
 
 

บทที่ ๔ 
บทสรุปและขอเสนอแนะ 

 

   พุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสันติภาพ เปนองคกรขับเคลื่อนเพื่อสังคมท่ีไมหวังผลกําไร ไดใช

หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาในการดําเนินกิจกรรมโดยยึดหลักปฏิบัติที่สําคัญคืออหิงสธรรมและ

ยังเปนขบวนการพระพุทธศาสนาเพื่อสังคม (Socially Engaged Buddhism) องคกรแรกที่ถือ

กําเนิดในสหรัฐอเมริกา จากการศึกษาและวิเคราะหขอมูลเพื่อคนหาพัฒนาการและการประยุกตใช

อหิงสธรรมทั้งจากแนวคิดเดิมที่ปรากฏในพุทธศาสนาจนกระทั่งแนวคิดในยุคปจจุบัน ตลอดถึง

แนวคิดจากผูนําจิตวิญญาณที่สําคัญๆ เชน องคทะไลลามะและทานติช นัท ฮันห และสําหรับ

กรณีศึกษาองคกรพุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสันติภาพแหงสหรัฐอเมริกา ตามที่ไดกําหนดไวใน

วัตถุประสงค ไดขอสรุปดังนี้ 

 
๔.๑ บทสรุป 

   ๔.๑.๑ เพื่อศึกษาแนวคิดเร่ืองอหิงสธรรมในพระพุทธศาสนา อหิงสาเปนหลักธรรมคํา

สอนที่มีปรากฏทั่วไปในศาสนาตางๆ ที่เกิดในประเทศอินเดีย มีพบทั้งในพุทธศาสนา ฮินดู และเชน 

อหิงสาหรืออหิงสธรรมเปนคําคําเดียวกันหรือมีความหมายอยางเดียวกัน โดยที่อหิงสาจะเปนคํา

ทั่วไปหรือเปนสากล ในขณะที่อหิงสธรรมจะเนนเอาความหมายวามาจากคําสอนทางศาสนา  

    คําสอนเร่ืองอหิงสา หรืออหิงสธรรม ไดปรากฏหลักฐานต้ังแตในสมัยพระเวทแตไดกลาวไว

อยางกวางๆ ถึงการไมควรเบียดเบียนกัน การออนนอม ออนโยนตอกัน และเมื่อทุกสรรพส่ิงหรือ

ธรรมชาติลวนเกิดจากพระเจาลวนตองเคารพซ่ึงกันและกัน ไมทํารายกัน แตหลักธรรมคําสอนของ

พราหมณในยุคตอมาก็ไดเบ่ียงเบนไปโดยเฉพาะเร่ืองการพรากชีวิตผูอ่ืน การบูชายัญซ่ึงผิดจาก

หลักคําสอนในยุคพระเวท จึงมีการปฏิรูปคําสอนเสียใหมโดยเฉพาะการถูกกดดันจากคําสอนของ

พุทธศาสนา อหิงสธรรมจึงไดกลับมาปรากฏเปนคําสอนในศาสนาฮินดูตอมา และถือเปนหลักธรรม

ที่ตองปฏิบัติอยางเครงครัดเพื่อใหเกิดการหลุดพนหรือกลับไปอยูกับองคพรหมมันอีกคร้ัง 

นอกจากนี้ในกอนพุทธกาลอหิงสาก็เปนคําสอนหลักในศาสนาเชน และเปนหลักธรรมที่ตองปฏิบัติ

อยางเครงครัดหรือข้ันอุกฤษฏ 
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   ในยุคพุทธกาล พระพุทธศาสนาก็ไดยอมรับวาคําสอนเร่ืองอหิงสาเปนส่ิงสําคัญแตทรง

สอนใหดําเนินตามหลักสายกลางเทานั้น คําวาอหิงสา บางคร้ังในคัมภีรพระพุทธศาสนาจะใชคําวา 

อวิหิงสา ทั้งอวิหิงสาและอหิงสาจึงมีความหมายอยางเดียวกัน คือการไมเบียดเบียน การเวนจาก

การทําราย ซึ่งใชไดทั้งสองคํา แตคําวา อหิงสา จะเปนคําที่เปนสากลมากกวา คําวาอหิงสธรรมจะ

