
                                                                คํานํา 
        กรมการศาสนา มีเจตนารมณท่ีจะสนบัสนุนการศึกษาและการปฏิบัติในทางพระพุทธ- 
ศาสนาระดับสูง โดยใหพื้นฐานความรูทางสภาวธรรม และอํานวยความสะดวกแกผูศึกษาทั่วไป 
จึงไดจดัทําหนงัสือประเภทคูมือสภาวธรรมพ้ืนฐาน ตอน ๘ ตอจากตอน ๘ ข้ึนเผนแพรตาม 
โครงการผลิตหนังสือหลักธรรมขององคการศาสนาตางๆ โดยมอบให นายพิทูร มลิวัลย 
ป.ธ.๙. น.บ. เปนผูเรียบเรียง 
        กรมการศาสนาหวังวา หนังสือคูมือสภาวธรรมพ้ืนฐานนี้ จกัอํานวยความสะดวกและ 
เปนประโยชนแกการศึกษาสภาวธรรม หรือ ปรมัตถธรรมไดเปนอยางดี และขอขอบคุณผูเรียบ 
เรียงหนังสือไว ณ ท่ีนี้ดวย 
                                                                                (นายมงคล   ศรีไพรวรรณ) 
                                                                                    อธิบดีกรมการศาสนา  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 1 
                                                                        ๑ 
                                                สภาวธรรมพ้ืนฐาน ตอน ๘ 
                                นโม ตสฺส ภควโต อรหโต สมฺมาสมฺพุทฺธสฺส 
                                                        ความเบ้ืองตน 
        คําสอนในพระพุทธศาสนา ช้ันเดิมเรียกวา พระธรรมวินัย ดังท่ีพระพุทธองค 
ตรัสไววา "ดกูรอานนท ธรรมและวินัยอันใด ท่ีเราตถาคตไดแสดงไวแลว ไดบัญญัตไิว 
แลว ธรรมวินยันั้น จักเปนศาสดาของเธอท้ังหลาย เม่ือเราลวงลับไปแลว" 
        เม่ือกลาวโดยปฎก ธรรม ก็ไดแกคําสอนท่ีปรากฏอยูในพระสุตตันตปฎก และ 
พระอภิธรรมปฎก สวนวินยันั้น ไดแกคําสอนท่ีปรากฏอยูในพระวนิัยปฎก การศึกษาธรรม 
จึงจําตองศึกษาจากพระสุตตันตปฎกและพระอภิธรรมปฎก ทานผูรูสวนมากเหน็กนัวา การเรียน 
ธรรมนั้น ควรเร่ิมตนดวยการเรียนพระอภิธรรมกอน เม่ือมีความรูทางพระอภิธรรมดีแลว จึง 
จะสามารถเขาใจความหมายที่แทจริงตามธรรมเทศนาในพระสูตร และสามารถพิจารณาเหน็สาระ 
ท่ีแทจริงในพระสูตรไดแจมแจง 
        การศึกษาอภิธรรมนี้ หากเร่ิมศึกษาจากพระอภิธรรมปฎกเลยทีเดยีว ก็เปนการ 
กาวกระโดดเกินไป อาจเกิดความทอแทและทอถอยได เพราะพระอภิธรรมนั้นมีความลึกซ้ึง 
มากทางท่ีดีนัน้ เบ้ืองตน ควรปูพื้นฐานความรูโดยศึกษาสภาวธรรมจากหนังสือประเภทคูมือ 
กอนเพื่อจะไดประมวลหวัขอสภาวธรรม และเขาใจศัพทเฉพาะตางๆ ไดถูกตอง จะไดไมเกดิ 
ความยุงยากและสับสน 
        การศึกษาจากหนังสือประเภทคูมือ ก็ควรศึกษาตามลําดับเลมและลําดับเร่ือง การ 
ศึกษาจึงจะไดผล หากศึกษาจากหนังสือ สภาวธรรมพื้นฐาน ซ่ึงเปนหนังสือประเภทคูมือ 
ก็ตองเร่ิมศึกษาจากสภาวธรรมพ้ืนฐานตอน ๑ กอน แลวศึกษาในตอน ๒ และตอนตอๆ ไป 
ตามลําดับ (ซ่ึงมี ๙ ตอน) สําหรับสภาวธรรมพื้นฐานตอน ๘ นี้ ไดเก็บความและขยายความ 
จากอภิธัมมัตถสังคหะปริจเฉทท่ี ๘ และคัมภีรอ่ืนๆ ซ่ึงวาดวย ปจจยาการ ตอจากตอนท่ี ๗ 
เฉพาะท่ีวาดวยปจจยาการตามปฏฐานนัย ซ่ึงมีขอควรศึกษษตามลําดบัดังตอไปนี้  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 2 
                                                                     ๒ 
                                                                  บทท่ี ๑ 
                                                          ปจจยาการ (ตอ) 
                                                                ปฏฐานนัย 
        ปจจยาการตามปฏฐานนัย คือปจจยาการตามคัมภีรปฏฐาน หรือ ตามหลักความ 
สัมพันธกันแหงปจจยัหรือความสัมพันธแหงสภาวธรรมท่ีเปนเหตุผล ซ่ึงมีขอท่ีควรศึกษาตาม 
ลําดับดังตอไปนี้ 
                                                                ปจจัย ๒๔ 
        สภาวธรรมท่ีประกอบดวยกาลทั้ง ๓ คือ ท่ีเปนอดีต ปจจุบัน และอนาคต อันได 
แก จิต เจตสิก และรูปก็ดี ท่ีเปนกาลวิมุต คือ ท่ีพนจากการทั้ง ๓ นั้น อันไดแกนิพพาน 
ก็ดี หรือสภาวธรรมท่ีปจจัยปรุงแตง (สังขตธรรม) ท่ีเปนภายในและภายนอก รวมทั้งสภาว- 
ธรรมท่ีปจจัยมิไดปรุงแตง (อสังขตธรรม) ก็ดี หรือธรรม ๓ อยาง คือ บัญญัติธรรม นาม 
ธรรม (จิต เจตสิก นิพพาน) และรูปธรรม เหลานี้ท้ังหมดยอมมีความสัมพันธกันโดยฐาน 
เปนปจจยัอยางใดอยางหน่ึงในบรรดาปจจยั ๒๔ อยาง คือ 
        ๑.  เหตุปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนเหตุ 
        ๒. อารมฺมณปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนอารมณ 
        ๓.  อธิปติปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนอธิบด ี
        ๔.  อนนฺตรปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความตอเนื่องกันไมมีระหวางค่ัน 
        ๕.  สมนนฺตรปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความติดตอกนัไมมีระหวางค่ันที 
                                                    เดียว  
        ๖.  สหชาตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเกิดพรอมกนั 
        ๗.  อฺตมฺตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความอาศัยกนัและกัน 
        ๘.  นิสฺสยปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนท่ีอยูอาศัย  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 3 
                                                                        ๓ 
        ๙.  อุปนิสิสยปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนท่ีอาศัยท่ีมีกําลังมาก 
        ๑๐.  ปุเรชาตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเกิดกอน 
        ๑๑.  ปจฉฺาชาตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเกิดทีหลัง 
        ๑๒.  อาเสวนปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเสพบอยๆ 
        ๑๓.  กมฺมปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความปรุงแตงใหกิจตางๆ สําเร็จ 
        ๑๔.  วิปากปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนวิบาก 
        ๑๕.  อาหารปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงนํามาซ่ึงนามและรูป 
        ๑๖.  อินทฺฺริยปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงปกครองนามและรูป 
        ๑๗.  ฌานปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงเพงอารมณ 
        ๑๘.  มคิคปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนแนวทาง 
        ๑๙.  สมปยุตฺตปจิจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงประกอบ 
        ๒๐.  วิปฺปยุตฺตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงไมประกอบ 
        ๒๑.  อตฺถิปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงมีอยู 
        ๒๒.  นตถิฺปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงไมมี 
        ๒๓.  วิคตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงโดยปราศจากไป 
        ๒๔.  อวคิตปจฺจโย        ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงยังไมปราศจากไป 
        ปจจัยท้ัง ๒๔ อยางเหลานี้ พึงทราบอรรถาธิบายตามแนวแหงอภธัิมมัตถสังคหะ 
โดยลําดับดังตอไปนี ้
                                                                ๑.  เหตุปจจยั 
        เหตุ แปลวา เคามูล หรือส่ิงท่ีทําใหเกดิผล เร่ืองท่ีเกิดข้ึนกอใหเกิดเหตุข้ึน ซ่ึง 
โดยท่ัวไปจะหมายความถึงเหตุ ๔ อยาง คือ 
        ๑.  เหตุเหตุ ไดแก เหตุ ๖ คือ โลภะ โทสะ โมหะ อโลภะ อโทสะ อโมหะ 
        ๒.  ปจฺจยเหตุ ไดแก มหาภูตรูป ๔ อันเปนเหตุในการเรียกช่ือของรูปขันธ  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 4 
                                                                        ๔ 
        ๓.  อุตฺตมเหตุ ไดแก กศุลกรรม และอกุศลกรรม อันเปนเหตุใหเกิดกุศลวิบาก 
และอกุลวิบาก 
        ๔.  สาธารณเหตุ ไดแก อวิชชา อันเปนเหตุใหเกิดสังขารธรรมท่ัวท้ังหมด 
(ขันธ ๕) 
        ในเหตุท้ัง ๔ อยางนี้ เหตุปจจัย ซ่ึงเปนปจจยัแรกในปจจยั ๒๔ นัน้ ไดแก 
เหตุเหต ุซ่ึงมี ๖ อยางดังกลาว 
        วาโดย อาการ เหตุปจจยัเปนนาม เปนปจจัยธรรม นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรม และปจจยุบบันนธรรม 
นั้นเกดิข้ึนในจิตดวงเดียวกนั 
        วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน หมายควาวา ปจจยัธรรมนั้นยังอยูในระหวาง 
อุปาทะ ฐิติ ภังคะ คือยังไมทันดับไป 
        วาโดย สัตติ คือ อํานาจ, เหตุปจจยันี้มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        - ขนาสัตติ อํานาจชวยอุปการะใหปจจยุบบันนธรรมเกิดข้ึนได 
        - อุปถัมภกสัตติ อํานาจชวยอุปการะใหปจจยุบบันธรรมต้ังอยูได 
        วาโดย องคธรรม องคธรรมของปจจัยธรรม องคแรกของปจจยุบบันนธรรม และ 
องคธรรมปจจนิกธรรม (ปจจนิก หมายความวา ธรรมท่ีเปนปฏิปกษ คือ ธรรมฝาย 
ตรงขามกับปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยธรรม ไดแก เหตุ ๖ คือ โลกเหตุ โทสเหตุ โมหเหตุ อโลภเหต ุ
อโทสเหตุ และอโมหเหต ุ
        - ปจจยุปบันนธรรม ไดแก สเหตุกจิต ๗๒, เจตสิก ๕๒ (เวนโมหเจตสิก 
ท่ีในโมหมุลจติ ๒) สเหตุกจติตชรูป และสเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป 
        - ปจจนกิธรรม ไดแก อเหตุกจติ ๑๘, อัญญสมานาเจตสิก ๑๒ (เวนฉันทะ) 
โมหเจตสิตท่ีในโมหมูลจิต ๒, อเหตุกจิตตชรูป, อเหตุกปฏิสนธิกัมชรูป. พาหิรรูป, อาหาร- 
ชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป และปวัตติกัมมชรูป 
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                                                                        ๕ 
        ปญหาวาระในเหตุปจจยั 
        เหตุปจจยัมี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก อโลภเหตุ อโทสเหตุ อโมหเหตุ อันเปน 
กุศลเหตุนัน้เปนปจจยัธรรม กุศลจิต ๒๑ กบัเจตสิกท่ีประกอบ เปนสาเหตุปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอพยากตะ ไดแก อโลภเหตุ อโทสเหตุ อโมหเหตุ 
อันเปนกุศลเหตุ ๓ นั้นเปนเหตุปจจยั กุศลจิตตชรูป เปนเหตุปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลดวย แกอพยากตะดวย ไดแก กุศลเหตุ ๓ เปน 
เหตุปจจยัธรรม กุศลนามขันธ ๔ ไดแก กุศลจิต ๒๑ กับเจตสิกท่ีประกอบดวย และ กุศล 
จิตตชรูปดวย เปนเหตุปจจยบุบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก โลภเหตุ โทสเหตุ โมหเหตุ อันเปน 
อกุศลเหตุ ๓ นั้นเปนเหตุปจจัยธรรม, อกศุลนามขันธ ๔ ไดแก อกุศลจิต ๑๒ กับ เจตสิก 
ท่ีประกอบเปนเหตุปจจยุบบันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอพยากตะ ไดแก อกุศลเหตุ ๓ นั้นเปนเหตุปจจัยธรรม, 
อกุศลจิตตชรูป เปนเหตุปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลดวย แกอพยากตะดวย ไดแก อกุศลเหตุ ๓ 
เปนเหตุปจจยัธรรม อกุศลนามขันธ ๔ ดวย อกุศลจิตตชรูปดวย เปนเหตุปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อพยากตะเปนปจจยัแกอพยากตะ ไดแก อโลภเหตุ อโทสเหตุ อโมหเหตุ 
อันเปนอพยากตเหตุ ๓ เปนเหตุปจจยัธรรม, สเหตุกวิบากจิต ๒๑, สเหตุกกิริยาจิต ๑๗ 
สเหตุกวิบากจิตตชรูป, สเหตุกกิริยาจติตชรูป, สเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป เปนเหตุปจจยบุบันน- 
ธรรม (ถาเปนในจตุโวการภมิูปจจยุปบันนธรรมก็ตองเวน รูป) 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๑๒ ปจจัย คือ 
        ๑.  เหตุปจจัย 
        ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย  
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        ๓.  สหชาตปจจัย 
        ๔.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๕.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๖.  วิปากปจจัย 
        ๗.  สหชาตินทริยปจจยั 
        ๘.  มัคคปจจัย 
        ๙.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๑๐.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๑๑. สหชาตัตถิปจจัย 
        ๑๒. สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        อารมณ หมายถึงอารมณท้ัง ๖ อัน ไดแก รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ 
รสารมณ โผฏฐัพพารมณ และ ธัมมารมณ อารมณเหลานีเ้องเปนอารัมมณปจจยั 
        วาโดย อาการ บัญญัติ นาม รูป เปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอารมณชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนั้น ไดแกอารมณ 
นั่นเอง 
        วาโดย กาล เปนไดท้ัง อดีต อนาคต ปจจุบันและกาลวิมุตติ 
        วาโดย สัตติ มีอํานาจท้ัง ๒ อยาง คือ ชนกสัตติ และ อุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม เปนดังนี ้
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก อารมณ ๖ คือ จิต ๘๙, เจตสิก ๕๒, 
รูป ๒๘ ท่ีเปน ปจจุบัน อดีต อนาคต และนิพพาน, บัญญัติท่ีเปนกาลวิมุตติ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙, เจตสิก ๕๒ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก รูปท้ังหมด คือ จิตตชรูป, ปฏิสนธิ 
กัมมชรูป, พาหิรรูป, อาหารชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวัตติกัมมชรูป 
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        ปญหาวาระในอารัมมณปจจยั 
        อารัมมณปจจัย มี ๙ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลท่ีตนไดบําเพญ็มาแลว ไมวาจะเปนการ 
ใหทาน รักษาศีล เจริญกุศลฌาน กุศลอิภญิญา หรือ มัคคจิต เหลานี้เปนตน อันไดแก 
กุศลจิต ๒๑ เหลานี้ เปนอารัมมณปจจยัธรรม, กุศลนามขันธ ๔ ท่ีนึกถึงหรือท่ีพิจารณา 
กุศลธรรมนั้นๆ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอกุศล ไดแกการนึกถึงโลกียกศุล ๑๗ ท่ีไดบําเพ็ญมาแลว 
ทําใหเกดิราคะ ทิฏฐิ วิจกิิจฉา อุทธัจจะ หรือโทมนัสข้ึนได โลกยีกุศลจติ ๑๗ จึงเปน 
อารัมมณปจจยัธรรม อกุศลจิตท่ีเกิดข้ึน เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ คือ กศุลไดแกกุศลจติ ๒๑ เปน อารัมมณ- 
ปจจัยธรรม อัพยากตะ ไดแก ตทาลัมพนะ ๑๑, กามกิริยา ๑๐ (เวนปญจทวาราวัชชนจติ 
๑), วญิญาณัญจายตนะ วิบาก ๑ กิริยา ๑, เนวสัญญา นาสัญญายตนะ วิบาก ๑ กิริยา 
๑, กิริยาอภิญญา ๑ เปนอารัมณปจจยุบบันนธรรม 
        กลาวคือ กุศลกามชวนจิต เปนอารัมมณปจจยัธรรม ใหเกดิตทาลัมพนะ ๑๐ เปน 
อารัมมณปจจยุุบบันนธรรม 
        - อรหัตตมัคคจิต เปนอารัมมณปจจยัธรรม ใหเกิด มหากิริยาจิต (ในปจจเวกขณะ) 
เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        หมายความวา พระอรหันต พจิารณากุศลตางๆ ท่ีเคยทําไวแตกอนๆ ก็ดี พิจารณา 
กุศล โดยความเปนอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ก็ดี ธรรมตางๆ เหลานี้ท่ีหนวงมาเปนอารมณ 
นั้น เปนอารัมมณปจจยัธรรม, มหากิริยาจติ ท่ีพิจารณาธรรมเหลานั้นเปนอารัมมณปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        พระอรหนัต ผูไดอภิญญา พิจารณากศุลจิตท่ีเกิดแลวแกตนและผูอ่ืน และท่ีจะเกิด 
ตอไปภายหนา กุศลเหลานี้เปนอารัมมณปจจัยธรรม, กิริยาอภิญญาจิต ท่ีพิจารณากุศลเหลานั้น 
เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม  
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        - อากาสานัณจายตนกุศลจิต ท่ีเกิดมาแลวในภพนี้ หรือภพกอน เปนอารัมมณ- 
ปจจัยธรรม, วญิญานัญจายตนวิบาก หรือ วญิญาณัญจายตนกิริยา เปนอารัมมณปจจยุบบันน- 
ธรรม 
        - อากิณจญัญายตนกุศลจิต ท่ีเกิดมาแลวในภพนี้หรือภพกอน เปนอารัมมณ- 
ปจจัยธรรม, เนวสัญญานาสัญญายตนวิบาก หรือ เนวสัญญานาสัญญายตนกิริยา เปนอารัมมณ- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        - กุศลจิต เปนอารัมมณปจจัยธรรม, มโนทวาราวัชชนจิต เปนอารัมมณปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลท่ีตนไดและทํามาแลวนัน้เปนอารัมมณ- 
ปจจัยธรรม สามารถทําใหอกุศลจิต โลภ โกรธ หลง เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรมข้ึนได 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกกุศล ไดแก อกศุล ๑๒ เปนปจจัยใหเกิดมหากุศล หรือ 
อภิญญากุศลได เชน 
        - พระเสกขบุคคล พิจารณาอกุศลท่ีละไดแลวและอกุศลท่ียังคงเหลืออยู (คือท่ียัง 
ละไมได) อกุศลดังกลาวนี้เปน อารัมมณปจจัยธรรม, มหากุศลท่ีพิจารณา อกุศลเหลานัน้ 
เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - พระเสกขบุคคลและปุถุชน พิจารณาอกุศลโดยความเปนอนจิจัง ทุกขัง อนัตตา 
อกุศลนั้นเปน อารัมมณปจจยัธรรม, มหากศุลท่ีพิจารณาอกุศลนั้นเปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - พระเสกขบุคคลและปุถุชนผูไดอภญิญาเจโตปริยญาณ พิจารณารูอกุศลจิตท่ีเกดิ 
ข้ึนในอดีต อนาคต ปจจุบัน ท้ังของตนเองและของผูอ่ืน อกุศลนั้นเปนอารัมมณปจจยัธรรม, 
อภิญญากุศลจติ เปนอารัมมณปจจยุบบันธรรม 
        - อกุศลเปนปจจยัแกอพยากตะ คือ อกุศลไดแก อกศุลจิต ๑๒ เปนอารัมมณ- 
ปจจัยธรรม, อัพยากตะ ไดแก ตทาลัมพนะ ๑๑ กามกิริยาจิต ๑๐ (เวนปญจทวาราวัชชนจิต ๑) 
และอภิญญากริิยาจิต ๑ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม เชน 
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        - พระอรหันต พจิารณากิเลสท่ีละแลวก็ดี ท่ีเคยเกิดมาแตกอนๆ กด็ ีกิเลส 
เหลานั้นเปนอารัมมณปจจยัยธรรม. กิริยาจิตท่ีพิจารณากิเลสนั้นๆ เปนอารัมมณยุบบันนธรรม 
        - พระอรหันต พจิารณาอกุศลจิต ๑๒ ท่ีเปนอดีต อนาคต ปจจุบัน ท้ังของตน 
และของผูอ่ืนเปนอารัมมณปจจัยธรรม. อภญิญากิริยาจิตท่ีรูอกุศลนั้นๆ เปนอารัมมณปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        - อกุศลจติ ๑๒ ท่ีเปนอารมณของอภญิญากิริยาจิตน้ัน เปนอารัมมณปจจยัธรรม, 
อภิญญากิริยาจิต ๑ อาวัชชนจิต ๑ (คือมโนทวาราวัชชนจติ) ท่ีพิจารณาอกุศลจิตนั้น เปน 
อารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอพยากตะ คือ อัพยากตะท่ีเปนอารัมมณปจจยัธรรม 
ไดแก วิบากจิต ๓๖, กิริยาจติ ๒๐, รูป ๒๘ และนิพพาน, อัพยากตะท่ีเปนอารัมมณปจจ- 
ยุบบันนธรรมน้ัน ไดแก กามวิบาก ๒๓, กามกิริยา ๑๑, วิญญาณัญจายตนกิริยา ๑, เนา- 
สัญญานาสัญญายตนกิริยา ๑, อภิญญากิริยา ๑ และ ผลจิต ๔ เชน 
        - อรหัตตผลจิต หรือนิพพาน เปนอารัมมณปจจยัธรรม, มหากิริยาจิตท่ีพิจารณษ 
อรหัตตผลจิต หรือพิจารณานิพพาน โดยปจจเวกขณะ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - นิพพานที่เปนอารมณของมูลจิต เปนอารัมมณปจจัยธรรม, ผลจิต ๔ ดวง 
มโนทวาราวัชชนจิต ๑ ดวง เปนอารัมณปจจยุบบันนธรรม 
        - วัตถุรูปท้ัง ๖, อารมณท้ัง ๖, โลกิยวปิากจิต ๓๒, กิริยาจิต ๒๐ ท้ังของตน 
และของผูอ่ืน เปนอารัมมณปจจัยธรรม มหากิริยาจิตของพระอรหันตท่ีพิจารณาอารมณเหลา 
นั้นโดยความเปนอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - รูป เสียง วิบากจิต ๓๑ กิริยาจิต ๒๐ ท่ีเปนอารมณของอภิญญาจิตเปน 
อารัมมณปจจยัธรรม อภิญญากิริยา ๑ มีหทูิพย ตาทิพย เปนตน ของพระอรหันตท่ีรูอารมณ 
เหลานั้น เปนอารัมมณปจจายุบบันนธรรม 
        - อากาสานัญจายตนกิริยา และอากิญจัญญายตนกิริยา เปนอารัมมณปจจยัธรรม, 
วิญญาณัญจายตนกิริยา และเนวสัญญานาสัญญายตนกิริยา เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
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        - ปญจารมณ เปนอารัมมณปจจยัธรรม, ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ เปนอารัมมณ- 
ปจจยุบบันนธรรมวิปากจิต ๓๖, กิริยาจิต ๒๐ รูป ๒๘ รูป ท่ีเปนไปในกาลท้ัง ๓ ท้ังของตนและ 
ของผูอ่ืน เปนอารัมมณปจจยัธรรม, มโนทวาราวัชชนจิต เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        ๘.  อัพยากตะ เปนปจจยัแกกุศล ไดแก วิปากจิต ๓๕ (เวนอรหัตผล) 
กิริยาจิต ๒๐, รูป ๒๘, นิพพาน เปนอารัมมณปจจยัธรรม, มหากุศล ๘ มัคคจิต ๔ และ 
อภิญญากุศล ๑ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม เชน 
        - ผลเบ้ืองตํ่า ๓ หรือนิพพาน เปนอารัมมณปจจยัธรรม มหากุศลจติของพระ- 
เสกขบุคคลท่ีพิจารณา (ปจจเวกขณะ) อารมณเหลานัน้ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - นิพพาน เปนอารัมมณปจจัยธรรม, โคตรภู หรือโวทาน คือ มหากุศลญาณ 
สัมปยุตตก็ดี มัคคจิต ๔ ท่ีกําลังเกิดข้ึนนัน้ก็คือ เปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - วัตถุ ๖. อารมณ ๖, โลกียวิปากจิต ๓๒, กิริยาจิต ๒๐ เกิดข้ึนแกตนเอง 
หรือของผูอ่ืนในการท้ัง ๓ เปนอารัมมณปจจัยธรรม, มหากุศลท่ีพิจารณาอารมณนัน้ๆ เปน 
อารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        - พระสกขบุคคลและปุถุชน พิจารณา รูป เสียง วิบากจิต กิริยาจิต ดวย 
อภิญญากุศล อารมณเหลานีเ้ปนอารัมมณปจจัยธรรม อภิญญากุศลจิตท่ีรูเห็นอารมณเหลานัน้ 
แตนับเปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
        ๙.  อัพยากตะ เปนปจจยัแกอกุศล ไดแก วตัถุ ๖, อารมณ ๖, โยกิย- 
วิบากจิต ๓๒ กิริยาจิต ๒๐ รูป ๒๘ ของตนเองและของผูอ่ืนในกาลท้ัง ๓ เหลานี้เปนอารมณ 
เม่ือใด เม่ือนัน้ก็เปนอารัมมณปจจยัธรรม ทําใหอกุศลจติมีโลภะเปนตนเกิดข้ึนได, อกุศลจิต 
ท่ีเกิดขึ้นเพราะอารมณเหลานั้นเปนอารัมมณปจจยุบบันนธรรม 
                                                ปจจัยท่ีเกิดรวมดวยกันได มี ๘ ปจจัย คือ 
        ๑.  อารัมมณปจจยั 
        ๒.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๓.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย  
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        ๔.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๕.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
        ๖.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
        ๗.  อารัมมณปุเรชาตัตตถิปจจัย 
        ๘.  อารัมมณปุเรชาตอวคิตปจจัย 
                                                        ๓.  อธิปติปจจัย 
        อธิปติปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนอธิบดี คือเปนสวนยิ่งใหญ 
เปนสวนเดนพเิศษ อธิปติปจจัย จําแนกออกไดเปน ๒ คือ 
        ๑.  อารมณ ๖ อยางใดอยางหนึ่ง ท่ีพึงกระทําใหเอาใจใสเปนพิเศษ ชวยอุปการะ 
แกนามนั้น ช่ือวา อารัมมณาธิปติปจจัย 
        ๒.  อธิบดีท้ัง ๔ มี ฉันทาธิปติ เปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนาม รูปท่ีเกิด 
ข้ึน พรอมกันกับคนนั้น ช่ือวา สหชาตาธิปติปจจัย 
        ๓.  อธิบดีท้ัง ๔ มี แนทาธิปติ เปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนาม รูปท่ีเกิด 
ข้ึนพรอมกันกบัคนนั้น ช่ือวา สหาชาตาธิปติปจจัย 
        พึงทราบอรรถาธิบายโดยสังเขปดังตอไปนี ้
                                                        อารัมมณาธิปติปจจยั 
        วาโดย อาการ นามรูป เปนปจจยัธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอารัมมณชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นไดแก อารมณ 
นั้นเอง 
        วาโดย กาล เปนไดท้ัง อดีต อนาคต ปจจุบัน และกาลวิมุติ 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติและอุปถัมภาสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก นีผันนรูป ๑๘ ท่ีเปน 
อิฏฐารมณ, จติ ๘๘ (เวนโทสจิต ๒ โมหจิต ๒ ทุกขกายวิญญาณ ๒), เจตสิก ๔๗ (เวน 
โทสะ อิสสะ มัจฉริยะ กุกกจุจะ วิจกิิจฉา) และนิพพาน 
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        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก โลภมูลจิต ๘, มหากุศล ๘, มหา 
กิริยาญาณสัมปยุตต ๔, โลกุตตรจิต ๘ เจตสิก ๔๕, (เวนโทสะ อิสสา มัจฉริยะ กุกกจุจะ 
วิจิกจิฉา อัปปมัญญา ๒) 
        องคธรรมของปจจนิกธรรม ไดแก โลกียจิต ๘๑ เจตสิก ๕๒ และรูปท้ังหมด 
ท่ีไมเปนอิฏฐารมณ 
        ปญหาวาระในอารัมมณาธิปติปจจยั 
        อารัมมณาธิปติปจจัย มี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล คือ กุศลท่ีไดบําเพ็ญมาแลว อันไดแกกศุลจิต ๒๐ 
(เวนอรหัตตมัคค) ซ่ึงทําใหซาบซ้ึงตรึงใจเปนพิเศษก็ดี ฌานท่ีไดถึงท่ีแลว อันไดแก 
มัคคตกุศลจิต ๔ ก็ดี โคตรภแูละโวทาน อันไดแก มหากศุลญาณสัมปยุตจิต ๔ กด็ี และ 
มัคคจิตเบ้ืองตํ่า ๓ อันเกิดข้ึนแลวแกพระเสกขบุคคลก็ดี ธรรมเหลานี้เปนอารัมมณาธิปติปจจัย 
ธรรม มหากุศลจิตท่ีพิจารณาธรรมนั้นๆ เปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล คือ กุศลท่ีไดบําเพ็ญมาแลว อันไดแก โลกิยกุศล 
๑๗ เม่ือนึกถึงกุศลเหลานี้โดยความเอาใจใสเปนพิเศษ ก็เปนอารัมมณาธิปติปจจัยธรรม ทํา 
ใหเกดิคะ ทิฏฐิ ราคะ ทิฏฐิ คือ อกุศลจิต ท่ีเกิดข้ึนโดยอารมณเหลานี้ เปนอารัมมณา- 
ธิปติปจจยุบบันนธรรม- 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแก อัพยากตะ ไดแก กุศล คือ อรหัตตมัคค ๑ เปน 
อารัมมณาธิปติปจจัยธรรม, มหากิริยาจิต (ในปจจเวกขณวิถี) ท่ีพิจารณาอรหัตตมัคคนั้น 
เปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก ผูท่ีเพลิดเพลินตอราคะ ตอทิฏฐิ โดย 
ความเอาใจใสเปนพิเศษ อันไดแก โลภจิต ๘ ดวงนัน้ เปนอารัมมณาธิปติปจจัยธรรม ทํา 
ใหเกดิราคะ ทิฏฐิข้ึนอีก ราคะ ทิฏฐิ อันไดแก โลภมูลจิต ๘ ท่ีเกิดข้ึนอีกนี้เอง เปน 
อารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม  
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        ๕.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อรหัตผลจิตหรือนิพพานเปน 
อารัมมณาธิปติปจจัยธรรม มหากิริยาจิต (ในปจจเวกขณวิถี) ท่ีพิจารณาอรหัตผลจิต ก็ด ี
พิจารณานพิพานก็ดี เปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก ผลจิตเบ้ืองตํ่า ๓ หรือนิพพาน เปน 
อารัมมณาธิปติปจจัยธรรม มหากิริยาจิต พระเสกขบุคคล ๓ ท่ีพิจารณา (ปจจเวกขณะ) 
ผลจิตหรือนิพพานเปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        นิพพาน เปนอารัมมณาธิปติปจจัยธรรม, โคตรภูของติเหตุกปุถุชน โวทาน ของ 
พระเสกบุคคล ๓ อันไดแกมหากุศลญาณสัมปยุตต ๔ และมัคคจิต ๔ ของมัคคบุคคล ๔ 
เปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก การเอาใจใสเปนพิเศษในวตัถุ ๖, 
กามอารมณ ๕, โลกิยวิบาก ๓๑ (เวนทุกขสหคตกายวิญญาณ ๑) และกิริยาจิต ๒๐ เปน 
อารัมมณาธิปติปจจัยธรรม. เกิดความเพลิดเพลิน มีราคะ ทิฏฐิ อันไดแกโลภจิต ๘ ข้ึน 
เปนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        ๓.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๔.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๕.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
        ๖.  อารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
        ๗.  อารัมมณปุเรชาตอวคิตปจจัย 
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        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรมรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมและปจจยบุบันนธรรม 
เกิดรวมในจติดวงเดียวกัน 
        วาโดย กาล เปนไดเฉพาะในกาลท่ีเปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภาสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก ฉันทเจตสิก วิริยเจตสิก ปญญาเจตสิก ท่ีใน 
สาธิปติชวน ๕๒ (คือชวนจิต ๕๕ เวน หสิตุปปาทจิต ๑ โมหมูลจิต ๒ จึงเหลือ ๕๒) และ 
จิต เฉพาะสาธิปติชวนจิต ๕๒ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก สาธิปติชวนจิต ๕๒, เจตสิก ๕๐ 
(เวนวจิิกิจฉาเจตสิก ๑ ละเวนฉันทะ วิริยะ ปญญา ในขณะท่ีเปนอธิบดี ๑ จิตตชรูปท่ีเกิด 
ดวยสาธิปติชวนติต ๕๒ นั้น 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก กามจิต ๕๔ ท่ีไมไดเกดิรวมกับอธิบดี 
องคธรรมของอธิบดี เฉพาะองคท่ีกําลังเปนอธิบดี มัคคตวิบาก ๙, จิตตชรูป ท่ีไมไดเกิด 
รวมกับอธิบด,ี ขัมมชรูป, อุตุชรูป, อาหารชรูป 
                                        ปญหาวาระในสหชาตาธิปติปจจยั 
        สหชาตาธิปติปจจัยมี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลอธิบดี ๔ องคใดองคหนึ่งในมหากุศล ๘, 
มัคคตกุศล ๙ มัคคจิต ๔ เปนสหชาตาธิปติปจจัยธรรม นามขันธ ท้ังหลายท่ีสัมปยุตยดวย 
กุศลอธิบดีนั้น อันไดแก กุศลจิต ๒๑ เปนสหชาตาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลอธิบดี ๔ องคใดองคหนึ่งใน 
กุศลจิต ๒๑ เปนสหชาตาธิปติปจจัยธรรม, กุศลสาธิปติจิตตชรูป เปนสหชาตาธิปติปจจยุบ- 
บันนธรรม  
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        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก กุศลอธิบดี ๔ องคใดองค 
หนึ่งในกุศลจติ ๒๑ เปนสหชาตาธิปติปจจยัธรรม, กุศลจิต ๒๑ ดวย และกุศลสาธิปติจิตตชรูป 
เปนสหชาตาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อธิบดี ๓ (เวนวมัิงสาธิปติ) องคใดองค 
หนึ่งในโลภมูล ๘ โทลมูล ๒ เปนสหชาตาธิปติปจจัยธรรม นามขันธท้ังหลายท่ีสัมปยุตตดวย 
อกุศลอธิบดีนั้น อันไดแก โลภมูลจิต ๘ โทสลูลจิต ๒ เปนสหชาตาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลอธิบดี ๓ องคใดองคหนึ่งใน 
อกุศลจิต ๑๐ เปนสหชาตาธิปติปจจัยธรรม, จิตตชรูปท่ีเกดิรวมดวยอกุศลจิต ๑๐ ดวงนัน้ 
เปนสหชาตาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก อกศุลอธิบดี ๓ องคใด 
องคหนึ่งในอกุศลจิต ๑๐ เปนสหชาตาธิปติปจจัยธรรม อกุศลจิต ๑๐ คือ โลภมูลจิต ๘ 
โทสมูลจิต ๒ และ อกุศลสาธิปติจิตตชรูปดวย เปนสหชาตาธิปติปจจยบุบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อธิบดี ๔ องคใดองคหนึ่งท่ีใน 
สเหตุกกริยาจติ ๑๗ ท่ีในผลจิต ๔ เปนสหชาตาธิปติปจจยัธรรม สเหตุกกิริยาจติ ๑๗ ผล- 
จิต ๔ และอพยากตสาธิปติจติตชรูป เปนสหชาตาธิปติปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมกนัได มี ๑๓ ปจจยั คือ 
        ๑.  สหชาตาธิปติปจจัย 
        ๒.  เหตุปจจัย 
        ๓.  สหชาตปจจัย 
        ๔.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๕.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๖.  วิปากปจจัย  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 16 
                                                                        ๑๖ 
        ๗.  นามอาหารปจจัย 
        ๘.  สหชาตินทริยปจจยั 
        ๙.  มัคคปจจัย 
        ๑๐. สัมปยุตตปจจยั 
        ๑๑. สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๑๒. สหชาตัตถิปจจัย 
        ๑๓.  สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๔.  อนนัตรปจจัย 
        อนันตรปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความตอเนื่องกันไมระหวางค่ัน 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอนันตรชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นชวยอุปการะให 
ปจจยุบบันนธรรม เกิดโดยไมมีระหวางค่ัน 
        วาโดย กาล เปนอดีตกาล หมายความวา ปจจยัธรรมนั้นตองดับไปเสียกอน จึง 
จะชวยอุปการะใหปจจยุบบันนธรรมเกิดได 
        วาโดย สัตติ เปนธรรมสัตติแตยานเดยีว 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจยธรรม ไดแก จติ ๘๑ เจตสิก ๕๒ ท่ีเกิดกอน (เวน 
จุติจิตของพระอรหันต) 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๑ เจตสิก ๕๒ ท่ีเกดิทีหลัง 
รวมท้ังจุติจิตของพระอรหันตดวย 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก รูปท้ังหมด 
        ขอสังเกต อนันตรปจจยันี้เกี่ยวแกวิถีจติิมาก ถาไดนําวิถีจิติมาพิจารณารวมพรอม 
กับปจจยันี้ดวย ก็จะทําใหเกดิความเขาใจไดเปนอยางด ี
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        ปญหาวาระในอนันตรปจจัย 
        อนันตรปจจัยมี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล โลกียกุศลชวน ๑๗ ดวงที่เกิดกอน (เวนชวนดวง 
สุดทาย) เปนอนันตรปจจยั, กุศลชวนะท่ีเกดิทีหลัง (เวนชวนะดวงแรก) อันไดแก กุศลชวนะ 
๒๑ เปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม กลาวคือ 
        - มหากุศล ๘ ท่ีเกิดกอนเปนอนนัตรปจจัยธรรม มหากุศล ๘ ท่ีเกดิทีหลังเปน 
อนันตรปจจยบุบันนธรรม 
        - มหากุศล ๔ ท่ีเกิดกอนเปนอนนัตรปจจัยธรรม มัคคจิต ๔ ท่ีเกดิทีหลังเปน 
อนันตรปจจยบุบันนธรรม 
        - มหากุศล ๔ ท่ีเกิดกอนเปนอนนัตรปจจัยธรรม, มหัคคตกุศล ๔ ท่ีเกิดทีหลัง 
เปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม 
        - มหัคคตกุศล ๙ ท่ีเกิดกอน เปนอนันตรปจจัยธรรมมหัคคตกุศล ๙ ท่ีเกิดที 
หลังเปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลชวนะ ๒๑ ดวงสุดทายเปนอนนัตร- 
ปจจัยธรรม ตทาสัมพนะ ๑๑, มหัคคตวิบาก ๙, ผลจิต ๔ เปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม 
กลาวคือ 
        - มหากุศล ๘ เปนอนันตรปจจัย ตทาลัมพนะ ๑๑ ภวังคจิต ๑๔ ท่ีเกิด 
ทีหลัง เปนอนนัตปจจยุบบันนธรรม 
        - มหัคคตกุศล ๙ เปนอนันตรปจจยั ตเิหตุกภวังคจิต ๑๓ ภวงัคจิต ๑๙ ท่ี 
เกิดทีหลัง เปนอนันตรปจจยบุบันนธรรม 
        - มัคคจิต ๔ เปนอนนัตรปจจัย ผลจิต ๔ ภวังคจิต ๑๓ ท่ีเกิดทีหลัง เปน 
อนัตรปจจยุบบันนธรรม 
        - อนุโลมญาณ ๓ เปนอนันตรปจจยั ผลสมาบัติ ๓ ภวังคจิต ๑๙ ท่ีเกิดที- 
หลัง เปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม  
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        - เนวสัญญานกุศล ๑ เปนอนันตรปจจยั อนาคามิผล ๑ ภวังคจิต ๑๙ ท่ี 
เกิดทีหลัง เปนอนันตรปจจยบุบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกอกุศล อกุศลชวนะ ๑๒ ท่ีเกดิกอน (เวนดวงสุดทาย) 
เปนอนันตรปจจัยธรรม. อกศุลชวนะ ๑๒ ท่ีเกิดทีหลัง (เวนดวงแรก) เปนอนันตรปจจยุบ- 
บันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอพยากตะ ไดแก อกุศลชวน ๑๒ ดวงสุดทาย เปน 
อนันตรปจจยัธรรม ตทารัมพนะ ๑๑, มหัคคตวิบาก ๙, ภวังคจติ ๑๙ เปนอนันตรปจจยุบ- 
บันนธรรม 
        ๕.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากจิต ๓๖ (เวนจุตจิิตของ 
พระอรหันต) กิริยาจิต ๒๐ ท่ีเกิดกอนๆ เปนอนันตรปจจัยธรรม วิบากจิต ๓๖, กิริยาจิต ๒๐ 
ท่ีเกิดทีหลังนัน้เปนอนนัตรปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก มโนทวาราวัชชนจิต ๑ เปนอนันตร- 
ปจจัยธรรม, ชวนดวงท่ี ๑ ของมหากุศลจิต ๘ เปนอนันตรปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัอกุศล ไดแก มโนทวาราวัชชนจิต ๑ เปน อนันตร- 
ปจจัยธรรม, ชวนดวงท่ี ๑ ของ อกุศลจิต ๑๒ เปนอนนัตรปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๗ ปจจยั คือ 
        ๑.  อนันตรปจจัย 
        ๒.  สมนนัตรปจจัย 
        ๓.  อนันตรรูปนิสสยปจจัย 
        ๔.  อาเสวนปจจัย 
        ๕.  นานกัขณิกกัมมปจจัย 
        ๖.  นัตถิปจจัย 
        ๗.  วิคตปจจัย  
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                                                        ๕.  สมนันตรปจจยั 
        สมมันตรปจจัยนี้ เปนเชนดียวกนักับอนันตรปจจยัท่ีกลาวมา ตางกันแตท่ีพยัญชนะ 
สวนอรรถ คือเนื้อความหรือความหมายของปจจัยท้ัง ๒ นี้เหมือนกันทุกประการ ไมผิดแผก 
แตกตางกนัเลย ดังท่ีพระอรรถกถาจารยกลาวไววา 
        โย อนนตฺรปจฺจโย. เสฺวว สมนนฺตรปจฺจโย พยฺฺชนมตฺตเมว เหตถฺ นาน 
อุปจยสนฺตติ อาทีสุ วิย อธิวจนนิรุตฺติทุกาทีสุ วิย จ. อตฺถโต ปน นาน นตฺถิ 
        ธรรมใดเรียกวา อนันตรปจจัย ธรรมนั้นแลเรียกวาสมนันตรปจจยั คือ ปจจยั ๒ 
อยางนี้ ตางกนัแตเพยีงพยัญชนะเทานัน้ เชนเดียวกับคําวา ปุปจยะ สันตติ และคําวา 
อธิวจนทุกะ นรุิตตทุกะ เปนตน ซ่ึงวาโดยเนื้อความแลว ไมแตกตางกันเลย 
        แตอาจารยรุนหลังบางทานกลาววา ปจจัยท้ัง ๒ อยางนี้ แตกตางกันบางเล็กนอย 
กลาวคือ ปจจยัธรรมท่ีเกิดกอนและดับลงไปแลว มีอํานาจทําใหปจจยบุบันนธรรม เกิดข้ึน 
ตอเนื่องกับตนโดยไมมีระหวางค่ัน นี้เปน อนันตรปจจัย สวนปจจยัธรรมท่ีเกิดข้ึนกอนและ 
ดับลงแลว มีอํานาจทําใหปจจยุบบันธรรมเกิดข้ึนตอเนื่องกับตนอยางกระช้ันชิดติดตอกันไป 
ไมมีระหวางค่ันเลยทีเดยีว ท้ังไมสับสนคือไมสับลําดับกันดวย นี้เปน สมนันตรปจจยั เชน 
เม่ือปญจทวาราวัชชนจิตเกิดข้ึนและดับไปกอนแลว ตอจากนั้นทวิปญจวิญญาณจิตก็ตองเกิดข้ึน 
ตอเนื่องทันที จะขามลําดับไปถึง สัมปฏิจฉนจิตหาไดไม 
        เม่ือแสดงอนันตรปจจยัแลว ยังแสดง สมนันตรปจจยัซํ้าอีก ก็เพื่อจะย้ําใหหนักแนน 
วา จิตท่ีเกิดกอนตองดับไปเสียกอน แลวจึงจะเกดิจิตอีกดวงหน่ึงทีหลังได เปนดังนี้ตดิตอกันไป 
โดยไมขาดสาย จะไดตระหนักแนวาจิตนีไ้มไดตั้งอยูตลอดไปจนถึงเวลาตาย จึงจะดับไปคร้ังหนึ ่
เพราะตามสภาวะน้ัน จิตเกิดดับอยูไมวายแมถึงเวลาตาย คือจุติจิตเกดิข้ึนและดับไปแลวก็ยังมี 
ปฏิสนธิจิตมาสืบตอไปไมขาดสายไดเลย ท้ังนี้ก็ดวยอํานาจแหง อนันตรปจจัยสมนนัตรปจจัย 
                                                                ๖.  สหชาตปจจัย 
        สหชาตปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเกิดพรอมกนั เกิดข้ึนรวมกัน 
        วาโดย อาการ นามรูปเปนปจจยัธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม  
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        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมเกิดพรอมกับปจจ- 
ยุบบันนธรรมและชวยอุดหนุนปจจยุบบันนธรรมดวย 
        วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นยังอยูในระหวาง 
อุปาทะ ฐิต ภังคะ คือยังไมทันดับไป 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก จติ ๘๙ เจตสิก ๕๒ ท้ังในปฏิสนธิกาล 
และในปวัตตกาล, มหาภูตรูปท่ีเกิดดวยสมฏุฐานท้ัง ๔ ท้ังในปฏิสนธิกาล และในปวตัติกาล, 
หทยวัตถุกับปญจโวการปฏิสนธิ ๑๕ ดวง เจตสิก ๓๕ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ มหาภูตรูป 
กับอุปาทายรูปท่ีเกิดดวยสมฏุฐานท้ัง ๔ หทยวัตถุกับปญจโวการปฏิสนธิ ๑๕ เจตสิก ๓๕ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไมมี เพราะปจจยันี้ไมมีธรรมท่ีไมใชผล 
                                                ปญหาวาระในสหชาตปจจยั 
        สหชาตปจจัยนี้มี ๙ วาระ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลจิต ๒๑ คือ กุศลนามขันธ ๔ แลวแต 
จะยกเอาขันธใดวาเปนปจจยั ขันธนั้นก็เปนสหชาติปจจยัธรรม. กุศลจิต ๒๑ คือ กุศลนามขันธ 
เหลือก็เปนชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลจิต ๒๑ เปนสหชาติปจจัยธรรม. 
