
๒. ทิฺิกถา
[๑๒๒] กา ทิฺิ,1  กติ ทิฺิฺานานิ, กต ิทิฺิปริยุฺานานิ, กติ ทิฺิโย, กต ิทิฺาภินิเวสา, 

กตโม ทิฺิฺานสมุคฺฆาโตติ.2 [3]
กา ทิฺีติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. กติ ทิฺิฺานานีติ อฺ ทิฺิฺานานิ. กติ                 

ทิฺิปริยุฺานานีต ิ อฺารส ทิฺิปริยุฺานานิ. กติ ทิฺิโยต ิ โสฬส ทิฺิโย. กต ิ ทิฺาภินิเวสาติ 
ตึสสตํ4 ทิฺาภินิเวสา. กตโม ทิฺิฺานสมุคฺฆาโตติ โสตาปตฺติมคฺโค ทิฺิฺานสมุคฺฆาโต 

[๑๒๓] กถํ อภินิเวสปรามาโส ทิฺตี5ิ  “รูป เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ               
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. เวทน ํ เอตํ มม ฯเปฯ สฺํ เอตํ มม. สงฺขาเร เอต ํมม. “วิฺาณํ เอต ํมม,   
เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. จกฺขุ เอตํ มม. โสต ํ เอต ํมม. ฆาน ํ เอต ํมม. 
ชิวฺหํ เอตํ มม. กายํ เอตํ มม. “มน ํ เอต ํมม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. 
รูป6  เอตํ มม. สทฺท ํ เอต ํ มม. ฆานํ เอต ํ มม. รสํ เอต ํ มม. โผฺพฺพํ เอต ํ มม. “ธมฺมํ เอต ํ มม,                
เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. 

จกฺขุวิฺาณํ เอตํ มม. โสตวิฺาณํ เอต ํมม. ฆานวิฺาณํ เอตํ มม. ชิวฺหาวิฺาณํ เอตํ 
มม. กายวิฺาณํ เอตํ มม. “มโนวิฺาณํ เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส 
ทิฺิ. จกฺขุสมฺผสฺส ํ เอต ํ มม. โสตสมฺผสฺส ํ เอต ํ มม. ฆานสมฺผสฺส ํ เอต ํ มม. ชิวฺหาสมฺผสฺสํ เอตํ มม.    
กายสมฺผสฺสํ เอต ํมม. “มโนสมฺผสฺสํ เอต ํมม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. 
จกฺขุสมฺผสฺสชํ เวทนํ. โสตสมฺผสฺสชํ เวทนํ. ฆานสมฺผสฺสช ํ เวทนํ. ชิวฺหาสมฺผสฺสช ํ เวทนํ. กายสมฺผสฺสชํ 
เวทนํ. “มโนสมฺผสฺสชํ เวทนํ เอตํ มม, ฯเปฯ 

รูปสฺํ เอตํ มม. สทฺทสฺํ. คนฺธสฺํ. รสสฺํ. โผฺพฺพสฺ.ํ “ธมฺมสฺํ เอตํ มม, 
เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. รูปสฺเจตน ํ เอต ํ มม. สทฺทสฺเจตนํ.   
คนฺธสฺเจตนํ. รสสฺเจตนํ. โผฺพฺพสฺเจตนํ. “ธมฺมสฺเจตน ํ เอต ํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม         
อตฺตา”ต ิ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. รูปตณฺห ํ เอต ํ มม. สทฺทตณฺหํ เอต ํ มม. คนฺธตณฺหํ. รสตณฺหํ. 
โผฺพฺพตณฺหํ. “ธมฺมตณฺห ํเอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. รูปวิตกฺกํ 
เอต ํมม. สทฺทวิตกฺกํ. คนฺธวิตกฺกํ. รสวิตกฺกํ. โผฺพฺพวิตกฺกํ. “ธมฺมวิตกฺกํ เอต ํมม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม 
อตฺตา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. รูปวิจาร ํเอต ํมม. สทฺทวิจารํ เอต ํมม. คนฺธวิจารํ เอต ํมม. รสวิจารํ 
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เอต ํ มม. โผฺพฺพวิจารํ เอต ํ มม. “ธมฺมวิจาร ํ เอต ํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ                       
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

ปวีธาตุ เอต ํมม. อาโปธาตุ เอต ํมม. เตโชธาตุ เอตํ มม. วาโยธาตุ เอตํ มม. อากาสธาตุ เอตํ 
มม. “วิฺาณธาตุ เอตํ มม. เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ต ิ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ปวีกสิณํ.       
อาโปกสิณํ. เตโชกสิณํ. วาโยกสิณํ. นีลกสิณํ. ปตกสิณํ. โลหิตกสิณํ. โอทาตกสิณํ. อากาสกสิณํ. 
“วิฺาณกสิณํ เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

เกส ํเอต ํมม. โลม ํเอต ํมม. นข ํเอตํ มม. ทนฺต ํเอต ํมม. ตจ ํเอต ํมม. มํสํ เอตํ มม. นฺหารุ เอตํ 
มม. อฺึ เอตํ มม. อฺิมิฺช ํเอต ํมม. วกฺกํ เอต ํมม. หทยํ เอตํ มม. ยกนํ เอตํ มม. กิโลมกํ เอตํ มม. 
ปหกํ เอต ํฯเปฯ เข เอตํ มม. สิงฺฆาณิกํ เอต ํมม. ลสิกํ เอตํ มม. มุตฺต ํ เอตํ มม. “มตฺถลุงฺคํ เอต ํมม,    
เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

จกฺขายตนํ เอต ํมม. รูปายตน ํ เอต ํมม. โสตายตน ํ เอตํ มม. สทฺทายตน ํ เอต ํมม. ฆานายตนํ 
เอต ํ มม. คนฺธายตน ํ เอตํ มม. ชิวฺหายตนํ. รสายตนํ. กายายตนํ. โผฺพฺพายตนํ. มนายตนํ.              
ธมฺมายตนํ. เอตํ มม. 

*จกฺขุธาตุ เอตํ มม. รูปธาตุ เอตํ มม. จกฺขุวิฺาณธาตุ เอตํ มม. โสตธาตุ เอตํ มม. สทฺทธาตุ 
เอต ํ มม. โสตวิฺาณธาตุ เอตํ มม. ฆานธาตุ. คนฺธธาตุ. ฆานวิฺาณธาตุ. ชิวฺหาธาตุ. รสธาตุ.     
ชิวฺหาวิฺาณธาตุ. กายธาตุ. โผฺพฺพธาตุ. กายวิฺาณธาตุ. มโนธาตุ เอต ํ มม. ธมฺมธาตุ เอตํ 
มม. “มโนวิฺาณธาตุ เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

จกฺขุนฺทฺริยํ เอต ํมม. โสตินฺทฺริยํ เอตํ มม. ฆานินฺทฺริยํ เอต ํมม. ชิวฺหินฺทฺริยํ เอตํ มม. กายินฺทฺริยํ. 
มนินฺทฺริยํ. ชีวิตินฺทฺริยํ. อิตฺถินฺทฺริยํ. ปุริสินฺทฺริยํ. สุขินฺทฺริยํ. ทุกฺขินฺทฺริยํ. โสมนสฺสินฺทฺริยํ. โทมนสฺสินฺทฺริยํ. 
อุเปกฺขินฺทฺริยํ. สทฺธินฺทฺริยํ. วีริยินฺทฺริยํ. สตินฺทฺริยํ. สมาธินฺทฺริยํ. “ปฺินฺทฺริยํ เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส 
เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

กามธาตุ เอต ํ มม. รูปธาตุ เอตํ มม. อรูปธาตุ เอตํ มม. กามภวํ เอตํ มม. รูปภวํ เอตํ มม.       
อรูปภวํ เอตํ มม. สฺาภวํ เอต ํ มม. อสฺาภวํ เอตํ มม. เนวสฺานาสฺาภวํ เอตํ มม.         
เอกโวการภวํ เอต ํ มม. จตุโวการภวํ เอตํ มม. ปฺจโวการภวํ เอตํ มม. ปมชฺฌาน ํ เอตํ มม.              
ทุติยชฺฌาน ํ เอตํ มม. ตติยชฺฌานํ เอต ํ มม. จตุตฺถชฺฌานํ เอต ํ มม. เมตฺตาเจโตวิมุตฺตึ เอต ํ มม.        
กรุณาเจโตวิมุตฺตึ เอต ํ มม. มุทิตาเจโตวิมุตฺตึ เอต ํ มม. อุเปกฺขาเจโตวิมุตฺต ึ เอตํ มม.                         
อากาสานฺจายตนสมาปตฺตึ. วิฺาณฺจายตนสมาปตฺตึ. อากิฺจฺายตนสมาปตฺตึ. 
“เนวสฺานาสฺายตนสมาปตฺตึ เอตํ มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.

อวิชฺช ํเอตํ มม. สงฺขาเร เอต ํมม. วิฺาณํ เอตํ มม. นามรูป เอต ํมม. สฬายตน ํเอต ํมม. ผสฺสํ 
เอต ํมม. เวทนํ เอต ํมม. ตณฺหํ เอต ํมม. อุปาทาน ํเอต ํมม. ภวํ เอต ํมม. ชาตึ เอตํ มม. “ชรามรณํ เอตํ 
มม, เอโสหมสฺมิ, เอโส เม อตฺตา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. เอวํ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ.
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[๑๒๔] กตมาน ิ อฺ ทิฺิฺานาน ิ ? ขนฺธาป ทิฺิฺานํ, อวิชฺชาป ทิฺิฺานํ, ผสฺโสป 
ทิฺิฺานํ, สฺาป ทิฺิฺานํ, วิตกฺกาป7 ทิฺิฺานํ, อโยนิโสมนสิกาโรป ทิฺิฺานํ, ปาปมิตฺโตป 
ทิฺิฺานํ, ปรโตโฆโสป ทิฺิฺานํ.

ขนฺธา เหต ุ ขนฺธา ปจฺจโย ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ ขนฺธาป ทิฺิฺานํ.          
อวิชฺชา เหตุ อวิชฺชา ปจฺจโย ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ อวิชฺชาป ทิฺิฺานํ. ผสฺโส เหตุ 
ผสฺโส ปจฺจโย ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ ผสฺโสป ทิฺิฺานํ. สฺา เหต ุ สฺา    
ปจฺจโย ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ สฺาป ทิฺิฺานํ. วิตกฺกา8 เหตุ วิตกฺกา ปจฺจโย 
ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน  เอว ํ วิตกฺกาป ทิฺิฺานํ. อโยนิโสมนสิกาโร เหตุ                       
อโยนิโสมนสิกาโร ปจฺจโย ทิฺิฺาน ํอุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ อโยนิโสมนสิกาโรป ทิฺิฺานํ. 
ปาปมิตฺโต เหต ุปาปมิตฺโต ปจฺจโย ทิฺิฺานํ อุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ ปาปมิตฺโตป ทิฺิฺานํ. 
ปรโตโฆโส เหตุ ปรโตโฆโส ปจฺจโย ทิฺิฺาน ํอุปาทาย สมุฺานฺเน, เอวํ ปรโตโฆโสป ทิฺิฺานํ. 
อิมานิ อฺ ทิฺิฺานานิ.

[๑๒๕] กตมานิ อฺารส ทิฺิปริยุฺานาน ิ ? ยา ทิฺิ ทิฺิคตํ ทิฺิคหนํ ทิฺิกนฺตารํ      
ทิฺิวิสูกํ ทิฺิวิปนฺนต9ํ ทิฺิสฺโชนํ ทิฺิสลฺล ํทิฺิสมฺภโว10 ทิฺิปลิโพโธ ทิฺิพนฺธนํ ทิฺิปปาโต 
ทิฺานุสโย ทิฺิสนฺตาโป ทิฺิปริฬาโห ทิฺิคณฺโ ทิฺุปาทาน ํ ทิฺาภินิเวโส ทิฺิปรามาโส.          
อิมานิ อฺารส ทิฺิปริยุฺานานิ. 

[๑๒๖] กตมา โสฬส ทิฺิโย ? อสฺสาททิฺิ อตฺตานุทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ สกฺกายทิฺิ                 
สกฺกายวตฺถุกา สสฺสตทิฺิ สกฺกายวตฺถุกา อุจฺเฉททิฺ ิ อนฺตคฺคาหิกาทิฺิ ปุพฺพนฺตานุทิฺิ             
อปรนฺตานุทิฺ ิ สฺโชนิกาทิฺ ิ อหนฺติ มานวินิพนฺธาทิฺิ มมนฺต ิ มานวินิพนฺธา ทิฺิ                
อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ ภวทิฺิ วิภวทิฺิ. อิมา โสฬส ทิฺิโย.

[๑๒๗] [11] อสฺสาททิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อตฺตานุทิฺิยา กติหากาเรหิ          
อภินิเวโส โหติ, มิจฺฉาทิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, สกฺกายทิฺิยา กติหากาเรห ิ อภินิเวโส     
โหติ, สกฺกายวตฺถุกาย สสฺสตทิฺิยา กติหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, สกฺกายวตฺถุกาย อุจฺเฉททิฺิยา     
กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, ปุพฺพนฺตานุทิฺิยา 
กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อปรนฺตานุทิฺิยา กติหากาเรห ิอภินิเวโส โหติ, สฺโชนิกาย ทิฺิยา   
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7 ฉ.ม., อิ. วิตกฺโกป

8 ฉ.ม, อิ. วิตกฺโก. เอวมุปริป

9 ฉ.ม., อิ. ทิฺวิิปฺผนฺทิตํ

10 ฉ.ม, อิ. ทิฺิสมฺพาโธ

11 ฉ.ม. กตเม ตีณิ สตํ ทิฺาภินิเวสา...



กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อหนฺต ิ มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา กติหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, มมนฺติ     
มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา กติหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา กติหากาเรหิ      
อภินิเวโส โหติ, โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, ภวทิฺิยา กติหากาเรหิ    
อภินิเวโส โหติ, วิภวทิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ?

อสฺสาททิฺิยา ปฺจตฺตึสาย อากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, อตฺตานุทิฺิยา วีสติยา อากาเรหิ      
อภินิเวโส โหติ, มิจฺฉาทิฺิยา ทสหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, สกฺกายทิฺิยา วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส 
โหติ, สกฺกายวตฺถุกาย สสฺสตทิฺิยา ปณฺณรสห ิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, สกฺกายวตฺถุกาย              
อุจฺเฉททิฺิยา ปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺาสาย อากาเรห ิ อภินิ
เวโส โหติ, ปุพฺพนฺตานุทิฺิยา อฺารสห ิอากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อปรนฺตานุทิฺิยา จตุจตฺตาสาย 
อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, สฺโชนิกาย ทิฺิยา อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อหนฺติ          
มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา อฺารสห ิ อากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ, มมนฺติ มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา         
อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา วีสติยา อากาเรห ิอภินิเวโส โหติ, 
โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา อฺหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ, ภวทิฺิยา เอกูนวีสติยา อากาเรหิ12   
อภินิเวโส โหติ, วิภวทิฺิยา เอกูนวีสติยา อากาเรหิ๑ อภินิเวโส โหติ.

 
๑. อสฺสาททิฺินิทฺเทส

[๑๒๘] อสฺสาททิฺิยา กตเมหิ ปฺจตฺตึสาย อากาเรหิ อภินิเวโส โหต ิ? ยํ รูป ปฏิจฺจ อุปฺปชฺชติ 
สุข ํ โสมนสฺสํ, อยํ รูปสฺส อสฺสาโทติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ทิฺ ิ น  อสฺสาโท, อสฺสาโท น  ทิฺิ. 
อฺา ทิฺ,ิ อฺโ อสฺสาโท. ยา จ ทิฺิ โย จ อสฺสาโท. อยํ วุจฺจติ อสฺสาททิฺิ.

อสฺสาททิฺ ิ มิจฺฉาทิฺ ิ ทิฺิวิปตฺติ, ตาย ทิฺิวิปตฺติยา สมนฺนาคโต ปุคฺคโล ทิฺิวิปนฺโน. 
ทิฺิวิปนฺโน  ปุคฺคโล น เสวิตพฺโพ น  ภชิตพฺโพ น  ปยิรุปาสิตพฺโพ, ต ํกิสฺส เหต ุ? ทิฺ ิหิสฺส ปาปกา. ยา 
ทิฺิ โย ราโค,13  โส น  ทิฺิ, ทิฺ ิน  ราโค. อฺา ทิฺิ, อฺโ ราโค. ยา จ ทิฺ ิโย จ ราโค, อยํ 
วุจฺจติ ทิฺิราโค. ตาย จ ทิฺิยา เตน  จ ราเคน  สมนฺนาคโต ปุคฺคโล ทิฺิราครตฺโต.14  ทิฺิราครตฺเต 
ปุคฺคเล ทินฺนทานํ น  มหปฺผล ํ โหติ น  มหานิสํสํ. ต ํ กิสฺส เหตุ ? ทิฺิ หิสฺส ปาปกา, อสฺสาททิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ.

มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส เทฺว จ คติโย นิรโย วา ติรจฺฉานโยนิ วา. มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริส
ปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺมํ ยถาทิฺิสมตฺต1ํ5  สมาทินฺนํ, ยฺจ วจีกมฺมํ ฯเปฯ ยฺจ มโนกมฺมํ ยถา
ทิฺิสมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา ยา จ ปตฺถนา โย จ ปณิธิ เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา อนิฺาย 
อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ตํ กิสฺส เหต ุ? ทิฺ ิหิสฺส ปาปกา. เสยฺยถาป นิมฺพพีชํ 
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12 สี., ฉ.ม., อิ. เอเกน อากาเรน

13 ฉ.ม. โย ทิฺิยา ราโค. เอวมุปริป

14 ก. ทิฺิราครโต. เอวมุปริป

15 สี. ยถาทิฺิสมฺปตฺติ



วา โกสาตกีพีชํ วา ติตฺตกาลาพุพีชํ วา อลฺลาย ปวิยา นิกฺขิตฺตํ ยฺเจว ปวีรส ํ อุปาทิยติ, ยฺจ        
อาโปรสํ อุปาทิยติ, สพฺพนฺต ํ ติตฺตกตาย กกตาย อาสารตาย16  สํวตฺตติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ? พีชํ หิสฺส      
ปาปกํ. เอวเมว มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺม ํ ยถาทิฺิสมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยฺจ     
วจีกมฺมํ ฯเปฯ ยฺจ มโนกมฺมํ ยถาทิฺิสมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา ยา จ ปตฺถนา โย จ ปณิธิ เย จ 
สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา อนิฺาย อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ตํ กิสฺส เหตุ ? 
ทิฺิ หิสฺส ปาปกา. อสฺสาททิฺิ มิจฺฉาทิฺิ.

ยา ทิฺิ17  ทิฺิคต ํ ทิฺิคหนํ ฯเปฯ ทิฺิปรามาโส โหติ. อิเมห ิ อฺารสห ิ อากาเรหิ              
ปริยุฺิตจิตฺตสฺส สฺโโค.

[๑๒๙] อตฺถิ สฺโชนานิ เจว ทิฺิโย จ, อตฺถิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. กตมานิ      
สฺโชนาน ิ เจว ทิฺิโย จ ? สกฺกายทิฺ ิสีลพฺพตปรามาโส, อิมาน ิสฺโชนานิ เจว ทิฺิโย จ.      
กตมาน ิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย ? กามราคสฺโชน ํ ปฏิฆสฺโชนํ มานสฺโชนํ                     
วิจิกิจฺฉาสฺโชน ํ ภวราคสฺโชน ํ อิสฺสาสฺโชนํ มจฺฉริยสฺโชนํ อนุนยสฺโชนํ                 
อวิชฺชาสฺโชนํ, อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

ยํ เวทน ํปฏิจฺจ ฯเปฯ ยํ สฺํ ปฏิจฺจ ฯเปฯ ยํ สงฺขาเร18  ปฏิจฺจ ฯเปฯ ยํ วิฺาณํ ปฏิจฺจ. ยํ 
จกขฺุ ปฏิจฺจ. ยํ โสต ํปฏิจฺจ. ยํ ฆาน ํปฏิจฺจ. ยํ ชิวฺหํ ปฏิจฺจ. ยํ กายํ ปฏิจฺจ. ยํ มนํ ปฏิจฺจ. ยํ รูเป ปฏิจฺจ. 
ยํ สทฺเท ปฏิจฺจ. ยํ คนฺเธ ปฏิจฺจ. ยํ รเส ปฏิจฺจ. ยํ โผฺพฺเพ ปฏิจฺจ. ยํ ธมฺเม ปฏิจฺจ. ยํ จกฺขุวิฺาณํ 
ปฏิจฺจ. ยํ โสตวิฺาณํ ปฏิจฺจ. ยํ ฆานวิฺาณํ ปฏิจฺจ. ยํ ชิวฺหาวิฺาณํ ปฏิจฺจ. ยํ กายวิฺาณํ 
ปฏิจฺจ. ยํ มโนวิฺาณํ ปฏิจฺจ. ยํ จกฺขุสมฺผสฺสํ ปฏิจฺจ. ยํ โสตสมฺผสฺส ํปฏิจฺจ. ยํ ฆานสมฺผสฺสํ ปฏิจฺจ. 
ยํ ชิวฺหาสมฺผสฺสํ ปฏิจฺจ ยํ กายสมฺผสฺสํ ปฏิจฺจ. ยํ มโนสมฺผสฺสํ ปฏิจฺจ. ยํ จกฺขุสมฺผสฺสชํ เวทน ํปฏิจฺจ. ยํ 
โสตสมฺผสฺสช ํ เวทน ํ ปฏิจฺจ. ยํ ฆานสมฺผสฺสชํ เวทนํ ปฏิจฺจ. ยํ ชิวฺหาสมฺผสฺสช ํ เวทน ํ ปฏิจฺจ. ยํ          
กายสมฺผสฺสช ํเวทนํ ปฏิจฺจ. ยํ มโนสมฺผสฺสชํ เวทนํ ปฏิจฺจ อุปฺปชฺชต ิสุข ํโสมนสฺสํ อยํ มโนสมฺผสฺสชาย 
เวทนาย อสฺสาโทติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ทิฺ ิน  อสฺสาโท, อสฺสาโท น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺโ 
อสฺสาโท, ยา จ ทิฺิ โย จ อสฺสาโท, อยํ วุจฺจติ อสฺสาททิฺิ.

