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[๑๙๓]  เอวมฺเม  สุต ํ :  เอกํ  สมยํ  ภควา  ราชคเห  วิหรต ิ เวฬุวเน   กลนฺทกนิวาเป.  อถ  โข  
วจฺฉโคตฺโต  ปริพฺพาชโก, เยน  ภควา, เตนุปสงฺกมิ;  อุปสงฺกมิตฺวา  ภควตา  สทฺธึ  สมฺโมทิ, สมฺโมทนียํ  
กถํ  สารณียํ  วีติสาเรตฺวา  เอกมนฺตํ  นิสีทิ;  เอกมนฺตํ  นิสินฺโน   โข  วจฺฉโคตฺโต  ปริพฺพาชโก  ภควนฺตํ  
เอตทโวจ  “ทีฆรตฺตาหํ  โภตา  โคตเมน   สหกถี,  สาธุ  เม  ภวํ  โคตโม  สํขิตฺเตน   กุสลากุสลํ  เทเสตู”ติ.  
สํขิตฺเตนป  โข  เต  อหํ  วจฺฉ  กุสลากุสล ํ เทเสยฺยํ,  วิตฺถาเรนป  โข  เต  อห ํ วจฺฉ  กุสลากุสล ํ เทเสยฺยํ.  
อปจ  เต  อหํ  วจฺฉ  สํขิตฺเตน   กุสลากุสล ํ  เทเสสฺสามิ,  ตํ  สุณาห ิ  สาธุกํ  มนสิกโรห ิ  ภาสิสฺสามีติ.  
“เอวํ  โภ”ติ  โข  วจฺฉโคตฺโต  ปริพฺพาชโก  ภควโต  ปจฺจสฺโสสิ.  ภควา  เอตทโวจ :

[๑๙๔]  โลโภ  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  อโลโภ กุสลํ;  โทโส โข วจฺฉ  อกุสลํ,  อโทโส  กุสลํ,  โมโห  โข  
วจฺฉ  อกุสลํ,  อโมโห  กุสลํ.  อิติ  โข  วจฺฉ  อิเม  ตโย  ธมฺมา  อกุสลา,  ตโย  ธมฺมา  กุสลา.

ปาณาติปาโต  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  ปาณาติปาตา  เวรมณี  กุสลํ;  อทินฺนาทาน ํ โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  
อทินฺนาทานา  เวรมณี  กุสลํ;  กาเมสุมิจฺฉาจาโร  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  กาเมสุมิจฺฉาจารา  เวรมณี  กุสลํ;  
มุสาวาโท  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  มุสาวาทา  เวรมณี  กุสลํ;  ปสุณา  วาจา  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  ปสุณาย  วา
จาย  เวรมณี  กุสลํ;  ผรุสา  วาจา  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  ผรุสาย  วาจาย  เวรมณี  กุสลํ;  สมฺผปฺปลาโป  โข  
วจฺฉ  อกุสลํ,  สมฺผปฺปลาปา  เวรมณี  กุสลํ;  อภิชฺฌา  โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  อนภิชฺฌา  กุสลํ;  พฺยาปาโท  
โข  วจฺฉ  อกุสลํ,  อพฺยาปาโท  กุสลํ;  มิจฺฉาทิฺ ิโข  วจฺฉ  อกุสล ํ สมฺมาทิฺ ิ กุสลํ.  อิต ิโข วจฺฉ อิเม  
ทส  ธมฺมา  อกุสลา,  ทส  ธมฺมา  กุสลา.

ยโต  โข  วจฺฉ  ภิกฺขุโน  ตณฺหา  ปหีนา  โหต ิ อุจฺฉินฺนมูลา  ตาลาวตฺถุกตา  อนภาวํกตา  อายตึ  
อนุปฺปาทธมฺมา.  โส  โหติ  ภิกฺขุ  อรห ํ  ขีณาสโว  วุสิตวา  กตกรณีโย  โอหิตภาโร  อนุปฺปตฺตสทตฺโถ  
ปริกฺขีณภวสฺโชโน  สมฺมทฺา  วิมุตฺโตติ.

[๑๙๕]  ติฺต ุ ภวํ  โคตโม.  อตฺถิ  ปน   เต  โภโต  โคตมสฺส  เอกภิกฺขุป  สาวโก,  โย  อาสวานํ  
ขยา2   อนาสวํ  เจโตวิมุตฺต ึ  ปฺาวิมุตฺต ึ  ทิฺเว  ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  อุปสมฺปชฺช      
วิหรตีต ิ?  น   โข  วจฺฉ  เอกํเยว  สต ํน  เทฺว  สตาน ิ น   ตีณิ  สตานิ  น   จตฺตาริ  สตานิ น  ปฺจ สตานิ,  
อถ  โข  ภิยฺโยว,  เย  ภิกฺขู  มม  สาวกา  อาสวานํ  ขยา  อนาสวํ  เจโตวิมุตฺต ึ  ปฺาวิมุตฺต ึ  ทิฺเว  
ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  อุปสมฺปชฺช  วิหรนฺตีติ.

ติฺตุ  ภวํ  โคตโม,  ติฺนฺต ุ  ภิกฺขู.  อตฺถิ  ปน   โภโต  โคตมสฺส  เอกภิกฺขุนีป  สาวิกา,  ยา     
อาสวานํ  ขยา  อนาสวํ  เจโตวิมุตฺต ึ  ปฺาวิมุตฺตึ  ทิฺเว  ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา           
อุปสมฺปชฺช  วิหรตีต ิ ?  น  โข  วจฺฉ  เอกํเยว  สต ํ น   เทฺว  สตาน ิ น   ตีณิ  สตาน ิ น   จตฺตาริ  สตาน ิ น  
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ปฺจ  สตานิ,  อถ  โข  ภิยฺโยว,  ยา  ภิกฺขุนิโย  มม  สาวิกา  อาสวาน ํ  ขยา  อนาสวํ  เจโตวิมุตฺตึ  
ปฺาวิมุตฺตึ  ทิฺเว  ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  อุปสมฺปชฺช  วิหรนฺตีติ.

ติฺตุ ภวํ  โคตโม, ติฺนฺต ุภิกฺขู, ติฺนฺต ุภิกฺขุนิโย. อตฺถิ  ปน   โภโต  โคตมสฺส  เอกุปาสโกป  
สาวโก  คิห ี โอทาตวสโน   พฺรหฺมจารี, โย ปฺจนฺน ํ โอรมฺภาคิยานํ สฺโชนาน ํปริกฺขยา โอปปาติโก  
ตตฺถ  ปรินิพฺพายี  อนาวตฺติธมฺโม  ตสฺมา  โลกาต ิ ?  น   โข  วจฺฉ  เอกํเยว  สต ํ น   เทฺว  สตานิ  น   ตีณิ  
สตานิ  น   จตฺตาริ  สตาน ิ  น  ปฺจ  สตานิ,  อถ  โข  ภิยฺโยว,  เย  อุปาสกา  มม  สาวกา  คิหี            
โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน   ปฺจนฺน ํ  โอรมฺภาคิยาน ํ  สฺโชนานํ  ปริกฺขยา  โอปปาติกา  ตตฺถ      
ปรินิพฺพายิโน  อนาวตฺติธมฺมา  ตสฺมา  โลกาติ.

ติฺตุ  ภวํ  โคตโม,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขู,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขุนิโย,  ติฺนฺตุ  อุปาสกา  คิห ี โอทาตวสนา  
พฺรหฺมจาริโน.  อตฺถิ  ปน   โภโต  โคตมสฺส  เอกุปาสโกป  สาวโก  คิห ี โอทาตวสโน  กามโภคี สาสนกโร  
โอวาทปฏิกโร,  โย  ติณฺณวิจิกิจฺโฉ  วิคตกถํกโถ  เวสารชฺชปฺปตฺโต  อปรปฺปจฺจโย  สตฺถุสาสเน   วิหรตีติ.  
น   โข  วจฺฉ  เอกํเยว  สต ํ น   เทฺว  สตานิ  น   ตีณิ  สตาน ิ น   จตฺตาริ  สตานิ  น  ปฺจ  สตานิ,  อถ  โข  
ภิยฺโยว,  เย  อุปาสกา  มม  สาวกา  คิห ี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน   สาสนกรา  โอวาทปฏิกรา          
ติณฺณวิจิกิจฺฉา  วิคตกถํกถา  เวสารชฺชปฺปตฺตา  อปรปฺปจฺจยา  สตฺถุสาสเน  วิหรนฺตีติ.

