
 

บทที่ ๑ 
บทนํา 

 

องคประกอบของพระพุทธศาสนา 
  

 คําสอนของพระบรมศาสดาสัมมาสมัพุทธเจาทีท่รงแสดง
ตลอด ๔๕ พรรษา เรียกวา พระพทุธพจน  รวบรวมอยูในพระ
ไตรปฏก  ไดแก  พระวินัยปฏก  พระสุตตันตปฏก  และพระ
อภิธรรมปฏก ซึ่งอาจสรุปยอไดเปน ๒ หมวด คอื ธรรม กับ วินัย   
ธรรม หมายถึง พระสูตร (พระสุตiตันตปฏก)  และพระอภิธรรม
ปฏก   สวนวนิัย คือ พระวินัยปฏก ๑ 

พระพุทธศาสนา มีองคประกอบสําคัญ ๔ อยาง คือ 
 ๑. ศาศนธรรม  ไดแก หลักธรรมคําสอนใน
พระพุทธศาสนา คือ พระไตรปฎกเปนหลักใหญ และมีคัมภีรอรรถ
                                                           

๑ วิ.อ.๑/๑๗, ที.อ. ๑/๑๖, อภิ.อ. ๑/๑๙ 

กถา ฎีกา อนุฎีกา และคําอธิบายของเกจ ิอาจารยบางทาน ที่พอ
เชื่อถือได  อันเปนหลักศาสนธรรมที่มีความสําคัญตามลําดับ
กันลงมา 
 ๒. ศาสนวัตถุ  ไดแก ศาสนสถานตาง ๆ คือ วัดวา อาราม 
โบสถ วิหาร เจดีย ตลอดจนทรัพยสมบัติของพระพุทธศาสนาตาง 
ๆ  
 ๓. ศาสนพิธี  ไดแก พิธีกรรมที่พึงประพฤติปฏิบัติ ให
ถูกตองกับกาละ เทสะ และบุคคล  เพื่อความเปนระเบียบ และ
ความดีงาม  นํามาซึง่ความเลื่อมใสศรัทธาของบุคคลผูพบเหน็  
เปนการรักษา และเผยแผ ซึ่งหลักธรรมคําสอนของ
พระพุทธศาสนาอีกทางหนึ่งดวย   ฉะนั้น พิธีกรรมใด  ที่ไมเปนไป
เพื่อการรักษาและเผยแผหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา 
หรือเปนไปเพื่อบิดเบือนคําสอนทางพระพุทธศาสนา พธิีกรรมนั้น 
แมจะอางวา ทําเพื่อประโยชนแกวัด แกศาสนาก็ตาม กถ็ือวา เปน
พิธีกรรมนอกพระพุทธศาสนา  คือ ไมถูกตองตามหลักคําสอนของ
พระพุทธเจา   ซึ่งพุทธบริษัททีม่ีความรักษาความศรัทธาใน
พระพุทธศาสนาอยางแทจริง ไมควรทํา ไมควรประพฤติ 



 

 ๔. ศาสนบุคคล  ไดแก พุทธบริษัท ๔ คือ ภิกษุ ภิกษุณี 
อุบาสก อุบาสิกา  ซึ่งเปนองคประกอบอันเปนจักรสําคัญ ในการ
ขับเคลื่อนองคกรพระพุทธศาสนา อันเปรียบเสมอืนนาวาใหญให
แลนไปได หรือหยุดนิ่ง หรือจมลง  ก็อยูที่พุทธบริษัท  ซึ่งจะตอง
เปนผูเรียนรูและเขาใจลกึซึ้งถึงเหตผุลของหลักธรรมคําสอน และ
พิธีกรรมตาง ๆ ตลอดจนเห็นคุณคาของศาสนวัตถุสถาน  อันเปน
สมบัติของพระพุทธศาสนา  จงึจะเปนผูรักษาสบืทอดที่ดีได  ถามิ
เชนนัน้แลว ก็จะเปนแตเพียงผูเฝาดูอยูเฉย ๆ  หรือเปนผูบอน
ทําลาย  องคประกอบทั้ง ๓ ขางตนนั้นเสียเอง    
 

การรักษาสืบทอดพระพุทธศาสนา 
 ๑. ศาสนธรรม  พุทธบริษัททั้งหลาย ตองรักษาและสืบ
ทอด  ดวยการเอาใจใสในการศึกษาเลาเรียนหลักธรรมคําสอน
ทางพระพุทธศาสนาใหมีความรูความเขาใจอยางถูกตอง และ
ลึกซึ้งถึงแกนแทของหลกัธรรม  และตองศึกษาใหมีความรอบรูทั่ว 
ทุกแงมุมของหลักธรรม จึงจะเปนผูทีส่ามารถรักษาสืบทอด
หลักธรรมอันเปนองคประกอบสําคัญที่สุดไวได 

 ๒. ศาสนวัตถุ  พุทธบริษัททั้งหลาย  ตองรักษาและสืบ
ทอด  ดวยการหมั่นดูแลรักษา บูรณะซอมแซม  ศาสนสถานที่
ชํารุดทรุดโทรม  หรือสิ่งใดที่มีความจําเปนยังไมมี ก็รวมดวย
ชวยกันจัดตัง้จัดสรางใหมีขึ้น เพื่อเปนสมบัต ิ ใชเปนประโยชน
ในทางพระพุทธศาสนาตอไป 
 ๓. ศาสนพิธี พุทธบริษทัทั้งหลาย ตองรักษาสืบทอด ดวย
การเรียนรูใหมีความเขาใจและประพฤติปฏิบัติใหถูกตองกับเวลา 
สถานที่ บุคคล  หรือจุดประสงคของพิธีกรรมนั้น ๆ 
 ๔. ศาสนบุคคล พุทธบริษัททั้งหลาย  ตองชวยกันรักษา
สืบทอด  ดวยการชวยยกยองเชิดช ูสนับสนนุ และปกปองบุคคลที่
มีความรูความเขาใจ และเอาใจใสในภาระธุระทาง
พระพุทธศาสนา คือ คนัถธุระ การศึกษาเลาเรียนพระพุทธพจน 
และวิปสสนาธุระ การประพฤติปฏิบัติตามหลักธรรมคําสอนอยาง
เครงครัด ไมวา จะเปนพระภิกษุ  สามเณร หรือ อุบาสิก อุบาสิกา 
ก็ตาม  ไมมัวไปหลงยกยองเชิดชู หรือปกปอง บคุคลที่ทําธุระนอก
พระพุทธศาสนา  หรือ ใชศาสนาเปนเครื่องมือในการแสวงหาลาภ 
ยศ ชื่อเสียง เกียรติยศ อยางเดียว 



 

 เมื่อพุทธศาสนิกชนทั้งหลาย  รวมมือกันเอาใจใส ในการ
บํารุงรักษาและสบืทอดองคประกอบของพระพุทธศาสนาทั้ง ๔ 
อยาง  อยางดีแลว  ก็ไดชือ่วา เปนการรักษาสืบทอด
พระพุทธศาสนาไวได   

ศาสนธรรม ๓ ประการ 
พระพุทธศาสนานั้น ประกอบดวยหลกัศาสนธรรมที่สําคัญ 

๓ ประการคือ 
๑.ปริยัติศาสนา ไดแก การศึกษาเลาเรียนพระบาลีพุทธ

พจนและอรรถกถาพรอมทั้งฎีกาและอนุฎีกาใหมีความรูความ
เขาใจ อยางแจมแจง และลึกซึ้งถึงแกนแท ของหลกัธรรมเหลานั้น 

๒.ปฏิบัติศาสนา ไดแก การปฏิบัติตามหลักธรรม ที่ได
ทําการศึกษาเลาเรียนมาอยางดีแลวนั้น คือ การรักษาศีล ๕ ศลี ๘ 
ศีล ๑๐ หรือศีล ๒๒๗ ตามควรแกภาวะของตน และการเจริญสม
ถกรรมฐาน และวิปสสนากรรมฐาน 

๓.ปฏิเวธศาสนา ไดแก การไดบรรลุคุณวิเศษ คือ มรรค 
ผล  นิพพาน  ฌานอภิญญา อันเกิดจากการปฏิบัติที่ถูกตอง ตาม
สมควรแกการปฏิบัติของแตละบุคคล 

ในบรรดาศาสนาทั้ง ๓ ประการนั้น ปริยัติศาสนา ยอมมี
ความสําคัญเปนอันดับแรก  เพราะเปรยีบเสมอืนแผนทีส่ําหรับ
เดินทาง ถาไมมีปริยัติศาสนาเสียแลวปฏิบัติศาสนา และปฏิเวธ
ศาสนา ยอมมีขึ้นไมได 

ฉะนั้น จึงควรใหความสําคัญแกปริยัติศาสนาใหมาก ใน
การที่จะเปนบันไดไปสูการประพฤติปฏิบัติ ใหบรรลุถึงซึ่งปฏเิวธ
อันเปรียบเสมือนการเดินทางไปสูจุดหมายใดจุดหมายหนึ่ง ปริยัติ
ศาสนา เปรียบเหมือนการเรียนแผนที่ปฏิบัติศาสนาเปรียบเหมือน
การเดินทาง  และปฏิเวธศาสนา เปรียบเหมือนการบรรลุถึง
จุดหมายแหงการเดินทางนั้น    

ถาเรียนผิด ก็ทําใหปฏิบตัิผิด ผลคือ ปฏิเวธที่แทจริง   ยอม
ไมสามารถเกิดขึ้นได (เกิดไดแตผลเทียม) เปรียบเหมือนการเรียน
หรือการดูแผนที่ผิด กท็ําใหเดินผิดทาง ผลก็คือ ไมสามารถไปถึง
จุดหมายปลายทางได ฉะนั้น 

อนึ่ง ผูที่ดําเนนิไปผิดจากแผนที่ทางที่ทานกําหนดไว 
ยอมจะเดินไปประสบอุปสรรคอันตรายตางๆมากมาย เชน มีขวาก
หนาม มีแมน้ํา มีภูเขา เปนตน ขวางกั้น ตองเดินออม ทําให



 

เสียเวลาในการเดินทาง หรือหลงเดินเขาไปปาทึบไมสามารถ
หาทางออกมาได หรือตองเสียเวลานาน หรือหลงเดนิเขาไปใน
สถานที่ๆมีอันตรายตางๆ เชน อันตรายจากโจรผูราย อันตรายจาก
สัตวรายตางๆ หรือ เดินไปสะดุดกอนหิน ตนไม โดดหนามเกี่ยว 
หกลม เปนตนบาง หรอืเดินพลัดตกเขา ตกเหว ตกหลุม ตกบอ 
เปนตนบาง ตองประสบความลําบาก ความบาดเจ็บหรืออันตราย
ถงึตาย หรืออาการสาหัสปางตาย อันเนื่องมาจากการเดินผิดทาง 
ซึ่งมีการเรียนผิดหรือดูแผนทีผ่ิดนั้นเปนเหตุ ฉันใด คนที่เรียนธรรม
ผิด และปฏิบัติผิดธรรม ก็ยอมไดรับโทษ มีความติเตียนจาก
บัณฑิตบาง  ตองทะเลาะเบาะแวงกับผูอื่นบาง  เกิดความ
เดือดรอนใจเอง เมื่อหวนระลึกถึงบาง หรือถึงความวิบัติทาง
ความคิด วิบัติทางความประพฤติ เปนมิจฉาทิฏฐิบาง  ตองไดรับ
ความทุกขยากลําบากทัง้ทางกายและทางใจ อาจถึงตายหรือถึง
อาการสาหัสปางตาย อันเนื่องมาจากการปฏิบัติผิด ซึ่งมีการเรียน
ผิดนั้นเปนเหตุ ก็ฉันนัน้ เหมือนกัน  

ฉะนั้น พระพุทธองค จงึทรงจําแนกปริยัติ คือการศึกษา
เลาเรียนไวเปน ๓ ประเภท คือ   

๑.อลคัททูปมาปริยัติ  ไดแก  การศึกษาเลาเรียนธรรม ที่
เปรียบ เสมอืนการจับงูพษิราย ซึ่งผูที่จับไมดีนั้น อาจถูกงูพษิแวง
กัดเอา ทําใหไดรับความเจ็บปวดแสนสาหสั ถึงตายหรือถึงอาการ
ปางตายได อันมีการจับไมดีของบุคคลนั้น เปนเหตุ ฉันใด การที่
โมฆะบุรุษบางคนในพระศาสนานี้ เรียนธรรม เพือ่หวังอวดโอ หวัง
ลาภสักการะ ยศ ตําแหนง ชื่อเสียง หรือเรียนเพื่อไวโตแยง หักลาง
กับผูอื่น ดวยอํานาจมานะ ทิฏฐิ เปนตน เขายอมไดประสบกับสิ่ง
ที่ไมดี เปนเครื่องตอบแทน เชน การตําหนิติเตียนจากบณัฑิต
ทั้งหลายบาง ความเดือดรอนใจตนเองที่ตองระลึกถึงดวยความ
รังเกียจบาง หรือตองไดรับทุกขเวทนาแสนสาหสั ถึงตายหรือถึง
อาการปางตายบาง อันมกีารถือผิดปฏิบัติผิดนั้น เปนเหต ุก็ฉันนั้น
เหมือนกัน  

๒. นิสสรณัตถปริยัติ ไดแก การศึกษาเลาเรยีนธรรมะ 
เพื่อเปนแนวทางในการประพฤติปฏิบัติ เพื่อที่จะนําตนเองใหขาม
พนจากวัฏฏะสงสาร อันยาวไกลนี้ใหได ซึ่งเปนการศึกษาที่ดีที่
ถูกตองอํานวยตอการประพฤติปฏิบัต ิ สําหรับผูที่เปนปุถชุนและ
พระเสขะบุคคล เปรียบเหมือนการเรียนรูแผนทีส่ําหรับเดินทางที่



 

ถูกตองทําใหสามารถเดินไปไดถูกทางและบรรลุถึงจุดหมาย โดย
ความสวัสดีในที่สุด เปนการศึกษาของเหลาบัณฑิต ผูมีปญญา ที่
ศึกษาเพื่อการประพฤติปฏิบัติพัฒนาสติปญญาของตนใหแกกลา 
และพาตนใหขามพนทางกันดารทั้งหลาย มีทางกันดารคือ ความ
เกิด ความแก ความเจ็บ และความตาย เปนตน เสียได 

๓. ภัณฑาคาริกปริยัติ ไดแก การศึกษาเลาเรียนธรรม ที่
เปรียบประดจุดงัทานผูเปนขุนคลัง   คือเรียนรูเพื่อเก็บรักษาและ
สืบทอดตอไป แกชนรุนหลัง ไมใหเลอืนหายหรือขาดสายไป ไดแก 
การศึกษาเลาเรียนของทานที่สามารถปฏิบัติพัฒนาตนเอง จน
สามารถนําตนใหไปสูจดุสูงสุด คือ เปนพระอรหันต สามารถ
กําจัดกิเลสไดหมดสิ้นโดยไมมีเหลืออยู แมแตนอย มีตนเปนผู
บริสุทธิ์หมดจดจากกิเลสแลวไมตองปฏิบัติเพื่อการละกเิลสอีก
ตอไปแลว เรียกวา อยูจบพรหมจรรยแลว ทานจึงศึกษาเลา
เรียนพระพุทธพจนไวเพื่อรักษาและสบืทอดตอไป 

ฉะนั้น  การศึกษาเลาเรียนหลักธรรมคําสอนทาง
พระพุทธศาสนา ของเราเหลาพุทธศาสนิกชน ทีย่ังเปนปุถชุนอยู 
จึงควรเปนแบบ นิสสรณัตถปริยัติ คือ การศึกษาเพื่อมุงกําจัดขัด

เกลากิเลสใหหมดไปจากจิตใจใหมากที่สุด เพื่อใหเกิดความ
สะอาด สวางสงบ และเปนบาทดําเนินไปสูจุดหมายสูงสุดคอื พระ
นิพพาน ตอไป ทั้งเปนการชวยสบืทอดอายุพระพุทธศาสนาและ
หลักธรรมคําสอนใหอยูยืนยาว ตอไปอีกทางหนึ่ง 

แตถามีผูศึกษาแบบ อลคทูปมาปริยัติ มาก (ดังเชนทุก
วันนี)้พระพุทธศาสนาของเรา ก็จะยิง่เสื่อมสูญเรว็มากขึ้น 

อนึ่ง พระพุทธศาสนา คือ ศาสนธรรมทั้ง ๓ ประการนั้น จะ
เสื่อมไปหรือ เจริญรุงเรอืงมากขึ้นนั้น  ก็ดวยเหตุปจจัยตาง ๆ 
ไดแก 

 

เหตุที่ทําใหพระพุทธศาสนาเจริญรุงเรืองนั้นมี ๕ 
ประการ คือ 

๑.สักกัจจัง ธัมมัง สุณันติ พุทธศาสนิกชนทัง้หลาย คือ 
ภิกษุสามเณร อุบาสกอุบาสิกา มีความใสใจในการสดับรับฟงพระ
สัทธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา โดยความเคารพ อยาง
จริงจังและจริงใจ  



 

๒.สักกัจจัง ธัมมัง ปริยาปุณันติ คือพุทธศาสนิกชน
ทั้งหลาย มีความใสใจในการศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอน
ทางพระพุทธศาสนา  ทัง้ในพระไตรปฏก บาล ีอรรถกถา ฎีกาและ
อนุฎีกา โดยความเคารพ  

๓. สักกัจจัง ธัมมัง ธาเรนติ คือ พุทธศาสนิกชน
ทั้งหลาย มีความสนใจและใสใจขวนขวายในการทองจําหลักธรรม
คําสอนทางพระพุทธศาสนาทีส่ําคัญๆในพระไตรปฎก อรรถกถา 
ฎีกา อนุฎีกา และทรงจาํไวไดอยางแมนยํา ไมใหเลือนหาย และ
ถายทอดตอๆ กันไป ไมใหขาดสาย 

๔. สักกัจจัง ธาตานัง ธัมมานัง อัตถัง อุปะปะริกขันติ 
คือพุทธศาสนิกชนทั้งหลาย มีความสนใจในการพิจารณาอรรถคือ
เนื้อความของหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา ที่ตนเองได
ทรงจําไวแลวนั้นวามีความหมายอยางไรโดยถูกตองเพื่อใหมี
ความเขาใจที่ลึกซึ้งยิ่งๆขึน้ไปเปนลําดบั 
 ๕. สักกัจจัง ธัมมะมญัญายะ อัตถะมัญญายะ ธัมมา
นุธัมมัง ปฏิปชชันติ  คือ พุทธศาสนิกชนทั้งหลายมีความสนใจ
ในการปฏิบัติตามหลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนา ตาม

สมควรแกธรรมนั้นๆ เชน การใหทาน รักษาศีลและการเจริญสม
ถกรรมฐาน และวิปสสนากรรมฐาน เพื่อใหไดประสบอรรถรส และ
ธรรมรส คือไดบรรลุมรรคผล นิพพาน ฌาน อภิญญา ตอไป 
 เมื่อพุทธศาสนิกชนทั้งหลาย มีความสนใจและใสใจในการ
ปฏิบัติตามหลกั ทั้ง ๕ ประการนี้ใหบริบูรณแลว  พระพุทธศาสนา 
ก็สามารถที่จะเจริญรุงเรืองและดํารงมั่นอยูไดนาน เปนมรดก ตก
ทอดตอไปโดยไมขาดสาย  

แตถาพุทธศาสนิกชนทั้งหลาย ไมมีความสนใจในการ
ปฏิบัติตามหลักทั้ง ๕ ประการนั้น หรือบกพรองไปขอใดขอหนึ่ง 
พระพุทธศาสนาก็ไมสามารถจะเจรญิรุงเรืองและดํารงมั่นอยูไดมี
แตจะพลอยเสื่อมสูญเลือนหายไปเปนลําดับ 

 

เหตุที่ทําใหพระพทุธศาสนาเสื่อมสญูไปนั้นก็มี ๕ 
ประการ 

อันตรงกันขามกับเหตุแหงความเจริญนั้น คือ 
๑. นะ สักกัจจัง ธัมมัง สุณันติ  คือ พุทธศาสนิกชน

ทั้งหลาย ไมมีความสนใจในการสดับรับฟงหลักธรรม คําสอนทาง



 

พระพุทธศาสนา แตกลับหันไปใหความสนใจแตการสดบัรับฟง
วิชาการทางโลก  เพื่อจะนําไปประกอบอาชีพหรือ เพื่อจะอวดโก  
โตวาทะกัน  หรือ 

๒. นะ สักกัจจัง ธัมมัง ปริยาปุณันติ คือ 
พุทธศาสนิกชนทั้งหลาย ถึงจะมคีวามสนใจในการสดับรับฟง
หลักธรรมคําสอนในทางพระพุทธศาสนาก็จริง แตไมมีความสนใจ
ในการศึกษาเลาเรียนหลกัธรรมคําสอนทางพระพทุธศาสนาใน
พระไตรปฎก อรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา อยางจรงิจัง เพื่อใหมีความรู
ความเขาใจอยางลึกซึ้งยิง่ขึ้นไป มีแตความสนใจในการศึกษาเลา
เรียนวิชาการทางโลก เพื่อนําไปประกอบอาชีพ หรือ เพื่อนําใบ
ปริญญามาประดับตน เพื่อเทียบยศ เทียบตําแหนง หรือเพื่ออวด
โอใหผูอื่นเกรงขาม เปนตน  หรือ 

๓.นะสักกัจจัง ธัมมัง ธาเรนติ คือ พุทธศาสนิกชน
ทั้งหลาย  แมจะมีความสนใจในการสดับรับฟง หลักธรรมคําสอน
ทางพระพุทธศาสนาเปนอยางดี ทั้งมีความใสใจในการศึกษาเลา
เรียนโดยเคารพก็จริง แตไมมีความสนใจในการที่จะทรงจํา
หลักธรรมทีส่ําคัญๆไว มีแตสนใจในการทรงจําหลักวิชาการทาง

โลกในการที่จะนําไปประกอบอาชีพ  หรือ อวดโอ โตตอบกัน เปน
ตน  หรือ 
 ๔. นะ สักกัจจัง ธาตานัง ธัมมานัง อัตถัง อุปะปะริก
ขันติ  คือ พุทธศาสนิกชนทั้งหลาย ถึงแมจะมคีวามสนใจในการ
สดับรับฟงและศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอนทาง
พระพุทธศาสนาเปนอยางดี ทั้งมีความสนใจในการทรงจํา
หลักธรรมทีส่ําคัญๆไวไดอยางแมนยํา แตไมมีความใสใจในการ
พิจารณาใครครวญอรรถคือ เนื้อความอันลึกซึ้งของหลักธรรมนั้นๆ
ที่ตนทรงจําไวไดวา มีความหมายอยางไร เปนตน เพื่อใหมีความ
เขาใจที่ลึกซึง้ยิ่งขึ้นไปอีก มีแตการสนใจในการพิจารณาเนื้อความ
ของหลักวิชาการทางโลก เพื่อจะนําไปประกอบอาชีพ หรืออวดโอ 
โตตอบกัน เปนตน หรอื 

๕. นะ สักกัจจัง ธัมมะมัญญายะ อัตถะมัญญายะ ธัม
มานุธัมมัง ปฏิปชชันติ คือ พุทธศาสนิกชนทัง้หลาย  แมจะมี
ความสนใจในการสดับรับฟงและศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคํา
สอนทางพระพุทธศาสนาเปนอยางด ี ทั้งมีความสนใจในการทรง
จําหลักธรรมที่สําคัญ ๆ ไวได และมีความสนใจในการพิจารณา



 

เนื้อความของหัวขอธรรมนั้นๆเปนอยางดี แตไมมีความสนใจใน
การลงมือปฏิบัติ เพื่อใหไดประสบธรรมรสและอรรถรส ชอบแต
สอนใหผูอื่นปฏิบัติ  สวนตนเองนัน้ ชอบแตปฏิบัติตามหลัก
วิชาการทางโลก เพื่อหาประสบการณ นําไปประกอบอาชีพ หรือ
อวดโอ โตตอบกัน เปนตน ใหผูอื่นยกยองสรรเสริญ หรือ เพื่อลาภ
สักการะ  

ดวยเหตุดังกลาวมาทั้ง ๕ ประการนี ้ ถามีขอใดขอหนึ่ง ก็
ยอมจะบั่นทอนความเจริญรุงเรืองมั่นคงของพระพุทธศาสนา ถามี
หมดทุกขอ พระพุทธศาสนา ก็ยอมถึงความเสื่อมสูญลง หรือ 
เลือนหายไปโดยลําดับ 
  ฉะนั้น  พทุธศาสนิกชน  ผูหวังความเจริญรุงเรืองแหง
พระพุทธศาสนาจึงควรใหความสนใจ ในการประพฤติปฏิบัตติาม
เหตุแหงความเจริญ ของพระพุทธศาสนาใหมาก และควรหลกีเวน 
เหตุแหงความเสื่อมนั้น เสียใหหางไกล  เพื่อใหพระพุทธศาสนา
ของเรา ไดเจริญรุงเรืองมั่นคงสืบไป  

อนึ่ง บุคคลทั้งหลายในโลกนี้  ยอมจะมีทั้งผูที่รูและไมรูใน
เหตุแหงความเจริญและความเสื่อมแหงพระพุทธศาสนาทั้ง ๕ 

ประการนั้น  ในบรรดาผูที่รูและไมรูนัน้  แบงออกเปนฝายละ ๔  
พวก คือ 

ผูไมรู  ๔  จําพวกคอื 
๑. บางคนมีกําลังกายและกําลงัทรพัยดี พอที่จะปฏิบัติ

ตามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญ ๕ ประการนั้นได  แตกไ็มมี
ศรัทธาและเมื่อมีผูมาแนะนําใหก็ไมสนใจจะรับฟง 

๒.บางคนมคีวามเลื่อมใสในธรรมอันเปนเหตุแหงความ
เจริญทั้ง ๕ ประการนั้นเปนอยางดี  แตกําลังกาย และกําลังทรัพย
ไมดีพอ ที่จะทําการปฏิบัติตามได 

๓.บางคนมกีําลังกายด ี กําลังทรพัยดี พอที่จะทําการ
ปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญทั้ง ๕ประการนั้นได  
แตขาดผูที่จะแนะนําสั่งสอนให 

๔. บางคนมีกําลังกายดี มีกําลังทรัพยดี  พอที่จะทําการ
ปฏิบัติตามเหตุแหงความเจริญทั้ง ๕ ประการนั้นได  และทัง้มีผูที่
แนะนําสั่งสอนให  จึงทาํการปฏิบัติตามธรรมทั้ง ๕ ประการนั้นได
เปนอยางด ี



 

เพราะฉะนั้น ทานที่กาํลังทําการแนะนําสั่งสอน ใน
หลักธรรมคําสอนทางพระพุทธศาสนาอยูนั้น ก็ควรที่จะใหการ
เหลียวแลดบูุคคลจําพวกที่ ๓ และใหการสงเสรมิบุคคลจําพวกที่ 
๔ ใหไดมีโอกาสปฏิบัตติามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญของ
พระพุทธศาสนาทั้ง ๕ ประการนั้น ใหครบบริบูรณ  เพื่อความ
เจริญรุงเรืองแหงพระสทัธรรมในพระพุทธศาสนาตอไป 

ผูรู ๔ จําพวก 
๑. บางคนมีกําลังกายดี  มีกําลังทรัพยดี พอที่จะทําการ

ปฏิบัติตามธรรมอันเปนเหตุแหงความเจริญของพระพุทธศาสนา
ทั้ง ๕ ประการนั้นได แตไมมีความเลื่อมใสในการที่จะทาํการ
ปฏิบัติตาม 

๒. บางคนมีความเลื่อมใสในธรรมทั้ง๕ ประการนั้น เปน
อยางดี  แตกําลังกายและ กําลังทรัพยไมดี พอทีจ่ะทําการปฏิบัติ
ตามได 

๓. บางคนมีกําลังกายดี  มีกําลังทรัพยดี แตตนเองไมมี
การปฏิบัติ  ชอบแตที่จะแนะนําใหผูอื่นปฏิบัตติามธรรมอันเปน

เหตุแหงความเจริญแหงพระพุทธศาสนาทั้ง ๕ ประการ นั้น 
เทานั้น 

๔. บางคนมีกําลังกายดี  มีกําลังทรพัยดีทั้งตนเองก็มีการ
ปฏิบัติอยูแลวทั้งไดชวยแนะนําใหผูอื่นปฏิบัติในธรรมอันเปนเหตุ
แหงความเจริญแหงพระพุทธศาสนาทั้ง ๕ ประการนั้นดวย  
        ดังนั้น ทานที่มีหนาที่รักษาพระพุทธศาสนาทั้งหลาย จง
ชวยกันสงเสริมบุคคลจําพวกที่ ๔ นี้ ใหดีและใหมีมากขึ้น และจง
ชวยกันสงเคราะหบุคคลจําพวกที่ ๒ นั้นใหไดปฏิบัติตามเหตุแหง
ความเจริญแหงพระพุทธศาสนาเพื่อความเจริญรุงเรืองและมัน่คง
แหงพระสทัธรรมในพระพุทธศาสนาตอไป 

ฉะนั้น จงึอาจกลาวไดวา พระพุทธศาสนา อัน
ประกอบดวยหลักสําคัญ ๓ ประการคือปริยัติ ปฏิบัติ ปฏิเวธ ของ
พระสัมมาสมัพุทธเจานัน้ จะเจริญรุงเรืองและตั้งมั่นคงอยูไดนั้น ก็
เพราะพุทธศาสนิกชน คอื ภิกษุ สามเณร อุบาสก อุบาสกิา
ทั้งหลาย  ไดชวยกันศึกษา และปฏบิัติ สืบทอดกันมาโดยไมขาด
สาย ซึ่งเปนการทําธุระที่สําคัญในพระพุทธศาสนา ๒ ประการ คือ    



 

๑. คันถะธุระ คือ การศึกษาเลาเรียนในหลักธรรมคําสอน
ทางพระพุทธศาสนา อันไดแก  พระพุทธพจน คือพระไตรปฏก 
และอรรถกถา พรอมทั้งฎีกาและอนุฎีกา อยางถูกตองบริบูรณ  
เปนประโยชนแกการปฏิบัติธรรมตามสมควรแกธรรมนั้นๆ และ
การปฏิบัติสมถะและวิปสสนาตอไป 

๒. วิปสสนาธุระ คือ การปฏิบัติตามหลักธรรมคําสอน  ที่
ไดทําการศึกษาเลาเรียน จนมีความรูความเขาใจมาอยางถูกตอง
ดีแลวนั้น ไดแก การใหทานรักษาศีล การปฏบิัติสมถกรรมฐาน
วิปสสนากรรมฐาน เพื่อใหไดบรรลุ มรรค ผล นิพพาน ฌาน 
อภิญญา  ตอไป ตามสมควรแกการปฏิบัติ 

ธุระทั้ง ๒ ประการนี้  เปนธุระหลัก หรือ ธุระทีส่ําคัญใน
พระพุทธศาสนา ทีส่มเดจ็พระผูมีพระภาคเจาตรัสสรรเสริญไว ซึ่ง
ผูที่เปนพุทธศาสนิกชนทัง้หลายควรตระหนัก และคํานึง ใสใจอยู
เสมอ 

ถาพุทธศาสนิกชนทั้งหลาย พากันหันมาสนใจในการทํา
ธุระที่สําคัญทั้ง ๒ อยางนี้ อยางจรงิจังและจริงใจ  ใหบริสุทธิ์

บริบูรณอยูตราบใดแลว ก็เปนอันหวังไดวา พระพทุธศาสนา จะมี
ทางเจริญรุงเรือง ไมเสื่อมสูญ ไมเลือนหายไป  ตราบนั้น   

แตพุทธศาสนิกชนโดยมาก ในปจจบุันนี้ โดยเฉพาะผูที่
เปนพระภิกษุสามเณร ซึ่งถอืวา เปนหลักเปนแนวหนาใน
การศึกษาปฏิบัติ เพื่อสืบทอดหลักธรรมคําสอนทาง
พระพุทธศาสนา กพ็ากันหางเหนิ หันหลังใหกับการศึกษาและ
ประพฤติปฏิบัติธรรม อยางจริงจัง กลับหันไปใหความสําคัญและ
มุงมั่นในการศึกษาทางโลก และปฏบิัติกิจกรรมทางโลก แขงขัน
กับฆราวาส กลายเปนผูหลงทาง เวียนไปเพื่อความคลุกคลีและ
หมกมุน อยูในลาภ ยศ สุข สรรเสริญ เสียเอง เปนไปในทาํนอง
ถอยหลังลงคลอง หรือบางทีบางครั้ง ก็ไรประสทิธิภาพ กลบัเปน
ผูใหฆราวาส ซึ่งถือวาเปนแนวหลังนั้น เปนผูชกันํา คอยเตือน 
คอยปลุก ชีท้างให แตก็กลับหลับไหลไปอยางเดิม ดวยอํานาจ
กิเลส คือตัณหา มานะ ทิฏฐิ เปนตน  ซึง่เปนเครื่องหมายบงบอก
ถึงความเสื่อมถอยไรสมถภาพแหงภาวะความเปนแนวหนาเสยี  
เปนผูตกไปจากภาวะความเปนพุทธสาวกที่แทจริง เหลืออยูก็
เพียงแตสัญลักษณเปลือกนอกเทานัน้ (หรือบางรูปบางทาน โดย



 

พฤติกรรมแลว ก็กลายเปนนักบวชนอกพระพทุธศาสนามหีนาที่
เพียงรับจางประกอบพิธกีรรม และจําหนายเครื่องลางของขลัง
เทานั้น)  เปนสถานการณ ที่บงบอกใหเหลาบณัฑิต ผูมีความรู
ชอบ ประพฤติชอบ ตามกรอบแหงพระธรรมวินัย เปนสัมมาทิฏฐ ิ
ไดรูวา ถึงจดุเสื่อมถอยลงเรื่อย แหงพระสัทธรรมใน
พระพุทธศาสนา  โดยยากที่จะกูสถานการณใหกลับคืนได    ซึ่งก็
คาดการณไมไดวา  จะมีพระเอกขี่มาขาวมาชวยกูคืนให  เหมือน
สมัยที่ผานมา ที่มีพระเถระที่เปนนักปราชญ มีบุญญาธิการมาก 
มาชวยกอบกูพระพุทธศาสนาในคราวที่เกิดภาวะวิกฤติการณ  
ชวยชําระสะสาง ขยะและเสี้ยนหนามแหงพระพุทธศาสนา 
รวบรวมพระสงฆผูมีความรูดีปฏิบัติชอบตามพระธรรมวินัยของ
พระพุทธเจา  เปนพระอริยสาวก รวมกันชําระพระธรรมวินัย ให
บริสุทธิ ์ สังคายนาเรียบเรียง รอยกรอง ตั้งไวเปนแบบแผน เปน
แนวแหงการศึกษา และการประพฤติปฏิบัตสิืบตอมาเปนคราว ๆ 
จนถึงปจจุบนันี้   หรือไม ก็ไมทราบได       จึงเปนสถานการณที่
นาเปนหวงอยูอยางมาก 

กลาวโดยเฉพาะอยางยิ่ง การศึกษาพระอภิธรรมใน
ประเทศไทยเรานั้น เริ่มมีความจืดจางลงอยางมากทั้งในดาน
ปริมาณและคุณภาพ  พทุธศาสนิกชน  โดยเฉพาะพระภิกษ ุ  ซึ่ง
ถือวาเปนทพัแนวหนาไมคอยเห็นคุณคา และความสําคัญของ
พระอภิธรรม  เพราะไปเนนในเรื่องการศึกษา  ที่เปนไปตาม
กระแสโลก  ในยุคโลกานุวัฒน  ที่วา การเรียนแบบไหน ทีโ่ลก
ยอมรับ รัฐบาลสนบัสนนุ คณะสงฆสวนใหญมีความเห็นดีเห็น
งามดวย  เรียนแลวเทียบโอนวุฒิการศึกษาทางโลกได  ก็จะมุง
เรียนเฉพาะแบบนั้น   ทาํใหความรูความเขาใจถึงสภาวธรรม  ที่มี
อยูในเนื้อหาของพระอภิธรรมนั้น  ถูกมองขามไปอยางนาเสียดาย   
เพราะพระอภิธรรมนั้น  พระพทุธองคทรงแสดงไวโดยปรมัตถ
เทศนา คอื ทรงเทศนาโดยอรรถาธิบายถึงสภาวะธรรมอันเปน
ปรมัตถธรรมแท มีเหตุมีผล มีสภาวะรองรับ มีอรรถอยางลึกซึ้ง
พิสดาร 
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บทที่ ๒ 
ประวัติความเปนมาของพระ

อภิธรรม 
  

คัมภีรพระไตรปฏก เปนคัมภีรที่บรรจุหลักธรรมคําสอน
ของพระพุทธศาสนาทั้ง ๓ ประเภท คือ พระวินยั พระสูตร และ
พระอภิธรรม จึงรวมเรียกวา พระไตรปฏก แปลวา หลักพทุธธรรม 
๓ คัมภีร ซึ่งเปนที่รูจักกนัโดยมากของพุทธศาสนิกชนชาวไทย แต
โดยมากก็รูจักกันแตเพียงชื่อเทานั้น ทีรู่จักลึกซึ้งดพีอ ก็มีเฉพาะผู
ที่ทําการศึกษาเทานัน้ แตในบรรดาผูที่ทําการศึกษาในประเทศ
ไทยนั้น ก็ศกึษากันเฉพาะบางสวน หรือหลายทานไมไดศึกษาถึง
พระไตรปฏก ศึกษาเฉพาะชั้นอรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา ตามกําหนด
กฎกติกาของคณะสงฆ หรือที่มหาเถรสมาคมกําหนดเทานัน้ ทั้งนี้ 
เพราะปจจัยหลายอยาง เชน ทางดานคานิยม, แรงจูงใจใน

การศึกษา,ความเชื่อความศรัทธา, และขอกฎกติกาของสํานัก 
เปนตน ทําใหการศึกษาพระไตรปฏกของพุทธบรษิัทไทย ไมทั่วถึง
เทาที่ควร 
    โดยเฉพาะพระอภิธรรมปฏก ซึ่งเปนคัมภีรที่บรรจุเนื้อหา
ของหลักธรรม ที่เปนสภาวธรรมละเอียดลึกซึ้ง ที่เรียกวา ปรมัตถ
สัจจะ ซึ่งเมื่อสรุปแลว กไ็ดแก เนื้อความแหงธรรม ๔ อยาง คือ จิต 
เจตสิก รูป นิพพาน ทีเ่รียกวา ปรมัตถธรรม ๔ พระพุทธองคทรง
แสดงโดยธรรมาธิษฐาน ยกเอาธรรมขึ้นแสดงลวน ๆ ไมเกีย่วกับ
บัญญัติ สัตว บุคคล เรียกวา ปรมัตถเทศนา  
 

ความหมายของ “อภิธรรม” 
 คําวา “อภิธรรม” มีความหมายตามศัพทวา ธรรมอัน
ยิ่งใหญ ธรรมอันพิเศษ๑ ซึ่งแปลไดวา  พระอภิธรรมเปนธรรมอัน
ยิ่งใหญและพิเศษกวาพระสูตร กลาวคือ พระอภิธรรมกลาวถึง
หลักธรรมทีล่ะเอียดพสิดารกวาพระสูตร ดวยเหตุที่พระสูตรเปน
ธรรมที่พระพุทธองคทรงแสดงตามฐานะของผูฟง  จึงไมทรงแสดง
                                                           

๑ อภิ.อ. ๑/๓ 

 



 

โดยความเปนขันธ อายตนะ ธาตุ สัจจะ เปนตน ไวอยางครบถวน
ในพระสูตรทุกสูตร  แตจะทรงแสดงเพียงสวนที่เหมาะแกอุปนิสัย
ของผูฟง  ในแตละบุคคล แตละโอกาส แตละสถานที่  หรือแตละ
เหตุการณ  จะเหน็ไดวา พระสูตรบางสูตรมีคาถา ๑ บทบาง ๒ 
บทบาง  ๓ บทบาง เปนตน  ตามสมควร  ในที่นีข้อนําขันธ ๕ ที่มี
ตรัสไวในพระสูตรมาแสดงเปนตัวอยาง คือ 

“ดูกรภิกษุทั้งหลาย  ขันธ ๕ คือ อะไร  รูปอยางใดอยางหนึ่ง 
คือ รูปอดีต รูปอนาคต  รูปปจจุบัน รูปภายใน  รูปภายนอก 
รูปหยาบ รูปละเอียด รูปทราม  รูปประณีต  รูปไกล  รูปใกล 
นี้เรียกวา รูปขันธ   เวทนาอยางใดอยางหนึ่ง … สญัญา 

อยางใดอยางหนึ่ง …สังขารอยางใดอยางหนึ่ง … วิญญาณ 
อยางใดอยางหนึ่ง  คือ วญิญาณที่เปนอดีต  วิญญาณที่เปน 
อนาคต วิญญาณที่เปนปจจุบนั วิญญาณภายใน  วิญญาณ 
ภายนอก วิญญาณหยาบ วิญญาณละเอียด วิญญาณทราม 
วิญญาณประณีต   วิญญาณไกล   วิญญาณใกล   นี้เรียกวา 

      วิญญาณขันธ” ๑ 
 สวนในพระอภิธรรม พระพุทธองคทรงแสดงเนนสภาพ
ธรรมเทาที่มีไดทั้งหมด โดยไมเกี่ยวดวยบุคคลหรือเหตุการณ  จึง
ไมนิยมกลาวถึงบุคคล บุรุษ สตรี สัตว สิ่งของ เปนตน  เหมือนใน
พระวินัยและพระสูตร  แตจะใชคําวา ระบุถึงสภาพธรรมลวน ๆ 
เชน จิต เจตสิก รูป นิพพาน  ผัสสะ เวทนา เปนตน  คําที่ปรากฏ
ในพระวินัยและพระสูตร  เปรียบเหมือนคําที่ใชสื่อสารกันทั่วไป  
เชน คําวา “น้ํา” สวนคําในพระอภิธรรมเปนคําเฉพาะ ดังนั้น  ใน
พระอภิธรรม  พระพุทธองคจึงทรงจําแนกโดยความเปนขันธ 
อายตนะ ธาตุ เปนตน  ทั้งหมดเปน ๓ นัย คือ 
 ๑. สุตตันตภาชนียนัย  นัยแหงการจําแนกตามพระสูตร  
ดังมีขอความวา 

 “ขันธ ๕ คือ รูปขันธ เวทนาขันธ  สัญญาขันธ  สังขารขันธ 
        และวญิญาณขันธ 

                                                           
๑ สํ.ขุ. ๑๗/๔๘/๓๙ 



 

ในขันธ ๕ นั้น  รูปขันธคืออะไร  รูปอยางใดอยางหนึ่ง มี
รูปอดีต รูปอนาคต รูปปจจุบัน รูปภายใน รูปภายนอก รูปหยาบ  
รูปละเอียด รูปทราม รูปประณีต รูปไกล  รูปใกล นี้เรียกวา   รูป
ขันธ 

ในรูปขันธนั้น รูปอดีต คืออะไร รูปใด ลวงไปแลว ดับไป
แลว ปราศไปแลว แปรไปแลว ถึงความดับแลว ถึงความดับสิ้น
แลว  ที่เกิดขึ้นแลว  ปราศไปแลว  ที่เปนอดีต จัดเขาในสวนอดีต 
ไดแก มหาภูตรูป ๔ และอุปาทายรูปที่อาศัยมหาภูตรูป ๔ นี้
เรียกวา รูปอดีต”๑ 

๒. อภิธัมมภาชนียนัย  นัยแหงการจําแนกตามพระ
อภิธรรม  ดังขอความที่กลาววา “ในขันธ ๕ นั้น รูปขันธคืออะไร  
รูปขันธหมวดละ ๑ … รูปขันธหมวดละ ๒ … รูปขันธหมวดละ ๓  
…”๒ 

                                                           
๑ อภิ.วิ. ๓๕/๑๓/๑ 
๒ อภิ.วิ. ๓๕/๑๓/๑๔๑–๑๔๕ 

๓. ปญหาปุจฉกนัย  เปนนัยแหงการถามปญหา ดังมี
ขอความวา “ในขันธ ๕ นั้น ขันธไหนเปนกุศล  ขันธไหนเปนอกุศล  
ขันธไหน เปนอัพยากต …๓ 

หลักธรรมอาจเปรียบไดกับโอสถที่ปรุงขึ้นตางกัน เปนพระ
สูตรและพระอภิธรรม   พระสูตรเปรียบเหมือนตํารับยาที่ มี
สรรพคุณรักษาโรคเฉพาะโรค ตามอาการของผูปวยที่มาพบ
แพทย  สวนพระอภิธรรมเหมือนโอสถขนานพิเศษ มีตัวยาสําคัญ
ครบถวน ประกอบดวยตัวยาสารพัดที่ปรุงขึ้นเพื่อรักษาไดทุกโรค
ทุกคนและทุกโอกาส   การศึกษาพระอภิธรรมจึงเอื้อประโยชนให
เขาใจพระสูตรไดชัดเจนตรงตามสภาวธรรม  ดังนั้น  การศึกษา
พระอภิธรรม จึงเอื้อประโยชนใหเขาใจพระสูตรและพระวินัยตาม
สภาวธรรมอยางแทจริงได 

พระอภิธรรมปฏกกลาวถึงสภาพธรรมที่ละเอียดลึกซึ้ง แม
จะอธิบายสภาพธรรมอันไดแก กุศลธรรม  อกุศลธรรม และอัพ
ยากตธรรม  เปนตน ดวยนัยจากคัมภีรธัมมสังคณีอยางเดียว  ก็

                                                           
๓ อภิ.วิ.๓๕/๑๕๑/๖๘ 



 

ยังไมบริบูรณ  พึงอธิบายดวยนัยจากคัมภีรวิภังค ธาตุกถา  ปุคคล
บัญญัติ  กถาวัตถุ  ยมก  และปฏฐาน อีก  จึงจะบริบูรณ  ซึ่งตอง
ใชเวลานาน  แตมนุษยทั่วไปไมอาจนั่งฟงธรรมที่แสดงติดตอกัน
อยางตอเนื่องตลอด ๓ เดือนได  ทั้งแตละคนไดสั่งสมอัธยาศัยมา
ตางกัน  บางคนอาจเคยศึกษาพระอภิธรรมมาแตภพกอน และ
บางคนไมเคยศึกษามากอนเลย  ดังนั้น  พระพุทธองคจึงไมทรง
แสดงพระอภิธรรม (อยางเปนหลักเปนฐาน) ในมนุษยโลก๑   
 

ความเปนมาของพระอภิธรรมปฏกโดยสังเขปตอไปนี้ 
ในพรรษาที่ ๗ เมื่อวันขึน้ ๑ ค่ําเดือน ๘  เมื่อพระพุทธองค

ทรงแสดงยมกปาฏิหาริยทรมานนิครนนาฏบุตรอยูนั้น ทรง
พิจารณาวา พระพุทธเจาทั้งหลายทีผ่านมานั้น เมือ่ทรงแสดงยมก
ปาฏิหาริยเสร็จแลว เสด็จจําพรรษาที่ไหน กท็รงทราบดวยพระ
พุทธญาณวา เปนพุทธประเพณีของพระพุทธเจาทุกพระองค เมื่อ
ทรงแสดงยมกปาฏิหาริยเสร็จแลว ก็จะเสด็จไปสูสวรรคชั้น

                                                           
๑ สังคห.นวฎี. ๑๕ 

ดาวดึงส ประทบันั่งเหนือบณัฑุกัมพลสิลาอาสนของทาวสักก
เทวราช ผูจอมแหงเทพดาวดึงสจัดถวาย  เสดจ็จําพรรษา ณ สุ
ธรรมสภาในดาวดึงสนั้น  เพื่อแสดงธรรมโปรดพุทธมารดา พรอม
ดวยเทวดาและพรหมทั้งหลายจากหมื่นจักรวาล ที่มาประชุมกัน 
ณ ที่นั้น  

ในขณะนั้น พระนางสิริมหามายาที่เปนพทุธมารดานั้น 
หลังจากเจาชายสิทธัตถะ ประสูติไดเพียง ๗ วัน เสด็จสวรรคตจุติ
จากมนุษยโลก ไปบังเกดิเปนเทพบตุร ชื่อ สันตุสิตเทพบุตร ณ 
สวรรคชั้นดุสติ ซึ่งเปนสวรรคชั้นที่ ๔ ในบรรดาสวรรค ๖ ชั้น ซึ่ง
เปนสวรรคสาํหรับเปนทีอ่ยูของผูบําเพ็ญบารมีเปนพระสัมมา
สัมโพธิญาณ พระปจเจกโพธญิาณ อัครสาวกโพธิญาณ 
มหาสาวกโพธิญาณ ปกติสาวกโพธญิาณ  และ พุทธบิดาพุทธ
มารดา  เรียกวา “ เปนสวรรคชั้นปญญาชน “ 
 แตการที่พระพุทธองค ทรงเสด็จไปแคสวรรคชั้นดาวดึงส
ซึ่งเปนสวรรคชั้นที่ ๒ นัน้ พระอรรถกถาจารยสันนิษฐานวา “เพื่อ
ทรงตองการที่จะใหเทวดาทั้งหลาย และเทพบุตรผูเคยเปนพระ
พุทธมารดานั้น เกิดความอุตสาหะในการลงมาฟงธรรม และจะได



 

ตั้งใจฟงธรรมโดยเคารพ สมกับความลําบากที่ตองลงมา และเพื่อ
จะทรงอนุเคราะหเทวดาที่อยูชั้นต่ํากวาดวย เทวดาและพรหมชั้น
ที่อยูสูงกวา ยอมสามารถลงมาสูภพภูมิชั้นที่ต่ํากวาได  ดวย
อํานาจแหงบุญฤทธิ์ สวนเทวดาหรือพรหมที่อยูชั้นต่ํากวา ยอมไม
สามารถขึ้นไปสูภพภูมิทีสู่งกวาได ดวยความจํากัดแหงขอบเขต
แหงบุญฤทธิเ์ชนกัน จึงทรงเสด็จไปแคสวรรคชั้นดาวดึงสเทานั้น 
โดยทรงยางพระบาทขางหนึ่งเหยียบบนยอดภเูขายุคนธร และยาง
พระบาทอีกขางหนึ่ง เหยียบบนยอดภูเขาสิเนรุ  และยางพระบาท
กาวที่ ๓ ถึงภพดาวดึงส เมื่อทาวสักกเทวราช หรือ พระอินทร ผู
เปนเจาแหงสวรรคชั้นดาวดึงส ทรงทราบวา พระพุทธเจาเสดจ็มา 
ก็เสด็จเขาไปเฝาถวายบงัคมทูล ตอนรับ  เมื่อทรงทราบวา พระ
พุทธองคทรงเสด็จมาจําพรรษา ณ ภพภูมิของพระองค  ก็ทรง
พิจารณาวา จะทลูอัญเชญิพระพุทธเจาใหทรงจําพรรษา ณ ที่ไหน
จึงจะสมควร ก็ ทรงเห็นวา ปณฑุกัมพลสิลาอาสน ที่ประทบัของ
พระองคเองนั้น เปนสิ่งสงูคา และสมควรกวาที่อื่น จึงทรงปูอาสนะ
ถวาย  และทูลเชิญพระพุทธองคใหทรงจําพรรษา ณ ปณฑุกัมพล
สิลาอาสนนัน้ แลวใหโฆษกเทพบุตรไปเที่ยวปาวประกาศให

เทพบุตร เทพธิดาทั้งหลาย บอกตอ ๆ กันไปวา พระพุทธองคเสด็จ
มาจําพรรษา ณ ปณฑุกมัพลสิลาอาสน ของทาวสักกเทวราช ณ 
ภพดาวดึงส เพื่อแสดงธรรมโปรดพระพุทธมารดา และเทวดา 
พรหมทั้งหลาย ถาเทวดาและพรหมตนใด ตองการฟงธรรม  ก็ขอ
เชิญ มาประชุมพรอมกัน ณที่นี้ เหลาเทวดา มาร พรหมทั้งหลายก็
ปาวประกาศตอ ๆ กันไปใหรูทั่วกัน ในหมื่นโลกธาตุ ผูที่ตองการ
ฟงธรรม ตางก็ละวิมานของตน พากนัมาสูพุทธสาํนัก ในขณะนั้น 
พระพุทธองคทรงพิจารณาวาธรรมอะไรหนอ จงึสมควรแกอุปนิสัย
ของเทวดาและพรหมเหลานี้ และคูควรแกคาน้ํานมของพระพุทธ
มารดาได ก็ทรงเห็นวา พระอภิธรรม เปนธรรมะที่มีเนื้อความ
ลึกซึ้ง เปนปรมัตถสัจจะ เปนธรรมาธษิฐาน เหมาะสมแกอุปนสิัย
ของเหลาเทวดาและพรหม และคูควรแกคาน้ํานมของพระพุทธ
มารดา จึงไดทรงแสดงพระอภิธรรมโปรดพุทธมารดาและเหลา
เทวดา พรหมทั้งหลายในสมาคมนั้น ตลอดไตรมาส แตทรงแสดง
เพียงโดยพิสดาร เรียกวา วิตถารนยั ใหเหมาะแกอุปนิสัยของ
เหลาเทวดาและพรหมเหลานั้น  เปนเวลาติดตอกัน ๓ เดือน ไมมี
การขาดตอน   



 

โดยปกติแลว กาลเวลาในสวรรคนั้น ยาวนานกวาใน
มนุษยโลกมาก ซึ่งเปรยีบเทียบ หนึ่งวันหนึ่งคืนในเทวโลกนั้น 
เทากับ ๑๐๐ ปในมนุษยโลก ฉะนั้น กาลเวลาเพยีง ไตรมาส หรือ 
๓ เดือน ก็ไมถึงวันหนึ่งคืนหนึ่งของในเทวโลก แตในฐานะที่
พระองคทรงเปนมนษุย และเปนพระพุทธเจาผูเปนแบบอยางที่ดี
ของพระสาวก และเหลาเทวดา มาร พรหม และมนุษยทั้งหลาย 
พระองคจึงทรงกระทําพุทธกิจ ในชีวิตประจําวันตามปกติ คือ เมื่อ
ถึงเวลาตอนเชาในมนุษยโลก พระองคก็จะทรงเสด็จไปบิณฑบาต 
ณ อุตตรกุรุทวีป  แตเพือ่มิใหการแสดงธรรมตองขาดตอนไป จึง
แสดงเนรมิตพระพุทธนิมิต ใหทรงแสดงธรรมแทนพระองค  โดย
กอนหนานั้นทรงพิจารณาหาผูที่จะทรงแสดงธรรมแทนพระองคให
ทัดเทียมกับพระองคนั้น ก็ไมทรงเห็นใครมีความสามารถเทา 
แมแตพระสารีบุตรผูมีปญญารองจากพระพุทธองค  ก็ไมสามารถ
กระทํากิจนัน้ได  จึงทรงเนรมิตพุทธนิมิตดังกลาวแลว โดยพระ
พุทธนิมิตนั้น สามารถทีจ่ะแสดงธรรมและตอบปญหาที่พระองค
ถามไดอยางอัศจรรย ดวยอํานาจพุทธฤทธิ ์ พระสารีบุตร ผูเปน
พระอัครสาวกเบื้องขวา ก็ไดขึ้นไปอุปฏฐากพระพุทธองคทุกวัน 

โดยคอยปูอาสนะ ตักน้ําฉันน้ําใชมาถวาย มิไดบกพรอง พระพุทธ
องคทรงตรัสถามความเปนไปในมนุษยโลกแลว ทรงแสดงพระ
อภิธรรมที่พระองคทรงแสดงแกเหลาเทวดาและพรหมนั้น แตทรง
แสดงโดยยอ ที่เรียกวา สังเขปนัย เพื่อใหเหมาะสมแกปญญา
ของพระสารีบุตร ผูเปนยอดแหงคนมีปญญา สามารถที่จะรูแจง
นัยตาง ๆ ที่พระพุทธองคทรงแสดงโดยยอนั้น อยางลึกซึ้ง และ
กวางขวาง เปนรอยเปนพันนัยได ดวยปญญาของตนเอง  

หลังจากนั้น พระสารีบุตร ก็ไดแสดงอภิธรรมเหลานี้  แก
ลูกศิษยของทาน ๕๐๐ รูป ซึ่งลูกศษิยของทานเหลานี ้  เมื่อสมัย
พระพุทธเจาองคกอน เคยเกิดเปนคางคาว อาศัยอยูในถ้ําแหง
หนึ่ง ซึ่งเปนที่อยูของพระภิกษุผูบําเพ็ญสมณธรรม ภิกษุผูอยูในถ้ํา
นั้น เปนผูศึกษาเลาเรียนพระอภิธรรม และทองบนสาธยาย
อภิธรรมอยูเสมอ ในค่ําวันหนึ่ง พระภิกษุเหลานั้น ตางก็เดิน
จงกรมและสาธยายพิจารณาพระอภิธรรมไปดวย  พวกคางคาวได
ยินเสียงพระภิกษุสาธยายพระอภิธรรม ก็เกิดความเลื่อมใสศรัทธา
ในเสียง แตไมสามารถจับใจ ความที่เปนเนื้อหาของธรรมะนั้นได 
เพราะขอบเขตจํากัดของการเปนสัตวเดรัจฉานทัว่ไปจึงยึดเอา



 

เสียงเปนอารมณเกิดความเคลิบเคลิม้ปติปราโมทย ดวยความ
ศรัทธาในเสยีง  จนลืมยึดเกาะฝาถ้าํ พากันตกลงมาตายทั้งหมด 
และดวยอํานาจแหงบุญนั้น จึงไปเกิดเปนเทพบุตรในสวรรคชั้น
ดุสิต และทองเที่ยวไปในเทวดาและมนุษยทั้งหลาย จนถึงสมัย
พระพุทธเจาของเรา  จึงไดมาบังเกิดเปนกุลบตุรในเมืองสาวัตถี  
และเกิดความเลื่อมใสในพระอภิธรรมที่พระสารีบตุรแสดง จงึพา
กันออกบวชเปนภิกษุทั้ง ๕๐๐ คน และไดบรรลุพระอรหัตผล ได
ทรงจําพระอภิธรรมไวเปนรุนแรก และสบืทอดรุนหลังตอมา โดย
พระอภิธรรมที่พระพุทธองคและพระสาวกแสดงตอมาภายหลังนั้น 
แสดงแบบกึง่ยอกึ่งพิสดาร ที่เรียกวา นาติวิตถารนาติสังเขปนัย 
และพระอานนททรงจํานําสืบมา จนถึงสังคายนาครั้งที่ ๑ ไดยกสู
ปฐมสังคีติ สาธยายแกพระอรหันตปฏิสัมภิทา ๕๐๐ รูป ทีป่ระชุม
ทําปฐมสังคายนา และนาํสืบกันมาจนถึงปจจบุันนี้ 

ฉะนั้นการแสดงพระอภธิรรมที่ผานมา จําแนกไดเปน ๓ 
ประเภทใหญ ๆ คือ 

๑. สังเขปนัย เปนนัยที่พระพุทธเจาทรงแสดงแกพระสารี
บุตร เมื่อครั้งขึ้นไปเฝาและอุปฏฐาก ณ ปาหิมพานต  ใกลสระ
อโนดาด 

๒.วิตถารนัย เปนนยัที่พระพุทธเจาทรงแสดงแกเทวดา
และพรหม ที่มาประชุมกัน ณ เทวะสมาคม ในภพดาวดึงส  เมื่อ
ครั้งเสด็จไปแสดงธรรมโปรดพุทธมารดา 

๓. นาติวิตถารนาติสังเขปนัย เปนนัยที่พระพุทธองค
แสดงแกพระสาวกในภายหลัง และพระสาวกแสดงสืบตอ ๆ กัน
มา 

สรุปความแลว บรรดาพระสาวกทั้งหลาย ที่มีโอกาสได
เรียนไดฟงพระอภิธรรมในมัชฌิมประเทศเปนครั้งแรกนั้น  ก็ไดแก 
พระภิกษุ ๕๐๐ รูป ที่ไดเรียนจากพระสารีบุตรนี้เอง  ดังมีสาธก
พระบาลีที่มาในสาลินีอรรถกถากลาววา 
 ๑. อโนตตฺตทเห   กตฺวา      อุปฏฐานํ  มเหสิโน 
     ตฺจ  สุตฺวาน  โส  เถโร  อาหริตฺวา   มหีตลํ 
     ภิกฺขูนํ  ปยิรุทาหาสิ    อิติ  ภิกฺขูหิ ธาริโต ฯ 
๒. สารีปุตฺตตฺเถโร สตฺถารา เทสิตํ ธมมฺํ อาหริตฺวา อตฺตโน   



 

   สทฺธิวิหาริกานํ  ปฺจนฺนํ   ภิกฺขุสตานํ   เทเสสิ ฯลฯ 
แปลความวา 

 ๑.พระสารีบุตรเถระไดกระทําการอุปฏฐากแดพระ
สัมมาสัมพุทธเจาผูแสวงหาคุณอันยิ่งใหญ ณ ปาไมจันทนใกล
สระอโนตาด และไดสดบัพระอภิธรรมนั้นแลว  ไดนําไปสอนใน
มัชฌิมประเทศ ใหภิกษุ ๕๐๐ รูป  ผูเปนสทัธิวิหาริกของตน ภิกษุ
ทั้ง ๕๐๐ รูปนั้น ไดเลาเรียนและทรงจําพระอภิธรรมไวโดยลําดับ
ดวยประการฉะนี ้
 ๒. ฝายพระสารีบุตรเถระ ก็นําเอาพระธรรมที่พระศาสดา
ทรงแสดงแลว  มาแสดงแกพระภิกษ ุ๕๐๐ รูป  ผูเปนสัทธิวิหาริก
ของตนตอไป 

จากขอความที่กลาวมาขางตนนั้น แสดงใหเห็นวา พระ
อภิธรรมปรากฏขึ้นในเทวโลกเปนอันดบัแรก ซึ่งอาจจะมีปญหา
สอดถามขึ้นมาวา ทําไมพระอภิธรรมจึงไปปรากฏขึ้นที่เทวโลก
กอนที่อื่น พระสัมมาสัมพุทธเจาจะทรงแสดงในมนุษยโลกไมได
หรือ? ปญหานี้มีขอที่จะวิสัชชนาดังนี้ 

๑.เปนพุทธประเพณีของพระพุทธเจาทั้งหลายจะตอง
แสดงกตัญูกตเวทีตอพระมารดาโดยการเสด็จขึ้นไปเทศนาพระ
อภิธรรมโปรดทุก ๆ พระองคไป เรียกวา พุทธนิยาม 

๒. ในกาลนัน้ บรรดาสตัวทั้งหลายในมนุษยโลก ยังไมมี
จิตศรัทธาในพระพุทธศาสนาเปนสวนมาก เพราะพระพุทธศาสนา
พึ่งจะเริ่มอุบตัิขึ้นในมนุษยโลกไมนาน  เปนเวลาเพียง ๖ ปเศษ
เทานั้น  ซึง่นับวา ยังไมเปนที่แพรหลาย ตอการที่จะยังความ
เลื่อมใสศรัทธาของหมูชนใหมีขึ้นไดโดยเต็มที่และทั่วถึงกันได 

๓.พระอภิธรรมเปนธรรมที่ละเอียดลึกซึ้ง สุขุมคมัภีรภาพ
มาก ซึ่งเนื้อความในพระอภิธรรมนั้น เกี่ยวดวยสภาวะทั้งหมดไมมี
สิ่งสนุกสนานเจือปน บุคคลที่สามารถจะรองรับรสของพระ
อภิธรรมไดนั้น ตองเปนบคุคลที่ประกอบดวยศรัทธาอันมั่นคง มีโล
ภะ โทสะโมหะ ในสันดานนอยและเคยไดสรางบารมีอันเกี่ยวกับ
ปญญาที่รูในสภาวะมาแลวแตกาลกอน ฉะนั้น พระพุทธองคทรง
เห็นวา ชนในสมัยนั้นยงัประกอบดวยโลภะโทสะ โมหะมากใน
สันดานยังหนาแนนไปดวยกิเลสตัณหา หมายความวา คนบาง
พวกก็มีจิตใจมุงอยูกับความสนุกสนาน ยังหมกมุนอยูในกามคุณ



 

อารมณโดยมาก  บางพวกก็เปนคนขี้โกรธชอบทะเลาะวิวาท และ
มีจิตใจพยาบาทมาดรายซึ่งกันและกันบางพวกก็ยังเปนคนโงเขลา
เบาปญญา มองไมเห็นประโยชนอันควรที่จะไดรับจากการ
ประพฤติปฏิบัติธรรม สวนผูที่มีกิเลสเบาบาง มีปญญาแกที่จะ
ตรัสตามนั้นก็มีนอย เมื่อเทียบกับในเทวโลก  เพราะฉะนัน้ ความ
ศรัทธาของชนในสมัยนั้น จึงยังไมเพียงพอทีจ่ะเชื่อมั่นในพระ
อภิธรรมได พระองคจึงไมทรงแสดงพระอภิธรรมในมนุษยโลกกอน 
เพราะถาทรงแสดงไปแลว ความสงสยัไมเขาใจยอมเกิดขึ้นแกชน
เหลานัน้ เมือ่มีความสงสัยลังเลใจแลว อาจจะเปนเครื่องกอใหเกิด
การดูหมิ่น ดูแคลนตอพระพระอภิธรรมนั้นได ซึ่งจะเปนเครื่องกีด
กั้นไมใหบรรลุผลดี ที่จะไดรับจากการเลื่อมใสศรัทธาและ
ประพฤติปฏิบัติตาม กลับจะทําใหเกดิผลรายตามมามากกวา ซึง่
พระพุทธองคทรงใคร ครวญพิจารณาอยางดีแลว  จึงไมทรงแสดง
พระอภิธรรมในมนุษยกอน 

๔. การแสดงพระอภิธรรม จําเปนตองใชเวลาในการแสดง
นานมาก เพราะตองแสดงโดยพิสดารไมมีขอความใดขาดตก
บกพรอง และการแสดง ก็ตองแสดงติดตอกันเปนลําดับไปโดยไม

ตองหยุดพักในระหวางเลย (ซึ่งไดกลาวแตตนแลววา พระองคทรง
ใชเวลาแสดงติดตอกันตลอด ๓ เดือนไมมีขาดตอน ในเวลาจะทํา
กิจวัตรประจาํวัน หรือภาระกิจสวนพระองค ก็ทรงเนรมิตพุทธ
นิมิตใหแสดงตอ  เมื่อพระองคทรงทํากิจเสร็จเรียบรอยแลว กท็รง
แสดงตอจากที่พุทธนิมิตแสดงมาถึง)นี่เปนกฎของการแสดงพระ
อภิธรรมครั้งแรก ของพระพุทธเจาทั้งหลาย ถาหากวาพระองคทรง
แสดงใหมีสวนเหลืออยูแลวก็จะไมมีบุคคลอื่นที่จะสามารถแสดง
ตอไปได ทั้งนี้เนื่องดวยพระอภิธรรมนั้นไมใชเปนวสิัยของคนเหลา
อื่น เปนพุทธวิสัยโดยแท เมื่อจําเปนตองใชเวลาในการแสดงนาน
เชนนี ้ จึงไมเหมาะในการที่จะแสดงในมนุษยโลก เพราะคนใน
มนุษยโลกยอมตองมีภารกิจเครื่องกังวลแวดลอมอยูมาก ไม
สามารถที่จะนั่งฟงอยูไดเปนเวลานาน ๆ อีกประการหนึ่งเวลาใน
เทวโลกกับเวลาในมนุษยโลก ก็ตางกันมากกับเวลาในเทวโลกชั้น
ดาวดึงสนี้กบัเวลาในมนษุยโลกแลว ๑๐๐ ปในมนุษยโลก เทากับ
วันหนึ่งคืนหนึ่งของดาวดึงสเทวโลก เมื่อเปนเชนนีย้อมเปนโอกาส
เหมาะสําหรบัเทวโลกมากกวา ยิ่งกวานั้น บรรดาเทวดาพรหม
ทั้งหลาย เปนผูที่ไมตองวิตกกังวลในเรื่องธุระใด ๆ ทั้งสิน้ เพราะ



 

ทานเหลานี ้ ลวนแตเสวยผลแหงบุญกุศลของทานดวยกันทั้งนั้น 
ประกอบทั้งรายกายก็แข็งแรงปราศ จากโรคาพาธทั้งปวง ทั้ง
ปญญาก็หลักแหลมมากกวามนุษย สามารถที่จะเขาใจไดดีกวา
พวกมนุษยอนึ่ง พระพทุธองคทรงใชเวลาบนสวรรคชั้นดาวดึงสก็
เปนเวลาไมถึงครึ่งชั่วโมงฉะนัน้การฟงพระอภิธรรมของทาน
เหลานัน้ก็ไมเปนการขัดของดวยประการใด ๆ ตามเหตุผลเหลานี้
แหละ พระพทุธองคจึงทรงเสด็จไปเทศนาในเทวโลกกอน ๑ 

เนื้อหาพระอภิธรรม 
คัมภีรพระอภิธรรมมี ๗ คัมภีร คือ 

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

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

                                                           
๑ หนังสืออาจารยพระสัทธัมมโชติกะ  ธัมมาจริยะ  ผูปรารถนาพระปญญาธิกสัมมาสัมพุทธเจา   ผู
วางรากฐานหลักสูตรการเรียนการสอนพระอภิธรรมในประเทศไทย อัมภา  พิชิตการคา  รวบรวม   
พิมพทีโ่รงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  วัดมหาธาตุ ฯ ทาพระจันทร กรุงเทพฯ  ,   มีนาคม  
๒๕๓๗ 

คัมภีรที่ ๑ ธัมมสังคิณี วาดวยธรรมะที่รวมเป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 เวทนาขันธ  สญัญาขันธ  สังขารขันธ  และ
วิญญาณขันธ  เปนตน 

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

คัมภีรที่ ๔ ปุคคลบัญญัติวาดวยบัญญัติ ๖ ชนิด และ
แสดงรายละเอียดเฉพาะบัญญัติอันเกี่ยวกับบุคคล 

คัมภีรที่ ๕ กถาวัตถุ  วาดวยคําถามคําตอบในหลักธรรม
ประมาณ ๒๑๙ หัวขอ เพื่อถือเปนหลักในการตัดสินพระธรรม 

คัมภีรที่ ๖ ยมก วาดวยธรรมะที่รวบรวมแสดงเปนคู ๆ 
เชน ธรรมเหลาใดเปนกุศล  ธรรมเหลานั้น  มีเหตเุปนอันเดียวกัน
กับกุศลใชไหม ? เปนตน 



 

คัมภีรที่ ๗ ปฏฐาน วาดวยปจจัย คือ สิง่ที่เกื้อกูล
สนับสนุนใหธรรมอื่นเกิดขึ้น ๒๔ ประการ๑ 

 
แตละคัมภีรมีเนื้อหาและวิธีการจัดรูปแบบ ดังนี้๒ 

๑. ธัมมสังคณี 
คัมภีรธัมมสังคณี แบงเนือ้หาเปน ๕ ตอน คือ มาติกา จิต

ตุปปาทกัณฑ รูปกัณฑ นิกเขปกัณฑ และอัตถุทธารกัณฑ 
     มาติกา เปนสวนทีร่วมหัวขอธรรมะหลักโดยแบงหัวขอธรรมะ
เปน ๒ ประเภท คือ 
  อภิธรรมมาติกา ไดแก หัวขอธรรมตามแบบอภิธรรม มี
ทั้งหมด ๑๒๒ ขอ    

สุตตันตมาติกา ไดแก หัวขอธรรมตามแบบพระสูตร มี
ทั้งหมด ๔๒ ขอ การที่มีการแบงหัวขอธรรมเปนแบบอภิธรรมและ

                                                           
๑ พระไตรปฏก ฉบับสําหรับประชาชน รวมเลมเดียวจบ ของอาจารยสุชีพ ปุญญานุภาพ  

พิมพจําหนายโดย มหามกุฏราชวิทยาลัย ในพระบรมราชุปถัมภ   
๒ หนังสือพระอภิธรรมปฏก  หลักสูตรปริญญาตรี  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย 

สุตตันตะ อาจเปนเพราะผูรวบรวมตองการใหเห็นเสยีแตใน
ตอนตนถึงความตางกันในการพิจารณาธรรมะระหวางแนว
อภิธรรมและแนวพระสูตรกลาวคือ นักอภิธรรมบรรยายอธิบาย
ธรรมะดวยวิธีที่สื่อลักษณะ คุณสมบัติ ความเปนไปของ
สภาวะธรรมตรงตามความเปนจริงมากที่สุด 
 ฉะนั้น เมื่อเห็นวา สภาวะที่แทจริงของธรรมทั้งหลายนั้น 
ไมมีตัวตน ไมมีบุคคล เปนแตเพียงองคประกอบของจิต เจตสิก 
รูปเทานั้น และสวนที่ไมใชสิ่งเหลานั้น คือ นิพพาน (ซึ่งเปน
อารมณภายนอกจากสัตวบุคคล) ดังนั้นนักอภิธรรมก็มุงไปที่การ
วิเคราะหเรื่อง จิต เจตสกิ รูป และนพิพาน เทานั้นโดยตรงอยาง
ละเอียด ทัง้นี้ไดเลือกสรรภาษาที่ตรงกับสภาวะธรรมดวย จึงไม
ปรากฏการใชคําเรียกชื่อ คน สัตว หรอืสิ่งอื่น ๆ อยางที่ใชกันทัว่ไป
ในชีวิตประจาํวัน  เพราะเห็นวาเปนทางที่จะทาํใหเกิดการเขาใจ
ผิดถือเอาสิ่งนั้นเปนตัวตนได ดังเชนแทนทีจ่ะบอกวา จะพูดเรื่อง
ของตน นักอภิธรรมจะไมพูดเชนนัน้ เพราะถือวา โดยความเปน
จริงแลวนั้น คนหรือสัตวไมมี มีแตจิต เจตสิก รูปเทานั้น การศึกษา
วิเคราะหแบบนี้เปรียบเทยีบไดกับการศึกษาของวิทยาศาสตรซึ่ง



 

พยายามแจกแจงลักษณะสสารพลังงานตามลักษณะที่เปนจริง
ดังเชนแจกแจงเปน อณู เปนอะตอม เปนตน สวนวิธีการเขาถึง
ธรรมและการเสนอธรรมตามแนวพระสูตรนั้นเปนการศึกษาและ
การสอนธรรมดวยภาษาและลีลาของการอธิบายตามสํานวน
ภาษาอยางที่คนทั่วไปใชในชีวิตประจําวัน ที่จริงแลว ทั้งอภธิรรม
และพระสัตตันตะ ก็พูดถึงสภาพความเปนไปของธรรมชาติ
เหมือนกัน จะตางกนัก็ตรงรายละเอียดของวิธีการใชภาษาและ
การวิเคราะห บางอยางบางประการเทานั้น ตัวอยางเชน ในคัมภีร
ธมัมสังคณีนี้  อภิธรรมมาติกา  แบงหัวขอธรรมออกเปนกลุม ๆ 
ละ ๓ อยาง เชน  
กลุมกุสลติกะ  ประกอบดวยธรรม ๓ อยาง คือ  
  กุสล  ธัมมา  ธรรมที่เปนกศุล 
  อกุสลา ธัมมา  ธรรมที่เปนอกุศล 
  อัพยากตา  ธัมมา ธรรมที่เปนอพัยากฤต 
กลุมสนิทัสสนติกะ  ประกอบดวย 
 สนิทสัสนสัปปฏิฆา  ธัมมา ธรรมที่เห็นไดและกระทบได 

 อนิทัสสนสัปปฏิฆา  ธัมมา ธรรมที่เห็นไมไดแตกระทบ
ได 
 อนิทัสสนาปปฏิฆา ธัมมา ธรรมที่เห็นไมไดและกระทบ
ไมได เปนตน 

สุตตันตมาติกา  ก็จัดธรรมเปนคู  เชน 
ธรรมอันอุปมาดวยสายฟาแลบ  -  ธรรมอันอุปมาดังเพชร    
ธรรมดํา    -   ธรรมขาว   
ธรรม คือ ภาษาพูด -    ธรรม คือ ทางแหงภาษาพดู  เปนตน 
 นอกจากมาติกาแลว สวนที่เหลืออีก ๔ ตอน เปนการ
อธิบายหัวขอธรรมในทํานองคลายกบัอรรถกถา  กลาวคือ 
 จิตตุปปาทกณัฑ  อธิบายเรื่องการเกิดของจิตอยาง
ละเอียด 
 รูปกัณฑ อธิบายเรื่องรูปอยางละเอียด 
 นิกเขปกัณฑ   อธิบายหัวขอธรรมในมาติกาดวย
คําอธิบายขนาดยาวปานกลาง 
 อัตถุธารกัณฑ อธิบายหัวขอธรรมในมาติกาอยางยอ เปน
ทํานองคลายกับบทสรุปของคัมภีรนี้ทั้งหมด 



 

 การอธิบายในธัมมสังคณี  เปนแบบการแจกแจง
รายละเอียด  ตัวอยางเชน ในจิตตุปปาทกัณฑ  อธิบายเรื่อง
ลักษณะของปญญา วา 
 “ ปญญินทรีย  มีในสมัยนั้น  เปนไฉน 
ปญญา กิริยาที่รูชัด ความวิจัย การเลอืกสรร การวิจัยธรรม  ความ
กําหนดหมาย  ความเขาไปกําหนด ความเขาไปกําหนดเฉพาะ 
ภาวะที่รู ภาวะที่ฉลาด ภาวะที่รูละเอยีด ความรูแจมแจง ความคน
คิด ความใครครวญ ………..ในสมัยนั้น นีช้ื่อวา ปญญินทรีย มี
ในสมัยนั้น “ 

๒. วิภังค 
คําวา วิภังค  แปลวา การวิเคราะห  การแยกแยะ  การ

แจกแจง  คัมภีรวิภังค  จึงเปนหนังสือที่วิเคราะหธรรมอยาง
ละเอียด ๑๘ เรื่อง คือ 
 ๑. ขันธวิภังค  วิเคราะหเรื่องขันธ ๕ 
 ๒. ธาตุวิภังค วิเคราะหเรื่องธาตุ ๖ และธาตุ ๑๘ 
 ๓. อายตนวิภังค วิเคราะหเรื่องอายตนะ ๑๒ 
 ๔. สัจจวิภังค  วิเคราะหเรื่องอริยสัจจะ ๔ 

 ๕. อินทริยวิภังค วิเคราะหเรื่องอินทรีย ๒๒ 
 ๖. ปจจยาการวิภังค วิเคราะหเรื่องปจจยาการ ๑๒ หรือ
เรื่องความสัมพันธอันเนือ่งดวยเหตุปจจัย กลาวอีกนัยหนึ่งคอืการ
วิเคราะหเรื่องปฏิจจสมุปบาท 
 ๗. สติปฏฐานวิภังค วิเคราะหเรื่องสติปฏฐาน ๔ 
 ๘. สัมมัปปธานวิภังค วิเคราะหเรื่องสัมมัปปธาน ๔ 
 ๙. อิทธิปาทวิภังค วิเคราะหเรื่องอิทธิบาท ๔ 

๑๐. โพชฌงควิภังค วิเคราะหเรื่องโพชฌงค ๗ 
๑๑. มัคควิภังค     วิเคราะหเรื่องมรรคมีองค ๘ 
๑๒. ฌานวิภังค วิเคราะหเรื่องรูปฌานและอรูปฌาน 
๑๓. อัปปมัญญาวิภังค   วิเคราะหเรื่องอัปปมัญญา ๔ 

หรือ พรหมวิหาร ๔ 
๑๔. สิกขาปทวิภังค   วเิคราะหเรื่องสิกขาบท หรอื ศีล ๕ 
๑๕. ปฏิสัมภิทาวิภังค    วิเคราะหเรื่องปฏิสัมภิทา ๔ 

         ๑๖.ญาณวิภังค วิเคราะหเรื่องญาณ–ความรู๒๐หมวด 
๑๗. ขุททกวตัถุวิภังค วิเคราะหเรื่องที่แยกตางจากหัวขอ

ธรรมขางตนมีเรื่องทิฏฐิ ๖๒ เปนตน 



 

๑๘. ธัมมหทยวิภังค วเิคราะหเรื่องหัวใจแหงธรรมแตละ
ขอ 
 ลักษณะการวิเคราะหในคัมภีรวิภังคคือ มี ๑๒ วิภังคที่ใน
แตละวิภังค ทําการวิเคราะหเนื้อหาเดียว เปน ๓ แบบ คือ แบบสุต
ตันตภาชนียะ แบบอภิธรรมภาชนียะ  และแบบปญหาปุจฉกะ 
สวนอีก ๒ วภิังคคือ อินทรียวิภังค สกิขาปทวิภงัค วิเคราะหเฉพาะ
แบบสุตตันตภาชนียะและแบบอภิธรรมภาชนียะ  และอีก ๔ 
วิภังค คือปจจยาการวิภังค ญาณวิภังค ขุททกวัตถุวิภังค ธัมม
หทยวิภังค วิเคราะหตามแนวอังคุตตรนิกายคือจัดเรียงลําดับ
เนื้อหาตามจาํนวนเลยของหัวขอยอย 

การวิเคราะหแบบสุตตันตะภาชนียะ 
  เปนการวิเคราะหตามแบบการวิเคราะหหลักธรรมในพระ
สุตตันตปฏก สวนใหญแลวนําขอความการอธิบายมาจากพระสุต
ตันตปฏกทั้งหมด จะตางกันก็ตรงที่วาในการเลือกคําอธิบายจาก
พระสูตรนั้น คัมภีรวิภังคพยายามเลือกเฉพาะสวนทีเ่ปนการ
อธิบายธรรมะแท ๆ แลวตัดสวนที่เปนบทอุปมาอุปมัย และเรื่อง
ตัวอยางออก ตัวอยางเชน คําอธิบายแบบสุตตันตภาชนียะ เรื่อง

อริยสัจจ ๔ ในสัจจวภงัค มีขอความเปนอยางเดียวกันกับการ
อธิบายเรื่องเดียวกันนี้ ในมหาสติปฏฐานสูตรในทีฆนิกาย และ
คลายคลึงกนัสัจจวิภังคสูตรในมัชฌิมนิกาย การอธิบายแบบสุต
ตันตวิภังคเรื่อง ธาตุ ๖ คือ ปฐว ีอาโป เตโช วาโย อากาโส และ
วิญญาณํ ธาตุในธาตุวิภังคเปนเพียงการคัดลอกคําอธิบาย
ทั้งหมดจากธาตุวิภังคสตูรในมัชฌิมนิกาย แลวเพิ่มเติมการ
วิเคราะหเรื่องธาตสุุข ทุกข โสมนสั โทมนัสอุเบกขา  อวิชชา กามะ 
พยาปาทะ วิหิงสา เนกขัมมะ อพยาปาทะ และอวิหิงสา การ
วิเคราะหเรื่องปฏิจจสมุปบาทในปจจยาการวิภังคก็ขึ้นตนเหมอืน
คําอธิบายในมหานิทานสูตร คําอธบิายในอิทธิปาทวิภังค ก็ตรง
กับคําอธิบายเรื่องนี้ในพระสูตรที่ ๑๓ ของอิทธปิาทสังยุตต  และ
คําอธิบายในโพชฌงควภิังค  ก็คลายกับคาํอธิบายในเรื่องที่ ๕๒ 
ของโพชฌงคสังยุตต 

การวิเคราะหแบบอภิธัมมภาชนียะ 
 การวิเคราะหในสวนนี ้สวนใหญ นําหลักการและความคิด
มาจากคัมภีรธัมมสังคณี  คัมภีรเลมแรกของพระอภิธรรมปฏก 



 

 การที่ผูรวบรวมคัมภีรวิภังคไดเปรียบเทียบวิธีการวิเคราะห
อธิบายธรรม ในเรื่องเดียวกันระหวางแนวพระสูตรกับแนวพระ
อภิธรรม ก็คงเปนเพราะตองการแสดงใหเห็นอยางชัดเจนวา แนว
วิธีทั้งสองนี ้ มีความแตกตางในการเขาถึงและพิจารณาธรรม
อยางไร ซึ่งเมื่อศึกษาแลวก็จะเห็นวาแกนธรรมของทุกเรื่องนั้น 
เปนเรื่องเดียวกัน ตางกนัที่รายละเอยีด วิธีการจดัแบงหัวขอยอย 
และวิธีการใชสํานวนภาษาในการอธิบาย 
 ลักษณะการอธิบายธรรมที่แตกตางตามแนวอภิธรรมและ
ตามแนวพระสูตร อยางที่เปรียบเทียบใหเห็นชัดเจนในคัมภีรวิภังค
นี้ มีอิทธิพลตอการเขียนอรรถกถาในสมัยหลงัมากเพราะเกิด
ความแตกตางในการตีความหมายระหวางวิธีทั้ง ๒  เรียกวา เปน
แบบสุตตันตนยะ กับอภิธรรมนยะ  แบบปริยายนยะ กับ
นิปปริยายนยะหรือแบบสมมุตินยะ กับแบบ ปรมัตถนยะ ซึ่งก็
ลวนอยูในความหมายถึงความแตกตางกันของการวิเคราะหและ
อธิบายธรรมตามแนวทางพระสูตรและพระอภิธรรม 
 เพื่อความเขาใจถึงความแตกตางของการวเิคราะหธรรม
ตามแนวทางทั้ง ๒ จะไดยกตัวอยาง จากคัมภีรวิภังคนี้ให

พิจารณาพอสังเขป ในสติปฏฐานวิภงัค สวนสุตตันตภาชนียนยะ 
ยกขอความจากสติปฏฐานสูตรมา เปนคําอธิบาย  ดังนี ้
 “ ก็ ภิกษ ุ  พิจารณาเห็นกายในกายภายในเนือง ๆ อยู  
เปนอยางไร ภิกษุในศาสนานี้ พิจารณาเห็นกายภายใน แตพื้นเทา
ขึ้นไปถึงเบื้องบน แตปลายผมลงมาเบื้องต่ํา มีหนังหุมอยูโดยรอบ  
เต็มไปดวยของไมสะอาด  มีประการตาง ๆ วา ในกายนี้ มีผม ขน 
เล็บ ฟน หนงั เอ็น กระดกู เยื่อในกระดูก มาม หวัใจ  ตับ พงัพืด  
ไต ปอด เหงือ่ มันขน น้ําตา  เปลวมนั  น้ําลาย  น้ํามูก  ไขขอ  น้ํา
มูตร “ 

และมีสวนเพิ่มเขามาวา 
“ ภิกษุนั้น ยอมเสพ เจริญ ทําใหมาก กําหนดดวยดี ซึ่ง

นิมิตนั้น ภิกษุนั้น  ครั้นเสพ เจริญ ทําใหมาก กําหนดดวยดีซึ่ง
นิมิตนั้นแลว ยอมนอมจิตเขาไปในกายภายนอก“  

สวนอภิธรรมภาชนียะ  อธิบายวา 
 “ ก็ภิกษุ  พจิารณาเห็นกายในกายเนือง ๆ อยู เปนอยางไร
“ ภิกษุในศาสนานี ้ เจริญโลกุตตรญาณอันเปนเครื่องนาํออกไป
จากโลก ใหเขาสูนิพพานเพื่อประหารทิฏฐิ เพื่อบรรลุปฐมภมูิอัน



 

สงัดจากกาม สงัดจากอกุศลธรรมทั้งหลายแลวบรรลุปฐมฌาน 
อันประกอบดวย วิตก วิจาร มีปติและสขุอันเกิดแตวิเวกอยู เปน
ทุกขาปฏิปทาทันธาภิญญา พิจารณาเห็นกายในการเนืองๆ อยูใน
สมัยใด สต ิ ความตามระลึก ความหวนระลึก สติ กิริยาที่ระลึก 
ความทรงจํา ความไมเลือ่นลอย สต ิสตนิทรีย สติพละ สัมมาสติ  
สติสัมโพชฌงค อันเปนองคแหงมรรค นับเนื่องในมรรค  ในสมัย
นั้น อันใดนี ้ เรียกวา สติปฏฐาน ธรรมทั้งหลายที่เหลือ เรียกวา 
ธรรมที่สัมปยุตตดวยสติปฏฐาน “ 

๓. ธาตุกถา 
เปนคัมภีรอธิบาย เรื่องความสัมพันธ คือ ความเขากันได 

และความเขากันไมได ของขันธ  อายตนะ และธาตุตาง ๆ  แบง
เนื้อหาเปน ๒ ตอนใหญ คือ ตอนแรกเปนมาติกา  กําหนดหวัขอที่
จะพิจารณาตอไปไวเปนหลัก เชน 

สังคโห  อสังคโห    การสงเคราะหเขากันได และการ
สงเคราะหเขากันไมได 

สังคหิเตนะ  อสังคหิตัง ธรรมที่สงเคราะหไมไดดวยธรรมที่
สงเคราะหได 

อสังคหิเตน  สังคหิตัง ธรรมที่สงเคราะหไดดวยธรรมที่
สงเคราะหไมได 

สัมปโยโค  วปิปโยโค การประกอบได และการประกอบ
ไมได 

สัมปยุตเตนะ  วิปปยุตตัง ธรรมที่ประกอบไมไดดวยธรรม
ที่ประกอบได 

วิปปยุตเตนะ สัมปยุตตงั  ธรรมที่ประกอบไดดวยธรรมที่
ประกอบไมได ฯลฯ 
 อีกตอนหนึ่งเปนนิทเทส คือ การอธิบายขยายความ
มาติกาใหชัดเจน การอธิบายธรรมในคัมภีรธาตุกถา คอนขางมี
ลักษณะ เฉพาะมากคือ ใชสํานวนภาษา  และวิธีการสรุปความ
คิดเห็นทีเ่ขาใจยาก แตละเรื่อง ถาตองการศึกษาใหเขาใจ ตองมี
พื้นฐานความรูในเรื่อง ขันธ อายตนะ และธาต ุมาแลวอยางมาก
ทีเดียว ไมเชนนั้นแลว ขอความที่ปรากฏก็จะเปนเพียงขอเสนอ
ตามแนวตักกะ หรือการรวมกลุมแบบคณิตศาสตร แตถา



 

อุตสาหะพยายามที่จะเขาใจแลว ก็เหน็ถึงความละเอียดละออของ
ผูศึกษาธรรมในยุคอภิธรรมมาก  ตัวอยางเชน  
      “รูปขันธ สงเคราะหไดดวยขันธ อายตนะ ธาต ุเทาไร ? 
       รูปขันธ สงเคราะหไดดวยขันธ 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 ธาตุ เทาไร? 
       เวทนาขนัธสงเคราะหไดดวยขันธ ๑ อายตนะ ๑ ธาตุ ๑  
 สงเคราะหไมไดดวยขันธ อายตนะ  ธาตุ เทาไร? 

สงเคราะหไมไดดวยขันธ ๔ อายตนะ ๑๑ ธาต ุ๑๗ “  เปน
ตน 
 การอธิบายแบบนี้ เปนการอธิบายซึ่งคนสวนใหญไม
สามารถเขาใจไดทันท ี  (ขอนี้ไมใชการวิจารณวา คัมภีรนี้ถูกตอง
หรือไมถูกตอง) เปนสาเหตุสําคัญที่ใหมีผูสนใจศึกษาธรรมะตาม
แนวอภิธรรมมีนอย เพราะเห็นวา เปนเรื่องยากเปนเรื่องของชาว
วัดหรือของคนที่สนใจเรื่องนี้เปนพเิศษจริงๆไมเห็นวาจะเปน
ประโยชนอยางไรในชีวิตประจําวัน  จึงเปนเรื่องทีค่วรพิจารณาวา 

ควรจะมีการสื่อและการสอนธรรมอยางไร  จึงจะไดผล ทําใหคน
ทั้งหลาย  เขาใจไดวา แทจริงธรรมะ เปนเรื่องของวิธีการดําเนิน
ชีวิตที่สมดุลยในชีวิตประจําวัน  ไมใชเรื่องที่ดูไกลตัวจนอานไมรู
เรื่อง 

๔. ปุคคลบัญญัติ 
คัมภีรปุคคลบัญญัติเปนคัมภีรที่อธิบายถึงเรื่องของการ

กําหนด – บัญญัติธรรมชาติของบุคคลในทัศนะตาง ๆ สรุปวา 
คําอธิบาย เรื่องคนในพุทธศาสนา มี ๖ แบบ คือ 
 ๑) ขันธบัญญัติ  กําหนดลักษณะของคนวา เปนที่รวมของ
ขันธ ๕ 
 ๒) อายตนบัญญัติ กําหนดวาคน คือ ที่รวมของอายตนะ 
๑๒ 
 ๓) ธาตุบัญญัติ กําหนดวา คนคือ ทีร่วมของธาตุ ๑๘ 
 ๔) สัจจบัญญัติ อธิบายธรรมชาติของคนในแงของ
อริยสัจจ ๔ 



 

 ๕) อินทริยบัญญัติ  กําหนดวาคนคือที่รวมของอินทรีย 
๒๒ 
 ๖) บุคคลบญัญัติ  กําหนดประเภทของบุคคลตามระดับ
สภาพจิตเปนพระพุทธเจา พระปจเจกพุทธเจา พระอริยบุคคล 
ปุถุชน  นิราสะ – ผูไมมีความหวัง  อาสังสะ – ผูมีความหวัง  ปาป
มิตตะ – ผูคบคนชั่วเปนมิตร เปนตน 

ขอควรสังเกต คือ 
 ๑. คัมภีรนี้ มีลักษณะแตกตางจากคัมภีรอภิธรรมเลมอื่น 
ๆ คือมีการกลาวถึงบุคคลประเภทตาง ๆ ขางตน คัมภีรอภิธรรม
อื่นจะไมกลาวถึงคนหรือบุคคลโดยตรง เพราะถือวา เปนสิ่งทีไ่มมี
ตัวตนจริง นอกจากชื่อ จะกลาวเฉพาะสิ่งทีเ่ปนธรรมชาติแทของ
คน คือ จิต เจตสิก รูป และนิพพาน 
 ๒. ในการอธิบาย คัมภรีนี้ ใชภาษาและสํานวนบรรยาย
โวหาร จึงเปนสวนทีน่าอานสําหรับคนทั่วๆ ไป ไมแหงแลง  เตม็ไป
ดวยศัพทเฉพาะและขอเท็จจริงตรง ๆ สัน้ ๆ ซึ่งแหงแลง ซับซอน
เหมือนอยางใน ๒ อภิธรรมแรก 

 ๓.วิธีการจัดจําแนกบุคคลและความคิดหลายอยางนํามา
จากอังคุตตรนิกาย นั่นคือเริ่มจากบุคคลที่เปนหนึ่งแยกประเภท
ไมได บุคคลที่มี ๒ จาํพวก  เรื่อยไปจนถึงบุคคล ๑๐ จําพวก เชน 
กลาวถึงบุคคล ๓ จําพวกวา มีบุคคลผูมีวาจาเหมือนคูถ บคุคลผู
มีวาจาเหมือนดอกไม  บุคคลผูมีวาจาเหมือนน้ําผึ้ง หรือบุคคลผูมี
จิตเหมือนแผลเรื้อรัง บุคคลผูมีจิตเหมือนฟาแลบ บุคคลผูมีจิต
เหมือนฟาผา  เหมือนอยางในอังคุตตรนิกาย 

๕. กถาวัตถุ 
อรรถกถาของคัมภีรกถาวัตถุอธิบายวาพระโมคคัลลีบุตร

ติสสเถระ เปนผูเรียบเรยีงคัมภีรในชวงการสังคายนาครั้งที่ ๓ 
สมัยพระเจาอโศกมหาราช นับวา เปนคัมภรีเลมเดียวในพระ
อภิธรรมปฏกซึ่งพระอรรถกถาจารยกลาวอยางแนชัดวา เปน
ผลงานในสมัยหลัง  ทัง้นี้คงอาจเปนเพราะวา เนื้อหาของคมัภีร
แสดงอยางชดัเจนถึงสมัยที่แตงวาตองเปนการแตงภายหลังจากที่
คณะสงฆไดแตกแยกเปนนิกายตางๆ เนื่องจากมีความขัดแยงใน
การวิเคราะหสาระธรรมบางเรื่องและคัมภีรนี้แสดงถึงความ



 

พยายามของพระสงฆฝายเถรวาทในการที่จะอธบิายวิจารณ
ความคิดเห็นของนิกายอื่นในเวลานัน้วาไมถูกตองอยางไร และที่
ถูกควรจะพิจารณาปญหาดังกลาวอยางไร จาํนวนถึง ๒๑๙
ปญหาดวยกัน 
 วิธีการวิจารณ ใชรูปแบบการตั้งปญหาถามตอบ ชัก
นําไปสูความเขาใจที่ถูกตอง ระหวางฝายสกวาที คือ ฝายตน 
หมายถึง ฝายเถรวาท  กับฝายปรวาที คือ ฝายสงฆนิกายอื่น 
ตัวอยาง เชน เมื่อฝายเถรวาทตองการจะโตแยงความคิดเห็นของ
ฝายบุพพเสลิยะในเรื่องการตีความหมายของคําวา รู ของพระ
อรหันตผิดไปจากหลักพทุธธรรม ก็ตั้งเปนบทสนทนาถามตอบ  
ดังนี้ 
     “ สกวาท ี ถามวา “ ความไมรูของพระอรหันต มีอยูหรือ “ 
       ปรวาที  ตอบวา “ มีอยู “ 
 สกวาทียอนถามวา “พระพุทธเจาไดตรัสวา ดูกรภิกษุ
ทั้งหลาย เรากลาวถึงความสิ้นอาสวะ สําหรับผูที่รูอยู เหน็อยู ไม
กลาวสําหรบัผูไมรูอยู ไมเห็นอยู ก็บุคคลรูอยูอยางไร เห็นอยู
อยางไร ความสิ้นไปแหงอาสวะจึงมีได บุคคลรูอยู เหน็อยูวา 

อยางนี้ความเกิดขึ้นแหงรูป อยางนี้ความดับแหงรูป อยางนี้เวทนา 
ฯลฯ อยางนี้สัญญา ฯลฯ อยางนีส้ังขาร ฯลฯ อยางนี้วิญญาณ 
ฯลฯ อยางนีค้วามดับแหงวิญญาณ ดูกรภิกษุทั้งหลาย บุคคลรูอยู
อยางนี้ เห็นอยูอยางนี้  ความสิ้นไปแหงอาสวะจงึมีได ดังนี้ เปน
พระสูตรที่มีอยูจริงไมใชหรือ “ 
 ปรวาที  ตอบวา “ ถูกแลว “ 
 สกวาทีสรุปวา“ถาอยางนั้นก็ไมถึงกลาววาความไมรูของ
พระอรหันตมีอยู“หัวขอธรรมที่ฝายเถรวาทยกขึ้นพิจารณาและ
คัดคานความคิดของฝายอื่นวาเห็นผดิอยางไรทั้ง ๒๑๙ เรื่องนี้ มี
เนื้อหาที่นาสนใจควรแกการศึกษาวิเคราะหอยางละเอียดเพราะ
เปนหลักฐานสําคัญ เกี่ยวกับความแตกตางของพุทธศาสนิกนิกาย
ตาง ๆ ในเวลานั้น ในหนังสือ Points of controversy  ซึ่ง เปน
หนังสือแปลกถาวัตถุเปนภาษาอังกฤษ Mrs. Rhys Davids ผูแปล
ไดสรุปไวในคํานําวา ปญหาที่โตแยงกันในคัมภีรกถาวัตถุ ปญหา
ใดเปนของนกิายฝายใด  นับวาเปนงานคนควาทางวิชาการที่มี
คุณคามาก เปนงานทีท่ําไดยาก ตองอาศัยการศึกษาหาความรู
จากขอมูลอื่นๆมาประกอบการพิจารณามาก เพราะในคัมภีร



 

กลาวถึงแตเปนความคิดโตแยงระหวางฝายสกวาที  กบัฝายปร
วาทีโดยไมไดบงถึงชื่อของนิกายใดอยางแนชัด  ในที่นีจ้ะไดนํา
ขอสรุป มาเสนอในที่นี้ดวย เพื่อ 
 ๑) ใหผูทีส่นใจเรื่องนิกายตาง ๆ ในพุทธศาสนา ไดเห็น
หนทางวาจะขยายขอบเขต ของการศึกษา อยางไร 
 ๒) ใหไดเห็นถึงคุณคา และเนื้อหาสาระของคัมภีรกถา
วัตถุอยางชัดเจน เนื้อหาในคมัภีรกถาวัตถุ อาจสรุปไดเปน ๓ 
แบบ คือ 
  (๑) เนื้อหาตามที่จัดเรียงลําดับในคัมภีร 
  (๒) เนื้อหาจดักลุมตามสาระทางธรรม 
  (๓) เนื้อหาจดักลุมตามกลุมนิกาย 
 
เนื้อหาที่จัดเรียงตามลําดับของคัมภีร 

 คัมภีรกถาวัตถุแบงเนื้อหาออกเปน ๒๓ วรรค คือ  
วรรคที่ ๑ มี ๑๐ หัวขอ  คือ 
 ๑. ปุคคลกถา   เรื่องการมีหรือไมมีของบุคคล 
 ๒. ปริหานิกถา เรื่องความเสื่อมของพระอรหันต 

 ๓. พรหมจริยกถา เรื่องพรหมจรรยของเทพทั้งหลาย 
 ๔. โอธิโสกถา เรื่องพระอริยบุคคลละกเิลสไดเพียง
บางสวน 
 ๕. ชหติกถาเรื่องปุถุชนละกามราคะและพยาบาทได 
 ๖. สัพพมัตตถิกถา  เรื่องการมีอยูสิ่งทั้งปวง 
 ๗. อตีตขันธาติกถา เรื่องขันธทีเ่ปนอดีต 
 ๘. เอกัจจมัตถติกถา เรื่องการมีอยูของสิ่งบางสิ่ง 
 ๙. สติปฏฐานกถา เรื่องธรรมทั้งปวงเปนที่ตั้งของสติ 
 ๑๐. เหวัตถกิถา เรื่องการมีอยูของอดีต  ปจจุบนั และ
อนาคต 
วรรคที่ ๒ ม ี๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ปรูปหารกถา  เรื่องพระอรหันตยังมีกามราคะ เชน มี
การปลอยน้ําอสุจ ิ
 ๒. อัญญาณกถา  เรื่องความไมรูของพระอรหันต 
 ๓. กังขากถา เรื่องความสงสัยของพระอรหันต 
 ๔.ปรวิตารณกถา  เรื่องพระอรหันตยังตองการการบอก
การสอนจากคนอื่น 



 

 ๕. วจีเภทกถา เรื่องการเปลงวาจาของผูเขาฌาน 
 ๖.ทุกขาหารกถา เรื่องการพิสูจนวาผูใดเจริญมรรคเมื่อผู
นั้นกลาวคําวา “ทุกข” 
 ๗.จิตตฐิติกถาเรื่องการตั้งอยูตอเนื่องของจิตหนึ่งดวง 
 ๘. กุกกุฬกถา เรื่องสังขารทัง้ปวงรอนเหมือนถานไฟที่รอน 
 ๙. อนุปุพพาภิสมยกถา เรื่องการตรัสรูตามลําดับ 
 ๑๐. โวหารกถา เรื่องโวหารของพระพุทธเจาเปนโลกุตตระ 
 ๑๑. นิโรธกถา  เรื่องความดับ ๒ ประเภท 
วรรคที่ ๓ ม ี๑๒ หัวขอ คือ 
 ๑. พลกถา เรื่องพละของพระพุทธเจาและพระสาวก 
 ๒. อริยันติกถา  เรื่องญาณทั้งหมดเปนอริยะ 
 ๓. วิมุจจติกถา   เรื่องการหลุดพนของจติที่มีราคะ 
 ๔. วิมุจจมานกถา เรื่องลําดับของการหลุดพน 
 ๕. อัฏฐมานกถา เรื่องบุคคลที ่๘ 
 ๖. อัฏฐมทสัสอินทริยกถา เรื่องบุคคลที่ ๘ มีศรัทธา – 
อินทรีย หรือไม 

 ๗. ทิพพจักขกุถา   เรื่องตาเนื้อ(มังสจกัษ)ุ ที่เปลี่ยนเปนตา
ทิพย (ทิพพจักษ)ุ 
 ๘. ทิพพโสตกถา เรื่องหูเนื้อ (มังสโสต) ที่เปลีย่นเปนหู
ทิพย (ทิพพโสต) 
 ๙. ยถากัมมูปคตญาณกถา เรื่องญาณที่รูถึงเรื่องสัตวที่
เกิดตามกรรม 
 ๑๐. สังวรกถา เรื่องความสํารวมของเทพทั้งหลาย 
 ๑๑. อสัญญกถา  เรื่องการมีสัญญาของอสัญญีสัตว 
 ๑๒.เนวสัญญานาสัญญายตนกถา เรื่องการไมมีสัญญา
ของเนวสัญญานาสัญญายตนพรหม 
วรรคที่ ๔ ม ี๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. คิหิสสอรหาติกถา   เรื่องพระอรหันตดํารงเพศเปน
คฤหัสถได 
         ๒.อุปปตติกถา เรื่องความเปนไปไดของการเปนพระอรหันต
พรอมกับการเกิด 
 ๓. อนาสวกถา  เรื่องธรรมทั้งปวงของพระอรหันตไมมีอา
สวะ 



 

 ๔.สมันนาคตกถา เรื่องพระอรหันตประกอบดวยผล๔ 
 ๕. อุเบกขาสมันนาคตกถา เรื่องพระอรหันตประกอบดวย
อุเบกขา๖ อยาง 
 ๖. โพธิยาพุทโธติกถา เรื่องบุคคลเปนพระพุทธเจาได
เพราะโพธ ิ
 ๗. ลักขณกถา  เรื่องลักษณะของพระโพธิสัตว 
 ๘. นิยาโมกกันติกถา เรื่องการกําหนดการเกิดของพระ
โพธิสัตว 
 ๙. อปราปสมันนาคตกถา เรื่องผูตั้งอยูในอรหัตมรรค
ประกอบดวยผล ๓ 
 ๑๐.สัพพสญัโญชนปหานกถา เรื่องการละสญัโญชนทั้ง
ปวงคือความเปนพระอรหันต 
วรรคที่ ๕ ม ี๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. วิมุตติกถา เรื่องวิมุตติญาณ คือ ตัวหลุดพน 
 ๒. อเสกขกถา เรื่องพระเสขะมีอเสขญาณได 
 ๓. วิปริตกกถา  เรื่องการรูผิดของผูเขาสมาบัติมีปฐวีกสิณ
เปนอารมณ 

