
๔.  อนุสยาอนารมฺมณกถา
[๕๕๔]  *อนุสยา  อนารมฺมณาติ?  อามนฺตา.  รูป  นิพฺพานํ  จกฺขายตนํ  ฯเปฯ  

โผฺพฺพายตนนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ
*กามราคานุสโย  อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  กามราโค  กามราคปริยุฺานํ       

กามราคสฺโชนํ  กาโมโฆ  กามโยโค  กามจฺฉนฺทนีวรณํ  อนารมฺมณนฺติ?  น   เหวํ  
วตฺตพฺเพ ฯเปฯ กามราโค  กามราคปริยุฺานํ กามราคสฺโชนํ กาโมโฆ  กามโยโค  
กามจฺฉนฺทนีวรณํ  สารมฺมณนฺติ?  อามนฺตา.  กามราคานุสโย  สารมฺมโณติ?  น   เหวํ  
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย  อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  กตมกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ?             
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ.  สงฺขารกฺขนฺโธ  อนารมฺมโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ     
สงฺขารกฺขนฺโธ อนารมฺมโณติ? อามนฺตา. เวทนากฺขนฺโธ สฺากฺขนฺโธ วิฺาณกฺขนฺโธ  
อนารมฺมโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  กามราโค  
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   อนารมฺมโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามราโค              
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน      สารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  กามราคานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธ   
ปริยาปนฺโน  สารมฺมโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   อนารมฺมโณ,  กามราโค  สงฺขารกฺขนฺธ
ปริยาปนฺโน   สารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  สารมฺมโณ   เอกเทโส  
อนารมฺมโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  สารมฺมโณ   เอกเทโส  
อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  เวทนากฺ-ขนฺโธ  สฺากฺขนฺโธ  วิฺาณกฺขนฺโธ  เอกเทโส  
สารมฺมโณ  เอกเทโส  อนารมฺมโณติ?  น  เหวํ   วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๕๕๕]  *ปฏิฆานุสโย  มานานุสโย  ทิฺานุสโย  วิจิกิจฺฉานุสโย  ภวราคานุสโย  
อวิชฺชานุสโย  อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา. อวิชฺชา  อวิชฺโชโฆ  อวิชฺชาโยโค อวิชฺชานุสโย  
อวิชฺชาปริยุฺานํ  อวิชฺชา-สฺโชนํ  อวิชฺชานีวรณํ  อนารมฺมณนฺติ? น  เหวํ วตฺตพฺเพ  
ฯเปฯ อวิชฺชา  อวิชฺโชโฆ  ฯเปฯ  อวิชฺชานีวรณํ  สารมฺมณนฺติ?  อามนฺตา. อวิชฺชานุสโย  
สารมฺมโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  กตมกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ? สงฺขารกฺขนฺธ
ปริยาปนฺโนติ.  สงฺขารกฺขนฺโธ  อนารมฺมโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สงฺขารกฺขนฺโธ  
อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  เวทนากฺขนฺโธ  สฺากฺขนฺโธ  วิฺาณกฺขนฺโธ                 
อนารมฺมโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน  อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชา       
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺนา  อนารมฺมณาติ?  น  เหวํ วตฺตพฺเพ ฯเปฯ อวิชฺชา สงฺขารกฺขนฺธ
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ปริยาปนฺนา  สารมฺมณาติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน           
สารมฺมโณติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   อนารมฺมโณ,  อวิชฺชา  สงฺขารกฺขนฺธ     
ปริยาปนฺนา  สารมฺมณาติ?  อามนฺตา.  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  สารมฺมโณ  เอกเทโส  
อนารมฺมโณติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  สารมฺมโณ   เอกเทโส  
อนารมฺมโณติ?  อามนฺตา.  เวทนากฺ-ขนฺโธ  สฺากฺขนฺโธ  วิฺาณกฺขนฺโธ  เอกเทโส  
สารมฺมโณ  เอกเทโส  อนารมฺมโณติ?  น  เหวํ   วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๕๕๖]  *น   วตฺตพฺพํ  “อนุสยา  อนารมฺมณา”ติ?  อามนฺตา.  ปุถุชฺชโน                 
กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน   สานุสโยติ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  อตฺถิ  เตสํ           
อนุสยานํ  อารมฺมณนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน  หิ  อนุสยา  อนารมฺมณาติ.  

ปุถุชฺชโน  กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน  สราโคติ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  
อตฺถิ  ตสฺส  ราคสฺส  อารมฺมณนฺติ?  น เหวํ วตฺตพฺเพ ฯเปฯ เตน หิ  ราโค  อนารมฺมโณติ.  

อนุสยาอนารมฺมณาติกถา  นิฺตา.

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

๑-๓.  ติสฺโสปอนุสยกถา
[๖๐๕]  *อนุสยา  อพฺยากตาติ?  อามนฺตา.  วิปากาพฺยากตา  กิริยาพฺยากตา  รูป  

นิพฺพานํ   จกฺขายตนํ  ฯเปฯ  โผฺพฺพายตนนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ   
*กามราคานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา.  กามราโค  กามราคปริยุฺานํ             

กามราคสฺโชนํ  กาโมโฆ กามโยโค  กามจฺฉนฺทนีวรณํ  อพฺยากตนฺติ?  น  เหวํ   
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามราโค  กามราคปริยุฺาน ํ  ฯเปฯ  กามจฺฉนฺทนีวรณํ  อกุสลนฺติ?  
อามนฺตา.  กามราคานุสโย  อกุสโลติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ปฏิฆานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา.  ปฏิฆ ํ  ปฏิฆปริยุฺาน ํ  ปฏิฆสฺโชนํ    
อพฺยากตนฺติ? น  เหวํ  วตฺตพฺเพ ฯเปฯ ปฏิฆํ ปฏิฆปริยุฺาน ํปฏิฆสฺโชน ํ อกุสลนฺติ?  
อามนฺตา.  ปฏิฆานุสโย  อกุสโลติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*มานานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา.  มาโน   มานปริยุฺานํ  มานสฺโชนํ      
อพฺยากตนฺติ?  น เหวํ  วตฺตพฺเพ ฯเปฯ มาโน  มานปริยุฺานํ มานสฺโชน ํอกุสลนฺติ?  
อามนฺตา.  มานานุสโย  อกุสโลติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ทิฺานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา. ทิฺ  ทิฺโโฆ  ทิฺโยโค ทิฺปริยุฺานํ  
ทิฺสฺโชนํ  อพฺยากตนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ทิฺ  ทิฺโโฆ  ทิฺโยโค  
ทิฺปริยุฺานํ  ทิฺสฺโชน ํ  อกุสลนฺติ?  อามนฺตา.  ทิฺานุสโย  อกุสโลติ?  น  
เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ
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*วิจิกิจฺฉานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา.  วิจิกิจฺฉา  วิจิกิจฺฉาปริยุฺานํ                   
วิจิกิจฺฉาสฺโชนํ     วิจิกิจฺฉานีวรณํ  อพฺยากตนฺติ?  น   เหวํ วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  วิจิกิจฺฉา  
วิจิกิจฺฉาปริยุฺาน ํ  วิจิกิจฺฉาสฺโชน ํ  วิจิกิจฺฉานีวรณํ  อกุสลนฺติ?  อามนฺตา.                
วิจิกิจฺฉานุสโย  อกุสโลติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ภวราคานุสโย อพฺยากโตติ? อามนฺตา. ภวราโค ภวราคปริยุฺานํ ภวราค
สฺโชน ํ   อพฺยากตนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ภวราโค  ภวราคปริยุฺานํ        
ภวราคสฺโชนํ    อกุสลนฺติ?   อามนฺตา. ภวราคานุสโย  อกุสโลติ?  น   เหวํ วตฺตพฺเพ  
ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  อพฺยากโตติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชา  อวิชฺโชโฆ  อวิชฺชาโยโค                
อวิชฺชาปริยุฺานํ  อวิชฺชาสฺโชน ํ  อวิชฺชานีวรณํ  อพฺยากตนฺติ? น  เหวํ วตฺตพฺเพ 
ฯเปฯ อวิชฺชา อวิชฺโชโฆ  อวิชฺชาโยโค  อวิชฺชาปริยุฺาน ํ  อวิชฺชาสฺโชนํ                  
อวิชฺชานีวรณํ  อกุสลนฺติ? อามนฺตา. อวิชฺชานุสโย  อกุสโลติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๐๖]  *น  วตฺตพฺพํ  “อนุสยา อพฺยากตา”ติ? อามนฺตา.  ปุถุชฺชโน  กุสลาพฺยากเต  
จิตฺเต  วตฺตมาเน   “สานุสโย”ต ิ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  กุสลากุสลา ธมฺมา สมฺมุขีภาวํ  
อาคจฺฉนฺตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน  ห ิ  อนุสยา  อพฺยากตาติ.  ปุถุชฺชโน              
กุสลาพฺยากเต จิตฺเต วตฺตมาเน  “สราโค”ติ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  กุสลากุสลา ธมฺมา  
สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน  หิ  ราโค  อพฺยากโตติ.

[๖๐๗]  *อนุสยา  อเหตุกาติ?  อามนฺตา.  รูป  นิพฺพานํ  จกฺขายตนํ  ฯเปฯ         
โผฺพฺพายตนนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย  อเหตุโกติ?  อามนฺตา.  กามราโค  กามราคปริยุฺานํ                 
กามราคสฺโชนํ  กามจฺฉนฺทนีวรณํ  อเหตุกนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามราโค  
กามราคปริยุฺานํ  ฯเปฯ  กามจฺฉนฺทนีวรณํ  สเหตุกนฺติ?  อามนฺตา.  กามราคานุสโย      
สเหตุโกติ?  น   เหวํ วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ ปฏิฆานุสโย  ฯเปฯ มานานุสโย  ฯเปฯ ทิฺานุสโย  
ฯเปฯ  วิจิกิจฺฉานุสโย  ฯเปฯ  ภวราคานุสโย  ฯเปฯ  อวิชฺชานุสโย  อเหตุโกติ?  อามนฺตา.    
อวิชฺชา  อวิชฺโชโฆ  อวิชฺชาโยโค  อวิชฺชาปริยุฺานํ  อวิชฺชาสฺโชนํ  อวิชฺชานีวรณํ         
อเหตุกนฺติ? น  เหวํ วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ อวิชฺชา อวิชฺโชโฆ  ฯเปฯ  อวิชฺชานีวรณํ สเหตุกนฺติ?  
อามนฺตา.  อวิชฺชานุสโย  สเหตุโกติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๐๘]  *น   วตฺตพฺพํ  “อนุสยา  อเหตุกา”ติ?  อามนฺตา.  ปุถุชฺชโน   กุสลาพฺยากเต  
จิตฺเต  วตฺตมาเน  “สานุสโย”ต ิวตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา. อนุสยา เตน   เหตุนา สเหตุกาติ?  
น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน   ห ิ อนุสยา  อเหตุกาติ.  ปุถุชฺชโน   กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต     
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วตฺตมาเน   “สราโค”ต ิ วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  ราโค  เตน   เหตุนา  สเหตุโกติ?  น   เหวํ  
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน  หิ  ราโค  อเหตุโกติ.

