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(๑๕)  ๖.  ทุกฺขาหารกถา 

[๓๓๔]  *ทุกฺขาหาโร  มคฺคงฺคํ  มคฺคปริยาปนฺนนฺติ?  อามนฺตา.  เย  เกจิ  “ทุกฺขน”ฺติ  

วาจํ     ภาสนฺติ,  สพฺเพ  เต  มคฺคํ  ภาเวนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เย  เกจิ  “ทุกฺขน”ฺติ  วาจํ  ภาสนฺติ,  สพฺเพ  เต  มคฺคํ  ภาเวนฺตีติ?  อามนตฺา.  

พาลปุถุชฺชนา  “ทุกฺขน”ฺติ  วาจํ  ภาสนฺติ,  พาลปุถุชฺชนา  มคฺคํ  ภาเวนฺตีติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  มาตุฆาตโก  ฯเปฯ  ปตุฆาตโก  ฯเปฯ  อรหนฺตฆาตโก  ฯเปฯ  

รุหิรุปฺปาทโก1  ฯเปฯ  สํฆเภทโก  “ทุกฺขน”ฺติ  วาจํ  ภาสติ,    สํฆเภทโก  มคฺคํ  ภาเวตีติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ    

ทุกฺขาหารกถา  นิฏตา. 

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

 

๒. ทุติยวคฺค  

 (๑๖)  ๗.  จิตฺตฏติกถา 

[๓๓๕]  *เอกํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  อุปฑฺฒทิวโส  อุปฺปาทกฺขโณ,  

อุปฑฺฒทิวโส  วยกฺขโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เอกํ  จิตฺตํ  เทฺว  ทิวเส  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  ทิวโส  อุปฺปาทกฺขโณ,  ทิวโส  

วยกฺขโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เอกํ  จิตฺตํ  จตฺตาโร  ทิวเส  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  ทิวเส  ติฏติ  ฯเปฯ  ทส  ทิวเส  

ติฏติ  ฯเปฯ  วีสติ  ทิวเส  ติฏติ  ฯเปฯ  มาสํ  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  มาเส  ติฏติ  ฯเปฯ  

จตฺตาโร  มาเส  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  มาเส  ติฏติ  ฯเปฯ  ทส  มาเส  ติฏติ  ฯเปฯ  สํวจฺฉรํ  

ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาริ  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  วสฺสานิ  

ติฏติ  ฯเปฯ  ทส  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  วีสติ  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  ตึส  วสฺสานิ  

ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาลีส  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  ปฺาส  วสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  วสฺสสตํ  

ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  วสฺสสตานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาริ  วสฺสสตานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  ปฺจ  

วสฺสสตานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  วสฺสสหสฺสํ  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  

จตฺตาริ  วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  โสฬส  

วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  กปฺป  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาโร  

กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  โสฬส  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  พาตฺตึส  

กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  จตุสฏ  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  ปฺจ      กปฺปสตานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  

กปฺปสหสฺสํ  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาริ  กปฺปสหสฺสานิ  
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ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  โสฬส  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  

วีสติ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตารีส  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ                 

สฏ  กปฺปสหสฺสานิ   ติฏติ  ฯเปฯ  จตุราสีติ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

เทฺวจตฺตาลีส  กปฺปสหสฺสานิ  อุปฺปาทก-ฺขโณ,  เทฺว  จตฺตาลีส  กปฺปสหสฺสานิ  วยกฺขโณติ?  

น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   
*เอกํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  อตฺถฺเ  ธมฺมา  เอกาหํ  พหุมฺป  

อุปฺปชฺชิตฺวา               นิรุชฺฌนฺตีติ?  อามนฺตา.  เต  ธมฺมา  จิตฺเตน  ลหุปริวตฺตาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เต  ธมฺมา  จิตฺเตน  ลหุปริวตฺตาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “นาหํ  ภิกฺขเว  

อฺ ํ  เอกํ  ธมฺมมฺป  สมนุปสฺสามิ  ยํ  เอวํ  ลหุปริวตฺตํ  ยถยิทํ  จิตฺตํ,  ยาวฺจิทํ  ภิกฺขเว  

อุปมาป  น  สุกรา  ยาว      ลหุปริวตฺตํ  จิตฺตนฺ”ติ2  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  

น  วตฺตพฺพํ  “เต  ธมฺมา  จิตฺเตน         ลหุปริวตฺตา”ติ. 
*เต  ธมฺมา  จิตฺเตน  ลหุปริวตฺตาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “เสยฺยถาป  

ภิกฺขเว  มกฺกโฏ  อรฺเ  ปวเน  จรมาโน  สาขํ  คณฺหติ,  ตํ  มุฺจิตฺวา  อฺ ํ  คณฺหติ,  ตํ  

มุฺจิตฺวา  อฺ ํ  คณฺหติ.       เอวเมว  โข  ภิกฺขเว  ยทิทํ3  วุจฺจติ  จิตฺตํ  อิติป  มโน  อิติป  

วิฺาณํ  อิติป,  ตํ  รตฺติยา  จ  ทิวสสฺส  จ  อฺเทว  อุปฺปชฺชติ  อฺ ํ  นิรุชฺฌตี”ติ4  

อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  “เต    ธมฺมา  จิตฺเตน  ลหุปริวตฺตา”ติ. 

[๓๓๖]  *เอกํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  จกฺขุวิฺาณํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  โสตวิฺาณํ  ฯเปฯ  ฆานวิฺาณํ  ฯเปฯ  ชิวฺหาวิฺาณํ  ฯเปฯ  

กายวิฺาณํ ...  อกุสลํ  จิตฺตํ ...  ราคสหคตํ ...  โทสสหคตํ ...  โมหสหคตํ ...  

มานสหคตํ ...  ทิฏสหคตํ ...  วิจิกิจฺฉาสหคตํ ...  ถีนสหคตํ ...  อุทฺธจฺจสหคตํ ...  

อหิริกสหคตํ ...  อโนตฺตปฺปสหคตํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  น  เหวํ    วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เอกํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  เยเนว  จิตฺเตน  จกฺขุนา  รูป  ปสฺสติ,  เตเนว  

จิตฺเตน   โสเตน  สทฺทํ  สุณาติ  ฯเปฯ  ฆาเนน  คนฺธํ  ฆายติ  ฯเปฯ  ชิวฺหาย  รสํ  สายติ  

ฯเปฯ  กาเยน  โผฏพฺพํ   ผุสติ  ฯเปฯ  มนสา  ธมฺมํ  วิชานาติ  ฯเปฯ  เยเนว  จิตฺเตน  มนสา  

ธมฺมํ  วิชานาติ,  เตเนว  จิตฺเตน       จกฺขุนา  รูป  ปสฺสติ  ฯเปฯ  โสเตน  สทฺทํ  สุณาติ  

ฯเปฯ  ฆาเนน  คนฺธํ  ฆายติ  ฯเปฯ  ชิวฺหาย  รสํ       สายติ  ฯเปฯ  กาเยน  โผฏพฺพํ  

ผุสตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*เอกํ  จิตฺตํ  ทิวสํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  เยเนว  จิตฺเตน  อภิกฺกมติ,  เตเนว  จิตฺเตน  

ปฏิกฺกมติ.  เยเนว  จิตฺเตน  ปฏิกฺกมติ,  เตเนว  จิตฺเตน  อภิกฺกมติ.  เยเนว  จิตฺเตน  อาโลเกติ,  
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เตเนว  จิตฺเตน   วิโลเกติ.  เยเนว  จิตฺเตน  วิโลเกติ,  เตเนว  จิตฺเตน  อาโลเกติ.  เยเนว  

จิตฺเตน  สมฺมิฺเชติ,  เตเนว  จิตฺเตน  ปสาเรติ.  เยเนว  จิตฺเตน  ปสาเรติ,  เตเนว  จิตฺเตน  

สมิฺเชตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

[๓๓๗]  *อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  ยาวตายกุํ  ติฏตีติ?  

อามนฺตา.    มนุสฺสานํ  เอกํ  จิตฺตํ  ยาวตายุกํ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  ยาวตายุกํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

จาตุมฺมหา-      ราชิกานํ  เทวานํ  ฯเปฯ  ตาวตึสานํ  เทวานํ ...  ยามานํ  เทวานํ ...  ตุสิตานํ  

เทวานํ ...  นิมฺมานรตีนํ         เทวานํ ...  ปรนิมฺมิตวสวตฺตีนํ  เทวานํ ...  พฺรหฺมปาริสชฺชานํ  

เทวานํ ...  พฺรหฺมปุโรหิตานํ  เทวานํ ...  มหาพฺรหฺมานํ  เทวานํ ...  ปริตฺตาภานํ  เทวานํ ...  

อปฺปมาณาภานํ  เทวานํ ...  อาภสฺสรานํ  เทวานํ ...  ปริตฺตสุภานํ  เทวานํ ...  

อปฺปมาณสุภานํ  เทวานํ ...  สุภกิณฺหานํ  เทวานํ ...  เวหปฺผลานํ  เทวานํ ...       อวิหานํ  

เทวานํ ...  อตปฺปานํ  เทวานํ ...  สุทสฺสานํ  เทวานํ ...  สุทสฺสีนํ  เทวานํ  ฯเปฯ  อกนิฏานํ        

เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  ยาวตายุกํ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  วีสติ  กปฺปสหสฺสานิ  อายุปฺปมาณํ,  

อากาสานฺจายตนู-ปคานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  วีสติ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

มนุสฺสานํ  วสฺสสตํ  อายุปฺปมาณํ  มนุสฺสานํ  เอกํ  จิตฺตํ  วสฺสสตํ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  วีสติ  กปฺปสหสฺสานิ  อายุปฺปมาณํ,  

อากาสานฺจายตนู-ปคานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  วีสติ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

จาตุมฺมหาราชิกานํ  เทวานํ  ปฺจ  วสฺสสตานิ  อายุปฺปมาณํ,  จาตุมฺมหาราชิกานํ  เทวานํ  

เอกํ  จิตฺตํ  ปฺจ  วสฺสสตานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  วสฺสสหสฺสํ  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  

วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาริ  วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ    อฏ  

วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  โสฬส  วสฺสสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  กปฺปสฺส  ตติยภาคํ  

ติฏติ  ฯเปฯ  อุปฑฺฒกปฺป  ติฏติ  ฯเปฯ  เอกํ  กปฺป  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  กปฺเป  ติฏติ  

ฯเปฯ  จตฺตาโร  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  โสฬส  กปฺเป  ติฏติ  

ฯเปฯ  พตฺตึส  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  จตุสฏ  กปฺเป  ติฏติ  ฯเปฯ  ปฺจ  กปฺปสตานิ  

ติฏติ  ฯเปฯ  กปฺปสหสฺสํ  ติฏติ  ฯเปฯ  เทฺว  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  จตฺตาริ  

กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  อฏ  กปฺปสหสฺสานิ  ติฏติ  ฯเปฯ  อกนิฏานํ  เทวานํ  

โสฬส  กปฺปสหสฺสานิ  อายุปฺปมาณํ,  อกนิฏานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  โสฬส  

กปฺปสหสฺสานิ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
*อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  จิตฺตํ  มุหุตฺตํ  มุหุตฺตํ  อุปฺปชฺชติ,  มุหุตฺตํ  

มุหุตฺตํ    นิรุชฺฌตีติ?  อามนฺตา.  อากาสานฺจายตนูปคา  เทวา  มุหุตฺตํ  มุหุตฺตํ  จวนฺติ,  

มุหุตฺตํ  มุหุตฺตํ      อุปฺปชฺชนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
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*อากาสานฺจายตนูปคานํ  เทวานํ  เอกํ  จิตฺตํ  ยาวตายุกํ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

อากาสา-         นฺจายตนูปคา  เทวา  เยเนว  จิตฺเตน  อุปฺปชฺชนฺติ,  เตเนว  จิตฺเตน  

จวนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

จิตฺตฏติกถา  นิฏตา. 

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

 

๒.  ทุติยวคฺค 

(๑๕)  ๘.  กุกฺกุฬกถา 

[๓๓๘]  *สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  นนุ  อตฺถิ  สุขา  

เวทนา  กายิกํ  สุขํ  เจตสิกํ  สุขํ  ทิพฺพํ  สุขํ  มานุสกํ  สุขํ  ลาภสุขํ  สกฺการสุขํ  ยานสุขํ  

สยนสุขํ  อิสฺสริยสุขํ  อาธิปจฺจสุขํ  คิหิสุขํ  สามฺสุขํ  สาสวํ  สุขํ  อนาสวํ  สุขํ  อุปธิสุขํ  

นิรูปธิสุขํ  สามิสํ  สุขํ  นิรามิสํ  สุขํ  สปฺปติกํ  สุขํ  นิปฺปติกํ  สุขํ  ฌานสุขํ  วิมุตฺติสุขํ  

กามสุขํ  เนกฺขมฺมสุขํ  วิเวกสุขํ  อุปสมสุขํ  สมฺโพธสุขนฺติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  สุขา  

เวทนา  ฯเปฯ  สมฺโพธสุขํ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  

กุกฺกุฬา”ติ. 
*สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  สพฺเพ  สงฺขารา  ทุกฺขา  

เวทนา  กายิกํ  ทุกฺขํ  เจตสิกํ  ทุกฺขํ  โสกปริเทวทุกฺขโทมนสฺสอุปายาสาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ. 
*น  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “สพฺพํ  ภิกฺขเว  อาทิตฺตํ,  กิฺจ  ภิกฺขเว  สพฺพํ  อาทิตฺตํ?  จกฺขุ  ภิกฺขเว  อาทิตฺตํ  

รูปา  อาทิตฺตา  จกฺขุวิฺาณํ  อาทิตฺตํ  จกฺขุสมฺผสฺโส  อาทิตฺโต.  ยมฺปทํ  

จกฺขุสมฺผสฺสปจฺจยา  อุปฺปชฺชติ  เวทยิตํ  สุขํ  วา  ทุกฺขํ  วา  อทุกฺขมสุขํ  วา,  ตมฺป  อาทิตฺตํ.  

เกน  อาทิตฺตํ?  ราคคฺคินา  โทสคฺคินา  โมหคฺคินา  อาทิตฺตํ,  ชาติยา   ชรามรเณน  โสเกหิ  

ปริเทเวหิ  ทุกฺเขหิ  โทมนสฺเสหิ  อุปายาเสหิ  อาทิตฺตนฺติ  วทามิ.  โสตํ  อาทิตฺตํ,   สทฺทา  

อาทิตฺตา  ฯเปฯ  ฆานํ  อาทิตฺตํ,  คนฺธา  อาทิตฺตา  ฯเปฯ  ชิวฺหา  อาทิตฺตา,  รสา  อาทิตฺตา  

ฯเปฯ  กาโย  อาทิตฺโต,  โผฏพฺพา  อาทิตฺตา  ฯเปฯ  มโน  อาทิตฺโต,  ธมฺมา  อาทิตฺตา,  

มโนวิฺาณํ  อาทิตฺตํ,  มโนสมฺผสฺโส  อาทิตฺโต.  ยมฺปทํ  มโนสมฺผสฺสปจฺจยา  อุปฺปชฺชติ  

เวทยิตํ  สุขํ  วา  ทุกฺขํ  วา  อทุกฺขมสุขํ  วา,  ตมฺป  อาทิตฺตํ.  เกน  อาทิตฺตํ?  ราคคฺคินา  

โทสคฺคินา  โมหคฺคินา  อาทิตฺตํ,  ชาติยา  ชรมรเณน   โสเกหิ  ปริเทเวหิ  ทุกฺเขหิ  

โทมนสฺเสหิ  อุปายาเสหิ  อาทิตฺตนฺติ  วทามี”ติ5  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  

วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
5 วินย. ๔/๕๔/๔๔-๔๕/. สํ. สฬ. ๑๘/๒๘/๑๘ 
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*สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “ปฺจิเม  

ภิกฺขเว    กามคุณา.  กตเม  ปฺจ?  จกฺขุวิฺเยฺยา  รูปา  อิฏา  กนฺตา  มนาปา  ปยรูปา  

กามูปสฺหิตา  รชนียา,  โสตวิฺเยฺยา  สทฺทา  ฯเปฯ  ฆานวิฺเยฺยา  คนฺธา  ฯเปฯ  

ชิวฺหาวิฺเยฺยา  รสา  ฯเปฯ  กายวิฺเยฺยา  โผฏพฺพา  อิฏา  กนฺตา  มนาปา  ปยรูปา  

กามูปสํหิตา  รชนียา.  อิเม  โข  ภิกฺขเว  ปฺจ  กามคุณา”ติ6  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  

เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 
*น  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “ลาภา  โว  ภิกฺขเว  สุลทฺธํ  โว  ภิกฺขเว  ขโณ  โว  ปฏิลทฺโธ7  พฺรหฺมจริยวาสาย.  

