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บทที่ ๑ 
บทนํา 

 

องคประกอบของพระพุทธศาสนา 
 
พระพทุธศาสนา มีองคประกอบสําคัญ ๔ อยาง คือ  
 ๑. ศาศนธรรม  ไดแก หลักธรรมคําสอนในพระพทุธศาสนา คือ พระไตรปฎกเปน
หลักใหญ  และมีคัมภีรอรรถกถา  ฎีกา อนฎีุกา และคาํอธิบายของเกจอิาจารยบางทาน ที่พอ
เชื่อถือได  อันเปนหลกัศาสนธรรมที่มีความสําคัญตามลําดับกันลงมา 
 ๒. ศาสนวัตถุ  ไดแก ศาสนสถานตาง ๆ คือ วัดวา อาราม โบสถ วหิาร เจดีย 
ตลอดจนทรัพยสมบัติของพระพุทธศาสนาตาง ๆ  
 ๓. ศาสนพธิ ี  ไดแก พิธีกรรมที่พึงประพฤติปฏิบัติ ใหถูกตองกับกาละ เทสะ และ
บุคคล  เพื่อความเปนระเบยีบ และความดีงาม  นาํมาซึ่งความเลื่อมใสศรัทธาของบุคคลผูพบ
เห็น เปนการรักษา และเผยแผ ซึง่หลักธรรมคําสอนของพระพทุธศาสนาอีกทางหนึง่ดวย   
ฉะนั้น พิธีกรรมใด  ที่ไมเปนไปเพื่อการรักษาและเผยแผหลักธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนา 
หรือเปนไปเพือ่บิดเบือนคําสอนทางพระพุทธศาสนา พิธกีรรมนัน้ แมจะอางวา ทําเพื่อ
ประโยชนแกวดั แกศาสนากต็าม  กถ็ือวา เปนพิธกีรรมนอกพระพทุธศาสนา  คือ ไมถูกตอง
ตามหลกัคําสอนของพระพทุธเจา ซึ่งพทุธบริษทัที่มีความรักษาความศรัทธาใน
พระพทุธศาสนาอยางแทจริง ไมควรทํา ไมควรประพฤติ 
 ๔. ศาสนบุคคล  ไดแก พทุธบริษทั ๔ คือ ภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก อุบาสิกา  ซึง่เปน
องคประกอบอันเปนจักรสําคัญ ในการขับเคลื่อนองคกรพระพทุธศาสนา อันเปรียบเสมือน
นาวาใหญใหแลนไปได หรือหยุดนิง่ หรือจมลง  ก็อยูทีพุ่ทธบรษิัท  ซ่ึงจะตองเปนผูเรียนรูและ
เขาใจลึกซึ้งถึงเหตุผลของหลกัธรรมคําสอน และพิธีกรรมตาง ๆ ตลอดจนเหน็คุณคาของศา
สนวัตถุสถาน  อันเปนสมบัติของพระพทุธศาสนา  จึงจะเปนผูรักษาสืบทอดที่ดีได  ถามิ
เชนนัน้แลว กจ็ะเปนแตเพยีงผูเฝาดูอยูเฉย ๆ  หรือเปนผูบอนทําลาย  องคประกอบทั้ง ๓ 
ขางตนนั้นเสียเอง    
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การรักษาสืบทอดพระพุทธศาสนา 
 ๑. ศาสนธรรม  พุทธบริษัททั้งหลาย ตองรักษาและสืบทอด  ดวยการเอาใจใสใน
การศึกษาเลาเรียนหลกัธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนาใหมีความรูความเขาใจอยางถูกตอง 
และลึกซึ้งถงึแกนแทของหลกัธรรม  และตองศึกษาใหมคีวามรอบรูทัว่ ทุกแงมุมของหลักธรรม  
จึงจะเปนผูที่สามารถรักษาสบืทอดหลักธรรม  อันเปนองคประกอบสําคัญที่สุดไวได 
 ๒. ศาสนวัตถุ  พุทธบริษัททั้งหลาย  ตองรักษาและสบืทอด  ดวยการหมั่นดูแลรักษา 
บูรณะซอมแซม  ศาสนสถานที่ชํารุดทรุดโทรม  หรือส่ิงใดที่มีความจาํเปนยังไมม ี ก็รวมดวย
ชวยกนัจัดตั้งจัดสรางใหมีข้ึน  เพื่อเปนสมบัติ ใชเปนประโยชนในทางพระพทุธศาสนาตอไป 
 ๓. ศาสนพธิ ี  พุทธบริษัททั้งหลาย  ตองรักษาสืบทอด ดวยการเรียนรูใหมีความ
เขาใจและประพฤติปฏิบัติใหถูกตอง  กับเวลา  สถานที ่ บุคคล  หรือจุดประสงคของพิธกีรรม
นั้น ๆ 
 ๔. ศาสนบุคคล พุทธบริษทัทัง้หลาย  ตองชวยกันรักษาสืบทอด  ดวยการชวยยก
ยองเชิดชู สนบัสนุน และปกปองบุคคลทีม่ีความรูความเขาใจ และเอาใจใสในภาระธุระทาง
พระพทุธศาสนาคือคันถธุระ การศึกษาเลาเรียนพระพทุธพจน และวปิสสนาธุระ การประพฤติ
ปฏิบัติตามหลกัธรรมคําสอนอยางเครงครดั  ไมวา จะเปนพระภิกษุ  สามเณร หรือ อุบาสิก 
อุบาสิกา ก็ตาม ไมมวัไปหลงยกยองเชิดชู หรือปกปอง บุคคลทีท่ําธุระนอกพระพทุธศาสนา  
หรือ ใชศาสนาเปนเครื่องมอืในการแสวงหาลาภ  ยศ ชือ่เสียง เกียรตยิศ อยางเดียว 
 เมื่อพุทธศาสนิกชนทัง้หลาย  รวมมือกันเอาใจใส ในการบาํรุงรักษาและสืบทอด
องคประกอบของพระพทุธศาสนาทัง้ ๔ อยาง  อยางดีแลว  ก็ไดชือ่วา เปนการรักษาสืบทอด
พระพทุธศาสนาไวได   

ศาสนธรรม ๓ ประการ 
พระพทุธศาสนานั้น ประกอบดวยหลกัศาสนธรรมที่สําคญั ๓ ประการคือ 

๑.ปริยัติศาสนา ไดแก การศึกษาเลาเรยีนพระพุทธพจนและอรรถกถาพรอมทั้งฎีกา 
อนุฎีกาใหมีความรูความเขาใจ อยางแจมแจง และลึกซึง้ถึงแกนแท ของหลักธรรมเหลานั้น 

๒.ปฏิบัติศาสนา ไดแก การปฏิบัติตามหลกัธรรม ที่ไดทาํการศึกษาเลาเรียนมาอยาง
ดีแลวนั้น คือ การรักษาศีล ๕ ศีล ๘ ศีล ๑๐ หรือศีล ๒๒๗  ตามควรแกภาวะของตน และการ
เจริญสมถกรรมฐาน และวปิสสนากรรมฐาน 
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๓.ปฏิเวธศาสนาไดแก การไดบรรลุคุณวิเศษ คือ มรรค ผล  นพิพาน  ฌานอภิญญา 
อันเกิดจากการปฏิบัติที่ถูกตอง ตามสมควรแกการปฏิบัติ ของแตละบุคคล 

ในบรรดาศาสนา ทัง้ ๓ ประการนัน้ ปริยติัศาสนา ยอมมีความสําคญัเปนอันดับแรก  
เพราะเปรียบเสมือนแผนที่สําหรับเดินทาง  ถาไมมีปริยติัศาสนาเสยีแลว ปฏิบัติศาสนา และ
ปฏิเวธศาสนา ยอมมีข้ึนไมได 

ฉะนั้น จงึควรใหความสาํคญัแกปริยัติศาสนาใหมาก ในการที่จะเปนบันไดไปสูการ
ประพฤติปฏิบัติ ใหบรรลุถงึซึ่งปฏิเวธ อันเปรียบเสมือนการเดินทางไปสูจุดหมายใดจุดหมาย
หนึง่ ปริยัติศาสนา เปรียบเหมือนการเรียนแผนที่ปฏิบัติศาสนาเปรียบเหมือนการเดินทาง  
และปฏิเวธศาสนา เปรียบเหมือนการบรรลุถึงจุดหมายแหงการเดินทางนัน้    

ถาเรียนผิด กท็ําใหปฏิบัติผิด ผลคือ ปฏิเวธที่แทจริง   ยอมไมสามารถเกิดขึ้นได (เกดิ
ไดแตผลเทียม) เปรียบเหมอืนการเรียนหรือการดูแผนทีผิ่ด ก็ทาํใหเดนิผิดทาง ผลก็คือ ไม
สามารถไปถงึจุดหมายปลายทางได ฉะนัน้ 

อนึ่ง ผูที่ดําเนินไปผิดจากแผนทีท่างทีท่านกาํหนดไว ยอมจะเดินไปประสบอุปสรรค
อันตรายตาง ๆ มากมาย เชน มีขวากหนาม มีแมน้ํา มีภูเขา เปนตน ขวางกั้น ตองเดินออม ทาํ
ใหเสียเวลาในการเดินทาง หรือหลงเดินเขาไปปาทึบไมสามารถหาทางออกมาได หรือตองเสีย
เวลานาน หรือหลงเดนิเขาไปในสถานที่ๆมีอันตรายตางๆ เชน อันตรายจากโจรผูราย อันตราย
จากสัตวรายตาง ๆ หรือ เดนิไปสะดุดกอนหนิ ตนไม โดดหนามเกี่ยว หกลม เปนตนบาง หรือ
เดินพลัดตกเขา ตกเหว ตกหลุม ตกบอ เปนตนบาง ตองประสบความลําบาก ความบาดเจ็บ
หรืออันตรายถงึตาย หรือ อาการสาหัสปางตาย อันเนื่องมาจากการเดินผิดทาง ซึ่งมีการเรียน
ผิดหรือดูแผนที่ผิดนัน้เปนเหตุ ฉันใด  คนที่เรียนธรรมผิด และปฏิบัติผิดธรรม ก็ยอมไดรับโทษ 
มีความติเตียนจากบัณฑิตบาง  ตองทะเลาะเบาะแวงกับผูอ่ืนบาง  เกิดความเดือดรอนใจเอง 
เมื่อหวนระลึกถึงบาง หรือถงึความวิบัติทางความคิด วบัิติทางความประพฤติ เปนมิจฉาทิฏฐิ
บาง  ตองไดรับความทกุขยากลาํบากทัง้ทางกายและทางใจ อาจถึงตายหรือถงึอาการสาหัส
ปางตาย อันเนื่องมาจากการปฏิบัติผิด ซึ่งมีการเรียนผิดนั้นเปนเหตุ กฉั็นนัน้ เหมือนกัน  

ฉะนั้น พระพทุธองค จงึทรงจาํแนกปริยัติ คือการศึกษาเลาเรียนไวเปน ๓ ประเภท คือ   
๑.อลคัททูปมาปริยัติ  ไดแก  การศึกษาเลาเรียนธรรม ที่เปรียบ เสมือนการจับงพูิษ

ราย ซึง่ผูที่จบัไมดีนั้น อาจถกูงูพษิแวงกัดเอา ทาํใหไดรับความเจบ็ปวดแสนสาหัส ถงึตายหรือ
ถึงอาการปางตายได อันมีการจับไมดีของบุคคลนั้น เปนเหตุ ฉันใด  การที่โมฆะบรุุษบางคน
ในพระศาสนานี้ เรียนธรรม เพื่อหวังอวดโอ หวงัลาภสักการะ ยศ ตําแหนง  ชื่อเสยีง หรือเรียน
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เพื่อไวโตแยง หักลางกับผูอ่ืน ดวยอํานาจมานะ ทิฏฐิ เปนตน  เขายอมไดประสบกับส่ิงที่ไมดี 
เปนเครื่องตอบแทน เชน การตําหนิติเตียนจากบัณฑิตทั้งหลายบาง ความเดือดรอนใจตนเอง
ที่ตองระลึกถึงดวยความรังเกียจบาง หรือตองไดรับทุกขเวทนาแสนสาหัส ถงึตายหรือถงึ
อาการปางตายบาง อันมีการถือผิด ปฏิบัติผิดนั้น เปนเหตุ ก็ฉันนัน้ เหมือนกัน  

๒. นิสสรณตัถปริยัติ ไดแก การศึกษาเลาเรียนธรรมะ เพื่อเปนแนวทางในการ
ประพฤติปฏิบัติ เพื่อที่จะนาํตนเองใหขามพนจากวัฏฏะสงสาร อันยาวไกลนี้ใหได ซึ่งเปน
การศึกษาที่ดีที่ถูกตอง อํานวยตอการประพฤติปฏิบัติ สําหรับผูทีเ่ปนปุถุชนและพระเสขะ
บุคคล เปรียบเหมือนการเรียนรูแผนที่สําหรับเดินทางทีถ่กูตองทําใหสามารถเดนิไปไดถูกทาง
และบรรลุถึงจดุหมาย โดยความสวัสดีในทีสุ่ด เปนการศึกษาของเหลาบัณฑิต ผูมีปญญา ที่
ศึกษาเพื่อการประพฤติปฏิบัติ พัฒนาสตปิญญาของตนใหแกกลา และพาตนใหขามพนทาง
กันดารทั้งหลาย มทีางกนัดารคือ ความเกดิ ความแก ความเจบ็ และความตาย เปนตน เสียได 

๓. ภัณฑาคาริกปริยัติ ไดแก การศึกษาเลาเรียนธรรม ที่เปรียบประดุจดังทานผูเปน
ขุนคลัง   คือเรียนรูเพื่อเก็บรักษาและสืบทอดตอไป แกชนรุนหลัง ไมใหเลือนหายหรือขาดสาย
ไป  ไดแก  การศึกษาเลาเรียนของทานที่สามารถปฏบัิติพัฒนาตนเอง จนสามารถนําตนให
ไปสูจุดสูงสุด คือ เปนพระอรหันต  สามารถกาํจัดกิเลสไดหมดสิ้นโดยไมมีเหลืออยู แมแต
นอย มีตนเปนผูบริสุทธิ์หมดจดจากกิเลสแลวไมตองปฏิบัติเพื่อการละกิเลสอกีตอไปแลว 
เรียกวาอยูจบพรหมจรรยแลว ทานจึงศึกษาเลาเรียนพระพุทธพจนไวเพื่อรักษาและสืบทอด
ตอไป 

ฉะนั้น  การศึกษาเลาเรยีนหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา ของเราเหลา
พุทธศาสนกิชน ที่ยงัเปนปถุชุนอยู จึงควรเปนแบบ นสิสรณัตถปริยติั คือ การศึกษาเพื่อมุง
กําจัดขัดเกลากิเลสใหหมดไปจากจติใจใหมากที่สุด เพื่อใหเกิดความสะอาด สวาง สงบ และ
เปนบาทดําเนนิไปสูจุดหมายสูงสุดคือ พระนพิพาน ตอไป ทัง้เปนการชวยสืบทอดอายุ
พระพทุธศาสนาและหลักธรรมคําสอนใหอยูยืนยาว ตอไปอีกทางหนึง่ 

แตถามีผูศึกษาแบบ อลคทปูมาปริยัติ มาก (ดังเชนทุกวันนี้ ) พระพทุธศาสนาของ
เรา  ก็จะยิง่เสือ่มสูญเร็วมากขึ้น 

อนึ่ง พระพทุธศาสนา คือ ศาสนธรรมทั้ง ๓ ประการนั้น จะเสื่อมไปหรือ เจริญรุงเรือง
มากขึ้นนัน้   กด็วยเหตุปจจัยตาง ๆ ไดแก 
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เหตุที่ทําใหพระพุทธศาสนาเจริญรุงเรืองนั้นมี ๕ ประการ คือ 
๑. สักกัจจัง  ธัมมัง  สุณนัติ   พุทธศาสนิกชนทัง้หลาย คือ ภิกษุสามเณร อุบาสก

อุบาสิกา มีความใสใจในการสดับรับฟงพระสัทธรรมคาํสอนทางพระพุทธศาสนา โดยความ
เคารพ อยางจริงจังและจริงใจ  

๒.สักกัจจัง ธัมมัง ปริยาปุณันติ คือพุทธศาสนกิชนทัง้หลาย มีความใสใจใน
การศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา  ทัง้ในพระไตรปฏก บาลี อรรถ
กถา ฎีกาและอนุฎีกา โดยความเคารพ  

๓. สักกจัจัง ธัมมัง ธาเรนติ คือ พุทธศาสนิกชนทั้งหลาย มีความสนใจและใสใจ
ขวนขวายในการทองจาํหลักธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนาที่สําคัญๆในพระไตรปฎก อรรถ
กถา ฎีกา อนุฎีกา และทรงจําไวไดอยางแมนยํา ไมใหเลือนหาย และถายทอดตอ ๆ กนัไป 
ไมใหขาดสาย 

๔. สักกัจจัง ธาตานงั ธมัมานงั อัตถัง อุปะปะริกขันติ คือ  พุทธศาสนกิชน
ทั้งหลาย มีความสนใจในการพิจารณาอรรถคือเนื้อความของหลักธรรมคําสอนทาง
พระพทุธศาสนา ที่ตนเองไดทรงจาํไวแลวนัน้วามคีวามหมายอยางไรโดยถกูตองเพื่อใหมี
ความเขาใจทีลึ่กซึ้งยิง่ ๆ ข้ึนไปเปนลําดับ 
 ๕. สักกัจจัง ธัมมะมัญญายะ อัตถะมัญญายะ ธัมมานุธัมมัง ปฏิปชชนัติ  คือ 
พุทธศาสนกิชนทัง้หลาย สนใจในการปฏิบัติตามหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา ตาม
สมควรแกธรรมนั้นๆ เชนการใหทาน รักษาศีล การเจรญิสมถกรรมฐานและวิปสสนากรรมฐาน
เพื่อใหไดประสบอรรถรสและธรรมรสคือไดบรรลุมรรคผลนิพพาน ฌานอภิญญาตอไป 
 เมื่อพุทธศาสนิกชนทัง้หลาย มีความสนใจและใสใจในการปฏิบัติตามหลกั ทั้ง ๕ 
ประการนี้ใหบริบูรณแลว  พระพุทธศาสนา ก็สามารถทีจ่ะเจริญรุงเรืองและดํารงมัน่อยูไดนาน 
เปนมรดก ตกทอดตอไปโดยไมขาดสาย  

แตถาพทุธศาสนิกชนทัง้หลาย ไมมีความสนใจในการปฏิบัติตามหลักทั้ง ๕ ประการ
นั้น หรือบกพรองไปขอใดขอหนึง่  พระพุทธศาสนากไ็มสามารถจะเจริญรุงเรืองและดํารงมัน่
อยูไดมีแตจะพลอยเสื่อมสูญเลือนหายไปเปนลําดับ 

 
เหตุที่ทําใหพระพุทธศาสนาเสื่อมสูญไปนั้นก็มี ๕ ประการ 

อันตรงกันขามกับเหตุแหงความเจริญนั้น คือ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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๑. นะ สกักจัจัง ธัมมงั สณุันติ  คือ พทุธศาสนกิชนทัง้หลาย ไมมีความสนใจในการ
สดับรับฟงหลกัธรรม คําสอนทางพระพทุธศาสนา  แตกลับหนัไปใหความสนใจแตการสดับรับ
ฟงวิชาการทางโลก  เพื่อจะนําไปประกอบอาชีพหรือ เพือ่จะอวดโก  โตวาทะกนั  หรือ 

๒. นะ สักกจัจัง ธัมมัง ปริยาปณุันติ คือ พุทธศาสนิกชนทัง้หลาย ถึงจะมีความ
สนใจในการสดับรับฟงหลกัธรรมคําสอนในทางพระพทุธศาสนาก็จริง แตไมมีความสนใจใน
การศึกษาเลาเรียนหลกัธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนาในพระไตรปฎก อรรถกถา ฎีกา อนุ
ฎีกา อยางจริงจัง เพื่อใหมีความรูความเขาใจอยางลึกซึ้งยิง่ขึ้นไป มีแตความสนใจใน
การศึกษาเลาเรียนวิชาการทางโลก เพื่อนาํไปประกอบอาชีพ หรือเพื่อนาํใบปริญญามา
ประดับตน เพือ่เทียบยศ เทยีบตําแหนง หรือเพื่ออวดโอใหผูอ่ืนเกรงขาม เปนตน  หรือ 

๓.นะสักกัจจงั  ธัมมัง  ธาเรนต ิ  คือ พุทธศาสนกิชนทัง้หลาย  แมจะมีความสนใจ
ในการสดับรับฟง หลกัธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนาเปนอยางดี ทัง้มีความใสใจใน
การศึกษาเลาเรียนโดยเคารพก็จริง แตไมมีความสนใจในการที่จะทรงจําหลักธรรมที่สําคัญๆ
ไว  มีแตสนใจในการทรงจาํหลักวชิาการทางโลกในการที่จะนําไปประกอบอาชีพ  หรือ อวดโอ 
โตตอบกัน เปนตน  หรือ 
 ๔. นะ สกักัจจัง ธาตานัง ธัมมานงั อัตถัง อุปะปะรกิขันติ  คือ พทุธศาสนิกชน 
ทั้งหลาย ถึงแมจะมีความสนใจในการสดับรับฟงและศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอนทาง
พระพทุธศาสนาเปนอยางด ี  ทัง้มีความสนใจในการทรงจําหลักธรรมที่สําคัญๆไวไดอยาง
แมนยํา แตไมมีความใสใจในการพิจารณาใครครวญอรรถ คือ เนื้อความอันลึกซึง้ของ
หลักธรรมนั้น ๆ ที่ตนทรงจําไวไดวา มคีวามหมายอยางไร เปนตน  เพื่อใหมคีวามเขาใจที่
ลึกซึ้งยิง่ขึ้นไปอีก มีแตการสนใจในการพจิารณาเนื้อความของหลักวชิาการทางโลก เพื่อจะ
นําไปประกอบอาชีพ หรืออวดโอ โตตอบกนั เปนตน หรือ 

๕. นะ สักกจัจัง ธมัมะมญัญายะ อัตถะมัญญายะ ธัมมานธุัมมัง ปฏิปชชนัติ 
คือ พทุธศาสนิกชนทัง้หลาย  แมจะมีความสนใจในการสดับรับฟงและศึกษาเลาเรียนใน
หลักธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนาเปนอยางด ี ทั้งมีความสนใจในการทรงจาํหลักธรรมที่
สําคัญ ๆ ไวได และมีความสนใจในการพิจารณาเนื้อความของหัวขอธรรมนั้น ๆ เปนอยางด ี
แตไมมีความสนใจในการลงมือปฏิบัติ เพื่อใหไดประสบธรรมรสและอรรถรส ชอบแตสอนให
ผูอ่ืนปฏิบัติ  สวนตนเองนั้น ชอบแตปฏิบัติตามหลักวิชาการทางโลก เพื่อหาประสบการณ 
นําไปประกอบอาชีพ หรืออวดโอ โตตอบกนั เปนตน ใหผูอ่ืนยกยองสรรเสริญ หรือ เพื่อลาภ
สักการะ  
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ดวยเหตุดังกลาวมาทัง้ ๕ ประการนี ้ ถามีขอใดขอหนึง่ กย็อมจะบ่ันทอนความ
เจริญรุงเรืองมัน่คงของพระพทุธศาสนา ถามีหมดทุกขอ พระพทุธศาสนา กย็อมถงึความเสื่อม
สูญลง หรือ เลอืนหายไปโดยลําดับ 
  ฉะนั้น  พทุธศาสนิกชน  ผูหวังความเจรญิรุงเรืองแหงพระพุทธศาสนา จึงควรใหความ
สนใจ  ในการประพฤติปฏิบัติตามเหตุแหงความเจริญ ของพระพทุธศาสนาใหมาก และควร
หลีกเวน เหตุแหงความเสือ่มนั้น เสยีใหหางไกล  เพื่อใหพระพุทธศาสนาของเรา ได
เจริญรุงเรืองมัน่คงสืบไป  

อนึ่ง บุคคลทั้งหลายในโลกนี ้ ยอมจะมีทั้งผูที่รูและไมรูในเหตุแหงความเจริญและ
ความเสื่อมแหงพระพุทธศาสนาทั้ง ๕ ประการนัน้ ในบรรดาผูที่รูและไมรูนั้น แบงออกเปนฝาย
ละ ๔  พวก คือ 

ผูที่ไมรู  ๔  จําพวกคือ 
๑.บางคนมีกาํลังกายและกาํลังทรัพยดีพอที่จะปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหงความ

เจริญ ๕ ประการนัน้ได   แตก็ไมมีศรัทธาและเมื่อมีผูมาแนะนาํใหก็ไมสนใจจะรับฟง 
๒.บางคนมีความเลื่อมใสในธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญทั้ง ๕ ประการนัน้เปน

อยางด ี แตกําลังกาย และกาํลังทรัพยไมดีพอ ที่จะทําการปฏิบัติตามได 
๓.บางคนมกีาํลังกายดี กาํลงัทรัพยดี พอที่จะทําการปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหง

ความเจริญทั้ง ๕ประการนั้นได  แตขาดผูทีจ่ะแนะนําสัง่สอนให 
๔. บางคนมกีําลังกายดี มีกําลงัทรพัยดี  พอที่จะทาํการปฏิบัติตามเหตุแหงความ

เจริญทั้ง ๕ ประการนัน้ได  และทัง้มีผูที่แนะนําสัง่สอนให  จึงทําการปฏิบัติตามธรรมทั้ง ๕ 
ประการนัน้ไดเปนอยางด ี

เพราะฉะนัน้ ทานทีก่ําลังทําการแนะนาํสัง่สอน ในหลักธรรมคําสอนทาง
พระพทุธศาสนาอยูนัน้ กค็วรที่จะใหการเหลียวแลดูบุคคลจําพวกที ่ ๓ และใหการสงเสรมิ
บุคคลจําพวกที่ ๔ ใหไดมีโอกาสปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญของ
พระพทุธศาสนาทั้ง ๕ ประการนัน้ ใหครบบริบูรณ  เพือ่ความเจริญรุงเรืองแหงพระสัทธรรมใน
พระพทุธศาสนาตอไป 

ผูที่รู  ๔  จาํพวก 
๑. บางคนมีกาํลังกายด ี  มกีําลังทรัพยดี พอที่จะทาํการปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุ

แหงความเจรญิของพระพทุธศาสนาทัง้ ๕ ประการนัน้ได  แตไมมีความเลื่อมใสในการที่จะทาํ
การปฏิบัติตาม 
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๒. บางคนมคีวามเลื่อมใสในธรรมทัง้๕ ประการนัน้ เปนอยางดี  แตกําลังกายและ 
กําลังทรัพยไมดี พอทีจ่ะทาํการปฏิบัติตามได 

๓. บางคนมกีําลังกายดี  มีกําลงัทรพัยดี  แตตนเองไมมีการปฏิบัติ  ชอบแตทีจ่ะ
แนะนาํใหผูอ่ืนปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญแหงพระพทุธศาสนาทั้ง ๕ ประการ
นั้น เทานั้น 

๔.บางคนมกีําลังกายดี มีกาํลังทรัพยดี ทั้งตนเองก็มีการปฏิบัติอยูแลว ทั้งไดชวย
แนะนาํใหผูอ่ืนปฏิบัติในธรรมอันเปนเหตแุหงความเจรญิแหงพระพุทธศาสนาทัง้๕ประการนัน้
ดวย  
        ดังนัน้ ทานทีม่หีนาที่รักษาพระพุทธศาสนาทัง้หลาย จงชวยกนัสงเสริมบุคคลจําพวก 
ที่ ๔ นี้ ใหดีและใหมีมากขึน้ และจงชวยกันสงเคราะหบุคคลจําพวกที่ ๒ นัน้ใหไดปฏิบัติตาม
เหตุแหงความเจริญแหงพระพุทธศาสนา เพื่อความเจรญิรุงเรืองและมั่นคงแหงพระสัทธรรมใน 
พระพทุธศาสนาตอไป 

ฉะนั้น จึงอาจกลาวไดวาพระพุทธศาสนา อันประกอบดวยหลกัสําคัญ ๓ ประการคือ 
ปริยัติ ปฏิบัติ ปฏิเวธ ของพระสัมมาสัมพุทธเจานั้น จะเจริญรุงเรืองและตั้งมั่นคงอยูไดนั้น ก็
เพราะพทุธศาสนิกชน คือ ภิกษุสามเณร อุบาสกอุบาสกิาทัง้หลายไดชวยกนัศึกษาและปฏิบัติ 
สืบทอดกันมาโดยไมขาดสายซึ่งเปนการทาํธุระที่สําคัญในพระพุทธศาสนา ๒ ประการ คือ    

๑.คันถะธุระ คือ การศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนา อัน
ไดแก  พระพทุธพจน คือพระไตรปฏก และอรรถกถา พรอมทัง้ฎีกาและอนุฎีกา อยางถูกตอง
บริบูรณ  เปนประโยชนแกการปฏิบัติธรรมตามสมควรแกธรรมนัน้ๆ และการปฏิบัติสมถะและ
วิปสสนาตอไป 

๒. วิปสสนาธุระ คือ การปฏิบัติตามหลกัธรรมคําสอน  ที่ไดทําการศึกษาเลาเรียน 
จนมีความรูความเขาใจมาอยางถูกตองดแีลวนั้น ไดแก การใหทาน รักษาศีล การปฏิบัติสม
ถกรรมฐานวิปสสนากรรมฐาน  เพื่อใหไดบรรลุ มรรค ผล นพิพาน ฌาน อภิญญา  ตอไป ตาม
สมควรแกการปฏิบัติ 

ธุระทั้ง ๒ ประการนี้  เปนธุระหลัก หรือ ธุระที่สําคัญในพระพุทธศาสนา ที่สมเด็จพระ
ผูมีพระภาคเจาตรัสสรรเสริญไว ซึง่ผูที่เปนพทุธศาสนิกชนทัง้หลายควรตระหนกั และคํานงึ ใส
ใจอยูเสมอ 



 

 

                                                                                                                               ๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

ถาพทุธศาสนกิชนทั้งหลาย พากนัหนัมาสนใจในการทาํธุระที่สําคัญทั้ง ๒ อยางนี้ 
อยางจรงิจังและจริงใจ  ใหบริสุทธิ์บริบูรณอยูตราบใดแลว ก็เปนอนัหวงัไดวา พระพุทธศาสนา 
จะมีทางเจริญรุงเรือง ไมเสื่อมสูญ ไมเลือนหายไป  ตราบนั้น   

แตพุทธศาสนกิชนโดยมาก ในปจจุบันนี ้  โดยเฉพาะผูทีเ่ปนพระภิกษสุามเณร ซึง่ถอื
วา เปนหลกัเปนแนวหนาในการศกึษาปฏิบัติ เพื่อสืบทอดหลักธรรมคําสอนทาง
พระพทุธศาสนา กพ็ากันหางเหนิ หนัหลังใหกับการศึกษาและประพฤติปฏิบัติธรรม อยาง
จริงจัง กลับหนัไปใหความสาํคัญและมุงมัน่ในการศึกษาทางโลก และปฏิบัติกิจกรรมทางโลก 
แขงขันกับฆราวาส กลายเปนผูหลงทาง เวียนไปเพื่อความคลุกคลีและหมกมุน อยูในลาภ ยศ 
สุข สรรเสริญ เสียเอง เปนไปในทาํนองถอยหลังลงคลอง หรือบางทบีางครั้ง ก็ไรประสิทธิภาพ 
กลับเปนผูใหฆราวาส ซึ่งถอืวาเปนแนวหลังนัน้ เปนผูชักนาํ คอยเตอืน คอยปลุก ชี้ทางให     
แตก็กลับหลับไหลไปอยางเดิม ดวยอาํนาจกิเลส คือตัณหา มานะ ทิฏฐิ เปนตน  ซึง่เปน
เครื่องหมายบงบอกถงึความเสื่อมถอยไรสมถภาพแหงภาวะความเปนแนวหนาเสีย  เปนผูตก
ไปจากภาวะความเปนพุทธสาวกที่แทจริง เหลืออยูกเ็พียงแตสัญลักษณเปลือกนอกเทานัน้ 
(หรือบางรูปบางทาน โดยพฤติกรรมแลว กก็ลายเปนนกับวชนอกพระพทุธศาสนา มหีนาที่
เพียงรับจางประกอบพิธกีรรม และจําหนายเครื่องลางของขลังเทานั้น)  เปนสถานการณ ที่บง
บอกใหเหลาบณัฑิต ผูมีความรูชอบ ประพฤติชอบ ตามกรอบแหงพระธรรมวินัย เปน
สัมมาทิฏฐิ ไดรูวา ถึงจุดเสื่อมถอยลงเรื่อย แหงพระสทัธรรมในพระพทุธศาสนา  โดยยากที่จะ
กูสถานการณใหกลับคืนได    ซึ่งก็คาดการณไมไดวา  จะมพีระเอกขี่มาขาวมาชวยกูคืนให  
เหมือนสมัยทีผ่านมา ที่มพีระเถระที่เปนนกัปราชญ มีบุญญาธกิารมาก  มาชวยกอบกู
พระพทุธศาสนา ในคราวทีเ่กิดภาวะวิกฤติการณ  ชวยชําระสะสาง ขยะและเสี้ยนหนามแหง
พระพทุธศาสนา รวบรวมพระสงฆผูมีความรูดีปฏิบัติชอบตามพระธรรมวินัยของพระพทุธเจา  
เปนพระอริยสาวก รวมกันชาํระพระธรรมวินัย ใหบริสุทธิ์ สังคายนาเรยีบเรียง รอยกรอง ต้ังไว
เปนแบบแผน เปนแนวแหงการศึกษา และการประพฤติปฏิบัติสืบตอมาเปนคราวๆ จนถงึ
ปจจุบันนี้   หรือไม ก็ไมทราบได       จงึเปนสถานการณที่นาเปนหวงอยูอยางมาก 

กลาวโดยเฉพาะอยางยิง่  การศึกษาพระอภิธรรมในประเทศไทยเรานัน้   เร่ิมมีความ
จืดจางลงอยางมาก  ทัง้ในดานปริมาณและคุณภาพ   พุทธศาสนกิชน  โดยเฉพาะพระภิกษ ุ 
ซึ่งถือวาเปนทพัแนวหนา  ไมคอยเหน็คุณคา และความสําคัญของพระอภิธรรม  เพราะไปเนน
ในเรื่องการศึกษา  ที่เปนไปตามกระแสโลก  ในยคุโลกานวุัฒน   ทีว่า การเรียนแบบไหน ที่โลก
ยอมรับ รัฐบาลสนับสนนุ คณะสงฆสวนใหญมีความเหน็ดีเหน็งามดวย  เรียนแลวเทียบโอน
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วุฒิการศึกษาทางโลกได  กจ็ะมุงเรียนเฉพาะแบบนั้น   ทําใหความรูความเขาใจถงึสภาวธรรม  
ที่มีอยูในเนื้อหาของพระอภิธรรมนั้น  ถูกมองขามไปอยางนาเสียดาย   เพราะพระอภิธรรมนัน้  
พระพทุธองคทรงแสดงไวโดยปรมัตถเทศนา คือ ทรงเทศนาโดยอรรถาธิบายถงึสภาวะธรรม
อันเปนปรมัตถธรรมแท  มีเหตุมีผล มีสภาวะรองรับ  มอีรรถอยางลึกซึ้งพิสดาร 

 
 

บทที่ ๒ 
ประวัติความเปนมาของพระอภิธรรม 

  
คัมภีรพระไตรปฏก เปนคมัภีรที่บรรจุหลักธรรมคําสอนของพระพทุธศาสนาทัง้ ๓ 

ประเภท คือ พระวนิัย พระสูตร และพระอภิธรรม จึงรวมเรียกวา พระไตรปฏก แปลวา หลัก
พุทธธรรม ๓ คัมภีร ซึ่งเปนที่รูจักกนัโดยมากของพุทธศาสนิกชนชาวไทย แตโดยมากก็รูจักกนั
แตเพียงชื่อเทานัน้ ที่รูจักลึกซึ้งดีพอ ก็มีเฉพาะผูทีท่ําการศึกษาเทานั้น แตในบรรดาผูที่
ทําการศึกษาในประเทศไทยนั้น ก็ศึกษากนัเฉพาะบางสวน หรือหลายทานไมไดศึกษาถงึพระ
ไตรปฏก ศึกษาเฉพาะชัน้อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา ตามกําหนดกฎกติกาของคณะสงฆ หรือที่
มหาเถรสมาคมกําหนดเทานั้น ทัง้นี้ เพราะปจจัยหลายอยาง เชน ทางดานคานิยม, แรงจูงใจ
ในการศึกษา,ความเชื่อความศรัทธา,และขอกฎกติกาของสํานัก เปนตน ทาํใหการศึกษาพระ
ไตรปฏกของพุทธบริษทัไทย  ไมทั่วถึงเทาทีค่วร 
    โดยเฉพาะพระอภิธรรมปฏก ซึ่งเปนคัมภีรที่บรรจุเนื้อหาของหลกัธรรม ที่เปน
สภาวธรรมละเอียดลึกซึ้ง ที่เรียกวา ปรมัตถสัจจะ ซึง่เมือ่สรุปแลว ก็ไดแก เนื้อความแหงธรรม 
๔ อยาง คือ จิต เจตสิก รูป นพิพาน ที่เรียกวา ปรมัตถธรรม ๔ พระพุทธองคทรงแสดงโดย
ธรรมาธิษฐาน ยกเอาธรรมขึน้แสดงลวน ๆ ไมเกีย่วกับบัญญัติ สัตว บุคคล เรียกวา ปรมัตถ
เทศนา ซึง่มีประวัติความเปนมาของพระอภิธรรมปฏกโดยสังเขปตอไปนี ้
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เมื่อพระพทุธองคทรงแสดงยมกปาฏิหาริยทรมานนิครนนาฏบุตรอยูนัน้ ทรงพจิารณา
วา พระพทุธเจาทัง้หลายทีผ่านมานัน้ เมือ่ทรงแสดงยมกปาฏิหาริยเสร็จแลว เสด็จจาํพรรษาที่
ไหน กท็รงทราบดวยพระพทุธญาณวา เปนพทุธประเพณีของพระพทุธเจาทกุพระองค เมื่อ
ทรงแสดงยมกปาฏิหาริยเสร็จแลว ก็จะเสดจ็ไปพรรษา ณ สวรรคชั้นดาวดึงส เพื่อแสดงธรรม
โปรดพุทธมารดา ซึง่ในขณะนั้น พระนางสิริมหามายาที่เปนพทุธมารดานั้น หลังจากเจาชาย
สิทธัตถะ ประสูติไดเพียง ๗ วัน เสด็จสวรรคตจุติจากมนษุยโลก ไปบังเกิดเปนเทพบตุร ชื่อ สัน
ตุสิตเทพบุตร ณ สวรรคชั้นดุสิต ซึ่งเปนสวรรคชั้นที่ ๔ ในบรรดาสวรรค ๖ ชั้น ซึ่งเปนสวรรค
สําหรับเปนที่อยูของผูบําเพญ็บารมีเปนพระสัมมาสัมโพธิญาณ พระปจเจกโพธิญาณ อัคร
สาวกโพธิญาณ มหาสาวกโพธิญาณ ปกติสาวกโพธญิาณ  และ พุทธบิดาพุทธมารดา  
เรียกวา “ เปนสวรรคชั้นปญญาชน “ 
 แตการที่พระพุทธองค ทรงเสด็จไปแคสวรรคชั้นดาวดงึสซึ่งเปนสวรรคชั้นที่ ๒ นั้น 
พระอรรถกถาจารยสันนิษฐานวา “เพื่อทรงตองการที่จะใหเทวดาทั้งหลาย และเทพบุตรผูเคย
เปนพระพทุธมารดานัน้ เกดิความอุตสาหะในการลงมาฟงธรรม และจะไดต้ังใจฟงธรรมโดย
เคารพ สมกบัความลาํบากที่ตองลงมา และเพื่อจะทรงอนเุคราะหเทวดาที่อยูชัน้ต่ํากวาดวย 
เทวดาและพรหมชัน้ที่อยูสูงกวา ยอมสามารถลงมาสูภพภูมิชั้นที่ตํ่ากวาได  ดวยอํานาจแหง
บุญฤทธิ ์ สวนเทวดาหรือพรหมที่อยูชัน้ต่ํากวา ยอมไมสามารถขึน้ไปสูภพภูมิที่สูงกวาได ดวย
ความจาํกัดแหงขอบเขตแหงบุญฤทธิ์เชนกัน จึงทรงเสด็จไปแคสวรรคชั้นดาวดงึสเทานั้น โดย
ทรงยางพระบาทขางหนึง่เหยียบบนยอดภูเขายุคนธร และยางพระบาทอีกขางหนึ่ง เหยียบบน
ยอดภูเขาสิเนรุ  และยางพระบาทกาวที่ ๓ ถึงภพดาวดึงส เมื่อทาวสักกเทวราช หรือ พระ
อินทร ผูเปนเจาแหงสวรรคชั้นดาวดึงส ทรงทราบวา พระพทุธเจาเสด็จมา ก็เสดจ็เขาไปเฝา
ถวายบังคมทลู ตอนรับ  เมื่อทรงทราบวา พระพุทธองคทรงเสด็จมาจําพรรษา ณ ภพภูมิของ
พระองค  กท็รงพจิารณาวา จะทูลอัญเชิญพระพทุธเจาใหทรงจาํพรรษา ณ ทีไ่หนจงึจะ
สมควร ก ็ทรงเหน็วา ปณฑุกัมพลสิลาอาสน ที่ประทบัของพระองคเองนัน้ เปนสิง่สูงคา และ
สมควรกวาที่อ่ืน จงึทรงปูอาสนะถวาย  และทูลเชิญพระพุทธองคใหทรงจาํพรรษา ณ ปณฑุ
กัมพลสิลาอาสนนัน้ แลวใหโฆษกเทพบตุรไปเที่ยวปาวประกาศใหเทพบุตร เทพธิดาทัง้หลาย 
บอกตอ ๆ กนัไปวา พระพทุธองคเสด็จมาจําพรรษา ณ ปณฑุกัมพลสลิาอาสน ของทาวสักก
เทวราช ณ ภพดาวดงึส เพือ่แสดงธรรมโปรดพระพุทธมารดา และเทวดา พรหมทั้งหลาย  ถา
เทวดาและพรหมตนใด ตองการฟงธรรม  ก็ขอเชิญ มาประชุมพรอมกัน ณทีน่ี ้ เหลาเทวดา 
มาร พรหมทัง้หลายก็ปาวประกาศตอ ๆ กันไปใหรูทั่วกนั ในหมืน่โลกธาตุ ผูที่ตองการฟงธรรม 
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ตางก็ละวิมานของตน พากนัมาสูพทุธสํานัก ในขณะนัน้ พระพทุธองคทรงพิจารณาวา ธรรม
อะไรหนอ จงึสมควรแกอุปนิสัยของเทวดาและพรหมเหลานี ้ และคูควรแกคาน้าํนมของพระ
พุทธมารดาได ก็ทรงเหน็วา พระอภิธรรม เปนธรรมะที่มีเนื้อความลกึซึ้ง เปนปรมัตถสัจจะ 
เปนธรรมาธิษฐาน เหมาะสมแกอุปนิสัยของเหลาเทวดาและพรหม และคูควรแกคาน้าํนมของ
พระพทุธมารดา จงึไดทรงแสดงพระอภิธรรมโปรดพุทธมารดาและเหลาเทวดา พรหมทั้งหลาย
ในสมาคมนัน้ ตลอดไตรมาส แตทรงแสดงเพียงโดยยอ เรียกวา สังเขปนยั พอเหมาะแก
อุปนิสัยของเหลาเทวดาและพรหม ทีม่ีอุปนิสัยรูไดเร็ว แตขาดอุตสาหะ เบื่อหนายเรว็  

โดยปกติแลว กาลเวลาในสวรรคนั้น ยาวนานกวาในมนุษยโลกมาก ซึ่งเปรียบเทยีบ 
หนึง่วนัหนึง่คืนในเทวโลกนัน้ เทากับ ๑๐๐ ปในมนษุยโลก ฉะนั้น กาลเวลาเพยีง ไตรมาส 
หรือ ๓ เดือน ก็ไมถงึวนัหนึง่คืนหนึง่ของในเทวโลก แตในฐานะที่พระองคทรงเปนมนุษย และ
เปนพระพทุธเจาผูเปนแบบอยางที่ดีของพระสาวก และเหลาเทวดา มาร พรหม และมนุษย
ทั้งหลาย พระองคจึงทรงกระทําพทุธกิจ ในชีวิตประจาํวนัตามปกติ คือ เมื่อถงึเวลาตอนเชาใน
มนุษยโลก พระองคก็จะทรงเสด็จไปบิณฑบาต ณ อุตตรกุรุทวีป   แตเพื่อมิใหการแสดงธรรม
ตองขาดตอนไป  จงึแสดงเนรมิตพระพทุธนิมิต ใหทรงแสดงธรรมแทนพระองค  โดยกอนหนา
นั้นทรงพิจารณาหาผูที่จะทรงแสดงธรรมแทนพระองคใหทัดเทียมกับพระองคนัน้ ก็ไมทรงเหน็
ใครมีความสามารถเทา แมแตพระสารบุีตรผูมีปญญารองจากพระพุทธองค  ก็ไมสามารถ
กระทํากิจนั้นได จึงทรงเนรมติพุทธนิมิตดังกลาวแลว โดยพระพทุธนิมตินั้น สามารถที่จะแสดง
ธรรมและตอบปญหาที่พระองคถามไดอยางอัศจรรย ดวยอํานาจพุทธฤทธิ์ พระสารบุีตรอัคร
สาวกเบื้องขวา ก็ไดข้ึนไปอปุฏฐากพระพทุธองคทุกวัน โดยคอยปูอาสนะ ตักน้าํฉันน้าํใชมา
ถวาย มิไดบกพรอง พระพุทธองคทรงตรัสถามความเปนไปในมนุษยโลกแลว ทรงแสดงพระ
อภิธรรมที่พระองคทรงแสดงแกเหลาเทวดาและพรหมนัน้ แตทรงแสดงโดยพิสดาร ที่เรียกวา 
วิตถารนยั เพือ่ใหเหมาะสมแกปญญาของพระสารีบุตร ผูเปนยอดแหงคนมีปญญา หลงัจาก
นั้น พระสารีบุตร ก็ไดแสดงอภิธรรมเหลานี้  แกลูกศษิยของทาน ๕๐๐ รูป ซึ่งลกูศษิยของทาน
เหลานี ้  เมื่อสมัยพระพุทธเจาองคกอน เคยเกิดเปนคางคาว อาศัยอยูในถ้ําแหงหนึง่ ซึง่เปนที่
อยูของพระภกิษุผูบําเพ็ญสมณธรรม ภิกษุผูอยูในถ้ํานั้น เปนผูศึกษาเลาเรียนพระอภิธรรม 
และทองบนสาธยายอภิธรรมอยูเสมอ ในค่ําวันหนึ่ง พระภิกษุเหลานัน้ ตางกเ็ดินจงกรมและ
สาธยายพจิารณาพระอภิธรรมไปดวย  พวกคางคาวไดยินเสียงพระภิกษุสาธยายพระอภิธรรม 
ก็เกิดความเลือ่มใสศรัทธาในเสียง แตไมสามารถจับใจ ความที่เปนเนื้อหาของธรรมะนั้นได 
เพราะขอบเขตจํากัดของการเปนสัตวเดรจัฉานทั่วไปจงึยึดเอาเสียงเปนอารมณเกิดความ
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เคลิบเคลิ้มปติปราโมทย ดวยความศรทัธาในเสียง  จนลืมยึดเกาะฝาถ้ํา พากนัตกลงมาตาย
ทั้งหมด และดวยอํานาจแหงบุญนั้น จงึไปเกิดเปนเทพบตุรในสวรรคชั้นดุสิต และทองเทีย่วไป
ในเทวดาและมนุษยทัง้หลาย จนถงึสมัยพระพทุธเจาของเรา  จงึไดมาบังเกิดเปนกุลบุตรใน
เมืองสาวัตถี  และเกิดความเลื่อมใสในพระอภิธรรมที่พระสารีบุตรแสดง จึงพากันออกบวช
เปนภิกษทุั้ง ๕๐๐ คน และไดบรรลุพระอรหัตผล ไดทรงจําพระอภิธรรมไวเปนรุนแรก และสืบ
ทอดรุนหลงัตอมา โดยพระอภิธรรมทีพ่ระพทุธองคและพระสาวกแสดงตอมาภายหลงันั้น 
แสดงแบบกึ่งยอกึ่งพิสดาร ที่เรียกวา นาติวิตถารนาติสังเขปนัย และพระอานนททรงจํานําสืบ
มา จนถงึสงัคายนาครั้งที่ ๑ ไดยกสูปฐมสังคีติ สาธยายแกพระอรหนัตปฏิสัมภิทา ๕๐๐ รูป ที่
ประชุมทาํปฐมสังคายนา และนําสืบกันมาจนถึงปจจบัุนนี ้

ฉะนั้นการแสดงพระอภิธรรมที่ผานมา จาํแนกไดเปน๓ประเภทใหญ ๆ คือ 
๑. สังเขปนยั เปนนัยที่พระพุทธเจาทรงแสดงแกเทวดาและพรหมที่มาประชุมกนั ณ 

เทวะสมาคม ในภพดาวดึงส  เมื่อคร้ังเสด็จไปแสดงธรรมโปรดพุทธมารดา 
๒.วิตถารนยั เปนนัยทีพ่ระพุทธเจาทรงแสดงแกพระสารีบุตร เมื่อคร้ังขึ้นไปเฝาและ

อุปฏฐาก ณ ภพดาวดงึส 
๓. นาติวิตถารนาตสิังเขปนัย เปนนัยที่พระพุทธองคแสดงแกพระสาวกในภายหลัง 

และพระสาวกแสดงสืบตอ ๆ กันมา 
สรุปความแลว บรรดาพระสาวกทั้งหลาย ที่มโีอกาสไดเรียนไดฟงพระอภิธรรมใน

มัชฌิมประเทศเปนครั้งแรกนั้น  ก็ไดแก พระภิกษุ ๕๐๐ รูป ที่ไดเรียนจากพระสารีบุตรนี้เอง  
ดังมีสาธกพระบาลีที่มาในสาลินีอรรถกถากลาววา 
 ๑.  อโนตตฺตทเห   กตฺวา  อุปฏฐานํ  มเหสิโน 
      ตฺจ  สุตฺวาน  โส  เถโร อาหริตฺวา   มหีตล ํ
      ภิกฺขูน ํ ปยริทุาหาส ิ  อิติ  ภิกฺขหูิ   ธารโิต ฯ 
 ๒.  สารีปุตฺตตฺเถโร  สตฺถารา     เทสิตํ ธมฺมํ อาหริตฺวา อตฺตโน   
       สทฺธวิิหาริกานํ    ปฺจนนฺํ    ภิกฺขสุตาน ํ  เทเสสิ ฯลฯ 
แปลความวา 
 ๑.พระสารีบุตรเถระไดกระทาํการอุปฏฐากแดพระสัมมาสัมพุทธเจาผูแสวงหาคุณอัน
ยิ่งใหญ  ณ ปาไมจันทนใกลสระอโนตาด  และไดสดับพระอภิธรรมนัน้แลว  ไดนาํไปสอนใน
มัชฌิมประเทศ ใหภิกษุ ๕๐๐ รูป  ผูเปนสทัธิวหิารกิของตน ภิกษทุั้ง ๕๐๐ รูปนั้น ไดเลาเรียน
และทรงจาํพระอภิธรรมไวโดยลําดับดวยประการฉะนี ้
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 ๒. ฝายพระสารีบุตรเถระ กน็ําเอาพระธรรมที่พระศาสดาทรงแสดงแลว  มาแสดงแก
พระภิกษุ ๕๐๐ รูป  ผูเปนสทัธิวหิารกิของตนตอไป 

จากขอความที่กลาวมาขางตนนัน้ แสดงใหเหน็วา พระอภิธรรมปรากฏขึ้นในเทวโลก
เปนอันดับแรก ซึ่งอาจจะมีปญหาสอดถามขึ้นมาวา ทําไมพระอภิธรรมจึงไปปรากฏขึ้นที่เท
วโลกกอนที่อ่ืน พระสัมมาสัมพุทธเจาจะทรงแสดงในมนุษยโลกไมไดหรือ? ปญหานี้มีขอที่จะ
วิสัชชนาดังนี ้

๑.เปนพทุธประเพณีของพระพุทธเจาทั้งหลายจะตองแสดงกตัญูกตเวทีตอพระ
มารดา โดยการเสด็จข้ึนไปเทศนาพระอภธิรรมโปรดทุกๆ พระองคไป เรียกวา พุทธนิยาม 

๒. ในกาลนัน้ บรรดาสัตวทัง้หลายในมนษุยโลก ยงัไมมีจิตศรัทธาในพระพทุธศาสนา
เปนสวนมาก เพราะพระพทุธศาสนาพึง่จะเริ่มอุบัติข้ึนในมนุษยโลกไมนาน  เปนเวลาเพียง ๖ 
ปเศษเทานัน้  ซึ่งนบัวา ยงัไมเปนที่แพรหลาย ตอการทีจ่ะยังความเลือ่มใสศรัทธาของหมูชน
ใหมีข้ึนไดโดยเต็มที่และทัว่ถงึกันได 

๓.พระอภิธรรมเปนธรรมที่ละเอียดลึกซึง้ สุขุมคัมภีรภาพมาก ซึง่เนื้อความในพระ
อภิธรรมนั้น เกี่ยวดวยสภาวะทัง้หมดไมมีส่ิงสนกุสนานเจือปน บุคคลที่สามารถจะรองรับรส
ของพระอภิธรรมไดนั้น ตองเปนบุคคลที่ประกอบดวยศรทัธาอนัมัน่คง มีโลภะ โทสะโมหะ ใน
สันดานนอยและเคยไดสรางบารมีอันเกี่ยวกับปญญาที่รูในสภาวะมาแลวแตกาลกอน ฉะนั้น 
พระพทุธองคทรงเห็นวา ชนในสมยันัน้ยงัประกอบดวยโลภะ โทสะ โมหะมากในสันดานยงั
หนาแนนไปดวยกิเลสตัณหา หมายความวา คนบางพวกก็มีจิตใจมุงอยูกบัความสนุกสนาน 
ยังหมกมุนอยูในกามคุณอารมณโดยมาก บางพวกก็เปนคนขี้โกรธชอบทะเลาะววิาท และมี
จิตใจพยาบาทมาดราย ซึ่งกนัและกนับางพวกก็ยงัเปนคนโงเขลาเบาปญญา มองไมเหน็
ประโยชนอันควรที่จะไดรับจากการประพฤติปฏิบัติธรรม สวนผูที่มีกิเลสเบาบาง มีปญญาแก
ที่จะตรัสตามนั้นก็มีนอย เมือ่เทียบกบัในเทวโลก  เพราะฉะนัน้ ความศรัทธาของชนในสมัยนั้น 
จึงยงัไมเพยีงพอที่จะเชื่อมัน่ในพระอภิธรรมได พระองคจึงไมทรงแสดงพระอภิธรรมในมนุษย
โลกกอน เพราะถาทรงแสดงไปแลว ความสงสัยไมเขาใจยอมเกิดขึ้นแกชนเหลานั้น เมื่อมี
ความสงสัยลังเลใจแลว อาจจะเปนเครื่องกอใหเกิดการดูหมิ่น ดูแคลนตอพระพระอภิธรรมนั้น
ได ซึ่งจะเปนเครื่องกีดกัน้ไมใหบรรลุผลดี ที่จะไดรับจากการเลื่อมใสศรัทธาและประพฤติ
ปฏิบัติตาม กลับจะทาํใหเกดิผลรายตามมามากกวา ซึง่พระพุทธองคทรงใครครวญพิจารณา
อยางดีแลว  จงึไมทรงแสดงพระอภิธรรมในมนษุยกอน 



 

 

                                                                                                                               ๑๕ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๔. การแสดงพระอภิธรรม จําเปนตองใชเวลาในการแสดงนานมาก เพราะตองแสดง
โดยพิสดารไมมีขอความใดขาดตกบกพรอง และการแสดง ก็ตองแสดงติดตอกันเปนลําดับไป
โดยไมตองหยดุพักในระหวางเลย (ซึ่งไดกลาวแตตนแลววา พระองคทรงใชเวลาแสดง
ติดตอกันตลอด ๓ เดือนไมมีขาดตอน ในเวลาจะทาํกิจวัตรประจาํวนั หรือภาระกิจสวน
พระองค ก็ทรงเนรมิตพุทธนมิิตใหแสดงตอ  เมื่อพระองคทรงทํากิจเสร็จเรียบรอยแลว ก็ทรง
แสดงตอจากที่พทุธนิมิตแสดงมาถงึ)นี่เปนกฎของการแสดงพระอภิธรรมครั้งแรก ของ
พระพทุธเจาทัง้หลาย ถาหากวาพระองคทรงแสดงใหมสีวนเหลืออยูแลวก็จะไมมบุีคคลอื่นที่
จะสามารถแสดงตอไปได ทั้งนี้เนื่องดวยพระอภิธรรมนัน้ไมใชเปนวิสัยของคนเหลาอื่น เปน
พุทธวิสัยโดยแท เมื่อจําเปนตองใชเวลาในการแสดงนานเชนนี ้ จงึไมเหมาะในการที่จะแสดง
ในมนษุยโลก เพราะคนในมนษุยโลกยอมตองมีภารกิจเครื่องกังวลแวดลอมอยูมาก ไม
สามารถที่จะนัง่ฟงอยูไดเปนเวลานาน ๆ อีกประการหนึง่เวลาในเทวโลกกับเวลาในมนุษยโลก 
ก็ตางกนัมากกับเวลาในเทวโลกชั้นดาวดึงสนี้กับเวลาในมนุษยโลกแลว ๑๐๐ ปในมนุษยโลก 
เทากับวนัหนึ่งคืนหนึ่งของดาวดึงสเทวโลก เมื่อเปนเชนนี้ยอมเปนโอกาสเหมาะสําหรับเท
วโลกมากกวา ยิ่งกวานัน้ บรรดาเทวดาพรหมทัง้หลาย เปนผูที่ไมตองวิตกกังวลในเรื่องธุระใด 
ๆ ทั้งสิน้ เพราะทานเหลานี ้ ลวนแตเสวยผลแหงบุญกุศลของทานดวยกันทั้งนัน้ ประกอบทัง้
รายกายก็แข็งแรงปราศจากโรคาพาธทัง้ปวง ทัง้ปญญาก็หลักแหลมมากกวามนุษย สามารถ
ที่จะเขาใจไดดีกวาพวกมนษุยอนึง่ พระพุทธองคทรงใชเวลาบนสวรรคชั้นดาวดึงสก็เปนเวลา
ไมถึงครึ่งชัว่โมงฉะนั้นการฟงพระอภิธรรมของทานเหลานัน้ก็ไมเปนการขัดของดวยประการใด 
ๆ ตามเหตุผลเหลานี้แหละ พระพุทธองคจึงทรงเสด็จไปเทศนาในเทวโลกกอน 1 

เนื้อหาพระอภิธรรม 
คัมภีรพระอภิธรรมมี ๗ คัมภีร คือ 

๑. สังคิณี หรือธัมมสังคิณี       ๒. วิภังค  ๓. ธาตุกถา  ๔. ปุคคลบัญญัติ  
๕. กถาวัตถ ุ    ๖. ยมก   ๗. ปฏฐาน 

เรียกชื่อยอวา  สัง   วิ   ธา   ปุ  กะ  ยะ  ปะ 

                                                           
1 หนังสืออาจารยพระสัทธัมมโชติกะ  ธัมมาจริยะ  ผูปรารถนาพระปญญาธิกสัมมาสัมพุทธเจา   ผู
วางรากฐานหลักสูตรการเรียนการสอนพระอภิธรรมในประเทศไทย อัมภา  พิชิตการคา  รวบรวม   พิมพที่
โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  วัดมหาธาตุ ฯ ทาพระจันทร กรุงเทพฯ  ,   มีนาคม  ๒๕๓๗ 
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คัมภีรที่ ๑ ธัมมสังคิณ ี  วาดวยธรรมะทีร่วมเปนหมวดหมู แลวแยกแสดงเปนกลุม 
เชน ธรรมที่เปนกุศล, ธรรมที่เปนอกุศล, และธรรมที่เปนอัพยากตะ เปนตน 

คัมภีรที่ ๒  วิภังค วาดวยธรรมะที่แยกเปนขอ ๆ  เชน ขันธ ๕ แยกเปน รูปขันธ 
เวทนาขนัธ  สัญญาขันธ  สังขารขันธ  และวิญญาณขันธ  เปนตน 

คัมภีรที่ ๓ ธาตุกถา วาดวยธรรมะจัดระเบียบความสัมพันธโดยถือธาตุเปนหลัก  
เชน ธรรมที่สงเคราะหเปนหมวดหมูกันไดและไมได เปนตน 

คัมภีรที่ ๔ ปุคคลบัญญติั วาดวยบัญญัติ ๖ ชนิด และแสดงรายละเอียดเฉพาะ
บัญญัติอันเกีย่วกับบุคคล 

คัมภีรที่ ๕ กถาวัตถ ุ วาดวยคําถามคําตอบในหลักธรรมประมาณ ๒๑๙ หวัขอ เพื่อ
ถือเปนหลักในการตัดสินพระธรรม 

คัมภีรที่ ๖ ยมก วาดวยธรรมะที่รวบรวมแสดงเปนคู ๆ เชน ธรรมเหลาใดเปนกศุล  
ธรรมเหลานั้น  มีเหตุเปนอนัเดียวกนักับกุศลใชไหม ? เปนตน 

คัมภีรที่ ๗ ปฏฐาน วาดวยปจจยั คือ ส่ิงที่เกื้อกูลสนบัสนุนใหธรรมอื่นเกิดขึ้น ๒๔ 
ประการ2 

แตละคัมภีรมีเนื้อหาและวิธีการจัดรูปแบบ ดังนี้  3 
 

๑. ธัมมสังคณี 
คัมภีร ธัมมสังคณี  แบงเนื้อหาเปน ๕ ตอน คือ มาติกา จิตตุปปาทกณัฑ รูปกัณฑ  

นิกเขปกัณฑ  และอัตถุทธารกัณฑ 
มาติกา เปนสวนที่รวมหัวขอธรรมะหลักโดยแบงหวัขอธรรมะเปน ๒ประเภท คือ 

  อภิธรรมมาตกิา ไดแก หัวขอธรรมตามแบบอภิธรรม มีทัง้หมด ๑๒๒ ขอ    
สุตตันตมาตกิา ไดแก หัวขอธรรมตามแบบพระสูตร มทีั้งหมด ๔๒ ขอ  การทีม่ีการ

แบงหัวขอธรรมเปนแบบอภธิรรมและสุตตันตะ อาจเปนเพราะผูรวบรวมตองการใหเห็นเสยีแต
ในตอนตนถึงความตางกนัในการพิจารณาธรรมะระหวางแนวอภิธรรมและแนวพระสูตร

                                                           
2 พระไตรปฏก ฉบับสําหรับประชาชน รวมเลมเดียวจบ ของอาจารยสุชีพ ปุญญานุภาพ  พมิพจําหนายโดย มหามกุฏราช
วิทยาลัย ในพระบรมราชุปถัมภ   
3 หนังสือพระอภิธรรมปฏก  หลักสูตรปริญญาตรี  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย 



 

 

                                                                                                                               ๑๗ 
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กลาวคือ นักอภิธรรมบรรยายอธิบายธรรมะดวยวิธทีี่ส่ือลักษณะ คุณสมบัติ ความเปนไปของ
สภาวะธรรมตรงตามความเปนจริงมากทีสุ่ด 
 ฉะนั้น เมื่อเหน็วา สภาวะทีแ่ทจริงของธรรมทั้งหลายนัน้ ไมมีตัวตน ไมมีบุคคล เปน
แตเพียงองคประกอบของจิต เจตสิก รูปเทานัน้ และสวนที่ไมใชส่ิงเหลานัน้ คือ นิพพาน (ซึ่ง
เปนอารมณภายนอกจากสตัวบุคคล) ดังนั้นนักอภิธรรมก็มุงไปที่การวิเคราะหเร่ือง จิต เจตสิก 
รูป และนิพพาน เทานัน้โดยตรงอยางละเอียด ทัง้นี้ไดเลือกสรรภาษาที่ตรงกับสภาวะธรรม
ดวย จงึไมปรากฏการใชคําเรียกชื่อ คน สัตว หรือส่ิงอืน่ ๆ อยางที่ใชกนัทัว่ไปในชวีิตประจําวนั  
เพราะเหน็วาเปนทางที่จะทาํใหเกิดการเขาใจผิดถือเอาสิ่งนัน้เปนตัวตนได ดังเชนแทนที่จะ
บอกวา จะพูดเรื่องของตน นกัอภิธรรมจะไมพูดเชนนัน้ เพราะถือวา โดยความเปนจริงแลวนัน้ 
คนหรือสัตวไมมี มีแตจิต เจตสิก รูปเทานัน้ การศึกษาวิเคราะหแบบนี้เปรียบเทยีบไดกับ
การศึกษาของวิทยาศาสตรซึง่พยายามแจกแจงลักษณะสสารพลังงานตามลักษณะที่เปนจริง
ดังเชนแจกแจงเปน อณู เปนอะตอม เปนตน สวนวิธกีารเขาถงึธรรมและการเสนอธรรมตาม
แนวพระสูตรนัน้เปนการศึกษาและการสอนธรรมดวยภาษาและลีลาของการอธิบายตาม
สํานวนภาษาอยางที่คนทั่วไปใชในชีวิตประจําวนั ที่จริงแลว ทัง้อภิธรรมและพระสัตตันตะ ก็
พูดถึงสภาพความเปนไปของธรรมชาติเหมือนกนั จะตางกนัก็ตรงรายละเอยีดของวิธกีารใช
ภาษาและการวิเคราะห บางอยางบางประการเทานั้น ตัวอยางเชน ในคัมภีรธมัมสังคณีนี้  
อภิธรรมมาติกา  แบงหวัขอธรรมออกเปนกลุม ๆ ละ ๓ อยาง เชน  
กลุมกุสลติกะ  ประกอบดวยธรรม ๓ อยาง คือ  
  กุสล  ธัมมา  ธรรมที่เปนกุศล 
  อกุสลา ธัมมา  ธรรมที่เปนอกศุล 
  อัพยากตา  ธมัมา ธรรมที่เปนอพัยากฤต 
กลุมสนิทัสสนติกะ  ประกอบดวย 
  สนิทัสสนสัปปฏิฆา  ธัมมา ธรรมที่เหน็ไดและกระทบได 
  อนิทัสสนสัปปฏิฆา  ธัมมา ธรรมที่เหน็ไมไดแตกระทบได 
  อนิทัสสนาปปฏิฆา  ธัมมา  ธรรมที่เหน็ไมไดและกระทบไมได เปนตน 
สุตตันตมาติกา  ก็จัดธรรมเปนคู  เชน  

ธรรมอันอุปมาดวยสายฟาแลบ   -  ธรรมอันอุปมาดังเพชร    
ธรรมดํา    -   ธรรมขาว   
ธรรม คือ ภาษาพูด   -     ธรรม คือ ทางแหงภาษาพูด  เปนตน 
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๑๘                                                                                         

 นอกจากมาติกาแลว สวนที่เหลืออีก ๔ ตอน เปนการอธิบายหัวขอธรรมในทาํนอง
คลายกับอรรถกถา  กลาวคือ 
 จิตตุปปาทกณัฑ  อธิบายเรื่องการเกิดของจิตอยางละเอียด 
 รูปกัณฑ อธิบายเรื่องรูปอยางละเอียด 
 นิกเขปกัณฑ   อธิบายหัวขอธรรมในมาติกาดวยคําอธิบายขนาดยาวปานกลาง 
 อัตถุธารกณัฑ  อธิบายหัวขอธรรมในมาติกาอยางยอ เปนทาํนองคลายกับบทสรุป
ของคัมภีรนี้ทัง้หมด 
 การอธิบายในธัมมสังคณ ี  เปนแบบการแจกแจงรายละเอียด  ตัวอยางเชน ในจิตตุป
ปาทกัณฑ  อธิบายเรื่องลักษณะของปญญา วา 
 “ ปญญินทรีย  มีในสมัยนัน้  เปนไฉน 

ปญญา กิริยาที่รูชัด การวิจยั การเลือกสรร การวิจัยธรรม ความกาํหนดหมาย  ความ
เขาไปกําหนด ความเขาไปกาํหนดเฉพาะภาวะที่รู ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รูละเอียด ความรูแจม
แจง ความคนคิด ความใครครวญ ………..ในสมัยนั้น นีช้ื่อวา ปญญินทรีย มีในสมยันั้น “ 
 

๒. วิภังค 
คําวา วิภังค  แปลวา การวิเคราะห  การแยกแยะ  การแจกแจง  คัมภีรวิภังค  จงึเปน

หนงัสือทีว่ิเคราะหธรรมอยางละเอียด ๑๘ เร่ือง คือ 
 ๑. ขันธวิภังค  วิเคราะหเร่ืองขันธ ๕ 
 ๒. ธาตุวิภังค  วิเคราะหเร่ืองธาตุ ๖ และธาตุ ๑๘ 
 ๓. อายตนวิภังค  วิเคราะหเร่ืองอายตนะ ๑๒ 
 ๔. สัจจวิภังค  วิเคราะหเร่ืองอริยสัจจะ ๔ 
 ๕. อินทริยวิภังค  วิเคราะหเร่ืองอินทรีย ๒๒ 
 ๖. ปจจยาการวิภังค วิเคราะหเร่ืองปจจยาการ ๑๒ หรือเร่ืองความสัมพนัธอัน
เนื่องดวยเหตุปจจัย กลาวอกีนัยหนึ่งคือการวิเคราะหเร่ืองปฏิจจสมุปบาท 
 ๗. สติปฏฐานวิภังค วิเคราะหเร่ืองสติปฏฐาน ๔ 
 ๘. สัมมัปปธานวิภังค วิเคราะหเร่ืองสัมมัปปธาน ๔ 
 ๙. อิทธิปาทวภัิงค วิเคราะหเร่ืองอิทธิบาท ๔ 

๑๐. โพชฌงควิภังค วิเคราะหเร่ืองโพชฌงค ๗ 



 

 

                                                                                                                               ๑๙ 
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๑๑. มัคควิภังค  วิเคราะหเร่ืองมรรคมีองค ๘ 
๑๒. ฌานวิภังค  วิเคราะหเร่ืองรูปฌานและอรูปฌาน 
๑๓. อัปปมัญญาวิภังค วิเคราะหเร่ืองอัปปมัญญา๔หรือ พรหมวหิาร ๔ 
๑๔. สิกขาปทวิภังค วิเคราะหเร่ืองสิกขาบท หรือ ศีล ๕ 
๑๕. ปฏิสัมภิทาวิภังค วิเคราะหเร่ืองปฏิสัมภิทา ๔ 
๑๖. ญาณวิภังค  วิเคราะหเร่ืองญาณ–ความรู ๒๐ หมวด 
๑๗. ขุททกวัตถุวิภังค วิเคราะหเร่ืองที่แยกตางจากหัวขอธรรมขางตนมีเร่ืองทิฏฐิ 

๖๒ เปนตน 
๑๘. ธัมมหทยวิภังค วิเคราะหเร่ืองหัวใจแหงธรรมแตละขอ 

 ลักษณะการวเิคราะหในคัมภีรวิภังคคือ ม ี๑๒ วิภังคที่ในแตละวิภังค ทําการวิเคราะห
เนื้อหาเดียว เปน ๓ แบบ คือ แบบสุตตันตภาชนียะ แบบอภิธรรมภาชนยีะ  และแบบปญหา
ปุจฉกะ สวนอกี ๒ วิภังคคือ อินทรยีวิภังค สิกขาปทวิภังค วิเคราะหเฉพาะแบบสุตตนัตภาชนี
ยะและแบบอภิธรรมภาชนียะ  และอีก ๔ วิภังค คือปจจยาการวิภังค ญาณวิภังค ขุททกวัตถุ
วิภังค ธัมมหทยวิภังค วิเคราะหตามแนวองัคุตตรนิกายคือจัดเรียงลําดับเนื้อหาตามจํานวน
เลยของหวัขอยอย 

การวิเคราะหแบบสุตตันตะภาชนียะ 
  เปนการวิเคราะหตามแบบการวิเคราะหหลักธรรมในพระสุตตันตปฏก สวนใหญแลว
นําขอความการอธิบายมาจากพระสุตตันตปฏกทั้งหมด จะตางกันก็ตรงที่วาในการเลือก
คําอธิบายจากพระสูตรนัน้ คัมภีรวิภังคพยายามเลือกเฉพาะสวนที่เปนการอธบิายธรรมะแทๆ 
แลวตัดสวนที่เปนบทอุปมาอปุมัย และเรื่องตัวอยางออก ตัวอยางเชน คําอธิบายแบบสุตตันต
ภาชนียะ เร่ืองอริยสัจจ ๔ ในสัจจวภงัค มีขอความเปนอยางเดียวกนักับการอธิบายเรื่อง
เดียวกนันี ้ ในมหาสติปฏฐานสูตรในทฆีนิกาย และคลายคลึงกนัสัจจวิภังคสูตรในมัชฌิม
นิกาย การอธบิายแบบสุตตันตวิภังคเร่ือง ธาตุ ๖ คือ ปฐว ี อาโป เตโช วาโย อากาโส และ
วิญญาณํ ธาตุในธาตุวิภังคเปนเพยีงการคัดลอกคําอธิบายทั้งหมดจากธาตุวิภังคสูตร ใน
มัชฌิมนิกาย แลวเพิ่มเติมการวิเคราะหเร่ืองธาตุสุข ทกุข โสมนัส โทมนัสอุเบกขา  อวิชชา กา
มะ พยาปาทะ วิหงิสา เนกขมัมะ อพยาปาทะ และอวิหงิสา การวิเคราะหเร่ืองปฏิจจสมุปบาท
ในปจจยาการวิภังคก็ข้ึนตนเหมือนคาํอธิบายในมหานทิานสูตร คําอธบิายในอทิธิปาทวิภังค ก็
ตรงกับคําอธบิายเรื่องนี้ในพระสูตรที ่ ๑๓ ของอิทธิปาทสงัยุตต  และคําอธิบายในโพชฌงค
วิภังค  ก็คลายกับคําอธิบายในเรื่องที่ ๕๒ ของโพชฌงคสังยุตต 
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การวิเคราะหแบบอภิธัมมภาชนียะ 
 การวิเคราะหในสวนนี ้ สวนใหญ นําหลกัการและความคิดมาจากคัมภีรธัมมสังคณี  
คัมภีรเลมแรกของพระอภิธรรมปฏก 
 การที่ผูรวบรวมคัมภีรวิภังคไดเปรียบเทียบวิธีการวิเคราะหอธิบายธรรม ในเรื่อง
เดียวกนัระหวางแนวพระสูตร กับแนวพระอภิธรรมก็คงเปนเพราะตองการแสดงใหเหน็อยาง
ชัดเจนวา แนววิธีทัง้สองนี ้ มีความแตกตางในการเขาถึงและพจิารณาธรรมอยางไร ซึ่งเมื่อ
ศึกษาแลวก็จะเหน็วาแกนธรรมของทุกเรือ่งนัน้  เปนเรื่องเดียวกนั ตางกนัที่รายละเอียด 
วิธีการจัดแบงหัวขอยอย และวิธีการใชสํานวนภาษาในการอธิบาย 
 ลักษณะการอธิบายธรรมที่แตกตางตามแนวอภิธรรมและตามแนวพระสูตร อยางที่
เปรียบเทียบใหเหน็ชัดเจนในคัมภีรวิภังคนี้ มีอิทธพิลตอการเขียนอรรถกถาในสมัยหลงัมาก
เพราะเกิดความแตกตางในการตีความหมายระหวางวิธทีัง้ ๒  เรียกวา เปนแบบสุตตนัตนยะ 
กับอภิธรรมนยะ  แบบปริยายนยะ กับนิปปริยายนยะหรือแบบสมมุตินยะ กับแบบปรมัตถ
นยะ ซึ่งก็ลวนอยูในความหมายถงึความแตกตางกนัของการวิเคราะหและอธิบายธรรมตาม
แนวทางพระสตูรและพระอภิธรรม 
 เพื่อความเขาใจถึงความแตกตางของการวิเคราะหธรรมตามแนวทางทั้ง ๒ จะได
ยกตัวอยาง จากคัมภีรวิภังคนี้ใหพจิารณาพอสังเขป ในสติปฏฐานวภัิงค สวนสุตตันตภาชนีย
นยะ  ยกขอความจากสติปฏฐานสูตรมาเปนคําอธิบาย  ดังนี ้
 “ ก็ ภิกษ ุ  พิจารณาเหน็กายในกายภายในเนือง ๆ อยู  เปนอยางไร ภิกษุในศาสนานี้ 
พิจารณาเหน็กายภายใน แตพื้นเทาขึน้ไปถึงเบื้องบน แตปลายผมลงมาเบื้องต่าํ มหีนงัหุมอยู
โดยรอบ  เต็มไปดวยของไมสะอาด  มีประการตาง ๆ วา ในกายนี ้มผีม ขน เล็บ ฟน หนงั เอ็น 
กระดูก เยื่อในกระดูก มาม หัวใจ  ตับ พงัพืด  ไต ปอด เหงื่อ มนัขน น้ําตา  เปลวมนั  น้ําลาย  
น้ํามกู  ไขขอ  น้ํามูตร “ 

และมีสวนเพิม่เขามาวา 
“ ภิกษุนั้น ยอมเสพ เจริญ ทําใหมาก กําหนดดวยดี ซึง่นิมิตนั้น ภิกษุนัน้  คร้ันเสพ 

เจริญ ทําใหมาก กาํหนดดวยดีซึ่งนมิิตนัน้แลว ยอมนอมจิตเขาไปในกายภายนอก“  
สวนอภิธรรมภาชนียะ  อธบิายวา 

 “ ก็ภิกษุ  พิจารณาเห็นกายในกายเนือง ๆ อยู เปนอยางไร“ ภิกษุในศาสนานี้ เจริญโล
กุตตรญาณ อันเปนเครื่องนาํออกไปจากโลก ใหเขาสูนพิพานเพื่อประหารทิฏฐิ เพือ่บรรลุปฐม
ภูมิอันสงัดจากกาม สงัดจากอกุศลธรรมทั้งหลายแลวบรรลุปฐมฌาน อันประกอบดวย วิตก 
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วิจาร มีปติและสุขอันเกิดแตวิเวกอยู  เปนทกุขาปฏิปทาทันธาภิญญา พิจารณาเห็นกายใน
การเนืองๆ อยูในสมัยใด สติ ความตามระลึก ความหวนระลึก สติ กิริยาที่ระลกึ ความทรงจํา 
ความไมเลื่อนลอย สติ สตินทรีย สติพละ สัมมาสต ิ  สติสัมโพชฌงค  อันเปนองคแหงมรรค 
นับเนื่องในมรรค  ในสมัยนัน้ อันใดนี้ เรียกวา สติปฏฐาน ธรรมทัง้หลายทีเ่หลือ เรียกวา ธรรม
ที่สัมปยุตตดวยสติปฏฐาน “ 

๓. ธาตุกถา 
เปนคัมภีรอธบิาย เร่ืองความสัมพนัธ คือ ความเขากันได และความเขากันไมได ของ

ขันธ  อายตนะ และธาตุตาง ๆ  แบงเนื้อหาเปน ๒ ตอนใหญ คือ ตอนแรกเปนมาติกา  กําหนด
หัวขอทีจ่ะพิจารณาตอไปไวเปนหลกั เชน 

สังคโห  อสังคโห   การสงเคราะหเขากันได และการสงเคราะหเขากันไมได 
สังคหิเตนะ  อสังคหตัิง ธรรมที่สงเคราะหไมไดดวยธรรมที่สงเคราะหได 
อสังคหิเตน  สังคหิตัง ธรรมที่สงเคราะหไดดวยธรรมที่สงเคราะหไมได 
สัมปโยโค  วิปปโยโค การประกอบได และการประกอบไมได 
สัมปยุตเตนะ  วิปปยุตตงั ธรรมที่ประกอบไมไดดวยธรรมที่ประกอบได 
วิปปยุตเตนะ สัมปยุตตัง ธรรมที่ประกอบไดดวยธรรมที่ประกอบไมไดฯลฯ 

 อีกตอนหนึ่งเปนนทิเทสคือ การอธิบายขยายความมาติกาใหชัดเจน การอธิบายธรรม
ในคัมภีรธาตุกถา คอนขางมลัีกษณะ เฉพาะมากคือ ใชสํานวนภาษา  และวิธีการสรุปความ
คิดเห็นที่เขาใจยาก แตละเรื่อง ถาตองการศึกษาใหเขาใจ ตองมีพืน้ฐานความรูในเร่ือง ขันธ  
อายตนะ และธาตุ มาแลวอยางมากทีเดยีว ไมเชนนั้นแลว ขอความที่ปรากฏก็จะเปนเพียง
ขอเสนอตามแนวตักกะ หรือการรวมกลุมแบบคณิตศาสตร แตถาอุตสาหะพยายามที่จะเขาใจ
แลว ก็เห็นถึงความละเอยีดละออของผูศึกษาธรรมในยคุอภิธรรมมาก  ตัวอยางเชน  
 “ รูปขันธ  สงเคราะหไดดวยขันธ อายตนะ ธาตุ เทาไร ? 
  รูปขันธ  สงเคราะหไดดวยขนัธ ๑ อายตนะ ๑๑ ธาตุ ๑๑  

สงเคราะหไมไดดวยขันธ อายตนะ ธาต ุเทาไร ? 
 สงเคราะหไมไดดวยขันธ ๔ อายตนะ ๑ ธาตุ ๗  

เวทนาขนัธสงเคราะหไดดวยขันธ อายตนะ ธาต ุเทาไร? 
 เวทนาขนัธสงเคราะหไดดวยขันธ ๑ อายตนะ ๑ ธาตุ ๑  
 สงเคราะหไมไดดวยขันธ อายตนะ  ธาตุ เทาไร? 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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สงเคราะหไมไดดวยขันธ ๔ อายตนะ ๑๑ ธาตุ ๑๗ “  เปนตน 
 การอธิบายแบบนี ้ เปนการอธิบายซึง่คนสวนใหญไมสามารถเขาใจไดทันที  (ขอนี้
ไมใชการวิจารณวา คัมภีรนี้ถูกตองหรือไมถูกตอง) เปนสาเหตุสําคัญที่ใหมีผูสนใจศึกษา
ธรรมะตามแนวอภิธรรมมีนอย เพราะเหน็วา เปนเรื่องยากเปนเรื่องของชาววัดหรือของคนที่
สนใจเรื่องนี้เปนพิเศษจริงๆไมเหน็วาจะเปนประโยชนอยางไรในชวีิตประจําวนั  จึงเปนเรื่องที่
ควรพิจารณาวา ควรจะมกีารสื่อและการสอนธรรมอยางไร  จงึจะไดผล ทําใหคนทัง้หลาย  
เขาใจไดวา แทจริงธรรมะ เปนเรื่องของวธิีการดําเนินชวีิตที่สมดุลยในชีวิตประจาํวนั  ไมใช
เร่ืองที่ดูไกลตวัจนอานไมรูเร่ือง 
 

๔. ปุคคลบัญญัติ 
คัมภีรปุคคลบัญญัติเปนคัมภีรที่อธิบายถงึเรื่องของการกาํหนด – บัญญัติธรรมชาติ

ของบุคคลในทัศนะตาง ๆ สรุปวา คําอธบิาย เร่ืองคนในพทุธศาสนา มี ๖ แบบ คือ 
 ๑) ขันธบัญญัติ  กาํหนดลักษณะของคนวา เปนที่รวมของขันธ ๕ 
 ๒) อายตนบญัญัติ กําหนดวาคน คือ ที่รวมของอายตนะ ๑๒ 
 ๓) ธาตุบัญญติั  กาํหนดวา คนคือ ที่รวมของธาต ุ๑๘ 
 ๔) สัจจบัญญติั  อธิบายธรรมชาติของคนในแงของอริยสจัจ ๔ 
 ๕) อินทริยบญัญัติ  กําหนดวาคนคือที่รวมของอนิทรีย ๒๒ 
 ๖) บุคคลบัญญัติ  กําหนดประเภทของบุคคลตามระดับสภาพจิตเปนพระพทุธเจา 
พระปจเจกพทุธเจา พระอรยิบุคคล ปุถุชน  นิราสะ – ผูไมมีความหวงั  อาสังสะ – ผูมี
ความหวงั  ปาปมิตตะ – ผูคบคนชั่วเปนมติร เปนตน 
 

ขอควรสังเกต คือ 
 ๑. คัมภีรนี้ มลัีกษณะแตกตางจากคัมภีรอภิธรรมเลมอ่ืน ๆ คือมกีารกลาวถึงบุคคล
ประเภทตาง ๆ ขางตน คัมภีรอภิธรรมอื่นจะไมกลาวถงึคนหรือบุคคลโดยตรง เพราะถือวา 
เปนสิ่งที่ไมมีตัวตนจริง นอกจากชื่อ จะกลาวเฉพาะสิง่ที่เปนธรรมชาติแทของคน คือ จิต 
เจตสิก รูป และนิพพาน 
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 ๒. ในการอธบิาย คัมภีรนี ้ ใชภาษาและสํานวนบรรยายโวหาร จงึเปนสวนทีน่าอาน
สําหรับคนทั่วๆ ไป ไมแหงแลง  เต็มไปดวยศัพทเฉพาะและขอเท็จจริงตรง ๆ ส้ัน ๆ ซึ่งแหงแลง 
ซับซอนเหมือนอยางใน ๒ อภิธรรมแรก 
 ๓.วิธีการจัดจาํแนกบุคคลและความคิดหลายอยางนํามาจากองัคุตตรนิกาย นั่นคอื
เร่ิมจากบุคคลที่เปนหนึ่งแยกประเภทไมได บุคคลที่มี ๒ จําพวก  เร่ือยไปจนถึงบคุคล ๑๐ 
จําพวก เชน กลาวถึงบุคคล ๓ จําพวกวา มีบุคคลผูมวีาจาเหมือนคถู บุคคลผูมีวาจาเหมือน
ดอกไม  บุคคลผูมีวาจาเหมอืนน้าํผึ้ง หรือบุคคลผูมีจิตเหมือนแผลเรื้อรัง บุคคลผูมีจติเหมือน
ฟาแลบ บุคคลผูมีจิตเหมือนฟาผา  เหมือนอยางในองัคตุตรนิกาย 
 

๕. กถาวัตถุ 
อรรถกถาของคัมภีรกถาวัตถุอธิบายวาพระโมคคัลลีบุตรติสสเถระ เปนผูเรียบเรียง

คัมภีรในชวงการสังคายนาครั้งที่ ๓ สมัยพระเจาอโศกมหาราช นบัวา เปนคัมภีรเลมเดียวใน
พระอภิธรรมปฏกซึ่งพระอรรถกถาจารยกลาวอยางแนชัดวา เปนผลงานในสมยัหลงั  ทั้งนี้คง
อาจเปนเพราะวา เนื้อหาของคัมภีรแสดงอยางชัดเจนถึงสมัยที่แตงวาตองเปนการแตงภาย
หลังจากที่คณะสงฆไดแตกแยกเปนนิกายตางๆ เนื่องจากมีความขัดแยงในการวิเคราะหสาระ
ธรรมบางเรื่องและคัมภีรนี้แสดงถึงความพยายามของพระสงฆฝายเถรวาทในการที่จะอธิบาย
วิจารณความคิดเห็นของนิกายอื่นในเวลานั้นวาไมถกูตองอยางไร และที่ถูกควรจะพิจารณา
ปญหาดังกลาวอยางไร จํานวนถงึ ๒๑๙ปญหาดวยกนั 
 วิธีการวิจารณ ใชรูปแบบการตั้งปญหาถามตอบ ชกันําไปสูความเขาใจที่ถกูตอง 
ระหวางฝายสกวาท ีคือ ฝายตน หมายถึง ฝายเถรวาท  กับฝายปรวาที คือ ฝายสงฆนิกายอื่น 
ตัวอยาง เชน เมื่อฝายเถรวาทตองการจะโตแยงความคิดเห็นของฝายบุพพเสลยิะในเรื่องการ
ตีความหมายของคําวารู ของพระอรหนัตผิดไปจากหลกัพุทธธรรม ก็ต้ังเปนบทสนทนาถาม
ตอบ  ดังนี ้
  “ สกวาท ี ถามวา “ ความไมรูของพระอรหันต  มีอยูหรือ “ 
    ปรวาท ี ตอบวา “ มีอยู “ 
 สกวาทียอนถามวา “พระพทุธเจาไดตรัสวา ดูกรภิกษทุั้งหลาย เรากลาวถึงความสิ้น
อาสวะ  สําหรับผูที่รูอยู เหน็อยู ไมกลาวสําหรับผูไมรูอยู ไมเหน็อยู ก็บุคคลรูอยูอยางไร เห็น
อยูอยางไร ความสิน้ไปแหงอาสวะจงึมีได บุคคลรูอยู เห็นอยูวา อยางนี้ความเกิดขึ้นแหงรูป 
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อยางนี้ความดับแหงรูป อยางนี้เวทนา ฯลฯ อยางนี้สัญญา ฯลฯ อยางนี้สังขาร ฯลฯ อยางนี้
วิญญาณ ฯลฯ อยางนี้ความดับแหงวิญญาณ ดูกรภิกษุทัง้หลาย บุคคลรูอยูอยางนี้ เหน็อยู
อยางนี้  ความสิ้นไปแหงอาสวะจึงมีได ดังนี้ เปนพระสูตรที่มีอยูจริงไมใชหรือ “ 
 ปรวาท ี ตอบวา “ ถูกแลว “ 
 สกวาทีสรุปวา“ถาอยางนั้นกไ็มถึงกลาววาความไมรูของพระอรหันตมอียู“หัวขอธรรม
ที่ฝายเถรวาทยกขึ้นพิจารณาและคัดคานความคิดของฝายอื่นวาเหน็ผิดอยางไรทัง้ ๒๑๙ เร่ือง
นี้ มเีนื้อหาที่นาสนใจควรแกการศึกษาวิเคราะหอยางละเอียดเพราะเปนหลกัฐานสาํคัญ 
เกี่ยวกับความแตกตางของพทุธศาสนิกนิกายตาง ๆ ในเวลานัน้ ในหนังสือ Points of 
controversy  ซึ่ง เปนหนงัสือแปลกถาวตัถุเปนภาษาอังกฤษ Mrs. Rhys Davids ผูแปลได
สรุปไวในคํานาํวา ปญหาที่โตแยงกันในคมัภีรกถาวัตถ ุปญหาใดเปนของนิกายฝายใด  นับวา
เปนงานคนควาทางวิชาการที่มีคุณคามาก เปนงานทีท่ําไดยาก ตองอาศัยการศึกษาหา
ความรูจากขอมูลอ่ืนๆมาประกอบการพิจารณามาก เพราะในคัมภีรกลาวถึงแตเปนความคิด
โตแยงระหวางฝายสกวาท ี กับฝายปรวาทีโดยไมไดบงถึงชื่อของนิกายใดอยางแนชดั  ในที่นี้
จะไดนําขอสรุป มาเสนอในที่นี้ดวย เพื่อ 
 ๑) ใหผูที่สนใจเร่ืองนิกายตาง ๆ ในพทุธศาสนา ไดเห็นหนทางวาจะขยายขอบเขต 
ของการศึกษา อยางไร 
 ๒) ใหไดเห็นถึงคุณคา และเนื้อหาสาระของคัมภีรกถาวัตถุอยางชัดเจน เนื้อหาใน
คัมภีรกถาวัตถุ อาจสรุปไดเปน ๓ แบบ คือ 
  (๑) เนื้อหาตามที่จัดเรียงลําดับในคัมภีร 
  (๒) เนื้อหาจัดกลุมตามสาระทางธรรม 
  (๓) เนื้อหาจัดกลุมตามกลุมนิกาย 
 

เนื้อหาที่จัดเรียงตามลําดับของคัมภีร 
 คัมภีรกถาวัตถุแบงเนื้อหาออกเปน ๒๓ วรรค คือ  
วรรคที่ ๑ มี ๑๐ หัวขอ  คือ 
 ๑. ปุคคลกถา     เร่ืองการมหีรือไมมีของบุคคล 
 ๒. ปริหานิกถา  เร่ืองความเสื่อมของพระอรหนัต 
 ๓. พรหมจริยกถา  เร่ืองพรหมจรรยของเทพทัง้หลาย 
 ๔. โอธิโสกถา  เร่ืองพระอริยบุคคลละกิเลสไดเพียงบางสวน 
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 ๕. ชหติกถา  เร่ืองปุถุชนละกามราคะและพยาบาทได 
 ๖. สัพพมัตตถกิถา  เร่ืองการมีอยูส่ิงทัง้ปวง 
 ๗. อตีตขันธาติกถา เร่ืองขันธที่เปนอดีต 
 ๘. เอกัจจมัตถติกถา เร่ืองการมีอยูของสิ่งบางสิ่ง 
 ๙. สติปฏฐานกถา เร่ืองธรรมทัง้ปวงเปนที่ต้ังของสติ 
 ๑๐. เหวัตถกิถา   เร่ืองการมีอยูของอดีต  ปจจุบัน และอนาคต 
วรรคที่ ๒ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ปรูปหารกถา  เร่ืองพระอรหนัตยังมีกามราคะ เชน มกีารปลอยน้ําอสจุ ิ
 ๒. อัญญาณกถา   เร่ืองความไมรูของพระอรหนัต 
 ๓. กังขากถา  เร่ืองความสงสัยของพระอรหันต 
 ๔.ปรวิตารณกถา        เร่ืองพระอรหนัตยังตองการการบอกการสอนจากคนอื่น 
 ๕. วจีเภทกถา  เร่ืองการเปลงวาจาของผูเขาฌาน 
 ๖.ทุกขาหารกถา           เร่ืองการพิสูจนวาผูใดเจริญมรรคเมื่อผูนั้นกลาวคาํวา “ทุกข” 
 ๗. จิตตฐิติกถา  เร่ืองการตั้งอยูตอเนื่องของจติหนึง่ดวง 
 ๘. กุกกฬุกถา  เร่ืองสังขารทัง้ปวงรอนเหมือนถานไฟที่รอน 
 ๙. อนุปุพพาภสิมยกถา เร่ืองการตรัสรูตามลําดับ 
 ๑๐. โวหารกถา  เร่ืองโวหารของพระพุทธเจาเปนโลกุตตระ 
 ๑๑. นิโรธกถา  เร่ืองความดับ ๒ ประเภท 
วรรคที่ ๓ มี ๑๒ หัวขอ คือ 
 ๑. พลกถา  เร่ืองพละของพระพทุธเจาและพระสาวก 
 ๒. อริยันติกถา  เร่ืองญาณทัง้หมดเปนอริยะ 
 ๓. วิมุจจติกถา  เร่ืองการหลุดพนของจิตที่มรีาคะ 
 ๔. วิมุจจมานกถา เร่ืองลําดับของการหลุดพน 
 ๕. อัฏฐมานกถา  เร่ืองบุคคลที่ ๘ 
 ๖. อัฏฐมทัสสอินทริยกถา เร่ืองบุคคลที่ ๘ มีศรัทธา – อินทรีย หรือไม 
 ๗. ทิพพจักขุกถา       เร่ืองตาเนื้อ(มังสจักษ)ุ ที่เปลี่ยนเปนตาทพิย (ทิพพจักษุ) 
 ๘. ทิพพโสตกถา  เร่ืองหูเนื้อ (มังสโสต) ที่เปลีย่นเปนหทูิพย (ทิพพโสต) 
 ๙. ยถากัมมูปคตญาณกถา เร่ืองญาณที่รูถึงเรื่องสัตวที่เกิดตามกรรม 
 ๑๐. สังวรกถา  เร่ืองความสาํรวมของเทพทั้งหลาย 
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 ๑๑. อสัญญกถา    เร่ืองการมีสัญญาของอสัญญีสัตว 
 ๑๒.เนวสัญญานาสัญญายตนกถา เร่ืองการไมมีสัญญาของเนวสญัญานาสัญญาย
ตนพรหม 
วรรคที่ ๔ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. คิหิสสอรหาติกถา    เร่ืองพระอรหนัตดํารงเพศเปนคฤหัสถได 
 ๒. อุปปตติกถา         เร่ืองความเปนไปไดของการเปนพระอรหันตพรอมกับการเกิด 
 ๓. อนาสวกถา  เร่ืองธรรมทัง้ปวงของพระอรหันตไมมีอาสวะ 
 ๔. สมันนาคตกถา    เร่ืองพระอรหนัตประกอบดวยผล ๔ 
 ๕. อุเบกขาสมันนาคตกถา เร่ืองพระอรหนัตประกอบดวยอุเบกขา๖ อยาง 
 ๖. โพธยิาพุทโธติกถา เร่ืองบุคคลเปนพระพทุธเจาไดเพราะโพธ ิ
 ๗. ลักขณกถา  เร่ืองลักษณะของพระโพธิสัตว 
 ๘. นิยาโมกกนัติกถา เร่ืองการกาํหนดการเกิดของพระโพธิสัตว 
 ๙. อปราปสมนันาคตกถา เร่ืองผูต้ังอยูในอรหัตมรรคประกอบดวยผล ๓ 
 ๑๐.สัพพสัญโญชนปหานกถา เร่ืองการละสัญโญชนทั้งปวงคือความเปนพระอรหันต 
วรรคที่ ๕ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. วิมุตติกถา  เร่ืองวิมุตติญาณ คือ ตัวหลุดพน 
 ๒. อเสกขกถา  เร่ืองพระเสขะมีอเสขญาณได 
 ๓. วิปริตกกถา  เร่ืองการรูผิดของผูเขาสมาบติัมีปฐวีกสิณเปนอารมณ 
 ๔. นิยามกถา  เร่ืองปุถุชนก็มญีาณที่จะบรรลุมรรค 
 ๕. ปฏิสัมภิทากถา   เร่ืองญาณทกุชนิด เปนปฏิสัมภิทา 
 ๖. สัมมติญาณกถา    เร่ืองความสมมต ิ
 ๗.จิตตารัมมณกถา  เร่ืองญาณที่รูจิตใจของผูอ่ืนมีจิตเปนอารมณอยางเดียว 
 ๘. อนาคตญาณกถา เร่ืองความรูเร่ืองอนาคต 
 ๙. ปจจุบันญาณกถา เร่ืองความรูเร่ืองปจจุบัน 
 ๑๐.ผลญาณกถา เร่ืองพระสาวกมีญาณซึ่งมีผล 
วรรคที่ ๖ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. นิยามกถา  เร่ืองนิยามที่เปนอสังขตะ  ไมมีปจจัยปรุงแตง 
 ๒. ปฏิจจสมุปบาทกถา เร่ืองปฏิจจสมปุบาทเปนอสงัขตะ 
 ๓. สัจจกถา  เร่ืองอริยสัจจเปนอสังขตะ 
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 ๔. อารุปปกถา  เร่ืองอากาสานัญจายตนะ  เปนอสังขตะ 
 ๕. นิโรธสมาบติักถา เร่ืองนิโรธสมาบัติ  เปนอสังขตะ 
 ๖. อากาสกถา  เร่ืองอากาสเปนอสังขตะ 
 ๗. อากาโสสนทิัสสโนตกิถา  เร่ืองอากาสเปนของเห็นได 
 ๘. ปฐวีธาตุสนิทัสสนายตนาทิกถา  เร่ืองธาตุดินเปนของเหน็ได 
 ๙. จักขุนทรียสนิทัสสนันตกิถา   เร่ืองอินทรียคือตาเปนของเห็นได 
 ๑๐.กายกัมมัง สนทิัสสนนัตกิถา  เร่ืองการกระทาํทางกายเปนของที่เห็นได 
วรรคที่ ๗ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. สังคหิตกถา  เร่ืองธรรมที่สงเคราะหเขากันได 
 ๒. สัมปยุตตกถา เร่ืองธรรมที่ประกอบกนัได 
 ๓. เจตสิกกถา  เร่ืองธรรมที่เปนเจตสิก 
 ๔. ทานกถา  เร่ืองเจตสิกธรรม คือ ทาน 
 ๕.ปริโภคมยปุญญกถา เร่ืองความเจริญของบุญที่สําเร็จไดดวยการใชสอย 
 ๖. อิโตทนินกถา      เร่ืองผูลวงลับไปแลว ไดรับส่ิงที่ผูอ่ืนในโลกใหเชนอาหาร 
 ๗. ปฐวีกัมมวปิาโกติกถา   เร่ืองแผนดินเปนผลของกรรม 
 ๘. ชรามรณียกัมมวิปาโกตกิถา  เร่ืองความแกความตายเปนผลของกรรม 
 ๙. อริยธัมมวปิากกถา  เร่ืองผลของอริยธรรม คือ การละกิเลสเทานั้น 
 ๑๐. วิปาโกวปิากธัมมธัมโมติกถา  เร่ืองผลเปนปจจยัใหเกิดผล 
วรรคที่ ๘ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ฉคติกถา  เร่ืองคติ ๖ 
 ๒. อันตราภวกถา เร่ืองการมีอยูของภพที่ค่ันในระหวาง 
 ๓. กามคุณกถา  เร่ืองกามคุณ ๕ เทานัน้ เปนกามธาต ุ
 ๔. กามกถา  เร่ืองอายตนะ  เทานัน้เปนกาม 
 ๕. รูปธาตุกถา  เร่ืองรูปธรรมเทานั้น เปนรูปธาต ุ
 ๖. อรูปธาตุกถา  เร่ืองอรูปธรรมเทานั้นเปนอรูปธาต ุ
 ๗. รูปธาตุยา อายตนกถา เร่ืองการมีอยูของรูปธาตทุี่มีอายตนะ ๖ 
 ๘. อรูเปรูปกถา  เร่ืองการมีรูปของสิ่งที่เปนรูป 
 ๙. รูปงกัมมนัติกถา เร่ืองการกระทาํทางกาย 
 ๑๐. ชีวิตินทรียกถา เร่ืองชีวิตินทรยี คือ ธรรมที่ไมเปนรูป 
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๒๘                                                                                         

 ๑๑. กัมมเหตุกถา   เร่ืองพระอรหันตเสื่อมจากความเปนพระอรหันตไดเพราะกรรม 
วรรคที่ ๙ มี ๑๒ หัวขอ คือ 
 ๑.อานิสังสกถา  เร่ืองผูเหน็อานิสงสของพระนิพพานเทานัน้ เปนผูละสญัโยชนได 
 ๒. อมตารัมมณกถา   เร่ืองสัญโยชนมีอมตะคือพระนิพพานเปนอารมณ 
 ๓. รูปงสารัมมณันติกถา   เร่ืองรูปไมมีอารมณ 
 ๔. อนุสยาอนารัมมณาติกถา   เร่ืองอนุสัยไมมีอารมณ 
 ๕. ญาณังอนารัมมณาติกถา   เร่ืองญาณไมมีอารมณ 
 ๖. อตีตารัมมณกถา  เร่ืองจิตที่มีอดีตเปนอารมณ  ไมมีอารมณ 
 ๗. อนาคตารมัมณกถา    เร่ืองจิตที่มีอนาคตญาณเปนอารมณไมมีอารมณ 
 ๘. วิตักกานุปติตกถา  เร่ืองจิตทุกอยางถกูความตรึกติดตาม 
 ๙. วิตักกาวิปผารกถา  เร่ืองเสียงคือการแผออกแหงความตรึก 
 ๑๐. น ยถาจติตัสสกายกัมมันติกถา  เร่ืองวาจาไมเปนไปตามจิต 
 ๑๑.น ยถาจิตตัสสกายกมัมนัติกถา เร่ืองการกระทาํทางกายไมเปนไปตามจิต 
           ๑๒.อตีตานาคตปจจุบันกถา เร่ืองบุคคลประกอบดวยอดตีปจจุบัน อนาคต 
วรรคที่ ๑๐ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
         ๑.นิโรธกถา เร่ืองขณะที่ขันธ๕ซึ่งแสวงหาความเกิดยังไมดับขันธ๕ที่เปนกิริยาก็เกิดขึ้น 

๒. รูปงมัคโคติกถา   เร่ืองรูป คือ มรรค 
๓. ปญจวิญญาณสมังคิสสะ มัคคภาวนากถา เร่ืองผูประกอบดวยวญิญาณ ๕ ชือ่วา 

เปนผูมีการเจริญมรรค 
 ๔. ปญจวิญญาณากุสลาปตติกถา  เร่ืองวิญญาณ ๕ เปนกุศลและอกุศล 
 ๕. ปญจวิญญาณาสาโภคาติกถา เร่ืองวิญญาณ ๕ คิดได 
 ๖. ทวีหิสีเลหสิมันนาคโตตกิถา เร่ืองผูประกอบพรอมดวยมรรคตองประกอบพรอม
ดวยศีล ๒ อยาง 
 ๗. สีลัง อเจตสิกันติกถา เร่ืองศีลไมเปนเจตสิก 
 ๘. สีลัง  น จิตตานุปริวัตตีติกถา เร่ืองศีลไมเปนไปตามจติ 
 ๙. สมาทานเหตุกถา  เร่ืองศีลที่มีการสมาทานยอมเจรญิ 
 ๑๐.วิญญัติสีลันติกถา เร่ืองการกระทําใหผูอ่ืนรูความหมายดวยกายหรือวาจาเปนศีล 
 ๑๑. อวิญญัติกุสสีลยันติกถา เร่ืองการไมทําใหคนอืน่รูความหมายดวยกาย หรือ 
วาจา เปนการทุศีล 



 

 

                                                                                                                               ๒๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

วรรคที่ ๑๑ มี ๘ หัวขอ คือ 
 ๑. ติสโสติ อนสุยกถา เร่ืองอนุสัยเปนอัพยากฤต (เปนกลางไมดีไมชั่ว) เปนอเหตุ
กะ (ไมมีเหต)ุ และเปนจิตตวปิปยุตต (ไมเกีย่วของกับจิต) 
 ๒. ญาณกถา เร่ืองขณะที่จิตไมประกอบดวยญาณบุคคลนั้นไมมีญาณ 
 ๓.ญาณัง  จิตตวิปปยุตตันตกิถา เร่ืองญาณไมเกิดดับพรอมกบัจิต 
 ๔.อทัง ทุกขันต ิ เร่ืองการกลาววานี้คือทุกขเปนเหตุใหเกิดความเขาใจเรื่องทุกข 
 ๕. อิทธิพลกถา เร่ืองบุคคลผูมีฤทธิ ์ สามารถดํารงอยูไดตลอดกัปป 
 ๖. สมาธิกถา เร่ืองสมาธิคืออาการตอเนื่องของจิต 
 ๗. ธัมมัฏฐิตตากถา  เร่ืองความตั้งอยูแหงธรรมเปนของสาํเร็จรูปแลว 
 ๘. อนิจจตากถา   เร่ืองความเปนของไมเที่ยง เปนของสําเร็จรูปแลว 
วรรคที่ ๑๒ มี ๙ หัวขอ คือ 
 ๑. สังวโรกัมมนัติกถา เร่ืองความสาํรวมคือการกระทํา 
 ๒. กัมมกถา  เร่ืองกรรมทุกอยางตองมีผล 
 ๓. สัทโทวิปาโกติกถา เร่ืองเสียงเปนวิบาก 
 ๔. สฬายตนกถา  เร่ืองอายตนะ  ๖ เปนวิบาก 
 ๕. สัตตักขัตตุปรมกถา เร่ืองพระโสดาบันผูเกิดอีก ๗ คร้ัง เปนผูเทีย่งแท 
 ๖. โกลังโกลเอกพีชกถา เร่ืองผูจะไปเกิดอกีสองสามครั้งกับผูที่เกิดอีกครั้งเดียว ไม
เปนผูเที่ยงแท 
 ๗. ชีวิตาโวโรปนกถา เร่ืองบุคคลผูถึงพรอมดวยทฎิฐิหรือพระโสดาบัน อาจจะทํา
การฆาสัตวได 
 ๘. ทุคคติกถา  เร่ืองผูถึงพรอมดวยทิฏฐิ ละทุคติไดแลว 
 ๙. สัตตมาวิกกถา เร่ืองบุคคลผูเกิดในภพที ่๗ ละคติที่ชั่วไดแลว 
วรรคที่ ๑๓ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. กัปปฏฐกถา เร่ืองผูทําความชั่วอยางรนุแรงมีการทําลายคณะสงฆเปนตน  
สามารถดาํรงอยูตลอดกัปปได 
 ๒. กุสลจิตตปฏิลาภกถา  เร่ืองผูต้ังอยูตลอดกัปป  ไมพึงไดกุศลจิต 
 ๓. อนันตราปยุตตกถา เร่ืองผูทีท่ําอนนัตริยกรรมพงึบรรลุธรรมได 
 ๔.นิยตัสสนิยามกถา  เร่ืองบุคคลผูแนนอนยอมกาวลงสูทํานองคลองธรรม 
 ๕. นีวุตกถา  เร่ืองผูถูกนิวรณหอหุมยอมละนิวรณได 
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 ๖. สัมมุขีภูตกถา    เร่ืองผูพรอมหนาหรือผูมีกิเลสยอมละกิเลสได 
 ๗. สมาปนโนอัสสาเทติกถา  เร่ืองผูถึงพรอมดวยญาณยอมพอใจมีญาณเปนอารมณ 
 ๘. อสาตราคกถา    เร่ืองความยินดีในสิ่งที่ไมนาพอใจ 
 ๙. ธัมมตัณหา  อัพยากตาติกถา  เร่ืองความอยากในธรรม ไมดี ไมชั่ว 
 ๑๐.ธัมมตัณหานทุกขสมทุโยติกถา เร่ืองความอยากในธรรมไมเปนเหตุใหเกดิทกุข 
วรรคที่ ๑๔ มี ๙  หัวขอ คือ 
 ๑. กุสลากุสลปฏิสันทหนกถา  เร่ืองความตอเนื่องระหวางกุศลกับอกศุล 
 ๒. สฬายตนุปปตติกถา เร่ืองอายตนะ๖เกิดขึ้นในครรภมารดาพรอมกับการปฏิสนธ ิ
 ๓.อนันตรปจจยกถา  เร่ืองโสตวิญญาณเกิดขึ้นตอเนื่องทันทีจากจักขุวิญญาณ 
 ๔. อริยูปกถา  เร่ืองรูปของพระอริยะตองอาศัยมหาภูตรูปทั้ง ๔ 
 ๕. อัญโญ อนสุโยติกถา  เร่ืองอนุสัยเปนอยางหนึ่ง กิเลสเปนอยางหนึง่ 
 ๖.ปริยุฏฐานงั จิตตวิปปยุตตันติกถา เร่ืองกิเลสเปนเครื่องรัดรึงไมประกอบกับจิต 
 ๗. ปริยาปนนกถา  เร่ืองรูปราคะ เปนสิ่งที่เกีย่วเนื่องกับรูปธาตุเทานั้น 
 ๘. อัพยากตกถา  เร่ืองความเหน็เปนสิ่งไมดี ไมชั่ว 
 ๙. อปริยาปนนกถา    เร่ืองความเปนเปนโลกุตตระ 
วรรคที่ ๑๕ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ปจจยตากถา     เร่ืองความเปนปจจัย เปนสิง่ที่กําหนดไวแนนอน 
 ๒. อัญญมัญญปจจยตากถา เร่ืองการกลาวไดแตวาสังขารมีอวิชชาเปนปจจัย ไมใช
อวิชชามีสังขาร  เปนปจจัย 
 ๓. อัทธากถา  เร่ืองเวลาอนันาน เปนของสาํเร็จรูป 
 ๔. ขณลยมุหตุตกถา เร่ืองเวลาตอนตนเปนของสาํเร็จรูป 
 ๕. อาสวกถา  เร่ืองอาสวะ ๔ ไมใชอาสวะ 
 ๖. ชรามรณกถา   เร่ืองความแกความตายของธรรมที่เปนโลกุตตระ ก็จัก
เปนโลกุตตระดวย 
 ๗. สัญญาเวทยิตกถา เร่ืองสัญญาเวทยิตนโิรธสมาบัติเปนโลกุตตระ 
 ๘. ทุติยสัญญาเวทยิตกถา  เร่ืองสัญญาเวทยิตนโิรธสมาบัติเปนโลกยีะ 
 ๙.ตติยสัญญาสัตตูปกากกถา  เร่ืองผูเขาสัญญาเวทยิตนิโรธอาจทําใหถึงตายได 
 ๑๐.อสัญญาสัตตูปกากกถา เร่ืองการเขาสัญญาเวทยตินิโรธ จะทาํใหเขาถงึอสัญญ
สัตตภูมิ 
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 ๑๑. กัมมูปจยกถา    เร่ืองกรรมและการสั่งสมกรรม เปนคนละเรือ่ง 
วรรคที่ ๑๖ มี ๑๐ หวัขอ คือ 
 ๑. นิคคหกถา  เร่ืองผูอ่ืนสามารถขมจิตของผูอ่ืนได 
 ๒. ปคคหกถา  เร่ืองผูอ่ืนสามารถประคองจติของผูอ่ืนได 
 ๓. สุขานูปปทานกถา เร่ืองผูอ่ืนสามารถเพิม่ความสุขใหแกผูอ่ืนได 
 ๔. อธิคคัยหมนสกิารกถา เร่ืองบุคคลสามารถรวบรวมสังขารทั้งหมดมาพิจารณา
รวมกันได 
 ๕. รูปงเหตูติกถา เร่ืองรูปเปนเหตุ 
 ๖. รูปงสเหตุกนัติกถา เร่ืองรูปมีเหต ุ
 ๗. รูปงกุสลากุสลันติกถา เร่ืองรูปเปนกศุลและอกุศล 
 ๘. รูปงวิปาโกติกถา เร่ืองรูปเปนผล 
 ๙. รูปง รูปาวจรารูปวจรันตกิถา เร่ืองรูปเปนรูปาวจรและอรูปาวจร 
        ๑๐.รูปราโครูปธาตุปริยาปนโนติกถา เร่ืองความกาํหนัดในรูปเกดิขึ้นเพราะรูปเปนเหตุ 
วรรคที่ ๑๗  มี ๑๑ หัวขอ 
 ๑. อัตถิ  อรหโต  ปุญญปจจโยติกถา เร่ืองพระอรหันตยังมีการสั่งสมบญุ 
 ๒. นัตถิ อรหโต อกาลมัจจูติกถา  เร่ืองพระอรหนัตไมตายเมื่อยังไมถงึคราว 
 ๓. สัพพมทิงักมัมโตติกถา    เร่ืองทุกอยางมาจากกรรม 
 ๔. อินทริยพัทธุกถ   เร่ืองสิ่งที่เนื่องดวยอินทรียเทานัน้เปนทุกข 
 ๕.ฐเปตวาอริยมัคคนัติกถา  เร่ืองสังขารทัง้หลายเวนแตอริยมรรคเปนทกุข 
 ๖. น วัตตัพพังสงัโฆ ทกัขิณัง ปฏิคคัณหาติติกถา เร่ืองการไมควรกลาววาสงฆ รับ
ทักษิณา 
 ๗.น วัตตัพพงั สังโฆ ทกัขิณัง วิโสเรตีติกถา เร่ืองการไมควรกลาววา สงฆทาํทกัษณิา
ใหบริสุทธิ ์
 ๘. น วัตตัพพงั สังโฆ ภุญชตีติกถา เร่ืองการไมควรกลาววา สงฆฉันอาหาร 
 ๙.น วัตตัพพัง สังฆัสสะ ทินนัง มหัปผลันติกถา  เร่ืองไมควรกลาววา ทานที่ถวายแก
สงฆมีผลมาก 
 ๑๐. น วัตตัพพัง  พทุธัสสะ ทินนัง  มหัปผลันติกถา  เร่ืองไมควรกลาววา ทานที่ถวาย
แดพระพุทธเจา มีผลมาก 
 ๑๑.ทักขิณาวสุิทธิกถา  เร่ืองทานยอมบริสุทธิ์ ฝายผูใหมิใชทางฝายผูรับ 
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วรรคที่ ๑๘  มี ๙ หัวขอ คือ 
 ๑. มนุสสโลกกถา   เร่ืองการไมควรกลาววาพระพุทธเจาประทบัอยูในโลก 
 ๒. ธัมมเทสนากถา   เร่ืองการไมควรกลาววาพระพุทธเจาทรงแสดงธรรม 
 ๓. กรุณากถา  เร่ืองพระพทุธเจาไมมีพระกรุณา 
 ๔.คันธชาติกถา       เร่ืองอุจจาระปสสาวะของพระพุทธเจามีกลิ่นหอมกวากลิ่นอืน่ ๆ  
 ๕.เอกมัคคกถา        เร่ืองพระอริยบุคคลทําใหแจงซึ่งผลทัง้๔ดวยมรรคอันเดียว 
 ๖. ญาณสังกนัติกถา   เร่ืองบคุคลกาวขามจากญาณหนึง่ สูอีกญาณหนึ่ง 
 ๗. ญาณันตริกกถา   เร่ืองการมีชองวางของญาณ 
 ๘. สมาปนโน  สัททัง  สุณาตีติกถา เร่ืองผูเขาฌานไดยนิเสียง 
 ๙. จักขุนา  รูปง  ปสสตีติกถา  เร่ืองการเห็นรูปดวยตา 
วรรคที่ ๑๙ มี ๘ หัวขอ คือ 
 ๑. กิเลสชหนกถา เร่ืองการละกิเลสที่เปนอดีต 
 ๒. สุญญตากถา  เร่ืองความสูญเกิดขึ้นเนื่องดวยสังขารและขันธ 
 ๓. สามัญญผลกถา เร่ืองผลแหงความเปนสมณะและอสมณะ 
 ๔. ปตติกถา  เร่ืองการบรรลุเปนอสังขตะ 
 ๕. ตถากถา  เร่ืองความเปนเชนนัน้อยางทีเ่ปน อสังขตะ 
 ๖. กุสลกถา  เร่ืองนิพพานธาตุ  เปนกุศล 
 ๗. อัจจันตนยิามกถา เร่ืองปุถุชนมีขอกําหนดเด็ดขาด 
 ๘. อินทริยกถา  เร่ืองการไมมีอินทรียแหงศรัทธาที่เปนโลกียะ 
วรรคที่ ๒๐ มี ๖ หัวขอ คือ 
 ๑. อสัญจิจนกถา เร่ืองบุคคลแมไมมีเจตนาทําใหแมของตนเสียชวีิต ก็ถือวาทํา
อนันตริยกรรม 
 ๒. อญาณกถา  เร่ืองปุถุชนไมมีความรู 
 ๓. นิรยปาลกถา  เร่ืองไมมีผูปกครองนรก 
 ๔. ติรัจฉานกถา  เร่ืองการมีสัตวดิรัจฉานในหมูเทพ 
 ๕. มัคคกถา  เร่ืองพระผูมพีระภาคเจาไดตรัสรูมรรคมีองค ๘ 
 ๖. ญาณกถา  เร่ืองญาณโลกตุตระ มีวัตถุ ๑๒ อยาง คือ โลกุตตรญาณ 
วรรคที่ ๒๑ มี ๙ หัวขอ คือ 
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 ๑. สาสนกถา  เร่ืองศาสนาไดแปลงใหม 
 ๒. อวิตักกกถา  เร่ืองปุถุชนไมสงัดแลวจากธรรมมีธาต ุ
 ๓.สัญโญชนกถา   เร่ืองการที่พระโยคียังไมละสัญโญชนบางอยางแลวบรรลุอรหัตผล 
 ๔.อิทธิกถา เร่ืองฤทธิ์เปนเหตุสําเร็จความประสงคของพระพุทธเจาหรอืของพระสาวก 
 ๕.พุทธกถา  เร่ืองพระพทุธเจากับพระพทุธเจาดวยกนัยงัมียิง่หยอนกวากนั 
 ๖. สัพพทิสากถา   เร่ืองพระพทุธเจาสถิตอยูในทิศทั้งหลาย 
 ๗. ธรรมกถา  เร่ืองทัง้ปวงเปนนยิตะ (แนนอน) 
 ๘. กรรมกถา  เร่ืองกรรมทัง้ปวงเปนนยิตะ 
วรรคที่ ๒๒ มี ๘ หัวขอ คือ 
 ๑.ปรินิพพานกถา เร่ืองการที่พระอรหนัตยังไมละสัญโญชนบางอยางแลวปรินพิพาน 
 ๒. กุสลจิตตกถา   เร่ืองพระอรหนัตมีจิตเปนกศุลปรินิพพาน 
 ๓.อาเนญชากถา  เร่ืองพระอรหันตต้ังอยูในความเปนผูมจีิตเปนปกติปรินิพพาน 
 ๔. ธัมมาภิสมยกถา  เร่ืองการตรัสรูธรรมมีแกสัตวผูอยูในครรภ 
 ๕. กถาทั้ง ๓   เร่ืองการบรรลุอรหัตผลมีแกสัตวผูอยูในครรภ 
 ๖. อัพยากตกถา  เร่ืองจิตของบคุคลผูฝนทุกอยางเปนอพัยากตะ 
 ๗. อาเสวนปจจยตา เร่ืองความเปนอาเสวนปจจัย 
 ๘. ขณิกกถา  เร่ืองกรรมทัง้ปวงเปนนยิตะ 
วรรคที่ ๒๓ มี ๕ หัวขอ คือ 
 ๑.เอกาธิปปายกถา     เร่ืองบุคคลพึงเสพเมถุนธรรมดวยความประสงคอยางเดยีวกนั 
 ๒.อรหันตวัณณกถา เร่ืองอมนษุยทั้งหลายเสพเมถนุธรรมโดยเพศแหงพระอรหันต
ทั้งหลาย 
 ๓.อิสสริยกามการิกากถา เร่ืองพระโพธิสัตวไปสูวินิบาต เหตุกระทาํความใครในความ
เปนใหญ 
 ๔. ราคปฏิรูปกาทกิกถา เร่ืองราคะเทยีม 
 ๕. อปรินิปผันนกถา เร่ืองรูปเปนสิง่ที่ไมสําเรจ็รูป 

