
   ๑๒๘ 

บรรณานุกรม 
                 
๑. ภาษาไทย 

ก. ขอมูลปฐมภูมิ 
๑. พระไตรปฎก 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกภาษาบาล ีฉบับมหาจุฬาเตปฏก,ํ ๒๕๐๐.   

กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 
-----------------.  พระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. กรุงเทพมหานคร : 

โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 
------------------. อรรถกถาภาษาบาลฉีบับมหาจุฬาอฏฐกถา. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙.  
-------------------.  ฎีกาภาษาบาลฉีบับมหาจุฬาฎีกา. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 
--------------------. ปกรณวิเสส ภาษาบาลฉีบับมหาจุฬาปกรณวิเสโส. กรุงเทพมหานคร : โรง
พิมพวิญญาณ,๒๕๓๙. 
มหามกุฏราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกภาษาบาลีฉบับสฺยามรฏฐเตปฏก ํ๒๕๒๕.  

กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๒๕.  
-----------------. พระไตรปฎกพรอมอรรถกถา แปล. ชุด ๙๑ เลม. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 

มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔.  

ข. ขอมูลทุติยภูมิ 

(๑) หนังสือท่ัวไป 
กมลรัตน  หลาสุวรรณ. จิตวิทยาการศึกษา. กรุงเทพมหานคร : ศรีราชา,  ๒๕๒๗. 
กัมพันต พันธุมจินดา. “สมองและความตาย”. ใน มุมมองเร่ืองความตายและภาวะใกลตาย. 

 โดยประสาน ตางใจ และ ธนพรรณ สินธิสุนทร, กรุงเทพมหานคร : คบไฟ, 
๒๕๓๙. 

จรัส พยัคฆราชศักดิ์. อีสาน ๑ศาสนาและวรรณกรรมนิยมในทองถ่ิน. กรุงเทพมหานคร : โอ 
เดียนสโตร,  ๒๕๓๔.จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย. “การตายกับความตายใน
มุมมองจากศาสนาและวิทยาศาสตร”. รวมบทความจากการประชุมวิชาการ. 
กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๗. 



   ๑๒๙ 

ชูชีพ  ออนโคกสูง. จิตวิทยาสังคม. กรุงเทพมหานคร  : ไทยวัฒนาพานิช, ๒๕๒๒. 
เชาวน ชิโนรักษ. ชีววิทยาเลม ๑. กรุงเทพมหานคร : อมรการพิมพ, ๒๕๒๙. 

ฐิตวณฺโณ ภิกขุ  (พิจิตร). วิปสสนาภาวนา. พิมพคร้ังที่๓. กรุงเทพมหานคร : โรง 
พิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๔. 

ทิตยา สุวรรณะชฎ.  สังคมวิทยา. กรุงเทพมหานคร : ไทยวัฒนาพานิช, ๒๕๒๗. 
ธนานุกูล ศรีคําภา.  หลักพุทธธรรม.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช 

วิทยาลัย,  ๒๕๓๖ 
ดวงเดือน พันธุมนาวิน, และคณะ. รายงานการวิจัย “ความเช่ือและการปฏิบัติทางพุทธ 

ศาสนาของคนไทย : การปลูกฝงอบรม สถาบันบัณฑิตพัฒนบริหารศาสตร. 
กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

นวลศิริ เปาโรหิตย และคณะ. จิตวิทยาท่ัวไป. พิมพคร้ังที่ ๔. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ 
มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๔. 

บุญมี แทนแกว. จริยศาสตร. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพโอเดียนสโตร, ๒๕๓๙. 
บุญรวม แสนศรีสมบัต.ิ พุทธศาสตรคุมครองโลก. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมิตรไทย,  

๒๕๑๖. 
ประมวล  มุงมาตร. ทัศนคติของนายอําเภอที่มีตอการปฏิบัติงานของพัฒนากร. ภาค 

นิพนธพันบริหารศาสตรมหาบัณฑิต สาขาพัฒนาสังคม. คณะพัฒนาสังคม
สถาบัน  บัณฑิตพัฒนบริหารศาสตร, ๒๕๓๗. 

