
๔.  ทีฆนขสุตฺต
[๒๐๑]   เอวมฺเม  สุต ํ  :   เอกํ  สมยํ  ภควา  ราชคเห  วิหรต ิ คิชฺฌกูเฏ  ปพฺพเต  สูกรขตายํ.  

อถ  โข  ทีฆนโข  ปริพฺพาชโก,  เยน  ภควา,  เตนุปสงฺกมิ;  อุปสงฺกมิตฺวา  ภควตา  สทฺธึ  สมฺโมทิ,      
สมฺโมทนียํ  กถํ  สารณียํ  วีติสาเรตฺวา  เอกมนฺตํ  อฺาสิ.  เอกมนฺต ํ  ิโต  โข  ทีฆนโข  ปริพฺพาชโก    
ภควนฺตํ  เอตทโวจ  “อห ํ ห ิ โภ  โคตม  เอวํวาท ี เอวํทิฺิ  สพฺพํ  เม  นกฺขมตี”ติ.  ยาป  โข  เต  เอสา  
อคฺคิเวสฺสน   ทิฺ ิ  “สพฺพํ  เม  นกฺขมตี”ติ,  เอสาป  เต  ทิฺ ิ  นกฺขมตีติ.  เอสา  เจ1  เม  โภ  โคตม  
ทิฺิ  ขเมยฺย  “ตํปสฺส  ตาทิสเมว,  ตํปสฺส  ตาทิสเมวา”ติ.  อโต  โข  เต  อคฺคิเวสฺสน   พหู  หิ  พหุตรา  
โลกสฺมึ,  เย  เอวมาหํส ุ “ตํปสฺส  ตาทิสเมว,  ตํปสฺส  ตาทิสเมวา”ติ.  เต  ตฺเจว  ทิฺึ  นปฺปชหนฺติ,  
อฺฺจ  ทิฺึ  อุปาทิยนฺติ.  อโต  โข  เต  อคฺคิเวสฺสน   ตน ู  ห ิ  ตนุตรา  โลกสฺมึ,  เย  เอวมาหํสุ  
“ตํปสฺส  ตาทิสเมว,  ตํปสฺส  ตาทิสเมวา”ติ, เต  ตฺเจว  ทิฺึ ปชหนฺติ, อฺฺจ ทิฺึ น อุปาทิยนฺติ.  

สนฺติ  อคฺคิเวสฺสน   เอเก  สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน   เอวํทิฺิโน   “สพฺพํ  เม  ขมตี”ติ.  สนฺติ  
อคฺคิเวสฺสน   เอเก  สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน   เอวํทิฺิโน  “สพฺพํ  เม  นกฺขมตี”ติ. สนฺติ อคฺคิเวสฺสน  
เอเก  สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน   เอวํทิฺิโน   “เอกจฺจ ํ  เม  ขมติ,  เอกจฺจํ  เม  นกฺขมตี”ติ.  ตตฺร  
อคฺคิเวสฺสน   เย  เต  สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน   เอวํทิฺิโน  “สพฺพํ  เม  ขมตี”ติ,  เตสมยํ  ทิฺิ      
สาราคาย สนฺติเก สํโยคาย สนฺติเก อภินนฺทนาย  สนฺติเก อชฺโฌสานาย  สนฺติเก  อุปาทานาย สนฺติเก.  
ตตฺร  อคฺคิเวสฺสน   เย  เต  สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน   เอวํทิฺิโน  “สพฺพํ  เม  นกฺขมตี”ติ,  เตสมยํ  
ทิฺิ  อสาราคาย  สนฺติเก  อสํโยคาย  สนฺติเก  อนภินนฺทนาย  สนฺติเก  อนชฺโฌสานาย  สนฺติเก       
อนุปาทานาย  สนฺติเกติ.