[๖๐๙]  *อนุสยา  จิตฺตวิปฺปยุตฺตาติ?  อามนฺตา.  รูป  นิพฺพาน ํ จกฺขายตนํ  ฯเปฯ  
โผฺพฺพายตนนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ
*กามราคานุสโย  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  กามราโค  กามราคปริยุฺานํ           
กามราคสฺโชนํ กาโมโฆ กามโยโค กามจฺฉนฺทนีวรณํ  จิตฺตวิปฺปยุตฺตนฺติ? น  เหวํ 
วตฺตพฺเพฯเปฯกามราโค กามราคปริยุฺานํ ฯเปฯ กามจฺฉนฺทนีวรณํ จิตฺตสมฺปยุตฺตนฺติ? 
อามนฺตา.  กามราคานุสโย  จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๑๐]  *กามราคานุสโย  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  กตมกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ.  
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ.  สงฺขารกฺขนฺโธ  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ.             
สงฺขารกฺขนฺโธ จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ? อามนฺตา. เวทนากฺขนฺโธ สฺากฺขนฺโธ                        
จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ? อามนฺตา. กามราโค  
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  กามราโค             
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา. กามราคานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธ-
ปริยาปนฺโน  จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กามราคานุสโย สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน จิตฺตวิปฺปยุตฺโต, กามราโค สงฺขารกฺขนฺธ
ปริยาปนฺโน   จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  จิตฺตสมฺปยุตฺโต       
เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส จิตฺตสมฺปยุตฺโต  เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ? อามนฺตา.  
เวทนากฺขนฺโธ  สฺากฺขนฺโธ  เอกเทโส  จิตฺตสมฺปยุตฺโต  เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  
น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๑๑]  *ปฏิฆานุสโย  มานานุสโย  ทิฺานุสโย  วิจิกิจฺฉานุสโย  ภวราคานุสโย         
อวิชฺชานุสโย  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา. อวิชฺชา อวิชฺโชโฆ  อวิชฺชาโยโค                  
อวิชฺชานีวรณํ  จิตฺตวิปฺปยุตฺตนฺติ? น  เหวํ วตฺตพฺเพ ฯเปฯ  อวิชฺชา  อวิชฺโชโฆ                
อวิช ฺชาโยโค อวิช ฺชานีวรณํ จิตฺตสมฺปยุตฺตนฺติ? อามนฺตา. อวิช ฺชานุสโย                      
จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ ฯเปฯ

[๖๑๒]  *อวิชฺชานุสโย  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  กตมกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ.      
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโนติ.  สงฺขารกฺขนฺโธ  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ    
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สงฺขารกฺขนฺโธ จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ? อามนฺตา.เวทนากฺขนฺโธ สฺากฺขนฺโธ                    
จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชา       
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺนา  จิตฺตวิปฺปยุตฺตาติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ ฯเปฯ  อวิชฺชา              
สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺนา  จิตฺตสมฺปยุตฺตาติ?  อามนฺตา.  อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธ   
ปริยาปนฺโน   จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อวิชฺชานุสโย  สงฺขารกฺขนฺธปริยาปนฺโน   จิตฺตวิปฺปยุตฺโต   อวิชฺชาสงฺขารกฺขนฺธ    
ปริยาปนฺนา  จิตฺตสมฺปยุตฺตาติ?  อามนฺตา.  สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  จิตฺตสมฺปยุตฺโต  
เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ.

*สงฺขารกฺขนฺโธ  เอกเทโส  จิตฺตสมฺปยุตฺโต  เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ? อามนฺตา.  
เวทนากฺขนฺโธ  สฺากฺขนฺโธ  เอกเทโส  จิตฺตสมฺปยุตฺโต  เอกเทโส  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ?  
น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๑๓]  *น   วตฺตพฺพํ  “อนุสยา  จิตฺตวิปฺปยุตฺตา”ติ?  อามนฺตา.  ปุถุชฺชโน                  
กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน   “สานุสโย”ติ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.  อนุสยา  เตน      
จิตฺเตน   สมฺปยุตฺตาติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ. เตน   ห ิ อนุสยา  จิตฺตวิปฺปยุตฺตาติ. ปุถุชฺชโน  
กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน   “สราโค”ต ิ วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา. ราโค เตน  จิตฺเตน  
สมฺปยุตฺโตติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ.  เตน  หิ  ราโค  จิตฺตวิปฺปยุตฺโตติ.  

ติสฺโสปอนุสยกถา  นิฺตา.

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

๕.  อฺโอนุสโยติกถา
[๗๐๐]  *อฺโ  กามราคานุสโย  อฺํ  กามราคปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  

อฺโ  กามราโค  อฺํ  กามราคปริยุฺานนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เสฺวว  
กามราโค  ตํ  กามราคปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  เสฺวว  กามราคานุสโย  ต ํ  กามราค
ปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อฺโ  ปฏิฆานุสโย  อฺํ  ปฏิฆปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  อฺํ  ปฏิฆํ  
อฺ ํ ปฏิฆปริยุฺานนฺติ? น  เหว ํ วตฺตพฺเพ ฯเปฯ ตฺเว ปฏิฆํ ตํ                           
ปฏิฆปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  เสฺวว  ปฏิฆานุสโย  ต ํ  ปฏิฆปริยุฺานนฺติ?  น   เหวํ  
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อฺโ  มานานุสโย  อฺํ  มานปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  อฺโ  มาโน  
อฺํ  มานปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ วตฺตพฺเพ ฯเปฯ เสฺวว  มาโน  ต ํ มานปริยุฺานนฺติ?  
อามนฺตา.  เสฺวว  มานานุสโย  ตํ  มานปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ
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*อฺโ  ทิฺานุสโย  อฺํ  ทิฺปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  อฺา  ทิฺ  
อฺํ  ทิฺปริยุฺานนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ ฯเปฯ สาว ทิฺ  ตํ  ทิฺปริยุฺานนฺติ?  
อามนฺตา.  เสฺวว  ทิฺานุสโย  ตํ  ทิฺปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อฺโ  วิจิกิจฺฉานุสโย  อฺํ  วิจิกิจฺฉาปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  อฺา       
วิจิกิจฺฉา  อฺํ   วิจิกิจฺฉาปริยุฺานนฺติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สาว  วิจิกิจฺฉา  ตํ  
วิจิกิจฺฉาปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  เสฺวว  วิจิกิจฺฉานุสโย  ตํ  วิจิกิจฺฉาปริยุฺานนฺติ?  
น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อฺโ ภวราคานุสโย อฺํ ภวราคปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  อฺโ  ภวราโค  
อฺํ  ภวราคปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เสฺวว  ภวราโค  ตํ                 
ภวราคปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  เสฺวว  ภวราคานุสโย  ตํ  ภวราคปริยุฺานนฺติ?  น  
เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*อฺโ  อวิชฺชานุสโย  อฺํ  อวิชฺชาปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา. อฺา อวิชฺชา  
อฺํ  อวิชฺชาปริยุฺานนฺติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  สาว  อวิชฺชา  ตํ                      
อวิชฺชาปริยุฺานนฺติ?  อามนฺตา.  เสฺวว  อวิชฺชานุสโย  ตํ  อวิชฺชาปริยุฺานนฺติ?  น  
เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๗๐๑]  *น   วตฺตพฺพํ  “อฺโ  อนุสโย  อฺํ  ปริยุฺานนฺ”ติ?  อามนฺตา.  
ปุถุชฺชโน  กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน   “สานุสโย”ติ  วตฺตพฺโพติ?  อามนฺตา.        
“ปริยุฺฐิโต”ต ิ วตฺตพฺโพติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน   หิ  อฺโ  อนุสโย  อฺํ  
ปริยุฺานนฺติ.  ปุถุชฺชโน   กุสลาพฺยากเต  จิตฺเต  วตฺตมาเน   “สราโค”ติ  วตฺตพฺโพติ?  
อามนฺตา.  “ปริยุฺโต”ต ิ วตฺตพฺโพติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน   หิ  อฺโ  ราโค  
อฺํ  ปริยุฺานนฺติ.  

