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อริิยสััจ ๕ สููตร ๑๔ มุุม ๒๖๖ บท
ผู้้�เขีียน			   ดร.สุุภีีร์์ ทุุมทอง
			   วศ.บ. (วิิศวกรรมไฟฟ้้า) 
			   พธ.ม. (พระพุุทธศาสนา)
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คณะกรรมการกลั่่�นกรองผลงานวิิชาการ (Peer Review) 
			   พระมหาโกมล กมโล, รศ.ดร.
			   รศ.ดร.เวทย์์ บรรณกรกุุล
			   รศ.ดร.สุุวิิญ รัักสััตย์์
			   ศ.ร.ท.ดร.บรรจบ บรรณรุุจิิ
			   รศ.ดร.วิิโรจน์์ คุ้้�มครอง

ศิิลปะ/รููปเล่่ม		ภ าพพิิมพ์์ 
ภาพประกอบ		 มนต์์ชััย ขาวสำำ�องค์์
พิิสููจน์์อัักษร		  สุุดารััตน์์ โตวิิวััฒน์์
ISBN			   978-616-593-229-5
พิิมพ์์เมื่่�อ			มิ   ิถุุนายน ๒๕๖๕
จำ��นวนพิิมพ์์		  ๒,๐๐๐ เล่่ม
พิิมพ์์ที่่�			   บริิษััท ภาพพิิมพ์์ จำ��กััด 
			   ๔๕/๑๒-๑๔, ๓๓ หมู่่� ๔ ถ.บางกรวย-จงถนอม
			ตำำ�   บลบางขนุุน อำำ�เภอบางกรวย จัังหวััดนนทบุุรีี
			   โทรศััพท์์ ๐-๒๘๗๙-๙๑๕๔-๖ 
			   โทรสาร ๐-๒๘๗๙-๙๑๕๓
วััตถุุประสงค์์ 	 แจกเป็็นธรรมทาน ห้้ามจำ��หน่่าย



หนัังสืือ “อริิยสััจ ๕ สููตร ๑๔ มุุม ๒๖๖ บท”  นี้้�  
ผู้้�เขีียนได้้รวบรวมรููปแบบการแสดงและคำำ�อธิิบายเกี่่�ยวกัับอริิยสััจ ๔  
โดยภาพรวม จากพระไตรปิิฎกและอรรถกถามารวมในที่่�เดีียวกััน  
เพื่่�อให้้ผู้้�สนใจได้้เป็็นข้้อมููลพื้้�นฐานสำำ�หรัับนำำ�ไปศึึกษาค้้นคว้้าต่่อไป  
โดยนำำ�รููปแบบการแสดง ๕ ส่่วนมาจากพระไตรปิิฎก คำำ�อธิิบาย 
จากอรรถกถา ๑๔ แง่่มุุม และคำำ�วิิสััชชนามาติิกา ๒๖๖ บท  
ในคััมภีีร์์วิิภัังค์์มาอธิิบาย จึึงตั้้�งชื่่�อหนัังสืือให้้สอดคล้้องกัับเนื้้�อหา 
ประกอบด้้วยเนื้้�อหาดัังนี้้�

(๑) อริิยสััจ ๕ สููตร รวบรวมรููปแบบการแสดงอริิยสััจ ๔  
ท่ี่�สำำ�คัญจากพระไตรปิิฎก ๕ ส่่วน ได้้แก่่ (๑) ธััมมจัักกััปปวััตตนสููตร  
(๒) ติิตถายตนสููตร (๓) สััจจวิิภัังค์์ (๔) ทสุุตตรสููตร (๕) ปฏิิสััมภิิทา
มรรค เพื่่�อความสะดวกในทำำ�ความเข้้าใจอริิยสััจรููปแบบต่่าง ๆ

(๒) อริิยสััจ ๑๔ มุุม แปลและอธิิบายจากสััมโมหวิิโนทนีี  
อรรถกถาวิิภัังค์์ มีีคำำ�อธิิบายอริิยสััจจำำ�นวน ๑๔ มุุม เช่่น อธิิบาย
โดยแยกเป็็นสััจจะคนละอย่่างกััน โดยวิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์  
โดยประเภทมีีลัักษณะเป็็นต้้น เพื่่�อให้้เข้้าใจแง่่มุุมพิิเศษเกี่่�ยวกัับ
อริิยสััจที่่�ควรทราบ

(๓) อริิยสััจ ๒๖๖ บท อธิิบายตามคำำ�วิิสััชชนาในคััมภีีร์์วิิภัังค์์ 
ตอบคำำ�ถามเกี่่�ยวกัับอริิยสััจ ๒๖๖ คำำ�ถามตามลำำ�ดัับบทมาติิกา เช่่น 
มีีสััจจะเท่่าไรเป็็นกุุศล เท่่าไรเป็็นอกุุศล เท่่าไรเป็็นอพยากตะ เป็็นต้้น 
อธิิบายเหตุุผลโดยการวิิเคราะห์์ตามองค์์ธรรมปรมััตถ์์

คำำ�นำำ�



ขออนุุโมทนาผู้้�ที่่� เกี่่�ยวข้้องในการทำำ�หนัังสืือเล่่มนี้้�  และ 
ขอขอบคุุณญาติิธรรมทั้้� งหลายที่่�มีี เมตตาต่่อผู้้� เขีียนเสมอมา  
หากมีีความผิิดพลาดประการใด อัันเกิิดจากความด้้อยสติปััญญา 
ของผู้้�เขีียน ก็็กราบขอขมาต่่อพระรััตนตรััยและครููบาอาจารย์์ 
ทั้้�งหลาย และขออโหสิิกรรมจากท่่านผู้้�อ่่านไว้้ ณ ที่่�นี้้�ด้้วย

สุุภีีร์์ ทุุมทอง
ผู้้�เขีียน

๑๑ เมษายน ๒๕๖๕
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๒.๒	โดยวิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์

๒.๓	 โดยประเภทมีีลัักษณะเป็็นต้้น
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การใช้้อัักษรย่่อ 
อัักษรย่่อชื่่�อคััมภีีร์์ ในหนัังสืือเล่่มนี้้�  อ้้างอิิงจากคััมภีีร์์ 

พระไตรปิิฎกภาษาบาลีี ฉบัับมหาจุุฬาเตปิิฏกํํ ๒๕๐๐ และ 
พระไตรปิิฎกภาษาไทย ฉบัับมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย 
เฉลิิมพระเกีียรติิพระนางเจ้้าสิิริิกิิติ์์� พระบรมราชิินีีนาถ พุุทธศัักราช  
๒๕๓๙ ดัังต่่อไปนี้้�

คํําย่่อเกี่่�ยวกัับพระไตรปิิฎก 
การอ้้างอิิงพระไตรปิิฎกอ้้างทั้้�งฉบัับภาษาบาลีีและภาษา

ไทย ใช้้ระบุุชื่่�อคััมภีีร์ และระบุุถึึง เล่่ม/ข้้อ/หน้้า ตามลํําดัับ  
เช่่น ทีี.ม. (บาลีี) ๑๐/๓๗๓/๒๔๘ หมายถึึง คััมภีีร์ทีีฆนิิกาย 
มหาวััคคปาลิิ ภาษาบาลีี เล่่ม ๑๐ ข้้อ ๓๗๓ หน้้า ๒๔๘, ทีี.ม.  
(ไทย) ๑๐/๓๗๓/๓๐๑-๒ หมายถึงึ คััมภีีร์ทีีฆนิิกาย มหาวรรค 
ภาษาไทย เล่่ม ๑๐ ข้้อ ๓๗๓ หน้้า ๓๐๑ ถึึงหน้้า ๓๐๒ เป็็นต้้น 

พระวิินััยปิิฎก
วิิ.ม. (บาลีี)	 =	วิ นยปิิฏก มหาวคฺฺคปาลิิ 
		  (ภาษาบาลีี)
วิิ.ม. (ไทย)	 =	วิ นััยปิิฎก มหาวรรค (ภาษาไทย)

พระสุุตตัันตปิิฎก
ทีี.ม. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ทีีฆนิิกาย 
		  มหาวคฺฺคปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ทีี.ม. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก ทีีฆนิิกาย 
		  มหาวรรค (ภาษาไทย)

คำำ�อธิิบายสััญลัักษณ์์และคำำ�ย่อ



ทีี.ปา. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ทีีฆนิิกาย 
		  ปาฏิิกวคฺฺคปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ทีี.ปา. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก ทีีฆนิิกาย 
		  ปาฏิิกวรรค (ภาษาไทย)
ม.มูู. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก มชฺฺฌิิมนิิกาย 
		มูู  ลปณฺฺณาสกปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ม.มูู. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก มััชฌิิมนิิกาย 
		มูู  ลปััณณาสก์ (ภาษาไทย)
สํํ.ม. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก สํํยุุตฺฺตนิิกาย 
		  มหาวคฺฺคปาลิิ (ภาษาบาลีี)
สํํ.ม. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก สัังยุุตตนิิกาย 
		  มหาวรรค (ภาษาไทย)
องฺฺ.ติิก. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก องฺฺคุุตฺฺตรนิิกาย 
		ติ  กนิิปาตปาลิิ (ภาษาบาลีี)
องฺฺ.ติิก. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก อัังคุุตตรนิิกาย 
		ติ  กนิิบาต (ภาษาไทย)
ขุุ.ธ. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ขุุทฺฺทกนิิกาย 
		ธมฺ  มปทปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ขุุ.สุุ. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ขุุทฺฺทกนิิกาย 
		สุ  ตฺฺตนิิปาตปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ขุุ.ชา.อสีีติ. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ขุุทฺฺทกนิิกาย 
		  ชาตกปาลิิ อสีีตินิิปาต (ภาษาบาลีี)
ขุุ.ป. (บาลีี)	 =	สุ ตฺฺตนฺฺตปิิฏก ขุุทฺฺทกนิิกาย 
		  ปฏิิสมฺภิิทามคฺฺคปาลิิ (ภาษาบาลีี)
ขุุ.ป. (ไทย)	 =	สุ ตตัันตปิิฎก ขุุททกนิิกาย 
		  ปฏิิสััมภิิทามรรค (ภาษาไทย) 



พระอภิิธรรมปิิฎก

อภิิ.สงฺ. (บาลีี)	 =	 อภิิธมฺมปิิฏก ธมฺมสงฺคณีีปาลิิ 
		  (ภาษาบาลีี)
อภิิ.สงฺ. (ไทย)	 =	 อภิิธรรมปิิฎก ธรรมสัังคณีี 
		  (ภาษาไทย)
อภิิ.วิิ. (บาลีี)	 =	 อภิิธมฺมปิิฏก วิิภงฺฺคปาลิิ 
		  (ภาษาบาลีี)
อภิิ.วิิ. (ไทย)	 =	 อภิิธรรมปิิฎก วิิภัังค์์ (ภาษาไทย)
อภิิ.ปุุ. (บาลีี)	 =	 อภิิธมฺมปิิฏก ปุุคคลปญฺฺตฺติิปาลิิ 
		  (ภาษาบาลีี)

อรรถกถา
คััมภีีร์อรรถกถาภาษาบาลีีและปกรณวิิเสสภาษาบาลีี ฉบัับ 

มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย ใช้้ระบุุชื่่�อคััมภีีร์และระบุุถึึง ข้้อ/หน้้า 

อรรถกถา

อภิิ.สงฺ.อ. (บาลีี)	 =	 อภิิธมฺมปิิฏก อฏฺฺสาลิินีี 
		ธมฺ  มสงฺคณิอฏฺฺกถา (ภาษาบาลีี)
อภิิ.วิิ.อ. (บาลีี)	 =	 อภิิธมฺมปิิฏก สมฺโมหวิิโนทนีี 
		วิ  ภงฺฺคอฏฺฺกถา (ภาษาบาลีี)





๑

อริิยสััจ ๕ สููตร

เรื่่�องอริยิสัจันี้้� เป็น็หลักัธรรมที่่�เป็น็ไปเพื่่�อประโยชน์อ์ย่า่งสููงสุดุ
สำำ�หรัับผู้้�เกิิดมาเป็็นมนุุษย์์ เมื่่�อมีีโอกาสได้้พบกัับพระธรรมคำำ�สอน  
จึึงไม่่ควรพลาดโอกาสไป เป็็นคำำ�สอนที่่�เป็็นจุุดเริ่่�มต้้นในการปฏิิบััติิ
ตามหลัักพรหมจรรย์์ เป็็นไปเพื่่�อความสงบระงัับจากกิิเลสทั้้�งปวง 
และเป็็นไปเพื่่�อพระนิิพพาน

พระอรหัันตสััมมาสััมพุุทธเจ้้าตรััสรู้้�แล้้ว ทรงประกาศสััจจะ ๔ 
ประการ ได้แ้ก่ ่ทุกุข์ ์สมุทุัยั นิโิรธ มรรค อันัเป็น็สิ่่�งจริงิแท้้ ไม่ผ่ิดิเพี้้�ยน  
ไม่่เป็็นอย่่างอื่่�นจากนี้้�1 พระอรหัันตสััมมาสััมมาพุุทธเจ้้าทั้้�งหลาย 
ที่่�เคยมีีมาแล้้วในอดีีต พระอรหัันตสััมมาสััมมาพุุทธเจ้้าทั้้�งหลายที่่� 
จักัมีีในอนาคต และพระพุทุธเจ้้าองค์ป์ัจัจุบุันั ก็ต็รัสัรู้้�และทรงประกาศ
สััจจะ ๔ เดีียวกัันนี้้�2 แม้้พระอริิยสาวกทั้้�งหลายที่่�เคยมีีมาแล้้ว 
ในอดีีต พระอริิยสาวกทั้้�งหลายที่่�จัักมีีในอนาคต และพระอริิยสาวก 
ทั้้�งหลายที่่�มีีอยู่่�ในปัจัจุบุันั ท่า่นเหล่า่นั้้�นทั้้�งหมดก็ร็ู้้�สัจัจะ ๔ เดีียวกันันี้้�  
ความจริิงคืือสััจจะ ๔ นี้้� เป็็นสิ่่�งเร่่งด่่วนที่่�สุุดในชีีวิิต ควรรีีบมา

๑	ดู รายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๙๐/๓๗๕, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๐/๖๐๔.
๒	ดู รายละเอียดใน สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๔/๓๗๘-๙, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๔/๖๐๗-๘.
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ประกอบความเพีียรเพื่่�อรู้้�แจ้้งเห็็นจริิง3 แม้้จะแลกมาด้้วยความ 
เจ็็บปวดหรืือยากลำำ�บากเพีียงใดก็็ควรจะยอมรัับเอา4

พระธรรมที่่�พระพุุทธองค์์ตรััสไว้้ชอบแล้้ว พรหมจรรย์์ที่่� 
ทรงวางระบบไว้้อย่่างชััดเจน มีีวััตถุุประสงค์์ให้้ปฏิิบััติิเพื่่�อการกระทำำ� 
ที่่�สุุดแห่่งทุุกข์์ได้้อย่่างแท้้จริิงและโดยถููกต้้อง5 พระพุุทธองค์์นั้้�น 
ไม่่ได้้ทรงแสดงธรรมทั้้�งหมดที่่�พระองค์์ตรััสรู้้� ทรงแสดงเท่่าที่่�จำำ�เป็็น
และเพีียงพอ เป็็นประโยชน์์สำำ�หรัับผู้้�ฟััง ซึ่่�งได้้แก่่เรื่่�องอริิยสััจ ๔  
อุุปมาดุุจเป็็นใบไม้้ในกำำ�มืือซึ่่�งมีีเพีียงเล็็กน้้อยเมื่่�อเทีียบกัับใบไม้้ 
บนต้้นประดู่่�ลาย ทั้้�งนี้้�ก็เ็พื่่�อนำำ�เข้้าสู่่�การใช้้ชีีวิติประเสริฐิ เป็น็เบื้้�องต้้น 
แห่่งการประพฤติิพรหมจรรย์์ ย่่อมเป็็นไปเพื่่�อเบื่่�อหน่่าย เพื่่�อคลาย
กำำ�หนััด และเป็็นไปพระนิิพพานในที่่�สุุด6 หากไม่่รู้้�แจ้้งสััจจะ ๔  
ก็็เป็็นไปไม่่ได้้เลยที่่�จะทำำ�ที่่�สุุดแห่่งทุุกข์์โดยชอบได้้7 ถ้้อยคำำ�บััญญััติิ
ที่่�พระพุุทธองค์์ทรงใช้้เพื่่�อขยายความอริิยสััจ ๔ อัักษร พยััญชนะ 

๓	 อุปมาเหมือน ผ้าถูกไฟไหม้หรือศีรษะถูกไฟไหม้ ควรวางเฉยในการดับไฟ ควรรีบ 
ทำ�ความเพียรเพื่อรู้อริยสัจ ๔ ก่อน; ดูรายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๑๐๔/๓๘๓-๔,  
สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๔/๖๑๕.

๔	 อุปมาเหมือน มีข้อเสนอว่าจะใช้หอกแทงวันละ ๓๐๐ เล่ม เป็นเวลา ๑๐๐ ปี เมื่อ 
ลว่ง ๑๐๐ ปไีปแลว้ จะได้รู้แจ้งอรยิสัจ ๔ คนมปัีญญาเหน็ประโยชนค์วรรับข้อเสนอนั้น;  
ดูรายละเอียดใน  สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๑๐๕/๓๘๔, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๕/๖๑๖.

๕	ส ฺวากฺขาโต ธมฺโม, จร พฺรหฺมจริยํ สมฺมา ทุกฺขสฺส อนฺตกิริยาย; วิ.ม. (บาลี) ๔/๑๘/๑๖,  
ตรัสกบัพระอญัญาโกณฑญัญะผู้บวชด้วยเอหภิิกข;ุ ดูรายละเอียด วิ.ม. (ไทย) ๔/๑๘/๒๕.

๖	ดู รายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๑๐๑/๓๘๑-๒, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๑/๖๑๓.
๗	ดู รายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๑๐๒/๓๘๒, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๒/๖๑๔.

12 I สุภีร์ ทุมทอง

อริยสัจ ๕ สูตร ๑๔ มุม ๒๖๖ บท



และการจำำ�แนกว่่า อุุปาทานขัันธ์์ ๕ เป็็นทุุกข์์เพราะเหตุุนี้้� ๆ ตััณหา 
เป็น็เหตุเุกิดิทุกุข์เ์พราะเหตุนุี้้� ๆ เป็น็ต้้น มีีความหลากหลายไม่ม่ีีที่่�สุดุ8

หลัักอริิยสััจ ๔ ที่่�พระพุุทธองค์์ทรงแสดงไว้้ในพระไตรปิิฎก 
มีีหลายแง่่มุุม ในหนัังสืือนี้้� จะรวบรวมการแสดงอริิยสััจโดยภาพรวม  
สรุุปมานำำ�เสนอไว้้บางส่่วน ได้้แก่่ (๑) ธััมมจัักกััปปวััตตนสููตร (๒) 
ติิตถายตนสููตร (๓) สััจจวิิภัังค์์ (๔) ทสุุตตรสููตร (๕) ปฏิิสััมภิิทามรรค  
เพื่่�อเป็็นจุุดเริ่่�มต้้นในการค้้นคว้้าต่่อไป

๑.๑ อริิยสััจในธััมมจัักกััปปวััตตนสููตร
ธััมมจัักกััปปวััตตนสููตรปรากฏอยู่่�ในวิินััยปิิฎก มหาวรรค  

และพระสุุตตัันตปิิฎก สัังยุุตตนิิกาย มหาวารวรรค มีีคำำ�อธิิบายโดย
ท่่านพระสารีีบุุตรในธััมมจัักกกถา ขุุททกนิิกาย ปฏิิสััมภิิทามรรค  
เป็็นการแสดงโครงสร้้างหลัักธรรมในพระพุุทธศาสนา ประกอบด้้วย 
หลัักปฏิิบััติิ คืือ หลีีกเลี่่�ยงกามสุุขััลลิิกานุุโยคอัันเป็็นการทำำ�ตาม
อำำ�นาจตััณหา และอััตตกิิลมถานุุโยคอัันเป็็นการทำำ�ตามอำำ�นาจทิิฏฐิิ  
ให้้ดำำ�เนิินตามมััชฌิิมาปฏิิปทา คืืออริิยมรรคมีีองค์์ ๘ อัันเป็็น
ธรรมจัักร เป็็นวิิธีีทำำ�ให้้เกิิดดวงตา เกิิดญาณ เป็็นไปเพื่่�อทำำ�ให้้กิิเลส
สงบระงัับ เพื่่�อความรู้้�สิ่่�งที่่�มีีอยู่่�จริิงโดยสภาวะและลัักษณะ เพื่่�อ 
ความรู้้�แจ้้งในอริิยสััจ ๔ และเป็็นไปเพื่่�อพระนิิพพาน ญาณนั้้�นเป็็น
ความรู้้�ในอริยิสัจั ๔ ข้้อละ ๓ รอบ รวมเป็น็ญาณ ๑๒ ชี้้�ชัดัให้้ทราบว่า่  
ทุุกขอริิยสััจคืืออะไร ทุุกขสมุุทยอริิยสััจคืืออะไร ทุุกขนิิโรธอริิยสััจ 

๘	ดู รายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๘๙/๓๗๕, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๙/๖๐๓.
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คืืออะไร ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจคืืออะไร และมีีกิิจต่่ออริิยสััจ
ข้้อนั้้�นอย่่างไร ดัังพระพุุทธพจน์์ว่่า

ภิิกษุุทั้้�งหลาย ข้้อนี้้�เป็็นทุุกขอริิยสััจ คืือ แม้้ความเกิิด 
ก็็เป็็นทุุกข์์ แม้้ความแก่่ก็็เป็็นทุุกข์์ แม้้ความเจ็็บก็็เป็็นทุุกข์์  
แม้้ความตายก็็เป็็นทุกข์์ ความประสบสิ่่�งอัันไม่่เป็็นที่่�รัักก็็เป็็นทุกข์์  
ความพลััดพรากจากสิ่่�งอัันเป็็นที่่�รัักก็็เป็็นทุุกข์์ ปรารถนาสิ่่�งใด
ไม่่ได้้สิ่่�งนั้้�นก็็เป็็นทุุกข์์ โดยย่่ออุุปาทานขัันธ์์ ๕ เป็็นทุุกข์์

ภิิกษุุทั้้�งหลาย ข้้อนี้้�เป็็นทุุกขสมุุทยอริิยสััจ คืือ ตััณหา 
อัันทำำ�ให้้เกิิดอีีก ประกอบด้้วยความเพลิิดเพลิินและความกำำ�หนััด  
มีีปกติใิห้เ้พลิดิเพลินิในอารมณ์น์ั้้�น ๆ คือื กามตััณหา ภวตััณหา  
วิิภวตััณหา

ภิิกษุุทั้้�งหลาย ข้้อนี้้�เป็็นทุุกขนิิโรธอริิยสััจ คืือ ความดัับ
ตััณหาไม่่เหลืือด้้วยวิิราคะ ความสละ ความสละคืืน ความพ้้น 
ความไม่่อาลััยในตััณหา

ภิิกษุุทั้้�งหลาย ข้้อนี้้�เป็็นทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ  
คือื อริยิมรรคมีีองค์ ์๘ นี้้�แล ได้แ้ก่ ่(๑) สััมมาทิฏิฐิ ิ(๒) สััมมาสังักััปปะ  
(๓) สััมมาวาจา (๔) สััมมากััมมัันตะ (๕) สััมมาอาชีีวะ (๖) สััมมา
วายามะ (๗) สััมมาสติิ (๘) สััมมาสมาธิิ9 

๙	สํ .ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๘๑/๓๖๗-๓๖๘, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๓.
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ภิิกษุุทั้้�งหลาย จัักษุุเกิิดขึ้้�นแล้้ว ญาณเกิิดขึ้้�นแล้้ว ปััญญา 
เกิดิขึ้้�นแล้ว้ วิชิชาเกิดิขึ้้�นแล้ว้ แสงสว่า่งเกิดิขึ้้�นแล้ว้แก่เ่ราในธรรม 
ทั้้�งหลายที่่�ไม่่เคยได้้ฟัังมาก่่อนว่่า นี้้�ทุุกขอริิยสััจ 

...ทุุกขอริิยสััจนี้้�ควรกำำ�หนดรู้้�

...ทุุกขอริิยสััจนี้้�เราได้้กำำ�หนดรู้้�แล้้ว

จัักษุเุกิดิขึ้้�นแล้ว้ ญาณเกิดิขึ้้�นแล้ว้ ปัญัญาเกิดิขึ้้�นแล้ว้ วิชิชา
เกิดิขึ้้�นแล้ว้ แสงสว่า่งเกิดิขึ้้�นแล้ว้แก่เ่ราในธรรมทั้้�งหลายที่่�ไม่เ่คย 
ได้้ฟัังมาก่่อนว่่า นี้้�ทุุกขสมุุทยอริิยสััจ

...ทุุกขสมุุทยอริิยสััจนี้้�ควรละ

...ทุุกขสมุุทยอริิยสััจนี้้�เราละได้้แล้้ว

จัักษุเุกิดิขึ้้�นแล้ว้ ญาณเกิดิขึ้้�นแล้ว้ ปัญัญาเกิดิขึ้้�นแล้ว้ วิชิชา
เกิดิขึ้้�นแล้ว้ แสงสว่า่งเกิดิขึ้้�นแล้ว้แก่เ่ราในธรรมทั้้�งหลายที่่�ไม่เ่คย 
ได้้ฟัังมาก่่อนว่่า นี้้�ทุุกขนิิโรธอริิยสััจ

...ทุุกขนิิโรธอริิยสััจนี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง

...ทุุกขนิิโรธอริิยสััจนี้้�เราได้้ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

จัักษุเุกิดิขึ้้�นแล้ว้ ญาณเกิดิขึ้้�นแล้ว้ ปัญัญาเกิดิขึ้้�นแล้ว้ วิชิชา
เกิดิขึ้้�นแล้ว้ แสงสว่า่งเกิดิขึ้้�นแล้ว้แก่เ่ราในธรรมทั้้�งหลายที่่�ไม่เ่คย 
ได้้ฟัังมาก่่อนว่่า นี้้�ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ
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...ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจนี้้�ควรเจริิญ

...ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจนี้้�เราได้้เจริิญแล้้ว1๑ 


สรุปความว่่า การภาวนาในมรรค เป็็นการอบรมอริิยมรรค 
อัันประกอบไปด้้วยองค์์ ๘ มีีสััมมาทิิฏฐิิเป็็นต้้น ทำำ�ให้้เจริิญ งอกงาม 
สมบููรณ์พ์ร้้อม เป็น็ธรรมสามัคัคีีเกิดิประกอบรวมกันั เพื่่�อให้้เกิดิญาณ
ปััญญา ๓ รอบในอริิยสััจ ๔ รวมเป็็น ญาณ ๑๒ ดัังนี้้� 

(๑)	ญาณว่่า	“นี้้�ทุุกขอริิยสััจ”
(๒)	ญาณว่่า	“ทุุกขอริิยสััจนี้้�ควรกำำ�หนดรู้้�”
(๓)	ญาณว่่า	“ทุุกขอริิยสััจนี้้�เราได้้กำำ�หนดรู้้�แล้้ว
(๔)	ญาณว่่า	“นี้้�ทุุกขสมุุทยอริิยสััจ”
(๕)	ญาณว่่า	“ทุุกขสมุุทยอริิยสััจนี้้�ควรละ”
(๖)	ญาณว่่า	“ทุุกขสมุุทยอริิยสััจนี้้�เราได้้ละแล้้ว”
(๗)	ญาณว่่า	“นี้้�ทุุกขนิิโรธอริิยสััจ”
(๘)	ญาณว่่า	“ทุุกขนิิโรธอริิยสััจนี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง”
(๙)	ญาณว่่า	“ทุุกขนิโรธอริิยสััจน้ี้�เราได้้ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว”
(๑๐)	ญาณว่่า	“นี้้�ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ”
(๑๑)	ญาณว่่า	“ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจนี้้�ควรเจริิญ”
(๑๒)	ญาณว่่า	“ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจน้ี้�เราได้้เจริิญแล้้ว”

๑๐	สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๘๑/๓๖๘-๙, สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๓-๔.
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สรุุปตารางอธิิบายแจกแจงชี้้�ชััดตััวสภาวะของอริิยสััจ ๔ และ
ญาณ ๓ รอบในอริิยสััจ ๔ รวมเป็็น ๑๓ ญาณ ได้้ดัังนี้้�

ตารางที่่� ๑.๑ แสดงการแจกแจงอริิยสััจ ๔ 
ตามธััมมจัักกััปปวััตตนสููตร

ทุุกขอริิยสััจ ทุุกขสมุุทยอริิยสััจ ทุุกขนิิโรธ
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธคามิินีี
ปฏิิปทา

(๑)	ความเกิิด
(๒)	ความแก่่
(๓)	ความเจ็็บ
(๔)	ความตาย
(๕)	ความประสบกัับ
	สิ่่ �งอัันไม่่เป็็นท่ี่�รััก
(๖)	ความพลััดพราก
	 จากสิ่่�งอัันเป็็น

ท่ี่�รััก
(๗)	ปรารถนาสิ่่�งใด
	 ไม่่ได้้สิ่่�งนั้้�น
(๘)	อุปาทานขันธ์ ๕

ตััณหาอัันทำำ�ให้้
เกิิดอีีก ประกอบด้้วย
ความเพลิิดเพลิิด
และความกำำ�หนััด 
มีีปกติิให้้เพลิิดเพลิิน
ในอารมณ์์นั้้�น ๆ คืือ 
ตััณหา ๓
(๑)	กามตััณหา
(๒)	ภวตััณหา
(๓)	วิภวตััณหา

ความดัับตััณหา
ความสละ 
ความสละคืืน 
ความพ้้น
ความไม่่อาลััย

อริิยมรรคมีีองค์์ ๘ 
(๑)	สัมมาทิิฏฐิ 
(๒)	สัมมาสัังกััปปะ 
(๓)	สัมมาวาจา 
(๔)	สัมมากััมมัันตะ 
(๕)	สัมมาอาชีีวะ 
(๖)	สัมมาวายามะ 
(๗)	สัมมาสติ 
(๘)	สัมมาสมาธิิ

อริยสัจ ๕ สูตร
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ตารางที่่� ๑.๒ แสดงญาณ ๓ รอบในอริิยสััจ ๔ 

ทุุกขอริิยสััจ ทุุกขสมุุทยอริิยสััจ ทุุกขนิิโรธอริิยสััจ ทุุกขนิิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาอริิยสััจ

น้ี้�ทุุกขอริิยสััจ น้ี้�ทุุกขสมุทยอริิยสััจ น้ี้�ทุุกขนิโรธอริิยสััจ น้ี้�ทุุกขนิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาอริิยสััจ

ทุุกขอริิยสััจน้ี้�
ควรกำำ�หนดรู้�

ทุุกขสมุทยอริิยสััจน้ี้�
ควรละ

ทุุกขนิโรธอริิยสััจน้ี้�
ควรทำำ�ให้้แจ้้ง

ทุุกขนิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาอริิยสััจน้ี้�

ควรเจริิญ

ทุุกขอริิยสััจน้ี้� 
เราได้้กำำ�หนด 

รู้้�แล้้ว

ทุุกขสมุทยอริิยสััจน้ี้�
เราละได้้แล้้ว

ทุุกขนิโรธอริิยสััจน้ี้�
เราได้้ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ทุุกขนิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาอริิยสััจน้ี้�
เราได้้เจริิญแล้้ว

๑.๒ อริิยสััจในติิตถายตนสููตร
ติิตถายตนสููตร ปรากฏอยู่่�ในพระสุุตตัันตปิิฎก อัังคุุตตร 

นิิกาย ติิกนิิบาต การแสดงอริิยสััจในพระสููตรนี้้� แสดงเป็็นอริิยสััจ 
ที่่�มีีลัักษณะยิ่่�งใหญ่่ที่่�ใคร ๆ ข่่มไม่่ได้้ ไม่่มััวหมอง ไม่่ถููกตำำ�หนิิ  
ไม่่ถููกสมณพราหมณ์์ผู้้�รู้้�แจ้้งคััดค้้าน โดยได้้กล่่าวเหตุุที่่�มีีการบััญญััติิ
อริิยสััจ ๔ ขึ้้�นด้้วย เพราะว่่า ทั้้�งนี้้� ก็็เพราะอวิิชชาคืือความไม่่รู้้� 
ในอริิยสััจ ๔ หลัักธรรมเรื่่�องอริิยสััจนี้้� บััญญััติิเอาไว้้เพื่่�อแก้้อวิิชชา
นี้้�เอง ดัังที่่�พระพุุทธองค์์ตรััสว่่า 

เพราะถือืมั่่�นธาตุ ุ๖ ประการ สัตัว์จ์ึึงก้า้วลงสู่่�ครรภ์ ์เมื่่�อมีี 
การก้าวลงสู่่�ครรภ์ นามรููปจึึงมีี เพราะนามรููปเป็็นปัจจััย สฬายตนะ 
จึึงมีี เพราะสฬายตนะเป็็นปัจจััย ผััสสะจึึงมีี เพราะผััสสะเป็็นปัจจััย 
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เวทนาจึึงมีี ก็็เราบััญญััติิไว้้ว่่า “นี้้�ทุุกข์์ นี้้�ทุุกขสมุุทััย นี้้�ทุุกขนิิโรธ  
และนี้้�ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา” แก่่บุุคคลผู้้�เสวยอารมณ์์อยู่่�1$ ใ

ในพระสููตรนี้้� แสดงทุุกขสมุุทยอริิยสััจเป็็นปฏิิจจสมุุปบาท 
ฝ่่ายสมุุทยวาระ และแสดงทุุกขนิิโรธอริิยสััจเป็็นปฏิิจจสมุุปบาท 
ฝ่่ายนิิโรธวาระ1 สรุปปเป็นนตาราง ดังงนี้

�ต

ตารางที่่� ๑.๓ แสดงอริิยสััจ ๔ ตามแบบติิตถายตนสููตร 

ทุุกขอริิยสััจ ทุุกขสมุุทย
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธ
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาอริิยสััจ

(๑)	ความเกิิด
(๒)	ความแก่่
(๓)	ความเจ็็บ
(๔)	โสกะ 
(๕)	ปริิเทวะ
(๖)	ทุกข์์ 
(๗)	โทมนััส
(๘)	อุปายาส
(๙)	ความประสบกัับ
	สิ่่ �งอัันไม่่เป็็นท่ี่�รััก
(๑๐)	ความพลััดพราก
	 จากสิ่่�งอัันเป็็นท่ี่�รััก
(๑๑)	ปรารถนาสิ่่�งใด
	 ไม่่ได้้สิ่่�งนั้้�น
(๑๒)	อุปาทานขันธ์ ๕

เพราะอวิิชชา
เป็็นปัจจััย 
สัังขารจึึงมีี 

....... 
เพราะชาติิเป็็น 
ปััจจััย ชรา มรณะ 
โสกะ ปริิเทวะ 
ทุุกข์์ โทมนััส  
และอุุปายาส
จึึงมีี 
ความเกิิดขึ้้�น
แห่่งกองทุุกข์์
ทั้้�งมวลน้ี้� มีีได้้
ด้้วยประการฉะน้ี้� 

เพราะอวิิชชา
ดัับไปไม่่เหลืือ
ด้้วยวิิราคะ 
สัังขารจึึงดัับ 

.......
เพราะชาติิดัับ 
ชรา มรณะ โสกะ 
ปริิเทวะ ทุุกข์์ 
โทมนััส และ
อุุปายาสจึงดัับ 
ความดัับแห่่ง 
กองทุุกข์์ทั้้�งมวลน้ี้�  
มีีได้้ด้้วยประการ
ฉะน้ี้�

อริิยมรรคมีีองค์์ ๘ 
(๑)	สัมมาทิิฏฐิ 
(๒)	สัมมาสัังกััปปะ 
(๓)	สัมมาวาจา 
(๔)	สัมมากััมมัันตะ 
(๕)	สัมมาอาชีีวะ 
(๖)	สัมมาวายามะ 
(๗)	สัมมาสติ 
(๘)	สัมมาสมาธิิ

๑๑	องฺ.ติก. (บาลี) ๒๐/๖๒/๑๗๒. องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๖๒/๒๔๒.
๑๒	ดูรายละเอียดใน อง.ฺตกิ. (บาลี) ๒๐/๖๒/๑๗๒-๑๗๓. องฺ.ตกิ. (ไทย) ๒๐/๖๒/๒๔๒-๒๔๓.
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๑.๓ อริิยสััจในสััจจวิิภัังค์์
สัจจวิภังค์ ปรากฏอยู่ในคัมภีร์อภิธรรมปิฎก วิภังค์ รวบรวม 

คำ�อธิบายอริยสัจหลากหลายแง่มุมมาไว้ในที่เดียวกัน อริยสัจ 
ที่ปรากฏในพระสูตรต่าง ๆ ที่พระพุทธองค์ทรงแสดงให้เหมาะกับ
สถานการณ์ เพื่อประโยชน์แก่คนกลุ่มนั้นโดยเพาะ ทรงแสดงจำ�แนก
รายละเอียดแปลกออกไปบ้าง เช่น ทุกขอริยสัจ ข้อ (๓) ในธัมม 
จกักปัปวตัตนสูตร แสดงเปน็ “ความเจบ็” ในบางพระสูตรแสดงเปน็  
“โสกะ ปริเทวะ ทุกข์ โทมนัส อุปายาสะ”13 หรือเปลี่ยนสลับ
ทุกข์จากอุปาทานขันธ์ เป็นอายตนะ เป็นสักกายะ เป็นต้น สำ�หรับ 
คำ�อธิบายอริยสัจ ๔ โดยละเอียดครบถ้วน ระบุองค์ธรรมทั้งแนว 
สุตตันตภาชนีย์ อภิธัมมภาชนีย์ และทบทวนความรู้เชิงวิชาการ 
ในปัญหาปุจฉกะ สามารถศึกษาได้จากสัจจวิภังค์นี้14 ผู้เขียนสรุป 
เป็นตารางไว้โดยย่อ ได้ดังนี้

ตารางที่่� ๑.๔ แสดงหลัักอริิยสััจ ๔ ตามแนวสุุตตัันตภาชนีีย์์

ทุุกขอริิยสััจ ทุุกขสมุุทย 
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธ 
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธคา 
มิินีีปฏิิปทา

(๑)	ความเกิิด
(๒)	ความแก่่
(๓)	ความเจ็็บ

ตััณหาอััน 
ทำำ�ให้้เกิิดอีีก  
ประกอบด้้วย

ความดัับตััณหา
ความสละ 
ความสละคืืน

อริิยมรรคมีีองค์์ ๘
(๑)	สัมมาทิิฏฐิ
(๒)	สัมมาสัังกััปปะ

๑๓	ดูรายละเอียดใน ที.ม. (บาลี) ๑๐/๓๘๗/๒๖๐, ที.ม. (ไทย) ๑๐/๓๘๗/๓๒๔, ม.มู. (บาลี)  
๑๒/๙๑/๖๕, ม.มู. (ไทย) ๑๒/๙๑/๘๖.

๑๔	ดูรายละเอียดใน อภิ.วิ. (บาลี) ๓๕/๑๘๙-๒๑๘/๑๑๗-๑๔๔.
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ทุุกขอริิยสััจ ทุุกขสมุุทย 
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธ 
อริิยสััจ

ทุุกขนิิโรธคา 
มิินีีปฏิิปทา

(๔)	โสกะ
(๕)	ปริิเทวะ
(๖)	ทุกข์์
(๗)	โทมนััส
(๘)	อุปายาส
(๙)	ความ
	 ประสบกัับ
	สิ่่ �งอัันไม่่เป็็น

ท่ี่�รััก
(๑๐)	ความ

พลััดพราก
จากสิ่่�งอััน
เป็็นท่ี่�รััก

(๑๑)	ปรารถนา
สิ่่�งใดไม่่ได้้ 
สิ่่�งนั้้�น

(๑๒)	อุปาทาน
ขัันธ์ ๕

ความเพลิิดเพลิิน
และความกำำ�หนััด
มีีปกติิให้้เพลิิดเพลิิน
ในอารมณ์์นั้้�น ๆ
คืือ ตััณหา ๓
(๑)	กามตััณหา
(๒)	ภวตััณหา
(๓)	วิภวตััณหา 
เกิิดได้้ในปิยรููป
สาตรููป ๖๐ ได้้แก่่ 
(๑)	อายตนะ
	 ภายใน ๖
(๒)	อายตนะ 

ภายนอก ๖
(๓)	วิญญาณ ๖ 
(๔)	ผัสสะ ๖ 
(๕)	เวทนา ๖ 
(๖)	สัญญา ๖
(๗)	สัญเจตนา ๖ 
(๘)	ตัณหา ๖ 
(๙)	วิตัักกะ ๖ 
(๑๐)	วิจาระ ๖

ความพ้้น
ความไม่่อาลััย 
ไม่่เกิิดใน
ปิิยรููปสาตรููป  
๖๐

(๓)	สัมมาวาจา
(๔)	สัมมากััมมัันตะ
(๕)	สัมมาอาชีีวะ
(๖)	สัมมาวายามะ
(๗)	สัมมาสติ
(๘)	สัมมาสมาธิิ
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ในอภิธิัมัมภาชนีีย์ ์ท่า่นต้้องการแสดงสัจัจะ ๔ ทั้้�งระดับัโลกิยิะ
และโลกุุตตระโดยครบถ้้วน จึึงเปลี่่�ยนจากคำำ�ว่่า “อริยิสัจั” มาใช้้เป็็น
คำำ�ว่่า “สััจจะ” แทน จำำ�แนกหลัักธรรมที่่�เป็็น “ทุุกขสััจ” ไว้้จำำ�นวน  
๗ หมวด ได้้แก่่ 

(๑)	กิ ิเลสทั้้�งหลายที่่�เหลืือยกเว้้นตััณหา 
(๒)	 อกุุศลธรรมทั้้�งหลายที่่�เหลืือ 
(๓)	กุ ุศลมููล ๓ ที่่�เป็็นระดัับโลกิิยะเป็็นอารมณ์์ของอาสวะได้้ 
(๔)	กุ ุศลธรรมทั้้� งหลายที่่� เหลืือระดัับโลกิิยะ ทั้้� งระดัับ 

กามาวจรกุุศล รููปาวจรกุุศล และอรููปาวจรกุุศล ที่่�เป็็นอารมณ์์ของ
อาสวะได้ ้

(๕)	วิ ิบากที่่�เป็็นผลอัันสุุกงอมของกุุศลและอกุุศล 
(๖)	กิ ิริิยาที่่�เกิิดขึ้้�นสัักว่่ากระทำำ�หน้้าที่่�เท่่านั้้�น 
(๗)	รูู ปทั้้�งหมด ทั้้�งมหาภููตรููป ๔ และรููปที่่�อาศััยมหาภููตรููป ๔

ในธรรมทั้้�ง ๗ หมวดนี้้� ส่่วนที่่�เป็็นทุุกข์์แน่่นอนตายตััว คืือ  
(๕) วิิบากที่่�เป็็นผลอัันสุุกงอมของกุุศลและอกุุศล (๖) กิิริิยาที่่�เกิิดขึ้้�น
สัักว่่ากระทำำ�หน้้าที่่�เท่่านั้้�น (๗) รููปทั้้�งหมด ทั้้�งมหาภููตรููป ๔ และ 
รููปที่่�อาศัยัมหาภููตรููป ๔ ส่ว่นสภาวะอื่่�น ๆ  อีีก ๔ อย่า่งข้้างต้้น สามารถ 
เป็็นเหตุุให้้เกิิดทุุกข์์ในแง่่ใดแง่่หนึ่่�งได้้ตามสมควร จึึงสามารถนำำ�มา
แสดงเป็็นสมุุทััยได้้ นิิโรธก็็คืือความไม่่เกิิดของสมุุทััยเหล่่านั้้�น 

มรรคยัังสามารถแสดงแยกแยะออกได้้เป็็น ๓ ส่่วน ดัังนี้้�  
(๑) องค์์มรรค ๘ ในความหมายทั่่�วไป (๒) องค์์มรรค ๕ โดยยกให้้
สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ บริิสุุทธิ์์�ดีีมาตั้้�งแต่่ต้้น  
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(๓) ธรรมทั้้�งหมดสััมปยุุตกัับมััคคจิิต ก็็เป็็นมรรคด้้วยในความหมาย 
ที่่�เป็น็สหชาตธรรม มีีส่ว่นร่ว่มในการทำำ�ให้้มรรคเกิดิขึ้้�น หากขาดธรรม
เหล่่านี้้�แล้้ว มััคคจิิตก็็เกิิดไม่่ได้้

ตารางที่่� ๑.๕ แสดงสััจจะ ๔ ตามแนวอภิิธััมมภาชนีีย์์

แบบ สมุุทััย ทุุกข์์ นิิโรธ มรรค

๑ ๑.	ตัณหา ๑.	กิเลสท่ี่�เหลืือ
๒.	อกุุศลธรรมท่ี่�เหลืือ
๓.	กุศลมููล ๓ สาสวะ
๔.	กุศลธรรมสาสวะ
๕.	วิบาก
๖.	กิริิยา
๗.	รููป

ความละตััณหา ๑.	องค์์มรรค ๘
๒.	องค์์มรรค ๕
๓.	ธรรมเกิิน ๖๐  

ประกอบ 
ในมัคคจิต

๒ ๑.	ตัณหา
๒.	กิเลส 

ท่ี่�เหลืือ

๑.	อกุุศลธรรมท่ี่�เหลืือ
๒.	กุศลมููล ๓ สาสวะ
๓.	กุศลธรรมสาสวะ
๔.	วิบาก
๕.	กิริิยา
๖.	รููป

ความละตััณหา
และกิิเลส 
ท่ี่�เหลืือ

๑.	องค์์มรรค ๘
๒.	องค์์มรรค ๕
๓.	ธรรมเกิิน ๖๐  

ประกอบ 
ในมัคคจิต

๓ ๑.	ตัณหา
๒.	กิเลส 

ท่ี่�เหลืือ
๓.	อกุุศลธรรม 

ท่ี่�เหลืือ

๑.	กุศลมููล ๓ สาสวะ
๒.	กุศลธรรมสาสวะ
๓.	วิบาก
๔.	กิริิยา
๕.	รููป

ความละตััณหา
กิิเลสท่ี่�เหลืือ
และอกุุศลธรรม
ท่ี่�เหลืือ

๑.	องค์์มรรค ๘
๒.	องค์์มรรค ๕
๓.	ธรรมเกิิน ๖๐  

ประกอบ 
ในมัคคจิต
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แบบ สมุุทััย ทุุกข์์ นิิโรธ มรรค

๔ ๑.	ตัณหา
๒.	กิเลส 

ท่ี่�เหลืือ
๓.	อกุุศลธรรม 

ท่ี่�เหลืือ
๔.	กุศลมููล ๓ 

สาสวะ

๑.	กุศลธรรมสาสวะ
๒.	วิบาก
๓.	กิริิยา
๔.	รููป

ความละตััณหา
กิิเลสท่ี่�เหลืือ
อกุุศลธรรม 
ท่ี่�เหลืือและ 
กุุศลมููล ๓  
สาสวะ

๑. องค์์มรรค ๘
๒. องค์์มรรค ๕
๓. ธรรมเกิิน ๖๐   

ประกอบ 
ในมัคคจิต

๕ ๑.	ตัณหา
๒.	กิเลส 

ท่ี่�เหลืือ
๓.	อกุุศลธรรม 

ท่ี่�เหลืือ
๔.	กุศลมููล ๓ 

สาสวะ
๕.	กุศลธรรม

สาสวะ

๑.	วิบาก
๒.	กิริิยา
๓.	รููป

ความละตััณหา
กิิเลสท่ี่�เหลืือ
อกุุศลธรรม 
ท่ี่�เหลืือ  
กุุศลมููล ๓  
สาสวะและ
กุุศลธรรมสาสวะ

๑. องค์์มรรค ๘
๒. องค์์มรรค ๕
๓. ธรรมเกิิน ๖๐  

ประกอบ 
ในมัคคจิต

๑.๔ อริิยสััจในทสุุตตรสููตร
ทสุุตตรสููตร ปรากฏในคััมภีีร์์ทีีฆนิิกาย ปาฏิิกวรรค แสดงโดย

ท่่านพระสารีีบุุตร เป็็นพระสููตรที่่�รวบรวมหมวดธรรมเป็็นกลุ่่�ม ๆ  
ตามกิิจหน้้าที่่�ต่่อธรรมเหล่่านั้้�น อริิยสััจ ๔ นั้้�น เมื่่�อแยกเป็็นธรรม 
ที่่�แสดงตามกิิจหน้้าที่่�ต่่อธรรมนั้้�น ๆ เป็็นหลััก โดยความเป็็นธรรม 
ที่่�ควรรอบรู้้�ด้้วยปััญญาเป็็นต้้น แยกได้้ดัังนี้้� 

24 I สุภีร์ ทุมทอง

อริยสัจ ๕ สูตร ๑๔ มุม ๒๖๖ บท



(๑)	ทุ ุกขอริิยสััจ เป็็นปริิญเญยยธรรม เพราะเป็็นธรรม 
ควรรอบรู้้�ให้้ครบถ้้วนด้ว้ยปัญัญา ๓ ได้แ้ก่ ่ญาตปริญิญา ตีีรณปริญิญา  
และปหานปริิญญา

(๒)	ทุ ุกขสมุุทยอริิยสััจ เป็็นปหาตััพพธรรม เพราะเป็็นธรรม
ควรละ โดยการตััดมููลรากออกไป ทำำ�ให้้ถึึงความเป็็นภาวะที่่�เกิิด 
ไม่่ได้้อีีกต่่อไป ด้้วยปหานะ ๕ ได้้แก่่ วิิกขััมภนปหานะ ตทัังคปหานะ  
สมุุจเฉทปหานะ ปฏิิปััสสััทธิิปหานะ และนิิสสรณปหานะ

(๓)	ทุ กุขนิโิรธอริยิสัจั เป็น็สัจัฉิกิาตัพัพธรรม เพราะเป็น็ธรรม
ควรกระทำำ�ให้้เป็็นอารมณ์์ ควรเข้้าถึึงได้้สััมผััสด้้วยจิิตและปััญญา

(๔)	ทุ ุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ เป็็นภาเวตััพพธรรม 
เพราะเป็็นธรรมควรทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�น เนื่่�องจากเป็็นสัังขตธรรมที่่�สามารถ
ทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�นได้้ เมื่่�อเกิิดขึ้้�นแล้้ว จะทำำ�ให้้มีีนิิพพานเป็็นอารมณ์์ กิิเลส
ไม่่เกิิด ทุุกข์์ไม่่เกิิดอีีกต่่อไป ถึึงจุุดสิ้้�นสุุด ไม่่ต้้องกลัับมาทำำ�ใหม่่อีีก

ธรรมที่จัดเป็นปริญเญยยธรรม ปหาตัพพธรรม สัจฉิกาตัพพ
ธรรม และภาเวตัพพธรรม อาจแสดงแปลกออกไปจากอริยสัจ ๔  
แบบธรรมดาทัว่ไปได้หลากหลาย พระพทุธองค์ทรงแสดงไวห้ลายแบบ  
เช่น ทรงแสดงอายตนะภายใน ๖ เป็นทุกขสัจ15 เป็นต้น

๑๕	ดูรายละเอียดใน สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๘๔/๓๗๒, สํ.ม. (บาลี) ๑๙/๑๐๘๔/๕๙๙.
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พระสารีบุตรได้จัดรวบรวมธรรมไว้ ๑๐ หมวด ตั้งแต่ธรรม
หมวดละ ๑ จนถึงธรรมหมวดละ ๑๐ ในทสตตรสูตรนี้16 ท่านจัด 
หมวดหมู่ของธรรมไว้ ๑๐ หัวข้อเรียงตามลำ�ดับ ได้แก่ (๑) พหุการ
ธรรม (๒) ภาเวตัพพธรรม (๓) ปริญเญยยธรรม (๔) ปหาตัพพธรรม  
(๕) หานภาคิยธรรม (๖) วิเสสภาคิยธรรม (๗) ทุปปฏิวิชฌธรรม  
(๘) อปุปาเทตพัพธรรม (๙) อภญิเญยยธรรม (๑๐) สจัฉกิาตพัพธรรม  
แต่ในที่นี้ ผู้เขียนจะยกมาแสดงเพียง ๔ หัวข้อ เฉพาะส่วนที่เป็น 
ปริญเญยยธรรม ปหาตัพพธรรม สัจฉิกาตัพพธรรม และภาเวตัพพธรรม 
จัดเรียงใหม่ให้สอดคล้องกับหลักอริยสัจ ดังตาราง

ตารางที่่� ๑.๖ แสดงธรรม ๔ หมวดจากทสุุตตรสููตร 

ปริิญเญยยธรรม ปหาตััพพธรรม สััจฉิิกาตััพพธรรม ภาเวตััพพธรรม

ผััสสะท่ี่�เป็็น 
อารมณ์์ของอาสวะ 

และอุุปาทาน

อััสมิมานะ เจโตวิิมุุตติิ 
อัันไม่่กำำ�เริิบ

กายคตาสติ
ประกอบด้้วย 
ความสำำ�ราญ

นาม รููป อวิิชชา 
ภวตััณหา

วิิชชา วิิมุุตติิ สมถะ วิิปััสสนา

เวทนา ๓ ตััณหา ๓ วิิชชา ๓ สมาธิิ ๓

อาหาร ๔ โอฆะ ๔ สามััญญผล ๔ สติปััฏฐาน ๔

๑๖	ดูรายละเอยีดใน ที.ปา. (บาล)ี ๑๑/๓๕๐-๓๖๐/๒๔๑-๒๘๒, ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๓๕๐-๓๖๐/ 
๓๖๗-๔๓๘.