จิตตชรูปท่ีเกิดดวยกุศลจิตนัน้ก็เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก กุศลจิต ๒๑ เปน สหชาต- 
ปจจัยธรรม, กศุลจิต ๒๑ ดวย จิตตชรูปท่ีเกิดดวยกุศลจิตนั้นดวย เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลจิต ๑๒ คือ อกุศลนามขันธ ๔ 
แลวแตจะยกเอาขันโใดวาเปนปจจยั ขันธนั้นก็เปนสหชาตปจจัยธรรม, อกุศลจิต ๑๒ คือ 
อกุศลนามขันธท่ีเหลือ ก็เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
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        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลจิต ๑๒ เปนสหชาตปจจัยธรรม 
อกุศลจิต ๑๒ ดวง จิตตชรูปท่ีเกิดดวยอกุศลจิตนั้นดวย เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก อกศุลจิต ๑๒ เปนสห- 
ชาตปจจัยธรรม อกุศลจิต ๑๒ ดวย จิตตชรูปท่ีเกิดดวยอกุศลจิตนั้นดวย เปนสหชาตปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแกวิบากจิต ๓๖ คือ วิบากนาม 
ขันธ ๔, กิริยาจิต ๒๐ คือ กิรยานามขันธ ๔ เปนสหชาตปจจัยธรรม, วิบากจิต ๓๖ คือ 
วิบากนามขันธ ๔, กิริยาจิต ๒๐ คือ กิริยานามขันธ ๔, วิบากจิตตชรูปกิริยาจิตตรูปตาม 
สมควร เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        มหาภูตรูปท่ีเกิดดวยสมฏุฐานท้ัง ๔ แลวแตจะยกเอารูปใดวาเปนสหชาตปจจยัธรรม 
รูปท่ีเหลือก็เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        มหาภูตรูปท่ีเกิดดวยสมฏุฐานท้ัง ๔ เปนสหชาตปจจยัธรรม อุปาทายรูปท่ีอาศัยเกิด 
กัมมหาภูตรูปนั้น เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๘.  กุศลดวยอพยากตะดวยเปนปจจัยแกอพยากตะ กุศลจิต ๒๑ คือ กุศล 
นามขันธ ๔ ดวยและมหาภูตรูปท่ีเกิดจากกุศลจิตนั้นดวย เปนสหชาตปจจัย กุศลจิตชมหาภูตรูป 
ท่ีเหลือ และกุศลจิตตชอุปาทายรูป เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๙.  อกุศลและอัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลจิต ๑๒ คือ 
อกุศลนามขัน ๔ ดวย และอกุศลจิตตชมหาภูตรูปดวย เปนสหชาตปจจยั อกุศลจิตตชมหาภูตรูป 
ท่ีเหลือ และอกุศลจิตตชอบ ทายรูป เปนสหชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  สหชาตปจจัย 
        ๒.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๓.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๔. วิปากปจจัย  
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        ๕.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๖.  สหชาตวิปยุตตปจจยั 
        ๗.  สหชาตตัตถิปจจัย 
        ๘.  สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๗.  อัญญมัญญปจจัย 
        อัญญมัญญะ ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความอาศัยกันและกนั หมายความวา 
ตางตองพึ่งพิงอิงกันจึงเกิดได จึงต้ังอยูได 
        วาโดย อาการ นามรูปเปนปจจยัธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ คือ ปจจยัธรรมและปจจยุบบันนธรรมนั้นเกดิรวม 
พรอมกัน 
        วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน คือ ปจจยัธรรมยังไมไดดับไป 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมแหงปจจยัธรรม ไดแก นามขันธ ๔ คือ จติ ๘๙ เจตสิก ๕๒ 
มหาภูตรูปท่ีเกดิดวยสมุฏฐานท้ัง ๔, ปญจโวการปฏิสนธินามขันธ ๔ กับปฏิสนธิหทยวัตถุ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก นามขันธ ๔ คือ จิต ๘๙ เจตสิก 
๕๒ มหาภูตรูปท่ีเกิดดวยสมฏุฐานท้ัง ๔, ปญจโวการปฏิสนธินามขันธ ๔ กับปฏิสนธิหทยวัตถุ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก อุปาทายรูป ๒๓ (เวนหทยวตัถุ) 
        ปญหาวาระในอัญญมญัญปจจัย 
        อัญญมัญญปจจัย มี ๓ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแกกุศลจิต ๒๑ คือ กุศลนามขันธ ๔ แลวแต 
จะยกเอาขันธใดวาเปนปจจยั ขันธนั้นก็เปนปญญมัญญปจจัยธรรม กศุลจิต ๒๑ คือ กุศล- 
นามขันธท่ีเหลือ ก็เปนอัญญมัญญปจจยบุบันนธรรม  
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        ๒.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลจิต ๑๒ คือ อกุศลนามขันธ ๔ 
แลวแตจะยกเอาขันธใดวาเปนปจจยั ขันธนั้นก็เปนอัญญมัญญปจจัยธรรม, อกุศลจิต ๑๒ คือ 
อกุศลนามขันธท่ีเหลือก ก็เปนอัญญมัญญปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากจิต ๓๖ คือ วิบากนามขันธ 
๔ กิริยาจิต ๒๐ คือ กิริยานามขันธ ๔ แลวแตจะยกเอาขันธใดวาเปนปจจัยขันธนัน้ก็เปน 
อัญญมัญญปจจัยธรรม วิบากจิต ๓๖ คือ วิบากนามขันธท่ีเหลือ กิริยาจิต ๒๐ คือ กิริยา 
นามขันธท่ีเหลือ ก็เปนอัญญมัญญปจจยบุบันนธรรมตามลําดับ 
        วิบากนามขันธ ๔ คือ ปฏิสนธิจิต ๑๕ (เวนอรูปปฏิสนธิ ๔) ในปฏิสนธิขณะกับ 
หทยวัตถุ แลวแตจะยกจิตหรือหทยวัตถุวาเปนปจจยั จิตหรือหทยวัตถุนัน้ก็เปนอัญญมัญญ- 
ปจจัยธรรม, จติหรือหทยวัตถุท่ีเหลือก็เปนอัญญมัญญปจจยุบบันนธรรม 
        มหาภูตรูป ๔ ท่ีเกิดดวยสมุฏฐานท้ัง ๔ แลวแตจะยกเอารูปใดวาเปนปจจยัรูปนัน้ 
ก็เปนอัญญมัญญปจจัยธรรม, รูปท่ีเหลือในสมุฏฐานนั้นก็เปนอัญญมัญญปจจัยยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันไดมี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๒.  สหชาตปจจัย 
        ๓.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๔. วิปากปจจัย 
        ๕.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๖.  สหชาตวิปยุตตปจจยั 
        ๗.  สหชาตตัตถิปจจัย 
        ๘.  สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๘.  นิสสยปจจัย 
        นิสสยปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนท่ีอยูอาศัย 
        นิสสยปจจัย จําแนกออกไดเปน ๓ คือ 
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        ๑.  ปจจัยธรรมนั้นชวยอุปการะใหปจจยุบบันนธรรมเกิดข้ึนพรอมกับตนดวย และ 
ปจจัยธรรมนัน้เปนท่ีอิงอาศัยใหปจจยุบบันนธรรมต้ังม่ันอยูดวย อยางนี้ช่ือวา สหชาตนิสสย- 
ปจจัย 
        ๒.  ปจจยัธรรม คือ วัตถุท่ีเกิดกอนปจจยุบบันธรรม และยังไมทันดับไปนัน้ 
ไดชวยอุปการะโดยเปนท่ีอิงอาศัยใหปจจยบุบันนธรรมเกิดข้ึนดวย ใหตั้งม่ันอยูดวย อยางนี้ช่ือ 
วา วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยั 
        ๓.  ปจจัยธรรม หมายเฉพาะหทยวตัถุ (อยางเดยีว) ท่ีเกิดกอนปจจยบุบันนธรรม 
และยังไมทันดับไปนั้นเปนอารมณดวย ชวยอุปการะโดยเปนท่ีอิงอาศัยใหปจจยุบบันนธรรมเกิด 
ข้ึนดวย ใหตั้งม่ันอยูดวย อยางนี้เช่ือวา วัตถารัมมณปุเรชาติสสยปจจัย 
        นิสสยปจจัยท้ัง ๓ ประเภทนี้มีลักษณะแตกตางกันดงันี้ 
        - สหชาตนิสสยปจจัย มีลักษณะ ๒ ประการ คือ 
        (๑)  มีลักษณะเปนสหชาต หมายความวา ปจจยัธรรมกับปจจยุบบันนธรรมนั้นเกิด 
พรอมกัน 
        (๒)  มีลักษณะเปนนิสสย หมายความวา ปจจยัธรรมเปนท่ีอาศัย เปนท่ีอิงอาศัย 
แหงปจจยุบบันนธรรม โดยอาการต้ังม่ันดวย 
        - วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย มีลักษณะ ๓ ประการ คือ 
        (๑)  มีลักษณะเปนวัตถุ หมายความวา เปนท่ีตั้งของปจจยุบบันนธรรม อันได 
แกวตัถุ ๖ มีจกัขุวัตถุเปนตน หทยวัตถุเปนท่ีสุด 
        (๒)  มีลักษณะเปนปุเรชาต หมายความวา ปจจยัธรรม (คือวัตถุ ๖) นั้นเกดิ 
กอนปจจยุบบันนธรรมดวย 
        (๓)  มีลักษณะเปนนิสสย หมายความวา ปจจัยธรรม (คือวัตถุ ๖) นัน้เปนท่ี 
อาศัย เปนท่ีอิงอาศัยแหงปจจยุบบันนธรรม โดยอาการต้ังมั่นดวย 
        - วัตตารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย มีลักษณะ ๔ ประการ คือ 
        (๑)  มีลักษณะเปนวัตถุ หมายความวา เปนท่ีตั้งของปจจยุบบันนธรรม ในท่ีนี้ได 
แก หทยวัตถุโดยเฉพาะ  
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        (๒)  มีลักษณะเปนอารัมมณ หมายความวา ปจจยัธรรม (คือ หทยวตัถุ) นั้น 
เปนอารมณของปจจยุบบันนธรรมดวย 
        (๓)  มีลักษณะเปนปุเรชาต หมายความวาปจจยัธรรม (คือหทยวัตถุ) นั้นเกดิ 
กอนปจจยุบบันนธรรมดวย 
        (๔)  มีลักษณะเปนนิสสย หมายความวา ปจจัยธรรม คือหทยวตัถุ) เปนท่ีอาศัย 
เปนท่ีอิงอาศัยแหงปจจยุบบันนธรรม โดยอาการต้ังม่ันดวย 
        นิสสยปจจัย ๓ อยางนี้ มีอรรถาธิบายโดยสังเขปดังตอไปนี ้
                                                        สหชาตนิสสยปจจัย 
        สหชาตนสิสย หมายความวา เปนท่ีอิงอาศัยกันเพราะความท่ีเกิดพรอมกัน 
        วาโดย อาการ นามรูปเปนปจจยั นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ 
        วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม เหมือนองคธรรมในสหชาตปจจัย 
        ปญหาวาระในนิสสยปจจัยกับจํานวนปจจัยท่ีเกิดรวมกัน ไดก็เปนเหมือนกับสหชาต- 
ปจจัยทุกประการ 
                                                   วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยั 
        วัตถุปุเรชาต หมายความวา วัตถุ ๕ ท่ีเกดิกอน 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนวัตถุปุเรชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมซ่ึงชวยอุปการะแก 
ปจจยุบบันนธรรมน้ัน โดยการท่ีเปนท่ีตั้งดวย และโดยการท่ีเกิดกอนดวย 
        วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน หมายความวา แมปจจัยธรรมจะเกิดกอน แตก ็
ยังไมทันดับไป คือ ยังอยูในระหวาง ฐีติขณะ ยังไมทันถึงภังคขณะ 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ  
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        วาโดยองคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก วัตถุ ๖ คือ จักขุวตัถุ โสตวัตถุ ฆาน- 
วัตถุ ชิวหาวัตถุ กายวัตถุ และหทยวัตถุ ท่ีเกิดกอนปจจยบุบันนธรรม 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแกจิต ๘๕ (เวนอรูปวิบาก ๔) ท้ังท่ี 
แนนอนและไมแนนอน ในปญจโวการภมิู ท่ีเปนวัตติกาล 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก โลภมูลจิต ๘, โมหมูลจิต ๒ มโน- 
ทวาราวัชชนจติ ๑, มหากุศลจิต ๘, มหากิริยาจิต ๘, อรูปจิต ๑๒ และโลกุตตรจิต ๗ 
(เวนโสดาปตติมัคคจิต ๑) รวมจิต ๔๖ ดวง ท้ังท่ีแนนอนและไมแนนอน, ปญจโวการปฏิ- 
สนธิจิต ๑๕ และรูปท้ังหมด 
        ขอสังเกต 
        ท่ีวาท้ังท่ีแนนอนและไมแนนอนนั้นพึงเขาใจดังนี ้
        - ปจจยุบบันนธรรมท่ีแนนอน ไดแก โทสมูลจิต ๒, อเหตุกจิต ๑๗ (เวน 
มโนทวาราวัชชนจิต ๑) มหาวิบาก ๑, รูปาวจรจิต ๑๕ และโสดาปตติมัคคจิต ๑ รวมจติ 
๔๓ ดวงนี้ตองอาศัยวัตถุเกดิ 
        - ปจจยุบบันนธรรมท่ีไมแนนอน ไดแก โลภมูลจิต ๘ โมหมุลจิต ๒, มโนทวา- 
ราวัชชนจิต ๑, มหากุศลจิต ๘, มหากิริยาจติ ๘, อรูปกุศลจิต ๔ อรูปกิริยาจิต ๔ และ 
โลกุตตรจิต ๗ (เวนโลกปตติมัคคจิต ๑) รวมจิต ๔๒ ดวงนี้ ถาเกิดในปญจโวการภูมิ ก็ 
ตองอาศัยวัตถุเกิด ถาเกดิในจตุโวการภูมิไมตองอาศัยวัตถุก็เกิดได 
        - ปจจนกิธรรมท่ีแนอน ไดแก อรูปวิบากจิต ๔ และรูปท้ังหมด ซ่ึงเกิดข้ึน 
ไดโดยไมตองอาศัยวัตถุ จึงเปนปจจยุบบันนธรรม ถาเกิดในจตุโวการภมิู ก็เปน 
ปจจนิกธรรมไป จึงวาไมแนนอน 
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        ปญหาวาระในวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๑.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอพยากตะ ไดแก วัตถุ ๖ ท่ีเกิดกอน เปนวัตถุ 
ปูเรชาตนิสสยปจจัยธรรม, วบิากจิต ๓๒ (เวนอรูปวิบาก ๔), กิริยาจิต ๒๐ ท่ีเกิดทีหลัง 
วัตถุ ๖ นั้น เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        - วัตถุ ๕ มีจักขุวัตถุเปนตน เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัยธรรม ทวปิญจวิญญาณ 
๑๐ มีจักขุวิญญาณเปนตน เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยบุบันนธรรม 
        - หทยวัตถุ ท่ีเกิดพรอมกับจิตดวงท่ีเกดิพรอมกับจิตดวงที่เกิดกอนๆ มีปฏิสนธิ 
จิตเปนตน เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัยธรรม, วิบากจิต ๒๒ (เวนทวปิญจวิญญาณ ๑๐ 
อรูปวิบาก ๔) เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - หทยวัตถุ ท่ีเกิดอยูกอนเวลาที่จะออกจากนิโรธสมาบัตินั้น เปนวตัถุปุเรชาต 
นิสสยปจจัยธรรม อนาคามิผลจิต ๑ อรหัตผลจิต ๑ ท่ีเกดิข้ึนในขณะออกจากนิโรธสมาบัติ 
นั้น เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - วัตถุ ๖ ที่เกิดพรอมกบัจิตดวงท่ีนับถอยหลังจากจตุิจิตไป ๑๗ ขณะ เปนวัตถุ 
ปุเรชาตนิสสยปจจัยธรรม, จติท่ีเกิดพรอมกบัวัตถุ ๖ ท่ีเหลือ ๑๖ เปนวัตถุปุเรชาตนิสสย- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจติดวงกอน ๆ 
มีอาวัชชนจิต- เปนตน เปนวตัถุปุเรชาตนิสสยปจจัยธรรม, กุศลนามขันธ ๔ อันไดแกกุศลจิต 
๒๑ ท่ีเกดิทีหลัง เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกบัจิตดวงท่ีนับถอยหลังจากจตุิจิตไป ๑๗ ขณะเปนวัตถุปุเรชาต 
นิสสยปจจัยธรรม, มรณาสันนกุศลชวนะ อันไดแก ดลกิยกุศลจิต ๑๗ เปนวัตถุปุเรชาต- 
นิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจติดวงกอนๆ 
มีอาวัชชนจิต เปนตน เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยัธรรม, อกุศลนามขันธ ๔ อันไดแก 
อกุศลจิต ๑๒ เปนวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยบุบันนธรรม 
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        - หทยวัตถุ ท่ีเกิดพรอมกับจิตดวงท่ีนบัถอยหลังจากจุติจิตไป ๑๗ ขณะเปน 
วัตถุปุเรชาตินสิสยปจจัยธรรม มรณาสันนอกุศลชวนะ อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ เปนวตัถุ- 
ปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        อนึ่ง ในนิสสยปจจัย มีการแสดงอีกนยัหนึ่ง โดยรวมสหชาตนิสสยปจจยักับวัตถุ 
ปุเรชาตินิสสยปจจัยเขาดวยกัน เรียกวา มิสสกบท และจําแนกเปน ๒ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลและอัพยากตะ เปนปจจยัแกกศุล โดยอํานาจแหงสหชาตนสิสยปจจัย 
และวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยั หมายความวา 
        มีกุศลจิต ๒๑ คือ กุศลนามขันธ ๔ ขันธใดขันธหนึง่และหทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกบั 
จิตดวงกอนๆ เปนสหชาตนิสสยและวัตถุปุเรชตนิสสยปจจัยธรรม, กุศลนามขันธท่ีเหลือเปน 
สหชาตนิสสยและวัตถุปุเรชาตนิสยปจจยบุบันนธรรม 
        ๒.  อกุศลและอัพยากตะ เปนปจจัยแกอกุล โดยอํานาจแหงสหชาตนิสสยปจจยั 
และวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยั 
        อกุศลจิต ๑๒ คือ อกุศลนามขันธ ๔ ขันธใดขันธหนึง่ และหทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกบั 
จิตดวงกอนๆ เปนสหชาตนิสสยและวัตถุปุเรชานิสสยปจจัยธรรม อกุสลนามขันธท่ีเหลือ 
เปนสหชาตนิสสยและวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ท้ัง ๒ วาระนี้ จะยกขันธเดียว หรือ ๒ ขันธ หรือ ๓ ขันธ เปนปจจยัธรรมก็ตาม 
ขันธท่ีเหลือเทาไรก็ตามก็เปนปจจยุบบันนธรรมเสมอไป 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        ๓.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๔.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๕.  วัตถุปุเรชาตปจจัย 
        ๖.  วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย 
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        ๗.  วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย 
        ๘.  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
                                                วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        - วัตถารัมมณปุเรชาต หมายความวา หทยวัตถุท่ีเกิดกอน ซ่ึงเปนอารมณ 
ดวยนั้น เปนท่ีตั้งท่ีอาศัยแกจติท่ีเกิดหลัง 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอารัมมณชาติ หมายความวา ปจจัยธรรม ซ่ึงชวยอุปการะแก 
ปจจยุบบันนธรรมน้ันไดแก อารมณนั่นเอง 
        วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน หมายความวา ปจจยัธรรมนั้นยังอยูในระหวาง 
ฐิติขณะ ยังไมถึงภังคขณะ 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติและอุปถัมภกสัตตะ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจิตดวงท่ีนับถอยหลัง 
จากจุตจิิตไป ๑๗ ขณะ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิตท่ีเหลืออีก ๑๖ ขณะน้ัน คือ 
มดนทวาราวัชชนจิต ๑, กามชวนจิต ๒๙, ตทาลัมพนจิต ๑๑ และอภิญญาจิต ๒ (เฉพาะ 
อิทธิวิธอภิญญาเทานั้น) ขณะท่ีเอาหทยวัตถุเปนอารมณ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก จิต ๘๙ ในเวลาท่ีไมไดเอาหทยวัตถุ 
เปนอารมณและรูปท้ังหมด 
                                        ปญหาวาระในวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยั 
        วัตถารัมมณปุเรชาตนสิสยปจจัยนี้ มี ๓ วาระ คือ 
        ๑.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกบัจิตดวง 
ท่ีนับถอยหลังจากจุตจิิตไป ๑๗ ขณะ เปนปจจัยธรรม, จติท่ีเหลืออีก ๑๖ ขณะ (เวนกศุลชวนะ 
และอกุศลชวนะ) อันไดแก มโนทวาราวัชชนจิต ๑, หสิตุปปาทจิต ๑ มหากิริยาจิต ๘, 
ตทาลัมพนจิต ๑๑ และ อิทธิวิธอภิญญากิริยาจิต ๑ เปนปจจยุบบันนธรรม  
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        ๒.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจติดวงท่ีนับ 
ถอยหลังจากจตุิจิตไป ๑๗ ขณะ เปนปจจยัธรรม, มรณาสันนกุศลชวนจิต ๕ ขณะอันไดแก 
มหากุศลจิต ๘ และอิทธิวิธีอภิญญากุศลจิต ๑ เปนปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก หทยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจติดวงท่ีนับ 
ถอยหลังจากจตุิจิตไป ๑๗ ขณะ เปนปจจยัธรรม, มรณาสันนอกุศลชวนจิต ๕ ขณะอันไดแก 
อกุศลจิต ๑๒ เปนปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
       ๑.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        ๓.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๔.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๕.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
         ๖.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๗.  วัตถารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
        ๘.  วัตถารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจยั  
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                                                                    บทท่ี ๒ 
                                                      อธิบายปจจัย ๒๔ (ตอ) 
                                                        ๙.  อุปนิสสยปจจัย 
        อุปนิสสยปจจยั ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนท่ีอาศัยท่ีมีกําลังมาก 
        อุปนิสสัยปจจยันี้ จําแนกออกไดเปน ๓ คือ 
        ๑.  อารมณชนิดท่ีเปนอธิบดีดวย เปนท่ีอาศัยอันมีกําลังอยางแรงกลาดวย ชวย 
อุปการะใหเกดิปจจยุบบันนธรรมข้ึน อยางนี้เรียกวา อารัมมณูปนิสสยปจจยั 
        ๒.  ธรรมท่ีเปนท่ีอาศัยอันมีกําลังอยางแรงกลาดวย และชวยอุปการะใหปจจยุบ- 
บันนธรรม เกดิข้ึนโดยไมมีระหวางค่ันดวย อยางนีเ้รียกวา อนันตรูปนสิยปจจัย 
        ๓.  ธรรมท่ีเปนท่ีอาศัยอันมีกําลังอยางแรงกลา โดยอํานาจแหงสภาพของตนเอง ไม 
เกี่ยวของดวยอํานาจแหงอารัมมณปจจยั และอนันตรปจจัยเลย อยางนี้เรียกวา ปกตูปนิสสย- 
ปจจัย 
        อนึ่ง ปกตูปนิสสยปจจยั เปนปจจัยท่ีใหเกดิปจจยุบบันนธรรมไดมากกวาปจจยัอ่ืนๆ 
องคธรรม ก็มากมายหลายอยาง จนถึงขับไดช่ือวา มหาปเทสปจจัย 
                                                        อารัมมณูปนิสสยปจจยั 
        คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมดในอารัมนูปนิสสยปจจัยน้ีเปนเหมือน 
กับในอารัมมณาธิปติปจจยัทุกประการ ขอใหดูเทียบกับอารัมมณาธิปติปจจัยนั้น 
                                                         อนันตรูปนิสสยปจจยั 
        คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมดในอนนัตรูปนิสสยปจจัยน้ี เปนเหมือน 
กับในอนนัตรปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับอนนัตรปจจัยนั้น 
                                                            ปกตูปนิสสยปจจัย 
        ปกตูปนสิสย มีความหมายวา การอิงอาศัยท่ีมีกําลังอยางแรงกลานั้น เปนไปอยาง 
ปกติ ตามธรรมดาของสภาพนั้น เอง  
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        วาโดย อาการ บัญญัติ นาม รูป เปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนปกตูนสิสยชาติ ซ่ึงมี ๒ ประเภท คือ สุทธปกตูปนิสสยชาติและ 
มิสกปตูปนิสสยนานักขณิกกัมมชาติ 
        สุทธปกตูปนิสสยชาติ หมายความวา จิต เจตสิก ท่ีเกิดกอนๆ และ รูป บัญญัติ 
ท่ีมีกําลังมาก (พลวะ) นั้นชวยอุปการะแกจติ เจตสิก ท่ีเกดิทีหลัง 
        มิสกปกตูปนิสสยนานักขณิกกัมมชาติ หมายความวา กุศลกรรม อกุศลกรรม ท่ี 
มีกําลังมาก (เวนมัคเจตนา) นัน้ชวยอุปการะแก วิบากนามขันธ 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน อดีต อนาคต และกาลวิมุต 
        วาโดย สัตติ มีชนกสัตติแตอยางเดียว 
        วาโดยองคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก จติ ๘๙ เจตสิก ๕๒ ท่ีเกิดกอนๆ, รูป 
๒๘ และบัญญัติท่ีเปนชนิดท่ีมีกําลังมาก (บัญญัตินั้นเวน อสุภบัญญัติ, กสิณบัญญัติ, โกฏฐาส- 
บัญญัติ, อานาปานบัญญัติ, อากาสบัญญัติ, นามบัญญัติ เปนตน) 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ ท่ีเกดิทีหลัง 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก รูปท้ังหมด 
        ปญหาวาระในปกตูปนสิสยปจจัย 
        ปกตูปนสิสยปจจัย มี ๙ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลจิต ๒๐ (เวนอรหัตตมัคคจิต ๑) ท่ีมี 
กําลังอยางแรงกลาเปนปกตูนิสสยปจจัยธรรม, กุศลจิต ๒๑ ท่ีเกดิข้ึนเพราะปจจยันัน้เปน 
ปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        - สัทธา ศีล สุตะ จาคะ ปญญา อันไดแก มหากุศลจติ ๘ เปนปกตูปนิสสยปจจัย- 
ธรรม กุศลจิต ๒๔ คือ การบําเพ็ญทาน ศีล ภาวนา ท่ีเกดิข้ึนจากกุศลท่ีเปนปจจยันั้นตามควร 
แกการกระทํานั้นๆ เปนปกตูปนิสสยปจจยบุบันนธรรม 
        - มหากุศล ท่ีเจริญสมถภาวนา เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, ฌานจิตท่ีเกิดข้ึน 
เพราะการเจริญภาวนานั้น เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม  
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        - ฌานจิตเบ้ืองตํ่า เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, ฌานจิตเบ้ืองสูงไปตามลําดับ 
เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - มหากุศลในอธิฏฐานวถีิท่ีปรารถนาจะใหอภิญญาจติเกิด เปนปกตูปนิสสยปจจยั- 
ธรรม ปญจมฌานกุศลจิตท่ีใหอภิญญากุศลจิตเกิดข้ึนนัน้เปนปกตูปนสิสยปจจยุบบันนธรรม 
        - มหากุศลท่ีเจริญวิปสสนาภาวนา เปนปกตูปนสิสยปจจยัธรรม, มัคคจิตท่ีเกิดข้ึน 
เพราะการเจริญภาวนานั้น เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - มัคคจิตเบ้ืองตํ่า เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม มัคคจิตเบ้ืองสูงไปตามลําดับเปน 
ปกตูปนิสสยปจจัยยุบบันนธรรม 
        - มัคคจิต เปนปกตูปนสิสยปจจัยธรรม, ปฏิสัมภิทาญาณ ๔ มีอัตถปฏิสัมภิทาญาณ 
ธัมมปฏิสัมภิทาญาณ นิรุตติปฏิสัมภิทาญาณ และปฏิญาณปฏิสัมภิทาญาณ อันไดแก ปญญาใน 
มหากุศล เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก โลกียกุศลจิต ๑๗ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา 
เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, อกุศลจิต ๑๒ ท่ีเกิดโดยอาศัยกุศลนั้น เปนปกตูปนิสสยปจจยุบ- 
บันนธรรม เชน 
        - อาศัย สัทธา ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ในโลกียกุศลจติ ๑๗ อยางใดอยางหนึ่งท่ี 
มีกําลังอยางแรงกลา เปนปกตูปนิสสยปจจยัธรรม ทําใหเกิดมีราคะ ทิฏฐิ มานะ และโทมนัส 
ข้ึนได, อกุศลจิตท่ีเกิดข้ึนเพราะเหตุดังกลาวนี้ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลจิต ๒๑ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา 
เปนปกตูปนิสสยปจจัย แก วบิากนามขันธ ๔ หรือกุศลกรรมเปนปจจยัแก กุศลกัมมชรูป 
        เชน อาศัย สัทธา ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ในกุศลจิต ๒๑ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลาเปน 
ปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, ยอมทําใหเกดิ ทุกขกาย สุขกาย และผลสมาบัติ อันไดแก กายวิญญาณ 
จิต ๒ ผลจิต ๔ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม และกุศลเจตนาอันแรงกลาเปนปจจัยธรรม 
แกกัมมชรูป อันเปนปจจยุบบันนธรรม (อสัญญสัตว) 
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        - มหากุศลเจตนา ๘ ในอดีตภพ นับถอยหลังต้ังแตชาติท่ี ๒ เปนตนไป มหัคคตา 
กุศลเจตนา ๙ ในอดีตภพ เฉพาะชาติท่ี ๒ และมัคคเจตนาในชาตินี้เปนปกตูปนิสสยปจจัย- 
ธรรม กุศลวิบากจิต ๒๙ คือ อเหตุกกศุลวิบาก ๘ มหาวิบาก ๘ มหัคคตวบิาก ๙ และผลจิต 
๔ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - อรหัตตมัคคจิต ๑ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา เปนปตูปนิสสยปจจัยธรรม, การ 
เขาฌานสมาบัติ อันไดแก มหัคคตกิริยาจิต ๙ ก็ดี การพจิารณาสังขารโดยความเปนอนจิจัง 
ทุกขัง อนัตตา อันไดแก มหากิริยา ๘ กด็ี. การบรรลุปฏิสัมภิทาญาณ อันไดแกปญญาในมหา 
กิริยากด็ี และอภิญญากิริยาจิต ๑ ก็ดี เหลานี้เปนปกตูปนสิสยปจจยุบบันนธรรม 
        - มัคคจิต  ู เปนปกตูปนสิสยปจจัยผลจิต ๔ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลจิต ๑๒ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา เปน 
ปกตูปนิสสยปจจัยธรรม อกศุลจิต ๑๒ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        อากศัย ราคะ โทสะ ดมหะ ทิฏฐิ มานะ เปนตน อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ หรือ 
อกุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา เปนปกตูปนิสสยธรรมปจจัย กอใหเกิด 
ทุจริตทางกายกรรม ๓ ทาง วจีกรรม ๔ ทาง มโนกรรม ๓ อันไดแก อกุศลจิต ๑๔ นัน่เอง 
เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกกุศล ไดแก อกศุลจิต ๑๒ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลาเปน 
ปกตูปนิสสยปจจัยธรรม กุศลจิต ๒๑ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        อาศัย ราคะ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา ปรารถนาภพท่ีด ีปรารถนาทรัพยสมบัติ อันได 
แก โลภะมุลจติ เปนปกตูปนสิสยปจจัยธรรม จึงทําทาน รักษาศีล เจริญภาวนา อันไดแกมหา- 
กุศลจิต ๘ ท่ีดี ยังฌานใหเกดิข้ึน ยังสมาบัตใิหเกดิข้ึน อันไดแกมหัคคตกุศลจิต ๑ กด็ี ยัง 
อภิญญาใหเกดิข้ึน อันไดแก รูปาวจรปญจะฌานกุศลอภญิญาจิต ๑ ก็ดี ยังมัคคใหเกิดข้ึน 
อันไดแกมัคคจิต ๔ กด็ี เหลานี้ยอมเปน ปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรมท้ังนั้น 
        อาศัย โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ท่ีมีกาํลังอยางแรงกลา ประกอบอกุศลกรรมแลว 
อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ เปนปากตูปนิสสยปจจัยธรรม มีความปรารถนาจะลบลางผลของกรรม 
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นั้นๆ จึงทําทาน รักษาศีล เจริญภาวนา อันไดแก กุศลจิต ๒๑ ดังนี้ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบ- 
บันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลจิต ๑๒ ท่ีมีกําลังอยางแรงกลา 
เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, วิบากจิต ๓๖ กิริยาจิต ๒๐ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
เชน 
        อาศัย โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ และความปรารถนาในภวสมบัติ โภคสมบัติ อันได 
แก อกุศลจิต ๑๒ ท่ีกําลังอยางแรงกลา เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, ยอมทําใหเกดิทุกข 
กาย สุขกาย กด็ี เกิดผลจิต ๔ ก็ดี เกดิอกุศลวิบากจิต ๗ กด็ี เหลานี้เปนปกตูปนิสสยปจจยุบ- 
บันนธรรม 
        ๘.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากจิต ๓๖ กิริยาจิต ๒๐ 
และ รูป ๒๘ เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, วิบากจิต ๓๐ กิริยาจิต ๒๐ เปนปกตูปนิสสย- 
ปจจยุบบันนธรรม, เชน 
        - ความสุขกาย ความทุกขกาย อุตุ อาหาร เสนาสนะ เปนปกตูปนสิสยปจจัยธรรม, 
ชวยอุปการะแก ความสุขกาย ความทุกขกายว ผลสมาบัติ (คือผลจิต ๔) เหลานี้เปน 
ปกตุปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - ผลจิต ๔ เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม, สุขสหคตกายวิญญาณ เปนปกตูป- 
นิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        - พระอรหันต อาศัยความสุขกาย หรือทุกขกาย ตลอดจนความเยน็ ความรอน 
อาหาร ท่ีอยูอาศัย อันเปนท่ีสบายและไมสบาย เปนปกตูปนิสสยปจจัยธรรม ยอมยังสมาบัติ 
ท่ียังไมเกดิใหเกิดข้ึน ยอมเขาสมาบัติท่ีเกิดข้ึนแลว อันไดแก มหัคคตกิริยาจิต ๙, ยอม 
พิจารณาสังขารโดยความเปนอนิจจัง ทุกขัง อนันตา อันไดแก มหากิริยา ๓ เปนปกตูป- 
นิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ๘.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก วิบากจิต ๓๕ (เวนอรหัตผล ๑) 
กิริยาจิต ๒๐ รูป ๒๘ เปนปกตูปนิสสยปจจยัธรรม, กุศลจิต ๒๑ เปนปกตูปนิสสยปจจ- 
ยุบบันนธรรม เชน  
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        อาศัยความสุขกาย ทุกขกาย อุตุ อาหาร เสนาสนะ อันเปนท่ีสบายเปนปกตูป- 
นิสสยปจจัยธรรม สัทธา ไดแก สัทธาเจตสิก ๑, สีล ไดแก วิรติเจตสิก ๓, สุตะ ไดแก 
ปญญาเจตสิก ๑, จาระ ไดแก อโลภเจตสิก ๑, ปญญา ไดแก ปญญาเจตสิก ๑ ท่ีใน 
กุศลจิต ๒๑ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        อาศัยความสุขกาย ทุกขกาย อุตุ อาหาร เสนาสนะ อันเปนท่ีสบาย เปนปกตูป- 
นิสสยปจจัยกรรม, จึงทําทาน รักษาศีล เจริญภาวนา ยังฌานใหเกิดข้ึน ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน 
ยังอภิญญาใหเกิดข้ึน ยังมัคคใหเกดิข้ึน อันไดแก กุศลจิต ๒๑ เปนปกตูปนิสสยปจจยบุบัน- 
ธรรม 
        ๙.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก โลกิยวิบากจิต ๓๔ อาวัชชนจิต ๒ 
รูป ๒๘ เปนปกตูนิสสยปจจยัธรรม, อกุศลจิต ๑๒ เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        อาศัยความสุขกาย ทุกขกาย อาศัย อุตุ อาหาร เสนาสนะ เปนปกตูปนิสสยปจจัย- 
ธรรม, จึงกระทําทุจริตธรรม คือ อกุศลกรรมบถ ๑๐ มีกายทุจริต ๓ วจทุีจริต ๔ 
มโนทุจริต ๓ อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ นัน่เอง เปนปกตูปนิสสยปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกัน ได มี ๘ ปจจยัเทานั้น คือ 
        ๑.  ปกตปูนิสสยปจจัย 
        ๒.  นานกัขณิกกัมมปจจัย 
                                                                ๑๐.  ปุเรชาตปจจยั 
        ปุเรชาตปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเกิดกอน 
        ปุเรชาตปจจัยนี้ จําแนกไดเปน๒ คือ 
        (๑)  วัตถุท่ีเกิดกอน และยังไมทันดับไป ไดชวยอุปการะใหปจจยบุบันนธรรมได 
เกิดข้ึน อยางนีไ้ดช่ือวา วัตถุปุเรชาตปจจัย 
        (๒)  อารมณ เฉพาะท่ีเปนรูปธรรม อยางท่ีเรียกวาปจจยบันนนิปมันนรูป ท่ีเกิด 
กอน และยังไมทันดับไป ไดชวยอุปการะใหปจจยุบบันนธรรมไดเกิดข้ึน อยางนี้เรียกวา 
อารัมมณปุเรชาตปจจัย  
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                                                            วัตถุปุเรชาตปจจัย 
        คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมดในวัตถุปุเรชาตปจจัยนี้ เปนเหมือนกับ 
ในวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยัทุกประการ ขอใหดูเทียบกับวัตถุปุเรชาตนสิสยปจจัยนัน้ 
                                                        อารัมมณปุเรชาตปจจยั 
        อารัมมณปุเรชาต หมายความวา อารมณเฉพาะท่ีเปนรูปธรรมเทานั้น และเกิดกอน 
ปจจยุบบันนธรรมดวย 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอารัมณชาติ หมายความวา ปจจัยนัน้ไดแกอารมณ และใน 
ท่ีนี้หมายเฉพาะอารมณท่ีเปนนิปผันนรูปเทานั้น 
        วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล หมายความวา แมอารมณนั้นจะเกิดกอน แตก็ยัง 
คงมีอยู ยังไมทันดับไป คือยังอยูในฐิติขณะ จึงจะเปนปจจัยได 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติและอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก อารมณ ๖ ท่ีเปน นิปผันนรูป๑๘ และ 
ยังอยูในระหวาง ฐิติขณะ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก กามจิต ๕๔ อภิญญาจิต ๒ เจตสิก 
๕๐ (เวนอัปปมัญญา) ท่ีเกิดจาก ปจจุบันนปิผันนรูป๑๘ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก จิต ๗๖ (เวนทวิปญจริญญาณ ๑๐ 
มโนธาตุ ๓) ท่ีไมไดเกดิจากอารมณ ๓ ท่ีเปนปจจุบันนปิผันนรูป ๑๘ และรูปท้ังหมด 
                                        ปญหาวาระในอารัมมณปุเรกชาติปจจัย 
        อารัมมณปุเรชาตปจจัยนี้มี ๓ วาระ คือ 
        - อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อารมณ ๖ คือ ปจจุบันนิปมันน- 
รูป ๑๘ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, กามวิบากจิต ๒๓ กามกิริยาจติ ๑๑ กิริยา- 
อภิญญาจิต ๑ เจตสิก ๓๕ (เวนวิรติ) เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยุบบันนธรรม เชน  
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        - รูปารมณ สัททารมณ คันธารมณ รสารมณ โผฏฐัพพารมณ ท่ีเปนปจจุบัน 
เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ มโนธาตุ ๓ เปนอารัมมณปุเรชาต- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        - ปจจุบันนิผันนรูป ๑๘ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, มโนทวาราวัชชนจิต 
๑, กามกิริยาชวน ๙, ตทาลัมพนะ ๑๑ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยุบบันนธรรม 
        - พระอรหันตพจิารณา จักขุ โสต ฆานะ ชิวหา กาย, รูป เสียง กล่ิน รส 
โผฏฐัพพะ และ หทยวัตถุ โดยความเปนอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา รูปเหลานี้ท่ีเปนปจจุบัน 
เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม มหากิริยาจิต ๘ ท่ีพจิารณารูปเหลานี ้เปนอารัมมณปุเรชาต 
ปจจยุบบันนธรรม 
        - พระอรหันต เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ไดยินเสียงดวยทิพพโสต รูปและเสียงนัน้ 
เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, กิริยาอภิญญาจิตของพระอรหันต ท่ีเปนรูปนั้น ท่ีไดยินเสียง 
นั้น เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ไดแก อารมณ ๖ คือ ปจจุบันนิปผันนรูป 
๑๘ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, มหากุศล ๘, กุศลอภิญญา ๔ เจตสิก ๓๖ (เวน 
อัปปมัญญา) เปนอารัมมณปุเรขาปจจยุบบันนธรรม เชน 
        - พระเสขบุคคลและปุถุชนท้ังหลาย พิจารณาจกัขุ โสต ฆานะ ชิวหา กาย 
รูป เสียง กล่ินรส โผฏฐัพพะ และหทยวัตถุ โดยความเปนอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา 
รูปเหลานี้ท่ีเปนปจจุบัน เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม มหากุศลจิต ๘ ท่ีพิจารณารูปเหลานี ้
เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยบุบันนธรรม 
        - พระเสขบุคคลและปุถุชนท้ังหลาย เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ไดยนิเสียงดวย 
ทิพพโสต รูปและเสียงนัน้เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม กุศลอภิญญาจิตท่ีเห็นรูปนั้น ท่ี 
ไดยินเสียงนัน้ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยบุบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก อารมณ ๖ คือ ปจจุบันนิปผันนรูป 
๑๘ เปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, อกุศลจิต ๑๒ เจตสิก ๒๗ เปนอารัมมณปุเรชาต- 
ปจจยุบบันนธรรม เชน 
        ยินดีเพลิดเพลินตอ จกัขุ โสต หานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ 
และ หทยวัตถุ, เม่ือนึกถึงรูปเหลานี้แลว มีราคะ ทิฐิ วจิิกิจฉา อุทธัจจะ และโทมนัส 



เกิดข้ึน รูปเหลานี้ท่ีเปนปจจบัุนเปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, ราคะ ทิฏฐิ เปนตน ท่ี 
เกิดข้ึน อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ นั้น เปนอารัมมณปเรชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        ๓.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๔.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๕.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๖.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
        ๗.  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
        ๘.  อารัมมณปุเรชาตอวคิตปจจัย 
                                                        ๑๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
        ปจฉาชาตปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเกิดทีหลัง หมายความถึง 
นามท่ีเกิดทีหลัง ชวยอุปการะแกรูปท่ีเกิดกอน 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, จตุสมุฏฐานิกรูปเปนปจจยุยยนันธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนปตฉาชาตชาติ หมายความวา ปจจยัธรรมนั้นเกิดทีหลังแลวชวย 
อุปการะแกปจจยุบบันนธรรมท่ีเกิดกอน 
        วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นยังไมดับไป 
        วาโดย สัตติ มีอํานาจเปนอุปถัมภกสัตติ แตอยางเดียว 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแกจติ ๘๕ (เวนอรูปวิบาก ๔ และปฏิสนธิจิต) 
เจตสิก ๕๒ ท่ีเกิดทีหลัง มีปฐมภวังคจติ เปนตน ท่ีเกดิอยูในบัญจโวการภูมิ  
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        ยินดีเพลิดเพลินตอ จกัขุ โสต ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ 
และ หทยวัตถุ, เม่ือนึกถึงรูปเหลานี้แลว มีราคะ ทิฏฐิ วิจกิจิแา อุทธัจจะ และโทมนัส 
เกิดข้ึน รูปเหลานี้ท่ีเปนปจจบัุนเปนอารัมมณปุเรชาตปจจัยธรรม, ราคะ ทิฏฐิ เปนตน ท่ี 
เกิดข้ึน อันไดแก อกุศลจิต ๑๒ นั้น เปนอารัมมณปุเรชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๘ ปจจยั คือ 
        ๑.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
        ๒.  อารัมมณปจจยั 
        ๓.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
        ๔.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
        ๕.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
        ๖.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
        ๗.  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
        ๘. อารัมมณปุเรชาตอวคิตปจจัย 
                                                                ๑๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
        ปจฉาชาตปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเกิดทีหลัง หมายความถึง 
นามท่ีเกิดทีหลัง ชวยอุปการะแกรูปท่ีเกิดกอน 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, จตุสมุฏฐานิกรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนมัจฉาชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นเกิดทีหลังแลวชวย 
อุปการะแกปจจยุบบันนธรรมท่ีเกิดกอน 
        วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นยังไมดับไป 
        วาโดย สัตติ มีอํานาจเปนอุปถัมภกสัตติ แตอยางเดียว 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก จติ ๘๕ (เวนอรูปวิบาก ๔ และปฏิสนธิจิต) 
เจตสิก ๕๒ ท่ีเกิดทีหลัง มีปฐมภวังคจติ เปนตน ท่ีเกดิอยูในบัญจโวการภูมิ  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 40 
                                                                        ๔๐ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จตุสมุฏฐานิกรูป ท่ีเปนฐติิปตตะ 
คือท่ีกําลังอยูในฐิติขณะท่ีเกดิพรอมของจติท่ีเกิดกอนๆ มีปฏิสนธิจิต เปนตน 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแกจิต ๘๙, เจตสิก ๕๒, รูปขณะท่ีเกิดข้ึน 
(อุปาทขณะของรูป), พาหิรรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป 
        ปญหาวาระในปจฉาชาตปจจัย 
        ปจฉาชาตปจจัย มี ๓ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลนามขันธ ๔ คือ กุศลจิต ๒๑ 
เจตสิก ๓๘ ท่ีเกิดทีหลังในปญจโวการภูมิ เปนปจฉาชาตปจจัยธรรม, รูป ๒๘ ติชกาย 
ไดแก กัมมชรูป จิตตชรูป อุตุชรูป ในรูปภมิู, จตุชกาย ไดแก กัมมชรูป จิตตชรูป 
อุตุชรูป อาหารชรูป ในกามภูมิ ท่ีกําลังถึงฐิติขณะของรูป ซ่ึงเกิดมาพรอมกับจิตดวงกอนๆ 
เปนปจฉาชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลนามขันธ ๔ คือ อกศุลจิต ๑๒ 
เจตสิก ๒๗ ท่ีเกิดทีหลัง เปนปจฉาชาติปจจยัธรรม, รูป ๒๘ คือ ติชกาย จตุขกาย ท่ีกําลัง 
ถึงฐิติขณะของรูป ซ่ึงเกิดมาพรอมกับจิตดวงกอนๆ เปนปจฉาชาตปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากนามขันธ ๔ คือ วิบากจิต 
๓๒ (เวนอรูปวิบาก ๔ และปฏิสนธิจิต) สิริยานามขันธ ๔ ไดแก กิริยาจิต ๒๐ เจตสิก 
๓๗ ท่ีเกิดทหีลังเปนปจฉาชาตปจจัยธรรม เอกขกาย ไดแก ปฏิสนธิกัมมชรูป, ทวิชกาย 
ไดแก กัมมชรูป อุตุชรูป, ติชกาย ในปญจโวการ รูปภูมิ จตุชกาย ในกามภูมิ ท่ีกําลัง 
ถึงฐิติขณะของรูป ซ่ึงเกิดมาพรอมกับจิตดวงกอนๆ มีปฏิสนธิจิต เปนตน เปนปจฉาชาต- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมกนัได มี ๔ ปจจยั คือ 
        ๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
        ๒.  ปจฉาชตวิปปยุตตปจจัย 
        ๓.  ปจฉาชาตัตติปจจัย 
        ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจัย  
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                                                          ๑๒.  อาเสวนปจจยั 
        อาเสวนปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเสพบอยๆ หมายถึงการเสพ 
บอยๆ ของจิตในวิถีหนึ่งๆ การเสพบอยๆ แตละวิธีนัน้กมี็จิตท่ีทํากิจนี้ คือ ชวนจิต ๕๕ ดวง 
แตจะตองประกอบดวยลักษณะ ๓ อยางดังตอไปนี้ดวย คือ 
        (๑)  ตองเปนจิตชาติเดยีวกัน 
        (๒)  ตองเกิดซํ้ากันอยางนอย ๔ หรือ ๕ ขณะ 
        (๓)  ตองไมใชวิปากชวนจิต 
ถาไมครบลักษณะท้ัง ๓ นี้ดวยแลว กไ็มเปนอาเสวนปจจยั 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอนันตรชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนั้นชวยอุปการะให 
ปจจยุบบันนธรรม เกิดโดยไมมีระหวางค่ัน 
        วาโดย กาล เปนอดีตกาล หมายความวา ปจจยัธรรมนั้นจะตองดับไปเสียกอน 
จึงจะอุปการะใหปจจยุบันนธรรมเกิดข้ึนได 
        วาโดย สัตติ มีอํานาจอยางเดยีว คือ ชนกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก โลกียชวนจติ ๔๗ ท่ี 
เกิดกอนๆ (เวนชวนดวงสุดทาย) ท่ีเปนชาติเดียวกนั เจตสิก ๕๒ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก ชวนจิต ๕๑ ท่ีเกิดหลังๆ เวน 
ชวนดวงท่ี ๑ และผลชวนจติ ๔) เจตสิก ๕๒ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก ชวนจิตดวงท่ี ๑ ของกามชวนจิต ๒๓, 
อาวัชชนจิต ๒, วิบากจิต ๓๖, เจตสิก ๕๒ และรูปท้ังหมด 
        ปญหาวาระในอาเสวนปจจัย 
        อาเสวนปจจัย มี ๓ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก โลกยิกุศลชวนจิต ๑๗ ท่ีเกิดกอนๆ (เวน 
ชวนดวงสุดทาย) เปนอาเสวนปจจยัธรรม อกุศลชวนจิต ๑๒ ท่ีเกดิหลังๆ (เวนชวนดวง 
ท่ี ๑) เปนอาเสวนปจจยุบบันนธรรม  
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        ๒.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลชวนจิต ๑๒ ท่ีเกิดกอนๆ (เวน 
ชวนดวงสุดทาย) เปนอาเสวนปจจยัธรรม, อกุศลชวนจิต ๑๒ ท่ีเกดิทีหลังๆ (เวนชวนดวง 
ท่ี ๑) เปนอาเสวนปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กิริยาชวนจิต ๑๘ ท่ีเกดิกอนๆ 
(เวนชวนดวงสุดทาย) เปนอาเสวนะปจจยัธรรม, กิริยาชวนจิต ๑๘ ท่ีเกดิทีหลังๆ (เวน 
ชวนดวงท่ี ๑) เปนอาเสวนปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมกนัได มี ๖ ปจจัย คือ 
        ๑.  อาเสวนปจจัย 
        ๒.  อนันตรปจจัย 
        ๓.  สมนันตรปจจัย 
        ๔.  อนนัตรูปนิสสยปจจัย 
        ๕.  นัตถิปจจัย 
        ๖.  อวิคตปจจัย 
                                                             ๑๓.  กัมมปจจยั 
        กัมมปจจยั ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความปรุงแตงในกิจตางๆ สําเร็จ หมาย 
ถึงการจงใจกระทํา ไดแก เจตนาเจตสิก ดังท่ีพระพุทธองคตรัสไววา เจตนาห ภิกฺขเว 
กมฺม วทามิ เจตปตุวา กมฺม กโรติ กาเยน วาจาย มนสา ภกิษุท้ังหลาย เรา (ตถาคต) 
กลาววา เจตนาเปนกรรม เม่ือมีเจตนาแลว บุคคลยอมกระทํากรรมโดยทางกาย ทางวาจา 
และทางใจ 
        เจตนาที่เปนตัวกรรมนัน้ มีกิจฺจ หรือสตฺติ คือมีอํานาจหนาท่ี ๒ อยาง ไดแก 
        ๑.  สังวิธานกิจ หนาท่ีจดัแจง หมายความวา เจตนา คือ ความจงใจใน 
สัมปยุตตธรรมท่ีเปนกุศล อกุศล วิบาก กิริยาทุกๆ ขณะท่ีเกิดข้ึนนัน้เปนปจจัยชวยอุปการะ 
ใหเกดิกุศลนามขันธ ๔, อกศุลนามขันธ ๔, วิบากนามขันธ ๔ และกิริยานามขันธ ๔ เจตนา  
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ทํากิจนี้ช่ือวาทํา สังวิธานกิจ คือจงใจปรุงแตงจัดแจงใหสําเร็จกิจนัน้ๆ เรียกตามปจจัยวา 
สหชาตกัมมปจจัย หมายถึง เจตนาท่ีเกดิพรอมในขณะเดยีวกันกับสัมปยตุตธรรม คือ เกิด 
ในกาลปจจุบัน 
        ๒.  พีชนธิานกิจ หนาท่ีปลูกฝงพืช คือวิญญาณ หมายความวา เจตนา คือ 
ความจงใจในสัมปยุตตธรรม เฉพาะท่ีเปนกุศลและอกุศลเทานั้นท่ีดับไปแลว แตอํานาจแหง 
เจตนานัน้เปนปจจัยชวยอุปการะใหเกดิผลวิบากและกัมมชรูปในอนาคต เจตนาทํากจินี้ช่ือวา 
พีชนิธานกิจ คือ ยังใหเกิดพืชพันธุแหงวิญญาณข้ึนเรียกตามปจจัยวาเปน นานักขณกิกัมม- 
ปจจัย หมายถึง เจตนาที่เกิดในขณะตางๆ กัน เกดิในกาลอนาคตท่ีปฏิสนธิกาลก็ได ท่ีเปน 
ปวัตติกาลกไ็ด 
        รวมความวา กัมมปจจยันี้ จําแนกออกไดเปน ๒ คือ สหชาตกัมมปจจัย และ 
นานักขณิกกัมมปจจัย กลาวคือ 
        - เจตนา ท่ีสัมปยุตตกับสหชาตธรรม เปนปจจยัชวยอุปการะแกนาม คือ จิต 
เจตสิก และแกรูปท่ีเกิดพรอมกับเจตนานั้น ไดช่ือวา สหชาตกัมมปจจยั 
        - เจตนาทีต่างขณะกัน คือเจตนานัน้หรือกรรมนั้นหรือสหชาตกัมมนั้นไดดับไปแลว 
เปนปจจยัชวยอุปการะแกนาม และแกรูปท่ีเกิดข้ึนในอนาคต โดยอาศัยอํานาจแหงกรรมท่ีดับ 
ไปแลวนัน้ ไดช่ือวา นานกัขณิกกัมมปจจยั 
        แตละปจจัยมีอธิบายโดยยอ ดังนี ้
                                                        สหชาตกัมมปจจยั 
        สหชาตกมัม หมายความวา เจตนาท่ีเกิดพรอม 
        วาโดย อาคาร นามเปนปจจัยธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมกับปจจยบุบันนธรรม 
เกิดพรอมกนัในจิตดวงเดียวกัน 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน หมายความวาท้ังปจจยัธรรมและปจจยบุบันนธรรม 
ดวยก็ยังไมทันดับไป 
        วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ  
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        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก เจตนาเจตสิก ๘๙ ท่ีในจิต ๘๙ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙ เจตสิก ๕๑ (เวนเจตนา) 
จิตตชรูปปฏิสนธิกัมมชรูป 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก เจตนาเจตสิก ๘๙ ท่ีในจติ ๘๙, และ 
พาหิรรูป, อาหารชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป, ปวัตติกัมมชรูป 
        ปญหาวาระในสหชาตกัมมปจจยั 
        สหชาตกมัมปจจัย มี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก เจตนาเจตสิก ๒๑ ท่ีในกุศลจติ ๒๑ เปน 
สหชาตกัมมปจจัยธรรม กุศลจิต ๒๑ เจตสิก ๓๗ (เวนเจตนา) เปนสหชาตกัมมปจจยบุ- 
บันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก เจตนาเจตสิก ๒๑ ท่ีในกุศลจิต ๒๑ 
ในปญจโวการภูมิ เปนสหชาตปจจัยธรรม จิตตชรูปท่ีมีกศุลนามขันธ ๔ เปนสมุฏฐานนั้น 
เปนสหชาตกมัมปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก เจตนาเจตสิก ๒๑ ท่ีในกุศล- 
จิต ๒๑ ในปญจโวภาวภูมิ เปนสหชาตกัมมปจจัยธรรม, กศุลจิต ๒๑ เจตสิก ๓๗ (เวน 
เจตนา) ดวย และจิตตชรูป ซ่ึงมีกุศลนามขันธ ๔ เปนสมุฏฐานนั้นดวย เปนสหชาตกมัม- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก เจตนาเจตสิก ๑๒ ท่ีในอกุศลจิต ๑๒ 
เปนสหชาตกมัมปจจัยธรรม, อกุศลจิต ๑๒ เจตสิก ๒๑ (เวนเจตนา) เปนสหชาตกัมมปจจยุบ- 
บันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก เจตนาเจตสิก ๑๒ ในอกศุลจิต ๑๒ 
ในปญจโวการภูมิ เปนสหชาตกัมมปจจยัธรรม จิตตชรูป ซ่ึงมีอกุศลนามขันธ ๔ เปนสมุฏฐาน 
นั้น เปนสหชาตกัมมปจจยุบบันนธรรม  
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        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก เจตนาเจตสิก ๑๒ ท่ีใน- 
อกุศลจิต ๑๒ ในปญจโวการภูมิ เปนสหชาตกัมมปจจยัธรรม อกุศลจิต ๑๒ เจตสิก ๒๖ 
(เวนเจตนา) ดวย และจิตตชรูป ซ่ึงมีอกุศลนามขันธ ๔ เปนสมุฏฐานนัน้ดวย เปนสหชาต- 
กัมมปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก เจตนาเจตสิกท่ีในวบิากจิต ๓๖ 
และท่ีในกิริยาจิต ๒๐ ในปวตัติกาลและในปฏิสนธิกาลตามสมควร เปนสหชาตกัมมปจจัยธรรม, 
วิบากจิต ๓๖, กิริยาจิต ๒๐, เจตสิก ๓๗ (เวนเจตนา) วิบากจิตตชรูป กิริยาจิตตชรูป ใน 
ปวัตติกาล และปฏิสนธิกัมมชรูป ในปฏิสนธิกาล เปนสหชาตกัมมปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมกนัได มี ๑๐  ปจจัย คือ 
        ๑.  สหชาตกัมมปจจยั 
        ๒.  สหชาตปจจัย 
        ๓.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๔.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๕.  วิปากปจจัย 
        ๖.  นามอาหารปจจยั 
        ๗.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๘.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๙.  สหชาตตัตถิปจจัย 
        ๑๐. สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        นานักขณิกกัมมปจจยั 
        ขณะกระทําทุจริตก็ดี สุจริตก็ดี เจตนาที่เกิดพรอมกบัอกุศลจิตหรือกุศลจิตนั้นเปน 
สหชาตกัมมปจจัย คร้ันอกุศลจิตหรือกุศลจิตพรอมดวยเจนานั้นๆ ดับไปแลว เจตนานั้น 
ก็กลับกลายเปนนานักขณิกกมัมปจจัย มีอํานาจหนาท่ีใหผลแกผูนั้น ท้ังในชาตินีแ้ละชาติหนา 
ท้ังในปวัตติกาลและปฏิสนธิ  
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        นานักขณิกกรรมท่ีเนกุศล อกุศลนั้น มีอยูในสันดานดวยกันท้ังนั้น แตเม่ือขณะท่ี 
จะสงผลใหปรากฏข้ึน ยอมอาศัย กาล คติ อุปธิ และปโยคะ เปนเคร่ืองประกอบดวย คือ 
        - กาล คือ เวลา คราว สมัย ขอนี้พึงเขาใจวา ในสมัยใดท่ีพระพุทธศาสนารุง- 
เรือง ผูปกครองประเทศ ปกครองดวยความมีศีลธรรมเปนท่ีตั้ง อยางนี้เรียกวา กาลสมบัติ ถา 
เปนไปอยางตรงกันขาม ก็เรียกวา กาลวิบัต ิ
        - คติ คือ ทางดําเนินชีวติ คติชีวิต ขอนี้พึงเขาใจวา ผูท่ีเกิดอยูในสุคติภูมิ 
มนุษย เทวดา พรหม ก็เรียกวา คติสมบัติ ผูท่ีเกิดในทุคติภูมิ เปนสัตวนรก สัตวดิรัจฉาน 
เปรต อสุรกาย เหลานี้เรียกวา คติวิบัต ิ
        - อุปธิ คือ รางกาย รูปรางหนาตาตลอดจนบุคลิกลักษณะขอนี้พึงเขาใจวา ผู 
มีอวัยวะ หรือ อายตนะ มีหู ตา เปนตน ครบถวนบริบูรณ เรียกวา อุปธิสมบัติ ถาขาดตกบก- 
พรองไมสมบูรณ ก็เรียกวา อุปธิวิบัติ 
        - ปโยคะ คือการประกอบความเพียร การประกอบกิจ ขอนี้พึงเขาใจวาผูท่ีเพียร 
ชอบประกอบแตกาย วาจา ใจ สุจริต หรือทําอะไรทําเปน ทําได ทําดี เชนนี้เรียกวา ปโยค- 
สมบัติ ถาไมเปนเชนนัน้ ก็เรียกวา ปโยควบัิติ 
        ในปวัตติกาล ขณะใดเปนผูมีสมบัติ ๔ ประการ ขณะนัน้นานักขณิกกรรมกุศล ยอม 
ไดโอกาสที่จะสงผลใหผูนั้นไดประสบกับอารมณท่ีเปนอิฐฐารมณ พรอมท้ังไดรับกมัมชรูป อัน 
เปนท่ีนารักนาปรารถนา ถาขณะใดมีวิบัติ ๔ ประการ ขณะนัน้ นานักขณิกกรมที่เปนอกุศล 
ยอมไดโอกาสสงผลใหผูนั้นประสบกับอนฏิฐารมณ พรอมท้ังไดรับกัมมชรูปท่ีไมนารักนา- 
ปรารถนา 
        สวนในปฏิสนธิกาล สัตวท้ังหลายนอมไดรับทันที ในขณะท่ีปฏิสนธิ คือ อกุศล- 
นานักขณิกกรรม ก็สงผลใหปฏิสนธิในอบายภูมิ ถาเปนกศุลนานักขณกิกรรม ก็สงผลใหปฏิสนธิ 
เปนมนุษยเทวดา พรหม ตามสมควรแกกรรมของตนในอดีต 
        นานักขณิกกรรม หมายความวา เจตนาในขณะท่ีตางกัน 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
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        วาโดย ชาติ ในปจจัยนี้ มีถึง ๓ ชาติ คือ 
        (๑)  อนนัตรูปนิสสยปกตูปชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมกับปจจยบุบันนธรรม 
นั้นเกดิติดตอกันโดยไมมีระหวางค่ันนั้นอยางหนึ่ง, ปจจยัธรรมนี้เปนท่ีอาศัยอันมีกําลังอยางแรง 
กลาแกปจจัยบันนธรรมอยางหนึ่ง และปจจยัธรรมอันเปนท่ีอาศัยอยางแรงกลาท่ีไดทํามาแลว 
ดวยดีนัน้ ชวยอุปการะแกปจจยุบบันนธรรมอีกอยางหนึ่ง ท้ัง ๓ นี้ ไดแก มัคคเจตนาท่ีเปน 
ปจจัยใหเกิดผลจิต 
        (๒)  ปกตูปนิสสยชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมอันเปนท่ีอาศัยอยางแรงกลาท่ี 
ไดทํามาแลวดวยดนีั้นชวยอุปการะแกปจจยุบบันนธรรมใหเกดิข้ึน ไดแก เจตนาเจตสิกท่ีมี 
กําลังมากชวยอุปการะ ใหเกดิวิบากนามขันธ ๔ 
        (๓)  นานกัขณิกกัมมชาติ หมายความวา ปจจยัธรรมท่ีเปนอดีต คือ ท่ีดับไป 
แลวนั้น มีอํานาจใหเกิดปจจยุบบันนธรรม ไดแก เจตนาเจตสิกท่ีมีกําลังนอย 
(ทุพละ) เปนปจจัยชวยอุปการะ แกกามวิบากจิตใหเกดิข้ึน และเจตสิกท่ีมีกําลังมาก (พลวะ) 
และกําลังนอย (ทุพละ) เปนปจจัยชวยอุปการะแก กัมมชรูป ใหเกดิข้ึน 
        วาโดย กาล เปนอดีตกาล 
        วาโดย สัตติ เปนชนกสัตติแตอยางเดียว 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก เจตนาเจตสิกท่ีในอกุศลจิต ๑๒ และท่ีใน 
กุศลจิต ๒๑ ท่ีเปนอดีต คือ ท่ีไดดับไปแลว 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก วิบากจิต ๓๖ เจตสิก ๓๘ ปฏิ- 
สนธิกัมมชรูป อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวัตติกัมมชรูป 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก อกุศลจิต ๑๒ กุศลจิต ๒๑ กริิยาจิต ๒๐ 
เจตสิก ๕๒ จติตชรูป พาหิรรูป อาหารรูป อุตุชรูป 
        ปญหาวาระในนานักขณิกกัมมปจจยั 
        นานักขณิกกัมมปจจยั มี ๒ วาระ คือ 
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        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลเจตนา ๒๑ ในกุศลนามขันธ ๔ 
ท่ีเปนอดีต เปนนานักขณิกกมัมปจจัยธรรม, กุศลวิบากจติ ๒๙ เจตสิก ๓๘ และกัมมชรูป 
เปนนานกัขณกิกัมมปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลเจตนา ๑๒ ในอกศุลนามขันธ ๔ 
ท่ีเปนอดีต เปนนานักขณิกกมัมปจจัยธรรม อกุศลวิบากจติ ๗ อัญญสมานาเจตสิก ๑๐ 
(เวนวิริยะ ปติ ฉันทะ) และกัมมชรูป เปนนามนักขณกิกัมมปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๗ ปจจยั คือ 
        ๑.  นานักขณิกกมัมปจจยั 
        ๒.  อนันตรปจจัย 
        ๓.  สมนันตรปจจัย 
        ๔.  อนัตรูปนิสสยปจจยั 
        ๕.  ปกตูปนิสสยปจจัย 
        ๖.  นัตถิปจจัย 
        ๗.  วิคตปจจัย 
                                                        ๑๔.  วปิากปจจยั 
        วิปาก ปจจัยไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนวิบาก หมายความวา เปนผล 
ของกุศลกรรมและผลของอกุศลกรรม 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ คือ ปจจยัและปจจยุบบันนธรรม เกดิในจิตดวง 
เดียวกัน 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ  
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        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก วิบากจิต ๓๖ เจตสิก ๓๘ ในปฏิสนธิกาล 
และปวัตติกาล ท่ีชวยอุปการะซึ่งกันและกนั และท่ีชวยอุปการะแกจิตตชรูปและปฏิสนธิกัมมชรูป 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก วิบากจิต ๓๖ เจตสิก ๓๘ ขณะ 
ท่ีไมไดเปนปจจัย, จิตตชรูป๑๓ (เวนวิญญัติติรูป ๒) ท่ีเกดิข้ึนจากวิบากนามขันธเหลานี้ 
ตามสมควร และปฏิสนธิกัมมชรูป 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก กุศลจิต ๒๑, อกุศลจิต ๑๒, กริิยาจิต ๒๐, 
เจตสิก ๕๒, จติตชรูปท่ีจิตข้ึนจาก กศุล อกศุล กิริยา นามขันธเหลานี้ตามสมควร, พาหิรรูป, 
อาหารชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป, ปวัตตากัมมชรูป 
        ปญหาวาระในวิปากปจจัย 
        วิปากปจจัยนี้มีวาระเดียว คือ อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ กลาวคือ 
        - วิปากนามขันธ ๔ อันไดแก วิบากจิต ๓๖ เจตสิก ๓๘ ท่ีเปนปฏิสนธิกาล 
และปวัตติกาล แลวแตวาจะยกนามขันธใดข้ึนเปนปจจยันามขันธนั้นกเ็ปนปจจยัธรรม, วิบาก 
นามขันธ ๔ อันไดแกวิบากจิต ๓๖ เจตสิก ๓๘ เฉพาะนามขันธท่ีเหลือ, วิบากจิตตชรูป ๑๓ 
(เวนวิญญัติติรูป ๒), ปฏิสนธิกัมมชรูป เปนวิปากปจจยบุบันนธรรม 
        จะยกนามขันธเดียวหรือ ๒ หรือ ๓ เปนปจจยัธรรมก็ตาม นามขันธท่ีเหลือ ๓ 
หรือ ๒ หรือ ๑ (ตามลําดับ) ก็เปนปจจยุบบันนธรรมเสมอไป 
        สวนปฏิสนธิกัมมชรูป และจิตตชรูป ในปจจยันี้ เปนปจจยุบบันนธรรมอยางเดียว 
เปนปจจยัธรรมไมได 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๕ ปจจยั คือ 
        ๑.  วิปากปจจัย 
        ๒.  สหชาตปจจัย 
        ๓.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๔.  นิสสยปจจยั 
        ๕.  สัมปยุตตปจจยั  
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        ๖.  วิปปยุตตปจจยั 
        ๗.  สหชาตัตถิปจจัย 
        ๘.  สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๑๕.  อาหารปจจยั 
        อาหารปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนส่ิงนํามาซ่ึงนามและรูป 
        อาหารปจจัย จําแนกออกไดเปน ๒ คือ 
        (๑) อาหารประเภท ขาว น้ํา ขนม นม เนย เปนตน ท่ีเรียกวา กพฬีการาหาร 
(อาหารที่บริโภคเปนคําๆ) เปนปจจยัชวยอุปการะรูปกายใหเจริญเติบโตและต้ังอยูไดนั้น มี 
ช่ือวา รูปอาหารปจจัย 
        (๒)  ผัสสาหาร มดนสัญเจตนาหาร และวิญญาณาหาร ซ่ึงเปนปจจยัชวยอุปการะ 
เวทนาเจตสิก ปฏิสนธิวิญญาณ และเจตสิกกับกัมมชรูป (ตามลําดับ) ใหเกิดข้ึนและต้ังอยู 
ไดนั้น มีช่ือวา นามอาหารปจจัย 
                                                                รูปอาหารปจจัย 
        รูปอาหาร หมายความวา อาหารที่มีรูปธรรม คือ กพฬีการาหาร 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัยธรรม, รูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนอาหารชาติ หมายความวา ปจจยัธรรมนั้นไดแกอาหารนั่นเอง 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก พหิทธโอชาท่ีอยูในอาหารตางๆ อีกนัยหนึ่ง 
ไดแก องคธรรมของปจจัยธรรมนั้น ไดแก กัมมชโอชา จติตชโอชา อุตุชโอชา อาหารชโอชา 
ท่ีอยูในภายใน (อัชฌัตตสันดาน) และอุตุชโอชาท่ีอยูภายนอก (พหิทธาสันดาน) คือ โอชา 
ท่ีอยูในอาหารตางๆ 
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        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก อาหารสมุฏฐานิกรูป คือ รูปท่ีเกิด 
จากอาหาร 
        อีกนัยหนึ่งองคธรรมของปจจยุบบันนธรรมนั้น ไดแก จตุสมุฏฐานิกรูปท่ีตั้งอยูใน 
กลาปอันเดียวกันกับปจจัยธรรม และท่ีตั้งอยูในกลาปอ่ืนๆ (เวนโอชาท่ีอยูในกลาปอันดียว- 
กัน) 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก จิต ๘๙, เจตสิก ๕๒, จิตตชรูป, 
ปฏิสนธิกัมมชรูป, พาหิรรูป, อุตุชรูป, อสัญสัตตกัมมชรูป, ปวัตติกัมมชรูป 
        อีกนัยหนึ่ง องคธรรมของปจจนิกธรรมน้ัน ไดแก จิต ๘๙, เจตสิก ๕๒, และ 
พาหิรรูป 
        ปญหาวาระในรูปอาหารปจจัย 
        รูปอาหารปจจัย มีวาระเดียว คือ อัพยากตะเปนปจจยัแกอพยากตะ กลาวคือ 
        กวฬิงการาหาร คือ โอชาท่ีอยูในอาหารตางๆ หรืออีกนัยหนึ่งไดแก โอชาท่ีอยู 
ท้ังภายในและภายนอกเปนรูปอาหารปจจัยธรรม, จตุสมุฏฐานิกรูป คือ รูปท่ีเกิดจากสมุฏฐาน 
ท้ัง ๔ ท่ีตั้งอยูในกลางอันเดยีวกันกับปจจยัธรรม และต้ังอยูในกลาปอ่ืนๆ เปนรูปอาหารปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        หมายความวา โอชาท่ีเปนปจจยัธรรมนั้น เม่ือชวยอุปการะแกอาหารชรูป คือ 
อาหารชโอชานั้นเปนไปโดยอํานาจชนกสัตติ แตถาเปนการชวยอุปการะแก คือรูปท่ีเหลือนอก 
นั้น คือ กัมมชโอชา จิตตชโอชา และอุตุชโอชาแลว เปนไปโดยอํานาจอุปถัมภกสัตติ 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๓ ปจจยั คือ 
        ๑.  รูปอาหารปจจยั 
        ๒.  อาหารรัตถิปจจัย 
        ๓.  อาหารอวิคตปจจยั  
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        นามอาหาร หมายความถึง ผัสสาอาหาร คือ ผัสสเจตสิก, มโนสัญเจตนาหาร 
คือ เจตนาเจตสิก และวิญญาณาหาร คือ จิตท้ังหมด 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมกับปจจยบุบันนธรรมนั้น 
เกิดพรอมกนั 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติและอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก นามอาหารองคธรรม ๓ คือ ผัสสะ เจตนา 
และวิญญาณ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙, เจตสิก ๕๒, จิตตชรูป, ปฏิ- 
สนธิกัมมชรูป ท่ีเกิดพรอมกบัปจจัยธรรม 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก พาหิรรูป, อาหารชรูป, อุตุชรูป, อสัญญา 
สัตตกัมมชรูป, ปวัตติกัมมชรูป 
        ปญหาวาระในนามอาหารปจจัย 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลนามอาหาร ๓ คือ ผัสสะ เจตนา 
วิญญาณ ท่ีในกุศลจิต ๒๑ เปนนามอาหารปจจัยธรรม กุศลสัมปยุตตขันธ อันไดแกกุศลจิต ๒๑ 
เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลนามอาหาร ๓ ในกุศลจิต ๒๑ 
ในปญจโวการภูมิ เปนนามอาหารปจจยัธรรม กุศลจิตตชรูป เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก กุศลนาม อาหาร ๓ ในกุศล- 
จิต ๒๑ ในปญจโวการภูมิ เปนนามอาหารปจจัยธรรม, กศุลจิต ๒๑ ดวย กุศลจิตตชรูปดวย 
เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
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        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลนามอาหาร ๓ คือ ผัสสะ เจตนา 
วิญญาณ ท่ีในอกุศลจิต ๑๒ เปนนามอาหารปจจัยธรรม, อกุศลสัมปยุตตขันธ อันไดแก 
อกุศลจิต ๑๒ เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลนามอาหาร ๓ ในอกุศลจิต ๑๒ 
ในปญจโวการภูมิ เปนนามอาหารปจจยัธรรม, อกุศลจิตตชรูปเปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก อกศุลนามอาหาร ๓ ใน 
อกุศลจิต ๑๒ ในปญจโวการภูมิ เปนนามของอาหารปจจยัธรรม อกุศลจิต ๑๒ ดวย อกุศล- 
จิตตชรูปดวย เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อัพยากตะนามอาหาร ๓ คือ 
ผัสสะ เจตนา วิญญาณ ท่ีในวิบากจิต ๓๖ ท้ังในปวัตติกาลและในปฏิสนธิกาล, ท่ีในกิริยา 
จิต ๒๐ ในปวตัติกาลอยางเดยีว เปนนามอาหารปจจยัธรรม, วิบากจิต ๓๖, กิริยาจิต ๒๐ 
วิบากจิตตชรูป, กิริยาจิตตชรูป, ปฏิสนธิกัมมชรูป เปนนามอาหารปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๑๒ ปจจัย คือ 
        ๑.  นามอาหารปจจยั 
        ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย 
        ๓.  สหชาตปจจัย 
        ๔.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๕.  สหชาตินิสสยปจจยั 
        ๖.  สหชาตกัมมปจจยั 
        ๗.  วิปากปจจัย 
        ๘.  สหชาตินทริยปจจยั 
        ๙.  สัมปยุคตปจจยั 
        ๑๐. สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๑๑. สหชาตัตถิปจจัย 
        ๑๒. สหชาตอวิคตปจจยั  
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                                                          ๑๖.  อินทริยปจจยั 
        ขอควรทราบเบ้ืองตน 
        อินทรีย คือ ความเปนใหญในหนาท่ีของตนเปนส่ิงปกครองนามรูป ซ่ึงมีจํานวน ๒๒ 
จึงเรียกวา อินทรีย ๒๒ ในอินทรีย ๒๒ นัน้ เปนปจจัยไดเพียง ๒๐ สวนอีก ๒ คือ 
อิตถินทรีย และปุริสินทรีย เปนปจจยัไมได เพราะธรรมท่ีจะเปนปจจยัไดจะตองมีอํานาจหนา 
ท่ีอยางใดอยางหน่ึง หรือท้ัง ๒ อยางคือ ชนกสัตติ ทําใหเกิดข้ึน และอุปถัมภกสัตติ ทํา 
ใหตั้งอยูได อันความเปนหญิงเปนชายนัน้ ครองความเปนใหญแหงเพศหญิงเพศชายของตน 
ไวไดก็จริง แตไมมีความสามารถในการท่ีจะอุปการะชวยเหลือใหธรรมอ่ืนใดเกิดข้ึน และไม 
สามารถท่ีจะอุปการะชวยเหลือใหธรรมอันใดต้ังอยูไดดวย จึงเปนปจจยัไมได 
        อินทริยปจจัย จําแนกออกไดเปน ๓ คือ 
        (๑)  นามอินทริย คือ องคธรรม ๘ (คือ ชีวิต จิต เวทนา สัททา วิริยะ สติ 
เอกัคคตา ปญญา) เปนปจจยัชวยอุปการะ โดยความเปนใหญแก นาม รูป ท่ีเกิดพรอม 
กันกับตนน้ัน ไดช่ือวา สหชาตินทริยปจจยั 
        (๒)  วัตถุ ๕ (มีจักขุวัตถุเปนตน) ท่ีเกิดกอน (เกิดพรอมกับอติตภวังคภวังแรก) 
เปนปจจยัชวยอุปการะแกทวปิญจวิญญาณ ๑๐ นั้น ไดช่ือวา ปุเรชาตินทริยปจจยั หรือ 
วัตถุปุเรชาตินทรียปจจยั 
        (๓)  รูปชีวิตินทรีย (คือ ชีวิตรูป) เปนปจจัยชวยอุปการะแกอุปาทินนารูป (คือ 
กัมมชรูป) ท่ีเหลือ ๙ รูปหรือ ๘ รูป ซ่ึงอยูในกลาปเดยีวกับชีวิตรูปนัน้ไดช่ือวา รูปชีวิต- 
นทรียปจจยั 
                                                        สหชาตินทริยปจจยั 
        สหชาตินทริย หมายถึง นามอินทรียองคธรรม ๘ 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ  
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        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก นามอินทรียองคธรรม ๘ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ ท่ีเกดิพรอม 
กับปจจยัธรรม และจิตตชรูป ปฎิสนธิกัมมชรูป 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก พาหิรรูป อาหารชรูป อุตุชรูป อสัญญ- 
สัตตกัมมชรูป ปวัตติกัมมชรูป 
        ปญหาวาระในสหชาตินทริยปจจยั 
        สหชาตนทริยปจจยันี้ มี ๗ วาระ คือ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก นามอินทริยองคธรรม ๘ ท่ีในกุศลจิต ๒๑ 
