
๗.  มหาลิสุตฺต
[๔๗]  เอกํ  สมยํ  ภควา  เวสาลิยํ  วิหรต ิ  มหาวเน   กูฏาคารสาลายํ.  อถโข  มหาล ิ  ลิจฺฉวิ       

เยน   ภควา  เตนุปสงฺกมิ,  อุปสงฺกมิตฺวา  ภควนฺต ํ อภิวาเทตฺวา  เอกมนฺต ํ นิสีทิ, เอกมนฺตํ  นิสินฺโน  โข  
มหาล ิ  ลิจฺฉวิ  ภควนฺตํ  เอตทโวจ  “โก  นุ  โข  ภนฺเต  เหต ุ  โก  ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  
ปาปสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยา”ติ?  โลโภ  โข  มหาล ิ  เหตุ  โลโภ  ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  
ปาปสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยา,  โทโส  โข  มหาลิ  เหต ุ โทโส  ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย ปาปสฺส  
กมฺมสฺส  ปวตฺติยา,  โมโห  โข  มหาลิ  เหต ุ  โมโห  ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  ปาปสฺส  
กมฺมสฺส  ปวตฺติยา,  อโยนิโส  มนสิกาโร  โข  มหาล ิ  เหตุ  อโยนิโส  มนสิกาโร  ปจฺจโย  ปาปสฺส  
กมฺมสฺส  กิริยาย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยา,  มิจฺฉาปณิหิตํ  โข  มหาล ิ  จิตฺต ํ  เหตุ  มิจฺฉาปณิหิตํ  
จิตฺตํ  ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยาติ.  อยํ  โข  มหาล ิ  เหตุ  อยํ  
ปจฺจโย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  ปาปสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยาติ.

โก ปน  ภนฺเต เหต ุโก ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส ปวตฺติยาติ?  
อโลโภ โข  มหาลิ  เหตุ  อโลโภ  ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส ปวตฺติยา,  
อโทโส โข มหาลิ เหตุ อโทโส ปจฺจโย กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส ปวตฺติยา,    
อโมโห  โข  มหาล ิ  เหตุ  อโมโห  ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส          
ปวตฺติยา,  โยนิโส  มนสิกาโร  โข  มหาลิ  เหต ุ  โยนิโส  มนสิกาโร  ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  
กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยา,  สมฺมาปณิหิต ํ  โข  มหาลิ  จิตฺตํ  เหตุ  สมฺมาปณิหิตํ  จิตฺตํ  
ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยา.  อยํ  โข  มหาล ิ  เหต ุ  อยํ  
ปจฺจโย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  กิริยาย  กลฺยาณสฺส  กมฺมสฺส  ปวตฺติยาติ.  อิเม  โข1  มหาลิ  ทส  ธมฺมา  
โลเก  น   สํวิชฺเชยฺยุ,  นยิธ  ปฺาเยถ  “อธมฺมจริยาวิสมจริยา”ติ  วา  “ธมฺมจริยาสมจริยา”ต ิ  วา.  
ยสฺมา จ โข มหาล ิอิเม ทส  ธมฺมา  โลเก  สํวิชฺชนฺติ,  ตสฺมา  ปฺายติ  “อธมฺมจริยาวิสมจริยา”ติ วา  
“ธมฺมจริยาสมจริยา”ติ  วาติ.  สตฺตมํ.

______________________
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๗.  ปมสฺเจตนิกสุตฺต
[๒๑๗]  นาหํ  ภิกฺขเว  สฺเจตนิกานํ  กมฺมานํ  กตานํ  อุปจิตาน ํ อปฺปฏิสํเวทิตฺวา  พฺยนฺตีภาวํ  

วทามิ. ตฺจ โข ทิฺเว  ธมฺเม  อุปปชฺเช2 วา  อปเร วา  ปริยาเย.  น   เตฺววาหํ  ภิกฺขเว  สฺเจตนิกานํ  
กมฺมานํ  กตานํ  อุปจิตานํ  อปฺปฏิสํเวทิตฺวา  ทุกฺขสฺสนฺตกิริยํ  วทามิ.

ตตฺร  ภิกฺขเว ติวิธา กายกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกา ทุกฺขุทฺรยา ทุกฺขวิปากา3  
โหติ.  จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกา  ทุกฺขุทฺรยา  ทุกฺขวิปากา  โหติ. ติวิธา  
มโนกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกา  ทุกฺขุทฺรยา  ทุกฺขวิปากา  โหติ.

กถฺจ ภิกฺขเว ติวิธา กายกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ อกุสลสฺเจตนิกา ทุกฺขุทฺรยา ทุกฺขวิปากา  
โหติ?   อิธ  ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  ปาณาติปาตี  โหติ,  ลุทฺโท  โลหิตปาณี  หตปหเต  นิวิฺโ,  อทยาปนฺโน  
สพฺพปาณภูเตสุ.

อทินฺนาทายี  โหติ.  ยนฺต ํ  ปรสฺส  ปรวิตฺตูปกรณํ คามคต ํ วา  อรฺคต ํ  วา, ต ํอทินฺนํ         
เถยฺยสงฺขาตํ  อาทาตา  โหติ.

กาเมส ุมิจฺฉาจารี  โหติ,  ยา ตา มาตุรกฺขิตา  ปตุรกฺขิตา ภาตุรกฺขิตา ภคินิรกฺขิตา าติรกฺขิตา  
โคตฺตรกฺขิตา  ธมฺมรกฺขิตา  สสามิกา  สปริทณฺฑา  อนฺตมโส  มาลาคุณปริกฺขิตาป,  ตถารูปาส ุ จาริตฺตํ  
อาปชฺชิตา  โหติ.  เอวํ โข  ภิกฺขเว  ติวิธา  กายกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ อกุสลสฺเจตนิกา ทุกฺขุทฺรยา  
ทุกฺขวิปากา  โหติ.

กถฺจ  ภิกฺขเว  จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกา  ทุกฺขุทฺรยา         
ทุกฺขวิปากา โหติ?  อิธ ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  มุสาวาท ี  โหติ.  สภคฺคโต วา  ปริสคฺคโต วา                       
าติมชฺฌคฺคโต วา ปูคมชฺฌคฺคโต  วา  ราชกุลมชฺฌคฺคโต  วา  อภินีโต  สกฺขิปุฺโ  “เอหิ  โภ ปุริส ยํ  
ชานาสิ,  ตํ  วเทหี”ติ,  โส  อชานํ  วา  อาห  “ชานามี”ติ,  ชานํ  วา  อาห  “น   ชานามี”ติ,  อปสฺส ํ วา  
อาห  “ปสฺสามี”ติ,  ปสฺสํ วา  อาห  “น   ปสฺสามี”ติ, อิต ิ อตฺตเหต ุวา  ปรเหตุ วา อามิสกิฺจิกฺขเหตุ วา  
สมฺปชานมุสา  ภาสิตา  โหติ.

