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                                      พระอภิธรรมปฎก   
                                             เลมท่ี ๗   
                                      ปฏฐาน  ภาคท่ี  ๒๑  
      ขอนอบนอมแดพระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพทุธเจาพระองคนั้น 

                                       ๒.  เวทนาติกะ 
                                          ปฏิจจวาระ 
                                           อนุโลมนัย  
                                            เหตุปจจัย 
         [๑๐๗๗] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    อาศัยธรรมที่  
สัมปยุตดวยสุขเวทนาเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เกิดข้ึน, ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๒    อาศัยขันธ  ๑  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนาเกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๐๗๘] ๒. ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา     อาศัยธรรมท่ี 
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา เกิดข้ึน, ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
๑ บาลีเลม   ๔๐  
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         [๑๐๗๙] ๓. ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา อาศัยธรรม  
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
         คือ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   เกิดข้ึน, 
ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุข-  
เวทนา   เกิดข้ึน,  ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.                                    
 
                                อารมัมณปจจัยเปนตน 
         [๑๐๘๐]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมที่สมัปยุต 
ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย ... เพราะอธิปติปจจัย 
(ในอธิปติปจจัย   ปฏิสนธไิมมี)... เพราะอนันตรปจจัย ...  เพราะ 
สมนันตรปจจัย ... เพราะสหชาตปจจัย ... เพราะอัญญมัญญปจจัย... 
เพราะนิสสยปจจัย ... เพราะอุปนิสสยปจจัย... เพราะปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัปยุตดวยสุขเวทนา  เกิดข้ึน,  ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๐๘๑]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมที่สมัปยุต 
ดวยสุขเวทนา เกิดขึ้น เพราะอาเสวนปจจัย... เพราะกัมมปจจัย ... 
เพราะวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา.  เกิดข้ึน,  ขันธ 
๑ อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา เกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         [๑๐๘๒]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา    อาศัยธรรมที่  
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย  
         คือ   ขันธ  ๒  อาศัยขันธ  ๑    ที่สหรคตดวยทุกขสหคตกายวิญญาณ 
เกิดข้ึน,   ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๐๘๓]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย 
         คือ ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดข้ึน. 
ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๐๘๔]  ธรรมทีส่มัปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมทีส่ัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา เกิดขึ้น เพราะอาหารปจจัย... เพราะอินทริยปจจัย ... 
เพราะฌานปจจัย...  เพราะมัคคปจจัย ...  เพราะสัมปยุตตปจจัย ... 
เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิดข้ึน,  ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิด 
ข้ึน,   ขันธ ๑   อาศัยขันธ ๒   เกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย.          
         [๑๐๘๕]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา    อาศัยธรรมที่ 
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย  
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         คือ ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดข้ึน,  ขันธ  
๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน, ขันธทั้งหลาย อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย.  
         [๑๐๘๖]  ธรรมที่สมัปยุตตดวยอทุกขมสุขเวทนา    อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดข้ึน. 
ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.   ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         เพราะอัตถิปจจัย... เพราะนัตถิปจจัย ... เพราะวิคตปจจัย ... 
เพราะอวิคตปจจัย. 
 
                               การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                            สุทธมูลกนัย  
         [๑๐๘๗]  ในเหตุปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอารัมมณปจจัย   มี  ๓ วาระ 
... ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                             เหตุมูลกนัย 
         เพราะเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ ... ในวิปากปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                  อารมัมณ   อธิปติมูลกนัย   
         เพราะอารัมมณปจจัย... เพราะอธิปติปจจัย   ในเหตุปจจัย   มี ๓ 
วาระ ... ในวิปากปจจัย   มี ๒ วาระ   ในอวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
 
                                        อาเสวนมูลกนัย 
         เพราะอาเสวนปจจัย  ในเหตุปจจัย   ม ี๓ วาระ ... ในกัมมปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในอาหารปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                          วิปากมูลกนัย 
         เพราะวิปากปจจัย  ในเหตุปจจัย  ม ี๒ วาระ ... ในอารัมมณปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในอธิปติปจจัย   มี ๒ วาระ  ฯลฯ ในปเุรชาตปจจัย   ม ี๓ วาระ 
ในกัมมปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในฌานปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในมัคคปจจัย   มี ๒ 
วาระ ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
   
                                          ฌานมูลกนยั 
         เพราะฌานปจจัย   ในเหตุปจจัย   มี  ๓ วาระ ... ในวิปากปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓  วาระ. 
 
