
บรรณานุกรม  
 
๑. ภาษาไทย : 

ก. ขอมูลปฐมภูมิ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกฉบับภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย 

เฉลิมพระเกียรติสมเด็จพระนางเจาสิริกิต์ิ พระบรมราชินีนาถ. กรุงเทพมหานคร: 

โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

มหามกุฎราชวิทยาลัย. พระสูตรและอรรถกถา แปล. ฉบับพิมพเนื่องในวโรกาสครบรอบ ๒๐๐ 

ป แหงราชวงศจักรี กรุงรัตนโกสินทร. กรุงเทพมหานคร. โรงพิมพมหามกุฎราช

วิทยาลัย, ๒๕๒๕. 

 
ข. ขอมูลทุติยภูมิ 

(๑) หนังสือ:  
กรมศิลปากร. วรรณกรรมสมัยรัตนโกสินทร เลม ๑. กรุงเทพฯ: บริษัท ไทยพรีเมียร พร้ินต้ิง 

จํากัด, ๒๕๓๔. 

กีรติ บุญเจือ. ศาสนาอรรถปริวรรตของมนุษยชาติ (ชวงพหุนิยม): ชุดปรัชญาและศาสนา

เซนตจอหน เลมเจ็ด. กรุงเทพฯ: บริษัท ฐานบัณฑิตจํากัด, ๒๕๔๖. 

ชัยวัฒน สถาอานันท. สันติทฤษฎี\วิถีวัฒนธรรม Peace Theory and Cultural Elements

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง, ๒๕๓๙. 

                . การไมใชความรุนแรง. เอกสารการสอนชุดวิชา สันติศึกษา (Peace Studies). 

มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช สาขาวิชาศิลปศาสตร. พิมพคร้ังที่ ๑๑. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพ มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, ๒๕๔๕. 

แซลลี บี. คิง. “พุทธศาสนากับสงคราม”. จิตวิญญาณเพื่อสังคม สาสนจากกัลยาณมิตร เนื่อง    

ในวาระครบรอบอายุ ๗๒ ป อาจารยสุลักษณ ศิวรักษ. เดวิด ชาปแปล 

บรรณาธิการ. พรรณงาม เงาธรรมสาร และ เบญจรัตน แซฉ่ัว แปล. กรุงเทพฯ: สวน

เงินมีมา, ๒๕๔๘. 

ไดซากุ อิเคดะ. สูสันติ บทสนทนาระหวาง โยฮัน กัลตุง และ ไดซากุ ฮิเคดะ. กรุงเทพฯ: 

บริษัท สองศยาม จํากัด, ๒๕๔๐. 



 ๘๕

ติช นัท ฮันห. สันติภาพทุกอยางกาว Peace Is Very Step. ประชา หุตานุวัคร สุภาพร พงศ

พฤกษ แปล. ธีระยุทธ ดาวจันทึก บรรณาธิการแปล. พิมพคร้ังที่ ๒. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพศยาม บริษัทเคล็ดไทย จํากัด, ๒๕๔๐. 

ทวีวัฒน ปุณฑริกวิวัฒน. วิถีแหงมหายาน. กรุงเทพฯ: บริษัท ล้ินจ่ี การพิมพ จํากัด, ๒๕๒๖. 

ทะไลลามะและวิกเตอร ชาน. ปญญาญาณแหงการใหอภัย (The wisdom of Forgiveness). 

สายพิณ กุลกนกวรรณ แปล. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสวนเงินมีมา, ๒๕๕๑. 

นารายณ เทสาอี. เพื่อนฉันคานธี: ความทรงจําวัยเยาวกับมหาตมา คานธี. เฉลิมชัย ทองสุข 

แปล. กรุงเทพฯ: สวนเงินมีมา, ๒๕๔๗. 

บัณฑิต วิทยาธรสุกุล. “หลักธรรมของศาสนาพราหมณ-ฮินดู”” พระราชครูวามเทพมุนี เรียบเรียง. 

วิถีพราหมณในสังคมไทย .  โครงการวัฒนธรรมสัญจร  คร้ังที่  ๑  เอกสาร

ประกอบการเสวนาและทัศนศึกษา. กรุงเทพฯ: กรมศิลปากร กระทรวงวัฒนธรรม, 

๒๕๕๐. 

