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Excellencies, Distinguished Guests, Friends, 
Students

My warmest congratulations to all Indian 
friends here, for today is Gandhi Jayanti, the day 
Mahatma Gandhi was born in 1869.

I feel honored to be part of this auspicious 
c ommemoration of International Day of Non-
Violence. I must admit that to write or talk about 
Mahatma Gandhi today is quite a challenge. This is 
because there have been so many good publications 
about him by many prominent scholars who already 
departed from the world and who are still living and 
active in teaching. If we also include topics related 
to his thoughts and practices, then I could safely say 
that Mahatma Gandhi and his thoughts and practices 
are one of the most written topics the world has ever 
seen. To substantiate my point, if we enter “Mahatma 
Gandhi” in Google search we will get altogether one 
hundred sixty-seven million items of information 
about him. And if we enter “Mahatma Gandhi’s 
thoughts and practices” in the same search engine, we 
will get altogether twenty-fi ve million two hundred 
thousand items. Also, congratulations to all Indian 
friends, for the father of India is one of the most 
popular human beings referred by people in diff erent 
parts of the world until today.

Bearing this in mind and bearing in mind that 
I have only about fi fteen minutes here, I would like 
to omit his biography and go straight into Mahatma 
Gandhi’s thoughts and practices and their relevance 
today from my experience in the academic world of 
about twenty-three years. This experience of mine is 
shaped by academic and non-academic friends from 
Africa, Asia, Europe and North America.

To me, amongst others, Mahatma Gandhi’s 
thoughts and practices and their relevance today is 
related to all of us under two notions. 

First, Mahatma Gandhi’s contribution to the 
independence of India places an emphasis on self-
determination, democracy and secularism. Here, 
we must think and rethink how Gandhi has made 
the word “colonialism” unthinkable today. This 
goes in line with the phrase in the United Nations 
Charter which states “the principle of equal rights 
and self-determination of peoples”. This is also why 

in the early day of the UN self-determination was 
one of the prime themes the UN was occupied with. 
Mahatma Gandhi’s self-determination concept was 
highly sophisticated. He argued under the concept 
of Hind Swaraj and Swadeshi that India cannot be 
free by replacing the British government with the 
Indian government alone. He discussed in length on 
morality governing all the individual Indians. To him, 
self-determination was about each one of us governing 
ourselves in moral conduct in relation to others. This 
is why he was also called by some as enlightened 
anarchist. The Great Soul believed in democracy, for 
he once said “I understand democracy as something 
that gives the weak the same chance as the strong.” 
But Gandhi’s democracy is more than election. 
For him, democracy is about political power and 
“…political power is not an end but one of the means 
of enabling people to better their condition in every 
department of life.” He also supported secularism 
believing that people can be religious but the state has 
to be secular. More literatures have now shown that 
the Great Soul was not religious but rather spiritual. 
To elaborate, in this context when one is spiritual, 
one takes into consideration of all human beings with 
diff erent religious and ethnic backgrounds. At the 
same time, religions must be put to litmus test. What 
he meant was nothing should be accepted as beliefs 
until it is put to litmus test and becomes clear that it 
makes no harms to the peaceful coexistence among 
human beings of different backgrounds. To him 
being spiritual means that we think beyond our beliefs 
and embrace everyone as Gandhi once said “I am a 
Muslim and a Hindu and a Christian and a Jew and 
so are all of you.”

Second, his contribution to the understanding 
of non-violence is exceptional and ahead of time and 
relevant to all of us here today. We usually think of 
violence in term of physical or verbal violence. The 
Mahatma was very clear about both types of violence 
and he advocated the means to eliminate both types of 
violence. What is sophisticated about his concept of 
non-violence was that he saw “poverty to be the worst 
form of violence” which is a phenomenon that mainly 
plagues the population in the developing countries. If 
we think and rethink about this statement by Gandhi 
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that says “poverty is the worst form of violence”, 
we will able to see that poverty not only harm the 
individuals who are poor but also trigger some to 
commit wrongdoings against others. To Gandhi, life 
is about interdependence. We depend on each other. If 
our human fellows are happy and we are happy, then 
there is a high proclivity that we will exist with each 
other peacefully. Gandhi was also against violence 
to the nature. His famous statement was “nature has 
enough to satisfy everyone’s need, but not to satisfy 
anybody’s greed.” The environmental problems we 
are facing today is quite a challenge.