เนนวาเปนคําสอนที่มาจากศาสนา 

   อหิงสาหรืออวิหิงสาจะอธิบายในเร่ืองของการไมเบียดเบียนทางกาย วาจาและใจซึ่งเกิด

จากมโนกรรมกอนคือในสวนความคิดที่ปรากฏในสัมมาสังกัปปะ และเปนการแสดงออกดวยความ

กรุณา  อหิงสธรรมยังประกอบไปดวยการมีสติหรือการตระหนักรู การมีปญญาหรือมีสัมมาทิฏฐิ

และการลงมือกระทําดวยความเพียร และพบวาอหิงสธรรมเปนองคธรรมองคหนึ่งในการพัฒนา

ตนเองตามหลักไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปญญา ซึ่งเปนองคธรรมที่จะนําไปสูมรรคผลนิพพานใน

ที่สุด 

     อหิงสา การไมเบียดเบียนในยุคหลังพุทธกาลมีรองรอยปรากฏอยูใน ๔ คัมภีร คือคัมภีร

มิลินทปญหา คัมภีรวิมุตติมรรค คัมภีรวิสุทธิมรรค และคัมภีรมหาวงศ โดยลําดับ ไดมีพัฒนาการ 

เปล่ียนแปลงไปเล็กนอย เชนถาตอบปญหากับผูปกครองบานเมืองอยางพระเจามิลินทก็มีการตอบ

ในเชิงปรัชญาและสังคม หรือในคัมภีรมหาวงศก็เปล่ียนแปลงไปตามบริบทสังคมและการเมือง แต

ในขณะที่คัมภีรวิมุตติมรรคกับวิสุทธิมรรค ยังคงความหมายไดอยางเชนพุทธดํารัสเพราะไมได

เกี่ยวของกับบริบทสังคมและการเมือง หรือกลาวอีกในหนึ่งวา ในยุคหลังพุทธกาลไดเกิดการ

ตีความหมายแบบโลกียะคือแบบที่เกี่ยวของกับการเมืองจะมีชุดคําตอบหนึ่ง และแบบโลกุตระคือ

แบบความจริงแทแนนอนโดยไมเกี่ยวของกับการเมืองก็จะมีชุดคําตอบอีชุดหนึ่งคือสอดคลองกับ

พระไตรปฎก 

   ในปจจุบันคําวาอหิงสธรรมมีพัฒนาไปตามบริบทของสังคมที่สลับซับซอน นอกจากจะ

ครอบคลุมถึงการไมเบียดเบียนกันเชิงปจเจกแลว อหิงสธรรมยังครอบคลุมถึงการไมเบียดเบียนกัน

ในเชิงโครงสราง เชน เร่ืองสิทธิเสรีภาพของประชาชน ความยุติธรรมดานกฎหมายหรือการเสียภาษี 

เปนตน  พุทธศาสนาเปนศาสนาเพื่อสันติภาพอยางแทจริง และไมเคยมีประวัติของการทําลายลาง 

ดวยเห็นวามนุษยทุกคนมีความเปนพี่นองกัน ทําใหเกิดความรักความเมตตา ไมใชความรุนแรงตอ

กันทั้งในเชิงโครงสรางและเชิงปจเจกดังกลาว และดวยความเปนประชาธิปไตยในลักษณะของคํา

สอนและวิธีการของความเปนพุทธ ทําใหเกิดความสมดุลในระดับโครงสราง เกิดความเสมอภาค

และภราดรภาพ และเปนหลักทําใหเกิดสันติภาพ เพราะความเปนพุทธศาสนาสงผลตอวิถีชีวิต คติ 

คานิยม และวัฒนธรรม ตอชาวพุทธโดยทั่วกันไมวาจะเปนพุทธศาสนาเถรวาทหรือมหายาน 
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สําหรับประเทศไทยนั้น เกิดซึมซับเร่ืองสันติสุขและการไมเบียดเบียนกันจนเปนวิถีชีวิตที่วา “ไทยนี้

รักสงบ” เปนตน  

   อหิงสาวิธี จัดไดวาเปนทั้ง active และ passive กลาวคือ เมื่อมีการฝกปฏิบัติภาวนา

ดวยสติแลว เปนการฝกหัดการมีสันติภาพในใจตน วิธีการนี้สามารถปองกันไมใหเกิดความรุนแรง

หรือมีพลังจากภายใน เปนการปองกันไมใหเกิดปญหาความรุนแรงได จึงเรียกวาเปน active 

ขณะเดียวกัน เมื่อเปน passive จะตองใชวิธี สานเสวนา อารยะขัดขืน การรณรงคเรียกรองตางๆก็

