
 
 
 
 

 

 

 
 

บทที ่  ๕ 
 

สรุปผลการวจัิยและข้อเสนอแนะ 

 
๕.๑   สรุปผลการวจัิย 

งานวิจยัน้ีมุ่งศึกษาความหมายและลกัษณะของ “ความยติุธรรมทางสงัคม” ในแนวคิด
ของพทุธปรัชญาเถรวาท จากหลกัธรรม คาํสอนต่างๆ ท่ีปรากฏในเอกสารปฐภูมิ และทุติยภูมิของ
พระพทุธศาสนาเถรวาท เช่น พระไตรปิฎก อรรถกถา ฎีกา และเอกสารอ่ืนๆ ท่ีเก่ียวขอ้ง โดยมี
วตัถุประสงคห์ลกั ๓ ประการ คือ  

๑.  เพื่อศึกษาแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในปรัชญาตะวนัตกใหช้ดัเจนยิง่ข้ึน  
๒. เพื่อศึกษาแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท 

ใหช้ดัเจนยิง่ข้ึน 
๓.  เพื่อศึกษาวิเคราะห์ และวิพากษก์ารใหเ้หตุผลในขอ้อา้ง ขอ้โตแ้ยง้ และขอ้สรุปของ 

แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท    
จากการศึกษาตามวตัถุประสงคป์ระการแรก พบผลของการศึกษาพอสรุปไดด้งัน้ี คือ 

ปรัชญาตะวนัตกส่วนใหญ่มีแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมอยูจ่ริง  โดยมีมนุษยเ์ป็นส่ิงท่ีคิด 
และมีความยติุธรรมทางสงัคมเป็นส่ิงท่ีถูกคิด กล่าวคือเม่ือมนุษยม์าอยูร่วมกนัเป็นสงัคมแลว้
ก่อใหเ้กิดส่ิงไม่พึงประสงคต่์างๆ ในสงัคมข้ึน เป็นเหตุใหม้นุษยจ์าํตอ้งคิดคน้หาวิธีแกไ้ขปัญหา
เหล่านั้น เพื่อใหส้งัคมอยูร่่วมกนัอยา่งเป็นระเบียบเรียบร้อยหรืออยา่งสงบสุข ซ่ึงแนวคิดเร่ืองความ
ยติุธรรมท่ีมีอยูจ่ริงน้ีมีอยูท่ ั้งแบบปรมตัถสจัจะหรือแบบนิรันดร (Ultimate Reality) ในลกัษณะ
นามธรรม เช่น แนวคิดของเพลโต (ความยติุธรรมท่ีสมบูรณ์มีอยูใ่นโลกของแบบ ท่ีใหโ้ลกวตัถุลอก
เลียน แมเ้พลโตจะไม่ไดก้ล่าวถึงความยติุธรรมทางสงัคมไวโ้ดยตรง แต่กพ็ออนุมานไดจ้ากบริบท
ในเร่ืองอุตมรัฐ เป็นตน้ และความยติุธรรมทางสงัคมท่ีมีอยูจ่ริงแบบสมมติสจัจะหรือสมมติบญัญติั 
(Ultimate Truth) ท่ีอิงอาศยัการมีอยูข่องสงัคมมนุษย ์ (อาศยัการมีอยูข่องมนุษย)์ เช่น แนวคิดของ  
อาริสโตเติล และจอห์น รอลส์ เป็นตน้ โดยมีในลกัษณะเป็นกฎของธรรมชาติ หรือเป็นกฎของพระ
ผูเ้ป็นเจา้ หรือขอ้ตกลงของสงัคม (สญัญาประชาคม) อยา่งใดอยา่งหน่ึง หรือหลายอยา่งประกอบกนั 
หรือเช่ือมโยงกนั ท่ีเนน้การแบ่งสรรปันส่วนประโยชน์ทางเศรษฐกิจ (ทรัพยสิ์น ทั้ง
ทรัพยากรธรรมชาติ และท่ีมนุษยส์ร้างข้ึน) และประโยชน์ทางดา้นคุณค่า (เช่น โอกาส สิทธิเสรีภาพ 



 

 

๒๖๘

อิสรภาพ ความดี ความงาม และความสุข บา้งแนวคิดรวมไปถึงปัญญาดว้ย เป็นตน้) อยา่งเสมอภาค
หรือเท่าเทียมกนั (ทั้งในแง่ปริมาณและคุณภาพ) หรืออยา่งเหมาะสมในดา้นต่างๆ (เช่น เหมาะสม
ตามความสามารถ เหมาะสมตามความตอ้งการหรือความจาํเป็น และเหมาะสมตามหนา้ท่ี หรือ
เหมาะสมแบบชดเชยทดแทนตามกติกาของสงัคม เป็นตน้) และท่ีเนน้ความเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม 
(ทั้งเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรมตามกฎธรรมชาติ และกฎของสงัคม) โดยมีการถกเถียงกนัเร่ือยมาตั้งแต่
สมยักรีกโบราณ ดงัปรากฏในปรัชญาของโสเครติส เพลโต และอาริสโตเติล เป็นตน้ ซ่ึง               
อาริสโตเติลไดจ้าํแนกแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมไว ้๒ ประการ คือ ๑) ความยติุธรรมใน
การแลกเปล่ียนและทดแทนหรือความยติุธรรมในการชดเชย (Recitificatory Justice) และ  ๒) ความ
ยติุธรรมในการแบ่งสนัปันส่วน (Distributive Justice) ซ่ึงยงัมีอิทธิพลต่อแนวคิดของนกัปรัชญา
สงัคมการเมืองในสมยัต่อมาจนกระทัง่ปัจจุบนัในแนวคิด ๒ เร่ืองดว้ยกนัคือ 

๑. ความยติุธรรมในการลงโทษ (Retributive Justice) ซ่ึงในปัจจุบนั มีทฤษฎีการลงโทษ 
๓ ทฤษฎีดว้ยกนัไดแ้ก่ 

๑.๑ ทฤษฎีการชดเชยความผดิ (Retributive Theory) ถือวา่การลงโทษมีเป้าหมายสาํคญั
คือการใหผู้ก้ระทาํความผดิไดช้ดเชยความผดิตามโทษานุโทษ มีลกัษณะเป็นการแกแ้คน้ หรือตอบ
แทนผูก้ระทาํความผดิดว้ยทาํใหเ้ขาไดรั้บความเจบ็ปวดเท่าเทียมกบัส่ิงท่ีเขาไดก้ระทาํแก่ผูอ่ื้น เป็น
การแกไ้ขความไม่เป็นธรรม หรือความไม่สมดุลทางศีลธรรมท่ีผูท้าํผดิก่อใหเ้กิดข้ึน ทาํใหเ้กิดความ
เป็นธรรมหรือมีความสมดุลทางศีลธรรม ดงันั้น การลงโทษจะตอ้งสาสมกบัความผดิ 

๑.๒ ทฤษฎีการป้องกนัความผดิ (Deterrent Theory) ถือวา่ เหตุผลในการลงโทษคือค่า
ของผลประโยชน์ท่ีจะพึงไดจ้ากการลงโทษเม่ือชัง่นํ้ าหนกักบัการลงโทษ เช่น ป้องกนัไม่ใหท้าํ
ความผดิเช่นนั้นเกิดข้ึนอีก หรือไม่ใหผู้อ่ื้นถือเป็นเยีย่งอยา่ง 

๑.๓ ทฤษฎีการฟ้ืนคืนความดีงาม (Restorative Theory) หรือการปฏิรูปพฤติกรรม 
(Reformative Theory) ถือวา่การลงโทษมีจุดมุ่งหมายเพื่อเปล่ียนแปลง แกไ้ข หรือปฏิรูปพฤติกรรม
ของผูก้ระทาํผดิ ดงันั้น การลงโทษเพ่ือประโยชน์แก่การลงโทษ หรือเพือ่การแกแ้คน้ถือวา่เป็นความ
ชัว่ร้าย และไม่เป็นธรรม 

๒. ความยติุธรรมในการกระจายรายไดห้รือผลประโยชน์ทางสงัคม (Distributive  
Justice) ซ่ึงในเร่ืองน้ี มีแนวความคิดหลกัท่ีแตกต่างกนั ๓ สาํนกัดว้ยกนั คือ 

๒.๑ แนวคิดของฝ่ายเสรีนิยม (Liberalism) ท่ีเชิดชูสิทธิเสรีภาพของปัจเจกบุคคลเป็น
เกณฑส์าํคญัในการพิจารณาวา่การกระทาํใดๆ หรือการจดัสรรผลประโยชน์ทางสงัคมใดๆ ยติุธรรม
หรือไม่ การละเมิดสิทธิเสรีภาพส่วนบุคคลไม่วา่โดยปัจเจกบุคคล หรือโดยรัฐถือวา่ไม่ยติุธรรมและ
ยอมรับไม่ได ้



 

 