 ๔. นิยามกถา เรื่องปุถุชนกม็ีญาณที่จะบรรลุมรรค 
 ๕. ปฏิสัมภิทากถา   เรื่องญาณทุกชนิด เปนปฏิสัมภิทา 
 ๖. สัมมติญาณกถา    เรื่องความสมมติ 
 ๗.จิตตารัมมณกถา เรื่องญาณที่รูจิตใจของผูอื่นมจีิตเปน
อารมณอยางเดียว 
 ๘. อนาคตญาณกถา เรื่องความรูเรื่องอนาคต 
 ๙. ปจจุบันญาณกถา เรื่องความรูเรื่องปจจุบัน 
 ๑๐.ผลญาณกถา เรื่องพระสาวกมีญาณซึ่งมีผล 
วรรคที่ ๖ ม ี๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. นิยามกถา เรื่องนิยามที่เปนอสังขตะ  ไมมีปจจยัปรุง
แตง 
           ๒.ปฏิจจสมุปบาทกถา เรื่องปฏิจจสมุปบาทเปน อสังขตะ 
 ๓. สัจจกถา เรื่องอริยสัจจเปนอสังขตะ 
         ๔.อารุปปกถา  เรื่องอากาสานัญจายตนะเปนอสังขตะ 
 ๕. นิโรธสมาบัติกถา เรื่องนิโรธสมาบัติเปนอสังขตะ 
 ๖. อากาสกถา เรื่องอากาสเปนอสังขตะ 
 ๗. อากาโสสนิทัสสโนติกถา  เรื่องอากาสเปนของเหน็ได 



 

 ๘. ปฐวีธาตสุนิทสัสนายตนาทิกถา  เรื่องธาตุดนิเปนของ
เห็นได 
 ๙. จักขุนทรียสนิทสัสนนัติกถา  เรื่องอินทรียคือตาเปนของ
เห็นได 
 ๑๐.กายกัมมัง สนิทสัสนันติกถา เรื่องการกระทําทางกาย
เปนของทีเ่หน็ได 
วรรคที่ ๗ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. สังคหิตกถา    เรื่องธรรมที่สงเคราะหเขากันได 
 ๒. สัมปยุตตกถา  เรื่องธรรมที่ประกอบกันได 
 ๓. เจตสิกกถา    เรื่องธรรมที่เปนเจตสิก 
 ๔. ทานกถา เรื่องเจตสิกธรรม คือ ทาน 
 ๕.ปริโภคมยปุญญกถา   เรื่องความเจริญของบุญที่สําเร็จ
ไดดวยการใชสอย 
 ๖. อิโตทินนกถา     เรื่องผูลวงลับไปแลว ไดรับสิ่งที่ผูอื่นใน
โลกใหเชนอาหาร 
 ๗.ปฐวีกัมมวิปาโกติกถา เรื่องแผนดนิเปนผลของกรรม 

 ๘. ชรามรณียกัมมวิปาโกติกถา เรื่องความแกความตาย
เปนผลของกรรม 
 ๙. อริยธัมมวิปากกถา เรื่องผลของอริยธรรม คือ การละ
กิเลสเทานัน้ 
 ๑๐. วิปาโกวิปากธัมมธัมโมติกถา  เรื่องผลเปนปจจัยให
เกิดผล 
วรรคที่ ๘ ม ี๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ฉคติกถา เรื่องคติ ๖ 
 ๒.อันตราภวกถา เรื่องการมีอยูของภพที่คั่นในระหวาง 
 ๓. กามคุณกถา เรื่องกามคุณ ๕ เทานั้นเปนกามธาตุ 
 ๔. กามกถา เรื่องอายตนะ  เทานั้นเปนกาม 
 ๕. รูปธาตุกถา เรื่องรูปธรรมเทานั้น เปนรูปธาตุ 
 ๖. อรูปธาตุกถา เรื่องอรูปธรรมเทานัน้เปนอรูปธาตุ 
 ๗. รูปธาตุยา อายตนกถา เรื่องการมีอยูของรูปธาตุที่มี
อายตนะ ๖ 
 ๘. อรูเปรูปกถา เรื่องการมีรูปของสิ่งทีเ่ปนรูป 
 ๙. รูปงกัมมันติกถา เรื่องการกระทําทางกาย 



 

          ๑๐.ชีวิตินทรียกถาเรื่องชีวิตินทรียคือธรรมที่ไมเปนรูป 
 ๑๑. กัมมเหตุกถา  เรื่องพระอรหันตเสื่อมจากความเปน
พระอรหันตได เพราะกรรม 
วรรคที่ ๙ ม ี๑๒ หัวขอ คือ 
 ๑.อานิสังสกถา   เรื่องผูเห็นอานสิงสของพระนิพพาน
เทานั้น เปนผูละสัญโยชนได 
 ๒. อมตารัมมณกถา  เรื่องสัญโยชนมีอมตะคือพระ
นิพพานเปนอารมณ 
 ๓. รูปงสารัมมณันติกถา  เรื่องรูปไมมีอารมณ 
 ๔. อนุสยาอนารัมมณาติกถา เรื่องอนุสัยไมมีอารมณ 
 ๕. ญาณังอนารัมมณาติกถา   เรื่องญาณไมมีอารมณ 
 ๖. อตีตารัมมณกถา เรื่องจิตที่มีอดีตเปนอารมณ  ไมมี
อารมณ 
 ๗. อนาคตารัมมณกถา เรื่องจิตที่มีอนาคตญาณเปน
อารมณไมมีอารมณ 
 ๘. วิตักกานุปติตกถา เรื่องจิตทุกอยางถูกความตรึก
ติดตาม 

 ๙. วิตักกาวิปผารกถา เรื่องเสียงคือการแผออกแหงความ
ตรึก 
 ๑๐. น ยถาจิตตัสสกายกัมมันติกถา  เรื่องวาจาไมเปนไป
ตามจิต 
 ๑๑.น ยถาจติตัสสกายกมัมันติกถา  เรื่องการกระทําทาง
กายไมเปนไปตามจิต 
           ๑๒.อตีตานาคตปจจุบนักถา เรื่องบุคคลประกอบดวย
อดีตปจจุบัน อนาคต 
วรรคที่ ๑๐ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. นิโรธกถา เรื่องขณะที่ขันธ ๕ ซึง่แสวงหาความเกิดยัง
ไมดับ  ขันธ ๕ ที่เปนกิริยาก็เกิดขึ้น 

๒. รูปงมัคโคติกถา   เรื่องรูป คือ มรรค 
๓. ปญจวิญญาณสมังคิสสะ มัคคภาวนากถา เรื่องผู

ประกอบดวยวิญญาณ ๕  ชื่อวา เปนผูมีการเจรญิมรรค 
 ๔. ปญจวิญญาณากุสลาปตติกถา  เรื่องวิญญาณ ๕ เปน
กุศลและอกศุล 
    ๕. ปญจวิญญาณาสาโภคาติกถา เรื่องวิญญาณ ๕ คิดได 



 

 ๖. ทวีหิสเีลหิสมันนาคโตติกถา เรื่องผูประกอบพรอมดวย
มรรคตองประกอบพรอมดวยศีล ๒ อยาง 
 ๗. สีลัง อเจตสิกันติกถา  เรื่องศีลไมเปนเจตสิก 
 ๘. สีลัง  น จติตานุปริวัตตีติกถา เรื่องศีลไมเปนไปตามจิต 
 ๙. สมาทานเหตุกถา เรื่องศีลที่มีการสมาทานยอมเจริญ 
 ๑๐.วิญญัติสีลันติกถา เรื่องการกระทาํใหผูอื่นรู
ความหมายดวยกายหรือวาจาเปนศลี 
 ๑๑. อวิญญัติกุสสีลยนัติกถา เรื่องการไมทําใหคนอื่นรู
ความหมายดวยกาย หรือ วาจา เปนการทุศีล 
วรรคที่ ๑๑ มี ๘ หัวขอ คือ 
 ๑. ติสโสติ อนุสยกถา เรื่องอนุสัยเปนอัพยากฤต (เปน
กลางไมดีไมชั่ว) เปนอเหตุกะ (ไมมีเหต)ุ และเปนจิตตวิปปยุตต 
(ไมเกี่ยวของกับจิต) 
 ๒. ญาณกถา เรื่องขณะที่จติไมประกอบดวยญาณบุคคล
นั้นไมมีญาณ 
 ๓.ญาณัง  จติตวิปปยุตตันติกถา เรื่องญาณไมเกิด
ดับพรอมกับจิต 

 ๔. อิทัง ทุกขันติ เรื่องการกลาววานี้คือทุกขเปนเหตุใหเกิด
ความเขาใจเรื่องทุกข 
 ๕. อิทธิพลกถา เรื่องบุคคลผูมีฤทธิ ์  สามารถดํารงอยูได
ตลอดกัปป 
 ๖. สมาธิกถา เรื่องสมาธิคืออาการตอเนื่องของจิต 
 ๗. ธัมมัฏฐติตากถา  เรื่องความตั้งอยูแหงธรรมเปนของ
สําเร็จรูปแลว 
 ๘. อนิจจตากถา   เรื่องความเปนของไมเที่ยง เปนของ
สําเร็จรูปแลว 
วรรคที่ ๑๒ มี ๙ หัวขอ คือ 
 ๑. สังวโรกัมมันติกถา เรื่องความสํารวมคือการกระทํา 
 ๒. กัมมกถา เรื่องกรรมทุกอยางตองมีผล 
 ๓. สัทโทวิปาโกติกถา เรื่องเสียงเปนวิบาก 
 ๔. สฬายตนกถา เรื่องอายตนะ  ๖ เปนวิบาก 
 ๕. สัตตักขัตตุปรมกถา      เรื่องพระโสดาบันผูเกิดอีก ๗ 
ครั้ง เปนผูเทีย่งแท 



 

 ๖. โกลังโกลเอกพีชกถา เรื่องผูจะไปเกิดอีกสองสามครั้ง
กับผูที่เกิดอกีครั้งเดียว ไมเปนผูเที่ยงแท 
 ๗. ชีวิตาโวโรปนกถา เรื่องบุคคลผูถึงพรอมดวยทิฎฐิหรือ
พระโสดาบัน อาจจะทําการฆาสัตวได 
 ๘.ทุคคติกถาเรื่องผูถึงพรอมดวยทิฏฐิละทุคติไดแลว 
 ๙. สัตตมาวิกกถา เรื่องบุคคลผูเกิดในภพที่ ๗ ละคติที่ชั่ว
ไดแลว 
วรรคที่ ๑๓ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. กัปปฏฐกถา เรื่องผูทําความชั่วอยางรุนแรงมีการ
ทําลายคณะสงฆเปนตน  สามารถดํารงอยูตลอดกัปปได 
 ๒. กุสลจิตตปฏิลาภกถา เรื่องผูตั้งอยูตลอดกัปป  ไมพึงได
กุศลจิต 
 ๓. อนันตราปยุตตกถา เรื่องผูที่ทําอนันตริยกรรมพึงบรรลุ
ธรรมได 
 ๔.นิยตัสสนยิามกถา  เรื่องบุคคลผูแนนอนยอมกาวลงสู
ทํานองคลองธรรม 
 ๕. นีวุตกถา  เรื่องผูถูกนิวรณหอหุมยอมละนิวรณได 

 ๖. สัมมุขีภูตกถา เรื่องผูพรอมหนาหรือผูมีกิเลสยอมละ
กิเลสได 
 ๗. สมาปนโนอัสสาเทติกถา เรื่องผูถึงพรอมดวยญาณ
ยอมพอใจมีญาณเปนอารมณ 
 ๘. อสาตราคกถา  เรื่องความยินดีในสิ่งที่ไมนาพอใจ 
 ๙. ธัมมตัณหา  อัพยากตาติกถา  เรื่องความอยากใน
ธรรม ไมดี ไมชั่ว 
 ๑๐.ธัมมตัณหานทุกขสมุทโยติกถา เรื่องความอยากใน
ธรรมไมเปนเหตุใหเกิดทุกข 
วรรคที่ ๑๔ มี ๙  หัวขอ คือ 
 ๑. กุสลากสุลปฏิสนัทหนกถา  เรื่องความตอเนื่องระหวาง
กุศลกับอกุศล 
 ๒.สฬายตนปุปตติกถา เรื่องอายตนะ๖เกิดขึ้นในครรภ
มารดาพรอมกับการปฏิสนธ ิ
 ๓.อนันตรปจจยกถา  เรื่องโสตวิญญาณเกิดขึ้นตอเนื่อง
ทันทีจากจักขุวิญญาณ 



 

 ๔. อริยูปกถา เรื่องรูปของพระอริยะตองอาศัยมหาภูตรูป
ทั้ง ๔ 
 ๕. อัญโญ อนุสโยติกถา  เรื่องอนุสยัเปนอยางหนึ่ง กเิลส
เปนอยางหนึง่ 
 ๖.ปริยุฏฐานัง จิตตวิปปยุตตันติกถา เรื่องกิเลสเปนเครื่อง
รัดรึงไมประกอบกับจิต 
 ๗. ปริยาปนนกถา เรื่องรูปราคะ เปนสิ่งที่เกี่ยวเนือ่งกับรูป
ธาตุเทานั้น 
 ๘. อัพยากตกถา   เรื่องความเห็นเปนสิ่งไมดี ไมชัว่ 
 ๙. อปริยาปนนกถา    เรื่องความเปนเปนโลกุตตระ 
วรรคที่ ๑๕ มี ๑๑ หัวขอ คือ 
 ๑. ปจจยตากถา  เรื่องความเปนปจจัย เปนสิ่งทีก่ําหนดไว
แนนอน 
 ๒. อัญญมัญญปจจยตากถา เรื่องการกลาวไดแตวา
สังขารมีอวิชชาเปนปจจยั ไมใชอวิชชามีสังขาร  เปนปจจัย 
 ๓. อัทธากถา เรื่องเวลาอันนาน เปนของสําเร็จรูป 
 ๔. ขณลยมุหุตตกถา เรื่องเวลาตอนตนเปนของสําเร็จรูป 

 ๕. อาสวกถา เรื่องอาสวะ ๔ ไมใชอาสวะ 
 ๖. ชรามรณกถา เรื่องความแกความตายของธรรมที่
เปนโลกุตตระ ก็จักเปนโลกุตตระดวย 
 ๗. สัญญาเวทยิตกถา เรื่องสัญญาเวทยิตนิโรธสมาบัติ
เปนโลกุตตระ 
 ๘. ทุติยสัญญาเวทยิตกถา  เรื่องสัญญาเวทยิตนิโรธ
สมาบัติเปนโลกียะ 
 ๙.ตติยสัญญาสัตตูปกากกถา  เรื่องผูเขาสัญญาเวทยิต
นิโรธอาจทําใหถึงตายได 
 ๑๐.อสัญญาสัตตูปกากกถา เรื่องการเขาสัญญาเวทยิต
นิโรธ จะทําใหเขาถึงอสญัญสัตตภูมิ 
 ๑๑. กัมมูปจยกถา    เรื่องกรรมและการสั่งสมกรรม เปน
คนละเรื่อง 
วรรคที่ ๑๖ มี ๑๐ หัวขอ คือ 
 ๑. นิคคหกถา เรื่องผูอื่นสามารถขมจิตของผูอื่นได 
 ๒. ปคคหกถา เรื่องผูอื่นสามารถประคองจิตของผูอื่นได 



 

 ๓. สุขานูปปทานกถา เรื่องผูอื่นสามารถเพิ่มความสุข
ใหแกผูอื่นได 
 ๔. อธิคคัยหมนสิการกถา เรื่องบคุคลสามารถรวบรวม
สังขารทั้งหมดมาพิจารณารวมกันได 
 ๕. รูปงเหตูติกถา เรื่องรูปเปนเหตุ 
 ๖. รูปงสเหตกุันติกถา เรื่องรูปมีเหตุ 
 ๗. รูปงกุสลากุสลันติกถา เรื่องรูปเปนกุศลและอกุศล 
 ๘. รูปงวิปาโกติกถา เรื่องรูปเปนผล 
 ๙. รูปง รูปาวจรารูปวจรันติกถา เรื่องรูปเปนรูปาวจร
และอรูปาวจร 
 ๑๐.รูปราโค รูปธาตุปริยาปนโนติกถา เรื่องความกําหนัด
ในรูปเกิดขึ้นเพราะรูปเปนเหต ุ
วรรคที่ ๑๗  มี ๑๑ หัวขอ 
 ๑. อัตถิ อรหโต  ปุญญปจจโยติกถา เรื่องพระอรหันตยังมี
การสั่งสมบญุ 
 ๒. นัตถิ อรหโต อกาลมจัจูติกถา เรื่องพระอรหันตไมตาย
เมื่อยังไมถึงคราว 

 ๓. สัพพมิทังกัมมโตติกถา เรื่องทุกอยางมาจากกรรม 
 ๔. อินทริยพัทธุกถ เรื่องสิ่งที่เนื่องดวยอินทรียเทานั้นเปน
ทุกข 
 ๕.ฐเปตวาอริยมัคคันติกถา  เรื่องสังขารทัง้หลายเวนแต
อริยมรรคเปนทุกข 
 ๖. น วัตตัพพังสังโฆ ทักขิณัง ปฏิคคณัหาติติกถา เรื่องการ
ไมควรกลาววาสงฆ รับทกัษิณา 
 ๗.น วัตตัพพัง สังโฆ ทกัขิณัง วิโสเรตีติกถา เรื่องการไม
ควรกลาววา สงฆทําทักษิณาใหบริสุทธิ ์
 ๘. น วัตตัพพัง สงัโฆ ภญุชตีติกถา เรื่องการไมควรกลาว
วา สงฆฉนัอาหาร 
 ๙.น วัตตัพพัง สังฆัสสะ ทินนัง มหัปผลันติกถา  เรื่องไม
ควรกลาววา ทานที่ถวายแกสงฆมีผลมาก 
 ๑๐. น วัตตพัพัง  พุทธสัสะ ทินนงั  มหัปผลนัติกถา  เรื่อง
ไมควรกลาววา ทานที่ถวายแดพระพุทธเจา มีผลมาก 
 ๑๑.ทักขิณาวิสุทธิกถา เรื่องทานยอมบริสุทธิ์ ฝายผูใหมิใช
ทางฝายผูรับ 



 

วรรคที่ ๑๘  มี ๙ หัวขอ คือ 
 ๑. มนุสสโลกกถา  เรื่องการไมควรกลาววาพระพุทธเจา
ประทับอยูในโลก 
 ๒. ธัมมเทสนากถา  เรื่องการไมควรกลาววาพระพุทธเจา
ทรงแสดงธรรม 
 ๓. กรุณากถา เรื่องพระพุทธเจาไมมีพระกรุณา 
 ๔. คันธชาตกิถา  เรื่องอจุจาระปสสาวะของพระพทุธเจามี
กลิ่นหอมกวากลิ่นอื่น ๆ  
 ๕.เอกมัคคกถา   เรื่องพระอริยบุคคลทําใหแจงซึง่ผลทัง้๔
ดวยมรรคอันเดียว 
 ๖. ญาณสังกันติกถา   เรื่องบุคคลกาวขามจากญาณหนึ่ง 
สูอีกญาณหนึ่ง 
 ๗. ญาณันตริกกถา   เรื่องการมีชองวางของญาณ 
 ๘. สมาปนโน สัททัง สณุาตีติกถา เรื่องผูเขาฌานไดยิน
เสียง 
 ๙.จักขุนา รูปง ปสสตีตกิถา เรื่องการเห็นรูปดวยตา 
วรรคที่ ๑๙ มี ๘ หัวขอ คือ 

 ๑. กิเลสชหนกถา  เรื่องการละกิเลสที่เปนอดีต 
 ๒.สุญญตากถา เรื่องความสูญเกิดขึ้นเนื่องดวยสังขาร
และขนัธ 
 ๓. สามัญญผลกถา เรื่องผลแหงความเปนสมณะ
และอสมณะ 
 ๔. ปตติกถา เรื่องการบรรลุเปนอสังขตะ 
 ๕.ตถากถา เรื่องความเปนเชนนั้นอยางที่เปน อสงัขตะ 
 ๖. กุสลกถา เรื่องนิพพานธาตุ  เปนกุศล 
 ๗.อัจจันตนยิามกถา เรื่องปุถุชนมีขอกําหนดเด็ดขาด 
 ๘. อินทริยกถา  เรื่องการไมมีอินทรียแหงศรัทธาที่เปนโลกี
ยะ 
วรรคที่ ๒๐ มี ๖ หัวขอ คือ 
 ๑. อสัญจิจนกถา เรื่องบุคคลแมไมมีเจตนาทําใหแมของ
ตนเสียชีวิต ก็ถือวาทําอนันตริยกรรม 
 ๒. อญาณกถา  เรื่องปุถุชนไมมีความรู 
 ๓. นิรยปาลกถา เรื่องไมมีผูปกครองนรก 
 ๔. ติรัจฉานกถา  เรื่องการมีสัตวดิรัจฉานในหมูเทพ 



 

 ๕. มัคคกถา เรื่องพระผูมีพระภาคเจาไดตรัสรูมรรคมี
องค ๘ 
 ๖. ญาณกถา เรื่องญาณโลกุตตระ มีวตัถุ ๑๒ อยาง คือ 
โลกุตตรญาณ 
วรรคที่ ๒๑ มี ๙ หัวขอ คือ 
 ๑. สาสนกถา เรื่องศาสนาไดแปลงใหม 
 ๒. อวิตักกกถา เรื่องปุถุชนไมสงัดแลวจากธรรมมีธาตุ 
 ๓.สัญโญชนกถา เรื่องการที่พระโยคียังไมละสญัโญชน
บางอยางแลวบรรลุอรหัตผล 
 ๔.อิทธิกถา เรื่องฤทธิ์เปนเหตุสําเร็จความประสงคของ
พระพุทธเจาหรือของพระสาวก 
 ๕.พุทธกถา เรื่องพระพทุธเจากบัพระพุทธเจาดวยกันยังมี
ยิ่งหยอนกวากัน 
 ๖. สัพพทิสากถา เรื่องพระพุทธเจาสถติอยูในทิศทั้งหลาย 
 ๗. ธรรมกถา เรื่องทั้งปวงเปนนิยตะ (แนนอน) 
 ๘. กรรมกถา เรื่องกรรมทั้งปวงเปนนิยตะ 
วรรคที่ ๒๒ มี ๘ หัวขอ คือ 

 ๑.ปรินิพพานกถา เรื่องการที่พระอรหันตยังไมละ
สัญโญชนบางอยางแลวปรินิพพาน 
 ๒.กุสลจิตตกถา เรื่องพระอรหันตมีจติเปนกุศลปรินิพพาน 
 ๓.อาเนญชากถา เรื่องพระอรหันตตั้งอยูในความเปนผูมี
จิตเปนปกตปิรินิพพาน 
 ๔. ธัมมาภิสมยกถา  เรื่องการตรัสรูธรรมมีแกสัตวผูอยู
ในครรภ 
 ๕. กถาทั้ง ๓  เรื่องการบรรลุอรหัตผลมีแกสัตวผูอยูใน
ครรภ 
 ๖. อัพยากตกถา เรื่องจิตของบุคคลผูฝนทุกอยางเปนอัพ
ยากตะ 
 ๗. อาเสวนปจจยตา เรื่องความเปนอาเสวนปจจัย 
 ๘. ขณิกกถา เรื่องกรรมทั้งปวงเปนนิยตะ 
วรรคที่ ๒๓ มี ๕ หัวขอ คือ 
 ๑.เอกาธิปปายกถา เรื่องบุคคลพงึเสพเมถุนธรรมดวย
ความประสงคอยางเดียวกัน 



 

 ๒.อรหันตวัณณกถา เรื่องอมนุษยทัง้หลายเสพเมถุนธรรม
โดยเพศแหงพระอรหันตทั้งหลาย 
 ๓.อิสสริยกามการิกากถา เรื่องพระโพธิสัตวไปสูวินิบาต 
เหตุกระทําความใครในความเปนใหญ 
 ๔. ราคปฏิรูปกาทิกกถา เรื่องราคะเทยีม 
 ๕. อปรินิปผันนกถา เรื่องรูปเปนสิ่งที่ไมสําเร็จรูป 
 

เนื้อหาที่จัดกลุมตามสาระทางธรรม 
เพื่อไมใหยืดเยื้อ จะกลาวเฉพาะหัวขอ และบอกเลขวรรค

และลําดับหวัขอในวรรคนั้น 
เรื่องเกี่ยวกับพระพุทธเจา 
 ๑. เรื่องโวหารของพระพุทธเจาเปนโลกุตตระ 
 ๒. เรื่องพละของพระพุทธเจา 
 ๓. เรื่องการเปนพระพุทธเจาดวยการอาศัยโพธิ 
 ๔. เรื่องลักษณะของพระโพธิสัตว 
 ๕. เรื่องการกําหนดการเกิดของพระโพธิสัตว 
 ๖. เรื่องผลของการถวายทานแกพระพุทธเจา 

 ๗. เรื่องพระพุทธเจาประทับในโลกหรอืไม 
 ๘. เรื่องการแสดงธรรมของพระพุทธเจา 
 ๙. เรื่องพระพุทธเจามีพระกรุณาหรือไม 
 ๑๐. เรื่องอุจจาระ ปสสาวะของพระพุทธเจามีกลิ่นหอม
ที่สุด 
 ๑๑. เรื่องอิทธิของพระพทุธเจา 
 ๑๒. เรื่องพระพุทธเจาทั้งหลายมีคุณสมบัติตางกัน 
 ๑๓. เรื่องพระพุทธเจาดํารงอยูทั่วทุกทิศ 
 ๑๔. เรื่องพระโพธิสัตวถงึความเสื่อม เพราะการบันดาล
ตามความปรารถนาของผูเปนใหญ 

เรื่องเกี่ยวกับพระอริยบุคคล 
เรื่องพระอรหันต 
 ๑. เรื่องพระอรหันตมีความเสื่อมไดหรือไม 
 ๒. เรื่องความไมรูของพระอรหันต 
 ๓. เรื่องความสงสัยของพระอรหันต 
 ๔. เรื่องพระอรหันตดํารงเพศเปนคฤหสัถได 



 

 ๕.เรื่องความเปนไปไดของการบรรลุพระอรหัตตพรอมกับ
การเกิด 
 ๖. เรื่องธรรมทั้งปวงของพระอรหันตปราศจากอาสวะ 
 ๗. เรื่องพระอรหันตประกอบดวยผล ๔ อยาง 
 ๘.เรื่องพระอรหันตประกอบดวยอุเบกขาเวทนา ๖ อยาง 
 ๙.เรื่องความเปนพระอรหันตเกิดขึ้นจากการละสญัโญชน
ทั้งปวง 
 ๑๐. เรื่องพระอรหันตมีอเสขญาณได 

๑๑. เรื่องพระอรหันตเสื่อมจากความเปนพระอรหันต
เพราะกรรมได 
 ๑๒. เรื่องพระอรหันตยังมีการสั่งสมบุญ 
 ๑๓. เรื่องพระอรหันตไมตาย  เมื่อยังไมถึงคราว 
 ๑๔. เรื่องวิญญาณของพระอรหันตในขณะที่ตาย 
 ๑๕.เรื่องพระอรหันตเมื่อมีจิตอยูในอรูปฌานปรินิพพานได 
 ๑๖. เรื่องอมนุษยปลอมเพศเปนพระอรหันต เสพเมถุน
ธรรมได 
เรื่องพระอริยบุคคลอื่นนอกจากพระอรหันต 

 ๑. เรื่องพระอริยบุคคลละกิเลสไดบางสวน 
 ๒. เรื่องพระบุคคลที่ ๘ 
 ๓. เรื่องพระโสดาบันผูเกดิ ๗ ครั้ง 
 ๔. เรื่องผูเกดิอีกสองสามครั้งและผูเกิดครั้งเดียว 
 ๕. เรื่องพระโสดาบันอาจฆาสัตวได 
 ๖. เรื่องพระโสดาบันละคติที่ชั่วไดแลว 
เรื่องลักษณะและแนวทางการปฏิบัติธรรมของพระอริยะ 
 ๑. เรื่องความรูทั้งหมดเปนอริยะ 
 ๒. เรื่องอเสขญาณ 
 ๓. เรื่องผลของอริยธรรมคือการละกิเลสเทานั้น 
 ๔. เรื่องรูป คือ มรรค 
 ๕. เรื่องผูประกอบดวยวิญญาณทั้ง ๕ ชื่อวา เปนผูเจริญ
มรรค 
 ๖. เรื่องสังขารทั้งหลายเวนแตอริยมรรคเปนทุกข 
 ๗. เรื่องการเปลงวาจาของผูเจริญมรรค 
 ๘. เรื่องพระอริยบุคคลทําใหแจงผลทั้ง ๔ ดวยมรรคอัน
เดียวได 



 

 ๙. เรื่องมรรคมีองค ๕ 
เรื่องเกี่ยวกับปุถุชน 
 ๑. เรื่องปุถุชนละกามราคะและความพยาบาทได 
 ๒. เรื่องปุถุชนมีญาณที่จะบรรลุมรรคได 
 ๓. เรื่องปุถุชนมีขอกําหนด เด็ดขาด 
 ๔. เรื่องความไมรูของปุถุชน 
 ๕. เรื่องปุถุชนไมสงัดจากธรรมที่มีธาตุ 
เรื่องเกี่ยวกับเทวดา 
 ๑. เรื่องพรหมจรรยของเทพ 
 ๒. เรื่องความสํารวมของเทพ 
 ๓. เรื่องการมีสัญญาของอสัญญีสัตว 
เรื่องเกี่ยวกับคณะสงฆ 
 ๑. เรื่องการไมควรกลาววาสงฆรับทักษิณาทาน 
 ๒. เรื่องการไมควรกลาววาสงฆทําทักษิณาใหบริสุทธิ ์
 ๓. เรื่องการไมควรกลาววาสงฆฉันอาหาร 
 ๔.เรื่องการไมควรกลาววาทานที่ถวายแกสงฆมีผลมาก 
เรื่องเกี่ยวกับคําสอน 

 ๑. เรื่องคําสอนเปนเรื่องที่ทําขึ้นใหม 
เรื่องเกี่ยวกับสภาวธรรม 
 ๑. เรื่องการมีหรือไมมีของบุคคล 
 ๒. เรื่องการมีอยูของสิ่งทั้งปวง 
 ๓. เรื่องการมีอยูของบางสิ่งบางอยาง 
 ๔. เรื่องอดีต  ปจจุบัน อนาคต 
 ๕. เรื่องการตั้งอยูตอเนื่องของจิตดวงหนึ่ง 
 ๖. เรื่องจิตทีม่ีอดีตเปนอารมณ 
 ๗. เรื่องจิตที่มีอนาคตเปนอารมณ 
 ๘. เรื่องจิตทุกอยางถูกความตรึกติดตาม 
 ๙. เรื่องวิญญาณ ๕ คิดได 
 ๑๐.เรื่องโสตวิญญาณเกิดขึ้นตอเนื่องจากจักขุวิญญาณ 
 ๑๑. เรื่องธรรมทั้งปวงเปนของเที่ยงแท 
เรื่องเกี่ยวกับอภิญญา 
 ๑. เรื่องทิพพจักข ุ
 ๒. เรื่องทิพพโสตะ 
 ๓.เรื่องบุคคลผูมีอิทธิพละสามารถดํารงอยูไดตลอดกัปป 



 

 ๔.เรื่องพระพุทธเจาและพระสาวกมีฤทธิ์ไดตามความ
ปรารถนา 
เรื่องการตรัสรู 
 ๑. เรื่องการตรัสรูตามลําดับ 
 ๒. เรื่องการหลุดพนของจิตที่มีราคะ 
 ๓. เรื่องลําดับของการหลดุพน 
 ๔. เรื่องการละสัญโญชนทั้งปวง 
 ๕. เรื่องวิมุตติญาณ คือ ตัวหลุดพน 
 ๖. เรื่องผูมีกิเลสยอมละกเิลสได 
เรื่องสังขตธรรม คือ นพิพาน 
 ๑. เรื่องความดับ ๒ ประเภท 
 ๒. เรื่องผูเห็นอานิสงสของพระนิพพานเทานัน้ เปนผูละ
สัญโญชนได 
 ๓. เรื่องผลแหงความเปนสมณะ เปนสังขตะ 
 ๔. เรื่องความเปนจริงเปนอสังขตะ 
 ๕. เรื่องนิยามเปนอสังขตะ 
 ๖. เรื่องปฏิจจสมุปบาทเปนอสังขตะ 

 ๗. เรื่องอริยสัจจ ๔ เปนอสังขตะ 
 ๘. เรื่องอากาสานัญจายตนะ เปนอสงัขตะ 
 ๙. เรื่องนิโรธสมาบัติเปนอสังขตะ 
 ๑๐. เรื่องอากาสเปนอสังขตะ 
 ๑๑. เรื่องนิพพานธาตุเปนกุศล 
 ๑๒.เรื่องการบรรลุธรรมไดโดยไมตองละกิเลสบางอยาง 
 ๑๓.เรื่องพระอรหันตเมื่อมีจิตเปนกุศลยอมปรินิพพาน 
 ๑๔. เรื่องการตรัสรูธรรมของสัตวที่อยูในครรภ 
 ๑๕. เรื่องสัตวผูอยูในครรภ ผูที่กําลังฝนตรัสรูธรรมได 
 ๑๖. เรื่องสญัโญชนที่มีนิพพานเปนอารมณ 
 ๑๗. เรื่องผูทาํอนันตริยกรรมบรรลุธรรมได 
เรื่องเกี่ยวกับราคะ 
 ๑. เรื่องราคะเทียม 
เรื่องเกี่ยวกับญาณ 
 ๑. เรื่องการเปลงวาจาของผูเขาฌาน 
 ๒.เรื่องการรูผิดของผูเขาสมาบัติที่มีปฐวีกสิณเปนอารมณ 
 ๓. เรื่องสมาธิคืออาการตอเนื่องของจติ 



 

 ๔. เรื่องผูถึงพรอมดวยฌานยอมมีฌานเปนอารมณ 
 ๕. เรื่องการขามจากฌานหนึ่งไปสูอีกฌานหนึ่ง 
 ๖. เรื่องชองวางระหวางฌาน 
 ๗. เรื่องการไดยินเสียงของผูเขาฌาน 
เรื่องเกี่ยวกับโลกและจักรวาล 
 ๑. เรื่องคติ 
 ๒. เรื่องภพที่คั่นในระหวาง 
 ๓. เรื่องการไมมีผูปกครองนรก 
 ๔. เรื่องอากาศเปนของเห็นได 
เรื่องกรรม 
 ๑. เรื่องกรรมเปนเรื่องเทีย่งแท 
 ๒. เรื่องแผนดินเปนเรื่องของกรรม 
 ๓. เรื่องความแกความตายเปนผลของกรรม 
 ๔. เรื่องกรรมทุกอยางตองมีผล 
 ๕. เรื่องทุกอยางมาจากกรรม 
 ๖.เรื่องผูลวงลับไปแลว ไดรับสิ่งที่ผูอื่นในโลกตั้งใจให 

 ๗.เรื่องบุคคลแมไมมีเจตนาทําใหมารดาเสียชีวิตกช็ื่อวา
ทําอนันตริยกรรม 
เรื่องทุกข 
 ๑. เรื่องสิ่งทีต่อเนื่องอินทรียเทานั้นเปนทุกข 
 ๒. เรื่องสังขารทั้งหลายเวนแตอริยมรรค เปนทุกข 
เรื่องเกี่ยวกับคุณธรรม 
 ๑. เรื่องเจตสิกธรรม คือ ทาน 
 ๒. เรื่องการเจริญของบุญที่สําเร็จดวยการใชสอย 
 ๓. เรื่องผูประกอบพรอมดวยมรรคตองประกอบดวยศีล ๒ 
อยาง 
 ๔. เรื่องศีลไมเปนเจตสิก 
 ๕. เรื่องศีลที่มีการสมาทานยอมเจริญ 
 ๖. เรื่องวิญญาณ ๕ เปนกุศลและอกุศล 
 ๗.เรื่องการทําใหผูอื่นรูความหมายดวยกายวาจา เปนศีล 
 ๘. เรื่องการไมทําใหผูอื่นรูความหมายดวยกาย วาจา เปน
ทุศีล 
 ๙. เรื่องอนุสัยเปนอัพยากฤต 



 

 ๑๐. เรื่องอนุสัยกับกิเลสเปนคนละอยาง 
 ๑๑. เรื่องกิเลสไมประกอบกับจิต 
 ๑๒. เรื่องอาสวะ ๔ มิใชอาสวะ 
 ๑๓. เรื่องการสํารวมคือการกระทํา 
 ๑๔. เรื่องผูทําความชั่วอยางรุนแรงสามารถดํารงอยูตลอด
กัปปได 
 ๑๕. เรื่องผูดํารงอยูตลอดกัปปไมพึงไดกุศลจิต 
 ๑๖. เรื่องความตอเนื่องระหวางกุศลกับอกุศล 
 ๑๗. เรื่องการละกิเลสทีเ่ปนอดีต 
 ๑๘. เรื่องการไมมีศรัทธาอินทรียที่เปนโลกียะ 
 

เนื้อหาจัดกลุมตามกลุมนิกาย 
 ๑. นิกายวัชชีปุตตกะ มีความเห็นผดิ เหมือนนิกายสมิติยะ  
เหมือนกับนกิายสมิติยะ  สัพพัตถิกวาทะ  และมหาสังฆิกะ 
 ๒. นิกายสมาติยะ มีความเห็นผิด  เหมือนกับนิกายวัชชี
ปุตตกะ  เหมือนกับนิกายมหาสังฆิกะ เหมือนกับนิกายอันธกะ 
เหมือนกับนกิายปุพพเสลิยะ เหมือนกับนิกายราชคิริกะและ

สิทธัตถิกะ เหมอืนกับนิกายมหิงสังสาสกะและมหาสังฆกิะ 
เหมือนกับนกิายวัชชีปุตตกะและสัพพัตถิวาทิน 
 ๓. นิกายสพัพัตถิวาทิน มีความเหน็ผิด เหมือนกับนิกาย
อุตตราปถกะ  เหมือนกับนิกายวัชชีปุตตกะ  สัมมิติยะ  และ
มหาสังฆิกะ 
 ๔. นิกายมหาสังฆิกะ มีความเห็นผิดเหมือนกบันิกายสัม
มิติยะและมหิงสาสกะ  เหมือนกับนิกายวัชชปตุตกะ  สัมมิติยะ  
และสัพพัตถวิาทิน 
 ๕. นิกายอันธกะ มีความเห็นผิด  เหมือนกับนิกายอุตต
ราปถกะ  เหมือนกับนิกายเวตุลยกะ    เหมือนกับนิกายสัพพัตถิ
วาทิน  สัมมิติยะ  และภทัรยานิกะ 

๖. นิกายโคกุลิกะ    มีความเห็นผิด เหมือนกับ       
นิกายสัมมิติยะ  
สัพพันถิวาทนิะ   

 ๗. นิกายภัทรยานิกะ   อันธกะ 



 

 ๘. นิกายมหิงสาสกะ มีความเห็นผิด  เหมือนกับนิกาย
อันธกะ เหมือนกับนิกายปุพพเสลิยะ เหมือนกบันิกายอุตตราปถ
กะ 

๖.  ยมก 
ยมก เปนคมัภีรที่รวบรวมธรรมะไวเปนคู ๆ เชน กุศล - 

กุศลมูล , อกุศล – อกุศลมูล, รูป–รูปขันธ, เวทนา – เวทนาขันธ 
เปนตน โดยแบงเนื้อหาเปน ๑๐ คู คอื 
 ๑. มูลยมก    ๒. ขันธยมก   ๓. อายตนยมก  

๔. ธาตุยมก   ๕. สัจจยมก  ๖. สังขารยมก  
๗. อนุสยยมก ๘. จิตตยมก ๙. ธรรมยมก 
๑๐.อินทริยยมก 

 การอธิบายธรรมในคัมภีรยมก  สวนใหญใชวิธีตั้งคําถาม  
โดยคําตอบมักเปนการยอมรับ หรือปฏิเสธ  วา ใช หรือ ไมใช  ถูก 
หรือ ไมถูก  ตัวอยางเชน 

- รูป  คือ รูปขนัธ หรือ ? 

-  ปยรูปสาตรูปเรียกวารูป แตไมเรียกวา รูปขันธ รูปขนัธ
เปนรูปดวยเปนรูปขันธดวย 

- รูปขันธ  คือ รูป หรือ 
- ใช  (ถูกแลว)  
- เวทนา  คือ เวทนาขนัธ หรือ ? 
- ใช  (ถูกแลว) 
-  สัญญา คือ สัญญาขันธ หรือ? 
- ทิฏฐิ เปนสญัญา แตไมเปนสัญญาขันธ สัญญาขันธ เปน

สัญญาดวย  เปนสัญญาขันธดวยอีกตัวอยางหนึ่ง 
- จิตของบุคคลใดเกิดขึ้นยังไมดับจติของบุคคลนั้นจักดับ

จักไมเกิดหรอื? 
- ในอุปปาทักขณะแหงปจฉิมจิต จิตของบุคคลเหลานั้น 

เกิดขึ้น ยังไมดับ  จักดบั  จักไมเกดิ  จักดับดวยนั่นเทียว  จัก
เกิดขึ้นดวย 

- หรือวา จิตของบุคคลใดจักดับ จติของบุคคลนั้น เกิดขึน้
ไมดับไป? 

- ใช  (ถูกแลว) 



 

- จิตของบุคคลใดไมเกิดดับ จิตของบุคคลนั้นจักไมดับจัก
เกิดขึ้นหรือ ? 

- จากตัวอยางที่กลาวมานี้ จะเหน็วา คัมภีรยมกมีลักษณะ
คลายคัมภีรธาตุกถา คือ มีวิธีการอธิบายธรรม ซึ่งยากสําหรับคน
ทั่วไปจะเขาใจได ทั้งในดานความคิดและศัพทภาษาที่ใช 

๖.๑ มูลยมก 
 ๑) กุสลบท  ธรรมเหลาหนึ่งเหลาใดเปนกุศล  ธรรม
เหลานัน้ทั้งหมด เปนกุศล ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่งมีมูลอยาง
เดียวกันโดยเปนกุศลมลู ธรรมเหลานั้นทั้งหมดมมีูลอาศัยกันและ
กันเปนกุศล 
 ๒) อกุศลบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่งเปนอกุศล ธรรม
เหลานัน้ทั้งหมด เปนอกุศลมูล  ธรรมเหลานั้นทั้งหมดมีมูลอาศัย
กันและกนัโดยเปนอกุศลมูล เปนเหตุ ธรรมเหลานั้นทั้งหมดเปน
อกุศล 
 ๓)อัพยากตบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่งเปนอพัยากฤต 
ธรรมเหลานัน้ทั้งหมดเปนอัพยากฤต  ธรรมเหลาใดมีมูลอาศัยกัน
และกันโดยเปนอัพยากฤต  ธรรมเหลานั้นทั้งหมดเปนอัพยากฤต 

 ๔) นามบท ธรรมเหลาใดเหลาหนึ่งเปนนาม ธรรมเหลานัน้
ทั้งหมดมีนามเปนมูล ธรรมเหลานั้นทัง้หมดเปนนาม  ธรรมเหลา
ใดเหลาหนึ่งมีมูลอยางเดียวกันโดยมีนามเปนมูล  ธรรมเหลานั้น
ทั้งหมดมีมูลอาศัยกันและกันโดยมีนามเปนมูล 
 มูลเหลาใดเปนกุศลมูลเกิดรวมกัน มูลเหลานั้นเปนมูลที่
เรียกวามูลเดียวกัน เปนมูลดวย  เปนมูลที่เรียกวา เปนมลูที่อาศัย
กันและกนัดวย  ธรรมที่เกิดรวมกันกับกุศลที่เหลอืนอกนั้น  เปน
ธรรมที่มีมูลอยางเดียวกันโดยเปนกุศลมูล 
 มูลเหลาใดที่เปนอกุศลเกดิรวมกัน มูลเหลานั้นเปนมลู
อยางเดียวกัน เปนมูลดวย เปนมูลที่เรียกวา มูลอาศัยกันและกัน
ดวย ธรรมที่เกิดรวมกันกับอกุศลที่เหลานอกนั้น  เปนธรรมทีม่ีมูล
อยางเดียวกันโดยมีอกุศลเปนมลู 
 มูลเหลาใดที่เปนอัพยากฤต เกิดรวมกัน มูลเหลานั้นชื่อวา
มีมูลอยางเดียวกัน เปนมูลดวย ธรรมที่เกิดรวมกันกับอัพยากฤต
มูลที่เหลือนอกนั้น  มีมูลอยางเดียวกันโดยเปนอพัยากฤตมูล  แต
ไมใชมีมูลอาศัยกันและกนัเปนมลู 



 

 มูลเหลาใดที่เปนนามมูลเกิดรวมกัน  มูลเหลานัน้ชื่อวามี
มูลอยางเดียวกัน เปนมูลดวย มีมูลอาศัยกันและกันเปนมูลดวย  
ธรรมที่เกิดรวมกันกับนามมูลที่เหลือนอกนั้น  มีมูลอยางเดียวกัน
โดยเปนนามมูลเปนมลู 

๖.๒ ขันธยมก 
๖.๒.๑ รูปขนัธ 

          รูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวใดเวทนาขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตว
นั้นรูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งกําลังเขาถึงอสัญญสัตต
ภูมิ แตเวทนาขันธยอมไมเกิดแกสัตวเหลานัน้ รูปขันธยอมเกิดขึ้น 
และเวทนาขนัธก็ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานั้น 

๑) รูปขันธยอมไมเกิดขึ้นในภูมินั้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งกําลัง
เขาถึงอรูปภูมิ  แตเวทนาขันธจะไมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ในภูมิ
นั้นก็หาไม รูปขันธยอมไมเกิดขึ้นและเวทนาขนัธก็ยอมไมเกิดขึ้น
ในภูมินั้นแกสัตวเหลานั้นทั้งปวงที่กําลังจุติอยู 

๒)เวทนาขันธไมเคยเกิดขึ้นแลวแกสตัวเหลานัน้ในภมูินั้น  
ซึ่งเปนอสัญญีสัตว  แตรูปขันธไมเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานั้น

ในภูมินั้นก็หาไม  เวทนาขันธไมเคยเกิดขึ้นแลว และรูปขันธก็ไม
เคยเกิดขึ้นแลวในภูมินั้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งเกิดอยูในสุทธาวาส 

๓) เวทนาขันธจักเกิดขึน้แกสัตวใด รูปขันธจักเกิดขึ้นแก
สัตวนั้น สัตวเหลาใดเขาถึงอรูปภูมิแลวจักปรินิพพาน  เวทนาขันธ
กําลังเกิดขันธแกสัตวเหลานั้น  แตรูปขันธจักไมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ เวทนาขันธจักเกิดขึ้นและรปูขันธก็จักเกดิขึ้นแกสัตวเหลา
นอกนี้ 

๔) เวทนาขันธเคยเกิดขึ้นแลวแกสตัวเหลานัน้ที่กําลังจุติ
อยูทั้งหมดทีก่ําลังเขาถึงอรูปภูมิ แตรูปขันธยอมเกดิขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ก็หาไม  เวทนาขันธเคยเกิดขึ้นแลว และรูปขันธก็ยอม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ซึ่งกําลังเขาถึงปญจโวการภูมิ (และ)กําลัง
เขาถึงอสัญญสัตตภูมิ 

๕) รูปขันธยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งกําลัง
เขาถึงปญจโวการภูมิที่ในภพครั้งสุดทาย แตเวทนาขันธจักเกิดขึ้น
แกสัตวเหลานั้นก็หาไม รูปขันธยอมเกิดขึ้นและเวทนาขันธก็จัก
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ซึง่กําลังเขาถงึปญจโวการภูมิ(และ)กําลัง
เขาถึงอสัญญสัตตภูมิ เวทนาขันธจกัเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ซึ่ง



 

กําลังจุติอยูทั้งหมด(และ)กําลังเขาถึงอรูปภูมิ แตรูปขันธยอม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้กห็าไม เวทนาขันธจักเกิดขึ้นและรูปขนัธก็
จักเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งกําลังเขาถึงปญจโวการภูมิ(และ)
กําลังเขาถึงอสัญญสัตตภูมิ 

๖)รูปขันธเคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานั้นซึ่งจะปรนิิพพาน
อยู แตเวทนาขันธของสัตวเหลานั้นจักดับไปก็หาไม รูปขันธเคย
เกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานอกนี้ และเวทนาขันธจักดับไป  เวทนา
ขันธเคยเกิดขึ้นแลวแกสตัวเหลานัน้ 

๖.๒.๒ อายตนยมก 
 อายตนะ ๑๒ คือ จักขายตนะ โสตายตนะ ฆานายตนะ 
ชิวหายตนะ กายายตนะ มนายตนะ รูปายตนะ สทัทายตนะ  
คันธายตนะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ ธัมมายตนะ 
 ทิพยจักษ ุ  ปญญาจักษุ เรียกวา จกัขุ แตไมเรียกวา จัก
ขายตนะ จักขายตนะ  เปนจักขุดวย  เปนจักขายตนะดวย 
 ๑) จักขายตนะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตจักขุ
ไมมีโสตะที่กาํลังเกิดอยู แตโสตายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น

ก็หาไม จกัขายตนะยอมเกิดขึ้นและโสตายตนะก็ยอมเกดิขึ้นแก
สัตวเหลานั้น ซึ่งมีจักษุ และโสตะกําลงัเกิดอยู 
 ๒)โสตายตนะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมแีตโสตะ
ไมมีจักษุที่กาํลังเกิดอยู แตจักขายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็
หาไม โสตายตนะยอมเกิดขึ้นและจักขายตนะก็ยอมเกดิขึ้นแก
สัตวเหลานั้นซึ่งมีโสตะและจักษทุี่กําลงัเกิดอยู 
 ๓) ฆานายตนะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่มีแตฆานะ 
ไมมีจักษุที่กาํลังเกิดอยู แตจักขายตนะจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็
หาไม ฆานายตนะยอมเกิดขึ้น และจักขายตนะก็ยอมเกิดขึ้น แก
สัตวเหลานั้น ซึ่งมีฆานะและจักษุที่กําลังเกิดอยู 
 ๔) รูปายตนะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งไมมีรูปที่
กําลังเกิดอยู  แต มนายตนะจะไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม  
รูปายตนะยอมไมเกิดขึ้น และมนายตนะก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งกําลังจุติอยูทั้งหมด 
 ๕) มนายตนะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่ไมมีจิตที่
กําลังเกิดอยู  แตธัมมายตนะจะไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม  



 

มนายตนะยอมไมเกิดขึ้น และธัมมายตนะ  กย็อมไมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานั้น ซึ่งกําลังจุตอิยูทั้งหมด 
 ๖) ธัมมายตนะ เคยเกดิขึ้นแลวแกสัตวเหลานั้นในภูมินั้น 
ซึ่งเปนอสัญญีสัตว ที่เปนอรูปสัตว แตจักขายตนะ จะไดเคย
เกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ในภูมินั้นกห็าไม  ธัมมายตนะเคย
เกิดขึ้นแลว  และจักขายตนะก็เคยเกิดขึ้นแลวแกสัตวเหลานัน้ใน
ภูมินั้น  ซึ่งมขีันธ ๕ 

๖.๒.๓ ธาตุยมก 
 ธาตุ ๑๘ ไดแก ๑) จักขุธาตุ  ๒) รูปธาตุ ๓) จักขุวิญญาณ
ธาตุ ๔) โสตธาตุ ๕) สัททธาตุ ๖) โสตวิญญาณธาตุ ๗) ฆานธาตุ 
๘) คันธธาต ุ ๙) ฆานวิญญาณธาตุ ๑๐) ชิวหาธาตุ  ๑๑) รสธาตุ  
๑๒) ชิวหาวญิญาณธาตุ ๑๓) กายธาตุ  ๑๔) โผฏฐัพพธาตุ  ๑๕) 
กายวิญญาณธาตุ  ๑๖) มโนธาต ุ  ๑๗) ธัมมธาตุ  ๑๘) มโน
วิญญาณธาตุ 
 ๑) จักขุธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมจีักษุไมมีโส
ตะที่กําลังเกดิขึ้นอยู แตโสตธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็หา

ไม จักขุธาตยุอมเกิดขึ้นและโสตธาตกุ็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  
ซึ่งมีจักษุและโสตะที่กําลงัเกิดขึ้นอยู 
 ๒) โสตธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งมีโสตะไมมี
จักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู  แตจักษุธาตยุอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็
หาไม โสตธาตุยอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งมีโสตะและจกัษุที่กําลังเกดิขึ้นอยู 
 ๓) ฆานธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่มีฆานะ ไมมี
จักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักษุธาตยุอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็
หาไม ฆานธาตุยอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งมีฆานะและจักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ๔) รูปธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมีรูปไมมีจักษุที่
กําลังเกิดขึ้นอยู  แตจกัขุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม 
รูปธาตุยอมเกิดขึ้นและจกัขุธาตุ ก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่ง
มีรูปและจักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ๕) มโนวิญญาณธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งมีจิต 
ไมมีจักษุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู แตจักษุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตว



 

เหลานัน้ก็หาไม มโนวิญญาณธาตุยอมเกิดขึ้นและจักขุธาตุก็ยอม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ซึ่งมีจิตและจักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ๖) ธัมมธาตุ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งไมมีจักษุที่
กําลังเกิดขึ้นอยู  แตจกัขุธาตุยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม 
ธัมมธาตุยอมเกิดขึ้น และจักขุธาตุก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  
ซึ่งมีจักษทุี่กาํลังเกิดขึ้นอยู 

๖.๒.๔ สัจจยมก 
 สัจจยมกมีดงันี้ ๑.ทุกขสัจจะ ๒. สมุทยสจัจะ ๓.นิโรธ
สัจจะ ๔.มรรคสัจจะ 
 ๑. ทุกขสัจจะ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งกําลังเกิด
ขึ้นอยูทั้งหมด ในอุปปาทขณะแหงตณัหาวิปยุตตจิตในปวตัติกาล 
แตสมุทยสจัจะ ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานั้นกห็าไม ทุกขสจัจะ 
ยอมเกิดขึ้นและสมุทยสจัจะ ก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในอุป
ปาทักขณะแหงตัณหาสัมปยุตตจิต  
 ๒. สมุทยสจัจะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งกําลัง
เกิดขึ้นอยูทั้งหมดในอุปปาทักขณะแหงตัณหาวิปยุตตจิต ในปวัต
ติกาล แตทกุขสัจจะ ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ก็หาไม สมุทย

สัจจะ ยอมไมเกิดขึ้น และทุกขสัจจะก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ ซึง่กําลังจุติทั้งหมด ในภังคักขณะแหงจิตในปวัตติกาล  
ในอุปปาทักขณะแหงมรรคจิตและผลจิตในอรูปภูมิ 
 ๓. นิโรธสจัจะ ของสัตวเหลานั้นในอุปปาทักขณะแหง
อรหัตตมรรค สัตวเหลาใดจักไดเฉพาะซึ่งอรหัตตมรรค ในลําดับ
แหงจิตของสตัวเหลานัน้ในอุปปาทักขณะแหงจิตนัน้ และของสตัว
เหลาอื่น ซึ่งจักไดเฉพาะซึ่งมรรคในอุปปาทักขณะแหงตัณหา ใน
เมื่อตัณหาวิปปยุตตจิตเปนไปอยู ของผูที่เขานิโรธสมาบัติขอ
งอสัญญสัตว ยอมไมใชดับไป แตมรรคสัจจะของสัตวเหลานั้น จัก
ไมดับไปก็หาไม สมุทยสัจจะของสัตวเหลานั้นในภังคักขณะแหง
อรหัตตมรรคของพระอรหันตทั้งหลาย และของเหลาปถุุชนซึง่จัก
ไมไดเฉพาะซึ่งมรรค ในอุปปาทักขณะแหงตัณหา  ในเมื่อตัณหา
วิปปยุตตจิตเปนไปอยู ของผูซึ่งเขานิโรธสมาบัติ  และของอสญัญ
สัตว  ยอมไมดับไปและมรรคสัจจะ ก็จักไมดับไป 
 ๔. มรรคสัจจะ ของสัตวเหลานั้น ในภังคักขณะแหง
อรหัตตมรรค ของพระอรหันตทั้งหลายในภังคักขณะแหงจิต และ
เหลาปุถชุนซึ่งจักไมไดเฉพาะซึ่งมรรคที่กําลังจุตอิยู ในภังคักขณะ



 

แหงจิต ในปวัตติกาล จักไมดับไป แตทุกขสัจจะของสัตวเหลานั้น
ยอมไมดับไปก็หาไม  มรรคสัจจะของสัตวเหลานัน้  คือ ของพระ
อรหันตทั้งหลายในอุปปาทักขณะแหงจิตและของเหลาปุถชุน ซึ่ง
จักไมไดเฉพาะซึ่งมรรคที่กําลังเกิดขึ้นอยูในอุปปาทักขณะแหงจิต
ในปวัตติกาล ในภังคักขณะแหงอรหัตตมรรคจิตในอรูปภูมิจักไม
ดับไป และทกุขสัจจะก็ยอมไมดับไป 

๖.๒.๕ สังขารยมก 
 สังขาร ๓ คือ กายสังขาร วจีสังขาร   จติสังขาร 
 ลมอัสสาสะและปสสาสะ ชื่อวา“กายสังขาร“ วิตกและ
วิจาร ชื่อวา“วจีสังขาร“ สัญญาและเวทนา ชื่อวา “ จิตสังขาร “ 
ธรรมที่สัมปยุตตดวยจิตแมทั้งหมด เวนวิตกและวิจารชื่อวา “ จิต
สังขาร“ 
 ๑. กายสังขาร ยอมเกิดขึ้นในภูมิใด กายสังขารยอม
เกิดขึ้นในภูมินั้น คือ ทตุิยฌาน ตติยฌาน แตวจีสังขาร ยอม
เกิดขึ้นในภูมินั้นก็หาไม กายสังขารยอมเกิดขึ้นและวจีสังขารก็
ยอมเกิดขึ้นในภูมินั้น คือ ในปฐมฌาน ซึ่งเกิดแลวในกามาวจรภูมิ 

 ๒. วจีสังขาร  ยอมเกิดขึ้นในภูมินั้น คือ ในรูปาวจรภูมิ 
ในอรูปาวจรภูมิ  แตกายสังขารยอมเกิดขึ้นในภูมินั้นก็หาไม วจี
สังขารยอมเกิดขึ้น และกายสังขารก็ยอมเกิดขึ้นในภูมินั้น คือ ใน
ปฐมฌาน  ซึง่เกิดขึ้นแลว  ในกามาวจรภูมิ 
 ๓. จิตสังขาร ยอมเกิดขึ้นในภูมิใด จิตสังขารยอมเกิดขึ้น
ในภูมินั้น คือ ในจตุตถฌานในรูปาวจรภูมิแตกายสังขารยอม
เกิดขึ้นในภูมินั้นก็หาไม จิตสังขารยอมเกิดขึ้นและกายสงัขารก็
ยอมเกิดขึ้นในภูมินั้น คือ ในปฐมฌาน  ในทุติยฌาน  ในตติย
ฌาน ในกามวาจารภูมิ 

๖.๒.๖ อนุสยยมก 
 อนุสัย คือ กิเลสที่นอนเนื่องอยูในขันธสันดาน  มีอยู ๗ 
อยาง คือ  
 ๑.กามราคานุสัย หมายถึง ความกําหนัดยินดี ความพอใจ
ในรูปเสียงกลิ่น รส สัมผสั 
 ๒.ปฏิฆานุสยั หมายถึงความไมพอใจความกระทบกระทั่ง 
ขัดเคืองใจตออนิฏฐารมณ 



 

 ๓. มานานุสัย หมายถงึ การถือตัวการยึดถือตนการให
ความสําคัญวาตน 
 ๔. ทิฏฐานสุัย หมายถึง  ความคิดเห็น  ความเขาใจของ
ตนเอง  ความรูสึกวาตนเปนอยางนั้นอยางนี้  เปนตน 
 ๕. วิจิกิจฉานุสัย  หมายถึง  ความลังเลใจ  ความสงสัย  
ความไมทําในใจถึงกุศลกรรม  ซึ่งเปนเครื่องกีดกันความดี  หรือ
ปดกั้นความสําเร็จ 
 ๖. ภวราคานสุัย  หมายถึง ความยินดีติดใจในภพ คือ การ
เกิด การเปนอยู ภูมิตาง ๆ ความกระสั่นอยากเปนอยางนั้นอยาก
เปนอยางนี ้
 ๗. อวิชชานุสัย  หมายถึง ความไมรู  ความโงเขลา  ความ
มืดมนหาทางออกที่ดี ทีถู่กตองกับชีวิตไมได ไมรูวาจะแกปญหา
อยางไร ไมรูวาจะปลดเปลื้องความทุกขออกไดดวยวิธีใด เปนตน 
 กามราคานุสัย  ยอมนอนเนื่องในทีไ่หน?  กามราคานุสัย 
ยอมนอนเนือ่งในที่นี้ คือ ในเวทนา ๒ และในกามธาตุ 
 ปฏิฆานุสัย ยอมนอนเนือ่งในที่ไหน? ปฏิฆานุสัยยอมนอน
เนื่องในที่นี้คอื ทุกขเวทนา 

 มานานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ? มานานุสัย ยอม
นอนเนื่องในที่นี้ คือ ในเวทนา ๒ ในรปูธาตุ  ในอรปูธาตุ 
 ทิฏฐานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ?  ทิฏฐานสุัย ยอม
นอนเนื่องในที่นี้ คือ ในธรรมที่นับเนื่องในกายของตนทั้งหมด 
 วิจิกิจฉานสุยั  ยอมนอนเนื่องในทีไ่หน ? วิจกิิจฉานสุัย 
ยอมนอนเนือ่งในที่นี้ คือ ในธรรมที่นับเนื่องในกายของตนทั้งหมด 
 ภวราคานุสัย  ยอมนอนเนื่องในที่ไหน ? ภวราคานุสัยยอม
นอนเนื่องในที่นี้ คือ ในรปูธาต  ในอรปูธาตุ 
 กามราคานุสัย  ยอมนอนเนื่องแกาบุคคลใด ปฏิฆานุสัยก็
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 ปฏิฆานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด กามราคานุสัยยอม
นอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด มานานสุัย ยอม
นอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 มานานุสัย ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลใด กามราคานุสัยยอม
นอนก็จะนอนเนื่องแกบุคคลนั้น 



 

มานานุสัย ยอมนอนเนือ่งแกพระอนาคามี แตกามราคา
นุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกพระอนาคามีก็หาไม มานานุสัยยอมนอน
เนื่อง และกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓  จําพวก 
(ปุถุชน, โสดาบัน , สกทาคามี) 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด ทิฏฐานุสัยยอม
นอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๒ จําพวก  แต
ทิฏฐานุสัยจะนอนเนื่องแกบุคคลเหลานั้นก็หาไม   และทิฏฐานุสัย 
ก็ยอมนอนเนื่องแกปุถุชน 
 ทิฏฐานุสัยยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  กามราคานุสัยยอม
นอนเนื่องแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด วิจิกจิฉานสุัย
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๒ จําพวก  แต
วิจิกิจฉานสุยัจะนอนเนือ่งแกบุคคลเหลานั้นกห็าไม กามราคา
นุสัยยอมนอนเนื่องและวจิิกิจฉานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกปุถุชน 

 วิจิกิจฉานสุยั ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด กามราคานุสัย
ยอนนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  ภวราคานุสัย
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 ภวราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบุคคลใด  กามราคานุสัย
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 ภวราคานสุัย ยอมนอนเนื่องแกพระอนาคามี แตกามราคา
นุสัย จะนอนเนื่องแกพระอนาคามีก็หาไม ภวราคานุสัยยอมนอน
เนื่องและกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓ จําพวก 
       กามราคานุสัย ยอมนอนเนื่องแกบคุคลใด อวิชชานสุัย
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
       อวิชชานุสัยยอมนอนเนือ่งแกบุคคลใด  กามราคานุสัย
ยอมนอนเนือ่งแกบุคคลนั้น 
 อวิชชานุสัยยอมนอนเนือ่งแกพระอนาคามี แตกามราคา
นุสัย จะนอนเนื่องแกพระอนาคามีก็หาไม อวิชชานุสัยยอมนอน
เนื่อง และกามราคานุสัยก็ยอมนอนเนื่องแกบุคคล ๓ จําพวก 

๖.๒.๗ จิตยมก 



 

 จิตของบุคคลใดกําลังเกดิ ไมใชกําลงัดับ จิตของบุคคลนั้น 
ชื่อวาจักดับไมใชจักเกิด จิตของบุคคลใดจักดับ ไมใชจักเกิด จิต
ของบุคคลนัน้ ชื่อวา กําลังเกิด  ไมใชกําลังดับ 
 จิตของบุคคลใด ไมใชกาํลังเกิด กําลังดับ จิตของบุคคล
นั้น ชื่อวา จกัไมดับ จักเกิด  จิตของบุคคลใด ไมใชจักดับ จักเกิด 
จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา ไมใชกําลังเกดิ  กําลังดับ 
 จิตของบุคคลใดกําลังเกดิ จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา เกิดแลว 
จิตของบุคคลใดเกิดแลว  จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา กําลังเกิด 
 จิตของบุคคลใดไมใชกําลังเกิด  จติของบุคคลนั้น ชื่อวา 
ไมเกิดแลว จิตของบุคคลใดไมเกิดแลว   จิตของบุคคลนั้น  ชื่อวา  
ไมใชกําลังเกิด 
 จิตของบุคคลใด กําลังดบั จิตของบุคคลนั้น ชื่อวา เคยเกิด
แลว จิตของบุคคลใดเคยเกิดแลว  จติของบุคคลนั้น ชื่อวา กาํลัง
ดับ 
 จิตของบุคคลใดไมใชกําลังเกิด จิตของบุคคลนัน้ ชื่อวา 
ไมใชเคยเกิดแลว จิตของบุคคลใดไมใชเคยเกิดแลว   จิตของ
บุคคลนั้น  ชือ่วา  ไมใชกําลังเกิด 

 ในอุปปาทักขณะแหงปจฉิมจิต จิตของบุคคลเหลานั้น 
กําลังเกิด ไมใชกําลังดับ   จักดับไมใชจักเกิด  ในอุปปาทกัขณะ
แหงจิตของบุคคลเหลานอกนี้ จิตของบุคคลเหลานั้น กําลังเกิด 
ไมใชกําลังดับ  จักดบัดวยนั่นเทียว  จกัเกิดดวย 
 จิตของบุคคลใดเกิดแลว จิตของบุคคลนั้น ชื่อวากําลังเกิด
ในภังคักขณะแหงจิต จิตของบุคคลเหลานั้น เกิดแลว  แตจิตของ
บุคคลเหลานั้นกําลังเกิดก็หาไม ในอุปปาทักขณะแหงจิต จิตของ
บุคคลเหลานั้นเกิดแลวดวยนั่นเทียวกําลังเกิดดวย 
 จิตของบุคคลใด ไมใชกาํลังเกิด จิตของบุคคลนัน้ ชื่อวา 
ไมใชเกิดแลว ในภังคักขณะแหงจิต จิตของบุคคลเหลานั้นไมใช
กําลังเกิด แตจิตของบคุคลเหลานัน้เกิดแลว  จิตของบุคคล
เหลานัน้ คือ ผูเขานิโรธสมาบัติ และผูเปนอสัญญสัตว  ไมใชกาํลัง
เกิดดวยนั่นเทียว  ไมเกิดแลวดวย 

๖.๒.๘ ธัมมยมก 
 กุศล เปนกุศลธรรม  หรือ    กุศลธรรม   เปนกศุล 
 อกุศล เปนอกุศลธรรม หรือ อกุศลธรรมเปนอกุศล 



 

 อัพยากตะ เปนอัพยากตธรรมหรือ อัพยากตธรรม   เปน
อัพยากตะ 
 สภาวะที่ไมใชกุศล ไมใชเปนกุศลธรรม   หรือ 
 สภาวะที่ไมใชกุศลธรรม ไมใชเปนกุศล หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอกุศล ไมใชเปนอกศุลธรรม  หรือ 
 สภาวะที่ไมใชอกุศลธรรม   ไมใชเปนอกุศล หรือ 
          สภาวะที่ไมใชอัพยากตะ ไมใชเปนอัพยากตธรรมหรือ 
 สภาวะที่ไมใชอัพยากตธรรม ไมใชเปนอัพยากตะ 
  

กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวใด  ในภูมิใด  อกุศล
ธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวนั้น  ในภูมินั้น 
 กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ในภูมินั้นในอุปปาทัก
ขณะแหงอกศุลจิต แตอกุศลธรรมยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ใน
ภูมินั้นกุศลธรรมยอมไมเกิดขึ้นและอกุศลธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานั้น ในภูมินั้น คอื สัตวทั้งหมด ในภังคักขณะแหงจิต ใน
อุปปาทักขณะแหงกุศลวิปปยุตตจิต และอกุศลวปิปยุตตจิต  และ
อสัญญสัตว 

 อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภูมินั้น ในอุปปา
ทักขณะแหงจิต แตกุศลธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภมูินั้น 
อกุศลธรรมไมเกิดขึ้น และกุศลธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ ในภูมินั้นคือสัตวทั้งหมด ในภังคักขณะแหงจิตในอปุปา
ทักขณะแหงอกุศลวิปปยตุตจิตและกศุลวิปปยุตตจิต และอสญัญ
สัตว 

กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ในภูมินั้น  คือสัตว
ทั้งหมดที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 กุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ในภูมินั้น คือ สัตว
ทั้งหมดที่กําลังเกิดขึ้นอยูในอุปปาทักขณะแหงกุศลวิปปยุตตจติ
ในปวัตติกาล แตอัพยากตธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ในภูมิ
นั้นกุศลธรรมยอมไมเกิดขึ้นและอัพยากตธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานั้นในภูมินั้นคือ สัตวที่กําลังจุติอยู ในภังคักขณะแหงจิต
ในปวัตติกาล ในอรูปภูมิ ในอุปปาทักขณะแหงกุศลจิต 

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



 

อัพยากตธรรมไมเกิดขึ้นและกุศลธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแก
สัตวเหลานั้น ในภูมินั้น  คือ สัตวทั้งหมดที่กําลงัจุติอยูในภังคัก
ขณะแหงจิต  ในปวัตติกาล  ในอรูปภูมิ   ในอุปปาทักขณะแหง
อกุศลจิต 

อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวใด ในภูมิใด อัพ
ยากตธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวนั้นในภูมินั้น   

อกุศลธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวในภูมินั้น คือสัตวทั้งหมดที่
กําลังเกิดอยูในอุปปาทักขณะแหงอกศุลวิปปยุตตจิตในปวัตติกาล
แตอัพยากตธรรมจะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ในภมูินั้น อกุศลธรรม
ยอมไมเกิดขึ้น  และอัพยากตธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ในภูมินั้น  คือ สัตวทั้งหมดที่กําลังเกิดอยู  ในภังคักขณะ
แหงจิตในปวัตติกาล  ในอรูปภูมิ  ในอุปปาทักขณะแหงกุศลจิต 

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

อัพยากตธรรมไมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้  ในภูมินัน้  คือ 
ในอรูปภูมิ  ในอุปปาทักขณะแหงอกุศลจิต แตอกุศลธรรมจะ
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ในภูมินั้น อัพยากตธรรมยอมไมเกิดขึ้น 

และอกุศลธรรมก็ยอมไมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ในภูมินั้น คือ สัตว
ทั้งหมดที่กําลังจุติอยูในภังคักขณะแหงจิต  ในปวตัติกาล ในภูมิ
นั้น  ในอุปปาทักขณะแหงกุศลจิต 

๖.๒.๙ อินทริยยมก 
๑. จักขุนทรยี ๒. โสตินทรยี ๓. ฆานินทรีย ๔. ชิวหินทรยี 
๕. กายินทรีย ๖. มนินทรีย ๗. อิตถินทรีย ๘. ปุริสินทรีย 
๙. ชีวิตินทรีย ๑๐. สุขินทรยี ๑๑. ทุกขินทรีย ๑๒. โสมนัสสินท
รีย ๑๓. โทมนัสสนิทรีย ๑๔.อุเปกขินทรีย ๑๕. สัทธินทรีย  ๑๖. วิริ
ยินทรีย  ๑๗. สตินทรีย ๑๘. สมาธินทรีย ๑๙.ปญญิน ทรีย  
๒๐. อนัญญาตัญญัสสามีตินทรีย   ๒๑. อัญญินทรีย   ๒๒. 
อัญญาตาวินทรีย 
 จักขุนทรีย เกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตจักขุ ไมมีโสตะ 
ที่กําลังเกิดขึน้อยู  แตโสตินทรีย จะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม 
จักขุนทรียยอมเกิดขึ้น และโสตินทรียกย็อมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งมีจักขุ และมโีสตะ ที่กําลงัเกิดอยู 
 โสตินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ คือสัตวซึ่งมีแตโส
ตะ ไมมีจักขุที่กํา ลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตว



 

เหลานัน้ก็หาไม โสตนิทรียยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียกย็อม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ซึง่มีโสตะและมีจักขุ ที่กําลงัเกิดขึ้นอยู 
 ฆานินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตฆานะ ไมมี
จักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยูแตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้กห็า
ไมฆานินทรียยอมเกิดขึ้นและจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งมีฆานะ และมีจักขุ  ที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ชิวหินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีแตชิวหาไมมี
จักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้นก็หา
ไม ชิวหินทรียยอมเกิดขึ้น และจักขนุทรียก็ยอมเกิดขึ้น แกสตัว
เหลานัน้ ซึ่งมีทั้งชิวหาและมีจักขทุี่กาํลังเกิดขึ้นอยู 
 กายินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึง่มีกาย กายินทรีย
ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึง่มีแตกายกําลังเกิดขึ้นอยู 
 มนินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมแีตมนะ ไมมี
จักขุ ที่กําลงัเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรีย จะเกิดขึน้แตสัตวเหลานัน้ก็
หาไม มนินทรียยอมเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ซึง่มีแตมนะทีก่ําลัง
เกิดขึ้นอยู 

 อิตถินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนอติถี  ไมมี
จักขุ ที่กําลังเกิดขึ้นอยูแตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแตสตัวเหลานัน้กห็า
ไม  อิตถินทรียยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแตสัตว
เหลานัน้  ซึ่งเปนอิตถี และมีจักขุ ที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ปุริสินทรียยอมเกิดขึ้นแตสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนปุริสะ  ไมมี
จักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยูแตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแตสตัวเหลานัน้กห็า
ไม ปุริสินทรียยอมเกิดขึ้นและจกัขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้  ซึ่งเปนปุริสะ และมีจักษุ  ทีก่ําลังเกิดขึ้นอยู 
 ชีวิตินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งไมมีจักษุ ที่กําลัง
เกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้กห็าไม 
ชีวิตินทรียยอมเกิดขึ้นและจักขนุทรยีก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  
ซึ่งมีแตจักษ ุ ที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 สุขินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่งเปนสุข  ไมมีจักษุ
ที่กําลังเกิดขึน้อยู  แตจกัขุนทรียจะเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้กห็าไม  
สุขินทรียยอมเกิดขึ้น 



 

 ทุกขินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนทกุข ไมมี
จักษุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรีย  จะเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นก็
หาไม   ทุกขนิทรียยอมเกิดขึ้น 
 โสมนัสสินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมีโสมนัสสะ
ที่กําลังเกิดขึน้อยู  โสมนสัสินทรียก็ยอมเกดิขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่ง
มีจักษุ มีโสมนัสสะ ที่กําลงัเกิดขึ้นอยู 
 โทมนัสสินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งมีโทมนัสสะ
ที่กําลังเกิดขึน้อยู  โทมนสัสินทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ซึ่ง
มีจักษุ มีโทมนัสสะที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 อุเปกขินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นซึ่งมีอุเบกขา ไมมี
จักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้นก็หา
ไม  อุเปกขินทรีย และจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น  ซึ่ง
มีอุเบกขา  มีจักษุ  ที่กําลงัเกิดขึ้นอยู 
 สิทธินทรียยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้ ซึ่งเปนสเหตุกสัตว
ไมมีจักขุที่กาํลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตวเหลานั้น
ก็หาไม สัทธนิทรียยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ ซึ่งเปนสเหตุกสตัวที่มีจักษุ ที่กําลังเกิดขึน้อยู 

 วิริยินทรีย อินทรียคอืความเพียร ยอมเกิดขึ้นแกสัตว
เหลานัน้ ซึ่งเปนสัตวไมมีจักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยูแตจักขุนทรยีจะ
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้กห็าไมความเพียรยอมเกิดขึ้น และจักขุนท
รียก็ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่งเปนสัตวที่มีจกัษุ ที่กําลังเกิด
ขึ้นอยู 
 สตินทรีย ความระลึกไดยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้น ซึ่ง
เปนสัตวไมมีจักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตว
เหลานัน้ก็หาไม ความระลึกไดยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียกย็อม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ซึ่งเปนสัตวทีม่ีจักษุ ที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 สมาธินทรีย อินทรียคือสมาธิ ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานัน้  
ซึ่งเปนสัตวไมมีจักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยู  แตจักขนุทรียจะเกิดขึน้แก
สัตวเหลานั้นก็หาไม  สมาธิยอมเกดิขึ้น และจกัขุนทรียก็ยอม
เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ซึ่งเปนสัตวทีม่ีจักษุ  ที่กําลังเกิดขึ้นอยู 
 ปญญินทรีย ยอมเกิดขึ้นแกสัตวเหลานั้นซึง่สัมปยุตดวย
ญาณ ไมมีจักขุที่กําลังเกิดขึ้นอยู แตจักขุนทรียจะเกิดขึน้แกสัตว
เหลานัน้ก็หาไมปญญินทรียยอมเกิดขึ้น และจักขุนทรียก็ยอม



 

เกิดขึ้นแกสตัวเหลานัน้ ผูมีจักษสุมัปยุตดวยญาณ ที่กําลังเกิด
ขึ้นอยู 
 บุคคลผูถึงพรอมเพรียงดวยอรหัตตมรรค ยอมไมเจริญ
อนัญญาตัสสามีตินทรีย  แตจะไมกําหนดรูจักขนุทรียก็หาไม เวน
บุคคลผูที่มีความพรอมเพรียงดวยมรรค ๒ จําพวกเสีย บุคคลที่
เหลือยอมไมเจริญอนัญญาตัสสามีตินทรีย  และยอมไมกําหนด
รูจักขุนทรีย 
 ผูใดยอมไมละโทมนสัสนิทรีย ผูนั้นยอมไมเจริญอัญญินท
รีย  บุคคล ๑ จําพวก ยอมไมละโทมนัสสนิทรีย แตไมเจริญอัญญิ
นทรียก็หาไม เวนบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยมรรค ๓ จําพวก
เสีย บุคคลที่เหลือยอมไมละโทมนัสสนิทรีย และยอมไมเจริญ
อัญญินทรีย 
ผูใดยอมทําใหแจงซึง่อรหัตตมรรค  ผูนั้นยอมไมละโทมนัสสินทรีย  
แตจะไมกระทําใหแจงซึ่งอนัญญาตัสสามีตินทรียก็หาไม เวน
บุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยอนาคามิมรรคและพระอรหนัต
เสียบุคคลที่เหลือยอมไมละโทมนสัสนิทรียและยอมไมทําใหแจง
ซึ่งอัญญาตาวินทรีย 

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

ฉบับพิมพตวัอักษรพิมพไทย คือ ฉบบัสยามรัฐ ไดพิมพแยกกันถึง 
๕ เลมใหญ  คือ ตั้งแตเลมที่ ๔๐ ถึงเลมที่ ๔๕  
 คําวา ปฏฐาน  แปลวา ที่ตั้ง (เฉพาะ หรือที่ตั้งใหญ)  ที่ตั้ง
ชื่อคัมภีรเชนนี้ ก็เพราะสาระสาํคัญที่กลาวถึง ก็คือ เรื่องที่ตั้ง หรือ
ปจจัยที่กอใหเกิดความเปนไปตาง ๆ ในชีวิต  กลาวอีกนยัหนึ่ง 
เปนการอธิบายขยายความเรื่องที่กลาวอธิบายอยางละเอียด
พิสดาร ลักษณะอาการของปจจัย หรือที่เรียกวา ปจจยาการ ที่
กลาวอธิบายอยางละเอยีดในคัมภีรนี้ซึ่งมีทั้งหมด ๒๔ ปจจัย คือ 
 ๑. เหตุปจจยั ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนเหต ุ
 ๒. อารัมมณปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปน
อารมณ 
         ๓.อธิปติปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนใหญ 
 ๔.อนันตรปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
เกิดขึ้นพรอมกับประสบการณนั้น ๆ โดยไมมีชองวางระหวาง 



 

 ๕. สมนันตรปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
เกิดขึ้นพรอมกับประสบการณนั้น ๆ โดยไมมีระหวางคั่นทีเดียว 
 ๖.สหชาตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเกิด
พรอมกัน 
 ๗. อัญญมัญญปจจัย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความ
เกื้อกูลอุดหนุนอาศัยกันและกัน 
 ๘. นิสสยปจจัย ธรรมทีช่วยอุปการะโดยความเปนที่อาศัย
โดยตรง 
 ๙.อุปนิสสยปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปน
อาศัยสืบตอเนื่องกัน 
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
เกิดกอน 
 ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
เกิดทีหลงั 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความสอง
เสพ หรือ สัมพันธติดตอ 
 ๑๓.กัมมปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูกระทํา 

 ๑๔. วิปากปจจยั ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผล
ของการกระทํา 
 ๑๕. อาหารปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
นํามา 
 ๑๖. อินทรียปจจัย     ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปน
อินทรีย (ผูปกครอง) 
 ๑๗. ฌานปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเพง
อารมณ 
 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จจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนของไมมี
อยู 



 

 ๒๓. วิคตปจจัย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
ปราศจากไป 
 ๒๔. อวิคตปจจัย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไม
ปราศจากไป 
 

มหาปฏฐานปกรณ 
มาติกานิกเขปวาร 

(๑) ปจจยั ๒๔ 
 ๑. เหตุปจจยั   ๑๓. กัมมปจจัย 
 ๒. อารัมมณปจจัย  ๑๔. วิปากปจจัย 
 ๓. อธิปติปจจัย  ๑๕. อาหารปจจัย 
 ๔. อนันตรปจจัย  ๑๖. อินทรียปจจัย 
 ๕.สมนันตรปจจัย  ๑๗. ฌานปจจัย 
 ๖. สหชาตปจจัย  ๑๘. มัคคปจจัย 
 ๗. อัญญมัญญปจจัย  ๑๙. สัมปยุตตปจจัย 
 ๘. นิสสยปจจัย  ๒๐. วิปปยุตตปจจัย 

 ๙. อุปนิสสยปจจัย  ๒๑. อัตถิปจจัย 
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย  ๒๒. นัตถิปจจัย 
 ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย  ๒๓. วิคตปจจัย 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย  ๒๔. อวิคตปจจัย 
 

 (๒) ปจจยวิภังควาร 
 ๑) เหตุปจจยั คือ เหตุ เปนปจจัย แกธรรมอันสัมปยุตดวย
เหตุ และรูป ซึ่งมีธรรมอันสัมปยุตดวยเหตุนั้น เปนสมุฏฐาน  โดย
เหตุปจจัย 
 ๒) อารัมมณปจจัย คือ รูปายตนะ  เปนปจจัย แกจักขุ
วิญญาณธาตุ  และธรรมอันสัมปยุตดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น  
โดยอารัมมณปจจัย 
 ธรรมทั้งปวง เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุ และธรรมอัน
สัมปยุตดวยมโนวิญญาณธาตุนั้น โดยอารัมมณปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ ปรารภธรรมใด ๆ เกิดขึ้น 
ธรรมนั้น ๆ เปนปจจัยแกธรรม (คือจิตและเจตสกิ) นั้น ๆ  โดย
อารัมมณปจจัย 



 

 ๓) อธิปติปจจัย คือ ฉนัทาธิปต ิ  เปนปจจัยแกธรรมอัน
สัมปยุตดวยฉันทะ  และรูปซึ่งมธีรรมอันสัมปยุตดวยฉันทะนั้น  
เปนสมุฏฐาน  โดยอธิปติปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ กระทําธรรมใด ๆ ใหเปน
อารมณอยางหนักแนนเกดิขึ้น ธรรมนั้นๆ เปนปจจัยแกธรรม(คือ
จิตและเจตสกิ)นั้นๆ โดยอธิปติปจจัย 
 ๔) อนันตรปจจัย คือ จักขุวิญญาณธาตุและธรรมที่
สัมปยุตดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุ และ
ธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนั้น โดยอนันตรปจจัย 
 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ เกิดขึ้นในลําดับแหงธรรมใด 
ๆ ธรรมนั้น ๆ เปนปจจัยแกธรรม (คือจิตและเจตสิก) นั้น ๆ  โด
ยอนันตรปจจัย 
 ๕) สมนันตรปจจัย คือ จักขุวิญญาณธาตุ  และธรรมอัน
สัมปยุตดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น  เปนปจจัยแกมโนธาต ุ และ
ธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนั้น  โดยสมนันตรปจจัย 

 ธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ เกิดขึ้นในลําดับแหงธรรมใด 
ๆ ธรรมนั้น ๆ เปนปจจัยแกธรรม (คือจิตและเจตสิก) นั้น ๆ  โดย
สมนันตรปจจัย 
 ๖) สหชาตปจจัย  คือ นามธรรม ๔ เปนปจจัยแกกันและ
กัน  โดยสหชาตปจจัย 
 มหาภูตรูป ๔ เปนปจจยัแกกันและกัน โดยสหชาตปจจัย 
ในขณะปฏิสนธิ นามรูปเปนปจจัยแกกันและกนั  โดยสหชาต
ปจจัย 
 จิตและเจตสกิธรรม เปนปจจัยแกรูปอันมีจิตเปนสมุฏฐาน 
โดยสหชาตปจจัย  มหาภูตรูปเปนปจจยัแกอุปาทายรูป โดย
สหชาตปจจยั รูปธรรม บางคราวเปนปจจัยแกนามธรรม  โดย
สหชาตปจจยั  บางคราวเปนปจจัย  โดยมิใชสหชาตปจจัย 

๗) อัญญมัญญปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกัน
และกันโดยอัญญมัญญปจจัย 
   มหาภูตรูป ๔  เปนปจจยัแกกันและกัน  โดยอัญญมัญญ
ปจจัย 



 

  ในปฏิสนธิขณะ  นามรูป  เปนปจจัยแกกนัและกนั  
โดยอัญญมัญญปจจัย 

๘) นิสสยปจจัย คือ นามขันธ ๔เปนปจจัยแกกันและกนั 
โดยนิสสยปจจัย 
      มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกันและกัน  โดยนิสสยปจจัย 
      ในขณะแหงปฏิสนธ ิ  นามรูป  เปนปจจัยแกกันและกนั  โดย
นิสสยปจจัย 

๙) อุปนิสสยปจจัย  คือ กุศลธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัย
แกกุศลธรรมที่เกิดหลงั ๆ  โดยอุปนิสสยปจจัย 
 กุศลธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกอกุศลธรรมที่เกิดหลงั 
ๆ  ยางอยาง  โดยอุปนสิสยปจจัย แมบุคคลก็จดัเปนปจจัย โดย
เปนอุปนสิสยปจจัยแมเสนาสนะ กจ็ัดเปนปจจยั   โดยอุปนิสสย
ปจจัย 
 ๑๐) ปุเรชาตปจจัย คือ จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุ
วิญญาณธาตุ  และธรรมอันสัมปยุตดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น  
โดยปุเรชาตปจจัย 

 ๑๑) ปจฉาชาตปจจัย คือ จิตและเจตสิกธรรมที่เกิด
ภายหลัง เปนปจจัยแกกายนี้ ที่เกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย 
 ๑๒) อาเสวนปจจัย  คือ กุศลธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปน
ปจจัยแกกุศลธรรมที่เกิดหลัง ๆ โดยอาเสวนปจจัย 
 ๑๓) กัมมปจจัย คือ กุศลกรรมและอกุศลกรรม  เปนปจจัย
แกวิบากขันธ  และกฏัตตารูป โดยกมัมปจจัย  และเปนปจจัยแก
ธรรมอันสัมปยุตดวยเจตนา และรูปซึ่งมีธรรมอันสัมปยุตดวย
เจตนานัน้  เปนสมุฏฐาน  โดยกัมมปจจัย 
 ๑๔) วิปากปจจัย คือ นามขันธ ๔ อันเปนวิบาก  เปน
ปจจัยแกกนัและกัน  โดยวิปากปจจัย 
 ๑๕) อาหารปจจัย คือกพฬิการาหารเปนปจจัยแกกายนี้ 
โดยอาหารปจจัย อาหารที่เปนนาม เปนปจจัยแกธรรมที่สมัปยุต 
และรูปอันมธีรรมที่สัมปยุตนั้นเปนสมุฏฐาน โดยอาหารปจจยั 
 ๑๖) อินทรียปจจัย คือ จักขนุทรีย  เปนปจจยัแกจักขุ
วิญญาณธาตุ  และธรรมอันสัมปยุตดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น  
โดยอินทริยปจจัย 



 

 (๑๗) ฌานปจจัย คือ องคแหงฌานทัง้หลาย เปนปจจัยแก
ธรรมที่สัมปยุตดวยฌานและรูปอันมธีรรมที่สัมปยุตดวยฌานนั้น 
เปนสมุฏฐาน โดยฌานปจจัย 
 ๑๘) มัคคปจจัย คือ องคแหงมรรคทั้งหลาย  เปนปจจัยแก
ธรรมที่สัมปยุตดวยมรรคและรูปอันมีธรรมที่สัมปยุตดวยมรรคนั้น
เปนสมุฏฐาน  โดยมัคคปจจัย 
 ๑๙) สัมปยตุตปจจัย คือนามขนัธ๔ เปนปจจัยแกกันและ
กัน โดยสัมปยุตตปจจัย 
 ๒๐) วิปปยุตตปจจัย คือ รูปธรรม  เปนปจจัยแกนามธรรม
โดยวิปปยุตตปจจัย, นามธรรมเปนปจจัยแกรูปธรรมโดยวิปปยุตต
ปจจัย 
 ๒๑) อัตถิปจจัย  คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกันและกนั  
โดยอัตถิปจจัย,  มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกนัและกัน  โดยอัตถิ
ปจจัย 
 ๒๒) นัตถิปจจัย  คือ จิตและเจตสกิธรรม  ที่ดบัไปแลว 
โดยไมมีธรรมอื่นคั่น  เปนปจจัยแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกดิขึ้น
ติดตอกัน  โดยนัตถิปจจยั 

 ๒๓) วิคตปจจัย คือ จิตและเจตสกิธรรมที่ไปปราศแลว
โดยไมมีธรรมอื่นคั่น  เปนปจจัยแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกดิขึ้น
ติดตอกัน  โดยวิคตปจจยั 
 ๒๔) อวิคตปจจัย คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกันและกนั 
โดยอวิคตปจจัย 
       มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกันและกัน  โดยอวิคตปจจัย 
       ในปฏิสนธิขณะ  นามและรูปเปนปจจัยแกกนัและกนั  โดยอ
วิคตปจจัย 
          รูปายตนะ  สัททายตนะ  คันธายตนะ  รสายตนะ โผฏฐัพ
พายตนะ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุ
นั้น โดยอวิคตปจจัย มโนธาตุ และมโนวิญญาณธาตุ อาศัยรูปใด
เปนไป  รูปนั้น  เปนปจจัยแกมโนธาตุ มโนวิญญาณธาตุ และ
ธรรมอันสัมปยุตดวยธาตุคูนั้น  โดยอวิคตปจจัย 

 (๓) มหาปฏฐาน 
 ๑.เหตุปจจัย คือ สภาวธรรมที่เปนเหตุ เปนปจจัยแก
สภาวธรรมอันประกอบดวยเหตุและรูปซึ่งมีสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยเหตุนั้นเปนสมุฏฐาน โดยเหตุปจจัย 



 

 ๒. อารัมมณปจจัย คือ รูปายตนะ เปนปจจยัแกจักขุ
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุ
นั้น โดยอารัมมณปจจัย สัททายตนะเปนปจจัยแกโสตวิญญาณ
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น โดย
อารัมมณปจจัย คันธายตนะเปนปจจัยแกฆานวญิญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยอารมัมณ
ปจจัย  รสายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวญิญาณธาตุและ
สภาวธรรมอนัประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตุนั้น โดยอารัมมณ
ปจจัย   โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนั้น โดยอารัมมณ
ปจจัย รูปายตนะ สทัทายตนะ คันธายตนะ  รสายตนะ โผฏฐัพ
พายตนะะ  เปนปจจัยแกมโนธาตุ  และสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยอารัมมณปจจัย 
 สภาวธรรมทั้งปวงเปนปจจัยแกมโนวญิญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยวิญญาณธาตุนั้น   โดยอารัมมณ
ปจจัย 

 สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกใด ๆ  เกิดขึ้น  สภาวธรรม
นั้น ๆ   เปนปจจัยแกสภาวธรรม (คือจิตและเจตสกิ) นั้น ๆ  โดย
อารัมมณปจจัย 
 ๓. อธิปติปจจัย คือฉันทาธิปติ เปนปจจัยแกสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยฉันทะและรูปซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยฉนัทะ
นั้นเปนสมุฏฐานโดยอธปิติปจจัย วิริยาธิปติ เปนปจจัยแก
สภาวธรรมอันประกอบดวยวริิยะ และรปูซึ่งมีสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยวิริยะนั้นเปนสมุฏฐาน โดยอธิปติปจจัย จิตตาธิปต ิ
เปนปจจัยแกสภาวธรรมอันประกอบดวยจิตและรปูซึ่งมี
สภาวธรรมอันประกอบดวยจิตนั้นเปนสมุฏฐานโดยอธิปติปจจัย 
วิมังสาธิปติเปนปจจัยแกสภาวธรรมอันประกอบดวยวิมังสา และ
รูปซึ่งมีสภาวธรรมอันประกอบดวยวิมังสานั้นเปนสมุฏฐาน  โดย
อธิปติปจจัย 
 ๔. อนันตรปจจัยคือจกัขวุิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาต ุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้  โดยอนนัตรปจจัย  มโน
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้น เปนปจจัยแก



 

มโนวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณ
ธาตุ โดยอนันตรปจจยั โสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้  โดยอนนัตรปจจัย มโน
ธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ เปนปจจยัแก
มโนวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณ
ธาตุนั้น โดยอนันตรปจจัย ฆานวญิญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้นเปนปจจัยแกมโนธาตุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้โดยอนันตรปจจัย ชวิหา
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประ กอบดวยชิวหาวิญญาณ
ธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวย
มโนธาตุนั้น โดยอนันตรปจจัย กายวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
อันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจยัแกมโนธาตแุละ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้โดย อนนัตรปจจัย มโน
ธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ เปนปจจยัแก
มโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณ
ธาตุนั้น โดยอนันตรปจจยั 

 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจยัแกสภาว
จิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลัง ๆ โดยอนนัตรปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจยัแกสภาว
จิต  ทีเ่ปนอพัยากฤต ซึ่งเกิดหลัง ๆ โดยอนันตรปจจัย 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิกใดๆเกิดขึน้ในลําดับแหง
สภาวจิตใด ๆ สภาวะแหงจิตนั้น ๆ  เปนปจจัยแกสภาวธรรม คือ 
จิตและเจตสกินั้น ๆ  โดยอนันตรปจจยั 
 ๕. สมนันตรปจจัย คือ จักขุวิญญาณธาตุ และสภาวธรรม
ที่ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจยัแกมโนธาต ุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยสมนนัตรปจจัย มโน
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้นเปนปจจัยแกมโน
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณธาตุ
โดยสมนันตรปจจัย โสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยสมนนัตรปจจัย มโน
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้น เปนปจจัยแก
มโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนวิญญาณ



 

ธาตุนั้น โดยสมนันตรปจจัย ฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยฆานวิญญาณธาตนั้น เปนปจจัยแกมโนธาต ุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนัน้ โดยสมนนัตรปจจัย ชิวหา
วิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหาวิญญาณ
ธาตุนั้น เปนปจจัยแกมโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวย
มโนธาตุนั้น โดยสมนันตรปจจยั กายวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนั้น เปนปจจัยแก
มโนธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโนธาตุนั้น  โดย
สมนันตรปจจยั  มโนธาตุ  และสภาวธรรมอันประกอบดวยมโน
ธาตุนั้นเปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยมโนวิญญาณธาตุนั้น โดยสมนันตรปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนกุศล ซึ่งเกิดขึ้นกอน ๆ  เปนปจจยัแกสภาว
จิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลัง ๆ โดยสมนันตรปจจยั สภาวจิตที่เปน
กุศลซึ่งเกิดขึน้กอนๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอัพยากฤต ซึ่ง
เกิดหลัง ๆ โดยสมนันตรปจจัย สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ 
เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดหลังๆ โดยสมนันตร
ปจจัย สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกสภาวจิตที่

เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดหลงั ๆ โดยสมนันตรปจจัย  สภาวจิตทีเ่ปน
อัพยากฤตซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจยัแกสภาวจติที่เปนกุศลซึ่งเกดิ
หลัง ๆ  โดยสมนันตรปจจัย สภาวจติที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดกอน 
ๆ  เปนปจจยัแกสภาวจติที่เปนอกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ  โดยสมนันตร
ปจจัย 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิกใดๆ เกิดขึ้นในลําดับแหง
สภาวจิตใดๆสภาวะแหงจตินั้น ๆเปนปจจัยแกสภาวธรรม คือ จิต
และเจตสิกนัน้ ๆ  โดยสมนันตรปจจัย 
 ๖. สหชาตปจจัย คอืนามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกนั
โดยสหชาตปจจัย มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกันและกนัโดย
สหชาตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ นามรูปเปนปจจัยแกกันและกัน
โดยสหชาตปจจัย สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิก เปนปจจัยแกจิต
สมุฏฐานิกรูป โดยสหชาตปจจัย มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกอุปา
ทายรูป ๒๔โดยสหชาตปจจยั บางคราวก็เปนปจจัยโดยปจจัยที่
ไมใชสหชาตปจจัย 



 

 ๗. อัญญมัญญปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยโดยอัญญ
มัญญปจจัย   มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยโดยอัญญมัญญปจจัย ใน
ปฏิสนธขิณะ นามรูป เปนปจจัยโดยอัญญมัญญปจจัย 
 ๘. นิสสยปจจัย คือนามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกันและกนั
โดยนิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ นามรูป เปนปจจัยแกกันและกัน
โดยนิสสยปจจัย มหาภตูรูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูปทั้งหลายโดย
นิสสยปจจัย จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้นโดยนิสสย
ปจจัยโสตายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญ ญาณธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น โดยนิสสยปจจัย  
ฆานายตนะ เปนปจจยัแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยนิสสยปจจัย ชิวหายตนะ 
เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันประกอบดวย
ชิวหาวิญญาณธาตุนั้น โดยนิสสยปจจัย กายายตนะ เปนปจจัย
แกกายวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยกาย
วิญญาณธาตุนั้นโดยนิสสยปจจัย มโนธาตุและมโนวิญญาณธาต ุ 

อาศัยรูปใดเปนไป  รูปนัน้เปนปจจัยแกมโนธาตุและมโนวิญญาณ
ธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยธาตุทั้ง๒ นั้นโดยนิสสยปจจัย 
 ๙. อุปนิสสยปจจัย คือสภาวธรรมที่เปนกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ 
เปนปจจัยแกสภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกดิหลัง ๆ  บางเหลา  โดยอุป
นิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนกุศลซึ่งเกดิกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่
เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดหลงั ๆ โดยอุปนสิสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่
เปนอกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ  โดยอปุนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกสภาวจิตที่
เปนกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ บางเหลา  โดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกสภาวจิต
ที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดหลัง ๆ บางเหลาโดยอุปนสิสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจยัแกสภาว
จติที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกดิหลังๆ โดยอุปนิสสยปจจัย 
 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจยัแกสภาว
จิตที่เปนกุศลซึ่งเกิดหลัง ๆ โดยอุปนสิสยปจจัย 



 

 สภาวจิตที่เปนอัพยากฤตซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจยัแกสภาว
จิตที่เปนอกุศลซึ่งเกิดหลงั ๆ โดยอุปนิสสยปจจัย แมอุตุและ
โภชนะ ก็จดัเปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย แมบุคคล ก็จดัเปน
ปจจัยโดยอปุนิสสยปจจยั แมเสนาสนะ ก็จัดเปนปจจัยโดยอุป
นิสสยปจจัย   
 ๑๐. ปุเรชาตปจจัย คือ จักขายตนะ เปนปจจัยแกจักขุ
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุ
นั้น โดยปเุรชาตปจจัย  โสตายตนะ  เปนปจจัยแกโสตวิญญาณ
ธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้นโดยปุเร
ชาตปจจัย ฆานายตนะ เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยปุเรชาต
ปจจัย ชิวหายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตุนั้น โดยปุเรชาต
ปจจัย กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนั้น  โดยปเุรชาต
ปจจัย     

 รูปายตนะเปนปจจัยแกจกัขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
อันประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น โดยปุเรชาตปจจัย สัท
ทายตนะเปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น โดยปุเรชาตปจจัย คันธายต
นะ เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอัน
ประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้นโดยปุเรชาตปจจัย รสายตนะ 
เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวย
ชิวหาวิญญาณธาตุนั้นโดยปุเรชาตปจจัย โผฏฐัพพายตนะเปน
ปจจัยแกกายวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยกาย
วิญญาณธาตุนั้น  โดยปุเรชาตปจจยั  รูปายตนะ  สัททายตนะ  
คันธายตนะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกมโนธาต ุ
และสภาวธรรมที่ประกอบดวยมโนธาตุนั้น โดยปุเรชาตปจจัย  
มโนธาตุและมโนวิญญาณธาตุอาศัยรูปใดเปนไปรูปนั้นเปนปจจัย
แกมโนธาต ุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยมโนธาตุนั้น โดยปุเร
ชาตปจจัย บางคราวเปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมอันประกอบดวยธาตุนั้น โดยนิสสยปจจัย  บางคราว
เปนปจจัยโดยปจจัยที่ไมใชปุเรชาตปจจัย 



 

 ๑๑.ปจฉาชาตปจจัย คือสภาวธรรม(จิตและเจตสิก)  ซึ่ง
เกิดขึ้นภายหลัง  เปนปจจัยแกกายนี้  ซึ่งเกิดกอน  โดยปจฉาชาต
ปจจัย 
 ๑๒. อาเสวนปจจัย คือ สภาวธรรม ที่เปนกุศล ที่เกิดขึ้น
กอน ๆ   เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่เปนกุศลซึ่งเกดิขึ้นหลัง ๆ โดย
อาเสวนปจจยั 
 สภาวธรรม ที่เปนกุศลซึ่งเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแก
สภาวธรรมที่เปนกุศลซึ่งเกิดขึ้นหลัง ๆ โดยอาเสวนปจจัย 
 สภาวธรรมที่เปนอัพยากฤตกิริยาซึ่งเกิดกอน ๆ  เปนปจจัย
แกสภาวธรรมที่เปนอัพยากฤตกิริยาซึ่งเกิดหลัง ๆ  โดยอาเสวน
ปจจัย 
 ๑๓. กัมมปจจัย คือ กุสลกรรมและอกุศลกรรม  เปน
ปจจัยแกวิบากขันธและรูปที่กรรมสรางขึ้น โดยกัมมปจจัย เจตนา 
เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่ประกอบและรปูที่มีสภาวธรรมที่
ประกอบนั้น  เปนสมุฏฐาน  โดยกัมมปจจัย 
 ๑๔. วิปากปจจัย คือ นามขันธ ๔ ซึ่งเปนวิบาก  เปน
ปจจัยแกกนัและกันโดยวปิากปจจัย 

 ๑๕. อาหารปจจัย  คือ กพฬีการาหาร (คําขาว) เปน
ปจจัยแกกายนี้  โดยอาหารปจจัย อาหารที่เปนนาม เปนปจจยัแก
สภาวธรรมที่ประกอบ และรูปที่มีสภาวธรรมที่ประกอบนั้นเปน
สมุฏฐาน  โดยอาหารปจจัย 
 ๑๖. อินทรียปจจัย คือ จักขุนทรีย เปนปจจยัแกจักขุ
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมอันประกอบดวยจักขุวิญญาณธาตุ
นั้นโดยอินทรียปจจัย โสตินทรีย  เปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุ
และสภาวธรรมอันประกอบดวยโสตวิญญาณธาตุนั้น โดยอินทริย
ปจจัย ฆานินทรีย  เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยอนิทริย
ปจจยั ชิวหินทรีย เปนปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมอันประกอบดวยชิวหาวิญญาณธาตุนั้น โดยอินทริย
ปจจัย กายนิทรีย เปนปจจัยแกกายวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
อันประกอบดวยกายวิญญาณธาตุนั้น โดยอินทริยปจจัย รูป
ชีวิตินทรีย  เปนปจจัยแกรูปทีก่รรมสรางขึ้นโดยอินทริยปจจัย 
อินทรียที่เปนนาม เปนปจจัยแกสภาวธรรมที่ประกอบและรปูที่มี
สภาวธรรมที่ประกอบนั้นเปนสมุฏฐานโดยอินทริยปจจัย 



 

 ๑๗. ฌานปจจัย คือ องคฌานเปนปจจัยแกสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยฌาน และรูปทีม่ีสภาวธรรมที่ประกอบพรอม
ดวยฌานนั้นเปนสมุฏฐาน โดยฌานปจจัย 
 ๑๘. มัคคปจจัย คือ องคมรรคเปนปจจัยแกสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยมรรค และรูปที่มีสภาวธรรมที่ประกอบพรอม
ดวยมรรคนั้นเปนสมุฏฐาน โดยมัคคปจจัย 
 ๑๙. สัมปยุตตปจจัย คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกัน
และกันโดยสัมปยุตตปจจัย 
 ๒๐.วิปปยุตตปจจัย คือรูปธรรมเปนปจจัยแกนามธรรม 
โดยวิปปยุตตปจจัย นามธรรมเปนปจจัยแกรูปธรรม โดยวิปปยุตต
ปจจัย 
 ๒๑.อัตถิปจจัย คือ นามขันธ ๔ เปนปจจัยแกกนัและกนั 
โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกนัและกันโดยอัตถิ
ปจจัย ในปฏิสนธิขณะ นามรูปเปนปจจัยแกกนัและกัน โดยอัตถิ
ปจจัย 
 สภาวธรรมคือจิตและเจตสิก เปนปจจัยแกจิตสมุฏฐานิ
กรูปทั้งหลาย โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูป

ทั้งหลายโดยอัตถิปจจัย จักขายตนะเปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ
ธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น
โดยอัตถิปจจัย โสตายตนะ  เปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถิ
ปจจัย ฆานายตนะเปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยฆานวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถิ
ปจจัย ชิวหายตนะ เปนปจจัยแกชิวหาวญิญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหาวิญญาณธาตุนั้น  โดยอัตถิ
ปจจัย กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณธาตุนั้น โดยอัตถิ
ปจจัย รูปายตนะ เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
ที่ประกอบพรอมดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น โดยอัตถิปจจัย สัท
ทายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถิปจจัย คันธายต
นะ เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบ
พรอมดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยอัตถิปจจัย รสายตนะเปน
ปจจัยแกชิวหาวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวย



