดประโยชนตอการพัฒนาคุณภาพชีวิตและทำความดีตอไป แตการกินหรือการบริโภคในปจจุบันกลับ

กลายเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจศาสนา โดยผูคนในปจจุบันมีพฤติกรรมการกินหรือการ

บริโภคปจจัย 4 เพียงตอบสนองกิเลสตัณหาของตนเองไมมีความพอประมาน ขาดความพอดี และไมมีความ

พอเพียงในการกิน การกินแบบฟุมเฟอยเปนการสงเสริมกิเลสตัณหาทำใหเกิดปญหาการดำรงชีวิตและปญหา
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สิ่งแวดลอมที่สงผลตอการทำความเขาใจระหวางศาสนาทำใหขาดการรูจัก“ประมาณการกิน”ไดอยางถูกท้ัง

“ปริมาณ”และ“คุณภาพ”ของชีวิตตามหลักของศาสนา 

 2.กาม หมายถึง ความหลงระเริงเพลิดเพลินและการติดใจอยูในรูป รส กลิ่น เสียง และการสัมผัส 

(Phra Brahmagunabhorn (P.A. Payutto) , 2012 ) โดยทั่วไปสิ่งเหลานี้เปนสิ่งที่ทำใหเกิดความนาชื่นชม

ความสบายใจและความสุขใจสำหรับผูเสพกาม โดยพุทธทาสภิกขุมองเรื่องการเสพกามของมนุษยวา หากการ

เสพกามของมนุษยอยูใน“กรอบ”และ“ขอบเขต” ไดอยางถูกตองตามระเบียบ ขนบธรรมเนียมประเพณีและ

ศีลธรรมก็ยอมทำใหสังคมเปนสุขได การเสพกามในลักษณะเชนนี้อยูภายใตกรอบหรือขอบเขตของศีลธรรทาง

ศาสนา แตในปจจุบันการเสพกามของมนุษยกลับกลายอยู “นอกกรอบ”ของศาสนาโดยมนุษยมุงแตจะเสพรส

ท่ีเกิดจากกามเรียกวา“กามารมณ”ท่ีมากระทบตา หู จมูก ลิ้น และการสัมผัสทางกายเพียงแคตอบสนองกิเลส

ตัณหาทำใหตกเปนทาสของกามารมณ โดยกระท่ังท่ีสุดแมแตเรื่องการสืบพันธุของมนุษย มนุษยไมเสพกามโดย

บริสุทธิ์กลาวคือเพียงแคไมใหเผากพันธุของมนุษยสูญพันธุอีกตอไป มนุษยกลับเสพกามดวยอำนาจของกิเลส

ตัณหามีความตองการเหยื่อลอที่ธรรมชาติปะหนาไวลอกลวงใหเปนคาจางคือ“ความรูสึกทางเพศ”ทำใหเกิด

การนอกใจคูครองไมมีความซื่อสัตยตอชีวิตสมรสสงผลทำใหเกิดปญหาสังคมตางๆ ที่เกิดจากเรื่องของการเสพ

กามตามมา การเสพกามในลักษณะเชนนี้เปนเสพกามท่ีอยูนอกกรอบและขอบเขตของระเบียบ ขนบธรรมเนียม

ประเพณีและศีลธรรมทำใหเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนา 

 3. เกียรติ คือ ชื่อเสียงและความยกยองนับถือความมีหนามีตา สำหรับเกียรติตามมุมมองของพุทธทาส

ภิกขุโดยพุทธทาสภิกขุมองวาการมีชื่อเสียงและความยกยองนับถือความมีหนามีตาหรือการมีเกียรติที่ถูกตอง

นั้นคือการมีเกียรติในทางที่ดีแลวประกอบการงานและคุณงามความดีใหถูกตองตามสมควร ไมยึดมั่นถือมั่นใน

เกียรติ จนเกิดความมัวเมาหลงใหลเกียรติที ่ตนไดรับจริงจนเกินไป ตนเองก็ยอมไดรับความสุขและเปน

แบบอยางท่ีดีของผูท่ีจะกระทำความดีตอไป หากมีความหลงใหลในเกียรติ มีความยึดม่ันถือม่ันในเกียรติแลวไม

สามารถประกอบหนาที่และการทำงานอยางสุจริตธรรมไดตลอดจนไมสามารถสรางคุณงามความดีใหถูกตอง