ปสุณวาโจ  โหติ,  อิโต  สุตฺวา  อมุตฺร  อกฺขาตา  อิเมสํ  เภทาย,  อมุตฺร  วา  สุตฺวา  อิเมสํ          
อกฺขาตา  อมูสํ  เภทาย.  อิติ  สมคฺคานํ  วา  เภตฺตา  ภินฺนาน ํ วา  อนุปฺปทาตา  วคฺคาราโม  วคฺครโต       
วคฺคนนฺที  วคฺคกรณึ  วาจํ  ภาสิตา  โหติ.
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ผรุสวาโจ  โหติ,  ยา  สา  วาจา  อณฺฑกา  กกฺกสา  ปรกกา  ปราภิสชฺชนี  โกธสามนฺตา         
อสมาธิสํวตฺตนิกา,  ตถารูป  วาจํ  ภาสิตา  โหติ.

สมฺผปฺปลาป  โหติ,  อกาลวาที  อภูตวาที  อนตฺถวาท ี อธมฺมวาที  อวินยวาท ี อนิธานวต ึ วาจํ  
ภาสิตา  โหติ,  อกาเลน   อนปเทส ํ  อปริยนฺตวต ึ  อนตฺถสํหิตํ.  เอวํ  โข  ภิกฺขเว  จตุพฺพิธา                  
วจีกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกา  ทุกฺขุทฺรยา  ทุกฺขวิปากา  โหติ.

กถฺจ ภิกฺขเว ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ อกุสลสฺเจตนิกา ทุกฺขุทฺรยา ทุกฺขวิปากา  
โหติ?  อิธ  ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  อภิชฺฌาลุ  โหติ.  ยนฺตํ  ปรสฺส  ปรวิตฺตูปกรณํ,  ตํ  อภิชฺฌิตา  โหต ิ “อโห  
วต  ยํ  ปรสฺส  ตํ  มม  อสฺสา”ติ.

พฺยาปนฺนจิตฺโต โหติ ปทุฺมนสงฺกปฺโป  “อิเม สตฺตา หฺนฺตุ วา  วชฺฌนฺตุ วา อุจฺฉิชฺชนฺต ุวา  
วินสฺสนฺตุ  วา  มา  วา  อเหสุนฺ”ติ.

มิจฺฉาทิฺิโก  โหต ิ วิปรีตทสฺสโน   “นตฺถิ  ทินฺนํ,  นตฺถิ  ยิฺ,  นตฺถิ  หุตํ,  นตฺถิ  สุกฏทุกฺกฏานํ  
กมฺมานํ  ผล ํ  วิปาโก,  นตฺถิ  อยํ  โลโก,  นตฺถิ  ปโร  โลโก,  นตฺถิ  มาตา,  นตฺถิ  ปตา,  นตฺถิ  สตฺตา       
โอปปาติกา,  นตฺถิ  โลเก  สมณพฺราหฺมณา  สมฺมคฺคตา  สมฺมาปฏิปนฺนา,  เย  อิมฺจ  โลกํ  ปรฺจ  
โลกํ  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  ปเวเทนฺตี”ติ.  เอวํ  โข  ภิกฺขเว  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  
อกุสลสฺเจตนิกา  ทุกฺขุทฺรยา  ทุกฺขวิปากา  โหติ.

ติวิธ  กายกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺต ิ อกุสลสฺเจตนิกาเหต ุ วา  ภิกฺขเว  สตฺตา  กายสฺส  เภทา  
ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคตึ  วินิปาตํ  นิรยํ  อุปปชฺชนฺติ.  จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ         
อกุสลสฺเจตนิกาเหต ุ วา  ภิกฺขเว  สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคต ึ วินิปาตํ  นิรยํ  
อุปปชฺชนฺติ.   ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกาเหต ุ วา  ภิกฺขเว  สตฺตา กายสฺส  
เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคตึ  วินิปาตํ  นิรยํ  อุปปชฺชนฺติ.

เสยฺยถาป  ภิกฺขเว  อปณฺณโก  มณิ  อุทฺธํ  ขิตฺโต  เยน   เยเนว  ปติฺาติ,  สุปติฺิตํเยว        
ปติฺาติ.  เอวเมว  โข  ภิกฺขเว  ติวิธา  กายกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺติ  อกุสลสฺเจตนิกาเหต ุ  วา       
สตฺตา  กายสฺส   เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคตึ  วินิปาต ํ  นิรยํ  อุปปชฺชนฺติ.  จตุพฺพิธา                 
วจีกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺต ิ  อกุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  
ทุคฺคต ึ  วินิปาต ํ  นิรยํ  อุปปชฺชนฺติ.  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสนฺโทสพฺยาปตฺต ิ  อกุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  
สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคตึ  วินิปาตํ  นิรยํ  อุปปชฺชนฺติ.
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นาหํ  ภิกฺขเว  สฺเจตนิกานํ  กมฺมานํ  กตานํ  อุปจิตานํ  อปฺปฏิสํเวทิตฺวา  พฺยนฺตีภาวํ  วทามิ,  
ตฺจ  โข  ทิฺเว  ธมฺเม  อุปปชฺเช  วา  อปเร  วา  ปริยาเย.  น   เตฺววาหํ  ภิกฺขเว  สฺเจตนิกานํ        
กมฺมานํ  กตานํ  อุปจิตานํ  อปฺปฏิสํวิทิตฺวา  ทุกฺขสฺสนฺตกิริยํ  วทามิ.

ตตฺร ภิกฺขเว ติวิธา กายกมฺมนฺตสมฺปตฺติ กุสลสฺเจตนิกา สุขุทฺรยา สุขวิปากา โหติ. จตุพฺพิธา  
วจีกมฺมนฺตสมฺปตฺต ิ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสมฺปตฺติ            
กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ.

