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สรุปผลการวจัิย และข้อเสนอแนะ 

 
๕.๑   สรุปผลการวจัิย 

งานวิจยัน้ี มุ่งศึกษาความหมายและลกัษณะของ “ความยติุธรรมทางสังคม” ในแนวคิด
ของพทุธปรัชญาเถรวาท จากหลกัธรรม คาํสอนต่างๆ ท่ีปรากฏในเอกสารปฐมภูมิ และทุติยภูมิของ
พระพุทธศาสนาเถรวาท เช่น พระไตรปิฎก อรรถกถา ฎีกา และเอกสารอ่ืนๆ ท่ีเก่ียวขอ้ง โดยมี
วตัถุประสงคห์ลกั ๓ ประการ คือ  

๑.  เพื่อศึกษาแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในปรัชญาตะวนัตก  
๒. เพื่อศึกษาแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท 
๓.  เพื่อศึกษาวิเคราะห์ และวิพากษก์ารใหเ้หตุผลในขอ้อา้ง ขอ้โตแ้ยง้ และขอ้สรุปของ 

แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมในพทุธปรัชญาเถรวาท    
จากการศึกษาตามวัตถุประสงค์ประการแรก พบว่า แนวคิดส่วนใหญ่ในปรัชญา

ตะวนัตก เช่น แนวคิดแบบเทวนิยม แนวคิดแบบธรรมชาตินิยม และแนวคิดแบบมนุษยนิยม เป็น
ตน้ ต่างเช่ือวา่ความยติุธรรมทางสังคมมีอยูจ่ริง ในลกัษณะท่ีแตกต่างกนัไป โดยมีเกณฑต์ดัสิน และ
การใหเ้หตุผลของตน เช่น เกณฑต์ดัสินทางดา้นคุณธรรม จริยธรรม และศีลธรรม เป็นตน้ พร้อมทั้ง
มีการให้เหตุผลสนบัสนุนแนวคิดของตนหรือโตแ้ยง้คนอ่ืนในแบบต่างๆ เช่น การให้เหตุผลแบบ
เหตุผลนิยม แบบประสบการณ์นิยม แบบปรากฎการณ์นิยม และแบบจิตนิยม เป็นตน้ (จากกลุ่ม
แนวคิดแบบจิตนิยม แบบสสารนิยม และแบบธรรมชาตินิยมรวมมนุษยนิยมด้วย) ทั้งเหตุผลท่ี
พอเพียง และเหตุผลท่ีจาํเป็น ดงัจะพบไดใ้นขอ้ถกเถียงท่ีกล่าวไวใ้นบทท่ี ๑ และบทท่ี ๒ 

แต่ในความหลากหลายของแนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตกนั้น 
พอจะหาจุดร่วมไดว้า่ ความยติุธรรมทางสังคมมีอยูใ่นลกัษณะนามธรรม เป็นการใหคุ้ณค่าในสรรพ
ส่ิงแลว้มนุษยส์มมติบญัญติัข้ึน โดยทาํขอ้ตกลงร่วมกนัหรือทาํสัญญาประชาคม มีเกณฑต่์างๆ ท่ีใช้
ในการตดัสิน เรียกว่า ว่าคุณธรรม จริยธรรม และศีลธรรม (ความเป็นประโยชน์ ความดี ความสุข 
ความถูกตอ้งชอบธรรม) โดยมีมนุษยเ์ป็นผูคิ้ด (เพราะเหตุจากความขาดแคลนสรรพส่ิงท่ีเป็น
ประโยชน์ต่อมนุษย์อย่างปานกลาง จึงตกลงให้มีการแบ่งสรรปันส่วนสรรพส่ิงเหล่านั้ น เพื่อ
ตอบสนองความตอ้งการ และมีการเปรียบเทียบกนัในดา้นความเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนั และ
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ความแตกต่างกนัข้ึน ถา้ก่อเกิดควมพึงพอใจร่วมกนั (ทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวมอยา่งสมดุล) ส่วน
ใหญ่เห็นว่า มีความยุติธรรมทางสังคม แต่ถา้มีการโตแ้ยง้ข้ึน ถือว่ายงัไม่มีความยติุธรรมทางสังคม  
ซ่ึงปรากฏอยู่ในหลายแนวคิด แต่พอจะรวบรวมเป็นกรอบแนวคิดใหญ่ๆ ได ้๕ แบบ คือ ยุติธรรม
ขั้นตอน ยติุธรรมชดเชย เวรกรรมยติุธรรม ยติุธรรมบูรณะ และกระจายยติุธรรม 

กล่าวคือ แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตกนั้น ประกอบไปดว้ย
ปัจจยัหลกั ๒ ประการ คือ สรรพส่ิงทั้งปวงในโลกท่ีตอ้งมีการแบ่งสรรปันส่วนกนัระหว่างมนุษย ์
และธรรมชาติของมนุษย ์ท่ีเป็นสตัวท่ี์มีเหตุผลทางศีลธรรม มีจุดหมายในชีวิต โดยทั้งสองประการน้ี
มีอยูอ่ยา่งเก่ียวเน่ืองสมัพนัธ์กนั  

สรรพส่ิงทั้งปวงในโลกท่ีตอ้งมีการแบ่งสรรปันส่วนกนัระหว่างมนุษยน์ั้น คือ สภาวะ
ของสรรพส่ิง ท่ีปรากฏทั้งรูปธรรมและนามธรรม ทาํให้มนุษยส์ามารถถือเอาประโยชน์ได้ ทั้ง
ประโยชน์ดา้นการให้รางวลัและดา้นการลงโทษ เพื่อใชเ้ป็นปัจจยัในการดาํรงชีวิต ทั้งเพื่อการอยู่
รอดและการพฒันาทาํใหดี้ข้ึน ทั้งปัจจยัส่ี และปัจจยัท่ีเหลือ คร้ันผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ต่อ
มนุษยน์ั้นเกิดความขาดแคลนปานกลาง ไม่สามารถตอบสนองต่อความตอ้งการของมนุษยทุ์กคนใน
สังคมไดอ้ยา่งเพียงพอ ก่อให้เกิดปัญหาต่างๆ มากมาย เช่น ปัญหาการแยง่ชิงผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็น
ประโยชน์ ปัญหาทาํร้ายทาํลายกนั และปัญหาการเอารัดเอาเปรียบกนั เป็นตน้ ก็ก่อให้เกิดแนวคิด
เร่ืองความอยติุธรรมทางสังคมข้ึน เพื่อแกปั้ญหาความอยติุธรรมทางสังคมเหล่าน้ี สมาชิกในสังคม
แต่ละสังคมจึงร่วมกนัทาํขอ้ตกลง (สัญญาประชาคม) ข้ึน จึงเกิดแนวคิดเร่ืองความยุติธรรมทาง
สังคมตามมา โดยเร่ิมจากเร่ืองการแบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ ทั้งดา้นการให้
รางวลัและการลงโทษ  (แต่แนวคิดของจอห์น รอลส์ไม่เนน้การลงโทษ) แลว้เกิดการเปรียบเทียบกนั 
ในดา้นปริมาณ หรือดา้นคุณภาพ หรือทั้งสองดา้น โดยใชเ้กณฑ์ใหญ่ ๒ ประการ คือ เกณฑค์วาม
เท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนั และเกณฑค์วามแตกต่างกนั (อยา่งมีเหตุผลทางศีลธรรม) หรือความ
เท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนัตามความเหมาะสมในดา้นต่างๆ เช่น เหมาะสมดา้นความจาํเป็น และ
เหมาะสมดา้นความสามารถ เหมาะสมดา้นสิทธิหน้าท่ีและความรับผิดชอบ และเหมาะสมดา้น
ความตอ้งการหรือความปรารถนา เป็นตน้ ซ่ึงทั้งสองเกณฑใ์หญ่น้ีกป็ระกอบไปดว้ยเกณฑย์อ่ยๆ อีก
มากมาย เช่น เกณฑคุ์ณธรรม จริยธรรม และศีลธรรม เป็นตน้  

