
๑๔. เอตทคฺควคฺค ๑. ปมวคฺค
[๑๘๘] เอตทคฺค ํ ภิกฺขเว  มม  สาวกานํ  ภิกฺขูนํ  รตฺตฺูนํ  ยทิทํ                  

อฺาสิโกณฺฑฺโ.1 (๑) 
[๑๘๙];  มหาปฺานํ ยทิทํ สารีปุตฺโต. (๒) 
[๑๙๐]  อิทฺธิมนฺตานํ ยทิทํ มหาโมคฺคลฺลาโน. (๓) 
[๑๙๑]; ธุตวาทานํ ยทิทํ มหากสฺสโป. (๔) 
[๑๙๒]  ทิพฺพจกฺขุกานํ ยทิทํ อนุรุทฺโธ. (๕) 
[๑๙๓]  อุจฺจากุลิกานํ ยทิทํ ภทฺทิโย กาโคธายปุตฺโต. (๖) 
[๑๙๔]  มฺชุสฺสรานํ ยทิทํ ลกุณฺฏกภทฺทิโย.2 (๗)
[๑๙๕]  สีหนาทิกานํ ยทิทํ ปณฺโฑลภารทฺวาโช. (๘) 
[๑๙๖]  ธมฺมกถิกานํ ยทิทํ ปุณฺโณ มนฺตาณิปุตฺโต. (๙) 
[๑๙๗] สงฺขิตฺเตน ภาสิตสฺส วิตฺถาเรน  อตฺถํ วิภชนฺตานํ ยทิทํ มหากจฺจาโนติ. 

(๑๐) 
วคฺโค ปโม.

๑๔. เอตทคฺควคฺค ๒. ทุติยวคฺค
[๑๙๘] เอตทคฺค ํภิกฺขเว มม สาวกานํ ภิกฺขูนํ มโนมยํ กายํ อภินิมฺมินนฺตานํ ยทิทํ 

จูฬปนฺถโก. (๑) 
[๑๙๙] เจโตวิวฺฏกุสลานํ ยทิทํ จูฬปนฺถโก.3 (๒)
[๒๐๐] สฺาวิวฺฏกุสลานํ ยทิทํ มหาปนฺถโก. (๓)
[๒๐๑] อรณวิหารีนํ ยทิทํ สุภูติ. (๔)
[๒๐๒] ทกฺขิเณยฺยานํ ยทิทํ สุภูติ. (๕)
[๒๐๓] อารฺกานํ ยทิทํ เรวโต ขทิรวนิโย. (๖)
[๒๐๔] ฌายีนํ ยทิทํ กงฺขาเรวโต. (๗)
[๒๐๕] อารทฺธวีริยานํ ยทิทํ โสโณ โกวิโส. (๘) 
[๒๐๖] กลฺยาณวากฺกรณานํ ยทิทํ โสโณ กุฏิกณฺโณ. (๙) 
[๒๐๗] ลาภีนํ ยทิทํ สีวลี. (๑๐) 
[๒๐๘] สทฺธาธิมุตฺตานํ ยทิทํ วกฺกลีติ. (๑๑) 

วคฺโค ทุติโย.
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1 ฉ. อฺาสิโกณฺฑฺโ 

2 ฉ.ม. ลกุฺฑกภทฺทิโย 

3 ก. จุลฺลปนฺถโก 



๑๔. เอตทคฺควคฺค ๓. ตติยวคฺค
; [๒๐๙] เอตทคฺคํ ภิกฺขเว มม สาวกานํ ภิกฺขูนํ สิกฺขากามานํ ยทิทํ ราหุโล. (๑) 

[๒๑๐] สทฺธาปพฺพชิตานํ ยทิทํ รฺปาโล. (๒) 
[๒๑๑] ปมํ สลากํ คณฺหนฺตานํ ยทิทํ กุณฺฑธาโน. (๓) 
[๒๑๒] ปฏิภานวนฺตานํ ยทิทํ วงฺคีโส. (๔) 
[๒๑๓] สมนฺตปาสาทิกานํ ยทิทํ อุปเสโน วงฺคนฺตปุตฺโต. (๕) 
[๒๑๔] เสนาสนปฺาปกานํ ยทิทํ ทพฺโพ มลฺลปุตฺโต. (๖) 
[๒๑๕] เทวตานํ ปยมนาปานํ ยทิทํ ปลินฺทวจฺโฉ. (๗) 
[๒๑๖] ขิปฺปาภิฺานํ ยทิทํ พาหิโย ทารุจีริโย. (๘) 
[๒๑๗] จิตฺตกถิกานํ ยทิทํ กุมารกสฺสโป. (๙) 
[๒๑๘] ปฏิสมฺภิทาปตฺตานํ ยทิทํ มหาโกฺิโตติ. (๑๐) 

วคฺโค ตติโย.

๑๔. เอตทคฺควคฺค ๔. จตุตฺถวคฺค
; [๒๑๙] เอตทคฺคํ ภิกฺขเว มม สาวกานํ ภิกฺขูนํ พหุสฺสุตานํ ยทิทํ อานนฺโท. (๑) 

[๒๒๐] สติมนฺตานํ ยทิทํ อานนฺโท. (๒) 
[๒๒๑] คติมนฺตานํ ยทิทํ อานนฺโท. (๓) 
[๒๒๒] ธิติมนฺตานํ ยทิทํ อานนฺโท. (๔) 
[๒๒๓] อุปฺากานํ ยทิทํ อานนฺโท. (๕) 
[๒๒๔] มหาปริสานํ ยทิทํ อุรุเวลกสฺสโป. (๖) 
[๒๒๕] กุลปฺปสาทกานํ ยทิทํ กาฬุทายี. (๗) 
[๒๒๖] อปฺปาพาธานํ ยทิทํ พกฺกุโล.4 (๘) 
[๒๒๗] ปุพฺเพนิวาสํ อนุสฺสรนฺตานํ ยทิทํ โสภิโต. (๙) 
[๒๒๘] วินยธรานํ ยทิทํ อุปาลิ. (๑๐) 
[๒๒๙] ภิกฺขุโนวาทกานํ ยทิทํ นนฺทโก. (๑๑) 
[๒๓๐] อินฺทฺริเยสุ คุตฺตทฺวารานํ ยทิทํ นนฺโท. (๑๒) 
[๒๓๑] ภิกฺขุโอวาทกานํ ยทิทํ มหากปฺปโน. (๑๓) 
[๒๓๒] เตโชธาตุกุสลานํ ยทิทํ สาคโต. (๑๔) 
[๒๓๓] ปฏิภาเณยฺยกานํ ยทิทํ ราโธ. (๑๕) 
[๒๓๔] ลูขจีวรธรานํ ยทิทํ โมฆราชาติ. (๑๖) 

วคฺโค จตุตฺโถ.
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4 ฉ.ม. ยทิทํ พากุโล 



๑๔. เอตทคฺควคฺค ๕. ปฺจมวคฺค
[๒๓๕] เอตทคฺคํ  ภิกฺขเว  มม  สาวิกานํ  ภิกฺขุนีน ํ  รตฺตฺูนํ  ยทิทํ                    

มหาปชาปติโคตมี. (๑) 
[๒๓๖] มหาปฺานํ ยทิทํ เขมา. (๒) 
[๒๓๗] อิทฺธิมนฺตีนํ ยทิทํ อุปฺปลวณฺณา. (๓) 
[๒๓๘] วินยธรานํ ยทิทํ ปฏาจารา. (๔) 
[๒๓๙] ธมฺมกถิกานํ ยทิทํ ธมฺมทินฺนา. (๕) 
[๒๔๐] ฌายีนํ ยทิทํ นนฺทา. (๖) 
[๒๔๑] อารทฺธวีริยานํ ยทิทํ โสณา. (๗) 
[๒๔๒] ทิพฺพจกฺขุกานํ ยทิทํ สกุลา.5 (๘) 
[๒๔๓] ขิปฺปาภิฺานํ ยทิทํ ภทฺทา กุณฺฑลเกสา. (๙) 
[๒๔๔] ปุพฺเพนิวาสํ อนุสฺสรนฺตีนํ ยทิทํ ภทฺทา กาปลานี. (๑๐) 
[๒๔๕] มหาภิฺาปฺปตฺตานํ ยทิทํ ภทฺทา กจฺจานา. (๑๑) 
[๒๔๖] ลูขจีวรธรานํ ยทิทํ กิสาโคตมี. (๑๒) 
[๒๔๗] สทฺธาธิมุตฺตานํ ยทิทํ สิงฺคาลกมาตาติ. (๑๓) 

วคฺโค ปฺจโม.
๑๔. เอตทคฺควคฺค ๖. ฉฺวคฺค

[๒๔๘] เอตทคฺค ํ ภิกฺขเว มม สาวกานํ อุปาสกานํ ปมํ สรณํ คจฺฉนฺตาน ํยทิทํ    
ตปุสฺสภลฺลิกา6 วาณิชา. (๑) 

[๒๔๙] ทายกานํ ยทิทํ สุทตฺโต คหปติ อนาถปณฺฑิโก. (๒) 
[๒๕๐] ธมฺมกถิกานํ ยทิทํ จิตฺโต คหปติ มจฺฉิกาสณฺฑิโก. (๓) 
[๒๕๑] จตูหิ สงฺคหวตฺถูหิ ปริสํ สงฺคณฺหนฺตานํ ยทิทํ หตฺถโก อาฬวโก. (๔) 
[๒๕๒] ปณีตทายกานํ ยทิทํ มหานาโม สกฺโก. (๕) 
[๒๕๓] มนาปทายกานํ ยทิทํ อุคฺโค คหปติ เวสาลิโก. (๖) 
[๒๕๔] สํฆุปฺากานํ ยทิทํ หตฺถิกามโก อุคฺคโต คหปติ. (๗) 
[๒๕๕] อเวจฺจปฺปสนฺนานํ ยทิทํ สูโร อมฺพฺโ.7 (๘) 
[๒๕๖] ปุคฺคลปฺปสนฺนานํ ยทิทํ ชีวโก โกมารภจฺโจ. (๙) 
[๒๕๗] วิสฺสาสกานํ ยทิทํ นกุลปตา คหปตีติ. (๑๐) 

วคฺโค ฉฺโ.
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5 ฉ.ม. พกุลา 

6 สี.อิ. ตปสฺสภลฺลิกา 

7 ฉ.ม. สุรพนฺโธ 



๑๔. เอตทคฺควคฺค ๗. สตฺตมวคฺค
[๒๕๘] เอตทคฺคํ ภิกฺขเว มม สาวิกานํ อุปาสิกาน ํ ปมํ สรณํ คจฺฉนฺตีนํ ยทิทํ 

สุชาตา เสนานิธีตา.8 (๑) 
[๒๕๙] ทายิกานํ ยทิทํ วิสาขา มิคารมาตา. (๒) 
[๒๖๐] พหุสฺสุตานํ ยทิทํ ขุชฺชุตฺตรา. (๓) 
[๒๖๑] เมตฺตาวิหารีนํ ยทิทํ สามาวตี. (๔) 
[๒๖๒] ฌายีนํ ยทิทํ อุตฺตรา นนฺทมาตา. (๕) 
[๒๖๓] ปณีตทายิกานํ ยทิทํ สุปฺปวาสา โกลิยธีตา. (๖) 
[๒๖๔] คิลานุปฺากีนํ ยทิทํ สุปฺปยา อุปาสิกา. (๗) 
[๒๖๕] อเวจฺจปฺปสนฺนานํ ยทิทํ กาติยานี. (๘) 
[๒๖๖] วิสฺสาสิกานํ ยทิทํ นกุลมาตา คหปตานี. (๙) 
[๒๖๗] อนุสฺสวปฺปสนฺนานํ ยทิทํ กาลี อุปาสิกา กุรุรฆริกาติ.9 (๑๐) 

วคฺโค สตฺตโม. เอตทคฺควคฺโค นิฺิโต. 

๑๕. อฺานปาลิ ๑. ปมวคฺค 
[๒๖๘] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล กฺจ1ิ0  สงฺขารํ 

นิจฺจโต อุปคจฺเฉยฺย,  เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  กฺจิ 
สงฺขารํ นิจฺจโต อุปคจฺเฉยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๑)

[๒๖๙] อฺานเมต ํ  ภิกฺขเว  อนวกาโส,  ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน ปุคฺคโล กฺจิ สงฺขารํ 
สุขโต อุปคจฺเฉยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  กฺจิ  
สงฺขารํ สุขโต อุปคจฺเฉยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๒) 

[๒๗๐] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล กฺจ ิ ธมฺมํ  
อตฺตโต อุปคจฺเฉยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  กฺจิ 
ธมฺมํ อตฺตโต อุปคจฺเฉยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๓) 

[๒๗๑] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล มาตร ํ ชีวิตา    
โวโรเปยฺย, เนต ํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  มาตรํ ชีวิตา           
โวโรเปยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๔)
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8 ฉ.ม. เสนิยธีตา

9 ฉ.ม. กุลฆริกา 

10 ฉ.ม. กิฺจิ. เอวมุปริป. 



[๒๗๒] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล ปตร ํ ชีวิตา       
โวโรเปยฺย, เนต ํ านํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  ปตร ํ ชีวิตา       
โวโรเปยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๕) 

[๒๗๓] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล อรหนฺต ํชีวิตา 
โวโรเปยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  อรหนฺตํ ชีวิตา 
โวโรเปยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๖)

[๒๗๔] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน ปุคฺคโล ตถาคตสฺส       
ปทุฺจิตฺโต โลหิต ํ อุปฺปาเทยฺย, เนตํ านํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ,          
ยํ ปุถุชฺชโน ตถาคตสฺส ปทุฺจิตฺโต โลหิตํ อุปฺปาเทยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๗) 

[๒๗๕] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล สงฺฆํ ภินฺเทยฺย, 
เนตํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  สํฆํ ภินฺเทยฺย, านเมตํ     
วิชฺชตีติ. (๘) 

[๒๗๖] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ ทิฺิสมฺปนฺโน  ปุคฺคโล อฺํ สตฺถารํ 
อุทฺทิเสยฺย, เนต ําน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุถุชฺชโน  อฺํ สตฺถารํ 
อุทฺทิเสยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๙) 

[๒๗๗] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ เอกิสฺสา โลกธาตุยา เทฺว อรหนฺโต    
สมฺมาสมฺพุทฺธา อปุพฺพํ อจริมํ อุปฺปชฺเชยฺยุ, เนตํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว 
วิชฺชติ, ยํ เอกิสฺสา โลกธาตุยา เอโกว อรห ํ สมฺมาสมฺพุทฺโธ อุปฺปชฺเชยฺย, านเมตํ         
วิชฺชตีติ. (๑๐) 

วคฺโค ปโม.

๑๕. อฺานปาลิ ๒. ทุติยวคฺค
[๒๗๘] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ เอกิสฺสา โลกธาตุยา เทฺว ราชาโน 

จกฺกวตฺตี อปุพฺพํ อจริม ํอุปฺปชฺเชยฺยุ, เนต ําน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ,     
ยํ เอกิสฺสา โลกธาตุยา เอโก ราชา จกฺกวตฺตี อุปฺปชฺเชยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๑) 

[๒๗๙] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ อิตฺถี อรห ํอสฺส สมฺมาสมฺพุทฺโธ, เนตํ 
านํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุริโส อรหํ อสฺส สมฺมาสมฺพุทฺโธ, านเมตํ 
วิชฺชตีติ. (๒) 

[๒๘๐] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ อิตฺถี ราชา อสฺส จกฺกวตฺตี, เนต ํานํ 
วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ ปุริโส ราชา อสฺส จกฺกวตฺตี, านเมต ํ วิชฺชตีติ. 
(๓) 

[๒๘๑-๒๘๓] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ อิตฺถี สกฺกตฺตํ กาเรยฺย ฯเปฯ    
มารตฺต ํ กาเรยฺย ฯเปฯ พฺรหฺมตฺตํ กาเรยฺย, เนต ํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว     
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วิชฺชติ, ยํ ปุริโส สกฺกตฺตํ กาเรยฺย ฯเปฯ มารตฺตํ กาเรยฺย ฯเปฯ พฺรหฺมตฺตํ กาเรยฺย,      
านเมตํ วิชฺชตีติ. (๔-๖) 

[๒๘๔] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ กายทุจฺจริตสฺส อิฺโ กนฺโต มนาโป     
วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, เนตํ านํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ กายทุจฺจริตสฺส 
อนิฺโ อกนฺโต อมนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๗) 

[๒๘๕-๒๘๖] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ วจีทุจฺจริตสฺส ฯเปฯ ยํ             
มโนทุจฺจริตสฺส อิฺโ กนฺโต มนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข 
เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ มโนทุจฺจริตสฺส อนิฺโ อกนฺโต อมนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย,    
านเมตํ วิชฺชตีติ. (๘-๙) 

วคฺโค ทุติโย.

๑๕. อฺานปาลิ ๓. ตติยวคฺค
[๒๘๗] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ กายสุจริตสฺส อนิฺโ อกนฺโต อมนาโป 

วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ กายสุจริตสฺส 
อิฺโ กนฺโต มนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๑) 
; [๒๘๘-๒๘๙] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ วจีสุจริตสฺส ฯเปฯ ยํ               
มโนสุจริตสฺส อนิฺโ อกนฺโต อมนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย, เนตํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ 
โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ มโนสุจริตสฺส อิฺโ กนฺโต มนาโป วิปาโก นิพฺพตฺเตยฺย,         
านเมตํ วิชฺชตีติ. (๒-๓) 

[๒๙๐] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ กายทุจฺจริตสมงฺคี ตนฺนิทานา      
ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา สุคต ึ สคฺคํ โลกํ อุปปชฺเชยฺย, เนต ํ าน ํ วิชฺชติ. 
านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ กายทุจฺจริตสมงฺค ี ตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส    
เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคตึ วินิปาตํ นิรยํ อุปปชฺเชยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๔) 

[๒๙๑-๒๙๒] อฺานเมตํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ วจีทุจฺจริตสมงฺคี ฯเปฯ ยํ         
มโนทุจฺจริตสมงฺคี ตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา สุคต ึ สคฺค ํ โลกํ      
อุปปชฺเชยฺย, เนตํ าน ํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอต ํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ มโนทุจฺจริตสมงฺคี       
ตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคต ึ วินิปาตํ นิรยํ               
อุปปชฺเชยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ (๕-๖) 

[๒๙๓] อฺานเมต ํภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ กายสุจริตสมงฺคี ตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา 
กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคตึ วินิปาต ํ นิรยํ อุปปชฺเชยฺย, เนตํ าน ํ วิชฺชติ. 
านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ กายสุจริตสมงฺค ีตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา 
ปรมฺมรณา สุคตึ สคฺคํ โลกํ อุปปชฺเชยฺย, านเมตํ วิชฺชตีติ. (๗) 
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[๒๙๔-๒๙๕] อฺานเมต ํ ภิกฺขเว อนวกาโส, ยํ วจีสุจริตสมงฺคี ฯเปฯ ยํ            
มโนสุจริตสมงฺค ีตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคต ึ วินิปาตํ 
นิรยํ อุปปชฺเชยฺย, เนต ํานํ วิชฺชติ. านฺจ โข เอตํ ภิกฺขเว วิชฺชติ, ยํ มโนสุจริตสมงฺคี 
ตนฺนิทานา ตปฺปจฺจยา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา สุคต ึสคฺคํ โลกํ อุปปชฺเชยฺย, านเมตํ 
วิชฺชตีติ. (๘-๙) 

วคฺโค ตติโย. อฺานปาลิ นิฺิตา. 

