
                                                                     คํานํา 
        คําสอนในพระพุทธศาสนา ทานแบงเปน ๓ ระดับ คือ คําสอนระดับตน ไดแก 
คําสอนท่ีวาดวยศีล คําสอนระดับกลาง ไดแกคําสอนท่ีวาดวยสมาธิ และคําสอนระดบัสูง 
ไดแกคําสอนท่ีวาดวยปญญา หรือปรัชญา การศึกษาและการปฏิบัติในทางพระพุทธศาสนา ก็คือ 
การศึกษาเร่ืองศีล สมาธิ ปญญา และไดแกการปฏิบัติตนใหมีศีล สมาธิ ปญญา นั่นเอง 
        การศึกษาเร่ืองศีล คือการศึกษาเร่ืองระเบียบวินยั ท้ังท่ีเปนของชาวบานท่ัวไปและของ 
นักบวช หรือของพระภกิษุสามเณร เพื่อใหเกิดความรอบรูหลักการควบคุมกายวาจาใหมีความ 
เรียบรอยในการดํารงชีวิต ท้ังในดานประกอบการงาน และดานความประพฤติตอสังคม การศึกษา 
ดังกลาวนี้ ทางพระพุทธศาสนาถือเปนการศึกษาระดับตน การศึกษาเร่ืองสมาธิ คือการศึกษา 
เร่ืองการอบรมใจใหม่ันคง ใหมีความสงบและสะอาด อันไดแกการศกึษารายละเอียดตางๆ 
เกี่ยวกับเร่ืองสมถกรรมฐาน เพื่อใหเกิดความรูความเขาใจเกี่ยวกับอารมณกรรมฐานเปนตน 
ตลอดจนวิธีปฏิบัติท่ีถูกตอง การศึกษาดังกลาวนี้ ถือเปนการศึกษาระดบักลาง การศึกษาเร่ือง 
ปญญา คือการศึกษาเร่ืองการอบรมใจใหมีปญญา มีความสวางในใจ ใหมีความรูแท รูจริงใน 
สภาวธรรม หรือปรมัตถธรรม อันไดแกการศึกษาเร่ืองวปิสสนากรรมฐาน เพื่อใหเกดิความรู 
ความเขาใจในสภาวธรรมท่ีเปนอารมณกรรมฐาน เปนตน ตลอดจนวิธีปฏิบัติท่ีถูกตอง การศึกษา 
ดังกลาวนี้ ถือเปนการศึกษาระดับสูง 
        กลาวโดยหลักสัจจธรรม การศึกษาเร่ืองศีล และการศึกษาเร่ืองสมาธิ ท้ังสองอยางนี้ 
เปนการศึกษาเร่ือง สมมติสัจจะ คือศึกษาความจริงข้ันสมมติและบัญญัติ เปนการศึกษาความจริง 
ตามท่ีชาวโลกยอมรับวาจริง แตมิใชความจรงิจริงๆ สวนการศึกษาเร่ืองปญญาน้ัน เปนการศึกษา 
เร่ือง ปรมัตถสัจจะ คือศึกษาความจริงข้ันสภาวธรรม เปนการศึกษาความจริงจริงๆ การศึกษา 
ระดับสูงนี้ รายละเอียดจะตองศึกษาจากพระอภิธรรมปฎก ผูท่ีไมมีความรูพื้นฐานทางปรมัตถธรรม 
หรือทางสภาวธรรม ยากที่จะศึกษาใหเขาใจในคําสอนระดับนี้ได เพราะในอภิธรรมปฎกนั้น 
มีความยากเกีย่วกับความหมายของหัวขอธรรมและคําศัพทเฉพาะ ซ่ึงเปนคําบาลีและมีความหมาย 
ลึกซ้ึง ยากท่ีจะหาคําไทยมาแปลใหตรงกบัสภาวะได หากผูศึกษามีความรูพื้นฐานทางสภาวธรรม 
พอสมควรแลว กย็อมจะศึกษาหาความรูจากพระอภิธรรมปฎกไดสะดวก ท้ังจะสามารถตีความ 
อธิบายความ และวิเคราะหหลักธรรมดาท่ีปรากฏในพระสูตรตางๆ ไดถูกตองดวย 
        เพื่อสนับสนุนการศึกษาระดับสูง โดยปูพื้นฐานความรูทางสภาวธรรม อํานวยความ 
สะดวกแกผูศึกษาท่ัวไป กรมการศาสนาจึงไดจัดทําหนังสือ สภาวธรรมพื้นฐาน ข้ึนเผยแพร 
ตามโครงการจัดทําหนังสือประกอบการคนควาทางพระพุทธศาสนา โดยมอบใหนายพิทูร มลิวัลย 



ป.ธ.๙, น.บ. เปนผูเรียบเรียง 
        กรมการศาสนาหวังวา หนังสือ สภาวธรรมพ้ืนฐาน นี้จักอํานวยความสะดวกและเปน 
ประโยชนแกการศึกษาสภาวธรรม หรือปรมัตถธรรมไดเปนอยางดี และขอขอบคุณทานผูเรียบเรียง 
หนังสือนี้ไว ณ ท่ีนี้ดวย. 
                                                                                (นายธนู  แสวงศักดิ์) 
                                                                                อธิบดีกรมการศาสนา 
  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 1 
                                                                        ๑ 
                                                        สภาวธรรมพ้ืนฐาน ๑ 
                                  นโม ตสฺส ภควโต อรหโต สมฺมาสมฺพุทฺธสฺส 
                                                              ความเบ้ืองตน 
        คําสอนในพระพุทธศาสนา วาโดยปฎก แบงเปน ๓ อยาง คือ พระวินยัปฎก 
พระสุตตันตปฎก และพระอภิธรรมปฎก 
        คําสอนท่ีพระพุทธองคทรงแสดงไวโดยอาณาเทศนา คือ ทรงแสดงเปนระเบียบวินัย 
เปนขอบังคับ เปนแบบแผนใหปฏิบัติ โดยมีขอกําหนดโทษหรือปรับอาบัติแกผูลวงละเมิดไว 
เปนข้ันๆ ตามควรแกโทษานุโทษ เรียกวา พระวนิัยปฎก ซ่ึงเปนคําสอนท่ีเนนในเร่ือง ศีล 
เพื่อสอนคนใหมีระเบียบวนิยั ใหสังคมมีความสงบสุข 
        คําสอนท่ีพระพุทธองคทรงแสดงไวโดยโวหารเทศนา คือทรงแสดงโดยยักเยื้องโวหาร 
เปนตางๆ ตามความเหมาะสมแกบุคคลและกาละเทศะ ทรงยกบุคคลข้ึนเปนตัวอยางของการ 
ดําเนินชีวติ ท้ังในทางดี ทางชั่ว และทางถูก ทางผิด เรียกวา พระสุตตันตปฎก ซ่ึงเปน 
คําสอนท่ีเนนในเร่ือง สมาธิ เพื่อสอนคนใหมีอัธยาศัยสงบ มีจิตใจแนวแน ม่ันคงในการบุญ 
การกุศล 
        คําสอนท่ีพระพุทธองคทรงแสดงไวโดยปรมัตถเทศนา คือทรงแสดงตามหลักสัจจธรรม 
โดยไมยกบุคคลอ่ืนข้ึนเปนตัวอยาง ทรงแสดงเฉพาะสัจจธรรม หรือสภาวธรรมลวนๆ เรียกวา 
พระอภิธรรมปฎก ซ่ึงเปนคําสอนท่ี เนนในเร่ืองปญญา เพื่อสอนคนใหมีสติปญญา รูแจง 
เห็นจริงในสภาวธรรมท้ังปวง 
        สัจจธรรม หรือสภาวธรรมท่ีพระพุทธองคทรงแสดงไวในพระอภธิรรมปฎกนั้นแบงเปน 
๒ อยาง คือ 
        (๑)  สมมุติสัจจะ จริงโดยสมมุติ 
        (๒)  ปรมัตถสัจจะ จริงโดยปรมัตถ 
  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 2 
                                                                        ๒ 
        ความจริงตามสมมุติของโลก ตามท่ีชาวโลกยอมรับกัน เชนสมมุตวิาเปนกษัตริย 
เปนพราหมณ เปนตํารวจ เปนทหาร เปนขาราชการ เปนเกียรติ เปนยศ เปนบาน เปนเรือน 
เปนรถ เปนเรือ เปนตน เหลานี้เรียกวาสมมุติสัจจะ จริงโดยสมมุติ คือจริงท่ีไมจริง เรียก 
อีกอยางหนึ่งวา บัญญัติธรรม คือส่ิงท่ีชาวโลกบัญญัติข้ึน สมมุติข้ึนตามโวหารของโลก ตาม 
ความยอมรับของโลก 
        ความจริงโดยปรมัตถ คือจริงอยางแทจริง หรือจริงจริงๆ โดยไมมีความวิปริตแปรผันเรียก 
วา ปรมัตถสัจจะ จริงโดยปรมัตถ คือจริงจริงๆ ซ่ึงเปนความจริงโดยสภาวะท่ีแทจริง 
ตามธรรมชาติท่ีแทจริง มิไดมีใครบัญญัติ หรือแตงต้ังข้ึน สมมุติข้ึน 
        ส่ิงท่ีเปนปรมัตถสัจจะนั้น ทานแสดงไว ๒ นัย คือนยัท่ี ๑ ไดแกสภาวธรรม ๒ 
อยาง คือ เบญจขันธและนิพพาน นยัท่ี ๒ ไดแกปรมัตถธรรม ๔ อยาง คือ จิต เจตสิก รูป 
และนิพพาน กลาวโดยสรุป ปรมัตถสัจจะนั้น ไดแกสภาวธรรม ๒ อยาง คือ รูปธรรม และ 
นามธรรม 
        เพื่อใหผูศึกษาไดมีความรูความเขาใจในปรมัตถสัจจะพอเปนพื้นฐาน จึงไดลําดบัหัวขอ 
สภาวธรรมและใหแนวการศึกษาไวพอเปนพื้นฐาน ดังตอไปนี้:-  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 3 
                                                                       ๓ 
                                                                    บทท่ี ๑ 
                                                  เบญจขันธและปรมัตถธรรม 
        ก.  เบญจขันธ 
        พระพุทธองคทรงแสดงความจริงไววา "ชีวิตมีความตายเปนท่ีสุด" และชีวิตนั้น 
มีสวนประกอบสําคัญอยู ๕ สวน เรียกวา เบญจขันธ หรือขันธ ๕ คือ 
        (๑)  รูปขันธ  กองรูป 
        (๒)  เวทนาขันธ  กองเวทนา 
        (๓)  สัญญาขันธ กองสัญญา 
        (๔)  สังขารขันธ กองสังขาร 
        (๕)  วิญญาณขันธ กองวิญญาณ 
        สวนประกอบของชีวิตสวนท่ี ๑ เปนสวนท่ีเหน็ไดงาย คือสวนท่ีเปนรางกายหรือรูป- 
วัตถุ อันไดแกสวนตางๆ ของรางกาย เชน ผม ขน เล็บ ฟน หนัง เน้ือ เอ็น กระดูก 
เปนตน หรืออวัยวะตางๆ เชน มือ เทา แขน ขา ศีรษะ เปนตน เหลานี้ เรียกวา 
รูปขันธ คนทุกคนตองมีรูปขันธ ชีวิตทุกชีวิตตองมีรูปขันธ ถาไมมีรูปขันธ ก็จะมีรูปรางตัวตน 
ข้ึนไมได รูปขันธนี้เปนส่ิงท่ีมีจริง จึงเปนสภาวธรรมหรือปรมัตถสัจจะ 
        สวนประกอบของชีวิตสวนท่ี ๒ ไดแกความรูสึกตางๆ ท่ีเกิดข้ึนเปนประจํา เชน 
รูสึกเปนสุขบาง เปนทุกขบาง รูสึกดีใจบาง เสียใจบาง รูสึกเฉยๆ บาง ความรูสึกเหลานี้ 
เรียกวา เวทนาขันธ คนทุกคน ชีวิตทุกชีวิตจะตองมีเวทนาขันธ คือมีความรูสึกดังกลาวนี ้
เวทนาขันธนีเ้ปนส่ิงท่ีมีจริง จึงเปนสภาวธรรมหรือปรมัตถสัจจะ 
        สวนประกอบของชีวิตสวนท่ี ๓ ไดแกความจําได ความหมายรูตางๆ เชนจํารูป (สี) 
ได จําเสียง จํากล่ิน จํารส จําส่ิงสัมผัสตางๆ ได เปนตน ความจําส่ิงตางๆ ไดนี ้
เรียกวา สัญญาขันธ คนทุกคน ชีวิตทุกชีวิตตองมีสัญญาขันธ คือมีความจําไดดวยกันท้ังนั้น 
ความจําส่ิงตางๆ ไดนี้เปนส่ิงท่ีมีจริง จึงเปนสภาวธรรม เปนปรมัตถสัจจะ 
  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 4 
                                                                      ๔ 
        สวนประกอบของชีวิตสวนท่ี ๔ ไดแกความดี ความชั่วหรือบุญบาปตางๆ ท่ีเกิดข้ึน 
ในใจ ปรุงแตงใหเปนไปตางๆ คือใหดีบาง ช่ัวบาง เชนความโลภ ความโกรธ ความ 
หลง ความริษยา ความอาฆาตพยาบาท ความไมโลภ ไมโกรธ ไมหลง ความเมตตากรุณา 
เปนตน เหลานี้ เรียกวา สังขารขันธ คนทุกคน ชีวิตทุกชีวติตองมีสังขารขันธดวยกันท้ังนั้น 
สังขารขันธคือความดี ความช่ัว หรือบุญบาปนั้น เปนส่ิงท่ีมีจริง จึงเปนสภาวธรรมหรือปรมัตถ- 
สัจจะ 
        สวนประกอบของชีวิตสวนท่ี ๕ เปนสวนสําคัญท่ีสุดของชีวิต เปนสวนประกอบท่ี 
เปนธาตุรับรูหรือเปนตัวรับรูอารมณ คือรับรูรูป รูเสียง รูกล่ิน รูรส รูโผฏฐัพพะ (ส่ิงสัมผัส) 
และรูธรรมารมณ (อารมณท่ีผานมาทางใจ) สวนท่ีเปนธาตุรับรูหรือตัวรับรูอารมณนี้ เรียกวา 
วิญญาณขันธ ซ่ึงไดแกจิตหรือใจนั่นเอง คนทุกคน ชีวิตทุกชีวิตจะตองมีวิญญาณขันธ คือมี 
จิตใจดวยกันท้ังนั้น ถาไมมีจติใจ กจ็ะรับรูอารมณใดๆ ไมไดท้ังส้ิน แตท่ีเรากลาววาตาเห็นรูป ห ู
ไดยินเสียง จมูกไดกล่ิน ล้ินรูรส กายรูสึกสัมผัส นั้น เปนคําลาวตามโลกนิยม วาโดย 
ปรมัตถสัจจะแลว ตาไมใชตัวเหน็รูป หูไมใชตัวไดยนิเสียง จมูกไมใชตัวไดกล่ิน ล้ินไมใชตวั 
รูรส กายไมใชตัวรูสัมผัส แตเปนเพยีงส่ือหรือเคร่ืองสัมผัสอารมณเทานัน้ สวนตัวรับรูอารมณ 
นั้น ไดยินแกวญิญาณหรือจิต เชน เหน็รูปดวยตา ไดยนิเสียงดวยหู เปนตน วิญญาณขันธหรือจิต 
ซ่ึงเปนธาตุรับรูอารมณนี้เปนส่ิงท่ีมีจริง จงึเปนสภาวธรรมหรือปรมัตถสัจจะ 
        เบญจขันธนั้นยอลงไดเปน ๒ สวน คือเปนรูปสวนหนึ่ง เปนนามสวนหน่ึง รูปขันธ 
จัดเปนรูปหรือรูปธรรม ขันธอีก ๔ ข้ัน เปนนามหรือนามธรรม เบญจขันธนี้จึงนยิมเรียกส้ันๆ 
วา นามรูป หรือรูปนาม ชีวิตทุกชีวิตจึงเปนเพียงรูปนามหรือรูปธรรมนามธรรมเทานั้น 
        ข.  ปรมัตถธรรม 
        ปรมัตถธรรม แปลวาธรรมท่ีมีความสําคัญอยางยิ่ง คือเปนความจริงอยางยิ่ง เปนความ 
จริงจริงๆ ไดแกสภาวธรรม ๔ อยาง คือ จติ เจตสิก รูป และนิพพาน 
        ส่ิงท่ีรูนึก รูคิด คือรับรูอารมณ ไดแกรูรูป (สี) รูเสียง รูกล่ิน รูรส รูโผฏฐัพพะ 
และรูธรรมารมณ เรียกวา จติ ไดแกวิญญาณในเบญจขันธนั่นเอง เพราะวิญญาณกับจตินั้น  
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เปนอันเดยีวกนั จิตนี้เปนส่ิงท่ีมีจริง จึงเปนปรมัตถธรรม คือเปนของจริงจริงๆ และจิตนั้น 
เปนนามธรรม ไมมีรูปราง มองเห็นไมได จบัตองไมได แตเปนส่ิงท่ีมีอยู รูปรางกายของเราท่ีเปน 
อยูได เคล่ือนไหวไดก็เพราะเรามีจิต ถาปราศจากจิตเม่ือใด ชีวิตกแ็ตกดบัถึงแกความตาย 
        ส่ิงท่ีเกิดรวมกับจิต ดับพรอมกับจิต มีอารมณและวตัถุ (คือท่ีอาศัยเกิด) รวมกับจติ 
เปนส่ิงท่ีประกอบอยูกับจิตเทานั้น เรียกวา เจตสิก ไดแกนามขันธ ๓ คือเวทขันธ ๓  สัญญา- 
ขันธ และสังขารขันธ ในเบญจขันธนั่นเอง กลาวคือขันธท้ัง ๓ นั้นเปนส่ิงท่ีเกิดข้ึนในใจ 
ประกอบกับใจเทานั้น เชน เวทนาขันธอันไดแกสุข ทุกข อุเบกขา โสมนัส และโทมนัส 
เหลานี้เปนส่ิงท่ีเกิดข้ึนในใจ ประกอบกับจติเทานั้น ถาไมมีจิต เวทนาก็เกิดข้ึนไมได สัญญา 
และสังขารก็เชนเดียวกนั ลวนแตเกิดข้ึนในจิต ประกอบกับจิตใจท้ังส้ิน 
        ส่ิงท่ีเปนรูปรางกาย เปนรูปวัตถุ สามารถมองเห็นได สัมผัสไดดวยประสาทท้ัง ๕ 
เรียกวา รูป ไดแกรูปขันธในเบญจขันธนั่นเอง 
        ดังน้ัน ปรมัตถธรรม ๓ ขอแรก จึงไดแกเบญจขันธนั่นเอง กลาวคือ จิต ไดแก 
วิญญาณขันธ เจตสิก ไดแกเวทนาขันธ สัญญาขันธ และสังขารขันธ รูป ไดแก รูปขันธ 
        สวนนิพพาน เปนขันธวิมุต คือเปนส่ิงท่ีพนจากขันธ มิไดนับเนื่องอยูในขันธ จดัเปน 
ขันธใดๆ ในเบญจขันธมิได ดังนั้น ปรมัตถสัจจะ จึงไดแก เบญจขันและนิพพาน หรือ 
ไดแกปรมัตถธรรม ๔ อยาง คือ จิต เจตสิก รูป นิพพาน (นิพพาน เปนเร่ืองลึกซ้ึงมาก 
จะไดศึกษาหลังจากที่ศึกษาปรมัตถธรรม ๓ ขอแรกเขาใจดีแลว) 
        ใหดูตารางแสดงการสงเคราะหปรมัตถธรรม ๓ ขอแรกลงในเบญจขันธ (สวนนพิพาน 
เปนขันธวิมุต) ดังนี้  
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                                                        ประเภทแหงรูปขันธ 
        เบญจขันธขอแรก คือรูปขันธนั้น แบงเปนประเภทใหญๆ ได ๒ ประเภท คือ 
มหาภูตรูป และอุปาทายรูป 
        ก.  มหาภตูรูป ๔ : มหาภูตรูป แปลวารูปท่ีเปนใหญ เปนประธาน เปนหลักสําคัญ 
(นับไดวาเปนรูปประถมภูมิ) โดยเปนท่ีอาศัยหรือเปนบอเกิดของรูปท้ังปวง ไดแกธาตุ ๔ คือ 
ปฐวี (ธาตุดนิ=ของแข็ง) อาโป (ธาตุน้ํา=ของเหลว) เตโช (ธาตุไฟ=พลังงาน) และ 
วาโย (ธาตุลม=กาซ) 
        มหาภูตรูปหรือธาตุท้ัง ๔ นี้ เปนส่ิงประกอบสําคัญท่ีทําใหชีวิตมรูีปรางข้ึน เปนเนื้อ 
เปนหนังข้ึน และธาตุท้ัง ๔ นี้เปนสหชาตธรรม คือเปนส่ิงท่ีเกิดพรอมกัน อยูรวมกัน และได 
ช่ือวาเปนอวินพิโภครูป คือเปนรูปท่ีแยกจากกันมิได เปนธาตุท่ีแยกจากกันไมได ไมวาจะปรากฏ 
ณ ท่ีใด จะตองมีครบท้ัง ๔ เสมอ แตอาจจะมีธาตุใดธาตุหนึ่งยิ่งหรือหยอนกวากนัเทานั้น ธาตุ 
ท้ัง ๔ นี้มีลักษณะแตกตางกนัในประการสําคัญ ดังนี้ 
        ปฐวีธาตุ เปนธาตุท่ีมีลักษณะแข็ง (เปนของแข็ง) เม่ือนําไปเปรียบกับธาตุอ่ืน จะพบ 
วาธาตุนี้มีสภาพแข็งแรงกวาอ่ืน วัตถุใด อวยัวะใด มีปฐวธีาตุมาก วัตถุนั้น อวยัวะน้ันก็มีความ 
แข็งมาก ถามีปฐวีธาตุนอยก็แข็งนอยหรือออน เพราะความออนก็คือความแข็งนอย หรือความ 
แข็งลดลงน่ันเอง 
        ในอาการ ๓๒ ซ่ึงเปนสวนประกอบในรางกายคนและสัตวนั้น สวนท่ีมีปฐวีธาตมุาก 
มีอยู ๒๐ สวน คือ ผม ขน เล็บ ฟน หนัง เนือ้ เอ็น กระดูก เยื่อในกระดูก มาม หัวใจ 
ตัว พังผืด ไต ปอด ไสใหญ ไสนอย อาหารใหม อาหารเกา มันสมอง 
        อาโปธาตุ เปนธาตุท่ีมีลักษณะไหลหรือเกาะกุม (เปนของเหลว) วตัถุใด อวยัวะใด 
มีอาโปธาตุพอประมาณ วัตถุนั้น อวยัวะน้ันก็มีการเกาะกุมดี มีความเหนียวแนนมาก ถามีอาโปธาตุ 
มากไปหนวยอก็มีการเกาะกุมไมสูดี มีความเหนยีวแนนนอยหนอย ถามีอาโปธาตุเปนจํานวนมาก 
แลว ก็จะมีความเกาะกุมนอยลง จนเปนของเหลวและไหลไปได เม่ืออาโปธาตุถูกความรอน 
(เตโชธาติมาก) ก็จะทําใหเกดิการไหล เม่ืออาโปธาตุถูกความเยน็ (เตโชธาตุลดลงมาก) ก็จะ 
ทําใหเกดิการเกาะกุม เชน เหล็กหรือข้ีผ้ึง เม่ือถูกความรอนก็ละลายไหลได เม่ือถูกความเย็น 
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ก็กลับแข็งตัว (เกาะกุม) หรือน้ํา เม่ือถูกความรอนก็เดือดและละลายไหล เม่ือถูกความเย็นจดั 
ก็เกาะกุมกนัจบักันเปนน้ําแข็ง 
        ในอาการ ๓๒ ซ่ึงเปนสวนประกอบในรางกายของคนและสัตวนัน้ สวนท่ีมีอาโปธาตุ 
มากมีอยู ๑๒ สวน คือ ดี เศลษม หนอง เลือด เหง่ือ มันขน น้ําตา น้ํามันเหลว น้ําลาย 
น้ํามูก ไขขอ มูตร 
        เตโชธาตุ เปนธาตุท่ีมีลักษณะรอนหรืออบอุน ทําใหเกิดพลัง เปนธาตุท่ีตองอาศัย 
ความสัมพันธกับธาตุอ่ืนๆ แตมีคุณสมบัติเหนือธาตุอ่ืนๆ ตรงท่ีวา ถามีอยูพอประมาณ ก็จะ 
ทําใหคนและสัตวมีอายุยนืได วัตถุใด อวยัวะใดมีเตโชธาตุมาก วัตถุนัน้ อวัยวะนั้นกจ็ะมี 
ความรอนมาก ถามีพอประมาณก็จะมีความรอนพอประมาณ พออบอุน แตถามีเตโชธาตุนอยมาก 
ก็จะเกิดความเย็น เพราะตามหลักความจริงนั้นความเย็นไมมี มีแตความรอนเทานั้น แตเม่ือความ 
รอนลดลงมากจึงเห็นเปนความเย็น ดังนั้น เตโชธาตุถามีมากหรือมีพอประมาณ จึงเรียกวา 
อุณฺหเตโช (ไฟรอน) ถามีนอยมากจนเหน็เปนเยน็จึงเรียกวา สีตเตโช (ไฟเยน็-อุณหภมิู 
ลดลงต่ํา) 
        เตโชธาตุนั้นท่ีมีอยูท่ัวไปในสรรพางคกายของคนและสัตว โดยเฉพาะอุณหเตโช มี 
๔ ชนิด คือ 
        (๑)  ไฟทาํใหรางกายอบอุนพอสบาย (อุสฺมเตโช) 
        (๒)  ไฟท่ีชวยยอยอาหาร (ปาจกเตโช) 
        (๓)  ไฟท่ีทําใหรางกายทรุดโทรม (ชีรณเตโช) 
        (๔)  ไฟท่ีทําใหรางกายเรารอน เปนไข และกระวนกระวาย 
                                                (สนฺตาปนเตโช-ฑาหนเตโช) 
        วาโยธาตุ เปนธาตุท่ีมีลักษณะเครงตึงและไหวหรือพัดผานไปมา เปนธาตุท่ีมีความสําคัญ 
มากแกคนและสัตว เพราะเปนธาตุท่ีทําใหไหวกาย ไหววาจา (พดู) ได และทําใหชีวิตดํารงอยู 
โดยเฉพาะลมหายใจเขาออก ถาหมดลมประเภทนี้ก็ตองขาดใจตาย 
        วาโยธาตุท่ีมีอยูท่ัวไปในสรรพางคกายและคนและสัตวนั้น มี ๖ ชนิด คือ 
        (๑)  ลมพดัข้ึนเบ้ืองบน (อุทฺธงฺคมวาโย) เชน การเรอ การหาว การไอ การจาม เปนตน 
        (๒)  ลมพัดลงเบ้ืองตํ่า (อโธคมวาโย) เชน การผายลม ลมเบง เปนตน 
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        (๓)  ลมในทอง (กุจฺฉิสยวาโย) เชน ลมท่ีทําใหทองขึ้น ทองเฟอ ทําใหปวดทอง 
เสียดทอง เปนตน 
        (๔)  ลมในไส (โกฏ�สยวาโย) เชน ลมท่ีทําใหทองรอง ทองล่ัน เปนตน 
        (๕)  ลมพัดไปตามรางกาย ทําใหเคล่ือนไหวได พูดได 
        (๖)  ลมหายใจเขา หายใจออก 
        ขอสังเกต : ธาตุท้ัง ๔ นี้ แมจะเปนส่ิงท่ีเกิดรวมกัน อยูรวมกัน จะแยกออกจากกัน 
มิได แตธาตุเหลานี้ก็มีสวนที่เปนคูมิตร คูปฏิปกษกันอยู ท่ีเปนคูมิตรกนัยอมเขากนัไดสนิท 
ชวยเสริมกนัใหมีพลังมากข้ึน เชน เตโชธาตุกับวาโยธาตุเปนคูมิตรกัน เขากันไดสนิท (มิสสกะ) 
จะเห็นไดวา ท่ีใดมีไฟมาก ท่ีนั้นก็มีลมมาก และปฐวีธาตุกบัวาโยธาตุเปนคูปฏิปกษกนั จะเห็น 
ไดวาท่ีใดมีดนิมาก ท่ีนั้นลมก็พัดผานไดนอย เพราะธาตุท่ีเปนคูปฏิปกษกันยอมเขากนัไดไมสนิท 
        ใหดูตารางแสดงธาตุท่ีเปนคูมิตร คูปฏิปกษกัน ดังนี้ 
        ดังน้ัน ธาตุท้ัง ๔ จึงเปนคูมิตรกัน ๒ คู และเปนคูปฏิปกษกนั ๒ คู และธาตุท่ีไมเปน 
ปฏิปกษกันยอมเปนมิตรกันได 
        ข.  อุปาทายรูป ๒๔ : อุปาทายรูป แปลวา รูปอาศัย คืออาศัยมหาภตูรูปเปนแดนเกิด 
ถาไมมีมหาภตูรูปแลว รูปท้ัง ๒๔ นีก้็จะไมสามารถเกิดข้ึนตามลําพังได ดังนั้นจึงเรียกวา อุปาทายรูป 
ซ่ึงมีอยู ๒๔ ชนิด แบงเปน ๑๐ ประเภท คือ 
        (๑)  ปสาทรูป ๕ 
        (๒)  วิสยรูป ๔ (๕)  
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        (๓)  ภาวรูป ๒ (๑) 
        (๔)  หทยวัตถุ ๑ 
        (๕)  ชีวิตรูป ๑ 
        (๖)  อาหารรูป ๑ 
        (๗)  ปริจเฉทรูป ๑ 
        (๘)  วิญญัตติรูป ๒ 
        (๙)  วกิารรูป ๓ 
        (๑๐)  ลักษณะรูป ๔ 
                รวมเปน ๒๔ ชนิด 
        ปสาทรูป ๔ : ปสาทรูป แปลวารูปใส รูปผุดผอง จนสามารถเปนส่ือในการรับอารมณ 
ตางๆ ได อันไดแกประสาทสัมผัสท้ัง ๕ หรืออายตนะภายใน ๕ คือ 
        (๑)  จกัขุปสาท ประสาทตา 
        (๒)  โสตปสาท ประสาทหู 
        (๓)  ฆานปสาท ประสาทจมูก 
        (๔)  ชิวหาปสาท ประสาทล้ิน 
        (๕)  กายปสาท ประสาทกาย 
        ปสาทรูปท้ัง ๕ นี้เปนรูปท่ีมีความสามารถในการสัมผัสกับอารมณตางๆ กลาวคือ จักขุ- 
ปสาท สําหรับสัมผัสรูป (สี) โสตประสาท สําหรับสัมผัสเสียง ฆานปสาท สําหรับสัมผัสกล่ิน 
ชิวหาปสาท สําหรับสัมผัสรส และกายปสาท สําหรับสัมผัสโผฏฐัพพะ 
        วิสยรูป ๔ : วิสยรูป แปลวา รูปท่ีเปนอารมณ คือเปนท่ียึดเหน่ียวของจิต มี ๔ อยาง คือ 
รูป (สี) สัททะ (เสียง) คันธะ (กล่ิน) รสะ (รส) อีกนัยหนึ่ง เพิ่ม โผฏฐัพพะ 
(ส่ิงสัมผัส) เขาเปนลําดับท่ี ๕. วิสยรูปนี้เรียกอีกอยางหนึง่วา โคจรรูป ซ่ึงแปลวารูปท่ีเปน 
อารมณเชนเดยีวกัน 
        ท่ีวาเปนอารมณนั้น หมายความวาเปนอารมณของจิต โดยจิตจะรับอารมณเหลานี้ทาง 
ประสาทสัมผัส เชน เม่ือจักษุประสาทสัมผัสกับรูป (สี) จิตก็จะรับรูปเปนอารมณท่ีผานมาทาง 
จักษุประสาทนั้น ใหดูตารางแสดงการสัมผัสระหวางปสาทรูป ๕ กับวิสยรูป ๕ เปนคูๆ ดังนี ้
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        ขอสังเกต วิสยรูปหรือโคจรรูปนั้น วาโดยสภาวะเฉพาะท่ีเปนอุปาทายรูป มีเพียง ๔ 
อยาง โดยเวนโผฏฐัพพะ เพราะโผฎฐัพพะไดแกมหาภูตรูป ๓ (เวนอาโปธาตุ เพราะอาโปธาตุ 
นั้นสัมผัสทางกายประสาทไมได) ซ่ึงเปนรูปประเภทมหาภูตรูป แตมหาภูตรูปนั้นเปนอารมณของ 
จิตไดโดยผานทางกายประสาท วิสยรูปจึงมี ๕ เทากับปสาทรูป ๕ เพราะเปนของคูกนั 
        ภาวรูป ๒ : ภาวรูป แปลวา รูปบอกความเปนหญิง เปนชาย มี ๒ ชนิด คือ อิตถีภาวะ 
ความเปนหญิงหรือเพศหญิง ปุริสภาวะ ความเปนชายหรือเพศชาย ส่ิงท่ีเปนเคร่ืองบอกเพศนัน้ 
มี ๔ อยาง คือ 
        (๑)  ลิงฺค อวัยวะเพศ ตลอดจนรูปรางสัณฐาน มือ เทา เปนตน ของหญิงก็เปน 
อยางหนึ่ง ของชายก็เปนอยางหนึ่ง มีลักษณะเฉพาะแตละเพศ 
        (๒)  นิมิตฺต เคร่ืองหมายเพศ เชน เสียงพูด เสียงหัวเราะ การยิ้ม ตลอดจน 
เคร่ืองหมายเพศอ่ืนๆ เชน ชายมีหนวด มีเครา หญิงไมมี เปนตน 
        (๓)  กุตฺต กิริยาทาทาง การเคล่ือนไหว หญิงกน็ุมนวล ออนโยน เรียบรอย ชาย 
ก็เขมแข็ง วองไว อาจหาญ ขึงขัง เปนตน 
        (๔)  อากปฺป กิริยามารยาท การเดิน การนั่ง การนอน สําหรับหญิงกอ็อนโยน แชมชอย 
สําหรับชายก็เขมแข็ง องอาจ เปนตน 
        หทยวัตถุ : หทยวัตถุ แปลวา รูปอันเปนท่ีอยูอาศัยของจิต (มโนธาตุ และมโนวิญญาณ- 
ธาตุ) ซ่ึงอยูภายในหัวใจ กลาวคือในหัวใจจะมีแองหรือหองโตพอจุเมล็ดดอกบุนนาค และแองนี ้
จะมีโลหิตเปนน้ําเล้ียงหวัใจขังอยูประมาณกึ่งซองมือหรือกึ่งฟายมือ จิตจะอาศัยโลหิตนั้นเปนอยู   
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โดยนัยนี้ จึงเปนอันอนุมานไดวาโลหิตมีอยู ณ ท่ีใด จิตใจก็อาศัยอยู ณ ท่ีนั้นได แตอวยัวะท่ี 
เปนศูนยสูบฉีดโลหิตท่ีสําคัญท่ีสุดนั้นไดแกหวัใจ โบราณจึงถือวาจิตอยูท่ีหวัใจ 
        ชีวิตรูป : ชีวิตรูป แปลวา รูปท่ีทําใหดาํรงอยู ทําใหเปนอยูได หมายความวา ทําให 
กรรมชรูป (รูปเกิดจากกรรม เชน ปสาทรูป และภาวรูป เปนตน) ดํารงอยูได โดยชีวติรูปนี้ 
ทําหนาท่ีธํารงสหชาตรูป (รูท่ีเกิดรวมกับตน คือกรรมชรูป) มิไดสลายไป กลาวคือ ตา หู 
จมูก-ล้ิน กาย เปนตน ท่ีสามารถทําหนาท่ีไดอยู ยังเปนอยูได ก็เพราะมีชีวิตรูปรักษาไว ธํารงไว 
ตลอดอาย ุ
        อาหารรูป : อาหารรูป แปลวา รูปท่ีเปนอาหาร ไดแกโอชาท่ีอยูในอาหารที่บริโภค ซ่ึง 
อาหารรูปนี้จะทําใหรูปกายดาํรงอยูและเจริญเติบโต ท้ังสนับสนุนรูปกายใหมีความแขง็แรง ถาขาด 
อาหารเด็ดขาดแลวรูปกายก็จะดํารงอยูไมได 
        ปริจเฉทรูป : ปริจเฉทรูป แปลวา รูปท่ีเปนชองค่ัน หมายความวาชองวางระหวางรูปตอ 
รูป กลาวคือระหวางรูปตางๆ ท่ีเบียดกนัอยูนั้นมีชองวางค่ันอยูตลอดไป เชน ระหวางเน้ือกับหนัง 
ระหวางเอ็นกบักระดกู ระหวางเซลลตอเซลล ตลอดระหวางปรมาณูตอปรมาณู ยอมมีชองวาง 
ค่ันอยูท้ังส้ิน ชองวางท่ีค่ันอยูนั้นเรียกวาปริจเฉทรูปนี้ เรียกอีกช่ือหนึ่งวา อกาสรูป 
        วิญญัตติรูป ๒ : วิญญัตติรูป แปลวา รูปท่ีบอกใหรูความหมาย ใหเขาใจความประสงค 
มี ๒ ชนิด คือ กายวิญญัตติ และวจีวิญญัตติ 
        กายวิญญัตติ แปลวา รูปท่ีบอกใหรูความหมายทางกาย การเคล่ือนไหวทางกาย เชน 
การกวกัมือเรียก การพยกัหนา การส่ันศีรษะ การเดนิ การวิ่ง เปนตน 
        วจวีิญญัตติ แปลวา รูปท่ีบอกความหมายทางคําพูด ไดแกการพูด การเปลงวาจา 
เชน พูดถาม พดูตอบ เรียก ขาน เปนตน 
        วิการรูป ๓ : วิการรูป แปลวา รูปท่ีบอกอาการเปล่ียนแปลง มี ๓ ชนิด คือ ลหุตา 
มุทุตา และกัมมัญญตา 
        ลหุตา แปลวา ความเบาแหงรูป ไดแกความวองไว ความกระปร้ีกระเปรา ความ 
กระฉับกระเฉง ความไมอืดอาด เปนตน 
        มุทุตา แปลวา ความออนแหงรูป ไดแกความคลองตัว ความไมกระดาง ความ 
นุมนวล เปนตน  
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        กัมมัญญตา แปลวา ความควรแกการงานแหงรูป ไดแกความใชการใชงานได 
ความเขมแข็ง เปนตน 
        ลักขณรูป : ลักขณรูป แปลวา รูปท่ีบอกลักษณะแตกตาง บอกขอแตกตาง มี ๔ ชนิด 
คือ อุปจยะ สันตติ ชรตา และอนิจจตา 
        อุปจยะ แปลวา ความเกดิข้ึนขณะแรกแหงรูป ไดแกความเกิดข้ึนคร้ังแรก นับแต 
ปฏิสนธิเปนตนมา 
        สันตติ แปลวา ความสืบตอแหงรูป ไดแกการสืบแทนตอเนื่องกนัมาแหงรูป คือ 
การเจริญตอเนือ่งกันไมขาดสายแหงรูป 
        ชรตา แปลวา ความทรุดโทรม ความครํ่าคราแหงรูป 
        อนิจจตา แปลวา ความไมเท่ียง ความไมยั่งยืนแหงรูป 
        ขอสังเกต อุปจยะและสันตตินั้น เรียกช่ืออีกอยางหนึ่งวา ชาติรูป (รูปคือความเกดิ) 
หรืออุปปาทรูป (รูปคือความเกิดข้ึน) ชรตา นั้น เรียกช่ืออีกอยางหนึ่งวา ฐิติรูป (รูปท่ีดํารงอยู) 
หรือชรารูป (รูปเกา) อนจิจตา นั้น เรียกช่ืออีกอยางหนึ่งวา ภังครูป (รูปแตกดับ) หรือมรณรูป 
(รูปตาย) 
                                                                        สรุป 
        รูปขันธท้ัง ๒ ประเภทใหญ คือท้ังมหาภูตรูป และอุปาทายรูป (รวมเปนรูป ๒๘ อยาง) 
ดังกลาวมานี้ เปนส่ิงท่ีมีอยูจริงทุกยุคทุกสมัย จึงเปนปรมัตถสัจจะ คือเปนของจริงจริงๆ เปน 
สภาวะท่ีจริงแท และของจริงนี้เปนสวนประกอบสวนหนึ่งของชีวิต  
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                                                                บทท่ี ๒ 
                                                      วิญญาณขันธ (จิต) 
                                                            กามาวจรจิต 
        กามาวจรจิต แปลวา จิตท่ีเกาะเกี่ยวอยูในกาม ตดิอยูในกาม ผูกพันอยูในกาม คําวา 
กาม ในท่ีนี้หมายถึงส่ิงท่ีนารักนาใคร ส่ิงท่ีลอใจใหเกิดความโลภ ความโกรธ และความหลง 
อันไดแกกามคุณ ๕ คือ รูป (สี) เสียง กล่ิน รส และโผฏฐัพพะ จติท่ีเกาะเกีย่วอยู ติดอยู 
ผูกพันอยูในกามคุณ ๕ นี้ เรียกวา กามาวจรจิต ถาวาโดยภูมิก็ไดแกจิตท่ีอยูในระดับกามวจรภูมิ 
ท้ัง ๑๑ ภูมิ คือ อบายภูมิ ๔ (ไดแก นรก เปรต อสุรกาย และดิรัจฉาน) มนุษย ๑ 
สวรรค ๖ ภูมิ ซ่ึงภูมิท้ัง ๑๐ ภูมินี้เรียกวา กามาวจรภูมิ หรือกามภูมิ แปลวาภูมิท่ีเกาะเกี่ยวอยูในกาม. 