ถา้การแบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรส่ิงท่ีเป็นประโยชน์จากเกณฑเ์หล่าน้ี ทาํให้เกิดความ
พึงพอใจร่วมกัน คือทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวมอย่างสมดุล โดยเห็นร่วมกันอย่างมีเหตุผลทาง
ศีลธรรม แลว้ร่วมกนับญัญติัว่าดี ว่าสุข ว่าถูกตอ้ง ท่ีประกอบดว้ยคุณธรรม จริยธรรม และศีลธรรม 
แนวคิดส่วนใหญ่ถือวา่ เป็นความยติุธรรมทางสงัคม แต่ถา้ไม่เป็นท่ีพึงพอใจร่วมกนั (ความพึงพอใจ
ส่วนบุคคลกับส่วนร่วมไม่สมดุลกัน) ก็ถือว่า ไม่ยุติธรรมทางสังคม ซ่ึงผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็น
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ประโยชน์ ทั้งดา้นการให้รางวลัและการลงโทษ ท่ีจาํเป็นตอ้งแบ่งอย่างเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาค
กนันั้น คือ สิทธิในระบบเสรีภาพท่ีกวา้งมากท่ีสุด เช่น สิทธิในชีวิตร่างกาย เป็นตน้ ส่วนผลจาก
สรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์อ่ืนนั้น ถา้จาํเป็นก็สามารถแบ่งอยา่งไม่เท่าเทียมกนัหรือแตกต่างกนัได ้แต่
ตอ้งมีเหตุผลทางศีลธรรมมาอธิบายในความไม่เท่าเทียมกันหรือในความแตกต่างกัน ในกรณี
เดียวกนันั้น พอแก่การเช่ือร่วมกนัได ้

ส่วนธรรมชาติของมนุษยน์ั้น ถือว่าเป็นปัจจยัหลกัท่ีขาดไม่ได ้ในการเพิจารณาหาความ
ยติุธรรมทางสังคม เพราะปรัชญาตะวนัตก ถือว่ามนุษยเ์ป็นสัตวท่ี์มีเหตุผลทางศีลธรรม มีจุดหมาย
ในชีวิต เป็นสัตวส์ังคม มนุษยเ์ป็นองคป์ระกอบสาํคญัยิ่งต่อความยติุธรรมทางสังคม ถา้ไม่มีมนุษย์
ความยุติธรรมทางสังคมมีข้ึนไม่ได ้(ถึงจะมีสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ในประการแรก) กล่าวคือ 
ความยติุธรรมทางสังคมจะเกิดข้ึนไดต้อ้งอาศยัการกระทาํของมนุษยท่ี์มีคุณธรรม จริยธรรม ในการ
แบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์อยา่งเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนั หรือตามความ
แตกต่างท่ีมีเหตุผลทางศีลธรรม หรือทั้งสองอย่างประกอบกนั เพราะมนุษยร่์วมกนัสร้างหลกัการ
หรือหลกัเกณฑ์ข้ึน (โดยทาํสัญญาประชาคม) โดยเฉพาะส่วนจิตหรือวิญญาณท่ีเป็นตวัสั่งให้กาย
กระทาํนั้น ดงันั้น การจะถือว่าเป็นความยติุธรรมทางสังคม ตอ้งเป็นการปฎิบติัต่อกนัตามกฎเกณฑ์
ท่ีสร้างข้ึนนั้น ตอ้งประกอบดว้ยคุณธรรม และจริยธรรมท่ีพอเพียง (ถึงแมป้รัชญาตะวนัตกจะเนน้
จิตภายใน น้อยกว่าองคป์ระกอบจากการกระทาํภายนอกก็ตาม เช่น เน้นท่ีระบบของสังคม หรือ
สถาบนัทางสงัคมตอ้งทาํหนา้ท่ีตามท่ีตกลงหรือสญัญาประชาคม ดงัจะเห็นไดใ้นแนวคิดของจอห์น 
รอลส์กต็าม) ต่อการปฎิบติัระหวา่งกนัในสงัคม เพื่อใหอ้ยูร่่วมกนัอยา่งเป็นสุข และส่งเสริมใหมี้การ
พฒันาส่วนบุคคลไปสู่เป้าหมายไดใ้นขณะท่ีเป็นสมาชิกในสงัคมนั้น 

 เม่ือปัจจยัทั้งสองส่วนน้ี ทั้งสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ และธรรมชาติของมนุษย ์ทาํงาน
ประสานเช่ืมโยงกนัอย่างสมดุล ในแต่ละขณะเวลา แต่ละสถานท่ี จะก่อให้เกิดความยุติธรรมทาง
สังคมทางสังคม ดงันั้น จึงเห็นไดว้่า ความยุติธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตก ไม่สามารถระบุ
ลกัษณะท่ีแน่นอนตายตวัอยา่งเดียวกนัไดใ้นทุกเวลา ทุกสถานท่ี เพราะความยติุธรรมทางสังคมใน
ปรัชญาตะวนัตกนั้นตั้งอยูเ่ป็นฐานของความเปล่ียนแปลง ทั้งสรรพส่ิงท่ีตอ้งแบ่งสรรปันส่วนกนัใน
สังคม และธรรมชาติของมนุษย ์ความยุติธรรมทางสังคมจะเปล่ียนไปตามเวลา สถานท่ี ข้ึนอยู่กบั
ความสมดุลอของปัจจยัทั้งสองประการดงักล่าว เน่ืองจากสรรพส่ิงทั้งหลายเปล่ียนแปลงอยู่
ตลอดเวลา ดงันั้นจึงตอ้งอาศยั หลกัความเช่ือมโยงหรือความสัมพนัธ์เก่ียวเน่ืองกนัระหว่างสรรพส่ิง 
และมนุษยอ์ย่างไดดุ้ลยภาค หรือสมดุลกนั เพื่อดูความยุติธรรมทางสังคม แต่ละช่วงเวลา แต่ละ
สถานท่ี ดว้ยเหตุน้ีความยุติธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตกจึงตั้งอยู่บนความไม่แน่นอน ทั้งท่ี
สมมติบญัญติัเรียกวา่ ความยติุธรรมทางสงัคมเหมือนกนั แต่อาจจะคลา้ยหรือเหมือนกนั และอาจจะ
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ไม่เหมือนกนัเลยก็ได ้และอาจจะมีระดบัท่ีแตกต่างกนั เช่น ถา้แบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ี
เป็นประโยชน์ ทั้งดา้นการให้รางวลัและดา้นการลงโทษในสังคม ไดดุ้ลยภาคมากก็จะก่อให้เกิด
ประโยชน์ ความดี ความพึงพอใจมาก ทาํใหมี้ความสุข (ทั้งกายและใจ) มาก ก็ถือว่ามีความยติุธรรม
ทางสังคมมาก แต่ถา้แบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ ทั้งดา้นการให้รางวลัและ
ดา้นการลงโทษ ในสงัคม ไดดุ้ลยภาคนอ้ยกจ็ะเกิดความยติุธรรมทางสังคมนอ้ย ทาํใหเ้กิดการพิพาท
ขดัแยง้ และเรียกร้องหาความยุติธรรมทางสังคมกนัต่อไป เพื่อให้เห็นภาพโดยรวมของลกัษณะ
ความยติุธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตกชดัเจนข้ึน ผูว้ิจยัขอสรุปโดยแสดงเป็นแผนภูมิวงกลม 
และอธิบายประกอบต่อไปน้ี (ดูแผนภูมท่ี ๒) 

 
แผนภูมิที ่๒ 

ความยุติธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตก 
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๑๘๕

คาํอธิบายแผนภูมิท่ี ๒ (หมายเลข ๑ ถึง ๗ วา่หมายถึงสรรพส่ิง ส่ิงใด) 
      

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

สรรพส่ิงทั้งหมดทั้งปวงน้ีมีการหมุนเวียนการเปล่ียนแปลงอยูต่ลอดเวลา อาจจะเป็นไป
ทางดา้นใดดา้นหน่ึงหรือหลายดา้น อาจจะเป็นไปในทางเดียวกนัหรือสวนทางกนักไ็ด ้เม่ือใดท่ีเกิด
ความสมดุลกนั นัน่คือ ความยติุธรรมทางสงัคม ส่วนจะยติุธรรมมากหรือนอ้ยกข้ึ็นอยูก่บัระดบัของ
การสมดุลกนัแต่ละช่วงเวลา แต่ละสถานท่ี (อยา่งถูกตอ้งชอบธรรม) 

๒.  ความเห็น (ท่ีมีเหตุผลมีศีลธรรมเป็นท่ีเช่ือถือยอมรับร่วมกนัได)้  
ก่อใหเ้กิดความพึงพอใจ (ทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวมอยา่งสมดุล)  

๓. ความจาํเป็น (ปัจจยัส่ี) เพือ่ความอยูร่อดแห่งชีวิต

๔. การแบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ ทั้งดา้นการใหร้างวลั
และดา้นการลงโทษในสงัคมมนุษย ์อยา่งเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนัท่ี
เท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม (ปริมาณ, คุณภาพ) และ/หรือความแตกต่างกนัหรือ
เท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนัตามความเหมาะสมในดา้นต่างๆ (ดา้นความ
จาํเป็น, ดา้นความสามารถ, ดา้นสิทธิ หนา้ท่ีและความรับผดิชอบ, ความ
ตอ้งการ) ตามกฎของสงัคมมนุษย ์(เช่น กฎเหตุและผล และกฎการไม่ลาํเอียง 
เป็นตน้)