๒๖๙

๒.๒  แนวคิดของฝ่ายสงัคมนิยม ท่ีไดรั้บอิทธิพลจากปรัชญาของมาร์ก (Marxist  
Socialism) ท่ีใหค้วามสาํคญักบัความเท่าเทียมกนัของมนุษย ์ โดยถือวา่การปฏิบติัต่อคนอ่ืนหรือการ
กระจายผลประโยชน์ทางสงัคมโดยไม่มีการแบ่งแยกความแตกต่าง มุ่งตอบสนองตามความจาํเป็น
พื้นฐานเท่านั้นจึงถือวา่เป็นธรรม 

๒.๓ แนวคิดท่ีพยายามประนีประนอมสองแนวคิดเขา้ดว้ยกนั คือแนวคิดของจอห์น 
รอลส์ (John Rawls) ซ่ึงไดเ้สนอแนวความคิดวา่ดว้ยความยติุธรรมในฐานะท่ีเป็นความเท่ียงธรรม 
(Justice as Fairness) รอลส์เสนอวา่จาํเป็นตอ้งมีความเสมอภาคกนัในเร่ืองสาํคญั เพื่อวา่ทุกคนจะมี
โอกาสในการแสวงหาส่ิงท่ีดีท่ีสุด สาํหรับการดาํเนินชีวิตของตนโดยไม่ถูกขดัขวางจากผูอ่ื้น 
ขณะเดียวกนั กต็อ้งยอมใหมี้ความไม่เสมอภาคกนัไดใ้นบางเร่ือง โดยเฉพาะถา้ความไม่เสมอภาค
นั้นจะเป็นประโยชน์สูงสุดต่อคนท่ีเสียเปรียบท่ีสุดในสงัคม ซ่ึงแต่ละแนวคิดต่างกมี็หลกัเกณฑก์าร
ตดัสินของตน (ทั้งเกณฑแ์บบสมัพทัธนิยม และแบบสมับูรณนิยม) และการใหเ้หตุผลท่ีน่าพอใจใน
การเช่ือ จึงทาํใหดู้เหมือนวา่ความยติุธรรมทางสงัคมมีลกัษณะแตกต่างกนั แต่เม่ือพิจารณาอยา่ง
ลึกซ้ืงแลว้จะพบวา่ แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมส่วนใหญ่เนน้เร่ืองความดี ความเป็น
ประโยชน์สูงสุด และความสุขของคนส่วนใหญ่ในสงัคมเหมือนกนั กล่าวคือ  ถึงเกณฑต์ดัสินจะ
แตกต่างกนั แต่จุดหมายหรือเป้าหมายเหมือนกนั คือ ความเป็นประโยชน์ ความดี และความสุข 

แนวคิดความยติุธรรมทางสงัคมในปรัชญาตะวนัตก ส่วนใหญ่มีจุดหมายปลายทาง
เหมือนกนั คือ ความเป็นประโยชน์ ความดี และความสุข (ทั้งกายและใจ) ของมนุษย ์ โดยเนน้
ส่วนรวมเป็นหลกั และส่วนปัจเจกบุคคลเป็นรอง (เช่น แนวคิดของพวกอรรถประโยชน์นิยม อยา่ง
เบนแธ็ม และมิลล ์ เป็นตน้) โดยมีเหตุปัจจยัและบริบทหลายอยา่งเช่ือมโยงเก่ียวเน่ืองสมัพนัธ์กนั 
เปล่ียนแปลงไปตามเหตุปัจจยั คือสถานท่ี เวลา และสรรพส่ิง เพราะฉะนั้นความยติุธรรมทางสงัคม
ของแต่ละสถานท่ี แต่ละกาลเวลาอาจจะไม่เหมือนกนัข้ึนอยูก่บัการเปล่ียนแปลงของสรรพส่ิง เช่น 
ชีวิต ร่างกาย ทรัพยสิ์น คุณค่า (เช่น สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ โอกาส ความดี ความงาม และความสุข 
เป็นตน้) ฯลฯ ซ่ึงเป็นส่ิงท่ีไม่แน่นอน ทั้งตามกฎธรรมชาติ และกฎแห่งสงัคม (ท่ีมนุษยร่์วมกนั
กาํหนดคุณค่าในแต่ละยคุแต่ละสมยั) วา่ไดมี้การแบ่งสนัปันส่วนกนัอยา่งเสมอภาคหรือเท่าเทียมกนั 
และไดมี้การแบ่งสนัปันส่วนกนัอยา่งเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรมหรือไม่อยา่งไร ถา้แบ่งสนัปันส่วนกนั
ไดดุ้ลยภาคมากกจ็ะก่อใหเ้กิดประโยชน ์ ความดี ความพึงพอใจมาก ทาํใหมี้ความสุขมาก (ทั้งกาย
และใจ) กถื็อวา่มีความยติุธรรมทางสงัคมมาก แต่ถา้แบ่งสนัปันส่วนกนัไดดุ้ลยภาคนอ้ยกจ็ะเกิด
ความยติุธรรมทางสงัคมนอ้ย ทาํใหเ้กิดการพิพาทขดัแยง้ และเรียกร้องหาความยติุธรรมทางสงัคม
กนัต่อไป เพื่อใหเ้ห็นภาพท่ีอาจจะทาํใหเ้ขา้ใจง่ายข้ึน ผูว้จิยัขอสรุปเป็นแผนภูมิวงกลมต่อไปน้ี  
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แผนภูมิที ่๘ 
ความยุติธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตก 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
  

 
 
 
 
 
 
 
 
 

         

สรรพ                                                                                                  ส่ิง 

                                     การแบ่งสรรปันส่วน 

              ความเสมอภาค หรือเท่าเทียมกนั   

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
  ความเท่ียงตรง                      หรือเท่ียงธรรม

ความ                             เป็น  
 
 
 
 
 
 
 
 
ประ                                โยชน์    

        ความดี 
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จากการศึกษาตามวตัถุประสงคป์ระการท่ีสอง พบผลของการศึกษาพอสรุปไดด้งัน้ี คือ 
แนวคิดในพทุธปรัชญาเถรวาทส่วนใหญ่จะกล่าวถึงธรรม หรือธรรมะ หรือธรรมชาติ และมีการ
นาํไปใชใ้นสงัคมเพื่อระงบัขอ้พิพาทขดัแยง้ทั้งทางกายและทางใจใหจ้บหรือยติุดว้ยธรรม ท่ีเรียกวา่ 
ยติุธรรม (ทั้งธรรมะ และธรรมชาติ) ในภาพรวมจึงเห็นไดว้า่ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธ
ปรัชญาเถรวาทนั้นมีอยูจ่ริง ถึงจะไม่ไดบ้ญัญติัไวเ้ด่นชดั แต่เม่ือตีความตามกรอบแนวคิดของ
ปรัชญาตะวนัตกแลว้พบความหมายและลกัษณะต่างๆ ท่ีปรัชญาตะวนัตกถือวา่เป็นความยติุธรรม
ทางสงัคมนั้นแฝงอยูใ่นหลกัธรรม คาํสอนในพระไตรปิฎกของพทุธปรัชญาเถรวาทหลายประการ 
เช่น ความสุข (อริยสจั ๔, นิพพาน) ความพึงพอใจทั้งส่วนรวมและส่วนบุคคล ความดีทั้งส่วนรวม
และส่วนบุคคล (ศีลธรรม, กศุลกรรมบถ) ความเป็นประโยชน์ทั้งประโยชนต่อตนเอง ประโยชน์ต่อ
ผูอ่ื้น และประโยชน์ต่อตนเองและผูอ่ื้น (จกักวตัติสูตร และกฎูทนัตสูตร รวมทั้งพระสูตรและชาดก
อ่ืนๆ)  ความเสมอภาคหรือเท่าเทียมกนั (อคัคญัญสูตร รวมทั้งพระสูตรและชาดกอ่ืนๆ) ความ
ถูกตอ้งชอบธรรม (ตามหลกัธรรมะ ตามหลกัธรรมชาติ และหลกัเกณฑท่ี์ตกลงร่วมกนัในสงัคม) 
อนัเก่ียวขอ้งกบัสรรพส่ิง เช่น โลก ชีวิต ร่างกาย ทรัพยสิ์น เวลา คุณค่า (ความดี ความงาม ความมี
ประโยชน์ โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หนา้ท่ี ความรับผดิชอบ) ฯลฯ ท่ีไม่เท่ียง ไม่แน่นอน (กฎ
ไตรลกัษณ์) ยอ่มเปล่ียนแปลงไปตามเหตุปัจจยัเก่ียงเน่ืองเช่ืมโยงสมัพนัธ์กนั (กฎปฏิจจสมุปบาท)
เป็นตน้ และจากหลกัธรรม คาํสอนเหล่าน้ี แสดงใหเ้ห็นวา่ พทุธปรัชญาเถรวาทมีแนวคิดเร่ืองความ
ยติุธรรมอยู ่๒ นยั คือ แนวคิดความยติุธรรมตามธรรมชาติหรือแนวคิดความยติุธรรมสากล (แนวคิด
ความยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม) และแนวคิดความยติุธรรมทางสงัคม ซ่ึงความ
ยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น ส่วนใหญ่สามารถพบไดใ้นคาํสอนทางสงัคม
การเมืองและแนวปฏิบติัในพระวินยับญัญติัจากคมัภีร์พระไตรปิฎก ท่ีเผยใหเ้ห็นโครงสร้างทาง
สงัคมการเมืองการปกครองตามแนวคิดของพทุธปรัชญาเถรวาท อนัสามารถนาํไปใชเ้ป็นกรอบใน
การพิจารณาความยติุธรรมทางสงัคม  

ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท ข้ึนอยูก่บัเหตุปัจจยัหลายประการ
เช่ือมโยงเก่ียงเน่ืองสมัพนัธ์กนั เป็นเหตุปัจจยัซ่ึงกนัและกนั (กฎปฏิจจสมุปบาท) เป็นส่ิงไม่แน่นอน
หรือไม่เท่ียงมีความเปล่ียนแปลงอยูต่ลอดเวลา (กฎไตรลกัษณ์) เป็นสงัขตธรรม หรือขณิกสภาวะ 
เกิดข้ึน ตั้งอยู ่และดบัไป เป็นสงัสารวฎั ในสถานท่ีไดสถานท่ีหน่ึง ในเวลาใดเวลาหน่ึง หรือหลาย
สถานท่ี หลายเวลา และเก่ียวขอ้งสมัพนัธ์กบัสรรพส่ิงทั้งหลาย ไม่วา่จะเป็น โลก ชีวิต ร่างกาย 
ทรัพยสิ์น และคุณค่า (โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หนา้ท่ี ความรับผดิชอบ ความดีงาม) ตอ้ง
เป็นไปอยา่งถูกตอ้งชอบธรรม ทั้งถูกตอ้งชอบธรรมตามหลกัธรรม ตามกฎธรรมชาติ และตามกฎ
แห่งสงัคม ซ่ึงสามารถใชเ้กณฑต์ดัสินแบบปรัชญาตะวนัตก คือ ความเสมอภาคหรือความเท่าเทียม
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กนั และความเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม (ส่วนพทุธปรัชญาเถรวาทจะมีเกณฑต์ดัสินเฉพาะของตนท่ี
อาจเรียกวา่ พทุธจริยศาสตร์ ซ่ึงส่วนใหญ่จะใชเ้กณฑค์วามดี หรือกศุลกรรมบถ) ในการ
แบ่งสรรปันส่วนในประโยชน์ในสงัคม ทั้งประโยชน์ในทางเศรษฐกิจ (ทรัพยสิ์น) และประโยชน์
ในทางคุณค่า (โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หนา้ท่ี ความรับผดิชอบ ความดี และความสุข)  ถา้
ปฏิบติัแบบตรงไปตรงมา ปราศจากคติหรือความลาํเอียง ใหเ้กิดดุลยภาพมาก แลว้ก่อใหเ้กิด
ประโยชน์ทั้งต่อตนเอง ต่อผูอ่ื้น และทั้งต่อตนเองและผูอ่ื้น ทั้งประโยชน์เบ้ืองตน้ ประโยชน์เบ้ือง
ปลาย และประโยชน์สูงสุด ก่อใหเ้กิดความดี ความพึ่งพอใจทั้งส่วนรวมและส่วนปัจเจกบุคคล ท่ีถือ
วา่เป็นความสุข ทั้งสุขส่วนรวม และสุขส่วนปัจเจกบุคคลมาก กถื็อวา่มีความยติุธรรมทางสงัคมมาก 
หรือถา้ปฏิบติัจนเกิดดุลยภาพแบบสมบูรณ์ คือบรรลุถึงความวา่งหรือนิพพานกถื็อวา่มีความ
ยติุธรรมทางสงัคมสูงสุด แต่ถา้ปฏิบติัต่อกนักนัในส่ิงเหล่าน้ีแลว้เกิดดุลยภาคนอ้ยกถื็อวา่มีความ
ยติุธรรมทางสงัคมนอ้ย ซ่ึงสรรพส่ิงเหล่าน้ีสามารถหมุนเวยีนเปล่ียนแปลงไปไดต้ามวฎัจกัร ดงันั้น 
บางช่วง บางเวลา บางสถานท่ี ความยติุธรรมทางสงัคมอาจไม่เหมือนกนั เพราะเหตุปัจจยัแตกต่าง
กนั เพื่อใหเ้ห็นภาพแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท อนัอาจทาํใหเ้ขา้ใจ
ง่ายข้ึน ผูว้จิยัขอสรุปเป็นแผนภูมิวงกลมดงัต่อไปน้ี 
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แผนภูมิที ่๙ 
ความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท 

                                    (ปฏิจจสมุปบาท และไตรลกัษณ์) 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
  

 
 
 
 
 
 
 
 
 

สรรพ                                                                                                  ส่ิง 

ความถกูตอ้ง                                                           ชอบธรรม 

ความเสมอภาค หรือ                               เท่าเทียมกนั   

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
ความเท่ียงตรง                                    หรือเท่ียงธรรม  

(กฎแห่งกรรม)

ความเป็น                             ประโยชน์ 

ความ                                  ดี  
 
 
 
 
 
 
 
 
 
(กศุล                            กรรมบถ) 

ความสุข หรือความ
พอ                        ใจ  
 
 
 
 
(อริยสัจ๔,มรรค ๘)

ปัญญา 
ความวา่ง  
(นิพพาน)

ความเปล่ียนแปลง 
ดา้นเวลา

ความ
เปล่ียน
แปลง
ดา้น
สถาน
ท่ี

ความ
เปล่ียน
แปลง
ดา้น 
ค่า 
นิยม 
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โดยภาพรวม จะเห็นวา่ “ความยติุธรรม” ในพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น มีอยูจ่ริง ๒ นยั
ดว้ยกนั คือ ๑) มีอยูจ่ริงแบบปรมตัถสจัจะ โดยพิจารณาจากแนวคิดความยติุธรรมตามธรรมชาติ 
หรือความยติุธรรมสากล (ความยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม) ในเม่ือถือวา่ ความยติุธรรม
มีอยูต่ามกฎธรรมชาติ เป็นความสตัยจ์ริง เป็นสจัจธรรมท่ีมีอยูเ่ป็นสากล เฉกเช่นเดียวกบัอริสจั ๔ ท่ี
พระพทุธเจา้ไดเ้คยตรัสซ่ึงสรุปรวมความไดว้า่สจัจธรรมนั้นไม่วา่พระองคจ์ะเกิดหรือไม่ มนักมี็อยู่
ของมนั เป็นเพียงแต่พระองคเ์ป็นผูค้นพบเท่านั้น จึงพออนุมานไดว้า่ความยติุธรรมทางศีลธรรมตาม
กฎแห่งกรรมน้ีมีอยูจ่ริงแบบปรมตัถสจัจะเช่นกนั  

ส่วนอีกนยัหน่ึงความยติุธรรมในพทุธปรัชญาเถรวาทมีอยูแ่บบสมมติสจัจะ หรือสมมติ
บญัญติั เช่น ความยติุธรรมทางสังคมของพทุธปรัชญาเถรวาท โดยมีอยูเ่พราะมีมนุษย ์ เกิดจาก
ขอ้ตกลงร่วมกนัในสงัคม หรือสญัญาประชาคม ท่ีเนน้การปฏิบติัท่ีถูกตอ้งชอบธรรม     

ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น มีนโยบายสาํคญั คือ เคารพความ
เป็นมนุษยอ์ยา่งเสมอภาคเท่าเทียมกนั ดงัมีหลกัฐานในพระไตรปิฎก เช่น ในอคัคญัญสูตร เป็นตน้ 
(แบบมนุษยนิยม) ท่ีมีหลกัการสาํคญั คือ หลกัธรรมท่ีสอดคลอ้งกบักฎธรรมชาติ เช่น กฎไตรลกัษณ์ 
และกฎปฏิจจสมุปบาท เป็นตน้ (แบบธรรมชาตินิยม) และมีแนวปฏิบติั เช่น หลกัธรรมต่างๆ 