จิตท่ีอยูในระดบักามวจรภูมินี้จึงเรียกวา กามาวจรจิต 
        กามาวจรจิตนั้นมี ๕๔ ดวง แบงเปน ๓ ประเภท คือ 
        (๑)  กุศลจิต ๘ 
        (๒)  อกุศลจิต ๑๒ 
        (๓)  อัพยากตจิต ๓๔ 
                รวม ๕๔ ดวง 
        กุศลจิต ๘ : กุศลจิต แปลวาจิตท่ีเปนกุศล เปนจิตระงับกิเลส เปนจิตท่ีเปนบุญคือ 
จิตท่ีดีงาม เปนจิตท่ีใหคุณ มี ๘ ดวง คือ 
        (๑)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสฺงขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๒)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดี ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๓)  โสมนสฺสสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจูง  
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        (๔)  โสมนสฺสสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๕) อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจงู 
        (๖)  อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๗)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๘)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีพรอมกับความเฉย ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        กุศลจิตดวงแรก เปนจิตท่ีเกิดข้ึนรวมกบัความดใีจ เพราะปรารภอารมณ คือ รูป 
เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหน่ึง ขณะเดียวกันก็มีญาณ คือความรู 
เปนสัมมาทิฏฐิเกิดข้ึน ไมมีส่ิงชักจูง คือ เกิดข้ึนเอง เชน เม่ือปรารภไทยธรรมและปฎิคาหก 
ท่ีมีพรอมและดีพรอม หรือปรารภเหตุท่ีทําใหเกดิความดใีจอยางอ่ืนแลวมีความราเริงยินด ี
เกิดสัมมาทิฏฐิ เห็นวาทานท่ีถวายแลวยอมมีผลอยางแนนอน ท้ังมิไดทอถอย ไดทําบุญ 
ตางๆ เชนถวายทานเปนตน โดยไมมีใครกระตุนเตือน อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวยกุศลจติ 
ดวงแรก คือมีกุศลจิตดวงแรกเกิดข้ึนจึงทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีสอง ก็เปนเชนเดยีวกับกุศลจิตดวงแรก ตางแตเปนจติมีส่ิงชักจูง จงึ 
เกิดข้ึนได เชน เม่ือปรารถนาไทยธรรมและปฏิคาหกท่ีมีพรอมและดีพรอม หรือปรารภเหตุท่ีทําให 
เกิดความดีใจอยางอ่ืนแลวมีความราเริงยินดี เกิดสัมมาทิฏฐิเห็นวาทานท่ีถวายแลวยอมมีผลอยาง 
แนนอน แตยังมีความทอถอยอยู ตอเม่ือมีผูอ่ืนกระตุนเตือนจึงทําบุญถวายทานเปนตน อยางนี ้
ช่ือวาทําบุญดวยกุศลจิตดวงท่ีสอง คือมีกุศลจิตดวงท่ีสองเกิดข้ึนจงึไดทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีสาม เปนจิตท่ีเกิดข้ึนพรอมกับความดใีจ และไมมีส่ิงชักจูงเชนเดียวกับ 
กุศลจิตสองดวงแรก แตเปนจิตท่ีปราศจากญาณ ปราศจากปญญา ไมทราบเหตุผลในการทําความด ี
แตทําไปดวยความดีใจ เชน พวกเด็กๆ ท่ียงัไมเดียงสา ไดพบเหน็บิดามารดาหรือญาติผูใหญ  
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ทําบุญถวายทานแกพระสงฆเสมอเปนนิจ เม่ือเห็นพระสงฆก็ดีใจ มีอะไรอยูในมือก็รีบนําไปถวาย 
ยกมือไหว กลาวคําวา สาธุ ดวยความดีใจท่ีไดเหน็พระสงฆ อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวยกศุลจิต 
ดวงที่สาม คือมีจิตดวงท่ีสามเกิดข้ึนจึงไดทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีส่ี เปนจิตมีลักษณะเชนเดียวกับกุศลจติดวงท่ีสาม ตางแตเปนจติท่ีมีส่ิง 
ชักจูงจึงเกิดข้ึน เชนพวกเด็กๆ ท่ียังไมเดยีงสาไดรับคําแนะนําชักจูงจากบิดามารดาหรือญาติผูใหญ 
ใหถวายของพระ ใหยกมือไหว ใหกลาวสาธุ จึงทําตามคําชักจูงดวยความดีใจ อยางนีช่ื้อวาทําบุญ 
ดวยกุศลจิตดวงท่ีส่ี คือมีจิตดวงท่ีส่ีเกิดขึ้นจงึไดทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีหา เปนจติท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย คือมีความรูสึกเฉยๆ เม่ือปรารภ 
อารมณ คือ รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหนึ่ง แตขณะเดียว 
กนก็มีญาณ คือความรูเปนสัมมาทิฏฐิเกิดข้ึน ไมมีส่ิงชักจงู คือเกิดข้ึนเอง เชนเม่ือปรารภ 
ไทยธรรมและปฏิคาหกท่ีมีไมพรอมและดีไมพรอม หรือปรารภขอท่ีไมมีเหตุใหเกดิความดีใจอ่ืนๆ 
จึงรูสึกเฉยๆ และเกิดสัมมาทิฏฐิเห็นวาทานท่ีถวายแลวยอมมีผลอยางแนนอน ท้ังมิไดทอถอย 
ไดทําบุญถวายทานเปนตนโดยไมมีใครกระตุนเตือน อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวกุศลจิตดวงท่ีหา คือ 
มีกุศลจิตดวงท่ีหาเกิดข้ึนจึงไดทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีหก เปนจติท่ีมีลักษณะเชนเดียวกับกุศลจิตดวงท่ีหา ตางแตเปนจิตท่ี 
มีส่ิงชักจูงจึงเกิดข้ึน เชน เม่ือปรารภไทยธรรมและปฏิคาหกท่ีมีไมพรอม และดีไมพรอม หรือ 
ปรารภขอท่ีไมมีเหตุใหเกดิความดีใจอ่ืนๆ จึงรูสึกเฉยๆ และเกดิสัมมาทิฏฐิเห็นวาทานท่ีถวาย 
แลวยอมมีผลอยางแนนอน แตยังมีความทอถอยอยู ตอเม่ือมีคนอ่ืนมากระตุนเตือนจึงทําบุญ 
ถวายทานเปนตน อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวยกุศลจิตดวงท่ีหก คือมีกุศลจติดวงท่ีหกเกิดข้ึนจึงได 
ทําบุญ 
        กุศลจิตดวงท่ีเจ็ด เปนจติท่ีเกิดข้ึนพรอมกับความเฉยและไมมีส่ิงชักจูง คือเกดิข้ึน 
เองเชนเดยีวกบักุศลจิตดวงท่ีหา แตเปนจติปราศจากญาณ ไมทราบเหตุผลในการทําความดี และ 
ทําไปดวยความรูสึกเฉยๆ เชนพวกเดก็ๆ ท่ียังไมเดยีงสา ไดพบเห็นบิดามารดาหรือญาติผูใหญ 
ทําบุญถวายทานแกพระสงฆจนเคยชิน เม่ือเห็นพระสงฆซํ้าๆ ซากๆ ก็รูสึกเฉยๆ นําของไป 
ถวาย ยกมือไหว กลาวคําสาธุ ดวยความรูสึกเฉยๆ อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวยกุศลจิตดวงท่ีเจ็ด 
คือ เม่ือมีกุศลจิตดวงท่ีเจ็ดเกดิข้ึนจึงไดทําบุญ  
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        กุศลจิตดวงท่ีแปด เปนจิตท่ีมีลักษณะเชนเดยีวกับกศุลจิตดวงท่ีเจด็ ตางแตเปนจติท่ีมี 
ส่ิงชักจูงจึงเกดิข้ึน เชน พวกเด็กๆ ท่ียังไมเดียงสา ไดรับคําแนะนําชักจงูจากบิดามารดาหรือ 
ญาติผูใหญใหถวายของพระ ใหยกมือไหวพระ ใหกลาวสาธุ จึงทําตามคําชักจูง ดวยความรู 
สึกเฉยๆ อยางนี้ช่ือวาทําบุญดวยกุศลจิตดวงท่ีแปด คือมีกศุลจิตดวงท่ีแปดเกิดข้ึนจึงไดทําบุญ 
        ขอสังเกต กุศลจิตท้ัง ๘ ดวงนี้มีความสําคัญยิ่งหยอนกวากันตามลําดับ ผูทําความดี 
ดวยกุศลจิตดวงแรกยอมมีผลดีมากเปนอันดบัหนึ่ง ทําดวยกุศลจิตนอกนีก้็มีความสําคัญลดหล่ัน 
กันลงมาโดยลําดับ เกณฑตัดสินในเร่ืองนี้กคื็อ กุศลจิตดวงแรกมีองคประกอบท่ีเปนกศุลแรง 
ครบบริบูรณท้ัง ๓ ประการ คือ ท้ังเวทนา ญาณ และสังขาร ไดแก 
        (๑)  เกิดพรอมกับโสมนัส (เวทนา) 
        (๒)  ประกอบดวยญาณ (ญาณ) 
        (๓)  เปนอสังขาริก คือไมมีส่ิงชักจูง (สังขาร) 
        สวนกุศลจิตดวงท่ีสอง มีกําลังออน เพราะเปนสสังขาริก (มีส่ิงชักจูง) ดวงท่ีสาม 
องคประกอบท่ี ๒ มีกําลังออน เพราะปราศจากญาณ ดวงท่ีส่ี องคประกอบท่ี ๒,๓ 
มีกําลังออน เพราะปราศจากญาณและเปนสสังขาริก ดวงที่หา องคประกอบท่ี ๑ มี 
กําลังออน เพราะเกิดความพรอมกับความเฉย (ซ่ึงในการทําความดีนัน้ ทําดวยความดใีจ ยอมมี 
กําลังแรงกวาทําดวยความเฉย) ดวงท่ีหก องคประกอบท่ี ๑ และท่ี ๓ มีกําลังออน เพราะเกดิ 
พรอมกับความเฉย และเปนสสังขาริก ดวงที่เจ็ด องคประกอบท่ี ๑,๒ มีกําลังออน เพราะ 
เกิดพรอมกับความเฉย และปราศจากญาณ ดวงที่แปด องคประกอบท้ัง ๓ มีกําลังออนท้ังส้ิน 
เพราะเกดิพรอมกับความเฉย ปราศจากญาณและเปนสสังขาริก ดังนั้นกุศลจิตจึงมีความสําคัญ 
ลดหล่ันกันตามลําดับ 
        ตามท่ีกลาวนี้จะเห็นไดวากุศลจิตแตละดวงมีองคประกอบดวงละ ๓ องค ไดแก เวทนา 
ญาณ และสังขาร กลาวคือ 
        ก.  เวทนา 
                กุศลจิตดวงท่ี ๑-๔         องคประกอบคือโสมนัสสเวทนา 
                กุศลจิตดวงท่ี ๕-๘         องคประกอบคืออุเบกขาเวทนา 
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        ข.    ญาณ 
                กุศลจิตดวงท่ี ๑,๒,๕,๖         องคประกอบคือญาณสัมปยุต 
                กุศลจิตดวงท่ี ๓,๔,๗,๘         องคประกอบคือญาณวิปยุต 
        ค.    สังขาร 
                กุศลจิตดวงท่ี ๑,๓,๕,๗         องคประกอบคืออสังขาริก 
                กุศลจิตดวงท่ี ๒,๔,๖,๘         องคประกอบคือสสังขาริก 
        กลาวโดยสังเขปก็คือ เปนโสมนัสสจิต ๔ อุเบกขาจิต ๔ เปนญาณสัมปยุตตจิต ๔ เปน 
ญาณวิปยุตตจติ ๔ เปนอสังขาริกจิต ๔ เปนสสังขาริกจิต ๔ ตกวากุศลจติ ๘ ดวงนี้แบงตามเวทนา 
ก็ได ๘ ดวง ตามญาณก็ได ๘ ดวง ตามสังขารก็ได ๘ ดวงเทากัน 
        กุศลจิตนีน้ิยมเรียกอีกอยางหนึ่ง มหากุศล ๘ หรือ มหากุศลจิต ๘ 
        อกุศลจิต ๑๒ : อกุศลจิต แปลวา จิตท่ีไมเปนกุศล คือจิตบาป จิตเลว เปนจิตท่ีให 
โทษมี ๑๒ ดวง คือ 
        (๑)  โลภมูลจิต ๘ 
        (๒)  โทสมูลจิต ๒ 
        (๓)  โมหมูลจิต ๒ 
                รวมเปน ๑๒ ดวง 
        โลภมูลจิต ๘ : โลภมูลจิต แปลวา จิตมีความโลภเปนมูลเหตุ จิตท่ีเกิดพรอมกับความ 
โลภมี ๘ ดวง คือ 
        (๑)  โสมนสฺสสหคต ทิฏ� ิคตสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมความดีใจ ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๒)  โสมนสฺสสหคต  ฺทิฏ� ิคตสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมความดีใจ ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ มีส่ิงชักจูง 
        (๓)  โสมนสฺสสหคต  ฺทิฏ� ิคตวิปฺปยตฺุต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมความดีใจ ปราศจากมิจฉาทิฏฐิ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๔)  โสมนสฺสสหคต  ฺทิฏ� ิคตวิปฺปยตฺุต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมความดีใจ ปราศจากมิจฉาทิฏฐิ  มีส่ิงชักจูง  
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        (๕)  อุเปกฺขาสหคต ทิฏ� ิคตสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๖)  อุเปกฺขาสหคต ทิฏ� ิคตสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ มีส่ิงชักจูง 
        (๗)  อุเปกฺขาสหคต  ทิฏ� ิคตวิปฺปยตฺุต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากมิจฉาทิฏฐิ  ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๘)  อุเปกฺขาสหคต ทิฏ� ิคตวิปฺปยุตตฺ สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากมิจฉาทิฏฐิ มีส่ิงชักจูง 
        โลภมูลจิตดวงแรก เปนจิตท่ีเกิดข้ึนพรอมกับความดใีจ เพราะปรารภอารมณ คือ 
รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหนึ่ง ขณะเดียวกันก็เกดิ 
มิจฉาทิฏฐิ คือมีความผิดเกดิข้ึน โดยไมมีส่ิงชักจูง เชน เม่ือมีความเห็นเปนมิจฉาทิฏฐิเกิด 
ข้ึนวากามท้ังหลายหาโทษมิได แลวมีความราเริงบันเทิงใจเสพกาม ดวยจิตท่ีกลาแข็งโดยสภาวะ 
มิไดมีส่ิงชักจูงใหกลาแข็ง อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงแรก คือมีโลภมูลจิตดวงแรก 
เกิดข้ึนจงึไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีสอง เปนจิตมีลักษณะเชนเดยีวกบัโลภมูลจิตดวงแรก ตางแตวาเปน 
จิตท่ีมีส่ิงชักจงูจึงเกิดข้ึน เชนเม่ือมีความเห็นเปนมิจฉาทิฏฐิเกิดข้ึนวา การขะโมยไมมีโทษแลว 
มีความดีใจในการขะโมย แตเบ้ืองตนใจออนจึงยังไมกลาขะโมย เม่ือมีส่ิงชักจูงจึงมีใจกลาหาญ 
แลวขะโมยทรัพยของคนอ่ืน อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงท่ีสอง คือมีโลกมูลจิตดวงท่ี 
สองเกิดข้ึนจึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีสาม เปนจิตท่ีเกดิข้ึนพรอมกับความดีใจ และไมมีส่ิงชักจูง เชน 
เดียวกับโลภมูลจิตดวงแรก ตางแตวาเปนจิตปราศจากมิจฉาทิฏฐิ เชนขณะท่ีไมมีความเห็นเปน 
มิจฉาทิฏฐิ แตมีความราเริงยนิดีขะโมยทรัพยของคนอ่ืน ดวยใจกลาแข็งเองโดยสภาวะ มิไดมี 
ส่ิงชักจูงใหกลาแข็ง อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงท่ีสาม คือมีโลภมูลจิตเกิดข้ึนแลวจึง 
ไดทําบาป 
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        โลภมูลจิตดวงท่ีส่ี เปนจิตมีลักษณะเชนเดียวกับโลภมูลจิตดวงท่ีสาม ตางแตวา 
เปนจิตมีส่ิงชักจูงจึงเกดิข้ึน เชนขณะท่ีไมมีความเหน็เปนมิจฉาทิฏฐิ แตมีความราเริงยนิดีใน 
การขะโมย เบ้ืองตนใจออนอยู ยังไมกลาขะโมย ตอเม่ือมีส่ิงชักจูงจึงมีใจกลาหาญแลวขะโมย- 
ทรัพยคนอ่ืน อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงท่ีส่ี คือมีโลภมูลจิตดวงท่ีส่ีเกดิข้ึนจึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีหา เปนจิตท่ีเกดิพรอมกับความเฉย คือมีความรูสึกเฉยๆ เม่ือ 
ปรารภอารมณ คือ รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหน่ึง 
ขณะเดียวกันกเ็กิดมิจฉาทิฏฐิ คือมีความเหน็ผิดเกิดข้ึน ไมมีส่ิงชักจูง เชนเม่ือปรารภความไม 
สมบูรณของกามหรือเพราะไมมีเหตุทําใหเกิดความดีใจอ่ืนๆ จึงรูสึกเฉยๆ และเกดิมิจฉาทิฏฐิข้ึนวา 
กามทั้งหลายหาโทษมิได แลวเสพกามดวยจิตท่ีกลาแข็งเองโดยสภาวะ มิไดมีส่ิงชักจูงใหกลาแข็ง 
อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงท่ีหา คือมีโลภมูลจิตดวงท่ีหาเกดิข้ึนจึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีหก เปนจิตมีลักษณะเชนเดยีวกับโลภมูลจิตดวงท่ีหา ตางแตวาเปน 
จิตท่ีมีส่ิงชักจงูจึงเกิดข้ึน เชน เม่ือปรารภความไมสมบูรณของกาม หรือเพราะไมมีเหตุทําใหเกิด 
ความดีใจอ่ืนๆ จึงรูสึกเฉยๆ และเกดิมิจฉาทิฏฐิข้ึนวากามท้ังหลายหาโทษมิได เบ้ืองตนใจยังอน 
อยู จึงไมกลาเสพกาม ตอเม่ือมีส่ิงชักจูงจึงมีใจกลาแข็งแลวเสพกาม อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวย 
โลภมูลจิตดวงท่ีหก คือมีโลภมูลจิตดวงท่ีหกเกดิข้ึนจึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีเจ็ด เปนจิตท่ีเกดิพรอมกับความเฉยและเกดิข้ึนโดยไมมีส่ิงชักจูง 
คือเกิดข้ึนเอง เชนเดียวกับโลภมูลจิตดวงท่ีหา แตเปนจิตปราศจากมิจฉาทิฏฐิ คือไมมีความเหน็ 
ผิดเกิดขึ้น เชนเม่ือปรารภความไมสมบูรณของกาม หรือเพราะไมมีเหตทํุาใหเกดิความดีใจอ่ืนๆ 
จึงรูสึกเฉยๆ ไดทําบาปดวยโลภมูลจิตท่ีกลาแข็งเองโดยสภาวะ มิไดมีส่ิงชักจูงใหกลาแข็ง อยาง 
นี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงที่เจด็ คือมีโลภมูลจิตเกิดข้ึนจึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิตดวงท่ีแปด เปนจิตมีลักษณะเชนเดยีวกบัโลภมูลจิตดวงท่ีเจ็ด ตางแตวา 
เปนจิตท่ีมีส่ิงชักจูงจึงเกิดข้ึน เชนเม่ือปรารภความไมสมบูรณของกาม หรือเพราะไมมีเหตุทํา 
ใหเกดิความดใีจอ่ืนๆ จึงรูสึกเฉยๆ เบ้ืองตนใจยังออนอยู ยังไมกลาทําบาป ตอเม่ือมีส่ิงชักจูง 
จึงมีใจกลาแข็งแลวทําบาป อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโลภมูลจิตดวงท่ีแปด คือมีโลภมูลจิตเกิดข้ึน 
จึงไดทําบาป 
        โลภมูลจิต ๘ ดวงนี้ แตละดวงมีองคประกอบ ๓ อยาง ไดแก เวทนา ทิฏฐิ และ 
สังขาร กลาวคือ 
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        ก.  เวทนา 
                โลภมูลจิตดวงท่ี ๑-๔                 องคประกอบคือโสมนัสสเวทนา 
                โลภมูลจิตดวงท่ี ๕-๘                 องคประกอบคืออุเบกขาเวทนา 
        ข.    ทิฏฐิ 
                โลภมูลจิตดวงท่ี ๑,๒,๕,๖         องคประกอบคือทิฏฐิสัมปยุต 
                โลภมูลจิตดวงท่ี ๓,๔,๗,๘         องคประกอบคือทิฏฐิวิปยุต 
        ค.    สังขาร 
               โลภมูลจิตดวงท่ี ๑,๓,๕,๗         องคประกอบคืออสังขาริก 
                โลภมูลจิตดวงท่ี ๒,๔,๖,๘         องคประกอบคือสสังขาริก 
        กลาวโดยสังเขปก็คือ เปนโสมนัสสจิต ๔ เปนอุเบกขาจิต ๔ เปนทิฏฐิ- 
สัมปยุตตจิต ๔ เปนทิฏฐิวิปยุตตจิต ๔ เปนอสังขาริกจิต ๔ เปนสสังขาริกจิต ๔ ตกวา 
โลภมูลจิต ๘ ดวงนี้ แบงตามเวทนาก็ได ๘ ดวง ตามญาณก็ได ๘ ดวง ตามทิฏฐิก็ได  
๘ ดวง เทากัน 
        โทสมูลจิต ๒ : โทสมูลจิต แปลวา จิตท่ีมีโทสะเปนมูลเหตุ จิตใหเกิดพรอมกับโทสะ 
มี ๒ ดวง คือ 
        (๑)  โทมนสฺสสหคต ปฏิฆสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเสียใจ ประกอบดวยปฏิฆะ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๒)  โทมนสฺสสหคต ปฏิฆสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเสียใจ ประกอบดวยปฏิฆะ มีส่ิงชักจูง 
        โทสมูลจิตดวงแรก เปนจิตท่ีเกิดพรอมกับความเสียใจเพราะปรารภอารมณ คือ รูป 
เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหน่ึง อันเปนท่ีตั้งแหงความโกรธ 
แลวเกดิปฏิฆะคือความกระทบกระท่ังใจ ความขัดเคืองใจ จิตใจกลาแข็งข้ึนเองโดยไมมีส่ิงชักจูง 
เชน เม่ือไดพบคนท่ีเคยคิดคดตอตนก็เกดิปฏิฆะ เกิดความโกรธ มีจิตใจกลาแข็งข้ึนเองโดย 
ไมมีส่ิงชักจูง แลวลงมือทําบาป โดยทํารายคนท่ีเคยคิดคดตอคนน้ันเสีย อยางนี้ช่ือวาทําบาป 
ดวยโทสมูลจติดวงท่ี ๑ คือเมื่อโทสมูลจิตดวงนี้เกิดข้ึนจงึไดทําบาป 
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        โทสมูลจิตดวงท่ีสอง เปนจิตมีลักษณะเชนเดยีวกบัโทสมูลจิตดวงแรก ตางแตวาเปน 
จิตท่ีมีส่ิงชักชวนจึงเกิดข้ึน เชนเม่ือไดพบเห็นคนท่ีเคยขะโมยของตน ก็เกิดปฏิฆะ เกดิความ 
โกรธ เบ้ืองตนจิตใจยังออนอยู ยังไมกลาทําบาป ตอเม่ือมีส่ิงชักจูงจึงลงมือทํารายคนท่ีเคยทําราย 
ตนนั้น อยางนีช่ื้อวาทําบาปดวยโทสมูลจิตดวงท่ีสอง คือมีโทสมูลจิตดวงท่ีสองนี้เกดิจึงไดทําบาป 
        โทสมูลจิต ๒ ดวงนี้ แตละดวงมีองคประกอบ ๓ อยาง ไดแก เวทนา ปฏิฆะ และ 
สังขาร กลาวคือ 
        ก.  เวทนา 
              โทสมูลจิตท้ังสองดวง         องคประกอบคือโทมนัสสเวทนา 
        ข.  ปฏิฆะ 
              โทสมูลจิตท้ังสองดวง         องคประกอบคือปฏิฆสัมปยุต 
        ค.  สังขาร 
              โทสมูลจิตดวงท่ี ๑                 องคประกอบคืออสังขาริก 
               โทสมูลจิตดวงท่ี ๒                 องคประกอบคือสสังขาริก 
        โมหมูลจิต ๒ : โมหมูลจิต แปลวา จิตมีโมหะเปนมูลเหตุ จิตท่ีพรอมกับโมหะคือ 
ความหลง ความโงเขลา มี ๒ ดวงคือ 
        (๑)  อุเปกฺขาสหคต วิจกิิจฺฉาสมฺปยุตตฺ 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยความลังเลใจ 
        (๒)  อุเปกฺขาสหคต อุทฺธจฺจสมฺปยุตฺต 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยความฟุงซาน 
        โมหมูลจิตดวงแรก เปนจิตเกิดพรอมกบัความเฉย เพราะปรารภอารมณ คือ รูป 
เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หรือธรรมารมณอยางใดอยางหน่ึง ขณะเดียวกันก็เกดิความ 
ลังเลใจ ตัดสินใจไมถูกวาอะไรดี อะไรช่ัว อะไรผิด อะไรถูก จึงเกิดความหลงผิด เห็นดีเปน 
ช่ัว เหน็ช่ัวเปนดี เหน็ผิดเปนถูก เห็นถูกเปนผิด จึงหลงติดงมงานอยูกบัความช่ัว เชนถึงคราว 
ท่ีควรทําบุญ ใหทาน รักษาศีล เปนตน ก็รูสึกเฉยๆ ท้ังมีความลังเลสงสัยวา การใหทาน 
รักษาศีลนั้นจะมีประโยชนหรือไมหนอ หรือหลงผิดไปวาการทําบุญใหทานไมมีประโยชนอะไร 
สูเลนการพนนัไมได เลยหลงไปสูอบายมุข อยางนี้ช่ือวาทําบาปดวยโมหมูลจิตดวงแรก 
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                                                                      บทท่ี ๓ 
                                                             วิญญาณขันธ (ตอ) 
                                                              กามาวจรจิต (ตอ) 
        อัพยากตจิต ๓๔ : อัพยากตจิต แปลวา จิตท่ีจะกลาววาเปนกุศลหรืออกุศลไมได ไดแก 
จิตท่ีเปนกลางๆ ไมเปนบุญ ไมเปนบาป มี ๓๔ ดวง แบงเปน ๒ ประเภท คือ (๑) วิปากาพยากตจิต 
๒๓ ดวง (๒) กิริยาพยากตจติ ๑๑ ดวง 
        วิปากาพยากตจิต ๒๓ : วิปากาพยากตจิต (วิปาก+อัพยากตจิต) แปลวา อัพยากตจิตฝาย 
วิบาก คือท่ีเปนผลของกุศลหรืออกุศล มี ๒๓ ดวง คือ กศุลวิปากจิต ๑๖ ดวง อกุศลวปิากจิต 
๗ ดวง 
        กุศลวิปากจิต ๑๖ : กุศลวิปากจิต แปลวา จิตท่ีเปนผลของกุศลกรรม คือเปนผลของ 
ความดีท่ีไดกระทํามาแลว ไดส่ังสมมาแลวในอดีต มี ๓๖ ดวง แบงเปน ๒ ประเภท คือ (๑) 
อเหตุกกศุลวิปากจิต ๘ ดวง (๒) สาเหตุกกศุลวิปากจิต ๘ ดวง 
        อเหตุกกศุลวิปากจิต ๘ : อเหตุกกุศลวิปากจิต (อเหตุก+กุศลวิปากจิต) แปลวากุศล- 
วิปากจิต ท่ีไมมีกุศลเหตุ คือปราศจากวิปากเหตุหรือปราศจากสัมปยุตตเหตุ หมายความวาเปน 
จิตท่ีไมประกอบดวยอโลภเหตุ อโทสเหตุ และอโมหเหตุในปจจุบัน เปนเพียงตัวผลที่เกิดจาก 
เหตุในอดีตเทานั้น กลาวคือกุศลกรรในอดตีไดอํานวยผลใหไดรับแตส่ิงท่ีดีในปจจุบัน และการ 
ท่ีไดรับส่ิงท่ีดีในปจจุบันนี้ มิใชเพราะกุศลเหตุในปจจุบัน ดังนั้น จึงเรียกวาอเหตุกจติ (แปลวา 
จิตไมมีเหต)ุ มี ๘ ดวง คือ 
        (๑)  อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก จกฺขุวติฺตาณ 
               จักขุวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดเห็นรูปท่ีดี) 
        (๒) อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก โสตุวิตฺตาณ 
                โสตวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดยินเสียงท่ีดี) 
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        (๓)  อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก ฆานวติฺตาณ 
               ฆานุวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดกล่ินท่ีด)ี 
        (๔) อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก ชิวฺหาวิตฺตาณ 
                ชิวหาวิญญาณท่ีเกิดพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดรสท่ีดี) 
        (๕) อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก กายวิตตฺาณ 
                กายวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดส่ิงสัมผัสท่ีดี) 
        (๖) อุเปกขฺาสหคต กุสลวิปาก สมฺปฏิจฺฉนจิตฺต 
                จิตรับอารมณเกิดพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือไดรับอารมณท้ัง ๕ ท่ีด)ี 
        (๗) อุเปกฺขาสหคต กุสลวิปาก สนฺตีรณจิตฺต 
                จิตพิจารณาอารมณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย เปนผลของกุศลกรรม (คือพิจารณา 
อารมณ ๕ ท่ีด)ี 
        (๘) โสมนสฺสสหคต กุศลวิปาก สนิตีรณจิตฺต 
                จิตพิจารณาอารมณเกดิพรอมกบัความดีใจ เปนผลแหงกุศลกรรม (คือพิจารณา 
อารมณ ๖ ท่ีดยีิ่ง) 
        กุศลวิปากจิตท้ัง ๘ ดวงนี้ พึงเหน็ขอแตกตางกันดังตอไปนี ้
        ดวงที่ ๑ ไดแกจักษุวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางจักษุทวาร คือไดเห็นรูป 