ทิฏา  มยา  ภิกฺขเว  ฉ   ผสฺสายตนิกา  นาม  นิรยา.  ตตฺถ  ยํ  กิฺจิ  จกฺขุนา  รูป  ปสฺสติ,  

อนิฏรูปฺเว  ปสฺสติ  โน  อิฏรูป,  อกนฺตรูปฺเว  ปสฺสติ  โน  กนฺตรูป,  

อมนาปรูปฺเว  ปสฺสติ  โน  มนาปรูป.  ยํ  กิฺจิ  โสเตน  สทฺทํ  สุณาติ  ฯเปฯ  ฆาเนน  

คนฺธํ  ฆายติ  ฯเปฯ  ชิวฺหาย  รสํ  สายติ  ฯเปฯ  กาเยน  โผฏพฺพํ  ผุสติ  ฯเปฯ   มนสา  

ธมฺมํ  วิชานาติ,  อนิฏรูปฺเว  วิชานาติ  โน  อิฏรูป,  อกนฺตรูปฺเว  วิชานาติ  โน  

กนฺตรูป,  อมนาปรูปฺเว  วิชานาติ  โน  มนาปรูปนฺ”ติ  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  

เตน  หิ  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 
*สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “ลาภา  

โว  ภิกฺขเว  สุลทฺธํ  โว  ภิกฺขเว  ขโณ  โว  ปฏิลทฺโธ  พฺรหฺมจริยวาสาย.  ทิฏา  มยา  ภิกฺขเว  

ฉ  ผสฺสายตนิกา  นาม  สคฺคา.  ตตฺถ  ยํ  กิฺจิ  จกฺขุนา  รูป  ปสฺสติ,  อิฏรูปฺเว  ปสฺสติ  

โน  อนิฏรูป,  กนฺตรูปฺเว   ปสฺสติ  โน  อกนฺตรูป,  มนาปรูปฺเว  ปสฺสติ  โน  

อมนาปรูป.  ยํ  กิฺจิ  โสเตน  สทฺทํ  สุณาติ  ฯเปฯ  ฆาเนน  คนฺธํ  ฆายติ  ฯเปฯ  ชิวฺหาย  

รสํ  สายติ  ฯเปฯ  กาเยน  โผฏพฺพํ  ผุสติ  ฯเปฯ  มนสา  ธมฺมํ    วิชานาติ,  อิฏรูปฺเว  

วิชานาติ  โน  อนิฏรูป,  กนฺตรูปฺเว  วิชานาติ  โน  อกนฺตรูป,  มนาปรูปฺเว  

วิชานาติ  โน  อมนาปรูปน”ฺติ8  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  

“สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 
*น  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  ยทนิจฺจํ  

ตํ  ทุกฺขํ   วุตฺตํ  ภควตา,  สพฺเพ  สงฺขารา  อนิจฺจาติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  ยทนิจฺจํ  ตํ  ทุกฺขํ  

วุตฺตํ  ภควตา,  สพฺเพ      สงฺขารา  อนิจฺจา,  เตน  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  

กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 
*สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  ทานํ  อนิฏผลํ  อกนฺตผลํ  

อมนุฺผลํ  เสจนกผลํ  ทุกฺขุทฺรยํ  ทุกฺขวิปากนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
6 ม. มู. ๑๒/๑๖๖/๑๒๘-๑๒๙. สํ. สฬ. ๑๘/๒๘๙/๒๑๖ 
7 ก. ปฏิวิทฺโธ. เอวมุปริป 
8 สํ. สฬ. ๑๘/๑๓๕-๑๑๘ 
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สีลํ  ฯเปฯ  อุโปสโถ  ฯเปฯ  ภาวนา  ฯเปฯ  พฺรหฺมจริยํ  อนิฏผลํ  อกนฺตผลํ  

อมนุฺผลํ        เสจนกผลํ  ทุกฺขุทฺรยํ  ทุกฺขวิปากนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

นนุ  ทานํ  อิฏผลํ  กนฺตผลํ  มนุฺผลํ  อเสจนกผลํ  สุขุทฺรยํ  สุขวิปากนฺติ?  

อามนฺตา.  หฺจิ  ทานํ  อิฏผลํ  กนฺตผลํ  มนุฺผลํ  อเสจนกผลํ  สุขุทฺรยํ  สุขวิปากํ,  โน  

จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “สพฺเพ   สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 

นนุ  สีลํ  ฯเปฯ  อุโปสโถ  ฯเปฯ  ภาวนา  ฯเปฯ  พฺรหฺมจริยํ  อิฏผลํ  กนฺตผลํ  

มนุฺผลํ     อเสจนกผลํ  สุขุทฺรยํ  สุขวิปากนฺติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  พฺรหฺมจริยํ  อิฏผลํ  

กนฺตผลํ  มนุฺผลํ     อเสจนกผลํ  สุขุทฺรยํ  สุขวิปากนฺติ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  

“สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬา”ติ. 
*สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  กุกฺกุฬาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา:- 

     สุโข  วิเวโก  ตุฏสฺส    สุตธมฺมสฺส  ปสฺสโต 

     อพฺยาปชฺชํ  สุขํ  โลเก    ปาณภูเตสุ  สฺโม. 

   

   สุขา  วิราคตา  โลเก    กามานํ  สมติกฺกโม 

   อสฺมิมานสฺส  โย  วินโย   เอตํ  เว  ปรมํ  สุขํ.9 

 

   ตํ  สุเขน  สุขํ  ปตฺตํ    อจฺจนฺตํ  สุขเมว  ตํ 

     ติสฺโส  วิชฺชา  อนุปฺปตฺตา   เอตํ  เว  ปรมํ  สุขนฺติ. 

อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  “สพฺเพ  สงฺขารา  อโนธึ  กตฺวา  

กุกฺกุฬา”ติ. 

กุกฺกุฬกถา  นิฏตา. 

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

 

๔.  จตุตฺถวคฺค 

(๓๓)  ๑.  คิหิสฺส  อรหาติกถา 

[๓๘๗]  *คิหิสฺส  อรหาติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อรหโต  คิหิสฺโชนนฺติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ    ฯเปฯ  นตฺถิ  อรหโต  คิหิสฺโชนนฺติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  นตฺถิ  อรหโต  

คิหิสฺโชนํ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “คิหิสฺส  อรหา”ติ. 

   คิหิสฺส  อรหาติ?  อามนฺตา.  นนุ  อรหโต  คิหิสฺโชนํ  ปหีนํ  อุจฺฉินฺนมูลํ  

ตาลาวตฺถุกตํ  อนภาวํกตํ  อายตึอนุปฺปาทธมฺมนฺติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อรหโต  
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คิหิสฺโชนํ  ปหีนํ  อุจฺฉินฺนมูลํ    ตาลาวตฺถุกตํ  อนภาวงฺกตํ  อายตึอนุปฺปาทธมฺมํ,  โน  จ  

วต  เร  วตฺตพฺเพ  “คิหิสฺส  อรหา”ติ. 

   *คิหิสฺส  อรหาติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  โกจิ  คิหี  คิหิสฺโชนํ  อปฺปหาย  ทิฏเว  

ธมฺเม    ทุกฺขสฺสนฺตกโรติ,  นตฺถิ.  หฺจิ  นตฺถิ  โกจิ  คิหี  คิหิสฺโชนํ  อปฺปหาย  ทิฏเว  

ธมฺเม  ทุกฺขสฺสนฺต-กโร,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “คิหิสฺส  อรหา”ติ. 

   *คิหิสฺส  อรหาติ?  อามนฺตา.  นนุ  วจฺฉโคตฺโต  ปริพฺพาชโก  ภควนฺตํ  เอตทโวจ  

“อตฺถิ  นุ  โข  โภ  โคตม  โกจิ  คิหี  คิหิสฺโชนํ  อปฺปหาย  กายสฺส  เภทา  

ทุกฺขสฺสนฺตกโร”ติ.  นตฺถิ  โข  วจฺฉ     โกจิ  คิหี  คิหิสฺโชนํ  อปฺปหาย  กายสฺส  เภทา  

ทุกฺขสฺสนฺตกโรติ10  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  “คิหิสฺส  

อรหา”ติ. 

   *คิหิสฺส  อรหาติ?  อามนฺตา.  อรหา  เมถุนํ  ธมฺมํ  ปฏิเสเวยฺย,  เมถุนํ  ธมฺมํ11  

อุปฺปาเทยฺย,  ปุตฺตสมฺพาธสยนํ  อชฺฌาวเสยฺย,  กาสิกจนฺทนํ  ปจฺจนุภเวยฺย,  

มาลาคนฺธวิเลปนํ  ธาเรยฺย,  ชาตรูปรชตํ  สาทิเยยฺย,  อเชฬกํ  ปฏิคฺคณฺเหยฺย,  กุกฺกุฏสูกรํ  

ปฏิคฺคณฺเหยฺย,  หตฺถิควาสฺสวฬวํ  ปฏิคฺคณฺเหยฺย,  ติตฺติรวฏฏกโมรกปฺชรํ  ปฏิคฺคณฺเหยฺย,  

ปตวณฺฏวาลโมฬิกํ12  ธาเรยฺย,  โอทาตานิ  วตฺถานิ  ทีฆทสานิ  ธาเรยฺย,  ยาวชีวํ  อคาริยภูโต  

อสฺสาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *น  วตฺตพฺพํ  “คิหิสฺส  อรหา”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  ยโส  กุลปุตฺโต,  อุตฺติโย  คหปติ,  

เสตุ    มาณโว,  คิหิสฺส  พฺยฺชเนน  อรหตฺตํ  ปตฺโตติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  ยโส  กุลปุตฺโต,  

อุตฺติโย  คหปติ,  เสตุ  มาณโว  คิหิสฺส  พฺยฺชเนน  อรหตฺตํ  ปตฺตา,  เตน  วต  เร  วตฺตพฺเพ  

“คิหิสฺส  อรหา”ติ. 

คิหิสฺสอรหาติกถา  นิฏตา. 

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

 

๖.  ฉฏวคฺค 

(๕๔)  ๒.  ปฏิจฺจสมุปฺปาทกถา 

   [๔๔๘]  *ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  อามนฺตา.  นิพฺพานํ  ตาณํ  เลณํ  สรณํ  

ปรายนํ  อจฺจุตํ  อมตนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโต,  นิพฺพานํ  

อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  เทฺว  อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เทฺว  อสงฺขตานีติ?  

อามนฺตา.  เทฺว  ตาณานิ  เทฺว  เลณานิ  เทฺว  สรณานิ  เทฺว  ปรายนานิ  เทฺว  อจฺจุตานิ  เทฺว  

อมตานิ  เทฺว  นิพฺพานานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   เทฺว  นิพฺพานานีติ?  อามนฺตา.  
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11 ฉ.ม. อยํ  ปาโ  น  ทิสฺสต ิ
12 ฉ.ม. จิตฺตวณฺฑวาลโมฬึ 
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อตฺถิ  ทฺวินฺนํ นิพฺพานานํ  อุจฺจนีจตา หีนปณีตตา  อุกฺกํสาวกํโส  สีมา วา  เภโท วา  ราชิ วา  

อนฺตริกา  วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

   [๔๔๙]  *ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชา  อสงฺขตาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ     ฯเปฯ  อวิชฺชา  สงฺขตาติ?  อามนฺตา.  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  สงฺขโตติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปฏิจฺจ-  สมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชาปจฺจยา  สงฺขารา  

อสงฺขตาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ      อวิชฺชาปจฺจยา  สงฺขารา  สงฺขตาติ?  อามนฺตา.  

ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  สงฺขโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  

อามนฺตา.  สงฺขารปจฺจยา  วิฺาณํ  อสงฺขตนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สงฺขารปจฺจยา  

วิฺาณํ  สงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  สงฺขโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  อามนฺตา.  วิฺาณปจฺจยา  นามรูป  อสงฺขตนฺติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  วิฺาณปจฺจยา  นามรูป  สงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  

สงฺขโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโตติ?  อามนฺตา.  ชาติปจฺจยา  

ชรามรณํ  อสงฺขตนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ชาติปจฺจยา  ชรามรณํ  สงฺขตนฺติ?  

อามนฺตา.  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  สงฺขโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๔๕๐]  *น  วตฺตพฺพํ  “ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  อสงฺขโต”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “ชาติ- ปจฺจยา  ภิกฺขเว  ชรามรณํ  อุปฺปาทา  วา  ตถาคตานํ  อนุปฺปาทา  วา  

ตถาคตานํ  ตาว  สา  ธาตุ       ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อิทปฺปจฺจยตา,  ตํ  ตถาคโต  

อภิสมฺพุชฺฌติ  อภิสเมติ,  อภิสมฺพุชฺฌิตฺวา     อภิสเมตฺวา  อาจิกฺขติ  เทเสติ  ปฺาเปติ  

ปฏเปติ  วิวรติ  วิภชติ  อุตฺตานึกโรติ.  ปสฺสถาติ  จาห.     ชาติปจฺจยา  ภิกฺขเว  ชรามรณํ.  

ภวปจฺจยา  ภิกฺขเว  ชาติ  ฯเปฯ  อวิชฺชาปจฺจยา  ภิกฺขเว  สงฺขารา  อุปฺปาทา  วา  ตถาคตานํ  

อนุปฺปาทา  วา  ตถาคตานํ  ตาว  สา  ธาตุ  ฯเปฯ  ปสฺสถาติ  จาห.  อวิชฺชาปจฺจยา  ภิกฺขเว  

สงฺขารา  อิติ  โข  ภิกฺขเว  ยา  ตตฺร  ตถตา  อวิตถตา  อนฺถตา  อิทปฺปจฺจยตา,  อยํ  วุจฺจติ  

ภิกฺขเว  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท”ติ13  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  ปฏิจฺจสมุปฺปาโท  

อสงฺขโตติ. 

   [๔๕๑]  *อวิชฺชาปจฺจยา  สงฺขาราติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา  

นิพฺพานํ  อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  เทฺว  อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เทฺว  

อสงฺขตานีติ?  อามนฺตา.  เทฺว  ตาณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา  วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *อวิชฺชาปจฺจยา  สงฺขาราติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา,  

สงฺขารปจฺจยา      วิฺาณนฺติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา,  นิพฺพานํ  

อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  ตีณิ  อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ตีณิ  อสงฺขตานีติ?  

อามนฺตา.  ตีณิ  ตาณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา  วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
13 สํ.นิ. ๑๖/๒๐/๒๕-๒๖ 
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   *อวิชฺชาปจฺจยา  สงฺขาราติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา,  

สงฺขารปจฺจยา      วิฺาณนฺติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา  ฯเปฯ  

ชาติปจฺจยา  ชรามรณนฺติ  ยา  ตตฺถ  ธมฺมฏตตา  ธมฺมนิยามตา  อสงฺขตา,  นิพฺพานํ  

อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  ทฺวาทส  อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ทฺวาทส  

อสงฺขตานีติ?  อามนฺตา.  ทฺวาทส  ตาณานิ,  ทฺวาทส  เลณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา  วาติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   

ปฏิจฺจสมุปฺปาทกถา  นิฏตา. 

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

 

๘.  อฏมวคฺค 

(๗๔)  ๒.  อนฺตราภวกถา 

   [๕๐๕]  *อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  กามภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อตฺถิ    อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  รูปภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  

อามนฺตา.  อรูปภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  

กามภวสฺส  จ  รูปภวสฺส  จ     อนฺตเร  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  

อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  รูปภวสฺส  จ   อรูปภวสฺส  จ  อนฺตเร  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *กามภวสฺส  จ  รูปภวสฺส  จ  อนฺตเร  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  

กามภวสฺส  จ      รูปภวสฺส  จ  อนฺตเร  นตฺถิ  อนฺตราภโว,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตฺถิ  

อนฺตราภโว”ติ.  รูปภวสฺส  จ  อรูปภวสฺส  จ  อนฺตเร  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  

รูปภวสฺส  จ  อรูปภวสฺส  จ  อนฺตเร  นตฺถิ  อนฺตราภโว  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตฺถิ  

อนฺตราภโว”ติ. 