[๒๐๒]  เอวํ  วุตฺเต  ทีฆนโข  ปริพฺพาชโก  ภควนฺตํ  เอตทโวจ  “อุกฺกํเสต2ิ   เม  ภวํ  โคตโม  
ทิฺิคตํ,  สมุกฺกํเสติ3  เม  ภวํ  โคตโม  ทิฺิคตนฺ”ติ.  ตตฺร  อคฺคิเวสฺสน   เย  เต  สมณพฺราหฺมณา  เอวํ
วาทิโน   เอวํทิฺิโน   “เอกจฺจํ  เม  ขมติ,  เอกจฺจํ  เม  นกฺขมตี”ติ. ยา ห ิเตสํ ขมติ, สายํ ทิฺิ สาราคาย  
สนฺติเก  สํโยคาย  สนฺติเก  อภินนฺทนาย  สนฺติเก  อชฺโฌสานาย  สนฺติเก  อุปาทานาย  สนฺติเก.  ยา  หิ  
เตส ํ  นกฺขมติ,  สายํ  ทิฺ ิ  อสาราคาย  สนฺติเก  อสํโยคาย  สนฺติเก  อนภินนฺทนาย  สนฺติเก         
อนชฺโฌสานาย  สนฺติเก  อนุปาทานาย  สนฺติเกติ ตตฺร อคฺคิเวสฺสน   เย เต สมณพฺราหฺมณา เอวํวาทิโน  
เอวํทิฺิโน   “สพฺพํ  เม  ขมตี”ติ.  ตตฺถ  วิฺู  ปุริโส  อิติ  ปฏิสฺจิกฺขติ:  ยา  โข  เม  อยํ  ทิฺ ิ “สพฺพํ  
เม  ขมตี”ติ,  อิมฺเจ  อหํ  ทิฺึ  ถามสา ปรามาสา อภินิวิสฺส โวหเรยฺยํ “อิทเมว สจฺจ ํโมฆมฺนฺ”ติ.  
ทฺวีหิ  เม  อสฺส  วิคฺคโห:  โย  จายํ  สมโณ   วา  พฺราหฺมโณ   วา  เอวํวาท ีเอวํทิฺ ิ“สพฺพํ เม นกฺขมตี”ติ,  
โย  จายํ  สมโณ  วา  พฺราหฺมโณ  วา  เอวํวาท ี เอวํทิฺิ  “เอกจฺจํ  เม  ขมติ,  เอกจฺจ ํ  เม  นกฺขมตี”ติ    
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อิเมห ิ เม4  อสฺส  ทฺวีห ิ วิคฺคโห.  อิติ  วิคฺคเห  สต ิ วิวาโท,  วิวาเท  สติ  วิฆาโต,  วิฆาเต  สต ิ วิเหสา.  
อิติ  โส  วิคฺคหฺจ  วิวาทฺจ  วิฆาตฺจ  วิเหสฺจ  อตฺตนิ  สมฺปสฺสมาโน   ตฺเจว  ทิฺ ึ  ปชหติ,  
อฺฺจ ทิฺึ น อุปาทิยติ.  เอวเมตาสํ  ทิฺีนํ  ปหานํ  โหติ, เอวเมตาสํ  ทิฺีนํ  ปฏินิสฺสคฺโค  โหติ.

[๒๐๓]  ตตฺร  อคฺคิเวสฺสน  เย เต  สมณพฺราหฺมณา เอวํวาทิโน  เอวํทิฺิโน  “สพฺพํ เม             
นกฺขมตี”ติ.  ตตฺถ  วิฺู  ปุริโส  อิติ  ปฏิสฺจิกฺขติ:  ยา  โข  เม  อยํ  ทิฺ ิ  “สพฺพํ  เม  นกฺขมตี”ติ,  
อิมฺเจ  อห ํ ทิฺ ึ ถามสา  ปรามาสา  อภินิวิสฺส  โวหเรยฺยํ  “อิทเมว  สจฺจ ํ โมฆมฺนฺ”ติ.  ทฺวีห ิ เม  
อสฺส  วิคฺคโห:  โย  จายํ  สมโณ  วา  พฺราหฺมโณ   วา  เอวํวาท ี เอวํทิฺิ  “สพฺพํ  เม  ขมตี”ติ,  โย  จายํ  
สมโณ   วา  พฺราหฺมโณ   วา  เอวํวาที  เอวํทิฺิ  “เอกจฺจ ํ เม  ขมติ,  เอกจฺจํ  เม  นกฺขมตี”ต ิ อิเมหิ  เม  
อสฺส  ทฺวีหิ  วิคฺคโห.  อิติ  วิคฺคเห  สติ  วิวาโท,  วิวาเท  สต ิ  วิฆาโต,  วิฆาเต  สติ  วิเหสา.  อิติ  โส     
วิคฺคหฺจ  วิวาทฺจ  วิฆาตฺจ  วิเหสฺจ  อตฺตน ิ สมฺปสฺสมาโน   ตฺเจว  ทิฺึ  ปชหติ,  อฺฺจ  
ทิฺึ  น  อุปาทิยติ.  เอวเมตาสํ  ทิฺีนํ  ปหานํ  โหติ,  เอวเมตาสํ  ทิฺีนํ  ปฏินิสฺสคฺโค  โหติ.