เนื้อหาที่จัดกลุมตามสาระทางธรรม 
เพื่อไมใหยืดเยื้อ จะกลาวเฉพาะหัวขอ และบอกเลขวรรคและลําดับหวัขอในวรรคนัน้ 
เรื่องเกี่ยวกับพระพุทธเจา 
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 ๑. เร่ืองโวหารของพระพทุธเจาเปนโลกุตตระ 
 ๒. เร่ืองพละของพระพุทธเจา 
 ๓. เร่ืองการเปนพระพุทธเจาดวยการอาศัยโพธ ิ
 ๔. เร่ืองลักษณะของพระโพธิสัตว 
 ๕. เร่ืองการกาํหนดการเกิดของพระโพธิสัตว 
 ๖. เร่ืองผลของการถวายทานแกพระพุทธเจา 
 ๗. เร่ืองพระพทุธเจาประทับในโลกหรือไม 
 ๘. เร่ืองการแสดงธรรมของพระพทุธเจา 
 ๙. เร่ืองพระพทุธเจามีพระกรุณาหรอืไม 
 ๑๐. เร่ืองอุจจาระ ปสสาวะของพระพทุธเจามีกลิน่หอมที่สุด 
 ๑๑. เร่ืองอิทธขิองพระพทุธเจา 
 ๑๒. เร่ืองพระพุทธเจาทั้งหลายมีคุณสมบติัตางกนั 
 ๑๓. เร่ืองพระพุทธเจาดํารงอยูทั่วทุกทิศ 
 ๑๔. เรื่องพระโพธิสัตวถึงความเสื่อม เพราะการบันดาลตามความปรารถนาของผูเปนใหญ 

เร่ืองเกี่ยวกับพระอริยบุคคล 
เรื่องพระอรหันต 
 ๑. เร่ืองพระอรหันตมีความเสื่อมไดหรือไม 
 ๒. เร่ืองความไมรูของพระอรหันต 
 ๓. เร่ืองความสงสัยของพระอรหันต 
 ๔. เร่ืองพระอรหันตดํารงเพศเปนคฤหัสถได 
 ๕.เร่ืองความเปนไปไดของการบรรลุพระอรหัตตพรอมกบัการเกิด 
 ๖. เร่ืองธรรมทั้งปวงของพระอรหันตปราศจากอาสวะ 
 ๗. เร่ืองพระอรหันตประกอบดวยผล ๔ อยาง 
 ๘. เร่ืองพระอรหันตประกอบดวยอุเบกขาเวทนา ๖ อยาง 
 ๙. เร่ืองความเปนพระอรหันตเกิดขึ้นจากการละสัญโญชนทัง้ปวง 
 ๑๐. เร่ืองพระอรหันตมีอเสขญาณได 

๑๑. เร่ืองพระอรหันตเสื่อมจากความเปนพระอรหันตเพราะกรรมได 
 ๑๒. เร่ืองพระอรหันตยงัมีการสั่งสมบุญ 
 ๑๓. เร่ืองพระอรหันตไมตาย  เมื่อยังไมถงึคราว 
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 ๑๔. เร่ืองวิญญาณของพระอรหันตในขณะที่ตาย 
 ๑๕. เร่ืองพระอรหันตเมื่อมีจติอยูในอรูปฌานปรนิิพพานได 
 ๑๖. เร่ืองอมนษุยปลอมเพศเปนพระอรหันต เสพเมถุนธรรมได 
เรื่องพระอริยบุคคลอื่นนอกจากพระอรหันต 
 ๑. เร่ืองพระอริยบุคคลละกิเลสไดบางสวน 
 ๒. เร่ืองพระบคุคลที่ ๘ 
 ๓. เร่ืองพระโสดาบันผูเกิด ๗ คร้ัง 
 ๔. เร่ืองผูเกิดอีกสองสามครั้งและผูเกิดครั้งเดียว 
 ๕. เร่ืองพระโสดาบันอาจฆาสัตวได 
 ๖. เร่ืองพระโสดาบันละคติทีช่ั่วไดแลว 
เรื่องลักษณะและแนวทางการปฏิบัติธรรมของพระอริยะ 
 ๑. เร่ืองความรูทั้งหมดเปนอริยะ 
 ๒. เร่ืองอเสขญาณ 
 ๓. เร่ืองผลของอริยธรรมคือการละกิเลสเทานั้น 
 ๔. เร่ืองรูป คือ มรรค 
 ๕. เร่ืองผูประกอบดวยวิญญาณทั้ง ๕ ชือ่วา เปนผูเจริญมรรค 
 ๖. เร่ืองสังขารทั้งหลายเวนแตอริยมรรคเปนทกุข 
 ๗. เร่ืองการเปลงวาจาของผูเจริญมรรค 
 ๘. เร่ืองพระอริยบุคคลทําใหแจงผลทั้ง ๔ ดวยมรรคอันเดียวได 
 ๙. เร่ืองมรรคมีองค ๕ 
เรื่องเกี่ยวกับปุถุชน 
 ๑. เร่ืองปุถุชนละกามราคะและความพยาบาทได 
 ๒. เร่ืองปุถุชนมีญาณที่จะบรรลุมรรคได 
 ๓. เร่ืองปุถุชนมีขอกําหนด เด็ดขาด 
 ๔. เร่ืองความไมรูของปุถุชน 
 ๕. เร่ืองปุถุชนไมสงัดจากธรรมที่มีธาตุ 
เรื่องเกี่ยวกับเทวดา 
 ๑. เร่ืองพรหมจรรยของเทพ 
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 ๒. เร่ืองความสํารวมของเทพ 
 ๓. เร่ืองการมสัีญญาของอสัญญีสัตว 
เรื่องเกี่ยวกับคณะสงฆ 
 ๑. เร่ืองการไมควรกลาววาสงฆรับทักษิณาทาน 
 ๒. เร่ืองการไมควรกลาววาสงฆทาํทกัษิณาใหบริสุทธิ ์
 ๓. เร่ืองการไมควรกลาววาสงฆฉันอาหาร 
 ๔. เร่ืองการไมควรกลาววาทานที่ถวายแกสงฆมีผลมาก 
เรื่องเกี่ยวกับคําสอน 
 ๑. เร่ืองคําสอนเปนเรื่องทีท่าํขึ้นใหม 
เรื่องเกี่ยวกับสภาวธรรม 
 ๑. เร่ืองการมหีรือไมมีของบคุคล 
 ๒. เร่ืองการมอียูของสิ่งทั้งปวง 
 ๓. เร่ืองการมอียูของบางสิ่งบางอยาง 
 ๔. เร่ืองอดีต  ปจจุบัน อนาคต 
 ๕. เร่ืองการตัง้อยูตอเนื่องของจิตดวงหนึง่ 
 ๖. เร่ืองจิตทีม่อีดีตเปนอารมณ 
 ๗. เร่ืองจิตที่มอีนาคตเปนอารมณ 
 ๘. เร่ืองจิตทุกอยางถูกความตรึกติดตาม 
 ๙. เร่ืองวิญญาณ ๕ คิดได 
 ๑๐. เร่ืองโสตวิญญาณเกิดขึ้นตอเนื่องจากจักขุวิญญาณ 
 ๑๑. เร่ืองธรรมทั้งปวงเปนของเทีย่งแท 
เรื่องเกี่ยวกับอภิญญา 
 ๑. เร่ืองทพิพจกัขุ 
 ๒. เร่ืองทพิพโสตะ 
 ๓. เร่ืองบุคคลผูมีอิทธพิละสามารถดาํรงอยูไดตลอดกัปป 
 ๔. เร่ืองพระพทุธเจาและพระสาวกมีฤทธิ์ไดตามความปรารถนา 
เรื่องการตรัสรู 
 ๑. เร่ืองการตรัสรูตามลําดับ 
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 ๒. เร่ืองการหลุดพนของจิตที่มีราคะ 
 ๓. เร่ืองลําดับของการหลุดพน 
 ๔. เร่ืองการละสัญโญชนทั้งปวง 
 ๕. เร่ืองวิมุตตญิาณ คือ ตัวหลุดพน 
 ๖. เร่ืองผูมีกเิลสยอมละกิเลสได 
เรื่องสังขตธรรม คือ นิพพาน 
 ๑. เร่ืองความดับ ๒ ประเภท 
 ๒. เร่ืองผูเหน็อานิสงสของพระนพิพานเทานั้น เปนผูละสัญโญชนได 
 ๓. เร่ืองผลแหงความเปนสมณะ เปนสงัขตะ 
 ๔. เร่ืองความเปนจริงเปนอสงัขตะ 
 ๕. เร่ืองนิยามเปนอสังขตะ 
 ๖. เร่ืองปฏิจจสมุปบาทเปนอสังขตะ 
 ๗. เร่ืองอริยสัจจ ๔ เปนอสงัขตะ 
 ๘. เร่ืองอากาสานัญจายตนะ เปนอสังขตะ 
 ๙. เร่ืองนิโรธสมาบัติเปนอสงัขตะ 
 ๑๐. เร่ืองอากาสเปนอสงัขตะ 
 ๑๑. เร่ืองนพิพานธาตุเปนกุศล 
 ๑๒. เร่ืองการบรรลุธรรมไดโดยไมตองละกเิลสบางอยาง 
 ๑๓. เร่ืองพระอรหันตเมื่อมีจติเปนกุศลยอมปรินิพพาน 
 ๑๔. เร่ืองการตรัสรูธรรมของสัตวที่อยูในครรภ 
 ๑๕. เร่ืองสัตวผูอยูในครรภ ผูที่กําลงัฝน ตรัสรูธรรมได 
 ๑๖. เร่ืองสัญโญชนทีม่ีนพิพานเปนอารมณ 
 ๑๗. เร่ืองผูทําอนันตริยกรรมบรรลุธรรมได 
เรื่องเกี่ยวกับราคะ 
 ๑. เร่ืองราคะเทียม 
เรื่องเกี่ยวกับญาณ 
 ๑. เร่ืองการเปลงวาจาของผูเขาฌาน 
 ๒. เร่ืองการรูผิดของผูเขาสมาบัติที่มีปฐวีกสิณเปนอารมณ 
 ๓. เร่ืองสมาธคืิออาการตอเนื่องของจิต 
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 ๔. เร่ืองผูถึงพรอมดวยฌานยอมมีฌานเปนอารมณ 
 ๕. เร่ืองการขามจากฌานหนึง่ไปสูอีกฌานหนึง่ 
 ๖. เร่ืองชองวางระหวางฌาน 
 ๗. เร่ืองการไดยินเสียงของผูเขาฌาน 
เรื่องเกี่ยวกับโลกและจักรวาล 
 ๑. เร่ืองคติ 
 ๒. เร่ืองภพที่ค่ันในระหวาง 
 ๓. เร่ืองการไมมีผูปกครองนรก 
 ๔. เร่ืองอากาศเปนของเห็นได 
เรื่องกรรม 
 ๑. เร่ืองกรรมเปนเรื่องเที่ยงแท 
 ๒. เร่ืองแผนดนิเปนเรื่องของกรรม 
 ๓. เร่ืองความแกความตายเปนผลของกรรม 
 ๔. เร่ืองกรรมทุกอยางตองมีผล 
 ๕. เร่ืองทุกอยางมาจากกรรม 
 ๖. เร่ืองผูลวงลับไปแลว ไดรับส่ิงที่ผูอ่ืนในโลกตั้งใจให 
 ๗.เร่ืองบุคคลแมไมมีเจตนาทําใหมารดาเสียชีวิตก็ชื่อวาทําอนันตริยกรรม 
เรื่องทุกข 
 ๑. เร่ืองสิ่งที่ตอเนื่องอนิทรียเทานั้นเปนทุกข 
 ๒. เร่ืองสังขารทั้งหลายเวนแตอริยมรรค เปนทกุข 
เรื่องเกี่ยวกับคุณธรรม 
 ๑. เร่ืองเจตสกิธรรม คือ ทาน 
 ๒. เร่ืองการเจริญของบุญที่สําเร็จดวยการใชสอย 
 ๓. เร่ืองผูประกอบพรอมดวยมรรคตองประกอบดวยศีล ๒ อยาง 
 ๔. เร่ืองศีลไมเปนเจตสิก 
 ๕. เร่ืองศีลที่มกีารสมาทานยอมเจริญ 
 ๖. เร่ืองวิญญาณ ๕ เปนกุศลและอกุศล 
 ๗. เร่ืองการทาํใหผูอ่ืนรูความหมายดวยกายวาจา เปนศีล 
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 ๘. เร่ืองการไมทําใหผูอ่ืนรูความหมายดวยกาย วาจา เปนทุศีล 
 ๙. เร่ืองอนุสัยเปนอัพยากฤต 
 ๑๐. เร่ืองอนุสัยกับกิเลสเปนคนละอยาง 
 ๑๑. เร่ืองกิเลสไมประกอบกับจิต 
 ๑๒. เร่ืองอาสวะ ๔ มิใชอาสวะ 
 ๑๓. เร่ืองการสํารวมคือการกระทํา 
 ๑๔. เร่ืองผูทําความชัว่อยางรุนแรงสามารถดํารงอยูตลอดกัปปได 
 ๑๕. เร่ืองผูดํารงอยูตลอดกัปปไมพึงไดกศุลจิต 
 ๑๖. เร่ืองความตอเนื่องระหวางกุศลกับอกุศล 
 ๑๗. เร่ืองการละกิเลสทีเ่ปนอดีต 
 ๑๘. เร่ืองการไมมีศรัทธาอนิทรียที่เปนโลกยีะ 

เนื้อหาจัดกลุมตามกลุมนิกาย 
 ๑. นิกายวัชชปุีตตกะ มีความเหน็ผิด เหมือนนกิายสมติิยะ  เหมือนกับนิกายสมิติยะ  
สัพพัตถกิวาทะ  และมหาสังฆิกะ 
 ๒. นิกายสมาติยะ มีความเห็นผิด  เหมอืนกับนิกายวชัชีปุตตกะ  เหมือนกับนกิาย
มหาสงัฆิกะ เหมือนกับนกิายอันธกะ เหมอืนกับนิกายปพุพเสลยิะ เหมือนกับนิกายราชคิริกะ
และสิทธัตถกิะ เหมือนกับนิกายมหิงสงัสาสกะและมหาสงัฆิกะ เหมือนกับนิกายวัชชีปุตตกะ
และสัพพัตถวิาทนิ 
 ๓. นิกายสพัพัตถิวาทนิ มคีวามเห็นผิด เหมือนกับนกิายอุตตราปถกะ  เหมือนกับ
นิกายวัชชีปุตตกะ  สัมมิติยะ  และมหาสังฆิกะ 
 ๔. นิกายมหาสังฆิกะ  มคีวามเห็นผิด  เหมือนกับนิกายสัมมิติยะและมหงิสาสกะ  
เหมือนกับนิกายวชัชปุตตกะ  สัมมิติยะ  และสัพพัตถวิาทนิ 
 ๕. นิกายอนัธกะ มีความเหน็ผิด  เหมือนกับนิกายอุตตราปถกะ  เหมือนกับนิกายเว
ตุลยกะ    เหมอืนกับนิกายสพัพัตถวิาทิน  สัมมิติยะ  และภัทรยานิกะ 
 ๖. นิกายโคกลิุกะ      มีความเหน็ผิด เหมอืนกับนิกายสมัมิติยะ สัพพนัถิวาทินะ   
 ๗. นิกายภัทรยานกิะ   อันธกะ 
 ๘. นิกายมหิงสาสกะ   มีความเหน็ผิด  เหมือนกับนกิายอันธกะ เหมอืนกับนิกายปพุ
พเสลิยะ   เหมือนกับนิกายอุตตราปถกะ 
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๖.  ยมก 
ยมก เปนคัมภีรที่รวบรวมธรรมะไวเปนคู ๆ เชน กุศล - กุศลมูล , อกุศล – อกุศลมลู, 

รูป–รูปขันธ, เวทนา – เวทนาขันธ เปนตน โดยแบงเนื้อหาเปน ๑๐ คู คือ 
 ๑. มูลยมก   ๒. ขันธยมก ๓. อายตนยมก ๔. ธาตุยมก   ๕. สัจจยมก 
 ๖. สังขารยมก ๗. อนุสยยมก ๘. จิตตยมก  ๙. ธรรมยมก๑๐.อินทริยยมก 
 การอธิบายธรรมในคัมภีรยมก  สวนใหญใชวิธีต้ังคําถาม  โดยคําตอบมักเปนการ 
ยอมรับ หรือปฏิเสธ  วา ใช หรือ ไมใช  ถูก หรือ ไมถูก  ตัวอยางเชน 

- รูป  คือ รูปขันธ หรือ ? 
-  ปยรูปสาตรูปเรียกวารูป แตไมเรียกวา รูปขันธ รูปขันธเปนรูปดวยเปนรูปขันธดวย 
- รูปขันธ  คือ รูป หรือ 
- ใช  (ถูกแลว)  
- เวทนา  คือ เวทนาขันธ หรือ ? 
- ใช  (ถูกแลว) 
- สัญญา คือ สัญญาขันธ หรือ? 
- ทิฏฐิ เปนสัญญา แตไมเปนสัญญาขันธ สัญญาขันธ เปนสัญญาดวย  เปน

สัญญาขันธดวยอีกตัวอยางหนึง่ 
- จิตของบุคคลใดเกิดขึ้นยังไมดับจิตของบุคคลนั้นจักดับจักไมเกิดหรือ? 
- ในอุปปาทักขณะแหงปจฉิมจิต จิตของบุคคลเหลานั้น เกิดขึ้น ยังไมดับ  จัก

ดับ  จักไมเกิด  จักดับดวยนัน่เทยีว  จกัเกดิขึ้นดวย 
- หรือวา จติของบุคคลใดจักดับ จิตของบุคคลนั้น เกิดขึ้นไมดับไป? 
- ใช  (ถูกแลว) 
- จิตของบุคคลใดไมเกิดดับ จิตของบุคคลนั้นจักไมดับจักเกิดขึ้นหรือ ? 
- จากตัวอยางทีก่ลาวมานี้ จะเหน็วา คัมภีรยมกมีลักษณะคลายคัมภีรธาตุ

กถา คือ มีวธิีการอธิบายธรรม ซึ่งยากสาํหรับคนทั่วไปจะเขาใจได  ทัง้ในดานความคิดและ
ศัพทภาษาที่ใช 

๖.๑ มูลยมก 



 

 

                                                                                                                               ๔๑ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 ๑) กุสลบท  ธรรมเหลาหนึง่เหลาใดเปนกุศล  ธรรมเหลานัน้ทัง้หมด เปนกุศล ธรรม
เหลาใดเหลาหนึง่มีมูลอยางเดียวกันโดยเปนกุศลมูล ธรรมเหลานั้นทัง้หมดมีมูลอาศัยกันและ
กันเปนกุศล 
 ๒) อกุศลบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึง่เปนอกุศล ธรรมเหลานั้นทั้งหมด เปนอกุศลมูล  
ธรรมเหลานั้นทั้งหมดมีมูลอาศัยกนัและกนัโดยเปนอกุศลมูล เปนเหตุ ธรรมเหลานั้นทั้งหมด
เปนอกุศล 
 ๓) อัพยากตบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่ง เปนอพัยากฤต ธรรมเหลานั้นทั้งหมด เปน
อัพยากตะ ธรรมเหลาใดมีมลูอาศัยกนัและกันโดยเปนอพัยากฤต ธรรมเหลานัน้ทัง้หมด เปน
อัพยากตะ 
 ๔) นามบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึง่เปนนาม ธรรมเหลานั้นทัง้หมดมีนามเปนมูล 
ธรรมเหลานั้นทั้งหมดเปนนาม  ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่งมมีูลอยางเดียวกนัโดยมนีามเปนมูล  
ธรรมเหลานั้นทั้งหมด มีมูลอาศัยกนัและกันโดยมีนามเปนมูล 
 มูลเหลาใดเปนกุศลมูลเกิดรวมกนั มูลเหลานัน้ เปนมูลที่เรียกวามูลเดียวกนั เปนมูล
ดวย  เปนมลูที่เรียกวา เปนมูลที่อาศัยกันและกนัดวย  ธรรมที่เกิดรวมกนักับกุศลที่เหลือ
นอกนัน้  เปนธรรมที่มีมูลอยางเดยีวกนัโดยเปนกุศลมลู 
 มูลเหลาใดที่เปนอกุศลเกิดรวมกนั มูลเหลานัน้เปนมูลอยางเดยีวกนั เปนมูลดวย เปน
มูลที่เรียกวา มูลอาศัยกนัและกันดวย  ธรรมที่เกิดรวมกนักับอกุศลที่เหลานอกนั้น  เปนธรรมที่
มีมูลอยางเดียวกันโดยมอีกศุลเปนมูล 
 มูลเหลาใดที่เปนอัพยากฤต เกิดรวมกนั มูลเหลานัน้ชือ่วามีมูลอยางเดียวกนั เปนมูล
ดวย ธรรมที่เกิดรวมกนักับอัพยากฤตมูลที่เหลือนอกนัน้  มีมูลอยางเดียวกันโดยเปนอัพยาก
ฤตมูล  แตไมใชมีมูลอาศัยกนัและกนัเปนมูล 
 มูลเหลาใดที่เปนนามมูลเกดิรวมกัน  มูลเหลานัน้ชือ่วามีมูลอยางเดียวกนั เปนมูล
ดวย มีมูลอาศัยกันและกนัเปนมูลดวย  ธรรมที่เกิดรวมกันกับนามมลูที่เหลือนอกนั้น  มีมูล
อยางเดยีวกนัโดยเปนนามมลูเปนมูล 

๖.๒ ขันธยมก 
๖.๒.๑ รูปขันธ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๔๒                                                                                         

          รูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวใดเวทนาขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวนั้นรูปขันธยอมเกดิขึ้นแก
สัตวเหลานัน้ ซึ่งกําลงัเขาถึงอสัญญสัตตภูมิ แตเวทนาขนัธยอมไมเกิดแกสัตวเหลานัน้ รูปขันธ
ยอมเกิดขึ้น และเวทนาขันธก็ยอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานัน้ 

๑) รูปขันธยอมไมเกิดขึ้นในภูมินั้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งกาํลังเขาถงึอรูปภูมิ  แตเวทนา
ขันธจะไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ในภูมนิั้นก็หาไม รูปขันธยอมไมเกิดขึน้และเวทนาขนัธกย็อม
ไมเกิดขึ้นในภมูินั้นแกสัตวเหลานั้นทั้งปวงที่กาํลงัจุติอยู 

๒)  เวทนาขนัธไมเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ในภมูินั้น  ซึ่งเปนอสัญญีสัตว  แต
รูปขันธไมเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ในภูมินัน้กห็าไม  เวทนาขันธไมเคยเกิดขึน้แลว และ
รูปขันธก็ไมเคยเกิดขึ้นแลวในภูมินัน้แกสัตวเหลานัน้ซึง่เกิดอยูในสทุธาวาส 

๓) เวทนาขันธจักเกิดขึ้นแกสัตวใด รูปขันธจักเกิดขึ้นแกสัตวนัน้ สัตวเหลาใดเขาถงึ
อรูปภูมิแลวจักปรินิพพาน  เวทนาขนัธกาํลังเกิดขันธแกสัตวเหลานัน้  แตรูปขันธจักไมเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานัน้ เวทนาขนัธจักเกิดขึ้นและรูปขันธก็จักเกดิขึ้นแกสัตวเหลานอกนี ้

๔) เวทนาขนัธเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ทีก่ําลงัจติุอยูทั้งหมดทีก่ําลังเขาถงึอรูป
ภูมิ แตรูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ก็หาไม  เวทนาขันธเคยเกดิขึ้นแลว และรูปขันธก็
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งกําลงัเขาถึงปญจโวการภูมิ (และ)กําลังเขาถึงอสัญญสัตตภูมิ 

๕) รูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซ่ึงกาํลังเขาถึงปญจโวการภูมิที่ในภพครั้ง
สุดทาย แตเวทนาขันธจกัเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม รูปขันธยอมเกิดขึ้นและเวทนาขันธก็
จักเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่งกําลังเขาถงึปญจโวการภูมิ(และ)กําลังเขาถึงอสัญญสัตตภูมิ 
เวทนาขนัธจักเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึง่กําลังจุติอยูทัง้หมด (และ) กําลังเขาถึงอรูปภูมิ  แต
รูปขันธยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม  เวทนาขนัธจักเกิดขึ้นและรูปขันธก็จกัเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานัน้  ซึ่งกําลงัเขาถึงปญจโวการภูมิ (และ) กําลงัเขาถงึอสัญญสัตตภูมิ 

๖) รูปขันธเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ซึ่งจะปรนิิพพานอยู แตเวทนาขันธของสตัว
เหลานั้นจักดบัไปก็หาไม รูปขันธเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานอกนี ้ และเวทนาขนัธจักดับไป  
เวทนาขนัธเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ 

๖.๒.๒ อายตนยมก 
 อายตนะ ๑๒ คือ จักขายตนะ โสตายตนะ ฆานายตนะ ชิวหายตนะ กายายตนะ  
มนายตนะ รูปายตนะ  สัททายตนะ  คันธายตนะ รสายตนะ โผฏฐพัพายตนะ ธมัมายตนะ 
 ทิพยจักษุ  ปญญาจักษุ เรียกวา จักขุ แตไมเรียกวา จกัขายตนะ จักขายตนะ  เปน
จักขุดวย  เปนจักขายตนะดวย 



 

 

                                                                                                                               ๔๓ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 ๑) จักขายตนะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตจักขุไมมีโสตะที่กําลงัเกิดอยู  
แตโสตายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม จักขายตนะยอมเกิดขึ้นและโสตายตนะกย็อม
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งมจีักษุ และโสตะกําลงัเกิดอยู 
 ๒) โสตายตนะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตโสตะไมมีจักษทุี่กาํลังเกิดอยู  แต
จักขายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม โสตายตนะยอมเกิดขึ้นและจักขายตนะก็ยอม
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งมโีสตะและจักษทุี่กําลงัเกิดอยู 
 ๓) ฆานายตนะ ยอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้น ซึ่งมีแตฆานะ ไมมีจกัษ ุ ที่กาํลงัเกิดอยู 
แตจักขายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม ฆานายตนะยอมเกดิขึ้น และจักขายตนะก็
ยอมเกิดขึ้น แกสัตวเหลานัน้  ซึง่มีฆานะ และจักษทุี่กาํลงัเกิดอยู 
 ๔) รูปายตนะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่ไมมีรูปทีก่ําลงัเกิดอยู  แต มนายตนะ
จะไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ก็หาไม  รูปายตนะยอมไมเกิดขึ้น และมนายตนะกย็อมไมเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานัน้  ซึ่งกําลงัจุติอยูทั้งหมด 
 ๕) มนายตนะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่ไมมีจติที่กําลงัเกิดอยู  แตธัมมายต
นะจะไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม  มนายตนะยอมไมเกิดขึ้น และธัมมายตนะ  ก็ยอมไม
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่กาํลังจุติอยูทั้งหมด 
 ๖) ธัมมายตนะ เคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานั้นในภูมนิั้น ซึ่งเปนอสญัญีสัตว ที่เปน
อรูปสัตว แตจักขายตนะ จะไดเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ในภูมนิัน้กห็าไม  ธัมมายตนะ
เคยเกิดขึ้นแลว  และจักขายตนะก็เคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ในภมูินั้น  ซึ่งมีขันธ ๕ 

๖.๒.๓ ธาตุยมก 
 ธาตุ ๑๘ ไดแก ๑) จักขุธาตุ  ๒) รูปธาตุ ๓) จักขุวญิญาณธาตุ ๔) โสตธาตุ ๕) 
สัททธาตุ ๖) โสตวิญญาณธาตุ ๗) ฆานธาตุ ๘) คันธธาตุ  ๙) ฆานวญิญาณธาตุ ๑๐) ชิวหา
ธาตุ  ๑๑) รสธาตุ  ๑๒) ชิวหาวิญญาณธาตุ ๑๓) กายธาตุ  ๑๔) โผฏฐัพพธาตุ  ๑๕) กาย
วิญญาณธาต ุ ๑๖) มโนธาต ุ ๑๗) ธัมมธาตุ  ๑๘) มโนวญิญาณธาต ุ
 ๑) จักขุธาต ุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีจักษุไมมีโสตะที่กาํลังเกิดขึ้นอยู แตโสต
ธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม จกัขุธาตุยอมเกดิขึ้นและโสตธาตุก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานั้น  ซึ่งมจีักษุและโสตะที่กําลงัเกิดขึน้อยู 
 ๒) โสตธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้  ซึ่งมีโสตะไมมีจักษทุี่กาํลังเกิดขึ้นอยู  แต
จักษุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม โสตธาตุยอมเกิดขึ้นและจกัขุธาตุก็ยอมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานัน้  ซึ่งมีโสตะและจักษุทีก่ําลงัเกดิขึ้นอยู 
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 ๓) ฆานธาต ุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีฆานะ ไมมีจักษทุี่กาํลังเกิดขึ้นอยู  แต
จักษุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม ฆานธาตยุอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุกย็อมเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานัน้  ซึ่งมีฆานะและจักษุทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 ๔) รูปธาตุ ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีรูปไมมีจักษุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  แตจักขุ
ธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม รูปธาตุยอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุก็ยอมเกิดขึน้แกสัตว
เหลานั้น  ซึ่งมรูีปและจักษุทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 ๕) มโนวิญญาณธาต ุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมีจติ ไมมีจักษทุีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
แตจักษุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม มโนวญิญาณธาตุยอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุก็
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีจิตและจกัษุทีก่ําลงัเกิดขึ้นอยู 
 ๖) ธัมมธาต ุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้  ซึง่ไมมจีักษุทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู  แตจักขุธาตุ
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม ธัมมธาตุยอมเกิดขึ้น และจักขุธาตุก็ยอมเกิดขึน้แกสัตว
เหลานั้น  ซึ่งมจีักษุทีก่ําลงัเกดิขึ้นอยู 

๖.๒.๔ สัจจยมก 
 สัจจยมกมีดังนี้ ๑.ทุกขสัจจะ ๒. สมุทยสจัจะ ๓.นิโรธสัจจะ ๔.มรรคสัจจะ 
 ๑. ทุกขสัจจะ ยอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานัน้ ซึ่งกาํลังเกิดขึ้นอยูทัง้หมด ในอุปปาทขณะ
แหงตัณหาวิปยุตตจิตในปวตัติกาล แตสมุทยสัจจะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม ทกุข
สัจจะ ยอมเกดิขึ้นและสมุทยสัจจะ ก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในอปุปาทกัขณะแหงตัณหา
สัมปยุตตจิต  
 ๒. สมุทยสัจจะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่กาํลังเกิดขึ้นอยูทัง้หมดในอุปปาทกั
ขณะแหงตัณหาวิปยุตตจิต ในปวัตติกาล แตทุกขสัจจะ ยอมไมเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้นก็หาไม 
สมุทยสัจจะ ยอมไมเกิดขึ้น และทกุขสัจจะก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งกาํลังจุติ
ทั้งหมด ในภังคักขณะแหงจิตในปวัตติกาล  ในอุปปาทักขณะแหงมรรคจิตและผลจิตในอรูป
ภูมิ 
 ๓. นิโรธสัจจะ ของสัตวเหลานั้นในอุปปาทกัขณะแหงอรหัตตมรรค สัตวเหลาใดจักได
เฉพาะซึ่งอรหตัตมรรค ในลําดับแหงจิตของสัตวเหลานัน้ในอุปปาทกัขณะแหงจิตนัน้ และของ
สัตวเหลาอื่น ซึ่งจกัไดเฉพาะซึ่งมรรคในอุปปาทกัขณะแหงตัณหา ในเมื่อตัณหาวปิปยุตตจิต
เปนไปอยู ของผูที่เขานิโรธสมาบัติของอสญัญสัตว ยอมไมใชดับไป แตมรรคสัจจะของสัตว
เหลานั้น จักไมดับไปก็หาไม สมทุยสัจจะของสัตวเหลานัน้ในภังคกัขณะแหงอรหตัตมรรคของ
พระอรหันตทั้งหลาย และของเหลาปุถุชนซึ่งจกัไมไดเฉพาะซึง่มรรค ในอุปปาทกัขณะแหง
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ตัณหา  ในเมือ่ตัณหาวิปปยตุตจิตเปนไปอยู ของผูซึง่เขานิโรธสมาบัติ  และของอสญัญสัตว  
ยอมไมดับไปและมรรคสัจจะ ก็จกัไมดับไป 
 ๔. มรรคสัจจะ ของสัตวเหลานัน้ ในภงัคักขณะแหงอรหัตตมรรค ของพระอรหนัต
ทั้งหลายในภังคักขณะแหงจติ และเหลาปุถุชนซึง่จักไมไดเฉพาะซึง่มรรคที่กําลังจุติอยู ในภัง
คักขณะแหงจติ ในปวัตติกาล จักไมดับไป แตทุกขสัจจะของสัตวเหลานั้นยอมไมดับไปก็หาไม  
มรรคสัจจะของสัตวเหลานั้น  คือ ของพระอรหันตทัง้หลายในอุปปาทกัขณะแหงจิต  และของ
เหลาปถุุชน ซึ่งจักไมไดเฉพาะซึง่มรรคทีก่ําลังเกิดขึ้นอยูในอุปปาทักขณะแหงจิตในปวัตติกาล 
ในภังคักขณะแหงอรหัตตมรรคจิตในอรูปภูมิจักไมดับไป  และทุกขสัจจะก็ยอมไมดับไป 

๖.๒.๕ สังขารยมก 
 สังขาร ๓ คือ กายสงัขาร วจสัีงขาร   จิตสังขาร 
 ลมอัสสาสะและปสสาสะ ชือ่วา“กายสงัขาร“ วิตกและวจิาร ชื่อวา“วจสัีงขาร“ สัญญา
และเวทนา ชือ่วา “ จิตสังขาร “ ธรรมที่สัมปยุตตดวยจติแมทั้งหมด เวนวิตกและวิจารชื่อวา “ 
จิตสังขาร“ 
 ๑. กายสงัขาร ยอมเกิดขึ้นในภูมิใด กายสังขารยอมเกดิขึ้นในภูมินัน้ คือ ทุติยฌาน 
ตติยฌาน แตวจีสังขาร ยอมเกิดขึ้นในภมูินั้นก็หาไม  กายสงัขารยอมเกิดขึ้นและวจีสังขารก็
ยอมเกิดขึ้นในภูมินั้น คือในปฐมฌาน ซึ่งเกิดแลว ในกามาวจรภูม ิ
 ๒. วจีสังขาร  ยอมเกิดขึ้นในภูมนิั้น คือ ในรูปาวจรภูมิ ในอรูปาวจรภูมิ  แตกาย
สังขารยอมเกดิขึ้นในภูมินัน้ก็หาไม วจีสังขารยอมเกิดขึน้ และกายสงัขารก็ยอมเกดิขึ้นในภูมิ
นั้น คือ ในปฐมฌาน  ซึ่งเกดิขึ้นแลว  ในกามาวจรภูม ิ
 ๓. จิตสังขาร ยอมเกิดขึ้นในภูมิใด จิตสังขารยอมเกิดขึ้นในภูมินัน้ คือ ในจตุตถฌาน
ในรูปาวจรภูมแิตกายสังขารยอมเกิดขึ้นในภูมินั้นก็หาไม จิตสังขารยอมเกิดขึ้นและกายสงัขาร
ก็ยอมเกิดขึน้ในภูมินัน้ คือ ในปฐมฌาน  ในทุติยฌาน  ในตติยฌาน ในกามวาจารภมูิ 

๖.๒.๖ อนุสยยมก 
 อนุสัย คือ กิเลสที่นอนเนื่องอยูในขันธสนัดาน  มีอยู ๗ อยาง คือ  
 ๑.กามราคานสัุย หมายถึง ความกาํหนัดยินดี ความพอใจในรูปเสียงกลิ่น รส สัมผัส 
 ๒.ปฏิฆานุสัย หมายถงึความไมพอใจความกระทบกระทั่ง ขัดเคืองใจตออนิฏฐารมณ 
 ๓. มานานุสัย หมายถึง การถือตัวการยึดถอืตนการใหความสําคัญวาตน 
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 ๔. ทิฏฐานุสัย หมายถงึ  ความคิดเหน็  ความเขาใจของตนเอง  ความรูสึกวาตนเปน
อยางนัน้อยางนี้  เปนตน 
 ๕. วิจิกิจฉานสัุย  หมายถงึ  ความลังเลใจ  ความสงสยั  ความไมทาํในใจถงึกุศล
กรรม  ซึง่เปนเครื่องกีดกันความดี  หรือปดกั้นความสําเร็จ 
 ๖. ภวราคานสัุย  หมายถงึ ความยนิดีติดใจในภพ คือ การเกิด การเปนอยู ภูมิตาง ๆ 
ความกระสัน่อยากเปนอยางนั้นอยากเปนอยางนี ้
 ๗. อวิชชานุสัย  หมายถึง ความไมรู  ความโงเขลา  ความมืดมนหาทางออกที่ดี ที่
ถูกตองกับชีวติไมได ไมรูวาจะแกปญหาอยางไร ไมรูวาจะปลดเปลื้องความทุกขออกไดดวยวิธี
ใด เปนตน 
 กามราคานุสัย  ยอมนอนเนือ่งในที่ไหน?  กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องในที่นี ้คือ ใน
เวทนา ๒ และในกามธาต ุ
 ปฏิฆานุสัย ยอมนอนเนื่องในที่ไหน? ปฏิฆานุสัยยอมนอนเนื่องในที่นีคื้อ ทุกขเวทนา 
 มานานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ? มานานุสัย ยอมนอนเนื่องในทีน่ี้ คือ ในเวทนา 
๒ ในรูปธาตุ  ในอรูปธาต ุ
 ทิฏฐานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ?  ทิฏฐานุสัย ยอมนอนเนื่องในที่นี ้คือ ในธรรมที่
นับเนื่องในกายของตนทั้งหมด 
 วิจิกิจฉานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ? วิจิกิจฉานุสัย  ยอมนอนเนื่องในทีน่ี้ คือ ใน
ธรรมที่นับเนื่องในกายของตนทัง้หมด 
 ภวราคานุสัย  ยอมนอนเนือ่งในที่ไหน ? ภวราคานุสัยยอมนอนเนื่องในทีน่ี้ คือ ใน
รูปธาต  ในอรูปธาต ุ
 กามราคานุสัย  ยอมนอนเนือ่งแกาบุคคลใด  ปฏิฆานุสัยก็ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนัน้ 
 ปฏิฆานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  มานานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 มานานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด กามราคานุสัยยอมนอนก็จะนอนเนื่องแก
บุคคลนั้น 

มานานุสัย ยอมนอนเนื่องแกพระอนาคามี แตกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกพระ
อนาคามีกห็าไม  มานานุสัยยอมนอนเนือ่ง และกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓  
จําพวก (ปุถุชน, โสดาบัน , สกทาคาม)ี 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด ทิฏฐานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 



 

 

                                                                                                                               ๔๗ 
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 กามราคานุสัย ยอมนอนเนือ่งแกบุคคล ๒ จําพวก แตทิฏฐานุสัยจะนอนเนื่องแก
บุคคลเหลานัน้กห็าไม   และทิฏฐานุสัย กย็อมนอนเนื่องแกปุถุชน 
 ทิฏฐานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด วจิิกิจฉานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๒ จําพวก  แตวิจิกิจฉานุสัยจะนอนเนื่องแก
บุคคลเหลานัน้กห็าไม กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องและวจิิกิจฉานุสัยกย็อมนอนเนื่องแก
ปุถุชน 
 วิจิกิจฉานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด กามราคานุสัยยอนนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  ภวราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 ภวราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 ภวราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกพระอนาคามี แตกามราคานุสัย จะนอนเนื่องแกพระ
อนาคามีกห็าไม ภวราคานสัุยยอมนอนเนื่องและกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓ 
จําพวก 
      กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด อวิชชานสัุยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
      อวิชชานุสัยยอมนอนเนือ่งแกบุคคลใด  กามราคานสัุยยอมนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 อวิชชานุสัยยอมนอนเนื่องแกพระอนาคามี แตกามราคานุสัย จะนอนเนื่องแกพระ
อนาคามีกห็าไม อวิชชานุสัยยอมนอนเนือ่ง และกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓ 
จําพวก 

๖.๒.๗ จติยมก 
 จิตของบุคคลใดกําลังเกิด ไมใชกําลังดับ จิตของบุคคลนั้น ชื่อวาจกัดับไมใชจักเกิด 
จิตของบุคคลใดจักดับ ไมใชจักเกิด จิตของบุคคลนั้น ชือ่วากาํลังเกิดไมใชกําลงัดับ 
 จิตของบุคคลใด ไมใชกําลงัเกิด กาํลังดบั จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา จักไมดับ จักเกิด  
จิตของบุคคลใด ไมใชจักดับ จักเกิด จิตของบุคคลนั้น ชือ่วา ไมใชกําลงัเกิด  กาํลังดบั 
 จิตของบุคคลใดกําลังเกิด จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา เกดิแลว จิตของบุคคลใดเกิดแลว  
จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา กําลังเกิด 
 จิตของบุคคลใดไมใชกําลังเกิด  จิตของบคุคลนั้น ชื่อวา ไมเกิดแลว จติของบุคคลใด
ไมเกิดแลว   จติของบุคคลนั้น  ชื่อวา  ไมใชกําลังเกิด 
 จิตของบุคคลใด กําลงัดับ จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา เคยเกิดแลว จิตของบุคคลใดเคย
เกิดแลว  จิตของบุคคลนั้น ชือ่วา กําลงัดับ 
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๔๘                                                                                         

 จิตของบุคคลใดไมใชกําลังเกิด จิตของบคุคลนั้น ชื่อวา ไมใชเคยเกดิแลว จิตของ
บุคคลใดไมใชเคยเกิดแลว   จิตของบุคคลนั้น  ชื่อวา  ไมใชกําลังเกิด 
 ในอุปปาทักขณะแหงปจฉิมจิต จิตของบุคคลเหลานั้น กาํลังเกิด ไมใชกําลังดับ   จกั
ดับไมใชจักเกดิ  ในอปุปาทกัขณะแหงจิตของบุคคลเหลานอกนี ้จิตของบุคคลเหลานั้น กาํลัง
เกิด ไมใชกาํลงัดับ  จกัดับดวยนัน่เทียว  จกัเกิดดวย 
 จิตของบุคคลใดเกิดแลว จิตของบุคคลนั้น ชื่อวากาํลังเกิดในภังคักขณะแหงจิต จติ
ของบุคคลเหลานัน้ เกิดแลว  แตจิตของบุคคลเหลานั้นกําลังเกิดกห็าไม ในอุปปาทักขณะแหง
จิต จิตของบุคคลเหลานั้นเกดิแลวดวยนัน่เทียวกําลงัเกิดดวย 
 จิตของบุคคลใด ไมใชกําลงัเกิด จิตของบคุคลนั้น ชื่อวา ไมใชเกิดแลว ในภังคกัขณะ
แหงจิต จิตของบุคคลเหลานัน้ไมใชกําลงัเกิด แตจิตของบุคคลเหลานัน้เกิดแลว  จิตของบุคคล
เหลานั้น คือ ผูเขานิโรธสมาบติั และผูเปนอสัญญสัตว  ไมใชกําลงัเกิดดวยนัน่เทยีว  ไมเกิด
แลวดวย 

๖.๒.๘ ธัมมยมก 
 กุศล  เปนกุศลธรรม   หรือ    กุศลธรรม     เปนกุศล 
 อกุศล  เปนอกุศลธรรม หรือ อกุศลธรรม  เปนอกุศล 
 อัพยากตะ  เปนอัพยากตธรรมหรือ  อัพยากตธรรม     เปนอัพยากตะ 
 สภาวะที่ไมใชกุศล  ไมใชเปนกุศลธรรม   หรือ 
 สภาวะที่ไมใชกุศลธรรม  ไมใชเปนกุศล  หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอกุศล  ไมใชเปนอกุศลธรรม  หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอกุศลธรรม  ไมใชเปนอกุศล  หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอัพยากตะ  ไมใชเปนอัพยากตธรรม  หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอัพยากตธรรม ไมใชเปนอัพยากตะ 
  

กุศลธรรมไมเกิดข้ึนแกสัตวใด ในภูมิใด อกุศลธรรมไมเกิดข้ึน
แกสัตวนั้น ในภูมินั้น 
 กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นในภูมนิั้นในอุปปาทกัขณะแหงอกศุลจิต แตอกุศล
ธรรมยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในภูมนิั้นกุศลธรรมยอมไมเกิดขึ้นและอกุศลธรรมก็ยอมไม
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เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภมูินั้น คือ สัตวทั้งหมด ในภงัคักขณะแหงจติ ในอุปปาทักขณะแหง
กุศลวิปปยุตตจิต และอกุศลวิปปยุตตจิต  และอสัญญสัตว 
 อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภูมินั้น ในอปุปาทกัขณะแหงจิต แตกุศล
ธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภูมนิั้น อกุศลธรรมไมเกิดขึ้น และกศุลธรรมก็ยอมไมเกิดขึน้
แกสัตวเหลานัน้ ในภูมินัน้คือสัตวทั้งหมด ในภังคักขณะแหงจิตในอุปปาทกัขณะแหงอกุศล
วิปปยุตตจิตและกุศลวิปปยตุตจิต และอสัญญสัตว 

กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภูมนิั้น  คือสัตวทัง้หมดที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภูมนิั้น คือ สัตวทัง้หมดที่กาํลังเกิดขึ้นอยูในอปุ
ปาทักขณะแหงกุศลวิปปยุตตจิตในปวัตติกาล แตอัพยากตธรรมจะเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ใน
ภูมินั้นกุศลธรรมยอมไมเกิดขึ้นและอัพยากตธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ในภูมินัน้คือ 
สัตวที่กาํลังจติุอยู ในภังคักขณะแหงจิตในปวัตติกาล ในอรูปภูมิ ในอปุปาทกัขณะแหงกุศลจิต 

อัพยากตธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวใด ในภูมิใด กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแก
สัตวนั้น  ในภูมินั้น   

อัพยากตธรรม ไมเกิดขึ้น และกุศลธรรมกย็อมไมเกิดขึ้น แกสัตวเหลานั้น ในภูมนิั้น 
คือ สัตวทัง้หมดที่กําลงัจุติอยูในภังคักขณะแหงจิต ในปวัตติกาล ในอรูปภูมิ ในอุปปาทักขณะ 
แหงอกุศลจิต 

อกุศลธรรมไมเกิดข้ึนแกสัตวใด ในภูมใิด อัพยากตธรรมไม
เกิดข้ึนแกสัตวนั้นในภูมินั้น   

อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวในภูมินัน้ คือสัตวทั้งหมดทีก่ําลังเกิดอยูในอุปปาทักขณะ
แหงอกุศลวปิปยุตตจิตในปวัตติกาลแตอัพยากตธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในภูมินัน้ 
อกุศลธรรมยอมไมเกิดขึ้น  และอัพยากตธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ในภมูินั้น  คือ 
สัตวทั้งหมดทีก่ําลังเกิดอยู  ในภังคักขณะแหงจิตในปวัตตกิาล  ในอรูปภูมิ  ในอุปปาทักขณะ
แหงกุศลจิต 

อัพยากตธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวใดในภูมิใด อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแก
สัตวนั้น  ในภูมินั้น   

อัพยากตธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้  ในภูมินัน้  คือ ในอรูปภูมิ  ในอุปปาทกัขณะ
แหงอกุศลจิต แตอกุศลธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในภูมินัน้ อัพยากตธรรมยอมไมเกิดขึ้น 
และอกุศลธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในภูมนิัน้  คือ สัตวทัง้หมดทีก่ําลงัจติุอยูในภัง
คักขณะแหงจติ  ในปวัตติกาล ในภูมนิัน้  ในอุปปาทักขณะแหงกุศลจติ 
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๖.๒.๙ อินทริยยมก 
๑. จักขุนทรีย  ๒. โสตินทรีย  ๓. ฆานนิทรีย ๔. ชิวหนิทรีย 
๕. กายนิทรยี  ๖. มนนิทรีย  ๗. อิตถินทรีย ๘. ปุริสินทรีย 
๙. ชีวิตินทรีย  ๑๐. สุขินทรีย  ๑๑. ทุกขินทรยี ๑๒. โสมนัสสินทรีย 
๑๓. โทมนัสสินทรีย  ๑๔. อุเปกขินทรีย   ๑๕. สัทธินทรีย   ๑๖. วิริยินทรยี 
๑๗. สตินทรีย  ๑๘. สมาธินทรีย     ๑๙. ปญญินทรีย   
๒๐. อนัญญาตัญญัสสามีตินทรีย   ๒๑. อัญญินทรีย    ๒๒. อัญญาตาวนิทรยี 
 จักขุนทรยี เกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีแตจักขุ ไมมีโสตะ ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  แตโสติ
นทรีย จะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม จกัขุนทรียยอมเกิดขึ้น และโสตินทรียกย็อมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานัน้  ซึ่งมีจักข ุและมีโสตะ ที่กําลงัเกิดอยู 
 โสตินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ คือสัตวซึ่งมีแตโสตะ ไมมีจักขทุี่กํา ลังเกิดขึ้น 
อยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ก็หาไม โสตินทรียยอมเกิดขึ้น และจกัขุนทรียก็ยอม
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งมโีสตะและมีจักขุ ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 ฆานนิทรยียอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีแตฆานะ ไมมีจักขุทีก่าํลังเกิดขึน้อยูแต
จักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไมฆานนิทรียยอมเกิดขึ้นและจักขุนทรยีก็ยอมเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานัน้  ซึ่งมีฆานะ และมีจักขุ  ทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 ชิวหนิทรยียอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีแตชิวหาไมมีจักขุทีก่ําลงัเกิดขึ้นอยู แต
จักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม ชิวหนิทรยียอมเกิดขึน้ และจักขุนทรียก็ยอม
เกิดขึ้น แกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีทั้งชิวหาและมีจักขุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 กายนิทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีกาย กายินทรยียอมเกิดขึน้แกสัตว
เหลานั้น ซึง่มแีตกายกาํลังเกิดขึ้นอยู 
 มนินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่มแีตมนะ ไมมจีกัขุ ที่กาํลงัเกดิขึ้นอยู แตจักขุ
นทรีย จะเกดิขึ้นแตสัตวเหลานัน้กห็าไม มนนิทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่งมีแตมนะที่
กําลังเกิดขึ้นอยู 
 อิตถินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนอิตถี  ไมมีจักข ุ ทีก่ําลังเกิดขึ้นอยูแต
จักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแตสัตวเหลานั้นก็หาไม  อิตถนิทรียยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียก็ยอม
เกิดขึ้นแตสัตวเหลานั้น  ซึ่งเปนอิตถี และมีจักขุ ที่กําลงัเกิดขึ้นอยู 
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 ปุริสินทรียยอมเกิดขึ้นแตสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนปุริสะ  ไมมีจักษุทีก่าํลังเกิดขึน้อยูแต
จักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแตสัตวเหลานั้นก็หาไม ปุริสินทรียยอมเกิดขึ้นและจักขุนทรยีก็ยอมเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานัน้  ซึ่งเปนปุริสะ และมีจกัษุ  ที่กําลงัเกิดขึน้อยู 
 ชีวิตินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่ไมมีจักษุ ทีก่าํลังเกิดขึน้อยู แตจักขุนทรียจะ
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม ชวีิตินทรียยอมเกิดขึ้นและจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึน้แกสัตว
เหลานั้น  ซึ่งมแีตจักษุ  ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 สุขินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งเปนสุข  ไมมีจักษุทีก่ําลงัเกิดขึ้นอยู  แตจักขุ
นทรียจะเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้นก็หาไม  สุขินทรียยอมเกดิขึ้น 
 ทุกขินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่เปนทุกข ไมมีจักษทุี่กาํลังเกิดขึ้นอยู แตจกัขุ
นทรีย  จะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม   ทุกขินทรียยอมเกิดขึ้น 
 โสมนัสสินทรยียอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีโสมนัสสะที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  โสมนัสสิ
นทรียก็ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่งมีจักษุ มีโสมนัสสะ ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 โทมนัสสินทรยียอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีโทมนัสสะที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  โทมนัสสิ
นทรียก็ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่งมีจักษุ  มีโทมนัสสะที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 อุเปกขินทรยียอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีอุเบกขา ไมมีจักขุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  แต
จักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม  อุเปกขินทรีย และจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานั้น  ซึ่งมอุีเบกขา  มีจักษุ  ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 สิทธินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนสเหตุกสัตวไมมีจกัขุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู  
แตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม สัทธนิทรียยอมเกิดขึ้น และจักขนุทรียก็ยอม
เกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่เปนสเหตกุสัตวที่มีจักษุ ที่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 วิริยินทรีย อินทรียคือความเพียร ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่เปนสัตวไมมีจกัขุที่
กําลังเกิดขึ้นอยูแตจักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไมความเพยีรยอมเกิดขึ้น และจักขุ
นทรียก็ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่เปนสัตวที่มีจกัษุ ที่กําลงัเกิดขึน้อยู 
 สตินทรีย ความระลึกไดยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนสัตวไมมีจักขุที่กาํลังเกิด
ข้ึนอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม ความระลึกไดยอมเกิดขึ้น และจักขุนท
รียก็ยอมเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้น ซึ่งเปนสัตวที่มีจกัษ ุทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 สมาธนิทรีย อินทรียคือสมาธิ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่เปนสัตวไมมีจักขุที่กาํลัง
เกิดขึ้นอยู  แตจักขุนทรยีจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หาไม  สมาธิยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียก็
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนสัตวทีม่จีักษุ  ทีก่ําลงัเกิดขึ้นอยู 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๕๒                                                                                         

 ปญญินทรีย ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึง่สัมปยุตดวยญาณ ไมมีจกัขุที่กาํลังเกิด
ข้ึนอยู แตจักขนุทรียจะเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้นก็หาไมปญญินทรียยอมเกิดขึ้น และจกัขุนทรียก็
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ผูมีจักษุสัมปยตุดวยญาณ ทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 บุคคลผูถึงพรอมเพรียงดวยอรหัตตมรรค ยอมไมเจริญอนัญญาตัสสามีตินทรีย  แต
จะไมกําหนดรูจักขุนทรยีก็หาไม เวนบุคคลผูที่มีความพรอมเพรียงดวยมรรค ๒ จาํพวกเสีย 
บุคคลที่เหลือยอมไมเจริญอนัญญาตัสสามีตินทรีย  และยอมไมกาํหนดรูจักขุนทรีย 
 ผูใดยอมไมละโทมนัสสินทรยี ผูนัน้ยอมไมเจริญอญัญินทรีย  บุคคล ๑ จําพวก ยอม
ไมละโทมนัสสินทรีย แตไมเจริญอัญญินทรียก็หาไม เวนบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวย
มรรค ๓ จําพวกเสีย บุคคลที่เหลือยอมไมละโทมนัสสินทรีย และยอมไมเจริญอัญญินทรีย 
ผูใดยอมทําใหแจงซึ่งอรหัตตมรรค  ผูนั้นยอมไมละโทมนสัสินทรีย  แตจะไมกระทาํใหแจงซึง่
อนัญญาตัสสามีตินทรียกห็าไม เวนบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยอนาคามิมรรคและพระ
อรหันตเสียบคุคลที่เหลือยอมไมละโทมนสัสินทรียและยอมไมทาํใหแจงซึ่งอัญญาตาวนิทรีย 
 

๗. ปฏฐาน 
คัมภีรปฏฐาน  เปนคัมภีรอภิธรรมที่มีขนาดยาวมากที่สุด  ฉบับพมิพตัวอักษรพมิพ

ไทย คือ ฉบับสยามรัฐ ไดพมิพแยกกันถึง ๕ เลมใหญ  คือ ต้ังแตเลมที ่๔๐ ถงึเลมที ่๔๕  
 คําวา ปฏฐาน  แปลวา ที่ต้ัง (เฉพาะ หรือที่ต้ังใหญ)  ที่ต้ังชื่อคัมภีรเชนนี ้ ก็เพราะ
สาระสําคัญทีก่ลาวถึง ก็คือ เร่ืองที่ต้ัง หรือปจจัยทีก่อใหเกิดความเปนไปตาง ๆ ในชีวติ  กลาว
อีกนัยหนึง่ เปนการอธิบายขยายความเรื่องที่กลาวอธบิายอยางละเอียดพิสดาร ลักษณะ
อาการของปจจัย หรือที่เรียกวา ปจจยาการ ที่กลาวอธิบายอยางละเอียดในคัมภีรนี้ซึ่งมี
ทั้งหมด ๒๔ ปจจัย คือ 
 ๑. เหตุปจจยั  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนเหต ุ
 ๒. อารัมมณปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอารมณ 
 ๓. อธิปติปจจยั       ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนใหญ 
 ๔. อนันตรปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิดขึ้นพรอมกับ
ประสบการณนั้น ๆ โดยไมมชีองวางระหวาง 
 ๕. สมนนัตรปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิดขึ้นพรอมกับ
ประสบการณนั้น ๆ โดยไมมรีะหวางคัน่ทีเดียว 
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 ๖.สหชาตปจจยั       ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิดพรอมกัน 
 ๗. อัญญมัญญปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกื้อกูลอุดหนุนอาศัยกนัและกัน 
 ๘. นิสสยปจจยั  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนที่อาศัยโดยตรง 
 ๙.อุปนิสสยปจจัย       ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอาศัยสบืตอเนื่องกนั 
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิดกอน 
 ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิดทหีลัง 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความสองเสพ หรือสัมพันธติดตอ 
 ๑๓.กัมมปจจยั  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูกระทาํ 
 ๑๔. วิปากปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผลของการกระทาํ 
 ๑๕. อาหารปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูนํามา 
 ๑๖. อินทรียปจจัย        ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอนิทรีย (ผูปกครอง) 
 ๑๗. ฌานปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเพงอารมณ 
 ๑๘. มัคคปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนหนทาง 
 ๑๙. สัมปยุตตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูประกอบ 
 ๒๐. วิปปยุตตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไมประกอบ 
 ๒๑. อัตถิปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนของมีอยู 
 ๒๒. นัตถิปจจยั  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนของไมมอียู 
 ๒๓. วิคตปจจยั           ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูปราศจากไป 
 ๒๔. อวิคตปจจัย    ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไมปราศจากไป 
 

มหาปฏฐานปกรณ 
มาติกานิกเขปวาร 

(๑) ปจจัย ๒๔ 
 ๑. เหตุปจจยั   ๑๓. กัมมปจจยั 
 ๒. อารัมมณปจจัย  ๑๔. วิปากปจจัย 
 ๓. อธิปติปจจยั   ๑๕. อาหารปจจัย 
 ๔. อนันตรปจจัย   ๑๖. อินทรียปจจัย 
 ๕.สมนันตรปจจัย  ๑๗. ฌานปจจัย 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๕๔                                                                                         

 ๖. สหชาตปจจัย   ๑๘. มัคคปจจัย 
 ๗. อัญญมัญญปจจัย  ๑๙. สัมปยุตตปจจัย 
 ๘. นิสสยปจจยั   ๒๐. วิปปยุตตปจจัย 
 ๙. อุปนิสสยปจจัย  ๒๑. อัตถิปจจัย 
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย  ๒๒. นัตถิปจจยั 
 ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย  ๒๓. วิคตปจจยั 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย  ๒๔. อวิคตปจจัย 
 

(๒) ปจจยวิภังควาร 
 ๑) เหตุปจจยั  คือ เหตุ เปนปจจัย  แกธรรมอันสัมปยุตดวยเหตุ และรูป ซึ่งมีธรรมอนั
สัมปยุตดวยเหตุนัน้ เปนสมฏุฐาน  โดยเหตุปจจัย 
 ๒) อารัมมณปจจัย คือ รูปายตนะ  เปนปจจัย แกจกัขุวิญญาณธาตุ  และธรรมอัน
สัมปยุตดวยจกัขุวิญญาณธาตุนั้น  โดยอารัมมณปจจัย 
 ธรรมทั้งปวง เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุ และธรรมอันสัมปยุตดวยมโนวิญญาณ
ธาตุนัน้  โดยอารัมมณปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ ปรารภธรรมใด ๆ เกิดขึ้น ธรรมนั้น ๆ เปนปจจัยแกธรรม 
(คือจิตและเจตสิก) นัน้ ๆ  โดยอารัมมณปจจัย 
 ๓) อธิปติปจจัย คือ ฉันทาธปิติ  เปนปจจยัแกธรรมอันสมัปยุตดวยฉนัทะ  และรูปซึง่
มีธรรมอันสัมปยุตดวยฉันทะนั้น  เปนสมฏุฐาน  โดยอธปิติปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ กระทาํธรรมใด ๆ ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนเกิดขึ้น 
ธรรมนั้นๆ เปนปจจัยแกธรรม(คือจิตและเจตสิก)นั้นๆ โดยอธิปติปจจยั 
 ๔)อนันตรปจจัย คือจกัขุวญิญาณธาตุและธรรมที่สัมปยุตดวยจักขวุิญญาณธาตนุั้น 
เปนปจจยัแกมโนธาตุ และธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนั้น โดยอนนัตรปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ เกิดขึ้นในลําดับแหงธรรมใด ๆ ธรรมนัน้ ๆ เปนปจจัยแก
ธรรม (คือจิตและเจตสิก) นั้น ๆ  โดยอนนัตรปจจัย 
 ๕) สมนันตรปจจัย  คือ จกัขุวิญญาณธาตุ  และธรรมอันสัมปยุตดวยจักขวุิญญาณ
ธาตุนัน้  เปนปจจัยแกมโนธาตุ และธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนัน้  โดยสมนนัตรปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ เกิดขึ้นในลําดับแหงธรรมใด ๆ ธรรมนัน้ ๆ เปนปจจัยแก
ธรรม (คือจิตและเจตสิก) นั้น ๆ  โดยสมนนัตรปจจัย 
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 ๖) สหชาตปจจัย  คือ นามธรรม ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน  โดยสหชาตปจจัย 
 มหาภูตรูป ๔เปนปจจัยแกกนัและกนั โดยสหชาตปจจยั ในขณะปฏิสนธิ นามรูปเปน
ปจจัยแกกนัและกัน  โดยสหชาตปจจยั 
 จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยแกรูปอันมจีิตเปนสมุฏฐาน โดยสหชาตปจจัย  มหาภูต
รูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูป โดยสหชาตปจจัย รูปธรรม บางคราวเปนปจจัยแกนามธรรม  
โดยสหชาตปจจัย  บางคราวเปนปจจัย  โดยมิใชสหชาตปจจัย 

๗) อัญญมัญญปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกันและกันโดยอญัญมัญญปจจัย 
   มหาภูตรูป ๔  เปนปจจยัแกกันและกนั  โดยอัญญมญัญปจจัย 
  ในปฏิสนธิขณะ  นามรูป  เปนปจจยัแกกันและกนั  โดยอัญญมัญญปจจัย 

๘) นิสสยปจจยั คือ นามขนัธ ๔เปนปจจัยแกกันและกนั โดยนิสสยปจจัย 
       มหาภูตรูป ๔ เปนปจจยัแกกันและกนั    โดยนิสสยปจจัย 
      ในขณะแหงปฏิสนธ ิ นามรูป  เปนปจจยัแกกันและกนั  โดยนิสสยปจจัย 

๙) อุปนิสสยปจจัย  คือ กศุลธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกกุศลธรรมที่เกิดหลงั ๆ  
โดยอุปนิสสยปจจัย 
 กุศลธรรมที่เกดิกอน ๆ เปนปจจัยแกอกศุลธรรมที่เกิดหลัง ๆ  ยางอยาง  โดยอปุ
นิสสยปจจยั แมบุคคลก็จัดเปนปจจยั โดยเปนอุปนิสสยปจจัยแมเสนาสนะ ก็จัดเปนปจจยั   
โดยอุปนิสสยปจจัย 
 ๑๐) ปุเรชาตปจจัย คือ จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุ  และธรรมอัน
สัมปยุตดวยจกัขุวิญญาณธาตุนั้น  โดยปุเรชาตปจจัย 
 ๑๑) ปจฉาชาตปจจัย คือ จติและเจตสิกธรรมที่เกิดภายหลัง  เปนปจจัยแกกายนี ้ที่
เกิดกอน  โดยปจฉาชาตปจจัย 
 ๑๒) อาเสวนปจจัย  คือ กุศลธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกกุศลธรรมที่เกิดหลงั ๆ 
โดยอาเสวนปจจัย 
 ๑๓) กัมมปจจัย คือ กุศลกรรมและอกุศลกรรม  เปนปจจัยแกวิบากขนัธ  และกฏัตตา
รูป โดยกมัมปจจัย  และเปนปจจัยแกธรรมอันสัมปยุตดวยเจตนา และรูปซึ่งมีธรรมอนัสัมปยุต
ดวยเจตนานัน้  เปนสมุฏฐาน  โดยกมัมปจจัย 
 ๑๔)วิปากปจจัย คือนามขันธ ๔อันเปนวิบากเปนปจจัยแกกันและกันโดยวิปากปจจยั 
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 ๑๕) อาหารปจจัย คือ กพฬิการาหารเปนปจจัยแกกายนี้ โดยอาหารปจจัย อาหารที่
เปนนาม เปนปจจัยแกธรรมที่สัมปยุต และรูปอันมีธรรมที่สัมปยุตนั้นเปนสมุฏฐาน โดยอาหาร
ปจจัย 
 ๑๖) อินทรียปจจัย  คือ จกัขุนทรีย  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุ  และธรรมอัน
สัมปยุตดวยจกัขุวิญญาณธาตุนั้น  โดยอนิทริยปจจัย 
 (๑๗) ฌานปจจัย คือ องคแหงฌานทัง้หลาย เปนปจจยัแกธรรมที่สัมปยุตดวยฌาน 
และรูปอันมีธรรมที่สัมปยุตดวยฌานนัน้ เปนสมุฏฐาน โดยฌานปจจัย 
 ๑๘) มัคคปจจัย คือ องคแหงมรรคทัง้หลาย  เปนปจจยัแกธรรมที่สัมปยุตดวยมรรค
และรูปอันมีธรรมที่สัมปยุตดวยมรรคนัน้เปนสมฏุฐาน  โดยมัคคปจจัย 
 ๑๙) สัมปยุตตปจจัย คือนามขันธ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน โดยสัมปยุตตปจจัย 
 ๒๐) วิปปยุตตปจจัย คือ รูปธรรม เปนปจจัยแกนามธรรมโดยวปิปยุตตปจจัย , 
นามธรรมเปนปจจัยแกรูปธรรมโดยวิปปยตุตปจจัย 
 ๒๑) อัตถิปจจัย  คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน  โดยอัตถิปจจัย,  มหาภูต
รูป ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน  โดยอัตถปิจจัย 
 ๒๒) นัตถิปจจัย  คือ จิตและเจตสิกธรรม  ที่ดับไปแลว โดยไมมธีรรมอื่นคั่น  เปน
ปจจัยแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกิดขึน้ติดตอกัน  โดยนตัถิปจจัย 
 ๒๓) วิคตปจจัย คือ จิตและเจตสิกธรรมที่ไปปราศแลวโดยไมมีธรรมอ่ืนคั่น  เปน
ปจจัยแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกิดขึน้ติดตอกัน  โดยวิคตปจจัย 
 ๒๔) อวิคตปจจัย คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน โดยอวิคตปจจัย 
         มหาภูตรูป ๔  เปนปจจยัแกกันและกนั  โดยอวิคตปจจัย 
     ในปฏิสนธขิณะ  นามและรูปเปนปจจยัแกกันและกนั  โดยอวิคตปจจยั 
     รูปายตนะ สัททายตนะ คันธายตนะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกมโน
ธาตุ และธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนัน้ โดยอวิคตปจจัย มโนธาต ุ และมโนวิญญาณธาต ุ
อาศัยรูปใดเปนไป รูปนัน้  เปนปจจัยแกมโนธาตุ มโนวญิญาณธาตุ และธรรมอันสมัปยุตดวย
ธาตุคูนัน้  โดยอวิคตปจจัย 

 (๓) มหาปฏฐาน 
 ๑.เหตุปจจัย คือ สภาวธรรมที่เปนเหต ุ เปนปจจัยแกสภาวธรรมอันประกอบดวยเหตุ
และรูปซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยเหตุนั้นเปนสมุฏฐาน โดยเหตปุจจัย 
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 ๒. อารัมมณปจจัย คือ รูปายตนะ เปนปจจัยแกจักขุวญิญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนัน้ โดยอารัมมณปจจัย สัททายตนะเปนปจจัยแกโสต
วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตนุั้น โดยอารัมมณปจจยั 
คันธายตนะเปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณ
ธาตนุัน้ โดยอารัมมณปจจัย  รสายตนะ เปนปจจยัแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอนั
ประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตุนัน้ โดยอารัมมณปจจัย   โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกาย
วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้ โดยอารัมมณปจจัย รู
ปายตนะ สัททายตนะ คันธายตนะ  รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะะ  เปนปจจัยแกมโนธาตุ  และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยอารัมมณปจจัย 
 สภาวธรรมทัง้ปวงเปนปจจยัแกมโนวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอนัประกอบดวย
วิญญาณธาตนุั้น   โดยอารมัมณปจจัย 
 สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ  เกดิขึ้น  สภาวธรรมนั้น ๆ   เปนปจจัยแก
สภาวธรรม (คือจิตและเจตสิก) นั้น ๆ  โดยอารัมมณปจจยั 
 ๓. อธิปติปจจัย คือฉันทาธิปติ เปนปจจัยแกสภาวธรรมอนัประกอบดวยฉันทะและรปู
ซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยฉันทะนั้นเปนสมุฏฐานโดยอธิปติปจจยั วิริยาธิปติ เปนปจจยั
แกสภาวธรรมอันประกอบดวยวิริยะ และรูปซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยวิริยะนัน้เปน
สมุฏฐาน โดยอธิปติปจจัย จติตาธิปติ เปนปจจัยแกสภาวธรรมอันประกอบดวยจิตและรูปซึ่งมี
สภาวธรรมอันประกอบดวยจิตนั้นเปนสมฏุฐานโดยอธปิติปจจัย วิมงัสาธปิติเปนปจจัยแก
สภาวธรรมอันประกอบดวยวิมังสา และรูปซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยวมิังสานัน้เปน
สมุฏฐาน  โดยอธิปติปจจัย 
 ๔. อนนัตรปจจัย คือจักขวุญิญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยจักขวุิญญาณ
ธาตุนัน้ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้น  โดยอนนัตรปจจัย  
มโนธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตนุั้น เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณธาตุ โดยอนันตรปจจัย โสตวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุและสภาวธรรมอนั
ประกอบดวยมโนธาตุนัน้  โดยอนนัตรปจจัย มโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโน
ธาตุนัน้ เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณธาตนุั้น 
โดยอนนัตรปจจัย ฆานวญิญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตนุั้น
เปนปจจยัแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอนัประกอบดวยมโนธาตนุั้นโดยอนันตรปจจัย ชิวหา



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประ กอบดวยชิวหาวญิญาณธาตุนัน้ เปนปจจัยแกมโนธาต ุ
และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตนุัน้ โดยอนนัตรปจจัย กายวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้ เปนปจจัยแกมโนธาตุและสภาวธรรมอนั
ประกอบดวยมโนธาตุนัน้โดย อนันตรปจจยั มโนธาต ุและสภาวธรรมอนัประกอบดวยมโนธาตุ
นั้น เปนปจจยัแกมโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอนัประกอบดวยมโนวิญญาณธาตุนัน้ โด
ยอนันตรปจจยั 
 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลงั 
ๆ โดยอนนัตรปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิต  ที่เปนอพัยากฤต ซึง่เกิด
หลัง ๆ โดยอนนัตรปจจัย 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิกใดๆเกิดขึ้นในลําดับแหงสภาวจิตใด ๆ สภาวะแหงจิตนั้น 
ๆ  เปนปจจัยแกสภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกนั้น ๆ  โดยอนันตรปจจยั 
 ๕. สมนนัตรปจจัย คือ จักขุวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบดวยจกัขุ
วิญญาณธาตนุั้น เปนปจจยัแกมโนธาต ุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้น โดย
สมนันตรปจจยั มโนธาตุและสภาวธรรมอนัประกอบดวยมโนธาตนุั้นเปนปจจัยแกมโน
วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณธาตุโดยสมนันตรปจจยั โสต
วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตนุั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยสมนนัตรปจจัย มโนธาตุและสภาวธรรมอนั
ประกอบดวยมโนธาตุนัน้ เปนปจจยัแกมโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอนัประกอบดวย
มโนวิญญาณธาตุนัน้ โดยสมนันตรปจจยั ฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอนัประกอบดวย
ฆานวิญญาณธาตนัน้ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตนุั้น โดย
สมนันตรปจจยั ชิวหาวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตนุั้น 
เปนปจจยัแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยสมนนัตรปจจัย กาย
วิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้ เปนปจจยัแกมโนธาต ุ
และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตนุัน้  โดยสมนนัตรปจจัย  มโนธาต ุ  และสภาวธรรม
อันประกอบดวยมโนธาตุนัน้  เปนปจจยัแกมโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวย
มโนวิญญาณธาตุนัน้ โดยสมนันตรปจจยั 
 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลงั 
ๆ โดยสมนันตรปจจัย สภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นกอนๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอัพยาก
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ฤต ซึ่งเกิดหลงั ๆ โดยสมนนัตรปจจัย สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจยัแกสภาว
จิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดหลังๆ โดยสมนนัตรปจจัย สภาวจติที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ  เปนปจจยั
แกสภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดหลัง ๆ โดยสมนนัตรปจจัย  สภาวจิตที่เปนอพัยากฤตซึง่
เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ  โดยสมนันตรปจจัย สภาวจิตที่เปน
อัพยากฤตซึ่งเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอกศุลซึ่งเกิดหลงั ๆ  โดยสมนนัตรปจจัย 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิกใด ๆ เกิดขึ้นในลําดับแหงสภาวจิตใด ๆ สภาวะแหงจติ
นั้น ๆเปนปจจยัแกสภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกนัน้ ๆ  โดยสมนนัตรปจจัย 
 ๖. สหชาตปจจัย คือนามขนัธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกันโดยสหชาตปจจัย มหาภูต
รูป ๔ เปนปจจัยแกกนัและกันโดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ นามรูปเปนปจจยัแกกันและ
กันโดยสหชาตปจจัย สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิก เปนปจจยัแกจิตสมุฏฐานกิรูป โดย
สหชาตปจจยั มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกอุปาทายรปู ๒๔โดยสหชาตปจจัย บางคราวก็เปน
ปจจัยโดยปจจัยที่ไมใชสหชาตปจจัย 
 ๗. อัญญมัญญปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยโดยอญัญมัญญปจจัย   มหาภูตรูป 
๔ เปนปจจัยโดยอัญญมัญญปจจัย ในปฏิสนธิขณะ นามรูป เปนปจจัยโดยอัญญมัญญปจจัย 
 ๘. นิสสยปจจัย คือนามขนัธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกันโดยนิสสยปจจัย ในปฏสินธิ
ขณะ นามรูป เปนปจจัยแกกันและกันโดยนิสสยปจจยั มหาภูตรูปเปนปจจยัแกอุปาทายรูป
ทั้งหลายโดยนสิสยปจจัย จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมที่
ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนัน้โดยนสิสยปจจัยโสตายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญญาณ
ธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบดวยโสตวญิญาณธาตุนัน้ โดยนิสสยปจจัย  ฆานายตนะ เปน
ปจจัยแกฆานวิญญาณธาต ุและสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนัน้ โดยนิสสย
ปจจัย ชวิหายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวญิญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหา
วิญญาณธาตนุั้น โดยนสิสยปจจัย กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้โดยนสิสยปจจัย มโนธาตุและมโนวิญญาณ
ธาตุ  อาศัยรูปใดเปนไป  รูปนั้นเปนปจจัยแกมโนธาตแุละมโนวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
อันประกอบดวยธาตุทัง้๒ นัน้โดยนิสสยปจจัย 
 ๙. อุปนิสสยปจจัย คือสภาวธรรมที่เปนกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจติที่
เปนกุศลซึง่เกดิหลัง ๆ  บางเหลา  โดยอุปนิสสยปจจยั 
 สภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจติที่เปนอพัยากฤตซึ่งเกิดหลงั ๆ 
โดยอุปนิสสยปจจัย 
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 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอกศุลซึ่งเกิดหลงั ๆ  
โดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ 
บางเหลา  โดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอพัยากฤตซึง่เกิดหลัง 
ๆ บางเหลาโดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึง่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอพัยากฤตซึง่เกดิ
หลัง ๆ โดยอุปนิสสยปจจยั 
 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึง่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดหลงั ๆ 
โดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึง่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดหลงั 
ๆ โดยอุปนิสสยปจจัย แมอุตุและโภชนะ ก็จัดเปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย แมบุคคล ก็
จัดเปนปจจัยโดยอุปนิสสยปจจัย แมเสนาสนะ ก็จัดเปนปจจัยโดยอุปนิสสยปจจยั   
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย คือจักขายตนะ เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
อันประกอบดวยจักขวุิญญาณธาตุนัน้ โดยปุเรชาตปจจัย โสตายตนะ เปนปจจัยแกโสต
วิญญาณธาต ุ และสภาวธรรมที่ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนัน้โดยปุเรชาตปจจัย ฆา
นายตนะ เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาต ุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุ
นั้น โดยปุเรชาตปจจัย ชวิหายตนะ เปนปจจัยแกชวิหาวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอนั
ประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตุนัน้ โดยปุเรชาตปจจัย กายายตนะ เปนปจจัยแกกาย
วิญญาณธาต ุและสภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้  โดยปุเรชาตปจจัย     
 รูปายตนะเปนปจจัยแกจักขวุิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยจักขุ
วิญญาณธาตนุั้น โดยปุเรชาตปจจัย สัททายตนะ เปนปจจยัแกโสตวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น โดยปุเรชาตปจจัย คันธายตนะ เปนปจจัย
แกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้นโดยปุเรชาตปจจัย 
รสายตนะ เปนปจจัยแกชวิหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหาวิญญาณ
ธาตุนัน้โดยปุเรชาตปจจัย โผฏฐัพพายตนะเปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอัน
สัมปยุตดวยกายวิญญาณธาตุนั้น  โดยปุเรชาตปจจัย  รูปายตนะ  สัททายตนะ  คันธายตนะ 
รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบดวยมโนธาตนุัน้ 
โดยปุเรชาตปจจัย มโนธาตุและมโนวิญญาณธาตุอาศัยรูปใดเปนไปรูปนั้นเปนปจจัยแกมโน
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แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

ธาตุ และสภาวธรรมอนัสัมปยุตดวยมโนธาตุนัน้ โดยปุเรชาตปจจัย บางคราวเปนปจจัยแก
มโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอนัประกอบดวยธาตุนั้น โดยนิสสยปจจัย  บางคราวเปน
ปจจัยโดยปจจัยที่ไมใชปุเรชาตปจจัย 
 ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย  คือ สภาวธรรม (จิตและเจตสิก)  ซึ่งเกิดขึ้นภายหลงั  เปน
ปจจยัแกกายนี้  ซึ่งเกิดกอน  โดยปจฉาชาตปจจัย 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย คือ สภาวธรรม ที่เปนกุศล ที่เกดิขึ้นกอน ๆ   เปนปจจยัแก
สภาวธรรมที่เปนกุศลซึง่เกิดขึ้นหลงั ๆ โดยอาเสวนปจจัย 
 สภาวธรรม ทีเ่ปนกุศลซึง่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลัง 
ๆ โดยอาเสวนปจจัย 
 สภาวธรรมที่เปนอัพยากฤตกิริยาซึง่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่เปนอพัยาก
ฤตกิริยาซึง่เกดิหลัง ๆ  โดยอาเสวนปจจัย 
 ๑๓. กัมมปจจัย คือ กุสลกรรมและอกุศลกรรม  เปนปจจัยแกวิบากขันธและรูปที่
กรรมสรางขึ้นโดยกัมมปจจยั เจตนา เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่ประกอบและรูปที่มสีภาวธรรม
ที่ประกอบนั้น  เปนสมุฏฐาน  โดยกัมมปจจัย 
 ๑๔. วิปากปจจัย คือ นามขันธ ๔ ซึง่เปนวิบาก  เปนปจจัยแกกนัและกันโดยวิปาก
ปจจัย 
 ๑๕. อาหารปจจัย คือ กพฬกีาราหาร (คําขาว) เปนปจจยัแกกายนี้  โดยอาหารปจจัย 
อาหารที่เปนนาม เปนปจจยัแกสภาวธรรมที่ประกอบ และรูปที่มีสภาวธรรมที่ประกอบนั้นเปน
สมุฏฐาน  โดยอาหารปจจัย 
 ๑๖. อินทรียปจจัย คือ จักขุนทรีย เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนัน้โดยอนิทรียปจจัย โสตินทรีย  เปนปจจัยแกโสตวิญญาณ
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวญิญาณธาตุนัน้ โดยอินทริยปจจัย ฆานนิทรีย  เปน
ปจจัยแกฆานวิญญาณธาตแุละสภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนัน้ โดยอินทริย
ปจจัย ชวิหนิทรีย เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหา
วิญญาณธาตนุั้น โดยอนิทริยปจจัย กายินทรยี เปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนัน้ โดยอนิทริยปจจัย รูปชีวิตินทรีย  เปนปจจยั
แกรูปที่กรรมสรางขึ้นโดยอนิทริยปจจัย อินทรียที่เปนนาม เปนปจจยัแกสภาวธรรมที่ประกอบ
และรูปที่มสีภาวธรรมที่ประกอบนัน้เปนสมุฏฐานโดยอินทริยปจจัย 
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 ๑๗.ฌานปจจยั คือ องคฌานเปนปจจัยแกสภาวธรรมทีป่ระกอบพรอมดวยฌาน และ
รูปที่มีสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยฌานนัน้เปนสมุฏฐาน โดยฌานปจจัย 
 ๑๘. มัคคปจจัย คือ องคมรรคเปนปจจยัแกสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยมรรค 
และรูปที่มีสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยมรรคนั้นเปนสมุฏฐาน โดยมัคคปจจัย 
 ๑๙. สัมปยุตตปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกันโดยสัมปยุตตปจจัย 
 ๒๐.วิปปยุตตปจจัย คือ รูปธรรมเปนปจจัยแกนามธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั  
นามธรรมเปนปจจัยแกรูปธรรม โดยวิปปยตุตปจจัย 
 ๒๑.อัตถิปจจยั คือนามขันธ ๔ เปนปจจยัแกกันและกนั โดยอัตถิปจจยั มหาภูตรูป ๔ 
เปนปจจยัแกกันและกนัโดยอัตถิปจจัย ในปฏิสนธิขณะ นามรูปเปนปจจยัแกกันและกนั 
โดยอัตถิปจจยั 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิก เปนปจจยัแกจิตสมุฏฐานกิรูปทั้งหลาย โดยอัตถิปจจยั 
มหาภูตรูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูปทัง้หลายโดยอัตถปิจจัย จกัขายตนะเปนปจจัยแกจักขุ
วิญญาณธาต ุ และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยจกัขุวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถปิจจัย โส
ตายตนะ  เปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยโสตวิญญาณ
ธาตุนัน้โดยอตัถิปจจัย ฆานายตนะเปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตแุละสภาวธรรมที่ประกอบ
พรอมดวยฆานวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถปิจจัย  ชวิหายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวญิญาณธาตุ
และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหาวิญญาณธาตนุั้น  โดยอัตถปิจจัย กายายตนะ เปน
ปจจัยแกกายวิญญาณธาต ุ และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณธาตุนัน้ 
โดยอัตถิปจจยั รูปายตนะ เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอม
ดวยจักขุวิญญาณธาตุนัน้ โดยอัตถิปจจัย สัททายตนะ เปนปจจยัแกโสตวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตนุั้นโดยอัตถิปจจัย คันธายตนะ เปนปจจัย
แกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยฆานวิญญาณธาตนุั้น โดยอัตถิ
ปจจัย รสายตนะเปนปจจยัแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหา
วิญญาณธาตนุั้นโดยอัตถิปจจัย โผฏฐพัพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณธาตุนัน้โดยอัตถิปจจัย รูปายตนะ สัททายตนะ 
คันธา ยตนะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมทีป่ระกอบ
พรอมดวยมโนธาตนุั้นโดยอัตถิปจจัย มโนธาตุและมโนวิญญาณธาตอุาศัยรูปใดเปนไป รูปนัน้
เปนปจจยัแกมโนธาตุ มโนวญิญาณธาตุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยธาตุทัง้ ๒ นั้น 
โดยอัตถิปจจยั  
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 ๒๒. นัตถิปจจัย คือ สภาวธรรม ไดแก จิตและเจตสิก ที่ดับไปแลวเปนลําดับๆ เปน
ปจจัยแกสภาวธรรม คือ จิตและเจตสิก  ทีเ่ปนปจจุบัน โดยนัตถิปจจยั 
 ๒๓. วิคตปจจัย คือ สภาวธรรม ไดแก จิตและเจตสิก ทีป่ราศจากไปแลวเปนลาํดับ ๆ 
เปนปจจยัแกสภาวธรรม คือ จิต เจตสิก ที่เปนปจจุบัน โดยวิคตปจจยั 
 ๒๔. อวิคตปจจัย คือ นามขนัธ ๔  เปนปจจัยแกกนัและกันโดยอวิคตปจจัย  มหาภูต
รูป ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน โดยอวิคตปจจัย  ในปฏสินธิขณะ  นามและรูปเปนปจจัยแกกัน
และกัน โดย อวิคตปจจัย 

สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกเปนปจจัยแกจิตตสมฏุฐานิกรูป  โดยอวิคตปจจัย 
มหาภูตรูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูป โดยอวิคตปจจัย จักขายตนะเปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ
ธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยจกัขุวิญญาณธาตุนั้นโดยอวคิตปจจัย โสตายตนะ 
เปนปจจยัแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประ กอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตุนัน้โด
ยอวิคตปจจัย  ฆานายตนะ เปนปจจยัแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอม
ดวยฆานวิญญาณธาตุนัน้ โดยอวิคตปจจัย ชิวหายตนะเปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหาวิญญาณธาตุนัน้ โดยอวิคตปจจัย กายายตนะเปน
ปจจัยแกกายวิญญาณธาตแุละสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวญิญาณธาตุนัน้ โดยอ
วิคตปจจัย รูปายตนะเปนปจจยัแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวย
จักขุ วิญญาณธาตุนัน้ โดยอวิคตปจจยั สัททายตนะเปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตนุั้นโดยอวิคตปจจัย คันธายตนะเปนปจจยั
แกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยฆานวิญญาณธาตนุั้นโดยอวิคต
ปจจัย รสายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหา
วิญญาณธาตนุั้น โดยอวิคตปจจัย โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณธาตุนัน้โดยอวคิตปจจยั รูปายตนะสัททายตนะ 
คันธายตนะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกมโนธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบ
พรอมดวยมโนธาตนุั้น โดยอวิคตปจจัย มโนธาตุและมโนวิญญาณธาตุอาศัยรูปใดเปนไป   รูป
นั้นเปนปจจยัแกมโนธาตุ มโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยธาตุทัง้ ๒ นัน้ โดย 
อวิคตปจจัย  

อรรถของพระอภิธรรม 
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ที่ช่ือวา พระอภิธรรม  เพราะอรรถ  ๗ ประการ คือ 4 
๑)สุทุทฺทสสตฺถํ เนื้อความที่อยูในพระอภิธรรม ๗ คัมภีรนี้ เปนสิง่ทีรู่ไดยากอยางหนึง่ 

 ๒) สุนิปุณตฺถํ   มีเนื้อความละเอียดละอออยางหนึง่ 
 ๓) สุคมฺภีรปุณตฺถํ  มีเนื้อความลกึซึ้งคัมภีรภาพมากอยางหนึ่ง 
 ๔) อตกฺกาวจรํ  ไมสามารถจะคิดนึกเอาเองไดอยางหนึง่ 
 ๕)อภิวิจิตฺตรกถา เปนคัมภีรที่มีถอยคาํในการแสดงวิจิตรพิสดารมาก อยางหนึ่ง 
 ๖) อภิอติเรกตฺถํ  เปนคัมภีรที่มีเนื้อความละเอียดละอออยางยิ่งหนึง่ 
 ๗) อภิวิสฏิฐตฺถํ  เปนคมัภีรที่มีเนื้อความพิเศษ (กวาพระวนิัยปฏก และพระสตุ
ตันตปฏก) อยางหนึง่ 
 เนื้อความในคมัภีรพระอภิธรรมที่สมเด็จพระสัมมาสมัพทุธเจาทรงแสดงไวนัน้ เมื่อวา
โดยองคธรรมแลว มี ๕ ประการ คือ จิต เจตสิก  รูป  นิพพาน  และบัญญัติ  ทั้ง ๕ อยางนี้
แหละ เรียกวา พระอภิธัมมัตถะ   
 

ความปรากฏ แหงพระอภิธรรม 
พระอภิธรรมทีป่รากฏขึ้นในโลกไดก็โดยอาศัยพระสัพพญัุตญาณของพระสัมมาสัม

พุทธเจาเทานัน้  นอกจากนีแ้ลว  ถึงแมวา จะเปนพระปจเจกพทุธเจาก็ตาม  ก็ไมสามารถที่จะ
ทําใหปรากฏขึน้ในโลกไดเลย 

ในกาลลวงมาไดประมาณ ๙๐๐ ปเศษ หลังพระพทุธเจาปรินพิพาน มีพระเถระรูป
หนึง่ ชื่อวา พระอนุรุทธาจารย เปนผูมคีวามรูความสามารถแตกฉานในพระไตรปฏก เปน
ชาวเมืองกาวลิกัญจิ แขวงเมืองมทัราช ทางทิศใตของประเทศอินเดยี ทานไดมาศึกษาพระ
อภิธรรมอยูที่เมืองอนุราธบุรี สํานักวัดตุมลูโสมาราม  ประเทศศรีลังกา จนมีความรูความ
เชี่ยวชาญ มีความสนัทัดจัดเจนแตกฉานมาก  นามของทานปรากฏทัว่ไปในชมพูทวปี ทานได
อาศัยพระบาลี อรรถกถา ฎีกา และอนุฎีกา อันเปนหลกัฐานสําคัญ แลวรวบรวมรอยกรองยอ
ความมาจากพระอภิธรรมปฏก ซึ่งเปนพระคัมภีรที่สําคัญที่สุดของพระพุทธศาสนา มเีนื้อหา
ที่วาดวยเรื่องของชีวิตอันลกึซึ้งละเอยีดละออพิสดารเปนอยางยิง่ ทั้งยากแกการที่จะศึกษา
และยากที่จะอธิบายใหบังเกิดความเขาใจ ทานไดอุตสาหะพยายามเรียบเรียงเนื้อความใน
พระคัมภีรอันแสนที่จะลุมลึกนี้โดยแยกแยะเรียบเรียงเรือ่งออกมาใหงายตอการศึกษาจดจํา 

                                                           
4  สมันตปาสาทิกา  ปฐมภาค (เลม ๑) 
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ใหชื่อวาคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะ ซึ่งนกัปราชญในภายหลงัใหการยกยองวา“เปนอรรถกถา
นิ้วกอย“เพื่อหวังประโยชน ไพศาลที่ประชาชนจะไดรับจากวทิยาการอันหาคามิไดนี้ดวยดวง
จิตที่เต็มไปดวยความกรุณา 5   

 

จากอภิธรรมปฏกสูอภิธัมมัตถสังคหะ 
(จากพุทธพจนสูอรรถกถา) 

ซึ่งคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะนี้ ทานพระอนุรุทธาจารยไดรวบรวมเรียบเรียงจัดเปน
หมวดหมู และจัดแบงเปนปริจเฉท  ม ี๙ ปริจเฉทดวยกัน คือ 

ปริจเฉทที่ ๑  จิตตปรมัตถ  วาดวยเรื่องจติประเภทตาง ๆ  
ปริจเฉทที่ ๒ เจตสกิปรมตัถ  วาดวยเรือ่งเจตสิกจาํนวน ๕๒ ดวง 
ปริจเฉทที่ ๓ ปกิณณกสังคหะ วาดวยเรื่องการรวบรวมจิตเจตสิก แลวสงเคราะห

โดยธรรม ๖ หมวด คือ เวทนา เหตุ กิจ ทวาร อารมณ และวัตถ ุ
 ปริจเฉทที ่ ๔ วิถีสังหควิภาค วาดวยเรื่องการแสดงจําแนกจิตเจตสิกโดยประเภท
แหงวถิ ี
 ปริจเฉทที่ ๕ วิถีมุตตกสังหควิภาค วาดวยเรื่องการแสดงจําแนกจติเจตสิกที่พนวิถ ี
 ปริจเฉทที่ ๖ รูปปรมัตถ ๒๘ และนิพพานปรมัตถ  วาดวยเรื่องรูป และนพิพาน 
 ปริจเฉทที่ ๗ สมุจจยสังคหวิภาค  วาดวยการรวบรวมธรรมเปนหมวดหมู เปน ๔ 
สังหคะ มีอกุศลสังคหะ เปนตน 
 ปริจเฉทที่ ๘ปจจยสังคหวิภาค วาดวยเรื่องปจจัย ๒๔ โดยยอและปฏิจจ สมุปบาท 

ปริจเฉทที่ ๙ กัมมฏัฐานสังคหวิภาค วาดวยหลกัการปฏิบัติสมถกรรมฐานและ
วิปสสนากรรมฐาน6 

                                                           
     5 หนังสืออภิธัมมัตถสังคหบาลี ฉบับแปลเปนไทยของมหามกุฏราชวิทยาลัย ในพระบรม

ราชูปถัมภ พิมพเมื่อวันที่ ๕ ธันวาคม ๒๕๐๖ , หนังสือเรื่องประดิษฐานพระสงฆสยามวงศในลังกาทวีป  
พระนิพนธสมเด็จพระเจาบรมวงศเธอ  กรมพระยาดํารงราชานุภาพ  ฉบับพิมพครั้งที่ ๒ พ.ศ. ๒๕๐๓ 

    6 หนังสือคูมือการศึกษาพระอภิธรรม ๙ ปริจเฉท รวบรวบโดย พระศรีคัมภีรญาณ (ถวัลย 
ญาณจารี ป.ธ.๙ อภิธรรมมหาบัณฑิต) อดีตผูอํานวยการอภิธรรมมหาวิทยาลัยแหงประเทศไทย วัด
ระฆังโฆสิตาราม  บางกอกนอย กรุงเทพฯ    พิมพที่ ร.พ. วัฒนกิจพานิชย  ; ๒๕๔๐ 
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ซึ่งบางทานอาจมีความเหน็วา อภิธัมมัตถสังคหะ ที่ศึกษากนัอยูทุกวนันี้ เปนของที่
พระอนุรุทธาจารยแตงขึ้นในภายหลงั มิใชพระอภิธรรมที่พระพุทธองคทรงแสดง  ฉะนั้น จงึ
มิใชพุทธพจน  การมีความเห็นเชนนั้น มเิปนการถูกตองเลย  เพราะชื่อก็บงบอกความหมาย
แลววา  อภิธรรม + อัตถะ + สังคหะ 
 อภิธรรม หมายถงึ ธรรมอันยิ่ง (คือ ยิ่งกวาพระวนิัย และพระสูตร) เพราะมีเนื้อความ 
อันลึกซึง้และวจิิตรพิสดาร ยากที่คนปญญานอย จะหยัง่รูทั่วถงึได  ไดแก พระอภิธรรมทั้ง ๗ 
คัมภีร ที่พระพทุธองคทรงแสดงไว 
 อัตถะ หมายถึง เนื้อความ ไดแก เนื้อความแหงพระอภิธรรมทั้ง  ๗ คัมภีร ทีพ่ระพทุธ
องคทรงแสดงไว 
 สังคหะ หมายถึง การรวบรวม และเรียบเรียง ไดแก การรวบรวมเนื้อความแหงพระ
อภิธรรมที่กระจัดกระจายกันอยูในพระอภิธรรมทั้งคัมภีรทัง้ ๗ นั้น มาเรียบเรียงจดัใหเปน
หมวดหมู เพือ่สะดวกแกการศึกษาของผูศึกษาในภายหลัง  ซึ่งเปนผูมีปญญาบารมีนอย มี
กุศลสมภารอันไดส่ังสมมายังออนอยูไมอาจกําหนดรู และประมวลมาซึ่งอรรถและพยัญชนะ
ในพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรนั้นใหเขาใจและรูทั่วถงึได ตองอาศัยการศกึษาอภิธัมมตัถสังคหะ 
กอนแลวจงึจะสามารถอานพระอภิธรรมทัง้ ๗ คัมภีรนั้นเขาใจได  เหมือนการศึกษาบาลี
ไวยากรณกอน เพื่อใหสามารถศึกษาแปลบาลีธรรมบทได และเหมอืนการศึกษานักธรรมและ
คัมภีรอรรถกถา ฎีกาทีอ่ธิบายความกอน เพือ่ใหสามารถอานพระวนิัยปฏกและพระ
สุตตันตปฎกได ก็ฉันเดียวกนั  ฉะนั้น อภิธัมมัตถสงัคหะปกรณนี้  ทานจึงเรยีกวา “ เปนอรรถ
กถานิ้วกอย “ ของพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรนั้น 
 เมื่อทําความเขาใจ เกีย่วกับความหมายของศัพทวา อภิธัมมัตถสงัคหะ อยางนี้แลว ก็
จะทําใหยอมรับไดวา อภิธมัมัตถสังคหะ เปนหลักธรรมที่มาจากพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรที่
พระพทุธองคแสดงไว  เปนพุทธพจนโดยแท  มิตองสงสัย  แตถายังยอมรับไมได  ก็ขอแนะนาํ
ใหมาทําการศกึษาพระอภิธรรมใหจริงจัง ทั้งอภิธัมมัตถสังคหะ และพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีร  
แลวพิจารณาโดยแยบคาย เปรียบเทียบกนัดู  วามีเนือ้ความผิดแผกแตกตางกนัตรงไหน ก็
สามารถที่จะยอมรับวา อภิธมัมัตถสังคหะ นัน้ มีเนื้อความไมแตกตางกันจากพระอภิธรรมทั้ง 
๗ คัมภีรนั้นเลย  อาจจะตางกันก็เพียงแตพยัญชนะ  เทานัน้ เพราะทานตองแตงอธบิายขยาย
ความใหเขาใจทั้งทางดานภาษา และความหมาย เพื่อใหเหมาะสมกับอุปนิสสัย และ
สติปญญาของสาธุชนในสมยัหลัง ๆ เหมอืนกับการแตงตําราบาลีไวยากรณ  เพื่อใหนกัศึกษา
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รุนหลัง ๆ ไดศึกษามีความรูเปนพืน้ฐาน จึงจะสามารถแปลธรรมบทและพระไตรปฏก อรรถ
กถาได ฉะนัน้ 

- - - 
 
 
 
 

 
 

บทที่ ๓ 
เนื้อหาพระอภิธรรมมัตถสังคหะ 

 

ปริจเฉทที่ ๑ จิตตปรมัตถ 
  
ในจิตตปรมัตถ นี ้  เปนการแสดงเรื่องของจิต  ซึง่แยกเปน 

๑) ความหมายของจิต 
๒) จํานวนและชื่อของจิต 
๓) การจาํแนกจิตโดยประเภทตาง ๆมีภูมชิั้นของจิต เปนตน เรียกวา เภทนัยทั้ง ๙ 
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๑. ความหมายของจิต 

จิต หมายถึง เปนธรรมชาตทิี่รูอารมณ (อารัมมณวิชานนลักขะณัง) คือไดรับอารมณ 
อยูเสมอนัน่เอง   จงึเรียกวา  รูอารมณ  

โดยธรรมชาตหิรือสภาวะแลวจิตมีอยางเดยีวคือสภาวะที่รูอารมณเทานั้น แตที่จติ
สามารถรูอารมณไดตางๆ และมีสภาพเปนไปตางๆ ได ก็เพราะอาศัยเจตสิก เปนตัวเขาไป
ปรุงแตงทาํใหจิต มีความวิจติรพิสดารตางๆ คือ มีสภาพมากมายถึง ๘๙ หรือ๑๒๑ ดวง  

กามาวจรจิต หมายถงึ   จิตที่ทองเทีย่วเกิดอยูในกามภูมิ ๑๑ คือ ภูมิอันเปนที่เกดิ
แหงวัตถุกามและกิเลสกาม เปนสวนมาก 
  รูปาวจรจิต หมายถงึ จิตทัง้ ๑๕ ดวงนี ้ทองเที่ยวเกิดอยูในภูมิอันเปนที่เกิดแหงวตัถุ
รูปและกิเลสรูป เปนสวนมาก 

อรูปาวจรจิต หมายถงึ จติทั้ง ๑๒ ดวงนี้ ทองเทีย่วเกิดอยูในภูมิอันเปนที่เกิดแหง
วัตถุอรูป และกิเลสอรูป เปนสวนมาก 

โลกยีจิต หมายถงึ จิตเหลานี้ยอมเกิดอยูในโลกทั้ง ๓ คือกามโลก รูปโลก อรูปโลก 
โลกุตตรจิต หมายถงึ จิตเหลานี้พนจากโลกทัง้๓คือกามโลก รูปโลก อรูปโลก 
มหัคคตจิต หมายถงึ  จิตทีเ่ขาถึงความเปนใหญและ ประเสริฐ 
ฌานจิต หมายถึง จิตที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ ม ีวติก  เปนตน 
อฌานจิต หมายถงึจิตที่ไมไดเกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ มีวิตกเปนตน 
อกุศลจิต หมายถงึ จิตที่เปนอกุศล หรือจิตที่มีโทษ และใหผลตรงกันขามกับกุศล

หรือเปนจิตที่เกิดพรอมกับอกุศลเจตสิก 
โลภมลูจิต หมายถงึจิตที่เกดิขึ้นโดยมีโลภเจตสิกเปนมูลเปนประธาน 
โทสมลูจิต หมายถงึ จิตที่เกิดขึ้นโดยมีโทสเจตสิกเปนมลูเปนประธาน 
โมหมูลจิต หมายถงึ จิตที่เกิดขึ้นโดยมีโมหเจตสิกเปนมลูเปนประธาน 
อเหตุกจิตหมายถงึ จิตที่ไมมีเหตุ ๖ อยางใดอยางหนึง่มโีลภเหตุเปนตนประกอบ 

  สเหตุกจิต หมายถงึ จิตที่มเีหตุ ๖ มีโลภเหตุ เปนตน หนึ่งเหตุบาง สองเหตุบาง  สาม
เหตุบาง  ประกอบดวย 

อกุศลวิบากจิต หมายถึง วิบากที่เกิดจากอกุศลธรรม ๑๒  มกีารเหน็  การไดยินการ
ไดกลิ่น เปนตน ที่ไมดี     
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อเหตุกกุศลวบิากจิต หมายถึง วิบากที่เกิดจากมหากศุลธรรม ๘ มกีารเหน็ การได
ยิน ไดกลิน่ เปนตน ที่ดี    แตเปนอเหตกุะ 

อเหตุกกริยาจิต หมายถึง จิตที่เกิดขึ้นโดยลําพงั ไมไดอาศัยกรรมแตอยางใดและไม
เปนบุญไมเปนบาป แตเปนอเหตุกะ 

อโสภณจิต   หมายถงึ จิตทีน่อกจากโสภณจิต ที่เปนจติสวยงาม หรือ เปนจิตที่ไมได
เกิดพรอมกับโสภณเจตสิก 
         โสภณจิต หมายถงึ จิตที่เกดิพรอมกันกับโสภณเจตสิกหรือเปนจิตที่สวยงาม 

โสภณจิต หมายถงึ จิตที่สวยงามและเปนจิตที่เกิดพรอมกันกับโสภณเจตสิก แตเปน
จิตที่ยังทองเทีย่วเกิดอยูในกามภูมิเปนสวนมาก 

มหากศุลจิต หมายถงึ จิตที่ไมมีโทษ และใหผลเปนความสุข ทั้งสามารถใหผล
เกิดขึ้นมากกวาตน ทัง้เปนเบื้องตน ของฌาน อภิญญา มรรค ผล 

มหาวิบากจิต หมายถึง จิตที่เปนผลของมหากุศล เพราะเมื่อวาโดยเวทนาสัมปโยคะ 
และ สังขารแลว ก็เหมือนกนักับมหากุศลทุกประการ 

มหากรยิาจิต หมายถงึ จติที่เปนมหากศุลนั้นแหละ แตเกิดขึ้นในสนัดานของพระ
อรหันต ซึง่เปนสิ้นอาสวะกิเลสแลว ไมมีเหตุใหเกิดอีก 

รูปาวจรกศุลจิต หมายถึง จิตที่เกิดจากการเจริญสมถกรรมฐานมกีสณิ เปนตนเปน
อารมณจนฌานจิตเกิดพรอมดวยองคฌานหรือเกิดดวยอํานาจบารมีของทานที่เคยไดบําเพ็ญ
ฌานมาในชาติปางกอนอันใกล 

รูปาวจรวิบากจิต หมายถงึ จิตที่เปนผลของรูปาวจรกุศล  เพราะเมื่อวา โดยองค
ฌานแลวเหมอืนกันทุกประการ 
   รูปาวจรกรยิาจิต หมายถึง จิตที่เปนรูปาวจรกุศลนัน้เอง แตเปนจิตของพระอรหนัตที่
ไดรูปฌาน จึงเปนรูปาวจรกริยาจิต 

อรูปาวจรกุศลจิต หมายถงึ จิตที่เกิดจากการเจริญสมถกรรมฐานโดยมีอรูป
กรรมฐาน มีกสิณุฆาฏิมากาสบัญญัติ เปนตน เปนอารมณ หรือเปนจิตที่เกิดแกทานที่เคยได
บําเพ็ญอรูปฌานมาแลวในภพกอน อันใกล 

อรูปาวจรวิบากจิต หมายถึง จิตทีเ่ปนผลของอรูปาวจรกุศลจิต เพราะเมื่อวาโดย
อารมณและองคฌานแลวเหมือนกันทุกประการ 

อรูปาวจรกรยิาจิต หมายถึง จิตที่เปนอรูปาวจรกุศลนั้นเอง แตเปนจิตของพระ
อรหันตที่ไดอรูปฌาน  จงึเปนอรูปาวจรกริยาจิต 
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อากาสานัญจายตนจิต หมายถงึ จิตที่อาศัยที่ต้ัง คือ อากาศทีไ่มมีที่ส้ินสุด เปน
อารมณอยู ไดแก กสิณุคฆาฎิมากาสบัญญัติ หมายถงึ อากาศที่เพิกกสิณทั้ง ๙ (เวนอากาส 
กสิณ) ออกแลว (อากาโส  อนันโต) 

วิญญาณัญจายตนจิต หมายถงึ จิตที่อาศัยที่ต้ัง คือ วิญญาณที่ไมมีที่ส้ินสุด เปน
อารมณอยูไดแก ถือเอาอากาสานัญจายตนกุศลหรือกริยาจิตที่ดับไปแลว เปนอารมณ 
(วิญญาณัง อนันตงั) 

อากิญจัญญายตนจิต หมายถงึ จิตทีอ่าศัยที่ต้ัง คือ ความไมมอียูแหงวิญญาณ
แมแตนอยเปนอารมณอยูไดแกถือเอาความวางเปลาในอารมณที่ไมมีวิญญาณเหลืออยูแมแต
นอยแลว  (นัตถิ กิญจ)ิ 

เนวสญัญานาสัญญายตนจิต หมายถงึ จิตที่อาศัยทีต้ั่ง คือ ความไมมีอยูแหง
สัญญาที่หยาบมีแตสัญญาที่ละเอียดเปนอารมณอยู ไดแก ถือเอาความละเอียดออนแหง
สัญญาเปนอารมณอยู (เอตัง สันตัง,  เอตัง  ปณีตัง) 

มรรคจิต หมายถงึ เปนกุศลจิตที่มีกาํลังมาก ที่เกิดตอจากมหากุศลจิต ซึ่งเกิดจาก
การเจริญวิปสสนากรรมฐานมีรูปนามเปนอารมณ จนองคมรรคเกิดพรอมกันเปนมัคคสมังคี
ทําการประหานอนุสัยกิเลสโดยเด็ดขาดเปนสมุจเฉทปหานพรอมกับการรับนิพพานเปน
อารมณ 

ผลจิต หมายถึง เปนวิบากจิตที่เกิดขึ้นตดิตอกันหลงัจากมรรคจิตดับลง โดยไมมจีิต
อ่ืนมาเกิดคั่นระหวางได เปนอกาลกิธรรม เพื่อเสวยผลจากการที่มรรคจิตไดทําการประหาน
อนุสัยกิเลสสงบลงแลวและรบันิพพานเปนอารมณเหมือนกับมรรคจิต 
          โสดาปตติมรรคจิต  หมายถึง จิตที่เขาถึงกระแสแหงพระนิพพานเปนครั้งแรก 
         สกิทาคามิมรรคจิต หมายถึง จิตที่จะเวียนมาสูกามภูมอีิกเพียงครั้งเดยีว 
         อนาคามิมรรคจิต  หมายถงึ จิตที่จะไมเวยีนกลับมาสูกามภูมิอีกแลว 
         อรหัตตมรรคจิต  หมายถงึ จิตที่เขาถงึความเปนผูควรบูชาอยางยิง่ 
 

๒. จํานวนและชื่อของจิต 
 จิตมี  ๘๙  หรือ   ๑๒๑    ดวง คือ 
          อกุศลจิต                    ๑๒          
          อเหตุกจิต                   ๑๘     
          กามาวจรโสภณจิต    ๒๔ 
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          รูปาวจรจิต                 ๑๕ 
          อรูปาวจรจิต              ๑๒ 
          โลกุตตรจิต      ๘ หรือ ๔๐ 
อกุศลจิตมี ๑๒ ดวง คือ โลภมูลจิต ๘ โทสมูลจิต ๒  โมหมูลจิต ๒ 
อเหตุกจิตม ี๑๘ ดวง คือ อกศุลวิปากจิต ๗ อเหตุกกุศลวปิากจิต ๘ อเหตุกกิริยาจิต ๓ 
กามาวจรโสภณจิตมี  ๒๔ ดวง คือ  มหากศุลจิต  ๘ มหาวิปากจิต  ๘ มหากิริยาจิต ๘ 
รูปาวจรจิตมี ๑๕ ดวง คือ รูปาวจรกุศลจติ ๕ รูปาวจรวปิากจิต ๕ รูปาวจรกิริยาจิต ๕ 
อรูปาวจรจิตม ี๑๒ ดวง คือ อรูปาวจรกุศลจิต ๔ อรูปาวจรวิปากจิต ๔ อรูปาวจรกิริยาจิต ๔  
โลกุตตรจิตมี ๘ หรือ ๔๐ ดวง คือ มรรคจิต ๔ หรือ ๒๐ ผลจิต ๔ หรือ ๒๐ 

๑.อกุศลจิต  ๑๒ 
โลภมูลจติมี  ๘  ดวงคือ 

๑. โสมนัสสะสะหะคะตัง ทิฏฐิคะตะสมัปะยุตตัง อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวนพรอมดวยความดีใจประกอบดวยความเห็นผิด 
๒. โสมนัสสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะสมัปะยุตตัง สะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความดีใจประกอบดวยความเหน็ผิด 
๓. โสมนสัสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวนพรอมดวยความดีใจ ไมประกอบดวยความเห็นผดิ 
๔. โสมนสัสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง สะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวนพรอมดวยความดีใจไมประกอบดวยความเห็นผิด 
๕. อุเปกขาสะหะคะตัง ทฎิฐิคะตะสัมปะยุตตัง  อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉยๆ ประกอบดวยความเหน็ผิด 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง  ทฎิฐิคะตะสัมปะยุตตัง  สะสังขาริกงั  
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ประกอบดวยความเห็นผิด 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง   อะสังขาริกัง 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวนพรอมดวยความเฉยๆไมประกอบดวยความเห็นผดิ     
๘. อุเปกขาสะหะคะตัง  ทฎิฐิคะตะวิปปะยุตตัง  สะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไมประกอบดวยความเหน็ผิด 

โทสมูลจติ มี   ๒    ดวง คือ 
๑. โทมนสัสะสะหะคะตัง   ปฎิฆะสัมปะยุตตัง  อะสงัขารกิัง 
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     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวนพรอมดวยความเสียใจ  ประกอบดวยความโกรธ 
๒. โทมนสัสะสะหะคะตัง ปฎิฆะสัมปะยุตตัง สะสงัขารกิัง 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความเสียใจ  ประกอบดวยความโกรธ 

โมหมูลจิตมี  ๒    ดวง คือ 
๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     วิจิกจิฉาสมัปะยุตตัง 
     จิตที่เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย ๆ   ประกอบดวยความสงสยั 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง    อุทธัจจะสัมปะยุตตัง 
      จิตที่เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ    ประกอบดวยความฟุงซาน 

๒.อเหตุกจิต   ๑๘ 
อกุศลวิบากจิตมี   ๗   ดวงคือ 

๑. อุเปกขาสะหะคะตัง  จกัขุวญิญาณัง 
     จิตที่อาศัยจักขุวัตถุ เหน็รูปารมณที่ไมดี  เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง     โสตะวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยโสตวัตถุ ไดยนิเสียงที่ไมดี  เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
 ๓. อุเปกขาสะหะคะตัง     ฆานะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศยัฆานวัตถ ุดมกลิ่นที่ไมดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๔. อุเปกขาสะหะคะตัง    ชิวหาวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยชิวหาวัตถ ุล้ิมรสที่ไมดี   เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๕. ทุกขะสะหะคะตัง    กายะวิญญาณงั 
     จิตที่อาศัยกายวัตถุ ถูกตองโผฎฐัพพารมณที่ไมดี เกิดขึ้นพรอมดวยทุกขเวทนา 
๖.  อุเปกขาสะหะคะตัง    สัมปฎิจฉันนะจิตตัง 
     จิตที่รับปญจารมณที่ไมดี   เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   สันตีระณะจติตัง 
      จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ไมดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 

อเหตุกกศุลวิบากจิต มี  ๘   ดวง คือ 
๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     จักขวุิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยจักขุวัตถุ เหน็รูปารมณที่ดี เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง   โสตะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศยัโสตวัตถุ ไดยินเสียงที่ดี  เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
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๓. อุเปกขาสะหะคะตัง   ฆานะวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยฆานวัตถุ ดมกลิ่นที่ดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๔.  อุเปกขาสะหะคะตัง   ชิวหาวิญญาณัง 
       จิตที่อาศยัชิวหาวัตถุ ล้ิมรสที่ดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๕. สุขะสะหะคะตัง   กายะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศยักายวัตถ ุถูกตองโผฎฐัพพารมณที่ดี เกิดขึ้นพรอมดวยสุขเวทนา 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง   สัมปฎิจฉันนะจิตตัง 
     จิตที่รับปญจารมณที่ดี   เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย ๆ 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   สันตีระณะจติตัง 
     จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๘. โสมนัสสะสะหะคะตัง    สันตีระณะจิตตัง 
      จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ดี    เกิดขึ้นพรอมดวยความดีใจ 