                                          มัคคมูลกนยั 
         เพราะมัคคปจจัย  ในเหตุปจจัย  ม ี๓ วาระ ... ในวิปากปจจัย   ม ี
๒ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                         อวิคตมูลกนยั 
         เพราะอวิคตปจจัย   ในเหตุปจจัย    ม ี๓ วาระ ...  ในนัตถปิจจัย 
มี ๓ วาระ  ในวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.  
         การนับปจจัยในปฏิจจวาระแหงเวทนาติกะ    พึงใหพิสดารเหมือนการ 
นับปจจัย  แหงกุสลติกะ.  
 
                                           ปจจนียนัย  
         [๑๐๘๘] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา      อาศัย ธรรมท  
สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ซึ่งเปนอเหตุกะ  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
เกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๐๘๙] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    อาศัยธรรมท่ี 
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ  ๑ ที่สหรคตดวยทุกขสหคตกายวิญญาณ  เกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน 
         [๑๐๙๐] ๓.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ซึ่งเปนอเหตุกะ    ที่สัมปยุตดวยอทกุขม- 
สุขเวทนา   เกิดข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขม- 
สุขเวทนา   เกิดข้ึน  ขันธ  ๑ อาศัยขันธ  ๒  เกิดข้ึน. 
         โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธทั้งหลาย 
ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   เกิดข้ึน.  
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         [๑๐๙๑]   ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมที่สมัปยุต  
ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย  
         มีปฏิสนธิบริบูรณในนอธิปติปจจัย. 
         [๑๐๙๒] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    อาศัยธรรมที่ 
สัมปยุต ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑   ที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา 
เกิดข้ึน,  ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๐๙๓] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ   ขันธ  ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุข-  
เวทนา   เกิดข้ึน,  ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.                                    
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๑   ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุข- 
เวทนา   เกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.                                    
         [๑๐๙๔]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมทีส่ัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา เกิดขึ้น เพราะนปจฉาชาตปจจัย... เพราะนอาเสวน- 
ปจจัย...                                                                       
         แมนปจฉาชาตปจจัย  แมนอาเสวนปจจัย  มปีฏิสนธิจิต   บริบูรณ.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 8 

         [๑๐๙๕] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    อาศัยธรรมที่ 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจยั  
         คือ   เจตนาท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   อาศัยขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวย 
สุขเวทนา   เกิดข้ึน.  
         [๑๐๙๖] ๒.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา    อาศัยธรรมที่  
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา      อาศัยขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุต 
ดวยทุกขเวทนา   เกิดข้ึน. 
         [๑๐๙๗] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุขมสขุเวทนา อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ    เจตนาท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา     อาศัยขันธทั้งหลายท่ี  
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดข้ึน. 
         [๑๐๙๘]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมทีส่ัมปยตุ 
ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย. . .  เพราะนฌานปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สหรคตดวยสุขสหคตกายวิญญาณ  เกดิ 
ข้ึน,   ขันธ  ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๐๙๙] ๑.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา    อาศัยธรรมที่ 
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนฌานปจจัย 
         คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สหรคตดวยทุกขสหคตกายวิญญาณ เกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๑๐๐] ๒.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น   เพราะนฌานปจจัย  
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         คือ    ขันธ ๒   อาศัยขันธ  ๑  ทีส่หรคตดวยจักขุวิญญาณ    เกิดข้ึน, 
ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         [๑๑๐๑]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา   อาศัยธรรมที่สมัปยุต 
ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนมัคคปจจัย  
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑  ซึ่งเปนอเหตุกะ  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
เกิดข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๑๐๒]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา อาศัยธรรมที่สัมปยุต 
ดวยทุกขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนมัคคปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สหรคตดวยทุกขสหคตกายวิญญาณ เกิด 
ข้ึน,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.                                                
         [๑๑๐๓]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  อาศัยธรรมที ่
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึน้  เพราะนมคัคปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ซึ่งเปนอเหตุกะ   ที่สัมปยุตดวยอทุกขม- 
สุขเวทนา   เกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขม- 
สุขเวทนา   เกิดข้ึน,  ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         [๑๑๐๔]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัยธรรมทีส่ัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิด 
ข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.  
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         [๑๑๐๕]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย   
         คือ ในอรูปภูมิ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เกิดข้ึน   ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
 