อฺโอนุสโยติกถา  นิฺตา.

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

๖.  สมฺมุขีภูตกถา
[๖๖๘]  *สมฺมุขีภูโต  สํโยชน ํ ชหตีติ?  อามนฺตา.  รตฺโต  ราคํ  ชหติ.  ทุฺโ  โทสํ  

ชหติ.    มูโฬฺห  โมหํ  ชหติ.  กิลิฺโ  กิเลเส  ชหตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ราเคน  
ราค ํ ชหติ.  โทเสน   โทสํ  ชหติ.  โมเหน  โมห ํ ชหติ.  กิเลเสห ิ กิเลเส  ชหตีติ?  น  เหวํ  
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ราโค  จิตฺตสมฺปยุตฺโต,  มคฺโค  จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  ทฺวินฺน ํ  ผสฺสานํ  
ฯเปฯ  ทฺวินฺนํ  จิตฺตาน ํ  สโมธานํ  โหตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ราโค  อกุสโล,      

6



มคฺโค  กุสโลติ?  อามนฺตา.  กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา  หีนปฺปณีตา                   
กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา  ธมฺมา  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

[๖๖๙]  *กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา  หีนปฺปณีตา  กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา       
ธมฺมา  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  อามนฺตา.  นน ุ วุตฺตํ  ภควตา  “จตฺตาริมานิ  ภิกฺขเว  
สุวิทูรวิทูรานิ.  กตมานิ  จตฺตาริ?  นภฺจ  ภิกฺขเว  ปวี  จ  อิทํ  ปม ํ สุวิทูรวิทูร ํ ฯเปฯ  
ตสฺมา  สตํ  ธมฺโม  อสพฺภิ  อารกา”ต1ิ   อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน   ห ิ  น  
วตฺตพฺพํ  “กุสลากุสลา  ฯเปฯ  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตี”ติ.

*สมฺมุขีภูโต  สํโยชนํ  ชหตีติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺตํ  ภควตา  “โส  เอวํ  สมาหิเต  
จิตฺเต  ฯเปฯ  อาสวาน ํ  ขยาณาย  จิตฺตํ  อภินินฺนาเมตี”ติ2   อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?       
อามนฺตา.  เตน  หิ  น  วตฺตพฺพํ   “สมฺมุขีภูโต  สฺโชนํ  ชหตี”ติ. 

[๖๗๐]  *น   วตฺตพฺพํ  “สมฺมุขีภูโต  สฺโชน ํ  ชหตี”ติ?  อามนฺตา.  นน ุ  วุตฺตํ  
ภควตา  “ตสฺส  เอวํ  ชานโต  เอวํ  ปสฺสโต  กามาสวาป  จิตฺตํ  วิมุจฺจติ  ฯเปฯ  อวิชฺชา
สวาป  จิตฺตํ  วิมุจฺจตี”ต ิ  อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน   ห ิ  สมฺมุขีภูโต  
สฺโชนํ  ชหตีติ.  

สมฺมุขีภูตกถา  นิฺตา.

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

๑.  กิเลสชหนกถ
[๘๒๘]  *อตีเต  กิเลเส  ชหตีติ.  อามนฺตา.  นิรุทฺธํ  นิโรเธต ิ  วิคต ํ  วิคเมต ิ  ขีณํ     

เขเปติ  อตฺถงฺคตํ  อตฺถงฺคเมต ิ อพฺภตฺถงฺคตํ  อพฺภตฺถงฺคเมตีติ.  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  
อตีเต  กิเลเส  ชหตีติ.  อามนฺตา.  นน ุ อตีตํ  นิรุทฺธนฺติ.  อามนฺตา.  หฺจิ  อตีต ํ นิรุทฺธํ  
โน  จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตีเต  กิเลเส  ชหตี”ติ.  อตีเต  กิเลเส  ชหตีติ.  อามนฺตา.  นนุ  
อตีต ํ นตฺถีติ.  อามนฺตา.  หฺจิ  อตีต ํ นตฺถิ  โน   จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ  “อตีเต  กิเลเส  
ชหตี”ติ. 

[๘๒๙]  *อนาคเต กิเลเส  ชหตีติ? อามนฺตา. อชาตํ อชเนต ิอสฺชาตํ อสฺชเนติ  
อนิพฺพตฺต ํ อนิพฺพตฺเตต ิ อปาตุภูตํ  อปาตุภาเวตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  อนาคเต  
กิเลเส  ชหตีติ?  อามนฺตา.  นน ุ อนาคต ํ อชาตนฺติ?  อามนฺตา.  หฺจ ิ อนาคต ํ อชาตํ,  
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1 องฺ. จตุกฺก.  ๒๑/๔๙/๔๖-๔๙

2 ม.อุ. ๑๔/๑๙/๑๖ 



โน จ  วต เร วตฺตพฺเพ  “อนาคเต  กิเลเส   ชหตี”ติ, อนาคเต  กิเลเส  ชหตีติ?  อามนฺตา.  
นน ุ  อนาคตํ  นตฺถีติ?  อามนฺตา.  หฺจิ  อนาคต ํ  นตฺถิ,   โน   จ  วต  เร  วตฺตพฺเพ        
“อนาคเต  กิเลเส  ชหตี”ติ.