อเหตุกกริิยาจิต  มี  ๓   ดวง คือ 
๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     ปญจะทวาราวัชชะนะจิตตัง 
     จิตที่พจิารณาอารมณทางปญจทวารทีดี่และไมดีเกิดขึ้นพรอมดวยความเฉยๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง    มะโนทวาราวัชชะนะจิตตัง 
     จิตที่พจิารณาอารมณทางมโนทวารที่ดีและไมดีเกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๓. โสมนสัสะสะหะคะตัง   หะสิตุปปาทะจิตตัง 
      จิตที่ทําใหเกิดการยิ้มแยมของพระอรหนัต เกิดขึน้พรอมดวยความดีใจ 
 

๓. กามาวจรโสภณจิต   ๒๔ 
มหากุศลจิต ๘ มหาวิบากจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘ ดวง 

(มีบาลีและคาํแปลเหมือนกัน) 
๑. โสมนัสสะสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง      อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวน พรอมดวยความดีใจ  ประกอบดวยปญญา 
๒. โสมนัสสะสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง     สะสังขาริกงั 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยมกีารชักชวน  พรอมดวยความดีใจ  ประกอบดวยปญญา 
๓. โสมนสัสะสะหะคะตัง ญาณะวิปปะยุตตัง     อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวนพรอมดวยความดีใจ  ไมประกอบดวยปญญา 
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๔. โสมนสัสะสะหะคะตัง  ญาณะวิปปะยุตตัง   สะสงัขารกิัง 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยมกีารชักชวน  พรอมดวยความดีใจ  ไมประกอบดวยปญญา 
๕. อุเปกขาสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง     อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ประกอบดวยปญญา 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง  สะสังขาริกัง 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ   ประกอบดวยปญญา 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   ญาญะวิปปะยุตตัง    อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยไมมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไมประกอบดวยปญญา 
๘. อุเปกขาสะหะคะตัง    ญาณะวิปปะยุตตัง     สะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึน้โดยมกีารชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไมประกอบดวยปญญา 
 

๔.รูปาวจรจิต  ๑๕ 
รูปาวจรกุศลจิต ๕ รปูาวจรวิบากจิต ๕ รปูาวจรกริยาจิต ๕ ดวง 

(มีบาลีและคาํแปลรวมกันดังนี)้ 
วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกคัคะตาสะหิตัง, ปะฐะมัชฌานะกสุะละจิตตัง,วิปากะ

จิตตัง,  กริยะจิตตัง   
ปฐมฌานกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจติ ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ คือ วิตก 

วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา 
วิจาระปติสขุะเอกัคคะตาสะหิตัง, ทุติยัชฌานะกสุะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง,   

กริยะจิตตัง  
ทุติยฌานกุศลจิต ๑ วิบากจิต๑ กิริยาจิต๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๔ คือ วิจาร ปติ 

สุข เอกัคคตา 
      ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะกสุะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง, กรยิะจิตตัง 
    ตติยะฌานกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจติ ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๓ คือ ปติ  
สุข  เอกัคคตา 
     สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง,จะตุตถัชฌานะกุสะละจิตตัง,วิปากะจิตตัง,กริยะจิตตัง 
     จตุตถฌานกุศลจิต๑ วิบากจิต๑ กิริยาจติ ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ สุข 
เอกัคคตา    
  อุเปกขาเอกัคคะตาสะหตัิง,ปญจะมัชฌานะกสุะละจิตตัง,วิปากะจิตตัง,กรยิะจิตตัง 
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    ปญจมฌานกศุลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกดิพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ
อุเบกขา เอกัคคตา 
 

๕. อรูปาวจรจิต  ๑๒ 
อรูปาวจรกุศลจิต ๔ อรูปาวจรวิบากจิต ๔ อรูปาวจรกิริยาจิต ๔ 

( มีบาลีและคําแปลรวมกันดังนี)้ 
  อุเปกขาเอกคัคะตาสะหิตัง, อากาสานัญจายะตะนะกุสะละจิตตัง, วิปากะจิต
ตัง, กริยะจิตตัง 
  อากาสานัญจายตนกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒
คือ อุเบาขา เอกัคคตา 

อุเปกขาเอกคัคะตาสะหิตัง, วิญญาณญัจายะตะนะกุสะละจิตตัง, วิปากะจติ
ตัง, กริยะจิตตัง 

วิญญาณัญจายตนกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ทีเ่กิดพรอมดวยองคฌาน ๒ 
คือ อุเบกขา  เอกัคคตา 
  อุเปกขาเอกคัคะตาสะหิตัง,อากิญจัญญายะตะนะกุสะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง,  
กริยะจิตตัง 

อากิญจัญญายตนกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน  ๒  
คือ  อุเบกขา เอกัคคตา 
  อุเปกขาเอกคัคะตาสะหิตัง, เนวะสัญญานาสัญญายะตะนะกสุะละจิตตัง, วปิา
กะจิตตัง,  กริยะจิตตัง 

เนวสัญญานาสัญญายตนกศุลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองค
ฌาน ๒ คือ อุเบกขา เอกัคคตา 
 

๖.โลกุตตรจิต  ๘ หรือ ๔๐ 
๖. ๑ โลกุตตรจิตโดยยอ ๘  (จําแนกตามองคมรรค) 

มรรคจิต  ๔ 
โสตาปตติมัคคะจิตตัง        โสดาปตติมรรคจิต ๑ 
สกิทาคามิมัคคะจิตตัง       สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
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อนาคามิมัคคะจิตตัง         อนาคามิมรรคจิต ๑ 
อะระหัตตะมคัคะจิตตัง       อรหัตตมรรคจิต๑ 

ผลจิต ๔ 
โสตาปตติผะละจิตตัง  โสดาปตติผลจิต ๑ 
สกิทาคามิผะละจิตตัง  สกิทาคามิผลจิต ๑ 
อนาคามิผะละจิตตัง  อนาคามิผลจติ ๑ 
อะระหัตตะผะละจิตตัง  อรหัตตผลจิต ๑ 

 
๖.๒   โลกุตตรจิตโดยพิสดาร  ๔๐  (จําแนกโดยองคฌาน) 

มรรคจิต ๒๐ 
วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกคัคะตาสะหิตัง, ปะฐะมชัฌานะโสตาปตติมัคคะจิต

ตัง, สะกิทาคามิมัคคะจิตตัง, อะนาคามิมัคคะจิตตัง, อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 
ปฐมฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ อนาคามิมรรคจิต ๑ 

อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ คือ วิตก วิจาร ปติ  สุข เอกัคคตา 
           วิจาระปติสุขะเอกคัคะตาสะหิตัง, ทุติยัชฌานะโสตาปตติมัคคะจิตตัง, สกิทา
คามิมัคคะจิตตัง,อนาคามิมัคคะจิตตัง,อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 

ทุติยฌานโสดาปตติมรรคจิต๑ สกิทาคามิมรรคจิต๑ อนาคามิมรรคจิต๑ อรหัตมรรค
จิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๔  คือ  วิจาร ปติ  สุข  เอกัคคตา 

ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะโสตาปตติมัคคะจิตตัง, สกทิาคามิ
มัคคะจิตตัง,  อนาคามิมัคคะจิตตัง,  อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 
        ตติยฌานโสดาปตติมรรคจิต๑ สกทิาคามิมรรคจิต๑ อนาคามิมรรคจิต ๑ อรหัตมรรค
จิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๓ คือ ปติ สุข เอกัคคตา 

สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, จะตุตถัชฌานะโสตาปตติมัคคะจิตตัง, สกิทาคามิ
มัคคะจิตตัง,  อนาคามิมัคคะจิตตัง,  อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 
 จตุตถฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกทิาคามิมรรคจิต ๑ อนาคามิมรรคจิต ๑  
อรหัตมรรคจิต ๑  ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒  คือ สุข เอกัคคตา 
 อุเปกขาเอกคัคะตาสะหิตัง, ปญจะมัชฌานะโสตาปตติมัคคะจิตตัง, สกิทาคา
มิมัคคะจิตตัง, อนาคามิมคัคะจิตตัง, อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 



 

 

                                                                                                                               ๗๗ 
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 ปญจมฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกทิาคามิมรรคจิต ๑ อนาคามิมรรคจิต ๑  
อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ อุเบกขา  เอกัคคตา 

ผลจิต ๒๐ 
      วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกคัคะตาสะหิตัง, ปะฐะมชัฌานะโสตาปตติผะละจติ
ตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง,อนาคามิผะละจิตตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 

ปฐมฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกิทาคามผิลจิต ๑ อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑ ที่
เกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ คือ  วิตก  วิจาร  ปติ สุข  เอกคัคตา 

วิจาระปติสขุะเอกัคคะตาสะหิตัง, ทุติยัชฌานะโสตาปตติผะละจิตตัง, สกิทา
คามิผะละจิตตัง, อนาคามิผะละจิตตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 

ทุติยฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกทิาคามผิลจิต ๑ อนาคามิผลจิต ๑  อรหัตผลจิต ๑  
ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๔ คือ วิจาร ปติ สุข  เอกัคคตา 

ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะโสตาปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามิผะ
ละจิตตัง, อนาคามิผะละจติตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 
 ตติยฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกิทาคามผิลจิต ๑อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑ ที่
เกิดพรอมดวยองคฌาน  ๓ คือ ปติ  สุข  เอกัคคตา 
 สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, จะตุตถัชฌานะโสตาปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามผิะ
ละจิตตัง,  อนาคามิผะละจิตตัง,  อะระหัตตะผะละจิตตัง 

จตุตถฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกิทาคามผิลจิต๑ อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑  
ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน  ๒  คือ   สุข  เอกัคคตา 
          อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, ปญจะมัชฌานะโสตาปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามิ
ผะละจิตตัง, อนาคามิผะละจิตตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 
 ปญจมฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกทิาคามิผลจิต ๑ อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจติ๑ 
ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ อุเบกขา เอกัคคตา 
 

๓. การจําแนกจิตโดยประเภทตาง ๆ 
เรียกวา จิตเภทนัย มี ๙ นยัคือ 
 ๑. ชาติเภทนยั  การจําแนกประเภทของจติโดยชาติ มี ๔ ชาติ คือ อกุสลชาติ   กุสล
ชาติ   วิปากชาติ   กิริยาชาติ 
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 ๒. ภูมิเภทนยั   การจําแนกประเภทของจิตโดยภูมิ  มี ๔ ภูม ิ คือ กามภูม ิ  รูปภูมิ    
อรูปภูมิ   โลกตุตรภูมิ  (อวัตถาภูมิ ๔) 
 ๓. โสภณเภทนัย  การจําแนกประเภทของจิตโดย อโสภณะ และโสภณะ 
 ๔. โลกเภทนยั   การจําแนกประเภทของจิตโดยโลกียะ และโลกุตตระ 
 ๕. เหตุเภทนยั  การจําแนกประเภทของจติโดย อเหตุกะ  และสเหตุกะ 
 ๖. ฌานเภทนัย   การจําแนกประเภทของจิตโดย อฌานะ  และฌานะ 
 ๗. เวทนาเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดยเวทนา ๕คือสุขเวทนา  ทุกขเวทนา   
โสมนัสเวทนา   โทมนัสเวทนา  อุเบกขาเวทนา 
 ๘.สัมปโยคเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดย สัมปยุตตะและวปิปยุตตะ 
          ๙.สังขารเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดยอสังขาริกและสสังขาริก 
 

จําแนกจติ ๑๒๑  โดยชาติเภทนัย 
 ๑) อกุศลชาต  จิตที่เปน อกุศลชาติ หรือ อกุศลจิต ม ี๑๒ ดวง คือ อกุศลจิต ๑๒ 
 ๒) กุศลชาต ิ  จิตที่เปนกุศลชาติ หรือ กศุลจิต   ม ี๓๗ ดวง  คือ มหากุศลจิต ๘ 
มหัคตกุศลจิต ๙  โลกุตตรกศุลจิต หรือ มรรคจิต ๒๐ 
 ๓) วิปากชาติ  จิตที่เปนวปิากชาต ิหรือ วิปากจิต มี ๕๒ ดวง คือ อเหตุกวิปากจติ 
๑๕ มหาวิปากจิต ๘ มหัคคตวิปากจิต ๙ โลกุตตรวิปากจิตหรือ ผลจิต ๒๐ 
 ๔) กิริยาชาติ จิตที่เปนกิริยาชาติ หรือ กริยาจิต มี ๒๐ ดวง คือ อเหตุกกริยาจิต ๓ 
มหากริยาจิต ๘  มหัคคตกริยาจิต ๙ 

จําแนกจติ  ๑๒๑  โดยภูมิเภทนัย 
 ๑) กามาวจรภูมิ  จิตที่เปนกามาวจร หรือกามจิต มี ๕๔ ดวง คือ กามาวจรจิต ๕๔ 
 ๒) รูปาวจรภมูิ  จิตที่เปนรูปาวจร  หรือ รูปาวจรจิต ม ี๑๕ ดวง คือ รูปาวจรจิต ๑๕ 
 ๓) อรูปาวจรภูมิ จิตที่เปนอรูปาวจรหรืออรูปาวจรจิต ม๑ี๒ ดวงคือ อรูปาวจรจิต ๑๕ 
 ๔) โลกุตตรภมูิ จิตที่เปนโลกุตตระ หรือ โลกตุตรจิต มี ๔๐ ดวง คือ โลกตุตรจิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยโสภณเภทนัย 
 ๑) อโสภณจติ จิตที่เปนอโสภณะมี ๓๐ ดวงคืออกุสลจิต ๑๒ อเหตกุจิต ๑๘ 
 ๒) โสภณจิต จิตที่เปนโสภณะ ม ี๙๑ ดวง คือ กามาวจรโสภณจิต ๒๔ รูปา วจรจิต 
๑๕   อรูปาวจรจิต ๑๒  โลกตุตรจิต  ๔๐ 
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จําแนกจติ ๑๒๑ โดยโลกเภทนัย 
 ๑) โลกียจิต จิตที่เปนโลกียะมี ๘๑ ดวงคอื กามาวจรจติ ๕๔ อเหตุกจิต ๑๘  มหัคคต
จิต  ๒๗ 
 ๒) โลกุตตรจติ จิตที่เปนโลกุตตระ มี ๔๐ ดวง คือ โลกุตตรจิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยเหตุเภทนัย 
 ๑) อเหตุกจิต จิตที่เปนอเหตุกะ ม ี๑๘ ดวง คือ อเหตกุจิต ๑๘ 
 ๒) สเหตุกจติ จิตที่เปนสเหตุกะ ม ี๑๐๓ ดวง คือ อกศุลจิต ๑๒  กามาวจรโสภณจิต 
๒๔  มหัคคตจติ ๒๗  โลกุตตรจิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยฌานเภทนัย 
     ๑) อฌานจิต จิตที่ไมประกอบดวยองคฌาน ม ี๕๔ ดวงคือ กามาวจรจิต ๕๔ 
       ๒) ฌานจิต จิตที่ประกอบดวยองคฌาน มี ๖๗ ดวง คือ มหัคคตจิต ๒๗ โลกุตตรจิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยเวทนาเภทนัย 
 ๑)สุขสหคตจิต จิตที่เกิดพรอมดวยสุขเวทนาม๑ีดวงคือสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
 ๒)ทุกขสหคตจิต จิตที่เกิดพรอมดวยทุกขเวทนาม ี ๑ ดวงคือ ทุกขสหคตกาย
วิญญาณจิต ๑ 
 ๓)โสมนัสสสหคตจิต จิตที่เกิดพรอมดวยโสมนัสเวทนา มี ๖๒ ดวง คือ กามโสม 
นัสสสหคตจิต๑๘ ปฐมฌานจิต๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑ ตตยิฌานจิต ๑๑ จตุตถฌานจติ ๑๑ 
 ๔) โทมนสัสสหคตจิต จิตที่เกิดพรอมดวยโทมนัสเวทนา ม ี๒ ดวง คือ โทสมลูจิต ๒ 
 ๕) อุเปกขาสหคตจิต จิตที่เกิดพรอมดวยอุเบกขาเวทนา มี ๕๕ ดวง คือ กาม
อุเบกขาสหคตจิต ๓๒   ปญจมฌานจิต ๒๓ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยสัมปโยคเภทนยั 
 ๑) สัมปยุตตจิต จิตที่ประกอบดวยธรรม ๕ อยาง คือ ทฏิฐิ ปฏิฆะ วิจกิิจฉา อุทธัจจะ 
ญาณะ อยางใดอยางหนึง่ มี ๘๗ ดวง คือ ทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ ปฏิฆสัมปยตุตจิต ๒ 
วิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ อุทธัจจสัมปยุตตจิต ๑ญาณสมัปยุตตจิต ๗๙ 
 ๒) วิปปยุตตจิต จิตที่ไมประกอบดวยธรรม ๕ อยางนัน้ อยางใดอยางหนึ่ง  ม ี๓๔ 
ดวง คือ ทิฏฐคิตวิปปยุตตจิต ๔ อเหตุกจติ ๑๘ญาณวปิปยุตตจิต๑๒ 
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จําแนกจติ ๑๒๑ โดยสังขารเภทนัย 
 ๑) อสังขารกิจิต จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมกีารชักชวน  มี ๓๗ ดวง คือ อกุศล อสังขารกิ
จิต ๗  อเหตุกจิต ๑๘  กามาวจรโสภณอสังขาริกจิต ๑๒   
 ๒) สสังขาริกจิต จิตที่เกิดขึ้นโดยมกีารชักชวน มี ๘๔ ดวง คือ อกุศลสสังขาริกจิต ๕  
กามวจรโสภณสสังขาริกจติ ๑๒  ฌานจติ ๖๗ 
 
 หมายเหตุ… 

- อเหตุกจิต ๑๘ สงเคราะหเขาในวิปปยุตตจิตทั้งหมด 
- ฌานจิต ๖๗  สงเคราะหเขาในญาณสัมปยุตตจิตทั้งหมด 
- โมหมูลจิต ๒ อเหตุกจิต ๑๘ สงเคราะหเขาในอสงัขาริกจิตทัง้หมด 
- ฌานจิต ๖๗  สงเคราะหเขาในสสงัขาริกจิตทั้งหมด 
- สุขสหคตฌานจิต ๔๔ ดวงสงเคราะหเขาในโสมนัสสสหคตจิตทั้งหมด 
ในจิตแตละดวงนัน้  สามารถสงเคราะหเขาในเภทนัยทั้ง ๙ นี้ ไดทัง้ ๙ นัย แลวแตจะ

เขาอยูในฝายใดฝายหนึ่ง ตามสภาวะของจิตดวงนัน้ ๆ  เชน   
ยกโลภมูลจิตดวงที ่๑  แสดงจําแนกโดยเภทนัยทั้ง ๙ เปนตัวอยาง ดังนี ้

วาโดยชาติเภทนยั   เปน  อกุศลชาต ิ
วาโดยภูมิเภทนัย    เปน   กามภูม ิ
วาโดยโสภณเภทนัย เปน อโสภณจิต 
วาโดยโลกเภทนยั เปน โลกียจิต 
วาโดยเหตุเภทนยั เปน สเหตุกจิต 
วาโดยฌานเภทนยั เปน อฌานจิต 
วาโดยเวทนาเภทนัย เปน โสมนัสสเวทนา 
วาโดยสมัปโยคเภทนัย เปน สัมปยุตตจิต 
วาโดยสงัขารเภทนัย เปน อสังขาริกจิต 

จิตดวงอื่น ๆ ก็พึงสงเคราะหเขาโดยนัยนี ้  
      เพราะอาศัยการจําแนกจิต โดยประเภทตาง ๆ ดังกลาวนี้ จิตจึงมีจาํนวนถงึ ๘๙ หรือ 
๑๒๑ ดวง 
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ปริจเฉทที่ ๒ เจตสิกปรมัตถ 
เจตสิกปรมัตถนี้ เปนการแสดงถึงความหมายของเจตสิก จาํนวนและชื่อของเจตสกิ 

และความเปนไปของเจตสิกที่ประกอบกับจิต ที่เรียกวา สัปโยคนยั  สังคหนัย และทตุภย
มิสสกนยั ดังแสดงโดยสังเขป ตอไปนี้  

๑. ความหมายของเจตสิก 
เจตสิกหมายถึง ธรรมชาติที่อาศัยจิตเกิดเปนนิตย ที่เรียกวา จิตตนิสสิตลักษณะ โดย

ลักษณะ๔ อยาง คือ เกิดพรอมกับจิต ดับพรอมกับจติ มีอารมณเดียวกับจิต และมีที่อาศัย 
(เฉพาะในปญจโวการภูมิ ๒๖) อันเดียวกนักับจิต เมื่อครบลักษณะ ๔ อยางนี ้เรียกวา เจตสิก 

อัญญสมานาเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่เหมือนกนักับธรรมอืน่ ทั้ง อโสภณจิต
และโสภณจิต คือ เปนเจตสิกที่ประกอบไดในจิตทุกประเภท ทั้งกุศลจิต  อกุศลจิต วิปากจิต 
และกริยาจิต 

สัพพจิตตสาธารณเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบไดกับจิตทั้งหมดทัว่ไป 
คือประกอบไดกับจิตทุกประเภทและทุกดวงไมมียกเวน เปนเจตสิกที่เปนพืน้ฐานใหจติกระทบ
กับอารมณ 

ปกิณณกเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบเรี่ยรายทัว่ไปทัง้ในฝายโลกยีะ 
โลกุตตระ โสภณะ อโสภณะ กุศล อกุศล วบิาก กิริยา แตประกอบไมไดทั้งหมดทกุดวง 

อกุศลเจตสกิ หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบไดในอกุศลจิต ๑๒ ทัง้หมด ตาม
สมควรที่จะประกอบได 

สัพพากสุลสาธารณเจตสกิ หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบในอกุศลจิต ๑๒ ได
ทั่วไปทัง้หมด 

โมจตุกเจตสกิ  หมายถงึ เจตสิก ๔ ดวง ที่มีโมหเจตสิกเปนประธาน 
โลติกเจตสิก หมายถงึ เจตสิก ๓ ดวง ทีม่โีลภเจตสิกเปนประธาน 
โทจตุกเจตสกิ หมายถึง เจตสิก ๔ ดวง ทีม่ีโทสเจตสกิเปนประธาน 
ถิทุกเจตสกิ หมายถึง เจตสิก ๒ ดวง ทีม่ีถนีเจตสิกเปนประธาน เปนเจตสกิที่

ประกอบไดในอกุศลสสังขารกิจิต ๕  ดวง เทานั้น 
โสภณเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบไดในโสภณจิต ๕๙ หรือ ๙๑  ดวง 

ตามสมควรทีจ่ะประกอบได เทานัน้ 
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  โสภณสาธารณเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบไดทั่วไปทั้งหมด ในโสภณจิต 
๕๙ หรือ ๙๑ ซึ่งเปนจิตที่สวยงาม และไมมีโทษ 

วีรตีเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่มีเจตนางดเวนจากทจุริตเปนประธาน 
อัปปมัญญาเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่เกิดขึน้โดยอาศัยทกุขิตสัตว หรือ สุขิต

สัตวทั่วไปไมจาํกัด เปนอารมณ 
ปญญินทรียเจตสิก หมายถึง เปนเจตสกิที่มหีนาที่ปกครองในการรูสภาพธรรมโดย

ทั่ว ๆ ไปตามความเปนจริง 
๒. จํานวนและชื่อของเจตสกิ 

เจตสิก ๕๒ ดวงนี้ แบงออกเปน ๓ พวก เรียกวา ราส ีแปลวา หมวด, หมู  คือ  
อัญญสมานราส ีพวกหนึง่ มีจํานวน ๑๓ ดวง (อัญญสมานาเจตสิก ๑๓) 
อกุศลราส ี  พวกหนึ่ง   มีจาํนวน ๑๔ ดวง  (อกุศลเจตสิก ๑๔) 
โสภณราส ี  พวกหนึ่ง   มีจาํนวน ๒๕ ดวง  (โสภณเจตสิก ๒๕) 

เจตสิกมี   ๕๒    ดวง  คือ 
   อัญญสมานาเจตสิก        ๑๓ 
   อกุศลเจตสิก                  ๑๔ 
   โสภณเจตสิก                  ๒๕ 
อัญญสมานาเจตสิก   ๑๓  แบงเปน  ๒   จําพวกคือ 
   สัพพจิตตสาธารณเจตสิก   ๗ 
      ปกิณณกเจตสิก                ๖ 
อกุศลเจตสิก  ๑๔  แบงเปน   ๕  จาํพวกคอื 
   โมจตุกเจตสิก         ๔ 
   โลติกเจตสิก           ๓ 
   โทจตุกเจตสกิ         ๔ 
      ถทิุกเจตสิก             ๒ 
   วิจิกิจฉาเจตสกิ        ๑ 
โสภณเจตสิก   ๒๕    แบงเปน  ๔   จาํพวกคือ 
   โสภณสาธารณเจตสิก      ๑๙ 
   วิรตีเจตสิก                        ๓ 
    อัปปมัญญาเจตสิก            ๒ 
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ปญญินทรียเจตสิก             ๑ 
 

๑. อัญญสมานาเจตสิก มี  ๑๓ ดวง คือ 
สัพพจิตตสาธารณเจตสิกมี  ๗   ดวง คอื 

ผัสสะ  ธรรมชาติที่กระทบอารมณ 
เวทนา  ธรรมชาติที่เสวยอารมณ 
สัญญา  ธรรมชาติที่จาํอารมณ 
เจตนา   ธรรมชาติที่กระตุนเตือนและชักชวนสัมปยตุตธรรมในอารมณ เพื่อใหทาํหนา 

ที่ของตน ๆ 
เอกัคคตา  ธรรมชาติที่สงบและใหสัมปยุตตธรรมตั้งอยูในอารมณเดยีว  
ชีวิตินทรีย   ธรรมชาติที่รักษาสัมปยุตตธรรม 
มนสิการ  ธรรมชาติที่มุงและนําสัมปยตุตธรรมสูอารมณ 

ปกิณณกเจตสิก  มี  ๖   ดวง คือ 
วิตก  ธรรมชาติที่ยกสัมปยุตตธรรมขึ้นสูอารมณ คือ คิดอารมณ 
วิจาร  ธรรมชาติที่มกีารเคลาคลึงอารมณ 
อธิโมกข  ธรรมชาติที่ตัดสินอารมณ 
วิริยะ  ธรรมชาติที่มีความพยายามในอารมณ 
ปติ  ธรรมชาติที่มีความชืน่ชมยินดีในอารมณ 
ฉันทะ  ธรรมชาติที่ปรารถนาอารมณ 

๒. อกุศลเจตสิก ม ี๑๔ ดวงคือ 
โมจตุกเจตสิก มี  ๔   ดวง คือ 

โมหะ        ธรรมชาติที่บังสภาพตามความเปนจริงของอารมณไวคือ หลง 
อหิริกะ     ธรรมชาติที่ไมมีความละอายตอทุจริต 
อโนตตัปปะ  ธรรมชาติที่ไมมีความเกรงกลัวตอทุจริต 
อุทธัจจะ ธรรมชาติทีฟุ่งซาน  คือ รับอารมณไมมั่น 

โลติกเจตสิก มี  ๓  ดวง คือ 
โลภะ     ธรรมชาติที่มีความตองการ  และติดใจในกามคุณอารมณ 
ทิฎฐิ     ธรรมชาติที่มีความเหน็ผิดในอารมณ 
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มานะ     ธรรมชาติที่มีความเยอหยิ่ง ถือตัว 
โทจตุกเจตสิก มี  ๔  ดวง คือ 

โทสะ    ธรรมชาติที่ประทุษรายในอารมณ 
อิสสา             ธรรมชาตทิี่มคีวามไมพอใจในทรัพยสมบัติหรือคุณความดีของผูอ่ืน 
มัจฉริยะ        ธรรมชาติที่มีความหวงแหนในทรัพยสมบัติ หรือ คุณความดีของตน 
กุกกุจจะ       ธรรมชาติที่มีความรําคาญใจในทุจริตที่ไดทาํไปแลวและในสุจริตที่ยงัไมไดทํา 

ถิทุกเจตสิก  มี  ๒  ดวง คือ 
ถีนะ  ธรรมชาติทีท่ําใหจิตเซื่องซมึทอถอยจากอารมณ 
มิทธะ  ธรรมชาติทีท่ําใหเจตสิกเซื่องซึมทอถอยจากอารมณ 

วิจิกิจฉาเจตสิก มี ๑  ดวง คือ 
วิจิกิจฉา   ธรรมชาติที่มีความสงสัย ไมตกลงใจ คือ วพิากษวิจารณในคุณพระพทุธ พระ 

ธรรม  พระสงฆ  เปนตน 
 

๓.   โสภณเจตสิก มี ๒๕ ดวง 
โสภณสาธารณเจตสิก มี  ๑๙   ดวง คือ 

ศรัทธา    ธรรมชาติที่มีความเชื่อและเลื่อมใสในคุณพระพทุธ พระธรรม พระสงฆ ตาม 
ความเปนจริง  เชื่อในกรรมและผลของกรรม 

สติ        ธรรมชาติที่มีความระลกึในอารมณที่เกีย่วดวยกุศลธรรมมีคุณของพระพุทธ  
พระธรรม พระสงฆ   เปนตน 

หิริ    ธรรมชาติที่มีความเกลียด และละอายตอการงานอนัเปนทุจริต 
โอตตัปปะ ธรรมชาติที่สะดุงกลัวตอการงานอันเปนทุจริต 
อโลภะ      ธรรมชาติที่ไมอยากไดและไมติดใจในกามคุณอารมณ 
อโทสะ  ธรรมชาติที่ไมประทุษรายในอารมณ 
ตัตตรมัชฌัตตตา ธรรมชาตทิี่ทาํใหสัมปยตุตธรรมสม่ําเสมอในกิจของตนๆไมใหมีการยิ่งหรือ 

หยอนกวากนั 
กายปสสัทธ ิ   ธรรมชาติที่เปนความสงบของเจตสิกขันธ๓ในการงานอนัเปนกุศล 
จิตตปสสัทธิ  ธรรมชาติที่เปนความสงบของจิตในการงานอนัเปนกุศล 
กายลหุตา       ธรรมชาติที่เปนความเบาของเจตสิกขันธ ๓ ในการงานอันเปนกุศล 
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จิตตลหุตา ธรรมชาติที่เปนความเบาของจิต ในการงานอันเปนกุศล 
กายมทุุตา       ธรรมชาติที่เปนความออนของเจตสิกขันธ ๓ในการงานอันเปนกุศล 
 จิตตมุทุตา ธรรมชาติที่เปนความออนของจิต  ในการงานอันเปนกุศล 
กายกมัมัญญตา ธรรมชาตทิี่เปนความควรของเจตสิกขันธ๓ในการงานเปน กุศล 
จิตตกัมมัญญตา   ธรรมชาตทิี่เปนความควรของจิตในการงานอนัเปนกุศล 
กายปาคุญญตา   ธรรมชาติที่เปนความคลองแคลวของเจตสิกขันธ ๓ ในการงานอันเปนกุศล 
จิตตปาคุญญตา ธรรมชาตทิี่เปนความคลองแคลวของจิตในการงานอันเปนกุศล 
กายุชกุตา     ธรรมชาติที่เปนความซื่อตรงของเจตสิกขันธ๓ในการงานอันเปนกุศล 
จิตตุชุกตา ธรรมชาติที่เปนความซื่อตรงของจิตในการงานอันเปนกุศล 

วิรตีเจตสกิ  มี   ๓   ดวง คือ 
สัมมาวาจา  การกลาววาจาที่เวนจากวจทีุจริต ๔ ซึ่งไมเกี่ยวกับการงานอนัเปนอาชพี 
สัมมากมัมนัตะ  การกระทําที่เวนจากกายทจุริต ๓ ซึ่งไมเกี่ยวกบัการงานอันเปนอาชพี 
สัมมาอาชีวะ  การประกอบอาชีพที่เวนจากวจีทุจริต ๔  กายทจุริต  ๓ 

อัปปมัญญาเจตสิก   มี  ๒   ดวงคือ 
กรุณา   ธรรมชาติที่มีความสงสารตอทุกขิตสัตว คือ ผูที่กาํลังไดรับความลาํบากอยู หรือ จะได 

รับความลําบากในกาลขางหนา 
มุทิตา   ธรรมชาติที่มีความยินดีตอสุขิตสัตว คือ ผูทีกําลงัไดรับความสุขหรือจะไดรับความสุข 

ในกาลขางหนา 
ปญญินทรียเจตสิก  มี ๑  ดวง คือ 

ปญญา  ธรรมชาติที่รูสภาพธรรมโดยทัง่ๆ ไปตามความเปนจริง  
๓. สัมปโยคนัย และสังคหนัย 

สัมปโยคนยั หมายถึง การยกเจตสิกขึน้มากลาวเปนประธาน และหาจาํนวนจติที่
เจตสิกนัน้ ๆ ประกอบได เชน ผัสสเจตสกิ ประกอบในจติได ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง ดังนี้เปนตน 

สังคหนัย หมายถงึ การยกจิตขึน้มากลาวเปนประธานแลวหาจํานวนเจตสิกที่
ประกอบกับจติดวงนัน้ๆ ได เชน โลภมูลจติดวงที ่๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๙ ดวง ดังนี้เปนตน 

ตทุภยมิสสกนัย หมายถงึ การยกเจตสกิขึ้นมากลาวเปนประธาน แลวหาจาํนวน
เจตสิกที่ประกอบกับเจตสิกนั้น ๆ ไดตามหลักสัมปโยคนัยและสงัคหนัยรวมกัน 
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เจตสิกที่ประกอบกับจิตนั้น แบงเปน ๒ จําพวก คือ 
๑. อนิยตโยคเีจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบกับจิตไดไมแนนอน มี ๑๑  ดวง

คือ มานะ  อิสสา  มัจฉริยะ กกุกุจจะ  ถิทุกะ ๒  วิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒  ซึ่งจําแนกเปน ๓ 
จําพวก คือ 
 ๑.๑ นานากทาจิเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบไดเปนบางครั้งบางคราว 
และไมประกอบพรอมกนั ม ี๘ ดวง คือ อิสสา มัจฉริยะ กกุกุจจะ วีรตี ๓ อัปปมัญญา ๒ 
    ๑.๒ กทาจเิจตสิก หมายถึง เปนเจตสกิที่ประกอบไดเปนบางครั้งบางคราว ม ี ๑  
ดวง คือ   มานะ 

๑.๓ สหกทาจิเจตสกิ หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบไดเปนบางครั้งบางคราว แต
ประกอบพรอมกัน มี  ๒  ดวง คือ ถนีะ   มิทธะ 

๒. นิยตโยคเีจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบกับจิตไดแนนอนคือถาระบวุา
ประกอบกับจติดวงใด เมื่อจิตดวงนัน้เกิดขึ้นจะตองมีเจตสิกที่ระบุไวนัน้เกิดพรอมดวยเสมอ ม ี
๔๑ ดวง ไดแก เจตสิก ๔๑ ดวง ที่เหลือจากอนยิตโยคีเจตสิก นัน่เอง 
 

๑. หลักสมัปโยคนัย 
สัมปโยคนยั  มี  ๑๖  นัย คือ 

อัญญสมานาเจตสิก   ๑๓   มีสัมปโยคนัย    ๗    นัย 
อกุศลเจตสิก           ๑๔   มสัีมปโยคนยั      ๕    นัย 
โสภณเจตสิก           ๒๔  มสัีมปโยคนยั      ๔     นัย 

 
๑.อัญญสมานาเจตสิก ๑๓  มีสัมปโยคนัย  ๗  นัย คือ 
สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ แตละดวงประกอบไดในจิต ๘๙ หรือ ๑๒๑  ดวงทั้งหมด  

นับเปน ๑ นัย 
วิตกเจตสิก  ประกอบไดในจิต ๕๕  ดวง คือ กามาวจรจติ ๔๔ (เวนทวปิญจวิญญาณ

จิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ นับเปน  ๑  นยั 
วิจารเจตสิก ประกอบไดในจิต ๖๖ ดวง คือ กามาวจรจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณ

จิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ และ ทุติยฌานจิต ๑๑  นับเปน  ๑  นัย 
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อธิโมกขเจตสกิประกอบไดในจิต ๑๑๐ ดวงคือ กามาวจรจิต ๔๓ (เวนทวิปญจ
วิญญาณจิต ๑๐ โมหมูลวจิกิิจฉาสัมปยุตตจิต๑) มหัคคตจิต ๒๗ โลกตุตรจิต ๔๐นบัเปน๑นัย 

วิริยเจตสิก ประกอบไดในจิต ๑๐๕ ดวงคือกามาวจรจิต๓๘ (เวนอเหตกุวิบากจิต ๑๕ 
ปญจทวาราวชัชนจิต ๑ เรียกวาอวิริยจิต๑๖) มหัคคตจิต ๒๗ โลกุตตรจิต ๔๐ นับเปน๑ นยั 

 ปติเจตสิก ประกอบไดในจิต๕๑ ดวงคือกามาวจรโสมสนสัสสหคตจิต ๑๘ ปฐมฌาน
จิต ๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑  ตติยฌานจิต ๑๑ นับเปน ๑ นัย   

ฉันทเจตสกิ ประกอบไดในจิต ๑๐๑ ดวง คือ กามาวจรจิต ๓๔  (เวนโมหมูลจิต ๒ 
อเหตุกจิต ๑๘ เรียกวา อฉันทจิต ๒๐)  นับเปน ๑ นัย  

๒. อกุศลเจตสิก ๑๔  มีสัมปโยคนัย ๕  นัยคือ 
        โมจตุกเจตสิก ๔ แตละดวงประกอบไดในอกุศลจิต๑๒ทัง้หมด นับเปน ๑ นัย 
        โลติกเจตสิก๓ คือ โลภเจตสิกประกอบไดในโลภมูลจิต ๘ ทิฎฐิเจตสิก ประกอบไดใน
โลภทิฎฐิคตสัมปยุตตจิต๔มานเจตสกิประกอบไดในโลภทิฎฐิคตวิปปยตุตจิต ๔ ดวงนับเปน 
๑ นัย 
      โทจตุกเจตสิก ๔ แตละดวงประกอบไดในโทสมูลจติ ๒ ดวง  นับเปน ๑ นยั 
      ถิทุกเจตสกิ ๒ แตละดวง ประกอบไดในอกุศลสสังขาริกจิต ๕ ดวง นับเปน ๑ นัย  
      วิจกิจฉาเจตสิก๑ประกอบไดในโมหวจิิกิจฉาสัมปยตุตจิต๑ดวง นับเปน ๑ นัย 

๓. โสภณเจตสิก  ๒๕   มีสัมปโยคนัย   ๔   นัย คือ 
โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ แตละดวง ประกอบไดในโสภณจิต ๕๙  หรือ ๙๑ ดวง 

นับเปน  ๑  นยั 
     วิรตีเจตสิก  ๓ แตละดวง  ประกอบไดในโสภณจิต ๑๖ หรือ ๔๘ ดวง คือ มหากุศลจติ 
๘ โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐ นบัเปน ๑ นัย 
    อัปปมัญญาเจตสิก ๒ แตละดวง ประกอบไดในโสภณจติ ๒๘ดวงคือมหากุศลจติ ๘ 
มหากริยาจิต ๘ รูปาวจรจิต ๑๒ (เวนรูปาวจรปญจมฌานจิต๓)นับเปน ๑ นัย  

ปญญินทรียเจตสิก ๑ประกอบไดในจิต ๔๗หรือ๗๙ ดวงคอื กามาวจรญาณสัมปยุตต
จิต ๑๒  มหัคคตจิต ๒๗  โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐  นับเปน ๑ นัย 

 
ยอหลักสมัปโยคนัย ๑๖  นัย เพื่อสะดวกแกการจํา 
๑. อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ มีสัมปโยคนัย  ๗  นัยคือ 
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สัพพฯ๗ ประกอบกับจิตได ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง ประกอบไมได  ไมมี นับเปน ๑ นัย 
วิตก   ประกอบกับจิตได  ๕๕ ประกอบไมได  ๖๖   นับเปน ๑ นัย    
วิจาร  ประกอบกับจิตได ๖๖ ประกอบไมได   ๕๕    นับเปน ๑ นัย 
อธิโมกข  ประกอบกับจิตได ๑๑๐  ประกอบไมได    ๑๑    นับเปน ๑ นัย 
วิริยะประกอบกับจิตได ๑๐๕ ประกอบไมได    ๑๖    นับเปน ๑ นัย 
  ปติ  ประกอบกับจิตได  ๕๑  ประกอบไมได   ๗๐    นับเปน ๑ นัย 
ฉันทะ  ประกอบกับจิตได ๑๐๑ ประกอบไมได    ๒๐    นับเปน ๑ นัย 

๒.อกุศลเจตสิก ๑๔  มีสัมปโยคนัย  ๕  นัย คือ 
 เจตสิก        ประกอบได      และ    ประกอบไมได    นับเปน ๑  นัย 
โมจตุกะ ๔       ๑๒      ๑๐๙        นับเปน ๑ นัย 
 โลติกะ  ๓  ๘,๔,๔        ๑๑๓,๑๑๗,๑๑๗   นับเปน ๑ นัย 
 โทจตกุะ ๔      ๒          ๑๑๙  นับเปน ๑ นัย 
 ถิทกุะ ๒    ๕             ๑๑๖  นับเปน ๑ นัย 
 วิจิกจิฉา ๑    ๑   ๑๒๐       นับเปน ๑ นัย 

๓.โสภณเจตสิก ๒๕  มีสัมปโยคนัย  ๔  นัยคือ 
เจตสิก                 ประกอบได และประกอบไมได  นับเปน ๑ นัย 
โสภณสาธารณะ ๑๙  ๕๙ หรือ ๙๑     ๓๐      นับเปน ๑ นัย 
วิรตี ๓             ๑๖  หรือ ๔๘       ๗๓          นับเปน ๑ นัย 
อัปปมัญญา ๒            ๒๘           ๖๑ หรือ ๙๓     นับเปน ๑ นัย 
ปญญินทรีย ๑            ๔๗ หรือ ๗๙      ๔๒        นับเปน ๑ นัย 

๒. หลักสังคหนัย 
สังคหนัย มี  ๓๓  นัยคือ 

อกุศลจิต  ๑๒                   มีสังคหนัย       ๗     นัย 
อเหตุกจิต  ๑๘                  มีสังคหนัย        ๔    นัย 
กามาวจรโสภณจิต ๒๔    มีสังคหนัย                   ๑๒  นัย 
มหัคคตจิต  ๒๗               มีสังคหนัย         ๕    นัย 
โลกุตตรจิต  ๔๐               มีสังคหนัย        ๕    นัย 
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๑. อกุศลจิต  ๑๒  มีสังคหนัย  ๗  นัย คือ 
จํานวนเจตสิก ๑๙ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมและทุติยอสงัขาริกจิต   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก๑๘ ดวง ที่ประกอบไดในตติยะและจตุตถอสังขาริกจิต  นับเปน๑นัย 
จํานวนเจตสิก ๒๐ดวง ที่ประกอบไดในปญจมอสังขารกิจิต   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๒๑ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมและทุติยสสงัขาริกจิต   นับเปน ๑ นัย 
จาํนวนเจตสิก ๒๐ ดวงที่ประกอบไดในตติยะและจตุตถสสังขาริกจิต  นับเปน ๑ นัย 
 จํานวนเจตสกิ ๒๒ ดวงที่ประกอบไดในปญจมสสังขารกิจิต   นับเปน๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๑๕ ดวงที่ประกอบไดในโมหมูลจิต ๒ ดวง    นับเปน ๑ นัย 

๒. อเหตุกจิต  ๑๘ มีสังคหนัย  ๔  นัย คือ 
จํานวนเจตสิก ๑๒ ดวงที่ประกอบไดในหสตุิปปาทจิต ๑    นับเปน ๑  นัย 
 จํานวนเจตสิก ๑๑ ดวง ที่ประกอบไดในโสมนัสสันตีรณจิต ๑ กับมโนทวาราวัชชนจิต ๑  นับเปน ๑  นัย 
จํานวนเจตสิก๑๐ดวง ที่ประกอบไดในมโนธาตุ ๓ กับอุเบกขาสันตีรณจิต ๒ นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก๗ดวงที่ประกอบไดในทวิปญจวิญญาณจิต๑๐  นับเปน ๑นัย 

๓. กามาวจรโสภณจิต  ๒๔  มีสังคหนัย   ๑๒  นัยคือ 
จํานวนเจตสิก ๓๘ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๑ กับดวงที่ ๒   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก๓๗ ทัง้คูที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๓,๔ กับดวงที่ ๕,๖   นับเปน ๒ นยั 
จํานวนเจตสิก ๓๖ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๗ กับดวงที่ ๘   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๓ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๑ กับดวงที่๒  นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๒ ทั้งคู ที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๓,๔ กับดวงที่ ๕,๖ นับเปน ๒นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๑ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๗ กับดวงที่ ๘   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๕ ที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๑ กับดวงที่ ๒    นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๔ ทั้งคูที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๓,๔ กับดวงที่ ๕,๖  นับเปน ๒นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๓ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที ่๗ กับดวงที่ ๘   นับเปน ๑นัย 

๔. มหัคคตจิต  ๒๗   มีสังคหนัย  ๕    นัย คือ 
จํานวนเจตสิก   ๓๕   ดวงทีป่ระกอบไดในปฐมฌานจิต ๓    นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก  ๓๔  ดวงที่ประกอบไดในทติุยฌานจิต ๓    นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๓  ดวงที่ประกอบไดในตติยฌานจิต ๓   นับเปน  ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๒   ดวงที่ประกอบไดในจตุตถฌานจิต ๓    นับเปน  ๑นัย 
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จํานวนเจตสิก ๓๐  ดวงที่ประกอบไดในปญจมฌานจิต ๑๕   นับเปน  ๑ นัย 
๕. โลกุตตรจิต ๔๐  มีสังคหนัย  ๕ นัย คือ 

จํานวนเจตสิก ๓๖ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมฌานจิต ๘    นับเปน ๑นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๕ ดวง ที่ประกอบไดในทุติยฌานจิต ๘   นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๔ ดวง ที่ประกอบไดในตติยฌานจิต ๘    นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสิก ๓๓ ทั้งคู ที่ประกอบไดในจตุตถฌานจิต ๘ กับปญจมฌานจิต ๘ นบัเปน ๒นัย  
 

หมายเหต.ุการนับจาํนวนสังคหนัยนั้น ใหนับจิตที่มีจาํนวนเจตสกิเทากนัเปนนยัหนึง่  
มีบางดวงที่มีเจตสิกประกอบไดเทากนัแตนับเปน ๒ นยั เชน มหากศุลจิตดวงที ่๓ ดวงที ่๔, 
กับดวงที่ ๕ ดวงที่ ๖, มหาวบิากจิตดวงที ่๓ ดวงที ่๔, กับดวงที่ ๕  ดวงที ่๖ และมหากริยาจิต
ดวงที ่๓ ดวงที่ ๔ , กับดวงที่ ๕ กับดวงที ่๖  จิตเหลานี ้ มีเจตสิกประกอบไดเทากนั แตนับเปน 
๒ นยั  ที่เปนเชนนี้เพราะตางกัน โดยเวทนาและสัมปโยค 

 
อธิบายหลักสังคหนัย ๓๓  นัยดังนี้ 

จําแนกเจตสิก  ๒๗  โดยอกุศลจิต ๑๒ 
โลภมูลจิตดวงที่ ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๙ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓โมจตุกะ ๔  

โลภะ  ทิฏฐ ิ
โลภมูลจิตดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๒๑ ดวง คือ อัญญสมานา๑๓ โมจตกุะ ๔  

โลภะ  ทิฏฐิ   ถิทุกะ ๒ 
โลภมูลจิตดวงที่ ๓ มีเจตสิกประกอบได ๑๙ ดวง คือ อัญญสมานา๑๓ โมจตกุะ ๔ 

โลภะ  มานะ   
  โลภมูลจิตดวงที่ ๔ มีเจตสกิประกอบได ๒๑ดวงคือ อัญญสมานา๑๓ โมจตุกะ ๔ 
โลภะ  มานะ   ถิทกุะ  ๒ 

โลภมูลจิตดวงที่ ๕ มีเจตสิกประกอบได ๑๘ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ)โม
จตุกะ ๔  โลภะ   ทิฏฐ ิ

โลภมูลจิตดวงที่ ๖ มเีจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ  อัญญสมานา๑๒ (เวนปติ) โม
จตุกะ  ๔ โลภะ  ทิฏฐิ  ถทิุกะ ๒  
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โลภมูลจิตดวงที่ ๗ มเีจตสิกประกอบได ๑๘ ดวง คือ อัญญสมานา๑๒ (เวนปติ)โมจตุ
กะ ๔ โลภะ   มานะ 

โลภมูลจิตดวงที่ ๘ มีเจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ  อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โม
จตุกะ ๔ โลภะ  มานะ   ถิทกุะ ๒ 

โทสมูลจิตดวงที่ ๑ มีเจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โม
จตุกะ ๔โทจตกุะ ๔ 
  โทสมูลจิตดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๒๒ ดวง คือ  อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โม
จตุกะ ๔ โทจตุกะ ๔ ถิทกุะ ๒ 

โมหมูลจิตดวงที่ ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๕ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๐ (เวนอธิโมกข 
ปติ ฉันทะ) โมจตุกะ ๔ วิจกิจิฉา  ๑ 

โมหมูลจิตดวงที่ ๒ มีเจตสกิประกอบได ๑๕ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๑ (เวนปติ 
ฉันทะ ) โมจตกุะ ๔ 

จําแนกเจตสิก  ๑๒  โดยอเหตุกจิต  ๑๘ 
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มีเจตสิกประกอบได ๗ ดวงคอื สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗  
มโนธาตุ ๓ และอุเบกขาสนัตีรณจิต ๒ รวม ๕ ดวงนี้  มีเจตสิกประกอบได ๑๐ ดวง 

คือ อัญญสมานา ๑๐ (เวนวริิยะ ปติ ฉันทะ ) 
   โสมนัสสันตีรณจิต ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๑ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๑ (เวนวิริยะ ฉันทะ) 
     มโนทวาราวัชชนจิต ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๑ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๑ (เวนปติ ฉันทะ) 
   หสิตุปปาทจิต ๑ มีเจตสิกประกอบได๑๒ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒  (เวนฉนัทะ) 
 

จําแนกเจตสิก  ๓๘  โดยกามาวจรโสภณจิต  ๒๔ 
มหากุศลจิตดวงที่ ๑ กับดวงที ่๒ มีเจตสกิประกอบได ๓๘ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓  

โสภณะ  ๒๕ 
มหากุศลจิตดวงที่ ๓ กับดวงที่ ๔ มีเจตสิกประกอบได ๓๗ ดวง คือ อัญญสมานา  

๑๓  โสภณะ  ๒๔  (เวนปญญา) 
    มหากุศลจิตดวงที่ ๕ กบัดวงที่ ๖มีเจตสกิประกอบได ๓๗ ดวง คือ  อัญญสมานา  
๑๒ (เวนปติ )  โสภณะ  ๒๕ 

มหากุศลจิตดวงที่ ๗ กบัดวงที่ ๘ มเีจตสิกประกอบได ๓๖ ดวง คือ อัญญสมานา  
๑๒  (เวนปติ) โสภณะ  ๒๔ (เวนปญญา) 
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      มหาวิบากจิตดวงที่ ๑ กับดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๓๓ ดวงคอื อัญญสมานา  
๑๓โสภณสาธารณะ  ๑๙  ปญญา ๑ 
 มหาวิปากจิตดวงที ่๓ ดวงที่ ๔ มีเจตสิกประกอบได ๓๒  ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓ 
โสภณสาธารณะ  ๑๙   
 มหาวิปากจิต ดวงที่ ๕ กับดวงที่ ๖ มเีจตสิกประกอบได ๓๒ ดวง คือ อัญญสมานา 
๑๒  (เวนปติ)   โสภณสาธารณะ ๑๙  ปญญา ๑ 

มหาวิปากจิตดวงที ่๗ กบัดวงที ่๘ มเีจตสิกประกอบได ๓๑ ดวง คือ อัญญสมานา 
๑๒  (เวนปติ) โสภณสาธารณะ ๑๙ 

มหากริยาจิตดวงที ่ ๑ กับดวงที ่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๓๕ ดวงคอื อัญญสมานา  
๑๓  โสภณะ  ๒๒  (เวนวิรตี ๓ ) 

มหากริยาจิตดวงที ่๓ กับดวงที่๔ มีเจตสกิประกอบได ๓๔ ดวง คืออัญญสมานา ๑๓   
โสภณะ  ๒๑ (เวนวิรตี ๓ ปญญา)  

มหากริยาจิตดวงที ่๕ กับดวงที ่๖ มีเจตสิกประกอบได ๓๔  ดวงคือ อัญญสมานา 
๑๒  (เวนปติ)   โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
 มหากริยาจิตดวงที่ ๗ กับดวงที่ ๘ มีเจตสิกประกอบได  ๓๓ ดวงคอื อัญญสมานา 
๑๒  (เวนปติ ) โสภณะ ๒๑ (เวนวิรตี ๓ ปญญา ๑) 

จําแนกเจตสิก  ๓๕  โดยมหัคคตจิต  ๒๗ 
ปฐมฌานจิต ๓ มีเจตสิกประกอบได ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓ โสภณะ ๒๒  

(เวนวิรตี ๓ ) 
ทุติยฌานจิต ๓ มีเจตสิกประกอบได ๓๔ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒ (เวนวิตก)  

โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓ ) 
ตติยฌานจิต  ๓ มีเจตสิกประกอบได ๓๓ ดวงคือ อัญญสมานา ๑๑ (เวนวิตก  วจิาร)  

โสภณะ ๒๒   (เวนวิรตี ๓ ) 
  จตุตถฌานจิต ๓ มีเจตสิกประกอบได ๓๒ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๐ (เวนวิตก วิจาร  
ปติ)  โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 

ปญจมฌานจติ ๑๕ มีเจตสกิประกอบได ๓๐ ดวง คือ  อัญญสมานา ๑๐ (เวนวิตก 
วิจาร ปติ)  โสภณะ  ๒๐   (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒ ) 
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จําแนกเจตสิก  ๓๖  โดยโลกุตตรจิต  ๔๐ 
ปฐมฌานจิต ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๖ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓ โสภณะ  ๒๓

(เวนอัปปมัญญา ๒)  
ทุติยฌานจิต ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒ (เวนวิตก) 

โสภณะ  ๒๓  (เวนอัปปมัญญา ๒) 
ตติยฌานจิต ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๔ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๑ (เวนวิตกวิจาร)

โสภณ ๒๓ (เวนอัปปมัญญา ๒) 
จตุตถฌานจิต ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๓ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๐ (เวนวิตกวิจาร 

ปติ) โสภณะ  ๒๓  (เวนอัปปมัญญา๒) 
ปญจมฌานจติ ๘ มีเจตสกิประกอบได ๓๓ ดวง คือ อัญญสมานา  ๑๐ (เวนวิตก

วิจาร ปติ) โสภณะ  ๒๓  (เวนอัปปมัญญา๒) 
๓. ตทุภยมิสสกนัย 

ตทุภยมิสสกนัย หมายถึง การแสดงหลักสัมปโยคนยัและสังคหนยัทั้ง ๒ รวมกนั 
โดยยกเจตสิกขึ้นมากลาวแลว หาจาํนวนเจตสิกที่สามารถเกิดรวมกับเจตสิกดวงนั้น ๆ ตาม
นัยทั้ง ๒ คือ ตามสังคหนัย เจตสิกดวงนัน้ ประกอบกบัจิตไดเทาไร  และในจํานวนจิตเหลานี ้
มีเจตสิกอะไรเกิดรวมไดบาง กน็ับเอาเจตสิกที่สามารถเกิดรวมดวยไดเหลานั้น โดยลกัษณะ
นับในจิตดวงหนึง่แลว ไมนบัในจิตดวงอืน่อีก ดังแสดงโดยสังเขป เปนตารางดังนี ้

ตารางแสดงตทุภยมิสสกนัย 
เจตสิก ๕๒ สังคหะ สัมโยคะ รวมเจตสิกที่ประกอบได 
สัพพฯ ๗ แตละดวง ๑๒๑ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง) 
วิติกเจตสิก ๕๕ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง)              
วิจารเจตสิก ๖๖ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง) 
อธิโมกขเจตสกิ ๑๑๐ ๕๑ ๕๐  (เวนวิจกิจิฉาและตัวเอง) 
วิริยเจตสิก  ๑๐๕ ๕๒ ๕๑  (เวน ตัวเอง ) 
ปติเจตสิก  ๕๑ ๔๗ ๔๖ (เวนโทจตกุ ๔ วิจิกจิฉา ๑ และตัวเอง) 
ฉันทเจตสกิ  ๑๐๑ ๕๑ ๕๐ (เวนวิจิกจิฉาและตัวเอง) 
โมจตุก๔ แตละดวง ๑๒ ๒๗ ๒๖  (เวน ตัวเอง ) 
โลภเจตสิก  ๘ ๒๒ ๒๑  (เวน ตัวเอง ) 
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ทิฏฐิเจตสิก  ๔ ๒๑ ๒๐  (เวนมานะและตัวเอง) 
มานเจตสิก ๔ ๒๑ ๒๐ (เวนทิฏฐแิละตัวเอง) 
โทสเจตสิก ๒ ๒๒ ๒๑   (เวน ตัวเอง ) 
อิสสาเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙ (เวนมัจฉริยกุกกุจจะวิจิกิจฉาและตัวเอง) 

มัจฉริยเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙ (เวนอิสสากุกกจุจะวิจิกจิฉา และตัวเอง) 
กุกกุจจเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙ (เวนอิสสา, มัจฉริยะ,วิจกิจฉา,ตัวเอง) 
ถิทุกเจตสิก ๒  แตละดวง ๕ ๒๖ ๒๕ (เวนวิจกิจิฉาและตัวเอง) 
วิจิกิจฉาเจตสกิ   ๑ ๑๕ ๑๔ (เวนตวัเอง ) 
โสภณสาธารณ ๑๙ แต
ละดวง 

๕๙/๙๑ ๓๘ ๓๗ (เวนตัวเอง) 

วิรตีเจตสิก ๓  แตละดวง
  

๑๖/๔๘ ๓๔ / 
๓๖ 

๓๓ ที่เปนโลกยิะ(เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา๒) 
๓๕  ที่เปนโลกุตตระ(เวนตวัเอง) 

อัปปมัญญา๒แตละดวง ๒๘ ๓๔ ๓๓ (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา๒ ) 
ปญญาเจตสิก ๔๗/๗๙ ๓๘ ๓๗ (เวนตัวเอง ) 

 
ยกตัวอยาง เพ่ือความเขาใจ 

 สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ ดวง แตละดวง ประกอบกับจิตได ๑๒๑  และมีเจตสิก
อ่ืนเกิดรวมดวย ๕๑ (เวนตัวเอง หมายถงึ ยกดวงไหนเปนประธาน ก็เวนดวงนัน้) 
       วิตกเจตสิก ประกอบกบัจิตได ๕๕ ดวง มีเจตสิกเจตสิกเกิดรวมดวย ๕๑ ดวง (เวนตัวเอง) 

ฯลฯ 
แสดงเจตสิกโดยพิสดาร  ๓,๔๒๖ 

สัพพจิตตสาธารณเจตสิก   ๗ x  ๑๒๑    =   ๘๔๗     
วิตกเจตสิก         ๑ x ๕๕     =  ๕๕ 
วิจารเจตสิก         ๑ x ๖๖    =  ๖๖ 
อธิโมกขเจตสกิ         ๑ x ๑๑๐     =   ๑๑๐ 
วิริยเจตสิก         ๑ x ๑๐๕     =   ๑๐๕ 
ปติเจตสิก         ๑ x ๕๑     =  ๕๑ 
ฉันทเจตสกิ         ๑ x ๑๐๑     =   ๑๐๑ 
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 รวมเปนอัญญสมานาเจตสิกโดยพิสดาร  ๑,๓๓๕  ดวง 
โมจตุกเจตสิก ๔        ๔ x ๑๒     =    ๔๘ 
โลภเจตสิก        ๑ x ๘     =    ๘ 
ทิฎฐิเจตสิก        ๑ x ๔     =    ๔ 
มานเจตสิก        ๑ x ๔     =    ๔ 
โทจตุกเจตสกิ ๔        ๔ x ๒     =    ๘ 
ถิทุกเจตสิก ๒   ๒ x ๕     =     ๑๐ 
วจิิกิจฉาเจตสกิ   ๑ x ๑     =    ๑ 
 รวมเปนอกุศลเจตสิกโดยพิสดาร มี ๘๔  ดวง 
โสภณสาธารณเจตสิก  ๑๙ x ๙๑ =     ๑,๗๒๙ 
วิรตีเจตสิก    ๓ x ๔๘ = ๑๔๔ 
อัปปมัญญาเจตสิก  ๒ x ๒๘ =   ๕๖ 
ปญญาเจตสิก   ๑ x ๗๙ =   ๗๙ 
 รวมเปนโสภณเจตสิกโดยพิสดาร   ม ี ๒,๐๐๘   ดวง 
  รวมเปนเจตสิกโดยพิสดารทัง้หมด  ม ี๓,๔๒๖  ดวง 
 หมายเหต…ุ เจตสิกที่แสดงโดยพิสดาร๓,๔๒๖ดวงนี ้ เปนการนับจาํนวนเจตสิกตาม
จํานวนจิต ที่เจตสิกแตละดวงประกอบได ถาเจตสิกดวงใดประกอบกับจิตไดกี่ดวง กน็ับ
จํานวนเจตสิกดวงนัน้  จํานวนเทานัน้ เชน ผัสสเจตสิก ประกอบกับจิตได ๑๒๑ ดวง ก็นับผัสส
เจตสิก ๑๒๑ ดวง  เจตสิกดวงอืน่ ๆ ก็นับโดยทํานองนี้ เหมือนกัน 
 

ปริจเฉทที่ ๓ ปกิณณกสังคหะ 
 
ในปกิณณกสงัคหะนี้  เปนการสงเคราะห จิตเจตสิก โดยประเภทแหงธรรม ๖ หมวด 

คือ เวทนา ๓ หรือ ๕ เหตุ ๖ กิจ ๑๔  ทวาร ๖ อารมณ  ๖ และวัตถุ ๖ ดังแสดงโดยสงัเขป ดังนี ้

๑. เวทนาสังคหะ 
 ในเวทนาสังคหะนี ้จาํแนกเวทนา เปน ๒ นัย คือ 

๑.อารัมมณานุภวนลักขณะนัย คือ นัยที่วาโดยลักษณะแหงการเสวยอารมณของ
เวทนาแลวมี ๓ ประเภท คือ 
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 ๑) ในขณะทีเ่สวยอารมณอยูนัน้ บางครั้งก็รูสึกสบาย เรียกวา สุขเวทนา องคธรรม
ไดแก เวทนาเจตสิก ทีป่ระกอบในสุขสหคตจิต๖๓ดวงคือสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
โสมนัสสสหคตจิต ๖๒ คือโลภโสมนัสสสหคตจิต ๔ โสมนัสสันตีรณจิต ๑ หสิตุปาทจิต ๑  
กามาวจรโสมนัสสสหคตจิต ๑๒ ปฐมฌานจิต ๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑ ตติยฌานจิต ๑๑  จตุตถ
ฌานจิต ๑๑ และสุขสหคตจิต ๑ ดวง คือ สุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ ดวง 
 ๒) ในขณะที่เสวยอารมณอยูนัน้บางครั้งกรู็สึกไมเปนทกุขเรียกวา ทุกขเวทนา  องค
ธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ประกอบในทกุขสหคตจิต ๓ ดวง คือ โทสมูลจิต ๒ ทุกขสหคตกาย
วิญญาณจิต ๑ ดวง 
 ๓)ในขณะที่เสวยอารมณอยูนั้น บางครั้งกรู็สึกเฉย ๆ ไมสุขไมทุกข เรียกวา อุเบกขา
เวทนา  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสกิ  ทีป่ระกอบในอุเบกขาสหคตจติ ๕๕ ดวง ไดแก กาม
อุเบกขาสหคตจิต ๓๒ และ ปญจมฌานจติ ๒๓ ดวง 

๒. อินทริยเภทนัย คือ นัยทีว่าโดยประเภทแหงอนิทรีย คือความเปนใหญเปน
ผูปกครองในหนาที่ของตนแลว การเสวยอารมณของสัตวทั้งหลาย เกีย่วเนื่องดวยกายบาง 
และเกี่ยวเนื่องดวยใจบาง รวมแลวมี ๕ ประเภท คือ 

๑) ความรูสึกสบายทีเ่กี่ยวดวยกายนั้น เวทนาเจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
เสวยอารมณที่เปนสุข (อิฏฐมัชฌัตตารมณ) ทางกายในสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ ดวง 
เรียกวาสุขเวทนา องคธรรมไดแกเวทนาเจตสิก ที่ประกอบในสุขสหคตกายวิญญาณจิต๑ ดวง 

๒)ความรูสึกไมสบายที่เกีย่วเนื่องดวยกายนั้น เวทนาเจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครอง
ในการเสวยอารมณที่เปนทกุข (อนิฏฐารมณ) ทางกายอยูในทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
ดวงนัน้เรียกวาทุกขเวทนาองคธรรมไดแกเวทนาเจตสกิ ที่ประกอบในทุกขสหคตกายวิญญาณ
จิต ๑ ดวง 

๓) ความรูสึกสบายทีเ่กี่ยวเนื่องดวยใจนัน้ เวทนาเจตสกิที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การเสวยอารมณที่เปนสุขใจ (อติอิฏฐารมณ) อยูในโสมนัสสสหคตจิต ๖๒ ดวงนั้นเรียกวา
โสมนัสสเวทนา องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิกที่ประกอบในโสมนัสสสหคตจิต ๖๒ ดวง 

๔) ความรูสึกไมสบายทีเ่กี่ยวเนื่องดวยใจนั้น เวทนาเจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครอง 
ในการเสวยอารมณที่เปนทกุขใจ(อติอนิฏฐารมณ)อยูในโทสมูลจิต๒ดวงนั้น เรียกวา โทมนัสส 
เวทนา องคธรรมไดแกเวทนาเจตสิกที่ประกอบในโทสมลูจิต๒ ดวง 

๕) ความรูสึกเฉย ๆ นัน้ ที่เกี่ยวเนื่องดวยใจนัน้  เวทนาเจตสกิที่เปนใหญเปน
ผูปกครองในการเสวยอารมณปานกลาง (มัชฌัตตารมณ) ทางใจอยูใน อุเบกขาสหคตจิต ๕๕
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ดวงนัน้เรียกวาอุเบกขาเวทนา องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ในอุเบกขาสหคตจติ ๕๕ ดวง 
คือ กามอุเบกขาสหคตจิต ๒๒ไดแก โลภอุเบกขาสหคตจิต ๔ โมหมลูจิต ๒ อเหตกุอุเบกขา
สหคตจิต ๑๔ กามาวจรอุเบกขาสหคตจิต ๑๒ ปญจมฌานจิต ๒๓ 

จําแนกเจตสิกโดยเวทนา ๕ 
๑. เจตสิกที่เกดิพรอมดวย สุขเวทนา อยางเดียว มี ๖ ดวง ไดแก สัพพจิตตสาธารณ

เจตสิก๖ (เวนเวทนา)ในขณะที่ประกอบกบัสุขสหคตกายวิญญาณจิต๑ 
๒. เจตสิกที่เกดิพรอมดวย ทุกขเวทนาอยางเดียว มี ๖ ดวง ไดแก สัพพจิตตสาธารณ

เจตสิก๖(เวนเวทนา) ในขณะที่ประกอบกบัสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
๓. เจตสิกที่เกดิพรอมดวย โสมนสัเวทนา อยางเดยีว มี ๔๖ ดวง ไดแก อัญญสมานา

เจตสิก ๑๒ (เวนเวทนา) โมจตุกกเจตสิก ๔ โลติกเจตสกิ ๓ ถทิุกเจตสิก ๒ โสภณเจตสิก ๒๕    
๔. เจตสิกทีเ่กดิพรอมดวย โทมนัสเวทนา อยางเดยีวม ี๒๑ ดวง ไดแก อัญญสมานา

เจตสิก๑๑ (เวนเวทนา, ปติ) โมจตุกเจตสกิ ๔ โทจตุกเจตสิก ๔ ถทิุกเจตสิก ๒ ที่ประกอบกับ
โทสมูลจิต ๒ ตามสมควร 

๕. เจตสิกที่เกดิพรอมดวยอุเบกขาเวทนาอยางเดยีว มี ๔๗ ดวง ไดแก อัญญสมานา
เจตสิก ๑๑ (เวนเวทนา,ปติ) โมจตุกกเจตสิก ๔ โลติกเจตสิก ๓ ถทิกุเจตสิก ๒ วจิิกิจฉา ๑ 
โสภณเจตสิก ๒๕   

๒. เหตุสังคหะ 
ในเหตุสังคหะนี้  เปนการแสดงรวบรวมสงเคราะหจิตและเจตสิกโดยเหตุ ๖ อยาง ซึ่ง

เหตุ ๖ อยางนี้ เปนตัวเจตสิก ๖ ดวง ทีท่ําหนาทีเ่ปนเหตุ   ดังแสดงพรอมดวยองคธรรมของ
เหตุ ๖ คือ 

๑. โลภเหต ุ  องคธรรมไดแก  โลภเจตสกิ ที่ในโลภมูลจติ ๘ 
๒. โทสเหต ุ องคธรรมไดแก   โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจติ ๒ 
๓. โมหเหต ุ องคธรรมไดแก  โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
๔. อโลภเหต ุ องคธรรมไดแก  อโลภเจตสิก ที่ในโสภณจิต ๕๙ หรือ ๙๑  
๕. อโทสเหต ุ องคธรรมไดแก อโทสเจตสิกที่ในโสภณจิต ๕๙ หรือ ๙๑ 
๖.อโมหเหตุ องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิกที่ในญาณสัมปยุตตจิต๔๗หรือ๗๙ 

จําแนกจติโดยเหตุ ๖ 
จิตเมื่อจําแนกโดยเหตุ  ม ี๒ ประเภท คือ 
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๑. อเหตุกจิต    คือ จิตที่ไมมีเหตุ   มี ๑๘ ดวง  ไดแก อเหตุกจิต ๑๘ 
๒. สเหตกุจิต คือ จิตทีม่ีเหตุเกิดรวมดวย มี ๗๑ จําแนกเปน ๓ ประเภท คือ 

๑) เอกเหตุกจิต   คือ จิตที่มีเหตุหนึง่  มี   ๒ ดวง ไดแก  
โมหมูลจิต ๒ มี ๑ เหต ุคือ โมหเหตุ 

๒) ทวิเหตุกจติ  คือ จิตที่มีเหตุสอง  ม ี๒๒ ดวง ไดแก  
โลภมูลจิต ๘  มี ๒ เหตุ ไดแก โลภเหต ุ  โมหเหตุ 
โทสมูลจิต ๒  มี ๒ เหตุ ไดแก โทสเหต ุ โมหเหต ุ
กามาวจรโสภณญาณวิปปยตุตจิต ๑๒  มี ๒ เหต ุ ไดแก  อโลภเหตุ  กบั อโทสเหต ุ

๓) ติเหตุกจิต คือ จิตที่มเีหตุสาม  ม ี๔๗ หรือ ๗๙ ดวงไดแก   
กามาวจรโสภณญาณสัมปยุตตจิต ๑๒ มหัคคตจิต ๒๗  โลกุตตรจติ ๘ หรือ ๔๐  มี 

๓ เหต ุไดแก  อโลภเหตุ  อโทสเหต ุ อโมหเหต ุ
สําหรับจิตทีม่ีเหตุ ๔,๕,๖ นัน้ไมมี เพราะโลภะ โทสะ โมหะ ที่เปนฝายอโสภณเหตุ 

และอโลภะ อโทสะอโมหะ ทีเ่ปนฝายโสภณเหตุเหลานีป้ระกอบกับจติรวมกันไมได 
จําแนกเจตสิกโดยเหตุ ๖ 

 ๑. เจตสิกที่ประกอบดวย โลภเหตุ มี ๒๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โมจตกุก
เจตสิก ๔  มานะ ทิฏฐิ   ถิทกุเจตสิก ๒ 
 ๒. เจตสิกที่ประกอบดวย โทสเหต ุม ี๒๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๒ (เวนปติ) 
โมจตุกกเจตสกิ ๔  อิสสา มจัฉริยะ กกุกุจจะ ถทิุกเจตสกิ ๒ 
 ๓. เจตสิกที่ประกอบกับ โมหเหต ุ ม ี ๒๖ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ อกศุล
เจตสิก ๑๓ (เวนโมหะ) 
 ๔. เจตสิกทีป่ระกอบกับ อโลภเหตุ ม ี๓๗ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ
เจตสิก ๒๔ (เวนอโลภะ) 
 ๕. เจตสิกที่ประกอบกับ อโทสเหต ุมี ๓๗ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ
เจตสิก ๒๔ (เวนอโทสะ) 
 ๖. เจตสิกที่ประกอบกับ อโมหเหตุ ม ี๓๗ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ
เจตสิก ๒๔ (เวนปญญา) 
 

๓. กิจจสังคหะ 
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ในกิจจสังคหะนี้ เปนการแสดงการรวบรวมจิตและเจตสิกสงเคราะหโดยกิจ ๑๔ และ
ฐาน ๑๐ อยาง 

กิจ หมายถงึ หนาทีก่ารงานของจิตและเจตสิก  สวน ฐาน หมายถึง สถานทีท่ําการ
งาน ของจิตและเจตสิก 

กิจ มี ๑๔ อยาง คือ 
๑. ปฏสินธิกจิ   หนาที่สืบตอภพชาติใหม  
๒. ภวงัคกิจ   หนาที่รักษาภพชาตทิี่เกิดอยู 
๓. อาวัชชนกจิ   หนาทีพ่ิจารณาอารมณใหม  
๔. ทัสสนกิจ  หนาที่ในการเห็นรูป (รูปารมณ) 
๕. สวนกิจ  หนาที่ไดยนิเสยีง (สัททารมณ) 
๖. ฆายนกิจ  หนาที่รับรูกลิน่  (คันธารมณ) 
๗. สายนกิจ  หนาที่รูรส  (รสารมณ) 
๘. ผุสนกจิ  หนาที่รูการกระทบถกูตอง (โผฏฐัพพารมณ) 
๙. สัมปฏิจฉนกิจ   หนาที่รับอารมณทางทวารทั้ง ๕ (ตาหู จมูก ล้ิน กาย) 
๑๐. สันตีรณกิจ        หนาที่ไตสวนอารมณทางทวารทัง้ ๕ 
๑๑.โวฏฐัพพนกิจ  หนาที่ตัดสนิอารมณทางทวารทั้ง ๕   
๑๒. ชวนกิจ    หนาที่เสพอารมณ ทางทวารทั้ง ๖ (ตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจ) 
๑๓. ตทารัมมณกิจ  ทําหนาที่รับอารมณตอจากชวนจิต 
๑๔. จุติกิจ   ทําหนาที่ส้ินจากภพเกา (ตาย) 

แสดงจิตโดยกิจ ๑๔ 
๑. จิตที่ทําหนาที ่ปฏิสนธิกจิ มี ๑๙ ดวง คือ อุเปกขาสนัตีรณจิต ๒ มหาวิปากจิต ๘ 

มหัคคตวิปากจิต ๙ 
๒. จิตที่ทําหนาที่ ภวังคกจิ มี ๑๙ ดวง คือ อุเปกขาสันตีรณจิต ๒ มหาวิปากจิต ๘ 

มหัคคตวิปากจิต ๙ 
๓.จิตที่ทําหนาที ่อาวชัชกจิมี๒ ดวงคือปญจทวาราวชัชนจิต๑ มโนทวาราวัชชนจติ๑ 
๔. จิตที่ทาํหนาที ่ทัสสนกิจ มี ๒ ดวง คือ จักขุวิญญาณจิต ๒ 
๕. จิตที่ทาํหนาที ่สวนกจิ มี ๒ ดวง คือ โสตวิญญาณจิต ๒ 
๖. จิตทีท่ําหนาที ่ฆายนกจิ มี ๒ ดวง คือ ฆานวิญญาณจิต ๒ 
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๗. จิตที่ทาํหนาที ่สายนกิจ มี ๒ ดวง คือ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ 
๘. จิตที่ทาํหนาที ่ผุสสนกิจ มี ๒ ดวง คือ กายวิญญาณจิต ๒ 
๙. จิตที่ทาํหนาที ่สัมปฏิจฉนกิจ มี ๒ ดวง คือ สัมปฏิจฉนจิต ๒ 
๑๐.จิตที่ทําหนาที่ สันตีรณกิจ มี ๓ ดวง คือ สันตีรณจิต ๓ 
๑๑.จิตที่ทําหนาที่ โวฏฐัพพนกิจ มี ๑ ดวง คือ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ 
๑๒. จิตทีท่ําหนาที่ ชวนกจิ มี ๕๕ หรือ ๘๗ ดวง คือ อกศุลจิต ๑๒ หสตุิปปาทจิต ๑ 

มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจติ ๘ มหัคคตกศุลจิต ๙ มหัคคตกิริยาจิต ๙ โลกุตตรจิต ๘หรือ ๔๐ 
๑๓.จิตที่ทาํหนาที่ ตทาลัมพนกิจ มี ๑๑ ดวงคือสันตีรณจิต๓ มหาวบิากจิต ๘ 
๑๔.จิตที่ทาํหนาที่ จุติกิจ มี ๑๙ ดวง คือ อุเบกขาสนัตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต ๘  

มหัคคตวิบากจิต ๙ 
จําแนกเจตสิกโดยกิจ ๑๔ 

๑. เจตสิกที่ทาํหนาที ่ ปฏสินธิกิจ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓  โสภ
เจตสิก ๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓) 

๒. เจตสิกทีท่าํหนาที่ ภวังคกิจ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓  โสภเจตสิก 
๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓)  

๓.เจตสิกที่ทาํหนาที่อาวัชชนกิจม๑ี๑ดวงคืออัญญสมานาเจตสกิ๑๑(เวนปติ,ฉันทะ) 
๔. เจตสิกทีท่าํหนาที่ ทสัสนกิจม ี๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ 
๕. เจตสิกทีท่าํหนาที่ สวนกิจ มี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ 
๖. เจตสิกที่ทาํหนาที ่ฆายนกิจมี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
๗. เจตสิกทีท่าํหนาที่ สายนกิจ มี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
๘. เจตสิกทีท่าํหนาที่ ผุสสนกิจม ี๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ 
๙. เจตสิกที่ทาํหนาที ่สัมปฏิจฉนกิจ ม ี๑๐ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๐ (เวน

วิริยะ, ปติ, ฉันทะ) 
๑๐.เจตสิกที่ทําหนาที่ สันตีรณกิจ มี๑๐ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก๑๑ (เวนวิริยะ,ฉันทะ) 
๑๑.เจตสิกที่ทําหนาที่ โวฏฐัพพนกิจ มี ๑๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๑ (ปติ, ฉันทะ) 
๑๒. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ชวนกิจ มี ๕๒ ดวง ทัง้หมด 
๑๓. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ ตทาลัมพนกิจ มี ๓๓ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ 

โสภณเจตสิก ๒๐ (เวนวีรตี ๓  อัปปมัญญา ๒) 
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๑๔. เจตสิกทีท่ําหนาที ่จุติกิจ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓  โสภเจตสิก 
๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓) 

แสดงฐาน ๑๐ 
 ๑.ปฏิสนธิฐาน    สถานทีท่ํางานสืบตอภพใหม 
 ๒. ภวังคฐาน    สถานทีท่ํางานรักษาภพ  
 ๓. อาวัชชนฐาน    สถานทีท่ํางานพิจารณาอารมณใหม  
 ๔. ปญจวิญญาณฐาน  สถานทีท่ํางาน เห็น ไดยิน รูกลิ่น รูรส รูถูกตอง 
 ๕. สัมปฏิจฉนฐาน   สถานทีท่ํางานรับอารมณ  
 ๖. สันตีรณฐาน   สถานทีท่ํางานไตสวนอารมณ  
 ๗. โวฎฐัพพนฐาน  สถานทีท่ํางานตัดสินอารมณ 
 ๘.  ชวนฐาน     สถานทีท่ํางานเสพอารมณ  
 ๙. ตทารัมมณฐาน  สถานทีท่ํางานรับอารมณตอจากชวนะ 
๑๐. จุติฐาน     สถานทีท่ํางานสิ้นจากภพเกา  

จําแนกจติโดยฐาน ๑๐ 
๑. จิตทีท่ําหนาทีท่ี่ ปฏิสนธฐิาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขาสันตีรณจติ ๒ มหาวิบาก

จิต ๘ มหัคคตวิบากจิต ๙ 
๒. จิตที่ทาํหนาทีท่ี่ ภวังคฐาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขาสันตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต 

๘   มหัคคตวบิากจิต ๙ 
๓.จิตที่ทําหนาทีท่ี่ อาวัชชนฐาน มี ๒ ดวง ไดแก ปญจทวาราวชัชนจิต ๑ มโนทวารา

วัชชนจิต ๑ 
๔. จิตที่ทาํหนาทีท่ี่ ปญจวญิญาณฐาน มี ๑๐ ดวง ไดแก ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐ 
๕. จิตที่ทาํหนาทีท่ี่ สัมปฏิจฉนฐาน  มี ๒ ดวง ไดแก  สัมปฏิจฉนจิต ๒ 
๖. จิตทีท่ําหนาทีท่ี่ สันตีรณฐาน  มี ๓ ดวง ไดแก สันตีรณจิต ๓ 
๗. จิตที่ทาํหนาที่ที ่ โวฏฐพัพนฐาน ม ี ๑ ดวง ไดแก มโนทวาราวัชชนจิตขณะทํา

หนาทีท่างปญจทวาร 
๘. จิตที่ทาํหนาทีท่ี่ ชวนฐาน มี ๕๕ หรือ ๘๗ ดวง ไดแก กามชวนจติ ๒๙  อัปปนา

ชวนจิต ๒๖  หรือ ๕๘ ดวง 
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๙. จิตที่ทําหนาทีท่ี่ ตทาลัมพนฐาน มี ๑๑ ดวง ไดแก อุเบกขาสันตีรณจิต ๓ มหา
วิบากจิต ๑๐ 

๑๐. จิตที่ทําหนาที่ที่ จุติฐาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขาสันตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต 
๘ มหัคคตวิบากจิต ๙ 

แสดงเจตสิกโดยฐาน ๑๐ 
๑. เจตสิกทีท่าํหนาที่ที่ ปฏสินธฐิาน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ

เจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
๒.เจตสิกที่ทาํหนาทีท่ี่ ภวังคฐาน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ

เจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
๓. เจตสิกที่ทําหาที่ที่ อาวัชชนฐาน มี๑๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก๑๑ (เวนปติ,ฉันทะ) 
๔. เจตสิกทีท่าํหนาที่ที ่ปญจวิญญาณฐาน มี ๗ ดวง คือสัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
๕. เจตสิกทีท่าํหนาที่ที ่ สัมปฏิจฉนฐาน มี ๑๐ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๐ 

(เวนวิริยะ,ปตี, ฉันทะ) 
๖. เจตสิกที่ทาํหนาที่ที ่สันตีรณฐาน มี ๑๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสกิ ๑๑ (เวน

วิริยะ,ฉันทะ) 
๗. เจตสิกทีท่าํหนาที่ที ่ โวฏฐพัพนฐาน มี ๑๑ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๑ 

(เวนปติ,ฉันทะ) 
๘. เจตสิกทีท่าํหนาที่ที ่ชวนฐาน มี ๕๒ ดวง ทั้งหมด 
๙. เจตสิกที่ทาํหนาที่ที่ ตทาลัมพนฐาน มี ๓๓ ดวง คือ อัญญสมานเจตสิก ๑๓ 

โสภณเจตสิก ๒๐  (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒) 
๑๐. เจตสิกทีท่ําหนาทีท่ี ่ จติุฐาน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ

เจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
 

๔ .ทวารสังคหะ 
 ในทวารสังคหะนี ้ เปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะห จิตและเจตสิก ตามที่เกิดได

ในทวารทัง้ ๖  ดังแสดงทวาร ๖ พรอมดวยองคธรรม ดังนี ้  
๑. จักขุทวาร  องคธรรมไดแก  จักขุปสาท 

 ๒. โสตทวาร     ,,  โสตปสาท 
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 ๓. ฆานทวาร     ,,   ฆานปสาท 
 ๔. ชิวหาทวาร     ,,  ชิวหาปสาท 
 ๕. กายทวาร     “  กายปสาท 
 ๖. มโนทวาร     ,,  ภวังคจิต ๑๙ 

คําวา ทวาร แปลวา ประตู หรือ ชองทางสําหรับเปนที่เขาออกของชนทัง้หลาย จกัขุ
ทวาร เปนตน ชื่อวา ทวาร เพราะเสมือนหนึง่ประตู หรือชองทางเปนทีเ่ขาออกของวิถีจิต
ทั้งหลายในการรับอารมณ ทางทวารทั้ง๖ ธรรมดาสัตวทั้งหลายถาไมมีปสาทรูปทั้ง ๕ และ
ภวังคจิตแลว วิถีจิตก็เกิดขึ้นไมได เมื่อวิถีจติเกิดขึ้นไมไดแลว ก็เปนอนัวา การกระทาํ การพูด 
การคิด ที่ดีก็ตาม ไมดีก็ตาม ก็มีไมไดเชนเดียวกนั 

จําแนกจติโดยทวาร ๖ 
๑. จักขุทวารกิจิต หมายถงึ จิตที่เกิดไดทางจักขทุวาร มี ๔๖ ดวง คือ   

จักขุทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ จักขุวิญญาณจิต ๒ 
จักขุทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี๔๔ ดวงคอืกามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวญิญาณ๑๐) 

๒. โสตทวารกิจิต หมายถงึ จิตที่เกดิไดทางโสตทวาร ม ี๔๖ ดวง คือ 
โสตทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ โสตวิญญาณจติ ๒ 
โสตทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี๔๔ ดวงคอื กามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณ๑๐) 

๓. ฆานทวารกิจิต หมายถงึ จิตที่เกิดไดทางฆานทวาร มี ๔๖ ดวง คือ 
ฆานทวาริกจติ โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ ฆานวิญญาณจิต ๒ 
ฆานทวาริกจติ โดยไมแนนอน มี๔๔ดวงคือกามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณ๑๐) 

๔. ชิวหาทวาริกจิต หมายถึง  จิตทีเ่กิดไดทางชิวหาทวาร มี ๔๖ ดวง คือ  
ชิวหวทวาริกจติ โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ 
ชิวหาทวาริกจติ โดยไมแนนอน มี๔๔ดวงคือกามจิต๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณ๑๐) 

๕. กายทวารกิจิต  หมายถงึ  จิตที่เกิดไดทางกายทวาร มี ๔๖ ดวง คือ   
กายทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ กายวิญญาณจิต ๒ 
กายทวาริกจิต โดยไมแนนอนมี๔๔ ดวงคอื กามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณ๑๐) 

๖. มโนทวารกิจิต  หมายถงึ จติที่เกิดไดทางมโนทวาร  มี ๖๗ หรือ ๙๙ ดวง คือ 
มโนทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒๖หรือ ๕๘ ดวงคือ อัปปมนาชวนจิต ๒๖หรือ๕๘ ดวง 
มโนทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี ๔๑ ดวง คือ กามจิต ๔๑ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต 

๑๐ มโนธาต ุ๓)  
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จําแนกเจตสิกโดยทวาร ๖ มี ๕ ประเภท คือ 
๑. เอกทวารกิเจตสกิ หมายถงึ เจตสกิที่เกิดโดยทวารเดียว ม ี๕๒ ดวง คือ 

เอกทวาริกเจตสิก โดยเอกนัตะ (แนนอน) มี ๒ ดวง คือ อัปปมัญญาเจตสิก ๒ เกิดได
มโนทวารอยางเดียว 

(เพราะอัปปมญัญาเจตสิก ๒ ดวงนี้ เกิดขึ้นรับอารมณที่เปนสัตวบัญญัติ วิถีจิตที่จะ
รับบัญญัติอารมณไดนั้น ตองเปนวิถทีี่เกดิทางมโนทวารอยางเดียว ฉะนั้น อัปปมัญญาเจตสิก 
๒ ดวงนี ้ จึงเกิดไดในทางมโนทวารอยางเอียว (ที่กลาวเชนนี ้ มุงหมายเอกาเฉพาะแตอัปป
มัญญาเจตสิกที่ประกอบกับ กุศลและกิริยา เทานัน้ ถาอปัปมัญญาเจตสิก ๒ ดวงนี ้ประกอบ
กับรูปาวจรวิบากจิต ๔ แลว ก็เปนทวารวิมตุตเจตสิก) 

เอกทวาริกเจตสิก โดยอเนกนัตะ (ไมแนนอน) มี๕๐ ดวง คือ ที่เหลือ ๕๐ 
๒. ปญจทวาริกเจตสิก  หมายถงึ เจตสกิที่เกิดในทวาร ๕  มี ๕๐ ดวง คือ 

ปญจทวาริกเจตสิก โดยเอกันตะ เจตสิกที่เกิดไดในทวาร ๕ โดยแนนอน  ไมม ี เพราะ
เจตสิกที่ประกอบกับจิตที่เปนมโนธาต ุ๓ โดยเฉพาะนัน้ ไมมี 

ปญจทวาริกเจตสิก โดยอเนกนัตะ เจตสกิที่เกิดในทวาร ๕ โดยไมแนนอน มี ๕๐ ดวง 
คือ เจตสิก ๕๐ ดวง (เวนอปัปมัญญา ๒) 
๓.ฉทวาริกเจตสิก หมายถงึ เจตสิกที่เกิดไดในทวาร ๖ ทวารใดทวารหนึง่เสมอม ี๕๐ ดวง คือ 

ฉทวาริกเจตสกิ โดยเอกันตะ  เจตสิกที่เกดิไดในทวาร ๖ โดยแนนอน ม ี๑๗ ดวง คือ 
อกุศลเจตสิก ๑๔ วิรตีเจตสกิ ๓ 

(เพราะอกุศลเจตสิก๑๔ ประกอบกับอกุศลจิต ๑๒ (ตามสมควร) ซึ่งเกิดในทวาร ๖ 
ทวารใดทวารหนึง่เสมอ (เกดิโดยตองอาศยัทวารเสมอ)  และวิรตีเจตสิก ๒ ก็ประกอบกับมหา
กุศลจิต โลกุตตรจิต ซึ่งเกิดในทวารใดทวารหนึ่งเสมอเชนเดียวกัน  ฉะนั้น เจตสิก ๑๗ ดวงนี ้ 
จึงเกิดในทวาร ๖ โดยแนนอน) 

ฉทวาริกเจตสกิ โดยอเนกนัตะ เจตสิกที่เกดิไดในทวาร๖ โดไมแนนอน มี ๓๓ ดวง คือ 
อัญญสมานเจตสิก ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๐ (เวนวิรตี ๒ อัปปมัญญา ๒) 

(เพราะเจตสิก ๓๓ ดวงนี้ ประกอบกับจติที่เกิดในทวารทั้ง ๖ ก็ได ประกอบกับจติที่
เกิดพนทวาร๖ก็ได ฉะนัน้ เจตสิก ๓๓ ดวงเหลานี้ จงึเปนฉทวาริกเจตสกิ โดยไมแนนอน) 
๔. ทวารกิเจตสิก  หมายถงึ เจตสิกที่เกิดโดยตองอาศัยทวาร ม ี๕๒ ดวง คือ 

ทวาริกเจตสิก โดยเอกนัตะ  เจตสิกที่เกดิโดยตองอาศยัทวาร โดยแนนอน ม ี ๑๗  
ดวง คือ อกุศลเจตสิก ๑๔  วิรตีเจตสิก ๓ 
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(เพราะเจตสิกทั้ง ๑๗ ดวงนี ้เกิดขึ้นโดยตองอาศัยทวารอยางใดอยางหนึง่เสมอ) 
ข.ทวาริกเจตสกิ โดยอเนกันตะ เจตสิกที่เกิดโดยอาศัยทวาร โดยไมแนนอน มี ๓๕ 

ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๒ (เวนวิรตี ๓) 
(เพราะเจตสิก ๓๕ ดวงเหลานี้ประกอบกบัจิตที่เกิดในทวารก็ได  ประ กอบกบัจิตที่

เกิดพนทวารกไ็ด ฉะนั้น เจตสิก ๓๕ ดวงเหลานี้ จงึเกิดในทวาร โดยไมแนนอน) 
๕. ทวารวมิตุตเจตสิก หมายถงึ เจตสกิที่เกิดพนจากทวาร (เกิดโดยไมตองอาศยั

ทวารอยางใด อยางหนึ่ง  ม ี๓๕ ดวง คือ 
ทวารวิมุตตเจตสิก เอกนัตะ เจตสิกที่เกดิพนจากทวาร โดยแนนอนไมมี (เพราะ

เจตสิกที่ประกอบ กับมหัคคตวิบากจิต โดยเฉพาะไมม)ี 
ทวารวิมุตตเจตสิก  อเนกันตะ  เจตสิกที่เกิดพนจากทวาร  โดยไมแนนอน มี ๓๕ ดวง 

คือ อัญญสมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๒ (เวนวิรตี ๓) 
 

๕ . อารัมมณสังคหะ 
ในอารัมมณสงัคหะนี้เปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะหจิตและเจตสิก โดยประเภท

ที่สามารถรับอารมณตาง ๆ ได  
อารมณ มี ๖ คือ  
๑. รูปารมณ   ไดแก สีตาง ๆ 
๒. สัททารมณ  ไดแก เสียงตาง ๆ 
๓.  คันธารมณ  ไดแก กลิ่นตาง ๆ 
๔. รสารมณ  ไดแก รสตาง ๆ 
๕. โผฏฐัพพารมณ  ไดแก เย็น รอน ออน แข็ง หยอน ตึง 
๖. ธรรมารมณ  ไดแก จิต เจตสิกปสาทรูป๕สุขุมรูป ๑๖ นิพพาน บัญญัติ 

อารมณ หมายความวา เปนที่มายนิดี  เหมือนหนึ่งสวนดอกไมเปนที่มายินดีของพวก
คนทัง้หลาย ฉันใด อารมณทัง้๖ มี รูปารมณ เปนตน กย็อมเปนที่ยนิดีแกจิตและเจตสิก ฉันนัน้ 

จําแนกจติโดยอารมณ ๖ 
 ๑. จักขุวิญญาณจิต ๒ มี รูปารมณ ที่เปนปจจุบัน อยางเดยีว 
 ๒. โสตวิญญาณจิต ๒ มี สัททารมณ ที่เปนปจจุบัน อยางเดยีว 
 ๓. ฆานวิญญาณจิต ๒ มี คันธารมณ ที่เปนปจจุบัน อยางเดยีว 
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 ๔. ชิวหาวิญญาณจิต ๒ มี รสารมณ ที่เปนปจจุบัน อยางเดยีว 
 ๕. กายวิญญาณจิต ๒ มี โผฏฐัพพารมณ ที่เปนปจจุบัน อยางเดยีว 
 ๖. มโนทวารกิจิต ๖๗ หรอื ๙๙ มี อารมณ ๖ ที่เปนปจจุบัน อดีต อนาคต และ
กาลวมิุตต ตามสมควรแกอารมณ 
 ๗. ทวารวิมุตตจิต ๑๙  ที่เกิดขึ้นทําหนาที่ ปฏิสนธ ิ ภวังค จุติ ทัง้ ๑๙ ดวงนัน้ มี
อารมณอยางใดอยางหนึง่ ในบรรดาอารมณทั้ง ๖ทีเ่รียกวา กรรม, กรรมนิมิต, คตินิมิต  ซึง่
เปนปจจุบัน  อดีต และบัญญัติที่ฉทวาริกมรณาสันนชวนะ  รับเอามาจากภพกอน เมื่อใกลจะ
ตาย เปนสวนมาก   

อารมณโดยพิสดาร ๒๑ 
๑. กามอารมณ   องคธรรมไดแก กามจิต ๕๔ เจตสิก ๕๒ รูป ๒๘ ไดอารมณ ๖ 
๒. มหัคคตอารมณ องคธรรมไดแก มหัคคตจิต ๒๗ เจตสิก๓๕ ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 
๓. นิพพานอารมณ  องคธรรมไดแก  นิพพาน  ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 
๔. นามอารมณ   องคธรรมไดแก จิต เจตสิก นพิพาน ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 
๕. รูปอารมณ  องคธรรมไดแก   รูป ๒๘  ได อารมณ ๖ 
๖. ปจจุบันอารมณ   องคธรรมไดแก  จิต เจตสิก รูป ที่กาํลังเกิดอยู ไดอารมณ ๖ 
๗. อดีตอารมณ     องคธรรมไดแก   จิต เจตสิก รูป ที่ดับไปแลว  ได อารมณ ๖ 
๘. อนาคตอารมณ  องคธรรมไดแก  จิต เจตสิกรูปที่จะเกิดขางหนาไดอารมณ ๖ 
๙.กาลวิมุตตอารมณ องคธรรมไดแก นิพพานบัญญติัไดอารมณ๑คือ ธรรมารมณ 
๑๐. บัญญัติอารมณ  องคธรรมไดแกอัตถบัญญัติสัททบัญญัติไดอารมณ๑คือ ธรรมารมณ 
๑๑. ปรมัตถอารมณ   องคธรรมไดแก  จิต เจตสิก รูป นิพพาน  ไดอารมณ ๖ 
๑๒. อัชฌัตตอารมณ   องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูปที่เกิดขึ้นภายในตนเองไดอารมณ ๖ 
๑๓. พหิทธอารมณ องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูป ที่เกิดขึน้แกผูอ่ืน และ รูป ที่ไมมชีีวิต   

นิพพาน บัญญัติ  ไดอารมณ ๖ 
๑๔. อัชฌัตตพหิทธอารมณ องคธรรมไดแก จิต เจตสกิ รูป ที่เกิดขึ้นทั้งภายในและภายนอก  

ไดอารมณ ๖ 
๑๕. ปญจารมณ องคธรรมไดแก  วิสยรูป ๗  ไดอารมณ ๕ 
๑๖. รูปารมณ  องคธรรมไดแก  สีตาง ๆ 
๑๗. สัททารมณ องคธรรมไดแก  เสยีงตาง ๆ 
๑๘. คันธารมณองคธรรมไดแก  กลิ่นตาง ๆ 
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๑๙. รสารมณ  องคธรรมไดแก  รสตาง  ๆ 
๒๐. โผฏฐพัพารมณ องคธรรมไดแก  สัมผัสตาง ๆ 
๒๑. ธรรมารมณ  องคธรรมไดแก  จิต เจตสิก ปสาทรูป สุขุมรูป นิพพาน บัญญัติ 

จําแนกจติโดยอารมณ ๒๑ 
 ๑. จิตที่รับ กามอารมณ อยางเดียว มี ๒๕ คือ ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐  มโนธาตุ ๓ 
สันตีรณจิต ๓ มหาวิบากจิต ๘  หสิตุปปาทจิต ๑   
 ๒. จิตที่รับ มหัคคตอารมณ อยางเดียว มี ๖ ดวง คือ วิญญาณัญจายตนจิต ๓  เนว
สัญญานาสัญญายตนจิต ๓ 
 ๓. จิตที่รับ นพิพานอารมณ  อยางเดียว มี ๘ ดวง คือ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๔. จิตที่รับ นามอารมณ  อยางเดยีว มี ๑๔ ดวง คือวญิญาณัญจายตนจิต ๓  เนว
สัญญานาสัญญายตนจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕. จิตที่รับรูปอารมณ อยางเดียวมี ๑๓ ดวงคือทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓ 
 ๖. จิตที่รับ ปจจุบันอารมณ อยางเดียวมี ๑๓ ดวงคือทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโน
ธาตุ ๓ 
 ๗. จิตที่รับ อดีตอารมณ อยางเดยีว ม ี๖ ดวง คือวญิญาณัญจายตนจิต ๓  เนว
สัญญานาสัญญายตนจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๘. จิตที่รับ อนาคตอารมณ อยางเดียว ไมมี 
 ๙. จิตที่รับ กาลวิมุตตอารมณ อยางเดียว ม ี ๒๙ ดวง คือรูปาวจรจิต ๑๕ (เวน
อภิญญาจิต ๒) อากาสานญัจายตนจิต ๓ อากิญจัญญายตนจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๐. จิตที่รับ บัญญัติอารมณ อยางเดียว ม ี ๒๑ ดวง คือ รูปาวจรจิต ๑๕ (เวน
อภิญญาจิต ๒) อากาสานญัจายตนจิต ๓ อากิญจัญญายตนจิต ๓ 
 ๑๑. จิตที่รับ ปรมัตถอารมณ อยางเดียว ม ี๓๙ ดวง คือ ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐  
มโนธาตุ ๓ สันตีรณจิต ๓ มหาวิบากจิต ๘ หสิตุปปาทจิต ๑ วิญญาณัญจายตนจิต ๓ เนว
สัญญานาสัญญายตนจิต ๓  โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๒. จิตที่รับ อัชฌัตตอารมณ อยางเดียว  มี ๖ ดวง คือ วิญญาณญัจายตนจิต ๓  
เนวสัญญานาสัญญายตนจติ ๓  
 ๑๓. จิตที่รับ พหิทธอารมณ  อยางเดียว ม ี ๒๖ ดวง คือ รูปาวจรจิต ๑๕ (เวน
อภิญญาจิต ๒) อากาสานญัจายตนจิต ๓  โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๔. จิตที่รับ อัชฌัตตพหิทธอารมณ อยางเดยีว ไมม ี
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 ๑๕. จิตที่รับ ปญจารมณ อยางเดยีว มี ๓ ดวง คือ มโนธาต ุ๓ 
 ๑๖. จิตที่รับ รปูารมณ  อยางเดียว ม ี๒ ดวง คือ จักขุวญิญาณจิต ๒ 
 ๑๗. จิตที่รับ สัททารมณ อยางเดยีว มี ๒ ดวง คือ โสตวิญญาณจิต ๒ 
 ๑๘. จิตที่รับ คันธารมณ อยางเดยีว มี ๒ ดวง คือ ฆานวิญญาณจิต ๒ 
 ๑๙. จิตที่รับ รสารมณ อยางเดียว ม ี๒ ดวง คือ ชิวหาวญิญาณจิต ๒ 
 ๒๐. จิตที่รับ โผฏฐัพพารมณ อยางเดียวมี๒ ดวงคือ กายวิญญาณจติ ๒ 
 ๒๑. จิตที่รับ ธรรมารมณ อยางเดยีวมี๓๕ ดวง คือ มหัคคตจิต ๒๗ (เวนอภิญญา
จิต ๒)  โลกุตตรจิต ๘ 

การจําแนกเจตสกิโดยอารมณ ๒๑ 
๑.เจตสิกที่รับ กามอารมณ แนนอน ไมม ี 
๒.เจตสิกที่รับ กามอารมณ  ไมแนนอน ม ี๕๐ (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๓.เจตสิกที่รับ มหัคคตอารมณ แนนอน ไมมี 
๔.เจตสิกที่รับ มหัคคตอารมณ ไมแนนอน มี ๔๗ (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒) 
๕. เจตสิกที่รับ นพิพานอารมณ แนนอนไมมี 
๖.เจตสิกที่รับ นิพพานอารมณ ไมแนนอน มี ๓๖ดวง คือ อัญญสมานเจตสิก๑๓  
   โสภณเจตสิก ๒๓ (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๗.เจตสิกที่รับ นามอารมณ แนนอน ไมม ี
๘.เจตสิกที่รับ นามอารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (เวนอปัปมัญญา ๒) 
๙. เจตสิกที่รับ รูปอารมณ   แนนอน ไมม ี
๑๐.เจตสิกที่รับ  รูปอารมณ ไมแนนอน ม ี๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๑.เจตสิกที่รับ ปจจุบันอารมณ แนนอน ไมม ี
๑๒.เจตสิกที่รับ ปจจุบันอารมณ ไมแนนอน ม ี๕๐ ดวง(เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๓.เจตสิกที่รับ อดีตอารมณ แนนอน ไมมี  
๑๔.เจตสิกที่รับ อดีตอารมณ ไมแนนอน มี ๔๗ ดวง (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒)  
๑๕.เจตสิกที่รับ อนาคตอารมณ แนนอน ไมม ี
๑๖.เจตสิกที่รับ อนาคตอารมณไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๗.เจตสิกที่รับ กาลวิมุตตอารมณ แนนอน ม ี๒ ดวง คือ อัปปมัญญาเจตสิก ๒ 
๑๘.เจตสิกที่รับ กาลวิมุตตอารมณ ไมแนนอน ม ี๕๐ ดวง  (เวนอัปปมญัญา ๒) 
๑๙.เจตสิกที่รับ บัญญัติอารมณ แนนอน มี ๒ ดวง คือ อัปปมัญญาเจตสิก ๒ 
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๒๐.เจตสิกที่รับ บัญญัติอารมณ ไมแนนอนมี ๔๗ ดวง (เวนวิรตี ๓อัปปมัญญา๒)  
๒๑.เจตสิกที่รับ ปรมัตถอารมณ แนนอน มี ๓ ดวง คือ วิรตีเจตสิก ๓ 
๒๒.เจตสิกที่รับ ปรมัตถอารมณ ไมแนนอนมี ๔๗ ดวง(เวนวิรตี ๓อัปปมัญญา๒)  
๒๓.เจตสิกที่รับ อัชฌัตตอารมณ แนนอน ไมมี  
๒๔.เจตสิกที่รับ อัชฌัตตอารมณ ไมแนนอนมี ๔๙ดวง(เวนอิสสา๑อัปปมัญญา๒) 
๒๕.เจตสิกที่รับ พหิทธอารมณ แนนอนม ี๓ ดวงคืออิสสา ๑ อัปปมัญญา ๒       
๒๖.เจตสิกที่รับ พหิทธอารมณ ไมแนนอนมี ๔๙ ดวง(เวนอสิสา๑อัปปมัญญา๒) 
๒๗.เจตสิกที่รับ อัชฌัตตพหทิธอารมณ แนนอน  ไมมี (คือมีไมได) 
๒๘.เจตสิกที่รับอัชฌัตตพหทิธอารมณไมแนนอนมี๔๙ดวง(เวนอิสสา๑ อัปปมัญญา ๒) 
๒๙.เจตสิกที่รับ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ โผฏฐัพพารมณ แนนอน ไมม ี
๓๐.เจตสิกที่รับ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ โผฏฐัพพารมณ ไมแนนอน ม ี๕๐  

ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๓๑.เจตสิกที่รับ ปญจารมณ แนนอน ไมมี  
๓๒.เจตสิกที่รับ ปญจารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๓๓.เจตสิกที่รับ ธรรมารมณ แนนอน มี ๒ ดวง คือ อัปมญัญาเจตสิก ๒ 
๓๔.เจตสิกที่รับ ธรรมารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (อัปปมัญญา ๒) 

๖ . วัตถุสังคหะ 
ใน วัตถุสังคหะ นี ้ เปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะห จิต เจตสิก โดยประเภทแหง

วัตถุ ๖ ที่จิตและเจตสิกอาศยัเกิดได  
วัตถุ มี ๖ คือ  
๑. จักขวุัตถ ุ ไดแก จักขุปสาท 

 ๒. โสตวัตถ ุ   ,, โสตปสาท 
 ๓. ฆานวัตถ ุ    ,, ฆานปสาท 
 ๔. ชิวหาวัตถ ุ    ,, ชิวหาปสาท 
 ๕. กายวัตถ ุ    ,, กายปสาท 
 ๖. หทยวัตถ ุ    ,, หทยัรูป 

วัตถุรูปทัง้ ๖ นี้ เปนที่อาศัยของจิตเจตสิกทั้งหลาย หมายความวา จิตเจตสิกทัง้หลาย
ปรากฏขึ้นไดและเกิดไดเร่ือย ๆ จะตองอาศัยวัตถุรูปทัง้ ๖ นัน่เอง คือเมื่อครบเหตุปจจัย จิต 
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เจตสิก จึงอาศัยวัตถุรูปเกิด ในปญจโวการภูมิมีเหตุ ๓ คืออดีตกรรมวัตถุ อารมณ ในจตุโวการ
ภูมิไมมีวัตถุ การเกิดขึ้นของ จิต เจตสิก จงึมีเหตุ ๒ คือ อดีตกรรม อารมณ ไดแก หทยัรูป 

จําแนกจติโดยวัตถุ ๖ 
๑.  จักขุวิญญาณจิต  ๒ อาศัยจักขุวัตถุเกิด 

  ๒.  โสตวิญญาณจิต   ๒ อาศัยโสตวัตถเุกิด 
  ๓.  ฆานวิญญาณจิต ๒ อาศัยฆานวัตถุเกิด 
  ๔.  ชิวหาวิญาณจิต ๒ อาศัยชิวหาวัตถุเกิด 
  ๕.  กายวิญญาณจิต ๒ อาศัยกานวัตถุเกิด 
  ๖.  มโนธาตุจติ  ๓  อาศัยหทัยวัตถุเกิด 

๗.  มโนวิญญาณธาตุจิต ๖๗ ไดแก กามจิต ๔๒ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต 
๑๐ มโนธาตุ ๓) และมหัคคตกุศล ๙ มหคัคตกริยา ๙ โลกุตตรจิต ๘ อาศัย
หทยัวัตถุเกิด 
๘. มหัคคตวิบากจิต ๙ ไมอาศัยวัตถุอยางใดอยางหนึง่เกดิเลย 

 หมายเหต…ุ อุเบกขาสันตีรณจิต ๒ ในขณะที่ทาํหนาทีสั่นตีรณกิจ และ ตทาลมัพนะ
กิจ มหาวบิากจิต ๘  ในขณะที่ทาํหนาทีต่ทาลัมพนกิจ  ก็ตองอาศยัวัตถุเกิด  แตจิตทั้ง ๑๐ 
ดวงนี ้ในขณะที่ทาํนหนาที่ปฏิสนธิ  ภวังค จุติ ก็ไมตองอาศัยวัตถุเกิด 
 

จําแนกเจตสิก ๕๒ โดยวัตถุรูป ๖ 
๑. เจตสิกที่อาศัยจักขุวัตถุเกดิโดยแนนอน ไมมี 
๒. เจตสิกที่อาศัยจักขุวัตถเุกิดโดยไมแนนอน  ม ี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณ

เจตสิก ๗ ที่ประกอบกับจกัขุวิญญาณจิต ๒ 
๓.เจตสิกที่อาศัย โสตวัตถ ุฆานวัตถุ ชวิหาวัตถ ุกายวัตถุ เกิดโดยแนนอนไมม ี
๔. เจตสิกที่อาศัย โสตวตัถ ุฆานวัตถ ุ ชิวหาวัตถุ กายวตัถุ เกิดโดยไมแนนอน ม ี๗ 

ดวง คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ ที่ประกอบกับโสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ 
ชิวหาวิญญาณจิต ๒ กายวญิญาณจิต ๒ 

๕. เจตสิกที่อาศัยหทัยวัตถุเกิดโดยแนนอนม ี ๖ ดวง คือ โทจตุกเจตสิก ๔  อัปป
มัญญาเจตสิก ๒  เพราะโทจตุกเจตสิก ๔ ดวงยอมเกดิในกามภูมิเทานัน้ และอัปปมัญญา
เจตสิก ๒ ก็เกดิไดในปญจโวการภูมิ เทานัน้ 
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๖. เจตสิกที่อาศัยหทัยวัตถุเกิดโดยไมแนนอน มี ๔๖ คืออัญญสมานเจตสิก ๑๓ 
อกุศลเจตสิก ๑๐ (เวนโทจตุกะ ๔) โสภณเจตสิก ๒๓ (เวนอัปปมัญญา ๒)  

๗. เจตสิกที่อาศัยวัตถุรูปเกดิโดยแนนอน มี ๖ คือ โทจตุกเจตสิก ๔ อัปปมัญญา
เจตสิก ๒ 

๘.เจตสิกที่อาศัยวัตถุรูปเกิดโดยไมแนนอนมี ๔๖ คือเจตสิก ๔๖ (เวน โทจตุกเจตสกิ 
๔ อัปปมัญญาเจตสิก ๒)หมายความวา เจตสิก ๔๖ ดวงเหลานี้ ถาเกิดในปญจโวการภูมิ ก็
อาศัยวัตถุรูปเกิด ถาเกิดในจตุโวการภูม ิก็ไมอาศัยวัตถรูุปเกิด 
 

ปริจเฉทที่ ๔ วิถีสังคหวิภาค 
ในปริจเฉทที่ ๔ นี ้ เปนการแสดงการรวบรวมความเปนไปของจิตเจตสิกที่เกิดขึน้กอน

และหลังตามลําดับอันเกีย่วเหนื่องกับธรรม ๖ หมวด ซึง่ในธรรม ๖ หมวดนัน้ หมวดหนึง่ ๆ ม ี
๖ ขอธรรม จึงเรียกวา ฉักกะ  รวมธรรมทีเ่กี่ยวเนื่องกับวถิีสังคหะนี ้จงึมี ๖ ฉักกะ  ดังพระอนุ
รุทธาจารยแสดงคาถาเบื้องตนวา 
  จิตฺตุปฺปาทานมิจฺเจว  กตฺวา   สงฺคหมุตฺตรํ 
  ภูมิปุคฺคลเภเทน  ปุพฺพาปรนิยามิตํ 
  ปวตฺติสงฺคหํ   นาม  ปฏิสนฺธิปวตฺติยํ 
  ปวกขฺามิ    สมาเสน  ยถาสมภฺวโต   กถ.ํ 
 แปความวา  ตามนยัที่กลาวแลวนัน้  ไดแสดงไวในปกณิณกสังคหะ (ปริจเฉทที่ ๓)  ที่
เกี่ยวเนื่องดวยจิตและเจตสิกแลว  ตอไปนี้ จะแสดงปวตัติสังคหะ  เพื่อใหเขาใจในเรื่องจิตที่
เกิดกอนและหลัง ทั้งปฏิสนธกิาลและปวัตติกาล  พรอมดวยประเภทของบุคคลและภูมิดวย 
 ในวิถีสังคหะนี ้ ไดรวบรวมไวดวยธรรม ๖ หมวดดวยกนั ในธรรม ๖ หมวดนัน้ หมวด
หนึง่ ๆ มี ๖ เรียกวา ฉักกะ รวมเปน ๖ ฉักกะ คือ วัตถุฉักกะ, ทวารฉักกะ, อารัมมณฉักกะ, 
วิญญาณฉักกะ, วิถีฉักกะ, และวิสยัปปวตัติฉักกะ สวนจิตที่ไมเกี่ยวเนื่องดวยอารมณ ทวาร 
และวิถี เรียกวา วถิีวมิุตตจิต ไดแก จิต ๑๙ ดวง ที่มีกรรม, กรรมนิมติ, หรือ คตินมิิต อยางใด
อยางหนึ่งเปนอารมณ 
 ในธรรม ๖ หมวดนี้  ฉักกะ ๓ อยาง 

วัตถุฉักกะ คือ วัตถ ุ๖ ไดแก จักขุวัตถ,ุ โสตวัตถุ, ฆานวัตถ,ุ ชิวหาวัตถ,ุ กายวตัถุ
,หทยวัตถ ุ
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ทวารฉักกะ คือ ทวาร ๖ไดแก จักขุทวาร,โสตทวาร,ฆานทวาร,ชิวหาทวาร,กายทวาร
,มโนทวาร 

อารัมมณฉักกะ คือ อารมณ ๖ ไดแก รูปารมณ, สัททารมณ, คันธารมณ, รสารมณ, 
โผฏฐัพพารมณ, ธรรมารมณ 

ทั้ง ๓ ฉักกะนี้ ไดแสดงไปแลวในปริจเฉทที๓่ที่ผานมา จะไมแสดงในทีน่ีอี้ก 
สวน วิญญาณฉักกะ คือ วิญญาณ ๖ ไดแก จักขุวญิญาณ, โสตวิญญาณ, ฆาน

วิญญาณ, ชิวหาวิญญาณ, กายวิญญาณ, มโนวิญญาณ ไดแสดงไปแลวในปริจเฉทที ่๑ ที่วา
ดวยเรื่องจิต  จึงไมจําตองแสดงไวในที่นี้อีก จะเปนการซ้าํ ๆ ซาก ๆ ไมไพเราะห ู

ฉะนั้น ในปริจเฉทที ่๔ นี ้ จะแสดงเพียง ๒ ฉักกะ หรือ ๒ หมวดคือ วถิีฉักกะ และ
วิสยัปปวัตติฉักกะ  เทานัน้ แตที่ยกเอา วตัถุ ๖, ทวาร ๖, อารมณ ๖, วิญญาณ ๖ มากลาวไว
ในทีน่ี้ดวยนัน้ ก็เพราะเหตวุาในหมวดธรรมเหลานั้น จะตองเปนธรรมที่เกี่ยวเนื่องอยูดวยกับ
ธรรมอีก ๒ หมวด คือ วิถ ี๖ และ วิสยัปปวัตติ ๖ ที่จะกลาวในปริจเฉทนี ้นัน่เอง 

วิถีฉักกะ = วิถีจิต ๖ 
๑. จักขุทวารวิถี   ความเปนไปของจิตทีป่รากฏทางจักขุทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวงคอื 

กามาวจรจิต ๔๖ (เวนโสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชิวหาวิญญาณจติ ๒ กาย
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 

๒. โสตทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางโสตทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือ
กามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขวุญิญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชวิหาวิญญาณจติ ๒ กาย
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 

๓. ฆานทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางฆานทวาร ไดแก จติ ๔๖ ดวง คือ
กามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขวุิญญาณจิต ๒ โสตวิญญาณจิต ๒ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ กาย
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 

๔. ชิวหาทวารวิถ ี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางชวิหาทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง 
คือ กามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขุวิญญาณจิต ๒ โสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ กาย
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 

๕. กายทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางกายทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือ 
กามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขวุญิญาณจิต ๒ โสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชิวหา
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 
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๖. มโนทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางมโนทวาร ไดแก จิต ๖๗ หรือ ๙๙ 
ดวง คือ กามาวจรจิต ๔๑ (เวนทวปิญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาต ุ ๓) มหัคคตกุศลจิต ๙ 
มหัคคตกิริยาจิต ๙ โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐  