                    การนับจํานวนวาระในปจจนียะแหงปฏิจจวาระ 
         [๑๑๐๖]  ในนเหตุปจจัย    ม ี๓ วาระ  ... ในนอธิปติปจจัย   ม ี ๓ 
วาระ    ในนปุเรชาตปจจัย  ม ี๒ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ  ใน 
นอาเสวนปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนกัมมปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนวิปากปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในนฌานปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนมัคคปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
นวิปปยุตตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         [๑๑๐๗]   เพราะนเหตุปจจัย  ในนอธิปติปจจัย  มี ๓ วาระ. . . ใน 
นปุเรชาตปจจัย   ม ี๑ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนอาเสวน- 
ปจจัย   มี  ๓ วาระ  ในนกัมมปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย  มี ๒ วาระ 
ในนฌานปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนมัคคปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย 
มี ๑ วาระ. 
         [๑๑๐๘]  เพราะนเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย  นปุเรชาตปจจัย  ใน 
นปจฉาชาตปจจัย   มี ๑ วาระ . . . ในนอาเสวนปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนกัมม- 
ปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนวิปากปจจัย   มี  ๑  วาระ  ในนมัคคปจจัยมี ๑ วาระ 
ในนวิปปยุตตปจจัย   มี ๑ วาระ.  
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         [๑๑๐๙]  เพราะนเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย  นปุเรชาตปจจัย  
นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  นกัมมปจจัย  นวิปากปจจัย  นมัคค- 
ปจจัย     ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๑ วาระ.  
         [๑๑๑๐]  เพราะนอธิปติปจจัย   ในนเหตุปจจัย  มี  ๓  วาระ..  ใน 
นปุเรชาตปจจัย   ม ี๒ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนอาเสวน- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนกมัมปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนวิปากปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในนฌานปจจัย  มี ๓ วาระ   ในนมัคคปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย 
มี ๒ วาระ. 
         [๑๑๑๑]   เพราะนปุเรชาตปจจัย   ในนเหตุปจจัย  มี ๑ วาระ . . . ใน 
นอธิปติปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนอาเสวน- 
ปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนกัมมปจจัย   มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย  มี  ๒ วาระ 
ในนมัคคปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         [๑๑๑๒]  เพราะนปุเรชาตปจจัย  นเหตุปจจัย     ในนอธิปติปจจัย 
มี ๑ วาระ. . . ในนปจฉาชาตปจจัย   มี  ๑ วาระ   ในนอาเสวนปจจัย   ม ี๑ 
วาระ  ในนกมัมปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนวิปากปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนมัคค- 
ปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๑ วาระ ฯลฯ. 
         [๑๑๑๓]   เพราะนปจฉาชาตปจจัย... เพราะนอาเสวนปจจัย... 
เพราะนกัมมปจจัย  ในนเหตุปจจัย  มี  ๒  วาระ  ...ในนอธิปติปจจัย  มี  ๓ 
วาระ    ในนปุเรชาตปจจัย   มี  ๒ วาระ    ในนปจฉาชาตปจจัย    ม ี ๓ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนมัคคปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
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         [๑๑๑๔]  เพราะนกัมมปจจัย  นเหตุปจจัย   ในนอธิปติปจจัย มี ๒   
วาระ . . . ในนปุเรชาตปจจัย   ม ี๑  วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๒  วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนมัคคปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย   มี ๑ วาระ. 
         [๑๑๑๕]  เพราะนกัมมปจจัย  นเหตุปจจัย    นอธิปติปจจัย   นปุเร- 
ชาตปจจัย    ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑ วาระ ... ในนอาเสวนปจจัย   มี ๑  
วาระ  ในนวิปากปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนมัคคปจจัย มี ๑ วาระ  ในนวิปปยุตต- 
ปจจัย   มี ๑ วาระ ฯลฯ. 
         [๑๑๑๖]  เพราะนวิปากปจจัย   ในนเหตุปจจัย มี ๒ วาระ. . . ใน 
นอธิปติปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนปจฉาชาต- 
ปจจัย มี ๓  วาระ  ในนอาเสวนปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนกัมมปจจัย  ม ี ๓  วาระ 
ในนมัคคปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๒ วาระ.  นวิปากปจจัน 
เหมือนกับนกัมมปจจัย. 
         [๑๑๑๗]  เพราะนฌานปจจัย  ในนเหตุปจจัย  มี ๓ วาระ ... ใน 
นอธิปติปจจัย    ม ี๓ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนอาเสวน- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนมัคคปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         [๑๑๑๘]  เพราะนฌานปจจัย  นเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย     นปจ- 
ฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  ในนมคัคปจจัย  มี  ๓  วาระ. 
         [๑๑๑๙]  เพราะนมคัคปจจัย    ในนเหตุปจจัย   มี ๓ วาระ . . .   ใน 
นอธิปติปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนปจฉาชาต-  
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ปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนอาเสวนปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนกัมมปจจัย  ม ี๒ วาระ  
ในนวิปากปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนฌานปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย 
มี ๑ วาระ.  
         [๑๑๒๐]  เพราะนมัคคปจจัย  นเหตุปจจัย   ในนอธิปติปจจัย  มี ๓ 
วาระ. . . ในนปุเรชาตปจจัย   ม ี๑ วาระ   โนนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนกมัมปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในนวิปากปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในนฌานปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย   มี ๑ วาระ.         
         [๑๑๒๑]  เพราะนมัคคปจจัย   นเหตุปจจัย   นอธิปติปจจัย   นปุเร- 
ชาตปจจัย    ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑ วาระ . . . ในนอาเสวนปจจัย   มี ๑ 
วาระ  ในนกมัมปจจัย   ม ี๑ วาระ   ในนวิปากปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนวิปป- 
ยุตตปจจัย   มี ๑ วาระ. 
         [๑๑๒๒]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย   ในนเหตุปจจัย มี ๑ วาระ ...ใน 
นอธิปติปจจัย  ม ี๒ วาระ    ในนปุเรชาตปจจัย  ม ี๒ วาระ    ในนปจฉาชาต- 
ปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนอาเสวนปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนกัมมปจจัย   มี  ๒ 
วาระ  ในนวิปากปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนมัคคปจจัย   ม ี๑ วาระ. 
         [๑๑๒๓]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย นเหตุปจจัย  ในนอธปิติปจจัย 
มี ๑ วาระ  . . . ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑ 
วาระ  ในนอาเสวนปจจัย   ม ี๑ วาระ  ในนกัมมปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนวิปาก- 
ปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนมัคคปจจัย   มี ๑ วาระ.  
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         [๑๑๒๔]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  นเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย  
นปุเรชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  นกมัมปจจัย 
นวิปากปจจัย  ในนมัคคปจจัยมี  ๑  วาระ. 
                                 การนับวาระในปจจนียะ  จบ 
 