ตามสมควรได การมีเกียรติในลักษณะเชนนี้เปนการมีเกียรติไมถูกตองแตเปนการมีเกียรติและใชเกียรติหรือ

อำนาจตอบสนองกิเลสตัณหาตนเองเพียงประการเดียวกลายเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจ

ศาสนาได 

 จากหลักการ 3 ก.ขางตน พุทธทาสภิกขุมองวาในสมัยปจจุบัน กิน กาม และเกียรติ กลายเปนปญหา

และอุปสรรคท่ีสำคัญประการหนึ่งที่ทำใหมนุษยติดอยูใน“กำดักความคิด”โดยทำใหเกิดความลุมหลงและ

หลงใหลในเสนหของวัตถุนิยมท่ีมี “เสนห”แฝงมาในรูปลักษณของ“กามคุณ”โดยมี รูป เสียง กลิ่น รส และการ

สัมผัส (Buddhadasa, 2005)  ที่เยายวนชวนใหมนุษยสนองตอบตอความตองการที่ไรขีดจำกัด ทำใหศาสนิก

ขาดสติและสัมปชัญญะ ปราศจากความสันโดษ (Contentment) ทำใหไมมีความพึงพอใจในสิ่งที่ตนมีและตน

ได  และปราศจากหลักมัชฌิมาปฏิปทา (The Middle Way) คือ หลักของทางสายกลางทำใหไมมีความ

พอเพียงและความประมาณอันเปนหลักคำสอนสำคัญที่ชวย“สำทับ”และ“ย้ำเตือน”ในการเสพและการ

ครอบครองวัตถุสิ่งเสพตางๆ การที่ศาสนิกตกเปนทาสของกิเลสตัณหานั้นทำใหกิเลสตัณหาสามารถ“กระตุน”

https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
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ใหศาสนิกเกิด“ความรูสึกพรอง”โดยรูสึกวาตนไมมีความพอใจใน “สิ่งเสพ”ท่ีตนมีและตนเปน (Promta, 2003) 

เกิดความตองการอยากจะครอบครองในสิ่งเสพใหมๆ ในที่สุดจึงทำใหมนุษยมองขามของการพัฒนาจิตใจซ่ึง

เปนเรื่องสำคัญกวาวัตถุ มองขามและดูหมิ่นเรื่องการพัฒนาจิตใจไปในที่สุด  การที่ศาสนิกตกเปนทาสของวัตถุ

นิยมโดยมี 3 ก. คือ กิน กาม และเกียรติอยางสุดโตงตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุลวนเปนปญหาและอุปสรรค

ในการทำความเขาใจระหวางศาสนาทำใหเกิดปญหาหรือวิกฤติทางดานศาสนา เชน ความขัดแยงทางศาสนา 

สงครามระหวางศาสนา การแบงแยกระหวางเพื่อนตางศาสนา เปนตน ซึ่งเปน“ความตกต่ำ”ทางดานศีลธรรม

ที่ทำใหการอยูรวมกันในทางสังคมอยางไมมีสันติสุข (Vetsuvan, 2006) สำหรับกิน กาม และเกียรติ พุทธทาส

ภิกขุมองวาหากมนุษยปฏิบัติตอกิน กาม และเกียรตามหลักศาสนาอยางถูกตองแลวมนุษยไมตองติดเบ็ดของ

เรื่องกิน เรื่องกาม และเรื่องเกียรติ แตกลับเปนศิลปะอยางยิ่งในการที่จะมีชีวิตอยูในโลกนี้เพื่อดำรงชีวิตอยูใน

โลกไดอยางงดงามดวยการ "มีชีวิตอยูเพราะกิน สุขเพราะกาม งามเพราะเกียรติ" ทั้งนี้ตองปฏิบัติตอสิ่งเหลานี้

ใหพอเหมาะพอสมอยางนี้แลวถือวาการดำรงชีวิตอยูเปนชีวิตท่ีสมบูรณไดเหมือนกัน 
 

 จุดรวมทางศาสนา : เปาหมายการทำความเขาใจระหวางศาสนา 
  ศาสนาแตละศาสนาตางมีเรื ่องเลาคือภูมิหลังประวัติความเปนมาและหลักคำสอนที่มีความเปน

“เอกลักษณ”และมี“อัตลักษณ”ที่แตกตางกัน แมจะมีความหลากหลายทางดานศาสนาแตพอสรุปไดตาม

ลักษณะของความเชื่อและการนับถือของศาสนิกมีศาสนาอยู  2 ประเภท คือ“เทวนิยม”และ “อเทวนิยม”( 