ติฺตุ  ภวํ  โคตโม,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขู,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขุนิโย,  ติฺนฺตุ  อุปาสกา  คิห ี โอทาตวสนา  
พฺรหฺมจาริโน,  ติฺนฺต ุ  อุปาสกา  คิห ี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน.  อตฺถิ  ปน   โภโต  โคตมสฺส            
เอกุปาสิกาป  สาวิกา  คิหิน ี โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินี,  ยา  ปฺจนฺนํ  โอรมฺภาคิยานํ  สฺโชนานํ  
ปริกฺขยา  โอปปาติกา  ตตฺถ  ปรินิพฺพายิน ี อนาวตฺติธมฺมา  ตสฺมา  โลกาติ ?  น  โข วจฺฉ  เอกํเยว สตํ  
น   เทฺว  สตาน ิ น   ตีณิ  สตาน ิ น   จตฺตาริ  สตานิ  น  ปฺจ  สตานิ.  อถ  โข  ภิยฺโยว,  ยา  อุปาสิกา  
มม  สาวิกา  คิหินิโย  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย  ปฺจนฺน ํ โอรมฺภาคิยานํ  สฺโชนาน ํ ปริกฺขยา  
โอปปาติกา  ตตฺถ  ปรินิพฺพายินิโย  อนาวตฺติธมฺมา  ตสฺมา  โลกาติ.

ติฺตุ  ภวํ  โคตโม,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขู,  ติฺนฺต ุ ภิกฺขุนิโย,  ติฺนฺตุ  อุปาสกา  คิห ี โอทาตวสนา  
พฺรหฺมจาริโน,  ติฺนฺต ุ  อุปาสกา  คิหี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน,  ติฺนฺตุ  อุปาสิกา  คิหินิโย         
โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย.  อตฺถิ  ปน   โภโต  โคตมสฺส  เอกุปาสิกาป  สาวิกา  คิหิน ี โอทาตวสนา  
กามโภคินี  สาสนกรา  โอวาทปฏิกรา,  ยา  ติณฺณวิจิกิจฺฉา  วิคตกถํกถา  เวสารชฺชปฺปตฺตา             
อปรปฺปจฺจยา  สตฺถุสาสเน   วิหรตีต ิ ?  น   โข  วจฺฉ  เอกํเยว  สต ํ น   เทฺว  สตานิ  น  ตีณิ  สตาน ิ น  
จตฺตาริ  สตาน ิ น   ปฺจ  สตานิ,  อถ  โข  ภิยฺโยว,  ยา  อุปาสิกา  มม  สาวิกา  คิหินิโย  โอทาตวสนา  
กามโภคินิโย  สาสนกรา  โอวาทปฏิกรา  ติณฺณวิจฺฉิกิจฺฉา  วิคตกถํกถา  เวสารชฺชปฺปตฺตา               
อปรปฺปจฺจยา  สตฺถุสาสเน  วิหรนฺตีติ.

[๑๙๖]  สเจ  หิ  โภ  โคตม  อิมํ  ธมฺมํ  ภวํเยว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  โน   จ  โข  ภิกฺขู    
อาราธกา  อภวิสฺสํสุ,  เอวมิท ํ พฺรหฺมจริยํ  อปริปูร ํ อภวิสฺส  เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  โข  โภ  โคตม  อิมํ  
ธมฺมํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺขู  จ  อาราธกา,  เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.

2



สเจ ห ิโภ โคตม อิม ํ ธมฺม ํ ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  ภิกฺขู จ อาราธกา อภวิสฺสํสุ,  
โน  จ  โข  ภิกฺขุนิโย  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  เอวมิท ํ พฺรหฺมจริยํ  อปริปูร ํ อภวิสฺส  เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  
โข  โภ  โคตม  อิมํ  ธมฺมํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺข ู  จ  อาราธกา  ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา,  
เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.

สเจ ห ิโภ โคตม อิม ํธมฺมํ ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  ภิกฺขู จ  อาราธกา  อภวิสฺสํสุ,  
ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  โน  จ  โข  อุปาสกา  คิหี  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน   อาราธกา  
อภวิสฺสํสุ,  เอวมิท ํ  พฺรหฺมจริยํ  อปริปูร ํ  อภวิสฺส  เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  โข  โภ  โคตม  อิม ํ  ธมฺมํ      
ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺข ู  จ  อาราธกา  ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา  อุปาสกา  จ  คิหี                
โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน  อาราธกา,  เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.

สเจ  ห ิ  โภ  โคตม  อิม ํ  ธมฺมํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  ภิกฺขู  จ  อาราธกา         
อภวิสฺสํสุ,  ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  อุปาสกา  จ  คิห ี โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน  อาราธกา  
อภวิสฺสํสุ,  โน  จ โข อุปาสกา  คิห ี โอทาตวสนา  กามโภคิโน   อาราธกา  อภวิสฺสํสุ, เอวมิท ํพฺรหฺมจริยํ  
อปริปูรํ  อภวิสฺส  เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  โข  โภ  โคตม  อิมํ  ธมฺม ํ ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺข ูจ  
อาราธกา  ภิกฺขุนิโย จ  อาราธิกา อุปาสกา จ  คิหี  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน   อาราธกา  อุปาสกา จ  
คิหี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน  อาราธกา,  เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.

สเจ  ห ิ  โภ  โคตม  อิม ํ  ธมฺมํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  ภิกฺขู  จ  อาราธกา       
อภวิสฺสํสุ,  ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  อุปาสกา  จ  คิห ี โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน  อาราธกา  
อภวิสฺสํสุ,  อุปาสกา  จ  คิห ี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน   อาราธกา  อภวิสฺสํสุ,  โน   จ  โข  อุปาสิกา     
คิหินิโย  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  เอวมิท ํ  พฺรหฺมจริยํ  อปริปูร ํ  อภวิสฺส      
เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  โข  โภ  โคตม  อิม ํ  ธมฺม ํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺข ู  จ  อาราธกา,        
ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา,  อุปาสกา  จ  คิห ี  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน   อาราธกา  อุปาสกา  จ  คิหี     
โอทาตวสนา  กามโภคิโน   อาราธกา  อุปาสิกา  จ  คิหินิโย  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย  อาราธิกา,  
เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.