   [๕๐๖]  *อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  ปฺจมี  สา  โยนิ,  ฉฏมี  สา  คติ,  อฏมี  

สา  วิฺาณฏติ,  ทสโม  โส  สตฺตาวาโสติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  

อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.     อนฺตราภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  สํสาโร  โยนิ  วิฺาณฏติ  

อตฺตภาวปฏิลาโภติ?  น  เหวํ   วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคํ  กมฺมนฺติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคา  สตฺตาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อนฺตราภเว  

สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อนฺตราภเว  อตฺถิ  รูป  เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อนฺตราภโว  ปฺจโวการภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๕๐๗]  *อตฺถิ  กามภโว,  กามภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  สํสาโร  โยนิ  

วิฺาณฏติ     อตฺตภาวปฏิลาโภติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภโว  อนฺตราภโว  ภโว  คติ  

สตฺตาวาโส  สํสาโร  โยนิ   วิฺาณฏติ  อตฺตภาวปฏิลาโภติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  



	
   10	
  

อตฺถิ  กามภวูปคํ  กมฺมนฺติ?  อามนฺตา.   อตฺถิ  อนฺตราภวูปคํ  กมฺมนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ  อตฺถิ  กามภวูปคา  สตฺตาติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคา  สตฺตาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ?  

อามนฺตา.  อนฺตราภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามภเว  อตฺถิ  รูป  เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ?  อามนฺตา.  

อนฺตราภเว  อตฺถิ  รูป  เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

กามภโว  ปฺจโวการภโวติ?   อามนฺตา.  อนฺตราภโว  ปฺจโวการภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ 

   *อตฺถิ  รูปภโว,  รูปภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  สํสาโร  โยนิ  วิฺาณฏติ  

อตฺตภาวปฏ-ิ   ลาโภติ.  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภโว  อนฺตราภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  

สํสาโร  โยนิ  วิฺาณฏติ  อตฺตภาวปฏิลาโภติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  รูปภวูปคํ  

กมฺมนฺติ.  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคํ  กมฺมนฺติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  

รูปภวูปคา  สตฺตาติ.  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคา  สตฺตาติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

รูปภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ.  อามนฺตา.          

อนฺตราภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ  รูปภเว     อตฺถิ  รูป  เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ.  อามนฺตา.  อนฺตราภเว  

อตฺถิ  รูป  เวทนา  สฺา    สงฺขารา  วิฺาณนฺติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  รูปภโว  

ปฺจโวการภโวติ.  อามนฺตา.  อนฺตราภโว  ปฺจโวการภโวติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *อตฺถิ  อรูปภโว,  อรูปภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  สํสาโร  โยนิ  วิฺาณฏติ  

อตฺตภาว-      ปฏิลาโภติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภโว  อนฺตราภโว  ภโว  คติ  สตฺตาวาโส  

สํสาโร  โยนิ  วิฺาณฏติ  อตฺตภาวปฏิลาโภติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อตฺถิ  

อรูปภวูปคํ  กมฺมนฺติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคํ  กมฺมนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อตฺถิ  อรูปภวูปคา  สตฺตาติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  อนฺตราภวูปคา  สตฺตาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ  อรูปภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ?  อามนฺตา.  

อนฺตราภเว  สตฺตา  ชายนฺติ  ชิยฺยนฺติ  มิยฺยนฺติ  จวนฺติ  อุปปชฺชนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ  อรูปภเว  อตฺถิ  เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ?  อามนฺตา.  อนฺตราภเว  อตฺถิ  

เวทนา  สฺา  สงฺขารา  วิฺาณนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อรูปภโว  

จตุโวการภโวติ?  อามนฺตา.  อนฺตราภโว  จตุโวการภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๕๐๘]  *อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  สพฺเพสฺเว  สตฺตานํ  อตฺถิ  

อนฺตราภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สพฺเพสฺเว  สตฺตานํ  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  

อามนฺตา.  หฺจิ  สพฺเพสฺเว  สตฺตานํ  นตฺถิ  อนฺตราภโว,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  

“อตฺถิ  อนฺตราภโว”ติ. 
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   *อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  

เหวํ    วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  

อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโว,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตฺถิ  

อนฺตราภโว”ติ. 

   *น  อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  อานนฺตริยสฺส  

ปุคฺคลสฺส       อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  

นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?         อามนฺตา.  น  อานนฺตริยสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  นิรยูปคสฺส      ปุคฺคลสฺส  ฯเปฯ  อสฺสตฺตูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  

ฯเปฯ  อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?      น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อรูปูปคสฺส     ปุคฺคลสฺส  

นตฺถิ  อนฺตราภโว,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตฺถิ  อนฺตราภโว”ติ. 

   *น  อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  

อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  

อามนฺตา.  น   อรูปูปคสฺส  ปุคฺคลสฺส  นตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๕๐๙]  *น  วตฺตพฺพํ  “อตฺถิ  อนฺตราภโว”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  อนฺตราปรินิพฺพายี  

ปคฺุคโล  อตฺถีติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อนฺตราปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  อตฺถิ,  โน14  วต  เร  

วตฺตพฺเพ  “อตฺถิ  อนฺตราภโว”ติ. 

   *อนฺตราปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  อตฺถีติ  กตฺวา  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  

อุปหจฺจปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  อตฺถีติ  กตฺวา  อตฺถิ  อุปหจฺจภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

อนฺตราปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  อตฺถีติ  กตฺวา  อตฺถิ  อนฺตราภโวติ?  อามนฺตา.  

อสงฺขารปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  ฯเปฯ  สสงฺขารปรินิพฺพายี  ปุคฺคโล  อตฺถีติ  กตฺวา  อตฺถิ  

สสงฺขารภโวติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   

อนฺตราภวกถา  นิฏตา. 

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

 

๑๐.  ทสมวคฺค 

(๑๐๓)  ๙.  สมาทานเหตุกถา 

   [๕๙๘]  *สมาทานเหตุกํ  สีลํ  วฑฺฒตีติ?  อามนฺตา.  สมาทานเหตุโก  ผสฺโส  

วฑฺฒติ,  เวทนา  วฑฺฒติ,  สฺา  วฑฺฒติ,  เจตนา  วฑฺฒติ,  จิตฺตํ  วฑฺฒติ,  สทฺธา  วฑฺฒติ,  

วีริยํ  วฑฺฒติ,  สติ  วฑฺฒติ,  สมาธิ  วฑฺฒติ,  ปฺา  วฑฺฒตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 
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   *สมาทานเหตุกํ  สีลํ  วฑฺฒตีติ?  อามนฺตา.  ลตา  วิย  วฑฺฒติ,  มาลุวา  วิย  วฑฺฒติ,  

รุกฺโข  วิย  วฑฺฒติ,  ติณํ  วิย  วฑฺฒติ,  มุฺชปุฺโช  วิย  วฑฺฒตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๕๙๙]  *สมาทานเหตุก ํ  สีลํ  วฑฺฒตีติ?  อามนฺตา.  สีลํ  สมาทิยิตฺวา  กามวิตกฺกํ  

วิตกฺเกนฺตสฺส  พฺยาปาทวิตกฺกํ  วิตกฺเกนฺตสฺส  วิหึสาวิตกฺกํ  วิตกฺเกนฺตสฺส  สีลํ  วฑฺฒตีติ?  

อามนฺตา.  ทฺวินฺนํ  ผสฺสานํ  ฯเปฯ  ทฺวินฺนํ  จิตฺตานํ  สโมธานํ  โหตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  

ฯเปฯ  ทฺวนิฺนํ  ผสฺสานํ  ฯเปฯ  ทฺวินฺนํ    จิตฺตานํ  สโมธานํ  โหตีติ?  อามนฺตา.  กุสลากุสลา  

สาวชฺชานวชฺชา  หีนปฺปณีตา  กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา  ธมฺมา  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  น  

เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา  หีนปฺปณีตา  กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา  ธมฺมา  

สมฺมุขีภาวํ   อาคจฺฉนฺตีติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “จตฺตาริมานิ  ภิกฺขเว  

สุวิทูรวิทูรานิ.  กตมานิ  จตฺตาริ?  นภฺจ  ภิกฺขเว  ปวี  จ  อิทํ  ปมํ  สุวิทูรวิทูรํ  ฯเปฯ  

ตสฺมา  สตํ  ธมฺโม  อสพฺภิ  อารกา”ติ15  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  

“กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา  หีนปฺปณีตา  กณฺหสุกฺก-สปฺปฏิภาคา  ธมฺมา  สมฺมุขีภาวํ  

อาคจฺฉนฺตี”ติ. 

   [๖๐๐]  *น  วตฺตพฺพํ  “สมาทานเหตุกํ  สีลํ  วฑฺฒตี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “อารามโรปา  วนโรปา  ฯเปฯ  ธมฺมฏา  สีลสมฺปนฺนา,  เต  ชนา  สคฺคคามิโน”ติ16  

อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?    อามนฺตา.  เตน  หิ  สมาทานเหตุกํ  สีลํ  วฑฺฒตีติ.   

สมาทานเหตุกถา  นิฏตา. 

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

 

๑๖.  โสฬสมวคฺค 

(๑๕๗)  ๒.  ปคฺคหกถา 

   [๗๔๕]  *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  มา  

รชฺชิ,  มา        ทุสฺสิ,  มา  มุยฺหิ,  มา  กิลิสฺสีติ  ปคฺคณฺหาตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   
*ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อโลภํ  กุสลมูลํ  ชเนติ,  

อโทสํ  กุสลมูลํ  ชเนติ,  อโมหํ  กุสลมูลํ  ชเนติ,  สทฺธํ  ชเนติ,  วิริยํ  ชเนติ,  สตึ  ชเนติ,  

สมาธึ  ชเนติ,  ปฺ ํ  ชเนตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   
*ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อุปฺปนฺโน  ผสฺโส  มา  

นิรุชฺฌีติ  ปคฺคณฺหาตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปโร  ปรสฺส  อุปฺปนฺนา  เวทนา  ฯเปฯ  

อุปฺปนฺนา  ปฺา  มา   นิรุชฺฌีติ  ปคฺคณฺหาตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  
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   *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อตฺถาย  ราคํ  ปชหติ,  

โทสํ   ปชหติ,  โมหํ  ปชหติ  ฯเปฯ  อโนตฺตปฺป  ปชหตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อตฺถาย  มคฺคํ  ภาเวติ,  

สติปฏานํ  ภาเวติ  ฯเปฯ  โพชฺฌงฺคํ  ภาเวตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อตฺถาย  ทุกฺขํ  

ปริชานาติ  ฯเปฯ  มคฺคํ  ภาเวตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  อฺโ  อฺสฺส  การโก,  ปรํกตํ  

สุขํ  ทุกฺขํ,  อฺโ  กโรติ  อฺโ  ปฏิสํเวเทตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตีติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา:-   

“อตฺตนาว  กตํ  ปาป  ฯเปฯ  นาฺโ  อฺ ํ  วิโสธเย”ติ.17   

อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ  “ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตี”ติ. 

   [๗๔๖]  *น  วตฺตพฺพํ  “ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  อตฺถิ  

พลปฺปตฺตา,  อตฺถิ  วสีภูตาติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  พลปฺปตฺตา,  อตฺถิ  วสีภูตา,  เตน  วต  

เร  วตฺตพฺเพ  “ปโร  ปรสฺส  จิตฺตํ  ปคฺคณฺหาตี”ติ.   

ปคฺคหกถา  นิฏตา. 

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

 

๑๖.  โสฬสมวคฺค 

(๑๕๘)  ๓.  สุขานุปฺปทานกถา 

   [๗๔๗]  *ปโร  ปรสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  ทุกฺขํ  

อนุปฺปเทตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปโร  ปรสฺส  ทุกฺขํ  น  อนุปฺปเทตีติ?  อามนฺตา.  

ปโร  ปรสฺส  สุขํ  น  อนุปฺปเทตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปโร  ปรสฺส  สุขํ  

อนุปฺปเทตีติ?  อามนฺตา.  ปโร  ปรสฺส  อตฺตโน  สุขํ  อนุปฺปเทติ,  อฺเสํ  สุขํ  อนุปฺปเทติ  

ตสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปโร  ปรสฺส  เนว  อตฺตโน,  น  อฺเสํ,  

น  ตสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตีติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  ปโร  ปรสฺส  เนว  อตฺตโน,  น  อฺเสํ,  น  

ตสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทติ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “ปโร  ปรสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตี”ติ.  

   *ปโร  ปรสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตีติ?  อามนฺตา.  อฺโ  อฺสฺส  การโก,  ปรํกตํ  สุขํ  

ทุกฺขํ,    อฺโ  กโรติ  อฺโ  ปฏิสํเวเทตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๗๔๘]  *น  วตฺตพฺพํ  “ปโร  ปรสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  อายสฺมา  

อุทายี    เอตทโวจ  “พหุนฺนํ  วต  โน  ภควา  ทุกฺขธมฺมานํ  อุปหตฺตา,  พหุนฺนํ  วต  โน  

ภควา  สุขธมฺมานํ    อุปหตฺตา,  พหุนฺนํ  วต  โน  ภควา  อกุสลานํ  ธมฺมานํ  อุปหตฺตา,  
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พหุนฺนํ  วต  โน  ภควา  กุสลานํ       ธมฺมานํ  อุปหตฺตา”ติ18  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  

เตน  หิ  ปโร  ปรสฺส  สุขํ  อนุปฺปเทตีติ.   

สุขานุปฺปทานกถา  นิฏตา. 

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

 

๑๗.  สตฺตรสมวคฺค 

(๑๗๖)  ๑๑.  ทกฺขิณาวิสุทฺธิกถา 

   [๘๐๐]  *ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโตติ?  อามนฺตา.  นนุ  อตฺถิ  เกจิ  

ปฏิคฺคา-หกา  อาหุเนยฺยา  ปาหุเนยฺยา  ทกฺขิเณยยฺา  อฺชลิกรณียา  อนุตฺตรํ  ปุฺกฺเขตฺตํ  

โลกสฺสาติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  เกจิ  ปฏิคฺคาหกา  อาหุเนยฺยา  ปาหุเนยฺยา  ทกฺขิเณยฺยา  

อฺชลิกรณียา  อนุตฺตรํ  ปุฺกฺเขตฺตํ  โลกสฺส,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “ทายกโตว  ทานํ  

วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโต”ติ. 

   *ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโตติ?  อามนฺตา.  นนุ  จตฺตาโร  

ปุริสยุคา  อฏ       ปุริสปุคฺคลา  ทกฺขิเณยฺยา  วุตฺตา  ภควตาติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  จตฺตาโร  

ปุริสยุคา  อฏ  ปุริสปุคฺคลา  ทกฺขิเณยฺยา  วุตฺตา  ภควตา,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  

“ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโต”ติ. 

   *ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโตติ?  อามนฺตา.  นนุ  อตฺถิ  เกจิ  

โสตาปนฺเน     ทานํ  ทตฺวา  ทกฺขิณํ  อาราเธนฺตีติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  เกจิ  โสตาปนฺเน  

ทานํ  ทตฺวา  ทกฺขิณํ          อาราเธนฺติ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  

โน  ปฏิคฺคาหกโต”ติ. 

   *นนุ  อตฺถิ  เกจิ  สกทาคามิสฺส  ฯเปฯ  อนาคามิสฺส  ฯเปฯ  อรหโต  ทานํ  ทตฺวา  

ทกฺขิณํ          อาราเธนฺตีติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  เกจิ  อรหโต  ทานํ  ทตฺวา  ทกฺขิณํ  

อาราเธนฺติ,  โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโต”ติ. 

   [๘๐๑]  *ปฏิคฺคาหกโตว19  ทานํ  วิสุชฺฌตีติ?  อามนฺตา.  20โน  ทายกโตติ?278  

อามนฺตา.  อฺโ  อฺสฺส  การโก  ปรกตํ  สุขทุกฺขํ  อฺโ  กโรติ  อฺโ  ปฏิสํเวเทตีติ.  