ท่ีดี รูปท่ีสวยงาม เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดเหน็รูปท่ีดีนี้เปนกุศลวิบาก คือเปนผล 
ของกุศลกรรมท่ีไดทํามาในอดีต ขณะท่ีเห็นรูปนั้นจิตมิไดมีกุศลเหตุ คืออโลภะ อโทสะ อโมหะ 
จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีเห็นรูปท่ีดี ทําหนาท่ีเห็นรูปท่ีสวงามเทานัน้ 
        ดวงที่ ๒ ไดแกโสตวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางโสตทวาร คือไดยินเสียง 
ท่ีดี เสียงท่ีไพเราะ เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดยนิเสียงท่ีดีนีเ้ปนกุศลวิบาก คือเปนผล 
ของกุศลกรรมท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดยินเสียงนัน้ จิตมิไดมีกุศลเหตุ คือ อโลภะ อโทสะ 
อโมหะ จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีไดยนิเสียงท่ีดี ทําหนาท่ีไดยินเสียงท่ีไพเราะเทานั้น 
        ดวงที่ ๓ ไดแกฆานวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางฆานทวาร คือไดกล่ินท่ีด ี
กล่ินท่ีหอม เกดิพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดกล่ินท่ีดนีี้เปนกุศลวิบาก คือเปนผลของกุศล- 
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กรรมท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดกล่ินนั้น จิตมิไดมีกุศลเหตุ คือ อโลภะ อโทสะ อโมหะ 
จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีไดกล่ินท่ีดี ทําหนาท่ีไดกล่ินท่ีหอมเทานั้น 
        ดวงที่ ๔ ไดแกชิวหาวญิญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางชิวหาทวาร คือไดรสท่ีดี 
รสท่ีอรอย เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดรสท่ีดีนี้เปนกุศลวิบาก คือเปนผลของกุศลกรรม 
ท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดรสนั้นจิตมิไดมีกุศลเหตุ คือ อโลภะ อโทสะ อโมหะ จิตดวงน้ี 
จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีไดรสท่ีดี ทําหนาท่ีไดรสท่ีอรอยเทานั้น 
        ดวงที่ ๕ ไดแกกายวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางกายทวาร คือไดส่ิงสัมผัส 
ท่ีดี เกิดพรอมกับความรูสึกเปนสุข การไดส่ิงสัมผัสท่ีดีนี้เปนกุศลวิบาก คือเปนผลของกุศลกรรม 
ท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดส่ิงสัมผัสนั้น จิตมิไดมีกศุลเหตุ คือ อโลภะ อโทสะ อโมหะ 
จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูส่ิงสัมผัสท่ีดีเทานั้น 
        ดวงที่ ๖ ไดแกสัมปฏิจฉนจิตหรือมโนธาตุ ซ่ึงทําหนาท่ีรับอารมณ ๕ ท่ีดีทางทวาร ๕ 
คือทําหนาท่ีรับอารมณ คือ รูป (สี) เปนตน ทางจักษุทวารเปนตน เกดิพรอมกับความรูสึกเฉยๆ 
การรับอารมณท้ัง ๕ ท่ีดีนี้เปนกุศลเหตุ คือ เปนผลของกุศลกรรมท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ี 
รับอารมณท้ัง ๕ นั้น จิตมิไดมีกุศลเหตุ คือ อโลกะ อโทสะ อโมหะ จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ี 
ทําหนาท่ีรับอารมณท้ัง ๕ ท่ีดีเทานั้น 
        ดวงที่ ๗ ไดแกสันตีรณจิตหรือมโนวญิญาณธาตุ คือจิตท่ีทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๕ 
ท่ีดีทางทวาร ๕ คือทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๕ ท่ีดีทางปญจทวาร เกดิพรอมกับความรูสึกเฉยๆ 
การพิจารณาอารมณท่ีดีนี้เปนกุศลวิบาก คือเปนผลของการกุศลกรรมในอดีต ขณะท่ีพิจารณาอารมณ 
นั้น จิตมิไดมีอโลภะ อโทสะ อโมหะ จิตดวงนี้จึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๕ ท่ีดีเทานั้น 
        ดวงที่ ๘ ไดแกสันตีรณจิตหรือมโนวญิญาณธาตุ คือจิตท่ีทําหนาท่ีพิจารณาอารมณท่ี ๖ ท่ี 
ดียิ่งทางทวาร ๖ อารมณท่ีพิจารณานั้นเปนอารมณท่ีดียิ่งและเกิดพรอมกบัความดีใจ การพิจารณา 
อารมณนั้น จิตมิไดมีอโลภะ อโทสะ อโมหะ จิตดวงน้ีจึงเปนจิตท่ีทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๖ ท่ี 
ดียิ่งเทานัน้ 
        สเหตุกกศุลวิปากจิต ๘ : สเหตุกกุศลวิปากจิต (สเหตุก+กุศลวิปากจิต) แปลวา กศุล 
วิปากจิตท่ีประกอบดวยเหต ุคือประกอบดวยวิปากเหตุ หรือสัมปยุตตเหตุ หมายความวา 
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                                                                        ๒๖ 
เปนจิตท่ีประกอบดวยอโลภเหตุ อโทสเหตุ และอโมหเหตุ จิตนี้เปนผลของกุศลจิต ๘ ดวง 
(มหากุศล ๘) โดยตรง จึงมีช่ือตรงกันท้ัง ๘ ดวง ดังนี ้
        (๑)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๒)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๓)  โสมนสฺสสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๔)  โสมนสฺสสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๕)  อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจงู 
        (๖)  อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๗)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต  อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๘)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        สาเหตุกกุศลวิปากจติท้ัง ๘ นี้เปนผลของกุศลจิต ๘ กลาวคือ กศุลจิตดวงท่ี ๑ อํานวยผล 
เปนกุศลวิปากจิตดวงท่ี ๑ กุศลจิตดวงท่ี ๒ ก็อํานวยผลเปนกุศลวิปากจติดวงท่ี ๒ เปนดังน้ีตาม 
ลําดับ จนถึงดวงท่ี ๘ กลาวโดยสรุปก็คือเหตุดียอมใหผลดีตรงกัน 
        สเหตุกกศุลจิตกับกุศลวิปากจิต แมจะมีช่ือตรงกัน มีจํานวนเทากนั ดูเปนอันหนึ่ง 
อันเดียวกนั แตหาเปนเชนนัน้ไม เพราะจิตท้ังสองประเภทนี้ ทําหนาท่ีตางกัน คือ กุศลจิตทํา 
หนาท่ีเปนตัวเหตุใหทํากุศลกรรม มีใหทาน รักษาศีล เปนตน สวนกุศลวิปากจิตซ่ึงเปนผลของ 
กุศลจิตนั้น ทําหนาท่ีปฏิสนธิ คือนําไปเกิดในสุคติภูมิ เชนมาเกิดเปนมนษุย เปนตน 
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                                                                        ๒๗ 
        อกุศลวิปากจิต ๗ : อกุศลวิปากจิต แปลวา จิตท่ีเปนผลของอกุศลกรรม ผลของบาป 
ของความช่ัวท่ีไดทํามาแลวในอดีต อกุศลวปิากจิตเปนอเหตุกจิตอยางเดียว มี ๗ ดวง คือ 
        (๑)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) จกฺขุวิตฺตาณ 
                จักษวุิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย (เปนผลของอกุศล คือไดเหน็รูปท่ีไมดี) 
        (๒)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) โสตวิตฺตาณ 
                โสตวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย (เปนผลของอกุศล คือกล่ินท่ีไมดี) 
        (๓)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) ฆานวิตฺตาณ 
                ฆานวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย (เปนผลของอกุศล คือไดเหน็รูปท่ีไมดี) 
        (๔)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) ชิวฺหาวิตฺตาณ 
                ชิวหาวิญญาณท่ีเกิดพรอมกับความเฉย (เปนผลของอกุศล คือไดรสท่ีไมดี) 
        (๕)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) กายวิตฺตาณ 
                กายวิญญาณท่ีเกดิพรอมกับความเฉย (เปนผลของอกุศล คือไดส่ิงสัมผัสท่ีไมดี) 
        (๖)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) สมฺปฏิจฺฉนจิตฺต 
                จิตรับอารมณ ๕ ท่ีเกิดพรอมกับความเฉย (เปนอกุศลวิบาก คือรับอารมณ ๕ ท่ีไมดี) 
        (๗)  อุเปกฺขาสหคต (อกุสลวิปาก) สนฺตีรณจิตฺต 
                จิตพิจารณาอารมณ ๕ ท่ีเกดิพรอมกับความเฉย (เปนอกุศลวบิาก คือพิจารณา 
อารมณ ๕ ท่ีไมดี) 
        อกุศลวิปากจิตท้ัง ๗ ดวงน้ี พึงเหน็ความแตกตางกนัดังตอไปนี ้
        ดวงที่ ๑ ไดแกจักษุวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางจักษุทวาร คือเหน็รูป (สี) 
ท่ีไมดีไมงาม เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การเห็นรูปท่ีไมดีนี้เปนอกุศลวิบาก คือเปนผลของ 
อกุศลกรรมท่ีทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีเห็นรูปนั้น จิตมิไดมีอกุศลเหตุ คือ โลภะ โทสะ โมหะ 
จิตดวงนี้เปนจติท่ีทําหนาท่ีเห็นรูปท่ีไมดไีมงามเทานั้น 
        ดวงที่ ๒ ไดแกโสตวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางโสตทวาร คือไดยินเสียง 
ท่ีไมดี เสียงท่ีไมเพราะ เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดยินเสียงท่ีไมดี ไมเพราะนี้ เปน 
อกุศลวิปากจิต คือเปนผลของอกุศลกรรมท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดยินเสียงนัน้จิตมิไดมี  
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                                                                        ๒๘ 
อกุศลเหตุ คือ โลภะ ดทสะ โมหะ จิตดวงนีเ้ปนจิตท่ีทําหนาท่ีไดยินเสียงท่ีไมดี ไมเพราะ 
เทานั้น 
        ดวงที่ ๓ ไดแกฆานวิญญาณ คือจิตท่ีทําหนาท่ีรับรูอารมณทางฆานทวาร คือไดกล่ินท่ี 
ไมดี กล่ินเหม็น เกิดพรอมกบัความรูสึกเฉยๆ การไดกล่ินท่ีไมดี กล่ินเหม็นนี้เปนอกศุลวิบาก 
คือเปนผลของอกุศลกรรมท่ีทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดกล่ินนั้นจติมิไดมีอกุศลเหตุ คือ โลภะ 
โทสะ โมหะ จิตดวงนี้เปนจติทําหนาท่ีไดกล่ินท่ีไมดี กล่ินเหม็นเทานั้น 
        ดวงที่ ๔ ไดแกชิวหาวญิญาณ คือจิตรับรูอารมณทางชิวหาทวาร คือไดรสท่ีไมดี รส 
ไมอรอย เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การไดรสท่ีไมดี ไมอรอยนี้เปนอกศุลวิบาก คือเปนผล 
ของอกุศลกรรมท่ีไดทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีไดรสนั้นจิตมิไดมีอกุศลเหตุ คือ โลภะ โทสะ โมหะ 
จิตดวงนี้เปนจติทําหนาท่ีไดรสท่ีไมดีเทานัน้ 
        ดวงที่ ๕ ไดแกกายวิญญาณ คือจิตท่ีรับรูอารมณทางกายทวาร คือไดส่ิงสัมผัสท่ีไมด ี
ไมออน ไมนุม เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การท่ีไดส่ิงสัมผัสท่ีไมดีนี้เปนอกุศลวิบาก คือ 
เปนผลของอกุศลกรรมท่ีทําไวในอดีต ขณะท่ีไดส่ิงสัมผัสนั้นจิตมิไดมีอกุศลเหตุ คือ โลภะ โทสะ 
โมหะ จิตดวงนี้เปนจิตทําหนาท่ีรับรูสัมผัสท่ีไมดีเทานัน้ 
        ดวงที่ ๖ ไดแกสัมปฏิจฉนจิตหรือมโนธาตุ ซ่ึงทําหนาท่ีรับอารมณ ๕ ที่ไมดีทางทวาร ๕ 
เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การรับอารมณ ๕ ท่ีไมดีนี้เปนอกุศลวิบาก คือเปนผลของอกุศล- 
กรรมท่ีทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีรับอารมณนั้นจิตมิไดมีอกุศลเหตุ คือ โลภะ โทสะ โมหะ จิต 
ดวงนี้เปนจิตท่ีทําหนาท่ีรับอารมณ ๕ ท่ีไมดีเทานั้น 
        ดวงที่ ๗ ไดแกสันตีรณจิตหรือมโนวญิญาณธาตุ คือจิตท่ีทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๕ ท่ี 
ไมดีทางทวาร ๕ เกิดพรอมกบัความรูสึกเฉยๆ การพิจารณาอารมณ ๕ ท่ีไมดีนี้เปนอกุศลวิบาก 
คือเปนผลของอกุศลกรรมท่ีทํามาแลวในอดีต ขณะท่ีพิจารณาอารมณนัน้จิตมิไดมีอกศุลเหตุ คือ 
โลภะ โทสะ โมหะ จิตดวงนีเ้ปนจิตทําหนาท่ีพิจารณาอารมณ ๕ ท่ีไมดเีทานั้น 
        ขอสังเกต วิญญาณในกุศลวิปากจิตและอกุศลวิปากจิตนั้น เรียกช่ือรวมกันวาทวปิญจ- 
วิญญาณ แปลวา วิญญาณ ๕ สองหน คือ วญิญาณ ๑๐ (๕ x ๒ = ๑๐)  
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        กิริยาพยากตจิต ๑๑ : กิริยาพยากตจิต (กิริยา+อัพยากตจิต) แปลวา อัพยากตจิต 
ฝายกิริยา คือเปนเพียงการคิดเฉยๆ มิไดเปนกุศลหรืออกศุล ท้ังมิไดเปนผลของกุศลหรืออกุศล 
เปนจิตท่ีสักวาคิดไปตามหนาท่ีของตนเทานั้น ไมสามารถกอใหเกิดวิบากได กิริยาจิตนี้มี ๒ ประเภท 
คือ (๑) อเหตุกกิริยาจิต ๓ (๒) สเหตุกกิริยาจิต ๘ 
        อเหตุกกริิยาจิต ๓ : อเหตุกกิริยาจิต แปลวา กิริยาจติท่ีไมมีเหตุ คือไมประกอบดวยเหตุ ๖ 
ท้ังกุศลเหตุและอกุศลเหตุ มี ๓ ดวง คือ 
        (๑)  อุเปกฺขาสหคต ปฺจทฺวาราวชฺชนจิตฺต 
                จิตคิดคํานึงอารมณทางทวาร ๕ เกิดพรอมกับความเฉย 
        (๒)  อุเปกฺขาสหคต มโนทวาราวชฺชนจิตฺต 
                จิตคิดคํานึงอารมณทางมโนทวาร เกิดพรอมกับความเฉย 
        (๓)  โสมนสฺสสหคต หสิตุปฺปาทจิตฺต 
                 จิตท่ีใหเกดิการยิม้ เกิดพรอมกบัความดีใจ 
        ดวงที่ ๑ ไดแกปญจทวาราวัชชนจิต หรือมโนธาตุ ซ่ึงทําหนาท่ีคิดคํานึงอารมณทางทวาร ๕ 
คือ ทางจักษุทวาร โสตทวาร ฆานทวาร ชิวหาทวาร และกายทวาร เกิดพรอมกับความรูสึก 
เฉยๆ การคิดคํานึงอารมณทางทวาร ๕ นี้เปนเพียงกิริยา ยงัมิไดเปนกุศล หรืออกุศล ท้ังมิไดเปน 
ผลของกุศลกรรมหรืออกุศลกรรม ขณะท่ีคิดคํานึงอารมณนั้นจิตกมิ็ไดมีกุศลเหตุและอกุศลเหตุ เปน 
จิตคิดไปตามหนาท่ีเทานัน้ 
        ดวงที่ ๒ ไดแกมโนทวาราวัชชนจิต หรือมโนวิญญาณธาตุ ซ่ึงทําหนาท่ีคิดคํานึงอารมณ 
ทางปญจทวารและมโนทวาร เกิดพรอมกับความรูสึกเฉยๆ การคิดคํานึงอารมณทางมโนทวารน้ี 
เปนเพยีงกิริยายังมิไดเปนกุศลหรืออกุศล ท้ังมิไดเปนผลของกุศลกรรมหรืออกุศลกรรม ขณะท่ีคิด 
คํานึงอารมณนั้น จิตก็มิไดมีกุศลเหตุและอกุศลเหตุ เปนจติคิดไปตามหนาท่ีเทานั้น 
        ดวงที่ ๓ ไดแกหสิตุปปาทจิต หรือมโนวิญญาณธาตุ ซ่ึงทําหนาท่ีใหเกิดการยิ้ม ขณะ 
ไดรับอารมณทางทวาร ๖ การยิ้มนี้เปนเพยีงกิริยา มิไดเปนกุศลหรืออกุศล ท้ังมิไดเปนผลของ 
กุศลหรืออกุศล เปนจิตคิดยิม้ตามหนาท่ีเทานั้น ซ่ึงเปนจติของพระอรหันตโดยเฉพาะ  
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        สเหตุกกริิยาจิต ๘ สเหตุกกิริยาจิต แปลวา กิริยาจิตท่ีมีเหตุ คือท่ีประกอบดวย 
กุศลเหตุ มี ๘ ดวง คือ 
        (๑)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๒)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                 จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๓)  โสมนสฺสสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                 จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจูง 
        (๔)  โสมนสฺสสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                 จิตท่ีเกิดพรอมกบัความดีใจ ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๕)  อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                 จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ ไมมีส่ิงชักจงู 
        (๖)  อุเปกฺขาสหคต ตาณสมฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ประกอบดวยญาณ มีส่ิงชักจูง 
        (๗)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต อสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากญาณ ไมมีส่ิงชักจงู 
        (๘)  อุเปกฺขาสหคต ตาณวิปฺปยุตฺต สสงฺขาริก 
                จิตท่ีเกิดพรอมกบัความเฉย ปราศจากญาณ มีส่ิงชักจูง 
        สเหตุกกริิยาจิตท้ัง ๘ ดวงน้ี เปนเชนเดียวกับกุศลจติ ๘ ดวงที่ไดศึกษามาแลว จิต 
๘ ดวงนี้ถาเกดิข้ึนแกบุคคลอ่ืนๆ ท่ีไมเปนพระอรหันต กเ็ปนกุศลจิตหรือมหากุศลจิต ถาเกิดข้ึน 
แกพระอรหันตเทานั้น จึงเปนกิริยาจติหรือมหากิริยาจิต 
                                                                        สรุป 
        กามาวจรจิต ๕๔ ดวง แบงตามชาติของจิตเปน ๓ ประเภทคือ 
        (๑)  กุศลจิต ๘ ดวง (เปนสเหตุกจิต) 
        (๒)  อกุศลจิต ๑๒ ดวง (เปนสเหตุกจติ) 
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        (๓)  อัพยากตจิต ๓๔ ดวง (เปนท้ังอเหตุก-สเหตุกจติ) 
        ถาแบงตามเหตุเภท แบงออกเปน ๒ ประเภท คือ 
        (๑)  อเหตุกจิต ๑๘ 
        (๒)  สเหตุกจิต ๓๖ 
        อนึ่ง กามาวจรจิต ๒๔ ดวง คือ กุศลจติ ๘ (สเหตุกกามาวจรจิต) สเหตุกกุศล- 
วิปากจิต ๘ (สาเหตุกกามาวจรกุศลจิต) และสเหตุกกิริยาจติ ๘ (สาเหตุกกามาวจรกิริยาจิต) ท้ัง 
๒๔ ดวงน้ี เรียกช่ืออีกอยางหนึ่งวา โสภณจติ แปลวาจิตท่ีดีงาม  
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                                                                    บทท่ี ๔ 
                                                  นามขันธ ๓ - เจตสิก ๕๒ 
        ก.  นามขันธ ๓ คือ เวทนาขันธ สัญญาขันธ และสังขารขันธ เปนสภาวธรรม 
ท่ีเกิดขึ้นรวมกบัจิต ดับพรอมกับจิต มีอารมณเดยีวกับจิต และมีท่ีตั้งท่ีอาศัยอันเดยีวกบัจิต จึงเรียก 
ตามหลักปรมัตถกรรมางอภิธรรมวา เจตสิก 
        ลําพังแตนามขันธ ๓ หรือเจตสิกนั้น ถาไมอาศัยจิตก็จะเกิดข้ึนไมได แตจติเกดิข้ึนได 
โดยลําพัง ไมตองอาศัยเจตสิกก็เกิดข้ึนได ดังนั้นพระพทุธองคจึงตรัสวา "ธรรมท้ังหลายมีใจ 
เปนประธาน มีใจเปนสวนสําคัญท่ีสุดสําเร็จดวยใจ..." หมายความวาเบญจขันธ สวนนาม- 
ขันธ ๔ คือ เวทนาขันธ สัญญาขันธ สังขารขันธ และวิญญาณขันธนั้น ขันธสุดทายคือ 
วิญญาณขันธหรือจิต พระพทุธองคตรัสวา เปนประธานของธรรมท้ังหลาย ซ่ึงธรรมท้ังหลาย 
ในท่ีนี้ก็คือนามขันธ ๖ หรือเจตสิกนั่นเอง 
        จิตและเจตสิกนั้นมีสวนสัมพันธกันอยางใกลชิดและแนบแนนที่สุด ท่ีใดมีจติท่ีนัน้ก็มี 
เจตสิก และเจตสิกนั้นบางสวนกพ็ลอยตามจิต คือจิตดีกด็ีดวย จิตช่ัวกช่ั็วดวย เปรียบเสมือน 
เปนขุนพลอยพะยกั สวนนี้ไดแกเวทนาขันธและสัญญาขันธ แตสวนสังขารขันธเปนสวนท่ีปรุง 
แตงจิตใหแปรสภาพไปได คือทําใหจิตเปนบุญเปนกุศล หรือเปนบาปเปนอกุศลก็ได เปรียบ 
เสมือนอํามาตยดี อํามาตยเลวท่ีมีสวนทําใหกษัตริยดหีรือเลวไดฉะนั้น ท้ังนี้ก็เพราะสังขารขันธ 
นั้นมีท้ังสวนท่ีเปนบุญและเปนบาป สวนท่ีควรปลูกฝงรักษาไวในใจ และสวนท่ีควรกําจัดและ 
ระมัดระวังมิใหเกิดข้ึนในใจ 
        นามขันธ ๓ หรือเจตสิกมีสภาพเปนอยางไร พึงศึกษาดังตอไปนี ้
        ๑.  เวทนาขันธ : เวทนา แปลวา ความเสวยอารมณ คือความรูสึกตางๆ เม่ือใจ 
ไดสัมผัสกับอารมณ เชน รูสึกดีใจ รูสึกเสียใจ รูสึกสบายและไมสบายใจ เปนตน สวน 
ประกอบของชีวิตอันเปนความรูสึกตางๆ ดังกลาวนี้ เรียกวาเวทนาขันธ หรือเวทนาเจตสิก  
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        เวทนานัน้ทานแบงเปนประเภทตางๆ คือ เปนเวทนา ๑ บาง เวทนา ๒ บาง เวทนา- 
๓ บาง เวทนา ๕ บาง เวทนา ๖ บาง ดังน้ี 
        เวทนา ๑ วาโดยสภาวะ เวทนามีอยางเดียวเทานั้น อันไดแกเวทยิตเวทนา 
คือเวทนาท่ีทําหนาท่ีเสวยอารมณ หรือเวทนาคือความรูสึกตางๆ 
        เวทนา ๒ ไดแกกายกิเวทนา เวทนาเกดิแตสัมผัสทางรูปกาย ๑ เจตสิกเวทนา 
เวทนาที่เกิดแตสัมผัสทางใจ ๑ 
        เวทนา ๓ ก. ไดแกสุขเวทนา เวทนาท่ีเปนสุข ๑ ทุกขเวทนา เวทนาที่เปน 
ทุกข ๑ อทุกขมสุขเวทนา เวทนาท่ีมิใชทุกขมิใชสุข หรืออุเปกขาเวทนา คือความรูสึกเฉยๆ ๑ 
        เวทนา ๓ ข. ไดแกกุสลเวทนา เวทนาที่ประกอบกับกุศลจิต ๑ อกสุลเวทนา เวทนาท่ี 
ประกอบกับอกุศลจิต ๑ อพฺยากตเวทนา เวทนาท่ีประกอบกับอัพยากตจิต ๑ 
        เวทนา ๕ ไดแก สุขเวทนา เวทนาท่ีเปนสุข ซ่ึงประกอบกับกายวิญญาณฝายกุศล 
วิปากจิต ๑ ทุกขฺเวทนา เวทนาท่ีเปนทุกข ซ่ึงประกอบกับกายวิญญาณฝายอกุศลวิปากจิต ๑ 
โสมนสฺสเวทนา เวทนาท่ีเปนความดใีจซ่ึงประกอบกับโสมนัสสจิต ๑ โทมนสฺสเวทนา เวทนา 
ท่ีเปนความเสียใจ ซ่ึงประกอบกับโทมนัสสจิต ๑ อุเปกฺขเวทนา เวทนาที่เปนความรูสึกเฉยๆ 
ซ่ึงประกอบกบัอุเบกขาจิต ๑ 
        เวทนา ๖ ไดแกจกฺขุสมฺผสฺสชาเวทนา เวทนาอันเกิดแตสัมผัสทางตา โสตสมฺผสฺสชา- 
เวทนา เวทนาอันเกิดแตสัมผัสทางหู ฆานสมฺผสฺสชาเวนา เวทนาอันเกดิแตสัมผัสทาง 
จมูก ๑ ชิวฺหาสมฺผสฺสชาเวทนา เวทนาอันเกิดแตสัมผัสทางล้ิน ๑ กายสมฺผัสฺสชาเวทนา เวทนา 
อันเกิดแตสัมผัสทางกาย ๑ มโนสมฺผสฺสชาเวทนา เวทนาอันเกิดแตสัมผัสทางใจ ๑ 
        เวทนาดังกลาวนี้นับเปนเจตสิกชนดิหนึ่ง เรียกวา เวทนาเจตสิก เปนเจตสิกท่ีประกอบ 
ไดในจิตทุกดวง คือเปนส่ิงท่ีเกิดรวมกันกบัจิต ดับรวมกนักับจิต มีอารมณเดยีวกับจิต และมี 
ท่ีตั้งท่ีอาศัยอันเดียวกับจิต (เชน จักขุวัตถุ เปนตน) เม่ือประกอบกับกุศลจิต ก็กลายสภาพ 
เปนกุศลเวทนา ประกอบกับอกุศลจิตก็กลายสภาพเปอกุศลเวทนา และเม่ือประกอบกบัอัพยา- 
กตจิตกก็ลายสภาพเปนอัพยากตเวทนาไป เวทนานีเ้องท่ีเปนปจจยัใหเกดิตัณหา คือความอยาก 
ตางๆ อันเปนบอเกิดแหงทุกข  
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        สัญญาขันธ : สัญญา แปลวา ความจําไดความหมายรูได คือจําอารมณตางๆ ไดหมายรู 
อารมณตางๆ ได จําส่ิงตางๆ ได ทานแบงเปนประเภทตางๆ คือเปนสัญญา ๑ บาง สัญญา ๓ 
บาง สัญญา ๖ บาง ดังน้ี 
        สัญญา ๑ วาโดยสภาวะ สัญญามีอยางเดียวเทานั้นอันไดแกสตฺชานนสตฺญา คือ 
สัญญาท่ีทําหนาท่ีจําอารมณตางๆ ได 
        สัญญา ๓ คือกุสลสตฺตา สัญญาท่ีประกอบกับกุศลจติ ๑ อกุสลสตฺต สัญญาท่ี 
ประกอบกับอกุศลจิต ๑ อพฺยากตสตฺต สัญญาท่ีประกอบกับอัพยากตจิต ๑ 
        สัญญา ๖ คือ รูปสตฺต ความจํารูป ๑ สทฺสตฺต ความจาํเสียง ๑ คนฺธสตฺตา 
ความจํากล่ิน ๑ รสสตฺต ความจํารส ๑ โผฏ�พฺพสตฺตา ความจําส่ิงสัมผัส ๑ ธมฺมสตฺตา ความ 
จําธรรมารมณ ๑ 
        สัญญา คือความจําไดดงักลาวนี้ นับเปนเจตสิกชนดิหนึ่ง เรียกวา สัญญาเจตสิก เปน 
เจตสิกท่ีประกอบไดในจิตทุกดวง คือเปนส่ิงท่ีเกิดรวมกบัจิต ดับพรอมกับจิต มีอารมณเดยีวกับ 
จิต และมีท่ีตั้งท่ีอาศัยอันเดยีวกันกับจิต เม่ือประกอบกับกุศลจิตก็กลายสภาพเปนกุศลสัญญา 
ประกอบกับอกุศลจิตก็กลายสภาพเปนอกศุลสัญญา และเม่ือประกอบกับอัพยากตจิตก็กลายสภาพ 
เปนอัพยากตสัญญาไป และโดยท่ีเวทนาเปนปจจยัใหเกิดตัณหาได สัญญาก็ยอมเปนปจจัยใหเกิด 
ตัณหาไดเชนเดียวกัน เพราะเปนเจตสิกประเภทเดียวกนั คือเปนสัพพสาธารณเจตสิก (เจตสิกท่ี 
ประกอบไดในจิตทุกดวง) 
        สังขารขันธ : สังขาร แปลวา สภาวธรรมท่ีปรุงแตงจิต คือเม่ือเกิดข้ึนในจิตแลวทําให 
จิตใจแปรสภาพไปได คือทําใหจิตเปนกุศลหรืออกุศลได เพราะธรรมชาติของจิตนั้น โดย 
ปกติเปนส่ิงท่ีผองใส ตอเม่ือมีเจตสิกเชนอุปกิเลสตางๆ จรมาประกอบ จึงแปรสภาพเปนจิตเศรา 
หมอง (อกุศลจิต) ไปได ดังท่ีพระพุทธองคตรัสไววา "ภกิษุท้ังหลาย จตินี้เปนธรรมชาติ 
ผุดผอง แตจิตนั้นยอมเศราหมองไปดวยอุปกิเลสท่ีจรมา" และสังขารขันธนี้ทานแบงเปนประ 
เภทตางๆ เปนกุศลบาง อกุศลบาง เปนอัพยากตะบาง ทํานองเดียวกับเวทนาและสัญญา 
        ข.  เจตสิก ๕๒ ไดกลาวมาแลววา นามขันธ ๓ ในเบญจขันธนั้น จัดเปนเจตสิกใน 
ปรมัตถธรรม. สภาวธรรมท่ีเรียกวา เจตสิกนั้นมี ๕๒ อยาง แบงเปนอัญญสมานาเจตสิก ๑๓ 
อกุศลเจตสิก ๑๔ โสภณเจตสิก ๒๕ 
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        อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ : อัญญสมานาเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีมีสภาพเขากับสภาว- 
ธรรมอ่ืนๆ ได หมายความวาเปนเจตสิกประกอบกับนามธรรมไดทุกอยาง ท้ังท่ีเปนกุศล 
อกุศลและอัพยากตะ เม่ือประกอบกับนามธรรมชนิดใด ก็กลายสภาพเปนนามธรรมชนิดนั้นไป 
ดวย กลาวคือ เม่ือเกิดรวมกับกุศลธรรม ก็เปนกุศลเจตสิก เกิดรวมอกุศลธรรมก็เปนอกุศลเจตสิก 
และเกดิรวมอัพยากตธรรมกเ็ปนอัพยากตเจตสิกไปดวย อัญญสมานาเจตสิกนี้มี ๑๓ แบงเปน ๒ 
พวก คือ 
        (๑)  สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
        (๒)  ปกณิณกเจตสิก ๖ 
        สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ : สัพพจติตสาธารณเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีประกอบได 
ในจิตทุกดวง หมายความวาเม่ือจิตดวงใดเกิดข้ึน เจตสิกท้ัง ๗ ดวงนีก้ย็อมเกิดประกอบกับจิต 
ดวงนัน้พรอมกันท้ัง ๗ เสมอ ดังนั้นจึงเรียกวาสัพพจิตตสาธารณเจตสิก ซ่ึงมีอยู ๗ ดวง คือ 
        (๑)  ผสฺส ความสัมผัสอารมณ 
        (๒)  เวทนา ความเสวยอารมณ (เวทนาขันธ) 
        (๓)  สตฺตา ความจําอารมณ (สัญญาขันธ) 
        (๔)  เจตนา ความต้ังใจ ความจงใจในอารมณ 
        (๕)  เอกคฺคตา ความมีอารมณเปนอันเดียว (สมาธิ) 
        (๖)  ชีวตินิฺทฺริย อินทรียคือชีวิต (ส่ิงท่ีรักษานามธรรมใหดํารงอยู) 
        (๗)  มนสิการ ความทําอารมณไวในใจ ตามเอาใจใสตออารมณ 
        ตามท่ีกลาวนี้จะเห็นไดวา สัพพจิตตสาธารณเจตสิกดวงท่ี ๒ เปนเวทนาขันธ ดวงท่ี ๓ 
เปนสัญญาขันธ ดวงที่ ๑-๔-๕-๖-๗ (และเจตสิกอ่ืนๆ อีก รวมท้ังส้ิน ๕๐ ดวง) เปนสังขารขันธ 
        ปกิณณกเจตสิก ๖ : ปกณิณกเจตสิก แปลวา เจตสิกเบ็ดเตล็ด หมายความวาเปน 
เจตสิกท่ีประกอบกับจิตไมไดท่ัวไป ประกอบไดในจิตบางดวงเทานั้น เจตสิกชนิดนี้มี ๖ ดวง คือ 
        (๑)  วิตกกฺ ความตรึกอารมณ 
        (๒)  วิจาร ความไตรตรองอารมณ 
        (๓)  อธิโมกฺข ความตัดสินอารมณ 
        (๔)  วีริย ความเพยีร  
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        (๕)  ปติ ความปล้ืมใจในอารมณ 
        (๖)  ฉนทฺ ความพอใจในอารมณ 
        อัญญสมานาเจตสิกท้ัง ๑๓ นี้ โดยสภาวะมิไดเปนกศุลหรืออกุศล ตอเม่ือประกอบกับ 
นามธรรมท่ีเปนกุศล เชนเกิดรวมกับหิริและโอตตัปปะ เปนตน กก็ลายสภาพเปนกุศล 
คือผัสสะก็เปนกุศลผัสสะ เวทนากเ็ปนกุศลเวทนา เปนตน เม่ือประกอบกับนามธรรมท่ีเปน 
อกุศล เชนเกดิรวมกับอหิริกะ อโนตตัปปะ เปนตน กห็ลายสภาพเปนอกศุล คือวิตกก็เปน 
อกุศลวิตก วิจารก็เปนอกุศลวิจาร เปนตน 
        อกุศลเจตสิก ๑๔ : อกุศลเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีเปนอกุศล เปนบาป เปนความ 
ไมดี เม่ือเกดิข้ึนในใจก็ปรุงแตงใจใหเปนอกุศลจิต เปนบาปจิต เปนจิตตํ่า จิตเลว จิต 
เศราหมอง มี ๑๔ ดวง คือ 
        (๑)  โมห ความหลง 
        (๒)  อหริิก ความไมเกลียดบาป 
        (๓)  อโนตฺตปฺป ความไมกลัวบาป 
        (๔)  อุทฺธจฺจ ความฟุงซาน 
        (๕)  โลภ ความอยากอารมณ 
        (๖)  ทิฏ� ิ ความเหน็ผิด 
        (๗)  มาน ความถือตัว 
        (๘)  โทส ความโกรธ 
        (๙)  อิสฺสา ความริษยา 
        (๑๐)  มจฉฺริย ความตระหนี ่
        (๑๑)  กุกกฺุจฺจ ความรอนใจ, ความกลุมใจ 
        (๑๒)  ถีน ความหดหูทอแทใจ 
        (๑๓)  มิทฺธ ความงวงเหงาหาวนอน 
        (๑๔)  วิจกิิจฺฉา ความลังเล 
        อกุศลเจตสิก ๑๔ นี้ ประกอบไดเฉพาะกับอกุศลจิต ๑๒ ดวงเทานัน้ กลาวคือ เม่ือ  
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อกุศลเจตสิก ๑๔ นี้เกิดข้ึนประกอบกับจติก็ทําใหจิตเปนอกุศล ปรุงจิตใหเปนบาป ใหเศราหมอง 
ซ่ึงอกุศลจิตนั้นมี ๑๒ ดวงดงักลาวแลวในบทกอนๆ 
        อกุศลเจตสิก ๑๔ นี้ แบงเปน ๕ จําพวก คือ 
        (๑)  โมจตุกกะ เจตสิกพวกโมหะ มี ๔ ดวง คือ โมหะ อหริิกะ อโนตตัปปะ 
        (๒)  โลติกะ เจตสิกพวกโลภะมี ๓ ดวง คือ โลภะ ทิฏฐิ และมานะ ประกอบ 
ไดเฉพาะกับโลภมูลจิต ๘ ดวง 
        (๓)  โทจตุกกะ เจตสิกพวกโทสะ มี ๔ ดวง คือ โทสะ อิสสา มัจฉริยะ และ 
กุกกจุจะ ประกอบไดเฉพาะโทสมูลจิต ๒ ดวง 
        (๔)  ถีนทุกะ เจตสิกพวกถีนะ มี ๒ ดวง คือ ถีนะ และมิทธะ ประกอบได 
เฉพาะกับอกุศลจิตท่ีเปนสสังขาริก ๕ ดวง 
        (๕)  วจิิกจิฉา เจตสิกโทน ประกอบไดเฉพาะกับโมหมูลจิตดวงท่ี ๑ 
        โสภณเจตสิก ๒๕ : โสภณเจตสิก แปลวาเจตสิกท่ีดงีาม เม่ือประกอบจิตแลวยอมทํา 
จิตใหงดงาม ใหสะอาด สวาง และสงบ เจตสิกประเภทนี้มี ๒๕ ดวง แบงเปน ๔ พวก 
คือ 
        (๑)  โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ 
        (๒)  วิรติเจตสิก ๓ 
        (๓)  อัปปมัญญาเจตสิก ๒ 
        (๔)  ปญญาเจตสิก ๑ 
        โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ : โสภณสาธารณเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีประกอบไดกับ 
โสภณจิตทุกดวง หมายความวา เม่ือโสภณจิตดวงใดดวงหนึ่งเกดิข้ึน จะตองมีโสภณสาธารณ- 
เจตสิกทุกดวงประกอบอยูเสมอ โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ ดวงนั้น คือ 
        (๑)  สทฺธา ความเช่ือ 
        (๒)  สติ ความระลึกได 
        (๓)  หิริ ความเกลียดบาป 
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                                                                        ๓๘ 
        (๔)  โอตตปฺป ความกลัวบาป 
        (๕)  อโลภ  ความไมโลภ 
        (๖)  อโทส ความไมโกรธ 
        (๗)  ตตฺรมชฺฌตฺตตา ความเปนกลางในอารมณนั้นๆ 
        (๘)  กายปสฺสทฺธิ ความสงบเจตสิก 
        (๙)  จิตฺตปสฺสทฺธิ ความสงบจิต 
        (๑๐)  กายลหุตา  ความเบาเจตสิก 
        (๑๑)  จิตตฺลหุตา ความเบาจิต 
        (๑๒)  กายมุทุตา ความออนของเจตสิก 
        (๑๓)  จิตตฺมุทุตา ความออนของจิต 
        (๑๔)  กายกมฺมตฺตตา ความควรแกการงานของเจตสิก 
        (๑๕)  จิตตฺกมฺมตฺตตา ความควรแกการงานของจิต 
        (๑๖)  กายปาคุตฺตตา ความคลองแคลวของเจตสิก 
        (๑๗)  จิตตฺปาคุตฺตตา ความคลองแคลวของจิต 
        (๑๘)  กายุชุกตา ความซ่ือตรงของเจตสิก 
        (๑๙)  จิตตฺุชุกตา ความซ่ือตรงของจิต 
        วิรติเจตสิก ๓ : วิรติเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีเปนตัวเจตนางดเวนจากบาป จากทุจริต 
หมายความวา เม่ือวิรติเจตสิกนี้ประกอบกบัจิตก็จะปรุงแตงจิตใหคิดงดเวนจากบาป จากทุจริตเปน 
กุศลจิตเสมอไป เจตสิกประเภทนี้มี ๓ ดวง คือ 
        (๑)  สมฺมาวาจา พดูชอบ คือเจตนางดเวนวจีทุจริต ๔ 
        (๒)  สมฺมากมฺมนฺต ทําการงานชอบ คือเจตนางดเวนกายทุจริต ๓ 
        (๓)  สมฺมาอาชีวเล้ียงชีพชอบ คือเจตนางดเวนกายทุจริตและวจีทุจริตในการประกอบอาชีพ 
        อัปปมัญญาเจตสิก ๒ : อัปปมัญญาเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีเปนคุณธรรมทําใจให 
กวางขวางหาประมาณมิได กลาวคือ เม่ือมีเจตสิกประเภทนี้ประกอบกบัใจ ก็จะปรุงใจใหกวาง 
ขวาง ไมคับแคบ ทําใหมีใจโอบออมอารี อัปปมัญญาเจตสิกนี้มี ๒ ดวง คือ  
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        (๑)  กรุณา ความสงสารตอผูไดทุกข 
        (๒)  มุทิตา ความยินดตีอผูไดสุข 
ขอสังเกต : อัปปมัญญานั้น โดยปกติมี ๔ อยาง คือ เมตตา กรุณา มุทิตา และ 
อุเปกขาอยางเดียวกับพรหมวิหารธรรม แตในอัปปมัญญาเจตสิกนี้มีเพียง ๒ อยางเทานั้น ท้ังนี ้
เปนเพราะเมตตาเปนโสภณสาธารณเจตสิก โดยเปนอันเดียวกับอโทสะ และอุเปกขาก็เปน 
โสภณสาธารณเจตสิกโดยเปนอันเดยีวกบัตัตรมัชฌัตตา (ความเปนกลางในอารมณนั้นๆ) 
        ปญญาเจตสิก : ปญญาเจตสิก แปลวา เจตสิกท่ีเปนตัวรูท่ัวถึงสภาวะ รูเทาทันสภาวะ 
เรียกอีกอยางหน่ึงวา ปญญินทรีย ปญญาเจตสิกนี้เม่ือประกอบกับจิตกจ็ะปรุงแตงจิตใหรูท่ัวถึง 
สภาวะ รูเทาทันสภาวะ สามารถขจัดความโงเขลาได เจตสิกประเภทนีมี้เพียงดวงเดียว คือ 
ปญญินทรีย เทานั้น 
                                                                        สรุป 
        นามขันธ ๓ คือ เวทนา สัญญา สังขาร จัดเปนเจตสิกได ๕๒ ดวง แบงเปน ๓ 
ประเภท คือ 
        (๑)  อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ 
        (๒)  อกุศลเจตสิก ๑๔ 
        (๓)  โสภณเจตสิก ๒๕ 
                รวมเปน ๕๒ ดวง 
        อัญญสมานาเจตสิก ๑๓ ไดแกสัพพจิตสาธารณเจตสิก ๗ ปกิณณกเจตสิก ๖ 
        อกุศลเจตสิก ๑๐ ไดแก โมจตุกกะ ๔ โลติกะ ๓ โทจตุกกะ ๔ ถีนทุกะ ๒ และ 
วิจิกจิฉา ๑ 
        โสภณเจตสิก ๒๕ ไดแก โสภณสาธารณเจตสิก ๑๙ วิรติเจตสิก ๓ อัปปมัญญา- 
เจตสิก ๒ ปญญาเจตสิก ๑ 
        นามขันธ ๓ หรือเจตสิก ๕๒ นี้ เม่ือประกอบกับจิตกป็รุงแตงจิตใหเปนไปตางๆ คือให 
เปนกุศลบาง เปนอกุศลบาง คนเราจึงทํากศุลธรรมบาง อกุศลกรรมบาง และคนเราจะเปนคนดีหรือ 
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                                                                        ๔๑ 
                                                                    บทท่ี ๕ 
                                                          วิญญาณขันธ (ตอ) 
                                                   มหัคคตจิตและโลกุตตรจติ 
        มหัคคตจติ แปลวา จิตท่ีถึงความเปนใหญ คือ เปนใหญโดยการขมกิเลสไวไดนาน 
ท้ังมีผลมาก เชนทําใหไปเกิดเปนพรหม และมีผลตอเนื่องยั่งยืนนาน เชนทําใหมีอายุยนืนาน 
ไดแกรูปาวจรจิต ๑๕ อรูปาวจรจิต ๑๒ 
        ก.  รูปาวจรจิต ๑๕ : รูปาวจรจิต แปลวา จิตท่ีเกาะเกี่ยวอยูในรูป ติดอยูในรูป ผูกพัน 
อยูในรูป คําวารูปท่ีนี้หมายความวา รูปฌาน หรือรูปภูมิ รูปภพ กลาวคือจิตท่ีรัก ท่ีพอใจใน 
รูปฌานหรือรูปภูมิ เม่ือไปเกดิเปนรูปพรหม ดวยผลของรูปฌานนั้น กจ็ะมีความรักความพอใจใน 
รูปภพนั้น จิตท่ีอยูในระดับรูปาวจรภูมินี้จงึเรียกวา รูปาวจรจิต 
        รูปาวจรจตินั้นมี ๑๕ ดวง แบงเปน ๒ ประเภท คือ 
        ๑.  กุศลจติ ๕ 
        ๒.  อัพยากตจิต ๑๐ 
                        รวมเปน ๑๕ ดวง 
        กุศลจิต ๕ : กุศลจิต แปลวา จิตท่ีเปนกุศล คือ เปนจิตขมกิเลส เปนจิตท่ีเปนบุญ 
คือจิตท่ีดีงาม เปนจิตท่ีใหคุณ ประณีตกวากามาวจรกุศลจติ มี ๕ ดวง คือ 
                (๑)  วิตกฺกวิจารปตสุิเขกคฺคตาสหิต ป�มฌานกสุลจิตฺต 
                        กุศลจิตระดับปฐมฌาน เกดิพรอมกับองคฌาน ๕ คือ วิตก วิขาร ปติ สุข 
เอกัคคตา เรียกส้ันๆ วา ปฐมฌานกุศลจิต 
                (๒)  วิจารปติสุเขกคฺคตาสหิต ทุติยฌานกุสลจิตตฺ 
                        กุศลจิตระดับทุติยฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๔ คือ วจิาร ปติ สุข เอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ทุติยฌานกุศลจิต 
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                                                                        ๔๒ 
                (๓)  ปติสุเขกคฺคตาสหิต ตติยฌานกุสลจิตฺต 
                        กุศลจิตระดับตติยฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๓ คือ ปติ สุข เอกัคคตา เรียก 
ส้ันๆ วา ตติยฌานกุศลจิต 
                (๔)  สุเปกคคตาสหิต จตุตฺถฌานกุสลจิตฺต 
                        กุศลจิตระดับจตุตถฌาน เกดิพรอมกับองคฌาน ๒ คือ สุข เอกัคคตา เรียก 
ส้ันๆ วา จตุตถฌานกุศลจิต 
                (๕)  อุเขเขกฺคฺคตาสหิต ปตฺจมฌานกุสลจิตฺต 
                        กุศลจิตระดับปญจมฌาน เกดิพรอมกับองคฌาน ๒ คือ อุเปกขา เอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ปญจฌานกุศลจิต 
        กุศลจิตระดับรูปาวจรูมินี้ เปนกุศลจิตเกิดจากการเจริญภาวนา คือเจริญสมถภาวนา 
หรือสมถกรรมฐาน ซ่ึงกรรมฐานชนิดนี้มีบัญญัติธรรมเปนอารมณ คือผูเจริญสมถกรรมฐานจะ 
ตองเพงบัญญัติธรรมเปนอารมณ ถาเพงรูปเปนอารมณ เชนเพงอารมณ ๔๐ มีกสิณ ๑๐ เปนตน 
ก็เรียกวา เพงรูปกรรมฐาน เม่ือเจริญสมถกรรมฐานจนจิตสงบจากนิวรณธรรม ๕ คือ กามฉันทะ 
พยาบาท ถีนมิทธ อุทธัจจกุกกุจจะ และวิจกิิจฉา) ไดบรรลุอัปปนาสมาธิแลว เรียกวาได 
บรรลุฌาน คือไดบรรลุรูปฌาน จิตท่ีสงบถึงข้ันรูปฌานนีน้ับเปนบุญเปนกุศล จึงเรียกวา ฌาน- 
กุศลจิต ซ่ึงมี ๕ ระดับ คือ ฌานกุศลจิตระดับท่ี ๑, ๒, ๓, ๔, ๕ เรียกเปนคําศัพทวา 
ปฐมฌานกุศลจิต ฯลฯ ปญจมฌานกุศลจิต ตามลําดับ 
        ปฐมฌานกุศลจิต เปนกศุลจิตในรูปฌานท่ี ๑ ซ่ึงมีเจตสิกเปนองคประกอบ ๕ ดวง 
ไดแก วิตก วจิาร ปติ สุข และเอกัคคตา กลาวคือ 
        (๑)  วิตก ทําหนาท่ีตรึกเฉพาะอารมณกรรมฐาน คือทําหนาท่ียกจติข้ึนสูอารมณกรรมฐาน 
        (๒)  วิจาร ทําหนาท่ีไตรตรองพิจารณาเฉพาะอารมณกรรมฐาน 
        (๓)  ปติ ทําหนาท่ีบํารุงจิตใหปราบปลื้มอยูเฉพาะในอารมณกรรมฐาน 
        (๔)  สุข ทําหนาท่ีบํารุงจิตใหสบายอยูเฉพาะในอารมณกรรมฐาน 
        (๕)  เอกคัคตา ทําหนาท่ีประคองจิตใหแนบสนิทอยูในอารมณกรรมฐาน 
        ทุติยฌานกุศลจิต เปนกศุลจิตในรูปฌานท่ี ๒ ซ่ึงมีเจตสิกเปนองคประกอบ ๔ ดวง 
ไดแก วิจาร ปติ สุข และเอกคัคตา  
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        ตติยฌานกุศลจิต เปนกศุลจิตในรูปฌานท่ี ๓ ซ่ึงมีเจตสิกเปนองคประกอบ ๓ ดวง 
คือ ปติ สุข เอกัคคตา 
        จตุตถฌานกุศลจิต เปนกุศลจิตในรูปฌานท่ี ๔ ซ่ึงมีเจตสิกเปนองคประกอบ ๒ ดวง 
คือ สุข และเอกัคคตา 
        ปญจมฌานกุศลจิต เปนกุศลจิตในรูปฌานท่ี ๕ ซ่ึงมีเจตสิกเปนองคประกอบ ๒ ดวง 
คือ อุเปกขา และเอกัคคตา 
        การลดและการเพ่ิมองคฌาน ตามท่ีกลาวมานั้นจะเห็นไดวา เจตสิกท่ีเปนองค 
ประกอบของกุศลฌานจิตนัน้ จะมีลดและเพิ่มตามลําดับ กลาวคือ ปฐมฌานกุศลจิต มีองค ๕ 
ทุติยฌานกุศลจิต มีองค ๔ โดยลด วิตก, ตติยฌานกุศลจติ มีองค ๓ โดยลด วิตกและวิจาร, 
จตุตถฌานกุศลจิต มีองค ๒ โดยลด วิตก วจิาร และปต,ิ ปญจมฌานกุศลจิต มีองค ๒ โดย 
ลด วิตก วิจาร ปติ สุข เพิ่ม อุเปกขา จึงเหลือองคประกอบเปน ๒ คือ อุเปกขาและเอกัคคตา 
ท่ีเปนดังนีก้็เพราะฌานประณีตข้ึนโดยลําดับ เจตสิกท่ีเปนองคประกอบท่ีไมประณตีจึงลดลง คง 
เหลือแตท่ีประณีตเทานัน้ 
                                                ใหดูตารางแสดงองคฌานดังตอไปนี ้
        อัพยากตกจิต ๑๐ : อัพยากตจิต แปลวา จิตท่ีกลาวไมไดวาเปนกุศลหรืออกุศล ไดแกจิตท่ี 
เปนกลางๆ ไมเปนบุญ ไมเปนบาป มี ๑๐ ดวง คือ รูปาวจรวิปากจิต ๕ รูปาวจรกิริยาจติ ๕ 
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        วิปากจิต ๕ : วิปากจิต แปลวา จิตท่ีเปนผลของรูปาวจรกุศลจิต คือ ผลของกุศลจิตระดับ 
รูปฌาน มี ๕ อยางเทากันกบักุศลจิตระดับรูปฌาน คือ 
        (๑)  วิตกกฺวิจารปติสุเขกคฺคตาสหต ป�มฌานวิปากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับปฐมฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๕ คือ วิตก วิจาร ปติ สุข 
และเอกัคคตา เรียกส้ันวา ปฐมฌานวิปากจติ 
        (๒)  วิจารปติสุเขกคฺคตาสหิต ทุติยฌานวิปากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับทุตยิฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๔ คือ วจิาร ปติ สุข และ 
เอกัคคตา เรียกส้ันๆ วา ทุตยิฌานวิปากจิต 
        (๓)  ปตสุิเขกคฺคตาสหิต ตติยฌานวิปากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับตติยฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๓ คือ ปติ สุข และเอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ตติยฌานวิปากจิต 
        (๔)  สุเขกคฺคตาสหิต จตุตฺถฌานวิปากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับจตุตถฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๒ คือ สุข และเอกัคคตา เรียก 
ส้ันๆ วา จตุตฌานวิปากจิต 
        (๕)  อุเปกเขกคฺคตาสหติ ปฺจมฌานวิปากจิตตฺ 
                วิปากจิตระดับปญจมฌาน เกดิพรอมกับองคฌาน ๒ คือ อุเบกขา และเอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ปญจมฌานวิปากจิต 
        วิปากจิตระดับรูปฌานนี้ แมจะมีช่ือตรงกันและจํานวนเทากันกับกศุลจิตระดับรูปฌาน 
ท้ังมีองคฌานแตละระดับตรงกัน และเทากนัดวย แตมีขอแตกตางกนั กลาวคือ กุศลจติระดับ 
รูปฌาน ทําหนาท่ีขมกิเลสคือนิวรณ ๕ ทําใหจิตสงบเปนอัปปนาสมาธิ สวนวิปากจิตระดับ 
รูปฌานนั้น เปนจิตทําหนาท่ีนําจิตไปสูปฏิสนธิในรูปภพ คือนําไปเกิดเปนรูปพรหม ๑๖ ช้ัน 
        กิริยาจิต ๕ : กิริยาจิต แปลวาจิตท่ีเปนเพียงกิริยา คือ เปนเพยีงสักวาคิดเทานั้น 
ไมจัดเปนกุศล เพราะไมไดทําหนาท่ีกําจัดกเิลส มี ๕ ดวง เทากับกุศลจิตระดับรูปฌาน คือ 
        (๑)  วิตกกฺวิจารปติสุเขกคฺคตาสหิต ป�มฌานกฺริยจิตฺต 
        กิริยาจิตระดับปฐมฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๕ คือ วิตก วิจาร ปติ สุข และ 
เอกัคคตา เรียกส้ันๆ วา ปฐมฌานกิริยาจิต  
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        (๒)  วิจารปติสุเขกคฺคตาสหิต ทุติยฌานกฺริยจติฺต 
        กิริยาจิตระดับทุตยิฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๔ คือ วิจาร ปติ สุข และ 
เอกัคคตา เรียกส้ันๆ วา ทุตยิฌานกิริยาจิต 
        (๓)  ปตสุิเขกคฺคตาสหิต ตติยฌานกฺริยจิตฺต 
        กิริยาจิตระดับตติยฌาน เกิดพรอมกับองคฌาน ๓ คือ ปติ สุข และเอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ตติยฌานกิริยาจิต 
        (๔)  สุเขกคฺคตาสหิต จตุตฺถฌานกฺริยจิตฺต 
        กิริยาจิตระดับจตุตถฌาน เกิดพรอมกบัองคฌาน ๒ คือ อุเปกขาและเอกัคคตา 
เรียกส้ันๆ วา ปญจมฌานกิริยาจิต 
        กิริยาจิตระดับรูปฌานนี ้แมจะมีช่ือและจํานวนตรงกนักับกุศลจิตระดับรูปฌาน ท้ังมีองค 
ฌาน แตละระดับตรงกันและเทากันดวย แตมีสวนแตกตางกัน กลาวคือกุศลจิตระดับรูปฌานนั้น 
เปนจิตท่ีเกิดข้ึนสําหรับบุคคลผูไดฌานท่ัวไปท่ีไมเปนพระอรหันต แตกิริยาจิตระดับรูปฌานนี ้
เปนจิตท่ีเกิดข้ึนแกพระอรหนัตโดยเฉพาะ กลาวโดยใจความก็คือ จิตของผูเขาฌานท่ีไมเปน 
พระอรหันต เรียกวากุศลจิต จิตของพระอรหันตท่ีเขาฌานเรียกวา กิริยาจิต 
        ข.  อรูปาวจรจิต ๑๒ : อรูปาวจรจิต แปลวา จิตท่ีเกาะเกีย่วอยู ติดอยู ผูกพันอยูกับ 
อรูป คําวาอรูปในท่ีนีห้มายความวา อรูปฌาน หรือ อรูปภูมิ อรูปภพ กลาวคือจิตท่ีรัก ท่ีพอ 
ใจในอรูปฌานหรืออรูปภูมิ เม่ือไปเกิดเปนอรูปพรหมดวยผลของอรูปฌานนั้น ก็จะมีความรัก 
ความพอใจในอรูปภพนั้น จติท่ีอยูในระดบัอรูปกาวจรภมิูนี้จึงเรียกวา อรูปาวจรจิต 
        อรูปาวจรจิตนั้นมี ๑๒ ดวง แบงเปน ๒ ประเภท คือ 
        (๑)  กุศลจิต ๔ 
        (๒)  อัพยากตจิต ๘ 
                รวมเปน ๑๒ ดวง  
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        กุศลจิต ๔ : กุศลจิต แปลวา จิตท่ีเปนกุศล คือ เปนจิตขมกิเลส เปนจิตท่ีเปนบุญ 
คือจิตท่ีดีงาม เปนจิตท่ีใหคุณ ประณีตกวารูปาวจรกุศลจิต มี ๔ ดวง คือ 
        (๑)  อากาสานตฺจายตนกุสลจิตฺต 
                กุศลจิตระดับอากาสาณัญจายตนฌาน 
        (๒)  วิตฺตาณตฺจายตนกุสลจิตฺต 
                กุศลจิตระดับวิญญานัญจายตนฌาน 
        (๓)  อากติฺจตฺตายตนกุสลจิตฺต 
                กุศลจิตระดับอากญิจัญญายตนฌาน 
        (๔)  เนวสตฺตานาสตฺตายตนกุสลจิตฺต 
                กุศลจิตระดับเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน 
        กุศลจิตระดับอรูปาวจรภูมินี้ เปนกุศลจิตเกิดจากการเจริญสมถกรรมฐาน โดยเพงบัญญัติ 
คืออรูปกรรมฐานเปนอารมณ กลาวคือบุคคลท่ีเจริญสมถกรรมฐานไดบรรลุรูปฌานแลว เม่ือมี 
ความเบ่ือหนายในรูป ไมพอใจในรูป ตองการส่ิงท่ีละเอียดประณีตกวานั้นอีก จึงเขาจตุตถฌาน 
หรือปญจมฌานซ่ึงมีองคฌาน ๒ คือ อุเปกขาและเอกัคคตา เพงอรูปกรรมฐาน ๔ เปนอารมณ 
กลาวคือ 
        (๑)  กุศลจิตดวงท่ี ๑ เกดิข้ึนโดยเพงอากาศท่ีวางเปลาไมมีท่ีสุดเปนอารมณ (อากาส- 
บัญญัติ) โดยบริกรรมวา อากาโส อนนฺโต (อากาศไมมีท่ีสุด) บริกรรมอยางนี้สมํ่าเสมอจนกวา 
จิตจะสงบประณีต ระงับกามาวจรจิต รูปาวจรจิตไดหมดส้ิน ไดช่ือวาบรรลุอากาสานัญจายตน- 
ฌาน หรือปฐมารูปฌาน จิตท่ีไดบรรลุฌานนี้เรียกวา ปฐมารูปจิต 
        (๒)  กุศลจิตดวงท่ี ๒ เกิดข้ึนโดยเพงปฐมารูปจิตเปนอารมณ โดยหนวงเอาวิญญาณ 
คือจิตท่ีกําหนดอากาศไมมีท่ีส้ินสุดเปนอารมณดวงนั้นแหละเปนอารมณ บริกรรมวา วิตตาณ 
อนนฺต (วิญญาณไมมีท่ีส้ินสุด) บริกรรมอยางนี้สมํ่าเสมอจนกวาจิตจะสงบประณีตยิ่งข้ึน ผาน 
พนอากาสานญัจยตนฌาน ไดช่ือวาบรรลุวิญญาณัญจายตนฌาน หรือทุติยารูปฌาน จิตท่ี 
บรรลุฌานนี้เรียกวา ทุติยารูปจิต 
        (๓)  กุศลจิตดวงท่ี ๓ เกดิข้ึนโดยเพงนตัถิภาวบัญญัตคืิอเพงความไมมีอะไรเปนอารมณ 
ไดแกนึกเพงวาท้ังอากาศ ท้ังปฐมารูปจิตนัน้ไมมีอะไรท่ีมีอยูจริงเลยแมแตนอย โดยบริกรรมวา          
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นตฺถิ กิตฺจิ (ไมมีอะไรแมสักนิด) บริกรรมอยางนี้สมํ่าเสมอจนกวาจิตจะสงบประณีตยิ่งข้ึน 
ผานพนอากาสานัญจายตนฌานและวิญญาณัญจายตนฌาน ไดช่ือวาบรรลุอากิญจัญญายตนฌาน 
หรือตติยารูปฌาน จิตท่ีบรรลุฌานนี้เรียกวา ตติยารูปจิต 
        (๔)  กุศลจิตดวงท่ี ๔ เกดิข้ึนโดยเพงตติยารูปจิตเปนอารมณ โดยกําหนดเอาความ 
ประณีต ความละเอียดของตติยารูปฌานนัน้เปนอารมณ คือกําหนดวา สัญญาคือความสําคัญม่ัน 
หมายวา ไมมีอะไรแมแตนอยนั้น จะวาไมมีก็ไมใช เพราะยังมีตวัรูวาไมมีอยู จะวามีก็ไมเชิง 
เพราะสัญญานั้นประณีต ละเอียดมาก สงบมากเหลือเกนิ ดังนั้น จึงบริกรรมวา เอต สนฺต 
เอต ปณีต หรือวา สนฺตเมต ปณีตเมต (ตติยารูปฌานนี้สงบจริงหนอ ประณีตจริงหนอ) 
บริกรรมอยางนี้สมํ่าเสมอจนกวาจิตจะสงบ ประณีตยิ่งข้ึน ผานพนทุตยิารูปฌาน และตติยารูป- 
ฌาน ไดช่ือวาบรรลุ เนวสัญญานาสัญญายตนฌาน หรือจตุตถารูปฌาน จิตท่ีบรรลุฌานนี ้
เรียกวา จตุตถารูปจิต 
        อรูปาวจรกุศลจิตท้ัง ๔ นี้ ประณีตกวากันตามลําดับดวยอํานาจอรูปฌานท่ีประณตีกวากนั 
กลาวคือ อรูปฌานจิตท้ัง ๔ นั้น แมจะมีเจตสิกเปนองคประกอบเทากนั คือมี อุเปกขาและ 
เอกัคคตา เปนองคประกอบอยางเดยีวกัน แตมีความประณีตยิ่งหยอนกวากัน เพราะอารมณท่ีเพง 
นั้นประณีตกวากันเปนช้ันๆ ละเอียดกวากนัเปนช้ันๆ เปรียบเหมือนอาคาร ๔ ช้ัน พื้นอาคาร 
แตละช้ันเหมือนกัน แตเคร่ืองประดับ เคร่ืองประกอบมีแตกตางกนั มีประณีตและสวยงามกวา 
กันโดยลําดับฉะนั้น 
        อัพยากตจิต ๘ : อัพยากตจิต แปลวา จติท่ีกลาวไมไดวาเปนกุศลหรืออกุศล ไดแก 