                                       อนุโลมปจจนียนัย 
                  การนับวาระในอนุโลมปจจนียะแหงปฏิจจวาระ 
         [๑๑๒๕]  เพราะเหตุปจจัย     ในนอธิปติปจจัย    มี ๓ วาระ    ใน- 
นปุเรชาตปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนอาเสวน- 
ปจจัย มี ๓ วาระ   ในนกมัมปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนวิปากปจจัย   ม ี๓ วาระ 
ในนวิปปยุตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         [๑๑๒๖]  เพราะเหตุปจจัย    อารัมมณปจจัย  ในนอธิปติปจจัย  มี 
๓ วาระ . . . ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ   ในนกัมมปจจย   มี ๓ วาระ  ในนวิปากปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๒ วาระ.  พึงนับวาระเหมือนกุสลติกะ.  
                                     อนุโลมปจจนียะ  จบ 
  
                                       ปจจนียานุโลมนัย 
                   การนับวาระในปจจนียานุโลมแหงปฏิจจวาระ 
         [๑๑๒๗]  เพราะนเหตุปจจัย     ในอารัมมณปจจัย     มี  ๓  วาระ 
. . . ในอนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ  ในสมนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ  ในสหชาต- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย  มี ๓   
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วาระ    ในอุปนิสสยปจจัย   มี  ๓ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย    มี ๓ วาระ   ใน  
อาเสวนปจจัย   มี ๒ วาระ   ในกัมมปจจัย  มี ๓ วาระ   ในวิปากปจจัย  มี ๓ 
วาระ   ในอาหารปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอินทริยปจจัย   ม ี ๓ วาระ   ในฌาน 
ปจจัย  มี ๒ วาระ  ในมัคคปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี  ๓ วาระ  
ในวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนัตถิปจจัย   ม ี
๓ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         [๑๑๒๘]  เพราะนเหตุปจจัย   นอธิปติปจจัย   ในอารัมมณปจจัย มี 
๓ วาระ . . .  ในอนันตรปจจัย   มี ๓ วาระ   ในสมนันตรปจจัย   ม ี๓ วาระ 
ในสหชาตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนิสสยปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในอุปนิสสยปจจัย    ม ี๓ วาระ    ในปเุรชาตปจจัย    มี ๓ วาระ 
ในอาเสวนปจจัย   มี ๒ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปากปจจัย   ม ี
๓ วาระ  ในอาหารปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอินทรยิปจจัย  มี ๓ วาระ  ในฌาน 
ปจจัย  มี ๒ วาระ  ในมัคคปจจัย  มี ๑  วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในวิปปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี 
๓ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         [๑๑๒๙]  เพราะนเหตุปจจัย      นอธิปติปจจัย   นปุเรชาตปจจัย 
ในอารัมมณปจจัย  มี ๑ วาระ. . . ในอนันตรปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสมนันตร- 
ปจจัย  มี ๑ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๑  
วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๑ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย  ม ี๑ วาระ  ในอาเสวน- 
ปจจัย   มี ๑ วาระ   ในกมัมปจจัย   ม ี๑ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๑ วาระ 
ในอาหารปจจัย   ม ี๑ วาระ   ในอินทรยิปจจัย   มี ๑ วาระ   ในฌานปจจัย   มี  
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๑ วาระ ในมัคคปจจัย มี ๑ วาระ ในสัมปยุตตปจจัย  ม ี๑ วาระ  ในวิปปยุตต-  
ปจจัย  มี ๑ วาระ   ในอัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ   ในนตัถิปจจัย  มี ๑ วาระ   ใน 
วิคตปจจัย   มี ๑ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๑ วาระ.  
         [๑๑๓๐]  เพราะนเหตุปจจยั     นอธิปติปจจัย   นปุเรชาตปจจัย 
นปจฉาชาตปจจัย   นอาเสวนปจจัย   นกัมมปจจัย  ในอารัมมณปจจัย  มี  ๑ 
วาระ . . . ในอนันตรปจจัย  ม ี๑ วาระ   ในสมนันตรปจจัย   ม ี๑ วาระ   ใน 
สหชาตปจจัย   มี ๑ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย   มี  ๑ วาระ    ในนิสสยปจจัย 
มี ๑ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๑ วาระ   ในอาหารปจจัย   มี ๑ วาระ   ใน 
อินทริยปจจัย   มี ๑ วาระ   ในฌานปจจัย    มี ๑ วาระ    ในสัมปยุตตปจจัย 
มี ๑ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ  ในวิคตปจจัย 
มี ๑ วาร  ในอวิคตปจจัย   มี ๑ วาระ. 
         [๑๑๓๑]  เพราะนเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย  ฯลฯ  นกัมมปจจัย 
นวิปากปจจัย  นมัคคปจจัย  นวิปปยตุตปจจัย  ในอารัมมณปจจัย  มี  ๑  วาระ. . . 
ในอนันตรปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสมนนัตรปจจัย  มี  ๑ วาระ  ในสหชาตปจจัย 
มี ๑ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๑ วาระ  ใน 
อุปนิสสยปจจัย มี ๑ วาระ ในอาหารปจจัย มี ๑ วาระ  ในอินทรยิปจจัย มี ๑ 