๑๖. เอกธมฺมปาลิ ๑. ปมวคฺค
; [๒๙๖] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต เอกนฺตนิพฺพิทาย วิราคาย นิโรธาย 
อุปสมาย อภิฺาย สมฺโพธาย นิพฺพานาย สํวตฺตติ. กตโม เอกธมฺโม ? พุทฺธานุสฺสติ. 
อยํ โข ภิกฺขเว เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต เอกนฺตนิพฺพิทาย วิราคาย นิโรธาย อุปสมาย 
อภิฺาย สมฺโพธาย นิพฺพานาย สํวตฺตตีติ. (๑) 

[๒๙๗] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต เอกนฺตนิพฺพิทาย วิราคาย นิโรธาย 
อุปสมาย อภิฺาย สมฺโพธาย นิพฺพานาย สํวตฺตติ. กตโม เอกธมฺโม ? ธมฺมานุสฺสต ิ ... 
สํฆานุสฺสต ิ ... สีลานุสฺสติ ... จาคานุสฺสติ ... เทวตานุสฺสต ิ ... อานาปานสฺสติ ...              
มรณสฺสติ... กายคตาสติ ... อุปสมานุสฺสติ. อยํ โข ภิกฺขเว เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต                     
เอกนฺตนิพฺพิทาย วิราคาย นิโรธาย อุปสมาย อภิฺาย สมฺโพธาย นิพฺพานาย        
สํวตฺตตีติ. (๑๐) 

วคฺโค ปโม.

๑๖. เอกธมฺมปาลิ ๒. ทุติยวคฺค
[๒๙๘] นาห ํภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา อกุสลา 

ธมฺมา อุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา วา อกุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย สํวตฺตนฺติ, 
ยถยิท ํ ภิกฺขเว มิจฺฉาทิฺิ. มิจฺฉาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว อนุปฺปนฺนา เจว อกุสลา ธมฺมา         
อุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ อกุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย สํวตฺตนฺตีติ.

[๒๙๙] นาห ํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา กุสลา 
ธมฺมา อุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา วา กุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย สํวตฺตนฺติ, ยถยิทํ 
ภิกฺขเว สมฺมาทิฺิ. สมฺมาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว อนุปฺปนฺนา เจว กุสลา ธมฺมา อุปฺปชฺชนฺติ, 
อุปฺปนฺนา จ กุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย สํวตฺตนฺตีติ. (๒) 

[๓๐๐] นาหํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา กุสลา 
ธมฺมา นุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา วา กุสลา ธมฺมา ปริหายนฺติ, ยถยิท ํ ภิกฺขเว มิจฺฉาทิฺิ. 
มิจฺฉาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว อนุปฺปนฺนา เจว กุสลา ธมฺมา นุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ กุสลา    
ธมฺมา ปริหายนฺตีติ. (๓) 
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[๓๐๑] นาหํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา อกุสลา 
ธมฺมา นุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา วา อกุสลา ธมฺมา ปริหายนฺติ, ยถยิท ํ ภิกฺขเว สมฺมาทิฺิ. 
สมฺมาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว อนุปฺปนฺนา เจว อกุสลา ธมฺมา นุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ อกุสลา 
ธมฺมา ปริหายนฺตีติ. (๔) 

[๓๐๒] นาหํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา 
มิจฺฉาทิฺิ อุปฺปชฺชติ, อุปฺปนฺนา วา มิจฺฉาทิฺิ ปวฑฺฒติ, ยถยิทํ ภิกฺขเว อโยนิโส        
มนสิกาโร. อโยนิโส ภิกฺขเว มนสิกโรโต อนุปฺปนฺนา เจว มิจฺฉาทิฺ ิ อุปฺปชฺชติ,             
อุปฺปนฺนา จ มิจฺฉาทิฺิ ปวฑฺฒตีติ. (๕) 

[๓๐๓] นาหํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  อนุปฺปนฺนา วา           
สมฺมาทิฺิ อุปฺปชฺชติ, อุปฺปนฺนา วา สมฺมาทิฺิ ปวฑฺฒติ, ยถยิทํ ภิกฺขเว โยนิโส          
มนสิกาโร. โยนิโส ภิกฺขเว มนสิกโรโต อนุปฺปนฺนา เจว สมฺมาทิฺ ิอุปฺปชฺชติ, อุปฺปนฺนา จ 
สมฺมาทิฺิ ปวฑฺฒตีติ. (๖) 

[๓๐๔] นาห ํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยเนวํ11  สตฺตา กายสฺส    
เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคต ึ วินิปาต ํ นิรยํ อุปปชฺชนฺติ, ยถยิทํ ภิกฺขเว มิจฺฉาทิฺิ. 
มิจฺฉาทิฺิยา ภิกฺขเว สมนฺนาคตา สตฺตา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคตึ          
วินิปาตํ นิรยํ อุปปชฺชนฺตีติ. (๗) 

[๓๐๕] นาห ํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, เยน  สตฺตา กายสฺส เภทา 
ปรมฺมรณา สุคต ึสคฺค ํโลกํ อุปปชฺชนฺติ, ยถยิท ํภิกฺขเว สมฺมาทิฺิ. สมฺมาทิฺิยา ภิกฺขเว 
สมนฺนาคตา สตฺตา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา สุคตึ สคฺคํ โลกํ อุปปชฺชนฺตีติ. (๘) 

[๓๐๖] มิจฺฉาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺมํ ยถาทิฺ ิสมตฺตํ 
สมาทินฺนํ, ยฺจ วจีกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยฺจ มโนกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ 
สมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา, ยา จ ปตฺถนา, โย จ ปณิธิ, เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา       
อนิฺาย อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ตํ กิสฺส เหตุ ? ทิฺ ิ ห1ิ2 
ภิกฺขเว ปาปกา. เสยฺยถาป ภิกฺขเว นิมฺพพีช ํ วา โกสาตกีพีชํ วา ติตฺตกลาพุพีช ํ วา         
อลฺลาย ปวิยา13 นิกฺขิตฺต ํยฺเจว ปวิรส ํอุปาทิยติ, ยฺจ อาโปรส ํอุปาทิยติ. สพฺพํ ตํ 
ติตฺตกตฺตาย กกตฺตาย อสาตตฺตาย สํวตฺตติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ? พีช ํหิสฺส ภิกฺขเว ปาปกํ. 
เอวเมว โข ภิกฺขเว มิจฺฉาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ 
สมาทินฺนํ, ยฺจ วจีกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยฺจ มโนกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ 
สมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา, ยา จ ปตฺถนา, โย จ ปณิธิ, เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา        

8

11 ฉ.ม. เยน 

12 ฉ.ม. ทิฺิ หิสฺส 

13 ฉ.ม. ปถวิยา 



อนิฺาย อกนฺตาย อมนาปาย อหิตาย ทุกฺขาย สํวตฺตนฺติ. ต ํกิสฺส เหต ุ? ทิฺ ิหิ ภิกฺขเว 
ปาปกาติ. (๙) 

[๓๐๗] สมฺมาทิฺิกสฺส ภิกฺขเว ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺม ํ ยถาทิฺิ 
สมตฺต ํสมาทินฺนํ, ยฺจ วจีกมฺมํ ยถาทิฏิ สมตฺต ํสมตฺต ํสมาทินฺนํ, ยฺจ มโนกมฺมํ ยถา
ทิฺิ สมตฺต ํสมาทินฺนํ, ยา จ เจตนา, ยา จ ปตฺถนา, โย จ ปณิธิ, เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต 
ธมฺมา อิฺาย กนฺตาย มนาปาย หิตาย สุขาย สํวตฺตนฺติ. ต ํกิสฺส เหตุ ? ทิฺ ิห ิภิกฺขเว 
ภทฺทิกา. เสยฺยถาป ภิกฺขเว อุจฺฉุพีชํ วา สาลิพีช ํ วา มุทฺทิกาพีช ํ วา อลฺลาย ปวิยา 
นิกฺขิตฺตํ, ยฺเจว ปวีรส ํ อุปาทิยติ, ยฺจ อาโปรสํ อุปาทิยติ, สพฺพนฺต ํ มธุรตฺตาย       
สาตตฺตาย อเสจนกตฺตาย สํวตฺตติ. ตํ กิสฺส เหต ุ ? พีชํ ห ิ ภิกฺขเว ภทฺทกํ. เอวเมว โข 
ภิกฺขเว สมฺมาทิฺิกสฺส ปุริสปุคฺคลสฺส ยฺเจว กายกมฺมํ ยถาทิฺ ิ สมตฺตํ สมาทินฺนํ, 
ยฺจ วจีกมฺมํ ยถาทิฺิ สมตฺตํ สมาทินฺนํ, ยฺจ มโนกมฺม ํยถาทิฺ ิสมตฺต ํสมาทินฺนํ, 
ยา จ เจตนา, ยา จ ปตฺถนา, โย จ ปณิธิ, เย จ สงฺขารา, สพฺเพ เต ธมฺมา อิฺาย กนฺตาย 
มนาปาย หิตาย สุขาย สํวตฺตนฺติ. ตํ กิสฺส เหตุ ? ทิฺิ หิ ภิกฺขเว ภทฺทิกาติ. (๑๐) 

วคฺโค ทุติโย.

๑๖. เอกธมฺมปาลิ ๓. ตติยวคฺค
[๓๐๘] เอกปุคฺคโล ภิกฺขเว โลเก อุปฺปชฺชมาโน อุปฺปชฺชต ิพหุชนาหิตาย พหุชนา

สุขาย พหุโน ชนสฺส อนตฺถาย อหิตาย ทุกฺขาย เทวมนุสฺสานํ. กตโม เอกปุคฺคโล ? 
มิจฺฉาทิฺิโก โหติ วิปรีตทสฺสโน, โส พหุชนํ สทฺธมฺมา วุฺาเปตฺวา อสทฺธมฺเม             
ปติฺาเปติ. อยํ โข ภิกฺขเว เอกปุคฺคโล โลเก อุปฺปชฺชมาโน  อุปฺปชฺชต ิ พหุชนาหิตาย    
พหุชนาสุขาย พหุโน ชนสฺส อนตฺถาย อหิตาย ทุกฺขาย เทวมนุสฺสานนฺติ. (๑) 

[๓๐๙] เอกปุคฺคโล ภิกฺขเว โลเก อุปฺปชฺชมาโน  อุปฺปชฺชติ พหุชนหิตาย            
พหุชนสุขาย พหุโน  ชนสฺส อตฺถาย หิตาย สุขาย เทวมนุสฺสานํ. กตโม เอกปุคฺคโล ?     
สมฺมาทิฺิโก โหติ อวิปรีตทสฺสโน, โส พหุชน ํ อสทฺธมฺมา วุฺาเปตฺวา สทฺธมฺเม          
ปติฺาเปติ. อยํ โข ภิกฺขเว เอกปุคฺคโล โลเก อุปปชฺชมาโน อุปฺปชฺชติ พหุชนหิตาย      
พหุชนสุขาย พหุโน ชนสฺส อตฺถาย หิตาย สุขาย เทวมนุสฺสานนฺติ. (๒) 

[๓๑๐] นาห ํ ภิกฺขเว อฺํ เอกธมฺมํป สมนุปสฺสามิ, ยํ เอวํ มหาสาวชฺชํ, ยถยิทํ 
ภิกฺขเว มิจฺฉาทิฺิ. มิจฺฉาทิฺิปรมานิ ภิกฺขเว วชฺชานีติ.14 (๓) 

[๓๑๑] นาห ํ ภิกฺขเว อฺํ เอกปุคฺคลํป สมนุปสฺสามิ, โย เอวํ พหุชนอหิตาย    
ปฏิปนฺโน  พหุชนสุขาย พหุโน ชนสฺส อนตฺถาย อหิตาย ทุกฺขาย เทวมนุสฺสานํ. ยถยิทํ 
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14 ฉ.ม. มหาสาวชฺชานีติ 



ภิกฺขเว มกฺขลิ โมฆปุริโส. เสยฺยถาป ภิกฺขเว นทีมุเข ขิป15  อุฑฺเฑยฺย16  พหุนฺนํ มจฺฉานํ    
อหิตาย ทุกฺขาย อนยาย พฺยสนาย. เอวเมว โข ภิกฺขเว มกฺขลิ โมฆปุริโส มนุสฺสขิป 
มฺเ โลเก อุปฺปนฺโน พหุนฺนํ สตฺตานํ อหิตาย ทุกฺขาย อนยาย พฺยสนายาติ. (๔) 

[๓๑๒] ทุรกฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย จ สมาทเปติ, ยฺจ สมาทเปติ, โย จ 
สมาทปโต ตถตฺตาย ปฏิปชฺชติ, สพฺเพ เต พหุ อปุฺํ ปสวนฺติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ?               
ทุรกฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๕)

[๓๑๓] สฺวากฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย จ สมาทเปติ, ยฺจ สมาทเปติ, โย จ 
สมาทปโต ตถตฺตาย ปฏิปชฺชติ, สพฺเพ เต พหุ ปุฺํ ปสวนฺติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ?                 
สฺวากฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๖) 

[๓๑๔] ทุรกฺขาเต  ภิกฺขเว  ธมฺมวินเย ทายเกน   มตฺตา ชานิตพฺพา โน                 
ปฏิคฺคาหเกน. ตํ กิสฺส เหตุ ? ทุรกฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๗) 

[๓๑๕] สฺวากฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย ปฏิคฺคาหเกน  มตฺตา ชานิตพฺพา โน      
ทายเกน. ตํ กิสฺส เหตุ ? สฺวากฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๘) 

[๓๑๖] ทุรกฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย อารทฺธวีริโย, โส ทุกฺข ํ วิหรติ. ต ํ กิสฺส 
เหตุ ? ทุรกฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๙) 

[๓๑๗] สฺวากฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย กุสีโต, โส ทุกฺข ํ วิหรติ. ต ํ กิสฺส เหต ุ ?     
สฺวากฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๑๐) 

[๓๑๘] ทุรกฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย กุสีโต, โส สุข ํ วิหรติ. ตํ กิสฺส เหต ุ ?        
ทุรกฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๑๑) 

[๓๑๙] สฺวากฺขาเต ภิกฺขเว ธมฺมวินเย โย อารทฺธวีริโย, โส สุขํ วิหรติ. ต ํ กิสฺส 
เหตุ ? สฺวากฺขาตตฺตา ภิกฺขเว ธมฺมสฺสาติ. (๑๒) 

[๓๒๐] เสยฺยถาป ภิกฺขเว อปฺปมตฺตโกป คูโถ ทุคฺคนฺโธ โหติ. เอวเมว โข อหํ 
ภิกฺขเว อปฺปมตฺตกํป ภวํ น วณฺเณมิ อนฺตมโส อจฺฉราสงฺฆาตมตฺตํป. (๑๓) 

[๓๒๑] เสยฺยถาป ภิกฺขเว อปฺปมตฺตกํป มุตฺต ํ ทุคฺคนฺธํ โหติ... อปฺปมตฺตโกป    
เขโฬ ทุคฺคนฺโธ โหติ... อปฺปมตฺตโกป ปุพฺโพ ทุคฺคนฺโธ โหติ... อปฺปมตฺตกํป โลหิตํ         
ทุคฺคนฺธํ โหติ. เอวเมว โข อหํ ภิกฺขเว อปฺปมตฺตกํป ภวํ น  วณฺเณม ิ อนฺตมโส                 
อจฺฉราสงฺฆาตมตฺตํป. (๑๔) 

วคฺโค ตติโย.
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15 ฉ.ม. ขิปฺป 

16 สี. โอฑฺเฑยฺย 



๑๖. เอกธมฺมปาลิ ๔. จตุตฺถวคฺค
[๓๒๒] เสยฺยถาป ภิกฺขเว อปฺปมตฺตกํ อิมสฺมึ ชมฺพุทีเป อารามรามเณยฺยกํ      

วนรามเณยฺยกํ ภูมิรามเณยฺยกํ โปกฺขรณิรามเณยฺยกํ. อถ โข เอตเทว พหุตรํ, ยทิทํ          
อุกฺกูลวิกูลํ นทีวิทุคฺค ํ ขาณุกณฺฏกฺาน1ํ7  ปพฺพตวิสมํ. เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต 
สตฺตา, เย ถลชา. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย โอทกา. (๑) 

[๓๒๓] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย มนุสฺเสสุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข 
เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย อฺตฺร มนุสฺเสหิ ปจฺจาชายนฺติ. เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา 
เต สตฺตา, เย มชฺฌิเมส ุชนปเทสุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย ปจฺจนฺติ
เมสุ ชนปเทสุ ปจฺจาชายนฺติ อวิฺาตาเรสุ มิลกฺเขสุ.18 (๒) 

[๓๒๔] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย ปฺวนฺโต อชฬา อเนฬมูคา 
ปฏิพลา สุภาสิตทุพฺภาสิตสฺส อตฺถมฺาตุ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย 
ทุปฺปฺา ชฬา เอฬมูคา น ปฏิพลา สุภาสิตทุพฺภาสิตสฺส อตฺถมฺาตุ. (๓) 

[๓๒๕] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย อริเยน  ปฺาจกฺขุนา        
สมนฺนาคตา. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย อวิชฺชาคตา สมฺมูฬฺหา. (๔) 

[๓๒๖] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย ลภนฺต ิ ตถาคตํ ทสฺสนาย.      
อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย น ลภนฺติ ตถาคตํ ทสฺสนาย. (๕) 

[๓๒๗] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต  สตฺตา, เย ลภนฺต ิ ตถาคตปฺปเวทิตํ       
ธมฺมวินยํ สวนาย. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย น  ลภนฺติ ตถาคตปฺปเวทิตํ ธมฺมวินยํ 
สวนาย. (๖) 

[๓๒๘] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย สุตฺวา ธมฺมํ ธาเรนฺติ. อถ โข     
เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย สุตฺวา ธมฺมํ น ธาเรนฺติ. (๗) 

[๓๒๙] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต  สตฺตา, เย ธตาน1ํ9  อตฺถํ อุปปริกฺขนฺติ.      
อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย ธตานํ ธมฺมานํ อตฺถํ น อุปปริกฺขนฺติ. (๘) 

[๓๓๐] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย อตฺถมฺาย ธมฺมมฺาย    
ธมฺมานุธมฺม ํปฏิปชฺชนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย อตฺถมฺาย ธมฺมมฺาย 
ธมฺมานุธมฺมํ น ปฏิปชฺชนฺติ. (๙) 