อสฺสาททิฺ ิ มิจฺฉาทิฺ ิ ทิฺิวิปตฺติ, ตาย ทิฺิวิปตฺติยา สมนฺนาคโต ปุคฺคโล ทิฺิวิปนฺโน. 
ทิฺิวิปนฺโน  ปุคฺคโล น เสวิตพฺโพ น  ภชิตพฺโพ น  ปยิรุปาสิตพฺโพ. ต ํกิสฺส เหต ุ? ทิฺ ิหิสฺส ปาปกา. ยา 
ทิฺิ โย ราโค, โส น  ทิฺิ, ทิฺิ น  ราโค. อฺา ทิฺิ, อฺโ ราโค. ยา จ ทิฺิ โย จ ราโค, อยํ วุจฺจติ 
ทิฺิราโค. ตาย จ ทิฺิยา เตน  จ ราเคน  สมนฺนาคโต ปุคฺคโล ทิฺิราครตฺโต. ทิฺิราครตฺเต ปุคฺคเล 
ทินฺนทานํ น มหปฺผลํ โหติ น มหานิสํสํ. ตํ กิสฺส เหตุ ? ทิฺิ หิสฺส ปาปกา. อสฺสาททิฺิ มิจฺฉาทิฺิ.
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16 ฉ.ม. อสาตตฺตาย. เอวมุปริป

17 ฉ.ม., อิ. มิจฺฉาทิฺิ

18 ม. เย สงฺขาเร



มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส เทฺว จ คติโย นิรโย วา ติรจฺฉานโยนิ วา. มิจฺฉาทิฺิกสฺส            
ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺม ํ ยถาทิฺิสมตฺต ํ สมาทินฺนํ, ยฺจ วจีกมฺม ํ ฯเปฯ ยฺจ มโนกมฺมํ      
ยถาทิฺิสมตฺต ํสมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา ยา จ ปตฺถนา โย จ ปณิธิ เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา        
อนิฺาย อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ต ํกิสฺส เหตุ ? ทิฺิ หิสฺส ปาปกา. เสยฺยถาป 
นิมฺพพีช ํวา โกสาตกีพีชํ วา ติตฺตกาลาพุพีช ํวา อลฺลาย ปวิยา นิกฺขิตฺตํ ยฺเจว ปวีรสํ อุปาทิยติ, 
ยฺจ อาโปรส ํอุปาทิยติ, สพฺพนฺตํ ติตฺตกตาย กกตาย อสารตาย สํวตฺตติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ? พีชํ หิสฺส 
ปาปกํ. เอวเมว มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺม ํ ยถาทิฺิสมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยฺจ     
วจีกมฺมํ ฯเปฯ ยฺจ มโนกมฺมํ ยถาทิฺิสมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา ยา จ ปตฺถนา โย จ ปณิธิ เย จ 
สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา อนิฺาย อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ตํ กิสฺส เหตุ ? 
ทิฺิ หิสฺส ปาปกา. อสฺสาททิฺิ มิจฺฉาทิฺิ.

ยา ทิฺ1ิ9  ทิฺิคตํ ทิฺิคหนํ ฯเปฯ ทิฺาภินิเวโส20  โหติ,21  อิเมหิ อฺารสหิ อากาเรหิ         
ปริยุฺิตจิตฺตสฺส สํโยโค.

22อสฺสาททิฺิภูตา มิจฺฉาทิฺิ.๔ อตฺถิ สฺโชนานิ เจว ทิฺิโย จ, อตฺถิ สฺโชนาน ิ น  จ 
ทิฺิโย. กตมาน ิสฺโชนาน ิ เจว ทิฺิโย จ ? สกฺกายทิฺ ิสีลพฺพตปรามาโส, อิมานิ สฺโชนานิ 
เจว ทิฺิโย จ. กตมาน ิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย ? กามราคสฺโชน ํ ปฏิฆสฺโชนํ                 
มานสฺโชนํ วิจิกิจฺฉาสฺโชนํ ภวราคสฺโชน ํ อิสฺสาสฺโชน ํ มจฺฉริยสฺโชนํ                  
อนุนยสฺโชนํ23  อวิชฺชาสฺโชนํ, อิมาน ิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. อสฺสาททิฺิยา อิเมหิ      
ปฺจตฺตึสาย อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

อสฺสาททิฺินิทฺเทโส ปโม.

๒. อตฺตานุทิฺินิทฺเทส
[๑๓๐] อตฺตานุทิฺิยา กตเมหิ วีสติยา อากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ ? อิธ อสฺสุตวา ปุถุชฺชโน       

อริยานํ อทสฺสาวี อริยธมฺมสฺส อโกวิโท อริยธมฺเม อวินีโต สปฺปุริสาน ํอทสฺสาวี สปฺปุริสธมฺมสฺส อโกวิโท 
สปฺปุริสธมฺเม อวินีโต รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, รูปวนฺต ํวา อตฺตานํ, อตฺตน ิวา รูป, รูปสฺม ึวา อตฺตานํ. 
เวทน ํ ฯเปฯ สฺ. สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, วิฺาณวนฺต ํ วา อตฺตานํ, อตฺตน ิ วา 
วิฺาณํ, วิฺาณสฺมึ วา อตฺตานํ.
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19 ฉ.ม. มิจฺฉาทิฺิ

20 ฉ.ม. ทิฺาภินิเวโส ทิฺิปรามาโส

21 ฉ.ม., อิ. อยํ ปาโ นตฺถิ

22 -๔ ฉ.ม., อิ. อิเม ปาา น ทิสฺสนฺติ

23 ก. อนุสยสฺโชนํ



[๑๓๑] กถํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ? อิเธกจฺโจ ปวีกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยํ ปวีกสิณํ, โส 
อหํ. โย อหํ, ต ํ ปวีกสิณนฺ”ติ ปวีกสิณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส 
ฌายโต ยา อจฺจิ,24  โส วณฺโณ. โย วณฺโณ, สา อจฺจีติ อจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว 
อิเธกจฺโจ ปวีกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยํ ปวีกสิณํ, โส อหํ. โย อหํ, ต ํปวีกสิณนฺ”ต ิปวีกสิณฺจ 
อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ 
วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ, อยํ ปมา รูปวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺ.ิ ทิฺิวิปตฺติ 
ฯเปฯ อตฺตานุทิฺิกสฺส25 ปุริสปุคฺคลสฺส เทฺว จ คติโย ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

อิเธกจฺโจ อาโปกสิณํ. เตโชกสิณํ. วาโยกสิณํ. นีลกสิณํ. ปตกสิณํ. โลหิตกสิณํ. โอทาตกสิณํ 
อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ “ยํ โอทาตกสิณํ, โส อหํ. โย อหํ, ตํ โอทาตกสิณนฺ”ติ. โอทาตกสิณฺจ อตฺตฺจ 
อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต วา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย วณฺโณ, สา อจฺจีติ        
อจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ ฯเปฯ โอทาตกสิณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ        
สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ 
ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ, อยํ ปมา รูปวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ. ทิฺิวิปตฺต ิฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. เอวํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ. (๑)

กถํ รูปวนฺต ํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต           
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมินา รูเปน  รูปวา”ต ิรูปวนฺตํ   
อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน  อสฺส. ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ รุกฺโข, อยํ 
ฉายา. อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย ฉายาวา”ต ิ ฉายาวนฺต ํ รุกฺขํ    
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺ.ํ สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ 
“อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  อยํ อตฺตา อิมินา รูเปน  รูปวา”ต ิ รูปวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ.                
อภินิเวสปรามาโส ทิฺ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ, 
อยํ ทุติยา รูปวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ. ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ     
น จ ทิฺิโย. เอวํ รูปวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๒)

กถํ อตฺตนิ รูป สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตนิ อิท ํรูปนฺ”ติ. อตฺตน ิรูป สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป 
ปุปฺผ ํคนฺธสมฺปนฺน ํอสฺส. ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อิท ํปุปฺผํ, อยํ คนฺโธ. อฺํ ปุปฺผํ, อฺโ คนฺโธ. โส 
โข ปนายํ คนฺโธ อิมสฺมึ ปุปฺเผ”ต ิปุปฺผสฺม ึคนฺธํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺํ. สงฺขาเร. 
วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน อตฺตน ิอิท ํ รูปนฺ”ติ     
อตฺตนิ รูป สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺ ิฯเปฯ อยํ ตติยา รูปวตฺถุกา 
อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิมิจฺฉาทิฺ.ิ ทิฺิวิปตฺต ิฯเปฯ อิมาน ิสฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. เอวํ อตฺตนิ 
รูป สมนุปสฺสติ. (๓)
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24 ก. อจฺฉิ. เอวมุปริป

25 ฉ.ม., อิ. มิจฺฉาทิฺิกสฺส



กถํ รูปสฺมึ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต             
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา อิมสฺม ึรูเป”ติ รูปสฺม ึอตฺตานํ    
สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป มณิ กรณฺฑเก ปกฺขิตฺโต อสฺส. ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ มณิ, อยํ กรณฺฑโก. 
อฺโ มณิ, อฺโ กรณฺฑโก. โส โข ปนายํ มณิ อิมสฺมึ กรณฺฑเก”ต ิกรณฺฑกสฺมึ มณึ สมนุปสฺสติ. 
เอวเมว อิเธกจฺโจ เวทนํ. สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม     
อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมสฺมึ รูเป”ต ิ รูปสฺมึ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, 
ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ จตุตฺถา รูปวตฺถุกา 
อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิมิจฺฉาทิฺ.ิ ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ รูปสฺมึ 
อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๔)

[๑๓๒] กถํ เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ จกฺขุสมฺผสฺสชํ เวทนํ. โสตสมฺผสฺสชํ เวทนํ. 
ฆานสมฺผสฺสชํ เวทนํ. ชิวฺหาสมฺผสฺสชํ เวทนํ. กายสมฺผสฺสช ํ เวทนํ. มโนสมฺผสฺสชํ เวทนํ อตฺตโต          
สมนุปสฺสติ “ยา มโนสมฺผสฺสชา เวทนา, โส อหํ. โย อหํ, สา มโนสมฺผสฺสชา เวทนา”ติ มโนสมฺผสฺสชํ 
เวทนฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ยา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย 
วณฺโณ, สา อจฺจีต ิ อจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ มโนสมฺผสฺสช ํ เวทนํ        
อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยา มโนสมฺผสฺสชา เวทนา, โส อหํ. โย อหํ, สา มโนสมฺผสฺสชา เวทนา”ติ          
มโนสมฺผสฺสชํ เวทนฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา เวทนาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ.         
อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ. ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนาน ิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ เวทนํ อตฺตโต        
สมนุปสฺสติ. (๑ - ๕)

กถํ เวทนาวนฺตํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป อตฺตโต         
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา. อิมาย เวทนาย เวทนาวา”ติ. 
เวทนาวนฺต ํอตฺตานํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน อสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ 
รุกฺโข อยํ ฉายา. อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย ฉายาวา”ติ ฉายาวนฺตํ 
รุกฺข ํสมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ 
“อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา อิมาย เวทนาย เวทนาวา”ติ เวทนาวนฺต ํ อตฺตานํ               
สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ 
ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ทุติยา เวทนาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ. ทิฺิวิปตฺต ิฯเปฯ     
อิมานิ สฺโชนานิ น จ  ทิฺิโย. เอวํ เวทนาวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๒ – ๖)

กถํ อตฺตนิ เวทนํ สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน อตฺตน ิ อยํ เวทนา”ติ อตฺตนิ เวทน ํ สมนุปสฺสติ.          
เสยฺยถาป ปุปฺผ ํคนฺธสมฺปนฺน ํอสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อิท ํปุปฺผํ, อยํ คนฺโธ. อฺํ ปุปฺผํ, อฺโ 
คนฺโธ. โส โข ปนายํ คนฺโธ อิมสฺมึ ปุปฺเผ”ต ิ ปุปฺผสฺม ึ คนฺธํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สฺํ.           
สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ“อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตนิ อยํ 
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เวทนา”ติ อตฺตนิ เวทนํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ ฯเปฯ อยํ    
ตติยา เวทนาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺ.ิ ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ     
น จ ทิฺิโย. เอวํ อตฺตนิ เวทนํ สมนุปสฺสติ. (๓ – ๗)

กถํ เวทนาย อตฺตานํ สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ สฺํ. สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป อตฺตโต              
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมาย เวทนายา”ต ิ เวทนาย    
อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป ฯเปฯ กรณฺฑกสฺมึ มณึ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สฺํ. สงฺขาเร. 
วิฺาณํ. รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมาย 
เวทนายา”ต ิ เวทนาย อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ. 
อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ จตุตฺถา เวทนาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ.               
อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ. ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. เอวํ เวทนาย อตฺตานํ    
สมนุปสฺสติ. (๔ – ๘)

[๑๓๓] กถํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ? อิเธกจฺโจ จกฺขุสมฺผสฺสชํ สฺํ. โสตสมฺผสฺสช ํสฺํ. 
ฆานสมฺผสฺสชํ สฺํ. ชิวฺหาสมฺผสฺสชํ สฺํ. กายสมฺผสฺสช ํ สฺํ. มโนสมฺผสฺสชํ สฺํ อตฺตโต       
สมนุปสฺสติ “ยา มโนสมฺผสฺสชา สฺา, โส อหํ. โย อหํ, สา มโนสมฺผสฺสชา สฺา”ต ิมโนสมฺผสฺสชํ 
สฺฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ยา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย 
วณฺโณ, สา อจฺจีติ อจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ มโนสมฺผสฺสชํ สฺํ     
อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ “ยา มโนสมฺผสฺสชา สฺา, โส อหํ. โย อหํ, สา มโนสมฺผสฺสชา สฺา”ติ        
มโนสมฺผสฺสชํ สฺฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา สฺาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ.       
อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺ ิ  ฯเปฯ  อิมานิ  สฺโชนาน ิ  น   จ  ทิฺิโย. เอวํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. 
(๑ – ๙)

กถํ สฺาวนฺตํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป. เวทน ํ อตฺตโต         
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมาย สฺาย สฺาวา”ติ 
สฺาวนฺตํ อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน  อสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ 
รุกฺโข, อยํ ฉายา. อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย ฉายาวา”ติ           
ฉายาวนฺต ํรุกฺข ํสมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป. เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส 
เอวํ โหต ิ“อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา อิมาย สฺาย สฺาวา”ติ สฺาวนฺต ํอตฺตานํ 
สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ 
ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ทุติยา สฺาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. เอวํ สฺาวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๒ – ๑๐)

กถํ อตฺตนิ สฺํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป. เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตน ิ อยํ สฺา”ต ิ อตฺตนิ สฺํ สมนุปสฺสติ.       
เสยฺยถาป ปุปฺผ ํคนฺธสมฺปนฺน ํอสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อิท ํปุปฺผํ, อยํ คนฺโธ. อฺํ ปุปฺผํ, อฺโ 
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คนฺโธ. โส โข ปนายํ คนฺโธ อิมสฺม ึ ปุปฺเผ”ต ิ ปุปฺผสฺมึ คนฺธํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สงฺขาเร. 
วิฺาณํ. รูป. เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตน ิอยํ 
สฺา”ติ อตฺตนิ สฺํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา 
ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ตติยา สฺาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. เอวํ อตฺตนิ สฺํ สมนุปสฺสติ. (๓ – ๑๑)

กถํ สฺาย อตฺตานํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ สงฺขาเร. วิฺาณํ. รูป. เวทนํ อตฺตโต              
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมาย สฺายา”ติ สฺาย 
อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป มณี กรณฺฑเก ปกฺขิตฺโต อสฺส, ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ มณิ, อยํ 
กรณฺฑโก. อฺโ มณิ, อฺโ กรณฺฑโก. โส โข ปนายํ มณิ, อิมสฺม ึ กรณฺฑเก”ต ิ กรณฺฑกสฺมึ มณึ    
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ สงฺขาเร วิฺาณํ รูป เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข 
เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมาย สฺายา”ต ิ สฺาย อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ.                      
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ. 
อยํ จตุตฺถา สฺาวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น  จ 
ทิฺิโย. เอวํ สฺาย อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๔ – ๑๒)

[๑๓๔] กถํ สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ จกฺขุสมฺผสฺสชํ เจตน ํฯเปฯ โสตสมฺผสฺสชํ   
เจตนํ ฯเปฯ ฆานสมฺผสฺสชํ เจตนํ ฯเปฯ ชิวฺหาสมฺผสฺสชํ เจตนํ ฯเปฯ กายสมฺผสฺสช ํ เจตน ํ ฯเปฯ มโน
สมฺผสฺสชํ เจตน ํอตฺตโต สมนุปสฺสติ. “ยา มโนสมฺผสฺสชา เจตนา, โส อหํ. โย อหํ, สา มโนสมฺผสฺสชา 
เจตนา”ต ิ มโนสมฺผสฺสช ํ เจตนฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต       
ยา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย วณฺโณ, สา อจฺจีต ิอจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ 
มโนสมฺผสฺสชํ เจตน ํ อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ “ยา มโนสมฺผสฺสชา เจตนา, โส อหํ. โย อหํ, สา                   
มโนสมฺผสฺสชา เจตนา”ต ิ มโนสมฺผสฺสช ํ เจตนฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส 
ทิฺิ, ทิฺ ิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา          
สงฺขารวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ      
สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ. (๑ – ๑๓)

กถํ สงฺขารวนฺตํ อตฺตาน ํสมนุปสฺสต ิ? อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป เวทนํ สฺํ อตฺตโต  สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา อิเมห ิสงฺขาเรหิ สงฺขารวา”ติ สงฺขารวนฺตํ     
อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน  อสฺส. ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ รุกฺโข, อยํ 
ฉายา, อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย ฉายาวา”ต ิ ฉายาวนฺต ํ รุกฺขํ    
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป เวทนํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข 
เม อตฺตา, โส โข ปน เม อยํ อตฺตา อิเมหิ สงฺขาเรห ิ สงฺขารวา”ต ิ สงฺขารวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ.        
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ. 
อยํ ทุติยา สงฺขารวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนานิ น  จ 
ทิฺิโย. เอวํ สงฺขารวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. (๑ – ๑๔)
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กถํ อตฺตน ิสงฺขาเร สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป เวทนํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส 
เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา. อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตน ิ อิเม สงฺขารา”ต ิ อตฺตนิ สงฺขาเร สมนุปสฺสติ.          
เสยฺยถาป ปุปฺผ ํคนฺธสมฺปนฺน ํอสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อิท ํปุปฺผํ, อยํ คนฺโธ, อฺํ ปุปฺผํ, อฺโ 
คนฺโธ. โส โข ปนายํ คนฺโธ อิมสฺมึ ปุปฺเผ”ต ิปุปฺผสฺมึ คนฺธํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป 
เวทน ํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตน ิ อิเม            
สงฺขารา”ติ อตฺตน ิสงฺขาเร สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา 
ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ, อยํ ตติยา สงฺขารวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. เอวํ อตฺตนิ สงฺขาเร สมนุปสฺสติ. (๓ – ๑๕)

กถํ สงฺขาเรส ุอตฺตาน ํสมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป เวทน ํสฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิเมส ุ สงฺขาเรสู”ติ สงฺขาเรส ุ อตฺตานํ           
สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป มณิ กรณฺฑเก ปกฺขิตฺโต อสฺส, ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ มณิ, อยํ กรณฺฑโก. 
อฺโ มณิ, อฺโ กรณฺฑโก. โส โข ปนายํ มณิ อิมสฺมึ กรณฺฑเก”ต ิกรณฺฑกสฺมึ มณึ สมนุปสฺสติ. 
เอวเมว อิเธกจฺโจ วิฺาณํ รูป เวทนํ สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา. โส 
โข ปน เม อยํ อตฺตา อิเมส ุสงฺขาเรสู”ติ. สงฺขาเรส ุอตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ 
น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ. อยํ จตุตฺถา สงฺขารวตฺถุกา    
อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. เอวํ สงฺขาเรส ุอตฺตานํ 
สมนุปสฺสติ. (๔ – ๑๖)

[๑๓๕] กถํ วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ จกฺขุวิฺาณํ. โสตวิฺาณํ.           
ฆานวิฺาณํ. ชิวฺหาวิฺาณํ. กายวิฺาณํ. มโนวิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยํ มโนวิฺาณํ, 
โส อหํ. โย อหํ, ต ํ มโนวิฺาณนฺ”ติ มโนวิฺาณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป        
เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ยา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย วณฺโณ, สา อจฺจีต ิ อจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ             
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ มโนวิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยํ มโนวิฺาณํ, โส อหํ. โย อหํ, ตํ 
มโนวิฺาณนฺ”ต ิ มโนวิฺาณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น 
วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ. อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา วิฺาณวตฺถุกา     
อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ วิฺาณํ อตฺตโต 
สมนุปสฺสติ. (๑ – ๑๗)

กถํ วิฺาณวนฺต ํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ รูป เวทน ํ สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต              
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมินา วิฺาเณน          
วิฺาณวา”ติ วิฺาณวนฺตํ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน อสฺส, ตเมนํ ปุริโส 
เอวํ วเทยฺย “อยํ รุกฺโข, อยํ ฉายา. อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย 
ฉายาวา”ติ ฉายาวนฺต ํ รุกฺขํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ รูป เวทนํ สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต               
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมินา วิฺาเณน          
วิฺาณวา”ติ วิฺาณวนฺตํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
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ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ทุติยา วิฺาณวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ,    
อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. เอวํ วิฺาณวนฺต ํ อตฺตานํ             
สมนุปสฺสติ. (๒ – ๑๘)

กถํ อตฺตน ิวิฺาณํ สมนุปสฺสต ิ? อิเธกจฺโจ รูป เวทนํ สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส 
เอวํ โหติ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตนิ อิท ํ วิฺาณนฺ”ติ อตฺตนิ วิฺาณํ สมนุปสฺสติ.   
เสยฺยถาป ปุปฺผ ํคนฺธสมฺปนฺน ํอสฺส, ตเมน ํปุริโส เอวํ วเทยฺย “อิท ํปุปฺผํ, อยํ คนฺโธ. อฺํ ปุปฺผํ, อฺโ 
คนฺโธ. โส โข ปนายํ คนฺโธ อิมสฺมึ ปุปฺเผ”ต ิ ปุปฺผสฺม ึ คนฺธํ สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ รูป เวทนํ 
สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, อิมสฺมิฺจ ปน  อตฺตนิ อิทํ 
วิฺาณนฺ”ต ิ อตฺตนิ วิฺาณํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. 
อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ตติยา วิฺาณวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ.             
อตฺตานุทิฺิ มิจฺฉาทิฺ ิ ฯเปฯ อิมาน ิสฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. เอวํ อตฺตนิ วิฺาณํ สมนุปสฺสติ.    
(๓ – ๑๙)

กถํ วิฺาณสฺม ึอตฺตาน ํสมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ รูป เวทนํ สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมสฺม ึ วิฺาเณ”ต ิ วิฺาณสฺม ึอตฺตานํ 
สมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป มณิ กรณฺฑเก ปกฺขิตฺโต อสฺส, ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ มณิ, อยํ กรณฺฑโก. 
อฺโ มณิ, อฺโ กรณฺฑโก. โส โข ปนายํ มณิ อิมสฺมึ กรณฺฑเก”ต ิกรณฺฑกสฺมึ มณึ สมนุปสฺสติ. 
เอวเมว อิเธกจฺโจ รูป เวทนํ สฺํ สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ“อยํ โข เม อตฺตา, โส โข 
ปน  เม อยํ อตฺตา อิมสฺมึ วิฺาเณ”ต ิ วิฺาณสฺม ึ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสติ. อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, 
ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ จตุตฺถา 
วิฺาณวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ. อตฺตานุทิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิสฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. เอวํ 
วิฺาณสฺมึ อตฺตานํ สมนุปสฺสติ. อตฺตานุทิฺิยา อิเมหิ วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๔ – ๒๐)

อตฺตานุทิฺินิทฺเทโส ทุติโย.