ประภาเพ็ญ  สุวรรณ.  ทัศนคติ  การวัด  การเปลี่ยนแปลง  และพฤติกรรมอนามัย. 
 กรุงเทพมหานคร : ไทยวัฒนาพานิช, ๒๕๒๕. 

ปญญานันทภิกขุ. ทานไดอะไร เมื่อไปงานศพ, พิมพคร้ังที่ ๑๒. กรุงเทพมหานคร : เอส. 
อาร.พร้ินติ้ง, ๒๕๓๘. 

พรชัยสุนทรพันธ. คําอธิบาย ประมวลกฎหมายแพงและพาณิชยวาดวยบุคคล. 
 กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๑๕. 

พลเทพ จันทรสีประเสริฐ. การสรางขวัญและการจูงใจในการปฏิบัติงาน. 
กรุงเทพมหานคร : คณะกรรมการสงเสริม งานวิจัยสถาบันบัณฑิตพัฒนบริหาร
ศาสตร.  ๒๕๒๖. 

พระธรรมธีรราชมหามุน,ี อุดมวิชา, พิมพคร้ังที่ ๔, กรุงเทพมหานคร : สหธรรมิก, ๒๕๓๙. 
พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต). การศึกษากับการพัฒนาทรัพยากรมนุษย”.พิมพคร้ังที่ ๒,  



   ๑๓๐ 

กรุงเทพมหานคร : มูลนธิิพุทธธรรม, ๒๕๔๒. 
--------------.ระลึกถึงความตายและวิธีปฎิบัติใหถูกตองตอความตาย. 

 กรุงเทพมหานคร : ธรรมสภา, ๒๕๓๙. 
--------------. แกนแทของพระพุทธศาสนา. กรุงเทพมหานคร : กองทุนวุฒิธรรมเพื่อ 

การศึกษา และปฏิบัติธรรม, ๒๕๔๔. 
--------------. ธรรมกับการพัฒนาชีวิต  .พิมพคร้ังที่ ๒ , กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธ 

ธรรม, ๒๕๓๙.              
--------------. พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ.พิมพคร้ังที่ ๖ ,  

 กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. 
พระพุทธเจาสอนอะไร. แปลโดยแผนกวิชาการคณะการนิสิต มหาจุฬาลงกรณราช 

วิทยาลัย มหาวิทยาลัยสงฆ แหงคณะสงฆไทย. กรุงเทพมหานคร : กรุงสยามการ
พิมพ, ๒๕๑๙. 

พิสมัย วิบูลยสวัสดิ,์ และคณะ. จิตวิทยาสังคมรวมสมัย. เชียงใหม : โครงการตํารา 
มนุษยศาสตร, คณะมนุษยศาสตร  มหาวิทยาลัยเชียงใหม,  ๒๕๒๗. 

ศักดิ์ชัย อนันตตรีชัย. บัณฑิตศึกษาปริทรรศนวารสาร. ฉบับที่ ๒. กรุงเทพมหานคร : โรง 
พิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยลัย, ๒๕๔๙. 

พจนานุกรม. ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๒๕. กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, 
๒๕๓๙. 

พระมหาจรรยา สุทฺธิญาโณ. พระพุทธศาสนากับการดูแลรักษาสุขภาพแบบองครวม. 
 พิมพคร้ังที่ ๒. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๔. 

พระอุดรคณธิการ (ชวินทร สระคํา) และ รศ.ดร.จําลอง สารพัดนึก. พจนานุกรมบาลี-ไทย.  
พิมพคร้ังที่ ๓. กรุงเทพมหานคร : พิมพที่โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย
, ๒๕๓๐. 

พุทธทาสภิกขุ. นิพพาน. กรุงเทพมหานคร : สํานกัพิมพธรรมบูชา, ๒๕๑๔. 
พัชนี  วรภวิน. จิตวิทยาสังคม ทฤษฎีและปฏิบัติ. กรุงเทพมหานคร : ไทยวัฒนาพานิช, 

 ๒๕๒๑. 
สมภาร  พรมทา. พุทธปรัชญา : มนุษย สังคม และปญหาจริยธรรม. กรุงเทพมหานคร: 

 จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๒. 
---------------. พุทธศาสนากับปญหาจริยศาสตร : โสเภณี ทําแทง และการุณยฆาต.  