การท่ีจะถือวา่มีความยติุธรรมทางสงัคมนั้น พทุธปรัชญาเถรวาทมีแนวคิดหรือทรรศนะ
แบบบูรณาการ โดยตอ้งคาํนึงถึงบริบทของส่ิงแวดลอ้มทั้งหลาย และเหตุปัจจยัต่างๆ เพราะพทุธ
ปรัชญามีหลกัการแบบเช่ือมโยง (หลกัปฏิจจสมุปบาท หรือหลกัอิทปัปัจจยตา) ความเหมาะสม 
ความสมดุลกนั (ทั้งสายเกิด และสายดบั) พร้อมทั้งยดึทางปฏิบติัแบบทางสายกลาง(มชัฌิมาปฏิปทา) 
กล่าวคือมนุษยท์ั้งหลายตอ้งปฏิบติัต่อกนั (มีหนา้ท่ี เพราะพทุธปรัชญาเถรวาทเนน้เร่ืองหนา้ท่ี
มากกวา่สิทธิ) โดยปราศจากกิเลสหรืออคติ คือ อิจฉาริษยา โลภ โกรธ หลง (ฉนัทะ โลภะ โทสะ 
โมหะ) ตอ้งปฏิบติัต่อกนัอยา่งไม่ลาํเอียง เพราะถา้มนุษยค์นใดกต็ามท่ีมีกิเลส ถูกครอบงาํดว้ยอวิชา
แลว้ มนุษยผ์ูน้ั้นกจ็ะเกิด โลภ โกรธ หลง ความกลวั ความโง่เขลา เป็นมนุษยซ่ึ์งไม่อาจดาํรงตนเป็น
ผูรั้กษาธรรมได ้ผูท่ี้จะรักษาธรรมไดด้ว้ยดี จะตอ้งรู้จกัตวัเอง รู้จกัโลภ รู้จกักิเลส รู้จกัทุกข ์ รู้วิธีการ
ดบัทุกขมี์จิตใจท่ีประกอบดว้ย ศีล สมาธิ และปัญญา เขา้ใจหลกัการเกิดแห่งทุกข ์การดบัทุกข ์และ
วิถีทางเพื่อการดบัทุกข ์ ตลอดจนมีความเขา้ใจ หลกัไตรลกัษณ์ (อนิจจงั ทุกขงั อนตัตา) สรรพส่ิง
ทั้งหลายเป็นของไม่เท่ียง ยอ่มเปล่ียนแปลง ผูมี้อุดมคติสูง และมีหลกัธรรมยอ่มมีโอกาศท่ีจะ
ประพฤติปฏิบติัธรรมชั้นสูงพร้อมกนัไปในตวั โดยท่ีความยติุธรรมสูงสุด (ความยติุธรรมตาม
ธรรมชาติ) ยอ่มข้ึนอยูก่บัมาตรฐานทางจิตใจของมนุษย ์ (ปรัชญาแบบจิตนิยม) มนุษยท่ี์มีจิตใจ
ยติุธรรม ไดแ้ก่ มนุษยท่ี์ปราศจากอคติ อิจฉาริษยา โลภ โกรธ หลง กอร์ปดว้ยพรหมวหิาร ๔ คือ 
เมตตา กรุณา มุทิตา อุเบกขา ความยติุธรรมจึงไม่ใช่เร่ืองของอาํนาจ หรือคาํสัง่ แต่เป็นเร่ืองของ
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เหตุผลเป็นเร่ืองของธรรมะหรือหลกัธรรมท่ีบริสุทธ์ิ ความยติุธรรม คือธรรมะ เป็นส่ิงท่ีตอ้งมี
เหตุผล ชอบดว้ยเหตุผล มีความชอบธรรม มีความเท่ียงธรรม มีลกัษณะสอดคลอ้งกบัธรรมชาติ และ
เป็นท่ียอมรับในลกัษณะสากล เป็นส่ิงปรารถนาของมนุษยเ์ป็นสจัธรรมไม่เปล่ียนแปลง มีความ
บริสุทธ์ิ บุคคลท่ีมีคุณธรรมสูงมีจริยธรรมเท่านั้น จึงจะเป็นผูท่ี้สามารถรักษาธรรมะน้ีได ้ ส่ิงท่ี
เรียกวา่ธรรมน้ี คือ ความถูกตอ้ง ความจริง ความงาม ความยติุธรรม ท่ีจะเป็นประโยชน์เป็นท่ีพึ่งแก่
มนุษย ์ความยติุธรรม คือ การไม่เลือกปฏิบติั   

ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท ตอ้งอาศยัพื้นฐานบางส่วนของความ
ยติุธรรมตามธรรมชาติ (เนน้เหตุปัจจยั กฎแห่งกรรม) แต่ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญา
เถรวาทนั้น มีเน้ือหาส่วนใหญ่ครอบคลุมความหมายของความยติุธรรมทางสงัคมในปรัชญา
ตะวนัตก กล่าวคือ ความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาทประกอบไปดว้ยแนวคิดความ
ยติุธรรมในดา้นต่างๆ เช่น ความยติุธรรมทางศีลธรรม (เนน้กฎแห่งกรรม กศุลธรรม-อกศุลธรรม 
ความดี-ความชัว่) ความยติุธรรมในการแบ่งปันผลประโยชน์ทางเศรษฐกิจ (ท่ีเนน้เร่ืองหนา้ท่ี 
ความสามารถ ความเหมาะสม ความพอเพียงต่อความจาํเป็น ความพึงพอใจต่อการรับการปฏิบติัจาก
รัฐ ความเป็นประโยชน์ และความสุข) และความยติุธรรมตามกฎหมาย (เนน้ความเสมอภาค ความ
เท่าเทียมกนั ในเร่ืองสิทธิหนา้ท่ี) ซ่ึงทั้งหมดน้ีไม่สามารถจะระบุแน่นอน มัน่คง ตายตวัไวอ้ยา่ง
นิรันดรในทุกเร่ืองวา่ตอ้งเสมอภาคหรือเท่าเทียมกนั (ดงัเช่นความยติุธรรมตามแบบของเพลโต) 
ข้ึนอยูก่บัเหตุปัจจยัแต่ละยคุสมยัท่ีเปล่ียนแปลงไป และการตกลงกนั (คลา้ยกบัทฤษฎีความยติุธรรม
ของรอลส์) เพราะความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาทตั้งอยูบ่นหลกัการของความ
เปล่ียนแปลงเช่ือมโยงแห่งเหตุปัจจยั ตามหลกัปฏิจจสมุปบาท ไม่ไดเ้นน้ความเสมอภาคหรือความ
เท่าเทียมตายตวั (แมเ้ร่ืองความเป็นมนุษย ์ยงัมีร่างกาย สติปัญญา และความสามารถแตกต่างกนั ใน
การพฒันาชีวติของตนเอง เช่น ในเร่ืองบวัส่ีเหล่า เพียงแต่พทุธปรัชญาเถรวาทยอมรับความเป็น
มนุษยห์รือศกัด์ิศรีของความเป็นมนุษยน์ั้นเท่าเทียมกนั) ทุกเร่ือง ทั้งน้ีข้ึนอยูก่บัหลกัการ คือ ความ
ถูกตอ้ง ชอบธรรม เป็นสาํคญั  

จากการวิเคราะห์และวพิากษแ์นวคิดเร่ืองความยติุธรรมในพทุธปรัชญาเถรวาทตามวตัถุ
ประสงประการท่ีสาม  ผลจากการวิเคราะห์และวพิากษพ์อสรุปไดด้งัน้ี  

การท่ีความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท ตอ้งอาศยัพื้นฐานความยติุธรรม
ตามธรรมชาติ หรือความยติุธรรมทางศีลธรรม และอิงอาศยัแนวคิดเร่ืองกฎแห่งกรรม ทาํใหถู้ก
โตแ้ยง้จากแนวคิดท่ีไม่เช่ือเร่ืองกฎแห่งกรรม และการเกิดใหม่ (แบบขา้มภพขา้มชาติ) เพราะความ
ยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม (กรรมเก่า) ผูว้ิจยัพบวา่ไม่อาจนาํเอามาอธิบายความยติุธรรม
ทางสงัคมไดอ้ยา่งชดัเจน หรือการใหเ้หตุผลท่ีจาํเป็นและพอเพียงต่อความเช่ือ เน่ืองจากคาํสอนเร่ือง



 

 

๒๗๖

กฎแห่งกรรมมีลกัษณะบรรยาย (Desriptive) มากกวา่จะเป็นการประเมินค่า (Normative) ของการ
กระทาํ หรือความสมัพนัธ์ทางสงัคมของมนุษย ์ เม่ือนาํไปประยกุตใ์ชอ้ธิบายปรากฎการณ์ทางสงัคม 
ทาํใหพ้บวา่มีปัญหาซบัซอ้นในการอธิบายมาก กระทัง่อาจขดัแยง้ต่อแนวคิดแห่งตนเองเม่ือยดึถือ
ปฏิบติั ทั้งน้ีกด็ว้ยเหตุท่ีความยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม (กรรมเก่า) นั้น โดยตวัมนัเองมี
ความซบัซอ้น และพทุธปรัชญา  เถรวาทกย็อมรับวา่เป็นกฎธรรมชาติท่ีอยูเ่หนือความเขา้ใจของ
มนุษยโ์ดยทัว่ไป คนอ่ืนนอกจากพระพทุธเจา้ยากจะเขา้ใจไดถ่ี้ถว้น 