ตอเมื่อไดเกิดความรุนแรง ความขัดแยงข้ึนแลว จึงใชอหิงสาในการแกไขปญหา 

   ตนตอของความขัดแยงคือ กิเลส ตัณหา อุปาทาน ที่อยูในใจมนุษย ทําใหเกิดการใช

ความรุนแรงเพื่อจะเอาชนะมาใหไดตามที่กิเลสเกิดข้ึน การลดความขัดแยง การไมใชความรุนแรง 

ขบวนการเปล่ียนแปลงหรือวิธีการในการแกไขปญหาความขัดแยงและความรุนแรงน้ี หลักการ

สําคัญคือ การใชหลักอหิงสธรรม  

   ในปจจุบันอหิงสธรรมถูกนํามาใชทั้ง ๓ ดานคือดานกาย วาจาและใจ ดานกาย เชนการ

เดินขบวน การอดอาหาร การทําอารยะขัดขืนที่มหาตมา คานธีไดปฏิบัติ เปนตน ดานวาจาอาจจะ

รวมถึงการสานเสวนา (Dialogue) หรือการรับฟงอยางต้ังใจ (Deep Listening) เปนตน สวนดาน

ใจแมจะไมเห็นการเปล่ียนแปลงโดยตรงแตส่ิงที่ปรากฏมักจะแสดงออกมาทางบุคลิกภาพเชนความ

ออนโยน ใบหนาที่ยิ้มแยมร่ืนเริง เปนตน พัฒนาการของอหิงสธรรมที่มีรูปแบบแตกตางมากข้ึนเปน

เพราะปญหาตางๆ ในโลกปจจุบันมีความสลับซับซอน ในขณะที่โยฮัน กัลตุงมีความเห็นวา

โครงสรางของการปกครองสังคมในรูปแบบไรระเบียบหรือการกระจายอํานาจเปนวิธีการหนึ่งที่ทํา

ใหสังคมเกิดความเสมอภาค ความเสมอภาคจึงหมายถึงการไมเบียดเบียนกันในเชิงโครงสราง

นั่นเอง เชนการเทาเทียมกันดานกฎหมาย ความเทาเทียมกันดานสิทธิและหนาที่หรือความเทา

เทียมกันดานการเสียภาษี เปนตน หลักอหิงสธรรม จึงเปนการพัฒนามาจาก ไตรสิกขา คือ ศีล 

สมาธิ และ ปญญา หรือ ทางสายกลาง มรรคมีองค ๘ ที่ทําใหเกิดสันติภาพ ความสุข ความสงบทั้ง

ในจิตใจตนเองและแผกระจายออกไปสูสังคม  

   คําวาอหิงสาที่คานธีนํามาใชในการตอสูเพื่อเอกราชนั้น ไดปฏิบัติโดยยึดหลักการไมใช

ความรุนแรง นักวิชาการตะวันตกไดแปลเปนภาษาอังกฤษวา Nonviolence จึงทําใหเกิดมีการใช

คําวา อหิงสา หรือ Ahimsa วามีความหมายเดียวกับคําวา Nonviolence แตในความเปนจริงนั้น 

อหิงสาซ่ึงเปนคํามาจากศาสนานั้นมีรายละเอียดครอบคลุมมากกวาคําวาความไมรุนแรง คําวา 

“ความไมรุนแรง” จะเนนเฉพาะส่ิงที่ทางกายภาพคือไมทําลายส่ิงของ ไมฆากัน หรือไมใชกําลังหรือ

อาวุธห่ําหั่นกัน ในขณะที่คําวา “อหิงสา” การไมเบียดเบียน ครอบคลุมทั้งดานกาย ดานวาจาและ
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ดานใจ ซึ่งตองมาจากเจตนาที่ดีและมีความจริงหรือความสัตยหรือความเห็นที่ถูกตองดวย อหิงสา

จึงมีความหมายที่ลึกซ้ึงกวาคําวา Nonviolence หรือความไมรุนแรง  

   แนวคิดเร่ืองอหิงสธรรมของทะไลลามะไดพัฒนาโดยรวมเขากับหลักอิทัปปจจยาเกิดเปน

แนวคิดเร่ืองความรับผิดชอบสากลซึ่งครอบคลุมทั้งเร่ืองสังคม เศรษฐกิจ การเมืองและส่ิงแวดลอม 