Dokbue, 2006) ศาสนาทั้ง 2 ตางมีอัตลักษณและเอกลักษณที่แตกตางกันโดยสิ้นเชิงอยางเรียกกันวา“จุด

ตาง”ทางดานศาสนาจัดวาเปน“เปลือกนอก”ของศาสนา สำหรับความหลากหลายทางดานศาสนาพุทธทาส

ภิกขุมองวาในแตละศาสนายังมีความเปน“เอกภาพ”ทางดานศาสนาซึ่งเรียกวา“จุดรวม”ทางดานศาสนา 

สำหรับจุดรวมระหวางศาสนานี้พุทธทาสภิกขุเรียกสิ่งนี้วา“ธรรมชาติ”หรือ“แกน”ของแตละศาสนาที่มี

รวมกันหรือเหมือนกันมี 2 อยางคือ (Buddhadasa, 2006) 

 จุดรวมท่ี 1 : ศาสนากับการทลายความเห็นแกตัว 

  ในสังคมที่มีศาสนาอยางหลากหลายและประกอบดวยศาสนิกตางศาสนากันเปนจำนวนมากหากมอง

อีกดานนับวาเปนปรากฏการณท่ีดีเพราะเปนเครื่องแสดงใหเห็นคุณลักษณะของความเปนมนุษยใน“การเลือก”

และ “ตัดสินใจ”สามารถยอมรับสิ่งใดสิ่งหนึ่งดวยตนเองและเปนการ “เปดโอกาส”ใหบุคคลตางๆ ไดแสดง

ความเชื่อ ความคิดเห็น และกิจกรรมอันเปนประโยชนตอตนเองและสวนรวมไดมากขึ้นทำใหมีการพัฒนาทาง

ศิลปะ วัฒนธรรมและการศึกษารวมกัน โดยสังคมท่ีมีสมาชิกท่ีนับถือศาสนาตางกันไมจำเปนตองประสบปญหา

ดาน “ความขัดแยง”ระหวางศาสนิกเสมอไป สังคมท่ีมีบุคคลตางศาสนากันสามารถอยูรวมกันอยูอยางสันติสุข

ได หากรูจักปรับตัวใหเขากันสิ่งแวดลอม เขาใจศาสนาของตนเองอยางถูกตองและรูจักประยุกตหลักธรรมใน

ศาสนาของตนใหเปนประโยชน ในทางปฏิบัติศาสนาทุกศาสนาสอนใหศาสนิกทุกคนเปนคนดี เปนการสอน

ใหศาสนิกลดและละความเห็นแกตัวดังขอความท่ีพุทธทาสภิกขุกลาวไววา  

https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
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   “ศาสนาทุกศาสนามีจุดหมายเหมือนกันหมดคือ การทะลายความเห็นแกตัว เห็นแกตัวกูของกู 

มันตองมีการปฏิบัติท่ีทำลายตัวกูของกูอยูเสมอจึงจะมีศาสนาอยูเรียกวามีศาสนาอยู เพราะมี

การปฏิบัติทำลายตัวกูของกูเสมอ” (Buddhadasa, 1970) 

 จากขอความขางตนสะทอนใหเห็นวา เปาหมายและหนาท่ีท่ีสำคัญของศาสนาคือการทะลายความเห็น

แกตัว เม่ือมนุษยไมสนใจหลักศาสนาดวยการละท้ิงศาสนาจะมีความเห็นแกตัวเปนทวีคูณสงผลทำใหมนุษยเกิด

การยึดมั่นมักฝงลึกและแนนหนาเนื่องจากศาสนา ชวนใหเกิดอคติและการเหยียดหยามระหวาง การที่ปจเจก

บุคคลบางคนหรือบางกลุมพยายามสราง“กรอบ”หรือ“กำแพง” ของตัวเองอยูในฐานที่มั่น ไมมี “การเปดใจ

รับ”ศาสนาอื่นๆ สงผลตอเนื่องไปสูการมองวา“ความคิด”และ“ความเชื่อ”ของตัวเองเทานั้น “ถูกตอง”สวน

แนวคิด หรือความเชื่อของคนอื่นๆ“ไรสาระ”หรือ“ไมมีคุณคา”ดังนั้น สำหรับพุทธทาสภิกขุมองวาศาสนาที่ดี