วาระ  ในฌานปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสมัปยุตปจจัย มี ๑ วาระ  ในอัตถิปจจัย 
มี ๑ วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ  ในวิคตปจจัย   ม ี๑ วาระ   ในอวิคต- 
ปจจัย   มี ๑ วาระ. 
                                         นเหตุมูลกนัย  จบ  
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         [๑๑๓๒]  เพราะนอธิปติปจจัย     ในเหตุปจจัย   ม ี๓ วาระ  ฯลฯ  
เพราะนปุเรชาตปจจัย   ในเหตุปจจัย มี ๒ วาระ ฯลฯ เพราะนปจฉาชาตปจจัย  
นอาเสวนปจจัย  นกมัมปจจัย  ในเหตุปจจัย  มี  ๓  วาระ  ฯลฯ. 
         [๑๑๓๓]  เพราะนฌานปจจัย   ในอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ... ใน 
อนันตรปจจัย   มี ๓ วาระ  ในสมนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ   ในสหชาติปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย    มี ๓ วาระ    ในนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในกัมมปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ    ในอาหารปจจัย   มี ๓ วาระ    ใน 
อินทริยปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในวิปปยุตปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนัตถิปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในวิคต- 
ปจจัย มี ๓วาระ  ในอวิคตปจจัย มี ๓ วาระ. 
         เพราะนมัคคปจจัย   ในอารัมมณปจจัย มี ๓ วาระ...ในอนันตรปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในสมนันตรปจจัย มี ๓ วาระ. 
         [๑๑๓๔]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  ในเหตุปจจัย มี ๒ วาระ . . . ใน 
อารัมมณปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในอธิปติปจจัย   มี ๒ วาระ   ในอนันตรปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในสมนันตรปจจัย  มี ๒ วาระ  ในสหชาตปจจัย  มี ๒ วาระ  ใน 
อัญญมัญญปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๒ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   มี ๒ วาระ    ในกัมมปจจัย   มี ๒ วาระ   ใน 
วิปากปจจัย  มี ๒ วาระ   ในอาหารปจจัย  มี ๒ วาระ  ในอินทรยิปจจัย   มี ๒ 
วาระ   ในฌานปจจัย   มี ๒ วาระ   ในมัคคปจจัย   มี ๒ วาระ   ในสัมปยุตต- 
ปจจัย  มี ๒ วาระ   ในอัตถิปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในนัตถิปจจัย   มี ๒ วาระ 
ในวิคตปจจัย  ม ี๒ วาระ  ในอวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         [๑๑๓๕]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  นเหตุปจจัย  ในอารมัมณปจจัย 
มี ๑ วาระ . . . ในอนันตรปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสมนนัตรปจจัย  มี ๑ วาระ  
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ในสหชาติปจจัย  มี ๑ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย มี ๑ วาระ  ในนิสสยปจจัย  
มี ๑ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๑ วาระ  ในอาเสวนปจจัย   มี ๑ วาระ  ใน 
กัมมปจจัย   มี ๑ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๑ วาระ   ในอาหารปจจัย มี ๑  
วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๑ วาระ  ในฌานปจจัย   มี ๑ วาระ  ในมัคคปจจัย 
มี ๑  วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๑ วาระ   ในอัตถิปจจัย   ม ี ๑ วาระ   ใน 
นัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ ในวิคตปจจัย  มี ๑ วาระ  ในอวิคตปจจัย  ม ี๑ วาระ. 
         [๑๑๓๖]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  นเหตุปจจัย  นอธิปติปจจัย 
นปุเรชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  นกมัมปจจัย 
นวิปากปจจัย  นมัคคปจจัย  ในอารัมมณปจจัย  มี ๑ วาระ . . . ในอนันตร- 
ปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสมนนัตรปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสหชาตปจจัย มี ๑ วาระ 
ในอัญญมัญญปจจัย มี ๑ วาระ  ในนิสสยปจจัย มี ๑ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย 
มี ๑ วาระ  ในอาหารปจจัย มี ๑ วาระ ในอินทริยปจจัย มี ๑ วาระ  ในฌาน- 
ปจจัย มี ๑ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๑ วาระ ในอัตถิปจจัย มี ๑ วาระ  ใน 
นัตถิปจจัย มี  ๑ วาระ  ในวิคตปจจัย มี ๑ วาระ  ในอวิคตปจจัย มี ๑ วาระ. 
         [๑๑๓๗]  เพราะนวิปปยุตตปจจัย     นเหตุปจจัย   นอธปิติปจจัย 
นปุเราชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  นกมัมปจจัย  นว-ิ 
ปากปจจัย   นมัคคปจจัย ในอารัมมณปจจัย มี ๑ วาระ... ในอนนัตรปจจัย 
มี ๑ วาระ  ในสมนันตรปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสหชาตปจจัย  มี ๑ วาระ   ใน 
อัญญมัญญปจจัย  มี ๑ วาระ ในนิสสยปจจัย  มี ๑ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย 
มี ๑ วาระ ในอาหารปจจัย  ม ี๑ วาระ  ในอินทริยปจจัย มี ๑ วาระ  ในฌาน-  
ปจจัย  มี ๑ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๑ วาระ   ในอัตถิปจจัย  มี ๑ วาระ 
ในนัตถิปจจัย มี ๑ วาระ ในวิคตปจจัย มี ๑ วาระ ในอวิคตปจจัย มี ๑ วาระ.  
 