๕. ผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ ทั้งดา้นการใหร้างวลัและดา้นการลงโทษ ใน
สงัคม ทั้งทางดา้นเศรษฐกิจ (ทรัพยสิ์น ทั้งทรัพยากรธรรมชาติ เช่น อวกาศ อากาศ ดิน 
นํ้า ลม ไฟ พืช สตัว ์และวตัถุส่ิงของต่างๆ และทรัพยสิ์นท่ีมนุษยผ์ลิตหรือสร้างข้ึน) 
และดา้นคุณค่า เช่น โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ ความดีงาม และความสุข เป็นตน้) 

๖. สรรพส่ิง ทั้งท่ีมีชีวิต (มนุษย ์สตัว ์พืช) ทั้งดา้นรูปธรรมและนามธรรม และส่ิงท่ีไม่มีชีวิต 
ทั้งท่ีเป็นรูปธรรมและนามธรรม (วตัถุส่ิงของต่างๆ และค่านิยมทางสงัคม) เช่น อวกาศ 
อากาศ ดิน นํ้า ลม ไฟ วตัถุส่ิงของต่างๆ โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หนา้ท่ีหรือความ
รับผดิชอบ (รวมถึงโทษดว้ย) ความเป็นประโยชน์ ความดีงาม และความสุข เป็นตน้ 

๗. ความเปล่ียนแปลง ของสรรพส่ิงทั้งลายในโลกและจกัรวาล (ทั้งดา้นเวลา สถานท่ี และสภาวะ) 

๑. ปัญญา 
ความดี, ความถูกตอ้ง, ความสุข 



 

 

๑๘๖

จากการศึกษาตามวตัถุประสงค์ประการท่ีสอง พบว่า พุทธปรัชญาเถรวาทส่วนใหญ่
กล่าวถึงธรรม ท่ีหมายถึงธรรมะหรือธรรมชาติ และมีการนาํไปใชใ้นสังคมเพื่อแกไ้ขปัญหาหรือ
ระงบัขอ้พิพาทขดัแยง้ทั้งทางกายและทางใจระหว่างมนุษยด์ว้ยกนัให้หยุดหรือจบลง ท่ีเรียกว่า 
ยติุธรรม หรือจบลงดว้ยธรรม (ยติุ = หยดุหรือจบลง, ธรรม =ธรรมะหรือธรรมชาติ) แมพุ้ทธปรัชญา
เถรวาทไม่ไดบ้ญัญติัเร่ืองความยุติธรรมทางสังคมไวโ้ดยตรงอยา่งชดัเจน แต่เม่ือตีความหลกัธรรม
ต่างๆ ตามกรอบแนวคิดเร่ืองความยุติธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตก ทั้ง ๕ แบบ คือ ยติุธรรม
ขั้นตอน ยติุธรรมชดเชย เวรกรรมยติุธรรม ยติุธรรมบูรณะ และกระจายยติุธรรม (ตามท่ีกล่าวไวใ้น
บทท่ี ๒) แลว้พบไดว้่า พุทธปรัชญาเถรวาทมีแนวคิดเร่ืองความยุติธรรมทางสังคมอย่างกวา้งขวาง
และครอบคลุม กล่าวคือ เม่ือมนุษยส่์วนใหญ่ยอมรับวา่ มนุษยมี์ความคิด มีเหตุผลทางศีลธรรม ชอบ
อยู่รวมกนัเป็นสังคมเพื่อวตัถุประสงคใ์นการพฒันาชีวิตให้เป็นไปตามเป้าหมาย แต่การมุ่งไปสู่
เป้าหมายนั้นสังคมมนุษยทุ์กสังคมยอ่มมีปัญหาไม่มากก็นอ้ย และแต่ละสังคมต่างก็มีวิธีแกไ้ขหรือ
ระงับขอ้พิพาทขดัแยง้ระหว่างสมาชิกของสังคมของตน ในภาพรวมจะเห็นว่าสังคมของพุทธ
ปรัชญาเถรวาทท่ีตั้งอยู่บนพื้นฐานวฒันธรรมแห่งหน้าท่ีนั้น มีเป้าหมาย คือพฒันาชีวิตไปสู่ความ
หลุดพน้ทุกข ์(พบความสุข ทั้งกายและใจ) รวมไปถึงมีปัญญาอยา่งรู้เท่าทนัโลกจนถึงขั้นสูงสุด คือ 
บรรลุมรรคผลนิพพาน (ความว่าง) แต่การมุ่งไปสู่เป้าหมายดงักล่าวน้ียอ่มมีปัญหาหรืออุปสรรคอนั
เป็นธรรมดาของโลก ดว้ยเหตุน้ี จึงจาํเป็นตอ้งมีวิธีแกไ้ขปัญหาหรืออุปสรรคต่างๆ เหล่านั้น โดยคิด
หาเคร่ืองมือ ท่ีปรัชญาสงัคมหรือปรัชญาการเมืองทางตะวนัตกเรียกวา่ ความยติุธรรมทางสงัคม  

เม่ือพุทธปรัชญาเถรวาทเป็นปรัชญาสังคมท่ีมีการกล่าวถึงการปกครอง ในหลกัธรรม
ต่างๆ เช่น อคัคญัญสูตร จกักวตัติสูตร ทศพิธราชธรรม ราชสังคหวตัถุ และทิศหก เป็นตน้ จึงถือว่า
เป็นปรัชญาการเมืองดว้ย และจาํเป็นตอ้งมีเคร่ืองมือแกไ้ขปัญหาของสังคม ท่ีเรียกว่า ความยติุธรรม
ทางสงัคม  

เพื่อช้ีให้เห็นชดัเจนยิ่งข้ึน ว่าเป็นความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมี
อยู่จริง มีอยูอ่ย่างสมมติสัจจะ มีลกัษณะเป็นนามธรรม โดยเราถือเอาเป้าหมายสูงสุดของมนุษยใ์น
ปรัชญาตะวนัตกเป็นกรอบและเกณฑใ์นการตดัสิน คือ ความเป็นประโยชน์ ความพึงพอใจ ความดี 
ปัญญา และความสุข เราจะพบส่ิงเหล่าน้ีแฝงอยู่ในหลกัธรรม คาํสอนในพระไตรปิฎกของพุทธ
ปรัชญาเถรวาทอยู่มากมายหลายแห่ง เช่น ความสุข ทั้งกายและใจ ท่ีมีอยู่ในอริยสัจ ๔ ท่ีสอนเร่ือง
ทุกข ์สาเหตุของทุกข ์และการหลุดพน้ทุกข ์เป็นตน้ รวมไปถึงการมีปัญญารู้เท่าทนัความเป็นไปของ
โลกจนถึงบรรลุมรรคผลนิพพาน ส่วนความพึงพอใจ (ทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวมอยา่งสมดุลกนั) 
ความดี (ทั้ งส่วนบุคคลและส่วนรวม เช่น ในศีลธรรม และกุศลกรรมบถ เป็นต้น) ความเป็น
ประโยชน์ทั้งประโยชนต่อตนเอง ประโยชน์ต่อผูอ่ื้น และประโยชน์ต่อตนเองและผูอ่ื้น เช่น ใน  



 

 

๑๘๗

จกักวตัติสูตร และกูฎทนัตสูตร รวมทั้งพระสูตรและชาดกอ่ืนๆ  โดยวิธีหรือเคร่ืองมือ คือ ความ
เสมอภาคกนัหรือความเท่าเทียมกนั ในดา้นปริมาณ หรือดา้นคุณภาพ หรือทั้งสองดา้น และความ
แตกต่างกันอย่างมีเหตุผลทางศีลธรรมหรือความเสมอภาคกนัหรือความเท่าเทียมกันตามความ
เหมาะสมในดา้นต่างๆ เช่น เหมาะสมดา้นความจาํเป็น เหมาะสมดา้นความสามารถ เหมาะสมดา้น
สิทธิหนา้ท่ีและความรับผดิชอบ และเหมาะสมดา้นความตอ้งการ เป็นตน้ ท่ีพบไดใ้นหลกัธรรม คาํ
สอนต่างๆ เช่น ในอคัคญัญสูตร รวมทั้งพระสูตรและชาดกอ่ืนๆ ดว้ย และความเท่ียงตรงหรือความ
เท่ียงธรรม ทั้งตามกฎธรรมชาติ (กฎแห่งกรรม) และกฎแห่งสังคม ท่ีพุทธปรัชญามกัจะกล่าวรวมๆ 
ว่า ความถูกตอ้งชอบธรรม ตามหลกัธรรมะหรือหลกัธรรมชาติ และหลกัเกณฑท่ี์ตกลงร่วมกนัใน
สังคม อนัเก่ียวขอ้งกบัสรรพส่ิง เช่น โลก ชีวิต ร่างกาย ทรัพยสิ์น เวลา คุณค่า (ความดี ความงาม 
ความมีประโยชน์ โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หน้าท่ี ความรับผิดชอบ) ฯลฯ ท่ีไม่เท่ียง ไม่
แน่นอน (กฎไตรลักษณ์) ย่อมเปล่ียนแปลงไปตามเหตุปัจจัยเก่ียวเน่ืองเช่ือมโยงสัมพนัธ์กัน 
(กฎปฏิจจสมุปบาท) เป็นตน้ และจากหลกัธรรมคาํสอนเหล่าน้ี แสดงใหเ้ห็นวา่ พทุธปรัชญาเถรวาท
มีแนวคิดเร่ืองความยุติธรรมอยู่ ๒ นัย คือ แนวคิดความยุติธรรมตามธรรมชาติหรือแนวคิดความ
ยติุธรรมสากล (แนวคิดความยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม) และแนวคิดความยติุธรรมทาง
สังคม ซ่ึงความยติุธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ส่วนใหญ่สามารถพบไดใ้นคาํสอน
ทางสังคมการเมือง และแนวปฏิบัติในพระวินัยบัญญัติจากคัมภีร์พระไตรปิฎก ท่ีเผยให้เห็น
โครงสร้างทางสงัคมการเมืองการปกครองตามแนวคิดของพทุธปรัชญาเถรวาท อนัสามารถนาํไปใช้
เป็นกรอบในการพิจารณาความยติุธรรมทางสงัคม  

ความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท ข้ึนอยู่กับเหตุปัจจัยหลายประการ
เช่ือมโยงเก่ียวเน่ืองสมัพนัธ์กนั เป็นเหตุปัจจยัซ่ึงกนัและกนั (กฎปฏิจจสมุปบาท) เป็นส่ิงไม่แน่นอน
หรือไม่เท่ียงมีความเปล่ียนแปลงอยู่ตลอดเวลา (กฎไตรลกัษณ์) เป็นสังขตธรรม หรือขณิกสภาวะ 
เกิดข้ึน ตั้งอยู ่ และดบัไป เป็นสังสารวฎั ในสถานท่ีไดสถานท่ีหน่ึง ในเวลาใดเวลาหน่ึง หรือหลาย
สถานท่ี หลายเวลา และเก่ียวขอ้งสัมพนัธ์กบัสรรพส่ิงทั้งหลาย ไม่ว่าจะเป็น โลก ชีวิต ร่างกาย 
ทรัพยสิ์น และคุณค่า (โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หน้าท่ี ความรับผิดชอบ ความดีงาม) ตอ้ง
เป็นไปอย่างถูกตอ้งชอบธรรม ทั้งถูกตอ้งชอบธรรมตามหลกัธรรม ตามกฎธรรมชาติ และตามกฎ
แห่งสังคม ซ่ึงสามารถใชเ้กณฑต์ดัสินแบบปรัชญาตะวนัตก คือ ความเท่าเทียมกนัหรือความเสมอ
ภาคกนัท่ีเท่ีรงตรงหรือเท่ียงธรรม และ/หรือ ความแตกต่างกนัท่ีมีเหตุผลทางศีลธรรม หรือความเท่า
เทียมกันหรือเสมอภาคกันตามความเหมาะสมในด้านต่างๆ เช่น เหมาะสมด้านความจาํเป็น 
เหมาะสมดา้นความสามารถ เหมาะสมดา้นสิทธิหน้าท่ีและความรับผิดชอบ และเหมาะสมดา้น
ความตอ้งการหรือความปรารถนา เป็นตน้  



 

 

๑๘๘

นอกจากนั้นพุทธปรัชญาเถรวาทยงัมีเกณฑต์ดัสินเฉพาะของตนท่ีอาจเรียกว่า พุทธจริย
ศาสตร์ ท่ีใชเ้กณฑค์วามดีหรือกศุลกรรมบถท่ีละเอียดลงไปอีกในการแบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพ
ส่ิงท่ีเป็นประโยชน์ ทั้ งด้านการให้รางวลัและด้านการลงโทษในสังคม ทั้ งประโยชน์ในทาง
เศรษฐกิจ (ทรัพยสิ์น) และประโยชน์ในทางคุณค่า (โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ หน้าท่ี ความ
รับผดิชอบ ความดี และความสุข) และตอ้งปฏิบติัแบบตรงไปตรงมา ปราศจากคติหรือความลาํเอียง 
ก่อให้เกิดประโยชน์ทั้ งต่อตนเอง ต่อผูอ่ื้น และทั้ งต่อตนเองและผูอ่ื้น ทั้ งประโยชน์เบ้ืองต้น 
ประโยชน์เบ้ืองปลาย และประโยชน์สูงสุด ก่อให้เกิดความดี ความพึงพอใจ ความสุข (กายและใจ) 
ทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวม อย่างไดดุ้ลยภาหรือสมดุล ก็ถือว่า มีความยุติธรรมทางสังคม ส่วนจะ
มากหรือนอ้ยก็ข้ึนอยูก่บัสมดุลแต่ละระดบั เช่น ถา้สมดุลจนมีปัญญารู้เท่าทนัความเป็นไปของโลก
จนถึงบรรลุมรรคผลนิพพาน (ความว่าง)   ก็ถือว่ามีความยุติธรรมทางสังคมมาก  โดยท่ีความ
ยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาทนั้นตั้งอยูบ่นความเปล่ียนแปลง ดงันั้น บางช่วงเวลา บาง
สถานท่ี ความยุติธรรมทางสังคมอาจไม่เหมือนกนั เพราะเหตุปัจจยัแตกต่างกนั เพื่อให้เห็นภาพ
แนวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทชดัเจนข้ึน ผูว้ิจยัขอสรุปโดยแสดงเป็น
แผนภูมิวงกลม และคาํอธิบายดงัต่อไปน้ี (ดูแผนภูมิท่ี ๓) 

 
แผนภูมิที ่๓ 

ความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท 
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๑๘๙

คาํอธิบายแผนภูมิท่ี ๓ (หมายเลข ๑ ถึง ๘ วา่หมายถึงสรรพส่ิง ส่ิงใด) 
 

 
 
 
 

  
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 
 
 
 

 
 
 
 
 
 

๒. หลุดพน้จากความทุกข ์พบความสุข (ดว้ยปัญญา)  

๓. ความพึงพอใจ (ทั้งส่วนบุคคลและส่วนรวม) ความดี (กศุลกรรมบถ) 

๔. ก่อใหเ้กิดการสืบเน่ืองแห่งชีวิต และจิตวิญญาณ (สนัตติ) 

๕.  การแบ่งสรรปันส่วนผลจากสรรพส่ิงท่ีเป็นประโยชน ์ทั้งดา้นการใหร้างวลั
และดา้นการลงโทษ ในสงัคม เช่น ตามหลกัการทาํบุญบริจาคทาน หลกัส่งเสริม 
หลกัการสงเคราะห์ หลกัเมตตา เป็นตน้ ท่ีปรากฏในหลกัธรรมต่างๆ เช่น 
ในอคัคญัญสูตร จกักวตัติสูตร พรหมวิหารธรรม และทิศ ๖   เป็นตน้ อยา่ง
ถูกตอ้งชอบธรรม (สมดุลหรือมชัฌิมาปฏิปทา) เช่น ตามหลกัความเท่าเทียมกนั
หรือเสมอภาคภาคกนัท่ีเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม (ในดา้นปริมาณ หรือดา้น
คุณภาพ หรือทั้งสองดา้น) และ/หรือ ความแตกต่างกนัอยา่งมีเหตุผลทาง
ศีลธรรมหรือตามหลกัความเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนัตามความเหมาะสมใน
ดา้นต่างๆ เช่น ดา้นความจาํเป็น ดา้นความสามารถ ดา้นสิทธิหนา้ท่ีและความ
รับผดิชอบ และดา้นความตอ้งการทั้งตามกฎธรรมชาติ (เช่น กฎเหตุปัจจยั และ
กฎแห่งกรรม เป็นตน้) และ/หรือกฎของสงัคม เช่น ตามขอ้ตกลงกนั ตามสญัญา
ประชาคม ตามจารีตประเพณีอนัเป็นท่ียอมรับนบัถือกนั และกฎความเป็นกลาง 
ปราศจากอคติหรือความลาํเอียง เป็นตน้)

๖. ผลประโยชน์จากสภาวะของสรรพส่ิง  (ขณิกสภาวะ) ทั้งทางดา้นเศรษฐกิจ (ทรัพยสิ์น ทั้ง
ทรัพยากรธรรมชาติ (เช่น อากาศ ดิน นํ้า ลม ไฟ พืช สตัว ์วตัถุส่ิงของต่างๆ เป็นตน้) และ
ทรัพยสิ์นท่ีมนุษยผ์ลิตหรือสร้างข้ึน) และทางดา้นคุณค่า (เช่น โอกาส สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ 
ค่านิยม หนา้ท่ี ความรับผดิชอบ (รวมโทษดว้ย) ความดีงาม และความสุข เป็นตน้) ท่ีเป็น
ประโยชน์ต่อมนุษย ์ 