เปนสหชาตินทรียปจจยัธรรม, กุศลสัมปยุตตขันธ คือ กุศลจิต ๒๑ เปนสหชาตินทริย- 
ปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก นามอินทรีย องคธรรม ๘ ท่ีในกุศล- 
จิต ๒๑ เปนสหชาตินทริยปจจัยธรรม, กุศลจิตตชรูป เปนสหชาตินทริยปจจยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก นามอินทริยองคธรรม ๘ ใน 
กุศลจิต ๒๑ เปนสหชาตินทริยปจจยัธรรม, กุศลจิต ๒๑ ดวย กุศลจิตตชรูปดวย เปน 
สหชาตินทริยปจจยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก อกุศลนามอินทริย องคธรรม ๕ (คือ 
ชีวิต จิต เวทนา วิริยะ เอกัคคตา) ท่ีในอกุศลจิต ๑๒ เปนสหชาตินทริยปจจัยธรรม, 
อกุศลจิต ๑๒ เปนสหชาตินทริยปจจยุบบันนธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลนามอินทรีย องคธรรม ๕ ท่ีอยู 
ในอกุศลจิต ๑๒ เปนสหชาตินทริยปจจยัธรรม อกุศลจิตตชรูป เปนสหชาตินทริยปจจยบุ- 
บันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก อกศุลนามอินทรีย องค- 
ธรรม ๕ ท่ีในอกุศลจิต ๑๒ เปนสหชาตินทริยปจจยัธรรม, อกุศลจิต ๑๒ ดวยอกุศลจิตตชรูป 
ดวย เปนสหชาตินทริยปจจยบุบันนธรรม  
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        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก นามอินทรียองคธรรม ๘ ท่ีใน 
วิบากจิต ๓๖ กิริยาจิต ๒๐ ในปวัตติกาลและในปฏิสนธิกาลตามสมควร เปนสหชาตินทริย- 
ปจจัยธรรม, วบิากจิต ๓๖ กริิยาจิต ๒๐ วิบากจิตตชรูป กริิยาจิตตชรูปในปวัตติกาล และ 
วิบากปฏิสนธิจิต ๑๙, ปฏิสนธิกัมมชรูป เปนสหชาตินทริยปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๑๔ ปจจัย คือ 
        ๑.  สหชาตินทริยปจจยั 
        ๒.  เหตุปจจัย 
        ๓.  สหชาตาธิปติปจจัย 
        ๔.  สหชาตปจจัย 
        ๕.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๖.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๗.  วิปากปจจัย 
        ๘.  นามอาหารปจจัย 
        ๙.  ฌานปจจัย 
        ๑๐. มัคคปจจัย 
        ๑๑.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๑๒.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๑๓.  สหชาตัตถิปจจัย 
        ๑๔.  สหชาตอวิคคตปจจัย 
                                                            ปุเรชาตินทริยปจจยั 
        ปุเรชาตินทรีย หมายความวา ธรรมท่ีเกิดกอน เปนปจจัยชวยอุปการะโดยความ 
เปนใหญ 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัยธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม 
        วาโดย ชาติ เปนวัตถุปุเรชาตชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมท่ีเกิดกอนนั้นชวย 
อุปการะแกปจจยุบบันนธรรม  
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        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก วัตถุ ๕ คือ ปสาทรูป ๕ ท่ีเกิดพรอมกับ 
อดีตภวังคดวงแรก หรืออีกนยัหนึ่ง ฐิติปตตปญจวัตถุ ๔๙ ท่ียังกําลังมีอยูกับภวังคจิตกอนท่ีจะ 
ถึงปญจวิญญาณ 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐ สัพพ- 
จิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก จิต ๗๙ (เวนทวิปญจวิญญาณ ๑๐) 
เจตสิก ๕๒ และรูปท้ังหมด 
        ปญหาวาระในปุเรชาตปจจัย 
        ปุเรชาตนทริยปจจยั หรือวัตถุปุเรชาตินทรียปจจยันี้ มีวาระเดียว คือ อัพยากตะ- 
เปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อินทรียรูป ๕ คือ จักขุนทรีย โสติทรีย ฆานิทรีย ชีวหิน- 
หรือ กายนิทรีย ท่ีเปนฐิติปตต เปนปุเรชาตินทริยปจจยัธรรม, ทวิปญจวญิญาณจิต ๑๐ สัพพ- 
จิตตสาธารณเจตสิก ๗ เปนปุเรชาตินทรียปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๖ ปจจยั คือ 
        ๑.  ปุเรชาตินทริยปจจยั 
        ๒.  วัตถุปุเรชาตินิสสยปจจัย 
        ๓.  วัตถุปุเรชาตปจจัย 
        ๔.  วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย 
        ๕.  วัตถุปุเรชาตตัตถิปจจัย 
        ๖.  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
                                                        รูปชีวิตนทริยปจจยั 
        รูปชีวิตินทรีย หมายความถึง ชีวิตรูป  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 58 
                                                                        ๕๘ 
        วาโดย อาการ รูปเปนปจจัย รูปเปนปจจยุบบันน 
        วาโดย ชาติ เปนรูปชีวติตินทริยชาติ หมายความวา ปจจัยธรรมนัน้ไดแกชีวติรูป 
ซ่ึงทําหนาท่ีเปนใปญเปนผูปกครองในการรักษารูปธรรมท่ีเกิดข้ึนดวยกนั 
        วาโดย กาล เปนปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก ชีวติรูป ท้ังในปฏิสนธิกาลและในปวัตติกาล 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก กัมมชรูปท่ีเหลือ ๙ รูป หรือ ๘ รูป 
ซ่ึงอยูในกลาปเดียวกับชีวิตรูปนั้นๆ 
        ปญหาวาระในรูปชีวิตนทริยปจจยั 
        รูปชีวิตินทริยปจจยันี้ มีวาระเดยีว คือ อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ไดแก 
ชีวิตรูปท้ังหลาย เปน รูปชีวติินทริยปจจยัธรรม, กัมมชรูปท่ีเหลือ ๙ รูป หรือ ๘ รูป ซ่ึงอยูใน 
กลาปเดียวกับชีวิตรูปนั้นๆ เปน รูปชีวิตินทริยปจจยุบบันนธรรม เชน 
        - จักขุทสกกลาป มีอวินพิโภครูป ๘ จกัขุปสาทรูป ๑ และชีวิตรูป ๑ รวม ๑๐ รูป 
และชีวิตรูป ๑ เปนปจจยัธรรม, อวินิพโภครูป ๘ จักขุปสาทรูป ๑ รวม ๙ รูป นี้ก็เปน 
ปจจยุบบันนธรรม 
        โดยทํานองเดียวกัน ชีวติินวกกลาป มีอวินิพโภครูป ๘ และชีวติรูป ๑ รวม ๙ รูป 
ชีวิตรูป ๑ เปนปจจัยธรรม อวินิพโภครูป ๘ ท่ีเหลือ ก็เปนปจจยุบบันนธรรม 
        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๓ ปจจยั คือ 
        ๑.  รูปชีวติินทริยปจจยั 
        ๒.  รูปชีวิตินทริยัตถิปจจัย 
        ๓.  รูปชีวิตินทริยปวิคตปจจัย 
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                                                            ๑๗.  ฌานปจจยั 
        ฌานปจจยันั้น ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงเพงอารมณ 
        ฌาน มีความหมายได ๒ อยาง คือ 
        (๑)  การเพงอารมณ ตามธรรมดาตามปกติ มีรูปารมณเปนตนนั้นอยางหนึ่ง การ 
เพงอารมณในการเจริญสมถภาวนา มีกสิณเปนตนนัน้อีกอยางหนึ่ง ท้ัง ๒ อยางนีเ้รียกวา 
อารัมมณูปนิชฌาน 
        (๒)  การเพงอารมณในการเจริญวิปสสนาภาวนา มีการเพงอารมณไตรลักษณ คือ 
อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา นั้น เรียกวา ลักขณูปนิชฌาน 
        ฌานปจจยัธรรม ท่ีชวยอุปการะแกปจจยุบบันนธรรมท้ังหลายน้ันชวยอุปการะโดย 
อํานาจแหงอารัมมณูปนิชญาน หรือโดยอกาํนาจแหงลักขณูปนิชญาน กไ็ดแลวแตกรณ ี
        รวมความวา ฌานปจจยัก็ไดแกองคฌาน ๕ คือ วิตก วิจาร ปติ เวทนา และ 
เอกัคคตา หมายความวา วิตกก็เรียกฌาน วจิารก็เรียกวาฌาน เปนตน วิตก ทําหนาท่ียกจิตข้ึน- 
สูอารมณ วิจาร ทําหนาท่ีประกอบจิตใหอยูท่ีอารมณนัน้ ปติ ทําหนาท่ีอ่ิมใจในอารมณนั้น 
เวทนา (สุข) ทําหนาท่ีเสวยอารมณนั้น และ เอกัคคตา ก็ทําหนาท่ีตั้งม่ันแนแนวในอารมณ 
นั้น แมจะทําหนาท่ีกันคนละอยาง แตก็ทําเพื่อใหสําเร็จในกิจอันเดียวกนั คือ เพงอารมณอัน 
เดียวกัน 
        วาโดย อาการ นามเปนปจจัย นามรูปเปนปจจยุบันน 
        วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ 
        วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน 
        วาโดย สัตติ มีตั้ง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
        วาโดย องคธรรม คือ 
        - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก องคฌาน ๕ คือ วติก วิจาร ปติ เวทนา 
เอกัคคตา ท่ีในจิต ๘๙ (เวนทวิปญจวิญญาณ ๑๐) 
        - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิต ๗๙ (เวนทวิปญจวิญญาณ ๑๐) 
เจตสิก ๕๒ จติตชรูป, ปฏิสนธิกัมมชรูป 
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        - องคธรรมของปจจนกิธรรม ไดแก  ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ เจตสิกท่ีประกอบ ๗, 
พาหิรรูป, อาหาชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป, ปวตัติกัมมชรูป 
        ปญหาวาระในฌานปจจัย 
        ฌานปจจยันี้ มี ๗ วาระ 
        ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีในกศุลจิต ๒๑ เปนฌาน- 
ปจจัยธรรม, กศุลสัมปยุตตนามขันธ ๔ อันไดแก กุศลจิต ๒๑ เปนฌานปจจยุบบันนธรรม 
        ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก องฌาน ๕ ท่ีในกุศลจิต ๒๑ เปน 
ฌานปจจยัธรรม, กุศลจิตตชรูป เปนฌานปจจัยยุบบันนธรรม 
        ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลธรรมและอัพยากตะ ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีใน 
กุศลจิต ๒๑ เปนฌานปจจยัธรรม, กุศลจิต ๒๑ ดวย กุศลจิตตชรูปดวย เปนฌานปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        ๔.  อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีในอกุศลจิต ๒๑ เปน 
ฌานปจจยัธรรม, อกุศลสัมปยุตตนามขันธ ๔ อันไดแกอกศุลจิต ๑๒ เปนฌานปจจยุบบันน- 
ธรรม 
        ๕.  อกุศลเปนปจจัยแกอพยากตะ ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีในอกุศลจิต ๑๒ 
เปนฌานปจจัย อกุศลจิตตชรูป เปนฌานปจจยุบบันนธรรม 
        ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีในอกุศล- 
จิต ๑๒ เปนฌานปจจยัธรรม อกุศลจิต ๑๒ ดวย อกุศลจิตตชรูปดวย เปนฌานปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
        ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก องคฌาน ๕ ท่ีในวิบากจิต ๒๖ 
(เวนทวิปญจวญิญาณ ๑๐), ท่ีในกิริยาจิต ๒๐, ในปวัตติกาลและในปฏิสนธิกาล ตามควร 
แกกรณี เปนฌานปจจยัธรรม วิบากจิต ๒๖ (เวนทวิปญจวญิญาณ ๑๐), กริิยาจิต ๒๐, 
วิปากจิตตชรูป, กิริยาจิตตชรูป, ปฏิสนธิกัมมชรูป เปนฌานปจจยุบบันนธรรม  
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        ปจจัยท่ีเกดิรวมดวยกันได มี ๑๑ ปจจัย คื 
        ๑.  ฌานปจจัย 
        ๒.  สหชาตปจจัย 
        ๓.  อัญญมัญญปจจัย 
        ๔.  สหชาตนิสสยปจจยั 
        ๕.  วิปากปจจัย 
        ๖.  สหชาตินทริยปจจยั 
        ๗.  มัคคปจจัย 
        ๘.  สัมปยุตตปจจยั 
        ๙.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
        ๑๐.  สหชาตัตถิปจจัย 
        ๑๑.  สหชาตอวิคตปจจยั  
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                                                                   บทท่ี ๓ 
                                                      อธิบายปจจัย ๒๔ (ตอ) 
       มัคคปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนแนวทาง 
       มัคค คือ ธรรมท่ีเปนประดุจหนทางท่ีนําไปสูทุคติ สุคติ และนิพพาน จัดเปน 
สัมปาปกเหตุ คือ เหตุท่ีทําใหถึง เปรียบเหมือนยวดยานพาหนะท่ีสามารถพาผูโดยสารใหไปถึง 
จุดหมายน้ันๆ ได ตามควรแกฐานะของยานนั้นๆ 
       ธรรมท่ีอุปมาดังหนทางท่ีนําไปสูหรือเปนเหตุใหถึง ทุคติ สุคติ และนิพพาน 
ท่ีเรียกวา มัคค นี้มี ๑๒ ประการ อันไดแก สัมมมัคค ๘ มีสัมมทิฏฐิ เปนตน 
จนถึงสัมมาสมาธิ และมิจฉามัคค ๔ อันไดแกมิจฉาทิฏฐิ มิจฉาสังกัปปะ มิจฉาวายามะ 
และมิจฉาสมาธิ มัคค ๑๒ ประการนีว้าโดยองคธรรม มีเพียง ๙ ท่ีเรียกวา องคมัคค ๙ 
ไดแก เจตสิก ๙ ดวง คือ ปญญา วิตก สัมมาวาจา สัมมากมัมันตะ สัมมาอาชีวะ วิริยะ 
สติ เอกัคคตา และทิฏฐิ 
       องคมัคค ๙ นี้เองเปนปจจัย จึงเรียกมัคคปจจัย มีอํานาจชวยอุปการะสหชาตธรรม 
ท่ีเกิดพรอมกบัตนนั้น ๒ ประการ คือ 
       (๑)  ชวยอุปการะนําสหชาตธรรมท่ีเกิดพรอมกับตน ใหไปสูอารมณท่ีเกีย่วเนื่อง 
กับตน ใหทํากจิไปตามหนาท่ีของตนๆ อันเรียกวา กจิธรรมดา 
       (๒)  ชวยอุปการะนําสหชาตธรรมท่ีเกิดพรอมกับตน ใหไปสู ทุคติ สุคติ และ 
นิพพานไดกลาวคือ สัมมามัคค เปนทางนําไปสูสุคติและนิพพาน มิจฉามัคค เปนทาง 
นําไปสูทุคติ อยางนี้เรียกวา เปน กิจพเิศษ เพราะเปนกิจท่ีเกี่ยวของกับการปฏิสนธิ 
       อนึ่ง องคมัคค ๙ นี้ ตางก็ทําหนาท่ีเปนปจจยัธรรมและปจจยุบบันนธรรมแกกัน 
และกันเองไดดวย ทํานองเดยีวกับอัญญมัญญปจจัย 
       รวมความวา มัคคปจจยันี้ คือ องคมัคค ๙ เปนปจจยัชวยอุปการะแกจิต และ 
เจตสิกท่ีเกดิพรอมกับคน พรอมดวยจิตตชรูปและปฏิสนธิกัมมชรูป ใหเกิดข้ึนและใหตั้งอยูได 
ดวยอํานาจของมัคคปจจัยท่ีทําหนาท่ีในกจิพิเศษอยางหนึ่ง และทําหนาท่ีในกิจธรรมดาอยางหนึ่ง       
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       วาโดย อาการ นามเปนปจจัยธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม 
       วาโดย ชาติ เปนสหาชาตชาติ 
       วาโดย กาล เปนปจจุบันกาล 
       วาโดย สัตติ มีท้ัง ชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
       วาโดย องคธรรม คือ 
       - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก องคมัคค ๙ ท่ีในสเหตุกจิต ๗๑ 
       - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก สเหตุกจิต ๗๑ เจตสิก ๕๒ 
สเหตุกจิตตชรูป สเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป 
       - องคธรรมของปจจนิกธรรม ไดแก อเหตุกจติ ๑๘, อัญญสมานาเจตสิก ๑๒ 
(เวนฉันทะ), อเหตุกจติตชรูป อเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป พาหิรรูป อาหารชรูป อุตุชรูป 
อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวัตตกัมมชรูป 
       ปญหาวาระในมัคคปจจัย 
       มัคคปจจัย มี ๗ วาระ คือ 
       ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก องคมัคคท่ีเปนกุศล ๘ (เวนทิฏฐิ) เปน 
มัคคปจจัยธรรม กุศลสัมปยุตตขันธ ๔ อันไดแกกุศลจิต ๒๑ เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
       ๒.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก องคมัคคท่ีเปนกุศล ๘ (เวนทิฏฐิ) 
เปนมัคคปจจยัธรรม กุศลจิตตชรูป เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
       ๓.  กุศลเปนปจจยัแกกศุลและอัพยากตะ ไดแก องคมัคคท่ีเปนกุศล ๘ (เวน 
ทิฏฐิ) เปนมัคคปจจัยธรรม, กุศลจิต ๒๑ ดวย กุศลจิตตชรูปดวย เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
       ๔.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก องคมัคคท่ีเปนอกุศล  ๔ เปนมัคคปจจัย- 
ธรรม, อกุศลจติตชรูป เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
       ๕.  อกุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก องคมัคคท่ีเปนอกุศล ๔ เปนมัคค- 
ปจจัยธรรม, อกุศลจิตตชรูป เปนมัคคปจจยบุบันนธรรม 
       ๖.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ ไดแก องคมัคคท่ีเปนอกุศล ๔ 
เปนมัคคปจจยัธรรม, อกุศลจติ ๑๒ ดวย อกศุลจิตตชรูปดวย เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
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       ๗.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก องคมัคค ๘ ท่ีเปนอัพยากตะ 
ในสเหตุกวิบากจิต ๒๑, สเหตุกกิริยาจิต ๑๗ ในปวัปติกาลและในปฏิสนธิเปนมัคคปจจัยธรรม, 
สเหตุกวิปากจิต ๒๑ สเหตุกกิริยาจิต ๑๗ สเหตุกวิปากจิตตชรูป สเหตุกกิริยาจิตตชรูป 
ปฏิสนธิกัมมชรูป เปนมัคคปจจยุบบันนธรรม 
       ปจจัยที่เกดิรวมดวยกันได มี ๑๓ ปจจยั คือ 
       ๑.  มัคคปจจัย 
       ๒.  เหตุปจจัย 
       ๓.  สหชาตาธิปติปจจัย 
       ๔.  สหชาตปจจัย 
       ๕.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๖.  สหชาตนิสสยปจจยั 
       ๗.  วิปากปจจัย 
       ๘.  สหชาตินทริยปจจยั 
       ๙.  ฌานปจจัย 
       ๑๐. สัมปยุตตปจจยั 
       ๑๑. สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๑๒. สหชาตัตถิปจจัย 
       ๑๓. สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                        ๑๙.  สัมปยุตตปจจยั 
       สัมปยุตตปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงประกอบ หมายความ- 
วา การประกอบกันท่ีพรอมดวยลักษณะ ๔ ประการ คือ เอกุปปาทะเอกนิโรธะ เอกวัตถุกะ 
ธรรมท่ีชวยอุปการะตอการประกอบกันแหงจิตและเจตสิก พรอมดวยลักษณะ ๔ ประการ 
กลาวนี้ เรียกวา สัมปยุตตปจจัย  
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       วาโดย อาการ นามเปนปจจัย นามเปนปจจยุบบันน 
       วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ 
       วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน 
       วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
       วาโดย องคธรรม คือ 
       - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก นามขันธ ๔ คือ จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ 
แลวแตจะยกขันธใด จะเปนขันธเดียว ๒ ขันธ หรือ ๓ ขันธก็ตาม เปนปจจัยขันธนัน้ก็เปน 
สัมมปยุตตปจจัย 
       - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก นามขันธ ๔ คือ จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ 
เฉพาะขันธท่ีเหลือจะเปน ๓ ขันธ, ๒ ขันธ หรือขันธเดียว ตามลําดับนัน้ เปนสัมปยุตตปจจ- 
ยุบบันนธรรม 
       - องคธรรมของปจจนิกธรรม ไดแก รูปท้ังหมด 
       ปญหาวาระในสัมปปยตุตปจจัย 
       สัมปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ คือ 
       ๑.  กุศลเปนปจจยัแกกศุล ไดแก กุศลนามขันธ ๔ อันไดแกกุศลจติ ๒๑ เจต- 
สิก ๓๘ ขันธใดขันธหนึ่ง เปนสัมปยุตตปจจัยธรรม, ขันธท่ีเหลือนั้นกเ็ปนสัมปยุตตปจจยุบ- 
บันนธรรม 
       ๒.  อกุศลเปนปจจยัแกอกุศล ไดแก อกศุลนามขันธ ๔ อันไดแกอกศุลจิต ๑๒ 
เจตสิก ๒๗ ขันธใดขันธหนึง่ เปนสัมปยุตตปจจัยธรรม, ขันธท่ีเหลือนัน้ก็เปนสัมปยตุต- 
ปจจยุบบันนธรรม 
       ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากนามขันธ ๔ อันไดแก 
วิบากจิต ๓๖ กิริยานามขันธ ๔ อันไดแกกริิยาจิต ๒๐ เจตสิก ๓๘ ในปวัตติกาลและใน 
ปฏิสนธิกาลนั้น ขันธใดขันธหนึ่งเปนสัมปยุตตปจจยัธรรม, ขันธท่ีเหลือในจิตดวงเดยีวกันนัน้ 
ก็เปนสัมปยุตตปจจยุบบันนธรรม  
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       ปจจัยที่เกดิรวมดวยกันได มี ๗ ปจจยั คือ 
       ๑.  สัมปยุตตปจจัย 
       ๒.  สหชาตปจจัย 
       ๓.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๔.  สหชาตนิสสยปจจยั 
       ๕.  วิปากปจจัย 
       ๖.  สหชาตัตถิปจจัย 
       ๗.  สหชาติอวิคตปจจยั 
                                                        ๒๐.  วปิปยุตตปจจยั 
       วิปปยุตตปจจัย ไดแก ธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนส่ิงไมประกอบ หมาย 
ความวา ส่ิงท่ีไมประกอบกันพรอมดวยลักษณะ ๔ ประการ ดังกลาวในสัมปยุตตปจจยั อัน 
หมายถึงนามธรรมกับรูปธรรม กลาวคือ นามธรรมกับรูปธรรมอาจเกิดรวมกันได เกิดพรอม 
กันได แตไมครบลัษณะ ๔ ประการนั้นได เม่ือไมครบลักษณะ ๔ ประการน้ันก็เปนสัมมปยุตต 
ไมได จึงเปนวปิปยุตตไป และวิปปยุตตน้ีมี ๒ นัย คือ 
       (๑)  เปนวปิปยุตตโดยความไมมีเชน ทิฏฐิวิปปยุตต คือ จิตท่ีไมประกอบดวย 
ทิฏฐิ จิตท่ีปราศจากทิฏฐิ จิตท่ีไมมีทิฏฐิ ญาณวิปปยุตต คือ จิตท่ีไมประกอบดวยปญญา 
จิตท่ีปราศจากปญญาจิตท่ีไมมีปญญา อยางนี้เรียกวา อภาววิปปยุตต (วปิปยุตโดยความไมมี) 
       (๒)  เปนวิปปยุตตโดยความไมปนกนั ไมระคนกัน อยางนี้เรียกวา วิสังสัฏฐิ- 
วิปปยุตต (วิปยุตโดยไมระคนปนกัน) ไดแกคําวา วิปปยตุต ในวิปปยุตตปจจัยนี ้
       รวมความวา วิปปยุตตปจจัยนี้ นามธรรมและรูปธรรมเกิดรวมกัน ชวยอุปการะ 
กันตามสมควร โดยอํานาจแหงวิปปยุตตปจจัย 
       วิปปยุตตปจจัยนี้ จําแนกออกไดเปน ๔ คือ 
       (๑)  สหชาตวิปปยุตตปจจัย มีลักษณะ ๒ ประการ คือ ปจจัยธรรมเกิดรวม 
พรอมกันกับปจจยุบบันนธรรมอยางหนึ่ง แตวาไมเปนสัมปยุตตซ่ึงกันและกันอีกอยางหนึ่ง  
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       (๒)  วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย มีลักษณะ ๓ ประการ คือ ปจจัยธรรมนั้น 
เปนวิปปยุตตอีกอยางหนึ่ง 
       (๓)  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปยุตตปจจยั มีลักษณะ ๔ ประการคือ ปจจัยธรรม 
นั้นเปนวัตถุปจจัยธรรมนั้นเปนอารมณ, ปจจัยธรรมนั้นเกิดกอน และปจจัยธรรมนั้นเปน 
วิปปยุตต 
       (๔)  ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจย มีลักษณะ ๒ ประการ คือ ปจจัยธรรมนั้นเปน 
นามธรรมท่ีเกิดทีหลังปจจยบุบันนธรรมอยางหนึ่ง และเปนวิปปยุตตอีกอยางหนึ่ง 
       อีกนัยหนึง่ วิปปยุตตปจจัยนีจ้ําแนกออกเปน ๓ โดยรวมขอ (๒) และขอ (๓) 
เขาเปน ๑ เรียกวา ปุเรชาตวปิปยุตตปจจยั 
                                                        สหชาตวิปปยุตตปจจยั 
       สหชาตวปิปยุตต หมายความวา เกิดพรอมกัน แตไมประกอบอยางระคนปนกนั 
       วาโดย อาการ นามรูปเปนปจจยั นามรูปเปนปจจยุบบันน 
       วาโดย ชาติ เปนสหชาตชาติ 
       วาโดย กาล เปนกาลปจจุบัน 
       วาโดย สัตติ มีท้ังชนกสัตติ และอุปถัมภกสัตติ 
       วาโดย องคธรรม คือ 
       - องคธรรมของปจจัยธรรม ไดแก นามขันธ ๔ ท่ีเปนปฏิสนธิกาลและปวัตติกาล 
คือ จิต ๗๕ (เวนอรูปวิบากจิต ๔, ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ และจุติของพระอรหันต) เจต 
สิก ๕๒ ในปญจโวการภูมิ 
       ในปญจโวการปฏิสนธิ นามขันธ ๔ คือปฏิสนธิจิต ๑๕ เจตสิก ๓๕ และ 
ปฏิสนธิหทยวตัถุ (ท่ีอุปการะแกกันและกนัได เฉพาะในปฏิสนธิกาล) 
       - องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม ไดแก จิตตชรูป ปฏิสนธิกัมมชรูป และ 
ปฏิสนธิหทยวตัถุ ท่ีอุปการะแกกนัและกันกับปญจโวการปฏิสนธินามขันธ ๔ ปญจโวการปฏิสนธิ 
นามขันธ ๔ ท่ีอุปการะแกกนัและกนักับปฏิสนธิหทยวัตถุ         
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       - องคธรรมของปจจนิกธรรม ไดแกจติ ๘๙ เจตสิก ๕๒ (เวนปญจโวการ- 
ปฏิสนธินามขันธ ๔), พาหิรรูป, อาหารชรูป, อุตุชรูป, อสัญญสัตตกัมมชรูป, ปวัตติกัมมชรูป 
       ปญหาวาระในสหชาตวปิปยุตตปจจยั 
       สหชาตวปิปยุตตปจจยั มี ๓ วาระ 
       ๑.  กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก กุศลนามขันธ ๔ อันไดแก กุศลจิต ๒๑ 
เจตสิก ๓๘ ขันธใดขันธหนึง่ หรือท้ัง ๔ ขันธ เปนสหชาตวิปปยุตตปจจัยธรรม, กุศลจิตตชรูป 
ท่ีเกิดพรอมกบักุศลนามขันธนั้น เปนสหชาติวิปปยุตตปจจยุบบันนธรรม 
       ๒.  อกุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก อกุศลนามขันธ ๔ อันไดแก อกุศล- 
จิต ๑๒ เจตสิก ๒๗ ขันธใดขันธหนึ่ง หรือท้ัง ๔ ขันธ เปนสหชาตวิปยตุตปจจัยธรรม 
อกุศลจิตตชรูปท่ีเกิดพรอมกับอกุศลนามขันธนั้น เปนสหชาติวิปปยตุตปจจยุบบันนธรรม 
       ๓.  อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ไดแก วิบากนามขันธ ๔ อันไดแก 
วิบากจิต ๒๒ (เวนอรูปวิบากจิต ๔, ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ และ จุติจิตของพระอรหันต), 
กิริยานามขันธ ๔ อันไดแก กริิยาจิต ๒๐, เจตสิก ๓๘, ขันธใดขันธหนึ่งหรือท้ัง ๔ ขันธ 
เปนสหชาตวปิปยุตตปจจยัธรรม, วิบากจติตชรูป, กิริยาจิตตชรูป, ปฏิสนธิกัมมชรูป, ปฏิสนธิ- 
หทยวัตถุ เปนสหชาตวิปปยตุตปจจยุบบันนธรรม 
       ปฏิสนธิหทยวัตถุ เปนสหชาตวิปปยุตตปจจัยธรรม ปญจโวกาลปฏิสนธินามขันธ ๔ 
เปนสหชาตวปิปยุตตปจจยบุบันนธรรม 
       ปจจัยที่เกดิรวมดวยกันได มี ๗ ปจจยั คือ 
       ๑.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๒.  สหชาตปจจัย 
       ๓.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๔.  สหชาตนิสสยปจจยั 
       ๕.  วิปากปจจัย 
       ๖.  สหชาตัตถิปจจัย 
       ๗.  สหชาตอวิคตปจจยั  
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                                                 วัตถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมด ในปุเรชาตวิปปยุตปจจัยนี้เปนเหมือน 
กับวัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยัทุกประการ ขอใหดูเทียบกับวัตถุปุเรชาตนสิสยปจจัยนัน้ 
                                          วตัถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมด ในวัตถารัมมณปุเรชาติวปปยุตตปจจัย 
นี้ เปนเหมือนกับวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกบัวัตถารัมมณ- 
ปุเรชาตนิสสยปจจัยนั้น 
                                                        ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมดในปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัยนี้เปนเหมือน 
กับปจฉาชาตปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจฉาชาตปจจัยนั้น 
       ขอแตกตางระหวาง สัมปยุตต กับ วิปปยุตต 
       ธรรมท่ีจะเรียกเปน สัมปยุต นั้น จะตองประกอบกันดวยลักษณะ ๔ ประการ คือ 
เอกุปปทาทะ เอกนิโรธ เอกาลัมพนะ และ เอกวัตถุกะ มิฉะนั้นแลว จะเรียกวาเปน 
สัมปยุตตไมได 
       (๑)  นามขันธ ๔ อันไดแก จิต เจตสิก นั้นเปน สัมปยตุต เพราะประกอบกันดวย 
อาการครบลักษณะท้ัง ๔ 
       (๒)  นามขันธ ๔ กับ นพิพาน นามขันธ ๔ กับรูป เปนวิปปยุตตอยางเดยีว 
       (๓)  รูปกบัรูป รูปกับนิพพาน ไมเรียกวาเปน สัมปยุตตหรือวิปปยุตต 
       (๔)  ระหวาง กุศลธรรม อกุศลธรรม อพยากตธรรมท่ีเปนจิต เจตสิกซ่ึงกันและ- 
กัน เปนวิปปยตุต ช่ือวา ชาติวิปปยุตต 
       (๕)  ระหวาง นามขันธ ๔ ท่ีเกิดในกามภูมิ รูปภูมิ อรูปภูมิ ซ่ึงกันและกันเปนวิปป- 
ยุคต ช่ือวา ภูมิวปปยุตต 
       (๖)  ระหวางนามขันธ ๔ ท่ีเปนอดีต อนาคต ปจจุบัน ซ่ึงกันและกนัเปนวปิปยุตต 
ช่ือวากาลวิปปยุตต  
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       (๗)  ระหวางนามขันธ ๔ ท่ีเกิดอยูภายในตัวเรา และภายนอกตัวเรา ซ่ึงกันและกัน 
เปนวิปปยุตต ช่ือวา สันตานวิปปยุตต 
                                                        ๒๑.  อัตถิปจจัย 
       อัตถิปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนส่ิงท่ีมีอยู หมายความวาธรรม 
ท่ีมีอยู คือ ยังอยูในระหวาง อุปปาทะ ฐิติ ภังคะ ยังไมทันไดดับไปท้ังปจจัยธรรมและปจจยุบ- 
บันนธรรม ความอุปการะชวยเหลือกนัดวยความท่ีมีอยู เรียกวา อัตถิปจจัย 
       ธรรมท่ีมีอยูในระหวาง อุปาทะ ฐิติ ภังคะ ก็ไดแก จิต เจตสิก และรูป (เวนนิพพาน 
เพราะนิพพานไมมีการเกิดดบั จึงไมมีสภาพเปนอุปปาทะ ฐิติ ภังคะ) 
       ในระหวาง อุบปาทะ ฐิต ิภังคะ นี้ การปรากฏแหงอัตถิปจจัย ยอมปรากฏในฐิต ิ
ขณะ มากกวาและชัดกวาในอุปปาทะขณะ และภังคะขณะ 
       อัตถิปจจัยนี้ จําแนกออกไดเปน ๖ ปจจัย คือ 
       (๑)  สหชาตัตถิปจจัย 
       (๒)  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
       (๓)  วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย 
       (๔)  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
       (๕)  อาหารัตถิปจจัย 
       (๖)  อินทริยัตถิปจจัย 
       อีกนัยหนึง่ อัตถิปจจัยนีจ้ําแนกออกเพียง ๕ ปจจยั คือ รวมขอ (๒) อารัมมณปุ- 
เรชาต และขอ (๓) วัตถุปุเรชาต เขาดวยกันเปนขอเดียว เรียกวา ปุเรชาตัตถิปจจัย 
                                                        สหชาตัตถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมตางๆ ท้ังหมดในสหชาตัตถิปจจัยนีเ้ปนเหมือนกับ 
สหชาตปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับสหชาตปจจัยนี้  
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                                                 อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในอารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัยนี้เปนเหมือนกับ อารัมมณ 
ปุเรชาตปจจัยทุกประการ 
                                                     วัตถุปุเรชาตัดถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในวัตถุเรชาตัตถิปจจัยนี้เปนเหมือนกับ วัตถุปุเรชาต- 
ปจจัยทุกประการ 
                                                        ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในปจฉาชาตัตถิปจจัยนี้ เปนเหมือนกับปจฉาชาตปจจัย 
ทุกประการ 
                                                        อาหารัตถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองค ธรรมในอาหารัตถิปจจัยนี้เปนเหมือนกับ รูปอาหารปจจัย 
ทุกประการ 
                                                        อินทริยตัถิปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในอินทริยัตถิปจจัยนี้ เปนเหมือนกับ รูปชีวินทริย- 
ปจจัยทุกประการ 
                                                        ๒๒.  นตัถิปจจัย 
       นัตถิปจจยั ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนส่ิงไมมี หมายความวา ปจจัย 
ธรรมอันไดแก จิตและเจตสิกนั้น ไมมีแลว ดับไปแลว จึงจะเปนโอกาสใหจิตเจตสิกดวงตอมา 
เกิดข้ึนได ถาเจตสิกดวงท่ีเกดิอยูกอนยังไมดับไป จิตเจตสิกดวงตอมากจ็ะเกดิข้ึนหาไดไม 
       ความดับไป หรือความไมมีของจิตเจตสิกท่ีเกิดกอนนี้ เรียกวา นัตถิปจจัยธรรม, 
จิตเจตสิกดวงท่ีเกิดตอมานัน้เรียกวา นัตถิปจจยุบบันนธรรม 
       นัตถิปจจยันี้ นามเปนปจจัยธรรม นามเปนปจจยุบบันนธรรม และเหมือนกับ 
อนันตรปจจยัทุกประการ ขอใหดูเทียบกับอนันตรปจจยันั้น  
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       วิคตปจจยั ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะโดยความเปนส่ิงท่ีปราศจากไป หมายความวา 
ปจจัยธรรมอันไดแกจิตเจตสิกนั้นปราศจากไปแลว ดับไปแลว ไมมีแลว ปจจยุบบันนธรรมจึง 
จะเกดิข้ึนได หรือจะกลาวถึงผลกอนวา ปจจยุบบันนธรรมจะเกดิข้ึนไดก็ตอเม่ือปจจยัธรรมนั้น 
ปราศจากไปแลว ถาหากวาปจจัยธรรมยังไมปราศจากไป ปจจยุบบันนธรรมก็เกิดข้ึนไมได 
       อุปมาเหมือน ความสวางกับความมืด ถาแสงสวางยงัมีอยู ยังปรากฏอยู ความมืดก็ 
จะมีอยูไมได ตอเม่ือใดแสงสวางปราศจากไปแลว ไมมีแลว เม่ือนัน้จงึปรากฏเกิดความมืดข้ึน 
มาได 
       วิคตปจจยันี้ เปนเหมือนกับนัตถิปจจยัทุกประการ และดวยเหตุท่ีนตัถิปจจัยเหมือน 
กับอนันตรปจจัย ดังนั้น วิคตปจจัยจึงเหมือนกับอนันตรปจจัยดวย ขอใหดูเทียบกับอนันตร-  
ปจจัยนั้นดวย 
                                                               ๒๔.  อวิคตปจจยั 
       อวิคตปจจัย ไดแกธรรมท่ีชวยอุปการะ โดยความเปนส่ิงยังไมปราศไป หมาย 
ความวาปจจัยธรรมซ่ึงเปนส่ิงอุปการะชวยเหลือและปจจยุบบันนธรรมนั้น ยนัมปราศจากไป ยัง 
ไมดับไป คือ ยังคงมีอยู และปจจยุบบันนธรรม ซ่ึงเปนส่ิงท่ีรับความอุปการะชวยเหลือนั้น ก ็
ยังไมปราศจากไป ยังคงมีอยูเชนเดียวกนั 
       ท้ังปจจัยธรรมและปจจยบุบันนธรรม ยงัไมปราศจากไปท้ังคู และตางก็อุปการะ 
เกื้อหนนุกัน จงึเรียกวา อวิคตปจจัย 
       มีคําอธิบายและองคธรรมในอวิคตปจจัยนี้เปนเหมือนกับอัตถิปจจยัทุกอยางทุกประ- 
การ ดังนั้นอวคิตปจจัยจึงจําแนกออกไดเปน ๖ ปจจยั หรือ ๕ ปจจัยนัยเดียวกับอัตถิปจจัย 
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       ๑.  สปชาตอวิคตปจจยั 
       ๒.  อารัมมณปุเรชาตอวคิตปจจัย 
       ๓.  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
       ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจยั 
       ๕.  อาหารอวิคตปจจยั 
       ๖.  อินทริยอวิคตปจจัย 
                                                        สหชาตอวิคตปจจยั 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในปจจัยนี้เปนเหมือนกับสหชาตัตถิปจจัย และสหชาต- 
ปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจจัยท้ังสองนั้น 
                                                 อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในปจจัยนี้เปนเหมือนกับอารัมมณปุเรชาตัตถิปจจยั และ 
อารัมมณปุเรชาตปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจจัยท้ังสองนั้น 
                                                   วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจยั 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในปจจยนี้เปนเหมือนกับปจฉาชาตตถิปจจัย และปจฉา- 
ชาตปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจจัยท้ังสองนัน้ 
                                                        อาหารอวิคตปจจยั 
       คําอธิบายตลอดจนองคธรรมในปจจัยนี้เปนเหมือนกับอาหารัตถิปจจัย และรูปอาหาร- 
ปจจัยทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจจัยท้ังสองนั้น 
                                                        อินทริยอวิคตปจจยั 
       คําอธิบายในอินทริยอวคิตปจจัยนี้ เปนเหมือนกับในอินทริยัตถิปจจัย และรูปชีวิติน- 
ทริยปจจยัทุกประการ ขอใหดูเทียบกับปจจัยท้ังสองนัน้ 
       ปจจย ๒๔ อยางนัน้ เม่ือวาโดยพิสดาร ตามท่ีแยกรายละเอียดในบางปจจัยแลว 
จะมีจํานวน ๔๗ ปจจัย คือ 
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       ๑.  เหตุปจจัย 
       ๒.  อารัมมณปจจยั 
       ๓.  สหชาตาธิปติปจจัย                                   = อธิปติปจจัย ๓ 
       ๔.  อารัมมณาธิปติปจจยั 