26 I สุภีร์ ทุมทอง

อริยสัจ ๕ สูตร ๑๔ มุม ๒๖๖ บท



ปริิญเญยยธรรม ปหาตััพพธรรม สััจฉิิกาตััพพธรรม ภาเวตััพพธรรม

อุุปาทานขันธ์ ๕ นิิวรณ์์ ๕ ธรรมขัันธ์ ๕ สััมมาสมาธิิ 
มีีองค์์ ๕

อายตนะภายใน ๖ หมวด 
ตััณหา ๖

อภิิญญา ๖ อนุุสสติฏฐาน ๖

วิิญญาณััฏฐิติิ ๗ อนุุสััย ๗ กำำ�ลังของ 
พระขีีณาสพ ๗

สััมโพชฌงค์์ ๗

โลกธรรม ๘ มิิจฉััตตะ ๘ วิิโมกข์์ ๘ อริิยมรรคมีีองค์์ ๘

สััตตาวาส ๙ ธรรมมีีตัณหา
เป็็นมููลเหตุุ ๙

อนุุปุุพพนิิโรธ ๙ องค์์แห่่ง 
ความเพีียรเพื่่�อ
ความบริิสุุทธิ์์� ๙

อายตนะ ๑๐ มิิจฉััตตะ ๑๐ อเสขธรรม ๑๐ กสิิณายตนะ ๑๐

๑.๕ อริิยสััจในปฏิิสััมภิิทามรรค
หลกัธรรมเรือ่งอรยิสจั ๔ สามารถพจิารณาสอ่งผา่นหลกัธรรม 

ที่พระพุทธองค์ทรงแสดงไว้ ไม่ว่าการแสดงเกี่ยวกับเรื่องขันธ์ ๕  
อายตนะ ๑๒ ธาต ุ๑๘ อนิทรยี ์๒๒ สจัจะ ๔ หรอืแมก้ารแสดงโดยสมมติ
เป็นบุคคลหลากหลายประเภท17 ก็เป็นการประกาศสัจธรรมนั่นเอง  
ในสุตมยญาณนิทเทส คัมภีร์ปฏิสัมภิทามรรค ท่านพระสารีบุตร 
ได้รวบรวมหลักธรรมเพื่อนำ�มาประกอบลงในอริยสัจ ๔ ไว้จำ�นวน 
๒๐๑ บท และแสดงตัวอย่างในการประกอบลงในอริยสัจไว้ด้วย 

๑๗	บัญญัติ ๖ ประการ ได้แก่ ขันธบัญญัติ อายตนบัญญัติ ธาตุบัญญัติ สัจจบัญญัติ  
อินทรียบัญญัติ และปุคคลบัญญัติ; ดูรายละเอียดใน อภิ.ปุ. (บาลี) ๓๖/๑/๑๐๕.
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ธรรม ๒๐๑ บท แยกเป็็น ๑๑ หมวด มีีดัังนี้้� 

(๑)	ขัันธ์์ ๕ ได้้แก่่ รููป เวทนา สััญญา สัังขาร วิิญญาณ
(๒)	ปิิยรููปสาตรููป ๖๐ ได้้แก่่
อายตนะภายใน ๖ ได้้แก่่ จัักขุุ โสตะ ฆานะ ชิิวหา กาย มโน 
อายตนะภายนอก ๖ ได้้แก่่ รููป สััททะ คัันธะ รส โผฏฐัพพะ ธรรม
วิิญญาณ ๖ ได้้แก่่	จัักขุุวิิญญาณ โสตวิิญญาณ ฆานวิิญญาณ  

			ชิ   ิวหาวิิญญาณ กายวิิญญาณ มโนวิิญญาณ 
ผััสสะ ๖ ได้้แก่่	จั ักขุุสััมผััส โสตสััมผััส ฆานสััมผััส 
			ชิ   ิวหาสััมผััส กายสััมผััส มโนสััมผััส 
เวทนา ๖ ได้้แก่่	จั ักขุุสััมผััสสชาเวทนา โสตสััมผััสสชาเวทนา 
			   ฆานสัมผััสสชาเวทนา ชิิวหาสััมผััสสชาเวทนา 
			   กายสััมผััสสชาเวทนา มโนสััมผััสสชาเวทนา
สััญญา ๖ ได้้แก่่	รูู ปสัญัญา สัทัทสัญัญา คันัธสัญัญา รสสัญัญา  

			   โผฏฐััพพสััญญา ธััมมสััญญา
เจตนา ๖ ได้้แก่่	รูู ปสััญเจตนา สััททสััญเจตนา 
			คั   ันธสััญเจตนา รสสัญเจตนา 
			   โผฏฐัพพสััญเจตนา ธััมมสััญเจตนา 
ตััณหา ๖ ได้้แก่่	รูู ปตัณัหา สัทัทตัณัหา คันัธตัณัหา รสตัณัหา  

			   โผฏฐััพพตััณหา ธััมมตััณหา 
วิิตก ๖ ได้้แก่่	รูู ปวิิตก สััททวิิตก คัันธวิิตก รสวิิตก  

			   โผฏฐััพพวิิตก ธััมมวิิตก
วิิจาร ๖ ได้้แก่่	รูู ปวิิจาร สััททวิจาร คัันธวิจาร รสวิจาร  

			   โผฏฐัพพวิิจาร ธััมมวิิจาร
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(๓)	ธาตุุ ๖ ได้้แก่่ ปฐวีีธาตุุ อาโปธาตุุ เตโชธาตุุ วาโยธาตุุ  
อากาสธาตุุ วิิญญาณธาตุุ

(๔)	กสิิณ ๑๐ ได้้แก่่ ปฐวีีกสิิณ อาโปกสิิณ เตโชกสิิณ  
วาโยกสิิณ นีีลกสิิณ ปีีตกสิิณ โลหิิตกสิิณ โอทาตกสิิณ อากาสกสิิณ  
วิิญญาณกสิิณ 

(๕)	อาการ ๓๒ ได้แ้ก่ ่ผม ขน เล็บ็ ฟันั หนังั เนื้้�อ เอ็น็ กระดููก 
เยื่่�อในกระดููก ไต หัวัใจ ตับั พังัผืดื ม้้าม ปอด ไส้้ใหญ่ ่ไส้้น้้อย อาหารใหม่่  
อาหารเก่า่ ดีี เสลด หนอง เลือืด เหงื่่�อ มันัข้้น น้ำำ��ตา เปลวมันั น้ำำ��ลาย  
น้ำำ��มููก ไขข้้อ มููตร มัันสมอง

(๖)	อายตนะ ๑๒ ได้้แก่่ จัักขายตนะ รููปายตนะ โสตายตนะ  
สัทัทายตนะ ฆานายตนะ คันัธายตนะ ชิวิหายตนะ รสายตนะ กายายตนะ  
โผฏฐััพพายตนะ มนายตนะ ธััมมายตนะ 

(๗)	ธาตุ ุ๑๘ ได้แ้ก่ ่จักัขุธุาตุ ุรููปธาตุ ุจักัขุวุิญิญาณธาตุ ุโสตธาตุุ  
สััททธาตุุ โสตวิิญญาณธาตุุ ฆานธาตุุ คัันธธาตุุ ฆานวิิญญาณธาตุุ  
ชิิวหาธาตุุ รสธาตุุ ชิิวหาวิิญญาณธาตุุ กายธาตุุ โผฏฐััพพธาตุุ  
กายวิิญญาณธาตุุ มโนธาตุุ ธััมมธาตุุ มโนวิิญญาณธาตุุ

(๘)	อิินทรีีย์์ ๒๒ ได้้แก่่ จัักขุุนทรีีย์์ โสติินทรีีย์์ ฆานิินทรีีย์์  
ชิิวหิินทรีีย์์ กายิินทรีีย์์ มนิินทรีีย์์ ชีีวิิติินทรีีย์์ อิิตถิินทรีีย์์ ปุุริิสิินทรีีย์์  
สุุขิินทรีีย์์ ทุุกขิินทรีีย์์ โสมนััสสิินทรีีย์์ โทมนััสสิินทรีีย์์ อุุเปกขิินทรีีย์์  
สััทธิินทรีีย์์  วิิริิยิินทรีีย์์  สติินทรีีย์์  สมาธิินทรีีย์์  ปััญญิินทรีีย์์  
อนััญญาตััญญััสสามีีติินทรีีย์์ อััญญิินทรีีย์์ อััญญาตาวิินทรีีย์์ 

อริยสัจ ๕ สูตร

สุภีร์ ทุมทอง I 29



(๙)	ภพ ๑๒ ได้้แก่่ กามธาตุุ รููปธาตุุ อรููปธาตุุ กามภพ รููปภพ  
อรููปภพ สััญญาภพ อสััญญาภพ เนวสััญญานาสััญญาภพ เอกโวการ
ภพ จตุุโวการภพ ปััญจโวการภพ 

(๑๐)	ฌ านสมาบัตัิ ิ๑๒ ได้แ้ก่ ่ปฐมฌาน ทุตุิยิฌาน ตติยิฌาน  
จตุุตถฌาน เมตตาเจโตวิิมุุตติิ กรุุณาเจโตวิิมุุตติิ มุุทิิตาเจโตวิิมุุตติิ  
อุุเบกขาเจโตวิิมุุตติิ อากาสานััญจายตนสมาบััติิ วิิญญาณััญจายตน
สมาบััติิ อากิิญจััญญายตนสมาบััติิ เนวสััญญานาสััญญายตนสมาบััติิ 

(๑๑)	 ปฏิิจจสมุุปปัันนธรรม ๑๒ ได้้แก่่ อวิิชชา สัังขาร  
วิญิญาณ นามรููป สฬายตนะ ผัสัสะ เวทนา ตัณัหา อุปุาทาน ภพ ชาติิ  
ชราและมรณะ

ในหมวดธรรมทั้้�ง ๑๑ หมวด จำำ�นวน ๒๐๑ บทนี้้� สามารถนำำ�มา 
เขีียนประกอบลงในอริิยสััจ ๔ โดยประกอบเข้้ากัับญาณ ๓ รอบ 
ในอริยิสัจั ๔ รวมเป็น็ ๑๒ ญาณ ผู้้�เขียีนจะแสดงเป็น็ตัวัอย่า่งหมวดละ  
๑ บท ดัังตารางต่่อไปนี้้� 
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ตารางที่่� ๑.๗ แสดงการประกอบธรรม ๑๑ หมวลลงอริิยสััจ ๔

หมวด
ธรรม

ทุุกข์์
นี้้�ทุุกข์์

นี้้�ควรรอบรู้้�
นี้้�รอบรู้้�แล้้ว

ทุุกขสมุุทััย
นี้้�ทุุกขสมุุทััย

นี้้�ควรละ
นี้้�ละแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ
นี้้�ทุุกขนิิโรธ

นี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
นี้้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ทุุกขนิิโรธ 

คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมี
นี้้�ทำำ�ให้้เกิิดมีแล้้ว

๑.
ขัันธ์ ๕

รููป
น้ี้�รููป
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

รููปสมุทััย
น้ี้�รููปสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

รููปนิิโรธ
น้ี้�รููปนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

รููปนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�รููปนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๒.
ปิิยรููปฯ  

๖๐

จัักขุุ
น้ี้�จัักขุุ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

จัักขุุสมุทััย
น้ี้�จัักขุุสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

จัักขุุนิิโรธ
น้ี้�จัักขุุนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

จัักขุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�จัักขุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๓.
ธาตุุ ๖

ปฐวีีธาตุุ
น้ี้�ปฐวีีธาตุุ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ปฐวีีธาตุุสมุทััย
ปฐวีีธาตุุสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ปฐวีีธาตุุนิิโรธ
ปฐวีีธาตุุนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ปฐวีีธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

ปฐวีีธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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หมวด
ธรรม

ทุุกข์์
นี้้�ทุุกข์์

นี้้�ควรรอบรู้้�
นี้้�รอบรู้้�แล้้ว

ทุุกขสมุุทััย
นี้้�ทุุกขสมุุทััย

นี้้�ควรละ
นี้้�ละแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ
นี้้�ทุุกขนิิโรธ

นี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
นี้้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ทุุกขนิิโรธ 

คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมี
นี้้�ทำำ�ให้้เกิิดมีแล้้ว

๔.
กสิิณ 
๑๐

ปฐวีีกสิิณ
น้ี้�ปฐวีีกสิิณ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ปฐวีีกสิิณสมุทััย
น้ี้�ปฐวีีกสิิณสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ปฐวีีกสิิณนิิโรธ
น้ี้�ปฐวีีกสิิณนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ปฐวีีกสิิณนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ปฐวีีกสิิณนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๕.
อาการ  
๓๒

เกสา
น้ี้�เกสา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

เกสาสมุทััย
น้ี้�เกสาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

เกสานิิโรธ
น้ี้�เกสานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

เกสานิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�เกสานิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๖.
อายตนะ  

๑๒

จักขายตนะ

นี้จักขายตนะ

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

จักขายตนสมุทัย

นี้จักขายตนสมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

จักขายตนนิโรธ

นี้จักขายตนนิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

จัักขายตนนิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�จัักขายตนนิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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หมวด
ธรรม

ทุุกข์์
นี้้�ทุุกข์์

นี้้�ควรรอบรู้้�
นี้้�รอบรู้้�แล้้ว

ทุุกขสมุุทััย
นี้้�ทุุกขสมุุทััย

นี้้�ควรละ
นี้้�ละแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ
นี้้�ทุุกขนิิโรธ

นี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
นี้้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ทุุกขนิิโรธ 

คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมี
นี้้�ทำำ�ให้้เกิิดมีแล้้ว

๗.
ธาตุุ 
๑๘

จักขุธาตุ

นี้จักขุธาตุ

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

จักขุธาตุสมุทัย

นี้จักขุธาตุสมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

จักขุธาตุนิโรธ

นี้จักขุธาตุนิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

จัักขุุธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�จัักขุุธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๘.
อิินทรีีย์์ 

๒๒

จักขุนทรีย์

นี้จักขุนทรีย์

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

จกัขุนทรียสมทัุย

นี้จักขุนทรียสมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

จักขุนทรียนิโรธ

นี้จักขุนทรียนิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

จัักขุุนทรีียนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�จัักขุุนทรีียนิิโรธ
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๙.
ภพ 
๑๒

กามธาตุ

นี้กามธาตุ

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

กามธาตุสมุทัย

นี้กามธาตุสมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

กามธาตุนิโรธ

นี้กามธาตุนิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

กามธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�กามธาตุุนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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หมวด
ธรรม

ทุุกข์์
นี้้�ทุุกข์์

นี้้�ควรรอบรู้้�
นี้้�รอบรู้้�แล้้ว

ทุุกขสมุุทััย
นี้้�ทุุกขสมุุทััย

นี้้�ควรละ
นี้้�ละแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ
นี้้�ทุุกขนิิโรธ

นี้้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
นี้้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ทุุกขนิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ทุุกขนิิโรธ 

คามิินีีปฏิิปทา
นี้้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมี
นี้้�ทำำ�ให้้เกิิดมีแล้้ว

๑๐.
ฌาน 
๑๒

ปฐมฌาน

นี้ปฐมฌาน

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

ปฐมฌานสมุทัย

นี้ปฐมฌาน

สมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

ปฐมฌานนิโรธ

นี้ปฐมฌานนิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

ปฐมฌานนิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ปฐมฌานนิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

๑๑.
ปฏิิจจฯ 

๑๒

อวิชชา

นี้อวิชชา

นี้ควรรอบรู้

นี้รอบรู้แล้ว

อวิชชาสมุทัย

นี้อวิชชาสมุทัย

นี้ควรละ

นี้ละแล้ว

อวิชชานิโรธ

นี้อวิชชานิโรธ

นี้ควรทำ�ให้แจ้ง

นี้ทำ�ให้แจ้งแล้ว

อวิิชชานิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�อวิิชชานิิโรธ 
คามิินีีปฏิิปทา

น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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ในบทหนึง่ ๆ  สามารถประกอบเข้ากบัญาณ ๓ รอบในอรยิสจั ๔  
ได้ทัง้หมด ในคมัภรี ์ขทุทกนกิาย ปฏสิมัภทิามรรค ฉบบับาลอีกัษรไทย 
พมิพไ์วเ้ฉพาะบทแรกและบทสดุท้ายเปน็ตวัอยา่ง คอื รปู กบั ชราและ 
มรณะ18 รวมการแสดงทัง้สิ้นจำ�นวน ๘๐๘ บท แสดงจำ�นวน ๓ รอบ

ต่่อไป ผู้้�เขีียนจะแสดงการประกอบธรรม ๑๑ หมวด เข้้ากัับ
อริิยสััจ ๔ ครบทุุกสภาวะในหมวดธรรมนั้้�น โดยแสดงตััวอย่่างเฉพาะ
หมวดแรกและหมวดสุุดท้้าย ในบทธรรมอื่่�น ๆ ก็็พึึงทราบในทำำ�นอง
เดีียวกัันนี้้� 

ต้้นแบบ 
ทุุกข์์ ทุุกขสมุุทััย ทุุกขนิิโรธ ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

ขัันธ์์ ๕ 
รููป รููปสมุุทััย รููปนิิโรธ รููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
สััญญา สััญญาสมุุทััย สััญญานิิโรธ สััญญานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณนิิโรธคามิินีี

ปฏิิปทา 

๑๘	ดูรายละเอียดใน ขุ.ป. (บาลี) ๓๑/๗/๑๐-๑๑.
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ตารางที่่� ๑.๘ แสดงการประกอบขัันธ์์ ๕ ลงอริิยสััจ ๔

อริิยสััจ ๔ ทุุกข์์ ทุุกขสมุุทััย ทุุกขนิิโรธ ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิบทา

ขัันธ์ ๕

รููป
น้ี้�รููป
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

รููปสมุทััย
น้ี้�รููปสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

รููปนิิโรธ
น้ี้�รููปนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

รููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�รููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

เวทนา
น้ี้�เวทนา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

เวทนาสมุทััย
น้ี้�เวทนาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

เวทนานิิโรธ
น้ี้�เวทนานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

สััญญา
น้ี้�สััญญา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

สััญญาสมุทััย
น้ี้�สััญญาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

สััญญานิิโรธ
น้ี้�สััญญานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

สััญญานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�สััญญานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

สัังขาร
น้ี้�สัังขาร
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

สัังขารสมุทััย
น้ี้�สัังขารสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

สัังขารนิิโรธ
น้ี้�สัังขารนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

วิิญญาณ
น้ี้�วิิญญาณ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

วิิญญาณสมุทััย
น้ี้�วิิญญาณสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

วิิญญาณนิิโรธ
น้ี้�วิิณญาณนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

วิิญญาณนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�วิิญญาณนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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ปฏิิจจสมุุปปัันนธรรม ๑๒
อวิิชชา อวิิชชาสมุุทััย อวิิชชานิิโรธ อวิิชชานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณนิิโรธคามิินีี

ปฏิิปทา 
นามรููป นามรููปสมุทุัยั นามรููปนิโิรธ นามรููปนิโิรธคามินิีีปฏิปิทา 
สฬายตนะ สฬายตนสมุทุัยั สฬายตนนิโิรธ สฬายตนนิโิรธคามินิีี 

ปฏิิปทา 
ผััสสะ ผััสสสมุุทััย ผััสสนิิโรธ ผััสสนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
ตััณหา ตััณหาสมุุทััย ตััณหานิิโรธ ตััณหานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
อุุปาทาน อุุปาทานสมุุทััย อุุปาทานนิิโรธ อุุปาทานนิิโรธคามิินีี 

ปฏิิปทา 
ภวะ ภวสมุุทััย ภวนิิโรธ ภวนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
ชาติิ ชาติิสมุุทััย ชาติินิิโรธ ชาติินิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
ชรามรณะ ชรามรณสมุทุัยั ชรามรณนิโิรธ ชรามรณนิโิรธคามินิีี 

ปฏิิปทา 
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ตารางที่่� ๑.๙ แสดงการประกอบปฏิิจจสมุุปปัันนธรรม ๑๒ ลงอริิยสััจ ๔

อริิยสััจ ๔ ทุุกข์์ ทุุกขสมุุทััย ทุุกขนิิโรธ ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิบทา

ปฏิิจจ
สมุปปัันน

ธรรม

อวิิชชา
น้ี้�อวิิชชา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

อวิิชชาสมุทััย
น้ี้�อวิิชชาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

อวิิชชานิิโรธ
น้ี้�อวิิชชานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

อวิิชชานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�อวิิชชานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

สัังขาร
น้ี้�สัังขาร
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

สัังขารสมุทััย
น้ี้�สัังขารสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

สัังขารนิิโรธ
น้ี้�สัังขารนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

วิิญญาณ
น้ี้�วิิญญาณ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

วิิญญาณสมุทััย
น้ี้�วิิญญาณสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

วิิญญาณนิิโรธ
น้ี้�วิิญญาณนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

วิิญญาณนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�วิิญญาณนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

นามรููป
น้ี้�นามรููป
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

นามรููปสมุทััย
น้ี้�นามรููปสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

นามรููปนิิโรธ
น้ี้�นามรููปนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

นามรููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�นามรููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

สฬายตนะ
น้ี้�สฬายตนะ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

สฬายตนสมุทััย
น้ี้�สฬายตนสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

สฬายตนนิโรธ
น้ี้�สฬายตนนิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

สฬายตนนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�สฬายตนนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว
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อริิยสััจ ๔ ทุุกข์์ ทุุกขสมุุทััย ทุุกขนิิโรธ ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิบทา

ปฏิิจจ
สมุปปัันน

ธรรม

ผััสสะ
น้ี้�ผััสสะ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ผััสสสมุทััย
น้ี้�ผััสสสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ผััสสนิโรธ
น้ี้�ผััสสนิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ผััสสนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ผััสสนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

เวทนา
น้ี้�เวทนา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

เวทนาสมุทััย
น้ี้�เวทนาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

เวทนานิิโรธ
น้ี้�เวทนานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

ตััณหา
น้ี้�ตััณหา
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ตััณหาสมุทััย
น้ี้�ตััณหาสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ตััณหานิิโรธ
น้ี้�ตััณหานิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ตััณหานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ตััณหานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

อุุปาทาน
น้ี้�อุุปาทาน
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

อุุปาทานสมุทััย
น้ี้�อุุปาทานสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

อุุปาทานนิโรธ
น้ี้�อุุปาทานนิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

อุุปาทานนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�อุุปาทานนิโรธคามิินีี

ปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

ภวะ
น้ี้�ภวะ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ภวสมุทััย
น้ี้�ภวสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ภวนิิโรธ
น้ี้�ภวนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ภวนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ภวนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

อริยสัจ ๕ สูตร
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อริิยสััจ ๔ ทุุกข์์ ทุุกขสมุุทััย ทุุกขนิิโรธ ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิบทา

ปฏิิจจ
สมุปปัันน

ธรรม

ชาติิ
น้ี้�ชาติิ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ชาติิสมุทััย
น้ี้�ชาติิสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ชาติินิิโรธ
น้ี้�ชาติินิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ชาติินิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ชาติินิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

ชรามรณะ
น้ี้�ชรามรณะ
น้ี้�ควรรอบรู้้�
น้ี้�รอบรู้้�แล้้ว

ชรามรณสมุทััย
น้ี้�ชรามรณสมุทััย
น้ี้�ควรละ
น้ี้�ละแล้้ว

ชรามรณนิิโรธ
น้ี้�ชรามรณนิิโรธ
น้ี้�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
น้ี้�ทำำ�ให้้แจ้้งแล้้ว

ชรามรณนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา
น้ี้�ชรามรณนิิโรธคามิินีี

ปฏิิปทา
น้ี้�ควรทำำ�ให้้เกิิดมีี
น้ี้�ทำำ�ให้้เกิิดมีีแล้้ว

นอกจากนี้ ในคัมภีร์ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค ได้แสดง
อริยสัจ ๔ โดยการแจกกระจายบทธรรมหนึ่ง ๆ เป็น ๘ บท รวมบท 
ทั้งหมดที่แสดงเกี่ยวกับอริยสัจในแนวนี้ทั้งหมด ๑,๖๑๖ บท19  
มีการเพิ่มบทพิเศษเข้ามาโดยแสดงนิพพานมากเป็นพิเศษ ได้แก่  
ทุกขสมุทยนิโรธ ทุกขฉันทราคนิโรธ ทุกขอัสสาทะ ทุกขอาทีนวะ  
ทุกขนิสสรณะ บทว่า ทุกขสมุทยนิโรธ และ ทุกขฉันทราคนิโรธ ก็คือ
พระนิพพานนั่นเอง ผู้เขียนจะนำ�มาแสดงเป็นตัวอย่างหมวดแรกและ
หมวดสุดท้าย ดังนี้ 

ต้้นแบบ
(๑) ทุุกข์์ (๒) ทุุกขสมุุทััย (๓) ทุุกขนิิโรธ (๔) ทุุกขสมุุทยนิิโรธ  

(๕) ทุุกขฉัันทราคนิิโรธ (๖) ทุุกขอััสสาทะ (๗) ทุุกขอาทีีนวะ  
(๘) ทุุกขนิิสสรณะ

๑๙	ดูรายละเอียดใน ขุ.ป. (บาลี) ๓๑/๘/๑๑.
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ขัันธ์์ ๕ 
รููป รููปสมุุทััย รููปนิิโรธ รููปสมุุทยนิิโรธ รููปฉัันทราคนิิโรธ  

รููปอััสสาทะ รููปอาทีีนวะ รููปนิิสสรณะ
เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนาสมุุทยนิิโรธ เวทนา

ฉัันทราคนิิโรธ เวทนาอััสสาทะ เวทนาอาทีีนวะ เวทนานิิสสรณะ
สััญญา สััญญาสมุุทััย สััญญานิิโรธ สััญญาสมุุทยนิิโรธ สััญญา

ฉัันทราคนิิโรธ สััญญาอััสสาทะ สััญญาอาทีีนวะ สััญญานิิสสรณะ
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารสมุุทยนิิโรธ สัังขาร

ฉัันทราคนิิโรธ สัังขารอััสสาทะ สัังขารอาทีีนวะ สัังขารนิิสสรณะ
วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณสมุุทยนิิโรธ 

วิญิญาณฉันัทราคนิโิรธ วิญิญาณอัสัสาทะ วิญิญาณอาทีีนวะ วิญิญาณ
นิิสสรณะ

ปฏิิจจสมุุปปัันนธรรม ๑๒
อวิิชชา อวิิชชาสมุุทััย อวิิชชานิิโรธ อวิิชชาสมุุทยนิิโรธ อวิิชชา

ฉัันทราคนิิโรธ อวิิชชาอััสสาทะ อวิิชชาอาทีีนวะ อวิิชชานิิสสรณะ
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารสมุุทยนิิโรธ สัังขาร

ฉัันทราคนิิโรธ สัังขารอััสสาทะ สัังขารอาทีีนวะ สัังขารนิิสสรณะ
วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณสมุุทยนิิโรธ 

วิญิญาณฉันัทราคนิโิรธ วิญิญาณอัสัสาทะ วิญิญาณอาทีีนวะ วิญิญาณ
นิิสสรณะ

นามรููป นามรููปสมุทุัยั นามรููปนิโิรธ นามรููปสมุทุยนิโิรธ นามรููป 
ฉัันทราคนิิโรธ นามรููปอััสสาทะ นามรููปอาทีีนวะ นามรููปนิิสสรณะ

อริยสัจ ๕ สูตร
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สฬายตนะ สฬายตนสมุุทััย สฬายตนนิิโรธ สฬายตนสมุุทย
นิิโรธ สฬายตนฉัันทราคนิิโรธ สฬายตนอััสสาทะ สฬายตนอาทีีนวะ  
สฬายตนนิิสสรณะ

ผัสัสะ ผัสัสสมุทุัยั ผัสัสนิโิรธ ผัสัสสมุทุยนิโิรธ ผัสัสฉันัทราคนิโิรธ  
ผััสสอััสสาทะ ผััสสอาทีีนวะ ผััสสนิิสสรณะ

เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนาสมุุทยนิิโรธ เวทนา
ฉัันทราคนิิโรธ เวทนาอััสสาทะ เวทนาอาทีีนวะ เวทนานิิสสรณะ

ตััณหา ตััณหาสมุุทััย ตััณหานิิโรธ ตััณหาสมุุทยนิิโรธ ตััณหา
ฉัันทราคนิิโรธ ตััณหาอััสสาทะ ตััณหาอาทีีนวะ ตััณหานิิสสรณะ

อุุปาทาน อุุปาทานสมุุทััย อุุปาทานนิิโรธ อุุปาทานสมุุทยนิิโรธ  
อุปุาทานฉันัทราคนิโิรธ อุปุาทานอัสัสาทะ อุปุาทานอาทีีนวะ อุปุาทาน 
นิิสสรณะ

ภว ภวสมุุทััย ภวนิิโรธ ภวสมุุทยนิิโรธ ภวฉัันทราคนิิโรธ  
ภวอััสสาทะ ภวอาทีีนวะ ภวนิิสสรณะ

ชาติิ ชาติิสมุุทััย ชาติินิิโรธ ชาติิสมุุทยนิิโรธ ชาติิฉัันทราคนิิโรธ  
ชาติิอััสสาทะ ชาติิอาทีีนวะ ชาติินิิสสรณะ

ชรามรณะ ชรามรณสมุทุัยั ชรามรณนิโิรธ ชรามรณสมุทุยนิโิรธ  
ชรามรณฉันัทราคนิโิรธ ชรามรณอัสัสาทะ ชรามรณอาทีีนวะ ชรามรณ 
นิิสสรณะ

นอกจากนี้ ในคัมภีร์ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค ได้แสดง
อริยสัจ ๔ โดยการแจกกระจายบทธรรมหนึ่ง ๆ เป็น ๗ บท รวมบท 
ทั้งหมดที่แสดงเกี่ยวกับอริยสัจในแนวนี้ทั้งหมด ๑,๔๑๔ บท20  

๒๐	ดูรายละเอียดใน ขุ.ป. (บาลี) ๓๑/๘/๑๒.
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เป็นบทที่แสดงมาแล้วในแบบละ ๔ และแบบละ ๘ นั่นเอง นำ�มา 
จัดรูปแบบใหม่ ผู้เขียนจะนำ�มาแสดงเป็นตัวอย่างหมวดแรกและ 
หมวดสุดท้าย ดังนี้ 

ต้้นแบบ
(๑) ทุุกข์์ (๒) ทุุกขสมุุทััย (๓) ทุุกขนิิโรธ (๔) ทุุกขนิิโรธคามิินีี 

ปฏิิปทา (๕) ทุุกขอััสสาทะ (๖) ทุุกขอาทีีนวะ (๗) ทุุกขนิิสสรณะ

ขัันธ์์ ๕ 
รููป รููปสมุุทััย รููปนิิโรธ รููปนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา รููปอััสสาทะ  

รููปอาทีีนวะ รููปนิิสสรณะ
เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

เวทนาอััสสาทะ เวทนาอาทีีนวะ เวทนานิิสสรณะ
สััญญา สััญญาสมุุทััย สััญญานิิโรธ สััญญานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

สััญญาอััสสาทะ สััญญาอาทีีนวะ สััญญานิิสสรณะ
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

สัังขารอััสสาทะ สัังขารอาทีีนวะ สัังขารนิิสสรณะ
วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณนิิโรธคามิินีี 

ปฏิิปทา วิิญญาณอััสสาทะ วิิญญาณอาทีีนวะ วิิญญาณนิิสสรณะ

ปฏิิจจสมุุปปัันนธรรม ๑๒
อวิิชชา อวิิชชาสมุุทััย อวิิชชานิิโรธ อวิิชชานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

อวิิชชาอััสสาทะ อวิิชชาอาทีีนวะ อวิิชชานิิสสรณะ
สัังขาร สัังขารสมุุทััย สัังขารนิิโรธ สัังขารนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 

สัังขารอััสสาทะ สัังขารอาทีีนวะ สัังขารนิิสสรณะ
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วิิญญาณ วิิญญาณสมุุทััย วิิญญาณนิิโรธ วิิญญาณนิิโรธคามิินีี 
ปฏิิปทา วิิญญาณอััสสาทะ วิิญญาณอาทีีนวะ วิิญญาณนิิสสรณะ

นามรููป นามรููปสมุทุัยั นามรููปนิโิรธ นามรููปนิโิรธคามินิีีปฏิปิทา  
นามรููปอััสสาทะ นามรููปอาทีีนวะ นามรููปนิิสสรณะ

สฬายตนะ สฬายตนสมุทุัยั สฬายตนนิโิรธ สฬายตนนิโิรธคามินิีี 
ปฏิิปทา สฬายตนอััสสาทะ สฬายตนอาทีีนวะ สฬายตนนิิสสรณะ

ผััสสะ ผััสสสมุุทััย ผััสสนิิโรธ ผััสสนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา ผััสสอััส
สาทะ ผััสสอาทีีนวะ ผััสสนิิสสรณะ

เวทนา เวทนาสมุุทััย เวทนานิิโรธ เวทนานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
เวทนาอััสสาทะ เวทนาอาทีีนวะ เวทนานิิสสรณะ

ตััณหา ตััณหาสมุุทััย ตััณหานิิโรธ ตััณหานิิโรธคามิินีีปฏิิปทา 
ตััณหาอััสสาทะ ตััณหาอาทีีนวะ ตััณหานิิสสรณะ

อุุปาทาน อุุปาทานสมุุทััย อุุปาทานนิิโรธ อุุปาทานนิิโรธคามิินีี 
ปฏิิปทา อุุปาทานอััสสาทะ อุุปาทานอาทีีนวะ อุุปาทานนิิสสรณะ

ภว ภวสมุุทััย ภพนิิโรธ ภพนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา ภวอััสสาทะ  
ภวอาทีีนวะ ภวนิิสสรณะ

ชาติ ิชาติสิมุทุัยั ชาตินิิโิรธ ชาตินิิโิรธคามินิีีปฏิปิทา ชาติอิัสัสาทะ  
ชาติิอาทีีนวะ ชาติินิิสสรณะ

ชรามรณะ ชรามรณสมุทุัยั ชรามรณนิโิรธ ชรามรณนิโิรธคามินิีี 
ปฏิิปทา ชรามรณอััสสาทะ ชรามรณอาทีีนวะ ชรามรณนิิสสรณะ
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ผู้้�มีีอริิยมรรคเกิิดประกอบร่่วมกัันในมััคคจิิต เป็็นธรรมสามััคคีี  
เกิดิมัคัคญาณ มีีนิพิพานเป็น็อารมณ์เ์ท่า่นั้้�น จึงึจะชื่่�อว่า่ เป็น็ผู้้�รู้้�อริยิสัจั 
อย่่างชััดเจน เพราะการจะเข้้าใจลัักษณะของอริิยสััจข้้อใดข้้อหนึ่่�ง
อย่า่งชัดัเจน ต้้องรู้้�อริยิสัจัข้้ออื่่�น ๆ  มาประกอบเทีียบเคีียงด้ว้ย ในขณะ 
แห่่งมััคคจิิตจึึงได้้ชื่่�อรู้้�อริิยสััจ ๔ ครบในขณะจิิตเดีียว ความเห็็นผิิด 
ความลัังเลสงสััย และการถืือข้้อปฏิิบััติิผิิด ไม่่สามารถเกิิดได้้อีีกต่่อไป
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๒

อริิยสััจ ๑๔ มุุม

อริิยสััจ ๔ ถููกแสดงไว้้ในพระพุุทธพจน์์หลากหลายแง่่มุุม  
ตามความเหมาะสมกัับบุุคคลนั้้�น ๆ ในสถานที่่�นั้้�น ๆ ในเวลานั้้�น ๆ  
ทั้้�งนี้้�ก็็เพื่่�อเป็็นประโยชน์์ต่่อบุุคคลนั้้�น ๆ เรีียกว่่าเป็็นการแสดงโดย
มีีเงื่่�อนไข เมื่่�อถููกรวบรวมไว้้ในพระไตรปิิฎก อริิยสััจจึึงมีีแง่่มุุม 
อัันหลากหลาย ด้้วยความลึึกซึ้้�งทั้้�งด้้านพยััญชนะและด้้านอรรถะ 
ของพระบาลีี จึึงต้้องมีีคำำ�อธิิบายจากอรรถกถาเพื่่�อช่่วยให้้เกิิด 
ความเข้้าใจตรงตามพุุทธประสงค์์ในกรณีีนั้้�น ๆ นอกจากการอธิิบาย
บทบาลีีทั้้�งด้้านพยััญชนะและด้้านอรรถะตามลำำ�ดัับแล้้ว พระอรรถ
กถาจารย์์ยัังได้้วิิเคราะห์์อริิยสััจ ๔ ในแง่่มุุมต่่าง ๆ ไว้้ด้้วย เพื่่�อช่่วย
ให้้เข้้าใจอริิยสััจได้้ชััดเจนยิ่่�งขึ้้�น ในที่่�นี้้� จะนำำ�มาจากสััมโมหวิิโนทนีี  
อรรถกถาคััมภีีร์์วิิภัังค์์ โดยท่่านได้้ตั้้�งอุุทเทสขึ้้�นมาเป็็นหััวข้้อเบื้้�องต้้น  
แล้้วขยายความแต่่ละประเด็็นไปตามลำำ�ดัับ ดัังนี้้�

วิิภาคโต นิิพฺฺพจน		 ลกฺฺขณาทิิปฺฺปเภทโต
อตฺฺถตฺฺถุุทฺฺธารโต เจว	 อนููนาธิิกโต ตถา
กมโต อริิยสจฺฺเจสุุ		ยํํ  าณํํ ตสฺฺส กิิจฺฺจโต
อนฺฺโตคธานํํ ปเภทา	อุ ุปมาโต จตุุกฺฺกโต
สุุญฺฺเตกวิิธาทีีหิิ		สภ าควิิสภาคโต
วิินิิจฺฺฉโย เวทิิตพฺฺโพ	วิ ิญฺฺญุุนา สาสนกฺฺกเม.1

๑	 อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๘๙.
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ในหลัักอริิยสััจ ๔ ซึ่่�งเป็็นหลัักธรรมที่่�พระพุุทธเจ้้าทุุกพระองค์์
ทรงประกาศไว้้ ผู้้�รู้้�พึึงทราบการวิินิิจฉััยใน ๑๔ ประเด็็น ดัังต่่อไปนี้้�

(๑)	วิ ิภาคโต โดยแยกเป็็นสััจจะคนละอย่่างกััน
(๒)	นิ ิพฺฺพจนโต โดยวิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ 
(๓)	 ลกฺฺขณาทิิปฺฺปเภทโต โดยประเภทมีีลักษณะเป็็นต้้น
(๔)	 อตฺฺถโต โดยอััตถะแห่่งสััจจศััพท์์ 
(๕)	 อตฺฺถุุทฺฺธารโต โดยยกอรรถะขึ้้�นแสดงและระบุุเจาะจง 
(๖)	 อนููนาธิิกโต โดยไม่่หย่่อนและไม่่ยิ่่�ง
(๗)	กมโต โดยลำำ�ดัับ 
(๘)	สจฺฺจาณกิิจฺฺจโต โดยกิิจแห่่งญาณในอริิยสััจ
(๙)	อนฺโฺตคธานํํ ปเภทา โดยประเภทแห่ง่สภาวธรรมที่่�รวมลง 

ภายใน
(๑๐)	อุ ุปมาโต โดยอุุปมา 
(๑๑)	 จตุุกฺฺกโต โดยธรรมหมวดละ ๔ 
(๑๒)	สุ ุญฺฺโต โดยความว่่างเปล่่า
(๑๓)	 เอกวิิธาทีีหิิ โดยเป็็นสภาวธรรมอย่่างเดีียวเป็็นต้้น
(๑๔)	สภ าควิิสภาคโต โดยเป็็นสภาคะและวิิสภาคะ2

๒	 เนื้อหาคำ�อธิบาย “อริยสัจ ๑๔ มุม” นี้ อาศัยเค้าโครงการอธิบายในอรรถกถา  
เพียงแต่นำ�มาเขียนให้เข้าใจง่ายและยกหลักฐานอ้างอิงเพิ่มเติม ดูรายละเอียด 
ใน อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๘๙-๙๙.
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๒.๑ โดยแยกเป็็นสััจจะคนละอย่่างกััน 
เป็็นการอธิิบายสััจจะแต่่ละข้้อแยกออกจากกัันตามความเป็็นจริิง  

ในเมื่่�อสภาวะนั้้�นเป็็นอย่่างนั้้�นตามที่่�เป็็น สภาวะอื่่�นก็็เป็็นอย่่างอื่่�น
ตามที่่�เป็็น คืือ ทุุกข์์ก็็เป็็นทุุกข์์ตามที่่�เป็็นจริิง ไม่่ได้้เป็็นสมุุทััย ไม่่ได้้ 
เป็็นนิิโรธ ไม่่ได้้เป็็นมรรค สมุุทััยก็็เป็็นสมุุทััยตามที่่�เป็็นจริิง ไม่่ได้้ 
เป็็นทุุกข์์ ไม่่ได้้เป็็นนิิโรธ ไม่่ได้้เป็็นมรรค นิิโรธก็็เป็็นนิิโรธตามที่่� 
เป็็นจริิง ไม่่ได้้เป็็นทุุกข์์ ไม่่ได้้เป็็นสมุุทััย ไม่่ได้้เป็็นมรรค และมรรค
ก็็เป็็นมรรคตามที่่�เป็็นจริิง ไม่่ได้้เป็็นทุุกข์์ ไม่่ได้้เป็็นสมุุทััย ไม่่ได้้เป็็น
นิิโรธ สััจจะแต่่ละข้้อเหล่่านี้้� แยกออกจากกัันอยู่่�แล้้วตามลัักษณะ 
ที่่�เป็น็จริงิ เป็น็อย่า่งนั้้�นแน่น่อน ไม่ผ่ิดิเพี้้�ยน ไม่เ่ป็น็อื่่�นไปจากความเป็น็ 
อย่า่งนั้้�น สัจัจะทั้้�ง ๔ จึงึแยกกันัตามลักัษณะของสัจัจะนั้้�น ๆ ในคัมัภีีร์์
ปฏิิสััมภิิทามรรค แสดงลัักษณะของอริิยสััจ ๔ ข้้อละ ๔ ลัักษณะ 
มีีดัังนี้้� 

ก. ทุุกขอริิยสััจ 
ลักัษณะที่่� ๑ ปีฬีนะ คือื ทุกุข์ม์ีีลักัษณะเบีียดเบีียน เพราะเห็น็ 

ทุุกข์์คืือขัันธ์์ ๕ ที่่�มีีภาวะเป็็นอย่่างนั้้�น ไม่่เป็็นอย่่างอื่่�น จากความเป็็น
อย่่างนั้้�น 

ลัักษณะที่่� ๒ สัังขตะ คืือ ทุุกข์์มีีลัักษณะปรุุงแต่่ง เพราะเห็็น
สมุุทััยคืือการประมวลทุุกข์์ต่่าง ๆ มารวมกองไว้้ จึึงเข้้าใจลัักษณะนี้้�
ของทุุกข์์ได้้ชััดเจน
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ลัักษณะที่่� ๓ สัันตาปะ คืือ ทุุกข์์มีีลัักษณะเดืือดร้้อน นำำ�แต่่
ความเดืือดร้้อนมาให้้ เพราะเห็็นมรรคอัันพาไปนิิพพานที่่�มีีลัักษณะ
ภาวะนำำ�แต่่ความเยืือกเย็็นมาให้้

ลัักษณะที่่� ๔ วิิปริิณามะ คืือ ทุุกข์์มีีลัักษณะแปรปรวน มีี 
ความเปลี่่�ยนแปลงอยู่่�เสมอ เพระเห็็นนิิพพานอัันไม่่แปรปรวนจึึง
เข้้าใจลัักษณะนี้้�ของทุุกข์์ได้้ชััด

ข. ทุุกขสมทยอริิยสััจ
ลัักษณะที่่� ๑ อายุุหนะ คืือ สมุุทััยมีีลัักษณะประมวลทุุกข์์

นานาประการมารวมกองไว้้ เพราะเห็็นสมุุทััยที่่�มีีลัักษณะเช่่นนั้้�น
โดยตรง ตััณหาเป็็นเชื้้�อของภพ ทำำ�หน้้าที่่�ประมวลกรรมที่่�ก่่อให้้ผล
วิิบากต่่าง ๆ มารวมให้้

ลัักษณะที่่� ๒ นิิทานะ คืือ สมุุทััยมีีลัักษณะเป็็นเหตุุเกิิดของ
ความทุุกข์์ เพราะได้้เห็็นทุุกข์์กล่่าวคืือขัันธ์์ ๕ อัันเป็็นที่่�รวมลงของ
ทุุกข์์นานาประการ มีีความแก่่ ความเจ็็บ และความตายเป็็นต้้น

ลัักษณะที่่� ๓ สััญโญคะ คืือ สมุุทััยมีีลัักษณะผููกสััตว์์ไว้้ใน
วััฏฏสงสาร เพราะเห็็นนิิพพานอัันเป็็นสภาวะไม่่อยู่่�ในวััฏฏะจึึงเข้้าใจ
ลัักษณะนี้้�ได้้ชััด

ลัักษณะที่่� ๔ ปลิิโพธะ คืือ สมุุทััยมีีลัักษณะเป็็นเครื่่�องกัังวล
เกาะเกี่่�ยวจิิตใจไว้้ ทำำ�ให้้ไม่่สามารถออกวััฏฏะทุุกข์์ไปได้้ เพราะเห็็น
มรรคอัันเป็็นภาวะที่่�นำำ�ออกจึึงเข้้าใจลัักษณะนี้้�ชััด
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ค. ทุุกขนิิโรธอริิยสััจ 
ลักัษณะที่่� ๑ นิสิสรณะ คือื นิโิรธมีีลักัษณะออกจากกิเิลสและ

สัังขารทั้้�งมวล เป็็นภาวะอื่่�นเหนืือจากสัังขาร เพราะเห็็นนิิพพานโดย
สภาวะ

ลัักษณะที่่� ๒ วิิเวกะ คืือ นิิโรธมีีลัักษณะสงััดอย่่างยิ่่�ง เพราะ
เห็็นสมุุทััยอัันมีีลัักษณะจััดแจงจััดการปรุุงแต่่งมากมายจึึงเข้้าใจ
ลัักษณะนี้้�ได้้ชััด

ลัักษณะที่่� ๓ อสัังขตะ คืือ นิิโรธมีีลัักษณะปราศจากการปรุุง
แต่่ง ไม่่ขึ้้�นอยู่่�กัับเงื่่�อนไขใด ๆ ทั้้�งสิ้้�น เพราะเห็็นมรรคอัันเป็็นสัังขต
ธรรมชั้้�นเลิิศสุุด

ลัักษณะที่่� ๔ อมตะ คืือ นิิโรธมีีลัักษณะไม่่ตาย ตรงข้้ามกัับ
ความตาย เพราะเห็็นทุุกข์์อัันมีีลัักษณะต้้องตายเป็็นธรรมดา

ง. ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ
ลัักษณะที่่� ๑ นิิยยานะ คืือ มรรคมีีลัักษณะเป็็นเครื่่�องนำำ�ออก

จากวััฏฏะ เพราะได้้เห็็นมรรคโดยสภาวะ

ลัักษณะที่่� ๒ เหตุุ คืือ มรรคมีีลัักษณะเป็็นเหตุุที่่�ทำำ�ให้้มีี
นิิพพานเป็็นอารมณ์์ และเป็็นเหตุุทำำ�ให้้ถึึงที่่�สุุดแห่่งทุุกข์์ได้้อย่่าง
แท้้จริิง เพราะเห็็นสมุุทััยอัันเป็็นเหตุุให้้เกิิดทุุกข์์
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ลัักษณะที่่� ๓ ทััสสนะ คืือ มรรคมีีลัักษณะเห็็นสิ่่�งไม่่เคยเห็็น  
เพราะได้้เห็็นนิิพพาน มีีนิิพพานเป็็นอารมณ์์ ได้้เห็็นสิ่่�งที่่�ไม่่เคยเห็็น 
มาก่่อนเลยในวััฏฏสงสาร

ลักัษณะที่่� ๔ อาธิปิเตยยะ คือื มรรคมีีลักัษณะเป็น็ใหญ่อ่ย่า่งยิ่่�ง  
เพราะได้้เห็็นทุุกข์์ซึ่่�งมีีลัักษณะเล็็กน้้อย เป็็นสิ่่�งเกิิดแล้้วดัับไป ไม่่พอ 
ที่่�จะทำำ�ให้้หมดกิิเลสได้้3

ตารางที่่� ๒.๑ แสดงลัักษณะของอริิยสััจ ๔ ข้้อละ ๔

อริิยสััจ ลัักษณะ ๑ ลัักษณะ ๒ ลัักษณะ ๓ ลัักษณะ ๔

ทุุกข์์ ปีีฬนะ สัังขตะ สัันตาปะ วิิปริิณามะ

สมุทััย อายุุหนะ นิิทานะ สััญโญคะ ปลิิโพธะ

นิิโรธ นิิสสรณะ วิิเวกะ อสัังขตะ อมตะ

มรรค นิิยยานะ เหตุุ ทััสสนะ อาธิิปเตยยะ

๒.๒ โดยวิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ 
เป็น็การอธิบิายจากรููปศัพัท์ใ์นพระบาลีี แสดงให้้เห็น็การสร้้าง

คำำ�นั้้�น ๆ ขึ้้�นมา บทบาลีีหนึ่่�ง ๆ ประกอบมาจากหลายส่่วนรวมกััน  
แต่่ละศััพท์์ล้้วนเป็็นเสีียงบััญญััติิที่่�ระบุุถึึงความหมายแต่่ละอย่่าง ๆ  

๓	ดู รายละเอียดใน ขุ.ป. (บาลี) ๓๑/๑๗/๒๑.