                                     ปจจนียานุโลม  จบ 
                                       ปฏิจจวาระ  จบ  
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                             สหชาตวาระ  เปนตน   

         [๑๑๓๘]  เกิดรวมกับธรรมท่ีสมัปยุตดวยสุขเวทนา  ฯลฯ อิง 
อาศัยธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ฯลฯ    อาศัยธรรมที่สมัปยุตดวย 
สุขเวทนา  ฯลฯ   เจือกับธรรมท่ีสมัปยุตดวยสุขเวทนา. 
         [๑๑๓๙]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา    สมัปยุตกับธรรมท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ    ขันธ ๒  สัมปยุตกับขันธ ๑   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เกิดข้ึน 
ขันธ ๑ สัมปยุตกับขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                                  สัมปยุตตวาระ  จบ  
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                                            ปญหาวาระ   
                                             อนุโลมนัย 
                                           ๑.  เหตุปจจัย 
         [๑๑๔๐]  ๑. ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   เหตุที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๑๔๑]  ๒. ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๑๔๒] ๓. ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เหตุที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 21 

                                          ๒.  อารมัมณปจจัย  
         [๑๑๔๓] ๑. ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม  
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ดวยจิตท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   แลวพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา.   ออกจาก 
ฌานท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,    ออกจากมรรค,    ออกจากผลแลว,    พิจารณา 
ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
               ๒.  พระอริยบุคคลท้ังหลาย      พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ีละแลวท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  พิจารณากิเลสทั้งหลายที่ 
ทานขมแลว.   รูกิเลสทั้งหลายที่เคยเกิดแลวในกาลกอน,    พิจารณาเห็นขันธที่  
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข  เปนอนัตตา  ดวย 
จิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธ 
นั้น     ราคะ  ทิฏฐิ  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ 
               ๓.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    ขันธทั้ง- 
หลายที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๑๔๔] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ ๑.  เมื่อบุคคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม  ดวย 
จิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนาแลว  โทมนัสยอมเกิดข้ึนแกบุคคลผูมีวิปปฏิสาร. 
               ๒.  เมื่อฌานท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนาเสื่อมไป     โทมนัสยอมเกิด 
ข้ึนแกบุคคลผูมีวิปปฏิสาร. 
               ๓.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    ขันธทั้ง- 
หลายที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ยอมเกิดข้ึน.  
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         [๑๑๔๕]  ๓.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ  ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม  ดวยจิตท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา      แลวพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา.  
                ๒.  บุคคลออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,   ออกจากมรรค, 
ออกจากผลแลว,   พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
                ๓. พระอริยบุคคลท้ังหลายพิจารณากิเลสทั้งหลาย   ที่ละแลว    ที่  
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   พิจารณากิเลส 
ทั้งหลาย     ที่ขมแลว,     รูกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดแลวในกาลกอน.     พิจารณา 
เห็นขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอมยินดี  ดวยจิตที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
                ๔.  บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น 
ราคะ  ทิฏฐิ  วิจิกิจฉา  อุทธัจจะ  ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ยอมเกิดข้ึน. 
                ๕.  พระอริยบคุคลท้ังหลาย  รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียง 
ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา ดวยเจโตปริยญาณ. 
                ๖.  ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกเจโตปริย- 
ญาณ   แกปพุเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ    แกอนาคตังสญาณ 
แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                ๗.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    ขันธ 
ทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน.         
         [๑๑๔๖]  ๔.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ ๑.  เพราะปรารภซึ่งโทสะ โทสะ โมหะ  ยอมเกิดข้ึน. เพราะปรารภ 
โมหะท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา   โมหะ   โทสะ    ยอมเกิดข้ึน.    เพราะปรารภ 
ทุกขสหคตกายวิญญาณ  โทสะ  โมหะ  ยอมเกิดข้ึน.            .  
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               ๒.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ขันธ  
ทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน.  
         [๑๑๔๗] ๕.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ ๑.  พระอริยบุคคลท้ังหลายพิจารณากิเลสที่ละแลว   ที่สัมปยุตดวย 