สเจ  ห ิ  โภ  โคตม  อิม ํ  ธมฺมํ  ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  อภวิสฺส,  ภิกฺขู  จ  อาราธกา       
อภวิสฺสํสุ,  ภิกฺขุนิโย  จ  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  อุปาสกา  จ  คิห ี โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน  อาราธกา  
อภวิสฺสํสุ,  อุปาสกา  จ  คิห ี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน   อาราธกา  อภวิสฺสํสุ,  อุปาสิกา  จ  คิหินิโย  
โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  โน   จ  โข  อุปาสิกา  คิหินิโย  โอทาตวสนา       
กามโภคินิโย  อาราธิกา  อภวิสฺสํสุ,  เอวมิท ํ พฺรหฺมจริยํ  อปริปูร ํ อภวิสฺส  เตนงฺเคน.  ยสฺมา  จ  โข  โภ  
โคตม  อิม ํ ธมฺม ํ ภวฺเจว  โคตโม  อาราธโก  ภิกฺข ู จ  อาราธกา  ภิกฺขุนิโย จ  อาราธิกา  อุปาสกา จ  
คิห ี  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจาริโน  อาราธกา  อุปาสกา  จ  คิหี  โอทาตวสนา  กามโภคิโน  อาราธกา     
อุปาสิกา  จ  คิหินิโย  โอทาตวสนา  พฺรหฺมจารินิโย  อาราธิกา  อุปาสิกา  จ  คิหินิโย  โอทาตวสนา  
กามโภคินิโย  อาราธิกา,  เอวมิทํ  พฺรหฺมจริยํ  ปริปูรํ  เตนงฺเคน.
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[๑๙๗]  เสยฺยถาป  โภ  โคตม  คงฺคา  นที  สมุทฺทนินฺนา  สมุทฺทโปณา  สมุทฺทปพฺภารา  สมุทฺทํ  
อาหจฺจ  ติฺติ,  เอวเมวายํ  โภโต  โคตมสฺส  ปริสา  สคหฺปพฺพชิตา  นิพฺพานนินฺนา  นิพฺพานโปณา  
นิพฺพานปพฺภารา  นิพฺพาน ํ อาหจฺจ  ติฺติ.  อภิกฺกนฺตํ  โภ  โคตม,  อภิกฺกนฺต ํ โภ  โคตม.  เสยฺยถาป  
นิกฺกุชฺชิต ํ  วา  อุกฺกุชฺเชยฺย,  ปฏิจฺฉนฺนํ  วา  วิวเรยฺย,  มูฬฺหสฺส  วา  มคฺค ํ อาจิกฺเขยฺย,  อนฺธกาเร  วา  
เตลปชฺโชต ํ ธาเรยฺย  “จกฺขุมนฺโต  รูปานิ  ทกฺขนฺตี”ติ;  เอวเมว  โภตา  โคตเมน   อเนกปริยาเยน   ธมฺโม  
ปกาสิโต,  เอสาหํ  ภวนฺตํ  โคตมํ  สรณํ  คจฺฉามิ  ธมฺมฺจ  ภิกฺขุสํฆฺจ,  ลเภยฺยาหํ  โภโต  โคตมสฺส  
สนฺติเก  ปพฺพชฺชํ,  ลเภยฺยํ  อุปสมฺปทนฺติ  โย  โข  วจฺฉ  อฺติตฺถิยปุพฺโพ อิมสฺมึ  ธมฺมวินเย อากงฺขติ  
ปพฺพชฺช ํ อากงฺขต ิ อุปสมฺปทํ,  โส  จตฺตาโร  มาเส  ปริวสติ,  จตุนฺน ํ มาสาน ํ อจฺจเยน   อารทฺธจิตฺตา  
ภิกฺขู  ปพฺพาเชนฺติ  อุปสมฺปาเทนฺต ิ ภิกฺขุภาวาย.  อปจ  เมตฺถ  ปุคฺคลเวมตฺตตา  วิทิตาติ.  สเจ  ภนฺเต  
อฺติตฺถิยปุพฺพา  อิมสฺมึ  ธมฺมวินเย  อากงฺขนฺตา  ปพฺพชฺชํ  อากงฺขนฺตา  อุปสมฺปทํ  จตฺตาโร  มาเส  
ปริวสนฺติ,  จตุนฺน ํ มาสาน ํ อจฺจเยน   อารทฺธจิตฺตา  ภิกฺขู  ปพฺพาเชนฺต ิ อุปสมฺปาเทนฺติ  ภิกฺขุภาวาย.  
อหํ  จตฺตาร ิ  วสฺสาน ิ  ปริวสิสฺสามิ.  จตุนฺนํ  วสฺสานํ  อจฺจเยน   อารทฺธจิตฺตา  ภิกฺข ู  ปพฺพาเชนฺตุ        
อุปสมฺปาเทนฺต ุ  ภิกฺขุภาวายาติ.  อลตฺถ  โข  วจฺฉโคตฺโต   ปริพฺพาชโก  ภควโต  สนฺติเก  ปพฺพชฺชํ,  
อลตฺถ  อุปสมฺปทํ.

อจิรูปสมฺปนฺโน   โข  ปนายสฺมา  วจฺฉโคตฺโต  อทฺธมาสูปสมฺปนฺโน,  เยน  ภควา,  เตนุปสงฺกมิ;  
อุปสงฺกมิตฺวา  ภควนฺต ํ  อภิวาเทตฺวา  เอกมนฺตํ  นิสีทิ.  เอกมนฺต ํ  นิสินฺโน   โข  อายสฺมา  วจฺฉโคตฺโต    
ภควนฺตํ  เอตทโวจ  “ยาวตกํ  ภนฺเต  เสเขน   าเณน   เสขาย  วิชฺชาย  ปตฺตพฺพํ,  อนุปฺปตฺตํ  ตํ  มยา,  
อุตฺตริ จ เม3  ภควา  ธมฺมํ  เทเสตู”ติ.  เตนห ิตฺวํ  วจฺฉ  เทฺว  ธมฺเม  อุตฺตริ ภาเวห ิสมถฺจ วิปสฺสนฺจ,  
อิเม โข  เต  วจฺฉ  เทฺว ธมฺมา อุตฺตริ  ภาวิตา  สมโถ จ  วิปสฺสนา จ  อเนกธาตุปฏิเวธาย  สํวตฺติสฺสนฺติ.

[๑๙๘]  โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว4   อากงฺขิสฺสสิ  “อเนกวิหิต ํ  อิทฺธิวิธํ  ปจฺจนุภเวยฺยํ.  เอโกป      
หุตฺวา  พหุธา  อสฺสํ,  พหุธาป  หุตฺวา  เอโก  อสฺสํ,  อาวิภาวํ  ติโรภาวํ  ติโรกุฑฺฑํ  ติโรปาการํ               
ติโรปพฺพตํ  อสชฺชมาโน   คจฺเฉยฺยํ,  เสยฺยถาป  อากาเส;  ปวิยํป  อุมฺมุชฺชนิมุชฺชํ  กเรยฺยํ,  เสยฺยถาป  
อุทเก;  อุทเกป  อภิชฺชมาเน   คจฺเฉยฺยํ,  เสยฺยถาป  ปวิยํ;  อากาเสป  ปลฺลงฺเกน   กเมยฺยํ,  เสยฺยถาป  
ปกฺขี  สกุโณ.  อิเมป  จนฺทิมสุริเย  เอวํมหิทฺธิเก  เอวํมหานุภาเว  ปาณินา  ปริมเสยฺยํ  ปริมชฺเชยฺยํ,  
ยาว  พฺรหฺมโลกาป  กาเยน   วสํ  วตฺเตยฺยนฺ”ติ. ตตฺร  ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ  ปาปุณิสฺสส ิ สติ สติอายตเน.  
(๑)  

โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว  อากงฺขิสฺสสิ  “ทิพฺพาย  โสตธาตุยา  วิสุทฺธาย  อติกฺกนฺตมานุสิกาย  
อุโภ  สทฺเท  สุเณยฺยํ  ทิพฺเพ  จ  มานุเส  จ  เย  ทูเร  สนฺติเก  จา”ติ.  ตตฺร  ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ           
ปาปุณิสฺสสิ  สติ  สติอายตเน.  (๒)  
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โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว  อากงฺขิสฺสสิ  “ปรสตฺตาน ํ ปรปุคฺคลานํ  เจตสา  เจโต ปริจฺจ ปชาเนยฺยํ:  
สราค ํ  วา  จิตฺต ํ  “สราค ํ  จิตฺตนฺ”ต ิ  ปชาเนยฺยํ,  วีตราคํ  วา  จิตฺตํ  “วีตราค ํ  จิตฺตนฺ”ต ิ  ปชาเนยฺยํ;        
สโทสํ  วา  จิตฺต ํ  “สโทสํ  จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ,  วีตโทส ํ  วา  จิตฺตํ  “วีตโทสํ  จิตฺตนฺ”ต ิ  ปชาเนยฺยํ;        
สโมห ํ  วา  จิตฺต ํ  “สโมห ํ  จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ,  วีตโมหํ  วา  จิตฺตํ  “วีตโมหํ  จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ;  
สํขิตฺต ํ  วา  จิตฺต ํ “สํขิตฺต ํ จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยํ,  วิกฺขิตฺต ํ วา  จิตฺต ํ “วิกฺขิตฺต ํ  จิตฺตนฺ”ต ิ  ปชาเนยฺยํ;  
มหคฺคต ํวา จิตฺต ํ“มหคฺคตํ จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ, อมหคฺคตํ วา จิตฺต ํ “อมหคฺคต ํ จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยํ;  
สอุตฺตรํ  วา  จิตฺตํ  “สอุตฺตร ํ จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยํ,  อนุตฺตร ํ วา  จิตฺต ํ “อนุตฺตร ํ จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยํ;  
สมาหิตํ วา จิตฺตํ  “สมาหิต ํ จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ, อสมาหิต ํวา จิตฺต ํ “อสมาหิตํ  จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยํ;  
วิมุตฺต ํ วา  จิตฺตํ  “วิมุตฺต ํ จิตฺตนฺ”ติ  ปชาเนยฺยํ,  อวิมุตฺตํ  วา  จิตฺตํ  “อวิมุตฺต ํ จิตฺตนฺ”ต ิ ปชาเนยฺยนฺติ.  
ตตฺร  ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ  ปาปุณิสฺสสิ  สติ  สติอายตเน.  (๓)  

โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว  อากงฺขิสฺสสิ  “อเนกวิหิต ํ ปุพฺเพนิวาส ํ อนุสฺสเรยฺยํ.  เสยฺยถีท ํ? เอกมฺป  
ชาตึ  เทฺวป  ชาติโย  ติสฺโสป  ชาติโย  จตสฺโสป  ชาติโย  ปฺจป  ชาติโย  ทสป  ชาติโย  วีสมฺป  ชาติโย  
ตึสมฺป  ชาติโย  จตฺตาสมฺป ชาติโย ปฺาสมฺป ชาติโย ชาติสตมฺป ชาติสหสฺสมฺป ชาติสตสหสฺสมฺป  
อเนเกป  สํวฺฏกปฺเป  อเนเกป  วิวฺฏกปฺเป  อเนเกป  สํวฺฏวิวฺฏกปฺเป  ‘อมุตฺราส ึ  เอวํนาโม  เอวํ
โคตฺโต  เอวํวณฺโณ   เอวมาหาโร  เอวํสุขทุกฺขปฺปฏิสํเวท ีเอวมายุปริยนฺโต, โส ตโต จุโต อมุตฺร อุทปาทึ,  
ตตฺราปาส ึ  เอวํนาโม  เอวํโคตฺโต  เอวํวณฺโณ  เอวมาหาโร  เอวํสุขทุกฺขปฺปฏิสํเวที  เอวมายุปริยนฺโต,  
โส  ตโต  จุโต  อิธูปปนฺโน’ติ.  อิต ิ  สาการํ  สอุทฺเทสํ  อเนกวิหิตํ  ปุพฺเพนิวาสํ  อนุสฺสเรยฺยนฺ”ติ.  ตตฺร     
ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ  ปาปุณิสฺสสิ  สติ  สติอายตเน.  (๔)  

โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว  อากงฺขิสฺสสิ  “ทิพฺเพน   จกฺขุนา  วิสุทฺเธน  อติกฺกนฺตมานุสเกน   สตฺเต  
ปสฺเสยฺยํ  จวมาเน   อุปปชฺชมาเน   หีเน   ปณีเต  สุวณฺเณ  ทุพฺพณฺเณ   สุคเต  ทุคฺคเต,  ยถากมฺมูปเค  
สตฺเต  ปชาเนยฺยํ  ‘อิเม  วต  โภนฺโต  สตฺตา  กายทุจฺจริเตน   สมนฺนาคตา  วจีทุจฺจริเตน   สมนฺนาคตา  
มโนทุจฺจริเตน   สมนฺนาคตา อริยาน ํ อุปวาทกา  มิจฺฉาทิฺิกา มิจฺฉาทิฺิกมฺมสมาทานา, เต กายสฺส  
เภทา  ปรมฺมรณา  อปายํ  ทุคฺคต ึ วินิปาต ํ นิรยํ  อุปปนฺนา.  อิเม วา  ปน   โภนฺโต สตฺตา กายสุจริเตน  
สมนฺนาคตา  วจีสุจริเตน   สมนฺนาคตา  มโนสุจริเตน  สมนฺนาคตา อริยานํ อนุปวาทกา สมฺมาทิฺิกา  
สมฺมาทิฺิกมฺมสมาทานา,  เต กายสฺส  เภทา ปรมฺมรณา สุคต ึสคฺค ํ  โลกํ  อุปปนฺนา’ติ.  อิต ิทิพฺเพน  
จกฺขุนา  วิสุทฺเธน   อติกฺกนฺตมานุสเกน  สตฺเต  ปสฺเสยฺยํ  จวมาเน   อุปปชฺชมาเน   หีเน  ปณีเต  สุวณฺเณ  
ทุพฺพณฺเณ   สุคเต  ทุคฺคเต,  ยถากมฺมูปเค  สตฺเต  ปชาเนยฺยนฺ”ติ,  ตตฺร  ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ              
ปาปุณิสฺสสิ  สติ  สติอายตเน.  (๕)  

โส  ตฺวํ  วจฺฉ  ยาวเทว  อากงฺขิสฺสส ิ  “อาสวานํ  ขยา  อนาสวํ  เจโตวิมุตฺต ึ  ปฺาวิมุตฺตึ  
ทิฺเว  ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา  อุปสมฺปชฺช  วิหเรยฺยนฺ”ติ.  ตตฺร  ตเตฺรว  สกฺขิภพฺพตํ          
ปาปุณิสฺสสิ  สติ  สติอายตเนติ.  (๖)  

[๑๙๙]  อถ โข  อายสฺมา วจฺฉโคตฺโต  ภควโต ภาสิต ํอภินนฺทิตฺวา  อนุโมทิตฺวา  อุฺายาสนา  
ภควนฺตํ  อภิวาเทตฺวา  ปทกฺขิณํ  กตฺวา  ปกฺกามิ.  อถ  โข  อายสฺมา  วจฺฉโคตฺโต  เอโก  วูปกฺโ      
อปฺปมตฺโต  อาตาป  ปหิตตฺโต  วิหรนฺโต  นจิรสฺเสว,  ยสฺสตฺถาย  กุลปุตฺตา  สมฺมเทว  อคารสฺมา       
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อนคาริยํ  ปพฺพชนฺติ,  ตทนุตฺตร ํ  พฺรหฺมจริยปริโยสานํ  ทิฺเว  ธมฺเม  สยํ  อภิฺา  สจฺฉิกตฺวา        
อุปสมฺปชฺช  วิหาสิ,  “ขีณา  ชาติ,  วุสิตํ  พฺรหฺมจริยํ,  กตํ  กรณียํ,  นาปรํ  อิตฺถตฺตายา”ติ  อพฺภฺาสิ.  
อฺตโร  โข  ปนายสฺมา  วจฺฉโคตฺโต  อรหตํ  อโหสิ.

[๒๐๐]  เตน  โข  ปน   สมเยน   สมฺพหุลา  ภิกฺข ู  ภควนฺตํ  ทสฺสนาย  คจฺฉนฺติ.  อทฺทสา  โข  
อายสฺมา  วจฺฉโคตฺโต  เต  ภิกฺข ู  ทูรโตว  อาคจฺฉนฺเต;  ทิสฺวาน   เยน  เต  ภิกฺข ู  เตนุปสงฺกมิ;              
อุปสงฺกมิตฺวา  เต  ภิกฺขู  เอตทโวจ  “หนฺท  กห ํ ปน   ตุเมฺห  อายสฺมนฺโต  คจฺฉถา”ติ ?  ภควนฺตํ  โข  มยํ  
อาวุโส  ทสฺสนาย  คจฺฉามาติ.  เตนหายสฺมนฺโต  มม  วจเนน   ภควโต  ปาเท  สิรสา  วนฺทถ,  เอวฺจ    
วเทถ  “วจฺฉโคตฺโต  ภนฺเต  ภิกฺข ุ ภควโต  ปาเท  สิรสา  วนฺทติ,  เอวฺจ  วเทต ิ ‘ปริจิณฺโณ  เม  ภควา,  
ปริจิณฺโณ   เม  สุคโต”ติ.  “เอวมาวุโส”ต ิ โข  เต  ภิกฺขู  อายสฺมโต  วจฺฉโคตฺตสฺส  ปจฺจสฺโสสุ.  อถ  โข  
เต  ภิกฺข ู  เยน   ภควา,  เตนุปสงฺกมึสุ;  อุปสงฺกมิตฺวา  ภควนฺต ํ  อภิวาเทตฺวา  เอกมนฺต ํ  นิสีทึสุ.          
เอกมนฺตํ  นิสินฺนา  โข  เต  ภิกฺข ู  ภควนฺตํ  เอตทโวจุ  “อายสฺมา  ภนฺเต  วจฺฉโคตฺโต  ภควโต  ปาเท     
สิรสา  วนฺทติ,  เอวฺจ  วเทติ  ‘ปริจิณฺโณ   เม  ภควา,  ปริจิณฺโณ   เม  สุคโต”ติ.  ปุพฺเพว  เม  ภิกฺขเว  
วจฺฉโคตฺโต  ภิกฺข ุ เจตสา  เจโต  ปริจฺจ  วิทิโต  “เตวิชฺโช  วจฺฉโคตฺโต  ภิกฺข ุ มหิทฺธิโก  มหานุภาโว”ติ.  
เทวตาป  เม  เอตมตฺถํ  อาโรเจสุ  “เตวิชฺโช  ภนฺเต  วจฺฉโคตฺโต  ภิกฺขุ  มหิทฺธิโก  มหานุภาโว”ติ.