จิตท่ีเปนกลางๆ ไมเปนบุญ ไมเปนบาป มี ๘ ดวง คือ วิปากจิต ๔ กิริยาจิต ๔ 
        วิปากจิต ๔ : วิปากจิต แปลวา จิตท่ีเปนผลของอรูปาวจรกุศลจิต คือผลของกุศล 
จิตระดับอรูปฌาน มี ๔ ดวง เทากันกับกุศลจิตระดับอรูปฌาน คือ 
        (๑)  อากาสนตฺจายตนวปิากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับอากาสานัญจายตนฌาน 
        (๒)  วิตฺตาณตจายตนวปิากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับวิญยาณญจายตนฌาน 
        (๓)  อากติฺจตฺตนวิปากจิตฺต 
                วิปากจิตระดับอากญิจัญญายตนฌาน 
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        (๔)  เนวสตฺตานาสตฺตายตนวิปากจิตตฺ 
                วิปากจิตระดับเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน 
        วิปากจิตระดับอรูปฌาน ๔ นี้ แมจะมีช่ือตรงกันและจํานวนเทากันกับกุศลจิตระดับอรูป- 
ฌานทงมีองคฌานแตละระดับตรงกันและเทากัน คือมีเพียงองค ๒ คือ อุเปกขา และเอกัคคตา 
เทากันดวย แตมีขอแตกตางกนั กลาวคือ กุศลจิตระดับอรูปฌานเปนจิตทําหนาท่ีขมกิเลส ทําให 
จิตสงบประณีตยิ่ง สวนวิปากจิตระดับอรูปฌานนั้นเปนจิตทําหนาท่ีนาํไปสูปฏิสนธิในอรูปภพ 
คือนําไปเกิดเปนอรูปพรหม ๔ ช้ัน 
        กิริยาจิต ๔ : กิริยาจิต แปลวา จิตท่ีเปนเพียงกิริยา คือ เปนเพยีงสักแตวาคิดเทานัน้ 
ไมจัดเปนกุศล เพราะไมไดทําหนาท่ีกําจัดกเิลส มี ๔ ดวง คือ 
        (๑)  อากาสานตฺจายตนกฺริยจิตฺต 
                กิริยาจิตระดับอากาสานัญจายตนฌาน 
        (๒)  วิตตาณตฺจายตนกริยจิตฺต 
                กิริยาจิตระดับวิญญาณัญจายตนฌาน 
        (๓)  อากติฺจตฺตายตนกฺริยจิตฺต 
                กิริยาจิตระดับอากญิจัญญายตนฌาน 
        (๔)  เนวสฺตตานาสตฺตายตนกฺริยจิตฺต 
                กิริยาจิตระดับเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน 
        กิริยาจิตระดับอรูปฌานนี้ แมจะมีช่ือและจํานวนตรงกันกับกุศลจิตระดับอรูปฌาน ท้ังมี 
องคฌานแตละระดับตรงกันและเทากนัดวย แตมีขอแตกตางกัน กลาวคือ กุศลจิตระดับอรูปฌาน 
นั้น เปนจิตท่ีเกิดข้ึนสําหรับบุคคลผูไดฌานท่ัวไป ท่ีไมเปนพระอรหนัต แตกิริยาจิตระดับ 
อรูปฌานนี้เปนจิตท่ีเกดิข้ึนสําหรับพระอรหันตโดยเฉพาะ กลาวโดยใจความก็คือ จติของผูเขา 
ฌานท่ีไมเปนพระอรหันต เรียกวา กุศลจิต จิตของพระอรหันตท่ีเขาฌาน เรียกวากิริยาจิต 
        ค.  โลกุตตรจิต ๘ : โลกตุตรจิต แปลวา จิตท่ีขามพนไป จิตท่ีพนจากโลก 
หมายความวา จิตท่ีไมเกาะเกีย่วกับโลก ไมติดอยูในโลก ไมผูกพันกับโลก คําวาโลกในท่ีนี ้
ไดแกโลกท้ัง ๓ คือ กามโลก (กามภพ) รูปโลก (รูปภพ) และอรูปโลก (อรูปภพ) โลกุตตรจิต 
มิไดยึดส่ิงใดๆ ในโลกท้ัง ๓ นี้เปนอารมณ แตมีพระนิพพานเปนอารมณ จึงเรียกวาพนโลก 
คือไมเกาะเกี่ยวอยูในโลก ไมติดอยูในโลก ไมผูกพันอยูกับโลก  
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        โลกุตตรจิตนี้ กลาวโดยสังเขปมี ๘ ดวง คือ กุศลจิต ๔ วิปากจิต ๔ หรือมัคคจิต ๔ 
ผลจิต ๔ ดังนี ้
        กุศลจิต ๔ : กุศลจิต แปลวา จิตท่ีเปนกุศล เปนจิตทําลายกิเลส ไดแกมัคคจิต ๔ 
ดวง คือ 
        (๑)  โสตาปตฺติมคฺคจิตฺต 
                จิตท่ีประกอบดวยโสดาปตติมัคคญาณ 
        (๒)  สกทาคามิมคฺคจิตฺต 
                จิตท่ีประกอบดวยสกทาคามิมัคคญาน 
        (๓)  อนาคามิมคฺคจิตฺต 
                จิตท่ีประกอบดวยอนาคามิมัคคญาณ 
        (๔)  อรหตฺตมคฺคจิตฺต 
                จิตท่ีประกอบดวยอรหัตตมัคคญาณ 
        โลกุตตรกุศลจิต หรือมัคคจิตท้ัง ๔ นี้ เปนจิตท่ีประกอบดวยอรยิมัคคญาณ ๔ มีโสดา 
ปตติมัคคญาณ เปนตน และอริยมัคคญาณนี ้เปนญาณท่ีเกดิข้ึนจากการเจริญวิปสสนากรรมฐาน 
โดยพิจารณารูปนามหรือปรมัตถเปนอารมณ เชน พจิารณาลมหายใจเขา-ออก เปนอารมณ ขณะ 
หายใจเขา ทองพอง ก็บริกรรมวา พองหนอ ขณะหายใจออก ทองยุบ ก็บริกรรมวา ยบุหนอ 
ภาวนาอยางนีต้อเนื่องกันไปอยางสมํ่าเสมอ ขณะเดียวกนัก็เอาใจจดจองอยูท่ีอารมณ คือลมหายใจ 
เขาออกนั้น แลวกําหนดใหรูเทาทันสภาวะวา ลมหายใจเขาออกนั้นเปนรูป จิตท่ีกําหนดลม 
หายใจเขาออกนั้นเปนนาม ส่ิงท่ีเกิดข้ึนรวมกันจึงมีแตรูปนามเทานั้น ชีวิตของเราก็เชนเดียวกนั 
ท่ีเปนอยูนีก้็เปนแตเพยีงรูปนามเทานั้นเอง กําหนดพิจารณารูปนามเปนอารมณอยางนี้ นานเขา- 
นานเขา จิตใจก็จะเปนสมาธิ ญาณก็จะเกดิแกกลาข้ึนโดยลําดับ ตั้งแตตนจนถึงมัคคญาณ 
ผลญาณ และปจจเวกขญาณ ดังนี ้
        (๑)  นามรูปปริจเฉทญาณ ญาณกําหนดรูนามรูปโดยแยกออกไดวาอะไรเปนนาม 
อะไรเปนรูป เชน พอง ยุบ กบัจิตท่ีรู ก็แยกออกวา พอง ยบุ เปนรูป จิตเปนนาม เปนตน 
        (๒)  ปจจยปริคคหญาณ ญาณกําหนดรูปจจัย กําหนดเหตุของนามรูปวาอะไรเปน 
ปจจัย ใหเกิดนามรูป เชน วญิญาณเปนปจจัยใหเกดินามรูป เปนตน  
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        (๓)  สัมมสนญาณ ญาณพิจารณานามรูปจนเหน็ไตรลักษณ คือ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา 
        (๔)  อุทยพัพยญาณ ญาณพิจารณาเหน็ความเกดิดับของนามรูป เห็นสัตติขาด เห็น 
ไตรลักษณชัดข้ึนมาก 
        (๕)  ภงัคญาณ ญาณพิจารณาเห็นความดับของนามรูป 
        (๖)  ภยญาณ ญาณพิจารณาเหน็นามรูปหรือสังขาร เห็นปรากฏเปนส่ิงท่ีนากลัว 
        (๗)  อาทีนวญาณ ญาณพิจารณาเห็นโทษของนามรูป คือเห็นนามรูปดับไปทุกขณะจึง 
เห็นเปนส่ิงมีแตโทษ 
        (๘)  นิพพิทาญาณ ญาณพิจารณาเหน็นามรูปเปนส่ิงนาเบ่ือหนาย แลวรูสึกเบ่ือหนายใน 
นามรูป 
        (๙)  มุญจติุกัมยตาญาณ ญาณพิจารณาเห็นนามรูปดวยความหมดอาลัยใครจะหนีใหพน  
จากนามรูป 
        (๑๐)  ปฏิสังขาญาณ ญาณพิจารณาหาทางหลุดพนจากนามรูป 
        (๑๑)  สังขารุเปกขาญาณ ญาณพิจารณาเหน็นามรูปดวยความรูสึกเฉยๆ ในสังขาร คือ 
นามรูป 
        (๑๒)  อนุโลมญาณ ญาณพิจารณาเหน็นามรูป ทบทวนตามญาณตนๆ นับแตอุทยัพพยญาณ 
เปนตนมา และเหน็อริยสัจจธรรมชัดแจงข้ึน 
        (๑๓)  โคตรภูญาณ ญาณท่ีตัดขาดโคตรปุถุชน กาวสูโคตรแหงอริยบุคคล เปล่ียนการ 
กําหนดนามรูป ไปกําหนดพระนิพพานเปนอารมณ ญาณนี้นับเปนยอดของวิปสสนา 
        (๑๔)  มัคคญาณ ญาณในอริยมรรค เปนญาณรูแจง รูชัด สามารถตัดกิเลสเปน 
สมุจเฉทประหาณ 
        (๑๕)  ผลญาณ ญาณในอริยผล เปนญาณท่ีเปนผลของมัคคญาณ เปนญาณท่ีทําใหเกิด 
ความสงบระงับกิเลส 
        (๑๖)  ปจจเวกขณญาณ ญาณพิจารณามรรค ผล นิพพาน ตลอดจนกิเลสท่ีละไดแลว 
และยังมิไดละ 
        ตามท่ีกลาวมาโดยสังเขปน้ีจะเห็นไดวา การเจริญวิปสสนากรรมฐาน เม่ือปฏิบัติถูกทาง 
ยอมจะมีวิปสสนาญาณเกิดข้ึนแกกลาตามลําดับ จนทําใหบรรลุมัคคญาณ ผลญาณได  
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สําหรับมัคคญาณท้ัง ๔ นัน้ มีอรรถาธิบายดังนี ้
        (๑)  โสดาปตติมัคคญาณ ญาณในโสดาปตติมรรค ไดแกญาณท่ีใหบรรลุกระแส 
พระนิพพานเปนเบ้ืองตน และประหาณกิเลสไดเด็ดขาดเปนเบ้ืองตน เปนญาณใหสําเร็จเปน 
พระอริยบุคคลผูดํารงอยูในโสดาปตติมรรค 
        (๒)  สกทาคามิมัคคญาณ ญาณในสกทาคามิมรรค ไดแกญาณท่ีใหบรรลุพระนิพพาน 
และประหาณกิเลสไดเด็ดขาดเปนข้ันท่ีสอง เปนญาณใหสําเร็จเปนพระอิรยบุคคลผูดํารงอยูใน 
สกทาคามิมรรค 
        (๓)  อนาคามิมัคคญาณ ญาณในอนาคามิมรรค ไดแกญาณท่ีใหบรรลุพระนิพพาน และ 
ประหาณกิเลสไดเด็ดขาดเปนข้ันท่ีสาม เปนญาณใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูในอนาคามิ- 
มรรค 
        (๔)  อรหตัตมัคคญาณ ญาณในอรหัตตมรรค ไดแกญาณท่ีใหบรรลุพระนิพพาน และ 
ประหาณกิเลสไดเด็ดขาดเปนข้ันท่ีส่ี ซ่ึงเปนคร้ังสุดทายและประหาณกิเลสไดหมดส้ิน เปนญาณ 
ใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูในอรหัตตมรรค 
        มัคคญาณท้ัง ๔ นี้ เม่ือเกิดข้ึนในใจแลวยอมสามารถทําลายกิเลสได กลาวคือมัคคญาณนี ้
มีพระนิพพานเปนอารมณ เปนฝายโลกุตตระ เหน็อริยสัจอยางชัดแจงท่ีสุด คือ เห็นนโิรธอริยสัจ 
แจมชด เม่ือเหน็นิโรธแลว อริยสัจอีก ๓ ขอก็ไมจํากดัเปนตองกลาวถึง เพราะจะตองเห็นพรอม 
กันอยูเอง เปรียบเหมือนดวงอาทิตยซ่ึงทําหนาท่ี ๔ อยางพรอมกัน คือใหเห็นรูป (สี)  กาํจัด 
ความมืด ใหเกดิแสงสวาง และดับความเยน็ ดวงอาทิตยทําหนาท่ี ๔ อยางพรอมกันฉันใด 
มรรคญาณก็เห็นอริยสัจ ๔ พรอมกันฉันนัน้ กลาวคือเม่ือเสวยพระนิพพานเปนอารมณก็คือเหน็นิโรธ 
นั้นเอง เม่ือเหน็นิโรธเปนจุดสุดยอดแลว กต็องเห็นอริยสัจอีก ๓ ขอพรอมกัน ดังนัน้จติท่ีเกิด 
พรอมกับมัคคญาณจึงเรียกวา กุศลจิต เพราะสามารถกําจัดกิเลสไดดังกลาวนี ้
        วิปากจิต ๔ : วิปากจิต แปลวาจิต ท่ีเปนผล คือเปนผลสืบเนื่องมาจากมัคคจิต เปนจิต 
ท่ีสงบระงับและผองใสยิ่ง เพราะไมมีกเิลสรบกวนและทําใหเศราหมอง มี ๔ ดวง คือ 
        (๑)  โสตาปตฺติผลจิตฺต 
                จิตเกิดพรอมกับโสดาปตติผลญาณ 
        (๒)  สกทาคามิผลจิตฺต 
                จิตเกิดพรอมกับสกทาคามิผลญาณ  
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        (๓)  อนาคามิผลจิตฺต 
                จิตเกิดพรอมกับอนาคามิผลตาณ 
        (๔)  อรหตฺตผลจิตฺต 
                จิตเกิดพรอมกับอรหัตตผลญาณ 
        ผลญาณ ๔ นี้ มีอรรถาธิบายดังนี ้
        (๑)  โสตาปตติผลญาณ ญาณในโสดาปตติผล ดแกญาณท่ีเปนผลของโสดาปตติ- 
มัคคญาณ เปนญาณท่ีทําใหเกิดความสงบและบริสุทธ์ิยิ่งเปนเบ้ืองตน โดยเปนผลจากความไมมี 
กิเลสรบกวนทําใหเศราหมอง เปนญาณทําใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูในโสดาปตติผล 
        (๒)  สกทาคามิผลญาณ ญาณในสกทาคามิผล ไดแกญาณท่ีเปนผลของสกทาคามิมัคค- 
ญาณ เปนญาณท่ีทําใหเกิดความสงบและบริสุทธ์ิยิ่งข้ึนเปนข้ันท่ีสอง โดยเปนผลเกดิจากความ 
ไมมีกิเลสรบกวนและทําใหเศราหมอง เปนญาณท่ีทําใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูใน 
สกทาคามิผล 
        (๓)  อนาคามิผลญาณ ญาณในอนาคามิผล ไดแกญาณท่ีเปนผลของอนาคามิมัคคญาณ 
เปนญาณท่ีทําใหเกดิความสงบและบริสุทธ์ิยิ่งข้ึนเปนข้ันท่ีสาม โดยเปนผลเกิดจากความไมมีกเิลส 
รบกวนทําใหเศราหมอง เปนญาณท่ีทําใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูในอนาคามิผล 
        (๔)  อรหตัตผลญาณ ญาณในอรหัตตผล ไดแกญาณท่ีเปนผลของอรหัตตมัคคญาณ 
เปนญาณท่ีทําใหเกดิความสงบและบริสุทธ์ิยิ่งๆข้ึน เปนข้ันท่ีส่ีอันเปนความสงบและบริสุทธ์ิข้ัน 
สุดยอด ทําใหสําเร็จเปนพระอริยบุคคลผูดํารงอยูในอรหัตตผล 
        ดังน้ัน จติท่ีเกิดพรอมกบัผลญาณท้ัง ๔ นี้จึงเรียกวาวิปากจิตหรือผลจิต เพราะเปนจิตท่ี 
สงบ ระงับ สวาง และผองใสยิ่งดังกลาวมา เปนจิตท่ีเกิดสืบตอจากมัคคจิต กลาวคือมัคคจิต 
เกิดข้ึนและดับไปแลว ผลจิตก็เกิดข้ึนติดตอกันในทันทีทันใด โดยไมมีระหวางค่ัน ชวงตอระหวาง 
มัคคจิตกับผลจิตนั้น จับเวลาไมไดวาเปนเวลากี่เส้ียววนิาที เพราะเปนเวลาเร็วจนเกินไป พระธรรม 
ใหผลเร็ว ดังนัน้จึงไดช่ือวาเปน อกาลิโก ไมประกอบดวยกาล คือ เม่ือมรรคเกิด ผลก็ตอง 
เกิดติดตอกันโดยฉับพลันทันที 
        วาโดยพสิดาร โลกุตตรจิตนั้นมี ๔๐ ดวง คือ เปนมัคคจิต ๒๐ ผลจิต ๒๐ โดยจําแนก 
ตามฌาน ๕ (สําหรับอณูปฌาน ๔ นับเปนปญจมฌาน เพราะมีองคเปนอันเดยีวกัน) กลาวคือ 
มัคคจิต ๔ ดวงน้ัน แตละดวงประกอบดวยฌาน ๕ จึงนับมัคคจิตได ๒๐ (๔x๕=๒๐) และผลจิต 



๔ ดวงนั้น แตละดวงก็ประกอบดวยฌาน ๕ จึงนับผลจิตได ๒๐ (๔x๕=๒๐)  
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        ผูเจริญวปิสสนากรรมฐาน เม่ือเกดิญาณแกกลาจนไดบรรลุมัคคญาณผลญาณดังกลาวนี ้
ช่ือวาเปนพระอริยบุคคลในพุทธศาสนา นับเปนพระอริยบุคคลได ๔ คู นับเรียงลําดับได 
๘ จําพวก คือผูดํารงอยูในโสดาปตติมรรคกับผูดํารงอยูในโสดาปตติผลคู ๑ ฯลฯ ผูดํารงอยูใน 
อรหัตตมรรคกับผูดํารงอยูในอรหัตตผลคู ๑ เปน ๔ คู นบัเรียงลําดับ คือผูดํารงอยูในโสดา- 
ปตติมรรค ๑ ผูดํารงอยูในโสดาปตติผล ๑ ฯลฯ ผูดํารงอยูในอรหตัตมรรค ๑ ผูดํารงอยูใน 
อรหัตตผล ๑ รวมเปนพระอริยบุคคล ๘ จําพวก และในจาํนวนนี้ ๗ จําพวกขางตน ช่ือวา 
พระเสขะ เพราะมีกิจท่ีจะตองศึกษา ตองทําตอไปอีกเพื่อละกิเลส จําพวกหลังสุดเปนพระอเสขะ 
เพราะไมมีกิจตองศึกษาตองทําตอไปอีก เพราะกําจดักิเลสไดหมดส้ิน (เปนพระขีณาสพ) แลว 
        พระอริยบุคคลผูบรรลุมรรคผลแลวนั้น มีช่ือเรียกเปน ๔ อยาง คือ พระโสดาบัน 
พระสกทาคามี พระอนาคามี และพระอรหนัต 
                                        สรุป (ดูตารางท่ี ๑-๒ หนา ๕๕-๕๐) 
        จิตท้ังหมดตามท่ีกลาวมาในบทกอนๆ และในบทนี้ วาโดยภูมิ มี ๔ ประเภท คือ 
กามาวจรจิต ๑ รูปาวจรจิต ๑ อรูปาวจรจิต ๑ และโลกุตตรจิต ๑ 
        ก.  กามาวจรจิต ๕๔ ดวง คือ 
                (๑)  กุศลจิต ๘ 
                (๒)  อกุศลจิต ๑๒ 
                (๓)  อัพยากตจิต ๓๔ 
        ข.  รูปาวจรจิต ๑๕ ดวง คือ 
                (๑)  กุศลจิต ๕ 
                (๒)  อัพยากตจิต ๑๐ 
        ค.  อรูปาวจรจิต ๑๒ คือ 
                (๑)  กุศล ๔ 
                (๒)  อัพยากตจิต ๘ 
        ง.  โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐ คือ 
                (๑)  มัคคจิต ๔ หรือ ๒๐ 
                (๒)  วิปากจิต ๔ หรือ ๒๐ 
        รวมเปนจิตท้ังส้ิน ๘๙ ดวง หรือ ๑๒๑ คือ เปนโลกยิจิต ๘๑ ดวง โลกุตตรจิต ๘ 



หรือ ๔๐ ดวง คือ ๕๔+๑๕+๑๒+๘=๘๙ ดวง หรือ ๕๔+๑๕+๑๒+๔๐=๑๒๑ ดวง  
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        ประเภทจิตดังกลาวนี้ แบงตามแนวคัมาภีรวิสุทธิมรรค แตในคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะ 
ทานแบงประเภทดังนี ้
        ก.  กามาวจรจิต ๕๔ คือ         ค.  อรูปาวจรจิต ๑๒ คือ 
                (๑)   อกุศลจิต ๑๒                  (๑)  กุศลจิต ๔ 
                (๒)  อเหตุกจติ ๑๘                (๒)  วิปากจิต ๔ 
                (๓)  โสภณจิต ๒๔                 (๓)  กิริยาจติ ๔ 
        ข.  รูปาวจรจิต ๑๕ คือ (จิตใน ๓ ภูมินี้ เปนโลกิยจติ) 
                (๑)  มัคคจิต ๕                          ง.  โลกุตตรจิต ๘ หรือ ๔๐ คือ 
                (๒)  วิปากจิต ๕                             (๑)  มัคคจิต ๔ หรือ ๒๐ 
                (๓)  กิริยาจิต ๕                              (๒)  วิปากจติ ๔ หรือ ๒๐ 
        รวมเปนจิตท้ังส้ิน ๘๙ หรือ ๑๒๑ ดวง คือ เปนโลกิยจิต ๘๑ ดวง โลกุตตรจิต ๘ หรือ 
๔๐ ดวง วาโดยยอ จิตท้ังหมดนั้นมี ๒ ประเภท คือ สเหตุกจิต ๗๑ หรือ ๑๐๓ อเหตุกจติ ๑๘ 
        หมายเหตุ : อกุศลจิต มีเฉพาะแตในกามาวจรจิตอยางเดียว และอเหตุกจิต ๑๘ ใน 
กามาวจรจิตนัน้ ก็ไดแกอัพยากตจิต ๑๘ ดวง คืออกุศลวิปากจิต ๗ กุศลวปิากจิต ๘ กิริยาจิต ๓, 
และโสภณจิต ๒๔ ในกามาวจรจิตนั้นก็ไดแกกุศลจิต ๘ อัพยากตจิต ๑๖ คือวิปากจิต ๘ และ 
กิริยาจิต ๘ นัน้เอง และคําโสภณจิตนี้โดยทั่วไปหมายถึงกามาวจรจิต รูปาวจรจิต อรูปาวจรจิต และ 
โลกุตตรจิตดวย บางทานจึงกลาวรวบยอดวา โสภณจิตมี ๕๙ ดวง หรือ ๙๑ ดวง (๒๔+๑๕+๑๒+๘ 
หรือ ๒๔+๑๕+๑๒+๔๐) 
        อนึ่ง วิญญาณ ๕ ในกุศลวิปากจิตและอกุศลวิปากจิต ฝายกามาวจรนั้น เรียกช่ือรวม 
กันวา ทวิปญจวิญยาณ แปลวาวิญญาณ ๕ สองหน คือวิญญาณ ๑๐ (๕x๒=๑๐) กลาวคือ 
ฝายกุศล ๕ ฝายอกุศล ๕ 
        จิตท้ังหมดตามท่ีกลาวนี้เปนส่ิงท่ีมีจริง เปนของจริงจริงๆ จึงเปนปรมัตตถสัจจะ เปน 
สภาวะท่ีแทจริง และของจริงนี้เปนสวนประกอบสวนหนึง่ของชีวิต.  
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ตารางท่ี ๑  
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                                                                      บทท่ี ๖ 
                                                                รูปขันธ (ตอ) 
        เบญจขันธขอแรกคือรูปขันธนั้น แบงเปนประเภทใหญๆ ได ๒ ประเภท คือ 
มหาภูตรูป และอุปาทายรูป ซ่ึงมีรายละเอียดดังท่ีไดศึกษามาแลวในบทท่ี ๑ นอกจากนี้ยังมี 
รายละเอียดอ่ืนๆ อีก กลาวคือรูปธรรมท้ัง ๒๘ นั้นจัดเปนหมวดๆ ไดหลายหมวด เชน 
เปนเอกกะ หมวด ๑ ก็ได เปนทุกะ หมวด ๒ ก็ได โดยต้ังเปนบทมาติกา (แมบท) ดังนี้ 
        ๑.  เอกกมาติกา วาดวยรูปหมวด ๑ 
        รูปท้ัง ๒๘ ชนิดนัน้ เม่ือวาตามลักษณะท่ีมีสภาวะเปนอยางเดยีวกัน มีความหมาย 
รวมเปนอยางเดียวกัน รูปท้ังหมดก็มีเพียง ๑ เทานั้น โดยเรียกช่ือตางๆ กันเปน ๙ ช่ือ คือ 
อเหตุกรูป สัปปจจยรูป สาสวรูป สังขตรูป โลกิยรูป กามาวจรรูป อนารัมมณรูป 
อัปปหาตัพพรูป และอัพยากตรูป ซ่ึงมีอรรถาธิบายโดยสังเขป ดังน้ี 
        อเหตุกรูป (หรือนเหตรูุป) แปลวารูปเปนอเหตุกะ คือเปนส่ิงไมมีเหตุ ไดแก 
เปนส่ิงท่ีไมประกอบดวยเหตุท้ัง ๖ คือ โลภะ โทสะ โมหะ และอโลภะ อโทสะ อโมหะ 
        สัปปจจยรูป แปลวารูปท่ีประกอบดวยปจจยั คือมีส่ิงเปนอุปการะเกื้อหนุนใหเกดิ 
ไดแกมี กรรม จิต อุตุ (อากาศ) และอาหาร เปนปจจยัเกื้อหนุนใหเกิดและใหเปนไป 
        สาสวรูป แปลวารูปท่ีเปนไปกับดวยอาสวะ คือเปนอารมณของอาสวะ ไดแก 
เปนอารมณของกามาสวะ ภวาสวะ ทิฏฐาสวะ และอวิชชาสวะ 
        สังขตรูป แปลวารูปท่ีถูกปรุงแตง คือถูกปรุงแตงโดยกรรม จิต อุต ุและอาหาร 
        โลกิยรูป แปลวารูปเปนโลกิยะ คือเปนสภาวะระดบัโลก เปนส่ิงท่ีรูจักแตกดับ 
ไมจีรังยั่งยืน 
        กามาวจรรูป แปลวารูปท่ีเปนอารมณของกามาวจรจิต คือรูปท้ังหมดนั้นเปนอารมณ 
ของกามาวจรจิตไดอยางเดยีว เปนอารมณของรูปาวจรจติ อรูปาวจรจติ และโลกุตตรจิตไมได 
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        อนารัมมณรูป แปลวารูปท่ีไมสามารถรูอารมณ กลาวคือรูปท้ังหมดนั้นไมสามารถ 
รับรูอารมณตางๆ ได เพราะไมใชธาตุรู 
        อัปปหาตัพพรูป แปลวารูปท่ีไมพึงละ ไมพึงประหาณ คือเปนรูปท่ีจะละหรือจะ 
ประหาณ จะตัดขาดดวยอริยมัคคญาณไมได 
        อัพยากตรูป แปลวารูปเปนอัพยากฤต คือกลาวไมไดวาเปนกุศลหรืออกุศล 
        ๒.  ทุกมาติกา วาดวยรูปหมวด ๒ 
        รูปท้ัง ๒๘ ชนิดนัน้ แบงตามลักษณะท่ีมีความหมายตรงกันขาม ได ๒ ประเภท 
จัดเปนคูๆ ได ๑๓ คู ดังนี ้
        คูท่ี ๑ อัชฌัตติกรูป พาหิรรูป 
        คูท่ี ๒ วัตถุรูป อวัตถุรูป 
        คูท่ี ๓ ทวารรูป อทวารรูป 
        คูท่ี ๔ อินทริยรูป อนนิทริยรูป 
        คูท่ี ๕ โอฬาริกรูป สุขุมรูป 
        คูท่ี ๖ ทูเรรูป สันติเกรูป 
        คูท่ี ๗ สัปปฏิฆรูป อัปปฏิฆรูป 
        คูท่ี ๘ อุปาทินนกรูป อนุปาทินนกรูป 
        คูท่ี ๙ สนิทัสสนรูป อนิทัสสนรูป 
        คูท่ี ๑๐ โคจรคาหิกรูป อโคจรคาหิกรูป 
        คูท่ี ๑๑ อวินิพโภครูป วนิพโภครูป 
        คูท่ี ๑๒ นิปผันนรูป อนิปผันนรูป 
        คูท่ี ๑๓ ปสาทรูป นปสาทรูป 
        ทุกมาติกานี้มีอรรถาธิบายโดยสังเขป ดังนี ้
        คูท่ี ๑ อัชฌัตติกรูป แปลวารูปภายใน คือรูปท่ีเปนอายตนะภายใน อันไดแกปสาทรูป ๕ 
ชิวหา กายะ พาหิรรูป แปลวารูปภายนอก คือรูปท่ีเปน 
อายตนะภายในน้ัน อันไดแกรูปท่ีเหลือท้ัง ๒๓ ชนิดนั่นเอง  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 59 
                                                                        ๕๙ 
        คูท่ี ๒ วัตถุรูป แปลวารูปท่ีเปนท่ีตั้ง เปนท่ีอาศัยของจิตและเจตสิก ไดแกปสาทรูป ๕ 
และหทยวัตถุ ๑ รูปท้ัง ๖ นี้จดัเปนวตัถุรูป กลาวคือ ปสาทรูป ๕ เปนวตัถุ (คือท่ีตั้งท่ีอาศัย) 
ของทวิปญจวญิยาณ (วิญญาณ ๕ สองหน = วิญญาณ ๑๐) และเจตสิก ๗ (คือสัพพจิตต- 
สาธารณเจตสิก ๗) หทยวตัถุ เปนวัตถุของจิต ๗๕ ดวง (เวนทวิปญจวญิญาณ ๑๐ และอรูปาวจร- 
วิปากจิต ๔) และเจตสิกท้ัง ๕๒ สวนรูปท่ีเหลือท้ัง ๒๒ รูปนั้น เปนอวตัถุรูป แปลวารูปท่ี 
ไมเปนท่ีตั้งท่ีอาศัยของจิตและเจตสิก 
        คูท่ี ๓ ทวารรูป แปลวารูปท่ีเปนทวาร คือเปนประตูรับอารมณของจิต ไดแกรูป ๗ ชนิด 
คือปสาทรูป ๕ และวิญัตติรูป ๒ กลาวคือ ปสาทรูป ๕ เปนอุปตติทวารของจิต คือเปน 
ประตูเกิดของทวิปญจวิญญาณ สวนวิญญัตรูิป ๒ นั้นเปนกรรมทวาร คือประตูใหสําเร็จเปน 
กายกรรมและวจีกรรม หมายความวาการกระทําทางกาย พฤติกรรมทางกาย ท้ังท่ีเปนฝายสุจริต  
และทุจริต จดัเปนกายกรรม การพูด การเปลงวาจาทุกอยา ท้ังท่ีเปนฝายทุจริตและสุจริต จัด 
เปนวจกีรรม กรรมท้ังสองนี้จะเกิดข้ึนไดตองอาศัยวิญญัติรูป ดังนั้นวิญญัติรูปจึงเปนกรรมทวาร 
รูปท่ีเหลือ ๒๑ ชนิดนั้นเปนอทวารรูป คือรูปท่ีไมเปนทวาร ไมเปนประตูรับอารมณของจิต 
ไมเปนอุปปตติทวารและกรรมทวาร 
        คูท่ี ๔ อินทริยรูป แปลวารูปท่ีเปนใหญเฉพาะกิจของตน คือเปนรูปท่ีทําหนาท่ีของตน 
โดยเฉพาะ ไมกาวกายหนาท่ีของรูปอ่ืน ไดแกรูป ๘ ชนดิ คือ ปสาทรูป ๕ ภาวรูป ๒ 
และชีวิตรูป ๑ ซ่ึงรูปท้ัง ๘ นี้เปนใหญเฉพาะกิจของตน กลาวคือ จักขุปสาทรูป เปนใหญใน 
การรับรูปารมณ เปนส่ือใหเห็นรูป (สี) อยางเดียว ทําหนาท่ีเปนส่ือใหไดยินเสียงไมได โสต- 
ปสาทรูป ฆานปสาทรูป ชิวหาปสาทรูป และกายปสาทรูป ก็ทําหนาท่ีเปนส่ือใหไดยินเสียง 
ใหไดกล่ิน ใหไดรส และใหรูสึกสัมผัส อันเปนหนาท่ีของตนโดยเฉพาะตามลําดับ, ภาวรูป ๒ ก ็
เปนใหญเฉพาะในกิจของตน คือ อิตถีภาวรูป ก็เปนใหญในการแสดงความเปนหญิง ปุริสภาวรูป 
ก็เปนใหญในการแสดงความเปนชาย ชีวติรูปก็เปนใหญเฉพาะในกิจของตน คือเปนใหญในการ 
รักษารูปธรรมอ่ืนๆ ท่ีเกิดรวมกับตัวเองใหดํารงอยู ใหเปนอยูไดช่ัวฐิตขิณะ ดังนั้นรูปท้ัง ๘ จึง 
เรียกวาอินทริยรูป สวนรูปท่ีเหลือ ๒๐ ไมเปนใหญเฉพาะกิจของตน จงึเรียกวาอนินทริยรูป  
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        คูท่ี ๕ โอฬาริกรูป แปลวารูปหยาบ คือรูปท่ีสามารถทราบไดชัดแจงทางปญจทวาร 
สามารถสัมผัสไดดวยประสาทท้ัง ๕ ไดแกรูป ๑๒ ชนดิ คือ วิสยรูป (โคจรรูป) ๗ และ 
ปสาทรูป ๕ รูปเหลานี้สามารถรูไดชัดแจง เชน วิสยรูป ๗ คือ วัณณะ (รูป=สี) สัททะ 
คันธะ รสะ (และโผฏฐัพพรูป คือ)  ปฐวี เตโช วาโย เหลานี้สามารถสัมผัสรูไดดวย 
ประสาทท้ัง ๕ คือจักษุสัมผัสเปนตน สําหรับปสาทรูป ๕ ก็เปนรูปรับวิสยรูปนั้นโดยเปนทาง 
ผานวิสยรูปนัน้ เหตุนัน้ จึงจกัเปนโอฬาริกรูปดวย สวนรูปท่ีเหลืออีก ๑๖ ชนดิ มี อาโปรูป ๑ 
ภาวรูป ๒ เปนตน จัดเปนสุขุมรูป คือเปนรูปละเอียดไมสามารถสัมผัสใหรูไดทางประสาทท้ัง ๕ 
จะรูไดแตทางมโนทวารเทานั้น 
        คูท่ี ๖ ทูเรรูป แปลวารูปไกล คือรูปนี้ไมสามารถสัมผัสใหรูไดดวยประสาทท้ัง ๕ แม 
จะอยูใกลก็ช่ือวาเปนรูปไกล เพราะเห็นไมได ไดยนิเสียงไมได รูปนี้ก็ไดแกสุขุมรูป ๑๖ นั่นเอง 