แต่ทั้งน้ีกไ็ม่ไดห้มายความวา่ คาํสอนเร่ืองกรรมจะไม่มีความหมายในทฤษฎีความ
ยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาทเสียเลย เพราะพทุธปรัชญาเถรวาทถือวา่ จริยธรรมนั้น
ตอ้งมีกฎธรรมชาติเป็นพื้นฐานสาํคญั กฎแห่งกรรมเป็นส่วนหน่ึงของกฎธรรมชาติท่ีเก่ียวเน่ือง
เฉพาะกบัการกระทาํหรือพฤติกรรมทางสงัคมของมนุษย ์ แนวคิดเร่ืองความเป็นเหตุและผลใน
ธรรมชาติ และแนวคิดเร่ืองความสมัพนัธ์ระหวา่งเหตุและผลแห่งการกระทาํ จึงเป็นกรอบหรือแบบ
แผนของความยติุธรรมทางสงัคมในแนวคิดของพทุธปรัชญาเถรวาท เม่ือพิจารณาจากแง่น้ีเราพบวา่ 
พทุธปรัชญาเถรวาทประเมินค่าของการกระทาํนั้น ไดอ้าศยัหลกัความเป็นเหตุผลแห่งการกระทาํ
ตามกฎแห่งกรรมหรือท่ีเรียกวา่ ความยติุธรรมทางศีลธรรม หรือความยติุธรรมตามธรรมชาติ หรือ
ความยติุธรรมในระดบัสากล เป็นกรอบพจิารณาหาแบบแผนของความยติุธรรม โดยอาศยัหลกัคิด
ท่ีวา่ จริยธรรมจะตอ้งสอดคลอ้งกบักฎธรรมชาติ และหลกัคิดท่ีวา่ ความเป็นธรรมนั้นเป็นผล
สมัพนัธ์ระหวา่งการกระทาํกบัผลท่ีตามมาจากการกระทาํนั้น เรากจ็ะไดห้ลกัประเมินค่าการกระทาํ
วา่ ถา้ผลท่ีไดรั้บจากการกระทาํใดๆ สอดคลอ้งกบัหลกั “ทาํดีไดดี้ ทาํชัว่ไดช้ัว่” กจ็ะถือวา่ ผลท่ี
ไดรั้บนั้นยติุธรรมหรือมีความเป็นธรรม เพราะเหตุและผลสอดคลอ้งกนั ดงันั้น “ความยติุธรรม” จึง
หมายถึง “การท่ีบุคคลไดรั้บผล (ประโยชน์) ตอบแทนตามความเหมาะสมแก่การกระทาํของตน” 
การแปลความหมายออกมาเช่นน้ีไม่ใช่การอา้งอิงถึงกฎแห่งกรรม (ทั้งกรรมเก่าในอดีตชาติ และ
กรรมใหม่ในชาติปัจจุบนั) แต่ไดอ้าศยัหลกัคาํสอนเร่ืองกฎแห่งกรรมเป็นกรอบโครงเท่านั้น 

ส่วนเกณฑก์ารตดัสิน และเหตุผลในขอ้โตแ้ยง้ และขอ้สนบัสนุน วา่ยติุธรรมหรือไม่
ยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น มีหลายประการท่ียงัถูกโตแ้ยง้ เช่น เกณฑต์ดัสิน
ความยติุธรรมทางสงัคม  โดยใชห้ลกักฎแห่งกรรมนั้น (กศุลกรรม-อกศุลกรรม หรือทาํดีไดดี้ ทาํชัว่
ไดช้ัว่) เพราะเม่ืออธิบายโดยอา้งกรรมเก่าแบบขา้มภพขา้มชาติกจ็ะเกิดปัญหาท่ีซบัซอ้นยากต่อการ
เขา้ถึงของคนธรรมดาทัว่ไปในการใหผ้ลของกรรม ทั้งดา้นระยะเวลา และความหนกัเบา (ปัญหา
ทางญาณวิทยา) การใหเ้หตุผลท่ีทาํไดส่้วนใหญ่กอ็ธิบายตามความรู้ดา้นสุตมยปัญญา และจินตมย
ปัญญาเป็นส่วนใหญ่ แต่ดา้นภาวนามยปัญญายากจะเขา้ถึงได ้คงมีแต่พระพทุธเจา้เท่านั้น ส่วนในแง่
กรรมใหม่ (การกระทาํในชาติปัจจุบนั ทั้งกรรมส่วนตนและกรรมร่วม) กเ็ช่นเดียวกนั ทาํใหก้ระทบ



 

 

๒๗๗

ต่อความเช่ือเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาท เน่ืองดว้ยกฎแห่งกรรมเป็นฐาน
ส่วนหน่ึงของความยติุธรรมทางสงัคม แต่พทุธปรัชญาเถรวาทกไ็ดใ้หเ้หตุผลโดยนาํหลกัธรรมขอ้
อ่ืนมาใชป้ระกอบ เช่น หลกัเมตตาธรรม และหลกัการกระทาํท่ีปราศจากกิเลสหรืออคติ แต่กลบัมา
พบขอ้โตแ้ยง้ท่ีสาํคญั คือ หลกัเมตตาธรรมขดักบัหลกักฎแห่งกรรม และหลกัปราศจากอคติหรือไม่ 
เพราะกฎแห่งกรรมยอ่มใหผ้ลอยา่งเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม ส่วนการปฎิบติัท่ีปราศจากอคติกต็อ้ง
ปราศจาก รัก โลภ โกรธ หลง กระทาํแบบตรงไปตรงมา ไม่เลือกปฏิบติั ซ่ึงพทุธปรัชญาเถรวาทกไ็ด้
ใหเ้หตุผลโดยยดึหลกัไม่ยดึมัน่ถือมัน่ แต่ยดัเหน่ียวหลกับางประการ (หลกัไตรลกัษณ์ 
และปฏิจสมุปบาท) สรรพส่ิงทั้งหลายเป็นของไม่เท่ียง ลว้นเปล่ียนแปลง ทุกส่ิงทุกอยา่งข้ึนอยูก่บั
เหตุปัจจยัเช่ือมโยงเก่ียวเน่ืองกนั ดงันั้นความยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาทกเ็ช่นกนั  
กล่าวคือ สรรพส่ิง เช่น ชีวติ (จิตตภาพ) ร่างกาย (กายภาพ) ทรัยสิ์น สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หนา้ท่ี 
โอกาส อาํนาจ ตาํแหน่ง และความผดิ โทษ ความชัว่ ท่ีเป็นของไม่เท่ียงลว้นเปล่ียนแปลงเหล่าน้ี ทาํ
อยา่งไรจะใหเ้กิดความเป็นธรรมหรือความยติุธรรมต่อมนุษยใ์นสงัคม อาจจะตอ้งใชห้ลกัเกณฑใ์น
การตดัสินความยติุธรรมหลายหลกัเกณฑ ์ เช่น หลกัความเสมอภาคหรือเท่าเทียมกนั หลกัความ
เท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม หลกัความเหมาะสม หลกัความเป็นประโยชน์ ความดี ความพอใจ 
ความสุข และหลกักรรมเก่าและกรรมปัจจุบนั (ทั้งกรรมส่วนตนและกรรมร่วม) ประกอบกนัอยา่ง
ถูกตอ้ง ชอบธรรม (อยา่งสมดุล) ในการตดัสินหาความยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาท 
หรืออาจเรียกวา่พทุธ จริยศาสตร์กไ็ด ้ จึงจะเห็นความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาทได้
อยา่งชดัเจนข้ึน 
  
๕.๒  ข้อเสนอแนะ 

๑) การศึกษาวิจยัคร้ังน้ี ยงัไม่ไดเ้จาะลึกลงไปในเร่ืองแนวคิดการเขา้ถึงความยติุธรรม
ตามกฎแห่งกรรมโดยวิธีภาวนามยปัญญา เพื่อใหเ้หตุผลท่ีดี (ท่ีน่าพอใจต่อความเช่ือ) สาํหรับผูท่ี้ไม่
เช่ือกฎแห่งกรรมและการเกิดใหม่ กล่าวคือ เม่ือเกิดความอยติุธรรมในชาติปัจจุบนักบัมนุษย ์พวกท่ี
เช่ือกฎแห่งกรรมส่วนใหญ่จะใหเ้หตุผลวา่เป็นเพราะกรรมจากชาติท่ีแลว้ (กรรมเก่า) หรือหลายๆ 
ชาติท่ีผา่นมา (ชาติใดชาติหน่ึงหรือสะสมหลายๆ ชาติประกอบกนั) ส่งผลใหม้นุษยต์อ้งมารับผล
กรรมในชาติปัจจุบนัแลว้กส็รุปวา่ยติุธรรม ทั้งท่ีไม่สามารถระลึกชาติไดห้รือระลึกไดไ้ม่ตลอดสาย 
จะรู้ไดอ้ยา่งไรวา่กรรมท่ีทาํใหเ้กิดความอยติุธรรมในชาติปัจจุบนัน้ีมาจากชาติไหนในอดีต และ
ทาํไมไม่สามารถรู้ล่วงหนา้ได ้ปัญญามนุษยเ์ขา้ถึงไดอ้ยา่งไร ยิง่ไปกวา่นั้น เป็นปัญหาสาํคญัสาํหรับ
พวกท่ีเช่ือวา่มีชาติปัจจุบนัเพยีงชาติเดียว ตายแลว้สูญ ชาติหนา้ไม่มีจริง ซ่ึงพวกน้ีถูกพวกท่ีเช่ือกฎ



 

 