๗. สรรพส่ิง (อสงัขตธรรม และสงัขตธรรม) ทั้งท่ีมีชีวิต (มนุษย ์สตัว ์พืช) ในดา้นรูปธรรมและ
นามธรรม และไม่มีชีวติ (อวกาศ อากาศ สถานท่ี  และวตัถุส่ิงของต่างๆ เป็นตน้ รวมถึงค่านิยม
ต่างๆ ของมนุษยด์ว้ย) ทั้งในดา้นรูปธรรมและนามธรรม  

๘. ความไม่เทีย่ง (ไตรลกัษณ์) และความเปลีย่นแปลง (ปฏิจจสมุปบาท) ของสรพส่ิงทั้งหลายใน
ดา้นต่างๆ (เช่น ดา้นสภาวะ ดา้นเวลา สถานท่ี และค่านิยม เป็นตน้

๑. ความวา่ง (สูญญตา) หรือนิพพาน



 

 

๑๙๐

โดยภาพรวมแลว้ ความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท จะอิงพื้นฐานของ
ความยุติธรรมตามธรรมชาติ หรือความยุติธรรมสากล (ความยุติธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่ง
กรรม) ท่ีถือว่ามีจริงแบบปรมัตถสัจจะ เป็นความสัตย์จริง เป็นสัจธรรมท่ีมีอยู่เป็นสากล เฉก
เช่นเดียวกบัอริสจั ๔ ท่ีพระพุทธเจา้ไดเ้คยตรัสไวว้่า เป็นสัจธรรมท่ีไม่ว่าพระองคจ์ะเกิดหรือไม่ มนั
ก็มีอยู่ของมนั เป็นเพียงแต่พระองคเ์ป็นผูค้นพบเท่านั้น จึงพออนุมานไดว้่าความยุติธรรมทาง
ศีลธรรมตามกฎแห่งกรรมน้ีมีอยู่จริงแบบปรมตัถสัจจะเช่นกนั และมีส่วนส่งผลต่อแนวคิดเร่ือง
ความยติุธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท ท่ีถือว่ามีอยูแ่บบสมมติสัจจะ หรือสมมติบญัญติั มี
อยูเ่พราะมีมนุษย ์เกิดจากขอ้ตกลงร่วมกนัในสังคม หรือสัญญาประชาคม ท่ีเนน้การปฏิบติัท่ีถูกตอ้ง
ชอบธรรม โดยท่ีความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีนโยบายสําคญั คือ เคารพ
ความเป็นมนุษยอ์ยา่งเสมอภาคเท่าเทียมกนั ดงัมีหลกัฐานในพระไตรปิฎก เช่น ในอคัคญัญสูตร เป็น
ตน้ (แบบมนุษยนิยม) ท่ีมีหลกัการสาํคญั คือ หลกัธรรมท่ีสอดคลอ้งกบักฎธรรมชาติ เช่น กฎไตร
ลกัษณ์ และกฎปฏิจจสมุปบาท เป็นตน้ (แบบธรรมชาตินิยม) และมีแนวปฏิบติั เช่น หลกัธรรมต่างๆ 

การท่ีจะถือวา่มีความยติุธรรมทางสังคมนั้น พุทธปรัชญาเถรวาทมีแนวคิดหรือทรรศนะ
แบบบูรณาการ โดยตอ้งคาํนึงถึงบริบทของส่ิงแวดลอ้มทั้งหลาย และเหตุปัจจยัต่างๆ เพราะพุทธ
ปรัชญามีหลกัการแบบเช่ือมโยง (หลกัปฏิจจสมุปบาท หรือหลกัอิทปัปัจจยตา) ความเหมาะสม 
ความสมดุลกนั (ทั้งสายเกิด และสายดบั) พร้อมทั้งยดึทางปฏิบติัแบบทางสายกลาง(มชัฌิมาปฏิปทา) 
กล่าวคือมนุษยท์ั้ งหลายตอ้งปฏิบติัต่อกัน (มีหน้าท่ี เพราะพุทธปรัชญาเถรวาทเน้นเร่ืองหน้าท่ี
มากกว่าสิทธิ) โดยปราศจากกิเลสหรืออคติ คือ อิจฉาริษยา โลภ โกรธ หลง (ฉันทะ โลภะ โทสะ 
โมหะ) ตอ้งปฏิบติัต่อกันอย่างไม่ลาํเอียง เพราะถา้มนุษยค์นใดก็ตามท่ีมีกิเลส ถูกครอบงาํด้วย
อวิชชาแลว้ มนุษยผ์ูน้ั้นก็จะเกิด โลภ โกรธ หลง ความกลวั ความโง่เขลา เป็นมนุษยซ่ึ์งไม่อาจดาํรง
ตนเป็นผูรั้กษาธรรมได ้ผูท่ี้จะรักษาธรรมไดด้ว้ยดี จะตอ้งรู้จกัตวัเอง รู้จกัโลก รู้จกักิเลส รู้จกัทุกข ์รู้
วิธีการดบัทุกขมี์จิตใจท่ีประกอบดว้ย ศีล สมาธิ และปัญญา เขา้ใจหลกัการเกิดแห่งทุกข ์การดบัทุกข ์
และวิถีทางเพื่อการดบัทุกข ์ตลอดจนมีความเขา้ใจ หลกัไตรลกัษณ์ (อนิจจงั ทุกขงั อนตัตา) สรรพ
ส่ิงทั้งหลายเป็นของไม่เท่ียง ย่อมเปล่ียนแปลง ผูมี้อุดมคติสูง และมีหลกัธรรมย่อมมีโอกาศท่ีจะ
ประพฤติปฏิบติัธรรมชั้นสูงพร้อมกันไปในตวั โดยท่ีความยุติธรรมสูงสุด (ความยุติธรรมตาม
ธรรมชาติ) ย่อมข้ึนอยู่กับมาตรฐานทางจิตใจของมนุษย  ์(ปรัชญาแบบจิตนิยม) มนุษยท่ี์มีจิตใจ
ยุติธรรม ไดแ้ก่ มนุษยท่ี์ปราศจากอคติ อิจฉาริษยา โลภ โกรธ หลง กอร์ปดว้ยพรหมวิหาร ๔ คือ 
เมตตา กรุณา มุทิตา อุเบกขา ความยุติธรรมจึงไม่ใช่เร่ืองของอาํนาจ หรือคาํสั่ง แต่เป็นเร่ืองของ
เหตุผลเป็นเร่ืองของธรรมะหรือหลกัธรรมท่ีบริสุทธ์ิ ความยุติธรรม คือธรรมะ เป็นส่ิงท่ีตอ้งมี
เหตุผล ชอบดว้ยเหตุผล มีความชอบธรรม มีความเท่ียงธรรม มีลกัษณะสอดคลอ้งกบัธรรมชาติ และ



 

 

๑๙๑

เป็นท่ียอมรับในลกัษณะสากล เป็นส่ิงปรารถนาของมนุษยเ์ป็นสัจธรรมไม่เปล่ียนแปลง มีความ
บริสุทธ์ิ บุคคลท่ีมีคุณธรรมสูงมีจริยธรรมเท่านั้น จึงจะเป็นผูท่ี้สามารถรักษาธรรมะน้ีได้ ส่ิงท่ี
เรียกว่าธรรมน้ี คือ ความถูกตอ้ง ความจริง ความงาม ความยติุธรรม ท่ีจะเป็นประโยชน์เป็นท่ีพึ่งแก่
มนุษย ์ความยติุธรรม คือ การไม่เลือกปฏิบติั   

ความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท ตอ้งอาศยัพื้นฐานบางส่วนของความ
ยติุธรรมตามธรรมชาติ (เนน้เหตุปัจจยั กฎแห่งกรรม) โดยมีเน้ือหาส่วนใหญ่ครอบคลุมความหมาย
ของความยติุธรรมทางสังคมในปรัชญาตะวนัตก กล่าวคือ ความยติุธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญา
เถรวาทประกอบไปดว้ยแนวคิดความยติุธรรมในดา้นต่างๆ เช่น ความยติุธรรมทางศีลธรรม (เนน้กฎ
แห่งกรรม กุศลธรรม-อกุศลธรรม ความดี-ความชัว่) ความยติุธรรมในการแบ่งปันผลประโยชน์ทาง
เศรษฐกิจ (ท่ีเนน้เร่ืองหนา้ท่ี ความสามารถ ความเหมาะสม ความพอเพียงต่อความจาํเป็น ความพึง
พอใจต่อการรับการปฏิบติัจากรัฐ ความเป็นประโยชน์ และความสุข) และความยุติธรรมตาม
กฎหมาย (เนน้ความเสมอภาค ความเท่าเทียมกนั ในเร่ืองสิทธิหนา้ท่ี) ซ่ึงครอบคลุมทั้งแนวคิดแบบ
ยติุธรรมขั้นตอน แนวคิดแบบยติุธรรมชดเชย แนวคิดแบบเวรกรรมยติุธรรม แนวคิดแบบยติุธรรม
บูรณะ และแนวคิดกระจายยุติธรรม โดยความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไม่
สามารถจะระบุแน่นอน มัน่คง ตายตวัไวอ้ยา่งนิรันดรในทุกเร่ืองว่าตอ้งเสมอภาคหรือเท่าเทียมกนั 
(ดงัเช่นความยติุธรรมตามแบบของเพลโต) ข้ึนอยูก่บัเหตุปัจจยัแต่ละยคุสมยัท่ีเปล่ียนแปลงไป และ
การตกลงกนั (คลา้ยกบัทฤษฎีความยุติธรรมของรอลส์) เพราะความยุติธรรมทางสังคมในพุทธ
ปรัชญาเถรวาทตั้ งอยู่บนหลักการของความเปล่ียนแปลงเ ช่ือมโยงแห่งเหตุปัจจัย  ตาม
หลกัปฏิจจสมุปบาท ไม่ไดเ้นน้ความเสมอภาคหรือความเท่าเทียมตายตวัทุกเร่ือง เพราะแมแ้ต่เร่ือง
ความเป็นมนุษย ์ยงัมีร่างกาย สติปัญญา และความสามารถแตกต่างกนั ในการพฒันาชีวิตของตนเอง 
เช่น ในเร่ืองบวัส่ีเหล่า เพียงแต่พุทธปรัชญาเถรวาทยอมรับความเป็นมนุษยห์รือศกัด์ิศรีของความ
เป็นมนุษยน์ั้นเท่าเทียมกนั แต่ความยติุธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นข้ึนอยูก่บัหลกัการ 
คือ ความถูกตอ้ง ชอบธรรม เป็นสาํคญั (ธรรมาธิปไตย หรือธรรมเป็นใหญ่) 

จากการวิเคราะห์และวิพากษ์แนวคิดเร่ืองความยุติธรรมในพุทธปรัชญาเถรวาท ตาม
วตัถุประสงคป์ระการท่ีสาม  ผลจากการวิเคราะห์และวิพากษพ์อสรุปไดด้งัน้ี  

การท่ีความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญาเถรวาท ตอ้งอาศยัพื้นฐานความยุติธรรม
ตามธรรมชาติ หรือความยุติธรรมทางศีลธรรม และอิงอาศยัแนวคิดเร่ืองกฎแห่งกรรม ทาํให้ถูก
โตแ้ยง้จากแนวคิดท่ีไม่เช่ือเร่ืองกฎแห่งกรรม และการเกิดใหม่ (แบบขา้มภพขา้มชาติ) เพราะความ
ยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม แบบกรรมเก่า คือแบบขา้มภพขา้มชาตินั้น ผูว้ิจยัเห็นว่าไม่
อาจนาํเอามาอธิบายความยติุธรรมทางสงัคมไดอ้ยา่งชดัเจน หรือการใหเ้หตุผลท่ีจาํเป็นและพอเพียง



 

 

๑๙๒

ต่อความเช่ือ เน่ืองจากคาํสอนเร่ืองกฎแห่งกรรมมีลกัษณะบรรยายมากกว่าจะเป็นการประเมินค่า
ของการกระทาํ หรือความสัมพนัธ์ทางสังคมของมนุษย ์เม่ือนาํไปประยุกตใ์ชอ้ธิบายปรากฎการณ์
ทางสังคม ทาํให้พบว่ามีปัญหาซบัซอ้นในการอธิบายมาก กระทัง่อาจขดัแยง้ต่อแนวคิดแห่งตนเอง
เม่ือยึดถือปฏิบติั ทั้งน้ีก็ดว้ยเหตุท่ีความยติุธรรมทางศีลธรรมตามกฎแห่งกรรม (กรรมเก่า) นั้น โดย
ตวัมนัเองมีความซับซ้อน และพุทธปรัชญาเถรวาทก็ยอมรับว่าเป็นกฎธรรมชาติท่ีอยู่เหนือความ
เขา้ใจของมนุษยโ์ดยทัว่ไป คนอ่ืนนอกจากพระพทุธเจา้ยากจะเขา้ใจไดถ่ี้ถว้น 

แต่ทั้ งน้ีก็ไม่ได้หมายความว่า คาํสอนเร่ืองกรรมจะไม่มีความหมายในทฤษฎีความ
ยติุธรรมทางสังคมของพุทธปรัชญาเถรวาทเสียเลย เพราะพุทธปรัชญาเถรวาทถือว่า จริยธรรมนั้น
ตอ้งมีกฎธรรมชาติเป็นพื้นฐานสําคญั กฎแห่งกรรมเป็นส่วนหน่ึงของกฎธรรมชาติท่ีเก่ียวเน่ือง
เฉพาะกบัการกระทาํหรือพฤติกรรมทางสังคมของมนุษย ์แนวคิดเร่ืองความเป็นเหตุและผลใน
ธรรมชาติ และแนวคิดเร่ืองความสัมพนัธ์ระหว่างเหตุและผลแห่งการกระทาํ จึงเป็นกรอบหรือแบบ
แผนของความยุติธรรมทางสังคมในแนวคิดของพุทธปรัชญาเถรวาท เม่ือพิจารณาจากแง่น้ีผูว้ิจยั
พบว่า พุทธปรัชญาเถรวาทประเมินค่าของการกระทาํ โดยอาศยัหลกัความเป็นเหตุผลแห่งการ
กระทาํตามกฎแห่งกรรมหรือท่ีเรียกวา่ ความยติุธรรมทางศีลธรรม หรือความยติุธรรมตามธรรมชาติ 
หรือความยติุธรรมในระดบัสากล เป็นกรอบพิจารณาหาแบบแผนของความยติุธรรม โดยอาศยัหลกั
คิดท่ีว่า จริยธรรมจะตอ้งสอดคลอ้งกบักฎธรรมชาติ และหลกัคิดท่ีว่า ความเป็นธรรมนั้นเป็นผล
สมัพนัธ์ระหวา่งการกระทาํกบัผลท่ีตามมาจากการกระทาํนั้น จึงไดห้ลกัประเมินค่าการกระทาํว่า ถา้
ผลท่ีไดรั้บจากการกระทาํใดๆ สอดคลอ้งกบัหลกั “ทาํดีไดดี้ ทาํชัว่ไดช้ัว่” ก็จะถือว่า ผลท่ีไดรั้บนั้น
ยติุธรรมหรือมีความเป็นธรรม เพราะเหตุและผลสอดคลอ้งกนั ดงันั้น “ความยติุธรรม” จึงหมายถึง 
“การท่ีบุคคลไดรั้บผล (ประโยชน์) ตอบแทนตามความเหมาะสมแก่การกระทาํของตน” การแปล
ความหมายออกมาเช่นน้ีไม่ใช่การอา้งอิงถึงกฎแห่งกรรม (ทั้งกรรมเก่าในอดีตชาติ และกรรมใหม่
ในชาติปัจจุบนั) แต่ไดอ้าศยัหลกัคาํสอนเร่ืองกฎแห่งกรรมเป็นกรอบโครงเท่านั้น 

ส่วนเกณฑก์ารตดัสิน และเหตุผลในขอ้โตแ้ยง้ และขอ้สนบัสนุน ว่ายุติธรรมหรือไม่
ยุติธรรมทางสังคมของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีหลายประการท่ียงัถูกโตแ้ยง้ เช่น เกณฑ์ตดัสิน
ความยติุธรรมทางสงัคม  โดยใชห้ลกักฎแห่งกรรมนั้น (กุศลกรรม-อกุศลกรรม หรือทาํดีไดดี้ ทาํชัว่
ไดช้ัว่) เพราะเม่ืออธิบายโดยอา้งกรรมเก่าแบบขา้มภพขา้มชาติก็จะเกิดปัญหาท่ีซบัซอ้นยากต่อการ
เขา้ถึงของคนธรรมดาทัว่ไปในการให้ผลของกรรม ทั้งดา้นระยะเวลา และความหนักเบา (ปัญหา
ทางญาณวิทยา) การให้เหตุผลท่ีทาํไดส่้วนใหญ่ก็อธิบายตามความรู้ดา้นสุตมยปัญญา และจินตมย
ปัญญาเป็นส่วนใหญ่ แต่ดา้นภาวนามยปัญญายากจะเขา้ถึงได ้คงมีแต่พระพทุธเจา้เท่านั้น ส่วนในแง่
กรรมใหม่ (การกระทาํในชาติปัจจุบนั ทั้งกรรมส่วนตนและกรรมร่วม) ก็เช่นเดียวกนั ทาํใหก้ระทบ