These are the two notions how Mahatma 
Gandhi’s thoughts and practices are relevant to the 
experience of our international academic network. 
We have been working with each other on a number
of issues related to democracy and peaceful 
coexistence. Even though there is no single course 
on Mahatma Gandhi in many universities, his name, 
his thoughts and practices are mentioned virtually 
everywhere. In the discipline of International Relations, 
Gandhi’s non-violence for the independence of 
India has been mentioned several times in the 
context of both the League of Nations and the UN. On 
democracy, Gandhi as the father of India and as a thinker is 
often mentioned to compare why India unlike some 
countries started with democracy, making India the 
world’s largest democracy today. This is defi nitely 
a challenge to social scientists as Indian democracy 
questions many democracy theories, for India started 
democracy with not many pre-requisite conditions 
stipulated by political theories. Gandhi’s vision of 
democracy in the context of his civilizational fi ght 
against the belief that one set of civilization should 
be superior to the others gave us new meaning 
to Asian value which needs not to be against universal
values. In conflict studies, the word “peace” is 
mentioned along with Gandhi’s name. The dialogue 
and exchange of ideas including solutions to confl icts 
in diff erent parts of the world often go hand in hand 
with Gandhi’s way of empathetic dialogue, a kind 
of dialogue to understand one’s need and one’s 
insecurity. This is a kind of dialogue that goes against 
the intention to win the other. The prime intent is to 
bring about peaceful solution to confl icts. In fact, I can 

go on and on to show more examples how Gandhi’s 
thoughts and practices are relevant to all of us today.

For some students who have asked me 
why there is a bust of Mahatma Gandhi at the 
UNESCAP? My simple answer is this. He is relevant 
to the UN. Take the Sustainable Development Goals 
for example. The seventeen goals are not at all alien 
to Mahatma Gandhi’s thoughts and practices. I can 
elaborate to you in detail how they are compatible 
to Gandhi’s thoughts and practices. What is so 
important today is that we should not come here only 
to commemorate International Day of Non-Violence 
and then leave the UNESCAP at the end of program 
to engage with our normal life as usual. We must do 
more to ensure that Sustainable Development Goals 
are realized. These goals are not only about our 
governments and our governments will never succeed 
if do not put our eff orts to help achieve these goals. 
To put it in Mahatma Gandhi’s term: “it requires 
change of heart.”

Also, we may not feel positive about many 
things, but we should always think that we only have 
one Earth. We are in this together.

May Gandhi’s thoughts and practices continue 
to enshrine the world and may we all embrace

I wish to express my sincere gratitude to the 
organizers for allowing me to say something about 
the Great Soul whose thoughts and practices are so 
relevant to all of us today.

Thank you!

“Vasudhaiva Kutumbakam” 
   a Sanskrit phrase which means 
“The World Is One Family.”



13Vol. XVI (2) 2024 

เรียน แขกผูมี้เกียรติ มิตรสหาย และนิสิตนกัศกึษา

ทกุทา่น

ขอแสดงความยินดีจากใจต่อบรรดามิตรสหายชาว

อินเดียทกุคน ณ ที�นี � เนื�องในโอกาสวนัคานธี ชยนัตี อนัเป็น

วนัคลา้ยวนัเกิดของมหาตมาคานธี

ผมรูส้กึเป็นเกียรตอิยา่งยิ�ง ที�ไดมี้สว่นรว่มเฉลมิฉลอง

โอกาสมงคลเนื�องในวนัอหิงสากล ตอ้งยอมรบัวา่การเขียน

ถงึหรอืพดูคยุถงึมหาตมาคานธีทกุวนันี �เป็นหวัขอ้ที�คอ่นขา้ง

ทา้ทาย เพราะมีสิ�งพิมพดี์ ๆ เกี�ยวกบัคานธีออกมามากมาย

จากฝีมือนกัวิชาการที�มีชื�อเสยีงหลายคน ทั�งที�ลาจากโลกไป

แลว้ก็ดี หรอืที�ยงัคงมีชีวิตอยูแ่ละยงัทาํการสอนอยูเ่ป็นปรกติ

รองศาสตราจารยสุรัตน โหราชัยกุล ผูอํานวยการศูนยอินเดียศึกษาแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