       ๕.  อนันตรปจจัย 
       ๖.  สมนันตรปจจัย 
       ๗.  สหชาตปจจัย 
       ๘.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๙.  สหชาตนิสสยปจจยั 
       ๑๐. วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย                     = นิสสยปจจัย ๓ 
       ๑๑. วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
       ๑๒. อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
       ๑๓. อนันตรูปนิสยปจจยั                            =  อุปนิสสยปจจัย ๓ 
       ๑๔. ปกตูปนิสสยปจจัย 
       ๑๕. วัตถุปุเรชาตปจจัย                               = ปุเรชาตปจจัย 
       ๑๖. อารัมณปุเรชาตปจจยั 
       ๑๗. ปจฉาชาตปจจัย 
       ๑๘. อาเสวนปจจัย 
       ๑๙. สหชาตกัมมปจจยั                               = กัมมปจจัย ๒ 
       ๒๐. นานกัขณิกัมมปจจยั 
       ๒๑. วิปากปจจยั 
       ๒๒. รูปอาหารปจจยั                                   = อาหารปจจัย ๒ 
       ๒๓. นาอาหารปจจยั 
       ๒๔. สหชาตินทริยปจจัย 
       ๒๕. ปุเรชาตินทริยปจจัย                            = อินทริยปจจยั ๓ 
       ๒๖.  รูปชีวินทริยปจจยั  
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       ๒๗. ฌานปจจยั 
       ๒๘. มัคคปจจัย 
       ๒๙. สัมปยุตตปจจยั 
       ๓๐. สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๑. วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย                     = วิปปยุตตปจจยั ๔ 
       ๓๒. วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๓. ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๔. สหชาตัตถิปจจัย 
       ๓๕. วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย 
       ๓๖. อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย                     = อัตถิปจจัย ๖ 
       ๓๗. ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
       ๓๘. อาหารัตถิปจจัย 
       ๓๙. อินทริยัตถิปจจัย 
       ๔๐. นัตถิปจจัย 
       ๔๑. วิคตปจจัย 
       ๔๒. สหชาตอวิคตปจจยั 
       ๔๓. วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
       ๔๔. อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจยั                     = อวิคตปจจัย ๖ 
       ๔๕. ปจฉาชาตอควิคตปจจัย 
       ๔๖.  อาหารอวิคตปจจยั 
       ๔๗. อินทริยอวิคตปจจัย 
       อีกนัยหนึง่ ปจจัย ๒๔ นั้น แบงพิสดารออกไปอีกเปน ๕๐ หรือ ๕๒ ปจจยั คือ 
       ๑.  เหตุปจจัย 
       ๒.  อารัมมณปจจยั  
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       ๓.  สหชาตาธิปติปจจัย 
       ๔.  อารัมมณาธิปติปจจยั                            = อธิปติปจจัย ๓ 
       ๕.  วัตถารัมมณปุเรชาตาธิปติปจจัย 
       ๖.  อนันตรปจจัย 
       ๗.  สมนันตรปจจัย 
       ๘.  สหชาตปจจัย 
       ๙.  อัญญมัญญปจจัย 
       ๑๐. สหชาตนิสสยปจจยั                      
       ๑๑. วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย                     = นิสสยปจจัย ๓ 
       ๑๒. วัตถารัมมณปุเรชาตปจจัย 
       ๑๓. อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
       ๑๔.  อนนัตรูปนิสสยปจจัย                          = อุปนิสสยปจจัย ๓ 
       ๑๕. ปกตูปนิสสยปจจัย 
       ๑๖. อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
       ๑๗. วัตถุปุเรชาตปจจัย                                   = ปุเรชาตปจจัย ๓ 
       ๑๘. วัตถารัมมณปุเรชาตปจจัย 
       ๑๙. ปจฉาชาตปจจัย 
       ๒๐. เสวนปจจยั 
       ๒๑. สหชาตกัมมปจจยั 
       ๒๒. นานกัขณิกกัมมปจจัย                              = กัมมปจจัย ๓ 
       ๒๓. อนนัตรกัมมปจจยั 
       ๒๔. วิปากปจจยั 
       ๒๕. นามอาหาร-สหุชาตาหารปจจยั              = อาหารปจจัย ๒ 
       ๒๖. รูปอาหารปจจยั  
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       ๒๗. รูปชีวินทริยปจจยั 
       ๒๘. วัตถุปุเรชาตินทริยปจจัย                     = อินทริยปจจัย ๓ 
       ๒๙. สหชาตอินทริยปจจยั 
       ๓๐. ญานปจจัย 
       ๓๑. มัคคปจจัย 
       ๓๒. สัมปยุตตปจจยั 
       ๓๓. สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๔. วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย              = วิปปยุตตปจจัย ๔ 
       ๓๕. ปจฉาชาตุวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๖. วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
       ๓๗. สหชาตัตถิปจจัย                     วตัถุปุเรชาตตัตถิปจจัย 
       ๓๘. ปุเรชาตตถิปจจัย                     อารัมมณปุเรชาตตัตถิปจจัย 
       ๓๙. ปจฉาชาตัตถิปจจัย                                                                             = วัตถิปจจัย 
       ๔๐.  อาหารรัตถิปจจัย                                                                                    ๖ หรือ ๗ 
       ๔๑. อินทริยัตถิปจจัย 
       ๔๒. วัตถารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
       ๔๓. นัตถิปจจัย 
       ๔๔. วิคตปจจัย 
       ๔๕. สหชาตอวิคตปจจยั                     วตัถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
       ๔๖. ปุเรชาตอวิคตปจจยั                     อารัมมณปุเรชาตอวิคต-       = อวิคต- 
       ๔๗. ปจฉาชาตอวิคตปจจัย                 ปจจัย                                          ปจจัย ๖ 
       ๔๘. อาหารอวิคตปจจยั                                                                            หรือ ๗ 
       ๔๙. อินทริยอวิคตปจจัย 
       ๕๐. วัตถารัมมณปุเรชาตอวิคปจจยั  
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       ขอสังเกต 
       ปจจัย ๒๔ นั้น แบงเปนรายละเอียดออกไปอีกเฉพาะใน ๑๐ ปจจยั คือ อธิปติปจจัย 
นิสสยปจจัย อุปนิสสยปจจัย ปุเรชาตปจจัย กัมมปจจยั อาหารปจจยั อินทริยปจจยั 
วิปปยุตตปจจยั อัตถิปจจัยและอวิคตปจจยั อีก ๑๔ ปจจัย ไมมีการแบงเปนรายยอยออกไปอีก 
       การแบงปจจัยใหพิสดารออกไปเปน ๔๗ ปจจัย และ ๕๐ หรือ ๕๒ ปจจัยนั้น กด็วย 
มีจํานวนขอยอยแตกตางกัน มากนอยกวากันใน ๕ ปจจยั คือ อธิปติปจจัย (๒-๓) ปุเรชาต- 
ปจจัย (๒-๓) กัมมปจจยั (๒-๓) อัตถิปจจยั (๖-๗) และอวคิตปจจัย (๖-๗) 
       อีกประการหนึ่ง คําวา วาระในแตละปจจัยตอนท่ีวาดวยปญหาวาระนั้นหมายถึง 
สังขยาการะ เชนท่ีบอกวา "ปญหาวาระในเหตุปจจยั, เหตุปจจัยมี ๗ วาระ" คําวา มี 
๗ วาระ นัน้หมายความวา มี ๗ สังขยาวาระ  
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                                                                      ๗๙ 
                                                                  บทท่ี ๔ 
                                                           สรุปปจจัย ๒๔ 
       ปจจัยทั้งหมด ๑๔ นั้น สรุปโดยนัยตางๆ คือ ๑ จํานวน, ๒ อาการ, ๓ ชาติ 
๔ กาล, ๕ สัตติ เปนตน ไดดงันี้ 
                                                        กลาวโดยอาการ 
       (๑)  นามเปนปจจยัธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๗ ปจจัย คือ 
                     ๑.  อนันตรปจจัย 
                     ๒.  สมนันตรปจจัย 
                     ๓.  อนันตรูปนิสสยปจจัย 
                     ๔.  อาเสวนปจจัย 
                     ๕.  สัมปยุตตปจจัย 
                     ๖.  นัตถิปจจัย 
                      ๗. วิคตปจจยั 
       (๒)  นามเปนปจจยัธรรม รูปเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๔ ปจจยั คือ 
              ๑.  ปจฉาชาติปจจยั 
              ๒.  ปจฉาชาตวิปปยตุตปจจัย 
              ๓.  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
              ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจัย 
       (๓)  นามเปนปจจยัธรรม, นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๙ ปจจยั คือ 
              ๑.  เหตุปจจยั 
              ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย 
              ๓.  สหชาตกัมมปจจัย 
              ๔.  นานักขณกิกัมมปจจัย                
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                                                                      ๘๐ 
              ๕.  วปิากปจจยั 
              ๖.  นามอาหารปจจยั 
              ๗.  สหชาตินทริยปจจัย 
              ๘.  ฌานปจจยั 
              ๙.  มัคคปจจัย 
       (๔)  รูปเปนปจจยัธรรม รูปเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๖ ปจจัย คือ 
              ๑.  รูปอาหารปจจัย 
              ๒.  รูปชีวิตินทริยปจจัย 
              ๓.  อาหรัตถิปจจัย 
              ๔.  อินทริยัติปจจยั 
              ๕.  อาหารอวิคตปจจัย 
              ๖.  อินทรียอวิคตปจจัย 
       (๕)  รูปเปนปจจยัธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๑๑ ปจจยั คือ 
              ๑.  วตัถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
              ๒.  วตัถารัมมณปุเรชาตินิสสยปจจัย 
              ๓.  วตัถุปุเรชาตปจจัย 
              ๔.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
              ๕.  ปุเรชาตินทริยปจจัย 
              ๖.  วตัถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
              ๗. วตัถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
              ๘. วตัถุปุเรชาตัตถิปจจัย 
              ๙. อรัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
              ๑๐. วตัถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
              ๑๑. อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจยั 
       ขอสังเกต รูปเปนปจจยัธรรม นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรมนั้นไมมีเลย  
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                                                                      ๘๐ 
       (๖)  นามรูปเปนปจจยัธรรม, นามเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๒ ปจจยั คือ 
              ๑.  อารัมมณาธิปติปจจัย 
              ๒. อารัมมณูปนิสสยปจจยั 
       ขอสังเกต นามรูปเปนปจจัยธรรม, รูปเปนปจยุบบันนธรรมนั้นไมมีเลย 
       (๗)  นามรูปเปนปจจยัธรรม. นามรูปเปนปจจยุบบันนธรรม มี ๖ ปจจัย คือ 
              ๑.  สหชาตปจจยั 
              ๒.  อัญญมัญญปจจัย 
              ๓.  สหชาตนิสสยปจจัย 
              ๔.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย 
              ๕.  สหชรตัตถิปจจยั 
              ๖.  สหชาตอวิคตปจจัย 
       (๘)  บัญญัติ นาม รูป เปนปจจยัธรรม, นาม เปนปจจยุบบันนธรรม มี 
              ๒.  ปจจัย คือ 
              ๑.  อารัมมณปจจยั 
              ๒.  ปกตูปนิสสยปจจัย 
       ขอสังเกต บัญญัติ นาม รูป เปนปจจยัธรรม, รูปเปนปจจยุบบันนธรรม นั้นไมมีเลย 
                                                               กลาวโดยชาต ิ
       ในปจจยั ๒๔ หรือ โดยพิสดาร ๔๗ ปจจัยนั้น มีชาติ ๙ อยาง คือ 
       ๑.  สหชาตชาติ 
       ๒. อารัมมณชาติ 
       ๓.  อนันตรชาติ 
       ๔. วัตถุปุเรชาตชาติ 
       ๕.  ปจฉาชาตชาติ 
       ๖.  อาหารชาติ 
       ๗.  รูปชีวิตินทริยชาติ  
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                                                                      ๘๒ 
              ๘.  ปกตูปนิสสยชาติ 
              ๙.  นานักขณกิกัมมชาติ 
       (๑)  ปจจัยท่ีเปน สหชาตชาติ มี ๑๕ ปจจัย คือ 
              ๑.  เหตุปจจยั 
              ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย 
              ๓.  สหชาตปจจยั 
              ๔.  อัญญมัญญปจจัย 
              ๕.  สปชาตนิสสยปจจัย 
              ๖.  สหชาตกัมมปจจัย 
              ๗.  วปิากปจจยั 
              ๘.  นามอาหารปจจยั 
              ๙.  สหชาตินทริยปจจัย 
              ๑๐.  ฌานปจจยั 
              ๑๑. มัคคปจจัย 
              ๑๒. สัมปยุตตปจจยั 
              ๑๓. สหชาตวิปปยตุตปจจัย 
              ๑๔. สหชาตัตถิปจจัย 
              ๑๕. สหชาตอวิคตปจจัย 
       ขอสังเกต ปจจัยท่ีเปนสหชาติท้ัง ๑๕ ปจจัยนั้น แบงออกไดเปน ๓ กลุม คือ 
       ก.  สหชาตชาติใหญ มี ๔ ปจจยั คือ สหชาต สหชาตนิสสย สหชาตัตถิ 
              สหชาตอวิคต 
       ข.  สหชาตชาติกลาง มี ๔ ปจจยั คือ อัญญมัญญะ วิบาก สัมปยุตต สุห- 
              ชาตวปิปยุตต 
       ค.  สหชาตชาติเล็ก มี ๗ ปจจัย คือ เหตุ สหชาตาธิปติ สหชาตกัมม นาม- 
              อาหาร สหชาตินทริย ฌาน มัคค                       
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                                                                      ๘๓ 
       (๒)  ปจจยัท่ีเปน อารัมมณชาติ มี ๘ ปจจัย คือ 
              ๑.  อารัมมณปจจยั 
              ๒.  อารัมมณธิปติปจจัย 
              ๓.  วตัถารัมมณปุเรชาตินิสสยปจจัย 
              ๔.  อารัมมณูปนิสสยปจจยั 
              ๕.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
              ๖.  วตัถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
              ๗.  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
              ๘.  อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจยั 
       (๓)  ปจจยัท่ีเปน อานนัตรชาติ มี ๖ ปจจัย คือ 
              ๑.  อนันตรปจจยั 
              ๒.  สมนันตรปจจยั 
              ๓.  อนันตรูปนิสสยปจจัย 
              ๔.  อาเสวนปจจัย 
              ๕.  นัตถิปจจัย 
              ๖.  วคิตปจจัย 
       (๔)  ปจจยัท่ีเปน วัตถุปุเรชาตชาติ มี ๖ ปจจัย คือ 
              ๑.  วตัถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
              ๒.  วตัถุปุเรชาตปจจัย 
              ๓.  ปุเรชาตินทริยปจจัย 
              ๔.  วตัถุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
              ๕.  วตัถุปุเรชาตตถิปจจัย 
              ๖.  วตัถุปุเรชาตอวิคตปจจัย  
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                                                                      ๘๔ 
       (๕)  ปจจยัท่ีเปน ปจฉาชาตชาติ มี ๔ ปจจัย คือ 
              ๑.  ปจฉาชาตปจจยั 
              ๒.  ปจฉาชาติวปปยตุตปจจัย 
              ๓.  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
              ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจัย 
       (๖)  ปจจยัท่ีเปน อาหารชาติ มี ๓ ปจจยั คือ 
              ๑.  รูปอาหารปจจัย 
              ๒.  อาหารัตถิปจจัย 
              ๓.  อาหารอวิคตปจจัย 
       (๗)  ปจจยัท่ีเปน รูปชีวติินทริยชาติ มี ๓ ปจจัย คือ 
              ๑.  รูปชีวิตินริยปจจัย 
              ๒.  อินทริยัตถิปจจยั 
              ๓.  อินทริยอวิคตปจจัย 
       (๘)  ปจจยัท่ีเปน ปกตูปนิสสยชาติ มี ๒ ปจจยั คือ 
              ๑.  สุทธปกตูนิสสยปจจัย คือ เจตสิกท่ีเกิดกอน และ รูป บัญญัติ ท่ีมีกําลัง 
มากท่ีอุปการะแกจิต เจตสิก ท่ีเกิดทีหลังได 
              ๒.  มิสสกปตูปนิสสยนานัญขณกิกัมมปจจยั คือ เจตนากรรมท่ีมีกําลังมาก 
(เวนมัคคกรรมเจตนา) ท่ีอุปการะแกวิบากนามขันธได 
       (๙)  ปจจัยท่ีเปน นานกัขณิกกัมมชาติ มี ๑ ปจจยั คือ นานิกขณิกกัมมปจจัย 
อันไดแกเจตนากรรมท่ีมีกําลังนอย อุปการะแกกามวิบาก และเจตนากรรมท่ีมีกําลังมากและ 
กําลังนอย อุปการะแกกัมมชรูป 
                                                               กลาวโดยกาล 
       (๑)  ปจจัยท่ีเปน ปจจุบันกาล มี ๑๗ หรือ ๓๖ ปจจัย คือ 
              ๑.  เหตุปจจยั 
              ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย  
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                                                                      ๘๕ 
              ๓.   สหชาตปจจัย 
              ๔.  อัญญมัญญปจจัย 
              ๕.  นิสสยปจจัย ๓ ปจจัย 
              ๖.  ปุเรชาตปจจัย ๒ ปจจัย 
              ๘.  ปจฉาชาติปจจยั 
             ๙.  วปิากปจจยั 
            ๑๐.  อาหารปจจยั ๒ ปจจัย 
            ๑๑. อินทริยปจจยั 
            ๑๒.  ฌานปจจยั 
             ๑๓. มัคคปจจัย 
             ๑๔.  สัมปยุตตปจจยั 
             ๑๕.  วิปปยุตตปจจยั ๔ ปจจัย 
             ๑๖.  อัตถิปจจัย ๖ ปจจัย 
             ๑๗. อวิคตปจจยั ๖ ปจจัย 
          (๒)  ปจจัยท่ีเปน อดีตกาล มี ๗ ปจจยั คือ 
                    ๑.  อนันตรปจจยั 
                    ๒.  สมนันตรปจจัย 
                    ๓.  อนันตรูปนสิสยปจจัย 
                    ๔.  อาเสวนปจจยั 
                    ๕.  นานักขณิกกมัมปจจัย 
                    ๖.  นัตถิปจจัย 
                    ๗.  วิคตปจจยั 
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          (๓)  ปจจัยท่ีเปน ปจจบัุน อดีต อนาคต (ติกาลิกะ) มี ๒ ปจจยั คือ 
                    ๑.  อรัมมณาธิปติปจจัย 
                    ๒.  อารัมมณปูนิสสยปจจัย 
          (๔)  ปจจัยท่ีเปน ติกาลิกะ และ กาลวิมุต มี ๒ ปจจย คือ 
                    ๑.  อารัมมณปจจัย 
                    ๒.  ปกตูปนิสสยปจจัย 
                                                            กลาวโดยสัตติ 
          (๑)  ปจจัยท่ีมี ชนกสัตติ อยางเดยีว มี ๘ ปจจัย คือ 
                    ๑.  อนันตรปจจยั 
                    ๒.  สมนนตรปจจัย 
                    ๓.  อนันตรูปนสิสยปจจัย 
                    ๔.  ปกตูปนิสสยปจจยั 
                    ๕.  นานักขณิกกมัมปจจัย 
                    ๖.  อาเสวนะปจจัย 
                    ๗.  นัตถิปจจัย 
                    ๘.  วิคตปจจยั 
          (๒)  ปจจัยท่ีมี อุปถัมภกสัตติ อยางเดยีว มี ๔ ปจจยั คือ 
                    ๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
                    ๒.  ปจฉาซาควิปยุตตปจจยั 
                    ๓.  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
                    ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจยั 
          (๓)  ปจจัยท่ีมี ท้ัง ๒ อยาง คือ มี ชนกสัตติดวย  และอุปถัมภกสัตติ ดวยนั้น 
มี ๓๕ ปจจัย คือ ปจจัยท่ีเหลือจากขอ ๑ และขอ ๒ นั้นท้ังหมด                               
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          (๑)  ปจจัยท่ีมีปญหาวาระเพียง บทเดียว หรือ วาระเดยีว คือ อัพยากตะ 
เปนปจจยัแกอัพยากตะ นัน้ มี ๘ ปจจัย ไดแก 
                    ๑.  วิปากปจจัย 
                    ๒.  รูปอาหารปจจัย 
                    ๓.  ปุเรชาตินทริยปจจยั 
                    ๔.  รูปชีวิตินทริยปจจยั 
                    ๕.  อาหารัตถิปจจัย 
                    ๖.  อาหารอวิคตปจจัย 
                    ๗.  อินทริยัตถิปจจัย 
                    ๘.  อินทริยอวิคตปจจัย 
          (๒)  ปจจัยท่ีมีปญหาวาระ ๒ บท หรือ ๒ วาระ คือ กุศลเปนปจจยัแก 
อัพยากตะบทหน่ึง และอกุศลเปนปจจัยแกอพยากตะ บทหน่ึง นัน้ มีปจจัยเดยีวไดแก 
นานักขณิกกัมมปจจัย 
          (๓)  ปจจยท่ีมี ๓ บท หรือ ๓ วาระ นั้น คือ 
          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑ อกุศลเปนปจจัยแกอกุศล ๑ และ 
อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ๑ ท้ัง ๓ วาระนี้ มี ๓ ปจจัย ไดแก 
                    ๑.  อัญญมัญญปจจัย 
                    ๒.  อาเสวนปจจัย 
                    ๓.  สัมปยุตตปจจัย 
          - กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ ๑ อกุศลเปนปจจัยแกอัพยากตะ ๑ 
และอัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ๑ ท้ัง ๓ วาระนี้ มี ๕ ปจจัย ไดแก 
                    ๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
                    ๒.  สหชาตวปิปยุตตปจจยั 
                    ๓.  ปจฉาชาตวปิปยุตตปจจยั                                
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                    ๔.  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
                    ๕.  ปจฉาชาตอวิคตปจจยั 
          - อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ๑ อัพยากตะเปนปจจยัแกกุศล ๑ 
อัพยากตะเปนปจจัยแกอกุศล ท้ัง ๓ วาระนี้ มี ๑๐ ปจจยั ไดแก 
                    ๑. วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
                    ๒.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
                    ๓.  วัตถุปุเรชาติปจจัย 
                    ๔.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
                    ๕.  วัตถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
                    ๖.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย 
                    ๗.  อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
                    ๘.  อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย 
                    ๙.  อัตถุปุเรชาตอวิคตปจจยั 
                    ๑๐. วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจยั 
          (๔)  ปจจัยท่ีมีปญหาวาระ ๗ บท หรือ ๗ วาระนัน้คือ 
          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑, แกกุศลดวยอัพยากตะ 
ดวย ๑ อกุศลเปนปจจยัแกอกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑, แกอกุศลดวยอัพยากตะดวย ๑ 
อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ๑ ท้ัง ๗ วาระนี้มี ห ปจจัย ไดแก 
                    ๑.  เหตุปจจยั 
                    ๒.  สหชาตาธิปติปจจัย 
                    ๓.  สหชาตกัมมปจจัย 
                    ๔.  นามอาหารปจจัย 
                    ๕.  สหชาตินทริยปจจยั 
                    ๖.  ฌานปจจยั 
                    ๗.  มัคคปจจัย  
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          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑ 
          - อกุศลเปนปจจยัแกอกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑ 
          อัพยากตะเปนปจจัยแก อัพยากตะ ๑, แกกุศล ๑, แกอกุศล ๑ 
ท้ัง ๗ วาระนี้ มี ๕ ปจจัย ไดแก 
          ๑.  อนันตรปจจัย 
          ๒.  สมนันตรปจจยั 
          ๓.  อนันตรูปนิสยปจจัย 
          ๔.  นัตถิปจจัย 
          ๕.  วิคตปจจัย 
          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑, แกอกศุล ๑ อกุศล 
เปนปจจยัแกอกุศล ๑, อัพยากตะเปนปจจยัแกอัพยากตะ ๑, แกกุศล ๑, แกอกุศล ๑ 
ท้ัง ๗ วาระนีมี้ ๒ ปจจยั ไดแก 
          ๑. อารัมมณาธิปติปจจยั 
          ๒.  อารัมมนูปนิสสยปจจัย 
          (๕)  ปจจัยท่ีมีปญหาวาระ ๙ บท หรือ ๙ วาระ คือ 
          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑ แกอกุศล ๑, แกอัพยากตะ ๑, อกุศล 
เปนปจจยัแกอกุศล ๑, แกกุศล ๑ แกอัพยากตะ ๑ อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ 
๑, แกกุศล ๑, แกอกุศล ๑, ท้ัง ๙ วาระนี้ มี ๒ ปจจยั ไดแก 
          ๑.  อารัมมณปจจยั 
          ๒.  ปกตูปนิสสยปจจยั 
          - กุศลเปนปจจยัแกกุศล ๑ แกอัพยากตะ ๑ แกกุศลดวยอัพยากตะ 
ดวย ๑ อกุศลเปนปจจยัแกอกุศล ๑ แกอัพยากตะ ๑ แกอกุศลดวยอัพยากตะดวย ๑ 
อัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ๑ กุศลและอัพยากตะ เปนปจจยัแกอัพยากตะ ๑ 
อกุศลและอัพยากตะเปนปจจัยแกอัพยากตะ ๑ ท้ัง ๙ วาระนี้ มี ๔ ปจจยั ไดแก 
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          ๑.  สหชาตปจจัย 
          ๒.  สหชาตนิสสยปจจัย 
          ๓.  สหชาตัตถิปจจัย 
          ๔.  สหชาตอวิคตปจจยั 
                                                            กลาวโดยภูมิ 
          (๑)  ปจจัยท่ีเปนไปไดใน ปญจโวการภูมิ เปนไดท้ังหมด ๒๔ ปจจัย หรือ 
๔๗ ปจจยั หรือ ๕๐-๕๒ ปจจัย 
          (๒)  ปจจัยท่ีเปนไปไดใน จตุโวการภมิู เปนไดเพียง ๒๑ ปจจัย หรือ ๒๕ ปจจยั  
คือ 
          ๑.  เหตุปจจัย 
          ๒.  อารัมมณปจจยั 
          ๓.  อธิปติปจจัย (๒ ปจจัย) 
          ๔.  อนนัตรปจจัย 
          ๕.  สมนันตรปจจยั 
          ๖.  สหชาตปจจัย 
          ๗.  อัญญมัญญปจจัย 
          ๘.  สหชาตนิสสยปจจัย 
          ๙.  อุปนิสสยปจจัย (๓ ปจจัย) 
          ๑๐. อาเสวนปจจยั 
          ๑๑. กัมมปจจัย (๒ ปจจัย) 
          ๑๒. วิปากปจจยั 
          ๑๓. นามอาหารปจจัย 
          ๑๔. สหชาตินทริยปจจัย 
          ๑๕.  ฌานปจจยั 
          ๑๖. มัคคปจจัย  
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          ๑๗.  สัมปยุตตปจจยั 
          ๑๘.  สหชาตัตถิปจจยั 
          ๑๙.  นัตถิปจจัย 
          ๒๐.  วคิตปจจัย 
          ๒๑.  สหชาตอวิคตปจจัย 
          (๓)  ปจจัยท่ีเปนไปไดใน เอกโวการภูมิ เปนไดเพยีง ๗ ปจจัย คือ 
          ๑.  สหชาตปจจัย 
          ๒.  อัญญมัญญปจจัย 
          ๓.  สหชาตนิสสยปจจัย 
          ๔.  นานักขณกิกัมมปจจัย 
          ๕.  รูปชีวิตินทริยปจจัย 
          ๖.  อินทริยัตถิปจจัย 
          ๗.  อินทริยอวิคตปจจัย 
                                                  กลาวโดยเกดิไดภายในภายนอก 
          ปจจัยท่ีเกิดไดเฉพาะภายนอก คือในส่ิงท่ีไมมีชีวิต นั้นมี ๕ ปจจัย คือ 
          ๑.  สหชาตปจจัย 
          ๒.  อัญญมัญญปจจัย 
          ๓.  สหชาตนิสสยปจจัย 
          ๔.  สหชาตัตถิปจจัย 
          ๕.  สหชาตอวิคตปจจยั 
          สวนภายใน คือ ในส่ิงท่ีมีชีวิต นั้น ไดแกปจจัยท้ังหมด ท้ัง ๒๔ หรือ ๔๗- 
๕๐-๕๒ ปจจยั 
                                                  กลาวโดยสัพพัฏฐานิกปจจัย 
          สัพพัฏฐานิกปจจยั คือ ปจจัยท่ีเปนเหตุเปนท่ีตั้งแหงสังขตธรรมท้ังปวง อันไดแก 
รูปนามท้ังหมด กลาวคือ ในสังขารโลก บรรดาส่ิงท่ีมีชีวิตและไมมีชีวติท้ังหลาย จะตองมี 
สัพพัฏฐานิกปจจัยท้ังนั้น ไดแก ปจจัย ๔ ปจจัย คือ  
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          ๑.  สหชาตปจจัย 
          ๒.  นิสสยปจจัย 
          ๓.  อัตถิปจจัย 
          ๔.  อวิคตปจจัย 
          สวนปจจัยท่ีเหลืออีก ๒๐ ปจจยั ช่ือวา อสัพพัฏฐานิกปจจยั คือ ปจจัยท่ีเปนเหตุ 
เปนท่ีตั้งแหงสังขตธรรมไมท่ัวท้ังหมด เปนปจจยัไดเฉพาะแตสังขตธรรมท่ีเกี่ยวของกับตน 
เทานั้น 
                                                  กลาวโดยความเปนคู 
          ปจจัยท้ัง ๒๔ เม่ือกลาวโดยความเปนคูแลว กไ็ด ๕ คู คือ 
          (๑)  อตถฺยุค เปนคูกันโดยมีเนื้อความเหมือนกนั ไดแก อนนัตรปจจัยกับสมนนัตร- 
ปจจัย 
          (๒)  สทฺทยุค เปนคูกนัโดยมีสําเนยีงเหมือนกนั ไดแก นิสสยปจจัยกับอุปนิสสย- 
ปจจัย 
          (๓)  กาลปฏิปกฺขยุค เปนคูกันโดยกาลที่ตรงกันขาม ไดแก ปุเรชาตปจจัย กับ 
ปจฉาชาตปจจยั 
          (๔)  อฺโญญฺปฏิปฺขยุค เปนคูกันโดยลักษณะอาการท่ีแตกตางกัน มีอยู ๓ 
คือ สัมปยุตปจจัย กับ วิปปยตุตปจจัย อัตถิปจจัย กับ นัตถิปจจัย และวคิตปจจัย กับ 
อวิคตปจจยั 
          (๕)  เหตุปฺปผลยุค เปนคูกันโดยความเปนเหตุเปนผล ไดแก นานักขณิกกัมม- 
ปจจัยกับวิปากปจจัย 
                                                  ปจจัย ๒๔ รวมลงใน ๔ ปจจัย 
          ปจจัยแมท้ัง ๒๔ อยาง ยอมถึงความประชุมลงในอารัมมณปจจยั อุปนิสสยปจจัย 
กัมมปจจยั และอัตถิปจจัย 
          หมายความวา ปจจัยใดปจจยัหนึ่งในปจจยั ๒๔ นัน้ ยอมรวมลงไดในปจจยัใด 
ปจจัยหนึ่ง หรือหลายปจจยัในจํานวน ๔ ปจจัยท่ีกลาว 
  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 93 
                                                                      ๙๓ 
          ถาถือตาม ปจจัยท่ีเกิดรวมดวยกนัได ดังท่ีกลาวมานั้นเปนหลักเปนเกณฑแลว ก็ 
รวมลงไดดังตอไปนี ้
          (๑)  เหตุปจจัย รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (สหชาตตัตถิปจจัย) 
          (๒)  อารัมมณปจจยั รวมลงไดใน อารัมมณปจจยั, อุปนิสสยปจจยั (อารัมมณูป- 
นิสสยปจจัย) และ อัตถิปจจยั (อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย) 
          (๓)  อธิปติปจจัย 
          ก.  อารัมมณาธิปติปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) 
          ข.  สหชาตาธิปติปจจยั เปนเหมือนขอ (๑) 
          (๔)  อนนัตรปจจัย รวมลงไดใน อุปนิสสยปจจัย (อนันตรูปนิสสยปจจัย) และ 
กัมมปจจยั (นานักขณกิกัมมปจจัย) 
          (๕)  สมนันตรปจจยั เปนเหมือนขอ (๔) 
          (๖)  สหชาตปจจัย เปนเหมือนขอ (๑) 
          (๗)  อัญญมัญญปจจัย เปนเหมือนขอ (๑) 
          (๘)  นิสสยปจจัย 
          ก.  สหชาตนิสสยปจจัย เปนเหมือนขอ (๑) และ (๖) 
          ข.  วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. 
          ค.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยั เปนเหมือนขอ (๒) ขอ (๓) ก. 
และขอ (๘) ข. 
          (๙)  อุปนิสสัยปจจัย 
          ก.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) และ (๓) ก. 
          ข.  อนันตรูปนิสสยปจจัย เปนเหมือนขอ (๔) 
          ค.  ปกตูปนิสสยปจจัย รวมลงไดใน อุปนิสสยปจจยั (ปกตูปนิสสยปจจยั) 
และกัมมปจจยั (นานักขณกิกัมมปจจยั)  
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          ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย 
          ก.  วัตถุปุเรชาตปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. และ (๘) ข. 
          ข.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. และ (๘) ข. ค. 
          (๑๑)  ปจจฉาชาตปจจยั รวมลงไดในอัตถิปจจัย (ปจฉาชาตัตถิปจจัย) 
          (๑๒)  อาเสวนปจจัย รวมลงไดใน อุปนิสสยปจจัย (อนันตรูปนิสสยปจจัย) 
          (๑๓)  กมัมปจจัย 
          ก.  สหชาตกัมมปจจยั รวมลงไดใน กัมมปจจยั (สหชาตกัมมปจจัย) และ 
อัตถิปจจัย (สหชาตัตถิปจจยั) 
          ข.  นานกัขณิกกัมมปจจัย รวมลงไดใน กัมมปจจยั (นานักขณิกกัมมปจจัย) 
และอุปนิสสยปจจัย (อนันตรูปนิสสยปจจยั) ปกตูปนิสสยปจจยั 
          (๑๔)  วปิากปจจยั รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (สหชาตัตถิปจจัย) 
          (๑๕)  อาหารปจจยั 
          ก.  รูปอาหารปจจยั รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (อาหารรัตถิปจจัย) 
          ข.  นามอาหารปจจัย รวมลงไดใน กมัมปจจัย (สหชาตกัมมปจจยั) และ 
อัตถิปจจัย (สหชาตัตถิปจจยั) 
          (๑๖)  อินทริยปจจยั 
          ก.  สหชาตอินทริยปจจัย รวมลงไดใน อัตถิปจจยั (สหชาตัตถิปจจัย) 
          ข.  ปุเรชาตินทริยปจจัย รวมลงไดในอัตถิปจจัย (วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย) 
          ค.  รูปชีวิตทริยปจจัย รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (รูปชีวิตินทริยัตถิปจจัย) 
          (๑๗)  เานปจจยั รวมลงไดใน อัตถิปจัย (สหชาตัตถิปจจัย) 
          (๑๘)  มัคคปจจัย รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (สหชาตัตถิปจจัย) 
          (๑๙)  สัมปยุตตปจจยั รวมลงไดใน อัตถิปจจัย (สหชาตัตถิปจจยั) 
          (๒๐)  วปิปยุตตปจจยั 
          ก.  สหชาตวิปปยุตตปจจัย รวมลงไดใน อัตถิปจจยั (สหชาตัตถิปจจัย) 
          ข.  วัตถุปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. และ (๘) ข. 
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          ค.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. และ 
(๘) ข.ค. 
          ง.  ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจัย เปนเหมือนขอ (๑๑) 
          (๒๑)  อัตถิปจจัย 
          ก.  สหชาตัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๑) (๖) 
          ข.  อรัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. (๘) ข.ค. และ 
(๑๐) ข. 
          ค.  วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๒) (๓) ก. (๘) ข. และขอ 
(๑๐) ก. 
          ง.  ปจฉาชาตปจจัย เปนเหมือนขอ (๑๑) 
          จ.  อาหารรัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๑๕) ก. 
          ฉ.  อินทรยัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๑๖) ค. 