๓. มิจฺฉาทิฺินิทฺเทส
[๑๓๖] มิจฺฉาทิฺิยา กตเมหิ ทสหากาเรห ิอภินิเวโส โหติ ? “นตฺถิ ทินฺนนฺ”ติ วตถฺุ26  เอวํวาโท 

มิจฺฉาภินิเวสปรามาโส27 ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิยฺจ 
วตฺถุ. อยํ ปมา มิจฺฉาวตฺถุกา มิจฺฉาทิฺิ. มิจฺฉาทิฺ ิ ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนาน ิ น  จ 
ทิฺิโย. “นตฺถิ ยิฺนฺ”ติ วตถฺุ ฯเปฯ “นตฺถิ หุตนฺ”ติ วตถฺุ “นตฺถิ สุกตทุกฺกฏาน ํกมฺมาน ํผล ํ วิปาโก”ติ 
วตฺถุ “นตฺถิ อยํ โลโก”ติ วตถฺุ “นตฺถิ ปโร โลโก”ต ิวตฺถุ “นตฺถิ มาตา”ต ิวตถฺุ “นตฺถิ ปตา”ต ิวตถฺุ “นตฺถิ 
สตฺตา โอปปาติกา”ต ิวตฺถุ “นตฺถิ โลเก สมณพฺราหฺมณา สมฺมคฺคตา สมฺมาปฏิปนฺนา เย อิมฺจ โลกํ 
ปรฺจ โลกํ สยํ อภิฺา สจฺฉิกตฺวา ปเวเทนฺตี”ติ วตฺถุ เอวํวาโท มิจฺฉาภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ทิฺิ น 
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วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ทสมา มิจฺฉาวตฺถุกา 
มิจฺฉาทิฺิ, มิจฺฉาทิฺิ ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส เทฺว คติโย ฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. มิจฺฉาทิฺิยา อิเมหิ ทสหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

มิจฺฉาทิฺินิทฺเทโส ตติโย.

๔. สกฺกายทิฺินิทฺเทส
[๑๓๗] สกฺกายทิฺิยา กตเมห ิ วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส โหต ิ ? อิธ อสฺสุตวา ปุถุชฺชโน        

อริยานํ อทสฺสาวี อริยธมฺมสฺส อโกวิโท อริยธมฺเม อวินีโต สปฺปุริสาน ํอทสฺสาวี สปฺปุริสธมฺมสฺส อโกวิโท 
สปฺปุริสธมฺเม อวินีโต รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, รูปวนฺต ํวา อตฺตานํ, อตฺตน ิวา รูป, รูปสฺม ึวา อตฺตานํ. 
เวทนํ. สฺ.ํ สงฺขาเร. วิฺาณํ. อตฺตโต สมนุปสฺสติ, วิฺาณวนฺต ํ วา อตฺตานํ, อตฺตนิ วา 
วิฺาณํ, วิฺาณสฺมึ วา อตฺตานํ.

กถํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ ปวีกสิณํ ฯเปฯ โอทาตกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. “ยํ 
โอทาตกสิณํ, โส อหํ. โย อหํ, ตํ โอทาตกสิณนฺ”ต ิ โอทาตกสิณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ.         
เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ฯเปฯ เอวเมว อิเธกจฺโจ โอทาตกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ.              
อภินิเวสปรามาโส ทิฺ ิฯเปฯ อยํ ปมา รูปวตฺถุกา สกฺกายทิฺิ, สกฺกายทิฺิ มิจฺฉาทิฺ ิฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนาน ิน จ ทิฺิโย. เอวํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ ฯเปฯ สกฺกายทิฺิยา อิเมห ิ วีสติยา อากาเรหิ 
อภินิเวโส โหติ.

สกฺกายทิฺินิทฺเทโส จตุตฺโถ.

๕. สสฺสตทิฺินิทฺเทส
[๑๓๘] สกฺกายวตฺถุกาย สสฺสตทิฺิยา กตเมห ิ ปณฺณรสห ิ อากาเรห ิ อภินิเวโส โหต ิ ? อิธ      

อสฺสุตวา ปุถุชฺชโน  อริยานํ อทสฺสาวี อริยธมฺมสฺส อโกวิโท อริยธมฺเม อวินีโต สปฺปุริสาน ํ อทสฺสาวี      
สปฺปุริสธมฺมสฺส อโกวิโท สปฺปุริสธมฺเม อวินีโต, รูปวนฺตํ วา อตฺตานํ, อตฺตน ิวา รูป, รูปสฺมึ วา อตฺตานํ. 
เวทนาวนฺต ํวา อตฺตานํ. สฺาวนฺตํ วา อตฺตานํ. สงฺขารวนฺตํ วา อตฺตานํ. วิฺาณวนฺตํ วา อตฺตานํ. 
อตฺตนิ วา วิฺาณํ, วิฺาณสฺมึ วา อตฺตานํ.

กถํ รูปวนฺต ํ อตฺตาน ํ สมนุปสฺสต ิ ? อิเธกจฺโจ เวทน ํ สฺํ สงฺขาเร วิฺาณํ อตฺตโต              
สมนุปสฺสติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อยํ โข เม อตฺตา, โส โข ปน  เม อยํ อตฺตา อิมินา รูเปน  รูปวา”ต ิรูปวนฺตํ    
อตฺตาน ํสมนุปสฺสติ. เสยฺยถาป รุกฺโข ฉายาสมฺปนฺโน  อสฺส, ตเมนํ ปุริโส เอวํ วเทยฺย “อยํ รุกฺโข, อยํ 
ฉายา. อฺโ รุกฺโข, อฺา ฉายา. โส โข ปนายํ รุกฺโข อิมาย ฉายาย ฉายาวา”ต ิ ฉายาวนฺต ํ รุกฺขํ     
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ เวทนํ ฯเปฯ อยํ ปมา สกฺกายวตฺถุกา สสฺสตทิฺิ, สสฺสตทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิสฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ รูปวนฺต ํอตฺตานํ สมนุปสฺสต ิฯเปฯ สกฺกายวตฺถุ
กาย สสฺสตทิฺิยา อิเมหิ ปณฺณรสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

สสฺสตทิฺินิทฺเทโส ปฺจโม.
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๖. อุจฺเฉททิฺินิทฺเทส
[๑๓๙] สกฺกายวตฺถุกาย อุจฺเฉททิฺิยา กตเมหิ ปฺจห ิ อากาเรห ิ อภินิเวโส โหต ิ ? อิธ          

อสฺสุตวา ปุถุชฺชโน  อริยานํ อทสฺสาวี อริยธมฺมสฺส อโกวิโท อริยธมฺเม อวินีโต สปฺปุริสาน ํ อทสฺสาวี       
สปฺปุริสธมฺมสฺส อโกวิโท สปฺปุริสธมฺเม อวินีโต รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ. เวทนํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. 
สฺํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. สงฺขาเร อตฺตโต สมนุปสฺสติ. วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ.

กถํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ ปวีกสิณํ ฯเปฯ โอทาตกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ “ยํ   
โอทาตกสิณํ, โส อหํ. โย อหํ, ตํ โอทาตกสิณนฺ”ต ิ โอทาตกสิณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ.         
เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ฯเปฯ อยํ ปมา สกฺกายวตฺถุกา อุจฺเฉททิฺิ, อุจฺเฉททิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ 
ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนานิ น  จ ทิฺิโย. เอวํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ ฯเปฯ สกฺกายวตฺถุกาย               
อุจฺเฉททิฺิยา อิเมหิ ปฺจหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

อุจฺเฉททิฺินิทฺเทโส ฉฺโ.

๗. อนฺตคฺคาหิกาทิฺินิทฺเทส
[๑๔๐] อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺาสาย อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? “สสฺสโต        

โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กติหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ ? “อสสฺสโต โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย 
ทิฺิยา กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหต ิ ? “อนฺตวา โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา “อนนฺตวา โลโก”ติ 
อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา “ต ํ ชีวํ ต ํ สรีรนฺ”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา. “อฺํ ชีวํ อฺํ สรีรนฺ”ติ      
อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา. “โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ ฯเปฯ “น โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ. “โหต ิจ 
น  จ โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ. “เนว โหต ิน  น  โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา 
กติหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ?

“สสฺสโต โลโก”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรห ิอภินิเวโส โหติ ฯเปฯ “เนว โหต ิน  น 
โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

“สสฺสโต โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมห ิปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? “รูป โลโก 
เจว สสฺสตฺจา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ 
น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “สสฺสโต โลโก”ติ 
อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา โลโก เจว สสฺสตา จา”ต ิฯเปฯ “สฺา โลโก เจว สสฺสตา จา”ต ิฯเปฯ “สงฺขารา โลโก 
เจว สสฺสตา จา”ติ ฯเปฯ “วิฺาณํ โลโก เจว สสฺสตฺจา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส 
อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺ ิน วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ. อฺา ทิฺ,ิ อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ 
ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปฺจมี “สสฺสโต โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ      
อิมานิ สฺโชนาน ิ น  จ ทิฺิโย. “สสฺสโต โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรหิ      
อภินิเวโส โหติ. (๕)

“อสสฺสโต โลโก”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมห ิปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? “รูป โลโก 
เจว อสสฺสตฺจา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิฯเปฯ 
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อยํ ปมา “อสสฺสโต โลโก”ต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ทิฺิวิปตฺติ ฯเปฯ     
อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา โลโก เจว อสสฺสตา จา”ติ ฯเปฯ “สฺา โลโก เจว อสสฺสตา จา”ติ ฯเปฯ “สงฺขารา     
โลโก เจว อสสฺสตา จา”ติ ฯเปฯ “วิฺาณํ โลโก เจว อสสฺสตฺจา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ตาย 
ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺ ิ ฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนาน ิน  จ ทิฺิโย. “อสสฺสโต โลโก”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรห ิอภินิเวโส 
โหติ. (๕ – ๑๐)

“อนฺตวา โลโก”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมห ิปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ ? อิเธกจฺโจ 
ปริตฺต ํโอกาส ํนีลกโต ผรติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ“อนฺตวา อยํ โลโก ปริวฺโม”ติ อนฺตสฺี โหติ. “ยํ ผรติ, ตํ 
วตฺถุฺเจว โลโก จ. เยน ผรติ, โส อตฺตา เจว โลโก จา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส     
อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺ ิน วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ 
ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “อนฺตวา โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺ ิ ฯเปฯ       
อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

อิเธกจฺโจ ปริตฺตํ โอกาสํ ปตกโต ผรต ิ ฯเปฯ โลหิตกโต ผรติ ฯเปฯ โอทาตกโต ผรต ิ ฯเปฯ      
โอภาสกโต ผรติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ“อนฺตวา อยํ โลโก ปริวฺโม”ต ิอนฺตสฺี โหติ. ยํ ผรติ, ต ํวตฺถุฺเจว 
โลโก จ. เยน  ผรติ, โส อตฺตา เจว โลโก จา”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตติ 
อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ ฯเปฯ “อนฺตวา โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรห ิอภินิเวโส   
โหติ.

“อนนฺตวา โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? อิเธกจฺโจ 
วิปุลํ โอกาส ํนีลกโต ผรติ, ตสฺส เอวํ โหติ “อนนฺตวา อยํ โลโก อปริยนฺโต”ต ิอนนฺตสฺี โหติ. “ยํ ผรติ, 
ตํ วตฺถุฺเจว โลโก จ. เยน  ผรติ, โส อตฺตา เจว โลโก จา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส 
อนฺโต คหิโตต ิ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ. ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ       
ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “อนนฺตวา โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ 
ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

อิเธกจฺโจ วิปุลํ โอกาส ํ ปตกโต ผรต ิ ฯเปฯ โลหิตกโต ผรต ิ ฯเปฯ โอทาตกโต ผรติ ฯเปฯ         
โอภาสกโต ผรติ, ตสฺส เอวํ โหต ิ “อนนฺตวา อยํ โลโก อปริยนฺโต”ติ อนนฺตสฺี โหติ. “ยํ ผรติ, ตํ     
วตฺถุฺเจว โลโก จ. เยน ผรติ, โส อตฺตา เจว โลโก จา”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส     
อนฺโต คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ ฯเปฯ “อนนฺตวา โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ              
ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕ – ๒๐)

“ต ํ ชีวํ ต ํ สรีรนฺ”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ ? รูป            
ชีวฺเจว สรีรฺจ, ยํ ชีวํ, ตํ สรีรํ. ยํ สรีรํ, ตํ ชีวนฺ”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต    
คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ 
วตฺถุ. อยํ ปมา “ตํ ชีวํ ตํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ 
สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.
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เวทนา ชีวา เจว สรีรฺจ ฯเปฯ สฺา ชีวา เจว สรีรฺจ ฯเปฯ สงฺขารา ชีวา เจว สรีรฺจ ฯเปฯ 
“วิฺาณํ ชีวํ เจว สรีรฺจ. ยํ ชีวํ, ต ํสรีรํ, ยํ สรีร ํตํ ชีวนฺ”ติ อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส 
อนฺโต คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ ฯเปฯ “ต ํ ชีวํ ตํ สรีรนฺ”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ               
ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕ – ๒๕)

“อฺํ ชีวํ อฺํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? 
“รูป สรีร ํน  ชีวํ, ตํ สรีรํ.28  อฺํ ชีวํ, อฺํ สรีรนฺ”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต 
คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ 
วตฺถุ. อยํ ปมา “อฺํ ชีวํ อฺํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิมิจฺฉาทิฺ ิฯเปฯ 
อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา สรีร ํ น  ชีวํ. สฺา สรีรํ น  ชีวํ. สงฺขารา สรีร ํน ชีวํ. วิฺาณํ สรีร ํน  ชีวํ. ตํ สรีรํ.๑ 
อฺํ ชีวํ, อฺํ สรีรนฺ”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ 
ฯเปฯ “อฺํ ชีวํ อฺํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.          
(๕ – ๓๐)

“โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? 
รูป อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา โหติป ติฺติป อุปฺปชฺชติป นิพฺพตฺตติป”ติ                     
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “โหต ิ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ 
อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา อิเธว มรณธมฺมา. สฺา อิเธว มรณธมฺมา. สงฺขารา อิเธว มรณธมฺมา. วิฺาณํ 
อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา โหติป ติฺติป อุปฺปชฺชติป นิพฺพตฺตติป”ต ิอภินิเวสปรามาโส 
ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ ฯเปฯ “โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ       
อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕ – ๓๕)

“น  โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส     
โหติ ? “รูป อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา อุจฺฉิชฺชต ิ วินสฺสต ิน  โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ 
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “น  โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ 
อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา อิเธว มรณธมฺมา. สฺา อิเธว มรณธมฺมา. สงฺขารา อิเธว มรณธมฺมา. วิฺาณํ 
อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา อุจฺฉิชฺชต ิ วินสฺสต ิ น  โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ                 
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ. ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ ฯเปฯ “น โหติ ตถาคโต 
ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕ – ๔๐)

“โหต ิ จ น  จ โหต ิ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมห ิ ปฺจหากาเรหิ       
อภินิเวโส โหต ิ ? “รูป อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา โหต ิจ น  จ โหตี”ติ อภินิเวสปรามาโส 
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ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, 
อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “โหติ จ น  จ โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิอนฺตคฺคาหิกา 
ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“เวทนา อิเธว มรณธมฺมา ฯเปฯ สฺา อิเธว มรณธมฺมา ฯเปฯ สงฺขารา อิเธว มรณธมฺมา 
ฯเปฯ วิฺาณํ อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา โหต ิจ น  จ โหตี”ต ิอภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, 
ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ ฯเปฯ “โหต ิจ น  จ โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ 
อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕ – ๔๕)

“เนว โหต ิน น โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา กตเมห ิปฺจหากาเรหิ   
อภินิเวโส โหต ิ ? “รูป อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา เนว โหติ น น  โหตี”ติ        
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “เนว โหต ิน น โหติ ตถาคโต      
ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ. อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนาน ิ น  จ 
ทิฺิโย.

“เวทนา อิเธว มรณธมฺมา ฯเปฯ สฺา อิเธว มรณธมฺมา ฯเปฯ สงฺขารา อิเธว มรณธมฺมา 
ฯเปฯ วิฺาณํ อิเธว มรณธมฺมํ, ตถาคโต กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา เนว โหต ิ น น  โหตี”ติ                 
อภินิเวสปรามาโส ทิฺิ, ตาย ทิฺิยา โส อนฺโต คหิโตต ิอนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น 
ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปฺจม ี “เนว โหต ิน  น  โหต ิตถาคโต     
ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิ, อนฺตคฺคาหิกา ทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนาน ิ น  จ 
ทิฺิโย. “เนว โหต ิน น โหต ิตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิอนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมห ิปฺจหากาเรหิ    
อภินิเวโส โหติ. อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา อิเมหิ ปฺาสาย อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ. (๕๐) 

อนฺตคฺคาหิกาทิฺินิทฺเทโส สตฺตโม.

๘. ปุพฺพนฺตานุทิฺินิทฺเทส
[๑๔๑] ปุพฺพนฺตานุทิฺิยา กตเมห ิ อฺารสหิ อากาเรห ิ อภินิเวโส โหติ ? จตฺตาโร             

สสฺสตวาทา, จตฺตาโร เอกจฺจสสฺสติกา, จตฺตาโร อนฺตานนฺติกา, จตฺตาโร อมราวิกฺเขปกา, เทฺว             
อธิจฺจสมุปฺปนฺนิกา. ปุพฺพนฺตานุทิฺิยา อิเมหิ อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

ปุพฺพนฺตานุทิฺินิทฺเทโส อฺโม.

๙. อปรนฺตานุทิฺินิทฺเทส
[๑๔๒] อปรนฺตานุทิฺิยา กตเมห ิ จตุจตฺตาสาย อากาเรห ิ อภินิเวโส โหต ิ ? โสฬส            

สฺิวาทา,29  อฺ อสฺิวาทา,๑ อฺ เนวสฺินาสฺิวาทา, สตฺต อุจฺเฉทวาทา, ปฺจ       
ทิฺธมฺมนิพฺพานวาทา, อปรนฺตานุทิฺิยา อิเมหิ จตุจตฺตาสาย อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

อปรนฺตานุทิฺินิทฺเทโส นวโม.
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๑๐ - ๑๒. สฺโชนิกาทิทิฺินิทฺเทส
[๑๔๓] สฺโชนิกาย ทิฺิยา กตเมหิ อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? ยา ทิฺิ ทิฺิคตํ 

ทิฺิคหณํ ฯเปฯ ทิฺาภินิเวโส ทิฺิปรามาโส. สฺโชนิกาย ทิฺิยา อิเมหิ อฺารสห ิ อากาเรหิ    
อภินิเวโส โหติ.