52 I สุภีร์ ทุมทอง

อริยสัจ ๕ สูตร ๑๔ มุม ๒๖๖ บท



เมื่่�อเข้้าใจรายละเอีียดของแต่ล่ะศัพัท์ท์ี่่�ประกอบอยู่่�ในบทบาลีี ก็ท็ำำ�ให้้
เข้้าใจความหมายของบทนั้้�นได้้ชััดเจนยิ่่�งขึ้้�น บทพระบาลีีทั้้�งหลาย 
เป็็นบทที่่�ง่่าย สวดได้้สะดวก คล่่องปาก เพราะพระพุุทธองค์์ทรงเป็็น
ผู้้�ชำำ�นาญในนิิรุุตติิ ทรงเป็็นกวีีที่่�เหนืือกว่่ากวีีทั้้�งปวง จึึงทรงเลืือกสรร 
คำำ�บััญญััติิที่่�จดจำำ�ง่่าย สามารถรัักษาเนื้้�อความเอาไว้้ได้้มาแสดง  
ส่่วนอรรถะนั้้�น มีีความลึึกซึ้้�งตามสภาพธรรมดาแห่่งธรรม การวิิเคราะห์์
ด้้านรููปศััพท์์เกี่่�ยวกัับอริิยสััจ ตามลำำ�ดัับดัังนี้้�

ก. ทุุกข์์ วิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ ดัังนี้้� 
ทุุกฺฺขํํ = ทุุ + ขํํ
ทุุ = กุุจฺฺฉิิต = น่่ารัังเกีียจ 
ขํํ = ตุุจฺฺฉ = ว่่างเปล่่า
ทุุกฺฺขํํ = สภาวะที่่�ได้้ชื่่�อว่่า ทุุกข์์ เพราะเป็็นสิ่่�งน่่ารัังเกีียจและ

เป็็นสิ่่�งว่่างเปล่่า4

อธิิบายว่่า ทุกุขสัจั เป็็นสิ่่�งน่่ารัังเกีียจเพราะเป็็นท่ี่�ตั้้�งแห่่งอุุปััทวะ 
มากมาย และเป็็นสิ่่�งท่ี่�ว่่างเปล่่าจากความยั่่�งยืืน ความสวยงาม ความสุุข 
และความเป็็นอััตตา อัันพวกพาลชนกำำ�หนดนึึกเดาไว้้แล้้ว5

๔	 กุจฺฉิตตฺตา ตุจฺฉตฺตา จ ทุกฺขนฺติ วุจฺจติ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
๕	 อทิญจฺ ปมสจจฺ ํกจุฉฺติ ํอเนกอปุททฺวาธฏิฺานโต ตจุฉฺ ํพาลชนปริกปปฺติธวุสภุสขุตตฺภาว

วิรหิตโต. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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จากรููปวิิเคราะห์์ศััพท์์นี้้� สภาวะที่่�ได้้ชื่่�อทุุกขสััจเพราะเหตุุ  
๒ ประการ คือื (๑) เป็น็สิ่่�งน่า่รังัเกีียจ เพราะนำำ�แต่ส่ิ่่�งเป็น็ภัยัอันัตราย
มาให้้ นำำ�มาซึ่่�งความทุกุข์ ์ความหนักัอกหนักัใจ ทุกุข์น์ำำ�มาซึ่่�งภาระให้้
ต้้องรัับผิิดชอบมากมาย เช่่น ร่่างกายนำำ�ภาระมาให้้ ต้้องรัับผิิดชอบ 
พาอาบน้ำำ�� ล้้างหน้้า แปรงฟััน ทานอาหาร บริิหารอิิริิยาบถให้้
สม่ำำ��เสมอ ตัดัผม ตัดัเล็บ็ ทำำ�งานหาเงินิเพื่่�อหาปัจัจัยัยังัชีีพให้้เป็น็ไปได้้  
ต้้องทนลำำ�บากมากมายและนำำ�เรื่่�องปวดศีีรษะมาให้้ เมื่่�อเจ็็บป่่วย  
เป็็นโรครัักษาไม่่หาย ร่่างกายแก่่ลง ไม่่แข็็งแรง ตาพร่่ามััว ผมขาว 
ฟัันหลุุด หนัังเหี่่�ยวย่่น ก็็นำำ�ความเจ็็บปวดใจมาให้้แก่่ตััวผู้้�นั้้�นและแก่่
ผู้้�พบเห็น็เป็น็ต้้น (๒) เป็น็สิ่่�งที่่�ว่า่งเปล่า่จากความยั่่�งยืนื ความสวยงาม  
ความสุุข และความเป็็นอััตตา เนื่่�องจากทุุกข์์นั้้�น เป็็นสิ่่�งไม่่เที่่�ยง  
ไม่่สวยงาม เป็็นทุุกข์์ และไม่่เป็็นของตน ทุุกข์์ที่่�มั่่�นคงยั่่�งยืืน ไม่่มีีเลย  
มีีแต่่ทุุกข์์ที่่�ไม่่เที่่�ยงเท่่านั้้�น

ข. ทุุกขสมุุทย วิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ ดัังนี้้� 
สํํ = สํํโยค = การประกอบกัันเข้้า
อุุ = อุุปฺฺปตฺฺติิ = ความเกิิดขึ้้�น 
อย = การณ = เหตุุ
ทุุกขสมุุทย = สภาวะที่่�ได้้ชื่่�อว่่า ทุุกขสมุุทย เพราะเป็็นเหตุุ

แห่่งความเกิิดขึ้้�นของทุุกข์์ ในเมื่่�อมีีการประกอบกัันเข้้าแห่่งปััจจััย 
ที่่�ยัังเหลืืออยู่่�6

๖	ท ุกฺขสฺส สํโยเค อุปฺปตฺติการณตฺตา ทุกฺขสมุทยนฺติ วุจฺจติ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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อธิิบายว่่า เมื่่�อการประกอบกัันเข้้าแห่่งเหตุุปััจจััยที่่�เหลืือมีีอยู่่� 
ทุุกขสมุุทััยนี้้�ย่่อมเป็็นเหตุุแห่่งความเกิิดขึ้้�นของทุุกข์์7

จากรููปวิิเคราะห์์ศััพท์์นี้้� สมุุทััยสััจจึึงมีีความหมายว่่า เมื่่�อ 
ยัังเหลืือเหตุุปััจจััยอยู่่� ยัังอยู่่�ภายใต้้ระบบเงื่่�อนไขแห่่งสัังขตธรรม  
เมื่่�อไม่่ได้้รู้้�ชััดว่่า สัังขตธรรมทั้้�งปวงล้้วนเป็็นทุุกข์์ ไม่่เบื่่�อหน่่าย  
คลายกำำ�หนััด ไม่่สลััดทิ้้�งสัังขตธรรม ไม่่ว่่าจะเป็็นสัังขตธรรมระดัับใด  
ระดัับกามภพ รููปภพ อรููปภพ เหตุุเกิิดของทุุกข์์คืือตััณหานี้้�ก็็ชื่่�อว่่า
มีีอยู่่�เสมอ เพราะตััณหานี้้�มีีความติิดเพลิินยิินดีีในอารมณ์์ได้้ทั่่�วไป 
ยกเว้้นแต่พ่ระนิพิพานอันัเป็น็อสังัขตธรรม ที่่�ไม่ม่ีีเงื่่�อนไขโดยประการ
ทั้้�งปวงเท่่านั้้�น

ค. ทุุกขนิิโรธ วิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ ดัังนี้้� 
นิิ = อภาว = ความไม่่มีี
โรธ = จารก = การท่่องเที่่�ยว, เรืือนจำำ� 
ทุุกขนิิโรธ = ความไม่่มีีการท่่องเที่่�ยวไปแห่่งทุุกข์์ ได้้แก่่  

ท่่องเที่่�ยวคืือสัังสารวััฏ เพราะเป็็นสภาพว่่างจากคติิทั้้�งปวง หรืือ  
เมื่่�อบุุคคลบรรลุุถึึงนิิโรธแล้้ว ความไม่่มีีการท่่องเที่่�ยวไปแห่่งทุุกข์์  
ได้้แก่่การท่่องเที่่�ยวคืือสัังสารวััฏนี้้� ย่่อมมีีขึ้้�น เพราะความที่่�นิิโรธนี้้� 
เป็็นปฏิิปัักษ์์ต่่อการท่่องเที่่�ยวนั้้�น8

๗	 อิทญฺจาปิ ทุติยสจฺจํ อวเสสปจฺจยสมาโยเค สติ ทุกฺขสฺสุปฺปตฺติการณํ. อภิ.วิ.อ. (บาลี)  
๑๘๙/๙๐.

๘	 อภาโว เอตฺถ สํสารจารกสงฺขาตสฺส ทุกฺขโรธสฺส สพฺพคติสุญฺตฺตา สมธิคเต วา ตสฺมึ  
สํสารจารกสงฺขาตสฺส ทุกฺขโรธสฺส อภาโว โหติ ตปฺปฏิปกฺขตฺตาติปิ ทุกฺขนิโรธนฺติ วุจฺจติ.  
อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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อีีกนััยหนึ่่�ง ทุุกขนิิโรธ = เพราะเป็็นปััจจััยเพื่่�อความไม่่เกิิดขึ้้�น
แห่่งทุุกข์์9

จากรููปวิิเคราะห์์ศััพท์์นี้้� นิิโรธสััจมีีความหมายเป็็น ๒ นััย คืือ  
(๑) ไม่่มีีการท่่องเที่่�ยวไปของทุุกข์์ในวััฏฏสงสาร ไม่่มีีการเวีียนว่่าย 
ตายเกิดิ สังัสารวัฏันั้้�นเป็น็เหมือืนเรือืนจำำ�สำำ�หรับักักัขังัสัตัว์ท์ั้้�งหลายไว้้  
สัตัว์ต์้้องเวีียนว่า่ยตายเกิดิอยู่่�ในขอบเขตแห่ง่เรือืนจำำ�เหล่า่นี้้� ไม่อ่าจจะ
ออกจากวงกลมแห่่งทุุกข์์ได้้ ส่่วนพระนิิพพานไม่่มีีสิ่่�งเหล่่านี้้� นิิพพาน
ไม่่มีีขัันธ์์ ๕ นิิพพานไม่่มีีทุุกข์์ ไม่่มีีทุุกขสมุุทััย เป็็นอีีกภาวะหนึ่่�ง 
ต่า่งหาก และภาวะนิพิพานนี้้�เป็น็ฝ่า่ยตรงข้้ามกับัวัฏัฏะนั้้�น ในแง่ท่ี่่�ว่า่  
เมื่่�อทำำ�ให้้แจ้้งนิิพพานแล้้ว วััฏฏะก็็จะไม่่มีีอีีก (๒) พระนิิพพานนั้้�น 
เป็็นภาวะความไม่่เกิิดขึ้้�นแห่่งทุุกข์์ทั้้�งปวง เพราะทุุกข์์นั้้�นเกิิด 
เมื่่�อมีีเหตุุ พระนิิพพานเป็็นภาวะปราศจากเหตุุโดยประการทั้้�งปวง  
เป็็นอสัังขตธรรม ไม่่มีีตััณหาอัันเป็็นเหตุุเกิิดแห่่งทุุกข์์ เมื่่�อมีีนิิพพาน
เป็็นอารมณ์์ เหตุุแห่่งทุุกข์์คืือตััณหาก็็เป็็นอัันหมดสิ้้�นไป

๙	ท ุกฺขสฺส วา อนุปฺปาทนิโรธปจฺจยตฺตา ทุกฺขนิโรธนฺติ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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ง. ทุุกขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา วิิเคราะห์์ตามรููปศััพท์์ ดัังนี้้� 
ทุุกฺฺขนิิโรธคามิินีีปฏิิปทา = ทุุกฺฺขนิิโรธคามิินีี + ทุุกฺฺขนิิโรธ

ปฏิิปทา
ทุุกฺฺขนิิโรธคามีีนีี = รู้้�ซึ่่�งทุุกขนิิโรธ เพราะเป็็นสภาวะมุ่่�งหน้้า

ตรงต่่อทุุกขนิิโรธนั้้�นโดยทำำ�ให้้เป็็นอารมณ์์
ทุุกฺฺขนิิโรธปฏิิปทา = เป็็นปฏิิปทาเพื่่�อเข้้าถึึงซึ่่�งความไม่่เกิิด

แห่่งทุุกข์์1๐ จ

จากรููปวิิเคราะห์์นี้้� มรรคมีีองค์์ ๘ ได้้ชื่่�อว่่าทุุกขนิิโรธคามิินีี
ปฏิิปทาเพราะเหตุุ ๒ ประการ คืือ (๑) ทำำ�ให้้มีีนิิพพานเป็็นอารมณ์์  
นิิพพานนั้้�นเป็็นสภาวะที่่�มีีอยู่่�แล้้ว เป็็นธััมมธาตุุ สามารถเชื่่�อมต่่อ 
กัับจิิตได้้ เป็็นธััมมายตนะ แต่่การที่่�จิิตจะรู้้�นิิพพานได้้ ต้้องมีี 
มรรค ๘ เกิิดประกอบ มััคคสััจจึึงเป็็นสิ่่�งที่่�ต้้องทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�นให้้ได้้  
เพราะเป็็นวิิธีีเดีียวเท่่านั้้�น ที่่�จะทำำ�ให้้จิิตมีีนิิพพานเป็็นอารมณ์์ได้้  
(๒) เป็็นข้้อปฏิิบััติิที่่�ทำำ�ให้้เข้้าความไม่่เกิิดแห่่งทุุกข์์ เมื่่�อรู้้�นิิพพาน 
เป็็นอารมณ์์แล้้ว ตััณหาย่่อมสิ้้�นไป ทุุกข์์ก็็ไม่่เกิิด เพราะไม่่มีีเหตุุ

ฉ. อริิยสััจ แยกศััพท์์เป็็น อริิย + สจฺฺจ มีีความหมายตาม 
รููปศััพท์์ ๔ อย่่าง ดัังนี้้� 

๑๐	ยสฺมา เอตํ ทุกฺขนิโรธํ คจฺฉติ อารมฺมณวเสน ตทภิมุขีภูตตฺตา ปฏิปทา จ โหติ  
ทุกฺขนิโรธปฺปตฺติยา ตสฺมา ทุกฺขนิโรธคามินี ปฏิปทาติ วุจฺจติ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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(๑) เป็นสัจจะที่พระอริยะทั้งหลายแทงตลอด ก็เพราะ 
พระอริยะท้ังหลายมีพระพุทธเจ้าเป็นต้น ย่อมแทงตลอดสจจะเหล่านี้11  

พระอริยะในที่นี้ คือพระอรหันต์ทั้งหลาย ท่านเหล่านั้นได้รู้แจ้ง 
แทงตลอดอย่างสมบูรณ์ในอริยสัจเหล่านี้ ไม่มีสิ่งใดที่ต้องรู้อีก  
ไม่มีกิจอื่นที่จะต้องมาทำ�อีกต่อไป ไม่ต้องเกิดอีก ไม่ต้องมาประพฤติ
พรหมจรรย์อีกต่อไป จบกิจแล้ว พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้า 
ทั้งหลายที่เคยมีแล้วในอดีต พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้าทั้งหลาย
ที่จักมีในอนาคต พระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้าในปัจจุบัน รวมทั้ง
บรรดาพระอรหันตสาวกทั้งหลายในอดีต อนาคต และปัจจุบัน  
ท่านเหล่านั้นแทงตลอดในสัจจะเดียวกันนี้ สมดังพระพุทธพจน์ว่า 

ภิิกษุุทั้้�งหลาย พระอรหัันตสััมมาสััมพุุทธเจ้้าเหล่่าใด
เหล่่าหนึ่่�งในอดีีตกาลได้้ตรััสรู้้�ตามความเป็็นจริิง พระอรหัันต
สััมมาสััมพุุทธเจ้้าเหล่่านั้้�นทั้้�งหมดได้้ตรััสรู้้�อริิยสััจ ๔ ประการ
ตามความเป็็นจริิง แม้้พระอรหัันตสััมมาสััมพุุทธเจ้้าเหล่่าใด 
เหล่า่หนึ่่�งในอนาคตกาลจัักตรััสรู้้�ตามความเป็น็จริงิ พระอรหัันต 
สััมมาสััมพุุทธเจ้้าทั้้�งหมดเหล่่านั้้�นจัักตรััสรู้้�อริิยสััจ ๔ ประการ
ตามความเป็็นจริิง แม้้พระอรหัันตสััมมาสััมพุุทธเจ้้าเหล่่าใด 
เหล่่าหนึ่่� ง ในปััจจุุบัันกาลย่่อมตรััสรู้้� ตามความเป็็นจริิ ง  
พระอรหัันตสััมมาสััมพุุทธเจ้้าเหล่่านั้้�นทั้้�งหมดย่่อมตรััสรู้้� 
อริิยสััจ ๔ ประการตามความเป็็นจริิง 

๑๑	ยสฺมา ปเนตานิ พุทฺธาทโย อริยา ปฏิวิชฺฌนฺติ ตสฺมา อริยสจฺจานีติ วุจฺจนฺติ. อภิ.วิ.อ.  
(บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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อริิยสััจ ๔ ประการ อะไรบ้าง คืือ
๑. ทุุกขอริิยสััจ	 ๒. ทุุกขสมุทยอริิยสััจ
๓. ทุุกขนิโรธอริิยสััจ	 ๔. ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ 

พระอรหัันตสััมมาสััมพุทธเจ้้าเหล่่าใดเหล่่าหนึ่่�งในอดีีตกาล
ได้้ตรััสรู้�ตามความเป็็นจริิง ... พระอรหัันตสััมมาสััมพุทธเจ้้าเหล่่าใด
เหล่่าหนึ่่�งในอนาคตกาลจัักตรััสรู้� ... พระอรหัันตสััมมาสััมพุทธเจ้้า
เหล่่าใดเหล่่าหนึ่่�งในปัจจุุบัันกาลย่่อมตรััสรู้� ตามความเป็็นจริิง  
พระอรหัันตสััมมาสััมพุทธเจ้้าเหล่่าน้ั้�นท้ั้�งหมดย่่อมตรััสรู้�อริิยสััจ ๔ 
ประการน้ี้�ตามความเป็็นจริิง1๒ (

(๒) เป็นสัจจะของพระอริยะ13 พระอริยะในความหมายนี้ 
หมายถึง พระพุทธเจ้าผู้ทรงเป็นพระอริยะองค์แรกของโลก พระองค ์
ทรงบอก แสดง บญัญตั ิตัง้ขึ้น เปดิเผย ทำ�ใหเ้ข้าใจได้งา่ย ทรงประกาศ 
อรยิสจั ๔ นี้แกช่าวโลกพรอ้มทัง้เทวโลก สจัจะนี้จงึได้ชือ่วา่เปน็สจัจะ
ของพระองค์ สมดังพระพุทธพจน์ว่า 

ภิิกษุุท้ั้�งหลาย อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� 
อริิยสััจ ๔ ประการ อะไรบ้าง คืือ
๑. ทุุกขอริิยสััจ	 ๒. ทุุกขสมุทยอริิยสััจ
๓. ทุุกขนิโรธอริิยสััจ	 ๔. ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ 

๑๒	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๔/๖๐๗-๖๐๘.
๑๓	อริยสฺส สจฺจานีติปิ อริยสจฺจานิ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� พระตถาคตเป็็นอริิยะในโลก พร้อ้มท้ั้�ง 
เทวโลก มารโลก พรหมโลก ในหมู่่�สััตว์์พร้้อมท้ั้�งสมณพราหมณ์ 
เทวดาและมนุษย์ ฉะน้ั้�น จึึงเรีียกว่่าอริิยสััจ1๔ (

(๓) เป็นสัจจะที่รู้แล้วทำ�ให้สำ�เร็จเป็นพระอริยะ เพราะ 
พระอริยะได้ตรัสรู้อริยสัจเหล่านี้ ทั้งเพราะให้สำ�เร็จความเป็น 
พระอริยะ15 เมื่อบุคคลรู้แจ้งในสัจจะ ๔ ก็จะเป็นพระอริยะ เป็นผู้ที่ 
ห่างไกลจากกิเลสที่มรรคนั้น ๆ ละได้แล้ว เป็นผู้แน่นอนในกุศลธรรม 
ทัง้หลาย สำ�เรจ็ความเปน็พระอรยิบคุคล ๔ ระดบั ได้แก ่พระโสดาบนั  
พระสกทาคาม ีพระอนาคาม ีและพระอรหนัต ์นามบญัญตัพิระอรยิะ 
เหล่านี้ สำ�เร็จมาจากการได้รู้อริยสัจเท่านั้น แม้พระพุทธองค์เอง 
ชาวโลกขนานนามว่าเป็นพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้าก็เพราะได้รู้
อริยสัจ ๔ ด้วยตนเอง สมดังพระพุทธพจน์ว่า 

ภิิกษุุท้ั้�งหลาย อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� 
อริิยสััจ ๔ ประการ อะไรบ้าง คืือ
๑. ทุุกขอริิยสััจ	 ๒. ทุุกขสมุทยอริิยสััจ
๓. ทุุกขนิโรธอริิยสััจ	 ๔. ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ 

๑๔	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๘/๖๑๐
๑๕	เอเตสํ อภิสมฺพุทฺธตฺตา อริยภาวสิทฺธิโตปิ อริยสจฺจานิ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
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อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� เพราะเรารู้้�แจ้้งอริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� 
ตามความเป็็นจริิง ชาวโลกจึึงเรีียกตถาคตว่่า พระอรหัันตสััมมา 
สััมพุทธเจ้้า1 (

(๔) เป็นสัจจะอันเป็นอริยะ17 กล่าวคือเป็นสัจจะที่ประเสริฐ
สูงสุด เป็นสิ่งจริงแท้ ไม่ผิดเพี้ยน ไม่เป็นอื่นจากความเป็นอย่างนี้ 
แน่นอน อุปาทานขันธ์ ๕ เป็นทุกข์ เป็นสิ่งจริงแท้ ไม่ผิดเพี้ยน  
ไม่เป็นอย่างอื่นจากความเป็นทุกข์ ตัณหาเป็นสมุทัย เป็นสิ่งจริงแท้  
ไม่ผิดเพี้ยน ไม่เป็นอย่างอื่นจากความเป็นสมุทัย พระนิพพานเป็น
นิโรธ เป็นสิ่งจริงแท้ ไม่ผิดเพี้ยน ไม่เป็นอย่างอื่นจากความเป็นนิโรธ 
อรยิมรรคมอีงค ์๘ เปน็มรรค เปน็สิง่จรงิแท้ ไมผ่ดิเพี้ยน ไมเ่ปน็อยา่งอื่น 
จากความเป็นมรรค เพราะเป็นสัจธรรมอันเป็นอย่างนั้น สมดัง
พระพุทธพจน์ว่า 

ภิิกษุุท้ั้�งหลาย อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� 
อริิยสััจ ๔ ประการ อะไรบ้าง คืือ
๑. ทุุกขอริิยสััจ	 ๒. ทุุกขสมุทยอริิยสััจ
๓. ทุุกขนิโรธอริิยสััจ	 ๔. ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ 
อริิยสััจ ๔ ประการน้ี้� เป็็นของแท้ ้ไม่่ผิิด ไม่่เป็็นอย่่างอื่่�น ฉะน้ั้�น  

จึึงเรีียกว่่า อริิยสััจ1๘ 


๑๖	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๓/๖๐๗
๑๗	อริยานิ สจฺจานีติปิ อริยสจฺจานิ. อภิ.วิ.อ. (บาลี) ๑๘๙/๙๐.
๑๘	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๗/๖๐๙-๖๑๐.
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๒.๓ โดยประเภทมีีลัักษณะเป็็นต้้น 
เป็็นการอธิิบายเพื่่�อให้้สามารถกำำ�หนดแยกแยะสภาวะต่่าง ๆ  

ได้้ชััดเจนยิ่่�งขึ้้�น สภาวธรรมมีีหลากหลาย มีีลัักษณะเฉพาะตััว 
ไม่เ่หมือืนกันั บางสภาวะมีีลักัษณะใกล้้เคีียงกันั ต้้องอาศัยัความเข้้าใจ
ด้้านอื่่�นมาช่่วยกำำ�หนดแยกแยะ พระอรรถกถาจารย์์ท่่านได้้แสดง
ลัักษณะ กิิจหน้้าที่่� และอาการปรากฏของสภาวะ สรุุปดัังตาราง

ตารางที่่� ๒.๒ แสดงลัักษณะเป็็นต้้นของสััจจะ ๔

อริิยสััจ ลัักษณะ รส ปััจจุุปััฏฐาน

ทุุกขสัจ
พาธนลกฺฺขณํํ
เบีียดเบีียน

สนฺตาปนรสํํ
ทำำ�ให้้เร่่าร้้อน

ปวตฺฺติิปจฺฺจุุปฏฺฺานํํ
ความเป็็นไป

สมุทััยสััจ
ปภวลกฺฺขณํํ
แดนเกิิด

อนุุปจฺฺเฉทกรณรสํํ
ทำำ�ให้้ไม่่ขาดสาย

ปลิิโพธปจฺฺจุุปฏฺฺานํํ
ห่่วงใยกัังวล

นิิโรธสัจ
สนฺติิลกฺฺขณํํ

สงบ
อจฺฺจุุติิรสํํ
ไม่่เคลื่่�อน

อนิิมิิตฺฺตปจฺฺจุุปฏฺฺานํํ
ไม่่มีีเครื่่�องหมาย

มััคคสัจ
นิิยฺฺยานลกฺฺขณํํ

นำำ�ออก
กิิเลสปฺปหานกรณรสํํ

ทำำ�ความละกิิเลส
วุุฏฺฺานปจฺฺจุุปฏฺฺานํํ

ความออก

อีีกอย่า่งหนึ่่�ง สัจัจะ ๔ นี้้� มีีลักัษณะตามลำำ�ดับั คือื ความหมุนุไป  
เหตุุให้้หมุุนไป ความหมุุนกลัับ และเหตุุให้้หมุุนกลัับ อีีกอย่่างหนึ่่�ง  
มีีลักษณะตามลำำ�ดับ คืือ สภาวธรรมท่ี่�มีีปัจจััยปรุุงแต่่ง ความทะยานอยาก  
สภาวธรรมที่่�ไม่่มีีปััจจััยปรุุงแต่่ง และการเห็็น สรุุปดัังตาราง
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ตารางที่่� ๒.๓ แสดงลัักษณะของสััจจะ ๔

อริิยสััจ ลัักษณะ ๑ ลัักษณะ ๒

ทุุกขสัจ
ปวตฺฺติิ

ความหมุุนไป
สงฺขต

สภาวธรรมท่ี่�มีีปัจจััยปรุุงแต่่ง

สมุทััยสััจ
ปวตฺฺตก

เหตุุให้้หมุุนไป
ตณฺฺหา

ความทะยานอยาก

นิิโรธสัจ
นิิวตฺฺติิ

ความหมุุนกลัับ
อสงฺขต

สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปัจจััยปรุุงแต่่ง

มััคคสัจ
นิิวตฺฺตก 

เหตุุให้้หมุุนกลัับ
ทสฺสน

การเห็็น

๒.๔ โดยอััตถะแห่่งสััจจะศััพท์์ 
เป็น็การอธิบิายอริยิสัจัโดยอาศัยัเนื้้�อความของศัพัท์ ์“สจฺจฺ” ที่่�

แปลว่า่ ความจริงิแท้ ้หมายความว่า่ อริยิสัจันั้้�นเป็น็ภาวะจริงิแท้้ เมื่่�อ
บุคุคลพิจิารณาอยู่่�ด้ว้ยปัญัญา ย่อ่มไม่ว่ิปิริติเหมือืนมายากล ไม่ห่ลอก
ลวงตาเหมือืนพยับัแดด และไม่เ่ป็็นสภาพที่่�หาไม่ไ่ด้้เหมือืนอัตัตาของ
พวกเดีียรถีีย์ ์โดยที่่�แท้้ อริยิสัจันั้้�นเป็น็อารมณ์ข์องอริยิญาณ แจ่ม่แจ้้ง
ด้้วยญาณตามลัักษณะของสััจจะนั้้�น ไม่่เป็็นอย่่างอื่่�นเลย คืือ ทุุกขสััจ
มีีอาการเบีียดเบีียน สมุุทััยสััจมีีอาการเป็็นเหตุุเกิิด นิิโรธสััจมีีอาการ
สงบ และมััคคสััจมีีอาการนำำ�ออก สภาวะเหล่่านี้้� เป็็นของแท้้ ไม่่ผิิด 
ไม่่เป็็นอย่่างอื่่�น เหมืือนลัักษณะของไฟและเหมืือนปกติิธรรมดาของ
โลกนี้้� สมดัังพระพุุทธพจน์์ว่่า 
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ภิิกษุุทั้้�งหลาย สิ่่�ง ๔ อย่่างนี้้� เป็็นของแท้้ ไม่่ผิิด ไม่่เป็็น
อย่่างอื่่�น 

สิ่่�ง ๔ อย่่าง อะไรบ้้าง คืือ ข้้อที่่�ว่่า นี้้�ทุุกข์์ นี้้�ทุุกขสมุุทััย  
นี้้�ทุกุขนิโิรธ นี้้�ทุกุขนิโิรธคามินิีีปฏิปิทา เป็น็ของแท้ ้ไม่ผ่ิดิ ไม่เ่ป็น็ 
อย่่างอื่่�น 

ภิิกษุุทั้้�งหลาย สิ่่�ง ๔ อย่่างนี้้� เป็็นของแท้้ ไม่่ผิิด ไม่่เป็็น 
อย่่างอื่่�น1๙ อ

อีีกอย่่างหนึ่่�ง ภาวะที่่�แท้้ ไม่่แปรผััน และเป็็นของจริิงในสััจจะ
แม้้ทั้้�ง ๔ มีีทุุกข์์เป็็นต้้นว่่าเป็็นอรรถของสััจจะเหมืือนกััน ดัังนี้้�

นอกจากทุุกข์์แล้้ว สิ่่�งที่่�จะเบีียดเบีียนไม่่มีี สิ่่�งที่่�เบีียดเบีียนอื่่�น 
จากทุุกข์์ ก็็ไม่่มีี เพราะฉะนั้้�น ทุุกข์์นี้้� จึึงเป็็นสััจจะโดยกำำ�หนด 
แน่่นอนว่่า เป็็นสิ่่�งที่่�เบีียดเบีียน

เว้้นตััณหานั้้�นเสีีย ทุุกข์์ย่่อมไม่่มีีแต่่เหตุุอื่่�น และทุุกข์์นั้้�น 
จะไม่่มีีแต่่ตััณหานั้้�นก็็หามิิได้้ เพราะฉะนั้้�น ตััณหานั้้�น จึึงเป็็นสััจจะ 
โดยกำำ�หนดแน่่นอนว่่า เป็็นเหตุุแห่่งทุุกข์์

ความสงบอื่่�นนอกจากนิิพพานไม่่มีี และนิิพพานนั้้�นจะไม่่สงบ 
ก็ห็ามิไิด้ ้เพราะฉะนั้้�น นิพิพานนี้้� จึงึเป็น็สัจัจะ โดยกำำ�หนดแน่น่อนว่า่  
เป็็นความสงบ

๑๙	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๙๐/๖๐๔.
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นอกจากมรรค เครื่่�องนำำ�ออกจากวััฏฏทุุกข์์อย่่างอื่่�นย่่อมไม่่มีี  
และมรรคแม้้นั้้�นจะมิใิช่เ่ครื่่�องนำำ�ออกก็ห็ามิไิด้ ้เพราะฉะนั้้�น มรรคนั้้�น 
จึึงเป็็นสััจจะ เพราะเป็็นเครื่่�องนำำ�ออกได้้อย่่างแท้้จริิง

๒.๕ โดยยกอรรถะขึ้้�นแสดงและระบุุเจาะจง 
เป็็นการอธิิบายโดยยกอรรถะของศััพท์์นั้้�น ๆ มาแสดง 

ทั้้�งหมดก่่อน แล้้วจึึงระบุุเจาะจงอรรถะที่่�ประสงค์์ ในที่่�นี้้� ยกอรรถะ
ของสััจจศััพท์์ที่่�มีีอยู่่�ในพระบาฬีีทั้้�งหมดมาแสดงก่่อน แล้้วจึึงระบุุ 
อรรถะที่่�ต้้องการในเรื่่�องอริิยสััจนี้้� 

“สจฺฺจ” ศััพท์์ ปรากฏหลายอย่่าง ได้้แก่่ 

๑.	ปรากฏในอรรถว่า คำ�จริง เช่น ในบาฬีว่า “สจฺจํ ภเณ น  
กุชฺเฌยฺย”20 แปลว่า บุคคลควรพูดคำ�จริง และไม่ควรโกรธ

๒.	ปรากฏในอรรถว่่า วิิรติิ คืือ ความงดเว้้น เช่่น ในบาฬีีว่่า 
“สจฺเฺจ ิติา สมณพฺรฺาหฺมฺณา จ”2 แปลว่าา สมณพราหมณ์ททั้งง�หลายผ
ผู้้�ตั้้�งอยู่่�แล้้วในความงดเว้้น

๓.	ปรากฏในอรรถว่่า ทิิฏฐิิ คืือ ความเห็็น เช่่น ในบาฬีีว่่า  
“กสฺฺมา นุุ สจฺฺจานิิ วทนฺฺติิ นานา ปวาทิิยาเส กุุสลา วทานา”2 แ≤

แปลว่่า เพราะเหตุุไรหนอ สมณพราหมณ์์ทั้้�งหลาย ผู้้�กล่่าวยกตนว่่า
เป็็นคนฉลาด จึึงได้้พููดความเห็็นต่่างกััน

๒๐	ขุ.ธ. (บาลี) ๒๕/๒๒๔/๕๖.
๒๑	ขุ.ชา.อสีติ. (บาลี) ๒๘/๔๓๓/๑๑๖.
๒๒	ขุ.สุ. (บาลี) ๒๕/๘๙๒/๕๐๘.
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๔.	ปรากฏในอรรถว่่า ปรมััตถ์์ คืือ นิิพพานและมรรค เช่่น  
ในบาฬีีว่่า “เอกญฺฺหิิ สจฺฺจํํ น ทุุติิยมตฺฺถิิ” แปลว่่า ปรมััตถ์์มีีเพีียง 
หนึ่่�งเดีียว อย่่างที่่� ๒ ไม่่มีี

๕.	 ปรากฏในอรรถว่า อริยสัจ เช่น ในบาฬีว่า “จตุนฺนํ อริย
สจจฺานํ กต ิกสุลา”23 แปลวา่ บรรดาอรยิสจั ๔ อรยิสจัเทา่ไรเปน็กศุล

ในเรื่่�องอริิยสััจนี้้� “สจฺฺจ” ศััพท์์นี้้� ใช้้ในอรรถะอริิยสััจ ตาม
ตััวอย่่างข้้อ ๕

๒.๖ โดยไม่่หย่่อนและไม่่ยิ่่�ง 
เป็็นการอธิิบายโดยการกำำ�หนดนัับจำำ�นวนของอริิยสััจ 

พระพุุทธองค์์ทรงตรวจสอบดููธรรมทั้้�งหมดด้้วยพระสััพพััญญุุตญาณ 
แล้้ว ทรงตั้้�งหมวดธรรมน้ี้�ขึ้้�นประกาศ อริิยสััจมีีเพีียง ๔ ตามความเป็็นจริิง  
ไม่่หย่่อนไปกว่่านี้้� คืือ ไม่่ใช่่สััจจะ ๑ ไม่่ใช่่สััจจะ ๒ ไม่่ใช่่สััจจะ ๓  
ไม่่ยิ่่�งไปกว่่า คืือ ไม่่ใช่่สััจจะ ๕ ไม่่ใช่่สััจจะ ๖ ไม่่ใช่่สััจจะ ๗ เป็็นต้้น  
สััจจะทั้้�งหมดมีีเพีียง ๔ เท่่านั้้�น ไม่่ขาด ไม่่เกิิน ไม่่มีีสััจจะอื่่�น 
นอกเหนือืไปจากอริยิสัจั ๔ ประการนี้้� และไม่ม่ีีสัจัจะข้้อใดในอริยิสัจั ๔  
ที่่�จะต้้องนำำ�ออกไป สมดัังพระพุุทธพจน์์ว่่า 

ดีีละ ดีีละ ภิกิษุ ุดีีแท้ ้ภิกิษุ ุเธอทรงจำำ�อริยิสัจั ๔ ประการ 
ที่่�เราแสดงไว้้แล้้ว 

๒๓	อภิ.วิ. (บาลี) ๓๕/๒๑๖/๑๓๔.
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เราแสดงทุุกขอริิยสััจเป็็นข้้อที่่� ๑ เธอก็็จงทรงจำำ�ไว้้อย่่างน้ั้�น  
เป็็นไปไม่่ได้้เลย ที่่�สมณะหรืือพราหมณ์์ผู้้�ใดผู้้�หนึ่่�งพึึงกล่่าวว่่า  
น้ี้�ไม่่ใช่่ทุุกขอริิยสััจข้้อที่่� ๑ ที่่�พระสมณโคดมทรงแสดงไว้้แล้้ว  
เราจัักบอกคืืนทุกขอริิยสััจข้้อที่่� ๑ น้ั้�นแล้้วบััญญััติทุุกขอริิยสััจ  
ข้้อที่่� ๑ เป็็นอย่่างอื่่�น 

เราแสดงทุุกขสมุทยอริิยสััจเป็็นข้้อที่่� ๒ เธอก็็จงทรงจำำ�ไว้้ 
อย่่างน้ั้�น เป็็นไปไม่่ได้้เลย ที่่�สมณะหรืือพราหมณ์์ผู้้�ใดผู้้�หนึ่่�ง 
พึึงกล่่าวว่่า น้ี้�ไม่่ใช่่ทุุกขสมุทยอริิยสััจข้้อที่่� ๒ ที่่�พระสมณโคดม  
ทรงแสดงไว้้แล้้ว เราจัักบอกคืืนทุกขสมุทยอริิยสััจข้้อที่่� ๒ น้ั้�นแล้้ว
บััญญััติทุุกขสมุทยอริิยสััจข้้อที่่� ๒ เป็็นอย่่างอื่่�น

เราแสดงทุุกขนิโรธอริิยสััจเป็็นข้้อที่่� ๓ เธอก็็จงทรงจำำ�ไว้้
อย่่างน้ั้�น เป็็นไปไม่่ได้้เลย ที่่�สมณะหรืือพราหมณ์์ผู้้�ใดผู้้�หนึ่่�ง
พึึงกล่่าวว่่า น้ี้�ไม่่ใช่่ทุุกขนิโรธอริิยสััจข้้อที่่� ๓ ที่่�พระสมณโคดม  
ทรงแสดงไว้แ้ล้้ว เราจัักบอกคืืนทุกขนิโรธอริิยสััจข้้อที่่� ๓ น้ั้�นแล้้ว
บััญญััติทุุกขนิโรธอริิยสััจ ข้้อที่่� ๓ เป็็นอย่่างอื่่�น

เราแสดงทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจเป็็นข้้อที่่� ๔ เธอ
ก็็จงทรงจำำ�ไว้้อย่่างน้ั้�น เป็็นไปไม่่ได้้เลย ที่่�สมณะหรืือพราหมณ์ 
ผู้้�ใดผู้้�หนึ่่�งพึึงกล่่าวว่่า น้ี้�ไม่่ใช่่ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ 
ข้้อที่่� ๔ ที่่�พระสมณโคดมทรงแสดงไว้้ เราจัักบอกคืืนทุกขนิโรธ
คามิินีีปฏิิปทาอริิยสััจ ๔ น้ั้�นแล้้วบััญญััติทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทา
อริิยสััจข้้อที่่� ๔ เป็็นอย่่างอื่่�น
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เธอจงทรงจำ�อริยสัจ ๔ ประการที่เราแสดงไว้แล้ว อย่างนี้แล24

อีีกอย่่างหนึ่่�ง พระพุุทธองค์์ทรงแสดงธรรมอย่่างครบถ้้วน
สมบููรณ์์ ครอบคลุุมสิ่่�งที่่�ควรทราบ ไม่่ขาดและไม่่เกิินไปกว่่านี้้�  
เพื่่�อจะได้้ทำำ�กิิจต่่อสััจจะให้้ถููกต้้อง เพีียงพอต่่อการทำำ�ให้้แจ้้งนิิพพาน  
และเข้้าถึึงผลที่่�ควรเข้้าถึึงได้้ด้้วยความเพีียร เช่่น (๑) ทรงแสดง 
ความจริิงเกี่่�ยวกัับการเวีียนว่่ายตายเกิิดอย่่างสมบููรณ์์ โดยแยกเป็็น  
๔ ประเด็น็ ได้แ้ก่ ่ความหมุนุไป เหตุแุห่ง่ความหมุนุไป ความหมุนุกลับั  
เหตุใุห้้หมุนุกลับั อธิบิายว่า่ ทรงแสดงทุกุขสัจักล่า่วคือือุปุาทานขันัธ์ ์๕  
เวีียนว่่ายไปในวััฏฏสงสาร แสดงเหตุุให้้วััฏฏะหมุุน แสดงภาวะ 
ไม่ม่ีีการหมุนุ และวิธิีีปฏิบิัตัิใิห้้ถึงึภาวะนั้้�น เป็น็การแสดงครบอริยิสัจั ๔  
อย่า่งสมบููรณ์ ์(๒) ทรงแสดงธรรมตามกิจิที่่�ต้้องทำำ�ต่อ่สภาวะเหล่า่นั้้�น 
โดยแยกเป็น็ ๔ ประเด็น็ ได้แ้ก่ ่สภาวธรรมที่่�ควรกำำ�หนดรู้้� สภาวธรรม
ที่่�ควรละ สภาวธรรมที่่�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง สภาวธรรมที่่�ควรเจริญิทำำ�ให้้เกิดิ  
(๓) ทรงแสดงธรรมเกี่่�ยวเนื่่�องกัับตััณหาอย่่างครอบลุุม โดยแยก
เป็็น ๔ ประเด็็น ได้้แก่่ ที่่�เกิิดของตััณหา ตััวตััณหา ที่่�ไม่่เกิิดตััณหา 
อุุบายวิิธีีทำำ�ให้้ถึึงที่่�ไม่่ตััณหา (๔) ทรงแสดงธรรมเกี่่�ยวเนื่่�องกัับอาลััย 
อย่่างครอบลุุม โดยแยกเป็็น ๔ ประเด็็น ได้้แก่่ อาลััย ความยิินดีี 
ในอาลััย ความถอนอาลััย อุุบายวิิธีีสำำ�หรัับถอนอาลััย เขีียนสรุุปได้้
ดัังตาราง

๒๔	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๖/๖๐๒.
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ตารางที่่� ๒.๔ ตััวอย่่างการแสดงธรรมครอบคลุุมแบบอริิยสััจ

อริิยสััจ ๑ ๒ ๓ ๔

ทุุกขสัจ
ปวตฺฺติิ

ความหมุุนไป
ปริิญฺฺเยฺย

ควรกำำ�หนดรู้�

ตณฺฺหาวตฺฺถุุ
ท่ี่�เกิิดของ 
ตััณหา

อาลย
กามคุุณ

สมุทััยสััจ
ปวตฺฺตก
เหตุุให้้ 
หมุุนไป

ปหาตพฺฺพ
ควรละ

ตณฺฺหา
ความทะยาน 

อยาก

อาลยรามตา
ความยิินดีี 
ในอาลััย

นิิโรธสัจ
นิิวตฺฺติิ

ความหมุุนกลัับ
สจฺฉิิกาตพฺฺพ
ควรทำำ�ให้้แจ้้ง

ตณฺฺหานิิโรธ
ท่ี่�ไม่่เกิิดตัณหา

อาลยสมุคฺฺฆาต
ความถอน

อาลััย

มััคคสัจ
นิิวตฺฺตก 
เหตุุให้้ 

หมุุนกลัับ

ภาเวตพฺฺพ
ควรทำำ�ให้้เกิิด

ตณฺฺหานิิโรธุุปาย
วิิธีีให้้ถึงท่ี่� 

ไม่่เกิิดตัณหา

อาลย 
สมุคฺฺฆาตููปาย
วิิธีีเพื่่�อถอน

อาลััย

๒.๗ โดยลำำ�ดัับ 
เป็น็การอธิบิายการแสดงอริิยสัจั ๔ ตามลำำ�ดับั (๑) ทุกุขอริยิสัจั  

(๒) ทุกุขสมุทุัยัอริยิสัจั (๓) ทุกุขนิโิรธอริยิสัจั (๔) ทุกุขนิโิรธคามินิีีปฏิปิทา 
อริิยสััจ นี้้�เป็็นลำำ�ดัับแห่่งเทศนาเท่่านั้้�น โดยมีีเหตุุผลประกอบ ดัังนี้้� 

ลำำ�ดัับที่่� ๑ ทรงแสดงทุุกขสััจไว้้ก่่อน เพราะเป็็นสิ่่�งที่่�คนทั่่�วไป
เข้้าใจได้้ง่่าย เนื่่�องจากเป็็นสภาวะที่่�หยาบและเป็็นของสาธารณะ 
แก่่สััตว์์ทุุกจำำ�พวก สััตว์์ทั้้�งหลายพากัันหวาดกลััวต่่อความทุุกข์์  
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มีีความเจ็บ็ป่ว่ย ความแก่ ่และความตายเป็น็ต้้น ทุกุข์น์ี้้�จึงึเป็น็สภาวะ
ที่่�หยาบ น่่ารัังเกีียจ น่่าหวาดหวั่่�น แม้้แต่่คำำ�พููดถึึงความทุุกข์์ก็็ยัังเป็็น
คำำ�เสนีียดจััญไรสำำ�หรัับชาวโลก เป็็นคำำ�ที่่�ไม่่อยากได้้ยิิน แต่่ทุุกข์์นี้้�  
ก็็เป็็นสิ่่�งสาธารณะทั่่�วไปแก่่สััตว์์ทุุกหมู่่�เหล่่า ไม่่เลืือกชาติิชั้้�นวรรณะ  
การได้ป้ระสบกับัทุกุข์ ์เป็น็สิ่่�งแน่น่อนเสมอ ไม่อ่าจจะให้้เป็น็อย่า่งอื่่�น 
ไปได้้ ไม่่ต้้องเรีียกร้้อง ไหว้้วอน หรืือแสวงหา ก็็ย่่อมได้้รัับทุุกข์์ 
ทั่่�วหน้้ากััน

ลำำ�ดัับที่่� ๒ ทรงแสดงสมุุทยสััจ เพื่่�อแสดงเหตุุแห่่งทุุกขสััจนั้้�น
นั่่�นเอง สาเหตุุที่่�ได้้รัับความทุุกข์์ประการต่่าง ๆ อัันน่่ากลััว ไม่่น่่า
ปรารถนาทั้้�งหมดประมวลรวมลงมา ก็็เพราะความยิินดีีติิดใจในทุุกข์์
นั่่�นเอง นอกจากเหตุุนี้้� เหตุุอื่่�นไม่่มีี 

ลำำ�ดัับที่่� ๓ ทรงแสดงนิิโรธสััจ เพื่่�อจะทรงแสดงเพราะเหตุุ
ไม่่เกิิด ผลจึึงไม่่เกิิด ทุุกข์์อัันน่่ากลััวนั้้�น เกิิดขึ้้�นมาเพราะมีีเหตุุ  
หากไม่่มีีเหตุุ ทุุกข์์ก็็ไม่่เกิิดขึ้้�น ภาวะที่่�ไร้้เหตุุโดยประการทั้้�งปวง  
คืือพระนิิพพานนี้้� จึึงแสดงในลำำ�ดัับถััดมา 

ลำำ�ดับัที่่� ๔ ทรงแสดงมัคัคสัจั เพื่่�อจะทรงแสดงอุบุายวิธิีีปฏิบิัตัิิ
เพื่่�อถึงึนิโิรธสัจันั้้�น พระนิพิพานนั้้�นมีีอยู่่�แล้้ว เป็น็ธัมัมายตนะ สามารถ
เชื่่�อมต่่อกัับจิิตได้้ แต่่ต้้องมีีมรรค ๘ ประการเกิิดประกอบขึ้้�นกัับจิิต 
จึึงจะสามารถรู้้�นิิพพานได้้ วิิธีีหรืืออุุบายอย่่างอื่่�น ไม่่มีีเลย

อีีกอย่่างหนึ่่�ง 
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ลำำ�ดัับที่่� ๑ ทรงแสดงทุุกขสััจไว้้ก่่อน เพื่่�อให้้เกิิดความสัังเวช
แก่่เหล่่าสััตว์์ผู้้�ยิินดีีและติิดใจความสุุขในภพ เพราะสััตว์์ทั้้�งหลาย 
มีีอวิิชชาคลอบคลุุมไว้้ ทำำ�ให้้ไม่่เห็็นทุุกข์์ที่่�มีีอยู่่�จริิงในโลก นึึกคิิด 
ไปตามความไม่่รู้้�และความเห็็นผิิด จึึงทำำ�ให้้ยิินดีีติิดข้้องในความสุุข  
อัันเป็็นเวทนาที่่�ไม่่เที่่�ยง เกิิดขึ้้�นเพราะผััสสะเป็็นครั้้�ง ๆ เท่่านั้้�น  
จนหลงลืืมความทุุกข์์ที่่�ตนได้้ประสบอยู่่� พระองค์์ทรงประกาศ 
ความจริิง ให้้เข้้าใจชััดเจนถึึงความจริิงของโลก คืือ โลกเป็็นทุุกข์์  
แม้้ความรู้้�สึึกสุุขก็็เป็็นทุุกข์์ด้้วย เพราะมีีลัักษณะไม่่เที่่�ยง เพื่่�อให้้ 
เวไนยสัตัว์ท์ั้้�งหลายเกิดิปัญัญาเข้้าใจความจริงิ และเกิดิความเกรงกลัวั
ต่่อความทุุกข์์ในวััฏฏสงสาร

ลำำ�ดัับที่่� ๒ ทรงแสดงสมุุทยสััจ เพื่่�อให้้ทราบว่่า ทุุกข์์นั้้�นไม่่ได้้
มาจากเหตุุภายนอก เช่่น พระอิิศวรบัันดาลขึ้้�นเป็็นต้้น แต่่ทุุกข์์นั้้�น 
เกิิดจากตััณหา ตััณหามีี ทุุกข์์จึึงมีีได้้ หากตััณหาไม่่มีี ทุุกข์์ก็็ไม่่มีี 

ลำำ�ดัับที่่� ๓ ทรงแสดงนิิโรธสััจ เพื่่�อให้้เกิิดความเบาใจแก่่ 
สััตว์์ทั้้�งหลาย ทำำ�ให้้ได้้รู้้�ถึึงภาวะอัันเป็็นที่่�ออกจากทุุกข์์และเหตุุเกิิด
ทุกุข์ ์จากที่่�เคยท่อ่งเที่่�ยวเวีียนว่า่ยตายในวัฏัฏสงสารมายาวนาน ก็ไ็ด้้
ทราบถึึงนิิพพาน อัันเป็็นภาวะปราศจากวััฏฏทุุกข์์ ไม่่มีีการหมุุนวน
ต่่อไป เป็็นภาวะที่่�มีีอยู่่�แล้้ว เที่่�ยง มั่่�นคง เป็็นสุุข 