   ๑๓๑ 

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๑. 
สมเด็จพระญาณสังวร สมเด็จพระสังฆราช, (เจริญ สุวฑฺฒโน). “ความตาย”, ใน ความตายท่ี 

ทานยังไมรูจัก. รวบรวมโดย ธรรมสภา. กรุงเทพมหานคร: ธรรมสภา, ๒๕๔๒. 
สุชา จันทรเอม, จิตวิทยาท่ัวไป. กรุงเทพมหานคร : บริษัทโรงพิมพไทยวัฒนาพานิช, ๒๕๔๑. 
วารีญา ภวภูตานนท ณ มหาสารคาม. จิตวิทยาพุทธศาสนา. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 

มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๔๔. 
วิทย วิศทเวทย. ปรัชญาท่ัวไป : มนุษยโลกและความหมายของชีวิต. 

 กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, ๒๕๒๒. 
ราชบัณฑิตยสถาน. พจนานุกรม ฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ.๒๕๒๕. พิมพคร้ังที่ ๔. 

  กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอักษรเจริญทัศน, ๒๕๓๑. 
ราชบัณฑิตยสถาน.  พจนานุกรมทางสังคมวิทยาอังกฤษ-ไทย. กรุงเทพมหานคร : รุงเรือง 

   ศิลปการพิมพ, ๒๕๒๔. 
สนั่น ไชยานุกูล. ปรัชญาอินเดีย. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพคุรุสภาลาดพราว, ๒๕๑๙. 
สมบูรณ  บุญโท,  ผศ. และคณะ.   ความจริงของชีวิต. พิมพคร้ังที่ ๑, กรุงเทพมหานคร : โรง 

  พิมพสํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาต,ิ ๒๕๔๙. 
สมภาร พรมทา. มนุษยกับการแสวงหาความจริงและความหมายของชีวิต. พิมพคร้ังที่ 

  ๒. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๕. 
สเตซ ดับเบิลย ูที. ปรัชญากรีก. แปลโดยปรีชา ชางขวัญยืน. กรุงเทพมหานคร : สมาคม 

สังคมศาสตรแหงประทศไทย, ๒๕๒๔. 
พิทูร มลิวัลย. ปฎิจจสมุปบาท. หลักธรรมท่ีวาดวยระบบการกําเนิดแหงชีวิตฉบับ 

สังเขป. พิมพคร้ังที่ ๓. กรุงเทพมหานคร : รุงเรืองสาสนการพิมพ, ๒๕๒๑. 
พุทธทาสภิกขุ.ปญหาเกี่ยวกับการปฏิบัติธรรม ปริยัติ ปฏิบัติ ปฏิเวธ.   กรุงเทพมหานคร :  
                   สํานักพิมพสุขภาพใจ, ๒๕๓๗. 
----------------. คูมือมนุษย.  กรุงเทพมหานคร : ธรรมสภา, ๒๕๓๗. 
มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, กฎหมายแพง ๑ CIVIL LAW ๑ (ฉบับปรับปรุง) หนวยท่ี 

 ๑-๘, พิมพคร้ังที่ ๙. นนทบุรี : สํานักพิมพมหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, 
๒๕๒๕ 

สมภาร พรมทา. อัตถิตากับนัตถิตาในพุทธปรัชญาเถรวาท. วิทยานิพนธปริญญาอักษร 
 ศาสตรดุษฏีบัณฑิต ภาควิชาปรัชญา. บัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย



   ๑๓๒ 

, ๒๕๓๔. 
สุภาวดี นัมคณิสสรณ. พิชิตปญหาเศรษฐกิจดวยพุทธธรรม. กรุงเทพมหานคร  :  ไพลิน, 

  ๒๕๔๑. 
สุวรรณา สถาอานันท. “ชีวิตและความตายตามคติคริสตศาสนา”. ในมุมมองเร่ืองความตาย 

และภาวะใกลตาย. กรุงเทพมหานคร : บ.เคล็ดไทยจํากัด, ๒๕๓๙. 
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