คําวา ทวารวถิี หมายถงึ จติที่ปรากฏขึ้นโดยความเปนไปในทางทวารทั้ง ๖ คือ จักขุ
ทวาร โสตทวาร เปนตน ทีไ่ดแสดงไวแลวในปริจเฉทที ่ ๓ ความปรากฏขึ้นของจติโดยอาศัย
ความเปนไปทางทวารทั้ง ๖ เหลานั้น จงึมีชื่อเรียกตามทวารนัน้ ๆ ดวยวา จักขุทวารวิถ ี เปน
ตน ดังกลาวแลว 
 

วิสยัปปวตัติฉักกะ  = ความเปนไปของจิตในอารมณ ๖ 
ทางปญจทวาร มีวิสยัปปวัตติ ๔ อยาง คือ 

๑.อติมหันตารมณ  อารมณที่มีกําลังแรงกลา หมายถึง อารมณที่มีวิถีจิตเกิดไดมากที่สุด 
๒. มหันตารมณ  อารมณที่มีกาํลังปานกลาง หมายึง อารมณที่มวีิถจีิตเกิดตามปกติ 
๓. ปริตตารมณ อารมณที่มกีําลังนอย หมายถึง อารมณทีม่ีวิถีจิตเกิดไดนอย 
๔. อติปริตตารมณ อารมณที่มีกาํลังนอยมาก หมายถงึ อารมณที่ไมมีวิถีจิตเกิดเลย 

ทาง มโนทวาร มีวิสยัปปวัตติ ๒ อยาง คือ 
๕. วิภูตารมณ อารมณที่ปรากฏชัดทางใจ หมายถงึ อารมณที่มวีิถีจิตเกิดไดมาก 
๖. อวิภูตารมณ อารมณที่ปรากฏไมชัดทางใจ หมายถึง อารมณที่มีวถิีจิตเกิดไดนอย 

 คําวา วสิยัปปวัตติ นั้น หมายถงึ ความเปนไปของจิตที่ปรากฏเกดิขึ้นทางทวารใด
ทวารหนึ่ง ทั้ง ๖ ทวารนั้น  และที่เปนไปในอารมณทั้ง ๖ มีรูปารมณ เปนตน  โดยประเภท ๔ 
อยาง ม ีอติมหันตารมณ เปนตน ทางปญจทวาร และโดยประเภท ๒ ม ี วิภูตารมณ เปนตน 
ทางมโนทวาร เรียกวา วิสยัปปวัตติ  
 ฉะนั้น ทวารวถิี กบั วิสยัปปวัตติ ธรรมทัง้ ๒ หมวดนี้  จงึเปนธรรมที่เกีย่วเนื่องถงึกนั  
คําวา วิสยัปปวัตติ กับวิญญาณวิถนีั้น  มีความหมายเปนอยางเดยีวกนั คือ หมายความวา วถิี
วิญญาณที่เปนไปกับอารมณทั้ง๖ โดยประเภทแหงอารมณ มี อติมหนัตารมณ เปนตน นัน่เอง 
 สวน อารมณของวิถวีิมุตตจติ ๑๙ ดวง คือ อุเบกขาสนัตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต ๘ 
มหัคคตวิบากจิต ๙ ทีท่ําหนาที ่ปฏิสนธิ ภวังค จุติ นัน้ มอีารมณอยางใดอยางหนึง่ใน ๓ อยาง
นี้ คือกรรมอารมณ กรรมนมิิตอารมณ หรือ คตินิมิตอารมณ  ซึง่เปนอารมณที่รับมาจากภพ
กอนเมื่อใกลจะตาย (ปฏิสนธิจิตในภพนี้รับมา ภวงัคจิตก็รับตอและรักษาไว จนถงึจติุจิต เปน
อันสิ้นสุดอารมณเหลานี้ ในชาตหินึง่ ๆ เปนอยางนี้ เร่ือยไป จนกวาจะไดบรรลุพระอรหันต 
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เวลาพระอรหนัตจะปรินพิพานจะไมมีอารมณเหลานี้มาปรากฏ เหมอืนบุคคลเหลาอื่น  
เพราะฉะนัน้ อารมณทั้ง ๓ นี ้จึงเรยีกวา เปนนิมิตหมายแหงความเกิด เพราะบุคคลที่จะเกิด
อีกเทานัน้อารมณเหลานี้จงึปรากฏใหเห็น สวนพระอรหันตเปนผูไมเกิดอีกตอไป  อารมณ
เหลานี้ จงึไมมาปรากฏ) ในขณะที่จิต ๑๙ ดวงนี้ ทําหนาที่ปฏิสนธ ิภวังค จุติ อยางใดอยาง
หนึง่นัน้ ไมตองอาศัยทวารอยางใดอยางหนึ่งเกิดเลย  ทัง้ไมเปนวิถีจิต  และไมรับอารมณใหม  
ฉะนั้น จึงเรยีกจิต๑๙ดวงนีว้าวถิีวมิุตตจิตหรือทวารวิมตุตจิต แปลวา จิตที่พนวถิี หรือจิตที่พน
จากทวาร 
 ในปริจเฉทที่ ๔ นี ้เปนการแสดงถึงลําดบัการเกิดขึ้นของจิต ที่เปนไปกับอารมณทัง้ ๖ 
คราวหนึ่ง ๆ หรือ วารหนึ่ง ๆ เรียกวา วิถีสังคหะ และในวิถีสังคหะนี้ หมายรวมถึงการรวบรวม
วิถีจิตตาง ๆ เขาไวในปริจเฉทนี้ดวย   ฉะนั้น ในปริจเฉทที่ ๔ นี ้ทานจึงรวบรวมแสดงถึงลาํดับ
การเกิดขึ้นของจิต ที่เปนไปกับอารมณทัง้ ๖ และแสดงไปตามลําดับประเภทของจิต คือ 
กามาวจรจิต ที่เรียกวา กามวิถ ี  รูปาวจรจิต และ อรูปาวจรจิต รวมเรียกวา มหัคคตจิต 
เรียกวา มหัคคตวิถี หรืออัปปนาวิถ ี  และโลกุตตรจิต ก็เรียกวา โลกตุตรวิถี หรือ อัปปนาวิถ ี
เชนกนั 
ปริจเฉทที ่๔ มีชื่อเรียกได  ๒ อยาง คือ 
 ๑.วิถีสงัคหะ หมายความวา การแสดงสงเคราะห การเกิดขึ้นโดยลําดับติดตอกันไป
เปนลําดับของจิต เจตสิก รูป 
 ๒.ปวัตติสังคหะ หมายความวา การแสดงสงเคราะหความเปนไปของจิต เจตสกิ รูป 
ใน ปวัตติกาล 
 กาล คือ ความเปนไปของจติ เจตสิก รูป มี ๒ คือ  

๑) ปฏิสนธิกาล หมายเอาขณะที่ปฏิสนธิจิต เจตสิก และกัมมชรูปเกดิขึ้น ขณะเดียว
เทานั้น  

๒) ปวัตติกาล หมายเอา ต้ังแตภวังคจติดวงหลงัจากปฏิสนธิขณะ เปนตนมา จนถึง
จิตดวงสุดทาย กอนถงึจุติจติ 

ภูมิ คือ ที่เกิดของสัตวทัง้หลายม ี๓๑ ภูมิ คือ กามภูม ิ๑๑ รูปภูมิ ๑๖ อรูปภูมิ ๔ 
บุคคล ๑๒ คือ ปุถุชน ๔  อริยบุคคล ๘ 
หมายเหต ุ สําหรับภูมิอันเปนที่ต้ังทัง้ ๓๑ ภูมินัน้ เปนการแสดงรวมทั้งรูปวิถี และ

นามวิถ ีถาจะแสดงโดยเฉพาะแลว ตองเวนอสัญญสัตตภูมิ ๑ คงเหลอื ๓๐ ภูม ิ
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แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

อธิบายวสิยัปปวัตติฉักกะ 
๑. อติมหันตารมณ หมายถึง ปญจารมณคือ รูป, เสียง,กลิ่น,รส ,โผฏฐัพพะ ทีม่ี

กําลังแรง หรือ ปรากฏชัดเจนมาก 
๒. มหันตารมณ หมายถงึ ปญจารมณ ทีม่ีกําลงัปานกลาง หรือปรากฏชัดเจน

พอประมาณ 
๓. ปริตตารมณ หมายถงึ ปญจารมณ ทีม่กีําลังนอย หรือ ปรากฏไมคอยชัด 
๔. อติปริตตารมณ  หมายถึง ปญจารมณที่มีกาํลังนอยมาก ปรากฏไมชัดเลย ชวนะ

ไมสามารถแลนไปได 
๕. วิภูตารมณ หมายถงึ ธรรมารมณที่ปรากฏชัดเจน 
๖. อวิภูตารมณ หมายถงึ  ธรรมารมณทีป่รากฏไมชัดเจน 

แสดงองคธรรมของธรรม ๑๖ ประเภท 
๑  วิญญาณธาตุ 
๒  วิญญาณขันธ 
๓  วิญญาณ  องคธรรมไดแก จิต  ๘๙ หรือ ๑๒๑ 
๔  มนายตนะ 
๕  มโนวิญญาณ   องคธรรมไดแก จิต ๗๙  (เวนทวิปญจวญิญาณจิต๑๐) 
๖ มโนวิญญาณธาตุ องคธรรมไดแก จิต๗๖ (เวนทวิปญจฯ๑๐มโนธาตุ๓) 
๗  มโนธาตุ   องคธรรมไดแก  ปญจทวาราวัชชนจิต ๑ สัมปฏิจฉนจิต ๒ 
๘  มโนวิญญาณวิถ ี   
๙  มโนทวารวถิี   องคธรรมไดแก จิต ๖๗ คือ กามจิต ๔๑(เวนทวิปญจฯ ๑๐ 
๑๐ มโนทวารกิจิต มโนธาตุ๓) อัปปนาชวนะ  ๒๖ 
๑๑  มโนทวาร  องคธรรมไดแก   ภวังคจิต  ๑๙ 
๑๒  ทวารวมิตุตจิต  องคธรรมไดแก  ภวงัคจิต  ๑๙ ( วิถมีุตตจิต ) 
๑๓  ทวาริกจติ  องคธรรมไดแก จิต  ๘๐ ( มหคัคตวิบาก ๙ )  
๑๔  ธรรมารมณ     องคธรรมไดแก   จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ปสาทรูป ๕  สุขุมรูป ๑๖ 
๑๕  ธัมมายตนะ                  นิพพาน  บัญญัติ 
๑๖  ธมัมธาตุ   องคธรรมไดแก เจตสิก  ๕๒ สุขุมรูป  ๑๖  นิพพาน 
แสดงองคธรรมของวิสยัปปวัตติทางปญจทวารและมโนทวาร 
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วิสยปัปวัตติ  ๘  องคธรรม  ไดอารมณ 
๑  อติมหนัตารมณ  วิสยรูป ๗    ๕ 
๒  มหนัตารมณ        ,,      ๕ 

ปญจทวาร ๓   ปริตตารมณ        ,,     ๕ 
๔  อติปริตตารมณ       ,,     ๕ 

            ๑ อติวิภูตารมณ จิต๘๙ เจตสิก๕๒ รูป ๒๘ นพิพาน บัญญัติ  ๖ 
๒  วิภูตารมณ       ,,   ๖ 

มโนทวาร         ๓  อวิภูตารมณ       ,,   ๖ 
             ๔  อติอวิภูตารมณ   ,,   ๖ 
 
แสดงองคธรรมและอารมณของวิสยัปปวัตติในวิถีมุตตจิต  ๑๙ 
๑  กรรมอารมณ     องคธรรมไดแก  อารมณ  ๑ คือ ธรรมารมณ 
๒  กรรมนิมิตอารมณ           ,,       ,,   อารมณ ๖ 
๓  คตินมิิตอารมณ           ,,       ,,     ๖ 
 

จัดวิสยปัปวัตติทั้ง ๘ เขาในวาระทั้ง ๔ 
วิสยัปปวัตตทิางปญจทวาร   วิสยัปปวัตตทิางมโนทวาร วาระทั้ง ๔ 
อติมหันตารมณ     อติวิภูตารมณ       ตทาลัมพนวาระ   ชวนวาระ 
มหันตารมณ  วิภูตารมณ  - ชวนวาระ 
ปริตตารมณ  อวิภูตารมณ  -        โวฏฐัพพนวาระ 
อติปริตตารมณ  อติอวิภูตารมณ  -  โมฆวาระ 
 

เหตุผลที่ตทาลัมพนะเกิด ๒ ขณะนั้น มีอยู  ๒ อยางคือ 
 ๑.  เกี่ยวกับกาํลังของชวนะ  ๒.  เกี่ยวกับความเรว็ของจติ 

ภวังคมี ๒ ประเภท คือ 
๑. มูลภวังค  ภวังคที่เนื่องมาจากปฏิสนธ ิ  ๒. อาคันตุกภวังค ภวังคที่จรมาใหม 
 

มูลภวังคแบงออกเปน ๓ อยางคือ 
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๑.อตีตภวังค คือ ภวังคที่ผานไป ในขณะทีป่ญจารมณมาปรากฎทางปญจทวารแลว 
๒.ภวังคจลนะ คือ ภวังคที่ไหวตัวขึน้ ดวยอํานาจของปญจารมณ ที่มากระทบ

ทางปญจทวาร คร้ังแรก 
๓.ภวังคุปจเฉทะ คือ ภวังคที่ตัดกระแสภวังคขาด เพื่อใหปญจทวาราวัชชนจิตรับ

อารมณทางปญจทวาร หรือ มโนทวาราวัชชนจิตรับอารมณทางมโนทวาร 
 
แสดงองคธรรม และ อารมณ ของ ภวังค ๕ อยาง 
๑.  มูลภวงัค ไดแก  ภวังคจติ  ๑๙ 
๒.อตีตภวังค ไดแก ภวังคจิต ๑๕ (เวนอรูปวิบาก๔) มีอารมณ ๖ ที่เปนกรรม กรรม

นิมิต คตินมิิต 
๓.  ภวังคจลนะ  ไดแก  ภวงัคจิต  ๑๙ 
๔.  ภวังคุปจเฉท   ไดแก  ภวังคจิต  ๑๙ 
๕.  อาคันตุกภวังค ไดแก อุเบกขาสนัต ี๒มหาวิบากอุเบกขา ๔ มอีารมณ ๖ ที่เปน

กามชวนะ ที่มคีวามชาํนาญในภพนี ้
 

อารมณมี ๒ อยางคือ 
๑.  อิฏฐารมณ  มี ๔ อยาง   คือ  ๑) สภาวะอิฏฐารมณ   ๒) ปริกัปปะอิฏฐารมณ 
           ๓) อติอิฏฐารมณ    ๔) อิฏฐมัชฌัตตารมณ  
๒. อนิฏฐารมณ มี ๔ อยางคือ  ๑) สภาวะอนิฏฐารมณ   ๒) ปริกัปปอนิฏฐารมณ 
                              ๓) อติอนิฎฐารมณ      ๔) อนิฏฐมัชฌัตตารมณ 
 

ความหมายของอารมณฝายอิฏฐารมณ 
 ๑.  อิฏฐารมณ คือ อารมณที่ดี หรือ อารมณที่นาใครนาปรารถนา 
 ๒.  สภาวะอิฏฐารมณ  คือ อารมณที่ดีตามสภาวะจริง ๆ 
 ๓.  ปริกัปปะอิฏฐารมณ  คือ อารมณทีดี่เฉพาะสวนตวั 
 ๔.  อติอิฏฐารมณ  คือ อารมณที่ดียิ่ง 
 ๕.  อิฏฐมชัฌัตตารมณ  คือ อารมณทีดี่ปานกลาง 
      (สวนอนิฏฐารมณ กม็ีความหมายตรงกันขาม) 
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เครื่องจําแนกอารมณ (วา เปนสภาวะอารมณ) มี ๕ อยาง 

๑.มัชฌัตตบคุคล คือ บุคคลปานกลาง  
๒.วิบากจิต ไดแก จิตที่เปนผลของกรรม(เปนอุเบกขา) 
๓.  ทวาร ไดแก ทวารทัง้ ๖ โดยเฉพาะ   ๔. อารมณ  ไดแก  อารมณ  ๖ 
๕.  กาล  ไดแก เวลาที่รับอารมณ 

ในอติมหันตารมณวิถี อาคันตุกภวังค จะมีไดตองประกอบดวยองค ๓ คือ 
  ๑.  ปฏิสนธิเปนโสมนัส      ๒.  อารมณเปนอติอิฏฐารมณ       

๓. เกิดโทสะชวนะ  มาขั้นกลางชวนะอื่น ที่เปนโสมนัสชวนะ 
ในมหันตารมณวิถี   อาคันตุกภวังค จะมีไดตองประกอบดวยองค  ๒  คือ 

๑.  ปฏิสนธิเปนโสมนัส  
๒.  เกิดโทสะชวนะ ข้ันมาขัน้กลางชวนะอืน่ ที่เปนโสมนสัชวนะ 
หมายเหต ุ  สําหรับทางมโนทวาร อติวิภูตารมณ มีองค ๓ เหมือน อติมหันตารมณ  

และ วิภูตารมณ มีองค ๒ เหมือนมหันตารมณ 
จัดสันตีรณะ ๓ ตทารัมมณะ ๑๑ อาคันตุกะ ๖ 

กามกิริยาชวนะ ๙ เขาในอารมณ ๓ 
อารมณ ๓ สันตีรณ  ๓ ตทาลัมพนะ ๑๑ อาคันตุกะ  ๖ กามกิริยาชวนะ๙ 
อติอิฎฐา
รมณ 

โสมนัสสันตีรณ
จิต ๑ 

โสมนัสสันตรีณ ๑ 
มหาวิบากโสมนัส ๔ 

อุเบกขาสันตีรณ๒
มหาวิบากอุเบกขา ๔ 

หสิตุปปาทจิต ๑ 
มหากิริยาโสมนัส ๔ 

อิฏฐมัชฌัต 
ตารมณ 

อุเบกขาสันตีรณ
จิต ๒ 

อุเบกขาสันตีรณ๒ 
มหาวิบากอุเบกขา๔ 

อุเบกขาสันตีรณ๒
มหาวิบากอุเบกขา๔ 

มหากิริยาอุเบกขา 
๔ 

อนิฏฐารมณ อุเบกขาสันตีรณ
อกุศลวิบากจิต ๑ 

อุเบกขาสันตีรณ
อกุศลวิบากจิต ๑ 

 มหากิริยาอุเบกขา 
๔ 

ตทาลัมพนะมี  ๒ ชนิด 
๑.  มูลตทาลมัพนะ  คือ ตทาลัมพนะทีเ่นื่องมาจากปฏิสนธ ิ
๒. อาคันตุกะตทาลัมพนะ  คือ ตทาลัมพนะที่เกิดขึ้นมาทาํหนาที่ใน ปวัตติกาลอยางเดยีว 

แสดงปญจทวารวถีีโดยยอและโดยพิสดาร 
ตามนัยอภิธัมมัตถสังคหะและโบราณาจารยมี ๗๕ และตามนัยแหงปรมัตถ
ทีปนีมหาฎกีาและภาสาฏีกามี ๘๐ คือ  



 

 

                                                                                                                               ๑๑๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

ตามนัยอภิธัมมัตถสังคหะและโบราณาจารย ๗๕ 
 อติมหันตารมณ  ๑  ทวาร  ๕ ได     ๕          

มหันตารมณ   ๒  ,,  ๕  ,,  ๑๐     รวม ๗ ๕   
ปริตตารมณ       ๖    ,,      ๕  ,,  ๓๐             
อติปริตตารมณ   ๖   ,,       ๕  ,,  ๓๐   

ตามนัยปรมัตถทีปนีและภาสาฏีกา๘๐ 
 อติมหันตารมณ  ๑  ทวาร  ๕  ได   ๕ 

มหันตารมณ  ๒    ,,   ๕    ,,   ๑๐     รวม ๘๐ 
ปริตตารมณ     ๖      ,,   ๕    ,,   ๓๐ 
อติปริตตารมณ   ๗   ,,    ๕   ,,   ๓๕ 

ถานับโดยพิสดารมี ๑๐๐  คือ 
 อติมหันตารมณ  ๓   ในทวาร ๕ รวม   ๑๕ 

มหันตารมณ      ๔        ,,     ๕  ,,      ๒๐       รวม ๑๐๐ 
ปริตตารมณ       ๖        ,,     ๕  ,,      ๓๐  
อติปริตตารมณ   ๗       ,,    ๕  ,,      ๓๕ 

ตทาลัมพนนิยม (กฎของตทาลัมพนะ) มีองค  ๕  คือ 
๑.  ตองเปนกามภูม ิ
๒.  ตองเปนกามบุคคล 
๓.  ตองเปนกามชวนะ 
๔.  ตองเปนกามอารมณ 
๕.ตองเปนพลวารมณ (อารมณที่มีกาํลังมากไดแก อติมหันตารมณหรือ อติวิภูตารมณ) 
 
จําแนกวิถีโดยบุคคล๘ ในกามภูมิ ๑๑ (อติมหันตารมณวิถี ตทาลัมพนวาระ) 

บุคคล ภวังคแรก-หลัง กามชวนะ๒๙ ตทาลัมพนะ๑๑ 
๑.ทุคติบุคคล อุเบกขาสันตีรณ 

อกุศลวิบากจติ ๑ 
อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตีรณจิต  ๓ 

๒.สุคติอเหตุก 
บุคคล 

อุเบกขาสันตีรณ 
กุศลวิบากจิต ๑ 

อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตี ๓ มหาวิบาก
ญาณวิปปยุตต ๔ 

๓.ทวิเหตกุบุคคล มหาวิบากญาณ อกุศลจิต ๑๒ สันตี ๓ มหาวิบาก
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วิปปยุตจิต ๔ มหากุศลจิต  ๘ ญาณวิปปยุต ๔ 
๔.ติเหตุกปุถุชน มหาวิบากญาณ

สัมปยุตจิต ๔ 
อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตีรณจิต ๓  
มหาวิบากจิต ๘ 

๕.  โสดาบัน มหาวิบากญาณ
สัมปยุตจิต  ๔ 

อกุศลจิต๗ 
(เวนทิฎฐิสัม.๔) 
มหากุศล ๘ 

สันตีรณจิต ๓  
มหาวิบากจิต ๘ 

๖.  สกทาคาม ี มหาวิบากญาณ
สัมปยุตจิต  ๔ 

อกุศลจิต  ๗ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตีรณจิต ๓   
มหาวิบากจิต  ๘ 

๗.  อนาคาม ี มหาวิบากญาณ
สัมปยุตจิต ๔ 

อกุศลจิต ๕ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตีรณจิต ๓   
มหาวิบากจิต  ๘ 

๘.  อรหันต มหาวิบากญาณ
สัมปยุตจิต ๔ 

หสิตุปปาทจิต ๑ 
มหากิริยาจิต ๘ 

สันตีรณจิต ๓   
มหาวิบากจิต  ๘ 

 
จําแนกวิถีโดยบุคคล ๕ ในรูปภูมิ ๑๕  (อติมหันตารมณวถี ชวนวาระ) 

บุคคล ภวังคแรก - หลัง กามชวนะ 
๑.ติเหตุกปุถุชน รูปาวจรวิบาก ๕ ตามสมควร อกุศลจิต ๑๐ (เวนโทสะ๒) มหากุศลจิต ๘ 
๒.โสดาบัน รูปาวจรวิบาก ๕ ตามสมควร อกุศลจิต ๕  (เวน๔-๒-๑) มหากุศลจิต ๘ 
๓.สกทาคาม ี รูปาวจรวิบาก ๕ ตามสมควร อกุศลจิต ๕  (เวน๔-๒-๑) มหากุศลจิต ๘ 
๔.อนาคาม ี รูปาวจรวิบาก ๕ ตามสมควร อกุศลจิต ๕ (เวน๔-๒-๑) มหากุศลจิต ๘ 
๕.อรหันต รูปาวจรวิบาก ๕ ตามสมควร หสิตุปปาทจิต ๑ มหากิริยาจิต  ๘ 
หมายเหตุ… 
 v ในขอ ๒ - ๕ ในวงเล็บที่เวน ๔ - ๒ - ๑ นั้น  

๔ หมายถงึ โลภทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ ดวง ทีพ่ระโสดาบันละไดเดด็ขาดแลว ดวย
อํานาจมรรคญาณ 

๒ หมายถึง โทสมูลจิต ๒ ดวง ทีพ่ระโสดาบันและพระสกิทาคาม ีขมไวไดดวยอํานาจ
ฌาน  และพระอนาคามีละไดเด็ดขาดดวยอํานาจมรรคญาณ 

๑ หมายถึง โมหวิจกิิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ ดวง ที่พระโสดาบันละไดโดยเด็ดขาดแลว
ดวยอํามรรคญาณ 



 

 

                                                                                                                               ๑๒๑ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

v ในการที่อติปริตตารมณ มีแตภวังคจลนะ คือ ภวงัคไหวเกิดขึ้น ๒ ขณะ เพราะการ
เกิดขึ้นของภวงัคไหวในครั้งที่ ๒ ไมไดตัดกระแสภวังค  ฉะนั้น การเกดิขึ้น ก็เหมือนกับดวงแรก  
คือไหวเหมือนกัน  ฉะนั้น จงึไดเรียกชื่อเหมอืนกัน 
 

แสดงการจําแนกปญจทวารวิถีโดยพิสดารในบุคคล  ๓ จําพวก 
๑.กามบุคคลมี ๑๐๐วถิ ี(มี ๖ ทวารคือ จักขุ,โสตะ,ฆานะ,ชิวหา,กายะ,มโน) 

อติมหันตารมณ มี ๓ วิถ ี คุณดวยทวาร  ๕ จึงเปน  ๑๕  วิถ ี
มหันตารมณวถิี  มี ๔  วถิี คูณดวยทวร   ๕     จึงเปน   ๒๐  วิถ ี
ปริตตารมณ มี ๖ วถิ ีคูณดวยทวาร  ๕  จึงเปน  ๓๐ วิถ ี
อติปริตตารมณ  ม ี๗  วิถ ีคูณดวยทวร ๕   จึงเปน ๓๕ วิถ ี

รวมทัง้หมดเปน  ๑๐๐  วิถ ี
หมายเหต…ุ คูณดวยทวาร ๕ นั้น หมายความวา แตละอารมณสามารถเกิดไดใน

ทวารทั้ง ๕ และทุกวิถทีี่เกิดได เชน อติมหันตารมณ ม ี๓ วิถ ีแตละทวารก็ม ี๓ วถิี ฉะนั้น ๕ 
ทวาร จึงเปน ๑๕ วิถี  ในอารมณและทวารอื่น ๆ ทํานองนี ้
๒.รูปบุคคลมี  ๓๒ วิถี  (มี ๒ ทวาร คือ จักขุทวาร กับ โสตทวาร) 

อติมหันตารมณ  มี ๒ วิถ ีคูณดวยทวาร ๒ จึงเปน    ๒ วิถ ี
มหันตารมณ มี ๒ วิถ ีคูณดวยทวาร  ๒  จึงเปน    ๔ วิถ ี
ปริตตารมณ มี ๖ วถิ ีคูณดวยทวาร ๒ จึงเปน ๑๒ วิถ ี
อติปริตตารมณ มี ๗ วิถ ีคูณดวยทวาร ๒ จึงเปน ๑๔ วิถ ี

      รวมทั้งหมดเปน ๓๒  วิถ ี
๓. ทารกในครรภมี ๕๔ วิถี (มี ๓ ทวาร คือ ชิวหาทวาร,กายทวาร,มโนทวาร) 

อติมหันตารมณ มี ๑ วถิ ีคูณดวยทวาร  ๓ จึงเปน   ๓ วิถ ี
มหันตารมณ มี ๔ วิถ ีคูณดวยทวาร ๓ จึงเปน ๑๒ วิถ ี
ปริตตารมณ มี ๖ วถิ ีคูณดวยทวาร ๓ จึงเปน ๑๘ วิถ ี
อติปริตตารมณ มี ๗ วิถ ีคูณดวยทวร ๓ จึงเปน ๒๑ วิถ ี

รวมทัง้หมดเปน  ๕๔  วถิ ี
ซึ่งแสดงเปนตารางไดดังนี้ 

บุคคล อติมหัน มหัน ปริตตา อติปริต คูณดวย รวมวิถ ี
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ตารมณ ตารมณ รมณ ตารมณ ทวาร 
กามบุคคล ๓ ๔ ๖ ๗ ๕ ๑๐๐ 
รูปบุคคล ๒ ๒ ๖ ๗ ๒ ๓๒ 
ทารกในครรภ ๑ ๔ ๖ ๗ ๓ ๕๔ 
ขอควรจํา 
vปญจทวารวถิี มีอารมณเปนใหญ จึงนับเอาจิตตักขณะ เปนเกณฑในการจําแนกอารมณ 
vมโนทวารวิถ ี มีจิต เจตสิกเปนใหญ ซึ่งเปนการนึกคิด จึงถือเอาอารมณทีม่าปรากฎชัด 
หรือไมชัดเปนเกณฑในการจําแนกอารมณ 
vรูปารมณเปนตน ที่เกิดขึ้นแลว แตยงัไมมากระทบกบัจักขุปสาท ภวังคที่ผานไปนั้นเรียกวา 
อตีตภวังค  (ภวังคเดิม) 
vรูปารมณ กระทบกับจกัขุปสาทแลว ทาํใหเกิดการหวั่นไหวของจิตที่เปนภวังค ดวยอํานาจ
ของการกระทบ  เรียกวา  ภวังคจลนะ  ( ภวังคไหว ) 
vภวังคไหว ทีเ่กิดขึ้นพรอมดวยการตัดกระแสภวังคขาด  เรียกวา ภวงัคุปจเฉทะ   (ภวังคตัด
กระแสภวังค) 

มนสิการ  ๓  อยาง  คือ 
๑.วิถีปฏปิาทกมนสกิาร คือ มนสกิารทีท่าํใหวถิีจิตเกิด ไดแก ปญจทวาราวัชชนจิต 
๒.ชวนะปฏิปาทกมนสิการ คือ มนสิการที่ทาํใหชวนะจติเกิดขึ้น ไดแก มโนทวาราวชัชนจิต 
๓.อารัมมณปฏิปาทกมนสิการ คือ มนสิการทีท่ําใหจติขึ้นสูอารมณ ไดแก มนสกิารเจตสิก 
 

ปฏิจจสมุปบาทวิภังคอัฏฐกถา 
กลาววา ตทาลัมพนะเกิดไมไดในฐานะ ๑๑ อยาง 
๑.เมื่อชวนะ ถอืเอาชื่อ หรือ โคตร  เปนอารมณ  ดับลงแลว  
๒.กามสัตตชวนะ ที่ถือเอาบญัญัติ  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๓.หลังจากวิปสสนาสัตตชวนะ  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๔.หลังจากวุฏฐานคามินวีิปสสนาชวนะ  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๕.หลังจากสัตตชวนะที่ปรารภรูปาวจร และ อรูปาวจร  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๖.หลังจากมจิฉัตตนิยตอกุศลชวนะ  ดับลงแลว 
๗.หลังจากสัมมัตตชวนะ  ดับลงแลว 
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๘.หลังจากสัตตชวนะที่ถือเอาโลกุตตระ  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๙.หลังจากสัตตชวนะที่ถือเอาอภิญญา  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๑๐.หลังจากมหากุศลและกริิยาญาณสัมปยุตตจิต ๘ ทีถ่ือเอาปฏิสัมภิทาเปนอารมณ 
     ดับลงแลว 
๑๑.หลังจากกามสัตตชวนะที่ถือเอากามอารมณที่มกีําลงัออนเปนอารมณดับลง 
 

เหตุที่ทําใหเกิดความฝน  ๔  อยาง  คือ 
๑. เพราะบุพพนิมิต ๒. จิตอาวรณ ๓. เทพสังหรณ ๔. ธาตุกําเริบ     

(กรรมนิมิต ๑  จิตอาวรณ ๑ เทพสงัหรณ ๑  ธาตุกําเริบ๑) 
หมายเหต ุ ในมิลินทปญหาแสดงเหตุแหงความฝนไว ๓  อยาง คือ  เสลดทําเอา  ลม

กําเริบ   เลือดไมดี 
 

สรุปสุทธมโนทวารวิถี  ๔๑  วิถี 
จําแนกโดยธรรม ๔ หมวด คือ วิสยัปปวัตติ  ๔ อารมณ ๖ บุคคล ๘ ภูม ิ๓๑ 

อติวิภูตารมณ  ๒๒ 
อตีตภวังค ๖ วิถี คือ 

 วิถีทีม่ีอตีตภวังค ๕ วิถ ีมีอารมณที่เปนปจจุบันนิปผันนรูป  ๑๘ ไดในบุคคล ๘ และ
เกิดไดในกามภูมิ ๑๑ 

วิถีทีม่ีภวังคเดมิ ๑ วถิ ี มีอารมณที่เปนกามจิต ๕๔ เจตสิก ๕๒ รูป ๒๘ เกิดไดใน
บุคคล ๘  เกิดไดในกามภูมิ ๑๑ 

ชวนะ ๑๖ วิถี คือ 
วิถีทีม่ีอตีตภวังค ๗ วถิ ี มอีารมณที่เปนปจจุบันนิปผันนรูป ๑๘ เกดิไดในบุคคล ๘ 

เกิดไดใน ปญจโวการภูมิ ๒๖ 
วิถีทีม่ีภวังคเดมิ ๑ วิถ ี มีอารมณที่เปน จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ รูป ๒๘ นิพ บัญญัติ  เกิด

ไดในบุคคล ๘ เกิดไดในภูมิ ๓๐ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) 
วิถีทีม่ีอตีตภวังค และมีอาคนัตุกภวังค ๗ วิถ ีมีอารมณที่เปนปจจุบันนิปผันนรูป ๑๘ 

เกิดไดในบุคคล ๔ (เวนทุคตบุิคคล, สุคติอเหตุกบุคคล, พระอนาคาม,ี พระอรหันต)  เกิดไดใน
กามสุคติภูมิ ๗ 
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วิถีจิตทีม่ีภวังคเดิม และมีอาคันตุกภวงัค ๑ วถิ ีมีอารมณที่เปนโลกียจิต ๘๑ เจตสกิ 
๕๒ เกิดไดในบุคคล ๔ (เวนทุคติบุคคล, สุคติอเหตุกบุคคล, พระอนาคาม,ี พระอรหันต)  เกิด
ไดในกามสุคตภูิมิ ๗ 

วิภูตารมณ  ๑๖ วิถี 
หมายเหต…ุ  วิภูตารมณทั้ง  ๑๖ วถิี เหมือนกับ อติวิภูตารมณ ชวนะวาระทั้ง  ๑๖ วิถ ี

อวิภูตารมณ  ๒ 
๑. วิถีที่มีมโนทวาราวัชชนจิต (ม)เกิด ๓ ขณะ มีอารมณ ๖ ทีล่ะเอยีดและ สุขุมทัง้

ที่เปนรูป ๒๘ นิพพาน บัญญัติ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในภูมิ ๓๐ (เวน อสัญญสัตตภูมิ) 
๒. วิถีที่มีมโนทวาราวัชชนจิต (ม) เกดิ ๒ ขณะ มอีารมณ ๖ ทีเ่ปนปรมัตถและ

บัญญัติ เกิดไดในบุคคล  ๘  เกิดไดในภูม ิ ๓๐ (เวนอสญัญสัตตภูมิ) 
อติอวิภูตารมณ  ๑ 

๑. วิถีทีม่ีภวังคเดิม ๑ ขณะ และภวังคจลนะ ๒ ขณะ เมื่ออารมณมาปรากฏมีแต
ภวังคไหวเทานั้นที่เกิดขึ้น เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในภูมิ ๓๐ (เวนอสัญญสัตตภูมิ)  
 
ตทนุวัตตกิมโนทวารวิถี หรือ อนุพันธกมโนทวารวิถี  ๔๗ ประเภท 

อตีตัคคหนวิถี 
๑. ที่เปนตทาลัมพนะวาระ ที่มีอตีตปญจารมณที่เปนปรมัตถ เกิดไดในบุคคล ๘ 

เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ต    ต    ภ 
๒. ที่เปนชวนวาระ ที่มีอตีตปญจารมณที่เปนปรมตัถ เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดได

ในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูม ิ๑๕ เวนอสัญญสัตตภูมิ) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   ภ   ภ    ภ 
๓. ที่เปนชวนวาระ มีอาคันตุกภวังค ที่มีอตีตปญจารมณที่เปนปรมัตถ เกดิได

ในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูม ิ๒๖ (กามภมูิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช    อา   ภ    ภ 

สมูหัคคหนวิถี 
๑. ที่เปนตทาลัมพนะวาระ ที่มีอตีตปญจารมณที่ปรมัตถ  เกิดไดในบุคคล ๘ 

เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 
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ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ต    ต    ภ 
๒. ที่เปนชวนวาระ  ที่มอีตีตปญจารมณที่ปรมัตถ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดได

ในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูม ิ๑๕ เวนอสัญญสัตตภูมิ) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   ภ   ภ   ภ 
๓. ที่เปนชวนวาระ มีอาคันตุกภวังค ที่มีอตีตปญจารมณที่ปรมัตถ  เกิดไดใน

บุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสญัญ) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   อา  ภ   ภ 
อัตถัคคหนวิถี  (กายวิญญัติคหนวิถี  วจีวิญญัติคหนวิถี) 
๑. ที่เปนชวนวาระ มีอารมณที่เปนบญัญัติที่เกี่ยวปญจารมณ เกดิไดในบุคคล ๘ 

เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญ) 
ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   ภ   ภ   ภ 
๒. ที่เปนชวนวาระ มอีาคันตุกภวังค มีอารมณที่เปนบญัญติัที่เกี่ยวปญจา

รมณ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูม ิ๒๖ (กามภูม ิ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญ
สัตตภูมิ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   อา  ภ    ภ 
นามัคคหนวิถี  (อธิปปายัคคหนวิถี) 

๑. ที่เปนชวนวาระ มีอารมณที่เปนบญัญัติที่เกี่ยวปญจารมณ  เกิดไดในบุคคล 
๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูม ิ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 

ตี     น     ท     ม     ช     ช     ช     ช     ช     ช     ช    ภ   ภ    ภ 
๒. ที่เปนชวนวาระ  มอีาคันตุกภวังค มีอารมณที่เปนบัญญติัที่เกี่ยวปญจา

รมณ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูม ิ๒๖ (กามภูม ิ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญ
สัตตภูมิ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   อา  ภ    ภ 
 
วิถีที่เกิดคั่นในระหวางอัตถัคคหนวิถี  กับ  นามัคคหนวิถี  ๓ วิถี 
๑.  สังเกตวิถี  เปนวถิีที่รับชื่อของสิ่งตาง ๆ  ที่เคยจดจํามากอน 
๒. สัมพันธวถิี เปนวถิีที่รับอารมณที่สังเกตวิถีเคยรับมากอน เอามาเปนอารมณ 

เชื่อมตออารมณคร้ังหลัง ๆวาเหมือนกนักบัสภาวะและชาติเปนตนหรอืไม 
๓. วินิจฉัยวถิี เปนวถิีที่เกิดขึ้นมาตัดสนิวา  วัตถนุี้ ชื่อนี้  เปนตน 
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การเกิดข้ึนของตทนุวัตติกมโนทวารวิถี  ๓  ประเภท 

 สวนรวม  จักขุทวาร  โสตทวาร 
        ๑.ปญจทวารวิถ ี  ๑.  จักขุทวารวิถ ี ๑. โสตทวารวถิี 
       ๒.อตีตัคคหนวถิ ี  ๒.  อตีตัคคหนวิถ ี ๒. อตีตัคคหนวิถ ี
       ๓.  สมุหคัคหนวถิ ี  ๓.  สมุหัคคหนวิถ ี ๓.  สมุหัคคหนวิถ ี
       ๔.  อัตถัคคหนวถิ ี  ๔.  อัตถัคคหนวถิ ี ๔.  นามัคคหนวิถ ี
       ๕.  สังเกตวิถ ี  ๕.  กายวิญญติัคหนวถิ ี ๕.  สังเกตวิถ ี
       ๖.   สัมพนัธวถิ ี  ๖.  สังเกตวถิ ี  ๖.  สัมพันธวถิี 
       ๗.  วินิจฉัยวิถ ี  ๗.  สัมพันะวถิี  ๗.  วินิจฉัยวิถ ี
       ๘.  นามคัคหนวถิ ี  ๘.  วินิจฉัยวิถ ี  ๘.  อัตถัคคหนวิถ ี
       ๙.  อธิปปายัคคหนวถิี   ๙. วจีวิญญัติตหนวถิ ี
     ๑๐. สังเกตวิถี      
     ๑๑.  สัมพนัธวถิี    
      ๑๒.  วินิจฉัย      
     ๑๓.  อธิปปายัคคหนวถิ ี
 

อัปปนาวถิี มี  ๒  อยาง คือ 
โลกยีอัปปนา   ๓  อยาง โลกุตตรอัปปนา  ๒  อยาง 

๑.รูปาวจร ๒. อรูปาวจร ๓. อภิญญา ๑. มรรค ๒. ผล 
ปฐมฌาน อากาสาานัญจายตนะ อิทธิวิธะ โสดาปตติมรรค โสดาปตติผล 
ทุติยฌาน วิญญาณัญจายตนะ ทิพพจักขุ สกทาคามิมรรค สกทาคามิผล 
ตติยฌาน อากิญจัญยายตนะ ทิพพโสตะ อนาคามิมรรค อนาคามิผล 
จตุตถฌาน เนวสัญญานา

สัญญายตนะ 
เจโตปริยอภิญญา อรหัตตมรรค อรหัตตผล 

ปญจมฌาน  ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ   
  ยถากมัมูปคอภิญญา   
  อนาคตังสอภิญญา   

 



 

 

                                                                                                                               ๑๒๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

อัปปนาวถิีมี  ๗ ประเภท คือ 
๑. อาทิกัมมกิฌานวิถ ี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคตบุิคคล,สุคติอเหตุกบุคคล,ทวิ

เหตุกบุคคล) ในกามสุคคติภูมิ ๗ รูปภูม ิ๑๕ อรูปภูมิ ๔ 
๒. ฌานสมาบัติวิถี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,สุคติอเหตุกบุคคล,ทวิเหตกุ

บุคคล) ในกามสุคติภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๕  อรูปภูมิ ๔ 
๓. ปาทกฌานวิถ ี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,สุคติอเหตุกบคุคล,ทวิเหตุก

บุคคล) ในกามสุคคติภูมิ  ๗  รูปภูมิ  ๑๕ 
๔. อภิญญาวถิี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,สุคติอเหตุกบคุคล,ทวิเหตุก

บุคคล)  ในกามสุคติภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๕ 
๕.มรรควิถ ีเกิดไดแกบุคคล ๙ คือ ติเหตกุปุถุชน ๑ อริยบุคคล ๘ ในกามสุคคติภูมิ ๗ 

รูปภูมิ ๑๕ อรูปภูมิ ๔ 
๖. ผลสมาบติัวิถี  เกิดไดแกพระอริยบคุคล ๔  ในกามสุคคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เว

นอสัญญสัตตภูมิ) อรูปภูม ิ๔ 
๗.นิโรธสมาบัติวิถี  เกิดไดแกบุคคล ๒ คือ พระอนาคามีกับพระอรหันต ผูไดฌาน

สมาบัติ ๘ หรือ ๙ ในกามสคุคติภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๕  
 

ความหมายของอัปปนาวิถ ี ๗  อยาง 
๑. อาทิกัมมกิฌาน เปนวถิีของผูทีไ่ดฌานเปนครั้งแรก 
๒. ฌานสมาบัติ  เปนวถิีที่เขาถงึโดยชอบ  คือ  เขาถึงฌาน 
๓. ปาทกฌาน  เปนวถิีที่เปนบาทใหเกิดอภิญญา 
๔. อภิญญา  เปนวถิีที่รูยิง่ 
๕. มรรควิถี  เปนวถิีที่ฆากิเลสได 
๖. ผลสมาบัติวิถี   เปนวิถีทีเ่ขาถึงโดยชอบซึ่งผลจิตที่รับอารมณอันประเสริฐ 
๗. นิโรธสมาบติัวิถี เปนวถิีที่เขาถึงโดยชอบ ซึ่งความดับของจิต เจตสิก  จิตตชรูป 
 

อัปปนาวถิีของมันทบุคคล  ๗  วิถี 
๑. อาทิกัมมิกฌานวถิี  มีอารมณเกี่ยวกับปฏิภาคนิมิตในอารมณสมถะ ๓๐ อยาง ๆ 

ใดอยางหนึง่  ไดเกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล ๑ สุคติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตุกบุคคล 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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๑) เกิดไดใน ๒๖ ภูม ิคือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) และอรูปภูมิ ๔ จิต
ที่เกิดไดในวถินีี้ คือ อเหตุกจิต ๑๗ (เวนหสิตุปปาทจิต ๑) ติเหตุกภวงัคจิต ๑๓ คือ มหาวบิาก
ญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหัคคตวิบากจิต ๙ ติเหตุกชวนะ ๑๓ คือ มหากุศลญาณสมัปยุตตจิต 
๔ มหัคคตกุศลจิต ๙  รวม ๔๓ ดวง 

ภ     น    ท     ม     ปริ    อุ     นุ     โค     ณ     ภ     ภ     ภ 
๒. ฌานสมาบัติ มีอารมณเกี่ยวกับปฏิภาคนิมิตในอารมณสมถะ ๓๐ อยาง ๆ ใด

อยางหนึ่ง ไดเกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล ๑ สุคติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตกุบุคคล ๑) 
เกิดไดใน ๒๖ ภูมิ คือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) และอรูปภูมิ ๔ จิตที่
เกิดไดในวิถนีีคื้อ อเหตุกจิต ๑๗ (เวนหสตุิปปาทจิต ๑) ติเหตุกภวังคจิต ๑๓ คือ มหาวิบาก
ญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหัคคตวิบากจิต ๙ ติเหตุกชวนะ ๑๓ คือ มหากุศลญาณสมัปยุตตจิต 
๔ มหัคคตกุศลจิต ๙  รวม ๔๓ ดวง 

ภ    น    ท    ม    ปริ   อุ    นุ    โค    ฌาน เร่ือย ๆ ไป    ภ          
๓. ปาทกฌาน  มีอารมณเกี่ยวกับปฏิภาคนิมิตในกสณิ ๑๐ อยาง ๆ ใดอยางหนึ่ง  

เกิดไดเกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล ๑ สุคติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตุกบุคคล ๑) เกิดไดใน 
๒๒ ภูมิ คือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) จิตที่เกิดไดในวิถนีี้ คือ อเหตุกจิต 
๑๗ (เวนหสิตุปปาทจิต ๑) ติเหตุกปญจโวการปฏิสนธิ ๙ คือ มหาวิบากญาณสมัปยุตตจิต ๔ 
รูปาวจรวิบากจิต ๕ ติเหตุกชวนะ ๑๓ ดวง คือ มหากุศลอุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ มหา
กิริยาอุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ มหัคคตปญจมฌานกุศลจิต ๕ มหัคคตปญจมฌานกิริยา 
๔  (เวนเนวสญัญานาสัญญายตนกิริยา ๑) รวมเปนจิต ๓๖ ดวง 

ภ    น    ท    ม    ปริ    อุ    นุ    โค    ฌาน เร่ือย ๆ ไป    ภ 
๔.อภิญญามีอารมณ ๖ ที่เปนปรมัตถ บัญญัติ อยางใดอยางหนึง่  เกิดไดแกบุคคล ๕ 

(เวนทุคติบุคคล๑ สุคติอเหตุกบุคคล ๑ ทวเิหตุกบุคคล ๑) จิตที่เกิดไดในวิถนีี ้คือ ติเหตุกปญจ
โวการปฏิสนธ๙ิคือมหาวิบากญาณสัมปยตุตจิต ๔รูปาวจรวิบากจิต ๕มหากุศลอุเบกขาญาณ
สัมปยุตตจติ ๒มหากิริยาอุเบกขาญาณสมัปยุตตจิต ๒ อภิญญาจิต ๒รวมเปนจิต๑๕ ดวง 

ภ   น   ท    ม   ปริ   อุ   น ุ  โค   อภิ    ภ    ภ    ภ     
๕. มัคควิถี  มีอารมณที่เปน รูปนาม นิพพาน  เกิดไดแก ติเหตุกปถุุชน ๑  เกิดไดใน

กามสุคตภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๐ (เวนสทุธาวาสภมูิ ๕ อสัญญสัตตภูมิ ๑) จิตที่เกิดไดในวถิีนี้ มี ๑๖ 
ดวง คือ ติเหตุกปญจโวการปฏิสนธิจิต ๙  มโนทวาราวชัชนจิต ๑ มหากุศลญานสัมปยุตตจิต 
๔  มรรคจิต ๑ ผลจิต ๑  รวมเปน ๑๖ ดวง 



 

 

                                                                                                                               ๑๒๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

ภ     น     ท     ม     ปริ     อุ     นุ     โค     มัค    ผ     ผ     ภ 
 และเกิดไดแกผลบุคคล ๔ ในกามสุคติภูมิ ๗ รูปภูม๑ิ๕ อรูปภูมิ ๔ จิตที่เกิดไดในวถินีี้
มี ๒๔ ดวง คือ ติเหตุกปฏิสนธิจิต ๑๓ ดวงคือ มหาวิบากญาณสัมปยตุตจิต ๔ มหคัคตวิบาก
จิต ๙, มโนทวาราวัชชนจิต ๑  มหากุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔  มรรคเบื้องตน ๓ ผลเบ้ืองตน ๓ 
รวมเปน ๒๔ 
 ภ     น     ท     ม     ปริ     อุ     นุ     โว     มัค     ผ     ผ     ภ  

๖. ผลสมาบัติ   มีรูปนาม และนิพพาน เปนอารมณ   เกิดไดแกผลบุคคล ๔ ในกาม
สุคติภูมิ ๗ รูปภูมิ๑๕ อรูปภูมิ ๔ จิตทีเ่กิดไดในวิถนีี้ม ี๒๖ หรือ ๔๒ ดวง คือ ติเหตุกปฏิสนธิจิต 
๑๓ ดวงคือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหัคคตวบิากจิต ๙, มโนทวาราวัชชนจิต ๑  มหา
กุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔  มหากิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔  ผลจิต ๔ หรือ ๒๐  รวมเปน ๒๖ 
หรือ ๔๒ 

ภ     น     ท     ม     น ุ     น ุ    นุ    น ุ     ผล จิตเรื่อย ๆ ไป     ภ 
๗.นิโรธสมาบติั มีอากิญจญัญายตนกุศลจิต ๑ กริยาจิต ๑ และนพิพานเปนอารมณ  

เกิด ไดแก บุคคล ๒ จาํพวก คือ พระอนาคามี และพระอรหันต ในกามสุคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ 
จิตที่เกิดไดในวิถีนี ้มี ๑๖ ดวง คือ ติเหตุกปฏิสนธิจิต ๙ ดวง คือ มหาวิบากญาณสมัปยุตตจิต 
๕ รูปาวจรวิบากจิต ๕,มโนทวาราวัชชนจติ๑ มหากุศลอุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต๒ มหากิริยา
อุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต๒ เนวสัญญานาสัญญายตนกุศลจิต๑ กิริยาจิต๑ รวมเปน๑๖ ดวง 

ภ     น     ท     ม     ปริ     อุ     นุ     โค    ฌ     ฌ        ภ 
จิต เจตสิก  จติตชรูป ดับ 

 

ปริจเฉทที่ ๕  วิถีวิมุตตสังคหวิภาค 
 

ในปริจเฉทที่ ๕ นี ้เปนการแสดงจิตและเจตสิกที่ไมไดเกิดโดยอาศัยทวารใดทวารหนึง่ 
เรียกวา วิถีวมิตุตจิต ไดแก จิตเจตสิก ที่ทาํหนาที่ปฏิสนธิ ภวงัค จุติ คือ การเกิดขึ้นในภพใหม  
การรักษาภพที่เกิดอยู  และการตายจากภพเกา 

ในปริจเฉทที่ ๕ นี ้ทานแสดงธรรมไว ๔ หมวด ที่เรียกวา จตุกะทั้ง ๔ คือ 
๑. ภูมิจตุกะ แสดงเกี่ยวกับภูมิทั้ง ๔ คืออบายภูมิ กามสคุติภูมิ รูปภูมิ อรูปภูมิ  
๒. ปฏสินธจิตุกะ แสดงเกี่ยวกับปฏิสนธใินภูมิทัง้ ๔ คือ อบายปฏสินธ,ิ กามสุคติ

ปฏิสนธ,ิ รูปาวจรปฏิสนธ,ิ และอรูปาวจรปฏิสนธ ิ
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๓. กัมมจตุกะ  แสดงเกี่ยวกับเร่ืองกรรม ๔ หมวด คือ กิจจจตุกะ, ปากทานปริยาย
จตุกะ, ปากกาลจตุกะ, และปากัฏฐานจตกุะ 

๔. มรณุปปตติจตุกะ แสดงเกี่ยวกับเร่ืองมรณะ ๔ อยาง คือ อายกุขยมรณะ, กัมมัก
ขยมรณะ, อุภยักขยมรณะ, และอุปจเฉทกมรณะ 

 
๑. ภูมิจตกุกะ 

 ภูมิมี ๔  คือ   อบายภูม,ิ  กามสุคติภูมิ,  รูปาวจรภูม,ิ  อรูปาวจรภูม ิ
 อบายภูมิมี ๔ คือ นรก, กําเนิดดิรัจฉาน, เปรตวิสัย, อสุรกาย 
 กามสุคติภูม ิมี ๗ คือ มนษุย ๑ เทวภูมิ ๖ 
 รูปาวจรภูม ิมี ๑๖ คือ ปฐมฌานภูมิ ๓ ทุติยฌานภมูิ ๓ ตติยฌานภมูิ ๓ และจตุตถ
ฌานภูมิ ๒ หรือ ๗ (ซึ่งรวมทัง้สุธาวาสภูม ิ๕ ดวย) 
 อรูปภูม ิ มี ๔ คือ อากาสานัญจายตนภูมิ ๑ วญิญาณัญจายตนภูมิ ๑ อา
กิญจัญญายตนภูมิ ๑ และเนวสัญญานาสัญญายตนภมูิ ๑ 
 

อธิบายอบายภูมิ ๔ 
 สถานที่ ๆ ไมมีโอกาสกระทํากุศลนัน่แหละ เปนที่อยูของสัตวทัง้หลาย เรียกวา
อบายภูมิ   ดังมีวจนัตถะวา  อปาโย   เอว   ภูมิ   อปายภูมิ 

๑. นรกภมูิ 
 นรกภูมิ  คือ ทีอ่ยูของสัตวที่ไมมีความสุขความสบาย 

มหานรกมี ๘ ขุม คือ 
๑.สัญชวีะ นรกสัตวนรกทีต่ายแลวฟนขึน้ในภพนัน้บอย ๆ (เพราะทําปาณาติบาต

เสมอๆ) 
         ๒.กาฬสุตตะนรก สัตวนรกที่ถูกตดีวยเสนเชือกดํา (เพราะเคยประทุษรายผูมีพระคุณ) 

๓.  สังฆาตะนรก  สัตวนรกทีถู่กบดดวยภูเขาเหล็ก  (เพราะทาํการทารณุกรรมสัตว) 
๔.โรรุวะนรก (ธูมะโรรุวะ) สัตวนรกทีร่องไหดวยเสยีงอันดงั (เพราะเคยจบัสัตว

เปนๆมาเผาไฟทัง้เปน) 
๕.มหาโรรุวะนรก (ชาลโรรุวะ) สัตวนรกที่รองไหดวยเสียงอันดงักวา (เพราะเคยปลน

สมณะชีพราหมณผูมีศีล) 
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๖. ตาปนะนรก นรกที่ไฟไหมสัตวนรกที่ตรึงอยูบนหลาวเหล็ก (เพราะเคยเปน
นายพรานฆาสัตว ดวยการทรมานจนกวาจะตาย) 

๗.มหาตาปนะนรก (ปตาปนะ)นรก ทีไ่ฟไหมสัตวนรกซึ่งถกูตรึงอยูบนเหลก็อันแรง
รอน  (เพราะเคยฆาคน ดวยการทรมานจนกวาจะตาย) 

๘.อวีจินรก นรกที่ไมวางจากเปลวไฟ และความทุกขของสัตวนรก (เพราะโทษที่เคย
ทําอนันตริยกรรม) 

อุสสทนรกมี ๕ ขุม คือ 
 ๑.   คูถะนรก นรกหลมุคูถ 
 ๒.   กุกกฬุะนรก นรกขี้เถารอน 
 ๓.   ชิมปลีวนะนรก นรกปาไมงิ้ว 
 ๔.   อสิปตตวนะนรก นรกปาไมที่มีใบเปนดาบ 
 ๕.   เวตตรณีนรก นรกน้าํเค็มที่เต็มไปดวยปาหวายหนามแหลมคม 
ทุกขตาง ๆ มมีากในนิรยภมูินี้ จงึชื่อวา อุสสทะ (อุสฺสีทนฺติ นานาทุกขา เอตฺถาติ -อุสฺสทา) 
 วิธีนับอุสสทนรก ๑๒๘ ขุม (เรียกจุฬนรกก็ได)  คือ ในมหานรกขุมหนึ่ง ๆ มี อุสสทน
รก ทิศละ ๔  รวม ๔ ทิศ เปน ๑๖ ขุม เปนบริวาร และมหานรกก็มี ๘ ขุม อุสสทนรกทั้งหมดจงึ
มี ๑๒๘ ขุม 
 พระยายมราชไมใชสัตวนรกเปนเทวดาชัน้ต่ําในจาตุมมหาราชกิาภูม ิ เปนเจาแหงเว
มานกิเปรต มใีจกรุณาตอสัตว ในชาติกอนเคยทาํอกุศลเทากันกับกศุล 
 นายนิรยบาล ไมใชสัตวนรก เกิดดวยมหากุศลชั้นต่ํา เปนเทวดาชัน้จาตุมมหาราชิกา 
มีชาติเปนรากษส ชาตกิอนเปนผูมีใจยนิดตีอการเบียดเบียน 
 

จิตใจของสัตวทั้งหลายในโลกนี้มี ๔ ประเภท คือ 
๑.  ชอบทํากุศลมาก  ไปเกิดในสุคติภูมิ 
๒.  ทํากุศล อกุศลเทากัน  ถาไปเกิดในนรก ก็มโีอกาสทีพ่ระยายมจะซกัถามและตอบได 
๓.  ชอบทําอกศุลมากกวา  ถาไปเกิดในนรก ก็เสวยทกุขอยางเดียว 
๔.  ชอบทําอกศุลฝายเดียว  ไปเกิดในนรกเสวยทกุขทนัท ี
 พระยายมราช จะถามสัตวนรกเรื่องเทวทูต ๕ อยาง เพือ่ใหระลึกถงึกศุล ถาระลกึได 
ก็ตายจากสัตวนรกไปเกิดเปนมนุษยหรือเทวดา เทวทตู ๕ คือ ๑) ความเกิด  ๒)  ความแก   
๓)  ความเจ็บ   ๔)  คนตองโทษ   ๕)  ความตาย 
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อุสสทนรก ๘ ขุม ที่มาในโลกบัญญัติปกรณ 
 ๑.    หลุมนรก อันเต็มไปดวยถานเพลงิ เรียกวา  องฺคารกาสุนิรยะ 
 ๒.   นรกน้าํเหล็ก เรียกวา  โลหรสนิรยะ 
 ๓.   นรกขี้เถา   เรียกวา   กกฺุกลุนิรยะ 
 ๔.   นรกน้าํรอน   เรียกวา   อัคฺคิสโมทกนิรยะ 
 ๕.   นรกหมอโลหะ     เรียกวา   โลหกุมฺภีนิรยะ 
 ๖.   นรกอุจจาระเนา   เรียกวา   คูถนริยะ 
 ๗.   นรกปาไมงิ้ว   เรียกวา   สิมฺปลิวนนิรยะ 
 ๘.   นรกแมน้าํเค็ม   ที่เต็มไปดวยหวายหนาม  เรียกวา  เวตฺตรณีนิรยะ 
ประเภทแหงอวีจินรก (มาในสฬายตนสังยตุตอัฏฐกถา,อังคุตตรอัฏฐกถา) 
 ๑.   ปหาสนิรยะ นรกราเริง 
 ๒.   อปราชิตนิรยะ  นรกไมแพ 
 ๓.   อัพพทุนริยะ เปนการนับจาํนวน    
 ๔.   นิรัพพทุนิรยะ =  ๒๐ อัพพุทะ  

๕.   อะพะพะนิรยะ  = ๒๐ นิรัพพทุะ   
๖.   อะหะหะนิรยะ  = ๒๐ อะพะพะ   

 ๗.   อะฏะฏะนิรยะ  = ๒๐ อะหะหะ 
 ๘.   กุมุทนิรยะ  = ๒๐ อะฏะฏะ 
 ๙.   โสคันธิกนิรยะ  = ๒๐ กุมทุะ 
 ๑๐.  อุปปลนิรยะ  = ๒๐ โสคันธกิะ 
 ๑๑.  ปุณฑริกนิรยะ  = ๒๐ อุปปละ 
 ๑๒.  มหาปทุมนิรยะ = ๒๐ ปุณฑริกะ 

๒. กําเนดิเดรัจฉาน 
 ติรัจฉานโยนิ  หมายถึง  สัตวที่ไปโดยสวนขวาง หรือ สัตวที่ไปขวางจากมรรคผลใน
บรรดาสัตวติรัจฉานเหลานี ้มีทั้งหมด ๔ พวก จาํแนกโดยขา 
 ๑.   อปทติรจฺฉาน  สัตวติรัจฉานที่ไมมีขา 
 ๒.   ทฺวิปทติรจฺฉาน  จําพวกติรัจฉานที่ม ี๒ ขา 
 ๓.   จตุปฺปทติรจฺฉาน  จําพวกติรัจฉานที่ม ี๔ ขา 

    อัพพุทะ คือการกําหนดเวลาที่
ตองอยูในนรกนั้น ๆ 
       การคํานวณเวลาคือ เอาเม็ด
งาโกศลเต็มเกวียนบรรทุกน้ําหนัก
ได๒๐ขารี แสนปเอาออก๑ เมล็ด
จนกวาจะหมดจึงเปน๑ อัพพุทะ 
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 ๔.   พหุปฺปทติรจฺฉาน  จําพวกติรัจฉานที่มีขามาก 
พญานาคมี ๑๐๒๔ ชนิด 
 ๑.   กัฏฐมุโข   กัดแลวแข็ง 
 ๒.   ปูติมุโข   กัดแลวจะเนา 
 ๓.   อัคฺคิมุโข  กัดแลวรอน 
 ๔.   สัตฺถมุโข  กัดแลวเหมือนถูกฟาผา 
มีวิธทีําอนัตราย ๔ ชนิด คือ 
 ๑.   ทัฏฐวิสพญานาค กัดแลวพิษซานไปทั่วตวั 
 ๒.   ทิฏฐวิสพญานาค ใชมองดแูลวพนพิษออกทางตา 
 ๓.   ผุฏฐวิสพญานาค ใชการกระทบก็เปนพิษออกมา 
 ๔.   วาตวิสพญานาค  ใชลมหายใจพนพิษ 
ใชวิธีทาํอันตราย ๑๖ ชนิดนี ้ชนิดหนึง่ ๆ แบงวิธทีําอนัตรายอีก ๔ ชนิด 
 ๑.   อาคตวิส  น โฆรวิส มีพิษแผไปเร็ว  แตไมรุนแรง 
 ๒.   โฆรวิส น อาคตวิส มีพิษแรง  แตแผไปชา 
 ๓.   อาคตวิส โฆรวิส     มีพิษแผไปเร็ว  และแรงมาก 
 ๔.   น อาคตวิส น โฆรวิส มีพิษแผไปชา  และไมแรง 
ในบรรดาพญานาค  ๖๔ ชนิดนี้ ไดแบงเปน ๔ ชนิด คือ 
 ๑.   อัณฑชพญานาค พญานาคเกิดในไข 
 ๒.   ชลาพุชพญานาค พญานาคเกิดในครรภ 
 ๓.   สังเสทชพญานาค พญานาคเกิดจากเหงื่อไคล 
 ๔.   โอปปาติกพญานาค พญานาคเกิดเติบโตทีเดียว 
ในพญานาค ๒๕๖ ชนิด แบงเปน ๒ คือ 
 ๑.   ชลชพญานาค  พญานาคทีเ่กดิอยูในน้าํ 
 ๒.   ถลชพญานาค  พญานาคทีเ่กดิอยูบนบก 
ในพญานาค ๕๑๒ ชนิด แบงเปน ๒ คือ 
 ๑.   กามรูปพญานาค พญานาคทีเ่สวยกามคุณ 
 ๒.   อกามรูปพญานาค พญานาคที่ไมเสวยกามคุณ 
ลักษณะของพญานาคที่มีประจําตัวอยูเสมอ ๕ อยาง คือ 
 ๑.   ในขณะปฏิสนธิ                                    
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 ๒.   ในขณะเสพเมถุนกับพญานาคดวยกนั    
 ๓.   ในขณะลอกคราบ               ตองปรากฎเปนพญานาค 
 ๔.   ในขณะนอนหลับปราศจากสติ     
 ๕.   ในขณะตาย   

กินนรา 
สัตวทีน่าเกลยีดแตเหมือนคน มีอาย ุ๑๐๐๐ ปธรรมดากนินรนั้นยอมกลัวน้าํมากที่สุด 

กินนรมี ๗ อยาง คือ 
 ๑)  เทวกนินรา  ๒)  จันทกนินรา  ๓)  ทุมกินนรา ๔)  ฑณัฑมาณวกนินรา    

๕)  โกนตกนินรา   ๖)   สกุณกินนรา   ๗)  กัณณปาวุรณกินนรา 
ราชสีหมี ๔ อยาง คือ 

๑.  ติณสีหะ  มีรางกายแดงเหมือนขนนกพิราบ เทาวัวหนุม กนิหญาเปนอาหาร 
๒. กาฬสหีะ   มีรางกายดํา ใหญเทาววัหนุม กนิหญาเปนอาหาร 
๓.  บัณฑุสีหะ มีรางกายเหมอืนสีใบไมเหลอืง ใหญเทาววั กนิเนื้อเปนอาหาร 
๔.  เกสรสีหะ มีริมฝปาก หาง เทาสีแดง ต้ังแตศีรษะลงไปตลอดถึงหลัง มีลายสี

แดงพาดสามแถว วนรอบสะโพกสามรอบ  ต้ังแตตนคอมีขนปกคลมุลงมา   ต้ังแตบามีสี
เหมือนผากาํพล สวนที่เหลอืสีขาวทัง้หมด กินเนื้อเปนอาหาร อาศัยถ้ําทอง ถ้ําเงิน ถ้ําแกวมณ ี
ถ้ําเพชร ถ้าํมโนศิลาอยู 

พญาครฑุ 
มีรูปรางเหมือนนก จึงจัดเขาในประเภทนก อาศัยอยูทีป่าไมงิว้ชั้นที๒่ ของเขาสิเนรุ มี

บันไดเวียน ๕ รอบ ๆ ที ่๑  อยูที่มหาสมุทรสีทันดรเปนทีอ่ยูของพญานาค 
  พญาครุฑมีรางกายสูง           ๑๕๐   โยชน 
  ปกยาวขางละ       ๕๐  โยชน 
  คอยาว       ๓๐  โยชน 
  ปากกวาง     ๙  โยชน 
  ขายาว       ๑๒  โยชน 
  หางยาว    ๑๐  โยขน 
กระพือปกเกิดเปนลมพายพุดัไปไกล ๗๐๐-๘๐๐โยชน  กินพญานาคเปนอาหาร 
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ชางมี ๑๐ ชนิด คือ 
๑.  ชางกาฬวกะ  ชางดํา    กําลังเทากับบุรุษ      ๑๐ คน 
๒.  ชางคังเคยยะ ชางคงคา กําลังเทากับชางกาฬวกะ    ๑๐     เชือก 
๓.  ชางปณฑระ  ชางเผือก กําลังเทากับชางคังเคยยะ    ๑๐     เชือก 
๔.  ชางตัมพะ  ชางแดง  กําลังเทากับชางปณฑระ     ๑๐     เชือก 
๕.  ชางปงคละ  ชางดําแดง กําลังเทากับชางตัมพะ       ๑๐     เชือก 
๖.  ชางคนัธะ  ชางมกีลิ่นหอม กําลังเทากับชางปงคละ     ๑๐     เชือก 
๗.  ชางมงัคละ  ชางมงคล กําลังเทากับคันธะ       ๑๐    เชือก 
๘.  ชางเหมะ  ชางสีเทา กําลังเทากับชางมงัคละ       ๑๐    เชือก 
๙.  ชางอุโปสถะ  ชางสทีี่เรียบรอย  กําลงัเทากับชางเหมะ          ๑๐    เชือก 
๑๐.ชางฉัททนัตะ  ชางเกิดในสระฉัททนัตกําลงัเทากับชางอุโปสถะ  ๑๐ เชือก 
 สัญญาที่ปรากฎแกติรัจฉานทั้งหลายมี ๓ อยาง คือ 
 ๑.   กามสัญญา รูจักเสวยกามคุณ 
 ๒.   โคจรสัญญา รูจักหากิน 
 ๓.   มรณสัญญา รูจักกลัวตาย (ปรากฏมากทีสุ่ด) 
 

๓. ปตติวสิยภูม ิ
เปตติวิสัย สัตวที่ชื่อ เปตะ เพราะยอมถึงฐานะอนัหางไกลจากความสขุทั้งหลาย 
 ๑.   วันตาสเปรต  กินน้ําลาย 
 ๒.   กุณปาสเปรต  กินซากศพ 
 ๓.   คูถขาทกเปรต  กินอุจจาระ 
 ๔.   อัคคิชาลมุขเปรต มีไฟลุกในปาก 
 ๕.   สูจิมุขเปรต  มีปากเลก็เทารูเข็ม 
 ๖.   ตัณหัฏฏิตเปรต  ถูกตัณหาเบียดเบียนใหหวิน้าํอยูเสมอ 
 ๗.   สุนิชฌามกเปรต  ดําเหมือนตอไมที่ถกูไฟไหม 
 ๘.   สัตถังคเปรต  มีเล็บมือเล็บเทายาวคมเหมอืนมีด 
 ๙.   ปพพตังคเปรต  มีตัวใหญเทาภูเขา 
 ๑๐.  อชครังคเปรต  มีอัตภาพเหมอืนงูเหลือม 
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 ๑๑.  เวมานิกเปรต  กลางวันเสวยทุกข กลางคืนเสวยสุข 
 ๑๒.  มหิธทิกเปรต  มีฤทธิม์ากอาศัยอยูตามเชงิเขาหิมาลัย 
 

เปรต ๔ ประเภทที่มาในเปรตวัตถ ุอัฏฐกถาและฎีกา 
๑.  ปรทัตตูปชีวิกเปรต มีการเลี้ยงชีวติโดยอาศัยอาหารที่ผูอ่ืนอทุศิให 
๒.  ขุปปปาสิกเปรต ถูกเบียดเบยีนใหหวิขาวกระหายน้าํอยูเสมอ 
๓.  นิชฌามตณัหิกเปรต ถูกไฟเผาไหมใหเรารอนอยูเสมอ 
๔.กาลกัญจิกเปรต  มีเลือดและเนือ้นอยไมแข็งแรง เปนชื่อของอสุราที่เปนเปรต 

 กาลกัญจิกเปรต มีรูปรางสูง ๓ คาวุต ไมมีแรง  เพราะมีเลือดและเนื้อนอย มีสีสรร
คลายกับใบไมแหง ตาถลนออกมาเหมือนกับตาปู และมปีากเทารูเข็มต้ังอยูบนกลางศีรษะ 
 
ภพที่พระโพธิสัตวที่ไดรับพุทธพยากรณแลว จะไมไปเกิดมี ๑๖ คือ 
๑.  ไมเกิดเปนคนปา        ๒.  เปนมารเทวบุตรไมได     
๓.  ไมเปนอสัญญสัตตพรหม      ๔.  เปนสุทธาวาสพรหมไมได   
๕.  ไมไปเกิดในจักรวาลอื่น    ๖.  ไมเปนอรูปพรหม   
๗.  ไมเปนผูหญิง     ๘.  ไมเกิดกับคนที่เปนทาส   
๙.  ไมเกิดเปนคนบอด ห๔หนวก ใบ     ๑๐. ไมเปนคนขี้เร้ือนกุฏฐัง     
๑๑. ไมเปลี่ยนแปลงเพศ       ๑๒. ไมทําปญจานนัตริยกรรม      
๑๓. ไมไปเกิดในโลกนัตริกนรก      
๑๔. ไมเกิดในอเวจีนรก และเปนขุปปปาสกิเปรต, นิชฌามตัณหิกเปรต,  กาลกัญจกิเปรต 
 ๑๕. ไมเกิดเปนสัตวที่เล็กกวานกกระจาบและใหญกวาชาง     
๑๖.  เปนพระอริยะไมไดในระหวาง ๔ อสงไขยแสนมหากัปป 
เปรต ๒๑ จําพวก ที่มาในวนิัย และลักขณสังยุตตพระบาล ี
 ๑.    อัฏฐิสังขสิกเปรต  มีกระดูกเปนทอน ๆ ไมมเีนื้อ 
 ๒.   มังสเปสิกเปรต  มีเนื้อเปนชิน้ ๆ ไมมีกระดูก 
 ๓.   มังสปณฑเปรต  มีเนื้อเปนกอน 
 ๔.   นิจฉวิปริตเปรต  ไมมีหนงั  
 ๕.   อสิโลมเปรต  มีขนเปนดาบ 
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 ๖.   สัตติโลมเปรต  มีขนเปนหอก 
 ๗.   อุสุโลมเปรต  มีขนยาวเปนลกูธน ู
 ๘.   สูจิโลมเปรต  มีขนเปนเข็ม 
 ๙.   ทุติยสูจิโลมเปรต  มีขนเปนเข็มชนิดที่ ๒ 
 ๑๐.  กุมภัณฑเปรต  มีอัณฑะใหญโตมาก 
 ๑๑.  คูถกูปนิมุคคเปรต จมอยูในอุจจาระเนา 
 ๑๒.  คูถขาทกเปรต  กินอุจจาระ 
 ๑๓.  นิจฉวิอิตถกีเปรต เปรตหญิงที่ไมมีหนัง 
 ๑๔.  ทุคคันธเปรต  มีกลิ่นเหมน็เนา 
 ๑๕.  โอคิลินีเปรต  มีรางกายเปนถานไฟ 
 ๑๖.  อสีสเปรต  เปรตไมมีศีรษะ 
 ๑๗.  ภิกขุเปรต  มีรูปรางเหมือนพระ 
 ๑๘.  ภิกขุณีเปรต  มีรูปรางเหมือนภิกษุณี 
 ๑๙.  สิกขมานเปรต  มีรูปรางเหมือนสิกขมานา 
 ๒๐.  สามเณรเปรต  มีรูปรางเหมือนสามเณร 
 ๒๑.  สามเณรีเปรต  มีรูปรางเหมือนสามเณร ี

๔. อสุรกายภูม ิ
 อสุรกาย หมายถงึ สัตวเหลาใดไมสวางรุงโรจน โดยความเปนอิสระและสนุกร่ืนเริง 
ฉะ นัน้ สัตวเหลานั้นชื่อวา อสุระ หมูแหงอสุระทั้งหลาย ชื่อวาอสุรกาย (อสุรานํ กาโย = อสุร
กาโย) 
 คําวา อสุระ มี  ๒ ประเภท คือ 
 ๑. เทวอสุรา ไดแก เทวดาที่เปนอสุรา ม ี๖ คือ เวปจติติอสุรา,สุพลอิสุรา,ราหุอสุรา
,ปหารอสุรา, สัมพรตีอสุรา (ที่เรียกวาอสุรา เพราะเปนปฏิปกษตอเทวดาชัน้ดาวดงึส),
วินิปาติกอสุรา(วินิปาติกอสุราคงเปนบริวารของภุมมัฏฐเทวดานัน่เอง จัดเปนพวกเทวดา เชน 
ปยังกรมาตา,อุตตรมาตา, ธมัมคุตตา) 
 ๒. เปตติอสรุา ไดแก เปรตที่เรียกวา อสุรา มี ๓ อยาง  คือ กาลกัญจิกเปรตอสุรา 
(จัดเปนอสุรกายในอสุรกายภูมิ)  เวมานิกเปรตอสุรา (เปนเทวดาชัน้จาตุมมหาราชกิา)  อาวธุิ
กเปรตอสุรา (จัดเปนเปตติภูมิ แตทานจัดเปน อสุรกายภมูิอีก ก็เพราะในบรรดาเปรตทั้งหลาย 
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มีเปรตพิเศษพวกหนึง่  ฉะนัน้ เปรตพเิศษพวกนี้เรียกวา อสุรกาย (มาในสังยุตตนิกาย  ทสุตตร
สุตตอัฏฐกถา วา  เปตฺติวิสเยเนว  อสุรกาโย  คหิโต) 
 

จําแนกอบายภูมิ ๔ ที่เปนทุคติ ทางตรงและทางออม 
 นรก, เปรต, อสุรกาย ทัง้ ๓ นี้  พระพุทธองคทรงใหศัพทวา ทุคฺคติ  (เพราะเปนทีเ่กดิ
แหงสัตวทั้งหลายพรอมดวยความลาํบาก 
 สัตวติรัจฉาน  พระพทุธองคใหศัพทวา  อปายะ  เพราะไมสามารถสาํเร็จมรรคผลได
ในปจจุบันชาติ 
  ผูที่ตายดวยอํานาจ    โทสะ  มักเกิดในนรก 
 ผูที่ตายดวยอํานาจ โลภะ  มักเกิดเปเปรต  และอสุรกาย 
 ผูที่ตายดวยอํานาจ โมหะ  มักเกิดเปนสัตวติรัจฉาน 

คติมี ๔ อยาง คือ 
 ๑.  คติคติ  ภพเปนที่ไปแหงสัตว 
 ๒.  นิพพัตติคติ  ความเปน ความเกิด 
 ๓.  อัชฌาสยคติ  อัธยาศัยที่กาํลังเปนอยู 
 ๔.  วิภวคติ  ความเกิดแหงสมบัติ 
 

กามสุคติภูมิ ๗ 
สุคติมี ๓ อยาง คือ 
 ๑.  อคาริยปฏิปตติสุคติ  ผูครองเรือนทาํสุจริต 
 ๒.  อนาคาริยปฏิปตติสุคติ นักบวชทาํสุจริต 
 ๓.  คติสุคติ   ผูทําสุจริตตายแลวไปเกิดในสุคติ 
 กามสุคติภูม ิ ๗ ไดแก ภูมิที่เกิดพรอมดวยกามตณัหา แตเปนภูมิของบุคคลผูมี
ความสุขสบายตามอัตภาพ มากกวา อบายภูมิ ๔  

๑. มนุสสภูมิ 
 มนุษย คือ ผูทีม่ีใจรุงเรืองและกลาแข็ง  (มโน อุสฺสนฺน ํเอเตสนฺติ -มนุสฺสา) 
 มนุษยใน ชมพูทวีป   มีอายุไมแนนอน  (สีแกวมรกต - เขียว) 
 มนุษยใน ปุพพฺวิเทหทวปี  มีอายุ  ๗๐๐ ป เสมอ (ใบไมสีเงนิ) 
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 มนุษยใน อปรโคยานทวีป     มีอายุ๕๐๐ป เสมอ (ใบไมเสีแกวผลึก) 
 มนุษยใน อุตฺตรกุรุทวีป  มีอายุ ๑๐๐๐ ป เสมอ  (ใบไมสีทอง) 
มนุษยในชมพทูวีปประเสริฐกวาเทวดาชัน้ดาวดึงสและมนุษยในอุตตรกุรุทวีป ๓ ประการ  
 ๑.  สูรภาโว    มีใจเขมแข็ง  

๒.  สติมนฺโต    มีสติมั่นคง   
๓.  พฺรหฺมจริยวาโส  ประพฤติพรหมจรรยได 

มนุษยในอุตตรกุรุทวีปประเสริฐกวาเทวดาชั้นดาวดึงสและชมพทูวีป ๓ ประการ  
 ๑.  ไมยึดถือเอาเงนิทองวาเปนของตัว  

๒.  ไมยึดถือวาบุตรภรรยาเปนของตัว  
๓.  มีอายุ ๑๐๐๐ ปเสมอ 

เทวดาชั้นดาวดึงสประเสริฐกวาคนในชมพูทวีปและอุตตรกุรุทวีป ๓ ประการ คือ 
 ๑.  มีอาย ุอันเปนทพิย     

๒.  มีวรรณะ อันเปนทพิย     
๓.  มีความสุข อันเปนทพิย 

เทวภูมิ ๖ 
เทวดา  ไดแก ผูเลนกฬีาดวยกามคุณ ๕ ม ี๓ ประเภท คือ 

๑.  สมมุติเทวดา  ไดแก ผูเปนใหญในแผนดิน เลนความเปนใหญ 
๒. อุปปตติเทวดา ไดแก เทวดาเลนกามคุณ ๕, พรหม เลนฌานสมาบัติ 
๓.  วิสุทธิเทวดา ไดแก  พระอรหันต เลนฌานสมาบัติ นิโรธสมาบัติ ผลสมาบัติ 

๒.จาตุมมหาราชิกาภูมิ 
เทวดาในจาตุมมหาราชิกภมูิ มี ๓ ประเภท คือ 
 ๑.  ภุมมัฏฐเทวดา  เทวดาที่อยูบนพืน้แผนดนิ 
 ๒.  รุกขัฏฐเทวดา   เทวดาที่อยูบนตนไม 
 ๓.  อากาสัฏฐเทวดา  เทวดาที่อยูในอากาศ 
 

ทาวมหาราช มี ๔ พระองค คือ 
๑.  ทาวธตรัฏฐะ  อยูทางทิศตะวันออกของภูเขาสิเนรุ ปกครองพวกคนัธัพพเทวดา 
๒.  ทาววิรุฬหกะ  อยูทางทศิใตของภูเขาสิเนรุ ปกครองพวกกุมภัณฑเทวดา 
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๓.  ทาววิรูปกขะ  อยูทางทิศตะวันตกของภูเขาสิเนรุ ปกครองพวกนาคเทวดา 
๔. ทาวกุเวระ หรือทาวเวสสวุัณ อยูทางทศิเหนือของภูเขาสิเนรุปกครองพวกยกัขเทวดา 

v ผูที่มีความรูความเขาใจในโลกียปกรณตาง ๆ เรียกทาวจตุโลกบาลทั้ง ๔  องคนีว้า  
อินทะ, ยมะ, วรุณะ, กุเวระ 
 v ทาวมหาราชทั้ง ๔ รักษามนุษยโลกดวย ฉะนั้น จึงเรียก ทาวจตุโลกบาล 
เทวดาที่อยูภายใตอํานาจของทาวจาตุมมหาราช คือ 
 ๑.  ปพพตัฏฐเทวดา  เทวดาอยูตามภูเขา 
 ๒.  อากาสัฏฐเทวดา  เทวดาอยูในอากาศ 
 ๓.  ขิฑฑาปโทสิกเทวดา  เทวดาที่ตายเพราะเพลิดเพลินจนลมืกนิอาหาร 
 ๔.  มโนปโทสกิเทวดา  เทวดาที่ตายเพราะความโกรธ 
 ๕.  สีตวลาหกเทวดา  เทวดาผูทาํใหอากาศเย็นเกดิขึ้น 
 ๖.  อุณหวลาหกเทวดา  เทวดาผูทาํใหอากาศรอนเกดิขึ้น 
 ๗.  จันทิมเทวปุตตเทวดา  เทวดาผูอยูในพระจันทร 
 ๘.  สุริยเทวปตุตเทวดา  เทวดาผูอยูในพระอาทิตย 
เทวดาคันธัพพะที่เกิดในตนไมที่มกีลิ่นมี ๑๐ จําพวก คือ 
 ๑.   มูละคันธพัพะ เกิดอยูในรากไม 
 ๒.   สาระคันธพัพ เกิดอยูในแกนไม 
 ๓.   เผคคุคันธัพพะ  เกิดอยูในเนื้อไม     
 ๔.   ตจะคันธัพพะ เกิดอยูในเปลอืกไม 
 ๕.   ปปฏิกะคันธพัพะ เกิดอยูในตะคละไม         
 ๖.   รสะคันธัพพะ เกิดอยูในน้ําหอม       เรียกวากัฏฐยักขะ 
 ๗.   ปณณะคันธัพพะ  เกิดอยูใบไม   (ยักษไม) 
 ๘.   ปุปผะคันธพัพะ  เกิดอยูในดอกไม 
 ๙.   ผละคันธพัพะ  เกิดอยูในผลไม 
 ๑๐.  กันทะคันธัพพะ  เกิดอยูในเงาใตดิน 
 

๓. ตาวตึสภูม ิ
  ตาวตึงสาภูมิ -ภูมิเปนที่เกิดของบุคคล ๓๓ มี เทวดา ๒ พวก คือ 
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 ๑.ภุมมัฏฐเทวดาไดแก พวกพระอินทร ๓๓ และเทวอสูร ๕ อยูใตเขาสิเนรุ 
 ๒.  อากาสัฏฐเทวดา ไดแก เทวดาที่อยูในวมิานลอยในอากาศ  
ยอดเขาสิเนรุ 
- สุดขอบจักรวาลมนีครสุทสัสะ ภายในนครมีปราสาทเวชยนัต 
-ในทิศตะวนัออก มีสวนดอกไมชื่อวา นนัทวัน  มีสระ ๒ แหง คือ มหานันทาและจฬูนันทา 
-ในทิศตะวนัตก  มีสวนดอกไมชื่อวา จิตรลดา  มีสระ ๒ แหง คือ วิจิตรา และ จฬูจิตรา 
- ในทิศเหนือ มีสวนดอกไมชื่อวามิสสกวนั มีสระ ๒ แหงคือธัมมาและสุธัมมา 
- ในทิศใต  มสีวนดอกไมชือ่วาผารุสกวนั มีสระ ๒ แหงคือภัททาและสุภัททา 
- ในทิศตะวันออกเฉียงเหนอื  มีสวนดอกไม ปุณฑริก (ตนปาริฉัตร) และสวนมหาวัน 
 ใตตนปาริฉัตตกะ มีปณฑุกมัพลศิลาอาสน, ศาลาสุธัมมา และจูฬามณีเจดีย  ที่บรรจุ
พระเขี้ยวแกวขางขวา ภายในสวนจิตรลดา มีตนไมเครือชื่อวา อาสาวดี ๑,๐๐๐ ป จึงจะผลิ
ดอกออกผลครั้งหนึง่ ในผลมีน้ํา เรียกน้ําทิพย ซึง่เปนสรุาของเทวดาชั้นดาวดึงส 

สัตตบท 
คุณธรรมของผูที่จะเกิดเปนพระอินทร ๗ ประการเรียกวา สัตตบท   

๑) เลี้ยงบิดามารดา     ๒) เคารพตอผูใหญในตระกลู     
๓) กลาววาจาออนหวาน      ๔) ไมกลาวคาํสอเสียด  
๕) ไมมีความตระหนี ่   ๖)  มีความสตัย  
๗) ระงับความโกรธไวได 

 ยามาภูม ิ      ภูมิที่ปราศจากความลาํบาก 
 ดุสิตาภูมิ             ภูมิที่มีความรมร่ืนอยูเปนนติย 
 นิมมานรตีภูม ิ       ภูมิที่เพลิดเพลินในกามคุณที่ตนเนรมิตขึ้น 
 ปรนิมมิตวสวตัตีภูมิ     ภูมิที่เพลิดเพลินในกามคุณที่คนอืน่เนรมติให  

การเสวยกามคุณของเทวดา 
 จาตุม - ตาวตึงสา ประพฤติเปนไปทาํนองเดียวกับมนุษย  
 ยามา   ใชจุมพิตกอดรัดสัมผัส    
 ดุสิต   ใชมือสัมผัสตอกัน            เกจิอาจารย 
 นิมมานรต ี  ใชแลดูและยิ้มใหกัน 
 ปรนิมมิตวสวตัตี  ใชสายตาจองกัน    
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  อรรถกถา แสดงวา การเสวยกามคณุของเทวดา ๖ ชั้น ไมมีอะไรผิดแปลกจาก
มนุษยทัง้หลาย ตามอรรถกถาจารย เปนไปไดมากกวา 
ผูที่จะเปนพระอริยะบุคคลได ตองประกอบดวยธรรม ๗ คือ 

 ๑.   ตองเปนติเหตุกบุคคล 
 ๒.   ตองเคยสรางบารมีเกี่ยวกับวิปสสนามาในชาติปางกอน 
 ๓.   ตองมีความเพยีรในปจจุบันดวย 
 ๔.   วิธีการเจริญวปิสสนาถูกตองตามหลักพระบาลีอรรถกถา 
 ๕.   ตองมีสถานที่เหมาะสมแกการปฏิบัติ 
 ๖.   ตองไมมีปลิโพธ ๑๐ ประการ 
 ๗.   ตองมีเวลาอันสมควร 

๓. รูปาวจรภูม ิ
 รูปาวจรภูมิ ๑๖  คือ  ที่เกิดของรูปพรหมทัง้หลาย 
 พรหม  หมายถึง  ผูมีความเจริญอยูดวยคุณอันพิเศษ มฌีาน เปนตน 
 
  ความเจรญิ มี ๒ อยาง คือ 
 ๑.   เจริญทางโลก      ไดแก อาย ุวรรณ สุข พละ 
 ๒.   เจริญทางธรรม    ไดแก  สัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา 
ปฐมฌานภมูิ ๓ เรียกชื่อตามตําแหนง 
 ๑.   พรหมปาริสัชชา   - พรหมทีเ่ปนบริวาร 
 ๒.   พรหมปุโรหิตา    -  พรหมทีเ่ปนที่ปรึกษา 
 ๓.   มหาพรหมา -  พรหมที่เปนหัวหนา 
ทุติยฌานภูมิ ๓ เรียกชื่อของพรหมโดยตรง ตามรัศมี 
 ๑.  ปริตตาภา  -  มีรัศมีนอย 
 ๒.   อัปปมาณาภา    -  มีรัศมีหาประมาณมิได 
 ๓.   อาภัสสรา -  มีรัศมีซานออก  

หมายเหต ุ  รัศมี  คือ อุตุชรูปที่เกิดจากจิต 
ตติยฌานภูมิ ๓ เรียกชื่อของพรหมโดยตรง ตามรัศมีที่สวยงาม 
 ๑.  ปริตตสุภา       -   มีรัศมีสวยงามนอย 
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 ๒.  อัปปมาณสุภา      -   มีรัศมีสวยงามหาประมาณมิได 
 ๓.สุภกิณหา - มีรัศมีสวยงามตลอดไปทั่วรางกาย (รัศมีเหมือนดวงจันทร) 
จตุตถฌานภูมิ ๗ เรียกชื่อตามคุณธรรม 
 ๑.  เวหัปผลา           -  มีผลไพบูลย 
 ๒.  อสัญญสัตตา     -  ไมมีสัญญา 
 ๓.  อวิหา    - ไมทิ้งที่อยู หรือสมบัติไมเสื่อม มีสัทธินทรยี กลาเปนพิเศษ 
 ๔.  อตัปปา   -  ไมเดือดรอนใจ     มีวิริยนิทรีย กลาเปนพิเศษ 
 ๕.  สุทัสสา   -  เห็นโดยความสุข   มีสตินทรียกลาเปนพเิศษ 
 ๖.  สุทัสสี    -  เห็นโดยความสะดวก     มสีมาธนิทรียกลาเปนพิเศษ 
 ๗.  อกนิฏฐา    -  มีสุขสมบัติไมนอยหนา  มปีญญินทรียกลาเปนพิเศษ 

๔. อรูปาวจรภูม ิ
อรูปาวจรภูมิ ๔ คือ ทีเ่กิดของอรูปพรหมทั้งหลาย 

๑.  อากาสานญัจายตนภูม ิ เปนที่ต้ังของอากาสานัญจายตนฌานลาภบุีคคล 
๒.  วิญญานญัจายตนภูม ิ  เปนที่ต้ังของวญิญาณัญจายตนฌานลาภบุีคคล 
๓.  อากิญจัญญายตนภูม ิ เปนที่ต้ังของอากิญจัญญายตนฌานลาภีบุคคล 
๔.เนวสัญญานาสัญญายตนภูม ิ เปนที่ต้ังของเนวสัญญานาสัญญายตนฌานลาภีบุคคล 

แสดงบุคคล ๑๒ จําพวก 
 ๑.   ทุคติอเหตุกบคุคล   
 ๒.   สุคติอเหตุกบคุคล   ปุถุชน ๔ 
 ๓.   ทวิเหตุกบุคคล 
 ๔.   ติเหตุกปุถุชน   
 ๕.   โสดาปตติมรรคบุคคล   
 ๖.   โสดาปตติผลบุคคล 
 ๗.   สกทาคามิมรรคบุคคล 
 ๘    สกทาคามิผลบุคคล  อริยบุคคล ๘ 
 ๙.   อนาคามิมรรคบุคคล 
         ๑๐.   อนาคามิผลบุคคล 
         ๑๑.  อรหัตตมรรคบุคคล 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๑๔๔                                                                                         

         ๑๒.   อรหัตตผลบุคคล  
 
  การจําแนกภูมิ ๓๑ โดยบุคคล ๑๒  
 อบายภูมิ ๔  เปนทีเ่กิดของทุคติอเหตุกบคุคลจําพวกเดยีว 
 มนุษยภูมิ ๑  เปนที่อยูของบคุคล ๑๑ จําพวก (เวนทุคติอเหตุกบุคคล) 
   จาตุมมหาราชิกภูมิ ๑ เปนที่อยูของบคุคล ๑๑ จําพวก (เวนทุคติอเหตุกบุคคล) 
 ตาวตึงสาภูมิ ๑   
 ยามาภูมิ ๑ 
 ดุสิตาภูมิ ๑     เปนที่อยูของบุคคล ๑๐ จาํพวก 
 นิมมานรตีภูม ิ๑   (เวนทุคติอเหตุกและสุคติอเหตุกบุคคล) 

ปรนิมมิตวสวตัตีภูมิ๑        
 ปฐมฌานภูม ิ๓   
 ทุติยฌานภูมิ ๓   เปนที่อยูของบุคคล ๙ คือ ติเหตุกปุถุชน ๑,  
 ตติยฌานภูมิ ๓     อริยบุคคล ๘ 
 เวหัปผลาภูมิ ๑  
          อสัญญสัตตาภูมิ๑ เปนที่เกิดของสคุติอเหตุกบุคคลที่มีรูปปฏิสนธิพวกเดียว 
 สุทธาวาสภูม ิ๕ เปนที่อยูของบุคคล ๓ คือ อนาคามีผลบุคคล ๑,อรหตตมรรคบุคคล 
๑ และอรหัตตผลบุคคล ๑ 
 อรูปภูมิ ๔  เปนที่อยูของบุคคล ๘ คือ ติเหตุกปุถุชน ๑  อริยบุคคล ๗   (เวนโสดาปตติ
มัคคบุคคล) 

รวมภูมิ ๓๑ มบุีคคลอาศัยอยู ๒๑๔ พวก 
 

แสดงสัตตาวาสภมูิ ๙ ซึ่งเปนที่อาศัยของสัตว 
 ๑.  นานาตตกายภมู ิเปนที่อาศัยของสตัว ที่รูปรางสณัฐานตาง ๆ กัน ม ี๑๔ ภูม ิคือ 
กามภูม ิ๑๑, ปฐมฌานภูม ิ๓ 
 ๒.  เอกัตตกายภูม ิเปนที่อาศัยของสัตว ที่มีรูปรางสัณฐานเหมือนกนั มี ๑๒ ภูม ิคือ  
ทุติยฌาน ๓, ตติยฌาน ๓, เวหัปผลา ๑, สุทธาวาส ๕ 
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 ๓.  นานาตตสัฺญีภูม ิ เปนที่อาศัยของสัตว ทีม่ีปฏิสนธิจิตตาง ๆ กัน มี ๑๐ ภูม ิ 
คือ กามสุคตภูิมิ ๗, ทุติยฌานภูม ิ๓ 
 ๔.เอกัตตสัญญีภูมิ  เปนที่อาศัยของสัตว ทีม่ีปฏิสนธิจิตเหมือนกนัมี ๑๖คอื 
อบายภูมิ ๔,ปฐมฌานภูมิ๓, ตติยฌานภูม๓ิ, เวหัปผลาภูมิ๑, สุทธาวาสภูมิ๕ 
 ๕. อสัญญีภมูิ  เปนที่เกิดของสัตวที่ไมมนีาม มี ๑ คือ อสัญญสัตตภูมิ 
 ๖.อากาสานญัจายตนภมู ิเปนที่อยูของบุคคลผูไดอากาสานัญจายตนฌาน 
 ๗.วิญญาณญัจายตนภมู ิเปนที่อาศัยของบุคคลผูไดวิญญาณัญจายตนฌาน 
 ๘.  อากิญจญัญายตนภมูิ เปนที่อาศยัของบุคคลผูไดอากิญจัญญายตนฌาน 
 ๙.เนวสัญญานาสัญญายตนภูมิ เปนทีอ่าศัยของบุคคลผูไดเนวสญัญานาสัญญาย
ตนฌาน 

แสดงความเปนไปแหงรูปรางสัณฐานและปฏิสนธิวิญญาณ 
 ๑.นานาตตกายนานาตตสญัญี สัตวที่มีรูปรางตางกนัและปฏิสนธิวิญญาณ ตางกนั  
มีอยู ๗ ภูมิ คือ กามสุคติภูมิ ๗ 
 ๒.นานาตตกายเอกัตตสญัญี สัตวที่มีรูปรางตางกนั แตมีปฏิสนธิวิญญาณอยาง
เดียวกนั  มีอยู ๗ ภูมิ คือ อบายภูมิ ๔, ปฐมฌานภูม ิ๓ 
 ๓.เอกัตตกายนานาตตสญัญี สัตวที่มีรูปรางเหมือนกันแตมปีฏิสนธิวิญญาณ
ตางกนั มีอยู ๓ ภูมิ คือ ทุติยฌานภูม ิ๓ 
 ๔. เอกัตตกายเอกัตสญัญี สัตวที่มีรูปรางเหมอืนกันและมีปฏิสนธิวิญญาณ
เหมือนกนัมีอยู ๙ ภูมิคือตตยิฌานภูมิ๓, เวหัปผลาภูมิ๑,สุทธาวาสภูม ิ๕ 

หมายเหต ุ  อสัญญสัตตภูมิและอรูปภูมิ๔ นั้น ไมจัดเขาในนานาตตะหรือเอกัตตะ 
เพราะเปนภูมทิี่ไมมีนาม กับไมมีรูปอสัญญสัตตภูมิ ไมมีนามขันธ  ฉะนั้น จงึไมเรียกวิญญาณ
ฐิติ, สวนเนวสัญญานาสัญญายตนภูม ิ ถึงแมจะมีนามขันธ แตก็ไมปรากฎชัด ฉะนั้น จงึไม
เรียกวิญญาณฐิติ) 
 

อนาคามีบุคคลมี ๒ คือ 
 ๑.   ผลอนาคามี    ไดแก พรหมทีเ่ปนอนาคาม ี
 ๒.  ฌานอนาคาม ี ไดแก พรหมที่เปนโสดาปตติผล และสกทาคามีผล  เพราะไมเกดิ
ในกามภูม ิ
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แสดงสังวัฏฏอสงไขยกปัป 
 ๑.เตโชสงัวฏัฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายดวยไฟ พินาศไปจนถงึ
ปฐมฌานภูม ิซึ่งอยูไดต้ังแตทุติยฌานภูมิ ข้ึนไป 
 ๒. อาโปสังวฏัฏอสงไขยกปัป คือ กัปปที่โลกถกูทาํลายดวยน้ํา พนิาศไปจนถงึทติุ
ฌานภูมิ ซึง่อยูไดต้ังแตตติยฌานภูมิ ข้ึนไป 

๓.  วาโยสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายดวยลม  พนิาศไปจนถึง
ตติยฌานภูมิ ซึ่งอยูไดต้ังแตจตุตถฌานภมูิ ข้ึนไป 

ภวัคคภูมิ  คือ ยอดแหงภูมิ มี ๓ คือ 
๑. เวหัปผลาภูมิ  เรียกวา ปุถุชนภวัคคะ ยอดภูมิปุถุชน พระอรยิบุคคล ๓ ที่ไปเกดิ

ในภูมินี้แลว จะไมไปเกิดในภูมิอ่ืนอีก จะเกิดซ้ําภูมิจนกวาจะปรนิิพพาน 
๒. อกนิฏฐภมูิ  เรียกวา อริยภวัคคะ ยอดภูมิอริยะ พระอนาคามีที่ไปเกิดในภูมนิี ้

จะตองสําเร็จเปนพระอรหันตและปรินิพพานในภูมินี้แนนอน 
๓. เนวสัญญานาสัญญายตนภูมิ  เรียกวา สัพพภวคัคะ ยอดภูมิปุถุชนและพระ

อริยะ พระอริยะบุคคลที่เกิดในภูมินี้แลวไมไปเกิดในภูมิอ่ืนอีก ยอมเกิดซ้ําภมูิจนกวาจะ
ปรินิพพาน 

หมายเหต ุพรหมที่อยูในสทุธาวาสภูมิเบือ้งต่ํา๔ ยอมไมเกิดซ้ําภูม ิยอมจะเกิดในภูมิ
ที่สูงกวาตน จนสําเร็จเปนพระอรหันต ฯ  พรหมอริยะ ทีอ่ยูในภูมิอ่ืน ๆ นอกจากสุทธาวาสภูม ิ
จะเกิดซ้ําภูมิอีกก็ได ในภูมทิีสู่งกวาขึ้นไปกไ็ด แตจะไมเกิดในภูมิที่ตํ่ากวา 

 
การจําแนกบุคคลโดยเขต 

๑. ชาติเขต ไดแก หมืน่จักรวาล มีปุถุชน๔ อริยบุคคล ๘ ทัง้ในปฏิสนธิกาลและปวตัติกาล 
๒.อาณาเขต ไดแก แสนโกฏิจักรวาล มีปุถุชน๔ ทัง้ในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล สําหรับพระ
อริยะบุคคลนัน้ มีแตในปวัตติกาลเทานัน้ 

กัปปมี  ๔  อยางคือ 
๑. อายุกปัป   หมายเอา อายุของสัตวในปจจุบัน และภูมินั้น ๆ เปนเกณฑ 
๒. อันตรกัปป  หมายเอาอายุของสัตวทีม่ากที่สุด คือ อสงไขยป แลวลดลงมาเหลอื 

๑๐ปเมื่อ เหลอื๑๐ปแลวก็ข้ึนไปถึงอสงไขยปอีก เปนคูอยางนี้เรียกวา หนึง่อันตรกัปป  
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๓. อสงไขยกปัป หมายเอา ๖๔ อันตรกัปป เทากบัหนึ่งอสงไขกัปปและอสงไขกัปปนี้
มี ๔ อยาง คือ 

๑) สังวฏัฏอสงไขกัปป  เร่ิมต้ังแตโลกเริม่ถูกทําลาย จนถึงทาํลายไปจนหมดสิ้น 
๒) สังวฏัฏฐายีอสงไขกัปป  เร่ิมต้ังแตความวางเปลา ไปจนถงึโลกเริม่ต้ังขึ้นใหม 
๓)วิวฏัฏอสงไขกัปป  เร่ิมต้ังแตโลกเริ่มต้ังขึ้น จนถงึตัง้ขึ้นครบบริบูรณ 
๔)วิวฏัฏฐายอีสงไขกัปป เร่ิมต้ังแตโลกตั้งครบบริบูรณ  จนถึงเริ่มถูกทําลาย 
๔. มหากัปป  หมายเอา ๔  อสงไขกัปป เทากับ  ๑  มหากัปป 
 

กัปปในทางพระพทุธศาสนา มี  ๒  อยาง คือ 
๑.สุญญกปัป ไดแก กัปปทีว่างจากพระพทุธเจา พระปจเจกพทุธเจา พระเจาจกัรพรรดิ์ มี ๔  

(๑) สุญญมหากัปป  ไดแก มหากัปปทีว่างจากพระสัมมาสัมพทุธเจา 
(๒)สุญญอสงไขยกัปป ไดแก สังวัฏฏอสงไขกัปป สังวัฏฏฐายีอสงไขกปัป ววิัฏฏฐายี

อสงไขย 
(๓) สุญญอนัตรกัปป ไดแก อันตรกัปปที่วางจากพระสัมมาสัมพุทธเจา 
(๔) สุญญอายุกัปป ไดแก อายุคนต่ํากวา๑๐๐ป หรือเกินกวา๑๐๐,๐๐๐ป 

๒  อสุญญกปัป   มี  ๕  คือ 
 (๑) สารกปัป  คือ กัปปที่มพีระพทุธเจา  ๑ พระองค 
 (๒) มัณฑกัปป  คือ กัปปทีม่ีพระพทุะเจา  ๒ พระองค 
 (๓) วรกัปป   คือ กัปปทีม่ีพระพุทธเจา  ๓ พระองค 
 (๔) สารมัณฑกัปป  คือ กัปปที่มพีระพทุธเจา  ๔ พระองค 
 (๕) ภัททกปัป   คือ กัปปที่มพีระพุทธเจา ๕ พระองค 

เวลาที่พนิาศของโลก 
 ๑. ในอันตรกัปปที่  ๖๔  ของววิัฏฏฐายีอสงไขกัปป 
 ๒. ในเวลาอายุของคนกาํลังลด  ระหวาง  อสงไขยป  ถึง  หนึง่พนัป 
 
แสดงสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายมี  ๓ อยาง คือ 

 ๑.เตโชสงัวฏัฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายดวยไฟ พินาศไปจนถงึ
ปฐมฌานภูม ิซึ่งอยูเหลือไดต้ังแตทุติยฌานภูมิ ข้ึนไป 
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 ๒.  อาโปสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายดวยน้าํ พนิาศไปจนถึงทุติ
ฌานภูมิ ซึง่เหลืออยูไดต้ังแตตติยฌานภูมิ ข้ึนไป 
 ๓.  วาโยสังวัฏฏอสงไขยกัปป  คือ กปัปที่โลกถูกทาํลายดวยลม พินาศไป จนถึง
ตติยฌานภูมิ ซึ่งเหลืออยูไดต้ังแตจตุตถฌานภูม ิข้ึนไป 
 v ในจํานวนมหากัปปทีถู่กทําลายดวยไฟ, น้ํา, ลม ม ี๖๔ มหากัปปดวยกนั คือ ถกู
ทําลายดวยไฟ ๕๖ คร้ัง,น้ํา๗ คร้ังเรยีกวามหากัปป รอบใหญหนึง่รอบแลวจึงจะถูกทาํลาย
ดวยลม คร้ังหนึ่ง 

 

๒. ปฏิสนธิจตุกะ 
ปฏิสนธิจิตมี ๔ ประเภท คือ 
 ๑.  อปายปฏสินธจิิต มี  ๑ ดวง คือ   อุเปกขาสันตีรณอกุศลวิปากจติ ๑ 
 ๒.กามสุคติปฏิสนธิจิตม ี๙ดวงคือ อุเบกขาสันตีรณกุศลวิบากจิต๑,มหาวิบากจิต ๘  
 ๓.  รูปปฏิสนธิจิต  มี  ๖ ดวง  คือ   รูปวปิากจิต ๕, กมัมชรูปปฏิสนธิ ๑  
 ๔.  อรูปปฏสินธิจิต มี ๔ ดวง   คือ   อรูปวิปากจิต ๔ 
อุเปกขาสันตีรณกุศลวิปากจิต ๑ ใหกําเนิดบุคคล ๑๑ จําพวก คือ 
 ๑.   ชจฺจนฺโธ    ผูตาบอดแตกําเนิด 
 ๒.   ชจฺจพธิโร    ผูหูหนวกแตกาํเนิด 
 ๓.   ชจฺจฆานโก   ผูจมูกเสียแตกาํเนิด 
 ๔.   ชจฺจมูโค    ผูเปนใบแตกําเนิด 
 ๕.   ชจฺจชโฬ    ผูปญญาออนแตกําเนิด 
 ๖.    ชจฺจุมฺมตฺตโก      ผูเปนบาแตกาํเนิด 
 ๗.   ปณฺฑโก    พวกบัณเฑาะก 
 ๘.   อุภโตพฺยฺชนโก  ผูปรากฎเปน ๒ เพศ 
 ๙.  นปุงสโก    ผูไมปรากฏเพศ 
  ๑๐.  มมฺโม    ผูติดอาง 
 ๑๑.  วินิปาติกอสุรา    อสุรที่อาศัยภมุมัฏฐเทวดา(เทวดาที่อาศัยอยูตามภ ู

เขา ตนไม และสถานที่ตาง ๆ และรุกขเทวดา) ทั้งหลายอยู 
ปณฺฑก คือ บัณเฑาะหมี ๕ พวก คือ 
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 ๑.  อาสิตฺตกปณฺฑกา      ผูด่ืมน้ําอสุจิแกกาํหนัด 
 ๒.  อุสฺสูยปณฺฑกา  พวกแอบดูเขารวมเพศแลวคลายกําหนัด 
 ๓.  โอปกฺกมิกปณฺฑกา พวกถูกตอน  
 ๔.  ปกฺขปณฺฑกา  พวกมีความกาํหนัดเฉพาะปกษคือ ขางขึ้นหรือขางแรม 
 ๕.  นปุสกปณฑฺกา พวกไมปรากฎเพศ 
พวกที่มีอายุไมแนนอนมี ๖ พวก คือ 
  ๑.   พวกอบายสัตว 
  ๒.   พวกมนษุยในชมพทูวีป 
  ๓.   พวกวินปิาติกอสุรา 
  ๔.   พวกภุมมัฏฐเทวดาที่อาศยัแผนดินและตนไมอยู 
  ๕.   พวกอากาสัฏฐเทวดา 
  ๖.   พวกเวมานกิเปรตเทวดา 

อายุของเทวภูมิ ๖ ช้ัน 
 ๑  วันในจาตุมมหาราชกิา  เทากับ      ๕๐๐  ป  ในมนษุย 
 ๑   ปในจาตุมมหาราชิกา      เทากับ  ๑๘,๐๐๐ ป  ในมนษุย 
เพราะฉะนั้น 

๑.  จาตุมมหาราชิกาอายุ ๕๐๐ ปทพิย เทากับ ๙ ลานปมนุษย 
๒.  ตาวตึงสา อายุ ๑,๐๐๐ ป เทากับ จาตมุมหาราชิกา ๒,๐๐๐ ปเทากับ ๓๖ ลานป

มนุษย 
๓.  ยามาอายุ ๒,๐๐๐ ป เทากับ ตาวตึงสา ๔,๐๐๐ ป เทากับ จาตุมมหาราชกิา 

๘,๐๐๐ ป และเทากับ มนษุย ๑๔๔ ลานป 
๔.  ดุสิตา ๔,๐๐๐ ป เทากบั ยามา ๘,๐๐๐ ป เทากับ ตาวตึงสา ๑๖,๐๐๐ ปเทากับ 

จาตุม ๓๒,๐๐๐ ป  เทากับมนุษย ๕๖๗ ลานป 
๕. นิมมานรดอีายุ ๘,๐๐๐ ป เทากับดุสิตา ๑๖,๐๐๐ ป เทากับ ยามา ๓๒,๐๐๐ ป 

เทากับ ตาวตงึสา ๖๔,๐๐๐ ป เทากับ จาตุม ๑๒๘,๐๐๐ ป เทากับมนุษย ๒,๓๐๔ ลานป 
๖. ปรนิมมิตวสวัสดีอาย ุ ๑๖,๐๐๐ ป เทากับนมิมานรดี ๓๒,๐๐๐ ป เทากบัดุสิตา 

๖๔,๐๐๐ ป เทากับ ยามา ๑๒๘,๐๐๐ ป เทากับ ตาวตสึา ๒๕๖,๐๐๐ ป เทากบัจาตุมมหาริชิ
กา ๕๑๒,๐๐๐ ป เทากับ มนุษย ๙,๒๑๖ ลานป 
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รูปปฏิสนธิ มี ๖ จําพวก คือ 
พรหมปาริสัชชา         มีอายุ ๑ ใน ๓ วิวัฏฏฐายีอสงไขยกัปป 
พรหมปุโรหิตา      ปฐมฌานวิปาก     มีอายุ ๑ ใน ๒ วิวัฏฏฐายีอสงไขยกัปป 
มหาพรหมา                มีอายุ ๑ มหากัปป 
ปริตตาภา     มีอายุ ๒ มหากัปป 
อัปปมาณาภา    ทุติยฌาน ตติยฌานวิปาก  มีอายุ ๔ มหากัปป 
อาภัสสรา     มีอายุ ๘ มหากัปป 
ปริตตสุภา     มีอาย ุ๑๖ มหากัปป 
อัปปมาณาภา     จตุตถฌานวิปาก  มีอายุ ๓๒ มหากัปป 
สุภกิณหา     มีอายุ ๖๔ มหากัปป 
เวหัปผลา     มีอายุ ๕๐๐ มหากัปป 
อสัญญสัตตา         ชีวิตนวกกลาป  มีอายุ ๕๐๐ มหากัปป 
อวิหา         มีอายุ ๑๐๐๐ มหากัปป 
อตัปปา               ปญจมฌานวิปาก  มีอายุ ๒๐๐๐ มหากัปป 
สุทัสสา      มีอายุ ๔๐๐๐ มหากัปป 
สุทัสสี      มีอายุ ๘๐๐๐ มหากัปป 
อกนิฏฐา        มีอายุ ๑๖๐๐๐ มหากัปป 
 การที่แยกประเภทของปฏิสนธิของปฐมฌานเปนตนนัน้ นยัที ่ ๑ เอาองคอธิบดี เปน
เครื่องกําหนดวา จะเกิดในพรหมพวกใด นยัที่ ๒ เอาวส ีคือความชํานาญ เปนเครื่องกําหนด 
 การทีทุ่ติยฌานและตติยฌานใหผลปฏิสนธิในภูมิเดียวกนั เพราะมบุีคคลที่ทําฌาน
อยู ๒ ประเภท คือ มันทบุคคล มีปญญาพอประมาณ คอยๆ พิจารณาทีละองคฌาน คือ วิตก
วิจาร  คน ละครั้ง จึงทําฌานแบบปญจกนัย และติกขบคุคล ผูมีปญญาไว พิจารณาองคฌาน 
คือ วิตก วิจาร แลวละไปพรอมกัน ฌานแบบจตุกนัย (ที่เปนเชนนี้ ไมใชอํานาจของฌาน แต
เปนไปตามบคุคล) 
 อรูปปฏิสนธิ มี ๔ อยาง คือ ผูที่ไดอากาสานัญจายตนฌาน เปนตน  อากาสานัญจาย
ตนวิปาก ใหปฏิสนธิในอากาสานัญจายตนภูมิ เปนตน 
 

๓. กัมมจตุกะ 
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คําวา กัมมจตุกะ นี้ หมายความวา การแสดงกรรม ๔ หมวด ในประเภทแหงกรรมนี ้
ทานจําแนกไวเปน ๔ หมวด หมวดหนึง่ ๆ มี ๔ อยาง 
หมวดที่ ๑  กจิจจตุกะ   กรรมที่วาโดยกิจคือหนาที่ มี ๔ อยาง 
หมวดที่ ๒ ปากทานปริยายจตุกะ กรรมที่วาโดยลําดับแหงการใหผลมี ๔อยาง 
หมวดที่ ๓ ปากกาลจตุกะ   กรรมที่วาโดยเวลาแหงการใหผล ม ี๔ อยาง 
หมวดที่ ๔ ปากัฏฐานจตุกะ กรรมที่วาโดยฐานะแหงการใหผลมี ๔ อยาง 
 

หมวดที่ ๑ กิจจจตุกะ กรรมที่วาโดยกิจคือหนาที่ ๔ อยาง 
๑) ชนกกรรม   กรรมที่ทําหนาทีน่ําใหเกดิหรือนําใหปฏิสนธิในภพภมูิตางๆ 
๒) อุปถัมภกกรรม  กรรมที่ทาํหนาที่สนบัสนุนผลของกรรมที่เกิดแลว 
๓) อุปปฬกกรรม   กรรมทีท่ําหนาที่คอยเบียดเบียนผลของกรรมที่เกดิแลว 
๔) อุปฆาตกกรรม  กรรมที่ทาํหนาที่ตัดรอนทําลายผลของกรรมที่เกิดแลว 

หมวดที่ ๒ ปากทานปริยายจตุกะ  
กรรมที่วาโดยลําดับแหงการใหผลมี๔อยาง 

๑) ครุกรรม กรรมหนกัหรือกรรมที่มีกาํลังแรงกลามากตองใหผลกอนกรรมอื่น 
๒) อาสันนกรรม กรรมที่ทาํเมื่อใกลจะตาย ใหผลเปนลําดับที่ ๒ รองจากครุกรรม 
๓) อาจิณณกรรม  กรรมทีท่ําเปนอาจิณคือ ทําอยูอยางสม่ําเสมอ ใหผลเปนลาํดบัที ่

๓  รองจากอาสันนกรรม 
๔) กตัตตากรรม หรือ กตัตตาวาปนกรรม  กรรมที่สักแตวากระทํา หรือกรรม

เล็กนอย ๆ  ใหผลเปนลาํดบัที่ ๔  ในเมื่อไมมีกรรมอื่นจะใหผล 
หมวดที่ ๓ ปากกาลจตุกะ  

กรรมที่วาโดยเวลาแหงการใหผล มี ๔ อยาง คือ 
๑) ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม  กรรมที่ใหผลในปจจุบันชาติ 
๒) อุปปชชเวทนียกรรม กรรมที่ใหผลในชาติที่๒หลังจากตายจากปจจุบันชาติแลว 
๓) อปราปรยิเวทนยีกรรม  กรรมที่ใหผลในชาตทิี่ ๓ เปนตนไป เมื่อใดที่มีโอกาส

จนกวาจะถึงนพิพาน 
๔) อโหสิกรรม กรรมที่ไมใหผลหรือกรรมที่ไดใหผลเสร็จเรียบรอยแลว (ตามเวลา

ของตน) 
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หมวดที่ ๔ ปากัฏฐานจตุกะ   
กรรมที่วาโดยฐานะแหงการใหผลมี๔ อยางคือ 