โดยวิธีการนั้นทานจะเนนเร่ืองการเจรจาหรือการเสวนา (Dialogue) และการปฏิบัติภาวนา 

  หลักอหิงสธรรมของทาน ติช นัท ฮันห ซึ่งกลาววา เปนกระบวนการ ไมใชหลักการ คือ 

ตองลงมือปฏิบัติดวยวิธีการปฏิบัติ คือ ความรักความเมตตา การมีศีล การไมฆา ไมทําลายชีวิต 

การมีปญญาเห็นสัจธรรมของกฎไตรลักษณ เห็นปฏิจจสมุปบาท และการใชสติในการพิจารณา

เร่ืองราวที่เกิดข้ึน ขบวนการเปลี่ยนผานใหความขัดแยงเปล่ียนจากการทําลายเปนการสรางสรรค 

ตองอาศัยสติและปญญา หลักอหิงสธรรมจึงสอดคลองกับ เร่ือง ไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปญญา 

อันเปนคําสอนหลักทั้งในพุทธศาสนามหายานและเถรวาท 

   ๔.๒.๒ เพื่อศึกษาพัฒนาการและการประยุกตใชอหิงสธรรมของพุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อ

สันติภาพ (Buddhist Peace Fellowship, BPF) จากการศึกษาพบวา BPF ถือกําเนิดใน

สหรัฐอเมริกาในยุคที่การต่ืนตัวทางดานการเมืองและสังคมสูงมากเน่ืองจากชวงหลังสงครามโลก

และสงครามเวียดนามส้ินสุด ความบอบชํ้าทางจิตวิญญาณ การตองการเขาไปชวยเหลือเยียวยา

สังคม และการแสดงออกใหเห็นวา การใชความรุนแรงเพื่อยุติปญหาไมใชส่ิงที่ถูกตอง พทุธศาสนกิ-

สัมพันธเพื่อสันติภาพซ่ึงจัดเปนองคกรขบวนการพุทธศาสนาเพื่อสังคมและเปนองคกรดานนี้ที่มี

ชื่อเสียงโดดเดนที่สุดและมีอายุยาวนานที่สุดในประเทศสหรัฐอเมริกา นอกจากนี้ยังทําใหไดทราบ

ถึงกิจกรรมตางๆที่ BPF ดําเนินการ ไมวาในประเทศสหรัฐอเมริกาเองหรือในระดับนานาชาติ BPF 

ไดใชแนวคิดและหลักการที่สําคัญๆทางพระพุทธศาสนาเขาไปแกไขปญหาสังคม เชน   หลัก

อหิงสธรรม และ ความเปนอุดมคติของพระโพธิสัตว เปนตน อยางไรก็ตาม BPF ยังมีปญหาเร่ือง

การเงิน ทําใหกิจกรรมการดําเนินงานไมราบร่ืนเทาที่ควร และอาจจะกลายเปนปญหาที่กระทบกับ

องคกรไดในอนาคต ถาไมปรับเปล่ียนกลยุทธ 

   พุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสันติภาพ มีประวัติศาสตรการกอต้ังมายาวนานถึงสามทศวรรษ 

และยาวนานที่สุดในสหรัฐอเมริกาที่กอต้ังโดยชาวอเมริกัน และจัดวาเปนการขับเคล่ือนทาง

พระพุทธศาสนาที่ทําใหชาวอเมริกันเขาใจในปรัชญาของศาสนาพุทธไดเปนอยางดี องคกร BPF ได

ฝาฝนอุปสรรคมาหลายสมัย ชวงที่ผูนําเปนบุคคลที่เคารพศรัทธา องคกรก็มีการเจริญเติบโตและ

ทํากิจกรรมเพื่อสังคมจนเปนที่รูจัก ชวงไหนที่ผูนําไมเปนที่รูจัก องคกรก็ซบเซา ขาดกลยุทธในการ

ดําเนินกิจกรรม อยางไรก็ตาม BPF ยังคงเปนองคกรที่ตอสูเรียกรองเพื่อสันติภาพ โดยไมใชความ



 ๘๐

รุนแรง เพื่อสังคมทั้งในประเทศและระดับสากล แมชวงไหนที่องคกร ขาดกิจกรรมที่ทําเพื่อสังคม