ทุกขเวทนา   ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ีขมแลว, 
รูกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดแลวในกาลกอน,   พิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่สัมปยุต 
ดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา 
ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
               ๒.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา    ขันธ 
ทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๑๔๘] ๖.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ ๑.  พระอริยบุคคลท้ังหลาย  พิจารณากิเลสที่ละแลวท่ีสัมปยุตดวย 
ทุกขเวทนา  ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ี  
ขมแลว,  รูกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดแลวในกาลกอน, พิจารณาเห็นขันธทั้งหลาย 
ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา     ดวยอํานาจของความเปนของไมเที่ยง     เปนทุกข 
เปนอนัตตา  ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๒.  รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจิตท่ีสัมปยุตดวย 
ทุกขเวทนา  ดวยเจโตปริยญาณ. 
               ๓.  ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา     เปนปจจัยแกเจโต- 
ปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังสญาณ 
แกอาวัชชนะ ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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               ๔.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา      ขันธ  
ทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๑๔๙] ๗.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวยอาํนาจของอารัมมณ- 
ปจจัย  
         คือ ๑.  บุคคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ดวยจิต  
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  แลวพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุข-  
เวทนา  ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา,  ออกจากมรรค,  ออกจาก 
ผล    แลวพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๒.  พระอริยบุคคลท้ังหลาย    พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ีทานละได 
แลวท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา     ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา, 
พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ีขมแลว.       รูกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดแลวในกาลกอน, 
พิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา     โดยความเปนของ 
ไมเที่ยง เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยินดีดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๓.  บุคคลยอมเพลิดเพลินยิ่งเพราะปรารภขันธนั้น   ราคะ   ทิฏฐิ 
วิจิกิจฉา  อุทธัจจะ  ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนายอมเกิดข้ึน. 
               ๔.  พระอริยบุคคลท้ังหลาย   รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียง 
ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยเจโตปริยญาณ. 
               ๕.  อากาสานัญจายตนะ เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ  ดวยอํา- 
นาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ   อากิญจัญญายตนะ    เปนปจจัยแกเนวสัญญา- 
นาสัญญายตนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.               
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               ๖.  ขันธที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ 
แกเจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ   แกอนา-  
คตังสญาณ   แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
               ๗.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
ขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ยอมเกิดข้ึน.  
         [๑๑๕๐] ๘.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ ๑.  บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม  ดวยจิตท่ี 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา     แลวพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา 
ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ออกจากมรรค   ออกจากผลแลว 
ยอมพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
               ๒.  พระอริยบุคคลท้ังหลาย.    พิจารณากิเลสทั้งหลายท่ีละไดแลว 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยจิตที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   พิจารณากิเลส 
ทั้งหลายท่ีขมแลว,    รูกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดแลวในกาลกอน,    เพราะปรารภ 
ขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ยอมพิจารณาเห็นโดยความเปน 
ของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,   ยอมยินดี 
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น  ราคะ  ทิฏฐิ  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ 
               ๓.  เพราะปรารภขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยตุดวยอทุกขมสุขเวทนา 
ขันธที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๑๕๑] ๙.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
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         คือ  ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ดวย  
จิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  โทมนัสยอมเกิดข้ึน  แกบคุคลผูมีวิปปฏิสาร. 
                ๒.  เมื่อฌานท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เสื่อมไปแลว  โทมนัส 
ยอมเกิดข้ึน   แกบุคคลผูมีวิปปฏิสาร.  
                ๓.  เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
ขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน. 
 