[๓๓๑] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย สํเวชนิเยส ุ าเนส ุสํวิชฺชนฺติ. 
อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย สํเวชนิเยสุ าเนสุ น สํวิชฺชนฺติ. (๑๐) 
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[๓๓๒] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย สํวิคฺคา โยนิโส ปทหนฺติ. อถ โข 
เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย สํวิคฺคา โยนิโส น ปทหนฺติ. (๑๑) 

[๓๓๓] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย ววสฺสคฺคารมฺมณํ กริตฺวา ลภนฺติ 
สมาธึ20  ลภนฺติ จิตฺตสฺเสกคฺคตํ.21  อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย ววสฺสคฺคารมฺมณํ    
กริตฺวา น ลภนฺติ สมาธึ น ลภนฺติ จิตฺตสฺเสกคฺคตํ. (๑๒) 

[๓๓๔] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย อนฺนคฺครสคฺคาน ํ ลาภิโน.      
อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย อนฺนคฺครสคฺคาน ํ น  ลาภิโน  อุฺเฉน  กปาลาภเตน 
ยาเปนฺติ. (๑๓) 

[๓๓๕] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย อตฺถรสสฺส ธมฺมรสสฺส               
วิมุตฺติรสสฺส ลาภิโน. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย อตฺถรสสฺส ธมฺมรสสฺส วิมุตฺติรสสฺส 
น  ลาภิโน. ตสฺมาติห ภิกฺขเว เอวํ สิกฺขิตพฺพํ “อตฺถรสสฺส ธมฺมรสสฺส วิมุตฺติรสสฺส ลาภิโน 
ภวิสฺสามา”ติ. เอวํ หิ โว ภิกฺขเว สิกฺขิตพฺพนฺติ. (๑๔) 

[๓๓๖-๓๓๘] เสยฺยถาป ภิกฺขเว อปฺปมตฺตกํ อิมสฺมึ ชมฺพุทีเป อารามรามเณยฺยกํ 
วนรามเณยฺยกํ ภูมิรามเณยฺยกํ โปกฺขรณีรามเณยฺยกํ. อถ โข เอตเทว พหุตรํ, ยทิทํ        
อุกฺกูลวิกูลํ นทีวิทุคฺคํ ขาณุกณฺฏกฺาน ํ ปพฺพตวิสมํ. เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต     
สตฺตา, เย มนุสฺสา จุตา มนุสฺเสสุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย มนุสฺสา 
จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย           
ปจฺจาชายนฺติ. (๑๕-๑๗) 

[๓๓๙-๓๔๑] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย มนุสฺสา จุตา เทเวสุ      
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย มนุสฺสา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺต ิฯเปฯ 
ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๑๘-๒๐) 

[๓๔๒-๓๔๔] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย เทวา จุตา เทเวสุ         
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย เทวา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ    
ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๒๑-๒๓) 

[๓๔๕-๓๔๗] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย เทวา จุตา มนุสฺเสสุ      
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย เทวา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ    
ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๒๔-๒๖) 

[๓๔๘-๓๕๐] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย นิรยา จุตา มนุสฺเสสุ     
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย นิรยา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺต ิ ฯเปฯ 
ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๒๗-๒๙) 
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[๓๕๑-๓๕๓] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย นิรยา จุตา เทเวสุ         
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย นิรยา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺต ิ ฯเปฯ 
ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๓๐-๓๒) 

[๓๕๔-๓๕๖] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย ติรจฺฉานโยนิยา จุตา    
มนุสฺเสส ุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย ติรจฺฉานโยนิยา จุตา นิรเย    
ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺต ิ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. 
(๓๓-๓๕) 

[๓๕๗-๓๕๙] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย ติรจฺฉานโยนิยา จุตา     
เทเวสุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย ติรจฺฉานโยนิยา จุตา นิรเย        
ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺต ิ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. 
(๓๖-๓๘) 

[๓๖๐-๓๖๒] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย เปตฺติวิสยา จุตา           
มนุสฺเสส ุ ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย เปตฺติวิสยา จุตา นิรเย            
ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺต ิ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. 
(๓๙-๔๑) 

[๓๖๓-๓๖๕] เอวเมว โข ภิกฺขเว อปฺปกา เต สตฺตา, เย เปตฺติวิสยา จุตา เทเวสุ 
ปจฺจาชายนฺติ. อถ โข เอเตว สตฺตา พหุตรา, เย เปตฺติวิสยา จุตา นิรเย ปจฺจาชายนฺติ 
ฯเปฯ ติรจฺฉานโยนิยา ปจฺจาชายนฺติ ฯเปฯ เปตฺติวิสเย ปจฺจาชายนฺติ. (๔๒-๔๔) 

วคฺโค จตุตฺโถ.
(ชมฺพุทีปเปยฺยาโล นิฺิโต.)

๑๗. ปสาทกรธมฺมวคฺค
[๓๖๖-๓๘๑] อทฺธมิทํ ภิกฺขเว ลาภานํ ยทิทํ อารฺกตฺตํ. ปณฺฑปาติกตฺตํ.        

ปสุกูลิกตฺตํ. เตจีวริกตฺตํ. ธมฺมกถิกตฺตํ. วินยธรตฺตํ22. พาหุสจฺจํ. ถาวเรยฺยํ.               
อากปฺปสมฺปทา. ปริวารสมฺปทา. มหาปริวารตา. โกลปุตฺติ. วณฺณโปกฺขรตา.                
กลฺยาณวากฺกรณตา. อปฺปจฺฉตา. อปฺปาพาธตาติ. (๑-๑๖) 

(โสฬส ปสาทกรธมฺมา นิฺิตา)
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๑๘. อปรอจฺฉราสงฺฆาตวคฺค
[๓๘๒] อจฺฉราสงฺฆาตมตฺตํป เจ ภิกฺขเว ภิกฺขุ ปม ํฌาน ํภาเวติ. อยํ วุจฺจติ ภิกฺขุ 

อริตฺตชฺฌาโน  วิหรติ สตฺถุสาสนกโร โอวาทปติกโร อโมฆํ รฺปณฺฑํ ภุฺชติ, โก ปน      
วาโท, เย นํ พหุลีกโรนฺตีติ. (๑) 

[๓๘๓-๓๘๙] อจฺฉราสงฺฆาตมตฺตมฺป เจ ภิกฺขเว ภิกฺข ุทุติยํ ฌานํ ภาเวติ ... ตติยํ 
ฌานํ ภาเวต ิ ... จตุตฺถํ ฌานํ ภาเวต ิ ... เมตฺต ํ เจโตวิมุตฺตึ ภาเวต ิ ... กรุณํ เจโตวิมุตฺตึ     
ภาเวติ ... มุทิตํ เจโตวิมุตฺตึ ภาเวติ ... อุเปกฺขํ เจโตวิมุตฺตึ ภาเวติ ฯเปฯ (๒-๘) 

[๓๙๐-๓๙๓] กาเย กายานุปสฺส ี วิหรต ิอาตาป สมฺปชาโน  สติมา วิเนยฺย โลเก 
อภิชฺฌาโทมนสฺส ํ … เวทนาส ุ เวทนานุปสฺส ี วิหรติ ... จิตฺเต จิตฺตานุปสฺส ี วิหรต ิ ...         
ธมฺเมส ุ ธมฺมานุปสฺส ี วิหรติ อาตาป สมฺปชาโน  สติมา วิเนยฺย โลเก อภิชฺฌาโทมนสฺสํ. 
(๙-๑๒) 

[๓๙๔-๓๙๗] อนุปฺปนฺนาน ํปาปกาน ํอกุสลานํ ธมฺมาน ํอนุปฺปาทาย ฉนฺทํ ชเนติ 
วายมติ, วีริยํ อารภติ, จิตฺตํ ปคฺคณฺหาต ิปทหติ. อุปฺปนฺนาน ํปาปกานํ อกุสลาน ํธมฺมานํ 
ปหานาย ฉนฺท ํ ชเนต ิ วายมติ, วีริยํ อารภติ, จิตฺต ํ ปคฺคณฺหาติ ปทหติ. อนุปฺปนฺนานํ        
กุสลานํ ธมฺมานํ อุปฺปาทาย ฉนฺท ํชเนต ิวายมติ, วีริยํ อารภติ, จิตฺตํ ปคฺคณฺหาติ ปทหติ. 
อุปฺปนฺนานํ กุสลานํ ธมฺมาน ํ ิติยา อสมฺโมสาย ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย ภาวนาย        
ปาริปูริยา ฉนฺทํ ชเนติ วายมติ, วีริยํ อารภติ, จิตฺตํ ปคฺคณฺหาติ ปทหติ. (๑๓-๑๖)

[๓๙๘-๔๐๑] ฉนฺทสมาธิปธานสงฺขารสมนฺนาคต  ํ อิทฺธิปาท ํ ภาเวติ...                 
วีริยสมาธิปธานสงฺขารสมนฺนาคต ํ อิทฺธิปาทํ ภาเวติ...จิตฺตสมาธิปธานสงฺขารสมนฺนาคตํ 
อิทฺธิปาทํ ภาเวติ ... วีมํสาสมาธิปธานสงฺขารสมนฺนาคตํ อิทฺธิปาทํ ภาเวติ. (๑๗-๒๐)

[๔๐๒-๔๐๖] สทฺธินฺทฺริยํ ภาเวติ ... วีริยินฺทฺริยํ ภาเวติ ... สตินฺทฺริยํ ภาเวต ิ ... 
สมาธินฺทฺริยํ ภาเวติ ... ปฺินฺทฺริยํ ภาเวติ. (๒๑-๒๕)

[๔๐๗-๔๑๑] สทฺธาพล ํภาเวติ ... วีริยพล ํภาเวติ ... สติพล ํภาเวติ ... สมาธิพลํ 
ภาเวติ ... ปฺาพลํ ภาเวติ. (๒๖-๓๐)

[๔๑๒-๔๑๘] สติสมฺโพชฺฌงฺคํ ภาเวติ ... ธมฺมวิจยสมฺโพชฺฌงฺค ํ ภาเวต ิ ...           
วีริยสมฺโพชฺฌงฺคํ ภาเวติ ... ปติสมฺโพชฺฌงฺค ํ ภาเวต ิ ... ปสฺสทฺธิสมฺโพชฺฌงฺคํ ภาเวติ ... 
สมาธิสมฺโพชฺฌงฺคํ ภาเวติ ... อุเปกฺขาสมฺโพชฺฌงฺคํ ภาเวติ. (๓๑-๓๗)

[๔๑๙-๔๒๖] สมฺมาทิฺ ึภาเวติ... สมฺมาสงฺกปฺป ภาเวติ... สมฺมาวาจ ํภาเวติ... 
สมฺมากมฺมนฺต ํภาเวติ...สมฺมาอาชีวํ ภาเวติ...สมฺมาวายาม ํภาเวติ...สมฺมาสตึ ภาเวติ... 
สมฺมาสมาธึ ภาเวติ. (๓๘-๔๕)

[๔๒๗] อชฺฌตฺตํ รูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสติ ปริตฺตาน ิสุวณฺณทุพฺพณฺณานิ, 
ตานิ อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๔๖) 
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[๔๒๘] อชฺฌตฺต ํ  รูปสฺี  พหิทฺธา รูปาน ิ ปสฺสติ อปฺปมาณานิ                        
สุวณฺณทุพฺพณฺณานิ, ตานิ อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๔๗) 

[๔๒๙]  อชฺฌตฺตํ   อรูปสฺี  พหิทฺธา  รูปาน ิ  ปสฺสติ  ปริตฺตานิ                          
สุวณฺณทุพฺพณฺณานิ, ตานิ  อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๔๘) 

[๔๓๐] อชฺฌตฺต ํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสต ิ อปฺปมาณานิ                      
สุวณฺณทุพฺพณฺณานิ, ตานิ อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๔๙) 

[๔๓๑] อชฺฌตฺต ํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปาน ิ ปสฺสต ิ นีลาน ิ นีลวณฺณานิ               
นีลนิทสฺสนานิ นีลนิภาสานิ, ตานิ อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๕๐)

[๔๓๒] อชฺฌตฺต ํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสติ ปตานิ ปตวณฺณานิ               
ปตนิทสฺสนานิ ปตนิภาสานิ, ตานิ อภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ (๕๑) 

[๔๓๓] อชฺฌตฺต ํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสต ิ โลหิตกาน ิ โลหิตกวณฺณานิ 
โลหิตกนิทสฺสนานิ โลหิตกนิภาสานิ, ตาน ิอภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ. 
(๕๒) 

[๔๓๔] อชฺฌตฺต ํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสติ โอทาตาน ิ โอทาตวณฺณานิ   
โอทาตนิทสฺสนานิ โอทาตนิภาสานิ, ตาน ิอภิภุยฺย “ชานามิ ปสฺสามี”ติ เอวํ สฺี โหติ. 
(๕๓)  ;[๔๓๕] รูป รูปานิ ปสฺสติ. (๕๔) 

[๔๓๖] อชฺฌตฺตํ อรูปสฺี พหิทฺธา รูปานิ ปสฺสติ. (๕๕) 
[๔๓๗] สุภนฺเตว อธิมุตฺโต โหติ. (๕๖) 
[๔๓๘] สพฺพโส รูปสฺานํ สมติกฺกมา ปฏิฆสฺาน ํ อตฺถงฺคมา                 

นานตฺตสฺานํ อมนสิการา “อนนฺโต อากาโส”ติ อากาสานฺจายตน ํ อุปสมฺปชฺช      
วิหรติ. (๕๗) 

[๔๓๙] สพฺพโส อากาสานฺจายตน ํ สมติกฺกมฺม “อนนฺต ํ วิฺาณนฺ”ติ 
วิฺาณฺจายตนํ อุปสมฺปชฺช วิหรติ (๕๘) 

[๔๔๐] สพฺพโส วิฺาณฺจายตนํ สมติก ฺกมฺม “นตฺถ ิ กิฺจ ี”ติ          
อากิฺจฺายตนํ อุปสมฺปชฺช วิหรติ. (๕๙) 

[๔๔๑] สพฺพโส อากิฺจฺายตนํ สมติกฺกมฺม เนวสฺานาสฺายตนํ      
อุปสมฺปชฺช วิหรติ. (๖๐) 

[๔๔๒] สพฺพโส เนวสฺานาสฺายตนํ สมติกฺกมฺม สฺาเวทยิตนิโรธํ     
อุปสมฺปชฺช วิหรติ. (๖๑) 

[๔๔๓-๔๕๒] ปวีกสิณํ ภาเวต ิ ... อาโปกสิณํ ภาเวต ิ ... เตโชกสิณํ ภาเวต ิ ... 
วาโยกสิณํ ภาเวต ิ ... นีลกสิณํ ภาเวติ ... ปตกสิณํ ภาเวต ิ ... โลหิตกสิณํ ภาเวต ิ ...        
โอทาตกสิณํ ภาเวติ ... อากาสกสิณํ ภาเวติ ... วิฺาณกสิณํ ภาเวติ. (๖๒-๗๑) 

15



[๔๕๓-๔๖๒] อสุภสฺํ ภาเวติ ... มรณสฺํ ภาเวต ิ ... อาหาเร ปฏิกูลสฺํ 
ภาเวติ ... สพฺพโลเก อนภิรติสฺํ23  ภาเวติ ... อนิจฺจสฺํ ภาเวต ิ ... อนิจฺเจ             
ทุกฺขสฺํ ภาเวติ ... ทุกฺเข อนตฺตสฺํ ภาเวต ิ ... ปหานสฺํ ภาเวต ิ ... วิราคสฺํ 
ภาเวติ ... นิโรธสฺํ ภาเวติ. (๗๒-๘๑) 

[๔๖๓-๔๗๒] อนิจฺจสฺํ ภาเวติ...อนตฺตสฺํ ภาเวติ... มรณสฺํ ภาเวติ... 
อาหาเร ปฏิกูลสฺํ ภาเวติ...สพฺพโลเก อนภิรติสฺํ ภาเวติ... อฺิกสฺํ ภาเวติ... 
ปุฬวกสฺํ24  ภาเวติ ... วินีลกสฺํ ภาเวติ ... วิจฺฉิทฺทกสฺํ ภาเวต ิ ...                 
อุทฺธุมาตกสฺํ ภาเวติ. (๘๒-๙๑) 

[๔๗๓-๔๘๒] พุทฺธานุสฺสต ึภาเวติ...ธมฺมานุสฺสต ึภาเวติ... สํฆานุสฺสต ึภาเวติ... 
สีลานุสฺสตึ ภาเวติ...จาคานุสฺสตึ ภาเว... เทวตานุสฺสตึ ภาเวติ... อานาปานสตึ ภาเวติ... 
มรณสตึ ภาเวติ ... กายคตาสตึ ภาเวติ ... อุปสมานุสฺสตึ ภาเวติ. (๙๒-๑๐๑) 

[๔๘๓-๔๙๒] ปมชฺฌานสหคต ํ สทฺธินฺทฺริยํ ภาเวติ ... วีริยินฺทฺริยํ ภาเวติ ...      
สตินฺทฺริยํ ภาเวติ ... สมาธินฺทฺริยํ ภาเวติ ... ปฺินฺทฺริยํ ภาเวต ิ ... สทฺธาพลํ ภาเวติ ...    
วีริยพลํ ภาเวติ... สติพลํ ภาเวติ... สมาธิพลํ ภาเวติ... ปฺาพลํ ภาเวติ. (๑๐๒-๑๑๑) 

[๔๙๓-๕๖๒] ทุติยชฺฌานสหคต ํ ฯเปฯ ตติยชฺฌานสหคตํ ฯเปฯ จตุตฺถชฺฌาน
สหคต ํฯเปฯ เมตฺตาสหคต ํฯเปฯ กรุณาสหคตํ ฯเปฯ มุทิตาสหคต ํฯเปฯ อุเปกฺขาสหคตํ 
สทฺธินฺทฺริยํ ภาเวติ... วีริยินฺทฺริยํ ภาเวติ... สตินฺทฺริยํ ภาเวติ... สมาธินฺทฺริยํ ภาเวติ... 
ปฺินฺทฺริยํ ภาเวติ... สทฺธาพลํ ภาเวติ... วีริยพล ํภาเวติ... สติพล ํภาเวติ... สมาธิพลํ 
ภาเวติ... ปฺาพลํ ภาเวติ. อยํ วุจฺจติ ภิกฺขเว ภิกฺขุ อริตฺตชฺฌาโน วิหรติ สตฺถุสาสนกโร 
โอวาทปฏิกโร อโมฆํ รฺปณฺฑํ ภุฺชติ. โก ปน วาโท, เย นํ พหุลีกโรนฺตีติ. (๑๑๒-๑๘๑) 

(อปรอจฺฉราสงฺฆาตวคฺโค)

๑๙. กายคตาสติวคฺค
[๕๖๓] ยสฺส กสฺสจ ิ ภิกฺขเว มหาสมุทฺโท เจตสา ผุโฏ, อนฺโตคธา ตสฺส กุนฺนทิโย 