 

ชิวหาวิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถิปจจยั โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัย
แกกายวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกาย
วิญญาณธาตุนั้นโดยอัตถิปจจัย รูปายตนะ สัททายตนะ คันธายต
นะ รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกมโนธาตุ และ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยมโนธาตุนั้นโดยอัตถิปจจัย มโน
ธาตุและมโนวิญญาณธาตุ อาศัยรูปใดเปนไป รูปนั้นเปนปจจยัแก
มโนธาตุ มโนวิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยธาตุ
ทั้ง ๒ นัน้ โดยอัตถิปจจัย  
 ๒๒. นัตถิปจจัย คือสภาวธรรม ไดแก จิตและเจตสิก ที่
ดับไปแลวเปนลําดับๆ เปนปจจัยแกสภาวธรรม คือ จิตและเจตสิก  
ที่เปนปจจุบนั โดยนัตถิปจจัย 
 ๒๓. วิคตปจจัย คือสภาวธรรม ไดแก จิตและเจตสิก ที่
ปราศจากไปแลวเปนลําดบั ๆ เปนปจจัยแกสภาวธรรม คือ จิต 
เจตสิก ที่เปนปจจบุัน โดยวิคตปจจัย 
 ๒๔. อวิคตปจจัย คือ นามขันธ ๔  เปนปจจัยแกกันและ
กันโดยอวิคตปจจัย  มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยแกกันและกนั โดยอ

วิคตปจจัย  ในปฏิสนธิขณะ  นามและรูปเปนปจจยัแกกันและกัน 
โดย อวิคตปจจัย 

สภาวธรรม คือ จิตและเจตสิกเปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานิ
กรูป  โดยอวิคตปจจัย มหาภูตรูปเปนปจจัยแกอุปาทายรูป โดยอ
วิคตปจจัย จักขายตนะเปนปจจัยแกจักขุวิญญาณธาตุและ
สภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้นโดยอวิคต
ปจจัย โสตายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรม
ที่ประ กอบพรอมดวยโสตวิญญาณธาตุนั้นโดยอวิคตปจจัย ฆา
นายตนะ เปนปจจัยแกฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยฆานวิญญาณธาตุนั้น โดยอวิคตปจจัย 
ชิวหายตนะเปนปจจัยแกชิวหาวิญ ญาณธาตุและสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยชิวหาวิญญาณธาตุนั้น โดยอวิคตปจจัย กา
ยายตนะเปนปจจัยแกกายวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่
ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณธาตุนั้น โดยอวคิตปจจัย รูปายต
นะเปนปจจยัแกจักขุวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบ
พรอมดวยจักขุวิญญาณธาตุนั้น โดยอวคิตปจจัย สัททายตนะเปน
ปจจัยแกโสตวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวย



 

โสตวิญญาณธาตุนั้นโดยอวิคตปจจยั คันธายตนะเปนปจจัยแก
ฆานวิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยฆาน
วิญญาณธาตุนั้น โดยอวคิตปจจัย รสายตนะ เปนปจจัยแกชวิหา
วิญญาณธาตุและสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยชิวหาวิญญาณ
ธาตุนั้น โดยอวิคตปจจยั โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกาย
วิญญาณธาตุ และสภาวธรรมที่ประกอบพรอมดวยกายวิญญาณ
ธาตุนั้นโดยอวิคตปจจัย รูปายตนะสัททายตนะ คันธายตนะ 
รสายตนะ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกมโนธาต ุและสภาวธรรม
ที่ประกอบพรอมดวยมโนธาตุนั้นโดยอวิคตปจจัยมโนธาตุและมโน
วิญญาณธาตุอาศัยรูปใดเปนไป รูปนั้นเปนปจจยัแกมโนธาต ุมโน
วิญญาณธาตุ และสภาวธรรมอันสัมปยุตดวยธาตุทั้ง ๒ นั้น โดย 
อวิคตปจจัย  
 

อรรถของพระอภิธรรม 
ที่ชื่อวา พระอภิธรรม  เพราะอรรถ  ๗ ประการ คือ ๑ 

                                                           
๑  สมันตปาสาทิกา  ปฐมภาค (เลม ๑) 

๑) สุทุทฺทสสตฺถํ เนื้อความที่อยูในพระอภิธรรม ๗ คัมภีร
นี้ เปนสิ่งที่รูไดยาก 
 ๒) สุนิปุณตฺถํ   มีเนื้อความละเอียดละออ 
 ๓)สุคมฺภีรปุณตฺถํ  มีเนื้อความลึกซึ้งคัมภีรภาพมาก 
 ๔) อตกฺกาวจร ํ ไมสามารถจะคิดนึกเอาเองได ๕)
อภิวิจิตฺตรกถา เปนคัมภีรที่มีถอยคําในการแสดงวิจิตรพสิดาร
มาก  

๖) อภิอติเรกตฺถํ  เปนคัมภีรที่มีเนื้อความละเอียดละออ
อยางยิ่ง 
 ๗) อภิวิสิฏฐตฺถํ เปนคมัภีรที่มีเนื้อความพิเศษ (กวาพระ
วินัยปฏก และพระสุตตนัตปฏก)  
 เนื้อความในคัมภีรพระอภิธรรมที่สมเด็จพระสัมมาสัมพุทธ
เจาทรงแสดงไวนั้น เมื่อวาโดยองคธรรมแลว มี ๕ ประการ คือ จิต 
เจตสิก  รูป  นิพพาน  และบัญญัติ  ทั้ง ๕ อยางนี้แหละ เรียกวา 
พระอภิธัมมัตถะ   
 



 

ความปรากฏ แหงพระอภิธรรม 
พระอภิธรรมที่ปรากฏขึ้นในโลกไดก็โดยอาศัยพระ

สัพพัญุตญาณของพระสัมมาสัมพทุธเจาเทานัน้  นอกจากนี้
แลว ถึงแมวา จะเปนพระปจเจกพุทธเจาก็ตาม  ก็ไมสามารถที่จะ
ทําใหปรากฏขึ้นในโลกไดเลย 

ในกาลลวงมาไดประมาณ ๙๐๐ ปเศษ หลังพระพุทธเจา
ปรินิพพาน มีพระเถระรูปหนึ่ง ชื่อวาพระอนุรุทธาจารย เปนผูมี
ความรูความสามารถแตกฉานในพระไตรปฏกเปนชาวเมืองกาวิล
กัญจิแขวงเมืองมัทราชทางทิศใตของประเทศอินเดีย ทานไดมา
ศึกษาพระอภิธรรมอยูที่เมืองอนุราธบุรี สํานกัวัดตุมูลโสมาราม  
ประเทศศรีลงักา จนมีความรูความเชี่ยวชาญ มีความสันทัดจัด
เจนแตกฉานมาก  นามของทานปรากฏทั่วไปในชมพูทวีป ทานได
อาศัยพระบาลี อรรถกถา ฎีกา และอนุฎีกา อันเปนหลกัฐาน
สําคัญ แลวรวบรวมรอยกรองยอความมาจากพระอภิธรรมปฏก 
ซึ่งเปนพระคัมภีรที่สําคัญที่สุดของพระพุทธศาสนา มีเนื้อหาที่วา
ดวยเรื่องของชีวิตอันลึกซึ้งละเอยีดละออพิสดารเปนอยางยิ่ง ทั้ง

ยากแกการที่จะศึกษาและยากที่จะอธิบายใหบังเกิดความเขาใจ 
ทานไดอุตสาหะพยายามเรียบเรียงเนื้อความในพระคัมภีรอันแสน
ที่จะลุมลึกนีโ้ดยแยกแยะเรียบเรียงเรือ่งออกมาใหงายตอ
การศึกษาจดจํา ใหชื่อวาคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะ ซึ่งนักปราชญ
ในภายหลังใหการยกยองวา“เปนอรรถกถานิ้วกอย“เพื่อหวัง
ประโยชน ไพศาลที่ประชาชนจะไดรับจากวิทยาการ อันหาคามิได
นี้ ดวยดวงจติที่เต็มไปดวยความ 
กรุณา ๑   

 

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

                                                           
  ๑ หนังสืออภิธัมมัตถสังคหบาลี ฉบับแปลเปนไทยของมหามกุฏราช

วิทยาลัย ในพระบรมราชูปถัมภ พิมพเมื่อวันที่ ๕ ธันวาคม ๒๕๐๖ , หนังสือเรื่อง
ประดิษฐานพระสงฆสยามวงศในลังกาทวีป  พระนิพนธสมเด็จพระเจาบรมวงศเธอ  
กรมพระยาดํารงราชานุภาพ  ฉบับพิมพครั้งที่ ๒ พ.ศ. ๒๕๐๓ 



 

ซึ่งคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะนี้ ทานพระอนุรุทธาจารยได
รวบรวมเรียบเรียงจัดเปนหมวดหมู และจัดแบงเปนปริจเฉท  มี ๙ 
ปริจเฉทดวยกัน คือ 
       ปริจเฉทที่ ๑ จิตตปรมัตถ วาดวยเรื่องจิตประเภทตาง ๆ  
       ปริจเฉทที่ ๒ เจตสกิปรมัตถ  วาดวยเรื่องเจตสิกจํานวน ๕๒ 
ดวง 
        ปริจเฉทที่ ๓ ปกณิณกสังคหะ วาดวยเรือ่งการรวบรวมจิต
เจตสิก แลวสงเคราะหโดยธรรม ๖ หมวด คือ เวทนา เหตุ กิจ 
ทวาร อารมณ และวัตถ ุ
 ปริจเฉทที่ ๔ วิถีสังหควิภาค วาดวยเรื่องการแสดงจําแนก
จิตเจตสิกโดยประเภทแหงวิถี 
 ปริจเฉทที่ ๕ วิถีมุตตกสังหควิภาควาดวยเรื่องการแสดง
จําแนกจิตเจตสิกที่พนวิถ ี
 ปริจเฉทที ่๖ รูปปรมัตถ ๒๘ และนิพพาน  วาดวยเรื่องรูป 
และนพิพาน 
 ปริจเฉทที ่๗ สมุจจยสงัคหวิภาค วาดวยการรวบรวมธรรม
เปนหมวดหมู เปน ๔ สังหคะ มีอกุศลสังคหะ เปนตน 

 ปริจเฉทที่ ๘ ปจจยสังคหวิภาค  วาดวยเรื่องปจจัย ๒๔ 
โดยยอและปฏิจจ สมุปบาท 

ปริจเฉทที่ ๙ กัมมัฏฐานสังคหวิภาค วาดวยหลักการ
ปฏิบัติสมถกรรมฐานและวิปสสนากรรมฐาน๑ 

ซึ่งบางทานอาจมีความเห็นวา อภิธัมมัตถสังคหะ ที่ศึกษา
กันอยูทุกวันนี้ เปนของที่พระอนุรุทธาจารยแตงขึ้นในภายหลัง 
มิใชพระอภิธรรมที่พระพุทธองคทรงแสดง  ฉะนั้น จึงมิใชพุทธ
พจน  การมีความเห็นเชนนั้น มิเปนการถูกตองเลย  เพราะชื่อก็บง
บอกความหมายแลววา  อภิธรรม + อัตถะ + สังคหะ 
 อภิธรรม หมายถึง ธรรมอันยิ่ง (คือ ยิ่งกวาพระวินัย และ
พระสูตร) เพราะมีเนื้อความอันลึกซึง้และวิจิตรพสิดาร ยากที่คน
ปญญานอย จะหยั่งรูทั่วถึงได  ไดแก พระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีร ที่
พระพุทธองคทรงแสดงไว 
                                                           
       ๑ หนังสือคูมือการศึกษาพระอภิธรรม ๙ ปริจเฉท รวบรวบโดย พระศรีคัมภีร
ญาณ (ถวัลย ญาณจารี ป.ธ.๙ อภิธรรมมหาบัณฑิต) อดีตผูอํานวยการอภิธรรม
มหาวิทยาลัยแหงประเทศไทย วัดระฆังโฆสิตาราม  บางกอกนอย กรุงเทพฯ    พิมพ
ที่ ร.พ. วัฒนกิจพานิชย  ; ๒๕๔๐ 



 

 อัตถะ หมายถึง เนื้อความ ไดแก เนื้อความแหงพระ
อภิธรรมทั้ง  ๗ คัมภีร ที่ 
พระพุทธองคทรงแสดงไว 
 สังคหะ หมายถึง การรวบรวม และเรียบเรียง ไดแก การ
รวบรวมเนื้อความแหงพระอภิธรรมที่กระจัดกระจายกันอยูในพระ
อภิธรรมทั้งคัมภีรทั้ง ๗ นั้น มาเรียบเรียงจัดใหเปนหมวดหมู เพื่อ
สะดวกแกการศึกษาของผูศึกษาในภายหลัง  ซึ่งเปนผูมีปญญา
บารมีนอย มีกุศลสมภารอันไดสั่งสมมายังออนอยูไมอาจกําหนดรู 
และประมวลมาซึ่งอรรถและพยัญชนะในพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีร
นั้นใหเขาใจและรูทั่วถึงได ตองอาศัยการศึกษาอภิธัมมัตถสังคหะ 
กอนแลวจึงจะสามารถอานพระอภิธรรมทั้ง ๗ คมัภีรนั้นเขาใจได  
เหมือนการศึกษาบาลีไวยากรณกอน เพื่อใหสามารถศึกษาแปล
บาลีธรรมบทได และเหมือนการศึกษานักธรรมและคัมภีรอรรถ
กถา ฎีกาที่อธิบายความกอน เพื่อใหสามารถอานพระวินัยปฏก
และพระสุตตันตปฎกได ก็ฉันเดียวกนั  ฉะนัน้ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปกรณนี้  ทานจึงเรียกวา “ เปนอรรถกถานิ้วกอย “ ของพระ
อภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรนั้น 

 เมื่อทําความเขาใจ เกี่ยวกับความหมายของศัพทวา 
อภิธัมมัตถสังคหะ อยางนี้แลว กจ็ะทาํใหยอมรับไดวา อภิธัมมัตถ
สังคหะ เปนหลักธรรมที่มาจากพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรที่พระ
พุทธองคแสดงไว  เปนพุทธพจนโดยแท  มิตองสงสัย  แตถายัง
ยอมรับไมได  ก็ขอแนะนําใหมาทําการศึกษาพระอภิธรรมให
จริงจัง ทัง้อภิธัมมัตถสังคหะ และพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีร  แลว
พิจารณาโดยแยบคาย เปรียบเทียบกันดู  วามีเนื้อความผิดแผก
แตกตางกันตรงไหน ก็สามารถที่จะยอมรับวา อภิธัมมัตถสังคหะ 
นั้น มีเนื้อความไมแตกตางกันจากพระอภิธรรมทั้ง ๗ คัมภีรนั้น
เลย  อาจจะตางกันก็เพยีงแตพยัญชนะ  เทานั้น เพราะทานตอง
แตงอธิบายขยายความใหเขาใจทั้งทางดานภาษา และ
ความหมาย เพื่อใหเหมาะสมกับอุปนิสสัย และสติปญญาของ
สาธุชนในสมัยหลัง ๆ เหมือนกบัการแตงตําราบาลีไวยากรณ  
เพื่อใหนักศึกษารุนหลัง ๆ ไดศึกษามีความรูเปนพื้นฐาน จึงจะ
สามารถแปลธรรมบทและพระไตรปฏก อรรถกถาได ฉะนัน้ 
 



 

บทที่ ๓ 
เนื้อหาพระอภิธรรมมัตถสังคหะ 

 
ปริจเฉทที่ ๑ จิตตปรมัตถ 

    ในจิตตปรมัตถ นี้   เปนการแสดงเรื่องของจิต  ซึ่งแยกเปน 
๑) ชื่อและความหมายของจิต 
๒) จํานวนของจิต 
๓) การจําแนกจิตโดยประเภทตาง ๆมีภูมิชั้นของจิต เปน

ตน เรียกวา เภทนัยทั้ง ๙ 
๑. ชื่อและความหมายของจิต 

จิต หมายถงึ เปนธรรมชาติที่รูอารมณ (อารัมมณวิชานน
ลักขะณัง) คือไดรับอารมณ อยูเสมอนั่นเอง   จึงเรียกวา  รูอารมณ  

โดยธรรมชาติหรือสภาวะแลวจิตมีอยางเดียวคือสภาวะที่รู
อารมณเทานั้น แตที่จติสามารถรูอารมณไดตางๆ และมีสภาพ
เปนไปตางๆ ได ก็เพราะอาศัยเจตสิก เปนตัวเขาไปปรุงแตงทําให

จิต มีความวิจิตรพิสดารตางๆ คือ มีสภาพมากมายถึง๘๙หรือ
๑๒๑ ดวง  

กามาวจรจิต หมายถึง   จิตทีท่องเทีย่วเกิดอยูในกามภูมิ 
๑๑ คือ ภูมิอันเปนที่เกิดแหงวัตถุกามและกิเลสกาม เปนสวนมาก 
  รูปาวจรจิต หมายถึง จิตทั้ง ๑๕ ดวงนี้ ทองเที่ยวเกิดอยูใน
ภูมิอันเปนทีเ่กิดแหงวัตถุรูปและกเิลสรูป เปนสวนมาก 

อรูปาวจรจิต หมายถึง จติทั้ง ๑๒ ดวงนี้ ทองเทีย่วเกิดอยู
ในภูมิอันเปนที่เกิดแหงวัตถุอรูป และกิเลสอรูป เปนสวนมาก 

โลกียจิต หมายถึง จิตเหลานี้ยอมเกิดอยูในโลกทั้ง ๓ คือ
กามโลก รูปโลก อรูปโลก 

โลกุตตรจิต หมายถึง จิตเหลานีพ้นจากโลกทั้ง๓คือกาม
โลก รูปโลก อรูปโลก 

มหัคคตจิต หมายถึง  จิตที่เขาถึงความเปนใหญและ 
ประเสริฐ 

ฌานจิต หมายถึง จิตที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ มี วิตก  
เปนตน 



 

อฌานจิต หมายถึงจิตที่ไมไดเกิดพรอมดวยองคฌาน ๕ มี
วิตกเปนตน 

อกุศลจิต หมายถึง จิตที่เปนอกุศล หรือจิตที่มีโทษ และ
ใหผลตรงกันขามกับกุศลหรือเปนจิตที่เกิดพรอมกับ 
อกุศลเจตสกิ 

โลภมูลจิต หมายถึงจิตที่เกิดขึ้นโดยมีโลภเจตสิกเปนมลู
เปนประธาน 

โทสมูลจิต หมายถึง จติที่เกิดขึ้นโดยมีโทสเจตสกิเปนมูล
เปนประธาน 

โมหมูลจิต หมายถึง จติที่เกิดขึ้นโดยมีโมหเจตสกิเปนมูล
เปนประธาน 

อเหตุกจิตหมายถึง จิตที่ไมมีเหตุ ๖ อยางใดอยางหนึ่งมี
โลภเหตเุปนตนประกอบ 
  สเหตุกจิต หมายถึง จิตทีม่ีเหตุ ๖ มีโลภเหตุ เปนตน หนึ่ง
เหตุบาง สองเหตุบาง  สามเหตุบาง  ประกอบดวย 

อกุศลวิบากจิต หมายถงึ วิบากทีเ่กดิจากอกุศลธรรม ๑๒  
มีการเห็น  การไดยินการไดกลิ่น เปนตน ที่ไมดี     

อเหตุกกุศลวบิากจิต หมายถึง วิบากที่เกิดจากมหากุศล
ธรรม ๘ มีการเห็น การไดยิน ไดกลิ่น เปนตน ที่ด ีแตเปน อเหตุกะ 

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

อโสภณจิต   หมายถึง จิตที่นอกจากโสภณจิต ที่เปนจิต
สวยงาม หรอื เปนจิตที่ไมไดเกิดพรอมกับโสภณเจตสิก 
         โสภณจิตหมายถึงจิตที่เกดิพรอมกันกับโสภณเจตสิกหรือ
เปนจิตที่สวยงาม 

โสภณจิต หมายถึง จติที่สวยงามและเปนจิตที่เกิดพรอม
กันกับโสภณเจตสิก แตเปนจิตที่ยังทองเที่ยวเกิดอยูในกามภูมิเปน
สวนมาก 

มหากุศลจิต หมายถึง จิตที่ไมมีโทษ และใหผลเปน
ความสุข ทั้งสามารถใหผลเกิดขึ้นมากกวาตน ทั้งเปนเบือ้งตน 
ของฌาน อภิญญา มรรค ผล 

มหาวิบากจิต หมายถึง จิตทีเ่ปนผลของมหากศุล เพราะ
เมื่อวาโดยเวทนา สัมปโยคะและ สงัขารแลว กเ็หมือนกันกับมหา
กุศลทุกประการ 



 

มหากริยาจิต หมายถึง จิตที่เปนมหากุศลนั้นแหละ แต
เกิดขึ้นในสนัดานของพระอรหันต ซึ่งเปนสิ้นอาสวะกิเลสแลว ไมมี
เหตุใหเกิดอกี 

รูปาวจรกุศลจิต หมายถงึ จิตทีเ่กิดจากการเจริญสมถกร
รมฐานมีกสิณ เปนตน เปนอารมณจนฌานจิตเกดิพรอมดวยองค
ฌานหรือเกิดดวยอํานาจบารมีของทานที่เคยไดบําเพ็ญฌานมา
ในชาติปางกอนอันใกล 

รูปาวจรวิบากจิต หมายถึง จิตทีเ่ปนผลของรูปาวจรกุศล  
เพราะเมื่อวา โดยองคฌานแลวเหมือนกันทุกประการ 
   รูปาวจรกริยาจิต หมายถึง จิตทีเ่ปนรูปาวจรกุศลนั้นเอง 
แตเปนจิตของพระอรหันตที่ไดรูปฌาน จึงเปนรูปาวจรกริยาจิต 

อรูปาวจรกุศลจิต หมายถึง จิตทีเ่กิดจากการเจริญสมถกร
รมฐานโดยมีอรูปกรรมฐาน มีกสิณุฆาฏิมากาสบัญญัติ เปนตน 
เปนอารมณ หรือเปนจิตที่เกิดแกทานที่เคยไดบําเพ็ญอรูปฌาน
มาแลวในภพกอน อันใกล 

อรูปาวจรวิบากจิต หมายถึง จิตที่เปนผลของอรูปาวจร
กุศลจิต เพราะเมื่อวาโดยอารมณและองคฌานแลวเหมือนกนัทุก
ประการ 

อรูปาวจรกริยาจิต หมายถึง จิตที่เปนอรูปาวจรกุศลนั้นเอง 
แตเปนจิตของพระอรหันตที่ไดอรูปฌาน  จึงเปนอรูปาวจรกริยา
จิต 

อากาสานัญจายตนจิต หมายถึง จิตที่อาศยัที่ตั้ง คือ 
อากาศที่ไมมีที่สิ้นสุด เปนอารมณอยู ไดแก กสิณุคฆาฎิมากาส
บัญญัติ หมายถึง อากาศที่เพิกกสิณทั้ง ๙ (เวนอากาส กสณิ) 
ออกแลว (อากาโส  อนนัโต) 

วิญญาณัญจายตนจิต หมายถึง จิตที่อาศัยที่ตั้ง คือ 
วิญญาณที่ไมมีที่สิ้นสุด เปนอารมณอยูไดแก ถือเอาอากาสานัญ
จายตนกุศลหรือกริยาจิตที่ดับไปแลว เปนอารมณ (วิญญาณัง 
อนันตัง) 

อากิญจัญญายตนจิต หมายถึง จิตทีอ่าศัยที่ตั้ง คือ ความ
ไมมีอยูแหงวิญญาณแมแตนอยเปนอารมณอยูไดแกถือเอาความ



 

วางเปลาในอารมณที่ไมมีวิญญาณเหลืออยูแมแตนอยแลว  (นัตถิ 
กิญจิ) 

เนวสัญญานาสัญญายตนจิต หมายถึง จิตที่อาศัยที่ตั้งคือ
ความไมมีอยูแหงสัญญาที่หยาบมีแตสัญญาที่ละเอียดเปน
อารมณอยู ไดแก ถือเอาความละเอียดออนแหงสัญญาเปน
อารมณอยู (เอตัง สันตัง,  เอตัง  ปณีตัง) 

มรรคจิต หมายถึง เปนกศุลจิตที่มีกําลังมาก ที่เกดิตอจาก
มหากุศลจิต ซึ่งเกิดจากการเจริญวิปสสนากรรมฐานมีรูปนามเปน
อารมณ จนองคมรรคเกิดพรอมกันเปนมัคคสมังคีทําการประหาน
อนุสัยกิเลสโดยเด็ดขาดเปนสมุจเฉทปหานพรอมกับการรับ
นิพพานเปนอารมณ 

ผลจิต หมายถึง เปนวิบากจิตที่เกิดขึน้ติดตอกันหลังจาก
มรรคจิตดับลง โดยไมมีจิตอื่นมาเกดิคั่นระหวางได เปนอกาลิก
ธรรม เพื่อเสวยผลจากการที่มรรคจิตไดทําการประหานอนุสัย
กิเลสสงบลงแลว และรับนิพพานเปนอารมณ เหมือนกับมรรคจิต 
          โสดาปตติมรรคจิต  จิตที่เขาถึงกระแสแหงพระนิพพาน
เปนครั้งแรก 

         สกิทาคามิมรรคจิต หมายถึงจิตที่จะเวียนมาสูกามภูมิอีก
เพียงครั้งเดยีว 
         อนาคามิมรรคจิต  หมายถึง จิตทีจ่ะไมเวียนกลับมาสูกาม
ภูมิอีกแลว 
         อรหัตตมรรคจิต  หมายถงึ จิตที่เขาถึงความเปนผูควรบูชา
อยางยิ่ง 
 

๒. จํานวนของจิต 
 จิตมี  ๘๙  หรือ   ๑๒๑    ดวง คือ 
          อกุศลจิต                    ๑๒          
          อเหตุกจิต                   ๑๘     
          กามาวจรโสภณจติ    ๒๔ 
          รูปาวจรจิต                 ๑๕ 
          อรูปาวจรจิต              ๑๒ 
          โลกุตตรจิต        ๘ หรือ ๔๐ 

อกุศลจิตมี ๑๒ ดวง คือ โลภมูลจิต ๘ โทสมลูจติ ๒  โม
หมูลจิต ๒ 



 

อเหตุกจิตมี ๑๘ ดวง คือ อกุศลวิปากจิต ๗ อเหตุกกุศลวิ
ปากจิต ๘ อเหตุกกิริยาจติ ๓ 

กามาวจรโสภณจิตมี  ๒๔ ดวง คือ  มหากุศลจิต  ๘ มหาวิ
ปากจิต  ๘ มหากิริยาจิต ๘ 

รูปาวจรจิตมี ๑๕ ดวง คือ รูปาวจรกุศลจิต ๕ รูปาวจรวิ
ปากจิต ๕ รูปาวจรกิริยาจิต ๕ 

อรูปาวจรจิตมี ๑๒ ดวง คือ อรูปาวจรกุศลจิต ๔ อรูปาวจร
วิปากจิต ๔ อรูปาวจรกิริยาจิต ๔  

โลกุตตรจิตมี ๘ หรือ ๔๐ ดวง คือ มรรคจิต ๔ หรือ ๒๐ ผล
จิต ๔ หรือ ๒๐ 

อกุศลจิต  ๑๒ 
โลภมูลจติมี  ๘  ดวงคือ 

๑. โสมนัสสะสะหะคะตัง ทิฏฐิคะตะสมัปะยุตตัง อะสังขาริกงั 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวนพรอมดวยความดีใจ
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๒. โสมนัสสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะสมัปะยุตตัง สะสังขาริกงั 

      จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความดีใจ
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๓. โสมนสัสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง อะสังขาริกงั 
  จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวนพรอมดวยความดีใจ ไม
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๔. โสมนสัสะสะหะคะตัง ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง สะสังขาริกงั 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวนพรอมดวยความดีใจไม
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๕. อุเปกขาสะหะคะตัง ทฎิฐิคะตะสัมปะยุตตัง  อะสังขาริกงั 
   จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวน พรอมดวยความเฉยๆ 
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง  ทฎิฐิคะตะสัมปะยุตตัง  สะสังขาริกงั  

จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ 
ประกอบดวยความเห็นผดิ 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   ทิฎฐิคะตะวปิปะยุตตัง   อะสังขาริกัง 

จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวนพรอมดวยความเฉยๆไม
ประกอบดวยความเห็นผดิ     
๘. อุเปกขาสะหะคะตัง  ทฎิฐิคะตะวิปปะยุตตัง  สะสังขาริกงั 



 

จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไม
ประกอบดวยความเห็นผดิ 

โทสมูลจติ มี   ๒    ดวง คือ 
๑. โทมนสัสะสะหะคะตัง   ปฎิฆะสัมปะยุตตัง  อะสงัขารกิัง 

จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวนพรอมดวยความเสียใจ  
ประกอบดวยความโกรธ 
๒. โทมนสัสะสะหะคะตัง ปฎิฆะสัมปะยุตตัง สะสงัขารกิัง 

จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความเสียใจ  
ประกอบดวยความโกรธ 

โมหมูลจิตมี  ๒    ดวง คือ 
๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     วิจิกิจฉาสัมปะยุตตัง 
 จิตที่เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ ประกอบดวยความสงสัย 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง    อุทธัจจะสัมปะยุตตัง 
 จิตที่เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉยๆประกอบดวยความฟุงซาน 

อเหตุกจิต ๑๘ 
อกุศลวิบากจิตมี   ๗   ดวงคือ 

๑. อุเปกขาสะหะคะตัง  จักขุวิญญาณัง 

     จิตที่อาศัยจักขุวัตถุ เห็นรูปารมณที่ไมดี  เกิดขึ้นพรอมดวย
ความเฉย ๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง     โสตะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศัยโสตวัตถุ ไดยินเสียงทีไ่มดี  เกิดขึ้นพรอมดวยความ
เฉย ๆ 
 ๓. อุเปกขาสะหะคะตัง     ฆานะวิญญาณัง 
       จิตที่อาศัยฆานวัตถุ ดมกลิ่นที่ไมดี    เกิดขึน้พรอมดวยความ
เฉย ๆ 
๔. อุเปกขาสะหะคะตัง    ชิวหาวิญญาณัง 
      จิตที่อาศัยชิวหาวัตถุ ลิ้มรสที่ไมดี   เกิดขึ้นพรอมดวยความ
เฉย ๆ 
๕. ทุกขะสะหะคะตัง    กายะวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยกายวัตถุ ถกูตองโผฎฐพัพารมณที่ไมดี เกิดขึ้นพรอม
ดวยทุกขเวทนา 
๖.  อุเปกขาสะหะคะตัง    สัมปฎิจฉันนะจิตตัง 
     จิตที่รับปญจารมณที่ไมดี   เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย ๆ 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   สันตีระณะจิตตัง 



 

 จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ไมดี เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย ๆ 
อเหตุกกศุลวิบากจิต มี  ๘   ดวง คือ 

๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     จักขุวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยจักขุวัตถุ เห็นรูปารมณที่ดี เกิดขึ้นพรอมดวยความ
เฉย ๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง   โสตะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศัยโสตวัตถุ ไดยินเสียงที่ดี  เกิดขึน้พรอมดวยความ
เฉย ๆ 
๓. อุเปกขาสะหะคะตัง   ฆานะวิญญาณัง 
     จิตที่อาศัยฆานวัตถุ ดมกลิ่นที่ดี เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๔.  อุเปกขาสะหะคะตัง   ชิวหาวิญญาณัง 
       จิตที่อาศัยชิวหาวัตถุ ลิ้มรสที่ดี   เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย 
ๆ 
๕. สุขะสะหะคะตัง   กายะวิญญาณัง 
      จิตที่อาศัยกายวัตถุ ถูกตองโผฎฐัพพารมณที่ดี เกิดขึ้นพรอม
ดวยสุขเวทนา 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง   สัมปฎิจฉันนะจิตตัง 

     จิตที่รับปญจารมณที่ดี   เกิดขึ้นพรอมดวยความเฉย ๆ 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   สันตีระณะจิตตัง 
     จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ดี เกิดขึน้พรอมดวยความเฉย ๆ 
๘. โสมนัสสะสะหะคะตัง    สันตีระณะจิตตัง 
      จิตที่ไตสวนปญจารมณที่ดี  เกิดขึน้พรอมดวยความดีใจ 

อเหตุกกริิยาจิต  มี  ๓   ดวง คือ 
๑. อุเปกขาสะหะคะตัง     ปญจะทวาราวัชชะนะจิตตัง 
     จิตที่พิจารณาอารมณทางปญจทวารที่ดีและไมดีเกิดขึ้นพรอม
ดวยความเฉยๆ 
๒. อุเปกขาสะหะคะตัง    มะโนทวาราวัชชะนะจิตตัง 
     จิตที่พิจารณาอารมณทางมโนทวารที่ดีและไมดเีกิดขึ้นพรอม
ดวยความเฉย ๆ 
๓. โสมนัสสะสะหะคะตัง   หะสิตุปปาทะจิตตัง 
      จิตที่ทําใหเกิดการยิ้มแยมของพระอรหันต เกิดขึ้นพรอมดวย
ความดีใจ 

กามาวจรโสภณจิต   ๒๔ 



 

มหากุศลจิต ๘ มหาวิบากจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘ ดวง 
(มีบาลีและคาํแปลเหมือนกัน) 

๑. โสมนัสสะสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง อะสงัขารกิัง 
     จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวน พรอมดวยความดีใจ  
ประกอบดวยปญญา 
๒. โสมนัสสะสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง     สะสังขาริกงั 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความดีใจ  
ประกอบดวยปญญา 
๓. โสมนสัสะสะหะคะตัง ญาณะวิปปะยุตตัง     อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวนพรอมดวยความดีใจ  ไม
ประกอบดวยปญญา 
๔. โสมนสัสะสะหะคะตัง  ญาณะวิปปะยุตตัง   สะสังขาริกงั 
      จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน  พรอมดวยความดีใจ  ไม
ประกอบดวยปญญา 
๕. อุเปกขาสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง     อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ 
ประกอบดวยปญญา 
๖. อุเปกขาสะหะคะตัง  ญาณะสัมปะยุตตัง  สะสังขาริกัง 

     จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ   
ประกอบดวยปญญา 
๗. อุเปกขาสะหะคะตัง   ญาญะวิปปะยุตตัง    อะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึ้นโดยไมมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไม
ประกอบดวยปญญา 
๘. อุเปกขาสะหะคะตัง    ญาณะวิปปะยุตตัง     สะสังขาริกงั 
     จิตที่เกิดขึ้นโดยมีการชักชวน พรอมดวยความเฉย ๆ ไม
ประกอบดวยปญญา 

รูปาวจรจิต ๑๕ 
รูปาวจรกุศลจิต ๕ รูปาวจรวิบากจิต ๕ รูปาวจรกริยาจิต ๕ 

ดวง 
(มีบาลีและคาํแปลรวมกันดังนี)้ 

วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, 
ปะฐะมัชฌานะกุสะละจิตตัง,วิปากะจิตตัง,  กริยะจิตตัง   

ปฐมฌานกศุลจิต ๑ วบิากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกิดพรอม
ดวยองคฌาน ๕ คือ วิตก วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา 



 

วิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ทุติยัชฌานะกุสะ
ละจิตตัง, วิปากะจิตตัง,   กริยะจิตตัง  

ทุติยฌานกุศลจิต ๑ วบิากจิต๑ กริิยาจิต๑ ที่เกิดพรอม
ดวยองคฌาน ๔ คือ วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา 
       ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะกุสะละจิต
ตัง, วิปากะจิตตัง, กริยะจิตตัง 
    ตติยะฌานกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ทีเ่กิดพรอม
ดวยองคฌาน ๓ คือ ปต ิ สุข  เอกัคคตา 
     สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, จะตุตถัชฌานะกุสะละจิตตัง, 
วิปากะจิตตัง, กริยะจิตตัง 
     จตุตถฌานกุศลจิต๑ วิบากจิต๑ กิริยาจิต ๑ ทีเ่กิดพรอม
ดวยองคฌาน ๒ คือ สุข เอกัคคตา    
   อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง,ปญจะมัชฌานะกุสะละ
จิตตัง,วิปากะจิตตัง,กริยะจิตตัง 
    ปญจมฌานกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่เกิด
พรอมดวยองคฌาน ๒ คอือุเบกขา เอกัคคตา 

อรูปาวจรจิต  ๑๒ 

อรูปาวจรกุศลจิต ๔ อรูปาวจรวิบากจิต ๔ อรูปาวจรกิริยา
จิต ๔ 

( มีบาลีและคําแปลรวมกันดังนี)้ 
  อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, อากาสานัญจายะตะนะกุ
สะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง, กริยะจิตตัง 
  อากาสานัญจายตนกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่
เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒คือ อุเบาขา เอกัคคตา 

อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, วิญญาณัญจายะตะนะกุ
สะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง, กริยะจิตตัง 

วิญญาณัญจายตนกุศลจิต ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่
เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ อุเบกขา  เอกัคคตา 
  อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง,อากิญจัญญายะตะนะกุ
สะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง,  กริยะจิตตัง 

อากิญจัญญายตนกุศลจติ ๑ วิบากจิต ๑ กิริยาจิต ๑ ที่
เกิดพรอมดวยองคฌาน  ๒  คือ  อุเบกขา เอกัคคตา 
  อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, เนวะสัญญานาสัญ ญา
ยะตะนะกุสะละจิตตัง, วิปากะจิตตัง,  กริยะจิตตัง 



 

เนวสัญญานาสัญญายตนกุศลจิต๑วบิากจิต๑ กิริยาจิต ๑ 
ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ อุเบกขา เอกัคคตา 

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

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

ผลจิต ๔ 
โสตาปตติผะละจิตตัง  โสดาปตติผลจิต ๑ 
สกิทาคามิผะละจิตตัง  สกิทาคามิผลจิต ๑ 
อนาคามิผะละจิตตัง  อนาคามิผลจิต ๑ 
อะระหัตตะผะละจิตตัง อรหัตตผลจติ ๑ 

โลกุตตรจิตโดยพสิดาร  ๔๐  (จําแนกโดยองค
ฌาน) 

มรรคจิต ๒๐ 
วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, 

ปะฐะมัชฌานะโสตาปตติมัคคะจิตตัง, สะกิทาคามิมัคคะจิต
ตัง, อะนาคามิมัคคะจิตตัง, อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 

ปฐมฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
อนาคามิมรรคจิต ๑ อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน 
๕ คือ วิตก วจิาร ปติ  สุข เอกัคคตา 
           วิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ทุติยัชฌานะโสตา
ปตติมัคคะจิตตัง, สกิทาคามิมัคคะจิตตัง,อนาคามิมัคคะจิต
ตัง,อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 

ทุติยฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
อนาคามิมรรคจิต ๑  อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน 
๔  คือ   วิจาร ปติ   สุข  เอกัคคตา 

ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะโสตาปตติ
มัคคะจิตตัง, สกิทาคามิมัคคะจิตตัง, อนาคามิมัคคะจิตตัง,  
อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 



 

        ตติยฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
อนาคามิมรรคจิต ๑ อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน 
๓ คือ ปติ สขุ เอกัคคตา 

สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, จะตุตถัชฌานะโสตาปตติ
มัคคะจิตตัง, สกิทาคามิมัคคะจิตตัง,  อนาคามิมัคคะจิตตัง,  
อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 
 จตุตถฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
อนาคามิมรรคจิต ๑  อรหัตมรรคจิต ๑  ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน 
๒  คือ สขุ เอกัคคตา 
 อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, ปญจะมัชฌานะโสตา
ปตติมัคคะจิตตัง, สกิทาคามิมัคคะจิตตัง, อนาคามิมัคคะจิต
ตัง, อะระหัตตะมัคคะจิตตัง 
 ปญจมฌานโสดาปตติมรรคจิต ๑ สกิทาคามิมรรคจิต ๑ 
อนาคามิมรรคจิต ๑  อรหัตมรรคจิต ๑ ที่เกิดพรอมดวยองคฌาน 
๒ คือ อุเบกขา  เอกัคคตา 

ผลจิต ๒๐ 
      วิตักกะวิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, 
ปะฐะมัชฌานะโสตาปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง
,อนาคามิผะละจิตตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 

ปฐมฌานโสดาปตติผลจติ ๑ สกิทาคามิผลจิต ๑ 
อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑ ทีเ่กิดพรอมดวยองคฌาน ๕ คือ  
วิตก  วิจาร   ปติ สขุ  เอกคัคตา 

วิจาระปติสุขะเอกัคคะตาสะหติัง, ทุติยัชฌานะโสตา
ปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง, อนาคามิผะละจิต
ตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 

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

ปติสุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, ตะติยัชฌานะโสตาปตติ
ผะละจิตตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง, อนาคามิผะละจิตตัง, 
อะระหัตตะผะละจิตตัง 



 

 ตติยฌานโสดาปตติผลจติ ๑ สกทาคามิผลจิต ๑ 
อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑ที่เกดิพรอมดวยองคฌาน ๓ คือ 
ปติ  สขุ  เอกคัคตา 
 สุขะเอกัคคะตาสะหิตัง, จะตุตถัชฌานะโสตาปตติผะ
ละจิตตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง,  อนาคามิผะละจิตตัง,  อะ
ระหัตตะผะละจิตตัง 

จตุตถฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกิทาคามิผลจิต๑ 
อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑  ทีเ่กิดพรอมดวยองคฌาน  ๒  
คือ   สขุ  เอกัคคตา 
          อุเปกขาเอกัคคะตาสะหิตัง, ปญจะมัชฌานะโสตา
ปตติผะละจิตตัง, สกิทาคามิผะละจิตตัง, อนาคามิผะละจิต
ตัง, อะระหัตตะผะละจิตตัง 
 ปญจมฌานโสดาปตติผลจิต ๑ สกิทาคามิผลจิต ๑ 
อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต๑ ที่เกดิพรอมดวยองคฌาน ๒ คือ 
อุเบกขา เอกคัคตา 
 
 

๓. การจําแนกจิตโดยประเภทตาง ๆ 
เรียกวา จิตเภทนัย มี ๙ นัยคือ 

 ๑. ชาติเภทนัย  การจําแนกประเภทของจิตโดยชาติ มี ๔ 
ชาติ คือ อกสุลชาต ิ  กสุลชาติ   วิปากชาติ   กิริยาชาติ 
 ๒. ภูมิเภทนยั   การจําแนกประเภทของจิตโดยภูมิ  มี ๔ 
ภูมิ คือ กามภูมิ  รูปภูมิ  อรูปภูมิ  โลกุตตรภูมิ 
 ๓. โสภณเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดย 
อโสภณะ และโสภณะ 
 ๔. โลกเภทนัย   การจําแนกประเภทของจิตโดยโลกียะ 
และโลกุตตระ 
 ๕. เหตุเภทนัย  การจําแนกประเภทของจิตโดย อเหตุกะ  
และสเหตุกะ 
 ๖.ฌานเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดย อฌานะ  
และฌานะ 
 ๗.เวทนาเภทนัย การจําแนกประเภทของจิตโดยเวทนา ๕
คือสุขเวทนา  ทุกขเวทนา   โสมนัสเวทนา   โทมนัสเวทนา  
อุเบกขาเวทนา 



 

 ๘.สัมปโยคเภทนัยการจาํแนกประเภทของจิตโดยสัมปยุต
ตะและวิปปยุตตะ 
          ๙.สังขารเภทนัย การจาํแนกประเภทของจิตโดยอสังขาริก
และสสังขารกิ 
 

จําแนกจติ ๑๒๑  โดยชาติเภทนัย 
 ๑) อกุศลชาต  จิตที่เปน อกุศลชาติ หรือ อกุศลจติ มี ๑๒ 
ดวง คือ อกุศลจิต ๑๒ 
 ๒) กุศลชาต ิ จิตทีเ่ปนกศุลชาติ หรือ กุศลจิต   มี ๓๗ ดวง  
คือ มหากุศลจิต ๘ มหคัตกุศลจิต ๙  โลกุตตรกุศลจิต หรือ มรรค
จิต ๒๐ 
 ๓) วิปากชาติจิตที่เปนวปิากชาติ หรือ วิปากจิต มี ๕๒ 
ดวง คือ อเหตุกวิปากจิต 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) รูปาวจรภูมิ  จิตที่เปนรูปาวจร  หรือ รูปาวจรจิต มี ๑๕ 
ดวง คือ รูปาวจรจิต ๑๕ 
 ๓) อรูปาวจรภูมิ  จิตที่เปนอรูปาวจร หรืออรูปาวจรจิต มี
๑๒ ดวงคือ อรูปาวจรจิต ๑๕ 
 ๔) โลกุตตรภูมิ จิตที่เปนโลกตุตระ หรือ โลกุตตรจิต มี ๔๐ 
ดวง คือ โลกตุตรจิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยโสภณเภทนัย 
 ๑) อโสภณจิต จิตที่เปนอโสภณะมี ๓๐ ดวงคอือกุสลจิต 
๑๒ อเหตุกจติ ๑๘ 
 ๒) โสภณจิต จิตที่เปนโสภณะ มี ๙๑ ดวง คือ กามาวจร
โสภณจิต ๒๔ รูปา วจรจิต ๑๕   อรูปาวจรจิต ๑๒  โลกุตตรจิต  
๔๐ 



 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยโลกเภทนัย 
 ๑) โลกียจิต จิตที่เปนโลกียะมี ๘๑ ดวงคือ กามาวจรจิต 
๕๔ อเหตุกจติ ๑๘  มหัคคตจิต  ๒๗ 
 ๒) โลกุตตรจิต จิตที่เปนโลกุตตระ มี ๔๐ ดวง คือ โลกุตตร
จิต ๔๐ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยเหตุเภทนัย 
 ๑) อเหตุกจติ จิตที่เปนอเหตุกะ มี ๑๘ ดวง คือ อเหตุกจิต 
๑๘ 
 ๒) สเหตุกจติ จิตที่เปนสเหตุกะ มี ๑๐๓ ดวง คือ อกุศลจิต 
๑๒  กามาวจรโสภณจิต ๒๔  มหัคคตจิต ๒๗  โลกุตตรจิต ๔๐ 

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

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยเวทนาเภทนัย 
 ๑) สุขสหคตจิต จิตทีเ่กดิพรอมดวยสุขเวทนามี๑ ดวงคือ
สุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
 ๒) ทุกขสหคตจิต จิตทีเ่กิดพรอมดวยทุกขเวทนามี ๑ ดวง
คือ ทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
 ๓)โสมนัสสสหคตจิตจิตที่เกิดพรอมดวยโสมนัสเวทนามี 
๖๒ ดวง คอื กามโสม นัสสสหคตจติ ๑๘ ปฐมฌานจิต๑๑ทุติย
ฌานจิต๑๑ ตติยฌานจิต ๑๑ จตุตถฌานจิต ๑๑ 
 ๔) โทมนัสสสหคตจิต จติที่เกิดพรอมดวยโทมนัสเวทนา มี 
๒ ดวง คือ โทสมูลจิต ๒ 
 ๕) อุเปกขาสหคตจิต จติที่เกิดพรอมดวยอุเบกขาเวทนา มี 
๕๕ ดวง คือ กามอุเบกขาสหคตจิต ๓๒   ปญจมฌานจิต ๒๓ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยสัมปโยคเภทนยั 
 ๑) สัมปยุตตจิต จิตทีป่ระกอบดวยธรรม ๕ อยาง คอื ทิฏฐิ 
ปฏิฆะ วิจิกจิฉา อุทธจัจะ ญาณะ อยางใดอยางหนึ่ง มี ๘๗ ดวง 
คือ ทิฏฐิคตสัมปยุตตจติ ๔ ปฏฆิสัมปยุตตจติ ๒ วิจิกจิฉา



 

สัมปยุตตจิต ๑ อุทธัจจสัมปยุตตจิต ๑  ญาณสัมปยุตตจิต ๔๗ 
หรือ ๗๙ ดวง 
 ๒) วิปปยุตตจิต จิตที่ไมประกอบดวยธรรม ๕ อยางนั้น 
อยางใดอยางหนึ่ง  มี ๓๔ ดวง คือ ทฏิฐิคตวิปปยตุตจิต ๔ อเหตุก
จิต ๑๘ญาณวิปปยุตตจิต๑๒ 

จําแนกจติ ๑๒๑ โดยสังขารเภทนัย 
 ๑) อสังขาริกจิต จิตทีเ่กดิขึ้นโดยไมมีการชักชวน  มี ๓๗ 
ดวง คือ อกุศล อสังขารกิจิต ๗  อเหตุกจิต ๑๘  กามาวจรโสภณ
อสังขาริกจิต ๑๒   
 ๒) สสังขารกิจิต จิตทีเ่กดิขึ้นโดยมีการชักชวน มี ๘๔ ดวง 
คือ อกุศลสสังขาริกจิต ๕  กามวจรโสภณสสังขาริกจิต ๑๒  ฌาน
จิต ๖๗ 
 หมายเหตุ… 
       อเหตุกจิต ๑๘ สงเคราะหเขาในวิปปยุตตจติทั้งหมด 
       ฌานจิต๖๗ สงเคราะหเขาในญาณสัมปยุตตจิตทั้งหมด 
       โมหมูลจิต ๒ อเหตุกจิต ๑๘ สงเคราะหเขาในอสังขาริกจิต
ทั้งหมด 

ฌานจิต ๖๗  สงเคราะหเขาในสสังขาริกจิตทั้งหมด 
สุขสหคตฌานจิต ๔๔ ดวงสงเคราะหเขาใน

โสมนัสสสหคตจิตทั้งหมด 
ในจิตแตละดวงนั้น  สามารถสงเคราะหเขาในเภทนัยทั้ง ๙ 

นี้ ไดทั้ง ๙ นัย แลวแตจะเขาอยูในฝายใดฝายหนึ่ง ตามสภาวะ
ของจิตดวงนัน้ ๆ  เชน   
ยกโลภมูลจติดวงที่ ๑  แสดงจําแนกโดยเภทนัยทัง้ ๙ เปนตัวอยาง 
ดังนี้ 

วาโดยชาติเภทนัย   เปน  อกุศลชาติ 
วาโดยภูมิเภทนัย    เปน   กามภูมิ 
วาโดยโสภณเภทนัย เปน อโสภณจิต 
วาโดยโลกเภทนัย เปน โลกียจิต 
วาโดยเหตุเภทนัย เปน สเหตุกจิต 
วาโดยฌานเภทนัย เปน อฌานจิต 
วาโดยเวทนาเภทนัย เปน โสมนัสสเวทนา 
วาโดยสัมปโยคเภทนัยเปน สัมปยุตตจิต 
วาโดยสังขารเภทนัย เปน อสังขาริกจิต 



 

จิตดวงอื่น ๆ ก็พึงสงเคราะหเขาโดยนยันี้   
      เพราะอาศัยการจําแนกจิต โดยประเภทตาง ๆ ดังกลาวนี ้จิต
จึงมีจํานวนถึง ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง 
 

ปริจเฉทที่ ๒ เจตสิกปรมัตถ 
เจตสิกปรมัตถนี้ เปนการแสดงถึงชื่อและความหมายของ

เจตสิก จํานวนเจตสิก และความเปนไปของเจตสกิที่ประกอบกับ
จิต ทีเ่รียกวา สัปโยคนัย  สังคหนัย และทตุภยมสิสกนัย ดังแสดง
โดยสังเขป ตอไปนี้  

๑. ชื่อและความหมายของเจตสิก 
เจตสิก หมายถึง ธรรมชาติที่อาศัยจิตเกิดเปนนิตย ที่

เรียกวา จิตตนิสสิตลักษณะ โดยลักษณะ ๔ อยาง คือ เกิดพรอม
กับจิต ดับพรอมกับจิต มีอารมณเดียวกับจิต และมีที่อาศัย 
(เฉพาะในปญจโวการภูมิ ๒๖) อันเดียวกันกับจิต เมื่อครบ
ลักษณะ ๔ อยางนี้ เรียกวา เจตสิก 

อัญญสมานาเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่เหมือนกันกับธรรมอื่น 
ทั้งอโสภณจติและโสภณจิต คือ เปนเจตสิกที่ประกอบไดในจิตทุก
ประเภท ทั้งกุศลจิต  อกุศลจิต วิปากจิต และกริยาจิต 

สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ หมายถึง เปนเจตสิกทีป่ระกอบ
ไดกับจิตทั้งหมดทั่วไป คือ ประกอบไดกับจิตทกุประเภทและทุก
ดวงไมมียกเวน เปนเจตสิกที่เปนพื้นฐานใหจิตกระทบกับอารมณ 

ปกิณณกเจตสิก หมายถงึ เปนเจตสิกที่ประกอบเรี่ยราย
ทั่วไปทั้งในฝายโลกียะ โลกุตตระ โสภณะ อโสภณะ กุศล อกุศล 
วิบาก กิริยา แตประกอบไมไดทั้งหมดทุกดวง 

อกุศลเจตสกิ หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบไดในอกุศล
จิต ๑๒ ทัง้หมด ตามสมควรที่จะประกอบได 

สัพพากุสลสาธารณเจตสกิ หมายถึง เปนเจตสิกที่
ประกอบในอกุศลจิต ๑๒ ไดทั่วไปทัง้หมด 

โมจตุกเจตสกิหมายถึง เจตสิก ๔ ดวง ที่มีโมหเจตสิกเปน
ประธาน 

โลติกเจตสิก หมายถึง เจตสิก ๓ ดวง ที่มีโลภเจตสิกเปน
ประธาน 



 

โทจตุกเจตสกิ หมายถึง เจตสิก ๔ ดวงที่มีโทสเจตสิกเปน
ประธาน 

ถิทุกเจตสิก หมายถึง เจตสิก  ๒ ดวง ที่มีถีนเจตสิกเปน
ประธาน เปนเจตสิกที่ประกอบไดในอกุศลสสงัขาริกจิต ๕  ดวง 
เทานั้น 
      โสภณเจตสิกหมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบไดในโสภณจิต 
๕๙ หรือ ๙๑ ดวง ตามสมควรที่จะประกอบได เทานั้น 
  โสภณสาธารณเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบได
ทั่วไปทั้งหมด ในโสภณจติ ๕๙ หรือ ๙๑ ซึ่งเปนจติที่สวยงาม และ
ไมมีโทษ 

วีรตีเจตสิก หมายถึง เปนเจตสกิที่มีเจตนางดเวนจาก
ทุจริตเปนประธาน 

อัปปมัญญาเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่เกดิขึ้นโดย
อาศัยทุกขิตสัตว หรือ สขุิตสัตวทั่วไปไมจํากัด เปนอารมณ 

ปญญินทรียเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่มีหนาที่
ปกครองในการรูสภาพธรรมโดยทั่ว ๆ ไปตามความเปนจริง 

๒. จํานวนของเจตสิก 

เจตสิก ๕๒ ดวงนี้ แบงออกเปน ๓ พวก เรียกวา ราสี 
แปลวา หมวด,หมู  คือ  

อัญญสมานราสี พวกหนึง่ มีจํานวน ๑๓ ดวง (อัญญสมา
นาเจตสิก ๑๓) 

อกุศลราสี   พวกหนึ่ง   มีจํานวน ๑๔ ดวง  (อกุศล
เจตสิก ๑๔) 

โสภณราสี   พวกหนึ่ง   มีจํานวน ๒๕ ดวง  (โสภณเจตสิก 
๒๕) 

เจตสิกมี ๕๒ ดวง  คือ 
   อัญญสมานาเจตสิก        ๑๓ 
   อกุศลเจตสกิ                  ๑๔ 
   โสภณเจตสกิ                  ๒๕ 
อัญญสมานาเจตสิก   ๑๓  แบงเปน  ๒   จําพวกคือ 
   สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ   ๗ 
      ปกิณณกเจตสิก                ๖ 
อกุศลเจตสกิ  ๑๔  แบงเปน   ๕  จําพวกคือ 
   โมจตุกเจตสกิ         ๔ 



 

   โลติกเจตสิก           ๓ 
   โทจตุกเจตสกิ         ๔ 
      ถิทุกเจตสิก             ๒ 
   วิจิกิจฉาเจตสิก        ๑ 
โสภณเจตสกิ   ๒๕    แบงเปน  ๔   จําพวกคือ 
   โสภณสาธารณเจตสิก      ๑๙ 
   วิรตีเจตสิก                        ๓ 
    อัปปมัญญาเจตสิก            ๒ 

ปญญินทรียเจตสิก             ๑ 
 

อัญญสมานาเจตสิก มี  ๑๓ ดวง คือ 
สัพพจิตตสาธารณเจตสกิมี  ๗   ดวง คือ 

ผัสสะ  ธรรมชาติที่กระทบอารมณ 
เวทนา  ธรรมชาติที่เสวยอารมณ 
สัญญา  ธรรมชาติที่จําอารมณ 
เจตนา   ธรรมชาติที่กระตุนเตือนและชักชวนสมัปยุตต 

ธรรมในอารมณ เพื่อใหทําหนาที่ของตน ๆ 

เอกัคคตา  ธรรมชาติที่สงบและใหสมัปยุตตธรรมตั้งอยู 
ในอารมณเดียว  

ชีวิตินทรีย   ธรรมชาติที่รักษาสัมปยุตตธรรม 
มนสิการ       ธรรมชาติที่มุงและนําสมัปยุตตธรรมสูอารมณ 

ปกิณณกเจตสิก  มี  ๖   ดวง คือ 
วิตกธรรมชาติที่ยกสัมปยตุตธรรมขึ้นสูอารมณคือคิดอารมณ 
วิจาร  ธรรมชาติที่มีการเคลาคลงึอารมณ 
อธิโมกข ธรรมชาติที่ตัดสินอารมณ 
วิริยะ  ธรรมชาติที่มีความพยายามในอารมณ 
ปติ  ธรรมชาติที่มีความชื่นชมยินดีในอารมณ 
ฉันทะ  ธรรมชาติที่ปรารถนาอารมณ 

อกุศลเจตสิก มี ๑๔ ดวงคือ 
โมจตุกเจตสิก มี  ๔   ดวง คือ 

โมหะ ธรรมชาติที่บังสภาพตามความเปนจริงของอารมณไว 
คือ หลง 

อหิริกะ     ธรรมชาติที่ไมมีความละอายตอทุจริต 



 

อโนตตัปปะ  ธรรมชาติที่ไมมีความเกรงกลัวตอทุจริต 
อุทธัจจะ ธรรมชาติที่ฟุงซาน  คือ รับอารมณไมมั่น 

โลติกเจตสิก มี  ๓  ดวง คือ 
โลภะ  ธรรมชาติที่มีความตองการ  และติดใจในกามคุณ   

อารมณ 
ทิฎฐ ิ    ธรรมชาติที่มีความเห็นผิดในอารมณ 
มานะ    ธรรมชาติที่มีความเยอหยิ่ง ถือตัว 

โทจตุกเจตสิก มี  ๔  ดวง คือ 
โทสะ   ธรรมชาติที่ประทุษรายในอารมณ 
อิสสา    ธรรมชาติที่มีความไมพอใจในทรัพยสมบตัิหรือคุณ 

ความดีของผูอื่น 
มัจฉริยะ      ธรรมชาติที่มีความหวงแหนในทรัพยสมบัติ หรือ  

 คุณความดีของตน 
กุกกุจจะ ธรรมชาติที่มีความรําคาญใจในทุจริตทีไ่ดทําไป 

    แลวและในสุจริตที่ยังไมไดทํา 
ถิทุกเจตสิก  มี  ๒  ดวง คือ 

ถีนะ ธรรมชาติที่ทําใหจิตเซื่องซึมทอถอยจากอารมณ 
มิทธะ ธรรมชาติที่ทําใหเจตสิกเซื่องซึมทอถอยจากอารมณ 

วิจิกิจฉาเจตสิก มี ๑  ดวง คือ 
วิจิกิจฉา  ธรรมชาติที่มีความสงสัย ไมตกลงใจ คอื วิพากษ 

วิจารณในคุณพระพุทธ พระธรรม  พระสงฆ  เปนตน 
โสภณเจตสิก มี ๒๕ ดวง 

โสภณสาธารณเจตสิก มี  ๑๙   ดวง คือ 
ศรัทธา  ธรรมชาติที่มีความเชื่อและเลื่อมใสในคุณพระพุทธ  

พระธรรม พระสงฆ ตามความเปนจริง  เชื่อในกรรมและ
ผลของกรรม 

สติ  ธรรมชาติที่มีความระลึกในอารมณที่เกี่ยวดวยกุศลธรรม 
มีคุณของพระพุทธ พระธรรม พระสงฆ   เปนตน 

หิริ  ธรรมชาติที่มีความเกลียด และละอายตอการงานอัน 
เปนทจุริต 

โอตตัปปะ   ธรรมชาติที่สะดุงกลัวตอการงานอันเปนทุจริต 
อโลภะ     ธรรมชาติที่ไมอยากไดและไมติดใจในกามคุณ 



 

    อารมณ 
อโทสะ  ธรรมชาติที่ไมประทุษรายในอารมณ 
ตัตตรมัชฌัตตตา ธรรมชาติที่ทําใหสมัปยุตตธรรมสม่ําเสมอ 

ในกิจของตนๆไมใหมีการยิ่งหรือ หยอนกวากัน 
กายปสสัทธิ    ธรรมชาติที่เปนความสงบของเจตสิกขันธ ๓ในการ

งานอันเปนกศุล 
จิตตปสสทัธ ิ ธรรมชาติที่เปนความสงบของจิตในการงาน 

อันเปนกุศล 
กายลหุตา       ธรรมชาติที่เปนความเบาของเจตสิกขันธ ๓  

ในการงานอันเปนกุศล 
จิตตลหุตา ธรรมชาตทิี่เปนความเบาของจิต ในการงาน 

อันเปนกุศล 
กายมุทุตา       ธรรมชาติที่เปนความออนของเจตสิกขันธ  

๓ในการงานอันเปนกุศล 
 จิตตมุทุตา ธรรมชาติที่เปนความออนของจิต  ในการงาน 

อันเปนกุศล 
กายกัมมัญญตา ธรรมชาติที่เปนความควรของเจตสิกขันธ๓ 

ในการงานเปน กุศล 
จิตตกัมมัญญตา   ธรรมชาติที่เปนความควรของจิตในการ 

งานอันเปนกศุล 
กายปาคุญญตา   ธรรมชาติที่เปนความคลองแคลวของ 

เจตสิกขนัธ ๓ ในการงานอันเปนกุศล 
จิตตปาคุญญตา ธรรมชาติที่เปนความคลองแคลวของจิตใน 

การงานอันเปนกุศล 
กายุชุกตา     ธรรมชาติที่เปนความซื่อตรงของเจตสิกขันธ๓ 

ในการงานอันเปนกุศล 
จิตตุชุกตา ธรรมชาติที่เปนความซื่อตรงของจิตในการ 

งานอันเปนกศุล 
วิรตีเจตสกิ  มี   ๓   ดวง คือ 

สัมมาวาจา การกลาววาจาที่เวนจากวจีทุจริต ๔ ซึ่งไมเกี่ยว 
กับการงานอันเปนอาชีพ 

สัมมากัมมันตะ การกระทําที่เวนจากกายทุจริต ๓ ซึ่งไมเกี่ยว 
กับการงานอันเปนอาชีพ 

สัมมาอาชีวะ  การประกอบอาชีพที่เวนจากวจีทุจริต ๔  กาย 



 

ทุจริต  ๓ 
อัปปมัญญาเจตสกิ   มี  ๒   ดวงคือ 

กรุณา  ธรรมชาติที่มีความสงสารตอทุกขิตสัตวคอืผูที่กําลัง 
ไดรับความลําบากอยู หรือ จะไดรับความลําบากในกาล
ขางหนา 

มุทิตา   ธรรมชาติที่มีความยินดีตอสุขิตสัตว คอื ผูทีกําลงัได 
รับความสุขหรือจะไดรับความสุขในกาลขางหนา 
ปญญินทรียเจตสกิ  มี ๑  ดวง คือ 

ปญญา ธรรมชาติที่รูสภาพธรรมโดยทั่ง ๆ ไปตามเปนจริง  
 

๓. สัมปโยคนัย และสังคหนัย 
สัมปโยคนัย หมายถึง การยกเจตสิกขึ้นมากลาวเปน

ประธาน และหาจํานวนจิตที่เจตสิกนั้น ๆ ประกอบได เชน ผสัส
เจตสิก ประกอบในจิตได ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง ดงันี้เปนตน 

สังคหนัย หมายถึง การยกจิตขึ้นมากลาวเปนประ ธาน 
และหาจํานวนเจตสิกทีป่ระกอบกับจิตดวงนั้นๆ ได เชน โลภมูล
จิตดวงที่๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๙  ดวง ดงันี้เปนตน 

ตทุภยมิสสกนัย หมายถึงการยกเจตสิกขึ้นมากลาวเปน
ประธาน แลวหาจํานวนเจตสิกที่ประกอบกับเจตสิกนั้น ๆ ไดตาม
หลักสัมปโยคนัยและสังคหนัยรวมกัน 

 

เจตสิกที่ประกอบกับจิตนั้น แบงเปน ๒ จําพวก  
๑.อนิยตโยคีเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบกับ

จิตไดไมแนนอน มี ๑๑  ดวงคือ มานะ  อิสสา  มัจฉริยะ กุกกจุจะ  
ถิทุกะ ๒  วิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒  ซึ่งจําแนกเปน ๓ จําพวก คอื 
 ๑.๑ นานากทาจิเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกทีป่ระกอบ
ไดเปนบางครั้งบางคราวและไมประกอบพรอมกัน มี ๘ ดวง คือ 
อิสสา มัจฉริยะ กุกกุจจะ วีรตี ๓ อัปปมัญญา ๒ 
    ๑.๒ กทาจิเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบไดเปน
บางครั้งบางคราว มี ๑  ดวง คือ   มานะ 

๑.๓สหกทาจิเจตสิก หมายถึงเปนเจตสิกทีป่ระกอบได
เปนบางครั้งบางคราว แตประกอบพรอมกัน มี  ๒  ดวง คือ ถีนะ   
มิทธะ 



 

๒. นิยตโยคีเจตสิก หมายถึง เปนเจตสิกที่ประกอบกับ
จิตไดแนนอนคือถาระบุวาประกอบกับจิตดวงใด เมื่อจิตดวงนั้น
เกิดขึ้นจะตองมีเจตสิกที่ระบุไวนั้นเกิดพรอมดวยเสมอ มี ๔๑ ดวง 
ไดแก เจตสกิ ๔๑ ดวง ทีเ่หลือจากอนยิตโยคีเจตสกิ นั่นเอง 

หลักสัมปโยคนัย 
สัมปโยคนัย  มี  ๑๖  นัย คือ 
อัญญสมานาเจตสิก   ๑๓   มีสัมปโยคนัย     ๗     นัย 
อกุศลเจตสกิ           ๑๔   มีสัมปโยคนยั      ๕    นยั 
โสภณเจตสกิ           ๒๔  มีสัมปโยคนยั      ๔     นยั 
 
๑.อัญญสมานาเจตสิก ๑๓  มีสัมปโยคนัย  ๗  นัย  

สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ แตละดวงประกอบไดในจิต 
๘๙ หรือ ๑๒๑  ดวงทั้งหมด  นับเปน ๑ นัย 

วิตกเจตสิก ประกอบไดในจิต ๕๕ ดวง คือ กามาวจรจิต 
๔๔ (เวนทวปิญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจติ ๑๑ นับเปน  ๑  
นัย 

วิจารเจตสิกประกอบไดในจิต ๖๖ ดวง คือ กามาวจรจิต 
๔๔ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจติ ๑๑ และ ทุติย
ฌานจิต ๑๑  นับเปน  ๑  นัย 

อธิโมกขเจตสิกประกอบไดในจิต ๑๑๐ ดวง คือ กามาวจร
จิต๔๓ (เวนทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ โมหมูลวจิิกิจฉาสัมปยุตต
จิต๑) มหัคคตจิต ๒๗ โลกุตตรจิต ๔๐นับเปน๑นยั 

วิริยเจตสิก ประกอบไดในจิต๑๐๕ ดวง คือ กามาวจรจติ 
๓๘ (เวน อเหตุกวิบากจติ ๑๕ ปญจทวาราวัชชนจิต ๑ เรียกวา อวิ
ริยจิต ๑๖) มหัคคตจิต ๒๗ โลกุตตรจิต ๔๐ นบัเปน  ๑  นัย 

 ปติเจตสิก ประกอบไดในจิต ๕๑ ดวง คือ กามาวจร
โสมสนสัสสหคตจิต ๑๘  ปฐมฌานจิต ๑๑ ทุติยฌานจติ ๑๑  
ตติยฌานจิต ๑๑   นับเปน  ๑  นัย   

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

๒.อกุศลเจตสิก ๑๔ มีสัมปโยคนัย ๕นัยคือ 



 

         โมจตุกเจตสกิ ๔ แตละดวงประกอบไดในอกุศลจิต๑๒
ทั้งหมดนับเปน ๑ นัย 
         โลติกเจตสิก๓ คือ โลภเจตสิกประกอบไดในโลภมูลจิต ๘ 
ทิฎฐิเจตสิก ประกอบไดในโลภทิฎฐิคตสัมปยุตตจติ ๔ มานเจตสิก
ประกอบไดในโลภทิฎฐิคตวิปปยุตตจิต ๔ ดวงนับเปน ๑ นัย 
       โทจตุกเจตสกิ ๔ แตละดวงประกอบไดในโทสมลูจิต ๒ 
ดวง นับเปน ๑ นัย 
       ถิทุกเจตสิก ๒ แตละดวงประกอบไดในอกุศลสสังขาริกจิต 
๕ ดวงนับเปน ๑ นัย  
       วิจกิจฉาเจตสิก ๑ ประกอบไดในโมหวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต 
๑ ดวงนับเปน ๑นัย 
๓. โสภณเจตสิก ๒๕ มีสัมปโยคนัย ๔ นัย คือ 

โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ แตละดวง ประกอบไดใน
โสภณจิต ๕๙  หรือ ๙๑  ดวง นับเปน  ๑  นัย 
     วิรตีเจตสิก ๓ แตละดวง  ประกอบไดในโสภณจิต ๑๖ 
หรือ ๔๘ ดวง คือ มหากศุลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐ นับเปน 
๑ นัย 

    อัปปมัญญาเจตสิก ๒ แตละดวง ประกอบไดในโสภณจิต 
๒๘ ดวงคือ มหากุศลจิต ๘ มหากริยาจิต ๘ รูปาวจรจิต ๑๒ (เวน
รูปาวจรปญจมฌานจิต ๓) นับเปน ๑ นัย  

ปญญินทรียเจตสิก ๑ประกอบไดในจติ ๔๗ หรือ ๗๙ ดวง 
คือ กามาวจรญาณสัมปยุตตจิต ๑๒  มหัคคตจิต ๒๗  โลกุตตรจิต 
๘ หรือ  ๔๐  นับเปน ๑ นยั 

ขยายความจิตที่เจตสิกแตละดวงประกอบไมได 
จํานวนจิตทีส่ัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ประกอบไมไดนั้น 

ไมมีตามนัยที่ ๑ 
จํานวนจิตทีว่ิตกเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๖๖ ดวง คือ 

ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ ทุติยฌานจิต ๑๑ ตติยฌานจิต ๑๑
จตุตถฌานจติ ๑๑ และปญจมฌานจิต ๒๓  ตามนัยที่ ๒ 

จํานวนจิตทีว่ิจารเจตสิกประกอบไมไดนั้นมี๕๕ดวง คือ 
ทวิปญจวิญญาณจติ ๑๐ ตติยฌานจิต ๑๑  จตุตถฌานจิต ๑๑ 
ปญจมฌานจิต ๒๓   ตามนัยที่ ๓ 



 

จํานวนจิต ที่อธิโมกขเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๑๑ ดวง 
คือ ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐  วิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ ตามนัยที่ 
๔ 
   จํานวนจิต ที่วิริยเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๑๖ ดวง คือ 
อเหตุกวิปากจิต ๑๕ปญจทวาราวัชชนจิต ๑  ตามนัยที่ ๕ 

จํานวนจิต ที่ปติเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๗๐ ดวงคือ 
อกุศลจิต ๘ (เวนโลภโสมนัสฯ ๔) อเหตุกจิต ๑๑ (เวนโสมนัสสนัตี
รณจิต ๑ หสติุปปาทจิต ๑) กามาวจรโสภณอุเบกขาสหคตจติ ๑๒ 
และปญจมฌานจิต ๒๓   ตามนัยที ่๖ 

จํานวนจิตทีฉ่ันทเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๒๐ ดวง คือ  
โมหมูลจิต ๒ อเหตุกจิต ๑๘  ตามนยัที่ ๗ 

จํานวนจิต ที่โมจตุกเจตสิก ๔  ประกอบไมไดนั้น มี ๕๙  
หรือ ๙๑  ดวง คือ โสภณจิต ๕๙ หรือ ๙๑ ตามนัยที่ ๘ 

จํานวนจิตทีโ่ลติกเจตสิก ๓ ประกอบไมไดนั้น มี 
๑๑๓,๑๑๗ ,๑๑๗ ดวง คือ โลภเจตสกิประกอบไมได ๑๑๓ ดวง ที่
นอกจากโลภมูลจิต ๘ ทิฎฐิเจตสิกประกอบไมได ๑๑๗ ดวง ที่

นอกจากโลภทิฎฐิคตสัมปยุตตจิต และมานเจตสิกประกอบไมได 
๑๑๗ ดวง ทีน่อกจากทิฎฐิคตวิปปยุตตจิต ๔  ตามนัยที่ ๙ 

จํานวนจิตทีโ่ทจตุกเจตสกิ ๔ ประกอบไมไดนั้น มี ๑๑๙ 
ดวง คือ ที่นอกจากโทสมูลจิต ๒  ตามนัยที่ ๑๐ 

จํานวนจิตทีถ่ิทุกเจตสิก ๒ ประกอบไมไดนั้น มี ๑๑๖ ดวง 
คือ  ที่นอกจากอกุศล สสงัขาริกจิต ๕  ตามนัยที่ ๑๑ 
   จํานวนจิตทีว่ิจิกิจฉาเจตสิก ๑ ประกอบไมไดนั้น มี ๑๒๐ 
ดวง คือ ที่นอกจากโมหวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ ตามนัยที่ ๑๒ 

จํานวนจิตทีโ่สภณสาธารณเจตสิกประกอบไมไดนั้นมี ๓๐ 
ดวง คือ อโสภณจิต ๓๐  ตามนัยที่ ๑๓ 

จํานวนจิตทีว่ิรตีเจตสิกประกอบไมไดนั้น มี ๗๓ ดวง คือ 
อโสภณจิต ๓๐ มหาวิปากจิต ๘ มหากริยาจิต ๘  และมหัคคตจิต 
๒๗  ตามนัยที่ ๑๔ 

จํานวนจิตทีอ่ัปปมัญญาเจตสิก ๒ ประกอบไมไดนั้น มี 
๖๑ หรือ ๙๗ ดวง คือ อโสภณจิต ๓๐ มหาวิปากจิต ๘ รูปาว
จรปญจมฌานจิต ๓ อรูปาวจรจิต ๑๒ และ  โลกุตตรจิต ๘ หรือ 
๔๐   ตามนยัที่ ๑๕ 



 

จํานวนจิตทีป่ญญินทรียเจตสิก ๑ ประกอบไมไดนั้น มี 
๔๒ ดวง คือ อโสภณจิต ๓๐  และกามาวจรโสภณญาณวิปปยุตต
จิต ๑๒  ตามนัยที่ ๑๖ 

รวมเปนสัมปโยคนัย  ๑๖  นัย  ดังกลาวแลว. 
 
ยอหลักสัมปโยคนัย ๑๖  นัย  

เพื่อสะดวกแกการจํา 
๑.อัญญสมานาเจตสิก๑๓มีสมัปโยคนัย ๗ นัยคือ 

สัพพฯ ๗ ประกอบกับจิตได ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง ประกอบ
ไมได  ไมมี นับเปน ๑ นยั 

วิตก   ประกอบกับจิตได  ๕๕ ประกอบไมได  ๖๖ นับเปน 
๑ นัย    

วิจาร  ประกอบกับจิตได ๖๖ ประกอบไมได   ๕๕  นับเปน 
๑ นัย 

อธิโมกข  ประกอบกับจติได ๑๑๐  ประกอบไมได   ๑๑  
นับเปน ๑ นยั 

วิริยะประกอบกับจิตได ๑๐๕ ประกอบไมได   ๑๖  
นับเปน ๑ นยั 
   ปติ ประกอบกับจิตได  ๕๑  ประกอบไมได  ๗๐  นับเปน 
๑ นัย 

ฉันทะ  ประกอบกับจติได ๑๐๑ ประกอบไมได ๒๐  
นับเปน ๑ นยั 

๒.อกุศลเจตสิก ๑๔ มีสัมปโยคนัย ๕ นัยคือ 
 เจตสิก    ประกอบได และประกอบไมได  นับเปน ๑  นัย 
โมจตุกะ ๔      ๑๒    ๑๐๙       นับเปน ๑ นัย 
 โลติกะ  ๓ ๘,๔,๔       ๑๑๓,๑๑๗,๑๑๗  นบัเปน ๑ นัย 
 โทจตุกะ ๔     ๒        ๑๑๙  นับเปน ๑ นยั 
 ถิทุกะ ๒   ๕            ๑๑๖  นับเปน ๑ นยั 
 วิจิกิจฉา ๑   ๑  ๑๒๐       นับเปน ๑ นยั 
๓.โสภณเจตสิก ๒๕  มีสัมปโยคนัย ๔ นัยคือ 

เจตสิก        ประกอบได  และประกอบไมได  นับเปน ๑ นยั 
โสภณสาธารณะ ๑๙  ๕๙ หรือ ๙๑    ๓๐ นับเปน ๑ นยั 
วิรตี ๓  ๑๖  หรือ ๔๘       ๗๓      นับเปน ๑ นัย 



 

อัปปมัญญา ๒            ๒๘   ๖๑ หรือ ๙๓   นบัเปน ๑ นัย 
ปญญินทรีย ๑         ๔๗ หรือ ๗๙     ๔๒  นับเปน ๑ นยั 

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 

๑. อกุศลจิต  ๑๒  มีสังคหนัย  ๗  นัย คือ 
จํานวนเจตสกิ ๑๙ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมและทุติยอสัง

ขาริกจิต นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ๑๘ ดวง ที่ประกอบไดในตติยะและ

จตุตถอสังขาริกจิต นับเปน๑นัย 
จํานวนเจตสกิ ๒๐ดวงที่ประกอบไดในปญจมอสังขาริกจิต

นับเปน ๑ นยั 

จํานวนเจตสกิ ๒๑ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมและทุติย
สสังขาริกจิต นับเปน ๑ นยั 

จํานวนเจตสกิ ๒๐ ดวงที่ประกอบไดในตติยะและจตุตถ
สสังขาริกจิตนับเปน ๑ นยั 

จํานวนเจตสกิ ๒๒ ดวงที่ประกอบไดในปญจมสสังขาริก
จิตนับเปน๑ นัย 

จํานวนเจตสกิ ๑๕ ดวงที่ประกอบไดในโมหมูลจิต ๒ ดวง 
นับเปน ๑ นยั 

๒. อเหตุกจิต  ๑๘ มีสังคหนัย  ๔  นัย คือ 
จํานวนเจตสกิ ๑๒ ดวงที่ประกอบไดในหสิตุปปาทจิต ๑ 

นับเปน ๑  นยั 
  จํานวนเจตสกิ ๑๑ ดวง ที่ประกอบไดในโสมนสัสันตีรณจิต 
๑ กับมโนทวาราวัชชนจิต ๑  นับเปน ๑  นัย 

จํานวนเจตสกิ๑๐ดวง ที่ประกอบไดในมโนธาตุ ๓ กับ
อุเบกขาสันตีรณจิต ๒นับเปน ๑ นัย 

จํานวนเจตสกิ๗ดวงที่ประกอบไดในทวิปญจวิญญาณจิต
๑๐นับเปน ๑นัย 



 

 

๓. กามาวจรโสภณจติ ๒๔ มีสังคหนัย ๑๒ นัยคือ 
จํานวนเจตสกิ ๓๘ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๑ กับ

ดวงที่ ๒ นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ๓๗ ทั้งคูทีป่ระกอบไดในจิตดวงที่ ๓,๔ กับ

ดวงที่ ๕,๖ นับเปน ๒ นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๖ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๗ กับ

ดวงที่ ๘ นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ ๓๓ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๑ กับ

ดวงที่๒นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ ๓๒ ทั้งคู ที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๓,๔ กับ

ดวงที่ ๕,๖นับเปน ๒นัย 
จํานวนเจตสกิ ๓๑ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๗ กับ

ดวงที่ ๘ นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ ๓๕ ที่ประกอบไดในจติดวงที่ ๑ กับดวงที่ 

๒ นับเปน ๑ นัย 

จํานวนเจตสกิ ๓๔ ทั้งคูที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๓,๔ กับ
ดวงที่ ๕,๖ นับเปน ๒นยั 

จํานวนเจตสกิ ๓๓ ดวงที่ประกอบไดในจิตดวงที่ ๗ กับ
ดวงที่ ๘ นับเปน ๑นัย 

๔. มหัคคตจิต ๒๗ มีสังคหนัย  ๕ นัย คือ 
จํานวนเจตสกิ   ๓๕   ดวงที่ประกอบไดในปฐมฌานจติ ๓ 
 นับเปน ๑ นยั 
จํานวนเจตสกิ  ๓๔  ดวงที่ประกอบไดในทุติยฌานจติ ๓ 
 นับเปน ๑ นัย 
จํานวนเจตสกิ ๓๓  ดวงที่ประกอบไดในตติยฌานจิต ๓
 นับเปน  ๑ นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๒   ดวงที่ประกอบไดในจตุตถฌานจิต ๓ 
 นับเปน  ๑นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๐  ดวงทีป่ระกอบไดในปญจมฌานจิต ๑๕  

นับเปน  ๑ นยั 
๕. โลกุตตรจิต ๔๐  มีสังคหนัย  ๕ นัย คือ 



 

จํานวนเจตสกิ ๓๖ ดวง ที่ประกอบไดในปฐมฌานจติ ๘ 
 นับเปน ๑นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๕ ดวง ที่ประกอบไดในทุติยฌานจติ ๘
 นับเปน ๑ นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๔ ดวง ที่ประกอบไดในตติยฌานจิต ๘ 
 นับเปน ๑ นยั 
จํานวนเจตสกิ ๓๓ ทั้งคู ที่ประกอบไดในจตุตถฌานจิต ๘  

กับปญจมฌานจิต ๘ นับเปน ๒ นัย  
หมายเหตุ.  การนับจํานวนสังคหนัยนั้น ใหนับจิตที่มี

จํานวนเจตสกิเทากันเปนนัยหนึ่ง มีบางดวงที่มีเจตสิกประกอบได
เทากันแตนบัเปน ๒ นัย เชน มหากศุลจิตดวงที ่๓ ดวงที ่๔, กับ
ดวงที่ ๕ ดวงที่ ๖, มหาวิบากจิตดวงที่ ๓ ดวงที ่๔, กับดวงที่ ๕  
ดวงที่ ๖ และมหากริยาจิตดวงที่ ๓ ดวงที่ ๔ , กับดวงที่ ๕ กับดวง
ที่ ๖  จิตเหลานี้  มีเจตสิกประกอบไดเทากัน แตนับเปน ๒ นยั  ที่
เปนเชนนีเ้พราะต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 โมจตุกะ ๔  โลภะ  ทิฏฐิ   ถิทุกะ ๒ 
โลภมูลจิตดวงที่ ๓ มีเจตสิกประกอบได ๑๙ ดวง คือ 

อัญญสมานา๑๓ โมจตุกะ ๔ โลภะ  มานะ   
  โลภมูลจิตดวงที่ ๔ มีเจตสิกประกอบได ๒๑ดวงคือ อัญญ
สมานา๑๓ โมจตุกะ ๔ โลภะ  มานะ   ถิทุกะ  ๒ 

โลภมูลจิตดวงที่ ๕ มีเจตสิกประกอบได ๑๘ ดวง คือ 
อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ)โมจตุกะ ๔  โลภะ   ทฏิฐิ 

โลภมูลจิตดวงที่ ๖ มีเจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ  
อัญญสมานา๑๒ (เวนปติ) โมจตุกะ ๔ โลภะ  ทฏิฐิ  ถทิุกะ ๒  

โลภมูลจิตดวงที่ ๗ มีเจตสิกประกอบได ๑๘ ดวง คือ 
อัญญสมานา๑๒ (เวนปติ)โมจตุกะ ๔ โลภะ   มานะ 

โลภมูลจิตดวงที่ ๘ มีเจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ  
อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โมจตุกะ๔ โลภะ มานะ ถิทุกะ ๒ 



 

โทสมูลจิตดวงที่ ๑ มีเจตสิกประกอบได ๒๐ ดวง คือ 
อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โมจตุกะ ๔โทจตุกะ ๔ 
  โทสมูลจิตดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๒๒ ดวง คือ  
อัญญสมานา ๑๒ (เวนปติ) โมจตุกะ ๔ โทจตุกะ ๔ ถิทุกะ ๒ 

โมหมูลจิตดวงที่ ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๕ ดวง คือ 
อัญญสมานา๑๐ (เวนอธิโมกข ปติ ฉันทะ) โมจตุกะ ๔ วิจิกจิฉา  
๑ 

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

จําแนกเจตสิก  ๑๒  โดยอเหตุกจิต  ๑๘ 
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มีเจตสิกประกอบได  ๗  ดวง  

คือ  สัพพจิตตสาธารณเจตสิก  ๗  ดวง 
มโนธาตุ ๓ และอุเบกขาสันตีรณจิต ๒ รวม ๕ ดวงนี้  มี

เจตสิกประกอบได ๑๐ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๐ (เวนวิริยะ ปติ 
ฉันทะ ) 
   โสมนัสสันตรีณจิต ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๑ ดวง คือ 
อัญญสมานา ๑๑ (เวนวิริยะ ฉันทะ) 

    มโนทวาราวัชชนจิต ๑ มีเจตสิกประกอบได ๑๑ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๑ (เวนปติ ฉนัทะ) 
   หสิตุปปาทจติ ๑ มีเจตสกิประกอบได๑๒ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๒  (เวนฉันทะ) 

จําแนกเจตสิก ๓๘ โดยกามาวจรโสภณจติ  ๒๔ 
มหากุศลจิตดวงที่ ๑ กับดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได ๓๘ 

ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓  โสภณะ  ๒๕ 
มหากุศลจิตดวงที่ ๓ กับดวงที่ ๔ มีเจตสิกประกอบได ๓๗ 

ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓ โสภณะ๒๔  (เวนปญญา) 
    มหากุศลจิตดวงที่ ๕ กบัดวงที่ ๖มีเจตสิกประกอบได ๓๗ 
ดวง คือ  อัญญสมานา  ๑๒ (เวนปต ิ)  โสภณะ  ๒๕ 

มหากุศลจิตดวงที่ ๗ กับดวงที่ ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๖ 
ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒  (เวนปต)ิ โสภณะ  ๒๔ (เวนปญญา) 
      มหาวิบากจิตดวงที่ ๑ กับดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได 
๓๓ ดวงคือ อัญญสมานา  ๑๓โสภณสาธารณะ  ๑๙  ปญญา ๑ 
 มหาวิปากจิตดวงที่ ๓ ดวงที่ ๔ มีเจตสิกประกอบได ๓๒  
ดวง คือ อัญญสมานา ๑๓ โสภณสาธารณะ  ๑๙   



 

 มหาวิปากจิต ดวงที่๕ กับดวงที่ ๖ มีเจตสิกประกอบได 
๓๒ ดวง คือ อัญญสมานา๑๒ (เวนปติ) โสภณสาธารณะ ๑๙  
ปญญา ๑ 

มหาวิปากจิตดวงที่ ๗ กับดวงที่ ๘ มีเจตสิกประกอบได 
๓๑ ดวง คือ อัญญสมานา ๑๒  (เวนปติ) โสภณสาธารณะ ๑๙ 

มหากริยาจิตดวงที่ ๑ กับดวงที่ ๒ มีเจตสิกประกอบได 
๓๕ ดวงคือ อัญญสมานา  ๑๓  โสภณะ  ๒๒  (เวนวิรตี ๓ ) 

มหากริยาจิตดวงที่ ๓ กบัดวงที่๔ มีเจตสิกประกอบได ๓๔ 
ดวง คืออัญญสมานา ๑๓   โสภณะ  ๒๑ (เวนวิรตี ๓ ปญญา)  

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

จําแนกเจตสิก  ๓๕  โดยมหัคคตจิต  ๒๗ 

ปฐมฌานจติ ๓ มีเจตสกิประกอบได ๓๕ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๓ โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓ ) 

ทุติยฌานจติ ๓ มีเจตสกิประกอบได ๓๔ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๒ (เวนวิตก)  โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓ ) 

ตติยฌานจิต๓มีเจตสิกประกอบได๓๓ดวงคือ อัญญสมา
นา ๑๑ (เวนวิตก  วิจาร) โสภณะ ๒๒ (เวนวิรตี ๓ ) 
  จตุตถฌานจติ ๓ มีเจตสกิประกอบได ๓๒ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๐ (เวนวิตก วิจาร  ปต)ิ โสภณะ ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 

ปญจมฌานจิต ๑๕ มีเจตสิกประกอบได ๓๐ ดวง คือ  
อัญญสมานา ๑๐ (เวนวิตก วิจาร ปติ)  โสภณะ  ๒๐   (เวนวิรตี ๓ 
อัปปมัญญา ๒ ) 

จําแนกเจตสิก  ๓๖  โดยโลกุตตรจิต  ๔๐ 
ปฐมฌานจติ ๘ มีเจตสกิประกอบได ๓๖ ดวง คือ อัญญ

สมานา ๑๓ โสภณะ  ๒๓(เวนอัปปมัญญา ๒)  
ทุติยฌานจติ ๘มีเจตสกิประกอบได ๓๕ ดวงคือ อัญญ

สมานา๑๒ (เวนวิตก) โสภณะ๒๓ (เวนอัปปมัญญา๒) 



 

ตติยฌานจิต๘มีเจตสิกประกอบได๓๔ดวงคือ อัญญสมา
นา ๑๑ (เวนวิตกวิจาร)โสภณ ๒๓ (เวนอัปปมัญญา ๒) 

จตุตถฌานจติ ๘ มีเจตสกิประกอบได ๓๓ ดวง คือ อัญญ
สมานา ๑๐ (เวนวิตกวิจาร ปติ) โสภณะ ๒๓  (เวนอัปปมัญญา๒) 

ปญจมฌานจิต ๘ มีเจตสิกประกอบได ๓๓ ดวง คือ 
อัญญสมานา  ๑๐ (เวนวิตกวิจาร ปติ) โสภณะ  ๒๓  (เวนอปัป
มัญญา๒) 

 

๓. ตทุภยมิสสกนัย 
ตทุภยมิสสกนัย หมายถงึ การแสดงหลักสัมปโยคนัยและ

สังคหนัยทัง้ ๒ รวมกัน โดยยกเจตสกิขึ้นมากลาวแลว หาจํานวน
เจตสิกที่สามารถเกิดรวมกับเจตสิกดวงนั้น ๆ ตามนัยทั้ง ๒ คือ 
ตามสังคหนยั เจตสิกดวงนั้น ประกอบกับจิตไดเทาไร  และใน
จํานวนจิตเหลานี้ มีเจตสิกอะไรเกิดรวมไดบาง ก็นับเอาเจตสิกที่
สามารถเกิดรวมดวยไดเหลานั้น โดยลักษณะนับในจิตดวงหนึ่ง
แลว ไมนับในจิตดวงอื่นอีก ดังแสดงโดยสังเขป เปนตารางดังนี้ 

 

ตารางแสดงตทุภยมิสสกนัย 
เจตสิก ๕๒ สังคหะ สัม

โยคะ 
รวมเจตสิกทีป่ระกอบได 

สัพพฯ ๗ แตละดวง ๑๒๑ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง) 
วิติกเจตสิก ๕๕ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง)              
วิจารเจตสิก ๖๖ ๕๒ ๕๑  (เวนตัวเอง) 
อธิโมกขเจตสิก ๑๑๐ ๕๑ ๕๐  (เวนวิจิกิจฉาและตัวเอง) 
วิริยเจตสิก  ๑๐๕ ๕๒ ๕๑  (เวน ตัวเอง ) 
ปติเจตสิก  ๕๑ ๔๗ ๔๖ (เวนโทจตุก ๔ วิจิกิจฉา ๑ 

และตัวเอง) 
ฉันทเจตสิก  ๑๐๑ ๕๑ ๕๐ (เวนวิจิกิจฉาและตัวเอง) 
โมจตุก๔ แตละดวง ๑๒ ๒๗ ๒๖  (เวน ตัวเอง ) 
โลภเจตสิก  ๘ ๒๒ ๒๑  (เวน ตัวเอง ) 
ทิฏฐิเจตสิก  ๔ ๒๑ ๒๐  (เวนมานะและตัวเอง) 
มานเจตสิก ๔ ๒๑ ๒๐ (เวนทิฏฐิและตัวเอง) 
โทสเจตสิก ๒ ๒๒ ๒๑   (เวน ตัวเอง ) 
อิสสาเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙ (เวนมัจฉริยกุกกุจจะ

วิจิกิจฉาและตัวเอง) 
มัจฉริยเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙(เวนอิสสากุกกุจจะวิจิกิจฉา 

และตัวเอง) 
กุกกุจจเจตสิก ๒ ๒๒ ๑๙ (เวนอิสสา, มัจฉริยะ,วิจกิจ



 

ฉา,ตัวเอง) 
ถิทุกเจตสิก ๒แตละ
ดวง 

๕ ๒๖ ๒๕ (เวนวิจิกิจฉาและตัวเอง) 

วิจิกิจฉาเจตสิก   ๑ ๑๕ ๑๔ (เวนตัวเอง ) 
โสภณสาธารณ ๑๙ 
แตละดวง 

๕๙/๙๑ ๓๘ ๓๗ (เวนตัวเอง) 

วิรตีเจตสิก ๓ แตละ
ดวง  

๑๖/๔๘ ๓๔ / 
๓๖ 

๓๓ ที่เปนโลกิยะ(เวนวิรตี ๓ 
อัปปมัญญา๒) ๓๕ ที่เปนโลกุต
ตระ(เวนตัวเอง) 

อัปปมัญญา๒แต
ละดวง 

๒๘ ๓๔ ๓๓ (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา๒ 
) 

ปญญาเจตสิก ๔๗/๗๙ ๓๘ ๓๗ (เวนตัวเอง ) 

ยกตัวอยาง เพื่อความเขาใจ 
 สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ ดวง แตละดวง ประกอบกับ
จิตได ๑๒๑  และมีเจตสิกอื่นเกดิรวมดวย ๕๑ (เวนตวัเอง 
หมายถึง ยกดวงไหนเปนประธาน กเ็วนดวงนั้น) 
       วิตกเจตสิก ประกอบกับจิตได ๕๕ ดวง มีเจตสิกเจตสิกเกิด
รวมดวย ๕๑ ดวง (เวนตัวเอง) 

ฯลฯ 

แสดงเจตสิกโดยพิสดาร  ๓,๔๒๖ 
สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ   ๗ x  ๑๒๑    =   ๘๔๗     
วิตกเจตสิก         ๑ x ๕๕     =  ๕๕ 
วิจารเจตสิก         ๑ x ๖๖    =  ๖๖ 
อธิโมกขเจตสิก        ๑ x ๑๑๐     =   ๑๑๐ 
วิริยเจตสิก         ๑ x ๑๐๕     =   ๑๐๕ 
ปติเจตสิก         ๑ x ๕๑     =  ๕๑ 
ฉันทเจตสิก         ๑ x ๑๐๑     =   ๑๐๑ 
 รวมเปนอัญญสมานาเจตสิกโดยพิสดาร  ๑,๓๓๕  ดวง 
โมจตุกเจตสกิ 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 
วิจิกิจฉาเจตสิก  ๑ x ๑     =    ๑ 
 รวมเปนอกุศลเจตสิกโดยพิสดาร มี ๘๔  ดวง 



 

โสภณสาธารณเจตสิก  ๑๙ x ๙๑ =     ๑,๗๒๙ 
วิรตีเจตสิก                  ๓ x ๔๘ =         ๑๔๔ 
อัปปมัญญาเจตสิก      ๒x๒๘ =   ๕๖ 
ปญญาเจตสิก      ๑ x ๗๙ =   ๗๙ 
 รวมเปนโสภณเจตสิกโดยพิสดาร   มี  ๒,๐๐๘   ดวง 
 รวมเปนเจตสิกโดยพิสดารทั้งหมด  มี ๓,๔๒๖  ดวง 
 หมายเหตุ…เจตสิกที่แสดงโดยพิสดาร๓,๔๒๖ดวงนี้ เปน
การนับจํานวนเจตสิกตามจํานวนจิต ที่เจตสิกแตละดวงประกอบ
ได ถาเจตสิกดวงใดประกอบกับจิตไดกี่ดวง ก็นับจํานวนเจตสิก
ดวงนั้น  จํานวนเทานัน้ เชน ผสัสเจตสิก ประกอบกับจิตได ๑๒๑ 
ดวง ก็นับผสัสเจตสิก ๑๒๑ ดวง  เจตสิกดวงอื่น ๆ กน็ับโดย
ทํานองนี้ เหมือนกัน 
 

ปริจเฉทที่ ๓ ปกิณณกสังคหะ 
ในปกิณณกสังคหะนี ้  เปนการสงเคราะห จิตเจตสิก โดย

ประเภทแหงธรรม ๖ หมวด คือ เวทนา ๓ หรือ ๕ เหตุ ๖ กจิ ๑๔  
ทวาร ๖ อารมณ  ๖ และวัตถุ ๖ ดังแสดงโดยสังเขป ดังนี ้

๑. เวทนาสังคหะ 
 ในเวทนาสังคหะนี้ จําแนกเวทนา เปน ๒ นัย คือ 

๑.อารัมมณานุภวนลักขณะนัย คือ นัยที่วาโดยลักษณะ
แหงการเสวยอารมณของเวทนาแลวมี ๓ ประเภท คือ 
 ๑) ในขณะที่เสวยอารมณอยูนั้น บางครั้งก็รูสึกสบาย 
เรียกวา สขุเวทนาองคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ประกอบใน
สุขสหคตจิต๖๓ดวงคือสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
โสมนัสสสหคตจิต ๖๒ คือโลภโสมนสัสสหคตจิต ๔ โสมนสัสันตี
รณจิต ๑ หสิตุปาทจิต ๑  กามาวจรโสมนัสสสหคตจิต ๑๒ 
ปฐมฌานจติ ๑๑ ทุติยฌานจิต ๑๑ ตติยฌานจติ ๑๑  จตุตถฌาน
จิต ๑๑ และสุขสหคตจิต ๑ ดวง คือ สุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 
ดวง 
 ๒)ในขณะที่เสวยอารมณอยูนั้นบางครั้งก็รูสึกไมเปนทุกข
เรียกวา ทุกขเวทนา  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสกิ ที่ประกอบใน
ทุกขสหคตจติ ๓ ดวง คือ โทสมูลจิต ๒ ทุกขสหคตกายวิญญาณ
จิต ๑ ดวง 



 

 ๓)ในขณะที่เสวยอารมณอยูนั้น บางครั้งก็รูสึกเฉย ๆ ไมสุข
ไมทุกข เรียกวา อุเบกขาเวทนา  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสกิ  ที่
ประกอบในอุเบกขาสหคตจิต ๕๕ ดวง ไดแก กามอุเบกขาสหคต
จิต ๓๒ และ ปญจมฌานจิต ๒๓ ดวง 

๒. อินทริยเภทนัย คือ นัยที่วาโดยประเภทแหงอินทรีย 
คือความเปนใหญเปนผูปกครองในหนาที่ของตนแลว การเสวย
อารมณของสัตวทั้งหลาย เกี่ยวเนื่องดวยกายบาง และเกี่ยวเนื่อง
ดวยใจบาง รวมแลวมี ๕ ประเภท คือ 

๑) ความรูสึกสบายที่เกีย่วดวยกายนั้น เวทนาเจตสิกที่เปน
ใหญเปนผูปกครองในการเสวยอารมณที่เปนสขุ (อิฏฐมัชฌัตตา
รมณ) ทางกายในสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ ดวง เรียกวาสุข
เวทนา องคธรรมไดแกเวทนาเจตสิก ที่ประกอบในสุขสหคตกาย
วิญญาณจิต๑ ดวง 

๒)ความรูสึกไมสบายที่เกีย่วเนื่องดวยกายนั้น เวทนา
เจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยอารมณที่เปนทุกข 
(อนิฏฐารมณ) ทางกายอยูในทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ ดวง

นั้นเรียกวาทกุขเวทนาองคธรรมไดแกเวทนาเจตสกิ ที่ประกอบใน
ทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ ดวง 

๓) ความรูสึกสบายที่เกีย่วเนื่องดวยใจนั้น เวทนาเจตสิกที่
เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยอารมณที่เปนสุขใจ (อติ
อิฏฐารมณ) อยูในโสมนัสสสหคตจิต ๖๒ ดวงนั้นเรียกวาโสมนสัส
เวทนาองคธรรมไดแกเวทนาเจตสิกที่ประกอบในโสมนสัสสหคต
จิต ๖๒ ดวง 

๔) ความรูสึกไมสบายที่เกี่ยวเนื่องดวยใจนั้น เวทนา
เจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครอง ในการเสวยอารมณ ที่เปนทกุขใจ
(อติอนิฏฐารมณ)อยูในโทสมูลจิต ๒ ดวงนั้น เรียกวา โทมนัสส
เวทนาองคธรรมไดแกเวทนาเจตสิกที่ประกอบในโทสมลูจิต๒ ดวง 

๕) ความรูสึกเฉย ๆ นั้น ที่เกี่ยวเนื่องดวยใจนั้น  เวทนา
เจตสิกที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเสวยอารมณปานกลาง 
(มัชฌัตตารมณ) ทางใจอยูใน อุเบกขาสหคตจิต ๕๕ดวงนั้น
เรียกวาอุเบกขาเวทนาองคธรรมไดแกเวทนาเจตสิก ที่ในอุเบกขา
สหคตจิต ๕๕ ดวง คือ กามอุเบกขาสหคตจิต ๒๒ไดแก โลภ



 

อุเบกขาสหคตจิต ๔ โมหมูลจิต ๒ อเหตุกอุเบกขาสหคตจติ ๑๔ 
กามาวจรอุเบกขาสหคตจิต ๑๒ ปญจมฌานจิต ๒๓ 

จําแนกเจตสิกโดยเวทนา ๕ 
๑. เจตสิกที่เกิดพรอมดวย สุขเวทนา อยางเดียว มี ๖ ดวง 

ไดแก สัพพจิตตสาธารณเจตสิก๖ (เวนเวทนา)ในขณะที่ประกอบ
กับสุขสหคตกายวิญญาณจิต๑ 

๒. เจตสิกทีเ่กิดพรอมดวย ทุกขเวทนาอยางเดียว มี ๖ 
ดวง ไดแก สัพพจิตตสาธารณเจตสิก๖(เวนเวทนา) ในขณะที่
ประกอบกับสุขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 

๓. เจตสิกทีเ่กิดพรอมดวย โสมนัสเวทนา อยางเดยีว มี 
๔๖ ดวง ไดแก อัญญสมานาเจตสิก ๑๒ (เวนเวทนา) โมจตุกก
เจตสิก ๔ โลติกเจตสิก ๓ ถิทุกเจตสิก ๒ โสภณเจตสิก ๒๕    

๔. เจตสิกที่เกิดพรอมดวย โทมนัสเวทนา อยางเดียวมี ๒๑ 
ดวง ไดแก อัญญสมานาเจตสิก๑๑ (เวนเวทนา, ปติ) โมจตุก
เจตสิก ๔ โทจตุกเจตสกิ ๔ ถิทกุเจตสิก ๒ ที่ประกอบกับโทสมูล
จิต ๒ ตามสมควร 

๕. เจตสิกที่เกิดพรอมดวยอุเบกขาเวทนาอยางเดียว มี 
๔๗ ดวง ไดแก อัญญสมานาเจตสิก ๑๑ (เวนเวทนา,ปติ) โมจตุ
กกเจตสิก ๔ โลติกเจตสิก ๓ ถิทุกเจตสิก ๒ วจิิกิจฉา ๑ โสภณ
เจตสิก ๒๕   

๒. เหตุสังคหะ 
ในเหตุสังคหะนี้  เปนการแสดงรวบรวมสงเคราะหจิตและ

เจตสิกโดยเหตุ ๖ อยาง ซึ่งเหต ุ๖ อยางนี้ เปนตัวเจตสิก ๖ ดวง ที่
ทําหนาที่เปนเหตุ   ดังแสดงพรอมดวยองคธรรมของเหตุ ๖ คอื 

๑. โลภเหต ุ องคธรรมไดแก  โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
๒. โทสเหต ุองคธรรมไดแก   โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 
๓. โมหเหตุ องคธรรมไดแก  โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
๔. อโลภเหตุ  องคธรรมไดแก  อโลภเจตสิก ที่ในโสภณจิต 

๕๙ หรือ ๙๑  
๕. อโทสเหตุ  องคธรรมไดแก อโทสเจตสิกที่ในโสภณจิต 

๕๙ หรือ ๙๑ 



 

๖.อโมหเหตุ องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิกทีใ่นญาณ
สัมปยุตตจิต ๔๗ หรือ ๗๙ ดวง 

จําแนกจติโดยเหตุ ๖ 
จิตเมื่อจําแนกโดยเหตุ  มี ๒ ประเภท คือ 

๑. อเหตุกจติ    คือ จติที่ไมมีเหตุ   มี ๑๘ ดวง  ไดแก 
อเหตุกจิต ๑๘ 

๒. สเหตุกจติ คือ จิตทีม่ีเหตุเกิดรวมดวย มี ๗๑ จําแนก
เปน ๓ ประเภท คือ 
๑) เอกเหตุกจิต   คือ จิตที่มีเหตุหนึ่ง  มี   ๒ ดวง ไดแก  

โมหมูลจิต ๒ มี ๑ เหตุ คือ โมหเหต ุ
๒) ทวิเหตุกจิต  คือ จิตทีม่ีเหตุสอง  มี ๒๒ ดวง ไดแก  

โลภมูลจิต ๘  มี ๒ เหตุ ไดแก โลภเหตุ   โมหเหต ุ
โทสมูลจิต ๒  มี ๒ เหตุ ไดแก โทสเหตุ  โมหเหต ุ
กามาวจรโสภณญาณวิปปยุตตจิต ๑๒  มี ๒ เหตุ  ไดแก  