[๒๐๔]  ตตฺร อคฺคิเวสฺสน   เย  เต สมณพฺราหฺมณา  เอวํวาทิโน  เอวํทิฺิโน   “เอกจฺจํ  เม  ขมติ,  
เอกจฺจํ  เม  นกฺขมตี”ติ.  ตตฺถ  วิฺู  ปุริโส  อิติ  ปฏิสฺจิกฺขติ:  ยา  โข  เม  อยํ  ทิฺ ิ “เอกจฺจ ํ เม  
ขมติ,  เอกจฺจํ  เม  นกฺขมตี”ติ,  อิมฺเจ  อหํ  ทิฺึ  ถามสา  ปรามาสา  อภินิวิสฺส  โวหเรยฺยํ  “อิทเมว  
สจฺจ ํ โมฆมฺนฺ”ติ.  ทฺวีห ิ  เม  อสฺส  วิคฺคโห:  โย  จายํ  สมโณ  วา  พฺราหฺมโณ  วา  เอวํวาที  เอวํ
ทิฺิ  “สพฺพํ  เม  ขมตี”ติ, โย จายํ สมโณ  วา  พฺราหฺมโณ  วา เอวํวาท ี เอวํทิฺ ิ “สพฺพํ เม นกฺขมตี”ติ.  
อิเมห ิ เม  อสฺส  ทฺวีห ิ วิคฺคโห.  อิติ  วิคฺคเห  สต ิ วิวาโท,  วิวาเท  สติ  วิฆาโต,  วิฆาเต  สติ  วิเหสา.  
อิติ  โส  วิคฺคหฺจ  วิวาทฺจ  วิฆาตฺจ  วิเหสฺจ  อตฺตนิ  สมฺปสฺสมาโน   ตฺเจว  ทิฺ ึ  ปชหติ,  
อฺฺจ  ทิฺึ  น อุปาทิยติ. เอวเมตาสํ ทิฺีนํ  ปหานํ  โหติ, เอวเมตาสํ  ทิฺีนํ  ปฏินิสฺสคฺโค  โหติ.

[๒๐๕]  อยํ  โข  ปน   อคฺคิเวสฺสน   กาโย  รูป  จาตุมฺมหาภูติโก  มาตาเปตฺติกสมฺภโว              
โอทนกุมฺมาสูปจโย  อนิจฺจุจฺฉาทนปริมทฺทนเภทนวิทฺธํสนธมฺโม  อนิจฺจโต  ทุกฺขโต  โรคโต  คณฺฑโต  
สลฺลโต  อฆโต  อาพาธโต  ปรโต  ปโลกโต  สุฺโต  อนตฺตโต  สมนุปสฺสิตพฺโพ, ตสฺสิมํ กายํ อนิจฺจโต  
ทุกฺขโต  โรคโต  คณฺฑโต  สลฺลโต  อฆโต  อาพาธโต  ปรโต  ปโลกโต  สุฺโต  อนตฺตโต  สมนุปสฺสโต  
โย  กายสฺมึ  กายจฺฉนฺโท  กายสิเนโห  กายนฺวยตา  สา  ปหียติ.