โดยรวม แต BPF ก็จะยังดําเนินกิจกรรมเพื่อสันติภาพภายในจิตใจของบุคคลสืบเนื่องตอไป 

   โครงการตางๆที่ BPF ดําเนินนั้นไดตีความอหิงสธรรมในบริบทที่แตกตางหลักคําสอน

เดิมที่กลาวถึงอหิงสธรรมในลักษณะกวางคือไมเบียดเบียนในทางกาย วาจาและใจและเปนเพียง

ลักษณะปจเจก แตองคกร BPF ทําใหอหิงสธรรมมีความหมายที่จับตองไดและเปนรูปธรรมในการที่

จะนําเอาหลักคําสอนทางพุทธศาสนามาใหเกิดผลในทางปฏิบัติและเนนในลักษณะที่เกี่ยวของกับ

คนหมูมากคือระดับโครงสรางสังคม  

   จากแนวทางการทํางานขององคกร พุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสันติภาพ (BPF) ซึ่งดําเนิน

นโยบายบนหลักของอหิงสธรรมในการทํางานเพื่อสังคม จะเห็นไดวา BPF ไดรับอิทธิพลแนวคิด

อยางสูงจากพุทธศาสนานิกายเซนอันเปนจุดเร่ิมตนขององคกร รวมทั้งจากทานติช นัท ฮันห และ

จาก องคทะไลลามะ ที่มีบทบาทในการเปนผูนําทางจิตวิญญาณที่มีรากฐานมาจากความรักความ

กรุณาและการกระทําเพื่อสังคมโดยรวม โดยองคกรไดรวมมือทํางานและมีสายสัมพันธที่ดีกับทั้ง

สองทาน 

   นอกจากนี้ยังพบวาแนวคิดการใชอหิงสธรรมของ BPF มีพัฒนาการ ในเร่ืองบุญกิริยา

วัตถุ ๓ ทาน ศีล ภาวนา และการพัฒนาตนตามหลักไตรสิกขา กลาวคือ ทาน  เชนการเสียสละ

ส่ิงของและทรัพยสินเพื่อชวยผูประสบภัยพายุนารกีสในพมาหรือเหตุการณสึนามิในแถบเอเชีย

ตะวันออกเฉียงใต การเร่ียไรเงินเพื่อโครงการในพมา รวมทั้งโครงการใหความชวยเหลือดาน

การแพทย ทั้งในแงตัวบุคคล หมอ พยาบาล และอุปกรณทางดานการแพทย ที่เขตชายแดน

ประเทศไทย–พมา โดยมูลนิธิ Kaiser Foundation ไดบริจาคเงินผานความชวยเหลือมาให BPF 

และขณะปจจุบันการระดมทุนเพื่อชวยเหลือชาวเฮติ ศีล โดยเฉพาะขอปาณาติบาต ซึ่งสอดคลอง

กับอหิงสา นั่นคือ การไมเอาชีวิต ไมเบียดเบียนชีวิตผูอ่ืน และศีลในขออ่ืนๆก็มีความสําคัญ เชน 

การมีสัมมาวาจา ไมโกหก พูดคุยในที่ประชุมดวยความจริงใจ การรักษาสัจจะ เปนตน ภาวนา 

BPF มีโครงการดานภาวนาหลายโครงการ เชน โครงการ BASE, Prison Project ที่เขาไปชวยสอน

เจริญภาวนาใหกับผูตองขัง โครงการ Young Adult Programs เชน BPF Teen Retreat (อายุ ๑๕ 

– ๑๙ ป) และ Young Adult Retreats (อายุ ๑๘ – ๓๑ ป) เปนการเขาปฏิบัติธรรมตามโครงการ ๗ 

วันบาง หรือ ๓ วันบาง คลายกับกิจกรรมตามสํานักวิปสสนาในประเทศไทย นอกจากนี้ยังพบวา

หลักธรรมทางพระพุทธศาสนาที่ BPF นํามาประยุกตใช  BPF ไดรับอิทธิพลแนวคิดเร่ืองพุทธ

ศาสนามหายาน การปลุกโพธิจิตใหต่ืน เพื่อทํางานใหบรรลุถึงพุทธภูมิ รวมทั้งแนวคิดของนกิายเซน

แบบโซโตะ ใชการนั่งปฏิบัติภาวนาเพื่อใหเกิดสมาธิ ความสงบ แบบซาเซน ศึกษาสันติภาพภายใน
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ใจเพ่ือใหออกมาสูโลก ประกอบกับพื้นฐานของคนในองคกรสวนใหญจะเปนคริสตศาสนิกชนมา

กอนที่จะเปล่ียนศาสนามาเปนพุทธศาสนิกชน โดยที่คริสตศาสนามีหลักการเร่ืองการบริการสังคม 