อโลภเหตุ  กบั อโทสเหต ุ
๓) ติเหตุกจติ คือ จิตที่มีเหตุสาม  มี ๔๗ หรือ ๗๙ ดวงไดแก   

กามาวจรโสภณญาณสัมปยุตตจิต ๑๒ มหัคคตจิต ๒๗  
โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐  มี ๓ เหต ุ ไดแก  อโลภเหตุ  อโทสเหตุ  
อโมหเหต ุ

สําหรับจิตทีม่ีเหตุ ๔,๕,๖ นัน้ไมมี เพราะโลภะ โทสะ 
โมหะ ที่เปนฝายอโสภณเหตุ และอโลภะ อโทสะอโมหะ ที่เปนฝาย
โสภณเหตุเหลานี้ประกอบกับจิตรวมกันไมได 

แสดงเจตสิกโดยเหตุ ๖ 
 ๑. เจตสิกทีป่ระกอบดวย โลภเหต ุ มี ๒๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓ โมจตกุกเจตสิก ๔  มานะ ทิฏฐ ิ ถิทุกเจตสิก ๒ 
 ๒. เจตสิกทีป่ระกอบดวย โทสเหตุ มี ๒๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๒ (เวนปติ) โมจตุกกเจตสิก ๔  อิสสา มัจฉริยะ 
กุกกุจจะ ถทิกุเจตสิก ๒ 
 ๓. เจตสิกทีป่ระกอบกับ โมหเหตุ มี ๒๖ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓ อกุศลเจตสิก ๑๓ (เวนโมหะ) 
 ๔. เจตสิกทีป่ระกอบกับ อโลภเหตุ มี ๓๗ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๔ (เวนอโลภะ) 



 

 ๕. เจตสิกทีป่ระกอบกับ อโทสเหต ุ มี ๓๗ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๔ (เวนอโทสะ) 
 ๖. เจตสิกทีป่ระกอบกับ อโมหเหตุ มี ๓๗ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๔ (เวนปญญา) 
 

๓. กิจจสังคหะ 
ในกิจจสังคหะนี้ เปนการแสดงการรวบรวมจิตและเจตสิก

สงเคราะหโดยกิจ ๑๔ และฐาน ๑๐ อยาง 
กิจ หมายถึง หนาที่การงานของจิตและเจตสิก  สวน ฐาน 

หมายถึง สถานที่ทําการงาน ของจิตและเจตสิก 
กิจ มี ๑๔ อยาง คือ 

๑. ปฏิสนธิกจิ   หนาที่สบืตอภพชาติใหม  
๒. ภวังคกิจ   หนาที่รักษาภพชาติที่เกดิอยู 
๓. อาวัชชนกิจ  หนาที่พิจารณาอารมณใหม  
๔. ทัสสนกจิ  หนาที่ในการเห็นรูป (รูปารมณ) 
๕. สวนกิจ  หนาที่ไดยินเสียง (สัททารมณ) 
๖. ฆายนกิจ  หนาที่รับรูกลิ่น  (คันธารมณ) 

๗. สายนกิจ หนาที่รูรส  (รสารมณ) 
๘. ผุสนกิจ หนาที่รูการกระทบถูกตอง (โผฏฐัพพารมณ) 
๙. สัมปฏิจฉนกิจ  หนาทีร่ับอารมณทางทวารทั้ง ๕  

(ตาหู จมูก ลิน้ กาย) 
๑๐. สันตีรณกิจ   หนาที่ไตสวนอารมณทางทวารทั้ง ๕ 
๑๑.โวฏฐัพพนกิจ หนาที่ตัดสินอารมณทางทวารทั้ง ๕   
๑๒. ชวนกิจ   หนาที่เสพอารมณ ทางทวารทั้ง ๖  

(ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ) 
๑๓. ตทารัมมณกิจ  ทําหนาที่รับอารมณตอจากชวนจิต 
๑๔. จุติกิจ  ทําหนาทีส่ิ้นจากภพเกา (ตาย) 

แสดงจิตโดยกิจ ๑๔ 
๑. จิตที่ทําหนาที่ ปฏิสนธิกิจ มี ๑๙ ดวง คือ อุเปกขาสันตี

รณจิต ๒ มหาวิปากจิต ๘ มหัคคตวิปากจิต ๙ 
๒. จิตที่ทําหนาที่ ภวังคกิจ มี ๑๙ ดวง คือ อุเปกขาสันตี

รณจิต ๒ มหาวิปากจิต ๘ มหัคคตวิปากจิต ๙ 
๓. จิตที่ทําหนาที่ อาวัชชกิจ มี ๒ ดวง คือ ปญจทวาราวัช

ชนจิต ๑ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ 



 

๔.จิตที่ทําหนาที่ ทสัสนกิจ มี๒ ดวงคือจักขุวิญญาณจิต ๒ 
๕. จิตที่ทําหนาที่ สวนกิจมี ๒ ดวง คือ โสตวิญญาณจิต ๒ 
๖. จิตที่ทําหนาที่ ฆายนกิจมี ๒ดวงคือฆานวิญญาณจิต ๒ 
๗. จิตที่ทําหนาที่สายนกจิมี๒ ดวงคือชิวหาวิญญาณจิต ๒ 
๘. จิตที่ทําหนาที่ ผสุสนกิจ มี๒ดวงคือกายวิญญาณจิต ๒ 
๙.จิตที่ทําหนาที่สัมปฏิจฉนกิจมี๒ดวงคือสัมปฏิจฉนจิต ๒ 
๑๐.จิตที่ทําหนาที่ สันตีรณกิจ มี ๓ ดวง คือ สันตีรณจิต ๓ 
๑๑.จิตที่ทําหนาที่ โวฏฐพัพนกิจ มี ๑ ดวง คือ มโนทวารา

วัชชนจิต ๑ 
๑๒. จิตที่ทาํหนาที่ ชวนกิจ มี ๕๕ หรือ ๘๗ ดวง คือ 

อกุศลจิต ๑๒ หสิตุปปาทจิต ๑ มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ 
มหัคคตกุศลจิต ๙ มหัคคตกิริยาจิต ๙ โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐ 

๑๓.จิตที่ทําหนาที่ตทาลมัพนกิจมี ๑๑ดวงคือสันตีรณจิต
๓ มหาวิบากจิต ๘ 

๑๔.จิตที่ทําหนาที่ จุติกจิ มี ๑๙ ดวง คือ อุเบกขาสันตีรณ
จิต ๒ มหาวบิากจิต ๘  มหัคคตวิบากจิต ๙ 

จําแนกเจตสิกโดยกิจ ๑๔ 

๑. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ ปฏิสนธิกจิ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๓  โสภเจตสิก ๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓) 

๒. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ภวังคกิจ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมา
นาเจตสิก ๑๓  โสภเจตสกิ ๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓)  

๓. เจตสิกทีท่ําหนาที่ อาวัชชนกิจมี ๑๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๑ (เวนปติ,ฉันทะ) 

๔. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ทสัสนกจิมี ๗ ดวง คือ สพัพจิตตสา
ธารณเจตสกิ ๗ 

๕. เจตสิกทีท่ําหนาที ่สวนกิจ มี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสา
ธารณเจตสกิ ๗ 

๖. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ฆายนกิจมี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสา
ธารณเจตสกิ ๗ 

๗. เจตสิกทีท่ําหนาที่ สายนกิจ มี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสา
ธารณเจตสกิ ๗ 

๘. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ผสุสนกจิมี ๗ ดวง คือ สัพพจิตตสา
ธารณเจตสกิ ๗ 



 

๙. เจตสิกทีท่ําหนาที ่สมัปฏิจฉนกจิ มี ๑๐ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๐ (เวนวิริยะ, ปติ, ฉันทะ) 

๑๐. เจตสิกที่ทําหนาที ่สันตีรณกิจ มี๑๐ดวงคืออัญญสมา
นาเจตสิก๑๑ (เวนวิริยะ,ฉันทะ) 

๑๑.เจตสิกทีท่ําหนาที ่โวฏฐัพพนกิจ มี ๑๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๑ (ปติ, ฉันทะ) 

๑๒. เจตสิกที่ทําหนาที ่ชวนกิจ มี ๕๒ ดวง ทั้งหมด 
๑๓. เจตสิกที่ทําหนาที่ตทาลัมพนกิจ มี๓๓ ดวง คือ อัญญ

สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๐ (เวนวีรตี ๓  อัปปมัญญา 
๒) 

๑๔. เจตสิกที่ทําหนาที ่จุติกิจ มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมา
นาเจตสิก ๑๓  โสภเจตสกิ ๒๒ (เวน วีรตีเจตสิก ๓) 

แสดงฐาน ๑๐ 
 ๑.ปฏิสนธฐิาน    สถานที่ทํางานสืบตอภพใหม 
 ๒. ภวังคฐาน   สถานที่ทํางานรักษาภพ  
 ๓. อาวัชชนฐาน    สถานที่ทํางานพิจารณาอารมณใหม  

 ๔. ปญจวิญญาณฐาน สถานที่ทํางาน เห็น ไดยิน รูกลิ่น รูรส รู
ถูกตอง 
 ๕. สัมปฏิจฉนฐาน   สถานที่ทํางานรับอารมณ  
 ๖. สันตีรณฐาน   สถานที่ทํางานไตสวนอารมณ  
 ๗. โวฎฐัพพนฐาน  สถานที่ทํางานตัดสินอารมณ 
 ๘.  ชวนฐาน    สถานที่ทํางานเสพอารมณ  
 ๙. ตทารัมมณฐาน  สถานที่ทํางานรับอารมณตอจากชวนะ 
๑๐. จุติฐาน     สถานที่ทํางานสิ้นจากภพเกา  

จําแนกจติโดยฐาน ๑๐ 
๑. จิตที่ทําหนาที่ที่ ปฏสินธิฐาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขา

สันตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต ๘ มหัคคตวิบากจิต ๙ 
๒. จิตที่ทําหนาที่ที่ ภวังคฐาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขา

สันตีรณจิต ๒ มหาวิบากจิต ๘   มหคัคตวิบากจิต ๙ 
๓.จิตที่ทําหนาที่ที ่อาวัชชนฐาน มี ๒ ดวง ไดแก ปญจทวา

ราวัชชนจิต ๑ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ 
๔. จิตที่ทําหนาที่ที่ ปญจวิญญาณฐาน มี ๑๐ ดวง ไดแก 

ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ 



 

๕. จิตที่ทําหนาที่ที ่ สัมปฏิจฉนฐาน  มี ๒ ดวง ไดแก  
สัมปฏิจฉนจติ ๒ 

๖. จิตที่ทําหนาที่ที่ สนัตีรณฐาน  มี ๓ ดวง ไดแก สันตีรณ
จิต ๓ 

๗. จิตที่ทําหนาที่ที่ โวฏฐพัพนฐานมี๑ดวงไดแกมโนทวารา
วัชชนจิตขณะทําหนาทีท่างปญจทวาร 

๘. จิตที่ทําหนาที่ที่ ชวนฐาน มี ๕๕ หรือ ๘๗ ดวง ไดแก 
กามชวนจิต ๒๙  อัปปนาชวนจิต ๒๖  หรือ ๕๘ ดวง 

๙. จิตที่ทําหนาที่ที่ ตทาลัมพนฐาน มี ๑๑ ดวง ไดแก 
อุเบกขาสันตีรณจิต ๓ มหาวิบากจิต ๑๐ 

๑๐. จิตที่ทําหนาที่ที่ จุตฐิาน มี ๑๙ ดวง ไดแก อุเบกขาสนั
ตีรณจิต ๒ มหาวิบากจติ ๘ มหัคคตวิบากจิต ๙ 

แสดงเจตสิกโดยฐาน ๑๐ 
๑. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ทีป่ฏิสนธฐิาน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญ

สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
๒.เจตสิกที่ทาํหนาที่ ที่ภวังคฐาน มี๓๕ ดวง คอื อัญญ

สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 

๓. เจตสิกทีท่ําหาที่ ที่อาวัชชนฐาน มี๑๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ๑๑ (เวนปติ,ฉันทะ) 

๔. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ทีป่ญจวิญญาณฐาน มี ๗ ดวง คือ 
สัพพจิตตสาธารณเจตสกิ ๗ 

๕. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ทีส่ัมปฏิจฉนฐาน มี ๑๐ ดวง คือ 
อัญญสมานาเจตสิก ๑๐ (เวนวิริยะ,ปตี, ฉันทะ) 

๖. เจตสิกทีท่ําหนาที ่ทีส่ันตีรณฐาน มี ๑๑ ดวง คือ อัญญ
สมานาเจตสกิ ๑๑ (เวนวิริยะ,ฉันทะ) 

๗. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ทีโ่วฏฐัพพนฐาน มี ๑๑ ดวง คือ 
อัญญสมานาเจตสิก ๑๑ (เวนปต,ิฉันทะ) 

๘. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ที่ชวนฐาน มี ๕๒ ดวง ทั้งหมด 
๙. เจตสิกทีท่ําหนาที่ ทีต่ทาลัมพนฐานมี๓๓ดวงคือ อัญญ

สมานเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๐  (เวนวิรตี ๓ อัปปมัญญา ๒) 
๑๐. เจตสิกที่ทําหนาที ่ ที่จุติฐาน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญ

สมานาเจตสกิ ๑๓ โสภณเจตสิก ๒๒  (เวนวิรตี ๓) 
๔ .ทวารสังคหะ 



 

ในทวารสังคหะนี้ เปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะห จิต
และเจตสิก ตามที่เกิดไดในทวารทั้ง ๖ ดังแสดงทวาร ๖      พรอม 
ดวยองคธรรม ดังนี ้  

๑. จักขุทวาร  องคธรรมไดแก  จักขุปสาท 
 ๒. โสตทวาร     ,,  โสตปสาท 
 ๓. ฆานทวาร     ,,   ฆานปสาท 
 ๔. ชิวหาทวาร     ,,  ชิวหาปสาท 
 ๕. กายทวาร     “  กายปสาท 
 ๖. มโนทวาร     ,,          ภวังคจิต ๑๙ 

คําวาทวาร แปลวาประตู หรือชองทางสําหรับเปนทีเ่ขา
ออกของชนทั้งหลาย จักขุทวาร เปนตน ชื่อวา ทวาร เพราะเสมือน
หนึ่งประตู หรือชองทางเปนที่เขาออกของวิถีจิตทั้งหลายในการรับ
อารมณ ทางทวารทั้ง๖ ธรรมดาสัตวทั้งหลายถาไมมีปสาทรูปทั้ง 
๕ และภวงัคจิตแลว วถิีจิตก็เกิดขึน้ไมได เมื่อวิถีจิตเกิดขึ้นไมได
แลว ก็เปนอันวา การกระทํา การพูด การคิด ที่ดีก็ตาม ไมดีก็ตาม 
ก็มีไมไดเชนเดียวกัน 

จําแนกจติโดยทวาร ๖ 

๑.จักขุทวาริกจิต หมายถึงจิตที่เกิดไดทางจักขุทวารมี๔๖ดวงคือ   
       จักขุทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ จักขุวิญญาณจิต ๒ 
      จักขุทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี๔๔ ดวงคือกามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณ๑๐) 
๒.โสตทวาริกจิต หมายถึงจิตที่เกิดไดทางโสตทวารมี๔๖ ดวง 
คือ 
    โสตทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ โสตวญิญาณจิต ๒ 
     โสตทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี๔๔ ดวงคือ กามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณ๑๐) 
๓.ฆานทวาริกจิตหมายถึงจิตที่เกิดไดทางฆานทวารมี๔๖ดวง คือ 
      ฆานทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ ฆานวิญญาณจิต ๒ 
      ฆานทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี๔๔ดวงคือกามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณ๑๐) 
๔. ชิวหาทวาริกจิต หมายถึง จิตทีเ่กิดไดทางชวิหาทวาร มี ๔๖ 
ดวง คือ  
    ชิวหวทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวงคือ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ 



 

    ชิวหาทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี ๔๔ ดวงคอื กามจิต ๔๔ 
(เวนทวิปญจวิญญาณ๑๐) 
๕.กายทวาริกจิต หมายถึงจิตที่เกิดไดทางกายทวารมี๔๖ดวง คือ   
       กายทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒ ดวง คือ กายวิญญาณจิต ๒ 
       กายทวาริกจิต โดยไมแนนอนม๔ี๔ ดวงคือ กามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณ๑๐) 
๖. มโนทวาริกจิต  หมายถึง จิตที่เกิดไดทางมโนทวาร มี ๖๗ 
หรือ ๙๙ ดวง คือ 

มโนทวาริกจิต โดยแนนอน มี ๒๖หรือ ๕๘ ดวงคือ อัปปม
นาชวนจิต ๒๖ หรือ ๕๘ ดวง 

มโนทวาริกจิต โดยไมแนนอน มี ๔๑ ดวง คือ กามจิต ๔๑ 
(เวนทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓)  
จําแนกเจตสิกโดยทวาร ๖ มี ๕ ประเภท คือ 

๑. เอกทวาริกเจตสิก หมายถึง เจตสิกทีเ่กิดโดยทวารเดียว มี 
๕๒ ดวง คือ 

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

(เพราะอัปปมัญญาเจตสิก ๒ ดวงนี้ เกิดขึ้นรับอารมณที่
เปนสัตวบัญญัติ วิถีจิตที่จะรับบัญญัติอารมณไดนั้น ตองเปนวิถีที่
เกิดทางมโนทวารอยางเดียว ฉะนั้น อัปปมัญญาเจตสิก ๒ ดวงนี ้
จึงเกิดไดในทางมโนทวารอยางเอียว (ที่กลาวเชนนี้ มุงหมายเอกา
เฉพาะแตอัปปมัญญาเจตสิกที่ประกอบกับ กุศลและกิริยา 
เทานั้น ถาอัปปมัญญาเจตสิก ๒ ดวงนี้ ประกอบกับรูปาวจร
วิบากจิต ๔ แลว ก็เปนทวารวิมุตตเจตสิก) 

เอกทวาริกเจตสิก โดยอเนกันตะ (ไมแนนอน) มี๕๐ ดวง 
คือ ที่เหลือ ๕๐ 
๒. ปญจทวาริกเจตสิก  หมายถึง เจตสิกที่เกิดในทวาร ๕  มี ๕๐ 
ดวง คือ 

ปญจทวาริกเจตสิก โดยเอกันตะ เจตสิกที่เกิดไดในทวาร 
๕ โดยแนนอน  ไมมี  เพราะเจตสิกที่ประกอบกับจิตที่เปนมโน
ธาตุ ๓ โดยเฉพาะนั้น ไมมี 

ปญจทวาริกเจตสิก โดยอเนกันตะ เจตสิกทีเ่กิดในทวาร ๕ 
โดยไมแนนอน มี ๕๐ ดวงคือเจตสิก ๕๐ ดวง(เวนอัปปมัญญา ๒) 



 

๓.ฉทวาริกเจตสิก หมายถึง เจตสิกที่เกิดไดในทวาร ๖ ทวารใด
ทวารหนึ่งเสมอมี ๕๐ ดวง คือ 

ฉทวาริกเจตสิก โดยเอกนัตะ  เจตสกิที่เกิดไดในทวาร ๖ 
โดยแนนอน มี ๑๗ ดวง คือ อกุศลเจตสิก ๑๔ วิรตีเจตสิก ๓ 

(เพราะอกุศลเจตสิก๑๔ ประกอบกับอกุศลจิต ๑๒ (ตาม
สมควร) ซึ่งเกิดในทวาร ๖ ทวารใดทวารหนึ่งเสมอ (เกิดโดยตอง
อาศัยทวารเสมอ)  และวิรตีเจตสิก ๒ ก็ประกอบกับมหากุศลจิต 
โลกุตตรจิต ซึ่งเกิดในทวารใดทวารหนึ่งเสมอเชนเดียวกัน  ฉะนั้น 
เจตสิก ๑๗ ดวงนี้  จึงเกดิในทวาร ๖ โดยแนนอน) 

ฉทวาริกเจตสิก โดย อเนกันตะ เจตสิกที่เกิดไดในทวาร 
๖ โดยไมแนนอน มี ๓๓ คือ อัญญสมานเจตสิก ๑๓ โสภณเจตสิก 
๒๐ (เวนวิรตี ๒ อัปปมัญญา ๒) 

(เพราะเจตสกิ ๓๓ ดวงนี้ ประกอบกับจิตที่เกิดในทวารทั้ง 
๖ ก็ได ประกอบกับจิตที่เกิดพนทวาร๖ก็ได ฉะนั้น เจตสิก ๓๓ 
ดวงเหลานี้ จึงเปนฉทวาริกเจตสิก โดยไมแนนอน) 
๔. ทวาริกเจตสิก  หมายถึง เจตสกิที่เกิดโดยตองอาศัยทวาร มี 
๕๒ ดวง คือ 

ทวาริกเจตสกิ โดยเอกันตะ เจตสกิที่เกิดโดยตองอาศัย
ทวาร โดยแนนอน มี ๑๗  ดวง คืออกุศลเจตสกิ ๑๔วิรตีเจตสิก ๓ 

(เพราะเจตสกิทั้ง ๑๗ ดวงนี้ เกิดขึ้นโดยตองอาศัยทวาร
อยางใดอยางหนึ่งเสมอ) 

ข.ทวาริกเจตสิก โดยอเนกันตะ เจตสิกทีเ่กิดโดยอาศัย
ทวาร โดยไมแนนอน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ 
โสภณเจตสกิ ๒๒ (เวนวริตี ๓) 

(เพราะเจตสกิ ๓๕ดวงเหลานีป้ระกอบกับจติที่เกิดใน
ทวารก็ได  ประ กอบกบัจิตที่เกิดพนทวารก็ได ฉะนั้น เจตสกิ ๓๕ 
ดวงเหลานี้ จึงเกิดในทวาร โดยไมแนนอน) 
๕. ทวารวิมตุตเจตสิก หมายถึง เจตสิกที่เกิดพนจากทวาร (เกิด
โดยไมตองอาศัยทวารอยางใด อยางหนึ่ง  มี ๓๕ ดวง คือ 

ทวารวิมุตตเจตสิก เอกนัตะ เจตสิกที่เกิดพนจากทวาร 
โดยแนนอนไมมี (เพราะเจตสิกที่ประกอบ กับมหัคคตวิบากจติ 
โดยเฉพาะไมมี) 



 

ทวารวิมุตตเจตสิก  อเนกันตะ  เจตสิกที่เกิดพนจากทวาร  
โดยไมแนนอน มี ๓๕ ดวง คือ อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ โสภณ
เจตสิก ๒๒ (เวนวิรตี ๓) 

๕ . อารัมมณสังคหะ 
ในอารัมมณสังคหะนีเ้ปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะห

จิตและเจตสกิ โดยประเภทที่สามารถรับอารมณ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 เจตสิกปสาทรูป๕สุขมุรูป ๑๖ นพิพาน 
บัญญัติ 

อารมณ  หมายความวา เปนที่มายนิดี  เหมือนหนึ่งสวน
ดอกไมเปนทีม่ายินดีของพวกคนทั้งหลาย  ฉนัใด  อารมณทั้ง ๖ มี 
รูปารมณ เปนตน  ก็ยอมเปนที่ยนิดีแกจิตและเจตสิก ฉนันั้น 

จําแนกจติโดยอารมณ ๖ 
๑. จักขุวิญญาณจิต ๒ มี รูปารมณ ที่เปนปจจุบนั อยางเดียว 
๒. โสตวิญญาณจิต ๒ มี สัททารมณ ที่เปนปจจุบนั อยางเดียว 
๓. ฆานวิญญาณจิต ๒ มี คันธารมณ ที่เปนปจจุบนั อยางเดียว 
๔. ชิวหาวิญญาณจิต ๒ มี รสารมณ ที่เปนปจจุบนั อยางเดียว 
๕. กายวิญญาณจิต ๒ มีโผฏฐัพพารมณ ที่เปนปจจุบนั อยางเดียว 
 ๖. มโนทวาริกจิต ๖๗ หรือ ๙๙ มี อารมณ ๖ ที่เปน
ปจจุบนั อดีต อนาคต และกาลวิมุตต ตามสมควรแกอารมณ 
 ๗. ทวารวิมุตตจิต ๑๙ ที่เกิดขึ้นทําหนาที่ ปฏสินธิ ภวังค 
จุติ ทั้ง ๑๙ ดวงนั้น มีอารมณอยางใดอยางหนึ่ง ในบรรดาอารมณ
ทั้ง ๖ที่เรียกวา กรรม, กรรมนิมิต, คตินิมิต  ซึ่งเปนปจจุบัน  อดีต 
และบัญญัติที่ฉทวาริกมรณาสันนชวนะ รับเอามาจากภพกอน 
เมื่อใกลจะตาย เปนสวนมาก   

อารมณโดยพิสดาร ๒๑ 



 

๑. กามอารมณ  องคธรรม ไดแก กามจิต ๕๔ เจตสิก ๕๒ 
รูป ๒๘ ไดอารมณ ๖ 

๒. มหัคคตอารมณ องคธรรมไดแก มหัคคตจิต ๒๗ 
เจตสิก ๓๕ ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 

๓. นิพพานอารมณ  องคธรรมไดแก นิพพาน ไดอารมณ 
๑ คือ ธรรมารมณ 

๔. นามอารมณ    องคธรรมไดแก จิต เจตสิก นิพพาน 
ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 

๕. รูปอารมณ องคธรรมไดแก  รูป ๒๘  ได อารมณ ๖ 
๖. ปจจุบนัอารมณ  องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูป ที่กําลัง

เกิดอยู ไดอารมณ ๖ 
๗. อดีตอารมณ   องคธรรมไดแก  จติ เจตสิก รูป ที่ดับไป

แลว ไดอารมณ ๖ 
๘. อนาคตอารมณ องคธรรมไดแก จิตเจตสิกรูปที่จะเกิด

ขางหนา ไดอารมณ ๖ 
๙.กาลวิมุตตอารมณ องคธรรมไดแก  นิพพาน บัญญัติ 

ไดอารมณ๑คือ ธรรมารมณ 

๑๐. บัญญัติอารมณ  องคธรรมไดแก อัตถบญัญัติ สัทท
บัญญัติ ไดอารมณ ๑ คือ ธรรมารมณ 

๑๑. ปรมัตถอารมณ  องคธรรมไดแก  จิต เจตสิก รูป 
นิพพาน  ไดอารมณ ๖ 

๑๒. อัชฌัตตอารมณ   องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูปที่
เกิดขึ้นภายในตนเองไดอารมณ ๖ 

๑๓. พหิทธอารมณ องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูป ที่
เกิดขึ้นแกผูอื่น และ รูป ทีไ่มมีชีวิต นิพพาน บัญญัติ  ไดอารมณ ๖ 

๑๔. อัชฌัตตพหิทธอารมณ องคธรรมไดแก จิต เจตสิก รูป 
ที่เกิดขึ้นทัง้ภายในและภายนอก 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  เสียงตาง ๆ 
๑๘. คันธารมณ องคธรรมไดแก  กลิ่นตาง ๆ 
๑๙. รสารมณ  องคธรรมไดแก  รสตาง  ๆ 
๒๐. โผฏฐัพพารมณ องคธรรมไดแก  สัมผัสตาง ๆ 



 

๒๑. ธรรมารมณ องคธรรมไดแก  จิต เจตสิก ปสาทรูป สขุุมรูป 
นิพพาน บัญญัติ 

จําแนกจติโดยอารมณ ๒๑ 
 ๑. จิตที่รับ กามอารมณ อยางเดียว มี ๒๕ คือ ทวิปญจ
วิญญาณจิต ๑๐  มโนธาตุ ๓ สันตีรณจิต ๓ มหาวิบากจิต ๘  หสิ
ตุปปาทจิต ๑   
 ๒. จิตที่รับ มหัคคตอารมณ อยางเดียว มี ๖ ดวง คือ 
วิญญาณัญจายตนจิต ๓  เนวสัญญานาสัญญายตนจิต ๓ 
 ๓. จิตที่รับ นิพพานอารมณ  อยางเดียว มี ๘ ดวง คือ 
โลกุตตรจิต ๘ 
 ๔. จิตที่รับนามอารมณ  อยางเดยีว มี ๑๔ ดวง คือ
วิญญาณัญจายตนจิต ๓ เนวสัญญานาสัญญายตนจิต ๓ 
โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕. จิตที่รับรูปอารมณ  อยางเดียว มี ๑๓ ดวงคอืทวิปญจ
วิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓ 
 ๖. จิตที่รับ ปจจุบนัอารมณ อยางเดียวมี ๑๓ ดวงคือ
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓ 

 ๗. จิตที่รับ อดีตอารมณ อยางเดียว มี ๖ ดวง คือ
วิญญาณัญจายตนจิต ๓  เนวสัญญานาสัญญายตนจิต ๓ 
โลกุตตรจิต ๘ 
 ๘. จิตที่รับ อนาคตอารมณ อยางเดียว ไมมี 
 ๙. จิตที่รับ กาลวิมุตตอารมณ อยางเดียว มี ๒๙ ดวง คือรู
ปาวจรจิต ๑๕ (เวนอภิญญาจิต ๒) อากาสานัญจายตนจิต ๓ อา
กิญจัญญายตนจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๐. จิตที่รับ บัญญัติอารมณ อยางเดียว มี ๒๑ ดวง คือ รู
ปาวจรจิต ๑๕ (เวนอภิญญาจิต ๒) อากาสานัญจายตนจิต ๓ อา
กิญจัญญายตนจิต ๓ 
 ๑๑. จิตที่รับ ปรมัตถอารมณ อยางเดียว มี ๓๙ ดวง คือ 
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓ สันตีรณจิต ๓ มหาวิบากจิต 
๘ หสิตุปปาทจิต ๑ วิญญาณัญจายตนจิต ๓ เนวสัญญานา
สัญญายตนจิต ๓  โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๒. จิตที่รับ อัชฌัตตอารมณ อยางเดียว  มี ๖ ดวง คือ 
วิญญาณัญจายตนจิต ๓  เนวสัญญานาสัญญายตนจิต ๓  



 

 ๑๓. จิตที่รับ พหิทธอารมณ  อยางเดยีว มี ๒๖ ดวง คือ รู
ปาวจรจิต ๑๕ (เวนอภญิญาจิต ๒) อากาสานญัจายตนจิต ๓  
โลกุตตรจิต ๘ 
 ๑๔. จิตที่รับ อัชฌัตตพหทิธอารมณ อยางเดียว ไมมี 
 ๑๕. จิตที่รับ ปญจารมณ อยางเดียว มี ๓ ดวง คือ มโน
ธาตุ ๓ 
 ๑๖. จิตที่รับ รูปารมณ  อยางเดียว มี ๒ ดวง คือ จักขุ
วิญญาณจิต ๒ 
 ๑๗. จิตที่รับ สทัทารมณ อยางเดียว มี ๒ ดวง คือ โสต
วิญญาณจิต ๒ 
 ๑๘. จิตที่รับ คันธารมณ อยางเดียว มี ๒ ดวง คือ ฆาน
วิญญาณจิต ๒ 
 ๑๙. จิตที่รับ รสารมณ อยางเดียว มี ๒ ดวง คือ ชิวหา
วิญญาณจิต ๒ 
 ๒๐. จิตที่รับ โผฏฐัพพารมณ อยางเดียวมี๒ ดวงคือ กาย
วิญญาณจิต ๒ 

 ๒๑. จิตที่รับ ธรรมารมณ อยางเดียวมี๓๕ ดวง คือ 
มหัคคตจิต ๒๗ (เวนอภิญญาจิต ๒)  โลกุตตรจิต ๘ 

การจําแนกเจตสกิโดยอารมณ ๒๑ 
๑.เจตสิกที่รับ กามอารมณ แนนอน ไมมี  
๒.เจตสิกที่รับ กามอารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๓.เจตสิกที่รับ มหัคคตอารมณ แนนอน ไมมี 
๔.เจตสิกที่รับ มหัคคตอารมณ ไมแนนอน มี ๔๗ (เวนวิรตี ๓ อัปป
มัญญา ๒) 
๕. เจตสิกที่รับ นิพพานอารมณ แนนอนไมมี 
๖.เจตสิกที่รับ นิพพานอารมณ ไมแนนอน มี ๓๖ดวง คือ อัญญ
สมานเจตสกิ๑๓  
   โสภณเจตสิก ๒๓ (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๗.เจตสิกที่รับ นามอารมณ แนนอน ไมมี 
๘.เจตสิกที่รับ นามอารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (เวนอปัปมัญญา ๒) 
๙. เจตสิกที่รับ รูปอารมณ   แนนอน ไมมี 
๑๐.เจตสิกที่รับ  รูปอารมณ ไมแนนอน ม ี๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๑.เจตสิกทีร่ับ ปจจบุันอารมณ แนนอน ไมมี 



 

๑๒.เจตสกิที่รับ ปจจุบันอารมณ ไมแนนอนมี๕๐ ดวง(เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๓.เจตสิกทีร่ับ อดีตอารมณ แนนอน ไมมี  
๑๔.เจตสิกทีร่ับ อดีตอารมณ ไมแนนอน มี ๔๗ ดวง (เวนวิรตี ๓ 
อัปปมัญญา ๒)  
๑๕.เจตสิกทีร่ับ อนาคตอารมณ แนนอน ไมมี 
๑๖.เจตสิกที่รับ อนาคตอารมณไมแนนอน มี๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๑๗.เจตสิกทีร่ับ กาลวิมุตตอารมณ แนนอน มี ๒ ดวง คือ อัปป
มัญญาเจตสิก ๒ 
๑๘.เจตสิกทีร่ับ กาลวิมุตตอารมณ ไมแนนอน มี ๕๐ ดวง  (เวน
อัปปมัญญา ๒) 
๑๙.เจตสิกทีร่ับ บัญญัติอารมณ แนนอน มี ๒ ดวง คือ อัปป
มัญญาเจตสิก ๒ 
๒๐.เจตสิกทีร่ับ บัญญัติอารมณ ไมแนนอนมี ๔๗ ดวง (เวนวิรตี 
๓ อัปปมัญญา๒)  
๒๑.เจตสิกทีร่ับ ปรมัตถอารมณ แนนอนมี ๓ ดวงคือวิรตีเจตสิก ๓ 
๒๒.เจตสิกทีร่ับ ปรมัตถอารมณ ไมแนนอนมี ๔๗ ดวง(เวนวิรตี ๓ 
อัปปมัญญา๒)  

๒๓.เจตสิกทีร่ับ อัชฌัตตอารมณ แนนอน ไมมี  
๒๔.เจตสิกทีร่ับ อัชฌัตตอารมณไมแนนอนมี ๔๙ดวง(เวนอิสสา
๑อัปปมัญญา๒) 
๒๕.เจตสิกทีร่ับ พหิทธอารมณ แนนอนมี ๓ ดวงคืออิสสา ๑ อัปป
มัญญา ๒       
๒๖.เจตสิกทีร่ับ พหิทธอารมณ ไมแนนอนมี ๔๙ ดวง(เวนอิสสา
๑อัปปมัญญา๒) 
๒๗.เจตสิกทีร่ับ อัชฌัตตพหิทธอารมณ แนนอน  ไมมี (คือมีไมได) 
๒๘.เจตสิกทีร่ับอัชฌัตตพหิทธอารมณไมแนนอนมี ๔๙ ดวง (เวน
อิสสา ๑ อัปปมัญญา ๒) 
๒๙.เจตสิกทีร่ับ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ 
โผฏฐัพพารมณ โดยแนนอน ไมมี 
๓๐.เจตสิกทีร่ับ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ 
โผฏฐัพพารมณ  โดยไมแนนอน มี ๕๐ ดวง (เวนอัปปมัญญา ๒) 
๓๑.เจตสิกทีร่ับ 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 
ในวัตถุสังคหะนี้ เปนการแสดงการรวบรวมสงเคราะห จิต 

เจตสิก โดยประเภทแหงวัตถุ ๖ ที่จิตและเจตสิกอาศัยเกิดได  
วัตถุ มี ๖ คอื  
๑. จักขุวัตถุ ไดแก จักขุปสาท 

 ๒. โสตวัตถุ   ,, โสตปสาท 
 ๓. ฆานวัตถุ    ,, ฆานปสาท 
 ๔. ชิวหาวัตถุ    ,, ชิวหาปสาท 
 ๕. กายวัตถุ    ,, กายปสาท 
 ๖. หทยวัตถุ    ,, หทัยรูป 

วัตถุรูปทั้ง ๖ นี ้ เปนที่อาศัยของจิตเจตสิกทั้งหลาย 
หมายความวา จิตเจตสกิทั้งหลายปรากฏขึ้นไดและเกิดไดเรื่อย ๆ 
จะตองอาศัยวัตถุรูปทั้ง ๖ นั่นเอง คือเมื่อครบเหตุปจจัย จิต 
เจตสิก จงึอาศัยวัตถุรูปเกิด ในปญจโวการภูมิมีเหตุ ๓ คืออดีต

กรรมวัตถุ อารมณ ในจตุโวการภูมิไมมีวัตถุ การเกิดขึ้นของ จิต 
เจตสิก จึงมีเหตุ ๒ คือ อดีตกรรม อารมณ ไดแก หทัยรูป 

จําแนกจติโดยวัตถุ ๖ 
๑.  จักขุวิญญาณจิต  ๒ อาศัยจักขุวัตถุเกิด 

  ๒.  โสตวิญญาณจิต   ๒ อาศัยโสตวัตถุเกิด 
  ๓.  ฆานวิญญาณจิต ๒ อาศัยฆานวัตถุเกิด 
  ๔.  ชิวหาวญิาณจิต ๒ อาศัยชิวหาวัตถุเกิด 
  ๕.  กายวิญญาณจิต ๒ อาศัยกานวัตถุเกิด 
  ๖.  มโนธาตจุิต  ๓  อาศัยหทัยวัตถุเกิด 
     ๗. มโนวญิญาณธาตุจิต ๖๗ ไดแก กามจิต ๔๒ (เวนทวิปญจ
วิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓) และมหัคคตกุศล ๙ มหัคคตกริยา 
๙ โลกุตตรจติ ๘ อาศัยหทัยวัตถุเกิด 
    ๘. มหัคคตวิบากจิต ๙ ไมอาศัยวัตถุอยางใดอยางหนึ่งเกิดเลย 
 หมายเหตุ… อุเบกขาสันตีรณจิต ๒ ในขณะที่ทําหนาที่
สันตีรณกิจ และ ตทาลมัพนะกิจ มหาวิบากจิต ๘  ในขณะที่ทํา
หนาที่ตทาลมัพนกิจ  กต็องอาศัยวัตถุเกิด  แตจิตทั้ง ๑๐ ดวงนี ้
ในขณะที่ทํานหนาที่ปฏสินธิ  ภวังค จตุิ ก็ไมตองอาศัยวัตถุเกิด 



 

การจําแนกเจตสกิ ๕๒ โดยวัตถุรูป ๖ 
๑. เจตสิกทีอ่าศัยจักขุวัตถุเกิดโดยแนนอน ไมมี 
๒. เจตสิกทีอ่าศัยจักขุวัตถุเกิดโดยไมแนนอน  มี ๗ ดวง 

คือ สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ ทีป่ระกอบกับจักขุวิญญาณจิต ๒ 
๓.เจตสิกที่อาศัย โสตวัตถุ ฆานวัตถุ ชิวหาวัตถุ กายวัตถุ 

เกิดโดยแนนอน ไมมี 
๔. เจตสิกทีอ่าศัย โสตวัตถุ ฆานวัตถุ ชิวหาวัตถุ กายวัตถุ 

เกิดโดยไมแนนอน มี ๗ ดวง คือ สพัพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ ที่
ประกอบกับโสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชิวหา
วิญญาณจิต ๒ กายวิญญาณจิต ๒ 

๕. เจตสิกทีอ่าศัยหทัยวัตถุเกิดโดยแนนอนมี ๖ ดวง คือ 
โทจตุกเจตสกิ ๔  อัปปมัญญาเจตสิก ๒  เพราะโทจตุกเจตสกิ ๔ 
ดวงยอมเกิดในกามภูมิเทานั้น และอัปปมัญญาเจตสิก ๒ ก็เกดิได
ในปญจโวการภูมิ เทานัน้ 

๖. เจตสิกที่อาศัยหทัยวัตถุเกิดโดยไมแนนอน มี ๔๖ 
คืออัญญสมานเจตสิก ๑๓ อกุศลเจตสิก ๑๐ (เวนโทจตุกะ ๔) 
โสภณเจตสกิ ๒๓ (เวนอปัปมัญญา ๒)  

๗. เจตสิกทีอ่าศัยวัตถุรูปเกิดโดยแนนอน มี ๖ คอื โทจตุก
เจตสิก ๔ อัปปมัญญาเจตสิก ๒ 

๘.เจตสิกที่อาศัยวัตถุรูปเกิดโดยไมแนนอนมี ๔๖ คือ
เจตสิก ๔๖ (เวน โทจตุกเจตสิก ๔ อัปปมัญญาเจตสิก ๒)
หมายความวา เจตสิก ๔๖ ดวงเหลานี้ ถาเกิดในปญจโวการภูมิ ก็
อาศัยวัตถุรูปเกิด ถาเกดิในจตุโวการภูมิ ก็ไมอาศัยวัตถุรูปเกิด 
 

ปริจเฉทที่ ๔ วิถีสังคหวิภาค 
ในปริจเฉทที ่๔ นี้ เปนการแสดงการรวบรวมความเปนไป

ของจิตเจตสกิที่เกิดขึ้นกอนและหลังตามลําดับอันเกี่ยวเหนื่องกับ
ธรรม ๖ หมวด ซึ่งในธรรม ๖ หมวดนัน้ หมวดหนึง่ ๆ มี ๖ ขอธรรม 
จึงเรียกวา ฉักกะ  รวมธรรมที่เกี่ยวเนื่องกับวิถสีังคหะนี ้ จงึมี ๖ 
ฉักกะ  ดังพระอนุรุทธาจารยแสดงคาถาเบื้องตนวา 
  จิตฺตุปฺปาทานมจิฺเจว      กตฺวา   สงฺคหมุตฺตรํ 
  ภูมิปุคฺคลเภเทน     ปุพฺพาปรนิยามิตํ 
  ปวตฺติสงฺคหํ   นาม     ปฏิสนฺธิปวตฺติยํ 
  ปวกฺขามิ สมาเสน      ยถาสมฺภวโต   กถํ. 



 

 แปความวา ตามนัยที่กลาวแลวนั้น ไดแสดงไวในปกิณณก
สังคหะ (ปริจเฉทที่ ๓)  ที่เกี่ยวเนื่องดวยจิตและเจตสิกแลว  
ตอไปนี้ จะแสดงปวัตตสิังคหะ เพือ่ใหเขาใจในเรื่องจิตที่เกดิกอน
และหลัง ทัง้ปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล  พรอมดวยประเภทของ
บุคคลและภมูิดวย 
 ในวิถีสังคหะนี้ ไดรวบรวมไวดวยธรรม ๖ หมวดดวยกัน ใน
ธรรม ๖ หมวดนั้น หมวดหนึ่ง ๆ มี ๖ เรียกวา ฉักกะ รวมเปน ๖ 
ฉักกะ คือวัตถุฉักกะ,ทวารฉักกะ,อารัมมณฉักกะ, วิญญาณฉักกะ,
วิถีฉักกะ,และวิสยัปปวัตติฉักกะ สวนจิตที่ไมเกี่ยวเนื่องดวย
อารมณ ทวาร และวิถี เรียกวา วิถีวิมุตตจิต ไดแก จิต ๑๙ ดวง ที่มี
กรรม,กรรมนิมิต, หรือ คตินิมิต อยางใดอยางหนึ่งเปนอารมณ 
 ในธรรม ๖ หมวดนี้  ฉักกะ ๓ อยาง 

วัตถุฉักกะ คอื วัตถุ ๖ ไดแก จักขุวัตถ,ุ โสตวัตถุ, ฆานวัตถุ
, ชิวหาวัตถุ, กายวัตถุ,หทยวัตถุ 

ทวารฉักกะ คือ ทวาร ๖ไดแก จักขุทวาร,โสตทวาร,ฆาน
ทวาร,ชิวหาทวาร,กายทวาร,มโนทวาร 

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

ทั้ง ๓ ฉักกะนี้ ไดแสดงไปแลวในปริจเฉทที่๓ที่ผานมา จะ
ไมแสดงในทีน่ี้อีก 

สวนวิญญาณฉักกะ คือ วิญญาณ ๖ ไดแก จักขุวญิญาณ, 
โสตวิญญาณ, ฆานวิญญาณ, ชวิหาวิญญาณ, กายวิญญาณ, 
มโนวิญญาณ ไดแสดงไปแลวในปริจเฉทที่ ๑ ที่วาดวยเรื่องจิต  จึง
ไมจําตองแสดงไวในที่นี้อีก จะเปนการซ้ํา ๆ ซาก ๆ ไมไพเราะหู 

ฉะนั้น ในปริจเฉทที ่๔ นี ้จะแสดงเพยีง ๒ ฉักกะ หรือ ๒ 
หมวดคือ วิถีฉักกะ และวิสยัปปวัตติฉักกะ  เทานั้น แตที่ยกเอา 
วัตถุ ๖, ทวาร ๖, อารมณ ๖, วิญญาณ ๖ มากลาวไวในที่นีด้วย
นั้น ก็เพราะเหตุวาในหมวดธรรมเหลานั้น จะตองเปนธรรมที่
เกี่ยวเนื่องอยูดวยกับธรรมอีก ๒ หมวด คือ วิถี ๖ และ วสิยัปปวัต
ติ ๖ ทีจ่ะกลาวในปริจเฉทนี้ นัน่เอง 

วิถีฉักกะ = วิถีจิต ๖ 
๑. จักขุทวารวิถี   ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางจักขุ

ทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวงคือ กามาวจรจิต ๔๖ (เวนโสตวิญญาณ



 

จิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ กายวิญญาณจิต 
๒ รวม ๘ ดวง) 

๒. โสตทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางโสต
ทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือกามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขุวิญญาณ
จิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ กายวิญญาณจิต 
๒ รวม ๘ ดวง) 

๓. ฆานทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางฆาน
ทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือกามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขุวิญญาณ
จิต ๒ โสตวญิญาณจิต ๒ ชิวหาวิญญาณจิต ๒ กายวิญญาณจิต 
๒ รวม ๘ ดวง) 

๔. ชิวหาทวารวิถี ความเปนไปของจติที่ปรากฏทางชิวหา
ทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือ กามาวจรจิต ๔๖ (เวนจักขุวิญญาณ
จิต ๒ โสตวญิญาณจติ ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ กายวิญญาณจิต 
๒ รวม ๘ ดวง) 

๕.กายทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทาง
กายทวาร ไดแก จิต ๔๖ ดวง คือ กามาวจรจติ ๔๖ (เวนจักขุ

วิญญาณจิต ๒ โสตวิญญาณจิต ๒ ฆานวิญญาณจิต ๒ ชวิหา
วิญญาณจิต ๒ รวม ๘ ดวง) 

๖. มโนทวารวิถี ความเปนไปของจิตที่ปรากฏทางมโน
ทวาร ไดแก จิต ๖๗ หรือ ๙๙ ดวง คือ กามาวจรจิต ๔๑ (เวน
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓) มหัคคตกุศลจิต ๙ มหัคคต
กิริยาจิต ๙ โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐  

คําวา ทวารวิถี หมายถึง จิตที่ปรากฏขึ้นโดยความเปนไป
ในทางทวารทั้ง ๖ คือ จกัขุทวาร โสตทวาร เปนตน ที่ไดแสดงไว
แลวในปริจเฉทที ่ ๓ ความปรากฏขึ้นของจิตโดยอาศัยความ
เปนไปทางทวารทั้ง ๖ เหลานั้น จึงมีชือ่เรียกตามทวารนั้น ๆ ดวย
วา จักขุทวารวิถี เปนตน ดังกลาวแลว 

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

๑.อติมหันตารมณอารมณที่มีกําลังแรงกลาหมายถึง
อารมณที่มีวิถีจิตเกิดไดมากที่สุด 



 

๒. มหันตารมณ    อารมณที่มีกําลังปานกลาง หมายึง 
อารมณที่มีวิถีจิตเกิดตามปกติ 

๓. ปริตตารมณ อารมณที่มีกําลังนอย หมายถึง 
อารมณที่มีวิถีจิตเกิดไดนอย 

๔. อติปริตตารมณ  อารมณที่มีกําลังนอยมาก หมายถึง 
อารมณที่ไมมีวิถีจิตเกิดเลย 

ทางมโนทวาร มีวิสยัปปวัตติ ๒ อยาง คือ 
๕. วิภูตารมณ อารมณที่ปรากฏชัดทางใจ หมายถึง 

อารมณที่มีวิถีจิตเกิดไดมาก 
๖. อวิภูตารมณ อารมณที่ปรากฏไมชัดทางใจ หมายถึง 

อารมณที่มีวิถีจิตเกิดไดนอย 
 คําวา วิสยปัปวัตติ นั้น หมายถึง ความเปนไปของจิตที่
ปรากฏเกิดขึ้นทางทวารใดทวารหนึ่ง ทั้ง ๖ ทวารนั้น  และทีเ่ปนไป
ในอารมณทั้ง ๖ มีรูปารมณ เปนตน  โดยประเภท ๔ อยาง มี 
อติมหันตารมณ เปนตน ทางปญจทวาร และโดยประเภท ๒ มี วิภู
ตารมณ เปนตน ทางมโนทวาร เรียกวา วิสยัปปวัตติ  

 ฉะนั้น ทวารวิถี กับ วิสยัปปวัตติ ธรรมทั้ง ๒ หมวดนี้  จึง
เปนธรรมที่เกี่ยวเนื่องถึงกัน  คําวา วิสยัปปวัตต ิ กับวิญญาณวิถี
นั้น  มีความหมายเปนอยางเดียวกัน คือ หมายความวา วิถี
วิญญาณที่เปนไปกับอารมณทั้ง๖ โดยประเภทแหงอารมณ มี 
อติมหันตารมณ เปนตน นั่นเอง 
 สวน อารมณของวิถีวิมุตตจิต ๑๙ ดวง คือ อุเบกขาสันตี
รณจิต ๒ มหาวิบากจิต ๘ มหัคคตวิบากจิต ๙ ที่ทําหนาที ่
ปฏิสนธ ิภวงัค จุต ินั้น มีอารมณอยางใดอยางหนึ่งใน ๓ อยางนี้ 
คือกรรมอารมณ กรรมนิมิตอารมณ หรือ คตินิมิตอารมณ  ซึ่งเปน
อารมณที่รับมาจากภพกอนเมื่อใกลจะตาย (ปฏิสนธจิิตในภพนี้
รับมา ภวังคจิตก็รับตอและรักษาไว จนถึงจุตจิติ เปนอันสิน้สุด
อารมณเหลานี้ ในชาติหนึ่ง ๆ เปนอยางนี้ เรื่อยไป จนกวาจะได
บรรลุพระอรหันต เวลาพระอรหันตจะปรินิพพานจะไมมีอารมณ
เหลานี้มาปรากฏ เหมือนบุคคลเหลาอื่น  เพราะฉะนั้น อารมณทั้ง 
๓ นี ้ จึงเรียกวา เปนนมิิตหมายแหงความเกิด เพราะบุคคลที่จะ
เกิดอีกเทานัน้อารมณเหลานี้จึงปรากฏใหเห็น สวนพระอรหันต
เปนผูไมเกิดอีกตอไป  อารมณเหลานี้ จึงไมมาปรากฏ) ในขณะที่



 

จิต ๑๙ ดวงนี้ ทําหนาทีป่ฏิสนธ ิภวังค จุติ อยางใดอยางหนึ่งนั้น 
ไมตองอาศัยทวารอยางใดอยางหนึ่งเกิดเลย  ทั้งไมเปนวิถีจิต  
และไมรับอารมณใหม  ฉะนั้น จึงเรียกจิต ๑๙ ดวงนี้ วา วิถีวิมุตต
จิต หรือทวารวิมุตตจิต  แปลวา จิตทีพ่นวิถี หรือจติที่พนจากทวาร 
 ในปริจเฉทที ่ ๔ นี ้ เปนการแสดงถึงลําดับการเกดิขึ้นของ
จิต ทีเ่ปนไปกับอารมณทั้ง ๖ คราวหนึ่ง ๆ หรือ วารหนึ่ง ๆ เรียกวา 
วิถีสังคหะ และในวิถีสังคหะนี้ หมายรวมถึงการรวบรวมวิถีจิตตาง 
ๆ เขาไวในปริจเฉทนี้ดวย   ฉะนั้น ในปริจเฉทที่ ๔ นี ้ ทานจึง
รวบรวมแสดงถึงลําดับการเกิดขึ้นของจิต ทีเ่ปนไปกับอารมณทั้ง 
๖ และแสดงไปตามลําดับประเภทของจิต คือ กามาวจรจิต ที่
เรียกวา กามวิถี  รูปาวจรจิต และ อรูปาวจรจิต รวมเรียกวา 
มหัคคตจิต เรียกวา มหัคคตวิถี หรืออัปปนาวิถี  และโลกุตตรจติ ก็
เรียกวา โลกตุตรวิถี หรือ อัปปนาวิถี เชนกัน 
 

ปริจเฉทที่ ๔ มีชื่อเรียกได  ๒ อยาง คือ 
 ๑.วิถีสังคหะ หมายความวา การแสดงสงเคราะห การ
เกิดขึ้นโดยลาํดับติดตอกันไปเปนลําดบัของจิต เจตสิก รูป 

 ๒.ปวัตติสังคหะ หมายความวา การแสดงสงเคราะหความ
เปนไปของจติ เจตสิก รูป ใน ปวัตติกาล 
 กาล คือ ความเปนไปของจิต เจตสิก รูป มี ๒ คือ  

๑) ปฏิสนธิกาลหมายเอาขณะทีป่ฏิสนธจิิต เจตสิก 
และกัมมชรูปเกิดขึ้น ขณะเดียวเทานั้น  

๒) ปวัตติกาล หมายเอา ตั้งแตภวังคจิตดวงหลังจาก
ปฏิสนธขิณะ เปนตนมา จนถึงจิตดวงสุดทาย กอนถึงจุติจิต 

ภูมิ คือที่เกิดของสัตวทั้งหลายมี ๓๑ ภูมิ คือ กามภูมิ ๑๑ 
รูปภูมิ ๑๖ อรูปภูมิ ๔ 

บุคคล ๑๒ คือ ปุถุชน ๔  อริยบุคคล ๘ 
หมายเหตุ สําหรับภูมิอันเปนที่ตั้งทั้ง ๓๑ ภูมินั้น เปนการ

แสดงรวมทั้งรูปวิถี และนามวิถี ถาจะแสดงโดยเฉพาะแลว ตอง
เวนอสัญญสตัตภูมิ ๑ คงเหลือ ๓๐ ภมูิ 
 

อธิบายวสิยัปปวัตติฉักกะ 
๑. อติมหันตารมณ หมายถึง ปญจารมณคือ รูป, เสียง

,กลิ่น,รส ,โผฏฐัพพะ ที่มีกําลังแรง หรอื ปรากฏชัดเจนมาก 



 

๒. มหันตารมณ หมายถึงปญจารมณ ที่มีกําลังปานกลาง 
หรือปรากฏชัดเจนพอประมาณ 

๓. ปริตตารมณ = ปญจารมณ ที่มีกําลังนอย หรอื ปรากฏ
ไมคอยชัด 

๔. อติปริตตารมณ  หมายถึงปญจารมณที่มีกําลังนอย
มาก ปรากฏไมชัดเลย ชวนะไมสามารถแลนไปได 

๕. วิภูตารมณ หมายถึง ธรรมารมณที่ปรากฏชัดเจน 
๖. อวิภูตารมณ หมายถึง  ธรรมารมณที่ปรากฏไม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ญจวิญญาณจิต๑๐) 
๖ มโนวิญญาณธาตุ องคธรรมไดแก จิต๗๖ (เวนทวิปญจฯ๑๐
มโนธาตุ๓) 

๗ มโนธาตุ องคธรรมไดแกปญจทวาราวัชชนจิต๑สัมปฏิจฉนจิต๒ 
๘  มโนวิญญาณวิถี   
๙  มโนทวารวิถี  ฃองคธรรมไดแก จิต ๖๗ คือ กามจิต ๔๑
(เวนทวิปญจฯ ๑๐ 
๑๐ มโนทวาริกจิต มโนธาตุ๓) อัปปนาชวนะ  ๒๖ 
๑๑  มโนทวาร  องคธรรมไดแก  ภวังคจติ  ๑๙ 
๑๒  ทวารวมิุตตจิต องคธรรมไดแก  ภวังคจิต  ๑๙ ( วิถีมุตตจิต ) 
๑๓  ทวาริกจิต   องคธรรมไดแก จิต  ๘๐ ( มหัคคตวิบาก ๙ )  
๑๔  ธรรมารมณ  องคธรรมไดแก  จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ปสาทรูป ๕  
สุขุมรูป ๑๖ 
๑๕  ธัมมายตนะ         นพิพาน  บัญญัติ 
๑๖  ธัมมธาตุ องคธรรมไดแก เจตสิก  ๕๒ สุขุมรูป  ๑๖  นิพพาน 
 

แสดงองคธรรมของวิสยัปปวัตติทางปญจทวารและ
มโนทวาร 

วิสยัปปวัตติ  ๘  องคธรรม  ไดอารมณ 
๑  อติมหันตารมณ วิสยรูป ๗     ๕ 



 

๒  มหันตารมณ               ,,     ๕ 
ปญจทวาร     ๓   ปริตตารมณ                ,,              ๕ 

๔  อติปริตตารมณ           ,,    ๕ 
            ๑อติวิภูตารมณ จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ รูป๒๘ 

นิพพาน บัญญัติ     ๖ 
๒  วิภูตารมณ      ,,  ๖ 

มโนทวาร     ๓  อวิภูตารมณ    ,,  ๖ 
             ๔  อติอวิภูตารมณ    ,,  ๖ 
แสดงองคธรรมและอารมณของวิสยัปปวตัติใน

วิถีมุตตจติ ๑๙ 
๑  กรรมอารมณ   องคธรรมไดแก  อารมณ  ๑ คือ ธรรมารมณ 
๒  กรรมนิมิตอารมณ        ,,       ,,   อารมณ ๖ 
๓  คตินิมิตอารมณ        ,,       ,,     ๖ 

จัดวิสยปัปวัตติทั้ง ๘ เขาในวาระทั้ง ๔ 
วิสยัปปวัตตทิางปญจทวาร  วิสยัปปวตัติทางมโนทวาร วาระทั้ง ๔ 
อติมหันตารมณ    อติวิภตูารมณ       ตทาลัมพนวาระ   ชวนวาระ 
มหันตารมณ       วิภูตารมณ  -  ชวนวาระ 

ปริตตารมณ    อวิภูตารมณ  -              โวฏฐัพพนวาระ 
อติปริตตารมณ  อติอวิภูตารมณ -   โมฆวาระ 
 

เหตุผลที่ตทาลัมพนะเกิด ๒ ขณะนั้นมีอยู  ๒ อยางคือ 
 ๑.  เกี่ยวกับกําลังของชวนะ  ๒.  เกี่ยวกับความเร็วของจิต 

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

มูลภวังคแบงออกเปน ๓ อยางคือ 
๑.อตีตภวังค คือ ภวังคที่ผานไป ในขณะที่ปญจารมณมา

ปรากฎทางปญจทวารแลว 
๒. ภวังคจลนะ คือภวังคที่ไหวตัวขึ้น ดวยอํานาจของปญ

จารมณ ที่มากระทบทางปญจทวาร ครั้งแรก 
๓. ภวังคุปจเฉทะ คือ ภวงัคที่ตัดกระแสภวังคขาด เพื่อ

ใหปญจทวาราวัชชนจิตรับอารมณทางปญจทวาร หรือ มโนทวา
ราวัชชนจิตรับอารมณทางมโนทวาร 

 



 

แสดงองคธรรม และ อารมณ ของ ภวังค ๕ อยาง 
๑.  มูลภวังค ไดแก  ภวังคจิต  ๑๙ 
๒.อตีตภวังค ไดแก ภวังคจิต ๑๕ (เวนอรูปวิบาก๔) มี

อารมณ ๖ ที่เปนกรรม กรรมนิมิต คตินิมิต 
๓.  ภวังคจลนะ  ไดแก  ภวังคจิต  ๑๙ 
๔.  ภวังคุปจเฉท   ไดแก  ภวังคจติ  ๑๙ 
๕.  อาคันตุกภวังค ไดแก อุเบกขาสันตี ๒มหาวิบาก

อุเบกขา ๔ มีอารมณ ๖ ที่เปนกามชวนะ ที่มีความชํานาญในภพนี้ 
อารมณมี ๒ อยางคือ 

๑.  อิฏฐารมณ  มี ๔ อยาง   คือ  ๑) สภาวะอฏิฐารมณ    
    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คืออารมณที่ดีหรืออารมณที่นาใครนาปรารถนา 
๒.  สภาวะอฏิฐารมณ  คือ อารมณที่ดีตามสภาวะจริง ๆ 
๓.  ปริกัปปะอิฏฐารมณ  คือ อารมณที่ดีเฉพาะสวนตัว 
๔.  อติอิฏฐารมณ  คือ อารมณที่ดียิ่ง 
๕.  อิฏฐมัชฌัตตารมณ  คือ อารมณที่ดีปานกลาง 
      (สวนอนฏิฐารมณ ก็มีความหมายตรงกันขาม) 
 
เครื่องจําแนกอารมณ (วา เปนสภาวะอารมณ) มี ๕ อยาง 

๑.  มัชฌัตตบุคคล คือ บคุคลปานกลาง  ๒.วิบากจิต จิตที่
เปนผลของกรรม (เปนอุเบกขา) 

๓.  ทวาร ไดแก ทวารทั้ง ๖ โดยเฉพาะ   ๔. อารมณ  
ไดแก  อารมณ  ๖ 

๕.  กาล  เวลาที่รับอารมณ 
ในอติมหันตารมณวิถี อาคันตุกภวังค จะมีไดตองประกอบดวย
องค ๓ คือ 



 

  ๑.  ปฏิสนธิเปนโสมนสั       
๒.  อารมณเปนอติอิฏฐารมณ       
๓. เกิดโทสะชวนะมาขั้นกลางชวนะอืน่ ที่เปนโสมนัสชวนะ 

ในมหันตารมณวิถี อาคันตุกภวังค จะมีไดตองประกอบดวยองค  
๒  คือ 
        ๑.  ปฏิสนธเิปนโสมนัส  
        ๒.เกิดโทสะชวนะขัน้มาขั้นกลางชวนะอื่นทีเ่ปนโสมนสัชวนะ 
หมายเหต ุ สําหรับทางมโนทวารอติวิภูตารมณ มีองค ๓ เหมือน 
อติมหันตารมณ และวิภตูารมณ มีองค ๒ เหมือนมหันตารมณ 
 

จัดสันตีรณะ ๓ ตทารัมมณะ ๑๑ อาคันตุกะ ๖ 
กามกิริยาชวนะ ๙ เขาในอารมณ ๓ 

อารมณ ๓ สันตีรณ  ๓ ตทาลัมพนะ 
๑๑ 

อาคันตุกะ  ๖ กามกิริยาชวนะ 
๙ 

อติอิฎฐา
รมณ 

โสมนัสสันตี
รณจิต ๑ 

โสมนัสสันตรีณ 
๑ 
มหาวิบาก
โสมนัส ๔ 

อุเบกขาสันตีรณ 
๒มหาวิบาก
อุเบกขา ๔ 

หสิตุปปาทจิต ๑ 
มหากิริยาโสมนัส 
๔ 

อิฏฐมัชฌัต 
ตารมณ 

อุเบกขาสันตี
รณจิต ๒ 

อุเบกขาสันตีรณ
จิต ๒ มหาวิบาก

อุเบกขาสันตีรณ 
๒มหาวิบาก

มหากิริยาอุเบกขา 
๔ 

อุเบกขา ๔ อุเบกขา ๔ 
อนิฏฐารมณ อุเบกขาสันตี

รณอกุศล
วิบากจิต ๑ 

อุเบกขาสันตีรณ
อกุศลวิบากจิต 
๑ 

 มหากิริยาอุเบกขา 
๔ 

 
ตทาลัมพนะมี  ๒ ชนิด 

๑. มูลตทาลมัพนะ  คือ ตทาลัมพนะที่เนื่องมาจากปฏิสนธ ิ
๒. อาคันตุกะตทาลัมพนะ  คือ ตทาลมัพนะที่เกิดขึ้นมาทํา

หนาที่ใน ปวตัติกาลอยางเดียว 
 

แสดงปญจทวารวถีีโดยยอและโดยพิสดาร 
ตามนัยอภิธัมมัตถสังคหะและโบราณาจารยมี ๗๕ และตามนัย
แหงปรมัตถทีปนีมหาฎีกาและภาสาฏีกามี ๘๐ คือ  
 
ตามนัยอภิธัมมัตถสังคหะและโบราณาจารย ๗๕ 
อติมหันตารมณ  ๑  ทวาร  ๕ ได     ๕          
มหันตารมณ   ๒  ,,  ๕  ,,  ๑๐      รวม๗ 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 
 

กฎของตทาลัมพนะมีองค  ๕  คือ 
๑.  ตองเปนกามภูมิ 
๒.  ตองเปนกามบุคคล 
๓.  ตองเปนกามชวนะ 

๔.  ตองเปนกามอารมณ 
๕.ตองเปนพลวารมณ (อารมณที่มีกําลังมากไดแก 

อติมหันตารมณหรือ อติวิภูตารมณ) 
จําแนกวถิีโดยบุคคล๘ ในกามภูมิ ๑๑ 

(อติมหันตารมณวิถี ตทาลัมพนวาระ) 
บุคคล ภวังคแรก-หลัง กามชวนะ๒๙ ตทาลัมพน

๑.ทุคติบุคคล อุเบกขาสันตีรณ 
อกุศลวิบากจติ ๑ 

อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตีรณจิต  ๓ 

๒.สุคติอเหตุก 
บุคคล 

อุเบกขาสันตีรณ 
กุศลวิบากจิต ๑ 

อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต ๘ 

สันตี ๓ ม
ญาณวิปปยุตต

๓.ทวิเหตกุบุคคล มหาวิบากญาณ
วิปปยุตจิต ๔ 

อกุศลจิต ๑๒ 
มหากุศลจิต  ๘ 

สันตี ๓ ม
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 อกุศลจิต  ๗ สันตีรณจิต ๓  



 

สัมปยุตจิต  ๔ มหากุศลจิต ๘ 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 

จําแนกวถิีโดยบุคคล ๕ ในรูปภูมิ ๑๕   
(อติมหันตารมณวถี ชวนวาระ) 

บุคคล ภวังคแรก - หลัง กามชวนะ 
๑.ติเหตุก
ปุถุชน 

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 
 หมายเหต…ุ 
 v ในขอ ๒ - ๕ ในวงเล็บที่เวน ๔ - ๒ - ๑ นั้น  

๔ หมายถึง โลภทิฏฐิคตสัมปยุตตจติ ๔ ดวง ที่พระ
โสดาบันละไดเด็ดขาดแลว ดวยอํานาจมรรคญาณ 

๒ หมายถึง โทสมูลจิต ๒ ดวง ทีพ่ระโสดาบันและพระ
สกิทาคามี ขมไวไดดวยอํานาจฌาน  และพระอนาคามีละได
เด็ดขาดดวยอํานาจมรรคญาณ 

๑ หมายถึง โมหวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ ดวง ที่พระ
โสดาบันละไดโดยเด็ดขาดแลวดวยอํามรรคญาณ 
v ในการที่อติปริตตารมณ มีแตภวังคจลนะ คือ ภวังคไหว

เกิดขึ้น ๒ ขณะ เพราะการเกิดขึ้นของภวังคไหวในครั้งที่ ๒ ไมได
ตัดกระแสภวังค  ฉะนัน้ การเกิดขึ้น ก็เหมือนกับดวงแรก  คอืไหว
เหมือนกัน  ฉะนั้น จึงไดเรียกชื่อเหมือนกัน 
 
แสดงการจําแนกปญจทวารวิถีโดยพิสดารในบุคคล  

๓ จําพวก 
๑.กามบุคคลมี ๑๐๐วิถ ี (มี ๖ ทวารคือจักขุ,โสตะ,ฆานะ,

ชิวหา,กายะ,มโน) 
อติมหันตารมณ มี ๓ วิถี คูณดวยทวาร ๕ จึง

เปน  ๑๕  วิถี 



 

มหันตารมณวิถี  มี ๔  วิถี คณูดวยทวร  ๕     จึง
เปน  ๒๐  วิถี 

ปริตตารมณ มี ๖ วิถ ี คูณดวยทวาร  ๕  จึง
เปน  ๓๐ วิถี 

อติปริตตารมณ  มี ๗  วถิี คูณดวยทวร ๕   จึง
เปน ๓๕ วิถี 

รวมทั้งหมดเปน  ๑๐๐  วถิี 
หมายเหตุ… คูณดวยทวาร ๕ นั้น หมายความวา แตละ

อารมณสามารถเกิดไดในทวารทั้ง ๕ และทุกวิถีที่เกิดได เชน 
อติมหันตารมณ มี ๓ วิถี แตละทวารก็มี ๓ วิถี ฉะนั้น ๕ ทวาร จึง
เปน ๑๕ วิถี  ในอารมณและทวารอื่น ๆ ทํานองนี ้

๒.รูปบุคคลมี  ๓๒ วิถี  (มี ๒ ทวาร คือ จักขทุวาร กับ 
โสตทวาร) 

อติมหันตารมณ  มี ๒ วิถีคูณดวยทวาร ๒ จึง
เปน    ๒ วิถี 

มหันตารมณ มี ๒ วิถี คูณดวยทวาร  ๒  จึง
เปน    ๔ วิถี 

ปริตตารมณ มี ๖ วิถ ี คูณดวยทวาร ๒ จึง
เปน ๑๒ วิถี 

อติปริตตารมณมี ๗ วิถี คูณดวยทวาร ๒ จึง
เปน ๑๔ วิถี 

      รวมทั้งหมดเปน 
๓๒  วิถ ี

๓. ทารกในครรภมี ๕๔ วิถี (มี๓ทวารคือชิวหาทวาร,
กายทวาร,มโนทวาร) 

อติมหันตารมณมี ๑ วิถี   คูณดวยทวาร ๓ จึง
เปน   ๓ วิถี 

มหันตารมณ มี ๔ วิถี คูณดวยทวาร ๓ จึง
เปน ๑๒ วิถี 

ปริตตารมณ มี ๖ วิถ ี คูณดวยทวาร ๓ จึง
เปน ๑๘ วิถี 

อติปริตตารมณมี ๗ วิถี คูณดวยทวร ๓ จึง
เปน ๒๑ วิถี 



 

รวมทั้งหมด
เปน  ๕๔  วถิี 

ซึ่งแสดงเปนตารางไดดังนี้ 
บุคคล อติมหัน 

ตารมณ 
มหัน 

ตารมณ 
ปริตตา
รมณ 

อติปริต
ตารมณ 

คูณดวย
ทวาร 

รวมวิถ ี

ามบุคคล ๓ ๔ ๖ ๗ ๕ ๑๐๐ 
คคล ๒ ๒ ๖ ๗ ๒ ๓๒ 
กในครรภ ๑ ๔ ๖ ๗ ๓ ๕๔ 

ขอควรจํา 
v ปญจทวารวิถี มีอารมณเปนใหญ จึงนับเอาจิตตักขณะ 

เปนเกณฑในการจําแนกอารมณ 
v มโนทวารวิถี มีจิต เจตสิกเปนใหญ ซึ่งเปนการนกึคิด จึง

ถือเอาอารมณที่มาปรากฎชัด หรือไมชัดเปนเกณฑในการจําแนก
อารมณ 
v รูปารมณเปนตน ที่เกดิขึ้นแลว แตยังไมมากระทบกับ

จักขุปสาท ภวังคที่ผานไปนั้นเรียกวา อตีตภวังค  (ภวังคเดิม) 

v รูปารมณ กระทบกับจักขุปสาทแลว ทําใหเกิดการ
หวั่นไหวของจิตที่เปนภวังค ดวยอํานาจของการกระทบ  เรียกวา  
ภวังคจลนะ  ( ภวังคไหว ) 
v ภวังคไหว ที่เกิดขึน้พรอมดวยการตัดกระแสภวังคขาด  

เรียกวา ภวังคุปจเฉทะ   (ภวังคตัดกระแสภวังค) 
มนสิการ  ๓  อยาง  คือ 

๑.วิถีปฏิปาทกมนสิการ คือ มนสิการที่ทําใหวิถีจิตเกิด 
ไดแก ปญจทวาราวัชชนจิต 

๒.ชวนะปฏิปาทกมนสิการ คือ มนสิการที่ทําใหชวนะจิต
เกิดขึ้น ไดแก มโนทวาราวัชชนจิต 

๓.อารัมมณปฏิปาทกมนสิการ คือ มนสิการทีท่ําใหจิต
ขึ้นสูอารมณ ไดแก มนสกิารเจตสิก 

ปฏิจจสมปุบาทวภิงัคอัฏฐกถา 
กลาววา ตทาลัมพนะเกดิไมไดในฐานะ ๑๑ อยาง 
๑.เมื่อชวนะ ถือเอาชื่อหรือโคตร  เปนอารมณ  ดับลงแลว  



 

๒.กามสัตตชวนะ ที่ถือเอาบัญญัติ  เปนอารมณ  ดับลง
แลว 

๓.หลังจากวิปสสนาสัตตชวนะ  เปนอารมณ  ดับลงแลว 
๔.หลังจากวุฏฐานคามินวีิปสสนาชวนะ  เปนอารมณ  ดับ

ลงแลว 
๕.หลังจากสตัตชวนะที่ปรารภรูปาวจร และอรูปาวจรเปน

อารมณดับลงแลว 
๖.หลังจากมจิฉัตตนิยตอกุศลชวนะ  ดับลงแลว 
๗.หลังจากสมัมัตตชวนะ  ดับลงแลว 
๘.หลังจากสตัตชวนะที่ถอืเอาโลกุตตระ  เปนอารมณ  ดับ

ลงแลว 
๙.หลังจากสตัตชวนะที่ถอืเอาอภิญญา  เปนอารมณ  ดับ

ลงแลว 
๑๐.หลังจากมหากุศลและกิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๘ ที่

ถือเอาปฏิสมัภิทาเปนอารมณดับลงแลว 
๑๑.หลังจากกามสัตตชวนะที่ถือเอากามอารมณที่มีกําลัง

ออนเปนอารมณดับลง 

เหตุที่ทําใหเกิดความฝน ๔ อยางคือ 
๑. เพราะบุพพนิมิต ๒. จติอาวรณ ๓. เทพสังหรณ ๔. 

ธาตุกําเริบ     
(กรรมนิมิต ๑  จิตอาวรณ ๑ เทพสังหรณ ๑  ธาตุ

กําเริบ๑) 
หมายเหตุ  ในมิลินทปญหาแสดงเหตุแหงความฝนไว ๓  

อยาง คือ  เสลดทําเอา  ลมกําเริบ   เลือดไมดี 
สรุปสุทธมโนทวารวิถี ๔๑ วิถี 

จําแนกโดยธรรม ๔ หมวด คือ วิสยัปปวัตติ  ๔ อารมณ ๖ บุคคล 
๘ ภูมิ ๓๑ 

อติวิภูตารมณ  ๒๒ 
อตีตภวังค ๖ วิถี คือ 

 วิถีที่มีอตีตภวังค ๕ วิถี มีอารมณที่เปนปจจุบันนปิผันนรูป  
๑๘ ไดในบุคคล ๘ และเกิดไดในกามภูมิ ๑๑ 

วิถีที่มีภวังคเดิม ๑ วิถี มีอารมณที่เปนกามจิต ๕๔ เจตสิก 
๕๒ รูป ๒๘ เกิดไดในบุคคล ๘  เกิดไดในกามภูมิ ๑๑ 



 

ชวนะ ๑๖ วิถี คือ 
วิถีที่มีอตีตภวังค ๗ วิถี มีอารมณที่เปนปจจุบันนปิผันนรูป 

๑๘ เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดใน ปญจโวการภูมิ ๒๖ 
วิถีที่มีภวังคเดิม ๑ วิถี  มีอารมณที่เปน จิต ๘๙ เจตสิก 

๕๒ รูป ๒๘ นิพ บัญญัติ  เกิดไดในบคุคล ๘ เกิดไดในภูมิ ๓๐ (เว
นอสัญญสัตตภูมิ) 

วิถีที่มีอตีตภวังค และมีอาคันตุกภวังค ๗ วิถ ี มีอารมณที่
เปนปจจุบันนิปผันนรูป ๑๘ เกิดไดในบุคคล ๔ (เวนทุคติบุคคล, 
สุคติอเหตุกบุคคล, พระอนาคามี, พระอรหันต)  เกิดไดในกาม
สุคติภูมิ ๗ 

วิถีจิตที่มีภวังคเดิม และมีอาคันตุกภวังค ๑ วถิี มีอารมณ
ที่เปนโลกียจติ ๘๑ เจตสกิ ๕๒ เกิดไดในบุคคล ๔ (เวนทุคตบิุคคล
, สุคติอเหตกุบุคคล, พระอนาคามี, พระอรหันต)  เกิดไดในกาม
สุคติภูมิ ๗ 

วิภูตารมณ  ๑๖ วิถี 
หมายเหต…ุ  วิภูตารมณทั้ง  ๑๖ วิถี เหมือนกับ อติวิภูตา

รมณ ชวนะวาระทั้ง  ๑๖ วิถี 

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

๖ ที่ละเอียดและ สุขุมทั้งที่เปนรูป ๒๘ นิพพาน บัญญัติ  เกดิไดใน
บุคคล ๘ เกดิไดในภูมิ ๓๐ (เวน อสญัญสัตตภูมิ) 

๒. วิถีที่มีมโนทวาราวัชชนจิต (ม) เกดิ ๒ ขณะ มีอารมณ 
๖ ที่เปนปรมัตถและบญัญัติ เกิดไดในบุคคล  ๘  เกิดไดในภูมิ  
๓๐ (เวนอสญัญสัตตภูมิ) 

อติอวิภูตารมณ  ๑ 
๑. วิถีที่มีภวังคเดิม ๑ ขณะ และภวงัคจลนะ ๒ ขณะ เมื่อ

อารมณมาปรากฏมีแตภวังคไหวเทานั้นที่เกิดขึน้ เกิดไดในบุคคล 
๘ เกิดไดในภูมิ ๓๐ (เวนอสัญญสัตตภูมิ)  
 
ตทนุวัตตกิมโนทวารวิถี หรือ อนุพันธกมโนทวารวิถี  

๔๗ ประเภท 
อตีตัคคหนวิถี 



 

๑. ที่เปนตทาลัมพนะวาระ ที่มีอตีตปญจารมณที่เปน
ปรมัตถ 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 เกิด

ไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ 
๑๕ เวนอสญัญสัตตภูมิ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   ภ   ภ    ภ 
๓. ที่เปนชวนวาระ มีอาคันตุกภวังค ที่มีอตีตปญจารมณที่

เปนปรมัตถ เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กาม
ภูมิ ๑๑ รูปภมูิ 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 รูป
ภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ต    ต    ภ 

๒. ที่เปนชวนวาระ  ที่มีอตีตปญจารมณที่ปรมัตถ  เกิดได
ในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ 
เวนอสัญญสตัตภูมิ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   ภ   ภ   ภ 
๓. ที่เปนชวนวาระ มีอาคันตุกภวังค ที่มีอตีตปญจารมณที่

ปรมัตถ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ 
๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   อา  ภ   ภ 
 
 
อัตถัคคหนวิถี  (กายวิญญัติคหนวิถี  วจี

วิญญัติคหนวิถี) 
๑. ที่เปนชวนวาระ มีอารมณที่เปนบัญญัติที่เกี่ยวปญจา

รมณ เกิดได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 มีอาคันตุกภวังค มีอารมณที่เปน
บัญญัติที่เกี่ยวปญจารมณ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจ
โวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตตภูมิ) 

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

๑. ที่เปนชวนวาระ มีอารมณที่เปนบัญญัติที่เกี่ยวปญจา
รมณ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจโวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ 
๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตต) 

ตี     น     ท     ม     ช     ช     ช     ช     ช     ช     ช    ภ   
ภ    ภ 

๒. ที่เปนชวนวาระ  มีอาคันตุกภวังค มีอารมณที่เปน
บัญญัติที่เกี่ยวปญจารมณ  เกิดไดในบุคคล ๘ เกิดไดในปญจ
โวการภูมิ ๒๖ (กามภูมิ ๑๑ รูปภูมิ ๑๕ เวนอสัญญสัตตภูมิ) 

ตี    น    ท    ม    ช    ช    ช    ช    ช    ช    ช   อา  ภ    ภ 
 

วิถีที่เกิดคั่นในระหวางอัตถัคคหนวิถี กับ นามัคค
หนวิถี ๓ วิถี 

๑.  สังเกตวถิี  เปนวิถีที่รับชือ่ของสิ่งตาง ๆ  ที่เคยจดจํามา
กอน 

๒. สัมพันธวถิี เปนวิถีที่รับอารมณที่สังเกตวิถีเคยรับมา
กอน เอามาเปนอารมณ เชื่อมตออารมณครั้งหลัง ๆวาเหมือนกัน
กับสภาวะและชาติเปนตนหรือไม 

๓. วินิจฉัยวถิี เปนวิถีทีเ่กิดขึ้นมาตัดสินวา  วัตถุนี้ ชื่อนี ้ 
เปนตน 

การเกิดขึน้ของตทนุวัตติกมโนทวารวิถี  ๓  
ประเภท 

 สวนรวม  จักขุทวาร   โสต
ทวาร 
        ๑.ปญจทวารวิถ ี  ๑.  จักขุทวารวิถ ี  ๑. 
โสตทวารวิถ ี
       ๒.อตีตัคคหนวถิ ี  ๒.  อตีตัคคหนวิถ ี  ๒. 
อตีตัคคหนวิถ ี



 

       ๓.  สมุหคัคหนวถิ ี  ๓.  สมุหัคคหนวิถ ี  ๓.  
สมุหัคคหนวถิ ี
       ๔.  อัตถัคคหนวถิ ี  ๔.  อัตถัคคหนวิถ ี  ๔.  
นามัคคหนวิถ ี
       ๕.  สังเกตวิถ ี  ๕.  กายวิญญตัิคหนวถิี   ๕.  
สังเกตวถิ ี
       ๖.   สัมพนัธวถิ ี  ๖.  สังเกตวถิ ี   ๖.  
สัมพันธวถิ ี
       ๗.  วินิจฉัยวิถ ี  ๗.  สัมพันะวถิี   ๗.  
วินิจฉัยวิถ ี
       ๘.  นามคัคหนวถิ ี  ๘.  วินิจฉัยวิถ ี   ๘.  
อัตถัคคหนวถิ ี
       ๙.  อธิปปายัคคหนวถิี   ๙. วจีวิญญัติตหนวถิ ี
     ๑๐. สังเกตวิถี      
      ๑๑.  สัมพันธวิถ ี   
      ๑๒.  วินิจฉัย      
     ๑๓.  อธิปปายัคคหนวถิ ี

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

๑.รูปาวจร ๒. อรูปาวจร ๓. อภิญญา ๑. มรรค 
ปฐมฌาน อากาสาานัญจายตนะ อิทธิวิธะ โสดาปตติมรรค โสด
ทุติยฌาน วิญญาณัญจายตนะ ทิพพจักขุ สกทาคามิมรรค สกท
ตติยฌาน อากิญจัญยายตนะ ทิพพโสตะ อนาคามิมรรค อนา
จตุตถฌาน เนวสัญญานาสัญญายตนะ เจโตปริยอภิญญา อรหัตตมรรค อรหั
ปญจมฌาน  ปุพเพนิวาสานุส

สติญาณ 
  

  ยถากัมมูปคอ
ภิญญา 

  

  อนาคตังสอ
ภิญญา 

  

อัปปนาวถิีมี  ๗ ประเภท คือ 
๑. อาทิกัมมิกฌานวิถี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,

สุคติอเหตุกบุคคล,ทวิเหตุกบุคคล) ในกามสุคคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ 
อรูปภูมิ ๔ 

๒. ฌานสมาบัติวิถี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,
สุคติอเหตุกบุคคล,ทวิเหตุกบุคคล) ในกามสุคติภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๕  
อรูปภูมิ ๔ 



 

๓. ปาทกฌานวิถี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,
สุคติอเหตุกบุคคล,ทวิเหตุกบุคคล) ในกามสุคคติภูมิ  ๗  รูปภูมิ  
๑๕ 

๔. อภิญญาวิถี เกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติบุคคล,สุคติอ
เหตุกบุคคล,ทวิเหตุกบุคคล)  ในกามสุคติภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๕ 

๕.มรรควิถี เกิดไดแกบุคคล ๙ คือ ติเหตุกปุถุชน ๑ 
อริยบุคคล ๘ ในกามสุคคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ อรูปภูมิ ๔ 

๖. ผลสมาบัติวิถี  เกิดไดแกพระอริยบุคคล ๔  ในกาม
สุคคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) อรูปภูมิ ๔ 

๗.นิโรธสมาบัติวิถี  เกิดไดแกบุคคล ๒ คือ พระอนาคามี
กับพระอรหันต ผูไดฌานสมาบัติ ๘ หรือ ๙ ในกามสุคคติภูมิ ๗  
รูปภูมิ ๑๕  

 

ความหมายของอัปปนาวิถ ี ๗  อยาง 
๑. อาทิกัมมิกฌาน เปนวิถีของผูที่ไดฌานเปนครั้งแรก 
๒. ฌานสมาบัติ เปนวิถีทีเ่ขาถึงโดยชอบ  คือ  

เขาถึงฌาน 

๓. ปาทกฌาน  เปนวิถีทีเ่ปนบาทใหเกิดอภิญญา 
๔. อภิญญา  เปนวิถีที่รูยิ่ง 
๕. มรรควิถี  เปนวิถีที่ฆากิเลสได 
๖. ผลสมาบัติวิถี  เปนวิถีที่เขาถึงโดยชอบซึ่งผลจิตที่รับ

อารมณอันประเสริฐ 
       ๗.นิโรธสมาบัติวิถี เปนวิถีที่เขาถึงโดยชอบซึ่งความดับของ
จิตเจตสิก จติตชรูป 

อัปปนาวถิีของมันทบุคคล  ๗  วิถี 
๑. อาทิกัมมิกฌานวิถี  มีอารมณเกี่ยวกับปฏิภาคนิมิตใน

อารมณสมถะ ๓๐ อยาง ๆ ใดอยางหนึ่ง  ไดเกดิไดแกบุคคล ๕ 
(เวนทุคติบุคคล ๑ สุคติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตุกบคุคล ๑) เกิดได
ใน ๒๖ ภูมิ คือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) 
และอรูปภมูิ ๔ จิตทีเ่กิดไดในวิถีนี้ คอื อเหตุกจิต ๑๗ (เวนหสิตุป
ปาทจิต ๑) ติเหตุกภวังคจิต ๑๓ คือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต 
๔ มหัคคตวบิากจิต ๙ ติเหตุกชวนะ ๑๓ คือ มหากุศลญาณ
สัมปยุตตจิต ๔ มหัคคตกศุลจิต 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 ใดอยางหนึ่ง ไดเกิดไดแกบคุคล ๕ (เวนทุคติ
บุคคล ๑ สคุติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตุกบุคคล ๑) เกิดไดใน ๒๖ 
ภูมิ คือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) และอรูป
ภูมิ ๔ จิตที่เกิดไดในวิถีนี้คือ อเหตุกจติ ๑๗ (เวนหสิตุปปาทจิต ๑) 
ติเหตุกภวังคจิต ๑๓ คือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหคัคต
วิบากจิต ๙ ติเหตุกชวนะ ๑๓ คือ มหากุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔ 
มหัคคตกุศลจิต ๙  รวม ๔๓ ดวง 

ภ    น    ท    ม    ปริ   อุ    น ุ   โค    ฌาน เรื่อย ๆ ไป    ภ          
๓. ปาทกฌาน  มีอารมณเกี่ยวกับปฏิภาคนิมิตในกสิณ 

๑๐ อยาง ๆ ใดอยางหนึ่ง  เกิดไดเกิดไดแกบุคคล ๕ (เวนทุคติ
บุคคล ๑ สคุติอเหตุกบุคคล ๑ ทวิเหตุกบุคคล ๑) เกิดไดใน ๒๒ 
ภูมิ คือ กามสุคตภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) จิตทีเ่กิด
ไดในวิถีนี้ คือ อเหตุกจิต ๑๗ (เวนหสิตุปปาทจิต ๑) ติเหตุกปญจ
โวการปฏิสนธิ ๙ คือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ รูปาวจร

วิบากจิต ๕ ติเหตุกชวนะ ๑๓ ดวง คือ มหากุศลอุเบกขาญาณ
สัมปยุตตจิต ๒ มหากริิยาอุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ มหัคคต
ปญจมฌานกุศลจิต ๕ มหัคคตปญจมฌานกิริยา ๔  (เวนเนว
สัญญานาสัญญายตนกิริยา ๑) รวมเปนจิต ๓๖ ดวง 

ภ    น    ท    ม    ปริ    อุ    นุ    โค    ฌาน เรื่อย ๆ ไป    ภ 
๔. อภิญญามีอารมณ ๖ ทีเ่ปนปรมตัถ บัญญัติ อยางใด

อยางหนึ่ง  เกิดไดแกบคุคล ๕ (เวนทุคติบุคคล ๑ สุคติอเหตุก
บุคคล ๑ ทวิเหตุกบุคคล ๑) จิตที่เกิดไดในวิถีนี้ คือ ติเหตุกปญจ
โวการปฏิสนธิ ๙ คือมหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ รูปาวจร
วิบากจิต ๕ มหากุศลอเุบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ มหากิริยา
อุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ อภิญญาจิต ๒ รวมเปนจิต ๑๕ ดวง 

ภ   น   ท    ม   ปริ   อุ   นุ   โค   อภิ    ภ    ภ    ภ     
๕. มัคควิถี  มีอารมณที่เปน รูปนาม นิพพาน  เกดิไดแก ติ

เหตุกปุถุชน ๑  เกิดไดในกามสุคตภูมิ ๗  รูปภูมิ ๑๐ (เวน
สุทธาวาสภมูิ ๕ อสัญญสัตตภูมิ ๑) จิตที่เกิดไดในวิถีนี้ มี ๑๖ ดวง 
คือ ติเหตุกปญจโวการปฏิสนธจิิต ๙  มโนทวาราวัชชนจิต ๑ มหา
กุศลญานสมัปยุตตจิต ๔  มรรคจิต ๑ ผลจิต ๑  รวมเปน ๑๖ ดวง 



 

ภ     น     ท     ม     ปริ     อุ     น ุ    โค     มัค    ผ     ผ     
ภ 
 และเกิดไดแกผลบุคคล ๔ ในกามสุคติภูมิ ๗ รูปภูมิ๑๕ 
อรูปภูมิ ๔ จิตที่เกิดไดในวิถีนี้มี ๒๔ ดวง คือ ติเหตุกปฏิสนธิจิต 
๑๓ ดวงคือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหคัคตวิบากจิต ๙, 
มโนทวาราวัชชนจิต ๑  มหากุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔  มรรค
เบื้องตน ๓ ผลเบื้องตน ๓ รวมเปน ๒๔ 
 ภ     น     ท     ม     ปริ     อุ     นุ     โว     มัค     ผ     ผ     
ภ  

๖. ผลสมาบตัิ   มีรูปนาม และนพิพาน เปนอารมณ   เกิด
ไดแกผลบุคคล ๔ ในกามสุคติภูมิ ๗ รูปภูมิ๑๕ อรูปภูมิ ๔ จิตที่
เกิดไดในวิถีนี้มี ๒๖ หรือ ๔๒ ดวง คือ ติเหตุกปฏิสนธจิิต ๑๓ ดวง
คือ มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหัคคตวิบากจิต ๙, มโนทวา
ราวัชชนจิต ๑  มหากุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔  มหากิริยาญาณ
สัมปยุตตจิต ๔  ผลจิต ๔ หรือ ๒๐  รวมเปน ๒๖ หรือ ๔๒ 

ภ     น     ท     ม     น ุ     น ุ    นุ    น ุ     ผล จติเรื่อย ๆ 
ไป     ภ 

๗.นิโรธสมาบัติ มีอากิญจัญญายตนกุศลจิต ๑ กริยาจิต ๑ 
และนิพพานเปนอารมณ  เกิดไดแกบุคคล ๒ จาํพวก คือ พระ
อนาคามี และพระอรหนัต  ในกามสุคติภูมิ ๗ รูปภูมิ ๑๕  จิตที่
เกิดไดในวิถีนี้ มี  ๑๖ ดวง คือ ติเหตกุปฏิสนธจิิต ๙ ดวง คือ มหา
วิบากญาณสัมปยุตตจิต ๕ รูปาวจรวิบากจิต ๕, มโนทวาราวัชชน
จิต ๑ มหากุศลอุเบกขาญาณสัมปยุตตจิต ๒ มหากิริยาอุเบกขา
ญาณสัมปยุตตจิต ๒  เนวสัญญานาสัญญายตนกุศลจิต ๑ กิริยา
จิต ๑ รวมเปน ๑๖ ดวง 

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

 
 

ปริจเฉทที่ ๕  วิถีวิมุตตสังคหวิภาค 
ในปริจเฉทที ่๕ นี้ เปนการแสดงจิตและเจตสิกที่ไมไดเกิด

โดยอาศัยทวารใดทวารหนึ่ง เรียกวา วิถีวิมุตตจิต ไดแก จิตเจตสิก 



 

ที่ทําหนาทีป่ฏิสนธ ิภวังค จุติ คือ การเกิดขึ้นในภพใหม  การรักษา
ภพที่เกิดอยู  และการตายจากภพเกา 

ในปริจเฉทที ่๕ นี้ ทานแสดงธรรมไว ๔ หมวด ที่เรียกวา 
จตุกะทั้ง ๔ คือ 

๑. ภูมิจตุกะ แสดงเกี่ยวกับภูมิทั้ง ๔ คือ อบายภูมิ กาม
สุคติภูมิ รูปภูมิ อรูปภูมิ  

๒. ปฏสินธจิตุกะ แสดงเกี่ยวกับปฏสินธิในภูมิทัง้๔ คือ 
อบายปฏิสนธิ,  กามสุคติปฏิสนธ,ิ รูปาวจรปฏิสนธิ, และอรูปาวจร
ปฏิสนธ ิ

๓. กัมมจตุกะ  แสดงเกี่ยวกับเรื่องกรรม ๔ หมวด คือ กิจ
จจตุกะ, ปากทานปริยายจตุกะ, ปากกาลจตุกะ, และปากัฏฐาน
จตุกะ 

๔. มรณุปปตติจตุกะ แสดงเกี่ยวกับเรื่องมรณะ ๔ อยาง 
คือ อายุกขยมรณะ, กัมมักขยมรณะ, อุภยักขยมรณะ, และอุปจ
เฉทกมรณะ 

๑. ภูมิจตกุกะ 

 ภูมิมี ๔  คือ   อบายภูมิ,  กามสุคติภูมิ,  รูปาวจรภูมิ,  อรู
ปาวจรภูมิ 
 อบายภูมิมี ๔ คือ นรก, กําเนดิดิรัจฉาน, เปรตวิสัย, 
อสุรกาย 
 กามสุคติภูมิ มี ๗ คือ มนษุย ๑ เทวภมูิ ๖ 
 รูปาวจรภูมิ มี ๑๖ คือ ปฐมฌานภมูิ ๓ ทุติยฌานภูมิ ๓ 
ตติยฌานภูมิ ๓ และจตตุถฌานภูมิ ๒ หรือ ๗ (ซึ่งรวมทั้งสุธาวาส
ภูมิ ๕ ดวย) 
 อรูปภูมิ มี ๔ คือ อากาสานัญจายตนภูมิ ๑ วญิญาณัญ
จายตนภูมิ ๑ อากิญจัญญายตนภูมิ ๑ และเนวสัญญานา
สัญญายตนภูมิ ๑ 

อธิบายอบายภูมิ ๔ 
 สถานที่ๆไมมีโอกาสกระทํากุศลนั่นแหละเปนที่อยูของสัตว
ทั้งหลายเรียกวาอบายภูมิ   ดังม ีวจนัตถะวา  อปาโย   เอว   ภูมิ   
อปายภูมิ 

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



 

มหานรกมี ๘ ขุม คือ 
๑.สัญชีวะ นรกสัตวนรกที่ตายแลวฟนขึ้นในภพนั้นบอย ๆ 

(เพราะทําปาณาติบาตเสมอๆ) 
๒.กาฬสุตตะนรก สัตวนรกที่ถูกตีดวยเสนเชือกดํา(เพราะ

เคยประทุษรายผูมีพระคุณ) 
๓.  สังฆาตะนรก  สัตวนรกที่ถูกบดดวยภูเขาเหล็ก  

(เพราะทําการทารุณกรรมสัตว) 
๔.โรรุวะนรก (ธูมะโรรุวะ) สัตวนรกที่รองไหดวยเสยีงอันดัง 

(เพราะเคยจบัสัตวเปนๆมาเผาไฟทั้งเปน) 
๕.มหาโรรุวะนรก (ชาลโรรุวะ) สัตวนรกที่รองไหดวยเสียง

อันดังกวา (เพราะเคยปลนสมณะชีพราหมณผูมีศีล) 
๖. ตาปนะนรก นรกที่ไฟไหมสัตวนรกที่ตรึงอยูบนหลาว

เหล็ก (เพราะเคยเปนนายพรานฆาสัตว ดวยการทรมานจนกวาจะ
ตาย) 

๗.มหาตาปนะนรก (ปตาปนะ)นรก ที่ไฟไหมสตัวนรกซึ่ง
ถูกตรึงอยูบนเหล็กอันแรงรอน  (เพราะเคยฆาคน ดวยการทรมาน
จนกวาจะตาย) 

๘.อวีจินรก นรกที่ไมวางจากเปลวไฟ และความทุกขของ
สัตวนรก (เพราะโทษทีเ่คยทําอนันตริยกรรม) 

อุสสทนรกมี ๕ ขุม คือ 
 ๑.   คูถะนรก  นรกหลุมคูถ 
 ๒.   กุกกุฬะนรก  นรกขี้เถารอน 
 ๓.   ชิมปลีวนะนรก  นรกปาไมงิ้ว 
 ๔.   อสิปตตวนะนรก นรกปาไมที่มีใบเปนดาบ 
 ๕.   เวตตรณีนรก นรกน้าํเค็มที่เต็มไปดวยปาหวาย
หนามแหลมคม 
ทุกขตาง ๆ มีมากในนิรยภูมินี้ จึงชือ่วา อุสสทะ (อุสฺสีทนฺติ นานา
ทุกขา เอตฺถาติ -อุสฺสทา) 
 วิธีนับอุสสทนรก ๑๒๘ ขุม (เรียกจุฬนรกก็ได)  คือ ในมหา
นรกขุมหนึ่ง ๆ มี อุสสทนรก ทิศละ ๔  รวม ๔ ทิศ เปน ๑๖ ขมุ 
เปนบริวาร และมหานรกก็มี ๘ ขุม อุสสทนรกทั้งหมดจึงม ี๑๒๘ 
ขุม 



 

 พระยายมราชไมใชสัตวนรกเปนเทวดาชั้นต่ําในจาตุมมหา
ราชิกาภูมิ เปนเจาแหงเวมานิกเปรต มีใจกรุณาตอสัตว ในชาติ
กอนเคยทําอกุศลเทากนักับกุศล 
 นายนิรยบาล ไมใชสัตวนรก เกิดดวยมหากุศลชัน้ต่ํา เปน
เทวดาชั้นจาตุมมหาราชิกา มีชาติเปนรากษส ชาติกอนเปนผูมีใจ
ยินดีตอการเบียดเบียน 
 

จิตใจของสัตวทั้งหลายในโลกนี้มี ๔ ประเภท คือ 
๑.  ชอบทํากศุลมาก  ไปเกิดในสุคติภูมิ 
๒. ทํากุศล อกุศลเทากนั  ถาไปเกดิในนรก ก็มีโอกาสที่

พระยายมจะซักถามและตอบได 
๓.  ชอบทําอกุศลมากกวา  ถาไปเกดิในนรก ก็เสวยทุกข

อยางเดียว 
๔.  ชอบทําอกุศลฝายเดยีว  ไปเกิดในนรกเสวยทกุขทันท ี

 พระยายมราช จะถามสัตวนรกเรื่องเทวทูต ๕ อยาง 
เพื่อใหระลึกถึงกุศล ถาระลึกได ก็ตายจากสตัวนรกไปเกิดเปน

มนุษยหรือเทวดา เทวทตู ๕ คือ ๑) ความเกิด  ๒)  ความแก   ๓)  
ความเจ็บ   ๔)  คนตองโทษ   ๕)  ความตาย 
 

อุสสทนรก ๘ ขุม ที่มาในโลกบัญญตัิปกรณ 
 ๑.    หลุมนรก อันเต็มไปดวยถานเพลิง เรียกวา  
องฺคารกาสุนิรยะ 
 ๒.   นรกน้ําเหล็ก  เรียกวา  โลหรสนิรยะ 
 ๓.   นรกขี้เถา    เรียกวา   กุกกฺุลนิรยะ 
 ๔.   นรกน้ํารอน   เรียกวา   อัคคฺิสโมทกนิรยะ 
 ๕.   นรกหมอโลหะ    เรียกวา   โลหกุมฺภีนิรยะ 
 ๖.   นรกอุจจาระเนา   เรียกวา   คถูนิรยะ 
 ๗.   นรกปาไมงิ้ว   เรียกวา   สิมฺปลิวนนิรยะ 
 ๘.   นรกแมน้ําเคม็   ที่เต็มไปดวยหวายหนาม  เรียกวา  
เวตฺตรณีนิรยะ 
ประเภทแหงอวีจินรก (มาในสฬายตนสังยุตตอัฏฐกถา,อังคุตตร
อัฏฐกถา) 
 ๑.   ปหาสนิรยะ นรกราเริง     อัพพุทะ คือการกําหนด

ตองอยูในนรกนั้น ๆ 
       การคํานวณเวลาคือ เ
งาโกศลเต็มเกวียนบรรทุกน้ํ



 

 ๒.   อปราชิตนิรยะ  นรกไมแพ 
 ๓.   อัพพุทนิรยะ เปนการนับจาํนวน    
 ๔.   นิรัพพุทนิรยะ =  ๒๐ อัพพุทะ  

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

 ๗.   อะฏะฏะนิรยะ  = ๒๐ อะหะหะ 
 ๘.   กุมุทนิรยะ  = ๒๐ อะฏะฏะ 
 ๙.   โสคันธิกนิรยะ  = ๒๐ กุมุทะ 
 ๑๐.  อุปปลนิรยะ  = ๒๐ โสคนัธิกะ 
 ๑๑.  ปุณฑริกนิรยะ  = ๒๐ อุปปละ 
 ๑๒.  มหาปทุมนิรยะ = ๒๐ ปณุฑริกะ 

๒. กําเนดิเดรัจฉาน 
 ติรัจฉานโยน ิ  หมายถึง  สัตวที่ไปโดยสวนขวาง หรือ สัตว
ที่ไปขวางจากมรรคผลในบรรดาสัตวติรัจฉานเหลานี้ มีทั้งหมด ๔ 
พวก จําแนกโดยขา 
 ๑.   อปทติรจฺฉาน  สัตวติรัจฉานที่ไมมีขา 
 ๒.   ทฺวิปทติรจฺฉาน  จําพวกติรัจฉานที่มี ๒ ขา 

 ๓.   จตุปฺปทติรจฉฺาน จําพวกติรัจฉานที่มี ๔ ขา 
 ๔.   พหุปฺปทติรจฉฺาน 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 
มีวิธีทําอันตราย ๔ ชนิด คือ 
 ๑.   ทัฏฐวิสพญานาค กัดแลวพิษซานไปทั่วตัว 
 ๒.   ทิฏฐวิสพญานาค ใชมองดูแลวพนพิษออก
ทางตา 
 ๓.   ผุฏฐวิสพญานาค ใชการกระทบก็เปนพษิ
ออกมา 
 ๔.   วาตวิสพญานาค ใชลมหายใจพนพิษ 
ใชวิธีทําอันตราย ๑๖ ชนิดนี้ ชนิดหนึ่ง ๆ แบงวิธีทํา
อันตรายอีก 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  และแรง
มาก 
 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 พญานาคเกิดเติบโตทีเดยีว 
ในพญานาค ๒๕๖ ชนิด แบงเปน ๒ คือ 
 ๑.   ชลชพญานาค  พญานาคที่เกิดอยูในน้ํา 
 ๒.   ถลชพญานาค  พญานาคที่เกิดอยูบนบก 
ในพญานาค ๕๑๒ ชนิด แบงเปน ๒ คือ 
 ๑.   กามรูปพญานาค พญานาคที่เสวยกามคุณ 
 ๒.   อกามรูปพญานาค พญานาคที่ไมเสวยกามคุณ 
ลักษณะของพญานาคที่มีประจําตัวอยูเสมอ ๕ อยาง คือ 
 ๑.   ในขณะปฏิสนธิ                                    

 ๒.   ในขณะเสพเมถุนกับพญานาคดวยกัน    
 ๓.   ในขณะลอกคราบ               ตอง
ปรากฎเปนพญานาค 
 ๔.   ในขณะนอนหลับปราศจากสติ   
  
 ๕.   ในขณะตาย   

กินนรา 
สัตวที่นาเกลยีดแตเหมือนคน มีอาย ุ๑๐๐๐ ป  ธรรมดา

กินนรนั้นยอมกลัวน้ํามากที่สุด 
กินนรมี ๗ อยาง คือ 

 ๑)  เทวกินนรา  ๒)  จันทกินนรา  ๓)  ทุมกินนรา ๔)  
ฑัณฑมาณวกินนรา    

๕)  โกนตกินนรา   ๖)   สกุณกินนรา   ๗)  กัณณปาวุรณ
กินนรา 



 

ราชสีหมี ๔ อยาง คือ 
๑.ติณสีหะ มีรางกายแดงเหมือนขนนกพิราบเทาวัวหนุม

กินหญาเปนอาหาร 
๒. กาฬสีหะ   มีรางกายดํา ใหญเทาวัวหนุม กินหญาเปน

อาหาร 
๓.  บัณฑุสีหะ มีรางกายเหมือนสีใบไมเหลืองใหญเทาวัว 

กินเนื้อเปนอาหาร 
๔.  เกสรสหีะ มีริมฝปาก หาง เทาสีแดง ตั้งแตศีรษะลง

ไปตลอดถึงหลัง มีลายสแีดงพาดสามแถว วนรอบสะโพกสามรอบ  
ตั้งแตตนคอมีขนปกคลุมลงมา   ตั้งแตบามีสีเหมอืนผากําพล สวน
ที่เหลือสีขาวทั้งหมด กินเนื้อเปนอาหาร อาศัยถ้ําทอง ถ้ําเงนิ ถ้ํา
แกวมณี ถ้ําเพชร ถ้ํามโนศิลาอยู 