กถฺจ  ภิกฺขเว  ติวิธา  กายกมฺมนฺตสมฺปตฺต ิ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ?  
อิธ  ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  ปาณาติปาตํ  ปหาย  ปาณาติปาตา  ปฏิวิรโต  โหต ิ  นิหิตทณฺโฑ  นิหิตสตฺโถ  
ลชฺชี  ทยาปนฺโน  สพฺพปาณภูตหิตานุกมฺป  วิหรติ.

อทินฺนาทาน ํ ปหาย  อทินฺนาทานา  ปฏิวิรโต  โหติ.  ยนฺต ํ ปรสฺส  ปรวิตฺตูปกรณํ  คามคตํ  วา  
อรฺคตํ  วา,  น  ตํ  อทินฺนํ  เถยฺยสงฺขาตํ  อาทาตา  โหติ.

กาเมส ุ มิจฺฉาจารํ ปหาย  กาเมสุ  มิจฺฉาจารา  ปฏิวิรโต  โหติ.  ยา ตา มาตุรกฺขิตา  ปตุรกฺขิตา  
ภาตุรกฺขิตา  ภคินิรกฺขิตา  าติรกฺขิตา  โคตฺตรกฺขิตา  ธมฺมรกฺขิตา  สสามิกา  สปริทณฺฑา  อนฺตมโส  
มาลาคุณปริกฺขิตาป,  ตถารูปาสุ  น   จาริตฺตํ  อาปชฺชิตา  โหติ.  เอวํ  โข  ภิกฺขเว  ติวิธา                     
กายกมฺมนฺตสมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ.

กถฺจ  ภิกฺขเว  จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ?   
อิธ  ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  มุสาวาท ํ  ปหาย  มุสาวาทา  ปฏิวิรโต  โหติ.  สภคฺคโต  วา  ปริสคฺคโต  วา            
าติมชฺฌคฺคโต  วา  ปูคมชฺฌคฺคโต  วา  ราชกุลมชฺฌคฺคโต  วา  อภินีโต  สกฺขิปุฺโ  “เอห ิ โภ  ปุริส,  
ยํ  ชานาสิ,  ต ํ วเทหี”ติ  โส  อชาน ํ วา  อาห  “น  ชานามี”ติ,  ชาน ํ วา  อาห  “ชานามี”ติ,  อปสฺส ํ วา  
อาห  “น   ปสฺสามี”ติ, ปสฺส ํวา อาห  “ปสฺสามี”ติ,  อิต ิ อตฺตเหตุ วา  ปรเหต ุวา  อามิสกิฺจิกฺขเหตุ วา  
น  สมฺปชานมุสา  ภาสิตา  โหติ.

ปสุณวาจํ  ปหาย  ปสุณาย  วาจาย  ปฏิวิรโต  โหติ,  น  อิโต  สุตฺวา  อมุตฺร  อกฺขาตา  อิเมสํ       
เภทาย,  อมุตฺร  วา  สุตฺวา  น  อิเมสํ  อกฺขาตา  อมูส ํ เภทาย.  อิติ  ภินฺนานํ วา  สนฺธาตา  สหิตานํ วา  
อนุปฺปทาตา,  สมคฺคาราโม  สมคฺครโต  สมคฺคนนฺทึ  สมคฺคกรณึ  วาจํ  ภาสิตา  โหติ.

ผรุสวาจ ํ ปหาย  ผรุสาย  วาจาย  ปฏิวิรโต  โหติ.  ยา  สา  วาจา  เนลา  กณฺณสุขา  เปมนิยา  
หทยงฺคมา  โปรี  พหุชนกนฺตา  พหูชนมนาปา,  ตถารูป  วาจํ  ภาสิตา  โหติ.
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สมฺผปฺปลาป  ปหาย  สมฺผปฺปลาปา  ปฏิวิรโต  โหติ.  กาลวาที  ภูตวาที  อตฺถวาที  ธมฺมวาที  
วินยวาท ี นิธานวตึ  วาจ ํ ภาสิตา  โหติ.  กาเลน   สาปเทสํ  ปริยนฺตวตึ  อตฺถสฺหิตํ.  เอวํ  โข  ภิกฺขเว  
จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ.

กถฺจ  ภิกฺขเว  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ?  
อิธ  ภิกฺขเว  เอกจฺโจ  อนภิชฺฌาล ุ  โหติ.  ยนฺต ํ  ปรสฺส  ปรวิตฺตูปกรณํ,  ตํ  อนภิชฺฌาตา  โหต ิ  “อโห  
วต  ยํ  ปรสฺส,  ตํ  มม  อสฺสา”ติ.

อพฺยาปนฺนจิตฺโต  โหต ิ  อปฺปทุฺมนสงฺกปฺโป  “อิเม  สตฺตา  อเวรา โหนฺต ุอพฺยาปชฺชา อนีฆา  
สุขี  อตฺตานํ  ปริหรนฺตู”ติ.

สมฺมาทิฺิโก  โหติ  อวิปรีตทสฺสโน  “อตฺถิ  ทินฺนํ,  อตฺถิ  ยิฺ,   อตฺถิ  หุต ํ ฯเปฯ  เย  อิมฺจ  
โลกํ  ปรฺจ  โลกํ  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  ปเวเทนฺตี”ติ.  เอวํ  โข  ภิกฺขเว  ติวิธา  มโนกมฺมนฺต
สมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกา  สุขุทฺรยา  สุขวิปากา  โหติ.

ติวิธา กายกมฺมนฺตสมฺปตฺต ิกุสลสฺเจตนิกาเหตุ วา  ภิกฺขเว  สตฺตา กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา  
สุคต ึ  สคฺคํ  โลกํ  อุปปชฺชนฺติ.  จตุพฺพิธา  วจีกมฺมนฺตสมฺปตฺติ  กุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  ภิกฺขเว        
สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  สุคต ึ  สคฺคํ  โลกํ  อุปปชฺชนฺติ.  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสมฺปตฺติ            
กุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  ภิกฺขเว  สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  สุคตึ  สคฺคํ  โลกํ  อุปปชฺชนฺติ.