ประเวศ วะสี. พุทธธรรมกับอุดมการณสําหรับศตวรรษที่ ๒๑ ปาฐกถาครบรอบ ๖๐ ป พระ

ธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต). กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพมูลนิธิโกมลคีมทอง 

๒๕๔๒. 
ปรีชา ชางขวัญยืน และ สมภาร พรมทา. มนุษยกับศาสนา. กรุงเทพฯ: โรงพิมพแหงจุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย, ๒๕๔๓. 
ปญญา สละทองตรง. มิลินทปญหา เลม ๒. กรุงเทพฯ : โรงพิมพการศาสนา, ๒๕๔๔. 

พุทธทาสภิกขุ. ธัมมิกสังคมนิยม. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพใจ, ๒๕๔๘. 

            . สันติภาพ. กรุงเทพฯ: หจก. เพชรประกาย, ๒๕๔๙. 
    . ความอยูรอดของประเทศไทย. กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, ๒๕๔๓. 

             . อตัมมยตา คืออะไร? และ อตัมมยตากับสันติภาพของโลก. พิมพคร้ังที่ ๒. 

กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, ๒๕๔๓. 

พระญาณวโรดม. ศาสนาตางๆ. พิมพคร้ังที่ ๕. กรุงเทพฯ: สภาการศึกษามหามกุฎราชวิทยาลัย, 

๒๕๓๘. 
พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต).  พุทธธรรม. พิมพคร้ังที่ ๑๑. กรุงเทพฯ: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖. 

         . มองสันติภาพโลก ผานภูมิหลังอารยธรรมโลกาภิวัฒน. กรุงเทพ: บริษัท ธรรม

สาร จํากัด, ๒๕๔๒. 



 ๘๖

    . พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษท่ี ๒๑. ศุภวาระอายุมงคล คุณหญิงกระจางศรี 

รักตะกนิษฐ. พิมพคร้ังที่ ๒. กรุงเทพมหานคร: บริษัทสหธรรมมิก จํากัด, ๒๕๓๖. 

พระไพศาล วิสาโล. พุทธศาสนาไทยในอนาคต แนวโนมและทางออกจากวิกฤต. พิมพคร้ังที่ 

๒. กรุงเทพฯ: มูลนิธิสดศรี-สฤษด์ิวงศ, ๒๕๔๖. 

พระพุทธโฆษาจารย. คัมภีรวิสุทธิมรรค ฉบับ ๑๐๐ ป สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ อาสภ

มหาเถร). พิมพคร้ังที่ ๔. กรุงเทพมหานคร : ประยูรวงศพร้ินทต้ิง, ๒๕๔๖. 

พระยาอนุมานราชธน. ลัทธิของเพื่อน. จัดพิมพเนื่องในวาระครบ ๑๐๐ ป พระยาอนุมานราชธน.  

กรุงเทพฯ: โรงพิมพคุรุสภาลาดพราว, ๒๕๓๓. 

พระศรีวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ). จิตวิทยาในพระอภิธรรม. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหา

มกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๒๘. 

พระอุดรคณาธิการ (ชวินทร สระคํา) และ จําลอง สารพัดนึก, รศ. ดร. รวบรวมและเรียบเรียง. 

พจนานุกรม บาลี-ไทย สําหรับนักศึกษา ฉบับปรับปรุงใหม. พิมพคร้ังที่ ๓.    

กรุงเทพฯ: บริษัทประยูรวงศ พร้ินทต้ิง จํากัด, ๒๕๒๘. 

พระอุปติสสเถระ. วิมุตติมรรค. แปลโดย พระเทพโสภณ (ประยูร ธมฺมจิตโต) และคณะ จากฉบับ

ภาษาอังกฤษของพระเอฮารา พระโสมเถระ และพระเขมินทเถระ. อนุสรณงาน

บําเพ็ญกุศลออกพระเมรุพระราชทานเพลิงศพ พระพุทธวรญาณ          (มงคล 

วิโรจนมหาเถร ป.ธ. ๕). พิมพคร้ังที่ ๖. กรุงเทพฯ: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย, ๒๕๔๘. 

ไพโรจน อยูมณเฑียร เรียบเรียง. วาทะคานธี มหาบุรุษนักอหิงสา. พิมพคร้ังที่ ๒. กรุงเทพฯ: 

สํานักพิมพสรอยทอง, ๒๕๔๑. 

มหาตมา คานธี. ชีวประวัติของขาพเจา. กรุณา กุศลาสัย แปลจากภาษาฮินดี. พิมพคร้ังที่ ๒. 

กรุงเทพฯ: สํานักพิมพศยาม บริษัทเคล็ดไทยจํากัด, ๒๕๓๙. 