ควรเปนศาสนาท่ีทะลายความเห็นแกตัว โดยท่ีศาสนาสามารถลดความรูสึกเปนปฏิปกษตอกันท่ีมักเกิดข้ึนจาก

ทาทีมองความแตกตางกัน เพื่อใหศาสนิกชนศาสนาตางๆ ไดเรียนรูหลักปฏิบัติของแตละศาสนา เขาใจ

หลักธรรมทางศาสนาระหวางศาสนิกชนของทุกศาสนาอันเปนการลดปญหาหรือปองกันความขัดแยงและความ

รุนแรงทางศาสนามีการเห็นใจและเขาใจเพ่ือนตางศาสนามากข้ึน (Phra Dussadee Methangkuro, 1998).   

 จุดรวมท่ี 2 : ศาสนาสงเสริมการสรางสันติสุขและสันติภาพ  
   1.สรางสันติสุขและสันติภาพระดับบุคคล 

   การที่ศาสนิกในแตละศาสนามีความรูและความเขาใจในศาสนาที่ตนนับถืออยางถูกตองเปน

ปจจัยสำคัญนำไปสูการปฏิบัติตนตามหลักของศาสนาอยางถูกตอง การสรางสันติสุขและสันติภาพในระดับ

ปจเจกบุคคลจะเกิดขึ้นไดดวยการศาสนิกจะตองฝกฝนและพัฒนาตนตามหลักศาสนา เมื่อตนเองไดรับการ

ฝกฝนดีแลว ชีวิตที่ไมถูกรบกวนดวยกิเลสตัณหา มีสติและปญญาเปนเครื่องรักษาจิต การอยูอยางมีสติ อยู

อยางเรียบงาย ไปจนถึงเปาหมายสุดทายคือการมีชีวิตที่สงบเย็นและเปนประโยชนตอผูอื่น โดยปจเจกบุคคล

จะตองเริ ่มตนดวยการรู จักควบคุมตนเองที ่จะไมเบียดเบียนผู อื ่น เพราะการเบียดเบียนผู อื ่นก็คือ การ

เบียดเบียนตนเอง ทำใหทั้งตนเองและผูอื่นอยูในสภาวะสูญเสียสันติสุขและสันติภาพไป การจะทำไดเชนนี้

จะตองมีความเขาใจความรูสึกพื้นฐานของมนุษยโดยทั่วไปวา “เราก็รักสุข เกลียดทุกขฉันใด ผูอื่นก็เชนกัน” 

การฝกจิตของเราใหรูจักสงบเย็นเขาใจวามนุษยมีธาตุแหงความดีที่ปรารถนาสุขและเกลียดความทุกขเพราะ

ศาสนานั้นมีระบบคำสอนใหควบคุมสัญชาตญาณและพัฒนาใหไปสูเปาหมายศาสนาได สมดังขอความที่พุทธ

ทาสภิกขุไดกลาวไววา “ทุกศาสนานั้นมุงหมายที่จะควบคุมสัญชาตญาณแหงความมีตัวตน ระบบศาสนาเปน

เครื่องควบคุมสัญชาตญาณใหเปนไปแตในทางสูง” (Buddhadasa, 2006) จากขอความดังกลาวจะเห็นวา 

หากมนุษยรู จักควบคุมสัญชาตญาณและพัฒนาตนไปสูเปาหมายศาสนาแลวสามารถจะสรางสันติสุขและ

สันติภาพในระดับบุคคลได เพราะศาสนาชวยควบคุมกำกับสัญชาตญาณของความมีตัวตนกลาวคือตัวกูและ

ของกูไดทำใหศาสนิกตางอยูรวมกันดวยการพ่ึงพิงอาศัยเปดใจยอมรับความแตกตางทางดานศาสนา เศรษฐกิจ 

สังคม การเมือง ประเพณีและวัฒนธรรม ดวยการนำหลักธรรมศาสนามาใชในสังคมกอใหเกิดคุณธรรมและ

จริยธรรมในสังคม มีการสงเคราะหซึ่งกันและกันเปนการลด “อัตตา”หรือความเปนตัวเปนตนของตนเองเปน

การควบคุมบรรเทาและกำจัดความโกรธท่ีสรางสันติสุขและสันติภาพในระดับบุคคลได (Srisaarn,1986). 

https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
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2.สรางสันติสุขและสันติภาพระดับสังคม 
   การสรางสันติสุขและสันติภาพระดับสังคม พุทธทาสภิกขุมองวาสันติสุขและสันติภาพระดับ