 

 

๑๙๓

ต่อความเช่ือเร่ืองความยติุธรรมทางสังคมของพุทธปรัชญาเถรวาท เน่ืองดว้ยกฎแห่งกรรมเป็นฐาน
ส่วนหน่ึงของความยุติธรรมทางสังคม แต่พุทธปรัชญาเถรวาทก็ไดใ้ห้เหตุผลโดยนาํหลกัธรรมขอ้
อ่ืนมาใชป้ระกอบ เช่น หลกัอโหสิกรรม หลกัเมตตาธรรม และหลกัการกระทาํท่ีปราศจากกิเลสหรือ
อคติ แต่กลบัมาพบขอ้โตแ้ยง้ท่ีสําคญั คือ หลกัเมตตาธรรมขดักับหลกักฎแห่งกรรม และหลกั
ปราศจากอคติหรือไม่ เพราะกฎแห่งกรรมยอ่มใหผ้ลอยา่งเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม ส่วนการปฎิบติัท่ี
ปราศจากอคติก็ตอ้งปราศจาก รัก โลภ โกรธ หลง กระทาํแบบตรงไปตรงมา ไม่เลือกปฏิบติั ซ่ึง
พทุธปรัชญาเถรวาทกไ็ดใ้หเ้หตุผลโดยยดึหลกัไม่ยดึมัน่ถือมัน่ แต่ยดึเหน่ียวหลกับางประการ (หลกั
ไตรลกัษณ์ และปฏิจสมุปบาท) สรรพส่ิงทั้งหลายเป็นของไม่เท่ียง ลว้นเปล่ียนแปลง ทุกส่ิงทุกอยา่ง
ข้ึนอยูก่บัเหตุปัจจยัเช่ือมโยงเก่ียวเน่ืองกนั ดงันั้นความยติุธรรมทางสังคมของพุทธปรัชญาเถรวาทก็
เช่นกนั  กล่าวคือ สรรพส่ิง เช่น ชีวิต (จิตตภาพ) ร่างกาย (กายภาพ) ทรัยสิ์น สิทธิเสรีภาพ อิสรภาพ 
หน้าท่ี โอกาส อาํนาจ ตาํแหน่ง และความผิด โทษ ความชัว่ ท่ีเป็นของไม่เท่ียงลว้นเปล่ียนแปลง
เหล่าน้ี ทาํอย่างไรจะให้เกิดความเป็นธรรมหรือความยุติธรรมต่อมนุษยใ์นสังคม อาจจะตอ้งใช้
หลกัเกณฑใ์นการตดัสินความยติุธรรมหลายหลกัเกณฑ ์เช่น หลกัความเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาค
กนั ดา้นปริมาณหรือคุณภาพ หรือทั้งสองดา้น และหลกัความแตกต่างกนัอยา่งมีเหตุผลทางศีลธรรม 
หรือความเท่าเทียมกนัหรือเสมอภาคกนัตามความเหมาะสมในดา้นต่างๆ เช่น เหมาะสมดา้นความ
จาํเป็น เหมาะสมดา้นความสามารถ เหมาะสมดา้นสิทธิหนา้ท่ีและความรับผิดชอบ และเหมาะสม
ดา้นความตอ้งการหรือความปรารถนา เป็นตน้ ทั้งน้ีเน้นความเป็นประโยชน์ ความดี ความพอใจ 
และความสุข  

โดยทั้งหมดน้ีควรจะเป็นไปตามหลกัความเท่ียงตรงหรือเท่ียงธรรม ตามกฎธรรมชาติ 
เช่น กฎแห่งกรรม ทั้งกรรมเก่า กรรมใหม่ กรรมส่วนบุคคล และกรรมร่วม เป็นตน้ และกฎแห่ง
สังคม เช่น กฎจารีตประเพณี และกฎหมาย เป็นตน้  ประกอบกนัอย่างสมดุลหรือบูรณาการอย่าง
ถูกตอ้ง ชอบธรรม (ธรรมาธิปไตย) ในการตดัสินหาความยุติธรรมทางสังคมของพุทธปรัชญา      
เถรวาท หรืออาจเรียกว่าพุทธจริยศาสตร์ก็ได ้จึงจะเห็นความยุติธรรมทางสังคมในพุทธปรัชญา    
เถรวาทไดอ้ยา่งชดัเจนข้ึน 
  
๕.๒  ข้อเสนอแนะ 

๑) การศึกษาวิจยัคร้ังน้ี ยงัไม่ไดเ้จาะลึกลงไปในเร่ืองแนวคิดการเขา้ถึงความยุติธรรม
ตามกฎแห่งกรรมโดยวิธีภาวนามยปัญญา เพื่อใหเ้หตุผลท่ีดี (ท่ีน่าพอใจต่อความเช่ือ) สาํหรับผูท่ี้ไม่
เช่ือกฎแห่งกรรมและการเกิดใหม่ กล่าวคือ เม่ือเกิดความอยติุธรรมในชาติปัจจุบนักบัมนุษย ์พวกท่ี
เช่ือกฎแห่งกรรมส่วนใหญ่จะให้เหตุผลว่าเป็นเพราะกรรมจากชาติท่ีแลว้ (กรรมเก่า) หรือหลายๆ 



 

 

๑๙๔

ชาติท่ีผ่านมา (ชาติใดชาติหน่ึงหรือสะสมหลายๆ ชาติประกอบกนั) ส่งผลให้มนุษยต์อ้งมารับผล
กรรมในชาติปัจจุบนัแลว้ก็สรุปว่ายติุธรรม ทั้งท่ีไม่สามารถระลึกชาติไดห้รือระลึกไดไ้ม่ตลอดสาย 
จะรู้ไดอ้ย่างไรว่ากรรมท่ีทาํให้เกิดความอยุติธรรมในชาติปัจจุบนัน้ีมาจากชาติไหนในอดีต และ
ทาํไมไม่สามารถรู้ล่วงหนา้ได ้ปัญญามนุษยเ์ขา้ถึงไดอ้ยา่งไร ยิง่ไปกวา่นั้น เป็นปัญหาสาํคญัสาํหรับ
พวกท่ีเช่ือว่ามีชาติปัจจุบนัเพียงชาติเดียว ตายแลว้สูญ ชาติหนา้ไม่มีจริง ซ่ึงพวกน้ีถูกพวกท่ีเช่ือกฎ
แห่งกรรมบางทศันะโตแ้ยง้ โดยการอธิบายไปในทางว่า มนุษยเ์ราทาํกรรมใดก็ไดก้รรมนั้นในชาติ
ปัจจุบนัน้ี (กรรมใหม่) ซ่ึงแนวคิดเหล่าน้ีเห็นควรมีการศึกษาต่อไป 

๒) ประเด็นปรัชญาสังคม เศรษฐกิจ และการเมือง กับความหมายของคาํว่า ความ
ยติุธรรม (ในทศันะของปรัชญาภาษา) คือความถูกตอ้ง ชอบธรรม ของพทุธปรัชญาเถรวาท เช่น การ
กระจายผลประโยชน์ทางสังคม หรือเศรษฐกิจ (สิทธิเสรีภาพ หนา้ท่ี และโอกาสในการพฒันาชีวิต) 
มีหลกัเกณฑต์ดัสินอยา่งไร ซ่ึงยงัมีขอ้ถกเถียงอยูม่ากพอสมควร โดยเฉพาะอยา่งยิ่ง การประยกุตใ์ช้
หลกัการต่างๆ ในระดบัโครงสร้างทางสังคมหรือนโยบายของรัฐ หรือกรณีศึกษาปรากฎการณ์ท่ี
เกิดข้ึนจริงในสังคมหรือชุมชนทางเศรษฐกิจระดบัรากหญา้ ในฐานะตวัอย่างท่ีจะแสดงถึงความ
เป็นไปไดห้รือเป็นไปไม่ได ้ในการปรับประยกุตห์ลกัคาํสอนดา้นเศรษฐกิจของพทุธปรัชญาเถรวาท
กบัสงัคม 