[๘๓๐]  *ปจฺจุปฺปนฺเน   กิเลเส  ชหตีติ?  อามนฺตา.  รตฺโต  ราคํ  ชหติ,  ทุฺโ  โทสํ  
ชหติ,   มูโฬฺห  โมหํ  ชหติ,  กิลิฺโ  กิเลเส  ชหตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  ราเคน  
ราค ํ ชหติ,  โทเสน   โทสํ  ชหติ,  โมเหน  โมห ํ ชหติ,  กิเลเสห ิ กิเลเส  ชหตีติ?  น  เหวํ  
วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ราโค  จิตฺตสมฺปยุตฺโต,  มคฺโค  จิตฺตสมฺปยุตฺโตติ?  อามนฺตา.  3ทฺวินฺน ํ  ผสฺสานํ  
ฯเปฯ  ทฺวินฺนํ  จิตฺตานํ  สโมธานํ  โหตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*ราโค อกุสโล มคฺโค กุสโลติ? อามนฺตา. กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา หีนปณีตา  
กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา  ธมฺมา  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  น  เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ

*กุสลากุสลา  สาวชฺชานวชฺชา  หีนปณีตา  กณฺหสุกฺกสปฺปฏิภาคา  ธมฺมา          
สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตีติ?  อามนฺตา.  นนุ  วุตฺต ํ  ภควตา  “จตฺตาริมานิ  ภิกฺขเว            
สุวิทูรวิทูรานิ.  กตมาน ิ จตฺตาริ.  นภฺจ  ภิกฺขเว  ปวี  จ  อิทํ  ปมํ  สุวิทูรวิทูร ํ ฯเปฯ  
ตสฺมา  สตํ  ธมฺโม  อสพฺภิ  อารกา”ต4ิ   อตฺเถว  สุตฺตนฺโตติ?  อามนฺตา.  เตน   ห ิ  น  
วตฺตพฺพํ  “กุสลากุสลา  ฯเปฯ  สมฺมุขีภาวํ  อาคจฺฉนฺตี”ติ.

[๘๓๑]  *น   วตฺตพฺพํ  “อตีเต  กิเลเส  ชหติ,  อนาคเต  กิเลเส  ชหติ,  ปจฺจุปฺปนฺเน  
กิเลเส  ชหตี”ติ?  อามนฺตา.  นตฺถิ  กิเลเส  ชหตีติ?  น   เหวํ  วตฺตพฺเพ  ฯเปฯ  เตน  หิ     
อตีเต  กิเลเส  ชหติ,   อนาคเต  กิเลเส  ชหติ,  ปจฺจุปฺปนฺเน  กิเลเส  ชหตีติ.  

กิเลสชหนกถา  นิฺตา.

--------------------------------
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3 - 3  ฉ.  อยํ  ปาโ  น  ทิสฺสติ

4 องฺ. จตุกฺก. ๒๑/๔๗/๕๘-๕๙



อนุสยาอนารัมมณกถา (๘๗)
วาดวยอนุสัยรับรูอารมณไมได

[๕๕๔]X สก.X อนุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.5X ใช6

สก.X อนุสัยเปนรูป เปนนิพพาน เปนจักขายตนะ ฯลฯ เปนโผฏฐัพพายตนะ ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน  กามราคสังโยชน กาโมฆะ กามโยคะ กามฉันท
นิวรณ  เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน  กามราคสังโยชน กาโมฆะ กามโยคะ กามฉันท
นิวรณ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X นับเนื่องในขันธไหน
ปร.X นับเนื่องในสังขารขันธ 
สก.X สังขารขันธเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิญญาณขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใช
ไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได ใช
ไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
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5 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอันธกะและนิกายอุตตราปถกะบางพวก (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๕๕๔/๒๔๔)

6 เพราะมีความเห็นวา อนุสัยทั้ง ๗ วิปปยุตจากจิต เปนอเหตุกะ เปนอัพยากฤต จึงไมสามารถรับรูอารมณได ซึ่งตางกับความเห็น
ของสกวาทีที่เห็นวา อนุสัยทั้ง ๗ สามารถรับรูอารมณได (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๕๕๔/๒๔๔)



ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได แต
กามราคะนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณได อีกสวนหนึ่งเปนสภาว
ธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณได อีกสวนหนึ่งเปนสภาว
ธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิญญาณขันธ สวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณ
ได อีกสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม 
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๕๕๕]X สก.X ปฏิฆานุสัย มานานุสัย ทิฏฐานุสัย วิจิกิจฉานุสัย ภวราคานุสัย อวิชชา
นุสัย เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชานุสัย อวิชชาปริยุฏฐาน  อวิชชา- 
สังโยชน อวิชชานิวรณ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ ฯลฯ อวิชชานิวรณ เปนสภาวธรรมที่รับรู
อารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X นับเนื่องในขันธไหน
ปร.X นับเนื่องในสังขารขันธ
สก.X สังขารขันธเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
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สก.X สังขารขันธเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิญญาณขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใช
ไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได แต
อวิชชานับเนื่องในสังขารขันธ เปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณได อีกสวนหนึ่งเปนสภาว
ธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณได อีกสวนหนึ่งเปนสภาว
ธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิญญาณขันธ สวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณ
ได อีกสวนหนึ่งเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๕๕๖]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “อนุสัยเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตกำลังเปนไปอยู ทานยอม รับวา 
“เปนผูมีอนุสัย” ใชไหม
สก.X ใช
ปร.X อนุสัยเหลานั้นเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น อนุสัยจึงเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได
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ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตกำลังเปนไปอยู ทานยอม รับวา 
“เปนผูมีราคะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ราคะนั้นเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไดใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น ราคะจึงเปนสภาวธรรมที่รับรูอารมณไมได