ความคิด และ แนวทางปฏิบัติ
ของคานธี กับความเกี่ยวเนื่องในป�จจุบัน

ก็ดี ทั�งนี �หากรวมหวัขอ้เกี�ยวขอ้งกบัความคิดและแนวทาง

ปฏิบตัิของเขาไวด้ว้ย ก็อาจพดูไดเ้ตม็ปากวา่ หวัขอ้วา่ดว้ย

มหาตมาคานธี รวมถงึความคิดและแนวทางปฏิบตัิของเขา 

เป็นหนึ�งในหัวขอ้ที�มีผูเ้ขียนถึงมากที�สุดในโลก พิสูจนไ์ด้

งา่ย ๆ  ก็คือ หากเราปอ้นคาํวา่ “มหาตมาคานธี” ในชอ่งคน้หา

ของกูเกิ �ล เราจะได้ข้อมูลเกี�ยวกับมหาตมาคานธีมาก

ถึงหนึ�งรอ้ยหกสิบเจ็ดลา้นรายการ และถา้เราป้อนคาํว่า 

“ความคิดและแนวทางปฏิบัติของมหาตมาคานธี” ใน

เครื�องมือคน้หาเดียวกนั รายการที�ออกมาทั�งหมดจะมียี�สบิ

หา้ลา้นสองแสนรายการ เหตฉุะนี �ตอ้งขอแสดงความยินดี

กับมิตรสหายชาวอินเดียทุกคน ที�บิดาแห่งชาติอินเดียได้

(Courtesy: https://shorturl.at/djpLP)
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กลายเป็นหนึ�งในมนษุยผ์ูเ้ป็นที�กล่าวขวญัถึงมากที�สดุจาก