ลำำ�ดัับที่่� ๔ ทรงแสดงมััคคสััจ อัันเป็็นปฏิิปทาเพื่่�อทำำ�ให้้แจ้้ง
พระนิิพพานนั้้�น เมื่่�อมีีนิิพพานเป็็นอารมณ์์ ตััณหาก็็ไม่่มีี ทุุกข์์ก็็ไม่่มีี  
เป็็นข้้อปฏิิบััติิเพื่่�อกระทำำ�ที่่�สุุดแห่่งทุุกข์์โดยถููกต้้อง เมื่่�อดำำ�เนิินตาม
ทางนี้้�แล้้ว ไม่่ต้้องกลัับมาทุุกข์์อีีกต่่อไป
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๒.๘ โดยกิิจแห่่งญาณในอริิยสััจ 
เป็น็การอธิบิายโดยยกญาณที่่�มีีอริยิสัจัเป็น็อารมณ์ม์าแยกแยะ 

เพื่่�อให้้เห็็นชััดว่่า ญาณเหล่่านั้้�นทำำ�กิิจอย่่างไรในอริิยสััจ ๔ สััจจญาณ
นั้้�นมีีทั้้�งระดัับโลกิิยะและโลกุุตตระ แยกเป็็น ๒ ระดัับ ดัังนี้้�

(๑) อนุุโพธญาณ เป็็นระดัับโลกิิยะ ญาณนี้้�สามารถรู้้�ชััด 
ในทุุกขสััจและสมุุทััยสััจได้้ แต่่ไม่่ได้้รู้้�พร้้อมกััน บางคราวรู้้�ทุุกขสััจ  
บางคราวรู้้�สมุุทยสััจ รู้้�ต่่างขณะจิิตกััน มีีอารมณ์์ต่่างกััน ส่่วนนิิโรธสััจ
และมััคคสััจ สามารถเข้้าใจได้้ด้้วยการฟัังเป็็นต้้นเท่่านั้้�น ยัังไม่่อาจ 
รู้้�ชัดัตามสภาพที่่�เป็น็จริงิ เนื่่�องจากนิโิรธสัจัและมัคัคสัจั เป็น็โลกุตุตระ 

(๒) ปฏิเิวธญาณ เป็็นโลกุตุตระ ญาณนี้้�มีีนิพิพานเป็็นอารมณ์์  
ละกิิเลสได้้เด็็ดขาดตามลำำ�ดัับของมรรคนั้้�น ๆ แทงตลอดสััจจะทั้้�ง ๔ 
โดยกิิจในขณะจิิตเดีียว สมดัังที่่�ท่่านพระควััมปติิกล่่าวว่่า 

ผู้้�มีีอายุุท้ั้�งหลาย ผมได้้ฟััง ได้้รัับมาเฉพาะพระพัักตร์์
พระผู้้�มีีพระภาคว่า ภิิกษุุท้ั้�งหลาย ผู้้�ใดเห็็นทุกข์์ ผู้้�นั้�นชื่่�อว่่าเห็็น
ทุุกขสมุทััยบ้้าง เห็็นทุกขนิโรธบ้าง เห็็นทุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาบ้้าง  
ผู้้�ใดเห็็นทุกขสมุทััย ผู้้�นั้�นชื่่�อว่่าเห็็นทุกข์์บ้้าง เห็็นทุกขนิโรธบ้าง 
เห็็นทุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาบ้้าง ผู้้�ใดเห็็นทุกขนิโรธ ผู้้�นั้�นชื่่�อว่่า
เห็็นทุกข์์บ้้าง เห็็นทุกขสมุทััยบ้้าง เห็็นทุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทาบ้้าง  
ผู้้�ใดเห็็นทุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทา ผู้้�นั้�นชื่่�อว่่าเห็็นทุกข์์บ้้าง เห็็น
ทุุกขสมุทััยบ้้าง เห็็นทุกขนิโรธบ้าง2๕ อ

๒๕	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๐/๖๑๑.
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อนึ่่�ง ในญาณที่่�เป็็นโลกิิยะ ญาณเหล่่านี้้�มีีอริิยสััจเป็็นอารมณ์์ 
เข้้าใจชัดัในลักัษณะของทุกุข์เ์ป็น็ต้้นตามที่่�เป็น็จริงิ เป็น็ความรู้้�ชัดัเจน
ไม่่ผิิดเพี้้�ยน ก็็ย่่อมห้้ามความเห็็นผิิดและการปฏิิบััติิผิิดในประเด็็น 
นั้้�น ๆ ทำำ�ให้้ความเห็็นผิิดและการปฏิิบััติิไม่่เกิิดขึ้้�น แยกเป็็นญาณ 
ในสััจจะ ๔ ดัังนี้้�

(๑) ทุุกขญาณ ห้้ามสัักกายทิิฏฐิิได้้ แม้้ยัังละไม่่ได้้ด้้วย 
โสดาปัตัติมิรรค ก็ท็ำำ�ให้้ไม่เ่กิดิขึ้้�นครอบงำ��จิติ เพราะญาณสามารถรู้้�ชัดั 
ว่่ามีีแต่่ทุุกข์์ มีีแต่่ขัันธ์์ ๕ ได้้แก่่ รููปขัันธ์์ เวทนาขัันธ์์ สััญญาขัันธ์์  
สังัขารขันัธ์ ์วิญิญาณขันัธ์ ์ไม่ม่ีีอัตัตาตัวัตนเลย จึงึไม่เ่กิดิความเข้้าใจผิดิ 
ที่่�ไปยึึดขัันธ์์ ๕ ว่่าเป็็นตนหรืือเป็็นของตน

(๒) สมุุทยญาณ ห้้ามอุุจเฉททิิฏฐิิได้้ เพราะได้้เข้้าใจทุุกข์์
ทั้้�งหลายเกิิดเพราะมีีเหตุุ เมื่่�อเหตุุยัังมีี ผลก็็ยัังต้้องมีีอยู่่�เป็็นสภาพ
ธรรมดา เป็็นแต่่ทุุกข์์ที่่�ยัังต้้องมีีอยู่่� เพราะมีีเหตุุคืือตััณหา ไม่่ได้้มีี
สััตว์์บุุคคลตััวตนเลย ความเห็็นผิิดว่่า สััตว์์บุุคคลตายแล้้วสููญไปเลย 
ไม่่ต้้องเกิิดอีีกหลัังจากตายแล้้ว ก็็ย่่อมไม่่เกิิดขึ้้�น

(๓) นิิโรธญาณ ห้้ามสััสสตทิิฏฐิิได้้ เพราะได้้เข้้าใจทุุกข์์ 
ทั้้�งหลายสิ้้�นไป หมดไป ไม่่เกิิดอีีก เพราะไม่่มีีเหตุุ เมื่่�อเหตุุไม่่มีี  
ทุุกข์์ก็็ไม่่เกิิด ความเห็็นผิิดว่่า สััตว์์บุุคคลเที่่�ยงแท้้ถาวรตลอดไป  
หรืือตายแล้้วไปเกิิดเป็็นผู้้�มั่่�นคงเที่่�ยงแท้้อยู่่�ดิินแดนแห่่งใดแห่่งหนึ่่�ง  
ก็็ย่่อมไม่่เกิิดขึ้้�น
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(๔) มััคคญาณ ห้้ามอกิิริิยาทิิฏฐิิได้้ เพราะได้้ทราบถึึง 
อุุบายวิิธีีเข้้าถึึงนิิพพานคืือมรรค ๘ สภาวะเหล่่านี้้�เป็็นสัังขตะ ต้้องมีี 
ความตั้้�งใจ ประกอบ ปรุุงแต่่ง จึึงจะเกิิดขึ้้�นได้้ สัังขตธรรมไม่่อาจ 
เกิิดขึ้้�นได้้ลอย ๆ มรรคเป็็นสัังขตะขั้้�นเลิิศสุุด ก็็ต้้องอาศััยความเพีียร
อัันเลิิศที่่�สุุด จึึงจะทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�น เป็็นการทำำ�กรรมไม่่ดำำ�ไม่่ขาว มีีวิิบาก
ไม่่ดำำ�ไม่่ขาว เป็็นไปเพื่่�อความสิ้้�นกรรม

อีีกอย่่างหนึ่่�ง 

(๑) ทุุกขญาณ ห้้ามความปฏิบิััติิผิิดในผล คืือ ความสำำ�คััญผิิด
ในขัันธ์์ที่่�ไม่่มีีความยั่่�งยืืน ความสวยงาม ความสุุข และอััตตา ว่่าเป็็น
ความยั่่�งยืืน ความสวยงาม ความสุุข และอััตตา

(๒) สมุุทยญาณ ห้้ามการปฏิิบััติิผิิดในเหตุุ คืือ ความหลง
ยึึดถืือในสิ่่�งที่่�มิิใช่่เหตุุว่่าเป็็นเหตุุ โดยไปหลงเข้้าใจว่่า สััตว์์โลก 
เป็็นไปตามการบัันดาลของพระอิิศวร พระผู้้�สร้้าง พระกาฬ และ 
เกิิดขึ้้�นเองตามภาวะของตนเป็็นต้้น

(๓) นิิโรธญาณ ห้้ามการปฏิิบััติิผิิดในนิิโรธ คืือ ความยึึดถืือ 
ในอรููปโลกและยอดภููมิิว่่าเป็็นนิิพพาน เป็็นภาวะที่่�ไร้้ทุุกข์์

(๔) มััคคญาณ ห้้ามการปฏิิบััติิผิิดในวิิธีีการ คืือ ความยึึดถืือ
ในทางที่่�ไม่่หมดจด มีีกามสุุขััลลิิกานุุโยคและอััตตกิิลมถานุุโยค  
ว่่าเป็็นทางที่่�ทำำ�ให้้ถึึงพระนิิพพาน
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ตารางที่่� ๒.๕ แสดงกิิจของสััจจญาณ

ญาณ สิ่่�งที่่�ละได้้  
(๑)

สิ่่�งที่่�ละได้้  
(๒)

ทุุกขญาณ สัักกายทิิฏฐิ ละการปฏิิบััติิผิิดในผล  
คืือละสััญญาท่ี่�หมายในขันธ์ว่่า 
ยั่่�งยืืน สวยงาม สุุข และมีีตัวตน

สมุทยญาณ อุุจเฉททิฏฐิ ละการปฏิิบััติิผิิดในเหตุุ  
คืือละความเห็็นผิดท่ี่�ว่่า สััตว์์โลกเป็็นไปตาม 
ผู้้�มีีอำำ�นาจ ผู้้�ยิ่่�งใหญ่่ และพระกาฬเป็็นต้้น

นิิโรธญาณ สััสสตทิิฏฐิ ละการปฏิิบััติิผิิดในนิโรธ  
คืือละความเห็็นผิดว่า อรููปโลกและยอดภพ

เป็็นต้้นเป็็นความไม่่เกิิดของทุุกข์์

มััคคญาณ อกิิริิยทิิฏฐิ ละการปฏิิบััติิผิิดในวิธีีการ
คืือละกามสุุขััลลิิกานุุโยคและอััตตกิิลมถานุุโยค

๒.๙ โดยประเภทแห่่งสภาวธรรมที่่�รวมลงภายใน 
เป็น็การอธิบิายโดยสงเคราะห์ส์ภาวธรรมต่า่ง ๆ ประกอบลงใน 

อริยิสัจั ๔ ยกเว้้นตัณัหาซึ่่�งจัดัเป็น็สมุทุยสัจัออกไป โลกิยิธรรมทั้้�งหมด
เป็็นทุุกขสััจ พระนิิพพานเป็็นนิิโรธสััจ มรรค ๘ เป็็นมััคคสััจ และเมื่่�อ
นำำ�ธรรมภาคปฏิิบััติิตั้้�งแต่่ระดัับเบื้้�องต้้นจนถึึงโพธิิปัักขิิยธรรม ได้้แก่่  
กายสุุจริิต ๓ วจีีสุุจริิต ๔ ความมัักน้้อย สัันโดษ วิิตก ๓ สติิปััฏฐาน ๔  
สััมมััปปธาน ๔ อิิทธิิบาท ๔ อิินทรีีย์์ ๕ พละ ๕ โพชฌงค์์ ๗  
มาสงเคราะห์์ลงในมรรค ๘ จะสรุุปได้้ดัังตาราง
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ตาราง ๒.๖ สงเคราะห์์ธรรมลงในอริิยสััจ

อริิยสััจ สภาวธรรม

ทุุกขสัจ ยกเว้้นตัณหา และ สภาวธรรม 
ท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ

สมุทยสััจ ตััณหาวิิจริิต ๓๖

นิิโรธสัจ พระนิิพพาน

มััคคสััจ

(๑) สััมมาทิิฏฐิ วิิมัังสิิทธิิบาท ปััญญิินทรีีย์์ ปััญญาพละ  
ธััมมวิิจยสััมโพชฌงค์์

(๒) สััมมาสัังกััปปะ วิิตก ๓ มีีเนกขััมมวิิตกเป็็นต้้น

(๓) สััมมาวาจา วจีีสุจริิต ๔ สััทธิินทรีีย์์ สััทธาพละ  
ฉัันทิทธิิบาท มรรค ๓ ข้้อน้ี้�  
เป็็นอริิยกัันตศีีล ซ่ึ่�งเป็็น
สภาวะท่ี่�รัับไว้้ได้้ด้้วยศรัทธา

(๔) สััมมากััมมัันตะ กายสุุจริิต ๓

(๕) สััมมาอาชีีวะ ความมัักน้้อย 
ความสัันโดษ

(๖) สััมมาวายามะ สััมมััปปธาน ๔ วิิริิยิิทธิิบาท วิิริิยิินทรีีย์์ วิิริิยพละ  
วิิริิยสััมโพชฌงค์์

(๗) สััมมาสติ สติปััฏฐาน ๔ สตินทรีีย์์ สติพละ สติสััมโพชฌงค์์

(๘) สััมมาสมาธิิ สมาธิิอย่่างละ ๓ มีีสมาธิิท่ี่�มีีวิตกและมีีวิจารเป็็นต้้น
จิิตตสมาธิิ สมาธิินทรีีย์์ สมาธิิพละ ปีีติิสััมโพชฌงค์์ 
ปััสสัทธิิสััมโพชฌงค์์ สมาธิิสััมโพชฌงค์์  
อุุเบกขาสััมโพชฌงค์์
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๒.๑๐ โดยอุุปมา 
เป็็นการอธิิบายอริิยสััจ ๔ มีีทุุกข์์เป็็นต้้นโดยใช้้คำำ�อุุปมา 

เปรีียบเทีียบ เพราะบุุคคลบางกลุ่่�มสามารถเข้้าใจเนื้้�อความแห่่งธรรม 
ได้้โดยอาศััยอุุปมา ในอรรถกถาท่่านแสดงอุุปมาไว้้เป็็นตัวอย่่าง ดัังตาราง

ตาราง ๒.๗ แสดงอุุปมาอริิยสััจ ๔

อริิยสััจ ทุุกขสััจ สมุุทััยสััจ นิิโรธสััจ มััคคสััจ

อุุปมา ๑ ภาโร
ของหนััก

ภาราทานํํ
การถืือ 

ของหนััก

ภารนิกฺฺเขปนํํ
การวาง 
ของหนััก

ภารนิกฺฺเขปนููปาโย 
อุุบายวิิธีี 

วางของหนััก

อุุปมา ๒ โรโค
โรค

โรคนิทานํํ
เหตุุเกิิดโรค

โรควููปสโม 
ความสงบ 
ระงัับโรค

เภสชฺชํํ
ยารัักษาโรค

อุุปมา ๓ ทุุพฺฺภิิกฺฺขํํ
ภิิกษาหายาก

ทุุพฺฺพุุฏฺฺิิ
ฝนแล้้ง

สุุภิิกฺฺขํํ
ภิิกษาหาง่่าย

สุุวุุฏฺฺิิ
ฝนดีี

อุุปมา ๔ เวรีี
คนมีีเวร

เวรมููลํํ
เหตุุของเวร

เวรสมุคฺฺฆาตํํ
การถอนเวร

เวรสมุคฺฺฆาตููปาโย
อุุบายวิิธีีถอนเวร

อุุปมา ๕ วิิสรุกฺฺขํํ
ต้้นไม้้พิษ

รุุกฺฺขมููลํํ
รากต้้นไม้้

มููลุปจฺเฉโท
การตััด 

รากต้้นไม้้

ตทุุปจฺเฉทุุปาโย
อุุบาย 

วิิธีีตัดรากต้้นไม้้

อุุปมา ๖ ภยํํ
ภััย

ภยมููลํํ
เหตุุแห่่งภััย

นิิพฺฺภยํํ
ความปลอดภัย

ตทธิคมุปาโย
อุุบายถึึง 

ความปลอดภัย

อุุปมา ๗ โอริิมตีีรํํ
ฝั่่�งน้ี้�

มโหโฆ
ห้้วงน้ำำ��ใหญ่่

ปาริิมตีีรํํ
ฝั่่�งโน้้น

ตีีรตํํสมฺปาปกวายาโม
ความพยายามไปถึึงฝั่่�ง
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๒.๑๑ โดยธรรมหมวดละ ๔ 
เป็็นการอธิิบายอริิยสััจ ๔ โดยอาศััยความรู้้� ในด้้านบท

พยััญชนะและองค์์ธรรม มาจััดเป็็นหมวดละ ๔ การอธิิบายหััวข้้อนี้้�  
ต้้องอาศััยความเข้้าใจชััดเจนในตััวบาลีีและองค์์ธรรมของแต่่ละบท
เป็็นอย่่างดีี เมื่่�อนำำ�มาอธิิบายประกอบเข้้ากัับอริิยสััจ ๔ ก็็ช่่วยให้้เกิิด
ความชััดเจนมากยิ่่�งขึ้้�น 

การอธิิบายหมวดละ ๔ ในเรื่่�องทุุกขสััจ จััดได้้ดัังนี้้� 

(๑) สภาวธรรมที่่�เป็น็ทุกุข์ ์แต่ไ่ม่เ่ป็น็อริยิสัจั ได้แ้ก่ ่สภาวธรรม 
ที่่�สััมปยุุตกัับมรรค กล่่าวคืือจิิตและเจตสิิกที่่�เหลืือเว้้นมรรค ๘ ที่่� 
เกิดิพร้้อมกันัในมัคัคจิติ และสามัญัญผล ๔ เป็น็ทุกุข์ ์เพราะมีีลักัษณะ 
ไม่่เที่่�ยง สิ่่�งใดไม่่เที่่�ยง สิ่่�งนั้้�นเป็็นทุุกข์์ เป็็นทุุกข์์ที่่�มีีอยู่่�ประจำำ�สัังขาร 
แต่่สภาวะเหล่่านี้้� ไม่่ได้้จััดเป็็นอริิยสััจข้้อใดเลย

(๒) สภาวธรรมที่่� เป็็นอริิยสััจ แต่่ไม่่ เป็็นทุุกข์์ ได้้แก่่  
พระนิิพพาน จััดเป็็นทุุกขนิิโรธอริิยสััจ แต่่ไม่่เป็็นทุุกข์์ เนื่่�องจาก 
พระนิิพพานเป็็นภาวะเที่่�ยง เป็็นสุุข

(๓) สภาวธรรมที่่�เป็็นทุุกข์์ด้้วยและเป็็นอริิยสััจด้้วย ได้้แก่่  
อุุปาทานขัันธ์์ ๕ และตััณหา มีีลัักษณะเป็็นทุุกข์์ เพราะไม่่เที่่�ยง  
ถููกบีีบคั้้�นด้ว้ยปัจัจัยัรอบด้า้น อุปุาทานขันัธ์ ์๕ จัดัเป็น็ทุกุขสัจั เป็น็สิ่่�งที่่� 
ควรกำำ�หนดรอบรู้้� ตััณหาจััดเป็็นสมุุทยสััจ เป็็นสิ่่�งที่่�ควรละ
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(๔) สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นทุุกข์์และไม่่เป็็นอริิยสััจ ได้้แก่่  
สภาวธรรมที่่�สััมปยุุตกัับมรรค กล่่าวคืือจิิตและเจตสิิกที่่�เหลืือเว้้น 
มรรค ๘ ที่่�เกิิดพร้้อมกัันในมััคคจิิต และสามััญญผล ๔ สภาวะเหล่่านี้้�  
ไม่่ได้้จััดเป็็นอริิยสััจข้้อใดเลย และไม่่เป็็นทุุกข์์ในแง่่มุุมที่่�ผู้้�ปฏิิบััติิ 
จะต้้องทำำ�กิิจในการกำำ�หนดรู้้�

การอธิบิายหมวดละ ๔ ในเรื่่�องสมุทุยสัจัเป็น็ต้้น ก็ส็ามารถจัดัได้้ 
โดยทำำ�นองเดีียวกัันนี้้�แล้้วประกอบคำำ�อธิิบายตามสมควร นำำ�บาฬีี 
และคำำ�แปลมาเขีียนสรุุปได้้ดัังตาราง

ตาราง ๒.๘ แจกแจงธรรมหมวด ๔

อริิยสััจ ๑ ๒ ๓ ๔

ทุุกขสัจ ทุุกฺฺขํํ 
น อริิยสจฺจํํ
เป็็นทุกข์์

ไม่่เป็็นอริิยสััจ

อริิยสจฺจํํ 
น ทุุกฺฺขํํ

เป็็นอริิยสััจ
ไม่่เป็็นทุกข์์

ทุุกฺฺขญฺเจว 
อริิยสจฺจญฺฺจ

เป็็นทุกข์์
และเป็็น
อริิยสััจ

เนว ทุุกฺฺขํํ 
น อริิยสจฺจํํ
ไม่่เป็็นทุกข์์
และไม่่เป็็น

อริิยสััจ

สมุทยสััจ สมุทโย
น อริิยสจฺจํํ
เป็็นสมุทััย

ไม่่เป็็นอริิยสััจ

อริิยสจฺจํํ 
น สมุทโย
เป็็นอริิยสััจ
ไม่่เป็็นสมุทััย

สมุทโย จ  
อริิยสจฺจญฺฺจ
เป็็นสมุทััย
และเป็็น
อริิยสััจ

เนว สมุทโย 
น อริิยสจฺจํํ
ไม่่เป็็นสมุทััย
และไม่่เป็็น

อริิยสััจ
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อริิยสััจ ๑ ๒ ๓ ๔

นิิโรธสัจ นิิโรโธ
น อริิยสจฺจํํ
เป็็นนิโรธ

ไม่่เป็็นอริิยสััจ

อริิยสจฺจํํ 
น นิิโรโธ

เป็็นอริิยสััจ
ไม่่เป็็นนิโรธ

นิิโรธ จ 
อริิยสจฺจญฺฺจ

เป็็นนิโรธ
และเป็็น
อริิยสััจ

เนว นิิโรโธ 
น อริิยสจฺจํํ
ไม่่เป็็นนิโรธ
และไม่่เป็็น

อริิยสััจ

มััคคสัจ มคฺโค
น อริิยสจฺจํํ
เป็็นมรรค

ไม่่เป็็นอริิยสััจ

อริิยสจฺจํํ 
น มคฺโค

เป็็นอริิยสััจ
ไม่่เป็็นมรรค

มคฺโค จ 
อริิยสจฺจญฺฺจ
เป็็นมรรค
และเป็็น
อริิยสััจ

เนว มคฺโค 
น อริิยสจฺจํํ
ไม่่เป็็นมรรค
และไม่่เป็็น

อริิยสััจ

๒.๑๒ โดยความว่่างเปล่่า 
เป็็นอธิบิายอริยิสัจั ๔ โดยอาศัยัลักัษณะความเป็็นสิ่่�งว่า่งเปล่า่

มาประกอบ โดยปรมััตถ์์แล้้ว ในสััจจะทั้้�ง ๔ เป็็นของสููญ เพราะไม่่มีี
ผู้้�เสวย ผู้้�ทำำ�การ ผู้้�ดัับ และผู้้�เดิิน มีีแต่่สภาวะล้้วน ๆ เท่่านั้้�น ดัังนี้้� 

ทุุกขสััจ ทุุกข์์เท่่านั้้�น มีีอยู่่� แต่่ไม่่มีีบุุคคลผู้้�ใดเสวยทุุกข์์ ไม่่มีี  
เวทก

สมุุทยสััจ การทำำ�เท่่านั้้�น มีีอยู่่� แต่่ไม่่มีีบุุคคลผู้้�ก่่อการ ไม่่มีี  
การก

นิิโรธสััจ ความดัับเท่่านั้้�น มีีอยู่่� แต่่ไม่่มีีบุุคคลผู้้�ดัับ ไม่่มีี  
นิิพฺฺพุุต

มััคคสััจ ทางเดิินเท่่านั้้�น มีีอยู่่� แต่่ไม่่มีีบุุคคลผู้้�เดิิน ไม่่มีี คมก
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อีีกอย่่างหนึ่่�ง อธิิบายโดยอาศััยอาการที่่�สััจจะเหล่่านั้้�นว่่าง 
จาก ๔ อย่่าง ได้้แก่่ ว่่างความเที่่�ยง ว่่างจากความสุุข ว่่างจากอััตตา
ตััวตน และว่่างจากความสวยงาม มาประกอบ สามารถแยกแยก 
สััจจะและความว่่างได้้ดัังนี้้� 

ทุุกขสััจ  กัับ สมุุทยสััจ  ว่่างจากความเที่่�ยง ว่่างจาก 
ความสวยงาม ว่่างจากความสุุข และว่่างจากอััตตา

นิิโรธสััจ ว่่างจากอััตตา
มััคคสััจ ว่่างจากความเที่่�ยง ว่่างจากความสุุข และว่่างจาก

อััตตา

ตาราง ๒.๙ แสดงความไม่่มีีและความมีี

อริยสัจ เที่ยง สุข อัตตา สวยงาม

ทุกขสัจ x x x x

สมุทยสัจ x x x x

นิโรธสัจ / / x /

มัคคสัจ x x x /

อริยสัจ ๑๔ มุม
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อีีกอย่า่งหนึ่่�ง อธิิบายความว่า่ง ความไม่ม่ีี ในแง่มุุ่มอื่่�น ๆ ได้้อีีก  
ดัังตััวอย่่าง

สััจจะ ๓ ว่่างจากนิิโรธ และนิิโรธว่่างจากสััจจะ ๓ เพราะว่่า  
สััจจะ ๓ ได้แ้ก่ ่ทุุกขสัจ สมุทยสััจ และมััคคสัจ นั้้�นเป็น็สังขตธรรม เป็น็ 
ธรรมฝ่่ายท่ี่�มีีเงื่่�อนไขปััจจััยปรุุงแต่่งขึ้้�น ส่่วนนิโรธสัจ คืือ พระนิิพพาน 
นั้้�นเป็็นอสัังขตธรรม เป็็นธรรมฝ่่ายไร้้ปััจจััยปรุุงแต่่ง

บรรดาสัจัจะ ๔ เหล่า่น้ี้� เหตุวุ่า่งจากผล เพราะไม่ม่ีีทุกข์ใ์นสมุทัุัย  
และเพราะไม่ม่ีีนิโรธในมรรค และ ผลว่า่งจากเหตุ ุเพราะทุุกข์กั์ับสมุทััย  
และนิิโรธกับมรรคมิได้้รวมกัันเป็็นอันเดีียว 

๒.๑๓ โดยเป็็นสภาวธรรมอย่่างเดีียวเป็็นต้้น 
เป็็นการอธิิบายอริิยสััจ ๔ โดยอาศััยการจััดหมวดหมู่่�ธรรม 

เพิ่่�มจำำ�นวนไปตามลำำ�ดับ ตั้้�งแต่่หมวดละ ๑ เป็็นต้้นไป วิิธีีนี้้�  
นำำ�หมวดธรรมมาจััดได้้หลายแง่่มุุม พระอรรถกถาจารย์์ท่่านจัดเป็็น
ตััวอย่่าง สรุปดัังตาราง
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ตาราง ๒.๑๐ แสดงอริยิสัจัและสภาวธรรมอย่า่งละหนึ่่�งเป็น็ต้น้

อริิยสััจ สภาวธรรม

ทุุกขสัจ มีี ๑ อย่่าง คืือ ปวััตติิภาวะ 

มีี ๒ อย่่าง คืือ นาม รููป

มีี ๓ อย่่าง คืือ อุุปปััตตภพ ๓ ได้้แก่่ กามภพ รููปภพ อรููปภพ

มีี ๔ อย่่าง คืือ อาหาร ๔ มีีกพฬิิงการาหารเป็็นต้้น

มีี ๕ อย่่าง คืือ อุุปาทานขันธ์ ๕ 

สมุทยสััจ มีี ๑ อย่่าง คืือ ปวััตตกภาวะ

มีี ๒ อย่่าง คืือ สััมปยุุตด้้วยทิิฏฐิ กัับ ไม่่สััมปยุุตด้้วยทิิฏฐิ

มีี ๓ อย่่าง คืือ ตััณหา ๓ ได้้แก่่ กามตััณหา ภวตััณหา วิิภวตััณหา

มีี ๔ อย่่าง คืือ เป็็นภาวะท่ี่�ต้้องละด้้วยมรรค ๔

มีี ๕ อย่่าง คืือ ความยิินดีียิ่่�งในกามคุุณ ๕ มีีความยิินดีียิ่่�งในรููป
เป็็นต้้น

มีี ๖ อย่่าง คืือ กลุ่่�มตััณหา ๖ มีีตัณหาในรููปเป็็นต้้น

นิิโรธสัจ มีี ๑ อย่่าง คืือ อสัังขตธาตุุภาวะ

มีี ๒ อย่่าง คืือ	สอุปาทิิเสสนิพพานธาตุุ กัับ อนุุปาทิิเสสนิพพานธาตุุ

มีี ๓ อย่่าง คืือ ความสงบระงัับภพ ๓

มีี ๔ อย่่าง คืือ เป็็นภาวะท่ี่�บรรลุุถึึงได้้ด้้วยมรรค ๔

มีี ๕ อย่่าง คืือ ความสงบระงัับความยิินดีียิ่่�งในกามคุุณ ๕

มีี ๖ อย่่าง คืือ ความสิ้้�นไปแห่่งกลุ่่�มตััณหา ๖

อริยสัจ ๑๔ มุม
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อริิยสััจ สภาวธรรม

มััคคสัจ มีี ๑ อย่่าง คืือ เป็็นสิ่่�งท่ี่�ควรทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�น

มีี ๒ อย่่าง คืือ สมถะ กัับ วิิปััสสนา หรืือ ทััสสนะ กัับ ภาวนา

มีี ๓ อย่่าง คืือ ขัันธ์ ๓ ได้้แก่่ ปััญญาขัันธ์ สีีลขัันธ์ สมาธิิขัันธ์

มีี ๔ อย่่าง คืือ มรรค ๔ มีีโสดาปััตติิมรรคเป็็นต้้น

สััจจะ
ทั้้�งหมด

มีี ๑ อย่่าง คืือ เป็็นสภาวะไม่่ผิิด หรืือ เป็็นสภาวะท่ี่�ควรรู้้�ยิ่่�ง

มีี ๒ อย่่าง คืือ โลกิิยะ กัับ โลกุุตตระ หรืือ สัังขตะ กัับ อสัังขตะ

มีี ๓ อย่่าง คืือ	(๑) เป็็นสภาวะท่ี่�พึึงละด้้วยทััสสนะและภาวนา 
 	 (๒) ไม่่ได้้เป็็นสภาวะท่ี่�พึึงละด้้วยทััสสนะและภาวนา
	 (๓) เป็็นสภาวะท่ี่�พึึงละก็็ไม่่ใช่่และไม่่พึึงละก็็ไม่่ใช่่

มีี ๔ อย่่าง คืือ	(๑) ปริิญเญยยธรรม ธรรมท่ี่�ควรกำำ�หนดรอบรู้้�
	 (๒) ปหาตััพพธรรม ธรรมท่ี่�ควรละ
	 (๓) สััจฉิิกาตััพพธรรม ธรรมท่ี่�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง
	 (๔) ภาเวตััพพธรรม ธรรมท่ี่�ควรทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�น

๒.๑๔ โดยเป็็นสภาคะและวิิสภาคะ 
เป็็นการอธิิบายโดยยกประเด็็นความเข้้ากัันได้้หรืือความ 

เข้้ากัันไม่ไ่ด้้ของสััจจะมาพิิจารณา วิิธีีนี้� สามารถพิิจารณาได้ห้ลายแง่มุุ่ม  
ดัังตััวอย่่าง
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(๑) สััจจะทั้้�งหมด 
ก. เป็็นสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้้ เป็็นไปในทิศทางเดีียวกััน 

(๑) โดยเป็็นสภาวะท่ี่�ไม่่ผิิด (๒) ว่่างจากอััตตา (๓) แทงตลอดได้้ยาก  
ดัังพระผู้้�มีีพระภาคตรััสกับท่่านพระอานนท์์ว่่า

อานนท์ เธอจะเข้้าใจความข้้อน้ั้�นว่าอย่่างไร คืือ ผู้้�ที่่�ยิิงลููกศร 
ให้้เข้้าทางช่่องดาลเล็็ก ๆ  จากที่่�ไกล ติิดต่่อกัันได้้ ไม่่ผิิดพลาด หรืือ 
ผู้้�ที่่�ใช้้ปลายขนทรายซ่ึ่�งแบ่่งเป็็น ๗ เสี่่�ยง แทงเข้้าที่่�ปลายขนทราย  
อย่่างไหนทำำ�ได้้ยากกว่่าหรืือเกิิดได้้ยากกว่่ากััน

ท่่านพระอานนท์กราบทููลว่่า ผู้้�ที่่�ใช้้ปลายขนทรายซ่ึ่�งแบ่่งเป็็น  
๗ เสี่่�ยง แทงเข้้าที่่�ปลายขนทรายน้ี้�แล ทำำ�ได้้ยากกว่่า และเกิิดได้้ 
ยากกว่่า พระพุุทธเจ้้าข้้า 

อานนท์ ที่่�แท้้เหล่่าชนผู้�แทงตลอดตามความเป็็นจริิงว่่า น้ี้�ทุุกข์์  
น้ี้�ทุุกขสมุทััย น้ี้�ทุุกขนิโรธ น้ี้�ทุุกขนิโรธคามิินีีปฏิิปทา ชื่่�อว่่าแทงตลอด 
สิ่่�งที่่�แทงตลอดได้้ยากกว่่า2๖ ข

ข. เป็็นวิิสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่่ได้้ โดยกำำ�หนดลัักษณะ
ของสััจจะแต่่ละข้้อ ได้้แก่่ ทุุกขสัจ มีีลักษณะเบีียดเบีียน สมุทยสััจ  
มีีลักษณะเป็็นเหตุุเกิิด นิิโรธสัจ มีีลักษณะสงบ มััคคสัจมีีลักษณะนำำ�
ออกจากวััฏฏสงสาร เป็็นต้้น 

๒๖	สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๑๕/๖๒๘.
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(๒) ทุุกขสััจกัับสมุุทยสััจ 

ก. เป็็นสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้้ เพราะมีีความเหมืือนกัน  
(๑) เป็็นสภาวะท่ี่�ลึึกซึ้้�งโดยอรรถว่่าหยั่่�งลงได้้ยาก (๒) เป็็นโลกิิยะ  
(๓) เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็ทุกขสัจ 
เป็็นผล กัับ สมุทยสััจเป็็นเหตุุ และ ทุุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ควร
กำำ�หนดรู้้� กัับ สมุทยสััจเป็็นสภาวธรรมท่ี่�ควรละ 

(๓) นิิโรธสััจกัับมััคคสััจ 

ก. เป็็นสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้้ เพราะมีีความเหมืือนกัน 
(๑) เป็็นสภาวะท่ี่�หยั่่�งลงได้้ยากโดยอรรถว่่าลึึกซึ้้�ง (๒) เป็็นโลกุุตตระ  
(๓) ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็อารมณ์์
กัับตััวรู้้�อารมณ์์ และ นิิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ควรทำำ�ให้้แจ้้ง กัับ  
มััคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ควรทำำ�ให้้เกิิดขึ้้�น 

(๔) ทุุกขสััจกัับนิิโรธสััจ 

ก. เป็็นสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้้ เพราะเป็็นผลเหมืือนกัน 

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็ ทุุกขสัจ 
เป็็นสังขตะ กัับ นิิโรธสัจ เป็็นอสัังขตะ 
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(๕) สมุุทยสััจกัับมััคคสััจ 

ก. เป็็นสภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้้ เพราะเป็็นเหตุุเหมืือนกัน 

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็ สมุทยสััจ 
เป็็นอกุุศลโดยส่่วนเดีียว กัับ มััคคสัจเป็็นกุศลโดยส่่วนเดีียว 

(๖) ทุุกขสััจกัับมััคคสััจ 

ก. เป็น็สภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันได้ ้เพราะเป็น็สังขตะเหมือืนกัน

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็ ทุุกขสัจ 
เป็็นโลกิิยะ กัับ มััคคสัจเป็็นโลกุุตตระ 

(๗) สมุุทยสััจกัับนิิโรธสััจ 

ก. เป็็นสภาคะ มีีลักัษณะเข้้ากัันได้้ เพราะเป็็นธรรมของพระเสขะ 
ก็็ไม่่ใช่่และเป็็นธรรมของพระอเสขะก็็ไม่่ใช่่ 

ข. เป็น็วิสิภาคะ มีีลักษณะเข้้ากัันไม่ไ่ด้ ้เพราะแยกเป็น็ สมุทยสััจ  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�รัับรู้้�อารมณ์์ได้้ กัับ นิิโรธสัจ เป็็นสภาวะรัับรู้้�อารมณ์์
ไม่่ได้้
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อริิยสััจ ๒๖๖ บท

๓

บทธรรมจำำ�นวน ๒๖๖ บทเหล่่าน้ี้� เป็็นบทวิชาการทาง
พระพุุทธศาสนา เป็น็มาติิกาของคััมภีีร์พ์ระอภิิธรรมปิฎิกทั้้�ง ๗ คััมภีีร์์  
อยู่่�ในติกมาติิกา ๒๒ ติิกะและทุุกมาติิกา ๑๐๐ ทุุกะ เมื่่�อศึึกษา 
หลัักธรรมเรื่่�องใด ๆ ไม่่ว่่าจะเป็็นเรื่่�องขัันธ์์ ๕ อายตนะ ๑๒ ธาตุุ ๑๘  
สััจจะ ๔ อิินทรีีย์์ ๒๒ เป็็นต้้น หากต้้องการเข้้าใจรายละเอีียด 
ในประเด็็นปลีีกย่่อยต่่าง ๆ โดยรอบด้้าน ก็็ต้้องศึึกษาโดยประกอบ 
เข้้ากัับแม่่บทเหล่่าน้ี้� ซึ่่�งในคัมภีีร์์อภิิธรรมปิิฎก วิิภัังค์์ พระอภิิธรรม
ปิิฎกคััมภีีร์์ท่ี่� ๒ ได้้นำำ�มาแสดงไว้้อย่่างครบถ้้วน ในส่่วนท่ี่�เรีียกว่่า
ปััญหาปุุจฉกะ แต่่การจะศึึกษาเนื้้�อหาส่่วนนี้�ได้้เข้้าใจอย่่างชััดเจน  
ต้้องมีีองค์์ความรู้้� เกี่่�ยวกัับเนื้้�อความของแม่่บททั้้�ง ๒๖๖ และ 
หลัักธรรมเรื่่�องนั้้�น ๆ เป็็นอย่่างดีี เมื่่�อนำำ�ความรู้้� ๒ ประเด็็นนี้� 
มาผสมกััน ก็็จะทำำ�ให้้ได้้ความรู้้�ท่ี่�ชััดเจนในประเด็็นปลีีกย่่อยมากมาย  
เป็็นความรู้้�เชิิงวิิชาการในหลัักธรรมเรื่่�องนั้้�น ๆ สามารถเลืือกนำำ�ไป 
ใช้้ประกอบการอธิิบายหลัักธรรมได้้ตามความเหมาะสม

สำำ�หรัับเรื่่�องอริิยสััจ ๔ น้ี้� มีีแสดงไว้้ในวิภัังค์์ลำำ�ดับท่ี่� ๔ คืือ 
สััจจวิิภัังค์์ ในส่่วนปััญหาปุุจฉกะ โดยได้้ตั้้�งประเด็็นคำำ�ถามตามบท
มาติิกา ๒๖๖ บท แล้้วเฉลยไปตามลำำ�ดับทั้้�งหมด ผู้้�เขีียนจะได้้นำำ� 
แง่่มุุมความรู้้�อริิยสััจ ๒๖๖ อย่่าง มานำำ�เสนอ ส่่วนใดท่ี่�เข้้าใจยาก  
จะได้้อธิิบายเพิ่่�มเติิมตามสมควร
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องค์์ความรู้้�พื้้�นฐานท่ี่�นำำ�มาวิิเคราะห์์และอธิิบายอริิยสััจ ๔ 
จำำ�นวน ๒๖๖ บทนี้� นำำ�ข้้อมููลมาจาก ๔ ส่่วน ได้้แก่่ 

(๑) บทมาติิกา ๒๖๖ บท จากคััมภีีร์์ธััมมสัังคณีี แบ่่งเป็็น 
ติิกมาติิกา ๒๒ ติิกะ จำำ�นวน ๖๖ บท และ อภิิธััมมทุุกมาติิกา ๑๐๐ ทุุกะ  
จำำ�นวน ๒๐๐ บท1

(๒) วิิสััชชนาปััญหาปุุจฉกะ ๒๖๖ บท ในสัจจวิิภัังค์์ คััมภีีร์์
อภิิธรรมปิิฎก วิิภัังค์์ โดยตั้้�งคำำ�ถามเรีียงลำำ�ดับไปตามบทมาติิกา  
เริ่่�มจากกุุสลติิก ๓ คำำ�ถาม (๑) สััจจะเท่่าไร เป็็นกุศล (๒) สััจจะเท่่าไร  
เป็็นอกุุศล (๓) สััจจะเท่่าไร เป็็นอพยากตะ เป็็นต้้น จนถึึงสรณทุุก  
(๒๖๕) สััจจะเท่่าไร เป็็นสรณะ (๒๖๖) สััจจะเท่่าไร เป็็นอรณะ แล้้ว
ตอบตามความเหมาสม ในท่ี่�น้ี้� จะอธิิบายอริิยสััจ ๔ เรีียงตามลำำ�ดับ
คำำ�วิสััชชนา2

(๓) องค์์ธรรมปรมััตถ์์ เป็็นการจััดสงเคราะห์์ปรมััตถธรรม ๔ 
คืือ จิิต ๘๙ หรืือ ๑๒๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน ลงในบทมาติิกา  
๒๖๖ บทนั้้�น ในท่ี่�น้ี้� ใช้้องค์์ธรรมทั้้�งหมดตามหนัังสืือมาติิกาโชติิกะ  

๑	 ตกิมาตกิา. อภ.ิสง.ฺ (บาล)ี ๓๔/๑-๒๒/๑-๔, อภ.ิสง.ฺ (ไทย) ๓๔/๑-๒๒/๑-๕. ทกุมาตกิา.  
อภิ.สงฺ. (บาลี) ๓๔/๑-๑๐๐/๕-๑๖, อภิ.สงฺ. (ไทย) ๓๔/๑-๑๐๐/๕-๒๐.

๒	 วิสัชชนาสัจจวิภังค์ ปัญหาปุจฉกะ ติกมาติกา. อภิ.วิ. (บาลี) ๓๕/๒๑๗/๑๓๔-๑๓๖,  
อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๒๑๗/๑๘๒-๑๘๖, ทุกมาติกา. อภิ.วิ. (บาลี) ๓๕/๒๑๘/๑๓๗-๑๔๔,  
อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕/๒๑๘/๑๘๖-๑๙๖.
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ธััมมสัังคณีีสรููปััตถนิิสสยะ ซึ่่�งเป็็นหลัักสููตรชั้้�นจููฬอาภิิธรรมิิกะเอก  
อภิิธรรมโชติิกะวิิทยาลััย3

(๔) คำำ�อธิิบายบทบาลีีและองค์์ธรรม จากอััฏฐสาลิินีี  
อรรถกถาธััมมสัังคณีี

เมื่่�อนำำ�ข้้อมููลพื้้�นฐาน ๔ ส่่วนเหล่่าน้ี้� มาประกอบการวิิเคราะห์์
อริิยสััจ ๔ โดยเทีียบเคีียงกัับองค์์ธรรมปรมััตถ์์ของอริิยสััจ ดัังต่่อไปน้ี้� 

จตฺฺตาริิ อริิยสจฺฺจานิิ: ทุุกฺฺขํํ อริิยสจฺฺจํํ ทุุกฺฺขสมุุทยํํ อริิยสจฺฺจํํ  
ทุุกฺฺขนิิโรธํํ อริิยสจฺฺจํํ ทุุกฺฺขนิิโรธคามิินีี ปฏิิปทา อริิยสจฺฺจํํ4

ทุุกฺฺขํํ อริิยสจฺฺจ ํ ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทรีียพััทธ
รููป ๒๘

ทุุกฺฺขสมุุทโย อริิยสจฺฺจํํ ได้้แก่่ โลภเจตสิิก 
ทุุกฺฺขนิิโรโธ อริิยสจฺฺจํํ ได้้แก่่ พระนิิพพาน
ทุุกฺฺขนิิโรธคามิินีี ปฏิิปทา อริิยสจฺฺจํํ ได้้แก่่ มััคคังคเจตสิิก ๘  

ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ 
ส่่วนมัคคจิตตุุปบาท ๒๙ ผลจิิตตุุปบาท ๓๗ อนิินทริยพััทธรููป 

อุุตุุชกลาป เป็็นสัจวิิมุุตติิ คืือพ้้นจากความเป็็นอริิยสััจ

๓	 พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ. มาติกาโชติกะ ธัมมสังคณีสรูปัตถนิสสยะ.  
(กรุงเทพมหานคร : หจก.ทิพยวิสุทธิ์, ๒๕๕๑), หน้า ๑๔-๑๕๐.

๔	 อภิ.วิ. (บาลี) ๓๕/๒๑๕/๑๓๔.
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๓.๑ ติิกมาติิกา ๖๖ บท
๑. กุุสลติิก
กุสุลา ธมฺมฺา5 สภาวธรรมที่่�ไม่ม่ีีโทษและให้้วิบิากเป็น็ความสุขุ6

อกุสุลา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�มีีโทษและให้้วิบากเป็น็ความทุุกข์์7

อพฺฺยากตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�พระพุุทธองค์์ไม่่ได้้ทรงแสดง
โดยความเป็็นกุศลและอกุุศล มีีลักษณะไม่่มีีวิบาก8

สมุุทยสััจ เป็็นอกุุศล 
มััคคสััจ เป็็นกุุศล 
นิิโรธสััจ เป็็นอััพยากตะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นกุุศลก็็มีี ที่่�เป็็นอกุุศลก็็มีี ที่่�เป็็นอััพยากตะก็็มีี
เนื่่�องจาก
กุุสลา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ เจตสิิก ๓๘
อกุุสลา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๑๗
อพฺฺยากตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก

 ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทััย จึึงเป็็นอกุุศลธรรมเท่่านั้้�น

๕	 ธมมฺ ศพัทใ์นบทมาตกิาทัง้หมดใช้ในความหมายวา่ สภาวธรรมที่ไมม่ีสตัวไ์มอ่ตัตาตวัตน,  
สฺวายมิธาปิ นิสฺสตฺตนิชฺชีวตายเมว วตฺตติ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑/๘๖.

๖	 อนวชฺชสุขวิปากลกฺขณา กุสลา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑/๘๗.
๗	ส าวชฺชทุกฺขวิปากลกฺขณา อกุสลา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑/๘๗.
๘	น  พฺยากตาติ อพฺยากตา กุสลากุสลภาเวน อกถิตาติ อตฺโถ, อวิปากลกฺขณา อพฺยากตา. 

อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑/๘๗.
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มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ได้้แก่่ ปััญญา  
วิิตัักกะ สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ สติ และ 
เอกััคคตา ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ จึึงเป็็นกุศลธรรม

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ เจตสิิก ๓๘ เป็็นกุศลธรรม
ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นอกุุศลธรรม
ค.	 โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๕ อิินทริยพััทธ

รููป ๒๘ เป็็นอัพยากตธรรม

๒. เวทนาติิก
สุุขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา9 ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต 

ด้้วยสุุขเวทนา
ทุุกฺฺขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต

ด้้วยทุุกขเวทนา
อทุุกฺฺขมสุุขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�

สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา
สััจจะ ๒ ที่่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนาก็็มีี ที่่�สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุข

เวทนาก็็มีี 

๙	 สมฺปยุตฺต คือ การประกอบกับจิตโดยอาการ ๔ อย่าง ได้แก่ (๑) เกิดพร้อมกัน (๒)  
ดับพร้อมกัน (๓) รู้อารมณ์เดียวกัน (๔) เกิดวัตถุเดียวกัน, เอกุปฺปาทา เอกนิโรธา  
เอกวตฺถุกา เอการมฺมณา. อิติ อิ เมหิ เอกุปฺปาทตาทีหิ สมํ ปกาเรหิ ยุตฺตาติ  
สมฺปยุตฺตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒/๘๙.
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นิิโรธสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนา สััมปยุุต 
ด้้วยทุุกขเวทนา หรืือสััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา 

ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนาก็็มีี ที่่�สััมปยุุตด้้วยทุุกขเวทนา
ก็็มีี ที่่�สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนาก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า สััมปยุุต 
ด้้วยสุุขเวทนา สััมปยุุตด้้วยทุุกขเวทนา หรืือสััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุข
เวทนาก็็มีี 

เนื่่�องจาก
สุุขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สุุขสหคตจิิต ๖๓  

เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเวทนา) 
ทุุกฺฺขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทุุกขสหคตจิิต ๓  

เจตสิิก ๒๑ (เว้้นเวทนา) 
อทุุกฺฺขมสุุขาย เวทนาย สมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อุุเบกขา 

สหคตจิิต ๕๕ เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเวทนา)
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ บางครั้้�งเกิิดประกอบกัับสุุขเวทนา  

(โสมนััสเวทนา) บางครั้้�งเกิิดประกอบกัับอทุุกขมสุุขเวทนา (อุุเบกขา
เวทนา) แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เมื่่�อเกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต โสมนััสสหคต ๔ ดวง เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนา

ข.	 เมื่่�อเกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต อุุเบกกขาสหคต ๔ ดวง 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา
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มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
บางครั้้�งเกิิดประกอบกับัสุุขเวทนา (โสมนััสเวทนา) บางครั้้�งเกิิดประกอบ 
กัับอทุุกขมสุุขเวทนา (อุุเบกขาเวทนา) แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เมื่่�อเกิิดประกอบกัับปฐมฌานจิต ทุุติิยฌานจิต ตติิยฌาน
จิิต จตุุตถฌานจิต เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนา

ข.	 เมื่่�อเกิิดประกอบกัับปััญจมฌานจิิต เป็็นสภาวธรรมที่่�
สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่าสััมปยุุตด้้วยเวทนา
ชนิิดใด เนื่่�องจากพระนิิพพานกับเวทนาเป็็นวิปปยุุตเท่่านั้้�น และ
นิิพพานไม่่มีีการเกิิด

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยสุุขสหคตจิิต ๓๑ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะ) เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนา

ข.	ทุ กขสหคตจิิต ๓ เจตสิิก ๒๑ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต 
ด้้วยทุุกขเวทนา

ค.	 โลกิิยอุุเบกขาสหคตจิิต ๔๗ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะ) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา

ง.	สุ ขเวทนาเจตสิิก ๓๑ ทุุกขเวทนาเจตสิิก ๓ อุุเบกขาเวทนา
เจตสิิก ๔๗ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสุุขเวทนา 
หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยทุุกขเวทนา หรืือ เป็็นสภาวธรรม
ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอทุุกขมสุุขเวทนา
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๓. วิิปากติิก
วิิปากา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นวิบาก1๐ ว

วิปากธมฺม11 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นเหตุให้เกิดวิบาก
เนววิิปากนวิิปากธมฺฺมธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นวิบากและ

ไม่่เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิบาก 
สััจจะ ๒ เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิิบาก 
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นวิิบากและไม่่เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิิบาก 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นวิิบากก็็มีี ที่่�เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิิบากก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็น

วิิบากและไม่่เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิิบากก็็มีี 
เนื่่�องจาก 
วิิปากา ธมฺฺมา ได้้แก่่ วิิบากจิิต ๓๖ เจตสิิก ๓๘
วิปิากธมฺมฺธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒ กุุศลจิิต ๒๑ เจตสิิก ๕๒
เนววิปิากนวิปิากธมฺมฺธมฺมฺา ได้้แก่่ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๕  

รููป ๒๘ นิิพพาน
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นอกุุศล และ มััคคังคเจตสิิก ๘  

ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ เป็น็กุศล เหล่า่น้ี้� เป็น็เหตุุ 
ให้้เกิิดวิบากได้้

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ ไม่ไ่ด้เ้ป็น็วิบาก เพราะไม่ไ่ด้้สำำ�เร็จ็
ผลจากกรรม และ ไม่่ได้้เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิบาก เพราะไม่่ใช่่กุุศลหรืือ
อกุุศล พระนิิพพานเป็็นอพยากตธรรม

๑๐	วิบาก เป็นชื่อของนามธรรมที่เป็นผลของกุศลและอกุศล โดยกุศลให้ผลที่นาปรารถนา  
ส่วนอกุศลให้ผลที่ไม่น่าปรารถนา ดังคำ�อธิบายว่า อญฺมญฺวิสิฏฺานํ กุสลากุสลานํ 
ปากาติ วิปากา. วิปกฺกภาวมาปนฺนานํ อรูปธมฺมานเมตํ อธิวจนํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๓/๘๙.