สังคมจะเกิดขึ้นไดตองเริ่มจากระดับปจเจกบุคคลเสียกอน เพราะปจเจกบุคคลเปนพื้นฐานของสังคม การ

พัฒนาตนจนเขาถึงแกนแทของศาสนานั่นคือ“รักผูอ่ืน”จิตท่ีพัฒนาดีแลวโดยไมถูกครอบงำดวยความเห็นแกตัว 

หรือยึดติดถือมั่นในตัวกูของกู ยอมเกื ้อกูลตอการขับเคลื่อนใหสังคมเกิดสันติสุขอยางแทจริง โดยที ่ไม

เบียดเบียนเขนฆาทำลายกัน ทำใหสังคมเปนสังคมที่คนในสังคมอยูเย็นเปนสุข ไมมีเรื่องเดือดเนื้อรอนใจ มี

ความสัมพันธที่ดีตอกันอยางราบรื่น มีความเอื้อเฟอเผื่อแผตอกันและกันทำใหเกิดสันติสุขและสันติภาพใน

ระดับสังคมได (Buddhadasa, 2006) หากบุคคลไมมีความเห็นแกตัวนั้นสามารถสรางสิ่งที่ดีที่ไมกอความ

เดือดรอนใหผูอื่นนับวาเปนประโยชนในการสรางสรรคและประโยชนตอสังคม ชวยสังคมเดินหนาไปอยางมี

ประสิทธิภาพ (Kamdee, 1998) ในทางตรงกันขาม ปญหาตางๆ ทางสังคมที่เกิดลวนเกิดจากความเห็นแกตัวอัน

เกิดจากตัณหาที่เปนสาเหตุทำใหคนมีพฤติกรรมเชิงลบแตกตางๆ กันไป ที่เปนภัยคุกคามสันติสุขและสันติภาพ 

ความสงบเรียบรอยของสังคม เพราะมีการยึดมั่นถือมั่นในศาสนาของตนอยางปราศจากสัมมาทิฏฐิกลายเปน

สาเหตุของความขัดแยง ความแปลกแยกระหวางศาสนาและทางสังคม  
 

หลักการทำความเขาใจระหวางศาสนาเพ่ือเสริมสรางสันติสุข  

 1.หลักสัมมาทิฏฐิ: การสรางจิตสำนึกใหมทางศาสนา 

  สำหรับหลักสัมมาทิฏฐิมีความสำคัญตอการทำความเขาใจระหวางศาสนาของศาสนิกโดยตรงเพราะ

หลักสัมมาทิฏฐิคือความเห็นถูกและเห็นชอบทางศาสนาเปนการ “สรางจิตสำนึกใหมทางศาสนา” เปนการ 

“เปดใจรับ”ความแตกตางทางดานศาสนา โดยไมมีความยึดมั่นถือมั่นในทิฏฐิจนกลายเปนกำแพงปดกั้นตัวเอง 

และไมปลอยตัวเองจนกลายเปนคนไรจุดยืน เพราะหลักองคมรรคทั้ง 8 ที่มีความเปนกลาง ทำใหเกิดผลเชิง

บวกตอการเคารพและมีการ“ยอมรับความหลากหลายและความแตกตาง” (The Recognition of Pluralism 

and Differences) เหตุผลเพราะวาโลกยุคปจจุบันนี้เปนโลกแหงความแตกตาง (Difference’s World) และ

เปนโลกแบบพหุนิยม (Pluralism) ไมวาจะเปนความแตกตางและหลากหลายทางดานชาติพันธุ ภาษา ศาสนา 

วัฒนธรรม ชีวทัศน โลกทัศน อุดมการณ การเมือง และวิถีชีวิต (Satha-Anand, 1990) เปนตน หลักสัมมาทิฏฐิ

ในทางศาสนาสามารถทำให ศาสน ิกม ีทรรศนะแบบ“ทางสายร  วม”(inclusivism)และ“ทาง ทุก

สาย”(pluralism)ไดโดยปราศจากลักษณะจับผิด หาขอดอย และการเดียดฉันทเปนการปรับกระบวนทัศนทาง

ศาสนากลาวคือจิตสำนึกใหมทางศาสนา (Ungphakorn, 1985) ในสวนทางสังคมเปนสังคมท่ีไมมีการแบงแยก 