เสยฺยถาป  ภิกฺขเว  อปณฺณโก  มณิ  อุทฺธํขิตฺโต  เยน   เยเนว  ปติฺาติ,  สุปติฺิตํเยว          
ปติฺาติ.  เอวเมว  โข  ภิกฺขเว  ติวิธา  กายกมฺมนฺตสมฺปตฺต ิ กุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  สตฺตา  กายสฺส  
เภทา ปรมฺมรณา สุคตึ สคฺคํ โลกํ  อุปปชฺชนฺติ. จตุพฺพิธา วจีกมฺมนฺตสมฺปตฺต ิ  กุสลสฺเจตนิกาเหต ุวา  
สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  สุคต ึ  สคฺคํ  โลกํ  อุปปชฺชนฺติ.  ติวิธา  มโนกมฺมนฺตสมฺปตฺติ           
กุสลสฺเจตนิกาเหตุ  วา  สตฺตา  กายสฺส  เภทา  ปรมฺมรณา  สุคตึ  สคฺคํ  โลกํ  อุปปชฺชนฺติ.  สตฺตมํ.4  

_____________________

[๒๒๔]  จตฺตาสาย  ภิกฺขเว  ธมฺเมห ิ  สมนฺนาคโต  ยถาภตํ  นิกฺขิตฺโต  เอวํ  นิรเย.  กตเมหิ     
จตฺตาสาย?  อตฺตนา  จ  ปาณาติปาตี  โหติ,  ปรฺจ  ปาณาติปาเต  สมาทเปติ,  ปาณาติปาเต จ  
สมนุฺโ โหติ,  ปาณาติปาตสฺส จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  อทินฺนาทายี  โหติ,  ปรฺจ                
อทินฺนาทาเน     สมาทเปติ,  อทินฺนาทาเน   จ  สมนุฺโ  โหติ,  อทินฺนาทานสฺส  จ  วณฺณํ  ภาสติ.    
อตฺตนา  จ  กาเมส ุ  มิจฺฉาจารี  โหติ,  ปรฺจ  กาเมสุ  มิจฺฉาจาเร  สมาทเปติ,  กาเมส ุ มิจฺฉาจาเร  จ  
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สมนุฺโ  โหติ,  กาเมส ุ  มิจฺฉาจารสฺส  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  มุสาวาท ี  โหติ,  ปรฺจ        
มุสาวาเท  สมาทเปติ,  มุสาวาเท  จ  สมนุฺโ  โหติ,  มุสาวาทสฺส  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ       
ปสุณวาโจ  โหติ, ปรฺจ  ปสุณาย วาจาย  สมาทเปติ,  ปสุณาย  วาจาย  จ  สมนุฺโ  โหติ,              
ปสุณาย  จ  วาจาย  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  ผรุสวาโจ  โหติ,  ปรฺจ  ผรุสาย  วาจาย  สมาทเปติ,  
ผรุสาย  จ  วาจาย  สมนุฺโ  โหติ,  ผรุสาย จ  วาจาย  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  สมฺผปฺปลาป     
โหติ,  ปรฺจ  สมฺผปฺปลาเป  สมาทเปติ,  สมฺผปฺปลาเป  จ  สมนุฺโ  โหติ,  สมฺผปฺปลาปสฺส จ  
วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  อภิชฺฌาลุ  โหติ,  ปรฺจ  อภิชฺฌาย  สมาทเปติ,  อภิชฺฌาย  จ  สมนุฺโ  
โหติ,  อภิชฺฌาย  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  พฺยาปนฺนจิตฺโต  โหติ,  ปรฺจ  พฺยาปาเท  สมาทเปติ,  
พฺยาปาเท  จ  สมนุฺโ  โหติ,  พฺยาปาทสฺส  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  มิจฺฉาทิฺิโก  โหติ,  
ปรฺจ  มิจฺฉาทิฺิยา  สมาทเปติ,  มิจฺฉาทิฺิยา จ  สมนุฺโ  โหติ,  มิจฺฉาทิฺิยา จ  วณฺณํ ภาสติ.  
อิเมหิ  โข  ภิกฺขเว  จตฺตาสาย  ธมฺเมหิ  สมนฺนาคโต  ยถาภตํ  นิกฺขิตฺโต  เอวํ  นิรเย.

จตฺตาสาย  ภิกฺขเว  ธมฺเมหิ  สมนฺนาคโต  ยถาภตํ  นิกฺขิตฺโต  เอวํ  สคฺเค.  กตเมหิ               
จตฺตาสาย?  อตฺตนา จ ปาณาติปาตา ปฏิวิรโต  โหติ, ปรฺจ  ปาณาติปาตา  เวรมณิยา สมาทเปติ,  
ปาณาติปาตา  เวรมณิยา จ  สมนุฺโ  โหติ,  ปาณาติปาตา เวรมณิยา จ  วณฺณํ  ภาสติ. อตฺตนา จ  
อทินฺนาทานา    ปฏิวิรโต  โหติ,  ปรฺจ  อทินฺนาทานา  เวรมณิยา  สมาทเปติ,  อทินฺนาทานา          
เวรมณิยา  จ  สมนุฺโ  โหติ,  อทินฺนาทานา  เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  กาเมสุ  
มิจฺฉาจารา  ปฏิวิรโต  โหติ,  ปรฺจ  กาเมส ุ มิจฺฉาจารา  เวรมณิยา  สมาทเปติ,  กาเมส ุ มิจฺฉาจารา  
เวรมณิยา  จ  สมนุฺโ  โหติ,  กาเมสุ  มิจฺฉาจารา  เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา จ        
มุสาวาทา  ปฏิวิรโต  โหติ,  ปรฺจ  มุสาวาทา  เวรมณิยา  สมาทเปติ,  มุสาวาทา  เวรมณิยา จ         
สมนุฺโ  โหติ,  มุสาวาทา  เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  ปสุณาย  วาจาย  ปฏิวิรโต    
โหติ,  ปรฺจ  ปสุณาย  วาจาย  เวรมณิยา  สมาทเปติ,  ปสุณาย    วาจาย  เวรมณิยา  จ  สมนุฺโ  
โหติ,  ปสุณาย  วาจาย  เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  ผรุสาย  วาจาย  ปฏิวิรโต  โหติ,  
ปรฺจ  ผรุสาย  วาจาย  เวรมณิยา  จ  สมาทเปติ,  ผรุสาย  วาจาย  เวรมณิยา  จ  สมนุฺโ  โหติ,  
ผรุสาย  วาจาย  เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  สมฺผปฺปลาปา  ปฏิวิรโต  โหติ,  ปรฺจ  
สมฺผปฺปลาปา  เวรมณิยา จ  สมาทเปติ, สมฺผปฺปลาปา เวรมณิยา จ  สมนุฺโ  โหติ,  สมฺผปฺปลาปา  
เวรมณิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  อนภิชฺฌาลุ  โหติ,  ปรฺจ  อนภิชฺฌาย  สมาทเปติ,            
อนภิชฺฌาย  จ  สมนุฺโ  โหติ,  อนภิชฺฌาย  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อตฺตนา  จ  อพฺยาปนฺนจิตฺโต  โหติ,  
ปรฺจ  อพฺยาปาเท  สมาทเปติ,  อพฺยาปาเท  จ  สมนุฺโ  โหติ,  อพฺยาปาทสฺส  จ  วณฺณํ  ภาสติ.      
อตฺตนา จ  สมฺมาทิฺิโก  โหติ, ปรฺจ  สมฺมาทิฺิยา  สมาทเปติ,  สมฺมาทิฺิยา จ  สมนุฺโ  โหติ,  
สมฺมาทิฺิยา  จ  วณฺณํ  ภาสติ.  อิเมห ิ  โข  ภิกฺขเว  จตฺตาสาย  ธมฺเมหิ  สมนฺนาคโต  ยถาภตํ  
นิกฺขิตฺโต  เอวํ  สคฺเคติ.  (๔)