๑๑	ธมฺม ตัวแรกในคำ�ว่า วิปากธมฺมธมฺมา หมายถึง เหตุให้เกิด ดังคำ�อธิบายว่า วิปากชนกา 
ธมฺมา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๓/๘๙.
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๕ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นวิบาก
ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศล ๑๗ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็็น

สภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิบาก
ค.	อิ นทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นวิบากและ 

ไม่่เป็็นเหตุุให้้เกิิดวิบาก

๔. อุุปาทิินนติิก
อปุาทนินฺปุาทานยิา12 ธมมฺา สภาวธรรมที่เปน็ผลของกรรม

และเป็นอารมณ์ของอุปาทาน
อนุปาทินฺนปาทานิยา ธมฺมา สภาวธรรมที่ไม่ได้เป็นผลของ

กรรมแต่เป็นอารมณ์ของอุปาทาน
อนุปาทินฺนอนุปาทานิยา ธมฺมา สภาวธรรมที่ไม่ได้เป็นผล

ของกรรมและไม่เป็นอารมณ์ของอุปาทาน
สมุทยสัจ ไม่ได้เป็นผลของกรรมแต่เป็นอารมณ์ของอุปาทาน 
สจัจะ ๒ ไมไ่ดเ้ปน็ผลของกรรมและไม่เปน็อารมณข์องอปุาทาน 
ทุกขสัจ ที่เป็นผลของกรรมและเป็นอารมณ์ของอุปาทานก็มี 

ที่ไม่ได้เป็นผลของกรรมแต่เป็นอารมณ์ของอุปาทานก็มี

๑๒	อปุาทนินฺ หมายถงึ เปน็ผลของกรรม ดงัคำ�อธบิายวา่ อารมมฺณกรณวเสน ตณหฺาทิฏฺีห ิ 
อุเปเตน กมฺมุนา อาทินฺนา ผลภาเวน คหิตาติ อุปาทินฺนา, อุปาทานิย หมายถึง เป็น
อารมณ์ของอุปาทาน ดังคำ�อธิบายว่า อารมฺมณภาวํ อุปคนฺตฺวา อุปาทานสมฺพนฺเธน  
อปุาทานานํ หติาต ิอปุาทานยิา. อปุาทานสสฺ อารมฺมณปจจฺยภตูานเมต ํอธวิจนํ. อภิ.สงฺ.อ  
(บาลี) ๔/๙๐.
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เนื่องจาก 
อุปุาทินิฺนฺุปุาทานิยิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โลกิิยวิิบากจิติ ๓๒ เจตสิกิ ๓๕  

กััมมชรููป ๒๐
อนุุปาทิินฺฺนุุปาทานิิยา ธมฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิติ ๑๒ โลกิยิกุุศลจิิต ๑๗  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒ จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๔
อนุปุาทินิฺนฺอนุปุาทานิยิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นอกุุศล เป็็นกรรม เป็็น 

สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรมแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมัคคจิต ๔ ได้้แก่่ ปััญญา วิิตัักกะ สััมมาวาจา สััมมา 
กััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ สติ และเอกััคคตา ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 
เหล่่าน้ี้� เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นผลของกรรมและไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
อุุปาทาน 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๕ กััมมชรููป ๒๐ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�เป็็นผลของกรรมและเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑  
(เว้้นโลภะ) จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๔ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรมแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
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๕. สัังกิิลิิฏฐติิก
สงฺกิลิฏฺสงฺกิเลสิกา13 ธมฺมา สภาวธรรมที่ถูกกิเลสทำ�ให้ 

เศร้าหมองเร่าร้อนและเป็นอารมณ์ของกิเลส
อสงฺฺกิิลิิฏฺฺสงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้

เศร้้าหมองเร่่าร้้อนแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
อสงฺกฺิลิิฏิฺฺอสงฺกฺิเิลสิกิา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�ไม่ถูู่กกิิเลสทำำ�ให้้

เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
สมุุทยสััจ ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและเป็็นอารมณ์์

ของกิิเลส 
สัจัจะ ๒ ไม่ถู่กูกิเิลสทำำ�ให้เ้ศร้า้หมองเร่า่ร้อ้นและไม่เ่ป็น็อารมณ์์ 

ของกิิเลส 
ทุุกขสััจ ที่่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและเป็็นอารมณ์์

ของกิิเลสก็็มีี ที่่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนแต่่เป็็นอารมณ์์
ของกิิเลสก็็มีี 

เนื่่�องจาก 
สงฺฺกิิลิิฏฺฺสงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
อสงฺฺกิิลิิฏฺฺสงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  

โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘
อสงฺกฺิลิิฏิฺฺอสงฺกฺิเิลสิกิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖  

นิิพพาน

๑๓	สงกฺลิิฏฺ หมายถงึ ถกูกเิลสทำ�ใหเ้ศรา้หมองเรา่รอ้น ดงัคำ�อธบิายวา่ สํกเิลเสตตี ิสํกเิลโส,  
วิพาธติ อุปตาเปติ จาติ อตฺโถ. สํกิเลเสน สมนฺนาคตาติ สํกิลิฏฺา, สงฺกิเลสิก หมายถึง  
เป็นอารมณ์ของกิเลส ดังคำ�อธิบายว่า อตฺตานํ อารมฺมณํ กตฺวา ปวตฺตเนน สํกิเลสํ  
อรหนฺติ สํกิเลเส วา นิยุตฺตา ตสฺส อารมฺมณภาวานติกฺกมนโตติ สํกิเลสิกา. สํกิเลสสฺส  
อารมฺมณปจฺจยภูตานเมตํ อธิวจนํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕/๙๐.
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ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นอกุุศล เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 

ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด 

ประกอบในมัคัคจิต ๔ ได้แ้ก่ ่ปัญัญา วิิตัักกะ สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ  
สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ สติ และเอกััคคตา ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เหล่่าน้ี้�  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและไม่่เป็็น
อารมณ์์ของกิิเลส

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองเร่่าร้้อนและเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง
เร่่าร้้อนแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

๖. สวิิตัักกติิก
สวิตกฺกสวิจารา14 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีทั้งวิตกและวิจาร
อวิตกฺกวิจารมตฺตา15 ธมมา สภาวธรรมที่ไม่มีวิตกมีเพียงวิจาร
อวิิตกฺฺกอวิิจารา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร

๑๔	สวิตกฺก หมายถึง เกิดพร้อมกับวิตก ดังคำ�อธิบายว่า สมฺปโยควเสน วตฺตมาเนน สห  
วิตกฺเกน สวิตกฺกา. สวิจาร หมายถึง หมายถึง เกิดพร้อมกับวิจาร ดังคำ�อธิบายว่า  
สห วิจาเรน สวิจารา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๖/๙๐.

๑๕	วจิารมตตฺ หมายถงึ มเีพยีงวจิารเกิดเทา่นั้น ไมม่วีติกเกดิ ดงัคำ�อธบิายว่า วติกกฺวจิาเรส ุ
วิจาโรว มตฺตา ปมาณํ เอเตสนฺติ วิจารมตฺตา. วิจารโต อุตฺตริ วิตกฺเกน สทฺธึ สมฺปโยคํ น 
คจฺฉนฺตีติ อตฺโถ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๖/๙๐.
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สมุุทยสััจ มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร 
มััคคสััจ ที่่�มีีทั้้�งวิิตกและวิิจารก็็มีี ที่่�ไม่่มีีวิิตกมีีเพีียงวิิจารก็็มีี  

ที่่�ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจารก็็มีี 
ทุุกขสััจ ที่่�มีีทั้้�งวิิตกและวิิจารก็็มีี ที่่�ไม่่มีีวิิตกมีีเพีียงวิิจารก็็มีี  

ที่่�ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจารก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร  
ไม่่มีีวิิตกมีีเพีียงวิิจาร หรืือไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจารก็็มีี 

เนื่่�องจาก 
สวิิตกฺฺกสวิิจารา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สวิตัักกวิิจารจิิต ๕๕ คืือ  

กามาวจรจิิต ๔๔ (เว้้นทวิปััญจวิิญญาณ ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑  
เจตสิิก ๕๐ (เว้้นวิตัักกะและวิิจาร)

อวิิตกฺฺกวิิจารมตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทุุติิยฌานจิต ๑๑  
เจตสิิก ๓๖ (เว้้นวิจาร) และ วิิตัักกเจตสิิก ๕๕ ท่ี่�เกิิดประกอบใน 
สวิตัักกสวิจารจิิต ๕๕

อวิิตกฺฺกอวิิจารา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อวิิตัักกอวิิจารจิิต ๕๕ คืือ  
ทวิปััญจวิิญญาณ ๑๐ ตติิยฌานจิต ๑๑ จตุุตถฌานจิิต ๑๑  
ปััญจมฌานจิต ๒๓ เจตสิิก ๓๖ (เว้้นวิตัักกะและวิิจาร) และ  
วิิจารเจตสิิก ๑๑ ท่ี่�เกิิดประกอบในทุุติิยฌานจิิต ๑๑ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบในโลภมููลจิิต ๘ ดวง  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร 
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มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบกัับมััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
แบ่่งได้้ดังน้ี้� 

ก.	 ระดัับปฐมฌาน เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร
ข.	 ระดัับทุุติิยฌาน เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิตกมีีเพีียงวิิจาร
ค.	 ระดัับตติิยฌานขึ้้�นไป เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและ

วิิจาร
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	สวิ ตัักกสวิิจารจิิต ๔๗ ได้้แก่่ กามาวจรจิิต ๔๔ โลกิิย

ปฐมฌานจิต ๓ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีทั้้�งวิิตก
และวิิจาร

ข.	 โลกิิยทุุติิยฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๓ และ โลกิิยวิิตัักกเจตสิิก ๔๗  
ท่ี่�ประกอบในสวิตัักกวิิจารจิิต ๔๗ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิตกมีีเพีียง
วิิจาร

ค.	 โลกิิยอวััตตกอวิิจารจิิต ๓๑ คืือ ทวิปััญจวิิญญาณ ๑๐  
โลกิิยตติิยฌานจิต ๓ โลกิิยจตุุตถฌานจิต ๓ โลกิิยปัญัจมญาณจิิต ๑๕  
เจตสิิก ๓๓ และ โลกิิยวิิจารเจตสิิกท่ี่�เกิิดประกอบในทุติิยฌานจิต ๓ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร

ง.	 โลกิิยวิิจารเจตสิิก ๔๗ ท่ี่�ประกอบในสวิตัักกสวิจารเจตสิิก ๔๗  
และอิินทริยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร ไม่่มีีวิตก
มีีเพีียงวิิจาร หรืือไม่่มีีทั้้�งวิิตกและวิิจาร
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๗. ปีีติิติิก
ปีติสหคตา16 ธมฺมา สภาวธรรมที่เกิดพร้อมกับปีติ
สุุขสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับสุุข
อุุเปกฺฺขาสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขา
สััจจะ ๒ ที่่�เกิิดพร้้อมกัับปีีติิก็็มีี ที่่�เกิิดพร้้อมกัับสุุขก็็มีี ที่่�เกิิด

พร้้อมกัับอุุเบกขาก็็มีี 
นิโิรธสัจั กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เกิดิพร้อ้มกับัปีตีิ ิเกิดิพร้อ้มกับัสุขุ หรือื

เกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขา 
ทุุกขสััจ ที่่�เกิิดพร้้อมกัับปีีติิก็็มีี ที่่�เกิิดพร้้อมกัับสุุขก็็มีี ที่่�เกิิด

พร้้อมกัับอุุเบกขาก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เกิิดพร้้อมกัับปีีติิ เกิิดพร้้อม
กัับสุุข หรืือเกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขาก็็มีี

เนื่่�องจาก 
ปีีติิสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ปีีติิสหคตจิิต ๕๑ คืือ กามโสมนััส

สหคตจิิต ๑๘ ปฐมฌานจิิต ๑๑ ทุุติิยฌานจิิต ๑๑ ตติิยฌานจิิต ๑๑  
เจตสิิก ๔๖ (เว้้นปีีติิ)

สุุขสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สุุขสหคตจิิต ๖๓ เจตสิิก ๔๖  
(เว้้นเวทนา)

อุุเปกฺฺขาสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อุุเบกขาสหคตจิิต ๕๕  
เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเวทนา) 

ดัังนั้้�น 

๑๖	 ปีตสิหคต หมายถงึ สมัปยตุกบัปตีโิดยลักษณะ ๔ มเีกดิพรอ้มกนัเปน็ต้น ดงัคำ�อธบิายวา่  
ปีติยา สห เอกุปฺปาทาทิภาวํ คตาติ ปีติสหคตา ปีติสมฺปยุตฺตาติ อตฺโถ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี)  
๗/๙๐.
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โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ และ  
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
เกิิดพร้้อมกัับปีีติิก็็มีี เกิิดพร้้อมกัับสุุขก็็มีี เกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขาก็็มีี

พระนิิพพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เกิิดพร้้อมกัับปีีติิ  
เกิิดพร้้อมกัับสุุข หรืือเกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขา

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยปีีติิสหคตจิิต ๒๗ คืือ กามโสมนััสสหคตจิิต ๑๘  
โลกิิยปฐมฌานจิต ๓ โลกิิยทุุติิยฌานจิต ๓ โลกิิยตติิยฌานจิต ๓ 
เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับปีีติิ

ข.	 โลกิิยสุุขสหคตจิิต ๓๑ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะ) เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับสุุข

ค.	 โลกิิยอุุเบกขาสหคตจิิต ๔๗ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะ) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขา

ง.	 โทสมููลจิิต ๒ ทุุกขสหคตกายวิิญญาณ ๑ เจตสิิก ๒๒,  
สุุขเวทนา ๔ ที่่�เกิิดในสุขสหคตกายวิิญญาณ ๑ และโลกิิยจตุุตถ 
ฌานจิต ๓, อุุเบกขาเวทนา ๔๗ ท่ี่�เกิิดในโลกิิยอุุเบกขาสหคตจิิต ๔๗,  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เกิิดพร้้อมกัับปีีติิ เกิิดพร้้อมกัับสุุข  
หรืือเกิิดพร้้อมกัับอุุเบกขา
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๘. ทััสสนติิก
ทสฺสเนน17 ปหาตพฺพา ธมฺมา สภาวธรรมที่ต้องประหาร

ด้วยโสดาปัตติมรรค
ภาวนาย18 ปหาตพฺพา ธมฺมา สภาวธรรมที่ต้องประหาร

ด้วยมรรคเบื้องบน ๓ 
เนว ทสฺฺสเนน น ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา สภาวธรรม 

ท่ี่�ไม่่ใช่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน ๓
สััจจะ ๒ ไม่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรค 

เบื้้�องบน ๓ 
สมุุทยสััจ ที่่�ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี ที่่�ต้้อง

ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 
ทุุกขสััจ ที่่�ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี ที่่�ต้้องประหาร

ด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี ที่่�ไม่่ใช่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
และมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 

เนื่่�องจาก
ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔  

วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๒ อัันโสดาปััตติิมรรคละได้้อย่่าง 
เด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ 

๑๗	ทสสฺน หมายถงึ โสดาปตัตมิรรค เน่ืองจากเหน็พระนิพพานเปน็คร้ังแรก ดงัคำ�อธบิายวา่ 
ทสฺสเนนาติ โสตาปตฺติมคฺเคน. โส หิ ปมํ นิพฺพานํ ทสฺสนโต ทสฺสนนฺติ วุตฺโต. อภิ.สงฺ.อ 
(บาลี) ๘/๙๐.

๑๘	ภาวนา หมายถึง มรรค ๓ ที่เหลือ ได้แก่ สกทาคามิมรรค อนาคามิมรรค และ 
อรหัตตมรรค เกิดขึ้นเนื่องกับการเจริญมรรคในนิพพานอันโสดาปัตติมรรคเห็นแล้ว
นั่นเอง ดังคำ�อธิบายว่า ภาวนายาติ เสสมคฺคตฺตเยน. เสสมคฺคตฺตยญฺหิ ปมมคฺเคน  
ทิฏฺสฺมึเยว ธมฺเม ภาวนาวเสน อุปฺปชฺชติ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๘/๙๑.
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เจตสิิก ๒๕ อัันนำำ�ไปสู่่�อบายภููมิ (อปายคมนีียะ) อัันโสดาปััตติิมรรค
ทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน)

ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ ส่่วนท่ี่�หยาบ อัันสกทาคามิิมรรค 
ทำำ�ให้้เบาบางลง, ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันอนาคามิิมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด,  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับรููปราคะและอรููปราคะ  
อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ อัันอรหััตตมรรคละได้้อย่่าง 
เด็็ดขาด

เนว ทสฺฺสเนน น ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา ได้้แก่่  
กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่ต้้อง
ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน ๓

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ แบ่ง่เป็น็ดังน้ี้� 
ก.	 เ กิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ และเกิิดในทิฏฐิคต 

วิิปปยุุตตจิิต ๔ อัันนำำ�ไปสู่่�อบาย เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วย 
โสดาปััตติิมรรค

ข.	 เกิิดประกอบกัับทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	 อกุุศลจิิต ๑๑ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต
สััมปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ อัันโสดาปััตติิ
มรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด, ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒  
เจตสิิก ๒๕ อัันนำำ�ไปสู่่�อบายภููมิ อัันโสดาปััตติิมรรคทำำ�ให้้เบาบางลง 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

ข.	 อกุุศลจิิต ๗ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นโลภะ) ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต 
วิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ ส่่วนท่ี่�หยาบ อัันสกทาคามิิ 
มรรคทำำ�ให้้เบาบางลง, ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เกี่่�ยวกัับกามราคะ  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ อัันอนาคามิิมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด,  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เกี่่�ยวกัับรููปราคะและอรููปราคะ อุุทธัจจ
สััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๐ อัันอรหััตตมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 

ค.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่ต้้องประหาร
ด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน ๓

๙. ทััสสนเหตุุติิก
ทสฺสฺเนน ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้อง 

ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
ภาวนาย ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา สภาวธรรมที่่�มีีเหตุอัุันต้้อง

ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน
เนว ทสฺสฺเนน น ภาวนาย ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา สภาวธรรม 

ท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน

อริยสัจ ๒๖๖ บท

สุภีร์ ทุมทอง I 107



สััจจะ ๒ เป็็นสภาวะไม่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิ
มรรคและมรรคเบื้้�องบน ๓ 

สมุุทยสััจ เป็็นสภาวะที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิ
มรรคก็็มีี ที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหาณด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 

ทุุกขสััจ เป็็นสภาวะที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิ
มรรคก็็มีี ที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี ที่่�ไม่่ใช่่
มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 

เนื่่�องจาก 
ทสฺสฺเนน ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔  

วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๒ (เว้้นโมหเจตสิิกในวิจิิกิิจฉา 
สััมปยุตุตจิิต ๑) อัันโสดาปัตัติิมรรคละได้อ้ย่า่งเด็ด็ขาด (สมุจเฉทปหาน),  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันนำำ�ไปสู่่�อบายภููมิ  
(อปายคมนีียะ) อัันโสดาปััตติิมรรคทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน)

ภาวนาย ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตวิปิปยุตุตจิิต ๔  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ ส่่วนท่ี่�หยาบ อัันสกทาคามิิมรรคทำำ�ให้้
เบาบางลง, ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันอนาคามิิมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด,  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔ ส่ว่นท่ี่�เกี่่�ยวกัับรููปราคะและอรููปราคะ อุุทธัจจ 
สััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ (เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััปยุุตตจิิต ๑)  
อัันอรหััตตมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด

เนว ทสฺฺสเนน น ภาวนาย ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ 
กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิก
ในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
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พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด
ประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุ
อัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและมรรคเบื้้�องบน

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 
ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ และเกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตต 

จิิต ๔ อัันนำำ�ไปสู่่�อบาย เป็็นสภาวธรรมที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วย
โสดาปััตติิมรรค

ข.	 เกิิดในทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�มีีเหตุุ 
อัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๑๑ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต
สััมปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ (เว้้นโมหเจตสิิก
ในวิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑) อัันโสดาปััตติิมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด, 
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันนำำ�ไปสู่่�อบาย  
อัันโสดาปััตติิมรรคทำำ�ให้้เบาบางลง เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้อง
ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 

ข. 	อกุุศลจิิต ๗ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นโลภะ) ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต 
วิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ ส่่วนท่ี่�หยาบ อัันสกทาคามิิ 
มรรคทำำ�ให้้เบาบางลง, ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เกี่่�ยวกัับกามราคะ  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ อัันอนาคามิิมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด,  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เกี่่�ยวกัับรููปราคะและอรููปราคะ อุุทธัจจ
สััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๐ (เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััปยุุตตจิิต ๑)  
อัันอรหััตตมรรคละได้้อย่่างเด็็ดขาด เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้อง
ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน
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ค.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เหล่า่น้ี้�  
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคและ 
มรรคเบื้้�องบน

๑๐. อาจยคามิิติิก
อาจยคามิโน19 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นเหตุให้ถึงปฏิสนธิ 

และจุติ
อปจยคามิโน20 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นเหตุให้ถึงนิพพาน 
เนวาจยคามิินาปจยคามิิโน ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ 

ให้้ถึึงปฏิิสนธิิจุุติิและนิิพพาน
สมุุทยสััจ เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิและจุุติิ 
มััคคสััจ เป็็นเหตุุให้้ถึึงนิิพพาน 
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิ จุุติิ และนิิพพาน 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิและจุุติิก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้ถึึง

ปฏิิสนธิิ จุุติิ และนิิพพานก็็มีี 

๑๙	อาจย หมายถึง วัฏฏทุกข์ที่เป็นไปด้วยอำ�นาจปฏิสนธิและจุติอันกรรมกิเลสก่อสร้างขึ้น  
ดังคำ�อธิบายว่า กมฺมกิเลเสหิ อาจิยตีติ อาจโย. ปฏิสนฺธิจุติคติปฺปวตฺตานํ เอตํ นามํ.  
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๐/๙๑.

๒๐	อปจย หมายถึง สภาวะที่พ้นจากปฏิสนธและจุต ิได้แก่ พระนิพพาน, อปจยคาม ิหมายถึง  
อริยมรรคที่มีพระนิพพานเป็นอารมณ์ ดังคำ�อธิบายว่า ตโต เอว อาจยสงฺขาตา จยา  
อเปตตฺตา นิพฺพานํ อเปตํ จยาติ อปจโย. ตํ อารมฺมณํ กตฺวา ปวตฺตนโต อปจยํ คจฺฉนฺตีติ 
อปจยคามิโน; อริยมคฺคานเมตํ อธิวจนํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๐/๙๑.
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เนื่่�องจาก 
อาจยคามิิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  

เจตสิิก ๕๒
อปจยคามิิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๖
เนวาจยคามิินาปจยคามิิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ วิิบากจิิต ๓๖  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ เป็็นสภาว

ธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิและจุุติิ
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุให้้ถึึงนิิพพาน 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�ไม่เ่ป็น็เหตุุให้้ถึงึ 

ปฏิิสนธิิจุุติิและนิิพพาน
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิและจุุติิ
ข. โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๕ อิินทริยพััทธ

รููป ๒๘ สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้ถึึงปฏิิสนธิิจุุติิและนิิพพาน
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๑๑. เสกขติิก
เสกฺขา21 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นของเสขะบุคคล
อเสกฺขา22 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นของอเสขะบุคคล
เนวเสกฺขนาเสกฺขา ธมมา สภาวธรรมที่ไม่เป็นของเสขะบุคคล

และอเสขบุคคล 
มััคคสััจ เป็็นของเสขะบุุคคล 
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นของเสขบุุคคลและอเสขะบุุคคล 
เนื่่�องจาก 
เสกฺฺขา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มััคคจิต ๔ ผลจิิต ๓ (เว้้นอรหััตตผลจิิต)  

เจตสิิก ๓๖
อเสกฺฺขา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อรหััตตผลจิิต ๑ เจตสิิก ๓๖ 
เนวเสกฺฺขนาเสกฺฺขา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒  

รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นของเสขะบุุคคล
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ,  

โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เหล่่าน้ี้� 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นของเสขะบุุคคลและอเสขะบุุคคล 

๒๑	 เสกฺข หมายถึง บุคคลผู้กำ�ลังดำ�เนินอยู่ในสกขา ๓ ได้แก่ พระเสขะ ๗ จำ�พวก  
ดังคำ�อธิบายว่า ตีสุ สิกฺขาสุ ชาตาติ เสกฺขา. สตฺตนฺนํ เสกฺขานํ เอเตติปิ เสกฺขา. อภิ.สงฺ.อ  
(บาลี) ๑๑/๙๒.

๒๒	อเสกขฺ หมายถงึ ผู้ไมม่ีธรรมที่จะต้องปฏิบตัติอ่ไป หรอื ผู้ปฏิบัตสิิกขา ๓ ถึงความสิ้นสด
แลว้ ได้แก ่อรหัตตผลธรรม ดงัคำ�อธบิายวา่ อปุร ิสกิขฺติพพฺาภาวโต น เสกขฺาต ิอเสกขฺา.  
วุฑฺฒิปฺปตฺตา วา เสกฺขาติปิ อเสกฺขา. อรหตฺตผลธมฺมานํ เอตํ อธิวจนํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี)  
๑๑/๙๒.
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๑๒. ปริิตตติิก
ปริตฺตา23 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีอานุภาพน้อย
มหคฺคตา24 ธมฺมา สภาวธรรมที่เข้าถึงความเป็นใหญ่ หรือ 

สภาวธรรมอันผู้เป็นใหญ่เข้าถึง
อปฺปมาณา25 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นปฏิปักษ์ต่อกิเลสมี

ราคะเป็นต้น
สมุุทยสััจ เป็็นปริิตตะ
สััจจะ ๒ เป็็นอััปปมาณะ
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นปริิตตะก็็มีี ที่่�เป็็นมหััคคตะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ปริิตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กามาวจรจิิต ๕๔ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
มหคฺฺคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููปาวจรจิิต ๑๕ อรููปาวจรจิิต ๑๒  

เจตสิิก ๓๕
อปฺฺปมาณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖
ดัังนั้้�น 

๒๓	ปรติตฺ หมายถงึ สิง่ที่เปรียบเหมือนวัตถจุำ�นวนน้อย เพราะมีอานุภาพน้อย ดงัคำ�อธิบาย
ว่า อิเมปิ อปฺปานุภาวตาย ปริตฺตา วิยาติ ปริตฺตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี)๑๒/๙๒.

๒๔	มหคฺคต หมายถึง ธรรมที่ถึงความเป็นใหญ่ เพราะสามารถข่มกิเลสได้ ให้ผลที่ไพบูลย์  
และเกิดต่อเนื่องกันเป็นเวลานาน หรือ ธรรมที่ผู้เป็นใหญ่ด้วยฉันทะ วิริยะ จิตตะ และ
ปัญญาเข้าถึง ดังคำ�อธิบายว่า กิเลสวิกฺขมฺภนสมตฺถตาย วิปุลผลตาย ทีฆสนฺตานตาย จ  
มหนตฺภาว ํคตา มหนเฺตห ิวา อฬุารจฺฉนทฺวีรยิจิตตฺปญเฺห ิคตา ปฏปินนฺาตปิ ิมหคคฺตา.  
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๒/๙๒.

๒๕	ปมาณ หมายถึึง กิิเลสมีีราคะเป็น็ต้้นท่ี่�สร้้างความสููงต่ำำ��ขึ้้�น, อปฺปฺมาณ หมายถึึง ไม่ม่ีีกิเลส
เป็็นอารมณ์ห์รืือไม่่มีีกิเลสเกิดิประกอบ และเป็น็ปฏิิปัักษ์์ต่่อกิิเลสเหล่า่นั้้�น ดัังคำำ�อธิิบายว่่า  
ปมาณกรา ธมฺมา ราคาทโย ปมาณํํ นาม. อารมฺฺมณโต วา สมฺปโย คโต วา นตฺถิิ เอเตสํํ 
ปมาณํํ ปมาณสฺฺส จ ปฏิิปกฺฺขาติิ อปฺฺปมาณา. อภิิ.สงฺ.อ (บาลีี) ๑๒/๙๒.

อริยสัจ ๒๖๖ บท

สุภีร์ ทุมทอง I 113



โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ เป็็นระดัับ 
กามาวจร เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีอานุุภาพน้้อย

พระนิิพพาน เป็น็นิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นระดัับโลกุุตตระ เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�เป็็นปฏิิปัักษ์์ต่่อกิิเลสมีีราคะเป็็นต้้น

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 กามาวจรจิิต ๕๔ เจตสิิก ๕๑ อิินทรีียพััทธรููป ๒๘ เป็็น
ระดัับกามาวจร เป็็นปริิตตะ สภาวธรรมท่ี่�มีีอานุุภาพน้้อย

ข.	รูู ปาวจรจิิต ๑๕ อรููปาวจรจิิต ๑๒ เจตสิิก ๓๕ เป็น็มหััคคตะ  
สภาวธรรมท่ี่�เข้้าถึึงความเป็็นใหญ่่ หรืือสภาวธรรมอัันผู้้�เป็็นใหญ่่ 
เข้้าถึึง

๑๓. ปริิตตารััมมณติิก
ปริิตฺฺตารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีปริิตตะเป็็นอารมณ์์ 
มหคฺคฺตารมฺมฺณา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�มีีมหััคคตะเป็น็อารมณ์์ 
อปฺฺปมาณารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�มีีอัปปมาณะเป็็น

อารมณ์์ 
นิิโรธสััจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้ 
มััคคสััจ มีีอััปปมาณะเป็็นอารมณ์์ 
สมุุทยสััจ ที่่�มีีปริิตตะเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�มีีมหััคคตะเป็็นอารมณ์์  

แต่่ไม่่มีีอััปปมาณะเป็็นอารมณ์์ก็็มีี 
ทุกุขสัจั ที่่�มีีปริติตะเป็น็อารมณ์ก์็ม็ีี ที่่�มีีมหัคัคตะเป็น็อารมณ์ก์็ม็ีี  

ที่่�มีีอััปปมาณะเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีปริิตตะเป็็นอารมณ์์ 
มีีมหััคคตะเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีอััปปมาณะเป็็นอารมณ์์ก็็มีี
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เนื่่�องจาก 
ปริิตฺฺตารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๒๕ ดวง คืือ ทวิปััญจ 

วิิญญาณ ๑๐ มโนธาตุ ุ๓ สัันตีีรณจิติ ๓ มหาวิบิากจิิต ๘ หสิตุิุปปาทจิต ๑  
เจตสิิก ๓๓ ท่ี่�มีีปริิตตธรรมเป็็นอารมณ์์แน่่นอน, จิิต ๓๑ ดวง คืือ  
อกุุศลจิิต ๑๒ มโนทวาราวััชชนจิต ๑ มหากุุศลจิิต ๘ มหากิิริิยาจิิต ๘  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นอัปปมััญญา ๒) ในขณะที่่�มีีปริิตตธรรม
เป็็นอารมณ์์

มหคฺคฺตารมฺมฺณา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๖ ดวง คือื วิิญญาณััญจายตน 
ฌานจิต ๓ เนวสััญญานาสััญญายตนฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐  
มีีมหััคคตธรรมเป็น็อารมณ์แ์น่น่อน, จิิต ๓๑ ดวง ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒  
มโนทวาราวัชัชนจิต ๑ มหากุศุลจิติ ๘ มหากิริิิยาจิิต ๘ อภิญิญาจิิต ๒  
เจตสิิก ๔๗ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ในขณะที่่�มีีมหััคคตธรรม
เป็็นอารมณ์์

อปฺฺปมาณารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖  
มีีอัปปมาณธรรมเป็็นอารมณ์แ์น่่นอน, จิิต ๑๑ ดวง คือื มโนทวาราวััช
ชนจิต ๑ มหากุศุลญาณสัมัปยุตุตจิิต ๔ มหากิริิิยาญาณสัมัปยุตุตจิิต ๔  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ในขณะท่ี่� 
มีีอัปปมาณธรรมเป็็นอารมณ์์

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีอัปปมาณะเป็็นอารมณ์์ 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดในโลภมููลจิิต ๘ มีีปริิตตธรรม 

และมหััคคตธรรมเป็็นอารมณ์์ได้้ แต่่ไม่่สามารถมีีนิพพานเป็็นอารมณ์์ได้้
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 ปริิตตารััมมณจิิต ๕๖ ได้แ้ก่ ่ทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐ มโนธาตุ ุ๓  
สัันตีีรณจิิต ๓ มหาวิิบากจิิต ๘ หสิิตุุปปาทจิต ๑ เจตสิิก ๓๓ ท่ี่�มีี 
ปริิตตธรรมเป็น็อารมณ์แ์น่น่อน, อกุุศลจิิต ๑๒ มโนทวาราวััชชนจิต ๑  
มหากุุศลจิิต ๘ มหากิิริิยาจิิต ๘ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลภะ)  
ในขณะท่ี่�มีีปริิตตธรรมเป็็นอารมณ์์ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีปริิตตะเป็็น
อารมณ์์ 

ข.	 มหััคคตารััมมณจิิต ๓๗ ได้แ้ก่ ่วิิญญาณััญจายตนฌานจิต ๓ 
เนวสััญญานาสััญญายตนฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐ มีีมหััคคตธรรมเป็็น
อารมณ์แ์น่น่อน, อกุศุลจิติ ๑๒ มโนทวาราวัชัชนจิต ๑ มหากุศุลจิิต ๘  
มหากิิริิยาจิิต ๘ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๖ (เว้้นโลภะ) ในขณะท่ี่� 
มีีมหััคคตธรรมเป็็นอารมณ์์ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีมหััคคตะเป็็นอารมณ์์ 

ค.	อั ปปมาณารััมมณจิิต ๑๑ ได้้แก่่ มโนทวาราวััชชนจิิต ๑  
มหากุุศลญาณสััมปยุุตตจิิต ๔ มหากิิริิยาญาณสััมปยุุตตจิิต ๔  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๓๓ ในขณะที่่�มีีอัปปมาณธรรมเป็็นอารมณ์์  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีอัปปมาณะเป็็นอารมณ์์ 

ง.	รูู ปาวจรจิิต ๑๕ (เว้้นอภิิญญา) อากาสานััญจายตนจิิต ๓  
อากิิญจััญญายตนจิต ๓ เจตสิิก ๓๕ ขณะท่ี่�มีีบัญญััติิเป็็นอารมณ์์ 
แน่่นอน, อกุุศลจิิต ๑๒ มโนทวาราวััชชนจิต ๑ มหากุุศลจิิต ๘  
มหากิิริิยาจิิต ๘ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๘ ในขณะท่ี่�มีีบัญญััติิเป็็น
อารมณ์์, อิินทริยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีปริิตตะเป็็นอารมณ์์  
มีีมหััคคตะเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีอัปปมาณะเป็็นอารมณ์์
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๑๔. หีีนติิก
หีีนา2 ธมฺมมา สภาวธรรมชั้นน�ต่ำ

��ม
มชฺฌิมา27 ธมฺมา สภาวธรรมชั้นกลาง
ปณีตา28 ธมฺมา สภาวธรรมชั้นประณีต
สมุุทยสััจ เป็็นชั้้�นต่ำำ�� 
สััจจะ ๒ เป็็นชั้้�นประณีีต 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นชั้้�นต่ำำ��ก็็มีี ที่่�เป็็นชั้้�นกลางก็็มีี 
เนื่่�องจาก
หีีนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
มชฺฺฌิิมา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ 

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘
ปณีีตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ เป็็นอกุุศล

 เป็็นสภาวธรรมชั้้�นต่ำำ��
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมชั้้�นประณีีต
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

๒๖	หีน หมายถึง เลวทรามหรือลามก ดังคำ�อธิบายว่า หีนาติ ลามกา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี)  
๑๔/๙๒.

๒๗	มชฺฌิม หมายถงึ อยูร่ะหว่างเลวกบัประณีต ดังคำ�อธบิายว่า หีนปฺปณตีานํ มชฺเฌ ภวาต ิ
มชฺฌิมา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๔/๙๒.

๒๘	ปณีต หมายถึง มีลักษณะสูงสุดและมีลักษณะไม่น่าเบื่อ ดังคำ�อธิบายว่า อุตฺตมฏฺเน 
อตปฺปกฏฺเน จ ปณีตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๔/๙๒.
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ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็น็สภาวธรรมชั้้�นต่ำำ��
ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  

เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมชั้้�นกลาง

๑๕. มิิจฉััตตติิก
มิจฺฉตฺตนิยตา29 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีสภาวะผิดและให้ผล

แน่นอนไม่มีระหว่างคั่น
สมมฺตตฺนยิตา30 ธมมฺา สภาวธรรมที่มีสภาวะชอบและให้ผล

แน่นอนในลำ�ดับต่อจากตน 
อนิิยตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่แน่่นอนโดยอาการทั้้�งสองนั้้�น
นิิโรธสััจ ไม่่แน่่นอนโดยอาการทั้้�งสองนั้้�น 
มััคคสััจ มีีสภาวะชอบและให้้ผลแน่่นอน 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีสภาวะผิิดและให้้ผลแน่่นอนก็็มีี ที่่�ไม่่แน่่นอน 

โดยอาการทั้้�งสองนั้้�นก็็มีี 
เนื่่�องจาก
มิิจฺฺฉตฺฺตนิิยตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ชวนะดวงท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคต

สััมปยุตุตจิิต ๔ ท่ี่�เป็น็นิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม เจตสิิก ๒๑, ชวนะดวงท่ี่� ๗  
ของโทสมููลจิิต ๒ ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕ อย่่าง ได้้แก่่ ฆ่่ามารดา  
ฆ่่าบิิดา ฆ่่าพระอรหัันต์์ ทำำ�โลหิิตุุปบาท ทำำ�สังฆเภท เจตสิิก ๒๒

๒๙	มจฺิฉตตฺ หมายถงึ สภาวะที่ผด. นยิต หมายถงึ ให้ผลแน่นอนหลงัจากสิ้นชีวติไมมี่ระหวา่งคั่น  
ดงัคำ�อธบิายวา่ มิจฉฺาสภาวาต ิมจฺิฉตตฺา; วปิากทาเน สต ิขนธฺเภทานนตรเมว วปิากทานโต  
นิยตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๕/๙๒.

๓๐	สมมฺตฺต หมายถงึ สภาวะที่ถูกต้องโดยลกัษณะตรงข้ามกบัมจิฉตัตะ. สมมฺตฺตนยิต หมายถึง  
ธรรมที่มีลักษณะถูกต้องและให้ผลแน่นอนต่อจากตนไม่มีระหว่างคั่น ดังคำ�อธิบายว่า  
วุตฺตวิปรีเตน อตฺเถน สมฺมาสภาวาติ สมฺมตฺตา; สมฺมตฺตา จ เต นิยตา จ อนนฺตรเมว  
ผลทาเนนาติ สมฺมตฺตนิยตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๕/๙๒.
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สมฺฺมตฺฺตนิิยตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๖
อนิิยตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ (เว้้นชวนะดวงท่ี่� ๗ ของ

ทิิฏฐิคตสัมัปยุตุตจิิต ๔ ท่ี่�เป็น็นิยตมิิจฉาทิฏิฐิกรรม และ ชวนะดวงที่่� ๗  
ของโทสมููลจิิต ๒ ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕ อย่่าง ได้้แก่่ ฆ่่ามารดา  
ฆ่า่บิิดา ฆ่า่พระอรหัันต์ ์ทำำ�โลหิิตุุปบาท ทำำ�สังฆเภท) โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  
วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นอนิิยตธรรม เพราะไม่่มีี 

ความแน่่นอนโดยอาการทั้้�งสองนั้้�น
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิติ ๔ เป็น็สัมมััตตธรรม  

เพราะมีีสภาวะถููกต้้องและให้้ผลในลำำ�ดับถััดจากตนแน่่นอน
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดประกอบในโลภมููลจิิต ๘ แบ่ง่

เป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในชวนะดวงที่่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็็น

นิิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม เป็็นสภาวธรรมที่่�มีีสภาวะผิิดและให้้ผลแน่่นอน
ข.	 เกิิดในโลภมููล ๘ (เว้้นในชวนะดวงท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุตุต 

จิิต ๔ ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่แน่่นอนโดย
อาการทั้้�งสองนั้้�น

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๖ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นโลภะ) ได้้แก่่ ชวนะดวงท่ี่� ๗  
ของทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม เจตสิิก ๒๐,  
ชวนะดวงท่ี่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒ ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕ อย่่าง 
ได้้แก่่ ฆ่่ามารดา ฆ่่าบิิดา ฆ่่าพระอรหัันต์์ ทำำ�โลหิิตุุปบาท ทำำ�สังฆเภท  
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เจตสิิก ๒๑ เหล่่าน้ี้� เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีสภาวะผิิดและให้้ผลแน่่นอน
ไม่่มีีระหว่่างคั่่�น

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ (เว้้นชวนะดวงท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔  
ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม และ ชวนะดวงที่่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒  
ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕ อย่่าง) โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เหล่่าน้ี้�  
เป็็นอนิิยตธรรม สภาวธรรมท่ี่�ไม่่แน่่นอนโดยอาการทั้้�งสองนั้้�น

๑๖. มััคคารััมมณติิก
มคฺคารมฺมณา31 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีมรรคเป็นอารมณ์
มคฺคเหตุกา32 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีมรรคเป็นเหตุ
มคฺคาธิปติโน33 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีมรรคเป็นอธิบดี
นิิโรธสััจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้ 
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีมรรคเป็็นอารมณ์์ มีีมรรคเป็็นเหตุุ  

หรืือมีีมรรคเป็็นอธิิบดีี

๓๑	มคคฺ หมายถึง สภาวะที่รู้นพิพาน หรอื สภาวะที่ทำ�ใหก้เิลสส้นไป. มคคฺารมมณหมายถงึ  
ธรรมที่มีมรรคเป็นอารมณ์ ดังคำ�อธิบายว่า นิพฺพานํ มคฺคติ คเวสติ กิเลเส วา มาเรนฺโต  
คจฺฉตีติ มคฺโค. มคฺโค อารมฺมณํ เอเตสนฺติ มคฺคารมฺมณา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๖/๙๒.

๓๒	มคฺคเหตุก หมายถึง (๑) ธรรมที่มีเหตุคือมรรคมีองค์ ๘ (๒) ธรรมที่มีเหตุสัมปยุตกับ 
มรรค (๓) ธรรมที่มีเหตุตั้งอยู่ในมรรค ดังคำ�อธิบายว่า อฏฺงฺคิโกปิ มคฺโค ปจฺจยฏฺเน  
เอเตสํ เหตูติ มคฺคเหตุกา. มคฺคสมฺปยุตฺตา วา เหตู มคฺเค วา เหตูติ มคฺคเหตู. เต เอเตสํ 
เหตูติปิ มคฺคเหตุกา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๖/๙๒.

๓๓	มคคฺาธปิต ิหมายถงึ ธรรมที่มมีรรคเปน็อธบิดีในลกัษณะที่เกดิครอบทบั ดงัคำ�อธบิายวา่  
อภภิวตฺิวา ปวตฺตนฏเฺน มคโฺค อธปิต ิเอเตสนตฺ ิมคคฺาธปิตโิน. อภิ.สง.ฺอ (บาล)ี ๑๖/๙๓.
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มััคคสััจ ไม่่ใช่่มีีมรรคเป็็นอารมณ์์ ที่่�มีีมรรคเป็็นเหตุุก็็มีี ที่่�มีี
มรรคเป็็นอธิิบดีีก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีมรรคเป็็นเหตุุ หรืือมีีมรรคเป็็น
อธิิบดีีก็็มีี 

ทุุกขสััจ ที่่�มีีมรรคเป็็นอารมณ์์แต่่ไม่่มีีมรรคเป็็นเหตุุก็็มีี ที่่�มีี
มรรคเป็็นอธิิบดีีก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีมรรคเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีมรรค
เป็็นอธิิบดีีก็็มีี

เนื่่�องจาก
มคฺฺคารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มััคคารััมมณจิิต ๑๑ คืือ มโน

ทวาราวััชชนจิต ๑ มหากุุศลญาณสััมปยุุตตจิิต ๔ กุุศลอภิิญญาจิิต ๑  
เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และอััปปมััญญา ๒) ของพระโสดาบัันท่ี่�มีี
โสดาปััตติิมรรคเป็็นอารมณ์์, มโนทวาราวััชชนจิต ๑ มหากุุศลญาณ
สััมปยุุตตจิิต ๔ กุุศลอภิิญญาจิิต ๑ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ 
อััปปมััญญา ๒) ของพระสกทาคามีีท่ี่�มีีสกทาคามิิมรรคเป็็นอารมณ์์, 
มโนทวาราวัชัชนจิติ ๑ มหากุศุลญาณสัมัปยุตุตจิิต ๔ กุุศลอภิญิญาจิติ ๑  
เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และอััปปมััญญา ๒) ของพระอนาคามีีท่ี่�มีี
อนาคามิิมรรคเป็็นอารมณ์์, มโนทวาราวััชชนจิต ๑ มหากิิริิยาญาณ
สััมปยุุตตจิิต ๔ กิิริิยาอภิิญญาจิิต ๑ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ 
อััปปมััญญา ๒) ของพระอรหัันต์์ท่ี่�มีีอรหััตตมรรคเป็็นอารมณ์์

มคฺฺคเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ [นััยท่ี่� ๑] มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๒๘  
(เว้้นมัคคังคเจตสิิก ๘), [นััยท่ี่� ๒] มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๔ (เว้้นอโลภะ
และอโทสะ), [นััยท่ี่� ๓] มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๕ (เว้้นปััญญา)

มคฺฺคาธิิปติิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ [นััยท่ี่� ๑] มหากุุศลญาณ 
สััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ของ 
พระโสดาบัันท่ี่�มีีโสดาปััตติิมรรคเป็็นอธิิบดีีอารมณ์์, มหากุุศลญาณ
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สััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ของ
พระสกทาคามีีท่ี่�มีีสกทาคามิิมรรคเป็็นอธิิบดีีอารมณ์์, มหากุุศลญาณ
สััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ของ
พระอนาคามีีท่ี่�มีีอนาคามิิมรรคเป็็นอธิิบดีีอารมณ์์, มหากิิริิยาญาณ
สััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๓๓ (เว้้นวิรตีี ๓ และ อััปปมััญญา ๒) ของ
พระอรหัันต์์ท่ี่�มีีอรหััตตมรรคเป็็นอธิิบดีีอารมณ์์, [นััยท่ี่� ๒] มััคคจิต ๔  
เจตสิิก ๓๕ (เว้้นวิริิยะในขณะที่่�มีีวิริิยะเป็็นอธิิบดีี หรืือเว้้นปััญญา 
ในขณะท่ี่�มีีปัญัญาเป็น็อธิิบดีี), [นััยท่ี่� ๓] วิิริิยเจตสิิกและปัญัญาเจตสิิก
ในขณะเป็็นอธิิบดีี

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ มีีมรรคเป็็นอารมณ์์  

มีีมรรคเป็็นเหตุุ หรืือมีีมรรคเป็็นอธิิบดีี
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 
ก.	 บางส่่วนมีีมรรคเป็็นเหตุุ 
ข.	 บางส่่วนมีีมรรคเป็็นอธิิบดีี
ค.	 บางส่่วนกล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีมรรคเป็็นเหตุุ หรืือมีีมรรคเป็็น

อธิิบดีี
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 บางส่่วนมีีมรรคเป็็นอารมณ์์ 
ข.	 บางส่่วนมีีมรรคเป็็นอธิิบดีี
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ค.	 บางส่่วน คืือ อกุุศลจิิต ๑๒ อเหตุุกจิิต ๑๗ (เว้้นมโนทวารา
วััชชนจิต) มหากุุศลญาณวิิปปยุุตตจิิต ๔ มหาวิิบากจิิต ๘ มหากิิริิยา
ญาณวิิปปยุุตตจิิต ๔ รููปาวจรจิิต ๑๕ (เว้้นอภิิญญาจิิต ๒) อรููปาวจร
จิิต ๑๒ ไม่่มีีมรรคเป็็นอารมณ์์อย่่างแน่่นอน, มโนทวาราวััชชนจิต ๑  
มหากุุศลญาณสััมปยุุตตจิิต ๔ มหากิิริิยาญาณสััมปยุุตตจิิต ๔  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๓๘ ขณะท่ี่�ไม่่ได้้มีีมรรคเป็็นอารมณ์์, อิินทริย
พััทธรููป ๒๘ เหล่่าน้ี้� กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีมรรคเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีมรรค
เป็็นอธิิบดีี

๑๗. อุุปปัันนติิก
อุปฺปนฺนา34 ธมฺมา สภาวธรรมที่เกิดขึ้นถึงขณะทั้ง ๓ 
อนุปฺปนฺนา35 ธมฺมา สภาวธรรมที่ไม่ใช่เกิดขึ้นถึงขณะทั้ง ๓
อุปฺปาทิโน36 ธมฺมา สภาวธรรมที่จักเกิดขึ้นแน่นอนเพราะ

มีเหตุสำ�เร็จแล้ว
สััจจะ ๒ ที่่�กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�นก็็มีี ไม่่ใช่่ที่่�กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�นก็็มีี แต่่กล่่าว 

ไม่่ได้้ว่่า จัักเกิิดขึ้้�นแน่่นอน 
นิิโรธสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�น ไม่่ใช่่กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�น หรืือ

จัักเกิิดขึ้้�นแน่่นอน 

๓๔	อปุปฺนนฺ หมายถงึ ธรรมที่เกดิข้นแล้วตัง้แตอ่ปุปาทะจนถงึภังคะ ดงัคำ�อธิบายวา่ อุปปฺาทโต  
ปฏฺาย ยาว ภงฺคา อุทฺธํ ปนฺนา คตา ปวตฺตาติ อุปฺปนฺนา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๗/๙๓.