ติสฺโส  โข  อิมา  อคฺคิเวสฺสน   เวทนา:  สุขา  เวทนา  ทุกฺขา  เวทนา  อทุกฺขมสุขา  เวทนา.  ยสฺมึ  
อคฺคิเวสฺสน   สมเย  สุขํ  เวทนํ  เวเทติ,  เนว  ตสฺมึ  สมเย  ทุกฺขํ  เวทนํ  เวเทติ,  น  อทุกฺขมสุขํ  เวทนํ  
เวเทติ,  สุขํเยว  ตสฺมึ  สมเย  เวทนํ  เวเทติ.  ยสฺม ึ อคฺคิเวสฺสน   สมเย  ทุกฺข ํ เวทน ํ เวเทติ,  เนว  ตสฺมึ  
สมเย  สุขํ  เวทนํ  เวเทติ,  น   อทุกฺขมสุขํ  เวทนํ  เวเทติ,  ทุกฺขํเยว  ตสฺมึ  สมเย  เวทนํ  เวเทติ.  ยสฺมึ  
อคฺคิเวสฺสน   สมเย  อทุกฺขมสุข ํ  เวทนํ  เวเทติ,  เนว  ตสฺม ึ สมเย  สุขํ  เวทนํ  เวเทติ,  น  ทุกฺขํ  เวทนํ  
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เวเทติ,  อทุกฺขมสุขํเยว  ตสฺม ึ สมเย  เวทนํ  เวเทติ.  สุขาป  โข  อคฺคิเวสฺสน   เวทนา  อนิจฺจา  สงฺขตา  
ปฏิจฺจสมุปฺปนฺนา  ขยธมฺมา  วยธมฺมา  วิราคธมฺมา  นิโรธธมฺมา,  ทุกฺขาป  โข  อคฺคิเวสฺสน   เวทนา  
อนิจฺจา  สงฺขตา  ปฏิจฺจสมุปฺปนฺนา  ขยธมฺมา  วยธมฺมา  วิราคธมฺมา  นิโรธธมฺมา,  อทุกฺขมสุขาป  โข  
อคฺคิเวสฺสน   เวทนา  อนิจฺจา  สงฺขตา ปฏิจฺจสมุปฺปนฺนา  ขยธมฺมา วยธมฺมา วิราคธมฺมา  นิโรธธมฺมา.  
เอวํ  ปสฺสํ  อคฺคิเวสฺสน   สุตวา  อริยสาวโก  สุขายป  เวทนาย  นิพฺพินฺทติ,  ทุกฺขายป  เวทนาย  
นิพฺพินฺทติ,  อทุกฺขมสุขายป  เวทนาย  นิพฺพินฺทติ,  นิพฺพินฺท ํ  วิรชฺชติ,  วิราคา  วิมุจฺจติ,  วิมุตฺตสฺมึ       
วิมุตฺตมิต ิ าณํ  โหติ,  “ขีณา  ชาติ,  วุสิต ํ พฺรหฺมจริยํ,  กตํ กรณียํ, นาปร ํ อิตฺถตฺตายา”ติ  ปชานาติ.  
เอวํ  วิมุตฺตจิตฺโต  โข  อคฺคิเวสฺสน   ภิกฺขุ  น   เกนจ ิ สํวทติ,  น   เกนจ ิ วิวทติ.  ยฺจ  โลเก  วุตฺตํ,  เตน  
โวหรติ  อปรามสนฺติ.

[๒๐๖]  เตน   โข  ปน   สมเยน   อายสฺมา  สารีปุตฺโต   ภควโต  ปฺิโต  ิโต  โหติ  ภควนฺตํ        
วีชยมาโน.5  อถ  โข  อายสฺมโต  สารีปุตฺตสฺส  เอตทโหส ิ “เตสํ  เตสํ  กิร  โน   ภควา  ธมฺมานํ  อภิฺา  
ปหานมาห,  เตสํ  เตส ํ กิร  โน   สุคโต  ธมฺมานํ  อภิฺา  ปฏินิสฺสคฺคมาหา”ติ.  อิต ิ หิท ํ อายสฺมโต  
สารีปุตฺตสฺส  ปฏิสฺจิกฺขโต  อนุปาทาย  อาสเวหิ  จิตฺตํ  วิมุจฺจิ.  ทีฆนขสฺส  ปน  ปริพฺพาชกสฺส  วิรชํ    
วีตมลํ  ธมฺมจกฺขุ  อุทปาท ิ  “ยงฺกิฺจ ิ  สมุทยธมฺมํ,  สพฺพนฺต ํ  นิโรธธมฺมนฺ”ติ.  อถ  โข  ทีฆนโข             
ปริพฺพาชโก  ทิฺธมฺโม  ปตฺตธมฺโม  วิทิตธมฺโม  ปริโยคาฬฺหธมฺโม  ติณฺณวิจิกิจฺโฉ  วิคตกถํกโถ           
เวสารชฺชปฺปตฺโต  อปรปฺปจฺจโย  สตฺถุสาสเน   ภควนฺต ํ  เอตทโวจ  “อภิกฺกนฺตํ  โภ  โคตม,  อภิกฺกนฺตํ  
โภ  โคตม;  เสยฺยถาป  โภ  โคตม  นิกฺกุชฺชิตํ  วา  อุกฺกุชฺเชยฺย,  ปฏิจฺฉนฺน ํ วา  วิวเรยฺย,  มูฬฺหสฺส  วา  
มคฺคํ  อาจิกฺเขยฺย,  อนฺธกาเร  วา  เตลปชฺโชต ํ  ธาเรยฺย  ‘จกฺขุมนฺโต  รูปาน ิ  ทกฺขนฺตี’ติ,  เอวเมว  โข  
โภตา  โคตเมน   อเนกปริยาเยน   ธมฺโม  ปกาสิโต.  เอสาห ํ  ภวนฺต ํ  โคตม ํ  สรณํ  คจฺฉามิ  ธมฺมฺจ  
ภิกฺขุสํฆฺจ,  อุปาสกํ  มํ  ภวํ  โคตโม  ธาเรตุ  อชฺชตคฺเค  ปาณุเปตํ  สรณํ  คตนฺ”ติ.