ยา กาจิ สมุทฺทงฺคมา. เอวเมว โข ภิกฺขเว ยสฺส กสฺสจ ิกายคตา สติ ภาวิตา พหุลีกตา, 
อนฺโตคธา ตสฺส กุสลา ธมฺมา เย เกจิ วิชฺชาภาคิยาติ. (๑) 

[๕๖๔-๕๗๐] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต มหโต สํเวคาย สํวตฺตติ. มหโต 
อตฺถาย สํวตฺตติ. มหโต โยคกฺเขมาย สํวตฺตติ. สติสมฺปชฺาย สํวตฺตติ. าณทสฺสน
ปฏิลาภาย สํวตฺตติ. ทิฺธมฺมสุขวิหาราย สํวตฺตติ. วิชฺชาวิมุตฺติผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ. 
กตโม เอกธมฺโม ? กายคตา สติ. อยํ โข ภิกฺขเว เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต มหโต          
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สํเวคาย สํวตฺตติ. มหโต อตฺถาย สํวตฺตติ. มหโต โยคกฺเขมาย สํวตฺตติ. สติสมฺปชฺาย 
สํวตฺตติ. าณทสฺสนปฏิลาภาย สํวตฺตติ. ทิฺธมฺมสุขวิหาราย สํวตฺตติ. วิชฺชาวิมุตฺติ
ผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตตีติ. (๒-๘) 

[๕๗๑] เอกธมฺเม ภิกฺขเว ภาวิเต พหุลีกเต กาโยป ปสฺสมฺภติ, จิตฺตมฺป ปสฺสมฺภติ, 
วิตกฺกวิจาราป วูปสมฺมนฺติ, เกวลาป วิชฺชาภาคิยา ธมฺมา ภาวนาปาริปูร ึ คจฺฉนฺติ.          
กตมสฺมึ เอกธมฺเม ? กายคตาย สติยา. อิมสฺม ึ โข ภิกฺขเว เอกธมฺเม ภาวิเต พหุลีกเต    
กาโยป ปสฺสมฺภติ, จิตฺตมฺป ปสฺสมฺภติ, วิตกฺกวิจาราป วูปสมฺมนฺติ, เกวลาป วิชฺชาภาคิยา 
ธมฺมา ภาวนาปาริปูรึ คจฺฉนฺตีติ. (๙) 

[๕๗๒] เอกธมฺเม ภิกฺขเว ภาวิเต พหุลีกเต อนุปฺปนฺนา เจว อกุสลา ธมฺมา      
นุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ อกุสลา ธมฺมา ปหียนฺติ. กตมสฺม ึเอกธมฺเม ? กายคตาย สติยา. 
อิมสฺม ึโข ภิกฺขเว เอกธมฺเม ภาวิเต พหุลีกเต อนุปฺปนฺนา เจว อกุสลา ธมฺมา นุปฺปชฺชนฺติ, 
อุปฺปนฺนา จ อกุสลา ธมฺมา ปหียนฺตีติ. (๑๐) 

[๕๗๓] เอกธมฺเม ภิกฺขเว ภาวิเต พหุลีกเต อนุปฺปนฺนา เจว กุสลา ธมฺมา          
อุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ กุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย สํวตฺตนฺติ. กตมสฺมึ       
เอกธมฺเม ? กายคตาย สติยา. อิมสฺม ึโข ภิกฺขเว เอกธมฺเม ภาวิเต พหุลีกเต อนุปฺปนฺนา 
เจว กุสลา ธมฺมา อุปฺปชฺชนฺติ, อุปฺปนฺนา จ กุสลา ธมฺมา ภิยฺโยภาวาย เวปุลฺลาย         
สํวตฺตนฺตีติ. (๑๑) 

[๕๗๔] เอกธมฺเม ภิกฺขเว ภาวิเต พหุลีกเต อวิชฺชา ปหียติ, วิชฺชา อุปฺปชฺชติ,      
อสฺมิมาโน  ปหียติ, อนุสยา สมุคฺฆาต ํ คจฺฉนฺติ, สฺโชนา ปหียนฺติ. กตมสฺมึ             
เอกธมฺเม ? กายคตาย สติยา. อิมสฺมึ โข ภิกฺขเว เอกธมฺเม ภาวิเต พหุลีกเต อวิชฺชา        
ปหียติ, วิชฺชา อุปฺปชฺชติ, อสฺมิมาโน  ปหียติ, อนุสยา สมุคฺฆาตํ คจฺฉนฺติ, สฺโชนา     
ปหียนฺตีติ. (๑๒) 

[๕๗๕-๕๗๖] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต ปฺาปฺปเภทาย สํวตฺตติ.   
อนุปาทาปรินิพฺพานาย สํวตฺตติ. กตโม เอกธมฺโม ? กายคตา สติ. อยํ โข ภิกฺขเว           
เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต ปฺาปฺปเภทาย สํวตฺตติ. อนุปาทาปรินิพฺพานาย         
สํวตฺตตีติ. (๑๓-๑๔) 

[๕๗๗-๕๗๙] เอกธมฺเม ภิกฺขเว ภาวิเต พหุลีกเต อเนกธาตุปฏิเวโธ โหติ.        
นานาธาตุปฏิเวโธ โหติ. อเนกธาตุปฏิสมฺภิทา โหติ. กตมสฺม ึ เอกธมฺเม ? กายคตาย      
สติยา. อิมสฺมึ โข ภิกฺขเว เอกธมฺเม ภาวิเต พหุลีกเต อเนกธาตุปฏิเวโธ โหติ.               
นานาธาตุปฏิเวโธ โหติ. อเนกธาตุปฏิสมฺภิทา โหตีติ. (๑๕-๑๗) 

[๕๘๐-๕๘๓] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต โสตาปตฺติผลสจฺฉิกิริยาย     
สํวตฺตติ. สกทาคามิผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ. อนาคามิผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ.       
อรหตฺตผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ. กตโม เอกธมฺโม ? กายคตา สติ. อยํ โข ภิกฺขเว          
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เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต โสตาปตฺติผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ. สกทาคามิผลสจฺฉิกิริยาย 
สํวตฺตติ. อนาคามิผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตติ. อรหตฺตผลสจฺฉิกิริยาย สํวตฺตตีติ. (๑๘-๒๑) 

[๕๘๔-๕๙๙] เอกธมฺโม ภิกฺขเว ภาวิโต พหุลีกโต ปฺาปฏิลาภาย สํวตฺตติ. 
ปฺาวุฑฺฒิยา สํวตฺตติ. ปฺาเวปุลฺลาย สํวตฺตติ. มหาปฺตาย สํวตฺตติ. 
ปุถุปฺตาย สํวตฺตติ. วิปุลปฺตาย สํวตฺตติ. คมฺภีรปฺตาย สํวตฺตติ.                  
อสมนฺตปฺตาย25  สํวตฺตติ. ภูริปฺตาย สํวตฺตติ. ปฺาพาหุลฺลาย สํวตฺตติ.       
สีฆปฺตาย สํวตฺตติ. ลหุปฺตาย สํวตฺตติ. หาสปฺตาย26  สํวตฺตติ.                
ชวนปฺตาย สํวตฺตติ. ติกฺขปฺตาย สํวตฺตติ. นิพฺเพธิกปฺตาย สํวตฺตติ. กตโม 
เอกธมฺโม ? กายคตา สติ. อยํ โข ภิกฺขเว เอกธมฺโม ภาวิโต พหุลีกโต ปฺาปฏิลาภาย 
สํวตฺตติ. ปฺาวุฑฺฒิยา สํวตฺตติ. ปฺาเวปุลฺลาย สํวตฺตติ. มหาปฺตาย สํวตฺตติ. 
ปุถุปฺตาย สํวตฺตติ. วิปุลปฺตาย สํวตฺตติ. คมฺภีรปฺตาย สํวตฺตติ.              
อสามนฺตปฺตาย สํวตฺตติ. ภูริปฺตาย สํวตฺตติ. ปฺาพาหุลฺลาย สํวตฺตติ.         
สีฆปฺตาย สํวตฺตติ. ลหุปฺตาย สํวตฺตติ. หาสปฺตาย สํวตฺตติ. ชวนปฺตาย 
สํวตฺตติ. ติกฺขปฺตาย สํวตฺตติ. นิพฺเพธิกปฺตาย สํวตฺตตีติ. (๒๒-๓๙) 

กายคตาสติวคฺโค.)

๒๐. อมตวคฺค
[๖๐๐] อมตนฺเต ภิกฺขเว น  ปริภุฺชนฺติ, เย กายคตาสต ึน  ปริภุฺชนฺติ. อมตนฺเต 

ภิกฺขเว ปริภุฺชนฺติ, เย กายคตาสตึ ปริภุฺชนฺตีติ. (๑)
[๖๐๑] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อปริภุตฺตํ, เยส ํ กายคตา สติ อปริภุตฺตา. อมตนฺเตสํ 

ภิกฺขเว ปริภุตฺตํ, เยสํ กายคตา สติ ปริภุตฺตาติ. (๒) 
[๖๐๒] อมตนฺเตส ํ ภิกฺขเว ปริหีนํ, เยสํ กายคตา สต ิปริหีนา. อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว 

อปริหีนํ, เยสํ กายคตา สติ อปริหีนาติ. (๓) 
[๖๐๓] อมตนฺเตสํ, ภิกฺขเว วิรทฺธํ, เยส ํกายคตา สต ิ วิรทฺธา. อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว 

อารทฺธํ,27 เยสํ กายคตา สติ อารทฺธาติ. (๔) 
[๖๐๔] อมตนฺเต ภิกฺขเว ปมาทึสุ, เย กายคตาสต ึปมาทึสุ. อมตนฺเต ภิกฺขเว น 

ปมาทึสุ. เย กายคตาสตึ น ปมาทึสูติ. (๕) 
[๖๐๕] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว ปมุฺ, เยสํ กายคตา สต ิปมุฺา. อมตนฺเตส ํภิกฺขเว 

อปฺปมุฺ, เยสํ กายคตา สติ อปฺปมุฺาติ. (๖)
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25 ก. อสมตฺถปฺาย

26 สี.อิ. หาสุปฺตาย

27 ก. อวิรทฺธํ



[๖๐๖] อมตนฺเตส ํ ภิกฺขเว อนาเสวิตํ, เยส ํกายคตา สติ อนาเสวิตา. อมตนฺเตสํ 
ภิกฺขเว อาเสวิตํ, เยสํ กายคตา สติ อาเสวิตาติ. (๗) 

[๖๐๗] อมตนฺเตส ํ ภิกฺขเว อภาวิตํ, เยสํ กายคตา สต ิ อภาวิตา. อมตนฺเตสํ 
ภิกฺขเว ภาวิตํ, เยสํ กายคตา สติ ภาวิตาติ. (๘) 

[๖๐๘] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อพหุลีกตํ, เยสํ กายคตา สต ิอพหุลีกตา. อมตนฺเตสํ 
ภิกฺขเว พหุลีกตํ, เยสํ กายคตา สติ พหุลีกตาติ. (๙)

[๖๐๙] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อนภิฺาตํ, เยส ํ กายคตา สต ิ อนภิฺาตา.          
อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อภิฺาตํ, เยสํ กายคตา สติ อภิฺาตาติ. (๑๐) 

[๖๑๐] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อปริฺาตํ, เยส ํ กายคตา สติ อปริฺาตา.          
อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว ปริฺาตํ, เยสํ กายคตา สติ ปริฺาตาติ. (๑๑) 

[๖๑๑] อมตนฺเตสํ ภิกฺขเว อสจฺฉิกตํ, เยส ํ กายคตา สติ อสจฺฉิกตา. อมตนฺเตสํ 
ภิกฺขเว สจฺฉิกตํ, เยสํ กายคตา สติ สจฺฉิกตาติ. (๑๒)  
; (อิทมโวจ ภควา. อตฺตมนา เต ภิกฺขู ภควโต ภาสิตํ อภินนฺทุนฺติ.)  

(อมตวคฺโค.)
เอกกนิปาโต นิฺิโต

_________________________
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๑๔. เอตทัคควรรค
หมวดวาดวยเอตทัคคะ28

๑. ปฐมวรรค
หมวดท่ี ๑

[๑๘๘];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย อัญญาโกณฑัญญะเลิศกวาภิกษุ
สาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนรัตตัญู29 (๑)

[๑๘๙];สารีบุตรเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีปญญามาก (๒)
[๑๙๐];มหาโมคคัลลานะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีฤทธ์ิมาก (๓)
[๑๙๑];มหากัสสปะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูทรงธุดงค และ 

สรรเสริญคุณแหงธุดงค (๔)
[๑๙๒];อนุรุทธะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีตาทิพย (๕)
[๑๙๓];ภัททิยกาโคธายบุตรเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเกิดใน

ตระกูลสูง (๖)
[๑๙๔];ลกุณฏกภัททิยะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีเสียงไพเราะ (๗)
[๑๙๕];ปณโฑลภารทวาชะเลิศกวาภิกษุสาวกทั ้งหลายของเรา ผู บันลือ 

สีหนาท30 (๘)
[๑๙๖];ปุณณมันตานีบุตรเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนธรรมกถึก 

(๙)
[๑๙๗];มหากัจจานะ31เลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูอธิบายความหมาย

แหงธรรมที่กลาวไวโดยยอไดพิสดาร (๑๐)
ปฐมวรรค จบ

๑๔. เอตทัคควรรค
๒. ทุติยวรรค
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28 เอตทัคคะ ในที่นี้หมายถึงเปนยอดบาง เปนผูประเสริฐที่สุดบาง (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๑๘๘/๑๑๒)

29 รัตตัญ ูในที่นี้ เปนตำแหนงเอตทัคคะที่พระอัญญาโกณฑัญญะไดรับยกยองจากพระพุทธเจา มีความหมาย 
วา รูราตรีนาน  คือบวช รูแจงธรรม และเปนพระขีณาสพกอนพระสาวกทั้งหลาย (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) 
๑/๑๘๘/๑๒๒)

30  บันลือสีหนาท ในที่นี้หมายถึงอาการที่เปลงวาจาอยางองอาจดุจพญาราชสีหในขณะที่เดินรอบ  ๆ วิหาร มี
ใจความวา “ผูมีความสงสัยในมรรคและผล จงถามขาพเจา” หรือแมจะยืนตรงพระพักตรของพระ พุทธเจาก็เปลง
วาจาวา “กิจที่จะพึงทำในพระศาสนานี้ของขาพระองคถึงที่สุดแลว” (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๑๙๕/๑๗๗)

31 บางแหงใช กัจจายนะ



หมวดท่ี ๒
[๑๙๘];จูฬปนถกเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูสามารถเนรมิตกาย

มโนมัย32 (๑)
[๑๙๙];จูฬปนถกเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูฉลาดในเจโตวิวัฏ33 (๒)
[๒๐๐];มหาปนถกเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูฉลาดในสัญญาวิวัฏ34 

(๓)
[๒๐๑];สุภูติเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีปกติอยูดวยความไมมีกิเลส 

(๔)
[๒๐๒];สุภูติเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนทักขิไณยบุคคล (๕)
[๒๐๓];เรวตขทิรวนิยะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูอยูปาเปนวัตร (๖)
[๒๐๔];กังขาเรวตะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูยินดีในฌาน35 (๗)
[๒๐๕];โสณโกวิสะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูปรารภความเพียร36 

(๘)
[๒๐๖];โสณกุฏิกัณณะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูกลาวถอยคำ

ไพเราะ37 (๙)
[๒๐๗];สีวลีเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีลาภ (๑๐)
[๒๐๘];วักกลิเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูหลุดพนดวยศรัทธา (๑๑)

ทุติยวรรค จบ
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32  เนรมิตกายมโนมัย หมายถึงเนรมิตกายที่เกิดขึ้นดวยใจ เชน  ตามปกติภิกษุอื่นหลายรูปเนรมิตใหกายเกิดขึ้น
มีรูปรางลักษณะเหมือนกัน ทำงานอยางเดียวกันไดเพียง ๓ หรือ ๔ รูป ไมมาก สวนทานพระจูฬปนถก เนรมิต
กายใหเปนสมณะตั้ง ๑,๐๐๐ รูป โดยการนึกเพียงครั้งเดียว ทั้งยังสามารถทำใหกายที่เนรมิตนั้นมีรูปรางตางกัน 
ทำการงานตางกัน  เพราะฉะนั้น ทานจึงเลิศกวาภิกษุผูเนรมิตกายมโนมัยทั้งหลาย (องฺ. เอกก.อ. (บาลี) 
๑/๑๙๘/๑๘๙)

33  ฉลาดในเจโตวิวัฏ หมายถึงฉลาดในการปรับเปลี่ยนใจ คือไดรูปาวจรฌาน ๔ (ปมฌาน  ทุติยฌาน ตติย
ฌาน และจตุตถฌาน) เพราะความฉลาดในสมาบัติ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๑๙๙/๑๘๙)

34  ฉลาดในสัญญาวิวัฏ หมายถึงฉลาดในการปรับเปลี่ยนสัญญา คือไดอรูปาวจรฌาน  ๔ (อากาสานัญจายตน
ฌาน  วิญญาณัญจายตนฌาน  อากิญจัญญายตนฌาน และเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน) (องฺ. เอกก.อ. 
(บาลี) ๑/๒๐๐/๑๘๙)

35  มีฌาน ในที่นี้หมายถึง ไดฌานและยินดีฌาน  แมในพระเถรีและอุบาสิกาก็อธิบายทำนองเดียวกัน  (องฺ.         
เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๐๔/๒๐๖

36 ดูเชิงอรรถที่ ๒ ขอ ๑๘ หนา ๔ ในเลมนี้

37 กลาวถอยคำไพเราะ ในที่นี้หมายถึงแสดงธรรมกถาดวยเสียงอันไพเราะ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๐๖/๒๑๒)



๑๔. เอตทัคควรรค
๓. ตติยวรรค
หมวดท่ี ๓

[๒๐๙];พระผูมีพระภาคตรัสวา ราหุลเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูใคร
ตอการศึกษา (๑)

[๒๑๐];รัฐบาลเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูบวชดวยศรัทธา (๒)
[๒๑๑];กุณฑธานะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูจับสลากไดกอน (๓)
[๒๑๒];วังคีสะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีปฏิภาณ (๔)
[๒๑๓];อุปเสนวังคันตบุตรเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนที่เลื่อมใส

ของคนโดยรอบ (๕)
[๒๑๔];ทัพพมัลลบุตรเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูจัดแจงเสนาสนะ 

(๖)
[๒๑๕];ปลินทวัจฉะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนที่รักที่ชอบใจของ

เหลาเทวดา (๗)
[๒๑๖];พาหิยทารุจีริยะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูรูแจงไดเร็ว (๘)
[๒๑๗];กุมารกัสสปะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูแสดงธรรมไดวิจิตร 

(๙)
[๒๑๘];มหาโกฏฐิตะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูบรรลุปฏิสัมภิทา 

(๑๐)
ตติยวรรค จบ

๑๔. เอตทัคควรรค
๔. จตุตถวรรค
หมวดท่ี ๔

[๒๑๙];อานนทเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนพหูสูต38 (๑)
[๒๒๐];อานนทเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีสต3ิ9 (๒)
[๒๒๑];อานนทเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีคต4ิ0 (๓)
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38 ผูเปนพหูสูต ในที่นี้หมายถึงไดเรียนพระพุทธพจนโดยตรงจากพระผูมีพระภาค ตั้งอยูในฐานะ “ขุนคลังปริยัติ” 
ในศาสนาของพระทศพล (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๑๙-๒๒๓/๒๕๖)

39 ผูมีสติ ในที่นี้หมายถึงสามารถทรงจำพระพุทธพจนไดเปนเลิศ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๑๙-๒๒๓/๒๕๖)

40  ผูมีคต ิ ในที่นี้หมายถึงจดจำที่มาของพระพุทธพจนไดหมดทุกบท แมจะมีถึงหกหมื่นบท ก็จำไดตามที่
พระพุทธเจาตรัสไว (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๑๙-๒๒๓/๒๕๖)



[๒๒๒];อานนทเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีธิต4ิ1 (๔)
[๒๒๓];อานนทเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูเปนอุปฏฐาก (๕)
[๒๒๔];อุรุเวลกัสสปะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีบริวารมาก (๖)
[๒๒๕];กาฬุทายีเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูยังสกุลใหเลื่อมใส (๗)
[๒๒๖];พักกุละเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีอาพาธนอย (๘)
[๒๒๗];โสภิตะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูระลึกชาติได (๙)
[๒๒๘];อุบาลีเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูทรงวินัย (๑๐)
[๒๒๙];นันทกะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูกลาวสอนนางภิกษุณี 

(๑๑)
[๒๓๐];น ันทะเล ิศกว าภ ิกษุสาวกทั ้งหลายของเรา ผู ค ุ มครองทวารใน

อินทรีย42ทั้งหลายได (๑๒)
[๒๓๑];มหากัปปนะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูกลาวสอนภิกษุ (๑๓)
[๒๓๒];สาคตะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูฉลาดในเตโชธาตุ (๑๔)
[๒๓๓];ราธะเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูมีปฏิภาณแจมแจง (๑๕)
[๒๓๔];โมฆราชเลิศกวาภิกษุสาวกทั้งหลายของเรา ผูทรงจีวรเศราหมอง (๑๖)

จตุตถวรรค จบ

๑๔. เอตทัคควรรค
๕. ปญจมวรรค

หมวดท่ี ๕
[๒๓๕];มหาปชาบดีโคตมีภิกษุณีเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูเปน  

รัตตัญู (๑)
[๒๓๖];เขมาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูมีปญญามาก (๒)
[๒๓๗];อุบลวรรณาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูมีฤทธ์ิมาก (๓)
[๒๓๘];ปฏาจาราเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูทรงวินัย (๔)
[๒๓๙];ธรรมทินนาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูเปนธรรมกถึก (๕)
[๒๔๐];นันทาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูยินดีในฌาน (๖)
[๒๔๑];โสณาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูปรารภความเพียร (๗)
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41  ผูมีธิติ ในที่นี้หมายถึงเพียรเรียน  เพียรสาธยาย เพียรทรงจำพระพุทธพจน และเพียรอุปฏฐาก (องฺ.เอกก.อ. 
(บาลี) ๑/๒๑๙-๒๒๓/๒๕๖)

42  อินทรีย ในที่นี้หมายถึงอินทรีย ๖ หรืออายตนะภายใน  ๖ (ตา หู จมูก ลิ้น กาย และใจ) พระนันทะเปน ผู
สำรวมระวังการเห็นรูป ฟงเสียง ดมกลิ่น  ลิ้มรส ถูกตองโผฏฐัพพะ และธรรมารมณ (ที.ปา.  (ไทย) 
๑๑/๓๒๓/๓๑๕-๓๑๖, ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๓๐๕/๓๗๒-๓๗๓, อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๒๒๙/๒๓๓)



[๒๔๒];สกุลาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูมีตาทิพย (๘)
[๒๔๓];ภัททากุณฑลเกสาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูรูแจงไดเร็ว 

(๙)
[๒๔๔];ภัททากาปลานีเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูระลึกชาติได 

(๑๐)
[๒๔๕];ภัททากัจจานาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูบรรลุอภิญญา

ใหญ43 (๑๑)
[๒๔๖];กิสาโคตมีเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูทรงจีวรเศราหมอง 

(๑๒)
[๒๔๗];สิงคาลมาตาเลิศกวาภิกษุณีสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูหลุดพนดวย

ศรัทธา (๑๓)
ปญจมวรรค จบ

๑๔. เอตทัคควรรค
๖. ฉัฏฐวรรค
หมวดท่ี ๖

[๒๔๘];พอคาชื่อตปุสสะและภัลลิกะเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผูถึง
สรณะกอน (๑)

[๒๔๙];สุทัตตอนาถบิณฑิกคหบดีเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผูยินดี
ย่ิงในการถวายทาน44 (๒)

[๒๕๐];จิตตคหบดีชาวเมืองมัจฉิกาสัณฑเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา 
ผูเปนธรรมกถึก (๓)

[๒๕๑];หัตถกอุบาสกชาวกรุงอาฬวีเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผู
สงเคราะหบริษัทดวยสังคหวัตถุ ๔ (๔)

[๒๕๒];เจาศากยะพระนามวามหานามะเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา 
ผูถวายรสอันประณีต (๕)
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43  มหาอภิญญา หมายถึงการระลึกชาติได ๑ อสงไขย กับ ๑๐๐,๐๐๐ กัป ในศาสนาของพระพุทธเจาแตละ
พระองคจะมีผูบรรลุมหาอภิญญา ๔ องคเทานั้น  เฉพาะในศาสนาของพระสมณโคดม ไดแก พระสารีบุตร พระ
มหาโมคคัลลานะ พระพากุละ และพระภัททากัจจานาเถรี ในบรรดาทั้ง ๔ องคนี้ พระภัททากัจจานา- เถรีเปนผู
เลิศ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๔๕/๓๓๑)

44  ผูถวายทาน ในที่นี้หมายถึงผูยินดีย่ิงในการถวายทาน  แมในฝายอุบาสิกาผูเปนสาวิกาก็อธิบายทำนอง
เดียวกัน (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๔๙/๓๓๗)



[๒๕๓];อุคคคหบดีชาวกรุงเวสาลีเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผูถวาย
โภชนะเปนที่นาชอบใจ (๖)

[๒๕๔];อุคคตคหบดีชาวหัตถีคามเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผู
อุปฏฐากพระสงฆ (๗)

[๒๕๕];สูรอัมพัฏฐะเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผูเลื ่อมใสอยาง
แนนแฟน (๘)

[๒๕๖];ชีวกโกมารภัจจเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผูเลื่อมใสเฉพาะ
บุคคล (๙)

[๒๕๗];นกุลปตาคหบดีเลิศกวาอุบาสกสาวกทั้งหลายของเรา ผู(กลาวถอยคำที่
ทำใหเกิดความ)คุนเคย45 (๑๐)

ฉัฏฐวรรค จบ

๑๔. เอตทัคควรรค
๗. สัตตมวรรค
หมวดท่ี ๗

[๒๕๘];สุชาดาธิดาของเสนานีกุมพีเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผู
ถึงสรณะกอน (๑)

[๒๕๙];วิสาขามิคารมาตาเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูยินดีย่ิงใน
การถวายทาน (๒)

[๒๖๐];ขุชชุตตราเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูเปนพหูสูต (๓)
[๒๖๑];สามาวดีเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูมีปกติอยูดวย 

เมตตา (๔)
[๒๖๒];อุตตรานันทมาตาเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูยินดีใน

ฌาน (๕)
[๒๖๓];สุปปวาสาโกลิยธิดาเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูถวายรส

อันประณีต (๖)
[๒๖๔];สุปปยาอุบาสิกาเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูบำรุงภิกษุ

อาพาธ (๗)
[๒๖๕];กาติยานีเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผูเลื ่อมใสอยาง

แนนแฟน (๘)
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45 ผูคุนเคย ในที่นี้หมายถึงผูกลาวถอยคำที่กอใหเกิดความคุนเคย (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๕๗/๓๕๑)



[๒๖๖];นกุลมาตาคหปตานีเลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา ผู(กลาว
ถอยคำที่ทำใหเกิดความ)คุนเคย46 (๙)

[๒๖๗];กาลีอุบาสิกาชาวเมืองกุรรฆระ เลิศกวาอุบาสิกาสาวิกาทั้งหลายของเรา 
ผูเลื่อมใสเพราะไดยินไดฟงตาม ๆ กันมา (๑๐)

สัตตมวรรค จบ
เอตทัคควรรคท่ี ๑๔ จบ

๑๕. อัฏฐานบาลี
บาลีวาดวยความเปนไปไดและเปนไปไมได

๑. ปฐมวรรค
หมวดท่ี ๑

[๒๖๘];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย เปนไปไมไดเลย47ที่บุคคลผูถึง
พรอมดวยทิฏฐ4ิ8  พึงยึดถือสังขารไร ๆ โดยความเปนสภาวะเที่ยง  แตเปนไปได49  ที่
ปุถุชนพึงยึดถือสังขารไร ๆ โดยความเปนสภาวะเที่ยง (๑)

[๒๖๙];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงยึดถือสังขารไร ๆ โดย
ความเปนสุข แตเปนไปไดที่ปุถุชนพึงยึดถือสังขารไร ๆ โดยความเปนสุข (๒)

[๒๗๐];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงยึดถือธรรมไร ๆ โดย
ความเปนอัตตา แตเปนไปไดที่ปุถุชนพึงยึดถือธรรมไร ๆ โดยความเปนอัตตา (๓)

[๒๗๑];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงฆามารดา แตเปนไปไดที่
ปุถุชนพึงฆามารดา (๔)

[๒๗๒];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงฆาบิดา แตเปนไปไดที่
ปุถุชนพึงฆาบิดา (๕)

[๒๗๓];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงฆาพระอรหันต แตเปนไป
ไดที่ปุถุชนพึงฆาพระอรหันต (๖)

[๒๗๔];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐ ิ พึงมีจิตประทุษราย ทำราย
ตถาคตใหหอเลือด แตเปนไปไดที่ปุถุชนพึงมีจิตประทุษราย ทำรายตถาคตให หอเลือด 
(๗)
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46 ดูเชิงอรรถที่ ๑ ขอ ๒๕๗ หนา ๓๒ ในเลมนี้

47 ดูเชิงอรรถที่ ๑ ขอที่ ๔๑ หนา ๗ ในเลมนี้

48  บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิ ไดแก บุคคล ในที่นี้หมายถึงพระอริยบุคคลชั้นโสดาบันขึ้นไป และ ทิฏฐิ ในที่นี้
หมายถึงสัมมาทิฏฐิ คือความเห็นชอบ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๖๘/๔๐๒)

49 เปนไปได ในที่นี้หมายถึงยอมรับฐานะ(เหตุ)ที่ใหเปนไปได (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๖๘/๔๐๒)



[๒๗๕];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงทำลายสงฆ แตเปนไป
ไดที่ปุถุชนพึงทำลายสงฆ (๘)

[๒๗๖];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูถึงพรอมดวยทิฏฐิพึงนับถือศาสดาอื่น  แตเปน
ไปไดที่ปุถุชนพึงนับถือศาสดาอื่น (๙)

[๒๗๗];เปนไปไมไดเลยที่พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา ๒ พระองคพึงเสด็จ 
อุบัติพรอมกันในโลกธาตุเดียวกัน 50  แตเปนไปไดที่พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา
พระองคเดียวพึงเสด็จอุบัติในโลกธาตุเดียว (๑๐)

ปฐมวรรค จบ

๑๕. อัฏฐานบาลี
๒. ทุติยวรรค
หมวดท่ี ๒

[๒๗๘];เปนไปไมไดเลยที่พระเจาจักรพรรดิ ๒ พระองคพึงเสด็จอุบัติพรอมกันใน
โลกธาตุเดียวกัน  แตเปนไปไดที่พระเจาจักรพรรดิพระองคเดียวพึงเสด็จอุบัติในโลกธาตุ
เดียว (๑)

[๒๗๙];เปนไปไมไดเลยที่สตรีพึงเปนพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา แตเปนไป
ไดที่บุรุษพึงเปนพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา (๒)

[๒๘๐];เปนไปไมไดเลยที่สตรีพึงเปนพระเจาจักรพรรดิ แตเปนไปไดที่บุรุษพึง
เปนพระเจาจักรพรรดิ (๓)

[๒๘๑-๒๘๓]; เปนไปไมไดเลยที่สตรีพึงครองความเปนทาวสักกะ ฯลฯ เปนมาร 
ฯลฯ เปนพรหม แตเปนไปไดที่บุรุษพึงครองความเปนทาวสักกะ ฯลฯ เปนมาร ฯลฯ เปน
พรหม (๔-๖)

[๒๘๔];เปนไปไมไดเลยที่กายทุจริตจะพึงเกิดผลที่นาปรารถนา นาใคร นาพอใจ 
แตเปนไปไดที่กายทุจริตจะพึงเกิดผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ (๗)

[๒๘๕-๒๘๖]; เปนไปไมไดเลยที่วจีทุจริต ฯลฯ เปนไปไมไดเลยที่มโนทุจริตจะ
พึงเกิดผลที่นาปรารถนา นาใคร นาพอใจ แตเปนไปไดที่มโนทุจริตจะพึงเกิดผลที่ไมนา
ปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ (๘-๙)

ทุติยวรรค จบ
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50 โลกธาตุเดียวกัน หมายถึงจักรวาลเดียวกัน (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๒๗๗/๔๑๓)



๑๕. อัฏฐานบาลี
๓. ตติยวรรค
หมวดท่ี ๓

[๒๘๗];เปนไปไมไดเลยที่กายสุจริตจะพึงเกิดผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไม
นาพอใจ แตเปนไปไดที่กายสุจริตจะพึงเกิดผลที่นาปรารถนา นาใคร นาพอใจ (๑)

[๒๘๘-๒๘๙]; เปนไปไมไดเลยที่วจีสุจริต ฯลฯ เปนไปไมไดเลยที่มโนสุจริตจะ
พึงเกิดผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ แตเปนไปไดที่มโนสุจริตจะพึงเกิดผล
ที่นาปรารถนา นาใคร นาพอใจ (๒-๓)

[๒๙๐];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูประกอบกายทุจริต หลังจากตายแลวจะไป
เกิดในสุคติโลกสวรรค เพราะความประกอบกายทุจริตเปนเหตุเปนปจจัย แตเปนไปไดที่
บุคคลผูประกอบกายทุจริต  หลังจากตายแลวจะไปเกิดในอบาย ทุคต ิ วินิบาต51  นรก 
เพราะความประกอบกายทุจริตเปนเหตุเปนปจจัย (๔)

[๒๙๑-๒๙๒]; เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูประกอบวจีทุจริต ฯลฯ เปนไปไมไดเลย
ที่บุคคลผูประกอบมโนทุจริตหลังจากตายแลวจะไปเกิดในสุคติโลกสวรรค เพราะความ
ประกอบมโนทุจริตเปนเหตุเปนปจจัย แตเปนไปไดที่บุคคลผูประกอบมโนทุจริต หลัง
จากตายแลวจะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก เพราะประกอบมโนทุจริตเปนเหตุ
เปนปจจัย (๕-๖)

[๒๙๓];เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูประกอบกายสุจริต หลังจากตายแลวจะไป 
เกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก เพราะความประกอบกายสุจริตเปนเหตุเปนปจจัย แต
เปนไปไดที่บุคคลผูประกอบกายสุจริต หลังจากตายแลวจะไปเกิดในสุคติโลกสวรรค 
เพราะประกอบกายสุจริตเปนเหตุเปนปจจัย (๗)

[๒๙๔-๒๙๕]; เปนไปไมไดเลยที่บุคคลผูประกอบวจีสุจริต ฯลฯ เปนไปไมไดเลย
ที่บุคคลผูประกอบมโนสุจริต หลังจากตายแลวจะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 
เพราะประกอบมโนสุจริตเปนเหตุเปนปจจัย แตเปนไปไดที่บุคคลผูประกอบมโนสุจริต 
หลังจากตายแลวจะไปเกิดในสุคติโลกสวรรค เพราะประกอบมโนสุจริตเปนเหตุเปน
ปจจัย (๘-๙)

ตติยวรรค จบ
อัฏฐานบาลีท่ี ๑๕ จบ
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51 ในที่นี้ อบาย ทุคติ วินิบาต ทั้ง ๓ คำนี้เปนไวพจนของคำวา “นรก” (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๔๓/๕๐)



๑๖. เอกธัมมบาลี
บาลีวาดวยธรรมอันเปนเอก52

๑. ปฐมวรรค
หมวดท่ี ๑

[๒๙๖];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลเจริญ
ทำใหมากแลวยอมเปนไปเพ่ือความเบื่อหนายอยางที่สุด เพ่ือคลายกำหนัด เพ่ือดับ เพ่ือ
สงบระงับ เพ่ือรูย่ิง เพ่ือตรัสรู เพ่ือนิพพาน

ธรรมอันเปนเอก คืออะไร
คือ พุทธานุสสติ(การระลึกถึงพระพุทธเจา)
ธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อความเบื่อ

หนาย อยางที่สุด เพ่ือคลายกำหนัด เพ่ือดับ เพ่ือสงบระงับ เพ่ือรูย่ิง เพ่ือตรัสรู เพ่ือ
นิพพาน (๑)

[๒๙๗];ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อความเบื่อ
หนายอยางที่สุด เพ่ือคลายกำหนัด เพ่ือดับ เพ่ือสงบระงับ เพ่ือรูย่ิง เพ่ือตรัสรู เพ่ือ
นิพพาน

ธรรมอันเปนเอก คืออะไร
คือ ธัมมานุสสติ(การระลึกถึงพระธรรม) ฯลฯ สังฆานุสสติ(การระลึกถึงพระ

สงฆ) ฯลฯ สีลานุสสติ(การระลึกถึงศีล) ฯลฯ จาคานุสสติ(การระลึกถึงการบริจาค) ฯลฯ 
เทวตานุสสติ(การระลึกถึงเทวดา) ฯลฯ อานาปานัสสติ(สติกำหนดลมหายใจเขาออก) 
ฯลฯ มรณัสสติ(การระลึกถึงความตาย) ฯลฯ กายคตาสติ(สติอันไปในกาย) ฯลฯ อุป
สมานุสสติ(การระลึกถึงธรรมอันเปนที่สงบ)

ธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อความเบื่อ
หนาย อยางที่สุด เพ่ือคลายกำหนัด เพ่ือดับ เพ่ือสงบระงับ เพ่ือรูย่ิง เพ่ือตรัสรู เพ่ือ
นิพพาน (๑๐)

ปฐมวรรค จบ
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52  ธรรมอันเปนเอก ในที่นี้หมายถึงธรรมที่มีสภาวะเปนหนึ่ง(เอกสภาวะ)  ศัพทวา ธรรม  นี้มีความหมายวา 
สภาวะ ดุจในคำวา กุสลา ธมฺมา (สภาวะที่เปนกุศล)  เปนตน  (องฺ.เอกก.อ. (บาลี)  ๑/๒๙๖/๔๑๘, องฺ.เอกก.ฏีกา 
(บาลี) ๑/๒๙๖/๒๗๕)



๑๖. เอกธัมมบาลี
๒. ทุติยวรรค
หมวดท่ี ๒

[๒๙๘];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่
เปนเหตุใหอกุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เปนไปเพ่ือความเจริญ
ไพบูลยย่ิงขึ้นเหมือนมิจฉาทิฏฐิ53(ความเห็นผิด)นี ้ เมื่อเปนมิจฉาทิฏฐิ อกุศลธรรมที่ยัง
ไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เปนไปเพ่ือความเจริญไพบูลยย่ิงขึ้น (๑)

[๒๙๙];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหกุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็
เกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เปนไปเพื่อความเจริญไพบูลยยิ่งขึ้นเหมือนสัมมาทิฏฐ5ิ4 
(ความเห็นชอบ)นี ้ เมื่อเปนสัมมาทิฏฐิ กุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น  และที่เกิดขึ้น
แลวก็เปนไปเพ่ือความเจริญไพบูลยย่ิงขึ้น (๒)

[๓๐๐];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหกุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็ไม
เกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เสื่อมไปเหมือนมิจฉาทิฏฐินี ้ เมื่อเปนมิจฉาทิฏฐ ิ กุศลธรรมที่
ยังไมเกิดขึ้นก็ไมเกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เสื่อมไป (๓)

[๓๐๑];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหอกุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็
ไมเกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เสื่อมไปเหมือนสัมมาทิฏฐินี้ เมื่อเปนสัมมาทิฏฐ ิ อกุศล
ธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็ไมเกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เสื่อมไป (๔)

[๓๐๒];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหมิจฉาทิฏฐิที่ยังไมเกิดขึ้นก็
เกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เจริญยิ่งขึ้นเหมือนอโยนิโสมนสิการ เมื่อมนสิการโดยไม
แยบคาย มิจฉาทิฏฐิที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เจริญย่ิงขึ้น (๕)

[๓๐๓];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหสัมมาทิฏฐิที่ยังไมเกิดขึ้นก็
เกิดขึ้น  หรือที่เกิดขึ้นแลวก็เจริญย่ิงขึ้นเหมือนโยนิโสมนสิการ เมื่อมนสิการโดยแยบคาย 
สัมมาทิฏฐิที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เจริญย่ิงขึ้น (๖)

[๓๐๔];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหเหลาสัตว หลังจากตาย
แลวไปเกิดในอบาย ทุคต ิ วินิบาต นรก เหมือนมิจฉาทิฏฐินี้ เหลาสัตวที่ประกอบดวย
มิจฉาทิฏฐิ หลังจากตายแลวยอมไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก (๗)
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53 มิจฉาทิฏฐิ ในที่นี้หมายถึงทิฏฐ ิ๖๒ ประการ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี)  ๑/๒๙๘/๔๒๒, ดูเรื่องทิฏฐ ิ๖๒ ประการใน 
ที.สี. (ไทย) ๙/๒๘-๙๘/๑๒-๓๙)

54  สัมมาทิฏฐิ ในที่นี้หมายถึงสัมมาทิฏฐ ิ ๕ ประการ คือ (๑)  กัมมัสสกตาทิฏฐิ (๒) ฌานสัมมาทิฏฐ ิ (๓) 
วิปสสนาสัมมาทิฏฐิ (๔) มัคคสัมมาทิฏฐิ (๕) ผลสัมมาทิฏฐิ (องฺ.ทุก.อ. (บาลี) ๒/๑๗๕/๗๑)



[๓๐๕];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่เปนเหตุใหเหลาสัตว หลังจากตาย
แลวไปเกิดในสุคติโลกสวรรคเหมือนสัมมาทิฏฐินี ้ เหลาสัตวที่ประกอบดวยสัมมาทิฏฐิ 
หลังจากตายแลวยอมไปเกิดในสุคติโลกสวรรค (๘)

[๓๐๖];กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรมที่ถือปฏิบัติ
ใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐ ิ มโนกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ 
เจตนา ความปรารถนา ความตั้งใจ และสังขารทั้งหลาย ของบุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐิ 
ธรรมทั้งหมดนั้นยอมเปนไปเพ่ือผลที่ไมนาปรารถนา ไมนาใคร ไมนาพอใจ ไมเก้ือกูล 
เปนทุกข ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะความเห็นเลวทราม

กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐ ิ ... ขอนั้นเพราะเหตุไร 
เพราะความเห็นเลวทราม เปรียบเหมือนเมล็ดสะเดา เมล็ดบวบขม หรือเมล็ดน้ำเตาขม
ที่บุคคลเพาะไวในดินชุมชื้น  รสดินและรสน้ำที่มันดูดซับเอาไวทั้งหมด ยอมเปนไปเพ่ือ
ความเปนของขม เผ็ดรอน  ไมนายินดี ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะเมล็ดสะเดาเปนตนนั้น
เลว ฉะนั้น (๙)

[๓๐๗];กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ วจีกรรมที่ถือปฏิบัติ
ใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐ ิ มโนกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐิ 
เจตนา ความปรารถนา ความตั้งใจ และสังขารทั้งหลายของบุคคลผูเปนสัมมาทิฏฐิ 
ธรรมทั้งหมดนั้นยอมเปนไปเพ่ือผลอันนาปรารถนา นาใคร นาพอใจ เก้ือกูล เปนสุข ขอ
นั้นเพราะเหตุไร เพราะความเห็นดี 

กายกรรมที่ถือปฏิบัติใหบริบูรณตามสมควรแกทิฏฐ ิ ... ขอนั้นเพราะเหตุไร 
เพราะความเห็นด ีเปรียบเหมือนพันธุออย พันธุขาวสาลีหรือเมล็ดจันทนที่บุคคลเพาะไว
ในดินชุมชื้น  รสดินและรสน้ำที่มันดูดซับเอาไวทั้งหมดยอมเปนไปเพื่อความเปนของ
หวาน นาอรอย นาชื่นใจ ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะพันธุออยเปนตนนั้นดี ฉะนั้น (๑๐)

ทุติยวรรค จบ

๑๖. เอกธัมมบาลี
๓. ตติยวรรค
หมวดท่ี ๓

[๓๐๘];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย บุคคลผูเปนเอก เมื่อเกิดขึ้นใน
โลก ยอมเกิดขึ้นเพื่อไมเกื้อกูลแกคนหมูมาก เพื่อไมใชสุขแกคนหมูมาก เพื่อไมใช
ประโยชนแกคนหมูมาก เพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือทุกขแกเทวดาและมนุษยทั้งหลาย บุคคลผู
เปนเอกคือใคร คือ บุคคลผูเปนมิจฉาทิฏฐ ิมีความเห็นวิปริต บุคคลนั้นทำใหคนหมูมาก
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ออกจากสัทธรรม55  ใหตั้งอยูในอสัทธรรม56  บุคคลผูเปนเอกนี้แล เมื่อเกิดขึ้นในโลก 
ยอมเกิดขึ้นเพ่ือไมเก้ือกูลแกคนหมูมาก เพ่ือไมใชสุขแกคนหมูมาก เพ่ือไมใชประโยชน
แกคนหมูมาก เพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือทุกขแกเทวดาและมนุษยทั้งหลาย (๑)

[๓๐๙];บุคคลผูเปนเอก เมื่อเกิดขึ้นในโลก ยอมเกิดขึ้นเพ่ือเก้ือกูลแกคนหมูมาก 
เพ่ือสุขแกคนหมูมาก เพ่ือประโยชนแกคนหมูมาก เพ่ือเก้ือกูล เพ่ือสุขแกเทวดาและ
มนุษยทั้งหลาย บุคคลผูเปนเอกคือใคร คือ บุคคลผูเปนสัมมาทิฏฐ ิมีความเห็นไมวิปริต 
บุคคลนั้นทำใหคนหมูมากออกจากอสัทธรรม ใหตั้งอยูในสัทธรรม บุคคลผูเปนเอกนี้แล 
เมื่อเกิดขึ้นในโลก ยอมเกิดขึ้นเพื่อเกื้อกูลแกคนหมูมาก เพื่อสุขแกคนหมูมาก เพื่อ
ประโยชนแกคนหมูมาก เพ่ือเก้ือกูล เพ่ือสุขแกเทวดาและมนุษยทั้งหลาย (๒)

[๓๑๐];เราไมเห็นธรรมอื่นแมอยางหนึ่งที่มีโทษมากเหมือนมิจฉาทิฏฐินี้ โทษทั้ง
หลายมีมิจฉาทิฏฐิเปนอยางย่ิง (๓)

[๓๑๑];เราไมเห็นบุคคลอื่นแมคนเดียวที่ปฏิบัติเพ่ือไมเก้ือกูลแกคนหมูมาก เพ่ือ
ไมใชสุขแกคนหมูมาก เพ่ือไมใชประโยชนแกคนหมูมาก เพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือทุกขแก
เทวดาและมนุษยทั้งหลายเหมือนโมฆบุรุษชื่อวามักขลินี้

โมฆบุรุษชื่อมักขลิเกิดขึ้นในโลก เปนเหมือนลอบที่ดักมนุษย เพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือ
ทุกข เพ่ือความเสื่อม เพ่ือความพินาศแกสัตวเปนอันมากเปรียบเหมือนบุคคลดักลอบไว
ที่ปากอาว เพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือทุกข เพ่ือความเสื่อม เพ่ือความพินาศแกปลาเปนอันมาก 
ฉะนั้น (๔)

[๓๑๒];ผูชักชวน ผูถูกชักชวน  ผูถูกชักชวนแลวปฏิบัติตามคำชักชวน  ในธรรม
วินัยที่กลาวไวไมด ี คนทั้งหมดนั้นยอมประสพสิ่งที่ไมใชบุญเปนอันมาก ขอนั้นเพราะ
เหตุไร เพราะธรรมที่กลาวไวไมดี (๕)

[๓๑๓];ผูชักชวน ผูถูกชักชวน  ผูถูกชักชวนแลวปฏิบัติตามคำชักชวน  ในธรรม
วินัยที่กลาวไวดี คนทั้งหมดนั้นยอมประสพบุญเปนอันมาก ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะ
ธรรมที่กลาวไวดี (๖)

[๓๑๔];ในธรรมวินัยที่กลาวไวไมด ี ทายก(ผูให)พึงรูจักประมาณ  ปฏิคาหก 
(ผูรับ)ไมจำตองรู ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะธรรมที่กลาวไวไมดี (๗)

[๓๑๕];ในธรรมวินัยที่กลาวไวดี ปฏิคาหกพึงรูจักประมาณ  ทายกไมจำตองรู 
ขอนั้นเพราะเหตุไร เพราะธรรมที่กลาวไวดี (๘)

[๓๑๖];ในธรรมวินัยที่กลาวไวไมด ี ผูปรารภความเพียรยอมอยูเปนทุกข ขอนั้น
เพราะเหตุไร เพราะธรรมที่กลาวไวไมดี (๙)
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55 สัทธรรม ในที่นี้หมายถึงกุศลกรรมบถ ๑๐ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๐๘/๔๒๕)

56 อสัทธรรม ในที่นี้หมายถึงอกุศลกรรมบถ ๑๐ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๐๘/๔๒๕)



[๓๑๗];ในธรรมวินัยที่กลาวไวดี ผูเกียจครานยอมอยูเปนทุกข ขอนั้นเพราะเหตุ
ไร เพราะธรรมวินัยที่กลาวไวดี (๑๐)

[๓๑๘];ในธรรมวินัยที่กลาวไวไมด ี ผูเกียจครานยอมอยูเปนสุข ขอนั้นเพราะเหตุ
ไร เพราะธรรมที่กลาวไวไมดี (๑๑)

[๓๑๙];ในธรรมวินัยที่กลาวไวดี ผูปรารภความเพียรยอมอยูเปนสุข ขอนั้นเพราะ
เหตุไร เพราะธรรมที่กลาวไวดี (๑๒)

[๓๒๐];คูถ(อุจจาระ)แมเพียงเล็กนอยก็มีกลิ่นเหม็น  แมฉันใด ภพแมเพียงเล็ก
นอย ก็ฉันนั้นเหมือนกัน เราไมสรรเสริญโดยที่สุดแมชั่วลัดนิ้วมือเดียว (๑๓)

[๓๒๑];มูตร(ปสสาวะ)แมเพียงเล็กนอยก็มีกลิ่นเหม็น  ... น้ำลายแมเพียงเล็ก
นอยก็มีกลิ่นเหม็น ... น้ำหนองแมเพียงเล็กนอยก็มีกลิ่นเหม็น  ... เลือดแมเพียงเล็กนอย
ก็มีกลิ่นเหม็นแมฉันใด ภพแมเพียงเล็กนอยก็ฉันนั้นเหมือนกัน  เราไมสรรเสริญ โดยที่
สุดแมชั่วลัดนิ้วมือเดียว (๑๔)

ตติยวรรค จบ

๑๖. เอกธัมมบาลี
๔. จตุตถวรรค
หมวดท่ี ๔

[๓๒๒];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย ในชมพูทวีปนี ้ สวนอันนารื่นรมย 
ปาอันนารื่นรมย ภูมิประเทศอันนารื่นรมย สระโบกขรณีอันนารื่นรมยมีจำนวนนอยนัก 
สวนสถานที่ที่เปนที่ดอน  ที่ลุม ที่มีน้ำหลาก ที่มีตอไมและหนาม ที่มีภูเขาสูงชันลาดต่ำมี
จำนวนมากกวา แมฉันใด สัตวที่เกิดบนบกมีจำนวนนอย สวนสัตวที่เกิดในน้ำมีจำนวน
มากกวา ฉันนั้นเหมือนกันแล (๑)

[๓๒๓];สัตวที่กลับมาเกิดในหมูมนุษยมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไปเกิดในกำเนิด
อื่น57นอกจากมนุษยมีจำนวนมากกวา สัตวที่กลับมาเกิดในมัชฌิมชนบทมีจำนวนนอย 
สวนสัตวที่กลับมาเกิดในปจจันตชนบท ในหมูชาวมิลักขะผูโงเขลามีจำนวนมากกวา 
(๒)

[๓๒๔];สัตวที่มีปญญา58  ไมโงเขลา ไมเปนเหมือนคนหนวก คนใบ สามารถรู
เนื้อความแหงคำสุภาษิตและทุพภาษิตไดมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไมมีปญญา โงเขลา 
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57 กำเนิดอ่ืน ในที่นี้หมายถึงอบาย  ๔ คือ นรก  กำเนิดสัตวดิรัจฉาน  แดนเปรต และอสุรกาย (องฺ.เอกก.อ.  (บาลี) 
๑/๓๒๓/๔๓๓)

58  มีปญญา ในที่นี้หมายถึงมีปญญา ๕ ประการ คือ (๑) กัมมัสสกตาปญญา (๒) ฌานปญญา (๓)  วิปสสนา
ปญญา (๔) มัคคปญญา (๕) ผลปญญา (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๒๔/๔๓๔)



เปนเหมือนคนหนวก คนใบ ไมสามารถรูเนื้อความแหงคำสุภาษิตและทุพภาษิตไดมี
จำนวนมากกวา (๓)

[๓๒๕];สัตวที่ประกอบดวยปญญาจักษุอยางประเสริฐมีจำนวนนอย สวนสัตวที่
ตกอยูในอวิชชา ลุมหลงมีจำนวนมากกวา (๔)

[๓๒๖];สัตวที่ไดเห็นตถาคต59มีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไมไดเห็นตถาคตมี
จำนวนมากกวา (๕)

[๓๒๗];สัตวที่ไดฟงธรรมวินัยที่ตถาคตประกาศไวมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไมได
ฟงธรรมวินัยที่ตถาคตประกาศไวมีจำนวนมากกวา (๖)

[๓๒๘];สัตวที่ฟงธรรมแลวทรงจำไวไดมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ฟงธรรมแลวทรง
จำไวไมไดมีจำนวนมากกวา (๗)

[๓๒๙];สัตวที่ไตรตรองเนื้อความแหงธรรมที่ตนทรงจำไวมีจำนวนนอย สวนสัตว
ที่ไมไตรตรองเนื้อความแหงธรรมที่ตนทรงจำไวมีจำนวนมากกวา (๘)

[๓๓๐];สัตวที่รูทั่วถึงอรรถ รูทั่วถึงธรรม และปฏิบัติธรรมสมควรแกธรรมมี
จำนวนนอย สวนสัตวที่รูทั่วถึงอรรถ รูทั่วถึงธรรม แตไมปฏิบัติธรรมสมควรแกธรรม มี
จำนวนมากกวา (๙)

[๓๓๑];สัตวที่สลดใจในเหตุอันควรสลดใจมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไมสลดใจใน
เหตุอันควรสลดใจมีจำนวนมากกวา (๑๐)

[๓๓๒];สัตวที่สลดใจ ทำความเพียรโดยแยบคายมีจำนวนนอย สวนสัตวที่สลด
ใจ ไมทำความเพียรโดยแยบคายมีจำนวนมากกวา (๑๑)

[๓๓๓];สัตวที่ทำนิพพานใหเปนอารมณแลวไดสมาธิ60  ไดเอกัคคตาจิต(จิตมี
อารมณเปนหนึ่ง)มีจำนวนนอย สวนสัตวที่ทำนิพพานใหเปนอารมณแลวไมไดสมาธิ ไม
ไดเอกัคคตาจิตมีจำนวนมากกวา (๑๒)

[๓๓๔];สัตวที่ไดขาวอันเลิศและรสอันเลิศมีจำนวนนอย สวนสัตวที่ไมไดขาวอัน  
เลิศและรสอันเลิศยังชีพดวยการแสวงหาดวยภัตที่ใสกระเบื้องมามีจำนวนมากกวา 
(๑๓)
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59  สัตวท่ีไดเห็นตถาคต ในที่นี้หมายถึงรูคุณของพระตถาคต ไดเห็นตถาคตดวยจักขุวิญญาณ  (องฺ.เอกก.อ. 
(บาลี) ๑/๓๒๖/๔๓๔)

60 สมาธ ิในที่นี้หมายถึงมรรคสมาธิและผลสมาธิ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๓๓/๔๓๕)