๑) อกุศลกรรม    ไดแก เจตนาที่ในอกุศลจิต ๑๒   
๒) กามวจรกศุลกรรม  ไดแก เจตนาที่ในมหากุศลจิต ๘ 
๓) รูปาวจรกศุลกรรม   ไดแก  เจตนาที่ในรูปาวจรกศุลจิต ๕ 
๔) อรูปาวจรกุศลกรรม  ไดแก เจตนาทีใ่นอรูปาวจรกศุลจิต ๔ 

รวมกรรม ๔ หมวด เปนกรรม ๑๖ ประเภท 
อธิบายกรรมหมวดที่ ๑ 

 คําวา กรรม นี้ หมายถงึ เจตนาทีป่ระกอบในจิต ๒๙ ดวง คือ อกุศลจิต ๑๒ มหากศุล
จิต ๘ มหัคคตกุศลจิต ๙ รวม ๒๙ ดวง  ในกรรมเหลานีม้ีกิจหรือหนาที่ ๔ อยาง คือ  

๑. ชนกกรรม 
 ชนกกรรม เปนกรรมทีท่ําหนาทีท่ําใหเกดิวิบากจิตและกัมมชรูป  ทั้งในปฏิสนธกิาล 
และปวัตติกาล 

ก. ชนกกรรม มีหนาทีท่ําใหวิบากจิตและกัมมชรูปเกิดในปฏิสนธิกาล หรือ ทําใหเกิด 
หรือทําใหปรากฏขึ้นแหงรูปนาม ขันธ อายตนะ ธาต ุเปนตน หรือทาํใหหยั่งลงในกาํเนิด ๔ คือ 
 (๑) ชลาพชุกาํเนิด  เกิดในครรภ หรือเกิดในทองของมารดา 
 (๒) อัณฑชกาํเนิด  เกิดในฟองไข และฟกออกมาเปนตัวในภายหลัง 
 (๓) สังเสทชกาํเนิด เกิดเถาไคล หรือในเปอกตม ในเกษร ในที่ชืน้แฉะ ในเม็ดเลือด ใน
ที่มียางเหนียว และในน้ํา เปนตน 
 (๔) โอปปาติกกําเนิด  เกิดผุดขึ้นเติบโตทันที เหมือนหลนมาจากอากาศ ไมตองอาศัย
กําเนิดทัง้ ๓ นัน้  ไมตองอาศยัมารดา 
 ข.ชนกกรรม มีหนาทีท่ําใหวิบากจิตและกัมมชรูปเกิดในปวัตติกาล  ก็ไดแก ทาํให
เกิดตา หู จมกู ล้ิน และอวยัวะนอยใหญ   ตลอดจนการไดเห็น ไดยนิ เปนตน  กรรมที่นาํให
เกิดในปวัตติกาลนี ้ จะเปนกรรมที่ครบองคแหงกรรมบถ หรือไมก็ตาม  ยอมใหผลไดทั้งนั้น 
 เจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง เวนอทุธัจจสัมปยุตตจิต ๑ เหลือ ๑๑ ดวง  ทาํใหอุเบกขา
สันตีรณอกุศลวิบากจิต ๑ เกิดขึ้น พรอมดวยกัมมชรูป เปนสัตวนรก เปรต อสุรกาย และสัตว
เดรัจฉาน ในอบายภูมิ ๔  ดวยกาํเนิดทั้ง ๔ นัน้ 



 

 

                                                                                                                               ๑๕๓ 
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กรรมที่ทําใหปฏิสนธิเกิด 
 เจตนาในมหากุศลจิต ๘ ดวง เปนเหตุทาํใหมหาวบิากจติ ๘ ดวงกับอุเบกขาสันตีรณ
กุศลวิบากจิต ๑ ดวง รวมปฏิสนธิจิต ๙ ดวงนี้เกิดขึน้ พรอมกมัมชรูปในกามสุคติภูมิ ๗ เปน
มนุษยและเทวดา ๖ ชัน้  ดวยกาํเนิดทั้ง ๔  
 เจตนาในรูปาวจรกุศลจิต ๕ ดวง เปนเหตุใหรูปาวจรวิบากปฏิสนธิจิต ๕ ดวง 
และกัมมชรูป เกิดในรูปภูม๑ิ๕(เวนอสัญญสัตตภูมิ)เปนรูปพรหม ดวยโอปปาติกกําเนิดอยาง
เดียว 
 เจตนาในอรูปาวจรกุศลจิต ๔ ดวง เปนเหตุใหรูปาวจรวบิากปฏิสนธิจติ ๔ ดวง เกิดใน
อรูปภูมิ ๔ ดวยนามขันธ ๔ ไมมีรูป เปนอรูปพรหม ดวยโอปปาติกกาํเนดิอยางเดียว 
 ในรูปภูมิทั้ง ๑๕ และอรูปภูมิทั้ง ๔ นี้พรหมในภูมิที่ตํ่ากวา อาจเจริญฌานขั้นสงูขึ้นไป 
แลวเกิดเลื่อนชั้นไปเปนลาํดบัได แตพรหมในภูมิที่สูงกวา  จะไมเลื่อนลงมาปฏิสนธิในพรหม 
ภูมิที่ตํ่ากวา ถาลงมา ก็ลงมาเกิดในกามสคุติภูมิเลยทีเดยีว (เมื่อหมดอายุขัยจากพรหมแลว) 
 การปฏิสนธิของสัตว นบัต้ังแตชั้นเทพในดาวดึงส  ข้ึนไปตลอดจนถึงอรูปพรหม  โดย
โอปปาติกกาํเนิด อยางเดียวเทานัน้ 
 วิมาน อันเปนที่อยูของเทวดา ของพรหม หรือ ไฟนรกและเครื่องทรมานพวกสัตวนรก 
ก็จัดเปนกมัมปจจยอุตุชรูป  ที่เกิดจากชนกกรรม ดวยเหมือนกนั 
 ชนกกรรมที่ทาํใหเกิดวิบากจิต และกัมมชรูปนี้  ไดแก อกุศลกรรม ๑๒ และโลกยีกุศล
กรรม ๑๗ 

๒. อุปถัมภกกรรม 
อุปถัมภกกรรม คือ เจตนากรรมที่อยูในกุศลจิตและอกุศลจิต ๒๙ ดวง ทีท่ําหนาที่

อุดหนนุประคับประคองผลของกรรมนัน้ใหเปนไปในวิบากของตน ๆ 
 อุปถัมภกกรรมนี้ ไดแก เจตนาในจิตที่เปนกุศล หรืออกุศล ๒๙ ดวงนัน่เอง คือ ในจิต 
๒๙ ดวงนี้ เมือ่ทําหนาทีน่ําปฏิสนธิแลว กย็ังมหีนาที่ติดตามอุปถัมภอีกดวย หมายความวา ใน
จํานวน ๒๙ ดวงนี ้ เมื่อทาํหนาที่ใหวิบากของตนปฏิสนธ ิ คือ เกิดขึ้นรับผลที่ตนไดเคยทําไว
แลว ก็ยงัไมทอดทิ้ง ยังคอยตามสงเสริมผลนั้น ๆ ใหเปนไป หรือสืบตอ เจริญงอกงามยิ่งขึน้อีก 
 อุปมาเหมือน คนปลูกตนไม เมื่อเอาตนไมไปปลูกลงดินแลว ก็มิไดทอดทิง้ ยงัตาม
ประคับประคอง คอยรดน้าํ พรวนดนิ ใสปุย  กาํจัดแมลงและวัชพืช  เพื่อใหตนไมนัน้ ได
เจริญเติบโต งอกงามยิ่ง ๆ ข้ึนไป ขออุปมานี้ฉันใด อุปถมัภกกรรม  ก็ฉันนัน้เหมือนกนั ทัง้ฝาย
กุศลและฝายอกุศลกรรม 
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 การอุดหนุน สงเสริมนี ้ อุดหนุนสงเสริมทั้งในทางดี และทางไมดี  กลาวคือ ในทางดกี็
สงเสริมใหกุศลธรรมสงผลใหดียิ่งขึน้  ในทางชัว่ก็สงเสริมใหอกุศลกรรมสงผลใหเลวรายต่ํา
ทรามมากลง 
       อุปถัมภกกรรมนี้มีอัตถาธิบายอยางพสิดารมากมายแตพอจะสรุปไดเปน๓ประการ คือ 
 ๑) ชวยอุดหนนุสงเสริมชนกกรรมที่ยงัไมมโีอกาสใหผล  ใหมีโอกาสสงผล 
 ๒) ชวยอุดหนนุสงเสริมชนกกรรมที่กาํลังใหผลอยูนั้น ใหมีกําลงัในการใหผลนัน้ยิง่ขึ้น 
 ๓) ชวยอุดหนนุรูปนามทีเ่ปนวิบากของชนกกรรมใหเจริญ และตั้งอยูไดนาน 
 อุปถัมภกกรรมที่มหีนาที่อุดหนนุสงเสริมนี ้ไดแก อกุศลกรรม ๑๒ และมหากุศลกรรม 
๘ เทานัน้ 
 สวน มหัคคตกุศลกรรม ๙ นั้น  มหีนาที่เปนชนกกรรม นําใหปฏิสนธิเปนพรหมบุคคล
ในพรหมภูมิแตเพียงอยางเดียวเทานัน้  ไมมีหนาที่อุปถมัภ คือ อุดหนนุสงเสริมกรรมอื่น ๆ แต
อยางใดเลย  เมื่อมหัคคตกศุลกรรม ๙ ไมมีโอกาสสงผลใหปฏิสนธิแลว  ก็เปนอโหสิกรรมไป  
ไมมีฐานะที่จะเปนอุปถัมภกกรรมได 

๓. อุปปฬกกรรม 
อุปปฬกกรรม  ไดแก  เจตนากรรมที่ในกศุลจิตและอกุศลจิต ๒๙ ดวงนั้นแหละ  ซึ่ง

คอยทําหนาทีเ่บียดเบียน ตัดรอน กุศลกรรมหรืออกุศลกรรมที่กาํลังใหผลอยูนัน้ไมใหเจริญ
งอกงามขึ้นเต็มที่ เทาที่ควรจะเปน ดังเชน ชาวนาทีห่วานเมล็ดขาวลงไปในนาแลวและขาวนั้น
ก็งอกงามดี  แตตอมาภายหลัง บังเอิญเกิดมีตัวหนอนหรือแมลง มากัดกินตนขาวของชาวนา
นั้น  ทําใหตนขาวเจริญงอกงามไมเต็มที ่ ชาวนาก็ไดผลผลิตไมดี  เทาที่ควรจะได  ฉะนั้น 
 หรือ อีกอุปมาหนึ่ง เหมือนบุคคลที่เกิดมาในตระกูลทีม่ั่งคั่ง สมบูรณดวยโภคทรพัย 
ซึ่งควรจะมีความสุขไดเต็มทีทุ่ก ๆ อยาง แตบังเอิญเกิดมีโรคภัย เชนโรคมะเร็ง เปนตน  มา
คอยเบียดเบียน ใหเจ็บปวย ตองอาศัยหมอและหยูกยาอยูเสมอ จึงทาํใหไมไดรับความสุข
สบายเทาที่ควรจะไดรับ ลักษณะดังนี ้เปนลักษณะของอุปปฬกกรรม 
 อุปปฬกกรรม  เปนกรรมทีม่ีหนาที่เบียดเบียนกรรมอืน่ ๆ และรูปนามที่เกิดจากกรรม
อ่ืน ๆ นั้น  มีความหมายเปน ๒ นัย คือ 
 ๑) เปนกรรมที่เบียดเบยีนชนกกรรมอืน่ ๆ ที่มีสภาพตรงขามกับตน  มชีื่อเรียกวา 
กัมมันตรอุปปฬกกรรม อยางหนึ่ง 
 ๒) เปนกรรมที่เบียดเบยีนนามรูปที่เกิดจากชนกกรรมอืน่ ๆ มีชื่อเรียกวา กมัม
นิพพัตตขันธสันตานอุปปฬกกรรม  อยางหนึง่ 
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 การเบียดเบียนนี ้ เมื่อสรุปแลวก็ม ี๓ อยาง คือ 
  (๑) เบียดเบียนขัดขวางชนกกรรม  เพื่อไมใหมีโอกาสไดสงผล 

(๒) เบียดเบียนชนกกรรมทีม่ีโอกาสสงผลอยูแลว  ใหมกีําลังลดนอยถอยลง 
ไดผลไมเต็มที่ 

(๓) เบียดเบียนผลที่ไดรับอยู คือ รูปนามที่เกดิจากชนกกรรมนั้นใหเสือ่มถอย  
ไมใหเจริญตอไป  หรือไมใหต้ังอยูไดนาน 

อุปปฬกกรรมนี้ ก็ไดแก อุปถัมภกกรรมนั่นเอง  คือ อกุศลกรรม อุดหนนุ
สงเสริมอกุศลกรรมใหมีกาํลงักลาแขงขึน้เพียงใด  ก็ยอมเปนการเบียดเบียนกุศล
กรรม (อันมีสภาพตรงกนัขามกับอกุศลกรรม)นั้น ใหกุศลกรรมมีกําลงัลดนอยลงเพียง
นั้น กลาวอีกนัยหนึง่ก็คือ อกุศลกรรมอุปถัมภอกุศลกรรมใหไดสงผล  ก็เปนการ
เบียดเบียนขัดขวางไมใหกุศลกรรมไดโอกาสสงผลไปในตัว  ดังนั้น องคธรรมของอปุ
ปฬกกรรม จึงไดแก  อกุศลกรรม ๑๒ และมหากุศลกรรม ๘ เหมือนกบัของอุปถัมภก
กรรม 

สําหรับมหัคคตกุศลกรรม ๙ เปนกรรมทีไ่มนับวาเปนอปุปฬกกรรม ไมนับวา 
เปนกรรมเบียดเบียนขัดขวางอกุศลกรรม  แตจัดเปนกรรมตัดรอนอกุศลกรรม คือ 
จัดเปนอุปฆาตกกรรมเลยทเีดียว  ไมเพยีงแตเบียดเบียนกีดกัน  แตขมไวจนอยูมือ 

 
๔. อุปฆาตกกรรม 

 อุปฆาตกกรรม ไดแก เจตนาที่ในกุศลและอกุศลจิต ๒๙ ดวง ที่ทาํหนาที่ตัดรอนผล
ของกุศลและอกุศล ทีว่ิบากของตนกาํลังไดรับอยูนั้นใหหมดไป คือ มิใหเปนไปไดอีก ดังเชน 
นักโทษที่ถูกตดัสินประหารชีวิต หรือสัตวทีก่ําลังถูกฆาใหตายนัน้ แตบังเอิญมีคนมาชวยใหพน
จากการถูกฆานั้นได เชนนี ้ การชวยเหลอืของผูอ่ืนนัน้ เปรียบเหมือนกุศลมาตัดรอนผลของ
อกุศลเสีย หรืออีกนัยหนึง่ ผูที่จะเสวยราชสมบัติ หรือ จะไดรับยศถาบรรดาศักดิ์  แตบังเอิญ
เกิดมามีอุบัติเหตุ หรือเปนโรคราย เปนตน ตายกอน ดังนี ้  ถือวา ความตายนัน้มาตัดรอนผล
ของกุศลเสีย การตัดรอนนี ้ทําใหผลที่ควรจะไดรับทั้งดีและชั่วนัน้ ตองขาดรอนสูญสิ้นไป ซึง่ไม
สามารถที่จะแกไขได    ลักษณะดังกลาวนี้ เปนลักษณะของอุปฆาตกกรรม ที่ใหผล และอุป
ฆาตกกรรมนี ้ ก็มทีั้งฝายกุศลและฝายอกศุล    

หมายความวา กรรมที่ทาํหนาที่ทัง้ ๔ มีชนกกิจ เปนตนนี้ ในหมวดนีก้ลาวถงึการงาน
ของกรรมที่จะใหผลติดตอกับวิบากของตนคือกรรมทัง้หมด ซึง่ไดแก กุศลเจตนา และ
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อกุศลเจตนานัน้ เมื่อไดโอกาสจะใหผล ก็มหีนาที ่๔ อยาง คือ บางครั้งก็ใหผลดวยการนําให
ปฏิสนธิในภพใหม บางครั้งไมใหผลเปนปฏิสนธิ แตใหผลอุปถัมภกกรรมในปวัตติกาล หรือ
บางทีไมใหผลทั้งปฏิสนธิและอุปถัมภ แตใหผลเปนอปุปฬกกรรม หรือบางทีไมใหผลทัง้๓ 
ขางตนนั้น แตใหผลเปนอุปฆาตกกรรม และในการที่กรรมจะทาํหนาที่อยางใดใน ๔ กิจนั้น  ก็
ตองแลวแตโอกาสและประเภทของกรรม 
 การตัดรอนของอุปฆาตกกรรม เมื่อสรุปแลว กม็ี ๔ ประการ คือ 

๑) กุศลอุปฆาตกกรรม ตัดรอนกุศลชนกกรรม และรูปนามที่เปนกุศลวิบาก เชน ผู
เจริญสมถภาวนา จนถงึรูปาวจรปญจมฌานกุศล  เมื่อตายไปก็ไปบังเกิดเปนจตุตถฌาน
พรหม   ตัดรอนไมใหปฐมฌาน ทุติยฌาน ตติยฌาน จตุตถฌาน มีโอกาสใหผล เปนตน 

๒) กุศลอุปฆาตกกรรม ตัดรอนอกุศลชนกกรรม  และรูปนามที่เปนอกุศลวิบาก เชน 
พระองคุลีมาล  ฆาคนเปนจาํนวนมาก  นาที่จะตองตกนรกแนนอน  แตเมื่อไดกลับใจมาเจริญ
ภาวนาจนถึงพระอรหัตตมรรค อรหัตตผลแลว   ดวยอาํนาจเพยีงโสดาปตติมรรคจิต  ก็เปน
กุศลอุปฆาตกกรรม ตัดรอนอกุศลชนกกรรมเหลานัน้ไดหมดสิ้น  ไมใหมีโอกาสไดสงผลใหไป
ตกนรกได  ตลอดไปเลย  เปนตน 

๓) อกุศลอุปฆาตกกรรม ตัดรอนอกศุลชนกกรรม และรูปนามที่เปนอกุสลวบิาก 
ตัวอยางเชน เกิดเปนสนุัข ซึ่งเปนอกุศลวบิากแลวยงักลับมาถกูรถทบัตายอีก  การถูกรถทับ
ตายก็เปนอกศุลกรรมที่ตามมาทัน  โดยทําหนาทีเ่ปนอุปฆาตกกรรม  ทําใหรูปนามขาดสะบัน้
ไปเลย 

๔) อกุสลอุปฆาตกกรรม  ตัดรอนกุสลชนกกรรม  และรูปนามที่เปนกุศลวิบาก  เชน 
พระเทวทัต เปนผูที่ไดฌานอภิญญา  แตตอมาไดกระทําโลหิตุปบาท และสังฆเภทกรรม อัน
เปนอนนัตริยกรรม จึงเปนอปุฆาตกกรรม  ตัดรอนมหัคคตกุศลกรรมเสียสิ้นเชงิ  จนตองไปเกิด
ในนรก  ดังนี ้เปนตน 

อุปฆาตกกรรม อันมหีนาทีตั่ดรอนกรรมอื่น ๆ ใหขาดสะบั้นไปนัน้ ก็ไดแก อกุศลกรรม 
๑๒  และกุสลกรรมทั้ง ๒๑ 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๒ 
 ในหมวดนี ้แสดงถึงประเภทของกรรมที่จะใหผลกอนและหลัง  ในประเภทของกรรมที่
จะใหผลนั้น ม ี๔ อยาง คือ 

๑. ครุกรรม 



 

 

                                                                                                                               ๑๕๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 ครุกรรม เปนกรรมที่หนักและมีกําลงัแรงกลามาก ตองสงผลใหไดรับผลกอนกรรมอื่น 
ๆ ทั้งนั้น  ครุกรรมนี้มทีั้งฝายกุศลและฝายอกุศล กลาวคือ ถาเปนฝายกุศล  กม็ผีลานิสงส 
(ผลดี) ใหคุณหนกัมาก   ถาเปนฝายอกุศลก็มีอาทีนพ (ผลช่ัว) ใหโทษหนักมาก  ถงึกับกรรม
อ่ืน ๆ ไมสามารถที่จะตัด ขัดขวาง หรือหยุดยั้งได  ครุกรรมเปนตองใหผลกอนกรรมอื่น ๆ และ
ใหผลในชาติที ่๒ แนนอน 
 กรรมที่จัดเปนครุกรรมนี้  มทีัง้ที่เปนกุศลครกุรรม และอกศุลครุกรรม คือ 

๑) ทิฏฐิคตสมัปยุตตจิต ๔ ดวงที่เกิดขึ้นดวยอาํนาจ นิยตมิจฉาทฏิฐกิรรม  อันมี
อยู ๓ อยาง คือ (๑) นัตถิกทิฏฐ ิ  เหน็วา การกระทําทุกอยาง ไมมีผล (ไมเชือ่ผล) (๒) 
อเหตุกทิฏฐ ิ เห็นวา สัตวทัง้หลายที่กําลงัเปนไปอยูนัน้  ไมไดอาศัยเนื่องมาจากเหตุอยางใด
เลย (ไมเชื่อเหตุ)  (๓) อกิริยทิฏฐิ  เห็นวา การกระทําตาง ๆ ของสัตวทั้งหลายนัน้ ไมเปนบุญ
ไมเปนบาปแตอยางใดเลย  (ไมเชื่อทั้งเหตุและผล) 

๒) โทสมูลจิต ๒ ที่เปน ปญจานนัตริยกรรม คือ ปตุฆาต  ฆาบิดา ๑ มาตุฆาต ฆา
มารดา ๑ อรหันตฆาต ฆาพระอรหันต ๑ โลหิตุปปาท ทํารายพระพทุธเจาจนหอพระโลหิต ๑ 
และสังฆเภท  ทาํลายสงฆใหแตกกัน ๑   ใน ๕ อยางนี้ สังฆเภทกรรม หนักกวาเพื่อน ถาวามี
ผูทําอนันตริยกรรมครบทั้ง ๕ อยาง  สังฆเภทกรรม ยอมใหผลกอนอนันตริยกรรมอื่น ๆ สวน
กรรมที่เหลืออีก ๔ ก็ทาํหนาที่สนับสนนุในการใหผลของสังฆเภทกรรมนั้น 

๓) มหัคคตกุศลกรรม ๙  ฌานที่สูงมีคุณธรรมมากกวาฌานที่ตํ่า  ฌานที่สูงกวา จึง
ใหผล  เมื่อฌานสงูใหผลแลว  ฌานที่ตํ่ากวากห็มดโอกาสที่จะใหผล  กลายเปนอโหสิกรรมไป  
ไมมีหนาที่แมแตจะอุดหนนุสงเสริมฌานที่สูงกวาที่ใหผลนั้น  ดังที่ไดกลาวมาแลวในตอน
อุปถัมภกกรรม 

ครุกรรมนี้ จะตองใหผลเปนชนกกรรมกอนกรรมอื่น ๆ เพราะครุกรรมนี้ เปนกรรมที่
แรงและมีกําลงัมากกวากรรมอื่น ๆ ทั้งหมด ถึงกรรมอื่นจะมีอยูกไ็มสามารถจะตัดรอนได 
เปรียบเหมือนโคตัวมีกําลงัมากกวา เมื่อถกูขังไวในคอก เมื่อนายโคบาล เปดประตูคอก แลว  
โคตัวมีกําลงัมากกวานั้น  ยอมจะดันโคตวัอื่นใหหลบไปแลวออกกอนโคตัวอื่นได 
 อนึ่ง โลกุตตรกุศลกรรม ๔ นั้น  ก็เปนครกุรรม เหมือนกัน  แตไมไดกลาวในทีน่ี้ดวย  
เพราะวา ในที่นีก้ลาวเฉพาะกรรมที่สงผลใหเกิดในชาตทิี่ ๒ เทานัน้  โลกุตตรกุศลกรรมไมมี
หนาที่ใหเกิด แตมีหนาทีท่ําลายการเกิด  ตามสมควรแกกําลงัของตน 

๒. อาสันนกรรม 
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 อาสันนกรรม ไดแก เจตนาที่ในอกุศลจิตต ๑๒ (เวนนยิตมิจฉาทิฏฐิกรรม และปญ
จานนัตริยกรรม) และมหากศุลจิต ๘ ดวง ที่เปนเหตุใหกระทํากรรมเมือ่เวลาใกลจะตาย อาสัน
นกรรมนี ้ใหผลเปนลําดับที่ ๒ หรือที่ ๓ สลับกับอาจิณณกรรม รองจากครุกรรม ถาหากบุคคล
ใดไมไดทําครุกรรมไว  แตไดทํากรรมบางอยางไวเมื่อใกลจะตายนั้น อาสันนกรรมนัน้ก็จะตอง
ใหผลกอนกรรมอื่น ๆ ทีน่อกจากครุกรรม   อุปมาเหมอืน โคนที่ยนือยูใกลประตูคอก แมจะ
เปนโคแก มีกาํลังออนกวาโคตัวอื่น ๆ แตเมื่อนายโคบาลเปดประตูคอกโคตัวอื่น ๆ ทีม่ีกําลงั
มากกวา พยายามดนัออกมา โคแกทีย่ืนอยูใกลประตูคอกนัน้ ยอมไดโอกาสทีจ่ะออกมากอน
โคที่อยูลึกจากปากคอกเขาไปขอนี้ฉันใด อาสนันกรรมนี้ ก็เหมือนกนั แมจะเปนกรรมที่มีกาํลัง
ออนกวาพวก  เพราะทาํในขณะใกลจะตาย  ไดรับอาเสวนปจจยัมานอย  แตก็มีความตอเนื่อง
กับจุติ  ฉะนัน้ จึงยอมใหผลกอน 
 สําหรับมหัคคตกุศลกรรม๙ ไมจัดเขาเปนอสันนกรรม เพราะเปนครุกรรมแตฝายเดียว 

๓. อาจิณณกรรม 
 อาจิณณกรรม ไดแก เจตนาที่ในกุศลจิตและอกุศลจิต ๒๙ ดวง ทีเ่ปนประธานในการ
ทํากรรมบางอยางอยูเสมอ ๆ จะเปนกุศลก็ตาม อกุศลก็ตาม อาจิณณกรรมนี้ จะใหผลเปน
ลําดับที่ ๒ หรือ ที่ ๓ สลับกบั อาสันนกรรม  รองจากครกุรรม  ถาไมมคีรุกรรมที่ใหผล บางที
อาจิณณกรรมก็มีโอกาสจะชงิใหผลกอนอาสันนกรรมได หรือไมมีอาสนันกรรม อาจณิณกรรม
นี้ กจ็ะใหผล 
 อาจิณณกรรมนี้  ตามปกติกใ็หผลในปวัตติกาล  เวนแตเมื่อบุคคลผูใกลจะตายไมเคย
ไดกระทําครุกรรม   และไมมีอาสันนกรรมแลว  อาจิณณกรรมนี้จึงจะสงผลใหไดรับผลในชาติ
ที่ ๒ ไปเกิดเปนเทวดา มนษุย หรืออบายสตัว  ตามสมควรแกกรรมของตน 
 กรรมที่ทาํเสมอ ๆ คือ อาจณิณกรรมนี้ กไ็ดแก อกุศลกรรม ๑๒ และมหากุศลกรรม ๘ 
เทานั้น 

๔ .กตัตตากรรม 
 กตัตตากรรม หรือ กตัตตาวาปนกรรม คือ กรรมเล็กนอย หรือกรรมทีท่ําดวยเจตนา
ออน สักแตวากระทาํเทานัน้ ไมไดคาดหวังผลอะไร หรือกรรมที่ทําโดยไมครบองคของเจตนา
ทั้ง ๓ กาล มบุีพเจตนา เปนตน ไดแก เจตนาที่ในกุศลจิต และอกุศลจิต ๒๙ ดวงนัน่เอง กตัต
ตากรรมนี ้จะใหผลเปนลาํดบัสุดทาย  คือ เมื่อไมมีกรรม ๓ อยางขางตน จะใหผลแลว  กรรม
นี้ก็จะใหผล 
 กฎัตตากรรม มีความหมายถึงกรรม ๒ ประการ คือ 
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 ประการที่ ๑ หมายถงึ กรรมที่กระทําในภพนี้  แตวา การกระทําอกศุลกรรมนั้น ไม
ครบองคแหงกรรมบถ  หรือกุศลกรรมนั้นไมครบองคแหงเจตนา  จงึไมเขาถงึซึ่งความเปนครุ
กรรม อาสนันกรรม หรืออาจิณณกรรมอยางใดอยางหนึง่ 
 ประการที่ ๒ หมายถึง  กรรมที่ไดกระทาํมาแลวในภพกอน ๆ ซึ่งไดแก อปราปริย
เวทนันยีกรรม  อันคอยติดตามจะสงใหผลเกิดอยู 
 สัตวทั้งหลายที่จะไมมกีฏัตตากรรมนัน้ หาไมไดเลย  อยางไรเสียก็ตองมีแนนอน  
กฎัตตากรรม ก็ไดแก อกุศลกรรม ๑๒ มหากุศลกรรม ๘  
 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๓ 
 ในกรรมหมวดที่ ๓ นี ้หมายถึง กาลเวลาทีก่รรมจะใหผลมี ๔ อยางดวยกัน  คือ  

๑. ทิฎฐธัมมเวทนียกรรม 
 ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลในปจจบัุนชาติ ที่ยงัเปนอยู ในเมื่อไดทํา
กรรมลงไปแลว จะเปนกุศลกรรมก็ตาม อกุศลกรรมก็ตาม จะตองไดรับผลในชาตนิี้ แตกรรมที่
จะใหผลในชาตินี้นัน้ไมสามารถ จะใหผลเปนชนกกรรมได คือ ใหผลเปนปฎิสนธ ิ ภวังค จุติ
ไมได ใหไดแตผลในปวัตติกาลเทานั้น คือ ใหผลเปนอปุถัมภกกรรม หรือ อุปปฬกกรรม และ
อุปฆาตกกรรม ใน ๓ อยางนั้นได   
 ทานที่บุคคลทาํแลว จะไดรับอานิสงสภายใน ๗ วัน ตองประกอบดวยสัมปทา ๔ 
อยาง คือ 
 ๑) เจตนาสมัปทา  ผูถวายมีเจตนาที่เปนกุศล อันบริสุทธิ์ อยางแรงกลา 

๒) ปจจยสัมปทา ไทยธรรม เปนของที่ไดมาโดยชอบธรรม 
 ๓) วัตถุสัมปทา  ปฏิคาหกผูรับทานเปนผูมีคุณใหญ เชน พระพทุธเจา พระปจเจก
พุทธเจา พระอรหันต หรือ พระอนาคาม ี
 ๔) คุณาติเรกสัมปทา ปฏิคาหกผูรับ เปนผูประกอบดวยคุณอันยิง่ คือ กําลงัออก
จากนิโรธสมาบัติ 

เมื่อสมบูรณพรอมดวยองคเหลานี้  ทายกผูใหทานนัน้ ยอมไดรับผลทันตาเหน็ และ
รับผลนั้นอยางเต็มที ่ ที่เรียกวา ทิฏฐธมัมเวทนียกรรม อาจจะไดเปนเศรษฐี มหาเศรษฐ ี 
พระราชา อุปราช ปุโรหิต เปนตน ภายใน ๗ วนั  หรืออยางเรว็ก็ภายในวันนัน้นัน่เอง อันนี ้
กลาวในทางฝายของกุศลกรรม ในประเภทของทาน 
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 ในฝายของอกศุลกรรมนั้น  ก็ใหถือเอาเจตนากับวัตถทุีถู่กกระทําคือผูรับทั้ง ๒ อยางนี้  
เปนสําคัญ เพราะในทางกศุล หรืออกุศล บางอยางกไ็มตองมีวัตถทุี่ใชในการกระทํา  ฉะนัน้ 
ในทางฝายอกศุลกรรม จึงใหถือเอาแตเจตนากับผูกระทําเปนปจจยัสําคัญในการใหสําเร็จผล
นั้น ๆ  
 ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม มี ๒ ประเภท คือ 
 ๑.ปริปกกทิฏฐธัมมเวทนียกรรม  หมายถึง กรรมที่จะใหผลภายใน ๗ วนั 
 ๒.อปริปกกทฏิฐธัมมเวทนยีกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลในชาตินี ้แตไมมีกําหนด 
คือ เลย ๗ วนัไปแลว 
 การไดรับผลในชาตนิี้ ที่เรียกวา ทิฏฐธมัมเวทนยีกรรมนี ้ ดวยอาํนาจของเจตนาใน
กุศลชวนกรรม  หรืออกุศลชวนกรรมดวงที ่๑ ในชวนะ ๗ ดวง  ของแตละวิถ ี แตถาวา เจตนา
กรรมในชวนะดวงที ่ ๑ ไมมีโอกาสใหผลแลว  ก็เปนอโหสิกรรม  แตเปนอํานาจหนาที่ของ
เจตนากรรมในชวนะดวงที่ ๗ จะใหผลในชาติที่ ๒ หรือเปนหนาที่ของเจตนากรรมในชวนะดวง
ที่ ๒ ถงึดวงที่ ๖ จะใหผลในชาติที ่๓ เปนตนไป  ซึง่มีชื่อเรียกอยางอื่นดังจะกลาวตอไป 

๒. อุปปชชเวทนียกรรม 
 อุปปชชเวทนยีกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลในชาตทิี่ ๒ คือ ชาติหนา หลังจากตาย
จากชาติทีท่ํากรรมไปแลว ไดแก เจตนากรรมในชวนะดวงที่ ๗   นัน่เอง  กรรมอนันีใ้หผลไดทั้ง 
๔ อยาง มชีนกกรรม เปนตน กรรมอยางนี้ โดยมาก ก็ไดแก ครุกรรม นั่นเอง อุปปชชเวทนียก
รรมนี้  ถาหากไมมีโอกาสใหผลในชาตทิี่ ๒ แลว ก็ไมมีโอกาสใหผลในชาติที ่๓ หรือชาติตอไป
อีก ยอมกลายเปนอโหสิกรรมไป ทานอุปมาเหมือนกับเนือ้ที่ถูกนายพรานยงิพลาดไปแลว กว็ิ่ง
หนีไปเลยและจะไมกลับมาใหนายพรานยงิอีกลูกศรทีย่ิงไปคราวนั้น  กเ็ปนอโหสิกรรม  เพราะ
เหตุวา ไมมีผลจากการยิงครั้งนั้นเลย 

๓. อปราปริยเวทนียกรรม 
 อปราปริยเวทนียกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลต้ังแตชาติที่ ๓ นับแตชาติที่กระทํากรรม
นั้น เปนตนไป ตราบใดที่ยังไมเขาสูนิพพาน เมื่อมโีอกาสเมื่อใด ก็จะใหผลเมื่อนัน้ อปราปริย
เวทนียกรรมนี ้  ไดแก เจตนากรรมในชวนะดวงที่ ๒ ถึงดวงที่ ๖ นัน้เอง และใหผลไดทั้ง ๔ 
อยาง มีชนกกรรม เปนตน แลวแตจะสบโอกาสอยางใด ก็จะใหผลอยางนัน้ ไมมีเปน
อโหสิกรรม ทานอุปมาเหมอืนกับสุนัขปาที่ไลเนื้อ เมื่อวิง่ไลไปทันเนื้อเมื่อใด ก็จะกัดกินเนื้อนัน้
เมื่อนัน้ เมื่อยังตามไมทนัก็ยงัไมสามารถจะกัดกินได เวนแตเนื้อนัน้ จะหนีพ้นไปไดเทานั้น 



 

 

                                                                                                                               ๑๖๑ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๔. อโหสิกรรม 
 อโหสิกรรม หมายถงึ กรรมที่ไมใหผล หรือ กรรมที่ไดใหผลตามกาลเวลาไปเรียบรอย
แลว  ก็ไมใหผลในกาลอืน่อกี  ซึง่ทานจําแนกไวเปน ๓ นัน้ คือ 
 ๑) อโหสิกมมฺํ  นาโหสกิมฺมวิปาโก  ไดแก กรรมที่ไดใหผลแลว เชน ไดตกนรไปแลว 
หรือไดไปเกิดในภูมิสวรรคนัน้ ๆ แลว  กรรมนั้นก็เปนอโหสิกรรม  ขอนีห้มายถงึอดีต 
 อนึ่ง กรรมเลก็นอย  ยอมเขากับกรรมใหญได  กรรมใหญก็รับไปเสยี  กรรมเล็กนอย
นั้นก็เลิกใหผล  ไมตองใหผล  เชน ไดตติยฌานกุศลกรรม  ตติยฌานวิบากก็เปนผูรับผล  
ปฐมฌานกุศลกรรม และทุติยฌานกุศลกรรม  อันเปนกรรมเล็กนอยกวา  ก็เปนอันไมตอง
ใหผล  จึงเปนอโหสกิรรมไป  กลาวคือ ปฐมฌานวิบาก  ทุติยฌานวิบากก็ไมตองเกิดขึ้น 
 ๒) อโหสิกมมฺํ  นตฺถิกมมฺวิปาโก ไดแก กรรมที่ไมกอใหเกิดผล  เชน กิริยาจิต แม
กระทําสกัเทาไรก็ตาม  ก็เปนกิริยาไปหมด  ไมเกิดวิบาก  ไมกอใหเกิดผลเลย  จงึเปน
อโหสิกรรมไป  ขอนีห้มายถงึ ปจจุบัน  ไดแก กิริยาจิตของพระอรหนัต  ที่กระทํากุศลกรรมตาง 
ๆ การกระทาํของทานนั้น ยอมเปนอโหสิกรรม  เพราะไมสามารถจะใหเกิดเปนวิบากอีกตอไป 
เพราะเปนการกระทําที่ไมหวงัผล เนื่องจากไมมีกิเลสที่เปนเหตุใหหวังภพหวังชาติอีกตอไป 
 ๓) อโหสิกมมฺํ  น ภวสิฺสติกมฺมวิปาโก  ไดแก ผลกรรมในชาติอนาคตไมมีแลว  เชน 
พระองคุลีมาลฆาคน เปนตน  ผลของกรรมที่ฆาคนนัน้ไมสงผลได  เพราะตอมาไดเปนพระ
อรหันตแลว ไมมีภพ ไมมชีาติ คือไมตองเกิดอีกแลว  กรรมนัน้กไ็มมีผูรับสนอง  จึงเปน
อโหสิกรรมไป  ขอนี้หมายถึง อนาคต 

อนึ่ง กรรมทีม่ีวิบากไมเกิดขึ้น หมายความวา กรรมนั้นไดกระทําแลว แตวิบากไม
เกิดขึ้น เชน บุคคลทาํกรรมไวหลายอยาง เมื่ออยางใดอยางหนึง่ใหผลเปนชนกกรรมแลว 
กรรมที่เหลือกใ็หผลเปนชนกกรรมอีกในภพเดียวกันไมได หรือกรรมอยางเดยีวกนั เมื่อกรรมที่
หนกักวาใหผลแลว กรรมทีเ่หลือก็ไมใหผล เชน บุคคลทําอนันตริยกรรม หรือเจริญสมาบัติ ๘ 
ในฝายอนันตรยิกรรมนัน้ เมือ่สังฆเทภ ซึ่งถือวาหนกักวาอนนัตริยกรรมขออ่ืน ใหผลเปนชนก
กรรมแลว กรรมอื่น ๆ ก็ไมสามารถใหผลเปนชนกกรรมได ในฝายสมาบัติ ๘ เมื่อสมาบัติที่สูง
กวา ใหผลแลวสมาบัติที่รองลงมา ก็ไมสามารถใหผลได  ตองกลายเปนอโหสกิรรมไป 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๔ 
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 ในจํานวนกรรมทั้ง ๑๒ อยาง ตามทีก่ลาวมาขางตนแลวนั้น  เมื่อวาโดยประเภทแหง
ฐานะของเจตนากรรมแลว ก็มี ๔อยาง คือ ๑) อกุศลกรรม ๒) กามาวจรกุศลกรรม ๓)รูปาวจร
กุศลกรรม  ๔) อรูปาวจรกุศลกรรม   

 ในกรรมทั้ง ๔ประเภทนี้ ยังตองจําแนกออกไปตามทวาร ที่จะใหเกิดกรรมนั้น ๆ อีก ๓ 
ทวาร คือ กรรมที่เกิดทางกาย เรียกวา กายกรรม ๑ กรรมที่เกิดทางวาจาเรียกวา วจีกรรม ๑ 
และกรรมที่เกดิทางใจอยางเดียวเรียกวา มโนกรรม ๑ 

ในอกุศลกรรมทั้ง ๑๒ นั้น เกิดไดทั้ง ๓ ทวาร คือ 
     ๑. ปาณาติบาต  ฆาสัตว 
กายกรรม ๓ เรียก กายทุจริต ๓    ๒. อทินนาทาน  ลักทรัพย 
      ๓. กาเมสมุิจฉาจาร  ประพฤติผิดในกาม 
    ๔. มุสาวาท  พูดปดมดเท็จ 
    ๕. ปสุณวาจา  พูดสอเสยีด 
วจีกรรม ๔ เรียก วจีทจุริต ๔  ๖ . ผรุสวาจา  พูดคาํหยาบ 
    ๗. สัมผัปปลาปา พูดเพอเจอ ไรสาระประโยชน 
    ๘. อภิชฌา  โลภอยากไดของผูอ่ืน 
มโนกรรม ๓ เรียก มโนทุจริต ๓ ๙. พยาปาท  พยาบาทปองรายผูอ่ืน 
    ๑๐. มิจฉาทิฏฐิ  เห็นผิดจากทํานองคลองธรรม 
 รวมเปนอกุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ ที่เปนไปในทวารทัง้ ๓ ในอกุศลกรรม ๑๐ นี้ เกิด
มาจากอกุศลมูล ๓ คือ โลภมูล  ๘ โทสมูล ๒ และโมหมลู ๒  
 ทางฝายกุศลก็มี ๑๐ เหมือนกนั ซึ่งมคีวามหมายตรงกันขามกับฝายอกุศลที่กลาว
แลว เชน ปาณาติปาตา เวระมะณี  เวนจากการฆาสัตว เปนตน  ซึง่เกิดจากกุศลมลู ๓ คือ 
อโลภมูล ๘ อโทสมูล ๘ และอโมหมูล ๔ (มหากุศลจิต ๘)   
 ในกรรมทัง้ ๒๐ ประการ คือ อกุศลกรรม ๑๒ และมหากุศลกรรม ๘ นั้น นับเปนกรรม
อยูในประเภทของกามาวจรกรรม  ซึง่เปนไปไดในทวารทัง้ ๓ 
 สวนกรรม คือ เจตนาที่สัมปยุตตดวยรูปาวจรกุศลจิต ๕ และอรูปาวจรกุศลจิต ๔ นัน้ 
เปนไปเฉพาะทางมโนทวารอยางเดยีว เพราะเหตุวา มหัคคตกุศลกรรมทั้ง ๙ อยางนี้ ตอง
อาศัยเกิดขึ้นดวยอํานาจอัปปนาสมาธ ิจึงจะเกิดขึ้นได 
 รูปาวจรกุศลกรรม ๕ นั้น ตางกนัที่องคของฌาน คือ มีองคฌานไมเทากนัหรือไม
เหมือนกนั  สวนอรูปาวจรกุศลกรรม ๔ นั้นตางกนัที่ประเภทของอารมณ 
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 กรรมทั้ง ๒๙ อยาง คือ อกศุลกรรม ๑๒ กามาวจรกุศลกรรม ๘ รูปาวจรกุศลกรรม ๕ 
และอรูปาวจรกุศลกรรม ๔ นี้  เปนโลกียกศุลทั้งสิน้ 
 และประเภทแหงกรรมทั้ง ๒๙ นี้  ยอมใหวบิาก ที่ตางกัน  ทั้งในปฏิสนธิกาล และปวตั
ติกาล  ตามความสามารถหรือกําลงัของตน ๆ และตามภูมิตาง ๆ 
 อกุศลกรรม ๑๒ นั้น ทําใหเกิดอกุศลวปิากจิต ๗ หมายความวา เปนผูใหผลเปน
อกุศลวิปากจติ ๗ ดวงเกิดในทัง้ในปฏิสนธิกาล และปวตัติกาล  ในปฏิสนธิกาลนัน้  อุเบกขา
สันตีรณอกุศลวิบากจิต ๑ ดวง ใหผลเปนปฏิสนธิจิต และกัมมชรูป ในอบายภูม ิ๔ เปนทุคติ
บุคคล และทําหนาที่ภวงัค สันตีรณะและตทาลัมพนะในปวัตติกาล และทําหนาจุติ ในจุติกาล
อีกดวย ที่เหลอือีก ๖ ดวง ใหผลไดเฉพาะในปวัตติกาล เทานัน้ ใหผลไดใน ๒๖ ภูมิ (เวน
อสัญญีภูมิ ๑ และอรูปภูมิ ๔) ตามสมควรแกบุคคลและภูมิ 
 อกุศลกรรม ๑๒ เวนอุทธัจจะสัมปยุตตจิต ๑ เหลือ ๑๑ ดวง ใหผลเปนปฏิสนธ ิ ใน
อบายภูมิ ๔ ได  เฉพาะอทุธจัจะสัมปยุตตจิต ๑ ใหผลไดเฉพาะในปวัตติกาลเทานัน้ 
 กามาวจรกุศลกรรม ๘ ทําใหกุศลวิบากจิต ๑๖ ดวง เกิดขึน้ คือ มหาวิบากจิต ๘ และ 
อเหตุกกุศลวบิากจิต ๘ ใน ๑๖ ดวงนี้  เปนไปไดทั้งในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล  ใน ๒๖ ภูม ิ
(เวนอสัญญีภูมิ ๑ และอรูปภูมิ ๔) ตามสมควรแกบุคคลและภูมิ 

ใน กามสุคติภูมิ ๗ นัน้ จิต ๙ ดวง คือ อุเบกขาสันตีรณกุศลวิบากจิต ๑ มหาวิบากจติ 
๘ เปนไปไดทัง้ในปฏิสนธิกาลและปวัตตกิาล ทีเ่หลืออีก ๗ ดวง เปนไปไดเฉพาะในปวัตติกาล
อยางเดยีว รวมในกามสุคติภูมิ ๗ ไดกามาวจรกุศลวบิากจิต ๑๖ ดวง 

ในอบายภูม ิ๔ ไดจิตที่เปนกามาวจรกุศลวิบาก ๘ ดวง คือ อเหตุกกศุลวิบากจิต ๘  
และไดเฉพาะในปวัตติกาลเทานั้น 

ในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสตัตภูมิ) ไดอเหตุกกุศลวิบากจิต ๕ ดวง คือ จักขุวิญญาณ
จิต ๑ โสตวิญญาณจิต ๑ สัมปฏิจฉนจิต ๑ สันตีรณจิต ๒  

ในมหัคคตกุศล ๙ นัน้ใหผลไดทั้งปฏิสนธิกาลและปวตัติกาล ตามสมควรแกภูมิของ
ตน ๆ ใน ๒๐ ภูมิ แตเจตนาในรูปาวจรปญจมฌานนั้น ใหผลเปนวิบากได ๒ อยาง คือ ใหผล
ไปเกิดในปญจโวการภพในจตุตถฌานภมูิ ๑ และใหผลไปเกิดในเอกโวการภพ ในอสัญญสัตต
ภูมิ ๑  

สวนในเรื่องวบิากของกุศลและอกุศล ที่จะใหผลตางกันอยางไร และในบุคคลใด 
ยอมจะไดวิบากเทาไรนั้น  ในเรื่องนี้ ไดอธิบายไปแลวในปริจเฉทที่ ๑ ในเรื่องของอเหตุกจิต 
และในกามโสภณจิต ๒๔  มหัคคตวิบากจติ ๙ ดวงนัน้แลว 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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หมายเหต.ุ. คําวา ปวัตติกาล นั้น หมายถึง วบิากจิตทีเ่กิดขึ้น ตอจากปฏิสนธิจิตนัน้
เปนตนไป   จนถึงจิตดวงสดุทายกอนจุติจิต 

คําวา ปฏิสนธกิาล นั้น หมายถึง ขณะปฏสินธิจิตเกิดขึ้น  ขณะเดียวเทานัน้  แมในคํา
วาจุติกาลก็เหมือนกนั หมายถึง ขณะจุติจติเกิดขึ้น ขณะเดียวเทานั้น 

๔. มรณจตุกกะ 
           คําวา มรณจตุกกะ นี้ หมายถงึ ความตายของสตัวทั้งหลาย ม ี๔ อยางคือ 
๑) อายุกขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นอาย ุ
๒) กัมมักขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นกรรม 
๓) อุภยักขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นอายุและกรรม ทัง้ ๒ 
๔) อุปจเฉทกัขยมรณะ  ไดแก  ความตายเพราะกรรมเขาไปตัดรอน  

หมายเหต.ุ.  
๑) คําวา ส้ินอาย ุในที่นี ้หมายถงึ ตายเพราะความแกชราโดยอํานาจความเสื่อมของ

รางกายสังขารจึงตองถงึการแตกทําลายไปตามอายุขัยในภพภูมินัน้ 
๒) คําวา ส้ินกรรม หมายถงึ ความตายของสัตวที่ยงัไมแกถึงวยัอันสมควรจะตาย เชน 

ตายเสียแตยงัเปนหนุมเปนสาว หรือแตเปนเด็ก ยังไมสมควรแกอายขัุยในภพภูมินัน้ 
๓) คําวา ส้ินทั้งอายุและกรรมทั้ง ๒ อยางนัน้ หมายถึง กรรมที่จะสงผลใหชีวิตดํารง

อยูในภพนั้นๆ ก็หมดลงแลว พรอมกันกับอายุสังขารก็หมดสิ้นลงพอดี 
๔) ความตาย ที่เรียกวา อุปจเฉทกมรณะ นัน้ หมายถงึ ความตายที่เกิดขึ้นจาก

อุบัติเหตุที่ไมใชการตายธรรมดา เพราะถายงัไมมีเหตุเชนนัน้ขึ้น สังขารก็อาจจะยังไมแตก
ทําลายไปก็ได 

มรณะทั้ง ๔ อยางนัน้ ในกามสุคติภูมิ ๗ และเดรัจฉานภมูิอีก ๑ รวม ๘ภูมินี้ ยอมมีได
ทั้ง ๔ อยาง ภูมิที่เหลืออีก ๒๑ ภูมนิั้น มีแตอุภยักขยมรณะ เทานั้น เพราะสัตวเหลานัน้มีวิบาก 
ที่กรรมไดกําหนดอายุไวใหแลว สัตวเหลานัน้ จงึตองดํารงอยูตามกาํหนดอายกุรรมนั้น ๆ 
ดังเชน ปฐมฌานภูม ิมีกาํหนดอาย ุ๑ มหากัปป ก็ตองดาํรงอยูจนถงึ ๑ มหากัปป ดังนี้เปนตน 

ในอารมณของจิตที่ถงึมรณะ ซึ่งไดแก จติุจิตนั้น ยอมไดอารมณ ๓ อยาง มีกรรม
อารมณ เปนตนอยางใดอยางหนึง่ ดังที่ไดอธิบายไปแลวในวถิีมุตตกะในปริจเฉทที่ ๔ นั้น 
เพราะอารมณของจุติจิตนี ้ ยอมถือเอาตามปฏิสนธนิัน่เอง เมื่อปฏิสนธิจิตไดอารมณอันใด 
ภวังคจิต และจุติจิต ก็ตองมีอารมณอยางนั้นเหมือนกนั ตลอดภพชาตินั้น และอารมณของ
ปฏิสนธิจิตนัน้ ก็ไดรับมาจากชวนะ ๕ ขณะ ของมรณาสันนวถิี คือ ในวิถีของจุติจติ ที่เกิดขึ้น
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นั้นเอง  ฉะนัน้ ในชวนะของมรณาสนันวถิีนัน้ จงึมีอารมณ ๓ อยาง มีกรรมอารมณ เปนตน 
อยางใดอยางหนึง่ ในอารมณ ๓ อยางนี ้  ถาจัดโดยกาลแลว  ก็ได ๓ กาล คือ เปนอดีต
อารมณ ๑ เปนปจจุบันอารมณ ๑ และที่เปนบัญญัติอารมณ ซึ่งเปนกาลวิมุตติ ๑ 

ในปฏิสนธิจิต ๑๙ ดวงนี ้ กามาวจรปฏิสนธิ ๑๐ ดวงนัน้ มีอดีตหรือปจจุบันเปน
อารมณ ปฏิสนธิของวิญญาณัญจายตนวบิาก๑ และเนวสัญญานาสญัญายตนวบิาก ๑ รวม 
๒ ดวงนี ้  มปีรมัตถะอดีตเปนอารมณ  ปฏิสนธิของรูปาวจรวิบาก ๕ ดวง  กับอากาสานัญ
จายตนะวิบาก ๑ และอากญิจัญญายตนะวิบาก ๑  รวม ๗ ดวงนี้  มบัีญญัติเปนอารมณ 

กรรมอารมณ เปนอดีตอยางเดียว กรรมนมิิตอารมณ เปนไดอดีต ปจจุบัน  และกาล
วิมุตติ คตินิมติอารมณ  เปนปจจุบันอยางเดียว 

กรรมอารมณ เปนไดเฉพาะทางมโนทวาร กรรมนิมิตอารมณ เปนไดทัง้ ๖ ทวาร คติ
นิมิตอารมณ  ก็เปนไดแตมโนทวารอยางเดียว 

แตในอารมณของจุติจิตนั้น ไมมีปจจุบันอารมณ มีแตอตีดกับบัญญัติ ๒ อยางเทานัน้ 
เพราะเหตุวาในจุติจิตนี ้ รับอารมณมาจากปฏิสนธิจิต และคําวา จุติจิต นี ้ หมายถึง จิตดวง
สุดทายของภวังคจิต หรือเปนจิตดวงสุดทายของภพชาตินั้น ฉะนัน้ จิตที่จุติกบัปฏิสนธินี ้ จึง
เปนจิตทีเ่ชื่อมทําใหเกิดระหวางภพใหมหรือขันธใหม กบัภพเกาหรือขันธเกา และใหติดตอกัน 
ทําใหสังสารวฏัฏเปนไปอยูตลอดไป จนหาที่สุดมิได ดวยอํานาจของกรรมและกิเลสเปนปจจัย 
ซึ่งเปนพลงัผลกัดันใหเปนไปอยูอยางนัน้   

ในจุติจิต ๑๙ ดวงนัน้ อุเบกขาสันตีรณะ ๒ ดวง กับมหาวิบากญาณวิปปยุตตจติ ๔ 
ดวง รวม ๖ ดวงนี้ จุติจิตที่จะรับปฏิสนธิไดมี ๑๐ ดวง คือ อุเบกขาสนัตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต 
๘ ดวงมหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ ดวง จุตจิตที่รับปฏิสนธิจิตไดทัง้ ๑๙ ดวง 

รูปาวจรวิบากจิต ๕ดวง จุติจิตรับปฏิสนธิได ๑๗ ดวง (เวนอุเบกขาสันตีรณะ ๒ ดวง) 
อรูปาวจรวิบากจิต ๔ ดวง จุติจิตที่รับปฏิสนธิได ๘ ดวงคือ อรูปาวจรวิบากจิต ๔  

มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ ดวง 
ในอรูปาวจรวบิากจิต ๔ ดวง ที่รับปฏิสนธไิดนั้น ใหเวนในสวนวิบากของจิตดวงลาง ๆ 

เชน อากาสานัญจายตนะจตุจิต รับปฏิสนธิไดทัง้ ๔ วญิญาณัญจายตนะจุติจิต รับได ๓ ดวง 
(เวนอากาสานัญจายตนะ) อากิญจัญญายตนะจุติจิตรับได ๒ ดวง เนวสัญญานาสัญญายต
นะจิตจิต  รับได ๑ ดวง เวนปฏิสนธิจิตชั้นลาง ๓ ดวง 

 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๑๖๖                                                                                         

ปริจเฉทที่ ๖  รูปปรมัตถและนิพพานปรมัตถ 
  

ในปริจเฉทที่ ๖ นี้เปนการแสดงชื่อ ความหมาย จํานวน และการจําแนกรูปปรมัตถ
และ นพิพานปรมัตถ โดยประเภทตาง ๆ  

๑. รูปปรมัตถ 
 ในรูปปรมัตถนี้ ทานแสดงสงเคราะหรูป โดย ๕ นัย คือ 
 ๑. รูปสมุทเทสนัย เปนนยัที่แหงการแสดงสภาวะของรูปธรรมโดยสังเขป  เพื่อใหรู
คุณลักษณะของรูปแตอยาง  วามีสภาวะลกัษณะอยางไรบาง 
 ๒. รูปวิภาคนัย เปนนัยแหงการแสดงรปูธรรมโดยการจําแนกออกเปนสวน ๆ หรือ
เปนคู ๆ ซึง่เปนการจาํแนกรปูโดยพิสดาร 
 ๓.รูปสมฏุฐานนัย เปนนัยแหงการแสดงสมุฏฐานคือเหตุทีท่ําใหรูปธรรมนั้นเกิดขึ้น 
 ๔. รูปกลาปนัย เปนนยัแหงการแสดงรูปธรรมที่เกิดขึ้นรวมกันเปนกลุม ๆ 
 ๕.รูปปวัตติกมนัย เปนนยัแหงการแสดงความเกิดขึ้น พรอมทั้งความดับไปของ
รูปธรรมตามลําดับ  หรือแสดงความเปนไปของรูปธรรม นามธรรม 

๑. รูปสมทุเทสนัย 
 รูปสมุทเทสนยั หมายถงึ การแสดงสภาวะของรูปธรรมโดยสังเขป เพือ่ใหรูคุณสมบัติ
พิเศษของรูปแตละรูป  ซึง่ไมเหมือนกนั 
รูป มี   ๒๘   คือ 
  มหาภูตรูป   ๔  คือ   ปถว ี  อาโป    เตโช    วาโย 
 อุปาทายรูป  ๒๔ 
อุปาทายรูป ๒๔   แบงออกเปน  ๑๐  จําพวก คือ 
 ปสาทรูป  ๕  คือ   จักขุ   โสตะ    ฆานะ   ชิวหา    กายะ 
วิสยรูป ๗ หรือ ๔ คือ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ โผฎฐัพพารมณ 
 ภาวรูป     ๒   คือ  อิตถีภาวรปู    ปุริสภาวรปู 
 หทยรูป     ๑  คือ   หทยวัตถ ุ
 ชีวิตรูป     ๑   คือ  ชีวิตินทรยี 
 อาหารรูป  ๑   คือ  กพฬีกาหาร 
 ปริจเฉทรูป ๑  คือ อากาสธาตุ 
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 วิญญัติรูป  ๒   คือ   กายวิญญัติ    วจวีิญญัติ 
วิการรูป ๕ หรือ ๓ คือ ลหุตา มุทุตา กมัมญัญตา (และหรือ กายวิญญัติ วจีวิญญติั) 
 ลักขณรูป ๔   คือ   อุปจยะ   สันตติ   ชรตา   อนจิจตา 
 
ช่ือและความหมายของรูป  ๒๘ 
ปถวี        รูปที่แข็ง หรือ  ออน 
อาโป   รูปที่ไหล หรือ เกาะกุม 
เตโช   รูปที่รอน หรือ เย็น 
วาโย   รูปที่หยอน หรือ  ตึง 
จักขุปสาท   ความใสที่สามารถรับรูปารมณได 
โสตปสาท   ความใสที่สามารถรับสัททารมณได 
ฆานปสาท    ความใสที่สามารถรับคันธารมณได 
ชิวหาปสาท    ความใสที่สามารถรับรสารมณได 
กายปสาท    ความใสที่สามารถรับโผฎฐพัพารมณได                                                             
รูปารมณ    สีตาง ๆ 
สัททารมณ    เสียงตาง ๆ 
คันธารมณ          กลิ่นตาง ๆ 
รสารมณ       รสตาง ๆ 
โผฎฐัพพารมณ    เย็น   รอน   ออน   แข็ง   หยอน    ตึง 
อิตถีภาวะ      รูปที่เปนเหตุแหงความเปนหญิง 
ปุริสภาวะ      รูปที่เปนเหตุแหงความเปนชาย                                                                                        
หทยะ       รูปที่เกิดอยูในหัวใจและเปนที่อาศัยเกดิของจิตเจตสิกทั้งหลาย 
ชีวิตะ                รูปที่รักษากัมมชรูปทั้งหลาย 
อาหาระ                     รูปที่นาํใหอาหารชรูปเกิด 
ปริจเฉทะ      อากาสรูป ที่ค่ันระหวางรูปกลาปตอรูปกลาป 
กายวิญญัติ         การเคลื่อนไหวตาง ๆ ของรางกาย 
วจีวิญญัติ    การเคลื่อนไหวตาง ๆ  ของวาจา 
ลหุตา     ความเบาของนิปผันนรูป 
มุทุตา     ความออนของนิปผันนรูป 
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กัมมัญญตา     ความควรแกการงานของนิปผันนรูป 
อุปจยะ     ความเกิดขึ้นครั้งแรกและเกดิขึ้นครั้งหลัง ๆ จนครบรูปทีค่วรเกิดขึ้น 

ไดของนิปผันนรูป 
สันตติ                        ความเกิดขึ้นสบืตอกันของนปิผันนรูปจนถงึตาย 
ชรตา    ความแกของนปิผันนรูป 
อนิจจตา   ความดับของนิปผันนรูป 
 

๒. รูปวิภาคนัย 
รูปวิภาคนัย หมายถงึ การจําแนกรูปโดยพิสดารออกไป เพื่อใหรูกวางขวางขึ้นวา 

รูปธรรมทั้ง ๒๘ นัน้  อาจจัดเปนสวนเดียวหรือสองสวนกไ็ด 
รูป  ๒๘ จําแนกออกเปนคู ๆ ได  ๑๑  คู 

คูที่ ๑    อัชฌตัติกรูป  คือ รูปภายใน  มี ๕ ไดแก   ปสาทรูป  ๕ 
 พาหิรรปู  คือ  รูปภายนอก มี ๒๓  ไดแก  รูปที่เหลือ ๒๓ 
คูที่ ๒   วัตถุรูป คือ รูปที่เปนที่อาศัยเกิดของจิตเจตสิกมี ๖ ไดแก ปสาทรูป ๕ หทยรูป ๑ 
           อวัตถุรูป คือ รูปที่ไมเปนที่อาศัยเกิดของจติเจตสิกมี ๒๒ ไดแกรูปที่เหลือ ๒๒ 
คูที่ ๓  ทวารรูป คือรูปที่เปนเหตุแหงการเกิดขึ้นของปญจทวารวิถีจิตและกายกรรม วจกีรรม  

มี ๗  ไดแก  ปสาทรูป  ๕ วญิญัติรูป ๒ 
        อทวารรูป คือ รูปที่ไมเปนเหตุแหงการเกดิขึ้นของปญจทวารวิถีจิตและกาย กรรม 

วจีกรรมมี ๒๑  ไดแก  รูปที่เหลือ ๒๑ 
คูที่ ๔  อินทริยรูป คือ รูปที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเหน็เปนตนม ี๘ ไดแก ปสาทรูป ๕  

ภาวรูป ๒ ชีวติรูป ๑ 
อนินทริยรูป คือ รูปที่ไมไดเปนใหญเปนผูปกครองในการเห็นเปนตนม ี๒๐ ไดแก รูป 

ที่เหลือ ๒๐ 
คูที่ ๕ โอฬารกิรูป คือ รูปหยาบ หมายถงึ รูปที่ปรากฎชัดมี ๑๒ ไดแก ปสาทรูป ๕ วสิยรูป ๗ 
 สุขุมรปู คือ รูปละเอียด หมายถงึ รูปที่ไมปรากฎชัดมี  ๑๖ ไดแก รูปที่เหลือ ๑๖ 
คูที่๖  สันติเกรปู คือ รูปใกล หมายถึง รูปที่รูไดงาย มี ๑๒ ไดแก ปสาทรูป ๕ วิสยรูป ๗ 
           ทูเรรปู  คือ รูปไกล  หมายถึง  รูปที่รูไดยาก  ม ี๑๖ ไดแก รูปที่เหลือ  ๑๖ 
คูที่ ๗  สัปปฏฆิรูป คือ รูปที่กระทบซึ่งกนัและกนัไดมี ๑๒ ไดแก ปสาทรูป ๕ วิสยรูป ๗ 
 อัปปฏิฆรูป คือ รูปที่กระทบซึ่งกนัและกนัไมไดมี ๑๖ ไดแก รูปที่เหลอื  ๑๖ 
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คูที่ ๘ อุปปาทินนรูป คือรูปที่เกิดจากอกศุลกรรมและโลกียกุศลกรรมมี๑๘ไดแกกมัมชรูป๑๘ 
    อนุปปาทินนรูป คือ รูปที่ไมไดเกิดจากอกุศลกรรมและโลกียกุศลกรรม มี ๔๐ไดแก    
    จิตตชรูป ๑๕ อุตุชรูป ๑๓ อาหารชรูป  ๑๒ 
คูที่ ๙ สนิทสัสนรูป คือ รูปที่เหน็ดวยตาได มี ๑ ไดแก รูปารมณ 
 อนิทัสสนรูป คือ รูปที่เหน็ดวยตาไมไดมี ๒๗ ไดแก รูปที่เหลือ  ๒๗ 
คูที่ ๑๐  โคจรัคคาหกรูป คือ รูปที่รับปญจารมณได มี ๕ ไดแก  ปสาทรูป  ๕ 
 อโคจรัคคาหกรูป คือ รูปทีรั่บปญจารมณไมไดม ี๒๓ไดแกรูปที่เหลือ ๒๓ 
คูที่ ๑๑  อวินิพโภครปู คือ รูปที่แยกจากกันไมได มี ๘ไดแก มหาภูตรูป ๔ รูปารมณ  

คันธารมณ  รสารมณ  อาหารรูป 
        วินิพโภครูป  คือ  รูปที่แยกจากกนัไดมี ๒๐ ไดแก  รูปทีเ่หลือ ๒๐ 

๓. รูปสมุฏฐานนัย 
รูปสมุฏฐานนยั หมายถงึ นัยแหงการแสดงธรรมที่เปนเหตุใหรูปเกิดขึน้ ซึ่งแสดงถึง

การเกิดขึ้นของรูปธรรมทัง้ปวงนั้น  ตองอาศัยเหตุปจจัยใหเกิด  
ธรรมที่เปนเหตุใหรูปทั้งหลายเกิดขึ้น เรียกวา สมุฏฐาน มี ๔ อยางคือ กรรม จิต  อุตุ  

และ อาหาร 
 ๑. กรรมสมฏุฐาน กรรมทั้งหมดมี ๓๓ คือ อกศุลกรรม ๑๒กุศลกรรม ๒๐ แตใน
กรรม สมุฏฐานิกรูป หมายเอากรรม ๒๕ เวนอรูปาวจรกศุลกรรม ๔และโลกุตตรกุศลกรรม ๔ 

๒. จิตตสมฏุฐาน จิตทัง้หมดมี ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง แตในจิตตสมุฏฐานนิกรูป นี้ 
หมายเอาเฉพาะจิต ๗๕ หรือ ๑๐๗ ดวงเทานั้น เวน ๑๔ ดวง คือ ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ 
อรูปวิปากจติ ๔ และปฏิสนธิจิตของสัตวทั้งหลาย จุติจติของพระอรหนัต 
 ๓. อุตุสมุฏฐาน คือ ความรอน ไดแก อุณหเตโช  และความเย็น ไดแก สีตเตโช ทีท่ํา
ใหรูปตาง ๆ เกิดขึ้น ( ดังที่ไดอธิบายแจมแจงไปแลวในบทที ่๓)  
 ๔. อาหารสมุฏฐาน คือโอชาทีท่ําใหอาหารชรูปเกิดขึน้ ซึ่งไดแก โอชาที่อยูในอาหาร
ตาง ๆ และยาบางชนิด เชน วิตามนิตาง ๆก็มีโอชาอยูเหมือนกนั เมื่อรับประทานหรอื ทา หรือ 
ฉีดเขาไปแลว  ก็ทาํใหอาหารชรูปเกิดขึ้นไดเชนเดียวกัน   
 ๕.นกุโตจิสมฏุฐานิกรปู คือ รูปที่ไมไดเกดิจากสมุฏฐานอยางใดอยางหนึ่งในบรรดา
สมุฏฐานทั้ง ๔ ขางตนนัน้  ซึ่งไดแก ลักขณรูป ๔ 
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แสดงการจําแนกรูปที่เกิดจากสมุฏฐานทั้ง ๔ 
 ๑. กัมมชรูป คือ รูปที่เกิดจากกรรม มี ๑๘ คือ ปสาทรูป ๕ ภาวรปู ๒ หทยรูป ๑  
ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ และ ปริจเฉทรปู ๑     

รูปที่เกิดจากกรรมโดยแนนอน ที่เรียกวา เอกันตะ นัน้ม ี๙ รูป คือ ปสาทรูป ๕ ภาวรูป 
๒ หทยรปู ๑  ชีวิตรูป ๑ 

รูปที่เกิดจากกรรมโดยไมแนนอน ที่เรียกวา อเนกนัตะ นัน้มี ๙ รูป คือ อวินพิโภครูป ๘  
ปริจเฉทรูป ๑ 

หมายความวา ตา ห ูจมูก ล้ิน กาย ความเปนหญิง ความเปนชาย หวัใจ และชีวิต ทั้ง 
๙ นี้ เกิดไดเฉพาะในรางกายของสัตวทัง้หลายเทานั้น เพราะรูปเหลานี้ เกิดมาจากอกุศลกรรม 
และโลกียกุศลกรรมโดยสวนเดียว   สวนรปูที่เหลือ ๙ นัน้ เกิดในรางกายของสัตวทั้งหลายก็ได  
เกิดในส่ิงที่มีชวีิตทั้งหลายก็ได ในสิง่ที่ไมมีชีวิตทั้งหลายก็ได เพราะเปนรูปที่เกิดมาจาก
สมุฏฐานอืน่ ๆ ก็ม ี
 ๒. จิตตชรูป คือ รูปที่เกิดจากจิตเปนสมุฏฐาน ม ี๑๕ คือ วิญญัติรูป ๒ สัททรูป ๑ 
วิการรูป ๓ อวนิิพโภครูป ๘ ปริจเฉทรูป ๑  
 รูปที่เกิดจากจติเปนสมุฏฐานโดยแนนอน ที่เรียกวา เอกนัตะ นั้นมี๒ คือวิญญัติรูป๒ 
 รูปที่เกิดจากจติเปนสมุฏฐานโดยไมแนนอน ที่เรียกวา อเนกันตะ นั้นม ี ๑๓ คือ 
สัททรูป ๑ วิการรูป ๓ อวินพิโภครูป ๘ ปริจเฉทรูป ๑ 
 ๓. อุตุชรูป คือ รูปที่เกิดจากอุตุ ม ี๑๓ คือ สัททารมณ ๑ วิการรูป ๓ อวินพิโภครูป ๘ 
ปริเฉทรูป ๑ 

ในจํานวนอุตุชรูป๑๓นี้รูปที่เกิดจากอุตุเปนสมุฏฐานอยางเดียวไมมี ฉะนั้น อุตุชรูป
โดยแนนอน (เอกันตะ) จึงไมมี ทัง้ ๑๓ รูปนี้ เปนอุตุชรูป โดยไมแนนอน (อเนกนัตะ) ทั้งสิน้ 

๔. อาหารชรปู คือ รูปที่เกดิจากอาหารเปนสมุฏฐาน มี ๑๒ คือ วิการรูป ๓ อวนิพิ
โภครูป ๘ ปริเฉทรูป ๑  
       ในจํานวนอาหารชรูปทั้ง๑๒นี้ รูปทีเ่กิดจากอาหารเปนสมุฏฐานอยางเดียวไมม ี
   ฉะนั้น อาหารชรูปโดยแนนอน (เอกนัตะ) จึงไมมี มีแตอาหารชรูปโดยไมแนนอน (อเน
กันตะ) ทัง้สิ้น 

จําแนกรปู ๒๘  โดยสมุฏฐาน 
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 ๑. เอกสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดจากสมุฏฐานอยางเดียว ม ี๑๑ รูป คือปสาทรูป ๕  
ภาวรูป ๒ หทยรูป ๑ ชวีิตรูป ๑ รวม ๙ อยางนี้ เกิดจากกรรมเปนสมุฏฐานอยางเดียว  และ
วิญญัติรูป ๒  เกิดจากจิตเปนสมุฏฐานอยางเดียว 
 ๒. ทวิสมฏุฐานิกรูป  คือ รูปที่เกิดไดจากสมุฏฐานทั้ง ๒ ม ี๑ รูป คือ สัททารมณ เกิด
จากจิต และ อุตุ เปนสมุฏฐาน 
 ๓. ติสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดไดจากสมุฏฐานทั้ง ๓ มี ๓ รูป คือ วกิารรูป ๓ เกิด
จากจิต อุตุ และอาหาร  เปนสมุฏฐาน 
 ๔. จตุสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดไดจากสมุฏฐานทั้ง ๔ มี ๙ รูป คือ  มหาภูตรูป ๔   
รูปารมณ คันธารมณ ระสารมณ  อาหารรูป ปริจเฉทรปู เกิดจากกรรม จิต อุตุ อาหาร เปน
สมุฏฐาน  
 ๕. นกุโตจิสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่ไมไดเกิดจากสมุฏฐานอยางใดอยางหนึง่เลย มี ๔ 
รูป คือ ลักขณรูป ๔ 

ความเปนไปของรูปทั้ง ๔ ในรางกาย 
 ในรางกายของมนษุยและสตัวเดรัจฉานทัง้หลาย ที่มรูีปรางสัณฐานอวัยวะตาง ๆ 
ปรากฏขึ้นไดนั้น ยอมอาศัยกัมมชรูปเปนพืน้กอนแลว รูปอ่ืน ๆ จึงชวยปรับปรุงใหรูปราง
สัณฐานและอวัยวะปรากฏชดัเจนขึ้นได  ถาไมมีกมัมชรูปเปนพืน้รองรบัอยูแลว  รางกายของ
สัตวนัน้ ๆ ก็ไมผิดอะไรกับตนไม  หรือทอนไม  รูปที่เปนผูชวยปรับปรุงรูปรางสัณฐานอวัยวะให
ปรากฏไดชัดเจนนัน้ไดแกอุตุชรูป๔และ อาหารรูป  

อุตุชรูป มี ๔ อยางไดแก 
 ๑. กัมมปจจยอุตุชรูป   ไดแก  รูปที่เกิดจากอตุุ  ทีม่ีกรรมเปนสมุฏฐาน 
 ๒. จิตตปจจยอุตุชรูป    ไดแก   รูปที่เกิดจากอตุุ  ทีม่ีจิตเปนสมุฏฐาน 
 ๓. อุตุปจจยอุตุชรูป ไดแก รูปที่เกิดจากอตุุ  ทีม่ีอุตุเปนสมุฏฐาน 
 ๓. อาหารปจจยอุตุชรูป ไดแก   รูปที่เกิดจากอตุุที่มีอาหารเปนสมุฏฐาน 
 ดวยเหตนุี ้ ในรางกายของมนุษยและสัตวเดรัจฉานทัง้หลาย จงึมีอุตุชรูปปกคลุมอยู
ทั่วไปหมด ฉะนั้น เมื่อสัตวนัน้ตายลงก็ตาม อุตุชรูปก็ยงัปรากฏอยูตลอดไป สวนกมัมชรูปและ
อาหารชรูปนั้น ปรากฏอยูไดในระหวางทีสั่ตวนัน้ยังมีชวีิตอยูเทานัน้ เมื่อสัตวนัน้ตายลงแลว 
รูปทั้ง ๒ นี้ ก็ดับส้ินไปหมด 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๑๗๒                                                                                         

 สําหรับจิตตชรปูนั้นปรากฏขึ้นโดยลําพงัของตนเองไมได ตองอาศัยกัมมชรูป อุตุชรูป 
อาหารชรูป ทัง้ ๓ นี้เปนทีต้ั่ง จึงเกิดขึ้นได หมายความวา จิตตชรูปนี้ตองอาศัยรางกายของ
สัตว (ซึ่งเปนกมัมชรูป) เกิดขึ้นนัน่เอง ถาไมมีรางกายของสัตวแลว  จิตตชรูปก็เกิดไมได 

จิตตชรูป มี ๗ อยาง คือ 
๑. จิตตชรูปสามัญ คือ จิตตชรูปที่เปนไปอยางธรรมดา เชน การหายใจเขาออก 

ไดแก จิต ๗๕ ดวงทัง้หมด 
 ๒. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ  ไดแก การหัวเราะ  การยิ้ม 
 ๓. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการรองไห ไดแก การรองไห การคร่ําครวญ  
 ๔.จิตตชรูปทีเ่กี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิรยิาบถนอย ไดแก การคู เหยียด กม เงย 
เหลียวซาย แลขวา  เดินหนา ถอยหลงั กระพริบตา อาปาก เคีย้ว เปนตน 
 ๕. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด ไดแก การพูด การอานหนังสอื รองเพลง 
 ๖. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิรยิาบถใหญทัง้ ๔ ไดแก การเดิน ยนื นั่ง นอน 
 ๗. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิรยิาบถใหญทัง้ ๔ ต้ังมั่น ไดแก การเดิน ยืน นั่ง นอน ได
ตามปกติ  (ในเวลาที่รางกายแข็งแรงปกติ) 
 ในจิตตชรูป ๗ อยาง ทีก่ลาวมานี้  เมื่อกลาวโดยองคธรรมแลว ก็ไดแก จิตตชรูป ๑๕ 
นั่นเอง แตในจิตตชรูป ๑๕ นี้  รูปที่ปรากฏใหสังเกตไดมี ๑๐ รูป คือ วัณณะ สัททะ โผฏฐัพพะ 
๓ วิการะ ๕ สวนรูปที่เหลืออีก ๕ คือ อาโป คันธะ รสะ อาหาระ  ปริจเฉทะ เหลานี้ไมปรากฏ 

จําแนกจติ ๗๕ โดยจิตตชรูป ๗ อยาง 
 ๑. จิตทีท่ําใหจิตตชรูปสามัญเกิดขึ้นไดนัน้ ไดแก จิต ๗๕ ดวงทัง้หมด 
 ๒. จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหวัเราะเกิดขึ้นไดนัน้ ไดแก จิต ๑๓ ดวง คือ โลภ
โสมนัส ๔ หสตุิปปาทจิต ๑ มหากุศลโสมนัส ๔ มหากรยิาโสมนัส ๔ 
 ๓.จิตที่ทําใหจติตชรูปที่เกี่ยวกับการรองไหเกิดขึ้นไดนั้นไดแกโทสมูลจิต ๒ 
 ๔. จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอยเกิดขึน้ไดนั้น ม ี๓๒ ดวง 
คือ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙   อภิญญาจติ ๒ 
 ๕.จิตที่ทําใหจติตชรูปที่เกี่ยวกับการพูดเกิดไดนั้นมี๓๒ดวงเหมือนกบัขอ๔ 
 ๖.จิตที่ทาํใหจติตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทัง้ ๔ เกิดขึ้นไดนั้นม ี๓๒เหมือนกนั 
 ๗.จิตที่ทําใหจติตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทัง้ ๔ ต้ังมัน่เกิดขึ้นไดนัน้ มี ๕๘ ดวงคอื 
มโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙ อภิญญาจิต ๒ อัปปนาชวนจติ ๒๖ 
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จําแนกจติตชรูป ๗ อยาง ตามประเภทของจิต 
๑.จิตตชรูปที่เกิดจากโลภมลูโสมนัสสสหคตจิต ๔ ดวง เจตสิก ๒๒ ดวง มี ๖ อยาง 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๒. จิตตชรูปที่เกิดจากโลภมลูอุเปกขาสหคตจิต ๔ ดวง เจตสิก ๒๒ ดวง ม ี๕ อยาง 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จติตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๓. จิตตชรูปที่เกิดจากโทสมลูจิต ๒ ดวง เจตสิก ๒๒ ดวง ม ี๖ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการรองไห 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๔. จิตตชรูปที่เกิดจากโมหมลูจิต ๒  เจตสกิ ๑๖ ดวง มี ๕ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๕. จิตตชรูปที่เกิดจากทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ เจตสิก ๗ ดวงไมม ี
๖. จิตตชรูปที่เกิดจากมโนธาตุจิต ๓ สันตีรณจิต ๓ เจตสกิ ๑๑ ดวง มี ๑ อยาง คือ จิตตชรูป 
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     สามัญ 
๗. จิตตชรูปที่เกิดจากมโนทวาราวัชชนจิต ๑ เจตสิก ๑๑ ดวงม ี๕ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๘. จิตตชรูปที่เกิดจากหสิตุปปาทจิต ๑ เจตสิก ๑๒ ดวง มี ๖ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมั่น 
๙. จิตตชรูปที่เกิดจากมหากศุลโสมนัสสสหคตจิต๔มหากิริยาโสมนัสสสหคตจิต ๔ เจตสิกที ่
    ประกอบ ๓๘ ดวง ม ี๖ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๔) จติตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
๑๐.จิตตชรูปที่เกิดจากมหากุศลอุเบกขาสหคตจิต ๔ มหากริยาอุเบกขาสหคตจิต ๔ เจตสิกที ่
     ประกอบ ๓๗ ดวง ม ี๕ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จติตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 
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๑๑. จิตตชรูปที่เกิดจากมหาวิปากจิต ๘เจตสิก๓๓ดวงม๑ีอยางคือจิตตชรูปสามัญ 
๑๒.จิตตชรูปที่เกิดจากอัปปนาชวนจิต๒๖(เวนอภิญญาจิต)เจตสิก๓๘มี๒อยางคือ    
(๑) จิตตชรูปสามัญ 
 (๒) จิตตชรูปที่ใหอิริยาบถทั้ง ๓ (ยืน นั่ง นอน) ที่เกิดจากมโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวนจิต 
๒๙  อภิญญาจิต ๒  ต้ังมัน่อยูไดนาน 
๑๓. จิตตชรูปที่เกิดจากรูปาวจรวิปากจิต ๕ เจตสิก ๓๕ ดวง มี ๑ อยาง คือ จิตตชรูปสามัญ 
๑๔. จิตตชรูปที่เกิดจากอรูปาวจรวิปากจิต ๔  เจตสิก ๓๐ ดวง ไมม ี
๑๕. จิตตชรูปที่เกิดจากอภิญญาจิต ๒  เจตสิก ๓๐ ดวง ม ี๕ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ต้ังมัน่ 

จําแนกโสมนัสกามชวนจิต ๑๓ 
ที่ทําใหการหัวเราะเกิดโดยบุคคล ๓ จําพวก 

๑. ปุถุชน    หัวเราะดวยจติ ๘ ดวง คือ โลภโสมนัส ๔  มหากุศลโสมนัส ๔ 
๒. ผลเสกขบุคคล ๓ หวัเราะดวยจิต ๖ ดวง ทิฏฐิคตวิปปยุตตโสมนัส ๒ มหากุศลโสมนัส ๔ 
๓.พระอรหันต หัวเราะดวยจติ ๕ ดวง คือ หสิตุปปาทจิต๑มหากริยาโสมนัส ๔ 
 

๔. รูปกลาปนัย 
รูปกลาปนยั หมายถงึ การแสดงรูปที่เกิดขึน้เปนหมวดหมู 

รูปกลาป ม ี๒๓ กลาป คือ 
 กัมมชกลาป   ๙ 
 จิตตชกลาป  ๘ 
 อุตุชกลาป  ๔ 
 อาหารชกลาป  ๒ 

กัมมชกลาป ๙ ไดแก 
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 ๑. จักขุทสกกลาป  หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีจักขุปสาทรูปเปนประธาน 
ไดแก จักขุปสาทรูป ๑  ชีวิตรูป ๑  อวนิิพโภครูป ๘  
 ๒. โสตทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ทีม่ีโสตปสาทรปู เปนประธาน 
ไดแก โสตปสาทรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๓. ฆานทสกกลาป  หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ทีม่ีฆานปสาทรูป เปนประธาน 
ไดแก ฆานปสาทรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๔. ชิวหาทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ทีม่ีชิวหาปสาทรูปเปนประธาน 
ไดแก ชิวหาปสาทรูป ๑ ชีวติรูป ๑ อวินพิโภครูป ๘ 
 ๕. กายทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ทีม่ีกายปสาทรูป เปนประธาน 
ไดแก กายปสาทรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๖. อิตถีภาวทสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีอิตถีภาวรูปเปนประธาน 
ไดแก อิตถีภาวรูป ๑ ชีวติรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๗. ปุริสภาวทสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๐ รูป ทีม่ีปุริสภาวรปูเปนประธาน 
ไดแก ปุริสภาวรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
  ๘. วัตถุทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มหีทยวัตถุรูป เปนประธาน ไดแก 
หทยวัตถุรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๙. ชีวิตนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป ที่มีชวีิตรูปเปนประธาน ไดแก ชวีิต
รูป ๑ อวินพิโภครูป ๘  
 

จําแนกกมัมชกลาป ๙ โดยกาย ๓ สวน 
ในรางกายของคนและสัตวนั้น  แบงออกเปน ๓ สวน คือ 
 ๑. อุปริมกาย  ไดแก รางกายเบื้องบน  นบัต้ังแตคอขึ้นไปตลอดถึงศรีษะ มีกัมมชก
ลาปเกิดได ๗ กลาป คือ ๑) จักขุทสกกลาป  ๒) โสตทสกกลาป  ๓) ฆาน ทสกกลาป  ๔) 
ชิวหาทสกกลาป  ๕) กายทสกกลาป  ๖) ภาวทสกกลาป   ๗) ชีวิต นวกกลาป 
 ๒. มัชฌิมกาย ไดแก รางกายสวนกลาง นบัต้ังแตคอลงมาถึงสะดือ มีกมัมชกลาป
เกิดได ๔ กลาป คือ ๑)กายทสกกลาป ๒)ภาวทสกกลาป ๓)วัตถุทสกกลาป ๔)ชีวิตนวกกลาป 
 ๓. เหฏฐิมกาย ไดแก รางกายเบื้องลาง นับต้ังแตสะดือลงมาถงึปลายเทา มีกัมมช 
กลาป เกิดได ๓ กลาป คือ  ๑) กายทสกกลาป  ๒) ภาวทสกกลาป  ๓) ชีวิตนวกกลาป 
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จิตตชกลาป ๘ กลาป ไดแก 
 ๑.สุทธัฏฐกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๘ รูปโดยเฉพาะ ไดแก อวนิิพโภครูป ๘  
 ๒. สัททนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป มีสัททรูปเปนประธาน ไดแก สัททรูป 
๑ อวนิพิโภครูป ๘  
 ๓. กายวิญญติันวกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๙ รูป มีกายวิญญัติรูปเปนประธาน 
ไดแก กายวิญญัติรูป ๑ อวนิพิโภครูป ๘ 
 ๔. วจีวิญญัติสัทททสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป มวีจีวิญญัติและสัททรปู
เปนประธาน ไดแก วจีวิญญติัรูป ๑ สัททรปู ๑ อวนิิพโภครูป ๘ 
 ๕. ลหุตาทิเอกทสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๑ รูป ที่มวีิการรูป ๓ มีลหุตารปู 
เปนตนเปนประธาน ไดแก วกิารรูป ๓ อวินพิโภครูป ๘ 
 ๖. สัททลหตุาทิทวาทสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๒ รูปที่มีสัททรูปทีเ่กิด
พรอมดวยวิการูป ๓ เปนประธาน ไดแก สัททรูป๑ วิการรูป๓ อวินพิโภครูป ๘ 
 ๗. กายวิญญัติลหุตาทิทวาทสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๒ ที่มีกายวิญญัติที่
เกิดพรอมดวยวิการรูป ๓ เปนประธาน ไดแก กายวิญญติั ๑วกิารรูป ๓ อวนิิพโภครปู ๘ 
 ๘. วจีวญิญติัสัททลหุตาทิเตรสกกลาป หมายถงึ กองแหงรูป ๑๓ รูปที่วจวีิญญัติ
และสัททรูปที่เกิดพรอมดวยวิการรูป ๓ เปนประธาน ไดแก วจีวิญญัติรูป ๑ สัททรูป ๑ วกิาร
รูป ๓ อวนิิพโภครูป ๘ 
         จิตตชกลาปนี ้ ยอมเกดิไดเฉพาะในสิ่งที่มชีีวิต (เวนอสัญญสัตตพรหม) เทานัน้ 
 

จําแนกจติตชกลาป ๘ โดยกาย ๓ สวน 
ในปุริมกาย มีจิตตชกลาปเกิดไดทั้ง ๘ กลาป 

 ในมัชฌิมกาย และเหฏฐมิกาย มีจิตตชกลาปเกิดได ๔กลาปคือ ๑)สุทธัฏฐกกลาป 
๒)กายวิญญัตินวกกลาป ๓)ลหุตาทิเอกาทสกกลาป  ๔)กายวิญญัติลหุตาททิวาทสกกลาป 

อุตุชกลาป ๔ 
แยกเปนมูลกลาป ๒ มูลีกลาป ๒ คือ 
มูลกลาป ๒ ไดแก 

๑. สุทธัฏฐกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๘ รูป ที่มีเฉพาะอวินพิโภครูป ๘ เทานัน้ 
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 ๒. สัททนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป ที่มีสัททรูปเปนประธาน ไดแก 
สัททรูป ๑  อวนิิพโภครูป ๘ 
มูลีกลาป ๒ ไดแก 
 ๓. ลหุตาทิเอกาทสกกลาป หมายถึง สุทธัฏฐกกลาปที่มีวกิารรูป ๓ เกิดรวมอยูดวย 
จึงมี ๑๑ รูป ไดแก วิการรูป ๓ อวนิิพโภครปู ๘ 
 ๔. สัททลหุตาทิทวาทสกกลาป หมายถึง สัททนวกกลาป ที่มวีิการรูป ๓ เกิดรวม
อยูดวย  จงึมี ๑๒ รูป ไดแก สัททรูป ๑ วิการรูป ๓ อวินพิโภครูป ๘ 

อุตุชกลาป ๒ ที่เกดิภายนอกรางกายสัตว 
 ๑. สุทธัฏฐกกลาป ไดแก วัตถุส่ิงของตาง ๆ ทีม่ีอยูในโลกนี้  และภูเขา ตนไม แมน้ํา  
ไฟ ลม  พระอาทิตย   พระจนัทร ดาว  แสงสวาง  เงา  เปนตน 
 ๒. สัททนวกกลาป ไดแก เสียงลมพัด เสียงฟารอง  เสียงน้าํไหล  เสียงรถ เสียงเรือ 
เสียงระฆงั  เหลานี้เปนตน 

จําแนกอตุุชกลาป ๔  โดยกาย ๓ สวน 
ในกาย ๓ สวนนัน้  อุตุชกลาปทัง้ ๔ ยอมเกิดได  สําหรบัสุทธัฏฐกกลาป หรือลหุตาทิ

เอกาทสกกลาปนั้น  เกิดเปนประจําอยูแลว  สวนสัททนวกลาป หรือ สัททลหุตาททิวาทสก
กลาป ทัง้ ๒ นี ้เกิดเปนบางเวลา  ไมใชเปนประจํา 
 

อาหารชกลาป ๒ 
แยกเปนมูลกลาป ๑ มูลีกลาป ๑ คือ 

๑. มูลกลาป  =  สุทธฏัฐกกลาป หมายถึง กลาปที่มีจาํนวนรูป ๘ รูป ไดแก อวินพิ
โภครูป ๘ โดยเฉพาะ 

๒. มูลีกลาป = ลหุตาทิเอกาทสกกลาป  หมายถึง สุทธัฏฐกกลาปที่มวีิการรูป ๓ 
เกิดรวมดวย จงึมี ๑๑ รูป ไดแก วิการรปู ๓ อวินพิโภครูป ๘ 
 

๕. รูปปวัตติกกมนัย 
รูปปวัตติกมนยั หมายถึง การแสดงความเกิดขึ้นพรอมดวยความดับของรปู

ตามลําดับ  ความเปนไป หรือความเกิดดับของรูปธรรมนัน้ มนีัยแหงการแสดง ๓ ประการ คือ 
  ๑. ตามนัยแหงภูมิ 
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  ๒. ตามนยัแหงกาล 
  ๓. ตามนยัแหงกําเหนิด 

๑. นัยแหงภูมิ 
แสดงรูปที่เกิดไดและเกิดไมไดใน ๓๑ ภูม ิ

 ๑. ในกามภมูิ ๑๑ นั้น รูปทั้ง ๒๘ ยอมเกิดไดโดยบริบูรณในปวัตติกาล ไมยิง่ไม
หยอนกวานี ้ แตวาโดยบุคคลแลว ถาเปนเพศหญงิ ก็ตองเวนปุริสภาวรูปออกเสีย ถาเปนเพศ
ชาย  ก็ตองเวนอิตถีภาวรูปออกเสีย  และถาผูใดมีอวยัวะ เชน ตา ห ูจมูก เพศ อยางใดอยาง
หนึง่ บกพรองไป ก็ตองเวนรูปนั้น ๆ ออกตามสมควร  แตอยางไรก็ตาม  เมื่อวา โดยสวนรวม
แลว ในกามภมูิ ๑๑ รูปทั้ง ๒๘ ยอมเกิดได 
 ๒. ในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) อันเปนที่เกิดของรูปพรหมทัง้หลายนัน้ ฆานะ  
ชิวหา กายะ และภาวรูปทัง้ ๒ ยอมเกิดไมได เพราะรูปทั้ง ๕ นี้ เปนรูปที่สนับสนนุในทางกาม
คุณอารมณโดยสวนเดียว สวนรูปพรหมนั้น เปนบุคคลที่เกิดขึ้นดวยอํานาจของรูปฌาน ซึง่
ปราศจากกามฉันทะ ฉะนัน้ รูปทั้ง ๕ นี้ จงึเกิดไมไดแกพวกรูปพรหม สําหรับจุกข ุและโสตะ ที่
เกิดไดกับพวกรูปพรหมนั้น  ก็เพราะรูปทั้ง ๒ นี้ มิไดมีแตโทษอยางเดียว  ยอมมีคุณประโยชน
ไดเปนอยางมาก คือ ตา มีคุณประโยชนในการที่จะไดแลเห็นผูที่ทรงคุณอันประเสริฐ มพีระ
สัมมาสัมพุทธเจา เปนตน เรียกวา ทัสสนานุตตริยคุณ ห ูมีคุณประโยชนในการที่จะไดฟงพระ
สัทธรรมอันประเสริฐ เรียกวา สวนานุตตริยคุณ  ฉะนัน้ รูปทั้ง ๒ คือ จักขุกับโสตะนี้ จงึเกิด
ไดแกพวกรูปพรหม และรูปทั้งหมด ที่เกิดกับพวกรูปพรหมนั้น มีจาํนวน ๒๓ รูปดวยกนั ใน
จํานวนรูป ๒๓ นี ้รูปที่ขาดบกพรองแกพวกรูปพรหมนัน้  ไมม ี
 ๓. ในอสัญญสัตตภูมิ ๑ ยอมมีรูปเกิดไดเพียง ๑๗ เทานั้น คือ อวินพิโภครูป ๘ 
ปริจเฉทรูป ๑ ชีวิตรูป๑ วกิารรูป ๓ ลักขณรูป ๔ ที่เปนเชนนี้ กเ็พราะวา พวกอสญัญสัตต
พรหมทั้งหลายนี ้ เปนพรหมที่ไมมนีามธรรม คือ จิต เจตสิกเกิดขึ้นเลย อันเนือ่งจากการ
เจริญปญจมฌานที่ประกอบดวยสัญญาวิราคะภาวนาคือความเบื่อหนายในนามธรรม 
ในขณะสิ้นชวีติจากภพกอน ฉะนัน้ พรหมพวกนี้จงึไมมีนามธรรมเกดิ ดวยเหตุนี้ รูปอันเปนที่
อาศัยเกิดของจิตและเจตสิก  จงึไมจาํเปนตองเกิดขึน้แกพรหมพวกนี ้ สวนภาวรูป ๒ นัน้  
แมวาจะไมใชเปนรูปที่เกิดจากจิตและเจตสิก คือ ไมใชจิตตชรูปก็จริง แตสําหรับพวกพรหม
ทั้งหลายนัน้  ปราศจากกามราคะอยูแลว และภาวรูป ๒ นี้ ก็เปนรูปทีท่ําใหเกิดกามราคะเปน
สวนมาก จงึไมจําเปนสําหรบัพวกพรหมทัง้หลาย ฉะนัน้ อสัญญสัตตพรหมทั้งหลาย จงึมีรูป
เกิดไดเพียง ๑๗ รูปเทานัน้ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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 ๔.ในอรูปภูม ิ ๔ อันเปนที่เกิดของพวกอรูปพรหมทั้งหลาย ซึ่งเกดิดวยอํานาจการ
เจริญฌานทีเ่กี่ยวดวย รูปวริาคภาวนา คือ ความปราศจากความยนิดีในรูป ฉะนัน้ พวกอรูป
พรหมทั้งหลาย จึงไมมีรูปเกดิขึ้นเลย  ตลอดจนกระทัง่ในภูมิที่อยู  ก็ไมมีรูปอยางใดอยางหนึ่ง
เกิดขึ้น เชนเดยีวกนั 
 

จําแนกรปู ๒๘  ที่เกิดในกามภูมิ ๑๑ โดยสมุฏฐานทั้ง ๔ 
 รูป ๒๘ ที่เกดิไดในกามภมูิทั้งหมดนั้น เมื่อจําแนกโดยสมุฏฐานแลว ก็ไดครบทั้ง ๔ 
สมุฏฐาน ทั้งจํานวนรูปสมฏุฐานก็เกิดไดครบ คือ กมัมชรูป ๑๘ จติตชรูป ๑๕ อุตุชรูป ๑๓  
อาหารชรูป๑๒ รวมเปน ๕๘ และในจํานวนรูปสมุฏฐานทัง้๔ สมุฏฐานเหลานี้ แตละสมุฏฐาน 
ยอมมีลักขณรปูทั้ง ๔ อยูดวย ทุก ๆ สมุฏฐาน คือ ในกมัมชรูป ๑๘ ก็มีลักขณรูปทัง้ ๔ ไดแก 
อุปจจยกัมมชรูป สันตติกัมมชรูป  ชรตากมัมชรูป อนิจจตากัมมชรูป รวมเปน ๔ 
 ในจิตตชรูป อุตุชรูป อาหารชรูป ก็เปนไปในทาํนองเดียวกันนี ้ ฉะนัน้ เมื่อรวมลักขณ
รูปทั้ง ๔ ที่อยูในรูปสมุฏฐานทั้ง ๔ อยาง ดังกลาวแลว จึงเปน ๑๖ และเมื่อนบัรวมเขากับ
จํานวนรูป ๕๘ จึงเปนจํานวนรูปที่เกิดไดในกามภูมิ ๗๔ รูป ในจํานวนรูป ๗๔ เหลานี้ ถานับ
อยางสามัญแลว  ก็คงมจีํานวนรูป ๒๘ นั้นเอง 
 
จําแนกรูป ๒๓ ที่เกิดในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญฯ) โดยสมุฏฐานทั้ง ๔ 

รูป ๒๓ ที่เกิดไดในรูปภูมิ ๑๕ นัน้ เมื่อจาํแนกโดยสมุฏฐานทั้ง ๔ แลว ยอมไดเพยีง ๓ 
สมุฏฐาน (เวนอาหารสมุฏฐาน) เพราะบรรดารูปพรหมทั้งหลายไมไดกินอาหารอยางในกาม
ภูมิ รูปพรหมทั้งหลายยอมอ่ิมอยูไดดวยปติ (มีปติเปนภักษา) ฉะนั้น ปติจึงเทากับเปนอาหาร
ของพวกรูปพรหม  ดวยเหตนุี้ในจาํนวนรูป ๒๓ นั้น จงึไมมีอาหารชรูปอยูดวยเลย 
 ในจํานวนรูปสมุฏฐานทั้ง๓นัน้ กัมมชรูปยอมเกิดได ๑๓ (เวน ฆานะ ชิวหา กายะ 
ภาวรูป ๒) จิตตชรูปยอมเกดิไดทั้งหมด ๑๕ อุตุชรูปยอมเกิดไดทั้ง ๑๓ รวมเปน ๔๑ และเมื่อ
รวมกับลักขณรูป ๑๒ (สมุฏฐานละ ๔) แลว  คงเปนจํานวนรูปที่เกิดไดในรูปภูมิ ๕๓ รูป  ถา
นับอยางสามญัแลวก็คงไดจํานวนรูป ๒๓ นัน้เอง 
 
จําแนกรปู ๑๗ ที่เกิดในอสญัญสัตตภูมิโดยสมุฏฐานทั้ง ๒ 
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 รูป ๑๗ ทีเ่กดิไดในอสัญญสัตตภูมินั้น เมื่อจําแนกโดยสมุฏฐานแลวยอมไดเพียง ๒ 
สมุฏฐาน คือ กัมมสมุฏฐานและอุตุสมุฏฐาน เพราะพวกอสัญญสัตตพรหม เปนพรหมที่ไมมี
จิตและเจตสิก ฉะนัน้ รูปที่เกิดจากจิตเปนสมุฏฐานจึงไมมี สวนรูปที่เกิดจากอาหารเปน
สมุฏฐานนั้น ไมมีเปนธรรมดาสําหรับพวกพรหมอยูแลว 
 

แสดงรูปที่เกิดไมไดในปฏิสนธิกาล  แตเกิดไดในปวัตติกาล 
 ในอุปปาทักขณะของปฏิสนธิจิต เรียกวา ปฏิสนธิกาล ต้ังแตฐีติกขณะของปฏิสนธจิิต
เปนตนไป จนถึงฐีติกขณะของจุติจิต เรียกวา ปวัตติกาล  นี้เปนไปตามสภาวนยั แตถาวา โดย
สามัญญนัยแลว ไดแกปฏิสนธิจิตขณะเดยีว เรียกวาปฏสินธิกาล จุติจติขณะเดียว เรียกวา จุติ
กาล ต้ังแตจิตดวงที ่๒จากจติุจิตเปนตนมาจนถึงจิตดวงสุดทายกอนจติุจิต เรียกวา ปวัตติกาล  
 รูปที่เกิดไมไดในปฏิสนธิกาล (ตามสภาวนัย) นั้น มี ๘ รูป คือ สัททรปู ๑ วกิารรูป ๕   
ชรตารูป ๑   อนิจจตารูป ๑ 
 กัมมชรูป ๑๙ ที่เกิดไดในปฏสินธิกาลนัน้  ถาจดัเปนกลาปแลว  ก็ไดแก กัมมชกลาป 
๙ นัน้เอง และในกัมมชกลาป ๙ นั้น ไมไดเกิดขึ้นทั้งหมดแกสัตวทัง้หลายทั่วไปในปฏิสนธิ
ขณะ  ตองแลวแตกําเนิดของสัตว และภูมติามสมควร 
 

๒. นัยแหงกําเหนดิ 
กําเนิด หรือ โยนิ  ม ี๓ หรือ ๔ คือ 

๑. สังเสทชกาํเนิด หมายถงึ  เกิดในที่ทีม่ียางเหนยีว 
๒. โอปปาติกกําเนิด หมายถึง เกิดผุดขึ้นโตทันที  คลายกับวาตกลงมาจากที่สูง 
๓. คัพภเสยยกะกําเนิด  หมายถงึ เกิดในครรภมารดา (สัตวผูนอนในครรภ) 

คัพภเสยยกะกําเนิด แบงออกเปน ๒ อยาง คือ 
๑. ชลาพุชะกาํเนิด หมายถงึ เกิดในมดลกู แลวคลอดออกมาเปนตัว 

 ๒. อัณฑชะกาํเนิด หมายถงึ เกิดในมดลกูเหมือนกนั แตออกมาเปนฟองไขกอนแลว
จึงฟกเปนตวัในภายหลัง เรียกวา ทวิชา แปลวา ผูเกิด ๒ หน 
 ฉะนั้น  เมื่อรวมแลวจึงไดกําเนิด ๔ คือ ๑) ชลาพชุะกาํเนิด  ๒) อัณฑชะกําเนิด   ๓) 
สังเสทชะกาํเนิด   ๔) โอปปาติกะกาํเนิด 

อธิบายกาํเนิดทั้ง ๔ 
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 ๑. ชลาพุชะกําเนิด  สัตวทั้งหลายที่ปฏิสนธิดวยชลาพุชะกาํเนิดนี้ ตองอาศัยเกิดใน
ครรภมารดาและอวัยวะตาง ๆ คอย ๆ มีและเจริญเติบโตขึ้นตามลาํดับ  ไดแก พวกมนษุย 
สัตวเดรัจฉาน บางจาํพวก 
 ๒. อัณฑชะกําเนิด สัตวทั้งหลายที่ปฏิสนธิดวยอัณฑชะกาํเนิดนี ้ ตองอาศัยครรภ
มารดาเกิดเชนเดียวกบัชลาพุชะกาํเนิด แตเมื่อปฏิสนธิทีแรกนัน้ ตองอยูในฟองไขเสียกอน 
เมื่อมารดาคลอดฟองไขออกมาแลว สัตวนัน้ จงึฟกออกมาจากฟองไขอีกทีหนึง่ (ตาม
กําหนดเวลาของสัตวแตละประเภท) การเกิดของสัตวพวกนี้คอย ๆ เตบิโตขึ้นตามลาํดับ ไดแก 
เปด ไก นก  จิง้จก  ตุกแก ง ูเตา เปนตน 
 ๓. สงัเสทชะกําเนิด สัตวทั้งหลายที่ปฏิสนธิดวยสังเสทชะกาํเนิดนี้ไมตองอาศัย
ครรภมารดาเกิด แตอาจอาศัยครรภมารดาเกิดได เชน เกิดในเม็ดเลือด เชน ลูกของนางปทุม
วดีต้ัง ๔๙๙ คน เปนตน และที่เกิดจากตนไม ผลไม ดอกไม น้ําโสโครก เปนตน เชน นางจิญ
จมานวิกา เกดิจากตนมะขาม นางเวฬวุดี เกิดจากตนไผ นางปทุมวด ี เกิดจากดอกบัว พวก
หนอนตาง ๆ ทีเ่กิดจากผลไมหรือส่ิงโสโครกเหลานี้เปนตน แตสัตวที่เปนสงัเสทชะกําเนิดนี้
ไมไดเกิดโตขึ้นมาทนัท ี  คอยๆ เติบโตคลายกับพวกคัพภเสยยกะ แตตางจากพวกคัพภเสยย
กะ คือ ในขณะเกิดนัน้  มีอวยัวะครบบริบรูณแลว 
 ๔.โอปปาติกะ กําเนิดสัตวที่ปฏิสนธิดวยโอปปาติกะกําเนิดนี้ ไมตองอาศัยมารดา 
บิดา และไมตองอาศัยอะไรทั้งหมด อาศยัแตอดีตกรรมอยางเดยีว และเมื่อเกิดนั้น ก็เติบโตขึ้น 
(เทาตัวจริง)ทันท ี เชน พวกสัตวนรก เปรตบางพวก เทวดาสวนมาก พรหม มนุษยในสมัยตน
กัปป 

จําแนกภมูิโดยกําเนิด ๔ 
 ๑. ในนิรยภูมิ ๑ นิชฌามตณัหิกเปรต ๑ เทวภูม ิ๖ (เวนพวกภุมมัฏฐเทวดา) พรหมทั้ง 
๒๐ ชัน้ รวม ๒๘ ภูมินี ้ยอมไดกําเนิดอยางเดียว คือ โอปปาติกะกาํเนดิ 
 ๒. ในเดรัจฉาน เปรต (เวนนิชฌามตัณหกิเปรต) อสุรกาย มนุษย และภุมมัฏฐเทวดา 
รวม ๕ จําพวกนี้  ยอมไดกาํเนิดครบทัง้ ๔ 

จําแนกกาํเนิด ๔ โดยกัมมชกลาป ๙ 
 ๑. คัพภเสยยกะกําเนิด (ชลาพุชะกําเนิดและอัณฑชะกาํเนิด) ในขณปฏิสนธิกัมมชก
ลาปยอมเกิดไดมากที่สุด วาโดยอุกกัฏฐนัย ๓ กลาป คือ กายทสกกลาป  ภาวทสกกลาป 
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วัตถุทสกกลาป แตเมื่อวาโดยโอมกนัย คือ เกิดไดอยางนอยที่สุด ๒ กลาปไดแก กายทสกก
ลาป วัตถุทสกกลาป สวนภาวทสกกลาปนัน้ อาจบกพรองไปได  
 ๒. สังเสทชะกาํเนิด และ โอปปาติกะกาํเนดิ ทัง้ ๒ นี ้ในขณะปฏิสนธิ กัมมชกลาปทัง้ 
๗ กลาป คือ จักขุทสกกลาป โสตทสกกลาป ฆานทสกกลาป ชิวหาทสกกลาป กายทสกกลาป 
ภาวทสกกลาป วัตถทุสกกลาป ยอมเกิดไดดวยการกาํหนดอยางมากที่สุด  
 ๓. พวกโอปปาติกะกาํเนิด ที่เปนรูปพรหมทั้งหลาย (เวนอสัญญสัตตพรหม)ในขณะ
ปฏิสนธิ กมัมชกลาป ๔ คือ จักขุทสกกลาป โสตทสกกลาป  วัตถุ ทสกกลาป  ชีวิตนวกกลาป  
ยอมเกิดได  ไมมีขาดตกบกพรอง 
 ๔. พวกโอปปาติกะกาํเนิด  ที่เปนอสัญญสัตตพรหม  ในขณะปฏสินธิกัมมชกลาป   
ยอมเกิดไดกลาปเดียว คือ ชวีิตนวกลาป 
 
แสดงกัมมชกลาปที่เกิดในปวัตติกาลโดยเฉพาะตามกําเนิด 

 ๑. พวกคัภพเสยยกะกําเนิด ในปวัตติกาล กัมมชกลาปเกิดไดอีก ๕ คือ จักขุทสก
กลาป  โสตทสกกลาป  ฆานทสกกลาป  ชวิหาทสกกลาป  ชีวิตนวกกลาป  ในจาํนวน ๕ 
กลาปนี ้กลาปที่ขาดบกพรองได มี ๓ กลาป คือ จักขุ  โสตะ ฆานะ 
 ๒. พวกสังเสทชะกาํเนิด และ โอปปาติกะกําเนิด ที่เกดิอยูในกามภูมิ ในปวัตติกาล  
กัมมชกลาปเกิดไดอีก ๑ คือ ชีวิตนวกกลาป   
 ๓. พวกโอปปาติกะกาํเนิด ที่เกิดอยูในรูปภูมิ  ในปวตัติกาล ไมมกีัมมช กลาปที่
เกิดขึ้นโดยเฉพาะอกี คงมีแตกัมมชกลาป ๔ สําหรับอสัญญสัตตพรหมมี ๑ 

๓. นัยแหงกาล 
แสดงการเกิดขึ้นของกัมมชกลาปทัง้ ๕ 

มีจักขุทสกกลาป เปนตน ของพวกคัพภเสยยกะกําเนิด 
 ๑. จักขุทสกกลาป โสตทสกกลาป ฆานทสกกลาป ชิวหาทสกกลาป ทัง้ ๔ นี ้ ยอม
เกิดขึ้นแกสัตวที่คอย ๆ เจริญขึ้นแลวตามสมควรที่จะเปนได  ต้ังแตสัปดาหที่ ๑๐ -๑๑ คือ 
ระหวาง ๗๐ ถึง ๗๗ วนั แตไมไดจํากัดลงไปวา อะไรเกิดกอน อะไรเกิดทีหลงั เพราะพระพุทธ
องคทรงแสดงลําดับแหงกัมมชกลาปทั้ง ๙ นัน้ ไมใชทรงแสดงโดยอุปปตติกกมนยั (ลําดับแหง
การเกิดขึ้นของรูป) เปนการแสดงโดยเทสนากมนัย (ลําดับแหงการแสดงรูปตามลําดับ) 
เชนเดียวกับการแสดงขันธ ๕ และสัจจะ ๔ ในกถาวัตถ ุ
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 ๒.ชีวิตนวกกลาป เกิดขึน้ในสัปดาหแรก หลงัจากปฏิสนธิจิตเปนตนมา คือ ใน
ระหวาง ๗ วัน 
 ๓.ชีวิตนวกกลาป ที่เกิดในปวัตติกาลของพวกสงัเสทชะกําเนิดและโอปปาติกะกาํเนดิ  
ในกามภูมินัน้ เกิดขึ้นตั้งแตฐติีขณะของปฏิสนธิจิต เปนตนมา 
 

แสดงการเกิดขึ้นของจิตตชรูป  อุตุชรูป  อาหารชรูป 
 ๑. จิตตชรูป ยอมเกิดขึ้น ต้ังแตอุปปาทักขณะของปฐมภวังค หลงัจากปฏิสนธจิิต 
และยอมเกิดขึน้ตอๆ ไปทกุๆ อุปปาทักขณะของจิต สวนฐีติกขณะและภังคักขณะของจิตนั้น  
จิตตชรูปไมเกิด  เพราะธรรมดาจิตเจตสิกนั้น  ยอมมีกาํลังอยูที่ตรงอุปปาทักขณะเทานัน้ และ
จะเกิดครั้งสุดทายที่อุปปาทกัขณะของจุติจิต (เวนจุติจติของพระอรหนัต) สําหรับพระอรหันต
นั้น จิตตชรูปยอมเกิดขึ้นครัง้สุดทายที่อุปปาทักขณะของจิตดวงที ่ ๒ นับถอยหลังจากจุติจิต
ข้ึนไป (จิตตชรูป มีอายุเทากบั ๑๗ ขณะใหญของจิต) 
 ๒. อุตุชรูป  ยอมเกิดขึ้น ต้ังแตฐีติกขณะของปฏิสนธิจติ และยอมเกดิขึ้นตอไปทุก ๆ 
(อนุ)ขณะของจิต เพราะอุตุชรูปนี้เกิดขึ้นโดยอาศัยอุตุเปนสมุฏฐาน มใิชเกิดจากจิต เจตสกิ  
เปนสมุฏฐาน  ฉะนัน้ จึงเกิดขึ้นไดทุก ๆ ขณะของจิต 
 ๓. อาหารชรูป สําหรบัสังเสทชะกาํเนิดและโอปปาติกะกาํเนิดนัน้ เมื่อปฏิสนธิ
เกิดขึ้นแลว ตอจากนั้นกก็ินอาหารไดทนัท ีฉะนั้น อาหารชรูปของบุคคล ๒ จาํพวกนี ้จงึตั้งตน
เกิดขึ้นทีม่โนทวารวิถ ี  ที่เกดิขึ้นหลังจากปฏิสนธิจิตและภวังคจิต  และยอมเกิดขึ้นตอไปทุกๆ 
(อนุ)ขณะของจิต เพราะอาหารชรูปเกิดขึ้นโดยอาศัยอาหารเปนสมุฏฐาน ไมใชเกิดจากจิต 
เจตสิก เปนสมุฏฐาน  ฉะนัน้  จึงเกิดขึ้นไดทุก ๆ (อน)ุ ขณะของจิตเชนเดียวกับอุตุชรูป 
   

แสดงความดับของสมุฏฐานิกรูปทั้ง ๔ 
 ๑. กัมมชรูป นับต้ังแตฐีติกขณะของจิตดวงที ่ ๑๗ ที่นับถอยหลังจากจุติจิตขึ้นไป  
กัมมชรูปใหม ยอมไมเกิดอีก  และกัมมชรูปที่เกิดขึ้นที่อุปปาทกัขณะของจิตดวงที ่๑๗ นี ้ยอม
ต้ังอยูไดจนถงึจุติจิต แลวดับลงพรอมกบัจุติจิตนั้น (กมัมชรูป ยอมมีอายุเทากับ ๑๗ ขณะ
ใหญ หรือ ๕๑ อนุขณะของจติ) 
 ๒. จิตตชรูป และ อาหารชรูป  ยอมดับลง หลังจากกัมมชรูปดับลงแลว (หลังจุติจติ 
๑๖ ขณะใหญ สําหรับปุถุชนและพระเสกขบุคคล หรือ ๑๕ ขณะใหญ สําหรับพระอรหันต) 
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 ๓. อุตุชรูป หลังจากติชรูป คือกัมมชรูป จิตตชรูปและอาหารชรูป ดับลงแลวยอม
เกิดขึ้นติดตอกันไปจนถึงตายและเปนซากศพ เปนกระดกู และขี้เถา จนสลายเปนธาตุ ๔ หรือ
จนโลกสลายไป 

๒. นิพพานปรมัตถ 
 

นิพพานวา โดยลักษณะ มี อยางเดียว คือ 
สันติลกัขณะ หมายความวา ธรรมชาติทีส่งบจากกิเลสและขันธ ๕ ทัง้หลาย 
 
นิพพานวา โดยปริยายแหงเหตุ (การเขาถึง) มี ๒ คือ 

๑. สอุปาทิเสสนพิพาน หมายความวา นิพพานที่เปนไปกับดวยขันธ ๕ คือวบิาก
และกัมมชรูป ที่เหลือจากกิเลสทัง้หลาย ไดแก นิพพานของพระอรหันตทีย่ังมชีีวิตอยูหรือ 
เรียกอีกอยางหนึง่วา ทิฏฐธมัมนพิพาน 

๒. อนุปาทิเสสนิพพาน หมายความวา นิพพานที่ไมมีขันธ ๕ คือ วิบาก
และกัมมชรูปเหลืออยู ไดแก นิพพานของพระอรหันตทีป่รินิพพานแลว หรือเรียกอีกอยางหนึ่ง
วาสัมปรายิกนิพพาน 

นิพพานวา โดยสภาพความเปนอยู มี  ๓   คือ 
๑. สุญญตนิพพาน หมายความวา ความเปนอยูของพระนิพพานนัน้สูญสิ้นจาก

กิเลสและขันธ ๕ ไมมีอะไรเหลืออยูแลว   
๒. อนิมิตตนิพพาน หมายความวา ความเปนอยูของพระนิพพานนัน้ ไมมีนมิติ 

เครื่องหมาย  รูปรางสัณฐาน  สีสัน วรรณะ อยางใดเลย 
ธรรมดารูปขันธนั้น ยอมมีรูปกลาปเกิดรวมกันอยู ฉะนัน้รูปรางสัณฐาน สีสันวรรณะ

จึงปรากฏได สวนนามขนัธ ๔ แมวารูปรางสัณฐาน สีสันวรรณะ ปรากฏไมไดเหมือนรูปขันธก็
จริง แตความเกิดสืบตอกันของนามขันธ ทั้ง ๔ นี้ พระสัมมาสัมพุทธเจาและปรจิตตวิชานนอ
ภิญญาลาภีบุคคลทั้งหลายยอมเหน็ไดดวยปญญา คลายกับวา นามขนัธ ๔ เหลานัน้ มีรูปราง
สัณฐาน สีสัน วรรณะ ฉะนัน้ จงึมนีิมิตเครื่องหมาย สวนความเปนอยูของพระนิพพานนัน้ไม
เปนเชนนัน้  แมแตประการใดเลย  ฉะนัน้  จึงไดชื่อวา อนิมิตตนพิพาน 