          (๒๒)  นัตถิปจจัย เปนเหมือนขอ (๔) 
          (๒๓)  วิคตปจจยั เปนเหมือนขอ (๔) 
          (๒๔)  อวิคตปจจยั เปนเหมือนขอ (๒๑)            
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                                                                 บทท่ี ๕ 
                                                       การจัดหมวดปจจัย 
          ปจจัยธรรม ๒๔ ตามปฏฐานนัยดังกลาวมานี้จดัเขากันเปนหมวดๆ ได ๖ หมวด 
คือ 
          (๑)  นามยอมเปนปจจยัแกนาม ๖ ปจจัย 
          (๒)  นาม เปนปจจยั แกนามรูป ๕ ปจจัย 
          (๓)  นามเปนปจจยัแกรูป ๑ ปจจัย 
          (๔)  รูปยอมเปนปจจัยแกนาม ๑ ปจจยั 
          (๕)  บัญญัติและนามรูป เปนปจจยัแกนาม ๒ ปจจัย 
          (๖)  นามรูปท้ัง ๒ เปนปจจยัแกนามรูปท้ัง ๒ นั้น ๙ ปจจัย 
          กลาวคือ ปจจัยท้ัง ๒๔ นี้จัดไดเปนหมวดใหญๆ ได ๖ หมวด คือ 
          (๑)  นาม เปนปจจยัแกนาม ๖ ปจจัย (อนันตร, สมนันตร, นัตถิ, วิคค, 
                                                                           อาเสวนะ, สัมปยุตต) 
          (๒)  นาม เปนปจจยัแก นามรูป ๕ ปจจัย (เหต,ุ ฌาน, มัคค, กัมม, วิบาก) 
          (๓)  นาม เปนปจจยัแก รูป ๑ ปจจยั (ปจฉาชาต) 
          (๔)  รูป เปนปจจยั แก นาม ๑ ปจจยั (ปุเรชาติ) 
                  บัญญัติ 
          (๕)  นาม            เปนปจจัยแก นาม ๒ ปจจยั (อารัมมณ, อุปนิสสย) 
                   รูป 
          (๖)  นามรูป นามรูป ๙ ปจจัย (อธิปติ, สหชาต, อัญญมัญญ, นิสสย, อาหาร 
                                                              อินทริย, วิปปยตุต, อัตถิ, อวิคต) 
          พึงทราบอธิบายโดยยอดังนี้  
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นามเปนปจจัยแกนาม ๖ ปจจัย ไดแก 
          ก.  ธรรมคือจิตและเจตสิกท้ังหลายที่ดับไปแลวโดยไมมีระหวางค่ัน เปนปจจยัชวย 
อุปการะแกนามธรรมท้ังหลายท่ีเกิดข้ึนใหมติดตอกัน อันเปนปจจุบัน ดวยอํานาจแหงปจจัย ธ 
คือ อนันตรปจจัย สมนันตรปจจัย นัตถิปจจยั และวิคตปจจัย 
          ข.  ชวนจิตในขณะกอน ยอมเปนปจจัยชวยอุปการะแกชวนจิตในขณะหลัง ดวย 
อํานาจแหง อาเสวนปจจัย 
          ค.  ธรรม คือ จิตและเจตสิกั้งหลายที่ประกอบรวมกัน ยอมเปนปจจัยชวยอุปการะ 
แกกนัและกันดวยสามารถแหง สัมปยุตตปจจัย 
          ตามท่ีกลาวนี้จะเหน็ไดวา นามธรรมยอมเปนปจจยัแกธรรม มี ๖ ปจจัย คือในขอ 
ก. ๔ ปจจัย ในขอ ข. และ ค. ขอละ ๑ ปจจยั 
          นามเปนปจจยัแกนามรูป ๕ ปจจัย ไดแก 
          ก.  เหตุ (๖), องคฌาน (๕) และองคมัคค (๙) เหลานี ้เปนปจจยัชวยอุปการะ 
แกนามและรูป ท่ีเกิดพรอมกับตน ดวยอํานาจแหง เหตุ ปจจัย ฌานปจจัย และมัคคปจจัย 
รวม ๓ ปจจยั 
          ข.  เจตนาท่ีเกิดรวมพรอมกัน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปท่ีเกิดพรอมกนัอยาง 
หนึ่ง ซ่ึงเรียกวา สหชาตกัมมปจจัย และเจตนาที่เกิดตางขณะกัน (คือเจตนาท่ีดับไปแลวนั้น) 
เปนปจจยัชวยอุปการะแกนามรูป (ท่ีเกิดขึน้โดยอาศัยกรรม หรือ เจตนาท่ีดับไปแลวนั้น) อีก 
อยางหนึ่ง (ซ่ึงเรียกวา นานกัขณิกากัมมปจจัย) 
          ท้ัง ๒ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง กัมมปจจยั 
          ค.  วิปากขันธท้ังหลาย (วิปากนามขันธ ๔) เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั 
และชวยอุปการะแกรูปท่ีเกิดพรอมกันกับตนดวยอํานาจแหง วิปากปจจยั 
          นามยอมเปนปจจยัแกนามรูป โดยปจจัย ๕ ปจจยั คือในขอ ก. ๓ ปจจัย ในขอ  
ข. และค. ขอละ ๑ ปจจัย                                
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          นามเปนปจจยัแกรูป ๑ ปจจัย ไดแก 
          ธรรมคือจิตเจตสิกท้ังหลาย ท่ีเกดิภายหลัง เปนปจจัยชวยอุปการะแกรูปกายท่ีเกิดกอน 
ดวยอํานาจแหง ปจฉาชาติปจจัย 
          นามธรรมเปนปจจยัแกรูปธรรมปจจัยเดยีวเทานี ้
          รูปเปนปจจัยแก นาม ๑ ปจจัย ไดแก 
          ก.  วัตถุ ๖ เปนปจจยัชวยอุปการะแก วิญญาณธาตุ ๗ ในปวตัติกาลอยางหนึ่ง 
(วัตถุปุเรชาตปจจัย) และ 
          ข.  อารมณ ๕ เปนปจจัยชวยอุปการะแก ปญจวิญญาณวิถี อีกอยางหนึ่ง (อารัม- 
มณปุเรชาตปจจัย) 
          ท้ัง ๒ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง ปุเรชาตปจจัย 
          รูปธรรม เปนปจจยัแกนามธรรมเพียงปจจยัเดยีวเทานี้ 
          บัญญัติ นาม รูป เปนปจจัยแกนาม ๒ ปจจัย ไดแก 
          บัญญัติ นาม รูป เปนปจจัยชวยอุปการะแกนาม โดยปจจยั ๒ ปจจัย คือ 
          ก.  ดวยอํานาจแหงอารมณ ๖ เรียกวา อารัมมณปจจัย 
          ข.  ดวยอํานาจแหงความเปนท่ีอาศัยอยางแรงกลา เรียกวา อุปนิสสยปจจัย 
          บัญญัติธรรม นามธรรม รูปธรรม ท้ัง ๓ นี้เปนปจจัยแกนามธรรม ๒ ปจจยัเทานี้เอง 
          ขอสังเกต ถาอารมณ ๖ อยางใดอยางหน่ึงนัน้เปนตัวการทําใหเอาใจใสเปนพิเศษ 
ก็เรียกวา อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
          จิต เจตสิก ท่ีเกิดขึ้นและดับไป เปนปจจัยชวยอุปการะโดยเปนท่ีอาศัยอยางแรง 
กลาใหเกิดจิตเจตสิกท่ีเกิดข้ึนใหม โดยไมมีระหวางคัน่ ไดช่ือวา อนันตรูปนิสสยปจจัย 
          อกุศลธรรม มีราคะเปนตน กุศลธรรม มีศรัทธาเปนตน ความสุขกาย ความ 
ทุกขกาย บุคคล อาหาร อากาศ (อุตุ) เสนาสนะ เหลานี้เปนปจจยัชวยอุปการะแกธรรม 
ท้ังหลาย มีกุศละรรมเปนตน ซ่ึงเกิดอยูท้ังภายในและภายนอกพอสมควร และกรรมซ่ึงมีกําลัง 
อยางแรงกลา เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิบากนามขันธ อยางนี้ช่ือวา ปกตูปนิสสยปจจัย  
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          ท้ัง ๓ นี้เปนไปดวยอํานาจแหง อุปนสิสยปจจัย 
          นามรูปเปนปจจยั แก นามรูป ๙ ปจจัย ไดแก 
          นามรูปยอมเปนปจจัยแกนามรูป โดยปจจยั ๙ ตามสมควร คือ อธิปติปจจัย 
สหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจยั อาหารปจจยั อินทริยปจจยั วิปปยุตตปจจยั 
อัตถิปจจัย และอวิคตปจจัย กลาวคือ 
          (๑)  อารมณ ๖ อยางใดอยางหนึ่งท่ีเปนตัวการกระทําใหเอาใจใสเปนพิเศษ เปน 
ปจจัยชวยอุปการะแกนามขันธ ช่ือวา อารัมมณาธิปติปจจัย อยางหน่ึง 
          อธิบดีท้ัง ๔ มี ฉันทาธิปติเปนตน ท่ีเกิดพรอมกนั เปนปจจยัชวยอุปการะแก 
นามรูปท่ีเกิดพรอมกันกับตนนั้น ช่ือวา สหชาตาธิปติปจจยั อยางหน่ึง 
          ท้ัง ๒ อางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง อธิปติปจจัย 
          (๒)  จิตและเจตสก เปนปจจยัชวยอุปการะแกกันและกัน ท้ังชวยอุปการะแกรูป 
ท่ีเกิดพรอมกนักับตนดวยนัน้ อยางหนึ่ง 
          มหาภูตรูป ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั ท้ังชวยอุปการะแกอุปาทายรูป 
ท่ีเกิดพรอมกนักับตนดวยนัน้ อยางหนึ่ง 
          ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุและวิบากนามขันธ ๔ เปนปจจยัชวยอุปการะแกกนัและ 
กันนั้น อีกอยางหนึ่ง 
          ท้ัง ๓ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง สหชาตปจจัย 
          (๓)  จิต และเจตสิกเปนปจจยัชวยอุปการะแกกันและกันอีกอยางหน่ึง 
          มหาภูตรูปท้ัง ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกันอยางหนึ่ง 
          ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุวิบากนามขันธ ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกัน และกัน 
อีกอยางหนึ่ง 
          ท้ัง ๓ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง อัญญมัญญปจจัย 
          (๔)  จติเจตสิก เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกนั ท้ังชวยอุปการะแกรูปท่ีเกดิ 
พรอมกันกับตนและมหาภูตรูปท้ัง ๔ เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกัน ท้ังชวยอุปการะแก  
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อุปาทายรูป ท้ังนี้เรียกช่ือวา สหชาตนิสสยปจจัย เพราะเปนท่ีอิงอาศัยดวยความท่ีเกดิ 
พรอมกันอยางหน่ึง 
          วัตถุรูป ๖ เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิญญาณธาตุ ๗ ซ่ึงมีช่ือเรียกวา วัตถุปุเรชาต- 
นิสสยปจจัย เพราะวัตถุ ๖ อันเปนท่ีอิงอาศัยใหเกิดวิญญาณธาตุ ๗ นั้น เกิดกอนจิต นี ้
อยางหนึ่ง 
          หมายเฉพาะ หทยวตัถุ ท่ีเกิดพรอมกบัจิตดวงท่ีนับถอยหลังจากจตุิจิต (ในมรณา- 
สันนวิถี) ไป ๑๗ ขณะ เปนท่ีอิงอาศัยแกจติท่ีเหลืออีก ๑๖ ขณะนั้น ในขณะท่ีเอา 
หทยวัตถุ เปนอารมณ ซ่ึงมีช่ือเรียกวา วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยั นี้อยางหนึ่ง 
          ท้ัง ๓ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง นิสสยปจจัย 
          (๕)  อาหารท่ีบริโภคเปนคําๆ (กพฬงิการาหาร) เปนปจจยัชวยอุปการะแก 
รูปกายท่ีช่ือวา รูปอาหารปจจัย อยางหน่ึง 
          นามอาหาร ท้ัง ๓ มีผัสสาหารเปนตน เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปท่ีเกิด 
พรอมกันนั้น ช่ือวา นามอาหารปจจยั อีกอยางหนึ่ง 
          ท้ัง ๒ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง อาหารปจจัย 
          (๖)  ปสาทรูปท้ัง ๕ เปนปจจยัชวยอุปการะแกปญจวิญญาณอยางหนึ่ง (มีช่ือวา 
ปุเรชาตินทริยปจจัย หรือวัตถุปุเรชาตินทริยปจจยั) อยางหน่ึ 
          รูปชีวิตนิทรียเปนปจจยัชวยอุปการะแกอุปาทินนกรูป (กัมมชรูป) ช่ือวา รูป- 
ชีวิตินทริยปจจัย อยางหน่ึง 
          นามอินทรียองคธรรม ๘ (คือ ชีวิตินทรีย มนิทรีย เวทนา สัทธา วริิยะ สติ 
เอกัคคตา และปญญา) เปนปจจัยชวยอุปการะแกนามรูปท่ีเกิดพรอมกนักับตน ช่ือวา สห- 
ชาตินทริยปจจัย อยางหน่ึง 
          ท้ัง ๓ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง อินทริยปจจยั 
          (๗)  ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุ เปนปจจัยชวยอุปการะแกวิบากนามขันธ ๔ และ 
จิตเจตสิก เปนปจจัยชวยอุปการะแกรูปท่ีเกิดพรอมกนักบัตนนั้น ช่ือวา สหชาตวิปปยตุต- 
ปจจัย อยางหนึ่ง 
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          เจตสิกท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัชวยอุปการะแก รูปท่ีเกิดกอนนัน้ ช่ือวา ปจฉาชาต- 
วิปปยุตตปจจยั อยางหน่ึง 
          ในปวัตติกาล วัตถุรูป ๖ เปนปจจยัชวยอุปการะแกวิญญาณธาตุ ๗ นั้น ช่ือวา 
ปุเรชาตวิปปยตุตปจจัย อีกอยางหนึ่ง 
          ท้ัง ๓ อยางนี้เปนไปดวยอํานาจแหง วิปปยุตตปจจยั 
          ขอสังเกต ปุเรชาตวิปปยุตตปจจยันี้ แยกไดอีกเปน ๒ คือ วัตถุปุเรชาตวิป 
ปยุตตปจจยั และวัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั เม่ือแยกดังนี้ วปิยุตตปจจยักมี็ ๔ 
ไดแก สหชาตวิปปยุตตปจจยั, วัตถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย วตัถารัมมณปุเรชาตวิป 
ปยุตตปจจยั และ ปจฉาชาตวิปปยุตตปจจยั 
          (๘) จิต เจตสิก กับ รูป ยังคงมีอยูดวยความเปนสหชาต, ปุเรชาติ, อารัมมณ- 
ปุเรชาตปจฉาชาต กพฬกีาราหาร และรูปชีวิตินทรีย เหลานี้เปนปจจยัชวยอุปการะแกกันและกนั 
เพราะความท่ียังคงมีอยูนัน้ ดวยอํานาจแหง อัตถิปจจัย 
          (๙)  จิต เจตสิก กับรูปยังไมปราศจากกันไป เปนปจจัยชวยอุปการะแกกันและกัน 
เพราะความท่ียังไมปราศจากกันไปนั้น ดวยอํานาจแหง อวิคตปจจยั 
          อวิคตปจจัยนี้ มีนัยเปนทํานองเดยีวกันกับ อัตถิปจจัยทุกประการ 
          ในขอท่ีนามรูปเปนปจจัยแกนามรูปนี้ พึงทราบอธิบายเพิ่มเติมดังนี้ 
                                                            อธิปติปจจัย 
          อธิปติปจจัย เปนปจจยัได ๒ อยาง คือ 
          ๑.  อารมณท่ีมีกําลังยิง่เปนปจจยัแกนาม โดยเปน อารัมณาธิปติปจจัย 
          ๒.  อธิปติ ๔ มีฉันทาธิปติ เปนตนท่ีเกิดรวมกัน เปนปจจยัแกนามรูปท่ีเกิดรวม 
กันนั้น โดยเปนสหชาตาธิปติปจจัย 
                                                            สหชาตปจจัย 
          สหชาตปจจัยเปนปจจยัได ๓ อยาง คือ 
          ๑.  จิตและเจตสิก เปนปจจัยแกรูปท่ีเกิดรวมกันโดยเปนสหชาตปจจัยแกกันและกัน  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 102 
                                                                      ๑๐๒ 
          ๒.  มหาภูตรูป เปนปจจัยแกอุปาทายรูปโดยเปนสหชาตปจจยัแกกันและกัน 
          ๓.  ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุและวิปากนามขันธ ๔ โดยเปนสหชาตปจจยัแกกัน 
และกัน 
                                                            อัญญมัญญปจจัย 
          อัญญมัญญปจจัย เปนปจจัยได ๓ อยาง คือ 
          ๑.  จิต และ เจตสิก เปนปจจยัแกกัน โดยเปนอัญญมัญญปจจัยแกกันและกัน 
          ๒.  มหาภูตรูป เปนปจจัยแกกนัโดยเปนอัญญมัญญปจจัยแกกนัและกัน 
          ๓.  ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุและวิปากนามขันธ ๔ เปนปจจยัแกกนั โดยเปน 
อัญญมัญญปจจัยแกกนัและกัน 
                                                                      นิสสยปจจัย 
          นิสสยปจจัย เปนปจจยัได ๓ อยาง คือ 
          ๑.  จิตและเจตสิก เปนปจจัยแกสหชาตรูป โดยเปนนิสสยปจจัยแกกันและกนั 
          ๒.  มหาภูตรูป เปนปจจัยแกอุปาทายรูป โดยเปนนิสสยปจจัยแกกันและกนั 
          ๓.  วัตถุ ๖ เปนปจจยัแกวิญญาณธาตุ ๗ โดยเปนนสิสยปจจัยแกกันและกัน 
                                                                      อาหารปจจัย 
          อาหารปจจัย เปนปจจัยได ๒ อยาง คือ 
          ๑.  กพฬิงการาหาร เปนปจจยัแกรูปกายนี้โดยเปนอาหารปจจยั 
          ๒.  อาหารที่มีรูป ๓ อยางเปนปจจยัแกนามรูปท่ีเกิดรวมกันโดยเปนอาหารปจจัย 
                                                                      อินทริยปจจยั 
          อินทริยปจจัย เปนปจจัยได ๓ อยาง คือ 
          ๑.  ปสาทรูป ๕ เปนปจจัยแกวิญญาณ ๕ โดยเปนอินทริยปจจยั 
          ๒.  ชีวติินทรีย เปนปจจัยแกอุปาทินกรูป โดยเปนอินทริยปจจยั 
          ๓.  อินทรียท่ีไมมีรูป เปนปจจยัแกนามรูปท่ีเกิดรวมกัน โดยเปนอิทรียปจจยั  
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                                                             วิปปยุตตปจจยั 
          วิปปยุตตปจจัย เปนปจจัยได ๓ อยาง คือ 
          ๑.  ในขณะหยั่งลงสูปฏิสนธิ หทยวตัถุ เปนปจจยัแกวิปากนามขันธ ๔ จิต และ 
เจตสิก ก็เปนปจจัยแกรูปท่ีเกิดรวมกัน โดยเปนสหชาตวปิปยุตตปจจยั 
          ๒.  จิตและเจตสิกท่ีเกิดข้ึนทีหลัง เปนปจจยัแกรูปกายนี้ท่ีเกิดกอน โดยเปนปจฉา- 
ชาตวิปปยุตตปจจัย 
          ๓.  ในปวัตติกาล วตัถุ ๖ เปนปจจยัแกวิญญาณธาตุ ๘ โดยเปนปุเรชาตวิปปยตุต 
ปจจัย 
                                                            อัตถิปจจัย 
          อัตถิปจจัย เปนปจจยัได ๕ อยาง คือ สหชาต, ปุเรชาต, ปจฉาชาต, กพฬิงการหาร 
และรูปชีวิตนิทรีย กลาวคือ 
          ๑.  รูปนามท่ีเกิดพรอมกันรวมกันนัน้ยังคงมีอยู จึงเปนปจจยัแกกนัและกนั โดย 
เปนสหชาตัตถิปจจัย 
          ๒.  รูปท่ีเกิดกอนนั้นยังคงมีอยูจึงเปนปจจยัแกกันและกันโดยเปนปุเรชาตัตถิปจจัย 
          ๓.  นามท่ีเกิดทีหลัง แตยังไมทันดับไป คือยังคงมีอยูนั้น เปนปจจัยแกกนัและกัน 
โดยเปนปจฉาชาตัตถิปจจัย 
          ๔.  เฉพาะกพฬิงการาหาร ซ่ึงเปนรูปอาหารอยางเดียวและยังคงมีอยู เปนปจจยัแก 
รูปกาย โดยเปนอาหารรัตถิปจจัย 
          สวนผัสสาหาร มโนสัญเจตนาหาร และวิญญาณาหาร รวม ๓ อยาง ซ่ึงเปนนาม 
อาหารนั้น ไมนับเขาในอาหารัตถิปจจัยนี ้
          ๕.  เฉพาะรูปชีวิตินทรียแตอยางเดียว ซ่ึงยังคงมีอยู เปนปจจยัแกอุปาทินนกรูป 
โดยเปนอินทริยัตถิปจจยั 
          สวนนามอินทรีย องคธรรม ๘ ไมนับเขาในอินทริยัตถิปจจยันี ้
          อีกนัยหนึ่ง อัตถิปจจัยเปนปจจยัได ๖ อยาง โดยแยกขอ ๒ ปุเรชาตัตถิปจจัย ออก 
เปน ๒ คือ วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย ๑ และ อารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัยอีก ๑  
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                                                               อวคิตปจจัย 
          อวิคตปจจัย มีความหมายเปนทํานองเดียวกันกับ อัตถิปจจัย โดยเปนปจจัยได 
๕ อยาง หรือ ๖ อยาง เชนเดยีวกันกับอัตถิปจจัย คือ 
          ๑.  สหชาตอวิคตปจจยั 
          ๒.  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจัย 
          ๓.  อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจยั 
          ๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจัย 
          ๕.  อาหารอวิคตปจจยั 
          ๖.  อินทริยอวิคตปจจัย 
                                                  สรุปองคธรรมในปจจยั ๒๔ 
                                                            ๑.  เหตุปจจยั 
อ.ป.จ. (๑) = เหตุ ๖ คือ โลภเหตุ, โทสเหตุ, โมหเหตุ, อโลภเหตุ, อโทสเหต,ุ อโมเหเหตุ 
อ.ป.ย. (๒) = สเหตุกจิต ๗๑, เจตสิก ๕๒ (เวนโมหเจตสิกท่ีในโมหมูลจิต ๒) สเหตุกจิตต-           
                        ชรูป ๑๗ สเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น. (๓) = อเหตุกจติ ๑๘ อัญญสมานเจตสิก ๑๒ (ฉันทะ) โมหเจตสิกท่ีในโมหมูลจิต 
                        ๒ อเหตุกจิตตชรูป อเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป พาหิรชรูป อาหารชรูป อุตุชรูป 
อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวัตตกัมมชรูป 
                                                            ๒.  อารัมมณปจจยั 
อปจ. = จิต ๑๙ เจตสิก ๕๒ รูป ๒๘ ท่ีเปนปจจุบัน อดีต อนาคต นิพพาน และ 
              บัญญัติท่ีเปนกาลวิมุติ 
          (๑) อ.ป.จ.          =  องคธรรมของปจจัย 
          (๒) อ.ป.ย.          = องคธรรมของปจจยุบบันนธรรม 
          (๓) อ.ป.น.          = องคธรรมของปจจนิกธรรม  
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อ.ป.ย.          =           จิต ๘๙ เจตสิก ๕๒ 
อ.ป.น.          =           รูป ๗ หมวด คือ จิตตชรูป ปฏิสนธิกัมมชรูป พาหิรชรูป อาหารชรูป อุตุชรูป 
                                    อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวัตติกัมมชรูป 
                                                            ๓.  อธิปติปจจัย 
๑.  อารัมมณาธิปติปจจัย 
อ.ป.จ.          =            อารมณ ๖ คือ นิปผันรูป ๑๘ ท่ีเปนสภาวะอิฏฐารมณ และปริกปัปอิฏ- 
                                    ฐารมณท่ีเปนเตกาลิกจิต ๘๔ (เวนโทส ๒ โมห ๒ ทุกขสหคตกายวิญญาณ) 
                                    จิต ๑) เจตสิก ๔๗ (เวนโทจตุกะ ๔ วิจิกจิฉา ๑) ท่ีเปนเตกาลีก และ 
                                    นิพพานท่ีเปนกาลวิมุติ 
อ.ป.ย.             =           จิต ๒๘ คือ โลภ ๘ มหากุศล ๘ มหากิริยาญาณสัมปยุตต ๔ โลกุตตร ๘ 
                                      เจตสิก ๔๕ (เวนโทจตุกะ ๔ วจิกิิจฉา อัปปมัญญา ๒) (อกนัตะ) โลกุตตร- 
                                     จิต ๘ เจ. ๓๖ (อเนกันตะ) โลภ ๘ กุ.๘ กิ. ญาณสัมปยุตต ๔ เจ. ๔๕ 
อ.ป.น.          =            โลกียจติ ๘๑ เจ ๕๒ เม่ือขณะท่ีไมไดเขาไปยดึอิฏฐารมณเหลานัน้และรูป 
                                     ๗ หมวด (เอกันตะ) โทส ๒ โมห ๒ อเหตุกจิต ๑๘ มหาวิปาก ๘ มหา 
                                     กิริยาญาณวิปป ๔ มหัคคจิต ๒๗ เจ. ๔๖ (ดลติก ๓ วิรตี ๓), (อเนกัน- 
                                     ตะ) โลภ ๘ กุ. ๘ กิ. ญาณส ๔ เจ. ๔๕      
๒  สหชาตาธิปติปจจัย 
อ.ป.จ.          =            อธิบดีองคธรรม ๔ คือ ฉันทะ วิริยะ จิตตะ วิมังสา (เอกันตะ) อธิบดีองค- 
                                    ธรรม ๔ องคใดองคหนึ่งท่ีเกดิกับอัปปนาชวน ๒๖, (อเนกันตะ) อธิบด ี
                                    องคธรรม ๔ องคใดองคหนึ่งท่ีในกามชวนจิต ๒๖ (เวนโมหชวน ๒ หสิ- 
                                    ตุปปาทชวนะ ๑) 
อ.ป.ย.          =            สาธิปติชวนจิต ๕๒ เจ. ๕๑ (เวนวจิิกิจฉา และเวนอธิบดีองคธรรมในขณะ 
                                    ท่ีเปนปจจัย) สาธิปติจิตตชรูป ๑๗, (เอกันตะ) อัปปนาชวนะ ๒๖ เจ. ๓๘ 
                                    (เวนอธิบดีองคธรรมในขณะท่ีเปนปจจัย) และอัปปนาสาธิปติจิตตชรูป, 
                                    (อเนกนัตะ) กามชวนจิต ๒๖ (เวนโมห ๒ หสิตปุปาท) เจ. ๕๑ (เวน 
                                    วิจิกจิฉาและอธิบดอีงคธรรมในขณะเปนปจจยั) กามสาธิปติจิตตชรูป       
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อ.ป.น.          =      นิราธิปติจิต ๖๓ (เวนอัปปนาชวนจิต ๒๖) เจ. ๕๒ อธิบดี ๔ อยางใด 
                              อยางหนึ่ง ในขณะท่ีเปนปจจัย นิราธิปติจิตตชรูป และ ก-พา-หา-อุ- 
                              สัญ-ติ, (เอกันตะ) โมหะ ๒ อเหตุก ๑๘ มหาวิปาก ๘ มหัคตวิปาก ๙ 
                              เจ. ๔๒ (โลติก ๓ โทจตุก ๔ วิรติ ๓) นิราธิปติจิตตชรูป และรูป ๖ 
                              หมวดท่ีเหลือ (อเนกนัตะ) กามชวนจติ ๒๖ (เวนโมห ๒ หสิตุปปาท ๑) 
                              เจ. ๕๑ (วจิิกิจฉา) กามสาธิปติจิตตชรูป 
๓.  วัตถารัมมณปุเรชาตาธิปติปจจัย 
อ.ป.จ.          =      อิฏฐมรณาสันนหทัยรูป ๑ 
อ.ป.ย.          =      มรณาสันนโลภชวนะ ๘ เจ. ๒๒ 
อ.ป.น.          =     จิต ๘๙ (มรณาสันนโลภชวนะ ๘ + ๒๒) เจ. ๕๒ รูป ๗ หมวด 
                                                            ๔.  อนันตรปจจยั 
อ.ป.ย.          =      จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ท่ีเกดิกอน ๆ (เวนจุติจติของพระอรหันต) 
อ.ป.ย.          =      จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ท่ีเกดิหลัง ๆ พรอมดวยจุติจิตของพระอรหันต 
อ.ป.น.          =      รูป ๗ หมวด คือ จิ. กํา. พา. หา. อุ. สัญ. ติ. 
                                                            ๕.  สมนันตรปจจยั 
อ.ป.จ.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ท่ีเกิดกอนๆ (เวนจุติจติของพระอรหันต) 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ท่ีเกิดหลังๆ พรอมดวยจุติจิตของพระอรหันต 
อ.ป.น.          =          รูป ๗ หมวด คือ จิ. ก. พา. หา. อุ. สัญ. ติ 
                                                            ๖.  สหชาตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ปญจโวการปฏิสนธิ ๑๕ เจ. ๓๕ ปฏิสนธิหทัยวัตถุ ๑ 
                                  มหาภูตรูป ๔ ท่ีในรูปท้ัง ๗ หมวด 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ รูป ๒๘ 
อ.ป.น.          =          ไมมี 
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อ.ป.จ.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ปญจโวการปฏิสนธิ ๑๕ เจ. ๓๕ ปฏิสนธิหทัยวัตถุ ๑ 
                                  มหาภูตรูป ๔ ท่ีในรูป ๗ หมวด 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ปญจโวการปฏิสนธิ เจ.๓๕ ปฏิสนธิหทัยวัตถุ ๑ มหา- 
                                  ภูตรูป ๔ ท่ีในรูป ๗ หมวด 
อ.ป.น.          =          จิตตชรูป ปฏิสนธิกัมมชรูป (เวนหทัยวัตถุ) อุปาทายรูปในรูป ๗ หมวด 
                                                            ๘.  นิสสยปจจัย 
๑.  สหชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.น.          =          เหมือนสหชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =          เหมือนสหชาตปจจยบุบัน 
อ.ป.น.          =          ไมมี 
๒.  วัตถุปุเรชาตนิสสยปจจยั 
อ.ป.จ.          =          วัตถุรูป ๖ ท่ีเกิดกอนและเปนฐิติปตตะในปวัตติกาล หรือ ๑. มัชฌิมายุกะ- 
                                  ปญจวตัถุท่ีเกิดพรอมกับอพีตภวังคดวงแรก ๒. หทัยวัตถุท่ีเกิดพรอมกับจิต 
                                  ดวงกอนๆ มีปฏิสนธิจิตเปนตน  ๓. หทัยวัตถุท่ีอนุมานเอาวาเกดิพรอมกับจิต 
                                  หนึ่งดวงกอนออกจากนิโรธสมาบัติ  ๔.  วัตถุรูป ๖ ท่ีพรอมกับจิตดวงท่ี ๑๗ 
                                  นับถอยหลังจากจุติจติข้ึนไปในมรณาสันนกาล 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๑ (อรูปวิบาก ๔) เจตสิก ๕๒ ท่ีเกิดไดแนนอนและไมแนนอนในปญจ- 
                                 โวการภมิู, (เอกันตะ) จิต ๔๓ ดวง คือ โทสะ ๒ อเหตุกจิต ๑๗ (เวน 
                                  มโนทวาราวัชชนะ) มหาวิปาก ๘ รูปาวจรจิต ๑๕ โสดาปตติมัค ๑ เจ. ๔๘ 
                                 (โลติก ๓ วิจิกจิฉา), (อเนกันตะ) จิต ๔๒ ดวง คือ โลภะ ๘ โมหะ ๒ 
                                 มโนทวาราววัชชนะ ๑ มหากุศล ๘ อรูปาวจรกุศลกริิยา ๘ โลกุตตร ๗ (โสดา- 
                                 ปตตมัค) เจ. ๔๖ (โทจตุกะ ๔ อัปปมัญญา ๒)  
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อ.ป.น.          =      จิต ๔๖ คือ โลภะ ๘ โมหะ ๒ มโนทวาราวัชชนะ ๑ มหากุศล ๘ มหา- 
                              กิริยา ๘ อรูปาวจรจิต ๑๒ โลกุตตร ๗ (โสดาปตติมัค) เจ.๔๖ ท่ีเปนไป 
                              ในจตุโวการภูมิ ปญจโวการปฏิ. ๑๕ เจ. ๓๕ รูป ๗ หมวด, (เอกันตะ) 
                              อรูปวิบาก ๔ เจ. ๓๐ รูป ๗ หมวด (อเนกันตะ) จิต ๔๒ ดวง คือ 
                              โลภะ ๘ โมหะ ๒ มโนทวาราวัชชนจิต ๑ มหากุศล ๘ มหากิริยา ๘ 
                              อรูปาวจรกุศลกิริยา ๘ โลกุตตร ๗ (โสดาปตติมัค) เจ ๔๖ (โทจตุกะ ๔ 
                              อัปปมัญญา ๒) 
๓.  วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.จ.          -       หทัยวัตถุท่ีเกิดพรอมกบัจิตดวงท่ี ๑๗ นับถอยหลังจากจุติจิตข้ึนไปในมรณา- 
                              สันนกาลหรือหทัยวัตถุท่ีกําลังต้ังอยูในขณะท่ีเปนท่ีอาศัยและเปนอารมณดวย 
อ.ป.ย.          -       มรณาสันนจิต ๘ ขณะ ไดแก จิต ๔๓ ดวง คือ มโนทวาราวัชชนะ ๑ 
                              ชวนะ ๕ คร้ังของกามชวนะ ๒๙ ตทารัมมณจิต ๑๑ อภิญญา ๒ (เฉพาะ 
                              อิทธิวิธอภิญญา) เจ. ๔๔ (เวน อิสสา, มัจฉริยะ, กุกกุจจะ, วิรตี, 
                              อัปปมัญญา) ขณะท่ีเอาหทัยวัตถุนั้นเปนอารมณ 
อ.ป.น.          -      จิต ๘๙ เจ.๕๔ ในเวลาท่ีไมไดเอาหทัยวัตถุเปนอารมณท่ีแนนอนและไมแน 
                              นอนและรูป ๗ หมวด (เอกันตะ) ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ มโนธาตุ ๓ 
                              มหัคตจิต ๒๗ (เวนอธิวธิอภิญญา) โลกุตตร ๘ เจ. ๓๘ รูป ๗ หมวด, 
                              (อเนกนัตะ) กามจิต ๑๔ (ทวิ. ๑๐ มโนธาตุ ๓) เจ. ๕๒ 
                                                            ๙.  อุปนิสสยปจจัย 
๑.  อารัมมณูปนิสสยปจจัย 
อ.ป.จ.          -          เหมือนอารัมมณาธิปติปจจัย 
อ.ป.ย.          -          เหมือนอารัมมณาธิปติปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          -          เหมือนอารัมมณาธปติปจจนิก                             
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๒.  อนันตรูปนิสสยปจจัย 
อ.ป.จ.          -          เหมือนอนันตรปจจยั 
อ.ป.ย.          -          เหมือนอนันตรปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          -          เหมือนอนันตรปจจนิก 
๓.  ปกตูปนิสสยปจจัย 
อ.ป.จ.          -          จิต ๘๙ เจ.๕๒ รูป ๒๘ ท่ีเกิดกอนๆ ท่ีเปนพลวะมีกําลังมาก และบัญญัติ 
                                (เวนบัญญัติกรรมฐาน) 
อ.ป.ย.          -          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ ท่ีเกิดหลังๆ 
อ.ป.น.          -          และรูป ๗ หมวด 
                                                         ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย 
๑.  วัตถุเรชาตปจจัย 
อ.ป.จ.          -          เหมือนวตัถุปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.ย.          -          เหมือนวตัถุปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          -          เหมือนวตัถุปุเรชาตนิสสยปจจนกิ 
๒.  อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          อารมณ ๖ คือ นิปผันรูป ๑๐ ท่ีเปนปจจุบัน 
อ.ป.ย.          =          กามจิต ๕๔ อภิญญาจติ ๒ เจ. ๕๐ (เวนอัปปมัญญา), (เอกันตะ) ทว-ิ 
                                 ปญจวญิญาณ ๑๐ มโนธาตุ ๓ เจ.๑๐, (อเนกันตะ) กามจิต ๔๑ (ทว,ิ 
                                 ๑๐ + มโนธาตุ ๓) อภญิญา ๒ เจ. ๕๐ (เวนอัปปมัญญา) 
อ.ป.ม.          =          จิต ๗๖ เจ. ๕๒ (เวนทวิ ๑๐ + มโนธาตุ ๓) ท่ีไมไดเกิดจากปจจยบุบันนป- 
                                  ผันรูป ๑๘ รูป ๗ หมวด 
๓.  วัตถารัมมณปุเวชาตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.ย.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือนวัตถารรัมมณปุเรชาตนิสสยปจจนิก  
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                                                       ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย 
อ.ป.จ.          =      จิต ๘๕ ท่ีเกิดทีหลังมีปฐมภวังคเปนตน (เวนอรูปวิบากและปฏิสนธิจิต) 
                              เจ.๕๒  ท่ีเกิดในปญจโวการท่ีแนนอนและไมแนนอน (อเนกันตะ) โลภะ ๒ 
                              โมหะ มโนทวาราวัชชนะ มหากุศล ๘ มหากิริยา ๘ อรูปกุศล ๔ อรูปกิริยา ๔ 
                              โลกุตตร ๗ (โสดาปตติมัค) เจ. ๔๖ 
อ.ป.ย.          =       ติสมุฏฐานิกรูปและจตุสมุฏฐานิกรูปท่ีเปนฐีติปตตะ ท่ีเกิดพรอมกันขณะท้ัง ๓ 
                              ของจิตท่ีเกิดกอนๆ มีปฏิสนธิเปนตน (เอกันตะ) โทสะ ๒ ทวิ ๑๐ มโน- 
                              ธาตุ ๓ ตทา ๑๑ หสิตุปปสาท ๑ รูปาวจรจิต ๑๕ โสดาปตติมัค ๑ เจ ๔๘ 
                              (โลติก ๓ วิจิกจิฉา ๑) 
อ.ป.น.          =      จิต ๘๙ เจ. ๕๒ จิตตชรูป ปฏิสนธิกัมมชรูป อาหารรูป อุตุชรูป ปวัตติ- 
                              กัมมชรูป ขณะท่ีเกิดข้ึนในสันดานของสัตวท่ีมีชีวิต และพาหิรชรูป อสัญญสัตต- 
                              กัมมชรูป 
                                                               ๑๒.  อาเสวนปจจยั 
อ.ป.จ.          =      โลกียชวนจิต ๔๗ ท่ีเกิดกอน ๆ เจ. ๕๒ (เวนชวนดวงสุดทายท่ีเปนชาติ 
                              เดียวกัน) 
อ.ป.ย.          =       ชวนจิต ๕๔ ท่ีเกิดหลังๆ  (เวนตามชวนะดวงตน และผลชวนะ ๔) 
อ.ป.น.          =       กามชวนะดวงท่ี ๑ ของกามชวนะ ๒๓ อาวัชชนะ ๒ วิบาก ๓๖ เจ. ๕๒ 
                               รูป ๗ หมวด 
                                                            ๑๓.  กัมมปจจยั 
๑.  สหชาตกัมมปจจัย 
อ.ป.จ.          =       เจตนาเจตสิก ๘๙ ท่ีในจติ ๘๙ 
อ.ป.ย.          =       จิต ๘๙ เจ. ๕๑ (เจตนา) จิตตชรูป ๑๗ ปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =       เจตนาเจตสิก ๘๙ ท่ีในจติ ๘๙ และรูป ๕ หมวดท่ีเหลือ  
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๒.  นานกัขณกิกัมมปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เจตนา ๓๓ คือกุศลเจตนา ๒๑ อกุศลเจตนา ๑๒ ท่ีเปนอดีตคือดบัไปแลว 
อ.ป.ย.          =          วิปากจติ ๓๖ เจ. ๓๘ ปฏิสนธิกัมมชรูป อสัญญสัตตกัมมชรูป ปวตัตกัมมชรูป 
อ.ป.น.          =          กุศล ๒๑ อกุศล ๑๒ กิริยาจิต ๒๐ เจ. ๕๒ รูป ๔ หมวดท่ีเหลือ 
๓.  อนันตรกมัมปจจัย 
อ.ป.จ.          =          มัคคเจตนา ๔ ท่ีดับไปแลว 
อ.ป.ย.          =          ผลจิต ๔ เจ. ๓๖ ท่ีเกดิตอจากมัค 
อ.ป.น.          =          จิต ๘๕ (ผลจิต ๔) เจ. ๕๒ รูป ๗ หมวด 
                                                             ๑๔.  วิปากปจจัย 
อ.ป.จ.          =          วิปากจติ ๓๖ เจ. ๓๘ ท่ีในปฏิสนธิและปวัตติกาล 
อ.ป.ย.          =          วิปากจติ ๓๖ เจ. ๓๘ จิตตชรูป ๑๕ (เวนวิญญัติรูป ๒) ปฏิสนธิกมัมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =          กุศลจิต ๒๑ อกุศล ๑๒ กิริยา ๒๐ เจ.๕๒ จติตชรูปท่ีเกิดกับกุศล-อกุศล 
                                   และกิริยาและรูป ๕ หมวด ท่ีเหลือ 
                                                            ๑๕.  อาหารปจจัย 
๑.  รูปอาหารปจจัย 
อ.ป.จ.          =          พหิทธิโอชาท่ีอยูในอาหารตางๆ หรือจตุสมุฏฐานิกโอชาท่ีเกิดอยูภายใน 
                                  (อัชฌัตตสันดาน) และอุตุโอชาท่ีอยูภายนอก (พหทิธโอชา) คือโอชาในอาหาร 
                                  ตางๆ 
อ.ป.ย.          =          อาหารสมุฏฐานิกรูป ๑๒ หรือจตุสมุฏฐานิกรูปท่ีตั้งอยูในกลาปเดียวกับปจจัย 
                                  และท่ีตัง้อยูในกลาปอ่ืนๆ (เวนโอชาท่ีอยูในกลาปเดียวกับปจจัย) 
อ.ป.น.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ รูป ๖ หมวด (เวนอาหารชรูป) หรือ จิต ๘๙ เจ. ๕๒ 
                                   พาหิรชรูป 
๒.  นามอาหารปจจัย 
อ.ป.จ.          =          นามอาหารองคธรรม ๓ คือ ผัสสะ ๘๙ เจตนา ๘๙ วิญญาณ ๘๙  
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อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ จติตชรูป ๑๗ ปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =          รูป ๕ หมวดท่ีเหลือ 
                                                      ๑๖.  อินทริยปจจยั 
๑.  สหชาตินทริยปจจยั 
อ.ป.จ.          =          นามอินทรียองคธรรม ๘ คือ ชีวิตินทรีย จิต เวทนา สัทธา วิริยะ สติ เอกัคคตา 
                                  และปญญา 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ.๕๒ จติตชรูป ๑๗ ปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =          รูป ๕ หมวดท่ีเหลือ 
๒.  ปุเรชาตินทริยปจจยั 
อ.ป.จ.          =          ปญจวัตถุท่ีเปนมัชฌิมายุก หรือ ฐิติปตตปญจวัตถุ ๔๙ 
อ.ป.ย.          =          ทวิปญจวิญญาณจิต ๑๐ สัพพจิตตสาธารณเจตสิก ๗ 
อ.ป.น.          =          จิต ๗๙ (ทวิ.๑๐) เจ. ๕๒ รูป ๗ หมวด 
๓.   รูปชีวิตินทริยปจจยั 
อ.ป.จ.          =          รูปชีวิตนิทรียท้ังหมดท้ังในปฏิสนธิและปวัตติกาล 
อ.ป.ย.          =          กัมมชรูปท่ีเหลือ ๙ หรือ ๘ ท่ีอยูในกลาปเดียวกับตัวปจจยั 
อ.ป.น.          =          จิต ๘๙ เจ. ๕๒ จติตชรูป พาหิรชรูป อาหารชรูป อุตุชรูป และรูปชีวิตินทรียท่ี 
                                  อยูในกมัมชกลาปท้ังหมด 
                                                        ๑๗.  ฌานปจจยั 
อ.ป.จ.          =          องคฌาน ๕ หรือ ๗ คือ วิตก วิจาร เวทนา เอกัคคตา หรือ วิตก วิจาร ปต ิ
                                 โสมนัส โทมนัส อุเบกขา และเอกัคคตา ท่ีในจิต ๗๙ (เวนทวิ. ๑๐) 
อ.ป.ย.          =          จิต ๗๙ เจ. ๕๒ (ทวิปญจวิญญาณ ๑๐) จิตตชรูป ๑๗ ปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =          ทวิปญจวิญญาณ ๑๐ เจ. ๗ และรูป ๕ หมวดท่ีเหลือ 
                                                      ๑๘.  มัคคปจจัย 
อ.ป.จ.          =          องคมัคค ๙ คือ ปญญา วิตก สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ สัมมอาชีวะ วิริยะ 
                                 สติ เอกัคคตา และทิฏฐิ  
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อ.ป.ย.          =          สเหตุกจิต ๗๑ เจ. ๕๒ สเหตุกจิตตชรูป สเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป ๒๐ 
อ.ป.น.          =          อเหตุกจติ ๑๘ เจ. ๑๒ (เวนฉันทะป อเหตุกจติตชรูป อเหตุกปฏิสนธิกัมมชรูป 
                                  และรูป ๕ หมวดท่ีเหลือ คือ พา-หา-อุ-สัญ-ต ิ
                                                      ๑๙.  สัมปยุตตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          ปฏิสนธิ - ปวัตตินามขันะ ๔ คือ จิต ๘๙ เจ ๕๒ ท่ีชวยอุปการะแกกันและ 
                                  กัน 
อ.ป.ย.          =          จิต ๘๙ เจ.๕๒  
อ.ป.น.          =          รูป ๗ หมวด 
                                                  ๒๐.  วิปปยตุตปจจัย 
๑.  สหชาตวิปปยุตตปจจยั 
อ.ป.จ.          =         จิต ๗๕ (ทวิ. ๑๐ อรูปวิบาก ๔ และจตุิจิตของพระอรหันต) เจ. ๕๒ ซ่ึงเกิด 
                                 ข้ึนในปญจโวการภูมิ ท้ังในปฏิสนธิและปวัตติกาลโดยแนนอนและไมแนนอน 
                                 และปญจโวการปฏิ. ๑๕-๓๕ ป. หทัย ๑ ท่ีอุปการะแกกนัและกัน 
อ.ป.ย.          =          จิตตชรูป ปฏิสนธิกัมมชรูป และปฏิสนธิหทัยวัตถุท่ีอาศัยกันและกันกับปญจโว- 
                                  การ ปฏิสนธินามขันธ ๔ และบญจโวการปฏิสนธินามขันธ ๔ ท่ีอาศัยซ่ึงกัน 
                                  และกันกับปฏิสนธิหทัยวัตถุ 
อ.ป.น.          =          จิต ๘๙ เจ ๕๒ (เวนปญจโวการปฏิสนธินามขันธ ๔) รูป ๕ หมวดท่ีเหลือ 
๒.  วัตถุปุเรชาตวิปปยุตตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตนสิสยปจจัย 
อ.ป.ย.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตนสิสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตนสิสยปจจกนกิ 
๓.  วัตถารัมมณปุเรชาตวิปปยุตตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.ย.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจกนกิ   
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๔.  ปจฉาชาตวิปปยุตต 
อ.ป.จ.          =          เหมือน ปจฉาชาตปจจยั 
อ.ป.ย.          =         เหมือน ปจฉาชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือน ปจฉาชาตปจจกนิก 
                                                    ๒๑.  อัตถิปจจัย 
๑.  สหชาตัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนสหชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนสหชาตปจจยบุบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนสหชาตปจจกนิก  
๒.  อรัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนอรัมมณปุเรชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนอรัมมณปุเรชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนอรัมมณปุเรชาตปจจกนิก  
๓.  วัตถุปุเรชาตัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนวัตถุปุเรชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนวัตถุปุเรชาตปจจกนกิ  
๔.  ปจฉาชาตัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนปจฉาชาตปจจยั 
อ.ป.ย.          =           เหมือนปจฉาชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนปจฉาชาตปจจกนิก  
๕.  อาหารัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนรูปอาหารปจจยั 
อ.ป.ย.          =           เหมือนรูปอาหารปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนรูปอาหารปจจกนิก  
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๖.  อินทริยัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือน รูปชีวิติทริยปจจัย 
อ.ป.ย.          =         เหมือน รูปชีวิติทริยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือน รูปชีวิติทริยปจจกนกิ 
๗.  วัตถารัมมณปุเรชาตัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.ย.          =         เหมือนวตัถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือน วัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจกนกิ 
                                                    ๒๒.  นัตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนอันตรปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนอันตรปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนอันตรปจจกนกิ  
                                                    ๒๓.  วิคตถิปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนอนันตรปจจยั 
อ.ป.ย.          =           เหมือนอนันตรปจจยบุบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนอนันตรปจจกนิก  
                                                    ๒๔.  อวิคตปจจัย 
๑.  สหชาตอวคิตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนสหชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนสหชาตปจจยบุบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนสหชาตปจจกนิก  
๒.  อารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือน อารัมมณปุเรชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =         เหมือน อารัมมณปุเรชาตปจจยุบบันน 
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อ.ป.น.          =          เหมือน อรัมมณปุเรชาตปจจกนิก 
๓.  วัตถุปุเรชาตอวิคตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตปจจัย 
อ.ป.ย.          =         เหมือนวตัถุปุเรชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =          เหมือนวัตถุปุเรชาตปจจกนกิ 
๔.  ปจฉาชาตอวิคตปจจยั 
อ.ป.จ.          =          เหมือนปจฉาชาตปจจยั 
อ.ป.ย.          =           เหมือนปจฉาชาตปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนปจฉาชาตปจจกนิก  
๕.  อาหารอวคิตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนรูปอาหารปจจยั 
อ.ป.ย.          =           เหมือนรูปอาหารปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนรูปอาหารปจจกนิก  
๖.  อินทริยอวคิตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนรูปชีวิตินทริยปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนรูปชีวิตินทริยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนรูปชีวิตินทริยปจจกนกิ  
๗.  วัตถารัมมณปุเรชาตอวิคตปจจัย 
อ.ป.จ.          =          เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจัย 
อ.ป.ย.          =           เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจยุบบันน 
อ.ป.น.          =           เหมือนวัตถารัมมณปุเรชาตนิสสยปจจกนกิ  
        ขอสังเกต บางแหงในอัตถิปจจัยและอวิคตปจจยั แบงออกเปนอยางละ ๕ โดย 
รวมปุเรชาตท้ัง ๒ เขาเปนปุเรชาตัตถิปจจัย และปุเรชาตอวิคตปจจยั เพยีงอยางละ ๑ ปจจัย 
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                                                                      บทท่ี ๖ 
                                แนวการศึกษาปจจยาการจากพระอภิธรรมปฎก 
        ปจจยาการตามปฏฐานนัยนัน้ มีรายละเอียดปรากฏอยูในพระอภธิรรมปฎก คัมภีร 
ปฏฐาน ๖ เลม อันไดแกพระไตรปฎก เลม ๔๐ ถึงเลม ๔๕ เปนเร่ืองลึกซ้ึง มีความสลับซับ 
ซอนมาก หากผูศึกษาไมเขาใจแนวการศึกษาและไมมีความรูเร่ืองปจจยาการ เปนพื้นฐานมา 
กอนแลว ก็ยากท่ีจะเขาใจเรือ่งปฏฐานตามคัมภีรดังกลาวได 
        เพื่ออํานวยความสะดวกแกผูศึกษาจึงขอแนะแนวการศึกษาไวพอเปนพื้นฐานดงัตอ 
ไปนี ้
                                                                พุทธวิธีเทศนา 
        ปจจยาการหรือปจจัย ๒๔ ดังท่ีไดศึกษามาพอเปนพืน้ฐานแลวนั้น หากพิเคราะห 
ตามพุทะวิธีเทศนาจากคัมภีรปฏฐาน ก็จะเห็นวาพระพุทธองคทรงแสดงปจจยาการตามปฏฐาน 
นัยไวละเอียด พิสดารมาก โดยทรงจําแนกปฏฐานออกเปน ๖ หมวด, ๗ วาระใหญ (มหา- 
วาระ) ๔ นยั กลาวคือ 
                                                        ก.  ปฏฐาน ๖ หมวด 
        การแสดงปจจยาการนัน้ เบ้ืองตนพระพุทธองคทรงแสดงบทอุเทศ คือ หัวขอแหง 
ปจจยาการ อันไดแกปจจยั ๒๔ มีเหตุปจจัย (เหตุปจจฺโย) เปนตน แลวทรงแสดงปจจยวิภัง- 
ควาระ (หรือปจจยนิเทศ) อันไดแกการจําแนกแจกแจงหรืออธิบายความแตละปจจยัท้ัง ๒๔ 
ปจจัย แลวแสดงปุจฉาวาระเกี่ยวกับปจจัยนั้นๆ ถึง ๔๙ ปจจัย หรือ ๔๙ วาระ โดยนัยท้ัง ๔ 
คือ ปจจยานุโลมนัย ปจจยปจจนยีนัย ปจจยานุโลม ปจจนียนยั และปจจัยปจจนียานุโลมนัย เชน 
ทรงแสดงโดยปจจยานุโลมนัยวาเปนคําปุจฉาวา 
        สิยา กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺเชยฺย เหตปุจฺจยา ? (กุศลกรรม 
พึงอาศัยกุศลธรรมเกิดข้ึนดวยเหตุปจจยัจะพึงมีไดบางไหม ?) 