๓)  การประยกุตใ์ชแ้นวคิดเร่ืองความยติุธรรมทางสงัคมของพทุธปรัชญาเถรวาท ทั้งเชิง
นโยบาย หลกัการ และแนวปฎิบติั ตอ้งเอ้ือต่อสภาพชีวิตท่ีดีของปัจเจกบุคคล หลกัการเร่ืองความ
ยติุธรรมของพทุธปรัชญาเถรวาทในส่วนท่ีเก่ียวขอ้งกบักฎแห่งกรรม (ทั้งกรรมเก่า กรรมใหม่ กรรม
ส่วนบุคคล และกรรมร่วม) ใหแ้นวคิดท่ีน่าสนใจวา่ หลกัการใดๆ ท่ีสร้างข้ึนเพื่อสังคมรัฐนั้นจะตอ้ง
เป็นหลกัการท่ีถูกตอ้ง ชอบธรรม สอดคลอ้งกบัธรรมชาติ ความเป็นจริงอนัเป็นสากล มิใช่เอนเอียง
ตามอคติแห่งชาติพนัธ์ุ ชนชั้น หรือตอบสนองความตอ้งการของคนกลุ่มใดกลุ่มหน่ึงของสังคม ทั้ง
ให้หลกัเพื่อพิจารณาว่า การกระทาํชนิดใดควรจะไดรั้บการตอบสนองในรูปแบบใด หลกัความ
ยุติธรรมท่ีอิงอยู่กบับริบททางสังคมการเมืองท่ีศึกษาไดจ้ากพุทธปรัชญาเถรวาทให้บทเรียนว่า ใน
การปฏิบติัเพื่อใหเ้กิดความยติุธรรมนั้น รัฐจาํเป็นจะตอ้งคาํนึงถึงสภาพพ้ืนฐานของความเป็นมนุษย ์
องคป์ระกอบต่างๆ ท่ีจะช่วยให้ชีวิตของปัจเจกบุคคลและสังคมโดยรวมดาํเนินไปไดด้ว้ยดี การมี
ปัจจัยหรือองค์ประกอบท่ีตอบสนองต่อความตอ้งการพื้นฐานของชีวิตอย่างเพียงพอ และการ
กาํหนดเง่ือนไขพื้นฐานเพ่ือขจดัอุปสรรคในการดาํเนินชีวิตทางสังคม ย่อมถือว่าเป็นการส่งเสริม
หรือเปิดโอกาสใหก้บัความดีงามอ่ืนๆ ท่ีชีวิตจะบรรลุถึงได ้
 
 



 

 

๑๙๕

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. สรรนิพนธ์ ปรัชญาตะวนัตก อานักซีมันแดร์- เดส์การ์ตส์.  กรุงเทพมหานคร:   
               สาํนกัพิมพด์วงกมล, ๒๕๒๐. 
______. ศาสนศาสตร์เบือ้งต้น.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพไ์ทยวฒันาพานิช, ๒๕๓๐. 
_________ .  หลกัความเช่ือของชาวคริสต์คาทอลกิ.  กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพไ์ทยวฒันา พานิช 

จาํกดั, ๒๕๒๘. 
จรัญ  โฆษณานันท.์ นิติปรัชญา. (พิมพค์ร้ังท่ี ๒), กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพม์หาวิทยาลยั

รามคาํแหง, ๒๕๓๒. 
______.  นิติปรัชญา (LW 201).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๕) กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยั

รามคาํแหง, ๒๕๕๐.  
_________ .   สิทธิมนุษยชนไร้พรมแดน, ปรัชญา กฎหมาย และความเป็นจริงทางสังคม.  
                   กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพนิ์ติธรรม, ๒๕๔๕. 
จาํนงค ์ ทองประเสริฐ.  ปรัชญาตะวนัตก สมัยกลาง.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๕) กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ ์
                   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๔. 
ไชย ณ พล.  ความเป็นธรรมสากล. กรุงเทพมหานคร:  เคลด็ไทย, ม.ป.ป. 
เดือน  คาํดี.  ปัญหาปรัชญา.  กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพโ์อเดียนสโตร์, ๒๕๓๐. 
__________.   ศาสนศาสตร์. (พิมพค์ร้ังท่ี ๒), กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพ ์

มหาวิทยาลยัเกษตรศาสตร์, ๒๕๔๕. 



 

 

๑๙๖

ธนู  แกว้โอกาส.  ศาสนาโลก. (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร: สุขภาพใจ, ๒๕๔๙. 
ธานินทร์  กรัยวิเชียร.  คาํบรรยายในการอบรมหลกัสูตภาคจริยธรรม เนติบัณฑิต สมัยที ่๖๑ เร่ือง 
                   หลกันิติธรรม.  กรุงเทพมหานคร :  สาํนกัอบรมศึกษากฎหมายแห่งเนติบณัฑิตยสภา, 

๒๕๕๒. 
บุญมี  แท่นแกว้. ตรรกวทิยาทัว่ไป. กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพโ์อเดียนสโตร์, ๒๕๓๖. 
_________.  ปรัชญาตะวนัตก (สมัยใหม่).  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพมิพโ์อเดียนสโตร์, ๒๕๔๕. 
_________.  พุทธปรัชญาเถรวาท.  กรุงเทพมหานคร:  โอเดียนสโตร์, ๒๕๔๕.   
ประชา  หุตานุวตัร. พุทธศาสนากบัความยุติธรรมทางสังคม. กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมล 
                   คีมทอง, ๒๕๓๓. 
ประยงค ์ แสนบุราณ.  ปรัชญาตะวนัตกสมัยใหม่. กรุงเทพมหานคร: โอเดียนสโตร์,  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. ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา.  กรุงเทพมหานคร : สามคัคีสาร์น, 
๒๕๔๐. 

_________. ความยุติธรรม (หน่วยท่ี 2), เอกสารการสอนชุดวชิา ปรัชญาการเมือง (หน่วยท่ี  
                  ๑-๗). นนทบุรี : สาํนกัพิมพม์หาวิทยาลยัสุโขทยัธรรมาธิราช, ๒๕๔๐. 
_________.  ความคดิทางการเมืองในพระไตรปิฎก.  กรุงเทพมหานคร: จุฬาลงกรณ์ 
                   มหาวิทยาลยั, ๒๕๓๔. 
_________.  ธรรมรัฐ-ธรรมราชา.  กรุงเทพมหานคร:  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๔๒. 
พระเทพเวที (ประยทุธ์ ปยตฺุโต). พุทธธรรม, กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, 

๒๕๒๙. 
_________.  พุทธศาสนากบัสังคมไทย.  กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิโกมลคีมทอง, ๒๕๓๒. 
พระธรรมโกศาจารย ์ (ประยรู  ธมฺมจิตฺโต). ปรัชญากรีก : บ่อเกดิภูมิปัญญาตะวนัตก. (พิมพค์ร้ัง 
                  ท่ี ๖) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพศ์ยาม, ๒๕๕๐. 
 
 



 

 

๑๙๗

พระธรรมปิฎก (ป.อ.ปยตุโต).  พุทธธรรม,  กรุงเทพมหานคร  : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, 
๒๕๓๘. 

_________.  นิติศาสตร์แนวพุทธ.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๓) กรุงเทพมหานคร:  สาํนกัพิมพมู์ลนิธิ 
                  พธุธรรม, ๒๕๔๑.   
_________.  ทางออกจากระบบเศรษฐกจิทีค่รอบงําสังคมไทย. กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพทุธ 
                  ธรรม, ๒๕๔๓. 
__________.  พุทธธรรม (ฉบับเดิม).  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๑) กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพด์วงแกว้, 

๒๕๔๔. 
_________. พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๑) กรุงเทพมหานคร :  
                  โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวทิยาลยั, ๒๕๔๖. 
_________.  พจนานุกรมพทุธศาสตร์ ฉบบัประมวลธรรม.  (พิมพค์ร้ังท่ี ๑๒)  
                  กรุงเทพมหานคร:  โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั,  ๒๕๔๖.  
_________. อนิจจตา ทุกขตา อนัตตา ไตรลกัษณ์. กรุงเทพมหานคร : ธรรมสภา, ๒๕๔๗. 
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. 
พระครูโสภณปริยติัสุธี (ศรีบรรดร  ถิรธมฺโม).  รัฐศาสตร์ในพระไตรปิฎก.  กรุงเทพมหานคร:  
                 โรงพิมพม์หาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๕๒. 
พทุธทาส  อินทปัญโญ.  ธัมมักสังคมนิยม.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพมิพส์ยามประเทศ, ๒๕๓๘. 
พทุธทาสภิกข.ุ  กรรมเหนือกรรม.  กรุงเทพมหานคร: สาํนกัพิมพธ์รรมสภา, ๒๕๔๒. 
__________.    ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพมหานคร : สุขภาพใจ, ๒๕๔๘. 
__________.   แก่นพุทธศาสน์.  กรุงเทพมหานคร : ธรรมสภา, ม.ป.ป. 



 

 

๑๙๘

เพลโต (เขียน) ปรีชา ชา้งขวญัยนื (แปล).  The Republic. (อุตมรัฐ). กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพ์
จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลยั, ๒๕๒๓. 

ฟ้ืน  ดอกบวั. ปวงปรัชญาอนิเดีย. กรุงเทพมหานคร : สาํนกัพิมพศ์ยาม, ๒๕๔๕. 
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