                . โลกทั้งผองพี่นองกัน. กรุณา – เรืองอุไร กุศลาสัย แปล. พิมพคร้ังที่ ๕. กรุงเทพฯ: 

แมคําผาง, ๒๕๓๙. 

                . อัตชีวประวัติหรือขาพเจาทดลองความจริง. กรุณา – เรืองอุไร กุศลาสัย แปล. 

กรุงเทพฯ: เจริญวิทยการพิมพ, ๒๕๒๕. 

โยฮัน กัลตุง. การเปลี่ยนแปลงขับเคลื่อนความขัดแยงดวยสันติวิธี. เดชา ต้ังสีฟา แปล. 

กรุงเทพฯ : โครงการจัดพิมพคบไฟ, ๒๕๕๐. 



 ๘๗

   . พุทธสันติวิธี: ทฤษฎีเชิงโครงสราง, สมชัย เย็นสบาย แปล, สุวรรณา สถาอานันท 

สายพิณ ศุพุทธมงคล บรรณาธิการแปล, กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ ปาจารยสาร, 

๒๕๓๘. 
ราชบัณฑิตยสถาน. พจนานุกรม ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๔๒. กรุงเทพมหานคร: 

นานมีบุคสพับลิเคชั่นส, ๒๕๔๖. 

วิทยา ศักยาภินันท. ศาสนาฮินดู. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพมหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร, ๒๕๔๙. 

วิสุทธ บุษยกุล. “พรหมลิขิตกับกฎแหงกรรม”. วิถีพราหมณในสังคมไทย. โครงการวัฒนธรรม

สัญจร คร้ังที่ ๑ เอกสารประกอบการเสวนาและทัศนศึกษา. กรุงเทพฯ: กรม

ศิลปากร กระทรวงวัฒนธรรม, ๒๕๕๐. 

สมภาร พรมทา แปลและเรียบเรียง. ภควัทคีตา (บทเพลงแหงองคภควัน). พิมพคร้ังที่ ๒. 

กรุงเทพฯ: ศยาม, ๒๕๔๑. 

สนิท ศรีสําแดง. พุทธศาสนากระบวนทัศนใหม. กรุงเทพฯ : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย, ๒๕๔๔. 
สุชีพ ปุญญานุภาพ. ประวัติศาสตรศาสนา. พิมพคร้ังที่ ๘. กรุงเทพฯ: มหามกุฎราชวิทยาลัย, 

๒๕๔๐. 

     . ศาสนาเปรียบเทียบ. พิมพคร้ังที่ ๔. กรุงเทพฯ: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๔๐. 

สุนทร ณ รังษี. ปรัชญาอินเดีย: ประวัติและลัทธิ. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ พิพิธวิทยา, ๒๕๒๑. 

โลกมิตร. “เสรีภาพ เสมอภาค และภราดรภาพ ในฐานะที่เปนหลักการของพระพุทธศาสนา”” จิต
วิญญาณเพื่อสังคม สาสนจากกัลยาณมิตร เนื่องในวาระครบรอบอายุ ๗๒ 
ป อาจารยสุลักษณ ศิวรักษ. เดวิด ชาปแปล บรรณาธิการ, พรรณงาม เงาธรรม

สาร และ เบญจรัตน แซฉ่ัว แปล. กรุงเทพฯ: สวนเงินมีมา, ๒๕๔๘. 

สันติกโรภิกขุ. อริยสัจจสี่ แหง ธัมมิกสังคมนิยม. จิรธัมม แปล.  กรุงเทพฯ: สํานักพิมพสุขภาพ

ใจ, ๒๕๔๒. 

หลวงวิจิตรวาทการ. ศาสนาสากล : เปรียบเทียบศาสนา ลัทธิ และปรัชญาตางๆ ทั่วโลก 

เลม ๑. กรุงเทพฯ: โรงพิมพลูก ส. ธรรมภักดี, ๒๕๒๓. 

อภิชัย โพธิ์ประสิทธิ์ศาสต. พระพุทธศาสนามหายาน. พิมพคร้ังที่ ๔. กรุงเทพฯ: โรงพิมพ       

มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

 

 



 ๘๘

(๒)  บทความ :  
เดโชพล เหมนาไลย. “พุทธศาสนาเพ่ือสังคม: กรณีการแปลและการนิยามความหมาย”. ใน 

วารสารบัณฑิตศึกษาปริทรรศน. ปที่ ๔ ฉบับที่ ๓ (กรกฎาคม-กันยายน ๒๕๕๑): 
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