๓. อัปปณิหิตนิพพาน หมายความวา ความเปนอยูของพระนิพพานนั้น ไมมี
อารมณทีน่าปรารถนาดวยโลภะและไมมีตัณหาทีเ่ปนตวัตองการอยูในนพิพานนัน้ อธิบายวา 
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สังขตธรรมทั้งหลายที่เปนรูปก็ตามนามก็ตาม ตองมีสภาพปณิหิตะ คือ อารมณทีน่าปรารถนา
ดวยโลภะ หรือมีตัณหา ทัง้ ๒ อยางนี้ หรืออยางใดอยางหนึ่ง แมวาโลกุตตรจิต เจตสิกเหลานี้ 
จะไมมีอารมณที่นาปรารถนาดวยโลภะ และไมมีตัวตัณหาก็จริง แตก็ยังไมพนจากความเปน  
ปณิหิตธรรม เพราะตองเกดิอยูกับบุคคล สวนพระนพิพานนั้นไมไดเกดิอยูภายในบคุคล เปน
ธรรมภายนอกโดยสวนเดียว  ฉะนัน้ จึงชื่อวา อัปปณิหิตนพิพาน 

หมายเหต.ุ. คําวา อุปาทิเสส ไดแก วิบากและกัมมชรูป 
 

ปริจเฉทที่ ๗ สมุจจยสังคหวิภาค 
 

ในปริจเฉทที่ ๗ นี ้ เปนการแสดงรวบรวมสภาวะปรมตัถธรรม ๔ ประการคือ จติ 
เจตสิก รูป นพิพาน ทีเ่รียกวา วัตถุธรรม ๗๒ พรอมกัน  หรือปริจเฉทที่มชีื่อวา “ สมุจจยะ “ 
เพราะเปนเหตใุหแสดงการรวบรวมปรมัตถธรรมที่มีสภาพเขากันไดใหอยูเปนหมวดหมู โดย
ประ เภทแหงธรรมตาง ๆ ซึง่วาโดยหมวดใหญ มี ๔ หมวด คือ อกุศลสังคหะ มิสสกสังคหะ 
โพธิปกขยิสังคหะ และสพัพสังคหะ ตามทีจ่ะสงเคราะหเขาได 
 คําวาวัตถุธรรม หมายความวา ธรรมที่มอีงคธรรมปรมัตถของตนโดยเฉพาะสามารถ
ปรากฏแกปญญาของบัณฑติได ฉะนั้น บรรดาส่ิงที่มีชวีติและไมมีชีวิตทั้งหลาย ถานบัเอาแต
ธรรมที่มีสภาวลักษณะของตนแลว ยอมม ี๗๒ กลาวคือ 
 จิตทั้งหมดนับเปน ๑ เพราะเมื่อวาโดยสภาวลักษณะแลว ยอมมลัีกษณะอยาง
เดียวกนั คือ มีการรูอารมณเปนลักษณะ  ที่เรียกวา อารมฺมณวิชานนลกฺขณํ  ดวยเหตุนี้  จิต
ทั้งหมดจงึนับแตเพียง ๑ 
 เจตสิก เมื่อกลาวโดยพิสดาร มี ๓,๔๒๖ ดวง แตถานับตามสภาวะลกัษณะของตน ๆ 
แลว มี ๕๒ ดวง 
 ในจํานวน รูปทั้งหมด นั้น นบัเอาแตเฉพาะนิปผันนรูป และนิปผันนรปูนี้ กม็ีอยูหลาย
ประเภทดวยกนั คือ กัมมชนปิผันนรูปกม็ี จิตตชนิปผันนรูปก็มี อุตุชนปิผันนรูปกม็ี อาหารชนิป
ผันนรูปกม็ี  แตเมื่อกลาวโดยสภาวลักษณะแลว ก็มีอยูเพียง ๑๘ เทานั้น ฉะนั้น จึงนับเอานิ
ปผันนรูป ๑๘  
 นิพพาน เมื่อจาํแนกโดยปริยายแหงเหตุแลวมี ๒  เมื่อจาํแนกโดยอาการเขาทีถ่ึงแลว 
มี ๓ แตเมื่อวาโดยสภาวลกัษณะแลว มีเพียงอยางเดียว คือ สันติลักษณะ ฉะนั้น จึงนับ
นิพพานเปน ๑ 



 

 

                                                                                                                               ๑๘๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 สวน อนปิผันนรูป ๑๐ นั้น ไมมีสภาวะลักษณะของตนโดยเฉพาะ เปนการกาํหนดรปู
กลาปตอรูปกลาป และเปนอาการของนิปผันนรูปนั้นเอง  ฉะนัน้  จึงไมนับเอาอนิปผันนรูปทั้ง 
๑๐ นี ้เขาอยูในวัตถธุรรมใหเปนพิเศษขึ้นไปอีก  จงึคงมีวตัถุธรรมเพียง ๗๒ ประการเทานั้น 
 ในปริจเฉทที ่ ๗ นี ้ พระอนรุุทธาจารยแสดงการรวบรวมธรรมที่มีสภาพเขากันได ที่
เรียกวา สมุจจยสงคหะ  นัน้ เปนหมวด ๆ มี ๔ หมวดดวยกัน คือ 
 ๑. อกุศลสังคหะ การแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝาย อกุศล โดยสวนเดียว คือ โดย
ประเภทแหงอกุศลธรรม ๙ กอง คือ อาสวะ ๔ โอฆะ ๔ โยคะ ๔ คันถะ ๔ อุปาทาน ๔ นวิรณ 
๖ อนุสัย ๗ สังโยชน ๑๐ กิเลส ๑๐  
 ๒. มิสสกสังคหะ การแสดงสงเคราะห ธรรมที่เปน กุศล อกุสล อัพยากตะทั้ง ๓ ปน
กัน คือ การรวบรวมวัตถุธรรม ๗๒ ประการ โดยประเภทแหงหมวดธรรมที่เจือกนั ซึ่งเปนไดทั้ง
กุศลและอกุศล ไดแก เหต ุ๖ ฌานงัคะ ๖ มัคคังคะ ๑๒ อินทรีย๒๒พละ๙ อธิบดี ๔อาหาร๔   
 ๓.โพธิปกขยิสังคหะ การแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝายมรรคญาณโดยประเภท
แหงธรรมที่เปนฝกฝายแหงธรรมเปนเครื่องตรัสรู ม ี๗ หมวด ไดแก สติปฏฐาน ๔ สัมมัปปธาน 
๔ อิทธิบาท ๔ อินทรีย ๕ พละ ๕  โพชฌงค ๗ มรรคมีองค ๘ 
 ๔. สัพพะสงัคหะ  การรแสดงสงเคราะหจิต เจตสิก รูป นิพพาน ซึ่งเปนวัตถุธรรม
ทั้งหมด รวมกนั โดยประเภทแหงธรรม ๔ หมวด ไดแก ขันธ ๕ อายตนะ ๑๒ ธาตุ ๑๘ อริยสัจ 
๔ (ขันธ อายตนะ ธาตุ  สัจจะ) 

๑. อกุศลสังคหะ 
๑. อาสวะ ๔ 

 อาสวะ แปลวา เครื่องหมักดอง หมายถึง กิเลสที่หมกัดองอยูในขันธสันดาน ทําให
เกิดความหลงไหล มวัเมาอยูในสังสารวัฏฏไมสรางซามี ๔ อยาง คือ 
 ๑. กามาสวะ เครื่องหมกัดองคือความยนิดีพอใจในกามภพและในกามคุณทัง้ ๕ อัน
เปนวัตถกุาม และกิเลสกาม  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
 ๒. ภวาสวะ   เครื่องหมกัดอง คือ ความยินดีพอใจในรูปภพ อรูปภพ คือความเกิดใน
รูปภูมิ อรูปภูมิ หรือ รูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
 ๓. ทิฏฐาสวะ  เครื่องหมกัดอง คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม
ไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
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 ๔.อวิชชาสวะ เครื่องหมักดองคือความหลง ความไมรูสภาวะธรรมตามความเปนจริง
หรือไมรูในธรรม ๘ ประการ มีอริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๒. โอฆะ ๔ 
 โอฆะ แปลวา หวงน้ํา หมายถงึ กิเลสที่เปรียบประดุจหวงน้าํ ที่พัดพาเอาสตัว
ทั้งหลายไปสูอบายภูมิทัง้ ๔ และความเวยีนวายตายเกดิและจมอยูในสังสารวัฏฏ มี ๔ อยาง 
คือ 

๑. กาโมฆะ  หวงน้าํคือ ความยนิดีติดในกามภพ และในกามคุณอารมณทั้ง ๕ องค
ธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒. ภโวฆะ  หวงน้ํา คือ ความยินดพีอใจในภพ คือ การเกิดในรูปภูมิ อรูปภูมิ และใน
รูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ในที่โลภมูลจิต ๘ 

๓. ทิฏโฐฆะ  หวงน้าํ คือ ความเห็นผิดจากทาํนองคลองธรรม องคธรรมไดแก  ทิฏ
ฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๔. อวิชโชฆะ หวงน้ํา คือ ความหลง ความไมรูสภาวะธรรมตามความเปนจริง  องค
ธรรม ไดแก โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๓. โยคะ ๔ 
โยคะ แปลวา เครื่องผูก หรือเครื่องประกอบ  หมายถึง กเิลสที่เปนเครื่องประกอบหรือ

ผูกสัตวไวในอบายภูมิ ๔ และในความเวยีนวายตายเกิดในสังสารวัฏฏ มี ๔ อยางคือ 
๑. กามโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความยินดีพอใจกามภพและในกามคุณทัง้ ๕ องค

ธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๒. ภวโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความยนิดีพอใจในรูปภพ อรูปภพ หรือในรูปฌาน 

อรูปฌาน  องคธรรมไดแก  โลภเจตสิก  ทีใ่นโลภมูลจิต ๘ 
๓. ทิฏฐิโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม

ไดแก ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
๔. อวิชชาโยคะ เครื่องประกอบ คือ ความหลง ความไมรูสภาวะธรรมตามความเปน

จริง องคธรรมไดแก โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
๔. คันถะ 

คันถะ แปลวา เครื่องผกูมัดหมายถงึ กิเลสที่เปนเครื่องผูกมัดสตัวทั้งหลายไวใน
อบายภูมิ ๔ และในความเวยีนวายตายเกดิในสังสารวัฏฏ  มี ๔ อยาง คือ 
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๑. อภิชฌากายคันถะ  เครื่องผูกมัดซึ่งนามกาย คือ ความยินดพีอใจในอารมณอัน
เปนที่ต้ังแหงความยินดี องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒. พยาปาทกายคันถะ  เครื่องผูกมัดซึง่นามกาย คือ ความพยาบาทปองราย ใน
อารมณอันเปนที่ต้ังแหงความคัดเคือง  องคธรรมไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๓. สีลัพพตปรามาสกายคนัถะ  เครื่องผูกมัดซึ่งนามกาย คือ ความยึดถือในสีลพรต
อันเปนขอปฏิบัติที่ผิดจากมรรคาแหงการตรัสรู  องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔  

๔. อทังสัจจาภินิเวสกายคันถะ เครื่องผูกมัดซึง่นามกาย คือ ความยึดถือใน
ความคิดความเหน็ของตนวา นี้เทานัน้จริง (ของคนอืน่ไมจริง) องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่
ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๕. อุปาทาน ๔ 
อุปาทาน แปลวา ความเขาไปยึดไว  หมายถงึ กิเลสที่เปนเหตุเขาไปยึดถืออยาง

เหนยีวแนนในสิ่งที่ผิด ที่ไมควร มี ๔ อยาง คือ 
๑. กามุปาทาน  ความยึดมั่น คือ ความยินดีพอใจในกามภพ หรือในกามคุณทัง้ ๕ 

องคธรรมไดแก  โลภเจตสกิ   ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๒. ทิฏุปาทาน  ความยดึมั่น คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม

ไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
๓. สีลพัพตุปาทาน ความยึดมั่น ในขอปฏิบัติที่ผิดจากมรรคาแหงพระนิพพาน องค

ธรรมไดแก ทฏิฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐคิตสัมปยุตตจิต ๔ 
๔. อัตตวาทปุาทาน ความยึดในวาทะหรือ ความคิดความเห็นของตนวาถูกของผูอ่ืน

ผิดหมดองคธรรมไดแกทิฏฐิเจตสิกที่ในโลภมลูทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต๔ 
๖. นิวรณ ๖ 

นิวรณ แปลวา เครื่องขัดขวาง หรือ เครื่องขวางกั้น หมายถงึ กิเลสที่เปนเครื่อง
ขัดขวาง หรือ ขวางกั้น ไมใหทําความดี มี ๖ อยาง คือ 

๑. กามฉันทนิวรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความยนิดีพอใจในกามภพหรือในกามคณุ
อารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒. พยาปาทนิวรณ  เครื่องขวางกัน้ คือ ความพยาบาทปองราย ความขัดเคืองใน
อารมณอันเปนที่ต้ังแหงความขัดเคือง  องคธรรมไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 
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๓. ถีนมิทธนวิรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความงวงเหงาหาวนอน หรือความทอแทตอ
การทาํดี  องคธรรมไดแก ถีนเจตสิก และมิทธเจตสกิ ทีใ่น อกุศลสสงัขาริกจิต  ๕ 

๔. อุทธัจจกกุกุจจนิวรณ  เครื่องขวางกัน้ คือ ความฟงซานรําคาญใจในอกุศลที่ได
ทําไปแลวและในกุศลทีย่ังไมไดทํา องคธรรมไดแก อุทธจัจเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ และกุก
กุจจเจตสิก  ทีใ่นโทสมูลจิต ๒ 

๕.วิจิกิจฉานวิรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความลงัเลสงสยั ในธรรม ๘ ประการมีคุณ
พระพทุธ เปนตน องคธรรมไดแก วิจิกิจฉาเจตสิก ที่ในโมหวิจกิิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ 

๖. อวิชชานวิรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความไมรูสภาพธรรมตามความเปนจริง ม ี
อริยสัจ ๔ เปนตน  องคธรรมไดแก โมหเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๗. อนุสัย ๗ 
อนุสัย แปลวา ความนอนเนื่อง หมายถึง กิเลสทีน่อนเนื่องอยูในขันธสันดาน ทําให

สัตวหลับไหลอยูในสังสารวฏัฏอันยาวนาน  มี ๗ อยาง คือ 
๑. กามราคานุสัย ความนอนเนื่อง คือ ความยนิดีพอใจในกามภพและในกามคุณ

อารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๒. ภวราคานสุัย  ความนอนเนื่อง คือ ความยนิดีพอใจในรูปภพและอรูปภพ หรือใน

รูปฌาน และอรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๓. ปฏิฆานสุยั  ความนอนเนื่อง คือ ความกระทบกระทั้งในอารมณอันเปนที่ต้ังแหง

ความขัดเคือง องคธรรมไดแก โทสเจตสิก  ที่ในโทสมูลจติ ๒ 
๔. มานานุสยั ความนอนเนื่อง คือความถือตัวถือตน องคธรรมไดแก มานเจตสิก  ที่

ในโลภมูลทิฏฐิคตวิปปยุตตจิต ๔ 
๕. ทิฏฐานุสยั  ความนอนเนื่อง คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม

ไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
๖. วิจิกิจฉานุสัย ความนอนเนื่อง คือ ความลงัเลสงสัยไมแนใจในธรรม ๘ ประการ 

มีพุทธคุณ เปนตน องคธรรมไดแก วิจิกิจฉาเจตสิก ที่ในโมหมูลวจิิกจิฉาสัมปยุตตจิต ๑ 
๗. อวิชชานสุัย  ความนอนเนื่อง คือ ความหลง ความไมรูสภาวะธรรมทั้งหลายตาม

ความเปนจริง  ไดแกไมรูในธรรม ๘ ประการ มี อริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก โมหเจตสิก   
ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๘. สัญโญชน ๑๐ 
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  สัญโญชน  แปลวา เครื่องรอยรัด  หมายถึง กิเลสที่เปนเครื่องรอยรัดสัตวทั้งหลายไว 
ไมใหออกไปจากสังสารวัฏฏได  มี ๑๐ อยาง คือ 

๑. กามราคสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความยินดีพอใจในกามภพ หรือในกาม
คุณอารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ทีใ่นโลภมูลจิต ๘ 

๒. ภวราคสญัโญชน   เครื่องรอยรัด คือ ความยนิดพีอใจในรูปภพ อรูปภพ หรือ ใน
รูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๓.ปฏิฆสัญโญชน เครื่องรอยรัด คือความกระทบกระทั่งความขัดเคอืงในอารมณอัน
เปนที่ต้ังแหงความขัดเคืององคธรรมไดแกโทสเจตสิกที่ในโทสมูลจิต๒ 

๔. มานสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความถือตัวถือตนในทางที่ผิด องคธรรมไดแก 
มานเจตสิก  ทีใ่นโลภมูลทิฏฐิคตวิปปยุตตจิต ๔ 

๕. ทิฏฐิสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม
ไดแก ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๖. สลีัพพตปรามาสสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความยึดถือในขอปฏิบัติที่ผิด 
องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทฏิฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๗. วิจิกิจฉาสัญโญชน เครื่องรอยรัด คือ ความลงัเลสงสัยในธรรม ๘ ประการ มี
พุทธคุณ เปนตน องคธรรมไดแก วิจิกิจฉาเจตสิก ที่ในโมหมูลวจิิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ 

๘. อิสสาสญัโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความริษยาไมพอใจทรพัยสมบัติหรือคุณ
ความดีของบคุคลอื่น  องคธรรมไดแก อิสสาเจตสิก  ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๙. มัจฉริยสญัโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความตระหนี่ในทรัพยและคุณความดีของ
ตน องคธรรมไดแก มัจฉริยเจตสิก  ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๑๐. อวิชชาสญัโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความหลง ความไมรู สภาวะธรรมทั้งหลาย
ตามความเปนจริง ไดแก ความไมรูในธรรม ๘ ประการมี อริยสัจ ๔ เปนตน  องคธรรมไดแก 
โมหเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

จําแนกสังโยชน ๑๐  ตามสุตตนัตนัย 
โดยโอรัมภาคิยะ และ อุทธัมภาคิยะ 

๑. โอรัมภาคยิสังโยชน  สังโยชนทีเ่ปนไปในสวนเบื้องต่ํา ไดแก กามภูมิ มี ๕ คือ 
 ๑. กามราคสังโยชน  ๒. ปฏิฆสังโยชน 
 ๓. ทิฏฐิสังโยชน   ๔. สีลัพพตปรามาสสงัโยชน 
 ๕. วิจิกิจฉาสังโยชน 
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๒. อุทธัมภาคิยสังโยชน สังโยชนทีเ่ปนไปในสวนเบื้องสูง ไดแก รูปภูมิ อรูปภูมิ ม ี๕ คือ 
 ๑. รูปราคสังโยชน  ๒. อรูปราคสังโยชน 
 ๓. มานสงัโยชน   ๔. สีลัพพตปรามาสสงัโยชน 
 ๕. อวิชชาสงัโยชน 

จําแนกสังโยชน ๑๐ ตามอภิธรรมนัย 
โดยโอรัมภาคิยะ และ อุทธัมภาคิยะ 

๑. โอรัมภาคยิสังโยชน  สังโยชนทีเ่ปนไปในสวนเบื้องต่ํา  ม ี๗ คือ 
 ๑. กามราคสังโยชน  ๒. ปฏิฆสังโยชน 
 ๓. ทิฏฐิสังโยชน   ๔. สีลัพพตปรามาสสงัโยชน 
 ๕. วิจิกิจฉาสังโยชน  ๖. อิสสาสังโยชน 
 ๗. มัจฉริยสังโยชน 
๒. อุทธัมภาคิยสังโยชน  สังโยชนทีเ่ปนไปในสวนเบื้องสูง  ม ี๓  คือ 

๑.  ภวราคสังโยชน ๒. มานสงัโยชน  ๓. อวิชชาสงัโยชน 
๙. กิเลส ๑๐ 

กิเลส แปลวา เครื่องเศราหมอง หมายถงึ สภาวะที่ทาํใหจติใจเศราหมอง ม ี๑๐ อยาง คือ 
๑. โลภกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความโลภ ความอยากไดของผูอ่ืน และยึดถอื

ของตนไวแนน  องคธรรมไดแก  โลภเจตสกิ  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๒.โทสกิเลส เครื่องเศราหมองคือความโกรธ ความประทุษรายในอารมณอันเปนที่ต้ัง

แหงความขัดเคือง องคธรรมไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมลูจิต ๒ 
๓. โมหกเิลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความหลงความไมรูสภาวะธรรมทั้งหลายตาม

ความเปนจริง ไดแก ความไมรูในธรรม ๘ ประการ มีอริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก     โมห 
เจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๔. มานกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความถือตัวถือตนในทางที่ผิด องคธรรมไดแก 
มานเจตสิก  ทีใ่นโลภมูลทิฏฐิคตวิปปยุตตจิต ๔ 

๕. ทิฏฐิกเิลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความเหน็ผิดจากทํานองคลองธรรม องคธรรม
ไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
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๖. วิจิกจิฉากิเลส เครื่องเศราหมอง คือ ความลังเลสงสัย ไมตกลงใจเด็ดขาด ใน
ธรรม ๘ ประการ ม ี พทุธคณุ เปนตน องคธรรมไดแก วจิิกิจฉาเจตสิก ที่ในโมหมลูวิจิกิจฉา
สัมปยุตตจิต ๑ 

๗. ถีนกิเลส เครื่องเศราหมอง คือ ความทอแทตอการทําคุณความด ี องคธรรมไดแก 
ถีนเจตสิก ที่ในอกุศลสสังขาริกจิต ๕ 

๘. อุทธัจจกิเลส เครื่องเศราหมอง คือ ความฟุงซาน ซดัสาย จับอารมณไมมั่น  องค
ธรรมไดแก  อุทธัจจเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๙. อหิริกกิเลส เครื่องเศราหมองคือ ความไมละอายตอบาป ตอทุจริต ทุราชพีตาง ๆ  
องคธรรมไดแก อหิริกเจตสกิ ที่ในอกุศลจติ ๑๒ 

๑๐. อโนตตัปปกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความไมเกรงกลวัตอบาป ตอทุจริต ทุรา
ชีพตาง ๆ องคธรรมไดแก อโนตตัปปเจตสิก ที่ในอกุศลจติ ๑๒ 
 

๒ . มิสสกสังคหะ 
การแสดงสงเคราะหธรรมทีเ่ปน กุศล อกศุล อัพยากตะ ทั้ง ๓ ปนกนั เรียกวา มิสสก

สังคหะ ในมิสสกสังคหะนี ้ทานแสดงธรรมไว ๗ หมวด คือ 

๑. เหตุ ๖ 
เหตุ แปลวา ส่ิงที่เปนตนตอใหส่ิงอืน่เกิดขึ้น  หมายถงึ ธรรมที่เปนตนตอทําใหผลธรรม 

คือ วิบากเกิดขึ้น  มี ๖ อยาง คือ 
๑. โลภเหต ุตนตอ คือ ความโลภ ความอยากได หรือความทะยานอยาก  ในอารมณ

อันนาใครนาปรารถนา เปนเครื่องทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้งมั่นและเจริญขึ้นไดใน
อารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒.โทสเหตุ ตนตอ คือ ความโกรธความประทุษรายความขุนเคืองในอา รมณอันไม
เปนทีน่าใคร ไมนาปรารถนา เปนเครื่องทาํใหรูปนามที่เกิดพรอมกนักบัตนตั้งมัน่และเจริญขึ้น
ไดในอารมณองคธรรมไดแก โทสเจตสิกที่ในโทสมูลจติ ๒ 

๓. โมหเหตุ ตนตอ คือ ความหลง ความไมรูสภาวะธรรมตามความเปนจริง ไดแก ไม
รูในธรรม ๘ ประการ มีอริยสัจ ๔ เปนตน เปนเครื่องทาํใหรูปนามที่เกิดพรอมกนักบัตนตั้งมัน่
และเจริญขึ้นไดในอารมณ องคธรรมไดแก โมหเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
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๔. อโลภเหต ุตนตอ คือ ความไมโลภ ความไมทะยานอยากได ในอารมณอันนาใคร
นาปรารถนา เปนเครื่องทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกนักับตนตัง้มัน่และเจริญขึ้นไดในอารมณ  
องคธรรมไดแก  อโลภเจตสกิ ที่ในโสภณจติ ๕๙ หรือ ๙๑ 

๕. อโทสเหต ุ  ตนตอ คือ ความไมโกรธ ไมประทษุราย ในอารมณอันเปนที่ต้ังแหง
ความขัดเคือง เปนเครื่องทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกนักับตนตัง้มัน่และเจริญขึ้นไดในอารมณ  
องคธรรมไดแก อโทสเจตสกิ ที่ในโสภณจติ ๕๙ หรือ ๙๑ 

๖. อโมหเหต ุตนตอ คือ ความไมหลง ความรูสภาวะธรรมทั้งปวง ตามความเปนจริง 
ไดแก ความรูในธรรม ๘ ประการมีอริยสจั ๔ เปนตน เปนเครื่องทําใหรูปนามทีเ่กิดพรอมกัน
กับตนตั้งมัน่และเจริญขึ้นไดในอารมณ องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในติเหตุกจิต ๔๗ 
หรือ ๗๙ ดวง 

๒. ฌานังคะ ๗ 
ฌานังคะแปลวา องคแหงฌาน หมายถงึ ธรรมที่เปนองคแหงฌานในการเพงอารมณ

และเผาธรรมที่เปนปฏิปกษ มีนวิรณเปนตน ใหสงบลง  มี ๗ อยาง คือ 
๑. วิตก ธรรมชาติทีย่กจิตขึ้นสูอารมณ เปนเครื่องเพงอารมณ องคธรรมไดแก วิตก

เจตสิก ที่ในกามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ 
๒. วิจาร ธรรมชาติที่เคลาคลึงอารมณ เปนเครื่องเพงอารมณ องคธรรมไดแก วิจาร

เจตสิก ที่ในกามจิต ๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑  
๓. ปติ ธรรมชาติทีม่ีความชื่นชมยินดีในอารมณ เปนเครื่องเพงอารมณ องคธรรม

ไดแก ปติเจตสิก ที่ในโสมนสัสสหคตจิต ๕๑ ไดแก กามโสมนัสสสหคตจิต ๑๘ ปฐมฌานจิต 
๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑ ตติยฌานจิต ๑๑ 

๔. เอกัคคตา ธรรมชาติทีต้ั่งมั่นในอารมณเดียว เปนเครื่องเพงอารมณ  องคธรรม
ไดแก เอกัคคตเจตสิก ที่ในจิต ๑๑๐ (เวนโมหมูลอุทธัจจสัมปยุตตจิต ๑ และทวิปญจวิญญาณ
จิต ๑๐)  

๕. โสมนสั ธรรมชาติที่เสวยอารมณเปนสุขใจ เปนเครื่องเพงอารมณ  องคธรรมไดแก 
เวทนาเจตสิก ที่ในโสมนัสสสหคตจิต ๖๒ 

๖. โทมนสั ธรรมชาติที่เสวยอารมณเปนทกุขใจ เปนเครื่องเพงอารมณ  องคธรรม
ไดแก เวทนาเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 
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๗. อุเบกขา ธรรมชาตทิี่เสวยอารมณเปนกลาง เปนเครื่องเพงอารมณ  องคธรรม
ไดแก เวทนาเจตสิก  ที่ในอุเบกขาสหคตจติ ๕๕ 

ธรรมที่เปนปฏิปกษกับองคฌาน นั้น คือ 
 ถีนมทิธะ     เปนปฏิปกษ  กับ   วิตก 
 วจิกิจฉา     เปนปฏิปกษ  กับ   วิจาร 
 พยาบาท     เปนปฏิปกษ  กับ   ปติ 
 กามฉนัทะ     เปนปฏิปกษ  กับ   เอกัคคตา 

อุทธัจจะ  กุกกุจจะ  โทมนัส  เปนปฏิปกษ  กับ     โสมนัส  อุเบกขา 
ปติ  โสมนัสเวทนา    เปนปฏิปกษ  กับ      โทมนัสสเวทนา 

๓. มัคคังคะ ๑๒ 
มัคคังคะ แปลวา องคแหงมรรคคือหนทาง หมายถึง ธรรมที่เปนขอปฏิบัติที่ใหดําเนนิ

ไปสูสคติภูมิ ทุคติภูมิและพระนิพพาน เมือ่วาโดยองคธรรมปรมัตถแลวม ี๙ คือ ปญญา วิตก 
วิรตี ๓ วิริยะ สติ เอกัคคตา ทิฏฐิ  แตเมื่อวาโดยประเภทแลว มีจาํนวน ๑๒ ประเภท  คือ  
 ๑. สัมมาทิฏฐ ิ ความเหน็ชอบเปนหนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนพิพาน องคธรรม
ไดแก  ปญญาเจตสิก  ที่ในญาณสัมปยุตตจิต  ๔๗ หรือ ๗๙ 
 ๒.สัมมาสังกปัปะ ความดาํริชอบ เปนหนทางใหถึงสคุติภูมิและพระนิพพาน องค
ธรรมไดแกวิตกเจตสิกที่ในกามาวจรโสภณจิต ๒๔ ปฐมฌานจิต ๑๑ 
 ๓.สัมมาวาจา การกลาววาจาชอบเปนหนทางใหถึงสคุติภูมิและพระนิพพาน องค
ธรรมไดแก สัมมาวาจาเจตสิก ที่ในมหากศุลจิต ๘ โลกตุตรจิต ๔๐ 
 ๔.สัมมากัมมนัตะ การกระทําชอบเปนหนทางใหถึงสคุติภูมิและพระนิพพาน องค
ธรรมไดแก สัมมากมัมนัตเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๔๐ 
 ๕.สัมมาอาชวีะ การเลี้ยงชพีชอบ หนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนพิพาน  องคธรรม
ไดแก  สัมมาอาชีวเจตสกิ  ทีใ่นมหากุศลจติ  ๘ โลกุตตรจิต ๔๐ 
 ๖.สัมมาวายามะ ความเพียรชอบ เปนหนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนิพพาน องค
ธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 
 ๗. สัมมาสติ  ความระลึกชอบ เปนหนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนพิพาน  องคธรรม
ไดแก สติเจตสิก ที่ในโสภณจิต ๙๑ 
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 ๘. สัมมาสมาธ ิ ความตั้งมั่นชอบ  เปนหนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนิพพาน องค
ธรรมไดแก  เอกัคคตาเจตสิก ที่ในโสภณจิต   ๙๑ 
 ๙. มิจฉาทิฏฐ ิความเหน็ผดิ เปนหนทางใหถึงทุคติภูมิ องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่
ในทิฏฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
 ๑๐. มิจฉาสงักัปปะ ความดําริผิด เปนหนทางใหถึงทคุติภูมิ องคธรรมไดแก วิตก
เจตสิก ที่ในอกุศลจิต  ๑๒ 
 ๑๑. มิจฉาวายามะ ความเพียรผิด เปนหนทางใหถงึทุคติภูมิ องคธรรมไดแก  วริิย
เจตสิก ที่ในอกุศลจิต  ๑๒ 
 ๑๒. มิจฉาสมาธ ิ ความตั้งใจมัน่ผิด เปนหนทางใหถึงทุคติภูม ิ องคธรรมไดแก 
เอกัคคตเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๑  (เวนวจิิกิจฉาสัมปยตุตจิต ๑)   
 ในองคมรรคทัง้ ๑๒ นี้ องคมรรคที่เปนเหตุหรือหนทางใหถึงสุคติ และพระนพิพานนัน้  
มีอยู ๘ คือ สัมมาทิฏฐิ สัมมาทิฏฐ ิสัมมาวาจา สัมมากัมนนัตะ สัมมาอาชวีะ  สัมมาวายามะ 
สัมมาสติ  สัมมาสมาธ ิ   องคมรรคที่เปนเหตหุรือหนทางใหไปถึงทุคติภูมิ  มอียู ๔ คือ  
มิจฉาทิฏฐิ  มจิฉาสังกัปปะ  มิจฉาวายามะ  มจิฉาสมาธ ิ

๔ .อินทรียังคะ ๒๒ 
 อินทรีย  เมื่อวาโดยองคธรรมปรมัตถแลว มี ๑๖ คือ ปสาทรูป ๕ ภาวรปู ๒  ชวีิตรูป ๑ 
ชีวิตินทรียเจตสิก ๑  จิต ๑ เวทนา ๑ สัทธา ๑ วิริยะ ๑ สติ ๑  เอกัคคตา ๑  ปญญา ๑   เมื่อ
วาโดยประเภทมี  ๒๒ คือ 
๑. จักขุนทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเห็น องคธรรมไดแก  จักขปุสาท 
๒.โสตินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการไดยิน องคธรรมไดแก  โสตปสาท 
๓.ฆานินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูกลิ่น องคธรรมไดแก ฆานปสาท 
๔. ชิวหินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูรส องคธรรมไดแก  ชิวหาปสาท 
๕. กายินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการสัมผัส องคธรรมไดแก  กายปสาท 
๖.อิตถินทรียธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในความเปนหญิงองคธรรมไดแกอิตถีภาวรูป 
๗.ปุริสินทรยีธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในความเปนชาย องคธรรมไดแกปุริสภาวรูป 
๘. ชีวิตินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรักษารูปและนาม  องคธรรมไดแก  
ชิวิตรูป และ ชวีิตินทรยีเจตสกิ 
๙.มนินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรับอารมณ องคธรรมไดแก จิตทั้งหมด 



 

 

                                                                                                                               ๑๙๗ 
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๑๐.สุขินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยความสุขกาย องคธรรมไดแก  
  เวทนาเจตสิก    ที่ในสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
๑๑.ทุกขินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยความทกุขกาย องคธรรมไดแก 
 เวทนาเจตสิก   ที่ในทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
๑๒.โสมนสัสนิทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยความสุขใจ องคธรรมได 
แก เวทนาเจตสิก ที่ในโสมนสัสสหคตจิต ๖๒ 
๑๓.โทมนัสสนิทรีย  ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยความทุกขใจ องคธรรม
ไดแก  เวทนาเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 
๑๔. อุเปกขนิทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยอารมณเปนกลาง องค 
ธรรมไดแก เวทนาเจตสิก  ทีใ่นอุเบกขาสหคตจิต  ๕๕ 
๑๕. สัทธินทรีย  ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในความเชื่อตอส่ิงที่ควรเชื่อ องคธรรมได 
แก สัทธาเจตสิก   ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 
๑๖. วิริยินทรยี  ธรรมชาติทีเ่ปนใหญเปนผูปกครองในเพียร องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ใน 
วิริยสัมปยุตตจิต  ๑๐๕ 
๑๗.สตินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการระลึกชอบ องคธรรมไดแกสติเจตสิก 
   ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 
๑๘.สมาธินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการตั้งมัน่ในอารมณเดียว องคธรรม
ไดแก เอกัคคตาเจตสิก ที่ในจิต ๗๒ (เวนอวิริยจิต ๑๖วจิิกิจฉาสัมปยตุตจิต ๑) 
๑๙. ปญญินทรีย  ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูตามความเปนจริง  องคธรรม
ไดแก ปญญเจตสิก   ที่ในญาณสัมปยุตตจิต ๔๗ หรือ ๗๙ 
๒๐. อนัญญาตัญญัสสามติินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูแจงอริยสัจ ๔ 
ที่ตนไมเคยรู  องคธรรมไดแก  ปญญาเจตสิก ที่ในโสดาปตติมรรคจิต ๑ 
๒๑.อัญญินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูแจงอริยสัจ ๔ ที่ตนเคยรูมาแลว
องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมรรคจิตเบื้องบน ๓ และผลจิตเบือ้งต่ํา๓ 
๒๒.อัญญาตาวินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรูแจงอริยสัจ ๔ ส้ินสุดแลว 
องคธรรมไดแก  ปญญาเจตสิก  ที่ในอรหตัตผลจิต ๑ 

๕ . พลังคะ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๑๙๘                                                                                         

 พลธรรม เมื่อวาโดยองคธรรมปรมัตถแลวมี ๙ คือ สัทธา วิริยะ สติ เอกัคคตา ปญญา 
หิริ โอตตัปปะ อหิริกะ อโนตตัปปะ  เมื่อวาโดยประเภทแลวก็ม ี๙ เหมอืนกัน คือ  

๑. สัทธาพละ ธรรมชาติที่ไมหวัน่ไหวในความเชื่อตอส่ิงที่ควรเชื่อ องคธรรมไดแก  
สัทธาเจตสิก  ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 

๒.วิริยพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความเพียร องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในวิริย
สัมปยุตตจิต   ๑๐๕ 

๓.สติพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในการระลึกชอบ องคธรรมไดแก สติเจตสิก ที่ใน
โสภณจิต ๙๑  

๔. สมาธิพละ ธรรมชาติที่ไมหวัน่ไหวในการตั้งมั่นในอารมณอันเดียว องคธรรม
ไดแก   เอกัคคตาเจตสิก ที่ในจิต ๑๐๔ (เวนอวิริยจิต ๑๖ และวิจิกจิฉาสัมปยุตตจิต ๑) 

๕.ปญญาพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในการรูตามความเปนจริง องคธรรมไดแก 
ปญญาเจตสิก   ที่ในญาณสมัปยุตตจิต  ๗๙ 

๖. หิริพละ ธรรมชาติทีไ่มหวัน่ไหวในความละอายตอทุจริต องคธรรมไดแก หิริ
เจตสิก ที่ในโสภณจิต ๙๑ 

๗. โอตตัปปพละ ธรรมชาติที่ไมหวัน่ไหวในความสะดุงกลัวตอทุจริต องคธรรมไดแก 
โอตตัปปเจตสิก  ที่ในโสภณจิต ๙๑ 

๘. อหิริกพละ  ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความไมละอายตอทุจริต องคธรรมไดแก 
อหิริกเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๙. อโนตัปปพละ ธรรมชาติที่ไมหวัน่ไหวในความไมสะดุงกลัวตอทจุริต องคธรรม
ไดแก อโนตตัปปเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
    คําวา พละ แปลวา กาํลัง หมายความถงึ ธรรมที่เปนกาํลัง ไมหวัน่ไหวตอธรรมทีเ่ปน
ปฏิปกษกับตน คือ เปนธรรมที่มีกาํลงักดซึ่งปฏิปกขธรรมที่เกิดขึน้แลว และมีความอดทนตอสู 
ทําลายซึง่ปฏิปกขธรรมเหลานัน้ อุปมาเหมือนนายพลซึ่งมีความไมหวัน่ไหวในหนาที่ของตน 
คือความเปนผูปกครอง ผูทีอ่ยูภายใตบังคับบัญชาของตน และเมื่อไดประสบกับขาศึกศัตรู 
แลวก็ไมหวั่นไหว  สามารถทําลายลางศัตรูนั้นได  ขอนีฉั้นใด พลธรรมฝาย  กุศล กไ็มหวัน่ไหว
ในหนาที่ของตนและสามารถทําลายอกุศลธรรมที่เปนปฏิปกษกับตนนั้นไหเสื่อมส้ินไปได  เชน   
 ศรัทธา     เปนปฏิปกษกบั    ความไมศรัทธา  

วิริยะ        เปนปฏิปกษกบั     ความเกียจคราน 
 สติ         เปนปฏิปกษกบั      ความประมาท  



 

 

                                                                                                                               ๑๙๙ 
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สมาธิ     เปนปฏิปกษกบั      ความฟุงซาน 
 ปญญา   เปนปฏิปกษกบั  ความไมรู   

หิริ          เปนปฏิปกษกบั  ความไมละอาย 
 โอตตัปปะ   เปนปฏิปกษกบั    ความไมกลวั    

๖. อธิบดี มี  ๔ 
อธิบดี หมายถงึ ธรรมที่เปนใหญยิ่งกวาธรรมที่เกีย่วเนื่องกันกับตน มี ๔ อยาง คือ 
๑. ฉันทาธิปติ ธรรมชาติทีเ่ปนใหญในความพอใจ องคธรรมไดแก ฉันทเจตสกิ ทีใ่น 

ทวิเหตุกชวน ๑๘ ติเหตุกชวนะ ๓๔ 
๒. วิริยาธิปติ ธรรมชาติที่เปนใหญในความเพียร องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ใน ทวิ

เหตุกชวนะ ๑๘ ติเหตุกชวนะ ๓๔ 
๓. จิตตาธิปติ ธรรมชาติทีเ่ปนใหญในการรับอารมณ องคธรรมไดแก  ทวิเหตุกชวน

จิต ๑๘  ติเหตุกชวนจิต ๓๔ หรือ ๖๖ 
๔.วีมังสาธิปติ ธรรมชาตทิี่เปนใหญในการรูแจงตามความเปนจริง องคธรรมไดแก 

ปญญาเจตสิก ที่ใน ติเหตุกชวนจิต ๓๔ 
อธิบดี หมายถงึ สภาวะธรรมที่เปนใหญกวา สัมปยุตตธรรมที่เกิดพรอมกันกับตน   

๗. อาหาร ๔ 
อาหาร หมายถึง ธรรมชาตทิี่เปนผูนาํมาซึ่งผล หรือทาํใหผลของตนเกิดขึ้นมี ๔ อยาง คือ 

๑. กพฬีการาหาร ธรรมชาติที่เปนผูนาํใหอาหารชรูปเกิด องคธรรมไดแก โอชา ที่อยู
ในอาหารตาง ๆ 

๒. ผัสสาหาร ธรรมชาติทีเ่ปนผูนาํใหเวทนาเกิดขึ้น องคธรรมไดแก ผัสสะเจตสิก ที่
ในจิตทัง้หมด 

๓.มโนสญัเจตนาการ ธรรมชาติที่เปนผูนําใหวิปากวญิญาณมีปฏิสนธิวิญญาณเปน
ตนเหตุใหเกิดขึ้น  องคธรรมไดแก เจตนาเจตสิก  ที่ในจติทั้งหมด 

๔. วิญญาณาหาร ธรรมชาติที่เปนผูนําใหเจตสิกและกัมมชรูปเกดิขึ้น องคธรรม
ไดแก จิตทั้งหมด 

คําวา อาหาร ที่หมายความวา เปนสภาพธรรมที่นาํมาซึง่ธรรมที่เปนผลของตน ๆ นัน้
หมายถงึนาํมาซึ่งผลตาง ๆ ดังนี ้

๑.กพฬกีาราหาร นาํมาซึ่งอาหารสุทธัฏฐกกลาปใหเกิดในสันดานของสัตวทั้งหลาย 
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 ๒. ผัสสาหาร นํามาซึง่เวทนา คือการเสวยอารมณเปนสขุบาง ทุกขบาง เฉยๆ บาง 
 ๓.มโนสัญเจตนาหาร นํามาซึ่งปฏิสนธวิิญญาณคือ การเกิดเปนมนุษย เทวดา พรหม 
อบายสัตว และปวัตติวิญญาณ คือ การเหน็ การไดยิน เปนตน 
 ๔. วิญญาณาหาร  นาํมาซึ่ง เจตสิก และ กัมมชรูป 
 

๓. โพธิปกขิยสังคหะ 
โพธิปกขยิสังคหะ เปนการแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝายแหงการตรัสรูดวยอํานาจ

แหงมรรคญาณ แบงเปน ๗ หมวด  คือ สติปฏฐาน ๔ สัมมัปปธาน ๔  อิทธิบาท ๔ อินทรีย ๕  
พละ ๕ โพชฌงค ๗  มัคคังคะ ๘  รวมเรยีกวา โพธปิกขิยธรรม  ๓๗  ประการ 

๑. สติปฏฐาน ๔ 
สติปฏฐาน  หมายความวา สติ  นั่นแหละเปนประธานในสัมปยุตตธรรม แลว ต้ังมัน่

ในอารมณ มกีาย เปนตน อยางไมขาดสาย ดวยอํานาจของกิจ มกีารกําหนดวา ไมงาม  เปน
ตน และกาย เปนตน นัน้เอง เปนฐานใหสติเขาไปตั้งมั่น  ฉะนัน้ จึงชื่อวา สติปฏฐาน  

๑. กายานปุสสนาสติปฏฐาน สติที่ต้ังมั่นอยูในการพิจารณาเนืองๆ ซึ่ง กาย คือ รูป
ขันธ มีลมกายใจเขาออก อิริยาบถใหญ อิริยาบถนอย เปนตน  องคธรรมไดแก สติเจตสิก  ที่
ในมหากุศลจติ ๘ มหากิริยาจิต  ๘ อัปปนาชวนะ ๒๖ 

๒. เวทนานุปสสนาสติปฏฐาน สติที่ต้ังมั่นในการพจิารณาเนืองๆ ซึง่เวทนา คือ สุข 
ทุกข เฉยๆ องคธรรมไดแกสติเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจติ ๘ อัปปนาชวนะ๒๖ 

๓. จิตตานุปสสนาสติปฏฐาน สติที่ต้ังมั่นในการพจิารณาเนือง ๆ ซึ่ง จิต มี โลภจติ 
อโลภจิต โทสจิต อโทสจิต โมหจิต อโมหจติ เปนตน องคธรรมไดแก สติเจตสิก ที่ในมหากุศล
จิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนะ  ๒๖ 

๔. ธัมมานุปสสนาสติปฏฐาน สติที่ต้ังมั่นในการพจิารณาเนือง ๆ ซึ่งสภาพธรรม ที่
เปนอยูโดยอาการที่ปราศจากตัวตน มี สภาพของ โลภะ โทสะ โมหะ เปนตน องคธรรมไดแก 
สติเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนะ  ๒๖ 

๒. สัมมัปปธาน ๔ 
คําวา สัมมัปปธาน หมายถึง ธรรมที่เปนเหตุแหงความพยายามอันไดแกวิริยเจตสิก  

มีอาการ ๔ ประการ คือ 
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 ๑. อุปฺปนฺนานํ ปาปกาน ํ ปหานาย วายาโม ความพยายามเพื่อละอกุศลธรรมที่
เกิดขึ้นแลว องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในกุศลจิต ๒๑   

๒.  อนุปฺปนนฺานํ  ปาปกานํ  อนุปฺปาทาย  วายาโม ความพยายามเพื่อใหอกศุล
ธรรมที่ยงัไมเกดินั้นไมใหเกิดขึ้น องคะรรมไดแก วิริยเจตสกิ ที่ในกุศลจิต ๒๑ 

๓.  อนุปฺปนนฺาน ํกสุลาน ํ อุปฺปาทาย วายาโม ความพยายามเพือ่ใหกุศลธรรมที่
ยังไมเกิดใหเกดิขึ้น องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในกุศลจิต ๒๑ 

๔.   อุปฺปนฺนานํ  กุสลานํ ภียฺโยภาวาย วายาโม ความพยายามเพือ่ใหกุศลธรรมที่
เกิดขึ้นแลวใหเจริญยิ่ง ๆ ข้ึนไป องคธรรมไดแก วิริยเจตสกิ ที่ในกุศลจิต ๒๑  

๓. อิทธิบาท ๔ 
อิทธิบาท  ไดแก ธรรมทีเ่ปนเหตุใหถงึความสําเร็จ ฌาน อภิญญา มรรค  ผล ไดแก 
๑. ฉันทิทธิบาท ความพอใจอยางแรงกลา เปนบาทเบือ้งตนแหงความสําเร็จ  ฌาน  

มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  ฉันทะเจตสิก ที่ในกุศลจิต  ๒๑ 
๒. วิริยิทธบิาท ความพยายามอยางแรงกลา เปนบาทเบื้องตนแหงความสาํเร็จ 

ฌาน  มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  วิริยเจตสิก  ที่ในกุศลจิต  ๒๑ 
๓. จิตติทธิบาท ความตั้งใจอยางแรงกลา เปนบาทเบือ้งตนแหงความสําเร็จ ฌาน   

มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  กุศลจิต  ๒๑ 
๔. วีมังสิทธิบาทปญญาอยางแรงกลา เปนบาทเบือ้งตนแหงความสําเร็จ ฌาน 

มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  ปญญาเจสิก ที่ในกุศลญาณสัมปยุตตจิต ๑๗ 

๔ - ๕. อินทรีย  ๕ และ พละ  ๕ 
อินทรีย หมายถึง ธรรมใหญเปนผูปกครองในหนาที่ของตน พละ หมายถึง ธรรมที่เปน

กําลังมีสภาพไมหวัน่ไหวตอปฏิปกขธรรมและเปนผูนาํสมัปยุตตธรรมที่เกี่ยวเนื่องกนักับตน 
๑. สัทธนิทรยี ศรัทธาเปนผูปกครองในความเลื่อมใสตอส่ิงที่ควร สัทธาพละ ศรัทธา

เปนผูไมหวั่นไหวในความเลือ่มใสตอส่ิงทีค่วร องคธรรมไดแก  สัทธาเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต 
๘ มหากิริยาจติ ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๒.วิริยนิทรีย วิริยะเปนผูปกครองในความพยายามตอส่ิงที่ควร วีริยพละ  วีริยะเปนผู
ไมหวัน่ไหวในความพยายามตอส่ิงที่ควร องคธรรมไดแก วิริยเจตสกิ ที่ในมหากศุลจิต ๘  
มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
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๓. สตินทรีย  สติเปนผูปกครองในการระลึกถึงสิง่ที่ควร สติพละ สติเปนผูไมหวั่นไหว
ในการระลึกถงึสิ่งที่ควร  องคธรรมไดแก สติเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘   
อัปปนาชวนจติ ๒๖ 

๔.สมาธินทรยี สมาธิเปนผูปกครองในการตั้งมั่นในอารมณที่ควร สมาธิพละ สมาธิ
เปนผูไมหวั่นไหวในการตั้งมัน่ในอารมณทีค่วร องคธรรมไดแก เอกคัคตาเจตสิก ที่ในมหา
กุศลจจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๕.ปญญินทรยี ปญญาเปนผูปกครองในการรูตามความเปนจริง ปญญาพละ  
ปญญาเปนผูไมหวัน่ไหวในการรูตามความเปนจริง องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมหา
กุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหากิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

 

๖. โพชฌงค ๗ 
สัมโพชฌงค หมายถงึ ธรรมที่เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ โดยชอบม ี ๗ 

ประการ คือ 
 ๑. สติสัมโพชฌงค ความระลึกได เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรม
ไดแก สติเจตสิก ที่ในมหากศุลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๒. ธัมมวจิยสัมโพชฌงค การพิจารณาคนควาในธรรมทั้งภายในภายนอกเปนองค
แหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมหากศุลญาณสัมปยุตตจิต ๔ 
มหากิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๓. วิริยสัมโพชฌงค  ความเพียรพยายาม เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องค
ธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ใน มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจติ ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๔. ปติสัมโพชฌงค  ความเอิบอ่ิมใจ เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรม
ไดแก ปติเจตสิก ที่ในมหากุศลโสมนัสสสหคตจิต ๔ มหากิริยาโสมนัสสสหคตจิต ๔สัป
ปติกอัปปนาชวนจิต ๓๐ หรือ รูปกุศลจิต ๓ รูปกิริยาจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕. ปสสทัธสิมัโพชฌงค  ความสงบกายสงบใจ เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔  
องคธรรมไดแก กายปสสัทธเิจตสิก จิตตปสสัทธิเจตสิก ที่ใน มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘  
อัปปนาชวนจติ ๒๖ 
 ๖. สมาธิสัมโพชฌงค ความตั้งมัน่ในอารมณ เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔  
องคธรรมไดแก เอกัคคตาเจตสิก ที่ใน มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
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๗. อุเบกขาสมัโพชฌงค การทําใหสัมปยตุตธรรมมีความสม่ําเสมอกนัในหนาที่ของ
ตน ๆ เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรมไดแก ตัตตรมัชฌัตตตาเจตสิก ที่ใน มหา
กุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจติ ๒๖ 

คําวา  โพชฌงค หมายถึง ธรรมอันเปนเครื่องประกอบของหมวดธรรมที่เปนเหตุใหรู
อริยสัจ ๔ ไดแก องคแหงโพชฌงค ๗ โดยเฉพาะ ๆ    

๗. มรรคมีองค ๘ 
มรรค หมายถงึธรรมที่เปนหนทางใหถงึสุคติภูมิและพระนิพพาน องคมรรค หมายถงึ 

ธรรมที่เปนองคแหงมรรค นาํใหถงึมรรค ผล พระนิพพาน ม ี๘ ประการ คือ 
๑. สัมมาทฏิฐ ิ ความเหน็ชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค ผล นพิพาน องคธรรมไดแก  

ปญญาเจตสิก  ที่ในมหากุศลญาณสัมปยตุตจิต  ๔ มหากิริยาญาณสมัปยุตตจิต ๔ อัปปนา
ชวนจิต ๒๖ 

๒. สัมมาสงักัปปะ ความดําริชอบ  เปนหนทางใหถงึมรรค ผล นพิพาน  องคธรรม
ไดแก  วิตกเจตสิก  ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ ปฐมฌานชวนจิต ๑๐ หรือ รูปกุศล
จิต ๑ รูปกิริยาจิต ๑  โลกุตตรจิต ๘ 
 ๓.สัมมาวาจา การกลาววาจาชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค ผล นิพพาน องคธรรม
ไดแก  สัมมาวาจาเจตสกิ ที่ในมหากุศลจิต  ๘  โลกุตตรจิต ๘  
 ๔.สัมมากัมมนัตะ การกระทําการงานชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค ผล นพิพาน องค
ธรรมไดแก สัมมากมัมนัตเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕.สัมมาอาชวีะ การเลี้ยงชีพชอบ เปนหนทางใหถงึมรรค ผล นิพพาน องคธรรม
ไดแก  สัมมาอาชีวเจตสกิ  ทีใ่นมหากุศลจติ  ๘ โลกุตตรจิต  ๘ 
 ๖.สัมมาวายามะ ความเพยีรชอบ เปนหนทางใหถงึมรรค ผล นพิพาน  องคธรรม
ไดแก วิริยเจตสิกที่ในมหากศุลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๗. สัมมาสติ  ความระลึกชอบ เปนหนทางใหถงึมรรค ผล นพิพาน องคธรรมไดแก  
สติเจตสิก   ที่ในมหากุศลจติ ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๘. สัมมาสมาธ ิ ความตั้งมั่นใจชอบ  เปนหนทางใหถงึมรรค ผล นิพพาน  องคธรรม
ไดแก  เอกัคคตาเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๔. สัพพสังคหะ 
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สัพพะสงัคหะ หมายความวา การสงเคราะหจิต เจตสกิ รูป นิพพาน ซึง่เปนวัตถุธรรม
ทั้งหมดรวมกนั  ในสพัพสงัคหะนี ้มีธรรมอยู ๕ หมวดคือ ขันธ ๕ อุปาทานขนัธ ๕ อายตนะ 
๑๒ ธาตุ ๑๘ อริสัจ ๔  

๑. ขันธ ๕ 
คําวา ขันธ หมายความวา เปนกลุม เปนกอง ตรงกับบาลีที่กลาววา  ราสฏเฐน (ราสิฏ

เฐน) ขนฺโธ แปลวาชื่อวาขันธ เพราะอรรถวา เปนกลุม เปนกอง   ม ี๕ กอง คือ 
๑. รูปขนัธ   กองแหงรูป  องคธรรมไดแก รูปทั้งหมด ๒๘ 
๒. เวทนาขันธ กองแหงเวทนา องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ในจิตทัง้หมด 
๓. สัญญาขันธ กองแหงสัญญา องคธรรมไดแก สัญญาเจตสิก ที่ในจิตทั้งหมด 
๔. สังขารขนัธ  กองแหงสงัขาร  องคธรรมไดแก เจตสิก ๕๐ ดวง (เวนเวทนา และ

สัญญาเจตสิก) ที่ในจิตทั้งหมด  ตามสมควร 
๕. วิญญาณขันธ  กองแหงวิญญาณ คือจิต องคธรรมไดแก จิตทั้งหมด 

 

๒. อุปาทานขันธ ๕ 
อุปาทานขนัธ หมายถงึ กองแหงธรรมที่เปนอารมณของอุปาทาน มี ๕ กอง คือ 
๑. รูปูปาทานขันธ กองรูปที่เปนอารมณของอุปาทาน องคธรรมไดแก รูป ๒๘ 
๒. เวทนูปาทานขนัธ กองเวทนา ที่เปนอารมณของอุปาทาน องคธรรมไดแก  

เวทนาเจตสิก  ที่ในโลกียจิต ๘๑ 
๓. สัญูปาทานขนัธ  กองสัญญา ที่เปนอารมณของอุปาทาน องคธรรมไดแก  

สัญญาเจตสิก ที่ในโลกียจิต ๘๑ 
๔. สังขารูปาทานขันธ กองสังขาร ที่เปนอารมณของอุปาทาน องคธรรมไดแก  

เจตสิก ๕๐ ดวง (เวนเวทนา สัญญา) ที่ในโลกียจิต ๘๑  
๕. วิญญาณปูาทานขันธ กองวิญญาณ ที่เปนอารมณของอุปาทาน องคธรรมไดแก   

โลกียจิต ๘๑ 
อุปาทานขนัธ หมายถงึ ขันธทั้ง ๕ นัน้เอง ที่เปนอารมณของอุปาทาน  ซึ่งเปนธรรมที่

เกิดอยูในภูมทิัง้ ๓ (ตามสมควร) เรียกวา อุปาทานขนัธ ๕ (องคธรรมเหมือนขันธ๕) 

๓. อายตนะ ๑๒ 
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อายตนะ หมายความวา เครื่องเชื่อม หรือเครื่องตอ ระหวางจิต เจตสิก กับอารมณทัง้ 
๖ ทําใหเกิดธรรมตาง ๆ มีวญิญาณ เปนตน ตามมา มี ๑๒ คือ 

๑. จักขายตนะ จักขุ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด องคไดแก 
จักขุปสาทรูป 

๒. รูปายตนะ รูปารมณ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสกิ เกิด องคธรรม
ไดแก  สีตาง ๆ 

๓. โสตายตนะ  โสตะ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสกิ เกิด องคธรรม
ไดแก โสตปสาทรูป 

๔. สัททายตนะ  สัททารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด องค
ธรรมไดแก เสียงตาง ๆ 

๕. ฆานายตนะ  ฆานะ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสกิ เกิด องคธรรม
ไดแก ฆานปสาทรูป 

๖. คันธายตนะ คันธารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด องค
ธรรมไดแก กลิ่นตาง ๆ 

๗. ชิวหายตนะ  ชิวหา ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด องคธรรม
ไดแก ชิวหาปสาทรูป 

๘. รสายตนะ รสารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสกิ เกิด องคธรรม
ไดแก รสตาง ๆ 

๙. กายายตนะ กายะ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด   องคธรรม
ไดแก กายปสาทรูป 

๑๐. โผฏฐพัพายตนะ โผฏฐัพพารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก 
เกิด  องคธรรมไดแก เย็น – รอน, ออน – แข็ง, หยอน – ตึง 

๑๑. มนายตนะ จิต ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด  องคธรรม
ไดแก จิตทั้งหมด 

๑๒. ธัมมายตนะ สภาพธรรมตาง ๆ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสกิ 
เกิด องคธรรมไดแก เจตสิก ๕๒  สุขุมรูป ๑๖ นพิพาน บัญญัติ 

๔. ธาตุ  ๑๘ 
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ธาตุ หมายถงึ ธรรมทีท่รงไวซึ่งสภาวะของตนๆ ไมเปลี่ยนแปลง แมโลกและสังคมจะ
เปลี่ยนแปลงไปอยางไรก็ตาม  แตสภาวะของธรรมเหลานัน้ ก็ยังทรงอยู ฉะนั้น จึงชื่อวา ธาต ุ
ธาตุ ม ี๑๘ คือ 

๑. จักขธุาตุ จักขุ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่รูปารมณมากระทบได  องค
ธรรมไดแก  จกัขุปสาทรูป 

๒. โสตธาต ุ โสตะ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึง่ ความใสที่สัททารมณมากระทบได  
องคธรรมไดแก โสตปสาท 

๓. ฆานธาต ุ  ฆานะ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่คันธารมณมากระทบได  
องคธรรมไดแก  ฆานปสาท 

๔. ชิวหาธาตุ ชิวหา ชื่อวา ธาต ุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่รสารมณมากระทบได  
องคธรรมไดแก  ชวิหาปสาท 

๕. กายธาต ุกาย  ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่โผฏฐัพพารมณมากระทบได  
องคธรรมไดแก  กายปสาท 

๖. รูปธาต ุ  รูปารมณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึง่ การกระทบกับจักขุปสาทได  องค
ธรรมไดแก สีตาง ๆ 

๗. สัททธาต ุ  สัททารมณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึง่ การกระทบกบัโสตปสาทได  
องคธรรมไดแก  เสยีงตาง ๆ 

๘. คันธธาต ุ  คันธารมณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึง่ การกระทบกบัฆานปสาทได  
องคธรรมไดแก  กลิ่นตาง ๆ 

๙. รสธาต ุ รสารมณ ชื่อวา ธาตุ  เพราะทรงไวซึ่ง การกระทบกับชวิหาปสาทได  องค
ธรรมไดแก รสตาง ๆ 

๑๐. โผฏฐัพพธาตุ  โผฏฐัพพารมณ ชื่อวา ธาต ุ เพราะทรงไวซึง่ การกระทบกับกาย
ปสาทได  องคธรรมไดแก  สัมผัสตาง ๆ  

๑๑. จกัขวุิญญาณธาต ุ จักขุวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การเหน็ องค
ธรรมไดแก จักขุวิญญาณจิต ๒ 

๑๒. โสตวญิญาณธาต ุ โสตวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึง่ การไดยิน องค
ธรรมไดแก  โสตวิญญาณจติ ๒ 

๑๓. ฆานวิญญาณธาต ุฆานวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การรูกลิ่น  องค
ธรรมไดแก ฆานวิญญาณจติ ๒ 
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แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๑๔. ชิวหาวญิญาณธาต ุ  ชิวหาวิญญาณ ชื่อวา ธาต ุ เพราะทรงไวซึ่ง การรูรส องค
ธรรมไดแก ชิวหาวิญญาณจติ ๒ 

๑๕. กายวิญญาณธาต ุ กายวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การรูสัมผัส  องค
ธรรมไดแก  กายวิญญาณจติ ๒ 

๑๖. มโนธาตุ จิต ๓ ดวง ชื่อวา มโนธาตุ  เพราะทรงไวซึ่ง การรูปญจารมณอยาง
สามัญ  องคธรรมไดแก ปญจทวาราวชัชนจิต ๑ สัมปฏิจฉนจิต ๒ 

๑๗. มโนวิญญาณธาต ุจิต ๗๖ ดวงชื่อวา มโนวิญญาณธาต ุ เพราะทรงไวซึง่ การรู
อารมณเปนพิเศษ องคธรรมไดแก จิต ๗๖ ดวง (เวนทวปิญจวิญญาณจิต๑๐ และมโนธาตุ๓) 

๑๘. ธัมมธาตุ สภาวธรรม ๖๙ ชื่อวา ธมัมธาต ุ เพราะทรงไวซึง่ สภาวะลกัษณะของ
ตน ๆ  องคธรรมไดแก เจตสิก ๕๒  สุขุมรูป ๑๖ นพิพาน  

๕. อริยสัจจะ ๔ 
๑. ทุกขสัจจะ ธรรมที่เปน ทุกข  เปนความจริงของพระอริยเจาทั้งหลาย  องคธรรม

ไดแก โลกียจติ ๘๑  เจตสิก ๕๑  (เวนโลภะ) รูป ๒๘ 
๒. สมุทยสจัจะ ธรรมที่เปน เหตุใหเกิดทกุข  เปนความจรงิของพระอริยเจาทัง้หลาย 

องคธรรมไดแก  โลภเจตสกิ 
๓. นิโรธสัจจะ ธรรมที่เปน เครื่องดับทุกข  เปนความจริงของพระอรยิเจาทั้งหลาย 

องคธรรมไดแก  นิพพาน 
๔. มรรคสัจจะ  ธรรมที่เปน เหตุใหถงึความดับทุกข  เปนความจริงของพระอริยเจา

ทั้งหลาย  องคธรรมไดแก  มคัคังคเจตสิก ๘ ดวงมี ปญญาเจตสิก เปนตน ที่ในมรรคจิต ๔ 
 

ปริจเฉทที่ ๘ ปจจยสังคหวิภาค 
  

ในปริจเฉทที ่ ๘ นี้ เปนการแสดงรวบรวมสงเคราะหจิตและเจตสิก รูป เขา
ในปฏิจจสมุปบาท องค ๑๒ และ ปฏฐานปจจัย ๒๔ โดยสังเขป 
 
สรุปปฏิจจสมุปบาทธรรม ตามนัยอภิธัมมัตถสังคหะ 
นัยที่๑ นัยที่ ๒ นัยที่3 นัยที่ ๔ นัยที่ ๕ นัยที่ ๖ นัยที่ ๗ 
กาล องค  อาการ20 เงื่อน  หมวด วัฏฏะ มูล 
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๓ ๑๒ อดีต
เหตุ ๕ 

ปจจุบัน
ผล ๕ 

ปจจุบัน 
เหตุ ๕ 

อนาคต
ผล ๕ 

๓ ๔ ๓ ๒ 

อดีต อวิชชา อดีต
เหตุ 

 ปจจุบัน
เหตุ 

  หมวด 
๑ 

กิเลส
วัฏ 

มูล 
๑ 

อดีต สังขาร อดีต
เหตุ 

 ปจจุบัน
เหตุ 

  หมวด 
๑ 

กัมม
วัฏ 

- 

 #     เงื่อน ๑    
ปจจุบัน วิญญาณ  ปจจุบัน

ผล 
 อนาคต

ผล 
 หมวด 

๒ 
วิ

ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน นามรูป  ปจจุบัน
ผล 

 อนาคต
ผล 

 หมวด 
๒ 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน สฬายตนะ  ปจจุบัน
ผล 

 อนาคต
ผล 

 หมวด 
๒ 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน ผัสสะ  ปจจุบัน
ผล 

 อนาคต
ผล 

 หมวด 
๒ 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน เวทนา  ปจจุบัน
ผล 

 อนาคต
ผล 

 หมวด 
๒ 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

 #     เงื่อน ๑    
ปจจุบัน ตัณหา อดีต

เหตุ 
 ปจจุบัน

เหตุ 
  หมวด 

๓ 
กิเลส
วัฏ 

มูล 

ปจจุบัน อุปาทาน อดีต
เหตุ 

 ปจจุบัน
เหตุ 

  หมวด 
๓ 

กิเลส
วัฏ 

- 

ปจจุบัน ภวะ อดีต
เหตุ 

 ปจจุบัน
เหตุ 

  หมวด 
๓ 

กัมม 
วิปาก 

- 

 #     เงื่อน ๑    
อนาคต ชาติ      หมวด 

๔ 
วิ

ปากวั
- 
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ฏ 
อนาคต ชรา -มรณะ      หมวด 

๔ 
วิ

ปากวั
ฏ 

- 

 
คําปฏิญญาของพระอนุรุทธาจารย 

เยสํ  สงขฺตธมฺมาน ํ       เย  ธมฺมา  ปจจฺยา  ยถา 
        ตํ  วิภาคมิเหทาน ิ       ปวกฺขามิ  ยถารหํ  ฯ 

แปลวา ธรรมทั้งหลายเหลาใด คือ สังขตธรรม อสังขตธรรม และบญัญัติธรรม เปน
ปจจัย ชวยอุปการะแก ปจจยุปบันนธรรมเหลาใด คือสังขตธรรม โดยอาการตาง ๆ ม ีเหตุสัตต ิ
อารัมมณสัตติ เปนตน บัดนี้ในปจจยสังคหะ นี ้ ขาพเจาจะแสดงซึง่ประเภทตาง ๆ กัน แหง
อํานาจการอุปการะของปจจยั และปจจยุปบันเหลานั้นตามสมควร 

ในคาถานี ้แสดงถึงการกลาวอารัมภบท, คําปฏิญญา, ธรรมที่เปนปจจัย, ธรรมที่เปน
ปจจยุปบัน, อํานาจการอุปการะของธรรมที่เปนปจจัย 

คําวา ธรรมทั้งหลายเหลาใด ฯลฯ อารัมมณสัตติ เปนตน เปนการกลาวคําอารัมภบท  
(เยสํ สงฺขตธมมฺาน ํ เย ธมฺมา ปจฺจยา ยถา) 

คําวา  บัดนี้ ในปจจัยสงัคหะนี้  ฯลฯ  และปจจยุปบันธรรมเหลานั้นตามสมควร  เปน 
คําปฏิญญา  ( ตํ วิภาคมเิหทาน ิ ปวกฺขาม ิยถารห ํ) 

Hธรรมที่เปนปจจยุปบันนั้น ไดแก สังขตธรรม เทานั้น ที่รูไดเชนนี้ ก็เพราะทาน
แสดงศัพทวา ธมฺมานํ ใหเปนพิเศษออกไป โดยเอาคําวา สงฺขต เขาไปประกอบอยูดวย เปน 
เยสํ สงฺขตธมมฺาน ํ และสังขตธรรมนั้นก็ไดแก จิต เจตสกิ รูป ทีถู่กปรุงแตงดวยเหตตุาง ๆ ม ี
กรรม จิต อุตุ อาหาร และอารมณ 

Hธรรมที่เปนปจจัยนัน้ ไดแก สังขตธรรม อสังขตธรรม บัญญัติธรรม ทัง้หมด ทีรู่
ไดเชนนี้ ก็เพราะทานแสดงวา เย ธมมฺา เฉย ๆ ไมมีคําพิเศษอ่ืน ๆ มาประกอบ 
 Hอํานาจพิเศษตาง ๆ ในการชวยอุปการะแกปจจยุปบันธรรม ของปจจัย ๒๔ มี เหตุ
ปจจัย อารัมมณปจจัย เปนตนนัน้ ม ี ๒  อยาง คือ  ( ปจฺจยา ยถา )  

๑. ชนกสัตติ ชวยอุปการะแกปจจยุปบันนธรรม ที่ยงัไมเกิดใหเกิดขึ้น  อุปมาเหมอืน 
ผูใหญชวยอุปการะผูนอย ทีย่ังไมมหีลักฐาน     
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๒.อุปตถัมภกสัตติ ชวยอปุการะแกปจจุปบันนธรรมที่เกิดขึ้นแลวใหต้ังมัน่และเจริญ
ข้ึน อุปมาเหมอืนผูใหญที่ชวยอุปการะแกผูนอยทีม่ีฐานะอยูแลว ใหต้ังมั่นและเจริญยิ่งๆ ข้ึน 

Hปริจเฉทที ่๘ ที่ชื่อวา ปจจยสังคหะ นัน้ เพราะพระอนรุุทธาจารย ไดแสดงรวบรวม
ธรรมที่เปน ปจจยัและปจจยุปบัน ตามนยัแหง ปฏิจจสมุปบาท และ นยัแหงปฏฐาน ทัง้หมด
ไวในปริจเฉทนี้ ฉะนัน้ปริจเฉทที่๘ นีจ้ึงชื่อวา ปจจยสงัคหะ 

อนึ่ง ธรรมที่เปนปจจัย ที่แสดงในปฏิจจสมุปบาทนัน้ เปนปรมัตถลวน ๆ ไมมีบัญญัติ
เขาเจือปนดวยเลย  สวนธรรมที่เปน ปจจัย ที่แสดงในปฏฐานนัน้ มีทั้งปรมัตถและบัญญัติ 
ดวยเหตนุี้พระอนุรุทธาจารย  จึงไดแสดงบัญญัติตาง ๆ ไวในสุดทายแหงปริจเฉทนี้ดวยยก
หลักฐานขึน้ สําหรับธรรมที่เปนปจจยุปบันนั้น เปนปรมัตถโดยสวนเดียวทัง้  ๒  นยั 

คําวาปจจัย หมายความวาเปนเหตุของผลที่เกี่ยวเนื่องดวยเหตุนัน้ ๆ(เหตุ) 
คําวา ปจจยุปบัน หมายความวา เปนผลที่เกิดขึ้นโดยอาศัยเหตุนัน้ ๆ(ผล) 
 
แสดงความหมายและความตางกันระหวางนัยทั้ง ๒ 

 ปฏิจฺจสมุปปาทนโย ปฏฐานนโย เจต ิปจฺจยสงฺคโห ทุวโิธ เวทิตพฺโพฯ  ตตฺถ  
ตพฺภาวภาวภีาวาการมตโฺต ปลกฺขโิต ปฏจิฺจสมุปปาทนโยฯ ปฏฐานนโย ปน อาหจฺจ 
ปจฺจยฐิติมารพฺภ ปวุจฺจติ ฯ อุภยํ ปน  โวมิสสฺิตฺวา  ปปฺเจนฺติ   อาจริยา  ฯ 

นักศึกษาทั้งหลายพงึทราบวา ปจจยสังคหะนี้มนีัย๒ ประการ คือ ปฏิจจสมุปปาทนยั 
๑ ปฏฐานนัย ๑ ฯ ในนยัทัง้ ๒ ประการนั้น พระผูมีพระภาคเจาทรงกําหนดเพียงโดยอาการ
เปนไปของปจจยุปบันนธรรม (มีสังขารเปนตน) ที่มีสภาพเกิดขึน้เปนธรรมดาเพราะอาศัยการ
เกิดขึ้นแหงปจจัยธรรมนัน้ ๆ (มีอวิชชาเปนตน) ชื่อวา ปฏิจจสมุปปาทนัย ฯ แตวา ปฏฐานนัย 
นั้น พระผูมพีระภาคเจา ทรงปรารภซึ่งอาํนาจปจจัยที่เปนพิเศษออกไป ฯ สวนทานพระอรรถ
กถาจารย ไดรวบรวมนัยทั้ง ๒ เขาดวยกนัแลวแสดงโดยพิสดาร 

v การแสดงเหตุผล ตามนยัแหงปฏิจจสมุปปาทนัน้ แสดงเพียงใหรูวาสัตวทั้งหลายที่
ปรากฏอยูในโลกนี้ ลวนแตเปนผลทีเ่กิดมาจากธรรมที่เปนเหตทุั้งสิน้ ที่จะเกิดขึ้นเอง หรือมี
ผูสรางใหเกิด โดยไมอาศัยธรรมที่เปนเหต ุยอมไมมีเลย หมายความวา เมื่อมีเหตุมปีจจัยครบ
บริบูรณแลว ผลก็ยอมปรากฏขึ้นเปนธรรมดา แตไมไดแสดงถึงอํานาจปจจัยนัน้ ๆ วาการชวย
อุปการะของปจจัยนัน้ เปนไปโดยความเปน เหตุบาง อารมณบาง (แสดงเหตุอยางเดียว ที่
ใหผลเกิดขึ้น) ดังมีวจนัตถะวา ปจฺจยสามคคึฺ ปฏิจฺจ สม ํสห จ ปจฺจยปฺุบนฺนธมฺเม อุปฺปาเทตีติ 
=ปฏิจฺจสมุปฺปาโท แปลเปนใจความวา หมูแหงเหตุอันใด (มีอวิชชาเปนตน จนถงึชาติ) ยอม
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ทําใหผลธรรม(มีสังขารเปนตนจนถึงอุปายาสะ)เกิดขึ้นสม่ําเสมอพรอมกัน โดยอาศัยความ
พรอมเพยีงแหงปจจัยที่เกีย่วเนื่องกับเหตนุัน้ๆ ฉะนั้นหมูแหงเหตุอันนัน้จงึชื่อวาปฏิจจสมุป
บาท 

v การแสดงเหตุผลตามนัยแหง ปฏฐาน นัน้ แสดงใหรูวาสิง่ทีม่ีชีวติและไมมีชีวติ
ทั้งหลายที่ปรากฏอยูในโลกนี้ลวนแตเปนเหตุเปนผลที่เกีย่วเนื่องกนัตามสมควร ทีป่รากฏขึ้น
โดยไมเกี่ยวเนือ่งกับเหตุผลนั้นไมมเีลย และแสดงถึงอาํนาจปจจัยนั้น ๆ ดวยวา การอุปการะ
ของปจจัยนั้น ๆ เปนไปโดยอํานาจแหงเหตุบาง อารมณบาง เปนตน (แสดงเหตุหลาย ๆ 
รวมกัน แลวจงึทาํใหผลเกิดขึ้น) 

v สวนการแสดง ปฏิจจสมปุบาท ของทานอรรถกถาจารย ที่แสดงในสัมโมหวิโนทนอี
รรถกถานั้น ไดแสดงเอาอํานาจปจจัยนั้น ๆ มาแสดงรวมอยูดวย เชน แสดงวา ในการที ่
อวิชชา เปนเหตุใหเกิด ปุญญาภิสังขาร นัน้ มีอํานาจแหงปจจัย ๒ ปจจัย คือ อารัมมณปจจัย  
ปกตูปนิสสยปจจัย เปนตน 
  v ธรรมที่เปนเหต ุ ไดแก อวิชชา เปนตน จนถงึ ชาติ รวม ๑๑ เหลานี้ เรียกวา 
ปฏิจจสมุปปาทธรรม 

v ธรรมที่เปนผล ไดแก สังขาร เปนตน  จนถงึ ชรามรณะ รวม ๑๑ เหลานี ้ เรียกวา 
ปฏิจจสมุปปนนธรรม 

v ประโยชนทีไ่ดรับจากการรูรูปนามตามเหตุผล โดยนัยแหงปฏิจจสมปุบาท และปฏ
ฐาน เมื่อมีความรูความเขาใจในเหตุผล ในความเปนอยูของตัวเองวา รูปนาม ที่สมมุติกันวา 
เรา เขา ที่ปรากฏอยูนี ้ ไมมีผูใดผูหนึง่เปนผูสรางขึน้ มแีต เหตุ กับ ผล ที่เกี่ยวเนือ่งกันตาม
สภาวะเทานั้น  ไมมีตัวตนเราเขาแตอยางใดเลย ความรูความเขาใจในรูปนาม ตามเหตุผล
เชนนี ้ เปนสิ่งสําคัญที่จะนําผูนั้นใหพนไปจากทกุขทัง้ปวง เพราะสามารถละสักกายทิฏฐิและ
วิจิกิจฉา พรอมทั้งสัสสตทิฏฐิ อุจเฉททิฏฐ ิ และ นัตถิกทิฏฐิ อเหตุกทิฏฐิ อกิริยทฏิฐิ ไดตาม
สมควรแกความรูของตน ซึง่สําเร็จมาจาก สุตมัย จนิตมัย ภาวนามัย อันสามารถละทิฏฐิ
เหลานี้ไดโดย ตทังคะ วิกขัมภนะ และสมุจเฉทปหาน 

v ความรูความเขาใจในรูปนามตามเหตุผลที่เปน สุตมยั จนิตมัย ภาวนามัย ทัง้ ๓ นี ้
ถาจะสงเคราะหเขาใน วิปสสนาญาณ และ วิสุทธ ิ แลวไดอยางละ ๒ คือ นามรูปปริจเฉท
ญาณ  ปจจยปริคคหญาณ และ ทิฏฐิวิสุทธิ  กังขาวิตรณวิสุทธ ิ
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แสดงการอุปการะระหวาง ปจจัยธรรม และ ปจจยุปบันธรรม 
ตามนัยแหงปฏิจจสมุปบาท 

    เหตุ                  ผล              เหตุ                         ผล 
อวิชฺชาปจจฺยา     สงฺขารา  สังขารปรากฏเกิดขึ้น เพราะอวิชชาเปนเหต ุ
สงฺขารปจฺจยา    วิฺญาณํ   วิญญาณ ปรากฏเกิดขึ้น เพราะสงัขารเปนเหต ุ
วิฺญาณปจฺจยา    นามรูป  นามรูป ปรากฏเกิดขึ้น เพราะวิญญาณ เปนเหต ุ
นามรูปปจจฺยา  สฬายตน ํ  สฬายตนะปรากฏเกิดขึ้น เพราะนามรูปเปนเหต ุ
สฬายตนปจฺจยา  ผสฺโส   ผัสสะปรากฏเกิดขึ้น  เพราะสฬายตนะเปนเหต ุ
ผสฺสปจฺจยา    เวทนา      เวทนา  ปรากฏเกิดขึ้น เพราะผัสสะเปนเหต ุ
เวทนาปจฺจยา    ตณฺหา    ตัณหา  ปรากฏเกิดขึ้น เพราะ เวทนาเปนเหต ุ
ตณฺหาปจฺจยา  อุปาทาน ํ   อุปาทาน  ปรากฏเกิดขึ้น เพราะตัณหาเปนเหต ุ
อุปาทานปจจฺยา    ภโว   ภพ  ปรากฏเกดิขึ้น       เพราะอุปาทานเปนเหต ุ
ภวปจฺจยา    ชาติ   ชาติ ปรากฏเกิดขึ้น เพราะภพเปนเหต ุ
ชาติปจฺจยา  ชรามรณ ํ โสกปริเทวทุกฺขโทมนสฺสุปายาสา ชรา มรณะ โสกะปริเทวะ ทุกขะ 
โทมนัสสะอุปายาสะ  รวม ๗ นี ้ปรากฏเกดิขึ้นเพราะ ชาติเปนเหต ุ
 

การแสดงปจจยสงัคหะ   ๗   อยาง คือ 
๑.นัยแหงสภาวะ  เชน 

อวิชชา     องคธรรมไดแก  โมหะเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
สังขาร  “         เจตนาเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ โลกียกุศลจิต ๑๗ 
วิญญาณ “  โลกียวิปากจิต  ๓๒ 
นามรูป         “      นาม = เจตสิก ๓๕ ที่ประกอบกับโลกียวิปากจิต ๓๒ 
     รูป = ปฏิสนธกิัมมชรูป ปวัตติกัมมชรูป จิตตชรูป  
สฬายตนะ “  ปสาทรูป ๕  โลกียวิปากจิต ๓๒ 
ผัสสะ  “  ผัสสะเจตสิก ที่ประกอบกับโลกียวิปาก ๓๒ 
เวทนา  “  เวทนาเจตสิก ที่ประกอบกับโลกียวิปาก ๓๒ 
ตัณหา  “  โลภะเจตสิก ที่ประกอบกับโลภมูลจิต  ๘ 
อุปาทาน “  โลภะเจตสิก  ที่ประกอบกับโลภมูลจิต  ๘ 
    ทิฏฐิเจตสิก ทีป่ระกอบกับทฏิฐิคตสัมปยุต ๔ 



 

 

                                                                                                                               ๒๑๓ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

ภพ ( ๒ อยาง) “  กัมมภวะ = เจตนากรรม ๒๙ 
                อุปปตติภวะ=โลกียวิปากจิต ๓๒ เจตสกิ ๓๕กัมมชรูป๒๐ 
ชาติ            ,,   ปฏิสนธิจิต ๑๙ เจตสิก ๓๕ กัมมชกกลาป  ๓, ๗, ๔, 
ชรามรณะ “         อาการที่กําลงัแกและกําลังดบัของโลกียวิบากและกัมมชรูป 
โสกะ  ,,    โทมนัสเวทนาที่ประกอบกับโทสมูลจิต ๒ 
ปริเทวะ  “   จิตตชวิปลาสสัททะ (เสียงทีเ่กิดจากจิตที่วปิลาส) 
ทุกขะ  “    กายิกทุกขเวทนา (ทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑) 
โทมนัสสะ “   เจตสิกทุกข (เวทนาเจตสกิ ที่ในโทสมูลจติ ๒) 
อุปายาสะ  “      โทสะเจตสกิทีเ่กิดขึ้นโดยอาศัยพยสนะ๕ อยางใดอยางหนึง่ 

๒.นัยแหงการแสดง  มี  ๔  นัย คือ 
 ๑. แสดงจากตนไปหาปลาย  คือ แสดงตั้งแต อวชิชา ไปตามลาํดับจนถงึ ชรา
มรณะเปนที่สุดเรียกวา อาทิปริโยสานอนโุลมเทศนา นยัแหงการแสดงนี้เหมาะสําหรับผูที่เกิด
ในฟองไขและในครรภ (คัพภเสยยกะและอัณฑชะกาํเนิด) อุปมาเหมือนบุรุษผูแสวงหา
เถาวัลย เมื่อเห็นโคนเถาวัลยกอน จึงตัดโคนเถาวัลยนั้นแลวจึงดึงเอาเถาวัลยทัง้หมดไปใชใน
การงาน เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดงเพือ่จะชี้แจงความเปนไปตามเหตุอันควร
แกตนและเพื่อจะทรงชี้แจงถงึลําดับแหงการเกิดขึ้น แกเวไนยสัตวผูลุมหลง 

๒. แสดงจากกลางไปหาปลาย คือแสดงตั้งแต เวทนา  ไปตามลําดับจนถงึ ชรา
มรณะ เรียกวา มัชฌิมปริโยสานอนุโลมเทศนา นยัแหงการแสดงนี้ เหมาะสําหรับผูที่เกิดเปน
โอปปาติกะกําเนิด อุปมาเหมือน บุรุษผูแสวงหาเถาวัลยเมื่อไดเหน็ลาํตนของเถาวลัยกอน จงึ
ตัดสวนกลางของเถาวัลย ดึงเอาทอนบนเทานั้นไปใชงาน เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา 
ทรงแสดงเพื่อจะชี้แจงอนาคตกาล จําเดิมแตสมุฏฐานแหงเหตุของอนาคตกาลที่เปนใหเกิดผล
ข้ึนในปจจุบันกาล 

๓. แสดงจากปลายไปหาตน  คือ แสดงตั้งแต ชรามรณะ ถอยหลังไปตามลําดบั
จนถงึอวิชชา เรียกวาปริโยสานาทิปฏิโลมเทศนา นัยแหงการแสดงนี้เหมาะสําหรับผูที่เปนสัส
สตทิฏฐิ อุปมาเหมือน บุรุษผูแสวงหาเถาวัลย เมื่อไดเหน็ปลายของเถาวัลยกอน จงึจับปลาย
สาวเขาไปหาโคน ตามแนวของปลายแลวนําไปใชงาน เปนเทศนาที่พระผูมีพระภาคเจา ทรง
แสดงเพื่อจะชีแ้จงถึงเหตุแหงทุกขมีชรามรณะเปนตนนัน้ ๆ ที่พระองคทรงบรรลุแลว โดย
ทํานองแหงการแทงตลอดในสวนเบื้องตน แกเวไนยสตัวที่ถงึความลําบาก โดยนัยมีอาทวิา 
โลกนี้ถงึความลําบากหนอ ยอมเกิด ยอมแก และยอมตาย เปนตน 
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๔.แสดงจากกลางไปถึงตน คือ แสดงตั้งแตตัณหา ถอยหลงัไปตามลําดับจนถึง 
อวิชชา  เรียกวา มัชฌิมาทปิฏิโลมเทศนา นัยแหงการแสดงนี้เหมาะสาํหรับผูที่เปนอจุเฉททิฏฐ ิ
อุปมาเหมือน บุรุษผูแสวงหาเถาวัลย เมื่อไดเห็นทามกลางเถาวัลยกอน จงึตัดตรงกลางแลว 
จับสาวลงมาขางลางจนถงึโคน แลวนาํไปใชงาน  เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดง
เพื่อจะทรงนําอดีตกาลมาแสดงโดยลําดับแหงเหตุและผล จําเดิมแตอดีตกาลอีก 

เทศนาใดที่พระผูมีพระภาคเจาตรัสแสดงโดยอนุโลมตัง้แตตนเพื่อชี้แจงความเปนไป
แหงเหตุของตน แกเวไนยสตัวผูลุมหลงในเหตุแหงความเปนไป และเพื่อทรงชี้แจงลําดับแหง
ความเกิดขึ้นนัน้เทศนานั้น พงึทราบวา พระผูมีพระภาคเจาทรงตั้งไวใน ปฏิจจสมุปบาทวิภังค 
(นัยที ่๑  อวิชชา - ชรามรณะ) 

๓.นัยแหงอรรถ  เชน 
อวิชชา คือ ธรรมชาติ ที่เปนไปตรงกันขามกับปญญา (วชิฺชาปฏิปกฺขาติ อวิชฺชา) 
  “  ”      ที่ยอมใหไดทุจริตธรรมที่ไมควรได (อวินทฺิย ํวนิฺทตีติ อวิชฺชา) 
  “  “     ที่ยอมไมใหไดสุจริตธรรมที่ควรได (วินทฺิยํ น วนิฺทตีติ อวิชฺชา) 
  “  “      ที่เปนผูใหรูผิดในบัญญัติธรรม  มี ชาย หญิง  เปนตน ที่ไมม ี
       ปรากฏโดยสภาวะ (อวิชฺชมาเน ชวาเปตีติ อวิชฺชา) 
   “  “      ที่เปนผูไมใหรูปรมัตถธรรม มี ขันธ ๕ เปนตน ที่มีปรากฏ  
       โดยสภาวะ (วิชฺชมาเน น ชวาเปตีติ อวิชฺชา)  
“  “      ที่ไมใหรูธรรมที่ควรรู มอีริยสัจจ ๔ เปนตน (วิทิตพฺพ ํอวิทิตํ  
        กโรตีติอวิชฺชา)  

สรุปความวา การไมรูตามความเปนจริงในสิ่งที่ควรรู รูแตส่ิงที่ไมเปนไปตามความเปน
จริงที่ไมควรรู นั้นแหละ  ชื่อวา  อวิชชา 

๔.นัยแหงลักษณะ เชน 
อวิชชา  มีความไมรูเปนลักษณะ  (อญาณลกฺขณา) 
มีความหลง หรือความมืดมนเปนกิจ  (สมฺโมหนรสา) 

     มีความปกปดสภาวะที่มีอยูในอารมณนั้น ๆ เปนอาการปรากฏ (ฉาทนปจฺจุปฏฐานา) 
 มีอาสวะ ๓ (เวนตัวเอง) เปนเหตุใกล ( อาสวปทฏฐานา) 

๕. นัยแหงรส ( กิจรส ) เชน 
 สังขาร มหีนาที่จัดแจงปรุงแตงและเปนปจจัยแกวิญญาณ เปนตน 
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๖. นัยแหงการละ เชน 
รูวา  อวิชชา      - สังขาร    ละทิฏฐิ วา โลกมีผูสราง 
“   สังขาร      - วิญญาณ       ละทิฏฐิวาขันธวาเปนตัวเปนตน 
“   วิญญาณ    -  นามรูป        ละทิฏฐิวาขันธเปนธรรมที่มแีกนสาร 
“ นามรูป      - สฬายตนะ ละทิฏฐิวาเราเปนผูเหน็เปนผูไดยิน 
“ สฬายตนะ - ผัสสะ  ละทิฏฐิวามีผูเขาไปกระทบอารมณ 
“ ผัสสะ      -   เวทนา       ละทิฏฐิวามีผูเขาไปเสวยความสุขความทกุข 
“ เวทนา      - ตัณหา  หามความทะยานอยากในการเกิดได 
“ ตัณหา      - อุปาทาน  ละทิฏฐิวาขันธเปนของเราอยางมั่นคง 
“ อุปาทาน   - ภวะ            ละทิฏฐิวาขันธนี้สูญโดยปราศจากเหต ุ
“ ภพ     - ชาติ  ละสุขสัญญาวิปลาส 
,, ชาติ     - ชรามรณะ ละนิจจสัญญา และสุภสัญญา 
 

การพิจารณาปฏิจจสมุปบาท  ๔  นัย เพ่ือละ ทิฏฐิ  ๗  อยาง 
v เมื่อพิจารณาแลวรูวา รูปนามขนัธ ๕ ของสัตวทัง้หลายนั้น มกีารเกิด การดับ 

ติดตอกันไมขาดสาย ในภพหนึง่ๆ ก็ดี ในภพตอๆ ไปก็ดี การพจิารณารูอยางนี ้เรียกวาเอกัตต
นัย สามารถละ อุจเฉททิฏฐิ และนัตถิกทิฏฐิ ได 
       v เมื่อพิจารณาแลวรูวา การเกิดสืบตอกนัของรูปนามขันธ ๕ นี้ แมวาจะเปนไปโดย
ไมขาดสายก็จริง แตสภาวะของปฏิจจสมปุบาทธรรมนี้ มีสภาพตางกนั มีเหตุผลตางกัน  การ
พิจารณารูอยางนี้ เรียกวา นานัตตนัย สามารถละสัสสตทิฏฐิได 

v เมื่อพิจารณาแลวรูวาเหตุตางๆ มี อวชิชา เปนตน ที่ใหผลตางๆ มี สังขารเปนตน
เกิดขึ้นนัน้ ไมมีความขวนขวายพยายามใหผลเกิดขึ้น ธรรมที่เปนเหตุและเปนผลที่เกิดขึ้นนั้น 
ก็เกิดขึ้นเปนไปตามสภาวะเทานั้น ไมมส่ิิงหนึ่งสิง่ใดมาจัดแจงใหเปนไปได การพิจารณารู
อยางนี้ เรียกวา อัพยาปารนยั สามารถละอิสสรนิมมานวาททิฏฐิ  อัตตทิฏฐิ ได  

v เมื่อพิจารณาแลวรูวา การเกิดขึ้นของผลธรรมตาง ๆ นัน้มีเหตขุองตนโดยเฉพาะ 
ไมกาวกายกัน เชน สังขารเกิดขึ้นก็มีอวิชชาเปนเหต ุ นอกจากอวิชชาแลวธรรมอื่น ๆ จะเปน
เหตุใหสังขารเกิดขึ้นไมได การพิจารณารูอยางนี้เรียกวา เอวังธัมมตานัย สามารถละ 
อเหตุกทิฏฐ ิอกิริยทิฏฐิ ได 
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๗.นัยแหงปจจยั  เชน 
v อวิชชา  เปนปจจัยใหเกิด ปุญญาภิสังขาร นั้น  มีอํานาจ ๒ ปจจัย คือ อารัมมณ

ปจจัย  ปกตูปนิสสยปจจยั 
v อวิชชาเปนปจจัยใหเกิดอปุญญาภิสังขารนัน้มอํีานาจ๑๕ปจจัยคือเหตุปจจัย 

อารัมมณปจจยั อธิปติปจจยั  อนนัตรปจจัย  สมนันตรปจจัย อาหารปจจัย   อัญญมัญญ
ปจจัย นิสสยปจจัย อุปนิสสยปจจัย  อาเสวนปจจัย สัมปยุตตปจจัย  อัตถิปจจยั  นัตถิปจจัย 
วิคตปจจัย  อวิคตปจจัย 
 
  ความหมายของปจจัย  ๒๔ 
๑.เหตุปจจฺยโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนเหต ุ
๒.อารมฺมณปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอารมณ 
๓.ธิปติปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอธิบดี 
๔.อนนฺตรปจจฺโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความติดตอกันไมมีระหวางคัน่ 
๕.สมนนฺตรปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความติดตอกันไมมีระหวางคัน่ทเีดียว 
๖.สหชาตปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดพรอมกนั 
๗.อฺญมฺญปจฺจโย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความแกกันและกนั 
๘.นิสฺสยปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนที่อาศัย 
๙.อุปนิสฺสยปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนที่อาศัยที่มีกาํลังมาก 
๑๐.ปุเรชาตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดกอน 
๑๑.ปจฺฉาชาตปจฺจโย    ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดทหีลัง 
๑๒.อาเสวนปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเสพบอย   ๆ 
๑๓.กมฺมปจฺจโย     ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความปรุงแตงเพื่อใหกิจตางๆ สําเร็จลง 
๑๔.วิปากปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนวิบากคือเขาถึงความสุกและหมดกําลังลง 
๑๕.อาหารปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูนํา 
๑๖.อินฺทฺริยปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูปกครอง 
๑๗.ฌานปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเพงอารมณ 
๑๘.มคฺคปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนหนทาง 
๑๙.สมฺปยุตฺตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูประกอบ 
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๒๐.วิปฺปยุตฺตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไมประกอบ 
๒๑.อตฺถิปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูยงัมีอยู 
๒๒.นตฺถิปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไมม ี
๒๓.วิคตปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูปราศจากไป 
๒๔.อวิคตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูยงัไมปราศจากไป 
 

จําแนกปจจัย  ๒๔  ออกเปน  ๖  จําพวกคือ 
๑.นาม เปนปจจัยชวยอปุการะแก นาม มี ๖ ปจจยั คือ อนันตรปจจัย สมนนัตร

ปจจัย นัตถิปจจัย  วิคตปจจัย  อาเสวนปจจัย  สัมปยุตตปจจัย 
 v จิตและเจตสิกธรรม ที่เกดิขึ้นและดับไปโดยไมมีระหวางคัน่ เหลานี้เปนปจจัยชวย
อุปการะแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกิดขึ้นใหมติดตอกันดวยอํานาจแหง อนันตรปจจัย สมนันตร
ปจจัย   นัตถปิจจัย  อวิคตปจจัย 
 v ชวนะที่เกิดกอน ๆ เหลานี ้เปนปจจัยชวยอุปการะแกชวนะที่เกิดหลัง ๆ ดวยอาํนาจ 
อาเสวนปจจัย 
 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกดิพรอมกันเหลานี ้ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั 
ดวยอํานาสัมปยุตตปจจัย 
           ๒.นามเปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูป มี ๕  ปจจัย คือ  เหตุปจจยัฌานปจจยั  
มัคคปจจัย  กมัมปจจัย  วิปากปจจยั 
 v เหตุ ๖,องคฌาน ๕, องคมรรค ๙, เหลานี้เปนปจจยัชวยอุปการะแกนามรูปที่เกดิ
พรอมกันกับตน ดวยอํานาจแหง  เหตุปจจยั ฌานปจจัย มัคคปจจัย 

v เจตนา ที่เกดิพรอมกัน เปนปจจัยชวยอปุการะแก นามรูป ที่เกิดพรอมกันอยางหนึ่ง 
และเจตนาที่เกิดตางขณะกนั คือ ดับไปแลวนัน้ เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปที่เกิดขึ้นโดย
อาศัยกรรมทีดั่บไปแลวอยางหนึ่ง ดวยอํานาจแหงกมัมปจจัย อันไดแก  สหชาตกัมมปจจยั 
และ นานกัขณิกกัมมปจจยั 

v วิบากนามขันธ ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกนัและกนั และเปนปจจยัชวย
อุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกนั  ดวยอาํนาจอํานาจแหง วิปากปจจัย 

๓.นาม เปนปจจัยชวยอปุการะแกรูป มี ๑  ปจจัย คือ  ปจฉาชาตปจจัย 
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 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดหลัง ๆ เหลานี ้เปนปจจยัชวยอุปการะแก กาย ที่เกิดกอน 
ๆ ดวยอํานาจแหง  ปจฉาชาตปจจัย 

๔. รูป  เปนปจจัยชวยอปุการะแกนาม  มี ๑  ปจจยั คือ ปุเรชาตปจจัย 
 v วัตถทุั้ง ๖ เปนปจจัยชวยอุปการะแกวิญญาณธาตุ ๗ ในปวัตติกาลอยางหนึ่ง
อารมณทั้ง ๕ เปนปจจัยชวยอุปการะแกปญจวิญญาณวิถีอยางหนึง่ดวยอาํนาจแหงปุเรชาต
ปจจัยอันไดแกวัตถุปุเรชาตปจจัย และ อารัมมณปุเรชาตปจจัย 

๕.บัญญัติ นาม รูปทั้ง ๓ เปนปจจยัชวยอุปการะแกนาม  มี ๒ ปจจัย คือ 
อารัมมณปจจยั  อุปนิสสยปจจัย 
 vอารัมมณปจจัยมี๖อยาง โดยประเภทแหงอารมณ ม ีรูปารมณ เปนตน 
 v อุปนิสสยปจจัย มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยปจจัย อนนัตรูปนสิสยปจจัย  ปก
ตูปนิสสยปจจยั 
 vอารมณทีพ่ึงกระทําใหเอาใจใสเปนพเิศษชื่อวาอารัมมณูปนิสสยปจจัย 
 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดขึ้นและดับไปโดยไมมีระหวางคั่นนั่นเอง ชือ่วา อนนัตรูป
นิสสยปจจยั 
 v อกุศล มีราคะ เปนตน กศุลมีศรัทธาเปนตน ความสุขกาย ทกุขกาย บุคคล อาหาร 
อากาศ ที่อยูเหลานี้ เปนปจจัยชวยอุปการะแกธรรมทัง้หลาย มี กุศลธรรมเปนตน ซึง่เกิดอยูทั้ง
ภายในภายนอกตามสมควรก็ดี และกรรมที่มีกาํลงัแรงกลา เปนปจจัยชวยอุปการะแกวิบาก
นามขนัธก็ดี ชือ่วา ปกตูปนิสสยปจจัย ทัง้สิน้ ซึง่มหีลายประเภท 

๖.นามรูป เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูป มี ๙ ปจจัย คือ อธิปติปจจยั  
สหชาตปจจยั อัญญมัญณปจจัย นิสสยปจจัย  อาหารปจจัย  อินทรยิปจจัย  วิปปยุตตปจจัย  
อัตถิปจจัย  อวิคตปจจัย   ตามสมควร 
 vอธิปติปจจัย มี ๒ปจจัย คือ อารัมมณาธปิติปจจัย  สหชาตาธิปติปจจัย 
 vอารมณทีพ่ึงกระทําใหเอาใจใสเปนพเิศษเปนปจจยัชวยอุปการะแกนามดวยอํานาจ
อารัมมณาธิปติปจจัย 
 v องคอธิบดีทั้ง ๔ มีฉันทะ เปนตน ที่เกิดพรอมกัน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรปู 
ที่เกิดพรอมกนั ดวยอํานาจ สหชาตาธิปติปจจัย 
สหชาตปจจัย มี  ๓  อยาง คือ 
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 v จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอุปการะแกกนัและกนั, และเปนปจจยัชวย
อุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกนั 
 v มหาภูตรูปทั้ง๔เปนปจจยัชวยอุปการะแกกันและกนั, และเปนปจจยัชวยอุปการะ
แกอุปาทายรปู 
 vในปฏิสนธิขณะหทยวัตถุและวิบากนามขันธ๔เปนปจจยัชวยอุปการะแกกันแลกนั 
อัญญมัญญปจจัย ม ี๓ อยาง คือ 
 v  จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอปุการะแกกนัและกันอยางหนึ่ง 
 u มหาภูตรูปทั้ง ๔  เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนัอยางหนึง่ 
 v ในปฏิสนธขิณะ หทยวัตถุและวิบากนามขันธ ๔ เปนปจจัยชวยอปุการะแกกนัและ
กันอยางหนึง่ 
นิสสยปจจัย มี  ๓  อยาง คือ 
 v จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอุปการะแกกนัและกนั และเปนปจจยัชวย
อุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกนัอยางหนึง่ 
 v มหาภูตรูปทั้ง ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกนัและกัน และชวยอุปการะแกรูปที่
เกิดพรอมกนัอยางหนึ่ง 
 v วัตถุรูป  ๖  เปนปจจยัชวยอุปการะแกวญิญาณธาตุ  ๗  อยางหนึ่ง 
อาหารปจจัย มี   ๒   อยาง คือ 
        v  อาหารที่พงึกระทําใหเปนคาํ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกายอยางหนึ่ง 
        v นามอาหารทั้ง ๓ มี ผัสสะ เปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปที่เกิดพรอมกัน
อยางหนึ่ง 
อินทริยปจจัย มี   ๓  อยาง  คือ 
 v  นามชีวิตินทรีย เปนปจจยัชวยอุปการะแกปญจวิญญาณอยางหนึ่ง 
 v  รูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยชวยอุปการะแกอุปาทนินรูปอยางหนึ่ง 
 v นามอินทรียองคธรรม ๘ มีชีวิตินทรียเจตสิก เปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะแก
นามรูปที่เกิดพรอมกันอยางหนึ่ง 
วิปปยุตตปจจัย มี ๓ อยาง คือ 
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 v ในปฏิสนธขิณะ หทยวตัถุ เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิบากนามขันธ๔, และจิต
เจตสิกธรรมเปนปจจัยชวยอุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกนัดวยอาํนาจแหงสหชาตวปิปยุตต
ปจจัยอยางหนึ่ง 
 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดหลัง ๆ  เปนปจจัยชวยอุปการะแกกายที่เกิดกอน ๆ ดวย
อํานาจแหง  ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย 

v ในปวัตติกาล วัตถุรูป ๖ เปนปจจัยชวยอุปการะแกวญิญาณธาตุ ๗ ดวยอาํนาจ
แหงปุเรชาตปจจัย อยางหนึง่ 

อัตถิปจจัย และ อวิคตปจจัย มีอยางละ  ๕ 
คือ โดยความเปน สหชาตชาติ ปุเรชาตชาติ ปจฉาชาตชาติ กพฬกีาราหาร รูปชวีิตินทรีย 
 v ถาจะแสดงปจจัยโดยยอแลว ปจจยัทัง้หมดเหลานี้ ยอมรวมลงในอารัมมณปจจัย 
อุปนิสสยปจจยั  กัมมปจจัย  อัตถิปจจัย  ทัง้สิ้น 
        v ในปฏฐานนัยนี้ ที่วาสหชาตรูปในสหชาตชาติทัว่ไปทัง้หมดนั้น  แบงออกเปน ๒ 
อยางคือโดยประเภทแหงจิตตชรูปที่เกิดในปวัตติกาล และ กัมมชรูปที่เกิดในปฏิสนธกิาล 
 โดยนัยดงัทีก่ลาวมาแลวนี้ธรรมทั้งหลายทีเ่กิดในกาลทัง้๓และที่เปนกาลวิมุตที่
ในอัชฌัตตะและพหทิธะที่เปนสังขตะและอสังขตะ หรือที่มี ๓โดยประเภทแหง บัญญัตินามรูป
เหลานี้ ชื่อวาปจจัย ๒๔ในปฏฐานปกรณโดยประการทัง้ปวง ตามสมควรที่จะเปนได 
 
ปจจัยโดยพิสดาร ๔๗ ปจจัย พิสดารอยูที่ ๑๐ ปจจัย คือ 

๑. อธิปติปจจยัมี ๒ปจจัย คือ สหชาตาธิปติปจจัย อารัมมณาธิปติปจจยั 
๒. นิสสยปจจยั มี ๓ ปจจัย คือ สหชาตนสิสยปจจัย วตัถุปุเรชาตนิสสยปจจัย  วัต

ถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
๓. อุปนิสสยปจจัย มี ๓ ปจจัย คือ อารัมมณูปนิสสยปจจัย อนันตรูปนิสสยปจจัย   

ปกตูปนิสสยปจจัย 
๔.ปุเรชาตปจจัย ม ี๒ ปจจยั คือ วัตถุปุเรชาตปจจัย อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
๕. กัมมปจจยัมี ๒ ปจจัย คือสหชาตกมัมปจจัย  นานกัขณิกกัมมปจจัย 
๖. อาหารปจจัย ม ี ๒ ปจจยั คือ นามอาหารปจจยั  รูปอาหารปจจัย 
๗.อินทริยปจจยัม ี๓ ปจจัยคอื สหชาตินทรยิปจจัย ปุเรชาตินทรยิปจจยั รูปชวีิตินทริย

ปจจัย 
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๘. วิปปยุตตปจจัย ม ี ๔ ปจจัย คือ  สหชาตวิปปยตุตปจจัย  ปจฉาชาตวิปปยุตต
ปจจัย วัตถารมัมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั  วัตถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 

๙. อัตถิปจจัย มี ๖ ปจจัย คือ สหชาตัตถิปจจัย ปจฉาชาตัตถิปจจัย วัตถุปุเรชาตัตถิ
ปจจัย   อาหารัตถิปจจัย อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย  อินทริยัตถปิจจยั 

๑๐. อวิคตปจจัย มี ๖ ปจจยั คือ สหชาตอวิคตปจจัย  ปจฉาชาตอวคิตปจจัย วัตถุ
ปุเรชาต อวิคตปจจัย อาหารอวิคตปจจัย อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย อินทริยอวคิตปจจัย 
 

วิธีสังเกตชาติ ๙ ชาติ ของปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ 
ปจจัย  ๒๔ หรือ ๔๗  มีชาติ ๙ อยาง คือ สหชาตชาต ิอารัมมณชาติ  อนนัตรชาติ  

วัตถุปุเรชาตชาติ  ปจฉาชาตชาติ  อาหารชาติ  รูปชีวิตินทริยชาติ ปกตูปนิสสยชาต ิ นานกัขณิ
กกัมมชาติ 

๑. สหชาตชาติ ปจจัยธรรมกับ ปจจยุปบันนธรรม (เหตุกับผล) เกิดพรอมกันมี ๑๕ 
ปจจัย คือ สหชาตปจจัย สหชาตนิสสยปจจัย  สหชาตตัถิปจจัย  สหชาตอวิคตปจจัย อัญญ
มัญญปจจัย  วิปากปจจัย  สัมปยุตตปจจยั  สหชาตวิปปยุตตปจจัย เหตุปจจัย สหชาตาธิปติ
ปจจัย สหชาตกัมมปจจยั นามอาหารปจจยั  สหชาตินทริยปจจัย ฌานปจจัย  มัคคปจจัย 
  ๒.อารัมมณชาติ ปจจัยธรรม เปนอารมณของ ปจจยปุปนนธรรม (เหตุ เปนอารมณ
ของผล) มี ๘ ปจจัย คือ อารัมมณปจจัย  อารัมมณาธิปติปจจัย  อารัมมณูปนิสสยปจจัย  วัต
ถารัมมณปุเรชาตินิสสยปจจัย  อารัมมณปุเรชาติปจจัย วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย  
อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย  อารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 

๓.อนันนตรชาติ ปจจยัธรรมเปนนามเกิดกอนปจจยุปปนนธรรมก็เปนนาม แตเกิดที
หลังชนิดติดตอกันไมมีระหวางคั่นมี๗ปจจยัคืออนันตรปจจัยสมนัน ตรปจจัย อนันตรูปนิสสย
ปจจัยนัตถปิจจัย วิคตปจจยั อาเสวนปจจัย ปกตูปนิสสยนานักขณิกกัมมปจจยั(หมายเอา
เฉพาะมรรคเจตนาทีเ่ปนผูอุปการะแกผลจติ) 

๔.วัตถุปุเรชาตชาติ  ปจจัยธรรมเปนวัตถรูุป ๖ ม ี จักข ุโสตะ เปนตนที่เกิดกอนและ
ยังไมดับไป เปนปจจัยชวยอุปการะแกปจจยุปปนนธรรมที่เปนนาม คือ จิต และเจตสิก ที่เกิด
หลัง มี ๖ ปจจัย คือ  วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย  วัตถุปุเรชาตปจจยั วัตถุปุเรชาตวิปปยุตต
ปจจัย  วัตถุปุเรชาตัตถิปจจยั  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย  วัตถุปุเรชาตินทริยปจจัย 
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๕.ปจฉาชาตชาต ิ ปจจัยธรรมเปนนามเกิดทีหลงั ปจจยุปปนนธรรมเปนรูปเกิดกอน 
มี  ๔ ปจจยั คือ ปจฉาชาตปจจัย  ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย  ปจฉาชาตัตถิปจจัย  ปจฉาชา
ตอวิคตปจจัย 

๖.อาหารชาติ  ปจจัยธรรมเปนรูป คือ โอชา ชวยอุปการะแกปจจยปุปนนธรรมซึง่
เปนรูปที่ต้ังอยูในกลาปอนัเดยีวกนักับปจจยัธรรม และรูปกลาปอืน่ ๆ มี ๓ คือ รูปอาหารปจจยั  
อาหารัตถิปจจัย  อาหารอวคิตปจจัย 

๗.รูปชีวิตินทริยชาติ ปจจัยธรรมเปนรูป คือ รูปชีวิตินทรีย ชวยอุปการะแกปจจยปุ
ปนนธรรมคือ กัมมชรูป ที่อยูในกลาปอนัเดยีวกนักับปจจยัธรรม 

๘.ปกตูปนสิสยชาติ ปจจัยธรรมเปน จติ เจตสิก รูป บัญญัติ ที่มกีําลังมาก ชวย
อุปการะแกปจจยุปธรรมคือ จิต เจตสิก ทีเ่กิดทีหลงั 

๙.นานักขณกิกัมมชาติ ปจจัยธรรมเปนนาม คือ เจตนากรรม ๒๙ หรือ เจตนากรรม 
๓๓ ที่เปนอยางเดียวชวยอปุการะแกปจจยุปปนนธรรมที่เปน นามรปู นามคือ โลกียวิปากจิต 
๓๒ เจตสิก ๓๕หรือวิปากจติ ๓๖ เจตสิก ๓๘ รูป คือ กัมมชรูป ๒๐ ที่เปนผลของกรรมนั้น ๆ 
โดยเฉพาะ ๆ 

 
ประโยชนของการจําแนกปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ ออกเปน ๙ ชาติ 

 ในปจจัย ๒๔ นั้น ปจจัยใดเปนได  ๑,๒,๓,๔,๕,๖ ชาติ และชาติเหลานัน้ไดแกชาติ
อะไรบาง มีขอควรสังเกตดังนี้ คือ ปจจัยใดมีหนึง่หรือมหีนึง่ปจจัย กเ็ปนไดหนึง่ชาติ  ปจจยัใด
มี ๒ –๓ หรือแบงเปน ๒ -๓ ปจจัย ก็เปนได  ๒ – ๓ ชาติดังนี้เปนตน แตมีขอแมวา กัมมปจจยั 
มี ๒ หรือแบงเปน  ๒ ปจจัย แตหาไดเปน  ๒  ชาติไม แตเปนไดถึง  ๔  ชาติ 

ประโยชนของชาติทั้ง   ๙ 
v การแบงปจจัยออกเปนชาติทั้ง ๙ นัน้ ก็เพื่อประโยชน ในการหาปจจยัสงเคราะหได

สะดวกและรวดเร็ว ไมตองไปหาจากปจจยั ๒๔ หรือ ๔๗ เพราะจะทาํใหการหาปจจยั
สงเคราะห ไดยากและชามาก หมายความวาปจจยัธรรมที่ยกขึน้มาแสดงนัน้อยูในชาติใดเราก็
พิจารณาปจจยัสงเคราะหในชาตนิั้นก็จะไดอํานาจปจจยัสงเคราะหตามความประสงคเชน
สังขารเปนปจจัยชวยอุปการะแกวญิญาณหรือ โลกียวปิากจิต ๓๒ เจตสิก๓๕ ที่ปรากฏ
เกิดขึ้นเพราะอาศัยสังขาร๓ เปนเหตุ สังขาร ไดแก เจตนากรรม ๒๙ เมื่อวาโดยชาต ิก็เปน นา
นักขณิกกมัมชาติ และ ปกตูปนิสสยชาต ิดังนัน้ สังขาร จึงเปนปจจัยแก โลกียวิปากวิญญาณ 
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๓๒ เจตสกิ ๓๕ นี ้จึงไดปจจัยสงเคราะห ๒ ปจจัย คือ นานกัขณิกกัมมปจจยั ปกตูปนิสสย
ปจจัย 
 องคปฏิจจสมปุบาท องคใดองคหนึ่ง จะเปนปจจัยอะไรบาง ในปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ 
นั้น มีวธิีสังเกตดังนี ้  

v อวิชชา องคธรรมไดแก โมหะเจตสกิ แลวพิจารณาตอไปอีกวา โมหะเจตสิกนี้ เปน
เหตุไดไหม ถาเปนได ก็เปนเหตุปจจัย เปนอารมณไดไหม ถาเปนได กเ็ปน อารัมมณปจจัยได 
เปนอนนัตระคอืเกิดติดตอกันไดไหม ถาเปนได ก็เปน อนันตรปจจัย  ในทางตรงกันขาม ถา
เปนไมไดก็เปนปจจัยนัน้ ๆ ไมได 
 v มีปญหาถามวา จะทราบไดอยางไรวาโมหเจตสิก เปนเหตุปจจัยไดเปนตน นี้แหละ
คือปญหาทีจ่ะตองสนใจเปนพิเศษ จึงจะทราบได หมายความวา เบื้องตน ก็จะตองทราบกอน
วา เหตุปจจัย องคธรรมไดแกอะไรเสียกอน ตอไปก็เอาองคธรรมของ ปฏิจจสมุปบาทนัน้ ๆ ไป
เทียบกบัองคธรรมนั้น ๆ  ถาองคธรรมทัง้สองเหมือนกนั กท็ราบไดทนัทีวา องคธรรมขององค
ปฎิจจสมุปบาทนี้เปนปจจยันั้น ๆ ได 
 วิธีหาอํานาจปจจัยทีถู่กตองที่สุด ตองพิจารณาองคปฏิจจสมุปบาทที่เปนปจจัย 
ควบคูกันกบัองคปฏิจจสมุปบาท  ที่เปนปจจยุปบัน ทกุครั้งไปแลวจะไดอํานาจปจจยัที่ถกูตอง
ที่สุด 
 v สําหรับองคปฏิจจสมุปบาทนั้น และองคธรรมปจจัย ๒๔ หวงัวานักศึกษาคงจะ
กําหนดไดไมยาก โดยอาศัยความรูเกาๆ เชนธรรมทีเ่ปนเหตุไดก็เปนเหตุปจจัยได ธรรมที่เปน
อารมณได ก็เปน อารัมมณปจจัยได เปนตน  อีกอยางพึงสงัเกตเอาจากปฏฐานโดยยอ ที่อยู
ตอจากปฏิจจสมุปบาทนี ้กพ็อจะเจาใจได 
 v การสงเคราะหปจจยัทีเ่ปนสหชาตชาติเล็ก ในปฏจิจสมุปบาทนีม้ีขอสังเกตเปน
พิเศษ ที่มีความแตกตางไปจาก มหาปฏฐาน คือ 
 ถาองคธรรมปรมัตถนั้น มีเพยีงอยางเดียว เชน เจตนาเจตสิก ดังนี้เปนตน อยางนี้ไมมี
ปญหา 
 ถาองคธรรมปรมัตถนั้น ๆ มรีวมกันตัง้แต ๒ ข้ึนไปแลว มีปญหาที่จะตองคิดบาง คือ
ใหคือรวมกนั เทาที่จะเปนไดพรอมกัน ไมใหคิดแยกออกไปทีละอยาง เชน ผัสสะ และ เวทนา 
เปน นามอาหารปจจัยรวมกนัได แตเจตนา นอกจากจะเปน นามอาหารปจจัยไดแลว ยังเปน
สหชาตกมัมปจจัยไดอีกดวย สวน ผัสสะ เปน นามอาหารปจจัย ไดอยางเดยีว เปน สหชาต
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กัมมปจจยัไมได ดังนัน้ความเปนสหชาตกัมมปจจยั จึงไมตองแสดง เพราะเปนความกนั
ทั้งหมดไมไดนัน่เอง หรือ เชน สติ วิริยะ ปญญา ทั้ง ๓ นี ้เปน สหชาตินทริยปจจยั และ มัคค
ปจจัย รวมกนัไดทั้งหมด แต ปญญา ยังเปน เหตุปจจัย ไดอีกดวย สวน สติวิริยะ เปนเหตุ
ปจจัย ไมได ดังนัน้ ความเปนเหตุปจจยัจึงไมตองแสดง เพราะเกดิเปนรวมกนัไมไดทั้งหมด
นั่นเอง ถามวา เพราะเหตุใดจึงเปนเชนนัน้  ตอบวา เพราะเหตุวา ในปฏิจจสมุปบาทนี้ ไมได
ยกปจจัยใดปจจัยหนึ่งขึน้เปนประธาน เพียงแตยกองคธรรมปรมัตถ ที่จะเปนองคธรรมของ
ปจจัยใดปจจยัหนึ่งหรือหลายปจจยัไดตามสมควรเทานัน้ขึ้นแสดง ฉะนั้นการคิดหาปจจัย
สงเคราะห จงึพิเศษแตกตางไปจากการคิดหาปจจัยสงเคราะห ตามนัยของมหาปฏฐาน
เล็กนอย สวนใหญแลวจะเปนไปในทาํนองเดียวกนั 
 