[๓๓๕];สัตวที่ไดอรรถรส61  ธรรมรส62  และวิมุตติรส63มีจำนวนนอย สวนสัตวที่
ไมไดอรรถรส ธรรมรส และวิมุตติรสมีจำนวนมากกวา เพราะเหตุนั้นแล เธอทั้งหลายพึง
สำเหนียกอยางนี้วา “เราจักเปนผูไดอรรถรส ธรรมรส และวิมุตติรส” เธอทั้งหลายพึง
สำเหนียกอยางนี้แล (๑๔)

[๓๓๖-๓๓๘]; ในชมพูทวีปนี้ สวนอันนารื่นรมย ปาอันนารื่นรมย ภูมิประเทศอัน
นารื่นรมย สระโบกขรณีอันนารื่นรมยมีจำนวนนอยนัก สวนสถานที่ที่เปนที่ดอน  ที่ลุม ที่
มีน้ำหลาก ที่มีตอไมและหนาม ที่มีภูเขาสูงชันลาดต่ำมีจำนวนมากกวา แมฉันใด สัตวที่
จุติจากมนุษยกลับมาเกิดในหมูมนุษยมีจำนวนนอย สวนสัตวที่จุติจากมนุษยไปเกิดใน
นรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัย (แดนเปรต)มีจำนวน
มากกวา ฉันนั้นเหมือนกันแล (๑๕-๑๗)

[๓๓๙-๓๔๑]; สัตวที่จุติจากมนุษยไปเกิดในหมูเทวดามีจำนวนนอย สวนสัตว 
ที่จุติจากมนุษยไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัย มี
จำนวนมากกวา (๑๘-๒๐)

[๓๔๒-๓๔๔]; สัตวที่จุติจากเทวดากลับมาเกิดในหมูเทวดามีจำนวนนอย สวน
สัตวที่จุติจากเทวดาไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรต
วิสัยมีจำนวนมากกวา (๒๑-๒๓)

[๓๔๕-๓๔๗]; สัตวที่จุติจากเทวดามาเกิดในหมูมนุษยมีจำนวนนอย สวนสัตวที่
จุติจากเทวดาไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัย มี
จำนวนมากกวา (๒๔-๒๖)

[๓๔๘-๓๕๐]; สัตวที่จุติจากนรกมาเกิดในหมูมนุษยมีจำนวนนอย สวนสัตวที่
จุติจากนรกไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัยมี
จำนวนมากกวา (๒๗-๒๙)

[๓๕๑-๓๕๓]; สัตวที่จุติจากนรกไปเกิดในหมูเทวดามีจำนวนนอย สวนสัตวที่
จุติจากนรกไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน  ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัยมี
จำนวนมากกวา (๓๐-๓๒)
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61  อรรถรส หมายถึงสามัญญผล ๔ คือ โสดาปตติผล สกทาคามิผล อนาคามิผล  และอรหัตตผล (องฺ. เอกก.อ. 
(บาลี) ๑/๓๓๕/๔๓๖, องฺ.ฏีกา (บาลี) ๑/๓๓๕/๒๘๙)

62  ธรรมรส หมายถึงมรรค ๔ คือ โสดาปตติมรรค สกทาคามิมรรค อนาคามิมรรค และอรหัตตมรรค (องฺ. เอ
กก.อ. (บาลี) ๑/๓๓๕/๔๓๖, องฺ.ฏีกา (บาลี) ๑/๓๓๕/๒๘๙)

63 วิมุตติรส หมายถึงอมตนิพพาน (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๓๕/๔๓๖, องฺ.ฏีกา (บาลี) ๑/๓๓๕/๒๘๙)



[๓๕๔-๓๕๖]; สัตวที่จุติจากกำเนิดสัตวดิรัจฉานมาเกิดในหมูมนุษย มีจำนวน
นอย สวนสัตวที่จุติจากกำเนิดสัตวดิรัจฉานไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตว
ดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัยมีจำนวนมากกวา (๓๓-๓๕)

[๓๕๗-๓๕๙]; สัตวที่จุติจากกำเนิดสัตวดิรัจฉานไปเกิดในหมูเทวดามีจำนวน  
นอย สวนสัตวที่จุติจากกำเนิดสัตวดิรัจฉานไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตว 
ดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรตวิสัยมีจำนวนมากกวา (๓๖-๓๘)

[๓๖๐-๓๖๒]; สัตวที่จุติจากเปรตวิสัยมาเกิดในหมูมนุษยมีจำนวนนอย สวน
สัตวที่จุติจากเปรตวิสัยไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรต
วิสัยมีจำนวนมากกวา (๓๙-๔๑)

[๓๖๓-๓๖๕]; สัตวที่จุติจากเปรตวิสัยไปเกิดในหมูเทวดามีจำนวนนอย สวน  
สัตวที่จุติจากเปรตวิสัยไปเกิดในนรก ฯลฯ เกิดในกำเนิดสัตวดิรัจฉาน ฯลฯ เกิดในเปรต
วิสัยมีจำนวนมากกวา (๔๒-๔๔)

จตุตถวรรค จบ
(ชัมพุทีปเปยยาล64 จบ)

๑๗. ปสาทกรธัมมวรรค
หมวดวาดวยธรรมท่ีทำใหเกิดความเลื่อมใส

[๓๖๖-๓๘๑]; พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย ความเปนผูอยูปาเปน  วัตร 
ความเปนผูถือเที่ยวบิณฑบาตเปนวัตร ความเปนผูทรงผาบังสุกุลเปนวัตร ความเปน
ผูทรงไตรจีวรเปนวัตร ความเปนธรรมกถึก ความเปนวินัยธร ความเปน  พหูสูต ความ
เปนผูมั่นคง ความถึงพรอมดวยอากัปกิริยา65  ความถึงพรอมดวยบริวารที่ด ีความเปนผู
มีบริวารมาก ความเปนกุลบุตร ความเปนผูมีรูปผิวพรรณงาม ความเปนผูเจรจาไพเราะ 
ความเปนผูมักนอย ความเปนผูมีอาพาธนอย ทั้งหมดนี้ เปนชื่อเรียกลาภนั่นเอง (๑-๑๖) 

(ปสาทกรธรรมวรรคท่ี ๑๗ จบ)

๑๘. อปรอัจฉราสังฆาตวรรค
หมวดวาดวยผลแหงจิตชั่วลัดน้ิวมือเดียว อีกหมวดหน่ึง

[๓๘๒];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย ถาภิกษุเจริญปฐมฌานแมชั่วลัด
นิ้วมือเดียว ภิกษุนี้เราเรียกวา ผูอยูไมหางจากฌาน  ทำตามคำสอนของศาสดา ปฏิบัติ
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64 ความของชัมพุทีปเปยาล เริ่มตั้งแตขอ ๓๒๒ ถึงขอ ๓๖๕

65 อากัปกิริยา ในที่นี้หมายถึงมารยาทในการรับปจจัย ๔ มีจีวรเปนตน (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๖๖/๔๓๗)



ตามโอวาท ฉันบิณฑบาตของชาวบานอยางไมสูญเปลา ไมจำเปนตองพูดถึงภิกษุผู
ทำใหมากซึ่งปฐมฌานนั้น (๑)

[๓๘๓-๓๘๙]; ถาภิกษุเจริญทุติยฌานแมชั่วลัดนิ้วมือเดียว ... เจริญตติย
ฌาน  ... เจริญจตุตถฌาน  ... เจริญเมตตาเจโตวิมุตต ิ ... เจริญกรุณาเจโตวิมุตติ ... 
เจริญมุทิตาเจโตวิมุตติ ... เจริญอุเปกขาเจโตวิมุตติ ฯลฯ (๒-๘)

[๓๙๐-๓๙๓]; ภิกษุพิจารณาเห็นกายในกายอยู มีความเพียร มีสัมปชัญญะ มี
สติ กำจัดอภิชฌาและโทมนัสในโลกได ... พิจารณาเห็นเวทนาในเวทนาทั้งหลายอยู ... 
พิจารณาเห็นจิตในจิตอยู ... พิจารณาเห็นธรรมในธรรมทั้งหลาย66อยู มีความเพียร มี
สัมปชัญญะ มีสติ พึงกำจัดอภิชฌาและโทมนัสในโลกได (๙-๑๒)

[๓๙๔-๓๙๗]; ภิกษุสรางฉันทะ พยายาม ปรารภความเพียร ประคองจิต มุง
มั่น67เพื่อปองกันบาปอกุศลธรรมที่ยังไมเกิดมิใหเกิดขึ้น  ภิกษุสรางฉันทะ พยายาม 
ปรารภความเพียร ประคองจิต มุงมั่นเพ่ือละบาปอกุศลธรรมที่เกิดขึ้นแลว ภิกษุสราง
ฉันทะ พยายาม ปรารภความเพียร ประคองจิต มุงมั่นเพ่ือทำกุศลธรรมที่ยัง ไมเกิดให
เกิดขึ้น  ภิกษุสรางฉันทะ พยายาม ปรารภความเพียร ประคองจิต มุงมั่นเพ่ือความดำรง
อยู ไมเลือนหาย ภิญโญภาพ ไพบูลย เจริญเต็มที่แหงกุศลธรรมที่เกิดขึ้นแลว (๑๓-๑๖)

[๓๙๘-๔๐๑]; ภิกษุเจริญอิทธิบาทที่ประกอบดวยฉันทสมาธิปธานสังขาร68... 
เจริญอิทธิบาทที่ประกอบดวยวีริยสมาธิปธานสังขาร ... เจริญอิทธิบาทที่ประกอบดวย
จิตตสมาธิปธานสังขาร ... เจริญอิทธิบาทที่ประกอบดวยวีมังสาสมาธิปธานสังขาร ... 
(๑๗-๒๐)

[๔๐๒-๔๐๖]; ภิกษุเจริญสัทธินทรีย ... เจริญวีริยินทรีย ... เจริญสตินทรีย ... 
เจริญสมาธินทรีย ... เจริญปญญินทรีย ... (๒๑-๒๕)

[๔๐๗-๔๑๑]; ภิกษุเจริญสัทธาพละ ... เจริญวีริยพละ ... เจริญสติพละ ... 
เจริญสมาธิพละ ... เจริญปญญาพละ ... (๒๖-๓๐)
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66  ธรรมท้ังหลาย ในที่นี้หมายถึงนิวรณ ๕ อุปาทานขันธ ๕ อายตนะภายใน  ๖ และอายตนะภายนอก ๖ 
โพชฌงค ๗ อริยสัจ ๔ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๓๙๐/๔๔๐)

67 สรางฉันทะ  หมายถึงสรางความพอใจใครจะทำกุศล พยายาม หมายถึงทำความเพียรบากบั่น  ปรารภความ
เพียร หมายถึงบำเพ็ญเพียรทั้งทางกายและทางใจ ประคองจิต หมายถึงยกจิตขึ้นพรอมๆ กับ ความเพียรทาง
กายและทางจิต มุงม่ัน หมายถึงทำความเพียรเปนหลักใหญ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี)  ๑/๓๙๔/๔๔๐) ไดแก 
สัมมัปปธาน ๔ ประการ ดู องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๖๙/๑๒๔-๑๒๕

68  ฉันทสมาธ ิหมายถึงสมาธิที่เกิดจากฉันทะ ปธานสังขาร หมายถึงความเพียรที่มุงมั่น  (ปธาน) คำวา ฉันท
สมาธิปธานสังขาร หมายถึงสมาธิที่เกิดจากฉันทะและความเพียรที่มุงมั่น  วีริยสมาธ ิจิตตสมาธิ และ วีมังสา
สมาธ ิ ก็มีอรรถาธิบายเชนเดียวกัน  ในสูตรนี ้ เปนทั ้งโลกิยะและโลกุตตระ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) 
๑/๓๙๘-๔๐๑/๔๔๕)



[๔๑๒-๔๑๘]; ภิกษุเจริญสติสัมโพชฌงค ... เจริญธัมมวิจยสัมโพชฌงค ... 
เจริญวีริยสัมโพชฌงค ... เจริญปติสัมโพชฌงค ... เจริญปสสัทธิสัมโพชฌงค ... เจริญ
สมาธิสัมโพชฌงค ... เจริญอุเปกขาสัมโพชฌงค ... (๓๑-๓๗)

[๔๑๙-๔๒๖]; ภิกษุเจริญสัมมาทิฏฐิ...  เจริญสัมมาสังกัปปะ...  เจริญ                            
สัมมาวาจา ... เจริญสัมมากัมมันตะ ... เจริญสัมมาอาชีวะ ... เจริญสัมมาวายามะ ... 
เจริญสัมมาสติ ... เจริญสัมมาสมาธิ... (๓๘-๔๕) 

[๔๒๗];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกขนาดเล็ก ม ี สีสัน
ดีหรือไมดี เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้วา “เรารู เรา
เห็น” (๔๖)

[๔๒๘];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกขนาดใหญ มี 
สีสันดีหรือไมด ี เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้วา “เรารู เรา
เห็น” (๔๗)

[๔๒๙];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกขนาดเล็ก มี 
สีสันดีหรือไมด ี เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้วา “เรารู เรา
เห็น” (๔๘)

[๔๓๐];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน เห็นรูปภายนอกขนาดใหญ มี
สีสันดีหรือไมด ี เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้วา “เรารู เรา
เห็น” (๔๙)

[๔๓๑];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกเขียว มีสีเขียว 
เปรียบดวยของเขียว มีสีเขียวเขม เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยาง
นี้วา “เรารู เราเห็น” (๕๐)

[๔๓๒];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกเหลือง มีสี 
เหลือง เปรียบดวยของเหลือง มีสีเหลืองเขม เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำได
หมายรูอยางนี้วา “เรารู เราเห็น” (๕๑)

[๔๓๓];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกแดง มีสีแดง 
เปรียบดวยของแดง มีสีแดงเขม เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้
วา “เรารู เราเห็น” (๕๒)

[๔๓๔];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายใน  เห็นรูปภายนอกขาว มีสีขาว 
เปรียบดวยของขาว มีสีขาวเขม เธอครอบงำรูปเหลานั้นได มีความจำไดหมายรูอยางนี้
วา “เรารู เราเห็น” (๕๓)

[๔๓๕];ภิกษุผูมีรูปฌานเปนอารมณยอมเห็นรูปภายนอกทั้งหลายได (๕๔)
[๔๓๖];ภิกษุผูมีความจำไดหมายรูอรูปภายในยอมเห็นรูปภายนอกทั้งหลายได 

(๕๕)
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[๔๓๗];ภิกษุเปนผูนอมใจไปวา “งาม” เทานั้น (๕๖)
[๔๓๘];ภิกษุบรรลุอากาสานัญจายตนฌาน 69อยูโดยกำหนดวา “อากาศหา 

ที่สุดมิได” เพราะลวงรูปสัญญา ดับปฏิฆสัญญา ไมกำหนดถึงนานัตตสัญญาโดย
ประการทั้งปวง (๕๗)

[๔๓๙];ภ ิกษ ุล วงอากาสาน ัญจายตนฌานโดยประการท ั ้ งปวง บรรล ุ       
วิญญาณัญจายตนฌาน 70 อยูโดยกำหนดวา “วิญญาณหาที่สุดมิได” (๕๘)

[๔๔๐];ภ ิกษ ุล วงว ิญญาณัญจายตนฌานโดยประการท ั ้ งปวง บรรล ุ
อากิญจัญญายตนฌาน 71 อยูโดยกำหนดวา “ไมมีอะไร” (๕๙)

[๔๔๑];ภ ิกษ ุล วงอาก ิญจ ัญญายตนฌานโดยประการท ั ้ งปวง บรรล ุ                
เนวสัญญานาสัญญายตนฌานอยู (๖๐)

[๔๔๒];ภิกษุลวงเนวสัญญานาสัญญายตนฌานโดยประการทั้งปวง บรรลุ
สัญญาเวทยิตนิโรธ(สมาบัติที่ดับสัญญาและเวทนา)อยู (๖๑)

[๔๔๓-๔๕๒]; ภิกษุเจริญปฐวีกสิณ ... เจริญอาโปกสิณ ... เจริญเตโชกสิณ  ... 
เจริญวาโยกสิณ  ... เจริญนีลกสิณ ... เจริญปตกสิณ ... เจริญโลหิตกสิณ  ... เจริญ        
โอทาตกสิณ ... เจริญอากาสกสิณ ... เจริญวิญญาณกสิณ ... (๖๒-๗๑)

[๔๕๓-๔๖๒]; ภิกษุเจริญอสุภสัญญา ... เจริญมรณสัญญา ... เจริญ              
อาหาเรปฏิกูลสัญญา ... เจริญสัพพโลเกอนภิรตสัญญา ... เจริญอนิจจสัญญา ... เจริญ 
อนิจเจทุกขสัญญา ... เจริญทุกเขอนัตตสัญญา ... เจริญปหานสัญญา ... เจริญ            
วิราคสัญญา ... เจริญนิโรธสัญญา... (๗๒-๘๑)

[๔๖๓-๔๗๒]; ภิกษุเจริญอนิจจสัญญา ... เจริญอนัตตสัญญา ... เจริญ      
มรณสัญญา ... เจริญอาหาเรปฏิกูลสัญญา ... เจริญสัพพโลเกอนภิรตสัญญา ... เจริญ 
อัฏฐิกสัญญา ... เจริญปุฬวกสัญญา ... เจริญวินีลกสัญญา ... เจริญวิจฉิททกสัญญา ... 
เจริญอุทธุมาตกสัญญา ... ( ๘๒-๙๑)

[๔๗๓-๔๘๒]; ภิกษุเจริญพุทธานุสสติ ... เจริญธัมมานุสสต ิ ... เจริญ           
สังฆานุสสติ ... เจริญสีลานุสสติ ... เจริญจาคานุสสต ิ ... เจริญเทวตานุสสติ ... เจริญ   
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69  อากาสานัญจายตนฌาน หมายถึงฌานที่กำหนดอากาศคือชองวางอันหาที่สุดมิไดเปนอารมณ เปนขั้นที่ ๑ 
ของอรูปฌาน ๔ (ที.สี.อ. (บาลี) ๑/๔๑๔/๓๐๘)

70  วิญญาณัญจายตนฌาน หมายถึงฌานที่กำหนดวิญญาณอันหาที่สุดมิไดเปนอารมณ เปนขั้นที่ ๒ ของ อรูป
ฌาน ๔ (ที.สี.อ. (บาลี) ๑/๔๑๔/๓๐๘)

71  อากิญจัญญายตนฌาน หมายถึงฌานที่กำหนดภาวะอันไมมีอะไร(ความวาง)เปนอารมณ ฌานนี้เรียกอีก
อยางหนึ ่งวา สัญญัคคะ(ที ่สุดแหงสัญญา)เพราะเปนภาวะสุดทายของการมีสัญญากลาวคือผู บรรลุ 
อากิญจัญญายตนฌานแลว ขั้นตอไปจะเขาถึงเนวสัญญานาสัญญายตนฌานบาง เขาถึงสัญญานิโรธบาง 
(ที.สี.อ. (บาลี) ๑/๔๑๔/๓๐๘)



อานาปานสต ิ ... เจริญมรณัสสติ ... เจริญกายคตาสติ ... เจริญอุปสมานุสสต ิ ... 
(๙๒-๑๐๑)