๓๕	อนุปฺปนฺน = น + อุปฺปนฺน ดังคำ�อธิบายว่า น อุปฺปนฺนาติ อนุปฺปนฺนา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) 
๑๗/๙๓.

๓๖	อุปาทิน หมายถึง ธรรมที่จักเกิดข้นอย่างแน่นอนเพราะมีเหตุทำ�ไว้เสร็จแล้ว  
ดังคำ�อธิบายว่า ปรินิฏฺิตการเณกเทสตฺตา อวสฺสํ อุปฺปชฺชิสฺสนฺตีติ อุปฺปาทิโน. อภิ.สงฺ.อ  
(บาลี) ๑๗/๙๓.
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ทุุกขสััจ ที่่�กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�นก็็มีี ที่่�ไม่่ใช่่กำำ�ลัังเกิิดขึ้้�นก็็มีี ที่่�จัักเกิิดขึ้้�น
แน่่นอนก็็มีี 

เนื่่�องจาก 
อุุปฺฺปนฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ ท่ี่�กำำ�ลัง

เกิิดขึ้้�น ปรากฏอยู่่�
อนุุปฺฺปนฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ กุุศลจิิต ๒๑  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒ จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๔  
ท่ี่�จะเกิิดขึ้้�น

อุปฺุปฺาทิโิน ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่วิิบากจิิต ๓๖ เจตสิิก ๓๘ กััมมชรููป ๑๘  
ท่ี่�จะเกิิดขึ้้�น

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมััคคจิิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสััจ ท่ี่�เกิิดขึ้้�นถึึงขณะ ๓ อุุปาทะ 
ฐิิติิ ภัังคะ ชื่่�อกำำ�ลังเกิิดขึ้้�นปรากฏอยู่่� ส่่วนท่ี่�ยัังไม่่เกิิด จะเกิิดเมื่่�อเหตุุ
ปัจัจััยพร้้อม ชื่่�อว่า่ไม่ใ่ช่ก่ำำ�ลังเกิิดขึ้้�น กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ จัักเกิิดขึ้้�นแน่น่อน
เพราะมีีเหตุุสำำ�เร็็จแล้้ว เนื่่�องจากไม่่ใช่่ผลของกรรม

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ ไม่่จััดเข้้าในบทมาติิกาทั้้�ง ๓ จึึง
กล่่าวไม่่ได้้ว่่า กำำ�ลังเกิิดขึ้้�น ไม่่ใช่่กำำ�ลังเกิิดขึ้้�น หรืือจัักเกิิดขึ้้�นแน่่นอน 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก. โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ท่ี่�เกิิดขึ้้�น 
ถึึงขณะ ๓ อุุปาทะ ฐิิติิ ภัังคะ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เกิิดขึ้้�นถึึงขณะทั้้�ง ๓

ข. อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ 
จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๕ จะเกิิดขึ้้�นเมื่่�อเหตุุปััจจััย
พร้้อม เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่เกิิดขึ้้�นถึึงขณะทั้้�ง ๓
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ค. โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๕ กััมมชรููป ๒๐ ท่ี่�จะเกิิดขึ้้�น 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�จัักเกิิดขึ้้�นแน่่นอนเพราะมีีเหตุุสำำ�เร็็จแล้้ว

๑๘. อตีีตติิก
อตีีตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอดีีต
อนาคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอนาคต	  
ปจฺฺจุุปฺฺปนฺฺนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นปััจจุุบััน
สััจจะ ๓ ที่่�เป็็นอดีีตก็็มีี ที่่�เป็็นอนาคตก็็มีี ที่่�เป็็นปััจจุุบัันก็็มีี 
นิิโรธสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอดีีต เป็็นอนาคต หรืือเป็็นปััจจุุบััน 
เนื่่�องจาก
อตีีตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ ท่ี่�เป็็น

อดีีตกาล
อนาคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ ท่ี่�เป็็น

อนาคตกาล
ปจฺจฺุปฺุปฺนฺนฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิกิ ๕๒ รููป ๒๘ ที่่�เป็น็ 

ปััจจุุบัันกาล
ดัังนั้้�น 
โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ,  

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบใน 
มััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ จึึงเป็็นได้้ทั้้�ง ๓ กาล สภาวธรรมเหล่่าน้ี้�  
ท่ี่�เกิิดแล้้วและดัับไปแล้้ว จััดเป็็นอดีีตธรรม ท่ี่�ยัังไม่่เกิิดขึ้้�น จััดเป็็น
อนาคตธรรม ท่ี่�กำำ�ลังเกิิดขึ้้�นอยู่่� จััดเป็็นปััจจุุบัันธรรม

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ พ้้นจากกาลทั้้�ง ๓ จึงึกล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่  
เป็็นอดีีต เป็็นอนาคต หรืือเป็็นปััจจุุบััน 
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๑๙. อตีีตารััมมณติิก
อตีีตารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์
อนาคตารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�มีีอนาคตธรรมเป็็น

อารมณ์์
ปจฺจฺุปฺุปฺนฺนฺารมฺมฺณา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�มีีปัจัจุุบัันธรรมเป็น็

อารมณ์์
นิิโรธสัจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้ ้
มััคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์ มีีอนาคตธรรม

เป็็นอารมณ์์ หรืือมีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์ 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�มีีอนาคตธรรมเป็็น

อารมณ์์ก็็มีี ที่่�มีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีอดีีต
ธรรมเป็น็อารมณ์ ์มีีอนาคตธรรมเป็น็อารมณ์ หรือืมีีปัจัจุบุันัธรรมเป็น็
อารมณ์์ก็็มีี

เนื่่�องจาก 
อตีีตารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ วิิญญาณััญจายตนฌานจิิต ๓  

เนวสััญญานาสััญญายตนฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐ มีีอดีีตธรรมเป็็น
อารมณ์์แน่่นอน, มโนทวาราวััชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙ ตทาลััมพน 
จิิต ๑๑ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๗ (เว้้นวิรตีี ๓ และอััปปมััญญา ๒)  
ขณะท่ี่�มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์

อนาคตารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มโนทวาราวััชชนจิต ๑  
กามชวนจิต ๒๙ ตทาลััมพนจิต ๑๑ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๕๐  
(เว้้นอัปปมััญญา ๒) ขณะท่ี่�มีีอนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์

ปจฺฺจุุปฺฺปนฺฺนารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทวิปััญจวิิญญาณ ๑๐ 
มโนธาตุุ ๓ อััญญสมานเจตสิิก ๑๐ (เว้้นวิริิยะ ปีีติิ ฉัันทะ) ท่ี่�มีีปัจัจุุบััน
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ธรรมเป็็นอารมณ์์แน่่นอน, มโนทวาราวััชชนจิต ๑ กามชวนจิิต ๒๙  
ตทาลััมพนจิต ๑๑ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นอัปปมััญญา ๒) 
ขณะท่ี่�มีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

มีีพระนิิพพานเป็็นอารมณ์์ จึึงกล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์ 
มีีอนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์ 

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดในโลภมููลจิิต ๘ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	มีี อดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์
ข.	มีี อนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์
ค.	มีีปั ัจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์
ง.	มีีบั ญญััติิธรรมเป็็นอารมณ์์ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีอดีีตธรรมเป็็น

อารมณ์์ มีีอนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์ 
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	วิ ญญาณััญจายตนฌานจิต ๓ เนวสััญญานาสััญญายตน

ฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐ มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์แน่่นอน, มโนทวารา 
วััชชนจิิต ๑ กามชวนจิิต ๒๙ ตทาลััมพนจิิต ๑๑ อภิิญญาจิิต ๒  
เจตสิิก ๔๖ (เว้้นโลภะ) ขณะท่ี่�มีีอดีีตธรรมเป็น็อารมณ์ ์เป็น็สภาวธรรม
ท่ี่�มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์

ข.	 มโนทวาราวััชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙ ตทาลััมพนจิต ๑๑  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลภะ) ขณะที่่�มีีอนาคตธรรมเป็็น
อารมณ์์ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีอนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์
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ค.	ทวิ ปััญจวิิญญาณ ๑๐ มโนธาตุุ ๓ อััญญสมานเจตสิิก ๑๐  
(เว้้นวิริิยะ ปีีติิ ฉัันทะ) ท่ี่�มีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์แน่่นอน และ  
มโนทวาราวััชชนจิต ๑ กามชวนจิต ๒๙ ตทาลััมพนจิต ๑๑ อภิิญญาจิิต ๒  
เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลภะ) ขณะท่ี่�มีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�มีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์

ง.	บั ญญััตตารััมมณจิิตแน่่นอน ๒๑ เจตสิิก ๓๕, บััญญััตตารััม
มณจิิตไม่่แน่่นอน ๓๑ เจตสิิก ๔๘, อััปปมาณารััมมณจิิตแน่่นอน ๘  
เจตสิิก ๓๖, อััปปมาณารััมมณจิิตไม่่แน่่นอน ๑๑ เจตสิิก ๓๓,  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เหล่่าน้ี้� กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีอดีีตธรรมเป็็นอารมณ์์  
มีีอนาคตธรรมเป็็นอารมณ์์ หรืือมีีปััจจุุบัันธรรมเป็็นอารมณ์์

๒๐. อััชฌััตตติิก
อชฺฌตฺตา37 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นไปภายในตน
พหิทฺธา38 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นไปภายนอกตน 
อชฺฺฌตฺฺตพหิิทฺฺธา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�เป็็นภายไปในตนและ

ภายนอกตน
นิิโรธสััจ เป็็นภายนอกตน 
สััจจะ ๓ ที่่�เป็็นภายในตนก็็มีี ที่่�เป็็นภายนอกตนก็็มีี ที่่�เป็็น

ภายในตนและภายนอกตนก็็มีี 

๓๗	อชฺฌตฺต หมายถึง ธรรมที่เป็นของเฉพาะบุคคลเป็นไปในสนดานตน ดังคำ�อธิบายว่า  
ตสฺมา อตฺตโน สนฺตาเน ปวตฺตา ปาฏิปุคฺคลิกา ธมฺมา อชฺฌตฺตาติ เวทิตพฺพา. อภิ.สงฺ.อ  
(บาลี) ๒๐/๙๓.

๓๘	พหิทฺธ หมายถึง ธรรมที่เป็นไปภายนอกสันดานตน ทั้งที่เนื่องกับอินทรีย์และไม่เนื่อง
กับอินทรีย์ ดังคำ�อธิบายว่า ตโต พาหิรภูตา ปน อินฺทฺริยพทฺธา วา อนินฺทฺริยพทฺธา วา 
พหิทฺธา นาม. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๐/๙๓.
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เนื่่�องจาก 
อชฺฺฌตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ ที่่�เป็็นไป 

ภายในตน
พหิิทฺฺธา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน  

ท่ี่�เป็็นไปภายนอกตน
อชฺฺฌตฺฺตพหิิทฺฺธา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘  

ท่ี่�เป็็นไปภายในตนและภายนอกตน
ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นพหิิทธธรรมเท่่านั้้�น
โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ,  

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบใน 
มััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ สภาวธรรมเหล่่าน้ี้� เกิิดภายในตน เป็็น
อััชฌััตตธรรมก็็มีี เกิิดภายนอกตน เป็็นพหิิทธธรรมก็็มีี และเป็็นได้้
ทั้้�ง ๒ อย่่างก็็มีี

๒๑. อััชฌััตตารััมมณติิก
อชฺฺฌตฺฺตารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายในตน 

เป็็นอารมณ์์ 
พหิิทฺฺธารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายนอกตน 

เป็็นอารมณ์์
อชฺฺฌตฺฺตพหิิทฺฺธารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายใน

ตนและภายนอกตนเป็็นอารมณ์์
นิิโรธสััจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้ 
มััคคสััจ มีีธรรมภายนอกตนเป็็นอารมณ์์ 
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สมุทุยสัจั ที่่�มีีธรรมภายในตนเป็น็อารมณ์ก์็ม็ีี ที่่�มีีธรรมภายนอก
ตนเป็น็อารมณ์ก์็ม็ีี ที่่�มีีธรรมภายในตนและภายนอกตนเป็น็อารมณ์ก็ม็ีี 

ทุุกขสััจ ที่่�มีีธรรมภายในตนเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�มีีธรรมภายนอก
ตนเป็็นอารมณ์์ก็็มีี ที่่�มีีธรรมภายในตนและภายนอกตนเป็็นอารมณ์์
ก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีธรรมภายในตนเป็็นอารมณ์์ มีีธรรมภายนอก
ตนเป็น็อารมณ์ห์รือืมีีธรรมภายในตนและภายนอกตนเป็น็อารมณ์ก็็มีี 

เนื่่�องจาก 
อชฺฺฌตฺฺตารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ วิิญญาณััญจายนฌานจิต ๓ 

เนวสััญญานาสััญญายตนฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐ มีีอัชฌััตตธรรมเป็็น
อารมณ์์แน่่นอน, กามาวจรจิิต ๕๔ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๙ (เว้้น
อิิสสาและอััปปมััญญา ๒) ขณะท่ี่�มีีอัชฌััตตธรรมเป็็นอารมณ์์

พหิทิฺธฺารมฺมฺณา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่รููปาวจรจิิต ๑๕ (เว้้นอภิิญญาจิิต ๒)  
อากาสานััญจายตนฌานจิติ ๓ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิกิ ๓๘ มีีพหิิทธธรรม 
เป็็นอารมณ์์แน่่นอน, กามาวจรจิิต ๕๔ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๕๒ 
ขณะท่ี่�มีีพหิิทธธรรมเป็็นอารมณ์์

อชฺฌฺตฺตฺพหิทิฺธฺารมฺมฺณา ได้แ้ก่ ่กามาวจรจิิต ๕๔ อภิิญญาจิิต ๒  
เจตสิิก ๔๙ (เว้้นอิสสาและอััปปมััญญา ๒)

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ ไม่่รัับรู้้�อารมณ์์
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

มีีพระนิิพพานเป็็นอารมณ์์ จึึงเป็็นสภาวธรรมที่่�มีีธรรมภายนอกตน
เป็็นอารมณ์์

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ บางคราวมีี
ธรรมภายในตนเป็น็อารมณ์ ์บางคราวมีีธรรมภายนอกตนเป็น็อารมณ์์  
และบางคราวมีีทั้้�ง ๒ อย่่างเป็็นอารมณ์์
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	อั ชฌััตตารััมมณจิิต ๖๒ เจตสิิก ๔๘ (เว้้นโลภะ) เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายในตนเป็็นอารมณ์์ 

ข.	 โลกิิยพหิิทธารััมมณจิิต ๗๒ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ)  
สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายนอกตนเป็็นอารมณ์์

ค.	 กามาวจรจิิต ๕๔ อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๘ (เว้้นโลภะ) 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมภายในตนและภายนอกตนเป็็นอารมณ์์

ง.	 นััตถิิภาวบััญญััตตารััมมณจิิตแน่่นอน ๓ คืือ อากิิญจััญญายตน 
ฌานจิต ๓ เจตสิิก ๓๐, นััตถิิภาวบััญญััตตารััมมณจิิตไม่่แน่่นอน คืือ  
อกุุศลจิิต ๑๒ มโนทวาราวััชชนจิต ๑ มหากุุศลจิิต ๘ มหากิิริิยาจิิต ๘  
อภิิญญาจิิต ๒ เจตสิิก ๔๔ (เว้้นโลภะ วิิรีีติ อััปปมััญญา อิิสสา มััจฉริิยะ),  
อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ เหล่่าน้ี้� กล่่าวไม่่ได้้ว่่า มีีธรรมภายในตนเป็็น
อารมณ์์ มีีธรรมภายนอกตนเป็็นอารมณ์์หรืือมีีธรรมภายในตนและ
ภายนอกตนเป็็นอารมณ์์

๒๒. สนิิทััสสนติิก
สนทสสนสปปฏฆา39 ธมมา สภาวธรรมที่เห็นได้และกระทบได้ 
อนิทสสนสปปฏฆา ธมมา สภาวธรรมที่เห็นไม่ได้แต่กระทบได้ 
อนิทสสนอปฺปฏฆา ธมมา สภาวธรรมที่เหน็ไมไ่ด้และกระทบ

ไม่ได้

๓๙	สนิทสฺสน หมายถึง สามารถเห็นได้ด้วยจักขุวิญญาณ ดังคำ�อธิบายว่า ทฏฺพฺพภาว 
สงขฺาเตน สห นทิสสเนนาต ิสนทสสนา. สปปฏฆิ หมายถงึ กระทบกนัได้ ดงัคำ�อธบิายวา่  
ปฏิหนนภาวสงฺขาเตน สห ปฏิเฆนาติ สปฺปฏิฆา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๒/๙๔.
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สััจจะ ๓ เห็็นไม่่ได้้และกระทบไม่่ได้้ 
ทุุกขสััจ ที่่�เห็็นได้้และกระทบได้้ก็็มีี ที่่�เห็็นไม่่ได้้แต่่กระทบได้้

ก็็มีี ที่่�เห็็นไม่่ได้้และกระทบไม่่ได้้ก็็มีี
เนื่่�องจาก 
สนิิทสฺฺสนสปฺฺปฏิิฆา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููปารมณ์์
อนิทิสฺสฺนสปฺปฺฏิฆิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โอฬาริิกรููป ๑๑ (เว้้นรููปารมณ์)์
อนิทิสฺสฺนอปฺปฺฏิฆิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ สุุขุุมรููป ๑๖  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เห็็นไม่่ได้้และกระทบไม่่ได้้

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	รูู ปารมณ์์ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เห็็นได้้และกระทบได้้ 
ข.	 โอฬาริิกรููป ๑๑ (เว้้นรููปารมณ์์) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เห็็นไม่่ได้้

แต่่กระทบได้้
ค.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ สุุขุุมรููป ๑๖ เป็น็สภาวธรรมที่่�เห็น็ 

ไม่่ได้้และกระทบไม่่ได้้
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๓.๒ ทุุกมาติิกา ๒๐๐ บท
๑. เหตุุทุุก
เหตูู ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุ
น เหตูู ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ
สมุุทยสััจ เป็็นเหตุุ 
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นเหตุุ 
สััจจะ ๒ ที่่�เป็็นเหตุุก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี 
เนื่่�องจาก 
เหตูู ธมฺฺมา ได้้แก่่ เหตุุ ๖ คืือ โลภะ โทสะ โมหะ อโลภะ  

อโทสะ อโมหะ
น เหตูู ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเหตุุ ๖) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ

 แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	ปั ัญญาเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุ คืือ อโมหเหตุุ
ข.	วิ ตัักกะ สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ 

สติ และเอกััคคตา เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เหตุุ ๕ คืือ โทสะ โมหะ อโลภะ อโทสะ อโมหะ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในโลกิิยสเหตุุกจิิต ๖๓ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุ
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเหตุุ ๖) อิินทริยพััทธรููป ๒๘  

สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ
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๒. สเหตุุกทุุก
สเหตุุกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุประกอบ
อเหตุุกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีเหตุุประกอบ
สััจจะ ๒ มีีเหตุุ 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีเหตุุ 
ทุุกขสััจ ที่่�มีีเหตุุก็็มีี ที่่�ไม่่มีีเหตุุก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สเหตุุกจิิต ๗๑ เจตสิิก ๕๒ (เว้้นโมห

เจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒)
อเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อเหตุุกจิิต ๑๘ อััญญสมานเจตสิิก ๑๒ 

(เว้้นฉันทะ) โมหเจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุประกอบ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ ไม่่มีีเหตุุ เพราะไม่่ได้้เกิิดกับจิิต
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลกิิยสเหตุุกจิิต ๖๓ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็น็สภาวธรรม 

ท่ี่�มีีเหตุุประกอบ
ข.	 อเหตุุกจิิต ๑๘ อััญญสมานเจตสิิก ๑๒ โมหเจตสิิกใน 

โมหมููลจิิต ๒ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีเหตุุประกอบ
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๓. เหตุุสััมปยุุตตทุุก
เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยเหตุุ
เหตุุวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากเหตุุ
สััจจะ ๒ สััมปยุุตด้้วยเหตุุ 
นิิโรธสััจ วิิปปยุุตจากเหตุุ 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยเหตุุก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากเหตุุก็็มีี 
เนื่่�องจาก
เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สเหตุุกจิิต ๗๑ เจตสิิก ๕๒  

(เว้้นโมหเจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒)
เหตุุวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อเหตุุกจิิต ๑๘ อััญญสมาน

เจตสิิก ๑๒ (เว้้นฉันทะ) โมหเจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงอธิิบายเหมืือนใน สเหตุุกทุุก ทุุกประการ

๔. เหตุุสเหตุุกทุุก
เหตูู เจว ธมฺฺมา สเหตุุกา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ
สเหตุกุา เจว ธมฺมฺา น จ เหตูู สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุแต่ไ่ม่เ่ป็น็เหตุุ
สมุทยสััจ เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ 
นิิโรธสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ หรืือมีีเหตุุแต่่ไม่่ 

เป็็นเหตุุ 
มััคคสัจ ท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุก็็มีี ท่ี่�มีีเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี
ทุุกขสัจ ท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุก็็มีี ท่ี่�มีีเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี  

ท่ี่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นเหตุุและมีีเหตุุหรืือมีีเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี 
เนื่่�องจาก
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เหตูู เจว ธมฺฺมา สเหตุุกา จ ได้้แก่่ เหตุุ ๖ (เว้้นโมหเจตสิิก
ในโมหมููลจิิต ๒)

สเหตุกุา เจว ธมฺมฺา น จ เหตู ูได้แ้ก่ ่สเหตุุกจิิต ๗๑ เจตสิิก ๔๖  
(เว้้นเหตุุ ๖)

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุและ 

มีีเหตุุ
พระนิพิพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ ไม่ไ่ด้เ้ป็น็เหตุเุจตสิิก และ ไม่ไ่ด้เ้กิิด 

กัับสเหตุุกจิิต จึึงกล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ หรืือมีีเหตุุแต่่ 
ไม่่เป็็นเหตุุ

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ
 แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ปั ัญญาเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ
ข.	วิ ตัักกะ สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ สติ  

และเอกััคคตา เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุ
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เหตุุ ๕ (เว้้นโลภเจตสิิก) ในโลกิิยสเหตุุกจิิต ๖๓ (เว้้น 

โมหเจตสิิกในโมหมููลจิิต ๒) สภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ
ข.	 โลกิิยสเหตุุกจิิต ๖๓ เจตสิิก ๔๖ สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุ 

แต่่ไม่่เป็็นเหตุุ
ค.	 อเหตุกุจิิต ๑๘ อััญญสมานเจตสิกิ ๑๒ (เว้้นฉันทะ) โมหเจตสิกิ 

ในโมหมููลจิิต ๒ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�เป็็นเหตุุและมีีเหตุุ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุ
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๕. เหตุุเหตุุสััมปยุุตตทุุก
เหตูู เจว ธมฺฺมา เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรมที่่�เป็็นเหตุุ

และสััมปยุุตด้้วยเหตุุ
เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา น จ เหตูู สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต

ด้้วยเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุ
สมุุทยสััจ เป็็นเหตุุและสััมปยุุตด้้วยเหตุุ 
นิิโรธสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นเหตุุและสััมปยุุตด้้วยเหตุุ หรืือ

สััมปยุุตด้้วยเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุ ุ
มััคคสััจ ที่่�เป็็นเหตุุและสััมปยุุตด้้วยเหตุุก็็มีี ที่่�สััมปยุุตด้้วยเหตุุ

แต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี 
ทุุกขสัจั ที่่�เป็น็เหตุแุละสััมปยุตุด้ว้ย เหตุุก็็มีี ที่่�สััมปยุตุด้ว้ยเหตุุ

แต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นเหตุุและสััมปยุุตด้้วย เหตุุ หรืือ
สััมปยุุตด้้วยเหตุุแต่่ไม่่เป็็นเหตุุก็็มีี 

เนื่่�องจาก
เหตูู เจว ธมฺฺมา เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ เหตุุ ๖ (เว้้นโมห

เจตสิิกท่ี่�ในโมหมููลจิิต ๒)
เหตุุสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา น จ เหตูู ได้้แก่่ สเหตุุกจิิต ๗๑

 เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเหตุุ ๖)
ดัังนั้้�น จึึงอธิิบายเหมืือน เหตุุสเหตุุกทุุก ทุุกประการ
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๖. นเหตุุสเหตุุกทุุก
น เหตูู โข ปน ธมฺฺมา สเหตุุกาปิิ สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุ

แต่่มีีเหตุุ
น เหตูู โข ปน ธมฺฺมา อเหตุุกาปิิ สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นเหตุุ

และไม่่มีีเหตุุ
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุ 
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า ไม่่เป็็นเหตุุแต่่มีีเหตุุหรืือไม่่เป็็นเหตุุ

และไม่่มีีเหตุุ 
มััคคสััจ ที่่�ไม่่เป็็นเหตุุแต่่มีีเหตุุก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า ไม่่เป็็นเหตุุ

แต่่มีีเหตุุ หรืือไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุก็็มีี 
ทุกุขสัจั ที่่�ไม่เ่ป็น็เหตุแุต่ม่ีีเหตุกุ็ม็ีี ที่่�ไม่เ่ป็น็เหตุแุละไม่ม่ีีเหตุกุ็ม็ีี 

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า ไม่่เป็็นเหตุุแต่่มีีเหตุุ หรืือไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุก็็มีี
เนื่่�องจาก 
น เหตูู โข ปน ธมฺฺมา สเหตุุกาปิิ ได้้แก่่ สเหตุุกจิิต ๗๑  

เจตสิิก ๔๖ (เว้้นเหตุุ ๖)
น เหตูู โข ปน ธมฺฺมา อเหตุุกาปิิ ได้้แก่่ อเหตุุกจิิต ๑๘  

อััญญสมานาเจตสิิก ๑๒ (เว้้นฉันทะ) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุและ

ไม่่มีีเหตุุ
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 

ไม่่เป็็นเหตุุแต่่มีีเหตุุ หรืือ สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุ
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	วิ ตัักกะ สััมมาวาจา สััมมากััมมัันตะ สััมมาอาชีีวะ วิิริิยะ สติ  
และเอกััคคตา เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุแต่่มีีเหตุุ

ข.	ปั ัญญาเจตสิิก กล่่าวไม่่ได้้ว่่า สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นเหตุุแต่่ 
มีีเหตุุ หรืือ สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยสเหตุุกจิิต ๖๓ เจตสิิก ๔๖ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น
เหตุุแต่่มีีเหตุุ

ข.	 อเหตุุกจิิต ๑๘ อััญญสมานาเจตสิิก ๑๒ (เว้้นฉันทะ)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุ

ค.	 เหตุุ ๕ (เว้้นโลภะ) กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น
เหตุุแต่่มีีเหตุุ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุและไม่่มีีเหตุุ

๒. จููฬัันตรทุุก
[๗]40 ๑. สัปปัจจยทุก
สปฺปจฺจยา41 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีปัจจัยปรุงแต่ง
อปฺฺปจฺฺจยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปััจจััยปรุุงแต่่ง
สััจจะ ๓ มีีปััจจััยปรุุงแต่่ง 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีปััจจััยปรุุงแต่่ง 
เนื่่�องจาก 

๔๐	ตัวเลขในวงเลบ็เหลี่ยมด้านหน้าตัง้แต ่๗ - ๑๐๐ หมายถงึ การนบัจำ�นวนทกุมาติกาเรยีง
ลำ�ดับจากลำ�ดับแรก

๔๑	สปปฺจฺจย หมายถงึ มีปจัจยัทำ�ให้เกดิผลสำ�เรจ็แกต่น ดงัคำ�อธิบายวา่ อตตฺโน นปิผฺาทเกน 
สห ปจฺจเยนาติ สปฺปจฺจยา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๗/๙๕.
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สปฺฺปจฺฺจยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อปฺฺปจฺฺจยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘  

ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ, โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ 
ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีปััจจััย
ปรุุงแต่่ง

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปััจจััย 
ปรุุงแต่่ง

[๘] ๒. สัังขตทุุก
สงฺขตา42 ธมฺมา สภาวธรรมที่ถูกปัจจัยปรุงแต่ง
อสงฺฺขตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ถููกปััจจััยปรุุงแต่่ง
สััจจะ ๓ ถููกปััจจััยปรุุงแต่่ง 
นิิโรธสััจ ไม่่ถููกปััจจััยปรุุงแต่่ง 
เนื่่�องจาก 
สงฺฺขตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อสงฺฺขตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงอธิิบายเหมืือน สััปปััจจยทุุก ทุุกประการ

๔๒	สงฺขต หมายถึง สภาวะที่ปัจจัยทั้งหลายมารวมกันสร้างขึ้น ดังคำ�อธิบายว่า ปจฺจเยหิ 
สมาคนฺตฺวา กตาติ สงฺขตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๘/๙๕.
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[๙] ๓. สนิิทััสสนทุุก
สนิิทสฺฺสนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เห็็นได้้
อนิิทสฺฺสนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เห็็นไม่่ได้้
สััจจะ ๓ เห็็นไม่่ได้ ้
ทุุกขสััจ ที่่�เห็็นได้้ก็็มีี ที่่�เห็็นไม่่ได้้ก็็มีี 
เนื่่�องจาก 
สนิิทสฺฺสนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููปารมณ์์ 
อนิิทสฺฺสนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๗ (เว้้น

รููปารมณ์์) นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, 

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�เห็็นไม่่ได้้

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	รูู ปารมณ์์ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เห็็นได้้
ข. 	โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๗ 

(เว้้นรููปารมณ์์) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เห็็นไม่่ได้้

[๑๐] ๔. สััปปฏิิฆทุุก
สปฺฺปฏิิฆา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�กระทบได้้
อปฺฺปฏิิฆา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�กระทบไม่่ได้้
สััจจะ ๓ กระทบไม่่ได้้ 
ทุุกขสััจ ที่่�กระทบได้้ก็็มีี ที่่�กระทบไม่่ได้้ก็็มีี 
เนื่่�องจาก 
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สปฺฺปฏิิฆา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โอฬาริิกรููป ๑๒
อปฺฺปฏิิฆา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ สุุขุุมรููป ๑๖  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�กระทบไม่่ได้้

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โอฬาริิกรููป ๑๒ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�กระทบได้้
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) สุุขุุมรููป ๑๖ (เว้้นรููปารมณ์์)  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�กระทบไม่่ได้้

[๑๑] ๕. รููปีีทุุก
รูปิโน43 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นรูป
อรูปิโน ธมฺมา สภาวธรรมที่ไม่เป็นรูป
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นรููป 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นรููปก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นรููปก็็มีี 
เนื่่�องจาก
รููปิิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููป ๒๘
อรููปิิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ นิิพพาน

๔๓	รูปิน หมายถึง สภาวะที่เป็นรูปด้วยสามารถไม่อาจจะแยกออกจากกันได้ หรือ  
มีการแตกสลายเป็นลักษณะ ดังคำ�อธิบายว่า อวินิพฺโภควเสน รูปํ เอเตสํ อตฺถีติ รูปิโน. 
รุปฺปนลกฺขณํ วา รูปํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๑/๙๕.
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ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นรููป

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	รูู ป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นรููป
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 

ไม่่เป็็นรููป

[๑๒] ๖. โลกิิยทุุก
โลกิยา44 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นโลกิยะ
โลกุตฺตรา45 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นโลกุตตระ
สััจจะ ๒ เป็็นโลกิิยะ 
สััจจะ ๒ เป็็นโลกุุตตระ 
เนื่่�องจาก 
โลกิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
โลกุุตฺฺตรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

๔๔	โลกิย หมายถึง สภาวะด้านวัฏฏะที่มีลักษณะแตกสลายเกิดดบได้ เป็นภาวะที่นบเน่ือง 
อยู่ในโลก ดังคำ�อธิบายว่า โลกิยา ธมฺมาติ โลโก วุจฺจติ ลุชฺชนปลุชฺชนฏฺเน วฏฺฏํ. ตสฺมึ 
ปริยาปนฺนภาเวน โลเก นิยุตฺตาติ โลกิยา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๒/๙๕.

๔๕	โลกุตฺตร หมายถึง สภาวะข้ามจากโลก เหนือโลกโดยความไม่นับเน่ืองในโลก  
ดังคำ�อธิบายว่า ตโต อุตฺติณฺณาติ อุตฺตรา; โลเก อปริยาปนฺนภาเวน โลกโต อุตฺตราติ  
โลกุตฺตรา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๒/๙๕.
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ดัังนั้้�น 
โลกิยจิต ๘๑ เจตสิก ๕๑ (เว้นโลภะ) อินทริยพัทธรูป ๒๘ 

ซึ่งเป็นทุกขสัจ, โลภเจตสิก ซึ่งเป็นสมุทยสัจ เป็นสภาวธรรมที่เป็น
โลกิยะ

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นโลกุุตตระ

[๑๓] ๗. เกนจิิวิิญเญยยทุุก
เกนจิิ วิิญฺฺเยฺฺยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�จิิตบางดวงรู้้�ได้้
เกนจิิ น วิิญฺฺเยฺฺยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�จิิตบางดวงรู้้�ไม่่ได้้
สััจจะ ๔ จิิตบางดวงรู้้�ได้้ 
สััจจะ ๔ จิิตบางดวงรู้้�ไม่่ได้้ 
เนื่่�องจาก 
เกนจิิ วิิญฺฺเยฺฺยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ 

รููป ๒๘ นิิพพาน ท่ี่�พึึงรู้้�โดยจิิตบางอย่่าง มีีจักขุุวิิญญาณจิิต เป็็นต้้น
เกนจิิ น วิิญฺฺเยฺฺยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒  

รููป ๒๘ นิิพพาน ท่ี่�ไม่่พึึงรู้้�ได้้โดยจิิตบางอย่่าง มีีจักขุุวิิญญาณจิิต  
เป็็นต้้น

ดัังนั้้�น จิิตท่ี่�รู้้�สััจจะ ๔ จึึงมีีได้้เพีียงบางดวง สามารถอธิิบายได้้
หลายนััย เช่่น 

พระนิพิพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ มีีจิตท่ี่�สามารถรู้้� คือื โลกุุตตรจิิต ๘  
เจตสิิก ๓๖ และ อััปปมาณารััมมณจิิต ๑๑ เท่่านั้้�น ส่่วนจิตอื่่�น ๆ  
ไม่่สามารถรู้้�นิิพพานได้้ เป็็นต้้น
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๓. อาสวโคจฉกะ
[๑๔] ๑. อาสวทุุก
อาสวา46 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอาสวะ
โน อาสวา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอาสวะ
สมุุทยสััจ เป็็นอาสวะ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอาสวะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอาสวะก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นอาสวะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อาสวา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมอาสวะ ๓ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ  

โมหะ
โน อาสวา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรม

อาสวะ ๓) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอาสวะ  

ในชื่่�อกามาสวะและภวาสวะ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอาสวะ

๔๖	อาสว หมายถึง (๑) สภาวะไหลครอบไปท่ัว ต้ังแต่ทางตาจนถึงทางใจ ไหลต่อเน่ือง 
ไปจนถึงธรรมคือโคตรภู ไหลท่วมทับสถานที่จนถึงภวัคคภูมิ (๒) สภาวะเหมือนกับ 
ของหมักดองไว้เป็นเวลานาน (๓) สภาวะที่ไหลไปสู่สังสารทุกข์ต่อเนื่องยาวนาน  
ดงัคำ�อธบิายวา่ อาสวนตฺติี อาสวา. จกขฺโุตป ิฯเปฯ มนโตป ิสนทนตฺ ิปวตตฺนตฺตี ิวตฺุต ํโหต.ิ  
ธมฺมโต ยาว โคตฺรภุ โอกาสโต ยาว ภวคฺคํ สวนฺตีติ วา อาสวา. เอเต ธมฺเม เอตญฺจ  
โอกาสํ อนโฺตกรติวฺา ปวตตฺนตฺตี ิอตโฺถ. อนโฺตกรณตโฺถ ห ิอย ํ‘อา’กาโร. จริปารวิาสยิฏเฺน  
มทริาทโย อาสวา. อาสวา วยิาตปิ ิอาสวา. โลกสมฺญิหฺ ิจิรปาริวาสกิา มทริาทโย อาสวาต ิ
วุจฺจนฺติ. อายตํ วา สํสารทุกฺขํ สวนฺติ ปสวนฺตีติปิ อาสวา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๔/๙๕-๙๖.

อริยสัจ ๒๖๖ บท

สุภีร์ ทุมทอง I 145



ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก กัับ โมหเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอาสวะ
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๙ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาว

ธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอาสวะ

[๑๕] ๒. สาสวทุุก
สาสวา47 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอารมณ์ของอาสวะ
อนาสวา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
เนื่่�องจาก
สาสวา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อนาสวา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริย

พััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ 
อาสวะ

๔๗	สาสว หมายถึง สภาวะที่เป็นอารมณ์ของอาสวะทั้งหลาย ดังคำ�อธิบายว่า อตฺตานํ  
อารมฺมณํ กตฺวา ปวตฺเตหิ สห อาสเวหีติ สาสวา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๑๕/๙๖.
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[๑๖] ๓. อาสวสััมปยุุตตทุุก
อาสวสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอาสวะ
อาสววิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอาสวะ
สมุุทยสััจ สััมปยุุตด้้วยอาสวะ 
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากอาสวะ 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยอาสวะก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากอาสวะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อาสวสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗  

(เว้้นโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒)
อาสววิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ 

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒  
รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ มีีโมหเจตสิิก

เกิิดประกอบ ส่่วนท่ี่�เกิิดกับโลภมููลจิิต ทิิฏฐิคตสััมปยุุต มีีทิฏฐิเจตสิิก
เกิิดประกอบเพิ่่�มด้้วย เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอาสวะ

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอาสวะ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมที่่�
สััมปยุุตด้้วยอาสวะ

ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ วิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
และโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ อิินทริยพััทธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอาสวะ
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[๑๗] ๔. อาสวสาสวทุุก
อาสวา เจว ธมฺฺมา สาสวา จ สภาวธรรมที่่�เป็็นอาสวะและ

เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
สาสวา เจว ธมฺฺมา โน จ อาสวา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์

ของอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ 
สมุุทยสััจ เป็็นอาสวะและเป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
สัจัจะ ๒ กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เป็น็อาสวะและเป็น็อารมณ์ข์องอาสวะ  

หรืือเป็็นอารมณ์์ของอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอาสวะและเป็็นอารมณ์์ของอาสวะก็็มีี ที่่�เป็็น

อารมณ์์ของอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อาสวา เจว ธมฺฺมา สาสวา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมอาสวะ ๓ คืือ  

โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ
สาสวา เจว ธมฺฺมา โน จ อาสวา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑  

เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรมอาสวะ ๓) รููป ๒๘
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอาสวะ 

และเป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น 
อาสวะและเป็น็อารมณ์ข์องอาสวะ หรือื เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็อารมณ์์
ของอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก กัับ โมหเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอาสวะ
และเป็็นอารมณ์์ของอาสวะ

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรมอาสวะ ๓) อิินทริย
พััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็อารมณ์ข์องอาสวะแต่ไ่ม่เ่ป็น็อาสวะ 

[๑๘] ๕. อาสวอาสวสััมปยุุตตทุุก
อาสวา เจว ธมฺฺมา อาสวสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็น 

อาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะ
อาสวสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ อาสวา สภาวธรรมท่ี่�

สััมปยุุตด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ
สมุุทยสััจ เป็็นอาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะ 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะ 

หรืือสััมปยุุตด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะก็็มีี ที่่�สััมปยุุต

ด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอาสวะและ
สััมปยุุตด้้วยอาสวะ หรืือสััมปยุุตด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะก็็มีี 

เนื่่�องจาก
อาสวา เจว ธมฺฺมา อาสวสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรม 

อาสวะ ๓ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ และโมหะ ในโลภมููลจิิต ๘
อาสวสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ อาสวา ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒  

เจตสิิก ๒๔ (เว้้นองค์์ธรรมอาสวะ ๓)
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดกับโลภมููลจิิต ๘ มีีโมหเจตสิิก

เกิิดประกอบ ส่่วนท่ี่�เกิิดกับโลภมููลจิิต ทิิฏฐิคตสััมปยุุต มีีทิฏฐิเจตสิิก
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เกิิดประกอบเพิ่่�มด้้วย เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอาสวะและสััมปยุุตด้้วย
อาสวะ

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น 
อาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�สััมปยุุตด้้วย 
อาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก กัับ โมหเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอาสวะ
และสััมปยุุตด้้วยอาสวะ

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นองค์์ธรรมอาสวะ ๓) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ

ค.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๘  
โมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต อิินทริยพััทธรููป ๒๘  
กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอาสวะและสััมปยุุตด้้วยอาสวะ 
หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอาสวะแต่่ไม่่เป็็นอาสวะ

[๑๙] ๖. อาสววิิปปยุุตตสาสวทุุก
อาสววิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา สาสวาปิ ิสภาวธรรมที่่�วิิปปยุตุ 

จากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
อาสววิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อนาสวาปิิ สภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ 

ของอาสวะ หรืือวิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 
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ทุุกขสััจ ที่่�วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะก็็มีี  
ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ หรืือ 
วิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะก็็มีี

เนื่่�องจาก
อาสววิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา สาสวาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  

โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิก 
โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘

อาสววิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อนาสวาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘  
เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอาสวะและ
ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า สภาวธรรมท่ี่� 
วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�
วิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
และโมหเจตสิิกโทสมููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ 

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะและเว้้นโมหเจตสิิก
โทสมููลจิิต ๒ ในโมหมููลจิิต ๒) กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 
วิิปปยุุตจากอาสวะแต่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�
วิิปปยุุตจากอาสวะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอาสวะ
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[๒๐] ๔. สััญโญชนโคจฉก
๑. สััญโญชนทุุก
สญฺโชนา48 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นสังโยชน์
โน สญฺฺโชนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นสังโยชน์์ 
สมุทยสััจ เป็็นสังโยชน์์ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นสัังโยชน์์ก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สญฺฺโชนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘ คืือ โลภะ 

โทสะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา อิิสสา มััจฉริิยะ โมหะ
โน สญฺโฺชนา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิกิ ๔๔ (เว้้นองค์ธ์รรม 

สััญโญชน์์ ๘) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นสังโยชน์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นสังโยชน์์ 
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 องค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๗ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ มานะ ทิิฏฐิ 

วิิจิิกิิจฉา อิิสสา มััจฉริิยะ โมหะ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นสังโยชน์์

๔๘	สญฺโชน หมายถึง สภาวะที่ เชื่อมผูกบุคคลผู้มีสญโญชน์นั้นไว้ในวัฏฏสงสาร  
ดังคำ�อธิบายว่า ยสฺส สํวิชฺชนฺติ ตํ ปุคฺคลํ วฏฺฏสมึ สํโยเชนฺติ พนฺธนฺตีติ สํโยชนา.  
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๐/๙๖.
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ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๔ (เว้้นองค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นสังโยชน์์

[๒๑] ๒. สััญโญชนิิยทุุก
สญฺโชนิยา49 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอารมณ์ของสังโยชน์
อสญฺฺโชนิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ

สัังโยชน์์
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ 
เนื่่�องจาก
สญฺฺโชนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ 
อสญฺฺโชนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ 
ของสัังโยชน์์

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
สัังโยชน์์

๔๙	สญฺโชนิย หมายถึง สภาวะที่ เ ป็นอารมณ์ของสัญโญชน์ ดังคำ�อธิบายว่า  
อารมฺมณภาวํ อุปคนตฺวา สํโยชนสมฺพนฺธเน สํโยชนานํ หิตาติ สํโยชนิยา. สํโยชนสฺส  
อารมฺมณปจฺจยภูตานํ เอตํ อธิวจนํ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๑/๙๖.
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[๒๒] ๓. สััญโญชนสััมปยุุตตทุุก
สญฺโชนสมฺปยุตฺฺตา ธมฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์
สญฺโฺชนวิปิฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา สภาวธรรมที่่�วิิปปยุตุจากสัังโยชน์์
สมุุทยสััจ สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ 
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์ก็็มีี
เนื่่�องจาก 
สญฺโฺชนสมฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗

 (เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑)
สญฺโฺชนวิปิฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑  
รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วย

สัังโยชน์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรม 

ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์
ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ วิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  

และโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์
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[๒๓] ๔. สััญโญชนสััญโญชนิิยทุุก
สญฺฺโชนา เจว ธมฺฺมา สญฺฺโชนิิยา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็น

สัังโยชน์์และเป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์
สญฺฺโชนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ สญฺฺโชนา สภาวธรรม 

ท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์
สมุุทยสััจ เป็็นสัังโยชน์์และเป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสัังโยชน์์และเป็็นอารมณ์์ของ

สัังโยชน์์ หรืือเป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นสัังโยชน์์และเป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ก็็มีี ที่่�เป็็น

อารมณ์์ของสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สญฺฺโชนา เจว ธมฺฺมา สญฺฺโชนิิยา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรม

สััญโญชน์์ ๘ คืือ โลภะ โทสะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา อิิสสา มััจฉริิยะ  
โมหะ

สญฺโฺชนิยิา เจว ธมฺมฺา โน จ สญฺโฺชนา ได้แ้ก่ ่โลกิิยจิิต ๘๑  
เจตสิิก ๔๔ (เว้้นองค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘) รููป ๒๘

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิกิ ซึ่่�งเป็น็สมุทุยสััจ เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็สังโยชน์แ์ละ

เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
สัังโยชน์์และเป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็น
อารมณ์์ของสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 องค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๗ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ มานะ ทิิฏฐิ  
วิิจิิกิิจฉา อิิสสา มััจฉริิยะ โมหะ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นสังโยชน์์และ
เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๔ (เว้้นสัญโญชน์์องค์์ธรรม ๘)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์แต่่ 
ไม่่เป็็นสังโยชน์์

[๒๔] ๕. สััญโญชนสััญโญชนสััมปยุุตตทุุก
สญฺฺโชนา เจว ธมฺฺมา สญฺฺโชนสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรม

ท่ี่�เป็็นสังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์
สญฺโฺชนสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ สญฺโฺชนา สภาวธรรม 

ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์
สมุุทยสััจ เป็็นสัังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสัังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ 

หรืือสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นสัังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ก็็มีี ที่่�สััมปยุุต

ด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสัังโยชน์์และ
สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ หรืือสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสัังโยชน์์ก็็มีี

เนื่่�องจาก
สญฺฺโชนา เจว ธมฺฺมา สญฺฺโชนสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่  

องค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘ คืือ โลภะ โทสะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา อิิสสา 
มััจฉริิยะ โมหะ (เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑)
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สญฺฺโชนสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ สญฺฺโชนา ได้้แก่่ 
อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๑๙ (เว้้นองค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘)

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิกิ ซึ่่�งเป็น็สมุทุยสััจ เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็สังโยชน์แ์ละ

สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
สัังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วย
สัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 องค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๗ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ มานะ ทิิฏฐิ  
วิิจิิกิิจฉา อิิสสา มััจฉริิยะ โมหะ (เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑)  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นสังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๑๙ (เว้้นองค์์ธรรมสััญโญชน์์ ๘) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์

ค.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
และโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ อิินทรีียพััทธรููป ๒๘  
กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นสังโยชน์์และสััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์ 
หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยสัังโยชน์์แต่่ไม่่เป็็นสังโยชน์์

[๒๕] ๖. สััญโญชนวิิปปยุุตตสััญโญชนิิยทุุก
สญฺโฺชนวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา สญฺโฺชนิยิาปิ ิสภาวธรรม 

ท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์
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สญฺฺโชนวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อสญฺฺโชนิิยาปิิ  
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์และ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ 
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์แต่่เป็็นอารมณ์์

ของสังัโยชน์ ์หรือืวิปิปยุตุจากสังัโยชน์แ์ละไม่เ่ป็น็อารมณ์ข์องสังัโยชน์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ก็็มีี 

ที่่�กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ วิิปปยุตุจากสังัโยชน์แ์ต่เ่ป็น็อารมณ์ข์องสังัโยชน์ ์หรือื
วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ก็็มีี 

เนื่่�องจาก
สญฺฺโชนวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา สญฺฺโชนิิยาปิิ ได้้แก่่ 

โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และ
โมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ รููป ๒๘

สญฺโฺชนวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อสญฺโฺชนิยิาปิ ิได้แ้ก่่  
โลกุุตตรจิิต ๘ วิิบากจิิต ๓๖ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์
และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 
วิิปปยุตุจากสัังโยชน์แ์ต่เ่ป็น็อารมณ์ข์องสังัโยชน์ ์หรือื เป็น็สภาวธรรม
ท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
และโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากสัังโยชน์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะและโมหเจตสิิก 
ในอุทธัจจสััมปยุตุตจิิต ๑) กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุตุจาก
สัังโยชน์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�วิิปปยุุต
จากสัังโยชน์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของสัังโยชน์์

๕. คัันถโคจฉก
[๒๖] ๑. คัันถทุุก
คนฺถา50 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นคันถะ
โน คนฺฺถา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นคันถะ	
สมุุทยสััจ เป็็นคัันถะ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นคัันถะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นคัันถะก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นคัันถะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
คนฺฺถา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมคัันถะ ๓ คืือ โลภะ โทสะ ทิิฏฐิ
โน คนฺฺถา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรม

คัันถะ ๓) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะ

๕๐	คนฺถ หมายถึง สภาวะที่ผูกติดบุคคลนั้นไว้วัฏฏะด้วยอำ�นาจจุติและปฏิสนธ  
ดังคำ�อธิบายว่า ยสฺส สํวิชฺชนฺติ ตํ จุติปฏิสนธิวเสน วฏฺฏสมึ คนเถนฺติ ฆเฏนตีติ คนถา. 
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๖/๙๖.
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พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นคันถะ	

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โทสเจตสิิก กัับ ทิิฏฐิเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะ
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรมคัันถะ ๓) อิินทริย

พััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นคันถะ

[๒๗] ๒. คัันถนิิยทุุก
คนฺถนิยา51 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอารมณ์ของคันถะ
อคนฺฺถนิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 
เนื่่�องจาก
คนฺฺถนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อคนฺฺถนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริย

พััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ 
คัันถะ

๕๑	คนฺถนิย หมายถึง สภาวะที่เป็นอารมณ์ของคันถะ ดังคำ�อธิบายว่า อารมฺมณกรณวเสน 
คนฺเถหิ คนฺถิตพฺพาติ คนฺถนิยา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๒๗/๙๖.
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[๒๘] ๓. คัันถสััมปยุุตตทุุก
คนฺฺถสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะ
คนฺฺถวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะ
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากคัันถะ 
สััจจะ ๒ ที่่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากคัันถะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
คนฺฺถสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลภมููลจิิต ๘ โทสมููลจิิต ๒  