อนุสยาอนารัมมณกถา จบ

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

๑-๓. ติสโสปอนุสยกถา (๑๐๖-๑๐๘) 
วาดวยอนุสัย ๓ เรื่อง7

[๖๐๕]X สก.X อนุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.8X ใช9

สก.X อนุสัยเปนอัพยากฤตฝายวิบาก อัพยากฤตฝายกิริยา เปนรูป เปนนิพพาน  
เปนจักขายตนะ ฯลฯ เปนโผฏฐัพพายตนะใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน  กามราคสังโยชน กาโมฆะ กามโยคะ กามฉันท
นิวรณ เปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน ฯลฯ กามฉันทนิวรณ เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ปฏิฆานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช
สก.X ปฏิฆะ ปฏิฆปริยุฏฐาน ปฏิฆสังโยชน เปนอัพยากฤตใชไหม
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7  ๓ เรื่อง คือ (๑) เรื่องอนุสัยเปนอัพยากฤต (๒) เรื่องอนุสัยเปนอเหตุกะ (๓)  เรื่องอนุสัยเปนจิตตวิปปยุต (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) 
๖๐๕-๖๑๓/๒๕๕)

8 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายมหาสังฆิกะและนิกายสมิติยะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๖๐๕/๒๕๕-๒๕๖)

9  เพราะมีความเห็นวา อนุสัยไมเปนอกุศล แตเปนอัพยากฤต เปนอเหตุกะ เปนสภาวธรรมที่วิปปยุตจากจิต ซึ่งตางกับความเห็น
ของสกวาทีที่เห็นวา อนุสัยเปนอกุศล เปนสเหตุกะ และเปนสภาวธรรมที่สัมปยุตดวยจิต (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๖๐๕/๒๕๕-๒๕๖)



ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ปฏิฆะ ปฏิฆปริยุฏฐาน ปฏิฆสังโยชน เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ปฏิฆานุสัยเปนอกุศลใชไหม 
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X มานานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มานะ มานปริยุฏฐาน มานสังโยชน เปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X มานะ มานปริยุฏฐาน มานสังโยชน เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มานานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ทิฏฐานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ทิฏฐิ ทิฏโฐฆะ ทิฏฐิโยคะ ทิฏฐิปริยุฏฐาน ทิฏฐิสังโยชน เปนอัพยากฤต ใช
ไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ทิฏฐิ ทิฏโฐฆะ ทิฏฐิโยคะ ทิฏฐิปริยุฏฐาน ทิฏฐิสังโยชน เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ทิฏฐานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X วิจิกิจฉานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X วิจิกิจฉา วิจิกิจฉาปริยุฏฐาน  วิจิกิจฉาสังโยชน วิจิกิจฉานิวรณ เปนอัพยากฤต  
ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X วิจิกิจฉา วิจิกิจฉาปริยุฏฐาน วิจิกิจฉาสังโยชน วิจิกิจฉานิวรณ เปนอกุศลใช
ไหม
ปร.X ใช 
สก.X วิจิกิจฉานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ภวราคานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
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สก.X ภวราคะ ภวราคปริยุฏฐาน ภวราคสังโยชน เปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ
สก.X ภวราคะ ภวราคปริยุฏฐาน ภวราคสังโยชน เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ภวราคานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยเปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชาปริยุฏฐาน  อวิชชาสังโยชน อวิชชา
นิวรณ เปนอัพยากฤตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชาปริยุฏฐาน  อวิชชาสังโยชน อวิชชา
นิวรณ เปนอกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยเปนอกุศลใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๐๖]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “อนุสัยเปนอัพยากฤต” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
อนุสัย” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศลมาประชุมกันไดใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น อนุสัยจึงเปนอัพยากฤต 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
ราคะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศลมาประชุมกันไดใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น ราคะจึงเปนอัพยากฤต 
[๖๐๗]X สก.X อนุสัยเปนอเหตุกะใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อนุสัยเปนรูป เปนนิพพาน เปนจักขายตนะ ฯลฯ เปนโผฏฐัพพายตนะ ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
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สก.X กามราคานุสัยเปนอเหตุกะใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน กามราคสังโยชน กามฉันทนิวรณ เปนอเหตุกะ
ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน ฯลฯ กามฉันทนิวรณ เปนสเหตุกะ ใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยเปนสเหตุกะใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ปฏิฆานุสัย ฯลฯ มานานุสัย ทิฏฐานุสัย วิจิกิจฉานุสัย ภวราคานุสัย ฯลฯ 
อวิชชานุสัย เปนอเหตุกะใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชาปริยุฏฐาน  อวิชชาสังโยชน อวิชชา
นิวรณ เปนอเหตุกะใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ ฯลฯ อวิชชานิวรณ เปนสเหตุกะใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยเปนสเหตุกะใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ
[๖๐๘]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “อนุสัยเปนอเหตุกะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
อนุสัย” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X อนุสัยเปนสเหตุกะโดยเหตุนั้นใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น อนุสัยจึงเปนอเหตุกะ 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
ราคะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ราคะเปนสเหตุกะโดยเหตุนั้นใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น ราคะจึงเปนอเหตุกะ 
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[๖๐๙]X สก.X อนุสัย วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อนุสัยเปนรูป เปนนิพพาน เปนจักขายตนะ ฯลฯ เปนโผฏฐัพพายตนะ ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัย วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน  กามราคสังโยชน กาโมฆะ กามโยคะ กามฉันท
นิวรณ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะ กามราคปริยุฏฐาน ฯลฯ กามฉันทนิวรณ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัย สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๑๐]X สก.X กามราคานุสัย วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในขันธไหน
ปร.X นับเนื่องในสังขารขันธ 
สก.X สังขารขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคะนับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะนับเนื่องในสังขารขันธ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิต สวนกามราคะ นับ
เนื่องในสังขารขันธและสัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
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สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ สวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุต จากจิต
ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๑๑]X สก.X ปฏิฆานุสัย มานานุสัย ทิฏฐานุสัย วิจิกิจฉานุสัย ภวราคานุสัย อวิชชา
นุสัย วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชานิวรณ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชา อวิชโชฆะ อวิชชาโยคะ อวิชชานิวรณ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยสัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๑๒]X สก.X อวิชชานุสัย วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัย นับเนื่องในขันธไหน
ปร.X นับเนื่องในสังขารขันธ 
สก.X สังขารขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ วิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานับเนื่องในสังขารขันธ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
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สก.X อวิชชานุสัยนับเนื่องในสังขารขันธ แตวิปปยุตจากจิต สวนอวิชชานับเนื่องใน
สังขารขันธและสัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สังขารขันธสวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุตจากจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X เวทนาขันธ สัญญาขันธ สวนหนึ่งสัมปยุตดวยจิต อีกสวนหนึ่งวิปปยุต จากจิต
ใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๑๓]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “อนุสัย วิปปยุตจากจิต” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
อนุสัย” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X อนุสัย สัมปยุตดวยจิตนั้นใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น อนุสัยจึงวิปปยุตจากจิต 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
ราคะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ราคะ สัมปยุตดวยจิตนั้นใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น
ปร.X ดังนั้น ราคะจึงวิปปยุตจากจิต 