๒๗๘

แห่งกรรมบางทศันะโตแ้ยง้ โดยการอธิบายไปในทางวา่ มนุษยเ์ราทาํกรรมใดกไ็ดก้รรมนั้นในชาติ
ปัจจุบนัน้ี (กรรมใหม่) ซ่ึงแนวคิดเหล่าน้ีเห็นควรมีการศึกษาต่อไป 
 

๒) ประเดน็ปรัชญาสงัคม เศรษฐกิจ และการเมือง กบัความหมายของคาํวา่ ความ
ยติุธรรม (ในทศันะของปรัชญาภาษา) คือความถูกตอ้ง ชอบธรรม ของพทุธปรัชญาเถรวาท เช่น การ
กระจายผลประโยชน์ทางสงัคม หรือเศรษฐกิจ (สิทธิเสรีภาพ หนา้ท่ี และโอกาสในการพฒันาชีวิต) 
มีหลกัเกณฑต์ดัสินอยา่งไร ซ่ึงยงัมีขอ้ถกเถียงอยูม่ากพอสมควร โดยเฉพาะอยา่งยิง่ การประยกุตใ์ช้
หลกัการต่างๆ ในระดบัโครงสร้างทางสังคมหรือนโยบายของรัฐ หรือกรณีศึกษาปรากฎการณ์ท่ี
เกิดข้ึนจริงในสงัคมหรือชุมชนทางเศรษฐกิจระดบัรากหญา้ ในฐานะตวัอยา่งท่ีจะแสดงถึงความ
เป็นไปไดห้รือเป็นไปไม่ได ้ในการปรับประยกุตห์ลกัคาํสอนดา้นเศรษฐกิจของพทุธปรัชญาเถรวาท
กบัสงัคม 

๓)  การประยกุตใ์ชแ้นวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาท ทั้งเชิง
นโยบาย หลกัการ และแนวปฎิบติั ตอ้งเอ้ือต่อสภาพชีวิตท่ีดีของปัจเจกบุคคล หลกัการเร่ืองความ
ยติุธรรมของพทุธปรัชญาเถรวาทในส่วนท่ีเก่ียวขอ้งกบักฎแห่งกรรม (ทั้งกรรมเก่า กรรมใหม่) ให้
แนวคิดท่ีน่าสนใจวา่ หลกัการใดๆ ท่ีสร้างข้ึนเพื่อสงัคมรัฐนั้นจะตอ้งเป็นหลกัการท่ีถูกตอ้ง ชอบ
ธรรม สอดคลอ้งกบัธรรมชาติ ความเป็นจริงอนัเป็นสากล มิใช่เอนเอียงตามอคติแห่งชาติพนัธ์ุ ชน
ชั้น หรือตอบสนองความตอ้งการของคนกลุ่มใดกลุ่มหน่ึงของสงัคม ทั้งใหห้ลกัเพื่อพิจารณาวา่ การ
กระทาํชนิดใดควรจะไดรั้บการตอบสนองในรูปแบบใด หลกัความยติุธรรมท่ีอิงอยูก่บับริบททาง
สงัคมการเมืองท่ีศึกษาไดจ้ากพทุธปรัชญาเถรวาทใหบ้ทเรียนวา่ ในการปฏิบติัเพื่อใหเ้กิดความ
ยติุธรรมนั้น รัฐจาํเป็นจะตอ้งคาํนึงถึงสภาพพ้ืนฐานของความเป็นมนุษย ์ องคป์ระกอบต่างๆ ท่ีจะ
ช่วยใหชี้วิตของปัจเจกบุคคลและสังคมโดยรวมดาํเนินไปไดด้ว้ยดี การมีปัจจยัหรือองคป์ระกอบท่ี
ตอบสนองต่อความตอ้งการพื้นฐานของชีวิตอยา่งเพียงพอ และการกาํหนดเง่ือนไขพื้นฐานเพื่อขจดั
อุปสรรคในการดาํเนินชีวิตทางสงัคม ยอ่มถือวา่เป็นการส่งเสริมหรือเปิดโอกาสใหก้บัความดีงาม
อ่ืนๆ ท่ีชีวิตจะบรรลุถึงได ้
 
 
 
 
 
 



 

 

๒๗๙

บรรณานุกรม  
 
๑. ภาษาไทย :  

ก. ข้อมูลปฐมภูมิ 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั. พระไตรปิฎกภาษาบาล ีฉบับมหาจุฬาเตปิฎก ํ๒๕๐๐.  
กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพรุ่์งเรืองธรรม, ๒๕๐๘. 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั. พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลยั.  
                  กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๙. 
มหามกฏุราชวทิยาลยั ในพระบรมราชูปถมัภ.์  พระไตรปิฎกและอรรถกถา แปล เล่ม ๑-๙๑.  

กรุงเทพมหานคร :  มหามกฎุราชวิทยาลยั, ๒๕๔๑. 

 
ข. ข้อมูลทุติยภูมิ 

(๑) หนังสือ :  
กีรติ  บุญเจือ. แก่นปรัชญายุคกลาง.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพแ์ห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, 
               ๒๕๕๐. 
_______.  สรรนิพนธ์ ปรัชญาตะวนัตก อานักซีมันแดร์- เดส์การ์ตส์.  กรุงเทพมหานคร:   
               สาํนกัพิมพด์วงกมล, ๒๕๒๐. 
_______.  ศาสนศาสตร์เบือ้งต้น.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพไ์ทยวฒันาพานิช, ๒๕๓๐. 
จรัญ  โฆษณานนัท.์  นิติปรัชญา (LW 201).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๕) กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพ์

มหาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๕๐.  
___________.   สิทธิมนุษยชนไร้พรมแดน, ปรัชญา กฎหมาย และความเป็นจริงทางสังคม.  
                   กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพนิ์ติธรรม, ๒๕๔๕. 
จาํนง  ทองประเสริฐ.  ปรัชญาตะวนัตก สมัยกลาง.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๕) กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ ์
                   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๔. 
ชเอิญศรี  อิศรางกรู ณ อยธุยา.  ปรัชญาตะวนัตกสมัยใหม่ (PY 331). (พิมพค์ร้ังท่ี ๗) 

กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัรามคาํแหง,  ๒๕๔๙. 
ชยัวฒัน์  อตัพฒัน์.  ปรัชญาตะวนัตกสมัยไหม่ 2 (PY 332).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๕) กรุงเทพมหานคร: 

สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๔๗. 
___________.  จริยศาสตร์ (PY 336). (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๒) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยั

รามคาํแหง, ๒๕๕๐. 



 

 

๒๘๐

ชยัวฒัน์  อตัพฒัน์ และทวี  ผลสมภพ.  หลกัพุทธศาสนา (PY 210). (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๒) 
กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัรามคาํแหง,  ๒๕๕๒. 

ชาํนาญ  จนัทร์เรือง.  สิทธิมนุษยชนทีค่นไทยควรรู้ เล่ม ๑.  กรุงเทพมหานคร : บุค๊เวิร์ค, ๒๕๕๑. 
ไชย ณ พล.  ความเป็นธรรมสากล. กรุงเทพมหานคร:  เคลด็ไทย, ม.ป.ท. 
ทวี  ผลสมภพ.  ปรัชญาศาสนา (PY 241). (พิมพค์ร้ังท่ี ๗) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพมิพ์

มหาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๔๙. 
_________.  ปัญหาปรัชญาในการเมืองของโลกตะวนัออก (PY 423).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๒) 
                  กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๕๐. 
ธนู  แกว้โอกาส.  ศาสนาโลก. (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร: สุขภาพใจ, ๒๕๔๙. 
ธานินทร์  กรัยวิเชียร.  คาํบรรยายในการอบรมหลกัสูตภาคจริยธรรม เนติบัณฑิต สมัยที ่๖๑ เร่ือง 
                   หลกันิติธรรม.  กรุงเทพมหานคร :  สาํนกัอบรมศึกษากฎหมายแห่งเนติบณัฑิตยสภา, 

๒๕๕๒. 
นฤมล  มารคแมน.  ตรรกวทิยาเบือ้งต้น (PY 105).  กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยั 
                  รามคาํแหง, ๒๕๔๘. 
แน่งนอ้ย  บุณยเนตร.  จริยศาสตร์ตะวนัตก : ค้านท์ มิลล์ ฮอบส์ รอลส์ ซาร์ทร์.  กรุงเทพมหานคร:   
                  จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั,  ๒๕๔๔. 
บุญมี  แท่นแกว้. ตรรกวทิยาทัว่ไป. กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพโ์อเดียนสโตร์, ๒๕๓๖. 
_________.  ปรัชญาตะวนัตก (สมัยใหม่).  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพมิพโ์อเดียนสโตร์, ๒๕๔๕. 
_________.  พุทธปรัชญาเถรวาท.  กรุงเทพมหานคร:  โอเดียนสโตร์, ๒๕๔๕.   
ประชา  หุตานุวตัร. พุทธศาสนากบัความยุติธรรมทางสังคม. กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมล 
                   คีมทอง, ๒๕๓๓. 
ประยงค ์ แสนบุราคม.  ปรัชญาตะวนัตกสมัยใหม่. กรุงเทพมหานคร:  เดียนสโตร์,  ๒๕๔๘. 
ประเวศ  อินทองปาน.  เอกสารประกอบการบรรยาย วชิา สัมมนาพุทธปรัชญาในพระไตรปิฏก  

ระดับปริญญาเอก เล่ม ๑-๖ ภาค ๑ ปีการศึกษา ๒๕๕๒.  สาขาปรัชญา คณะบณัฑิต 
วิทยาลยั มหาวิทยาลยั มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั. 