น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโตติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  

“จตสฺโส       โข   อิมา  อานนฺท  ทกฺขิณาวิสุทฺธิโย.  กตมา  จตสฺโส.  อตฺถานนฺท  ทกฺขิณา  

ทายกโต  วิสุชฺฌติ  โน  ปฏิคฺคาหกโต,  อตฺถานนฺท  ทกฺขิณา  ปฏิคฺคาหกโต  วิสุชฺฌติ  โน  
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ทายกโต,  21อตฺถานนฺท  ทกฺขิณา   เนว  ทายกโต  วิสุชฺฌติ  โน  ปฏิคฺคาหกโต,  อตฺถานนฺท  

ทกฺขิณา  ทายกโต เจว  วิสุชฺฌติ  ปฏิคฺคาหกโต  จ.  อตฺถานนฺท  ทกฺขิณา  ทายกโต  วิสุชฺฌติ  

โน  ปฏิคฺคาหกโต.  อิธานนฺท  ทกฺขิณา  ทายโก  โหติ    สีลวา  กลฺยาณธมฺโม.  ปฏิคฺคาหกา  

โหนฺติ  ทุสฺสีลา  ปาปธมฺมา.  เอวํ  โข  อานนฺท  ทกฺขิณา  ทายกโต   วิสุชฺฌติ  โน  

ปฏิคฺคาหกโต,  กถฺจานนฺท  ทกฺขิณา  ปฏิคฺคาหกโต  วิสุชฺฌติ  โน  ทายกโต.  อิธานนฺท  

ทายโก  โหติ  ทุสฺสีโล  ปาปธมฺโม.  ปฏิคฺคาหกา  โหนฺติ  สีลวนฺโต  กลฺยาณธมฺมา.  เอวํ  โข  

อานนฺท  ทกฺขิณา  ปฏิคฺคาหกโต  วิสุชฺฌติ  โน  ทายกโต.  กถฺจานนฺท  ทกฺขิณา  เนว  

ทายกโต  วิสุชฺฌติ  โน  ปฏิคฺคาหกโต.  อิธานนฺท  ทายโก  จ  โหติ  ทุสฺสีโล  ปาปธมฺโม.  

ปฏิคฺคาหกา  จ  โหนฺติ  ทุสฺสีลา  ปาปธมฺมา.  เอวํ  โข  อานนฺท  ทกฺขิณา  เนว  ทายกโต  

วิสุชฺฌติ  โน  ปฏิคฺคาหกโต.  กถฺจานนฺท  ทกฺขิณา  ทายกโต  เจว  วิสุชฺฌติ  ปฏิคฺคาหกโต  

จ.  อิธานนฺท  ทายโก  จ  โหติ  สีลวา  กลฺยาณธมฺโม.  ปฏิคฺคาหกา  จ  โหนฺติ  สีลวนฺโต  

กลฺยาณธมฺมา.  เอวํ  โข  อานนฺท  ทกฺขิณา  ทายกโต  เจว  วิสุชฺฌติ  ปฏิคฺคาหกโต  จ.      

อิมา  โข  อานนฺท  จตสฺโส  ทกฺขิณาวิสุทฺธิโย”ติ22  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  

น  วตฺตพฺพํ  “ทายกโตว  ทานํ  วิสุชฺฌติ,  โน  ปฏิคฺคาหกโต”ติ.   

ทกฺขิณาวิสุทฺธิกถา  นิฏตา. 

สตฺตรสโม  วคฺโค. 

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

 

๑๘.   อฏารสมวคฺค 

(๑๗๗)  ๑.  มนุสฺสโลกกถา 

   [๘๐๒]  *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  

อตฺถิ  พุทฺธ-    วุตฺถานิ  เจติยานิ  อารามวิหารคามนิคมนครานิ  รฏานิ  ชนปทานีติ?  

อามนฺตา.  หฺจิ  อตฺถิ  พุทฺธวุตฺถานิ  เจติยานิ  อารามวิหารคามนิคมนครานิ  รฏานิ  

ชนปทานิ,  เตน  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ.  

   *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  ภควา  

ลุมฺพินิยา  ชาโต,  โพธิยา  มูเล  อภิสมฺพุทฺโธ,  พาราณสิยํ  ภควตา  ธมฺมจกฺกํ  ปวตฺติตํ,  

ปาวาเล23  เจติเย  อายสุงฺขาโร  โอสฺสฏโ,  กุสินารายํ  ภควา  ปรินิพฺพุโตติ?  อามนฺตา.  

หฺจิ  ภควา  ลุมฺพินิยา  ชาโต  ฯเปฯ  กุสินารายํ  ภควา  ปรินิพฺพุโต,  เตน  วต  เร  วตฺตพฺเพ  

“พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ.  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
21 - 21 ฉ.ม.  เอตฺถนฺตเร  ปาโ  นตฺถิ. 
22 ม.อุ.  ๑๔/๓๘๑/๓๒๕๓๒๖ 
23 ฉ.  จาปาเล 
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   *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “เอกมิทาหํ  ภิกฺขเว  สมยํ  อุกฺกฏายํ  วิหรามิ  สุภควเน  สาลราชมูเล”ติ.  

“เอกมิทาหํ  ภิกฺขเว  สมยํ  อุรุเวลายํ   วิหรามิ  อชปาลนิโคฺรเธ  ปมาภิสมฺพุทฺโธ”ติ.  

“เอกมิทาหํ  ภิกฺขเว  สมยํ  ราชคเห  วิหรามิ  เวฬุวเน  กลนฺทกนิวาเป”ติ.  “เอกมิทาหํ  

ภิกฺขเว  สมยํ  สาวตฺถิยํ  วิหรามิ  เชตวเน  อนาถปณฺฑิกสฺส  อาราเม”ติ.  “เอกมิทาหํ  

ภิกฺขเว  สมยํ  เวสาลิยํ  วิหรามิ  มหาวเน  กูฏาคารสาลายนฺ”ติ  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?       

อามนฺตา.  เตน  หิ  พุทฺโธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสีติ. 

   [๘๐๓]  *พุทโฺธ  ภควา  มนุสฺสโลเก  อฏาสีติ?  อามนฺตา.  นนุ  ภควา  โลเก  ชาโต,  

โลเก      สํวฑฺโฒ,  โลกํ  อภิภุยฺย  วิหรติ  อนุปลิตฺโต  โลเกนาติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  ภควา  

โลเก  ชาโต,  โลเก    สํวฑฺโฒ,  โลกํ  อภิภุยฺย  วิหรติ  อนุปลิตฺโต  โลเกน,  โน  จ  วต  เร  

วตฺตพฺเพ  “พุทฺโธ  ภควา     มนุสฺสโลเก  อฏาสี”ติ.   

มนุสฺสโลกกถา  นิฏตา. 

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

 

๑๘.  อฏารสมวคฺค 

(๑๗๘)  ๒.  ธมฺมเทสนากถา 

   [๘๐๔]  *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโต”ติ?  อามนฺตา.  เกน  

เทสิโตติ,  อภินิมฺ-  มิเตน  เทสิโตติ.  อภินิมฺมิโต  ชโิน  สตฺถา  สมฺมาสมฺพุทฺโธ  สพฺพฺู  

สพฺพทสฺสาวี  ธมฺมสฺสามี  ธมฺมปฏิสรโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

   *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโต”ติ?  อามนฺตา.  เกน  เทสิโตติ,  

อายสฺมตา    อานนฺเทน  เทสิโตติ.  อายสฺมา  อานนฺโท  ชิโน  สตฺถา  สมฺมาสมฺพุทฺโธ  

สพฺพฺู  สพฺพทสฺสาวี    ธมฺมสฺสามี  ธมฺมปฺปฏิสรโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๘๐๕]  *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโต”ติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา    “สงฺขิตฺเตนป  โข  อหํ  สาริปุตฺต  ธมฺมํ  เทเสยฺยํ,  วิตฺถาเรนป  โข  อหํ  สารปิุตฺต  

ธมฺมํ  เทเสยฺยํ,     สงฺขิตฺตวิตฺถาเรนป  โข  อหํ  สาริปุตฺต  ธมฺมํ  เทเสยฺยํ,  อฺาตาโรว24  

ทุลฺลภา”ติ25  อตฺเถว    สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน  หิ  พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโตติ.  

   [๘๐๖]  *น  วตฺตพฺพํ  “พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโต”ติ?  อามนตฺา.  นนุ  วุตฺตํ  

ภควตา  “‘อภิฺายาหํ  ภิกฺขเว  ธมฺมํ  เทเสมิ  โน  อนภิฺาย,  สนิทานาหํ  ภิกฺขเว  ธมฺมํ  

เทเสมิ  โน  อนิทานํ,  สปฺปาฏิหาริยาหํ  ภิกฺขเว  ธมฺมํ  เทเสมิ  โน  อปฺปาฏิหาริยํ.  ตสฺส26  

มยฺหํ  ภิกฺขเว  อภิฺาย  ธมฺมํ    เทสยโต  โน  อนภิฺาย,  สนิทานํ  ธมฺมํ  เทสยโต  โน  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
24 ฉ.ม.  อฺาตาโร  จ 
25 องฺ. ติก.  ๒๐/๓๓/๑๒๙ 
26 ก.  ยฺจ,  ม.สี.อิ.  ยฺจสฺส   
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อนิทานํ,  สปฺปาฏิหาริยํ  ธมฺมํ  เทสยโต  โน   อปฺปาฏิหาริยํ  กรณีโย  โอวาโท  กรณียา  

อนุสาสนี,  อลฺจ  ปน  โว  ภิกฺขเว  ตุฏยา  อลํ  อตฺตมนตาย  อลํ  โสมนสฺสาย  

สมฺมาสมฺพุทฺโธ  ภควา,  สฺวากฺขาโต  ธมฺโม,  สุปฏิปนฺโน  สงฺโฆ’ติ.  อิมสฺมึ  จ  ปน  

เวยฺยากรณสฺมึ  ภฺมาเน  ทสสหสฺสิ  โลกธาตุ  อกมฺปตฺถา”ติ27  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  

อามนฺตา.  เตน  หิ  พุทฺเธน  ภควตา  ธมฺโม  เทสิโตติ.   

ธมฺมเทสนากถา  นิฏตา. 

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

 

๑๙.  เอกูนวีสติมวคฺค 

(๑๙๐)  ๕.  ตถตากถา 

   [๘๔๑]  *สพฺพธมฺมานํ  ตถตา  อสงฺขตาติ?  อามนฺตา.  นิพฺพานํ  ฯเปฯ  อมตนฺติ?  

น  เหวํ    วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สพฺพธมฺมานํ  ตถตา  อสงฺขตา,  นิพฺพานํ  อสงฺขตนฺติ?  

อามนฺตา.  เทฺว  อสงฺขตานีติ?     น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เทฺว  อสงฺขตานีติ?  อามนฺตา.  

เทฺว  ตาณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา  วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  

   [๘๔๒]  *รูปสฺส  รูปตา,  นนุ  รูปตา  อสงฺขตาติ?  อามนฺตา.  นิพฺพานํ  ฯเปฯ  

อมตนฺติ?  น     เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  รูปสฺส  รูปตา,  นนุ  รูปตา  อสงฺขตา  นิพฺพานํ  

อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  เทฺว    อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เทฺว  อสงฺขตานีติ?  

อามนฺตา.  เทฺว  ตาณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา     วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *เวทนาย  เวทนตา,  นนุ  เวทนตา  ฯเปฯ  สฺาย  สฺตา,  นนุ  สฺตา  ฯเปฯ  

สงฺขารานํ  สงฺขารตา,  นนุ  สงฺขารตา  ฯเปฯ  วิฺาณสฺส  วิฺาณตา,  นนุ  วิฺาณตา  

อสงฺขตาติ?  อามนฺตา.   นิพฺพานํ  ฯเปฯ  อมตนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  เปฯ 

   *รูปสฺส  รูปตา,  นนุ  รูปตา  ฯเปฯ  อสงฺขตา  ฯเปฯ  วิฺาณสฺส  วิฺาณตา,  นนุ  

วิฺาณตา  อสงฺขตา,  นิพฺพานํ  อสงฺขตนฺติ?  อามนฺตา.  ฉ  อสงฺขตานีติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ฉ  อสงฺขตานีติ?  อามนฺตา.  ฉ  ตาณานิ  ฯเปฯ  อนฺตริกา  วาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   [๘๔๓]  *น  วตฺตพฺพํ  “สพฺพธมฺมานํ  ตถตา  อสงฺขตา”ติ?  อามนฺตา.  สพฺพธมฺมานํ  

ตถตา  รูป.  เวทนา.  สฺา.  สงฺขารา.  วิฺาณนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ.  เตน  หิ  

สพฺพธมฺมานํ  ตถตา  อสงฺขตาติ.   

ตถตากถา  นิฏตา. 

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

 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
27 องฺ. ติก.  ๒๐/๑๒๖/๒๖๙-๒๗๐ 
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๒๑.  เอกวีสติมวคฺค 

(๒๐๕)  ๖.  สพฺพทิสากถา 

   [๘๘๖]  *สพฺพา  ทิสา  พุทฺธา  ติฏนฺตีติ?  อามนฺตา.  ปุรตฺถิมาย  ทิสาย  พุทฺโธ  

ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ปุรตฺถิมาย  ทิสาย  พุทฺโธ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  

กินฺนาโม  โส  ภควา,  กึชจฺโจ,        กึโคตฺโต,  กินฺนามา  ตสฺส  ภควโต  มาตาปตโร,  กินฺนามํ  

ตสฺส  ภควโต  สาวกยุคํ,  โกนาโม  ตสฺส   ภควโต  อุปฏาโก,  กีทิสํ28  จีวรํ  ธาเรติ,  กีทิสํ  

ปตฺตํ  ธาเร,ติ  กตรสฺมึ  คาเม  วา  นิคเม  วา  นคเร  วา  รฏเ  วา  ชนปเท  วาติ?  น  เหวํ  

วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *ทกฺขิณาย  ทิสาย  ฯเปฯ  ปจฺฉิมาย  ทิสาย  ฯเปฯ  อุตฺตราย  ทิสาย  ฯเปฯ  

เหฏมาย  ทิสาย    พุทฺโธ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เหฏมาย  ทิสาย  พุทฺโธ  

ติฏตีติ?  อามนฺตา.  กินฺนาโม  โส  ภควา  ฯเปฯ  ชนปเท  วาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ 

   *อุปริมาย  ทิสาย  พุทฺโธ  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อุปริมาย  ทิสาย  

พุทฺโธ  ติฏตีติ?  อามนฺตา.  จาตุมฺมหาราชิเก  ติฏติ  ฯเปฯ  ตาวตึเส  ติฏติ  ฯเปฯ  ยาเม  

ติฏติ  ฯเปฯ  ตุสิเต  ติฏติ   ฯเปฯ  นิมฺมานรติยา  ติฏติ  ฯเปฯ  ปรนิมฺมิตวสวตฺติยา  

ติฏติ  ฯเปฯ  พฺรหฺมโลเก  ติฏตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   

สพฺพทิสากถา  นิฏตา. 