_____________________
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๗. มหาลิสูตร
วาดวยเจาลิจฉวีพระนามวามหาลิ

[๔๗]  สมัยหนึ่ง พระผูมีพระภาคประทับอยู ณ กูฏาคารศาลา ปามหาวัน  เขตกรุงเวสาลี ครั้ง
นั้นแล เจาลิจฉวีพระนามวามหาลิเสด็จเขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงที่ประทับ ถวายอภิวาทแลว
ประทับนั่ง ณ ที่สมควร ไดทูลถามพระผูมีพระภาคดังนี้วา

ขาแตพระองคผูเจริญ อะไรหนอ เปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมชั่ว และใหกรรมชั่วเปนไป”
พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา “มหาล ิ โลภะเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมชั่ว และใหกรรมชั่ว

เปนไป โทสะเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมชั่ว และใหกรรมชั่วเปนไป โมหะเปนเหตุเปนปจจัยให
ทำกรรมชั่ว และใหกรรมชั่วเปนไป อโยนิโสมนสิการ(การมนสิการโดยไมแยบคาย) เปนเหตุเปนปจจัย
ใหทำกรรมชั่ว  และใหกรรมชั่วเปนไป มิจฉาปณิหิตจิต(จิตที่ตั้งไวผิด)แล  เปนเหตุเปนปจจัยให
ทำกรรมชั่ว และใหกรรมชั่วเปนไป  มหาล ิ กิเลสมีโลภะเปนตนนี้แล เปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมชั่ว 
และให กรรมชั่วเปนไป”

เจาลิจฉวีพระนามวามหาลิทูลถามวา “อะไรเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมดี และใหกรรมดี
เปนไป พระพุทธเจาขา”

พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา มหาลิ  อโลภะเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมดี และใหกรรมดีเปน
ไป อโทสะเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมด ีและใหกรรมดีเปนไป อโมหะเปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรม
ดี และใหกรรมดีเปนไป โยนิโสมนสิการ(การมนสิการโดยแยบคาย) เปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมดี 
และใหกรรมดีเปนไป สัมมาปณิหิตจิต(จิตที่ตั้งไวถูก)แล เปนเหตุเปนปจจัยใหทำกรรมด ีและใหกรรม
ดีเปนไป

หากธรรม ๑๐ ประการนี ้ ไมพึงมีปรากฏอยูในโลก ความประพฤติไมสม่ำเสมอคือความ
ประพฤติอธรรม5   หรือความประพฤติสม่ำเสมอคือความประพฤติธรรม6   ก็จะไมพึงมีปรากฏอยูใน
โลกนี้ 

มหาล ิ เพราะธรรม ๑๐ ประการนี้ มีปรากฏอยูในโลก ฉะนั้น  ความประพฤติไมสม่ำเสมอคือ
ความประพฤติอธรรม หรือความประพฤติสม่ำเสมอคือความประพฤติธรรม จึงมีปรากฏอยูในโลกนี้

มหาลิสูตรท่ี ๗ จบ

___________________
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5 อธรรม ในที่นี้หมายถึงอกุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ (องฺ.ทสก.อ. (บาลี) ๓/๔๗/๓๔๘)

6 ธรรม ในที่นี้หมายถึงกุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ (องฺ.ทสก.อ. (บาลี) ๓/๔๗/๓๔๘)



๗. ปฐมสัญเจตนิกสูตร
วาดวยกรรมท่ีสัตวเจตนาสั่งสม สูตรท่ี ๑

[๒๑๗] ภิกษุทั้งหลาย เรายังไมรูวิบากกรรม จะไมกลาวถึงความสิ้นสุดแหงกรรมที่สัตวเจตนา
ทำขึ้น  สั่งสมขึ้น  ก็วิบากนั้นเองที่สัตวพึงเสวยในปจจุบันก็ม ี ในอัตภาพถัดไปก็ม ี หรือในอัตภาพตอ ๆ 
ไปก็ม ี ภิกษุทั้งหลาย เรายังไมรูวิบากกรรม จะไมกลาวถึงการทำที่สุดแหงทุกขของกรรมที่สัตวเจตนา
ทำขึ้น  สั่งสมขึ้น ในขอ นั้นแล วิบัติคือโทษแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกข
เปนวิบาก ๓ ประการ วิบัติคือโทษแหงวจีกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปนวิบาก 
๔ ประการ วิบัติคือโทษแหงมโนกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปนวิบาก ๓ 
ประการ

วิบัติคือโทษแหงกายกรรมท่ีมีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปนวิบาก ๓ 
ประการ เปนอยางไร

คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ 
๑.r เปนผูฆาสัตว หยาบชา มีมือเปอนเลือด ปกใจอยูในการฆาและการทุบตี ไมมี

ความเอ็นดูในสัตวทั้งปวง 
๒.r เปนผูลักทรัพย คือ เปนผูถือเอาทรัพยอันเปนอุปกรณเครื่องปลื้มใจของผูอื่น  ซึ่ง

อยูในบาน  หรืออยูในปาที่เจาของไมไดให  ดวยจิตเปนเหตุขโมย 
๓.r เปนผูประพฤติผิดในกาม คือ เปนผูประพฤติลวงในสตรีที่อยูในปกครองของ