อิทมโวจ  ภควา.  อตฺตมนา  เต  ภิกฺขู  ภควโต  ภาสิตํ  อภินนฺทุนฺติ.
มหาวจฺฉโคตฺตสุตฺตํ  นิฺิตํ  ตติยํ.

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

๓. มหาวัจฉโคตตสูตร
วาดวยปริพาชกชื่อวัจฉโคตร สูตรใหญ

เรื่องกุศลธรรมและอกุศลธรรม
[๑๙๓] ขาพเจาไดสดับมาอยางนี้ 
สมัยหนึ่ง พระผูมีพระภาคประทับอยู ณ  พระเวฬุวัน  สถานที่ใหเหย่ือกระแต เขตกรุงราชคฤห 

ครั้งนั้นแล ปริพาชกชื่อวัจฉโคตรเขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงที่ประทับ ไดสนทนาปราศรัยพอเปนที่
บันเทิงใจ  พอเปนที่ระลึกถึงกันแลวนั่ง ณ ที่สมควร  ไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 

“ขาพระองคเคยสนทนากับทานพระโคดมเปนเวลานานมาแลว ขอประทานวโรกาส ขอทาน
พระโคดมโปรดแสดงธรรมทั้งที่เปนกุศลและเปนอกุศลแกขาพระองคโดยยอเถิด”

พระผูมีพระภาคตรัสวา “วัจฉะ เราจะแสดงธรรมทั้งที่เปนกุศลและเปนอกุศลแกทานโดยยอ
ก็ได เราจะแสดงธรรมทั้งที่เปนกุศลและเปนอกุศลแกทานโดยพิสดารก็ได แตเราจักแสดงธรรมทั้งที่
เปนกุศลและเปนอกุศลแกทานโดยยอ  ทานจงฟง จงใสใจ ใหดี เราจักกลาว”

วัจฉโคตรปริพาชก ทูลรับสนองพระดำรัสแลว พระผูมีพระภาคไดตรัสเรื่องนี้วา
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[๑๙๔]  “วัจฉะ โลภะเปนอกุศล อโลภะเปนกุศล โทสะเปนอกุศล อโทสะเปนกุศล โมหะเปน
อกุศล อโมหะเปนกุศล รวมความวา ธรรมที่เปนอกุศลมี ๓ ประการ ธรรมที่เปนกุศลมี ๓ ประการ

ปาณาติบาต(การฆาสัตว) เปนอกุศล ปาณาติปาตา เวรมณี(การงดเวนจากการ ฆาสัตว) เปน
กุศล 

อทินนาทาน(การลักทรัพย) เปนอกุศล อทินนาทานา เวรมณี(การงดเวนจากการลักทรัพย) 
เปนกุศล 

กาเมสุมิจฉาจาร(การประพฤติผิดในกาม) เปนอกุศล กาเมสุมิจฉาจารา เวรมณี (การงดเวน
จากการประพฤติผิดในกาม) เปนกุศล 

มุสาวาท(การพูดเท็จ) เปนอกุศล มุสาวาทา เวรมณี(การงดเวนจากการ พูดเท็จ) เปนกุศล 
ปสุณาวาจา(การพูดสอเสียด) เปนอกุศล ปสุณาย วาจาย เวรมณี(การงดเวนจากการพูดสอ

เสียด) เปนกุศล 
ผรุสวาจา(การพูดคำหยาบ) เปนอกุศล ผรุสาย วาจาย เวรมณี(การงดเวนจากการพูดคำ

หยาบ) เปนกุศล 
สัมผัปปลาปะ(การพูดเพอเจอ) เปนอกุศล สัมผัปปลาปา เวรมณี(การงดเวนจากการพูดเพอ

เจอ) เปนกุศล 
อภิชฌา(ความเพงเล็งอยากไดสิ่งของของผูอื่น) เปนอกุศล อนภิชฌา(ความไมเพงเล็งอยากได

สิ่งของของผูอื่น) เปนกุศล 
พยาบาท(ความคิดราย) เปนอกุศล อพยาบาท(ความไมคิดราย) เปนกุศล 
มิจฉาทิฏฐิ(ความเห็นผิด) เปนอกุศล สัมมาทิฏฐิ(ความเห็นชอบ) เปนกุศล
รวมความวา ธรรมที่เปนอกุศลมี ๑๐ ประการ ธรรมที่เปนกุศลมี ๑๐ ประการ
วัจฉะ เพราะภิกษุละตัณหาไดแลว ตัดรากถอนโคน เหมือนตนตาลที่ถูกตัดรากถอนโคนไป

แลวเหลือแตพ้ืนที ่ทำใหไมมี เกิดขึ้นตอไปไมได จึงเปนอรหันตขีณาสพ อยูจบพรหมจรรยแลว ทำกิจ
ที่ควรทำ5เสร็จแลว  ปลงภาระไดแลว  บรรลุประโยชนตนโดยลำดับแลว  สิ้นภวสังโยชนแลว6  หลุด
พนแลวเพราะรูโดยชอบ”

พุทธบริษัทผูทำใหแจงวิมุตติ
[๑๙๕] วัจฉโคตรปริพาชกทูลถามวา “ยกเวนทานพระโคดม ภิกษุแมรูปหนึ่งผูเปนสาวกของ

ทานพระโคดม ผูทำใหแจงเจโตวิมุตติ ปญญาวิมุตต7ิ  อันไมมีอาสวะ เพราะอาสวะสิ้นไปดวยปญญา
อันย่ิงเองเขาถึงอยูในปจจุบัน มีอยูหรือ”
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พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา “วัจฉะ ภิกษุทั้งหลายผูเปนสาวกของเรา ผูทำใหแจงเจโตวิมุตติ 
ปญญาวิมุตต ิ อันไมมีอาสวะ เพราะอาสวะสิ้นไปดวยปญญาอันย่ิงเอง เขาถึงอยูในปจจุบัน  มิใชมี
เพียง ๑๐๐ รูป ๒๐๐ รูป ๓๐๐ รูป ๔๐๐ รูป ๕๐๐ รูป ความจริงแลวมีอยูจำนวนมากทีเดียว”

“ยกเวนทานพระโคดม ยกเวนภิกษ ุ ภิกษุณีแมรูปหนึ่งผูเปนสาวิกาของทานพระโคดม ผูทำให
แจงเจโตวิมุตติ ปญญาวิมุตติ อันไมมีอาสวะดวยปญญาอันย่ิงเองเขาถึงอยูในปจจุบัน มีอยูหรือ”

“ภิกษุณีทั้งหลายผูเปนสาวิกาของเรา ผูทำใหแจงเจโตวิมุตต ิ ปญญาวิมุตติ อันไมมีอาสวะ 
เพราะอาสวะสิ้นไปดวยปญญาอันย่ิงเองเขาถึงอยูในปจจุบัน  มิใชมีเพียง ๑๐๐ รูป ๒๐๐ รูป ๓๐๐ รูป 
๔๐๐ รูป ๕๐๐ รูป ความจริงแลวมีอยูจำนวนมากทีเดียว”

“ยกเวนทานพระโคดม ยกเวนภิกษุทั้งหลาย ยกเวนภิกษุณีทั้งหลาย อุบาสกแมคนหนึ่งผูเปน
สาวกของทานพระโคดม ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจารี  เปนโอปปาติกะ  เพราะ  
โอรัมภาคิยสังโยชน ๕ ประการสิ้นไป จะปรินิพพานในภพนั้น ไมกลับมาจากโลกนั้นอีก มีอยูหรือ”