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        แลวทรงแสดงคําวิสัชนาตอไปโดยทรงแสดงปฏฐาน ๖ หมวดตามนัยแหงบทมาติกา 
ท้ัง ๒ คือ ติกมาติกา ๒๒ และ ทุกมาติกา ๑๐๐ ตามคัมภีรธัมมสังคณี กลาวคือ 
        ๑.  ติกปฏฐาน ไดแก ปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงติกมาติกาท้ัง ๒๒ ตกิะ 
โดยทรงจําแนกดวยปจจัย ๒๔ 
        ๒.  ทุกปฏฐาน ไดแกปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงทุกมาติกาท้ัง ๑๐๐ ทุกะ 
โดยทรงจําแนกดวยปจจัย ๒๔ 
        ๓.  ทุกติปฏฐาน ไดแกปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงติกมาติกาท้ัง ๒๒ แลว 
ทรงขยายความดวยทุกมาตกิา ๑๐๐ = ๖,๖๐๐) โดยทรงจาํแนกดวยปจจยั ๒๔ 
        ๔.  ติกทุกปฏฐาน ไดแกปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงทุกมาตกิา ๑๐๐ ทุกะ 
แลวทรงขยายความดวยติกมาติกา ๒๒ ติกะ รวมเปนสภาวธรรมได ๔,๔๐๐ บท (ทุกมาติกา 
๑๐๐ x ติกมาติกา ๒๒=๒,๒๐๐x๒=๔,๔๐๐) โดยทรงจําแนกดวยปจจยั ๒๔ 
        ๕.  ติกติกปฏฐาน ไดแกปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงติกมาตกิาท้ัง ๒๒ ติกะ 
แลวทรงขยายความดวยติกมาติกา ๒๑ ตกิะ (เวนติกมาติกาตน คือกุสลติกะ) รวมเปนสภาว- 
ธรรม ได ๑,๓๘๖ บท (ติกมาติกา ๒๒x๒๑x๓=๑,๓๘๖) 
        ๖.  ทุกทุกปฏฐาน ไดแก ปฏฐานท่ีพระพุทธองคทรงแสดงทุกมาตกิาท้ัง ๑๐๐ 
ทุกะ แลวทรงขยายความดวยทุกมาติกา ๙๙ ทุกะ (เวนทุกติมาติกาตน คือ เหตุทุกะ) รวม 
เปนสภาวธรรมได ๑๙,๘๐๐ บท (ทุกมาติกา ๑๐๐x๙๙x๒=๑๙,๘๐๐) 
                                                                ข.  วาระ ๗ (มหาวาระ) 
        ปฏฐานท้ัง ๖ หมวดน้ันแตละหมวด พระพุทธองคทรงแสดงดวยวาระ ๗ วาระ คือ 
ปฏิจจวาระ สหชาตวาระ ปจจยวาระ นิสสยวาระ สังสัฏฐวาระ สัมปยุตตวาระ และปญหา 
วาระ กลาวคือ 
        ๑.  ปฏิจจวาระ ไดแกวาระท่ีพระพุทธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยุบบันนธรรม 
(ผล) วาจะเกดิข้ึนไดเพราะอาศัยอะไร (เหตุ) หรือปจจยบุบันนธรรมนั้น อาศัย อะไรจึงเกิด 
ข้ึนไดเชนท่ีตรัสวา กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม ธมฺดม อุปฺปชฺชติ เหตุปจฺจยา กุศลธรรมอาศัย  
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(ปฏิจฺจ) กุศลธรรมเกิดข้ึนเพราะเหตุปจจัย อยางนี้เปนปฏิจจวาระ คือวาระวาดวยผลอาศัย 
เหตุเกดิข้ึน หรือเกิดข้ึนเพราะอาศัยเหตุ 
        ๒.  สหชาตวาระ ไดแกวาระท่ีพระพทุธองคทรงแสดงถึงภาวะของปจจยุบบันนธรรม 
(ผล) วาจะเกดิข้ึนไดรวมกับอะไร (เหตุ) เชน ท่ีตรัสวา กสุล ธมฺม สหชาโต ธมฺโม 
อุปฺปชฺชติ เหตปุจฺจยา กุศลธรรมรวมกับ (สหชาต) กุศลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยัอยาง 
นี้เปนสหชาตวาระ คือวาระวาดวยผลรวมกับเหตุเกิดข้ึนหรือผลเกิดข้ึนรวมกับเหตุ 
        ๓.  ปจจยวาระ ไดแกวาระท่ีพระพุทธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยุบบันนธรรม 
(ผล) วาจะเกดิข้ึนไดเพราะอิงอาศัยอะไร (เหตุ) เชนท่ีตรัสวา กุสล ธมฺม ปจฺจยา กุสโล 
ธมฺโม อุปฺปชชติ เหตุปจจฺยา กุศลธรรมอิงอาศัย (ปจจฺยา) กุศลกรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุ 
ปจจัยอยางนี้เปนปจจยวาระ คือวาระวาดวยผลอิงอาศัยเหตุเกิดข้ึนหรือผลเกิดข้ึน เพราะอิงอา- 
ศัยเหต ุ
        ๔.  นิสสยวาระ ไดแก วาระท่ีพระพทุธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยุบบัน- 
นธรรม (ผล) วาจะเกิดข้ึนไดเพราะพิงอาศัย อะไร (เหต)ุ เชนท่ีตรัสวา กุสล ธมฺม นิสฺสาย 
กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตปุจจยา, กุศลธรรมพิงอาศัยกศุลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย 
อยางนี้เปนนิสสยวาระคือวาระที่วาดวยผลพิงอาศัยเหตุเกดิข้ึนหรือผลเกดิข้ึนเพราะพิงอาศัยเหต ุ
        ๕.  สังสัฏฐวาระ ไดแก วาระท่ีพระพทุธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยุบบันน- 
ธรรม (ผล) เชนท่ีตรัสวา กุสล ธมฺม สสฏโฐ กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจฺจยา. 
กุศลธรรมเจือกันกับกุศลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั อยางนี้เปนสังสัฏฐาวาระ คือ วาระ 
วาดวยผลเจือกนักับเหตุเกิดข้ึน หรือผลเกิดข้ึน เพราะเจือกันกับเหตุ 
        ๖.  สัมปยุตตวาระ ไดแก วาระท่ีพระพุทธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยุบบัน- 
นธรรม (ผล) วาจะเกิดข้ึนไดเพราะประกอบกันกับอะไร (เหตุ) เชนท่ีตรัสวา กุสล ธมฺม  
สมฺปยุตฺโต กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจยา, กุศลธรรมประกอบกันกับกุศลธรรมเกิด 
ข้ึน เพราะเหตุปจจัยอยางนี้ เปนสัมปยุตตวาระคือวาระวาดวยผลประกอบกันกับเหตุเกดิข้ึน 
หรือผลเกิดข้ึนเพราะประกอบกันกับเหตุ  
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        ๗.  ปญหาวาระ ไดแก วาระท่ีพระพุทธองคทรงแสดงถึงสภาวะของปจจยธรรม (เหตุ) 
วาจะเปนเหตุเปนปจจยั ใหเกิดปจจยุบบันนธรรม คือใหเกิดผลอะไร (เหตุ) เปนการตอบปญหา 
(ในปจฉาวาระ ๔๙ ขอ) เชนท่ีตรัสวา กุสโล ธมฺโม กุสลสฺส เหตุปจฺยเยน ปจฺจโย 
กุศลธรรมเปนปจจัย แกกุศลธรรม เพราะเหตุปจจยัอยางนี้ เปนปญหาวาระ คือวาระวา 
ดวยการตอบปญหา หรือการชี้แจงปญหาใหแจมแจง 
                                                                       ค. นัย ๔ 
       ในมหาวาระท้ัง ๗ นั้น แตละวาระพระพุทธองคทรงแสดงดวยนยั ๔ นัย อันไดแก 
ปจจยานุโลมนัย ปจจยปจจนียนยั ปจจยานุโลมปจจนียนัย และปจจนยีานุโลมนัย กลาวคือ 
       ๑.  ปจจยานุโลมนยั (อนุโลมนัย) ไดแก นยัท่ีพระพทุธองคทรงแสดงปจจัย 
๒๔ โดยวิธีอนุโลม คือ ทรงแสดงโดยไมมีคําปฏิเสธ (น ศัพท) ท่ีปจจยันั้นๆ เชนท่ีทรงแสดง 
วา 
       สิยา กุสล ธมฺม ปฏิจจ กุสโล ธมฺโม อุปปชฺเชยฺย เหตปุจฺจยา ? 
กุศลธรรมจะพึงอาศัยกุศลธรรมเกิดข้ึนเพราะเหตุปจจัยจะพึงมีบางไหม ? 
       ๒.  ปจจยปจจนยีนัย (ปจจนยีนัย) ไดแก นัยท่ีพระพุทธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔  
โดยวิธีปฏิปกขนัย คือ ทรงแสดงโดยมีคําปฏิเสธ ท่ีปจจัยนั้นๆ เชนท่ีทรงแสดงวา 
       สิยา กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม อุปปชฺเชยฺย เหตปุจฺจยา ? 
กุศลธรรมจะพึงอาศัยกุศลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย จะพึงมีบางไหม ? 
       ๓.  ปจจยานุโลมปจจนยีนัย (อนุโลมปจจนยีนัย) ไดแก นัยท่ีพระพุทธองคทรง 
แสดงปจจยั ๒๔ โดยวิธีรวมปฏิปกขนัยเขากันกับอนุโลม กลาวคือ ทรงแสดงปจจยัท่ีเปน 
บทตน (บทมูล) ท่ีไมมีคําปฏิเสธ แตบทหลัง (บทมูล) มีคําปฏิเสธ เชนท่ีทรงแสดงวา 
       สิยา กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม อุปปชฺเชยฺย เหตปุจฺจยา นอารมฺมณ 
ปจฺจยา ? กุศลธรรมจะพึงอาศัยกุศลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั นอารัมมณปจจยั จะพึง 
อาศัยกุศลธรรม  
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       ๔.  ปจจยปจจนยิานุโลมปจจนยีนัย (ปจจนยีานุโลมนัย) ไดแก นยัท่ีพระพุทธองค 
ทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยวิธีรวมอนุโลมนยัเขากันกับปฏิปกขนัย กลาวคือ ทรงแสดงปจจัยท่ี 
เปนบทตน (บทมูล) มีคําปฏิเสธ แตบทหลัง (บทมูล) ไมมีคําปฏิเสธ เชนท่ีทรงแสดงวา 
       สิยา กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม อุปปชฺเชยฺย นเหตุปจฺจยา อารมฺมณ- 
ปจฺจยา ? กุศลธรรมพึงอาศัย กุศลธรรมเกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัยอารัมมณปจจยั จะพึงมีได 
บางไหม ? 
                                                               สังขยาวาระ 
       ไดกลาวแลววา ในมหาวาระท้ัง ๗ นัน้ แตละวาระ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั 
โดยนัยตางๆ รวม ๔ นยั และแตละวาระแตละนัยนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงจํานวนวาระท่ี 
นับไดในแตละปจจยั เรียกวา สังขยาวาระ กลาวคือ ทรงแสดงจํานวนไววาในแตละปจจัย 
นั้นมีความสัมพันธกันระหวางปจจัยธรรม (เหตุ) และปจจยุบบันนธรรม (ปจ) เปนจํานวน 
ปจจัยละกี่วาระ พึงทราบสังขยาวาระโดยสังเขป (เฉพาะท่ีเปนเหตุมูลกะ คือวาระท่ีมีเหตุปจจยั 
เดียวและเฉพาะกุสลติกะ) ดงัตอไปนี ้
                                                               ๑.  ปฏิจจวาระ 
                                                               ก. ปจจยานุโลมนัย 
       ในปฏิจจวาระ พระพุทธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจยานุโลมนัย ได ๒๓ ปจจัย 
(เวนปจฉาชาตปจจัย เพราะปจจยุบบันนธรรม เปนรูปธรรมลวนๆ เฉพาะในฐิติขณะ) และ 
ใน ๒๓ ปจจยันี้ แตละปจจัยสังขยาวาระ ดงัตอไปนี ้
       ๑.  เหตุปจจัย                            มี ๙ วาระ 
       ๒.  อารัมมณปจจยั                  มี ๓ วาระ 
       ๓.  อธิปติปจจัย                        มี ๙ วาระ 
       ๔.  อนันตรปจจัย                     มี ๓ วาระ 
       ๕.  สมนันตรปจจัย                  มี ๓ วาระ 
       ๖.  สหชาตปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๗. อัญญมัญญปจจัย               มี ๓ วาระ  
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       ๘.  นิสสยปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๙.  อุปนิสสยปจจัย                มี ๓ วาระ 
       ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย                มี ๓ วาระ 
       ๑๑.  อาเสวนปจจัย               มี  ๓ วาระ 
       ๑๒.  กัมมปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๑๓.  วิปากปจจยั                   มี ๑ วาระ 
       ๑๔.  อาหารปจจัย                 มี ๙ วาระ 
       ๑๕.  อินทริยปจจยั                มี ๙ วาระ 
       ๑๖.  ฌานปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๑๗.  มัคคปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๑๘.  สัมปยุตตปจจยั             มี ๓ วาระ 
       ๑๙.  วิปปยุตตปจจยั              มี ๙ วาระ 
       ๒๐.  อัตถิปจจัย                     มี ๙ วาระ 
       ๒๑.  นัตถิปจจัย                     มี ๓ วาระ 
       ๒๒.  วิคตปจจัย                     มี ๓ วาระ 
       ๒๓.  อวคิตปจจัย                   มี ๙ วาระ 
                                                        ข.  ปจจนียนยั 
       ในปฏิจจวาระนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจนยีนัยได ๒๐ ปจจัย 
(เวนปจจยัท่ีเปนสหชาตชาติ ๔ ปจจยั คือ สหชาติ, นิสสย, อัตถิ และอวิคตปจจัย) และ 
ใน ๒๐ ปจจัยเหลานี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังตอไปนี ้
       ๑.  นเหตปุจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๒.  นอารัมมณปจจยั           มี ๕ วาระ 
       ๓.  นอธิปติปจจัย                มี ๙ วาระ 
       ๔.  นอนนัตรปจจัย             มี ๕ วาระ 
       ๕.  นสมนนัตรปจจยั          มี ๕ วาระ  
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       ๖.  นอัญญมัญญปจจัย              มี ๕ วาระ 
       ๗.  นอุปนิสสยปจจัย                มี ๕ วาระ 
       ๘.  นปุเรชาตปจจัย                   มี ๗ วาระ 
       ๙.  นปจฉาชาตปจจัย                มี ๙ วาระ 
       ๑๐.  นอาเสวนปจจยั                มี ๙ วาระ 
       ๑๑.  นกัมมปจจัย                      มี ๓ วาระ 
       ๑๒.  นวปิากปจจยั                   มี ๙ วาระ 
       ๑๓.  นอาหารปจจยั                 มี ๑ วาระ 
       ๑๔.  นินทริยปจจยั                   มี ๑ วาระ 
       ๑๕.  นฌานปจจยั                     มี ๑ วาระ 
       ๑๖.  นมัคคปจจัย                      มี ๑ วาระ 
       ๑๗.  นสัมปยุตตปจจยั              มี ๕ วาระ 
       ๑๘.  นวิปปยุตตปจจยั              มี ๓ วาระ 
       ๑๙.  โนนตัถิปจจัย                     มี ๕ วาระ 
       ๒๐.  โนวคิตปจจัย                     มี ๕ วาระ 
                                                 ค.  ปจจยานโุลมปจจนียนัย 
       ในปฏิจจวาระนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจยานุโลมปจจนียนัย 
ได ๑๕ ปจจัย (เวน ๙ ปจจยั คือ เหตุ, สหชาต, นิสสย, อาหาร, อินทริย, ฌาน, มัคค, วตัถิ 
และอวิคตปจจยั) และใน ๑๕  ปจจัยเหลานีแ้ตละปจจยัมีสังขวาระ ดังตอไปนี ้
       ๑.  เหตุปจจัยนอารัมมณปจจยั              มี ๕ วาระ 
       ๒.  เหตุปจจัยนอธิปติปจจัย                  มี ๙ วาระ 
       ๓.  เหตุปจจัยอนนัตรปจจัย                  มี ๕ วาระ 
       ๔.  เหตุปจจัยสมนนัตรปจจัย               มี ๕ วาระ 
       ๕.  เหตุปจจัยนอัญญมัญญปจจัย         มี ๕ วาระ   
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                                                                       ๑๒๔ 
       ๖.  เหตุปจจัยอุปนิสสยปจจัย               มี ๕ วาระ     
       ๗.  เหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย                 มี ๗ วาระ 
       ๘.  เหตุปจจัยนปจฉาชาตปจจัย          มี ๙ วาระ 
       ๙.  เหตุปจจัยนอาเสวนปจจัย              มี ๙ วาระ 
       ๑๐. เหตุปจจัยนกัมมปจจัย                  มี ๓ วาระ 
       ๑๑. เหตุปจจัยนวิปากปจจัย                มี ๙ วาระ 
       ๑๒. เหตุปจจัยนสัมปยตุตปจจัย         มี ๕ วาระ 
       ๑๓. เหตุปจจัยนวิปปยตุตปจจัย         มี ๓ วาระ 
       ๑๔. เหตุปจจัยโนนัตถิปจจัย              มี ๕ วาระ 
       ๑๕. เหตุปจจัยโนวิคตปจจัย              มี ๕ วาระ 
                                               ง.  ปจจยปจจนียานุโลมนัย 
       ในปฏิจจวาระนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจนยีานุโลมนัย 
ได ๒๑ ปจจยั (เวน ๓ ปจจยั คือ เหตุ, อธิปติ, และปจจฉชาติปจจัย) และใน ๒๑ ปจจยั 
เหลานี้ แตละปจจัยมีสังขวาระ ดังตอไปนี ้
       ๑.  นเหตปุจจัยนอารัมมณปจจยั           มี ๒ วาระ 
       ๒.  นเหตุปจจัยอนันตรปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๓.  นเหตุปจจัยสมนนัตรปจจัย            มี ๒ วาระ 
       ๔.  นเหตปุจจัยสหชาตปิจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๕.  นเหตุปจจัยอัญญมัญญปจจัย         มี ๒ วาระ   
       ๖.  นเหตุปจจัยนิสสยปจจัย                  มี ๒ วาระ 
       ๗.  นเหตุปจจัยอุปนิสสยปจจยั            มี ๒ วาระ 
       ๘.  นเหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๙.  นเหตุปจจัยอาเสวนปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๑๐. นเหตุปจจัยกัมมปจจัย                    มี ๒ วาระ  
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                                                                      ๑๒๕ 
       ๑๑.  นเหตุปจจัยวิปากปจจัย                    มี ๑ วาระ 
       ๑๒.  นเหตุปจจัยอาหารปจจัย                 มี ๒ วาระ 
       ๑๓.  นเหตุปจจัยอินทริยปจจยั                มี ๒ วาระ 
       ๑๔.  นเหตุปจจัยฌานปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๑๕.  นเหตุปจจัยมัคคปจจัย                     มี ๑ วาระ 
       ๑๖.  นเหตุปจจัยสัมปยตุตปจจัย             มี ๒ วาระ 
       ๑๗.  นเหตุปจจัยวิปปยตุตปจจัย             มี ๒ วาระ 
       ๑๘.  นเหตุปจจัยอัตถิปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๑๙.  นเหตุปจจัยนัตถิปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๒๐.  นเหตุปจจัยวิคตปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๒๑.  นเหตุปจจัยอวิคตปจจัย                   มี ๒ วาระ 
                                                          ๒.  สหชาตวาระ 
       ในมหาวาระท่ี ๒ คือสหชาตวาระนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยนัย 
ท้ัง ๔ คือ ปจจยานุโลมนัย ปจจนยีนัย ปจจยานุโลมปจจนียนยั และปจจยปจจนียานุโลมนัย 
เปนเหมือนไปปฏิจจวาระทุกประการ จํานวนสังขยาวาระก็เปนเชนเดยีวกันกับในปฏิจจวาระ 
ตางกันเฉพาะการใชคํา กลาวคือ การแสดงความสัมพันธระหวางปจจยัธรรมและปจจยุบบันน- 
ธรรมนั้น ในปฏิจจวาระ ใชคําวา ปฏิจฺจ (อาศัย) แตในสหชาติวาระใชคําวา สหชาโต 
(เกิดพรอมกันกับ) ขอยกตัวอยาง เฉพาะในปจจยานุโลมนัย เพื่อใหเหน็ขอแตกตางกนั ดังนี ้
       ปฏิจจวาระ : กุสล ธมฺม ปฏิจฺจ กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจฺยา. 
       สหชาตวาระ : กุสล ธมฺม สหชาโต กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจฺยา. 
                                                        ๓.  ปจจยวาระ 
                                                  ก.  ปจจยานโุลมนัย 
       ในปจจยวาระท่ี พระพุทธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจยานุโลมนัยได ๒๓ ปจจัย 
(เวนปจฉาชาตปจจัย) และใน ๒๓ ปจจยัเหลานี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังตอไปนี้  
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                                                                        ๑๒๖ 
        ๑.  เหตุปจจัย                                มี ๑๗ วาระ 
        ๒.  อารัมมณปจจยั                      มี ๗ วาระ 
        ๓.  อธิปติปจจัย                           มี ๑๗ วาระ 
        ๔.  อนันตรปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๕.  สมนันตรปจจัย                     มี ๗ วาระ 
        ๖.  สหชาตปจจัย                        มี ๑๗ วาระ 
        ๗.  อัญญมัญญปจจัย                  มี ๗ วาระ 
        ๘.  นิสสยปจจยั                          มี ๑๗ วาระ 
        ๙.  อุปนิสสยปจจัย                     มี ๗ วาระ 
        ๑๐. ปุเรชาตปจจัย                      มี ๗ วาระ 
        ๑๑.  อเสวนปจจัย                      มี ๗ วาระ 
        ๑๒.  กัมมปจจัย                         มี ๑๗ วาระ 
        ๑๓.  วิปากปจจยั                       มี ๑ วาระ 
        ๑๔.  อาหารปจจยั                     มี ๑๗ วาระ 
        ๑๕.  อินทริยปจจยั                    มี ๑๗ วาระ 
        ๑๖.  ฌานปจจยั                         มี ๑๗ วาระ 
        ๑๗.  มัคคปจจัย                        มี ๑๗ วาระ 
        ๑๘.  สัมปยุตตปจจยั                มี ๗ วาระ 
        ๑๙.  วิปปยุตตปจจยั                 มี ๑๗ วาระ 
        ๒๐.  อัตถิปจจัย                        มี ๑๗ วาระ 
        ๒๑.  นัตถิปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๒๒.  วิคตปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๒๓.  อวคิตปจจัย                      มี ๑๗ วาระ  
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                                                                        ๑๒๗ 
                                                                ข.  ปจจนยีนัย 
        ในปจจยวาระน้ัน พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจนยีนัย ไดปจจยั ๒๐ 
(เวนปจจยัท่ีเปนสหชาตชาติใหญ ๔ ปจจัย คือ สหชาต, นิสสย, อัตถิ และอวิคตปจจัย ดวย 
ปจจัยท้ัง ๔ นีไ้มมีปจจยนีกธรรม) และใน ๒๐ ปจจยัเหลานี้ แตละปจจยัมีสังขยาวาระ ดังตอ 
ไปนี ้
        ๑.  นเหตุปจจัย                                มี ๔ วาระ 
        ๒.  นอารัมมณปจจยั                      มี ๕ วาระ 
        ๓.  นอธิปติปจจัย                           มี ๑๗ วาระ 
        ๔.  นอนนัตรปจจัย                        มี ๕ วาระ 
        ๕.  นสมนันตรปจจยั                     มี ๕ วาระ 
        ๖.  นอัญญมัญญปจจัย                   มี ๕ ปจจัย 
        ๗.  นอุปนิสสยปจจัย                     มี ๕ วาระ 
        ๘.  นปุเรชาตปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๙.  นปจฉาชาตปจจัย                     มี ๑๗ วาระ 
        ๑๐.  นอาเสวนปจจัย                      มี ๑๗ วาระ 
        ๑๑.  นกมัมปจจัย                            มี ๗ วาระ 
        ๑๒.  นวปิากปจจยั                        มี ๑๗ ปจจัย 
        ๑๓.  นวปิากปจจยั                        มี ๑ วาระ 
        ๑๔.  นอินทริยปจจยั                     มี ๑ วาระ 
        ๑๕.  นฌานปจจยั                         มี ๑ วาระ 
        ๑๖.  นมัคคปจจัย                         มี ๑ วาระ 
        ๑๗.  นสัมปยุตตปจจยั                มี ๕ วาระ 
        ๑๘.  นวปิปยุตตปจจยั                มี ๓ วาระ 
        ๑๙.  โนนัตถิปจจัย                      มี ๕ วาระ 
        ๒๐.  โนวิคตปจจยั                      มี ๕ วาระ 
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                                                                        ๑๒๘ 
                                                 ค.  ปจจยานโุลมปจจนียนัย 
       ในปจจยวาระน้ัน พระพทุธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจยานุโลมปจจนียนัย 
ได ๑๕ ปจจัย (เวน ๙ ปจจยั คือ เหตุ, สหชาต, นิสสย, อาหาร, อินทริย, ฌาน, มัคค, วตัถิ 
และอวิคตปจจยั)  
       ๑.  เหตปุจจัยนอารัมมณปจจยั              มี ๕ วาระ 
       ๒.  เหตุปจจัยนอธิปติปจจัย                  มี ๑๗ วาระ 
       ๓.  เหตุปจจัยอนนัตรปจจัย                  มี ๕ วาระ 
       ๔.  เหตุปจจัยสมนนัตรปจจัย               มี ๕ วาระ 
       ๕.  เหตุปจจัยนอัญญมัญญปจจัย         มี ๕ วาระ   
       ๖.  เหตุปจจัยนอุปนิสสยปจจยั            มี ๕ วาระ     
       ๗.  เหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย                 มี ๗ วาระ 
       ๘.  เหตุปจจัยนปจฉาชาตปจจัย          มี ๗ วาระ 
       ๙.  เหตุปจจัยนอาเสวนปจจัย              มี ๑๗ วาระ 
       ๑๐. เหตุปจจัยกัมมปจจยั                     มี ๗ วาระ 
       ๑๑. เหตุปจจัยนวิปากปจจัย                มี ๑๗ วาระ 
       ๑๒. เหตุปจจัยนสัมปยตุตปจจัย         มี ๕ วาระ 
       ๑๓. เหตุปจจัยนวิปปยตุตปจจัย         มี ๓ วาระ 
       ๑๔. เหตุปจจัยโนนัตถิปจจัย              มี ๕ วาระ 
       ๑๕. เหตุปจจัยโนวิคตปจจัย              มี ๕ วาระ 
                                               ง.  ปจจยปจจนียานุโลมนัย 
       ในปจจยัวาระน้ัน พระพทุธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจนยีานุโลมนัย ได 
๒๑  (เวน ๓ ปจจัย คือ เหตุ, อธิปติ, และปจฉาชาติปจจยั) และใน ๒๑ ปจจัยเหลานี ้
 แตละปจจยัมีสังขวาระ ดังตอไปนี ้
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                                                                      ๑๒๙ 
       ๑.  นเหตปุจจัยอารัมมณปจจยั            มี ๔ วาระ 
       ๒.  นเหตุปจจัยอนันตรปจจัย               มี ๔ วาระ 
       ๓.  นเหตุปจจัยสมนนัตรปจจัย            มี ๔ วาระ 
       ๔.  นเหตปุจจัยสหชาตปิจจัย               มี ๔ วาระ 
       ๕.  นเหตุปจจัยอัญญมัญญปจจัย         มี ๔ วาระ   
       ๖.  นเหตุปจจัยนิสสยปจจัย                  มี ๔ วาระ 
       ๗.  นเหตุปจจัยอุปนิสสยปจจยั            มี ๔ วาระ 
       ๘.  นเหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย               มี ๔ วาระ 
       ๙.  นเหตุปจจัยอาเสวนปจจัย               มี ๔ วาระ 
       ๑๐. นเหตุปจจัยกัมมปจจัย                    มี ๔ วาระ 
       ๑๑.  นเหตปุจจัยวิปากปจจัย                 มี ๑๑ วาระ 
       ๑๒.  นเหตุปจจัยอาหารปจจัย               มี ๔ วาระ 
       ๑๓.  นเหตุปจจัยอินทริยปจจยั               มี ๔ วาระ 
       ๑๔.  นเหตุปจจัยฌานปจจัย                    มี ๔ วาระ 
       ๑๕.  นเหตุปจจัยมัคคปจจัย                     มี ๓ วาระ 
       ๑๖.  นเหตุปจจัยสัมปยตุตปจจัย             มี ๔ วาระ 
       ๑๗.  นเหตุปจจัยวิปปยตุตปจจัย             มี ๔ วาระ 
       ๑๘.  นเหตุปจจัยอัตถิปจจัย                     มี ๔ วาระ 
       ๑๙.  นเหตุปจจัยนัตถิปจจัย                     มี ๔ วาระ 
       ๒๐.  นเหตุปจจัยวิคตปจจัย                     มี ๔ วาระ 
       ๒๑.  นเหตุปจจัยอวิคตปจจัย                   มี ๔ วาระ 
                                                        ๔.  นิสสยวาระ 
       ในมหาวาระท่ี ๔ คือ นสิสยวาระนัน้ พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยนัย 
ท้ัง ๔ มีปจจยานุโลมนัย เปนตน เปนเหมือนในปจจยวาระทุกประการ จํานวนสังขยาวาระ 
ก็เปนเชนเดยีวกับในปจจัยวาระ ตางกันเฉพาะการใชคํา กลาวคือ การแสดงความสัมพนัธ 
ระหวางปจจยัธรรมและปจจยุบบันนธรรมนั้น 
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                                                                      ๑๓๐ 
        ในปจจยวาระใชคําวา ปจฺจยา (อิงอาศัย) แตในนิสสยวาระใชคําวา นิสฺสาย 
(พิงอาศัย) ขอยกตวัอยางในปจจยานุโลมนัย เพื่อใหเหน็ขอแตกตางกนัดังนี ้
        ปจยาวาระ : กุสล ธมฺม ปจฺจยา กุสโล ธมฺโม อุปปชฺชติ เหตุปจจฺยา 
        นิสสยวาระ : กุสล ธมฺม นิสฺสาย กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจฺยา 
        ขอสังเกต มหาวาระท่ี ๑-๓-๔ มีศัพทท่ีแปลใกลเคียงกัน หรือเหมือนกันอยู 
๓ ศัพท คือ ปฏิจฺจ (อาศัย) ในวาระท่ี ๑, ปจฺจยา (อิงอาศัย) ในวาระท่ี ๓ และ 
นิสฺสาย (พิงอาศัย) ในวาระท่ี ๔ แตมีความหมายแตกตางกนั ดังนี ้
        ก.  ปฏิจฺจ (อาศัย) หมายถึงอาศัยโดยความเกดิข้ึนพรอมกันเพยีงอยางเดียว 
หมายความวา ปจจยุบบันนธรรมอาศัยปจจยัธรรมเกิดข้ึน โดยอาการเกดิข้ึนพรอมกัน 
        ข.  ปจฺจยา (อิงอาศัย) หมายถึงอิงอาศัยโดยความเกดิข้ึนพรอมกันอยางหนึ่ง โดย 
ความเกิดกอนอยางหนึ่ง และท้ังโดยความเกิดข้ึนพรอมกนัและเกิดกอนอีกอยางหนึ่ง หมาย 
ความวา ปจจยบุบันนธรรมยอมอิงอาศัยปจจัยธรรมข้ึนโดยอาการ ๓ อยาง อยางใดอยางหนึ่ง 
ดังกลาวนี ้
        ค.  นิสฺสาย (พิงอาศัย) หมายถึงอาศัยโดยความเปนธรรมท่ีอาศัยเกดิข้ึนพรอมกัน 
และโดยความเปนธรรมท่ีเกิดกอนควบคูกนัไป 
                                                        ๕.  สังสัฏฐวาระ 
                                                        ก.  ปจจยานุโลมนัย 
       ในสัฏฐวาระท่ี พระพุทธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจยานุโลมนัย ไดปจจยั ๒๓ 
(เวนปจฉาชาตปจจัย) และใน ๒๓ ปจจยัเหลานี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังตอไปนี ้
        ๑.  เหตุปจจัย                                มี ๓ วาระ 
        ๒.  อารัมมณปจจยั                      มี ๓ วาระ 
        ๓.  อธิปติปจจัย                           มี ๓ วาระ 
        ๔.  อนันตรปจจัย                        มี ๓ วาระ 
        ๕.  สมนันตรปจจัย                     มี ๓ วาระ 
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        ๖.  สหชาตปจจัย                        มี ๓วาระ 
        ๗.  อัญญมัญญปจจัย                  มี ๓ วาระ 
        ๘.  นิสสยปจจยั                          มี ๓ วาระ 
        ๙.  อุปนิสสยปจจัย                     มี ๓ วาระ 
        ๑๐. ปุเรชาตปจจัย                      มี ๓ วาระ 
        ๑๑.  อเสวนปจจัย                      มี ๓ วาระ 
        ๑๒.  กัมมปจจยั                         มี ๓ วาระ 
        ๑๓.  วิปากปจจยั                       มี ๓ วาระ 
        ๑๔.  อาหารปจจยั                     มี ๓ วาระ 
        ๑๕.  อินทริยปจจยั                    มี ๓ วาระ 
        ๑๖.  ฌานปจจยั                         มี ๓ วาระ 
        ๑๗.  มัคคปจจัย                        มี ๓ วาระ 
        ๑๘.  สัมปยุตตปจจยั                มี ๗ วาระ 
        ๑๙.  วิปปยุตตปจจยั                 มี ๓ วาระ 
        ๒๐.  อัตถิปจจัย                        มี ๓ วาระ 
        ๒๑.  นัตถิปจจัย                        มี ๓ วาระ 
        ๒๒.  วิคตปจจัย                        มี ๓ วาระ 
        ๒๓.  อวคิตปจจัย                      มี ๓ วาระ 
                                                        ข.  ปจจยปจจนียนยั 
       ในสังสัฏฐวาระนั้น พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจยัปจจนยีนัยได  
ปจจัย ๒๐ (เวนปจจยั ๑๔ ท่ีมีปจจัยนิกธรรมเปนรูปลวนๆ คืออรัมมณ, อนันตร, 
สมนันตร,  สหชาติ, อัญญมัญญะ, นิสสย, อุปนิสสย, อาหาร, อินทริย, สัมปยุตต,  อัตถิ, 
นัตถิ, วิคต, และอวิคตปจจยั) และในปจจยั ๑๐ เหลานี้ แตละปจจยัมีสังขยาวาระดังตอไปน้ี 
       ๑.  นเหตปุจจัย                     มี ๒ วาระ 
        ๒.  นอธิปติปจจัย                มี ๓ วาระ 
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        ๓.  นปุเรชาตปจจัย                      มี ๓ วาระ 
        ๔.  นปจฉาชาตปจจัย                  มี ๓ วาระ 
        ๕.  นอาเสวนปจจยั                      มี ๓ วาระ 
        ๖.  นกัมมปจจัย                            มี ๓ วาระ 
        ๗.  นวิปากปจจยั                          มี ๓ ปจจัย 
        ๘.  นฌานปจจยั                            มี ๑ วาระ 
        ๙.  นมัคคปจจัย                             มี ๑ วาระ 
        ๑๐.  นวปิปยุตตปจจยั                   มี ๓ วาระ 
                                                 ค.  ปจจยานโุลมปจจนียนัย 
       ในสังสัฏฐวาระนั้น พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจยานุโลมปจจนยีนัย 
ได ๗ ปจจยั (เวน ๑๗ ปจจยั คือ เหตุ, อรัมมณ, อนันตร, สมนันตร, สหชาต,  
อัญญมัญญ, นสิสย, อุปนิสสย, อาหาร, อินทริย,  ฌาน, มัคค, สัมปยุตต, อัตถิ, นัตถิ, 
วิคต, และอวิคตปจจัย)  และใน ๗ ปจจัยเหลานี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังนี ้
       ๑.  เหตุปจจัยนอธิปติปจจัย                   มี ๓ วาระ 
       ๒.  เหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย                 มี ๓ วาระ 
       ๓.  เหตุปจจัยนปจฉาชาตปจจัย          มี ๓ วาระ 
       ๔.  เหตุปจจัยนอาเสวนปจจัย              มี ๓ วาระ 
       ๕. เหตุปจจัยกัมมปจจยั                       มี ๓ วาระ 
       ๖. เหตุปจจัยนวิปากปจจยั                  มี ๓ วาระ 
       ๗. เหตุปจจัยนวิปปยุตตปจจัย           มี ๓ วาระ 
                                               ง.  ปจจยปจจนียานุโลมนัย 
       ในสังสัฏฐวาระนั้น พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจนียานุโลมนัย  
ได ๒๑ ปจจยั  (เวน ๓ ปจจยั คือ เหตุ, อธิปติ, และปจฉาชาติปจจัย) และใน ๒๑  
ปจจัยเหลานี้ แตละปจจยัมีสังขวาระ ดังตอไปน้ี 
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       ๑.  นเหตปุจจัยอารัมมณปจจยั            มี ๒ วาระ 
       ๒.  นเหตุปจจัยอนันตรปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๓.  นเหตุปจจัยสมนนัตรปจจัย            มี ๒ วาระ 
       ๔.  นเหตปุจจัยสหชาตปิจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๕.  นเหตุปจจัยอัญญมัญญปจจัย         มี ๒ วาระ   
       ๖.  นเหตุปจจัยนิสสยปจจัย                  มี ๒ วาระ 
       ๗.  นเหตุปจจัยอุปนิสสยปจจยั            มี ๒ วาระ 
       ๘.  นเหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๙.  นเหตุปจจัยอาเสวนปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๑๐. นเหตุปจจัยกัมมปจจัย                    มี ๒ วาระ 
       ๑๑.  นเหตุปจจัยวิปากปจจัย                 มี ๑ วาระ 
       ๑๒.  นเหตุปจจัยอาหารปจจัย               มี ๒ วาระ 
       ๑๓.  นเหตุปจจัยอินทริยปจจยั               มี ๒ วาระ 
       ๑๔.  นเหตุปจจัยฌานปจจัย                    มี ๒ วาระ 
       ๑๕.  นเหตุปจจัยมัคคปจจัย                     มี ๑ วาระ 
       ๑๖.  นเหตุปจจัยสัมปยตุตปจจัย             มี ๒ วาระ 
       ๑๗.  นเหตุปจจัยวิปปยตุตปจจัย             มี ๒ วาระ 
       ๑๘.  นเหตุปจจัยอัตถิปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๑๙.  นเหตุปจจัยนัตถิปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๒๐.  นเหตุปจจัยวิคตปจจัย                     มี ๒ วาระ 
       ๒๑.  นเหตุปจจัยอวิคตปจจัย                   มี ๒ วาระ 
                                                            ๖.  สัมปยุตตวาระ 
       ในวาระท่ี ๖ คือ สัมปยุตตวาระน้ัน พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยนัย 
ท้ัง ๔ มีปจจยานุโลมนัยเปนตน เปนเหมือนในสังสัฏฐวาระทุกประการ จํานวนสังขยาวาระก ็
เปนเชนเดียวกนักับในสังสัฏฐวาระ ตางกันเฉพาะการใชคํา กลาวคือ การแสดงความสัมพันธ  
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ระหวางปจจยัธรรม และปจจยุบบันนธรรมนั้น ในสังสัฏฐวาระใชคําวา สสฏโฐ (เจอืกัน) 
แตในสัมปยุตตวาระใชคําวา 
       สมฺปยุตฺโต (ประกอบกนั) ขอยกตัวอยางเฉพาะในปจจยานุโลมนัย เพื่อใหเหน็ 
ขอแตกตาง ดงันี้ 
       สังสัฏฐวาระ : กุสล ธมฺม สสฏโฐ กุสโล ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจฺยา. 