ปรีดี  เกษมทรัพย.์ นิติปรัชญา. กรุงเทพมหานคร: คณะนิติศาสตร์ มหาวิทยาลยัธรรมศาสตร์, 
๒๕๕๑. 

ปรีชา  ชา้งขวญัยนื. มนุษย์กบัการใช้เหตุผล. กรุงเทพมหานคร: สาํนกังานคณะกรรมการการ   
                  อุดมศึกษา, ๒๕๔๙. 
 



 

 

๒๘๑

_________. ความยุติธรรม (หน่วยท่ี 2), เอกสารการสอนชุดวชิา ปรัชญาการเมือง (หน่วยท่ี  
                  ๑-๗). นนทบุรี : สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัสุโขทยัธรรมาธิราช, ๒๕๔๐. 
_________.  ความคดิทางการเมืองในพระไตรปิฎก.  กรุงเทพมหานคร: จุฬาลงกรณ์ 
                   มหาวิทยาลยั, ๒๕๓๔. 
_________.  ธรรมรัฐ-ธรรมราชา.  กรุงเทพมหานคร:  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๒. 
พระเทพเวที (ประยทุธ์  ปยตุโต).  พุทธศาสนากบัสังคมไทย.  กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมล 
                  คีมทอง, ๒๕๓๒. 
พระธรรมโกศาจารย ์ (ประยรู  ธมฺมจิตฺโต). ปรัชญากรีก : บ่อเกดิภูมิปัญญาตะวนัตก. (พิมพค์ร้ัง 
                  ท่ี ๖) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพศ์ยาม, ๒๕๕๐. 
พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยตุโต).  พุทธธรรม (ฉบับเดิม).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๑) กรุงเทพมหานคร:  
                  สาํนกัพิมพด์วงแกว้, ๒๕๔๔. 
_________. พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๑) กรุงเทพมหานคร :  
                  โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวทิยาลยั, ๒๕๔๖. 
_________.  พจนานุกรมพทุธศาสตร์ ฉบบัประมวลธรรม.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๒)  
                  กรุงเทพมหานคร:  โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั,  ๒๕๔๖.  
_________.  นิติศาสตร์แนวพุทธ.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิมพมู์ลนิธิ 
                  พธุธรรม, ๒๕๔๑.   
_________.  ทางออกจากระบบเศรษฐกจิทีค่รอบงําสังคมไทย. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพทุธ 
                  ธรรม, ๒๕๔๓. 
พระไพศาล  วสิาโล.  พุทธศาสนาไทยในอนาคต แนวโน้มและทางออกจากวกิฤติ.   
                  กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิสดศรีสฤษดว์งศ,์๒๕๔๖. 
พระมหาสมจินต ์ สมฺมาปญฺโญ (วนัจนัทร์).  พุทธปรัชญา สาระและพฒันาการ.  กรุงเทพมหานคร:   
                  โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวทิยาลยั, ๒๕๔๔. 
พระมหาสมปอง  มุทิโต (ผูแ้ปลและเรียบเรียง).  คมัภีร์อภธิานวรรณนา.  กรุงเทพมหานคร :   
                  ธรรมสภา, ๒๕๔๒. 
พระมหาอุทยั  ญาณธโร. พุทธวถีิแห่งสังคม : ปรัชญาสังคมและการเมืองของพุทธศาสนา. 
                  กรุงเทพมหานคร : ธรรมสาร, ๒๕๓๘. 
พระราชวรมุนี (ประยทุธ์  ปยตุโต).  รากฐานพุทธจริยศาสตร์ทางสังคมเพือ่สังคมไทยร่วมสมัย. 
                 กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพเ์ทียนวรรณ, ๒๕๒๘. 
 



 

 

๒๘๒

พระครูโสภณปริยติัสุธี (ศรีบรรดร  ถิรธมฺโม).  รัฐศาสตร์ในพระไตรปิฎก.  กรุงเทพมหานคร:  
                 โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๕๒. 
พทุธทาสภิกข.ุ  กรรมเหนือกรรม.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพธ์รรมสภา, ๒๕๔๒. 
พทุธทาส  อินทปัญโญ.  ธัมมักสังคมนิยม.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพมิพส์ยามประเทศ, ๒๕๓๘. 
ฟ้ืน  ดอกบวั. ปวงปรัชญาอนิเดีย. กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพศ์ยาม, ๒๕๔๕. 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, มหาวิทยาลยั. ปรัชญาเบือ้งต้น. กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลยั 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๕๑. 
ยงั ปอล ซาร์ต (ศกัด์ิชยั  นิรัญทวี เรียบเรียง).  ปรัชญาเอก็ซิสเตนเชียลลสิม์. (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) 
                  นนทบุรี : สาํนกัพิมพส์มิต, ๒๕๔๓. 
ระวี  ภาวิไล.  อภิธรรมสําหรับคนรุ่นใหม่.  กรุงเทพมหานคร:  บริษทั ธรรมสาร จาํกดั, ๒๕๓๘.   
ราชบณัฑิตยสถาน.  พจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๔๒. กรุงเทพมหานคร : นาน   
                  มีบุค๊ส์พบัลิเคชัน่ส์, ๒๕๔๖.  
ราชบณัฑิตยสถาน. พจนานุกรมศัพท์ปรัชญา องักฤษ-ไทย ฉบับราชบณัฑิตยสถาน. (แกไ้ข 
                  เพิ่มเติม พิมพค์ร้ังท่ี ๒), กรุงเทพมหานคร : ราชบณัฑิตยสถาน, ๒๕๔๐. 
วศิน  อินทสระ.  พุทธปรัชญาเถรวาท (PY 313).  กรุงเทพมหานคร: หจก.โรงพิมพช์วนพิมพ,์  
                  ๒๕๓๗. 
วิรัช  ถิรพนัธ์เมธี.  พุทธปรัชญา...การปกครอง.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพด์วงแกว้, ม.ป.ท. 
วิโรจ  นาคชาตรี.  พุทธปรัชญาเถรวาท (PY 313).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร :  สาํนกัพิมพ ์

มหาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๕๐. 
_________.  ปรัชญา ว่าด้วยความม่ันคงของชาติ (PY 242). กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิมพ ์

มหาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๕๐. 
วีระ  สมบูรณ์.  รัฐธรรมในอดีต.  กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิพมโ์กมลคีมทอง, ๒๕๓๒. 
_________.  อริยวนัิยสําหรับคริสต์ศตวรรษที ่๒๑.  กรุงเทพมหานคร:  มูลนิธิโกมลคีมทอง, 
                  ๒๕๔๕. 
วิทย ์ วิศทเวทย.์ ปรัชญาทัว่ไป (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๒). กรุงเทพมหานคร: อกัษรเจริญทศัน์, ม.ป.ท.  
สมคัร  บุราวาศ.  วชิาปรัชญา. กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๔๔. 
______. พทุธปรัชญา : มองพทุธศาสนาดว้ยทรรศนะทางวิทยาศาสตร์.  กรุงเทพมหานคร:  
                  ศยาม, ๒๕๔๔.  
______.  ปัญญา.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๕๒. 
 



 

 