ทกุผูท้กุคนทั�วทกุมมุโลกตราบเทา่ทกุวนันี �

เมื�อตระหนักถึงเหตุดังกล่าวข้างต้น อีกทั�งต้อง

ตระหนกัดว้ยวา่ผมมีเวลาเพียงสบิหา้นาทีบนเวทีนี � ผมจงึจาํ

ตอ้งขา้มเรื�องชีวประวตัิของท่าน รวบรดัไปยงัความคิดและ

แนวทางปฏิบตัิของท่าน กบัความเกี�ยวขอ้งของสิ�งเหล่านี �

ในปัจจบุนั ซึ�งกลั�นจากประสบการณป์ระมาณยี�สิบสามปี

ของผมในแวดวงวิชาการ ประสบการณด์งักล่าวไดร้บัการ

หลอ่หลอมจากบรรดามิตรสหายทั�งที�เป็นนกัวิชาการและมิใช่

นกัวิชาการ จากแอฟรกิา เอเชีย ยโุรป และอเมรกิาเหนือ

ในทรรศนะของผม เชน่เดียวกบัของคนอื�น ๆ อีกมาก 

ความคิดและแนวทางปฏิบตัิของมหาตมาคานธี กบัความ

เกี�ยวขอ้งในปัจจุบันนั�น ยึดโยงไดก้ับพวกเราทุกคนดว้ย

นยัสองประการตอ่ไปนี�

ประการแรก คณุปูการของมหาตมาคานธีตอ่อิสรภาพ

ของอินเดียนั�น เนน้ยํ�าความสาํคญัของการกาํหนดชะตา

กรรมดว้ยตนเอง ประชาธิปไตย และฆราวาสนิยม ณ ที�นี � 

เราจาํตอ้งคดิ และคดิทบทวนอีกวา่ คานธีทาํใหค้าํวา่ “ลทัธิ

ล่าอาณานิคม” เป็นสิ�งที�ไม่พึงคิดถึงในปัจจุบนัไดอ้ย่างไร 

สิ�งนี �สอดคลอ้งกบัวรรคในกฎบตัรสหประชาชาติซึ�งระบถุึง 

“หลักการของสิทธิอันเท่าเทียมกันและการกาํหนดชะตา

กรรมดว้ยตนเองของประชาชน” ดว้ยเหตนีุ �เอง ในชว่งแรกเริ�ม

ก่อตั�งสหประชาชาติ การกาํหนดชะตากรรมดว้ยตนเองจึง

เป็นหนึ�งในประเดน็สาํคญัที�สหประชาชาตมิุง่สนใจ แนวคดิ

การกาํหนดชะตากรรมดว้ยตนเองของมหาตมาคานธีมีความ

ซบัซอ้นสงู เขาโตแ้ยง้ในกรอบแนวคดิฮินดส์วราชและสวเทศี 

ว่าอินเดียไม่อาจเป็นอิสระไดด้ว้ยการเอารฐับาลอินเดียมา

แทนที�รฐับาลองักฤษเพียงถ่ายเดียว เขาอภิปรายไวม้ากมาย

เกี�ยวกบัศีลธรรมอนัปกครองเหนือชาวอินเดียทกุคน สาํหรบั

คานธีแลว้ การกาํหนดชะตากรรมดว้ยตนเองคือการที�พวก

เราแต่ละคนปกครองตนเองในดา้นศีลธรรมที�สมัพันธก์ับ

ผูอื้�น นี�คือสาเหตุที�บางคนเรียกเขาว่าเป็นนักอนาธิปไตย

ผูรู้แ้จง้ ทา่นมหาตมาเชื�อในระบอบประชาธิปไตย เพราะเขา

เคยกลา่วไวว้า่ “ฉนัเขา้ใจประชาธิปไตยวา่เป็นสิ�งที�ใหโ้อกาส

แก่ผูอ้่อนแอเช่นเดียวกบัผูแ้ข็งแกรง่” แตป่ระชาธิปไตยของ

คานธีเป็นมากกวา่การเลือกตั�ง สาํหรบัทา่น ประชาธิปไตย

เป็นเรื�องของอาํนาจทางการเมือง และ “...อาํนาจทางการ

เมืองนี �มิใชจ่ดุหมายปลายทาง หากแตเ่ป็นหนทางหนึ�งในการ

ทาํใหผู้ค้นมีสภาพดีขึ �นในทกุดา้นของชีวิต” นอกจากนี�เขายงั

สนบัสนนุฆราวาสนิยม โดยเชื�อวา่ประชาชนจะเครง่ศาสนา

ก็ยอ่มได ้แตร่ฐัตอ้งเป็นฆราวาส วรรณกรรมหลายฉบบัแสดง

ใหเ้ห็นวา่ ทา่นมหาตมามิใช่ผูเ้ครง่ครดัศาสนา แตค่อ่นขา้ง

ไปทางจิตวิญญาณ หากจะอธิบายอยา่งละเอียด ในบรบิทนี�

เมื�อบคุคลนิยมทางจิตวิญญาณ เขาจะคาํนงึถงึมนษุยท์กุคน

ที�มีภมิูหลงัทางศาสนาและชาติพนัธุต์่างกนั ขณะเดียวกนั 

ศาสนาก็ตอ้งถกูทดสอบคา่ความเป็นกรดดา่ง กลา่วคือ ไมมี่

อะไรจะได้รับการยอมรับว่าเป็นความเชื�อจนกว่าจะถูก

ทดสอบ และปรากฏชดัเจนวา่ไมเ่ป็นอนัตรายตอ่การอยูร่ว่ม

กันอย่างสนัติในหมู่มนุษยที์�มีภูมิหลงัต่างกัน สาํหรบัเขา 

การนิยมจิตวิญญาณหมายถงึเราคดิใหไ้กลกวา่กรอบความ

เชื�อของเรา และโอบกอดทกุคน ดงัที�คานธีเคยกล่าวไวว้่า 

“ฉนัเป็นมสุลมิ ฮินด ูเป็นครสิเตียน และเป็นยิว และพวกคณุ

ทกุคนก็เชน่กนั”