เจตสิิก ๒๕ (เว้้นโทสะ วิิจิิกิิจฉา และโลภเจตสิิกในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔)
คนฺฺถวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โมหมููลจิิต ๒ กุุศลจิิต ๒๑  

วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๓ (เว้้นโลภะ ทิิฏฐิ มานะ โทสะ  
อิิสสา มััจฉริิยะ กุุกกุุจจะ ถีีนะ มิิทธะ) และโลภเจตสิิกในทิฏฐิคต 
วิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะ
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดประกอบกับัโลภมููลจิิต แบ่ง่เป็น็ 

ดัังน้ี้�
ก.	 เกิิดในโลภมููลจิิต ทิิฏฐิคตสััมปยุุต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�

สััมปยุุตด้้วยคัันถะ
ข.	 เกิิดในโลภมููลจิิต ทิิฏฐิคตวิิปปยุุต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุตุ 

จากคัันถะ
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 
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ก.	 โลภมููลจิิต ๘ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นโลภะ) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะ

ข.	 โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิกิ ๔๓ (เว้้นโลภะ ทิิฏฐิ มานะ โทสะ อิิสสา มััจฉริิยะ  
กุุกกุุจจะ ถีีนะ มิิทธะ) โทสเจตสิกิในโทสมููลจิิต ๒ อิินทิรยพััทธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะ

[๒๙] ๔. คัันถคัันถนิิยทุุก
คนฺฺถา เจว ธมฺฺมา คนฺฺถนิิยา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะและ

เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ
คนฺฺถนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ คนฺฺถา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์

ของคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 
สมุทยสััจ เป็็นคันถะและเป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นคันถะและเป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 

หรืือเป็็นอารมณ์์ของคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นคัันถะและเป็็นอารมณ์์ของคัันถะก็็มีี ที่่�เป็็น

อารมณ์์ของคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคัันถะก็็มีี 
เนื่่�องจาก
คนฺฺถา เจว ธมฺฺมา คนฺฺถนิิยา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมคัันถะ ๓ คืือ  

โลภะ โทสะ ทิิฏฐิ
คนฺฺถนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ คนฺฺถา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ 

เจตสิิก ๔๙ (เว้้นคันถะองค์์ธรรม ๓) รููป ๒๘ 
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะและเป็็น

อารมณ์์ของคัันถะ
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พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็คันถะ 
และเป็็นอารมณ์์ของคัันถะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของ
คัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 

ก.	 โทสเจตสิิก และ ทิิฏฐิเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นคันถะ
และเป็็นอารมณ์์ของคัันถะ

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นคันถะองค์์ธรรม ๓) อิินทริย
พััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 

[๓๐] ๕. คัันถคัันถสััมปยุุตตทุุก
คนฺถฺา เจว ธมฺมฺา คนฺถฺสมฺปฺยุตฺุตฺา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็น็คันถะ 

และสััมปยุุตด้้วยคัันถะ
คนฺฺถสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ คนฺฺถา สภาวธรรมท่ี่�

สััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 
สมุทุยสัจั เป็น็คันัถะและสัมัปยุตุด้ว้ยคันัถะก็ม็ีี ที่่�กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่  

เป็็นคัันถะและ สััมปยุุตด้้วยคัันถะ หรืือสััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็น
คัันถะก็็มีี 

สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นคัันถะและสััมปยุุตด้้วยคัันถะ หรืือ
สััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคัันถะ 

ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นคัันถะและสััมปยุุตด้้วยคัันถะก็็มีี ที่่�สััมปยุุตด้้วย
คัันถะแต่่ไม่่เป็็นคัันถะก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นคัันถะและสััมปยุุตด้้วย
คัันถะ หรืือสััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคัันถะก็็มีี

เนื่่�องจาก
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คนฺฺถา เจว ธมฺฺมา คนฺฺถสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ โลภเจตสิิก 
และทิิฏฐิเจตสิิกในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔

คนฺถฺสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ คนฺถฺา ได้แ้ก่ ่โลภมููลจิิต ๘  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๓ (เว้้นองค์์ธรรมคัันถะ ๓ และวิิจิิกิิจฉา)

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลภะในทิฏิฐิคตสัมัปยุตุตจิิต ๔ เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็คันถะ 

และสััมปยุุตด้้วยคัันถะ
ข.	 โลภะในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรม

ท่ี่�เป็็นคันถะและสััมปยุุตด้้วยคัันถะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�สััมปยุุต 
ด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็คันถะ 
และสััมปยุุตด้้วยคัันถะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่
ไม่่เป็็นคันถะ

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 

ก.	ทิ ฏฐิในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะ
และสััมปยุุตด้้วยคัันถะ

ข.	 โลภมููลจิิต ๘ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๓ (เว้้นองค์ธ์รรมคัันถะ ๓  
และวิิจิิกิิจฉา) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 

ค.	 โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๓ และโทสเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ อิินทริิย
พััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นคันถะและสััมปยุุต
ด้้วยคัันถะ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยคัันถะแต่่ไม่่เป็็นคันถะ 
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[๓๑] ๖. คัันถวิิปปยุุตตคัันถนิิยทุุก
คนฺฺถวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา คนฺฺถนิิยาปิิ สภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ
คนฺฺถวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อคนฺฺถนิิยาปิิ สภาวธรรมท่ี่�

วิิปปยุุตจากคัันถะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากคัันถะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 
สััจจะ ๒ ที่่�วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะก็็มีี  

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ หรืือ 
วิิปปยุุตจากคัันถะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะก็็มีี

เนื่่�องจาก
คนฺถฺวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา คนฺถฺนิยิาปิ ิได้แ้ก่ ่โมหมููลจิิต ๒  

โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๓  
(เว้้นโลภะ ทิิฏฐิ มานะ โทสะ อิิสสา มััจฉริิยะ กุุกกุุจจะ ถีีนะ มิิทธะ)  
และโลภเจตสิิกในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒  
รููป ๒๘

คนฺถฺวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อคนฺถฺนิยิาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘  
เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะและ
ไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ แบ่่งเป็็นดังนั้้�น
ก.	 โลภเจตสิิกในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ
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ข.	 โลภเจตสิิกในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ หรืือ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 

ก.	 โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิกิ ๔๓ (เว้้นโลภะ ทิิฏฐิ มานะ โทสะ อิิสสา มััจฉริิยะ  
กุุกกุุจจะ ถีีนะ มิิทธะ) และโทสเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ อิินทริยพัทัธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ

ข.	 โลภมููลจิิต ๘ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะแต่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ หรืือ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากคัันถะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของคัันถะ 

๖. โอฆโคจฉก5๒ [

[๓๒] ๑. โอฆทุุก
โอฆา53 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นโอฆะ
โน โอฆา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นโอฆะ
โอฆา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมโอฆะ ๓ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ
โน โอฆา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรม

โอฆะ ๓) รููป ๒๘ นิิพพาน

๕๒	โอฆโคจฉก นี้ มีองค์ธรรมและการอธิบายอริยสัจเหมือนกับอาสวโคจฉกทุกประการ  
ต่างกันแต่ชื่อเท่านั้น ในที่นี้ จึงแสดงไว้แต่ชื่อและองค์ธรรม

๕๓	โอฆ หมายถึง สภาวะที่ทำ�ให้สตว์ท้ังหลายจมด่ิงลงไปในวัฏฏะเท่านั้น ดังคำ�อธิบายว่า 
ยสฺส สํวิชฺชนฺติ ตํ วฏฺฏสฺมึเยว โอหนนฺติ โอสีทาเปนฺตีติ โอฆา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๓๒/๙๖.
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[๓๓] ๒. โอฆนิิยทุุก
โอฆนิยา54 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอารมณ์ของโอฆะ
อโนฆนิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของโอฆะ
โอฆนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อโนฆนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

[๓๔] ๓. โอฆสััมปยุุตตทุุก
โอฆสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยโอฆะ 
โอฆวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากโอฆะ
โอฆสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗  

(เว้้นโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต ๒)
โอฆวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และใน 
โมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

[๓๕] ๔. โอฆโอฆนิิยทุุก
โอฆา เจว ธมฺฺมา โอฆนิิยา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นโอฆะและ

เป็็นอารมณ์์ของโอฆะ
โอฆนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ โอฆา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์

ของโอฆะแต่่ไม่่เป็็นโอฆะ 
โอฆา เจว ธมฺฺมา โอฆนิิยา จ ได้้แก่่ โอฆะองค์์ธรรม ๓ คืือ  

โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ

๕๔	โอฆนิย หมายถึง สภาวะที่เป็นอารมณ์ของโอฆะท้ังหลาย ดังคำ�อธิบายว่า อารมฺมณํ  
กตฺวา อติกฺกมนียโต โอเฆหิ อติกฺกมิตพฺพาติ โอฆนิยา. โอฆานํ อารมฺมณธมฺมา เอว  
เวทิตพฺพา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๓๓/๙๖.
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โอฆนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ โอฆา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑  
เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์์ธรรมโอฆะ ๓) รููป ๒๘

[๓๖] ๕. โอฆโอฆสััมปยุุตตทุุก
โอฆา เจว ธมฺฺมา โอฆสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นโอฆะ

และสััมปยุุตด้้วยโอฆะ
โอฆสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ โอฆา สภาวธรรมที่่�สััมปยุุต

ด้้วยโอฆะแต่่ไม่่เป็็นโอฆะ
โอฆา เจว ธมฺฺมา โอฆสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ โลภะ ทิิฏฐิ และ

โมหะ ในโลภมููลจิิต ๘
โอฆสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ โอฆา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒  

เจตสิิก ๒๔ (เว้้นองค์์ธรรมโอฆะ ๓)

[๓๗] ๖. โอฆวิิปปยุุตตโอฆนิิยทุุก
โอฆวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา โอฆนิยิาปิ ิสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุตุ 

จากโอฆะแต่่เป็็นอารมณ์์ของโอฆะ
โอฆวิิปฺฺปยุตฺฺตา โข ปน ธมฺมา อโนฆนิิยาปิิ สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุต 

จากโอฆะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของโอฆะ
โอฆวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา โอฆนิิยาปิิ ได้้แก่่ โลกิิย 

กุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และ 
โมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘

โอฆวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อโนฆนิยิาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกุตุตรจิติ ๘  
เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
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๗. โยคโคจฉก5๕ [

[๓๘] ๑. โยคทุุก
โยคา56 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นโยคะ
โน โยคา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นโยคะ 
โยคา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมโยคะ ๓ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ
โน โยคา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นองค์ธ์รรมโยคะ ๓)  

รููป ๒๘ นิิพพาน

[๓๙] ๒. โยคนิิยทุุก
โยคนิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของโยคะ
อโยคนิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของโยคะ
โยคนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อโยคนิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

[๔๐] ๓. โยคสััมปยุุตตทุุก
โยคสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยโยคะ
โยควิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากโยคะ
โยคสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗ (เว้้น

โมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต ๒)
โยควิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในโทสมููลจิิต ๒ และใน 
โมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

๕๕	โยคโคจฉก นี้ มีองค์ธรรมและการอธิบายอริยสัจเหมือนกับอาสวโคจฉกทุกประการ  
ต่างกันแต่ชื่อเท่านั้น ในที่นี้ จึงแสดงไว้แต่ชื่อและองค์ธรรม

๕๖	โยค หมายถึง สภาวะที่ประกอบสัตว์ทั้งหลายไว้ในวัฏฏะ ดังคำ�อธิบายว่า วฏฺฏสฺมึ  
โยเชนฺตีติ โยคา.อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๓๘/๙๖.
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[๔๑] ๔. โยคโยคนิิยทุุก
โยคา เจว ธมฺมฺา โยคนิยิา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นโยคะและเป็็น

อารมณ์์ของโยคะ
โยคนิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ โยคา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์

ของโยคะแต่่ไม่่เป็็นโยคะ
โยคา เจว ธมฺฺมา โยคนิิยา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมโยคะ ๓ คืือ  

โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ
โยคนิยิา เจว ธมฺมฺา โน จ โยคา ได้แ้ก่ ่โลกิยิจิิต ๘๑ เจตสิกิ ๔๙  

(เว้้นองค์์ธรรมโยคะ ๓) รููป ๒๘

[๔๒] ๕. โยคโยคสััมปยุุตตทุุก
โยคา เจว ธมฺฺมา โยคสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นโยคะ

และสััมปยุุตด้้วยโยคะ
โยคสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ โยคา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต

ด้้วยโยคะแต่่ไม่่เป็็นโยคะ
โยคา เจว ธมฺฺมา โยคสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ โลภะ ทิิฏฐิ โมหะ  

ในโลภมููลจิิต ๘
โยคสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ โยคา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒  

เจตสิิก ๒๔ (เว้้นองค์์ธรรมโยคะ ๓)

[๔๓] ๖. โยควิิปปยุุตตโยคนิิยทุุก
โยควิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา โยคนิิยาปิิ สภาวธรรมที่่� 

วิิปปยุุตจากโยคะแต่่เป็็นอารมณ์์ของโยคะ
โยควิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อโยคนิิยาปิิ สภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากโยคะและไม่่เป็็นอารมณ์์ของโยคะ
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โยควิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา โยคนิยิาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  
โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ และโมหเจตสิิกในโทส
มููลจิิต ๒ และในโมหมููลจิิต ๒ รููป ๒๘

โยควิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อโยคนิยิาปิ ิได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘  
เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

๘. นีีวรณโคจฉก
[๔๔] ๑. นีีวรณทุุกะ
นีวรณา57 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นนิวรณ์ 	
โน นีีวรณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นนิวรณ์์
สมุุทยสััจ เป็็นนิิวรณ์์ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นนิิวรณ์์ 
ทุุกขสััจที่่�เป็็นนิิวรณ์์ก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นนิิวรณ์์ก็็มีี 
เนื่่�องจาก
นีีวรณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘ คืือ โลภะ โทสะ 

ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจจะ กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา โมหะ
โน นีีวรณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๔ (เว้้นองค์์ธรรม

นิิวรณ์์ ๘) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นนิวรณ์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นนิวรณ์์

๕๗	นีวรณ หมายถึง สภาวะที่กั้นปิดบังจิต ดังคำ�อธิบายว่า จิตฺตํ นีวรนฺติ ปริโยนนฺธนฺตีติ  
นีวรณา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๔๔/๙๖.
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 

ก.	 องค์ธ์รรมนิวิรณ์ ์๗ (เว้้นโลภะ) คือื โทสะ ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจจะ  
กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา โมหะ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นนิวรณ์์

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๔ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�ไม่่เป็็นนิวรณ์์ 

[๔๕] ๒. นีีวรณิิยทุุก
นีีวรณิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
อนีีวรณิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ 
เนื่่�องจาก
นีีวรณิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อนีีวรณิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริย

พััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
นิิวรณ์์

[๔๖] ๓. นีีวรณสััมปยุุตตทุุก
นีีวรณสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์
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สมุุทยสััจ สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ 
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์ก็็มีี 
เนื่่�องจาก
นีีวรณสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ 

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบในโลภมููลจิิต ๘ เป็็น

สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมที่่�

สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์
ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์

[๔๗] ๔. นีีวรณนีีวรณิิยทุุก
นีีวรณา เจว ธมฺมฺา นีีวรณิยิา จ สภาวธรรมที่่�เป็น็นิวรณ์แ์ละ

เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
นีีวรณิยิา เจว ธมฺมฺา โน จ นีีวรณา สภาวธรรมท่ี่�เป็น็อารมณ์์

ของนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์
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สมุุทยสััจ เป็็นนิิวรณ์์และเป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นนิิวรณ์์และเป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์  

หรืือเป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิิวรณ์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นนิิวรณ์์และเป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ก็็มีี ที่่�เป็็น

อารมณ์์ของนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็น นิิวรณ์์ก็็มีี 
เนื่่�องจาก
นีีวรณา เจว ธมฺฺมา นีีวรณิิยา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘  

คืือ โลภะ โทสะ ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจจะ กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา โมหะ
นีีวรณิิยา เจว ธมฺฺมา โน จ นีีวรณา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ 

เจตสิิก ๔๔ (เว้้นองค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘) รููป ๒๘
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นนิวรณ์์และ

เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
นิิวรณ์์และเป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์
ของนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	นิ วรณ์อ์งค์ธ์รรม ๗ (เว้้นโลภะ) คือื โทสะ ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจจะ  
กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา โมหะ เป็น็สภาวธรรมที่่�เป็น็นิวรณ์แ์ละเป็น็อารมณ์์
ของนิิวรณ์์

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๔ (เว้้นองค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘) อิินทริย
พััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์
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[๔๘] ๕. นีีวรณนีีวรณสััมปยุุตตทุุก
นีีวรณา เจว ธมฺฺมา นีีวรณสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็น

นิิวรณ์์และสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ 
นีีวรณสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ นีีวรณา สภาวธรรม 

ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์
สมุุทยสััจ เป็็นนิิวรณ์์และสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ 
สัจัจะ ๒ กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เป็น็นิวิรณ์แ์ละสัมัปยุตุด้ว้ยนิวิรณ์ ์หรือื  

สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิิวรณ์์ 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นนิิวรณ์์และสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ก็็มีี ที่่�สััมปยุุต 

ด้ว้ยนิวิรณ์แ์ต่ไ่ม่เ่ป็น็นิวิรณ์ก์็ม็ีี ที่่�กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เป็น็นิวิรณ์แ์ละสัมัปยุตุ
ด้้วยนิิวรณ์์ หรืือสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิิวรณ์์ก็็มีี 

เนื่่�องจาก
นีีวรณา เจว ธมฺฺมา นีีวรณสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรม

นิิวรณ์์ ๘ คืือ โลภะ โทสะ ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจจะ กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา  
โมหะ

นีีวรณสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ นีีวรณา ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒  
เจตสิิก ๑๙ (เว้้นองค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘)

ดัังนั้้�น
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นนิวรณ์์และ

สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
นิิวรณ์์และสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�สััมปยุุตด้้วย
นิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก. 	องค์ธ์รรมนิวิรณ์ ์๗ (เว้้นโลภะ) คือื โทสะ ถีีนะ มิิทธะ อุุทธัจ
จะ กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา โมหะ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นนิวรณ์์และสััมปยุุต
ด้้วยนิิวรณ์์ 

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๑๙ (เว้้นองค์์ธรรมนิิวรณ์์ ๘) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์

ค. 	โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�เป็็นนิวรณ์์และสััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรม
ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยนิิวรณ์์แต่่ไม่่เป็็นนิวรณ์์

[๔๙] ๖. นีีวรณวิิปปยุุตตนีีวรณิิยทุุก
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา นีีวรณิิยาปิิ สภาวธรรม 

ท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ 
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อนีีวรณิิยาปิิ สภาวธรรม

ท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้ว้่่า วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของ

นิิวรณ์์ หรืือวิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
ทุุกขสััจ ที่่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ก็็มีี  

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ หรืือ 
วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ก็็มีี 
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เนื่่�องจาก
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา นีีวรณิิยาปิิ ได้้แก่่  

โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิยิวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิกิ ๓๘ รููป ๒๘
นีีวรณวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อนีีวรณิิยาปิิ ได้้แก่่  

โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และ
ไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�
วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�
วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมที่่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็น
อารมณ์์ของนิิวรณ์์ 

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็น
สภาวธรรมที่่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์แต่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์ หรืือ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากนิิวรณ์์และไม่่เป็็นอารมณ์์ของนิิวรณ์์
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๙. ปรามาสโคจฉก
[๕๐] ๑. ปรามาสทุุก
ปรามาสา58 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นปรามาส
โน ปรามาสา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นปรามาส
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นปรามาส 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นปรามาสก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นปรามาสก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ปรามาสา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมปรามาสะ ๑ คืือ ทิิฏฐิ
โน ปรามาสา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นทิฏฐิ) 

รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นปรามาส

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นปรามาส	
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นปรามาส

๕๘	ปรามาส หมายถึง สภาวะที่ล่วงเลยความเป็นจริงของธรรมทั้งหลายมีความไม่เที่ยง
เป็นต้น ไปยึดถือโดยความเป็นอย่างอื่นว่าเที่ยงเป็นต้น ดังคำ�อธิบายว่า ธมฺมานํ ยถาภูตํ 
อนจิจฺาทอิาการ ํอตกฺิกมิตฺวา ‘นจฺิจ’นติฺ อาทวิเสน ปวตฺตมานา ปรโต อามสนตฺตี ิปรามาสา.  
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕๐/๙๗.
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[๕๑] ๒. ปรามััฏฐทุุก
ปรามฏฺา59 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอารมณ์ของปรามาส
อปรามฏฺฺา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของปรามาส 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส 
เนื่่�องจาก
ปรามฏฺฺา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อปรามฏฺฺา ธมฺมฺา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็น็ทุกขสัจ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็อารมณ์ข์อง
ปรามาส

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็น็นิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบใน 
มััคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็น็มัคคสัจ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�ไม่เ่ป็น็อารมณ์ข์องปรามาส

[๕๒] ๓. ปรามาสสััมปยุุตตทุุก
ปรามาสสมฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุตุด้ว้ยปรามาส
ปรามาสวิปิฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา สภาวธรรมที่่�วิิปปยุตุจากปรามาส
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากปรามาส 
สมุทุยสัจั ที่่�สัมัปยุตุด้ว้ยปรามาสก็ม็ีี ที่่�วิปิปยุตุจากปรามาสก็ม็ีี 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยปรามาสก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากปรามาสก็็มีี  

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า สััมปยุุตด้้วยปรามาส หรืือวิิปปยุุตจากปรามาสก็็มีี

๕๙	ปรามฏฺา หมายถึง สภาวะที่เป็นอารมณ์ของปรามาส ดังคำ�อธิบายว่า ปรามาเสหิ  
อารมฺมณกรณวเสน ปรามฏฺตฺตา ปรามฏฺา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕๑/๙๗.
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เนื่่�องจาก
ปรามาสสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ 

เจตสิิก ๒๐ (เว้้นทิฏฐิ มานะ โทสะ อิิสสา มััจฉริิยะ กุุกกุุจจะ วิิจิิกิิจฉา)
ปรามาสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 

โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ 
เจตสิิก ๕๑ (เว้้นทิฏฐิ) รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาส
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดประกอบกับัโลภมููลจิิต ๘ แบ่ง่

เป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�สััมปยุุต 

ด้้วยปรามาส
ข.	 เกิิดในทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�วิิปปยุุต 

จากปรามาส
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	ทิ ฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๑๙ (เว้้นโลภะ) เป็็นเป็็น

สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยปรามาส
ข.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิย 

กุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นโลภะ)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาส

ค.	ทิ ฏฐิเจตสิิก กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วย
ปรามาส หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาส
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[๕๓] ๔. ปรามาสปรามััฏฐทุุก
ปรามาสา เจว ธมฺฺมา ปรามฏฺฺา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็น

ปรามาสและเป็็นอารมณ์์ของปรามาส
ปรามฏฺฺา เจว ธมฺฺมา โน จ ปรามาสา สภาวธรรมที่่�เป็็น

อารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาส
สมุุทยสััจ เป็็นธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็น

ปรามาส
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นปรามาสและเป็็นอารมณ์์ของ

ปรามาส หรืือเป็็นอารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาส 
ทุกุขสัจั ที่่�เป็น็ปรามาสและเป็น็อารมณ์ข์องปรามาสก็ม็ีี ที่่�เป็น็

อารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาสก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ปรามาสา เจว ธมฺมฺา ปรามฏฺฺา จ ได้แ้ก่ ่องค์ธ์รรมปรามาสะ ๑  

คืือ ทิิฏฐิ
ปรามฏฺฺา เจว ธมฺฺมา โน จ ปรามาสา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑  

เจตสิิก ๕๑ (เว้้นทิฏฐิ) รููป ๒๘
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของ

ปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาส 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
ปรามาสและเป็็นอารมณ์์ของปรามาส หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็น
อารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาส
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็ปรามาสและเป็น็อารมณ์์
ของปรามาส

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของปรามาสแต่่ไม่่เป็็นปรามาส

[๕๔] ๕. ปรามาสวิิปปยุุตตปรามััฏฐทุุก
ปรามาสวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา ปรามฏฺฺาปิ ิสภาวธรรม

ท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาสแต่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส
ปรามาสวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อปรามฏฺฺาปิ ิสภาวธรรม 

ท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากปรามาสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส 
สัจัจะ ๒ ที่่�วิปิปยุตุจากปรามาสแต่เ่ป็น็อารมณ์ข์องปรามาสก็ม็ีี 

ที่่�กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ วิปิปยุตุจากปรามาสแต่เ่ป็น็อารมณ์ข์องปรามาส หรือื
วิิปปยุุตจากปรามาสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาสก็็มีี 

เนื่่�องจาก
ปรามาสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา ปรามฏฺฺาปิิ ได้้แก่่  

ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗
 โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นทิฏฐิ) รููป ๒๘

ปรามาสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อปรามฏฺฺาปิิ ได้้แก่่  
โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
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ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาส
และไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้� 

ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจาก
ปรามาสแต่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส

ข.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่� วิิปปยุุตจากปรามาสแต่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส หรืือ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒  
โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๐  
(เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาส
แต่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส

ข.	ทิ ฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เจตสิิก ๒๐ (เว้้นโลภะ) กล่่าวไม่่ได้้ 
ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาสแต่่เป็็นอารมณ์์ของปรามาส  
หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากปรามาสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
ปรามาส
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๑๐. มหัันตรทุุก
[๕๕] ๑. สารััมมณทุุก
สารมฺมณา60 ธมฺมา สภาวธรรมที่รับรู้อารมณ์ได้
อนารมฺฺมณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้
สััจจะ ๒ รัับรู้้�อารมณ์์ได้้ 
นิิโรธสััจ รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้ 
ทุุกขสััจ ที่่�รัับรู้้�อารมณ์์ได้้ก็็มีี ที่่�รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้ก็็มีี
เนื่่�องจาก 
สารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒
อนารมฺฺมณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�รัับรู้้�อารมณ์์ได้้
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�รัับรู้้�อารมณ์์ 

ไม่่ได้้
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�รัับรู้้�อารมณ์์ได้้
ข.	อิ นทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�รัับรู้้�อารมณ์์ไม่่ได้้

๖๐	สารมมฺณ หมายถงึ สภาวะที่เป็นไปกับอารมณ์หากไม่มีอารมณจ์ะไมเ่ปน็ไป ดงัคำ�อธิบาย
ว่า อารมฺมณํ อคฺคเหตฺวา อปฺปวตฺติโต สห อารมฺมเณนาติ สารมฺมณา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) 
๕๕/๙๗.
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[๕๖] ๒. จิิตตทุุก
จิตฺตา61 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นจิต
โน จิิตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นจิต
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นจิิต 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นจิิตก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นจิิตก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙
โน จิิตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นจิต

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นจิต
ข.	 เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�ไม่เ่ป็น็จิต

[๕๗] ๓. เจตสิิกทุุก
เจตสิกา62 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นเจตสิก
อเจตสิิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเจตสิิก

๖๑	จิตฺต หมายถึง สภาวะที่มีลักษณะรู้อารมณ์หรือมีลักษณะวิจิตร ดังคำ�อธิบายว่า  
จินฺตนฏฺเน จิตฺตา วิจิตฺตฏฺเน วา จิตฺตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕๖/๙๗.

๖๒	 เจตสิก หมายถึง สภาวะที่ประกอบในจิตด้วยสามารถการไม่แยกจากกัน ดังคำ�อธิบายว่า  
อวิปฺปโยควเสน เจตสิ นิยุตฺตาติ เจตสิกา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕๗/๙๗.
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สััจจะ ๒ เป็็นเจตสิิก 
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นเจตสิิก 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นเจตสิิกก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นเจตสิิกก็็มีี 
เนื่่�องจาก
เจตสิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
อเจตสิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเจตสิิก
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเจตสิิก
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเจตสิิก
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น

เจตสิิก

[๕๘] ๔. จิิตตสััมปยุุตตทุุก
จิิตฺฺตสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยจิิต
จิิตฺฺตวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากจิิต
สััจจะ ๒ สััมปยุุตด้้วยจิิต 
นิิโรธสััจ วิิปปยุุตจากจิิต 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยจิิตก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากจิิตก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่

ได้้ว่่า สััมปยุุตด้้วยจิิต หรืือวิิปปยุุตจากจิิตก็็มีี
เนื่่�องจาก
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จิิตฺฺตสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
จิิตฺฺตวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘, มััค

คัังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาว
ธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยจิิต

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเจตสิิก
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยจิิต
ข.	อิ นทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากจิิต
ค.	 โลกิิยจิิต ๘๑ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วย

จิิต หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากจิิต

[๕๙] ๕. จิิตตสัังสััฏฐทุุก
จิตฺตสํสฏฺา63 ธมฺมา สภาวธรรมที่ระคนกับจิต
จิิตฺฺตวิิสํํสฏฺฺา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ระคนกับจิิต
สััจจะ ๒ ระคนกัับจิิต 
นิิโรธสััจ ไม่่ระคนกัับจิิต 
ทุุกขสััจ ที่่�ระคนกัับจิิตก็็มีี ที่่�ไม่่ระคนกัับจิิตก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า

 ระคนกัับจิิต หรืือไม่่ระคนกัับจิิตก็็มีี 

๖๓	จิตฺตสํสฏฺา หมายถึง สภาวะที่ระคนอยู่กับจิตตั้งแต่เกิดข้นจนดบไปด้วยความเป็น 
ธรรมชาตเิข้าถงึความไมมี่ระหวา่งคั่น ดงัคำ�อธิบายวา่ นรินฺตรภาวูปคมนตาย อุปปฺาทโต 
ยาว ภงฺคา จิตฺเตน สํสฏฺาติ จิตฺตสํสฏฺา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๕๙/๙๗.
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เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสํํสฏฺฺา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
จิิตฺฺตวิิสํํสฏฺฺา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน จิิตตสััมปยุุตตทุุก ทุุกประการ

[๖๐] ๖. จิิตตสมุุฏฐานทุุก
จิตฺตสมุฏฺานา64 ธมฺมา สภาวธรรมที่มีจิตเป็นสมุฏฐาน
โน จิิตฺฺตสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�ไม่่มีีจิตเป็็นสมุฏฐาน
สััจจะ ๒ มีีจิิตเป็็นสมุุฏฐาน 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีจิิตเป็็นสมุุฏฐาน 
ทุุกขสััจ ที่่�มีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานก็็มีี ที่่�ไม่่มีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒ จิิตตชรููป ๑๗
โน จิิตฺฺตสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ กััมมชรููป ๒๐  

อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๒ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�มีีจิตเป็็นสมุฏฐาน

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีจิตเป็็น
สมุฏฐาน

๖๔	จิตฺตสมุฏฺาน หมายถึง สภาวะที่เกิดจากจิต มีจิตเป็นเหตุให้เกิดขึ้น ดังคำ�อธิบายว่า  
สมุฏฺหนฺติ เอเตนาติ สมุฏฺานํ. จิตฺตํ สมุฏฺานํ เอเตสนติ จิตฺตสมุฏฺานา. อภิ.สงฺ.อ  
(บาลี) ๖๐/๙๗.
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) จิิตตชรููป ๑๗ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีี
จิิตเป็็นสมุฏฐาน

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ กััมมชรููป ๒๐ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๒ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีจิตเป็็นสมุฏฐาน

[๖๑] ๗. จิิตตสหภููทุุก
จิตฺตสหภุโน65 ธมฺมา สภาวธรรมที่เกิดพร้อมกับจิต
โน จิิตฺฺตสหภุุโน ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เกิิดพร้้อมกัับจิิต
สััจจะ ๒ เกิิดพร้้อมกัับจิิต 
นิิโรธสััจ ไม่่เกิิดพร้้อมกัับจิิต 
ทุุกขสััจ ที่่�เกิิดพร้้อมกัับจิิตก็็มีี ที่่�ไม่่เกิิดพร้้อมกัับจิิตก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสหภุุโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒ วิิญญััตติิรููป ๒
โน จิิตฺฺตสหภุุโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ รููป ๒๖ (เว้้นวิญญััตติิ

รููป ๒) นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับจิิต

๖๕	จิตฺตสหภู หมายถึง สภาวะที่เกิดพร้อมกับจิต ดังคำ�อธิบายว่า สห ภวนฺตีติ สหภุโน.  
จิตฺเตน สหภุโน จิตฺตสหภุโน. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๖๑/๙๗.
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พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เกิิดพร้้อม
กัับจิิต

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) วิิญญััตติิรููป ๒ เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�เกิิดพร้้อมกัับจิิต

ข. 	โลกิิยจิิต ๘๑ รููป ๒๖ (เว้้นวิญญััตติิรููป ๒) เป็็นสภาวธรรม
ท่ี่�ไม่่เกิิดพร้้อมกัับจิิต

[๖๒] ๘. จิิตตานุุปริิวััตติิทุุก
จิตฺตานุปริวตฺติโน66 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นไปตามจิต
โน จิิตฺฺตานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นไปตามจิิต
สััจจะ ๒ เป็็นไปตามจิิต 
นิิโรธสััจ ไม่่เป็็นไปตามจิิต 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นไปตามจิิตก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นไปตามจิิตก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒ วิิญญััตติิรููป ๒
โน จิิตฺฺตานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ รููป ๒๖ (เว้้น 

วิิญญััตติิรููป ๒) นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน จิิตตสหภููทุก ทุุกประการ

๖๖	จติตฺานปุริวตตฺ ิหมายถงึ สภาวะที่เป็นไปคล้อยตามจิต ดงัคำ�อธบิายวา่ อนุปริวตตฺนฺตติี 
อนปุรวิตฺติโน. กึ อนปุรวิตตฺนตฺ.ิ จติตฺ.ํ จติตฺสสฺ อนปุรวิตตฺโิน จติตฺานปุรวิตตฺโิน. อภ.ิสง.ฺอ 
(บาลี) ๖๓/๙๗.
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[๖๓] ๙. จิิตตสัังสััฏฐสมุุฏฐานทุุก
จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ระคนกับจิิตและ

มีีจิตเป็็นสมุฏฐาน
โน จิติฺตฺสํํสฏฺฺสมุฏฺุฺานา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�ไม่ร่ะคนกับจิิต 

และมีีจิตเป็็นสมุฏฐาน 
สััจจะ ๒ ระคนกัับจิิตและมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐาน 
นิิโรธสััจ ไม่่ระคนกัับจิิตและมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐาน 
ทุุกขสััจ ที่่�ระคนกัับจิิตและมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานก็็มีี ที่่�ไม่่ระคน 

กัับจิิตและมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
โน จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ รููป ๒๘  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘,  

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�ระคนกับจิิตและมีีจิตเป็็นสมุฏฐาน

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ระคนกับจิิต
และมีีจิตเป็็นสมุฏฐาน 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ระคนกับจิิตและ
มีีจิตเป็็นสมุฏฐาน

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่
ระคนกับจิิตและมีีจิตเป็็นสมุฏฐาน
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[๖๔] ๑๐. จิิตตสัังสััฏฐสมุุฏฐานสหภููทุุก
จิติฺตฺสํํสฏฺฺสมุฏฺุฺานสหภุโุน ธมฺมฺา สภาวธรรมที่่�ระคนกับจิิต 

มีีจิตเป็็นสมุฏฐานและเกิิดพร้้อมกัับจิิต
โน จิติฺตฺสํํสฏฺฺสมุฏฺุฺานสหภุโุน ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�ไม่ร่ะคน 

กัับจิิตมีีจิตเป็็นสมุฏฐานและเกิิดพร้้อมกัับจิิต
สััจจะ ๒ ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานและเกิิดพร้้อมกัับจิิต 
นิโิรธสัจั ไม่ร่ะคนกับัจิติมีีจิติเป็น็สมุฏุฐานและเกิดิพร้อ้มกับัจิติ 
ทุุกขสััจ ที่่�ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็น สมุุฏฐานและเกิิดพร้้อมกัับจิิต

ก็็มีี ที่่�ไม่่ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานและเกิิดพร้้อมกัับจิิตก็็มีี 
เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานสหภุุโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
โน จิติฺตฺสํํสฏฺฺสมุฏฺุฺานสหภุโุน ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ รููป ๒๘  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน จิิตตสัังสััฏฐสมุฏฐานทุุก  

ทุุกประการ

[๖๕] ๑๑. จิิตตสัังสััฏฐสมุุฏฐานานุุปริิวััตติิทุุก
จิติฺตฺสํํสฏฺฺสมุฏฺุฺานานุปุริวิตฺตฺิโิน ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�ระคน 

กัับจิิตมีีจิตเป็็นสมุฏฐานและเป็็นไปตามจิิต
โน จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่� 

ไม่่ระคนกับจิิตมีีจิตเป็็นสมุฏฐานและเป็็นไปตามจิิต
สััจจะ ๒ ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานและเป็็นไปตามจิิต 
นิิโรธสััจ ไม่่ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานและเป็็นไปตามจิิต 
ทุกุขสัจั ที่่�ระคนกับัจิติมีีจิติเป็น็สมุฏุฐานและเป็น็ไปตามจิติก็ม็ีี 

ที่่�ไม่่ระคนกัับจิิตมีีจิิตเป็็นสมุุฏฐานและเป็็นไปตามจิิตก็็มีี 
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เนื่่�องจาก
จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒
โน จิิตฺฺตสํํสฏฺฺสมุุฏฺฺานานุุปริิวตฺฺติิโน ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙  

รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน จิิตตสัังสััฏฐสมุฏฐานทุุก  

ทุุกประการ

[๖๖] ๑๒. อััชฌััตติิกทุุก
อชฺฺฌตฺฺติิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นภายใน
พาหิิรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นภายนอก 
สััจจะ ๓ เป็็นภายนอก 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นภายในก็็มีี ที่่�เป็็นภายนอกก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อชฺฺฌตฺฺติิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ ปสาทรููป ๕
พาหิิรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๓ (เว้้นปสาทรููป ๕)  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�เป็็นภายนอก 

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยจิิต ๘๑ ปสาทรููป ๕ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นภายใน
ข.	 เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๓ (เว้้นปสาทรููป ๕)  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นภายนอก
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[๖๗] ๑๓. อุุปาทาทุุก
อุปาทา67 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอุปาทายรูป
โน อุุปาทา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทายรููป
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นอุุปาทายรููป 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอุุปาทายรููปก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นอุุปาทายรููปก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อุุปาทา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อุุปาทายรููป ๒๔
โน อุุปาทา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๒ มหาภููต 

รููป ๔ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทายรููป

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	อุ ปาทายรููป ๒๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอุปาทายรููป
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) มหาภููตรููป ๔ เป็็น

สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทายรููป

๖๗	อุปาทา หมายถึง สภาวะที่อาศัยมหาภูตรูปฝ่ายเดียว ดังคำ�อธิบายว่า อุปาทิยนฺเตว  
ภูตานิ น ภูตานิ วิย อุปาทิยนฺตีติ อุปาทา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๖๗/๙๗.
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[๖๘] ๑๔. อุุปาทิินนทุุก
อุุปาทิินฺฺนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นผลของกรรม
อนุุปาทิินฺฺนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรม
สััจจะ ๓ ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรม
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นผลของกรรมก็็มีี ที่่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรมก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อุุปาทิินฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๕  

กััมมชรููป ๒๐
อนุุปาทิินฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ กุุศลจิิต ๒๑  

กิิริิยาจิิต ๒๐ ผลจิิต ๔ เจตสิิก ๕๒ จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕  
อาหารชรููป ๑๔ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรม

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ เจตสิิก ๓๕ กััมมชรููป ๒๐ เป็็น 
สภาวธรรมท่ี่�เป็็นผลของกรรม

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑  
(เว้้นโลภะ) จิิตตชรููป ๑๗ อุุตุุชรููป ๑๕ อาหารชรููป ๑๔ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�ไม่่ได้้เป็็นผลของกรรม

อริยสัจ ๒๖๖ บท

สุภีร์ ทุมทอง I 195



๑๑. อุุปาทานโคจฉก
[๖๙] ๑. อุุปาทานทุุก
อุปาทานา68 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอุปาทาน
โน อุุปาทานา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทาน
สมุุทยสััจ เป็็นอุุปาทาน 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอุุปาทาน 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอุุปาทานก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นอุุปาทานก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อุปุาทานา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่องค์ธ์รรมอุุปาทาน ๒ คือื โลภะ ทิิฏฐิ
โน อุปุาทานา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่จิิต ๘๙ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นองค์ธ์รรม 

อุุปาทาน ๒) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอุปาทาน
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ, 

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทาน
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอุปาทาน
ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๐ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็น 

สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอุปาทาน

๖๘	อุปาทาน หมายถึง สภาวะที่ยึดถืออย่างเหนียวแน่น ดังคำ�อธิบายว่า ภุสํ อาทิยนฺตีติ  
อุปาทานา; ทฬฺหคฺคาหํ คณฺหนฺตีติ อตฺโถ. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๖๙/๙๗.
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[๗๐] ๒. อุุปาทานิิยทุุก
อุุปาทานิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
อนุุปาทานิิยา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ

อุุปาทาน
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
เนื่่�องจาก
อุุปาทานิิยา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อนุปุาทานิยิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ 
ของอุุปาทาน

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ,  
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
อุุปาทาน

[๗๑] ๓. อุุปาทานสััมปยุุตตทุุก
อุุปาทานสมฺปยุตฺฺตา ธมฺมา สภาวธรรมที่่�สััมปยุตุด้้วยอุุปาทาน
อุปุาทานวิปิฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุตุจากอุุปาทาน
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากอุุปาทาน 
สัจัจะ ๒ ที่่�สัมัปยุตุด้ว้ยอุปุาทานก็ม็ีี ที่่� วิปิปยุตุจากอุปุาทานก็ม็ีี 
เนื่่�องจาก
อุุปาทานสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลภมููลจิิต ๘ เจตสิิก ๒๒  

(เว้้นโลภเจตสิิกในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔)
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อุปุาทานวิปิฺปฺยุตฺุตฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒  
ศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลติิกเจตสิิก ๓)  
และโลภเจตสิิกในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจเป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทาน
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ เกิิดประกอบกับัโลภมููลจิิต ๘ แบ่ง่

เป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดประกอบกัับทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�

สััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน
ข. 	เกิิดประกอบกัับทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�

วิิปปยุุตจากอุุปาทาน
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลภมููลจิิต ๘ เจตสิิก ๒๑ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�

สััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน
ข.	 โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลติิกเจตสิิก ๓) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทาน

[๗๒] ๔. อุุปาทานอุุปาทานิิยทุุก
อุุปาทานา เจว ธมฺฺมา อุุปาทานิิยา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็น

อุุปาทานและเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
อุุปาทานิิยา เจว ธมฺฺมา โนจ อุุปาทานา สภาวธรรมท่ี่�เป็็น

อารมณ์์ของอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน
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สมุุทยสััจ เป็็นอุุปาทานและเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอุุปาทานและเป็็นอารมณ์์ของ

อุุปาทาน หรืือเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุุปาทาน 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอุุปาทานและเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทานก็็มีี  

ที่่�เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุุปาทานก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อุุปาทานา เจว ธมฺฺมา อุุปาทานิิยา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรม

อุุปาทาน ๒ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ
อุปุาทานิยิา เจว ธมฺมฺา โน จ อุปุาทานา ได้แ้ก่ ่โลกิิยจิิต ๘๑  

เจตสิิก ๕๐ (เว้้นองค์์ธรรมอุุปาทาน ๒) รููป ๒๘
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอุปาทาน

และเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
อุุปาทานและเป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
อารมณ์์ของอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็อุปาทานและเป็น็อารมณ์์
ของอุุปาทาน

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๐ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน
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[๗๓] ๕. อุุปาทานอุุปาทานสััมปยุุตตทุุก
อุุปาทานา เจว ธมฺฺมา อุุปาทานสมฺฺปยุุตฺฺตา จ สภาวธรรม

ท่ี่�เป็็นอุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน
อุปุาทานสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ อุปุาทานา สภาวธรรม 

ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน
สมุุทยสััจ ที่่� เป็็นอุุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทานก็็มีี  

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอุุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน หรืือสััมปยุุต 
ด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุุปาทานก็็มีี 

สัจัจะ ๒ กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เป็น็อุปุาทานและสัมัปยุตุด้ว้ยอุปุาทาน  
หรืือสััมปยุุตด้้วย อุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุุปาทาน 

ทุกุขสัจั ที่่�เป็น็อุปุาทานและสัมัปยุตุด้ว้ยอุปุาทานก็ม็ีี ที่่�สัมัปยุตุ
ด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุุปาทานก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นอุุปาทาน 
และสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน หรืือสััมปยุุตด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็น
อุุปาทานก็็มีี 

เนื่่�องจาก
อุปุาทานา เจว ธมฺมฺา อุปุาทานสมฺปฺยุตฺุตฺา จ ได้แ้ก่ ่องค์ธ์รรม 

อุุปาทาน ๒ คืือ โลภะ ทิิฏฐิ ในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔
อุุปาทานสมฺฺปยุุตฺฺตา เจว ธมฺฺมา โน จ อุุปาทานา ได้้แก่่ 

โลภมููลจิิต ๘ เจตสิิก ๒๐ (เว้้นองค์์ธรรมอุุปาทาน ๒)
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น

อุุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน
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ข. 	เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�เป็็นอุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน หรืือ เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�สััมปยุุตด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น
อุุปาทานและสััมปยุุตด้้วยอุุปาทาน หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต
ด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิเจตสิิก เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอุปาทานและสััมปยุุต 
ด้้วยอุุปาทาน

ข.	 โลภมููลจิิต ๘ เจตสิิก ๒๐ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุต 
ด้้วยอุุปาทานแต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน

ค.	 โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิย 
วิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลติิกเจตสิิก ๓)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอุปาทาน 
และสัมัปยุตุด้ว้ยอุุปาทาน หรือื เป็น็สภาวธรรมที่่�สััมปยุตุด้ว้ยอุุปาทาน
แต่่ไม่่เป็็นอุปาทาน

[๗๔] ๖. อุุปาทานวิิปปยุุตตอุุปาทานิิยทุุก
อุปุาทานวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อุปุาทานิยิาปิ ิสภาวธรรม 

ท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน
อุปุาทานวิปิฺปฺยุตฺุตฺา โข ปน ธมฺมฺา อนุปุาทานิยิาปิ ิสภาวธรรม 

ท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

อริยสัจ ๒๖๖ บท

สุภีร์ ทุมทอง I 201



สัจัจะ ๒ วิปิปยุตุจากอุปุาทานและไม่เ่ป็น็อารมณ์ข์องอุปุาทาน 
สััจจะ ๒ ที่่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

ก็ม็ีี ที่่�กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ วิปิปยุตุจากอุปุาทานแต่เ่ป็น็อารมณ์ข์องอุปุาทาน 
หรืือวิิปปยุุตจากอุุปาทานและไม่่เป็็นอารมณ์์ ของอุุปาทานก็็มีี

เนื่่�องจาก
อุุปาทานวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อุุปาทานิิยาปิิ ได้้แก่่  

โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลติิกเจตสิิก ๓) และโลภเจตสิิก 
ในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ รููป ๒๘

อุุปาทานวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อนุุปาทานิิยาปิิ ได้้แก่่  
โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทาน
และไม่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เกิิดในทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�วิิปปยุุต 
จากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

ข.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ กล่า่วไม่ไ่ด้้ว่า่ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน หรืือ เป็็น 
สภาวธรรมที่่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานและไม่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	 โทสมููลจิิต ๒ โมหมููลจิิต ๒ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลติิกเจตสิิก ๓) อิินทริยพััทธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน

ข. 	โลภมููลจิิต ๘ เจตสิิก ๒๑ (เว้้นโลภะ) กล่่าวไม่่ได้้ว่่า  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานแต่่เป็็นอารมณ์์ของอุุปาทาน  
หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากอุุปาทานและไม่่เป็็นอารมณ์์ 
ของอุุปาทาน

๑๒. กิิเลสโคจฉก
[๗๕] ๑. กิิเลสทุุก
กิิเลสา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นกิเลส
โน กิิเลสา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นกิเลส	
สมุุทยสััจ เป็็นกิิเลส 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นกิิเลส 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นกิิเลสก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นกิิเลสก็็มีี 
เนื่่�องจาก
กิิเลสา ธมฺฺมา ได้้แก่่ องค์์ธรรมกิิเลส ๑๐ คืือ โลภะ โทสะ  

โมหะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ อโนตตััปปะ
โน กิิเลสา ธมฺฺมา ได้้แก่่ จิิต ๘๙ เจตสิิก ๔๒ (เว้้นองค์์ธรรม

กิิเลส ๑๐) รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นกิเลส
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นกิเลส
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 องค์์ธรรมกิิเลส ๙ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ  
วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ อโนตตััปปะ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็น
กิิเลส

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๔๒ (เว้้นองค์์ธรรมกิิเลส ๑๐)  
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นกิเลส

[๗๖] ๒. สัังกิิเลสิิกทุุก
สงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
อสงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
สััจจะ ๒ เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส 
เนื่่�องจาก
สงฺฺกิิเลสิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อสงฺกฺิเิลสิกิา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ 
ของกิิเลส

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอารมณ์์ของ
กิิเลส
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[๗๗] ๓. สัังกิิลิิฏฐทุุก
สงฺฺกิิลิิฏฺฺา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง
อสงฺฺกิิลิิฏฺฺา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง
สมุุทยสััจ ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง 
สััจจะ ๒ ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง 
ทุุกขสััจ ที่่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองก็็มีี ที่่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้ 

เศร้้าหมองก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สงฺฺกิิลิิฏฺฺา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
อสงฺฺกิิลิิฏฺฺา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖  

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้

เศร้้าหมอง
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมััคคจิิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้ 
เศร้้าหมอง

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมที่่� 
ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง

ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ถููกกิิเลสทำำ�ให้้
เศร้้าหมอง
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[๗๘] ๔. กิิเลสสััมปยุุตตทุุก
กิิเลสสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วยกิิเลส
กิิเลสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลส
สมุทยสััจ สััมปยุุตด้้วยกิิเลส 
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากกิิเลส 
ทุุกขสััจ ที่่�สััมปยุุตด้้วยกิิเลสก็็มีี ที่่�วิิปปยุุตจากกิิเลสก็็มีี
เนื่่�องจาก
กิิเลสสมฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
กิิเลสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ 

กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สััมปยุุตด้้วย

กิิเลส
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลส
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็็นสภาวธรรมที่่�

สััมปยุุตด้้วยกิิเลส
ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  

เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลส
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[๗๙] ๕. กิิเลสสัังกิิเลสิิกทุุก
กิิเลสา เจว ธมฺฺมา สํํกิิเลสิิกา จ สภาวธรรมที่่�เป็็นกิเลส 

และเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
สงฺฺกิิเลสิิกา เจว ธมฺฺมา โน จ กิิเลสา สภาวธรรมที่่�เป็็น

อารมณ์์ของกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิเลส
สมุุทยสััจ เป็็นกิิเลสและเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นกิิเลสและเป็็นอารมณ์ของกิิเลส 

หรืือเป็็นอารมณ์์ของกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิิเลส 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นกิิเลสและเป็็นอารมณ์์ของกิิเลสก็็มีี ที่่�เป็็น

อารมณ์์ของกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิิเลสก็็มีี 
เนื่่�องจาก
กิิเลสา เจว ธมฺฺมา สํํกิิเลสิิกา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมกิิเลส ๑๐ 