[๑๔๔] “อหนฺ”ต ิมานวินิพนฺธาย ทิฺิยา กตเมหิ อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? “จกฺขุ   
อหนฺ”ติ อภินิเวสปรามาโส. “อหนฺ”ต ิมานวินิพนฺธา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, 
อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “อหนฺ”ติ มานวินิพนฺธา ทิฺิ. มานวินิพนฺธา ทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“โสตํ อหนฺ”ต ิ ฯเปฯ “ฆาน ํ อหนฺ”ติ ฯเปฯ “ชิวฺหา อหนฺ”ติ ฯเปฯ “กาโย อหนฺ”ติ ฯเปฯ “มโน        
อหนฺ”ติ ฯเปฯ “รูปา อหนฺ”ติ ฯเปฯ “ธมฺมา อหนฺ”ติ ฯเปฯ “จกฺขุวิฺาณํ อหนฺ”ติ ฯเปฯ “มโนวิฺาณํ    
อหนฺ”ติ อภินิเวสปรามาโส “อหนฺ”ติ มานวินิพนฺธา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, 
อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ อฺารสม ี “อหนฺ”ติ มานวินิพนฺธา ทิฺิ, มานวินิพนฺธา ทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย. “อหนฺ”ต ิมานวินิพนฺธาย ทิฺิยา อิเมห ิอฺารสหิ 
อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

[๑๔๕] “มมนฺ”ต ิมานวินิพนฺธาย ทิฺิยา กตเมห ิอฺารสห ิอากาเรห ิอภินิเวโส โหติ ? “จกฺขุ 
มมนฺ”ต ิ อภินิเวสปรามาโส “มมนฺ”ติ มานวินิพนฺธา ทิฺิ, ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, 
อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺ ิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา “มมนฺ”ติ มานวินิพนฺธา ทิฺิ. มานวินิพนฺธา ทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“โสตํ มมนฺ”ติ ฯเปฯ “ฆาน ํ มมนฺ”ต ิ ฯเปฯ “ชิวฺหา มมนฺ”ต ิ ฯเปฯ “มโน  มมนฺ”ต ิ ฯเปฯ “ธมฺมา       
มมนฺ”ต ิ ฯเปฯ “จกฺขุวิฺาณํ มมนฺ”ติ ฯเปฯ “มโนวิฺาณํ มมนฺ”ต ิ อภินิเวสปรามาโส “มมนฺ”ติ       
มานวินิพนฺธา ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ. อยํ 
อฺารสมี “มมนฺ”ต ิ มานวินิพนฺธา ทิฺิ, มานวินิพนฺธา ทิฺ ิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ     
น จ ทิฺิโย. “มมนฺ”ติ มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา อิเมหิ อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

สฺโชนิกาทิทิฺินิทฺเทโส ทฺวาทสโม.

๑๓. อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตทิฺินิทฺเทส
[๑๔๖] อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา กตเมหิ วีสติยา อากาเรห ิอภินิเวโส โหต ิ? อิธ อสฺสุตวา 

ปุถุชฺชโน  อริยานํ อทสฺสาว ี อริยธมฺมสฺส อโกวิโท อริยธมฺเม อวินีโต สปฺปุริสาน ํ อทสฺสาวี                    
สปฺปุริสธมฺมสฺส อโกวิโท สปฺปุริสธมฺเม อวินีโต รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ, รูปวนฺต ํวา อตฺตานํ, อตฺตน ิวา 
รูป, รูปสฺม ึ วา อตฺตานํ ฯเปฯ เวทน ํ ฯเปฯ สฺํ ฯเปฯ สงฺขาเร ฯเปฯ วิฺาณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ, 
วิฺาณวนฺตํ วา อตฺตานํ, อตฺตนิ วา วิฺาณํ, วิฺาณสฺมึ วา อตฺตานํ ฯเปฯ 

กถํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ ? อิเธกจฺโจ ปวีกสิณํ ฯเปฯ โอทาตกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสติ. “ยํ 
โอทาตกสิณํ, โส อหํ. โย อหํ, ตํ โอทาตกสิณนฺ”ต ิ โอทาตกสิณฺจ อตฺตฺจ อทฺวยํ สมนุปสฺสติ.         
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เสยฺยถาป เตลปฺปทีปสฺส ฌายโต ยา อจฺจิ, โส วณฺโณ. โย วณฺโณ, สา อจฺจีต ิอจฺจิฺจ วณฺณฺจ อทฺวยํ 
สมนุปสฺสติ. เอวเมว อิเธกจฺโจ โอทาตกสิณํ อตฺตโต สมนุปสฺสต ิ ฯเปฯ อยํ ปมา รูปวตฺถุกา               
อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ. อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมาน ิ สฺโชนานิ น  จ 
ทิฺิโย. [30] อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา อิเมหิ วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตทิฺินิทฺเทโส เตรสโม.

๑๔. โลกวาทปฏิสํยุตฺตทิฺินิทฺเทส
[๑๔๗] โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา กตเมหิ อฺหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ ? “สสฺสโต อตฺตา 

จ โลโก จา”ติ อภินิเวสปรามาโส โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ, ทิฺ ิน  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, 
อฺํ วตฺถุ, ยา จ ทิฺ ิยฺจ วตฺถุ. อยํ ปมา โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ. โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ 
มิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น จ ทิฺิโย.

“อสสฺสโต อตฺตา จ โลโก จา”ติ “สสฺสโต จ อสสฺสโต จ อตฺตา จ โลโก จา”ติ. “เนวสสฺสโตนาสสฺส
โต อตฺตา จ โลโก จา”ต ิ “อนฺตวา อตฺตา จ โลโก จา”ติ. “อนนฺตวา อตฺตา จ โลโก จา”ต ิ “อนฺตวา จ 
อนนฺตวา จ อตฺตา จ โลโก จา”ต ิ“เนวนฺตวานานนฺตวา อตฺตา จ โลโก จา”ต ิอภินิเวสปรามาโส โลกวาท
ปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ. ทิฺิ น  วตฺถุ, วตฺถุ น  ทิฺิ, อฺา ทิฺิ, อฺํ วตฺถุ. ยา จ ทิฺิ ยฺจ วตฺถุ. อยํ 
อฺมี โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิ. โลกวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺ ิมิจฺฉาทิฺิ ฯเปฯ อิมานิ สฺโชนานิ น  จ 
ทิฺิโย. โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา อิเมหิ อฺหิ อากาเรหิ อภินิเวโส โหติ.

โลกวาทปฏิสํยุตฺตทิฺินิทฺเทโส จุทฺทสโม.

๑๕ - ๑๖. ภววิภวทิฺินิทฺเทส
[๑๔๘] โอลิยนาภินิเวโส ภวทิฺิ. อติธาวนาภินิเวโส31  วิภวทิฺิ, อสฺสาททิฺิยา ปฺจตฺตึสาย 

อากาเรหิ อภินิเวโส กติ ภวทิฺิโย, กต ิ วิภวทิฺิโย, อตฺตานุทิฺิยา วีสติยา อากาเรห ิอภินิเวโส กติ 
ภวทิฺิโย, กต ิ วิภวทิฺิโย ฯเปฯ โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา อฺหิ อากาเรห ิ อภินิเวโส กติ 
ภวทิฺิโย, กติ วิภวทิฺิโย ?

อสฺสาททิฺิยา ปฺจตฺตึสาย อากาเรหิ อภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย.             
อตฺตานุทิฺิยา วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส ปณฺณรส32  ภวทิฺิโย, ปฺจ วิภวทิฺิโย. มิจฺฉาทิฺิยา 
ทสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส สพฺพาว ตา วิภวทิฺิโย. สกฺกายทิฺิยา วีสติยา อากาเรหิ อภินิเวโส       
ปณฺณรส ภวทิฺิโย, ปฺจ วิภวทิฺิโย. สกฺกายวตฺถุกาย สสฺสตทิฺิยา ปณฺณรสห ิ อากาเรหิ           
อภินิเวโส สพฺพาว ตา ภวทิฺิโย. สกฺกายวตฺถุกาย อุจฺเฉททิฺิยา ปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส             
สพฺพาว ตา วิภวทิฺิโย.
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30 ฉ.ม. เอตฺถนฺตเร เอวํ รูป อตฺตโต สมนุปสฺสติ ฯเปฯ ปาโ ทิสฺสติ

31 สี. อภิภาวนาภินิเวโส

32 ปนฺนรสาติ ปาโ



“สสฺสโต โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส สพฺพาว ตา ภวทิฺิโย. 
“อสสฺสโต โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรห ิอภินิเวโส สพฺพาว ตา วิภวทิฺิโย “อนฺตวา 
โลโก”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย.      
“อนนฺตวา โลโก”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย, สิยา             
วิภวทิฺิโย. “ต ํ ชีวํ ตํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส สพฺพาว ตา           
วิภวทิฺิโย. “อฺํ ชีวํ อฺํ สรีรนฺ”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส สพฺพาว ตา 
ภวทิฺิโย. “โหต ิ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรห ิ อภินิเวโส สพฺพาว 
ตา ภวทิฺิโย. “น  โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ติ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส     
สพฺพาว ตา วิภวทิฺิโย. “โหติ จ น  จ โหติ ตถาคโต ปรมฺมรณา”ต ิ อนฺตคฺคาหิกาย ทิฺิยา             
ปฺจหากาเรห ิอภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย. [33] อปรนฺตานุทิฺิยา จตุจตฺตาสาย 
อากาเรหิ อภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย สิยา วิภวทิฺิโย. สฺโชนิกาย ทิฺิยา อฺารสหิ อากาเรหิ    
อภินิเวโส สิยา ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย. “อหนฺ”ติ มานวินิพนฺธาย ทิฺิยา อฺารสหิ อากาเรหิ 
อภินิเวโส สพฺพาว ตา วิภวทิฺิโย. “มมนฺ”ต ิมานวินิพนฺธาย ทิฺิยา อฺารสหิ อากาเรห ิอภินิเวโส 
สพฺพาว ตา ภวทิฺิโย. อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา วีสติยา อากาเรห ิ อภินิเวโส ปณฺณรส 
ภวทิฺิโย, ปฺจ วิภวทิฺิโย. โลกวาทปฏิสํยุตฺตาย ทิฺิยา อฺห ิ อากาเรห ิ อภินิเวโส สิยา 
ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย.

สพฺพาว ตา ทิฺิโย [34] อตฺตานุทิฺิโย. สพฺพาว ตา ทิฺิโย มิจฺฉาทิฺิโย. สพฺพาว ตา ทิฺิโย 
สกฺกายทิฺิโย. สพฺพาว ตา ทิฺิโย อนฺตคฺคาหิกา ทิฺิโย. สพฺพาว ตา ทิฺิโย สฺโชนิกา ทิฺิโย. 
สพฺพาว ตา ทิฺิโย อตฺตวาทปฏิสํยุตฺตา ทิฺิโย.

 ] ] ] ภวฺจ ทิฺึ วิภวฺจ ทิฺึ 
เอตํ ทฺวยํ ตกฺกิกา นิสฺสิตา เส

 ] ] ] เตสํ นิโรธมฺหิ น หตฺถิ าณํ 
ยตฺถายํ โลโก วิปรีตสฺีติ.

[๑๔๙] ทฺวีหิ ภิกฺขเว ทิฺิคเตห ิ ปริยุฺิตา เทวมนุสฺสา โอลิยนฺติ เอเก, อติธาวนฺต ิ เอเก,         
จกฺขุมนฺโต จ ปสฺสนฺติ. 

กถฺจ ภิกฺขเว โอลิยนฺติ เอเก ? ภวารามา ภิกฺขเว เทวมนุสฺสา ภวรตา ภวสมฺมุทิตา, เตสํ         
ภวนิโรธาย ธมฺเม เทสิยมาเน  จิตฺต ํน  ปกฺขนฺทต ิน  สมฺปสีทติ น สนฺติฺต ินาธิมุจฺจติ. เอวํ โข ภิกฺขเว    
โอลิยนฺติ เอเก.
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33 ฉ.ม. “เนวโหติ น น โหติ ตถาคโต ปรํ มรณา”ติ อนฺตคิคาหิกาย ทิฺิยา ปฺจหากาเรหิ อภินิเวโส สิยา 
ภวทิฺิโย.
] ปุพฺพนฺตานุทิฺยิา อฺารสหิ อากาเรหิ อภินิเวโส ภวทิฺิโย, สิยา วิภวทิฺิโย.

34 ฉ.ม., อิ. อสฺสาททิฺิโย. สพฺพาว ตา ทิฺิโย.



กถฺจ ภิกฺขเว อติธาวนฺติ เอเก ? ภเวน  โข ปเนเก อฺฏิยมานา หรายมานา ชิคุจฺฉมานา วิภวํ 
อภินนฺทนฺติ, ยโต กิร โภ อยํ อตฺตา กายสฺส เภทา ปรํ มรณา อุจฺฉิชฺชต ิ วินสฺสติ น โหติ ปรมฺมรณาติ, 
เอตํ สนฺตํ เอตํ ปณีตํ ยาถาวนฺติ.35 เอวํ โข ภิกฺขเว อติธาวนฺติ เอเก.

กถฺจ ภิกฺขเว จกฺขุมนฺโต จ ปสฺสนฺติ ? อิธ ภิกฺขเว ภิกฺขุ ภูตํ ภูตโต ปสฺสติ, ภูตํ ภูตโต ทิสฺวา     
ภูตสฺส นิพฺพิทาย วิราคาย นิโรธาย ปฏิปนฺโน โหติ. เอวํ โข ภิกฺขเว จกฺขุมนฺโต จ ปสฺสนฺติ.

 ] ] โย ภูตํ ภูตโต ทิสฺวา ] ] ภูตสฺส จ อติกฺกมํ
 ] ] ยถาภูเตธิมุจฺจต3ิ6 ] ] ภวตณฺหาปริกฺขยา.
 ] ] สเจ37 ภูตปริฺาโต ] ] วีตตโณฺห ภวาภเว.

 ] ภูตสฺส วิภวา ภิกฺขุ ] ] นาคจฺฉติ ปุนพฺภวนฺติ.

[๑๕๐] ตโย ปุคฺคลา วิปนฺนทิฺี ตโย ปุคฺคลา สมฺปนฺนทิฺี. 
กตเม ตโย ปุคฺคลา วิปนฺนทิฺ ี ? ติตฺถิโย จ ติตฺถิยสาวโก จ โย จ มิจฺฉาทิฺิโก อิเม ตโย        

ปุคฺคลา วิปนฺนทิฺี.
กตเม ตโย ปุคฺคลา สมฺปนฺนทิฺ ี ? ตถาคโต จ ตถาคตสฺส สาวโก. โย จ สมฺมาทิฺิโก. อิเม 

ตโย ปุคฺคลา สมฺปนฺนทิฺี.
 ] ] โกธโน อุปนาหี จ ] ] ปาปมกฺขี จ โย นโร
 ] ] วิปนฺนทิฺิ มายาวี ] ] ตํ ชฺา วสโล อิติ.
 ] ] อกฺโกธโน อนุปนาหี ] ] อมกฺขี38 สุทฺธตํ คโต
 ] ] สมฺปนฺนทิฺิ เมธาวี ] ] ตํ ชฺา อริโย อิตีติ.
ติสฺโส วิปนฺนทิฺิโย, ติสฺโส สมฺปนฺนทิฺิโย. 
กตมา ติสฺโส วิปนฺนทิฺิโย ? “เอต ํมมนฺ”ติ วิปนฺนทิฺิ, “เอโสหมสฺมี”ติ วิปนฺนทิฺิ, “เอโส เม 

อตฺตา”ติ วิปนฺนทิฺิ. อิมา ติสฺโส วิปนฺนทิฺิโย.
กตมา ติสฺโส สมฺปนฺนทิฺิโย ? “เนตํ มมนฺ”ติ สมฺปนฺนทิฺิ, “เนโสหมสฺมี”ติ สมฺปนฺนทิฺิ, “น 

เมโส อตฺตา”ติ สมฺปนฺนทิฺิ. อิมา ติสฺโส สมฺปนฺนทิฺิโย.
“เอตํ มมนฺ”ต ิกา ทิฺิ. กต ิทิฺิโย, กตมนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย ? “เอโสหมสฺมี”ติ กา ทิฺิ, 

กติ ทิฺิโย, กตมนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย ? “เอโส เม อตฺตา”ต ิ กา ทิฺิ, กต ิ ทิฺิโย,                       
กตมนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย ? “เอตํ มมนฺ”ติ ปุพฺพนฺตานุทิฺิ, อฺารส ทิฺิโย,                          
ปุพฺพนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย. “เอโสหมสฺมี”ติ อปรนฺตานุทิฺิ, จตุจตฺตาส ํ ทิฺิโย,                    
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35 สี. เอตํ ยถาวนฺตํ

36 ก. ยถาภูตํ วิมุจฺจนฺติ

37 ฉ.ม., อิ. ส เว

38 ฉ.ม. วิสุทฺโธ



อปรนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย. “เอโส เม อตฺตา”ติ วีสติวตฺถุกา อตฺตานุทิฺิ วีสติวตฺถุกา สกฺกายทิฺิ, 
สกฺกายทิฺิปฺปมุขานิ ทฺวาสฺิ ทิฺิคตานิ, ปุพฺพนฺตาปรนฺตานุคฺคหิตา ตา ทิฺิโย.

[๑๕๑] เย เกจ ิภิกฺขเว มยิ นิฺงฺคตา, สพฺเพ เต ทิฺิสมฺปนฺนา. เตสํ ทิฺิสมฺปนฺนานํ ปฺจนฺนํ 
อิธ นิฺา, ปฺจนฺนํ อิธ วิหาย นิฺา. 

กตเมส ํปฺจนฺน ํอิธ นิฺา ? สตฺตกฺขตฺตุปรมสฺส, โกลงฺโกลสฺส, เอกพีชิสฺส, สกทาคามิสฺส, โย จ 
ทิฺเว ธมฺเม อรหา. อิเมสํ ปฺจนฺนํ อิธ นิฺา.

กตเมส ํ ปฺจนฺน ํ อิธ วิหาย นิฺา ? อนฺตราปรินิพฺพายิสฺส, อุปหจฺจปรินิพฺพายิสฺส,                   
อสงฺขารปรินิพฺพายิสฺส, สสงฺขารปรินิพฺพายิสฺส, อุทฺธํโสตสฺส อกนิฺคามิโน. อิเมสํ ปฺจนฺนํ อิธ          
วิหาย นิฺา.

เย เกจิ ภิกฺขเว มยิ นิฺงฺคตา, สพฺเพ เต ทิฺิสมฺปนฺนา, เตส ํทิฺิสมฺปนฺนานํ อิเมสํ ปฺจนฺนํ 
อิธ นิฺา, อิเมสํ ปฺจนฺนํ อิธ วิหาย นิฺา.

เย เกจิ ภิกฺขเว มยิ อเวจฺจปฺปสนฺนา, สพฺเพ เต โสตาปนฺนา, เตส ํ โสตาปนฺนาน ํปฺจนฺนํ อิธ 
นิฺา, ปฺจนฺนํ อิธ วิหาย นิฺา. 

กตเมส ํปฺจนฺน ํอิธ นิฺา ? สตฺตกฺขตฺตุปรมสฺส โกลงฺโกลสฺส, เอกพีชิสฺส, สกทาคามิสฺส, โย จ 
ทิฺเว ธมฺเม อรหา, อิเมสํ ปฺจนฺนํ อิธ นิฺา.

กตเมส ํ ปฺจนฺน ํ อิธ วิหาย นิฺา ? อนฺตราปรินิพฺพายิสฺส, อุปหจฺจปรินิพฺพายิสฺส,                   
อสงฺขารปรินิพฺพายิสฺส, สสงฺขารปรินิพฺพายิสฺส, อุทฺธํโสตสฺส อกนิฺคามิโน  อิเมสํ ปฺจนฺน ํ อิธ            
วิหาย นิฺา.

เย เกจิ ภิกฺขเว มยิ อเวจฺจปฺปสนฺนา, สพฺเพ เต โสตาปนฺนา, เตส ํโสตาปนฺนาน ํอิเมส ํปฺจนฺนํ 
อิธ นิฺา, อิเมสํ ปฺจนฺนํ อิธ วิหาย นิฺาติ.

ภววิภวทิฺินิทฺเทโส โสฬสโม.
ทิฺิกถา สมตฺตา.