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

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
28 ฉ.  กึทิสํ.  เอวมุปริป 
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๖. ทุกขาหารกถา (๑๕)  

วาดวยทุกขาหารญาณ29 

[๓๓๔] สก. การกลาววา “ทุกข” เปนองคของมรรค นับเนื่องในมรรคใชไหม 

ปร.30 ใช31  

สก. ทุกคนที่กลาววา “ทุกข” ชื่อวาเจริญมรรคใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น32 ฯลฯ  

สก. ทุกคนที่กลาววา “ทุกข” ชื่อวาเจริญมรรคใชไหม  

ปร. ใช33 

สก. พาลปุถุชนที่กลาววา “ทุกข” ชื่อวาเจริญมรรคใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ผูฆามารดา ฯลฯ ฆาบิดา ฯลฯ ฆาพระอรหันต ฯลฯ 

ทํารายพระพุทธเจาจนถึงพระโลหิตหอ ฯลฯ ทําลายสงฆใหแตกกัน กลาววา “ทุกข” ชื่อวา 

เจริญมรรคใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

ทุกขาหารกถา จบ 

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

 

๗. จิตตัฏฐิติกถา (๑๖)  

วาดวยความตั้งอยูแหงจิต 

[๓๓๕] สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร.34 ใช35  

สก. กึ่งวันเปนขณะเกิดข้ึน (ของจิต) อีกกึ่งวันเปนขณะดับ (ของจิต) ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๒ วันใชไหม 

ปร. ใช  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
29 ทุกขาหารญาณ หมายถึงญาณที่เกิดขึ้นขณะที่กลาววาทุกข (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๔/๑๘๔) 
30 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายปุพพเสลิยะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๔/๑๘๔) 
31 เพราะมีความเห็นวา บุคคลผูกลาววา ทุกข ทุกข คือผูเจริญมรรคจนรูแจงทุกข (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๔/๑๘๔) 
32 เพราะหมายเอาผูไมรูแจงทุกข จึงตอบปฏิเสธ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๔/๑๘๔) 
33 เพราะหมายเอาผูรูแจงทุกข จึงตอบรับ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๔/๑๘๔) 
34 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอันธกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๕/๑๘๕) 
35  เพราะมีความเห็นวา จิตไมมีวันเสื่อมสลาย ทั้งนี้เพราะเห็นวา 

จิตที่อยูในสมาบัติกับภวังคจิตเปนไปสืบตอกันโดยตลอด (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๕/๑๘๕) 
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สก. วันหนึ่งเปนขณะเกิดข้ึน (ของจิต) อีกวันหนึ่งเปนขณะดับ (ของจิต) 

ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๔ วัน ฯลฯ ๘ วัน ฯลฯ ๑๐ วัน ฯลฯ ๒๐ 

วันฯลฯ ๑ เดือน ฯลฯ ๒ เดือน ฯลฯ ๔ เดือน ฯลฯ ๘ เดือน ฯลฯ ๑๐ เดือน ฯลฯ ๑ ป ฯลฯ 

๒ ป ฯลฯ ๔ ป ฯลฯ ๘ ป ฯลฯ ๑๐ ป ฯลฯ ๓๐ ป ฯลฯ ๔๐ ป ฯลฯ ๕๐ ป ฯลฯ ๑๐๐ ป 

ฯลฯ ๒๐๐ ป ฯลฯ ๔๐๐ ป ฯลฯ ๕๐๐ ป ฯลฯ ๑,๐๐๐ ป ฯลฯ ๒,๐๐๐ ป ฯลฯ ๔,๐๐๐ ป 

ฯลฯ ๘,๐๐๐ ป ฯลฯ ๑๖,๐๐๐ ป ฯลฯ ๑ กัป ฯลฯ ๒ กัป ฯลฯ ๔ กัป ฯลฯ ๘ กัป ฯลฯ ๑๖ 

กัป ฯลฯ ๓๒ กัป ฯลฯ ๖๔ กัป ฯลฯ ๕๐๐ กัป ฯลฯ ๑,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๒,๐๐๐ กัป ฯลฯ 

๔,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๘,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๑๖,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๒๐,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๔๐,๐๐๐ กัป ฯลฯ 

๖๐,๐๐๐ กัป ฯลฯ ๘๔,๐๐๐ กัปใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ๔๒,๐๐๐ กัป เปนขณะเกิดข้ึน (ของจิต) อีก ๔๒,๐๐๐ กัปเปนขณะดับ 

(ของจิต) ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมอื่น ๆ ที่เกิดข้ึนแลวดับไปมากครั้งในวันหนึ่งมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมเหลานั้นเปลี่ยนแปลงไดเร็วกวาจิตใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมเหลานั้นเปลี่ยนแปลงไดเร็วกวาจิตใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

เราไมเห็นสภาวธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปลี่ยนแปลงไดเร็วเหมือนจิตนี้ 

จิตนี้เปลี่ยนแปลงไดเร็วจนเปรียบเทียบกับอะไรไมไดงาย ๆ”36 มีอยูจริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา 

“สภาวธรรมเหลานั้นเปลี่ยนแปลงไดเร็วกวาจิต”  

สก. สภาวธรรมเหลานั้นเปลี่ยนแปลงไดเร็วกวาจิตใชไหม  

ปร. ใช  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
36 ดูเทียบ องฺ.เอกก. (ไทย) ๒๐/๔๘/๙ 
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สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย ตถาคตเรียกส่ิงนี้วา 

จิตบาง มโนบาง วิญญาณบาง จิตเปนตนนั้น ดวงหนึ่งเกิดข้ึน อีกดวงหนึ่งดับไป 

ตลอดทั้งคืนและวัน เปรียบเหมือนลิงเม่ือเที่ยวไปในปาเล็กและปาใหญ จับกิ่งไม 

ปลอยกิ่งนั้นแลวยอมจับกิ่งอื่น ปลอยกิ่งนั้นแลวยอมจับกิ่งอื่นตอไปฉะนั้น” 37  มีอยู 

จริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา 

“สภาวธรรมเหลานั้นเปลี่ยนแปลงไดเร็วกวาจิต” 

[๓๓๖] สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ใช  

สก. จักขุวิญญาณต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. โสตวิญญาณ ฯลฯ ฆานวิญญาณ ฯลฯ ชิวหาวิญญาณ ฯลฯ กาย-วิญญาณ ... 

จิตที่เปนอกุศล ... จิตที่สหรคตดวยราคะ ... ที่สหรคตดวยโทสะ ... ทีส่หรคตดวยโมหะ ... 

ที่สหรคตดวยมานะ ... ที่สหรคตดวยทิฏฐิ ... ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา ... ที่สหรคตดวยถีนะ 

... ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ ... ที่สหรคตดวยอหิริกะ ... ที่สหรคตดวยอโนตตัปปะ 

ต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลเห็นรูปทางตาดวยจิตดวงใด ฟงเสียงทางหูดวยจิตดวงนั้น ฯลฯ 

ดมกลิ่นทางจมูก ฯลฯ ลิ้มรสทางลิ้น ฯลฯ ถูกตองโผฏฐัพพะทางกาย ฯลฯ 

รูแจงธรรมารมณทางใจ ฯลฯ รูแจงธรรมารมณทางใจดวยจิตดวงใด 

ยอมเห็นรูปทางตาดวยจิตดวงนั้น ฯลฯ ฟงเสียงทางหู ฯลฯ ดมกลิ่นทางจมูก ฯลฯ 

ลิ้มรสทางลิ้น ฯลฯ ถูกตองโผฏฐัพพะทางกายดวยจิตดวงเดียวกันนั้นนั่นเองใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. จิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอดทั้งวันใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลกาวไปดวยจิตดวงใด ยอมถอยกลับดวยจิตดวงนั้น ถอยกลับดวย 

จิตดวงใด ยอมกาวไปดวยจิตดวงนั้น แลดูดวยจิตดวงใด ยอมเหลียวดูดวยจิตดวงนั้น 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
37 ดูเทียบ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๖๑/๑๑๖ 
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เหลียวดูดวยจิตดวงใด ยอมแลดูดวยจิตดวงนั้น คูเขาดวยจิตดวงใด ยอมเหยียดออก 

ดวยจิตดวงนั้น เหยียดออกดวยจิตดวงใด ยอมคูเขาดวยจิตดวงนั้นใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๓๓๗] สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพ มีจิตดวงเดียว ต้ังอยู 

ไดจนตลอดอายุใชไหม  

ปร. ใช  

สก. เหลามนุษยมีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดจนตลอดอายุใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพมีจิตดวงเดียว 

ต้ังอยูไดจนตลอดอายุใชไหม  

ปร. ใช  

สก. เหลาเทพชั้นจาตุมหาราช ฯลฯ ชั้นดาวดึงส ... ชั้นยามา ... ชั้นดุสิต ... 

ชั้นนิมมานรดี ... ชั้นปรนิมมิตวสวัตดี ... ชั้นพรหมปาริสัชชา ... ชั้นพรหมปุโรหิตา ... 

ชั้นมหาพรหมา ... ชั้นปริตตาภา ... ชั้นอัปปมาณาภา ... ชั้นอาภัสสรา ... ชั้นปริตตสุภา ... 

ชั้นอัปปมาณสุภา ... ชั้นสุภกิณหา ... ชั้นเวหัปผลา ... ชั้นอวิหา ... ชั้นอตัปปา ... 

ชั้นสุทัสสา ... ชั้นสุทัสสี ฯลฯ ชั้นอกนิฏฐา มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดจนตลอดอายุใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพมีประมาณอายุ ๒๐,๐๐๐ กัป 

ก็มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๒๐,๐๐๐ กัปใชไหม  

ปร. ใช  

สก. เหลามนุษยมีประมาณอายุ ๑๐๐ ป ก็มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๑๐๐ 

ปใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพ มีประมาณอายุ ๒๐,๐๐๐ กัป 

ก็มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๒๐,๐๐๐ กัปใชไหม  

ปร. ใช  

สก. เหลาเทพชั้นจาตุมหาราชมีประมาณอายุ ๕๐๐ ป ก็มีจิตดวงเดียวต้ัง 

อยูไดตลอด ๕๐๐ ป ฯลฯ เหลาเทพชั้นดาวดึงส ... ต้ังอยูไดตลอด ๑,๐๐๐ ป ฯลฯ 

เหลาเทพชั้นยามา ... ต้ังอยูไดตลอด ๒,๐๐๐ ป ฯลฯ เหลาเทพชั้นดุสิต ... ต้ังอยูไดตลอด 

๔,๐๐๐ ป ฯลฯ เหลาเทพชั้นนิมมานรดี ... ต้ังอยูไดตลอด ๘,๐๐๐ ป ฯลฯ 

เหลาเทพชั้นปรนิมมิตวสวัตดี ... ต้ังอยูไดตลอด ๑๖,๐๐๐ ป ฯลฯ เหลา 

เทพชั้นพรหมปาริสัชชา ... ต้ังอยูไดตลอด ๑ ใน ๓ ของกัป ฯลฯ เหลาเทพชั้น 

พรหมปุโรหิตา ... ต้ังอยูไดตลอดกึ่งกัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นมหาพรหมา ... ต้ังอยู ไดตลอด ๑ 
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กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นปริตตาภา ... ต้ังอยูไดตลอด ๒ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอัปปมาณาภา 

... ต้ังอยูไดตลอด ๔ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอาภัสสรา ... ต้ังอยูไดตลอด ๘ กัป ฯลฯ 

เหลาเทพชั้นปริตตสุภา ... ต้ังอยูไดตลอด ๑๖ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอัปปมาณสุภา ... 

ต้ังอยูไดตลอด ๓๒ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นสุภกิณหา ... ต้ังอยูไดตลอด ๖๔ กัป ฯลฯ 

เหลาเทพชั้นเวหัปผลา ... ต้ังอยูไดตลอด ๕๐๐ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอวิหา ... 

ต้ังอยูไดตลอด ๑,๐๐๐ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอตัปปา ... ต้ังอยูไดตลอด ๒,๐๐๐ กัป ฯลฯ 

เหลาเทพชั้นสุทัสสา ... ต้ังอยูไดตลอด ๔,๐๐๐ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นสุทัสสี ... 

ต้ังอยูไดตลอด ๘,๐๐๐ กัป ฯลฯ เหลาเทพชั้นอกนิฏฐามีประมาณอายุ ๑๖,๐๐๐ กัป 

ก็มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดตลอด ๑๖,๐๐๐ กัปใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

ปร. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพ มีจิตเกิดดับเปนระยะ ๆ ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพจุติปฏิสนธิเปนระยะ ๆ ใชไหม  

สก. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพ 

มีจิตดวงเดียวต้ังอยูไดจนตลอดอายุใชไหม  

ปร. ใช  

สก. เหลาเทพผูเขาถึงชั้นอากาสานัญจายตนภพ ปฏิสนธิดวยจิตดวงใด ยอม 

จุติดวยจิตดวงนั้นใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

จิตตัฏฐิติกถา จบ 

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

 

๘. กุกกุฬกถา (๑๗)  

วาดวยเถารึง 

[๓๓๘] สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

ปร.38 ใช39 

สก. สุขเวทนา สุขทางกาย สุขทางใจ ทิพยสุข สุขของมนุษย สุขในลาภ 

สุขในสักการะ สุขในการไป สุขในการนอน สุขในความมีอํานาจ สุขในความเปนใหญ 

สุขของคฤหัสถ สุขของสมณะ สุขมีอาสวะ สุขไมมีอาสวะ สุขมีอุปธิ สุขไมมีอุปธิ 

สุขเจืออามิส สุขไมเจืออามิส สุขมีปติ สุขไมมีปติ สุขในฌาน สุขอันเกิดจากวิมุตติ 
	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
38 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายโคกุลิกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๘/๑๘๖) 
39 เพราะมีความเห็นวา สังขารทั้งปวงเรารอนดุจถานเพลิง (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๓๘/๑๘๖) 
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สุขในกาม สุขในเนกขัมมะ สุขอันเกิดจากวิเวก สุขอันเกิดจากความสงบ สุขอันเกิด 

จากความตรัสรู มีอยูมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. หากสุขเวทนา ฯลฯ สุขอันเกิดจากความตรัสรูมีอยู ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. สังขารทั้งปวงเปนทุกขเวทนา ทุกขทางกาย ทุกขทางใจ โสกะ ปริเทวะ 

ทุกข โทมนัส และอุปายาสใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

ปร. ทานไมยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด” ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

ส่ิงทั้งปวงเปนของรอน ก็อะไรเลาชื่อวาส่ิงทั้งปวงเปนของรอน ภิกษุทั้งหลาย 

จักขุเปนของรอน รูปเปนของรอน จักขุวิญญาณเปนของรอน จักขุสัมผัสเปนของรอน 

แมความเสวยอารมณที่เปนสุขหรือทุกข หรือมิใชสุขมิใชทุกข 

ที่เกิดข้ึนเพราะจักขุสัมผัสเปนปจจัยก็เปนของรอน รอนเพราะอะไร 

เรากลาววารอนเพราะไฟคือราคะ เพราะไฟคือโทสะ เพราะไฟคือโมหะ รอนเพราะชาติ 

เพราะชรา เพราะมรณะ เพราะโสกะ เพราะปริเทวะ เพราะทุกข เพราะโทมนัส 

เพราะอุปายาส โสตะ (หู) เปนของรอน เสียงเปนของรอน ฯลฯ ฆานะ (จมูก) 

เปนของรอน กลิ่นเปนของรอน ฯลฯ ชิวหา(ลิ้น)เปนของรอน รสเปนของรอน ฯลฯ 

กายเปนของ รอน โผฏฐัพพะเปนของรอน ฯลฯ มโน(ใจ)เปนของรอน 

ธรรมารมณเปนของรอน มโนวิญญาณเปนของรอน มโนสัมผัสเปนของรอน 

แมความเสวยอารมณที่เปนสุขหรือทุกข หรือที่มิใชสุขมิใชทุกข 

ที่เกิดข้ึนเพราะมโนสัมผัสเปนปจจัย ก็เปนของรอน รอนเพราะอะไร 

เรากลาววารอนเพราะไฟคือราคะ เพราะไฟคือโทสะ เพราะไฟคือโมหะ รอนเพราะชาติ 

เพราะชรา เพราะมรณะ เพราะโสกะ เพราะปริเทวะ เพราะทุกข เพราะโทมนัส 

เพราะอุปายาส”40 มีอยูจริงมิใชหรือ 

สก. ใช  

ปร. ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
40 ดูเทียบ วิ.ม. (ไทย) ๔/๕๔/๖๓-๖๔, สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๒๘/๒๗-๒๘ 
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ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย กามคุณมี ๕ 

ประการนี้ กามคุณ ๕ ประการ อะไรบาง คือ (๑) รูปที่พึงรูแจงทางตาที่นาปรารถนา 

นาใคร นาพอใจ ชวนใหรัก ชักใหใคร พาใจใหกําหนัด (๒) เสียงที่พึงรูแจงทางหู ฯลฯ (๓) 

กลิ่นที่พึงรูแจงทางจมูก ฯลฯ (๔) รสที่พึงรูแจงทางลิ้น ฯลฯ (๕) 

โผฏฐัพพะที่พึงรูแจงทางกายที่นาปรารถนา นาใคร นาพอใจ ชวนใหรัก ชักใหใคร 

พาใจใหกําหนัด ภิกษุทั้งหลาย กามคุณมี ๕ ประการนี้”41 มีอยูจริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

ปร. ทานไมยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด” ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

เปนลาภของเธอทั้งหลาย 

เธอทั้งหลายไดดีแลวที่เธอทั้งหลายไดขณะเพื่อประพฤติพรหมจรรย เราเห็นนรก 42 

ชื่อวาผัสสายตนิกะ ๖ ขุมแลว ในนรก ๖ ขุมนั้น 

สัตวยอมเห็นรูปอยางใดอยางหนึ่งทางตาได แตเห็นไดเฉพาะรูปที่ไมนาปรารถนา 

ไมเห็นรูปที่นาปรารถนา เห็นไดเฉพาะรูปที่ไมนาใคร ไมเห็นรูปที่นาใคร 

เห็นไดเฉพาะรูปที่ไมนาพอใจ ไมเห็นรูปที่นาพอใจ  

ฟงเสียงอยางใดอยางหนึ่งทางหูได ฯลฯ  

ดมกลิ่นอยางใดอยางหนึ่งทางจมูกได ฯลฯ  

ลิ้มรสอยางใดอยางหนึ่งทางลิ้นได ฯลฯ  

ถูกตองโผฏฐัพพะอยางใดอยางหนึ่งทางกายได ฯลฯ  

รูแจงธรรมารมณอยางใดอยางหนึ่งทางใจได 

แตรูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่ไมนาปรารถนา ไมรูแจงธรรมารมณที่นาปรารถนา 

รูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่ไมนาใคร ไมรูแจงธรรมารมณที่นาใคร 

รูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่ไมนาพอใจ ไมรูแจงธรรมารมณที่นาพอใจ” 43 

มีอยูจริงมิใชหรือ  

สก. ใช  

ปร. ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
41 ดูเทียบ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๑๖๖/๑๖๗, สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๒๗๙/๓๐๙ 
42 นรก หมายถึงอเวจีมหานรก (สํ.สฬา.อ. (บาลี) ๓/๑๓๕/๕๒) 
43 ดูเทียบ สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๑๓๕/๑๖๙-๑๗๐ 
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ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

เปนลาภของเธอทั้งหลาย 

เธอทั้งหลายไดดีแลวที่เธอทั้งหลายไดขณะเพื่อประพฤติพรหมจรรย เราไดเห็นสวรรค 44 

ชื่อวาผัสสายตนิกะ ๖ ชั้นแลว ในสวรรค ๖ ชั้นนั้น 

บุคคลยอมเห็นรูปอยางใดอยางหนึ่งทางตาได แตเห็นไดเฉพาะรูปที่นาปรารถนา 

ไมเห็นรูปที่ไมนาปรารถนา เห็นไดเฉพาะรูปที่นาใคร ไมเห็นรูปที่ไมนาใคร 

เห็นไดเฉพาะรูปที่นาพอใจ ไมเห็นรูปที่ไมนาพอใจ  

ฟงเสียงอยางใดอยางหนึ่งทางหูได ฯลฯ  

ดมกลิ่นอยางใดอยางหนึ่งทางจมูกได ฯลฯ  

ลิ้มรสอยางใดอยางหนึ่งทางลิ้นได ฯลฯ  

ถูกตองโผฏฐัพพะอยางใดอยางหนึ่งทางกายได ฯลฯ  

รูแจงธรรมารมณอยางใดอยางหนึ่งทางใจได 

แตรูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่นาปรารถนา ไมรูแจงธรรมารมณที่ไมนาปรารถนา 

รูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่ นาใคร ไมรูแจงธรรมารมณที่ไมนาใคร 

รูแจงไดเฉพาะธรรมารมณที่นาพอใจ ไมรูแจงธรรมารมณที่ไมนาพอใจ” 45 

มีอยูจริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด  

ปร. ทานไมยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด” ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. ส่ิงใดไมเที่ยง ส่ิงนั้นพระผูมีพระภาคตรัสวาเปนทุกข 

สังขารทั้งปวงไมเที่ยงมิใชหรือ  

สก. ใช 

ปร. หากส่ิงใดไมเที่ยง ส่ิงนั้นพระผูมีพระภาคตรัสวาเปนทุกข 

สังขารทั้งปวงไมเที่ยง ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา 

“สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ทานมีผลไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมเปนที่พึงพอใจ 

มีผลเรารอนมีทุกขเปนกําไร มีทุกขเปนวิบากใชไหม  
	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
44 สวรรค หมายถึงสวรรคชั้นดาวดึงส (สํ.สฬา.อ. (บาลี) ๓/๑๓๕/๕๒) 
45 ดูเทียบ สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๑๓๕/๑๗๐ 
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ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ศีล ฯลฯ อุโบสถ ฯลฯ ภาวนา ฯลฯ พรหมจรรย มีผลไมนาปรารถนา 

ไมนาใคร ไมเปนที่พึงพอใจ มีผลเรารอน มีทุกขเปนกําไร มีทุกขเปนวิบากใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ทานมีผลนาปรารถนา นาใคร นาพอใจ มีผลเยือกเย็น มีสุขเปนกําไร 

มีสุขเปนวิบากมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. หากทานมีผลนาปรารถนา นาใคร นาพอใจ มีผลเยือกเย็น มีสุขเปนกําไร 

มีสุขเปนวิบาก ทานก็ไมควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. ศีล ฯลฯ อุโบสถ ฯลฯ ภาวนา ฯลฯ พรหมจรรย มีผลนาปรารถนา นาใคร 

นาพอใจ มีผลเยือกเย็น มีสุขเปนกําไร มีสุขเปนวิบากมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากพรหมจรรยมีผลนาปรารถนา นาใคร นาพอใจ มีผลเยือกเย็น มี 

สุขเปนกําไร มีสุขเปนวิบาก ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด”  

สก. สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา  

“วิเวก46เปนความสุขของผูสันโดษ47  

ผูมีธรรมปรากฏแลว ผูเห็นอยู  

ความไมเบียดเบียนคือความสํารวมในสัตวทั้งหลาย เปนสุขในโลก 

ความเปนผูปราศจากราคะคือความลวงกามทั้งหลายได 

เปนสุขในโลก 

ความกําจัดอัสมิมานะได เปนสุขอยางยิ่ง48 

สุขยิ่งกวาสุขนั้นเราไดถึงแลว นั้นเปนสุขอยางยิ่ง  

วิชชา ๓ เราไดบรรลุโดยลําดับแลว  

นั่นแลเปนสุขอยางยิ่ง” 

มีอยูจริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
46 วิเวก หมายถึงนิพพานที่สงัดจากอุปธิกิเลส (ขุ.อุ.อ. (บาลี) ๑๑/๑๐๔) 
47  ผูสันโดษ หมายถึงผูสันโดษในมัคคญาณ ๔ (โสดาปตติมัคคญาณ สกทาคามิมัคคญาณ อนาคามิมัคคญาณ 

อรหัตตมัคคญาณ) (ขุ.อุ.อ. (บาลี) ๑๑/๑๐๕) 
48 ดูเทียบ วิ.ม. (ไทย) ๔/๕/๘-๙, ขุ.อุ. (ไทย) ๒๕/๑๑/๑๙๐ 
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สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “สังขารทั้งปวงเปนดุจเถารึงโดยไมจํากัด” 

กุกกุฬกถา จบ 

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

 

๔. จตุตถวรรค 

๑. คิหิสสอรหาติกถา (๓๓)  

วาดวยคฤหัสถเปนพระอรหันต 

[๓๘๗] สก. คฤหัสถเปนพระอรหันตไดใชไหม  

ปร.49 ใช50 

สก. คิหิสังโยชน51 ของพระอรหันตมีอยูใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. คิหิสังโยชนของพระอรหันตไมมีใชไหม  

ปร. ใช  

สก. หากคิหิสังโยชนของพระอรหันตไมมี ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“คฤหัสถเปนพระอรหันตได” 

สก. คฤหัสถเปนพระอรหันตไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. คิหิสังโยชน พระอรหันตละไดแลว ตัดรากถอนโคน เหมือนตนตาล 

ที่ถูกตัดรากถอนโคนไปแลว เหลือแตพื้นที ่ทําใหไมมี เกิดข้ึนตอไปไมไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. หากคิหิสังโยชน พระอรหันตละไดแลว ตัดรากถอนโคน เหมือนตนตาล 

ที่ถูกตัดรากถอนโคนไปแลว เหลือแตพื้นที ่ ทําใหไมมี เกิดข้ึนตอไปไมได 

ทานก็ไมควรยอมรับวา “คฤหัสถเปนพระอรหันตได” 

สก. คฤหัสถเปนพระอรหันตไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. คฤหัสถบางคนละคิหิสังโยชนยังไมได 

แตทําที่สุดแหงทุกขไดในปจจุบันมีอยูใชไหม  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
49 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอุตตราปถกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๘๗/๒๐๑) 
50  เพราะมีความเห็นวา คฤหัสถก็สามารถเปนพระอรหันตได 

ที่เห็นอยางนี้เพราะกําหนดความเปนคฤหัสถดวยเพศคฤหัสถ 

ซึ่งตางกับความเห็นของสกวาทีที่กําหนดความเปนคฤหัสถดวยคิหิสังโยชน มิไดถือเอาเพศคฤหัสถเปนสําคัญ 

ดวยเหตุนี้ คฤหัสถผูสามารถบรรลุอรหัตตผลได ตองละคิหิสังโยชนไดแลว (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๓๘๗/๒๐๑) 
51 คิหิสังโยชน หมายถึงเครื่องผูกพันของคฤหัสถ ซึ่งมีทรัพยสมบัติ บุตร ขาทาส บริวาร และกามคุณ ๕ ประการ 

อันเปนเหตุใหครองชีวิตแบบคฤหัสถเรื่อยไป (ม.ม.อ. (บาลี) ๒/๑๘๖/๑๔๔) 
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ปร. ไมมี  

สก. หากคฤหัสถบางคนละคิหิสังโยชนยังไมได 

แตทําที่สุดแหงทุกขไดในปจจุบันไมมี ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“คฤหัสถเปนพระอรหันตได” 

สก. คฤหัสถเปนพระอรหันตไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่วา “วัจฉโคตรปริพาชกไดทูลถามพระผูมีพระภาควา 

“ขาแตทานพระโคดม คฤหัสถบางคนผูยังละคิหิสังโยชนไมได หลังจากตายแลว 

ทําที่สุดแหงทุกขได มีอยูหรือ” พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา “วัจฉะ คฤหัสถผูยังละคิหิ-

สังโยชนยังไมได หลังจากตายแลว ยอมทําที่สุดแหงทุกขไดไมมีเลย”52 มีอยูจริง มิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “คฤหัสถเปนพระอรหันตได” 

สก. คฤหัสถเปนพระอรหันตไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. พระอรหันตพึงเสพเมถุนธรรม พึงใหเมถุนธรรมเกิดข้ึน พึงอยูครอบ 

ครองที่นอนซ่ึงยัดเยียดดวยบุตร พึงใชผากาสิกพัสตรและจุรณจันทน พึงทัดทรง ดอกไม 

ของหอมและเครื่องลูบไล พึงยินดีทองและเงิน พึงรับแพะ แกะ ไก สุกร ชาง วัว มา ลา 

นกกระทา นกคุม หางนกยูง พึงทรงเครื่องประดับมวยผมที่มีรัดเกลาสีเหลือง 

ทรงผาขาวมีชายยาว เปนผูครองเรือนจนตลอดชีวิตใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

ปร. ทานไมยอมรับวา “คฤหัสถเปนพระอรหันตได” ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. ยสกุลบุตร อุตติยคหบดี เสตุมาณพ 

บรรลุอรหัตตผลขณะมีเพศคฤหัสถมิใชหรือ  

สก. ใช  

ปร. หากยสกุลบุตร อุตติยคหบดี เสตุมาณพ 

บรรลุอรหัตตผลขณะมีเพศคฤหัสถ ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา 

“คฤหัสถเปนพระอรหันตได” 

คิหิสสอรหาติกถา จบ 

------------------------- 
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๒. ปฏิจจสมุปปาทกถา (๕๔)  

วาดวยปฏิจจสมุปบาท 

[๔๔๘] สก.

 ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง(เปนอสังขตะ) ใชไหม  

ปร.53 ใช54 

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนที่ดับ เปนที่ตานทาน เปนที่เรน เปนที่พึ่ง เปนที่หมาย 

เปนที่ม่ัน เปนอมตะใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจยัปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๒ อยาง ที่เรนมี ๒ อยาง ที่พึ่งมี ๒ อยาง ที่หมายมี ๒ อยาง 

ที่ม่ันมี ๒ อยาง อมตะมี ๒ อยาง นิพพานมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. นิพพานมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ใช  

สก. นิพพานทั้ง ๒ อยาง ยังมีความสูงตํ่า ความเลวและความประณีต 

ความยิ่งและหยอน เขตแดน ความแตกตาง รองรอย ชองวางอยูใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๔๔๙] สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมทีไ่มถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. อวิชชาเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อวิชชาเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  
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54  เพราะมีความเห็นวา ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่เที่ยงแท ถาวร มีอยูอยางนั้นตลอดไป 

ไมวาพระผูมีพระภาคจะเสด็จอุบัติขึ้นหรือไมก็ตาม (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๔๔๘/๒๑๗) 
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ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก.

 สังขารที่เกิดเพราะอวิชชาเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก.

 สังขารที่เกิดเพราะอวิชชาเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก.

 วิญญาณที่เกิดเพราะสังขารเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

ใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก.

 วิญญาณที่เกิดเพราะสังขารเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช 

สก.

 นามรูปที่เกิดเพราะวิญญาณเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

ใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. นามรูปที่เกิดเพราะวิญญาณเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตง 

ใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  
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สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก.

 ชรามรณะที่เกิดเพราะชาติเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก.

 ชรามรณะที่เกิดเพราะชาติเปนปจจัยเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๔๕๐] ปร. ทานไมยอมรับวา 

“ปฏิจจสมุปบาทเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง” ใชไหม  

สก. ใช  

ปร. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “(พระผูมีพระภาคตรัสวา) ภิกษุ 

ทั้งหลาย ชรามรณะที่เกิดเพราะชาติเปนปจจัย 

พระตถาคตทั้งหลายจะอุบัติหรือไมอุบัติก็ตาม ธาตุนั้นไดต้ังอยูแลวโดยแท 

เปนเหตุความดํารงอยูแหงธรรม เปนเหตุกําหนดความแนนอนแหงธรรม 

คือความที่ธรรมนี้เปนปจจัย พระตถาคตตรัสรูยิ่ง ไดบรรลุธาตุนั้น ครั้นตรัสรูแลว 

จึงตรัสบอก ทรงแสดง บัญญัติ กอต้ัง เปดเผย จําแนก ทําใหงายข้ึน” ตรัสวา 

“เธอทั้งหลายจงดู ชรามรณะที่เกิดเพราะชาติเปนปจจัย ชาติที่เกิดเพราะภพเปนปจจัย ฯลฯ 

สังขารที่เกิดเพราะอวิชชาเปนปจจัย พระตถาคตทั้งหลายจะอุบัติหรือไมอุบัติก็ตาม 

ธาตุนั้นไดต้ังอยูแลวโดยแท ฯลฯ” และตรัสวา “เธอทั้งหลายจงดู 

สังขารที่เกิดเพราะอวิชชาเปนปจจัยดังนี้แล ภิกษุ ทั้งหลาย ความจริงแท ความไมผิด 

ความไมเปนอยางอื่น คือความที่ธรรมนี้เปนปจจัย มีอยูในสภาวธรรมนั้น 

ดวยประการฉะนี้ อันนี้เราเรียกวา ปฏิจจสมุปบาท”55 มีอยูจริงมิใชหรือ  

สก. ใช  

ปร. ดังนั้น ปฏิจจสมุปบาทจึงเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง  

[๔๕๑] สก. ความดํารงอยูแหงธรรม ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม 

ในปฏิจจสมุปบาทขอวา “เพราะอวิชชาเปนปจจัย สังขารจึงมี” นั้น เปนสภาวธรรม 

ที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  
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สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น56 ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ใช57 

สก. ที่ตานทานมี ๒ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๒ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ความดํารงอยูแหงธรรม ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม ในปฏิจจ-

สมุปบาทขอวา “เพราะอวิชชาเปนปจจัย สังขารจึงมี” นั้น 

เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง ความดํารงอยูแหงธรรม 

ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม ในปฏิจจสมุปบาทขอวา “เพราะสังขารเปนปจจัย 

วิญญาณจึงมี” นั้น เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม  

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๓ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๓ อยางใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๓ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๓ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ความดํารงอยูแหงธรรม ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม ในปฏิจจ-

สมุปบาทขอวา “เพราะอวิชชาเปนปจจัย สังขารจึงมี” นั้น 

เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง ความดํารงอยูแหงธรรม 

ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม ในปฏิจจสมุปบาทขอวา “เพราะสังขารเปนปจจัย 

วิญญาณจึงมี” นั้น เปนสภาวธรรม ที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง ฯลฯ ความดํารงอยูแหงธรรม 

ความกําหนดความแนนอนแหงธรรม ในปฏิจจสมุปบาทขอวา “เพราะชาติเปนปจจัย 

ชรามรณะจึงมี” นั้น เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง ใชไหม  

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๑๒ อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๑๒ อยางใชไหม  
	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
56 เพราะเห็นวา ไมมีในพระสูตร (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๔๕๑/๒๑๘) 
57 เพราะเห็นคลอยตามลัทธิที่ยึดถือ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๔๕๑/๒๑๘) 
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ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๑๒ อยาง ที่เรนมี ๑๒ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๑๒ 

อยางใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

ปฏิจจสมุปปาทกถา จบ 

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

 

๒. อันตราภวกถา (๗๔)  