“อุบาสกทั้งหลายผูเปนสาวกของเรา ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจารี เปน
โอปปาติกะ เพราะโอรัมภาคิยสังโยชน ๕ ประการสิ้นไป จะปรินิพพานในภพนั้น ไมกลับมาจากโลก
นั้นอีก มิใชมีเพียง ๑๐๐ คน  ๒๐๐ คน  ๓๐๐ คน  ๔๐๐ คน  ๕๐๐ คน  ความจริงแลวมีอยูจำนวนมากที
เดียว”

“ยกเวนทานพระโคดม ยกเวนภิกษุทั้งหลาย ยกเวนภิกษุณีทั้งหลาย ยกเวน  อุบาสกทั้งหลายผู
เปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจารี อุบาสกแมคนหนึ่ง ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว 
บริโภคกาม ทำตามคำสั่งสอน  ทำถูกตามโอวาท หมดความสงสัย ไมมีคำถามใด ๆ มีความแกลวกลา 
ไมตองเชื่อใครอีก ในหลักคำสอนของพระศาสดา มีอยูหรือ”

“อุบาสกทั้งหลายผูเปนสาวกของเรา ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ทำตามคำสั่ง
สอน ทำถูกตามโอวาท หมดความสงสัย ไมมีคำถามใด ๆ มีความ แกลวกลา ไมตองเชื่อใครอีก ใน
หลักคำสอนของพระศาสดา มิใชมีเพียง ๑๐๐ คน  ๒๐๐ คน  ๓๐๐ คน  ๔๐๐ คน  ๕๐๐ คน  ความจริง
แลวมีอยูจำนวนมากทีเดียว”

“ยกเวนทานพระโคดม ยกเวนภิกษุทั้งหลาย ยกเวนภิกษุณีทั้งหลาย ยกเวนอุบาสกทั้งหลายผู
เปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ยกเวนอุบาสกทั้งหลายผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว 
บริโภคกาม อุบาสิกาแมคนหนึ่งผูเปนสาวิกา ของทานพระโคดม ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปน
เพ่ือนพรหมจาริณี เปน  โอปปาติกะ  เพราะโอรัมภาคิยสังโยชน ๕ ประการสิ้นไป จะปรินิพพานในภพ
นั้น  ไมกลับมาจากโลกนั้นอีก มีอยูหรือ”

“อุบาสิกาทั้งหลายผูเปนสาวิกาของเรา ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาริณี 
เปนโอปปาติกะ เพราะโอรัมภาคิยสังโยชน ๕ ประการสิ้นไป จะปรินิพพานในภพนั้น ไมกลับมาจาก
โลกนั้นอีก มิใชมีเพียง ๑๐๐ คน  ๒๐๐ คน  ๓๐๐ คน ๔๐๐ คน  ๕๐๐ คน  ความจริงแลวมีอยูจำนวน
มากทีเดียว”

“ยกเวนทานพระโคดม ยกเวนภิกษุทั้งหลาย ยกเวนภิกษุณีทั้งหลาย ยกเวนอุบาสกทั้งหลายผู
เปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ยกเวนอุบาสกทั้งหลายผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว 
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บริโภคกาม ยกเวนพวกอุบาสิกาผูเปน  คฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาริณี อุบาสิกาแมคน
หนึ่งผูเปนสาวิกา ของทานพระโคดมผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ทำตามคำสั่งสอน ทำ
ถูกตามโอวาท หมดความสงสัย ไมมีคำถามใด ๆ มีความแกลวกลา ไมตองเชื่อใครอีก ในหลักคำสอน
ของพระศาสดาของตน มีอยูหรือ”

“วัจฉะ อุบาสิกาทั้งหลายผูเปนสาวิกาของเรา ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ทำ
ตามคำสั่งสอน  ทำถูกตามโอวาท หมดความสงสัย ไมมีคำถาม ใด ๆ มีความแกลวกลา ไมตองเชื่อ
ใครอีก ในหลักคำสอนของพระศาสดา มิใชมีเพียง ๑๐๐ คน  ๒๐๐ คน  ๓๐๐ คน ๔๐๐ คน  ๕๐๐ คน 
ความจริงแลวมีอยูจำนวนมากทีเดียว”

การบำเพ็ญธรรมใหบริบูรณ
[๑๙๖] วัจฉโคตรปริพาชกทูลถาม(ตอไป)วา “ขาแตทานพระโคดม  ถาทานพระโคดมเทานั้น

ไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ แตพวกภิกษุจักไมไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น  พรหมจรรยนี้
อาจจะไมบริบูรณเชนนี ้แตเพราะทานพระโคดมทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ และพวกภิกษุก็บำเพ็ญ
ใหบริบูรณดวยเหตุนั้น พรหมจรรย นี้จึงบริบูรณไดเชนนี้ 

ถาทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ และพวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ แตพวก
ภิกษุณีไมไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น  พรหมจรรยนี้อาจจะไมบริบูรณเชนนี ้ แตเพราะทานพระ
โคดมทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ และพวกภิกษุก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ทั้งพวกภิกษุณีก็บำเพ็ญให
บริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้จึงบริบูรณไดเชนนี้ 

ถาทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และทั้งพวก
ภิกษุณีก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ แตพวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถนุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ไม
บำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้อาจจะไมบริบูรณ เชนนี้ แตเพราะทานพระโคดมได
บำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกภิกษุณีไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวก
อุบาสกผูเปนคฤหัสถนุงขาวหมขาว เปนเพื่อนพรหมจารี ก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น 
พรหมจรรยนี้จึงบริบูรณได เชนนี้ 

ถาทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกภิกษุณี
ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ีไดบำเพ็ญให
บริบูรณ แตพวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาว หมขาว บริโภคกาม ไมไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุ
นั้น  พรหมจรรยนี้อาจจะไมบริบูรณเชนนี ้ แตเพราะทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ 
พวกภิกษ ุ ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกภิกษุณีไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาว
หมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวกอุบาสกผูเปน  คฤหัสถนุงขาวหมขาว 
บริโภคกามก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้จึงบริบูรณไดเชนนี้ 

ถาทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกภิกษุณี
ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถนุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ไดบำเพ็ญให
บริบูรณ และพวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถนุงขาวหมขาว บริโภคกาม ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ แตพวก
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อุบาสิกาผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาริณี ไมไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น 
พรหมจรรยนี้อาจจะไมบริบูรณเชนนี ้ แตเพราะทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวก
ภิกษุไดบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุณีไดบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกอุบาสก ผูเปนคฤหัสถ 
นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจารี ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสก ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว 
บริโภคกาม ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวกอุบาสิกา ผูเปนคฤหัสถนุงขาวหมขาว เปนเพื่อน
พรหมจาริณี ก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้จึงบริบูรณไดเชนนี้ 

ถาทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกภิกษุณี
ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาร ี ไดบำเพ็ญให
บริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวก
อุบาสิกาผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาริณี ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ แตพวกอุบาสิกาผู
เปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ไมไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้อาจจะไม
บริบูรณ เชนนี้ 

แตเพราะทานพระโคดมไดทรงบำเพ็ญธรรมนี้ใหบริบูรณ พวกภิกษุไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวก
ภิกษุณีไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว  เปนเพ่ือนพรหมจารี  ได
บำเพ็ญใหบริบูรณ พวกอุบาสกผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ พวก
อุบาสิกาผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว เปนเพ่ือนพรหมจาริณี ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ และพวกอุบาสิกา 
ผูเปนคฤหัสถ นุงขาวหมขาว บริโภคกาม ก็ไดบำเพ็ญใหบริบูรณ ดวยเหตุนั้น พรหมจรรยนี้จึงบริบูรณ
ไดเชนนี้

วัจฉโคตรปริพาชกขอบรรพชา
[๑๙๗] ขาแตทานพระโคดม แมน้ำคงคามีแตจะไหลหลั่งลนไปสูมหาสมุทร รวมกันอยูใน