พญาครฑุ 
มีรูปรางเหมือนนก จงึจดัเขาในประเภทนก อาศยัอยูที่ปา

ไมงิ้วชั้นที่๒ ของเขาสิเนรุ มีบันไดเวียน๕รอบๆที่หนึง่อยูที่
มหาสมุทรสทีันดรเป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กเกดิเปนลมพายุพัดไปไกล ๗๐๐-๘๐๐โยชน  กิน
พญานาคเปนอาหาร 

ชางมี ๑๐ ชนิด คือ 
๑.  ชางกาฬวกะ ชางดํา    กําลังเทากับบุรุษ     ๑๐
 คน 
๒.  ชางคังเคยยะ ชางคงคา    กําลงัเท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างคันธะ  ชางมีกลิ่นหอม กําลังเทากับชางปงคละ 
   ๑๐    เชือก 
๗.  ชางมังคละ ชางมงคล กําลังเทากับคันธะ      
   ๑๐    เชือก 
๘.  ชางเหมะ  ชางสีเทา กําลังเทากับชางมังคละ  
   ๑๐    เชือก 
๙.  ชางอุโปสถะ ชางสีทีเ่รียบรอย  กําลังเทากับชางเหมะ          
๑๐    เชือก 
๑๐.ชางฉัททันตะ   ชางเกิดในสระฉัททันตกําลงัเทากับชางอุโปส
ถะ    ๑๐ เชือก 
สัญญาที่ปรากฎแกติรัจฉานทั้งหลายมี ๓ อยาง คือ 

 ๑.   กามสัญญา รูจักเสวยกามคุณ 
 ๒.   โคจรสัญญา รูจักหากิน 
 ๓.   มรณสัญญา รูจักกลัวตาย (ปรากฏมากที่สุด) 
 

๓. ปตติวสิยภูม ิ
เปตติวิสัย สัตวที่ชื่อ เปตะ เพราะยอมถึงฐานะอันหางไกลจาก
ความสุขทั้งหลาย 
 ๑.   วันตาสเปรต  กินน้ําลาย 
 ๒.   กุณปาสเปรต  กินซากศพ 
 ๓.   คูถขาทกเปรต  กินอุจจาระ 
 ๔.   อัคคิชาลมุขเปรต มีไฟลุกในปาก 
 ๕.   สูจิมุขเปรต  มีปากเล็กเทารูเข็ม 
 ๖.   ตัณหัฏฏิตเปรต ถูกตัณหาเบียดเบียนใหหิว
น้ําอยูเสมอ 
 ๗.   สุนิชฌามกเปรต ดําเหมือนตอไมที่ถูกไฟไหม 
 ๘.   สัตถังคเปรต  มีเล็บมือเลบ็เทายาวคม
เหมือนมีด 
 ๙.   ปพพตังคเปรต  มีตัวใหญเทาภูเขา 
 ๑๐.  อชครังคเปรต  มีอัตภาพเหมือนงูเหลือม 
 ๑๑.  เวมานิกเปรต  กลางวันเสวยทุกข กลางคืน
เสวยสขุ 



 

 ๑๒.  มหิธิทกเปรต  มีฤทธิ์มากอาศัยอยูตามเชิง
เขาหิมาลัย 
เปรต ๔ ประเภทที่มาในเปรตวัตถ ุอัฏฐกถาและ

ฎีกา 
๑.  ปรทัตตูปชีวิกเปรต  มีการเลี้ยงชวีิตโดยอาศัยอาหารที่
ผูอื่นอุทิศให 
๒.  ขุปปปาสิกเปรต  ถูกเบียดเบียนใหหิวขาวกระหายน้ํา
อยูเสมอ 
๓.  นิชฌามตัณหิกเปรต ถูกไฟเผาไหมใหเรารอนอยูเสมอ 
๔.กาลกัญจกิเปรต  มีเลือดและเนื้อนอยไมแข็งแรง เปนชื่อของ
อสุราที่เปนเปรต 
 กาลกัญจิกเปรต มีรูปรางสูง ๓ คาวุต ไมมีแรง  เพราะ
มีเลือดและเนื้อนอย มีสีสรรคลายกบัใบไมแหง ตาถลนออกมา
เหมือนกับตาปู และมีปากเทารูเข็มตัง้อยูบนกลางศีรษะ 
 

ภพที่พระโพธิสัตวที่ไดรับพุทธพยากรณแลว จะไมไป
เกิดมี ๑๖ คือ 

๑.  ไมเกิดเปนคนปา       ๒.  เปนมารเทวบุตรไมได     
๓.  ไมเปนอสัญญสัตตพรหม     ๔.  เปนสุทธาวาสพรหม
ไมได   
๕.  ไมไปเกดิในจักรวาลอื่น    ๖.  ไมเปนอรูปพรหม   
๗.  ไมเปนผูหญิง     ๘.  ไมเกิดกับคนที่เปนทาส   
๙.  ไมเกิดเปนคนบอด ห๔หนวก ใบ    ๑๐. ไมเปนคนขีเ้รื้อน
กุฏฐัง     
๑๑. ไมเปลีย่นแปลงเพศ       ๑๒. ไมทําปญจานันตริยก
รรม      
๑๓. ไมไปเกิดในโลกันตริกนรก      
๑๔. ไมเกิดในอเวจีนรก และเปนขุปปปาสิกเปรต, นิชฌามตัณหิก
เปรต,  กาลกัญจิกเปรต 
 ๑๕. ไมเกิดเปนสัตวทีเ่ลก็กวานกกระจาบและใหญกวาชาง     
๑๖.  เปนพระอริยะไมไดในระหวาง ๔ อสงไขยแสนมหากัปป 
 



 

เปรต ๒๑ จําพวก ที่มาในวนิัย และลักขณสังยุต
ตพระบาลี 

 ๑.    อัฏฐิสังขสิกเปรต  มีกระดูกเปนทอน ๆ 
ไมมีเนื้อ 
 ๒.   มังสเปสิกเปรต  มีเนื้อเปนชิ้น ๆ ไมมีกระดกู 
 ๓.   มังสปณฑเปรต มีเนื้อเปนกอน 
 ๔.   นิจฉวิปริตเปรต ไมมีหนัง  
 ๕.   อสิโลมเปรต  มีขนเปนดาบ 
 ๖.   สัตติโลมเปรต  มีขนเปนหอก 
 ๗.   อุสุโลมเปรต  มีขนยาวเปนลูกธน ู
 ๘.   สูจิโลมเปรต  มีขนเปนเข็ม 
 ๙.   ทุติยสูจิโลมเปรต มีขนเปนเข็มชนิดที่ ๒ 
 ๑๐.  กุมภัณฑเปรต  มีอัณฑะใหญโตมาก 
 ๑๑.  คูถกูปนิมุคคเปรต จมอยูในอุจจาระเนา 
 ๑๒.  คูถขาทกเปรต  กินอุจจาระ 
 ๑๓.  นิจฉวิอิตถีกเปรต เปรตหญิงที่ไมมีหนัง 
 ๑๔.  ทุคคันธเปรต  มีกลิ่นเหม็นเน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างเหมือนสามเณรี 

๔. อสุรกายภูม ิ
 อสุรกาย หมายถึง สัตวเหลาใดไมสวางรุงโรจน โดยความ
เปนอิสระและสนุกรื่นเริง ฉะ นั้น สัตวเหลานั้นชื่อวา อสุระ หมูแหง
อสุระทั้งหลาย ชื่อวาอสุรกาย (อสุรานํ กาโย = อสุรกาโย) 
 คําวา อสุระ มี  ๒ ประเภท คือ 
 ๑. เทวอสุรา ไดแก เทวดาที่เปนอสุรา มี ๖ คือ เวปจิตติ
อสุรา,สุพลิอสุรา,ราหุอสุรา,ปหารอสุรา, สัมพรตีอสุรา (ที่เรียกวา
อสุรา เพราะเปนปฏปิกษตอเทวดาชั้นดาวดึงส),วินิปาติกอสุรา
(วินิปาติกอสุราคงเปนบริวารของภุมมัฏฐเทวดานัน่เอง จัดเปน
พวกเทวดา เชน ปยังกรมาตา,อุตตรมาตา, ธัมมคุตตา) 



 

 ๒. เปตติอสุรา ไดแก เปรตที่เรียกวา อสุรา มี ๓ อยาง  
คือ กาลกัญจิกเปรตอสุรา (จัดเปนอสุรกายในอสุรกายภูมิ)  เวมา
นิกเปรตอสุรา (เปนเทวดาชั้นจาตุมมหาราชิกา)  อาวุธิกเปรตอ
สุรา (จัดเปนเปตติภูมิ แตทานจัดเปน อสุรกายภูมิอีก ก็เพราะใน
บรรดาเปรตทั้งหลาย มีเปรตพิเศษพวกหนึ่ง  ฉะนั้น เปรตพิเศษ
พวกนี้เรียกวา อสุรกาย (มาในสังยุตตนิกาย  ทสุตตรสุตตอัฏฐก
ถา วา  เปตฺติวิสเยเนว  อสุรกาโย  คหิโต) 
 

จําแนกอบายภูมิ ๔ ที่เปนทุคติ ทางตรงและ
ทางออม 

 นรก, เปรต, อสุรกาย ทั้ง๓นี้  พระพทุธองคทรงใหศัพทวา 
ทุคฺคติ  (เพราะเปนทีเ่กิดแหงสัตวทั้งหลายพรอมดวยความลําบาก 
 สัตวติรัจฉาน  พระพุทธองคใหศัพทวา  อปายะ  เพราะไม
สามารถสําเร็จมรรคผลไดในปจจุบันชาติ 
  ผูที่ตายดวยอํานาจ    โทสะ  มักเกิดในนรก 
 ผูที่ตายดวยอํานาจ โลภะ  มักเกิดเปเปรต  และ
อสุรกาย 

 ผูที่ตายดวยอํานาจ โมหะ  มักเกิดเปนสตัวติรัจฉาน 
คติมี ๔ อยาง คือ 

 ๑.  คติคติ   ภพเปนที่ไปแหงสัตว 
 ๒.  นิพพัตติคติ  ความเปน ความเกิด 
 ๓.  อัชฌาสยคติ  อัธยาศัยที่กําลังเปนอยู 
 ๔.  วิภวคติ   ความเกิดแหงสมบัต ิ

กามสุคติภูมิ ๗ 
สุคติมี ๓ อยาง คือ 
 ๑.  อคาริยปฏิปตติสุคติ ผูครองเรือนทําสุจริต 
 ๒.  อนาคาริยปฏิปตติสุคติ นักบวชทําสจุริต 
 ๓.  คติสุคติ   ผูทําสจุริตตายแลวไปเกดิ
ในสุคติ 
 กามสุคติภูมิ ๗ ไดแก ภมูิที่เกิดพรอมดวยกามตัณหา แต
เปนภูมิของบุคคลผูมีความสุขสบายตามอัตภาพ มากกวา 
อบายภูมิ ๔  

๑. มนุสสภูมิ 



 

 มนุษย คือ ผูที่มีใจรุงเรอืงและกลาแข็ง  (มโน อุสฺสนนฺํ เอ
เตสนฺติ -มนุสฺสา) 
 มนุษยใน ชมพูทวีป   มีอายุไมแนนอน  (สแีกว
มรกต - เขียว) 
 มนุษยใน ปพฺุพวิเทหทวปี มีอายุ  ๗๐๐ ป เสมอ 
(ใบไมสีเงิน) 
 มนุษยใน อปรโคยานทวีป     มีอายุ๕๐๐ป เสมอ (ใบไม
เสีแกวผลึก) 
 มนุษยใน อุตฺตรกุรุทวีป มีอายุ ๑๐๐๐ ป เสมอ  
(ใบไมสีทอง) 
มนุษยในชมพูทวีปประเสริฐกวาเทวดาชั้นดาวดึงสและมนษุยใน
อุตตรกุรุทวีป ๓ ประการ  
 ๑.  สูรภาโว    มีใจเขมแข็ง  

๒.  สติมนฺโต    มีสติมั่นคง   
๓.  พฺรหฺมจริยวาโส  ประพฤติพรหมจรรยได 

มนุษยในอุตตรกุรุทวีปประเสริฐกวาเทวดาชั้นดาวดึงสและชมพู
ทวีป ๓ ประการ  

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

เทวดาชั้นดาวดึงสประเสริฐกวาคนในชมพูทวีปและอุตตรกุรุทวีป 
๓ ประการ คือ 
 ๑.  มีอายุ อันเปนทิพย     

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

เทวภูมิ ๖ 
เทวดา  ไดแก ผูเลนกีฬาดวยกามคุณ ๕ มี ๓ ประเภท คือ 

๑.  สมมุติเทวดา  ไดแก ผูเปนใหญในแผนดิน เลนความ
เปนใหญ 

๒. อุปปตติเทวดา ไดแก เทวดาเลนกามคุณ ๕, พรหม 
เลนฌานสมาบัติ 

๓.  วิสุทธเิทวดา ไดแก  พระอรหนัต เลนฌานสมาบัติ 
นิโรธสมาบัต ิผลสมาบัต ิ

๒.จาตุมมหาราชิกาภูม ิ



 

เทวดาในจาตุมมหาราชิกภูมิ มี ๓ ประเภท คือ 
 ๑.  ภุมมัฏฐเทวดา  เทวดาที่อยูบนพื้นแผนดิน 
 ๒.  รุกขัฏฐเทวดา   เทวดาที่อยูบนตนไม 
 ๓.  อากาสัฏฐเทวดา  เทวดาที่อยูในอากาศ 

ทาวมหาราช มี ๔ พระองค คือ 
๑.  ทาวธตรัฏฐะ  อยูทางทิศตะวนัออกของภูเขาสิเนรุ ปกครอง
พวกคันธัพพเทวดา 
๒.  ทาววิรุฬหกะ  อยูทางทิศใตของภูเขาสเินรุ ปกครองพวกกุม
ภัณฑเทวดา 
๓.  ทาววิรูปกขะ  อยูทางทิศตะวันตกของภูเขาสเินรุ ปกครองพวก
นาคเทวดา 
๔. ทาวกุเวระ หรือทาวเวสสุวัณ อยูทางทิศเหนอืของภูเขาสเินรุ
ปกครองพวกยักขเทวดา 
v ผูที่มีความรูความเขาใจในโลกียปกรณตาง ๆ เรียกทาว

จตุโลกบาลทั้ง ๔  องคนีว้า  อินทะ, ยมะ, วรุณะ, กุเวระ 

 v ทาวมหาราชทั้ง ๔ รักษามนุษยโลกดวย ฉะนัน้ จึงเรียก 
ทาวจตุโลกบาล 
เทวดาที่อยูภายใตอํานาจของทาวจาตุมมหาราช คือ 
 ๑.  ปพพตัฏฐเทวดา  เทวดาอยูตามภูเขา 
 ๒.  อากาสัฏฐเทวดา  เทวดาอยูในอากาศ 
 ๓.  ขิฑฑาปโทสิกเทวดา     เทวดาที่ตายเพราะเพลิดเพลนิ
จนลืมกินอาหาร 
 ๔.  มโนปโทสิกเทวดา  เทวดาที่ตายเพราะความ
โกรธ 
 ๕.  สีตวลาหกเทวดา  เทวดาผูทําใหอากาศเย็น
เกิดขึ้น 
 ๖.  อุณหวลาหกเทวดา เทวดาผูทําใหอากาศรอน
เกิดขึ้น 
 ๗.  จันทิมเทวปุตตเทวดา เทวดาผูอยูในพระจันทร 
 ๘.  สุริยเทวปุตตเทวดา เทวดาผูอยูในพระอาทิตย 
เทวดาคันธัพพะที่เกิดในตนไมที่มีกลิ่นมี ๑๐ จําพวก คือ 
 ๑.   มูละคันธัพพะ เกิดอยูในรากไม 



 

 ๒.   สาระคันธัพพ เกิดอยูในแกนไม 
 ๓.   เผคคุคันธัพพะ  เกิดอยูในเนือ้ไม 
    
 ๔.   ตจะคันธัพพะ เกิดอยูในเปลือกไม 
 ๕.   ปปฏิกะคันธพัพะ เกิดอยูในตะคละไม         
 ๖.   รสะคันธัพพะ เกิดอยูในน้ําหอม       เรียก
วากัฏฐยักขะ 
 ๗.   ปณณะคันธัพพะ  เกิดอยูใบไม  
 (ยักษไม) 
 ๘.   ปุปผะคันธัพพะ  เกิดอยูในดอกไม 
 ๙.   ผละคนัธัพพะ  เกิดอยูในผลไม 
 ๑๐.  กันทะคันธพัพะ  เกิดอยูในเงาใตดิน 
 

๓. ตาวตึสภูม ิ
  ตาวตึงสาภูมิ -ภูมิเปนที่เกิดของบุคคล ๓๓ มี 
เทวดา ๒ พวก คือ 

 ๑.ภุมมัฏฐเทวดาไดแก พวกพระอินทร ๓๓ และเทวอสูร ๕ 
อยูใตเขาสิเนรุ 
 ๒.  อากาสัฏฐเทวดา ไดแก เทวดาที่อยูในวิมานลอยใน
อากาศ  
 

ยอดเขาสิเนรุ 
- สุดขอบจักรวาลมีนครสุทัสสะ ภายในนครมีปราสาท

เวชยันต 
-ในทิศตะวันออก มีสวนดอกไมชื่อวา นันทวัน  มีสระ ๒ 

แหง คือ มหานันทาและจูฬนันทา 
-ในทิศตะวันตก  มีสวนดอกไมชื่อวา จิตรลดา  มีสระ ๒ 

แหง คือ วิจติรา และ จฬูจิตรา 
- ในทิศเหนอื มีสวนดอกไมชื่อวามิสสกวัน มีสระ๒แหง

คือธัมมาและสุธัมมา 
- ในทิศใต มีสวนดอกไมชื่อวาผารุสกวัน มีสระ ๒ แหง

คือภัททาและสุภัททา 



 

- ในทิศตะวนัออกเฉียงเหนือ  มีสวนดอกไม ปุณฑริก (ตน
ปาริฉัตร) และสวนมหาวนั 
 ใตตนปาริฉัตตกะ มีปณฑุกัมพลศิลาอาสน, ศาลาสุธัมมา 
และจฬูามณีเจดีย  ทีบ่รรจุพระเขีย้วแกวขางขวา ภายในสวน
จิตรลดา มีตนไมเครือชื่อวา อาสาวดี ๑,๐๐๐ ป จงึจะผลิดอกออก
ผลครั้งหนึ่ง ในผลมีน้ํา เรียกน้ําทพิย ซึ่งเปนสุราของเทวดาชั้น
ดาวดึงส 

สัตตบท 
คุณธรรมของผูที่จะเกิดเปนพระอินทร ๗ ประการเรียกวา 

สัตตบท   
๑) เลี้ยงบิดามารดา     ๒) เคารพตอผูใหญ

ในตระกูล     
๓) กลาววาจาออนหวาน      ๔) ไมกลาวคํา

สอเสียด  
๕) ไมมีความตระหนี่    ๖)  มีความสัตย  
๗) ระงับความโกรธไวได 

 ยามาภูมิ      ภูมิที่ปราศจากความ
ลําบาก 
 ดุสิตาภูมิ             ภูมิที่มีความรมรื่นอยูเปน
นิตย 
 นิมมานรตีภูมิ       ภูมิที่เพลิดเพลินในกามคุณ
ที่ตนเนรมิตขึ้น 
 ปรนิมมิตวสวัตตีภูมิ     ภูมิที่เพลิดเพลินในกามคุณ
ที่คนอื่นเนรมิตให  

การเสวยกามคุณของเทวดา 
 จาตุม - ตาวตึงสา ประพฤติเปนไปทํานองเดียวกับมนุษย
  
 ยามา   ใชจุมพิตกอดรัดสัมผัส  
  
 ดุสิต   ใชมือสัมผัสตอกัน            
 เกจิอาจารย 
 นิมมานรตี  ใชแลดูและยิม้ใหกัน 



 

 ปรนิมมิตวสวัตตี ใชสายตาจองกัน  
  
  อรรถกถา แสดงวา การเสวยกามคุณของเทวดา ๖ ชั้น 
ไมมีอะไรผิดแปลกจากมนุษยทั้งหลาย ตามอรรถกถาจารย 
เปนไปไดมากกวา 
ผูที่จะเปนพระอริยะบุคคลได ตองประกอบดวย
ธรรม ๗ คือ 
 ๑.   ตองเปนติเหตุกบุคคล 
 ๒.   ตองเคยสรางบารมีเกี่ยวกับวิปสสนามาในชาติ
ปางกอน 
 ๓.   ตองมีความเพียรในปจจบุันดวย 
 ๔.   วิธีการเจริญวิปสสนาถูกตองตามหลักพระบาลี
อรรถกถา 
 ๕.   ตองมีสถานที่เหมาะสมแกการปฏิบัติ 
 ๖.   ตองไมมีปลิโพธ ๑๐ ประการ 
 ๗.   ตองมีเวลาอันสมควร 

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

หมายเหตุ   รัศมี  คือ อุตุชรูปที่เกิดจากจิต 



 

ตติยฌานภูมิ ๓ เรียกชื่อของพรหมโดยตรง ตามรัศมีที่สวยงาม 
 ๑.  ปริตตสภุา       -   มีรัศมีสวยงามนอย 
 ๒.  อัปปมาณสุภา      -   มีรัศมีสวยงามหาประมาณมิได 
 ๓.สุภกิณหา - มีรัศมีสวยงามตลอดไปทั่วรางกาย (รัศมี
เหมือนดวงจนัทร) 
จตุตถฌานภูมิ ๗ เรียกชือ่ตามคุณธรรม 
 ๑.  เวหัปผลา           -  มีผลไพบูลย 
 ๒.  อสัญญสัตตา     -  ไมมีสัญญา 
 ๓.  อวิหา   - ไมทิ้งทีอ่ยู หรือสมบัติไมเสื่อม มี
สัทธินทรีย กลาเปนพเิศษ 
 ๔.  อตัปปา   -  ไมเดือดรอนใจ     มีวิริยินทรีย 
กลาเปนพเิศษ 
 ๕.  สุทัสสา   -  เห็นโดยความสุข   มีสตินทรีย
กลาเปนพเิศษ 
 ๖.  สุทสัส ี   -  เห็นโดยความสะดวก  มีสมาธิ
นทรียกลาเปนพิเศษ 

 ๗.  อกนิฏฐา   -  มีสุขสมบัติไมนอยหนา  มีปญญินทรีย
กลาเปนพเิศษ 

๔. อรูปาวจรภูม ิ
อรูปาวจรภูมิ ๔ คือ ทีเ่กิดของอรูปพรหมทั้งหลาย 

๑.  อากาสานัญจายตนภูมิ เปนที่ตั้งของอากาสานัญจายตนฌาน
ลาภีบุคคล 
๒.  วิญญานัญจายตนภูมิ  เปนที่ตัง้ของวิญญาณัญจายตนฌาน
ลาภีบุคคล 
๓.  อากิญจัญญายตนภูมิ เปนที่ตั้งของอากิญจัญญายตน
ฌานลาภีบคุคล 
๔.เนวสัญญานาสัญญายตนภูมิ เปนทีต่ั้งของเนวสญัญานา
สัญญายตนฌานลาภีบคุคล 

แสดงบุคคล ๑๒ จําพวก 
 ๑.   ทุคติอเหตุกบุคคล   
 ๒.   สุคติอเหตุกบุคคล   ปุถุชน ๔ 
 ๓.   ทวิเหตุกบุคคล 
 ๔.   ติเหตุกปุถุชน   



 

 ๕.   โสดาปตติมรรคบุคคล   
 ๖.   โสดาปตติผลบุคคล 
 ๗.   สกทาคามิมรรคบุคคล 
 ๘    สกทาคามิผลบุคคล  อริยบุคคล ๘ 
 ๙.   อนาคามิมรรคบุคคล 
         ๑๐.   อนาคามิผลบุคคล 
         ๑๑.  อรหัตตมรรคบุคคล 
         ๑๒.   อรหัตตผลบคุคล  
  จําแนกภมูิ ๓๑ โดยบุคคล ๑๒  
 อบายภูมิ ๔  เปนทีเ่กิดของทุคติอเหตกุบุคคลจําพวก
เดียว 
 มนุษยภูมิ ๑  เปนที่อยูของบุคคล ๑๑ จาํพวก (เวนทคุติอ
เหตุกบุคคล) 
   จาตุมมหาราชิกภูมิ ๑ เปนที่อยูของบุคคล ๑๑ จําพวก (เวน
ทุคติอเหตุกบุคคล) 
 ตาวตึงสาภูมิ ๑   
 ยามาภูมิ ๑ 

 ดุสิตาภูมิ ๑     เปนที่อยูของบุคคล ๑๐ จาํพวก 
 นิมมานรตีภูมิ ๑   (เวนทุคติอเหตุกและสุคติอ
เหตุกบุคคล) 

ปรนิมมิตวสวัตตีภูมิ 
 ปฐมฌานภมูิ ๓   
 ทุติยฌานภูมิ ๓   เปนที่อยูของบุคคล ๙ คือ 
ติเหตุกปุถุชน ๑,  
 ตติยฌานภูมิ ๓     อริยบุคคล ๘ 
 เวหัปผลาภมูิ ๑  
          อสัญญสัตตาภูมิ๑ เปนที่เกดิของสุคติอเหตุกบุคคลทีม่ีรูป
ปฏิสนธิพวกเดียว 
 สุทธาวาสภมูิ ๕ เปนทีอ่ยูของบุคคล ๓ คือ อนาคามีผล
บุคคล ๑,อรหตตมรรคบุคคล ๑ และอรหัตตผลบคุคล ๑ 
 อรูปภูมิ ๔  เปนที่อยูของบุคคล ๘ คือ ติเหตุกปุถุชน ๑  
อริยบุคคล ๗   (เวนโสดาปตติมัคคบุคคล) 

รวมภูมิ ๓๑ มีบุคคลอาศัยอยู ๒๑๔ พวก 
 



 

แสดงสัตตาวาสภมูิ ๙ ซึ่งเปนที่อาศัยของสัตว 
 ๑.  นานาตฺตกายภูมิ เปนที่อาศยัของสัตว ที่รูปราง
สัณฐานตาง ๆ กัน มี ๑๔ ภูมิ คือ กามภูมิ ๑๑, ปฐมฌานภูมิ ๓ 
 ๒.  เอกัตฺตกายภูมิ เปนทีอ่าศัยของสัตว ที่มีรูปรางสัณฐาน
เหมือนกัน มี ๑๒ ภูมิ คือ  ทุติยฌาน ๓, ตติยฌาน ๓, เวหัปผลา 
๑, สุทธาวาส ๕ 
 ๓.  นานาตฺตสัฺญีภูมิ เปนที่อาศัยของสัตว ที่มีปฏิสนธจิิต
ตาง ๆ กัน มี ๑๐ ภูมิ  คือ กามสุคติภูมิ ๗, ทุติยฌานภูมิ ๓ 
 ๔.เอกัตฺตสัฺญีภูมิ  เปนที่อาศัยของสัตว ที่มีปฏิสนธจิิต
เหมือนกันม ี๑๖คือ อบายภูมิ ๔,ปฐมฌานภูมิ๓, ตติยฌานภูมิ๓, 
เวหัปผลาภมูิ๑, สุทธาวาสภูมิ๕ 
 ๕.  อสัฺญีภูมิ  เปนที่เกิดของสัตวที่ไมมีนาม มี ๑ คือ 
อสัญญสัตตภูมิ 
 ๖.อากาสานัฺจายตนภูมิ เปนที่อยูของบุคคลผูไดอา
กาสานัญจายตนฌาน 
 ๗.วิฺญาณัฺจายตนภูมิเปนที่อาศยัของบุคคลผูได
วิญญาณัญจายตนฌาน 

 ๘. อากิฺจัฺญายตนภูมิเปนที่อาศัยของบุคคลผูไดอา
กิญจัญญายตนฌาน 
 ๙. เนวสัฺญานาสัฺญายตนภูมิ เปนที่อาศัยของบุคคลผู
ไดเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน 
 

แสดงความเปนไปแหงรูปรางสัณฐานและ
ปฏิสนธิวิญญาณ 

 ๑.นานาตฺตกายนานาตฺตสัฺญี สัตวที่มีรูปรางตางกันและ
ปฏิสนธิวิญญาณ ตางกัน  มีอยู ๗ ภมูิ คือ กามสคุติภูมิ ๗ 
 ๒.นานาตฺตกายเอกัตฺตสัฺญี สัตวทีม่ีรูปรางตางกัน แตมี
ปฏิสนธิวิญญาณอยางเดียวกัน  มีอยู ๗ ภูมิ คือ อบายภูมิ ๔, 
ปฐมฌานภมูิ ๓ 
 ๓.เอกัตฺตกายนานาตฺตสัฺญี สัตวทีม่ีรูปรางเหมือนกันแต
มีปฏิสนธิวญิญาณตางกัน มีอยู ๓ ภูมิ คือ ทุติยฌานภูมิ ๓ 
 ๔.เอกัตฺตกายเอกัตฺตสัฺญี สัตวที่มีรูปรางเหมือนกันและมี
ปฏิสนธิวิญญาณเหมือนกันมีอยู ๙ ภูมิคือตติยฌานภูมิ๓, เวหัป
ผลาภูมิ๑,สทุธาวาสภมูิ ๕ 



 

หมายเหตุ  อสัญญสัตตภูมิและอรูปภูมิ๔ นั้น ไมจัดเขา
ในนานาตตะหรือเอกัตตะ เพราะเปนภูมิที่ไมมีนาม กับไมมีรู
ปอสัญญสัตตภูมิ ไมมีนามขันธ  ฉะนั้น จึงไมเรียกวิญญาณฐิติ, 
สวนเนวสัญญานาสัญญายตนภูมิ ถึงแมจะมีนามขันธ แตก็ไม
ปรากฎชัด ฉะนั้น จึงไมเรียกวิญญาณฐิติ) 

อนาคามีบุคคลมี ๒ คือ 
 ๑.   ผลอนาคามี    ไดแก พรหมที่เปนอนาคามี 
 ๒.  ฌานอนาคามี  ไดแก พรหมที่เปนโสดาปตติผล และ
สกทาคามีผล  เพราะไมเกิดในกามภูมิ 

แสดงสังวัฏฏอสงไขยกปัป 
 ๑.  เตโชสังวัฏฏอสงไขยกัปป  คือ  กัปปที่โลกถูก
ทําลายดวยไฟ พินาศไปจนถึงปฐมฌานภูมิ ซึง่อยูไดตั้งแตทุติย
ฌานภูมิ ขึ้นไป 
 ๒. อาโปสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถกูทําลาย
ดวยน้ํา พินาศไปจนถงึทุติฌานภูมิ ซึ่งอยูไดตั้งแตตติยฌานภูมิ 
ขึ้นไป 

๓.  วาโยสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถกูทําลาย
ดวยลม  พินาศไปจนถงึตติยฌานภูมิ ซึ่งอยูไดตั้งแตจตุตถฌาน
ภูมิ ขึ้นไป 

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

พระอริยบุคคล ๓ ที่ไปเกิดในภูมินี้แลว จะไมไปเกิดในภูมิอื่นอีก 
จะเกิดซ้ําภูมิจนกวาจะปรนิิพพาน 

๒. อกนิฏฐภูมิ  เรียกวา อริยภวัคคะ ยอดภูมิอริยะ พระ
อนาคามีที่ไปเกิดในภูมินี้ จะตองสําเร็จเปนพระอรหันตและ
ปรินิพพานในภูมินี้แนนอน 

๓. เนวสญัญานาสัญญายตนภูมิ  เรียกวา สัพพภวัคคะ 
ยอดภูมิปุถุชนและพระอรยิะ   พระอริยะบุคคลที่เกิดในภูมินี้แลว
ไมไปเกิดในภูมิอื่นอีก ยอมเกิดซ้ําภูมิจนกวาจะปรินิพพาน 

หมายเหตุ พรหมที่อยูในสุทธาวาสภูมิเบื้องต่ํา๔ ยอมไม
เกิดซ้ําภูมิ ยอมจะเกิดในภูมิที่สูงกวาตน จนสําเรจ็เปนพระอรหันต 
ฯ  พรหมอรยิะ ที่อยูในภมูิอื่น ๆ นอกจากสุทธาวาสภูมิ จะเกิดซ้ํา
ภูมิอีกก็ได ในภูมิที่สูงกวาขึ้นไปก็ได แตจะไมเกิดในภูมิที่ต่ํากวา 



 

การจําแนกบุคคลโดยเขต 
๑. ชาติเขต ไดแก หมื่นจักรวาล มีปถุุชน๔ อริยบุคคล ๘ 

ทั้งในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล 
๒.อาณาเขต ไดแก แสนโกฏิจักรวาล มีปุถชุน๔ ทั้งใน

ปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล สําหรับพระอริยะบุคคลนั้น มีแตในป
วัตติกาลเทานั้น 

กัปปมี  ๔  อยางคือ 
๑. อายุกัปป   หมายเอาอายุของสัตวในปจจุบัน และภูมิ

นั้น ๆ เปนเกณฑ 
๒. อันตรกัปป  หมายเอาอายุของสัตวที่มากที่สุด คือ 

อสงไขยป แลวลดลงมาเหลือ ๑๐ปเมื่อ เหลือ๑๐ปแลวก็ขึ้นไปถึง
อสงไขยปอีก เปนคูอยางนี้เรียกวา หนึ่งอันตรกัปป  

๓. อสงไขยกัปป หมายเอา ๖๔ อันตรกัปป เทากับหนึ่งอ
สงไขกัปปและอสงไขกปัปนี้มี ๔ อยาง คือ 

๑) สังวัฏฏอสงไขกัปป  เริ่มตั้งแตโลกเริ่มถูกทําลาย จนถึง
ทําลายไปจนหมดสิ้น 

๒) สังวัฏฏฐายีอสงไขกัปป  เริ่มตั้งแตความวางเปลา ไป
จนถึงโลกเริม่ตั้งขึ้นใหม 

๓)วิวัฏฏอสงไขกัปป  เริ่มตั้งแตโลกเริ่มตั้งขึ้น จนถึงตั้งขึ้น
ครบบริบูรณ 

๔)วิวัฏฏฐายีอสงไขกัปป เริ่มตั้งแตโลกตั้งครบบริบูรณ  
จนถึงเริ่มถูกทําลาย 

๔. มหากัปป  หมายเอา ๔  อสงไขกปัป เทากับ  ๑  มหา
กัปป 

 

กัปปในทางพระพทุธศาสนา มี  ๒  อยาง คือ 
๑.สุญญกัปป ไดแก กัปปที่วางจากพระพุทธเจา พระปจเจกพุทธ
เจา พระเจาจักรพรรดิ์ มี ๔  

๑) สุญญมหากัปป  ไดแก มหากัปปที่วางจากพระ
สัมมาสัมพุทธเจา 

๒)สุญญอสงไขยกัปป ไดแก สังวัฏฏอสงไขกัปป สังวัฏฏ
ฐายีอสงไขกปัป วิวัฏฏฐายีอสงไขย 



 

๓) สุญญอันตรกัปป ไดแก อันตรกัปปที่วางจากพระ
สัมมาสัมพุทธเจา 

๔) สุญญอายุกัปป ไดแก อายุคนต่ํากวา๑๐๐ป หรือเกิน
กวา๑๐๐,๐๐๐ป 
๒  อสุญญกัปป   มี  ๕  คือ 
 (๑) สารกัปป  คือ กัปปที่มีพระพุทธเจา  ๑ พระองค 
 (๒) มัณฑกัปป  คือ กัปปที่มีพระพุทะเจา  ๒ พระองค 
 (๓) วรกัปป   คือ กัปปทีม่ีพระพุทธเจา  ๓ พระองค 
 (๔) สารมัณฑกัปป  คือ กัปปที่มีพระพุทธเจา  ๔ 
พระองค 
 (๕) ภัททกัปป   คือ กัปปที่มีพระพุทธเจา ๕ 
พระองค 

เวลาที่พนิาศของโลก 
 ๑ ในอันตรกัปปที่  ๖๔  ของวิวัฏฏฐายีอสงไขกัปป 
 ๒ ในเวลาอายุของคนกําลังลด  ระหวาง  อสงไขยป  
ถึง  หนึ่งพันป 
  

แสดงสังวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถูกทําลายมี  
๓ อยาง คือ 

 ๑. เตโชสังวฏัฏอสงไขยกัปป  คือ  กัปปที่โลกถูกทําลาย
ดวยไฟ พินาศไปจนถงึปฐมฌานภมูิ ซึ่งอยูเหลือไดตั้งแตทุติย
ฌานภูมิ ขึ้นไป 
 ๒.  อาโปสงัวัฏฏอสงไขยกัปป คือ กัปปที่โลกถกูทําลาย
ดวยน้ํา พินาศไปจนถึงทุติฌานภูมิ ซึ่งเหลืออยูไดตั้งแตตติยฌาน
ภูมิ ขึ้นไป 
 ๓.  วาโยสังวัฏฏอสงไขยกัปป  คือ กปัปที่โลกถกูทําลาย
ดวยลม พินาศไป จนถงึตติยฌานภูมิ ซึ่งเหลืออยูไดตั้งแตจตุตถ
ฌานภูมิ ขึ้นไป 
 v ในจํานวนมหากัปปทีถู่กทําลายดวยไฟ, น้ํา, ลม มี ๖๔ 
มหากัปปดวยกัน คือ ถูกทําลายดวยไฟ ๕๖ ครั้ง,น้ํา๗ ครั้งเรียกวา
มหากัปป รอบใหญหนึ่งรอบแลวจึงจะถูกทําลายดวยลม ครั้งหนึ่ง 

 
๒. ปฏิสนธิจตุกะ 



 

ปฏิสนธิจิตมี ๔ ประเภท คือ 
 ๑.  อปายปฏิสนธจิิต มี  ๑ ดวง คอื   อุเปกขาสันตีรณ
อกุศลวิปากจิต ๑ 
 ๒.กามสุคติปฏิสนธจิิตมี ๙ ดวง คือ อุเบกขาสันตีรณกุศล
วิบากจิต๑,มหาวิบากจิต ๘  
 ๓.  รูปปฏิสนธิจิต  มี  ๖ ดวง  คือ   รูปวิปากจิต ๕, 
กัมมชรูปปฏิสนธ ิ๑  
 ๔.  อรูปปฏิสนธจิิต มี ๔ ดวง   คือ   อรูปวิปากจิต ๔ 
อุเปกขาสันตีรณกุศลวิปากจิต ๑ ใหกําเนิดบุคคล ๑๑ จําพวก คือ 
 ๑.   ชจฺจนฺโธ   ผูตาบอดแตกําเนิด 
 ๒.   ชจฺจพธิโร    ผูหูหนวกแตกําเนิด 
 ๓.   ชจฺจฆานโก   ผูจมูกเสียแตกําเนิด 
 ๔.   ชจฺจมูโค    ผูเปนใบแตกาํเนิด 
 ๕.   ชจฺจชโฬ   ผูปญญาออนแตกําเนิด 
 ๖.    ชจฺจุมฺมตฺตโก     ผูเปนบาแตกําเนิด 
 ๗.   ปณฺฑโก   พวกบัณเฑาะก 
 ๘.   อุภโตพฺยฺชนโก  ผูปรากฎเปน ๒ เพศ 

 ๙.  นปุงสโก    ผูไมปรากฏเพศ 
  ๑๐.  มมฺโม    ผูติดอาง 
 ๑๑. วินิปาตกิอสุรา   อสุรที่อาศัยภุมมัฏฐเทวดา(เทวดา
ที่อาศัยอยูตามภู 

เขา ตนไม และสถานที่ตาง ๆ และ
รุกขเทวดา) ทั้งหลายอยู 

ปณฺฑก คือ บัณเฑาะหมี ๕ พวก คือ 
 ๑.  อาสิตฺตกปณฺฑกา      ผูดื่มน้ําอสุจแิกกําหนัด 
 ๒.  อุสฺสูยปณฺฑกา  พวกแอบดูเขารวมเพศแลวคลาย
กําหนัด 
 ๓.  โอปกฺกมิกปณฺฑกา  พวกถูกตอน  
 ๔.  ปกฺขปณฺฑกา    พวกมีความกําหนัดเฉพาะปกษคือ 
ขางขึ้นหรือขางแรม 
 ๕.  นปุสกปณฺฑกา พวกไมปรากฎเพศ 
พวกที่มีอายุไมแนนอนมี ๖ พวก คือ 
  ๑.   พวกอบายสัตว 
  ๒.   พวกมนุษยในชมพูทวีป 



 

  ๓.   พวกวินิปาติกอสุรา 
  ๔.   พวกภุมมัฏฐเทวดาที่อาศัยแผนดินและ
ตนไมอยู 
  ๕.   พวกอากาสัฏฐเทวดา 
  ๖.   พวกเวมานิกเปรตเทวดา 

อายุของเทวภูมิ ๖ ชั้น 
 ๑  วันในจาตุมมหาราชิกา  เทากับ      ๕๐๐  ป  
ในมนุษย 
 ๑   ปในจาตุมมหาราชิกา      เทากับ  ๑๘,๐๐๐ ป  
ในมนุษย 
เพราะฉะนั้น 

๑.  จาตุมมหาราชิกาอายุ ๕๐๐ ปทพิย เทากับ ๙ ลานป
มนุษย 

๒.  ตาวตึงสา อายุ ๑,๐๐๐ ป เทากับ จาตุมมหาราชิกา 
๒,๐๐๐ ปเทากับ ๓๖ ลานปมนุษย 

๓.  ยามาอายุ ๒,๐๐๐ ป เทากับ ตาวตึงสา ๔,๐๐๐ ป 
เทากับ จาตุมมหาราชิกา ๘,๐๐๐ ป และเทากบั มนุษย ๑๔๔ 
ลานป 

๔.  ดุสิตา ๔,๐๐๐ ป เทากับ ยามา ๘,๐๐๐ ป เทากับ 
ตาวตึงสา ๑๖,๐๐๐ ปเทากับ จาตุม ๓๒,๐๐๐ ป  เทากับมนษุย 
๕๖๗ ลานป 

๕. นิมมานรดีอายุ ๘,๐๐๐ ป เทากบัดุสิตา ๑๖,๐๐๐ ป 
เทากับ ยามา ๓๒,๐๐๐ ป เทากับ ตาวตึงสา ๖๔,๐๐๐ ป เทากับ 
จาตุม ๑๒๘,๐๐๐ ป เทากับมนุษย ๒,๓๐๔ ลานป 

๖. ปรนิมมิตวสวัสดีอายุ ๑๖,๐๐๐ ป เทากับนิมมานรดี 
๓๒,๐๐๐ ป เทากับดสุิตา ๖๔,๐๐๐ ป เทากับ ยามา ๑๒๘,๐๐๐ 
ป เทากับ ตาวตึสา ๒๕๖,๐๐๐ ป เทากับจาตุมมหาริชิกา 
๕๑๒,๐๐๐ ป เทากับ มนุษย ๙,๒๑๖ ลานป 

รูปปฏิสนธิ มี ๖ จําพวก คือ 
พรหมปาริสัชชา        มีอายุ ๑ ใน ๓ วิวัฏฏฐายี
อสงไขยกัปป 



 

พรหมปุโรหิตา      ปฐมฌานวิปาก    มีอายุ ๑ ใน ๒ วิวัฏฏฐายี
อสงไขยกัปป 
มหาพรหมา                มีอายุ ๑ มหากัปป 
ปริตตาภา     มีอายุ ๒ มหากัปป 
อัปปมาณาภา    ทุติยฌาน ตติยฌานวิปาก  มีอายุ ๔ มหากัปป 
อาภัสสรา     มีอายุ ๘ มหากัปป 
ปริตตสุภา     มีอายุ ๑๖ มหา
กัปป 
อัปปมาณาภา     จตุตถฌานวิปาก  มีอายุ ๓๒ มหา
กัปป 
สุภกิณหา     มีอายุ ๖๔ มหา
กัปป 
เวหัปผลา     มีอายุ ๕๐๐ มหา
กัปป 
อสัญญสัตตา         ชีวิตนวกกลาป  มีอายุ ๕๐๐ มหา
กัปป 

อวิหา         มีอายุ ๑๐๐๐ มหา
กัปป 
อตัปปา     ปญจมฌานวิปาก  มีอายุ ๒๐๐๐ มหา
กัปป 
สุทัสสา      มีอายุ ๔๐๐๐ มหา
กัปป 
สุทัสส ี      มีอายุ ๘๐๐๐ มหา
กัปป 
อกนิฏฐา        มีอายุ ๑๖๐๐๐ 
มหากัปป 
 การที่แยกประเภทของปฏสินธิของปฐมฌานเปนตนนั้น 
นัยที่ ๑ เอาองคอธิบดี เปนเครื่องกําหนดวา จะเกิดในพรหมพวก
ใด นัยที่ ๒ เอาวสี คือความชํานาญ เปนเครื่องกําหนด 
 การที่ทุติยฌานและตติยฌานใหผลปฏิสนธิในภูมิเดียวกัน 
เพราะมีบุคคลที่ทําฌานอยู ๒ ประเภท คือ มันทบุคคล มีปญญา
พอประมาณ คอยๆ พิจารณาทลีะองคฌาน คือวิตก-วิจาร  คน 
ละครั้ง จึงทาํฌานแบบปญจกนัย และติกขบุคคล ผูมีปญญาไว 



 

พิจารณาองคฌาน คือ วิตก วิจาร แลวละไปพรอมกัน ฌานแบบ
จตุกนัย (ที่เปนเชนนี้ ไมใชอํานาจของฌาน แตเปนไปตามบุคคล) 
 อรูปปฏิสนธ ิ มี ๔ อยาง คือ ผูที่ไดอากาสานัญจายตน
ฌาน เปนตน  อากาสานัญจายตนวิปาก ใหปฏิสนธิในอา
กาสานัญจายตนภูมิ เปนตน 

๓. กัมมจตุกะ 
คําวา กัมมจตุกะ นี ้ หมายความวา การแสดงกรรม ๔ 

หมวด ในประเภทแหงกรรมนี้ ทานจําแนกไวเปน ๔ หมวด หมวด
หนึ่ง ๆ มี ๔ อยาง 
หมวดที่ ๑  กิจจจตุกะ   กรรมที่วาโดยกิจคือหนาที่ มี ๔ อยาง 
หมวดที่ ๒ ปากทานปริยายจตุกะ กรรมที่วาโดยลําดับแหงการ
ใหผลมี ๔ อยาง 
หมวดที่ ๓ ปากกาลจตุกะ   กรรมที่วาโดยเวลาแหงการใหผล มี 
๔ อยาง 
หมวดที่ ๔ ปากัฏฐานจตกุะ กรรมที่วาโดยฐานะแหงการใหผลมี 
๔ อยาง 

 
หมวดที่ ๑ กิจจจตุกะ กรรมที่วาโดยกิจคือหนาที่ 

๔ อยาง 
๑) ชนกกรรม   กรรมที่ทําหนาที่นําใหเกิดหรือนําใหปฏิสนธิในภพ
ภูมิตางๆ 
๒) อุปถัมภกกรรม  กรรมที่ทําหนาที่สนับสนุนผลของกรรมที่เกิด
แลว 
๓) อุปปฬกกรรม   กรรมที่ทําหนาทีค่อยเบียดเบยีนผลของกรรมที่
เกิดแลว 
๔) อุปฆาตกกรรม  กรรมที่ทําหนาทีต่ัดรอนทําลายผลของกรรมที่
เกิดแลว 

หมวดที่ ๒ ปากทานปริยายจตุกะ  
กรรมที่วาโดยลําดับแหงการใหผลมี ๔ อยาง 
๑)ครุกรรม กรรมหนัก หรือ กรรมที่มีกําลังแรงกลามาก 

ตองใหผลกอนกรรมอื่น 
๒) อาสันนกรรม กรรมที่ทําเมื่อใกลจะตาย ใหผลเปน

ลําดับที่ ๒ รองจากครุกรรม 



 

๓) อาจิณณกรรม  กรรมที่ทําเปนอาจิณคือ ทําอยูอยาง
สม่ําเสมอ ใหผลเปนลําดับที่ ๓  รองจากอาสันนกรรม 

๔) กตัตตากรรม หรือ กตัตตาวาปนกรรม  กรรมที่สักแตวา
กระทํา หรือกรรมเล็กนอย ๆ  ใหผลเปนลําดับที ่ ๔  ในเมื่อไมมี
กรรมอื่นจะใหผล 

หมวดที่ ๓ ปากกาลจตุกะ  
กรรมที่วาโดยเวลาแหงการใหผล มี ๔ อยาง คือ 

๑) ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม  กรรมที่ใหผลในปจจบุันชาติ 
๒) อุปปชชเวทนียกรรม กรรมที่ใหผลในชาติที๒่หลังจาก

ตายจากปจจุบันชาติแลว 
๓) อปราปริยเวทนียกรรม  กรรมที่ใหผลในชาติที่ ๓ เปน

ตนไป เมื่อใดที่มีโอกาสจนกวาจะถึงนิพพาน 
๔) อโหสิกรรม กรรมที่ไมใหผล หรือ กรรมที่ไดใหผลเสร็จ

เรียบรอยแลว (ตามเวลาของตน) 
หมวดที่ ๔ ปากัฏฐานจตุกะ   

กรรมที่วาโดยฐานะแหงการใหผลมี๔ อยางคือ 

๑) อกุศลกรรม     ไดแก เจตนาที่ในอกุศลจิต 
๑๒   

๒) กามวจรกุศลกรรม   ไดแก เจตนาที่ในมหากุศล
จิต ๘ 

๓) รูปาวจรกุศลกรรม   ไดแก  เจตนาที่ในรูปาวจร
กุศลจิต ๕ 

๔) อรูปาวจรกุศลกรรม   ไดแก เจตนาที่ในอรูปาวจร
กุศลจิต ๔ 

รวมกรรม ๔ หมวด เปนกรรม ๑๖ ประเภท 
 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๑ 
 คําวา กรรม นี้ หมายถึง เจตนาที่ประกอบในจิต ๒๙ ดวง 
คือ อกุศลจติ ๑๒ มหากศุลจิต ๘ มหคัคตกุศลจิต ๙ รวม ๒๙ ดวง  
ในกรรมเหลานี้มีกิจหรือหนาที่ ๔ อยาง คือ  

๑. ชนกกรรม 



 

 ชนกกรรม มีหนาที่นําปฏิสนธ ิ หรือทําใหเกิด หรือทําให
ปรากฏขึ้นแหงรูปนาม  ขันธ อายตนะ ธาตุ เปนตน  หรือ ทําให
หยั่งลงในกําเนิด ๔ คือ 
 (๑) ชลาพชุกําเนิด  เกิดในครรภ หรือเกิดในทองของ
มารดา 
 (๒) อัณฑชกําเนิด  เกดิในฟองไข และฟกออกมาเปนตัว
ในภายหลัง 
 (๓) สังเสทชกําเนิด เกดิเถาไคล หรือในเปอกตม ในเกษร 
ในที่ชื้นแฉะ ในเม็ดเลือด ในที่มียางเหนียว และในน้ํา เปนตน 
 (๔) โอปปาติกกําเนิด  เกิดผุดขึ้นเตบิโตทันท ี เหมือนหลน
มาจากอากาศ ไมตองอาศัยกําเนิดทั้ง ๓ นั้น  ไมตองอาศัยมารดา 
 เจตนาในอกศุลจิต ๑๒ ดวง เวนอทุธัจจสัมปยตุตจิต ๑ 
เหลือ ๑๑ ดวง  ทําใหอุเบกขาสันตีรณอกุศลวิบากจิต ๑ เกิดขึ้น 
พรอมดวยกัมมชรูป เปนสัตวนรก เปรต อสุรกาย และสัตว
เดรัจฉาน ในอบายภูมิ ๔  ดวยกําเนิดทั้ง ๔ นัน้ 
 เจตนาในมหากุศลจิต ๘ ดวง เปนเหตุทําใหมหาวิบากจิต 
๘ ดวงกับอุเบกขาสันตีรณกุศลวิบากจิต ๑ ดวง รวมปฏิสนธิจติ ๙ 

ดวงนี้เกิดขึ้น พรอมกัมมชรูปในกามสุคติภูมิ ๗ เปนมนษุยและ
เทวดา ๖ ชั้น  ดวยกําเนิดทั้ง ๔  
 เจตนาในรูปาวจรกุศลจิต ๕ ดวง เปนเหตุใหรูปาวจรวิบาก
ปฏิสนธจิิต ๕ ดวง และกัมมชรูป เกิดในรูปภูมิ๑๕(เวนอสญัญ
สัตตภูมิ)เปนรูปพรหม ดวยโอปปาติกกําเนิดอยางเดียว 
 เจตนาในอรูปาวจรกุศลจิต ๔ ดวง เปนเหตุใหรูปาวจร
วิบากปฏิสนธิจิต ๔ ดวง เกิดในอรูปภูมิ ๔ ดวยนามขันธ ๔ ไมมี
รูป เปนอรูปพรหม ดวยโอปปาติกกําเนิดอยางเดียว 
 ในรูปภูมิทั้ง ๑๕ และอรูปภูมิทั้ง ๔ นี้พรหมในภูมิที่ต่ํากวา 
อาจเจริญฌานขั้นสูงขึ้นไป แลวเกิดเลื่อนชั้นไปเปนลําดับได แต
พรหมในภูมิที่สูงกวา  จะไมเลื่อนลงมาปฏิสนธิในพรหม 
ภูมิที่ต่ํากวา ถาลงมา กล็งมาเกิดในกามสุคติภูมิเลยทเีดียว (เมื่อ
หมดอายุขัยจากพรหมแลว) 
 การปฏิสนธขิองสัตว นบัตั้งแตชั้นเทพในดาวดึงส  ขึน้ไป
ตลอดจนถึงอรูปพรหม  โดยโอปปาติกกําเนิด อยางเดียวเทานั้น 

๒. อุปถัมภกกรรม 



 

 อุปถัมภกกรรม คือ เจตนากรรมที่อยูในกุศลจิตและอกุศล
จิต ๒๙ ดวง ที่ทําหนาที่อุดหนุนประคับประคองผลของกรรมนั้น
ใหเปนไปในวิบากของตนๆ 
 อุปถัมภกกรรมนี้ ไดแก เจตนาในจิตที่เปนกุศล หรืออกุศล 
๒๙ ดวงนั่นเอง คือ ในจติ ๒๙ดวงนี้ เมื่อทําหนาที่นําปฏิสนธแิลว 
ก็ยังมีหนาทีต่ิดตามอุปถัมภอีกดวย หมายความวา ในจํานวน ๒๙ 
ดวงนี้ เมื่อทาํหนาที่ใหวบิากของตนปฏิสนธิ คือ เกิดขึ้นรับผลที่ตน
ไดเคยทําไวแลว ก็ยังไมทอดทิ้ง ยังคอยตามสงเสริมผลนัน้ ๆ ให
เปนไป หรือสืบตอ เจริญงอกงามยิ่งขึ้นอีก 
 อุปมาเหมือน คนปลูกตนไม เมื่อเอาตนไมไปปลูกลงดนิ
แลว ก็มิไดทอดทิ้ง ยังตามประคับประคอง คอยรดน้ํา พรวนดิน 
ใสปุย  กาํจัดแมลงและวัชพืช  เพือ่ใหตนไมนั้น ไดเจริญเติบโต 
งอกงามยิ่ง ๆ ขึ้นไป ขออุปมานี้ฉันใด อุปถัมภกกรรม  ก็ฉันนั้น
เหมือนกัน ทัง้ฝายกุศลและฝายอกุศลกรรม 

๓. อุปปฬกกรรม 
 อุปปฬกกรรม  ไดแก  เจตนากรรมที่ในกุศลจิตและอกุศล
จิต ๒๙ ดวงนั้นแหละ  ซึง่คอยทําหนาที่เบียดเบียน ตัดรอน กศุล

กรรมหรืออกุศลกรรมที่กําลังใหผลอยูนั้นไมใหเจริญงอกงามขึ้น
เต็มที่ เทาทีค่วรจะเปน ดังเชน ชาวนาที่หวานเมล็ดขาวลงไปในนา
แลวและขาวนั้นก็งอกงามดี  แตตอมาภายหลัง บังเอิญเกิดมีตัว
หนอนหรือแมลง มากัดกินตนขาวของชาวนานัน้  ทําใหตนขาว
เจริญงอกงามไมเต็มที่  ชาวนาก็ไดผลผลิตไมดี  เทาที่ควรจะได  
ฉะนั้น 
 หรืออีกอุปมาหนึ่ง เหมือนบุคคลทีเ่กดิมาในตระกูลที่มั่งคั่ง 
สมบูรณดวยโภคทรัพย ซึ่งควรจะมีความสุขไดเตม็ที่ทุก ๆ อยาง 
แตบังเอิญเกดิมีโรคภัย เชนโรคมะเร็ง เปนตน  มาคอยเบียดเบยีน 
ใหเจ็บปวย ตองอาศัยหมอและหยูกยาอยูเสมอ จึงทําใหไมไดรับ
ความสุขสบายเทาที่ควรจะไดรับ ลกัษณะดังนี ้ เปนลักษณะของ
อุปปฬกกรรม 

๔. อุปฆาตกกรรม 
 อุปฆาตกกรรม ไดแก เจตนาที่ในกศุลและอกุศลจิต ๒๙ 
ดวง ที่ทําหนาที่ตัดรอนผลของกุศลและอกุศล ที่วิบากของตน
กําลังไดรับอยูนั้นใหหมดไป คือมิใหเปนไปไดอีก ดังเชน นักโทษที่
ถูกตัดสินประหารชีวิต หรือสัตวที่กําลังถูกฆาใหตายนั้น แต



 

บังเอิญมีคนมาชวยใหพนจากการถูกฆานั้นได เชนนี ้ การ
ชวยเหลือของผูอื่นนั้น เปรียบเหมือนกุศลมาตัดรอนผลของอกุศล
เสีย หรืออีกนัยหนึ่ง ผูที่จะเสวยราชสมบัติ หรือ จะไดรับ
ยศถาบรรดาศักดิ์  แตบงัเอิญเกิดมามีอุบัติเหตุ หรือเปนโรคราย 
เปนตน ตายกอน ดังนี ้ ถอืวา ความตายนั้นมาตัดรอนผลของกุศล
เสีย การตัดรอนนี้ ทําใหผลที่ควรจะไดรับทั้งดีและชั่วนั้น ตองขาด
รอนสูญสิ้นไป ซึ่งไมสามารถที่จะแกไขได    ลักษณะดังกลาวนี้ 
เปนลักษณะของอุปฆาตกกรรม ที่ใหผล และอุปฆาตกกรรมนี้  ก็มี
ทั้งฝายกุศลและฝายอกุศล    

หมายความวา กรรมที่ทําหนาที่ทั้ง ๔ มีชนกกจิ เปนตนนี ้
ในหมวดนี้กลาวถึงการงานของกรรมที่จะใหผลตดิตอกับวิบาก
ของตนคือกรรมทั้งหมด ซึ่งไดแก กุศลเจตนา และอกุศลเจตนานั้น 
เมื่อไดโอกาสจะใหผล กม็ีหนาที่ ๔ อยาง คือ บางครั้งก็ใหผลดวย
การนําใหปฏิสนธิในภพใหม บางครั้งไมใหผลเปนปฏสินธ ิ แต
ใหผลอุปถัมภกกรรมในปวัตติกาล หรือบางทีไมใหผลทั้งปฏิสนธิ
และอุปถัมภ แตใหผลเปนอุปปฬกกรรม หรือบางทีไมใหผลทั้ง๓ 
ขางตนนั้น แตใหผลเปนอุปฆาตกกรรม และในการที่กรรมจะทํา

หนาที่อยางใดใน ๔ กิจนั้น ก็ตองแลวแตโอกาสและประเภทของ
กรรม 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๒ 
 ในหมวดนี้ แสดงถึงประเภทของกรรมที่จะใหผลกอนและ
หลัง  ในประเภทของกรรมที่จะใหผลนั้น มี ๔ อยาง คือ 

๑. ครุกรรม 
 ครุกรรม เปนกรรมที่หนักและมีกําลงัแรงกลามาก ครุกรรม
นี้มีทั้งฝายกศุลและฝายอกุศล ฝายกุศลไดแก มหัคคตกุศล ๙ 
สวนฝานอกศุล ไดแก อนันตริยกรรม ๕ คือ ปตุฆาต  ฆาบิดา ๑ 
มาตุฆาต ฆามารดา ๑ อรหันตฆาต ฆาพระอรหันต ๑ โลหิตุป
ปาท ทํารายพระพุทธเจาจนหอพระโลหิต ๑ และสงัฆเภท  ทําลาย
สงฆใหแตกกัน ๑ รวม ๕ อยาง ถาบุคคลใดไดทําครุกรรมเหลานี้
ไวอยางใดอยางหนึ่งแลว ครุกรรมนี้ จะตองใหผลเปนชนกกรรม
กอนกรรมอื่น ๆ เพราะครุกรรมนี้ เปนกรรมที่แรงและมีกาํลัง
มากกวากรรมอื่น ๆ ทั้งหมด ถึงกรรมอื่นจะมีอยูก็ไมสามารถจะตัด
รอนได เปรียบเหมือนโคตัวมีกําลังมากกวา เมือ่ถูกขังไวในคอก 



 

เมื่อนายโคบาล เปดประตูคอก แลว  โคตัวมีกาํลังมากกวานั้น  
ยอมจะดันโคตัวอื่นใหหลบไปแลวออกกอนโคตัวอื่นได 

๒. อาสันนกรรม 
 อาสันนกรรม ไดแก เจตนาที่ในกุศลจิตและอกศุลจิต ๒๙ 
ดวงนั้นเอง ที่เปนเหตุใหกระทํากรรมเมื่อเวลาใกลจะตาย อาสัน
นกรรมนี้ ใหผลเปนลําดบัที่ ๒ หรือที่ ๓ สลับกบัอาจิณณกรรม 
รองจากครุกรรม ถาหากบุคคลใดไมไดทําครุกรรมไว  แตไดทํา
กรรมบางอยางไวเมื่อใกลจะตายนั้น อาสันนกรรมนั้นก็จะตอง
ใหผลกอนกรรมอื่น ๆ ที่นอกจากครุกรรม   อุปมาเหมือน โคนที่ยนื
อยูใกลประตูคอก แมจะเปนโคแก มีกาํลังออนกวาโคตัวอื่น ๆ แต
เมื่อนายโคบาลเปดประตคูอกโคตัวอื่น ๆ ที่มีกําลังมากกวา 
พยายามดันออกมา โคแกที่ยืนอยูใกลประตูคอกนั้น ยอมได
โอกาสที่จะออกมากอนโคที่อยูลึกจากปากคอกเขาไปขอนี้ฉันใด 
อาสันนกรรมนี้  ก็เหมือนกัน แมจะเปนกรรมที่มีกําลังออนกวา
พวก  เพราะทําในขณะใกลจะตาย  ไดรับอาเสวนปจจัยมานอย  
แตก็มีความตอเนื่องกับจตุิ  ฉะนั้น จึงยอมใหผลกอน 

๓. อาจิณณกรรม 

 อาจิณณกรรม ไดแก เจตนาที่ในกุศลจิตและอกุศลจิต ๒๙ 
ดวง ที่เปนประธานในการทํากรรมบางอยางอยูเสมอ ๆ จะเปน
กุศลก็ตาม อกุศลก็ตาม อาจิณณกรรมนี้ จะใหผลเปนลําดับที่ ๒ 
หรือ ที่ ๓ สลับกับอาสันนกรรม  รองจากครุกรรม  ถาไมมีครุกรรม
ที่ใหผล บางทีอาจิณณกรรมก็มีโอกาสจะชิงใหผลกอนอาสันนกร
รมได หรือไมมีอาสันนกรรม อาจิณณกรรมนี้ ก็จะใหผล 

๔ .กตัตตากรรม 
 กตัตตากรรม หรือ กตตัตาวาปนกรรม คือ กรรมเล็กนอย 
หรือกรรมที่ทําดวยเจตนาออน สกัแตวากระทําเทานั้น ไมได
คาดหวังผลอะไร หรือกรรมที่ทําโดยไมครบองคของเจตนาทั้ง ๓ 
กาล มีบุพเจตนา เปนตน ไดแก เจตนาที่ในกุศลจติ และอกุศลจิต 
๒๙ ดวงนั่นเอง กตัตตากรรมนี้ จะใหผลเปนลําดับสุดทาย  คือ 
เมื่อไมมีกรรม ๓ อยางขางตน จะใหผลแลว  กรรมนี้ก็จะใหผล 
 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๓ 
      ในกรรมหมวดที่ ๓ นี้ หมายถึง กาลเวลาที่กรรมจะใหผลมี ๔ 
อยางดวยกัน  คือ  



 

๑. ทิฎฐธัมมเวทนียกรรม 
 ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลในปจจบุัน
ชาติ ที่ยังเปนอยู ในเมื่อไดทํากรรมลงไปแลว จะเปนกุศลกรรมก็
ตาม อกุศลกรรมก็ตาม จะตองไดรับผลในชาตนิี้ แตกรรมที่จะ
ใหผลในชาตนิี้นั้นไมสามารถ จะใหผลเปนชนกกรรมได คือ ใหผล
เปนปฎสินธ ิ ภวังค จุติไมได ใหไดแตผลในปวัตติกาลเทานัน้ คือ 
ใหผลเปนอปุถมัภกกรรมหรืออุปปฬกกรรม และอุปฆาตกกรรม 
ใน ๓ อยางนั้นได   
 หมายความวา เปนแตเพียงใหร่ํารวย หรือ ทําใหมีความ
เดือดรอนเชนนี้ได  คือ ถาเปนฝายกศุล ก็ทําใหร่ํารวยมีความสุข
กายสบายใจ ไดยศถาบรรดาศักดิ์ เปนตน ถาเปนฝายอกุศลก็ทํา
ใหไดรับความทุกขกายทกุขใจ ความทุกขยาก ลําบาก ยากจน 
เสื่อมลาภ เสื่อมยศ ตามมากหรือนอย แตในการที่กรรมจะใหผล
ไดมากหรือนอยนั้น ก็ขึ้นอยูกับเหตุปจจัย คือ ตองพรมอมดวย
ปจจัย ๔ ประการ เรียกวา สัมปทา ๔ไดแก ๑) วัตถุสัมปทา 
สิ่งของที่ใชในการกระทํา  ๒)เจตนาสัมปทา เจตนาของผูกระทํา
นั้นแรงกลา และกรรมที่กระทํานั้นเปนกรรมสาหัส  ๓) ปุคคล

สัมปทา  บคุคลที่ถูกกระทําเปนผูมีคุณ  ๔) คุณาติเรกสัมปทา 
บุคคลผูถูกกระทํานั้น เปนผูมีคุณมาก เชนมารดาบิดา ครูอาจารย 
ผูมีพระคุณ พระพุทธเจา หรือพระอรหันต เปนตน   เชน ทานที่
บุคคลทําแลว จะไดรับอานิสงสภายใน ๗ ตองประกอบดวย
สัมปทา ๔ อยาง คือ 
 ๑) วัตถุสัมปทา   ไทยธรรม เปนของทีไ่ดมาโดยชอบธรรม 
 ๒) เจตนาสมัปทา  ผูถวายมีเจตนาทีเ่ปนกุศล อันบริสุทธิ ์
อยางแรงกลา 
 ๓) ปุคคลสมัปทา  ปฏิคาหกผูรับทานเปนผูมีคุณใหญ เชน 
พระพุทธเจา พระปจเจกพุทธเจา พระอรหันต หรอื พระอนาคามี 
 ๔) คุณาติเรกสัมปทา ปฏิคาหกผูรับ เปนผูประกอบดวย
คุณอันยิ่ง คือ กําลังออกจากนิโรธสมาบัติ 

เมื่อสมบูรณพรอมดวยองคเหลานี้  ทายกผูใหทานนั้น 
ยอมไดรับผลทันตาเห็น และรับผลนัน้อยางเต็มที่ ที่เรียกวา 
ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม อาจจะไดเปนเศรษฐี มหาเศรษฐี  พระราชา 
อุปราช ปุโรหิต เปนตน ภายใน ๗ วนั  หรืออยางเร็วก็ภายในวัน



 

นั้นนั่นเอง อันนี้ กลาวในทางฝายของกุศลกรรม ในประเภทของ
ทาน 
 ในฝายของอกุศลกรรมนั้น  ก็ใหถือเอาเจตนา กบัวัตถุที่ถูก
กระทํา ผูรับทั้ง ๒ อยางนี้  เปนสําคัญ เพราะในทางกุศล หรือ
อกุศล บางอยางก็ไมตองมีวัตถุที่ใชในการกระทํา  ฉะนั้น ในทาง
ฝายอกุศลกรรม จึงใหถือเอาแตเจตนากับผูกระทําเปนปจจัย
สําคัญในการใหสําเร็จผลนั้นๆ  

๒. อุปปชชเวทนียกรรม 
 อุปปชชเวทนียกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลในชาติที่ ๒ คือ 
ชาติหนา หลังจากตายจากชาติที่ทํากรรมไปแลว กรรมอันนี้ใหผล
ไดทั้ง ๔ อยาง มีชนกกรรม เปนตน กรรมอยางนี้ โดยมากก็ไดแก 
ครุกรรมนั่นเอง อุปปชชเวทนียกรรมนี้  ถาหากไมมีโอกาสใหผลใน
ชาติที่ ๒ แลว ก็ไมมีโอกาสใหผลในชาติที่๓ หรือชาติตอไปอีก 
ยอมกลายเปนอโหสิกรรมไป ทานอุปมาเหมือนกับเนือ้ที่ถูก
นายพรานยิงพลาดไปแลว ก็วิ่งหนีไปเลยและจะไมกลบัมาให
นายพรานยิงอีกลูกศรที่ยิงไปคราวนั้น  ก็เปนอโหสิกรรม  เพราะ
เหตุวา ไมมีผลจากการยงิครั้งนั้นเลย 

๓. อปราปริยเวทนียกรรม 
 อปราปริยเวทนียกรรม หมายถึง กรรมที่ใหผลตั้งแตชาติที่ 
๓ นับแตชาติที่กระทํากรรมนั้น เปนตนไป ตราบใดที่ยังไมเขาสู
นิพพาน เมือ่มีโอกาสเมื่อใด ก็จะใหผลเมื่อนัน้ และใหผลไดทัง้ ๔ 
อยาง มีชนกกรรม เปนตน แลวแตจะสบโอกาสอยางใด ก็จะใหผล
อยางนั้น ไมมีเปนอโหสิกรรม ทานอุปมาเหมอืนกับสุนัขปาที่ไล
เนื้อ เมื่อวิ่งไลไปทันเนื้อเมื่อใด ก็จะกัดกินเนื้อนัน้เมื่อนั้น เมือ่ยัง
ตามไมทันก็ยังไมสามารถจะกัดกินได เวนแตเนือ้นั้น จะหนีพ้นไป
ไดเทานั้น 

๔. อโหสิกรรม 
 อโหสิกรรม หมายถึง กรรมที่ไมใหผล หรือ กรรมที่ไดใหผล
ตามกาลเวลาไปเรียบรอยแลว  ก็ไมใหผลในกาลอื่นอีก  ซึ่งทาน
จําแนกไวเปน ๓ นัน้ คือ 
 นัยที ่๑ กรรมที่วิบากไมเกิดแลว หมายถึง พระอรหันตที่ไม
มีกิเลสเปนเหตุใหเกิดภพชาติแลว วิบากแหงอกุศลกรรมที่จะเปน
ปจจัยใหสรางกรรมนั้น จงึไมเกิดขึ้นในสันดานของทานอีก   



 

 นัยที่ ๒ กรรมที่มีวิบากไมเกิดขึ้น หมายความวา กรรมนั้น
ไดกระทําแลว แตวิบากไมเกิดขึ้น เชน บุคคลทํากรรมไวหลาย
อยาง เมื่ออยางใดอยางหนึ่งใหผลเปนชนกกรรมแลว กรรมที่เหลือ
ก็ใหผลเปนชนกกรรมอีกในภพเดียวกนัไมได หรือกรรมอยาง
เดียวกัน เมื่อกรรมที่หนักกวาใหผลแลว กรรมที่เหลือก็ไมใหผล 
เชน บุคคลทําอนันตรยิกรรม หรือเจริญสมาบัติ ๘ ในฝาย
อนันตริยกรรมนั้น เมื่อสงัฆเทภ ซึ่งถือวาหนักกวาอนันตริยกรรม
ขออื่น ใหผลเปนชนกกรรมแลว กรรมอื่น ๆ ก็ไมสามารถใหผลเปน
ชนกกรรมได ในฝายสมาบัติ ๘ เมือ่สมาบัติที่สงูกวา ใหผลแลว
สมาบัติที่รองลงมา กไ็มสามารถใหผลได  ตองกลายเปน
อโหสิกรรมไป 
 นัยที่ ๓ กรรมไมมีวิบาก  ไดแก กิริยาจิตของพระอรหันต  
ที่กระทํากุศลกรรมตาง ๆ การกระทําของทานนั้น ยอมเปน
อโหสิกรรม  เพราะไมสามารถจะใหเกิดเปนวิบากอีกตอไป เพราะ
เปนการกระทําที่ไมหวังผล เนื่องจากไมมีกิเลสที่เปนเหตุใหหวัง
ภพหวังชาตอิีกตอไป 
 

อธิบายกรรมหมวดที่ ๔ 
 ในจํานวนกรรมทั้ง ๑๒ อยาง ตามที่กลาวมาขางตนแลว
นั้น  เมื่อวาโดยประเภทแหงฐานะของเจตนากรรมแลว กม็ี ๔
อยาง คือ ๑) อกุศลกรรม ๒) กามาวจรกุศลกรรม ๓)รูปาวจรกุศล
กรรม  ๔) อรูปาวจรกุศลกรรม   

 ในกรรมทั้ง ๔ประเภทนี้ ยังตองจาํแนกออกไปตามทวาร 
ที่จะใหเกิดกรรมนั้น ๆ อีก ๓ ทวาร คือ กรรมที่เกิดทางกาย 
เรียกวา กายกรรม ๑ กรรมที่เกิดทางวาจาเรียกวา วจีกรรม ๑ และ
กรรมที่เกิดทางใจอยางเดียวเรียกวา มโนกรรม ๑ 
ในอกุศลกรรมทั้ง ๑๒ นั้น เกิดไดทั้ง ๓ ทวาร คือ 

      ๑. ปาณาติบาต  ฆาสัตว 
กายกรรม ๓ เรียก กายทจุริต ๓  ๒. อทินนาทาน  ลักทรัพย 
       ๓. กาเมสุมิจฉาจาร  
ประพฤติผิดในกาม 
    ๔. มุสาวาท  พูดปดมดเทจ็ 
    ๕. ปสุณวาจา  พูดสอเสียด 
วจีกรรม ๔ เรียก วจีทุจริต ๔  ๖ . ผรุสวาจา  พูดคําหยาบ 



 

    ๗. สัมผัปปลาปา พูดเพอเจอ ไร
สาระประโยชน 
     ๘. อภิชฌา  โลภอยากได
ของผูอื่น 
มโนกรรม ๓ เรียก มโนทุจริต ๓ ๙. พยาปาท  พยาบาทปอง
รายผูอื่น 
            ๑๐. มิจฉาทิฏฐิ  เห็นผิดจาก
ทํานองคลองธรรม 
 รวมเปนอกุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ ที่เปนไปในทวารทั้ง 
๓ ในอกุศลกรรม ๑๐ นี ้เกิดมาจากอกุศลมูล ๓ คอื โลภมูล  ๘ โท
สมูล ๒ และโมหมูล ๒  
 ทางฝายกุศลก็มี ๑๐ เหมือนกัน ซึง่มีความหมายตรงกัน
ขามกับฝายอกุศลที่กลาวแลว เชน ปาณาติปาตา เวระมะณี  เวน
จากการฆาสัตว เปนตน  ซึ่งเกิดจากกุศลมูล ๓ คือ อโลภมูล ๘ 
อโทสมูล ๘ และอโมหมลู ๔ (มหากุศลจิต ๘)   

 ในกรรมทั้ง ๒๐ ประการ คือ อกุศลกรรม ๑๒ และมหา
กุศลกรรม ๘ นั้น นับเปนกรรมอยูในประเภทของกามาวจรกรรม  
ซึ่งเปนไปไดในทวารทั้ง ๓ 
 สวนกรรม คือ เจตนาที่สัมปยุตตดวยรูปาวจรกุศลจิต ๕ 
และอรูปาวจรกุศลจิต ๔ นั้น เปนไปเฉพาะทางมโนทวารอยาง
เดียว เพราะเหตุวา มหคัคตกุศลกรรมทั้ง ๙ อยางนี้ ตองอาศัย
เกิดขึ้นดวยอํานาจอัปปนาสมาธิ จึงจะเกิดขึ้นได 
 รูปาวจรกุศลกรรม ๕ นั้น ตางกันที่องคของฌาน คือ มีองค
ฌานไมเทากันหรือไมเหมือนกัน  สวนอรูปาวจรกุศลกรรม ๔ นั้น
ตางกันที่ประเภทของอารมณ 
 กรรมทั้ง ๒๙ อยาง คอื อกุศลกรรม ๑๒ กามาวจรกุศล
กรรม ๘ รูปาวจรกุศลกรรม ๕ และอรูปาวจรกุศลกรรม ๔ นี ้  เปน
โลกียกุศลทัง้สิ้น 
 และประเภทแหงกรรมทั้ง ๒๙ นี้  ยอมใหวิบาก ที่ตางกัน  
ทั้งในปฏิสนธิกาล และปวัตติกาล  ตามความสามารถหรือกําลัง
ของตน ๆ และตามภูมิตาง ๆ 



 

 อกุศลกรรม ๑๒ นัน้ ทําใหเกดิอกุศลวิปากจิต ๗ 
หมายความวา เปนผูใหผลเปนอกุศลวิปากจิต ๗ ดวงเกิดในทั้งใน
ปฏิสนธิกาล และปวัตติกาล  ในปฏสินธิกาลนัน้  อุเบกขาสันตีรณ
อกุศลวิบากจิต ๑ ดวง ใหผลเปนปฏิสนธจิิต และกัมมชรูป ใน
อบายภูมิ ๔ เปนทุคติบคุคล และทาํหนาที่ภวงัค สันตีรณะและต
ทาลัมพนะในปวัตติกาล และทําหนาจุติ ในจุติกาลอีกดวย ที่เหลือ
อีก ๖ ดวง ใหผลไดเฉพาะในปวัตติกาล เทานั้น ใหผลไดใน ๒๖ 
ภูมิ (เวนอสญัญีภูมิ ๑ และอรูปภูมิ ๔) ตามสมควรแกบุคคลและ
ภูมิ 
 อกุศลกรรม ๑๒ เวนอุทธัจจะสัมปยุตตจิต ๑ เหลือ ๑๑ 
ดวง ใหผลเปนปฏิสนธ ิ ในอบายภมูิ ๔ ได  เฉพาะอุทธัจจะ
สัมปยุตตจิต ๑ ใหผลไดเฉพาะในปวตัติกาลเทานัน้ 
 กามาวจรกุศลกรรม ๘ ทําใหกุศลวิบากจิต ๑๖ ดวง 
เกิดขึ้น คือ มหาวิบากจิต ๘ และ อเหตุกกุศลวิบากจิต ๘ ใน ๑๖ 
ดวงนี้  เปนไปไดทั้งในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล  ใน ๒๖ ภูมิ 
(เวนอสัญญีภูมิ ๑ และอรูปภูมิ ๔) ตามสมควรแกบุคคลและภูมิ 

ใน กามสุคติภูมิ ๗ นั้น จิต ๙ ดวง คือ อุเบกขาสันตีรณ
กุศลวิบากจติ ๑ มหาวิบากจิต ๘ เปนไปไดทั้งในปฏิสนธิกาล
และปวัตติกาล ที่เหลืออีก ๗ ดวง เปนไปไดเฉพาะในปวัตติกาล
อยางเดียว รวมในกามสุคติภูมิ ๗ ไดกามาวจรกุศลวิบากจิต ๑๖ 
ดวง 

ในอบายภมูิ ๔ ไดจิตที่เปนกามาวจรกุศลวิบาก ๘ ดวง คือ 
อเหตุกกุศลวบิากจิต ๘  และไดเฉพาะในปวัตติกาลเทานัน้ 

ในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสญัญสัตตภูมิ) ไดอเหตุกกุศลวิบาก
จิต ๕ ดวง คือ จักขุวิญญาณจิต ๑ โสตวิญญาณจิต ๑ สัมปฏิ
จฉนจิต ๑ สนัตีรณจิต ๒  

ในมหัคคตกุศล ๙ นั้นใหผลไดทั้งปฏิสนธิกาลและปวัตติ
กาล ตามสมควรแกภูมิของตน ๆ ใน ๒๐ ภูมิ แตเจตนาในรูปาว
จรปญจมฌานนั้น ใหผลเปนวบิากได ๒ อยาง คือ ใหผลไปเกิด
ในปญจโวการภพในจตุตถฌานภูมิ ๑ และใหผลไปเกิดในเอก
โวการภพ ในอสัญญสัตตภูมิ ๑  

สวนในเรื่องวิบากของกุศลและอกุศล ทีจ่ะใหผลตางกัน
อยางไร และในบุคคลใด ยอมจะไดวิบากเทาไรนั้น  ในเรื่องนี้ ได



 

อธิบายไปแลวในปริจเฉทที่ ๑ ในเรือ่งของอเหตุกจิต และในกาม
โสภณจิต ๒๔  มหัคคตวิบากจิต ๙ ดวงนั้นแลว 

หมายเหต.ุ. คําวา ปวัตติกาล นั้น หมายถึง วิบากจิตที่
เกิดขึ้น ตอจากปฏิสนธจิิตนั้นเปนตนไป   จนถึงจิตดวงสุดทาย
กอนจุติจิต 

คําวา ปฏิสนธิกาล นั้น หมายถึง ขณะปฏิสนธิจิตเกิดขึ้น  
ขณะเดียวเทานั้น  แมในคําวาจุติกาลก็เหมือนกัน หมายถึง ขณะ
จุติจิตเกิดขึน้ ขณะเดียวเทานั้น 
 

๔. มรณจตุกกะ 
           คําวา มรณจตุกกะ นี ้ หมายถึง ความตายของสัตว
ทั้งหลาย มี ๔ อยางคือ 
๑) อายุกขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นอายุ 
๒) กัมมักขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นกรรม 
๓) อุภยักขยมรณะ   ไดแก  ความตายเพราะสิ้นอายุและกรรม 
ทั้ง ๒ 

๔) อุปจเฉทกัขยมรณะ  ไดแก ความตายเพราะกรรมเขาไปตัด
รอน  

หมายเหตุ..  
๑) คําวา สิน้อายุ ในที่นี ้หมายถึง ตายเพราะความแกชรา

โดยอํานาจความเสื่อมของรางกายสังขารจึงตองถึงการแตก
ทําลายไปตามอายุขัยในภพภูมินั้น 

๒) คําวา สิน้กรรม หมายถึง ความตายของสัตวที่ยังไมแก
ถึงวัยอันสมควรจะตาย เชน ตายเสยีแตยังเปนหนุมเปนสาว หรือ
แตเปนเด็ก ยังไมสมควรแกอายุขัยในภพภูมินั้น 

๓) คําวา สิ้นทั้งอายุและกรรมทั้ง ๒ อยางนั้น หมายถึง 
กรรมที่จะสงผลใหชวีิตดาํรงอยูในภพนั้นๆ กห็มดลงแลว พรอมกัน
กับอายุสังขารก็หมดสิ้นลงพอดี 

๔) ความตาย ที่เรียกวา อุปจเฉทกมรณะ นั้น หมายถึง 
ความตายที่เกิดขึ้นจากอบุัติเหตุที่ไมใชการตายธรรมดา เพราะถา
ยังไมมีเหตุเชนนั้นขึ้น สังขารก็อาจจะยังไมแตกทําลายไปก็ได 

มรณะทั้ง ๔ อยางนั้น ในกามสุคติภูมิ ๗ และเดรัจฉานภูมิ
อีก ๑ รวม ๘ภูมินี้ ยอมมีไดทั้ง ๔ อยาง ภูมิที่เหลืออีก ๒๑ ภูมินั้น 



 

มีแตอุภยักขยมรณะ เทานั้น เพราะสตัวเหลานัน้มีวิบาก ที่กรรมได
กําหนดอายุไวใหแลว สตัวเหลานัน้ จึงตองดํารงอยูตามกําหนด
อายุกรรมนั้น ๆ ดังเชน ปฐมฌานภมูิ มีกําหนดอายุ ๑ มหากัปป ก็
ตองดํารงอยูจนถึง ๑ มหากัปป ดังนี้เปนตน 

ในอารมณของจิตที่ถึงมรณะ ซึ่งไดแก จุตจิิตนั้น ยอมได
อารมณ ๓ อยาง มีกรรมอารมณ เปนตนอยางใดอยางหนึ่ง ดังที่
ไดอธิบายไปแลวในวิถีมุตตกะในปริจเฉทที่ ๔ นั้น เพราะอารมณ
ของจุติจิตนี ้ ยอมถือเอาตามปฏิสนธินั่นเอง เมื่อปฏิสนธจิิตได
อารมณอันใด ภวังคจิต และจุติจิต ก็ตองมีอารมณอยางนั้น
เหมือนกัน ตลอดภพชาตินั้น และอารมณของปฏิสนธจิิตนั้น ก็ได
รับมาจากชวนะ ๕ ขณะ ของมรณาสันนวิถี คือ ในวิถีของจุตจิิต ที่
เกิดขึ้นนั้นเอง  ฉะนั้น ในชวนะของมรณาสันนวิถีนั้น จึงมีอารมณ 
๓ อยาง มีกรรมอารมณ เปนตน อยางใดอยางหนึ่ง ในอารมณ ๓ 
อยางนี้  ถาจัดโดยกาลแลว  ก็ได ๓ กาล คือ เปนอดีตอารมณ ๑ 
เปนปจจุบันอารมณ ๑ และที่เปนบัญญัติอารมณ ซึ่งเปนกาล
วิมุตติ ๑ 

ในปฏิสนธจิติ ๑๙ ดวงนี ้กามาวจรปฏิสนธิ ๑๐ ดวงนั้น มี
อดีตหรือปจจุบันเปนอารมณ ปฏิสนธิของวญิญาณัญจายตน
วิบาก๑ และเนวสัญญานาสัญญายตนวิบาก ๑ รวม ๒ ดวงนี้  
มีปรมัตถะอดีตเปนอารมณ  ปฏสินธิของรูปาวจรวิบาก ๕ ดวง  
กับอากาสานัญจายตนะวิบาก ๑ และอากิญจญัญายตนะวิบาก 
๑  รวม ๗ ดวงนี้  มีบัญญัติเปนอารมณ 

กรรมอารมณ เปนอดีตอยางเดียว กรรมนิมิตอารมณ 
เปนไดอดีต ปจจุบนั  และกาลวิมุตติ คตินิมิตอารมณ  เปน
ปจจุบนัอยางเดียว 

กรรมอารมณ เปนไดเฉพาะทางมโนทวาร กรรมนิมิต
อารมณ เปนไดทั้ง ๖ ทวาร คตินิมิตอารมณ  ก็เปนไดแตมโนทวาร
อยางเดียว 

แตในอารมณของจุติจิตนั้น ไมมีปจจุบันอารมณ มีแตอตีด
กับบัญญัติ ๒ อยางเทานั้น เพราะเหตุวาในจุติจิตนี้ รับอารมณมา
จากปฏิสนธจิิต และคําวา จุติจิต นี้ หมายถึง จิตดวงสุดทายของ
ภวังคจิต หรือเปนจิตดวงสุดทายของภพชาตินั้น ฉะนั้น จิตทีจุ่ติ
กับปฏิสนธินี ้ จึงเปนจิตที่เชื่อมทําใหเกิดระหวางภพใหมหรือขันธ



 

ใหม กับภพเกาหรือขันธเกา และใหติดตอกัน ทําใหสังสารวัฏฏ
เปนไปอยูตลอดไป จนหาที่สุดมิได ดวยอํานาจของกรรมและ
กิเลสเปนปจจัย ซึ่งเปนพลังผลักดันใหเปนไปอยูอยางนั้น   

ในจุติจิต ๑๙ ดวงนั้น อุเบกขาสันตีรณะ ๒ ดวง กับมหา
วิบากญาณวิปปยุตตจิต ๔ ดวง รวม ๖ ดวงนี้ จุติจิตทีจ่ะรับ
ปฏสินธิไดมี ๑๐ ดวง คอื อุเบกขาสนัตีรณจิต ๒ มหาวิบากจติ ๘ 
ดวงมหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ ดวง จุตจิตที่รับปฏิสนธจิิตได
ทั้ง ๑๙ ดวง 

รูปาวจรวิบากจิต ๕ดวง จุติจิตรับปฏสินธิได ๑๗ ดวง (เวน
อุเบกขาสันตีรณะ ๒ ดวง) 

อรูปาวจรวิบากจิต ๔ ดวง จุตจิติที่รับปฏิสนธิได ๘ ดวงคือ 
อรูปาวจรวิบากจิต ๔  มหาวิบากญาณสัมปยุตตจิต ๔ ดวง 

ในอรูปาวจรวิบากจิต ๔ ดวง ที่รับปฏสินธิไดนัน้ ใหเวนใน
สวนวิบากของจิตดวงลาง ๆ เชน อากาสานัญจายตนะจุตจิต รับ
ปฏิสนธิไดทัง้ ๔ วิญญาณัญจายตนะจุติจิต รับได ๓ ดวง (เวนอา
กาสานัญจายตนะ) อากญิจัญญายตนะจุติจิตรับได ๒ ดวง เนว

สัญญานาสัญญายตนะจิตจิต  รับได ๑ ดวง เวนปฏิสนธิจติชั้น
ลาง ๓ ดวง 
 
ปริจเฉทที่ ๖  รูปปรมัตถและนิพพาน

ปรมัตถ 
ในปริจเฉทที ่ ๖ นี้เปนการแสดงชื่อ ความหมาย จํานวน 

และการจําแนกรูปปรมัตถและ นิพพานปรมัตถ โดยประเภทตาง 
ๆ  

๑. รูปปรมัตถ 
 ในรูปปรมัตถนี้ ทานแสดงสงเคราะหรูป โดย ๕ นัย คือ 
 ๑. รูปสมุทเทสนัย เปนนัยที่แหงการแสดงสภาวะของ
รูปธรรมโดยสังเขป  เพือ่ใหรูคุณลักษณะของรูปแตอยาง  วามี
สภาวะลักษณะอยางไรบาง 
 ๒. รูปวิภาคนัย เปนนัยแหงการแสดงรูปธรรมโดยการ
จําแนกออกเปนสวน ๆ หรือเปนคู ๆ ซึ่งเปนการจําแนกรูปโดย
พิสดาร 



 

 ๓.รูปสมุฏฐานนัย เปนนัยแหงการแสดงสมุฏฐานคือเหตุที่
ทําใหรูปธรรมนั้นเกิดขึ้น 
 ๔. รูปกลาปนัย เปนนัยแหงการแสดงรูปธรรมที่เกิดขึ้น
รวมกันเปนกลุม ๆ 
 ๕.รูปปวัตติกมนัย เปนนัยแหงการแสดงความเกิดขึ้น 
พรอมทั้งความดับไปของรูปธรรมตามลําดับ  หรือแสดงความ
เปนไปของรปูธรรม นามธรรม 

๑. รูปสมทุเทสนัย 
 รูปสมุทเทสนัย หมายถึง การแสดงสภาวะของรูปธรรม
โดยสังเขป เพื่อใหรูคณุสมบัติพิเศษของรูปแตละรูป  ซึ่งไม
เหมือนกัน 

รูป มี   ๒๘   คือ 
  มหาภูตรูป   ๔  คือ   ปถว ี  อาโป    เตโช    วาโย 
 อุปาทายรูป  ๒๔ 
อุปาทายรูป ๒๔   แบงออกเปน  ๑๐  จําพวก คือ 
 ปสาทรูป  ๕  คือ   จกัขุ   โสตะ    ฆานะ   ชิวหา    กายะ 

วิสยรูป ๗ หรือ ๔ คือ รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ 
โผฎฐัพพารมณ 
 ภาวรูป     ๒   คือ  อิตถีภาวรูป    ปุริสภาวรูป 
 หทยรูป     ๑  คือ   หทยวตัถุ 
 ชีวิตรูป     ๑   คือ  ชีวิตินทรีย 
 อาหารรูป  ๑   คือ  กพฬกีาหาร 
 ปริจเฉทรูป ๑  คือ อากาสธาต ุ
 วิญญัติรูป  ๒   คือ   กายวิญญัติ    วจีวิญญัติ 
วิการรูป ๕ หรือ ๓ คือ ลหุตา มุทุตา กัมมัญญตา (และหรือ กาย
วิญญัติ วจีวิญญัติ) 
 ลักขณรูป ๔   คือ   อุปจยะ   สันตต ิ  ชรตา   อนจิจตา 

ชื่อและความหมายของรูป  ๒๘ 
ปถวี       รูปที่แข็ง หรอื  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    ความใสที่สามารถรับโผฎฐัพพารมณ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นเหตแุหงความเปนหญิง 
ปุริสภาวะ      รูปที่เปนเหตแุหงความเปนชาย                                                                                                                                        
หทยะ      รูปที่เกิดอยูในหัวใจและเปนที่อาศัยเกิดของจิต
เจตสิกทั้งหลาย 
ชีวิตะ                รูปที่รักษากมัมชรูปทั้งหลาย 
อาหาระ                     รูปที่นําใหอาหารชรูปเกิด 
ปริจเฉทะ      อากาสรูป ที่คั่นระหวางรูปกลาปตอรูป
กลาป 

กายวิญญัติ        การเคลื่อนไหวตาง ๆ ของรางกาย 
วจีวิญญัติ    การเคลื่อนไหวตาง ๆ  ของวาจา 
ลหุตา     ความเบาของนิปผันนรูป 
มุทุตา     ความออนของนิปผันนรูป 
กัมมัญญตา     ความควรแกการงานของนิปผันนรูป 
อุปจยะ    ความเกิดขึ้นครั้งแรกและเกิดขึ้นครั้งหลัง ๆ จนครบ
รูปที่ควรเกิดขึ้น 

ไดของนิปผนันรูป 
สันตติ                        ความเกิดขึ้นสืบตอกันของนิปผันนรูป
จนถึงตาย 
ชรตา    ความแกของนิปผันนรูป 
อนิจจตา   ความดับของนิปผันนรูป 

๒. รูปวิภาคนัย 
รูปวิภาคนัย หมายถึง การจําแนกรูปโดยพิสดารออกไป 

เพื่อใหรูกวางขวางขึ้นวา รูปธรรมทั้ง ๒๘ นั้น  อาจจัดเปนสวน
เดียวหรือสองสวนก็ได 



 

รูป  ๒๘ จําแนกออกเปนคู ๆ ได  ๑๑  คู 
คูที่ ๑    อัชฌัตติกรูป  คือ รูปภายใน  มี ๕ ไดแก   ปสาทรูป  ๕ 
 พาหิรรูป  คอื  รูปภายนอก มี ๒๓  ไดแก  รูปทีเ่หลือ ๒๓ 
คูที่ ๒ วัตถุรูป คือรูปที่เปนที่อาศัยเกิดของจิตเจตสิกมี๖ ไดแก
ปสาทรปู๕ หทยรูป๑ 
           อวัตถุรูป คือรูปที่ไมเปนที่อาศยัเกิดของจิตเจตสิกมี๒๒ 
ไดแกรูปที่เหลือ ๒๒ 
คูที่ ๓  ทวารรูป คือ รูปที่เปนเหตแุหงการเกิดขึ้นของปญจทวารวิถี
จิตและกายกรรม  

วจีกรรม มี ๗  ไดแก  ปสาทรูป  ๕ วญิญัติรูป ๒ 
        อทวารรูป คือ รูปที่ไมเปนเหตแุหงการเกดิขึ้นของปญจ
ทวารวิถีจิตและกาย  

กรรมวจีกรรมมี ๒๑  ไดแก  รูปทีเ่หลอื ๒๑ 
คูที่ ๔  อินทริยรูป คือ รูปที่เปนใหญเปนผูปกครองในการเห็นเปน
ตนมี ๘ ไดแก  

ปสาทรูป ๕ ภาวรูป ๒ ชวีิตรูป ๑ 

อนินทริยรูป คือ รูปที่ไมไดเปนใหญเปนผูปกครองในการ
เห็นเปนตน  มี  ๒๐ ไดแก รูปที่เหลือ ๒๐ 
คูที่ ๕  โอฬาริกรูป คือ รูปหยาบ หมายถึง รูปที่ปรากฎชัดมี ๑๒ 
ไดแก ปสาทรูป ๕  

วิสยรูป ๗ 
 สุขุมรูป คอืรูปละเอียด หมายถึงรูปที่ไมปรากฎชัดมี๑๖ 
ไดแก รูปที่เหลือ ๑๖ 
คูที่๖ สันติเกรูป คือ รูปใกล หมายถึง รูปที่รูไดงายมี๑๒ ไดแก 
ปสาทรูป๕ วสิยรูป๗ 
           ทูเรรูป  คือ รูปไกล  หมายถึง  รูปที่รูไดยาก  มี ๑๖ ไดแก 
รูปที่เหลือ  ๑๖ 
คูที่ ๗  สัปปฏิฆรูป คือ รูปที่กระทบซึ่งกันและกันไดมี ๑๒ ไดแก 
ปสาทรูป ๕ วิสย 

รูป ๗ 
 อัปปฏิฆรูป คือ รูปที่กระทบซึ่งกันและกันไมไดมี ๑๖ ไดแก 
รูปที่เหลือ  ๑๖ 



 

คูที่ ๘ อุปปาทินนรูป คอื รูปที่เกิดจากอกุศลกรรมและโลกียกุศล
กรรม มี ๑๘ ไดแก 

กัมมชรูป๑๘ 
    อนุปปาทินนรูป คือ รูปที่ไมไดเกิดจากอกุศลกรรมและ
โลกียกุศลกรรม มี  

๔๐ ได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 รูปที่
เหลือ  ๒๗ 
คูที่ ๑๐ โคจรัคคาหกรูป คือ รูปที่รับปญจารมณได มี ๕ ไดแก  
ปสาทรูป  ๕ 
 อโคจรัคคาหกรูป คือ รูปที่รับปญจารมณไมไดมี ๒๓ไดแก
รูปที่เหลือ ๒๓ 
คูที่ ๑๑ อวินิพโภครูป คือ รูปทีแ่ยกจากกันไมได มี ๘ไดแก 
มหาภูตรูป ๔ รูปารมณ  

คันธารมณ  รสารมณ  อาหารรูป 

        วินิพโภครูป  คือ  รูปที่แยกจากกันไดมี ๒๐ ไดแก  รูปที่
เหลือ ๒๐ 
 

๓. รูปสมุฏฐานนัย 
รูปสมุฏฐานนัย หมายถงึ นัยแหงการแสดงธรรมที่เปนเหตุ

ใหรูปเกิดขึ้น ซึ่งแสดงถึงการเกิดขึ้นของรูปธรรมทั้งปวงนั้น  ตอง
อาศัยเหตุปจจัยใหเกิด  

ธรรมที่เปนเหตุใหรูปทั้งหลายเกิดขึน้ เรียกวา สมุฏฐาน มี 
๔ อยางคือ กรรม จิต  อุตุ  และ อาหาร 
 ๑. กรรมสมุฏฐาน กรรมทั้งหมดมี ๓๓ คือ อกุศลกรรม ๑๒
กุศลกรรม ๒๐ แตในกรรม สมุฏฐานิกรูป หมายเอากรรม ๒๕ เว
นอรูปาวจรกุศลกรรม ๔และโลกุตตรกศุลกรรม ๔ 

๒. จิตตสมุฏฐาน จิตทั้งหมดมี ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง แตใน
จิตตสมุฏฐานนิกรูป นี้ หมายเอาเฉพาะจิต ๗๕ หรือ ๑๐๗ ดวง
เทานั้น เวน ๑๔ ดวง คือ ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐ อรูปวิปากจิต 
๔ และปฏิสนธิจิตของสตัวทั้งหลาย จุติจิตของพระอรหันต 



 

 ๓. อุตุสมุฏฐาน คือ ความรอน ไดแก อุณหเตโช  และ
ความเย็น ไดแก สีตเตโช ทีท่ําใหรูปตาง ๆ เกิดขึน้ ( ดังที่ไดอธิบาย
แจมแจงไปแลวในบทที ่๓)  
 ๔. อาหารสมุฏฐาน คือโอชาที่ทําใหอาหารชรูปเกิดขึ้น ซึ่ง
ไดแก โอชาที่อยูในอาหารตาง ๆ และยาบางชนดิ เชน วิตามินตาง 
ๆกม็ีโอชาอยูเหมือนกัน เมื่อรับประทานหรือ ทา หรือ ฉีดเขาไป
แลว  กท็ําใหอาหารชรูปเกิดขึ้นไดเชนเดียวกัน   
 ๕. นกุโตจสิมุฏฐานิกรูปคือ รูปที่ไมไดเกิดจากสมุฏฐาน
อยางใดอยางหนึ่งในบรรดาสมุฏฐานทั้ง ๔ ขางตนนั้น  ซึ่งไดแก 
ลักขณรูป ๔ 
 

จําแนกรปูที่เกิดจากสมุฏฐานทั้ง ๔ 
 ๑. กัมมชรูป คือ รูปที่เกิดจากกรรม มี ๑๘ คือ ปสาทรูป ๕ 
ภาวรูป ๒ หทยรูป ๑  ชีวิตรูป ๑ อวินิพโภครูป ๘ และ ปริจเฉทรูป 
๑     

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

รูปที่เกิดจากกรรมโดยไมแนนอน ที่เรียกวา อเนกนัตะ นั้น
มี ๙ รูป คือ อวินิพโภครูป ๘  ปริจเฉทรูป ๑ 

หมายความวา ตา หู จมูก ลิน้ กาย ความเปนหญิง ความ
เปนชาย หัวใจ และชีวิต ทั้ง ๙ นี ้เกิดไดเฉพาะในรางกายของสัตว
ทั้งหลายเทานั้น เพราะรูปเหลานี ้ เกิดมาจากอกุศลกรรม และ
โลกียกุศลกรรมโดยสวนเดียว   สวนรูปที่เหลือ ๙ นั้น เกดิใน
รางกายของสัตวทั้งหลายก็ได  เกิดในสิ่งที่มีชีวติทั้งหลายก็ได ใน
สิ่งที่ไมมีชีวติทั้งหลายก็ได เพราะเปนรูปที่เกิดมาจากสมุฏฐานอื่น 
ๆ ก็มี 
 ๒. จิตตชรูป คือ รูปที่เกดิจากจิตเปนสมุฏฐาน มี ๑๕ คือ 
วิญญัติรูป ๒ สัททรูป ๑ วกิารรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ ปริจเฉทรูป ๑  
 รูปที่เกิดจากจิตเปนสมุฏฐานโดยแนนอน ทีเ่รียกวา เอกัน
ตะ นั้นมี๒ คอืวิญญัติรูป๒ 
 รูปที่เกิดจากจิตเปนสมุฏฐานโดยไมแนนอน ที่เรียกวา อเน
กันตะ นั้นม ี ๑๓ คือ สทัทรูป ๑ วกิารรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ 
ปริจเฉทรูป ๑ 



 

 ๓. อุตุชรูป คือ รูปที่เกิดจากอุตุ มี ๑๓ คือ สัททารมณ ๑ 
วิการรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ ปริเฉทรูป ๑ 

ในจํานวนอตุุชรูป๑๓นี้รูปที่เกิดจากอุตุเปนสมุฏฐานอยาง
เดียวไมมี ฉะนั้น อุตุชรูปโดยแนนอน (เอกันตะ) จงึไมมี ทั้ง ๑๓ รูป
นี้ เปนอุตุชรูป โดยไมแนนอน (อเนกนัตะ) ทั้งสิ้น 

๔. อาหารชรูป คือ รูปที่เกิดจากอาหารเปนสมฏุฐาน มี 
๑๒ คือ วิการรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ ปริเฉทรูป ๑  
       ในจํานวนอาหารชรูปทั้ง ๑๒ นี้ รูปที่เกิดจากอาหารเปน
สมุฏฐานอยางเดียวไมมี 
   ฉะนั้น อาหารชรูปโดยแนนอน (เอกันตะ) จึงไมมี มีแต
อาหารชรูปโดยไมแนนอน (อเนกันตะ) ทั้งสิน้ 
 

จําแนกรปู ๒๘  โดยสมุฏฐาน 
 ๑. เอกสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดจากสมุฏฐานอยางเดียว 
มี ๑๑ รูป คือปสาทรูป ๕  ภาวรูป ๒ หทยรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ รวม ๙ 
อยางนี้ เกิดจากกรรมเปนสมุฏฐานอยางเดียว  และวิญญัติรูป ๒  
เกิดจากจิตเปนสมุฏฐานอยางเดียว 

 ๒. ทวิสมุฏฐานิกรูป  คือ รูปที่เกิดไดจากสมุฏฐานทั้ง ๒ มี 
๑ รูป คือ สทัทารมณ เกิดจากจิต และ อุตุ เปนสมฏุฐาน 
 ๓. ติสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดไดจากสมุฏฐานทัง้ ๓ มี ๓ 
รูป คือ วิการรูป ๓ เกิดจากจิต อุตุ และอาหาร  เปนสมุฏฐาน 
 ๔. จตุสมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่เกิดไดจากสมฏุฐานทั้ง ๔ มี 
๙ รูป คือ  มหาภูตรูป ๔   รูปารมณ คันธารมณ ระสารมณ  
อาหารรูป ปริจเฉทรูป เกดิจากกรรม จิต อุตุ อาหาร เปนสมุฏฐาน  
 ๕. นกุโตจสิมุฏฐานิกรูป คือ รูปที่ไมไดเกิดจากสมุฏฐาน
อยางใดอยางหนึ่งเลย มี ๔ รูป คือ ลักขณรูป ๔ 

ความเปนไปของรูปทั้ง ๔ ในรางกาย 
 ในรางกายของมนุษยและสัตวเดรัจฉานทั้งหลาย ที่มี
รูปรางสัณฐานอวัยวะตาง ๆ ปรากฏขึ้นไดนั้น ยอมอาศัยกัมมชรูป
เปนพื้นกอนแลว รูปอื่น ๆ จึงชวยปรับปรุงใหรูปรางสัณฐานและ
อวัยวะปรากฏชัดเจนขึ้นได  ถาไมมีกัมมชรูปเปนพื้นรองรับอยู
แลว  รางกายของสัตวนั้น ๆ ก็ไมผดิอะไรกับตนไม  หรือทอนไม  
รูปที่เปนผูชวยปรับปรุงรูปรางสัณฐานอวัยวะใหปรากฏไดชัดเจน
นั้นไดแกอุตุชรูป๔และ อาหารรูป  



 