       สัมปยุตตวาระ : กุสล ธมฺม สมฺปยุตฺโต  ธมฺโม อุปฺปชฺชติ เหตุปจจฺยา. 
                                                       ๗.  ปญหาวาระ 
                                                        ก.  ปจจยานุโลมนัย 
       ในมหาวาระท่ี ๗ คือ ปญหาวาระนั้น พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจยา- 
นุโลมนัย ไดครบ ๒๔ ปจจัย และในปจจยัท้ังหมดนี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังตอไปนี้ 
        ๑.  เหตุปจจัย                                มี ๗ วาระ 
        ๒.  อารัมมณปจจยั                      มี ๙ วาระ 
        ๓.  อธิปติปจจัย                           มี ๑๐ วาระ 
        ๔.  อนันตรปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๕.  สมนันตรปจจัย                     มี ๗ วาระ 
        ๖.  สหชาตปจจัย                        มี ๙วาระ 
        ๗.  อัญญมัญญปจจัย                  มี ๓ วาระ 
        ๘.  นิสสยปจจยั                          มี ๑๓ วาระ 
        ๙.  อุปนิสสยปจจัย                     มี ๙ วาระ 
        ๑๐. ปุเรชาตปจจัย                      มี ๓ วาระ 
        ๑๑.  ปจฉาชาตปจจัย                 มี ๓ วาระ 
        ๑๒.  อเสวนปจจัย                      มี ๓ วาระ 
        ๑๓.  กัมมปจจัย                         มี ๗ วาระ 
        ๑๔.  วิปากปจจยั                       มี ๑ วาระ 
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        ๑๕.  อาหารปจจยั                     มี ๗ วาระ 
        ๑๖.  อินทริยปจจยั                    มี ๗ วาระ 
        ๑๗.  ฌานปจจยั                         มี ๗ วาระ 
        ๑๘.  มัคคปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๑๙.  สัมปยุตตปจจยั                มี ๓ วาระ 
        ๒๐.  วิปปยุตตปจจยั                 มี ๕ วาระ 
        ๒๑.  อัตถิปจจัย                        มี ๑๓ วาระ 
        ๒๒.  นัตถิปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๒๒.  วิคตปจจัย                        มี ๗ วาระ 
        ๒๓.  อวคิตปจจัย                      มี ๑๓ วาระ 
        หมายเหตุ รายละเอียดของสังขยาวาระในแตละปจจัยนัน้ ไดอธิบายไวแลว ในบทท่ี 
๑-๒-๓ ผูตองการทราบใหกลับไปทบทวนดูในตอนท่ีอธิบายความในปจจัยนั้นๆ ใน ๓ บทนั้น 
                                                        ข.  ปจจยปจจนียนยั 
       ในปญหาวาระน้ัน พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจัยปจจนยีนัย ไดครบ  
ท้ัง ๒๔ ปจจัย และในปจจยัท้ังหมดนี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังตอไปนี้ 
        ๑.  นเหตุปจจัย                                มี ๑๕ วาระ 
        ๒.  นอารัมมณปจจยั                      มี ๑๕ วาระ 
        ๓.  นอธิปติปจจัย                           มี ๑๕ วาระ 
        ๔.  นอนนัตรปจจัย                        มี ๑๕ วาระ 
        ๕.  นสมนันตรปจจยั                     มี ๑๕ วาระ 
        ๖.  นสหชาตปจจัย                         มี ๑๑ วาระ 
        ๗.  นอัญญมัญญปจจัย                   มี ๑๑ วาระ 
        ๘.  นนิสสยปจจัย                           มี ๑๑ วาระ 
        ๙.  นอุปนิสสยปจจัย                     มี ๑๕ วาระ 
        ๑๐.  นปุเรชาตปจจัย                      มี ๑๓ วาระ 
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        ๑๑.  นปจฉาชาตปจจยั                  มี ๑๕ วาระ 
        ๑๒.  นอาเสวนปจจัย                    มี ๑๕ วาระ 
        ๑๓.  นกมัมปจจัย                          มี ๑๕ วาระ 
        ๑๔.  อวปิากปจจยั                        มี ๑๕ วาระ 
        ๑๕.  นอาหารปจจยั                      มี ๑๕ วาระ 
        ๑๖.  นอินทริยปจจยั                     มี ๑๕ วาระ 
        ๑๗.  นฌานปจจยั                         มี ๑๕ วาระ 
        ๑๘.  นมัคคปจจัย                         มี ๑๕ วาระ 
        ๑๙.  นสัมปยุตตปจจยั                มี ๑๑ วาระ 
        ๒๐.  นวปิปยุตตปจจยั                มี ๙ วาระ 
        ๒๑.  โนอัตถิปจจัย                       มี ๙ วาระ 
        ๒๒.  โนนัตถิปจจัย                      มี ๑๕ วาระ 
        ๒๓.  โนวิคตปจจยั                      มี ๑๕ วาระ 
        ๒๔.  โนอวิคตปจจยั                    มี ๙ วาระ 
                                                 ค.  ปจจยานโุลมปจจนียนัย 
       ในปญหาวาระน้ัน พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจยานุโลมปจจนียนัยได 
ปจจัย ๑๙ ปจจยั (เวน ๕ ปจจยั คือ เหตุ, สหชาต, นิสสย, อัตถิ, และอวิคตปจจัย)   
และใน ๑๙ ปจจัยเหลานี้ แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังนี ้
      ๑.  เหตุปจจัยนอารัมมณปจจัย              มี ๗ วาระ 
       ๒.  เหตุปจจัยนอธิปติปจจัย                 มี ๗ วาระ 
       ๓.  เหตุปจจัยนอนันตรปจจัย               มี ๗ วาระ 
       ๔.  เหตุปจจัยนสมนันตรปจจัย            มี ๗ วาระ 
       ๕.  เหตุปจจัยนอัญญมัญญปจจัย         มี ๗ วาระ 
       ๖. เหตุปจจัยนอุปนิสสยปจจัย             มี ๗ วาระ 
       ๗.  เหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย                 มี ๗ วาระ  
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       ๘.  เหตุปจจัยนปจฉาชาตปจจัย          มี ๗ วาระ 
       ๙.  เหตุปจจัยนอาเสวนปจจัย              มี ๗ วาระ 
       ๑๐. เหตุปจจัยกัมมปจจยั                     มี ๗ วาระ 
       ๑๑. เหตุปจจัยนวิปากปจจัย                มี ๗ วาระ 
       ๑๒. เหตุปจจัยนอาหารปจจัย             มี ๗ วาระ 
       ๑๓. เหตุปจจัยนอินทริยปจจยั              มี ๗ วาระ 
       ๑๔.  เหตุปจจัยนฌานปจจัย                มี ๗ วาระ 
       ๑๕.  เหตุปจจัยนมัคคปจจัย                 มี ๗ วาระ 
       ๑๖. เหตุปจจัยนสัมปยุตตปจจัย         มี ๓ วาระ 
       ๑๗. เหตุปจจัยนวิปปยตุตปจจัย         มี ๓ วาระ 
       ๑๘. เหตุปจจัยโนนัตถิปจจัย              มี ๗ วาระ 
       ๑๙. เหตุปจจัยโนวิคตปจจัย              มี ๗ วาระ 
                                               ง.  ปจจยปจจนียานุโลมนัย 
       ในปญหาวาระน้ัน พระพุทธองคทรงแสดงปจจยั ๒๔ โดยปจจนยีานุโลมนัย  
ได ๒๓ ปจจัย  (เวนเหตุปจจยั) ๒๓ ปจจยัเหลานี้  แตละปจจัยมีสังขวาระ  
ดังตอไปนี ้
       ๑.  นเหตปุจจัยอารัมมณปจจยั            มี ๙ วาระ 
       ๒.  นเหตุปจจัยอธิปติปจจัย                มี ๑๐ วาระ 
       ๓.  นเหตุปจจัยอนันตรปจจัย               มี ๗ วาระ 
       ๔.  นเหตปุจจัยสมนนัตรปจจัย            มี ๙ วาระ 
       ๕.  นเหตุปจจัยสหชาตปิจจัย               มี ๙ วาระ 
       ๖.  นเหตุปจจัยอัญญมัญญปจจัย         มี ๓ วาระ   
       ๗.  นเหตุปจจัยนิสสยปจจัย                  มี ๑๓ วาระ 
       ๘.  นเหตุปจจัยอุปนิสสยปจจยั            มี ๙ วาระ 
       ๙.  นเหตุปจจัยปุเรชาตปจจัย               มี ๓ วาระ 
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       ๑๐. นเหตุปจจัยปจฉาชาตปจจัย         มี ๓ วาระ 
       ๑๑.  นเหตุปจจัยอาเสวนปจจยั            มี ๓ วาระ 
       ๑๒. นเหตุปจจัยกัมมปจจัย                   มี ๗ วาระ 
       ๑๓.  นเหตุปจจัยวิปากปจจัย                 มี ๑ วาระ 
       ๑๔.  นเหตุปจจัยอาหารปจจัย               มี ๗ วาระ 
       ๑๕.  นเหตุปจจัยอินทริยปจจยั               มี ๗ วาระ 
       ๑๖.  นเหตุปจจัยฌานปจจัย                    มี ๗ วาระ 
       ๑๗.  นเหตุปจจัยมัคคปจจัย                     มี ๗ วาระ 
       ๑๘.  นเหตุปจจัยสัมปยตุตปจจัย             มี ๓ วาระ 
       ๑๙.  นเหตุปจจัยวิปปยตุตปจจัย             มี ๕ วาระ 
       ๒๐.  นเหตุปจจัยอัตถิปจจัย                     มี ๑๓ วาระ 
       ๒๑.  นเหตุปจจัยนัตถิปจจัย                     มี ๗ วาระ 
       ๒๒.  นเหตุปจจยัวิคตปจจัย                     มี ๗ วาระ 
       ๒๓.  นเหตุปจจัยอวิคตปจจัย                   มี ๑๓ วาระ 
        หมายเหตุ รายละเอียดแหงสังขยาวาระตามนัยท้ัง ๔ ในมหาวาระท้ัง ๗ มีปฎิจจ- 
วาระเปนตน พึงศึกษาจากคัมภีรพระอภิธรรมปฎก คัมภรีปฏฐานภาค ๑ (พระไตรปฎกเลมท่ี 
๔๐) โดยอาศยัเนวสังขยาวาระท่ีอธิบายไวในบทท่ี ๑-๒-๓ (เฉพาะปญหาวาระ) และที่ภาค 
ผนวกดวย 
                                                        ปจจยสภาคะและปจจยฆฏานา 
        การแสดงปจจัย ๒๔ นัน้ นอกจากจะแสดงโดยวิธีตางๆ ดังกลาวมาแลวนั้นพระ- 
พุทธองคยังทรงแสดงโดย ปจจยสภาคะ และ โดย ปจจยฆฏนาดวย กลาวคือ 
        - ปจจยสภาคะ เปนการแสดงปจจยัท่ีเปนสภาคะ คือ ท่ีเขากันไดดบัปจจัยท่ี 
เปนประธาน เชน เหตุปจจัยเปนประธาน ปจจัยอ่ืนๆ ท่ีเขากันไดกับเหตปุจจัย ก็เรียกวา 
เหตุปจจยัสภาคะ และในปจจัยสภาคะนั้นๆ พระพุทธองคก็ทรงแสดงสังขยาวาระไวดวยทุกๆ  
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ปจจยสภาคะ ขอยกตัวอยางเฉพาะ เหตุปจจัยสภาคะ ท้ังพากยบาลีและพากยไทย พอเปน 
แนวศึกษาดังตอไปนี ้
        บาลี : 
        เหตุปจฺจยา อธิปติยา จตฺตาริ สหชาเต สตฺต อฺตมฺเต ตีติ นิสฺสเย สตฺต 
วิปาเก เอก อินฺทฺริเย จตฺตาริ มคฺเค จตฺตาริ สมฺปยุตฺเต ตีติ วปิปยุตฺเต ตีติ อตฺถิยา 
สตฺต 
        ไทย 
        ๑.  อธิปติปจจัยท่ีเขากนัไดกับเหตุปจจัย                    มี ๔ วาระ 
        ๒.  สหชาตปจจัยท่ีเขากันไดกับเหตปุจจัย                มี ๗ วาระ 
        ๓.  อัญญมัญญปจจัยท่ีเขากันไดกับเหตุปจจัย          มี ๓ วาระ 
        ๔.  นิสสยปจจยัเขากนัไดกับเหตุปจจยั                     มี ๗ วาระ 
        ๕.  วิปากปจจัยท่ีเขากันไดกับเหตุปจจยั                   มี ๑ วาระ 
        ๖.  อินทริยปจจยัท่ีเขากันไดกับเหตปุจจัย                มี ๔ วาระ 
        ๗.  มัคคปจจัยท่ีเขากันไดกับเหตุปจจยั                    มี ๔ วาระ 
        ๘.  สัมปยุตตปจจยัท่ีเขากันไดกับเหตปุจจัย           มี ๓ วาระ 
        ๙.  วิปปยตุตปจจัยท่ีเขากันไดดับเหตุปจจัย           มี ๓ วาระ 
        ๑๐. อัตถิปจจัยท่ีเขากันไดกับเหตุปจจยั                 มี ๗ วาระ                 
        ๑๑.  อวิคตปจจัยท่ีเขากนัไดกับเหตุปจจัย             มี ๗ วาระ 
        โดยนัยนีจ้ะเห็นไดวา ปจจัยท่ีเปนสภาคะกับเหตุปจจยันั้นมี ๑๑ ปจจัย มีอธิปติปจจัย 
เปนตน และในปจจยัเหลานีแ้ตละปจจยักมี็สังขยาวาระ จํานวนแตกตางกันดังกลาวนี ้
        - ปจจยฆฏานา เปนการแสดงการรวมกลุมปจจัย กลาวคือ การรวมปจจัยท่ีเปน 
สภาคะกับปจจัยท่ีเปนประธานซ่ึงมีจํานวนสังขยาวาระเทากันเขาเปนกลุมเดียวกัน 
        ปจจัยฆฏานานั้น วาโดยเปนปจจัยท่ีเปนประธานกมี็ ๒๔ ฆฏนา มีเหตุฆฏนา เปนตน 
จนถึง อวิคตฆฏนา ในฆฏนาแตละอยางๆ นั้น พระพุทธองคทรงแสดงสังขยาวาระไวดวย 
ทุกๆ ฆฎนาและในฆฎนาเหลานี้ บางฆฏนา ก็แบงละเอียดออกไปอีก เปนหลายอยาง  
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        กลาวเฉพาะเหตุฆฏนา (ในปญหาวาระปจจยานุโลมนัย) แบงเปน ๓ อยาง ไดแก 
สามัญญฆฏนา, สอินทริยมัคคฆฏนา, และสาธิปติอินทริยมัคคฆฏนา กลาวคือ 
        - สามัญญฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจัยท่ีเขากันไดท่ัวไปในฆฏนาอ่ืนๆ ดวย 
อํานาจเหตุปจจัยท่ีเปนประธาน และปจจัยท่ีรวมกลุมกันในสามัญฆฏนาน้ี ก็มีไดเฉพาะปจจยั 
ท่ีเปนสหชาตชาติเทานั้น 
        - สอินทริยมัคคฆฏนา หมายถึง การรวมกลุมปจจยัท่ีเปนสหชาตชาติ เขากับ 
เหตุปจจยัท่ีเปนประธาน ทํานองเดียวกนักบัสามัญญฆฏนา แตเพิ่มปจจัยข้ึนอีก ๒ ปจจัย คือ 
อินทริยปจจยัและมัคคปจจยัเขากลุมปจจยันี้ดวย 
        - สาธิปติอินทริยมัคคฆฏนา หมายถึงการรวม กลุมปจจัยท่ีเปนสหชาตชาติ เขา 
กับเหตุปจจัยท่ีเปนประธานอยางเดยีวกันกบัสามัญญฆฏนา แตเพิ่มปจจัยเพิ่มข้ึนอีก ๓ ปจจัย 
คือ อธิปติปจจัย, อินทริยปจจยั, และมัคคปจจัย เขากลุมปจจัยนีด้วย 
        ฆฏนาแรก คือสามัญญฆฏนาน้ันแบงเปน ๒ อยาง ไดแก อวิปากฆฏนา และ 
สวิปากฆฏนา กลาวคือ 
        - อวิปากฆฏนา หมายถึง ปจจยฆฏนาท่ีไมมีวิปากปจจัยรวมอยูในกลุมดวย ฆฏนานี ้
แบงออกเปน ๔ ฆฏนา คือ 
        (๑)  สัพพัฏฐานิกฆฏนา หมายถึง การรวมกลุมปจจยัท่ีเขาไดกับอวิปากฆฏนาใน 
ทุกๆ ฆฏนา 
        (๒)  สอัญญมัญญฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจยัท่ีมีอัญญมัญญปจจัยเขารวมอยู 
ในกลุมดวย 
        (๓) สปญญมัญญสัมปยุตตฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมท่ีมีอัญญมัญญปจจัยและ 
สัมปยุตตปจจยัเขารวมอยูในกลุมดวย 
        (๔)  สวปิปยุตตฆฏนา หมายถึง การรวมกลุมปจจยัท่ีมีวิปปยุตตปจจัยเขารวมอยูใน 
กลุมดวย 
        - สวิปากฆฏนา หมายถึง ปจจัยฆฏนาท่ีมีวิปากปจจยัรวมอยูในกลุมดวย 
ฆฏนานี้แบงออกเปน ๕ ฆฏนา คือ  
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        (๑) สัพพฏัฐานิกฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจัยท่ีเขาไดกับสวิปากฆฏนาในทุกๆ 
ฆฏนา 
        (๒)  สอัญญมัญญฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจยัท่ีมีอัญญมัญญปจจัยเขารวม 
อยูในกลุมดวย 
        (๓)  สอัญญมัญญสัมปยุตตฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจัยท่ีมัอัญญมัญญปจจัย 
และสัมปยุตตปจจัยเขารวมอยูในกลุมดวย 
        (๔)  สวปิปยุตตฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจยัท่ีมีวิปปยุตตปจจัยเขารวมอยูใน 
กลุมดวย 
        (๕)  สอัญญวิปปยุตตฆฏนา หมายถึงการรวมกลุมปจจัยท่ีมีอัญญมัญญปจจัยและ 
วิปปยุตตปจจยัเขารวมอยูในกลุมดวย 
        ขอยกตัวอยางเหตุฆฏนาท้ังพากยบาลีและพากยไทยพอเปนแนวศึกษาในฆฏนาอ่ืนๆ 
ดังตอไปนี ้
                                                                สามัญญฆฏนา ๙ 
        บาลี 
        (๑)  เหตุ สหชาต นิสฺสย อตฺถิ อวิคตนฺติ สตฺต. 
        (๒) เหตุ สหชาต อฺตมฺต นิสฺสย อตฺถิ อวิคตนฺติ ติณิ. 
        (๓) เหตุ สหชาติ  อฺตมฺต นิสฺสย สมฺปยุตฺต อตฺถิ อวิคตนฺติ ตณิิ. 
        (๔) เหตุ สหชาต  อฺตมฺต นิสฺสย วปฺิปยุตฺต อตฺถิ อวิคตนฺติ ตณิิ. 
        ไทย 
        (๑)  ฆฏนาที่ ๑ มี ๕ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย 
อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจัย มี ๗ วาระ (สังขยาวาระ) 
        (๒) ฆฏนาท่ี ๒ มี ๗ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
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        (๓) ฆฏนาท่ี ๓ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, สัมปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
        (๔) ฆฏนาท่ี ๔ มี ๗ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย,  
วิปากปจจัย, วปิปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
        (๕) ฆฏนาท่ี ๕ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, วปิปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
                                                                สอินทริยมัคคฆฏนา ๙ 
                                                                     อวิปากฆฏนา ๔ 
        บาลี 
        (๑)  เหตุ สหชาต นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺติ จตฺตาริ 
        (๒) เหตุ สหชาต อฺตมฺต นิสฺสย  อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺต ิเทว ฺ
        (๓) เหต ุสหชาต  อฺตมฺต นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค สมฺปยุตฺต อตฺถิ อวิคตนฺติ  
เทว ฺ
        (๔) เหตุ สหชาต  นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค สมฺปยุตฺต อตฺถิ อวิคตนฺติ เทว ฺ
        ไทย 
        (๑)  ฆฏนาที่ ๑ มี ๗ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย 
อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๔ วาระ  
        (๒) ฆฏนาท่ี ๒ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๒ วาระ 
        (๓) ฆฏนาท่ี ๓ มี ๙ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, สัมปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี  
๒ วาระ 
        (๔) ฆฏนาท่ี ๔ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย,  
อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, วปิปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๒ วาระ  



สังคหะ(๘) - หนาท่ี 143 
                                                                       ๑๔๓ 
                                                            สวิปากฆฏนา ๕ 
        บาลี 
        (๑)  เหตุ สหชาต นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺติ เอก. 
        (๒) เหตุ สหชาต อฺตมฺต นิสฺสย  วิปาก อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺติ  
เอก. 
        (๓) เหตุ สหชาต  อฺตมฺต นิสฺสย วปิาก อินฺทฺริย มคฺค สมฺปยุตฺต อตฺถิ  
อวิคตนฺติ เอก 
        (๔) เหตุ สหชาต   นิสฺสย วิปาก อินฺทฺริย มคฺค วิปฺปยตฺุต อตฺถิ อวิคตนฺติ เอก 
        (๕) เหตุ สหชาติ   อฺตมฺต นิสฺสย วปิาก อินฺทฺริย มคฺค วิปฺปยุตฺต  
อตฺถิ อวิคตนฺต ิเอก 
        ไทย 
        (๑)  ฆฏนาที่ ๑ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย 
วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ  
        (๒) ฆฏนาท่ี ๒ มี ๙ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
        (๓) ฆฏนาท่ี ๓ มี ๑๐ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, สัมปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย,  
และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
        (๔) ฆฏนาท่ี ๔ มี ๙ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย, นิสสยปจจัย, วิปาก- 
ปจจัย, อินทริยปจจัย, มัคคปจจัย, วิปปยุตตปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจัย มี ๑ วาระ 
        (๕) ฆฏนาท่ี ๕ มี ๑๐  ปจจัย คือ เหตุปจจัย, สหชาตปจจัย,  อัญญมัญญปจจัย, 
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, สัมปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และ 
อวิคตปจจยั มี ๑ วาระ  
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                                                       สาธิปติอินทริยฆฏนา ๖ 
                                                            อวิปากฆฏนา ๕ 
         บาลี 
        (๑)  เหตอุธิปติ สหชาต นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺติ จตฺตาริ 
        (๒) เหตุ อธิปติ สหชาต อฺตมฺต นิสฺสย  อินฺทฺริย มคฺค สมฺปยุตฺต อตฺถิ  
อวิคตนฺติ เทว ฺ
        (๓) เหตุ อธิปติ สหชาต นิสฺสย อินฺทฺริย มคฺค วิปฺปยตฺุต อตฺถิ อวิคตนฺติ  
เทว ฺ
        ไทย 
        (๑)  ฆฏนาที่ ๑ มี ๘ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
นิสสยปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๔ วาระ  
        (๒) ฆฏนาท่ี ๒ มี ๑๐ ปจจัย คือ เหตุปจจัย,  อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
อัญญมัญญปจจัย, นิสสยปจจัย, อินทริยปจจัย, มัคคปจจัย, สัมปยุตตปจจัย, อัตถิปจจัย,  
และอวิคตปจจยั มี ๒ วาระ 
        (๓) ฆฏนาท่ี ๓ มี ๙ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
นิสสยปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, วปิปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั  
มี ๒ วาระ 
                                                            สวิปากฆฏนา ๕ 
         บาลี 
        (๑)  เหต อธิปติ สหชาต นิสฺสย วิปาก อินฺทฺริย มคฺค อตฺถิ อวิคตนฺต ิเอก 
        (๒) เหตุ อธิปติ สหชาต อฺตมฺต นิสฺสย  วิปาก อินฺทฺริย มคฺค สมฺปยุตฺต  
อตฺถิ อวิคตนฺต ิเอก 
        (๓) เหตุ อธิปติ สหชาต  นิสฺสย วิปาก อินฺทฺริย มคฺค วิปฺปยุตฺต อตฺถิ อวิคตนฺติ  
เอก 
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        ไทย 
        (๑)  ฆฏนาที่ ๑ มี ๙ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ  
        (๒) ฆฏนาท่ี ๒ มี ๑๑ ปจจัย คือ เหตุปจจัย,  อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
อัญญมัญญปจจัย, นิสสยปจจัย, วิปากปจจยั, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, สัมปยุตตปจจยั,  
อัตถิปจจัย, และอวิคตปจจัย มี ๑ วาระ 
        (๓) ฆฏนาท่ี ๓ มี ๑๐ ปจจัย คือ เหตุปจจัย, อธิปติปจจัย, สหชาตปจจัย,  
นิสสยปจจัย, วิปากปจจัย, อินทริยปจจยั, มัคคปจจัย, วปิปยุตตปจจยั, อัตถิปจจัย,  
และอวิคตปจจยั มี ๑ วาระ 
        สรุป เหตุฆฏนา (กุสลติก ปญหาวาระ-อนุโลมนัย) ตามท่ีกลาวมานี ้นับเปน 
จํานวนได ๒๔ ฆฏนา คือ สามัญญฆฏนา ๙, สอินทริยฆฏนา ๓, และสาธิปติอินทริยฆฏนา ๖ 
นับสังขยาวาระได ๔๗ วาระ (ดูภาคผนวกประกอบดวย) 
        สวนฆฏนาอ่ืนๆ เชน อารัมมณฆฏนา เปนตน พึงศึกษาจากอภิธรรมปฎก คัมภีร 
ปฏฐาน (พระไตรปฎก เลมท่ี ๔๐-๔๕) สําหรับองคธรรมในสังยาวาระน้ันๆ พึงศึกษา 
รายละเอียดจากคัมภีร อรรถกถา ฎีกา และปกรณวเิสสตางๆ ประกอบดวย  
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                                                                  ภาคผนวก 
                                                        ๑. สุทธสังขยาวาระ 
                                                                   กุสลติกะ 
                                                                ปญหาวาระ 
                                                            ปจจยานุโลมนัย 
        ในกุสลติวะ ปญหาวาระ ปจจยานุโลมนัยนัน้มีสังขยาวาระท้ังส้ิน ๑๕ วาระ คือ 
วาระท่ี ๑          กุ-กุ                =        กุศลเปนปจจยัแกกุศล 
    "        ๒        กุ-อกุ              =        กุศลเปนปจจยัแกอกศุล 
    "        ๓        กุ-อัพ              =        กุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ 
    "        ๔        กุ-กุ-อัพ          =        กุศลเปนปจจยัแกกุศลและอัพยากตะ 
    "        ๕        กุ-อกุ             =        กุศลเปนปจจยัแกอกศุล 
    "        ๖        อกุ-กุ             =        อกุศลเปนปจจยัแกกศุล 
    "        ๗        อกุ-อัพ          =        อกุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ 
    "        ๘        อกุ-อกุ,อัพ    =        อกศุลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากตะ 
    "        ๙        อัพ-อัพ          =        อัพยากตเปนปจจยัแกอัพยากต 
    "        ๑๐      อัพ-กุ            =        อัพยากตเปนปจจยัแกกุศล 
    "        ๑๑      อัพ-อก         =        อัพยากตเปนปจจยัแกอกุศล 
    "        ๑๒      กุ,อัพ-กุ        =        กุศลและอัพยากตเปนปจจัยแกกุศล 
    "        ๑๓      กุ,อัพ-อัพ     =        กุศลและอัพยากตเปนปจจยัอัพยากต 
    "        ๑๔      อกุ,อัพ-อกุ   =        อกุศลและอัพยากตเปนปจจยัอกุศล 
    "        ๑๕      อกุ,อัพ-อัพ   =        อกุศลและอัพยากตเปนปจจยัแกอัพยากต 
        พระพุทธองคทรงแสดงปจจัย ๒๔ โดยปจจยานุโลมนัยไดครบท้ัง ๒๔ ปจจัยแตละ 
ปจจัยมี 
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                                                                        ๑๔๗ 
สังขยาวาระ 
(๑)   เห. ๗        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๒)  อา. ๙        =        ๑, ๒, ๓, ๕, ๖, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๓)  อธิ. ๑๐     =        ๑, ๒, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๔)  อน. ๗       =        ๑, ๓, ๕, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๕)  ส.ม. ๗      =        ๑, ๓, ๕, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๖)  สห. ๙        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙, ๑๓, ๑๕ 
(๗)  อัญ.๓        =        ๑, ๕, ๙ 
(๘)  นิ. ๑๓        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙, ๑๐, ๑๑, ๑๒, ๑๓, ๑๔, ๑๕ 
(๙)  อุ.๙              =        ๑, ๒, ๓, ๕, ๖, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๑๐) ปุ. ๓          =        ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๑๑) ปจฺอ. ๓     =        ๓, ๗, ๙ 
(๑๒) อจ. ๓       =        ๑, ๕, ๙ 
(๑๓) กัม.๗        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๑๔) วิ.๑            =        ๙ 
(๑๕) อาหาร ๗ =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๑๖)วิป.๕         =        ๑, ๓, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๑๗) ฌา.๗        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๑๘) มัค.๗        =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙ 
(๑๙) สัม. ๓       =        ๑, ๕, ๙ 
(๒๐) วิป. ๕      =        ๓, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๒๑) อัต.๑๓    =         ๑, ๓, ๔, ๕, ๗, ๘, ๙, ๑๐, ๑๑, ๑๒, ๑๓, ๑๔, ๑๕ 
(๒๒) นัต.๗     =          ๑, ๓, ๕, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๒๓) วิค.๗      =          ๑, ๓, ๕, ๗, ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๒๔) อวิค.๑๓ =          ๑, ๓, ๓, ๕, ๗, ๘, ๙, ๑๐, ๑๑, ๑๒, ๑๓, ๑๔, ๑๕  
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                                                                       ๑๔๘ 
วาระท่ี ๑          กุ-กุ                =        กุศลเปนปจจยัแกกุศล 
    "        ๒        กุ-อัพ              =        กุศลเปนปจจยัแกอัพยากต 
    "        ๓        กุ-ก,อัพ          =        กุศลเปนปจจยัแกกุศลและอัพยากต 
    "        ๔        อกุ-อกุ           =        กุศลเปนปจจยัแกอกศุล 
    "        ๕        อกุ-อัพ          =        อกุศลเปนปจจยัแกอัพยากตะ 
    "        ๖       อกุ-อกุ,อัพ    =        อกุศลเปนปจจยัแกอกุศลและอัพยากต 
    "        ๗        อัพ-อัพ          =        อัพยากตเปนปจจยัแกอัพยากต 
         เหตุปจจยัสภาคะมี ๑๑ ปจจัย แตละปจจัยมีสังขยาวาระดังนี ้
(๑)  อธิ. ๑๐     =        ๑, ๒, ๓, ๗ 
(๒)  สห. ๗        =        ๑, ๒, ๓, ๔, ๕, ๖, ๗ 
(๓)  อัญ.๓        =        ๑, ๔, ๗ 
(๔)  นิ.๗           =        ๑, ๓, ๔, ๕, ๖, ๗ 
(๕) วิ.๑            =        ๑, ๒, ๓, ๗ 
(๖)  อิย.๔        =        ๑, ๒, ๓, ๗ 
(๗)  มัค.๔       =        ๑, ๒, ๓, ๗ 
(๘)  สัม. ๓       =        ๑, ๔, ๗ 
(๙)  วิป. ๑         =         ๒, ๕, ๓ 
(๑๐)  อัค.๗       =       ๑, ๒, ๓, ๔, ๕, ๖, ๗ 
(๑๑)  อวิ.๗       =        ๑, ๒, ๓, ๔, ๕, ๖, ๗ 
(๑๐) ปุ. ๓          =        ๙, ๑๐, ๑๑ 
(๑๑) ปจฺอ. ๓     =        ๓, ๗, ๙ 
                                                ๓.  ปจจยฆฏนาสังขยา 
        สังขยาวาระในเหตุปจจยฆฏนา มี ๗ วาระ อยางเดยีวกับในปจจยสภาคะและในเหตุ 
ฆฏนาท้ัง ๒๔ นั้น แตละฆฏนามีสังขยาวาระ ดังนี้  
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                                                                        ๑๔๙ 
                                                        (๑)  สามัญญฆฏนา ๙ 
        - อวิปากฆฏนา ๔ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๗ วาระ = ๑, ๒, ๓, ๔, ๕, ๖, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๓ วาระ = ๑, ๔, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๓ วาระ = ๑, ๔, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๔ มี ๓ วาระ = ๒, ๕, ๗ 
        - สวิปากฆฏนา ๕ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๑ วาระ = ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๑ วาระ = ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๑ วาระ = ๗ 
ฆฏนาท่ี ๔ มี ๑ วาระ = ๗ 
ฆฏนาท่ี ๕ มี ๑ วาระ = ๗ 
                                                        (๒)  สอินทริยมัคคฆฏนา ๙ 
        - อวิปากฆฏนา ๔ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๔ วาระ - ๑, ๒, ๓, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๒ วาระ - ๑, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๒ วาระ - ๑, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๔ มี ๒ วาระ - ๒, ๗ 
        - สวิปากฆฏนา ๕ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๔ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๕ มี ๑ วาระ - ๗  
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                                                                      ๑๕๐ 
                                       (๓)  สาธิปติอินทริยมัคคฆฏนา ๙ 
        - อวิปากฆฏนา ๓ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๔ วาระ - ๑, ๒, ๓, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๒ วาระ - ๑, ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๒ วาระ - ๑, ๗ 
        - สวิปากฆฏนา ๓ 
ฆฏนาท่ี ๑ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๒ มี ๑ วาระ - ๗ 
ฆฏนาท่ี ๓ มี ๑ วาระ - ๗ 
        หมายเหตุ  องคธรรมท่ีเปนกุศล อกุศล อัพยากต ในแตละวาระนั้น พึงทบทวน 
ตามท่ีไดศึกษามาแลวในบทท่ี ๑-๒-๓. 