[๔๘๓-๔๙๒]; ภิกษุเจริญสัทธินทรียที ่ประกอบดวยปฐมฌาน  ... เจริญ             
วีริยินทรีย ... เจริญสตินทรีย ... เจริญสมาธินทรีย ... เจริญปญญินทรีย ... เจริญ      
สัทธาพละ... เจริญวีริยพละ... เจริญสติพละ... เจริญสมาธิพละ... เจริญปญญาพละ... 
(๑๐๒-๑๑๑)

[๔๙๓-๕๖๒]; ภิกษุเจริญสัทธินทรียที่ประกอบดวยทุติยฌาน ฯลฯ ที่ประกอบ 
ดวยตติยฌาน  ฯลฯ ที่ประกอบดวยจตุตถฌาน  ฯลฯ ที่ประกอบดวยเมตตา ฯลฯ ที่
ประกอบดวยกรุณา ฯลฯ ที่ประกอบดวยมุทิตา ฯลฯ ที่ประกอบดวยอุเบกขา ... เจริญ    
วีริยินทรีย ... เจริญสตินทรีย ... เจริญสมาธินทรีย ... เจริญปญญินทรีย ... เจริญ      
สัทธาพละ... เจริญวีริยพละ... เจริญสติพละ... เจริญสมาธิพละ... เจริญปญญาพละ ... 
ภิกษุทั้งหลาย ภิกษุนี้เราเรียกวา ผูอยูไมหางจากฌาน  ทำตามคำสอน ของศาสดา 
ปฏิบัติตามโอวาท ฉันบิณฑบาตของชาวบานอยางไมสูญเปลา ไมจำเปนตองพูดถึง
ภิกษุผูทำใหมากซึ่งปญญาพละที่ประกอบดวยอุเบกขา (๑๑๒-๑๘๑)

อปรอัจฉราสังฆาตวรรคท่ี ๑๘ จบ

๑๙. กายคตาสติวรรค
หมวดวาดวยผลแหงการเจริญกายคตาสติ

[๕๖๓];พระผูมีพระภาคตรัสวา ภิกษุทั้งหลาย กายคตาสติอันภิกษุรูปใดรูปหนึ่ง
ไดเจริญทำใหมากแลว กุศลธรรมอยางใดอยางหนึ่งที่เปนสวนแหงวิชชา72ยอมเปน
ภาวนาที่หย่ังลงในจิตของภิกษุนั้น  เปรียบเหมือนมหาสมุทรอันผูใดผูหนึ่งสัมผัสดวยใจ
แลว73 แมน้ำนอยสายใดสายหนึ่งที่ไหลไปสูสมุทรยอมปรากฏภายในจิตของผูนั้น (๑)

[๕๖๔-๕๗๐]; ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อ
สังเวชใหญ74  เพ่ือประโยชนใหญ75  เพ่ือธรรมเปนแดนเกษมจากโยคะใหญ76  เพ่ือสติ
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72 วิชชา ม ี๘ ประการ คือ (๑)  วิปสสนาญาณ  (๒)  มโนมยิทธิ (๓)  อิทธิวิธา (๔) ทิพพโสตะ (๕) เจโตปริยญาณ 
(๖) ปุพเพนิวาสานุสสติ (๗) ทิพพจักขุ (๘) อาสวักขยญาณ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๖๓/๔๗๒)

73 หมายถึงการเจริญอาโปกสิณ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๖๓/๔๗๒)

74  สังเวชใหญ ในที่นี้หมายถึงวิปสสนาหรืออีกนัยหนึ่งหมายถึงมรรคแหงวิปสสนา (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) 
๑/๕๖๔-๕๗๐/๔๗๒)

75  ประโยชนใหญ ในที่นี้หมายถึงมรรค ๔ อีกนัยหนึ่งหมายถึงสามัญญผล ๔ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) 
๑/๕๖๔-๕๗๐/๔๗๒)

76 ธรรมเปนแดนเกษมจากโยคะใหญ หมายถึงนิพพาน (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๖๔-๕๗๐/๔๗๒)



และสัมปชัญญะ เพ่ือไดญาณทัสสนะ77  เพ่ืออยูเปนสุขในปจจุบัน เพ่ือทำใหแจงซึ่งผล
แหงวิชชาและวิมุตต7ิ8  ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสติ ธรรมอันเปนเอก นี้แล
ที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพ่ือสังเวชใหญ เพ่ือประโยชนใหญ เพ่ือธรรม
เปนแดนเกษมจากโยคะใหญ เพ่ือสติและสัมปชัญญะ เพ่ือไดญาณทัสสนะ เพ่ืออยู
เปนสุขในปจจุบัน เพ่ือทำใหแจงซึ่งผลแหงวิชชาและวิมุตติ (๒-๘)

[๕๗๑];เมื่อธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลว แมกายก็สงบ แม
จิตก็สงบ แมวิตกและวิจารก็สงบ ธรรมที่เปนสวนแหงวิชชาแมทั้งสิ้นก็ถึงความเจริญ
เต็มที่ ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสต ิ เมื่อธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลได
เจริญทำใหมากแลว แมกายก็สงบ แมจิตก็สงบ แมวิตกและวิจารก็สงบ ธรรมที่เปนสวน
แหงวิชชาแมทั้งสิ้นก็ถึงความเจริญเต็มที่ (๙)

[๕๗๒];เมื่อธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลว อกุศลธรรมที่ยังไม
เกิดขึ้นก็ไมเกิดขึ้น  และที่เกิดขึ้นแลวก็ละได ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสติ 
เมื่อธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลว อกุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็ไม
เกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็ละได (๑๐)

[๕๗๓];เมื่อธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลว กุศลธรรมที่ยังไม
เกิดขึ้นก็เกิดขึ้น  และที่เกิดขึ้นแลวก็เปนไปเพ่ือความเจริญไพบูลยย่ิงขึ้น  ธรรมอันเปน
เอกคืออะไร คือ กายคตาสติ เมื่อธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลว 
กุศลธรรมที่ยังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้น และที่เกิดขึ้นแลวก็เปนไปเพื่อความเจริญไพบูลยยิ่ง
ขึ้น (๑๑)

[๕๗๔];เมื่อธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมละอวิชชาได 
วิชชาเกิดขึ้นยอมละอัสมิมานะได อนุสัย79ยอมถึงความถอนขึ้น  ยอมละสังโยชนได 
ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสต ิ เมื่อธรรมอันเปนเอกนี้แล ที่บุคคลไดเจริญ
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77 ญาณทัสสนะ หมายถึงทิพพจักขุญาณ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๖๔-๕๗๐/๔๗๒)

78 ผลแหงวิชชาและวิมุตติ หมายถึงอรหัตตผล (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๖๔-๕๗๐/๔๗๒)

79  อนุสัย ม ี ๗ คือ กามราคะ(ความกำหนัดในกาม)  ปฏิฆะ(ความขัดใจ)  ทิฏฐิ(ความเห็นผิด) วิจิกิจฉา (ความ
ลังเลใจ) มานะ(ความถือตัว)  ภวราคะ(ความกำหนัดในภพ) อวิชชา(ความไมรู จริง) (ที.ปา. (ไทย) 
๑๑/๓๓๒/๓๓๗, องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๑๑/๑๗)



ทำใหมากแลวยอมละอวิชชาได วิชชาเกิดขึ้นยอมละอัสมิมานะ80ได อนุสัยถึงความ
ถอนขึ้นยอมละสังโยชนได (๑๒)

[๕๗๕-๕๗๖]; ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไป เพ่ือ
ความแตกฉานแหงปญญา เพ่ืออนุปาทาปรินิพพาน  ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายค
ตาสต ิ ธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อความ
แตกฉานแหงปญญา เพ่ืออนุปาทาปรินิพพาน (๑๓-๑๔)

[๕๗๗-๕๗๙]; เมื่อธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมมีความ
เขาใจแจมแจงธาตุหลายชนิด81  มีความเขาใจแจมแจงธาตุที่แตกตางกัน  มีความ
แตกฉานในธาตุหลายชนิด ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสต ิ เมื่อธรรมอันเปน
เอกนี้แลที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมมีความเขาใจแจมแจงธาตุหลายชนิด มี
ความเขาใจแจมแจงธาตุที่แตกตางกัน มีความแตกฉานในธาตุหลายชนิด (๑๕-๑๗)

[๕๘๐-๕๘๓]; ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อ 
ทำใหแจงโสดาปตติผล สกทาคามิผล อนาคามิผล และอรหัตตผล ธรรมอันเปนเอก คือ
อะไร คือ กายคตาสติ ธรรมอันเปนเอกนี้แลที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไป
เพ่ือทำใหแจงโสดาปตติผล สกทาคามิผล อนาคามิผล และอรหัตตผล (๑๘-๒๑)

[๕๘๔-๕๙๙]; ธรรมอันเปนเอกที่บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อ 
ไดปญญา82  เพ่ือความเจริญแหงปญญา83  เพ่ือความไพบูลยแหงปญญา เพ่ือความเปน
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80 อัสมิมานะ หมายถึงความสำคัญตนเปนอยางนั้นอยางนี้ มี ๙ ประการ คือ (๑)  เปนผูเลิศกวาเขา สำคัญตัววา
เลิศกวาเขา (๒) เปนผูเลิศกวาเขาสำคัญตัววาเสมอเขา (๓)  เปนผูเลิศกวาเขาสำคัญตัว วาเลวกวาเขา (๔) เปนผู
เสมอเขาสำคัญตัววาเลิศกวาเขา (๕)  เปนผูเสมอเขาสำคัญตัววาเสมอเขา (๖)  เปนผูเสมอเขาสำคัญตัววาเลว
กวาเขา (๗) เปนผูเลวกวาเขาสำคัญตัววาเลิศกวาเขา (๘) เปนผูเลว กวาเขาสำคัญตัววาเสมอเขา (๙)  เปนผูเลว
กวาเขาสำคัญตัววาเลวกวาเขา (ขุ.ม. (ไทย) ๒๙/๑๗๘/๕๑๐, ขุ.จู.  (ไทย)  ๓๐/๑๐๓/๓๕๓, อภิ.วิ. (ไทย) 
๓๕/๙๖๒/๖๕๕-๖๕๖ องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๗๔/๔๗๓)

81  ธาตุหลายชนิด หมายถึงธาต ุ ๑๘ มีจักขุธาตุเปนตน  (องฺ.เอกก.อ.  (บาลี)  ๑/๕๗๗/๔๗๓, อภิ.วิ. (ไทย) 
๓๕/๑๘๕/๑๕๔)

82 ปญญา ในที่นี้หมายถึงมัคคญาณ  ๔ ผลญาณ  ๔ ปฏิสัมภิทาญาณ  ๔ อภิญญาญาณ  ๖  ญาณ  ๗๓ และญาณ 
๗๗ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๔)

83  ปญญา ในที่นี้หมายถึงปญญาของพระอริยเสขบุคคล ๗ จำพวก กัลยาณปุถุชน และปญญาของพระอรหันต 
(องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๔)



ผูมีปญญามาก84  เพ่ือความเปนผูมีปญญาแนนหนา85  เพ่ือความเปนผูมีปญญาไพบูลย 
เพ่ือความเปนผูมีปญญาลุมลึก86  เพ่ือความเปนผูมีปญญาสามารถย่ิง87  เพ่ือความเปน
ผูมีปญญากวางขวาง88  เพื่อความเปนผูมากดวยปญญา เพื่อความเปนผูมีปญญา
วองไว เพ่ือความเปนผูมีปญญาเร็ว เพ่ือความเปนผูมีปญญาราเริง เพ่ือความ เปนผูมี
ปญญาคลองแคลว เพื่อความเปนผูมีปญญาเฉียบแหลม89  และเพื่อความเปนผูมี
ปญญาชำแรกกิเลส ธรรมอันเปนเอกคืออะไร คือ กายคตาสต ิ ธรรมอันเปนเอกนี้แลที่
บุคคลไดเจริญทำใหมากแลวยอมเปนไปเพื่อไดปญญา เพื่อความเจริญแหงปญญา 
เพ่ือความไพบูลยแหงปญญา เพ่ือความเปนผูมีปญญามาก เพ่ือความเปนผูมีปญญา
แนนหนา เพ่ือความเปนผูมีปญญาไพบูลย เพ่ือความเปนผูมีปญญาลุมลึก เพ่ือความ
เปนผูมีปญญาสามารถย่ิง เพ่ือความเปนผูมีปญญากวางขวาง เพ่ือความเปนผูมากดวย
ปญญา เพ่ือความเปนผูมีปญญาวองไว เพ่ือความเปนผูมีปญญาเร็ว เพ่ือความเปนผูมี
ปญญาราเริง เพื่อความเปนผูมีปญญาคลองแคลว เพื่อความเปนผูมีปญญาเฉียบ
แหลม และเพ่ือความเปนผูมีปญญาชำแรกกิเลส90 (๒๒-๓๗)

กายคตาสติวรรคท่ี ๑๙ จบ
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84  มีปญญามาก ในที่นี้หมายถึงมีปญญาที่ใหไดรับประโยชนอยางย่ิงคือพระนิพพาน  ไดแก ธาต ุ๑๘ อายตนะ 
๑๒ ปฏิจจสมุปปาทธรรม นิรุตต ิ ปฏิภาณ  สีลขันธ สมาธิขันธ ปญญาขันธ วิมุตติขันธ วิมุตติญาณทัสสนขันธ 
ฐานาฏฐานขันธ ฐานะ อัฏฐานะ วิหารสมาบัติ ๘ อริยสัจ ๔ สติปฏฐาน  ๔ สัมมัปปธาน  ๔ อิทธิบาท ๔ อินทรีย ๕ 
พละ ๕ โพชฌงค ๗ อริยมรรคมีองค ๘ สามัญญผล ๔ อภิญญา ๖ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๔)

85  มีปญญาแนนหนา ในที่นี้หมายถึงมีญาณ(ความรู)ในธาต ุ๑๘ อายตนะ ๑๒ ฯลฯ โพชฌงค ๗ อริยมรรคมี
องค ๘ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๔)

86  มีปญญาไพบูลยและมีปญญาลุมลึก ในที่นี้หมายถึงมีปญญาที่ใหไดรับประโยชนอยางย่ิงคือพระนิพพาน 
(องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๕)

87 มีปญญาสามารถย่ิง ในที่นี้หมายถึงไดบรรลุอัตถปฏิสัมภิทา ธัมมปฏิสัมภิทา นิรุตติปฏิสัมภิทา ปฏิ- ภาณปฏิ
สัมภิทา (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๕)

88 มีปญญากวางขวาง ในที่นี้หมายถึงมีปญญาที่หนักหนวงดุจแผนดินสามารถขมกิเลสทั้งปวงมีราคะเปนตนได 
(องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๖)

89 มีปญญาเฉียบแหลม ในที่นี้หมายถึงมีปญญาที่ละ บรรเทา ดับกามวิตก พยาบาทวิตก วิหิงสาวิตก และบาป
อกุศลธรรม ทำใหไมมีราคะ โทสะ โมหะ ฯลฯ กรรมที่นำสัตวไปสูภพ และหมายถึงปญญาที่รูแจงอริยมรรค ๔ 
สามัญญผล ๔ ปฏิสัมภิทา ๔ อภิญญา ๖ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๕๘๔/๔๗๘)

90 ดูเทียบ ขุ.ป. (ไทย) ๓๑/๔/๕๔๔-๕๕๙



๒๐. อมตวรรค
หมวดวาดวยอมตธรรม

[๖๐๐];ชนเหลาใดไมเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไมบรรลุอมตธรรม ชน
เหลาใดเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาบรรลุอมตธรรม (๑)

[๖๐๑];ชนเหลาใดไมไดเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดบรรลุอมต
ธรรม ชนเหลาใดไดเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไดบรรลุอมตธรรม (๒)

[๖๐๒];ชนเหลาใดมีกายคตาสติเสื่อม ชนเหลานั้นชื่อวามีอมตธรรมเสื่อม ชน
เหลาใดมีกายคตาสติไมเสื่อม ชนเหลานั้นชื่อวามีอมตธรรมไมเสื่อม (๓)

[๖๐๓];ชนเหลาใดเบื่อกายคตาสติ91  ชนเหลานั้นชื่อวาเบื่ออมตธรรม ชนเหลา
ใดชอบใจกายคตาสติ92 ชนเหลานั้นชื่อวาชอบใจอมตธรรม (๔)

[๖๐๔];ชนเหลาใดประมาทกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาประมาทอมตธรรม ชน
เหลาใดไมประมาทกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไมประมาทอมตธรรม (๕)

[๖๐๕];ชนเหลาใดหลงลืมกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาหลงลืมอมตธรรม ชน
เหลาใดไมหลงลืมกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไมหลงลืมอมตธรรม (๖)

[๖๐๖];ชนเหลาใดไมไดเสพกายคตาสต ิ ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดเสพอมตธรรม 
ชนเหลาใดไดเสพกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไดเสพอมตธรรม (๗)

[๖๐๗];ชนเหลาใดไมไดเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดเจริญอมต
ธรรม ชนเหลาใดไดเจริญกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไดเจริญอมตธรรม (๘)

[๖๐๘];ชนเหลาใดไมไดทำกายคตาสติใหมาก ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดทำ อมต
ธรรมใหมาก ชนเหลาใดไดทำกายคตาสติใหมาก ชนเหลานั้นชื่อวาไดทำ อมตธรรมให
มาก (๙)

[๖๐๙];ชนเหลาใดไมไดรูยิ่งกายคตาสต ิ ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดรูยิ่งอมตธรรม 
ชนเหลาใดไดรูย่ิงกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไดรูย่ิงอมตธรรม (๑๐)

[๖๑๐];ชนเหลาใดไมไดกำหนดรูกายคตาสต ิ ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดกำหนดรู
อมตธรรม ชนเหลาใดไดกำหนดรูกายคตาสติ ชนเหลานั้นชื่อวาไดกำหนดรู อมตธรรม 
(๑๑)

[๖๑๑];ชนเหลาใดไมไดทำกายคตาสติใหแจง ชนเหลานั้นชื่อวาไมไดทำ อมต
ธรรมใหแจง ชนเหลาใดไดทำกายคตาสติใหแจง ชนเหลานั้นชื่อวาไดทำอมตธรรมให
แจง (๑๒)
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91 เบื่อกายคตาสต ิหมายถึงไมใหกายคตาสติสำเร็จ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๖๐๐-๖๑๑/๔๘๐)

92 ชอบใจกายคตาสติ หมายถึงบำเพ็ญกายคตาสติใหบริบูรณ (องฺ.เอกก.อ. (บาลี) ๑/๖๐๐-๖๑๑/๔๘๐)



(เมื่อพระผูมีพระภาคตรัสอยางนี้ ภิกษุเหลานั้นมีใจยินด ี ตางชื่นชมภาษิตของ
พระผูมีพระภาค)

อมตวรรคท่ี ๒๐ จบ
เอกกนิบาต จบ

______________________
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