ทีฆนขสุตฺตํ  นิฺิตํ  จตุตฺถํ.

------------------------------
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๔. ทีฆนขสูตร
วาดวยปริพาชกชื่อทีฆนขะ

[๒๐๑]  ขาพเจาไดสดับมาอยางนี้
สมัยหนึ่ง พระผูมีพระภาคประทับอยู ณ ถ้ำสูกรขาตา ที่ภูเขาคิชฌกูฏ เขตกรุงราชคฤห ครั้ง

นั้นแล  ปริพาชกชื่อทีฆนขะเขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงที่ประทับ ไดสนทนาปราศรัยพอเปนที่บันเทิง
ใจ  พอเปนที่ระลึกถึงกัน   แลวยืนอยู ณ  ที่สมควรไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา “ขาแตทานพระโคดม 
ความจริง  ขาพระองคมีวาทะ อยางนี้  มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแกเรา”

พระผูมีพระภาคตรัสวา “อัคคิเวสสนะ แมทิฏฐิของทานที่วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแกเรา” 
นั้น  ก็ไมนาเปนที่พอใจแกทานดวย”

“ทานพระโคดม ขาพระองคก็ยังพอใจทิฏฐินั้นวา “แมคำกลาวนั้นก็จะพึงเปนเชนนั้น  แมคำ
กลาวนั้นก็จะพึงเปนเชนนั้น”

“อัคคิเวสสนะ คนเหลาใดกลาวอยางนี้วา “แมคำกลาวนั้นก็จะพึงเปนเชนนั้น แมคำกลาวนั้นก็
จะพึงเปนเชนนั้น” ในโลกนี ้ คนเหลานั้นละทิฏฐินั้นไมได และยังยึดถือทิฏฐิอื่นอยู คนเหลานั้นมี
จำนวนมากกวาคนที่ละได

คนเหลาใดกลาวอยางนี้วา  “แมคำกลาวนั้นก็จะพึงเปนเชนนั้น  แมคำกลาวนั้นก็จะพึงเปน
เชนนั้น” ในโลกนี ้ คนเหลานั้นละทิฏฐินั้นได และไมยึดถือทิฏฐิอื่น   คนเหลานั้นมีจำนวนนอยกวาคนที่
ละไมได

ทิฏฐิเปนเหตุใหเกิดวิวาท
มีสมณพราหมณพวกหนึ่งผูมีวาทะอยางนี้  มีทิฏฐิอยางนี้วา  “สิ่งทั้งปวงเปนที่พอใจแกเรา”
มีสมณพราหมณอีกพวกหนึ่งผูมีวาทะอยางนี ้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแก

เรา”
มีสมณพราหมณอีกพวกหนึ่งผูมีวาทะอยางนี ้มีทิฏฐิอยางนี้วา “บางสิ่งเปนที่พอใจแกเรา บาง

สิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา”
บรรดาทิฏฐิเหลานั้น  ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงเปน

ที่พอใจแกเรา” นั้น  อยูใกลความกำหนัด  ใกลกิเลสเครื่องผูกสัตวไว  ใกลกิเลสเปนเหตุเพลิดเพลิน 
ใกลกิเลสเปนเหตุเกาะติด  ใกลกิเลสเปนเหตุยึดมั่น 