อุตุชรูป มี ๔ อยางไดแก 
 ๑. กัมมปจจยอุตุชรูป  ไดแก  รูปที่เกิดจากอุตุ ที่มีกรรม
เปนสมุฏฐาน 
 ๒. จิตตปจจยอุตุชรูป   ไดแก   รูปที่เกิดจากอุตุ  ที่มีจิตเปน
สมุฏฐาน 
 ๓. อุตุปจจยอุตุชรูป ไดแก รูปที่เกิดจากอุตุ  ที่มีอุตุเปน
สมุฏฐาน 
 ๓. อาหารปจจยอุตุชรูป ไดแก  รูปทีเ่กิดจากอตุุที่มีอาหาร
เปนสมุฏฐาน 
 ดวยเหตุนี ้ ในรางกายของมนุษยและสัตวเดรัจฉาน
ทั้งหลาย จงึมีอุตุชรูปปกคลุมอยูทั่วไปหมด ฉะนั้น เมื่อสัตวนั้น
ตายลงก็ตาม อุตุชรูปก็ยังปรากฏอยูตลอดไป สวนกัมมชรูปและ
อาหารชรูปนั้น ปรากฏอยูไดในระหวางที่สัตวนั้นยังมีชีวิตอยู
เทานั้น เมื่อสัตวนั้นตายลงแลว รูปทัง้ ๒ นี ้ก็ดับสิ้นไปหมด 
 สําหรับจิตตชรูปนั้นปรากฏขึ้นโดยลาํพังของตนเองไมได 
ตองอาศัยกัมมชรูป อุตุชรูป อาหารชรูป ทั้ง ๓ นี้เปนที่ตัง้ จึง
เกิดขึ้นได หมายความวา จิตตชรปูนี้ตองอาศัยรางกายของสัตว 

(ซึ่งเปนกัมมชรูป) เกิดขึ้นนั่นเอง ถาไมมีรางกายของสตัวแลว  
จิตตชรูปก็เกดิไมได 

จิตตชรูป มี ๗ อยาง คือ 
๑. จิตตชรปูสามัญ คอื จิตตชรูปที่เปนไปอยางธรรมดา 

เชน การหายใจเขาออก ไดแก จิต ๗๕ ดวงทั้งหมด 
 ๒. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ  ไดแก การหัวเราะ  การ
ยิ้ม 
 ๓. จิตตชรปูที่เกี่ยวกับการรองไห ไดแก การรองไห การ
คร่ําครวญ  
 ๔.จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถนอย ไดแก 
การคู เหยยีด กม เงย เหลียวซาย แลขวา  เดินหนา ถอยหลัง 
กระพริบตา อาปาก เคี้ยว เปนตน 
 ๕. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด ไดแก การพูด การอาน
หนังสือ รองเพลง 
 ๖. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ไดแก การเดิน 
ยืน นั่ง นอน 



 

 ๗. จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตัง้มั่น ไดแก 
การเดิน ยืน นั่ง นอน ไดตามปกติ  (ในเวลาที่รางกายแข็งแรง
ปกติ) 
 ในจิตตชรูป ๗ อยาง ที่กลาวมานี้  เมือ่กลาวโดยองคธรรม
แลว ก็ไดแก จิตตชรูป ๑๕ นั่นเอง แตในจิตตชรูป ๑๕ นี้  รูปที่
ปรากฏใหสังเกตไดมี ๑๐ รูป คือ วัณณะ สัททะ โผฏฐัพพะ ๓ วิกา
ระ ๕ สวนรูปที่เหลืออีก ๕ คือ อาโป คันธะ รสะ อาหาระ  ปริจเฉ
ทะ เหลานี้ไมปรากฏ 

จําแนกจติ ๗๕ โดยจิตตชรูป ๗ อยาง 
 ๑. จิตที่ทําใหจิตตชรูปสามัญเกิดขึ้นไดนั้น ไดแก จิต ๗๕ 
ดวงทั้งหมด 
 ๒. จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะเกิดขึ้นไดนั้น 
ไดแก จิต ๑๓ ดวง คือ โลภโสมนสั ๔ หสิตุปปาทจิต ๑ มหากุศล
โสมนัส ๔ มหากริยาโสมนัส ๔ 
 ๓.จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกีย่วกบัการรองไหเกิดขึ้นไดนั้น
ไดแกโทสมูลจิต ๒ 

 ๔. จิตที่ทาํใหจิตตชรูปที่เกี่ยวกับการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอยเกิดขึ้นไดนั้น มี ๓๒ ดวง คือ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวน
จิต ๒๙   อภญิญาจิต ๒ 
 ๕.จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกีย่วกับการพูดเกิดไดนั้นม๓ี๒ดวง
เหมือนกับขอ๔ 
 ๖.จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกีย่วกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ เกิดขึ้น
ไดนั้นมี ๓๒เหมือนกัน 
 ๗.จิตที่ทําใหจิตตชรูปที่เกีย่วกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมั่น
เกิดขึ้นไดนั้น มี ๕๘ ดวง คือ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวนจิต 
๒๙ อภิญญาจิต ๒ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
จําแนกจติตชรูป ๗ อยาง ตามประเภทของจิต 

๑.จิตตชรูปที่เกิดจากโลภมูลโสมนสัสสหคตจิต ๔ ดวง เจตสิก 
๒๒ ดวง มี ๖ อยาง 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 



 

  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๒. จิตตชรปูที่เกิดจากโลภมูลอุเปกขาสหคตจิต ๔ ดวง เจตสิก 
๒๒ ดวง มี ๕ อยาง 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๓. จิตตชรูปที่เกิดจากโทสมูลจิต ๒ ดวง เจตสิก ๒๒ ดวง มี ๖ 
อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการรองไห 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 

  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๔. จิตตชรูปที่เกิดจากโมหมูลจิต ๒  เจตสิก ๑๖ ดวง มี ๕ อยาง 
คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๕. จิตตชรูปที่เกิดจากทวปิญจวิญญาณจิต ๑๐ เจตสิก ๗ ดวงไม
มี 
๖. จิตตชรูปที่เกิดจากมโนธาตุจิต ๓ สนัตีรณจิต ๓ เจตสิก ๑๑ 
ดวง มี ๑ อยาง คือ  

จิตตชรูปสามัญ 



 

๗. จิตตชรูปที่เกิดจากมโนทวาราวัชชนจิต ๑ เจตสิก ๑๑ ดวงมี ๕ 
อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๘. จิตตชรปูที่เกิดจากหสิตุปปาทจติ ๑ เจตสกิ ๑๒ ดวง มี ๖ 
อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 

๙. จิตตชรูปที่เกิดจากมหากุศลโสมนัสสสหคตจิต๔มหากิริยา
โสมนัสสสหคตจิต ๔  

เจตสิกที่ประกอบ ๓๘ ดวง มี ๖ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการหัวเราะ 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๕) จติตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๖) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๑๐.จิตตชรูปที่เกิดจากมหากุศลอุเบกขาสหคตจิต ๔ มหากริยา
อุเบกขาสหคตจิต ๔  

เจตสิกที่ประกอบ ๓๗ ดวง มี ๕ อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 
  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๓) จติตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 



 

  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
๑๑. จิตตชรูปที่เกิดจากมหาวิปากจิต ๘เจตสิก๓๓ดวงมี๑อยาง
คือจิตตชรูปสามัญ 
๑๒.จิตตชรปูที่เกิดจากอัปปนาชวนจิต๒๖(เวนอภิญญาจิต)
เจตสิก๓๘ม๒ีอยางคือ    

(๑) จิตตชรูปสามัญ 
 (๒) จิตตชรูปที่ใหอิริยาบถทั้ง ๓ (ยืน นั่ง นอน) ที่
เกิดจากมโนทวาราวัชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙  
อภิญญาจิต ๒  ตั้งมั่นอยูไดนาน 

๑๓. จิตตชรปูที่เกิดจากรปูาวจรวิปากจิต ๕ เจตสกิ ๓๕ ดวง มี ๑ 
อยาง คือ จติตชรูปสามัญ 
๑๔. จิตตชรปูที่เกิดจากอรูปาวจรวิปากจิต ๔  เจตสิก ๓๐ ดวง ไม
มี 
๑๕. จิตตชรปูที่เกิดจากอภิญญาจิต ๒  เจตสิก ๓๐ ดวง มี ๕ 
อยาง คือ 
  (๑) จิตตชรูปสามัญ 

  (๒) จิตตชรูปที่เกี่ยวกบัการเคลื่อนไหวอิริยาบถ
นอย 
  (๓) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับการพูด 
  (๔) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ 
  (๕) จิตตชรูปที่เกี่ยวกับอิริยาบถใหญทั้ง ๔ ตั้งมัน่ 
 

จําแนกโสมนัสกามชวนจิต ๑๓ 
ที่ทําใหการหัวเราะเกิดโดยบุคคล ๓ จําพวก 

๑. ปุถุชน   หัวเราะดวยจิต ๘ ดวง คอื โลภโสมนสั ๔  มหา
กุศลโสมนสั ๔ 

๒. ผลเสกขบุคคล ๓ หวัเราะดวยจิต ๖ ดวง ทิฏฐิคตวิปป
ยุตตโสมนัส ๒ มหากุศลโสมนัส ๔ 

๓.พระอรหันตหัวเราะดวยจิต ๕ ดวงคือหสิตุปปาทจิต๑
มหากริยาโสมนัส ๔ 
 

๔. รูปกลาปนัย 



 

รูปกลาปนัย หมายถึง การแสดงรูปที่เกิดขึ้นเปนหมวดหมู 
รูปกลาป มี ๒๓ กลาป คอื 
 กัมมชกลาป   ๙ 
 จิตตชกลาป  ๘ 
 อุตุชกลาป  ๔ 
 อาหารชกลาป  ๒ 

กัมมชกลาป ๙ ไดแก 
 ๑. จักขุทสกกลาป  หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีจักขุ
ปสาทรูปเปนประธาน ไดแก จักขุปสาทรูป ๑  ชีวิตรูป ๑  อวินิพ
โภครูป ๘  
 ๒. โสตทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีโสต
ปสาทรูป เปนประธาน ไดแก โสตปสาทรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวินพิ
โภครูป ๘ 
 ๓. ฆานทสกกลาป  หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีฆาน
ปสาทรูป เปนประธาน ไดแก ฆานปสาทรูป ๑ ชวีิตรูป ๑ อวินิพ
โภครูป ๘ 

 ๔. ชิวหาทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มี
ชิวหาปสาทรูปเปนประธาน ไดแก ชิวหาปสาทรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวิ
นิพโภครูป ๘ 
 ๕. กายทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีกาย
ปสาทรูป เปนประธาน ไดแก กายปสาทรูป ๑ ชวีิตรูป ๑ อวินิพ
โภครูป ๘ 
 ๖. อิตถีภาวทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มี
อิตถีภาวรูปเปนประธาน ไดแก อิตถีภาวรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวินิพ
โภครูป ๘ 
 ๗. ปุริสภาวทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีปุ
ริสภาวรูปเปนประธาน ไดแก ปุริสภาวรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวินิพโภค
รูป ๘ 
  ๘. วัตถุทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ รูป ที่มีหทย
วัตถุรูป เปนประธาน ไดแก หทยวตัถุรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อวินิพโภค
รูป ๘ 
 ๙. ชีวิตนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป ที่มีชีวิตรูป
เปนประธาน ไดแก ชีวิตรูป ๑ อวินิพโภครูป ๘  



 

จําแนกกมัมชกลาป ๙ โดยกาย ๓ สวน 
ในรางกายของคนและสตัวนั้น  แบงออกเปน ๓ สวน คือ 
 ๑. อุปริมกาย  ไดแก รางกายเบื้องบน  นับตั้งแตคอขึ้นไป
ตลอดถึงศรีษะ มีกัมมชกลาปเกิดได ๗ กลาป คือ ๑) จักขทุสก
กลาป  ๒) โสตทสกกลาป  ๓) ฆาน ทสกกลาป  ๔) ชิวหาทสก
กลาป  ๕) กายทสกกลาป  ๖) ภาวทสกกลาป   ๗) ชีวิต นวกก
ลาป 
 ๒. มัชฌิมกาย ไดแกรางกายสวนกลาง นับตัง้แตคอลง
มาถึงสะดือ มีกัมมชกลาปเกิดได ๔ กลาป คือ ๑)กายทสกกลาป 
๒)ภาวทสกกลาป ๓)วัตถุทสกกลาป ๔)ชีวิตนวกกลาป 
 ๓. เหฏฐิมกาย ไดแก รางกายเบื้องลาง นับตั้งแตสะดือลง
มาถึงปลายเทา มีกัมมช กลาป เกิดได ๓ กลาป คือ  ๑) กายทส
กกลาป  ๒) ภาวทสกกลาป  ๓) ชีวิตนวกกลาป 

จิตตชกลาป ๘  
 ๑.สุทธัฏฐกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๘ รูปโดยเฉพาะ 
ไดแก อวินิพโภครูป ๘  

 ๒. สัททนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป มีสัททรูป
เปนประธาน ไดแก สทัทรปู ๑ อวินิพโภครูป ๘  
 ๓. กายวิญญัตินวกกลาป หมายถึงกองแหงรูป ๙ รูป มี
กายวิญญัติรูปเปนประธาน ไดแก กายวิญญัติรูป ๑ อวนิิพโภครูป 
๘ 
 ๔. วจีวิญญัติสัทททสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๐ 
รูป มีวจีวิญญัติและสัททรูปเปนประธาน ไดแก วจีวิญญัติรูป ๑ 
สัททรูป ๑ อวินิพโภครูป ๘ 
 ๕. ลหุตาทิเอกทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๑ รูป ที่
มีวิการรูป ๓ มีลหุตารูป เปนตนเปนประธาน ไดแก วิการรูป ๓ อวิ
นิพโภครูป ๘ 
 ๖. สัททลหตุาทิทวาทสกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๑๒ 
รูปที่มีสัททรปูที่เกิดพรอมดวยวิการูป ๓ เปนประธาน ไดแก 
สัททรูป๑ วิการรูป๓ อวินิพโภครูป ๘ 
 ๗. กายวิญญตัิลหุตาทิทวาทสกกลาป หมายถงึ กองแหง
รูป ๑๒ ที่มีกายวิญญัติที่เกิดพรอมดวยวิการรูป ๓ เปนประธาน 
ไดแก กายวิญญัติ ๑วิการรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ 



 

 ๘. วจีวิญญัติสัททลหุตาทิเตรสกกลาป หมายถึง กองแหง
รูป ๑๓ รูปที่วจีวิญญัติและสทัทรปูที่เกิดพรอมดวยวิการรูป ๓ 
เปนประธาน ไดแก วจีวิญญัติรูป ๑ สัททรูป ๑ วกิารรูป ๓ อวินิพ
โภครูป ๘ 
         จิตตชกลาปนี้ ยอมเกิดไดเฉพาะในสิ่งที่มีชวีิต (เวนอสญัญ
สตัตพรหม)เทานั้น 

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

 ในมัชฌิมกาย และเหฏฐิมกาย มีจิตตชกลาปเกิดได ๔
กลาปคือ ๑)สุทธัฏฐกกลาป ๒)กายวิญญัตินวกกลาป ๓)ลหตุาทิ
เอกาทสกกลาป  ๔)กายวิญญัติลหุตาทิทวาทสกกลาป 

อุตุชกลาป ๔ 
แยกเปนมูลกลาป ๒ มูลกีลาป ๒ คือ 

มูลกลาป ๒ ไดแก 
๑. สุทธัฏฐกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๘ รูป ที่มีเฉพาะอ

วินิพโภครูป ๘ เทานัน้ 

 ๒. สัททนวกกลาป หมายถึง กองแหงรูป ๙ รูป ที่มีสัททรูป
เปนประธาน ไดแก สทัทรปู ๑  อวินิพโภครูป ๘ 

มูลีกลาป ๒ ไดแก 
 ๓. ลหุตาทิเอกาทสกกลาป หมายถึง สุทธัฏฐกกลาปที่มี
วิการรูป ๓ เกิดรวมอยูดวย จึงมี ๑๑ รูป ไดแก วกิารรูป ๓ อวินิพ
โภครูป ๘ 
 ๔. สัททลหตุาทิทวาทสกกลาป หมายถึง สัททนวกกลาป 
ที่มีวิการรูป ๓ เกิดรวมอยูดวย  จึงม ี ๑๒ รูป ไดแก สทัทรปู ๑ 
วิการรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ 

อุตุชกลาป ๒ ที่เกดิภายนอกรางกายสัตว 
 ๑. สุทธัฏฐกกลาป ไดแก วัตถุสิ่งของตาง ๆ ที่มีอยูในโลกนี ้ 
และภูเขา ตนไม แมน้ํา  ไฟ ลม  พระอาทิตย   พระจนัทร ดาว  
แสงสวาง  เงา  เปนตน 
 ๒. สัททนวกกลาป ไดแก เสียงลมพัด เสียงฟารอง  เสียง
น้ําไหล  เสียงรถ เสียงเรือ เสียงระฆัง  เหลานีเ้ปนตน 

จําแนกอตุุชกลาป ๔  โดยกาย ๓ สวน 



 

ในกาย ๓ สวนนั้น  อุตุชกลาปทั้ง ๔ ยอมเกิดได  สําหรับ
สุทธัฏฐกกลาป หรือลหตุาทิเอกาทสกกลาปนั้น  เกิดเปนประจํา
อยูแลว  สวนสัททนวกลาป หรือ สัททลหุตาททิวาทสกกลาป ทัง้ 
๒ นี้ เกิดเปนบางเวลา  ไมใชเปนประจํา 

อาหารชกลาป ๒ 
แยกเปนมูลกลาป ๑ มูลกีลาป ๑ คือ 

๑. มูลกลาป  =  สุทธัฏฐกกลาป หมายถึง กลาปที่มี
จํานวนรูป ๘ รูป ไดแก อวินิพโภครูป ๘ โดยเฉพาะ 

๒. มูลีกลาป = ลหตุาทิเอกาทสกกลาป  หมายถึง 
สุทธัฏฐกกลาปที่มีวิการรูป ๓ เกิดรวมดวย จึงม ี ๑๑ รูป ไดแก 
วิการรูป ๓ อวินิพโภครูป ๘ 
 

๕. รูปปวัตติกกมนัย 
รูปปวัตติกมนัย หมายถึง การแสดงความเกิดขึ้นพรอม

ดวยความดับของรูปตามลําดับ  ความเปนไป หรือความเกิดดับ
ของรูปธรรมนั้น มีนัยแหงการแสดง ๓ ประการ คือ 

  ๑. ตามนัยแหงภูมิ 
  ๒. ตามนัยแหงกาล 
  ๓. ตามนัยแหงกําเหนิด 

๑. นัยแหงภูมิ 
แสดงรูปที่เกดิไดและเกิดไมไดใน ๓๑ ภูมิ 

 ๑. ในกามภูมิ ๑๑ นั้น รูปทั้ง ๒๘ ยอมเกิดไดโดยบริบูรณ
ในปวัตติกาล ไมยิ่งไมหยอนกวานี้ แตวาโดยบุคคลแลว ถาเปน
เพศหญิง ก็ตองเวนปุริสภาวรูปออกเสีย ถาเปนเพศชาย  ก็ตอง
เวนอิตถีภาวรูปออกเสีย  และถาผูใดมีอวัยวะ เชน ตา ห ูจมูก เพศ 
อยางใดอยางหนึ่ง บกพรองไป ก็ตองเวนรูปนั้น ๆ ออกตามสมควร  
แตอยางไรก็ตาม  เมื่อวา โดยสวนรวมแลว ในกามภูมิ ๑๑ รูปทั้ง 
๒๘ ยอมเกิดได 
 ๒. ในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) อันเปนทีเ่กิดของ
รูปพรหมทั้งหลายนั้น ฆานะ  ชิวหา กายะ และภาวรูปทั้ง ๒ ยอม
เกิดไมได เพราะรูปทั้ง ๕ นี ้ เปนรูปที่สนบัสนุนในทางกามคุณ
อารมณโดยสวนเดียว สวนรูปพรหมนั้น เปนบคุคลที่เกิดขึน้ดวย
อํานาจของรูปฌาน ซึง่ปราศจากกามฉันทะ ฉะนัน้ รูปทั้ง ๕ นี้ จงึ



 

เกิดไมไดแกพวกรูปพรหม สําหรับจุกขุ และโสตะ ที่เกิดไดกับพวก
รูปพรหมนั้น  ก็เพราะรูปทั้ง ๒ นี ้มิไดมีแตโทษอยางเดียว  ยอมมี
คุณประโยชนไดเปนอยางมาก คือ ตา มีคุณประโยชนในการที่จะ
ไดแลเหน็ผูทีท่รงคุณอันประเสริฐ มีพระสัมมาสัมพุทธเจา เปนตน 
เรียกวา ทัสสนานุตตริยคุณ หู มีคุณประโยชนในการที่จะไดฟง
พระสัทธรรมอันประเสริฐ เรียกวา สวนานุตตริยคุณ  ฉะนั้น รูปทัง้ 
๒ คือ จักขุกบัโสตะนี ้จึงเกิดไดแกพวกรูปพรหม และรูปทั้งหมด ที่
เกิดกับพวกรูปพรหมนั้น มีจํานวน ๒๓ รูปดวยกัน ในจํานวนรูป 
๒๓ นี้ รูปที่ขาดบกพรองแกพวกรูปพรหมนั้น  ไมมี 
 ๓. ในอสัญญสัตตภูมิ ๑ ยอมมีรูปเกิดไดเพียง ๑๗ เทานั้น 
คือ อวินิพโภครูป ๘ ปริจเฉทรูป ๑ ชีวติรูป๑ วิการรูป ๓ ลักขณรูป 
๔ ที่เปนเชนนี้ ก็เพราะวา พวกอสัญญสัตตพรหมทั้งหลายนี ้ เปน
พรหมที่ไมมีนามธรรม คือ จิต เจตสกิเกิดขึ้นเลย อันเนื่องจากการ
เจริญปญจมฌานที่ประกอบดวยสัญญาวิราคะภาวนาคือความ
เบื่อหนายในนามธรรม ในขณะสิ้นชวีติจากภพกอน ฉะนั้น พรหม
พวกนี้จึงไมมีนามธรรมเกิด ดวยเหตุนี้ รูปอันเปนที่อาศัยเกิดของ
จิตและเจตสกิ  จึงไมจําเปนตองเกิดขึ้นแกพรหมพวกนี้ สวน

ภาวรูป ๒ นั้น  แมวาจะไมใชเปนรปูที่เกิดจากจติและเจตสิก คือ 
ไมใชจิตตชรูปก็จริง แตสาํหรับพวกพรหมทั้งหลายนั้น  ปราศจาก
กามราคะอยูแลว และภาวรูป ๒ นี้ กเ็ปนรูปที่ทําใหเกิดกามราคะ
เปนสวนมาก จึงไมจาํเปนสําหรับพวกพรหมทั้งหลาย ฉะนัน้ 
อสัญญสัตตพรหมทั้งหลาย จึงมีรูปเกดิไดเพียง ๑๗ รูปเทานั้น 
 ๔.ในอรูปภูมิ ๔ อันเปนที่เกิดของพวกอรูปพรหมทั้งหลาย
ซึ่งเกิดดวยอํานาจการเจริญฌานที่เกี่ยวดวย รูปวิราคภาวนา คอื 
ความปราศจากความยินดีในรูป ฉะนั้น พวกอรูปพรหมทั้งหลาย 
จึงไมมีรูปเกิดขึ้นเลย  ตลอดจนกระทั่งในภูมิที่อยู  ก็ไมมีรูปอยาง
ใดอยางหนึ่งเกิดขึ้น เชนเดียวกัน 
 

จําแนกรปู ๒๘  ที่เกิดในกามภูมิ ๑๑ โดย
สมุฏฐานทั้ง ๔ 

 รูป ๒๘ ทีเ่กิดไดในกามภูมิทั้งหมดนั้น เมื่อจําแนกโดย
สมุฏฐานแลว ก็ไดครบทั้ง ๔ สมุฏฐาน ทั้งจํานวนรูปสมุฏฐานก็
เกิดไดครบ คือ กัมมชรูป ๑๘ จิตตชรูป ๑๕ อุตุชรูป ๑๓ อาหารช
รูป๑๒ รวมเปน ๕๘ และในจํานวนรูปสมุฏฐานทั้ง๔ สมุฏฐาน



 

เหลานี ้ แตละสมุฏฐาน ยอมมีลักขณรูปทั้ง ๔ อยูดวย ทกุ ๆ 
สมุฏฐาน คอื ในกัมมชรูป ๑๘ ก็มีลกัขณรูปทั้ง ๔ ไดแก อุปจจย
กัมมชรูป สนัตติกัมมชรูป  ชรตากัมมชรูป อนิจจตากัมมชรูป รวม
เปน ๔ 
 ในจิตตชรูป อุตุชรูป อาหารชรูป ก็เปนไปในทํานอง
เดียวกันนี้ ฉะนั้น เมื่อรวมลักขณรูปทั้ง ๔ ที่อยูในรูปสมุฏฐานทั้ง 
๔ อยาง ดังกลาวแลว จงึเปน ๑๖ และเมื่อนับรวมเขากับจํานวน
รูป ๕๘ จึงเปนจํานวนรปูที่เกิดไดในกามภูมิ ๗๔ รูป ในจํานวนรูป 
๗๔ เหลานี้ ถานับอยางสามัญแลว  ก็คงมีจํานวนรูป ๒๘ นั้นเอง 
 

จําแนกรูป ๒๓ ที่เกิดในรูปภูมิ ๑๕ (เวนอสัญฯ) โดย
สมุฏฐานทั้ง ๔ 

รูป ๒๓ ที่เกิดไดในรูปภูมิ ๑๕ นั้น เมื่อจําแนกโดย
สมุฏฐานทั้ง ๔ แลว ยอมไดเพียง ๓ สมุฏฐาน (เวนอาหาร
สมุฏฐาน) เพราะบรรดารูปพรหมทั้งหลายไมไดกินอาหารอยางใน
กามภูมิ รูปพรหมทั้งหลายยอมอิ่มอยูไดดวยปติ (มีปติเปนภักษา) 

ฉะนั้น ปตจิงึเทากับเปนอาหารของพวกรูปพรหม  ดวยเหตนุี้ใน
จํานวนรูป ๒๓ นั้น จงึไมมีอาหารชรูปอยูดวยเลย 
 ในจํานวนรูปสมุฏฐานทั้ง๓นั้น กัมมชรูปยอมเกิดได ๑๓ 
(เวน ฆานะ ชิวหา กายะ ภาวรูป ๒) จิตตชรูปยอมเกิดไดทั้งหมด 
๑๕ อุตุชรูปยอมเกิดไดทั้ง ๑๓ รวมเปน ๔๑ และเมื่อรวมกับ
ลักขณรูป ๑๒ (สมุฏฐานละ ๔) แลว  คงเปนจํานวนรูปที่เกิดไดใน
รูปภูมิ ๕๓ รูป  ถานับอยางสามัญแลวก็คงไดจํานวนรูป ๒๓ 
นั้นเอง 
 

จําแนกรปู ๑๗ ที่เกิดในอสญัญสัตตภูมิโดย
สมุฏฐานทั้ง ๒ 

 รูป ๑๗ ทีเ่กิดไดในอสัญญสัตตภูมินั้น เมื่อจําแนกโดย
สมุฏฐานแลวยอมไดเพียง ๒ สมุฏฐาน คือ กัมมสมุฏฐานและอุตุ
สมุฏฐาน เพราะพวกอสัญญสัตตพรหม เปนพรหมที่ไมมีจิตและ
เจตสิก ฉะนัน้ รูปทีเ่กิดจากจิตเปนสมุฏฐานจึงไมมี สวนรูปที่เกิด
จากอาหารเปนสมุฏฐานนั้น ไมมีเปนธรรมดาสําหรับพวกพรหม
อยูแลว 



 

 

แสดงรูปที่เกิดไมไดในปฏิสนธิกาล  แตเกิดได
ในปวัตติกาล 

 ในอุปปาทักขณะของปฏิสนธจิิต เรียกวา ปฏิสนธิกาล ตั้ง
แตฐีติกขณะของปฏิสนธจิิตเปนตนไป จนถึงฐตีิกขณะของจุติจิต 
เรียกวา ปวัตติกาล  นี้เปนไปตามสภาวนัย แตถาวา โดยสามัญญ
นัยแลว ไดแกปฏิสนธิจติขณะเดียว เรียกวาปฏสินธิกาล จตุิจิต
ขณะเดียว เรียกวา จุติกาล ตั้งแตจิตดวงที่ ๒จากจุติจิตเปนตนมา
จนถึงจิตดวงสุดทายกอนจุติจิต เรียกวา ปวัตติกาล  
 รูปที่เกิดไมไดในปฏิสนธกิาล (ตามสภาวนัย) นั้น มี ๘ รูป 
คือ สัททรูป ๑ วิการรูป ๕   ชรตารูป ๑   อนจิจตารูป ๑ 
 กัมมชรูป ๑๙ ที่เกิดไดในปฏิสนธิกาลนั้น  ถาจัดเปนกลาป
แลว  ก็ไดแก กัมมชกลาป ๙ นั้นเอง และในกัมมชกลาป ๙ นั้น 
ไมไดเกิดขึ้นทั้งหมดแกสตัวทั้งหลายทั่วไปในปฏสินธิขณะ  ตอง
แลวแตกําเนดิของสัตว และภูมิตามสมควร 

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

๑. สังเสทชกาํเนิด หมายถึง  เกิดในทีท่ี่มียางเหนียว 
๒. โอปปาติกกําเนิด หมายถึง เกิดผดุขึ้นโตทันท ี  คลาย

กับวาตกลงมาจากที่สูง 
๓. คัพภเสยยกะกําเนิด  หมายถึง เกิดในครรภมารดา 

(สัตวผูนอนในครรภ) 
คัพภเสยยกะกําเนิด แบงออกเปน ๒ อยาง คือ 

๑. ชลาพุชะกําเนิด หมายถึง เกิดในมดลูก แลวคลอด
ออกมาเปนตัว 
 ๒. อัณฑชะกําเนิด หมายถึง เกิดในมดลูกเหมือนกัน แต
ออกมาเปนฟองไขกอนแลวจึงฟกเปนตัวในภายหลัง เรียกวา ทวิ
ชา แปลวา ผูเกิด ๒ หน 
 ฉะนั้น  เมื่อรวมแลวจึงไดกําเนิด ๔ คอื ๑) ชลาพชุะกําเนิด  
๒) อัณฑชะกําเนิด   ๓) สังเสทชะกําเนิด   ๔) โอปปาติกะกําเนิด 

อธิบายกาํเนิดทั้ง ๔ 
 ๑. ชลาพุชะกําเนิด  สัตวทั้งหลายทีป่ฏิสนธิดวยชลาพุชะ
กําเนิดนี้ ตองอาศัยเกิดในครรภมารดาและอวัยวะตาง ๆ คอย ๆ มี



 

และเจริญเติบโตขึ้นตามลําดับ  ไดแก พวกมนุษย สัตวเดรัจฉาน 
บางจําพวก 
 ๒. อัณฑชะกําเนิด สตัวทั้งหลายที่ปฏิสนธิดวยอัณฑชะ
กําเนิดนี้ ตองอาศัยครรภมารดาเกิดเชนเดียวกับชลาพุชะกําเนิด 
แตเมื่อปฏิสนธิทีแรกนั้น ตองอยูในฟองไขเสียกอน เมื่อมารดา
คลอดฟองไขออกมาแลว สัตวนั้น จึงฟกออกมาจากฟองไขอีกที
หนึ่ง (ตามกําหนดเวลาของสัตวแตละประเภท) การเกดิของสัตว
พวกนี้คอย ๆ เติบโตขึน้ตามลําดับ ไดแก เปด ไก นก  จิง้จก  
ตุกแก งู เตา เปนตน 
 ๓. สังเสทชะกําเนิด สัตวทั้งหลายทีป่ฏิสนธิดวยสังเสทชะ
กําเนิดนี้ไมตองอาศัยครรภมารดาเกิด แตอาจอาศัยครรภมารดา
เกิดได เชน เกิดในเม็ดเลอืด เชน ลูกของนางปทมุวดีตั้ง ๔๙๙ คน 
เปนตน และที่เกิดจากตนไม ผลไม ดอกไม น้ําโสโครก เปนตน 
เชน นางจิญจมานวิกา เกิดจากตนมะขาม นางเวฬุวดี เกิดจากตน
ไผ นางปทุมวดี เกิดจากดอกบัว พวกหนอนตาง ๆ ที่เกิดจากผลไม
หรือสิ่งโสโครกเหลานีเ้ปนตน แตสัตวที่เปนสังเสทชะกําเนิดนีไ้มได
เกิดโตขึ้นมาทันที  คอยๆ เติบโตคลายกับพวกคัพภเสยยกะ แต

ตางจากพวกคพัภเสยยกะ คือ ในขณะเกิดนั้น  มีอวัยวะครบบริบ
รูณแลว 
 ๔.โอปปาติกะกําเนิดสัตวที่ปฏิสนธิดวยโอปปาติกะกําเนิด
นี้ไมตองอาศัยมารดา บิดา และไมตองอาศัยอะไรทั้งหมด อาศัย
แตอดีตกรรมอยางเดียว และเมื่อเกดินั้น ก็เติบโตขึ้น (เทาตวัจริง)
ทันที เชนพวกสัตวนรกเปรตบางพวก เทวดาสวนมาก พรหม 
มนุษยในสมัยตนกัปป 

จําแนกภมูิโดยกําเนิด ๔ 
 ๑. ในนิรยภูมิ ๑ นิชฌามตัณหิกเปรต ๑ เทวภูมิ ๖ (เวน
พวกภุมมัฏฐเทวดา) พรหมทั้ง ๒๐ ชั้น รวม ๒๘ ภูมินี้ ยอมได
กําเนิดอยางเดียว คือ โอปปาติกะกําเนิด 
 ๒. ในเดรัจฉาน เปรต (เวนนิชฌามตัณหิกเปรต) อสุรกาย 
มนุษย และภุมมัฏฐเทวดา รวม ๕ จําพวกนี้  ยอมไดกําเนิดครบ
ทั้ง ๔ 

จําแนกกาํเนิด ๔ โดยกัมมชกลาป ๙ 
 ๑. คัพภเสยยกะกําเนดิ (ชลาพชุะกําเนิดและอัณฑชะ
กําเนิด) ในขณปฏิสนธกิัมมชกลาปยอมเกิดไดมากที่สุด วาโดย



 

อุกกัฏฐนัย ๓ กลาป คอื กายทสกกลาป  ภาวทสกกลาป วัตถุท
สกกลาป แตเมื่อวาโดยโอมกนัย คือ เกิดไดอยางนอยที่สดุ ๒ 
กลาปไดแก กายทสกกลาป วัตถุทสกกลาป สวนภาวทสกกลาป
นั้น อาจบกพรองไปได  
 ๒. สังเสทชะกําเนิด และ โอปปาตกิะกําเนิด ทั้ง ๒ นี ้
ในขณะปฏิสนธิ กัมมชกลาปทั้ง ๗ กลาป คือ จกัขุทสกกลาป 
โสตทสกกลาป ฆานทสกกลาป ชิวหาทสกกลาป กายทสกกลาป 
ภาวทสกกลาป วัตถุทสกกลาป ยอมเกิดไดดวยการกําหนดอยาง
มากที่สุด  
 ๓. พวกโอปปาติกะกําเนิด ทีเ่ปนรปูพรหมทั้งหลาย (เว
นอสัญญสัตตพรหม)ในขณะปฏิสนธ ิกัมมชกลาป ๔ คือ จักขทุสก
กลาป โสตทสกกลาป  วตัถุ ทสกกลาป  ชีวิตนวกกลาป  ยอมเกิด
ได  ไมมีขาดตกบกพรอง 
 ๔. พวกโอปปาติกะกําเนิด  ที่เปนอสัญญสตัตพรหม  
ในขณะปฏิสนธิกัมมชกลาป   ยอมเกิดไดกลาปเดยีว คือ ชีวิตนวก
ลาป 
 

แสดงกัมมชกลาปที่เกิดในปวัตติกาลโดยเฉพาะ
ตามกําเนิด 

 ๑. พวกคัภพเสยยกะกําเนิด ในปวตัติกาล กัมมชกลาป
เกิดไดอีก ๕ คือ จักขุทสกกลาป  โสตทสกกลาป  ฆานทสกกลาป  
ชิวหาทสกกลาป  ชีวิตนวกกลาป  ในจํานวน ๕ กลาปนี้ กลาปที่
ขาดบกพรองได มี ๓ กลาป คือ จักข ุ โสตะ ฆานะ 
 ๒. พวกสังเสทชะกําเนิด และ โอปปาติกะกําเนิด ทีเ่กิดอยู
ในกามภูมิ ในปวัตติกาล  กัมมชกลาปเกิดไดอีก ๑ คือ ชีวิตนวก
กลาป   
 ๓. พวกโอปปาติกะกําเนดิ ที่เกิดอยูในรูปภูมิ  ในปวัตติ
กาล ไมมีกัมมช กลาปที่เกิดขึ้นโดยเฉพาะอีก คงมแีตกัมมชกลาป 
๔ สําหรับอสญัญสัตตพรหมมี ๑ 

๓. นัยแหงกาล 
แสดงการเกดิขึ้นของกัมมชกลาปทั้ง ๕ 

มีจักขุทสกกลาป เปนตน ของพวกคัพภเสยยกะกําเนิด 



 

 ๑. จักขุทสกกลาป โสตทสกกลาป ฆานทสกกลาป ชิวหาท
สกกลาป ทัง้ ๔ นี ้ยอมเกิดขึ้นแกสตัวที่คอย ๆ เจริญขึ้นแลวตาม
สมควรที่จะเปนได  ตั้งแตสัปดาหที่ ๑๐ -๑๑ คือ ระหวาง ๗๐ ถงึ 
๗๗ วัน แตไมไดจํากัดลงไปวา อะไรเกิดกอน อะไรเกิดทหีลัง 
เพราะพระพทุธองคทรงแสดงลําดับแหงกัมมชกลาปทั้ง ๙ นั้น 
ไมใชทรงแสดงโดยอุปปตติกกมนัย (ลําดับแหงการเกิดขึ้นของรูป) 
เปนการแสดงโดยเทสนากมนัย (ลําดับแหงการแสดงรูป
ตามลําดับ) เชนเดียวกับการแสดงขันธ ๕ และสจัจะ ๔ ในกถา
วัตถุ 
 ๒.ชีวิตนวกกลาป เกิดขึน้ในสัปดาหแรก หลังจากปฏิสนธิ
จิตเปนตนมา คือ ในระหวาง ๗ วัน 
 ๓.ชีวิตนวกกลาป ที่เกดิในปวัตตกิาลของพวกสังเสทชะ
กําเนิดและโอปปาติกะกําเนิด  ในกามภูมินั้น เกิดขึ้นตั้งแตฐีติ
ขณะของปฏิสนธจิิต เปนตนมา 
 

แสดงการเกิดขึ้นของจิตตชรูป  อุตุชรูป  
อาหารชรูป 

 ๑. จิตตชรปู ยอมเกิดขึ้น ตั้งแตอุปปาทักขณะของปฐม
ภวังค หลงัจากปฏิสนธจิติ และยอมเกิดขึ้นตอๆ ไปทุกๆ อุปปาทัก
ขณะของจิต สวนฐีติกขณะและภังคกัขณะของจตินั้น  จิตตชรูปไม
เกิด  เพราะธรรมดาจิตเจตสิกนั้น  ยอมมีกําลังอยูที่ตรงอุปปาทัก
ขณะเทานั้น และจะเกิดครั้งสุดทายที่อุปปาทกัขณะของจตุิจิต 
(เวนจุตจิิตของพระอรหันต) สําหรับพระอรหันตนั้น จิตตชรูปยอม
เกิดขึ้นครั้งสดุทายที่อุปปาทักขณะของจิตดวงที ่ ๒ นบัถอย
หลังจากจุตจิิตขึ้นไป (จติตชรูป มีอายุเทากับ ๑๗ ขณะใหญของ
จิต) 
 ๒. อุตุชรูป  ยอมเกิดขึ้น ตั้งแตฐตีิกขณะของปฏิสนธจิิต 
และยอมเกิดขึ้นตอไปทุก ๆ (อนุ)ขณะของจิต เพราะอุตชุรูปนี้
เกิดขึ้นโดยอาศัยอุตุเปนสมุฏฐาน มิใชเกิดจากจติ เจตสิก  เปน
สมุฏฐาน  ฉะนั้น จึงเกิดขึ้นไดทุก ๆ ขณะของจิต 
 ๓. อาหารชรูป สําหรบัสังเสทชะกาํเนิดและโอปปาติกะ
กําเนิดนั้น เมื่อปฏิสนธิเกิดขึ้นแลว ตอจากนั้นกก็ินอาหารไดทันท ี
ฉะนั้น อาหารชรูปของบุคคล ๒ จําพวกนี้ จึงตัง้ตนเกิดขึ้นที่มโน
ทวารวิถี  ที่เกิดขึ้นหลังจากปฏิสนธจิิตและภวังคจิต  และยอม



 

เกิดขึ้นตอไปทุกๆ (อนุ)ขณะของจิต เพราะอาหารชรูปเกิดขึ้นโดย
อาศัยอาหารเปนสมุฏฐาน ไมใชเกิดจากจิต เจตสิก เปนสมฏุฐาน  
ฉะนั้น  จึงเกดิขึ้นไดทุก ๆ (อนุ) ขณะของจิตเชนเดยีวกับอุตุชรูป 
   
 

แสดงความดับของสมุฏฐานิกรูปทั้ง ๔ 
 ๑. กัมมชรูป นับตั้งแตฐีติกขณะของจิตดวงที่ ๑๗ ที่นบั
ถอยหลังจากจุติจิตขึ้นไป  กมัมชรูปใหม ยอมไมเกิดอีก  
และกัมมชรูปที่เกิดขึ้นทีอุ่ปปาทักขณะของจิตดวงที่ ๑๗ นี ้ ยอม
ตั้งอยูไดจนถึงจุติจิต แลวดับลงพรอมกับจุติจิตนัน้ (กัมมชรูป ยอม
มีอายุเทากับ ๑๗ ขณะใหญ หรือ ๕๑ อนุขณะของจิต) 
 ๒. จิตตชรูป และอาหารชรูป  ยอมดบัลง หลังจากกัมมชรู
ปดับลงแลว (หลังจุติจติ ๑๖ ขณะใหญ สําหรับปุถุชนและพระ
เสกขบุคคล หรือ ๑๕ ขณะใหญ สําหรับพระอรหันต) 
 ๓. อุตุชรูป หลังจากติชรูป คือกัมมชรูป จิตตชรูปและ
อาหารชรูป ดับลงแลวยอมเกิดขึ้นติดตอกันไปจนถึงตายและเปน

ซากศพ เปนกระดูก และขี้เถา จนสลายเปนธาตุ ๔ หรือจนโลก
สลายไป 
 

๒. นิพพานปรมัตถ 
นิพพานวา โดยลักษณะ มี อยางเดียว คือ 

สันติลักขณะ หมายความวา ธรรมชาติที่สงบจากกิเลส
และขนัธ ๕ ทั้งหลาย 

นิพพานวา โดยปริยายแหงเหตุ (การเขาถึง) มี ๒ คือ 
๑. สอุปาทิเสสนิพพาน หมายความวา นิพพานที่เปนไป

กับดวยขันธ ๕ คือวิบากและกัมมชรูป ที่เหลือจากกิเลสทั้งหลาย 
ไดแก นิพพานของพระอรหันตที่ยงัมีชีวิตอยูหรือ เรียกอีกอยาง
หนึ่งวา ทิฏฐธัมมนิพพาน 

๒. อนุปาทิเสสนิพพาน หมายความวา นิพพานที่ไมมีขันธ 
๕ คือ วิบากและกัมมชรูปเหลืออยู ไดแก นิพพานของพระอรหันต
ที่ปรินิพพานแลว หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวาสัมปรายิกนิพพาน 



 

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

นิพพานนั้นสญูสิ้นจากกิเลสและขนัธ ๕ ไมมีอะไรเหลืออยูแลว   
๒. อนิมิตตนิพพาน หมายความวา ความเปนอยูของพระ

นิพพานนั้น ไมมีนิมิต เครื่องหมาย  รูปรางสัณฐาน  สีสนั วรรณะ 
อยางใดเลย 

ธรรมดารูปขันธนั้น ยอมมีรูปกลาปเกดิรวมกันอยู ฉะนั้น
รูปรางสัณฐาน สสีันวรรณะจึงปรากฏได สวนนามขันธ ๔ แมวา
รูปรางสัณฐาน สีสันวรรณะ ปรากฏไมไดเหมือนรูปขันธก็จริง แต
ความเกิดสืบตอกันของนามขันธ ทัง้ ๔ นี้ พระสัมมาสัมพทุธเจา
และปรจิตตวิชานนอภิญญาลาภีบุคคลทั้งหลายยอมเห็นไดดวย
ปญญา คลายกับวา นามขันธ ๔ เหลานั้น มีรูปรางสัณฐาน สีสัน 
วรรณะ ฉะนั้น จึงมีนิมิตเครื่องหมาย สวนความเปนอยูของพระ
นิพพานนั้นไมเปนเชนนั้น  แมแตประการใดเลย  ฉะนั้น  จึงไดชื่อ
วา อนิมิตตนิพพาน 

๓. อัปปณิหิตนิพพาน หมายความวา ความเปนอยูของ
พระนิพพานนั้น ไมมีอารมณที่นาปรารถนาดวยโลภะและไมมี

ตัณหาที่เปนตัวตองการอยูในนิพพานนั้น อธบิายวา สังขตธรรม
ทั้งหลายทีเ่ปนรูปก็ตามนามก็ตาม ตองมีสภาพปณิหิตะ คือ 
อารมณที่นาปรารถนาดวยโลภะ หรือมีตัณหา ทั้ง ๒ อยางนี้ หรือ
อยางใดอยางหนึ่ง แมวาโลกุตตรจิต เจตสิกเหลานี้ จะไมมี
อารมณที่นาปรารถนาดวยโลภะ และไมมีตัวตัณหาก็จริง แตกย็ัง
ไมพนจากความเปน  ปณิหิตธรรม เพราะตองเกิดอยูกับบคุคล 
สวนพระนิพพานนั้นไมไดเกิดอยูภายในบุคคล เปนธรรมภายนอก
โดยสวนเดียว  ฉะนั้น จึงชื่อวา อัปปณิหิตนิพพาน 

หมายเหต.ุ. คําวา อุปาทิเสส ไดแก วบิากและกัมมชรูป 
 
ปริจเฉทที่ ๗ สมุจจยสังคหวิภาค 
ในปริจเฉทที ่ ๗ นี้ เปนการแสดงรวบรวมสภาวะปรมัตถ

ธรรม ๔ ประการคือ จิต เจตสิก รูป นิพพาน ที่เรียกวา วัตถุธรรม 
๗๒ พรอมกัน  หรือปริจเฉทที่มีชื่อวา “ สมุจจยะ “ เพราะเปนเหตุ
ใหแสดงการรวบรวมปรมัตถธรรมที่มีสภาพเขากันไดใหอยูเปน
หมวดหมู โดยประ เภทแหงธรรมตาง ๆ ซึ่งวาโดยหมวดใหญ มี ๔ 



 

หมวด คือ อกุศลสังคหะ มิสสกสงัคหะ โพธิปกขิยสังคหะ และ
สัพพสังคหะ ตามที่จะสงเคราะหเขาได 
 คําวา วัตถุธรรม หมายความวา ธรรมที่มีองคธรรมปรมัตถ
ของตนโดยเฉพาะสามารถปรากฏแกปญญาของบัณฑิตได ฉะนั้น 
บรรดาสิ่งที่มีชีวิตและไมมีชีวิตทั้งหลาย ถานับเอาแตธรรมที่มี
สภาวลักษณะของตนแลว ยอมมี ๗๒ กลาวคือ 
 จิตทั้งหมดนบัเปน ๑ เพราะเมื่อวาโดยสภาวลักษณะแลว 
ยอมมีลักษณะอยางเดียวกัน คือ มีการรูอารมณเปนลักษณะ  ที่
เรียกวา อารมฺมณวิชานนลกฺขณํ  ดวยเหตุนี้  จิตทั้งหมดจึงนบัแต
เพียง ๑ 
 เจตสิก เมื่อกลาวโดยพิสดาร มี ๓,๔๒๖ ดวง แตถานับ
ตามสภาวะลักษณะของตน ๆ แลว มี ๕๒ ดวง 
 ในจํานวน รูปทั้งหมด นั้น นับเอาแตเฉพาะนปิผันนรูป 
และนปิผันนรูปนี้ ก็มีอยูหลายประเภทดวยกัน คอื กัมมชนิปผันน
รูปก็มี จิตตชนิปผนันรูปก็มี อุตุชนิปผันนรูปก็มี อาหารชนิปผันน
รูปก็มี  แตเมื่อกลาวโดยสภาวลักษณะแลว ก็มีอยูเพียง ๑๘ 
เทานั้น ฉะนัน้ จึงนับเอานิปผันนรูป ๑๘  

 นิพพาน เมื่อจําแนกโดยปริยายแหงเหตุแลวมี ๒  เมื่อ
จําแนกโดยอาการเขาที่ถึงแลว มี ๓ แตเมื่อวาโดยสภาวลักษณะ
แลว มีเพียงอยางเดียว คือ สันตลิักษณะ ฉะนัน้ จึงนับนิพพาน
เปน ๑ 
 สวน อนิปผนันรูป ๑๐ นั้น ไมมีสภาวะลักษณะของตน
โดยเฉพาะ เปนการกําหนดรูปกลาปตอรูปกลาป และเปนอาการ
ของนิปผันนรูปนั้นเอง  ฉะนั้น  จึงไมนับเอาอนิปผันนรูปทั้ง ๑๐ นี้ 
เขาอยูในวัตถุธรรมใหเปนพิเศษขึน้ไปอีก  จึงคงมีวัตถุธรรมเพียง 
๗๒ ประการเทานั้น 
 ในปริจเฉทที ่ ๗ นี้ พระอนุรุทธาจารยแสดงการรวบรวม
ธรรมที่มีสภาพเขากันได ที่เรียกวา สมุจจยสงคหะ  นั้น เปนหมวด 
ๆ มี ๔ หมวดดวยกัน คือ 
 ๑. อกุศลสังคหะ การแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝาย 
อกุศล โดยสวนเดียว คือ โดยประเภทแหงอกุศลธรรม ๙ กอง คือ 
อาสวะ ๔ โอฆะ ๔ โยคะ ๔ คันถะ ๔ อุปาทาน ๔ นิวรณ ๖ อนุสัย 
๗ สังโยชน ๑๐ กิเลส ๑๐  



 

 ๒. มิสสกสงัคหะ การแสดงสงเคราะห ธรรมที่เปน กุศล 
อกุสล อัพยากตะทั้ง ๓ ปนกนั คือ การรวบรวมวัตถุธรรม ๗๒ 
ประการ โดยประเภทแหงหมวดธรรมที่เจือกัน ซึง่เปนไดทั้งกศุล
และอกุศล ไดแก เหต ุ๖ ฌานังคะ ๖ มัคคังคะ ๑๒ อินทรยี๒๒
พละ๙ อธบิดี ๔อาหาร๔   
 ๓.โพธิปกขิยสังคหะการแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝาย
มรรคญาณโดยประเภทแหงธรรมที่เปนฝกฝายแหงธรรมเปน
เครื่องตรัสรู มี ๗ หมวด ไดแก สติปฏฐาน ๔ สัมมัปปธาน ๔ อิทธิ
บาท ๔ อินทรีย ๕ พละ ๕  โพชฌงค ๗ มรรคมีองค ๘ 
 ๔. สัพพะสงัคหะ  การรแสดงสงเคราะหจิต เจตสิก รูป 
นิพพาน ซึ่งเปนวัตถุธรรมทั้งหมด รวมกัน โดยประเภทแหงธรรม 
๔ หมวด ไดแก ขันธ ๕ อายตนะ ๑๒ ธาตุ ๑๘ อริยสัจ ๔ (ขันธ 
อายตนะ ธาตุ  สจัจะ) 

๑. อกุศลสังคหะ 
๑. อาสวะ ๔ 

 อาสวะ แปลวา เครื่องหมักดอง หมายถึง กิเลสที่หมักดอง
อยูในขันธสนัดาน ทําใหเกิดความหลงไหล มัวเมาอยูใน
สังสารวัฏฏไมสรางซามี ๔ อยาง คือ 
 ๑. กามาสวะ เครื่องหมักดองคือความยินดีพอใจใน
กามภพและในกามคุณทั้ง ๕ อันเปนวัตถุกาม และกิเลสกาม  
องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
 ๒. ภวาสวะ   เครื่องหมักดอง คือ ความยินดีพอใจในรูป
ภพ อรูปภพ คือความเกิดในรูปภูมิ อรูปภูมิ หรือ รูปฌาน อรูป
ฌาน  องคธรรมไดแก โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 
 ๓. ทิฏฐาสวะ  เครื่องหมักดอง คอื ความเหน็ผิดจาก
ทํานองคลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมลูทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 
 ๔.อวิชชาสวะ เครื่องหมกัดองคือ ความหลง ความไมรู
สภาวะธรรมตามความเปนจริงหรือไมรูในธรรม ๘ ประการ มี
อริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๒. โอฆะ ๔ 



 

 โอฆะ แปลวา หวงน้ํา หมายถึง กิเลสที่เปรียบประดุจหวง
น้ํา ที่พัดพาเอาสัตวทั้งหลายไปสูอบายภูมิทั้ง ๔ และความเวียน
วายตายเกิดและจมอยูในสังสารวัฏฏ มี ๔ อยาง คือ 

๑. กาโมฆะ  หวงน้ําคือ ความยินดีติดในกามภพ และใน
กามคุณอารมณทั้ง ๕ องคธรรมไดแก โลภเจตสกิ ที่ในโลภมลูจิต 
๘ 

๒. ภโวฆะ  หวงน้ํา คือ ความยินดีพอใจในภพ คือ การเกิด
ในรูปภูมิ อรูปภูมิ และในรูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภ
เจตสิก ในที่โลภมูลจิต ๘ 

๓. ทิฏโฐฆะ  หวงน้ํา คอื ความเห็นผิดจากทํานองคลอง
ธรรม องคธรรมไดแก  ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมลูทิฏฐิคตสัมปยุตต
จิต ๔ 

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

๓. โยคะ ๔ 

โยคะ แปลวา เครื่องผกู หรือเครื่องประกอบ  หมายถึง 
กิเลสที่เปนเครื่องประกอบหรือผูกสัตวไวในอบายภูมิ ๔ และใน
ความเวียนวายตายเกิดในสังสารวัฏฏ มี ๔ อยางคือ 

๑. กามโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความยินดีพอใจกามภพ
และในกามคุณทั้ง ๕ องคธรรมไดแก โลภเจตสกิ  ที่ในโลภมูลจิต 
๘ 

๒. ภวโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความยินดีพอใจในรูปภพ 
อรูปภพ หรือในรูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก  โลภเจตสกิ  ที่
ในโลภมูลจติ ๘ 

๓. ทิฏฐิโยคะ  เครื่องประกอบ คือ ความเห็นผิดจาก
ทํานองคลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๔. อวิชชาโยคะ เครื่องประกอบ คอื ความหลง ความไมรู
สภาวะธรรมตามความเปนจริง องคธรรมไดแก โมหเจตสิก ที่ใน
อกุศลจิต ๑๒ 

๔. คันถะ 



 

คันถะ แปลวา เครื่องผูกมัดหมายถึง กิเลสที่เปนเครื่อง
ผูกมัดสัตวทัง้หลายไวในอบายภูมิ ๔ และในความเวียนวายตาย
เกิดในสังสารวัฏฏ  มี ๔ อยาง คือ 

๑. อภิชฌากายคันถะ  เครื่องผูกมัดซึ่งนามกาย คือ ความ
ยินดีพอใจในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความยินดี องคธรรมไดแก 
โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒. พยาปาทกายคันถะ  เครื่องผกูมัดซึ่งนามกาย คือ 
ความพยาบาทปองราย ในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความคัดเคือง  
องคธรรมไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๓. สีลพัพตปรามาสกายคันถะ  เครื่องผูกมัดซึ่งนามกาย 
คือ ความยึดถือในสีลพรตอันเปนขอปฏิบัติที่ผดิจากมรรคาแหง
การตรัสรู  องคธรรมไดแก ทิฏฐเิจตสิก ที่ในโลภมูลทิฏฐิคต
สัมปยุตตจิต ๔  

๔. อทังสัจจาภินิเวสกายคันถะ เครื่องผูกมดัซึ่งนามกาย 
คือ ความยึดถือในความคิดความเห็นของตนวา นี้เทานัน้จริง 
(ของคนอื่นไมจริง) องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมลูทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๕. อุปาทาน ๔ 
อุปาทาน แปลวา ความเขาไปยึดไว  หมายถึง กิเลสทีเ่ปน

เหตุเขาไปยดึถืออยางเหนียวแนนในสิ่งที่ผิด ที่ไมควร มี ๔ อยาง 
คือ 

๑. กามุปาทาน  ความยึดมั่น คือ ความยินดีพอใจใน
กามภพ หรือในกามคุณทั้ง ๕ องคธรรมไดแก  โลภเจตสิก   ที่ใน
โลภมูลจิต ๘ 

๒. ทิฏุปาทาน  ความยดึมั่น คือ ความเห็นผิดจากทํานอง
คลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ทีใ่นโลภมูลทฏิฐิคต
สัมปยุตตจิต ๔ 

๓. สีลัพพตปุาทาน ความยึดมั่น ในขอปฏิบัติทีผ่ิดจาก
มรรคาแหงพระนิพพาน องคธรรมไดแก ทิฏฐเิจตสิก ที่ในโลภ
มูลทิฏฐิคตสมัปยุตตจิต ๔ 

๔. อัตตวาทุปาทาน ความยึดในวาทะหรือ ความคิด
ความเห็นของตนวาถูกของผูอื่นผิดหมดองคธรรมไดแกทิฏฐิเจต
สิกที่ในโลภมูลทิฏฐิคตสมัปยุตตจิต ๔ 

๖. นิวรณ ๖ 



 

นิวรณ แปลวา เครื่องขัดขวาง หรือ เครื่องขวางกั้น 
หมายถึง กิเลสทีเ่ปนเครื่องขัดขวาง หรือ ขวางกัน้ ไมใหทําความดี 
มี ๖ อยาง คอื 

๑. กามฉันทนิวรณ เครื่องขวางกั้น คอื ความยินดีพอใจใน
กามภพหรือในกามคุณอารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ใน
โลภมูลจิต ๘ 

๒. พยาปาทนิวรณ  เครื่องขวางกั้น คือ ความพยาบาท
ปองราย ความขัดเคืองในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความขัดเคือง  
องคธรรมไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๓. ถีนมิทธนิวรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความงวงเหงา
หาวนอน หรือความทอแทตอการทําดี องคธรรมไดแกถีนเจตสิก
และมิทธเจตสิกที่ในอกุศลสสังขาริกจติ  ๕ 

๔. อุทธัจจกกุกุจจนิวรณ  เครื่องขวางกั้น คือ ความฟงซาน
รําคาญใจในอกุศลที่ไดทาํไปแลวและในกุศลที่ยังไมไดทํา องค
ธรรมไดแก อุทธัจจเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ และกุกกุจจเจตสิก  
ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๕.วิจิกิจฉานวิรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความลังเลสงสัย ใน
ธรรม ๘ ประการมีคุณพระพุทธ เปนตน องคธรรมไดแก วิจิกจิฉา
เจตสิก ที่ในโมหวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ 

๖. อวิชชานวิรณ เครื่องขวางกั้น คือ ความไมรูสภาพธรรม
ตามความเปนจริง มี อริยสัจ ๔ เปนตน  องคธรรมไดแก โมห
เจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๗. อนุสัย ๗ 
อนุสัย แปลวา ความนอนเนื่อง หมายถึง กิเลสทีน่อนเนื่อง

อยูในขันธสนัดาน ทําใหสัตวหลบัไหลอยูในสังสารวัฏฏอัน
ยาวนาน  มี ๗ อยาง คือ 

๑. กามราคานุสัย ความนอนเนื่อง คอื ความยินดีพอใจใน
กามภพและในกามคุณอารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ใน
โลภมูลจิต ๘ 

๒. ภวราคานุสัย  ความนอนเนื่อง คอื ความยินดีพอใจใน
รูปภพและอรปูภพ หรือในรูปฌาน และอรูปฌาน  องคธรรมไดแก 
โลภเจตสิก ที่ในโลภมูลจิต ๘ 



 

๓. ปฏิฆานุสัย  ความนอนเนื่อง คือ ความกระทบกระทั้ง
ในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความขัดเคือง องคธรรมไดแก โทสเจต
สิก  ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๔. มานานุสัย ความนอนเนื่อง คือความถือตัวถือตน องค
ธรรมไดแก มานเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตวิปปยุตตจิต ๔ 

๕. ทิฏฐานสุัย  ความนอนเนื่อง คือ ความเห็นผิดจาก
ทํานองคลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมลูทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๖. วิจิกิจฉานุสัย ความนอนเนื่อง คอื ความลังเลสงสัยไม
แนใจในธรรม ๘ ประการ มีพุทธคุณ เปนตน องคธรรมไดแก 
วิจิกิจฉาเจตสิก ที่ในโมหมูลวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ 

๗. อวิชชานุสัย  ความนอนเนื่อง คือ ความหลง ความไมรู
สภาวะธรรมทั้งหลายตามความเปนจริง  ไดแกไมรูในธรรม ๘ 
ประการ มี อริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก โมหเจตสิก   
ที่ในอกุศลจติ ๑๒ 

๘. สัญโญชน ๑๐ 

  สัญโญชน  แปลวา เครื่องรอยรัด  หมายถึง กิเลสทีเ่ปน
เครื่องรอยรัดสัตวทั้งหลายไว ไมใหออกไปจากสังสารวัฏฏได  มี 
๑๐ อยาง คอื 

๑. กามราคสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความยนิดีพอใจ
ในกามภพ หรือในกามคุณอารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่
ในโลภมูลจติ ๘ 

๒. ภวราคสัญโญชน   เครื่องรอยรัด คือ ความยินดีพอใจ
ในรูปภพ อรูปภพ หรือ ในรูปฌาน อรูปฌาน  องคธรรมไดแก โลภ
เจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๓.ปฏิฆสัญโญชน เครื่องรอยรัด คือความกระทบกระทั่ง
ความขัดเคืองในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความขัดเคืององคธรรม
ไดแกโทสเจตสิกที่ในโทสมูลจิต๒ 

๔. มานสัญโญชน  เครือ่งรอยรัด คือ ความถือตัวถือตน
ในทางที่ผิด องคธรรมไดแก มานเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตวิปป
ยุตตจิต ๔ 



 

๕. ทิฏฐิสัญโญชน  เครือ่งรอยรัด คือ ความเห็นผิดจาก
ทํานองคลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๖. สีลัพพตปรามาสสัญโญชน  เครือ่งรอยรัด คือ ความ
ยึดถือในขอปฏิบัติที่ผิด องคธรรมไดแก ทิฏฐเิจตสิก  ที่ในโลภ
มูลทิฏฐิคตสมัปยุตตจิต ๔ 

๗. วิจิกจิฉาสัญโญชน เครื่องรอยรัด คือ ความลงัเลสงสัย
ในธรรม ๘ ประการ มีพุทธคุณ เปนตน องคธรรมไดแก วิจิกิจฉา
เจตสิก ที่ในโมหมูลวิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑ 

๘. อิสสาสญัโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความริษยาไมพอใจ
ทรัพยสมบัตหิรือคุณความดีของบุคคลอื่น  องคธรรมไดแก อิสสา
เจตสิก  ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๙. มัจฉริยสญัโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความตระหนี่ใน
ทรัพยและคณุความดีของตน องคธรรมไดแก มัจฉริยเจตสิก  ที่ใน
โทสมูลจิต ๒ 

๑๐. อวิชชาสัญโญชน  เครื่องรอยรัด คือ ความหลง ความ
ไมรู สภาวะธรรมทั้งหลายตามความเปนจริง ไดแก ความไมรูใน

ธรรม ๘ ประการมี อริยสัจ ๔ เปนตน  องคธรรมไดแก โมหเจตสิก 
ที่ในอกุศลจติ ๑๒ 

จําแนกสังโยชน ๑๐  ตามสุตตนัตนัย 
โดยโอรัมภาคิยะ และ อุทธัมภาคิยะ 

๑. โอรัมภาคิยสังโยชน  สังโยชนที่เปนไปในสวนเบื้องต่ํา ไดแก 
กามภูมิ มี ๕ คือ 
 ๑. กามราคสังโยชน  ๒. ปฏิฆสังโยชน 
 ๓. ทิฏฐิสังโยชน  ๔. สีลัพพตปรามาส
สังโยชน 
 ๕. วิจิกิจฉาสังโยชน 
๒. อุทธัมภาคิยสังโยชน สังโยชนที่เปนไปในสวนเบื้องสูง ไดแก รูป
ภมูิ อรูปภูมิ มี ๕  
 ๑. รูปราคสังโยชน  ๒. อรูปราคสังโยชน 
 ๓. มานสังโยชน  ๔. สีลัพพตปรามาส
สังโยชน 
 ๕. อวิชชาสงัโยชน 

จําแนกสังโยชน ๑๐ ตามอภิธรรมนัย 



 

โดยโอรัมภาคิยะ และ อุทธัมภาคิยะ 
๑. โอรัมภาคิยสังโยชน  สงัโยชนทีเ่ปนไปในสวนเบือ้งต่ํา  มี ๗ คือ 
 ๑. กามราคสังโยชน  ๒. ปฏิฆสังโยชน 
 ๓. ทิฏฐิสังโยชน  ๔. สีลัพพตปรามาส
สังโยชน 
 ๕. วิจิกิจฉาสังโยชน  ๖. อิสสาสังโยชน 
 ๗. มัจฉริยสงัโยชน 
๒. อุทธัมภาคิยสังโยชน  สังโยชนที่เปนไปในสวนเบื้องสูง  มี ๓  
คือ 
๑.  ภวราคสังโยชน ๒. มานสังโยชน  ๓. อวิชชา
สังโยชน 

๙. กิเลส ๑๐ 
กิเลส แปลวา เครื่องเศราหมอง หมายถึง สภาวะที่ทําให

จิตใจเศราหมอง มี ๑๐ อยาง คือ 
๑. โลภกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความโลภ ความอยาก

ไดของผูอื่น และยึดถือของตนไวแนน  องคธรรมไดแก  โลภเจตสิก  
ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒.โทสกเิลส เครื่องเศราหมองคือความโกรธ ความ
ประทุษรายในอารมณอันเปนที่ตั้งแหงความขัดเคือง องคธรรม
ไดแก โทสเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๓. โมหกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความหลงความไมรู
สภาวะธรรมทั้งหลายตามความเปนจริง ไดแก ความไมรูในธรรม 
๘ ประการ มีอริยสัจ ๔ เปนตน องคธรรมไดแก   โมหเจตสิก  ที่ใน
อกุศลจิต ๑๒ 

๔. มานกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความถือตัวถือตน
ในทางที่ผิด องคธรรมไดแก มานเจตสิก  ที่ในโลภมูลทิฏฐิคตวิปป
ยุตตจิต ๔ 

๕. ทิฏฐิกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความเห็นผิดจาก
ทํานองคลองธรรม องคธรรมไดแก ทิฏฐิเจตสิก ที่ในโลภมลูทิฏ
ฐิคตสัมปยุตตจิต ๔ 

๖. วิจิกิจฉากิเลส เครื่องเศราหมอง คือ ความลังเลสงสัย 
ไมตกลงใจเด็ดขาด ในธรรม ๘ประการมีพุทธคุณเปนตนองคธรรม
ไดแกวิจิกิจฉาเจตสิกที่ในโมหมูลวิจิกจิฉาสัมปยุตตจติ ๑ 



 

๗. ถีนกิเลส เครื่องเศราหมองคือความทอแทตอการทํา
คุณความดี  องคธรรมไดแก ถีนเจตสกิ ที่ในอกุศลสสังขาริกจิต ๕ 

๘. อุทธัจจกเิลส เครื่องเศราหมอง คือ ความฟุงซาน ซัด
สาย จบัอารมณไมมั่น  องคธรรมไดแก  อุทธจัจเจตสิก ที่ในอกศุล
จิต ๑๒ 

๙. อหิริกกิเลส เครื่องเศราหมองคือ ความไมละอายตอ
บาป ตอทุจริต ทุราชีพตาง ๆ  องคธรรมไดแก อหิริกเจตสิก ที่ใน
อกุศลจิต ๑๒ 

๑๐. อโนตตัปปกิเลส  เครื่องเศราหมอง คือ ความไมเกรง
กลัวตอบาป ตอทุจริต ทุราชีพตาง ๆ องคธรรมไดแก อโนตตัปป
เจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๒ . มิสสกสังคหะ 
การแสดงสงเคราะหธรรมที่เปน กุศล อกุศล อัพยากตะ ทั้ง 

๓ ปนกัน เรียกวา มิสสกสังคหะ ในมิสสกสังคหะนี้ ทานแสดง
ธรรมไว ๗ หมวด คือ 

๑. เหตุ ๖ 

เหตุ แปลวา สิ่งทีเ่ปนตนตอใหสิ่งอื่นเกิดขึ้น  หมายถึง 
ธรรมที่เปนตนตอทําใหผลธรรม คือ วิบากเกิดขึ้น  มี ๖ อยาง คอื 

๑. โลภเหต ุ ตนตอ คือ ความโลภ ความอยากได หรือ
ความทะยานอยาก  ในอารมณอันนาใครนาปรารถนา เปนเครื่อง
ทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้งมั่นและเจรญิขึ้นไดใน
อารมณ องคธรรมไดแก โลภเจตสิก  ที่ในโลภมูลจิต ๘ 

๒.โทสเหตุ ตนตอ คือ ความโกรธความประทุษรายความ
ขุนเคืองในอา รมณอันไมเปนที่นาใคร ไมนาปรารถนา เปนเครื่อง
ทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้งมั่นและเจรญิขึ้นไดใน
อารมณองคธรรมไดแก โทสเจตสิกที่ในโทสมลูจิต ๒ 

๓. โมหเหต ุตนตอ คือ ความหลง ความไมรูสภาวะธรรม
ตามความเปนจริง ไดแก ไมรูในธรรม ๘ ประการ มีอริยสัจ ๔ เปน
ตน เปนเครื่องทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้งมั่นและเจริญ
ขึ้นไดในอารมณ องคธรรมไดแก โมหเจตสิก ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๔. อโลภเหตุ ตนตอ คือ ความไมโลภ ความไมทะยาน
อยากได ในอารมณอันนาใครนาปรารถนา เปนเครื่องทําใหรูป



 

นามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้งมั่นและเจริญขึ้นไดในอารมณ  องค
ธรรมไดแก  อโลภเจตสิก ที่ในโสภณจติ ๕๙ หรือ ๙๑ 

๕. อโทสเหตุ  ตนตอ คอื ความไมโกรธ ไมประทุษราย ใน
อารมณอันเปนที่ตั้งแหงความขัดเคือง เปนเครื่องทําใหรูปนามที่
เกิดพรอมกันกับตนตั้งมัน่และเจริญขึ้นไดในอารมณ  องคธรรม
ไดแก อโทสเจตสิก ที่ในโสภณจิต ๕๙ หรือ ๙๑ 

๖. อโมหเหตุ ตนตอ คือ ความไมหลง ความรูสภาวะธรรม
ทั้งปวง ตามความเปนจริง ไดแก ความรูในธรรม ๘ ประการมี
อริยสัจ ๔ เปนตน เปนเครื่องทําใหรูปนามที่เกิดพรอมกันกับตนตั้ง
มั่นและเจรญิขึ้นไดในอารมณ องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ใน
ติเหตุกจิต ๔๗ หรือ ๗๙ ดวง 

๒. ฌานังคะ ๗ 
ฌานังคะแปลวา องคแหงฌาน หมายถึง ธรรมทีเ่ปนองค

แหงฌานในการเพงอารมณและเผาธรรมที่เปนปฏิปกษ มีนวิรณ
เปนตน ใหสงบลง  มี ๗ อยาง คือ 

๑. วิตก ธรรมชาติที่ยกจิตขึ้นสูอารมณ เปนเครื่องเพง
อารมณ องคธรรมไดแก วิตกเจตสกิ ที่ในกามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ 

๒. วิจาร ธรรมชาติที่เคลาคลงึอารมณ เปนเครื่องเพง
อารมณ องคธรรมไดแก วิจารเจตสกิ ที่ในกามจิต ๔๔ (เวน
ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ ทุตยิฌานจิต ๑๑  

๓. ปติ ธรรมชาติที่มีความชื่นชมยินดีในอารมณ เปน
เครื่องเพงอารมณ องคธรรมไดแก ปติเจตสิก ที่ในโสมนสัสสหคต
จิต ๕๑ ไดแก กามโสมนสัสสหคตจิต ๑๘ ปฐมฌานจติ ๑๑ ทตุิย
ฌานจิต ๑๑ ตติยฌานจติ ๑๑ 

๔. เอกัคคตา ธรรมชาติที่ตั้งมั่นในอารมณเดียว เปนเครื่อง
เพงอารมณ  องคธรรมไดแก เอกัคคตเจตสิก ที่ในจิต ๑๑๐ (เวน
โมหมูลอุทธจัจสัมปยุตตจิต ๑ และทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐)  

๕. โสมนัส ธรรมชาติที่เสวยอารมณเปนสขุใจ เปนเครื่อง
เพงอารมณ  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ในโสมนัสสสหคตจิต 
๖๒ 



 

๖. โทมนัส ธรรมชาติที่เสวยอารมณเปนทุกขใจ เปนเครื่อง
เพงอารมณ  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต ๒ 

๗. อุเบกขา ธรรมชาติที่เสวยอารมณเปนกลาง เปนเครื่อง
เพงอารมณ  องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก  ที่ในอเุบกขาสหคตจิต 
๕๕ 

 

ธรรมที่เปนปฏิปกษกับองคฌาน นั้น คือ 
 ถีนมิทธะ     เปนปฏิปกษ  กับ   วิตก 
 วจิกิจฉา     เปนปฏิปกษ  กับ  
 วิจาร 
 พยาบาท     เปนปฏิปกษ  กับ   ปติ 
 กามฉันทะ     เปนปฏิปกษ  กับ   
เอกัคคตา 

อุทธัจจะ  กกุกุจจะ  โทมนัส  เปนปฏิปกษ  กับ    
 โสมนัส  อุเบกขา 

ปติ  โสมนัสเวทนา    เปนปฏิปกษ  กับ     
 โทมนัสสเวทนา 

๓. มัคคังคะ ๑๒ 
มัคคังคะแปลวา องคแหงมรรคคือหนทาง หมายถึง ธรรม

ที่เปนขอปฏบิัติที่ใหดําเนนิไปสูสคติภูมิ ทุคติภูมิและพระนพิพาน 
เมื่อวาโดยองคธรรมปรมัตถแลวมี ๙ คือ ปญญา วิตก วิรตี ๓ 
วิริยะ สต ิ เอกัคคตา ทฏิฐิ  แตเมื่อวาโดยประเภทแลว มีจาํนวน 
๑๒ ประเภท  คือ  
 ๑. สัมมาทิฏฐ ิ ความเห็นชอบเปนหนทางใหถึงสุคติภูมิ
และพระนพิพาน องคธรรมไดแก  ปญญาเจตสิก  ที่ในญาณ
สัมปยุตตจิต  ๔๗ หรือ ๗๙ 
 ๒.สัมมาสังกปัปะ ความดําริชอบ เปนหนทางใหถึงสุคติ
ภูมิและพระนิพพาน องคธรรมไดแกวิตกเจตสิกที่ในกามาวจร
โสภณจิต ๒๔ ปฐมฌานจิต ๑๑ 
 ๓.สัมมาวาจา การกลาววาจาชอบเปนหนทางใหถึงสุคติ
ภูมิและพระนิพพาน องคธรรมไดแก สัมมาวาจาเจตสิก ที่ในมหา
กุศลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๔๐ 



 

 ๔.สัมมากัมมันตะ การกระทําชอบเปนหนทางใหถึงสุคติ
ภูมิและพระนิพพาน องคธรรมไดแก สัมมากัมมันตเจตสิก ที่ใน
มหากุศลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๔๐ 
 ๕.สัมมาอาชีวะ การเลีย้งชีพชอบ หนทางใหถึงสุคติภูมิ
และพระนพิพาน  องคธรรมไดแก  สัมมาอาชีวเจตสิก  ที่ในมหา
กุศลจิต  ๘ โลกุตตรจิต ๔๐ 
 ๖.สัมมาวายามะ ความเพียรชอบ เปนหนทางใหถึงสุคติ
ภูมิและพระนิพพาน องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในโสภณจิต  
๙๑ 
 ๗. สัมมาสติ  ความระลึกชอบ เปนหนทางใหถึงสุคติภูมิ
และพระนพิพาน  องคธรรมไดแก สติเจตสิก ที่ในโสภณจิต ๙๑ 
 ๘. สัมมาสมาธิ ความตั้งมั่นชอบ  เปนหนทางใหถึงสุคติ
ภูมิและพระนิพพาน องคธรรมไดแก  เอกัคคตาเจตสิก ที่ในโสภณ
จิต   ๙๑ 
 ๙. มิจฉาทฏิฐิ ความเห็นผิด เปนหนทางใหถึงทุคติภูมิ 
องคธรรมไดแก ทิฏฐเิจตสิก ที่ในทิฏฐคิตสัมปยุตตจิต ๔ 

 ๑๐. มิจฉาสังกัปปะ ความดําริผิด เปนหนทางใหถึงทุคติ
ภูมิ องคธรรมไดแก วิตกเจตสิก ที่ในอกุศลจิต  ๑๒ 
 ๑๑. มิจฉาวายามะ ความเพียรผิด เปนหนทางใหถึงทุคติ
ภูมิ องคธรรมไดแก  วิริยเจตสิก ที่ในอกุศลจิต  ๑๒ 
 ๑๒. มิจฉาสมาธิ ความตั้งใจมั่นผิด เปนหนทางใหถึงทุคติ
ภูมิ องคธรรมไดแก เอกัคคตเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต ๑๑  (เวน
วิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑)   
 ในองคมรรคทั้ง ๑๒ นี ้ องคมรรคที่เปนเหตุหรือหนทางให
ถึงสุคติ และพระนิพพานนั้น  มีอยู ๘ คือ สัมมาทฏิฐิ สัมมาทฏิฐ ิ
สัมมาวาจา สัมมากัมนันตะ สัมมาอาชีวะ  สัมมาวายามะ 
สัมมาสติ  สัมมาสมาธ ิ   องคมรรคที่เปนเหตุหรือหนทางใหไปถึง
ทุคติภูมิ  มีอยู ๔ คือ มิจฉาทิฏฐิ  มิจฉาสังกปัปะ  มิจฉาวายามะ  
มิจฉาสมาธ ิ

๔ .อินทรียังคะ ๒๒ 
 อินทรีย  เมื่อวาโดยองคธรรมปรมัตถแลว มี ๑๖ คอื ปสาท
รูป ๕ ภาวรูป ๒  ชีวิตรูป ๑ ชีวิตินทรียเจตสิก ๑  จิต ๑ เวทนา ๑ 



 

สัทธา ๑ วิริยะ ๑ สติ ๑  เอกัคคตา ๑  ปญญา ๑   เมื่อวาโดย
ประเภทมี  ๒๒ คือ 

๑. จักขุนทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
เห็น องคธรรมไดแก  จักขุปสาท 

๒.โสตินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในการได
ยิน องคธรรมไดแก  โสตปสาท 

๓.ฆานินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรู
กลิ่น องคธรรมไดแก ฆานปสาท 

๔. ชิวหินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรู
รส องคธรรมไดแก  ชิวหาปสาท 

๕. กายินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
สัมผัส องคธรรมไดแก  กายปสาท 

๖. อิตถินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในความ
เปนหญิงองคธรรมไดแกอิตถีภาวรูป 

๗.ปุริสินทรีย ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองในความ
เปนชาย องคธรรมไดแกปุริสภาวรูป 

๘. ชีวิตินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
รักษารูปและนาม  องคธรรมไดแก  ชิวติรูป และ ชีวติินทรียเจตสกิ 

๙.มนินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการรับ
อารมณ องคธรรมไดแก จิตทั้งหมด 

๑๐.สุขินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
เสวยความสขุกาย องคธรรมไดแก  เวทนาเจตสิก    ที่ในสุขสหคต
กายวิญญาณจิต ๑ 

๑๑.ทุกขินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
เสวยความทกุขกาย  องคธรรมไดแก   เวทนาเจตสิก   ที่ใน
ทุกขสหคตกายวิญญาณจิต ๑ 

๑๒.โสมนสัสินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การเสวยความสุขใจ องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก ที่ใน
โสมนัสสสหคตจิต ๖๒ 

๑๓.โทมนัสสินทรีย  ธรรมชาตทิี่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การเสวยความทุกขใจ องคธรรมไดแก  เวทนาเจตสิก ที่ในโทสมูล
จิต ๒ 



 

๑๔. อุเปกขินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การเสวยอารมณเปนกลาง องคธรรมไดแก เวทนาเจตสิก  ที่ใน
อุเบกขาสหคตจิต  ๕๕ 

๑๕. สัทธนิทรีย  ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
ความเชื่อตอสิ่งที่ควรเชื่อ องคธรรมไดแก สัทธาเจตสิก   ที่ใน
โสภณจิต  ๙๑ 

๑๖. วิริยินทรีย  ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
เพียร องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในวิริยสัมปยุตตจิต  ๑๐๕ 

๑๗.สตินทรยี ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
ระลึกชอบ องคธรรมไดแก สติเจตสิก  ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 

๑๘.สมาธินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองในการ
ตั้งมั่นในอารมณเดียว องคธรรมไดแก เอกัคคตาเจตสิก ที่ในจิต 
๗๒ (เวนอวิริยจิต ๑๖วิจกิิจฉาสัมปยตุตจิต ๑) 

๑๙. ปญญินทรีย  ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การรูตามความเปนจริง  องคธรรมไดแก ปญญเจตสิก   ที่ใน
ญาณสัมปยุตตจิต ๔๗ หรือ ๗๙ 

๒๐. อนัญญาตัญญัสสามิตินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญ
เปนผูปกครองในการรูแจงอริยสัจ ๔ ที่ตนไมเคยรู  องคธรรมไดแก  
ปญญาเจตสิก ที่ในโสดาปตติมรรคจิต ๑ 

๒๑.อัญญินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครองใน
การรูแจงอริยสัจ ๔ ที่ตนเคยรูมาแลวองคธรรมไดแก ปญญา
เจตสิก ที่ในมรรคจิตเบื้องบน ๓ และผลจิตเบื้องต่าํ๓ 

๒๒.อัญญาตาวินทรีย ธรรมชาติที่เปนใหญเปนผูปกครอง
ในการรูแจงอริยสัจ ๔ สิน้สุดแลว องคธรรมไดแก  ปญญาเจตสิก  
ที่ในอรหัตตผลจิต ๑ 

๕ . พลังคะ 
 พลธรรม เมือ่วาโดยองคธรรมปรมัตถแลวมี ๙ คอื สัทธา 
วิริยะ สติ เอกัคคตา ปญญา หิริ โอตตัปปะ อหิริกะ อโนตตัปปะ  
เมื่อวาโดยประเภทแลวกม็ี ๙ เหมือนกัน คือ  

๑. สัทธาพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความเชื่อตอสิ่งที่
ควรเชื่อ องคธรรมไดแก  สัทธาเจตสิก  ที่ในโสภณจิต  ๙๑ 

๒.วิริยพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความเพียร องค
ธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในวิริยสัมปยุตตจิต   ๑๐๕ 



 

๓.สติพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในการระลึกชอบ องค
ธรรมไดแก สติเจตสิก ทีใ่นโสภณจิต ๙๑  

๔. สมาธพิละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในการตั้งมั่นใน
อารมณอันเดียว องคธรรมไดแก เอกัคคตาเจตสกิ ที่ในจิต๑๐๔ 
(เวนอวิริยจิต ๑๖ และวจิิกิจฉาสัมปยุตตจิต ๑) 

๕.ปญญาพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในการรูตามความ
เปนจริง องคธรรมไดแก ปญญาเจตสกิ   ที่ในญาณสัมปยุตตจิต  
๗๙ 

๖. หิริพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความละอายตอ
ทุจริต องคธรรมไดแก หิริเจตสิก ที่ในโสภณจิต ๙๑ 

๗. โอตตัปปพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความสะดุง
กลัวตอทุจริต องคธรรมไดแก โอตตัปปเจตสิก  ที่ในโสภณจิต ๙๑ 

๘. อหิริกพละ  ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความไมละอาย
ตอทุจริต องคธรรมไดแก อหิริกเจตสกิ  ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 

๙. อโนตัปปพละ ธรรมชาติที่ไมหวั่นไหวในความไมสะดุง
กลัวตอทุจริต องคธรรมไดแก อโนตตัปปเจตสิก  ที่ในอกุศลจิต 
๑๒ 

    คําวา พละ แปลวา กาํลัง หมายความถึง ธรรมที่เปน
กําลัง ไมหวัน่ไหวตอธรรมที่เปนปฏิปกษกับตน คอื เปนธรรมที่มี
กําลังกดซึ่งปฏิปกขธรรมที่เกิดขึ้นแลว และมีความอดทนตอสู 
ทําลายซึ่งปฏิปกขธรรมเหลานั้น อุปมาเหมือนนายพลซึ่งมคีวาม
ไมหวั่นไหวในหนาที่ของตน คือความเปนผูปกครอง ผูที่อยูภายใต
บังคับบัญชาของตน และเมื่อไดประสบกับขาศกึศัตรู แลวก็ไม
หวั่นไหว  สามารถทําลายลางศัตรูนั้นได  ขอนี้ฉนัใด พลธรรมฝาย  
กุศล ก็ไมหวัน่ไหวในหนาที่ของตนและสามารถทําลายอกุศลธรรม
ที่เปนปฏปิกษกับตนนัน้ไหเสื่อมสิน้ไปได  เชน   
 ศรัทธา     เปนปฏิปกษกับ    ความไมศรัทธา
  

วิริยะ        เปนปฏิปกษกับ     ความเกียจคราน 
 สติ         เปนปฏิปกษกับ      ความประมาท  

สมาธิ     เปนปฏิปกษกับ      ความฟุงซาน 
 ปญญา   เปนปฏิปกษกับ ความไมรู 
  

หิริ         เปนปฏิปกษกับ ความไมละอาย 



 

 โอตตัปปะ   เปนปฏิปกษกับ    ความไมกลัว    
๖. อธิบดี มี  ๔ 

อธิบดี หมายถึง ธรรมที่เปนใหญยิ่งกวาธรรมที่เกี่ยว
เนื่องกันกับตน มี ๔ อยาง คือ 

๑. ฉันทาธปิติ ธรรมชาติที่เปนใหญในความพอใจ องค
ธรรมไดแก ฉันทเจตสิก ที่ใน ทวิเหตุกชวน ๑๘ ตเิหตุกชวนะ ๓๔ 

๒. วิริยาธิปติ ธรรมชาติที่เปนใหญในความเพียร องคธรรม
ไดแก วิริยเจตสิก ที่ใน ทวิเหตุกชวนะ ๑๘ ติเหตุกชวนะ ๓๔ 

๓. จิตตาธิปติ ธรรมชาตทิี่เปนใหญในการรับอารมณ องค
ธรรมไดแก  ทวิเหตุกชวนจิต ๑๘  ติเหตุกชวนจิต ๓๔ หรือ ๖๖ 

๔.วีมังสาธิปติ ธรรมชาติที่เปนใหญในการรูแจงตามความ
เปนจริง องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ใน ติเหตุกชวนจิต ๓๔ 

อธิบดี หมายถึง สภาวะธรรมที่เปนใหญกวา สมัปยุตต
ธรรมที่เกิดพรอมกันกับตน   

๗. อาหาร ๔ 
อาหาร หมายถึง ธรรมชาติที่เปนผูนํามาซึ่งผล หรือทํา

ใหผลของตนเกิดขึ้นมี ๔ อยาง คือ 

๑. กพฬีการาหาร ธรรมชาติที่เปนผูนําใหอาหารชรูปเกิด 
องคธรรมไดแก โอชา ที่อยูในอาหารตาง ๆ 

๒. ผัสสาหาร ธรรมชาติที่เปนผูนําใหเวทนาเกิดขึ้น องค
ธรรมไดแก ผัสสะเจตสิก ที่ในจิตทั้งหมด 

๓. มโนสญัเจตนาการ ธรรมชาติที่เปนผูนาํใหวิปาก
วิญญาณมีปฏิสนธิวิญญาณเปนตนเหตุใหเกิดขึ้น  องคธรรม
ไดแก เจตนาเจตสิก  ที่ในจิตทั้งหมด 

๔. วิญญาณาหาร ธรรมชาติที่เปนผูนาํใหเจตสิก
และกัมมชรูปเกิดขึ้น องคธรรมไดแก จิตทั้งหมด 

คําวา อาหาร ที่หมายความวา เปนสภาพธรรมที่นํามาซึ่ง
ธรรมที่เปนผลของตน ๆ นั้นหมายถึงนํามาซึ่งผลตาง ๆ ดังนี ้

๑.กพฬีการาหารนํามาซึ่งอาหารสุทธฏัฐกกลาปใหเกิดใน
สันดานของสัตวทั้งหลาย 
 ๒. ผัสสาหาร นํามาซึ่งเวทนา คือการเสวยอารมณเปนสุข
บาง ทุกขบาง เฉยๆ บาง 



 

 ๓.มโนสัญเจตนาหาร นาํมาซึ่งปฏิสนธิวิญญาณคือ การ
เกิดเปนมนษุย เทวดา พรหม อบายสัตว และปวัตติวิญญาณ คือ 
การเห็น การไดยิน เปนตน 
 ๔. วิญญาณาหาร  นํามาซึ่ง เจตสิก และ กัมมชรูป 
 

๓. โพธิปกขิยสังคหะ 
โพธิปกขิยสงัคหะ เปนการแสดงสงเคราะหธรรมที่เปนฝาย

แหงการตรัสรูดวยอํานาจแหงมรรคญาณ แบงเปน ๗ หมวด  คือ 
สติปฏฐาน ๔ สัมมัปปธาน ๔  อิทธบิาท ๔ อินทรีย ๕  พละ ๕ 
โพชฌงค ๗  มัคคังคะ ๘  รวมเรยีกวา โพธิปกขิยธรรม  ๓๗  
ประการ 

๑. สติปฏฐาน ๔ 
สติปฏฐาน  หมายความวา สติ  นั่นแหละเปนประธานใน

สัมปยุตตธรรม แลว ตั้งมั่นในอารมณ มีกาย เปนตน อยางไมขาด
สาย ดวยอํานาจของกิจ มีการกําหนดวา ไมงาม  เปนตน และ

กาย เปนตน นั้นเอง เปนฐานใหสตเิขาไปตั้งมั่น  ฉะนัน้ จึงชือ่วา 
สติปฏฐาน  

๑. กายานุปสสนาสตปิฏฐาน สติที่ตั้งมั่นอยูในการ
พิจารณาเนืองๆ ซึ่ง กาย คือ รูปขันธ มีลมกายใจเขาออก อิริยาบถ
ใหญ อิริยาบถนอย เปนตน  องคธรรมไดแก สติเจตสิก  ที่ในมหา
กุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘ อัปปนาชวนะ ๒๖ 

๒. เวทนานปุสสนาสติปฏฐาน สติทีต่ั้งมั่นในการพิจารณา
เนืองๆ ซึ่งเวทนา คือ สขุ ทุกข เฉยๆ องคธรรมไดแกสติเจตสิก ที่
ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนะ๒๖ 

๓. จิตตานปุสสนาสติปฏฐาน สติทีต่ั้งมั่นในการพิจารณา
เนือง ๆ ซึ่ง จติ มี โลภจิต อโลภจิต โทสจิต อโทสจติ โมหจิต อโมห
จิต เปนตน องคธรรมไดแก สตเิจตสกิ ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหา
กิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนะ  ๒๖ 

๔. ธัมมานุปสสนาสติปฏฐาน สติทีต่ั้งมั่นในการพิจารณา
เนือง ๆ ซึ่งสภาพธรรม ที่เปนอยูโดยอาการที่ปราศจากตัวตน มี 
สภาพของ โลภะ โทสะ โมหะ เปนตน องคธรรมไดแก สติเจตสกิ ที่
ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนะ  ๒๖ 



 

๒. สัมมัปปธาน ๔ 
คําวา สัมมัปปธาน หมายถึง ธรรมที่เปนเหตุแหงความ

พยายามอันไดแกวิริยเจตสิก  มีอาการ ๔ ประการ คือ 
 ๑.อุปฺปนฺนานํ ปาปกานํ ปหานาย วายาโม =ปหาน
ปธาน ความพยายามเพื่อละอกศุลธรรมที่เกดิขึ้นแลวองคธรรม
ไดแกวิริยเจตสิกที่ในกุศลจิต ๒๑   

๒.  อนุปฺปนฺนานํ  ปาปกานํ  อนุปฺปาทาย  วายาโม = 
สังวรปธาน ความพยายามเพื่อใหอกุศลธรรมที่ยังไมเกิดนั้นไมให
เกิดขึ้น องคะรรมไดแก วิริยเจตสิก ทีใ่นกุศลจิต ๒๑ 

๓.  อนุปฺปนฺนานํ กุสลานํ อุปฺปาทาย วายาโม = 
ภาวนาปธาน ความพยายามเพื่อใหกุศลธรรมที่ยังไมเกิดให
เกิดขึ้น องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ทีใ่นกุศลจิต ๒๑ 

๔.   อุปฺปนฺนานํ  กุสลานํ ภียฺโยภาวาย วายาโม = อนุ
รักขนาปธาน ความพยายามเพื่อใหกุศลธรรมที่เกิดขึ้นแลวให
เจริญยิ่ง ๆ ขึน้ไป องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในกศุลจิต ๒๑  

๓. อิทธิบาท ๔ 

อิทธิบาท  ไดแก ธรรมที่เปนเหตุใหถึงความสําเร็จ ฌาน 
อภิญญา มรรค  ผล ไดแก 

๑. ฉันททิธิบาท ความพอใจอยางแรงกลา เปนบาท
เบื้องตนแหงความสําเร็จ  ฌาน  มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  
ฉันทะเจตสกิ ที่ในกุศลจติ  ๒๑ 

๒. วิริยิทธบิาท ความพยายามอยางแรงกลา เปนบาท
เบื้องตนแหงความสําเร็จ ฌาน  มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  วิริย
เจตสิก  ที่ในกุศลจิต  ๒๑ 

๓. จิตติทธิบาท ความตั้งใจอยางแรงกลา เปนบาท
เบื้องตนแหงความสําเร็จ ฌาน   มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  กุศล
จิต  ๒๑ 

๔. วีมังสิทธิบาทปญญาอยางแรงกลา เปนบาทเบื้องตน
แหงความสาํเร็จ ฌาน มรรค  ผล  องคธรรมไดแก  ปญญาเจสกิ 
ที่ในกศุลญาณสัมปยุตตจิต ๑๗ 

๔-๕. อินทรีย ๕ และพละ ๕ 



 

อินทรีย หมายถึง ธรรมใหญเปนผูปกครองในหนาที่ของ
ตน พละ หมายถึง ธรรมที่เปนกําลังมสีภาพไมหวัน่ไหวตอปฏิปกข
ธรรมและเปนผูนําสัมปยตุตธรรมที่เกี่ยวเนื่องกันกบัตน 

๑. สัทธินทรยี ศรัทธาเปนผูปกครองในความเลื่อมใสตอสิ่ง
ที่ควร สัทธาพละ ศรัทธาเปนผูไมหวั่นไหวในความเลื่อมใสตอสิง่ที่
ควร องคธรรมไดแก  สัทธาเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยา
จิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๒.วิริยินทรีย วิริยะเปนผูปกครองในความพยายามตอสิ่งที่
ควร วีริยพละ  วีริยะเปนผูไมหวั่นไหวในความพยายามตอสิ่งที่
ควร องคธรรมไดแก วิริยเจตสิก ที่ในมหากุศลจติ ๘  มหากิริยา
จิต ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๓. สตินทรีย  สตเิปนผูปกครองในการระลึกถึงสิ่งที่ควร สติ
พละ สติเปนผูไมหวั่นไหวในการระลึกถึงสิ่งที่ควร  องคธรรมไดแก 
สติเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต  ๘  อัปปนาชวนจิต 
๒๖ 

๔.สมาธินทรยี สมาธิเปนผูปกครองในการตั้งมั่นใน
อารมณที่ควร สมาธิพละ สมาธิเปนผูไมหวั่นไหวในการตั้งมั่นใน

อารมณที่ควร องคธรรมไดแก เอกัคคตาเจตสิก ทีใ่นมหากุศลจจิต 
๘ มหากิริยาจิต  ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๕.ปญญินทรีย ปญญาเปนผูปกครองในการรูตามความ
เปนจริง ปญญาพละ  ปญญาเปนผูไมหวั่นไหวในการรูตามความ
เปนจริง องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมหากุศลญาณ
สัมปยุตตจิต ๔ มหากิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔  อัปปนาชวนจิต 
๒๖ 

๖. โพชฌงค ๗ 
สัมโพชฌงค หมายถึง ธรรมที่เปนองคแหงการตรัสรู

อริยสัจจะ ๔ โดยชอบมี ๗ ประการ คือ 
 ๑. สติสัมโพชฌงค ความระลึกได เปนองคแหงการตรัสรู
อริยสัจจะ ๔ องคธรรมไดแก สติเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหา
กิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๒. ธัมมวิจยสัมโพชฌงค การพิจารณาคนควาในธรรมทั้ง
ภายในภายนอกเปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรม
ไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมหากุศลญาณสัมปยุตตจิต ๔ มหา
กิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 



 

 ๓. วิริยสัมโพชฌงค  ความเพียรพยายาม เปนองคแหง
การตรัสรูอริยสัจจะ ๔ องคธรรมไดแก วิริยเจตสกิ ที่ใน มหากุศล
จิต ๘ มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจติ ๒๖ 
 ๔. ปติสัมโพชฌงค ความเอิบอิ่มใจ เปนองคแหงการตรัสรู
อริยสัจจะ ๔ องคธรรมไดแก ปติเจตสกิ ที่ในมหากุศล
โสมนัสสสหคตจิต ๔ มหากิริยาโสมนัสสสหคตจิต ๔ สปัปติกอปัป
นาชวนจิต ๓๐ หรือ รูปกศุลจิต ๓ รูปกิริยาจิต ๓ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕. ปสสัทธสิัมโพชฌงค  ความสงบกายสงบใจ เปนองค
แหงการตรัสรูอริยสัจจะ ๔  องคธรรมไดแก กายปสสทัธิเจตสิก 
จิตตปสสทัธเิจตสิก ที่ใน มหากุศลจติ ๘ มหากิริยาจิต ๘  อัปป
นาชวนจิต ๒๖ 
 ๖. สมาธิสัมโพชฌงค ความตั้งมั่นในอารมณ เปนองคแหง
การตรัสรูอริยสัจจะ ๔  องคธรรมไดแก เอกัคคตาเจตสิก ที่ใน 
มหากุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๗. อุเบกขาสัมโพชฌงค การทําใหสมัปยุตตธรรมมีความ
สม่ําเสมอกนัในหนาที่ของตน ๆ เปนองคแหงการตรัสรูอริยสัจจะ 

๔ องคธรรมไดแก ตัตตรมัชฌัตตตาเจตสิก ที่ใน มหากุศลจติ ๘ 
มหากิริยาจิต ๘  อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

คําวา  โพชฌงค หมายถึง ธรรมอันเปนเครื่องประกอบของ
หมวดธรรมที่เปนเหตุใหรูอริยสัจ ๔ ไดแก องคแหงโพชฌงค ๗ 
โดยเฉพาะ ๆ    

๗. มรรคมีองค ๘ 
มรรค หมายถึงธรรมที่เปนหนทางใหถึงสุคติภูมิและพระ

นิพพาน องคมรรค หมายถึง ธรรมที่เปนองคแหงมรรค นําใหถึง
มรรค ผล นพิพาน มี ๘ ประการ คือ 

๑. สัมมาทฏิฐิ ความเหน็ชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค ผล 
นิพพาน องคธรรมไดแก ปญญาเจตสิก ที่ในมหากุศลญาณ
สัมปยุตตจิต ๔ มหากิริยาญาณสัมปยุตตจิต ๔ อัปปนาชวนจิต 
๒๖ 

๒. สัมมาสังกัปปะ ความดําริชอบ  เปนหนทางใหถึงมรรค 
ผล นิพพาน  องคธรรมไดแก  วิตกเจตสิก  ที่ในมหากุศลจติ ๘ 
มหากิริยาจิต ๘ ปฐมฌานชวนจิต ๑๐ หรือ รูปกุศลจิต ๑ รูป
กิริยาจิต ๑  โลกุตตรจิต ๘ 



 

 ๓.สัมมาวาจา การกลาววาจาชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค 
ผล นิพพาน องคธรรมไดแก  สัมมาวาจาเจตสิก ที่ในมหากุศลจิต  
๘  โลกุตตรจิต ๘  
 ๔.สัมมากัมมันตะ การกระทําการงานชอบ เปนหนทางให
ถึงมรรค ผล นิพพาน องคธรรมไดแก สัมมากัมมันตเจตสิก ที่ใน
มหากุศลจิต ๘ โลกุตตรจิต ๘ 
 ๕.สัมมาอาชีวะ การเลีย้งชีพชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค 
ผล นิพพาน องคธรรมไดแก  สัมมาอาชีวเจตสิก  ที่ในมหากุศลจิต  
๘ โลกุตตรจิต  ๘ 
 ๖.สัมมาวายามะ ความเพียรชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค 
ผล นิพพาน  องคธรรมไดแก วิริยเจตสิกที่ในมหากุศลจิต ๘ มหา
กิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 
 ๗.  สัมมาสติ  ความระลึกชอบ เปนหนทางใหถึงมรรค ผล 
นิพพาน องคธรรมไดแก  สติเจตสิก   ที่ในมหากุศลจิต ๘ มหา
กิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๘. สัมมาสมาธิ  ความตั้งมั่นใจชอบ  เปนหนทางใหถึง
มรรค ผล นพิพาน  องคธรรมไดแก  เอกัคคตาเจตสิก ที่ในมหา
กุศลจิต ๘ มหากิริยาจิต ๘ อัปปนาชวนจิต ๒๖ 

๔. สัพพสังคหะ 
สัพพะสังคหะ หมายความวา การสงเคราะหจติ เจตสิก 

รูป นิพพาน ซึ่งเปนวัตถุธรรมทั้งหมดรวมกัน  ในสัพพสังคหะนี้ มี
ธรรมอยู ๕ หมวดคือ ขันธ ๕ อุปาทานขันธ ๕ อายตนะ ๑๒ ธาต ุ
๑๘ อริสัจ ๔  

๑. ขันธ ๕ 
คําวา ขันธ หมายความวา เปนกลุม เปนกอง ตรงกับบาลี

ที่กลาววา  ราสฏเฐน (ราสิฏเฐน) ขนฺโธ แปลวาชื่อวาขันธ เพราะ
อรรถวา เปนกลุม เปนกอง   มี ๕ กอง คือ 

๑. รูปขันธ   กองแหงรูป  องคธรรมไดแก รูปทั้งหมด ๒๘ 
๒. เวทนาขนัธ กองแหงเวทนา องคธรรมไดแก เวทนา

เจตสิก (เวทนา๓/๕) ที่ในจิตทั้งหมด 



 

๓. สัญญาขันธ กองแหงสัญญา องคธรรมไดแก สัญญา
เจตสิก (สัญญา) ที่ในจิตทั้งหมด 

๔. สังขารขนัธ  กองแหงสังขาร  องคธรรมไดแก เจตสิก 
๕๐ ดวง (เวนเวทนา และสัญญาเจตสิก) ที่ในจติทั้งหมด  ตาม
สมควร 

๕. วิญญาณขันธ  กองแหงวิญญาณ คือจิต องคธรรม
ไดแก จิตทั้งหมด 

๒. อุปาทานขันธ ๕ 
       อุปาทานขันธ หมายถึง กองแหงธรรมทีเ่ปนอารมณของ
อุปาทาน มี ๕ กอง คือ 

๑. รูปูปาทานขันธ กองรปูที่เปนอารมณของอุปาทาน องค
ธรรมไดแก รูป ๒๘ 

๒. เวทนูปาทานขันธ กองเวทนา ที่เปนอารมณของ
อุปาทาน องคธรรมไดแก  เวทนาเจตสิก  ที่ในโลกียจิต ๘๑ 

๓. สัญูปาทานขันธ  กองสัญญา ที่เปนอารมณของ
อุปาทาน องคธรรมไดแก  สัญญาเจตสิก ที่ในโลกยีจิต ๘๑ 

๔. สังขารปูาทานขันธ กองสังขาร ที่เปนอารมณของ
อุปาทาน องคธรรมไดแก  เจตสิก ๕๐ ดวง (เวนเวทนา สัญญา) 
ที่ในโลกียจิต ๘๑  

๕. วิญญาณูปาทานขันธ กองวิญญาณ ที่เปนอารมณของ
อุปาทาน องคธรรมไดแก   โลกียจิต ๘๑ 

อุปาทานขันธ หมายถึง ขันธทั้ง ๕ นั้นเอง ทีเ่ปนอารมณ
ของอุปาทาน  ซึง่เปนธรรมที่เกิดอยูในภูมิทั้ง ๓ (ตามสมควร) 
เรียกวา อุปาทานขันธ ๕ (องคธรรมเหมือนขันธ๕) 

๓. อายตนะ ๑๒ 
อายตนะ หมายความวา เครื่องเชื่อม หรือเครื่องตอ 

ระหวางจิต เจตสิก กับอารมณทั้ง ๖ ทําใหเกดิธรรมตาง ๆ มี
วิญญาณ เปนตน ตามมา มี ๑๒ คือ 

๑. จักขายตนะ จักขุ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต 
เจตสิก เกิด องคไดแก จกัขุปสาทรูป 

๒. รูปายตนะ รูปารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุให
จิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก  สีตาง ๆ 



 

๓. โสตายตนะ  โสตะ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต 
เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก โสตปสาทรูป 

๔. สัททายตนะ  สทัทารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปน
เหตุใหจิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก เสียงตาง ๆ 

๕. ฆานายตนะ  ฆานะ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุให
จิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก ฆานปสาทรูป 

๖. คันธายตนะ คนัธารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุ
ใหจิต เจตสกิ เกิด องคธรรมไดแก กลิ่นตาง ๆ 

๗. ชิวหายตนะ  ชิวหา ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุให
จิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก ชิวหาปสาทรูป 

๘. รสายตนะ รสารมณ ชื่อวา อายตนะ เพราะเปนเหตุให
จิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก รสตาง ๆ 