สวนรูปท่ีเหลือ ๑๒ รูป คือ โอฬาริกรูป ๑๒ นั้นเองเรียกวาสันติเกรูป ซ่ึงแปลวารูปใกล 
กลาวคือ รูปนีส้ามารถรูไดงาย แมจะอยูไกลก็ช่ือวาเปนรูปใกล เพราะสามารถสัมผัสใหรูทาง 
ประสาทท้ัง ๕ ดังกลาวแลว 
        คูท่ี ๗ สัปปฏิฆรูป แปลวารูปท่ีกระทบกันได สัมผัสกันได ไดแกรูป ๑๒ ชนิด คือ 
วิสยรูป ๗ และปสาทรูป ๕ นั้นเอง รูปเหลานี้สามารถกระทบกันได สามารถทําใหเกดิ 
ทวิปญจวิญญาณได เชน วณัณะ (รูป=สี) กระทบกับตาได และทําใหเกดิจักษวุิญญาณไดเปนตน 
สวนรูปท่ีเหลืออีก ๑๖ คือสุขุมรูปนั้นเอง เรียกวาอัปปฏิหรูป แปลวารูปท่ีกระทบกนัไมได 
        คูท่ี ๘ อุปาทินนกรูป แปลวารูปท่ีกรรมยึดครอง คือรูปท่ีเปนผลเกิดจากกรรม 
ไดแกกรรมชรูป คือรูปเกิดแตกรรมนั้นเอง รูปนี้มี ๑๘ ชนิด คือ ปสาทรูป ๕ ภาวรูป ๒ 
หทยรูป ๑ ชีวติรูป ๑ ปริจเฉทรูป ๑ อวินิพโภครูป ๘ เหลานี้เรียกวาอุปาทินนกรูป สวนรูป 
ท่ีเหลืออีก ๑๐ ชนิด คือสัททรูป ๑ วิญญัติรูป ๒ วกิารรูป ๓ ลักขณรูป ๔ เรียกวาอนปุา- 
ทินนกรูป แปลวารูปท่ีไมถูกกรรมยึดครอง คือรูปท่ีไมเปนผลเกิดจากกรรม 
        คูท่ี ๙ สนิทัสสนรูป แปลวารูปท่ีสามารถเห็นไดดวยจักษุประสาท ไดแกรูปารมณหรือ 
วัณณะ (รูป=สี) เพียงรูปเดียวเทานั้น รูปท่ีเหลืออีก ๒๗ ชนิดเปนอนิทัสสนรูป แปลวารูปท่ี 
ไมสามารถเห็นไดดวยจักษปุระสาท  



สังคหะ(๑) - หนาท่ี 61 
                                                                        ๖๑ 
        คูท่ี ๑๐ โคจรคาหิกรูป แปลวารูปท่ีสามารถรับอารมณได ไดแกปสาทรูป ๕ ซ่ึงสามารถ 
รับรูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ และโผฏฐพัพารมณได รูปท่ีเหลืออีก ๒๓ ชนิด 
เรียกวาอโคจรคาหิกรูป แปลวารูปท่ีไมสามารถรับอารมณท้ัง ๕ ได 
        โคจรคาหิกรูปนั้น แบงเปน ๒ อยาง คือ 
        (๑)  อัปปตตวิสยคาหกรูป  หรืออัปปตตโคจรคาหิกรูป แปลวารูปท่ีสามารถรับอารมณ 
ท่ียังไมมาถึงตน ไดแกจกัขุปสาทรูปและโสตปสาทรูป ซ่ึงรูปท้ังสองนี้สามารถรับอารมณท่ียังไมมา 
ถึงตน กลาวคือ เม่ือส่ิงท่ีเปนตนตอของอารมณ (นิสสัย) ยงัไมมาประชิดกับตนเทานัน้ จึง 
จะสามารถรับอารมณนั้นได ถาตนตอของอารมณมาประชิดกับตนแลว ก็ไมสามารถรับอารมณนั้น 
ได เชน เอานิ้วมือมาประชิดกับตา เราก็ไมสามารถมองเห็นนิว้มือนั้นได ตามตัวอยางนี้พึงเขาใจ 
วา นิว้มือเปนตนตอของรูปารมณ (สี) สวนรูปารมณนั้นเปนเพยีงคล่ืนของนิ้วมือนั้น (เพราะ 
เปนอุปาทายรูป) แมกรณีท่ีเรามองเห็นภเูขาท่ีอยูไกลตวัเรา ก็เพราะตัวภูเขาอันเปนตนตอของ 
รูปารมณนั้นยงัไมมาประชิดกับตาเรา แตสีของภูเขา (รูปารมณ) นั้นเปนคล่ืนมากระทบจักษุประสาท 
เราจึงสามารถมองเห็นภูเขาได กรณีไดยนิเสียงก็เชนเดียวกัน เม่ือส่ิงท่ีเปนตนตอของเสียง 
(นิสสัย) ยังไมมาประชิดกับตนเทานั้น โสตประสาทจึงจะสามารถรับสัททารมณได  เชนเรา 
ไดยินเสียงเคาะไม ก็เพราะตัวไมซ่ึงเปนตนตอของเสียงนัน้ไมมาประชิดกับโสตประสาท แต 
เสียงเปนคล่ืนมากระทบโสตประสาท เราจึงสามารถไดยินเสียงได ดังนั้น จักขุปสาทรูปและ 
โสตปสาทรูป จึงเปนอัปปตตวิสยคาหกรูป 
        (๒)  สัมปตตวิสยาคาหกรูป หรือสัมปตตโคจรคาหิกรูป แปลวารูปท่ีรับอารมณท่ีมา 
ถึงตน ไดแก ฆานปสาทรูป ชิวหาปสาทรูป และกายปสาทรูป ซ่ึงรูปท้ังสามนี้สามารถรับอารมณ 
ท่ีมาถึงตนได กลาวคือ เม่ืออารมณ คือ คันธ รสะ และโผฏฐัพพะมาประชิดกับฆาน- 
ประสาทแลว ฆานปสาทรูปจึงสามารถรับอารมณ คือกล่ินได ชิวหาปสาทรูปก็ตองมีรสมาประชิด 
มาแตะล้ินจึงจะรับอารมณ คือรูสรสได กายปสาทรูปก็ตองมีโผฏฐัพพารมณ (เย็น รอน ออน 
แข็ง) มาประชิดกับตน จึงจะรับอารมณคือรูสัมผัสได ดังนั้น ฆานปสาทรูป ชิวหาปสาทรูป 
และกายปสาทรูป จึงจัดเปนสัมปตตวิสยาคาหกรูป 
        คูท่ี ๑๑ อวินิพโภครูป แปลวารูปท่ีแยกออกจากกันไมได เปนรูปท่ีตองรวมกลุมกนั 
อยูตลอดไป ไดแกรูป ๘ ชนดิ คือ (ธาตุ ๔) ปฐวี อาโป เตโช วาโย (วิสยรูป ๓) วัณณะ 
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คันธะ รสะ และ (อาหารรูป ๑) โอชา ท้ัง ๘ รูปนี้เปนรูปท่ีรวมกลุมกันอยูตลอดไป จะแยก 
ออกจากกนัไมได ท่ีใดมีปฐวี ท่ีนั้นก็มีอาโป เตโช วาโย ตลอดจนโอชา ท่ีใดมีโอชา ท่ีนั้น 
ก็มีปฐวี ตลอดจนรสะ ดังนัน้รูป ๘ ชนิดนี้จงึจัดเปนอวินิพโภครูป สวนรูปท่ีเหลืออีก ๒๐ รูปนั้น 
เปนวินพิโภครูป แปลวารูปท่ีสามารถแยกออกจากกันได 
        คูท่ี ๑๒ นิปผันนรูป แปลวารูปท่ีสําเร็จข้ึนมาไดดวยสภาวะของตนเอง เปนรูปท่ี 
สามารถกําหนดไดตามสภาวะของตนเอง ไดแกรูป ๑๘ ชนิด คือ ธาตุ ๔ ปสาทรูป ๕ วิสยรูป ๔  
ภาวรูป ๒ หทยรูป ๑ ชีวิตรูป ๑ อาหาร รูป ๑ รูปเหลานี้เปนรูปท่ีสําเร็จในตัว เปนรูปท่ีสามารถกําหนด 
ไดตามสภาวะของตนเอง สวนรูปท่ีเหลืออีก ๑๐ ชนิด คือ ปริจเฉทรูป ๑ วิญญัติรูป ๒ วิการรูป ๓ 
และลักขณรูป ๔ รูปเหลานี้เปนรูปท่ีตองอาศัยนิปผันนรูปจึงจะมีรูปเปนขอตนข้ึนมาได เชน 
วิญญัติรูปจะมีไดก็เพราะมีนปิผันนรูป คือมีธาตุ ๔ เปนตน ผสมกันสําเร็จเปนรูปเปนรางแลว 
จึงมีการเคล่ือนไหวได รูปท้ั ๑๐ นี้จึงเรียกวาอนิปผันนรูป แปลวารูปท่ีไมสําเร็จข้ึนมาได 
ตามสภาวะของตน 
        อนึ่ง นิปผันนรูปนั้นมีช่ือเรียกไดอีก ๔ อยาง คือ เรียกวา สภาวรูป (แปลวารูปท่ี 
กําหนดไดตามสภาวะของตน) บาง วา สลักขณรูป (แปลวารูปท่ีมีลักษณะเปนของตนเอง) บาง 
วา รูปรูป (แปลวารูปท่ีจะตองแตกดับ จะตองเส่ือมสลาย) บาง วาสัมมสนกรูป (แปลวารูป 
ท่ีควรพิจารณาเปนอารมณของวิปสสนา) บาง 
        คูท่ี ๑๓ ปสาทรูป แปลวารูปท่ีผองใส รูปท่ีสามารถรับอารมณได ไดแกปสาทรูป ๕ 
นั้นเอง สวนรูปท่ีเหลือ ๒๓ ชนิดนั้นเรียกวา นปสาทรูป แปลวารูปท่ีไมผองใส ไมสามารถรับ 
อารมณได 
        ขอสังเกต ในรูป ๑๓ คูนี ้บางรูป มีช่ือเรียกไดหลายอยาง คือ 
        (๑)  รูป ๑๒ โอฬาริกรูป คือรูปหยาบ 
                ๑.  เรียกวา โอฬาริกรูป คือรูปหยาบ 
                ๒.  เรียกวา สันติเกรูป คือรูปใกล 
                ๓.  เรียกวา สัปปฏิฆรูป คือรูปท่ีกระทบกนัได 
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                                                                     บทท่ี ๗ 
                                                                      กรรม 
        พระพุทธองคทรงสอนวา "กรรมยอมแบงแยกสรรพสัตวใหเปนตางๆ กัน คือใหดีบาง 
เลวบาง" ผูทํากรรมดียอมไดรับผลดี ผูทํากรรมช่ัวยอมไดรับผลช่ัว คือทําดีตองไดดี ทําช่ัวตอง 
ไดช่ัว เปรียบเหมือนหวานพชืเชนใดก็ไดผลเชนนั้น นี้เปนกฎแหงกรรม 
        พระพุทธศาสนาไดสอนใหเช่ือตามกฎแหงกรรมน้ี คือสอนใหมีกมัมสัทธา วิปากสัทธา 
และกัมมัสสกตาสัทธา มิใหเช่ือส่ิงภายนอกใดๆ ท้ังส้ิน 
        กัมมสัทธา เช่ือกรรม คือเช่ือวาผลที่ปรากฏใหเหน็ ท่ีเกิดขึ้นแกตนและสังคม จะเปน 
ผลดีหรือผลรายก็ตาม ยอมสืบเนื่องมาจากกรรม มีกรรมเปนตนเหตุท้ังส้ิน มิไดเกดิข้ึนจากอํานาจ 
ภายนอกใดๆ จะไดมีส่ิงใดบันดาลใหเปนไปกห็าไม ลวนเปนผลที่เกิดจากกรรม มีกรรมเปนตน 
เหตุท้ังส้ิน เช่ืออยางนี้ช่ือวามีกัมมสัทธา 
        วิปากสัทธา เช่ือวิบากหรือเช่ือผลของกรรม คือเช่ือวาเม่ือทําเหตุอยางใดอยางหน่ึง 
ทํากรรมอยางใดอยางหน่ึง จะเปนกายกรรม วจีกรรม มโนกรรมก็ตาม จะเปนกรรมดหีรือกรรมช่ัว 
ก็ตาม กรรมนัน้ยอมจะใหผลอยางแนนอน กรรมดียอมใหผลดี กรรมช่ัวยอมใหผลช่ัว เช่ือ 
อยางนี้ช่ือวามีวิปากสัทธา 
        กัมมัสสกตาสัทธา เช่ือวาสรรพสัตวมีกรรมเปนของแหงตน ตนจะตองมีทายาทของ 
กรรมคือจะตองเปนผูรับผลกรรมท่ีตนทําไว จะตองมีกรรมเปนกําเนดิ คือจะไปเกิดเปนอะไรก ็
เพราะกรรม จะตองมีกรรมเปนเผาพันธุ คือมีกรรมเปนพืชพันธุตอไป เช่ืออยางนี้ช่ือวามีกัมมัส 
สกตาสัทธา 
        เม่ือวาตามกฎแหงสังสารวัฏ พระพุทธศาสนาก็สอนใหเช่ือวา ชีวติทุกชีวิตมีการ 
หมุนเวียนเปล่ียนแปลงอยูตลอดกาล มีการเวียนเกิดเวยีนตายอยูในสงสารเปนเวลานานแสนนาน 
จนไมทราบเบ้ืองตนและเบ้ืองปลายได ส่ิงท่ีทําใหชีวิตหมุนเวยีนอยูอยางนี้ก็คือ กิเลส กรรม และ 
วิบาก 
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        กิเลส คือเจตสิกธรรมท่ีทําใจใหเศราหมอง เชน อวิชชา ตัณหา และอุปาทาน 
เม่ือมีกิเลสก็เปนเหตุใหทํากรรม คือสังขาร อันไดแก กุศลกรรมและอกุศลกรรม กรรมก็ 
อํานวยใหเกิดวิบาก คือกอใหเกิดผล เชนกอใหเกดิปฏิสนธิวิญญาณ เปนนามรูป แลวมี 
สฬายตนะ ผัสสะ เวทนา เม่ือเกิดวิบากดังน้ีแลวก็เปนเหตุใหมีกิเลส เม่ือกิเลสก็เปนเหตุ 
ใหทํา กรรม วนกันอยูอยางนี้ตลอดไป 
        ในชวงเดนิทางแหงชีวิตชวงหนึ่งๆ ซ่ึงมีการเกิด (ชาติ) เปนเบ้ืองตน มีการตาย 
(มรณะ-จุติ) เปนท่ีสุดนั้น ชีวิตจะดีหรือเลวอยางไรข้ึนอยูกับกรรมท่ีทําไว เพราะชีวติท้ังหลาย 
ยอมเปนไปตามกรรมลิขิต ดังนั้น กรรมจึงเปนสภาวธรรมที่สําคัญ และควรศึกษา ดังตอไปนี ้
                                                    ความหมายและชนิดของกรรม 
        ก.  ความหมาย 
              กรรม แปลวา การกระทํา การแสดงออกทางกาย ทางวาจา หรือคิดไวในใจ 
ไดแก เจตนา คือความต้ังใจ ความจงใจ (สัพพจิตตสาธารณเจตสิก) ดังท่ีพระพุทธองค 
ตรัสสอนไววา "เจตนาห ภิกขฺเว กมฺม วทามิ เจตยิตวฺา กมฺม กโรติ กาเยน วาจาย 
มนสา ดูกรภกิษุท้ังหลาย เราตถาคตกลาววาเจตนาเปนตัวกรรม เพราะบุคคลต้ังใจแลว 
(มีเจตนาแลว) จึงทํากรรม ทางกาย ทางวาจา และทางใจ" ดังนั้น วาโดยความหมาย กรรมจึง 
หมายถึง เจตนาคือความต้ังใจกระทํา ถาทําทางกายกเ็รียกวากายกรรม ทําทางวาจา คือพูด 
ก็เรียกวาวจีกรรม ทําทางใจ คือคิดไวในใจ ก็เรียกวามโนกรรม ซ่ึงกรรมนี้ยอมเปนได 
ท้ังกุศลและอกุศล 
        เจตนาที่เปนกรรมนั้นมี ๒ อยาง คือเปนกรรมในวัฏฏะ ๑ เปนกรรมตัดวัฏฏะ ๑ 
ท่ีเปนกรรมในวัฏฏะ คือท่ีเปนตัวกอใหเกิดวิบาก กอใหเกดิผล เปนการเวียนวนอยูในสังสารวฏ 
ไดแกเจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง ในโลกิยกุศลจิต ๑๗ ดวง รวมเปนเจตนา ๒๙ ดวง ซ่ึง 
เจตนาในจิต ๒๙ ดวงนี้จดัเปนตัวกรรมในวัฏฏะ สวนเจตนาในมัคคจติ ๔ ดวง เปนกรรม 
ตัตวัฏฏะ เพราะมัคคจิตเกดิข้ึนแลว วัฏฏะยอมถูกตัดทอนไป 
        สวนเจตนาในจติดวงอ่ืนๆ อีกทั้ง ๕๖ ดวง มิไดจัดเปนกรรม กลาวคือ เจตนา 
ในวิปากจิต ๓๖ เวง อันไดแกกามาวจรกุศลวิบากจิต ๑๖ อกุศลวิปากจิต ๗ รูปาวจร-  
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วิปากจิต ๕ อรูปาวจรวิปากจิต ๔ โลกุตตรวิปากจิต ๔ เจตนาในจิตเหลานี้จัดเปนกรรมไมได เพราะ 
เปนผลของกรรม มิใชตัวกรรม และเจตนาในกิริยาจิต ๒๐ ดวง อันไดแกเจตนาในกามาวจร- 
กิริยาจิต ๑๑ เจตนาในรูปาวจรกิริยาจิต ๕ เจตนาในอรูปาวจรกิริยาจิต ๔ เจตนาในกริิยาจิตเหลา 
นี้ก็จัดเปนกรรมไมได เพราะเจตนาในกิริยาจิตนั้นเปนเพยีงกิริยา คือเปนเพียงกระทําไป 
ตามหนาท่ีไมกอใหเกิดผล ท่ีเปนบุญหรือบาป 
        ข.  ชนิดของกรรม 
              กรรมนั้นแบงเปน ๓ หมวด หมวดละ ๔ จึงเปนกรรม ๑๒ ชนิด คือ 
              หมวดท่ี ๑ วาโดยกจิ มี ๔ ชนดิ คือ 
                (๑)  ชนกกรรม กรรมทําใหเกดิ 
                (๒)  อุปถัมภกกรรม กรรมอุดหนนุหรือสงเสริม 
                (๓)  อุปปฬกกรรม กรรมเบียดเบียน 
                (๔)  อุปฆาตกกรรม-อุปจเฉทกกรรม กรรมตัดรอน 
        กรรม ๔ อยางนี้มีอรรถาธิบายดังนี ้
        ชนกกรรม กรรมทําใหเกิด หมายความวาทําใหเกิดนามรูป คือทําใหปฏิสนธิ 
โดยทําใหเกดิวิบากนามขันธ และกรรมชรูป (รูปเกิดแตกรรม) ท้ังในปฏิสนธิกาล และปวตัติ- 
กาล กลาวคือ ในปฏิสนธิกาล ก็ทําใหไปปฏิสนธิเปนเทวดา มนุษยหรือสัตวดิรัจฉาน เปนตน 
ตามควรแกกรรมท่ีไดทําไว ในปวัตติกาล ก็ทําใหเกิดอวยัวะนอยใหญ มีมือ เทา และ ตา 
หู จมูก เปนตน ตลอดจนการไดเห็น ไดยนิ ไดฟง เปนอาทิ ชนกกรรมนี้ไดแกเจตนาใน 
อกศุลจิต ๑๒ ดวง และเจตนาในโลกิยกุศลจิต ๑๗ ดวง 
        อุปถัมภกรรม การอุดหนุนหรือสงเสริม หมายความวากรรมน้ีทําหนาท่ีอุดหนนุหรือ 
สงเสริมกรรมอ่ืน ซ่ึงการอุดหนุนหรือสงเสริมนั้นเปนไดท้ังในทางดแีละทางช่ัว ในทางดีก็อุดหนนุ 
สงเสริมกุศลกรรมใหสงผลดียิ่งข้ึน ในทางชั่วก็อุดหนุนสงเสริมอกุศลกรรมใหสงผลรายยิ่งข้ึน 
กลาวคือ 
        (๑)  อุดหนุน สงเสริมชนกกรรมท่ียังไมมีโอกาสใหผล ใหมีโอกาสใหผล 
        (๒)  อุดหนุน สงเสริมชนกกรรมท่ีกาํลังใหผลอยูนัน้ใหมีกําลังกลายิ่งข้ึน  
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        (๓)  อุดหนุนรูปนามท่ีเปนวิบากของชนกกรรมใหเจริญและต้ังม่ันอยูไดนาน 
        อุปถัมภกกรรมนี้ก็ไดแก เจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากุศลจิต 
๘ ดวง (กามาวจรกุศลจิต ๘ ดวง) เจตนาในจิต ๒๐ ดวงนี้ เม่ือทําหนาที่อุดหนุนกรรมอ่ืน 
จึงเปนอุปถัมภกกรรม 
        สวนเจตนาในมหัคคตกุศลจิต ๙ ดวง (รูปาวจรกุศลจิต ๕ อรูปาวจรกุศลจิต ๔) นัน้ 
มีหนาท่ีเปนชนกกรรมอยางเดียว ไมมีหนาท่ีอุดหนุนกรรมอ่ืนๆ แตอยางใด เม่ือฌานช้ันสูงสง 
ผลใหปฏิสนธิแลว ฌานตํ่าๆ ก็หมดโอกาสท่ีจะใหผล จึงเปนอโหสิกรรมไป ฌานสูงจงึไมมีฐานะ 
ท่ีจะเปนอุปถัมภกรรมได 
        อุปปฬกกรรม กรรมเบียดเบียน หมายความวากรรมนี้ทําหนาท่ีเบียดเบียนกรรมอื่นๆ 
และรูปนามท่ีเกิดแตกรรมอ่ืนๆ โดยทําหนาท่ีเบียดเบียนดังนี ้
        (๑)  เบียดเบียน ขัดขวางชนกกรรมไมใหมีโอกาสไดสงผล 
        (๒)  เบียดเบียนชนกกรรมท่ีมีโอกาสสงผลแลว ใหมีกําลังนอยลง 
        (๓) เบียดเบียนนามรูปท่ีเกิดแตกรรมใหเส่ือม ไมใหตั้งอยูไดนาน 
        อุปปฬกกรรมนี้ ไดแกเจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากุศลจิต ๘ ดวง 
รวมเปนเจตนา ๒๐ ดวง เหมือนในอุปถัมภกกรรม 
        สวนเจตนาในมหัคคตกุศลจิต ๙ ดวง (รูปาวจรกุศลจิต ๕ อรูปาวจรกุศลจิต ๔) นัน้ 
ไมมีหนาท่ีเบียดเบียนกรรมอ่ืนๆ แตอยางใด จึงไมเปนอุปปฬกกรรม 
        อุปฆาตกกรรม กรรมตัดรอน หมายความวากรรมนีมี้หนาท่ีตัดรอนกรรมอ่ืนและวิบาก 
ของกรรมอ่ืนใหส้ินสุด เปนการตัดอยางเด็ดขาด ดยทําหนาท่ีตัดรอนดงันี้ 
        (๑)  กุศลกรรมตัดรอนกุศลกรรมและรูปนามท่ีเปนกุศลวิบาก เชน ผูเจริญสมถกรรม- 
ฐานไดบรรลุปฌานถึงข้ึนปญจมเานแลว เม่ือตายไปเกดิเปนพรหมดวยปญจมฌานกุศลใหผล 
ก็เปนอันตัดรอนปฐมฌาน ทุติยฌาน ตติยฌาน และจตุตถฌาน ไมใหมีโอกาสสงผลไดตอไป 
        (๒)  กุศลกรรมตัดรอนอกุศลกรรมและนามรูปท่ีเปนอกุศลวิบาก เชนผูท่ีทําบาปไวมาก 
แตไดมีโอกาสเจริญวิปสสนากรรมฐานจนญาณแกกลา ไดบรรลุอริยมัคคญาณ อริยผลญาณ ดวย 
อํานาจเพยีงโสดาปตติมัคคจิต ก็สามารถตัดรอนอกุศลชนกกรรมไมใหอกุศลกรรมหรือบาปกรรม 
ท่ีทําไวแลวนัน้ไดมีโอกาสใหผลไดเปนเดด็ขาด 
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        (๓)  อกุศลกรรมตัดรอนอกุศลกรรมและรูปนามท่ีเปนอกุศลวิบาก เชน เกิดเปนสัตว 
ดิรัจฉานดวยอกุศลชนกกรรม และตอมาไดถูกฆาตายอยางทารุณ ดวยผลแหงอกุศลกรรมในอดีต 
หรือในปจจุบัน อยางนีจ้ัดเปนอกุศลกรรมตัดรอนอกุศลกรรม 
        (๔)  อกุศลกรรมตัดรอนกุศลกรรมและรูปนามท่ีเปนกุศลวิบาก เชน ผูท่ีเจริญสมถ- 
กรรมฐานจนไดบรรลุฌาน ไดบรรลุโลกิยอภิญญาแลว ตอมา (ฌานเส่ือม) ไดกระทําอนนัตริยกรรม 
เม่ือส้ินชีวิตแลวยอมจะไปเกดิในอบายภูมิ เพราะอนันตริยกรรมใหผล นับวาอนนัตริยกรรมตัด 
รอนมหัคคตกศุลกรรมไมใหมีโอกาสไดใหผล 
        อุปฆาตกรรมน้ี ไดแกเจตนา ๓๓ ดวง คือ เจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง เจตนาใน 
กามาวจรกุศลจิต ๘ ดวง เจตนาในมหัคคตกุศลจิต ๙ ดวง และเจตนาในมัคคจิต ๔ ดวง 
        หมวดท่ี ๒ วาโดยลําดบัการใหผล ๔ อยาง คือ 
        (๑)  ครุกรรม กรรมหนัก 
        (๒)  อาสันนกรรม กรรมท่ีกระทําเม่ือใกลตาย 
        (๓)  อาจณิณกรรม กรรมท่ีกระทําเสมอจนเคยชิน 
        (๔)  กฎัตตากรรม กรรมสักวาทํา กรรมเล็กนอย 
        กรรม ๔ อยางนี้มีอรรถาธิบายดังนี ้
        ครุกรรม กรรมหนัก หมายความวากรรมท่ีมีกําลังกลา ใหผลแรงกลา ถาเปนกุศลกรรม 
ก็สงผลดีอยางแรงกลา ถาเปนอกุศลกรรมก็สงผลชั่วอยางรายแรง ใหโทษอยางหนัก เม่ือวาโดยการ 
ใหผล ครุกรรมนี้ก็ใหผลกอนกรรมอ่ืนๆ คือใหผลเปนลําดับแรก และถาเปนโลกิยกรรมก็ให 
ผลในชาติท่ี ๒ (หลังจากท่ีไดทํากรรมนี้ไวแลว) อยางแนนอน 
        ครุกรรมในฝายอกุศล ไดแกอนันตริยกรรม ๕ (ซ่ึงทําดวยโทสมลูจิต) คือ ฆาบิดา 
ฆามารดา ฆาพระอรหันต ทํารายพระพุทธองคจนถึงพระโลหิตหอ และทําสังฆเภท และใน 
อนันตริยกรรมนี้ สังฆเภทเปนกรรมหนักท่ีสุดกวาอนนัตริยกรรม ๔ ขอขางตน ครุกรรมฝาย 
อกุศลอีกอยางหน่ึงคือ กรรมท่ีทําดวยนิยตมิจฉาทิฎฐิ (หรือทิฏฐิสัมปยุตตจิต) คือความเห็น 
ผิดอยางดิ่ง ๓ อยาง นัตถิกทิฏฐิ เห็นวาผลบุญ ผลบาปไมมี คุณของบิดามารดาไมมีเปน  
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ตน ๑ อเหตุกทิฏฐิ เห็นวาไมมีเหตุปจจยัจะทําใหบริสุทธ์ิหรือไมบริสุทธ์ิ ๑ อกิริยทิฏฐิ เห็น 
วาการกระทําใดๆ ไมเปนอันทํา เชนทําบุญก็ไมเปนอันทํา ทําบาปก็ไมเปนอันทํา 
        ครุกรรมในฝายกุศล ไดแกมหัคคตกศุลกรรม คือเจตนาในรูปาวจรจิต ๕ เจตนาใน 
อรูปาวจรจิต ๔ กลาวคือฌานกุศลกรรมท้ังฝายรูปาวจรและอรูปาวจรนั้นมีกําลังแรงมาก ผูไดฌาน 
นี้ถาฌานไมเส่ือม เม่ือส้ินชีวติแลวอํานาจฌานจะสงใหไปเกิดในพรหมโลกในชาติท่ี ๒ อยาง 
แนนอน สวนโลกุตตรกุศลกรรม คือเจตนาในมัคคจิต ๔ นั้น ก็เปนครุกรรม แตไมเปนกรรมทํา 
ใหเกดิ เพราะทําหนาท่ีทําลายการเกดิ เปนกรรมท่ีมีกําลังแรงกลา สามารถสงผลทําลายกิเลสได 
เด็ดขาดในชาตินี้ 
        อาสันนกรรม กรรมท่ีกระทําเม่ือใกลตาย หมายความวากรรมท่ีไดกระทําในเวลาจวน 
จะส้ินชีวิต จะเปนกรรมดีหรือกรรมช่ัวก็ได หรือแมระลึกไดซ่ึงกรรมดหีรือกรรมช่ัวท่ีตนได 
กระทําไวก็นับเปนอาสันนกรรมท้ังส้ิน กรรมนี้จะใหผลเปนท่ีสองรองจากครุกรรม กลาวคือถา 
ไมมีครุกรรมแลว กรรมนี้ก็จะใหผลกอนอาจิณณกรรมและกฏัตตากรรม 
        อาสันนกรรมนี้ ไดแกเจตนาในอกุศลจติ ๑๒ ดวง (เวนนยิตมิจฉาทิฏฐิและอนันตริย- 
กรรม ๕) และเจตนาในมหากุศลจิต ๘ สวนเจตนาในมหคัคตกุศลจิต ๙ ดวง ไมจัดเปนอาสันน- 
กรรม เพราะเปนครุกรรม 
        อาจิณณกรรม กรรมท่ีกระทําเสมอจนเคยชิน หมายความวากรรมท่ีทําบอยๆ ทําเปน 
ประจํา ท้ังท่ีเปนกุศลและอกลุ กรรมนี้ยอมใหผลรองจากอสันนกรรม กลาวคือถาไมมีครุกรรม 
และอาสันนกรรมแลว อาจณิณกรรมยอมจะใหผลกอนกฏัตตากรรม 
        อาจิณณกรรมนี้ ไดแกเจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง (เวนนยิตมิจฉาทิฏฐิและอนันตริย- 
กรรม ๕) และเจตนาในมหากุศลจิต ๘ เทานั้น 
        กฏัตตากรรม กรรมสักวาทําหรือกรรมเล็กนอย หมายความวากรรมท่ีกระทําดวยความ 
ไมรู ไมครบองคแหงกรรมลถ หรือไมครบองคแหงเจตนา ไมถึงภาวะจะเปนครุกรรม อาสันนกรรม 
หรืออาจิณณกรรมอยางใดอยางหนึ่งได หรือกรรมไดกระทํามาแลวในชาติกอนๆ ซ่ึงติดตามมา 
จะใหผลอยู กรรมนี้ท้ังฝายกศุลและอกุศล ยอมมีกําลังออนกวากรรมทุกชนิด เม่ือไมมีกรรมอ่ืนๆ 
จะใหผล กรรมนี้จึงจะใหผลเปนอันดับสุดทาย  
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        กฏัตตากรรมนี้ไดแกเจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากุศล ๘ ดวง 
นั้นเอง 
        หมวดท่ี ๓ วาโดยเวลาใหผล มี ๔ อยาง คือ 
        (๑)  ทิฏฐธรรมเวทนียกรรม กรรมใหผลในชาติปจจบัุน 
        (๒)  อุปชชเวทนยีกรรม กรรมใหผลในชาติท่ีสอง 
        (๓)  อปราปริยเวทนียกรรม กรรมใหผลในชาติตอๆ ไป 
        (๔)  อโหสิกรรม กรรมท่ีเลิกแลวกนัไปแลว 
        กรรม ๔ อยางนี้ มีอรรถาธิบายดังตอไปนี ้
        ทิฏฐธรรมเวทนยีกรรม กรรมท่ีใหผลในชาติปจจุบัน หมายควาวากุศลกรรมหรือ 
อกุศลกรรมท่ีทําในภพนี้ ชาตินี้ ท่ีมีกําลังกลา สามารถสงผลในชาติปจจบัุน ไมขามภพ ขาม 
ชาตินี้ไป กรรมบางอยางก็ใหผลภายใน ๗ วัน บางอยางก็ใหผลภายหลัง ๗ วัน ในฝายอกุศล- 
กรรม เชนกระทําอนันตริยกรรมท่ีทําดวยอกุศลเจตนาท่ีประกอบในชวนจิตที่ ๑ หรือกระทํากรรม 
อ่ืนๆ เชน กลาวรายพระอรหนัตเปนตน ดวยอกุศลเจตนาที่ประกอบในชวนจิตท่ี ๑ กรรมนั้น 
ยอมจะใหผลในชาติปจจุบัน  ในฝายกุศลกรรม เชน การทําบุญใหทานที่เปนกามาวจรกุศล 
ซ่ึงกระทําดวยกุศลเจตนาท่ีประกอบในชวนจิตที่ ๑ โดยพรอมดวยสัมปทา ๔ กรรมนั้นยอมจะ 
สงใหเกดิผลในชาติปจจุบันอยางแนนอน สัมปทา ๔ (ในการบริจาคทาน) นั้น ไดแก 
        (๑)  เจตนาสัมปทา ถึงพรอมดวยเจตนา ไดแกผูกระทํากุศลกรรมมีเจตนาบริสุทธ์ิท้ัง  
๓ เวลา คือ กอนทําก็บริสุทธ์ิ ขณะทําก็บริสุทธ์ิ ทําแลวก็บริสุทธ์ิ 
        (๒)  ปจจยสัมปทา ถึงพรอมดวยปจจัย ไดแกปจจยัท่ีนํามาประกอบกุศลกรรมนั้นเปน 
ของไดมาดวยความบริสุทธ์ิ 
        (๓)  วัตถุสัมปทา ถึงพรอมดวยผูรับ คือผูรับเปนพระอริยบุคคลระดับพระอนาคามีหรือ 
พระอรหันต 
        (๔)  คุณาติเรกสัมปทา ถึงพรอมดวยคุณพิเศษ ไดแกผูรับถึงพรอมดวยคุณพิเศษ คือ 
พึ่งออกจากนิโรธสมาบัติ 
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        ทิฏฐธรรมเวทนยีกรรมนี้ ก็ไดแกเจตนาในอกุศลจติ ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากุศลจิต 
๘ ดวง ซ่ึงประกอบในชวนจติท่ี ๑ 
        อุปปชชเวทนียกรรม กรรมใหผลในชาติท่ีสอง หมายความวากุศลกรรมหรืออกศุล 
กรรมท่ีทําไวในชาตินี้จะใหผลในชาติท่ีสองถัดจากชาตนิี้ไป โดยกรรมนี้เปนกรรมท่ีไดกระทํา 
ดวยกุศลเจตนาหรืออกุศลเจตนาท่ีประกอบในชวนจิตท่ี ๗ ซ่ึงเปนชวนจิตท่ีสุดทาย จงึมี 
กําลังใหผลในชาติท่ีสอง 
        อุปปชชเวทนียกรรมนี้ ก็ไดแกเจตนาในอกุศลจิต ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากศุล- 
จิต ๘ ดวง ซ่ึงประกอบในชวนจิตท่ี ๗ 
        อปราปริยเวทนียกรรม กรรมท่ีใหผลในชาติตอๆ ไป ไดแกกุศลกรรมหรืออกุศล- 
กรรมท่ีทําไวในชาติปจจุบัน จะใหผลในชาติหนานับแตชาติท่ีสามเปนตนไป โดยกรรมนี้เปนกรรม 
ท่ีไดกระทําดวยกุศลเจตนา หรืออกุศลจิตท่ีประกอบในชวนจิตท่ี ๒ ถึงท่ี ๖ อยางใดอยางหนึ่ง 
กลาวคือเม่ือเจตนาในกุศลจติหรืออกุศลจติท่ีประกอบดวยชวนจติท่ี ๑ ไมมีโอกาสใหผลในชาตินี ้
และเจตนาในกุศลจิตหรืออกุศลจิตท่ีประกอบในชวนจิตท่ี ๗ ไมมีโอกาสใหผลในชาติท่ีสองแลว 
ก็เปนวาระท่ีเจตนาในกุศลจติหรืออกุศลจติท่ีประกอบในชวนจิตท่ี ๒ ถึงท่ี ๖ จะใหผล นับเปน 
อปราปริยเวทนียกรรมใหผลในชาติท่ีสามเปนตนไป 
        อปราปริยเวทนียกรรมนี้ ก็ไดแกเจตนาในอกุศลจติ ๑๒ ดวง และเจตนาในมหากุศล 
จิต ๘ ดวง ซ่ึงประกอบในชวนจิตท่ี ๒ ถึงท่ี ๖ 
        อโหสิกรรม กรรมท่ีเลิกแลวกันไปแลว ไดแกกรรมท่ีใหผลเสร็จแลวหรือเลิกกนัไป 
แลว เชน เม่ือทําบาป ทําอกุศลไวแลวไดไปเกิดในอบายภูมิ กรรมนั้นกใ็หผลแลว หรือไดทํา 
บุญกุศลไวเม่ือตายไปไดไปเกิดบนสวรรค กรรมนั้นกใ็หผลแลว เปนอโหสิกรรมไป 