มารดา ที่อยูในปกครองของบิดา ที่อยูในปกครองของพ่ีชายนองชาย ที่อยูใน
ปกครองของพ่ีสาวนองสาว ที่อยูในปกครองของญาต ิ ที่ประพฤติธรรม มีสามี 
มีกฎหมายคุมครอง โดยที่สุด แมสตรีที่บุรุษสวมดวยพวงมาลัยหมายไว

วิบัติคือโทษแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปน  วิบาก ๓ ประการ 
เปนอยางนี้แล

วิบัติคือโทษแหงวจีกรรมท่ีมีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปน วิบาก ๔ 
ประการ เปนอยางไร

คือ บุคคลบางคนในโลกนี้
๑.r เปนผูพูดเท็จ คือ อยูในสภา อยูในบริษัท อยูทามกลางหมูญาติ อยูทามกลาง

หมูทหาร หรืออยูทามกลางราชสำนัก ถูกเขาอางเปนพยานซักถามวา “ทานรูสิ่ง
ใดจงกลาวสิ่งนั้น” บุคคลนั้นไมรูก็กลาววา “รู” หรือรูก็กลาววา “ไมรู” ไมเห็นก็
กลาววา “เห็น” หรือเห็นก็กลาววา “ไมเห็น” กลาวเท็จทั้งที่รูเพราะตนเปนเหตุ
บาง เพราะบุคคลอื่นเปนเหตุบาง เพราะเหตุคือเห็นแกอามิสเล็กนอยบาง 

๒.r เปนผูพูดสอเสียด คือ ฟงความฝายนี้แลวไปบอกฝายโนนเพื่อทำลายฝายนี้ 
หรือฟงความฝายโนนแลวมาบอกฝายนี้เพ่ือทำลายฝายโนน  ยุยงคนที่สามัคคี
กัน  สงเสริมคนที่แตกแยกกัน  ชื่นชมยินดีเพลิดเพลินตอผูที่แตกแยกกัน  พูดแต
ถอยคำที่กอความแตกแยกกัน 
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๓.r เปนผูพูดคำหยาบ คือ กลาวแตคำที่หยาบคาย กลาแข็ง เผ็ดรอน  หยาบคาย
รายกาจแกผูอื่น กระทบกระทั่งผูอื่น ใกลตอความโกรธ ไมเปนไปเพ่ือสมาธิ

๔.r เปนผูพูดเพอเจอ คือ พูดไมถูกเวลา พูดคำไมจริง พูดไมอิงประโยชน พูดไมอิง
ธรรม พูดไมอิงวินัย พูดคำที่ไมมีหลักฐาน  ไมมีที่อางอิง ไมมีที่กำหนด ไม
ประกอบดวยประโยชน 

วิบัติคือโทษแหงวจีกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปนวิบาก ๔ ประการ เปน
อยางนี้แล

วิบัติคือโทษแหงมโนกรรมท่ีมีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปนวิบาก ๓ 
ประการ เปนอยางไร

คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ 
๑.r เปนผูเพงเล็งอยากไดของเขา คือ เพงเล็งอยากไดทรัพยอันเปนอุปกรณเครื่อง

ปลื้มใจของผูอื่นวา “ทำอยางไร ทรัพยอันเปนอุปกรณเครื่องปลื้มใจของผูอื่นจะ
พึงเปนของเรา”

๒.r เปนผูมีจิตพยาบาท คือ มีจิตคิดรายวา “ขอสัตวเหลานี้จงถูกฆา จงถูกทำลาย 
จงขาดสูญ จงพินาศไป หรืออยาไดมี”

๓.r เปนมิจฉาทิฏฐ ิ มีความเห็นวิปริตวา “ทานที่ใหแลวไมมีผล ยัญที่บูชาแลวไมมี
ผล การเซนสรวงไมมีผล ผลวิบากแหงกรรมที่ทำดีและชั่วก็ไมมี โลกนี้ไมมี โลก
หนาไมม ี มารดาไมมีคุณ บิดาไมมีคุณ  โอปปาติกสัตว ไมม ี สมณพราหมณผู
ประพฤติดีปฏิบัติชอบ ทำใหแจงโลกนี้และโลกหนาดวยปญญาอันย่ิงเองแลว
สอนผูอื่นใหรูแจงก็ไมมีในโลก”

วิบัติคือโทษแหงมโนกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล มีทุกขเปนกำไร มีทุกขเปน  วิบาก ๓ ประการ 
เปนอยางนี้แล

เพราะวิบัติคือโทษแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล ๓ ประการ เพราะวิบัติคือโทษแหงวจี
กรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล ๔ ประการ หรือเพราะวิบัติคือโทษแหงมโนกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล ๓ 
ประการ  สัตวทั้งหลายหลังจากตายแลวจึงไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 

ภิกษุทั้งหลาย เพราะวิบัติคือโทษแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล ๓ ประการ เพราะวิบัติคือ
โทษแหงวจีกรรมที่มีเจตนาเปนอกุศล ๔ ประการ หรือเพราะวิบัติคือโทษแหงมโนกรรมที่มีเจตนาเปน
อกุศล ๓ ประการ สัตวทั้งหลายหลังจากตายแลว จึงไปเกิดในอบาย ทุคต ิวินิบาต นรก เปรียบเหมือน
แกวมณีหกเหลี่ยมถูกโยนขึ้นสูงก็กลับลงมาตั้งอยูดวยดีตามปกติ ฉะนั้น

ภิกษุทั้งหลาย เรายังไมรูวิบากกรรม จะไมกลาวถึงความสิ้นสุดแหงกรรมที่สัตวเจตนาทำขึ้น 
สั่งสมขึ้น  ก็วิบากนั้นเองที่สัตวพึงเสวยในปจจุบันก็ม ี ในอัตภาพ ถัดไปก็ม ีหรือในอัตภาพตอ ๆ ไปก็มี 
ภิกษุทั้งหลาย เรายังไมรูวิบากกรรม จะไมกลาวถึงการทำที่สุดแหงทุกขของกรรมที่สัตวเจตนาทำขึ้น 
สั่งสมขึ้น  ในขอนั้นแล สมบัติแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๓ 
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ประการ สมบัติแหงวจีกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๔ ประการ สมบัติแหง
มโนกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๓ ประการ

สมบัติแหงกายกรรมท่ีมีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๓ ประการ เปน
อยางไร

คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ 
๑.r เปนผูละเวนขาดจากการฆาสัตว วางทัณฑาวุธและศัสตราวุธ มีความละอาย 

มีความเอ็นดู มุงหวังประโยชนเก้ือกูลตอสรรพสัตวอยู
๒.r เปนผูละเวนขาดจากการลักทรัพย คือ ไมถือเอาทรัพยอันเปนอุปกรณเครื่อง

ปลื้มใจของผูอื่น  ซึ่งอยูในบานหรืออยูในปาที่เจาของไมไดให ดวยจิตเปนเหตุ
ขโมย 

๓.r เปนผูละเวนขาดจากการประพฤติผิดในกาม คือ ไมเปนผูประพฤติลวงในสตรี
ทั้งหลายที่อยูในปกครองของมารดา ที่อยูในปกครองของบิดา ที่อยูในปกครอง
ของพี่ชายนองชาย ที่อยูในปกครองของพี่สาวนองสาว ที่อยูในปกครองของ
ญาติ ที่ประพฤติธรรม มีสาม ี มีกฎหมายคุมครอง โดยที่สุดแมแตสตรีที่บุรุษ
สวมดวยพวงมาลัยหมายไว 

สมบัติแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล  มีสุขเปนกำไร  มีสุขเปนวิบาก ๓ ประการ เปนอยางนี้
แล

สมบัติแหงวจีกรรมท่ีมีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๔ ประการ เปน
อยางไร

คือ บุคคลบางคนในโลก
๑.r เปนผูละเวนขาดจากการพูดเท็จ คืออยูในสภา อยูในบริษัท อยูทามกลางหมู

ญาติ อยูทามกลางหมูทหาร หรืออยูทามกลางราชสำนัก ถูกเขาอางเปนพยาน
ซักถามวา “ทานรูสิ่งใดจงกลาวสิ่งนั้น” บุคคลนั้นไมรูก็กลาววา “ไมรู” หรือรูก็
กลาววา “รู” ไมเห็นกลาววา “ไมเห็น” หรือเห็นก็กลาววา “เห็น” ไมกลาวเท็จทั้ง
ที่รูเพราะตนเปนเหตุบาง เพราะบุคคลอื่นเปนเหตุบาง เพราะเหตุคือเห็นแก
อามิสเล็กนอยบาง 

๒.r เปนผูละเวนขาดจากการพูดสอเสียด คือ ฟงความฝายนี้แลวไมไปบอกฝาย
โนนเพื่อทำลายฝายนี ้ หรือฟงความฝายโนนแลวไมมาบอกฝายนี้เพื่อทำลาย
ฝายโนน สมานคนที่แตกแยกกัน สงเสริมคนที่ปรองดองกัน  ชื่นชมยินดี
เพลิดเพลินตอผูที่สามัคคีกัน พูดแตถอยคำที่สรางสรรคความสามัคคี 

๓.r เปนผูละเวนขาดจากการพูดคำหยาบ คือกลาวแตคำที่ไมมีโทษ ไพเราะ นารัก 
จับใจ เปนคำของชาวเมือง คนสวนมากรักใครพอใจ 
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๔.r เปนผูละเวนขาดจากการพูดเพอเจอ คือ พูดถูกเวลา พูดคำจริง พูดอิง
ประโยชน พูดอิงธรรม พูดอิงวินัย พูดคำที่มีหลักฐาน  มีที่อางอิง มีที่กำหนด 
ประกอบดวยประโยชน 

สมบัติแหงวจีกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๔ ประการ เปนอยางนี้แล
สมบัติแหงมโนกรรมท่ีมีเจตนาเปนกุศล มีสุขเปนกำไร มีสุขเปนวิบาก ๓ ประการ เปน

อยางไร
คือ บุคคลบางคนในโลกนี้ 

๑.r เปนผูไมเพงเล็งอยากไดของเขา คือ ไมเพงเล็งอยากไดทรัพยอันเปนอุปกรณ
เครื่องปลื้มใจของผูอื่นวา “ทำอยางไร ทรัพยอันเปนอุปกรณเครื่องปลื้มใจของผู
อื่นจะพึงเปนของเรา”

๒.r เปนผูมีจิตไมพยาบาท คือ ไมมีจิตคิดรายวา “ขอสัตวเหลานี้จงเปนผูไมมีเวร 
ไมมีจิตพยาบาท ไมมีทุกข มีสุข รักษาตนเถิด”

๓.r เปนสัมมาทิฏฐ ิมีความเห็นไมวิปริตวา “ทานที่ใหแลวมีผล ยัญที่บูชาแลว มีผล 
การเซนสรวงมีผล ฯลฯ สมณพราหมณผูประพฤติดีปฏิบัติชอบ ทำใหแจงโลกนี้
และโลกหนาดวยปญญาอันย่ิงเองแลวสอนผูอื่นใหรูแจง มีอยูในโลก”

สมบัติแหงมโนกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล  มีสุขเปนกำไร  มีสุขเปนวิบาก ๓ ประการ เปนอยางนี้
แล

เพราะสมบัติแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล ๓ ประการ เพราะสมบัติแหง วจีกรรมที่มี
เจตนาเปนกุศล ๔ ประการ หรือเพราะสมบัติแหงมโนกรรมที่มีเจตนา เปนกุศล ๓ ประการ สัตวทั้ง
หลาย หลังจากตายแลวจึงไปเกิดในสุคติโลกสวรรค

ภิกษุทั้งหลาย เพราะสมบัติแหงกายกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล ๓ ประการ เพราะสมบัติแหงวจี
กรรมที่มีเจตนาเปนกุศล ๔ ประการ หรือเพราะสมบัติแหง มโนกรรมที่มีเจตนาเปนกุศล ๓ ประการ 
สัตวทั้งหลายหลังจากตายแลวจึงไปเกิดใน  สุคติโลกสวรรค เปรียบเหมือนแกวมณี ๔ เหลี่ยมที่บุคคล
โยนขึ้นขางบน ตกลงมา ทางเหลี่ยมใด ๆ ก็ตั้งอยูไดตามเหลี่ยมที่ตกลงนั้น ๆ 

ปฐมสัญเจตนิกสูตรท่ี ๗ จบ

_____________________
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ธรรมท่ีใหสัตวเกิดในนรก ๔๐ ประการ
[๒๒๔] ภิกษุทั้งหลาย บุคคลประกอบดวยธรรม ๔๐ ประการ ยอมดำรงอยูในนรก เหมือนถูก