วาดวยอันตรภพ 

[๕๐๕] สก. อันตรภพ58 (ภพที่อยูในระหวางตายกับเกิด)มีอยูใชไหม 

ปร.59 ใช60 

สก. เปนกามภพใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช 

สก. เปนรูปภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. เปนอรูปภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีอยูในระหวางกามภพกับรูปภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีอยูในระหวางรูปภพกับอรูปภพใชไหม 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
58 ดูเชิงอรรถที่ ๒ ขอ ๙๑ หนา ๕๑ ในเลมนี้ 
59 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายปุพพเสลิยะและนิกายสมิติยะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๕๐๕/๒๓๓) 
60  เพราะมีความเห็นวา สัตวหลังจากตายไป วิญญาณจะลองลอยไปหาที่เกิดใหม(ชวงนี้เองที่เรียกวา อันตรภพ) 

ซึ่งตางกับความเห็นของสกวาทีที่เห็นวา สัตวหลังจากตายไป วิญญาณก็ปฏิสนธิทันที (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) 

๕๐๕/๒๓๓) 
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ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพไมมีในระหวางกามภพกับรูปภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. หากอันตรภพไมมีในระหวางกามภพกับรูปภพ ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“อันตรภพมีอยู”  

สก. อันตรภพไมมีในระหวางรูปภพกับอรูปภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. หากอันตรภพไมมีในระหวางรูปภพกับอรูปภพ ทานก็ไมควรยอมรับ วา 

“อันตรภพมีอยู”  

[๕๐๖] สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพนั้นจัดเปนกําเนิดที ่ ๕ เปนคติที ่ ๖ เปนวิญญาณฐิติที ่ ๘ 

เปนสัตตาวาสที ่๑๐ ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพจัดเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิดเปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สัตวผูเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพมีรูป เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อันตรภพเปนภพที่มีขันธ ๕ ใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๕๐๗] สก. กามภพมีอยู กามภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิด เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ใช  
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สก. อันตรภพมีอยู อันตรภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิด เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงกามภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สัตวผูเขาถึงกามภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สัตวผูเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในกามภพ มีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในกามภพ มีรูป เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีรูป เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. กามภพเปนภพที่มีขันธ ๕ ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพเปนภพที่มีขันธ ๕ ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. รูปภพมีอยู รูปภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร เปนกําเนิด 

เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีอยู อันตรภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิด เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงรูปภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  
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สก. สัตวผูเขาถึงรูปภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สัตวผูเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในรูปภพ มีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในรูปภพ มีรูป เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ในอันตรภพ มีรูป เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. รูปภพเปนภพที่มีขันธ ๕ ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพเปนภพที่มีขันธ ๕ ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อรูปภพมีอยู อรูปภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิด เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพมีอยู อันตรภพเปนภพ เปนคติ เปนสัตตาวาส เปนสงสาร 

เปนกําเนิด เปนวิญญาณฐิติ เปนการไดอัตภาพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงอรูปภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. กรรมที่ใหเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สัตวผูเขาถึงอรูปภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สัตวผูเขาถึงอันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในอรูปภพ มีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ในอันตรภพ มีสัตวเกิด แก ตาย จุติ ปฏิสนธิใชไหม 
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ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ในอรูปภพ มีเวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ในอันตรภพ มีเวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. อรูปภพเปนภพที่มีขันธ ๔ ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อันตรภพเปนภพที่มีขันธ ๔ ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๕๐๘] สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สัตวทั้งปวงนั่นแหละมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สัตวทั้งปวงนั่นแหละไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. หากสัตวทั้งปวงนั่นแหละไมมีอันตรภพ ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“อันตรภพ มีอยู”  

สก. อันตรภพมีอยูใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลผูทําอนันตริยกรรมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลผูทําอนันตริยกรรมไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. หากบุคคลผูทําอนันตริยกรรมไมมีอันตรภพ ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“อันตรภพมีอยู”  

สก. บุคคลผูไมทําอนันตริยกรรมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลผูทําอนันตริยกรรมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลผูทําอนันตริยกรรมไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลผูไมทําอนันตริยกรรมไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  
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สก. บุคคลผูเขาถึงนรก ฯลฯ ผูเขาถึงอสัญญสัตว ฯลฯ ผูเขาถึงอรูปภพ 

มีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลผูเขาถึงอรูปภพไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. หากบุคคลผูเขาถึงอรูปภพไมมีอันตรภพ ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“อันตรภพมีอยู” 

สก. บุคคลผูไมเขาถึงอรูปภพมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลผูเขาถึงอรูปภพมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลผูเขาถึงอรูปภพไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลผูไมเขาถึงอรูปภพไมมีอันตรภพใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๕๐๙] ปร. ทานไมยอมรับวา “อันตรภพมีอยู” ใชไหม 

สก. ใช  

ปร. อันตราปรินิพพายีบุคคลมีอยูมิใชหรือ 

สก. ใช  

ปร. หากอันตราปรินิพพายีบุคคลมีอยู ทานจึงควรยอมรับวา “อันตรภพมีอยู” 

สก. เพราะทานเขาใจวา “อันตราปรินิพพายีบุคคลมีอยู” จึงยอมรับวา 

“อันตรภพมีอยู” ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. เพราะทานเขาใจวา “อุปหัจจปรินิพพายีบุคคลมีอยู” จึงยอมรับวา 

“อุปหัจจภพมีอยู” ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. เพราะทานเขาใจวา “อันตราปรินิพพายีบุคคลมีอยู” จึงยอมรับวา 

“อันตรภพมีอยู” ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. เพราะทานเขาใจวา “อสังขารปรินิพพายีบุคคลมีอยู ฯลฯ สสังขาร-

ปรินิพพายีบุคคลมีอยู” จึงยอมรับวา “สสังขารภพมีอยู” ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

อันตราภวกถา จบ 
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๙. สมาทานเหตุกถา (๑๐๓) 

วาดวยศีลมีการสมาทานเปนเหต ุ

[๕๙๘] สก. ศีลที่มีการสมาทานเปนเหตุ เจริญไดใชไหม 

ปร.61 ใช62 

สก. ผัสสะ เวทนา สัญญา เจตนา จิต สัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา 

ที่มีการสมาทานเปนเหตุ เจริญไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ศีลที่มีการสมาทานเปนเหตุ เจริญไดใชไหม  

ปร. ใช  

สก. ศีลเจริญไดเหมือนเถาวัลย เหมือนเถายานทราย เหมือนตนไม เหมือน 

ตนหญา เหมือนหญาปลองใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๕๙๙] สก. ศีลที่มีการสมาทานเปนเหตุ เจริญไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. เม่ือบุคคลสมาทานศีลแลว ตรึกถึงกามวิตก ตรึกถึงพยาบาทวิตก 

ตรึกถึงวิหิงสาวิตกอยู ศีลเจริญไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. มีการประชุมแหงผัสสะ ๒ อยาง ฯลฯ จิต ๒ ดวงใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 

สก. มีการประชุมแหงผัสสะ ๒ อยาง ฯลฯ จิต ๒ ดวงใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต 

ที่เปนฝายดํา63 เปนฝายขาว64 และเปนฝายมีสวนเปรียบ65 มาประชุมกันไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต 

ที่เปนฝายดํา เปนฝายขาว และเปนฝายมีสวนเปรียบ มาประชุมกันไดใชไหม 

ปร. ใช  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
61 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายมหาสังฆิกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๕๙๘/๒๕๔) 
62 เพราะมีความเห็นวา เพียงแตสมาทานศีลเทานั้น ศีลก็เจริญขึ้นอยางตอเนื่อง (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๕๙๘/๒๕๔) 
63 ฝายดํา หมายถึงสังกิเลสธรรม (ธรรมเครื่องทําใจใหเศราหมอง) (ที.ปา.ฏีกา (บาลี) ๑๔๔/๗๘) 
64 ฝายขาว หมายถึงโวทานธรรม (ธรรมเครื่องทําใจใหผองแผว) (ที.ปา.ฏีกา (บาลี) ๑๔๔/๗๘) 
65  มีสวนเปรียบ หมายถึงสังกิเลสธรรมเปนขาศึกกับโวทานธรรมตามลําดับ 

โดยการแสดงการเปรียบเทียบวาสังกิเลสธรรมเปนธรรมที่ควรละ สวนโวทานธรรมเปนธรรมที่ละ (ที.ปา.ฏีกา 

(บาลี) ๑๔๔/๗๘) 
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สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

ส่ิงที่อยูหางไกลกันเหลือเกิน ๔ อยางนี้  

ส่ิงที่อยูหางไกลกันเหลือเกิน ๔ อยาง อะไรบาง คือ 

๑. ทองฟากับแผนดิน 

นี้เปนส่ิงที่อยูหางไกลกันเหลือเกินอยางที่ ๑  

ฯลฯ  

เพราะฉะนั้น 

ธรรมของสัตบุรุษจึงหางไกลกันกับธรรมของอสัตบุรุษ”66  

มีอยูจริงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล 

ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต ที่เปนฝายดํา เปนฝายขาว 

และเปนฝายมีสวนเปรียบ มาประชุมกันได”  

[๖๐๐] ปร. ทานไมยอมรับวา “ศีลที่มีการสมาทานเปนเหตุ เจริญได” ใชไหม 

สก. ใช  

ปร. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ชนเหลาใดปลูกสวนอันนารื่นรมย 

ปลูกปา ฯลฯ ชนเหลานั้นดํารงอยูในธรรม สมบูรณดวยศีลแลวยอมไปสูสวรรค” 67 

มีอยูจริง มิใชหรือ 

สก. ใช  

ปร. ดังนั้น ศีลที่มีการสมาทานเปนเหตุ จึงเจริญได  

สมาทานเหตุกถา จบ 

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

 

๒. ปคคหกถา (๑๕๗) 

วาดวยการบังคับจิต 

[๗๔๕] สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นวา “อยากําหนัด อยาขัดเคือง อยาหลง 

อยาเศราหมองได” ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม  
	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
66 ดูเทียบ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๔๗/๗๗ 
67 ดูเทียบ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๔๗/๕๖ 
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ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นใหกุศลมูลคืออโลภะ อโทสะ อโมหะ สัทธา วิริยะ สติ สมาธิ 

ปญญาเกิดแกคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นบังคับวา “ผัสสะที่เกิดข้ึนแกคนอื่นอยาไดดับไปเลย” ไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับวา “เวทนาที่เกิดข้ึน ฯลฯ ปญญาที่เกิดข้ึนแกคนอื่น 

อยาไดดับไปเลย” ไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นละราคะ โทสะ โมหะ ฯลฯ อโนตตัปปะ เพื่อประโยชนแกคนอื่น 

ไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช 

สก. บุคคลอื่นเจริญมรรค สติปฏฐาน ฯลฯ โพชฌงค เพื่อประโยชนแกคนอื่น 

ไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นกําหนดรูทุกข ฯลฯ เจริญมรรค 

เพื่อประโยชนแกคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นทําใหแกคนอื่น สุขทุกขมีผูอื่นเปนตัวการ 

บุคคลคนละคนกันทั้งทําและเสวยใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  
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สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “บุคคลทําบาปเอง ฯลฯ 

บุคคลอื่นจะทําคนอื่นใหบริสุทธ์ิไมได”68 มีอยูจริงมิใชหรือ  

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นได”  

[๗๔๖] ปร. ทานไมยอมรับวา “บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นได” ใชไหม 

สก. ใช  

ปร. บุคคลผูมีกําลังมีอยู คนผูมีอํานาจก็มีอยูมิใชหรือ 

สก. ใช  

ปร. หากบุคคลผูมีกําลังมีอยู บุคคลผูมีอํานาจก็มีอยู ดังนั้น 

ทานจึงควรยอมรับวา “บุคคลอื่นบังคับจิตของคนอื่นได”  

ปคคหกถา จบ 

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

 

๓. สุขานุปปทานกถา (๑๕๘) 

วาดวยการมอบสุข 

[๗๔๗] สก. บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นไดใชไหม 

ปร.69 ใช70 

สก. บุคคลอื่นมอบทุกขใหคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นมอบทุกขใหคนอื่นไมไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นไมไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นมอบสุขของตน สุขของคนเหลาอื่น 

สุขของผูรับนั้นใหคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. บุคคลอื่นมอบสุขของตน สุขของคนเหลาอื่น 

สุขของผูรับนั้นใหคนอื่นไมไดใชไหม 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
68 ดูเทียบ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๖๕/๔๖ 
69 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายเหตุวาท (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๗๔๗/๒๘๕) 
70 เพราะมีความเห็นวา บุคคลหนึ่งยอมสามารถบันดาลสุขใหแกอีกคนหนึ่งได (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๗๔๗/๒๘๕) 
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ปร. ใช  

สก. หากบุคคลอื่นมอบสุขของตน สุขของคนเหลาอื่น 

สุขของผูรับนั้นใหคนอื่นไมได ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นได”  

สก. บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นไดใชไหม 

ปร. ใช  

สก. บุคคลอื่นทําใหแกคนอื่น สุขทุกขมีผูอื่นเปนตัวการ 

บุคคลคนละคนกันทั้งทําและเสวยใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๗๔๘] ปร. ทานไมยอมรับวา “บุคคลอื่นมอบสุขใหคนอื่นได” ใชไหม 

สก. ใช  

ปร. พระสูตรที่วา “ทานพระอุทายีไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 

พระผูมีพระภาคทรงกําจัด 

สภาวธรรมอันเปนเหตุแหงทุกขเปนอันมากของเราทั้งหลายออกไปได 

พระผูมีพระภาคทรงนําสภาวธรรมอันเปนเหตุแหงสุขเปนอันมากมาใหเราทั้งหลาย 

พระผูมีพระภาคทรงกําจัดสภาวธรรมที่เปนอกุศลเปนอันมากของเราทั้งหลายออกไปได 

พระผูมีพระภาคทรงนําสภาวธรรมที่เปนกุศลเปนอันมากมาใหเราทั้งหลาย” 71 

มีอยูจริงมิใชหรือ  

สก. ใช  

ปร. ดังนั้น บุคคลอื่นจึงมอบสุขใหคนอื่นได  

สุขานุปปทานกถา จบ 

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

 

๑๑. ทักขิณาวิสุทธิกถา (๑๗๖)  

วาดวยทักษิณาบริสุทธิ์ 

[๘๐๐] สก. ทานบริสุทธ์ิฝายทายก(ผูให)เทานั้น 

แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก(ผูรับ) ใชไหม 

ปร.72 ใช73 

สก. ปฏิคาหกบางพวกเปนผูควรแกของที่เขานํามาถวาย ควรแกของตอนรับ 

ควรแกทักษิณา ควรแกการทําอัญชลี เปนเนื้อนาบุญอันยอดเยี่ยมของโลกมีอยูมิใชหรือ 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
71 ดูเทียบ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๑๔๙/๑๖๕ 
72 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอุตตราปถกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๐-๘๐๑/๒๙๖-๒๙๗) 
73 เพราะมีความเห็นวา ในการใหทานนั้น ฝายปฏิคาหก ไมจําเปนตองบริสุทธิ์ เพียงทายกบริสุทธิ์ก็พอ (อภิ.ปฺจ.อ. 

(บาลี) ๘๐๐-๘๐๑/๒๙๖-๒๙๗) 
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ปร. ใช  

สก. หากปฏิคาหกบางพวกเปนผูควรแกของที่เขานํามาถวาย 

ควรแกของตอนรับ ควรแกทักษิณา ควรแกการทําอัญชลี 

เปนเนื้อนาบุญอันยอดเยี่ยมของโลกมีอยู ทานก็ไมควรยอมรับวา 

“ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝาย ปฏิคาหก”  

สก. ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหกใชไหม 

ปร. ใช  

สก. อริยบุคคล ๔ คู คือ ๘ บุคคล พระผูมีพระภาคตรัสวา 

เปนผูควรแกทักษิณามิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากอริยบุคคล ๔ คู คือ ๘ บุคคล พระผูมีพระภาคตรัสวา 

เปนผูควรแกทักษิณา ทานก็ไมควรยอมรับวา “ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น 

แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก” 

สก. ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหกใชไหม 

ปร. ใช  

สก.