        หรือเม่ือทํากรรมอยางเดียวกัน ตางวาระกัน แตมีลักษณะท่ีเปนคุณ เปนโทษมากนอย 
ตางกัน เม่ือกรรมท่ีใหคุณมากกวาใหผลแลว กรรมท่ีใหคุณนอยกวาก็เปนอันเลิกแลวไป เชน 
ผูเจริญสมถกรรมฐานไดบรรลุฌานถึงข้ันปญจมฌานแลว เม่ือปญจมฌานซ่ึงเปนฌานท่ีสูงกวาและ 
ใหคุณมากกวาใหผลแลว ฌาน ๔ ขอเบ้ืองตนก็เปนเลิกแลวไป เปนอโหสิกรรมไป 
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                                                                     บทท่ี ๘ 
                                                                 กรรม (ตอ) 
                                                          ฐานเกดิของกรรม 
        ก.  กามาวจรอกุศลกรรม 
        ฐานเกดิของอกุศลกรรมนั้น เม่ือวาโดยจิตตุปปาทะ กไ็ดแกอกุศลจติ ๑๒ ดวง 
อันไดแกโลภมูลจิต ๘ โทสมูลจิต ๒ และโมหมูลจิต ๒ เพราะอกุศลกรรมสําเร็จมาจากอกุศล- 
จิต ๑๒ ดวงนี ้
        เม่ือวาโดยกรรมทวาร คือประตูหรือทางทํากรรม ก็มี ๓ อยาง คือ ทางกาย 
ทางวาจา และทางใจ กรรมท่ีกระทําทางกายทวาร อันไดแกกายวิญญัติ เรียกวา กายกรรม 
ท่ีกระทําทางวจีทวาร อันไดแกวจีวิญญัติ เรียกวา วจกีรรม ท่ีกระทําทางมโนทวาร เรียกวา 
มโนกรรม และการกระทําดงักลาวเปนฝายอกุศลกรรมจงึเรียกวาทุจริต คือกายทุจริต วจีทุจริต 
และมโนทุจริต ตามลําดับ 
        เม่ือวาโดยกรรมบถ คือทางแหงกรรม ฐานเกดิของอกุศลกรรม ก็ไดแกอกุศล- 
กรรมบถ ๑๐ อันไดแกกายกรรม ๓ วจีกรรม ๔ มโนกรรม ๓ คือ 
        กายกรรม ๓ 
                (๑)  ปาณาติบาต การฆาสัตว 
                (๒)  อทินนาทาน การลักทรัพย 
                (๓)  กาเมสุมิจฉาจาร การประพฤติผิดประเวณ ี
        วจีกรรม ๔ 
                (๔)  มุสาวาท พูดเท็จ 
                (๕)  ปสูณาวาท พดูสอเสียด  
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                (๖)  ผรุสวาท พูดคําหยาบ 
                (๗)  สัมผัปปลาปวาท พูดเพอเจอ 
        มโนกรรม ๓ 
                (๘)  อภิชฌา เพงเล็งอยากไดของเขา 
                (๙)  พยาบาท ปองรายเขา 
                (๑๐)  มิจฉาทิฎฐิ เห็นผิดจากคลองธรรม 
        องคและประโยคของกรรมบถ 
        อกุศลกรรมบถนั้น ท่ีเปนสวนมโนกรรม แมเพียงแตนึกแตคิดในใจเทานั้น ก็เปนอันลวง 
กรรมบถ สวนท่ีเปนกายกรรมและวจีกรรมนั้น ถาเพียงแตนึกคิดในใจอยางเดียว ยังไมละเมิด 
ออกมาทางกายและทางวาจา ก็ยังไมเปนอันลวงกรรมบถ เม่ือละเมิดออกมาทางกาย ทางวาจา 
ครบองคประกอบ ดวยประโยค (ความพยายามทํา) อยางใดอยางหน่ึงแลว) จึงจะเปนอันลวง 
กรรมบถ 
        อกุศลกรรมท่ีกระทําครบองคจนถึงลวงกรรมบถ ยอมจะสงผลใหปฏิสนธิ คือสงผล 
ติดตามไปเกดิในภพในชาติตอๆ ไปได ถาไมถึงกับลวงกรรมบถจะสงผลเปนโทษเฉพาะใน 
ปวัติกาล (ปจจบัุน) เทานัน้ 
        องคและประโยคของกรรมบถน้ัน มีดังนี ้
        องคแหงปาณาติบาต ๕ 
                (๑)  ปาโณ สัตวท่ีจะฆานั้นมีชีวิตอยู 
                (๒)  ปาณสตฺติตา รูวาสัตวนั้นมีชีวิตอยู 
                (๓)  วธกจิตฺต มีจิตคิดฆา 
                (๔)  อุปกฺกโม เพยีรพยายามฆา 
                (๕)  เดน มรณ สัตวตายเพราะความเพียรนัน้ 
        ประโยค (ความพยายามทํา) ของปาณาติบาต ๖ 
                (๑)   สาหัตถิกปโยค ทําการฆาดวยมือตนเอง 
                (๒)  อาณัตติกปโยค ส่ังใหฆา  
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                (๓)  นิสสัคคิยปโยค ใชอาวุธฆา 
                (๔)  ถาวรปโยค ฆาโดยใชหลุมพราง 
                (๕)  วิชชามยปโยค ฆาดวยวิชาคุณ 
                (๖)  อิทธิมยปโยค ฆาดวยฤทธ์ิ 
        องคของอทินนาทาน ๕ 
                (๑)  ปรปริคฺคหิต ทรัพยของผูอ่ืน 
                (๒)  ปรปริคฺคหิตสตฺติตา รูวาเปนทรัพยของผูอ่ืน 
                (๓)  เถยฺยจิตฺต มีจติคิดลัก 
                (๔)  อุปกฺกโม  พยายามลัก 
                (๕)  เตน หรณ ลักทรัพยมาดวยความพยายามน้ัน 
        ประโยคของอทินนาทาน ๖ 
                (๑)  สาหัตถิกปโยค ลักดวยมือตนเอง 
                (๒)  อาณัตติกปโยค ใชผูอ่ืนลัก 
                (๓)  นิสสัคคิยปโยค ลักโดยใชอาวุธ 
                (๔)  ถาวรปโยค ลักโดยใชเคร่ืองมือ 
                (๕)  วิชชามยปโยค ลักโดยใชวชิาคุณ 
                (๖)  อิทธิมยปโยค ลักดวยฤทธ์ิ 
        องคของกาเมสุมิจฉาจาร ๔ 
                (๑)  อคมนียวตฺถุ บุคคลไมควรลวงละเมิด 
                (๒)  ตสฺมึ เสวนจิตตฺ มีจิตคิดเสพในบุคคลนั้น 
                (๓)  เสวนปโยโค พยายามเสพ 
                (๔)  มคฺเคน มคฺคปฏิปตฺติ อธิวาสน ใหอวยัวะเพศถึงกันแลวยินด ี
        ประโยคของกาเมสุมิจฉาจาร มีอยางเดยีว คือ สาหตัถิกปโยค เพียรพยายามทํา 
ดวยตนเอง 
        องคของมุสาวาท ๔  
                (๑)  อตถวตฺถุ เร่ืองไมจริง  
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                (๒)  วิสวาทนจิตฺต มีจิตคิดพูดเท็จ 
                (๓)  ตชฺโช วายาโม เพียรพยายามพูด 
                (๔)  ปรสฺสตทตฺถวิชานน ผูฟงรูความตามที่พูดนั้น 
        ประโยคของมุสาวาท 
                (๑)  สาหัตถิกปโยค พูดเท็จเอง 
                (๒)  อาณัตติกปโยค ใชคนอ่ืนพดูเท็จแทน 
                (๓)  ถาวรปโยค กลาวโดยใชลายลักษณอักษร 
        องคของปสุณาวาท ๔ 
                (๑)  ภินฺทิตพฺโพ ปโร มีคนอ่ืนท่ีจะพึงยใุหแตกกนั 
                (๒)  เภทปุเรกฺขารตา มุงใหเขาแตกกัน 
                (๓)  ตชฺโช วายาโม เพียรพยายามใหเขาแตกกนั 
                (๔)  ตทตฺถวิชานน เขาปกใจเช่ือคํายุยงนัน้ 
        ประโยคของปสุณาวาท มีอยางเดยีว คือสาหัตถิกประโยค เพยีรพยายามพูดยดุวยตน 
เอง เปนไดท้ังวจปีระโยคและกายประโยค 
        องคของผรุสวาท ๓ 
                (๑)  อกฺโกสิตพฺโพ ปโร มีคนอ่ืนท่ีจะพึงถูกดา 
                (๒)  กุปฺปตจิตฺต มีจิตโกรธเคือง 
                (๓)  อกฺโกสนา กลาวคําหยาบ คําดา 
        ประโยคของผรุสวาท มีอยางเดยีว คือ สาหัตถิกประโยค กลาวเอง พูดเอง เปน 
ไดท้ังวจีประโยคและกายประโยค 
        องคของสัมผัปปลาปวาท ๒ 
                (๑)  นิรตฺถกถาปุเรกฺขารตา มุงกลาวคําไรประโยชน 
                (๒)  ตถารูปกถากถน กลาวคําเพอเจอนั้นออกไป 
        ประโยคของสัมผัปปลาปวาท มีอยางเดียว คือสาหัตถิกประโยค พดูเอง กลาวเอง 
เปนไดท้ังวจีประโยคและกายประโยค  
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         องคของอภิชฌา ๒ 
                  (๑)  ปรภณฺฑ ของของผูอ่ืน 
                  (๒)  อตฺตโน ปริณามน คิดเพงเล็งนอมมาเปนของตน 
         ประโยคของอภิชฌา มีอยางเดยีว คือ สาหัตถิกประโยค คิดเอง 
         องคของพยาบาท ๒ 
                  (๑)  ปรสตฺโต มีสัตวอ่ืน คนอ่ืน 
                  (๒)  ตสฺส วินาสจินฺตา คิดปองรายคนอ่ืนนัน้ 
         ประโยคของพยาบาท มีประโยคเดยีว คือสาหัตถิกประโยค คิดปองรายเอง 
         องคของมิจฉาทิฏฐิ ๒ 
                  (๑)  วตฺถุโน คหิตาการวิปรีตตา เร่ืองท่ีเห็นนัน้เปนเร่ืองผิด 
                  (๒)  ตถาภาเวน อุปฏ�าน ปกใจเช่ือและเห็นตามนั้น 
         ประโยคของมิจฉาทิฏฐิ มีอยางเดยีว คือสาหัตถิกประโยค เหน็ผิดเอง 
         เร่ืองมิจฉาทิฏฐินี้ควรจะไดศึกษาทําความเขาใจใหถองแท เพราะเปนอกุศลกรรมบถท่ี 
เปนตัวนําทางชีวิตไปสูความมืดมน คนท่ียึดม่ันถือม่ันในส่ิงท่ีผิด หลงไปเขารีตเดียรถีย หลง 
เช่ือลัทธิภายนอกพระพุทธศาสนา หลงบิดเบือนคําสอนทางพระพุทธศาสนา หลงทําบาปหนัก 
โดยนําเอาคําสอนในพระพุทธศาสนาไปแอบอางวาเปนคําสอนในศาสนาอ่ืน หลงเอาคําเรียกพระ 
สงฆในพระพุทธศาสนาไปเรียกนักเผยแพรในศาสนาอ่ืน เพื่อใหเกิดดความสับสน และหลอก 
ลวงประชาชนใหเขาใจผิด ใหเห็นวาในศาสนาอื่นก็มีพระสงฆเหมือนกัน เปนการบอนทําลาย 
พระพุทธศาสนาอยางรายแรง ท่ีมีการกระทํานอกรีตนอกรอยตางๆ นัน้ ก็เพราะมิจฉาทิฏฐิท้ังส้ิน 
และพวกมิจฉาทิฏฐินี้เองท่ีเปนศัตรูตัวรายกาจของโลก ดังท่ีพระพุทธองคตรัสไววา "ดกูรภิกษ ุ
ท้ังหลาย เรายอมไมพิจารณาเห็นส่ิงอ่ืน แมเพียงอยางเดยีว ท่ีจะมีโทษมาก เหมือน 
มิจฉาทิฏฐินี้เลย ภกิษุท้ังหลาย โทษท้ังหลาย มีมิจฉาทิฏฐิเปนโทษรายแรงท่ีสุด" 
         มิจฉาทิฏฐินั้นมีหลายประเภทดวยกนั จะขอนํามากลาวไวเพยีง ๓ ประเภท คือ ประเภท 
หามท้ังสวรรค และมรรคผลนิพพาน ประเภทหามแตมรรคผลนิพพานแตไมหามสวรรค ประเภท 
ไมหามท้ังสวรรคและมรรคผลนิพพาน 
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        มิจฉาทิฏฐิประเภทแรก หมายถึงทิฆฐิท่ีตองหามมิใหบรรลุโลกุตตรธรรมและหามมิให 
ไปเกิดบนสวรรคดวย คือผูมีมิจฉาทิฏฐินี้ ไมสามารถบรรลุมรรคผลนิพพานและไมสามารถไป 
สวรรคได เพราะทิฎฐินี้เปนมัคคาวรณ หามมรรคหามผล เปน โมกขาวรณ หามนิพพานและ 
เปนสัคคาวรณหามสวรรค กลาวคือ เปนความเห็นผิดท่ีปดประตูไมหใหเขาสูมรรคผลนิพพานได 
ท้ังปดประตูมิใหไปเกิดบนสวรรคไดดวย มิจฉาทิฏฐิประเภทนี้ ไดแกนิยตมิจฉาทิฏฐิ (ความ 
เห็นผิดท่ีดิ่งท่ีสุด) ๓ จําพวก คือ อเหตุกทิฏฐิ อกิริยทิฏฐิ และนัตถิกทิฏฐิ 
        (๑)  อเหตุกทิฏฐิ ความเห็นปฏิเสธเหตุ ปฏิเสธกรรม คือเห็นวาคนเรา (สัตว) 
ท้ังหลาย) จะด ีจะช่ัว จะบริสุทธ์ิ หรือไมบริสุทธ์ิ ก็เปนไปเอง ไมมีเหตุ ไมมีปจจัยท่ีทําให 
เปนคนดี คนเลว คนบริสุทธ์ิ หรือไมบริสุทธ์ิได เห็นผิดอยางนี้จึงไมทําเหตุดี คือไมทําบุญ 
ทํากุศล 
        (๒)  อกิริยทิฏฐิ ความเห็นปฏิเสธการกระทํา ปฏิเสธกรรม โดยมีความเหน็ 
วาการกระทําใดๆ ไมเปนอันกระทํา ไมเปนกรรม ไมมีผลแตอยางใด เชน ทําบาปตางๆ 
จะเปนการฆา การลักทรัพย หรืออ่ืนใดก็ตามไมเปนอันกระทํา ไมเปนบาปท้ังส้ิน เพราะเปน 
เร่ืองของธรรมชาติ ผูมีความเห็นผิดอยางนีจ้ึงไมกลัวบาป ไมมีหิริโอตตัปปะ กลาทําความช่ัวได 
ทุกอยาง 
        (๓)  นัตถิกทิฏฐิ ความเห็นปฏิเสธผลการกระทํา ปฏิเสธผลของกรรม คือเห็นวาทําดี 
ไมไดดี ทําช่ัวไมไดช่ัว เปนตน 
        เม่ือวาโดยใจความแลว มิจฉาทิฏฐิ ๓ อยางนี้ เปนความเห็นผิดท่ีปฏิเสธทั้งเหตุท้ังผลดวย 
กันท้ังนั้น เม่ือปฏิเสธเหตุก็เปนอันปฏิเสธผล เม่ือปฏิเสธกรรมก็เปนอันปฏิเสธผลของกรรม 
เม่ือปฏิเสธผลของกรรมก็เปนอันปฏิเสธเหตุดวย 
        มิจฉาทิฏฐิประเภทท่ีสอง หมายถึงมิจฉาทิฏฐิท่ีตองหามมิใหบรรลุมรรคผลนิพพาน 
แตไมหามสวรรค เปนทิฏฐิท่ีมีความดิ่งรองจากประเภทแรก ผูมีมิจฉาทิฏฐิประเภทนี้ไมมีทางจะบรรลุ 
โลกุตตรธรรมคือมรรคผลนิพพานได แตเม่ือส้ินชีวิตแลว ถาไดทําความดีไว ก็ไปเกิดบนสวรรค 
ได มิจฉาทิฏฐปิระเภทนี้ไดแกอันตคาหกิทิฏฐิ คือความเห็นผิดท่ีถือเอาที่สุด คือยึดจุดสุดโตง 
อยางใดอยางหน่ึง ซ่ึงมีอยู ๑๐ อยาง คือ  
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                (๑)  เห็นวาโลกเท่ียง 
                (๒)  เห็นวาโลกไมเท่ียง 
                (๓)  เห็นวาโลกมีท่ีสุด 
                (๔)  เห็นวาโลกไมมีท่ีสุด 
                (๕)  เห็นวาชีพก็อันนั้น สรีระก็อันนั้น (เปนอันเดียวกันท้ังสองอยาง) 
                (๖)  เห็นวาชีพเปนอ่ืน สรีระก็เปนอ่ืน (เปนคนละอยางกัน) 
                (๗)  เห็นวาตายแลวเกดิ 
                (๘)  เห็นวาตายสูญ (ไมเกิดอีก) 
                (๙)  เห็นวาตายแลวเกดิก็มี ไมเกดิก็มี 
                (๑๐)  เห็นวาตายแลวเกิดอีกก็ไมใช ไมเกดิอีกกห็ามิได 
        มิจฉาทิฏฐิประเภทท่ีสาม หมายถึงมิจฉาทิฏฐิท่ีไมหามท้ังสองอยาง คือสวรรคก็ไม 
หาม โลกุตตรธรรม คือมรรคผลนิพพานกไ็มหาม เปนทิฏฐิท่ีไมดิ่งนัก ยังพอแกไขได ทิฏฐิ 
ประเภทนี้ไดแกสักกายทิฏฐิ คือความเห็นผิดวาเปนกายของตน ซ่ึงมีอยู ๒๐ อยางคือ 
                (๑)  เห็นรูปเปนอัตตา คือเห็นวารูปขันธเปนตัวอัตตา 
                (๒)  เห็นอัตตาวามีรูป คือเห็นวาตัวอัตตามีรูปขันธ 
                (๓)  เห็นรูปในอัตตา คือเห็นวารูปขันธอยูในอัตตา 
                (๔)  เห็นอัตตาในรูป คือเห็นวาอัตตาอยูในรูปขันธ 
                (๕)  เห็นเวทนาเปนอัตตา คือเหน็วาเวทนาขันธเปนตัวอัตตา 
                (๖)  เห็นอัตตาวามีเวทนา คือเหน็วาตัวอัตตามีเวทนาขันธ 
                (๗)  เห็นเวทนาในอัตตา คือเห็นวาเวทนาขันธอยูในอัตตา 
                (๘)  เห็นอัตตาในเวทนา คือเหน็วาอัตตาอยูในเวทนา 
                (๙)  เห็นสัญญาเปนอัตตา คือเหน็วาสัญญาขันธเปนตัวอัตตา 
                (๑๐)  เห็นอัตตาวามีสัญญา คือเห็นวาตัวอัตตามีสัญญาขันธ 
                (๑๑)  เห็นสัญญาในอัตตา คือเหน็วาสัญญาขันธอยูในอัตตา 
                (๑๒)  เห็นอัตตาในสัญญา คือเห็นวาอัตตาอยูในสัญญาขันธ 
                (๑๓)  เห็นสังขารเปนอัตตา คือเห็นวาสังขารขันธเปนตัวอัตตา  
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                (๑๔)  เห็นอัตตาวามีสังขาร คือเห็นวาตัวอัตตามีสังขารขันธ 
                (๑๕)  เห็นสังขารในอัตตา คือเหน็วาสังขารขันธอยูในอัตตา 
                (๑๖)  เห็นอัตตาในสังขาร คือเห็นวาอัตตาอยูในสังขารขันธ 
                (๑๗)  เห็นวาวิญญาณเปนอัตตา คือเห็นวาวิญญาณเปนตวัอัตตา 
                (๑๘)  เห็นอัตตาวามีวิญญาณ คือเห็นวาตัวอัตตามีวิญญาณขันธ 
                (๑๙)  เห็นวิญญาณในอัตตา คือเห็นวาวิญญาณขันธอยูในอัตตา 
                (๒๐)  เห็นอัตตาในวิญญาณ คือเห็นวาอัตตาอยูในวิญญาณขันธ 
        มิจฉาทิฏฐิท้ังหมดนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงไวปรากฏอยูในพรหมชาลสูตร รวม 
๖๒ อยาง แบงเปนประเภทใหญๆ ได ๒ ประเภท คือ ปุพพันตกัปปกทิฏฐิ ๑๘ อปรันต- 
กัปปกทิฏฐิ ๔๔ 
        ก.  ปุพพนัตกัปปกทิฏฐิ คือความเห็นผิดซ่ึงเกิดข้ึนเพราะปรารภขันธในอดีต 
มี ๑๘ อยาง คือ 
                (๑)  สัสสตทิฏฐิ เห็นวาอัตตาและโลกเท่ียง มี ๔ จําพวก 
                (๒)  เอกัจจสัสสตเอกัจจอสัสสตทิฏฐิ เห็นวาอัตตาและโลกเที่ยงเปนบางอยาง 
ไมเท่ียงเปนบางอยาง มี ๔ จาํพวก 
                (๓)  อันตานันติกทิฏฐิ เห็นวาโลกมีท่ีสุดและไมมีท่ีสุด มี ๔ จําพวก 
                (๔)  อมราวิกเขปกทิฏฐิ ความเหน็กลอกกล้ิง มี ๔ จําพวก 
                (๕)  อธิจจสมุปปนนิกทิฏฐิ เห็นวาอัตตาและโลกเกิดข้ึนลอยๆ ไมมีเหตุปจจัย 
ทําใหเกดิ มี ๒ จําพวก 
        ข.  อปรันตกัปปกทิฏฐิ คือความเห็นผิดซ่ึงเกิดข้ึนเพราะปรารภขันธในอนาคต มี 
๔๔ อยาง คือ 
                (๑)  สัญญีวาท เห็นวาอัตตาไมเส่ือมสลาย ตายไปแลวมีสัญญา มี ๑๖ จําพวก 
                (๒)  อสัญญีวาท เห็นวาอัตตาไมเส่ือมสลาย ตายไปแลวไมมีสัญญา มี ๘ จําพวก 
                (๓)  เนวสัญญีนาสัญญีวาท เห็นวาอัตตาไมเส่ือมสลาย ตายแลวมีสัญญาก็หา 
มิได ไมมีสัญญาก็หาไม มี ๘ จําพวก  
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                (๔)  อุจเฉทวาท เห็นวาตายแลวสูญ มี ๗ จําพวก 
                (๕)  ทิฏฐธัมมนิพพานวาท เห็นวานิพพานเหน็ไดทันตา คือเห็นวากามคุณ ๕ 
ท่ีบริบูรณเต็มท่ี และโลกิยฌาน เปนนพิพาน มี ๕ จําพวก 
                                                                สรุปทิฏฐิ ๖๒ 
        ก.  ปุพพนัตกัปปกทิฏฐิ ๑๘ คือ 
                (๑)  สัสสตทิฏฐิ                                                 ๔ 
                (๒)  เอกัจจสัสสต เอกัจจอสัสสตทิฏฐิ              ๔ 
                (๓)  อันตานันติกทิฏฐิ                                      ๔ 
                (๔)  อมาราวิกเขปกทิฏฐิ                                 ๔ 
                (๕)  อธิจจสมุปปนนิกทิฏฐิ                             ๒ 
        ข.  อปรันตกัปปกทิฏฐิ ๔๔ คือ 
                (๑)  สัญญีวาท                                                 ๑๖ 
                (๒)  อสัญญีวาท                                                ๘ 
                (๓)  เนวสัญญีนาสัญญีวาท                             ๘ 
                (๔)  อุจเฉทวาท                                                ๗ 
                (๕)  ทิฏฐิธัมมนิพพานวาท                              ๕ 
                                                รวมเปนทิฏฐิ                  ๖๒ 
                ไดแก (๑๘+๔๔=๖๒ คือ ๔x๔+๒=๑๘, ๑๖+๘+๘+๗+๕=๔๔) 
        ข.  กามาวจรกุศลกรรม 
        ฐานเกดิของกามาวจรกศุล เม่ือกลาวโดยจิตตุปปาทะ ก็ไดแกมหากุศลจิต ๘ ดวง เม่ือ 
วาโดยกรรมทวาร คือประตูหรือทางทํากรรมก็มี ๓ ทาง อันไดแกกายทวาร วจีทวาร และมโน- 
ทวาร กรรมท่ีทําโดยทางทวาร ๓ นี้ เรียกวากายกรรม วจริกรรม และมโนกรรม ตามลําดับ 
การกระทําดังกลาวเปนฝายกุศลกรรม จึงเรียกวา สุจริต คือ กายสุจริต วจีสุจริต และมโนสุจริต 
ตามลําดับ เม่ือโดย กรรมบถ ก็ไดแกกุศลกรรมบถ ๑๐ ซ่ึงมีลักษณะตรงขามกับอกุศลกรรมบถ ๑๐  
อันไดแกการเวนจากปาณาติบาต เวนจากอทินนาทาน เปนตน 
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        เม่ือโดยบุญกิริยาวัตถุ คือฐานท่ีตั้งแหงการทําบุญก็มี ๑๐ คือ 
                (๑)  ทานมัย บุญสําเร็จดวยการใหทาน 
                (๒)  สีลมัย บุญสําเร็จดวยการรักษาศีล 
                (๓)  ภาวนามัย บุญสําเร็จดวยการเจริญภาวนา 
                (๔)  อปจายนมัย บุญสําเร็จดวยการทําความเคารพออนนอมตอวุฒบุคคล 
                (๕)  เวยยวจัจมัย บุญสําเร็จดวยการชวยเหลือมนุษยในทางท่ีชอบ 
                (๖)  ปตติทานมัย บุญสําเร็จดวยการใหสวนบุญ หรืออุทิศสวนบุญแกผูอ่ืน 
                (๗)  ปตตานุโมทนามัย บุญสําเร็จดวยการอนุโมทนาสวนบุญ 
                (๘)  ธัมมัสสวนมัย บุญสําเร็จดวยการฟงธรรม 
                (๙)  ธัมมเทศนามัย บุญสําเร็จดวยการแสดงธรรม 
                (๑๐)  ทิฏุชุกัมมะ การทําความเห็นใหตรง ใหถูก 
        เม่ือกลาวโดยสังเขป บุญกิริยาวัตถุ ๑๐ นี้ ก็ยอลงไดเปน ๓ อยาง คือ 
                (๑)  ทานมัย บุญสําเร็จดวยการใหทาน 
                (๒)  สีลมัย บุญสําเร็จดวยการรักษาศีล 
                (๓)  ภาวนามัย บุญสําเร็จดวยการเจริญภาวนา 
        ท้ังนี้ โดยสงเคราะหขอท่ี ๖-๗ ลงในทานมัย ขอท่ี ๔-๕ สงเคราะหลงในสีลมัย 
ขอท่ี ๘-๙ สงเคราะหในภาวนามัย ขอท่ี ๑๐ สงเคราะหลงไดท้ังในทานมัย สีลมัย และภาวนามัย 
แตบางทานเหน็วาขอท่ี ๘-๙ สงเคราะหในภาวนามัย หรือจะสงเคราะหขอท่ี ๙ ลงในทานมัยก็ได 
        ค.  รูปาวจรกุศลกรรม 
        ฐานเกดิของรูปาวจรกุศลกรรม เม่ือกลาวโดยจิตตุปปาทะ ก็ไดแกรูปาวจรกุศลจิต 
๕ ดวง เม่ือกลาวโดยกรรมทวาร คือประตูหรือทางทํากรรมก็มีเพียงทางเดียว คือมโนทวาร 
และเปนมโนกรรมอยางเดียว วาโดยบุญกิริยาวัตถุ กเ็ปน ภาวนามัย อยางเดียว กลาวโดย 
สมาธิ รูปาวจรกุศลกรรมก็เปนอัปปนาสมาธิอยางเดียว วาโดยฌานก็มี ๕ คือปฐมฌาน ฯลฯ 
ปจญมฌาน วาโดยอารมณกรรมฐานก็ไดแกอารมณ ๒๖ คือ กสิณ ๑๐ อสุภะ ๑๐ กายคตาสติ ๑ 
อานาปานัสสติ ๑ และพรหมวิหาร ๔ เพราะอารมณกรรมฐานเหลานี้เปนอารมณท่ีไปสูอัปปนา- 
สมาธิได  
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        ง.  อรูปาวจรกุศลกรรม 
        ฐานเกดิของอรูปาวจรกศุลกรรมนั้น เม่ือกลาวโดย จิตตุปปาทะ กไ็ดแกอรูปาวจรกุศลจิต 
๔ ดวง เม่ือกลาวโดย กรรมทวาร คือประตูหรือทางทํากรรม ก็มีเพียงทางเดียว คือทาง 
มโนทวาร และเปนมโนกรรมอยางเดยีว วาโดย บุญกิริยาวัตถุ ก็เปนภาวนามัยอยางเดยีว วา 
โดยสมาธิ ก็เปนอัปปนาสมาธิอยางเดียว วาโดยฌานมี ๔ ไดแกอากสานัญจายตนฌาน ฯลฯ 
เนวสัญญานาสัญญายตนฌาน วาโดยอารมณแหงกรรมฐานก็มี ๔ อากาศบัญญัติ ปฐมารูปจิต 
นัตถิภาวบัญญัติ และตติยารูปจิต  
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                                                                     บทท่ี ๙ 
                                                                  กรรม (ตอ) 
                                                ฐานใหผลของกรรม (ปากฐาน) 
        กรรม ๑๒ ตามท่ีกลาวมาแลวนั้น วาโดยฐานแหงการใหผลหรือภมิูเปนท่ีตั้งแหงการใหผล 
ก็มีเพียง ๔ อยางเทานั้น คือ 
        (๑)  อกุศลกรรม คือเจตนาในอกุศลจติ ๑๒ ดวง 
        (๒)  กามาวจรกุศลกรรม คือเจตนาในกุศลจิต ๘ ดวง 
        (๓)  รูปาวจรกุศลกรรม คือเจตนาในรูปาวจรกุศลจิต ๕ ดวง 
        (๔)  อรูปาวจรกุศลกรรม คือเจตนาในอรูปาวจรกุศลจิต ๔ ดวง 
        กรรมนั้น เม่ือทําแลวยอมจะใหผล จะเร็วหรือชา มากหรือนอยอยางไรก็ยอมเปนไป 
ตามกฎเกณฑดังกลาวแลวในบทท่ี ๗ ตอนท่ีวาดวยกรรมหมวดท่ี ๒ และหมวดท่ี ๓ 
        หากจะต้ังคําถามกวางๆ วากรรมนั้นจะใหผลเม่ือใด ใหผลเปนอยางไร และใหผลใน 
ภูมิไหน หรือท่ีไหน เราจะตองศึกษาเร่ืองปากฐานของกรรม (คือฐานใหผลของกรรม) จึงจะได 
คําตอบท่ีตรงกับสภาวธรรม กลาวคือ 
        คําถามท่ีวากรรมนั้นจะใหผลเม่ือใด ? คําตอบก็คือ กรรมนั้นยอมจะใหผลท้ังใน 
ปฏิสนธิกาล คือเวลาเฉพาะขณะปฏิสนธิ ท้ังในปวัตติกาล คือชวงเวลาท่ีมีชีวิต ภายหลัง 
ปฏิสนธิไปจนถึงจุติ (ตาย) กลาวคือ ท่ีใหผลในปฏิสนธิกาลก็คือใหผลในชาติหนาหลังจากชาติ 
ท่ีทํากรรมนั้น หรือชาติตอๆ ไป มิใชในชาตินี้ ท่ีใหผลในปวัตติกาลก็คือใหผลในชาตินี้ นับ 
แตปฏิสนธิมาแลว หรือในปวัตติกาลของชาติหนา คือภายหลังปฏิสนธิในชาติหนาหรือชาติตอๆ 
ไป 
        คําถามท่ีวากรรมนั้นจะใหผลเปนอยางไร ? คําตอบก็คือกรรมนั้นสงผลใหไปปฏิสนธิ 
เปนสัตวตางๆ เชน เปนสัตวดิรัจฉาน เปนมนุษย เปนเทพบุตร เทพธิดา เปนพระอินทร  
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พระพรหม เปนตน และในปวัตติกาลกจ็ะทําใหสัตวเหลานั้นมีรูปรางลักษณะแตกตางกัน มี 
ความสุขความทุกขแตกตางกนัไปตามอํานาจผลกรรมท่ีทําไวนัน้ เชน เปนมนุษยกย็อมมีความ 
แตกตางกนั ท้ังรูปรางลักษณะ ฐานะ และความสุข ความทุกข เปนตน 
        คําถามท่ีวากรรมนั้นจะใหผลในภูมิไหน หรือท่ีไหน ? คําตอบก็คือจะใหผลใน 
ภูมิท้ัง ๓ หรือภพทั้ง ๓ อันไดแกกามภพ (กามภูมิ) รูปภพ (รูปภูมิ) และอรูปภพ (อรูปภูมิ) 
กรรมยอมใหผลหรือสงผลใหไปเกดิในภพดังกลาวนี ้
        หากต้ังคําถามตอไปวากรรมประเภทใดบางท่ีอํานวยผลใหไปเกิดในภพท้ัง ๓ นัน้? 