ประการที�สอง คณุูปการของมหาตมาคานธีต่อการ

ทาํความเขา้ใจเรื�องอหิงสานั�นมีความพิเศษและลํ�ายคุ อีกทั�ง

ยงัเกี�ยวขอ้งกบัพวกเราทกุคน ณ ที�นี�ในวนันี � เรามกัจะคดิถงึ

ความรุนแรงในรูปแบบความรุนแรงทางร่างกายหรือทาง

วาจา ท่านมหาตมามีทีท่าชดัเจนมากเกี�ยวกบัความรุนแรง

ทั�งสองประเภท และสนบัสนุนวิธีขจดัความรุนแรงทั�งสอง

ประเภทดว้ย สิ�งที�ซบัซอ้นเกี�ยวกบัแนวคิดอหิงสาของคานธี

คือ การที�เขาเหน็วา่ “ความยากจนเป็นรูปแบบความรุนแรง

ที�เลวรา้ยที�สุด” ซึ�งเป็นปรากฏการณ์ที�สรา้งภัยพิบัติให้

ประชากรในประเทศกาํลงัพฒันาเป็นหลกั หากเราคิดและ

ทบทวนเกี�ยวกบัคาํกลา่วของคานธีที�วา่ “ความยากจนเป็น

รูปแบบความรุนแรงที�เลวรา้ยที�สุด” เราจะเห็นว่า ความ

ยากจนไม่เพียงแต่เป็นภยันตรายต่อบุคคลที�ยากจนเอง

เทา่นั�น แตย่งักระตุน้ใหบ้างคนกระทาํผิดตอ่ผูอื้�นดว้ย สาํหรบั

คานธี ชีวิตเป็นเรื�องของการพึ�งพาอาศยักนั เราต่างพึ�งพา

อาศยักนัและกนั หากเพื�อนมนษุยข์องเรามีความสขุและเรา

เองก็มีความสุข ก็ย่อมมีแนวโน้มสูงที� เราจะอยู่ร่วมกัน

อยา่งสนัต ิคานธียงัตอ่ตา้นความรุนแรงตอ่ธรรมชาตอีิกดว้ย 

คาํกลา่วอนัโดง่ดงัของเขาคือ “ธรรมชาตมีิเพียงพอตอบสนอง



15Vol. XVI (2) 2024 

ความจาํเป็นของทกุคน แตไ่มเ่พียงพอตอบสนองความโลภ

ของผูใ้ด” ปัญหาสิ�งแวดลอ้มที�เรากาํลงัเผชิญอยูท่กุวนันี �เป็น

เรื�องคอ่นขา้งทา้ทายเลยทีเดียว

ทั�งหมดนี�คือนัยสองประการว่าดว้ยความคิดและ

แนวทางปฏิบตัขิองมหาตมาคานธีเกี�ยวขอ้งกบัประสบการณ์

ของเครือข่ายวิชาการระหว่างประเทศของผมอย่างไร 

พวกเราไดท้าํงานรว่มกนัในประเด็นต่าง ๆ ที�เกี�ยวขอ้งกบั

ประชาธิปไตยและการอยู่ร่วมกันอย่างสันติ แม้ว่าใน

มหาวิทยาลยัหลายแห่งจะไม่มีหลกัสตูรเกี�ยวกบัมหาตมา

คานธีสกัหลกัสตูรเดียวก็ตาม แตชื่�อ ความคิด และแนวทาง

ปฏิบตัิของท่านไดร้บัการกลา่วขวญัถึงแทบทกุที� ในศาสตร์

ความสมัพนัธร์ะหวา่งประเทศ มีการกลา่วถงึการไมใ่ชค้วาม

รุนแรงเพื�ออิสรภาพของอินเดียของคานธีหลายครั�งทั�งใน

บริบทของสันนิบาตแห่งชาติและสหประชาชาติ ในดา้น

ประชาธิปไตย คานธีในฐานะบิดาของอินเดียและนักคิด

มกัถกูกล่าวถึงเพื�อเปรียบเทียบว่าทาํไมอินเดียเริ�มตน้ดว้ย

ประชาธิปไตย ซึ�งตา่งจากบางประเทศ อนัทาํใหอิ้นเดียกลาย

เป็นประเทศประชาธิปไตยที�ใหญ่ที�สุดในโลกในปัจจุบัน 

นี�ยอ่มเป็นความทา้ทายสาํหรบันกัสงัคมศาสตรอ์ยา่งแนน่อน 

เนื�องจากประชาธิปไตยของอินเดียตั�งคาํถามต่อทฤษฎี

ประชาธิปไตยหลายข้อ เพราะอินเดียเริ�มต้นระบอบ