สวนตางๆ ของสังคมมีปฏิสัมพันธตอกันโดยมีวิวัฒนาการอยางตอเนื่อง เมื่อถึงระดับโลก ก็นำไปสูการอยู

รวมกันอยางสันติ ทุกศาสนาลวนนำมนุษยไปสูความจริง ความดี ความงาม โดยแกนแทของศาสนาแตละ

ศาสนาลวน“สอนคนใหเปนคนดี” เพราะฉะนั้นจึงควรใหคาแกคนอ่ืนเทากับเรา ไมควรดูหม่ินดูแคลนคนอ่ืนท่ีมี

วิถีชีวิตแตกตางไปจากเรา 

https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
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 2. หลักเมตตาธรรม: โลกท้ังผองพ่ีนองกัน 

  หลักเมตตาธรรมเปนหลักคำสอนที่มีปรากฏในทุกศาสนาที่สอนใหศาสนิกไดอยูรวมกันในสังคมอยาง

สันติสุข เพราะสังคมมนุษยมีความจำเปนข้ันพ้ืนฐานในการอยูรวมกันท่ีขาดไมไดคือความมีน้ำใจไมตรีท่ีดีตอกัน 

ความมีน้ำใจเปนเรื่องที่ศาสนิกทุกคนทำได (Buddhadasa, 2006) เพียงแตแสดงความเมตตาคือความรักและ

กรุณาคือความสงสารตอเพื่อนมนุษยดวยกันโดยการชวยเหลือกันและกัน (Phra Dussadee Methangkuro, 

1998)  ความรักและความมีน้ำใจนั้นมีความชัดเจนอยูในตัววาเปนสิ่งที่อยูตรงกันขามกับความเห็นแกตัวและ

ความอิจฉาริษยา คนท่ีอิจฉาริษยาคนอ่ืนยอมปรารถนาท่ีจะเห็นความลมเหลวของผูท่ีไดดีกวา แตคนมีน้ำใจนั้น 

เม่ือเห็นคนอ่ืนไดดีกวาจะมีมุทิตาและจะ แสดงความยินดีดวยอยางจริงใจ สำหรับท่ีมีเมตตาและกรุณาจะนึกถึง

ผูอื่นและพยายามชวยผูอื่นที่ดอยโอกาสกวา ผูมีน้ำใจจึงเปนที่รักและเปนที่ตองการของคนทั่วไป ดังนั้น แม

มนุษยจะมีความแตกตางกันทางดานศาสนา แตดวยความมีเมตตาและกรุณาตอกันและกันจึงทำใหรูสึกวาทุก

คนคือ “ครอบครัวเดียวกัน”หรือ “โลกทั้งผองพี่นองกัน” (Chiengkul, 2010) ศาสนาเปนหลักความเชื่อที่มี

กำลังมากที่สุดและเปนเครื่องยึดเหนี่ยวจิตใจที่เหนี่ยวแนนและลึกซึ้งที่สุดและชวยสรางมนุษยสัมพันธอันดีตอ

กันชวยขจัดชองวางทางสังคม สรางความไววางใจซึ่งกันและกันใหเกิดขึ้นเปนรากฐานแหงความสามัคคีและ

เสริมสรางสันติสุข (Phra Brahmagunabhorn (P.A. Payutto, 2012) 

 

บทสรุป 

 สำหรับปณิธานขอท่ี 2 คือ การทำความเขาใจระหวางศาสนาตามมุมมองของพุทธทาสภิกขุมีปญหา

และอุปสรรค 2 อยาง คือ 1) การมีอคติคือการมีความลำเอียงทางศาสนาและการมีอุปาทานคือการนับถือ

ศาสนาท่ีตนนับถือดวยอุปาทานทำใหศาสนิกมีความยึดม่ันถือม่ันและความโนมเอียงทางดานศาสนาท่ีตนนับถือ

อยางสุดโตงอันจะสงผลทำใหเกิดความขัดแยงทางศาสนา  และ 2) 3 ก. กิน กาม และเกียรติ ท้ัง 3 ก.เปนสิ่งท่ี

ทำใหมนุษยมีความหลงระเริงเพลิดเพลินอยูในรูป รส กลิ่น เสียง และการสัมผัสเกิดจากการมุงตอบสนองกิเลส

ตัณหาจนกลายเปนทาสของกิน กาม และเกียรติ การมีอคติและอุปาทานตลอดจน 3 ก. กิน กาม และเกียรติ 