______________________
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๒. ทิฏฐิกถา
วาดวยทิฏฐิ

[๑๒๒]] อะไรชื่อวาทิฏฐิ ฐาน39แหงทิฏฐิมีเทาไร ปริยุฏฐานแหงทิฏฐิมีเทาไร ทิฏฐิมีเทาไร ความยึดมั่น
ทิฏฐิมีเทาไร ความถอนฐานแหงทิฏฐิ เปนอยางไร 

ถาม:] ทิฏฐิคืออะไร]
ตอบ: ] ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น
ถาม: ] ฐานแหงทิฏฐิมีเทาไร ]
ตอบ: ] ฐานแหงทิฏฐิมี ๘ ประการ 
ถาม: ] ปริยุฏฐานแหงทิฏฐิมีเทาไร 
ตอบ: ] ปริยุฏฐานแหงทิฏฐิมี ๑๘ ประการ 
ถาม: ] ทิฏฐิมีเทาไร 
ตอบ: ] ทิฏฐิมี ๑๖ ประการ 
ถาม: ] ความยึดมั่นทิฏฐิมีเทาไร 
ตอบ: ] ความยึดมั่นทิฏฐิมี ๓๐๐ ประการ(โดยประมาณ)
ถาม: ] เครื่องถอนฐานแหงทิฏฐิเปนอยางไร 
ตอบ:] โสดาปตติมรรคเปนเครื่องถอนฐานแหงทิฏฐิ

[๑๒๓]] ทิฏฐิคือความยึดม่ันถือม่ัน เปนอยางไร  
คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือ

มั่นเวทนา ฯลฯ สัญญา ฯลฯ สังขาร ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวิญญาณวา  “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปน
อัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือ
มั่นโสตะ ฯลฯ ฆานะ ฯลฯ ชิวหา ฯลฯ กาย ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นมโนวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปน
อัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปวา “นั่นของเรา  เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตา ของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น
สัททะ ฯลฯ คันธะ ฯลฯ รส ฯลฯ โผฏฐัพพะ ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นธรรมารมณวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น 
นั่นเปนอัตตาของเรา”

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุวิญญาณวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปน  อัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความ
ยึดมั่นถือมั่นโสตวิญญาณ  ฯลฯ ฆานวิญญาณ  ฯลฯ ชิวหาวิญญาณ  ฯลฯ กายวิญญาณ  ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นมโนวิญญาณวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุสัมผัสวา  “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปน อัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึด
มั่นถือมั่นโสตสัมผัส ฯลฯ ฆานสัมผัส ฯลฯ ชิวหาสัมผัส ฯลฯ กายสัมผัส ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นมโนสัมผัส
วา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุสัมผัสสชาเวทนาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือ
ความยึดมั่นถือมั่นโสตสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ ฆานสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ ชิวหาสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ กายสัมผัสส
ชาเวทนา ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นมโนสัมผัสสชาเวทนาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา”
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ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปสัญญาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึด
มั่นถือมั่นสัททสัญญา ฯลฯ คันธสัญญา ฯลฯ รสสัญญา ฯลฯ โผฏฐัพพสัญญา ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นธัมม
สัญญาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปสัญเจตนาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความ
ยึดมั่นถือมั่นสัททสัญเจตนา ฯลฯ คันธสัญเจตนา ฯลฯ รสสัญเจตนา ฯลฯ โผฏฐัพพสัญเจตนา ฯลฯ ทิฏฐิคือความ
ยึดมั่นถือมั่นธัมมสัญเจตนาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปตัณหาวา “นั่นของเรา  เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นสัททตัณหา ฯลฯ คันธตัณหา ฯลฯ รสตัณหา ฯลฯ โผฏฐัพพตัณหา ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นธัมม
ตัณหาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปวิตกวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตา ของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นสัททวิตก ฯลฯ คันธวิตก ฯลฯ รสวิตก ฯลฯ โผฏฐัพพวิตก ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นธัมมวิตกวา “นั่น
ของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นรูปวิจารวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นสัททวิจาร ฯลฯ คันธวิจาร ฯลฯ รสวิจาร ฯลฯ โผฏฐัพพวิจาร ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นธัมมวิจารวา 
“นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นปฐวีธาตุวา “นั่นของเรา  เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นอาโปธาต ุ ฯลฯ เตโชธาต ุ ฯลฯ วาโยธาตุ ฯลฯ อากาสธาต ุ ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวิญญาณธาตุวา 
“นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นปฐวีกสิณวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นอาโปกสิณ  ฯลฯ เตโชกสิณ  ฯลฯ วาโยกสิณ  ฯลฯ นีลกสิณ  ฯลฯ ปตกสิณ  ฯลฯ โลหิตกสิณ  ฯลฯ โอทาตกสิณ 
ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นอากาสกสิณวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา”

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นผมวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น
ขน  ฯลฯ เล็บ ฯลฯ ฟน  ฯลฯ หนัง ฯลฯ เนื้อ ฯลฯ เอ็น  ฯลฯ กระดูก ฯลฯ เย่ือในกระดูก ฯลฯ ไต40 ฯลฯ หัวใจ ฯลฯ ตับ 
ฯลฯ พังผืด ฯลฯ มาม41  ฯลฯ ปอด ฯลฯ ไสใหญ ฯลฯ ไสนอย ฯลฯ อาหารใหม ฯลฯ อาหารเกา ฯลฯ ด ีฯลฯ เสลด 
ฯลฯ หนอง ฯลฯ เลือด ฯลฯ เหงื่อ ฯลฯ มันขน  ฯลฯ น้ำตา ฯลฯ มันเหลว ฯลฯ น้ำลาย ฯลฯ น้ำมูก ฯลฯ ไขขอ ฯลฯ 
มูตร ฯลฯ ทิฏฐิคือ ความยึดมั่นถือมั่นมันสมองวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขายตนะวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปน อัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึด
มั่นถือมั่นรูปายตนะ ฯลฯ โสตายตนะ ฯลฯ สัททายตนะ ฯลฯ ฆานายตนะ ฯลฯ คันธายตนะ ฯลฯ ชิวหายตนะ ฯลฯ 
รสายตนะ ฯลฯ กายายตนะ ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ ฯลฯ มนายตนะ ฯลฯ ทิฏฐิคือ ความยึดมั่นถือมั่นธัมมายตนะวา 
“นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา”

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุธาตุวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นรูปธาต ุ ฯลฯ จักขุวิญญาณธาตุ ฯลฯ โสตธาตุ ฯลฯ สัททธาตุ ฯลฯ โสตวิญญาณธาตุ ฯลฯ ฆานธาตุ ฯลฯ 
คันธธาต ุฯลฯ ฆานวิญญาณธาตุ ฯลฯ ชิวหาธาต ุฯลฯ รสธาต ุฯลฯ ชิวหาวิญญาณธาตุ ฯลฯ กายธาต ุฯลฯ โผฏฐัพ
พธาต ุ ฯลฯ กายวิญญาณธาตุ ฯลฯ มโนธาตุ ฯลฯ ธัมมธาต ุ ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นมโนวิญญาณธาตุวา 
“นั่นของเรา เรา เปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา”
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40 ๑-๒ ดูเชิงอรรถในขอ ๔ หนา ๑๑ ในสุตมยญาณนิทเทสในเลมนี้

41 ๑-๒ ดูเชิงอรรถในขอ ๔ หนา ๑๑ ในสุตมยญาณนิทเทสในเลมนี้



ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นจักขุนทรียวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึด
มั่นถือมั่นโสตินทรีย ฯลฯ ฆานินทรีย ฯลฯ ชิวหินทรีย ฯลฯ กายินทรีย ฯลฯ มนินทรีย ฯลฯ ชีวิตินทรีย ฯลฯ อิตถินท
รีย ฯลฯ ปุริสินทรีย ฯลฯ สุขินทรีย ฯลฯ ทุกขินทรีย ฯลฯ โสมนัสสินทรีย ฯลฯ โทมนัสสินทรีย ฯลฯ อุเปกขินทรีย ฯลฯ 
สัทธินทรีย ฯลฯ วิริยินทรีย ฯลฯ สตินทรีย ฯลฯ สมาธินทรีย ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นปญญินทรียวา “นั่นของ
เรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา”

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นกามธาตุวา  “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่นรูปธาต ุฯลฯ อรูปธาตุ ฯลฯ กามภพ ฯลฯ รูปภพ ฯลฯ อรูปภพ ฯลฯ สัญญาภพ ฯลฯ อสัญญาภพ ฯลฯ เนว
สัญญานาสัญญาภพ ฯลฯ เอกโวการภพ ฯลฯ จตุโวการภพ ฯลฯ ปญจโวการภพ ฯลฯ ปฐมฌาน  ฯลฯ ทุติยฌาน 
ฯลฯ ตติยฌาน ฯลฯ จตุตถฌาน  ฯลฯ เมตตาเจโตวิมุตติ ฯลฯ กรุณาเจโตวิมุตต ิ ฯลฯ มุทิตาเจโตวิมุตต ิ ฯลฯ 
อุเบกขาเจโตวิมุตต ิ ฯลฯ อากาสานัญจายตนสมาบัติ ฯลฯ วิญญาณัญจายตนสมาบัต ิ ฯลฯ อากิญจัญญายตน
สมาบัติ ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นเนวสัญญานาสัญญายตนสมาบัติวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตา
ของเรา”

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นอวิชชาวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือ
มั่นสังขาร ฯลฯ วิญญาณ  ฯลฯ นามรูป ฯลฯ สฬายตนะ ฯลฯ ผัสสะ ฯลฯ เวทนา ฯลฯ ตัณหา ฯลฯ อุปาทาน  ฯลฯ 
ภพ ฯลฯ ชาติ ฯลฯ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นชราและมรณะวา “นั่นของเรา เราเปนนั่น  นั่นเปน  อัตตาของเรา” 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นมีดังวามานี้

[๑๒๔]] ฐานแหงทิฏฐิ ๘ ประการ อะไรบาง คือ
๑. ] ขันธทั้งหลายเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๒. ] อวิชชาเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๓. ] ผัสสะเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๔. ] สัญญาเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๕. ] วิตกเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๖. ] อโยนิโสมนสิการเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๗. ] ปาปมิตรเปนฐานแหงทิฏฐิ 
๘. ] ปรโตโฆสะ42เปนฐานแหงทิฏฐิ

ขันธทั้งหลายที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แม
ขันธทั้งหลายก็เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

อวิชชาที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แมอวิชชาก็
เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้

ผัสสะที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น แมผัสสะก็
เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

สัญญาที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แมสัญญาก็
เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

วิตกที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แมวิตกก็เปน
ฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 
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42 ปรโตโฆสะ หมายถึงการฟงอสัทธรรมจากผูอื่น (องฺ.ทุก.อ. (บาลี) ๒/๑๒๗/๖๖)



อโยนิโสมนสิการที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิเพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แม
อโยนิโสมนสิการก็เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

ปาปมิตรที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แม       
ปาปมิตรก็เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

ปรโตโฆสะที่เปนเหตุเปนปจจัย ชื่อวาเปนฐานแหงทิฏฐ ิ เพราะมีความหมายวาเปนที่อาศัยตั้งขึ้น  แม     
ปรโตโฆสะก็เปนฐานแหงทิฏฐิอยางนี้ 

เหลานี้ คือฐานแหงทิฏฐิ ๘ ประการ

[๑๒๕]] ปริยุฏฐานแหงทิฏฐิ ๑๘ ประการ อะไรบาง ทิฏฐิคือ 
๑.] การตกอยูในทิฏฐิ ] ๒. ] ความรกชัฏคือทิฏฐิ 
๓. ] ความกันดารคือทิฏฐิ ] ๔. ] เสี้ยนหนามคือทิฏฐิ
๕. ] ความดิ้นรนคือทิฏฐิ ] ๖.] สังโยชนคือทิฏฐิ 
๗.] ลูกศรคือทิฏฐ]ิ ] ๘.] สมภพคือทิฏฐิ43

๙. ] เครื่องกังวลคือทิฏฐิ ] ๑๐. ] เครื่องผูกคือทิฏฐิ 
๑๑.] เหวคือทิฏฐิ ] ] ๑๒. ] อนุสัยคือทิฏฐิ 
๑๓. ] เหตุใหเดือดรอนคือทิฏฐิ ]๑๔.] เหตุใหเรารอนคือทิฏฐิ 
๑๕. ] เครื่องรอยรัดคือทิฏฐิ ] ๑๖.] ความยึดถือคือทิฏฐิ 
๑๗. ] ความยึดมั่นคือทิฏฐิ] ๑๘.] ความถือมั่นคือทิฏฐิ 

เหลานี้ คือปริยุฏฐานแหงทิฏฐิ ๑๘ ประการ

[๑๒๖]] ทิฏฐิ ๑๖ ประการ อะไรบาง คือ 
๑.] อัสสาททิฏฐิ (ความเห็นที่เนื่องดวยคุณ) 
๒. ] อัตตานุทิฏฐิ (ความเห็นวาเปนอัตตา)
๓. ] มิจฉาทิฏฐิ (ความเห็นผิด) 
๔. ] สักกายทิฏฐิ (ความเห็นวาเปนอัตตาของตน) 
๕. ] สัสสตทิฏฐิ (ความเห็นวาอัตตาและโลกเที่ยง) อันมีสักกายะเปนวัตถุ44 
๖. ] อุจเฉททิฏฐิ (ความเห็นวาขาดสูญ) อันมีสักกายะเปนวัตถุ 
๗. ] อันตัคคาหิกทิฏฐิ (ความเห็นอันถือเอาที่สุด) ]
๘. ] ปุพพันตานุทิฏฐิ (ความเห็นขันธสวนอดีต) 
๙. ] อปรันตานุทิฏฐิ (ความเห็นขันธสวนอนาคต)]
๑๐. ] สัญโญชนิกาทิฏฐิ (ความเห็นเปนเครื่องผูกสัตว)
๑๑. ] มานวินิพันธาทิฏฐิ (ความเห็นอันกางก้ันดวยมานะ) วา “เปนเรา”
๑๒. ] มานวินิพันธาทิฏฐิ (ความเห็นอันกางก้ันดวยมานะ) วา “ของเรา” 
๑๓. ] อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ (ความเห็นอันสัมปยุตดวยอัตตวาทะ) 
๑๔. ] โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ (ความเห็นอันสัมปยุตดวยโลกวาทะ) 
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43 คำวา สมภพคือทิฏฐิ คำบาลีคือ ทิฺิสมฺภโว ในอรรถกถา (ขุ.ป. (ไทย) ๒/๑๒๕/๕๒) ใช ทิฺิสมฺพาโธ

44 มีสักกายะเปนวัตถ ุหมายถึงมีขันธ ๕ เปนที่อาศัย (ขุ.ป.อ. (บาลี) ๒/๑๒๖/๕๓)



๑๕. ] ภวทิฏฐิ (ความเห็นวาอัตตาและโลกมีอยู)]
1. ] วิภวทิฏฐิ (ความเห็นวาอัตตาและโลกไมมีอยู)
2.

[๑๒๗]] ความยึดม่ันทิฏฐิ ๓๐๐ ประการ(โดยประมาณ)
คือ ] อัสสาททิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 

อัตตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
มิจฉาทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
สักกายทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
สัสสตทิฏฐิ อันมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
อุจเฉททิฏฐิ อันมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
อันตัคคาหิกทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
ปุพพันตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
อปรันตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
สัญโญชนิกาทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
ภวทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร 
วิภวทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร

คือ ] อัสสาททิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๓๕ อยาง
อัตตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง
มิจฉาทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๐ อยาง
สักกายทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง
สัสสตทิฏฐิอันมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๕ อยาง
อุจเฉททิฏฐิอันมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง
อันตัคคาหิกทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕๐ อยาง
ปุพพันตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง
อปรันตานุทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๔๔ อยาง
สัญโญชนิกาทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง
อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง
โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๘ อยาง
ภวทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๙ อยาง
วิภวทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๙ อยาง
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๑. อัสสาททิฏฐินิทเทส
แสดงอัสสาททิฏฐิ

[๑๒๘]] อัสสาททิฏฐิ มีความเห็นผิดดวยอาการ ๓๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยรูปเกิดขึ้น นี้เปน  อัสสาทะ (คุณ) แหงรูป” ทิฏฐิไมใช

อัสสาทะ อัสสาทะก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปน  อยางหนึ่ง อัสสาทะก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและอัสสาทะนี ้ทานกลาววา อัส
สาททิฏฐิ

อัสสาททิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ บุคคลผูประกอบดวยทิฏฐิวิบัตินั้นเปนผูมีทิฏฐิวิบัติ บุคคลผูมี
ทิฏฐิวิบัต ิ ไมควรเสพ ไมควรคบ ไมควรนั่งใกล ขอนั้น เพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว ทิฏฐิใด ราคะใด 
ราคะนั้นไมใชทิฏฐิ ทิฏฐินั้นก็ไมใชราคะ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง ราคะก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและราคะนี้ เรียกวา ทิฏฐิ
ราคะ บุคคลผูประกอบดวยทิฏฐินั้นและราคะนั้น  เปนผูยินดีในทิฏฐิราคะ ทานที่ใหแกบุคคลผูยินดีทิฏฐิราคะ เปน
ทานมีผลไมมาก มีอานิสงสไมมาก ขอนั้น เพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว อัสสาททิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ

บุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิมีคติเปน ๒ คือ นรกหรือกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  อนึ่ง กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณ
ตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรม ฯลฯ และมโนกรรม ที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐ ิ เจตนา ความ
ปรารถนา ความตั้งใจ และสังขารทั้งหลายของบุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิ ธรรมทั้งหมดนั้นยอมเปนไปเพ่ือผลที่ไมนา
ปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ ไมเก้ือกูล เปนทุกข ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว

เปรียบเหมือนเมล็ดสะเดา เมล็ดบวบขม หรือเมล็ดน้ำเตาขมที่บุคคลเพาะไวในดินชุมชื้น  รสดินและรสน้ำ
ที่มันดูดซับเอาไวทั้งหมด ยอมเปนไปเพ่ือความเปน  ของขม เผ็ดรอน  ไมนายินด ีขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะสะเดา
เปนตนนั้นมีเมล็ดเลว ฉันใด กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรม ฯลฯ และ มโนกรรมที่ถือ
ปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ เจตนา ความปรารถนา ความตั้งใจ และสังขารทั้งหลายของบุคคลผูเปน
มิจฉาทิฏฐ ิธรรมทั้งหมดนั้นยอม เปนไปเพ่ือผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ ไมเก้ือกูล เปนทุกข ขอนั้น 
เพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว ฉันนั้น อัสสาททิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ

การตกอยูในทิฏฐ ิ ความรกชัฏคือทิฏฐิ ฯลฯ ความถือมั่นคือทิฏฐิ ความเก่ียวของแหงจิตที่ทิฏฐิกลุมรุม 
(เปนมิจฉาทิฏฐิซึ่งจัดเปนอัสสาททิฏฐิ) ดวยอาการ ๑๘ ประการนี้

[๑๒๙]] สังโยชนและทิฏฐิมีอยู สังโยชนแตไมเปนทิฏฐิก็มีอยู 
สังโยชนและทิฏฐิ อะไรบาง คือ

๑.] สักกายทิฏฐิ 
๒. ] สีลัพพตปรามาส 

เหลานี้เปนสังโยชนและทิฏฐิ 
สังโยชนแตไมเปนทิฏฐิ อะไรบาง คือ

๑.] กามราคสังโยชน (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือกามราคะ) 
๒. ] ปฏิฆสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือปฏิฆะ) 
๓. ] มานสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือมานะ) 
๔. ] วิจิกิจฉาสังโยชน  (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือวิจิกิจฉา) 
๕. ] ภวราคสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือภวราคะ) 
๖. ] อิสสาสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคืออิสสา) 
๗. ] มัจฉริยสังโยชน ](กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคือมัจฉริยะ) 
๘. ] อนุสัยสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคืออนุสัย) 
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๙. ] อวิชชาสังโยชน ] (กิเลสเครื่องประกอบสัตวไวในภพคืออวิชชา) 
เหลานี้เปนสังโยชนแตไมเปนทิฏฐิ
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยเวทนาเกิดขึ้น นี้เปนอัสสาทะแหงเวทนา” ฯลฯ อาศัย

สัญญา ฯลฯ อาศัยสังขาร ฯลฯ อาศัยวิญญาณ ฯลฯ 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยจักขุ ฯลฯ อาศัยโสตะ ฯลฯ อาศัยฆานะ ฯลฯ อาศัยชิวหา 

ฯลฯ อาศัยกาย ฯลฯ อาศัยมโน ฯลฯ 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยรูป ฯลฯ อาศัยสัททะ ฯลฯ อาศัยคันธะ ฯลฯ อาศัยรส 

ฯลฯ อาศัยโผฏฐัพพะ ฯลฯ อาศัยธรรมารมณ ฯลฯ 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยจักขุวิญญาณ  ฯลฯ อาศัยโสตวิญญาณ ฯลฯ อาศัยฆาน

วิญญาณ ฯลฯ อาศัยชิวหาวิญญาณ ฯลฯ อาศัย กายวิญญาณ ฯลฯ อาศัยมโนวิญญาณ ฯลฯ 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยจักขุสัมผัส ฯลฯ อาศัย โสตสัมผัส ฯลฯ อาศัยฆานสัมผัส 

ฯลฯ อาศัยชิวหาสัมผัส ฯลฯ อาศัย กายสัมผัส ฯลฯ อาศัยมโนสัมผัส ฯลฯ อาศัยจักขุสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ อาศัย 
โสตสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ อาศัยฆานสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ อาศัยชิวหาสัมผัสสชาเวทนา ฯลฯ อาศัยกายสัมผัสส
ชาเวทนา ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “สุข โสมนัสที่อาศัยมโนสัมผัสสชาเวทนา เกิดขึ้น  นี้เปนอัสสาทะแหงมโน
สัมผัสสชาเวทนา” ทิฏฐิไมใชอัสสาทะ อัสสาทะก็ ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง อัสสาทะก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ
อัสสาทะนี้ ทาน กลาววา อัสสาททิฏฐิ

อัสสาททิฏฐิ เปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัต ิบุคคลผูประกอบดวยทิฏฐิวิบัตินั้น  เปนผูมีทิฏฐิวิบัติ บุคคลผูมี
ทิฏฐิวิบัติไมควรเสพ ไมควรคบ ไมควรนั่งใกล ขอนั้น  เพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว ทิฏฐิใด ราคะใด ราคะ
นั้นไมใชทิฏฐิ ทิฏฐินั้นก็ไมใชราคะ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง ราคะก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและราคะนี้เรียกวา ทิฏฐิราคะ 
บุคคลผูประกอบดวยทิฏฐินั้นและราคะนั้น  เปนผูยินดีในทิฏฐิราคะ ทานที่ใหแกบุคคลผูยินดีทิฏฐิราคะ เปนทานมี
ผลไมมาก มีอานิสงสไมมาก ขอนั้น เพราะเหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว อัสสาททิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ

บุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิ มีคติเปน  ๒ คือ นรกหรือกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  อนึ่ง กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณ
ตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรม ฯลฯ และมโนกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ เจตนา ความปรารถนา 
ความตั้งใจ และสังขารทั้งหลายของบุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิ ธรรมทั้งหมดนั้นยอมเปนไปเพ่ือผลที่ไมนาปรารถนา 
ไมนาใคร ไมนาพอใจ ไมเก้ือกูล เปนทุกข ขอนั้นเพราะ เหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว

เปรียบเหมือนเมล็ดสะเดา เมล็ดบวบขม หรือเมล็ดน้ำเตาขมที่บุคคลเพาะไวในดินชุมชื้น  รสดินและรสน้ำ
ที่มันดูดซับเอาไวทั้งหมด ยอมเปนไปเพ่ือความเปน  ของขม เผ็ดรอน  ไมนายินด ีขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะสะเดา
เปนตนนั้นมีเมล็ดเลว ฉันใด กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรม ฯลฯ และ มโนกรรมที่ถือ
ปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ เจตนา ความปรารถนา  ความ ตั้งใจ และสังขารทั้งหลายของบุคคลผูเปน
มิจฉาทิฏฐ ิธรรมทั้งหมดนั้นยอมเปนไปเพ่ือผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ ไมเก้ือกูล เปนทุกข ขอนั้น
เพราะ เหตุไร เพราะบุคคลนั้นมีทิฏฐิชั่ว ฉันนั้น อัสสาททิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ

การตกอยูในทิฏฐ ิ ความรกชัฏคือทิฏฐิ ฯลฯ ความถือมั่นคือทิฏฐิ ความเก่ียวของแหงจิตที่ทิฏฐิกลุมรุม 
(เปนมิจฉาทิฏฐิซึ่งจัดเปนอัสสาททิฏฐิ) ดวยอาการ ๑๘ ประการนี้

สังโยชนและทิฏฐิมีอยู สังโยชนแตไมเปนทิฏฐิก็มีอยู 
สังโยชนและทิฏฐิ อะไรบาง คือ 

๑.] สักกายทิฏฐิ 
๒. ] สีลัพพตปรามาส 
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เหลานี้ เปนสังโยชนและทิฏฐิ 
สังโยชนแตไมเปนทิฏฐิ อะไรบาง คือ 

๑. ] กามราคสังโยชน 
๒. ] ปฏิฆสังโยชน 
๓. ] มานสังโยชน 
๔. ] วิจิกิจฉาสังโยชน 
๕. ] ภวราคสังโยชน 
๖. ] อิสสาสังโยชน 
๗. ] มัจฉริยสังโยชน 
๘. ] อนุสัยสังโยชน 
๙. ] อวิชชาสังโยชน 

เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ อัสสาททิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๓๕ อยางนี้
อัสสาททิฏฐินิทเทสท่ี ๑ จบ

๒. อัตตานุทิฏฐินิทเทส
แสดงอัตตานุทิฏฐิ

[๑๓๐]] อัตตานุทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนอยางไร  
คือ ปุถุชนในโลกนี้ผูไมไดสดับ ไมไดเห็นพระอริยะ ไมฉลาดในธรรมของพระ อริยะ ไมไดรับการแนะนำใน

ธรรมของพระอริยะ ไมไดเห็นสัตบุรุษ ไมฉลาดในธรรมของสัตบุรุษ ไมไดรับการแนะนำในธรรมของสัตบุรุษ 
พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีรูปบาง พิจารณาเห็นรูปในอัตตาบาง พิจารณาเห็น 
อัตตาในรูปบาง พิจารณาเห็นเวทนา ฯลฯ สัญญา ฯลฯ สังขาร ฯลฯ พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตา
บาง พิจารณาเห็นอัตตามีวิญญาณบาง พิจารณาเห็น วิญญาณในอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณบาง

[๑๓๑]] ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นปฐวีกสิณโดยความเปนอัตตา คือพิจารณาเห็นปฐวีกสิณและ

อัตตาไมเปนสองวา “ปฐวีกสิณอันใด เราก็อันนั้น เราอันใด ปฐวีกสิณก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู 
บุคคลเห็นเปลวไฟและ แสงสวางไมเปนสองวา “เปลวไฟอันใด แสงสวางก็อันนั้น  แสงสวางอันใด เปลวไฟก็อัน
นั้น” ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นปฐวีกสิณโดยความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็น
ปฐวีกสิณและอัตตาไมเปนสองวา “ปฐวีกสิณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด ปฐวีกสิณก็อันนั้น” ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่น  ทิฏฐิไมใช วัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี ้เปนอัตตานุทิฏฐิมี
รูปเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิเปน  ทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ บุคคลผูประกอบดวยอัตตานุทิฏฐิยอม
มีคติเปน ๒ ฯลฯ เหลานี้ เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นอาโปกสิณ  ... เตโชกสิณ  ... วาโยกสิณ  ... นีลกสิณ  ... ปตกสิณ  ... 
โลหิตกสิณ  ... พิจารณาเห็นโอทาตกสิณโดยความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นโอทาตกสิณและอัตตาไมเปนสอง
วา  “โอทาตกสิณอันใด เราก็ อันนั้น  เราอันใด โอทาตกสิณก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู บุคคล เห็น
เปลวไฟและแสงสวางไมเปนสองวา “เปลวไฟอันใด แสงสวางก็อันนั้น  แสงสวางอันใด เปลวไฟก็อันนั้น” ฉันใด 
บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน ฯลฯ พิจารณาเห็นโอทาตกสิณและอัตตาไมเปนสอง ทิฏฐิคือความยึดมั่น
ถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมี
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รูปเปนวัตถุ เปนอาการที ่ ๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ 
ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดย ความเปนอัตตาอยางนี้ (๑)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีรูป เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา ... สังขาร ... พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความ

เปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีรูปเพราะรูปนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็น
อัตตามีรูป ตนไมมีเงา บุรุษพึง พูดถึงตนไมนั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา ตนไมเปนอยางหนึ่ง เงาก็เปนอยางหนึ่ง 
แตตนไมนี้มีเงาเพราะเงานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงาฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก ็ ฉันนั้นเหมือนกัน 
พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา  ... สังขาร ... พิจารณาเห็นวิญญาณ  โดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา 
“นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีรูปเพราะรูปนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามีรูป ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือ
มั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ วัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีรูป
เปนวัตถุ เปนอาการที่ ๒ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชน
พิจารณาเห็นอัตตา มีรูปอยางนี้ (๒)

ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปในอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา ... สังขาร ... พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความ

เปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีรูปเชนนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นรูปในอัตตา 
ดอกไมมีกลิ่นหอม บุรุษ พึงพูดถึงดอกไมนั้นอยางนี้วา  “นี้ดอกไม นี้กลิ่นหอม ดอกไมเปนอยางหนึ่ง กลิ่น  หอมก็
เปนอยางหนึ่ง แตกลิ่นหอมนี้มีอยูในดอกไมนี้ ชื่อวาพิจารณาเห็นกลิ่นหอม ในดอกไมนั้น  ฉันใด บุคคลบางคนใน
โลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา ... สังขาร ... พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตา 
เขามีความเห็น  อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีรูปเชนนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นรูปใน  อัตตา ทิฏฐิคือ
ความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ฯลฯ นี้เปนอัตตา-นุทิฏฐิมีรูปเปนวัตถุ เปนอาการที ่๓ อัตตานุ
ทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัต ิฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิปุถุชนพิจารณาเห็นรูปในอัตตาอยางนี้ 
(๓)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในรูป เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา ... สังขาร ... พิจารณา เห็นวิญญาณโดยความ

เปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในรูปนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็น
อัตตาในรูป แกวมณีที่ใสไวในขวด บุรุษพึงพูดถึงแกวมณีนั้นอยางนี้วา “นี้แกวมณี นี้ขวด แกวมณีเปนอยางหนึ่ง 
ขวดก็เปนอยางหนึ่ง แตแกวมณีนี้มีอยูในขวดนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นแกวมณีในขวด ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็
ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นเวทนา ... สัญญา ... สังขาร ... พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตา เขามี
ความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา  แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในรูปนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในรูป ทิฏฐิคือ
ความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปน
อัตตานุทิฏฐิมีรูปเปนวัตถุ เปนอาการที ่๔ อัตตานุทิฏฐ ิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แต
ไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในรูปอยางนี้ (๔)

[๑๓๒]] ปุถุชนพิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นจักขุสัมผัสสชาเวทนา ... โสตสัมผัสสชาเวทนา  ... ฆานสัมผัสสชา

เวทนา  ... ชิวหาสัมผัสสชาเวทนา ... กายสัมผัสสชาเวทนา ... พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาเวทนาโดยความเปน
อัตตา คือ พิจารณาเห็น มโนสัมผัสสชาเวทนาและอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาเวทนาอันใด เราก็ อันนั้น 
เราอันใด มโนสัมผัสสชาเวทนาก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู บุคคลพิจารณาเห็นเปลวไฟและแสง
สวางไมเปนสองวา  “เปลวไฟอันใด แสงสวาง ก็อันนั้น แสงสวางอันใด เปลวไฟก็อันนั้น” ฉันใด บุคคลบางคนใน
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โลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาเวทนาโดยความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชา
เวทนาและอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาเวทนาอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด มโนสัมผัสสชาเวทนาก็อันนั้น” 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้
เปนอัตตานุทิฏฐิมีเวทนาเปนวัตถุ เปนอาการที ่ ๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปน ทิฏฐิวิบัต ิ ฯลฯ เหลานี้เปน
สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นเวทนาโดย ความเปนอัตตาอยางนี้ (๑-๕)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีเวทนา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ  ... พิจารณา เห็นรูปโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวา อัตตาของเรานี้มีเวทนาเพราะเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณา
เห็นอัตตามีเวทนา ตนไมมีเงา บุคคลพึงพูดถึงตนไมนั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา  ตนไมเปนอยางหนึ่ง เงาก็เปน 
อยางหนึ่ง แตตนไมนี้มีเงาเพราะเงานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงา ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือน
กัน พิจารณาเห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ  ... พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา 
“นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีเวทนาเพราะเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามีเวทนา ทิฏฐิคือความ
ยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็ เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุ
ทิฏฐิมีเวทนาเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๒ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไม
เปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีเวทนาอยางนี้ (๒-๖)

ปุถุชนพิจารณาเห็นเวทนาในอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ ... พิจารณาเห็นรูปโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นเวทนาในอัตตา 
ดอกไมมีกลิ่นหอม บุคคลพึงพูดถึงดอกไมนั้นอยางนี้วา “นี้ดอกไม นี้กลิ่นหอม ดอกไมเปนอยางหนึ่ง กลิ่นหอมก็
เปนอยางหนึ่ง แตกลิ่นหอมนี้มีอยูในดอกไมนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นกลิ่นหอมในดอกไม ฉันใด บุคคลบางคนในโลก
นี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ ... พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เขามี
ความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นเวทนาในอัตตา ทิฏฐิคือความ
ยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ฯลฯ นี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีเวทนาเปนวัตถุ เปนอาการที ่๓ อัตตานุทิฏฐิ
เปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิ ปุถุชนพิจารณาเห็นเวทนาในอัตตาอยางนี้ 
(๓-๗)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในเวทนา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ  ... พิจารณา เห็นรูปโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวา อัตตาของเรานี้มีอยูในเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็น
อัตตาในเวทนา ฯลฯ ชื่อวา พิจารณาเห็นแกวมณีในขวด ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณา 
เห็นสัญญา ... สังขาร ... วิญญาณ  ... พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตา
ของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในเวทนานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในเวทนา ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น ทิฏฐิ
ไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีเวทนาเปน
วัตถุ เปนอาการที ่ ๔ อัตตานุทิฏฐิ เปนมิจฉาทิฏฐ ิ เปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิ ปุถุชน
พิจารณาเห็นอัตตาในเวทนาอยางนี้ (๔-๘)

[๑๓๓]] ปุถุชนพิจารณาเห็นสัญญาโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นจักขุสัมผัสสชาสัญญา ... โสตสัมผัสสชาสัญญา ... ฆานสัมผัสส

ชาสัญญา ... ชิวหาสัมผัสสชาสัญญา ... กาย-สัมผัสสชาสัญญา ... พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาสัญญาโดยความ
เปนอัตตา คือพิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาสัญญาและอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาสัญญาอันใด เราก็อัน
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นั้น  เราอันใด มโนสัมผัสสชาสัญญาก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู บุคคลเห็นเปลวไฟและแสงสวาง
ไมเปนสองวา “เปลวไฟอันใด แสงสวาง ก็อันนั้น  แสงสวางอันใด เปลวไฟก็อันนั้น” ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็
ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาสัญญาโดยความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาสัญญา 
และอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาสัญญาอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด มโนสัมผัสสชาสัญญาก็อันนั้น” ทิฏฐิ
คือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปน
อัตตานุทิฏฐิมีสัญญาเปนวัตถุ เปนอาการที ่๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ 
ปุถุชนพิจารณาเห็นสัญญาโดยความเปนอัตตาอยางนี้ (๑-๙)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีสัญญา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ  ... รูป ... พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีสัญญาเพราะสัญญานี้” ชื่อวา
พิจารณาเห็นอัตตามีสัญญา ตนไมมีเงา บุรุษพึงพูดถึงตนไมนั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา ตนไมเปนอยางหนึ่ง เงาก็
เปนอยางหนึ่ง แตตนไมนี้มีเงาเพราะเงานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงา ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้น
เหมือนกัน  พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ  ... รูป ... พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็น
อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเราแตวาอัตตาของเรานี้มีสัญญาเพราะสัญญานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามีสัญญา 
ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้
เปนอัตตานุทิฏฐิมีสัญญาเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๒ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปน
ทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีสัญญาอยางนี้ (๒-๑๐)

ปุถุชนพิจารณาเห็นสัญญาในอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ ... รูป ... พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีสัญญานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นสัญญาในอัตตา 
ดอกไมมีกลิ่นหอม บุคคลพึงพูดถึงดอกไมนั้นอยางนี้วา “นี้ดอกไม นี้กลิ่นหอม ดอกไมเปนอยางหนึ่ง กลิ่นหอมก็
เปนอยางหนึ่ง แตกลิ่นหอมนี้มีอยูในดอกไมนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นกลิ่นหอมในดอกไม ฉันใด บุคคลบางคนในโลก
นี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ  ... รูป ... พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปนอัตตา เขามี
ความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีสัญญานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นสัญญาในอัตตา  ทิฏฐิคือ
ความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปน
อัตตานุทิฏฐิมีสัญญาเปนวัตถุ เปนอาการที ่๓ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ 
ปุถุชนพิจารณาเห็นสัญญาในอัตตาอยางนี้ (๓-๑๑)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในสัญญา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ  ... รูป ... พิจารณา เห็นเวทนาโดยความเปน

อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในสัญญานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็น
อัตตาในสัญญา แกวมณี ที่ใสไวในขวด บุคคลพึงพูดถึงแกวมณีนั้นอยางนี้วา “นี้แกวมณี นี้ขวด แกวมณีเปน 
อยางหนึ่ง ขวดก็เปนอยางหนึ่ง แตแกวมณีนี้มีอยูในขวดนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นแกวมณีในขวด ฉันใด บุคคลบาง
คนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นสังขาร ... วิญญาณ  ... รูป ... พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปนอัตตา 
เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา  แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในสัญญานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาใน
สัญญา ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิ
และวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีสัญญาเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๔ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน 
แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในสัญญาอยางนี้ (๔-๑๒)

[๑๓๔]] ปุถุชนพิจารณาเห็นสังขารโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร 
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คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นจักขุสัมผัสสชาเจตนา ฯลฯ โสตสัมผัสสชาเจตนา ฯลฯ ฆานสัมผัส
สชาเจตนา ฯลฯ ชิวหาสัมผัสสชาเจตนา ฯลฯ กายสัมผัสสชาเจตนา  ฯลฯ พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาเจตนาโดย
ความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาเจตนาและอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาเจตนาอันใด เราก็
อันนั้น  เราอันใด มโนสัมผัสสชาเจตนาก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู บุคคลพิจารณาเห็นเปลวไฟ
และแสงสวางไมเปนสองวา  “เปลวไฟอันใด แสงสวางก็อันนั้น  แสงสวางอันใด เปลวไฟก็อันนั้น” ฉันใด บุคคล บาง
คนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นมโนสัมผัสสชาเจตนาโดยความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนสัมผัส
สชาเจตนาและอัตตาไมเปนสองวา “มโนสัมผัสสชาเจตนาอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด มโนสัมผัสสชาเจตนาก็อัน
นั้น” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ
วัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีสังขารเปนวัตถุ เปนอาการที ่๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไม
เปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นสังขารโดยความเปนอัตตาอยางนี้ (๑-๑๓)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีสังขาร เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญาโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีสังขารเพราะสังขารเหลานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามี
สังขาร ตนไมมีเงา บุรุษพึงพูดถึงตนไมนั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา ตนไมเปนอยางหนึ่ง เงาก็เปนอยางหนึ่ง แต
ตนไมนี้มีเงาเพราะเงานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงา ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณา
เห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญาโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตา
ของเรานี้มีสังขารเพราะสังขารเหลานี้” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยาง
หนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีสังขารเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๒ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉา
ทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีสังขารอยางนี้ (๑-๑๔)

ปุถุชนพิจารณาเห็นสังขารในอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญาโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีสังขารเหลานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นสังขารในอัตตา ดอกไมมีกลิ่นหอม 
บุรุษพึงพูดถึงดอกไมนั้นอยางนี้วา “นี้ดอกไม นี้กลิ่นหอม ดอกไมเปนอยางหนึ่ง กลิ่นหอมก็เปนอยางหนึ่ง แตกลิ่น
หอมนี้มีอยูในดอกไมนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นกลิ่นหอมในดอกไม ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน 
พิจารณาเห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญา โดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ใน
อัตตานี้มีสังขารเหลานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นสังขารในอัตตา ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช
ทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีสังขารเปนวัตถุ เปนอาการที ่ ๓ 
อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิ ปุถุชนพิจารณาเห็นสังขารในอัตตาอยางนี้ 
(๓-๑๕)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในสังขาร เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญาโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูใน  สังขารนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในสังขาร แกวมณี
ที่ใสไวในขวด บุรุษพึงพูดถึงแกวมณีนั้นอยางนี้วา “นี้แกวมณี นี้ขวด แกวมณีเปนอยางหนึ่ง ขวดก็เปนอยางหนึ่ง 
แตแกวมณีนี้มีอยูในขวดนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นแกวมณีในขวด ฉันใด บุคคลบางคน  ในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน 
พิจารณาเห็นวิญญาณ  รูป เวทนา สัญญาโดยความ เปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แต
วาอัตตาของเรานี้มีอยูในสังขารเหลานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในสังขาร ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใช
วัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ วัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีสังขารเปนวัตถุ 
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เปนอาการที่ ๔ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาใน
สังขาร อยางนี้ (๔-๑๖)

[๑๓๕]] ปุถุชนพิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นจักขุวิญญาณ  ... โสตวิญญาณ  ... ฆานวิญญาณ  ... ชิวหา

วิญญาณ  ... กายวิญญาณ  ... พิจารณาเห็นมโนวิญญาณโดย ความเปนอัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนวิญญาณและ
อัตตาไมเปนสองวา “มโนวิญญาณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด มโนวิญญาณก็อันนั้น” เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุก
โพลงอยู บุคคลพิจารณาเห็นเปลวไฟและแสงสวางไมเปนสองวา “เปลวไฟอันใด แสงสวางก็อันนั้น  แสงสวางอัน
ใด เปลวไฟก็อันนั้น” ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นมโนวิญญาณโดยความเปน
อัตตา คือ พิจารณาเห็นมโนวิญญาณและอัตตาไมเปนสองวา “มโนวิญญาณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด มโน
วิญญาณก็อันนั้น” ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยาง
หนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีวิญญาณเปนวัตถุ เปนอาการที ่๑ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้
เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตาอยางนี้ (๑-๑๗)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีวิญญาณ เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา  สังขารโดยความเปน  อัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีวิญญาณ  เพราะวิญญาณนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามี
วิญญาณ  ตนไมมีเงา บุรุษพึงพูดถึงตนไมนั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา ตนไมนี้เปนอยางหนึ่ง เงาก็เปนอยางหนึ่ง 
แตตนไมนี้มีเงาเพราะเงานี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงา ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้น เหมือนกัน 
พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา สังขารโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวา
อัตตาของเรานี้มีวิญญาณเพราะวิญญาณนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามีวิญญาณ  ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น ทิฏฐิ
ไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตา-นุทิฏฐิมีวิญญาณ
เปนวัตถุ เปนอาการที ่๒ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิปุถุชนพิจารณาเห็น
อัตตามีวิญญาณอยางนี้ (๒-๑๘)

ปุถุชนพิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา  สังขารโดยความเปน  อัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ในอัตตานี้มีวิญญาณเชนนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตา ดอกไมมีกลิ่น
หอม บุรุษพึงพูดถึงดอกไมนั้นวา “นี้ดอกไม นี้กลิ่นหอม ดอกไมเปนอยางหนึ่ง กลิ่นหอมก็เปนอยางหนึ่ง แตวากลิ่น 
หอมนี้ มีอยูในดอกไมนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นกลิ่นหอมในดอกไม ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นหมือนกัน 
พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา สังขารโดยความเปน  อัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา ก็ใน
อัตตานี้มีวิญญาณนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตา ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช
ทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมีวิญญาณเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๓ 
อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปน สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตาอยางนี้ 
(๓-๑๙)

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณ เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา สังขารโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็น

อยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีอยูในวิญญาณนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณ 
แกวมณีที่ใสไวในขวด บุรุษพึง พูดถึงแกวมณีนั้นอยางนี้วา “นี้แกวมณี นี้ขวด แกวมณีเปนอยางหนึ่ง ขวดก็เปน 
อยางหนึ่ง แตวาแกวมณีนี้มีอยูในในขวดนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นแกวมณีในขวด ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉัน
นั้นเหมือนกัน พิจารณาเห็นรูป เวทนา สัญญา สังขารโดยความเปนอัตตา เขามีความเห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตา
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ของเรา แตวาอัตตาของเรานี้ มีอยูในวิญญาณนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น 
ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอัตตานุทิฏฐิมี
วิญญาณเปนวัตถุ เปนอาการที ่ ๔ ฯลฯ อัตตานุทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชน
พิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณอยางนี้ อัตตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยางนี้ (๔-๒๐)

อัตตานุทิฏฐินิทเทสท่ี ๒ จบ

๓. มิจฉาทิฏฐินิทเทส
แสดงมิจฉาทิฏฐิ

[๑๓๖]] มิจฉาทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๑๐ อยาง เปนอยางไร  
คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นแหงมิจฉาทิฏฐิที่กลาวถึงวัตถุอยางนี้วา “ทาน  ที่ใหแลวไมมีผล” ทิฏฐิไมใช

วัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปน  อยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนมิจฉาทิฏฐิมีวัตถุผิด เปนอาการ
ที่ ๑ มิจฉาทิฏฐิเปน ทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นแหงมิจฉาทิฏฐิที่กลาวถึงวัตถุอยางนี้วา “ยัญที่บูชาแลวไมมีผล” ฯลฯ “การเซน
สรวง ไมมีผล” ฯลฯ “ผลวิบากแหงกรรมที่บุคคลทำดีทำชั่วไมมี” ฯลฯ “โลกนี้ไมมี” ฯลฯ “โลกหนาไมมี” ฯลฯ 
“มารดาไมมี” ฯลฯ “บิดาไมมี” ฯลฯ “โอปปาติกสัตว45ไมมี” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นแหงมิจฉาทิฏฐิที่กลาวถึงวัตถุอยางนี้วา “สมณะและพราหมณผูพรอมเพรียงกัน
ปฏิบัติดีปฏิบัติชอบ รูแจงโลกนี้และโลกหนาดวยตนเองแลวประกาศใหผูอื่นรูตามไมมีในโลก” ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุ
ก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนมิจฉาทิฏฐิมีความเห็นผิดเปนวัตถุ เปน
อาการที ่๑๐ มิจฉาทิฏฐิเปนทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ บุคคลผูเพียบพรอมดวยมิจฉาทิฏฐิ ยอมมีคติเปน ๒ ฯลฯ เหลานี้เปน
สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

มิจฉาทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๐ อยางนี้ 
มิจฉาทิฏฐินิทเทสท่ี ๓ จบ

๔. สักกายทิฏฐินิทเทส
แสดงสักกายทิฏฐิ

[๑๓๗]] สักกายทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนอยางไร  
คือ ปุถุชนในโลกนี้ผูไมไดสดับ ไมไดเห็นพระอริยะ ไมฉลาดในธรรมของพระ อริยะ ไมไดรับการแนะนำใน

ธรรมของพระอริยะ ไมไดเห็นสัตบุรุษ ไมฉลาดในธรรม ของสัตบุรุษ ไมไดรับการแนะนำในธรรมของสัตบุรุษ 
พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีรูปบาง พิจารณาเห็นรูปในอัตตาบาง พิจารณาเห็น
อัตตาในรูปบาง พิจารณาเห็นเวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณโดยความเปนอัตตา บาง พิจารณาเห็นอัตตามี
วิญญาณบาง พิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตาบาง พิจารณา เห็นอัตตาในวิญญาณบาง

ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นปฐวีกสิณ  ฯลฯ พิจารณาเห็นโอทาตกสิณ  โดยความเปนอัตตา คือ 

พิจารณาเห็นโอทาตกสิณและอัตตาไมเปนสองวา “โอทาตกสิณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด โอทาตกสิณก็อันนั้น” 
เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู ฯลฯ ฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นโอทาตกสิณ 
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โดยความเปนอัตตา ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่น  ฯลฯ นี้เปนสักกายทิฏฐิมีรูปเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๑ สักกายทิฏฐิ
เปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตาอยางนี้ ฯลฯ 

สักกายทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยางนี้ 
สักกายทิฏฐินิทเทสท่ี ๔ จบ

๕. สัสสตทิฏฐินิทเทส
แสดงสัสสตทิฏฐิ

[๑๓๘]] สัสสตทิฏฐิท่ีมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดม่ันดวยอาการ ๑๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ ปุถุชนในโลกนี้ ผูไมไดสดับ ไมไดเห็นพระอริยะ ไมฉลาดในธรรมของ พระอริยะ ไมไดรับการแนะนำใน

ธรรมของพระอริยะ ไมไดเห็นสัตบุรุษ ไมฉลาด ในธรรมของสัตบุรุษ ไมไดรับการแนะนำในธรรมของสัตบุรุษ 
พิจารณาเห็นอัตตามีรูปบาง พิจารณาเห็นรูปในอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตาในรูปบาง พิจารณาเห็นอัตตามี
เวทนาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีสัญญาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีสังขารบาง พิจารณาเห็นอัตตามีวิญญาณบาง 
พิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตาในวิญญาณบาง

ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีรูป เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นเวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณโดยความเปนอัตตา เขามีความ

เห็นอยางนี้วา “นี้เปนอัตตาของเรา แตวาอัตตาของเรานี้มีรูปเพราะรูปนี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นอัตตามีรูป ตนไมมีเงา 
บุรุษพึงพูดถึงตนไม นั้นอยางนี้วา “นี้ตนไม นี้เงา ตนไมเปนอยางหนึ่ง เงาก็เปนอยางหนึ่ง แตตนไมนี้มีเงาเพราะเงา
นี้” ชื่อวาพิจารณาเห็นตนไมมีเงาฉันใด บุคคลบางคนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นเวทนา ฯลฯ โดย
ความเปนอัตตา นี้เปนสัสสตทิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๑ สัสสตทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปน
สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณาเห็นอัตตามีรูปอยางนี้ ฯลฯ 

สัสสตทิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๕ อยางนี้
สัสสตทิฏฐินิทเทสท่ี ๕ จบ

๖. อุจเฉททิฏฐินิทเทส
แสดงอุจเฉททิฏฐิ

[๑๓๙]] อุจเฉททิฏฐิท่ีมีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ ปุถุชนในโลกนี้ผูไมไดสดับ ไมไดเห็นพระอริยะ ไมฉลาดในธรรมของพระอริยะ ไมไดรับการแนะนำใน

ธรรมของพระอริยะ ไมไดเห็นสัตบุรุษ ไมฉลาดในธรรม ของสัตบุรุษ ไมไดรับการแนะนำในธรรมของสัตบุรุษ 
พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา พิจารณาเห็นเวทนาโดยความเปนอัตตา พิจารณาเห็นสัญญาโดยความเปน 
อัตตา พิจารณาเห็นสังขารโดยความเปนอัตตา พิจารณาเห็นวิญญาณโดยความเปนอัตตา

ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นปฐวีกสิณ  ฯลฯ พิจารณาเห็นโอทาตกสิณ  โดยความเปนอัตตา คือ 

พิจารณาเห็นโอทาตกสิณและอัตตาไมเปนสองวา “โอทาตกสิณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด โอทาตกสิณก็อันนั้น” 
เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู ฯลฯ ฉันใด นี้เปนอุจเฉททิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุ เปนอาการที ่๑ อุจเฉททิฏฐิ
เปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ ปุถุชนพิจารณา เห็นรูปโดยความเปนอัตตาอยางนี้ ฯลฯ 

อุจเฉททิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้
อุจเฉททิฏฐินิทเทสท่ี ๖ จบ
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๗. อันตัคคาหิกทิฏฐินิทเทส
แสดงอันตัคคาหิกทิฏฐิ

[๑๔๐]] อันตัคคาหิกทิฏฐิ มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕๐ อยาง เปนอยางไร  
คือ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเที่ยง” มีความยึดมั่นดวยอาการเทาไร อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกไมเที่ยง” 

ฯลฯ “โลกมีที่สุด” ฯลฯ “โลกไมมีที่สุด” ฯลฯ “ชีวะ46กับสรีระเปนอยางเดียวกัน” ฯลฯ “ชีวะกับสรีระเปนคนละอยาง
กัน” ฯลฯ “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีก” ฯลฯ “หลังจากตายแลวตถาคตไมเกิดอีก” ฯลฯ “หลังจากตายแลว
ตถาคตเกิดอีกก็ม ีไมเกิดอีกก็มี” ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” 
มีความยึดมั่นดวยอาการ เทาไร

คือ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเที่ยง” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจาก
ตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเท่ียง” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปเปนโลกและเปนของเที่ยง” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น 

จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้
เปนอันตัคคาหิกทิฏฐ ิวา “โลกเที่ยง” เปนอาการที ่๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แต
ไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาเปนโลกและเปนของเที่ยง” ฯลฯ “สัญญา เปนโลกและเปนของ
เที่ยง” ฯลฯ “สังขารเปนโลกและเปนของเที่ยง” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณ  เปนโลกและเปนของเที่ยง” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะ
ฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ
วัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเที่ยง” เปนอาการที่ ๕ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปน
สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเที่ยง” มีความยึดมั่น ดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกไมเท่ียง” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปเปนโลกและเปนของไมเที่ยง” ทิฏฐินั้น  ถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะ

ฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ฯลฯ นี้เปนอันตัคคาหิก-ทิฏฐิวา “โลกไมเที่ยง” เปนอาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิ
เปนมิจฉาทิฏฐิ เปน ทิฏฐิวิบัติ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาเปนโลกและเปนของไมเที่ยง” ฯลฯ “สัญญาเปนโลกและเปนของไม
เที่ยง” ฯลฯ “สังขารเปนโลกและเปนของไมเที่ยง” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณเปนโลกและเปนของไมเที่ยง” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะ
ฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิอันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ อันตัค
คาหิกทิฏฐิวา “โลกไมเที่ยง” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๑๐)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกมีท่ีสุด” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ทำสีเขียวใหเปนอารมณแผไปสูโอกาสนิดหนอย เขามี ความเห็นอยางนี้วา 

“โลกนี้มีที่สุดกลม” จึงมีความหมายรูวาโลกมีที่สุด ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “กสิณที่แผไปเปนวัตถุและเปน
โลก จิตที่เปนเหตุใหกสิณแผไปเปนอัตตาและเปนโลก” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวา อันตัค
คาหิกทิฏฐิ ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปน อยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัค
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คาหิกทิฏฐิวา “โลกมีที่สุด” เปนอาการที ่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปน
ทิฏฐิ

บุคคลบางคนในโลกนี้ทำสีเหลืองใหเปนอารมณแผไป ฯลฯ ทำสีแดงใหเปนอารมณแผไป ฯลฯ ทำสีขาว
ใหเปนอารมณแผไป ฯลฯ 

บุคคลบางคนในโลกนี้ทำแสงสวางใหเปนอารมณแผไปสูโอกาสนิดหนอยเขามีความเห็นอยางนี้วา  “โลกนี้
มีที่สุดกลม” จึงมีความหมายรูวาโลกมีที่สุด ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “กสิณที่แผไปเปนวัตถุและเปนโลก จิตที่
เปนเหตุใหกสิณแผไปเปนอัตตาและเปนโลก” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ 
ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกมีที่สุด” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๑๕)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกไมมีท่ีสุด” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ทำสีเขียวแผไปสูโอกาสกวาง เขามีความเห็นอยางนี้วา “โลกนี้ไมมีที่สุด หาที่สุด

มิได” จึงมีความหมายรูวาโลกไมมีที่สุด ทิฏฐิคือความ ยึดมั่นถือมั่นวา “กสิณที่แผไปเปนวัตถุและเปนโลก จิตที่
เปนเหตุใหกสิณแผไปเปน  อัตตาและเปนโลก” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ 
ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา 
“โลกไมมีที่สุด” เปนอาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

บุคคลบางคนในโลกนี้ทำสีเหลือง ฯลฯ สีแดง ฯลฯ สีขาว ฯลฯ บุคคลบางคนในโลกนี้ทำแสงสวางแผไปสู
โอกาสอันกวาง เขามีความเห็นอยางนี้วา “โลกนี้ไมมีที่สุด หาที่สุดมิได” จึงมีความหมายรูวาโลกไมมีที่สุด ทิฏฐิคือ
ความยึดมั่นถือมั่นวา “กสิณที่แผไปเปนวัตถุและเปนโลก จิตที่เปนเหตุใหกสิณแผไปเปนอัตตาและเปนโลก” ทิฏฐิ
นั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกไมมีที่สุด” มีความยึด
มั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๒๐)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “ชีวะกับสรีระเปนอยางเดียวกัน” มีความยึดม่ันดวย อาการ ๕ อยาง เปน
อยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปเปนชีวะและเปนสรีระ ชีวะอันใด สรีระ ก็อันนั้น สรีระอันใด ชีวะก็อัน
นั้น” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวา อันตัคคาหิกทิฏฐ ิทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปน
อยางหนึ่ง วัตถุก็เปน  อยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “ชีวะกับสรีระเปนอยางเดียวกัน” เปน
อาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไม เปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาเปนชีวะและเปนสรีระ ...” ฯลฯ “สัญญา เปนชีวะและเปนสรีระ ...” 
ฯลฯ “สังขารเปนชีวะและเปนสรีระ ...” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณเปนชีวะและเปนสรีระ ชีวะอันใด สรีระก็อันนั้น  สรีระอันใด ชีวะก็
อันนั้น” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “ชีวะกับสรีระ
เปนอยางเดียวกัน” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๒๕)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “ชีวะกับสรีระเปนคนละอยางกัน” มีความยึดม่ันดวย อาการ ๕ อยาง เปน
อยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา  “รูปเปนสรีระ ไมใชชีวะ รูปนั้นเปนสรีระ ชีวะกับสรีระเปนคนละอยางกัน” 
ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวา อันตัคคาหิกทิฏฐิ ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยาง
หนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “ชีวะกับสรีระเปนคนละอยางกัน” เปนอาการที่ 
๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาเปนสรีระ ไมใชชีวะ ...” ฯลฯ “สัญญาเปนสรีระ ไมใชชีวะ ...” ฯลฯ 
“สังขารเปนสรีระ ไมใชชีวะ ...” ฯลฯ
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ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณเปนสรีระ ไมใชชีวะ วิญญาณนั้นเปนสรีระ ชีวะกับสรีระเปน
คนละอยางกัน” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “ชีวะ
กับสรีระเปนคนละอยางกัน” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๓๐)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มี” มีความยึดม่ัน ดวยอาการ ๕ อยาง เปน
อยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคตเกิด
อีกบาง ดำรงอยูบาง ถือกำเนิดบาง บังเกิดบาง” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ 
ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปน  อันตัคคาหิกทิฏฐิวา 
“หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มี” เปนอาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แต
ไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  ...” ฯลฯ “สัญญาตองตายเปน
ธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ “สังขารตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคต
เกิดอีกบาง ดำรงอยูบาง ถือกำเนิดบาง บังเกิดบาง” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น จึงชื่อวาอันตัคคาหิก
ทิฏฐิ ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มี” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๓๕)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตไมเกิดอีกก็มี” มีความยึดม่ัน ดวยอาการ ๕ อยาง 
เปนอยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน หลังจากตายแลวตถาคตยอม
ขาดสูญ พินาศไป ไมเกิดอีก” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุด เชนนั้น เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิทิฏฐิไมใชวัตถุ 
วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตาย
แลวตถาคตไมเกิดอีกก็มี” เปนอาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปน  มิจฉาทิฏฐ ิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปน
ทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  ...” ฯลฯ “สัญญาตองตายเปน
ธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ “สังขารตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคต
ยอมขาดสูญ พินาศไป ไมเกิดอีก” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ฯลฯ อันตัค
คาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตไมเกิดอีก” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๔๐)

อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มี ไมเกิดอีกก็มี” มีความยึดม่ันดวยอาการ 
๕ อยาง เปนอยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคตเกิด
อีกก็ม ีไมเกิดอีกก็มี” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช
ทิฏฐ ิทิฏฐิเปน  อยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคต
เกิดอีกก็มี ไมเกิดอีกก็มี” เปนอาการที่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  ...” ฯลฯ “สัญญาตองตายเปน
ธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ “สังขารตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคต
เกิดอีกก็ม ีไมเกิดอีกก็มี” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐิ ฯลฯ อันตัคคาหิกทิฏฐิ
วา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มี ไมเกิดอีกก็มี” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ (๕-๔๕)
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อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็ มิใช” มีความยึดม่ันดวย
อาการ ๕ อยาง เปนอยางไร  

คือ ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “รูปตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคตเกิด
อีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็
ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปน  อยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจาก ตายแลว
ตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” เปนอาการที ่ ๑ อันตัคคาหิกทิฏฐ ิ เปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน 
แตไมเปนทิฏฐิ

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “เวทนาตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  ...” ฯลฯ “สัญญาตองตายเปน
ธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ “สังขารตองตายเปน ธรรมดาในโลกนี้แนนอน ...” ฯลฯ 

ทิฏฐิคือความยึดมั่นถือมั่นวา “วิญญาณตองตายเปนธรรมดาในโลกนี้แนนอน  หลังจากตายแลวตถาคต
เกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” ทิฏฐินั้นถือเอาที่สุดเชนนั้น  เพราะฉะนั้น  จึงชื่อวาอันตัคคาหิกทิฏฐ ิ ทิฏฐิไมใชวัตถุ 
วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปน  อยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนอันตัคคาหิกทิฏฐิวา “หลังจาก ตาย
แลวตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” เปนอาการที ่ ๕ อันตัคคาหิกทิฏฐิ เปนมิจฉาทิฏฐ ิ ฯลฯ เหลานี้เปน
สังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็มิใช ไมเกิดอีกก็มิใช” มีความยึด
มั่นดวยอาการ ๕ อยางนี้ 

อันตัคคาหิกทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๕๐ อยางนี้ (๕๐)
อันตัคคาหิกทิฏฐินิทเทสท่ี ๗ จบ

๘. ปุพพันตานุทิฏฐินิทเทส
แสดงปุพพันตานุทิฏฐิ

[๑๔๑]] ปุพพันตานุทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๑๘ อยาง อะไรบาง 
คือ] สัสสตวาทะ ] ] (ลัทธิที่ถือวาอัตตาและโลกเที่ยง) มี ๔ ลัทธิ

เอกัจจสัสสติกวาทะ ] (ลัทธิที่ถือวาบางอยางเที่ยง) มี ๔ ลัทธิ
อันตานันติกวาทะ ] (ลัทธิที่ถือวาโลกมีที่สุด โลกไมมีที่สุด) มี ๔ ลัทธิ 
อมราวิกเขปกวาทะ ] (ลัทธิที่พูดหลบเลี่ยงไมแนนอนตายตัว) มี ๔ ลัทธิ
อธิจจสมุปปนนิกวาทะ] (ลัทธิที่ถือวาอัตตาและโลกเกิดขึ้นเองไมมีเหตุปจจัย) มี ๒ ลัทธิ  

ปุพพันตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยางนี้
ปุพพันตานุทิฏฐินิทเทสท่ี ๘ จบ

๙. อปรันตานุทิฏฐินิทเทส
แสดงอปรันตานุทิฏฐิ

[๑๔๒]] อปรันตานุทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๔๔ อยาง อะไรบาง 
คือ] สัญญีวาทะ] ] (ลัทธิที่ถือวาหลังจากตายแลวอัตตามีสัญญา) 

มี ๑๖ ลัทธิ 
อสัญญีวาทะ] ] (ลัทธิที่ถือวาหลังจากตายแลวอัตตาไมมีสัญญา)

มี ๘ ลัทธิ 
เนวสัญญีนาสัญญีวาทะ] (ลัทธิที่ถือวาหลังจากตายแลวอัตตามีสัญญาก็มิใช ไมมีสัญญาก็มิใช) 

มี ๘ ลัทธิ 
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อุจเฉทวาทะ] ] (ลัทธิที่ถือวาหลังจากตายแลวอัตตาขาดสูญ) มี ๗ ลัทธิ 
ทิฏฐธัมมนิพพานวาทะ] (ลัทธิที่ถือวามีสภาวะบางอยางเปนนิพพานในปจจุบัน) มี ๕ ลัทธิ 

อปรันตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๔๔ อยางนี้
อปรันตานุทิฏฐินิทเทสท่ี ๙ จบ

๑๐-๑๒. สัญโญชนิกาทิทิฏฐินิทเทส
แสดงสัญโญชนิกาทิทิฏฐิ

[๑๔๓]] สัญโญชนิกาทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง อะไรบาง คือ
๑. ] การตกอยูในทิฏฐิ ] ] ๒. ] ความรกชัฏคือทิฏฐิ 

ฯลฯ47

๑๗. ] ความยึดมั่นคือทิฏฐิ ] ] ๑๘. ] ความถือมั่นคือทิฏฐิ 
สัญโญชนิกาทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยางนี้
[๑๔๔]] มานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๑๘ อยาง เปนอยางไร  
คือ ความยึดมั่นถือมั่นวา “จักขุเปนเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช

ทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ วัตถุนี้เปนมานวินิพันธาทิฏฐิวา  “เปนเรา” เปนอาการที ่๑ 
มานวินิพันธาทิฏฐิเปน มิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ความยึดมั่นถือมั่นวา “โสตะเปนเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” ฯลฯ ความยึดมั่นถือมั่นวา 
“ฆานะเปนเรา” ฯลฯ “ชิวหาเปนเรา” ฯลฯ “กายเปนเรา” ฯลฯ “มโนเปนเรา” ฯลฯ “รูปเปนเรา” ฯลฯ “ธรรมารมณ
เปนเรา” ฯลฯ “จักขุวิญญาณเปนเรา” ฯลฯ 

ความยึดมั่นถือมั่นวา “มโนวิญญาณเปนเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็
ไมใชทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนมานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” เปนอาการ
ที่ ๑๘ มานวินิพันธาทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐ ิมานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” มี
ความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยางนี้

[๑๔๕]] มานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” มีความยึดม่ันดวยอาการ ๑๘ อยาง เปนอยางไร  
คือ ความยึดมั่นถือมั่นวา “จักขุของเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช

ทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและ วัตถุนี้เปนมานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” เปนอาการที ่๑ 
มานวินิพันธาทิฏฐิเปน มิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ความยึดมั่นถือมั่นวา “โสตะของเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” ฯลฯ ความยึดมั่นถือมั่นวา 
“ฆานะของเรา” ฯลฯ “ชิวหาของเรา” ฯลฯ “มโนของเรา” ฯลฯ “ธรรมารมณของเรา” ฯลฯ “จักขุวิญญาณของเรา” 
ฯลฯ 

ความยึดมั่นถือมั่นวา “มโนวิญญาณของเรา” ชื่อวามานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” ทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็
ไมใชทิฏฐ ิ ฯลฯ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนมานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” เปน
อาการที ่๑๘ มานวินิพันธาทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ มานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของ
เรา” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยางนี้ 