ประชาธิปไตยโดยไม่มีเงื�อนไขเบื �องตน้ที�กาํหนดโดยทฤษฎี

การเมืองเหลา่นี �มากนกั วิสยัทศันข์องคานธีตอ่ประชาธิปไตย

ในบรบิทของการตอ่สูท้างอารยธรรมของเขากบัความเชื�อที�

วา่อารยธรรมชดุหนึ�งควรจะเหนือกวา่อารยธรรมอื�น ๆ  นั�นให้

ความหมายใหม่ต่อค่านิยมเอเชีย ซึ�งไม่จาํเป็นตอ้งขดัต่อ

ค่านิยมสากล ในการศึกษาเรื�องความขัดแย้ง คําว่า 

“สนัติภาพ” ถกูกล่าวถึงพรอ้มกบัชื�อของคานธี การเสวนา

และการแลกเปลี�ยนความคดิเหน็ รวมถงึการแกปั้ญหาความ

ขดัแยง้ในส่วนต่าง ๆ ของโลกมกัจะไปควบคู่กับแนวทาง

สนทนาเชิงเห็นอกเห็นใจของคานธี ซึ�งเป็นการสนทนา

ประเภทหนึ�งเพื�อทาํความเขา้ใจความตอ้งการและความ

ไมม่ั�นคงของบคุคล เป็นบทสนทนาประเภทหนึ�งที�ขดัแยง้กบั

ความตั�งใจที�จะเอาชนะอีกฝ่าย เจตนารมณห์ลกัคือการ

นาํมาซึ�งการแกปั้ญหาความขดัแยง้อยา่งสนัต ิอนัที�จรงิแลว้ 

ผมยังคงยกตัวอย่างเพิ�มเติมไดเ้รื�อย ๆ ว่าความคิดและ

แนวทางปฏิบตัิของคานธีเกี�ยวขอ้งกบัเราทกุคนในปัจจบุนั

อยา่งไร

สาํหรบันิสิตนักศึกษาบางคนที�ถามผมว่า ทาํไมที� 

UNESCAP จงึมีรูปปั�นครึ�งตวัของมหาตมาคานธี ผมตอบได้

งา่ย ๆ ดงันี �คือ เพราะเขามีความเกี�ยวขอ้งกบัสหประชาชาต ิ

ยกตวัอย่างเป้าหมายการพฒันาที�ยั�งยืน เป้าหมายทั�ง 17 

ประการนั�นมิไดแ้ปลกแยกกบัความคิดและแนวทางปฏิบตัิ

ของมหาตมาคานธีเลย ผมสามารถอธิบายรายละเอียดไดว้า่

สิ�งเหล่านี �เข้ากันไดก้ับความคิดและแนวทางปฏิบัติของ

คานธีอย่างไร สิ�งที�สาํคญัมากในวนันี �คือ เราไม่ควรมาที�นี�

เพียงเพื�อราํลกึถงึวนัอหิงสาสากล แลว้พอรายการจบ ก็ออกจาก

UNESCAP ไปเพื�อใชชี้วิตตามปกตอิยา่งที�เคย เราตอ้งทาํให้

มากกว่านี � เพื�อใหแ้น่ใจว่าเป้าหมายการพฒันาที�ยั�งยืนจะ

บรรลผุลสาํเรจ็ เปา้หมายเหลา่นี �ไมเ่พียงแตเ่กี�ยวกบัรฐับาล

ของเราเทา่นั�น และรฐับาลของเราจะไมมี่ทางประสบความ

สาํเรจ็ได ้ หากเราไม่พยายามช่วยใหบ้รรลเุปา้หมายเหลา่นี � 

หากจะอธิบายไวใ้นนิยามของมหาตมาคานธีก็คือ “จาํเป็น

ตอ้งใชก้ารเปลี�ยนแปลงหวัใจ”

และถงึแมเ้ราอาจไมรู่ส้กึทางบวกกบัหลาย ๆ สิ�ง ให้

พงึระลกึไวเ้สมอวา่ เรามีโลกเพียงใบเดียว เราอยูใ่นนี �ดว้ยกนั

ขอใหค้วามคดิและแนวทางปฏิบตัขิองคานธียงัคงอยู่

ยั�งยืนในโลกตอ่ไป และขอใหเ้รานอ้มรบัประโยคสนัสกฤต 

“วสุไธว กุฏมฺพกมฺ” 
   ซึ่งหมายความว�า 
“โลกทั้งผองพี่น�องกัน”

ขอแสดงความขอบคณุตอ่ผูจ้ดังานนี� ที�อนญุาตใหผ้ม

ไดก้ล่าวถึงท่านมหาตมา เจา้ของความคิดและแนวทาง

ปฏิบตัทีิ�เกี�ยวขอ้งอยา่งยิ�งกบัพวกเราทกุคนในทกุวนันี �

ขอบคณุครบั