อัคคิเวสสนะ บรรดาทิฏฐิเหลานั้น  ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้ มีทิฏฐิอยางนี้วา 
“สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแกเรา” นั้น   อยูใกลความไมกำหนัด ใกลธรรมเปนเครื่องเปลื้องสัตว ใกล
ธรรมที่ไมเปนเหตุเพลิดเพลิน ใกลธรรมที่ไมเปนเหตุเกาะติด ใกลธรรมที่ไมเปนเหตุยึดมั่น”

[๒๐๒] เมื่อพระผูมีพระภาคตรัสอยางนี้แลว ทีฆนขปริพาชกไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 
“ทานพระโคดมยกยองทิฏฐิของขาพระองคหรือ  ทานพระโคดมยกยองทิฏฐิของขาพระองคหรือ”
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พระผูมีพระภาคตรัสวา “อัคคิเวสสนะ บรรดาทิฏฐิเหลานั้น ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะ
อยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “บางสิ่งเปนที่พอใจแกเรา บางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา” นั้น   สวนที่เห็นวา
เปนที่พอใจ อยูใกลความกำหนัด ใกลกิเลสเปนเครื่องผูกสัตวไว ใกลกิเลสเปนเหตุเพลิดเพลิน ใกล
กิเลสเปนเหตุเกาะติด ใกลกิเลสเปนเหตุยึดมั่น  สวนที่เห็นวาไมเปนที่พอใจ อยูใกลความไมกำหนัด 
ใกลธรรมเปนเครื่องเปลื้องสัตว  ใกลธรรมที่ไมเปนเหตุเพลิดเพลิน  ใกลธรรมที่ไมเปนเหตุเกาะติด  ใกล
ธรรมที่ไมเปนเหตุยึดมั่น

บรรดาทิฏฐิเหลานั้น  ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงเปน
ที่พอใจแกเรา” นั้น   วิญูชนยอมพิจารณาเห็นดังนี้วา “ถาเราจะยึดมั่นถือมั่นทิฏฐิของเราวา “สิ่งทั้ง
ปวงเปนที่พอใจแกเรา” แลวยืนยันอยางแข็งขันวา “นี้เทานั้นจริง อยางอื่นไมจริง” เราก็จะพึงถือผิด
จากสมณพราหมณ ๒ พวกนี้ คือ 

๑.     สมณะหรือพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจ
แกเรา”

๒.m สมณะหรือพราหมณผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “บางสิ่งเปนที่พอใจแก
เรา บางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา”

เมื่อเราถือผิดจากสมณพราหมณ ๒ พวกนี ้ ก็จะมีการทุมเถียงกัน  เมื่อมีการทุมเถียงกัน  ก็จะมี
การทำลายกัน  เมื่อมีการทำลายกัน ก็จะมีการเบียดเบียนกัน   วิญูชนนั้นเมื่อพิจารณาเห็นการถือผิด
กัน  การทุมเถียงกัน  การทำลายกัน และการเบียดเบียนกันในตน จึงละทิฏฐินั้น  และไมยึดถือทิฏฐิอื่น 
การละ  การสลัดทิ้งทิฏฐิเหลานั้น ยอมมีไดดวยประการอยางนี้

[๒๐๓] อัคคิเวสสนะ บรรดาทิฏฐิเหลานั้น  ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้ มีทิฏฐิ
อยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแกเรา” วิญูชนยอมพิจารณาเห็น  ดังนี้วา “ถาเรายึดมั่นถือมั่น
ทิฏฐิของเราวา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจแกเรา” แลวยืนยันอยางแข็งขันวา “นี้เทานั้นจริง อยางอื่นไม
จริง” เราก็จะพึงถือผิดจากสมณพราหมณ ๒ พวกนี้ คือ 

๑.m สมณะหรือพราหมณผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงเปนที่พอใจ
แกเรา”

๒.m สมณะหรือพราหมณผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “บางสิ่งเปนที่พอใจแก
เรา บางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา”

เมื่อเราถือผิดจากสมณพราหมณ ๒ พวกนี ้ ก็จะมีการทุมเถียงกัน  เมื่อมีการทุมเถียงกัน  ก็จะมี
การทำลายกัน  เมื่อมีการทำลายกัน  ก็จะมีการเบียดเบียนกัน  วิญูชนนั้นเมื่อพิจารณาเห็นการถือผิด
กัน  การทุมเถียงกัน  การทำลายกัน และการเบียดเบียนกันในตน จึงละทิฏฐินั้น  และไมยึดถือทิฏฐิอื่น 
การละ  การสลัดทิ้งทิฏฐิเหลานั้น  ยอมมีไดดวยประการอยางนี้