๒๘๓

สนิท  ศรีสาํแดง.  พระพุทธศาสนา : กระบวนทศัน์ใหม่.  กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพม์หา 
                  จุฬาลงกรณราชวทิยาลยั, ๒๕๔๔. 
สมเดจ็พระสงัฆราชเจา้ กรมหลวงวชิรญาณวงศ.์  การปกครองแนวพทุธศาสน์. (พมิพค์ร้ังท่ี ๒)  
                  กรุงเทพมหานคร:  มหามกฏุราชวิทยาลยั, ๒๕๔๑. 
สมบติั  จนัทรวงศ.์  ปรัชญาการเมอืงเบือ้งต้น :  บทวเิคราะห์โสเกรตีส.  กรุงเทพมหานคร:   
                  สาํนกัพิมพม์หาวทิยาลยัธรรมศาสตร์, ๒๕๓๕. 
สมภาร  พรมทา. พุทธปรัชญา มนุษย์ สังคม และปัญหาจริยธรรม.  กรุงเทพมหานคร: ศยาม,  
                  ๒๕๔๘.   
_________.  พุทธศาสนากบัวทิยาศาสตร์.  กรุงเทพมหานคร:  มหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลยั,    
                  ๒๕๓๔. 
_________.  พุทธศาสนากบัปัญหาจริยศาสตร์.  กรุงเทพมหานคร :  สาํนกัพิมพพ์ทุธชาต,  
                  ๒๕๓๕. 
_________.  ปรัชญาสังคมและการเมือง.  กรุงเทพมหานคร :  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั,  
                  ๒๕๓๘. 
_________.  พุทธปรัชญา.  กรุงเทพมหานคร :  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๓. 
สมพิศา  ณ นคร.  ปรัชญาอเมริกนั (PY 338). (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพ ์
                  มหาวิทยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๔๙. 
สมยศ  เช้ือไทย. นิตปิรัชญาเบือ้งต้น. กรุงเทพมหานคร: วิญญูชน, ๒๕๕๒. 
สนัติกโรภิกข.ุ  (เขียน) อริยสัจจ์ส่ีแห่งธัมมิกสังคมนิยม.  จิรธมัม ์(แปล). กรุงเทพมหานคร: สุขภาพ 
                  ใจ,   ๒๕๔๒. 
สิทธ์ิ  บุตรอินทร์ และภูมินทร์  บุตรอินทร์.  ปรัชญาการเมืองเปรียบเทยีบ.  กรุงเทพมหานคร :  
                  ศยาม, ๒๕๕๔. 
สุโขทยัธรรมาธิราช, มหาวิทยาลยั.  เอกสารการสอนชุดวชิา ปรัชญาการเมือง หน่วยที ่๑-๗. (พิมพ ์
                  คร้ังท่ี ๑๓) นนทบุรี :  สาํนกัพิมพ ์มหาวิทยาลยัสุโขทยัธรรมาธิราช, ๒๕๔๐. 
สุชีพ  ปุญญานุภาพ.  พระไตรปิฎก ฉบับสําหรับประชาชน.  กรุงเทพมหานคร : มหามกฏุราช 
                  วิทยาลยั,๒๕๓๙. 
สุวฒัน์  จนัทรจาํนง.  ความเช่ือของมนุษย์ เกีย่วกบัปรัชญา และศาสนา.  กรุงเทพมหานคร: สุขภาพ 
                  ใจ, ๒๕๔๐. 
สุวรรณา  สถาอานนัท.์  ศรัทธากบัปัญญา.  กรุงเทพมหานคร: จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๕. 
 



 

 

๒๘๔

สุนทร  ณ รังษี.  พุทธปรัชญาจากพระไตรปิฎก.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพแ์ห่งจุฬาลงกรณ์ 
                  มหาวิทยาลยั, ๒๕๕๐. 
______.  ปรัชญาอนิเดยี : ประวตัิและลทัธิ.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพ ์
                  แห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๕. 
เสน่ห์  จามริก.  พุทธศาสนากบัสิทธิมนุษยชน.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพ์

มหาวิทยาลยัธรรมศาสตร์, ๒๕๓๑.  
เสฐียรพงษ ์ วรรณปก.  คาํอธิบายพระไตรปิฎก. (พิมพค์ร้ังท่ี ๔) กรุงเทพมหานคร: ธรรมสภาและ 
                  สถาบนับนัลือธรรม, ๒๕๕๐. 
เสถียร  โพธินนัทะ.  ประวตัศิาสตร์พระพทุธศาสนา ฉบบัมุขปาฐะ ภาค ๒.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓)  
                  กรุงเทพมหานคร: มหามกฏุราชวิทยาลยั, ๒๕๔๐. 
อภิชยั  พนัธเสน. พุทธเศรษฐศาสตร์ : ววิฒันาการ ทฤษฎ ีและการประยุกต์กบัเศรษฐศาสตร์ 
                   สาขาต่างๆ. กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิพมอ์มัรินทร์, ๒๕๔๔. 
 
 
(๒) บทความ : 
จินดา  จนัทร์แกว้.  “ปฏิจจสมุปบาทในฐานะรากฐานของพทุธปรัชญา”.  ในวารสารพุทธศาสน์ 
                ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๑, ๑ (มกราคม-เมษายน ๒๕๓๗) : ๖๕-๗๒. 
ปิยฤดี  ไชยพร. “แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมในปรัชญาของขงจ้ือ”. ในวารสารชุดรวมบทความ เล่ม 
               ที ่๒๑ ความเรียงใหม่รือสร้างปรัชญาตะวนัออก (สุวรรณา สถาอานนัท ์บรรณาธิการ) 
               ของสาํนกัพิมพแ์ห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๗ : ๓๓๙-๔๐๘. 
แน่งนอ้ย  บุณยเนตร.  “จริยศาสตร์สภาวะแวดลอ้มในพทุธศาสนา”.  ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา  
                จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๑, ๑ (มกราคม-เมษายน ๒๕๓๗) : ๗-๓๐. 
พทุธทาสภิกข.ุ  “ปมเข่ือง”.  วารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๖, ๒   
                (พฤษภาคม-สิงหาคม ๒๕๔๒๗) : ๗๘-๙๖.   
พฒุวิทย ์ บุนนาค. “แนวคิดเร่ืองสิทธิกบัปรัชญาขงจ้ือ”. ในวารสารชุดรวมบทความ เล่ม 
               ที ่๒๑ ความเรียงใหม่ร้ือสร้างปรัชญาตะวนัออก (สุวรรณา สถาอานนัท ์บรรณาธิการ)   
               ของสาํนกัพิมพแ์ห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๗ : ๓๐๓-๓๓๘. 
ไพลิน  เตชะววิฒันาการ.  “เกณฑต์ดัสินความดีในพทุธปรัชญาเถรวาท เปรียบเทียบกบัปรัชญาของ 
                คา้นท”์. ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๒, ๒ (พฤษภาคม- 
                สิงหาคม  ๒๕๓๘) : ๓๐-๔๒. 



 

 

๒๘๕

สมภาร  พรมทา. “ศีลธรรมกบักฎหมายมุมมองจากพทุธศาสนา”. ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา. ฉบบั 
                ท่ี ๒-๓ ปีท่ี ๕ พฤษภาคม-ธนัวาคม ๒๕๔๑.   
_____.  “ทุกขใ์นพทุธปรัชญา มุมมองจากลทัธิดาร์วนิ”.  ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา 
                จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๗, ๑ (มกราคม-เมษายน ๒๕๔๓) : ๒-๘๐.  
_____.  งานวิจยัเร่ือง “พทุธศาสนากบัโทษประหารชีวิต” ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา 
                จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๑๒, ๓ (กนัยายน-ธนัวาคม ๒๕๔๘) : ๕-๑๑๖. 
สุพิชา  พึ่งสุนทร. “ความเสมอภาคท่ีไม่เท่าเทียมในปรัชญาขงจ้ือ”. ในวารสารชุดรวมบทความเล่ม 
               ที ่๒๑ ความเรียงใหม่ร้ือสร้างปรัชญาตะวนัออก (สุวรรณา สถาอานนัท ์บรรณาธิการ)  
                ของสาํนกัพิมพแ์ห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๗ : ๔๐๙-๔๓๖. 
โสต  สุตานนัท.์  “นิติศาสตร์แนวพทุธ : ท่าทีต่อกฎหมายของมนุษย”์ ในมตชิน ฉบบัท่ี ๑๐๘๙๐ ปี 
                ท่ี ๓๐ คอลมัส์กระแสทรรศ,  ๒๕๕๑. 
วิทย ์ วิศทเวทย.์  “ปรัชญาการศึกษาแนวพทุธ : แนวทางและปัญหา.” ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา 
                จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั ๑, ๓ (กนัยายน- ธน้วาคม ๒๕๓๗) : ๑๐-๕๒. 
________.  “พทุธจริยศาสตร์เถรวาท”.  ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวทิยาลยั 
                ๖, ๑ (มกราคม-เมษายน ๒๕๓๘) : ๔๗-๖๑. 
_____.  “อนตัตาในพทุธปรัชญา”.  ในวารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์ 
                มหาวทิยาลยั ๖, ๑ (มกราคม-เมษายน ๒๕๔๒) : ๖๒-๑๑๒. 
ฮาร์มอน, เอม็. เจ (เขียน) ความคดิทางการเมืองจากเปลโตถึงปัจจุบัน. เสน่ห์  จามริก (แปล).  
                พระนคร : มหาวิทยาลยัธรรมศาสตร์, ๒๕๑๐.  
 
(๓) วทิยานิพนธ์ : 
ชาญณรงค ์ บุญหนุน.  “ความเป็นธรรมในพระไตรปิฎก”. รายงานวจัิยฉบับสมบูรณ์. สาํนกังาน 
                กองทุนสนบัสนุนการวิจยั (สกว.), ๒๕๕๐.  
เดือน  คาํดี.  “ลกัษณะพิเศษแห่งจกัรวาลวทิยาในพระพทุธศาสนาการศึกษาเชิงวิเคราะห์”. รายงาน 

                การวจัิยฉบับสมบูรณ์. คณะมนุษยศาสตร์ มหาวิทยาลยัเกษตรศาสตร์,  ๒๕๔๙. 
ปิยฤดี  ไชยพร.  “ทฤษฎีความเสมอภาคของโรนลัด ์ ดอวคิ์น”.  วทิยานิพนธ์อกัษรศาสตร- 
                มหาบัณฑิต, บนัฑิตวิทยาลยั : จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๔.  
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