มหาสมุทร แมฉันใด บริษัทของทานพระโคดมซึ่งมีทั้งคฤหัสถและบรรพชิตก็ฉันนั้นเหมือนกัน  มีแตมุง
ไป กาวไป และดำเนินไปสูนิพพาน บรรลุนิพพานอยู ขาแตทานพระโคดม พระภาษิตของพระองค
ชัดเจนไพเราะย่ิงนัก ขาแตทานพระโคดม พระภาษิตของพระองคชัดเจนไพเราะย่ิงนัก ทานพระโคดม
ทรงประกาศ ธรรมแจมแจงโดยประการตาง ๆ เปรียบเหมือนบุคคลหงายของที่คว่ำ เปดของที่ปด 
บอกทางแกผูหลงทาง หรือตามประทีปในที่มืดดวยตั้งใจวา “คนมีตาดีจักเห็นรูปได” ขาพระองคนี้ขอ
ถึงทานพระโคดม พรอมทั้งพระธรรมและพระสงฆเปนสรณะ ขอขาพระองคพึงไดบรรพชาอุปสมบทใน
สำนักของทานพระโคดมเถิด”

พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา “วัจฉะ ผูเคยเปนอัญเดียรถียประสงคจะบรรพชาอุปสมบทใน
ธรรมวินัยนี้ จะตองอยูปริวาส8 ๔ เดือน  หลังจาก ๔ เดือนลวงไปแลว เมื่อภิกษุทั้งหลายเต็มใจจึงจะให
บรรพชาอุปสมบทเปนภิกษุได อนึ่ง ในเรื่องนี้  เราคำนึงถึงความแตกตางระหวางบุคคลดวย”

“ขาแตพระองคผูเจริญ หากผูเคยเปนอัญเดียรถียประสงคจะบรรพชาอุปสมบท ในพระธรรม
วินัยนี้ จะตองอยูปริวาส ๔ เดือน  หลังจาก ๔ เดือนลวงไปแลว เมื่อภิกษุทั้งหลายพอใจก็จะให
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8 ดูเชิงอรรถที่ ๑ ขอ ๘๒ หนา ๘๓ ในเลมนี้



บรรพชาอุปสมบทเปนภิกษ ุ ขาพระองคจักขออยูปริวาส ๔ ป หลังจาก ๔ ปลวงไปแลว เมื่อภิกษุทั้ง
หลายพอใจก็จงใหบรรพชาอุปสมบท เปนภิกษุเถิด”

วัจฉโคตรปริพาชกไดบรรพชาอุปสมบทในสำนักของพระผูมีพระภาคแลว
สมถวิปสสนา

ทานพระวัจฉโคตรอุปสมบทแลวไมนาน  คืออุปสมบทไดก่ึงเดือน ก็ไดเขาไปเฝา พระผูมีพระ
ภาคถึงที่ประทับ ถวายอภิวาทแลวนั่ง ณ ที่สมควร ไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 

“ขาแตพระองคผูเจริญ ผล ๓ เบื้องต่ำมีประมาณเทาใดซึ่งบุคคลจะพึงบรรลุดวย ญาณของ
พระเสขะ และดวยวิชชาของพระเสขะ9  ผลนั้นทั้งหมดขาพระองคบรรลุแลว ขอพระผูมีพระภาคทรง
แสดงธรรมที่ย่ิงขึ้นไปแกขาพระองคเถิด”

พระผูมีพระภาคตรัสวา “วัจฉะ ถาเชนนั้น  เธอจงเจริญธรรม ๒ ประการ คือ (๑) สมถะ (๒) 
วิปสสนา ใหย่ิงขึ้นไปเถิด ธรรม ๒ ประการ คือ (๑) สมถะ (๒) วิปสสนา นี้ซึ่งเธอเจริญใหย่ิงขึ้นไปแลว 
จักเปนไปเพ่ือรูแจงธรรมธาตุหลายประการ

อภิญญา ๖
[๑๙๘] วัจฉะ เธออาจจะหวังวา “เราควรบรรลุอิทธิวิธญาณแสดงฤทธ์ิไดหลายอยาง คือ คน

เดียวแสดงเปนหลายคนก็ได หลายคนแสดงเปนคนเดียวก็ได แสดงใหปรากฏ หรือใหหายไปก็ได 
ทะลุฝา กำแพง (และ)ภูเขาไปไดไมติดขัดเหมือน ไปในที่วางก็ได ผุดขึ้นหรือดำลงในแผนดินเหมือน
ไปในน้ำก็ได เดินบนน้ำโดยที่น้ำ ไมแยกเหมือนเดินบนแผนดินก็ได นั่งขัดสมาธิเหาะไปในอากาศ
เหมือนนกบินไปก็ได ใชฝามือลูบคลำดวงจันทร ดวงอาทิตย อันมีฤทธ์ิมาก มีอานุภาพมากก็ได ใช
อำนาจทางกายไปจนถึงพรหมโลกก็ได”

เมื่อมีเหต1ุ0อยู เธอก็จักบรรลุความเปนผูสามารถในอิทธิวิธญาณแสดงฤทธ์ิไดหลายอยางนั้น
ไดแน (๑)

เธออาจจะหวังวา “เราควรไดยินเสียง ๒ ชนิด คือ (๑) เสียงทิพย (๒) เสียง มนุษย ทั้งที่อยูไกล
และอยูใกลดวยหูทิพยอันบริสุทธ์ิเหนือมนุษย”

เมื่อมีเหตุอยู เธอจักบรรลุความเปนผูสามารถในทิพพโสตธาตุไดแน (๒)
เธออาจจะหวังวา “เราพึงกำหนดรูจิตของสัตว และบุคคลอื่นไดดวยจิตของตน คือ
จิตมีราคะก็รูวา “จิตมีราคะ” หรือจิตปราศจากราคะก็รูวา “จิตปราศจากราคะ” 
จิตมีโทสะก็รูวา “จิตมีโทสะ” หรือจิตปราศจากโทสะก็รูวา “จิตปราศจากโทสะ” 
จิตมีโมหะก็รูวา “จิตมีโมหะ” หรือจิตปราศจากโมหะก็รูวา “จิตปราศจากโมหะ” 
จิตหดหูก็รูวา “จิตหดหู” หรือจิตฟุงซานก็รูวา “จิตฟุงซาน”
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9  วิชชาของพระเสขะ  ในที่นี้หมายถึงสามัญญผล ๓ เบื้องต่ำ (คือ โสดาปตติผล สกทาคามิผล และ อนาคามิผล)  อีกนัยหนึ่ง 
หมายถึงมรรคปญญาอันถึงลักษณะของพระเสขะ (ม.ม.อ. (บาลี) ๒/๑๙๗/๑๔๘, ม.ม.ฏีกา (บาลี) ๑/๑๙๗/๑๑๓)

10 เหต ุในที่นี้หมายถึงอภิญญา ฌานที่มีอภิญญาเปนฐาน พระอรหัต หรือการเห็นแจงพระอรหัต (ม.ม.อ. (บาลี) ๒/๑๙๘/๑๔๙)



จิตเปนมหัคคตะ11(จิตถึงความเปนใหญ)ก็รูวา “จิตเปนมหัคคตะ” หรือจิตไมเปนมหัคคตะก็รู
วา “จิตไมเปนมหัคคตะ”

จิตมีจิตอื่นย่ิงกวาก็รูวา “จิตมีจิตอื่นย่ิงกวา” หรือจิตไมมีจิตอื่นย่ิงกวาก็รูวา “จิตไมมีจิตอื่นย่ิง
กวา”

จิตเปนสมาธิก็รูวา “จิตเปนสมาธิ” หรือจิตไมเปนสมาธิก็รูวา “จิตไมเปนสมาธิ” 
จิตหลุดพนก็รูวา “จิตหลุดพน” หรือจิตไมหลุดพนก็รูวา “จิตไมหลุดพน” 
เมื่อมีเหตุอยู เธอก็จักบรรลุความเปนผูสามารถในเจโตปริยญาณนั้นไดแน (๓)
เธออาจจะหวังวา “เราควรระลึกชาติกอนไดหลายชาต ิคือ ๑ ชาติบาง ๒ ชาติบาง ๓ ชาติบาง 