การชวยเหลือ จึงทําใหเกิดการทําการเพื่อสังคมอยางเปนรูปธรรม นอกจากนี้ พื้นฐานขององคกรยัง

เติบโตมาพรอมกับความเจริญในดานการปกครองระบอบเสรีประชาธิปไตย ที่คํานึงถึงความเทา

เทียมกันทางสังคม ความเสมอภาค ความสมดุล และภราดรภาพ ดังนั้น BPF จึงมุงเนนการทํางาน

พระพุทธศาสนาเพ่ือสังคมที่เปนการตอสูในระดับปญหาเชิงโครงสราง มากกวา พระพุทธศาสนา

กระแสหลักที่เนนการใหทาน บริจาคทรัพยสิน เงินทองและวัตถุปจจัยตางๆ ซึ่งเปนลักษณะของ

สังคมสงเคราะหเปนสวนใหญ  

   เมื่อสรุปแนวคิดและหลักธรรมที่ พุทธศาสนิกสัมพันธเพื่อสันติภาพ กอต้ังข้ึน การ

นําไปใช และโครงการที่เปนรูปธรรม จึงสรุปเปนภาพไดดังขางลางนี้ วาเกิดจากการหลอหลอมของ

ความเปนพุทธศาสนามหายานและความเปนเซน เขากับวิถีชีวิตด้ังเดิมของความเปนชาวอเมริกันที่

มีอิทธิพลความเชื่อความรูแบบคริสต เกิดเปน ขบวนการพระพุทธศาสนาเพื่อสังคม ผานโครงการ

ตางๆทั้งในประเทศและระดับนานาชาติ เพื่อประโยชน ความสุข ความสงบ ความยุติธรรม 

สันติภาพและภราดรภาพในมวลมนุษยชาติ  
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                 แผนภาพขอสรุป 
 
๔.๒ ขอเสนอแนะ 

จากการศึกษาพัฒนาการอหิงสธรรมในพระพุทธศาสนาโดยศึกษากรณี พุทธศาสนิก

สัมพันธเพื่อสันติภาพแหงสหรัฐอเมริกา ทําใหทราบกระบวนการพัฒนาการของการใชอหิงสธรรม

ใหครอบคลุมตามยุคสมัยและเห็นถึงความสําคัญของหลักธรรมที่พระพุทธองคทรงแสดงใหเดนชัด

มากย่ิงข้ึน อยางไรก็ตามการศึกษาเร่ืองพัฒนาการและอาจจะเช่ือมโยงถึงเร่ืองและการตีความ

สําหรับหลักธรรมอ่ืนๆ ก็ยังประโยชนทําใหเขาใจบริบทของการประยุกตใชทั้งตอปจเจกและตอ

พุทธศาสนามหายาน + เซน + พื้นฐานความเปนคริสต  

+ เสรีประชาธิปไตย 

ความเสมอภาค + ความสมดุล + การลงมือปฏิบัติ + การบริการสังคม

อหิงสธรรม + กิจกรรมเพื่อสังคม  

Buddhist Peace Fellowship  

โครงการในประเทศ โครงการนานาชาติ 

โครงการ BASE 

Youth Adult Programs 

Prison Project 

misc. 

Burma’s Project 

Tibetan Children’s Refugee Fund,  

Tibetan Revolving Fund 

Right to Practice 

Once Peace 

Green Vietnam 

Misc. 
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สังคมไดอีกดวย จึงจะยังมีประเด็นใหศึกษา คนควาเพื่อประโยชนตอความเขาใจพุทธศาสนาไดดี

ยิ่งข้ึน และสามารถบูรณาการพุทธศาสนาใหเชื่อมโยงกับความเขาใจในศาสตรตะวันตกได เชน 

๑. ศึกษาเร่ืองความรับผิดชอบสากลตามแนวคิดของทะไลลามะที่ ๑๔ 

๒. ศึกษาเร่ืองพุทธศาสนาเพ่ือสังคมตามแนวคิดของส. ศิวรักษ 

๓. ศึกษาเชิงพทุธบูรณาการที่ใชพุทธธรรมเปนบาทฐานเร่ืองการเขาใจศาสตร
ตะวันตก เชน เร่ืองจิตวทิยาผานพนตัวตน (Transpersonal Psychology) จิตวิญญาณเพื่อสังคม 

(Social Spirituality) เปนตน 