ทั้งหมดเปนปญหาและอุปสรรคในการทำความเขาใจระหวางศาสนา ในสวนของจุดรวมทางศาสนาโดยศาสนา

ทุกศาสนาตางมีหลักคำสอนอันเปาหมายการทำความเขาใจระหวางศาสนามี 2 อยางคือ 1) การทลาย

ความเห็นแกตัว หลักคำสอนในศาสนาแตละศาสนาตางมีเปาหมายท่ีชัดเจนคือการทลายความเห็นแกตัวในการ

นับถือศาสนาของศาสนิก การทะลายความเห็นแกตัวทำใหศาสนิกมีจิตใจที่มีความรักและความเมตตาตอกัน

และกันไมมีการแบงแยกระหวางเพื่อนตางศาสนา  และ 2) การสรางสันติสุขระดับบุคคลโดยทำใหบุคคลนั้นมี

พฤติกรรมทางกายและวาจามีความเปนปกติและมีความเรียบรอยโดยการไมสรางความเดือดรอนแกตนและ

สังคม เปาหมายสำคัญประการหนึ่งในแตละศาสนาคือการสรางสันติสุขทั้งในระดับบุคคลและระดับสังคม ใน

สวนของหลักพุทธธรรมในการทำความเขาใจระหวางศาสนามี 2 อยางคือ 1) หลักสัมมาทิฏฐิคือการสราง

จิตสำนึกใหมทางศาสนาดวยการมีความเห็นอยางถูกตอง 2) หลักเมตตาธรรมคือการมีความรักที่บริสุทธิ์ตอ

เพ่ือนมนุษยดวยกัน หลักพุทธธรรมดังกลาวเอ้ือตอการทำเกิดความเขาใจระหวางศาสนาและสามารถสรางสันติสุข

https://en.wikipedia.org/wiki/Buddhadasa
https://www.facebook.com/witayakorn.chiengkul?__tn__=CH-R&eid=ARAfF0hX9iuVFWDRA67JxvIKI2gcMQqTTxegljCY4nViU4B8MiONrwzSQj9KUYg7KmDWdio-lC2z6a8f&hc_ref=ARR6isFkTwq0lj5IvoQQ7JEoukelc686_Z6Zjx5uUa69VK8fHkommg5zXtGEWuqs7l4&fref=nf&__xts__%5B0%5D=68.ARAPInym27cMWQFjTROHYmusr_4EaC1QYA9_MtCBZV3SxnNZTBeG-ruZQ5aPEJBOy3eXsD2NduD48doO5YeBITS4MhhjauQrVbpeFgb45zXFxf5COTWpMKBkZJPYGZeadFFNd4janIR_UxG_fUqAOPdJTGREG4Cp4ZbeeDAHbqOR-28oNuREfBUSE96e8LLns_HOBtw3uEgDvV0iRztGUtt6QAIGjSeCSYkrye8p4IXONcWk_cjdbZ3oh6LkLe7HHQhvNQ5qSsddQUX8J9QocNspcHauONGQqoY85iXRJi0xQAn1ctROarITOsrVg5-Y8gh0b3zbR_mqtyhaTwv7mQ
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ในการอยูรวมกันระหวางศาสนาในสังคมไทยได  เพราะแกนแทหรือเนื้อในของแตละศาสนาตางมีวัตถุประสงคท่ี

สอดรับกันคือการสอนใหศาสนิก “ทะลายความเห็นแกตัว”และสอนใหศาสนิกนั้น“เปนคนดี” หัวใจสำคัญของ

ศาสนาคือ “การยอมรับในความแตกตาง”ระหวางศาสนาของเพ่ือนมนุษย จนสามารถนำไปสูการสรางสันติสุข

ทางสังคมได จะเห็นวาปณิธานขอท่ี 2 คือ การทำความเขาใจระหวางศาสนาท่ีพุทธทาสภิกขุไดมีความพยายาม

นำเอาแนวความคิดท่ีเปนรากฐานของฝายศาสนาทุกศาสนามาเชื่อมโยงกันทำใหผูอ่ืนท่ีนับถือศาสนาตางๆ เกิด

ความเขาใจตอศาสนาที่ตัวเองนับถือ ทำใหเกิดการเขาถึง“แกนแท”ในความเปนศาสนาจนทำใหเกิด“ความ

สมานฉันทในทางศาสนา”และสรางสันติสุขใหเกิดข้ึนในสังคมได 
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