 บุคคลบางพวกใหทานแกพระโสดาบันแลวใหทักษิณาบริบูรณมีอยูมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากบุคคลบางพวกใหทานแกพระโสดาบันแลวใหทักษิณาบริบูรณมีอยู 

ทานก็ไมควรยอมรับวา “ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก” 

สก. บุคคลบางพวกใหทานแดพระสกทาคามี ฯลฯ พระอนาคามี ฯลฯ 

พระอรหันตแลวใหทักษิณาบริบูรณมีอยูมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากบุคคลบางพวกใหทานแดพระอรหันตแลวใหทักษิณาบริบูรณมีอยู 

ทานก็ไมควรยอมรับวา “ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก” 

[๘๐๑] ปร. ทานบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหกเทานั้น เพราะเหตุนั้น 

จึงไมบริสุทธ์ิฝายทายกใชไหม 

สก. ใช  

ปร. บุคคลอื่นทําใหแกคนหนึ่ง สุขทุกขมีผูอื่นเปนตัวการ บุคคลคนละคนกัน 

ทั้งทําและเสวยผลใชไหม 

สก. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหกใชไหม 

ปร. ใช  
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สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “อานนท ความบริสุทธ์ิแหงทักษิณา 

๔ ประการนี้  

ความบริสุทธ์ิแหงทักษิณา ๔ ประการ อะไรบาง คือ  

๑. ทักษิณาที่บริสุทธ์ิฝายทายก แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก 

๒. ทักษิณาที่บริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก แตไมบริสุทธ์ิฝายทายก 

๓. ทักษิณาที่ไมบริสุทธ์ิทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก 

๔. ทักษิณาที่บริสุทธ์ิทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก 

ทักษิณาที่บริสุทธิ์ฝายทายก แตไมบริสุทธิ์ฝายปฏิคาหก เปนอยางไร 

คือ ทายกในโลกนีเ้ปนผูมีศีล มีกัลยาณธรรม แตปฏิคาหกเปนผูทุศีล มีธรรม 

เลวทราม ทักษิณาที่บริสุทธ์ิฝายทายก แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก เปนอยางนี ้

ทักษิณาที่บริสุทธิ์ฝายปฏิคาหก แตไมบริสุทธิ์ฝายทายก เปนอยางไร 

คือ ทายกในโลกนี้เปนผูทุศีล มีธรรมเลวทราม แตปฏิคาหกเปนผูมีศีล 

มีกัลยาณธรรม ทักษิณาที่บริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก แตไมบริสุทธ์ิฝายทายก เปนอยางนี ้ 

ทักษิณาที่ไมบริสุทธิ์ทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก เปนอยางไร 

คือ ทายกในโลกนี้เปนผูทุศีล มีธรรมเลวทราม และปฏิคาหกก็เปนผูทุศีล 

มีธรรมเลวทราม ทักษิณาที่ไมบริสุทธ์ิทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก เปนอยางนี ้

ทักษิณาที่บริสุทธิ์ทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก เปนอยางไร 

คือ ทายกในโลกนี้เปนผูมีศีล มีกัลยาณธรรม และปฏิคาหกก็เปนผูมีศีล 

มีกัลยาณธรรม ทักษิณาที่บริสุทธ์ิทั้งฝายทายกและฝายปฏิคาหก เปนอยางนี ้ 

อานนท ความบริสุทธ์ิแหงทักษิณา ๔ ประการนี้”74  

มีอยูจริงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น ทานจึงไมควรยอมรับวา “ทานบริสุทธ์ิฝายทายกเทานั้น 

แตไมบริสุทธ์ิฝายปฏิคาหก” 

ทักขิณาวิสุทธิกถา จบ 

สัตตรสมวรรค จบ 

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

 

 

 

 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
74 ดูเทียบ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๓๘๑/๔๓๐-๔๓๑ 
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๑๘. อัฏฐารสมวรรค 

๑. มนุสสโลกกถา (๑๗๗) 

วาดวยมนุษยโลก 

[๘๐๒] สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูใน 

มนุษยโลก” ใชไหม 

ปร.75 ใช76 

สก. เจดีย อาราม วิหาร คาม นิคม นคร รัฐ 

ชนบทที่พระพุทธเจาเคยประทับอยูมีอยูมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากเจดีย อาราม วิหาร คาม นิคม รัฐ 

ชนบทที่พระพุทธเจาเคยประทับอยูมีอยู ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา 

“พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูในมนุษยโลก”  

สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูในมนุษยโลก” 

ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระผูมีพระภาคประสูติที่ปาลุมพินี ตรัสรูที่ควงไมโพธ์ิ 

ประกาศธรรมจักรที่กรุงพาราณสี ปลงอายุสังขารที่ปาวาลเจดีย 

ปรินิพพานที่กรุงกุสินารามิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. หากพระผูมีพระภาคประสูติที่ปาลุมพินี ฯลฯ ปรินิพพานที่กรุงกุสินารา 

ดังนั้น ทานจึงควรยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูในมนุษยโลก”  

สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูในมนุษยโลก” 

ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย สมัยหนึ่ง เราพักอยู 

ณ ควงไมสาละ ในสุภควัน เขตกรุงอุกกัฏฐะ” วา “ภิกษุทั้งหลาย สมัยหนึ่ง 

เราแรกตรัสรูพักอยูที่ตนอชปาลนิโครธ ตําบลอุรุเวลา” วา “ภิกษุทั้งหลาย สมัยหนึ่ง 

เราพักอยู ณ เวฬุวันสถานที่ใหเหยื่อกระแต เขตกรุงราชคฤห” วา “ภิกษุทั้งหลาย สมัยหนึ่ง 

เราพักอยู ณ เชตวันอารามของอนาถบิณฑิกเศรษฐี เขตกรุงสาวัตถี” วา “ภิกษุทั้งหลาย 

สมัยหนึ่ง เราพักอยู ณ กูฏาคารศาลา ปามหาวัน เขตกรุงเวสาลี” มีอยูจริงมิใชหรือ 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
75 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายเวตุลลกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๒-๘๐๓/๒๙๗) 
76  เพราะมีความเห็นวา พระพุทธเจาที่เราเห็นอยูในโลกนี้เปนเพียงพุทธนิมิต สวนพระองคจริงยังสถิตอยูบน 

ชั้นดุสิตตลอดกาล (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๒-๘๐๓/๒๙๗) 
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ปร. ใช  

สก. ดังนั้น พระผูมีพระภาคพุทธเจาจึงทรงดํารงอยูในมนุษยโลก  

[๘๐๓] ปร. พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงดํารงอยูในมนุษยโลกใชไหม 

สก. ใช  

ปร. พระผูมีพระภาคทรงกําเนิดในโลก ทรงเจริญในโลก 

แตทรงเปนผูอันโลกไมแปดเปอน77 ครอบงําโลกอยูมิใชหรือ 

สก. ใช  

ปร. หากพระผูมีพระภาคทรงกําเนิดในโลก ทรงเจริญในโลก แตทรงเปนผูอัน 

โลกไมแปดเปอน ครอบงําโลกอยู ทานก็ไมควรยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจา 

ทรงดํารงอยูในมนุษยโลก”  

มนุสสโลกกถา จบ 

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

 

๒. ธัมมเทสนากถา (๑๗๘)  

วาดวยการแสดงธรรม 

[๘๐๔] สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงแสดงธรรม” 

ใชไหม 

ปร.78 ใช79 

สก. ใครแสดง 

ปร. พระพุทธนิมิต  

สก. พระพุทธนิมิตเปนพระชินเจา เปนพระศาสดา เปนพระสัมมาสัมพุทธเจา 

เปนพระสัพพัญู เปนพระสัพพทัสสาวี เปนพระธัมมัสสามี เปนพระธัมมปฏสิรณะ 

ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงแสดงธรรม” ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ใครแสดง  

ปร. ทานพระอานนท  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
77 ผูอันโลกไมแปดเปอน หมายถึงไมถูกกิเลสในโลกธรรม ๘ ประการ คือ ลาภ เลื่อมลาภ ยศ เสื่อมยศ สรรเสริญ 

นินทา สุข ทุกข แปดเปอน (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๒-๘๐๓/๒๙๗-๒๙๘) 
78 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายเวตุลลกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๔-๘๐๖/๒๙๘) 
79  เพราะมีความเห็นวา พระพุทธเจาทรงเนรมิตพระองคมาเพื่อทรงแสดงธรรมในมนุษย ดังนั้น 

พระพุทธเจาที่ปรากฏอยูในโลกมนุษยจึงมิใชพระองคจริง (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๐๔-๘๐๖/๒๙๘) 
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สก. ทานพระอานนทเปนพระชินเจา เปนพระศาสดา 

เปนพระสัมมาสัมพุทธเจา เปนพระสัพพัญู เปนพระสัพพทัสสาวี เปนพระธัมมัสสามี 

เปนพระธัมมปฏิสรณะ ใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๘๐๕] สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงแสดงธรรม” 

ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “สารีบุตร เราแสดงธรรมโดยยอก็ได 

เราแสดงธรรมโดยพิสดารก็ได เราแสดงธรรมทั้งโดยยอและโดยพิสดารก็ได 

แตบุคคลผูรูทั่วถึงหาไดยาก”80 มีอยูจริงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น พระผูมีพระภาคพุทธเจาจึงทรงแสดงธรรม  

[๘๐๖] สก. ทานไมยอมรับวา “พระผูมีพระภาคพุทธเจาทรงแสดงธรรม” 

ใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย 

เรารูยิ่งแลว 81 จึงแสดงธรรม ไมรูยิ่งแลวไมแสดงธรรม เราแสดงธรรมมีเหตุ 

ไมใชแสดงธรรมไมมีเหตุ เราแสดงธรรมมีปาฏิหาริย ไมใชแสดงธรรมไมมีปาฏิหาริย 

เม่ือเรานั้นรูยิ่งแลวจึงแสดงธรรม ไมรูยิ่งแลวไมแสดงธรรม แสดงธรรมมีเหตุ 

ไมใชแสดงธรรมไมมีเหตุ แสดงธรรมที่มีปาฏิหาริย ไมใชแสดงธรรมไมมีปาฏิหาริย 

เธอทั้งหลายควรทําตามคําส่ังสอน ควรทําตามคําพร่ําสอน ก็แลเธอทั้งหลายควรที่จะยินดี 

ควรที่จะชื่นชม ควรที่จะโสมนัสวา “พระผูมีพระภาคเปนผูตรัสรูดวยพระองคเองโดยชอบ 

พระธรรมเปนธรรมอันพระผูมีพระภาคตรัสไวดีแลว พระสงฆเปนผูปฏิบัติดีแลว” 

เม่ือพระผูมีพระภาคไดตรัสเวยยากรณภาษิตนี้อยู 

โลกธาตุมีหม่ืนจักรวาลไดหวั่นไหวส่ันสะเทือนแลว”82 มีอยูจริงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ดังนั้น พระผูมีพระภาคพุทธเจาจึงทรงแสดงธรรม  

ธัมมเทสนากถา จบ 

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

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
80 ดูเทียบ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๓๓/๑๘๕ 
81 รูยิ่งแลว ในที่นี้หมายถึงทรงรูขันธ ๕ อายตนะ ๑๒ ธาตุ ๑๘ อินทรีย ๒๒ อริยสัจ ๔ เหตุ ๙ ผัสสะ ๗ เวทนา ๗ 

เจตนา ๗ สัญญา ๗ จิต ๗ และสติปฏฐาน ๔ เปนตน (องฺ.ติก.อ. (บาลี) ๒/๑๒๖/๒๖๕) 
82 ดูเทียบ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๑๒๖/๓๗๓ 
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๕. ตถตากถา (๑๙๐) 

วาดวยความเปนจริง 

[๘๔๑] สก. ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัย 

ปรุงแตง(เปนอสังขตะ)ใชไหม 

ปร.83 ใช84 

สก. ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงเปนนิพพาน ฯลฯ เปนอมตะใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก.

 ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงใชไหม 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๒ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๒ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๘๔๒] สก. ความเปนรูปแหงรูป 

ความเปนรูปเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ความเปนรูปแหงรูปนั้นเปนนิพพาน ฯลฯ เปนอมตะใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ความเปนรูปแหงรูป ความเปนรูปเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๒ อยางใชไหม 

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
83 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอุตตราปถกะบางพวก (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๔๑/๓๐๖) 
84  เพราะมีความเห็นวา สภาวธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงทั้งปวง มีความเปนจริงอยูอยางหนึ่งเรียกวาสภาวะ 

สภาวะนั้นเปนอสังขตะ (ไมถูกปจจัยปรุงแตง) ซึ่งตางกับความเห็นของสกวาทีที่เห็นวา 

ธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงกับสภาวะแหงธรรมที่ถูกปจจัยปรุงแตงจัดเปนสังขตะเชนเดียวกัน (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) 

๘๔๑/๓๐๖) 
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ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๒ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๒ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ความเปนเวทนาแหงเวทนา ความเปนเวทนา ฯลฯ 

ความเปนสัญญาแหงสัญญา ความเปนสัญญา ฯลฯ ความเปนสังขารแหงสังขาร 

ความเปนสังขาร ฯลฯ ความเปนวิญญาณแหงวิญญาณ 

ความเปนวิญญาณเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. ความเปนวิญญาณแหงนิพพาน ฯลฯ เปนอมตะใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 

สก. ความเปนรูปแหงรูป ความเปนรูปเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

ฯลฯ ความเปนวิญญาณแหงวิญญาณ 

ความเปนวิญญาณเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง 

นิพพานก็เปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมิใชหรือ 

ปร. ใช  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๖ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตงมี ๖ อยางใชไหม 

ปร. ใช  

สก. ที่ตานทานมี ๖ อยาง ฯลฯ ชองวางแหงนิพพานมี ๖ อยางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

[๘๔๓] ปร. ทานไมยอมรับวา “ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงเปน 

สภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง” ใชไหม 

สก. ใช  

ปร. ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงเปนรูป เวทนา สัญญา สังขาร 

วิญญาณใชไหม 

สก. ไมควรกลาวอยางนั้น 

ปร. ดังนั้น 

ความเปนจริงแหงสภาวธรรมทั้งปวงจึงเปนสภาวธรรมที่ไมถูกปจจัยปรุงแตง  

ตถตากถา จบ 

------------------------- 
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๖. สัพพทิสากถา (๒๐๕) 

วาดวยพระพุทธเจาประทับอยูทั่วทุกทิศ 

[๘๘๖] สก. พระพุทธเจาประทับอยูในทิศทั้งปวงใชไหม 

ปร.85 ใช86 

สก. ประทับอยูในทิศตะวันออกใชไหม  

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ประทับอยูในทิศตะวันออกใชไหม  

ปร. ใช  

สก. พระผูมีพระภาคพระองคนั้นทรงพระนามวาอยางไร มีพระชาติอะไร 

มีพระโคตรอะไร 

พระบิดาและพระมารดาของพระผูมีพระภาคพระองคนั้นมีพระนามวาอยางไร 

คูพระอัครสาวกของพระผูมีพระภาคพระองคนั้นมีนามวาอยางไร 

อุปฏฐากของพระผูมีพระภาคนั้นมีนามวาอยางไร 

พระผูมีพระภาคพระองคนั้งทรงจีวรเชนไร ทรงบาตรเชนไร ประทับอยูในบาน นิคม นคร 

รัฐ หรือชนบทใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. พระพุทธเจาประทับอยูในทิศใต ฯลฯ ทิศตะวันตก ฯลฯ ทิศเหนือ ฯลฯ 

ทิศเบื้องลางใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ประทับอยูในทิศเบื้องลางใชไหม 

ปร. ใช  

สก. พระผูมีพระภาคพระองคนั้นทรงพระนามวาอยางไร ฯลฯ ประทับอยูใน 

ชนบทใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ประทับอยูในทิศเบื้องบนใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สก. ประทับอยูในทิศเบื้องบนใชไหม 

ปร. ใช  

	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  	
  
85 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายมหาสังฆิกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๘๖/๓๑๗) 
86 เพราะมีความเห็นวา พระพุทธเจามีหลายพระองค ประทับอยูในโลกธาตุทั้งปวงโดยรอบ โลกธาตุละ ๑ พระองค 

ในขณะเดียวกัน จึงถือวามีพระพุทธเจาประทับอยูในทุกทิศ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๘๖/๓๑๗, ดู องฺ.เอกก. (ไทย) 

๒๐/๒๗๗/๓๔ ประกอบ) 
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สก. ประทับอยูในชั้นจาตุมหาราช ฯลฯ ชั้นดาวดึงส ฯลฯ ชั้นยามา ฯลฯ 

ชั้นดุสิต ฯลฯ ชั้นนิมมานรดี ฯลฯ ชั้นปรนิมมิตวสวัตดี ฯลฯ ชั้นพรหมโลกใชไหม 

ปร. ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ  

สัพพทิสากถา จบ 

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

 