[๒๐๔] อัคคิเวสสนะ บรรดาทิฏฐิเหลานั้น  ทิฏฐิของสมณพราหมณผูมีวาทะอยางนี ้ มีทิฏฐิ
อยางนี้วา  “บางสิ่งเปนที่พอใจแกเรา  บางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา” นั้น  วิญูชนยอมพิจารณาเห็น
ดังนี้วา “ถาเรายึดมั่นถือมั่นทิฏฐิของเราวา “บางสิ่งเปนที่พอใจแกเรา บางสิ่งไมเปนที่พอใจแกเรา” 
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แลวยืนยันอยางแข็งขันวา “นี้เทานั้นจริง อยางอื่นไมจริง” เราก็จะพึงถือผิดจากสมณพราหมณ ๒ 
พวกนี้ คือ

๑.m สมณะหรือพราหมณผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงเปนที่พอใจ
แกเรา”

๒.m สมณะหรือพราหมณมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา “สิ่งทั้งปวงไมเปนที่พอใจ
แกเรา”

เมื่อเราถือผิดจากสมณพราหมณ ๒ พวกนี ้ ก็จะมีการทุมเถียงกัน  เมื่อมีการทุมเถียงกัน  ก็จะมี
การทำลายกัน   เมื่อมีการทำลายกัน   ก็จะมีการเบียดเบียนกัน  วิญูชนนั้นเมื่อพิจารณาเห็นการถือ
ผิดกัน  การทุมเถียงกัน  การทำลายกัน  และการเบียดเบียนกันในตน จึงละทิฏฐินั้น และไมยึดถือทิฏฐิ
อื่น  การละ  การสลัดทิ้งทิฏฐิเหลานั้น ยอมมีไดดวยประการอยางนี้

[๒๐๕] อัคคิเวสสนะ  รูปกายนี้เกิดจากมหาภูตรูป ๔ มีมารดาบิดาเปนแดนเกิด เติบโตดวย
ขาวสุกและขนมกุมมาส มีความไมเที่ยง มีการไลทาบีบนวด แตกสลาย และกระจัดกระจายไปเปน
ธรรมดา ทานควรพิจารณาเห็นโดยความเปนของไมเที่ยง เปนทุกข เปนดุจโรค เปนดุจหัวฝ เปนดุจลูก
ศร เปนสิ่งคับแคน  เปนสิ่งเบียดเบียน  เปนดุจผูอื่น เปนสิ่งที่ตองแตกสลาย เปนของวางเปลา เปน
อนัตตา เมื่อทานพิจารณาเห็นกายนี้โดยความเปนของไมเที่ยง เปนทุกข เปนดุจโรค เปนดุจหัวฝ เปน
ดุจลูกศร เปนสิ่งคับแคน  เปนสิ่งเบียดเบียน  เปนดุจผูอื่น  เปนสิ่งที่ตองแตกสลาย เปนของวางเปลา 
เปนอนัตตา  ทานยอมละความพอใจในกาย ความเย่ือใยในกาย และความยอมตามกายได

เวทนา ๓
เวทนา ๓ ประการนี้ คือ 

๑. m สุขเวทนา 
๒.m ทุกขเวทนา 
๓.m อทุกขมสุขเวทนา 

เมื่อใดบุคคลไดเสวยสุขเวทนา เมื่อนั้นเขาไมไดเสวยทุกขเวทนา ไมไดเสวยอทุกขมสุขเวทนา 
ไดเสวยแตสุขเวทนาเทานั้น  เมื่อใดบุคคลเสวยทุกขเวทนา เมื่อนั้นเขาไมไดเสวยสุขเวทนา ไมไดเสวย
อทุขมสุขเวทนา ไดเสวยแตทุกขเวทนาเทานั้น เมื่อใดบุคคลเสวยอทุกขมสุขเวทนา เมื่อนั้นเขายอมไม
ไดเสวยสุขเวทนา ไมไดเสวยทุกขเวทนา ไดเสวยแตอทุกขมสุขเวทนาเทานั้น 