นำไปฝงไว 
ธรรม ๔๐ ประการ อะไรบาง คือ 

๑.r ตนเองเปนผูฆาสัตว
๒.r ชักชวนผูอื่นใหฆาสัตว 
๓.r เปนผูพอใจการฆาสัตว 
๔.r สรรเสริญการฆาสัตว 
๕.r ตนเองเปนผูลักทรัพย
๖.r ชักชวนผูอื่นใหลักทรัพย 
๗.r เปนผูพอใจการลักทรัพย 
๘.r สรรเสริญการลักทรัพย 
๙.r ตนเองเปนผูประพฤติผิดในกาม
๑๐.r ชักชวนผูอื่นใหประพฤติผิดในกาม 
๑๑.r เปนผูพอใจการประพฤติผิดในกาม 
๑๒.r สรรเสริญการประพฤติผิดในกาม 
๑๓.r ตนเองเปนผูพูดเท็จ
๑๔.r ชักชวนผูอื่นใหพูดเท็จ 
๑๕.r เปนผูพอใจการพูดเท็จ 
๑๖.r สรรเสริญการพูดเท็จ 
๑๗.r ตนเองเปนผูพูดสอเสียด
๑๘.r ชักชวนผูอื่นใหพูดสอเสียด 
๑๙.r เปนผูพอใจการพูดสอเสียด
๒๐.r สรรเสริญการพูดสอเสียด
๒๑.r ตนเองเปนผูพูดคำหยาบ
๒๒.r ชักชวนผูอื่นใหพูดคำหยาบ 
๒๓.r เปนผูพอใจการพูดคำหยาบ 
๒๔.r สรรเสริญการพูดคำหยาบ 
๒๕.r ตนเองเปนผูพูดเพอเจอ
๒๖.r ชักชวนผูอื่นใหพูดเพอเจอ 
๒๗.r เปนผูพอใจการพูดเพอเจอ 
๒๘.r สรรเสริญการพูดเพอเจอ 
๒๙.r ตนเองเปนผูเพงเล็งอยากไดของเขา
๓๐.r ชักชวนผูอื่นใหเพงเล็งอยากไดของเขา
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๓๑.r เปนผูพอใจความเพงเล็งอยากไดของเขา 
๓๒.r สรรเสริญความเพงเล็งอยากไดของเขา
๓๓.r ตนเองเปนผูมีจิตพยาบาท 
๓๔.r ชักชวนผูอื่นใหมีจิตพยาบาท 
๓๕.r เปนผูพอใจความมีจิตพยาบาท 
๓๖.r สรรเสริญความมีจิตพยาบาท 
๓๗.r ตนเองเปนมิจฉาทิฏฐิ 
๓๘.r ชักชวนผูอื่นใหเปนมิจฉาทิฏฐิ 
๓๙.r เปนผูพอใจความเปนมิจฉาทิฏฐิ
๔๐.r สรรเสริญความเปนมิจฉาทิฏฐิ 

ภิกษุทั้งหลาย บุคคลประกอบดวยธรรม ๔๐ ประการนี้แล ยอมดำรงอยูในนรกเหมือนถูกนำไป
ฝงไว

ธรรมท่ีใหสัตวเกิดในสวรรค ๔๐ ประการ
ภิกษุทั้งหลาย บุคคลประกอบดวยธรรม ๔๐ ประการ ยอมดำรงอยูในสวรรค เหมือนไดรับ

อัญเชิญไปประดิษฐานไว 
ธรรม ๔๐ ประการ อะไรบาง คือ 

๑.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการฆาสัตว
๒.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการฆาสัตว 
๓.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการฆาสัตว 
๔.r สรรเสริญการงดเวนจากการฆาสัตว 
๕.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการลักทรัพย
๖.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการลักทรัพย 
๗.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการลักทรัพย 
๘.r สรรเสริญการงดเวนจากการลักทรัพย 
๙.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการประพฤติผิดในกาม
๑๐.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการประพฤติผิดในกาม 
๑๑.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการประพฤติผิดในกาม 
๑๒.r สรรเสริญการงดเวนจากการประพฤติผิดในกาม 
๑๓.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการพูดเท็จ
๑๔.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการพูดเท็จ 
๑๕.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการพูดเท็จ 
๑๖.r สรรเสริญการงดเวนจากการพูดเท็จ
๑๗.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการพูดสอเสียด
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๑๘.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการพูดสอเสียด 
๑๙.r เปนผูพอใจในการงดเวนจากการพูดสอเสียด 
๒๐.r สรรเสริญการงดเวนจากการพูดสอเสียด 
๒๑.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการพูดคำหยาบ
๒๒.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการพูดคำหยาบ 
๒๓.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการพูดคำหยาบ 
๒๔.r สรรเสริญการงดเวนจากการพูดคำหยาบ 
๒๕.r ตนเองเปนผูเวนขาดจากการพูดเพอเจอ
๒๖.r ชักชวนผูอื่นใหงดเวนจากการพูดเพอเจอ 
๒๗.r เปนผูพอใจการงดเวนจากการพูดเพอเจอ 
๒๘.r สรรเสริญการงดเวนจากการพูดเพอเจอ 
๒๙.r ตนเองเปนผูไมเพงเล็งอยากไดของเขา
๓๐.r ชักชวนผูอื่นใหไมเพงเล็งอยากไดของเขา
๓๑.r เปนผูพอใจความไมเพงเล็งอยากไดของเขา
๓๒.r สรรเสริญความไมเพงเล็งอยากไดของเขา 
๓๓.r ตนเองเปนผูมีจิตไมพยาบาท
๓๔.r ชักชวนผูอื่นใหมีจิตไมพยาบาท 
๓๕.r เปนผูพอใจความมีจิตไมพยาบาท 
๓๖.r สรรเสริญความมีจิตไมพยาบาท 
๓๗.r ตนเองเปนสัมมาทิฏฐิ 
๓๘.r ชักชวนผูอื่นใหเปนสัมมาทิฏฐิ 
๓๙.r เปนผูพอใจความเปนสัมมาทิฏฐิ
๔๐.r สรรเสริญความเปนสัมมาทิฏฐิ 

ภิกษุทั้งหลาย บุคคลประกอบดวยธรรม ๔๐ ประการนี้แล ยอมดำรงอยูใน สวรรค เหมือนได
รับอัญเชิญไปประดิษฐานไว (๔)

_________________________
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