อธิบายความหมายพิเศษขององคปฏิจจสมุปบาท 
๑.อวิชชา 

ความไมรูตามความเปนจริงของ อวิชชา นี้ มีอยู  ๘ ประการ คือ 
 ๑.ทุกฺเข อญาณ ํ  ความไมรูในทุกข  คือ ความเกิด แก เจบ็ ตาย  ความเศราโศก
เสียใจ รํ่าไหรําพนั ความพลัดพรากจากสิ่งอันเปนที่รัก  ความประสบกับส่ิงอนัไมเปนที่รัก 
ความไมสําเร็จตามความประสงค ความคับแคนใจ ลวนแตเปนความทุกขทั้งสิน้ ยากที่ผูใดจะ
หลีกเลี่ยงได ไดรับมากบางนอยบางตามสมควรแกฐานะและภาวะที่เปนอยู 

๒.ทุกฺขสมุทเย  อญาณ ํ  ไมรูเหตุที่ทาํใหเกิดทกุข คือ เมื่อสาวเขาไปหาตัวตนเหตุที่
ใหเกิดทกุขมี เกิด แก เจ็บ ตาย เปนตน เหลานี้แลว ก็จะทราบไดวาโลภะคือความอยาก ความ
ยินด ีนัน้เองเปนตัวตนเหต ุ ในการขวนขวายพยายามทาํกิจการตางๆ ทัง้ที่ดีและไมดี ในขณะ
กระทํา ก็ตองเหนื่อยยาก ลําบากกาย ลําบากใจ เมื่อตายไปก็ตองไป เกดิ แก เจ็บ ตายอีก 

๓. ทุกฺขนโิรเธ อญาณ ํ  ไมรูธรรมอันเปนที่ดับทุกข  คือผูที่ไมรูวา พระนพิพาน นั้น
สามารถ ทําลายความทกุขมี ความเกิด เปนตนใหส้ินสุดลงได เพราะวาไมวาเราจะเกิดเปน
อะไรก็ตาม กย็อมมีภัยติดตามมาดวยตามสมควร คือ นานาสัตถุอุลโลกนภัย ภัยจากการนบั
ถือศาสดาตางๆ วินิปาตภัย ภัยจากการไปเกิดในสถานที่ๆ  ไมแนนอน  อปายภัย ภัยจากการ
ไปเกิดในอบาย ทจุริตภัย  ภัยคือยังไมพนจากการกระทาํทุจริตตาง ๆ 
 ๔. ทุกขฺนิโรธคามินีปฏิปทาย อญาณ ํ ความไมรูหนทางที่ใหเขาถึงความดับทกุข  
ความทุกขนี้จดัเปน ๒ ประเภท คือ ทุกขสามัญ (เกิด แก เจ็บ ตาย) ทุกขพิเศษ (ญาติพยสนะ 
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โภคพยสนะ โรคพยสนะ สีลพยสนะ ทิฏฐิพยสนะ) การปฏิบัติเพื่อไหพนจากทุกขเหลานี้ม ี๒ 
อยาง คือ การปฏิบัติทางโลก ไดแก การทํามาหากนิตาง ๆ และการปฏิบัติทางธรรม ไดแก 
การใหทาน รักษาศีล เจริญสมถะ เปนตน ซึ่งการปฏิบัติทั้งสองนี้อาจจะพนจากทุกขไดชั่วขณะ
เทานั้น สวนขอปฏิบัติที่เปนหนทางใหเขาถึงความดับทกุขไดนั้น ก็คือการเจริญองคมรรค ๘ ที่
เกี่ยวกับสติปฏฐาน ๔ เทานั้น นอกจากนัน้แลวก็ไมใชหนทางที่จะชาํระกิเลสใหหมดสิ้นไป 
 ๕.ปุพฺพนฺเต อญาณ ํ ความไมรูใน ขันธ อายตนะ ธาต ุ ที่เปนอดีต กลาวโดย
ธรรมาธษิฐาน เมื่อวาโดยปคุคลาธิษฐานแลวก็ไดแกสัตวทัง้หลายที่เคยเกิด และตายไปแลว
นั้นเอง ฉะนัน้ในขอที่วา ปุพพฺนฺเต อญาณ ํนี ้กห็มายถงึไมรูวาตัวเองกดี็ หรือคนอ่ืนกดี็ เคยเกิด
เปนมนุษยบาง เทวดาบาง พรหมบาง อบายสัตวบาง นั้นเองแตสําหรับในชาติตอไปนั้น รูวา
จะตองเกิดอีก ดังเชนที่มีความเหน็วา สัตวทั้งหลายมีพระเจาเปนผูสราง ฉะนัน้ เมื่อสัตว
เหลานั้นตายลงแลว ก็ไปเกิดตามคําสั่งของพระเจาอกี 

๖.อปรนฺเต อญาณ ํ  ความไมรูใน ขันธอายตนะ ธาตุ ที่เปนอนาคต ไดแกความเปน
มนุษย เทวดา พรหม อบายสัตวที่ตอจากภพนี้ ฉะนัน้ในขอทีว่า อปรนฺเต อญาณํ นี ้  ก็
หมายถงึผูที่มคีวามเห็นวา ตัวเองก็ดี คนอื่นก็ดี เมื่อตายจากชาตินี้ไปแลวก็ไมมีการเกิดตอไป
อีก แตมีความเชื่อวาสัตวทัง้หลายยอมเคยเกิดมาแลวในชาติกอน บุคคลจําพวกทีม่ีความเหน็
เชนนี ้มกีลายลัทธิดวยกัน แมคนทีถ่ือลัทธพิุทธที่มีความเห็นเชนนี้กย็ังมีบุคคลเหลานี้ไมเชื่อวา
เมื่อตายแลวจะเกิดอีกตอไป แตเชื่อวาเคยเกิดมาแลวในชาติกอน เพราะอาศัยที่เคยไดพบเห็น
ผูที่ระลึกชาติไดนั่นเอง 
 ๗.ปุพฺพนฺตาปรนฺเต  อญาณ ํ  ความไมรูใน ขันธ อายตนะ  ธาตุ ที่เปนอดีตและ
อนาคต คือ ความเปนมนุษย เทวดา พรหม และอบายสัตวที่เคยเกดิมาแลวในอดีต และที่จะ
เกิดตอไปขางหนานัน้เอง ฉะนั้นในขอทีว่า ปุพฺพนฺตาปรนฺเต อญาณํ  นี้ กห็มายถงึ ผูที่ไมรูวา 
ตัวเราก็ดี คนอื่นก็ดี เคยเกดิมาแลวและจะเกิดตอไปขางหนา บุคคลจําพวกที่มีความเหน็เชนนี ้
ก็มีกลายลัทธิเชนเดียวกัน เปนเพราะวาพวกนี้ไมเคยไดรับการศึกษาในพระสูตรพระอภิธรรม
และไมเคยปฏิบัติวิปสสนา 

๘.อิทปฺปจฺจยตาปฏจิฺจสมุปฺปนฺเนสุ ธมฺเมสุ อญาณ ํ  ความไมรูใน รูป นามที่
เกิดขึ้นโดยอาศัยมีเหตุใหเกดิตามในปฏิจจสมุปบาท หมายความวารางกายของสัตวทัง้หลาย 
มี ตา ห ู เปนตน และ การเห็น การไดยิน เปนตน เปนผลที่เกิดมาจากอดีดเหตุ คือการกระทํา
ดวย กาย วาจา ใจ ทั้งดีและไมดี ซึ่งเปนเหตุเกา ม ีอวิชชา ตัณหา เปนมูล โดยอาศยัมี ตา ห ู
การเหน็ การไดยิน เปนตนแลว ก็มกีารกระทําดวย กาย วาจา ใจ ทัง้ดีและไมดีข้ึนอีก ซึ่งเปน
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เหตุใหม มีตัณหา อวิชชา เปนมูล ทาํใหรางกาย และ การเหน็ การไดยิน เปนตนทีเ่รียกกนัวา 
คนนัน้ คนนี ้ซึง่เปนผลเกิดตอไปอีก   
 ความเปนไปของสัตวทัง้หลายดังที่ไดกลาวมานี ้ เมื่อพิจารณาแลวก็แสดงใหเห็นไดวา 
ไมมีอะไรอื่นนอกจากธรรมทีเ่ปนเหตุเปนผล อาศัยซึง่กนัและกันเกิดขึน้เทานั้น  

อวิชชาที่มีสภาพปดก้ันความจริงไมใหเกิดความรูนั้น 
แบงเปน  ๓ ประเภท คือ 

 ๑. อวิชชาชนิดหนามาก ไดแกอวิชชาของบุคคล ทีไ่มรูวาการกระทําอยางนี้ดีเปน
กุศล การกระทําอยางนี้ไมดีเปนอกุศล ดวยอํานาจแหงอวิชชาที่ปกปดไวไมใหรู ฉะนั้นบุคคล
พวกนี้จงึกลาทําในทุจริตตาง ๆ อยางไมรูสึกเกรงกลวัและอายใจ 
 ๒.อวิชชาชนดิบางมากแลว ไดแก อวชิชาของบุคคล ที่รูวาการกระทําอยางนี้ดีเปน
กุศลการกระทาํอยางนี้ไมดีเปนอกุศล ฉะนั้น บุคคลจําพวกนี้เมื่อขณะที่อกุศลเกดิขึ้น ก็
สามารถระงับได ไมปลอยใหลวงถงึ กาย วาจา แลวเปลี่ยนจิตใจและการกระทํานั้นใหเปน
กุศลเกิดขึ้น 
 ๓.อวิชชาชนดิบางที่สุด ไดแก อวิชชาของผูที่สําเร็จเปน พระโสดาบัน สกทาคามี 
อนาคามี เพราะทานเหลานีเ้ห็นแจงอริยะสัจ๔แลวแตยังไมไดทําลายอวิชชาใหหมดสิ้นไป 

๒. สังขาร 
 คําวา สังขาร นี้ หมายความวา ธรรมที่ปรุงแตงใหผลธรรมเกิดขึ้น ดังแสดง วจนัตถะ
วา สงฺขต ํสงฺขโรนฺติ  อภิสงฺขโรนฺตีติ = สงฺขารา ธรรมเหลาใดยอมปรุงแตงสังขตธรรมที่เปนผล
โดยตรง ฉะนัน้ ธรรมเหลานั้นชื่อวาสงัขาร ไดแก เจตนาที่ในอกุศล และโลกียกุศล  หรืออีกนัย
หนึง่ สงฺขตํ  กายวจีมโนกมมฺํ อภิสงฺขโรนติฺ  เอเตหีติ = สงฺขารา  สัตวทัง้หลายยอมปรุงแตง 
กายกรรม วจกีรรม มโนกรรม ที่เปนสงัขตธรรมโดย เจตนา เหลานัน้ ฉะนั้น เจตนาที่เปนเหตุ
แหงการปรุงแตงเหลานัน้ ชือ่วา สังขาร ไดแก เจตนาทีใ่นอกุศล และโลกียกุศล 

สังขาร  ที่เปนผลของอวิชชา มี  ๖  อยาง  คือ 
 ๑.ปุญญาภสิงัขาร กศุลเจตนา  เปนผูปรุงแตงโลกยีกุศลวิบากและกุศลกัมมชรูป
โดยตรง  ไดแก มหากุศลเจตนา  ๘  รูปาวจรกุศลเจตนา ๕ 
 ๒.อปุญญาภสิังขาร อกุศลเจตนา เปนผูปรุงแตงอกุศลวิบาก และอกุศลกัมมชรูป
โดยตรง ไดแก อกุศลเจตนา ๑๒ 

๓. อาเนญชาภิสังขาร กุศลเจตนา ทีต้ั่งมั่นไมหวัน่ไหว  เปนผูปรุงแตงอรูปวิบาก   
ไดแก อรูปาวจรกุศลเจตนา ๔ 



 

 

                                                                                                                               ๒๒๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 ๔.กายสังขาร เจตนาที่เปนผูปรุงแตงกายทุจริตและกายสุจริตใหสําเร็จลง ไดแก
อกุศลเจตนา ๑๒  มหากุศลเจตนา ๘  ที่เกี่ยวกบัทางกาย                

๕.วจีสังขาร เจตนาที่เปนผูปรุงแตงวจทีุจริตและวจีสุจริตใหสําเร็จลง ไดแก  อกุศล 
เจตนา ๑๒  มหากุศลเจตนา ๘   ที่เกี่ยวกบัทางวาจา 
 ๖.จิตตสังขาร เจตนาที่เปนผูปรุงแตงมโนทุจริตและมโนสุจริตใหสําเร็จลง ไดแก
อกุศลเจตนา ๑๒ โลกียกุศลเจตนา ๑๗ ทีเ่กี่ยวกบัทางใจ 
 v สําหรับโลกุตตรเจตนา นั้น ไดชื่อวาเปนบุญก็จริง แตไมชื่อวา ปุญญาภิสังขาร 
เพราะไมมหีนาทีท่ําใหเกิดภพชาติ ที่เปนวฏัฏสงสาร มีหนาที่ทาํลายภพ ชาติเทานัน้ 
 v ปุญญาภิสังขาร ที่เกี่ยวกบักามาวจรกุศลเปน กายกรรม วจีกรรม  มโนกรรม สําเร็จ
ดวยสุจริต ๑๐ และ ทาน  ศีล ภาวนา 
 vปุญญาภิสังขารที่เกี่ยวกับรูปาวจรกุศลเปนมโนกรรมสาํเร็จดวยภาวนา 
 vอปุญญาภิสังขารเปนกายกรรมวจีกรรม มโนกรรมสาํเรจ็ดวยทจุริต๑๐ 
 v อาเนญชาภิสังขาร  เปน  มโนกรรม  สําเร็จดวย  ภาวนา    
 

ธรรมที่ช่ือวา  สังขาร  ที่มิใชเปนผลของอวิชชา มี ๗ อยาง คือ 
 ๑. สังขตสังขาร ธรรมที่ถูกปจจัย ๔ปรุงแตงไดแก จิต เจตสิก รูปทัง้หมด เชน     อนจิฺ
จา วต สงฺขารา 
 ๒. อภิสังขตสังขาร  รูปนามที่ถกูกรรมเปนผูปรุงแตงโดยตรง ไดแก โลกียวิบาก
และกัมมชรูป และอภิสังขตสังขาร นี้ ก็สงเคราะหเขาในสังขตสังขาร ดวย 
  ๓. อภิสังขรณกสังขาร   ธรรมเปนผูปรุงแตงโลกียวบิาก และกัมมชรูป โดยตรง 
ไดแก อกุศลเจตนา ๑๒  โลกยีกุศลเจตนา ๑๗ 
  ๔. ปโยคาภสิังขาร ความพยายามปรุงแตงทางกาย และทางใจ ไดแก วิริยะเจตสกิ 
ที่เกี่ยวกับกายกรรม  มโนกรรม (ไมเอาวริิยะที่เกีย่วกับวจีกรรม เพราะทางวาจา นั้น วิริยะ
เจตสิกไมไดเปนประธาน เกีย่วกับ วิตก วจิาร เทานั้น) 
 ๕. กายสังขาร   ธรรมชาติที่ปรุงแตง รางกาย ไดแก ลมหายใจเขาออก 
  ๖. วจสีังขาร   ธรรมชาติทีป่รุงแตง วาจา  ไดแก  วิตก วิจาร 
  ๗.จิตตสังขาร ธรรมชาติทีป่รุงแตงจิต ไดแก สัญญา เวทนา หรือ เจตสิก ๕๐ (เวน 
วิตก วิจาร) 
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 v ปุญญาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัย อวิชชา เปนเหตุคือผูทีม่ีความเลื่อมใส
พอใจในการทาํบุญตางๆ มกีารบําเพ็ญทาน รักษาศีล  เจริญภาวนา โดยมีความปรารถนา
ความสุขความสบายอนัเปนผลแหงการกระทํานั้น ๆ  
 บางพวกมีความเหน็วา ความสุขของพวกรูปพรหมมีความประณีต ยิ่งกวา ความสุข
ของพวกเทวดา และมนุษย จึงไปทาํรูปฌาน 
      v อปุญญาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัย อวิชชา เปนเหตุ คือ บางคนไมเชื่อวา
การกระดีนัน้เปนบุญการกระทําชัว่เปนบาป ฉะนั้นคนจําพวกนี้จึงมคีวามพอใจในการกระทํา
ทุจริตตาง ๆ มีการฆาสัตว ลักทรัพย เปนตน หรือบางพวกก็รูวาการกระทําชัว่ตาง ๆ นั้นไมดี
เปนบาป แตตนกห็าละเวนไม หรือบางพวกมีความเขาใจวา ถาฆาสัตวแลวนาํไปบูชาเทพเจา
หรือผีสางเชนนี้แลว เทพเจาหรือผีสางนัน้จะบันดาลใหสําเร็จตามความประสงคของตนได 
 การกระทําทุจริตตาง ๆ ของบุคคลดังกลาวมาแลว ก็เพราะมองไมเห็นโทษของทกุข 
สมุทัย และนกึไปไมถึงคุณของนิโรธและมรรค ดวยอํานาจแหงโมหะปกปดไวนัน้เอง 
 v อาเนญชาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัยอวิชชาเปนเหตุ คือผูที่เหน็วา ความ
ทุกขความเดือดรอนตาง ๆ เกิดมาจากรปูธรรมเปนเหตุ จึงหาหนทางที่จะไมใหมรูีปเกิดขึ้น 
โดยพยายามทําฌานไปตามลําดับ จนถึงอรูปฌานหรือบางพวกรูปพรหมมีความเหน็วา
ความสุขทีเ่กิดจากอรูปฌานนั้นประณีตกวาความสุขที่เกดิจากรูปฌาน จึงไดทาํอรูปฌาน 
 

แสดง ลักษณะ รส ปจจุปฏฐาน ปทัฏฐาน ของ สังขาร 
อภิสงฺขรณลกฺขณา   มีการปรุงแตง    เปนลักษณะ 
อายูหนรสา  มีความพยายามใหปฏิสนธวิิญญาณเกิด หรือ พยายามทําใหธรรมที่เปน

ผล ซึ่งไดแก รูป นาม ที่เปนหมวดเปนกองเกิด เปนกิจ  
  เจตนาปจจุปฏฐานา เปนธรรมชาติที่ชักนาํกระตุนเตือน เปนอาการปรากฏในปญญา
ของบัณฑิตทัง้หลาย   

อวิชฺชาปทฏฐานา ม ีอวิชชา เปนเหตุใกล 
ฯลฯ 

 
(มีแสดงโดยพสิดาร ในหลักสูตรชั้นมัชฌิมโท) 
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ปริจเฉทที่ ๙ กัมมัฏฐานสังคหวิภาค 
 
ในปริจเฉทที่ ๙ ซึ่งเปนปริจเฉทสุดทายนี ้ เปนการแสดงจิต เจตสิก รูป นิพพาน ที่

เรียกวาปรมัตถธรรม ๔ นี้ โดยกรรมฐาน ๒ อยาง คือ สมถกรรมฐาน และวิปสสนากรรมฐาน  
โดยความเปนผูรูอารมณ และโดยความเปนอารมณ (ที่ถูกรู) และแสดงถึงหลักของการปฏิบัติ
สมถกรรมฐานและวิปสสนากรรมฐานโดยละเอียด เปนการสรุปหลักและจุดมุงหมายของ
การศึกษาพระพุทธศาสนา ลงในการปฏิบัติกรรมฐานสงัคหะนี ้
  สมถวิปสสฺนาน ํ ภาวนานมิโต   ปร ํ
  กมฺมฏฐานํ  วกฺขาม ิ ทุวิธมปฺ  ยถากฺกม ํฯ 
 แปลความวา ภายหลงัที่ไดแสดงปริจเฉทที ่๘ จบแลว  ขาพเจา (พระอนุรุทธาจารย) 
จักแสดงกัมมฏัฐาน ๒ ประเภท ของสมถกมัมัฏฐาน และ วิปสสนากมัมฏัฐาน   โดยลาํดับ 

สมถกรรมฐาน 
แสดงสมถกมัมัฏฐาน ตามคาถาสังคหะ 

 ตตฺถ สมถสงคฺเห ตาว ทส กสณิานิ ทส อสุภา ทส อนุสสฺติโย จตสฺโส อปปฺ 
มฺญาโย เอกา สฺญา เอกํ ววตฺถาน ํจตฺตาโร  อารุปฺปาเจติ สตฺตวิเธน สมถกมฺมฏ
ฐานสงฺคโห ฯ 
 แปลความวา ในสมถกมัมัฏฐาน และวิปสสนากมัมัฏฐาน ทั้ง ๒ ประเภทนั้น  อันดับ
แรกในสมถสังคหะ  ยอมมีการรวบรวมสมถกัมมัฏฐาน ๗ ประเภท คือ กสิณ ๑๐ อสุภะ ๑๐ 
อนุสสติ ๑๐  อัปปมัญญา ๔ สัญญา ๑ ววัตถาน ๑ อรูป ๔ ฯ 
 ราคจริตา  โทสจริตา  โมหจริตา  สทธฺาจริตา  พทฺุธิจริตา  วติกฺกจริตา  เจต ิ 
ฉพฺพิเธน  จริตสงฺคโหฯ 
 จริตสังคหะ คือ การรวบรวมจิตเจตสิก รูป โดยประเภทแหงจริต ๖ อยาง คือ ราคจรติ 
๑  โทสจริต ๑  โมหจริต ๑  ศรัทธาจริต ๑  พุทธจิริต ๑  วติกจริต ๑ 

ปริกมฺมภาวนา  อุปจารภาวนา อปฺปนาภาวนา เจต ิ ติสฺโส  ภาวนา ฯ 
ภาวนายอมมี ๓ ประเภท คือ บริกรรมภาวนา๑ อุปจารภาวนา๑อัปปนาภาวนา๑ 

        ปริกมมฺนิมิตฺตํ อุคฺคหนิมิตฺตํ ปฏิภาคนิมิตฺตฺเจติ ตีณ ินมิิตฺตานิ จ เวทิตพฺพาน ิ
 นิมิตยอมมี ๓ ประเภท คือ บริกรรมนิมิต ๑  อุคคหนิมิต ๑ ปฏิภาคนิมติ ๑ ฯ ดังกลาว
ทั้งหมดนี ้ นักศึกษาพระอภิธรรมทั้งหลายควรทราบไว ฯ 
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อธิบาย สมถกัมมัฏฐานสังคหะ 
 คําวา สมถะ  ตามบทวิเคราะหวา “กิเลเส สเมตีติ  สมโถ “ แปลวา คุณธรรมใด ยอม
ยังกิเลสทัง้หลายใหสงบลง  ฉะนัน้ คุณธรรมนั้น  จงึชือ่วา สมถะ  ไดแก สมถกัมมัฏฐาน ๗ 
หมวด  คือ กสิณ ๑๐ อสุภะ ๑๐ อนุสสติ ๑๐  อัปปมัญญา ๔ อาหาเรปฏิกูลสัญญา๑ จตุ
ธาตุววัตถาน๑ อรูปกมัมัฏฐาน๔รวมสมถกัมมัฏฐาน ๔๐ องคนี ้ มคุีณที่ทําใหกิเลสทั้งหลาย
สงบระงับไป เพราะฉะนัน้  จงึเรียกวา  สมถกัมมัฏฐาน 
 ภาวนา หมายถึง การเจริญ หรือธรรมที่ควรเอาใจใสใหมาก มวีิเคราะหวา ภาเวตพฺ
พาติ ภาวนา แปลวา คุณชาติที่ควรเจริญ คือ เอาใจใสใหมาก  ชื่อวา ภาวนา  ไดแก บริกรรม
ภาวนา ๑ อุปจารภาวนา ๑  อัปปนาภาวนา ๑ 
       บริกรรมภาวนา ไดแก เบื้องตนแหงกรรมฐานคือ บริกรรมนิมิตและอคุคหนิมิต 

อุปจารภาวนา ไดแก ทานกลางแหงภาวนาคือปฎิภาคนมิิตตลอดถึงโคตรภู 
อัปปนาภาวนา ไดแก ที่สุดของภาวนาคอืฌาน ตลอดถึงอริยมรรค อริยผล 
นิมิต ไดแก เครื่องหมายใหจิต เจตสิก เขาไปรับ หรือยดึเกาะไว คือ อารมณ  ซึง่ไดแก  

บริกรรมนิมิต  อุคคหนิมิต และปฏิภาคนิมติ 
อารมณสมถกรรมฐาน ๔๐  อยาง มี ๗ หมวด คือ 

๑) กสิณ ๑๐  ๒) อสภะ ๑๐  ๓) อนุสสติ ๑๐ 
๔) อัปปมัญญา ๔   ๕) อาหาเรปฏกิูลสัญญา ๑ 
๖) จตุธาตุววตัถาน ๑   ๗) อรูปกรรมฐาน ๔ 

๑.  กสิณ ๑๐ 
 กสิณ หมายถงึ แบบทีท่ําขึน้ หรือ ส่ิงที่เปนนมิิตหมายในการเพงทําสมาธิเพื่อใหจติ
สงบ  มี ๑๐ อยาง คือ 
๑) ปฐวกีสณิ แบบแหงดินทีท่ําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๒) อาโปกสณิ ขนาดแหงน้าํที่ทาํขึ้นเพื่อเพงทาํจิตใหสงบ     ภูตกสณิ ๔ 
๓) เตโชกสณิ ขนาดแหงไฟ ที่ทาํขึ้นเพื่อเพงทาํจิตใหสงบ 
๔) วาโยกสณิ แบบแหงลมทีท่ําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๕) นีลกสณิ   ขนาดของสีเขยีวทีท่าํขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๖) ปตกสณิ ขนาดของสีเหลืองทีท่ําขึน้เพือ่เพงทําจิตใหสงบ   วัณณกสิน ๔ 
๗) โลหิตกสณิ ขนาดของสีแดงทีท่ําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๘) โอทาตกสิณ ขนาดของสีขาวที่ทาํขึ้นเพื่อเพงทาํจิตใหสงบ 
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๙) อากาสกสิณ ขนาดของอากาศทีท่ําขึน้เพื่อเพงทาํจติใหสงบ 
๑๐) อาโลกกสิณ  ขนาดของแสงสวางทีท่าํขึ้นเพื่อเพงทาํจิตใหสงบ 
หมายเหต.ุ.กสิณมณฑล หมายความวา วงรอบหรือขนาดแหงกสิณทีท่ําขึ้น 

๒. อสุภะ ๑๐ 
 อสุภะ หมายถึง ส่ิงที่ไมสวยไมงาม หรือส่ิงทีน่ารังเกียจ (นตฺถิ สุภํ  เอตฺถาติ สุภํ )ใน
ที่นีห้มายเอาซากศพ สําหรับเพงเพื่อทาํลายกามราคะ ม ี๑๐ อยาง คือ 
 ๑) อุทธุมาตกอสุภะ   ซากศพที่พองขึ้นอืด  โดยเปนสิ่งที่นารังเกยีจ 
 ๒) วินีลกอสภุะ          ซากศพที่มีสีเขียวปะปนกนั โดยเปนสิง่ทีน่ารังเกยีจ 
 ๓) วิปุพพกอสุภะ ซากศพที่มนี้ําเหลืองน้ําหนองไหลออกมา ฯลฯ 
 ๔) วิจฉิททกอสุกะ ซากศพที่ถกูสบัขาดเปนทอน ๆ  ฯลฯ 
 ๕) วิกขายิตกอสุภะ ซากศพที่ถกูสตัวกัดกิน   ฯลฯ 
 ๖) วิกขิตตกอสุภะ ซากศพที่ขาดเปนทอน ๆแลวทิ้งเรี่ยราด ฯลฯ 
 ๗) หตวกิขิตตกอสุภะ  ซากศพที่ถกูสบัฟนขาดเปนทอนๆทิ้งไวทีละอัน ฯลฯ 
 ๘) โลหิตกอสุภะ ซากศพที่มีโลหิตไหลเต็มไปหมด ฯลฯ 

๙) ปุฬุวกอสภุะ ซากศพที่เต็มไปดวยหมูหนอนชอนไช ฯลฯ 
๑๐) อัฏฐิกอสุภะ ซากศพที่เหลอืแตกระดูกขาวเกลื่อน ฯลฯ 

๓. อนุสสติ ๑๐ 
 อนุสสติ หมายถึง การระลกึถึงเสมอ ๆ หรือ ส่ิงที่ควรระลึกถึงเนือง ๆ (อนุปฺปนฺนาน ํ  
สติ = อนุสฺสติ) มี ๑๐ อยาง คือ 
 ๑) พุทธานุสสติ  การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งคุณของพระพทุธเจา 
 ๒) ธัมมานสุสติ  การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งคุณของพระธรรม 
 ๓) สังฆานสุสติ  การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งคุณของพระสงฆ 
 ๔) จาคานุสสติ  การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งการบริจาคของตน 
 ๕) สลีานสุสติ    การระลึกถงึเนืองๆซึง่ศีลทีต่นไดรักษาอยางบริสุทธิ์ดีแลว 
 ๖) เทวตานุสสติ  การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งธรรมที่ทาํบุคคลใหเปนเทวดา 
 ๗) อุปสมานสุสติ  การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งพระนิพพาน อันเปนที่สงบระงับ 

แหงกิเลสทัง้ปวง 
 ๘) มรณานสุสติ การระลึกถงึเนือง ๆ ซึ่งความตายอันจะมแีกตน 
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 ๙) กายคตาสติ  การระลึกไปทัว่รางกาย โดยความเปนของไมงาม 
 ๑๐) อานาปานสต ิ การระลึกทั่วถงึซึ่งลมหายใจเขาออก 

๔. อัปปมัญญา ๔ 
 อัปปมัญญา หมายถงึ ธรรมที่ตองแผไปหรือส่ิงที่ตองระลึกรูโดยไมมปีระมาณ (อปฺป
มาเณน  ชานาตีติ  อปฺปมฺญา)  ม ี๔ อยาง คือ 
 ๑) เมตตา ความรักใคร ความปรารถนาดีใหสัตวทุกจําพวกเปนสุข (ในขณะที่เหน็
บุคคลผูเปนทีรั่กอยูในอาการปกติ ที่เรียกวา ปยมนาปสตัว)   
 ๒) กรุณา ความสงสาร ความเหน็ใจอยากชวยเหลือใหพนทุกข (ในขณะที่เห็นบุคคล
กําลังไดรับความทกุขยาก ทีเ่รียกวา ทุกขิตสัตว) 
 ๓) มุทิตา ความพลอยยนิดีเมื่อเหน็ผูอ่ืนไดดี (ในขณะที่เหน็บุคคลกาํลังประสบกบั
ความสุขสบาย หรือประสบผลสําเร็จในส่ิงทีห่มาย ที่เรียกวา สุขิตสัตว) 
 ๔) อุเบกขา ความวางเฉยตออารมณนัน้ ๆ (ในเมื่อไดผานพนอารมณ ๓ อยาง 
ขางตนมาแลว หรือ ตนเองหมดภาระทีจ่ะตองขวนขวายในอาการ ๓ อยางนั้นแลว ก็วางใจ
เปนกลาง  พิจารณาเปนเรื่องของกรรม ที่เรียกวา มัชฌัตตสัตว) 

๕. อาหาเรปฏิกูลสัญญา ๑ 
๑) อาหาเรปฏิกลูสัญญา ความสาํคัญในอาหารวาเปนของนาเกลยีด ไมนายินด ี

๖. ววัตถาน ๑ 
 ๑) จตุธาตุววตัถาน  การกาํหนดพิจารณาสังขารทั้งปวงโดยความเปนธาตุ ทัง้ ๔ คือ 
ดิน น้าํ ลม ไฟ  ไมใชเรา ไมใชของเรา ไมใชสัตว บุคคล ตัวตน เราเขา 

๗. อรูปกรรมฐาน ๔ 
อรูปกรรมฐาน หมายถึง กรรมฐานที่มีอารมณไมมีรูปรางสัณฐานเปนอารมณมี ๔ อยาง คือ 
 ๑) อากาสานัญจายตนะ  อารมณที่สืบเนื่องจากอากาศ คือ ไดเพิงอากาศออกไป
แลว ถือเอาความวางเปลาเปนอารมณ  
 ๒) วิญญาณญัจายตนะ  อารมณที่สืบเนื่องจากวิญญาณ คือ ถอืเอาฌานจิตดวง
กอน ในฌานจิตที่ไดในภพกอน ซึง่ดับไปแลวเปนอารมณ 
 ๓) อากิญจญัญายตนะ อารมณที่สืบเนื่องจากความไมมีอะไรเหลืออยูเลย  คือ 
ถือเอาความวางเปลาไมมีอะไรเลย เปนอารมณ 



 

 

                                                                                                                               ๒๓๓ 
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 ๔) เนวสัญญานาสัญญายตนะ  การถือเอาจิตที่ละเอียดออน เปนอารมณคือ แทบ
ไมรูสึกอะไรเลย  จะวามีความรูสึกก็ไมใช จะวาไมมีก็ไมเชิง  
 

แสดงกรรมฐานที่เหมาะแกจริต ๖ อยาง 
๑. อสุภกรรมฐาน ๑๐ กายคตาสติ ๑ รวม ๑๐ อยางนี ้ยอมเหมาะแกคนราคจริต 
๒.อัปปมัญญา ๔ วรรณกสณิ ๔ รวม ๘ อยางนี้ ยอมเหมาะแกคนโทสจริต 
๓. อานาปานสติ   ยอมเหมาะแกคนโมหจริต  และวิตกจริต 
๔. อนุสสติ ๖ เบื้องตน มีพทุธานุสสติ เปนตนยอมเหมาะแกคนศรัทธาจริต 
๕. มรณานุสสติ ๑ อุปสมานสุสติ ๑ อาหาเรปฏิกูลสัญญา ๑ จตุธาตวุวัตถาน ๑ รวม 

๔ อยางนี้  ยอมเหมาะแกคนพุทธจิริต 
 สวนอารมณกรรมฐานที่เหลอื ๑๐ คือ ภูตกสิณ ๔ อากาสกสิณ ๑ อาโลกกสิณ ๑ 
อรูป ๔   ยอมเหมาะแกจริตทั้งหมด เรียกวา สัพพัตถจรติกรรมฐาน 
 

วิธีการเพงกสิณ 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดจัดการทําองคกสิณเสร็จเรียบรอยแลว แตนั้นก็พงึแสวงหา
สถานทีห่างจากหมูคณะและเสียงตาง ๆ อันเปนสถานที่เงยีบสงัด สะดวกแกการทีจ่ะเขาไป
พักอาศัย แลวเริ่มตนลงมือปฏิบัติตอไป การลงมือปฏิบัติเพง ปถวกีสิณนี้ตองตั้งองคปถวีกสิณ
ไวในที่จาํเพาะหนา โดยไมใหสูงไปหรือตํ่าไปจากสายตาของตนนัก เพราะวาถาตั้งสูงไปก็
จะตองแหงนหนาเพงดู ถาต่ําไปก็จะตองกมหนาเพงด ู ซึ่งจะทาํใหตนไดรับความลําบากใน
การเพงดูอยูนัน้  คร้ันเมื่อจะเขาไปนัง่ขัดสมาธทิําการเพงอยู  ก็จงนัง่ลงภายในหัตถบาส (๒ 
ศอกกับ ๑ คืบ) ซึ่งไมใกลไมไกลจากองคกสิณเพราะวา ถาหากนัง่ไกลเกินไปจะทําใหการเห็น
ปริมณฑลขององคกสิณไมไดชัด ถาหากนั่งใกลเกินไปก็จะทาํใหแลเห็นรอยนิ้วมือ รอยไมเปน
ตนไดอยางแจงชัด เมื่อเปนเชนนี ้กจ็ะเปนอุปสรรคแกสมาธ ิ คือทาํใหสมาธหิยอนไปในขณะที่
กําลังเพงอยู และเมื่อเวลาทีอุ่คคหนิมิปรากฏเกิดขึ้น 
 ภายหลงัที่ไดนั่งลงเรียบรอยแลวตอแตนั้นก็จงเริ่มปรารภความพอใจที่จะไดมาซึง่
ฌาน ที่จะทาํตนใหพนออกไปจากกามคณุอารมณตาง ๆ อันเปนตัวฉันทะที่ประกอบดวย
เนกขัมมะสังกปัปะ ดวยการพิจารณาเหน็โทษของกามคณุ  แลวจงพจิารณาในคุณ พระพุทธ 
พระธรรม พระสงฆ ไปจนกวาจิตใจจะบังเกิดความแชมชื่นอิ่มเอิบปราโมทยในพระคุณนั้นๆ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 
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จากนั้นจงัทาํการแผเมตตาไปในสัตวทัง้หลาย มีเทวดาและมนุษยเปนตนพอสมควร เสร็จแลว
จึงคอยนอมใจมาพิจารณาถงึตนเองวาตนนี้มีความตายเปนธรรมดา ไมมีส่ิงใดทีจ่ะชวยตนให
พนไปจากความตายได ฉะนั้น กอนทีค่วามตายจะมาถงึตน ตนจําเปนจะตองพยายาม
ขวนขวายหาสรณะที่พึง่ ไหกับตนเองใหจงได พรอมกบัมีความคิดวาเหน็วา การปฏิบัติโดย
การเพงกสิณนี้ เปนวธิีปฏิบัติของบัณฑติทั้งหลาย มพีระสัมมาสัมพุทธะเจา พระปจเจกพุทธ
เจา ตลอดจนพระอริยะสาวก เปนตน และทานเหลานี้ไดพนออกไปจากวัฏฏะทุกข มีการ เกิด 
แก เจ็บ ตาย ไดนั้นก็เพราะอาศัยการเพงกสิณนี้เอง  ดังนัน้การที่ตนจะพนไปจากสังสารวัฏได 
ก็โดยอาศัยการเพงกสิณนี้เชนเดียวกัน เมือ่คิดเห็นเชนนีแ้ลว กจ็งยกมอืข้ึนทําการอญัชลีกรรม
แตองคกสิณนัน้ แลวทําการเพงดพูรอมแผใจไปตลอดทั่วไป ภายในขอบเขตแหงองคกสิณนั้น 
อยาไดใชสายตาเพงด ูหรือ ใหใจไปจดจอแตเพียงสวนใดสวนหนึง่ขององคกสิณเปนอันขาด 
 เมื่อทําการเพงแผใจโดยทั่วๆ ไปอยูนัน้ ก็จงอยาไปสนใจอยูในสีของปถวีทีเ่ปนองค
กสิณ และสภาวะลกัษณะปถว ีทีม่ีความแข็ง ออน แตอยางใด ๆ ทัง้สิน้ ทัง้นีก้็เพราะวามิไดทํา
เพง วัณณะกสิณ แตกําลังเพง ปถวกีสณิ อยูทัง้ไมตองไปทําการพจิารณาถงึปรมัตถปถวีแต
ประการใดอีกดวยหากแตตองตั้งใจเพงดอูยูเฉพาะแตในบัญญัติปถวอียางเดยีวเทานั้น ดวย
เหตุนี้แหละพระโยคีบุคคลจึงไมควรไปสนใจในสีของปถว ีและสภาวะปถวีแตอยางใด ๆ 
 ฝายภายในดานจิตใจนัน้ ก็จงทาํความพอใจ อ่ิมใจ ต้ังมัน่อยูอยางจรงิใจในองคกสณิ
ใหเหมือนกนักบัเสือที่กาํลังกดัดึงเอาแตเฉพาะเนื้อเตาออกมาจากกระดองเตาฉันนัน้ เมือ่
กําลังเพงดูอยูก็จงลืมตาดูอยูอยางธรรมดาอยาลมืตาใหโตหรือหร่ีตาใหเล็กลงไปแตอยางใด
นัก พรอมกนันั้นก็จงใชปากบริกกรมวา ปถวีๆ หรือดินๆ เปนระยะไป ไมจําเปนจะตองบริกรรม
โดยไมหยุดหยอน ซึ่งจะทาํใหกลายเปนการเสกคาถาไป และจงพยายามลืมตาบริกรรม ให
มากที่สุดที่จะมากได  สวนการหลับตาบริกรรมนั้น ก็จงใชเปนบางครั้งบางคราว แตอยาใชให
บอยนัก ทาํอยูเชนนีเ้ร่ือย ๆ ไปจนกวา อุคคหะนมิิต จะมาปรากฏขึ้น 
 หมายเหต ุ การงานที่จะพึงปฏิบัติในการเพงองคกสิณที่เหลืออีก ๙ นั้น ก็คงเปนไปใน
ทํานองเดียวกนันีทุ้กประการ 
 
วิธีปองกันอุปสรรคที่เกิดขึ้นจากใจในระหวางที่อุคคหนิมิตยังไมปรากฏ 

ในระหวางทีก่าํลังเพงดูสสัมภาระปถว ี หรืออุตุชปถวอีงคกสิณ พรอมกับใชปาก
บริกรรมวา ปถวี ๆ อยูนัน้ พระโยคีบุคคลนั้น ยอมมีความตองการใหอุคคหนมิิตปรากฏเกิดขึ้น
โดยเร็วที่สุดทีจ่ะเร็วได แตอุคคหนิมิตนัน้ก็มิปรากฏไดโดยเร็วตามความประสงคของพระโยคี 
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ฉะนั้น จิตใจของพระโยคีจึงรูสึกเหน็ดเหนือ่ย เมื่อจิตใจรูสึกเหน็ดเหนือ่ยขึ้นมาแลว รางกายก็
พลอยออนเพลียและเหน็ดเหนื่อยตามไปดวย เมื่อเปนเชนนี ้ถนีมทิธนิวรณ ก็ไดโอกาสเกิดขึ้น
ครอบงํา โดยทําใหอยากหยุดพัก หรือไปทํากจิอยางอื่น ๆ มีการปดกวาด ทําความสะอาด 
สวดมนตไหวพระ เปนตน ที่เปนปลิโพธเครื่องกังวลตาง ๆ ดังนั้น ถาอาการดังกลาวนี้บังเกิด
ข้ึนแกพระโยคีบุคคลแลวไซร ก็จงเตือนตนเองวา มิวนัใดก็วันหนึง่ความตายก็จะบงัเกิดมีแก
เราอยางแนแท ทั้งอุคคหนมิิตก็ยังมิไดเกดิขึ้นเลย ถาตนขืนหยุดพัก หรือ มวัไปกังวลอยูกับ
งานอื่น ๆ แลว สมาธิของตนก็จะเสยีไป ทั้งการงานเหลานี้ตนกเ็คยกระทาํมาแลวหลายภพ
หลายชาติ จนกระทั่งภพนีก้ย็ังกระทําอยู ฉะนั้นในขณะที่ตนกาํลังเพงปถวีกสิณอยูนี ้ไมควรไป
ทํากจิอยางอื่นเลย แลวจงมคีวามพยายามเพงดูอยูตอไปใหมาก  และอยากระพริบตาบอยนกั 
ประมาณ ๒– ๓ นาที จงึคอยใชปากบริกรรมวา ปถวี ๆ หรือดิน ๆ เสียครั้งหนึง่ เปนระยะหาง
กันไปตามสมควร จนกวาอุคคหนิมิตจะปรากฏ     

เมื่ออุคคหนิมติปรากฏขึ้นแลว เมื่อพระโยคีกําลงัเพงปถวีองคกสิณ ที่ยังเปนบริกรม
นิมิตอยูนั้น บางทานก็ไดอุคคหนิมิตชา บางทานก็ไดอุคคหนิมิตเร็ว คือตองพยายามอดทน
ตอสูอยูนานกบันิวรณซึ่งเปนตัวอุปสรรคคอยขัดขวางอยางยิ่ง อุคคหนิมิตจึงปรากฏขึ้นได เมื่อ
อุคคหนิมิตปรากฏขึ้นทางใจแลว ก็ไมจําเปนตองเพงปถวีองคกสิณที่เปนบริกรรมนมิิตซึ่งเปน
อารมณภายนอกอีก แตกลบัเพงอุคคหนมิิต อันเปนอารมณที่ปรากฏขึ้นทางใจ และในเวลา
นั้น ความเปนไปของปถวีองคกสิณที่เปนอุคคหนิมิตกับจิตใจของพระโยคีบุคคลนั้น เสมือน
แมเหล็กที่มีกาํลังดึงดูดเอาสิ่งของ ที่เปนเหล็กดวยกนัใหมาตนิอยูไดฉันใด  จิตใจของพระโยคี
บุคคลก็ดึงดูดเดาปถวอีงคกสิณ ทีเ่ปนอุคคหนิมิตใหติดแนบอยูกับใจไดฉันนัน้  ฉะนัน้การเหน็
ส่ิงของอื่น ๆ ไดก็เฉพาะแตในเวลาทีพ่ระโยคีลืมตาดูอยูเทานัน้ คร้ันหลับตาลงกก็็คงเหน็แต
เพียงภาพปถวอีงคกสิณอยูอยางเดยีว แมที่สุดจะลืมตาอยูในทีม่ืด จกัขุทวารวิถกี็ไมเกิด คง
เห็นแตภาพปถวีองคกสิณทีเ่ปนอุคคหนมิติเทานั้น ความงวงเหงาหาวนอนและเกียจคราน 
ออนแอทอแท ซึ่งเปนตัวถนีมิทธนวิรณกค็อย ๆ ถอยหางออกไป พรอมดวยนวิรณที่เหลื่อ
นอกนัน้ก็คอย ๆ ทุเลาเบาบางลงไปดวย 

เมื่อปฏิภาคนมิิตปรากฏขึ้นแลว พระโยคีบุคคลที่ทําการเพงปถวีองคกสิณ จนถึง
อุคคหนิมิตปรากฏขึ้นทางใจแลวนั้น พระโยคีบุคคลก็ไมตองนัง่เพงปถวีองคกสิณนัน้อีก แต
ตองยายที่ไปเสียที่อ่ืน สุดแตจะเหน็วาที่ใดจะสะดวกสบายและสมควร ก็จงพักอาศัยอยู ณ ที่
แหงนัน้แลวตัง้ตนเพงอุคคหนิมิตที่ไดมาแลวนัน้ตอไป ถาอุคคหนมิิตทีก่ําลังเพงบริกรรมอยูนั้น
เกิดเลือนหายไป เนื่องมาจากปลิโพธ เครือ่งกังวลอยางใดอยางหนึง่แลว จงรีบกลับไปยังที่เกา 
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เร่ิมตนเพงปถวีองคกสิณเสยีใหม ตอเมื่อไดอุคคหนิมิตแลว จึงกลับไปยังที่ใหมตามเดิม แลว
เร่ิมเพงอุคคหนิมิตนัน้ตอไป ทัง้นีก้็เพราะวา ถายังเพงปถวีองคกสิณเดิมอยูอีก จะทําให
ปฏิภาคนิมิตปรากฏขึ้นไดโดยยาก คร้ันพยายามเพงอุคคหนิมิตอยูตอไปอยางไมขาดสายแลว 
อุคคหนิมิต ทีถู่กเพงอยูนั้นกจ็ะมีสภาพสะอาดปราศจากริ้วรอย ดางพรอย ดวยมลทนิตาง ๆ มี
ความละเอยีดประณีตยิ่งขึ้นมามากกวา  อุคหนนิมิตทีป่รากฏเมื่อขณะแรก คือ คอย ๆ ใส
ข้ึนมาเปนลําดบัเหมือนหนึ่งเนื้อกระจก จิตใจในขณะนั้นก็แตความชุมชื่นเอิบอ่ิมอยูโดยไมรู
เบื่อในการนั้นเลย อุคคหนมิิตที่มีคุณภาพเชนนี้แหละ จึงกลับเปลีย่นชื่อเรียกวา ปฏิภาคนิมติ 
กามาวจรสมาธิของพระโยคีบุคคล นับจําเดมิแตปฏิภาคนิมิตปรากฏขึ้นจะถกูเปลี่ยนชื่อ
เรียกวา อุปจารภาวนาและดวยอํานาจแหอุปจารภาวนานี้แหละ นวิรณธรรมตางๆ ยองสงบลง
เปนอยางดี ไมมีโอกาสเกิดเปน ปริยุฏฐานะได 

วิธีการรักษาปฏิภาคนิมิต 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดปฏิภาคนิมิตแลว ถาพระโยคีนัน้เปนติกขบุคคล ในไมชากจ็ะ
บรรลุปฐมฌานที่ชื่อวา อัปปนาภาวนาหรืออัปปนาสมาธ ิ แตถาหากเปนมันทบุคคลกจ็ะบรรลุ
ปฐมฌานชา ฉะนั้นในระหวางที่รูปาวจรปฐมฌานยังไมเกิดนั้น พระโยคีบุคคลจําเปนจะตองมี
การรักษาปฏิภาคนิมิตไวเปนอยางดี เสมอืนหนึ่งพระราชีนีทีก่ําลงัทรงพระครรภ อันพราหมณ
ปุโรหิตทัง้หลายทาํนายวา พระกุมารในพระครรภนี้เปนพระโอรส และจะไดเปนพระเจาจักร
พรรติ์ ฉะนัน้ จึงทะนถุนอมบํารุงรักษา พระครรภนั้นเปนอยางดี มิใหมีอันตรายใด ๆ มาพอง
พานกล้ํากลายไดฉันใด พระโยคีบุคคลก็ตองรักษาปฏภิาคนิมิตไวใหจงดีฉันนั้น ถาหากไม
ระวังรักไวใหดีแลวปฏิภาคนมิิตนั้นก็จะเลอืนหายไป เมื่อเปนเชนนี ้ ภาวนาจิตของพระโยคี
บุคคลนั้นก็จะลดต่ําลงไปอยูในขั้น บริกรรมภาวนา ตามไปดวย 
 ฉะนั้น พระโยคีบุคคล เมือมีค่วามประสงคที่จะรักษาปฏภิาคนิมิตไวไหเปนอยางดนีั้น 
พึงเวนจากอสปัปายะ อันเปนสิ่งที่ไมสมควรแกการภาวนาสมาธิ ๗ อยาง คือ อาวาส ที่อยูที่
อาศัยหลับนอน โคจระ หมูบานที่จะตองเขาไปบิณฑบาต  ภัสสะ ถอยคํา โภชนะ อาหาร  อุตุ 
ฤดู อิริยาบถ การยืน เดิน นัง่ นอน  แลวพงึเสพแต สัปปายะ อันเปนสิง่สมควรแกภาวนาสมาธิ 
๗ อยางเชนเดียวกนั เมื่อพระโยคีบุคคลไดปฏิบัติตามดังที่ไดกลาวมาแลวนี้ บางทานก็ได 
อัปปนาฌาน ในกาลไมนานนัก 

อสัปปายะและ สัปปายะ ๗ อยาง 
 ๑. อาวาสะ ที่อยู  มี ๒ อยาง คือ 



 

 

                                                                                                                               ๒๓๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๑) อาวาสอสัปปายะ หมายถงึ เมื่อพระโยคีบุคคลเขาไปพักอาศยัอยูในสถานที่ใด 
นิมิตทีย่ังไมเกดิก็ไมเกิดขึ้น ที่เกิดขึ้นแลวกสู็ญหายไป สติที่ยังไมปรากฏก็ไมปรากฏขึ้น จิตใจที่
ยังไมสงบยังไมต้ังมัน่ ก็คงเปนไปอยูอยางเดิม ฉะนั้นสถานที่นัน้จงึเปน อาวาสอสัปปายะ แก
พระโยคนีั้น 
 ๒) อาวาสสปัปายะ หมายถึง สถานที่ใดพระโยคีบุคคลเขาไปพักอาศัยอยูแลว นมิิต
ที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น ที่เกดิขึ้นแลวก็ต้ังมั่นอยูไดไมหายไป สติที่ไมปรากฏก็ปรากฏขึ้น จิตใจ
ที่ยังไมสงบ ยงัไมต้ังมัน่ ก็มคีวามสงบตั้งมั่นได ฉะนัน้ สถานทีน่ั้นจงึเปน อาวาสสัปปายะ แก
พระโยคนีั้น 
 ดังนัน้ถาสาํนกัใด บานใด มีกฏิมีเรือนอยูหลายหลงั หรือทองถิน่ใด ตําบลใด มีทีพ่กั
อยูหลายแหงพระโยคีบุคคลก็จงไปทาํการปฏิบัติอยูในกุฏินั้น เรือนนัน้ สถานที่นัน้ ๆ แหงละ ๓  
วัน ๆ  เพื่อเปนการทดลองดูวา แหงใดเปนที่สัปปายะแกตนได ถาทีน่ั้นเปนอสัปปายะแกตน
แลว ก็จงเวนเสียจากทีน่ั้นแหงนั้น 
  ๒. โคจร  ที่เทีย่วไป (บานบณิฑบาต) มี ๒ อยาง 

๑) โคจรอสัปปายะ ม ี ๓  ประเภท 
(๑) หมูบาน หรือ ทองถิน่ ทีม่ีอยูจากเสนาสนะไปทางดานทิศตะวันออก หรือ ทศิ

ตะวันตก ทีม่ีแสงอาทิตยข้ึนสองหนา ในเวลาไป หรือ กลบัจากบิณฑบาต 
(๒)หมูบาน หรือ ทองถิน่ ทีม่ีอยูหางไกลออกไปจากเสนาสนะเกินกวา  หนึ่งโกสะครึง่ 

เทากับมากกวา๓ ไมลหรือ ๕ กิโลเมตร ทีม่ีการคมนาคมไปมาไมสะดวก 
(๓)หมูบาน หรือ ทองถิ่นที่เขาไปรับบิณฑบาตนัน้ไดอาหารมาไมพอฉนั 

 ๒) โคจรสัปปายะ มี  ๓ ประเภท 
 (๑)หมูบาน หรือ ทองถิ่น ทีม่ีอยูหางจากเสนาสนะไปทางดานทิศเหนอื หรือ ทางทศิ
ใต ที่พนจากแสงอาทิตยข้ึนสองหนาในเวลาไป หรือกลบัจากบิณฑบาต 
 (๒) หมูบานหรือทองถิน่ ที่มอียูใกลกันกับเสนาสนะ ประมาณหนึ่งโกสะครึ่ง เทากับ ๓ 
ไมล หรือ ๕ กโิลเมตร ทีม่ีการคมนาคมไปมาสะดวกสบาย 
 (๓) หมูบานหรือทองถิน่ใด ที่เขาไปรับบิณฑบาตนัน้ ไดอาหารเพียงพออยาง บริบูรณ
แกการฉัน 
 ๓. ภัสสะ ถอยคําพูด มี ๒ อยาง 

๑) ภัสสอสปัปายะ หมายถึง ถอยคําที่ไมสมควร ไดแก ถอยคําที่นับเนื่องอยูใน
ติรัจฉานกถา  ๓๒  และ วิคคาหิกวัตถุ  ๑๔ 
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 ๒) ภัสสสัปปายะ  หมายถงึ ถอยคําที่สมควร ไดแก ถอยคําทีน่ับเนื่องอยูในกถาวัตถุ 
๑๐ ประการ คือ  

๑) อัปฺปจฺฉตากถา   ถอยคําที่กลาวเกี่ยวกับเร่ืองใหเกิดความมกันอย 
๒) สันฺตุฏฐิกถา     ถอยคําที่กลาวเกี่ยวกับเร่ืองใหเกิดความสนัโดษ 
๓) ปวิเวกกถา    ถอยคําที่กลาวชักนําใหยินดีความสงัด 
๔) อสังสัคฺคกถา   ถอยคําที่กลาวชักนําไมใหคลุกคลีดวยหมูคณะ 
๕) วิริยารัมฺภกถา   ถอยคําที่กลาวชักนําใหปรารภความเพียร 
๖) สีลกถา    ถอยคําที่กลาวชักนําใหต้ังอยูในศีล 
๗) สมาธิกถา    ถอยคําที่ชักนาํใหเกิดความยินดีในการเจริญสมาธ ิ
๘) ปฺญากถา    ถอยคําที่ชักนาํใหเกิดปญญา รูยิง่ใหจริง รูชอบเหน็ถูก 
๙) วิมุตฺติกถา    ถอยคําที่ชักนาํใหยนิดีในความหลุดพน 
๑๐) วิมุตฺติญาณทัสฺสนกถา   ถอยคําที่กลาวชักนาํใหเกิดปญญาเหน็แจงความหลุด

พนดวยปญญาญาณ 
กถาวัตถ ุ ๑๐ ประการดังกลาวมาแลวนี ้ แมจะเปนถอยคาํที่ไมขัดกับมรรคผล 

นิพพาน แตประการใดก็จริง สําหรับผูปฏิบัติไมควรจะพดูมาก ควรพูดแตพอประมาณ 
 ๔. ปุคคละ   บุคคล มี ๒ ประเภท 

๑) ปุคคลอสัปปายะ หมายถึง บุคคลที่ไมสมควรที่จะเขาไปสนทนาปราศรัย ในขณะ
ที่กําลงัปฏิบัติอยูนั้น ม ี ๒ จาํพวก คือ  ๑) กายทัฬหฺีพหุโล  ผูที่มีปกติชอบบํารุงตกแตงรางกาย   
๒)ติรจฺฉานกถโิก ผูที่มีปกติชอบพูดแตในติรัจฉานกถา ๓๒ 
 ๒) ปุคคลสัปปายะ หมายถึง บุคคลที่สมควรแกการเขาไปสนทนาปราศรัยในขณะที่
กําลังปฏิบัติอยูนัน้ ม ี๒ จาํพวกดวยกนั คือ ๑) อติรัจฺฉานกถิโก ผูที่มีปกติไมใครคุย ไมใครพูด
ในติรัจฉานกถา  ๒) สีลาทิคุณสัมฺปนฺโน  ผูที่ถึงพรอมดวย ศีลคุณ สมาธิคุณ ปญญาคุณ 

๕.โภชนะ อาหาร มี ๒ อยาง 
๑) โภชนอสปัปายะ หมายถึง อาหารที่ไมสมควร 
๒) โภชนสปัปายะ หมายถงึ อาหารที่สมควร  
ใหสังเกตหลังจากเมื่อทานอาหารเขาไปแลว จิตไมชุมชื่น อาหารนัน้กเ็ปน อสัปปายะ  

ถาจิตใจชุมชืน่ อาหารนัน้ก็เปน สัปปายะ 
 ๖. อุตุ อากาส,ฤดู  มี ๒ อยาง 

๑) อุตุอสัปปายะ หมายถงึ อากาศ หรือ ฤดู ที่ไมเปนทีส่บาย 
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๒)อุตุสัปปายะหมายถงึอากาศหรือฤดูเปนที่สบาย 
ใหสังเกตจากการไดรับอากาศนั้น ๆ แลว จิตไจไมแจมใส อากาศนัน้กเ็ปน อสัปปายะ 

ถาจิตใจสบาย อากาศนัน้ก็เปน สัปปายะ 
 ๗. อิริยาบถ มี ๒ อยาง คือ อิริยาปถอสัปปายะ กับ อิริยาปถสปัปายะ หมายถงึ 
อิริยาบถไมสบาย และ สบายใหสังเกตจากการใชอิริยาบถนัน้ๆแลว ถารูสักงวงเหงาหาวนอน 
อิริยาบถนั้นกเ็ปนอสัปปายะ ถารูสึกสบายใจการปฏิบัติไดรับผลดีอิริยาบถนัน้ก็เปนสปัปายะ 
 H พระโยคีบุคคลที่กําลงัเพงปฏิภาคนิมิตอยู โดยมกีารเวนจากอสัปปายะ  ๗ อยาง 
แลวเสพสัปปายะ ๗ อยาง ตามที่ไดพรรณนามาแลวนี ้ตอจากนี้ไมนานนักบางทานก็จะบรรลุ
ปฐมฌานได แตถาหากไมบรรลุแลวไซร พระโยคีบุคคลนั้นพงึบําเพ็ญ อัปปนาโกศล ๑๐
ประการ ใหเกดิขึ้นในสันดานของตนอยางบริบูรณ 
 

อัปปนาโกศล  ๑๐  ประการ คือ 
 ๑. วัตฺถุวสิทกริยตา  จงชําระรางกายและเครื่องนุงหมใหสะอาด 
 ๒. อินฺทฺริยสมัตฺตปฏิปาทนตา ปรับอินทรียทัง้ ๕ (ศรัทธากับปญญา,วิริยะ กบั
สมาธ,ิ สติตองกระทาํใหมาก เพื่อปองกนัรักษาจิตไมใหตกไปสูนิวรณ) 
 ๓. นิมิตฺตกุสลตา   มีความฉลาดในการรักษานิมิตกรรมฐาน 
 ๔. จิตฺตปคฺคโห   เมื่อจิตทอถอยอันเนื่องมาจาก ปสสัทธิ สมาธิ อุเบกขา ในขณะนัน้  
ควรยกจิตขึ้น ดวยการเจริญ  ธัมมวิจยะ วริิยะ ปติสัมโพชฌงค 
 ๕. จิตฺตนิคฺคโห เมื่อจิตใจฟุงซานอนัเนื่องมาจาก ธมัมวิจยะ วิริยะ ปติ  ในขณะนั้น
ควรขมจิตไวดวยการเจริญ ปสสัทธิ สมาธ ิอุเบกขา 
 ๖.จิตฺตสัมฺปหังโส เมื่อจิตใจเบื่อหนายในการเจริญกรรมฐาน ควรปลูกความเชื่อ เพื่อ
ยังจิตใหราเริง ดวยการนกึถงึสังเวควัตถุ๘ และคุณของพระรัตนตรัย 
 ๗.จิตฺตอัชฺชุเปกฺโข เมื่อจิตใจไมทอถอยฟุงซาน เบื่อหนาย เวลานัน้ควรเพงเฉยอยู 
 ๘. อสมาหิตปุคฺคลปริวัชชฺนัง เวนจากบุคคลที่มีจิตไมสงบ (ผูที่ไมไดฌาน) 
 ๙. สมาหิตปุคฺคลเสวนัง  คบบุคคลที่มี่จติสงบ (ผูที่ไดฌาน) 

๑๐. ตทธิมุตฺติ  นอมใจอยูแตในเรื่องของฌานสมาธิ ในทุก ๆ อิริยาบถ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๔๐                                                                                         

การเกิดข้ึนแหงปฐมฌาน 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดปฏิบัติถูกตองดังที่ไดกลาวมาแลวนี ้รูปาวจรปฐม ฌาน ที่มีองค
ฌาน ๕ ก็เกิดขึ้นแกพระโยคีเปนไปดังนี ้ คือ มโนทวาราวัชชนะ ที่มีปถวีปฏิภาคนิมิตเปน
อารมณ เกิดขึ้นตัดกระแสภวังคขาด ในลําดับนั้นมหากุศลญาณสมัปยุตตชวนะดวงใดดวง
หนึง่ เกิดขึ้น๔ ขณะ แกมันทบุคคล หรือ ๓ ขณะแกติกขบุคคล ซ่ึงมปีฏิภาคนิมิตเปนอารมณ
ในฐานที่เปนบริกรรม อุปจาร อนุโลม โคตรภู หรือ อุปจาร อนโุลม โคตรภู เรียกวา อุปจาร
สมาธิชวนะ ในฌานวิถีแลวก็ดับไป ตอจากนัน้ปฐมฌานกุศล ที่เปน อัปปนาสมาธ ิที่มีปฏิภาค
นิมิตเปนอารมณ เกิดขึ้น๑ ขณะแลวก็ดับลง จากนัน้ภวงัคก็เกิดตอไป หลังจากภวงัคจิตปจจ
เวกขณวิถ ี ทีม่ีมโนทวาราวชัชนจิต ๑ขณะ มหากุศลชวนะ๗ ขณะ กเ็กิดขึ้นหลาย ๆ รอบทํา
การพิจารณาองคฌานทั้ง ๕ โดยเฉพาะๆ วาเปนวิตก วิจาร ปติสุข เอกัคคตา เสมือนผูที่ต่ืน
จากหลับ แลวพิจารณาถึงความฝนของตนวาฝนเรื่องอะไรบาง 
 ติกขบุคคล    ภ  น  ท  ม  อุ  น ุ โค ฌ ภ  ภ  น  ท  ม  ช   ช  ช  ช   ช  ช  ช 
 มันทบุคคล  ภ  น  ท  ม ปริ อุ  น ุโค  ฌ ภ  ภ  น  ท  ม  ช  ช  ช  ช  ช  ช  ช            
  มีปฏิภาคนิมิตเปนอารมณ               พิจารณาองคฌานทั้ง ๕ 
 
เหตุที่ทําใหรูไดวา เปนอัปปนาฌานหลังจากฌานวิถีไดดับลงแลว 

 ในฌานวิถนีี้อารมณของบริกรรม อุปจาร อนโุลม โคตรภู ที่เปนกามชวนะกับอารมณ
ของอัปปนาฌานที่เปนอัปปนาชวนะนัน้ แมวาจะมีปถวีปฏิภาคนิมิตเปนอารมณเหมือนกนัก็
จริง แตขณะทีก่ามชวนะเกิดอยูนั้น อํานาจของกามตัณหา หาไดสงบราบคาบไม จิตใจก็ยังไม
มีกําลงัเต็มที ่ ตอเมื่อ ปฐมฌานเกิดขึ้นนั้นแมวาเกิดเพียงขณะจิตเดียวก็จริง แตสามารถขม
กามตณัหาใหสงบลงไดอยางราบคาบเปนพิเศษ จิตใจกม็ีกําลงักลาแขง็เต็มที่ องคฌานทั้ง ๕ 
ก็ปรากฏขึ้นมาอยางเดนชัด อุปมาเหมือนกับการตอกตะปูลงไปบนแผนกระดานจนแนน ฉัน
ใด การเขาสอูารมณของปฐมฌานก็ไมหวั่นไหวคลอนแคลน ฉันนัน้ ฉะนัน้จงึทาํใหรูไดวา 
ฌานเกิดขึน้แลวแกตน สวนจะพูดไดหรือไมนั้น เกีย่วกับความรูในดานพระอภิธรรมโดยตรง 
ถาไดรับการศึกษาดีพอก็พูดได ถาไมไดรับการศึกษาดีพอก็พูดไมถูก 
 ปฐมฌาน ที่ไดชื่อวารูปาวจรจิตเพราะเจตนาที่อยูในปฐมฌานกุศลนี้ไมมี กามตัณหา 
คือ ความพอใจในกามคุณทัง้ ๕  ฉะนัน้จึงไมมีการสงผลให ปฐมฌาน ลาภีบุคคลไดบังเกิดใน
กามภูมิอีก แตกลับสงผลใหไปเกิดในรูปภูม ิฉะนัน้ ปฐมฌานกุศลนี้ จงึไดชื่อวา รูปาวจรจิต 
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การปฏิบติัตอไปเพื่อให ทุติยฌาน เปนตนเกิดขึ้น 
 สําหรับการปฏิบัติเพื่อให ทุติยฌาน เปนตนเกิดขึน้ ในขั้นแรก ฌานลาภีบุคคลพึง
กระทํา ปฐมฌานกุศลใหเกิดติดตอกันอยูตลอด ๑ วนั ถึง ๗ วัน เสยีกอนเพื่อจะไดอบรมจิตใจ
ใหมีสมาธิกลาแข็งขึ้น เพื่อเปนบาทแหงการฝกวสีทัง้ ๕ ประการตอไป 
 การที่จะให ปฐมฌานกุศลชวนะ เกิดขึ้นเสมอ ๆ นัน้ ก็ตองเพงปฏิภาคนิมิตเสียกอน 
ทั้งนี้ก็เพราะวา เมื่อเพงปฏิภาคนิมิตเวลาใด เวลานัน้ฌานจิตก็ตองเกิดขึ้นเปนธรรมดา แต
ทวาในวิถีหนึง่ ๆ นั้น คงมีแตปฐมฌานกศุลชวนะเกิดขึ้นเพยีง ๑ ขณะ ๒ - ๓ ขณะ แลวภวังค
จิตก็เกิดตอไป เปนไปอยูดังนี ้ ฉะนัน้ ขณะใดที่รูสึกวา ฌานจิตที่เกิดขึ้นนั้นไดดับไปแลว 
ขณะนั้นตองรีบเพงปฏิภาคนิมิตอีก เพื่อจะไดกลับเขาปฐมฌานอกี อยานิง่นอนใจ และอยา
สนใจในเรื่องอืน่ใดทั้งสิน้ จงพยายามเขาปฐมฌานไวเสมอ ๆ อยาใหขาดสาย เพื่อเปนการ
อบรมจิตใจใหสมาธิมกีําลงักลาแข็งขึ้น ในระหวางทีก่าํลังพยายามเขาปฐมฌานอยู ยังเขา
ไมไดตลอด ๑ วัน ๒ วัน เปนตนนั้น ในเวลานัน้อยาสนใจในการพิจารณาองคฌาน ๕  มีวติก 
เปนตน ใหมากนัก ควรสนใจแตในการเพงปฏิภาคนิมิต เพื่อจะไดเขาปฐมฌานประการเดียว 
เพราะวา ถาพิจารณาองคฌานมากไปในขณะนัน้ องคฌานเหลานัน้ ก็จะปรากฏขึ้นเปนของ
หยาบและมีกาํลังนอย เมื่อเปนเชนนีก้็จะทําใหปฐมฌานที่ไดมาแลวเสื่อมไป ทุติยฌานที่จะ
เกิดขึ้นใหมก็เกิดไมได  เมื่อพยายามเขาปฐมฌานไดเสมอ ๆ ตลอด ๑ วันถึง ๗ วนั ดังนี้แลว 
ตอจากนัน้ก็ควรฝกหัดในดานการกระทาํวสีภาวะทั้ง ๕ ใหชํานาญตอไป 

วสี  ๕  อยาง คือ 
๑. อาวัชชนวส ี  สามารถในการพิจารณาองคฌานของมโนทวาราวัชชนะ คือเมือ่

ฌานจิตดับลงแลวมีภวังคค่ันเพยีง ๔ - ๕ ขณะ ในระหวางวถิีตอวิถ ีทีม่ีการพจิารณาองคฌาน
โดยเฉพาะ ๆ 
 ๒.สมาปชชนวส ีสามารถในการเขาฌาน คือเมื่อประสงคจะเขาฌานก็เขาไดก็เขาได
ทันที โดยมีการเพงปฏิภาคนมิิตเพียงเล็กนอย และมีภวงัคค่ันเพียง๔–๕ ขณะฌานวถิีก็เกิดขึ้น 
 ๓. อธิษฐานวส ีสามารถในการกําหนดเวลาเขา คืออยูในฌานไดตามกําหนดเวลา 
 ๔. วุฏฐานวส ีสามารถในการกําหนดเวลาออก คือออกจากฌานไดตามกาํหนดเวลา 
 ๕.ปจจเวกขณวส ี สามารถในการพิจารณาองคฌานของชวนะ  คือ เมื่อมโนทวารา
วัชชนะเกิดขึ้นแลวดับไป ชวนะจิตทีท่าํหนาทีพ่ิจารณาองคฌานนั้น ๆ เกิดเพยีง ๔-๕ ขณะ
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เทานั้น หมายความวา เมื่อไดอาวัชชนวสีแลว ปจจเวกขณวสีก็สําเร็จไปในขณะเดียวกนั
นั่นเอง 
การปฏิบัติเพือ่ใหไดทุติยฌาน เปนตน 
 ปฐมฌานลาภบุีคคลฝกวสี ๕ อยาง คือ อาวัชชนวส ีสมาปชชนวส ีอธิษฐานวส ี วฏุ
ฐานวสี ปจจเวกขณวสี  จนชํานาญแลว จากนั้นจงเขาปฐมฌานกอน ออกจากปฐมฌานแลว 
พิจารณาเหน็โทษของวิตก องคฌานวา “ยังมีสภาพทีห่ยาบกวาองคฌานที่เหลือ อันเปน
สาเหตทุําใหสมาธิไมมัน่คง นวิรณที่สงบลงไปแลว อาจกําเริบข้ึนมาไดอีก” จากนัน้กน็อมใจ
พิจารณาองคฌานที่เหลือม ี วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา วามีสภาพละเอียดสุขุม ทัง้ทุติยฌานก็
หางไกลจากนวิรณ ทัง้สมาธกิ็มั่นคงกวาปฐมฌาน 
 จากนั้นกก็ลับไปเพงปฏิภาคนิมิต ดวยวิตักกวิราคภาวนา เมื่ออยากทราบวาใน
ขณะนั้นจิตเปนไปอยางไร ใหเขาปฐมฌานกอน ออกจากปฐมฌานแลว เหน็วิตกเปนสภาพที่
หยาบกวาองคฌานที่เหลือ และในเวลาใด จิตปราศจากนิกนัติตัณหาในปฐมฌาน ในเวลานัน้
จิตลงสูภวังค  ตอจากนัน้ปจจเวกขณวถิกี็เกิดขึ้นพิจารณาองคฌานทั้ง ๔ ม ี วิจาร ปติ สุข 
เอกัคคตา 

หมายเหตุ …   
ตติยฌาน พิจารณาเหน็โทษของวิจารแลวเพงปฏิภาคนมิติ ดวยวจิารวิราคภาวนา 
จตุตถฌาน พิจารณาเหน็โทษปติ แลวจึงเพงปฏิภาคนมิิต ดวยวิราคภาวนา 
ปญจมฌาน พิจารณาเหน็โทษสุข  แลวจงึเพงปฏิภาคนมิิต ดวยสุขวิราคภาวนา 
กรรมฐานที่ใหสําเร็จ อัปปนาฌาน มี ๓๐ คือ กสิณ ๑๐ อสุภะ ๑๐ อานาปานัสสติ ๑  

กายคตาสติ ๑ อัปปมัญญา ๔ อรูป ๔ ถาไดรูปปญจมฌานแลว  ถามีวาสนาเกี่ยวกับอภิญญา 
คือเคยไดอภิญญา ในชาติที่ใกล ๆ กันกบัชาตินี้ ก็สามารถทีจ่ะฝกอภิญญาได  ถาไมมี  ตอง
ไดฌานถึงอรูปฌาน ๔ จึงจะสามารถฝกอภิญญาไดสําเร็จ และอภิญญาจิต จะเกิดขึ้นไดนั้น 
จะเกิดผูทีท่ําฌานไดมา จากการเจริญกสณิทั้ง ๑๐ เทานั้น ฌานนัน้มอีานิสงสมาก เชน ทาํให
อยูเปนสุขในปจจุบัน เปนบาทฐานในการเจริญวิปสสนา ถาฌานไมเสื่อม  ตายแลวก็ไปเกิด
บนพรหมโลก  ความปรารถนาของผูที่ไดฌาน ยอมสําเร็จเร็วพลัน 

การเจรญิอรูปฌาน 
          ผูที่ไดปญจมฌานแลวเปนผูที่มีสติสมบูรณ จึงไดมีความคิดความเห็นตางกันเปนสอง
ฝายคือ  ในเวลาที่วางจากพระพทุธศาสนา ปญจมฌานลาภีบุคคล มีความเห็นวา การ
ประหัตประหารกันก็ดี  โรคตาง ๆ ก็ดี  ความกาํหนัดรักใครกันก็ดี  เหลานี้ลวนเนื่องมาจาก
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แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

รางกายนั่นเองเปนตนเหตุและรางกายนี้กเ็กิดมาจากโลหิตของพอแม อันเปนของไมสะอาด
อีกดวย สวนในอรูปภูมินัน้ปราศจากรางกาย มีแตจิตใจอยางเดยีว  ฉะนั้น เร่ืองเดือดรอนตาง 
ๆ ที่เกี่ยวกับกายนี้ จึงไดถูกระงับไปส้ิน  เปนความสุขอยางยิ่ง  เมื่อไดมีความคิดเห็นเชนนี้ ก็
เกิดความเบื่อหนายในรางกาย มีแตความอยากจะไปเกิดในอรูปภูมิ พรอมกนันัน้ ก็มีความ
หวาดกลัวในปฏิภาคนิมิต ทีเ่ปนอารมณของปญจมฌานที่เนื่องตอกันมาจากรูปที่เปนองค
กสิณอีกดวย  เหมือนหนึง่ผูที่กลัวผีในเวลากลางคืน เหน็ตอไมเขา ก็เขาใจวาผหีลอกมีความ
สะดุงกลัวฉนัใด  ปญจมฌานลาภีบุคคลทีม่ีการเห็นโทษในรางกายก็ฉันนัน้ 
 สวนความเห็นในสมัยที่พระพุทธศาสนาเกดิข้ึนแลว ปญจมฌานลาภีบุคคล หาได
พิจารณาเหน็โทษในรางกายแตประการใดไม เพียงแตมีความเหน็วา สมาธทิี่เกดิจากอรูป
ฌานนั้นมกีําลงัมั่นคง และประณีตมากกวาสมาธทิี่เกิดจากรูปฌาน ฉะนั้นจึงอาจทาํอภิญญา
ได หรือถาเปนพระอนาคามี พระอรหันตเวลาใด ก็สามารถเขานิโรธสมาบติัไดอีกดวย  
จากนั้นจงปฏบัิติในรูปปญจมฌาน จนชํานาญในวสีภาวะทัง้ ๕ แลว  เมื่อออกจากปญจม
ฌานแลวกเ็พงปฏิภาคนิมิตตอไปอยางไมสนใจ มีแตความพยายามที่จะพรากใจออกจาก
ปฏิภาคนิมิตนัน้แลวกลับพยายามยึดหนวงเอาอากาศบญัญัติมาปรากฎแทนที่ โดยคิดวาปถวี
ปฏิภาคนิมิตไมมี  มีแตอากาศวางเหลาอยูเทานัน้  พรอมกับบริกรรมภายในใจวา อากาโส 
อนันฺโต ๆ ๆ ๆ ๆ ๆ ๆ ๆ  
 เมื่อปญจมฌานลาภีบุคคลพยายามเจริญเชนนีเ้สมอไป ในเวลาใด จิตปราศจากนกินั
ติตัณหาในรูปปญจมฌาน  เวลานั้นจิตขึน้สูอุปจารภาวนา  ตอไปไมชานัก ปฏิภาคนมิิตที่เปน
นิมิตกรรมฐานก็จะสูญหายไปจากใจ คงเหลือแตอากาศวางเปลาที่เปนภายในบริเวณของ
ปฏิภาคนิมิตแผไป อุปมาดังบุคคลที่เพงดูผามานที่ติดอยูที่ชองหนาตางอยางไมสนใจ ในขณะ
นั้น  ผามานกห็ลุดลงไป  ดวยอํานาจลมทีพ่ัดมาแรง  จงึมองเหน็แตอากาศทีว่าง ๆ  อยูเทานัน้ 
ฉันใด  พระโยคีบุคคล ก็เพิกปฏิภาคนิมิตกฉั็นนัน้ 
 เมื่อเพิกปฏิภาคนิมิตที่ติดอยูกับใจไดเสียในเวลาใด เวลานัน้อากาศบญัญัติ ก็ปรากฏ
ข้ึนมาแทนที่ พรอมดวย อากาสานัญจายตนฌาน ทีม่ีองคฌาน ๒ ก็เกิดขึ้นเปนไปดังนี้คือ
ภวังค ภวังคจลนะ ภวงัคุปจเฉทะ มโนทวาราวัชชนะ ปริกรรม อุปจาร อนุโลม โคตรภู อา
กาสานัญจายตนฌาน ๑ ขณะ แลวดับไป จากนัน้ภวงัคเกิดเล็กนอย แลวปจจเวกขณะวิถทีี่
พิจารณาอุเบกขา เอกัคคตา ก็เกิดขึ้นตามสมควร 
 ภ  ภ  น   ท ม  ปริ อุ  น ุโค ฌ  ภ  ภ  ภ  ภ  ภ  น  ท  ม  ช  ช  ช   ช  ช  ช  ช 
  ปฏิภาคนิมิต    กสิณุคฆาฏมิากาศ           ปจจเวกขณวิถ ี
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อากาสานัญจายตนฌานมีชื่อ ๓ อยางคือ 

 ๑. อรูปฌาน   เพราะฌานนีป้ราศจากรูปเปนอารมณ 
 ๒. อากาสานัญจายตนฌาน  เพราะฌานนีม้ีความมัน่คงตั้งอยูอยางไมหวั่นไหว 
เกิดขึ้นโดยอาศัอากาศบัญญัติที่ไมปรากฏวา เบื้องตนคือความเกิด และเบื้องปลาย คือ ความ
ดับ อยูที่ตรงไหน 
       ๓.ปฐมารุปปฌาน เพราะฌานนี้เกิดขึ้นเปนครั้งแรกในบรรดาอรูปฌานทั้ง ๔ 

การปฏิบัติเพ่ือใหไดวิญญานัญจายตนฌาน 
 ข้ันแรกตองปฏิบัติในอากาสานัญจายตนฌาน ใหชาํนาญในวสีภาวะทัง้ ๕ กอน 
จากนั้น จงเขาอากาสานญัจายตนฌานกอน ออกแลวก็พิจารณาเหน็โทษของอากาสานัญ
จายตนฌานวา “ยังเปนฌานที่ใกลกับปญจมฌาน  ที่เปนขาศึกกนัอยู  ถาไมหมัน่เขา  สมาธิก็
อาจจะตกไปอยูในปญจมฌานอีกได  ทัง้สมาธทิี่เกิดจากฌานนี้กย็ังหยาบกวาสมาธทิี่เกิดจาก
วิญญานัญจายตนฌานดวย เมื่อพจิารณาเห็นโทษเชนนี ้ก็เกิดความฝกใฝในอากาสานัญจาย
ตนที่ดับไปแลวจากจิตสันดานของตน โดยพยายามพรากใจออกจากอากาสบัญญัตินั้นเสีย 
แลวกลับพยายามยึดหนวงเอากาสานัญจายตนฌานมาปรากฏ โดยบริกรรมวา วิญญาณัง 
อนันฺตัง  หรือ วิญญาณัง  อยูดังนี้เร่ือย ๆ 
 ในเวลาใด จิตปราศจากนิกนัติตัณหาในอากาสานัญจายตนฌาน  เวลานัน้ จิตขึ้นสู
อุปจารภาวนา การเจริญภาวนาตอไป ไมชาอากาสบัญญัติที่เปนนมิติกรรมฐานก็จักสูญ
หายไปจากใจ การพยายามกาวลวงอากาสบัญญัติที่เปนกรรม ฐานทีติ่ดใจไดเวลาใด เวลานั้น 
อากาสานัญจายตนฌานกป็รากฏเขามาแทนที ่  พรอมดวยวิญญานัญจายตนฌานที่องค
ฌาน ๒ ก็ปรากฏเกิดขึ้นตามลําดับดังนี ้
  ภ     น     ท     ม    ปริ    อุ      น ุ   โค    ฌ    ภ    ภ 
    อากาสานัญา-กสิณุคฆาฏมิากาส         อากาสานัญจายตน 

หมายเหต…ุการทีพ่ระโยคบุีคคลเห็นโทษของอากาสานญัจายตนะฌานแลวเหตุ
ไฉนเมื่อจะเจรญิฌานเบื้องบนตอไป ทาํไมจึงตองใฝใจสนใจในอากาสานัญจายตนฌานอีก
เลา ขอนี้เปนเพราะวิญญานัญจายตนจะเกิดขึน้ไดก็ตองอาศัยอากาสานัญจายตนเปนเหตุ 
อุปมาเหมือนมหาดเลก็ที่แลเห็นโทษของพระราชาดวยประการตาง ๆ ก็ตองมีใจเคารพรักและ
คอยปฏิบัติรับใชตอพระองคอยูนั่นเอง  เพือ่เปนทีพ่ักพิงอาศัย  และความเจริญกาวหนาตอไป 
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การปฏิบัติเพื่อใหไดอากิญจัญญายตนฌาน 
 ข้ันแรกตองปฏิบัติในวิญญานัญจายตนฌานใหชํานาญในวสีภาวะทั้ง ๕ เสียกอน 
จากนั้น จึงเขาวิญญานัญจายตนฌาน ออกแลวพิจารณาเหน็โทษของวิญญานัญจายตนฌาน
วา วิญญานญัจายตนฌานนีย้ังใกลตออากาสานัญจายตนฌานที่เปนปฏิปกษกนัอยู เมื่อไม
หมั่นเขา อาจเลือนหายไปได  กลับทาํใหสมาธิลดระดับลงในอากาสานัญจายตนฌานก็ได ทัง้
สมาธิของวิญญานัญจายตนฌานนี ้ ยังหยาบกวาสมาธทิี่ในอากิญจญัญายตนฌาน ดังนี้แลว 
ก็ฝกใฝสนใจในอากาสานัญจายตนฌานทีดั่บไปแลว แมเพียงภังคักขณะของอากาสานัญจาย
ตนฌานนัน้กห็าไดมีอยูไมโดยการพยายามพรากใจออกจาก อากาสานัญจายตนฌานเสีย 
แลวกลับทาํการยึดหนวงเอา  นัตถิภาวบญัญัติมาปรากฎแทนที่  โดยบริกรรมวา นัตถิ  กิญจิ  
นัตถิ กิญจ ิ
 ในเวลาใด จติปราศจากนกิันติตัณหาในวิญญานัญจายตนฌาน ในขณะนั้นจิตขึ้นสู 
อุปจารภาวนา  ในไมชา อากาสานัญจายตนฌานที่เปนนมิิตติดใจก็สูญหายไป  การพยายาม
พรากใจออกจากอากาสานญัจายตนฌานไดในเวลาใดเวลานั้นนัตถภิาวบัญญัติกม็าปรากฎ
แทนที่ พรอมดวยการเกิดขึ้นของอากิญจญัญายตนฌานที่มีองคฌาน ๒ ตามลําดับดังนี ้
  ภ     น    ท    ม   ปริ    อุ    นุ    โค   ฌ   ภ    ภ 
  อากาสานัญจายตน      นัตถิภาวบญัญัติ  

(ความไมมีของอากาสานัญจายตนฌาน) 
 

การปฏิบติัเพื่อใหไดเนวสัญญานาสญัญายตนฌาน 
 ฝกอากิญจัญญายตนฌาน จนถงึวสีภาวะแลว จงเขาอากิญจัญญายตนฌานกอน 
ออกแลว  กพ็จิารณาเหน็โทษของอากิญจญัญายตนฌาน  คลายกับทีก่ลาวมาแลว ก็สนใจนึก
ถึงอากิญจัญญายตนฌาน และพยายามพรากใจออกจากนัตถิภาวบัญญัติ  แลวพยายาม
หนวงเอาอากญิจัญญายตนฌานมาปรากฎแทนที ่  โดยบริกรรมวา  สันตเมตัง ปณีตเมตัง 
หรือ สันตงั ๆ ปณีตัง ๆ 
 ในเวลาที่จิตปราศจากนิกนัตตัิณหาในอากิญจัญญายตนฌานในเวลานั้น จิตขึ้นสู
อุปจารภาวนา ไมชานัตถิภาวบัญญัตหายไป  เวลานั้น  อากิญจัญญายตนฌานปรากฏขึ้นมา
แทนที่ พรอมดวยเนวสัญญานาสัญญายตนฌานก็เกิดขึ้น  ตามลําดบัดังนี้คือ   
   ภ     น     ท     ม    ปริ    อุ     น ุ    โค    ฌ    ภ     ภ 
อากิญจัญญายตน-นัตถิภาวบัญญัติ       อากิญจัญญายตน 
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บทที่ ๓ 
การศึกษาพระอภิธรรมในประเทศไทย 

 
ในสมัยกอนก็เคยมีการเรียนการสอนพระอภิธรรมกันอยูบาง แตก็สอนกนัเพยีง

อภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉท เชน สมัยเมื่อพระอมราภิรักขิต วัดบรมนิวาสไดเคยแปลไว  
หรือของพวกเปรียญธรรมก็ไดเคยแปลไว  อีกฉบับหนึง่ของพระโยธาธรรมนิเทศก็เคยแปลไว  
และก็มีการสอนกนับาง แตไมกวางขวางพิสดารเทาไรนัก เพราะไมไดยกเอาเนื้อหาสาระใน
พระอภิธรรม ๗ คัมภีรมาเรียนกันโดยตรง แมในวงการคณะสงฆไทยเราเอง  ก็ไดยกเอา
อภิธัมมัตถสังคหบาลี ๙ ปริจเฉท และฏีกาวิภาวินีแก อธิบายสงัคหบาลีทัง้ ๙ ปริจเฉท ไปวาง
ไวเปนหลักสูตรของประโยคป.ธ.๙ กจ็ริง แตทวา กเ็ปนแตเพียงเรยีนแปลจากภาษาบาลี
ออกมาเปนภาษาไทยเทานัน้ ในสวนความเกี่ยวโยงดานสภาวะ ก็มิไดเนนสอนกนัเปน
กิจลักษณะอะไรเลย  คร้ันตอมาประมาณป พ.ศ.๒๔๘๙ ถึง ๒๔๙๐ ก็ไดมีการสอนพระ
อภิธรรมและวิปสสนากันขึ้นที่สํานักวัดปรก ยานนาวา  บานทวาย ตรอกจันทร  สมัยนัน้ กม็ ี
อาจารยแนบ มหานีรานนท  เปนประธานไดศึกษาเลาเรียนจากพระอาจารยภัททนัตะ วิลาส
เถระ ซึ่งเปนพระสงฆทีน่ิมนตมาจากประเทศพมา  ตอจากนั้นก็มีอาจารย ส. สายเกษม มา
สอนตออีก  แตก็สอนกนัอยูในอภิธัมมตัถสังคหะ ๙ ปริจเฉทเทานั้นเอง ผลงานของทาน
อาจารย ส. เทาที่ปรากฏก็คืออภิธรรมพิสดาร เลม ๑ - ๒  
 คร้ันตอมา เมือ่ปพุทธศกัราช ๒๔๙๒ เจาประคุณสมเด็จพระพฒุาจารย (อาจ อาสภ
มหาเถระ) คร้ันเมื่อดํารงสมณศักดิ์ ที ่ พระพิมลธรรม มีตําแหนงทางการปกครองคณะสงฆ 
โดยเปนสงัฆมนตรีวาการปกครอง ไดมีความเลื่อมใสในพระอภิธรรม และไดปรารภถึง
การศึกษาพระพุทธศาสนาในประเทศไทยวา ยงัไมสมบูรณเทาที่ควร คือ มีเฉพาะพระวินัย กับ
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พระสูตร  สวนพระอภิธรรมนั้น ยังมีไมสมบูรณเทาที่ควร มีความประสงคที่จะใหมกีารศึกษา
พระพทุธศาสนาในประเทศไทยอยางครบถวน จึงไดติดตอกับทานเซอรอูตวน ประธานสภา
พระพทุธศาสนาแหงสหภาพพมาในครั้นนั้น โดยขอใหทางการแหงสหภาพพมาไดจัดสงพระ
อาจารยผูแตกฉานในพระไตรปฏกและอรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา มาสอนยังประเทศไทย   เมื่อ
ทางการแหงสหภาพพมาไดรับการทาบทามติดตอเชนนัน้ก็มีความยินดีสนองเจตนารมณของ
พระเดชพระคณุหลวงพอพระพิมลธรรมเปนอยางด ี  เพราะสมยันัน้  ทางการสหภาพพมา
ทราบเกยีรติประวัติและมีความเคารพเลื่อมใสในศีลาจารวัตรของพระเดชพระคุณหลวงพอ
พระพิมลธรรมเปนพิเศษ จงึไดสงพระอาจารยพระอภิธรรมมาใหตามความประสงค  รูป คือ  
   ๑. พระอาจารยภทัทันตะโชติกะธรรมาจรยิะ หรือ พระสัทธมัมโชติกะ ธรรมาจริยะ 
   ๒. พระอาจารยเตชินทะ  ธรรมาจรยิะ 
 เมื่อพระอาจารยทั้ง ๒ไดเดินทางมาถงึประเทศไทยแลว  ก็ไดทาํการสอนพระอภิธรรม
กันขึ้นที่วัดระฆังโฆสิตาราม บางกอกนอย กรุงเทพฯ เปนแหงแรก  สวนพระอาจารยเตชินทะ
นั้น ก็ไดทําการสอนอยูที่สํานักวัดสามพระยา โดยมีคุณพิชิต มณไทยวงศ เปนลามแปลเปน
ไทยให สวนทางสายวัดระฆงัโฆสิตารามนัน้ ก็มีคุณพระทิพยปริญญา ผูพิพากษาศาลอุทธรณ  
และศิษยอีกหลายคน ไดชวยกันแปลเปนภาษาไทยให  เพราะขณะนัน้พระอาจารยทั้ง ๒ ยังมี
ความเขาใจในภาษาไทยไมดีพอ ทั้งภาษาพูดและภาษาเขียน แตก็ไดอาศัยความอนุเคราะห
จากผูที่สนใจหลายฝายไดชวยกนัถายทอดความรูจากพระอาจารยตลอดมา เมื่อพระอาจารย
พระสัทธมัมโชติกะ ธมัมาจริยะ มีความรูความเขาใจในภาษาไทยดีพอแลว ก็ไดอาศัยศิษยผู
ใกลชิดหลายคนมี คุณโยม วรรณี  โกเมศ  และ คุณโยมถวลิ  อภัยภูมินารถ เปนตน  ได
ชวยกนัแปล เกลาสํานวน ทําเปนคัมภีรออกสูภาษาไทยหลายคัมภีร แลวใชเปนหลักสูตรใน
การเรียนการสอนกันมาจนทกุวันนี ้

โดยพระอาจารยสัทธัมมโชตกิะ ธัมมาจริยะ ไดจัดเรียบเรียงหลกัสูตรการเรียนการ
สอนเปนชั้น ๆ  ซึง่มีคัมภีรที่เปนผลงานของทานเทาทีท่ราบ คือ 

๑. พระอภิธมัมตัถสังคหะ ๙ ปริจเฉท แปลเปนไทย ขยายความตามแนวของ
อภิธัมมมหาฏีกาของพระอาจารยเลดีมหาเถระ และ จากพระไตรปฏก – อรรถกถา –ฎีกา เปน
ตน  ที่กาํลงัใชเปนหลักสตูรการศึกษาชัน้ จูฬตร–ีจูฬโท–มัชฌิมตรี–มัชฌิมโท–มชัฌิมเอก 
พรอมปญหาเฉลย 

๒. ติกมาติกาและทกุมาตกิา พรอมทั้งปญหา–เฉลย ทีใ่ชเปนหลกัสูตรการศึกษาชัน้
จูฬเอก 
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๓. คัมภีรยมก ๕ คัมภีรตน พรอมทัง้ปญหา–เฉลย ที่ใชเปนหลักสตูรการศึกษาชัน้
มหาอาภิธรรมิกะตรี และมหาอาภิธรรมิกะโท (ชั้นที่ ๗ - ๘) 
 ๔. คัมภีรมหาปฏฐาน พรอมทั้งปญหา–เฉลย ที่ใชเปนหลกัสูตรการศึกษาชัน้มหา
อาภิธรรมิกเอก (ชั้นที ่๙) 
 ๕. คัมภีรตาง ๆ อีกหลายเลม  เทาที่ไดเคยจัดพิมพไวแลว 
 นับวา อาจารยพระสทัธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ ไดมีสวนฟนฟู เติมเต็ม และฝงรากการ
เรียนการสอนพระอภิธรรมไวในประเทศไทย ชวยใหพทุธบริษัทชาวไทยไดเรียนรูและเกิดความ
แตกฉานในเนือ้หาสาระของพระอภิธรรมขึ้นเปนอยางมาก แตเปนทีน่าเสียดายทีพ่ระอาจารย
สัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ มีบุญไดชวยเหลือพวกเราชาวไทยนอยเกินไป  ยงัมทิันที่จะสม
ความตั้งใจของทานพระอาจารยที่จะชวยเหลือประเทศไทยทานก็มาดวนจากไปเสียกอนอยาง
นาเสยีดายเมือ่ พ.ศ.๒๕๐๙ แมวาพระคณุทานพระอาจารยจะไดจากไปแลว  ตามคติธรรมดา
ของสังขารที่ใคร ๆ เกิดมาแลว จะหลกีเหลี่ยงไมไดก็ตาม  แตทานก็ยังไดทิง้ผลงานไวเปน
อนุสรณใหศิษยานุศิษยผูสนใจในการศึกษาพระอภิธรรมในภายหลังไดระลึกนึกถึงพระคุณ
ของทานอยางไมมีวันลมืและไดอาศัยศึกษาคนควาเปนการสรางบารมี ตอไปตลอดกาลนาน 7 

หลักสูตรพระปริยัติธรรม  ๑๕ ช้ัน 
ของพระสัทธัมมโชติกะธัมมาจริยะ 

หลักสูตรการศกึษาพระปริยติัธรรมที่อาจารยพระสัทธัมมโชติกะ ธมัมาจริยะ ไดวาง
โครงรางไว เร่ิมแรกมี ๑๕ ชั้น กาํหนดวิชา ขอบขายการศึกษา ปกรณทีก่ําหนดเกีย่วกับ
ไวยากรณบาลี  พระอภิธรรม  พระสูตร  พระวินยั และวิชาพิเศษ  ตามลําดับชัน้นั้น  เนื้อหา
สาระและขอบขายที่จะตองศกึษา มีความละเอียด ลึกซึ้งกวางขวาง เหมาะสมที่จะทําให
ผูสอบผานแตชั้นเปนผูทรงความรูความสามารถสมฐานะที่ไดรับเปนอยางยิง่ 
 เมื่อศึกษาเปรียบเทียบกับหลักสูตรในปจจุบัน (ซึ่งเหลอือยูเฉพาะหลกัสูตรนักศึกษา๙ 
ชั้น) ที่ความสามารถของผูศึกษาเขาถึงได  จะเห็นไดวา ถาผูศึกษาในปจจุบันไมพยายาม
ศึกษาหรือคนควาเพิม่เติมใหมากขึ้นกวาที่ไดในหลกัสตูรที่มีอยูในปจจุบันนี้  จะทาํใหหางไกล
จากพระสทัธรรมคําสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจาออกไปทุกที จะปวยกลาวไปใยกบัผูที่มิได
มีโอกาสศึกษาตามหลักสูตรในปจจุบันเลา 
                                                           
7 หนังสืออาจารยพระสัทธัมมโชติกะ  ธัมมาจริยะ ผูปรารถนาพระปญญาธิกสัมมาสัมพุทธเจา  ผูวางรากฐานหลักสูตรการ
เรียนการสอนพระอภิธรรมในประเทศไทย  : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  วัดมหาธาตุฯ ทานพระจันทร  กรุงเทพฯ  
พ.ศ. ๒๕๓๗ 
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 หลักสูตรการศกึษาพระปริยติัธรรมของอาจารยพระสทัธมัมโชติกะ ธมัมาจริยะ ๑๕ 
ชั้นนัน้  ไดรวบรวมจากสมดุบันทึกของอาจารยวรรณี โกเมศ  ศิษยรุนแรกของพระอาจารย
สัทธัมมโชติกะ ธมัมาจรยิะ ที่ไดชวยบันทึกสํานวนคําสอนเปนภาษาไทย สมัยที่เร่ิมมี
การศึกษาพระอภิธรรมกับพระอาจารย ซึง่พระครธูรรมธรสุมนต นนทฺิโก ไดรับจากอาจารย
วรรณี โกเมศกอนทีท่านจะเสยีชีวิต 
หลักสูตรปริยัติธรรม ๑๕ ช้ันนั้น คือ 
  ๑. ชั้นมูล    ๙. ชั้นอัฏฐมะ 
  ๒. ชั้นปฐม  ๑๐. ชั้นธัมมาจริยะ  เอกปฏกธร 
  ๓. ชั้นทุติยะ  ๑๑. ชั้นธัมมาจริยะ  ทวิปฏกธร 
  ๔. ชั้นตติยะ  ๑๒. ชั้นธัมมาจริยะ  ติปฏกธร 
  ๕. ชั้นจตุตถะ  ๑๓. ชั้นอัครมหาบัณฑิตตินกิายปารคู 
  ๖. ชั้นปญจมะ  ๑๔. ชั้นอัครมหาบัณฑิตจตุนกิายปารค ู
  ๗. ชั้นฉัฏฐะ  ๑๕.ชั้นอัครมหาบัณฑิตปญจนิกายปารค ู
  ๘. ชั้นสัตตมะ 
กําหนดวิชาในหลักสูตร ๑๕ ช้ัน คือ 
 ๑. ไวยากรณ ๒. พระวนิัย ๓. พระสูตร   ๔. พระอภิธรรม      ๕. วิชาพิเศษ 
ปกรณที่เกี่ยวแกไวยากรณบาลี คือ 
 ๑. กัจจายนะ ๒. รูปสิทธ ิ ๓. สัททนีติ (ธาตุมาลา) 
ปกรณที่เกี่ยวกับพระวินัย คือ 

๑. ภิกขุปาติโมกข ๒. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา 
๓. สมันตปาสาทิกาอัฏฐกถา พรอมดวยวนิัยบาล ี๕ คัมภีร 

ปกรณที่เกี่ยวกับพระสูตร คือ 
 ๑. ธัมมปทัฏฐกถา 
 ๒. สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถาพรอมดวยพระบาลี ๓ วรรค คือ สีลขันธวรรค, มหาวรรค, 
ปาฏิกวรรค 

๓. ปณณาสอัฏฐกถา ๓ และพระบาล ี๓ คัมภีร 
๔. สังยุตตอัฏฐกถา  ๕  และพระบาล ี๕ คัมภีร 
๕. อังคุตตรอัฏฐกถา  ๑๑  และพระบาล ี๑๑ คัมภีร 

ปกรณที่เกี่ยวกับพระอภิธรรม คือ 
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 ๑. อภิธัมมัตถสังคหะ ๒. ฎีกา   ๓. ธัมมสังคณีมาติกา ๔. ธาตุกถา ๕. ยมก 
 ๖. ปฏฐาน ๗. อัฏฐสาลินอัีฏฐกถา 
 ๘. สัมโมหวิโนทนีอัฏฐกถา  พรอมดวยวิภังคพระบาล ี
 ๙. ปญจปกรณอัฏฐกถา พรอมดวยปุคคลบัญญัติและกถาวัตถุพระบาล ี
ปกรณที่เกี่ยวกับวิชาพิเศษนั้น คือ 
 ๑. วิสุทธิมรรคอัฏฐกถา ๒. วุตโตทยฉนัท  ๓. สุโพธาลังการ 
 ปกรณตาง ๆ ที่กาํหนดไวใน ๑๕ ชั้นนัน้ ผูศึกษาตองศึกษาใหรูถึงการอธิบาย องค
ธรรมปรมัตถ  การแปลจณุณิยบาลีและคาถาบาลีเปนไทย  แปลไทยเปนจุณณิยบาลีและ
คาถาบาลี การสัมพนัธ การจําแนกวากยะ การจาํแนกสังวรรณนา การวนิิจฉัย การแสดง
อาคมบาล ีตามสมควรแกปกรณ และชั้นดังตอไปนี้ 

ปญหาที่เกี่ยวกับไวยากรณ จะตองมีการอธิบาย แปลบาลีเปนไทย  อาคมบาล ี
ปญหาที่เกี่ยวกับภิกขุปาติโมกข จะตองมีการอธิบาย แปลบาลีเปนไทย แสดงอาคมบาลี 
ปญหาที่เกี่ยวกับกังขาวิตรณีอัฏฐกถา จะตองมีการอธบิาย  แปลบาลีเปนไทย  การ

สัมพันธการจําแนกวากยะ ตองรูวินิจฉัย 
ปญหาที่เกี่ยวกับอภิธัมมัตถสังคหะ จะตองมีการอธิบาย องคธรรมปรมัตถ แปลบาลี

เปนไทย แสดงอาคมบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับธัมมสังคณีมาติกา จะตองมีการอธิบาย องคธรรมปรมัตถ แปลบาลี
เปนไทย  แสดงอาคมบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับธาตุกถา จะตองมีการอธบิาย  องคธรรมปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย 
แปลไทยเปนบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับ ยมก จะตองมีการอธิบาย องคธรรมปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย  แปล
ไทยเปนบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับมหาปฏฐาน  จะตองมีการอธิบาย องคธรรมปรมัตถ  แปลบาลเีปน
ไทย แปลไทยเปนบาล ี
 

ปญหาที่เกี่ยวกับธรรมปทัฏฐกถา  สําหรับบาลีจุณณิยะ  แปลเปนไทย 
สําหรับคาถา แปลเปนไทย และแปลไทยเปนคาถาบาลี 
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คําอธิบาย  การสัมพันธ  แสดงอาคมคาถาบาลี 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ วสิุทธิมรรค  จะตองมคํีาอธิบาย  และวินิจฉัย  การจําแนกวากยะ  
การสัมพนัธ   แปลบาลีเปนไทย 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ วุตโตทยฉันท   แปลบาลีเปนไทย  จาํแนกคาถา 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ สโุพธาลังการ แปลบาลีเปนไทย  จาํแนกคาถา 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ พระอัฏฐกถาและพระบาลี ที่กําหนดไวยากรณในชั้น ธัมมาจริยะ  
และชั้นอัครมหาบัณฑิต นัน้ แปลเปนไทย การสัมพนัธ  การจําแนกวากยะ  การจาํแนกวากยะ  
การจําแนกสังวรรณนา คําอธิบายและวินจิฉันท 
 

ปกรณทีก่ําหนดไวใน ๑๕ ช้ันโดยลําดับดังนี ้
ช้ันมูล 

๑. ไวยากรณกัจจายนะ  (อธิบายและอาคมคือทองจาํ) 
๒. ธรรมบท ภาค ๑ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉท  อาคม คือทองจําเทานั้น 

ช้ันปฐม 
๑. ภิกขุปาติโมกข  ต้ังแตนทิานนทุเทส  ถึง นิสสัคคียปาจิตติยะ 
๒. ธรรมบท ภาค ๒ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ และฎีกา  ปริจเฉทที ่๑  - ๒  - ๓ 
๔. รูปสิทธิ  สนธิกัณฑ  นามกัณฑ 

ช้ันทุติยะ 
๑. ภิกขุปาติโมกข  ต้ังแตสุทธปาจิตติย ถงึ สัตตาธกิรณสมถะ 
๒. ธรรมบท ภาค ๓ 
๓. อภิธัมมัตถสังหคะ และฎีกา   ปริจเฉทที่ ๕ - ๖ - ๗ 
๔. รูปสิทธิการกกัณฑ  สมาสกัณฑ 

ช้ันตติยะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถาตั้งแตนิทานุทเทส ปาราชกิุทเทสสังฆาทเิสสทุเทส 
๒. ธรรมบท  ภาค ๔ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ  และฎีกา  ปริจเฉทที่ ๔ - ๘ - ๙ 
๔. รูปสิทธิตัทธิตกัณฑ  อาขยาตกัณฑ 
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ช้ันจตุตถะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา  ต้ังแตอนิยตุทเทส  นิสสัคคียปาจิตติยะ 
๒. ธรรมบท  ภาค ๕ ๓. ธัมมสังคณมีาติกา ๔. รูปสิทธิกพิพิธานกัณฑ 

ช้ันปญจมะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา ต้ังแตสุทธปาจติติยะปาฏิเทสนียะเสขิยะ สัตตาธิกรณสมถะ 
๒. ธรรมบท ภาค ๖  
๓. ธาตุกถา 
๔. สัททนีติ  ปริจเฉทที ่๑๕  คือ  สรวัคคปญจกันติกะ 

ช้ันฉัฏฐะ 
๑. วิสุทธิมัคค  สีลนทิเทส       ๒. ธรรมบท  ภาค ๗         ๓. ยมกปกรณ  ภาคแรก ๕ 
๔. สัททนีติ  ปริจเฉทที ่๑๖ - ๑๗ คือ ภูวาทคิณิกะ  สุธาทฉัิกกะ 

ช้ันสัตตมะ 
๑. วิสุทธิมัคค  สมาธนิทิเทส         ๒. ธรรมบท  ภาค ๘     ๓. ยมกปกรณ ภาคหลัง ๕ 
๔. สัททนีติ  ปริจเฉทที ่๑๘ - ๑๙ คือ จุราทคิณปริทีปนะ และ สัพพคณวินิจฉยะ 

ช้ันอัฏฐมะ 
๑. วิสุทธิมัคค  ปญญาภูมินทิเทส  ๒. วุตโตทยฉนัท  ๓.สุโพธาลงัการ 
๔. แตงไทยเปนคาถาบาล ี แตง จุณณิยบาลีเปนคาถาบาลี 
๕. มหาปฏฐาน 

ปกรณที่กําหนดในชั้นธัมมาจริยะทั้ง ๓ นั้น คือ 
 ๑. สมันตปาสาทิกอัฏฐกถา  พรอมดวยพระวินยับาล ี๕ ปกรณ 
 ๒. สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา พรอมดวยพระบาลี ๓ วรรคคือ สีลขันธวรรค, มหาวรรค, 
ปาฏิกวรรค 
 ๓. อัฏฐสาลินอัีฏฐกถา  สัมโมหวิโนทนีอัฏฐกถา  ปญจปกรณอัฏฐกถา พรอมดวยวิ
ภังคบาลี  ปุคคลบัญญัติพระบาลี  กถาวัตถุพระบาล ี
 ในปฏกทัง้ ๓ ที่ไดกลาวมาแลวนั้น  ถาผูใดสอบไดปฏกเดียว อยางใดอยางหนึ่ง ก็
เรียกวา ธมัมาจริยะ  เอกปฏกธร  ถาสอบได ๒ ปฏก เรียกวา ธัมมาจริยะ ทวิปฏกธร  ถาสอบ
ไดทั้ง ๓ ปฏก  ก็เรียกวา  ธัมมาจริยะ  ติปฏกธร 
ปกรณที่กําหนดในชั้นอัคคมหาบัณฑิตทั้ง ๓ นั้น คือ 
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๑. มัชฌิมนิกายอัฏฐกถา ๓ ปกรณ คือ มูลปณณาสก มัชฌิมปณณาสก อุปริ
ปณณาสก  พรอมดวยพระบาลี ๓ ปกรณ 

๒. สังยุตตนกิายอัฏฐกถา ๕ ปกรณ คือ สคาถวัคคสังยตุต  นิทานวัคคสังยุตต  ขันธ
วัคคสังยุตต  สฬายตนวัคคสังยุตต   มหาวัคคสังยตุต  พรอมดวยพระบาลี ๕ ปกรณ 

๓. อังคุตตรนกิายอัฏฐกถา  ๑๑ ปกรณ คือ ต้ังแต เอกังคุตตระ ถึง เอกาทสงัคุตตระ  
พรอมดวยพระบาลีในนิกายทั้ง ๓  ที่ไดกลาวมาแลวนี ้  ถาผูใดสอบไดหนึ่งนิกาย  อยางใด
อยางหนึ่ง  เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตตินกิายปารค ู

ถาผูใดสอบไดสองนิกาย  เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตจตุนกิายปารคู 
ถาผูใดสอบไดทั้ง ๓ นิกาย เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตปญจนิกายปารค ู
สําหรับการสอนและการสอบในอภิธรรมมหาวิทยาลัย  วัดระฆังโฆสิตาราม  บางกอก

นอย ธนบุรี  มชีั้นนกัศึกษา ๙ ชั้น  และชัน้อาจารย ๙ ชัน้ 
ช้ันนักศึกษา ๙  ช้ัน  คือ 

๑. จูฬอาภิธรรมมิกะตร ี (จูฬตรี) กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที ่๑ - ๒ -๖ 
๒. จูฬอาภิธรรมมิกะโท  (จูฬโท) กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที ่๓ - ๗ 
๓. จูฬอาภิธรรมมิกะเอก (จูฬเอก) กําหนดปกรณ คือ ธัมมสังคณีสรูปตถนิสสยะ 
๔. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะตรี (มัชฌิมตรี) กําหนดปกรณ คืออภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที่๔-๕ 
๕. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะโท (มัชฌิมโท) กําหนดปกรณ คืออภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที่๘-๙ 
๖. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะเอก (มัชฌิมเอก) กําหนดปกรณ คือ ธาตุกถาสรูปตถนิสสยะ 
๗. มหาอาภธิรรมมกิะตร ี (มหาตร)ี กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนิสสยะ  ภาค ๑ 
๘. มหาอาภธิรรมมกิะโท (มหาโท) กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนสิสยะภาค๒-๓ 
๙. มหาอาภธิรรมมกิะเอก (มหาเอก) กําหนดปกรณ คือมหาปฏฐานสรูปตถนิสสยะ 

จบ ๙ ชัน้ ไดวุฒิการศึกษา อภิธรรมบณัฑิต 

ช้ันอาจารย มี ๖ ช้ัน  คือ 
 ๑. อภิธรรมกถิกะตร ี  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที่ ๑ - ๒ - ๓ 
พรอมทัง้คําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 
 ๒. อภิธรรมกถิกะโท กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ ปริจเฉทที ่๓ - ๗ พรอม
ทั้งคําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 
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 ๓. อภิธรรมกถิกะเอก  กาํหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทที ่๔ - ๘ - ๙  
พรอมทัง้คําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 
 ๔. อภิธรรมาจริยะตร ีกําหนดปกรณ คือ ธัมมสังคณีและธาตุกถาสรูปตถนิสสยะ 
 ๕. อภิธรรมาจริยะโท กําหนดปกรณ คือยมกสรูปตถนสิสยะภาค ๑-๒ -๓ 
 ๖. อภิธรรมาจริยะเอก กาํหนดปกรณ คือ มหาปฏฐานสรูปตถนิสสยะ  และบาลี
ไวยากรณ แปลธรรมบท  อรรถกถา 

ผูที่สอบผาน ๖ ชัน้นี ้ ไดวฒุิการศึกษา  อภิธรรมมหาบัณฑิต   
(ชั้นอาจารย ๖ ชัน้นี้ มีเรียนและสอบเฉพาะในอภิธรรมมหาวทิยาลยัแหงประเทศไทย 

ในพระบรมราชูปถัมภ  วัดระฆังโฆสิตาราม บางกอกนอย) 
 

- - - - - 
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บทที่ ๔ 

พระอภิธรรมเปนพุทธพจนหรือไม? 
 

หลักฐานอางอิงพระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท 
 
การศึกษาพระปริยัติธรรม ยังดํารงอยูตราบใด  พระปริยัติศาสนานี้กย็อมเปนปจจยั

เกื้อกูลแกการปฏิบัติและปฏิเวธคือผลแหงการปฏิบัติอยูตราบนั้นจุดมุงหมายและอดุมการณ
ของการศึกษาพระปริยัติธรรมนี ้ ก็เพื่อเปนพื้นฐานหรือเปนแนวทางในการที่จะดาํเนนิชีวิตของ
บุคคลผูศึกษาใหเขาสูหนทางปฏิบัติ มิใชอยางอืน่  แทจริงก็เพื่อออกจากทุกข  เพือ่ไมสะสม
กองกิเลส  เพือ่คลายความโลภ โกรธ หลง เพื่อขัดเกลาความชัว่ของตัวใหเบาบาง เพือ่มักนอย
สันโดษ เพือ่สงบจากบาปอกุศลทั้งปวง เพื่อกาํจดัความเกยีจคราน เพื่อเพิม่พูนความ
ขยันหมั่นเพียรสรางคุณงามความดี  เพือ่ความเปนอยูแบบเรียบงาย สะดวกและประหยดั 
การศึกษาพระปริยัติศาสนาก็เพื่อจะใหมีความรูความเขาใจอยางถูกตองตามหลักพทุธวธิี ถา
การเรียนการสอนธรรมออกนอกจากแนวทางเหลานี ้ ก็เรียกวา ผิดเปาหมาย ออกนอกทาง ผู
ศึกษาธรรมจงึควรพิจารณาใหดี พระพทุธวจนะทัง้ ๓ ปฏก  ควรศึกษาใหครบถวนดวยความ
เคารพในพระปญญาตรัสรูขององคสมเด็จพระสัมมาสัมพุทธเจา ทานจะไดรับอรรถรสและ
ธรรมรสอยางซาบซึ้งในรสพระธรรม  รูเหตผุลตามหลกัสจัธรรมความเปนจริง 
 จากการที่ไดยนิไดฟงพุทธบริษัทบางพวกทั้งพระภิกษ ุ อุบาสกอุบาสกิา โดยเฉพาะที่
เปนคณาจารย และนิสิตนกัศึกษา พูดกนัตอ ๆ มาหลายตอหลายทานวา “ พระอภิธรรมมิใช
พุทธพจน “ แลวพากันละเลยไมสนใจในการศึกษา ซ้าํบางคนบางทานยงัตอตานมิใหศึกษา 
เลาเรียน  โดยอางวา เปนเรื่องที่พระเถระบางรูปแตงขึ้นทีหลงั  มิใชคําสอนของพระพุทธเจา 
หรือบางทานพูดวา “ พระอภิธรรมนั้น เปนธรรมะที่พระพุทธเจาแสดงใหเทวดาฟง  พวกมนษุย
ฟงไมรูเร่ืองหรอก “ กเ็ลยไมยอมศึกษาเชนกนั  หรือบางพวกกพ็ูดวา “ พระอภิธรรมที่เปนพทุธ
พจนนัน้ มนีิดเดียว  นอกนัน้แตงเติมข้ึนทหีลัง “  ดังนี้ เปนตน 
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 ดวยเหตุดังกลาวมานี้จงึมทีานพทุธบริษทัทีไ่ดทําการศึกษาพระอภิธรรมมีความรูมี
ความเขาใจดพีอสมควรแลว ไดออกมาแกตางๆ และใหขอเปรียบเทียบ จงึขอเสนอขอ
วิเคราะห เร่ือง “พระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท “เพื่อเปนขอวินจิฉัยในการใครครวญ ถือเอา
หลักอันเปนสาระ  เปนประโยชนในการศึกษาพระพทุธศาสนาทีถู่กตองตอไป 
 อาจารยทอง หงสลดารมภ ศิษยวัดมหาธาตุฯ  ไดกลาวไวในปาฐกถาเรื่อง “ พระ
อภิธรรมเปนพทุธพจนแท “ วาในปจจุบันนี้ไดมีพทุธบรษิัทบางพวกยงัไมมีความรูความเขาใจ
ในคัมภีรพระอภิธรรม ซึ่งเปนพทุธพจนอันแทจริงก็เลยปฏิเสธวา “ พระอภิธรรม มิใชเปนพทุธ
พจน “แลวก็พากนัละเลยตอพระสัทธรรมสวนนี้ไปเพือ่ใหเกิดความเขาใจถูกตองตรงกันตอ
คัมภีรพระอภิธรรมและเพื่อรักษาพระปริยติัธรรมสวนนี้ไวใหดํารงอยู เปนประโยชนเกื้อกูลแก
พุทธบรษิัทตลอดไป 
 อนึ่ง ในหนังสือ ธ.จ. ๔ มีนาคม ๒๔๙๙ กลาววา 
 (ขอ ๑) หนังสือ ธ.จ. ไดอางปฐมสงัคติี วนิัยปฏก จุลลวรรควา  ธมมฺวนิยสงคีฺตึ  
แปลวา “ ในสังคายนาครั้งที่ ๑ สังคายนาแตธรรมะกับวินัยเทานัน้  ไมมีคําวา พระอภิธรรม 
และเสริมตอไปวาปราชญทางยโุรปสวนมากยนืยนัวา อภิธรรมปฏกเปนของเพิม่เติมเขามา
ภายหลงัปฐมสังคายนา,แตนักปราชญฝายตะวนัออกโดยเฉพาะนกัปราชญชาวพมา โตแยง
วา อภิธรรมปฏกมีมาแลวแตปฐมสังคายนา 
 ขอนี้ขาพเจามคีวามเห็นวา “ พระอภิธรรมปฏกสังคายนากันมาแลว พดูกันมาแลวแต
ปฐมสังคายนา จะถือวา “ธรรม“ กับ “วินยั“ ๒ คํานี้ไมรวมพระอภิธรรมดวย หาไดไม เพราะ
ในธัมมสังคณ ี ซึง่เปนคัมภีรตนในอภิธรรมปฏกนั้นเองกม็ีอาปตติกุสลตาซึ่งแสดงวา รวมวินยั
เขาไวดวยและในพระสูตรก็มขีอความตรงกบัพระอภิธรรมทั้งนั้น  และคาํวา “ ธรรม “ นั้นตรง
กับคําวา “ อภิธรรม “  มากกวาตรงกับคําวา “ พระสูตร “  ยิ่งกวานัน้  สําหรับพระสูตรจะถือวา
เอามาจากพระอภิธรรมทั้งหมด หรือพระอภิธรรมเอาจากพระสูตรทั้งหมด ก็ถูกทัง้ ๒ ทาง  
เพราะขอความตรงกัน ไมขัดแยงกัน แตพระสูตรแสดงโดยเอกเทศ คือ บางสวนหมายความวา 
เทศนาตามเนือ้ผา พูดตามเหตุเชนมีคนมาถาม สวนพระอภิธรรมแสดงโดยนิปเทศ คือ โดย
ส้ินเชิง  ความขอนี้อัฏฐสาลนีี  อัฏฐกถาธมัมสังคณี  ยนืยันไวหนา ๓ และหนา ๔ 
 หากจะถือวา “ พระอภิธรรมปฏกเอาจากพระสูตร “ก็เมื่อรับแลววา “ พระสูตรเปน
พุทธพจน เหตุใดจึงจะมาวา  พระอภิธรรมไมใชพุทธพจนดวยเลา “ แมจะถือวา “ พระ
อภิธรรมปฏกเปนพทุธพจนสวนรวม และพระสูตรตางหากเอามาจากพระอภิธรรม  ก็เหตุไฉน
จะไปปฏิเสธพระอภิธรรมวาไมใชพุทธพจนเลา! เปนเรื่องที่ควรสนใจ  ความจริงพระอภิธรรมก็



 

 

                                                                                                                               ๒๕๗ 
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มาจากพระพทุธเจา พระสตูร  พระวินยั ทั้ง ๓ ปฏกเปนพทุธพจนทัง้นัน้  นอกจากสัทธรรม
ปฏิรูปที่ปลอมอยู การที่จะรูวาใชพทุธพจนหรือไมนัน้ มีลักษณะตัดสินธรรมวนิัย ๘ ประการ 
ซึ่งพระพุทธเจาใหไวแลว ไมใชมาสันนิษฐานกนัโดยสกัแตวา “ คํา “ 
 8ปญหาที่วาในมหาปรนิิพพานสูตรแสดงไววาพระพทุธเจาตรัสแกพระอานนทในที่
ประชุมสงฆวา ถาใครเอาขอธรรมอันใดมาอางวาเปนคําของพระศาสดาก็ใหสอบเทียบกับ
พระสูตรและพระวนิัยกอนไมมีวาใหสอบเทียบกับพระอภิธรรมเลยเพราะเหตุใด 
 แกวา  สําหรับปญหานี้  เมื่อไดกลาวแลววา คําวา ธมฺโม ไดแก พระสูตรและพระ
อภิธรรมแลวก็ไมมีอะไรจะกลาวอีก แตเพื่อใหเห็นลกัษณะทีพ่ระพทุธองคทรงวางไวสําหรับ
การสอบเทยีบวาธรรมใดที่เปนพระพุทธพจนหรือไม อันเปนสวนใหญ ๘ ประการ ไดแก 

ลักษณะตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการ 
 ๑.ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความกําหนัดยอมใจ ธรรมเหลานั้นไมใชพุทธพจน   
สวนธรรมเหลาใด เปนไปเพือ่คลายความกําหนัด  ธรรมเหลานั้น  เปนพุทธพจนแท 
 ๒. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อประกอบกบัทุกข  ธรรมเหลานั้นไมใชพุทธพจน  สวน
ธรรมเหลาใดเปนไปเพื่อออกจากทุกข  ธรรมเหลานัน้ เปนพทุธพจนแท 
 ๓. ธรรมเหลาใด ทีเ่ปนไปเพื่อสะสมกองกิเลสมลทนิ  ธรรมเหลานัน้ไมใชพทุธพจน 
สวนธรรมเหลาใดเปนไปเพือ่ไมสะสมกองกิเลสมลทนิ ธรรมเหลานั้นเปนพทุธพจนแท 
 ๔. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพือ่ความทะยานอยาก ธรรมเหลานั้นไมใชพุทธพจน  สวน
ธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อขัดเกลาความทะยานอยาก ธรรมเหลานั้น เปนพทุธพจนแท 
 ๕. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความไมสันโดษ  ธรรมเหลานั้น ไมใชพทุธพจน  สวน
ธรรมเหลาใด  เปนไปเพื่อความสันโดษ  ธรรมเหลานั้น เปนพทุธพจนแท 

                                                           
8 หนังสือ” อภิธรรมเปนพุทธพจนแท “ รวบรวมคําถามคําตอบ โดย พระชาญบรรณกิจ เปนผูตอบปญหา  จากนักศึกษา  
พิมพทีโ่รงพิมพรัชดารมภการพิมพ กันยายน  ๒๕๐๔ (พระชาญบรรณกิจ เปนอาจารยสอนพระอภิธรรมที่สาํนักเรียนพระ
อภิธรรมวัดสามพระยา  สํานักเรียนวัดพระอภิธรรมวัดมหาธาตุ  สํานักเรียนพระอภิธรรมวัดกลาง  จังหวัดสมุทรปราการ  เปน
บรรณาธิการวิปสสนาสาร และเปนผูบรรยายพระอภิธรรม  ที่พุทธสมาคมแหงประเทศไทยในพระบรมราชูปถัมภ  เปน
เลขานุการของอาจารยพระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ  ในชวงเวลาหนึ่ง  ทานเปนผูมีความรูแตกฉาน และแมนยําในพระ
ไตรปฏก  อรรถกถา  และฎีกา อยางยิ่ง  การตอบคําถามของทานมีความชัดเจนตรงประเด็น  มีองคธรรมรองรับ  มีหลักฐาน
อางอิง  เปนที่นาเลื่อมใสศรัทธามาก  ทุกคําถามคําตอบที่นํามาเสนอนี้ นาสนใจ  เหมาะสมกับปญญาของผูสนใจคนควา  
เพื่อเพิ่มพูนสติปญญาใหกับตนเองและผูอื่นไดตอไป)  



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๕๘                                                                                         

 ๖. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพือ่ความคลุกคลีดวยหมูคณะ (จนเสียผล)  ธรรมเหลานัน้ 
ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อความไมสงัดจากหมู  ธรรมเหลานั้น เปนพทุธ
พจนแท 
 ๗. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความเกียจคราน  ธรรมเหลานั้น ไมใชพุทธพจน  สวน
ธรรมเหลาใด  เปนไปเพื่อความขยัน ไมเกยีจคราน  ธรรมเหลานัน้ เปนพทุธพจนแท 
 ๘. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความเลี้ยงยาก ธรรมเหลานัน้ ไมใชพทุธพจน  สวน
ธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อความเลี้ยงงายธรรมเหลานั้น เปนพทุธพจนแท 
 นอกจากนัน้สาํหรับพระวนิัยซึ่งมีขอบังคับไวโดยเฉพาะแลว ยงัไดทรงกาํหนดลักษณะ
สําหรับตัดสินไวเปนสวนจาํกัด ซึ่งเรยีกวา มหาปเทศ (ขออางอิงใหญ) ๔ ประการ คือ 

มหาปเทส ๔ 
 ๑. ส่ิงใดที่พระศาสดาไมไดทรงหามไววา เปนสิ่งที่ไมควร แตเขากันไดกับส่ิงที่ไมควร  
ขัดตอส่ิงที่ควร  ส่ิงนัน้  ไมควร 
 ๒. ส่ิงใดทีพ่ระศาสดาไมไดทรงหามไววา เปนสิง่ที่ไมควร แตเขากนัไดกับส่ิงที่ควร  
ขัดตอส่ิงที่ไมควร  ส่ิงนัน้  ควร 
 ๓. ส่ิงใดที่พระศาสดาไมไดทรงอนญุาตไววา เปนสิง่ทีค่วร แตเขากันไดกับส่ิงที่ไมควร  
ขัดตอส่ิงที่ควร  ส่ิงนัน้ ไมควร 
 ๔. ส่ิงใดที่พระศาสดาไมไดทรงอนุญาตไววา เปนสิ่งทีค่วร แตเขากนัไดกับส่ิงที่ควร  
ขัดตอส่ิงที่ควร  ส่ิงนัน้ ควร 
 หมายความวา สําหรับพระวินยันัน้ นอกจากจะตองพิสูจนตามลักษณะตัดสินธรรม
วนิัย ๘ ประการแลว  ยังตองพิสูจนตามมหาปเทสอีก ๔ ประการดวย 
 ปญหาที่พงึพจิารณาก็มวีา พระอภิธรรมปฏกนี้ มีขอใดคําใดขัดแยงกับลักษณะ
สําหรับตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการนี้บาง  ถาไมม ี การขัดแยงก็เปนพุทธพจนแท โดยไมตอง
สงสัย  แมในสมัยพทุธกาลพระพทุธเจายงัทรงรับรอง  มธุปณฑิกสูตรของพระมหาโมคคลัลา
นะวา เปนพระพุทธพจน เปนตัวอยางมีอยู 
 ปญหาที่ถามวา พระสมัมาสัมพุทธเจาเทศนพระอภิธรรม ๗ คัมภีรโปรดพระพทุธ
มารดา แตเทศนขอธรรมอันเนื่องดวยอริยสัจ ๔ โปรดพระพุทธบิดา  เพราะพระอภิธรรมสงวน
ไวสําหรับพระพุทธมารดาโดยเฉพาะ สวนผลที่ได พระพทุธบิดาสาํเร็จพระอรหันต  พระพทุธ
มารดาไมไดอะไรเลย และพระอภิธรรม ๗ คัมภีรนี ้  พระพทุธองคไมไดแสดงแกพระอานนท
เลย  จริงหรือ ? 



 

 

                                                                                                                               ๒๕๙ 
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 แกวา การเทศนาโปรดเวไนยสัตวนัน้ พระสมัมาสัมพุทธเจายอมเทศนใหเหมาะสมแก
อุปนิสัยของผูฟงแตละบุคคล หรือแกสวนใหญแหงสงัคมนัน้ โดยเพงประโยชนเปนสาํคัญ 
ไมไดเพงฐานะของบุคคลเปนสําคัญ การเทศนาโปรดพระพทุธมารดาและพระพทุธบิดาดวย
คัมภีรตางกันนั้น  ก็เพื่อใหเหมาะสมแกอุปนิสัยดังกลาวแลว แทจริงเมื่อสรุปองคธรรมลงแลวก็
เปนอยางเดียว และทีว่าพระพุทธมารดาไมไดอะไรเลยนั้น ยังคลาดเคลื่อนอยู  ทีจ่ริงปรากฏ
ตามสังคีติกถาสํานวนเกา  ซึ่งสมเด็จพระมหาสมณเจากรมพระยาวชริญาณวโรรส  ทรงชําระ
เมื่อรัตนโกสนิทรศก ๑๒๕ และปฐมสมโพธิกถา  พระนิพนธของสมเด็จพระมหาสมณเจา  
กรมพระปรมานุชิตชิโนรส  ซึ่งมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลัย ในพระบรมราชูปถัมภ  ชําระเมื่อ
พุทธศกัราช ๒๕๐๐ ทั้ง ๒ ฉบับนี้  รับรองตองกันวา  ในการที่สมเด็จพระผูมีพระภาคเจา  ทรง
เทศนาพระอภธิรรมโปรดพุทธมารดาครั้งนัน้  นอกจากเทพยาดาและพรหมทั้งหลายไดมรรค
ผลกันเปนอันมากแลว พระพุทธมารดาก็ไดบรรลุโสดาปตติผลดวย ไมใชไมไดอะไรเลย สวน
ที่วาพระอภิธรรมเปนของสงวนสาํหรับพระพุทธมารดานัน้  ไมปรากฏวาใครกลาว  แตความ
จริงปรากฏอยูวาไดทรงแสดงแกพระสารีบุตร และโปรดใหพระสารีบุตรสอนแกเวไนยนิกร
ทั่วไป  การทีไ่มไดแสดงแกพระอานนท  เพราะไมใชโอกาส กลาวคือ ขณะทีท่รงแสดงพระ
อภิธรรมในดาวดึงสเทวโลกนั้น เมื่อถงึเวลาที่จะตองฉนัภัตตาหารตามวิสัยของมนุษย พระ
พุทธองคก็ไดเสด็จลงมาฉนัที่ปาไมฉันทนใกลสระอโนตดาตในปาหิมพานต ซึ่งพระสารีบุตรไป
คอยถวายการอุปฏฐากอยู ณ ทีน่ัน้ และพระพทุธองคก็ไดทรงแสดงแกพะอภิธรรมแกพระสารี
บุตรในขณะนัน้  แตเปนการแสดงโดยยอ เรียกวา สังเขปนัย  ตางกบัทรงแสดงในดาวดึงสเท
วโลก  ซึ่งทรงแสดงอยางพิสดารมาก เรียกวา วิถารนยั  สวนทีพ่ระสารีบุตรแสดงแกศิษยานุ
ศิษยนัน้ แสดงอยางกลาง ๆ ชื่อวา นาตวิิตถารนาติสังเขปนัย  ไมมโีอกาสทีพ่ระพทุธองค จะ
ทรงแสดงแกพระอานนทได เมื่อพระพทุธองคทรงแสดงแกพระสารีบุตรแลว  พระสารีบุตรก็
แสดงแกศิษยานุศิษยซักถามกันจนเปนทีเ่ขาใจแลว จงึแสดงแกพระสาวกทัว่ๆ ไปมีพระ
อานนท เปนตน และเมื่อพระอานนทไดทราบอยูแลวก็ไมมีความจําเปนอันใดที่พระพุทธองค 
จะตองแสดงแกพระอานนทซ้ําอีก 
 ปญหาที่ถามวา พระอภิธรรมปฏก เปนเรื่องที่มีผูแตงปลอมแปลงเขามาใน
พระพทุธศาสนา ภายหลังพระพุทธปรินิพพาน จริงหรือ ? 
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 แกวา ตามพระพุทธปริวัติ9 ปรากฏวา เมื่อพระสัมมาสัมพุทธเจา ไดทรงบรรลุพระ
อนุตตรสัมมาสัมโพธิญาณแลว ไดเสวยวมิุตติสุขอยูในบริเวณที่ตรัสรูนั้น๗สัปดาห คือ ประทับ
นั่งบนรัตนบัลลังกที่ตรัสรูนัน้ตลอดสัปดาหที่ ๑ แลวเสดจ็ไปประทับยนือยูในทิศอิสาณแหงตน
พระศรีมหาโพธิ์ จองพระเนตรดูตนพระมหาโพธิน์ั้นตลอดสัปดาหที ่๒ สถานทีน่ั้นเรียกวา อนิ
มสิเจดีย แลวเสด็จจงกรมในทิศอุดรแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ ตลอดสัปดาหที่ ๓ แลวเสด็จ
ประทับนัง่ยงัรัตน ฆระเจดีย เรือนแกว ในทศิปจฉิม หรือทิศพายัพแหงตนพระศรีมหาโพธิ ์ทรง
พิจารณาพระอภิธรรม ตลอดสัปดาหที๔่ แลวเสด็จไปประทับยงัรมไมไทร ซึง่เปนที่อาศัยพักรม
ของคนเลี้ยงแพะอันมีนามวา อชปาลนิโครธ ตลอดสัปดาหที่ ๕ ไดทรงขับธิดามารทีม่าเลาโลม 
ตอมาไดทรงตอบปญหาของพราหมณผูหนึ่ง ผูมีปกติตวาดคนอื่น วา หึ หึ แลวเสด็จไปประทับ
นั่งขัดสมาธิยงัรมไมจิกอันมนีามวา มุจลินท ซึ่งอยูในทิศบูรพาหรือทิศอาคเนยแหงตนพระศรี
มหาโพธิ์ตลอดสัปดาหที่ ๖ในกาลนัน้ ฝนตกพราํๆตลอด ๗ วัน พญานาคมีนามวามุจลินท 
ไดมาขดกายและแผพังพานใหญปองกนัฝนและลมถวาย แลวเสด็จไปยังรมไมเกตุอันมีนาม
วา ราชายตนะ  ซึง่อยูในทศิทักษิณแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ตลอดสปัดาหที่ ๗ ในกาลนัน้ ทาว
สักกะอมรนิทราธิราช  นอมผลสมออันเปนทพิยโอสถเขาไปถวาย   

ดังนี้จะเหน็ไดวา พระอภิธรรมนั้น เปนธรรมที่พระสัมมาสัมพุทธเจาตรัสรู ไมใชมีผู
แตงปลอมแปลงเขามา นอกจากนั้น  ยงัปรากฏตอไปอีกวา     พระอภิธรรมนี้เปนวิสัยของพระ 
สัพพัญูพทุธเจาโดยเฉพาะหาเปนวิสัยของพระสาวก หรือบุคคลเหลาอื่นไม 10 

ตอมา เมื่อพระบรมศาสดาทรงตรัสรูครบ ๗ พรรษา  ในวันเพ็ญเดือน ๘ ภายหลังที่ได
ทรงแสดงยมกปาฏิหาริยแลวเสด็จไปสูดาวดึงสเทวโลก ทรงเทศนาโปรดพุทธมารดาพรอม
ดวยเทวดาและพรหมตลอด ๓ เดือนเต็มบริบูรณ  สวนในมนษุยโลก  นับแตแรมค่ําหนึง่เดือน
นั้น เปนตนไป  พระพุทธองคไดเสด็จไปกลับมาทรงแสดงพระอภิธรรมใหพระสารีบุตรผูเปน
พระอัครสาวกเบื้องขวาฟง ที่สระอโนดาตในปาหิมพานต และมีกระแสรับส่ังใหพระสารีบุตร
แสดงแกชาวมนุษยนิกรทั่วไป11 

ต้ังแตวันเริ่มสอนพระอภิธรรมแกมนษุยนิกรเปนตนมา พระอภิธรรมปฏกก็แพรหลาย
ทั่วไปในหมูพระสาวกทัง้หลาย ดังที่มีกลาวอยูในคัมภีรตาง ๆ เชน ในพระสุตตันตปฏก อัง

                                                           
9 พุทธประวัติ พระสูตรมหาวารบาลีในขุททกนิกาย พุทธวังสะ พระบาลี ในพระวินัย มหาวารพระบาลีพรอมท้ังอรรถกถา 
10 อภิธัมมัตถวิภาวินี  อัฏฐสาลินี  อัฏฐกถากัณฑวัณณาปริวาร  พระบาลีวินัยปฏก 
11 อรรถกถาธรรมบทและปรมัตถทีปนี 



 

 

                                                                                                                               ๒๖๑ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

คุตตรนิกาย มีขอความวาพระภิกษุประชุมสนทนาพระอภิธรรมกันอยู  ในพระสตุตันตปฏก 
มัชฌิมนิกาย  มูลปณณาสก มหาโคสิงคาลสูตร พระมหาโมคคัลลานะแสดงมติของทานวา 
ปาโคสิงคาละนี้ เหมาะสมทีจ่ะวิสัชชนาพระอภิธรรม ในพระสุตตันตปฏก ขุททกนิกาย เถรีป
ทานวา  นางเขมาเถรีรูนัยแหงพระอภิธรรม ในวินยัปฏกมหาวิภังค ทพัพมัลลปุตตเถรวัตถุมีวา 
ทานมหีนาที่จดัแจงเสนาสนะถวายแกสงฆผูมาจากทิศทัง้ ๔ ทานเปนผูฉลาดยอมจัดแจง
เสนาสนะสาํหรับพวกภิกษุผูทรงพระวนิัยไวรวมกนั ดวยคิดวา ภิกษเุหลานั้น จักไดสาธยาย
พระวนิัยรวมกนัยอมจัดแจงเสนาสนะสําหรับพวกภิกษุผูทรงพระสูตรไวรวมกนั ดวยคิดวา
ภิกษุเหลานัน้ จักไดสาธยายพระสูตรรวมกนั ยอมจัดแจงเสนาสนะสาํหรับพวกภิกษุผูทรงพระ
อภิธรรมไวรวมกัน ดวยคิดวา ภิกษุเหลานั้น จักไดสาธยายพระอภิธรรมรวมกัน ในวินัยปฏก 
ภิกขุณีวิภังคมีความวา นางภิกษุณีทาํปจุฉาแกพระภกิษุนัน้ ขอโอกาสอันใดตองถามอนันัน้
คือ ถาขอโอกาสพระวินัย ตองถามพระวนิัย ถาขอโอกาสพระสูตร ตองถามพระสตูร ถาขอ
โอกาสพระอภิธรรม ตองถามพระอภิธรรม แตถาขอโอกาสพระวินัย แลวถามพระสตูรก็ดี พระ
อภิธรรมก็ดี หรือขอโอกาสพระสูตร แลวถามพระวินยักดี็ พระอภิธรรมก็ดี อนึ่ง ถาขอโอกาส
พระอภิธรรมแลวถามพระวินยัก็ดี พระสูตรก็ดี เธอตองอาบัติปาจิตตีย ดังนี้เปนตน  
  จะเหน็ไดวา ในสมัยพุทธกาลนั้น มพีระเถรานุเถระตลอดจนภิกษุภิกษุณี ศึกษาพระ
อภิธรรมกันอยูเปนอนัมาก  แมในการสังคายนาครั้งที ่๑ ซึ่งทานพระมหากัสสปะ เปนประมุข 
มี พระอุบาล ี พระอานนท พรอมดวยพระอรหันตสาวก รวม ๕๐๐ รูปลวนเปนปฏิสัมภิทา
ปตตะ ฉฬภิญญา เตวิชชา ก็ไดยกยองพระอภิธรรมวา โดยปฏก พระอภิธรรมเปน อภิธรรม
ปฏก  โดยนิกาย พระอภิธรรมเปน ขุททกนิกาย โดยองค คือนวงคสัตถุศาสน พระอภิธรรมเปน 
เวยยากรณะ และในการทําสงัคายนาครั้งหลัง ๆ ตอมาพระอภิธรรมก็ไดรับการยกยองวา
เปนปฏกที่สําคัญตลอดมา ยิ่งในสมัยการทําสงัคายนาครั้งที่ ๓ ซึ่งกระทําเมื่อพระพทุธศาสนา
ลวงแลว ๒๐๐ ปเศษ  โดยพระโมคคัลลีบุตรติสสเถระเปนประธาน  พรอมดวยพระอรหันตรวม 
๑,๐๐๐ รูป  ยิ่งแสดงวา สมัยนัน้ มีผูนยิมศึกษาพระอภิธรรมกันมาก  ถึงกับคณะสังคายนา
ตองวนิจิฉัยปญหาพระอภิธรรมตั้ง ๑,๐๐๐ ขอ ไวในพระกถาวัตถุพระบาล ี  เพื่อระงับขอ
โตเถียงกันในนานาประเทศ  ใหยุติลงดวยคัมภีรพระอภิธรรม เปนบรรทัดฐาน 

ในที่สุดปรากฏในบาลีอัฏฐานสูตร เอกนบิาต อังคุตตรนิกาย กลาวถงึปญจอันตรธาน 
๕  ประการ วา ปริยัติอันตรธานกอน  แลวปฏิบัติ ปฏิเวธ ลิงคะ ธาตุ จงึอันตรธานตามลําดับ
กัน  เมื่อพระปริยัติธรรมเสื่อมนั้น พระอภิธรรมเสื่อมกอน เมื่อพระอภิธรรมเสื่อมนัน้  เสื่อม
ต้ังแตปลายลงมา คือ มหาปฏฐาน เสื่อมกอนแลว  ยมก กถาวัตถ ุ ปุคคลบัญญัติ ธาตุกถา 
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วิภังค ธัมมสังคณี ก็เสื่อมตาม ๆ กนั ตามลําดับ  นี้ก็เปนหลกัฐานอกีประการหนึง่ที่วา พระ
อภิธรรมนี้มีกลาวอางถงึตั้งแตเร่ิมปรากฏขึ้นจนถงึที่สุดอันตรธานไป  

โดยหลักฐานตาง ๆ ดังกลาวนี้  ซึง่ไดมาจากทัง้พระสตุตันตปฏกและพระวนิัยปฏก 
ไมใชมาเฉพาะพระอภิธรรมปฏกเทานัน้ เชนนี ้ จะเหน็ไดวา พระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท ๆ 
และเปนวิสัยของพระสพัพัญูพุทธเจาโดยเฉพาะ มิใชวิสัยที่บุคคลอื่นจะกลาวได ผูที่กลา
กลาววาพระอภิธรรมไมใชพุทธพจน ก็เพราะไมเคยรูไมเคยเรียนพระอภิธรรม และไมไดสนใจ
ที่จะศึกษาใหรูจริงดวย ถาไดสนใจศึกษาพระอภิธรรมใหเกิดความเขาใจบางแลว  จะเหน็
ความวิจิตรพสิดารในพระอภิธรรม จะเหน็พระปญญาคุณของพระสัมมาสัมพทุธเจาวา 
ประเสริฐที่สุด ไมมีส่ิงใดหรือผูใดจะเทียบเทียมได  และจะเหน็วา พระอภิธรรมปฏกนี้  
นอกจากพระสัมมาสัมพุทธเจาแลว  บุคคลอ่ืนใดไมสามารถจะกลาวไดโดยลําพงัเลย 
 

วรรณกรรมอางอิงวาพระอภิธรรมเปนพุทธพจน 
 

๑. อาจารยวรรณ ี โกเมศ (๒๕๑๔) ไดทําการวิจยัเรื่อง ประวัติพระอภิธรรม  มี
เนื้อความโดยสรุป ดังนี ้

พระอภิธรรมนี้มีอยู ๗ คัมภีรดวยกัน คือ 
๑. ธัมมสังคณ ี  ๒. วิภังค ๓. ธาตุกถา ๔. ปุคคลบัญญัติ 
๕. กถาวัตถ ุ  ๖. ยมก  ๗. ปฏฐาน 

และกลาววา ที่ช่ือวา พระอภิธรรม เพราะ 
 ๑. เนื้อความทีอ่ยูในหลกัธรรม ๗ คัมภีรนี ้เปนสิ่งที่รูไดยากหนึ่ง 
 ๒. เปนธรรมมเีนื้อความละเอียดมากอยางหนึ่ง 
 ๓. เปนธรรมมเีนื้อความลึกซึง้คัมภีรภาพมากอยางหนึง่ 
 ๔. เปนธรรมทีไ่มสามารถจะคิดนึกเอาเองไดอยางหนึง่ 
 ๕. เปนธรรมทีม่ีถอยคําในการแสดงวิจิตรพิสดารมากอยางหนึ่ง 
 ๖. เปนธรรมทีม่ีเนื้อความอนัสงูสุดอยางหนึ่ง 
 ๗. เปนธรรมทีม่ีเนื้อความอนัพิเศษมากอยางหนึง่ 
 เนื้อความในพระอภิธรรมที่พระสัมมาสัมพทุธเจาทรงแสดงไวนัน้ เมื่อวาโดยองคธรรม
ปรมัตถแลว  มี ๕ ประการคือ จิต เจตสิก รูป นิพพาน และบัญญติั ทั้ง ๕ อยางนี้แหละ  
เรียกวา พระอภิธัมมัตถะ 
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 พระอภิธรรม ที่ปรากฏขึ้นในหมูสัตวโลกได ก็โดยอาศัยอํานาจแหงพระสัพพัญุต
ญาณของพระโคดมสัมมาสมัพุทธเจาเทานั้น  นอกจากนี้แลว  ถงึแมวา จะเปนพระปจเจก
พุทธเจาก็ตาม  ก็ไมสามารถที่จะทําใหปรากฏขึ้นในโลกไดเลย 

๒. อาจารยถวิล อภัยภูมนิารถ (๒๕๑๓) หนังสือ ประมวลปกณิณกธรรม ปุจฉา– 
วิสัชชนา ปฐมภาค (หนา ๗ - ๑๓ โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๑๓) ลาวถงึเรื่อง 
ปรินิพพานสามประการของพระสัมมาสัมพุทธเจา และความสาํคัญของปริยัติศาสนามี
ขอความโดยสรุปดังนี ้

ปรินิพพาน ๓ ประการ ของพระสัมมาสัมพุทธเจานัน้ คือ  ๑) กิเลสปรินิพพาน ๒) 
ขันธปรินพิพาน  ๓) ธาตุปรินพพาน กิเลสปรินิพพานนัน้ ไดมีแลวบนรัตนบัลลังกภายใตรมไม
พระศรีมหาโพธิ์ ขณะเมื่อตรัสรูพระอนุตตรสัมมาสัมโพธญิาณตัดกิเลสเปนสมุจเฉทปหานดวย
อรหันตมรรคญาณขันธปรนิิพพาน ไดมีแลวเหนือพระแทน ระหวางนางรังทั้งคู แถบใกลเมืองกุ
สินาราราชธาน ี ธาตุปรินิพพาน จะมีในโอกาสขางหนาที่โพธิบัลลังกอันเปนสถานที่ๆ กิเลส
ปรินิพพาน อนึ่งสัตวทัง้หลาย ที่เกดิเปนมนุษยนัน้ ซึง่ไมมีโอกาสที่จะไดพบเหน็ธาตุปรินิพพาน 
และจะไปในสถานทีน่ั้นไมได มวลสัตวทีจ่ะไดพบเหน็จะมีแตเทพยดาทัง้หลายเทานั้น ทีม่ี
โอกาสไดพบเห็นพระบรมธาตุทรงถือเพศเปนองคพระสมัมาสัมพุทธเจาประกอบดวยทวัตติง
สะมหาปุริสะลักษณะ และอสีติยานพุยญัชนะ ประกอบดวยพระฉพัพัณณรังส ี บังเกิดความ
ชื่นชมโสมนัสอยางแรงกลาสามารถไดมรรคผลในขณะนั้นโดยแนแท 

๓. พระชาญบรรณกิจ หนงัสือ “ พระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท “ (๒๕๐๔) เปน
หนงัสือที่รวบรวมคําถามคําตอบ โดยพระชาญบรรณกิจ  เปนผูตอบคาํถาม พิมพที่โรงพิมพรัช
ดารมภการพมิพ  กนัยายน ๒๕๐๔  

๔. อาจารยทอง หงสลดารมภ ศิษยวัดมหาธาตุฯ ไดกลาวไวในปาฐกถาเรื่อง “พระ
อภิธรรมเปนพุทธพจนแท“วาในปจจุบันนี้ไดมีพทุธบรษิัทบางพวกยงัไมมีความรูความ
เขาใจในคัมภีรพระอภิธรรม ซึ่งเปนพทุธพจนอันแทจริงก็เลยปฏิเสธวา “พระอภิธรรมมิใชเปน
พุทธพจน“ แลวก็พากนัละเลยตอพระสทัธรรมสวนนี้ไปเพื่อใหเกิดความเขาใจถูกตองตรงกัน
ตอคัมภีรพระอภิธรรมและเพื่อรักษาพระปริยัติธรรมสวนนี้ไวใหดํารงอยู เปนประโยชนเกื้อกูล
แกพุทธบริษัทตลอดไป 

อนึ่ง ในหนังสือ ธ.จ. ๔ มีนาคม ๒๔๙๙ กลาววา 
 (ขอ ๑) หนงัสือ ที่ ธ.จ. ไดอางปฐมสงัคีติ วินัยปฏก จุลลวรรควา ธมฺมวนิยสงคีฺติ 
แปลวา “ในสงัคายนาครั้งที ่ ๑ สังคายนาแตธรรมะกับวินัยเทานัน้ ไมมีคําวา พระอภิธรรม 
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และเสริมตอไปวาปราชญทางยโุรปสวนมากยนืยนัวา อภิธรรมปฏกเปนของเพิม่เติมเขามา
ภายหลงัปฐมสังคายนา,แตนักปราชญฝายตะวนัออกโดยเฉพาะนกัปราชญชาวพมา โตแยง
วา อภิธรรมปฏกมีมาแลวแตปฐมสังคายนา  
ผลการวิจยัพบวา บุคคลเหลานี ้ เปนผูที่มีการศึกษาทางดานฝายโลก ก็สูงพอสมควร  และ
ทางดานฝายธรรม ก็มีความรูดีพอ ทัง้ทางดานปริยัติ และปฏิบัติ  จงึเปนบุคคลที่เชื่อถือได  
(ถาพิจารณาโดยแยบคายและวางใจเปนกลาง) จึงทาํใหสามารถใชเปนตัวอยางในการ
ประเมินการวจิัยทัศนะของคณาจารยและนิสิตบัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัย มหาจฬุาลง
กรณราชวิทยาลัยตอไป 
 

- -  - 
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ภาคผนวก ก. 
รายนามอภิธรรมบัณฑิต รุนที่ ๔๑ / ๒๕๔๗ 

   
   พระวัชรินทร  ปยธมฺโม อายุ ๕๙  พรรษา ๙ 
   วุฒิการศึกษา  ม.ศ.๓ (ม.๖ เดิม)  น.ธ.เอก, อภิธรรมบัณฑิต 

ที่อยูปจจุบัน  วัดรํ่าเปง (ตโปทาราม)   ต.สุเทพ อ.เมือง จ.เชียงใหม 
   คติธรรมประจําใจ   
    “หนทางแหงความสาํเร็จ  คือ อิทธิบาท ๔“ 
 
   แมชีระเบียบ   จันทรใด   อายุ   ป 
   วุฒิการศึกษา    อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน   วัดสระโบสถ  ต.ดอนคา อ.เมือง จ.นครสวรรค 
   คติธรรมประจําใจ  
     
   แมชีอารีย   อนุกูลวงษ   อายุ  ๔๙  ป 
   วุฒิการศึกษา อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน วัดเขาสมโภชน ต.บัวชุม  อ.ชัยบาดาล  จ.ลพบุรี 
   คติธรรมประจําใจ  
      
   แมชีสําลี   สงิหรา  อายุ  ๔๖ ป 
   วุฒิการศึกษา อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน วัดเขาสมโภชน  ต.บัวชุม  อ.ชัยบาดาล จ.ลพบุรี 
   คติธรรมประจําใจ 
    “วันไหน ๆ ก็ไมสําคัญเทาวนันี ้ จงทาํวนันี้ใหดีที่สุด 
    แลววันขางหนาจะดีเอง” 
 
   แมชีโสภา  ธรีะแกว  อายุ  ๓๖  ป 
   วุฒิการศึกษา  ป.๖   ธศ.เอก   อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน   วัดถ้าํพระธาตุเมืองเทพ  
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ต.ทัพหลวง อ.บานไร จ.อุทัยธาน ี
   คติธรรมประจําใจ  
     “ความพยายามอยูที่ไหน  ความสาํเร็จยอมอยูทีน่ั้น 
     มองใหไกล      และพยายามไปใหถึง” 
 
   นางจันทนี    เจษฏาภัทรกุล   อาย ุ  ๔๕ ป 
   วุฒิการศึกษา อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน ๑๖/๗๔ ม.๘  ขว.บางบอน ข.บางบอน  กรุงเทพฯ 
   คติธรรมประจําใจ 
     
 
   นางชศูรี    บูรณทอง   อายุ ๕๐ ป 
   วุฒิการศึกษา  ปริญญาตรี, ธศ.เอก  อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน  ๑๐๘/๓๙ ม.๑ ต.หนองหอย  อ.เมือง จ.เชียงใหม 
   คติธรรมประจําใจ 
   “พยายามกาวตอไป  ถึงกายจะออนหลา  แตจิตใจ  ไมออนแอ 
   และทอแท เหนื่อยหนาย   เปาหมายยังรออยูขางหนา” 
 
   นางทศันา  พงศสุวรรณ   อาย ุ ๗๔ ป 
   วุฒิการศึกษา ครูพิเศษมัธยม (พ.ม.) อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน ๑๐๘/๖  ม.๑  ต.หนองหอย  อ.เมือง จ.เชียงใหม 
   คติธรรมประจําใจ    
   “ทุกอยาง ข้ึนอยูที่ใจ  เปนดังเข็มทิศ  นําพอชีวิต กาวไปขางหนา” 
 
 
   นางผองพรรณ  ขจรไชยกุล    อายุ ๕๙ ป 
   วุฒิการศึกษา  ปริญญาตรี เศรษฐศาสตร (มธ.) 

เนติบัณฑิตศาสตร (นบ.)  อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน ๑๒/๒๓ ซ.ไทยานนท ๔ ถ.สนามบนิน้ํา  ม.๕   
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ต.ทาทราย  อ.เมือง  จ.นนทบุรี 
   คติธรรมประจําใจ “การศึกษา คือ หัวใจของชีวิต” 
 
   นายบรรจง   ขจรไชยกุล  อาย ุ ๕๔ ป 
   วุฒิการศึกษา ปริญญาโท (M.A.) , อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน ๑๒/๒๓ ซ.ไทยานนท ๔ ถ.สนามบนิน้ํา  ม.๕   

ต.ทาทราย  อ.เมือง  จ.นนทบุรี 
   คติพจน ละชั่ว  ประพฤติดี  ทําใจใหบริสุทธ 
 
   นางบุญชิด   อุนวรรณธรรม  อาย ุ ๗๖ ป 
   วุฒิการศึกษา ครูพิเศษมัธยม (พ.ม.)  อภิธรรมบัณฑิต 
   ที่อยูปจจุบัน บานเลขที ่๑๙ ถ.หลวงนายฤทธิ์ อ.เมือง จ.สุพรรณบุรี 
   คติพจน “ทําวันนีใ้หดีที่สุด”  
 
 
 
 
 
 
 
 

ภาคผนวก ข. 
รายนามนักศึกษาอภิธรรมที่สอบผาน   

อภิธรรมมหาวิทยาลัย แหงประเทศไทย  วัดระฆังโฆสิตา
ราม  

ภาคที่ ๒ / ๒๕๔๗ 
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๒๖๘                                                                                         

ชั้นจูฬ - ตรี 
⌫   ⌫   ⌫
๑ พระศิริชัย ปภสฺสโร วัดมหาสวัสดิ์ ฯ นครปฐม ๑๗๐ ๑ 
๒ แมชีมวย คําตะ วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๙ ๒ 
๓ พระมหาถิรพุทธิ โอทาโต วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๖๘ ๓ 
๔ พระชัยพฤกษ ปฺญาทีโป วัดมหาสวัสดิ์ ฯ นครปฐม ๑๖๘ ๓ 
๕ แมชีบุญประจักษ พลเกา วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๖๘ ๓ 
๖ นางชนากานต นาคบุญนํา วัดราชคฤห กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๓ 
๗ นางจารุวรรณ ชะนะภัย วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๘ ๓ 
๘ นางปุณณภา ศุภชวาลพร วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๖๘ ๓ 
๙ นางบุหลัน ไทยพิทักษพงษ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๖ ๔ 
๑๐ นางสาวเตือนใจ ประสิว วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๖ ๔ 
๑๑ พระมะออย จิตฺตธมฺโม วัดใหญอินทาราม ชลบุรี ๑๖๕ ๕ 
๑๒ พระอมรชัย จารุวณฺโณ วัดโสภณาราม เชียงใหม ๑๖๕ ๕ 
๑๓ คุณารันต ศานตินานนท วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๕ ๕ 
๑๔ นางสาววราภรณ แซจิว วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๕ ๕ 
๑๕ แมชีนงเยาว รอดพึ่งพา วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๓ ๖ 
๑๖ แมชีมนิตร นุมไม วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๒ ๗ 
๑๗ พระเกก สิริธมฺโม วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๑ ๘ 
๑๘ พระมหาลักษณ สุเขธิโต วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๙ ๙ 
๑๙ นายนิคม ลักษณะวิมล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๙ ๙ 
๒๐ พระเกียรติศักดิ์ ฉนฺทธมฺโม มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๕๘ ๑๐ 
๒๑ พระวิทยาธร วิทยาธโร วัดโสภณาราม เชียงใหม ๑๕๘ ๑๐ 
๒๒ พระเศวตอมร ฐิตวํโส วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๗ ๑๑ 
๒๓ นางพูนสุข มณีสวัสดิ์ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๗ ๑๑ 
๒๔ พระกานต ธมฺมสโร วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๕๗ ๑๑ 
๒๕ พระบิน ธมฺมโฆสโก วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๕๖ ๑๒ 
๒๖ พระเบญจรงค ภทฺทโก มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๕๕ ๑๓ 
๒๗ พระมหาศักดา วรสกฺโก วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๕ ๑๓ 
๒๘ พระมหาจักรวุฒิ ธมฺมวุฑฺโฒ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๔ ๑๔ 
๒๙ สามเณรอนุศิษฏ วงษจิตร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๔ ๑๔ 
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๓๐ พระใครสี ขนฺติผโล วัดโสภณาราม เชียงใหม ๑๕๓ ๑๕ 
๓๑ แมชีทรงมาศ สุวรรณราช วัดชนะสงคราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๓ ๑๕ 
๓๒ นายอรรถพงษ ฟามงคลชัย วัดราชคฤห กรุงเทพมหานคร ๑๕๓ ๑๕ 
๓๓ พระมหาศรชัย สุรชโย วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๒ ๑๖ 
๓๔ พระยุทธนา สุวณฺโณ วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๕๒ ๑๖ 
๓๕ นายธนะ ภวกานตานนท วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๒ ๑๖ 
๓๖ นายชัยณรงค แซบาว วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๒ ๑๖ 
๓๗ สามเณรสุภกร วัฒนาศิรินันท วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๑ ๑๗ 
๓๘ นางดาวระดา ธรธรรม วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๑ ๑๗ 
๓๙ นางแววดาว เกลี้ยงพรอม วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๑ ๑๗ 
๔๐ แมชีวัชรี บุญวีระ  ตาก ๑๕๐ ๑๘ 
๔๑ พระเอกราช โชติกโร มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๔๙ ๑๙ 
๔๒ นางสาวสุวรรณา ไชยชุมพร วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๙ ๑๙ 
๔๓ พระมหาประกิจ สุจิตฺโต มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๔๘ ๒๐ 
๔๔ พระกิตติศักดิ์ สีลานนฺโท วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๗ ๒๑ 
๔๕ นายพิษณุ สัพโส วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๗ ๒๑ 
๔๖ พระมหาทองคํา สุทฺธิญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๖ ๒๒ 
๔๗ สามเณรพรหมพินิจ วิชากรกุล วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๖ ๒๒ 
๔๘ นายภาณุวัฒน แกวมณี วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๖ ๒๒ 
๔๙ พระประเสริฐ จนฺทวํโส วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๔๕ ๒๓ 
๕๐ แมชีบุญศรี อยูรอด วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๕ ๒๓ 
๕๑ นางชื่นจิต ขัณฑัฐลา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๔ ๒๔ 
๕๒ นางจตุพร ชวชาติ รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๔๔ ๒๔ 
๕๓ พระเบ็ญจะ อาภาจาโร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๔๓ ๒๕ 
๕๔ พระมหาสมเกียรติ กลฺยาณธโร มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๔๒ ๒๖ 
๕๕ พระมหาไสว อาภทฺธโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๒ ๒๖ 
๕๖ พระมหาจํารัส ภสฺสรญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๒ ๒๖ 
๕๗ พระมหาประยูร มหาปุฺโญ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๒ ๒๖ 
๕๘ พระมหาไกรศักดิ์ อภิชฺชโว วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๒ ๒๖ 
๕๙ พระมหาวราเพชร ธีรวโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๑ ๒๗ 
๖๐ พระวีระพงษ นิมฺมโล วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๑ ๒๗ 
๖๑ พระอําไพร ฐานากโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๔๑ ๒๗ 
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๖๒ นางสุกัญญา อักขระกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๑ ๒๗ 
๖๓ พระมหานิราศ สุทฺธิภาโส วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๐ ๒๘ 
๖๔ นายจรวย อรชร วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๐ ๒๘ 
๖๕ สามเณรวาที ลือชา วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๓๙ ๒๙ 
๖๖ แมชีภัทรา เกษสุวรรณ วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๓๙ ๒๙ 
๖๗ นางไสว ตรุโนภาส วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๓๘ ๓๐ 
๖๘ สามเณรพูลศักดิ์ กระแสธร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๗ ๓๑ 
๖๙ พระไพฑูรย กตธมฺโม วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๓๖ ๓๒ 
๗๐ พระมหาไพรัตน ธมฺมโชโต มูลนิธีแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๓๕ ๓๓ 
๗๑ พระเกษม ธมฺมธโร วัดโสภณาราม เชียงใหม ๑๓๕ ๓๓ 
๗๒ พระคําสาย อินฺทปฺโญ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๔ ๓๔ 
๗๓ พระสมควร พฺรหฺมธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๔ ๓๔ 
๗๔ พระสุระ ญาณปฺโญ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๓๔ ๓๔ 
๗๕ พระจํานงค ติสฺสโร วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๓๔ ๓๔ 
๗๖ พระปญญา อภิปฺโญ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๓๓ ๓๕ 
๗๗ พระณรงค ฐิตสาโร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๓๒ ๓๖ 
๗๘ แมชีอนงค ไชยวงศ วัดปากน้ําภาษีเจริญ กรุงเทพมหานคร ๑๓๑ ๓๗ 
๗๙ พระมหาจู สุภญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๐ ๓๘ 
๘๐ สามเณรกฤษณะ คํามวง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๓๐ ๓๘ 
๘๑ พระสมหมาย คุตฺตธมฺโม วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๙ ๓๙ 
๘๒ สามเณรวัชรพล วงศมณี วัดทามะโอ ลําปาง ๑๒๙ ๓๙ 
๘๓ นายสมพิศ ทวีนุช วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๙ ๓๙ 
๘๔ นางสาวสิริจิตต หฤทัยปรีย วัดราชคฤห กรุงเทพมหานคร ๑๒๙ ๓๙ 
๘๕ พระณัฐพล ณฏฐวโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๘ ๔๐ 
๘๖ พระพิรุณ โชติญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๗ ๔๑ 
๘๗ เด็กหญิงกรรณิการ กองนอก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๗ ๔๑ 
๘๘ นายสัมพันธ รุกษะ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๖ ๔๒ 
๘๙ นายชาญชัย การรุงเรือง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๔ ๔๓ 
๙๐ พระสถาพร ญาณวโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๓ ๔๔ 
๙๑ นายอนุวัฒน จันทรสูงเนิน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๓ ๔๔ 
๙๒ พระมหาอุดมพร อุตฺตโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๑ ๔๕ 
๙๓ นายสราวุธ ดาวขุนทด วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๑ ๔๕ 
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๙๔ เด็กชายกิตติพงษ ศรีชุม วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๑ ๔๕ 
๙๕ เด็กหญิงพัชรินทร ใจรักเรียน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๑ ๔๕ 
๙๖ พระอภิวิชญ ธมฺมทินฺโน วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๒๐ ๔๖ 
๙๗ เด็กชายอดิศร มะโนรส วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๐ ๔๖ 
๙๘ พระสมคิด ติกฺขิโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๙ ๔๗ 
๙๙ พระเอกลักษณ สุภธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๘ ๔๘ 
๑๐๐ พระมหาสาธิต สมาจาโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๑ พระจักรกฤช ธีรมูโล วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๒ พระปราเมตร อตฺตญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๓ นางสาวปรีชญาภรณ วิเศษภักดี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๔ เด็กหญิงจิตตราพร เปลืองกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๕ เด็กหญิงศิริชล เสนากลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๗ ๔๙ 
๑๐๖ พระโสภา ปภสฺสโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๖ ๕๐ 
๑๐๗ พระปยะ จารุวณฺโณ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๕ ๕๑ 
๑๐๘ นางสาวภรณทิพย สุวรรณกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๕ ๕๑ 
๑๐๙ นางสาวเพ็ญนภา ทรวงโพธิ์ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๕ ๕๑ 
๑๑๐ เด็กหญิงสุจิรา เอ็นสันเทียะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๕ ๕๑ 
๑๑๑ เด็กชายณัฐกิจ กํามะชัยคํา วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๕ ๕๑ 
๑๑๒ อุบาสิการัตนา ไทยทวี วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๑๓ ๕๒ 
๑๑๓ พระชัยกาญจน กาฺจนชโย วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๔ พระวุฒิพงษ วุฑฺฒญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๕ พระอติเรก เขมปุณฺโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๖ นายจักรพันธ ถวิลนอก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๗ นางสาวศิริรัตน ดานนาคิน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๘ นางสาวปนัดดา ตูมกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๒ ๕๓ 
๑๑๙ พระมหาลิขิต ทิวากโร วัดมหาสวัสดิ์ ฯ นครปฐม ๑๑๑ ๕๔ 
๑๒๐ พระดิเรก พนฺธมุตฺโต วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๐ ๕๕ 
๑๒๑ นายสุนทร คะดาษ วัดราชคฤห กรุงเทพมหานคร ๑๑๐ ๕๕ 
๑๒๒ เด็กหญิงอัญชลีพร พยุพล วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๐ ๕๕ 
๑๒๓ นายนัฐกร สุวรรณกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๙ ๕๖ 
๑๒๔ พระศราวุธ ภทฺทราวุโธ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๗ ๕๗ 
๑๒๕ นางสิริบังอร กุรมะโลหิต วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๐๗ ๕๗ 
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๑๒๖ พระมหาสุกัน ปุสฺสญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๐๖ ๕๘ 
๑๒๗ สามเณรเทวัญ สิทธิ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๖ ๕๘ 
๑๒๘ พระมหาอิทธิพล อิทฺธิชโย วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๐๕ ๕๙ 
๑๒๙ พระภีรภัจจ อธิธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๐๕ ๕๙ 
๑๓๐ เด็กชายวีรวุฒ โนนทอง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๕ ๕๙ 
๑๓๑ เด็กหญิงนลินรัตน พูนจันทึก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๔ ๖๐ 
๑๓๒ เด็กหญิงเพ็ญนภา พวกเกาะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๒ ๖๑ 
๑๓๓ พระพิเชษฐ พุทฺธิสาโร วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๐๑ ๖๒ 
๑๓๔ นายศุภกร ใจทน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๑ ๖๒ 
๑๓๕ พระเปลี่ยน สนฺตจิตฺโต วัดพุทธปญญา กรุงเทพมหานคร ๑๐๐ ๖๓ 
๑๓๖ พระภาคภูมิ วิสุทฺธิโก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๐ ๖๓ 
๑๓๗ เด็กหญิงจิรารัตน บํารุงเกาะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๐ ๖๓ 
๑๓๘ เด็กหญิงอรทัย หวังโตกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๙ ๖๔ 
๑๓๙ เด็กชายบัณฑิต หวังแววกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๙ ๖๔ 
๑๔๐ เด็กหญิงเสาวลักษณ แกวกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๘ ๖๕ 
๑๔๑ นายพงษศักดิ์ การบรรจง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๗ ๖๖ 
๑๔๒ พระสิงห เตชธมฺโม วัดนราภิรมย นครปฐม ๙๖ ๖๗ 
๑๔๓ พระวราพงษ โฆสญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๙๖ ๖๗ 
๑๔๔ พระนพจร ธชธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๙๖ ๖๗ 
๑๔๕ เด็กชายนพรัตน หวังรวมกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๖ ๖๗ 
๑๔๖ เด็กชายอภิรัฐ ทองอินทร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๖ ๖๗ 
๑๔๗ สามเณรนิรันดร บุญวงศ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๕ ๖๘ 
๑๔๘ เด็กหญิงสุดารัตน พื้นบาท วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๕ ๖๘ 
๑๔๙ เด็กหญิงฉวีวรรณ สุวรรณโค วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๕ ๖๘ 
๑๕๐ เด็กหญิงเพ็ญวดี แคสันเทียะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๓ ๖๙ 
๑๕๑ นางสาวอารีย เกษศรี วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๙๒ ๗๐ 
๑๕๒ เด็กหญิงรัตนาภรณ พิมพโคกสูง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๒ ๗๐ 
๑๕๓ เด็กหญิงจิรานุช หาสูงเนิน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๒ ๗๐ 
๑๕๔ เด็กชายภูมินทร พระอินทร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๒ ๗๐ 
๑๕๕ เด็กชายวรนันท แพงเงิน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๗๑ 
๑๕๖ เด็กหญิงปนิฏฐา จารึกกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๗๑ 
๑๕๗ เด็กชายชัยยา ยิ่งจอหา วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๗๑ 
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๑๕๘ เด็กชายวิริยะ งิสันเทียะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๗๑ 
๑๕๙ เด็กชายอนุพงษ หมายดานกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๗๑ 
๑๖๐ พระชราวุฒิ วิชาธโร วัดโสภณาราม เชียงใหม ๘๙ ๗๒ 
๑๖๑ เด็กชายวัฒนศักดิ์ ชูแสงทอง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๙ ๗๒ 
๑๖๒ เด็กหญิงวรรษมน ทองอินทร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๙ ๗๒ 
๑๖๓ เด็กหญิงนิภาวรรณ เกิดกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๙ ๗๒ 
๑๖๔ เด็กชายเกรียงศักดิ์ ศรีนอก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๙ ๗๒ 
๑๖๕ พระธีรพล คุเณสโน วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๘ ๗๓ 
๑๖๖ พระวิตตาลิน สมตฺโถ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๘ ๗๓ 
๑๖๗ พระสุพรรณ ธมฺมธโร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๘ ๗๓ 
๑๖๘ พระอนุรักษ อคฺคธมฺโม วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๘๘ ๗๓ 
๑๖๙ สามเณรหงษทอง โพธิราช รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๘๘ ๗๓ 
๑๗๐ เด็กหญิงวิริยากร มุงสระกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๑ เด็กหญิงนารีรัตน หวังรักกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๒ เด็กหญิงอภันตรี เปลวเพลิง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๓ ด.ญ. เบญจมาภรณ หวังประสบกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๔ ด.ช.ศรีสรรเพชรญ มุงสระกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๕ เด็กหญิงจิราวรรณ เกิดกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๗๓ 
๑๗๖ เด็กชายอานนท จีบคางพลู วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๗ ๗๔ 
๑๗๗ เด็กหญิงสุลักขณา พิฤมล วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๗ ๗๔ 
๑๗๘ เด็กหญิงจุฬาลักษณ อุดนอก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๗ ๗๔ 
๑๗๙ เด็กหญิงนิภาพร หวังมวนกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๗ ๗๔ 
๑๘๐ เด็กหญิงทิวาพร ปล่ังกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๗ ๗๔ 
๑๘๑ พระทรงพล ขนฺติธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๖ ๗๕ 
๑๘๒ พระสุวิทย สุทฺธวิชฺโช วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๖ ๗๕ 
๑๘๓ เด็กหญิงปนัดดา ดีพันดุง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๖ ๗๕ 
๑๘๔ เด็กหญิงดวงหทัย ศรีประทีป วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๖ ๗๕ 
๑๘๕ พระเดช อาสโภ วัดร่ําเปงตโปทาราม เชียงใหม ๘๕ ๗๖ 
๑๘๖ พระนิกร สุทฺธปสนฺโน วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๘๕ ๗๖ 
๑๘๗ สามเณรชัชวาล เล่ือมใส วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๘๕ ๗๖ 
๑๘๘ เด็กหญิงสุนิสา ศูนยสันเทียะ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๘๙ เด็กหญิงปาริชาต เนินกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
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๑๙๐ เด็กหญิงสุชานุช หวังหวงกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๑ เด็กหญิงมุจลินทร มุงแฝงกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๒ เด็กชายวัชระ ดีสูงเนิน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๓ เด็กชายเบญจรงค หวังหยิบกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๔ เด็กหญิงศศิวิมล แกวกระโทก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๕ ด.ญ.ศศิประภา พรมสกุล วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๖ เด็กหญิงพรพิมล หวังปรุงกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๗ เด็กหญิงวาสนา เชยวิจิตร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๘ เด็กหญิงรุงนภา เชิญกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๑๙๙ เด็กหญิงกัลยา ไมออน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๒๐๐ เด็กหญิงวิลาวัลย หวังรวมกลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๒๐๑ เด็กหญิงปยะรัตน ใจทน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 
๒๐๒ เด็กหญิงมาริษา แกวระหันนอก วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๗๖ 

ชั้นจูฬ - โท 
⌫   ⌫   ⌫
๒๐๓ นางสาวปยดา สิงหสาโรจน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๑ 
๒๐๔ นางสาวอุษณีย วงศมาศา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๑ 
๒๐๕ นางสาวจารุวรรณ เพ็ชรลา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๗ ๒ 
๒๐๖ นางอภันตรี อารีกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๖ ๓ 
๒๐๗ นางรุงฤดี พงศม่ันจิต วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๖ ๓ 
๒๐๘ แมชีสมัย ผิวทอง วัดบรมนิวาส กรุงเทพมหานคร ๑๖๔ ๔ 
๒๐๙ นางสาวจิตติมา วิถีแมน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๒ ๕ 
๒๑๐ แมชีจุฑาทิพย มนแกว วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๙ ๖ 
๒๑๑ พระมหาประสงค เขมจาโร วัดทามะโอ ลําปาง ๑๕๔ ๗ 
๒๑๒ นางกาญจนา สิริเวชกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๒ ๘ 
๒๑๓ แมชีฉัฐพรรณ อินโต วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๒ ๘ 
๒๑๔ พระอนุชา ปุฺญกุสโล วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๕๑ ๙ 
๒๑๕ นางกรกต มีพูน วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๑ ๙ 
๒๑๖ นางสาวเกศสิริ ธรรมรุจิกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๐ ๑๐ 
๒๑๗ นายณรงคพร เติมพันธทุนันท วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๐ ๑๐ 
๒๑๘ นางสาวนพรัตน เอี่ยมอดุง วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๕๐ ๑๐ 
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๒๑๙ พระประยูร กตสาโร วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๔๙ ๑๑ 
๒๒๐ แมชีประทิน อยางกลั่น วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๔๙ ๑๑ 
๒๒๑ แมชีลูกชิ้น แกวคํา วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๘ ๑๒ 
๒๒๒ พระสําเร็จ ปภสฺสโร มูลนิธิแนบมหานีรานนท นครปฐม ๑๔๗ ๑๓ 
๒๒๓ นางมณฑา พูนทวี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๗ ๑๓ 
๒๒๔ นางสาวจิรายุ บุญวีระ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๗ ๑๓ 
๒๒๕ นางชลิตา รัตนพิทักษกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๕ ๑๔ 
๒๒๖ แมชีอุดมพร กิตติสารวัณโณ วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๔๔ ๑๕ 
๒๒๗ แมชีสายพิน แกวคํา วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๓ ๑๖ 
๒๒๘ แมจันทรสม ใจปญญา วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๔๓ ๑๖ 
๒๒๙ นางสาวฉัฐตาวัน ศิริพิษ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๑ ๑๗ 
๒๓๐ แมชีลัดดา อนมงคล วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๔๐ ๑๘ 
๒๓๑ นายสุรเชษฐ ทวีสอน วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๓๙ ๑๙ 
๒๓๒ แมชีเล็ก ฤทธิ์เดช วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๓๙ ๑๙ 
๒๓๓ นางอาภา มลิซอน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๗ ๒๐ 
๒๓๔ พระเสริมศักดิ์ สนฺตจิตฺโต วัดทามะโอ ลําปาง ๑๓๔ ๒๑ 
๒๓๕ นายสาลี่ นิรามัย วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๔ ๒๑ 
๒๓๖ แมปองแกว โดดาธรรม วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๓๔ ๒๑ 
๒๓๗ นางเบ็ญจวรรณ ศรีทรัพยสกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๙ ๒๒ 
๒๓๘ สามเณรสําณาง นวน วัดทามะโอ ลําปาง ๑๒๔ ๒๓ 
๒๓๙ นางสาวบุญปน พรมพิชัย วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๒๓ ๒๔ 
๒๔๐ พระธนกร กตปุฺโญ วัดโสภณาราม เชียงใหม ๑๒๑ ๒๕ 
๒๔๑ พระเชิด ทีปธมฺโม วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๐ ๒๖ 
๒๔๒ พระมหาวรพงษ กุสลชโย วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๘ ๒๗ 
๒๔๓ พระวชิรศักดิ์ โสภณปุฺโญ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๘ ๒๗ 
๒๔๔ นายศักดา บุญคอม วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๑๗ ๒๘ 
๒๔๕ แมจันทรทิพย ลือชา วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๑๖ ๒๙ 
๒๔๖ นางอุษา แยมเดช วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๐๙ ๓๐ 
๒๔๗ พระวิมล อํสสีโล วัดทามะโอ ลําปาง ๑๐๓ ๓๑ 
๒๔๘ พระสมมาท ปฺญาพโล วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๐ ๓๒ 
๒๔๙ พระพรม วิสุทฺธสทฺโธ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๐ ๓๒ 
๒๕๐ สามเณรกฤติน หอมชื่น วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๐ ๓๒ 
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๒๗๖                                                                                         

๒๕๑ พระทวีศักดิ์ มนฺตชาโต วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๙ ๓๓ 
๒๕๒ สามเณรเกรียงไกร คํากลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๗ ๓๕ 
๒๕๓ พระรัตนะ วินยปฺปฺโญ รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๙๐ ๓๖ 
๒๕๔ สามเณรลํามูน สุวรรณคาม วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๓๖ 
๒๕๕ พระสิงห สุมุตฺโต วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๘๘ ๓๗ 
๒๕๖ แมบัวจิน วิริยะ วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๘๘ ๓๗ 
๒๕๗ พระเทพารักษ เขมปฺโญ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๓๘ 
๒๕๘ พระสุรชัย ญาณเตโช วัดร่ําเปงตโปทาราม เชียงใหม ๘๕ ๓๘ 
๒๕๙ แมมาลี ไชยคําวัง วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๘๕ ๓๘ 

ชั้นจูฬ - เอก 
⌫   ⌫   ⌫
๒๖๐ แมชีประทุม หยดน้ํา วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๗๐ ๑ 
๒๖๑ นายชาญเดช พุฒิวิริยโรจน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๗๐ ๑ 
๒๖๒ นางสาวสิริพร ต้ังไพศาลสัมพันธ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๗๐ ๑ 
๒๖๓ นางศรีอารี วีระประดิษฐศิลป วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๗๐ ๑ 
๒๖๔ แมชีณัฐกานต จันทรนอย วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๖๘ ๒ 
๒๖๕ นางสาวสุมณฑา กระจาดทอง วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๒ 
๒๖๖ นายพยุง พุมพวง วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๒ 
๒๖๗ นางสาวจิตสุภา เจริญศรี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๒ 
๒๖๘ นางสาวสุทีป สกุณี วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๖๘ ๒ 
๒๖๙ พันโทสมชาย มัชฌิมาทัศน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๗ ๓ 
๒๗๐ อุบาสิกาบุปผา จันแช วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๖๗ ๓ 
๒๗๑ พระกนก กนโก วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๖๕ ๔ 
๒๗๒ นายธีรศักดิ์ วัฒนถาวรวงศ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๓ ๕ 
๒๗๓ นางชนกพรรณ พุทธชาติทวี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๓ ๕ 
๒๗๔ นายพิศุทธิ์ สุธนะวุฒิ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๐ ๖ 
๒๗๕ นางยอดขวัญ โซสายใจ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๙ ๗ 
๒๗๖ นางสาวโสภิตา เลิศพิทักษสิทธิ์ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๕๗ ๘ 
๒๗๗ พระสายชล เตชปฺโญ วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๕๕ ๙ 
๒๗๘ แมชีทองดี ดนตรีเสนาะ วัดปรินายกวรวิหาร กรุงเทพมหานคร ๑๕๕ ๙ 
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๒๗๙ นางสาวพิมพปวีณ สุเรียมมา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๕ ๙ 
๒๘๐ พระราชปญญาภรณ ชยวํโส วัดนางชีวรวิหาร กรุงเทพมหานคร ๑๕๔ ๑๐ 
๒๘๑ พระอภิศักดิ์ ธมฺมวโร วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๕๔ ๑๐ 
๒๘๒ นายธัชกร มูลานนท วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๔ ๑๐ 
๒๘๓ พระณรงค กิตฺติญาโณ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๕๓ ๑๑ 
๒๘๔ นางลมัย โพธิ์ทองคํา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๗ ๑๒ 
๒๘๕ นางกุหลาบ แซโงว วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๔ ๑๓ 
๒๘๖ นายเกษม เขมะรังษี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๐ ๑๔ 
๒๘๗ นางสาวโสภาภรณ เลิศพิทักษสิทธิ์ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๓๐ ๑๕ 
๒๘๘ พระพรอม ฐิตญาโณ วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๒๘ ๑๖ 
๒๘๙ นางพรรณี บุณฑะสิริ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๘ ๑๖ 
๒๙๐ นางสาวพวงผกา บุญเรือง วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๖ ๑๗ 
๒๙๑ นางสาวจรรยา จิตธรรมพงษ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๑๙ ๑๘ 
๒๙๒ พระอุดม คุณธมฺโม วัดฉิมทายกาวาส กรุงเทพมหานคร ๑๑๘ ๑๙ 
๒๙๓ พระครูสุนทรบุญญานุยุต คุตฺตจิตฺโต วัดบึงกาสาม ปทุมธานี ๑๑๗ ๒๐ 
๒๙๔ พระมหาเจริญชัย กลฺยาณวฑฺฒโน รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๑๑ ๒๑ 
๒๙๕ พระเทพวิสุทธิ์ วิสุทฺธิญาโณ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๒ ๒๒ 
๒๙๖ พระศุภมิตร สุธมฺโม รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๘๗ ๒๓ 

ชั้นมัชฌิม - ตรี 
⌫   ⌫   ⌫
๒๙๗ นางสาววนิดา วิทิตถิรานันท วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๘ ๑ 
๒๙๘ นางสาวณัฐมณี ประเวศจิตติกุล วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๖๘ ๑ 
๒๙๙ นางสาวสุวรรณี เหมมาลา วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๕ ๒ 
๓๐๐ แมชีนพวรรณ เอกบุตร วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๕ ๒ 
๓๐๑ พระเสือน สุทฺธสีโล วัดวรจรรยาวาส กรุงเทพมหานคร ๑๖๓ ๓ 
๓๐๒ แมชีศรีจันทร เลิศใฝคุณธรรม วัดบรมนิวาส กรุงเทพมหานคร ๑๖๓ ๓ 
๓๐๓ พระฉลอง กิตฺติญาโณ วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๖๒ ๔ 
๓๐๔ นางสาวชุติกาญจน ศรีอาจ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๖๒ ๔ 
๓๐๕ พระฉัตร ตปสี วัดเกาโบราณ ชลบุรี ๑๕๙ ๕ 
๓๐๖ แมชีเกษรา ชาญติสิงห วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๕๙ ๕ 
๓๐๗ แมชีณัชชามน พูนไพบูลยโรจน วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๘ ๖ 



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๗๘                                                                                         

๓๐๘ นางสาวจิรวรรณ จันทรพุม วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๕ ๗ 
๓๐๙ แมชีวรรณี ชะตางาม วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๔ ๘ 
๓๑๐ แมชีสมใจ ดานนอย วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๒ ๙ 
๓๑๑ แมชีปน ปอนเอียว วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๒ ๙ 
๓๑๒ พระเชาว อภิวณฺโณ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๕๑ ๑๐ 
๓๑๓ แมชีปราณี บุญจํารูญ วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๕๑ ๑๐ 
๓๑๔ พระธีระวัฒน นาคสีโส วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๔๗ ๑๑ 
๓๑๕ นายอรุณ ปราชญเปรื่อง วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๖ ๑๒ 
๓๑๖ พระพูนศักดิ์ ภูริทตฺโต วัดกันตทาราราม กรุงเทพมหานคร ๑๔๔ ๑๓ 
๓๑๗ พระสิงหเทพ จิตฺตสํวโร วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๔๒ ๑๔ 
๓๑๘ พระนิกร ญาณวีโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๔๑ ๑๕ 
๓๑๙ พระวสันต สฺญโม วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๔๐ ๑๖ 
๓๒๐ พระอดิศักดิ์ เตชธโร วัดทิพพาวาส กรุงเทพมหานคร ๑๓๙ ๑๗ 
๓๒๑ พระจักกพันธ จารุวํโส วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๓๙ ๑๗ 
๓๒๒ นายวิจิตร เจนสุริยา รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๓๙ ๑๗ 
๓๒๓ นางจุฑามาศ อันพรพันธ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๗ ๑๘ 
๓๒๔ แมชีสมคิด แสงโพธิ์ วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๓๕ ๑๙ 
๓๒๕ นางสาวกัญญารัตน โตกนกวรรณ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๓ ๒๐ 
๓๒๖ พระชัยทัต กวิสฺสโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๓๐ ๒๑ 
๓๒๗ พระสมศักดิ์ อินฺทวํโส วัดกันตทาราราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๘ ๒๒ 
๓๒๘ นางสาวจินตนา เนียมนอย วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๒๗ ๒๓ 
๓๒๙ นางสาวฐิตวันต พิทักษจงวัฒนา วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๒ ๒๔ 
๓๓๐ พระสุทธิชัย ธมฺมเตโช วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๘ ๒๕ 
๓๓๑ พระพุทธศักดิ์ พุทฺธญาโณ รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๑๗ ๒๖ 
๓๓๒ พระวิทยา ธมฺมวโร วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๑๐ ๒๗ 
๓๓๓ แมชีจําเนียร ยี่สุนนอย สํานักบุญกัญจนาราม ชลบุรี ๑๐๕ ๒๘ 
๓๓๔ พระสมยง สุภาจาโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๒ ๒๙ 
๓๓๕ แมชีน้ําทิพย นวอนรักษ วัดบรมนิวาส กรุงเทพมหานคร ๑๐๐ ๓๐ 
๓๓๖ พระตรง พุทฺธรกฺขิตฺโต วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๙๘ ๓๔ 
๓๓๗ พระไทย ติกฺขญาโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๙๖ ๓๑ 
๓๓๘ นางสาวบุษรินทร นาคะวะรังค วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๖ ๓๑ 
๓๓๙ นางเกสินี สุขายะ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๕ ๓๒ 



 

 

                                                                                                                               ๒๗๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๓๔๐ นางสาวเพ็ญประภา สอาดไพร วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๙๓ ๓๓ 
๓๔๑ นางสาวเสาวภา ดานดํารงสิน วัดโคกกอง ยโสธร ๙๓ ๓๓ 
๓๔๒ สามเณรวัชรินทร กายะ วัดร่ําเปงตโปทาราม เชียงใหม ๙๒ ๓๔ 
๓๔๓ สามเณรภูวนัย ปุริกา วัดร่ําเปงตโปทาราม เชียงใหม ๘๘ ๓๕ 

ชั้น มัชฌิม - โท 
⌫   ⌫   ⌫
๓๔๔ นางสาวนิรมล เตียงพิทยากร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๗๐ ๑ 
๓๔๕ นางสาวอมรรัตน จิตตังดี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๘ ๒ 
๓๔๖ นางสาวกัลยาณี โพธิสาร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๖๓ ๓ 
๓๔๗ พระมหาชาคริต ชาครธมฺโม วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๖๑ ๔ 
๓๔๘ พระมหาจตุรงค จิรฏฐิโต วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๕๔ ๕ 
๓๔๙ พระพิชิต ฐิตวโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๔๘ ๖ 
๓๕๐ พระสุรศักดิ์ ปยรตโน วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๑ ๗ 
๓๕๑ พระมหาฉัตรชัย ฉตฺตฺชโย วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๔๐ ๘ 
๓๕๒ พระมหาสมชาย สุทวหโน วัดมหาสวัสดิ์ ฯ นครปฐม ๑๓๑ ๙ 
๓๕๓ นางชวลีย ขอนทอง วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๘ ๑๐ 
๓๕๔ พระสมบุญ วราสโย ที่พักสงฆดอยสมเด็จ เชียงใหม ๑๒๖ ๑๑ 
๓๕๕ พระเมธี จิรวฑฺโฒ วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๒๖ ๑๑ 
๓๕๖ พระสัญญา สิริธโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๒๖ ๑๑ 
๓๕๗ แมชีอัญชลี อมรเวช วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๖ ๑๑ 
๓๕๘ พระประมูล ยสธโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๒๕ ๑๒ 
๓๕๙ แมชีไพรรัตน พัฒนทอง วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๔ ๑๓ 
๓๖๐ แมชีสังวาลย ปนลําพอง วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๓ ๑๔ 
๓๖๑ แมชีดาราณี ปรีชาวัน วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๒ ๑๕ 
๓๖๒ พระพงษพันธ อุปสโม วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๔ ๑๖ 
๓๖๓ พระบุญเริ่ม จารุวณฺโณ วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๑๓ ๑๗ 
๓๖๔ นางสาวปยะดา สุขโข วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๒ ๑๘ 
๓๖๕ แมชีประคอง เกตุแกว วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๑๑๑ ๑๙ 
๓๖๖ นางกองสิน โพธิ์รัง วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๑๑ ๑๙ 
๓๖๗ พระมหาสีไพร อาภาธโร วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๐ ๒๐ 
๓๖๘ นายชนะ เจริญเกรียรติ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๐๗ ๒๑ 
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๒๘๐                                                                                         

๓๖๙ แมชีสมปอง นายเกตุ วัดเนินสุทธาวาส ชลบุรี ๑๐๑ ๒๒ 
๓๗๐ แมชีนาตยา เจริญวารี วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๐๐ ๒๓ 
๓๗๑ นางสาวรัชนี สมจิตต วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๙๗ ๒๔ 
๓๗๒ นางละมัย ใจปญญา วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๙๓ ๒๕ 
๓๗๓ แมชีบุญ บูรพัฒน วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ อุทัยธานี ๙๑ ๒๖ 
๓๗๔ พระวิมล วิมโล วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๐ ๒๗ 
๓๗๕ นายโยง ศรีเวียน วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๘๘ ๒๘ 
๓๗๖ สามเณรนันทวัฒน คํากลาง วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๕ ๒๙ 

ชั้นมัชฌิม - เอก 
⌫   ⌫   ⌫
๓๗๗ นางสาวอณิชา ไพศาลอุทัยกุล วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๖๓ ๑ 
๓๗๘ นางอัมพร ใจบุญ วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๕๐ ๒ 
๓๗๙ พระพงษพิศาล ฐานุตฺตโร วัดจอมไตร ตรัง ๑๔๑ ๓ 
๓๘๐ พระมหาครรชิต อติภทฺโท วัดชนะสงคราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๙ ๔ 
๓๘๑ นางจันดา โทขมะ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๑ ๕ 
๓๘๒ นางสาวปยภรณ ต้ังเจริญวัฒนากูร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๑ ๕ 
๓๘๓ พระอําพร ขนฺติโก วัดโคกกอง ยโสธร ๑๓๑ ๕ 
๓๘๔ พระวิโรจน ปภสฺสโร วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๓๐ ๖ 
๓๘๕ พระพัฒนวุฒิ อภิวฑฺฒโน วัดนายโรง กรุงเทพมหานคร ๑๒๘ ๗ 
๓๘๖ พระสี พุทฺธสีโล วัดเนินสุทธาวาส ชลบุรี ๑๒๗ ๘ 
๓๘๗ นางสาวชูศรี วรรณโกวัฒน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๗ ๘ 
๓๘๘ พระมหาศักดา มเหสกฺโข วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๖ ๙ 
๓๘๙ นางเรวดี บุญเกิด วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๕ ๑๐ 
๓๙๐ พระพิเชฐ อตฺตโรจโน วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๔ ๑๑ 
๓๙๑ นางสาวมณนิภา ศรีล้ิมพงษ วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๓ ๑๒ 
๓๙๒ พระธนภัทร จนฺทโก วัดมหาสวัสดิ์ ฯ นครปฐม ๑๒๒ ๑๓ 
๓๙๓ พระสัมพันธ ฐิตสีโล วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๒๒ ๑๓ 
๓๙๔ นางสมจิตต เกิดศรี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๒ ๑๓ 
๓๙๕ นางทองสวย ศรีดี วัดโคกกอง ยโสธร ๑๒๒ ๑๓ 
๓๙๖ พระสม สุธมฺโม วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๘ ๑๔ 
๓๙๗ พระสมใจ ขนฺติยุตฺโต วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๑๗ ๑๕ 
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๓๙๘ แมชีบัวรอง ยะนัน วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๑๕ ๑๖ 
๓๙๙ นางสุดทาย ศรีวะรมย วัดโคกกอง ยโสธร ๑๐๙ ๑๗ 
๔๐๐ แมชีใหญ คงชื่น วัดเนินสุทธาวาส ชลบุรี ๑๐๘ ๑๘ 
๔๐๑ แมชีกรรณิการ สุวรรณอาภา วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๐๖ ๑๙ 
๔๐๒ นางผจงพร ธีระลักษณ วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๐๔ ๒๐ 
๔๐๓ พระบุญชู ชุติปฺโญ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๑๐๒ ๒๑ 
๔๐๔ สามเณรสุบิน ผุยผง วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๐๐ ๒๒ 
๔๐๕ แมชีอํานวย บุญสง สํานักเนกขัมมาภิรมย  ๙๘ ๒๓ 
๔๐๖ พระชินะพัฒน สทฺธาธิโก วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๙๕ ๒๔ 
๔๐๗ พระบุญู ธีรปฺโญ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๙๔ ๒๕ 
๔๐๘ พระเกรียงสิทธิ์ คุณวีโร วัดบัวลอย สระบุรี ๙๒ ๒๖ 
๔๐๙ สามเณรอนุกูล พิมพิคอ วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๙๐ ๒๗ 
๔๑๐ สามเณรสุรัตน สถิระรัตน วัดสะแกแสง นครราชสีมา ๘๘ ๒๘ 
๔๑๑ นางปนัดดา ขุนทอง วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๘๕ ๒๙ 

ชั้นมหา - ตรี 
๔๑๒ นางสาวมนัญญา ปทมะสุนทร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๖๑ ๑ 
๔๑๓ แมชีวารี พานิช วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๕๔ ๒ 
๔๑๔ พระพรต อธิปฺโญ วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๕๓ ๒ 
๔๑๕ พระBHIKHU VARAMONKKALO วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๕๐ ๓ 
๔๑๖ แมชีนาตยา พึ่งสําราญ วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๕๐ ๓ 
๔๑๗ แมชีเกษร ยาระปา รํ่าเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๕๐ ๓ 
๔๑๘ นางสาวพิทากาญจน ประภารัตน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๐ ๓ 
๔๑๙ พระมนัส กนฺตสีโล วัดพรหมจริยาวาส นครสวรรค ๑๔๖ ๔ 
๔๒๐ พระครูภาวนาวิสุทธิ์ วณฺณคุตฺโต วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๓ ๕ 
๔๒๑ นางยิ้ม ตอจอ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๑ ๖ 
๔๒๒ แมชีเยาวภา ดุลยไพรี วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๑๔๐ ๗ 
๔๒๓ พระครูมงคลสีลวัตร กอผล วัดมหาธาตุ ฯ กรุงเทพมหานคร ๑๓๙ ๘ 
๔๒๔ แมชีขวัญเรียม นอยแกว วัดธรรมนิมิตต ชลบุรี ๑๓๔ ๙ 
๔๒๕ พระมหาสมเกียรติ วรยโส วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๓ ๑๐ 
๔๒๖ นายประจวบ สะพู วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๓ ๑๐ 
๔๒๗ พระมหาสุพจน สุวโจ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๑ ๑๑ 
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๔๒๘ พระประสิทธิ์ อนงฺคโณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๓๐ ๑๒ 
๔๒๙ อุบาสิกากชกร เพ็งพูน วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๒๔ ๑๓ 
๔๓๐ นางสาวสยมพร รังษีสกรณ วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๒๑ ๑๔ 
๔๓๑ นางจุฑารัตน ติลภัทร วัดพระธรรมกาย ปทุมธานี ๑๑๙ ๑๕ 
๔๓๒ นางสาวผองศรี เจดีย วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๑๓ ๑๖ 
๔๓๓ พระสนั่น ปภากโร วัดแกวแจมฟา กรุงเทพมหานคร ๑๑๑ ๑๗ 
๔๓๔ พระผล อภินนฺโท วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๑๐ ๑๘ 
๔๓๕ นางสาวศันศนียศร สุคันธวณิช วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๙๔ ๑๙ 
๔๓๖ แมชีวันเพ็ญ ฤทธาพรหม วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๓ ๒๐ 
๔๓๗ นางสมใจ กาญจนรัตน วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๒ ๒๑ 

ชั้นมหา - โท 
⌫   ⌫   ⌫
๔๓๘ นายพิชยุตม ตั้งไพโรจน วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๖๕ ๑ 
๔๓๙ นางสาวปราณี ตั้งชลทิพย วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๕๑ ๒ 
๔๔๐ นางวิภาพันธ จันทรนวล วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๔๙ ๓ 
๔๔๑ แมชีปรียาพร ดวงจิต วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๔๑ ๔ 
๔๔๒ พระไพโรจน ปฺญาธโร วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๓๑ ๕ 
๔๔๓ แมชีสุดใจ สุวรรณลักษณ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๘ ๖ 
๔๔๔ พระทอน ชยสุนฺทโร วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๗ ๗ 
๔๔๕ นางสาวพิริยา กฤษดาภิหาร วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๖ ๘ 
๔๔๖ แมชีพรทิพย ไวยปราชญ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๒ ๙ 
๔๔๗ แมชีจรัสศรี พัฒนมณี วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๐ ๑๐ 
๔๔๘ แมชีเฉลียว จิตตพิมาย วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๗ ๑๑ 
๔๔๙ นางสาวพัชรินทร พรชัยสําเร็จผล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๑๔ ๑๒ 
๔๕๐ แมชีนิภา กิตติกุล วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๒ ๑๓ 
๔๕๑ แมชีชนนพร เทพณรงค วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๒ ๑๓ 
๔๕๒ แมชีอําไพ พรมไพร วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๑๐ ๑๔ 
๔๕๓ พราหมณสาล่ี อารักขา วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๑๐๐ ๑๕ 
๔๕๔ นางสาวศิวาภรณ โกศล วัดเขาพุทธโคดม ชลบุรี ๙๒ ๑๖ 
๔๕๕ พระเฮง สปฺปฺโญ วัดเขาบอน้ําซับ ชลบุรี ๘๕ ๑๗ 
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ชั้นมหา - เอก 
๔๕๖ พระวัชรินทร ปยธมฺโม วัดร่ําเปงตโปทาราม เชียงใหม ๑๔๓ ๑ 
๔๕๗ นางจันทนี เจษฏาภัทรกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๓๘ ๒ 
๔๕๘ นางชูศรี บูรณทอง วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๓๓ ๓ 
๔๕๙ แมชีระเบียบ จันทรใด วัดสระโบสถ นครสวรรค ๑๓๒ ๔ 
๔๖๐ นางผองพรรณ ขจรไชยกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๒๘ ๕ 
๔๖๑ แมชีอารีย อนุกูลวงษ วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๖ ๖ 
๔๖๒ นางทัศนา พงศสุวรรณ วัดลอมพระเจาตอง ลําพูน ๑๒๔ ๗ 
๔๖๓ แมชีสําลี สิงหรา วัดเขาสมโภชน ลพบุรี ๑๒๓ ๘ 
๔๖๔ แมชีโสภา ธีระแกว วัดปากน้ําภาษีเจริญ กรุงเทพมหานคร ๑๑๘ ๙ 
๔๖๕ นายบรรจง ขจรไชยกุล วัดระฆังโฆสิตาราม กรุงเทพมหานคร ๑๑๔ ๑๐ 
๔๖๖ นางบุญชิต อุนวรรณธรรม วัดปราสาททอง สุพรรณบุรี ๑๐๐ ๑๑ 
 

 นักศึกษาที่สอบผานชั้นจูฬ – ตรี   ๒๐๒  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้นจูฬ – โท     ๕๘  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้นจูฬ – เอก     ๓๗  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้นมัชฌิม –ตรี    ๔๖  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้นมัชฌิม – โท     ๓๓  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้นมัชฌิม – เอก     ๓๕  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้น มหา – ตรี      ๒๖  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้น มหา – โท               ๑๘  ทาน 
 นักศึกษาที่สอบผานชั้น  มหา – เอก     ๑๑   ทาน 
  รวมนักศึกษาผูสอบผานทั้งหมด  ๔๖๖  ทาน 
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ภาคผนวก ค. 
รายนามอภิธรรมบัณฑิต ๔๑ รุน 

 
  ⌫   

⌫     
    ⌫        
                  ⌫  
                   
                      
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫  ⌫      ⌫ 
              
 



 

 

                                                                                                                               ๒๘๕ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

  ⌫   
⌫     

             ⌫ 
             
                   
    ⌫          
                  ⌫   
  ⌫                    ⌫  
  ⌫             
 

  ⌫   
⌫     

                  ⌫  
                    
                  ⌫  
    ⌫       ⌫  
                     
                
    ⌫⌫       ⌫  ⌫  
 

  ⌫   
⌫       

    ⌫            ⌫  
       
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫       ⌫⌫  ⌫  



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๘๖                                                                                         

 
  ⌫   

⌫     
               ⌫  
    
  ⌫ 
 

  ⌫   
⌫     

                       ⌫  
                ⌫  
        ⌫  
            ⌫    
                      ⌫   
       ⌫⌫       
                    
  ⌫                          ⌫  
                   
           ⌫  
             
   ⌫    ⌫⌫  ⌫  
 

  ⌫   
⌫     

                     ⌫  
                       ⌫  
  ⌫      ⌫        ⌫  
     ⌫      ⌫  
             ⌫      



 

 

                                                                                                                               ๒๘๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 
  ⌫   

⌫      
                        
  ⌫                  ⌫   
              ⌫ 
                   
           
                      ⌫  
           ⌫  
           
         ⌫  
       
 

  ⌫   
⌫     

                  
    ⌫                      
  ⌫                   ⌫  
  ⌫  ⌫         
  ⌫               ⌫  
  ⌫                ⌫  
  ⌫            ⌫        ⌫  
  ⌫⌫            ⌫        ⌫  
  ⌫                     
 ⌫ ⌫           
 ⌫⌫         ⌫  
 ⌫⌫             ⌫        ⌫  
   ⌫                  ⌫  
 ⌫               ⌫  



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๘๘                                                                                         

 
  ⌫   

⌫     
           
             ⌫  
                   
  ⌫⌫             ⌫  
  ⌫                     ⌫  
                 
  ⌫                   ⌫   
                    ⌫  
  ⌫ ⌫            
 ⌫               
 ⌫     ⌫         
 ⌫                 
 ⌫                
 ⌫⌫                
 ⌫            ⌫           ⌫  
 ⌫          ⌫   
 ⌫          ⌫            ⌫⌫   
                
             
            
  ⌫         ⌫  
 

  ⌫   
⌫      

          
  ⌫           
                 



 

 

                                                                                                                               ๒๘๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

  ⌫⌫                    
  ⌫                
  ⌫                ⌫  
  ⌫                ⌫  
  ⌫                ⌫  
                 ⌫  
 ⌫⌫            ⌫  
 

  ⌫   
⌫     

    ⌫          
                    ⌫  
   ⌫     
                  ⌫  
  ⌫           
  ⌫⌫           
 

  ⌫   
⌫     

              ⌫  
        ⌫  
           ⌫       
                    ⌫  
           
  ⌫            
                  
  ⌫  ⌫           ⌫  
  ⌫                ⌫  
          ⌫  
 ⌫            



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๙๐                                                                                         

 
  ⌫   

⌫     
                      
             ⌫  
  ⌫         
  ⌫ ⌫    ⌫     
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫          ⌫  
               
             
  ⌫              ⌫   
  ⌫                   ⌫  
  ⌫⌫      ⌫        
  ⌫        
  ⌫           
   ⌫          
 ⌫                
 

  ⌫   
⌫     

                    ⌫   
                     ⌫  
    ⌫⌫         ⌫  
 

  ⌫   



 

 

                                                                                                                               ๒๙๑ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

⌫     
             
  ⌫             ⌫  
                  ⌫  
    ⌫          
  ⌫                ⌫  
                     ⌫   
                
            
 

  ⌫   
⌫     

            ⌫  
         ⌫     
             ⌫  
                ⌫  
  ⌫  ⌫         ⌫  
                      ⌫  
  ⌫               ⌫ 

  ⌫   
⌫     

                  
                        
                   
                  ⌫  
             
  ⌫            
  ⌫  ⌫                   ⌫  
  ⌫⌫  ⌦           ⌫   



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๙๒                                                                                         

  ⌫⌫             
 ⌫              
   ⌫           
 

  ⌫   
⌫     

          ⌫  ⌦ 
  ⌫      ⌫   
  ⌫      ⌫   
          
  ⌫      ⌫   
 

  ⌫   
⌫     

                 ⌫ 
                     
                 
  ⌫        
  ⌫   
                        ⌫  
                       ⌫  
                    ⌫  
              
 

  ⌫   
⌫     

                      
  ⌫  ⌫              
   ⌫        



 

 

                                                                                                                               ๒๙๓ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 
  ⌫   

⌫     
           

  ⌫   
⌫     

                     ⌫  
  ⌫  ⌫        ⌫    
  ⌫⌫  ⌫                  ⌫  
           ⌫  
                
  ⌫                      ⌫  
      ⌫  ⌫  

  ⌫   
⌫     

              ⌫ 
           
                         
             
                
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫  ⌫                    ⌫  
  ⌫           
  ⌫            
  ⌫                ⌫  
                            



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๙๔                                                                                         

             
                 
    ⌫                 ⌫  
  ⌫          
 

  ⌫   
⌫     

                   ⌫   
                 
  ⌫                   ⌫  
                    ⌫  
                  
  ⌫  ⌫⌫              
  ⌫              ⌫    
                       ⌫    
  ⌫               
                   
 ⌫      ⌫  
 ⌫                     
 ⌫⌫           
 ⌫⌫         
 

  ⌫   
⌫     

             
  ⌫           ⌫  
  ⌫⌫              ⌫  
    ⌫                   ⌫  
              
  ⌫                 



 

 

                                                                                                                               ๒๙๕ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

  ⌫       ⌫  
  ⌫⌫            
                 ⌫  
   ⌫     
          
                         
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫            
  ⌫ ⌫          
             
  ⌫            ⌫  
              
  ⌫        
  ⌫                     
  ⌫  ⌫        ⌫      
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫            ⌫  
    ⌫              
  ⌫  ⌫            ⌫  
  ⌫  ⌫                 ⌫  
  ⌫⌫  ⌫              
  ⌫            
  ⌫⌫  ⌫           ⌫         
    ⌫                           ⌫  
  ⌫⌫  ⌫          ⌫           
         ⌫  



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๙๖                                                                                         

 ⌫                   ⌫  
                           ⌫  
 ⌫                        
 ⌫  ⌫                    
                 
 ⌫       
                         
   ⌫                       
 

  ⌫   
⌫     

  ⌫                      
  ⌫                   ⌫  
  ⌫                   ⌫  
  ⌫                    
   ⌫       
                 
  ⌫⌫       ⌫   
  ⌫                    ⌫   
  ⌫  ⌫           
           
          
         ⌫      
          
 ⌫   
 ⌫         ⌫   
 

  ⌫   
⌫      

             ⌫  



 

 

                                                                                                                               ๒๙๗ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

             
               
  ⌫⌫                    
              
               ⌦  
  ⌫⌫             
  ⌫                
  ⌫                  
 ⌫          
 ⌫          
          
      ⌫     
                 ⌫  ⌫  
 ⌫                ⌫  
                
   ⌫        
 ⌫  ⌫               
 ⌫ ⌫                
          
 ⌫             
                   ⌫  
 ⌫                     ⌫⌫  
 

  ⌫   
⌫      

                       ⌫  
               
  ⌫                    ⌫  
  ⌫                  ⌫⌫ 
  ⌫                



 

 

เรียนรใหไดปญญา  ตองศึกษาพระอภิธรรม 

๒๙๘                                                                                         

    ⌫   ⌫          
       ⌫    ⌫  
     
 

  ⌫   
⌫     

          
  ⌫       ⌫     
  ⌫               ⌫  
  ⌫ ⌫             
  ⌫⌫  ⌫           ⌫  
  ⌫  ⌫             ⌫ 
  ⌫            ⌫ 
  ⌫           ⌫  
 

  ⌫   
⌫     

           
           
       ⌫ ⌫  
  ⌫      
 ⌫  ⌫       
         ⌫ 
  ⌫       
  ⌫        ⌫  
  ⌫       
 ⌫            
        
 ⌫         
 ⌫⌫         



 

 

                                                                                                                               ๒๙๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

 
 ⌫  

⌫   
 ⌫         ⌫  
  ⌫      
        
  ⌫    
      ⌫  
 

  ⌫  
⌫   

     ⌫ ⌫ 
     ⌫ ⌫ 
 ⌫     
 ⌫      
      ⌫ ⌫  
 ⌫       
     ⌫ ⌫  
       
     ⌫ ⌫  
     
      
          
        ⌫  
  ⌫   
    
 ⌫⌫      ⌫  
       ⌫  
       
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  ⌫  
⌫   

         ⌫ 
 ⌫⌫       
   ⌫ ⌫  ⌫  
       
  ⌫    ⌫   
 ⌫       
  ⌫   ⌫  
   ⌫    
          
 ⌫       ⌫  
  ⌫      
 ⌫       ⌫  
 ⌫    ⌫    
 ⌫       
       
       ⌫  
 ⌫      
 

 ⌫    
⌫   

              ⌫ 
 ⌫⌫                
 ⌫⌫              ⌫ 
 ⌫⌫                ⌫ 
 ⌫   ⌫        ⌫ 
 ⌫            
 ⌫            
             ⌫ 
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              
            ⌫ 
        ⌫ 
 
 

 
  ⌫        

 
    

⌫         
       
             
         
      

 
      ⌫             
       
           
  ⌫    

                
      
    
⌫     ⌫  
              
               
      
 ⌫          
⌫         
⌫⌫     ⌫            
⌫      ⌫   
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๓๐๒                                                                                         

⌫            
                 
    ⌫⌫         
⌫               
            
⌫        
     ⌫       
   ⌫      
⌫            
⌫  ⌫    
⌫    
 ⌫    
    
⌫ ⌫   
⌫     
 ⌫    
⌫    
 ⌫    

 
 ⌫⌫ 

   
  ⌦ 
   ⌫ 
  ⌦⌫ 
     
  ⌫   
⌫       

      ⌫    
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หลักสูตรการจัดการศึกษาในปจจุบัน 
ของอภิธรรมมหาวิทยาลัย 

ช้ันนักศึกษา ๙  ช้ัน  คือ 
๑. ชั้น จูฬอาภิธรรมมิกะตรี (จูฬตรี) กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉท

ที่ ๑-๒ -๖ ใชเวลาเรียน ๖ เดือน 
๒. ชั้น จฬูอาภิธรรมมิกะโท (จูฬโท)  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉท

ที่ ๓ - ๗  ใชเวลาเรียน ๖ เดอืน 
๓.ชั้นจูฬอาภธิรรมมกิะเอก (จูฬเอก) กําหนดปกรณ คือ ธัมมสังคณีสรูปตถนิสสยะ  

ใชเวลาเรียน ๖ เดือน 
๔. ชั้น มัชฌมิอาภิธรรมมิกะตร ี (มัชฌิมตรี) กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ

ปริจเฉทที ่๔ - ๕  ใชเวลาเรยีน ๑ ป (หรือ ๖ เดือน) 
๕.ชั้น มัชฌมิอาภิธรรมมิกะโท (มัชฌิมโท) กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ

ปริจเฉทที ่๘ - ๙  ใชเวลาเรยีน ๑ ป 
๖. ชั้น มัชฌมิอาภิธรรมมิกะเอก (มัชฌิมเอก) กําหนดปกรณ คือ ธาตุกถาสรูปตถ

นิสสยะ  ใชเวลาเรียน ๑ ป 
๗.ชั้น มหาอาภิธรรมมิกะตรี  (มหาตร)ี กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนิสสยะ  

ภาค ๑ ใชเวลาเรียน ๑ ป 
๘.ชั้น มหาอาภิธรรมมิกะโท กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนิสสยะภาค๒-๓  ใช

เวลาเรียน ๑ ป 
๙.ชั้นมหาอาภิธรรมมิกะเอก (มหาเอก) กําหนดปกรณ คือมหาปฏฐานสรูปตถ

นิสสยะ ปเวลาเรียน ๑ ป 
จบ ๙ ชั้น ไดวุฒิการศึกษา อภิธรรมบัณฑิต 

 
ช้ันอาจารย มี ๖ ช้ัน  คือ 

๑. ชั้น อภธิรรมกถิกตร ี (กถิกตร)ี กําหนดปกรณ  ๓ เลม คือ 
 ๑) ปุจฉา – วสัิชชนา โชติก ๒) ประทีปสองทางของชาวโลก 
 ๓) ส่ิงที่เปนไปไดยากในโลก  
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๒.ชั้น อภธิรรมกถิกโท (กถิกโท) กําหนดปกรณ ๓ เลม คือ 
 ๑) ปกิณณกปญหา ๒) ธรรมค้ําจนุโลก ๓) ธุดงค ๑๓ 
๓.ชั้น อภิธรรมกถิกเอก (กถิกเอก) กําหนดปกรณ ๓ เลม คือ 
 ๑) กุศลบารม ี ๒) โพธปิกขิยธรรม ๓๗ ประการ ๓) มงคลสูตร 
๔.ชั้น อภิธรรมาจรยิะตร ี (จริยะตรี) กําหนดปกรณ ๔ เลม 
 ๑) ขันธาทิจตุกะ    ๒) สีลวิสุทธ ิ ๓) จิตตวิสุทธ ิ ๔) ธัมมสังคณี 
๕.ชั้น อภิธรรมาจรยิะโท (จริยะโท) กําหนดปกรณ ๔ เลม คือ 
 ๑) กถาวัตถุ  ๒) ธาตุกถาปคุคลบัญญัติ ๓) ทิฏฐิวิสุทธ ิ ๔) กังขาวิตรณวิสุทธ ิ
๖.ชั้น อภิธรรมาจรยิะเอก (จริยะเอก) กําหนดปกรณ ๖ เลม คือ  
 ๑) พระยมกปกรณ ๒) พระมหาปฏฐาน ๓) มัคคามัคคญาณทัสสนวสุิทธ ิ
 ๔) ปฏิปทาญาณทัสสนวิสุทธิ ๕) ญาณทัสสนวิสุทธิ ๖) คูมือเบื้องตน แหงการปฏิบัติ 

ผูที่สอบผาน ๖ ชัน้นี ้ไดวุฒกิารศึกษา อภธิรรมมหาบณัฑิต   
      (ชั้นอาจารย ๖ ชัน้นี ้ทกุวันนี้ไมมีเรียนแลว มีแตอานหนังสือสอบเอง และมีสอบเฉพาะใน
อภิธรรมมหาวทิยาลยัแหงประเทศไทย นี้เทานั้น) 

กําหนดเวลาการสอบแตละช้ัน 
  
ชั้นจูฬอาภิธรรมิกะ ๓ ชั้นนี้ สอบปละ ๒ คร้ัง  

ภาคแรก  ระหวางสัปดาหที่ ๒ หรือ ที ่๓ ของเดือนมถินุายน 
ภาคที่ ๒ ระหวางสปัดาหที ่๒ หรือที่ ๓ ของเดือนธนัวาคม 

ชั้นมัชฌิมอาภิธรรมกิะ ๓ ชั้น และชั้นมหาอาภธิรรมิก ๓ ทั้ง ๖ ชั้นนี้ สอบปละ ๑ คร้ัง 
พรอมชั้นจฬูอาภิธรรมิกะ ภาคที่ ๒  

 * กรณ ีที่ไดสอบชั้นจูฬอาภิธรรมิกเอกผานชวงเดือนมถิุนายนแลว  สามารถสอบชั้น
มัชฌิมอาภิธรรมิกตรี ในภาคที่ ๒ คือ ชวงสัปดาหที่ ๒ หรือ ๓ ของเดือน ธนัวาคม ได 

ชั้นอาจารยทัง้ ๖ ชั้น สอบปละครั้ง พรอมภาคแรกของชั้นจฬูอาภิธรรมิกะ ทั้ง ๓ ชั้น 
(ชวงเดือนมถิุนายน) 
 ฉะนั้น ผูที่ต้ังใจเรียนอยางจริงจัง  จะใชระยะเวลาในการเรียนเพียง ๗ ป ๖ เดือน
เทานั้น ก็สามารถจบไดทั้ง ๑๕ ชัน้  ซึง่เปนการศึกษาที่ใชเวลานอยมาก เมื่อเทียบกบัวิชาการ
ทางโลก แตเปนการศึกษาที่ไดรับประโยชนอยางมากมายมหาศาล ทั้งประโยชนในโลกนี้ และ
โลกหนา ตลอดถึงปรมัตถะประโยชน อันเปนจุดหมายสงูสุดในพระพทุธศาสนา. 
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ชีวประวัติ 
พระสัทธัมมโชติกะ  ธัมมาจริยะ 

อดีต (๒๔๙๒ - ๒๕๐๙) 
อภิธรรมปาโมกขแหงอภิธรรมมหาวิทยาลัย แหงประเทศไทย 

วัดระฆังโฆสติาราม วรมหาวิหาร  บางกอกนอย กรุงเทพฯ 
 

ชาติภูมิ 
 พระอาจารยสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ  เปนพระมหาเถระ ชาวพมา  เกิดเมื่อวนั 
อังคาร ข้ึน ๘ คํ่า เดือน ๔ ป ฉลู   ตรงกับวนัที ่๑๓ เดือน มีนาคม พ.ศ. ๒๔๕๖  ที่จงัหวัดเมยีน
ฉาน  ประเทศพมา  มารดาชื่อ ตอต๊ิด   บิดาชื่อ อูทุนเมีย่น มนีองสาวชื่อ มะซิน่ (ซึ่งทานไดพา
มาอยูเมืองไทยดวย และคนไทยที่คุนเคยจะเรียกนองสาวของทานวา “มัทรี”) 

การศึกษา 
 นับต้ังแต ทานพระอาจารยสัทธัมมโชตกิะธัมมาจริยะ อุปสมบทเขามาอยูในเพศ
บรรพชิต ทานใฝใจใครในการศึกษามาก  ทานเรียนพระไตรปฏก พรอมทั้งอรรถกถาและฏีกา 
จากพระคณาจารยผูเชี่ยวชาญพระไตรปฏก แตละปฏก  เชน พระอาจารยภันทนัตะกุมารเถระ  
ผูเปนคณาจรยิะธัมมกถิกะ  เจาอาวาสวัดโสใต  จังหวัดเมี่ยนฉาน   และพระอาจารยภันทนั
ตะ ญาณิกเถระ  ผูเปนพระวินัยธรชั้นฎีกา  และอัครมหาบัณฑติ  จงัหวัดแรงกนู  พระอาจารย
ภันทันตะ วิมลเถระ  อภิธรรมคณาจริยะ  จังหวัดอมรปรุะ เปนตน  พระคณาจารยเหลานี้  ได
ถายทอดความรูที่ตนเชีย่วชาญใหแกพระสัทธัมมะโชตกิะ ธัมมาจริยะ  ทําใหทานพระอาจารย
มีความรูโดดเดน  ต้ังแตอายุยังนอย  โดยเฉพาะพระอภธิรรมปฏก  ทานมีความเชีย่วชาญมาก 

การเขามาเผยแผในประเทศไทย 
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๓๐๖                                                                                         

 ในสมัยที่พระเดชพระคุณ ทานเจาประคุณ สมเด็จพระพฒุาจารย (อาจ อาสภมหา
เถระ)  อดีตอธิบดสงฆ  วัดมหาธาตุฯ  องคทุติยนายกสภามหาวทิยาลัย มหาจฬุาลงกรณราช
วิทยาลัย ขณะดํารงตําแหนงสังฆมนตรีวาการองคการปกครอง  ที่สมณศักดิ์ พระพมิลธรรม 
นั้น พระเดชพระคุณทาน ไดริเร่ิม และฟนฟูใหมกีารเรียนพระอภิธรรม เมื่อพทุธศักราช ๒๔๙๒  
ไดเดนิทางไปดูงาน ในประเทศพมา  เหน็วา ประเทศพมา มคีวามเจริญรุงเรือง ทาง
พระพทุธศาสนา ทัง้ดานคันถธุระ และวิปสสนาธุระ  จึงไดขอพระภิกษุบัณฑิตชั้น ธัมมาจรยิะ  
จากสภาการศึกษา  พระพทุธศาสนา ของสหภาพพมา  และ ฯพณฯ เอกอัครราชทูตพมา  
ประจําประเทศไทย ไดนมินตพระอาจารย สัทธัมมะโชติกะ ธัมมาจริยะ  ใหมาสอนพระ
อภิธรรมในประเทศไทย  (อีกรูปหนึง่ คือ ทานพระอาจารยเตชินทะ ธมัมาจริยะ ธมัมกถิกะ) 

ผลงานที่โดดเดน 
 เมื่อทานพระอาจารยสัทธัมมาจริยะ เดินทางเขาสูประเทศไทย  ชวงแรกทานพักจาํ
พรรษาทีว่ัดปรก  ยานนาวา  กรุงเทพ ฯ  ภายหลงั  จงึมาพํานักที่วัดระฆังโฆสิตาราม ฝงธนบุรี  
ระหวางที่พาํนกัอยูทีว่ัดระฆงัฯ นัน้  ทานไดดําเนินการสอนพระอภิธรรม และรจนาคัมภีรพระ
อภิธรรมหลายเลม   แตเพราะทานมิใชคนไทย   ดังนัน้  การสื่อสารทางภาษากับบรรดาศิษย 
จึงเปนไปไดอยากยิง่  แตทานก็มิไดทอแท   มีความวิริยะอุตสาหะอยางยอดเยี่ยม  ถงึขนาดใช
ลาม ไดอาศัยลูกศิษยทีพ่อมพีื้นฐานความรูดานอภิธรรมชวย  และศิษยเหลานี้ ก็ไดชวยงาน
จัดทําหลักสูตรการเรียนการสอน  โดยเริม่ในป พ.ศ. ๒๔๙๓  ทานไดเรียบเรียงหลักสูตรเลม
แรก คือ อภิธรรมสังคณีมาตกิา ป พ.ศ.๒๔๙๔ เรียบเรยีงคัมภีรมหาปฏฐาน  ใชเวลาถึง ๑ ป
เศษ  ตลอดเวลา ๑๗ ป ที่อยูประเทศไทย  ทานไดเรียบเรียง หลกัสูตรการเรียนการสอนถงึ
จํานวน ๒๕ เลม (คือที่เกี่ยวกับพระอภิธรรม ๒๐ เลม หนังสือการแสดงปาฐกถาปกณิณกะ ๕ 
เลม เชน  คูมือการสรางทานกุศล, ธรรมเพื่อสันตภิาพของโลก เปนตน)  แสดงถึงความเปน
อัจฉริยะทางดานวิชาการของทาน  ประกอบดวยวิริยบารมีของทาน  ดังที่ทานปรารภไววา 
 “... แตอยางไรก็ตาม  อาตมภาพลําบากผูเดียว  แตทําใหผูอ่ืนเปนจํานวนมาก
ไดรับประโยชนและความสุขทัง้ในโลกนี้และโลกหนา  อาตมภาพ ก็ยนิดียอมรับความ
ลําบากนั้นๆ ทุกประการโดยมิไดนกึเปนอยางอ่ืน ฯลฯ และเพื่อเปนการสรางสม
บารมีทั้ง ๑๐ ตามสมควรที่จะเปนไปไดประการหนึง่ ....” 
 
บําเพ็ญตนเปนพระโพธิสัตวเพ่ือสรางบารมี   
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เมื่อแตงปกรณตาง ๆ จบ ทานจะเขยีนขอความปรารถนาแหงใจของทานวา (มโน
ปณิธาน) 

อิทํ  เม  ปุฺญํ  สพฺพฺุตญาณสฺส  ปจฺจโย  โหตุ. 
ขอบุญกุศลตาง ๆ ของอาตมภาพที่ไดสําเร็จไปนี้  จงเปนพลวปจจัยแกปญญาธิกะ

สัมมาสัมโพธญิาณดวยเทอญ. 
บ้ันปลายชีวิต 
 ทานพระอาจารยสัทธัมมะโชติกะ ธัมมาจริยะ ไดจัดหลักสูตรการเรียนการสอนได
อยางเรยีบรอย  ขาดแตวิปสสนาทีปนเีลมเดียว  ในป พ.ศ.๒๕๐๙  ทานไดอาพาธหนกั ดวย
โรคความดันโลหิตสูง  โดยไดเขารับการรักษาตัวที่โรงพยาบาลมิชชัน่อยู ๒ คร้ัง  ภายหลงัได
ยายมาพกัรักษาตัวที่โรงพยาบาลศิริราช  เปนเวลารวมเดือน  แตอาการกก็ลับทรุดหนกัลง  
สุดที่แพทยจะชวยเยยีวยาได  จนถึงวาระสุดทายของทานอาจารย 
 วันที่ ๑๕ กรกฏาคม พ.ศ. ๒๕๐๙  เวลา ๒๐.๐๐ น. เศษ  ทานพระอาจารยสัทธัมมะ
โชติกะ ธัมมาจริยะ ผูเปนคันถปาโมกข แหงอภิธรรมมหาวทิยาลยั แหงประเทศไทย ก็ได
มรณภาพลง ที่โรงพยาบาลศิริราช  ดวยโรคความดันโลหิตสูงและไตพิการ สิริรวมอายุได ๕๓ 
ป   
 ทานพระอาจารยสัทธัมมะโชติกะ ธัมมาจริยะ ไดทําหิตานุหิตประโยชนในมนษุยโลก
นี้พอสมควร  และไดทิง้มรดกอันล้ําคาใหแกศิษยานุศิษยในประเทศไทย  นับเปนมรดกอัน
ยิ่งใหญ  หาสิง่เสมอไดยาก    ควรที่ศิษยานุศิษยของอภิธรรมมหาวทิยาลยัแหงประเทศไทย
ของเรา จะนอมจิตนอมใจระลึกนึกถึงอุปการะคุณของทานพระอาจารย แลวตั้งจิตตัง้ใจศึกษา
เลาเรียนธรรมะในพระพุทธศาสนา โดยเฉพาะพระอภิธรรม เพื่อสืบสานเจตนารมยของทาน
พระอาจารยใหอภิธรรมนั้น ยืนยงยาวนานอยูคูพระพุทธศาสนา และคูประเทศไทย  จนตราบ
เทากาลปวสาน   อันเปนการตอบแทนคุณูปการของทานพระอาจารยสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริ
ยะ โดยเปนอาจริยบูชา. 
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สํานักเรียนพระอภิธรรม ในประเทศไทย 
ภาคกลาง 
๑.วัดกลาง  ต.โคกคราม  อ.บางปลามา  จ.สุพรรณบุรี  ๗๒๑๕๐  โทร. ๐๓๕–๕๘๗๐๐๕ 
๒. วัดจากแดง ต.ทรงคนอง  อ.พระประแดง จ.สมุทรปราการ  ๑๐๑๓๐   
๓. วัดเจริญธรรมาราม  ขว.สายไหม  ข.สายไหม  กรุงเทพ ฯ ๑๐๒๒๐   โทร. ๐๒–๕๒๓๘๑๘๐ 
๔. วัดสุวรรณประสิทธิ์  ขว.คลองกุม  ข.บึงกุม  กรุงเทพฯ ๑๐๒๔๐ โทร. ๐๒–๓๗๕๖๔๙๒ 
๕. วัดปาธรรมโสภณ  ต.ทะเลชุบศร  อ.เมือง  จ.ลพบุรี  ๑๕๐๐๐ 
๖. วัดมหาธาตุวรวิหาร  ต.หนาเมือง  อ.เมือง  จ.ราชบุรี  ๗๐๐๐๐ 
๗. สํานักสงฆสวนธรรมจักร  ต.ตล่ิงชัน  อ.เมือง  จ.สุพรรณบุรี  ๗๒๒๓๐ 
๘. วัดราชคฤห  ขว.ตลาดพลู   ข.ธนบุรี  กรุงเทพฯ  ๑๐๖๐๐ 
๙. วัดอุดมมงคล ต.ปากแพรก อ.เมือง  จ.กาญจนบุรี  ๗๑๐๐๐ 
๑๐.วัดเขาสมโภชน  ต.บัวชุม  อ.ชัยบาดาล  จ.ลพบุรี  ๑๕๑๓๐ 
๑๑.วัดสามพระยา  ขว.วัดสามพระยา  ข.พระนคร  กรุงเทพฯ ๑๐๒๐๐ 
ภาคเหนือ 
๑.วัดพรหมจริยาวาส  ต.นครสวรรคตก  อ.เมือง  จ.นครสวรรค ๖๐๐๐๐  
๒.วัดเมืองมาง  ต.หายยา  อ.เมือง  จ.เชียงใหม  ๕๐๐๐๐ 
๓.วัดถ้ําพระธาตุเมืองเทพ  ต.ทัพหลวง อ.บานไร  จ.อุทยัธานี  ๖๑๑๔๐ 
๔.วัดสระโบสถ   ต.ดอนคา  อ.ทาตะโก  จ.นครสวรรค  ๖๐๑๖๐ 
๕.วัดรํ่าเปง (ตโปทาราม)  ต.สุเทพ อ.เมอืง  จ.เชียงใหม  ๕๐๒๐๐ 
๖. วัดพระธาตแุชแหง  ต.มวงตึ๊ด  กิง่อ.ภูเพียง  จ.นาน  ๕๕๐๐๐ 
๗. วัดพระธาตุศรีจอมทอง  อ.จอมทอง จ.เชียงใหม ๕๐๑๖๐ 
ภาคตะวันออกเฉียงเหนือ 
๑.วัดพรหมศลิาแตล  ต.แตล  อ.ศรีขรภูมิ  จ.สุรินทร  ๓๒๑๑๐ 
๒.วัดมหาวนาราม  ต.ในเมือง  อ.เมือง  จ.อุบลราชธานี ๓๔๐๐๐ 
๓.วัดสะแกแสง  ต.พะงาด  อ.ขามสะแกแสง  จ.นครราชสีมา ๓๐๒๙๐ 
๔.วัดอุดมไพรสณฑ  ต.รอบเมือง  อ.เมือง จ.รอยเอ็ด  ๕๔๐๐๐ 
๕.วัดสวางมีชยั  ต.สมสนุก  อ.ปากคาด  อ.ปากคาด  จ.หนองคาย ๔๓๑๙๐ 
๖.วัดโคกกอง  ต.นาเวยีง อ.ทรายมูล  จ.ยโสธร  ๓๕๑๗๐ 
ภาคตะวันออก 



 

 

                                                                                                                               ๓๐๙ 

แตตองศึกษาดวยโยนิโสมนสิการ และจิตสํานึกของวิญูชน 

๑.วัดเกาะแกวคลองหลวง  ต.ไรหลักทอง  อ.พนัสนิคม  จ.ชลบุรี 
๒.วัดเกาโบราณ  ต.เหมือง  อ.เมือง  จ.ชลบุรี  ๒๐๑๓๐ 
๓.วัดเขาบอน้าํซับ  ต.หางสงู  อ.หนองใหญ  จ.ชลบุรี  ๒๐๑๙๐ 
๔.วัดเขาพุทธโคดม  ต.สุรศักด  อ.ศรีราชา  จ.ชลบุรี  ๒๐๑๑๐ 
๕.วัดนาพราวเกา  ต.สุรศักดิ์  อ.ศรีราชา  จ.ชลบุรี  ๒๐๑๑๐ 
๖.วัดหนิโคง  ต.หนองบวั  อ.บานคาย  จ.ระยอง  ๒๑๑๒๐ 
๗.วัดพนมพนาวาส  ต.คลองขุด  อ.บานโพธิ์  จ.ฉะเชิงเทรา ๒๔๑๔๐ 
๘.วัดสุนียศรัทธาธรรม  ต.พมิพา  อ.บางประกง  จ.ฉะเชงิเทรา  ๒๔๑๕๐ 
๙.วัดหนองลําดวนพรมศรี  ต.ทาบุญมี  อ.เกาะจนัทร  จ.ชลบุรี  ๒๐๒๔๐ 
ภาคใต 
๑.วัดคุณชี  ต.ตลาดเหนือ  อ.เมือง  จ.ภูเก็ต   ๘๓๐๐๐ 
 