สุขเวทนาไมเที่ยง ถูกปจจัยปรุงแตงขึ้น  อาศัยปจจัยเกิดขึ้น  มีความสิ้นไป เสื่อมไป คลายไป 
และดับไปเปนธรรมดา แมทุกขเวทนาก็ไมเที่ยง ถูกปจจัยปรุงแตงขึ้น  อาศัยปจจัยเกิดขึ้น  มีความสิ้น
ไป เสื่อมไป คลายไป และดับไปเปนธรรมดา แมอทุกขมสุขเวทนาก็ไมเที่ยง ถูกปจจัยปรุงแตงขึ้น 
อาศัยปจจัยเกิดขึ้น มีความสิ้นไป เสื่อมไป คลายไป และดับไปเปนธรรมดา 

อริยสาวกผูไดสดับแลว เมื่อเห็นอยูอยางนี้ ยอมเบื่อหนายสุขเวทนา ทุกขเวทนา และอทุกขม
สุขเวทนา เมื่อเบื่อหนายยอมคลายกำหนัด เพราะคลายกำหนัดจึงหลุดพน  เมื่อหลุดพนแลว ก็มีญาณ

6



หย่ังรูวาหลุดพนแลว รูชัดวา “ชาติสิ้นแลว อยูจบพรหมจรรยแลว ทำกิจที่ควรทำเสร็จแลว ไมมีกิจอื่น
เพ่ือความเปนอยางนี้อีกตอไป”

อัคคิเวสสนะ ภิกษุผูมีจิตหลุดพนแลวอยางนี้ยอมไมทะเลาะวิวาททุมเถียงกับใคร ๆ โวหารใด
ที่ชาวโลกนิยมพูดกันก็ไมยึดมั่นกลาวไปตามโวหารนั้น”

[๒๐๖]  สมัยนั้น  ทานพระสารีบุตรยืนถวายงานพัด ณ  เบื้องพระปฤษฎางคพระผูมีพระภาค 
ไดคิดวา “ไดยินวา พระผูมีพระภาคทรงรูย่ิงแลว ตรัสการละธรรมเหลานั้น  ๆ  แกเราทั้งหลาย พระสุคต
ทรงรูย่ิงแลว ตรัสการสลัดทิ้งธรรมเหลานั้น  ๆ แกเราทั้งหลาย” เมื่อทานพระสารีบุตรพิจารณาเห็นอยู
อยางนี้  จิตก็หลุดพนจากอาสวะทั้งหลาย ไมถือมั่นดวยอุปาทาน 

ธรรมจักษุอันปราศจากธุลี และปราศจากมลทินไดเกิดขึ้นแลวแกทีฆนขปริพาชกวา “สิ่งใดสิ่ง
หนึ่งมีความเกิดขึ้นเปนธรรมดา สิ่งนั้นทั้งหมดลวนมีความดับไปเปนธรรมดา6”

ทีฆนขปริพาชกแสดงตนเปนอุบาสก
ลำดับนั้น  ทีฆนขปริพาชกเห็นธรรม บรรลุธรรม รูธรรม หย่ังลงสูธรรม หมดความสงสัย ไมมี

คำถามใด ๆ มีความแกลวกลา  ไมตองเชื่อใครอีกในหลักคำสอนของพระศาสดา ไดกราบทูลพระผูมี
พระภาควา 

“ขาแตทานพระโคดม พระภาษิตของพระองคชัดเจนไพเราะย่ิงนัก ขาแตทานพระโคดม พระ
ภาษิตของพระองคชัดเจนไพเราะย่ิงนัก ทานพระโคดมทรงประกาศธรรมแจมแจงโดยประการตาง ๆ 
เปรียบเหมือนบุคคลหงายของที่คว่ำ  เปดของที่ปด  บอกทางแกผูหลงทาง หรือตามประทีปในที่มืด
ดวยตั้งใจวา “คนมีตาดีจักเห็นรูปได” ขาพระองคนี้ขอถึงทานพระโคดม พรอมทั้งพระธรรมและพระ
สงฆเปนสรณะ  ขอทานพระโคดมจงทรงจำขาพระองควาเปนอุบาสกผูถึงสรณะ ตั้งแตวันนี้เปนตนไป
จนตลอด ชีวิต”  ดังนี้แล

ทีฆนขสูตรท่ี ๔ จบ
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6  ขอความนี้หมายความวาทีฆนขปริพาชกไดบรรลุโสดาปตติผลเพราะฟงพระธรรมเทศนานั้น (ม.ม.อ. (บาลี) ๒/๒๐๖/๑๕๔)