คืือ โลภะ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ  
อโนตตััปปะ

สงฺฺกิิเลสิิกา เจว ธมฺฺมา โน จ กิิเลสา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ 
เจตสิิก ๔๒ (เว้้นองค์์ธรรมกิิเลส ๑๐) รููป ๒๘

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นกิเลส 

และเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น 
กิิเลสและเป็็นอารมณ์์ของกิิเลส หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นอารมณ์์
ของกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิเลส
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 องค์์ธรรมกิิเลส ๙ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ  
วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ อโนตตััปปะ

ข.	 โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิกิ ๔๒ (เว้้นองค์ธ์รรมกิเิลส ๑๐) อิินทริยิ
พััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นอารมณ์์ของกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิเลส

[๘๐] ๖. กิิเลสสัังกิิลิิฏฐทุุก
กิิเลสา เจว ธมฺฺมา สงฺฺกิิลิิฏฺฺา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็็นกิเลส 

และถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง
สงฺฺกิิลิิฏฺฺา เจว ธมฺฺมา โน จ กิิเลสา สภาวธรรมที่่�ถููกกิิเลส

ทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิเลส
สมุุทยสััจ เป็็นกิิเลสและถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง 
สัจัจะ ๒ กล่า่วไม่ไ่ด้ว้่า่ เป็น็กิเิลสและถููกกิเิลสทำำ�ให้เ้ศร้า้หมอง  

หรืือถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิิเลส 
ทุกุขสัจั ที่่�เป็น็กิเิลสและถูกูกิเิลสทำำ�ให้เ้ศร้า้หมองก็ม็ีี ที่่�ถูกูกิเิลส 

ทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิิเลสก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นกิิเลสและถููก
กิเิลสทำำ�ให้เ้ศร้า้หมอง หรือืถูกูกิเิลสทำำ�ให้เ้ศร้า้หมองแต่ไ่ม่เ่ป็น็กิเิลสก็ม็ีี 

เนื่่�องจาก
กิิเลสา เจว ธมฺฺมา สงฺฺกิิลิิฏฺฺา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรมกิิเลส ๑๐ 

คืือ โลภะ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ  
อโนตตััปปะ

สงฺฺกิิลิิฏฺฺา เจว ธมฺฺมา โน จ กิิเลสา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ 
เจตสิิก ๑๗ (เว้้นองค์์ธรรมกิิเลส ๑๐)

ดัังนั้้�น
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โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นกิเลส 
และถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ
ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็น 
กิิเลสและถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ถููกกิิเลส
ทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิเลส

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 องค์์ธรรมกิิเลส ๙ (เว้้นโลภะ) คืือ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ  
วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ อหิิริิกะ อโนตตััปปะ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็น
กิิเลสและถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๑๗ (เว้้นองค์์ธรรมกิิเลส ๑๐) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิเลส

ค.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมที่่� 
เป็็นกิเลสและถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมอง หรืือ เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 
ถููกกิิเลสทำำ�ให้้เศร้้าหมองแต่่ไม่่เป็็นกิเลส

[๘๑] ๗. กิิเลสกิิเลสสััมปยุุตตทุุก
กิเิลสา เจว ธมฺมฺา กิเิลสสมฺปฺยุตฺุตฺา จ สภาวธรรมท่ี่�เป็น็กิเลส 

และสััมปยุุตด้้วยกิิเลส
กิเิลสสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ กิเิลสา สภาวธรรมท่ี่�สััมปยุตุ 

ด้้วยกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิเลส
สมุุทยสััจ เป็็นกิิเลสและสััมปยุุตด้้วยกิิเลส 
สััจจะ ๒ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นกิิเลสและสััมปยุุตด้้วยกิิเลส หรืือ 

สััมปยุุตด้้วยกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิิเลส 
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ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นกิิเลสและสััมปยุุตด้้วยกิิเลสก็็มีี ที่่�สััมปยุุต 
ด้้วยกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิิเลสก็็มีี ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นกิิเลสและสััมปยุุต
ด้้วยกิิเลส หรืือสััมปยุุตด้้วยกิิเลสแต่่ไม่่เป็็นกิิเลสก็็มีี 

เนื่่�องจาก
กิิเลสา เจว ธมฺฺมา กิิเลสสมฺฺปยุุตฺฺตา จ ได้้แก่่ องค์์ธรรม 

กิิเลส ๑๐ คือื โลภะ โทสะ โมหะ มานะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา ถีีนะ อุุทธัจจะ  
อหิิริิกะ อโนตตััปปะ

กิเิลสสมฺปฺยุตฺุตฺา เจว ธมฺมฺา โน จ กิเิลสา ได้แ้ก่ ่อกุุศลจิิต ๑๒  
เจตสิิก ๑๗ (เว้้นองค์์ธรรมกิิเลส ๑๐)

ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน กิิเลสสังกิิลิิฏฐทุุก ทุุกประการ

[๘๒] ๘. กิิเลสวิิปปยุุตตสัังกิิเลสิิกทุุก
กิิเลสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา สํํกิิเลสิิกาปิิ สภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
กิเิลสวิิปฺฺปยุุตฺตฺา โข ปน ธมฺฺมา อสํํกิเิลสิกิาปิ ิสภาวธรรมท่ี่� 

วิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
สััจจะ ๒ วิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส
สมุุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ 

ของกิิเลส หรืือวิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส 
ทุุกขสััจ ที่่�วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลสก็็มีี  

ที่่�กล่่าวไม่่ได้้ว่่า วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส หรืือ 
วิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลสก็็มีี

เนื่่�องจาก 
กิิเลสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา สํํกิิเลสิิกาปิิ ได้้แก่่ โลกิิย 

กุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘
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กิิเลสวิิปฺฺปยุุตฺฺตา โข ปน ธมฺฺมา อสํํกิิเลสิิกาปิิ ได้้แก่่  
โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�วิิปปยุุตจากกิิเลส 
และไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ กล่่าวไม่่ได้้ว่่า เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 
วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส หรืือ เป็็นสภาวธรรมที่่� 
วิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลส
แต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) กล่่าวไม่่ได้้ว่่า  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลสแต่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส หรืือ  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�วิิปปยุุตจากกิิเลสและไม่่เป็็นอารมณ์์ของกิิเลส

๑๓. ปิิฏฐิิทุุก
[๘๓] ๑. ทััสสเนนปหาตััพพทุุก
ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วย

โสดาปััตติิมรรค
น ทสฺสฺเนน ปหาตพฺพฺา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�ไม่ต่้้องประหาร

ด้้วยโสดาปััตติิมรรค
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สััจจะ ๒ ไม่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
สััจจะ ๒ ที่่�ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี ที่่�ไม่่ต้้อง

ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔  

วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๒ อัันโสดาปััตติิมรรคต้้องละแบบ
เด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒  
เจตสิิก ๒๕ ท่ี่�นำำ�ไปสู่่�อบาย (อปายคมนิิยะ) อัันโสดาปััตติิมรรค 
ต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน)

น ทสฺสฺเนน ปหาตพฺพฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหารโดยโสดา
ปััตติิมรรค (ส่่วนท่ี่�ไม่่นำำ�ไปสู่่�อบาย) และ อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑  
กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นทิฏฐิ 
วิิจิิกิิจฉา) รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วย
โสดาปััตติิมรรค

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ละแบบเด็็ดขาด, เกิิดใน
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง เป็็นสภาวธรรมที่่�ต้้อง
ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค
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ข.	 เกิิดทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�ไม่่นำำ�ไปสู่่�อบาย เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุตุตจิิต ๑ เจตสิกิ ๒๑  
(เว้้นโลภะ) อัันโสดาปััตติิมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน),  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ ท่ี่�นำำ�ไปสู่่�อบาย  
(อปายคมนิิยะ) อัันโสดาปััตติิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง  
(ตนุุกรปหาน) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

ข.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔  
(เว้้นโลภะ) นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหารโดยโสดาปััตติิมรรค (ส่่วน
ท่ี่�ไม่่นำำ�ไปสู่่�อบาย) และ อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  
โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙ (เว้้นโลภะ) อิินทริย 
พััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

[๘๔] ๒. ภาวนายปหาตััพพทุุก
ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ต้้องประหารด้้วย

มรรคเบื้้�องบน ๓ 
น ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหาร

ด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 
สััจจะ ๒ ไม่่ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 
สััจจะ ๒ ที่่�ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี ที่่�ไม่่ต้้อง

ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 
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เนื่่�องจาก
ภาวนาย ปหาตพฺฺพา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 

โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อย่่างหยาบ (โอฬาริิก) อัันสกาทาคามิิมรรค
ต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 
ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันอนาคามิิมรรค 
ต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔  
ส่่วนเกี่่�ยวกัับรููปราคะอรููปราคะ อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ 
อัันอรหััตตมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน)

น ภาวนาย ปหาตพฺพฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหารด้้วยอริิยมรรค
เบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ), ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉา 
สััมปยุุตตจิิต ๑ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒  
รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วย
มรรคเบื้้�องบน ๓ 

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ อย่่างหยาบ (โอฬาริิก)  
อัันสกาทาคามิิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน), เกิิด
ในทิฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔ ส่ว่นท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ อัันอนาคามิิมรรค
ต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 
ส่่วนเกี่่�ยวกัับรููปราคะอรููปราคะ อัันอรหััตตมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด 
(สมุุจเฉทปหาน) เป็็นสภาวธรรมที่่�ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 
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ข.	 เกิิดในทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหาร
ด้ว้ยอริิยมรรคเบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ), เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ อย่่าง
หยาบ (โอฬาริิก) อัันสกาทาคามิิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง  
(ตนุุกรปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ โทส
มููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ อัันอนาคามิิมรรคต้้องละแบบเด็ด็ขาด (สมุจเฉท
ปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔ ส่ว่นเกี่่�ยวกัับรููปราคะอรููปราคะ อุุทธัจ
จสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๐ อัันอรหััตตมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด  
(สมุุจเฉทปหาน) เป็็นสภาวธรรมที่่�ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 

ข.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔  
นอกจากส่ว่นท่ี่�ต้้องประหารด้ว้ยอริิยมรรคเบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ),  
ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗  
โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

[๘๕] ๓. ทััสสเนนปหาตััพพเหตุุกทุุก
ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอััน

ต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
น ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่ 

มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค
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สััจจะ ๒ ไม่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี  

ที่่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรคก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ทสฺสฺเนน ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔  

วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๒ (เว้้นโมหเจตสิิกในวิจิิกิิจฉา
สััมปยุุตตจิิต ๑) อัันโสดาปััตติิมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉท
ปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ ท่ี่�นำำ�ไปสู่่�
อบาย (อปายคมนิิยะ) อัันโสดาปัตัติิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง  
(ตนุุกรปหาน)

น ทสฺฺสเนน ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต 
วิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหารโดยโสดา
ปััตติิมรรค (ไม่่นำำ�ไปสู่่�อบาย), อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ กุุศลจิิต ๒๑  
วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นทิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา) และ 
โมหเจตสิิกในวิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมััคคจิิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้อง
ประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ละแบบเด็็ดขาด, เกิิดใน 
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง เป็็นสภาวธรรม 
ท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค 
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ข.	 เกิิดทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�ไม่่นำำ�ไปสู่่�อบาย เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก. ทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑ 
(เว้้นโลภะและเว้้นโมหเจตสิิกในวิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑) อัันโสดาปัตัติิ
มรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔  
โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ (เว้้นโลภะ) ท่ี่�นำำ�ไปสู่่�อบาย (อปายคมนิิยะ)  
อัันโสดาปััตติิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน) เป็็น
สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยโสดาปััตติิมรรค

ข. ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้อง
ประหารโดยโสดาปัตัติิมรรค (ไม่น่ำำ�ไปสู่่�อบาย), อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑  
โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๔๙  
(เว้้นโลภะ ทิิฏฐิ วิิจิิกิิจฉา) และโมหเจตสิิกในวิจิิกิิจฉาสััมปยุุตตจิิต ๑ 
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วย
โสดาปััตติิมรรค

[๘๖] ๔. ภาวนายปหาตััพพเหตุุกทุุก
ภาวนาย ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา สภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้อง

ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓
น ภาวนาย ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่ 

มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓
สััจจะ ๒ ไม่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี  

ที่่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓ ก็็มีี 
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เนื่่�องจาก
ภาวนาย ปหาตพฺพฺเหตุกุา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ทิิฏฐิคตวิปิปยุตุตจิิต ๔  

มููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อย่่างหยาบ (โอฬาริิก) อัันสกทาคามิิมรรค 
ต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 
ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๕ อัันอนาคามิิมรรค 
ต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วน
ท่ี่�เกี่่�ยวกัับรููปราคะอรููปราคะ อุุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๑  
(เว้้นโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑) อัันอรหััตตมรรคต้้องละ
แบบเด็็ดขาด (สมุทเฉทปหาน)

น ภาวนาย ปหาตพฺฺพเหตุุกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทิิฏฐิคต 
วิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหารโดย
อริิยมรรคเบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉา 
สััมปยุุตตจิิต ๑ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒ 
และโมหเจตสิิกในอุทธัจจสััมปยุุตตจิิต ๑ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมััคคจิิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสััจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้อง
ประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก. เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ อย่่างหยาบ (โอฬาริิก)  
อัันสกาทาคามิิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกรปหาน), เกิิดใน 
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ อัันอนาคามิิมรรค
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ต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน), เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ 
ส่่วนเกี่่�ยวกัับรููปราคะอรููปราคะ อัันอรหััตตมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด  
(สมุจเฉทปหาน) เป็็นสภาวธรรมที่่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรค
เบื้้�องบน ๓

ข. เกิิดในทิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้องประหาร
ด้ว้ยอริิยมรรคเบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ), เกิิดในทิฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุตุตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ เจตสิิก ๒๔ อย่า่งหยาบ  
(โอฬาริิก) อัันสกทาคามิิมรรคต้้องละโดยทำำ�ให้้เบาบางลง (ตนุุกร
ปหาน), ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่ว่นท่ี่�เกี่่�ยวกัับกามราคะ โทสมููลจิิต ๒  
เจตสิิก ๒๔ อัันอนาคามิิมรรคต้้องละแบบเด็็ดขาด (สมุจเฉทปหาน),  
ทิิฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ ส่่วนท่ี่�เกี่่�ยวกัับรููปราคะ อรููปราคะ อุุทธัจจ 
สััมปยุุตตจิิต ๑ เจตสิิก ๒๐ (เว้้นโลภะและโมหเจตสิิกในอุทธัจจ
สััมปยุตุตจิิต ๑) อัันอรหััตตมรรคต้้องละแบบเด็ด็ขาด (สมุทเฉทปหาน)  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีเหตุุอัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓

ข.	ทิ ฏฐิคตวิิปปยุุตตจิิต ๔ โทสมููลจิิต ๒ นอกจากส่่วนท่ี่�ต้้อง
ประหารโดยอริิยมรรคเบื้้�องบน ๓ (อปายคมนิิยะ), ทิิฏฐิคตวิิปป 
ยุตุตจิิต ๔ วิิจิิกิิจฉาสััมปยุตุตจิิต ๑ โลกิิยกุุศลจิติ ๑๗ โลกิยิวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) และโมหเจตสิิกในอุทธัจจ
สััมปยุุตตจิิต ๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่ใช่่มีีเหตุุ 
อัันต้้องประหารด้้วยมรรคเบื้้�องบน ๓
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[๘๗] ๕. สวิิตัักกทุุก
สวิิตกฺฺกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีวิตก
อวิิตกฺฺกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิตก	
สมุุทยสััจ มีีวิิตก 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีวิิตก 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีวิิตกก็็มีี ที่่�ไม่่มีีวิิตกก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สวิิตกฺฺกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สวิตัักกจิิต ๕๕ คืือ กามาวจรจิิต ๔๔  

(เว้้นทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐) ปฐมฌานจิต ๑๑ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นวิตัักกะ)
อวิติกฺกฺา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่อวิิตัักกจิิต ๖๖ คือื ทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐  

ทุุติิยฌานจิต ๑๑ ตติยิฌานจิติ ๑๑ จตุตุถฌานจิติ ๑๑ ปัญัจมฌานจิติ ๒๓  
เจตสิิก ๓๗ และวิิตัักกเจตสิิก ๕๕ ในสวิตัักกจิิต ๕๕ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีวิตก
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิตก
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในปฐมฌานจิิต ๔ (เว้้นวิตัักกเจตสิิก) เป็็นสภาวธรรม

ท่ี่�มีีวิตก
ข.	 เกิิดในทุติิยฌานจิต ๔ ตติิยฌานจิต ๔ จตุุตถฌานจิต ๔ 

ปัญัจมฌานจิต ๔ และวิิตัักกเจตสิิกในปฐมฌานจิต ๔ เป็น็สภาวธรรม
ท่ี่�ไม่่มีีวิตก
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ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 โลกิิยสวิตัักกจิิต ๔๗ คืือ กามาวจรจิิต ๔๔ (เว้้นทวิปััญจ
วิิญญาณ ๑๐) ปฐมฌานจิต ๓ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นวิตัักกะ) เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�มีีวิตก

ข.	 โลกิิยอวิิตัักกจิิต ๓๔ คือื ทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐ ทุุติิยฌานจิต ๓  
ตติิยฌานจิต ๓ จตุุตถฌานจิต ๓ ปััญจมฌานจิต ๑๕ เจตสิิก ๓๗  
และวิิตัักกเจตสิิก ๔๗ ในโลกิิยสวิตัักกจิิต ๔๗ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิตก

[๘๘] ๖. สวิิจารทุุก
สวิิจารา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีวิจาร
อวิิจารา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิจาร
สมุุทยสััจ มีีวิิจาร 
นิิโรธสััจ ไม่่มีีวิิจาร 
สััจจะ ๒ ที่่�มีีวิิจารก็็มีี ที่่�ไม่่มีีวิิจารก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สวิิจารา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สวิจารจิิต ๖๖ คืือ กามาวจรจิิต ๔๔  

(เว้้นทวิปััญจวิิญญาณ ๑๐) ปฐมฌานจิิต ๑๑ ทุุติิยฌานจิิต ๑๑  
เจตสิิก ๕๑ (เว้้นวิจาร)

อวิจิารา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่อวิิจารจิิต ๕๕ คือื ทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐  
ตติิยฌานจิต ๑๑ จตุุตถฌานจิต ๑๑ ปััญจมฌานจิต ๒๓ เจตสิิก ๓๖ 
และวิิจารเจตสิิก ๖๖ ในสวิจารจิิต รููป ๒๘ นิิพพาน
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ดัังนั้้�น
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีวิจาร
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิจาร
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในปฐมฌานจิิต ๔ ทุุติิยฌานจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรม 

ท่ี่�มีีวิจาร
ข.	 เกิิดในตติิยฌานจิต ๔ จตุุตถฌานจิต ๔ ปััญจมฌานจิต ๔ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีวิจาร
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลกิิยสวิิจารจิิต ๕๐ คืือ กามาวจรจิิต ๔๔ (เว้้นทวิิปััญจ

วิิญญาณ ๑๐) ปฐมฌานจิต ๓ ทุุติิยฌานจิต ๓ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นวิจาร)  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีวิจาร

ข.	 โลกิิยอวิิจารจิิต ๓๑ คือื ทวิปัญัจวิิญญาณ ๑๐ ตติิยฌานจิต ๓  
จตุุตถฌานจิต ๓ ปัญัจมฌานจิต ๑๕ เจตสิิก ๓๖ และวิิจารเจตสิิก ๕๐  
ในโลกิิยสวิจารจิิต ๕๐ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่� 
ไม่่มีีวิจาร

[๘๙] ๗. สััปปีีติิกทุุก
สปฺฺปีีติิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีปีีติิ
อปฺฺปีีติิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปีีติิ
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นิิโรธสััจ ไม่่มีีปีีติิ 
สััจจะ ๓ ที่่�มีีปีีติิก็็มีี ที่่�ไม่่มีีปีีติิก็็มีี 
เนื่่�องจาก
สปฺฺปีีติิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สััปปีีติิกจิิต ๕๑ คืือ กามโสมนััส 

สหคตจิิต ๑๘ ปฐมฌานจิิต ๑๑ ทุุติิยฌานจิิต ๑๑ ตติิยฌานจิิต ๑๑  
เจตสิิก ๔๖ (เว้้นปีีติิ)

อปฺฺปีีติิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อััปปีีติิกจิิต ๗๐ คืือ โทสมููลจิิต ๒  
กายวิิญญาณ ๒ จตุุตถฌานจิต ๑๑ อุุเบกขาสหคตจิิต ๕๕ เจตสิิก ๕๑  
(เว้้นปีีติิ) และปีีติิเจตสิิก ๕๑ ในปีีติิสหคตจิิต ๕๑ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปีีติิ
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในโลภโสมนััสสหคตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีปีีติิ
ข.	 เกิิดในโลภอุุเบกขาสหคตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปีีติิ
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในปฐมฌานจิิต ๔ ทุุติิยฌานจิต ๔ ตติิยฌานจิต ๔  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีปีีติิ
ข.	 เกิิดในจตุุตถฌานจิต ๔ ปััญจมฌานจิต ๔ เป็็นสภาวธรรม

ท่ี่�ไม่่มีีปีีติิ
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
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ก.	 โลกิิยสััปปีีติิกจิิต ๒๗ คืือ กามโสมนััสสหคตจิิต ๑๘ 
ปฐมฌานจิิต ๓ ทุุติิยฌานจิิต ๓ ตติิยฌานจิิต ๓ เจตสิิก ๔๕ (เว้้น 
โลภะและปีีติิ) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีปีีติิ

ข.	 โลกิิยอััปปีีติิกจิิต ๕๔ คืือ โทสมููลจิิต ๒ กายวิิญญาณ ๒  
จตุุตถฌานจิต ๓ อุุเบกขาสหคตจิิต ๔๗ เจตสิิก ๕๐ (เว้้นโลภะและปีติีิ)  
และปีีติิเจตสิิก ๒๗ ในโลกิิยปีีติิสหคตจิิต ๒๗ อิินทริยพััทธรููป ๒๘  
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีปีีติิ

[๙๐] ๘. ปีีติิสหคตทุุก
ปีีติิสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยปีีติิ
น ปีีติิสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่สหรคตด้้วยปีีติิ
นิิโรธสััจ ไม่่สหรคตด้้วยปีีติิ 
สััจจะ ๓ ที่่�สหรคตด้้วยปีีติิก็็มีี ที่่�ไม่่สหรคตด้้วยปีีติิก็็มีี 
เนื่่�องจาก
ปีีติิสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สััปปีีติิกจิิต ๕๑ คืือ กามโสมนััส

สหคตจิิต ๑๘ ปฐมฌานจิิต ๑๑ ทุุติิยฌานจิิต ๑๑ ตติิยฌานจิิต ๑๑ 
เจตสิิกท่ี่�ประกอบ ๔๖ (เว้้นปีีติิ)

น ปีีติิสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อััปปีีติิกจิิต ๗๐ คืือ โทสมููลจิิต  
๒ กายวิิญญาณจิิต ๒ จตุุตถฌานจิิต ๑๑ อุุเบกขาสหคตจิิต ๕๕  
เจตสิิก ๕๑ (เว้้นปีีติิ) และปีีติิเจตสิิก ๕๑ ในปีีติิสหคตจิิต ๕๑ รููป ๒๘  
นิิพพาน

ดัังนั้้�น จึึงมีีคำำ�อธิิบายเหมืือนใน สััปปีีติิกทุุก ทุุกประการ
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[๙๑] ๙. สุุขสหคตทุุก
สุุขสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยสุุข
น สุุขสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่สหรคตด้้วยสุุข
นิิโรธสััจ ไม่่สหรคตด้้วยสุุข 
สััจจะ ๓ ที่่�สหรคตด้้วยสุุขก็็มีี ที่่�ไม่่สหรคตด้้วยสุุขก็็มีี
เนื่่�องจาก
สุุขสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สุุขสหคตจิิต ๖๓ เจตสิิก ๔๖  

(เว้้นเวทนา)
น สุุขสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ ทุุกขสหคตจิิต ๓ อุุเบกขา 

สหคตจิิต ๕๕ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นปีีติิ) และสุุขเวทนาเจตสิิก ๖๓ ใน 
สุุขสหคตจิิต ๖๓ รููป ๒๘ นิิพพาน

ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่สหรคต 

ด้้วยสุุข
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในโลภโสมนััสสหคตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคต 

ด้้วยสุุข
ข.	 เกิิดในโลภอุเุบกขาสหคตจิติ ๔ เป็น็สภาวธรรมที่่�ไม่ส่หรคต 

ด้้วยสุุข
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มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ  
แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 เกิิดในปฐมฌานจิิต ๔ ทุุติิยฌานจิต ๔ ตติิยฌานจิต ๔ 
จตุุตถฌานจิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยสุุข

ข.	 เกิิดในปัญัจมฌานจิต ๔ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�ไม่ส่หรคตด้ว้ยสุุข
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลกิิยสุุขสหคตจิิต ๓๑ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะและเวทนา) 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยสุุข
ข.	ทุ กขสหคตจิิต ๓ โลกิิยอุุเปกขาสหคตจิิต ๔๗ เจตสิิก ๕๐  

(เว้้นโลภะและปีติีิ) และสุขุเวทนาเจตสิกิ ๓๑ ในโลกิยิสุุขสหคตจิติ ๓๑ 
อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่สหรคตด้้วยสุุข

[๙๒] ๑๐. อุุเปกขาสหคตทุุก
อุุเปกฺฺขาสหคตา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยอุุเบกขา
น อุเุปกฺขฺาสหคตา ธมฺมฺา สภาวธรรมที่่�ไม่ส่หรคตด้ว้ยอุุเบกขา
นิิโรธสััจ ไม่่สหรคตด้้วยอุุเบกขา 
สัจัจะ ๓ ที่่�สหรคตด้ว้ยอุเุบกขาก็ม็ีี ที่่�ไม่ส่หรคตด้ว้ยอุเุบกขาก็ม็ีี
เนื่่�องจาก
อุเุปกฺขฺาสหคตา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่อุุเบกขาสหคตจิติ ๕๕ เจตสิกิ ๔๖  

(เว้้นเวทนา)
น อุุเปกฺฺขาสหคตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ สุุขสหคตจิิต ๖๓ ทุุกขสห

คตจิิต ๓ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นวิจิิกิิจฉา) และอุุเบกขาเวทนาเจตสิิก ๕๕ 
ในอุเบกขาสหคตจิิต ๕๕ รููป ๒๘ นิิพพาน
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ดัังนั้้�น 
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่สหรคต 

ด้้วยสุุข
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดประกอบกัับโลภมููลจิิต ๘  

แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในโลภอุุเบกขาสหคตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคต 

ด้้วยอุุเบกขา
ข.	 เกิิดในโลภโสมนััสสหคตจิิต ๔ เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่สหรคต 

ด้้วยอุุเบกขา
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ

 แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในปััญจมฌานจิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วย 

อุุเบกขา
ข.	 เกิิดในปฐมฌานจิิต ๔ ทุุติิยฌานจิต ๔ ตติิยฌานจิต ๔ 

จตุุตถฌานจิต ๔ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่สหรคตด้้วยอุุเบกขา
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 โลกิิยอุุเบกขาสหคตจิิต ๔๗ เจตสิิก ๔๕ (เว้้นโลภะและ

เวทนา) เป็็นสภาวธรรมท่ี่�สหรคตด้้วยอุุเบกขา
ข.	 โลกิิยสุุขสหคตจิิต ๓๑ ทุุกขสหคตจิิต ๓ เจตสิิก ๕๐  

(เว้้นโลภะและวิิจิิกิิจฉา) และอุุเบกขเจตสิิก ๔๗ ในโลกิิยอุุเบกขา 
สหคตจิิต ๔๗ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่สหรคต 
ด้้วยอุุเบกขา
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[๙๓] ๑๑. กามาวจรทุุก
กามาวจรา69 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นกามาวจร
น กามาวจรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นกามาวจร
สมุุทยสััจ เป็็นกามาวจร 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นกามาวจร 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นกามาวจรก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นกามาวจรก็็มีี 
เนื่่�องจาก
กามาวจรา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่กามาวจรจิติ ๕๔ เจตสิกิ ๕๒ รููป ๒๘
น กามาวจรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มหััคคตจิิต ๒๗ โลกุุตตรจิิต ๘  

เจตสิิก ๓๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นกามาวจร
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นกามาวจร
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 กามาวจรจิติ ๕๔ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘  

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นกามาวจร
ข.	 มหััคคตจิิต ๒๗ เจตสิิก ๓๕ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น 

กามาวจร

๖๙	กามาวจร หมายถึง สภาวะที่เป็นไปในกามภูมิ ดังคำ�อธิบายว่า กาเม อวจรนฺตีติ  
กามาวจรา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๙๔/๙๗.
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[๙๔] ๑๒. รููปาวจรทุุก
รูปาวจรา70 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นรูปาวจร
น รููปาวจรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นรููปาวจร
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นรููปาวจร 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นรููปาวจรก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นรููปาวจรก็็มีี
เนื่่�องจาก
รููปาวจรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ รููปาวจรจิิต ๑๕ เจตสิิก ๓๕
น รููปาวจรา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่กามาวจรจิติ ๕๔ อรููปาวจรจิติ ๑๒  

โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นกามาวจรธรรม, พระนิิพพาน  

ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔  
ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นโลกุุตตรธรรม เหล่่าน้ี้� เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น 
รููปาวจร

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	รูู ปาวจรจิิต ๑๕ เจตสิิก ๓๕ เป็็นสภาวธรรมที่่�เป็็นรููปาวจร
ข.	 กามาวจรจิิต ๕๔ อรููปาวจรจิิต ๑๒ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ)  

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นรููปาวจร

๗๐	รูปาวจร หมายถึง สภาวะที่เป็นไปในรูปภูมิ ดังคำ�อธิบายว่า รูเป อวจรนฺตีติ รูปาวจรา.  
อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๙๔/๙๗.
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[๙๕] ๑๓. อรููปาวจรทุุก
อรูปาวจรา71 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นอรูปาวจร
น อรููปาวจรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอรููปาวจร
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นอรููปาวจร 
ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นอรููปาวจรก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นอรููปาวจรก็็มีี 
เนื่่�องจาก
อรููปาวจรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อรููปาวจรจิิต ๑๒ เจตสิิก ๓๐
น อรููปาวจรา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่กามาวจรจิิต ๕๔ รููปาวจรจิิต ๑๕  

โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นกามาวจรธรรม, พระนิิพพาน  

ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมััคคจิต ๔  
ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นโลกุุตตรธรรม เหล่่าน้ี้� เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็น
อรููปาวจร

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อรููปาวจรจิิต ๑๒ เจตสิิก ๓๐ เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็อรููปาวจร
ข.	 กามาวจรจิิต ๕๔ รููปาวจรจิิต ๑๕ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) 

อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นอรููปาวจร

๗๑	อรูปาวจร หมายถึง สภาวะที่เป็นไปในอรูปภูมิ ดังคำ�อธิบายว่า อรูเป อวจรนฺตีติ  
อรูปาวจรา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๙๕/๙๗.
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[๙๖] ๑๔. ปริิยาปัันนทุุก
ปริยาปนฺนา72 ธมฺมา สภาวธรรมที่นับเนื่องในวัฏฏทุกข์
อปริิยาปนฺฺนา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่นัับเนื่่�องในวัฏฏทุกข์์
สััจจะ ๒ นัับเนื่่�องในวััฏฏทุุกข์์ 
สััจจะ ๒ ไม่่นัับเนื่่�องในวััฏฏทุุกข์์ 
เนื่่�องจาก
ปริิยาปนฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อปริิยาปนฺฺนา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖  

นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็น็สมุทยสััจ, โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริย

พััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�นัับเนื่่�องในวัฏฏทุกข์์
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ และ มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิด

ประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่นัับเนื่่�อง
ในวัฏฏทุกข์์

[๙๗] ๑๕. นิิยยานิิกทุุก
นยิยฺานกิา73 ธมมฺา สภาวธรรมที่เปน็เหตนุำ�ออกจากวฏัฏทกุข์
อนิิยฺฺยานิิกา ธมฺฺมา สภาวธรรมที่่�ไม่่เป็็นเหตุุนำำ�ออกจาก 

วััฏฏทุกข์์

๗๒	ปรยิาปนฺน หมายถงึ สภาวะที่นบัเนือ่งเข้าภายในวฏัฏะอันเปน็ไปในภมู ิ๓ ดงัคำ�อธบิาย
ว่า เตภูมกวฏฺเฏ ปริยาปนฺนา อนฺโตคธาติ ปริยาปนฺนา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๙๖/๙๗.

๗๒	นยิยฺานกิ หมายถงึ สภาวะที่ตดัมูลของวฏัฏะ ทำ�นพิพานให้เปน็อารมณแ์ล้วนำ�ออกจาก
วัฏฏะ ดังคำ�อธิบายว่า วฏฺฏมูลํ ฉินฺทนฺตา นิพฺพานํ อารมฺมณํ กตฺวา วฏฺฏโต นิยฺยนฺตีติ  
นิยฺยานิกา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี) ๙๗/๙๘.
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มััคคสััจ เป็็นเหตุุนำำ�ออกจากวััฏฏทุุกข์์ 
สััจจะ ๓ ไม่่เป็็นเหตุุนำำ�ออกจากวััฏฏทุุกข์์ 
เนื่่�องจาก
นิิยฺฺยานิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๖
อนิิยฺฺยานิิกา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ ผลจิิต ๔ เจตสิิก ๕๒  

รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 

เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุนำำ�ออกจากวััฏฏทุกข์์
โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริิยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็นทุกขสัจ, 

โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ, พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาว
ธรรมที่่�ไม่่เป็็นเหตุุนำำ�ออกจากวััฏฏทุุกข์์

[๙๘] ๑๖. นิิยตทุุก
นิยตา74 ธมฺมา สภาวธรรมที่ให้ผลแน่นอน
อนิิยตา ธมฺฺมา สภาวธรรมทีีไม่่แน่่นอน
มััคคสัจ ให้้ผลแน่่นอน 
นิิโรธสััจ ไม่่แน่่นอนโดยอาการทั้้�งสองนั้้�น
สััจจะ ๒ ที่่�ให้้ผลแน่่นอนก็็มีี ที่่�ให้้ผลไม่่แน่่นอนก็็มีี 
เนื่่�องจาก

๗๔	นยิต หมายถงึ สภาวะที่ให้ผลแน่นอนในลำ�ดบตอ่จากจุตหิรอืตอ่จากตน ดงัคำ�อธิบายวา่  
จุติยา วา อตฺตโน วา ปวตฺติยา อนนตรํ ผลทาเน นิยตตฺตา นิยตา. อภิ.สงฺ.อ (บาลี)  
๙๘/๙๘.
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นิยิตา ธมฺมฺา ได้แ้ก่ ่ชวนะดวงที่่� ๗ ของทิฏิฐิคตสัมัปยุตุตจิิต ๔  
ท่ี่�เป็น็นิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม เจตสิิก ๒๑, ชวนะดวงท่ี่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒  
ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕ เจตสิิก ๒๒, มััคคจิต ๔ เจตสิิก ๓๖

อนิิยตา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ (เว้้นชวนะจิิตท่ี่� ๗  
ของทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม และชวนะจิิต
ดวงท่ี่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒ ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕) โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ 
วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘ นิิพพาน

มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ 
เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ให้้ผลแน่่นอน

พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ เป็็นสภาวธรรมทีีไม่่แน่่นอน
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เกิิดในโลภมููลจิิต ๘ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 เกิิดในชวนะท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็็น 

นิิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ให้้ผลแน่่นอน
ข.	 เกิิดในโลภมููลจิิต ๘ (เว้้นชวนะจิิตท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมป 

ยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม) เป็็นสภาวธรรมที่่�ไม่่แน่่นอน
ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น

ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�
ก.	 ชวนะดวงท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุุตตจิิต ๔ ท่ี่�เป็น็นิยตมิิจฉา 

ทิิฏฐิกรรม เจตสิิก ๒๐, ชวนะดวงท่ี่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒ ท่ี่�เป็็น 
อนัันตริิยกรรม ๕ เจตสิิก ๒๒ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ให้้ผลแน่่นอน

ข.	 อกุุศลจิิต ๑๒ (เว้้นชวนะจิิตท่ี่� ๗ ของทิิฏฐิคตสััมปยุตุตจิิต ๔  
ท่ี่�เป็็นนิยตมิิจฉาทิิฏฐิกรรม และชวนะจิิตดวงท่ี่� ๗ ของโทสมููลจิิต ๒  
ท่ี่�เป็็นอนัันตริิยกรรม ๕) โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒  
กิิริยิาจิิต ๒๐ เจตสิิก ๕๑ (เว้้นโลภะ) อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็น็สภาวธรรม 
ท่ี่�ไม่่แน่่นอน
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[๙๙] ๑๗. สอุุตตรทุุก
สอุุตฺฺตรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า
อนุุตฺฺตรา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า
สััจจะ ๒ มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า 
สััจจะ ๒ ไม่่มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า 
เนื่่�องจาก
สอุุตฺฺตรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๒ รููป ๒๘
อนุุตฺฺตรา ธมฺฺมา ได้้แก่่ โลกุุตตรจิิต ๘ เจตสิิก ๓๖ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘, โลภเจตสิิก  

ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่มีีธรรมอื่่�นยิ่่�งกว่่า

[๑๐๐] ๑๘. สรณทุุก
สรณา75 ธมฺมา สภาวธรรมที่เป็นเหตุให้สัตว์ร้องไห้
อรณา ธมฺฺมา สภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้สัตว์์ร้้องไห้้
สมุุทยสััจ เป็็นเหตุุให้้สััตว์์ร้้องไห้้ 
สััจจะ ๒ ไม่่เป็็นเหตุุให้้สััตว์์ร้้องไห้้ 

๗๕	สรณ หมายถึึง สภาวะที่่�เป็็นไปพร้้อมกัับกิิเลสมีีราคะเป็็นต้้นท่ี่�เป็็นเหตุุแห่่งการร้้องไห้้ 
คร่ำำ��ครวญของสัตัว์์ทั้้�งหลาย ด้้วยสามารถการประกอบร่ว่มกัันและความมีีฐานเดีียวกัันกับ
ธรรมท่ี่�ต้้องละ ดัังคำำ�อธิิบายว่่า รณนฺติฺิ เอเตหีีติ รณา; เยหิิ อภิิภููตา สตฺตา นานปฺปฺกาเรน 
กนฺฺทนฺติิ ปริิเทวนฺฺติิ เตสํํ ราคาทีีนํํ เอตํํ อธิิวจนํํ. สมฺปโยควเสน ปหาเนกฏฺฺตาวเสน จ สห 
รเณหีีติ สรณา. อภิิ.สงฺ.อ (บาลีี) ๑๐๐/๙๘.
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ทุุกขสััจ ที่่�เป็็นเหตุุให้้สััตว์์ร้้องไห้้ก็็มีี ที่่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้สััตว์์ 
ร้้องไห้้ก็็มีี

เนื่่�องจาก
สรณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๗
อรณา ธมฺฺมา ได้้แก่่ กุุศลจิิต ๒๑ วิิบากจิิต ๓๖ กิิริิยาจิิต ๒๐  

เจตสิิก ๓๘ รููป ๒๘ นิิพพาน
ดัังนั้้�น 
โลภเจตสิิก ซึ่่�งเป็็นสมุทยสััจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�เป็็นเหตุุให้้ 

สััตว์์ร้้องไห้้
พระนิิพพาน ซึ่่�งเป็็นนิโรธสัจ, มััคคังคเจตสิิก ๘ ท่ี่�เกิิดประกอบ

ในมัคคจิต ๔ ซึ่่�งเป็็นมัคคสัจ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้ 
สััตว์์ร้้องไห้้

ส่่วน โลกิิยจิิต ๘๑ เจตสิิก ๕๑ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ ซึ่่�งเป็็น
ทุุกขสัจ แบ่่งเป็็นดังน้ี้�

ก.	 อกุุศลจิิต ๑๒ เจตสิิก ๒๖ (เว้้นโลภะ) เป็น็สภาวธรรมท่ี่�เป็น็
เหตุุให้้สัตว์์ร้้องไห้้

ข.	 โลกิิยกุุศลจิิต ๑๗ โลกิิยวิิบากจิิต ๓๒ กิิริิยาจิิต ๒๐  
เจตสิิก ๓๘ อิินทริยพััทธรููป ๒๘ เป็็นสภาวธรรมท่ี่�ไม่่เป็็นเหตุุให้้สัตว์์
ร้้องไห้้

อริยสัจ ๒๖๖ บท
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บรรณานุุกรม

มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย. พระไตรปิิฎกภาษาบาลีี ฉบัับ
มหาจุุฬาเตปิิฏกํํ. กรุุงเทพมหานคร : โรงพิิมพ์์
มหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย, ๒๕๐๐.

________.	 พระไตรปิฎิกภาษาไทย ฉบับัมหาจุฬุาลงกรณ 
ราชวิทิยาลัยั. กรุุงเทพมหานคร : โรงพิิมพ์ม์หา
จุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย, ๒๕๓๙.

________.	 อรรถกถาภาษาบาลีี ฉบัับมหาจุุฬาอฏฺฺกถา.  
กรุุงเทพมหานคร : โรงพิิมพ์์มหาจุุฬาลงกรณ
ราชวิิทยาลััย. โรงพิิมพ์์วิิญญาณ, ๒๕๓๓.

พระสััทธัมมโชติิกะ ธััมมาจริิยะ. มาติิกาโชติิกะ ธััมมสัังคณีี 
สรููปััตถนิิสสยะ. กรุุงเทพมหานคร : หจก. 
ทิิพยวิิสุุทธิ์์�, ๒๕๕๑.
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ผู้้�ที่่�สนใจหนังัสือืและคำำ�บรรยายของ ดร.สุภุีรี์ ์ทุมุทอง  
สามารถดููรายละเอีียดเพิ่่�มเติิมได้้ใน www.ajsupee.com 
และสามารถติิดต่่อได้้ ดัังนี้้�

(๑)	ขอรัับได้้ฟรีี ผ่่านระบบขอรัับหนัังสืือออนไลน์์  
จากเว็็บไซต์์ ajsupee.com ขอรัับหนัังสืือได้้ครั้้�งละ ๕ เล่่ม  
และ mp3 ครั้้�งละ ๘ แผ่่น โดยการเลืือกหนัังสืือ หรืือ ซีีดีี  
ท่ี่�ต้้องการ ผ่่านระบบขอรัับหนัังสืือออนไลน์์ ยืืนยััน และ  
กรอกชื่่�อท่ี่�อยู่่�ผู้้�รัับ ในระบบสามารถตรวจสอบสถานะการส่่งได้้

(๒)	ขอรัับได้้ฟรีีทางไปรษณีีย์์ ขอรัับหนัังสืือได้้ครั้้�งละ  
๕ เล่ม่ และ mp3 ครั้้�งละ ๘ แผ่น่ ส่ง่ชื่่�อ ท่ี่�อยู่่�ของผู้้�รัับ, ชื่่�อหนัังสือื,  
mp3, DVD ที่่�ต้้องการไปที่่� suriyan2t@gmail.com หรืือ 
ทาง Line ID : ajsupee.com ติิดต่่อสอบถามรายละเอีียด 
คุุณสุุริิยััน โทร. ๐๘๐-๕๕๓-๕๕๕๓

(๓)	ติดต่อขอรัับท่ี่�ชมรมจริิยธรรม ตึึกประสาทวิทยาชั้้�น ๒  
โรงพยาบาลศรีีธัญญา อ.เมือืง จ.นนทบุรีี โทร. ๐๒-๙๖๘-๙๙๕๔  
ติิดต่่อคุุณสุุคนธ์์

(๔) 	ติดต่่อขอรายละเอีียดได้้จาก ชมรมกััลยาณธรรม 
http://www.kanlayanatam.com
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ประวััติิ

ดร.สุุภีีร์์ ทุุมทอง

วัันเดืือนปีีเกิิด
๑๓ พฤษภาคม ๒๕๑๕
บ้้านหนองฮะ ต.หนองฮะ อ.สำำ�โรงทาบ จ.สุุริินทร์์

การศึึกษา
•	 ปริิญญาเอก พุุทธศาสตรดุุษฎีีบัณฑิิต สาขา

พระพุุทธศาสนา มหาวิิทยาลััยมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย
•	 ปริิญญาโท พุุทธศาสตรมหาบััณฑิิต สาขา

พระพุุทธศาสนา มหาวิิทยาลััยมหาจุุฬาลงกรณราชวิิทยาลััย
•	 ปริิญญาตรีี วิิศวกรรมศาสตรบััณฑิิต สาขา

วิิศวกรรมไฟฟ้้า มหาวิิทยาลััยขอนแก่่น
•	 เปรีียญธรรม ๔ ประโยค
•	 ประกาศนีียบััตรบาลีีใหญ่่ วััดท่ามะโอ จ.ลำำ�ปาง
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งานปััจจุุบััน (พ.ศ. ๒๕๖๕)
•	 กรรมการผู้้�ทรงคุุณวุุฒิิวิิทยาลััยสงฆ์์ มจร.  

วิิทยาเขตบาฬีีศึึกษาพุุทธโฆส นครปฐม
•	 อาจารย์์ผู้้�รัับผิิดชอบหลัักสููตรปริิญญาโทและ 

ปริิญญาเอก หลัักสููตรบาลีีพุุทธศาสตร์์ วิิทยาลััยสงฆ์์ 
บาฬีีศึึกษาพุุทธโฆส จ.นครปฐม 

•	วิ ปััสสนาจารย์์ยุวุพุุทธิิกสมาคมแห่่งประเทศไทย
 ในพระบรมราชููปถััมภ์์ฯ

•	ส อนปฏิิบััติิธรรมในสำำ�นัักปฏิิบััติิธรรมต่่าง ๆ  
ทั้้�งในกรุุงเทพฯ และต่่างจัังหวััด

•	 บรรยายธรรมตามสถานที่่�ต่่าง ๆ ทั้้�งในกรุงุเทพฯ  
และต่่างจัังหวััด

•	 เผยแผ่่ธรรมทางทางสื่่�อต่่าง ๆ ดัังน้ี้�
	 เว็็บไซต์์ www.ajsupee.com
	 เฟซบุ๊๊�ก www.facebook.com/Ajsupee
	ยููทูู บ www.youtube.com/user/ajsupee
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รายช่ื่�อผู้้�ร่่วมบริิจาค
ลำำ�ดับ ชื่่�อ-นามสกุล จำำ�นวนเงิิน

๑ กลุ่่�มบ้้านพุทธธรรมสวนหลวง ๑๐๑ 10,000

๒ คุุณกรองแก้้ว จิิระกาล 2,000

๓ คุุณเพ็็ญพรรณ วิิสุุทธิิ ณ อยุุธยา 5,000

๔ คุุณสายสััมพัันธ์ สุุวรรณประทีีป 2,000

๕ คุุณรััชนีีวรรณ อุุทััยศรีี 10,000

๖ คุุณสุุรีีย์์ อััตน์์ญานติรััตน์์ 3,000

๗ คุุณณััฐธิินีีย์์ บุุณยเกีียรติิ 2,000

๘ คุุณอััจฉริิยา เกตุุทััต 1,000

๙ พล.ร.ต.จตุุพร-ทญ.โบว์์ พุุกกะเวส   4,000

๑๐ คุุณหิิตธารีี สุุรชาติิธำำ�รงรััตน์์ 1,000

๑๑ คุุณวัันทนา พัันธ์พาณิิชย์์ 4,001.01

๑๒ คุุณนัันทลีี จารุุรััตน์์ 5,000

๑๓ พญ.วาสุุณีี เตีียวตรานนท์   4,000

๑๔ คุุณพรศรีี หลููไพบููลย์์ 5,000

๑๕ แม่่ชีีผาณิิตชา ณ ลำำ�ปาง 1,000

๑๖ คุุณบุุษกร สิิงคาลวณิิช 2,000

๑๗ คุุณพรทิิพย์์ ธนะโสภณ 1,000

๑๘ คุุณพรรณพิิไล สุุพรรณโรจน์์ 2,000

๑๙ คุุณหญิิงวิิจัันทรา บุุนนาค 1,000

๒๐ คุุณอััญชลีี จัันทร์คง 1,000

๒๑ คุุณรััชนีีย์ จอห์์น เลสเตอร์์ 1,000

๒๒ คุุณพรทิิพย์์ สุุริิยสััตย์์ 2,000

๒๓ คุุณเกษสิิริินทร์ ธนัันท์ปพััฒน์์ 2,000

๒๔ คุุณดวงใจ ตั้้�งสง่า 2,000

๒๕ คุุณอนุุชิิดา คงสาย 1,000

ลำำ�ดับ ชื่่�อ-นามสกุล จำำ�นวนเงิิน

๒๖ คุุณสุุจิินตนา พุุกกะเวส 1,000

๒๗ คุุณโกสััลส์์ ล่ำำ��ซำำ� 2,000

๒๘ คุุณช่่อพิิภพ โอสถานุุเคราะห์์   20,000

๒๙ พญ.สิิริิพร เนาวรััตโนภาส 2,000

๓๐ คุุณชััญญาภััค พงศ์์ชยกร 1,000

๓๑ คุุณสัันติ คณะรมย์์ 1,000

๓๒ คุุณอรรถพล บููรณตรีีเวทย์์ 2,000

๓๓ คุุณสิิริิพร เจนสุขทรัพย์์ 2,000

๓๔ คุุณนวลฉวีี สุุวรรณสวัสดิ์์� 2,000

๓๕ คุุณอััศณีีย์์ 1,000

๓๖ คุุณระพีีสันต์ 2,000

๓๗ คุุณณััฐวรา เมฆวััน 2,000

๓๘ คุุณนพวรรณ 1,000

๓๙ คุุณเปี่่�ยมสุุข ส่่องโลก 1,000

๔๐
คุุณจิิตรา คุุณสุุนทร ปราชญ์์นิิวััฒน์์ 
และครอบครัว

2,000

๔๑ คุุณจัันทร์จรีี โชติิดิิลก 2,000

๔๒
คุุณเมทิิกา โยฮัันซ่อน  
และครอบครัว

1,000

๔๓ คุุณยรรยง ริินทรานุุรัักษ์์ 2,000

๔๔ คุุณปิิยะมาศ สมประเสริฐสุุข 1,000

๔๕ ทญ.กมลภััทร จรรยาประเสริฐ 1,000

๔๖ ดร.วิิไล เทีียนรุ่่�งโรจน์์ หนุุนภักดีี 1,000

๔๗
อุุทิิศให้้คุณพ่่ออุ่่�งฮ้้วง แซ่่ตั้้�ง  
และคุุณแม่่จิินตนา จิินดาโรจนกุล

๒๐,๐๐๐ 

ยอดรวม ๑๔๔,๐๐๑.๐๑
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เรื่องอริยสัจนี้ 

เปนหลักธรรมที่เปนไปเพื่อประโยชนอยางสูงสุด

สำหรับผูเกิดมาเปนมนุษย 

เมื่อมีโอกาสไดพบกับพระธรรมคำสอน 

จึงไมควรพลาดโอกาสไป 

เปนคำสอนที่เปนจุดเริ่มตน

ในการปฏิบัติตามหลักพรหมจรรย 

เปนไปเพื่อความสงบระงับจากกิเลสทั้งปวง 

และเปนไปเพื่อพระนิพพาน
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