๙. กายายตนะ กายะ ชือ่วา อายตนะ เพราะเปนเหตุใหจิต 
เจตสิก เกิด   องคธรรมได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ธรรมไดแก จิตทั้งหมด 

๑๒. ธัมมายตนะ สภาพธรรมตาง ๆ ชื่อวา อายตนะ 
เพราะเปนเหตุใหจิต เจตสิก เกิด องคธรรมไดแก เจตสิก ๕๒  
สุขุมรูป ๑๖ นิพพาน บัญญัติ 

๔. ธาตุ  ๑๘ 
ธาตุ หมายถึง ธรรมที่ทรงไวซึ่งสภาวะของตนๆ ไม

เปลี่ยนแปลง แมโลกและสังคมจะเปลี่ยนแปลงไปอยางไรก็ตาม  
แตสภาวะของธรรมเหลานั้น ก็ยังทรงอยู ฉะนั้น จึงชื่อวา ธาตุ  มี 
๑๘ อยาง คอื 

๑. จักขุธาตุ จักขุ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่รู
ปารมณมากระทบได  องคธรรมไดแก  จักขปุสาทรูป 

๒. โสตธาต ุ โสตะ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใส
ที่สัททารมณมากระทบได  องคธรรมไดแก โสตปสาท 

๓. ฆานธาตุ  ฆานะ ชื่อวา ธาต ุเพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่
คันธารมณมากระทบได  องคธรรมไดแก  ฆานปสาท 



 

๔. ชิวหาธาตุ ชิวหา ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใส
ที่รสารมณมากระทบได  องคธรรมไดแก  ชิวหาปสาท 

๕. กายธาตุ กาย  ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง ความใสที่
โผฏฐัพพารมณมากระทบได  องคธรรมไดแก  กายปสาท 

๖. รูปธาตุ  รูปารมณ ชื่อวา ธาต ุ เพราะทรงไวซึ่ง การ
กระทบกับจกัขุปสาทได  องคธรรมไดแก สีตาง ๆ 

๗. สัททธาตุ  สัททารมณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การ
กระทบกับโสตปสาทได  องคธรรมไดแก  เสียงตาง ๆ 

๘. คันธธาต ุ  คันธารมณ ชื่อวา ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การ
กระทบกับฆานปสาทได  องคธรรมไดแก  กลิ่นตาง ๆ 

๙. รสธาตุ  รสารมณ ชื่อวา ธาตุ  เพราะทรงไวซึ่ง การ
กระทบกับชวิหาปสาทได  องคธรรมไดแก รสตาง ๆ 

๑๐. โผฏฐัพพธาตุ  โผฏฐพัพารมณ ชื่อวา ธาต ุเพราะทรง
ไวซึ่ง การกระทบกับกายปสาทได  องคธรรมไดแก  สัมผัสตาง ๆ  

๑๑. จักขุวิญญาณธาตุ จักขุวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ 
เพราะทรงไวซึ่ง การเหน็ องคธรรมไดแก จักขุวิญญาณจิต ๒ 

๑๒. โสตวิญญาณธาตุ โสตวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ 
เพราะทรงไวซึ่ง การไดยิน องคธรรมไดแก  โสตวิญญาณจิต ๒ 

๑๓. ฆานวญิญาณธาตุ ฆานวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะ
ทรงไวซึ่ง การรูกลิ่น  องคธรรมไดแก ฆานวิญญาณจิต ๒ 

๑๔. ชิวหาวิญญาณธาตุ  ชิวหาวญิญาณ ชื่อวา ธาตุ 
เพราะทรงไวซึ่ง การรูรส องคธรรมไดแก ชิวหาวญิญาณจิต ๒ 

๑๕. กายวิญญาณธาตุ  กายวิญญาณ ชื่อวา ธาตุ เพราะ
ทรงไวซึ่ง การรูสัมผัส  องคธรรมไดแก  กายวิญญาณจิต ๒ 

๑๖. มโนธาตุ จิต ๓ ดวง ชื่อวา มโนธาตุ  เพราะทรงไวซึ่ง 
การรูปญจารมณอยางสามัญ  องคธรรมไดแก ปญจทวาราวัชชน
จิต ๑ สัมปฏิจฉนจิต ๒ 

๑๗. มโนวญิญาณธาตุ จิต ๗๖ ดวงชื่อวา มโนวิญญาณ
ธาตุ เพราะทรงไวซึ่ง การรูอารมณเปนพิเศษ องคธรรมไดแก จิต 
๗๖ ดวง (เวนทวิปญจวญิญาณจิต๑๐ และมโนธาตุ๓) 

๑๘. ธัมมธาตุ สภาวธรรม ๖๙ ชื่อวา ธัมมธาตุ เพราะทรง
ไวซึ่ง สภาวะลักษณะของตน ๆ  องคธรรมไดแก เจตสิก ๕๒  สขุุม
รูป ๑๖ นิพพาน  



 

๕. อริยสจัจะ ๔ 
๑. ทุกขสัจจะ ธรรมที่เปน ทุกข  เปนความจริงของพระอริย

เจาทั้งหลาย  องคธรรมไดแก โลกียจติ ๘๑  เจตสิก ๕๑  (เวน
โลภะ) รูป ๒๘ 

๒. สมุทยสจัจะ ธรรมที่เปน เหตุใหเกิดทุกข  เปนความจริง
ของพระอริยเจาทั้งหลาย องคธรรมไดแก  โลภเจตสิก 

๓. นิโรธสัจจะ ธรรมที่เปน เครื่องดับทุกข  เปนความจริง
ของพระอริยเจาทั้งหลาย องคธรรมไดแก  นิพพาน 

๔. มรรคสัจจะ ธรรมที่เปน เหตุใหถงึความดับทุกข  เปน
ความจริงของพระอริยเจาทั้งหลาย  องคธรรมไดแก  มัคคังค
เจตสิก ๘ ดวงมี ปญญาเจตสิก เปนตน ที่ในมรรคจิต ๔ 

 
ปริจเฉทที่ ๘ ปจจยสังคหวิภาค 

  

ในปริจเฉทที ่๘ นี้ เปนการแสดงรวบรวมสงเคราะหจิตและ
เจตสิก รูป เขาในปฏิจจสมุปบาท องค ๑๒ และ ปฏฐานปจจยั 
๒๔ โดยสังเขป 

 
สรุปปฏิจจสมุปบาทธรรม ตามนัยอภธิัมมัตถ

สังคหะ 
นัยที่๑ นัยที่ ๒ นัยที3่ นัยที่ ๔ นัยที่ ๕ นัยที่ ๖ นัยที่ ๗ 
กาล องค  อาการ

20 
เงื่อน  หมวด วัฏฏะ

๓ ๑๒ อดีต
เหตุ ๕ 

ปจจุบั
นผล ๕ 

ปจจุบัน 
เหตุ ๕ 

อนาค
ตผล ๕ 

๓ ๔ 

อดีต อวิชชา อดีต
เหต ุ

 ปจจุบัน
เหต ุ

  หมว
ด ๑ 

กิ

อดีต สังขาร อดีต
เหต ุ

 ปจจุบัน
เหต ุ

  หมว
ด ๑ 

กั

 #     เงื่อน ๑  
ปจจุบัน วิญญา

ณ 
 ปจจุบั

นผล 
 อนาค

ตผล 
 หมว

ด ๒ 
วิ
ป
ฏ

ปจจุบัน นามรูป  ปจจุบั
นผล 

 อนาค
ตผล 

 หมว
ด ๒ 

วิ
ป



 

ฏ 
ปจจุบัน สฬายต

นะ 
 ปจจุบั

นผล 
 อนาค

ตผล 
 หมว

ด ๒ 
วิ
ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน ผัสสะ  ปจจุบั
นผล 

 อนาค
ตผล 

 หมว
ด ๒ 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

ปจจุบัน เวทนา  ปจจุบั
นผล 

 อนาค
ตผล 

 หมว
ด 2 

วิ
ปากวั
ฏ 

- 

 #     เงื่อน ๑    
ปจจุบัน ตัณหา อดีต

เหต ุ
         ปจจุบัน

เหต ุ
  หมว

ด ๓ 
กิเลส
วัฏ 

มูล 

ปจจุบัน อุปาทาน อดีต
เหต ุ

 ปจจุบัน
เหต ุ

  หมว
ด ๓ 

กิเลส
วัฏ 

- 

ปจจุบัน ภวะ อดีต
เหต ุ

 ปจจุบัน
เหต ุ

  หมว
ด ๓ 

กัมม 
วิปาก 

- 

 #     เงื่อน ๑    
อนาคต ชาติ      หมว วิ - 

ด ๔ ป
ฏ

อนาคต ชรา -
มรณะ 

     หมว
ด ๔ 

วิ
ป
ฏ

 
คําปฏิญญาของพระอนุรุทธาจารย 

เยสํ  สงฺขตธมฺมานํ       เย  ธมฺมา  ปจฺจยา  
ยถา 

        ตํ  วิภาคมิเหทานิ       ปวกฺขามิ  ยถารหํ  ฯ 
แปลวา ธรรมทั้งหลายเหลาใด คือ สังขตธรรม อสังขต

ธรรม และบญัญัติธรรม เปนปจจัย ชวยอุปการะแก ปจจยุปบนัน
ธรรมเหลาใด คือสังขตธรรม โดยอาการตาง ๆ มี เหตุสัตต ิ
อารัมมณสัตติ เปนตน บัดนี้ในปจจยสังคหะ นี ้ ขาพเจาจะแสดง
ซึ่งประเภทตาง ๆ กัน แหงอํานาจการอุปการะของปจจัย และปจจ
ยุปบันเหลานั้นตามสมควร 



 

ในคาถานี้ แสดงถึงการกลาวอารัมภบท, คําปฏิญญา, 
ธรรมที่เปนปจจัย, ธรรมที่เปนปจจยุปบัน, อํานาจการอุปการะ
ของธรรมที่เปนปจจัย 

คําวา ธรรมทั้งหลายเหลาใด ฯลฯ อารัมมณสัตติ เปนตน 
เปนการกลาวคําอารัมภบท  (เยสํ สงขฺตธมฺมานํ  เย ธมฺมา ปจจฺยา 
ยถา) 

คําวา  บัดนี ้ในปจจัยสงัคหะนี้  ฯลฯ  และปจจยุปบนัธรรม
เหลานัน้ตามสมควร  เปน คําปฏิญญา  ( ตํ วิภาคมิเหทานิ  ปวกฺ
ขามิ ยถารหํ ) 
H ธรรมที่เปนปจจยุปบนันั้น ไดแก สังขตธรรม เทานั้น ที่

รูไดเชนนี้ กเ็พราะทานแสดงศัพทวา ธมฺมานํ ใหเปนพิเศษออกไป 
โดยเอาคําวา สงขฺต เขาไปประกอบอยูดวย เปน เยส ํ สงฺขตธมฺ
มานํ และสังขตธรรมนั้นก็ไดแก จิต เจตสิก รูป ที่ถูกปรุงแตงดวย
เหตุตาง ๆ มี กรรม จิต อุตุ อาหาร และอารมณ 

Hธรรมที่เปนปจจัยนั้นไดแก สังขตธรรม อสังขตธรรม 
บัญญัติธรรม ทั้งหมด ที่รูไดเชนนี ้ก็เพราะทานแสดงวา เย ธมฺมา 
เฉย ๆ ไมมีคําพิเศษอื่น ๆ มาประกอบ 
 Hอํานาจพเิศษตาง ๆ ในการชวยอุปการะแกปจจยุปบนั
ธรรม ของปจจัย ๒๔ มี เหตุปจจัย อารัมมณปจจัย เปนตนนัน้ มี  
๒  อยาง คือ  ( ปจฺจยา ยถา )  

๑. ชนกสัตติ ชวยอุปการะแกปจจยปุบันนธรรม ที่ยังไม
เกิดใหเกิดขึน้  อุปมาเหมือน ผูใหญชวยอุปการะผูนอย ที่ยังไมมี
หลักฐาน     

๒.อุปตถัมภกสัตติ ชวยอุปการะแกปจจุปบันนธรรมที่
เกิดขึ้นแลวใหตั้งมั่นและเจริญขึ้น อุปมาเหมือนผูใหญที่ชวย
อุปการะแกผูนอยที่มีฐานะอยูแลว ใหตั้งมั่นและเจริญยิ่งๆ ขึ้น 
Hปริจเฉทที่ ๘ ทีช่ื่อวา ปจจยสังคหะ นัน้ เพราะพระอนุ

รุทธาจารย ไดแสดงรวบรวมธรรมที่เปน ปจจัยและปจจยุปบัน 
ตามนัยแหง ปฏิจจสมุปบาท และ นัยแหงปฏฐาน ทั้งหมดไวใน
ปริจเฉทนี้ ฉะนั้นปริจเฉทที่๘ นี้จึงชื่อวา ปจจยสังคหะ 



 

อนึ่ง ธรรมทีเ่ปนปจจัย ที่แสดงในปฏิจจสมุปบาทนั้น เปน
ปรมัตถลวน ๆ ไมมีบัญญัติเขาเจือปนดวยเลย  สวนธรรมที่เปน 
ปจจัย ที่แสดงในปฏฐานนั้น มีทั้งปรมัตถและบญัญัติ ดวยเหตุนี้
พระอนุรุทธาจารย  จึงไดแสดงบัญญัติตาง ๆ ไวในสุดทายแหง
ปริจเฉทนี้ดวยยกหลักฐานขึ้น สําหรับธรรมที่เปนปจจยปุบันนั้น 
เปนปรมัตถโดยสวนเดียวทั้ง  ๒  นัย 

คําวาปจจัย หมายความวาเปนเหตุของผลที่เกี่ยวเนื่อง
ดวยเหตุนั้น ๆ(เหตุ) 

คําวา ปจจยุปบัน หมายความวา เปนผลทีเ่กิดขึ้นโดย
อาศัยเหตุนัน้ ๆ(ผล) 

 
แสดงความหมายและความตางกันระหวางนัยทั้ง 

๒ 
 ปฏิจฺจสมุปปาทนโย ปฏฐานนโย เจติ ปจฺจยสงคฺโห ทุวิโธ 
เวทิตพฺโพฯ  ตตฺถ  ตพฺภาวภาวีภาวาการมตฺโต ปลกฺขิโต 
ปฏิจฺจสมุปปาทนโยฯ ปฏฐานนโย ปน อาหจฺจ ปจฺจยฐิติมารพฺภ 
ปวุจฺจติ ฯ อุภยํ ปน  โวมสิฺสิตฺวา  ปปฺเจนฺติ   อาจริยา  ฯ 

นักศึกษาทั้งหลายพึงทราบวา ปจจยสังคหะนี้มีนัย๒ 
ประการ คือ ปฏิจจสมุปปาทนัย ๑ ปฏฐานนัย ๑ ฯ ในนัยทัง้ ๒ 
ประการนั้น พระผูมีพระภาคเจาทรงกําหนดเพียงโดยอาการ
เปนไปของปจจยุปบนันธรรม (มีสังขารเปนตน) ที่มีสภาพเกดิขึ้น
เปนธรรมดาเพราะอาศัยการเกิดขึ้นแหงปจจัยธรรมนั้น ๆ (มี
อวิชชาเปนตน) ชื่อวา ปฏิจจสมุปปาทนัย ฯ แตวา ปฏฐานนยั นั้น 
พระผูมีพระภาคเจา ทรงปรารภซึ่งอํานาจปจจัยที่เปนพิเศษ
ออกไป ฯ สวนทานพระอรรถกถาจารย ไดรวบรวมนัยทั้ง ๒ เขา
ดวยกันแลวแสดงโดยพสิดาร 
v การแสดงเหตุผล ตามนัยแหงปฏจิจสมุปปาทนัน้ แสดง

เพียงใหรูวาสัตวทั้งหลายที่ปรากฏอยูในโลกนี ้ ลวนแตเปนผลที่
เกิดมาจากธรรมที่เปนเหตุทั้งสิ้น ทีจ่ะเกิดขึ้นเอง หรือมีผูสรางให
เกิด โดยไมอาศัยธรรมที่เปนเหตุ ยอมไมมีเลย หมายความวา เมื่อ
มีเหตุมีปจจยัครบบริบูรณแลว ผลก็ยอมปรากฏขึ้นเปนธรรมดา 
แตไมไดแสดงถึงอํานาจปจจัยนั้น ๆ วาการชวยอุปการะของปจจัย
นั้น เปนไปโดยความเปน เหตุบาง อารมณบาง (แสดงเหตอุยาง
เดียว ที่ใหผลเกิดขึ้น) ดังมีวจนัตถะวา ปจฺจยสามคฺคึ ปฏิจฺจ สมํ 



 

สห จ ปจฺจยปฺุบนฺนธมเฺม อุปฺปาเทตีติ =ปฏิจฺจสมุปปฺาโท แปลเปน
ใจความวา หมูแหงเหตอุันใด (มีอวิชชาเปนตน จนถึงชาต)ิ ยอม
ทําใหผลธรรม(มีสังขารเปนตนจนถงึอุปายาสะ)เกิดขึ้นสม่ําเสมอ
พรอมกัน โดยอาศัยความพรอมเพียงแหงปจจัยทีเ่กี่ยวเนื่องกับ
เหตุนั้นๆ ฉะนั้นหมูแหงเหตุอันนั้นจึงชื่อวาปฏิจจสมุปบาท 
v การแสดงเหตุผลตามนัยแหง ปฏฐาน นั้น แสดงใหรูวา

สิ่งที่มีชีวิตและไมมีชีวิตทั้งหลายทีป่รากฏอยูในโลกนี้ลวนแตเปน
เหตุเปนผลทีเ่กี่ยวเนื่องกนัตามสมควร ที่ปรากฏขึ้นโดยไม
เกี่ยวเนื่องกบัเหตุผลนั้นไมมีเลย และแสดงถึงอํานาจปจจัยนัน้ ๆ 
ดวยวา การอุปการะของปจจัยนัน้ ๆ เปนไปโดยอํานาจแหงเหตุ
บาง อารมณบาง เปนตน (แสดงเหตุหลาย ๆ รวมกัน แลวจึงทํา
ใหผลเกิดขึน้) 
v สวนการแสดง ปฏจิจสมุปบาท ของทานอรรถกถาจารย 

ที่แสดงในสมัโมหวิโนทนีอรรถกถานั้น ไดแสดงเอาอํานาจปจจัย
นั้น ๆ มาแสดงรวมอยูดวย เชน แสดงวา ในการที่ อวิชชา เปนเหตุ

ใหเกิด ปุญญาภิสังขาร นั้น มีอํานาจแหงปจจยั ๒ ปจจัย คือ 
อารัมมณปจจยั  ปกตปูนสิสยปจจัย เปนตน 
  v ธรรมที่เปนเหตุ ไดแก อวิชชา เปนตน จนถึง ชาติ รวม 
๑๑ เหลานี้ เรียกวา ปฏิจจสมุปปาทธรรม 
v ธรรมที่เปนผล ไดแก สังขาร เปนตน  จนถึง ชรามรณะ 

รวม ๑๑ เหลานี้ เรียกวา ปฏิจจสมุปปนนธรรม 
v ประโยชนที่ไดรับจากการรูรูปนามตามเหตุผล โดยนัย

แหงปฏิจจสมุปบาท และปฏฐาน เมื่อมีความรูความเขาใจใน
เหตุผล ในความเปนอยูของตัวเองวา รูปนาม ที่สมมุติกันวา เรา 
เขา ทีป่รากฏอยูนี้ ไมมีผูใดผูหนึ่งเปนผูสรางขึน้ มีแต เหต ุกบั ผล 
ที่เกี่ยวเนื่องกันตามสภาวะเทานั้น  ไมมีตัวตนเราเขาแตอยางใด
เลย ความรูความเขาใจในรูปนาม ตามเหตุผลเชนนี้ เปนสิ่งสําคัญ
ที่จะนําผูนั้นใหพนไปจากทุกขทั้งปวง เพราะสามารถละ
สักกายทิฏฐแิละวิจิกจิฉา พรอมทั้งสสัสตทิฏฐิ อุจเฉททิฏฐ ิ และ 
นัตถิกทิฏฐิ อเหตุกทิฏฐ ิ อกิริยทิฏฐิ ไดตามสมควรแกความรูของ



 

ตน ซึ่งสําเรจ็มาจาก สตุมัย จินตมัย ภาวนามัย อันสามารถ
ละทิฏฐิเหลานี้ไดโดย ตทงัคะ วิกขัมภนะ และสมุจเฉทปหาน 
v ความรูความเขาใจในรูปนามตามเหตุผลที่เปน สุตมัย 

จินตมัย ภาวนามัย ทั้ง ๓ นี ้ ถาจะสงเคราะหเขาใน วิปสสนา
ญาณ และ วิสุทธิ แลวไดอยางละ ๒ คือ นามรูปปริจเฉทญาณ  
ปจจยปริคคหญาณ และ ทิฏฐิวสิุทธ ิ กังขาวิตรณวิสุทธ ิ
 
แสดงการอุปการะระหวาง ปจจัยธรรม และ ปจจ

ยุปบันธรรม 
ตามนัยแหงปฏิจจสมุปบาท 

    เหตุ                  ผล              เหตุ                         
ผล 
อวิชฺชาปจฺจยา     สงฺขารา สังขารปรากฏเกิดขึ้น 
 เพราะอวิชชาเปนเหตุ 
สงฺขารปจฺจยา    วิฺญาณํ  วิญญาณ ปรากฏเกิดขึ้น
 เพราะสังขารเปนเหต ุ

วิฺญาณปจฺจยา    นามรปู นามรูป ปรากฏเกิดขึ้น      เพราะ
วิญญาณ เปนเหต ุ
นามรูปปจฺจยา  สฬายตนํ  สฬายตนะปรากฏเกิดขึ้น เพราะ
นามรูปเปนเหตุ 
สฬายตนปจจฺยา  ผสฺโส ผัสสะปรากฏเกิดขึ้น  
 เพราะสฬายตนะเปนเหต ุ
ผสสฺปจจฺยา    เวทนา    เวทนา  ปรากฏเกิดขึ้น เพราะผัสสะ
เปนเหต ุ
เวทนาปจจฺยา    ตณฺหา  ตัณหา  ปรากฏเกิดขึ้น เพราะ 
เวทนาเปนเหตุ 
ตณฺหาปจฺจยา  อุปาทาน ํ อุปาทาน  ปรากฏเกิดขึ้น
 เพราะตัณหาเปนเหตุ 
อุปาทานปจจฺยา    ภโว ภพ  ปรากฏเกิดขึ้น       เพราะ
อุปาทานเปนเหต ุ
ภวปจฺจยา    ชาต ิ  ชาติ ปรากฏเกิดขึ้น เพราะภพ
เปนเหต ุ



 

ชาติปจฺจยา  ชรามรณํ โสกปริเทวทุกฺขโทมนสฺสปุายาสา ชรา 
มรณะ โสกะปริเทวะ ทกุขะ โทมนสัสะอุปายาสะ  รวม ๗ นี ้
ปรากฏเกิดขึ้น    เพราะ ชาติเปนเหต ุ
 

การแสดงปจจยสงัคหะ   ๗   อยาง คือ 
๑.นัยแหงสภาวะ  เชน 

อวิชชา     องคธรรมไดแก  โมหะเจตสิก ที่ในอกุศลจิต 
๑๒ 
สังขาร  “         เจตนาเจตสกิ ที่ในอกุศลจิต ๑๒ 
โลกียกุศลจติ ๑๗ 
วิญญาณ “  โลกียวิปากจติ  ๓๒ 
นามรูป         “      นาม = เจตสิก ๓๕ ที่ประกอบ
กับโลกียวิปากจิต ๓๒ 
     รูป = ปฏิสนธิกัมมชรูป ปวัต
ติกัมมชรูป จติตชรูป 
สฬายตนะ “  ปสาทรูป ๕  โลกยีวิปากจติ ๓๒ 

ผัสสะ  “  ผัสสะเจตสิก ที่ประกอบกับโลกียวิ
ปาก ๓๒ 
เวทนา  “  เวทนาเจตสกิ ที่ประกอบกับโลกียวิ
ปาก ๓๒ 
ตัณหา  “  โลภะเจตสิก ที่ประกอบกับโลภมูล
จิต  ๘ 
อุปาทาน “  โลภะเจตสิก  ที่ประกอบกับโลภมูล
จิต  ๘ 
    ทิฏฐิเจตสิก ที่ประกอบกับทิฏฐิคต
สัมปยุต ๔ 
ภพ ( ๒ อยาง) “  กัมมภวะ = เจตนากรรม ๒๙ 
                   อุปปตติภวะ=โลกียวิปากจิต ๓๒ 
เจตสิก ๓๕กัมมชรูป๒๐ 
ชาติ            ,,   ปฏิสนธจิิต ๑๙ เจตสิก ๓๕ กัมม
ชกกลาป  ๓, ๗, ๔, 
ชรามรณะ “        อาการที่กําลังแกและกําลงัดับของโลกยี
วิบากและกมัมชรูป 



 

โสกะ  ,,   โทมนัสเวทนาที่ประกอบกับโทสมลูจิต ๒ 
ปริเทวะ “  จิตตชวิปลาสสัททะ (เสียงที่เกิดจากจิตที่
วิปลาส) 
ทุกขะ  “   กายิกทุกขเวทนา (ทุกขสหคตกาย
วิญญาณจิต ๑) 
โทมนัสสะ “  เจตสิกทุกข (เวทนาเจตสิก ที่ในโทสมูลจิต 
๒) 
อุปายาสะ  “     โทสะเจตสิกที่เกิดขึ้นโดยอาศัยพยสนะ ๕ 
อยางใดอยางหนึ่ง 

๒.นัยแหงการแสดง มี ๔ นัย คือ 
 ๑. แสดงจากตนไปหาปลาย  คือ แสดงตั้งแต อวิชชา ไป
ตามลําดับจนถึง ชรามรณะเปนทีสุ่ดเรียกวา อาทิปริโยสาน
อนุโลมเทศนา นัยแหงการแสดงนี้เหมาะสําหรับผูที่เกิดในฟองไข
และในครรภ (คัพภเสยยกะและอัณฑชะกําเนิด) อุปมาเหมือน
บุรุษผูแสวงหาเถาวัลย เมื่อเห็นโคนเถาวัลยกอน จึงตัดโคน
เถาวัลยนั้นแลวจึงดึงเอาเถาวัลยทั้งหมดไปใชในการงาน เปน
เทศนาที่พระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดงเพื่อจะชีแ้จงความเปนไป

ตามเหตอุันควรแกตนและเพื่อจะทรงชี้แจงถึงลําดับแหงการ
เกิดขึ้น แกเวไนยสัตวผูลุมหลง 

๒. แสดงจากกลางไปหาปลาย คือแสดงตั้งแต เวทนา  ไป
ตามลําดับจนถึง ชรามรณะ เรียกวา มัชฌิมปริโยสานอนโุลม
เทศนา นัยแหงการแสดงนี้ เหมาะสาํหรับผูที่เกิดเปนโอปปาตกิะ
กําเนิด อุปมาเหมือน บุรุษผูแสวงหาเถาวัลยเมื่อไดเห็นลําตนของ
เถาวัลยกอน จึงตัดสวนกลางของเถาวัลย ดงึเอาทอนบนเทานั้น
ไปใชงาน เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดงเพื่อจะชีแ้จง
อนาคตกาล จําเดิมแตสมุฏฐานแหงเหตุของอนาคตกาลที่เปนให
เกิดผลขึ้นในปจจุบนักาล 

๓. แสดงจากปลายไปหาตน  คือ แสดงตั้งแต ชรามรณะ 
ถอยหลังไปตามลําดับจนถึงอวิชชา เรียกวาปริโยสานาทิปฏิโลม
เทศนา นัยแหงการแสดงนี้เหมาะสําหรับผูที่เปนสสัสตทิฏฐิ อุปมา
เหมือน บุรุษผูแสวงหาเถาวัลย เมื่อไดเห็นปลายของเถาวัลยกอน 
จึงจับปลายสาวเขาไปหาโคน ตามแนวของปลายแลวนําไปใชงาน 
เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดงเพือ่จะชี้แจงถึงเหตุ
แหงทุกขมีชรามรณะเปนตนนั้น ๆ ที่พระองคทรงบรรลุแลว โดย



 

ทํานองแหงการแทงตลอดในสวนเบื้องตน แกเวไนยสัตวที่ถึง
ความลําบาก โดยนัยมีอาทิวา โลกนี้ถึงความลําบากหนอ ยอม
เกิด ยอมแก และยอมตาย เปนตน 

๔.แสดงจากกลางไปถึงตน คือ แสดงตั้งแตตัณหา ถอย
หลังไปตามลําดับจนถึง อวิชชา  เรียกวา มัชฌิมาทิปฏิโลมเทศนา 
นัยแหงการแสดงนี้เหมาะสําหรับผูทีเ่ปนอุจเฉททิฏฐิ อุปมาเหมอืน 
บุรุษผูแสวงหาเถาวัลย เมื่อไดเห็นทามกลางเถาวัลยกอน จึงตัด
ตรงกลางแลว จับสาวลงมาขางลางจนถึงโคน แลวนําไปใชงาน  
เปนเทศนาทีพ่ระผูมีพระภาคเจา ทรงแสดงเพื่อจะทรงนําอดีตกาล
มาแสดงโดยลําดับแหงเหตุและผล จําเดิมแตอดีตกาลอีก 

เทศนาใดที่พระผูมีพระภาคเจาตรัสแสดงโดยอนุโลมตั้งแต
ตนเพื่อชี้แจงความเปนไปแหงเหตุของตน แกเวไนยสัตวผูลุมหลง
ในเหตุแหงความเปนไป และเพื่อทรงชี้แจงลําดับแหงความเกดิขึ้น
นั้นเทศนานัน้ พึงทราบวา พระผูมีพระภาคเจาทรงตั้งไวใน 
ปฏิจจสมุปบาทวิภังค (นัยที่ ๑  อวิชชา - ชรามรณะ) 

๓.นัยแหงอรรถ  เชน 

อวิชชา คอื ธรรมชาติ ที่เปนไปตรงกันขามกับปญญา (วิชฺ
ชาปฏิปกฺขาติ อวิชฺชา) 
  “  ”      ที่ยอมใหไดทุจริตธรรมที่ไมควรได (อวินฺทิยํ 
วินฺทตีติ อวิชชฺา) 
  “  “     ที่ยอมไมใหไดสุจริตธรรมที่ควรได (วินฺทิย ํน 
วินฺทตีติ อวิชชฺา) 
  “  “      ที่เปนผูใหรูผิดในบญัญัติธรรม  มี ชาย หญงิ  
เปนตน ที่ไมมี 
          ปรากฏโดยสภาวะ (อวิชฺชมาเน ชวาเปตีต ิ
อวิชฺชา) 
   “  “      ที่เปนผูไมใหรูปรมัตถธรรม มี ขันธ ๕ เปนตน 
ที่มีปรากฏ  
          โดยสภาวะ (วิชฺชมาเน น ชวาเปตีต ิ อวิชฺ
ชา)  
“  “      ที่ไมใหรูธรรมที่ควรรู มีอริยสัจจ ๔ เปนตน 
(วิทิตพฺพํ อวิทิตํ  
           กโรตีติอวิชฺชา)  



 

สรุปความวา การไมรูตามความเปนจริงในสิ่งที่ควรรู รูแต
สิ่งที่ไมเปนไปตามความเปนจริงที่ไมควรรู นั้นแหละ  ชือ่วา  
อวิชชา 

๔.นัยแหงลักษณะ เชน 
อวิชชา  มีความไมรูเปนลักษณะ  (อญาณลกฺขณา) 
มีความหลง หรือความมืดมนเปนกิจ  (สมฺโมหนรสา) 

     มีความปกปดสภาวะที่มีอยูในอารมณนั้น ๆ เปนอาการ
ปรากฏ (ฉาทนปจจฺุปฏฐานา) 
 มีอาสวะ ๓ (เวนตัวเอง) เปนเหตุใกล ( อาสวปทฏฐานา) 

๕. นัยแหงรส ( กิจรส ) เชน 
 สังขาร มีหนาที่จัดแจงปรุงแตงและเปนปจจัยแกวิญญาณ 
เปนตน 

๖. นัยแหงการละ เชน 
รูวา  อวิชชา      - สังขาร   ละทิฏฐิ วา โลกมีผูสราง 
“   สังขาร      - วิญญาณ       ละทิฏฐิวาขนัธวาเปนตัว
เปนตน 

“   วิญญาณ    -  นามรูป        ละทิฏฐิวาขนัธเปนธรรมที่มี
แกนสาร 
“ นามรูป      - สฬายตนะ ละทิฏฐิวาเราเปนผูเห็นเปน
ผูไดยิน 
“ สฬายตนะ - ผัสสะ  ละทิฏฐิวามีผูเขาไปกระทบ
อารมณ 
“ ผสัสะ      -   เวทนา       ละทิฏฐิวามีผูเขาไปเสวย
ความสุขความทุกข 
“ เวทนา      - ตัณหา  หามความทะยานอยากใน
การเกิดได 
“ ตัณหา      - อุปาทาน  ละทิฏฐิวาขนัธเปนของเรา
อยางมั่นคง 
“ อุปาทาน   - ภวะ            ละทิฏฐิวาขนัธนี้สูญโดย
ปราศจากเหตุ 
“ ภพ     - ชาติ  ละสขุสัญญาวิปลาส 
,, ชาติ     - ชรามรณะ ละนจิจสัญญา และสุภ
สัญญา 



 

 
การพิจารณาปฏิจจสมุปบาท  ๔  นัย เพื่อละ 

ทิฏฐิ  ๗  อยาง 
v เมื่อพิจารณาแลวรูวา รูปนามขันธ ๕ ของสัตวทั้งหลาย

นั้น มีการเกดิ การดับ ติดตอกันไมขาดสาย ในภพหนึ่งๆ ก็ด ี ใน
ภพตอๆ ไปก็ดี การพิจารณารูอยางนี้ เรียกวาเอกัตตนัย สามารถ
ละ อุจเฉททฏิฐิ และนัตถกิทิฏฐิ ได 
       v เมื่อพิจารณาแลวรูวา การเกิดสืบตอกันของรูปนามขันธ 
๕ นี้ แมวาจะเปนไปโดยไมขาดสายก็จริง แตสภาวะ
ของปฏิจจสมุปบาทธรรมนี้มีสภาพตางกัน มีเหตผุลตางกัน  การ
พิจารณารูอยางนี้ เรียกวา นานัตตนัย สามารถละสัสสตทิฏฐิได 
v เมื่อพิจารณาแลวรูวาเหตุตางๆ มี อวิชชา เปนตน ที่ให

ผลตางๆ มี สังขารเปนตนเกิดขึ้นนัน้ ไมมีความขวนขวายพยายาม
ใหผลเกิดขึน้ ธรรมที่เปนเหตุและเปนผลที่เกิดขึน้นั้น ก็เกดิขึ้น
เปนไปตามสภาวะเทานั้น ไมมิสิ่งหนึง่สิ่งใดมาจัดแจงใหเปนไปได 

การพิจารณารูอยางนี้ เรียกวา อัพยาปารนัย สามารถละอิสสร
นิมมานวาททิฏฐิ  อัตตทิฏฐิ ได  
v เมื่อพิจารณาแลวรูวา การเกิดขึ้นของผลธรรมตาง ๆ นั้น

มีเหตุของตนโดยเฉพาะ ไมกาวกายกัน เชน สังขารเกิดขึ้นก็มี
อวิชชาเปนเหตุ นอกจากอวิชชาแลวธรรมอื่น ๆ จะเปนเหตุให
สังขารเกิดขึน้ไมได การพิจารณารูอยางนี้เรียกวา เอวังธัมมตานัย 
สามารถละ อเหตุกทิฏฐ ิอกิริยทิฏฐิ ได 

๗.นัยแหงปจจัย  เชน 
v อวิชชา  เปนปจจัยใหเกิด ปุญญาภิสังขาร นั้น  มี

อํานาจ ๒ ปจจัย คือ อารัมมณปจจัย  ปกตูปนสิสยปจจัย 
v อวิชชาเปนปจจัยใหเกิดอปุญญาภิสังขารนั้นมีอํานาจ

๑๕ปจจัยคือเหตุปจจัย อารัมมณปจจัย อธิปติปจจัย  อนนัตร
ปจจัย  สมนนัตรปจจัย อาหารปจจัย   อัญญมัญญปจจัย นิสสย
ปจจัย อุปนสิสยปจจัย  อาเสวนปจจัย สัมปยุตตปจจัย  อัตถิ
ปจจัย  นัตถปิจจัย วิคตปจจัย  อวิคตปจจัย 
 



 

  ความหมายของปจจัย  ๒๔ 
๑.เหตุปจจฺยโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนเหต ุ
๒.อารมฺมณปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอารมณ 
๓.ธิปติปจจฺโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนอธิบดี 
๔.อนนฺตรปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความติดตอกันไม
มีระหวางคั่น 
๕.สมนนฺตรปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความติดตอกันไมมี
ระหวางคั่นทเีดียว 
๖.สหชาตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดพรอมกัน 
๗.อฺญมฺญปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความแกกันและ
กัน 
๘.นิสสฺยปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนที่อาศัย 
๙.อุปนิสสฺยปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนที่อาศัยที่
มีกําลังมาก 
๑๐.ปุเรชาตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดกอน 
๑๑.ปจฺฉาชาตปจฺจโย   ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเกิดทีหลงั 
๑๒.อาเสวนปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเสพบอย   ๆ 

๑๓.กมฺมปจจฺโย    ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความปรุงแตงเพือ่ให
กิจตางๆ สําเร็จลง 
๑๔.วิปากปจฺจโย  ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนวิบากคือ
เขาถึงความสุก 

และหมดกําลังลง 
๑๕.อาหารปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูนํา 
๑๖.อินฺทฺริยปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปน
ผูปกครอง 
๑๗.ฌานปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูเพง
อารมณ 
๑๘.มคฺคปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนหนทาง 
๑๙.สมฺปยุตตฺปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
ประกอบ 
๒๐.วิปฺปยุตตฺปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไม
ประกอบ 
๒๑.อตฺถิปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูยังมีอยู 
๒๒.นตฺถิปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูไมมี 



 

๒๓.วิคตปจจฺโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผู
ปราศจากไป 
๒๔.อวิคตปจฺจโย ธรรมที่ชวยอุปการะโดยความเปนผูยังไม
ปราศจากไป 
 

จําแนกปจจัย  ๒๔  ออกเปน  ๖  จําพวกคือ 
๑.นาม เปนปจจัยชวยอปุการะแก นาม มี ๖ ปจจัย คือ 

อนันตรปจจยั สมนันตรปจจัย นัตถปิจจัย  วิคตปจจัย  อาเสวน
ปจจัย  สัมปยุตตปจจัย 
 v จิตและเจตสิกธรรม ที่เกิดขึ้นและดบัไปโดยไมมีระหวาง
คั่น เหลานีเ้ปนปจจัยชวยอุปการะแกจิตและเจตสิกธรรมที่เกดิขึ้น
ใหมติดตอกันดวยอํานาจแหง อนนัตรปจจัย สมนันตรปจจัย   
นัตถิปจจัย  อวิคตปจจัย 
 v ชวนะทีเ่กดิกอน ๆ เหลานี้ เปนปจจัยชวยอุปการะแกชว
นะที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจ อาเสวนปจจัย 
 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดพรอมกันเหลานี้ เปนปจจัย
ชวยอุปการะแกกันและกนั ดวยอํานาสัมปยุตตปจจัย 

           ๒.นามเปนปจจยัชวยอุปการะแก นามรปู มี ๕  ปจจัย คือ  
เหตุปจจัยฌานปจจัย  มัคคปจจัย  กมัมปจจัย  วปิากปจจัย 
 v เหตุ ๖,องคฌาน ๕, องคมรรค ๙, เหลานีเ้ปนปจจัย
ชวยอุปการะแกนามรูปที่เกิดพรอมกันกับตน ดวยอํานาจแหง  
เหตุปจจัย ฌานปจจัย มัคคปจจยั 
v เจตนา ทีเ่กิดพรอมกัน เปนปจจัยชวยอุปการะแก นาม

รูป ที่เกิดพรอมกันอยางหนึ่ง และเจตนาที่เกิดตางขณะกัน คอื ดับ
ไปแลวนั้น เปนปจจยัชวยอุปการะแกนามรูปที่เกิดขึ้นโดยอาศัย
กรรมที่ดับไปแลวอยางหนึ่ง ดวยอาํนาจแหงกมัมปจจัย อันไดแก  
สหชาตกัมมปจจัย และ นานักขณิกกัมมปจจัย 
v วิบากนามขันธ ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั 

และเปนปจจัยชวยอุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกัน  ดวยอาํนาจ
อํานาจแหง วิปากปจจัย 

๓.นาม เปนปจจัยชวยอปุการะแกรูป มี ๑  ปจจัย คือ  
ปจฉาชาตปจจัย 



 

 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดหลัง ๆ เหลานี ้ เปนปจจัยชวย
อุปการะแก กาย ที่เกิดกอน ๆ ดวยอาํนาจแหง  ปจฉาชาตปจจัย 

๔. รูป  เปนปจจัยชวยอปุการะแก  นาม  มี ๑  ปจจัย คอื 
ปุเรชาตปจจยั 
 v วัตถุทั้ง ๖ เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิญญาณธาต ุ ๗ 
ในปวัตติกาลอยางหนึ่งอารมณทั้ง ๕ เปนปจจัยชวยอุปการะ
แกปญจวิญญาณวิถีอยางหนึ่งดวยอํานาจแหงปเุรชาตปจจัยอัน
ไดแกวัตถุปุเรชาตปจจัย และ อารัมมณปุเรชาตปจจัย 

๕.บัญญัติ นาม รูป ทั้ง ๓ เปนปจจยัชวยอุปการะแกนาม  
มี ๒ ปจจัย คือ อารัมมณปจจัย  อุปนิสสยปจจยั 
 vอารัมมณปจจัยมี๖อยาง โดยประเภทแหงอารมณ มี รู
ปารมณ เปนตน 
 v อุปนิสสยปจจัย มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
อนันตรูปนิสสยปจจัย  ปกตูปนิสสยปจจัย 
 vอารมณที่พึงกระทําใหเอาใจใสเปนพิเศษชื่อวา
อารัมมณูปนิสสยปจจัย 

 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดขึ้นและดับไปโดยไมมีระหวาง
คั่นนั่นเอง ชือ่วา อนันตรูปนิสสยปจจยั 
 v อกุศล มีราคะ เปนตน กุศลมีศรัทธาเปนตน ความสุข
กาย ทุกขกาย บุคคล อาหาร อากาศ ที่อยูเหลานี ้ เปนปจจัยชวย
อุปการะแกธรรมทั้งหลาย มี กุศลธรรมเปนตน ซึ่งเกิดอยูทั้ง
ภายในภายนอกตามสมควรก็ดี และกรรมที่มีกําลังแรงกลา เปน
ปจจัยชวยอปุการะแกวิบากนามขันธก็ดี ชื่อวา ปกตูปนิสสยปจจัย 
ทั้งสิ้น ซึ่งมีหลายประเภท 

๖.นามรูป เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูป มี ๙ ปจจัย 
คือ อธิปติปจจัย  สหชาตปจจัย อัญญมัญณปจจัย นิสสยปจจัย  
อาหารปจจยั  อินทริยปจจัย  วิปปยตุตปจจัย  อัตถิปจจัย  อวิคต
ปจจัย   ตามสมควร 
 vอธิปติปจจยั มี ๒ปจจยั คือ อารัมมณาธิปติปจจัย  สห
ชาตาธิปติปจจัย 
 vอารมณที่พึงกระทําใหเอาใจใสเปนพิเศษเปนปจจัยชวย
อุปการะแกนามดวยอํานาจอารัมมณาธิปติปจจยั 



 

 v องคอธิบดีทั้ง ๔ มีฉนัทะ เปนตน ที่เกิดพรอมกัน เปน
ปจจัยชวยอปุการะแกนามรูป ที่เกิดพรอมกัน ดวยอํานาจ สห
ชาตาธิปติปจจัย 
สหชาตปจจัย มี  ๓  อยาง คือ 
 v จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและ
กัน, และเปนปจจัยชวยอปุการะแกรูปที่เกิดพรอมกนั 
 v มหาภูตรูปทั้ง๔เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั, 
และเปนปจจัยชวยอุปการะแกอุปาทายรูป 
 vในปฏิสนธขิณะหทยวัตถุและวิบากนามขันธ๔เปนปจจัย
ชวยอุปการะแกกันแลกนั 
อัญญมัญญปจจัย มี ๓ อยาง คือ 
 v  จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและ
กันอยางหนึง่ 
 u มหาภูตรูปทั้ง ๔  เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั
อยางหนึ่ง 

 v ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุและวิบากนามขันธ ๔ เปน
ปจจัยชวยอปุการะแกกันและกนัอยางหนึ่ง 
นิสสยปจจัย มี  ๓  อยาง คือ 
 v จิตและเจตสิกธรรม เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและ
กัน และเปนปจจัยชวยอปุการะแกรูปที่เกิดพรอมกันอยางหนึง่ 
 v มหาภูตรูปทั้ง ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั 
และชวยอุปการะแกรูปที่เกิดพรอมกันอยางหนึ่ง 
 v วัตถุรูป  ๖  เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิญญาณธาตุ  ๗  
อยางหนึ่ง 
อาหารปจจัย มี   ๒   อยาง คือ 
        v  อาหารที่พึงกระทําใหเปนคาํ เปนปจจัยชวยอุปการะแก
กายอยางหนึ่ง 
        v นามอาหารทั้ง ๓ มี ผัสสะ เปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะ
แกนามรูปที่เกิดพรอมกันอยางหนึ่ง 
อินทริยปจจัย มี   ๓  อยาง  คือ 



 

 v  นามชีวิตินทรีย เปนปจจยัชวยอุปการะแกปญจ
วิญญาณอยางหนึ่ง 
 v  รูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยชวยอปุการะแกอุปาทินนรูป
อยางหนึ่ง 
 v นามอินทรียองคธรรม ๘ มีชีวิตินทรียเจตสิก เปนตน 
เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปที่เกดิพรอมกันอยางหนึ่ง 
วิปปยุตตปจจัย ม ี๓ อยาง คือ 
 v ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุ เปนปจจัยชวยอุปการะแก
วิบากนามขันธ๔, และจิตเจตสิกธรรมเปนปจจยัชวยอุปการะแก
รูปที่เกิดพรอมกันดวยอํานาจแหงสหชาตวิปปยุตตปจจัยอยาง
หนึ่ง 
 v จิตและเจตสิกธรรมที่เกิดหลงั ๆ  เปนปจจัยชวย
อุปการะแกกายที่เกิดกอน ๆ ดวยอํานาจแหง  ปจฉาชาตวิปปยุตต
ปจจัย 
v ในปวัตติกาล วัตถุรูป ๖ เปนปจจัยชวยอปุการะแก

วิญญาณธาตุ ๗ ดวยอํานาจแหงปเุรชาตปจจัย อยางหนึ่ง 

อัตถิปจจัย และ อวิคตปจจัย มีอยางละ  ๕ 
คือ โดยความเปน สหชาตชาติ ปุเรชาตชาติ ปจฉาชาตชาติ กพฬี
การาหาร รูปชีวิตินทรีย 
 v ถาจะแสดงปจจัยโดยยอแลว ปจจัยทั้งหมดเหลานี้ ยอม
รวมลงในอารัมมณปจจัย อุปนิสสยปจจัย  กัมมปจจัย  อัตถิปจจัย  
ทั้งสิ้น 
        v ในปฏฐานนัยนี้ ทีว่าสหชาตรปูในสหชาตชาติทั่วไป
ทั้งหมดนั้น  แบงออกเปน ๒ อยางคือโดยประเภทแหงจิตตชรูปที่
เกิดในปวัตติกาล และ กมัมชรูปที่เกดิในปฏิสนธกิาล 
 โดยนัยดังทีก่ลาวมาแลวนี้ธรรมทั้งหลายที่เกิดในกาลทั้ง๓
และทีเ่ปนกาลวิมุตที่ในอัชฌัตตะและพหิทธะที่เปนสังขตะ
และอสังขตะ หรือที่มี ๓โดยประเภทแหง บัญญัตินามรูปเหลานี้ 
ชื่อวาปจจัย ๒๔ในปฏฐานปกรณโดยประการทั้งปวง ตามสมควร
ที่จะเปนได 
 

ปจจยัโดยพิสดาร ๔๗ ปจจยั พิสดารอยูที่ ๑๐ 
ปจจยั คือ 



 

๑. อธิปตปิจจัยม ี ๒ปจจัย คือ สหชาตาธิปติปจจัย 
อารัมมณาธิปติปจจัย 

๒. นิสสยปจจัย มี ๓ ปจจัย คือ สหชาตนิสสยปจจัย วัตถุ
ปุเรชาตนิสสยปจจัย  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 

๓. อุปนิสสยปจจัย มี ๓ ปจจัย คอื อารัมมณูปนิสสย
ปจจัย อนันตรูปนิสสยปจจัย   ปกตปูนิสสยปจจยั 

๔.ปุเรชาตปจจัย มี ๒ ปจจัย คือ วัตถุปุเรชาตปจจัย 
อารัมมณปุเรชาตปจจัย 

๕. กัมมปจจัยมี ๒ ปจจัย คือสหชาตกัมมปจจัย  นา
นักขณิกกัมมปจจัย 

๖. อาหารปจจัย มี  ๒ ปจจัย คือ นามอาหารปจจัย  รูป
อาหารปจจยั 

๗.อินทริยปจจัยมี ๓ ปจจัยคือ สหชาตินทริยปจจัย ปเุร
ชาตินทริยปจจัย รูปชีวิตินทริยปจจัย 

๘. วิปปยุตตปจจัย มี ๔ ปจจัย คอื  สหชาตวิปปยุตต
ปจจัย  ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตต
ปจจัย  วัตถปุุเรชาตวิปปยตุตปจจัย 

๙. อัตถิปจจัย มี ๖ ปจจัย คือ สหชาตัตถิปจจัย ปจฉา
ชาตัตถิปจจยั วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย   อาหารัตถิปจจัย อารัมมณ
ปุเรชาตัตถิปจจัย  อินทรยิัตถิปจจัย 

๑๐. อวิคตปจจัย มี ๖ ปจจัย คือ สหชาตอวิคตปจจัย  
ปจฉาชาตอวคิตปจจัย วัตถุปุเรชาต อวิคตปจจยั อาหารอวิคต
ปจจัย อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย อินทริยอวิคตปจจัย 
วิธีสังเกตชาติ ๙ ชาติ ของปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ 

ปจจัย  ๒๔ หรือ ๔๗  มีชาติ ๙ อยาง คือ สหชาตชาต ิ
อารัมมณชาติ  อนันตรชาติ  วัตถปุุเรชาตชาต ิ  ปจฉาชาตชาติ  
อาหารชาติ  รูปชีวิตินทริยชาติ ปกตูปนิสสยชาต ิ นานักขณิกกัมม
ชาติ 

๑. สหชาตชาติ ปจจัยธรรมกับ ปจจยปุบันนธรรม (เหตุกับ
ผล) เกิดพรอมกันมี ๑๕ ปจจัย คือ สหชาตปจจยั สหชาตนสิสย
ปจจัย  สหชาตัตถิปจจัย  สหชาตอวิคตปจจัย อัญญมัญญปจจัย  
วิปากปจจัย  สัมปยุตตปจจัย  สหชาตวิปปยุตตปจจัย เหตุปจจัย 
สหชาตาธิปติปจจัย สหชาตกัมมปจจัย นามอาหารปจจัย  
สหชาตินทริยปจจัย ฌานปจจัย  มัคคปจจัย 



 

  ๒.อารัมมณชาติ ปจจัยธรรม เปนอารมณของ ปจจยุป
ปนนธรรม (เหตุ เปนอารมณของผล) มี ๘ ปจจยั คือ อารัมมณ
ปจจัย  อารัมมณาธิปติปจจัย  อารัมมณูปนิสสยปจจัย  วัต
ถารัมมณปุเรชาตินิสสยปจจัย  อารัมมณปุเรชาติปจจัย วัต
ถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย  
อารัมมณปุเรชาตวปิปยุตตปจจัย 

๓.อนันนตรชาติปจจัยธรรมเปนนามเกิดกอนปจจยุปปนน
ธรรมก็เปนนาม แตเกดิทีหลังชนิดติดตอกันไมมีระหวางคั่นมี๗
ปจจัยคืออนนัตรปจจัยสมนัน ตรปจจัย อนันตรูปนิสสยปจจัยนัตถิ
ปจจัย วิคตปจจัย อาเสวนปจจัย ปกตูปนิสสยนานักขณิกกัมม
ปจจัย(หมายเอาเฉพาะมรรคเจตนาที่เปนผูอุปการะแกผลจิต) 

๔.วัตถุปุเรชาตชาติ  ปจจัยธรรมเปนวัตถุรูป ๖ มี จักขุ โส
ตะ เปนตนที่เกิดกอนและยังไมดับไป เปนปจจัยชวยอุปการะ
แกปจจยุปปนนธรรมที่เปนนาม คือ จิต และเจตสิก ที่เกิดหลงั มี 
๖ ปจจัย คอื  วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย  วัตถุปเุรชาตปจจัย วัตถุ
ปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย  วัตถุปเุรชาตัตถิปจจัย  วัตถุปุเรชาตอ
วิคตปจจัย  วัตถุปุเรชาตินทริยปจจัย 

๕.ปจฉาชาตชาติ ปจจัยธรรมเปนนามเกิดทีหลัง ปจจยุป
ปนนธรรมเปนรูปเกิดกอน มี  ๔ ปจจัย คือ ปจฉาชาตปจจยั  
ปจฉาชาตวปิปยุตตปจจยั  ปจฉาชาตัตถิปจจัย  ปจฉาชาตอวิคต
ปจจัย 

๖.อาหารชาติ  ปจจัยธรรมเปนรูป คอื โอชา ชวยอุปการะ
แกปจจยุปปนนธรรมซึ่งเปนรูปที่ตั้งอยูในกลาปอันเดียวกันกบั
ปจจัยธรรม และรูปกลาปอื่น ๆ มี ๓ คือ รูปอาหารปจจัย  อาหา
รัตถิปจจัย  อาหารอวิคตปจจัย 

๗.รูปชีวิตินทริยชาติ ปจจัยธรรมเปนรูป คือ รูปชีวิตินทรีย 
ชวยอุปการะแกปจจยุปปนนธรรมคือ กัมมชรูป ที่อยูในกลาปอัน
เดียวกันกับปจจัยธรรม 

๘.ปกตูปนิสสยชาติ ปจจัยธรรมเปน จิต เจตสิก รูป 
บัญญัติ ที่มีกําลังมาก ชวยอุปการะแกปจจยุปธรรมคือ จิต เจตสิก 
ที่เกิดทีหลัง 

๙.นานักขณกิกัมมชาติ ปจจัยธรรมเปนนาม คือ เจตนา
กรรม ๒๙ หรือ เจตนากรรม ๓๓ ที่เปนอยางเดียวชวยอุปการะ
แกปจจยุปปนนธรรมที่เปน นามรูป นามคือ โลกียวิปากจิต ๓๒ 



 

เจตสิก ๓๕หรือวิปากจิต ๓๖ เจตสกิ ๓๘ รูป คือ กัมมชรูป ๒๐ ที่
เปนผลของกรรมนั้น ๆ โดยเฉพาะ ๆ 

ประโยชนของการจําแนกปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ 
ออกเปน ๙ ชาต ิ

 ในปจจัย ๒๔ นั้น ปจจยัใดเปนได  ๑,๒,๓,๔,๕,๖ ชาต ิ
และชาตเิหลานั้นไดแกชาติอะไรบาง มีขอควรสังเกตดังนี ้ คือ 
ปจจัยใดมีหนึ่งหรือมีหนึง่ปจจัย ก็เปนไดหนึ่งชาติ  ปจจัยใดมี ๒ – 
๓ หรือแบงเปน ๒ -๓ ปจจัย ก็เปนได  ๒ – ๓ ชาติดังนี้เปนตน แต
มีขอแมวา กัมมปจจัย มี ๒ หรือแบงเปน  ๒ ปจจัย แตหาไดเปน  
๒  ชาติไม แตเปนไดถึง  ๔  ชาต ิ

ประโยชนของชาติทั้ง   ๙ 
v การแบงปจจัยออกเปนชาติทั้ง ๙ นั้น กเ็พือ่ประโยชน 

ในการหาปจจัยสงเคราะหไดสะดวกและรวดเร็ว ไมตองไปหาจาก
ปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ เพราะจะทําใหการหาปจจัยสงเคราะห ได
ยากและชามาก หมายความวาปจจัยธรรมที่ยกขึ้นมาแสดงนั้นอยู
ในชาติใดเราก็พิจารณาปจจัยสงเคราะหในชาตินัน้ก็จะไดอํานาจ
ปจจัยสงเคราะหตามความประสงคเชนสังขารเปนปจจัยชวย

อุปการะแกวิญญาณหรือ โลกียวิปากจิต ๓๒ เจตสกิ๓๕ ที่ปรากฏ
เกิดขึ้นเพราะอาศัยสังขาร๓ เปนเหต ุ สังขาร ไดแก เจตนากรรม 
๒๙ เมื่อวาโดยชาติ ก็เปน นานักขณิกกัมมชาติ และ ปกตูปนิสส
ยชาติ ดังนัน้ สังขาร จงึเปนปจจัยแก โลกียวิปากวิญญาณ ๓๒ 
เจตสิก ๓๕ นี้ จึงไดปจจัยสงเคราะห ๒ ปจจยั คือ นานกัขณิ
กกมัมปจจัย ปกตูปนสิสยปจจัย 
 องคปฏิจจสมุปบาท องคใดองคหนึ่ง จะเปนปจจัย
อะไรบาง ในปจจัย ๒๔ หรือ ๔๗ นั้น มีวิธีสังเกตดงันี้  
v อวิชชา องคธรรมไดแก โมหะเจตสิก แลวพิจารณา

ตอไปอีกวา โมหะเจตสกินี้ เปนเหตไุดไหม ถาเปนได ก็เปนเหตุ
ปจจัย เปนอารมณไดไหม ถาเปนได ก็เปน อารัมมณปจจัยได เปน
อนันตระคือเกิดติดตอกันไดไหม ถาเปนได ก็เปน อนันตรปจจัย  
ในทางตรงกันขาม ถาเปนไมไดก็เปนปจจัยนัน้ ๆ ไมได 
 v มีปญหาถามวา จะทราบไดอยางไรวาโมหเจตสิก เปน
เหตุปจจัยไดเปนตน นีแ้หละคือปญหาที่จะตองสนใจเปนพเิศษ 
จึงจะทราบได หมายความวา เบื้องตน กจ็ะตองทราบกอนวา เหตุ



 

ปจจัย องคธรรมไดแกอะไรเสียกอน ตอไปก็เอาองคธรรมของ 
ปฏิจจสมุปบาทนั้น ๆ ไปเทียบกับองคธรรมนั้น ๆ  ถาองคธรรมทั้ง
สองเหมือนกนั ก็ทราบไดทันทีวา องคธรรมขององคปฎิจจสมุป
บาทนี้เปนปจจัยนั้น ๆ ได 
 วิธีหาอํานาจปจจัยที่ถูกตองที่สุด ตองพิจารณาองค
ปฏิจจสมุปบาทที่เปนปจจัย ควบคูกนักับองคปฏจิจสมุปบาท  ที่
เปนปจจยุปบัน ทุกครั้งไปแลวจะไดอํานาจปจจัยที่ถูกตองที่สดุ 
 v สําหรับองคปฏิจจสมุปบาทนั้น และองคธรรมปจจัย 
๒๔ หวังวานักศึกษาคงจะกําหนดไดไมยาก โดยอาศัยความรู
เกาๆ เชนธรรมที่เปนเหตไุดก็เปนเหตุปจจัยได ธรรมที่เปนอารมณ
ได ก็เปน อารัมมณปจจัยได เปนตน  อีกอยางพึงสังเกตเอาจาก
ปฏฐานโดยยอ ที่อยูตอจากปฏิจจสมุปบาทนี้ ก็พอจะเจาใจได 
 v การสงเคราะหปจจัยที่เปนสหชาตชาติเล็ก 
ในปฏิจจสมุปบาทนี้มีขอสังเกตเปนพเิศษ ที่มีความแตกตางไป
จาก มหาปฏฐาน คือ 

 ถาองคธรรมปรมัตถนั้น มีเพียงอยางเดียว เชน เจตนา
เจตสิก ดังนี้เปนตน อยางนี้ไมมีปญหา 
 ถาองคธรรมปรมัตถนั้น ๆ มีรวมกันตั้งแต ๒ ขึ้นไปแลว มี
ปญหาที่จะตองคิดบาง คือใหคือรวมกัน เทาทีจ่ะเปนไดพรอมกัน 
ไมใหคิดแยกออกไปทีละอยาง เชน ผัสสะ และ เวทนา เปน นาม
อาหารปจจยัรวมกันได แตเจตนา นอกจากจะเปน นามอาหาร
ปจจัยไดแลว ยังเปนสหชาตกัมมปจจัยไดอีกดวย สวน ผัสสะ เปน 
นามอาหารปจจัย ไดอยางเดียว เปน สหชาตกัมมปจจัยไมได 
ดังนั้นความเปนสหชาตกมัมปจจัย จึงไมตองแสดง เพราะเปน
ความกันทั้งหมดไมไดนั่นเอง หรือ เชน สต ิวิริยะ ปญญา ทั้ง ๓ นี ้
เปน สหชาตนิทริยปจจัย และ มัคคปจจัย รวมกันไดทั้งหมด แต 
ปญญา ยังเปน เหตุปจจยั ไดอีกดวย สวน สติวิริยะ เปนเหตปุจจัย 
ไมได ดังนั้น ความเปนเหตุปจจัยจึงไมตองแสดง เพราะเกิดเปน
รวมกันไมไดทั้งหมดนั่นเอง ถามวา เพราะเหตใุดจึงเปนเชนนั้น  
ตอบวา เพราะเหตุวา ในปฏิจจสมุปบาทนี้ ไมไดยกปจจัยใดปจจัย
หนึ่งขึ้นเปนประธาน เพียงแตยกองคธรรมปรมัตถ ที่จะเปนองค
ธรรมของปจจัยใดปจจยัหนึ่งหรือหลายปจจัยไดตามสมควร



 

เทานั้นขึน้แสดง ฉะนั้นการคิดหาปจจัยสงเคราะห จึงพิเศษ
แตกตางไปจากการคิดหาปจจัยสงเคราะห ตามนัยของมหาปฏ
ฐานเล็กนอย สวนใหญแลวจะเปนไปในทํานองเดยีวกัน 
 
อธิบายความหมายพิเศษขององคปฏิจจสมุป

บาท 
๑.อวิชชา 

ความไมรูตามความเปนจริงของ อวิชชา นี้ มีอยู  ๘ 
ประการ คือ 

 ๑.ทุกฺเข อญาณํ  ความไมรูในทุกข  คือ ความเกิด แก 
เจ็บ ตาย  ความเศราโศกเสียใจ ร่ําไหรําพัน ความพลัดพรากจาก
สิ่งอันเปนที่รัก  ความประสบกับสิ่งอนัไมเปนที่รัก ความไมสําเร็จ
ตามความประสงค ความคับแคนใจ ลวนแตเปนความทุกขทั้งสิน้ 
ยากที่ผูใดจะหลีกเลี่ยงได ไดรับมากบางนอยบางตามสมควรแก
ฐานะและภาวะที่เปนอยู 

๒.ทุกฺขสมุทเย  อญาณํ  ไมรูเหตุที่ทาํใหเกิดทุกข คือ เมื่อ
สาวเขาไปหาตัวตนเหตทุี่ใหเกิดทุกขมี เกิด แก เจ็บ ตาย เปนตน 

เหลานีแ้ลว ก็จะทราบไดวาโลภะคือความอยาก ความยินดี 
นั้นเองเปนตวัตนเหตุ ในการขวนขวายพยายามทํากิจการตางๆ 
ทั้งที่ดีและไมดี ในขณะกระทํา กต็องเหนื่อยยาก ลําบากกาย 
ลําบากใจ เมื่อตายไปก็ตองไป เกิด แก เจบ็ ตายอีก 

๓. ทุกฺขนิโรเธ อญาณํ  ไมรูธรรมอันเปนที่ดับทกุข  คือผู
ที่ไมรูวา พระนิพพาน นัน้สามารถ ทาํลายความทุกขมี ความเกิด 
เปนตนใหสิน้สุดลงได เพราะวาไมวาเราจะเกิดเปนอะไรก็ตาม ก็
ยอมมีภัยติดตามมาดวยตามสมควร คือ นานาสัตถุอุลโลกนภัย 
ภัยจากการนับถือศาสดาตางๆ วินิปาตภัย ภัยจากการไปเกิดใน
สถานที่ๆ ไมแนนอน  อปายภัย ภัยจากการไปเกิดในอบาย ทุจริต
ภัย  ภัยคือยงัไมพนจากการกระทําทุจริตตาง ๆ 
 ๔. ทุกฺขนิโรธคามินีปฏิปทาย อญาณํ ความไมรูหนทาง
ที่ใหเขาถึงความดับทุกข  ความทุกขนีจ้ัดเปน ๒ ประเภท คือ ทกุข
สามัญ (เกิด แก เจ็บ ตาย) ทุกขพิเศษ (ญาติพยสนะ โภคพยสนะ 
โรคพยสนะ สลีพยสนะ ทิฏฐิพยสนะ) การปฏิบัติเพื่อไหพนจาก
ทุกขเหลานีม้ี ๒ อยาง คือ การปฏิบัติทางโลก ไดแก การทํามาหา
กินตาง ๆ และการปฏบิัติทางธรรม ไดแก การใหทาน รักษาศีล 



 

เจริญสมถะ เปนตน ซึ่งการปฏิบัติทั้งสองนี้อาจจะพนจากทุกขได
ชั่วขณะเทานั้น สวนขอปฏิบัติที่เปนหนทางใหเขาถึงความดับทุกข
ไดนั้น ก็คือการเจริญองคมรรค ๘ ที่เกี่ยวกับสติปฏฐาน ๔ เทานั้น 
นอกจากนั้นแลวก็ไมใชหนทางที่จะชาํระกิเลสใหหมดสิ้นไป 
 ๕.ปุพฺพนฺเต อญาณํ ความไมรูใน ขันธ อายตนะ ธาตุ ที่
เปนอดีต กลาวโดยธรรมาธิษฐาน เมือ่วาโดยปุคคลาธิษฐานแลวก็
ไดแกสัตวทั้งหลายที่เคยเกิด และตายไปแลวนั้นเอง ฉะนัน้ในขอ
ที่วา ปุพฺพนเฺต อญาณํ นี้ ก็หมายถึงไมรูวาตัวเองก็ดี หรือคนอื่นก็
ดี เคยเกิดเปนมนุษยบาง เทวดาบาง พรหมบาง อบายสัตวบาง 
นั้นเองแตสําหรับในชาติตอไปนั้น รูวาจะตองเกดิอีก ดังเชนที่มี
ความเห็นวา สัตวทั้งหลายมีพระเจาเปนผูสราง ฉะนั้น เมื่อสัตว
เหลานัน้ตายลงแลว ก็ไปเกิดตามคําสั่งของพระเจาอีก 

๖.อปรนฺเต อญาณํ  ความไมรูใน ขันธอายตนะ ธาต ุที่
เปนอนาคต ไดแกความเปนมนุษย เทวดา พรหม อบายสัตวที่ตอ
จากภพนี้ ฉะนั้นในขอทีว่า อปรนฺเต อญาณํ นี้  ก็หมายถึงผูที่มี
ความเห็นวา ตัวเองก็ด ีคนอื่นก็ดี เมือ่ตายจากชาตินี้ไปแลวก็ไมมี
การเกิดตอไปอีก แตมีความเชื่อวาสัตวทั้งหลายยอมเคยเกิด

มาแลวในชาติกอน บุคคลจําพวกทีม่ีความเห็นเชนนี้มีกลายลัทธิ
ดวยกัน แมคนที่ถือลัทธิพทุธที่มีความเห็นเชนนี้ก็ยงัมีบุคคล
เหลานี้ไมเชือ่วาเมื่อตายแลวจะเกิดอีกตอไป แตเชื่อวาเคยเกิด
มาแลวในชาติกอน เพราะอาศัยที่เคยไดพบเหน็ผูที่ระลึกชาติได
นั่นเอง 
 ๗.ปุพฺพนฺตาปรนฺเต  อญาณํ  ความไมรูใน ขันธ 
อายตนะ  ธาตุ ที่เปนอดีตและอนาคต คือ ความเปนมนุษย 
เทวดา พรหม และอบายสัตวที่เคยเกิดมาแลวในอดีต และที่จะ
เกิดตอไปขางหนานั้นเอง ฉะนั้นในขอที่วา ปุพฺพนฺตาปรนฺเต 
อญาณํ  นี ้ ก็หมายถึง ผูที่ไมรูวา ตัวเราก็ดี คนอื่นก็ดี เคยเกิด
มาแลวและจะเกิดตอไปขางหนา บุคคลจําพวกทีม่ีความเห็นเชนนี ้
ก็มีกลายลัทธิเชนเดียวกนั เปนเพราะวาพวกนี้ไมเคยไดรับ
การศึกษาในพระสูตรพระอภิธรรมและไมเคยปฏิบตัิวิปสสนา 

๘.อิทปฺปจฺจยตาปฏิจฺจสมุปฺปนฺเนสุ ธมฺเมสุ อญาณํ  
ความไมรูใน รูป นามที่เกิดขึ้นโดยอาศัยมีเหตุใหเกิดตาม
ในปฏิจจสมุปบาท หมายความวารางกายของสัตวทั้งหลาย มี ตา 
หู เปนตน และ การเห็น การไดยิน เปนตน เปนผลทีเ่กิดมาจากอ



 

ดีดเหตุ คือการกระทําดวย กาย วาจา ใจ ทั้งดีและไมดี ซึ่งเปนเหตุ
เกา มี อวิชชา ตัณหา เปนมูล โดยอาศัยมี ตา ห ูการเห็น การได
ยิน เปนตนแลว ก็มีการกระทําดวย กาย วาจา ใจ ทั้งดีและไมดขีึ้น
อีก ซึ่งเปนเหตุใหม มีตัณหา อวิชชา เปนมูล ทาํใหรางกาย และ 
การเห็น การไดยิน เปนตนที่เรียกกันวา คนนั้น คนนี้ ซึ่งเปนผลเกิด
ตอไปอีก   
 ความเปนไปของสัตวทั้งหลายดังที่ไดกลาวมานี้ เมื่อ
พิจารณาแลวก็แสดงใหเห็นไดวา ไมมีอะไรอื่นนอกจากธรรมที่เปน
เหตุเปนผล อาศัยซึ่งกันและกันเกิดขึน้เทานัน้  
อวิชชาที่มีสภาพปดกั้นความจริงไมใหเกิดความรูนั้น 

แบงเปน  ๓ ประเภท คือ 
 ๑. อวิชชาชนิดหนามาก ไดแกอวิชชาของบุคคล ที่ไมรู
วาการกระทําอยางนี้ดีเปนกุศล การกระทําอยางนี้ไมดีเปนอกศุล 
ดวยอํานาจแหงอวิชชาทีป่กปดไวไมใหรู ฉะนัน้บุคคลพวกนี้จึง
กลาทําในทจุริตตาง ๆ อยางไมรูสึกเกรงกลัวและอายใจ 
 ๒.อวิชชาชนิดบางมากแลว ไดแก อวิชชาของบคุคล ที่รู
วาการกระทําอยางนี้ดีเปนกุศลการกระทําอยางนี้ไมดีเปนอกุศล 

ฉะนั้น บุคคลจําพวกนีเ้มื่อขณะที่อกุศลเกิดขึ้น กส็ามารถระงับได 
ไมปลอยใหลวงถึง กาย วาจา แลวเปลี่ยนจิตใจและการกระทาํนั้น
ใหเปนกุศลเกิดขึ้น 
 ๓.อวิชชาชนิดบางที่สุด ไดแก อวิชชาของผูทีส่ําเร็จเปน 
พระโสดาบัน สกทาคามี อนาคามี เพราะทานเหลานี้เหน็แจง
อริยะสัจ๔แลวแตยังไมไดทําลายอวชิชาใหหมดสิ้นไป 

๒. สังขาร 
 คําวา สังขาร นี้ หมายความวา ธรรมที่ปรุงแตงใหผลธรรม
เกิดขึ้น ดังแสดง วจนัตถะวา สงฺขต ํสงฺขโรนฺติ  อภิสงฺขโรนฺตตีิ = 
สงฺขารา ธรรมเหลาใดยอมปรุงแตงสังขตธรรมที่เปนผลโดยตรง 
ฉะนั้น ธรรมเหลานัน้ชือ่วาสังขาร ไดแก เจตนาที่ในอกุศล และ
โลกียกุศล  หรืออีกนัยหนึ่ง สงฺขตํ  กายวจีมโนกมฺมํ อภิสงฺขโรนฺต ิ 
เอเตหตีิ = สงฺขารา  สัตวทั้งหลายยอมปรุงแตง กายกรรม วจีกรรม 
มโนกรรม ทีเ่ปนสงัขตธรรมโดย เจตนา เหลานัน้ ฉะนั้น เจตนาที่
เปนเหตุแหงการปรุงแตงเหลานัน้ ชื่อวา สังขาร ไดแก เจตนาที่ใน
อกุศล และโลกียกุศล 



 

สังขาร  ที่เปนผลของอวิชชา มี  ๖  อยาง  คือ 
 ๑.ปุญญาภิสังขาร กุศลเจตนา  เปนผูปรุงแตงโลกียกุศล
วิบากและกศุลกัมมชรูปโดยตรง  ไดแก มหากุศลเจตนา  ๘  รูปาว
จรกุศลเจตนา ๕ 
 ๒.อปุญญาภิสังขาร อกุศลเจตนา เปนผูปรุงแตงอกุศล
วิบาก และอกุศลกัมมชรูปโดยตรง ไดแก อกุศลเจตนา ๑๒ 

๓. อาเนญชาภิสังขาร กุศลเจตนา ที่ตั้งมั่นไมหวั่นไหว  
เปนผูปรุงแตงอรูปวิบาก   ไดแก อรูปาวจรกุศลเจตนา ๔ 
 ๔.กายสังขาร เจตนาที่เปนผูปรุงแตงกายทุจริตและกาย
สุจริตใหสําเร็จลง ไดแกอกุศลเจตนา ๑๒  มหากศุลเจตนา ๘  ที่
เกี่ยวกับทางกาย                

๕.วจีสังขาร เจตนาทีเ่ปนผูปรุงแตงวจีทุจริตและวจีสุจริต
ใหสําเร็จลง ไดแก  อกุศล เจตนา ๑๒  มหากุศลเจตนา ๘   ที่
เกี่ยวกับทางวาจา 
 ๖.จติตสังขาร เจตนาที่เปนผูปรุงแตงมโนทุจริตและมโน
สุจริตใหสําเร็จลง ไดแกอกุศลเจตนา ๑๒ โลกียกศุลเจตนา ๑๗ ที่
เกี่ยวกับทางใจ 

 v สําหรับโลกุตตรเจตนา นั้น ไดชื่อวาเปนบุญก็จริง แตไม
ชื่อวา ปุญญาภิสังขาร เพราะไมมีหนาที่ทําใหเกิดภพชาติ ที่เปน
วัฏฏสงสาร มีหนาที่ทําลายภพ ชาติเทานั้น 
 v ปุญญาภิสังขาร ทีเ่กี่ยวกับกามาวจรกุศลเปน กายกรรม 
วจีกรรม  มโนกรรม สําเร็จดวยสุจริต ๑๐ และ ทาน  ศลี ภาวนา 
 vปุญญาภิสังขารที่เกี่ยวกับรูปาวจรกุศลเปนมโนกรรม
สําเร็จดวยภาวนา 
 vอปุญญาภิสังขารเปนกายกรรมวจีกรรม มโนกรรมสําเร็จ
ดวยทุจริต๑๐ 
 v อาเนญชาภิสังขาร  เปน  มโนกรรม  สําเร็จดวย  
ภาวนา    
 
ธรรมที่ชื่อวา  สังขาร  ที่มิใชเปนผลของอวิชชา มี ๗ 

อยาง คือ 
 ๑. สังขตสังขาร ธรรมที่ถูกปจจัย ๔ปรุงแตงไดแก จิต 
เจตสิก รูปทัง้หมด เชน     อนิจจฺา วต สงฺขารา 



 

 ๒. อภิสังขตสังขาร  รูปนามที่ถูกกรรมเปนผูปรุงแตง
โดยตรง ไดแก โลกียวิบากและกัมมชรูป และอภิสงัขตสังขาร นี้ ก็
สงเคราะหเขาในสังขตสังขาร ดวย 
  ๓. อภิสังขรณกสังขาร   ธรรมเปนผูปรุงแตงโลกียวิบาก 
และกัมมชรูป โดยตรง ไดแก อกุศลเจตนา ๑๒  โลกียกุศลเจตนา 
๑๗ 
  ๔. ปโยคาภิสังขาร ความพยายามปรุงแตงทางกาย และ
ทางใจ ไดแก วิริยะเจตสิก ทีเ่กี่ยวกบักายกรรม  มโนกรรม (ไมเอา
วิริยะที่เกี่ยวกับวจีกรรม เพราะทางวาจา นั้น วิริยะเจตสิกไมได
เปนประธาน เกี่ยวกับ วิตก วิจาร เทานั้น) 
 ๕. กายสังขาร   ธรรมชาติที่ปรุงแตง รางกาย ไดแก ลม
หายใจเขาออก 
  ๖. วจีสังขาร   ธรรมชาติที่ปรุงแตง วาจา  ไดแก  วิตก 
วิจาร 
  ๗.จิตตสังขาร ธรรมชาติที่ปรุงแตงจิต ไดแก สัญญา 
เวทนา หรือ เจตสิก ๕๐ (เวน วิตก วจิาร) 

 v ปุญญาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัย อวิชชา 
เปนเหตุคือผูที่มีความเลื่อมใสพอใจในการทําบุญตางๆ มีการ
บําเพ็ญทาน รักษาศีล  เจริญภาวนา โดยมีความปรารถนา
ความสุขความสบายอันเปนผลแหงการกระทํานั้น ๆ  
 บางพวกมีความเห็นวา ความสุขของพวกรูปพรหมมีความ
ประณีต ยิ่งกวา ความสุขของพวกเทวดา และมนุษย จึงไปทํารูป
ฌาน 
      v อปุญญาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัย อวิชชา 
เปนเหตุ คือ บางคนไมเชื่อวาการกระดีนั้นเปนบุญการกระทําชั่ว
เปนบาป ฉะนั้นคนจําพวกนี้จึงมีความพอใจในการกระทําทุจริต
ตาง ๆ มีการฆาสัตว ลักทรัพย เปนตน หรือบางพวกก็รูวาการ
กระทําชั่วตาง ๆ นั้นไมดีเปนบาป แตตนก็หาละเวนไม หรือบาง
พวกมีความเขาใจวา ถาฆาสัตวแลวนําไปบูชาเทพเจาหรือผสีาง
เชนนีแ้ลว เทพเจาหรือผีสางนัน้จะบนัดาลใหสําเร็จตามความ
ประสงคของตนได 



 

 การกระทําทุจริตตาง ๆ ของบุคคลดังกลาวมาแลว ก็
เพราะมองไมเห็นโทษของทุกข สมุทัย และนกึไปไมถึงคุณของ
นิโรธและมรรค ดวยอํานาจแหงโมหะปกปดไวนั้นเอง 
 v อาเนญชาภิสังขาร ปรากฏเกิดขึ้นเพราะอาศัยอวิชชา
เปนเหตุ คือผูที่เห็นวา ความทุกขความเดือดรอนตาง ๆ เกดิมา
จากรูปธรรมเปนเหตุ จึงหาหนทางที่จะไมใหมีรูปเกิดขึ้น โดย
พยายามทําฌานไปตามลําดับ จนถงึอรูปฌานหรือบางพวกรูป
พรหมมีความเห็นวาความสุขที่เกิดจากอรูปฌานนั้นประณีตกวา
ความสุขที่เกดิจากรูปฌาน จึงไดทําอรูปฌาน 
 
แสดง ลักษณะ รส ปจจปุฏฐาน ปทัฏฐาน ของ 

สังขาร 
อภิสงฺขรณลกฺขณา   มีการปรุงแตง    เปนลักษณะ 
อายูหนรสา  มีความพยายามใหปฏิสนธิวญิญาณเกิด 

หรือ พยายามทําใหธรรมที่เปนผล ซึ่งไดแก รูป นาม ที่เปนหมวด
เปนกองเกิด เปนกิจ  

  เจตนาปจจปุฏฐานา เปนธรรมชาติที่ชักนํากระตุนเตือน 
เปนอาการปรากฏในปญญาของบัณฑิตทั้งหลาย   

อวิชฺชาปทฏฐานา มี อวชิชา เปนเหตุใกล 
 

ปริจเฉทที่ ๙ กัมมัฏฐานสังคหวิภาค 
  

ในปริจเฉทที ่๙ ซึ่งเปนปริจเฉทสุดทายนี้ เปนการแสดงจิต 
เจตสิก รูป นิพพาน ทีเ่รียกวาปรมัตถธรรม ๔ นี ้ โดยกรรมฐาน ๒ 
อยาง คือ สมถกรรมฐาน และวิปสสนากรรมฐาน  โดยความเปน
ผูรูอารมณ และโดยความเปนอารมณ (ที่ถูกรู) และแสดงถึงหลัก
ของการปฏิบัติสมถกรรมฐานและวปิสสนากรรมฐานโดยละเอียด 
เปนการสรุปหลักและจุดมุงหมายของการศึกษาพระพุทธศาสนา 
ลงในการปฏิบัติกรรมฐานสังคหะนี ้
  สมถวิปสฺสนานํ  ภาวนานมิโต   ปรํ 
  กมฺมฏฐานํ  วกฺขามิ  ทุวิธมฺป  ยถากฺกมํ 
ฯ 



 

 แปลความวา ภายหลังที่ไดแสดงปรจิเฉทที ่ ๘ จบแลว  
ขาพเจา (พระอนุรุทธาจารย) จักแสดงกัมมัฏฐาน ๒ ประเภท ของ
สมถกัมมัฏฐาน และ วิปสสนากัมมัฏฐาน   โดยลาํดับ 

สมถกรรมฐาน 
แสดงสมถกัมมัฏฐาน ตามคาถาสังคหะ 

 ตตฺถ  สมถสงฺคเห ตาว ทส กสิณานิ ทส อสุภา ทส  อนสฺุ
สติโย  จตสโฺส  อปฺปมฺญาโย  เอกา  สฺญา เอกํ ววตฺถานํ จตฺ
ตาโร  อารุปฺปาเจติ  สตฺตวิเธน   สมถกมฺมฏฐานสงฺคโห ฯ 
 แปลความวา ในสมถกัมมัฏฐาน และวิปสสนากัมมัฏฐาน 
ทั้ง ๒ ประเภทนั้น  อันดับแรกในสมถสังคหะ  ยอมมีการรวบรวม
สมถกัมมัฏฐาน ๗ ประเภท คือ กสณิ ๑๐ อสุภะ ๑๐ อนสุสติ ๑๐  
อัปปมัญญา ๔ สัญญา ๑ ววัตถาน ๑ อรูป ๔ ฯ 
 ราคจริตา  โทสจริตา  โมหจริตา  สทฺธาจริตา  พุทฺธิจริตา  
วิตกฺกจริตา  เจติ  ฉพฺพเิธน  จริตสงฺคโหฯ 
 จริตสังคหะ คือ การรวบรวมจิตเจตสิก รูป โดยประเภท
แหงจริต ๖ อยาง คือ ราคจริต ๑  โทสจริต ๑  โมหจริต ๑  ศรัทธา
จริต ๑  พทุธจิริต ๑  วิตกจริต ๑ 

ปริกมฺมภาวนา  อุปจารภาวนา อปฺปนาภาวนา เจติ  ติสฺโส  
ภาวนา ฯ 

ภาวนายอมมี ๓ ประเภท คือ บริกรรมภาวนา๑ อุปจาร
ภาวนา๑อัปปนาภาวนา๑ 

ปริกมฺมนิมิตฺตํ  อุคฺคหนิมิตฺตํ  ปฏิภาคนิมิตฺตฺเจติ  ตีณิ นิ
มิตฺตานิ จ เวทิตพฺพาน ิ
 นิมิตยอมมี ๓ ประเภท คือ บริกรรมนิมิต ๑  อุคคหนิมิต ๑ 
ปฏิภาคนิมิต ๑ ฯ ดังกลาว 
ทั้งหมดนี้  นกัศึกษาพระอภิธรรมทั้งหลายควรทราบไว ฯ 

อธิบาย สมถกัมมัฏฐานสังคหะ 
 คําวา สมถะ ตามบทวิเคราะหวา “กิเลเส สเมตีติ  สมโถ “ 
แปลวา คณุธรรมใด ยอมยังกิเลสทั้งหลายใหสงบลง ฉะนั้น 
คุณธรรมนั้น  จึงชื่อวา สมถะ ไดแก สมถกัมมัฏฐาน ๗ หมวด คือ 
กสิณ ๑๐ อสุภะ ๑๐ อนสุสติ ๑๐  อัปปมัญญา ๔ อาหาเรปฏิกูล
สัญญา๑ จตุธาตุววัตถาน๑ อรูปกัมมัฏฐาน๔รวมสมถกมัมัฏฐาน 
๔๐ องคนี้ มีคุณที่ทําใหกิเลสทั้งหลายสงบระงับไป เพราะฉะนั้น  
จึงเรียกวา  สมถกัมมัฏฐาน 



 

 ภาวนา หมายถึง การเจริญ หรือธรรมที่ควรเอาใจใสให
มาก มีวิเคราะหวา ภาเวตพฺพาติ ภาวนา แปลวา คุณชาติที่ควร
เจริญ คือ เอาใจใสใหมาก  ชื่อวา ภาวนา  ไดแก บริกรรมภาวนา 
๑ อุปจารภาวนา ๑  อัปปนาภาวนา ๑ 
       บริกรรมภาวนา ไดแก เบื้องตนแหงกรรมฐานคือ บริกรรม
นิมิตและอุคคหนิมิต 

อุปจารภาวนา ไดแก ทานกลางแหงภาวนาคือปฎิภาค
นิมิตตลอดถึงโคตรภู 

อัปปนาภาวนา ไดแก ที่สุดของภาวนาคือฌาน ตลอดถึง
อริยมรรค อริยผล 

นิมิต ไดแก เครื่องหมายใหจิต เจตสิก เขาไปรับ หรือยึด
เกาะไว คือ อารมณ  ซึ่งไดแก  บริกรรมนิมิต  อุคคหนิมิต และ
ปฏิภาคนิมิต 

 

อารมณสมถกรรมฐาน ๔๐  อยาง มี ๗ หมวด 
คือ 

๑) กสิณ ๑๐   ๒) อสภะ ๑๐   ๓) 
อนุสสติ ๑๐ 

๔) อัปปมัญญา ๔   ๕) อาหาเรปฏิกูล
สัญญา ๑ 

๖) จตุธาตุววัตถาน ๑   ๗) อรูปกรรมฐาน ๔ 
๑.  กสิณ ๑๐ 

 กสิณ หมายถึง แบบที่ทาํขึ้น หรือ สิง่ที่เปนนิมิตหมายใน
การเพงทําสมาธิเพื่อใหจติสงบ  มี ๑๐ อยาง คือ 
๑) ปฐวีกสณิ แบบแหงดินที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๒) อาโปกสิณ ขนาดแหงน้าํที่ทําขึ้นเพือ่เพงทําจิตใหสงบ    
 ภูตกสิณ ๔ 
๓) เตโชกสณิ ขนาดแหงไฟ ที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๔) วาโยกสิณ แบบแหงลมที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๕) นีลกสิณ   ขนาดของสีเขียวที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 



 

๖) ปตกสิณ ขนาดของสีเหลืองที่ทําขึน้เพื่อเพงทําจิตใหสงบ  
 วัณณกสิน๔ 
๗) โลหิตกสณิ ขนาดของสแีดงที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๘) โอทาตกสิณ ขนาดของสีขาวที่ทําขึ้นเพื่อเพงทาํจิตใหสงบ 
๙) อากาสกสิณ ขนาดของอากาศที่ทําขึ้นเพื่อเพงทําจิตใหสงบ 
๑๐) อาโลกกสิณ  ขนาดของแสงสวางที่ทําขึน้เพื่อเพงทําจิตให
สงบ 
หมายเหต.ุ.กสิณมณฑลหมายความวาวงรอบหรอืขนาดแหงกสิณ
ที่ทําขึ้น 

๒. อสุภะ ๑๐ 
 อสุภะ หมายถึง สิ่งที่ไมสวยไมงาม หรือสิ่งที่นารังเกียจ 
(นตฺถิ สุภ ํ  เอตฺถาติ สุภํ )ในที่นี้หมายเอาซากศพ สําหรับเพงเพื่อ
ทําลายกามราคะ มี ๑๐ อยาง คือ 
 ๑) อุทธุมาตกอสุภะ   ซากศพที่พองขึ้นอืด  โดยเปนสิ่งที่
นารังเกียจ 
 ๒) วินีลกอสภุะ ซากศพที่มีสเีขียวปะปนกนั โดย
เปนสิง่ที่นารงัเกียจ 

 ๓) วิปุพพกอสุภะ ซากศพที่มีน้าํเหลืองน้ําหนองไหล
ออกมา ฯลฯ 
 ๔) วิจฉิททกอสุกะ ซากศพที่ถูกสับขาดเปนทอน ๆ  
ฯลฯ 
 ๕) วิกขายิตกอสุภะ ซากศพที่ถูกสัตวกัดกิน   ฯลฯ 
 ๖) วิกขิตตกอสุภะ ซากศพที่ขาดเปนทอน ๆแลวทิง้
เรี่ยราด ฯลฯ 
 ๗) หตวิกขิตตกอสุภะ  ซากศพที่ถูกสับฟนขาดเปนทอนๆ
ทิ้งไวทีละอนั ฯลฯ 
 ๘) โลหิตกอสุภะ ซากศพที่มีโลหิตไหลเต็มไปหมด 
ฯลฯ 

๙) ปุฬุวกอสุภะ ซากศพที่เตม็ไปดวยหมูหนอนชอน
ไช ฯลฯ 

๑๐) อัฏฐิกอสุภะ ซากศพที่เหลือแตกระดูกขาว
เกลื่อน ฯลฯ 

๓. อนุสสติ ๑๐ 



 

 อนุสสต ิหมายถึง การระลึกถึงเสมอ ๆ หรือ สิ่งทีค่วรระลึก
ถึงเนือง ๆ (อนุปฺปนฺนานํ   สติ = อนุสฺสติ) มี ๑๐ อยาง คือ 
 ๑) พุทธานสุสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งคุณของ
พระพุทธเจา 
 ๒) ธัมมานุสสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งคณุของพระ
ธรรม 
 ๓) สังฆานุสสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งคุณของ
พระสงฆ 
 ๔) จาคานุสสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งการบริจาค
ของตน 
 ๕) สีลานุสสติ       การระลึกถึงเนืองๆซึ่งศีลที่ตนไดรักษา
อยางบริสุทธิด์ีแลว 
 ๖) เทวตานสุสต ิ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึง่ธรรมที่ทํา
บุคคลใหเปนเทวดา 
 ๗) อุปสมานุสสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึ่งพระนิพพาน อัน
เปนทีส่งบระงับ 

แหงกิเลสทั้งปวง 

 ๘) มรณานุสสติ การระลึกถึงเนือง ๆ ซึง่ความตาย
อันจะมีแกตน 
 ๙) กายคตาสติ การระลึกไปทั่วรางกาย โดยความ
เปนของไมงาม 
 ๑๐) อานาปานสติ  การระลึกทั่วถึงซึ่งลมหายใจเขา
ออก 

๔. อัปปมญัญา ๔ 
 อัปปมัญญา หมายถึง ธรรมที่ตองแผไปหรือสิ่งที่ตองระลึก
รูโดยไมมีประมาณ (อปฺปมาเณน  ชานาตีติ  อปฺปมฺญา)  มี ๔ 
อยาง คือ 
 ๑) เมตตา ความรักใคร ความปรารถนาดีใหสัตวทุก
จําพวกเปนสุข (ในขณะที่เห็นบุคคลผูเปนที่รักอยูในอาการปกติ ที่
เรียกวา ปยมนาปสัตว)   
 ๒) กรุณา ความสงสาร ความเห็นใจอยากชวยเหลือใหพน
ทุกข (ในขณะที่เห็นบุคคลกําลังไดรับความทุกขยาก ที่เรียกวา 
ทุกขิตสัตว) 



 

 ๓) มุทิตาความพลอยยินดีเมื่อเห็นผูอื่นไดดี (ในขณะที่เห็น
บุคคลกําลังประสบกับความสุขสบาย หรือประสบผลสําเร็จในสิ่ง
ที่หมาย ที่เรียกวา สุขิตสตัว) 
 ๔) อุเบกขา ความวางเฉยตออารมณนั้น ๆ (ในเมื่อไดผาน
พนอารมณ ๓ อยาง ขางตนมาแลว หรือ ตนเองหมดภาระที่
จะตองขวนขวายในอาการ ๓ อยางนั้นแลว กว็างใจเปนกลาง  
พิจารณาเปนเรื่องของกรรม ที่เรียกวา มัชฌัตตสตัว) 

๕. อาหาเรปฏิกูลสญัญา ๑ 
๑) อาหาเรปฏิกูลสัญญา ความสําคัญในอาหารวาเปนของนา
เกลียด ไมนายินดี 

๖. ววัตถาน ๑ 
 ๑) จตุธาตุววัตถาน  การกําหนดพิจารณาสังขารทั้งปวง
โดยความเปนธาตุ ทั้ง ๔  คือ  ดิน น้าํ ลม ไฟ  ไมใชเรา ไมใชของ
เรา ไมใชสัตว บุคคล ตัวตน เราเขา 

๗. อรูปกรรมฐาน ๔ 

อรูปกรรมฐาน หมายถึง กรรมฐานที่มีอารมณไมมีรูปราง
สัณฐานเปนอารมณมี ๔ อยาง คือ 
 ๑) อากาสานัญจายตนะ  อารมณที่สืบเนื่องจากอากาศ 
คือ ไดเพิงอากาศออกไปแลว ถือเอาความวางเปลาเปนอารมณ  
 ๒) วิญญาณัญจายตนะ  อารมณที่สืบเนื่องจากวิญญาณ 
คือ ถือเอาฌานจิตดวงกอน ในฌานจิตที่ไดในภพกอน ซึ่งดับไป
แลวเปนอารมณ 
 ๓)อากิญจัญญายตนะ อารมณที่สืบเนื่องจากความไมมี
อะไรเหลืออยูเลย  คือ ถือเอาความวางเปลาไมมีอะไรเลย เปน
อารมณ 
 ๔) เนวสญัญานาสัญญายตนะ  การถือเอาจิตที่
ละเอียดออน เปนอารมณคือ แทบไมรูสึกอะไรเลย  จะวามี
ความรูสึกก็ไมใช จะวาไมมีก็ไมเชิง  
 

แสดงกรรมฐานที่เหมาะแกจริต ๖ อยาง 
๑. อสุภกรรมฐาน ๑๐ กายคตาสติ ๑ รวม ๑๐ อยางนี้ 

ยอมเหมาะแกคนราคจริต 



 

๒.อัปปมัญญา ๔ วรรณกสิณ ๔ รวม ๘ อยางนี้ ยอม
เหมาะแกคนโทสจริต 

๓. อานาปานสติ   ยอมเหมาะแกคนโมหจรติ  และ
วิตกจริต 

๔. อนุสสต ิ๖ เบื้องตน มีพุทธานุสสติ เปนตนยอมเหมาะ
แกคนศรัทธาจริต 

๕. มรณานุสสติ ๑ อุปสมานุสสติ ๑ อาหาเรปฏิกูลสัญญา 
๑ จตุธาตุววตัถาน ๑ รวม ๔ อยางนี้  ยอมเหมาะแกคนพุทธจิริต 
 สวนอารมณกรรมฐานที่เหลือ ๑๐ คอื ภูตกสิณ ๔ อากา
สกสิณ ๑ อาโลกกสิณ ๑ อรูป ๔   ยอมเหมาะแกจริตทั้งหมด 
เรียกวา สัพพัตถจริตกรรมฐาน 

วิธีการเพงกสิณ 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดจัดการทําองคกสิณเสร็จเรียบรอย
แลว แตนั้นก็พึงแสวงหาสถานที่หางจากหมูคณะและเสียงตาง ๆ 
อันเปนสถานที่เงียบสงัด สะดวกแกการที่จะเขาไปพักอาศัย แลว
เริ่มตนลงมือปฏิบัติตอไป การลงมือปฏิบัติเพง ปถวีกสิณนี้ตองตั้ง
องคปถวีกสิณไวในที่จําเพาะหนา โดยไมใหสูงไปหรือต่ําไปจาก

สายตาของตนนัก เพราะวาถาตั้งสูงไปก็จะตองแหงนหนาเพงดู 
ถาต่ําไปก็จะตองกมหนาเพงดู ซึ่งจะทําใหตนไดรับความลําบาก
ในการเพงดูอยูนั้น  ครั้นเมื่อจะเขาไปนั่งขัดสมาธทิําการเพงอยู  ก็
จงนั่งลงภายในหัตถบาส (๒ ศอกกับ ๑ คืบ) ซึ่งไมใกลไมไกลจาก
องคกสิณเพราะวา ถาหากนั่งไกลเกินไปจะทําใหการเห็น
ปริมณฑลขององคกสิณไมไดชัด ถาหากนั่งใกลเกินไปก็จะทาํให
แลเหน็รอยนิว้มือ รอยไมเปนตนไดอยางแจงชัด เมื่อเปนเชนนี ้ ก็
จะเปนอุปสรรคแกสมาธิ คือทําใหสมาธิหยอนไปในขณะทีก่ําลัง
เพงอยู และเมื่อเวลาที่อุคคหนิมิปรากฏเกิดขึ้น 
 ภายหลังที่ไดนั่งลงเรียบรอยแลวตอแตนั้นก็จงเริ่มปรารภ
ความพอใจที่จะไดมาซึ่งฌาน ทีจ่ะทําตนใหพนออกไปจากกาม
คุณอารมณตาง ๆ อันเปนตัวฉนัทะที่ประกอบดวยเนกขมัมะ
สังกัปปะ ดวยการพิจารณาเห็นโทษของกามคุณ  แลวจงพิจารณา
ในคุณ พระพุทธ พระธรรม พระสงฆ ไปจนกวาจิตใจจะบังเกิด
ความแชมชื่นอิ่มเอิบปราโมทยในพระคุณนั้นๆ จากนั้นจังทําการ
แผเมตตาไปในสัตวทั้งหลาย มีเทวดาและมนุษยเปนตน
พอสมควร เสร็จแลวจึงคอยนอมใจมาพิจารณาถึงตนเองวาตนนี้มี



 

ความตายเปนธรรมดา ไมมีสิ่งใดที่จะชวยตนใหพนไปจากความ
ตายได ฉะนั้น กอนทีค่วามตายจะมาถึงตน ตนจําเปนจะตอง
พยายามขวนขวายหาสรณะที่พึ่ง ไหกับตนเองใหจงได พรอมกับมี
ความคิดวาเห็นวา การปฏิบัติโดยการเพงกสิณนี้ เปนวิธีปฏิบัติ
ของบัณฑิตทั้งหลาย มีพระสัมมาสมัพุทธะเจา พระปจเจกพุทธ
เจา ตลอดจนพระอริยะสาวก เปนตน และทานเหลานี้ไดพน
ออกไปจากวัฏฏะทกุข มีการ เกิด แก เจ็บ ตาย ไดนั้นก็เพราะ
อาศัยการเพงกสิณนี้เอง  ดังนั้นการทีต่นจะพนไปจากสังสารวฏัได 
ก็โดยอาศัยการเพงกสณินี้เชนเดียวกัน เมื่อคิดเห็นเชนนีแ้ลว ก็จง
ยกมือขึ้นทําการอัญชลีกรรมแตองคกสิณนั้น แลวทําการเพงดู
พรอมแผใจไปตลอดทั่วไป ภายในขอบเขตแหงองคกสณินั้น 
อยาไดใชสายตาเพงดู หรือ ใหใจไปจดจอแตเพียงสวนใดสวนหนึ่ง
ขององคกสิณเปนอันขาด 
 เมื่อทําการเพงแผใจโดยทั่วๆ ไปอยูนั้น กจ็งอยาไปสนใจ
อยูในสีของปถวีที่เปนองคกสิณ และสภาวะลกัษณะปถว ี ที่มี
ความแข็ง ออน แตอยางใด ๆ ทั้งสิน้ ทั้งนี้ก็เพราะวามิไดทําเพง 
วัณณะกสิณ แตกําลังเพง ปถวีกสิณ อยูทั้งไมตองไปทําการ

พิจารณาถึงปรมัตถปถวีแตประการใดอกีดวยหากแตตองตั้งใจ
เพงดูอยูเฉพาะแตในบัญญัติปถวีอยางเดียวเทานัน้ ดวยเหตุนี้
แหละพระโยคีบุคคลจึงไมควรไปสนใจในสีของปถวี และสภาวะ
ปถวีแตอยางใด ๆ 
 ฝายภายในดานจิตใจนัน้ ก็จงทําความพอใจ อิ่มใจ ตั้งมั่น
อยูอยางจริงใจในองคกสิณใหเหมือนกันกับเสือทีก่ําลังกัดดึงเอา
แตเฉพาะเนือ้เตาออกมาจากกระดองเตาฉันนัน้ เมื่อกําลงัเพงดู
อยูก็จงลืมตาดูอยูอยางธรรมดาอยาลืมตาใหโตหรือหรี่ตาใหเล็ก
ลงไปแตอยางใดนัก พรอมกันนั้นก็จงใชปากบริกกรมวา ปถวี ๆ 
หรือดิน ๆ เปนระยะไป ไมจําเปนจะตองบริกรรมโดยไมหยุดหยอน 
ซึ่งจะทําใหกลายเปนการเสกคาถาไป และจงพยายามลืมตา
บริกรรม ใหมากที่สุดที่จะมากได  สวนการหลับตาบริกรรมนั้น ก็
จงใชเปนบางครั้งบางคราว แตอยาใชใหบอยนัก ทําอยูเชนนีเ้รื่อย 
ๆ ไปจนกวา อุคคหะนิมิต จะมาปรากฏขึ้น 
 หมายเหต ุ  การงานที่จะพึงปฏิบัตใินการเพงองคกสิณที่
เหลืออีก ๙ นั้น ก็คงเปนไปในทํานองเดียวกันนี้ทกุประการ 



 

วิธีปองกันอุปสรรคที่เกิดขึ้นจากใจในระหวางที่อุคคหนิมิต
ยังไมปรากฏ 

ในระหวางที่กําลังเพงดสูสัมภาระปถวี หรืออุตุชปถวีองค
กสิณ พรอมกับใชปากบริกรรมวา ปถวี ๆ อยูนัน้ พระโยคีบคุคล
นั้น ยอมมีความตองการใหอุคคหนิมิตปรากฏเกิดขึ้นโดยเรว็ที่สุด
ที่จะเร็วได แตอุคคหนิมิตนั้นก็มิปรากฏไดโดยเร็วตามความ
ประสงคของพระโยคี ฉะนั้น จติใจของพระโยคจีึงรูสึกเหน็ด
เหนื่อย เมือ่จิตใจรูสึกเหน็ดเหนื่อยขึ้นมาแลว รางกายก็พลอย
ออนเพลียและเหน็ดเหนือ่ยตามไปดวย เมื่อเปนเชนนี ้ ถนีมิทธ
นิวรณ ก็ไดโอกาสเกิดขึ้นครอบงํา โดยทําใหอยากหยุดพัก หรือไป
ทํากิจอยางอื่น ๆ มีการปดกวาด ทาํความสะอาด สวดมนตไหว
พระ เปนตน ที่เปนปลโิพธเครื่องกังวลตาง ๆ ดังนั้น ถาอาการ
ดังกลาวนี้บงัเกิดขึ้นแกพระโยคีบุคคลแลวไซร ก็จงเตือนตนเองวา 
มิวันใดก็วันหนึ่งความตายก็จะบังเกดิมีแกเราอยางแนแท ทั้ง
อุคคหนิมิตก็ยังมิไดเกิดขึ้นเลย ถาตนขืนหยุดพัก หรือ มัวไปกงัวล
อยูกับงานอื่น ๆ แลว สมาธิของตนก็จะเสียไป ทั้งการงานเหลานี้
ตนก็เคยกระทํามาแลวหลายภพหลายชาติ จนกระทั่งภพนี้ก็ยัง

กระทําอยู ฉะนั้นในขณะที่ตนกําลังเพงปถวีกสิณอยูนี้ ไมควรไป
ทํากิจอยางอื่นเลย แลวจงมีความพยายามเพงดูอยูตอไปใหมาก  
และอยากระพริบตาบอยนัก ประมาณ ๒– ๓ นาที จึงคอยใชปาก
บริกรรมวา ปถวี ๆ หรอืดิน ๆ เสียครั้งหนึ่ง เปนระยะหางกนัไป
ตามสมควร จนกวาอุคคหนิมิตจะปรากฏ     

เมื่ออุคคหนิมิตปรากฏขึ้นแลว เมื่อพระโยคีกําลงัเพงปถวี
องคกสิณ ทีย่ังเปนบริกรมนิมิตอยูนั้น บางทานก็ไดอุคคหนิมิตชา 
บางทานก็ไดอุคคหนิมิตเร็ว คือตองพยายามอดทนตอสูอยูนาน
กับนิวรณซึ่งเปนตัวอุปสรรคคอยขัดขวางอยางยิ่ง อุคคหนิมิตจึง
ปรากฏขึ้นได เมื่ออุคคหนิมิตปรากฏขึ้นทางใจแลว ก็ไม
จําเปนตองเพงปถวีองคกสิณที่เปนบริกรรมนิมิตซึ่งเปนอารมณ
ภายนอกอีก แตกลับเพงอุคคหนิมิต อันเปนอารมณที่ปรากฏขึ้น
ทางใจ และในเวลานัน้ ความเปนไปของปถวีองคกสิณที่เปน
อุคคหนิมิตกับจิตใจของพระโยคีบุคคลนั้น เสมือนแมเหล็กที่มี
กําลังดึงดูดเอาสิ่งของ ที่เปนเหล็กดวยกันใหมาตินอยูไดฉันใด  
จิตใจของพระโยคีบุคคลก็ดึงดูดเดาปถวีองคกสิณ ที่เปนอคุคห
นิมิตใหติดแนบอยูกับใจไดฉันนั้น  ฉะนั้นการเหน็สิ่งของอื่น ๆ ไดก็



 