สัญโญชนิกาทิทิฏฐินิทเทสท่ี ๑๐-๑๒ จบ
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๑๓. อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐินิทเทส
แสดงอัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ

[๑๔๖]] อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนอยางไร 
คือ ปุถุชนในโลกนี้ผูไมไดสดับ ไมไดเห็นพระอริยะ ไมฉลาดในธรรมของพระ อริยะ ไมไดรับการแนะนำใน

ธรรมของพระอริยะ ไมไดเห็นสัตบุรุษ ไมฉลาดในธรรม ของสัตบุรุษ ไมไดรับการแนะนำในธรรมของสัตบุรุษ 
พิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีรูปบาง พิจารณาเห็นรูปในอัตตาบาง พิจารณาเห็น
อัตตาในรูปบาง ฯลฯ พิจารณาเห็นเวทนา ฯลฯ สัญญา ฯลฯ สังขาร ฯลฯ พิจารณา เห็นวิญญาณโดยความเปน
อัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตามีวิญญาณบาง พิจารณาเห็นวิญญาณในอัตตาบาง พิจารณาเห็นอัตตาใน
วิญญาณบาง

ปุถุชนพิจารณาเห็นรูปโดยความเปนอัตตา เปนอยางไร  
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้พิจารณาเห็นปฐวีกสิณ  ฯลฯ พิจารณาเห็นโอทาตกสิณโดยความเปนอัตตา คือ 

พิจารณาเห็นโอทาตกสิณและอัตตาไมเปนสองวา “โอทาตกสิณอันใด เราก็อันนั้น  เราอันใด โอทาตกสิณก็อันนั้น 
เมื่อประทีปน้ำมันกำลังลุกโพลงอยู บุคคลพิจารณาเห็นเปลวไฟและแสงสวางไมเปนสอง ฯลฯ ฉันใด บุคคลบาง
คนในโลกนี้ก็ฉันนั้นเหมือนกัน  พิจารณาเห็นโอทาตกสิณโดยความเปนอัตตา ฯลฯ นี้เปนอัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมี
รูปเปนวัตถุ เปนอาการที่ ๑ อัตตวาท-ปฏิสังยุตตทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐ ิฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ อัตต
วาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยางนี้ 

อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐินิทเทสท่ี ๑๓ จบ

๑๔. โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐินิทเทส
แสดงโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ

[๑๔๗]] โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดม่ันดวยอาการ ๘ อยาง เปนอยางไร  
คือ ความยึดมั่นถือมั่นวา “อัตตาและโลกเที่ยง” ชื่อวาโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐ ิทิฏฐิไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใช

ทิฏฐ ิทิฏฐิเปนอยางนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุ นี้เปนโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ เปนอาการที ่๑ โลกวาท
ปฏิสังยุตตทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ

ความยึดมั่นถือมั่นวา “อัตตาและโลกไมเที่ยง” ชื่อวาโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ ฯลฯ ความยึดมั่นถือมั่นวา 
“อัตตาและโลกเที่ยงก็มี ไมเที่ยงก็มี” ฯลฯ “อัตตาและโลกเที่ยงก็ไมใช ไมเที่ยงก็ไมใช” ฯลฯ “อัตตาและโลกมีที่สุด
ก็มี” ฯลฯ “อัตตาและ โลกไมมีที่สุดก็มี” ฯลฯ “อัตตาและโลกมีที่สุดก็มีไมมีที่สุดก็มี” ฯลฯ 

ความยึดมั่นถือมั่นวา “อัตตาและโลกมีที่สุดก็ไมใช ไมมีที่สุดก็ไมใช” ชื่อวาโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐ ิ ทิฏฐิ
ไมใชวัตถุ วัตถุก็ไมใชทิฏฐ ิ ทิฏฐิเปนอยางหนึ่ง วัตถุก็เปนอยางหนึ่ง ทิฏฐิและวัตถุนี้เปนโลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ 
เปนอาการที่ ๘ โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิเปนมิจฉาทิฏฐิ ฯลฯ เหลานี้เปนสังโยชน แตไมเปนทิฏฐิ 

โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๘ อยางนี้
โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐินิทเทสท่ี ๑๔ จบ
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๑๕-๑๖. ภววิภวทิฏฐินิทเทส
แสดงภววิภวทิฏฐิ

[๑๔๘]] ความยึดมั่นดวยการติดอยู เปนภวทิฏฐิ48 ความยึดมั่นดวยการแลน เลยไป เปนวิภวทิฏฐ4ิ9

อัสสาททิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๓๕ อยาง เปนภวทิฏฐิเทาไร เปนวิภวทิฏฐิเทาไร
อัตตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนภวทิฏฐิเทาไร เปนวิภวทิฏฐิเทาไร ฯลฯ
โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ มีความยึดมั่นดวยอาการ ๘ อยาง เปนภวทิฏฐิเทาไร เปนวิภวทิฏฐิเทาไร
คือ อัสสาททิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๓๕ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 
อัตตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนภวทิฏฐิ ๑๕ เปนวิภวทิฏฐิ ๕ 
มิจฉาทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๐ อยาง เปนวิภวทิฏฐิทั้งหมด 
สักกายทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนภวทิฏฐิ ๑๕ เปนวิภวทิฏฐิ ๕ 
สัสสตทิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๕ อยาง เปนภวทิฏฐิทั้งหมด 
อุจเฉททิฏฐิที่มีสักกายะเปนวัตถุมีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง เปนวิภวทิฏฐิทั้งหมด
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกเที่ยง” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง เปนภวทิฏฐิทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกไมเที่ยง” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง เปนวิภวทิฏฐิทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา “โลกมีที่สุด” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “โลกไมมีที่สุด” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 

]
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “ชีวะกับสรีระเปนอยางเดียวกัน” มีความยึดมั่นดวย อาการ ๕ อยาง เปนวิภวทิฏฐิ

ทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “ชีวะกับสรีระเปนคนละอยางกัน” มีความยึดมั่น  ดวยอาการ ๕ อยาง เปนภวทิฏฐิ

ทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีก” มีความยึดมั่น  ดวยอาการ ๕ อยาง เปนภวทิฏฐิ

ทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “หลังจากตายแลวตถาคตไมเกิดอีก” มีความยึดมั่น  ดวยอาการ ๕ อยาง เปนวิภว

ทิฏฐิทั้งหมด 
อันตัคคาหิกทิฏฐิวา  “หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีกก็ม ีไมเกิดอีกก็มี” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๕ อยาง 

เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 
อปรันตานุทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๔๔ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 
สัญโญชนิกาทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี 
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “เปนเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง เปนวิภวทิฏฐิทั้งหมด 
มานวินิพันธาทิฏฐิวา “ของเรา” มีความยึดมั่นดวยอาการ ๑๘ อยาง เปนภวทิฏฐิทั้งหมด 
อัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๒๐ อยาง เปนภวทิฏฐิ ๑๕ เปนวิภวทิฏฐิ ๕ 
โลกวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิมีความยึดมั่นดวยอาการ ๘ อยาง เปนภวทิฏฐิก็มี เปนวิภวทิฏฐิก็มี
ทิฏฐิทั้งหมด เปนอัตตานุทิฏฐิ เปนมิจฉาทิฏฐิ เปนสักกายทิฏฐ ิ เปน  อันตัคคาหิกทิฏฐ ิ เปนสัญโญชนิกา

ทิฏฐิ เปนอัตตวาทปฏิสังยุตตทิฏฐิ 
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48 ภวทิฏฐิ หมายถึงสัสสตทิฏฐิ (ขุ.ป.อ. (บาลี) ๒/๑๔๘/๗๐)

49 วิภวทิฏฐิ หมายถึงอุจเฉททิฏฐิ (ขุ.ป.อ. (บาลี) ๒/๑๔๘/๗๐)



ชนเหลาใดกลาวโดยการคาดคะเน 
ยึดถือทิฏฐิทั้ง ๒ คือ ภวทิฏฐิและวิภวทิฏฐิ 
ญาณในนิโรธยอมไมมีแกชนเหลานั้น 

สัตวโลกนี้พรอมทั้งเทวโลก 
มีสัญญาวิปริตวาเปนทุกขในนิโรธที่เปนสุขใด 
ในนิโรธนั้นไมมีญาณ เพราะมีสัญญาวิปริต
วาเปนทุกข ดังนี้

[๑๔๙]] ภิกษุทั้งหลาย เทวดาและมนุษยผูถูกทิฏฐ ิ ๒ อยางนี้กลุมรุมแลว พวกหนึ่งติดอยู พวกหนึ่งแลน
เลยไป สวนผูมีจักษุยอมเห็น

เทวดาและมนุษยพวกหน่ึงติดอยู เปนอยางไร  
คือ เทวดาและมนุษยผูชอบภพ ยินดีในภพ บันเทิงอยูในภพ จิตของเทวดาและ มนุษยเหลานั้นยอมแลน

เลยไป ไมเลื่อมใส ไมตั้งอยู ไมนอมไปในธรรมที่เราแสดง เพ่ือความดับภพ ภิกษุทั้งหลาย เทวดาและมนุษยพวก
หนึ่งติดอยูอยางนี้

เทวดาและมนุษยพวกหน่ึงแลนเลยไป เปนอยางไร  
คือ เทวดาและมนุษยพวกหนึ่ง อึดอัด ระอา รังเกียจภพ ยินดีปรารถนาวิภพวา “ชาวเราเอย ไดยินวา เมื่อ

ใด อัตตาหลังจากตายแลวยอมขาดสูญ พินาศไป เมื่อนั้น  อัตตาหลังจากตายแลวยอมไมเกิดอีก” เพราะฉะนั้น 
ความไมเกิดอีกนี้ละเอียด ประณีตตามที่มี ภิกษุทั้งหลาย เทวดาและมนุษยพวกหนึ่งแลนเลยไปอยางนี้

สวนผูมีจักษุยอมเห็น เปนอยางไร  
คือ ภิกษุในธรรมวินัยนี ้ ยอมเห็นภูตะ50โดยความเปนภูตะ ครั้นแลวยอมปฏิบัต ิ เพ่ือความเบื่อหนาย เพ่ือ

คลายกำหนัด เพ่ือดับภูตะ ภิกษุทั้งหลาย ผูมีจักษุยอมเห็นอยางนี้
ถาภิกษุใดเห็นภูตะโดยความเปนภูตะ 

และกาวลวงภูตะไดแลว 
ยอมนอมไปในธรรมตามความเปนจริง 
เพราะความหมดสิ้นแหงภวตัณหา 

ภิกษุนั้นกำหนดรูภูตะไดแลว 
ปราศจากตัณหาในภพนอยภพใหญ 
ยอมไมมาสูภพใหม เพราะไมมีภูตะ ดังนี้

[๑๕๐]] บุคคล ๓ จำพวกมีทิฏฐิวิบัติ บุคคล ๓ จำพวกมีทิฏฐิสมบัติ 
บุคคลผูมีทิฏฐิวิบัติ ๓ จำพวก ไหนบาง คือ

๑. ] เดียรถีย 
๒. ] สาวกของเดียรถีย
๓. ] บุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิ

บุคคล ๓ จำพวกนี้มีทิฏฐิวิบัติ 
บุคคลผูมีทิฏฐิสมบัติ ๓ จำพวก ไหนบาง คือ

๑. ] พระตถาคต
๒. ] สาวกของพระตถาคต
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50 ภูตะ ในที่นี้หมายถึงทุกข (ขุ.ป.อ. (บาลี) ๒/๑๔๙/๗๔)



๓. ] บุคคลผูเปนสัมมาทิฏฐิ
บุคคลผูมีทิฏฐิสมบัติ ๓ จำพวกนี้

นรชนใดเปนคนมักโกรธ 
ผูกโกรธ มีความลบหลูอันชั่วราย
มีทิฏฐิวิบัติ เจาเลห 
พึงรูจักนรชนนั้นวา เปนคนเลว 

นรชนใดไมเปนคนมักโกรธ 
ไมผูกโกรธ ไมลบหลูคุณทาน 
ถึงความเปนผูบริสุทธ์ิ มีทิฏฐิสมบัติ มีปญญา 
พึงรูจักนรชนนั้นวา เปนผูประเสริฐ ดังนี้

ทิฏฐิวิบัติ ๓ ประการ ทิฏฐิสมบัติ ๓ ประการ
ทิฏฐิวิบัติ ๓ ประการ อะไรบาง คือ 

๑. ] ทิฏฐิวิบัติวา “นั่นของเรา”
๒. ] ทิฏฐิวิบัติวา “เราเปนนั่น” 
๓. ] ทิฏฐิวิบัติวา “นั่นเปนอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิวิบัติ ๓ ประการนี้
ทิฏฐิสมบัติ ๓ ประการ อะไรบาง คือ

๑. ] ทิฏฐิสมบัติวา “นั่นไมใชของเรา” 
๒. ] ทิฏฐิสมบัติวา “เราไมเปนนั่น” 
๓. ] ทิฏฐิสมบัติวา “นั่นไมใชอัตตาของเรา” 

ทิฏฐิสมบัติ ๓ ประการนี้
การถือวา “นั่นของเรา” เปนทิฏฐิอะไร เปนทิฏฐิเทาไร ทิฏฐิเหลานั้นตามถือสวนสุดอันไหน 
การถือวา “เราเปนนั่น” เปนทิฏฐิอะไร เปนทิฏฐิเทาไร ทิฏฐิเหลานั้นตามถือสวนสุดอันไหน 
การถือวา “นั่นเปนอัตตาของเรา” เปนทิฏฐิอะไร เปนทิฏฐิเทาไร ทิฏฐิเหลานั้น ตามถือสวนสุดอันไหน 
การถือวา “นั่นของเรา” เปนปุพพันตานุทิฏฐิ เปนทิฏฐิ ๑๘ ทิฏฐิเหลานั้นตามถือ ขันธสวนอดีต 
การถือวา “เราเปนนั่น” เปนอปรันตานุทิฏฐิ เปนทิฏฐิ ๔๔ ทิฏฐิเหลานั้นตามถือขันธสวนอนาคต 
การถือวา “นั่นเปนอัตตาของเรา” เปนอัตตานุทิฏฐิมีวัตถุ ๒๐ เปนสักกายทิฏฐิมีวัตถุ ๒๐ ทิฏฐ ิ ๖๒ มี

สักกายทิฏฐิเปนประธาน ทิฏฐิเหลานั้นตามถือขันธสวนอดีตและสวนอนาคต
[๑๕๑]] ภิกษุทั้งหลาย บุคคลเหลาใดเหลาหนึ่งเปนผูมีความเชื่อในเรา บุคคลเหลานั้นทั้งหมดเปนผูถึง

พรอมดวยทิฏฐิ บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิเหลานั้น ๕ จำพวกสำเร็จในโลกนี้ ๕ จำพวกละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ
บุคคล ๕ จำพวกไหนสำเร็จในโลกน้ี คือ 

๑. ] สัตตักขัตตุปรมโสดาบัน51] ] ๒. ] โกลังโกลโสดาบัน 52

46

51  สัตตักขัตตุปรมโสดาบัน หมายถึงพระโสดาบันผูละสังโยชนเบื้องต่ำ ๓ ประการไดแลว เปนผูไมตกไปในอบาย ๔ มีความ
แนนอนที่จะตรัสรูมรรค ๓ เบื้องสูง (องฺ.ติก.อ.  (บาลี) ๒/๘๓/๒๔๒)  เมื่อจะเกิดในภพใหม เปนเทวดา หรือมนุษยก็เกิดไดไมเกิน ๗ 
ครั้ง (อภิ.ปุ. (ไทย) ๓๖/๓๑/๑๒๒, อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๑/๕๓)

52  โกลังโกลโสดาบัน หมายถึงพระโสดาบันผูเมื่อจะเกิดในภพใหมเปนเทวดาหรือมนุษยก็เกิดได ๒ หรือ ๓ ภพ และถาเกิดเปน
มนุษยก็ไมเกิดในตระกูลต่ำ คือเกิดในตระกูลที่มีโภคสมบัติมากเทานั้น (อภิ.ปุ. (ไทย) ๓๖/๓๑/๑๒๒-๓, อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๑/๕)



๓. ] เอกพีชีโสดาบัน53] ] ] ๔. ] พระสกทาคาม5ี4

๕. ] พระอรหันตในปจจุบัน
บุคคล ๕ จำพวกนี้สำเร็จในโลกนี้
บุคคล ๕ จำพวกไหนละโลกน้ีแลวจึงสำเร็จ คือ

๑. ] อันตราปรินิพพายีอนาคามีบุคคล55

๒. ] อุปหัจจปรินิพพายีอนาคามีบุคคล56

๓. ] อสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล57

๔. ] สสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล58

๕. ] อุทธังโสโตอกนิฏฐคามีอนาคามีบุคคล59

บุคคล ๕ จำพวกนี้ละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ 
ภิกษุทั้งหลาย บุคคลเหลาใดเหลาหนึ่งเปนผูมีความเชื่อในเรา บุคคลเหลานั้นทั้งหมดเปนผูถึงพรอมดวย

ทิฏฐิ บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิเหลานั้น ๕ จำพวกนี้ สำเร็จในโลกนี้ ๕ จำพวกนี้ละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ
ภิกษุทั้งหลาย บุคคลเหลาใดเหลาหนึ่ง เปนผูมีความเลื่อมใสไมคลอนแคลน ในเรา บุคคลเหลานั้นทั้งหมด

เปนพระโสดาบัน พระโสดาบันเหลานั้น ๕ จำพวก สำเร็จในโลกนี้ ๕ จำพวกละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ
บุคคล ๕ จำพวกไหนสำเร็จในโลกน้ี คือ

๑. ] สัตตักขัตตุปรมโสดาบัน
๒. ] โกลังโกลโสดาบัน
๓. ] เอกพีชีโสดาบัน
๔. ] พระสกทาคามี
๕. ] พระอรหันตในปจจุบัน

บุคคล ๕ จำพวกนี้สำเร็จในโลกนี้
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53  เอกพีชีโสดาบัน หมายถึงผูมีพืชคืออัตภาพเดียว คือเกิดครั้งเดียวก็จะบรรลุพระอรหันต (องฺ.ติก.อ. (บาลี)  ๒/๘๘/๒๔๒, 
องฺ.ติก.ฏีกา (บาลี) ๒/๘๘/๒๓๗)

54 พระสกทาคามี หมายถึงผูกลับมาสูกามภพอีกครั้งเดียวดวยสามารถปฏิสนธิ (ขุ.ป.อ. (บาลี) ๒/๑๕๑/๗๘)

55 อันตราปรินิพพายีอนาคามีบุคคล หมายถึงพระอนาคามีผูปรินิพพานในระหวาง คือเกิดในสุทธาวาส ภพใดภพหนึ่งแลว อายุ
ยังไมถึงก่ึงก็ปรินิพพาน  มี ๓ จำพวก คือ  พวกที่ ๑ เกิดในชั้นสุทธาวาสอวิหาซึ่ง มีอายุ ๑,๐๐๐ กัป แตก็บรรลุพระอรหัตตผลในวันที่
เกิด ถาไมบรรลุในวันที่เกิดก็บรรลุภายใน  ๑๐๐ กัป พวกที ่๒ เมื่อไมสามารถบรรลุพระอรหัตตผลในวันที่เกิดก็บรรลุไมเกินภายใน 
๒๐๐ กัป พวกที่ ๓ บรรลุ พระอรหัตตผลไมเกินภายใน ๔๐๐ กัป (องฺ.ติก.อ. (บาลี) ๒/๘๘/๒๔๓)

56  อุปหัจจปรินิพพายีอนาคามีบุคคล หมายถึงพระอนาคามีผูเกิดในสุทธาวาสภพใดภพหนึ่งแลวจวนถึงปรินิพพาน คืออายุพน
ก่ึงแลวจวนถึงสิ้นอายุจึงปรินิพพาน (องฺ.ติก.อ. (บาลี) ๒/๘๘/๒๔๓)

57  อสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล หมายถึงพระอนาคามีผูปรินิพพานโดยไมตองใชความเพียรมาก (องฺ. ติก.อ. (บาลี) 
๒/๘๘/๒๔๓)

58  สสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล หมายถึงพระอนาคามีผูเกิดในสุทธาวาสภพใดภพหนึ่งแลวปรินิพพานโดยตองใชความ
เพียรมาก (องฺ.ติก.อ. (บาลี) ๒/๘๘/๒๔๓)

59  อุทธังโสโตอกนิฏฐอนาคามีบุคคล หมายถึงพระอนาคามีผูมีกระแสในเบื้องบนไปสูอกนิฏฐภพ คือเกิดในสุทธาวาสภพใดภพ
หนึ่งแลวก็จะเกิดเลื่อนตอไปจนถึงอกนิฏฐภพแลวจึงปรินิพพานในภพนั้น (องฺ.ติก.อ. (บาลี) ๒/๘๘/๒๔๒)



บุคคล ๕ จำพวกไหนละโลกน้ีแลวจึงสำเร็จ คือ
๑. ] อันตราปรินิพพายีอนาคามีบุคคล
๒. ] อุปหัจจปรินิพพายีอนาคามีบุคคล
๓. ] อสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล
๔. ] สสังขารปรินิพพายีอนาคามีบุคคล
๕. ] อุทธังโสโตอกนิฏฐคามีอนาคามีบุคคล

บุคคล ๕ จำพวกนี้ละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ 
ภิกษุทั้งหลาย บุคคลเหลาใดเหลาหนึ่งเปนผูมีความเลื่อมใสไมคลอนแคลน ในเรา บุคคลเหลานั้นทั้งหมด

เปนพระโสดาบัน พระโสดาบันเหลานั้น ๕ จำพวกนี้ สำเร็จในโลกนี้ ๕ จำพวกนี้ละโลกนี้แลวจึงสำเร็จ
ภววิภวทิฏฐินิทเทสท่ี ๑๕-๑๖ จบ

ทิฏฐิกถา จบ

----------------------------------------
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