๔ ชาติบาง ๕ ชาติบาง ๑๐ ชาติบาง ๒๐ ชาติบาง ๓๐ ชาติบาง ๔๐ ชาติบาง ๕๐ ชาติบาง ๑๐๐ ชาติ
บาง ๑,๐๐๐ ชาติบาง ๑๐๐,๐๐๐ ชาติบาง ตลอดสังวัฏฏกัปเปนอันมากบาง ตลอดวิวัฏฏกัปเปนอัน
มากบาง ตลอดสังวัฏฏกัปและวิวัฏฏกัป12เปนอันมากบางวา “ในภพโนนเรามีชื่ออยางนั้น  มีตระกูล มี
วรรณะ มีอาหาร เสวยสุขทุกข และมีอายุอยางนั้น  ๆ จุติจากภพนั้น  ก็ไปเกิดในภพโนน   แมในภพนั้น
เราก็มีชื่ออยางนั้น  มีตระกูล มีวรรณะ มีอาหาร เสวยสุขทุกขและ มีอายุอยางนั้น ๆ จุติจากภพนั้นจึง
มาเกิดในภพนี้” เราระลึกชาติกอนไดหลายชาติ พรอมทั้งลักษณะทั่วไปและชีวประวัติอยางนี้”

เมื่อมีเหตุอยู เธอจักบรรลุความเปนผูสามารถในปุพเพนิวาสานุสสติญาณนั้น ไดแน (๔)
เธออาจจะหวังวา “เราควรเห็นหมูสัตวผูกำลังจุต ิ กำลังเกิด ทั้งชั้นต่ำและชั้นสูง งามและไม

งาม เกิดดีและเกิดไมดี ดวยตาทิพยอันบริสุทธ์ิเหนือมนุษย รูชัดถึงหมูสัตวผูเปนไปตามกรรมวา “หมู
สัตวที่ประกอบกายทุจริต วจีทุจริต และมโนทุจริต กลาวรายพระอริยะ มีความเห็นผิด และชักชวนผู
อื่นใหทำกรรมตามความเห็นผิด พวกเขาหลังจากตายแลวจะไปบังเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต  นรก13 
แตหมูสัตวที ่ประกอบกายสุจริต วจีสุจริต และมโนสุจริต ไมกลาวรายพระอริยะ มีความเห็นชอบ และ
ชักชวนผูอื่นใหทำกรรมตามความเห็นชอบ พวกเขาหลังจากตายแลวจะไปบังเกิด ในสุคติโลกสวรรค” 
เราเห็นหมูสัตวผูกำลังจุติ กำลังเกิด ทั้งชั้นต่ำและชั้นสูง งามและ ไมงาม เกิดดีและเกิดไมดีดวยตา
ทิพยอันบริสุทธ์ิเหนือมนุษย รูชัดถึงหมูสัตวผูเปนไป ตามกรรมอยางนี้แล”

เมื่อมีเหตุอยู เธอจักบรรลุความเปนผูสามารถในจุตูปปาตญาณนั้นไดแน (๕)
วัจฉะ เธออาจจะหวังวา  “เราควรทำใหแจงเจโตวิมุตติ  ปญญาวิมุตติ  อันไมมีอาสวะเพราะ

อาสวะสิ้นไปดวยปญญาอันย่ิงเองเขาถึงอยูในปจจุบัน”
เมื่อมีเหตุอยู เธอจักบรรลุความเปนผูสามารถในอาสวักขยญาณนั้นไดแน” (๖)
[๑๙๙] ครั้งนั้น ทานพระวัจฉโคตรชื่นชมยินดีพระภาษิตของพระผูมีพระภาค ลุกจากอาสนะ 

ถวายอภิวาทพระผูมีพระภาค กระทำประทักษิณแลวหลีกออกไปอยูคนเดียว ไมประมาท มีความ
เพียร อุทิศกายและใจอยู ไมนานนัก ไดทำใหแจงประโยชนยอดเย่ียมอันเปนที่สุดแหงพรหมจรรย ที่
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11 ดูเชิงอรรถที่ ๑ ขอ ๒๐ หนา ๒๑ ในเลมนี้

12 ดูเชิงอรรถที่ ๒ ขอ ๑๔ หนา ๑๗ ในเลมนี้

13 ดูเชิงอรรถที่ ๑ ขอ ๑๕ หนา ๑๘ ในเลมนี้



เหลากุลบุตรผูออกจากเรือนบวชเปนบรรพชิตโดยชอบตองการ ดวยปญญาอันยิ่งเองเขาถึงอยูใน
ปจจุบัน  ไดรูชัดวา “ชาติสิ้นแลว อยูจบพรหมจรรยแลว ทำกิจที่ควรทำเสร็จแลว ไมมีกิจอื่นเพ่ือความ
เปนอยางนี้อีกตอไป14”

ทานพระวัจฉโคตรไดเปนพระอรหันตองคหนึ่งบรรดาพระอรหันตทั้งหลาย
[๒๐๐] สมัยนั้น  ภิกษุจำนวนมากพากันไปเขาเฝาพระผูมีพระภาค ทานพระวัจฉโคตรไดเห็น

ภิกษุเหลานั้นกำลังเดินมาแตไกล จึงเขาไปหาภิกษุเหลานั้นจนถึง ที่อยู แลวถามวา “ทานผูมีอายุทั้ง
หลาย พวกทานกำลังจะไปไหนกัน”

ภิกษุเหลานั้นตอบวา “ทานผูมีอายุ พวกเราจะไปเฝาพระผูมีพระภาค”
ทานพระวัจฉโคตรกลาววา “ทานผูมีอายุทั้งหลาย ถาเชนนั้น ขอพวกทานจงถวายอภิวาทพระ

ยุคลบาทของพระผูมีพระภาคดวยเศียรเกลา และจงกราบทูลอยางนี้ ตามคำของกระผมวา “ขาแต
พระองคผูเจริญ ภิกษุชื่อวัจฉโคตรขอถวายอภิวาท พระยุคลบาทของพระผูมีพระภาคดวยเศียรเกลา 
และขอกราบทูลอยางนี้วา “ขาพระองคไดปรนนิบัต1ิ5พระผูมีพระภาคแลว ขาพระองคไดปรนนิบัติ
พระสุคตแลว”

ภิกษุเหลานั้นรับคำแลวเขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงที่ประทับ ถวายอภิวาทแลวนั่ง ณ  ที่
สมควร ไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา “ขาแตพระองคผูเจริญ ทานพระวัจฉโคตร ขอถวายอภิวาท
พระยุคลบาทของพระผูมีพระภาคดวยเศียรเกลา และขอใหกราบทูลอยางนี้วา “ขาพระองคได
ปรนนิบัติพระผูมีพระภาคแลว ขาพระองคไดปรนนิบัติ พระสุคตแลว พระพุทธเจาขา”

พระผูมีพระภาคตรัสวา “ภิกษุทั้งหลาย เรากำหนดรูจิตของภิกษุชื่อวัจฉโคตรดวยจิตของเรา
กอนแลววา “ภิกษุชื่อวัจฉโคตรเปนผูมีวิชชา ๓ มีฤทธ์ิมาก มีอานุภาพมาก” แมเทวดาทั้งหลายก็บอก
เนื้อความนี้แกเราแลววา “ขาแตพระองค ผูเจริญ ภิกษุชื่อวัจฉโคตรเปนผูมีวิชชา ๓ มีฤทธ์ิมาก มี
อานุภาพมาก”

พระผูมีพระภาคไดตรัสภาษิตนี้แลว ภิกษุเหลานั้นมีใจยินดีตางชื่นชมพระภาษิต ของพระผูมี
พระภาค ดังนี้แล

มหาวัจฉโคตตสูตรท่ี ๓ จบ

____________________
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14 ดูเชิงอรรถที่ ๕ ขอ ๑๖ หนา ๑๘ ในเลมนี้

15  ขาพระองคไดปรนนิบัต ิ ในที่นี้หมายถึงพระเถระพยากรณอรหัตตผลโดยสังเขป เพราะผูเปนพระขีณาสพชื่อวาไดปรนนิบัติ
พระผูมีพระภาคแลว (ม.ม.อ. (บาลี) ๒/๒๐๐/๑๔๙)