ติสโสปอนุสยกถา จบ

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

๕. อัญโญอนุสโยติกถา (๑๔๐) 
วาดวยอนุสัยเปนคนละอยางกัน(กับปริยุฏฐานกิเลส)

[๗๐๐]X สก.X กามราคานุสัยกับกามราคปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
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ปร.10X ใช11

สก.X กามราคะกับกามราคปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X กามราคะกับกามราคปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กามราคานุสัยกับกามราคปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ปฏิฆานุสัยกับปฏิฆปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ปฏิฆะกับปฏิฆปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ปฏิฆะกับปฏิฆปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ปฏิฆานุสัยกับปฏิฆปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X มานานุสัยกับมานปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มานะกับมานปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X มานะกับมานปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มานานุสัยกับมานปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ทิฏฐานุสัยกับทิฏฐิปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ทิฏฐิกับทิฏฐิปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ
สก.X ทิฏฐิกับทิฏฐิปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ทิฏฐานุสัยกับทิฏฐิปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
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10 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอันธกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๗๐๐-๗๐๑/๒๗๕)

11  เพราะมีความเห็นวา เมื่อจิตที่เปนอกุศลหรืออัพยากฤตกำลังเปนไป ปุถุชนชื่อวาเปนผูมีอนุสัย แตไมมีปริยุฏฐานกิเลส ดังนั้น 
อนุสัยกับปริยุฏฐานกิเลสจึงเปนคนละอยางกัน (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๗๐๐-๗๐๑/๒๗๕)



สก.X วิจิกิจฉานุสัยกับวิจิกิจฉาปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X วิจิกิจฉากับวิจิกิจฉาปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X วิจิกิจฉากับวิจิกิจฉาปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช
สก.X วิจิกิจฉานุสัยกับวิจิกิจฉาปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ภวราคานุสัยกับภวราคปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ภวราคะกับภวราคปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ภวราคะกับภวราคปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X ภวราคานุสัยกับภวราคปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชานุสัยกับอวิชชาปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชากับอวิชชาปริยุฏฐานเปนคนละอยางกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X อวิชชากับอวิชชาปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อวิชชานุสัยกับอวิชชาปริยุฏฐานเปนอยางเดียวกันใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๗๐๑]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “อนุสัยกับปริยุฏฐานกิเลสเปนคนละอยางกัน” ใช
ไหม
สก.X ใช 
ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
อนุสัย” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ทานยอมรับวา “ถูกปริยุฏฐานกิเลสกลุมรุม” ใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น อนุสัยกับปริยุฏฐานกิเลสจึงเปนคนละอยางกัน
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ปร.X ปุถุชน  เมื่อจิตที่เปนกุศลและที่เปนอัพยากฤตเปนไปอยู ทานยอมรับวา “มี
ราคะ” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X ทานยอมรับวา “ถูกปริยุฏฐานกิเลสกลุมรุม” ใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น ราคะกับปริยุฏฐานกิเลสจึงเปนคนละอยางกัน 

อัญโญอนุสโยติกถา จบ

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

๖. สัมมุขีภูตกถา (๑๓๑)
วาดวยผูพรั่งพรอมดวยสังโยชน 

[๖๖๘]X สก.X บุคคลผูพรั่งพรอมดวยสังโยชนละสังโยชนไดใชไหม
ปร.12 ใช13

สก.X บุคคลผูกำหนัดแลวละราคะ ผูขัดเคืองแลวละโทสะ ผูหลงแลวละโมหะ ผู
เศราหมองแลวละกิเลสไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X บุคคลละราคะดวยราคะ ละโทสะดวยโทสะ ละโมหะดวยโมหะ ละกิเสส ดวย
กิเลสใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ราคะสัมปยุตดวยจิต มรรคก็สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มีการประชุมแหงผัสสะ ๒ อยาง ฯลฯ จิต ๒ ดวงใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ราคะเปนอกุศล แตมรรคเปนกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต ที่
เปนฝายดำ เปนฝายขาวและเปนฝายมีสวนเปรียบ มาประชุมกันไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
[๖๖๙]X สก.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและ
ประณีต ที่เปนฝายดำ เปนฝายขาว และเปนฝายมีสวนเปรียบ มาประชุมกันไดใชไหม
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12 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอุตตราปถกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๖๖๘-๖๗๐/๒๗๐)

13  เพราะมีความเห็นวา การละสังโยชนนั้นจะตองละในชวงที่ถูกสังโยชนครอบงำเทานั้น ซึ่งตางกับความเห็นของสกวาทีที่เห็นวา 
การละสังโยชนจะตองละกอนที่จะถูกสังโยชนครอบงำ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๖๖๘-๖๗๐/๒๗๐)