เฉพาะแตในเวลาที่พระโยคีลืมตาดูอยูเทานั้น ครั้นหลับตาลงก็ก็
คงเห็นแตเพยีงภาพปถวีองคกสิณอยูอยางเดียว แมที่สุดจะลมืตา
อยูในที่มืด จักขุทวารวิถีก็ไมเกิด คงเห็นแตภาพปถวีองคกสิณที่
เปนอุคคหนมิิตเทานั้น ความงวงเหงาหาวนอนและเกียจคราน 
ออนแอทอแท ซึ่งเปนตัวถีนมิทธนิวรณก็คอย ๆ ถอยหางออกไป 
พรอมดวยนิวรณที่เหลื่อนอกนั้นก็คอย ๆ ทเุลาเบาบางลงไปดวย 

เมื่อปฏิภาคนิมิตปรากฏขึ้นแลว พระโยคีบุคคลที่ทําการ
เพงปถวีองคกสิณ จนถึงอุคคหนิมิตปรากฏขึ้นทางใจแลวนั้น พระ
โยคีบุคคลก็ไมตองนั่งเพงปถวีองคกสิณนั้นอีก แตตองยายที่ไป
เสียที่อื่น สุดแตจะเห็นวาที่ใดจะสะดวกสบายและสมควร ก็จงพัก
อาศัยอยู ณ ที่แหงนัน้แลวตั้งตนเพงอุคคหนิมิตที่ไดมาแลวนั้น
ตอไป ถาอุคคหนิมิตที่กําลังเพงบรกิรรมอยูนั้นเกิดเลือนหายไป 
เนื่องมาจากปลิโพธ เครื่องกังวลอยางใดอยางหนึ่งแลว จงรีบ
กลับไปยังทีเ่กา เริ่มตนเพงปถวีองคกสิณเสียใหม ตอเมื่อไดอุคคห
นิมิตแลว จงึกลับไปยังที่ใหมตามเดิม แลวเริ่มเพงอุคคหนิมิตนั้น
ตอไป ทั้งนี้กเ็พราะวา ถายังเพงปถวีองคกสิณเดิมอยูอีก จะทําให
ปฏิภาคนิมิตปรากฏขึ้นไดโดยยาก ครั้นพยายามเพงอุคคหนิมิต

อยูตอไปอยางไมขาดสายแลว อุคคหนิมิต ที่ถกูเพงอยูนั้นก็จะมี
สภาพสะอาดปราศจากริ้วรอย ดางพรอย ดวยมลทินตาง ๆ มี
ความละเอียดประณีตยิ่งขึ้นมามากกวา  อุคหนนมิิตที่ปรากฏเมื่อ
ขณะแรก คอื คอย ๆ ใสขึ้นมาเปนลําดับเหมือนหนึ่งเนื้อกระจก 
จิตใจในขณะนั้นก็แตความชุมชื่นเอบิอิ่มอยูโดยไมรูเบื่อในการนั้น
เลย อุคคหนิมิตที่มีคุณภาพเชนนีแ้หละ จึงกลบัเปลี่ยนชื่อเรียกวา 
ปฏิภาคนิมิต กามาวจรสมาธิของพระโยคีบุคคล นับจําเดิมแต
ปฏิภาคนิมิตปรากฏขึ้นจะถูกเปลี่ยนชื่อเรียกวา อุปจารภาวนา
และดวยอํานาจแหอุปจารภาวนานี้แหละ นิวรณธรรมตางๆ ยอง
สงบลงเปนอยางดี ไมมีโอกาสเกิดเปน ปริยุฏฐานะได 

วิธีการรักษาปฏิภาคนิมิต 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดปฏภิาคนิมิตแลว ถาพระโยคีนั้นเปน
ติกขบุคคล ในไมชาก็จะบรรลุปฐมฌานที่ชื่อวา อัปปนาภาวนา
หรืออัปปนาสมาธิ  แตถาหากเปนมนัทบุคคลกจ็ะบรรลุปฐมฌาน
ชา ฉะนั้นในระหวางที่รูปาวจรปฐมฌานยังไมเกิดนั้น พระโยคี
บุคคลจําเปนจะตองมีการรักษาปฏิภาคนิมิตไวเปนอยางดี เสมือน
หนึ่งพระราชนีีที่กําลังทรงพระครรภ อันพราหมณปุโรหิตทั้งหลาย



 

ทํานายวา พระกุมารในพระครรภนี้เปนพระโอรส และจะไดเปน
พระเจาจักรพรรติ์ ฉะนัน้ จึงทะนุถนอมบํารุงรักษา พระครรภนั้น
เปนอยางดี มิใหมีอันตรายใด ๆ มาพองพานกล้ํากลายไดฉนัใด 
พระโยคีบุคคลก็ตองรักษาปฏิภาคนมิิตไวใหจงดีฉันนั้น ถาหากไม
ระวังรักไวใหดีแลวปฏิภาคนิมิตนั้นก็จะเลือนหายไป เมื่อเปนเชนนี้ 
ภาวนาจิตของพระโยคีบุคคลนั้นก็จะลดต่ําลงไปอยูในขั้น บริกรรม
ภาวนา ตามไปดวย 
 ฉะนั้น พระโยคีบุคคล เมือมี่ความประสงคที่จะรักษา
ปฏิภาคนิมิตไวไหเปนอยางดีนั้นพึงเวนจากอสัปปายะ อันเปนสิ่ง
ที่ไมสมควรแกการภาวนาสมาธิ ๗ อยาง คือ อาวาส ที่อยูที่อาศัย
หลับนอน โคจระ หมูบานที่จะตองเขาไปบิณฑบาต  ภัสสะ 
ถอยคํา โภชนะ อาหาร  อุตุ ฤดู อิริยาบถ การยืน เดิน นั่ง นอน  
แลวพึงเสพแต สัปปายะ อันเปนสิง่สมควรแกภาวนาสมาธิ ๗ 
อยางเชนเดยีวกัน เมือ่พระโยคีบุคคลไดปฏิบตัิตามดังที่ไดกลาว
มาแลวนี้ บางทานก็ได อัปปนาฌาน ในกาลไมนานนัก 

อสัปปายะและ สัปปายะ ๗ อยาง 
 ๑. อาวาส มี ๒ ประเภท 

  ๑) อาวาสอสัปปายะ หมายถึง เมื่อพระโยคีบุคคลเขาไป
พักอาศัยอยูในสถานที่ใด นิมิตที่ยงัไมเกิดก็ไมเกิดขึ้น ที่เกดิขึ้น
แลวก็สูญหายไป สติที่ยงัไมปรากฏก็ไมปรากฏขึ้น จิตใจที่ยงัไม
สงบยังไมตั้งมั่น ก็คงเปนไปอยูอยางเดิม ฉะนั้นสถานที่นัน้จงึเปน 
อาวาสอสัปปายะ แกพระโยคีนั้น 
 ๒) อาวาสสัปปายะ หมายถึง สถานที่ใด ที่พระโยคีบุคคล
เขาไปพักอาศัยอยูแลว นิมิตที่ยังไมเกิด ก็เกิดขึ้น ที่เกิดขึน้แลว ก็
ตั้งมั่นอยูไดไมหายไป สติที่ไมปรากฏ ก็ปรากฏขึ้น จิตใจทีย่ังไม
สงบไมตั้งมั่น ก็มีความสงบตั้งมั่นได ฉะนัน้ สถานที่นั้น จงึเปน 
อาวาสสัปปายะแกพระโยคีนั้น 
 ดังนั้น ถาสํานักใด บานใด มีกฏิมีเรือนอยูหลายหลัง หรือ
ทองถิ่นใด ตําบลใด มีที่พักอยูหลายแหงพระโยคีบุคคลก็จงไปทํา
การปฏิบัติอยูในกุฏินั้น เรือนนั้น สถานที่นั้น ๆ แหงละ ๓  วัน ๆ  
เพื่อเปนการทดลองดูวา แหงใดเปนที่สัปปายะแกตนได ถาที่นั้น
เปนอสัปปายะแกตนแลว ก็จงเวนเสยีจากที่นั้นแหงนั้น 
  ๒. โคจระ มี ๒ ปรเภท 

๑) โคจรอสัปปายะ มี  ๓  ประเภท 



 

(๑)หมูบานหรือทองถิ่น ที่มีอยูจากเสนาสนะไปทางดาน
ทิศตะวันออก หรือ ทิศตะวันตก ทีม่ีแสงอาทิตยขึ้นสองหนา ใน
เวลาไป หรือ กลับจากบณิฑบาต 

(๒)หมูบาน หรือทองถิ่น ที่มีอยูหางไกลออกไปจาก
เสนาสนะเกนิกวา  หนึ่งโกสะครึ่ง เทากับมากกวา๓ ไมลหรอื ๕ 
กิโลเมตร ทีม่ีการคมนาคมไปมาไมสะดวก 

(๓)หมูบาน หรือ ทองถิ่นที่เขาไปรับบิณฑบาตนั้นได
อาหารมาไมพอฉัน 
 ๒) โคจรสัปปายะ มี  ๓ ประเภท 
 (๑)หมูบาน หรือทองถิ่น ที่มีอยูหางจากเสนาสนะไป
ทางดานทิศเหนือ หรือ ทางทิศใต ที่พนจากแสงอาทิตยขึน้สอง
หนาในเวลาไป หรือกลับจากบิณฑบาต 
 (๒) หมูบานหรือทองถิ่น ที่มีอยูใกลกันกับเสนาสนะ 
ประมาณหนึ่งโกสะครึ่ง เทากับ ๓ ไมล หรือ ๕ กิโลเมตร ที่มีการ
คมนาคมไปมาสะดวกสบาย 
 (๓) หมูบานหรือทองถิ่นใด ที่เขาไปรับบิณฑบาตนั้น ได
อาหารเพียงพออยาง บริบูรณแกการฉัน 

 ๓. ภัสสะ มี ๒ ประเภท 
 ๑) ภัสสอสัปปายะ หมายถึง ถอยคําที่ไมสมควร ไดแก
ถอยคําที่นับเนื่องอยูในติรัจฉานกถา  ๓๒  และ วิคคาหกิวัตถุ  
๑๔ 
 ๒) ภัสสสัปปายะ  หมายถึง ถอยคําที่สมควร ไดแก 
ถอยคําที่นับเนื่องอยูในกถาวัตถุ ๑๐ ประการ คือ  

๑) อัปฺปจฺฉตากถา  ถอยคําที่กลาวเกีย่วกับเรื่องให
เกิดความมักนอย 

๒) สันฺตุฏฐกิถา    ถอยคําที่กลาวเกี่ยวกับเรื่องให
เกิดความสันโดษ 

๓) ปวิเวกกถา  ถอยคําที่กลาวชักนาํใหยินดคีวาม
สงัด 

๔) อสังสัคคฺกถา  ถอยคําที่กลาวชักนําไมใหคลุก
คลีดวยหมูคณะ 

๕) วิริยารัมฺภกถา  ถอยคําที่กลาวชกันําใหปรารภ
ความเพียร 

๖) สีลกถา   ถอยคําที่กลาวชักนําใหตั้งอยูในศีล 



 

๗) สมาธิกถา   ถอยคําที่ชักนําใหเกิดความยินดีใน
การเจริญสมาธิ 

๘)ปฺญากถา ถอยคําที่ชักนําใหเกิดปญญารูยิ่ง
ใหจริงรูชอบเห็นถูก 

๙) วิมุตฺติกถา   ถอยคําที่ชักนําใหยินดีใน
ความหลุดพน 

๑๐) วิมุตฺติญาณทัสฺสนกถา  ถอยคําที่กลาวชักนํา
ใหเกิดปญญาเห็นแจงความหลุดพนดวยปญญา
ญาณ 

กถาวัตถุ๑๐ ประการดังกลาวมาแลวนี้ แมจะเปนถอยคําที่
ไมขัดกับมรรคผล นิพพาน แตประการใดก็จริง สําหรับผูปฏิบตัิไม
ควรจะพูดมาก ควรพูดแตพอประมาณ 

๔. ปุคคละ มี ๒ ประเภท 
 ๑)ปุคคลอสัปปายะ หมายถึงบุคคลที่ไมสมควรที่จะเขา
ไปสนทนาปราศรัย ในขณะที่กําลังปฏิบัติอยูนั้น มี  ๒ จําพวก คือ  
๑) กายทัฬฺหีพหุโล  ผูทีม่ีปกติชอบบาํรุงตกแตงรางกาย   ๒)ติรจฺ
ฉานกถิโก ผูที่มีปกติชอบพูดแตในติรัจฉานกถา ๓๒ 

 ๒)ปุคคลสัปปายะ หมายถึง บุคคลที่สมควรแกการเขาไป
สนทนาปราศรัยในขณะที่กําลังปฏิบตัิอยูนั้น มี ๒ จําพวกดวยกัน 
คือ ๑) อติรัจฺฉานกถิโก ผูที่มีปกติไมใครคุย ไมใครพูดในติรัจฉาน
กถา  ๒) สีลาทิคุณสัมฺปนฺโน  ผูที่ถงึพรอมดวย ศีลคุณ สมาธิคุณ 
ปญญาคุณ 

๕.โภชนอสัปปายะกับโภชนสัปปายะ หมายถึง อาหาร
ที่ไมสมควร และอาหารที่สมควร ใหสังเกตหลังจากเมื่อทาน
อาหารเขาไปแลว จิตไมชุมชื่น อาหารนั้นก็เปน อสปัปายะ  ถา
จิตใจชุมชื่น อาหารนั้นก็เปน สปัปายะ 
 โภชนะ มี ๒ ประเภท 
 ๑) โภชนสัปปายะ  หมายถึง อาหารที่รับประทาน (ฉัน) 
เขาไปแลว ทําใหรางกายกระปรี้กระเปรา ควรแกการงาน  และ
จิตใจเบาสบาย  ไมมีกิเลสครอบงําเพราะอาหารเปนปจจัย  
อาหารเชนนัน้  ชื่อวา โภชนสัปปายะ 
 ๒) โภชนอสัปปายะ หมายถึง อาหารที่รับประทาน (ฉัน) 
เขาไปแลว ทําใหรางกายอึดอัด ไมกระปรี้เปรา ไมควรแกการงาน 



 

ถูกกิเลสเขาครอบงํา เพราะอาหารนั้น เปนปจจยั อาหารเชนนั้น 
เรียกวา โภชนอสัปปายะ 
 ๖. อุตุ มี ๒ ประเภท 
 ๑) อุตุอสัปปายะ หมายถึง อากาศที่ไมสบาย ใหสังเกต
จากการที่ไดรับอากาศนั้น ๆ แลว จิตไจไมแจมใส อากาศนั้นก็เปน 
อสัปปายะ 
  ๒) อุตุสัปปายะ หมายถึง อากาศเปนที่สบาย ใหสังเกต
จากการที่ไดรับอากาศนั้น ๆ แลว ถาจิตใจสบาย อากาศนั้นก็เปน 
สัปปายะ 
 ๗.อิริยาปถะ (อิริยาบถ) มี ๒ ประเภท 
 ๑) อิริยาปถอสัปปายะ หมายถึง อิริยาบถไมเปนที่สบาย 
ใหสังเกตจากการใชอิริยาบถนั้น ๆ แลว ถารูสักงวงเหงาหาวนอน 
อิริยาบถนั้น ก็เปน อิริยาปถอสัปปายะ 
  ๒) อิริยาปถสัปปายะ หมายถึง อิริยาบถเปนทีส่บาย ให
สังเกตจากการที่ใชอิริยาบถนั้น ๆ ถารูสึกสบายใจ การปฏิบัติ
ไดรับผลดี   อิริยาบถนั้น ก็ เปนอิริยาปถสัปปายะ 

 H พระโยคีบุคคลที่กําลังเพงปฏิภาคนิมิตอยู โดยมีการ
เวนจากอสัปปายะ  ๗ อยาง แลวเสพสัปปายะ ๗ อยาง ตามที่ได
พรรณนามาแลวนี ้ ตอจากนี้ไมนานนักบางทานก็จะบรรลุ
ปฐมฌานได แตถาหากไมบรรลุแลวไซร พระโยคีบุคคลนัน้พึง
บําเพ็ญ อัปปนาโกศล ๑๐ประการ ใหเกิดขึ้นในสันดานของตน
อยางบริบูรณ 

อัปปนาโกศล ๑๐ ประการ คือ 
 ๑. วัตฺถุวิสทกริยตา  จงชําระรางกายและเครื่องนุงหมให
สะอาด 
 ๒. อินฺทฺริยสมัตฺตปฏิปาทนตา ปรับอินทรียทั้ง ๕ (ศรัทธา
กับปญญา,วิริยะ กับสมาธิ, สติตองกระทําใหมาก เพื่อปองกัน
รักษาจิตไมใหตกไปสูนิวรณ) 
 ๓. นิมิตฺตกุสลตา   มีความฉลาดในการรักษานิมิต
กรรมฐาน 
 ๔. จิตฺตปคคฺโห   เมื่อจติทอถอยอันเนื่องมาจาก ปสสทัธ ิ
สมาธิ อุเบกขา ในขณะนั้น  ควรยกจิตขึ้น ดวยการเจริญ  ธัมมวิจ
ยะ วิริยะ ปตสิัมโพชฌงค 



 

 ๕. จิตฺตนิคฺคโห เมื่อจิตใจฟุงซานอนัเนื่องมาจาก ธัมมวิจ
ยะ วิริยะ ปติ  ในขณะนั้นควรขมจิตไวดวยการเจริญ ปสสัทธิ 
สมาธิ อุเบกขา 
 ๖.จิตฺตสัมฺปหังโส เมือ่จิตใจเบื่อหนายในการเจริญ
กรรมฐาน ควรปลูกความเชื่อ เพื่อยงัจิตใหราเริง ดวยการนึกถึงสัง
เวควัตถุ๘ และคุณของพระรัตนตรัย 
 ๗.จิตฺตอัชชฺเุปกฺโข เมื่อจติใจไมทอถอยฟุงซาน เบือ่หนาย 
เวลานั้นควรเพงเฉยอยู 
 ๘. อสมาหิตปุคฺคลปริวัชฺชนัง เวนจากบุคคลที่มีจิตไมสงบ 
(ผูที่ไมไดฌาน) 
 ๙. สมาหิตปุคฺคลเสวนัง  คบบุคคลที่มี่จิตสงบ (ผูที่ได
ฌาน) 

๑๐. ตทธิมุตฺติ  นอมใจอยูแตในเรื่องของฌานสมาธิ ในทุก 
ๆ อิริยาบถ 

การเกิดขึน้แหงปฐมฌาน 
 เมื่อพระโยคีบุคคลไดปฏบิัติถูกตองดังที่ไดกลาวมาแลวนี้รู
ปาวจรปฐม ฌาน ที่มีองคฌาน ๕ ก็เกิดขึ้นแกพระโยคีเปนไปดังนี ้

คือ มโนทวาราวัชชนะ ที่มีปถวีปฏิภาคนิมิตเปนอารมณ เกิดขึ้น
ตัดกระแสภวังคขาด ในลําดับนั้นมหากุศลญาณสัมปยุตตชวนะ
ดวงใดดวงหนึ่ง เกิดขึน้๔ ขณะ แกมันทบุคคล หรือ ๓ ขณะแก
ติกขบุคคล ซึ่งมปีฏภิาคนิมิตเปนอารมณในฐานที่เปนบริกรรม 
อุปจาร อนุโลม โคตรภู หรือ อุปจาร อนุโลม โคตรภู เรียกวา 
อุปจารสมาธิชวนะ ในฌานวิถีแลวก็ดับไป ตอจากนั้นปฐมฌาน
กุศล ที่เปน อัปปนาสมาธิ ที่มีปฏิภาคนิมิตเปนอารมณ เกิดขึ้น๑ 
ขณะแลวก็ดบัลง จากนัน้ภวังคก็เกิดตอไป หลังจากภวังคจิตปจจ
เวกขณวิถี ทีม่ีมโนทวาราวัชชนจิต ๑ขณะ มหากศุลชวนะ๗ ขณะ 
ก็เกิดขึ้นหลาย ๆ รอบทําการพิจารณาองคฌานทั้ง ๕ โดยเฉพาะๆ 
วาเปนวิตก วิจาร ปติสุข เอกัคคตา เสมือนผูที่ตืน่จากหลบั แลว
พิจารณาถึงความฝนของตนวาฝนเรือ่งอะไรบ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  นุ 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นอัปปนาฌานหลังจากฌานวิถี

ไดดับลงแลว 
 ในฌานวิถีนี้อารมณของบริกรรม อุปจาร อนุโลม โคตรภู 
ที่เปนกามชวนะกับอารมณของอัปปนาฌานที่เปนอัปปนาชวนะ
นั้น แมวาจะมีปถวีปฏิภาคนิมิตเปนอารมณเหมือนกันก็จริง แต
ขณะที่กามชวนะเกิดอยูนัน้ อํานาจของกามตัณหา หาไดสงบราบ
คาบไม จิตใจก็ยังไมมีกําลังเต็มที่ ตอเมื่อ ปฐมฌานเกิดขึ้นนั้น
แมวาเกิดเพยีงขณะจิตเดียวก็จริง แตสามารถขมกามตัณหาให
สงบลงไดอยางราบคาบเปนพิเศษ จิตใจก็มีกําลังกลาแขง็เต็มที่ 
องคฌานทั้ง ๕ ก็ปรากฏขึ้นมาอยางเดนชัด อุปมาเหมือนกับการ
ตอกตะปูลงไปบนแผนกระดานจนแนน ฉนัใด การเขาสูอารมณ
ของปฐมฌานก็ไมหวั่นไหวคลอนแคลน ฉนันั้น ฉะนั้นจึงทําใหรูได
วา ฌานเกิดขึ้นแลวแกตน สวนจะพูดไดหรอืไมนั้น เกีย่วกับ
ความรูในดานพระอภิธรรมโดยตรง ถาไดรับการศึกษาดีพอก็พูด
ได ถาไมไดรับการศึกษาดีพอก็พูดไมถูก 

 ปฐมฌาน ที่ไดชื่อวารูปาวจรจิตเพราะเจตนาที่อยูใน
ปฐมฌานกศุลนี้ไมมี กามตัณหา คือ ความพอใจในกามคุณทั้ง ๕  
ฉะนั้นจึงไมมีการสงผลให ปฐมฌาน ลาภีบุคคลไดบังเกิดในกาม
ภูมิอีก แตกลับสงผลใหไปเกิดในรูปภูมิ ฉะนั้น ปฐมฌานกุศลนี้ จึง
ไดชื่อวา รูปาวจรจิต 
 

การปฏิบตัิตอไปเพื่อให ทุติยฌาน เปนตน
เกิดขึ้น 

 สําหรับการปฏิบัติเพื่อให ทุติยฌาน เปนตนเกิดขึ้น ในขั้น
แรก ฌานลาภีบุคคลพึงกระทํา ปฐมฌานกุศลใหเกิดติดตอกันอยู
ตลอด ๑ วนั ถึง ๗ วนั เสียกอนเพื่อจะไดอบรมจิตใจใหมีสมาธิ
กลาแข็งขึ้น เพื่อเปนบาทแหงการฝกวสีทั้ง ๕ ประการตอไป 
 การที่จะให ปฐมฌานกศุลชวนะ เกดิขึ้นเสมอ ๆ นั้น กต็อง
เพงปฏิภาคนิมิตเสียกอน ทัง้นี้ก็เพราะวา เมือ่เพงปฏิภาคนิมิต
เวลาใด เวลานั้นฌานจติก็ตองเกิดขึ้นเปนธรรมดา แตทวาในวิถี
หนึ่ง ๆ นั้น คงมีแตปฐมฌานกุศลชวนะเกิดขึ้นเพยีง ๑ ขณะ ๒ - 
๓ ขณะ แลวภวังคจิตก็เกิดตอไป เปนไปอยูดังนี้ ฉะนั้น ขณะใดที่



 

รูสึกวา ฌานจิตที่เกิดขึน้นั้นไดดับไปแลว ขณะนั้นตองรีบเพง
ปฏิภาคนิมิตอีก เพื่อจะไดกลับเขาปฐมฌานอีก อยานิ่งนอนใจ 
และอยาสนใจในเรื่องอื่นใดทั้งสิ้น จงพยายามเขาปฐมฌานไว
เสมอ ๆ อยาใหขาดสาย เพื่อเปนการอบรมจิตใจใหสมาธิมีกําลัง
กลาแข็งขึ้น ในระหวางที่กําลังพยายามเขาปฐมฌานอยู ยังเขา
ไมไดตลอด ๑ วัน ๒ วัน เปนตนนัน้ ในเวลานั้นอยาสนใจในการ
พิจารณาองคฌาน ๕  มีวิตก เปนตน ใหมากนัก ควรสนใจแตใน
การเพงปฏิภาคนิมิต เพือ่จะไดเขาปฐมฌานประการเดียว 
เพราะวา ถาพิจารณาองคฌานมากไปในขณะนั้น องคฌาน
เหลานัน้ กจ็ะปรากฏขึน้เปนของหยาบและมีกาํลังนอย เมื่อเปน
เชนนี้กจ็ะทําใหปฐมฌานที่ไดมาแลวเสื่อมไป ทุติยฌานที่จะ
เกิดขึ้นใหมกเ็กิดไมได  เมื่อพยายามเขาปฐมฌานไดเสมอ ๆ 
ตลอด ๑ วันถึง ๗ วัน ดังนี้แลว ตอจากนั้นก็ควรฝกหัดในดานการ
กระทําวสีภาวะทั้ง ๕ ใหชาํนาญตอไป 

วสี  ๕  อยาง คือ 

๑. อาวัชชนวสี  สามารถในการพิจารณาองคฌานของมโน
ทวาราวัชชนะ คือเมื่อฌานจิตดับลงแลว มีภวังคคั่นเพียง ๔-๕ 
ขณะ ในระหวางวิถีตอวิถีที่มีการพิจารณาองคฌานโดยเฉพาะ ๆ 
 ๒. สมาปชชนวสี  สามารถในการเขาฌาน คือเมื่อประสงค
จะเขาฌานก็เขาไดก็เขาไดทันที โดยมีการเพงปฏิภาคนิมิตเพียง
เล็กนอยและมีภวังคคั่นเพียง ๔–๕ ขณะฌานวิถีก็เกิดขึ้น 
 ๓. อธิษฐานวสี สามารถในการกําหนดเวลาเขา คอือยูใน
ฌานไดตามกําหนดเวลา 
 ๔. วุฏฐานวสี สามารถในการกําหนดเวลาออก คือออก
จากฌานไดตามกําหนดเวลา 
 ๕.ปจจเวกขณวสี สามารถในการพิจารณาองคฌาน
ของชวนะ  คือ เมื่อมโนทวาราวัชชนะเกิดขึ้นแลวดับไป ชวนะจิตที่
ทําหนาที่พจิารณาองคฌานนั้น ๆ เกิดเพียง ๔-๕ ขณะเทานั้น 
หมายความวา เมื่อไดอาวัชชนวสแีลว ปจจเวกขณวสีก็สําเรจ็ไป
ในขณะเดียวกันนั่นเอง 
 

การปฏิบตัิเพื่อใหไดทุติยฌาน เปนตน 



 

 ปฐมฌานลาภีบุคคลฝกวสี ๕ อยาง คือ อาวัชชนวส ี
สมาปชชนวสี อธิษฐานวสี วุฏฐานวส ีปจจเวกขณวสี  จนชํานาญ
แลว จากนั้นจงเขาปฐมฌานกอน ออกจากปฐมฌานแลว 
พิจารณาเห็นโทษของวติก องคฌานวา “ยังมีสภาพที่หยาบกวา
องคฌานที่เหลือ อันเปนสาเหตทุําใหสมาธิไมมั่นคง นิวรณที่สงบ
ลงไปแลว อาจกําเริบขึ้นมาไดอีก” จากนั้นก็นอมใจพิจารณาองค
ฌานที่เหลือมี วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา วามีสภาพละเอียดสขุุม ทั้ง
ทุติยฌานก็หางไกลจากนิวรณ ทั้งสมาธิก็มั่นคงกวาปฐมฌาน 
 จากนั้นก็กลบัไปเพงปฏภิาคนิมิต ดวยวิตักกวิราคภาวนา 
เมื่ออยากทราบวาในขณะนั้นจิตเปนไปอยางไร ใหเขาปฐมฌาน
กอน ออกจากปฐมฌานแลว เหน็วิตกเปนสภาพที่หยาบกวาองค
ฌานที่เหลือ และในเวลาใด จิตปราศจากนิกันติตัณหาใน
ปฐมฌาน ในเวลานัน้จิตลงสูภวังค  ตอจากนั้นปจจเวกขณวิถีก็
เกิดขึ้นพิจารณาองคฌานทั้ง ๔ มี วิจาร ปติ สุข เอกัคคตา 

หมายเหตุ …   
ตติยฌาน พิจารณาเห็นโทษของวิจารแลวเพงปฏิภาค

นิมิต ดวยวิจารวิราคภาวนา 

จตุตถฌาน พิจารณาเห็นโทษปต ิ แลวจึงเพงปฏภิาคนิมิต 
ดวยวิราคภาวนา 

ปญจมฌาน พิจารณาเห็นโทษสุข  แลวจึงเพงปฏิภาค
นิมิต 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 คือเคย
ไดอภิญญา ในชาติที่ใกล ๆ กันกับชาตินี้ ก็สามารถที่จะฝก
อภิญญาได  ถาไมมี  ตองไดฌานถึงอรูปฌาน ๔ จึงจะสามารถ
ฝกอภญิญาไดสําเร็จ และอภิญญาจิต จะเกิดขึ้นไดนั้น จะเกดิผูที่
ทําฌานไดมา จากการเจริญกสิณทั้ง ๑๐ เทานั้น ฌานนั้นมี
อานิสงสมาก เชน ทําใหอยูเปนสุขในปจจุบนั เปนบาทฐานในการ
เจริญวิปสสนา ถาฌานไมเสื่อม  ตายแลวก็ไปเกิดบนพรหมโลก  
ความปรารถนาของผูที่ไดฌาน ยอมสาํเร็จเร็วพลัน 

การเจรญิอรูปฌาน 
          ผูที่ไดปญจมฌานแลวเปนผูทีม่ีสติสมบูรณ จึงไดมี
ความคิดความเห็นตางกนัเปนสองฝายคือ  ในเวลาที่วางจาก



 

พระพุทธศาสนา ปญจมฌานลาภีบุคคล มีความเห็นวา การ
ประหัตประหารกันก็ดี  โรคตาง ๆ กด็ี  ความกําหนัดรักใครกันก็ดี  
เหลานีล้วนเนื่องมาจากรางกายนั่นเองเปนตนเหตแุละรางกายนี้ก็
เกิดมาจากโลหิตของพอแม อันเปนของไมสะอาดอีกดวย สวนใน
อรูปภูมินั้นปราศจากรางกาย มีแตจติใจอยางเดียว  ฉะนั้น เรื่อง
เดือดรอนตาง ๆ ที่เกี่ยวกับกายนี้ จึงไดถูกระงบัไปสิ้น  เปน
ความสุขอยางยิ่ง  เมือ่ไดมีความคิดเห็นเชนนี ้ ก็เกิดความเบื่อ
หนายในรางกาย มีแตความอยากจะไปเกิดในอรูปภูมิ พรอมกัน
นั้น ก็มีความหวาดกลัวในปฏิภาคนิมิต ที่เปนอารมณของปญจม
ฌานที่เนื่องตอกันมาจากรูปที่เปนองคกสิณอีกดวย  เหมือนหนึ่งผู
ที่กลัวผีในเวลากลางคืน เหน็ตอไมเขา ก็เขาใจวาผีหลอกมคีวาม
สะดุงกลัวฉนัใด  ปญจมฌานลาภีบุคคลทีม่ีการเห็นโทษใน
รางกายก็ฉันนั้น 
 สวนความเหน็ในสมัยที่พระพุทธศาสนาเกิดขึ้นแลว 
ปญจมฌานลาภีบุคคล หาไดพิจารณาเห็นโทษในรางกายแต
ประการใดไม เพียงแตมีความเห็นวาสมาธิที่เกิดจากอรูปฌานนั้น
มีกําลังมั่นคง และประณีตมากกวาสมาธิที่เกิดจากรูปฌาน ฉะนั้น 

จึงอาจทําอภิญญาได หรือถาเปนพระอนาคามี พระอรหันตเวลา
ใด ก็สามารถเขานิโรธสมาบัติไดอีกดวย  จากนั้นจงปฏบิตัใิน
รูปปญจมฌาน จนชํานาญในวสีภาวะทั้ง ๕ แลว  เมื่อออก
จากปญจมฌานแลวก็เพงปฏิภาคนมิิตตอไปอยางไมสนใจ มีแต
ความพยายามที่จะพรากใจออกจากปฏิภาคนิมิตนั้นแลวกลับ
พยายามยึดหนวงเอาอากาศบัญญัติมาปรากฎแทนที่ โดยคิดวา
ปถวีปฏิภาคนิมิตไมมี  มีแตอากาศวางเหลาอยูเทานั้น  พรอมกับ
บริกรรมภายในใจวา อากาโส อนันฺโต ๆ ๆ ๆ ๆ  
 เมื่อปญจมฌานลาภีบคุคลพยายามเจริญเชนนีเ้สมอไป 
ในเวลาใด จติปราศจากนิกันติตัณหาในรูปปญจมฌาน  เวลานั้น
จิตขึ้นสูอุปจารภาวนา  ตอไปไมชานัก ปฏิภาคนิมิตที่เปนนิมิต
กรรมฐานก็จะสูญหายไปจากใจ คงเหลือแตอากาศวางเปลาที่
เปนภายในบริเวณของปฏิภาคนิมิตแผไป อุปมาดังบุคคลที่เพงดู
ผามานที่ติดอยูที่ชองหนาตางอยางไมสนใจ ในขณะนั้น  ผามานก็
หลุดลงไป  ดวยอํานาจลมที่พัดมาแรง  จึงมองเห็นแตอากาศที่
วาง ๆ  อยูเทานั้น ฉนัใด  พระโยคีบุคคล ก็เพกิปฏิภาคนิมิตก็ฉัน
นั้น 



 

 เมื่อเพิกปฏภิาคนิมิตที่ติดอยูกับใจไดเสียในเวลาใด เวลา
นั้นอากาศบัญญัติ ก็ปรากฏขึ้นมาแทนที่ พรอมดวย อากาสานัญ
จายตนฌาน ที่มีองคฌาน ๒ ก็เกดิขึ้นเปนไปดังนี้คือภวังคภวัง
คจลนะภวังคุปจเฉทะมโนทวาราวัชชนะปริกรรม อุปจาร อนุโลม 
โคตรภู อากาสานัญจายตนฌาน ๑ ขณะ แลวดับไป จากนั้น
ภวังคเกิดเลก็นอย แลวปจจเวกขณะวิถีที่พิจารณาอุเบกขา 
เอกัคคตา ก็เกิดขึ้นตามสมควร 
ภ  ภ  น   ท ม  ปริ อุ  นุ โค ฌ  ภ  ภ  ภ  ภ  ภ  น  ท  ม  ช  ช  ช   ช  
ช  ช  ช 
  ปฏิภาคนิมิต    กสิณุคฆาฏิมากาศ           ปจจเวกขณ
วิถี 
 

อากาสานัญจายตนฌานมชีื่อ ๓ อยางคือ 
 ๑. อรูปฌาน   เพราะฌานนี้ปราศจากรูปเปนอารมณ 
 ๒. อากาสานัญจายตนฌาน  เพราะฌานนี้มีความมั่นคง
ตั้งอยูอยางไมหวั่นไหว เกิดขึ้นโดยอาศัอากาศบัญญัติที่ไมปรากฏ

วา เบื้องตนคือความเกิด และเบื้องปลาย คือ ความดับ อยูที่
ตรงไหน 
        ๓.ปฐมารุปปฌานเพราะฌานนี้เกิดขึ้นเปนครั้งแรกใน
บรรดาอรูปฌานทั้ง ๔ 
 

การปฏิบตัิเพื่อใหไดวิญญานัญจายตนฌาน 
 ขั้นแรกตองปฏิบัติในอากาสานัญจายตนฌาน ใหชํานาญ
ในวสีภาวะทัง้ ๕ กอน จากนั้น จงเขาอากาสานัญจายตนฌาน
กอน ออกแลวก็พิจารณาเห็นโทษของอากาสานัญจายตนฌานวา 
“ยังเปนฌานที่ใกลกับปญจมฌาน  ที่เปนขาศึกกันอยู  ถาไมหมั่น
เขา  สมาธกิ็อาจจะตกไปอยูในปญจมฌานอีกได  ทั้งสมาธิทีเ่กิด
จากฌานนี้กย็ังหยาบกวาสมาธิที่เกิดจากวิญญานัญจายตนฌาน
ดวย เมื่อพิจารณาเห็นโทษเชนนี้ ก็เกดิความฝกใฝในอากาสานัญ
จายตนที่ดับไปแลวจากจติสันดานของตน โดยพยายามพรากใจ
ออกจากอากาสบัญญัตินั้นเสีย แลวกลับพยายามยึดหนวงเอา
กาสานัญจายตนฌานมาปรากฏ โดยบริกรรมวา วิญญาณัง อนันฺ
ตัง  หรือ วิญญาณัง  อยูดังนี้เรื่อย ๆ 



 

 ในเวลาใด จิตปราศจากนิกันติตัณหาในอากาสานัญจาย
ตนฌาน  เวลานั้น จิตขึน้สูอุปจารภาวนา การเจริญภาวนาตอไป 
ไมชาอากาสบัญญัติที่เปนนิมิตกรรมฐานก็จักสูญหายไปจากใจ 
การพยายามกาวลวงอากาสบัญญัติที่เปนกรรม ฐานที่ตดิใจได
เวลาใด เวลานั้น อากาสานัญจายตนฌานก็ปรากฏเขามาแทนที ่ 
พรอมดวยวิญญานัญจายตนฌานทีอ่งคฌาน ๒ ก็ปรากฏเกิดขึ้น
ตามลําดับดังนี้ 
  ภ     น    ท    ม    ปริ   อุ    นุ   โค    ฌ    ภ    ภ 
    อากาสานญัา-กสิณุคฆาฏิมากาส         อากาสานัญ
จายตน 

หมายเหตุ…การที่พระโยคีบุคคลเหน็โทษของอา
กาสานัญจายตนะฌานแลวเหตุไฉนเมื่อจะเจริญฌานเบื้องบน
ตอไป ทําไมจึงตองใฝใจสนใจในอากาสานัญจายตนฌานอีกเลา 
ขอนี้เปนเพราะวิญญานัญจายตนจะเกิดขึ้นไดก็ตองอาศัยอา
กาสานัญจายตนเปนเหต ุ อุปมาเหมือนมหาดเล็กที่แลเหน็โทษ
ของพระราชาดวยประการตาง ๆ ก็ตองมีใจเคารพรักและคอย

ปฏิบัติรับใชตอพระองคอยูนั่นเอง  เพื่อเปนที่พกัพิงอาศัย  และ
ความเจริญกาวหนาตอไป 

การปฏิบตัิเพื่อใหไดอากิญจญัญายตนฌาน 
 ขั้นแรกตองปฏิบัติในวิญญานัญจายตนฌานใหชาํนาญใน
วสีภาวะทั้ง ๕ เสียกอน จากนัน้ จึงเขาวิญญานัญจายตนฌาน 
ออกแลวพิจารณาเห็นโทษของวิญญานัญจายตนฌานวา 
วิญญานัญจายตนฌานนีย้ังใกลตออากาสานัญจายตนฌานที่
เปนปฏิปกษกันอยู เมื่อไมหมั่นเขา อาจเลือนหายไปได  กลับทํา
ใหสมาธิลดระดับลงในอากาสานัญจายตนฌานก็ได ทั้งสมาธิของ
วิญญานัญจายตนฌานนี ้ ยังหยาบกวาสมาธิที่ในอา
กิญจัญญายตนฌาน ดังนี้แลว กฝ็กใฝสนใจในอากาสานัญจาย
ตนฌานที่ดบัไปแลว แมเพียงภังคักขณะของอากาสานัญจายตน
ฌานนั้นก็หาไดมีอยูไมโดยการพยายามพรากใจออกจาก อา
กาสานัญจายตนฌานเสยี แลวกลับทาํการยึดหนวงเอา  นัตถภิาว
บัญญัติมาปรากฎแทนที่  โดยบริกรรมวา นัตถิ  กญิจิ  นัตถิ กญิจิ 
 ในเวลาใด จิตปราศจากนิกันติตณัหาในวิญญานัญจาย
ตนฌาน ในขณะนั้นจิตขึน้สู อุปจารภาวนา  ในไมชา อากาสานัญ



 

จายตนฌานที่เปนนิมิตติดใจก็สูญหายไป  การพยายามพรากใจ
ออกจากอากาสานัญจายตนฌานไดในเวลาใดเวลานั้นนัตถิภาว
บัญญัติก็มาปรากฎแทนที่ พรอมดวยการเกิดขึ้นของอา
กิญจัญญายตนฌานที่มีองคฌาน ๒ ตามลําดับดังนี้ 
  ภ     น    ท    ม   ปริ    อุ    นุ    โค   ฌ   ภ    ภ 
  อากาสานัญจายตน      นัตถิภาวบัญญัติ  

(ความไมมีของอากาสานัญจายตนฌาน) 
การปฏิบตัิเพื่อใหไดเนวสัญญานาสญัญายตน

ฌาน 
 ฝกอากิญจัญญายตนฌาน จนถึงวสีภาวะแลว จงเขาอา
กิญจัญญายตนฌานกอน ออกแลว  ก็พิจารณาเห็นโทษของอา
กิญจัญญายตนฌาน  คลายกับที่กลาวมาแลว ก็สนใจนึกถึงอา
กิญจัญญายตนฌาน และพยายามพรากใจออกจากนตัถิภาว
บัญญัติ แลวพยายามหนวงเอาอากิญจัญญายตนฌานมาปรากฎ
แทนที ่  โดยบริกรรมวา สันตเมตัง ปณีตเมตัง หรือ สันตัง ๆ ปณี
ตัง ๆ 

 ในเวลาที่จิตปราศจากนิกันติตัณหาในอากิญจัญญายตน
ฌานในเวลานั้น จิตขึ้นสูอุปจารภาวนา ไมชานตัถิภาวบัญญัต
หายไป  เวลานั้น  อากิญจัญญายตนฌานปรากฏขึ้นมาแทนที ่
พรอมดวยเนวสัญญานาสัญญายตนฌานก็เกิดขึน้  ตามลาํดับ
ดังนี้คือ   
  ภ     น     ท     ม    ปริ    อุ     นุ     โค    ฌ     ภ     
ภ 
อากิญจัญญายตน-นัตถิภาวบัญญัติ       อากิญจญัญายตน 
 
 

-  -  - 
 
 
 
 
 
 



 

 
 

บทที่ ๓ 
การศึกษาพระอภิธรรมใน

ประเทศไทย 
 

ในสมัยกอนก็เคยมีการเรียนการสอนพระอภิธรรมกันอยู
บาง แตก็สอนกันเพียงอภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉท เชน สมัย
เมื่อพระอมราภิรักขิต วัดบรมนิวาสไดเคยแปลไว  หรือของพวก
เปรียญธรรมก็ไดเคยแปลไว  อีกฉบบัหนึ่งของพระโยธาธรรมนิเทศ
ก็เคยแปลไว  และก็มีการสอนกันบาง แตไมกวางขวางพิสดาร
เทาไรนัก เพราะไมไดยกเอาเนื้อหาสาระในพระอภิธรรม ๗ คัมภีร
มาเรียนกันโดยตรง แมในวงการคณะสงฆไทยเราเอง  ก็ไดยกเอา
อภิธัมมัตถสังคหบาล ี ๙ ปริจเฉท และฏีกาวิภาวินีแก อธบิาย

สังคหบาลทีัง้ ๙ ปริจเฉท ไปวางไวเปนหลักสูตรของประโยคป.ธ.
๙ ก็จริง แตทวา ก็เปนแตเพียงเรยีนแปลจากภาษาบาลีออกมา
เปนภาษาไทยเทานั้น ในสวนความเกี่ยวโยงดานสภาวะ กม็ิได
เนนสอนกันเปนกิจลักษณะอะไรเลย  ครั้นตอมาประมาณป พ.ศ.
๒๔๘๙ ถึง ๒๔๙๐ กไ็ดมีการสอนพระอภิธรรมและวิปสสนากัน
ขึ้นที่สํานักวัดปรก ยานนาวา  บานทวาย ตรอกจันทร  สมัยนัน้ ก็
มี อาจารยแนบ มหานีรานนท  เปนประธานไดศึกษาเลาเรียนจาก
พระอาจารยภัททันตะ วลิาสเถระ ซึง่เปนพระสงฆที่นิมนตมาจาก
ประเทศพมา  ตอจากนั้นก็มีอาจารย ส. สายเกษม มาสอนตออีก  
แตก็สอนกันอยูในอภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉทเทานัน้เอง 
ผลงานของทานอาจารย ส. เทาที่ปรากฏก็คืออภิธรรมพิสดาร เลม 
๑ - ๒  
 ครั้นตอมา เมื่อปพุทธศักราช ๒๔๙๕ เจาประคณุสมเด็จ
พระพุฒาจารย (อาจ อาสภมหาเถระ) ครั้นเมื่อดํารงสมณศักดิ์ ที่ 
พระพิมลธรรม มีตําแหนงทางการปกครองคณะสงฆ โดยเปนสงัฆ
มนตรีวาการปกครอง ไดมีความเลื่อมใสในพระอภิธรรม และได
ปรารภถึงการศึกษาพระพุทธศาสนาในประเทศไทยวา ยังไม

  



 

สมบูรณเทาที่ควร คือ มีเฉพาะพระวินัย กับพระสูตร  สวนพระ
อภิธรรมนั้น ยังมีไมสมบูรณเทาที่ควร มีความประสงคที่จะใหมี
การศึกษาพระพุทธศาสนาในประเทศไทยอยางครบถวน จึงได
ติดตอกับทานเซอรอูตวน ประธานสภาพระพุทธศาสนาแหง
สหภาพพมาในครั้นนั้นโดยขอใหทางการแหงสหภาพพมาได
จัดสงพระอาจารยผูแตกฉานในพระไตรปฏกและอรรถกถา ฎีกา 
อนุฎีกา มาสอนยังประเทศไทย   เมื่อทางการแหงสหภาพพมา
ไดรับการทาบทามติดตอเชนนัน้ก็มีความยินดีสนองเจตนารมณ
ของพระเดชพระคุณหลวงพอพระพิมลธรรมเปนอยางดี  เพราะ
สมัยนั้น  ทางการสหภาพพมาทราบเกียรติประวัติและมคีวาม
เคารพเลื่อมใสในศีลาจารวัตรของพระเดชพระคณุหลวงพอพระ
พิมลธรรมเปนพิเศษ จึงไดสงพระอาจารยพระอภิธรรมมาใหตาม
ความประสงค ๒ รูป คือ  
    ๑. พระอาจารยภัททันตะโชติกะธรรมาจริยะ หรือ 
พระสัทธัมมโชติกะ ธรรมาจริยะ 
    ๒. พระอาจารยเตชินทะ  ธรรมาจริยะ 

 เมื่อพระอาจารยทั้ง ๒ไดเดินทางมาถึงประเทศไทยแลว  ก็
ไดทําการสอนพระอภิธรรมกันขึ้นที่วัดระฆังโฆสิตาราม บางกอก
นอย กรุงเทพฯ เปนแหงแรก  สวนพระอาจารยเตชินทะนั้น ก็ไดทํา
การสอนอยูที่สํานักวัดสามพระยา โดยมีคุณพิชิต มณไทยวงศ 
เปนลามแปลเปนไทยให สวนทางสายวัดระฆังโฆสิตารามนั้น ก็มี
คุณพระทิพยปริญญา ผูพิพากษาศาลอุทธรณ  และศิษยอีกหลาย
คน ไดชวยกันแปลเปนภาษาไทยให  เพราะขณะนั้นพระอาจารย
ทั้ง ๒ ยังมีความเขาใจในภาษาไทยไมดีพอ ทั้งภาษาพูดและ
ภาษาเขยีน แตก็ไดอาศัยความอนุเคราะหจากผูทีส่นใจหลายฝาย
ไดชวยกันถายทอดความรูจากพระอาจารยตลอดมา เมื่อพระ
อาจารยพระสัทธัมมโชตกิะ ธัมมาจริยะ มีความรูความเขาใจใน
ภาษาไทยดพีอแลว ก็ไดอาศัยศิษยผูใกลชิดหลายคนมี คุณโยม 
วรรณี  โกเมศ  และ คุณโยมถวิล  อภัยภูมินารถ เปนตน  ได
ชวยกันแปล เกลาสํานวน ทําเปนคัมภีรออกสูภาษาไทยหลาย
คัมภีร แลวใชเปนหลักสตูรในการเรียนการสอนกนัมาจนทุกวนันี ้



 

โดยพระอาจารยสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ ไดจัดเรียบ
เรียงหลักสูตรการเรียนการสอนเปนชัน้ ๆ  ซึ่งมีคมัภีรที่เปนผลงาน
ของทานเทาที่ทราบ คือ 

๑. พระอภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉท แปลเปนไทย ขยาย
ความตามแนวของอภิธัมมมหาฏีกาของพระอาจารยเลดีมหาเถระ 
และ จากพระไตรปฏก – อรรถกถา – ฎีกา เปนตน  ที่กําลังใชเปน
หลักสูตรการศึกษาชั้น จฬูตรี – จูฬโท – มัชฌิมตรี – มัชฌิมโท – 
มัชฌิมเอก พรอมปญหาเฉลย 

๒. ติกมาติกาและทุกมาติกาพรอมทั้งปญหา – เฉลย ที่ใช
เปนหลักสูตรการศึกษาชั้นจูฬเอก 

๓. คัมภีรยมก ๕ คัมภีรตน พรอมทั้งปญหา – เฉลย ที่ใช
เปนหลักสูตรการศึกษาชั้นมหาอาภิธรรมิกะตรี และมหาอาภธิรรมิ
กะโท (ชั้นที่ ๗ - ๘) 
 ๔. คัมภีรมหาปฏฐานพรอมทั้งปญหา–เฉลยที่ใชเปน
หลักสูตรการศึกษาชั้นมหาอาภิธรรมิกเอก (ชั้นที ่๙) 
 ๕. คัมภีรตาง ๆ อีกหลายเลม  เทาทีไ่ดเคยจัดพิมพไวแลว 

 นับวา อาจารยพระสัทธมัมโชติกะ ธัมมาจริยะ ไดมีสวน
ฟนฟู เติมเต็ม และฝงรากการเรียนการสอนพระอภิธรรมไวใน
ประเทศไทย ชวยใหพุทธบริษัทชาวไทยไดเรียนรูและเกิดความ
แตกฉานในเนื้อหาสาระของพระอภิธรรมขึ้นเปนอยางมาก แตเปน
ที่นาเสียดายที่พระอาจารยสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ มีบญุได
ชวยเหลือพวกเราชาวไทยนอยเกินไป  ยังมิทันทีจ่ะสมความตั้งใจ
ของทานพระอาจารยที่จะชวยเหลือประเทศไทยทานก็มาดวนจาก
ไปเสียกอนอยางนาเสียดายเมื่อ พ.ศ.๒๕๐๙ แมวาพระคุณทาน
พระอาจารยจะไดจากไปแลว  ตามคติธรรมดาของสังขารที่ใคร ๆ 
เกิดมาแลว จะหลีกเหลี่ยงไมไดก็ตาม  แตทานก็ยงัไดทิ้งผลงานไว
เปนอนสุรณใหศิษยานุศษิยผูสนใจในการศึกษาพระอภิธรรมใน
ภายหลังไดระลึกนึกถึงพระคุณของทานอยางไมมีวันลืมและได
อาศัยศึกษาคนควาเปนการสรางบารมี ตอไปตลอดกาลนาน ๑ 

                                                           
๑ หนังสอือาจารยพระสัทธัมมโชติกะ  ธัมมาจริยะ ผูปรารถนาพระปญญาธิกสัมมาสัมพุทธเจา  ผู
วางรากฐานหลักสูตรการเรียนการสอนพระอภิธรรมในประเทศไทย  : โรงพมิพมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย  วัดมหาธาตุฯ ทานพระจันทร  กรุงเทพฯ  พ.ศ. ๒๕๓๗ 



 

หลักสูตรพระปริยตัิธรรม  ๑๕ ชั้น 
ของพระสัทธัมมโชติกะธัมมาจริยะ 

หลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมที่อาจารยพระสทัธัมม
โชติกะ ธัมมาจริยะ ไดวางโครงรางไว เริ่มแรกมี ๑๕ ชั้น กําหนด
วิชา ขอบขายการศึกษา ปกรณที่กําหนดเกี่ยวกับไวยากรณบาลี  
พระอภิธรรม  พระสูตร  พระวินัย และวิชาพเิศษ  ตามลําดับชั้น
นั้น  เนื้อหาสาระและขอบขายที่จะตองศึกษา  มีความละเอียด 
ลึกซึ้งกวางขวาง เหมาะสมที่จะทําใหผูสอบผานแตชั้นเปนผูทรง
ความรูความสามารถสมฐานะที่ไดรับเปนอยางยิ่ง 
 เมื่อศึกษาเปรียบเทียบกบัหลักสูตรในปจจบุัน (ซึง่เหลืออยู
เฉพาะหลักสูตรนักศึกษา๙ ชั้น) ที่ความสามารถของผูศึกษา
เขาถึงได  จะเหน็ไดวา ถาผูศึกษาในปจจุบันไมพยายามศึกษา
หรือคนควาเพิ่มเติมใหมากขึ้นกวาที่ไดในหลักสูตรที่มีอยูใน
ปจจุบนันี้  จะทําใหหางไกลจากพระสัทธรรมคําสอนของพระ
สัมมาสัมพุทธเจาออกไปทุกที จะปวยกลาวไปใยกับผูที่มิไดมี
โอกาสศึกษาตามหลักสตูรในปจจุบนัเลา 

 หลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมของอาจารย
พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ ๑๕ ชั้นนั้น  ไดรวบรวมจากสมุด
บันทึกของอาจารยวรรณี โกเมศ  ศิษยรุนแรกของพระอาจารย
สัทธัมมโชตกิะ ธัมมาจริยะ ที่ไดชวยบันทึกสาํนวนคําสอนเปน
ภาษาไทย สมัยที่เริ่มมีการศึกษาพระอภิธรรมกับพระอาจารย ซึ่ง
พระครูธรรมธรสุมนต นนฺทิโก ไดรับจากอาจารยวรรณี โกเมศ
กอนที่ทานจะเสียชีวิต 

หลักสูตรปริยัติธรรม ๑๕ ชั้นนั้น คือ 
  ๑. ชั้นมูล    ๙. ชั้นอัฏฐมะ 
  ๒. ชั้นปฐม  ๑๐. ชั้นธัมมาจริยะ  เอ
กปฏกธร 
  ๓. ชั้นทุติยะ  ๑๑. ชั้นธัมมาจริยะ  ทวิปฏ
กธร 
  ๔. ชั้นตติยะ  ๑๒. ชั้นธัมมาจริยะ  ตปิฏ
กธร 
  ๕. ชั้นจตุตถะ  ๑๓. ชั้นอคัรมหาบัณฑิตติ
นิกายปารคู 



 

  ๖. ชั้นปญจมะ  ๑๔. ชั้นอัครมหาบัณฑิตจตุ
นิกายปารคู 
  ๗. ชั้นฉัฏฐะ  ๑๕.ชั้นอัครมหาบัณฑิต
ปญจนิกายปารคู 
  ๘. ชั้นสัตตมะ 
กําหนดวิชาในหลักสูตร ๑๕ ชั้น คือ 
 ๑. ไวยากรณ  ๒. พระวินัย  ๓. พระสูตร
  

๔. พระอภิธรรม ๕. วิชาพิเศษ 
ปกรณที่เกี่ยวแกไวยากรณบาลี คือ 
 ๑. กัจจายนะ  ๒. รูปสิทธ ิ  ๓. สัททนีต ิ
(ธาตุมาลา) 
ปกรณที่เกี่ยวกับพระวินัย คือ 
 ๑. ภิกขุปาติโมกข ๒. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา 
 ๓. สมันตปาสาทิกาอฏัฐกถา พรอมดวยวินัยบาลี ๕ 
คัมภีร 
ปกรณที่เกี่ยวกับพระสูตร คือ 

 ๑. ธัมมปทัฏฐกถา 
 ๒. สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถาพรอมดวยพระบาล ี ๓ วรรค 
คือ สีลขนัธวรรค, มหาวรรค,ปาฏิกวรรค 

๓. ปณณาสอัฏฐกถา ๓ และพระบาลี ๓ คัมภีร 
๔. สังยุตตอัฏฐกถา  ๕  และพระบาลี ๕ คัมภีร 
๕. อังคุตตรอัฏฐกถา  ๑๑  และพระบาลี ๑๑ คัมภีร 

ปกรณที่เกี่ยวกับพระอภิธรรม คือ 
 ๑. อภิธัมมัตถสังคหะ ๒. ฎีกา ๓. ธัมมสังคณี
มาติกา  

๔. ธาตุกถา  ๕. ยมก 
 ๖. ปฏฐาน  ๗. อัฏฐสาลนิีอัฏฐกถา 
 ๘. สัมโมหวิโนทนีอัฏฐกถา  พรอมดวยวิภังคพระบาล ี
 ๙. ปญจปกรณอัฏฐกถา พรอมดวยปุคคลบญัญัติและ
กถาวัตถุพระบาล ี
ปกรณที่เกี่ยวกับวิชาพิเศษนั้น คือ 
 ๑. วิสุทธิมรรคอัฏฐกถา  ๒. วุตโตทยฉันท 
 ๓. สุโพธาลังการ 



 

 ปกรณตาง ๆ ที่กําหนดไวใน ๑๕ ชั้นนัน้ ผูศึกษาตองศึกษา
ใหรูถึงการอธิบาย องคธรรมปรมัตถ การแปลจุณณิยบาลีและ
คาถาบาลีเปนไทย  แปลไทยเปนจุณณิยบาลีและคาถาบาลี การ
สัมพันธ การจําแนกวากยะ การจําแนกสังวรรณนา การวินิจฉัย 
การแสดงอาคมบาลี ตามสมควรแกปกรณ และชั้นดังตอไปนี้ 

ปญหาที่เกี่ยวกับไวยากรณ จะตองมีการอธิบาย แปลบาลี
เปนไทย  อาคมบาลี 

ปญหาที่เกี่ยว กับภิกขปุาติโมกข จะตองมีการอธิบาย 
แปลบาลีเปนไทย แสดงอาคมบาลี 

ปญหาที่เกี่ยวกับกังขาวิตรณีอัฏฐกถา จะตองมีการ
อธิบาย  แปลบาลเีปนไทย  การสัมพนัธการจําแนกวากยะ ตองรู
วินิจฉัย 

ปญหาที่เกี่ยวกับอภิธัมมัตถสังคหะ จะตองมกีารอธิบาย 
องคธรรมปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย แสดงอาคมบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับธัมมสังคณีมาติกา จะตองมีการอธิบาย 
องคธรรมปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย  แสดงอาคมบาล ี

 ปญหาที่เกี่ยวกับธาตุกถา จะตองมีการอธิบาย  องคธรรม
ปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย แปลไทยเปนบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับ ยมก จะตองมีการอธิบาย องคธรรม
ปรมัตถ แปลบาลีเปนไทย  แปลไทยเปนบาล ี
 ปญหาที่เกี่ยวกับมหาปฏฐาน  จะตองมีการอธิบาย องค
ธรรมปรมัตถ  แปลบาลเีปนไทย แปลไทยเปนบาล ี
 
ปญหาที่เกี่ยวกับธรรมปทัฏฐกถา  สําหรับบาลีจุณณิยะ  

แปลเปนไทย 
สําหรับคาถา แปลเปนไทย และแปลไทยเปนคาถาบาลี 

คําอธิบาย  การสัมพันธ  แสดงอาคมคาถาบาลี 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ วิสุทธมิรรค  จะตองมีคําอธิบาย  และ
วินิจฉัย  การจําแนกวากยะ  การสัมพันธ   แปลบาลีเปนไทย 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ วุตโตทยฉันท   แปลบาลีเปนไทย  
จําแนกคาถา 
 ปญหาที่เกี่ยวกับ สุโพธาลังการ แปลบาลีเปนไทย  
จําแนกคาถา 



 

 ปญหาที่เกี่ยวกับ พระอัฏฐกถาและพระบาล ี ที่กําหนด
ไวยากรณในชั้น ธัมมาจริยะ  และชัน้อัครมหาบัณฑิต นั้น แปล
เปนไทย การสัมพันธ  การจําแนกวากยะ  การจําแนกวากยะ  การ
จําแนกสังวรรณนา คําอธิบายและวินจิฉันท 
 

ปกรณทีก่ําหนดไวใน ๑๕ ชั้นโดยลําดับดังนี ้
ชั้นมูล 

๑. ไวยากรณกัจจายนะ  (อธิบายและอาคมคือทองจํา) 
๒. ธรรมบท ภาค ๑ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ ๙ ปริจเฉท  อาคม คือทองจําเทานั้น 

ชั้นปฐม 
๑. ภิกขุปาติโมกข  ตั้งแตนิทานนุทเทส  ถงึ นสิสัคคียปา

จิตติยะ 
๒. ธรรมบท ภาค ๒ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ และฎีกา  ปริจเฉทที ่๑  - ๒  - ๓ 
๔. รูปสิทธิ  สนธิกัณฑ  นามกัณฑ 

ชั้นทุติยะ 

๑. ภิกขุปาติโมกข  ตั้งแตสุทธปาจติติย ถึง สตัตาธิกรณ
สมถะ 

๒. ธรรมบท ภาค ๓ 
๓. อภิธัมมัตถสังหคะ และฎีกา   ปริจเฉทที่ ๕ - ๖ - ๗ 
๔. รูปสิทธิการกกัณฑ  สมาสกัณฑ 

ชั้นตติยะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถาตั้งแตนิทานุทเทส ปาราชิกุท

เทสสังฆาทิเสสุทเทส 
๒. ธรรมบท  ภาค ๔ 
๓. อภิธัมมัตถสังคหะ  และฎีกา  ปริจเฉทที่ ๔ - ๘ - ๙ 
๔. รูปสิทธิตทัธิตกัณฑ  อาขยาตกัณฑ 

ชั้นจตุตถะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา  ตั้งแตอนิยตุทเทส  นสิสัคคียปา

จิตติยะ 
๒. ธรรมบท  ภาค ๕ 
๓. ธัมมสังคณีมาติกา 
๔. รูปสิทธิกพิพิธานกัณฑ 



 

ชั้นปญจมะ 
๑. กังขาวิตรณีอัฏฐกถา ตั้งแตสทุธปาจิตติยะปาฏิเทสนี

ยะเสขิยะ สตัตาธิกรณสมถะ 
๒. ธรรมบท ภาค ๖ 
๓. ธาตุกถา 
๔. สัททนีติ  ปริจเฉทที่ ๑๕  คือ  สรวัคคปญจกันติกะ 

ชั้นฉัฏฐะ 
๑. วิสุทธิมัคค  สลีนิทเทส 
๒. ธรรมบท  ภาค ๗   
๓. ยมกปกรณ  ภาคแรก ๕ 
๔. สัททนีต ิ ปริจเฉทที ่๑๖ - ๑๗ คือ ภูวาทิคณิกะ  สุธาทิ

ฉักกะ 
ชั้นสัตตมะ 

๑. วิสุทธิมัคค  สมาธนิิทเทส 
๒. ธรรมบท  ภาค ๘ 
๓. ยมกปกรณ ภาคหลัง ๕ 

๔. สัททนีติ  ปริจเฉทที่ ๑๘ - ๑๙ คือ จุราทิคณปริทีปนะ 
และ สัพพคณวินิจฉยะ 
ชั้นอัฏฐมะ 

๑. วิสุทธิมัคค  ปญญาภมูินิทเทส 
๒. วุตโตทยฉันท 
๓. สุโพธาลังการ 
๔. แตงไทยเปนคาถาบาลี  แตง จณุณิยบาลีเปนคาถา

บาล ี
๕. มหาปฏฐาน 

ปกรณที่กําหนดในชั้นธัมมาจริยะทั้ง ๓ นั้น คือ 
 ๑. สมันตปาสาทิกอัฏฐกถา  พรอมดวยพระวินัยบาลี ๕ 
ปกรณ 
 ๒. สุมังคลวลิาสินีอัฏฐกถา พรอมดวยพระบาล ี ๓ วรรค
คือ สีลขนัธวรรค, มหาวรรค, ปาฏิกวรรค 
 ๓. อัฏฐสาลินีอัฏฐกถา  สัมโมหวิโนทนีอัฏฐกถา  ปญจ
ปกรณอัฏฐกถา พรอมดวยวิภังคบาลี  ปุคคลบัญญัติพระบาล ี 
กถาวัตถุพระบาล ี



 

 ในปฏกทั้ง ๓ ที่ไดกลาวมาแลวนั้น  ถาผูใดสอบไดปฏก
เดียว อยางใดอยางหนึ่ง ก็เรียกวา ธมัมาจริยะ  เอกปฏกธร  ถา
สอบได ๒ ปฏก เรียกวา ธัมมาจริยะ ทวิปฏกธร  ถาสอบไดทั้ง ๓ 
ปฏก  ก็เรียกวา  ธัมมาจริยะ  ติปฏกธร 
ปกรณที่กําหนดในชั้นอัคคมหาบัณฑิตทั้ง ๓ นั้น คือ 

๑. มัชฌิมนิกายอัฏฐกถา ๓ ปกรณ คือ มูลปณณาสก 
มัชฌิมปณณาสก อุปริปณณาสก  พรอมดวยพระบาลี ๓ ปกรณ 

๒. สังยุตตนกิายอัฏฐกถา ๕ ปกรณ คือ สคาถวัคคสังยุตต  
นิทานวัคคสงัยุตต  ขนัธวัคคสังยุตต  สฬายตนวคัคสังยุตต   มหา
วัคคสังยุตต  พรอมดวยพระบาลี ๕ ปกรณ 

๓. อังคุตตรนิกายอัฏฐกถา  ๑๑ ปกรณ คือ ตั้งแต เอกังคุต
ตระ ถึง เอกาทสังคุตตระ  พรอมดวยพระบาลีในนิกายทั้ง ๓  ที่ได
กลาวมาแลวนี้  ถาผูใดสอบไดหนึ่งนิกาย  อยางใดอยางหนึ่ง  
เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตตินิกายปารคู 

ถาผูใดสอบไดสองนิกาย  เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตจตุ
นิกายปารคู 

ถาผูใดสอบไดทั้ง ๓ นิกาย เรียกวา อัคคมหาบัณฑิตปญจ
นิกายปารคู 

สําหรับการสอนและการสอบในอภิธรรมมหาวิทยาลัย  วัด
ระฆังโฆสิตาราม  บางกอกนอย ธนบุรี  มีชั้นนักศึกษา ๙ ชั้น  และ
ชั้นอาจารย ๙ ชั้น 

ชั้นนักศึกษา ๙  ชั้น  คือ 
๑. จูฬอาภิธรรมมิกะตรี  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๑ - ๒ -๖ 
๒. จูฬอาภิธรรมมิกะโท  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๓ - ๗ 
๓. จูฬอาภิธรรมมิกะเอก  กําหนดปกรณ คือ ธัมมสังคณีสรู
ปตถนิสสยะ 
๔. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะตรี กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๔ - ๕ 
๕. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะโท กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๘ - ๙ 



 

๖. มัชฌิมอาภิธรรมมิกะเอก กําหนดปกรณ คือ ธาตุกถาสรูปตถ
นิสสยะ 
๗. มหาอาภิธรรมมิกะตรี  กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนิสสยะ  
ภาค ๑ 
๘. มหาอาภิธรรมมิกะโท กําหนดปกรณ คือ ยมกสรูปตถนิสสยะ
ภาค๒-๓ 
๙. มหาอาภิธรรมมิกะเอก กําหนดปกรณ คือมหาปฏฐานสรปูตถ
นิสสยะ 
จบ ๙ ชั้น ไดวุฒิการศึกษา อภิธรรมบัณฑิต 
 

ชั้นอาจารย มี ๖ ชั้น  คือ 
 ๑. อภิธรรมิกะตรี  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๑ - ๒ - ๓ พรอมทั้งคําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 
 ๒. อภิธรรมิกะโท กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๓ - ๗ พรอมทั้งคําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 
 ๓. อภิธรรมิกะเอก  กําหนดปกรณ คือ อภิธัมมัตถสังคหะ
ปริจเฉทที่ ๔ - ๘ - ๙  พรอมทั้งคําอธิบายมาจากอรรถกถา  ฎีกา 

 ๔. อภิธรรมาจริยะตรี กาํหนดปกรณ คือ ธัมมสงัคณีและ
ธาตุกถาสรูปตถนิสสยะ 
 ๕. อภิธรรมาจริยะโท กาํหนดปกรณ คือยมกสรูปตถนิสส
ยะภาค ๑-๒ -๓ 
 ๖. อภิธรรมาจริยะเอก กําหนดปกรณ คือ มหาปฏฐานส
รูปตถนิสสยะ  และบาลีไวยากรณ แปลธรรมบท  อรรถกถา 
ผูที่สอบผาน ๖ ชัน้นี้  ไดวุฒิการศึกษา  อภิธรรมมหาบัณฑิต   
(ชั้นอาจารย ๖ ชัน้นี้ มีเรียนและสอบเฉพาะในอภธิรรม
มหาวิทยาลยัแหงประเทศไทย ในพระบรมราชูปถัมภ  วัดระฆังโฆ
สิตาราม บางกอกนอย) 

- -- 
 
 
 
 
 
 
 



 

 

บทที่ ๔ 
พระอภิธรรมเปนพุทธพจน

หรือไม? 
 
หลักฐานอางอิงพระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท 

การศึกษาพระปริยัติธรรม ยังดํารงอยูตราบใด  พระปริยัติ
ศาสนานี้ก็ยอมเปนปจจยัเกื้อกูลแกการปฏิบัติและปฏิเวธคือผล
แหงการปฏิบัติอยูตราบนั้นจุดมุงหมายและอุดมการณของ
การศึกษาพระปริยัติธรรมนี้ ก็เพื่อเปนพื้นฐานหรือเปนแนวทางใน
การที่จะดําเนินชีวิตของบุคคลผูศึกษาใหเขาสูหนทางปฏิบัติ มิใช
อยางอื่น  แทจริงก็เพื่อออกจากทุกข  เพื่อไมสะสมกองกิเลส  เพื่อ
คลายความโลภ โกรธ หลง เพื่อขัดเกลาความชั่วของตัวใหเบาบาง 
เพื่อมักนอยสันโดษ เพื่อสงบจากบาปอกุศลทัง้ปวง เพื่อกําจัด

ความเกียจคราน เพื่อเพิ่มพูนความขยันหมั่นเพยีรสรางคุณงาม
ความดี  เพื่อความเปนอยูแบบเรียบงาย สะดวกและประหยัด 
การศึกษาพระปริยัติศาสนาก็เพื่อจะใหมีความรูความเขาใจอยาง
ถูกตองตามหลักพุทธวิธ ี ถาการเรียนการสอนธรรมออกนอกจาก
แนวทางเหลานี้ ก็เรียกวา ผิดเปาหมาย ออกนอกทาง ผูศกึษา
ธรรมจึงควรพิจารณาใหดี พระพุทธวจนะทั้ง ๓ ปฏก  ควรศึกษา
ใหครบถวนดวยความเคารพในพระปญญาตรัสรูขององคสมเด็จ
พระสัมมาสมัพุทธเจา ทานจะไดรับอรรถรสและธรรมรสอยาง
ซาบซึ้งในรสพระธรรม  รูเหตุผลตามหลักสัจธรรมความเปนจริง 
 จากการที่ไดยินไดฟงพุทธบริษัทบางพวกทั้งพระภิกษุ 
อุบาสกอุบาสิกา โดยเฉพาะที่เปนคณาจารย และนสิิตนักศกึษา 
พูดกันตอ ๆ มาหลายตอหลายทานวา “ พระอภิธรรมมิใชพุทธ
พจน “ แลวพากันละเลยไมสนใจในการศึกษา ซ้ําบางคนบางทาน
ยงัตอตานมิใหศึกษา เลาเรียน  โดยอางวา เปนเรื่องที่พระเถระ
บางรูปแตงขึน้ทีหลงั  มิใชคําสอนของพระพุทธเจา หรือบางทาน
พูดวา “ พระอภิธรรมนั้น เปนธรรมะที่พระพุทธเจาแสดงใหเทวดา
ฟง  พวกมนุษยฟงไมรูเรื่องหรอก “ ก็เลยไมยอมศึกษาเชนกัน  



 

หรือบางพวกก็พูดวา “ พระอภิธรรมที่เปนพทุธพจนนั้น มีนิดเดียว  
นอกนั้นแตงเติมขึ้นทีหลัง “  ดังนี้ เปนตน 
 ดวยเหตุดังกลาวมานี้จึงมีทานพุทธบริษัทที่ได
ทําการศึกษาพระอภิธรรมมีความรูมีความเขาใจดีพอสมควรแลว 
ไดออกมาแกตางๆ และใหขอเปรียบเทียบ จึงขอเสนอขอวิเคราะห 
เรื่อง “พระอภิธรรมเปนพุทธพจนแท “เพื่อเปนขอวินิจฉัยในการ
ใครครวญ ถือเอาหลักอนัเปนสาระ  เปนประโยชนในการศึกษา
พระพุทธศาสนาที่ถูกตองตอไป 
 อาจารยทอง หงสลดารมภ ศิษยวัดมหาธาตุฯ  ไดกลาวไว
ในปาฐกถาเรื่อง “ พระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท “ วาในปจจุบนันี้
ไดมีพุทธบริษัทบางพวกยังไมมีความรูความเขาใจในคัมภีรพระ
อภิธรรม ซึ่งเปนพุทธพจนอันแทจริงก็เลยปฏิเสธวา “ พระอภิธรรม 
มิใชเปนพุทธพจน “แลวก็พากันละเลยตอพระสัทธรรมสวนนี้ไป
เพื่อใหเกิดความเขาใจถูกตองตรงกันตอคัมภีรพระอภิธรรมและ
เพื่อรักษาพระปริยัติธรรมสวนนี้ไวใหดาํรงอยู เปนประโยชน
เกื้อกูลแกพทุธบริษัทตลอดไป 

 อนึ่ง ในหนังสือ ธ.จ. ๔ มีนาคม ๒๔๙๙ 
กลาววา 
 (ขอ ๑) หนังสือ ธ.จ. ไดอางปฐมสงัคีติ วินัยปฏก จลุล
วรรควา  ธมฺมวินยสงคฺีตึ  แปลวา “ ในสังคายนาครั้งที่ ๑ 
สังคายนาแตธรรมะกับวินัยเทานัน้  ไมมีคําวา พระอภิธรรม และ
เสริมตอไปวาปราชญทางยุโรปสวนมากยืนยันวา อภิธรรมปฏก
เปนของเพิ่มเติมเขามาภายหลังปฐมสังคายนา,แตนักปราชญฝาย
ตะวันออกโดยเฉพาะนักปราชญชาวพมา โตแยงวา อภิธรรมปฏก
มีมาแลวแตปฐมสังคายนา 
 ขอนี้ขาพเจามีความเห็นวา “ พระอภิธรรมปฏกสังคายนา
กันมาแลว พูดกันมาแลวแตปฐมสังคายนา จะถอืวา “ธรรม“ กับ 
“วินัย“ ๒ คํานี้ไมรวมพระอภิธรรมดวย หาไดไม เพราะในธัมม
สังคณี ซึ่งเปนคัมภีรตนในอภิธรรมปฏกนั้นเองกม็ีอาปตติกุสลตา
ซึ่งแสดงวา รวมวินัยเขาไวดวยและในพระสูตรกม็ีขอความตรงกับ
พระอภิธรรมทั้งนั้น  และคําวา “ ธรรม “ นั้นตรงกับคําวา “ 
อภิธรรม “  มากกวาตรงกับคําวา “ พระสูตร “  ยิ่งกวานั้น  สําหรับ
พระสูตรจะถอืวาเอามาจากพระอภิธรรมทั้งหมด หรอืพระ



 

อภิธรรมเอาจากพระสูตรทั้งหมด ก็ถกูทั้ง ๒ ทาง  เพราะขอความ
ตรงกัน ไมขัดแยงกัน แตพระสูตรแสดงโดยเอกเทศ คือ บางสวน
หมายความวา เทศนาตามเนื้อผา พูดตามเหตุเชนมีคนมาถาม 
สวนพระอภธิรรมแสดงโดยนิปเทศ คอื โดยสิ้นเชิง  ความขอนี้อัฏฐ
สาลีน ีอัฏฐกถาธัมมสังคณี  ยืนยันไวหนา ๓ และหนา ๔ 
 หากจะถือวา “พระอภิธรรมปฏกเอาจากพระสูตร “ก็เมื่อ
รับแลววา “ พระสูตรเปนพุทธพจน เหตุใดจึงจะมาวา  พระ
อภิธรรมไมใชพุทธพจนดวยเลา “ แมจะถือวา “ พระอภิธรรมปฏก
เปนพุทธพจนสวนรวม และพระสูตรตางหากเอามาจากพระ
อภิธรรม  ก็เหตุไฉนจะไปปฏเิสธพระอภิธรรมวาไมใชพุทธพจน
เลา! เปนเรื่องที่ควรสนใจ  ความจริงพระอภิธรรมก็มาจาก
พระพุทธเจา พระสูตร  พระวินัย ทั้ง ๓ ปฏกเปนพุทธพจนทัง้นั้น  
นอกจากสัทธรรมปฏริูปที่ปลอมอยู การที่จะรูวาใชพุทธพจน
หรือไมนั้น มีลักษณะตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการ ซึ่งพระพทุธเจา
ใหไวแลว ไมใชมาสันนิษฐานกันโดยสักแตวา “ คํา “ 

 ๑ปญหาที่วาในมหาปรินิพพานสูตรแสดงไววาพระพุทธเจา
ตรัสแกพระอานนทในทีป่ระชุมสงฆวา ถาใครเอาขอธรรมอันใดมา
อางวาเปนคําของพระศาสดาก็ใหสอบเทียบกับพระสูตรและพระ
วินัยกอนไมมีวาใหสอบเทียบกับพระอภิธรรมเลยเพราะเหตุใด 
 แกวา  สําหรับปญหานี้  เมื่อไดกลาวแลววา คําวา ธมฺโม 
ไดแก พระสูตรและพระอภิธรรมแลวก็ไมมีอะไรจะกลาวอีก แต
เพื่อใหเห็นลกัษณะที่พระพุทธองคทรงวางไวสําหรับการสอบ
                                                           
๑ หนังสือ” อภิธรรมเปนพุทธพจนแท “ รวบรวมคําถามคําตอบ โดย พระชาญ
บรรณกิจ เปนผูตอบปญหา  จากนักศึกษา  พิมพที่โรงพิมพรัชดารมภการพิมพ 
กันยายน  ๒๕๐๔ (พระชาญบรรณกิจ เปนอาจารยสอนพระอภิธรรมที่สํานักเรียน
พระอภิธรรมวัดสามพระยา  สํานักเรียนวัดพระอภิธรรมวัดมหาธาตุ  สํานักเรียนพระ
อภิธรรมวัดกลาง  จังหวัดสมุทรปราการ  เปนบรรณาธิการวิปสสนาสาร และเปน
ผูบรรยายพระอภิธรรม  ที่พุทธสมาคมแหงประเทศไทยในพระบรมราชูปถัมภ  เปน
เลขานุการของอาจารยพระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ  ในชวงเวลาหนึ่ง  ทานเปนผู
มีความรูแตกฉาน และแมนยําในพระไตรปฏก  อรรถกถา  และฎีกา อยางยิ่ง  การ
ตอบคําถามของทานมีความชัดเจนตรงประเด็น  มีองคธรรมรองรับ  มีหลักฐาน
อางอิง  เปนที่นาเลื่อมใสศรัทธามาก  ทุกคําถามคําตอบที่นํามาเสนอนี้ นาสนใจ  
เหมาะสมกับปญญาของผูสนใจคนควา  เพื่อเพิ่มพูนสตปิญญาใหกับตนเองและ
ผูอื่นไดตอไป)  



 

เทียบวาธรรมใดที่เปนพระพุทธพจนหรือไม อันเปนสวนใหญ ๘ 
ประการ ไดแก 

ลักษณะตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการ 
 ๑. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความกําหนัดยอมใจ ธรรม
เหลานัน้ไมใชพุทธพจน   สวนธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อคลาย
ความกําหนัด  ธรรมเหลานั้น  เปนพทุธพจนแท 
 ๒. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อประกอบกับทุกข  ธรรม
เหลานัน้ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใดเปนไปเพื่อออกจาก
ทุกข  ธรรมเหลานั้น เปนพุทธพจนแท 
 ๓. ธรรมเหลาใด ทีเ่ปนไปเพื่อสะสมกองกิเลสมลทิน  
ธรรมเหลานัน้ไมใชพุทธพจน สวนธรรมเหลาใดเปนไปเพื่อไม
สะสมกองกิเลสมลทิน ธรรมเหลานั้นเปนพุทธพจนแท 
 ๔. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความทะยานอยาก ธรรม
เหลานัน้ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อขดัเกลา
ความทะยานอยาก ธรรมเหลานัน้ เปนพุทธพจนแท 

 ๕. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความไมสันโดษ  ธรรม
เหลานัน้ ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด  เปนไปเพื่อความ
สันโดษ  ธรรมเหลานัน้ เปนพุทธพจนแท 
 ๖. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความคลุกคลีดวยหมูคณะ 
(จนเสียผล)  ธรรมเหลานั้น ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด 
เปนไปเพื่อความไมสงัดจากหมู  ธรรมเหลานัน้ เปนพุทธพจนแท 
 ๗. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความเกียจคราน  ธรรม
เหลานัน้ ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด  เปนไปเพื่อความขยัน 
ไมเกียจคราน  ธรรมเหลานั้น เปนพุทธพจนแท 
 ๘. ธรรมเหลาใด ที่เปนไปเพื่อความเลี้ยงยาก ธรรม
เหลานัน้ ไมใชพุทธพจน  สวนธรรมเหลาใด เปนไปเพื่อความเลี้ยง
งายธรรมเหลานั้น เปนพทุธพจนแท 
 

มหาปเทศ (ขออางอิงใหญ) ๔ ประการ 
 นอกจากนั้นสําหรับพระวนิัยซึ่งมีขอบงัคับไวโดยเฉพาะ
แลว ยังไดทรงกําหนดลกัษณะสําหรบัตัดสินไวเปนสวนจํากัด ซึ่ง
เรียกวา มหาปเทศ (ขออางอิงใหญ) ๔ ประการ คือ 



 

 ๑. สิ่งใดที่พระศาสดาไมไดทรงหามไววา เปนอกปัปยะ แต
เขากันไดกับสิ่งที่เปนอกปัปยะ  ขัดตอสิ่งที่เปนกปัปยะ  สิ่งนัน้  ไม
ควร 
 ๒. สิ่งใดทีพ่ระศาสดาไมไดทรงหามไววา เปนอกัปปยะ  
แตเขากันไดกับสิ่งทีเ่ปน กัปปยะ  ขัดตอสิ่งที่เปน อกัปปยะ  สิง่นั้น  
ควร 
 ๓. สิ่งใดที่พระศาสดาไมไดทรงอนุญาตไววา เปนกัปปยะ 
แตเขากันไดกับสิ่งทีเ่ปนอกัปปยะ  ขดัตอสิ่งที่เปนกัปปยะ  สิ่งนั้น 
ไมควร 
 ๔. สิ่งใดที่พระศาสดาไมไดทรงอนุญาตไววา เปนกัปปยะ 
แตเขากันไดกับสิ่งทีเ่ปนกัปปยะ  ขดัตอสิ่งที่เปนอกัปปยะ  สิ่งนัน้ 
ควร 
 หมายความวา สําหรับพระวินัยนั้น นอกจากจะตองพิสูจน
ตามลักษณะตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการแลว  ยังตองพิสูจนตาม
มหาปเทสอกี ๔ ประการดวย 
 ปญหาที่พึงพิจารณาก็มีวา พระอภิธรรมปฏกนี้ มีขอใดคํา
ใดขัดแยงกับลักษณะสาํหรับตัดสินธรรมวินัย ๘ ประการนี้บาง  

ถาไมมี การขัดแยงก็เปนพุทธพจนแท โดยไมตองสงสัย  แมใน
สมัยพุทธกาลพระพุทธเจายังทรงรับรอง  มธุปณฑิกสูตรของพระ
มหาโมคคัลลานะวา เปนพระพุทธพจน เปนตัวอยางมีอยู 
 ปญหาที่ถามวา พระสมัมาสัมพุทธเจาเทศนพระอภิธรรม 
๗ คัมภีรโปรดพระพุทธมารดา แตเทศนขอธรรมอันเนื่องดวย
อริยสัจ ๔ โปรดพระพุทธบิดา  เพราะพระอภิธรรมสงวนไวสําหรับ
พระพุทธมารดาโดยเฉพาะ สวนผลที่ได พระพทุธบิดาสําเรจ็พระ
อรหันต  พระพทุธมารดาไมไดอะไรเลย และพระอภิธรรม ๗ 
คัมภีรนี้  พระพุทธองคไมไดแสดงแกพระอานนทเลย  จริงหรือ ? 
 แกวา การเทศนาโปรดเวไนยสัตวนัน้ พระสัมมาสัมพุทธ
เจายอมเทศนใหเหมาะสมแกอุปนิสัยของผูฟงแตละบุคคล หรือ
แกสวนใหญแหงสังคมนัน้ โดยเพงประโยชนเปนสําคัญ ไมไดเพง
ฐานะของบคุคลเปนสําคัญ การเทศนาโปรดพระพุทธมารดาและ
พระพุทธบิดาดวยคัมภีรตางกันนั้น  ก็เพื่อใหเหมาะสมแกอุปนิสัย
ดังกลาวแลว แทจริงเมื่อสรุปองคธรรมลงแลวก็เปนอยางเดียว 
และที่วาพระพุทธมารดาไมไดอะไรเลยนั้น ยังคลาดเคลื่อนอยู  ที่
จริงปรากฏตามสังคีติกถาสํานวนเกา  ซึ่งสมเด็จพระมหาสมณ



 

เจากรมพระยาวชิรญาณวโรรส  ทรงชําระเมือ่รัตนโกสินทรศก 
๑๒๕ และปฐมสมโพธิกถา  พระนิพนธของสมเดจ็พระมหาสมณ
เจา  กรมพระปรมานุชิตชิโนรส  ซึ่งมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย 
ในพระบรมราชูปถัมภ  ชาํระเมื่อพุทธศักราช ๒๕๐๐ ทั้ง ๒ ฉบับนี ้ 
รับรองตองกันวา  ในการที่สมเด็จพระผูมีพระภาคเจา  ทรงเทศนา
พระอภิธรรมโปรดพุทธมารดาครั้งนั้น  นอกจากเทพยาดาและ
พรหมทั้งหลายไดมรรคผลกันเปนอันมากแลว พระพุทธมารดาก็
ไดบรรลุโสดาปตติผลดวย ไมใชไมไดอะไรเลย สวนที่วาพระ
อภิธรรมเปนของสงวนสําหรับพระพุทธมารดานั้น  ไมปรากฏวา
ใครกลาว  แตความจริงปรากฏอยูวาไดทรงแสดงแกพระสารบีุตร 
และโปรดใหพระสารีบุตรสอนแกเวไนยนิกรทั่วไป  การที่ไมได
แสดงแกพระอานนท  เพราะไมใชโอกาส กลาวคือ ขณะที่ทรง
แสดงพระอภิธรรมในดาวดึงสเทวโลกนั้น เมื่อถงึเวลาทีจ่ะตองฉัน
ภัตตาหารตามวิสัยของมนุษย พระพุทธองคก็ไดเสด็จลงมาฉันที่
ปาไมฉันทนใกลสระอโนตดาตในปาหิมพานต ซึ่งพระสารบีตุรไป
คอยถวายการอุปฏฐากอยู ณ ที่นั้น และพระพุทธองคก็ไดทรง
แสดงแกพะอภิธรรมแกพระสารีบุตรในขณะนั้น  แตเปนการแสดง

โดยยอ เรียกวา สังเขปนัย  ตางกบัทรงแสดงในดาวดึงสเทวโลก  
ซึ่งทรงแสดงอยางพิสดารมาก เรียกวา วิถารนัย  สวนที่พระสารี
บุตรแสดงแกศิษยานุศิษยนั้น แสดงอยางกลาง ๆ ชื่อวา นาติ
วิตถารนาติสังเขปนัย  ไมมีโอกาสที่พระพุทธองค จะทรงแสดงแก
พระอานนทได เมื่อพระพุทธองคทรงแสดงแกพระสารีบุตรแลว  
พระสารีบุตรก็แสดงแกศษิยานุศิษยซกัถามกันจนเปนทีเ่ขาใจแลว 
จึงแสดงแกพระสาวกทั่วๆ ไปมีพระอานนท เปนตน และเมื่อพระ
อานนทไดทราบอยูแลวก็ไมมีความจําเปนอันใดที่พระพุทธองค 
จะตองแสดงแกพระอานนทซ้ําอีก 
 ปญหาที่ถามวา พระอภิธรรมปฏก เปนเรื่องที่มีผูแตง
ปลอมแปลงเขามาในพระพุทธศาสนา ภายหลังพระพุทธ
ปรินิพพาน จริงหรือ ? 
 แกวา ตามพระพุทธปรวิัต๑ิปรากฏวา เมื่อพระสมัมาสัม
พุทธเจา ไดทรงบรรลุพระอนุตตรสัมมาสัมโพธิญาณแลว ไดเสวย

                                                           
๑ พุทธประวัติ พระสูตรมหาวารบาลีในขุททกนิกาย พุทธวังสะ พระบาลี ในพระวินัย 
มหาวารพระบาลีพรอมทั้งอรรถกถา 



 

วิมุตติสุขอยูในบริเวณที่ตรัสรูนั้น๗สปัดาห คือ ประทับนั่งบนรัตน
บัลลังกที่ตรัสรูนั้นตลอดสัปดาหที ่๑ แลวเสดจ็ไปประทับยืนอยูใน
ทิศอิสาณแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ จองพระเนตรดูตนพระมหาโพธิ์
นั้นตลอดสัปดาหที่ ๒ สถานที่นั้นเรียกวา อนิมิสเจดีย แลวเสด็จ
จงกรมในทิศอุดรแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ ตลอดสปัดาหที่ ๓ แลว
เสด็จประทับนั่งยังรัตน ฆระเจดีย เรือนแกว ในทิศปจฉิม หรือทิศ
พายัพแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ ทรงพิจารณาพระอภิธรรม ตลอด
สัปดาหที่ ๔ แลวเสด็จไปประทับยังรมไมไทร ซึ่งเปนที่อาศัยพกัรม
ของคนเลี้ยงแพะอันมีนามวา อชปาลนิโครธ ตลอดสัปดาหที่ ๕ ได
ทรงขับธิดามารที่มาเลาโลม ตอมาไดทรงตอบปญหาของ
พราหมณผูหนึ่ง ผูมีปกติตวาดคนอื่น วา หึ หึ แลวเสดจ็ไปประทบั
นั่งขัดสมาธยิังรมไมจิกอันมีนามวา มุจลินท ซึ่งอยูในทิศบูรพาหรือ
ทิศอาคเนยแหงตนพระศรีมหาโพธิ์ตลอดสัปดาหที ่ ๖ในกาลนั้น 
ฝนตกพรําๆตลอด ๗ วัน พญานาคมีนามวามุจลนิท ไดมาขดกาย
และแผพังพานใหญปองกันฝนและลมถวาย แลวเสด็จไปยังรมไม
เกตุอันมีนามวา ราชายตนะ  ซึ่งอยูในทิศทักษณิแหงตนพระศรี

มหาโพธิ์ตลอดสัปดาหที ่ ๗ ในกาลนั้น ทาวสักกะอมรินทราธิราช  
นอมผลสมออันเปนทิพยโอสถเขาไปถวาย   

ดังนี้จะเห็นไดวา พระอภิธรรมนั้น เปนธรรมที่พระ
สัมมาสัมพุทธเจาตรัสรู ไมใชมีผูแตงปลอมแปลงเขามา 
นอกจากนั้นยังปรากฏตอไปอีกวา พระอภิธรรมนี้เปนวิสัยของพระ
สัพพัญูพุทธเจาโดยเฉพาะหาเปนวสิัยของพระสาวก หรือบุคคล
เหลาอื่นไม ๑ 

ตอมา เมื่อพระบรมศาสดาทรงตรัสรูครบ ๗ พรรษา  ในวัน
เพ็ญเดือน ๘ ภายหลังที่ไดทรงแสดงยมกปาฏิหาริยแลวเสดจ็ไปสู
ดาวดึงสเทวโลก ทรงเทศนาโปรดพุทธมารดาพรอมดวยเทวดา
และพรหมตลอด ๓ เดือนเต็มบริบูรณ  สวนในมนุษยโลก  นับแต
แรมค่ําหนึ่งเดือนนั้น เปนตนไป  พระพุทธองคไดเสด็จไปกลบัมา
ทรงแสดงพระอภิธรรมใหพระสารีบุตรผูเปนพระอัครสาวกเบื้อง

                                                           
๑ อภิธัมมัตถวิภาวินี  อัฏฐสาลินี  อัฏฐกถากัณฑวัณณาปริวาร  พระบาลีวินัยปฏก 



 

ขวาฟง ที่สระอโนดาตในปาหิมพานต และมีกระแสรับสัง่ใหพระ
สารีบุตรแสดงแกชาวมนุษยนิกรทั่วไป๑ 

ตั้งแตวันเริ่มสอนพระอภธิรรมแกมนุษยนิกรเปนตนมา 
พระอภิธรรมปฏกก็แพรหลายทั่วไปในหมูพระสาวกทั้งหลาย ดังที่
มีกลาวอยูในคัมภีรตาง ๆ เชน ในพระสุตตันตปฏก อังคุตตรนิกาย 
มีขอความวาพระภิกษุประชุมสนทนาพระอภิธรรมกันอยู  ในพระ
สุตตันตปฏก มัชฌิมนิกาย  มูลปณณาสก มหาโคสิงคาลสูตร 
พระมหาโมคคัลลานะแสดงมติของทานวา ปาโคสิงคาละนี ้
เหมาะสมทีจ่ะวิสชัชนาพระอภิธรรม ในพระสุตตันตปฏก ขุททก
นิกาย เถรีปทานวา  นางเขมาเถรีรูนัยแหงพระอภธิรรม ในวินัยปฏ
กมหาวิภังค ทัพพมัลลปุตตเถรวัตถุมีวา ทานมีหนาที่จัดแจง
เสนาสนะถวายแกสงฆผูมาจากทิศทัง้ ๔ ทานเปนผูฉลาดยอม
จัดแจงเสนาสนะสําหรับพวกภิกษุผูทรงพระวินัยไวรวมกัน ดวยคิด
วา ภิกษุเหลานั้น จักไดสาธยายพระวินัยรวมกันยอมจัดแจง
เสนาสนะสําหรับพวกภิกษุผูทรงพระสตูรไวรวมกัน ดวยคิดวา

                                                           
๑ อรรถกถาธรรมบทและปรมัตถทีปนี 

ภิกษุเหลานัน้ จักไดสาธยายพระสูตรรวมกัน ยอมจัดแจง
เสนาสนะสําหรับพวกภิกษุผูทรงพระอภิธรรมไวรวมกัน ดวยคิดวา 
ภิกษุเหลานัน้ จักไดสาธยายพระอภิธรรมรวมกัน ในวินัยปฏก 
ภิกขุณีวิภังคมีความวา นางภิกษุณีทําปุจฉาแกพระภิกษุนั้น ขอ
โอกาสอันใดตองถามอันนั้นคือ ถาขอโอกาสพระวินัย ตองถาม
พระวินัย ถาขอโอกาสพระสูตร ตองถามพระสูตร ถาขอโอกาส
พระอภิธรรม ตองถามพระอภิธรรม แตถาขอโอกาสพระวินัย แลว
ถามพระสูตรก็ดี พระอภิธรรมก็ดี หรือขอโอกาสพระสูตร แลวถาม
พระวินัยก็ดี พระอภิธรรมก็ดี อนึ่ง ถาขอโอกาสพระอภิธรรมแลว
ถามพระวินัยก็ดี พระสูตรก็ดี เธอตองอาบัติปาจิตตีย ดังนี้เปนตน  
  จะเหน็ไดวา ในสมัยพุทธกาลนัน้ มีพระเถรานุเถระ
ตลอดจนภิกษุภิกษุณี ศกึษาพระอภิธรรมกนัอยูเปนอันมาก  แม
ในการสังคายนาครั้งที่ ๑ ซึ่งทานพระมหากัสสปะ เปนประมุข มี 
พระอุบาลี พระอานนท พรอมดวยพระอรหันตสาวก รวม ๕๐๐ 
รูปลวนเปนปฏิสัมภิทาปตตะ ฉฬภิญญา เตวิชชา ก็ไดยกยองพระ
อภิธรรมวา โดยปฏก พระอภิธรรมเปน อภิธรรมปฏก  โดยนิกาย 
พระอภิธรรมเปน ขุททกนิกาย โดยองค คือนวงคสัตถุศาสน พระ



 

อภิธรรมเปน เวยยากรณะ และในการทําสังคายนาครั้งหลงั ๆ 
ตอมาพระอภิธรรมก็ไดรับการยกยองวาเปนปฏกที่สําคัญตลอด
มา ยิ่งในสมัยการทาํสังคายนาครั้งที่ ๓ ซึ่งกระทําเมื่อ
พระพุทธศาสนาลวงแลว ๒๐๐ ปเศษ โดยพระโมคคัลลีบุตรติสส
เถระเปนประธาน พรอมดวยพระอรหันต รวม ๑,๐๐๐ รูป ยิ่ง
แสดงวา สมัยนั้น มีผูนิยมศึกษาพระอภิธรรมกันมาก  ถึงกับคณะ
สังคายนาตองวินิจฉัยปญหาพระอภิธรรมตั้ง ๑,๐๐๐ ขอ ไวใน
พระกถาวัตถุพระบาลี เพื่อระงับขอโตเถียงกันในนานาประเทศ ให
ยุติลงดวยคัมภีรพระอภิธรรม เปนบรรทัดฐาน 

ในที่สุดปรากฏในบาลีอัฏฐานสูตร เอกนบิาต อังคุตตร
นิกาย กลาวถึงปญจอันตรธาน ๕  ประการ วา ปริยัติอันตรธาน
กอน  แลวปฏิบัติ ปฏเิวธ ลิงคะ ธาต ุ จงึอันตรธานตามลําดับกัน  
เมื่อพระปริยัติธรรมเสื่อมนั้น พระอภิธรรมเสื่อมกอน เมื่อพระ
อภิธรรมเสื่อมนั้น  เสื่อมตั้งแตปลายลงมา คือ มหาปฏฐาน เสื่อม
กอนแลว  ยมก กถาวัตถุ ปุคคลบญัญัติ ธาตุกถา วิภังค ธัมม
สังคณี ก็เสื่อมตาม ๆ กัน ตามลําดับ  นี้ก็เปนหลักฐานอีกประการ

หนึ่งที่วา พระอภิธรรมนี้มีกลาวอางถึงตั้งแตเริ่มปรากฏขึ้นจนถึง
ที่สุดอันตรธานไป  

โดยหลักฐานตาง ๆ ดงักลาวนี ้  ซึ่งไดมาจากทั้งพระสุต
ตันตปฏกและพระวินัยปฏก ไมใชมาเฉพาะพระอภิธรรมปฏก
เทานั้น เชนนี้ จะเหน็ไดวา พระอภิธรรมเปนพุทธพจนแท ๆ และ
เปนวิสัยของพระสัพพัญูพุทธเจาโดยเฉพาะ มิใชวิสัยที่บุคคล
อื่นจะกลาวได ผูที่กลากลาววาพระอภิธรรมไมใชพุทธพจน ก็
เพราะไมเคยรูไมเคยเรยีนพระอภิธรรม และไมไดสนใจที่จะศึกษา
ใหรูจริงดวย ถาไดสนใจศึกษาพระอภิธรรมใหเกิดความเขาใจบาง
แลว จะเห็นความวิจิตรพิสดารในพระอภิธรรม จะเห็นพระปญญา
คุณของพระสัมมาสัมพุทธเจาวา ประเสริฐทีสุ่ด ไมมีสิ่งใดหรือผูใด
จะเทียบเทียมได  และจะเห็นวา พระอภิธรรมปฏกนี้  นอกจาก
พระสัมมาสมัพุทธเจาแลว  บุคคลอื่นใดไมสามารถจะกลาวได
โดยลําพังเลย 
 



 

วรรณกรรมอางอิงวาพระอภิธรรมเปนพุทธพจน 
๑. อาจารยวรรณี โกเมศ (๒๕๑๔) ไดทําการวิจัยเรื่อง 

ประวัติพระอภิธรรม  มีเนือ้ความโดยสรุป ดังนี ้
พระอภิธรรมนี้มีอยู ๗ คัมภีรดวยกัน คือ 
๑. ธัมมสังคณี  ๒. วิภังค ๓. ธาตุกถา ๔. 

ปุคคลบัญญัติ 
๕. กถาวัตถุ  ๖. ยมก ๗. ปฏฐาน 
และกลาววา ที่ชื่อวา พระอภิธรรม เพราะ 

     ๑. เนื้อความที่อยูในหลักธรรม ๗ คัมภีรนี ้ เปนสิ่งที่รูไดยาก
หนึ่ง 
     ๒. เปนธรรมมีเนื้อความละเอียดมากอยางหนึ่ง 
    ๓.เปนธรรมมีเนื้อความลึกซึ้งคัมภรีภาพมากอยางหนึ่ง 
   ๔. เปนธรรมที่ไมสามารถจะคิดนึกเอาเองไดอยางหนึ่ง 
   ๕. เปนธรรมที่มีถอยคําในการแสดงวิจิตรพิสดารมากอยางหนึ่ง 
 ๖. เปนธรรมที่มีเนื้อความอันสูงสุดอยางหนึ่ง 
 ๗. เปนธรรมที่มีเนื้อความอันพิเศษมากอยางหนึ่ง 

 เนื้อความในพระอภิธรรมที่พระสัมมาสัมพุทธเจาทรง
แสดงไวนั้น เมื่อวาโดยองคธรรมปรมัตถแลว  มี ๕ ประการคือ จิต 
เจตสิก รูป นพิพาน และบัญญัติ ทั้ง ๕ อยางนี้แหละ  เรียกวา พระ
อภิธัมมัตถะ 
 พระอภิธรรม ที่ปรากฏขึน้ในหมูสัตวโลกได ก็โดยอาศัย
อํานาจแหงพระสัพพัญุตญาณของพระโคดมสัมมาสัมพุทธเจา
เทานั้น  นอกจากนี้แลว  ถึงแมวา จะเปนพระปจเจกพุทธเจาก็
ตาม  ก็ไมสามารถที่จะทาํใหปรากฏขึ้นในโลกไดเลย 

๒. อาจารยถวิล อภัยภูมินารถ (๒๕๑๓) หนังสือ 
ประมวลปกณิณกธรรม ปุจฉา– วิสัชชนา ปฐมภาค (หนา ๗ - ๑๓ 
โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๑๓) ลาวถงึเรื่อง 
ปรินิพพานสามประการของพระสัมมาสัมพุทธเจา และ
ความสําคัญของปริยัติศาสนามีขอความโดยสรุปดังนี้ 

ปรินิพพาน ๓ ประการ ของพระสัมมาสัมพุทธเจานั้น คือ  
๑) กิเลสปรินิพพาน ๒) ขันธปรินิพพาน  ๓) ธาตปุรินพพาน กิเลส
ปรินิพพานนัน้ ไดมีแลวบนรัตนบัลลังกภายใตรมไมพระศรีมหา
โพธิ์ ขณะเมื่อตรัสรูพระอนุตตรสัมมาสัมโพธิญาณตัดกิเลสเปน



 

สมุจเฉทปหานดวยอรหันตมรรคญาณขันธปรินิพพาน ไดมีแลว
เหนือพระแทน ระหวางนางรังทั้งคู แถบใกลเมืองกุสินาราราชธาน ี
ธาตุปรินิพพาน จะมีในโอกาสขางหนาที่โพธิบัลลังกอันเปน
สถานที่ๆ กิเลสปรินิพพาน อนึ่งสัตวทั้งหลาย ทีเ่กิดเปนมนุษยนั้น 
ซึ่งไมมีโอกาสที่จะไดพบเห็นธาตุปรินพิพาน และจะไปในสถานที่
นั้นไมได มวลสัตวที่จะไดพบเห็นจะมีแตเทพยดาทั้งหลายเทานั้น 
ที่มีโอกาสไดพบเห็นพระบรมธาตุทรงถือเพศเปนองคพระ
สัมมาสัมพุทธเจาประกอบดวยทวัตติงสะมหาปุริสะลักษณะ และ
อสีติยานุพยญัชนะ ประกอบดวยพระฉัพพัณณรังสี บังเกิดความ
ชื่นชมโสมนสัอยางแรงกลาสามารถไดมรรคผลในขณะนั้นโดยแน
แท 

๓. พระชาญบรรณกิจ หนังสือ “ พระอภิธรรมเปนพุทธ
พจนแท “ (๒๕๐๔) เปนหนังสือที่รวบรวมคําถามคําตอบ โดยพระ
ชาญบรรณกิจ  เปนผูตอบคําถาม พิมพที่โรงพิมพรัชดารมภการ
พิมพ  กันยายน ๒๕๐๔  

๔. อาจารยทอง หงสลดารมภ ศิษยวัดมหาธาตุฯ ได
กลาวไวในปาฐกถาเรื่อง “พระอภิธรรมเปนพทุธพจนแท“วาใน

ปจจุบนันี้ไดมีพุทธบริษัทบางพวกยังไมมีความรูความเขาใจใน
คัมภีรพระอภิธรรม ซึ่งเปนพุทธพจนอันแทจริงก็เลยปฏิเสธวา 
“พระอภิธรรมมิใชเปนพทุธพจน“ แลวก็พากันละเลยตอพระ
สัทธรรมสวนนี้ไปเพื่อใหเกิดความเขาใจถูกตองตรงกันตอคัมภีร
พระอภิธรรมและเพื่อรักษาพระปริยัติธรรมสวนนี้ไวใหดํารงอยู 
เปนประโยชนเกื้อกูลแกพุทธบริษัทตลอดไป 

ผลการวิจัยพบวา บคุคลเหลานี ้ เปนผูทีม่ีการศึกษา
ทางดานฝายโลก ก็สูงพอสมควร  และทางดานฝายธรรม ก็มี
ความรูดีพอ ทั้งทางดานปริยัติ และปฏิบัติ  จึงเปนบุคคลทีเ่ชื่อถือ
ได  (ถาพิจารณาโดยแยบคายและวางใจเปนกลาง) จงึทําให
สามารถใชเปนตัวอยาง ในการวนิิจฉยัได 

--- 
                                                           
 