คําตอบก็คือวา อกุศลกรรม (กามาวจรอกุศลกรรม) และกามาวจรกุศลกรรม สงผลใหไป 
เกิดในกามภพ รูปาวจรกุศลกรรมสงผลใหไปเกิดในรูปภพ อรูปาวจรกศุลกรรมสงผลให 
ไปเกิดในอรูปภพ ตามกฎแหงกรรม ดังนี ้
        ก.  อกุศลกรรม 
        (๑)  ในอกุศลกรรมท้ัง ๑๒ อยางนั้น เฉพาะอกุศลกรรม ๑๑ (เวนเจตนาในโมหมูล 
จิตดวงท่ี ๒ คืออุทธัจจจิต) ยอมสงผลในปฏิสนธิกาลใหสืบภพสืบชาติ ตอภพตอชาติ 
โดยใหไปเกดิในอบายภูมิ ๔ อันไดแก นรก เปรต อสุรกาย และดิรัจฉาน กลาวคือ 
ถาไดกระทํากรรมดวยอกุศลจิต ๑๑ ดวงน้ัน แมแต ดวงใดดวงหนึ่ง กรรมนั้นก็จะสงผลให 
ไปเกิดในอบายภูมิอยางแนนอน. ในปวัตติกาล อกุศลกรรมท้ัง ๑๒ ก็จะสงผลใหเกิดอกุศล- 
วิปากจิต ๗ คือใหไดเห็นรูปท่ีไมดี ไมนาพอใจ ใหไดยินเสียงท่ีไมดี ไมนาพอใจ เปนตน 
ในกามภพ สวนในรูปภาพ (เวนอสัญญสัตต) อกุศลกรรม ๑๒ นี้ ก็จะสงผลใหเกิดวปิากจิต ๔ 
คือ จักขุวิญญาณ โสตวิญญาณ สัมปฏิจฉนจิต และสันตีรณจิต (ไมมีฆานวิญญาณ ชิวหาวิญญาณ 
และกายวิญญาณ) 
        (๒)  อกุศลกรรมท่ี ๑๑ และท่ี ๑๒ ยอมใหผลแตกตางกัน คือท่ี ๑๑ (อันได 
แกเจตนาในโมหมูลจิตดวงท่ี ๑ คือ วิจกิจิฉาจิต) นั้น สงผลไดท้ังในปฏิสนธิกาลและในปวัตติ- 
กาล สวนท่ี ๑๒ (อันไดแกเจตนาในโมหมูลจิตดวงท่ี ๒ คืออุทธัจจจิต) นั้น ไมสามารถสงผล 
ในปฏิสนธิกาลได สงผลไดเพียงในปวัตติกาลอยางเดยีว ท้ังนี้ก็เพราะวากรรมท่ีจะสงผลใน 
ปฏิสนธิกาลไดนั้น จะตองมีกําลังแรงยิ่งกวากรรมท่ีจะสงผลในปวัตติกาล และกรรมจะมีกําลังแรง 
แคไหนเพียงใด กข้ึ็นอยูกับจติเปนสําคัญ  
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        สําหรับโมหมูลจิต ๒ ดวงนั้น ดวงแรกคือวิจกิิจฉาจตินั้นมีกําลังแรงกวาดวงท่ี ๒ คือ 
อุทธัจจจิต เพราะวิจกิิจฉาจตินั้นมีอกุศลเจตสิกอ่ืนๆ ชวยอุดหนุนดวย คือมีโลภะ โทสะ มานะ 
ทิฏฐิ อิสสา มัจฉริยะ และกุกกจจะ ชวยอุดหนุนเสมอ จงึมีกําลังแรง สวนอุทธัจจจิตนั้น 
มิไดมีอกุศลเจตสิกดังกลาวชวยอุดหนุ จึงไมมีกําลังแรง ดงันั้น กรรมท่ีทําดวยวิจกิิจฉาจิตจึงมี 
กําลังแรงกวากรรมที่ทําดวยอุทธัจจจิต 
        อีกประการหนึ่ง โมหมูลจิต ๒ ดวงนี้ พระโสดาบันละไดเฉพาะวิจิกิจฉาจิตเทานั้น ยัง 
ละอุทธัจจจิตไมได แตผูสําเร็จเปนพระโสดาบันนั้นยอมปดอบายภูมิ ๔ ไดเด็ดขาดแลว แมยัง 
ละอุทธัจจจิตไมได กรรมท่ีทําดวยอุทธัจจจตินั้นก็ไมมีกําลังแรงพอท่ีจะใหผลในปฏิสนธิกาลได 
ดังนั้น พระโสดาบันจึงปดประตูอบายภูมิ ๔ ไดเด็ดขาด และขอนี้แสดงใหเห็นวาอุทธัจจจิตนั้น 
ไมสามารถสงผลในปวัตติกาลได ถาไมเชนนั้นแลวพระโสดาบันก็ปดอบายภูมิ ๔ ไมได เพราะยัง 
ละอุทธัจจจิตไมได 
        ข.  กุศลกรรม 
        (๑)  กามาวจรกุศลกรรม ไดแกเจตนาในมหากุศลจติ ๘ ดวง กุศลกรรมนี้ ยอมสง 
ผลท้ังในปฏิสนธิกาลและในปวัตติกาล เชนเม่ือไดบําเพญ็กิริยาวัตถุ ๑๐ อยางใดอยางหนึ่ง 
กุศลกรรมนั้นก็จะสงผลในปฏิสนธิกาลใหไปเกดิกามสุคติภูมิ คือมาเกิดเปนมนุษยในมนุษยภูมิ 
และไปเกิดเปนเทพบุตร เทพธิดาในเทวภมิู คือสวรรค ๖ ช้ัน ช้ันใดช้ันหนึ่งตามควรแกกุศลกรรม 
ท่ีไดทําไว 
        สวนในปวัตติกาล กามาวจรกุศลกรรมนั้นก็จะสงผลใหเกดิมหาวิปากจิต ๘ ดวง 
(สเหตุกกุศลวปิากจิต ๘) ในกามสุคติภูมิ ๗ และใหเกดิอเหตุกกศุลวปากจิต ๘ ดวง ใน 
กามภูมิ โดยทําหนาท่ีเห็นรูปท่ีดี ท่ีสวยๆ งามๆ และไดยินเสียงท่ีไพเราะ เปนตน และทํา 
ใหเกดิอเหตุกกุศลวิปากจติ ๕ ดวงในรูปภมิู (เวนอสัญญสัตตภูมิ) คือจกัขุวิญญาณ ๑ 
โสตวิญญาณ ๑ สัมปฏิจฉนจิต ๑ สันตีรณจิต ๒ 
        กามาวจรกุศลกรรมนี้ ยอใหผลยิ่งหยอนกวากัน เพราะการกระทํากรรมนั้นยอมมีเจตนา 
และพฤติเหตแุตกตางกันและยิ่งหยอนกวากนั กลาวคือ  
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        (ก)  เจตนาแตกตางกัน เจตนาในการทํากุศลกรรมนั้นมี ๓ อยาง คือ ปุพพเจตนา 
ตั้งใจกอนทํา มุญจนเจตนา ตั้งใจในขณะทํา อปราปรเจตนา ตั้งใจภายหลังทําเสร็จแลว ถา 
เจตนาดีครบท้ัง ๓ กุศลกรรมก็เปนชนดิดีเยีย่ม หรือชนิดอุกฤษฎ (ช้ันสูงสุด) ถาเจตนานั้น 
หยอนไป คือดบีาง ไมดีบาง ก็เปนชนดิดีธรรมดา คือ ชนิดโอมกะ (ช้ันต่ํา) 
        (ข)  พฤติเหตุแตกตางกนั การทํากุศลกรรมนั้นยอมมีเหตุแตกตางกันตามสภาวะของ 
จิต คือบางดวงเปนติเหตกุะ (แปลวามีเหตุ ๓) บางดวงเปนทวิเหตุกะหรือทุเหตุกะ (แปล 
วามีเหตุ ๒) ซ่ึงเหตุโดยท่ัวไป หมายเอาท้ังกุศลเหตุ คือ อโลภะ อโทสะ อโมหะ และ 
อกุศลเหตุ คือ โลภะ โทสะ และโมหะ แตในท่ีนี้ไดแกกุศลเหตุเทานั้น ถาทํากุศลกรรม 
พรอมดวยเหตุครบท้ัง ๓ ก็เรียกวาติเหตุกะ ถามีเหตุเพียง ๒ (คือโลภะกบัโมหะ หรือโทสะ 
กับโมหะ) ท่ีเรียกวาทวิเหตุกะ 
        จิตท่ีเปนติเหตุกะนั้น ไดแกกามาวจรโสภณจิต ๑๒ ดวง คือมหากศุลจิต ๔ ดวง 
มหาวิปากจิต ๔ ดวง และมหากิริยาจิต ๔ ดวง (เฉพาะท่ีเปนญาณสัมปยุต), มหัคคตจติ ๒๗ คือ 
รูปาวจรกุศลจติ ๕ รูปาวจรวปิากจิต ๕ รูปาวจรกิริยาจิต ๕ และอรูปาวจรกุศลจิต ๕ อรูปาวจร- 
วิปากจิต ๔ อรูปาวจรกิริยาจติ ๔ และโลกตุตรจิต รวมเปนติเหตกุจิต ๔๗ ดวง กรรมท่ีทําดวย 
จิต ๔๗ ดวงนี้ ก็จัดเปนกรรมชนิดติเหตุกะ แตในท่ีนี้หมายเฉพาะมหากศุลจิต ซ่ึงเปน 
ญาณสัมปยุต ๔ ดวงเทานั้น 
        สวนจิตท่ีเปนทวิเหตุกะนั้น ไดแกอกุศลจิต ๑๐ ดวง (เวนโมหมูลจติ ๒ ดวง) และ 
โสภณจิต ๑๒ ดวง คือมหากศุลจิต ๔ มหาวิปากจิต ๔ มหากิริยาจิต ๔ (เฉพาะท่ีเปนญาณ- 
วิปยุต) รวมเปนทวิเหตุตจิต ๒๒ ดวง กรรมท่ีทําดวยจิต ๒๒ ดวงนี้ จัดเปนกรรมชนดิทวิเหตุกะ 
แตในท่ีนี้หมายเฉพาะมหากศุลจิต ซ่ึงเปนญาณวิปยุต ๔ ดวงเทานั้น 
        กลาวโดยสรุป มหากุศลจิตชนิดท่ีเปนติเหตุกกุศลนัน้ คือขณะทําการกุศลตางๆ มี 
ใหทาน รักษาศีล เจริญภาวนา เปนตน ดวยกาย วาจา หรือดวยใจก็ตาม กุศลจิตของผูนั้น 
ประกอบดวยกัมมัสสกตาญาณ หรือวิปสสนาญานอยางใดอยางหน่ึง และจิตนั้นประกอบดวยกุศล- 
เหตุครบท้ัง ๓ คือ อโลภะ อโทสะ และอโมหะ อันไดแกมหากุศลจิตซ่ึงเปนญาณสัมปยุต 
๔ ดวงนั้นเอง สวนมหากุศลจิตชนิดท่ีเปนทวิเหตกุกุศลนั้น คือเม่ือเวลาทําการกุศลตางๆ ดวย  
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กาย วาจา หรือดวยใจก็ตาม กศุลจิตของผูนั้นไมประกอบดวยกัมมัสสกตาญาณ หรือวปิสสนา- 
ญาณแตอยางใด และจิตนั้นประกอบดวยกุศลเหตุเพียง ๒ อยาง คือ อโลภะและอโทสะเทานั้น 
ขาดอโมหะไป อันไดแกมหากุศลจิต ซ่ึงเปนญาณวิปยุต ๔ ดวงนั้นเอง 
        กุศลกรรมชนิดท่ีเปนติเหตุกะและทวิเหตุกะนั้น แตละอยางแบงออกเปน ๒ คือ 
ชนิดอุกฤษฎและชนิดโอมกะ ท่ีแบงเปนชนิดตางๆ ดังนี้ ก็โดยมี อปราปรเจตนา เปนเคร่ือง 
กําหนด คือ ถาทําบุญแลวอปราปรเจตนาเปนกุศลตอไป กศุลกรรมนั้นก็เปนชนิดอุกฤษฎ 
ถาอปราปรเจตนาแปรเปนอกุศลไป กุศลกรรมนั้นก็เปนชนิดโอมกะ เปนดังนี้ ท้ังชนิดท่ีเปน 
ติเหตุกะและทวิเหตกุะ 
        ดังน้ัน การใหผลของกุศลกรรมยอมเปนไปตางๆ กัน กลาวคือ 
        (๑)  กุศลกรรมชนิดติเหตุกะอุกฤษฎ ยอมสงผลดังนี้ คือ ใน ปฏิสนธิกาล สงผล 
ใหเกดิมหาวิปากจิต ญาณสัมปยุต ๔ เปนติเหตุกปฏิสนธิ ใหไดเกิดเปนมนุษยหรือเทวดาช้ันสูง 
สวนในปวัตติกาลก็สงผลใหเกิดอเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ และมหาวิปากจิต ๘ กลาวคือเมื่อได 
เกิดเปนมนุษยหรือเทวดาช้ันสูงแลวยอมไดรับอารมณท่ีดยีิ่ง ท่ีนาปรารถนายิ่ง เชน ไดเห็นรูปท่ี 
ดียิ่ง เปนตน 
        (๒)  กุศลกรรมชนิดติเหตุกะโอมกะ และชนิดทวิเหตุกะอุกฤษฎ ท้ังสองนี้ยอมสง 
ผลดังนี้ คือ ในปฏิสนธิกาล ยอมสงผลใหเกิดมหาวิปากจติ ญาณวิปยุต ๔ เปนทวิเหตกุปฏิสนธิ 
ใหเกดิเปนมนษุยหรือเทวดาช้ันกลางแลว ยอมไดรับอารมณท่ีดีพอปานกลาง เชนไดเห็นรูปท่ีด ี
ปานกลาง เปนตน 
        (๓)  กุศลกรรมชนิดทวเิหตุกะโอมกะ ยอมสงผลดังนี้ คือในปฏิสนธิกาล ยอมสง 
ผลใหเกิดอุเปกขาสันตีรณกศุลวิปากจิตดวงเดียว เปนอเหตุกปฏิสนธิ ใหเกดิเปนมนษุยหรือ 
เทวดาชัน้ตํ่า กลาวคือใหเกิดเปนมนุษยพิการ มีใบ บา บอด หนวก เปนตน เม่ือเปนเทวดา 
ก็เปนเพยีงวินปิาติกะอสูร ซ่ึงเปนประเภทผีเทวดา (หรือผีฟา) สวนในปวัตติกาล ก็สงผลให 
เกิดอเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ ดวงเทานั้น กลาวคือ เม่ือไดเกิดเปนมนุษยหรือเทวดาช้ันต่ําแลว 
ยอมไดรับอารมณท่ีดี ท่ีนาปรารถนาอยางตํ่า เชนไดเห็นรูปท่ีดีอยางตํ่า เปนตน 
        การใหผลแตกตางกันของกุศลกรรมนี้ ตามมติของทานพระมหาพุทธทัตตเถระ ถือเอา 
ความเปนอสังขาริกและสสังขาริกเปนหลัก ดังนี้  
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        (๑)  กุศลกรรมชนิดติเหตุกะอุกฤษฎ อสังขาริก ๒ ดวง ยอมสงผลใหเกิดวิปากจิต 
๑๒ ดวง คือ อเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ ดวง และมหาวิปากจิตอสังขาริก ๔ ดวง 
        (๒)  กุศลกรรมชนิดติเหตุกะอุกฤษฏ สสังขาริก ๒ ดวง ยอมสงผลใหเกิดวิปากจิต 
๑๒ ดวง คือ อเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ ดวง และมหาวิปากจิต สสังขาริก ๔ ดวง 
        (๓)  กุศลกรรมชนิดติกเหตุกะ โอมกะ อสังขาริก ๒ ดวง และทวิเหตุกะอุกฤษฎ 
อสังขาริก ๒ ดวง รวม ๔ ดวงนี้ ยอมสงผลใหเกิดวิปากจิต ๑๐ ดวง คือ อเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ 
มหาวิปากจิต ญาณวิปยุต อสังขาริก ๒ ดวง 
        (๔)  กุศลกรรมชนิดติเหตุกะ โอมกะ สสังขาริก ๒ ดวง และทวเิหตกุะอุกกฤษฏ 
สสังขาริก ๒ ดวง รวม ๔ ดวงนี้ ยอมสงผลใหเกิดวิปากจิต ๑๐ ดวง คือ อเหตุกกุศลวิปาก- 
จิต ๘ มหาวิปากจิต ญาณวิปยุต สสังขาริก ๒ ดวง 
        (๕)  กุศลกรรมชนิดทวเิหตุกะ โอมกะ อสังขาริก ๒ ดวง และสสังขาริก ๒ ดวง 
รวม ๔ ดวงนี้ ยอมสงผลใหเกิดวิปากจิต ๘ ดวง คือ อเหตุกกุศลวิปากจิต ๘ ดวง 
        ตามมติทานพระมหาพทุธทัตตเถระน้ี มีเหตุผลดังนี้ คือ ในการที่วบิากเปนอสังขาริก 
หรือสสังขาริกนั้น เนื่องดวยกรรมท่ีเปนเหตุ คือถากรรมน้ันเปนอสังขาริก วิบากท่ีไดรับในภพ 
ตอๆ ไปก็เปนอสังขาริก ถากรรมนั้นเปนสสังขาริก วิบากท่ีไดรับในภพตอๆ ไปก็คงเปน 
สสังขาริกเชนเดียวกัน อุปมาเหมือนการสองกระจก เงาหนาท่ีปรากฏในกระจกน้ันกต็องเหมือน 
กับหนาคนสอง หนาคนสองเปนอยางไร เงาหนาก็เปนอยางนั้น ถาหนาเคล่ือนไหวหรือนิ่ง เงา 
หนากจ็ะเคล่ือนไหวหรือนิ่งตามเสมอ ดังนั้น กุศลกรรมท่ีเปนอสังขาริกจึงไมใหเกิดผลเปน 
สสังขาริก และกุศลกรรมชนิดสสังขาริกก็ไมใหเกดิผลเปนอสังขาริก 
        ค. รูปาวจรกุศลกรรม ไดแกเจตนาในรูปาวจรกุศลจติ ๕ ดวง กุศลกรรมนี้ยอมสงผล 
ใหเกดิรูปาวจรวิปากจิต ๕ ดวงเหมือนกนั ท้ังในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล กลาวคือในปฏิสนธิ- 
กาล ยอมสงผลสืบภพสืบชาติใหเกิดเปนรูปพรหมในรูปภูมิ ๑๖ ช้ัน ตามช้ันแหงฌานที่ไดบรรลุ 
สวนในปวัตติกาลก็ใหเกิดรูปาวจรวิปากจิต ๕ ดวงนั้นเอง ทําหนาท่ีเปนภวังคะและจตุิ กลาวคือ 
        (๑)  รูปาวจรกุศลกรรมระดับปฐมฌาน สงผลใหเกดิรูปาวจรวิปากจิตระดับปฐมฌาน 
คือใหไปเกิดเปนรูปพรหมในปฐมฌาน ๓ ภูมิ คือ พรหมปาริสัชชาภูมิ พรหมปุโรหิตาภูมิ และ 
มหาพรหมภูมิ 
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        (๒)  รูปาวจรกุศลกรรมระดับทุติยฌานและระดับตติยฌาน สงผลใหเกดิรูปาวจรวิปากจิต 
ระดับทุติยฌานและระดับตติยฌาน คือใหไปเกิดเปนรูปพรหมในทุตยิฌานภูมิ ๓ ภูมิ คือ 
ปริตตาภาภูมิ อัปปมาณาภูมิ และอากัสสราภูมิ 
        (๓)  รูปาวจรกุศลกรรมระดับจตุตถฌาน สงผลใหเกดิรูปาวจรวิปากจิตระดับจตุตถฌาน 
คือใหไปเกิดเปนรูปพรหมในตติยฌานภูมิ ๓ ภูมิ คือปริตตสุภาภูมิ อัปปมาณสุภาภูมิ และสภกิณ- 
หาภูมิ 
        (๔)  รูปาวจรกุศลกรรมระดับปญจมฌาน สงผลใหเกดิรูปาวจรวิปากจิตระดับปญจมฌาน 
คือใหไปเกิดเปนรูปพรหมในจตุตถฌานภมิู ๖ ภูมิ (เวนอสัญญสัตตภูมิ) คือเวหัปผลาภูมิ (และ 
ช้ันสุทธาวาส ๕ คือ) อวิหาภมิู อตัปปาภูมิ สุทัสสาภูมิ สุทัสสีภูมิ และอกนิฏฐาภูมิ เฉพาะ 
ช้ันสุทธาวาสภูมินั้น เปนผลของปญจมฌานกุศลจิตและอนาคามิมัคคจิตดวย 
        (๕)  รูปาวจรกุศลจิตระดับปญจมฌาน และการเจริญสัญญาวิราคภาวนาตออีกจนถอน 
สัญญาเสียได ยอมสงผลใหเกิดรูปปฏิสนธิวิบาก ใหไปเกดิเปนรูปพรหมในจตุตถฌานภูมิ ๑ ภูมิ 
คืออสัญญาสัตตภูมิ กลาวคือ อสัญญสัตตพรหมนั้น ปฏิสนธิดวยรูปขันธเทานั้น มิไดปฏิสนธิ 
ดวยวิญญาณขันธหรือจิต ท้ังนี้เปนเพราะอํานาจของปญจมฌานกุศลจิต ประกอบกับการเจริญ 
สัญญาวิราคภาวนา 
        ง.  อรูปาวจรกุศลกรรม ไดแกเจตนาในอรูปาวจรกุศลจิต ๔ ดวง กศุลกรรมนี้ยอม 
สงผลใหเกิดอรูปาวจรวิปากจิต ๔ ดวงเหมือนกัน ท้ังในปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล กลาวคือ 
ในปฏิสนธิกาล ยอมสงผลสืบภพสืบชาติใหเกิดเปนอรูปพรหม ในอรูปภูมิ ๔ ช้ัน ตามชั้น 
แหงฌานท่ีไดบรรลุ สวนในปวัตติกาล ก็สงผลใหเกิดอรูปวจรวิปากจิต ๔ ดวงนั้นเอง ทํา 
หนาท่ีเปนภวังคะและจตุิ กลาวคือ 
        (๑)  อรูปาวจรกุศลกรรมระดับอากาสานัญจายตนฌาน สงผลใหเกดิอรูปาวจรวิปากจิต 
ระดับอากาสานัญจายตนฌาน คือใหไปเกิดเปนอรูปพรหมในอรูปภูมิ ๑ ภูมิ คือ อากาสานัญจา- 
ยตนภูมิ 
        (๒)  อรูปาวจรกุศลกรรมระดับวิญญาณัญจายตนฌาน สงผลใหเกดิอรูปาวจรวิปากจิต 
ระดับวิญญาณญัจายตนฌาน คือใหไปเกิดเปนอรูปพรหมในอรูปภูมิ ๑ ภูมิ คือวิญญาณัญจา- 
ยตนภูมิ  
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        (๓)  อรูปาวจรกุศลกรรมระดับอากิญจัญญายตนฌาน สงผลใหเกดิอรูปาวจรวิปากจิตระดับ 
อากิญจัญญาตนฌาน คือใหไปเกิดเปนอรูปพรหมในอรูปภูมิ ๑ ภูมิ คืออากิญจัญญายตนภูมิ 
        (๔)  อรูปาวจรกุศลกรรมระดับเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน ยอมสงผลใหเกิดอรูปาวจร- 
วิปากจิตระดับเนวสัญญานาสัญญายตนฌาน คือใหไปเกิดเปนอรูปพรหมในอรูปภูมิ ๑ ภูมิ คือ 
เนวสัญญานาสัญญายตนภูมิ 
                                                     เง่ือนไขการใหผลของกรรม 
        กฎแหงกรรมท่ีวา "ทําดไีดดี ทําช่ัวไดช่ัว" นั้น หากพิจารณาเพียงผิวเผินก็อาจเหน็วา 
ไมเปนจริงตามน้ันเสมอไป เพราะความเขาใจคลาดเคล่ือนบางอยาง โดยเฉพาะเขาใจ "ดี" 
คลาดเคล่ือนไป สวนมากคนมักจะเห็นวา "ทําดีไดดี" นั้น คือไดลาภ ไดยศ ไดรับการ 
ยกยองสรรเสริญ หรือไดเงินไดทอง ไดสมบัติท่ีตองการ และท่ีวา "ทําช่ัวไดช่ัว" ก็คือไดความ 
เส่ือมลาภ เส่ือมยศ ไดรับคําครหานินทา เสียเงินเสียทอง เสียทรัพยสมบัติท่ีตองการ ซ่ึงเปน 
ความเขาใจคลาดเคล่ือนหรือเขาใจผิด เห็นผิดโดยแท ท่ีถูกนั้นกฎแหงกรรมท่ีวา "ทําดไีดด ี
ทําช่ัวไดช่ัว" นั้น หมายความวา "ทําความดีตองไดความดี ทําความช่ัวตองไดความช่ัว" 
ซ่ึงความดีและความช่ัวนัน้เปนเร่ืองภายใน และเปนเร่ืองเฉพาะตัวของแตละคน สวนลาภ ยศ 
เปนตนนัน้ มิใชความดี แตอาจเรียกไดวาเปน "ของดี" คือของคนท่ีตองการ 
        "ของดี" นั้น เปนของภายนอก บางคร้ังทําดีไดของดกี็มี ทําช่ัวไดของดีก็มี เชน 
ไปปลนเขาก็ไดเงินไดทองจากการปลนนัน้ ไปหลอกลวงเขา ไดลาภ ไดยศก็มี บางทีทําดีแทๆ 
เชน นั่งเจริญเมตตาภาวนาอยูแทๆ ยังถูกขโมยเขาของไปหมด หรือถูกเขาดาวาเยาะเยยถากถสง 
ก็มี ท่ีเปนดังนีก้็เพราะของดี เปนสมบัติภายนอก สวนความดีนั้นเปนคุณสมบัติภายในของ 
แตละคน ใครทําใครก็ได ไมทําก็ไมได จะหยิบยื่นใหกนัไมได จะขโมยไปไมได เพราะเปนเร่ือง 
ภายในของแตละคน เชนใครมีหิริ โอตตัปปะ ก็ช่ือวาเปนคนทําดี ยอมไดดี คือไดความสงบใจ 
ไดความสะอาดใจ เรียกไดวาเปนคนดี ใครมีความโกรธ ความอิจฉาริษยา ก็ช่ือวาเปนคนทําช่ัว 
ยอมไดรับผลช่ัว คือไดรับความไมสงบใจ ความเรารอนใจ เปนตน เรียกไดวาเปนคนชั่ว เม่ือ 
แยกความดกีับของดีออกจากกันไดดังกลาวนี้ ก็จะเหน็ไดชัดวาทําดีตองไดดีเสมอ สวนของดีนั้น 
เปนเพยีงผลพลอยได อาจเปนผลพลอยไดจากความดีหรือจากความช่ัวก็ได  
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        การทําดี ทําช่ัว หรือการประกอบกรรมในปจจุบันนัน้ บางคร้ังมีส่ิงมาขัดขวาง จงึไมอาจ 
ใหผลในขณะนั้นก็มี ส่ิงท่ีมาขัดขวางนี้ก็คือวิบัติและสมบัติ ซ่ึงท้ังสองอยางนี้เปนเง่ือนไข 
สําคัญยิ่ง ในการพิจารณาเร่ืองการใหผลของกรรม จึงควรทําความเขาใจใหถูกตอง 
        วิบัติ หมายถึงขอเสีย หรือจุดออน จุดบกพรอง สวนบกพรอง ซ่ึงไมเอ้ืออํานวยแก 
การใหผลของกุศลกรรม แตเปดชองใหอกศุลกรรมแสดงผล วิบัตินี้มี ๔ อยาง คือ 
        (๑)  คตวิบัิติ วิบัติแหงคติ ความบกพรองแหงคติ หมายถึงการเกิดในกําเนดิท่ีต่ําทราม 
ต่ําตอง ท่ีดอยความเจริญ หรือทางดําเนินชีวิตไมดี ทําไมถูกเร่ือง ไมถูกท่ี ไมถูกกับสภาพ 
แวดลอม กับสถานการณในท่ีนั้น ในถ่ินนัน้ อันไมเอ้ืออํานวยแกการทําความดี แตกลับเปดทาง 
เปดชองใหแกความช่ัว 
        (๒)  อุปธิวิบัติ วิบัตแิหงรางกาย รูปรางบกพรอง หมายถึงความบกพรอง ความพิการ 
ทางรางกาย บุคลิกภาพไมดี สุขภาพไมดี มีโรคประจําตัวมาก 
        (๓)  กาลวิบัติ วิบัตแิหงกาล กาลเสีย หมายถึงเกดิในสมัยท่ีบานเมืองไมเจริญ มีแต 
ภัยพิบัติ ผูปกครองไมดี สังคมเส่ือม คนไรศีลธรรม หลงยกยองคนช่ัว กดข่ีคนดี มีการ 
เบียดเบียนกัน ไมมีความปลอดภัยหรือทําอะไรผิดกาล ผิดเวลา 
        (๔)  ปโยควิบัติ วิบัตแิหงการประกอบ การประกอบบกพรอง หมายถึงความบกพรอง 
ในการกระทํา คือทําไมได ทําไมดี ทําไมเปน ทําไมถึงขนดา ทําไมจริงไมจัง หรือทําไมถูก 
บุคคล 
        สมบัติ หมายถึงขอดี ความเพรียบพรอม ความสมบูรณแหงองคกอบตางๆ อัน 
เอ้ืออํานวยแกการใหผลของกุศลกรรม ไมเปดชอง ไมเปดโอกาสใหอกศุลกรรมแสดงผล สมบัติ 
นี้มี ๔ อยางคือ 
        (๑)  คติสมบัติ สมบัติแหงคติ ความเพรียบพรอมแหงคติ หมายถึงเกิดในกําเนดิสูง 
หรือท่ีเจริญ ท่ีอยูดี ท่ีทํามาหากินดี หรือทําถูกเร่ือง ถูกท่ี ถูกกับสภาพแวดลอม กับสถานการณ 
ในท่ีนั้น ในถ่ินนั้นอันเอ้ืออํานวยแกการทําความดี ทําใหความดีปรากฏผลไดงาย 
        (๒)  อุปธิสมบัติ สมบัติแหงรางกาย รางกายสมบูรณ สงางาม บุคลิกภาพดี รางกาย 
แข็งแรง สุขภาพด ี
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        (๓)  กาลสมบัติ สมบัติแหงกาล ความพรอมแหงกาล หมายถึงเกดิในสมัยท่ีบานเมือง 
เจริญ บานเมืองสงบสุข มีการปกครองดี สังคมมีระเบียบวินัย มีศีลธรรม มีการยกยองคนด ี
ไมสงเสริมคนช่ัว มีความปลอดภัย หรือทําอะไรถูกตองตามกาล ตามเวลา 
        (๔)  ปโยคสมบัติ สมบัติแหงการประกอบ การประกอบท่ีสมบูรณ หมายถึงความ 
สมบูรณในการกระทํา คือทําได ทําดี ทําเปน ทําถึงขนาด ทําจริงทําจัง หรือทําถูกบุคคล 
        วิบัติและสมบัติท่ีขัดขวางการใหผลของกรรมนี้ พึงทราบตามแนวกรรมสมาทานท่ี 
พระพุทธองคตรัสไว ดังนี ้
        ก.    (๑)  มีกรรมสมาทาน (การทํากรรม) อันเปนบาปบางอยางถูกคติสมบัติขัดขวาง 
ไว จึงยังไมใหผลได 
                (๒)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง ถูกอุปธิสมบัติขัดขวางไว จึงยังไมให 
ผลได 
                (๓)  มีกรรมสามทานอันเปนบาปบางอยาง ถูกกาลสมบัติขัดขวางไว จึงยังไมให 
ผลได 
                (๔)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง ถูกปโยคสมบัติขัดขวางไว จึงยงัไมให 
ผลได 
        ข.     (๑)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง อาศัยคติวิบัติ จึงใหผลได 
                (๒)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง อาศัยอุปธิวิบัติ จงึใหผลได 
                (๓)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง อาศัยกาลวิบัติ จงึใหผลได 
                (๔)  มีกรรมสมาทานอันเปนบาปบางอยาง อาศัยปโยควิบัติ จึงใหผลได 
         ค.    (๑)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศล (กัลยาณะ) บางอยาง ถูกคติวิบัติขัดขวางไว 
จึงยังไมใหผลได 
                (๒)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง ถูกอุปธิวิบัติขัดขวางไว จึงยังไมให 
ผลได 
                (๓)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง ถูกกาลวิบัติขัดขวางไว จึงยังไมให 
ผลได 
                (๔)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง ถูกปโยควิบัติขัดขวางไว จึงยังไมให 
ผลได  
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        ง.    (๑)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง อาศัยคติสมบัติ จึงใหผลได 
               (๒)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง อาศัยอุปธิสมบัติ จึงใหผลได 
                (๓)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง อาศัยกาลสมบัติ จึงใหผลได 
                (๔)  มีกรรมสมาทานอันเปนกุศลบางอยาง อาศัยปโยคสมบัติ จึงใหผลได 
        กรรมสมาทาน ๑๖ อยางนี้ พึงทราบอธิบายโดยยอดงันี้ 
        ก.  (๑)  หมายความวา บุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีคติวิบัติแลว 
บาปกรรมน้ันก็จะตองใหผลแน แตเขาไดทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว แลวไดไปเกดิในคติสมบัติ 
คือไดไปเกดิเปนเทวดาบนสวรรค หรือเปนมนุษย ดวยกุศลกรรมนั้น ในฐานะเชนนัน้ อกุศลกรรม 
ยอมไมมีโอกาสใหผล เพราะเปนวาระท่ีกุศลกรรมเทานั้นใหผลไดโดยเฉพาะ อยางนีช่ื้อวา 
บาปกรรมถูกคติสมบัติขัดขวางไวจึงยังไมใหผลได 
                (๒)  หมายความวาคนบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีอุปธิวิบัติแลว บาปกรรม 
นั้นก็จะตองใหผลแน แตเขาไดกระทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว แลวมีอุปธิสมบัติ เปนคนมีรูปราง 
ทรวดทรงดี มีความสงางาม นาดู นาชม เปนเหมือนลูกพระพรหม ดวยอํานาจของกุศลกรรมนั้น 
แมหากเขาจะเกิดเปนลูกของทาส ก็จะมีเสนห มีคนรัก ชวยไมใหตองทํางานตํ่าๆ หรืองานหนัก 
ในภาวะเชนนัน้ อกุศลกรรมก็ยอมไมมีโอกาสใหผล เพราะเปนวาระท่ีกุศลกรรมเทานั้นจะใหผล 
ไดโดยเฉพาะ อยางนี้ช่ือวาบาปกรรมถูกอุปธิสมบัติขัดขวางไว จึงยังไมใหผลได 
                (๓)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีกาลวิบัติแลว บาปกรรม 
นั้นก็จะตองใหผลแน แตเขาไดทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว แลวไดเกดิในสมัยท่ีบานเมืองเจริญ 
ผูปกครองดี สังคมมีศีลมีธรรม ผูนั้นไดช่ือวามีกาลสมบัติดวยกุศลกรรมนั้น ในเวลาเชนนั้น 
อกุศลกรรมก็ไมมีโอกาสใหผลได เพราะเปนวาระท่ีกุศลกรรมเทานั้นใหผลไดโดยเฉพาะ อยางนี ้
ช่ือวาบาปกรรมถูกกาลสมบัติขัดขวางไว จงึยังไมใหผลได 
                (๔)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีปโยควิบัติแลว 
อกุศลกรรมจะตองใหผลแน แตเขาไดทํากศุลกรรมอยางหนึ่งไว แลวมีปโยคสมบัติดวยกุศลกรรม 
นั้น ท้ังเปนคนประพฤติดี มีศีลมีธรรม ในฐานะเชนนั้นอกุศลกรรมนั้นยอมไมมีโอกาสใหผลได 
เพราะเปนโอกาสท่ีกุศลกรรมใหผลไดโดยเฉพาะ อยางนีช่ื้อวาบาปกรรมถูกปโยคสมบัติขัดขวางไว 
จึงยังไมใหผลได                  
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        ข.    (๑)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีคติสมบัติแลว 
อกุศลกรรมนั้นจะใหผลไมไดแน แตถาเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรม 
นั้น เขาจึงไดไปเกิดในคติวิบัติ คือไดไปเกดิในอบายภูมิเปนเวลานาน ในฐานะเชนนัน้อกุศลกรรม 
นั้นอาศัยคติวบัิตินั้น จึงใหผลได อยางนี้ช่ือวาบาปกรรมอาศัยคติวิบัติ จึงใหผลได 
                (๒)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีอุปธิสมบัติแลว 
อกุศลกรรมนั้นก็จะใหผลไมไดแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรม 
นั้น เขาจึงมีอุปธิวิบัติ คือเกดิเปนคนมีรูปรางไมสวยงามหรือพิกลพิการ ในฐานะเชนนั้น 
อกุศลกรรมนั้นอาศัยอุปธิวบัิตินั้น จึงใหผลได อยางนี้ช่ือวาบาปกรรมอาศัยอุปธิวิบัติ จึงใหผลได 
                (๓)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีกาลสมบัติแลว 
อกุศลกรรมนั้นจะใหผลไมไดแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรมนั้น 
เขาจึงมีกาลวิบัติ คือไดไปเกดิในสมัยท่ีบานเมืองไมเจริญ การปกครองไมดี สังคมไมมีศีลธรรม 
ในเวลาเชนนัน้กุศลกรรมไมมีโอกาสใหผลได อกุศลกรรมนั้นอาศัยกาลวิบัตินั้น จึงใหผลได 
อยางนี้ช่ือวาบาปกรรมอาศัยกาลวิบัติ จึงใหผลได 
                (๔)  หมายความวาบุคคลบางคนทําบาปกรรมไวมาก หากเขามีปโยคสมบัติแลว 
บาปกรรมน้ันก็จะใหผลไมไดแน แตเขากระทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรม 
นั้น เขาจึงมีปโยคสมบัติ คือไดกระทําความผิด ไดรับโทษอยู ในฐานะเชนนั้นบาปกรรมน้ัน 
อาศัยปโยควิบัตินั้น จึงใหผลได อยางนี้ช่ือวาบาปกรรมอาศัยปโยควิบัต ิจึงใหผลได 
        ค.     (๑)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีคติสมบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นก็จะตองใหผลแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรมนั้น 
เขาจึงไดไปเกิดในคติวิบัติ คือไปเกิดในอบายภูมิ ไดรับผลแหงบาปกรรมอยู กุศลกรรมนั้นจึงยัง 
ไมใหผลได อยางนี้ช่ือวากุศลกรรมถูกคติวิบัติขัดขวางไว จึงยงัไมใหผลได 
                (๒)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีอุปธิสมบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นจะตองใหผลแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรมนั้น 
เขาจึงมีอุปธิวบัิติ คือเกิดเปนคนไมสวยไมงาม มีรูปรางพิกลพิการ ไดรับผลแหงบาปกรรมน้ัน 
อยูในฐานะเชนนั้น กุศลกรรมนั้นจึงยังไมใหผลได อยางนี้ช่ือวากุศลกรรมถูกอุปธิวิบัติขัดขวาง 
ไว จึงยังไมใหผลได  
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                (๓)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีกาลสมบัติแลว 
กุศลกรรมนั้จะตองใหผลแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรมนั้น 
เขาจึงไดไปเกิดในกาลวิบัติ คือเกิดในสมัยท่ีบานเมืองไมเจริญ สังคมไมมีศีลมีธรรม ไดรับผล 
แหงบาปกรรมนั้นอยู ในเวลาเชนนั้นกุศลกรรมจึงยังไมใหผลได อยางนี้ช่ือวากุศลกรรมถูกกาลวิบัต ิ
ขัดขวางไว จึงยังไมใหผลได 
                (๔)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีปโยคสมบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นจะตองใหผลแน แตเขาไดทําบาปกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงบาปกรรมนั้น 
เขาจึงมีปโยควบัิติ คือไดกระทําความผิดและไดรับโทษอยู ในฐานะเชนนั้นกุศลกรรมนั้นจึงยัง 
ไมใหผลได อยางนี้ช่ือวากุศลกรรมถูกปโยควิบัติขัดขวางไว จึงยังไมใหผลได 
        ง.     (๑)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีคติวิบัติแลว กุศลกรรม 
ก็จะไมใหผลไดแน และเขาไดกระทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงกุศลกรรมนั้น เขา 
จึงมีคติสมบัติ คือไดไปเกดิในสุคติ ในฐานะเชนนัน้กุศลกรรมนั้นยอมใหผลได อยางนี้ช่ือวา 
กุศลกรรมอาศัยคติสมบัติ จึงใหผลได 
                (๒)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีอุปธิวิบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นจะใหผลไมไดแน และเขาไดทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงกศุลกรรมนั้น 
เขาจึงมีอุปธิสมบัติ คือเกิดเปนคนมีรูปรางสวยงาม ในฐานะเชนนั้นกุศลกรรมนั้นยอมใหผลได 
อยางนี้ช่ือวากศุลกรรมอาศัยอุปธิสมบัติ จึงใหผลได 
                (๓)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขาเกิดในกาลวิบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นจะใหผลไมไดแน และเขาไดทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงกศุลกรรมนั้น 
เขาจึงมีกาลสมบัติ คือไดเกดิในสมัยท่ีบานเมืองเจริญ สังคมมีศีลมีธรรม ในเวลาเชนนั้น 
กุศลกรรมนั้นยอมใหผลได อยางนี้ช่ือวากศุลกรรมอาศัยกาลสมบัติ จึงใหผลได 
                (๔)  หมายความวาบุคคลบางคนทํากุศลกรรมไวมาก หากเขามีปโยควิบัติแลว 
กุศลกรรมนั้นยอใหผลไมไดแน และเขาไดทํากุศลกรรมอยางหนึ่งไว และดวยผลแหงกศุลกรรม 
นั้น เขาจึงมีปโยควิบัติ คือไดกระทําความชอบ เปนท่ีโปรดปรานของคนท่ัวไป ในฐานะเชนนี ้
กุศลกรรมนั้น ยอมใหผลได อยางนี้ช่ือวากศุลกรรมอาศัยปโยคสมบัติ จึงใหผลได 
        กุศลกรรมและอกุศลกรรม จะใหผลไดและยังใหผลไมไดนั้น ยอมเปนไปตามกฎเกณฑ 
และเง่ือนไขดงักลาวนี้. 