ปร.X ใช 
สก.X พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย สิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือ
เกิน ๔ อยางนี้ 
สิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือเกิน ๔ อยาง อะไรบาง คือ
๑.X ทองฟากับแผนดิน นี้เปนสิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือเกินอยางที่ ๑ 
ฯลฯ
เพราะฉะนั้น ธรรมของสัตบุรุษจึงหางไกลกันกับธรรมของอสัตบุรุษ”14 
มีอยูจริงมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X ดังนั้น  ทานจึงไมควรยอมรับวา “สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ฯลฯ มา
ประชุมกันได” 
สก.X บุคคลผูพรั่งพรอมดวยสังโยชนละสังโยชนไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “บุคคลนั้น  เมื่อจิตตั้งมั่นอยางนี้ ฯลฯ 
ยอมนอมจิตไปเพ่ือญาณเปนเครื่องสิ้นอาสวะ”15 มีอยูจริงมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X ดังนั้น ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลผูพรั่งพรอมดวยสังโยชนละสังโยชนได” 
[๖๗๐]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “บุคคลผูพรั่งพรอมดวยสังโยชนละสังโยชนได” ใช
ไหม
สก.X ใช 
ปร.X พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุนั้นเมื่อรู เห็นอยูอยางนี้ จิต ยอม
หลุดพนจากกามาสวะบาง ฯลฯ จากอวิชชาสวะบาง”16 มีอยูจริงมิใชหรือ
สก.X ใช 
ปร.X ดังนั้น บุคคลผูพรั่งพรอมดวยสังโยชนจึงละสังโยชนได 

สัมมุขีภูตกถา จบ

--------------------------------
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14 ดูเทียบ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๔๗/๗๗

15 ดูเทียบ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๑๙/๒๖

16 ดูเทียบ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๑๙/๒๖



๑. กิเลสชหนกถา (๑๘๖)
วาดวยการละกิเลส

[๘๒๘]X สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอดีตไดใชไหม
ปร.17X ใช18

สก.X บุคคลใหธรรมที่ดับแลวดับไป ใหธรรมที่หายไปแลวหายไป ใหธรรมที่สิ้นไป
แลวสิ้นไป ใหธรรมที่สูญไปแลวสูญไป ใหธรรมที่ดับสูญไปแลวดับสูญไปไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอดีตไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X อดีตดับไปแลวมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X หากอดีตดับไปแลว ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลละกิเลสที่เปนอดีตได” 
สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอดีตไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กิเลสที่เปนอดีตไมมีมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X หากกิเลสที่เปนอดีตไมม ี ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลละกิเลสที่เปนอดีต
ได” 
[๘๒๙]X สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอนาคตไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X บุคคลใหธรรมที่ยังไมเกิดไมใหเกิด ใหธรรมที่ยังไมเกิดพรอมไมใหเกิดพรอม 
ใหธรรมที่ยังไมบังเกิดไมใหบังเกิด ใหธรรมที่ยังไมปรากฏไมใหปรากฏไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอนาคตไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X กิเลสที่เปนอนาคตยังไมเกิดมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X หากกิเลสที่เปนอนาคตยังไมเกิด ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลละกิเลสที่
เปนอนาคตได” 
สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนอนาคตไดใชไหม
ปร.X ใช 
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17 ปร. หมายถึงภิกษุในนิกายอุตตราปถกะ (อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๒๘-๘๓๑/๓๐๓-๓๐๔)

18  เพราะมีความเห็นวา เนื่องจากอริยบุคคลละกิเลสในอดีตไดแลวจึงชื่อวาละกิเลสทั้งที่เปนอดีต อนาคต และปจจุบันได 
(อภิ.ปฺจ.อ. (บาลี) ๘๒๘-๘๓๑/๓๐๓-๓๐๔)



สก.X กิเลสที่เปนอนาคตไมมีมิใชหรือ
ปร.X ใช 
สก.X หากกิเลสที่เปนอนาคตไมม ี ทานก็ไมควรยอมรับวา “บุคคลละกิเลสที่เปน
อนาคตได” 
[๘๓๐]X สก.X บุคคลละกิเลสที่เปนปจจุบันไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X บุคคลผูกำหนัดละราคะ ผูขัดเคืองละโทสะ ผูหลงละโมหะ ผูเศราหมอง ละ
กิเลสไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X บุคคลละราคะดวยราคะ ละโทสะดวยโทสะ ละโมหะดวยโมหะ ละกิเลส ดวย
กิเลสไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ราคะสัมปยุตดวยจิต มรรคก็สัมปยุตดวยจิตใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X มีการประชุมแหงผัสสะ ๒ อยาง ฯลฯ จิต ๒ ดวงใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X ราคะเปนอกุศล สวนมรรคเปนกุศลใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต ที่
เปนฝายดำ เปนฝายขาว และเปนฝายมีสวนเปรียบมาประชุมกันไดใชไหม
ปร.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
สก.X สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ที่มีโทษและไมมีโทษ ที่เลวและประณีต ที่
เปนฝายดำ เปนฝายขาว และเปนฝายมีสวนเปรียบมาประชุมกันไดใชไหม
ปร.X ใช 
สก.X พระสูตรที่พระผูมีพระภาคตรัสไววา “ภิกษุทั้งหลาย สิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือ
เกิน ๔ อยางนี้ 
สิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือเกิน ๔ อยาง อะไรบาง คือ
๑.X ทองฟากับแผนดิน นี้เปนสิ่งที่อยูหางไกลกันเหลือเกินอยางที่ ๑ 
ฯลฯ 
เพราะฉะนั้น ธรรมของสัตบุรุษจึงหางไกลกันกับธรรมของอสัตบุรุษ”19

มีอยูจริงมิใชหรือ
ปร.X ใช 
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19 ดูเทียบ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๔๗/๗๗



สก.X ดังนั้น  ทานจึงไมควรยอมรับวา “สภาวธรรมที่เปนกุศลและอกุศล ฯลฯ มา
ประชุมกันได” 
[๘๓๑]X ปร.X ทานไมยอมรับวา “บุคคลละกิเลสที่เปนอดีต กิเลสที่เปนอนาคต กิเลส
ที่เปนปจจุบันได” ใชไหม
สก.X ใช 
ปร.X บุคคลที่ละกิเลสไดไมมีใชไหม
สก.X ไมควรกลาวอยางนั้น ฯลฯ 
ปร.X ดังนั้น บุคคลจึงละกิเลสที่เปนอดีต กิเลสที่เปนอนาคต กิเลสที่เปนปจจุบันได 

กิเลสชหนกถา จบ

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