                                          ๓.  อธิปติปจจัย 
         [๑๑๕๒] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
                ม ี๒ อยาง คือ ที่เปน  อารัมมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
ที่เปน  อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
                ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม  ดวยจิตท่ี      
สัมปยุตดวยสุขเวทนาแลว   กระทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน   ยอม 
พิจารณา  ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
                ๒.  ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    ออกจากมรรค    ออก 
จากผลแลว      กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน     ยอม 
พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
                ๓.  ยอมยินดียอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทําขันธทั้งหลายที่สัม- 
ปยุตดวยสุขเวทนาใหเปนอารมณอยางหนักแนนดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา 
ครั้นกระทําขันธนั้น  ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   ราคะ   ทิฏฐิ   ที่สัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ  
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               ที่เปน  สหชาตาธิปติ ไดแก อธิบดีที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปน 
ปจจัยแกสัมปยุตขันธ   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
         [๑๑๕๓] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
               มีอยางเดียว คือ อารัมมณาธปิติ   ไดแก 
               ๑.  บุคคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ดวยจิตท่ี  
สัมปยุตดวยสุขเวทนาแลว   กระทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน   ยอม 
พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๒.  ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,   ออกจากมรรค,   ออก 
จากผลแลว      กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน      ยอม 
พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๓.  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่งเพราะกระทําขันธทั้งหลายท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา     ใหเปนอารมณอยางหนักแนนดวยจิตท่ีสัมปยุตดวย 
อทุกขมสุขเวทนา  ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ราคะ 
ทิฏฐิ   ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนายอมเกิดข้ึน ฯลฯ 
         [๑๑๕๔] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
               มีอยางเดียว คือ สหชาตาธิปติ  ไดแก  อธิบดีที่สัมปยุตดวยทุกข- 
เวทนา  เปนปจจัยแกสัมปยุตขันธดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๑๕๕] ๔.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
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              ม ี๒ อยาง คือ   ที่เปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
              ที่เปน  อารมัมณาธิปติ  ไดแก  
              ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล  การทําอุโบสถกรรม   ดวยจิตท่ี 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว  การทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
ยอมพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา.  
              ๒.  ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ออกจากมรรค 
ออกจากผล   แลวการทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว    ยอม 
พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
              ๓.  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะกระทําขันธทั้งหลายที่ 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ใหเปนอารมณอยางหนักแนนดวยจิตท่ีสัมปยุต  
ดวยอทุกขมสุขเวทนา    ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ราคะ  ทิฏฐิ  ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ. 
              ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแกอธิบดีที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เปนปจจัยแกสัมปยุตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๑๕๖] ๕.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
มีอยางเดียว คือ อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
              ๑.  บุคคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม    ดวยจิตท่ี  
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา     กระทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
ยอมพิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
              ๒.  ออกจากฌานท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา,  ออกจากมรรค, 
ออกจากผลแลว  กระทําฌานเปนตนน้ันใหเปนอารมณอยางหนักแนน    ยอม 
พิจารณาดวยจิตท่ีสัมปยตุดวยสุขเวทนา.  
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               ๓.  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะกระทําขันธทั้งหลายที่ 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ดวยจิตท่ีสัมปยุต  
ดวยสุขเวทนา    ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว    ราคะ 
ทิฏฐิที่สัมปยุตดวยสุขเวทนายอมเกิดข้ึน ฯลฯ.  
 
                                         ๔.  อนันตรปจจัย 
 
         [๑๑๕๗] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม  
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ๑.  ขันธทั้งหลายที่เกิดกอน ๆ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปน 
ปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเกิดหลัง ๆ ทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา    ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
               ๒.  อนุโลมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกโคตรภูที่สัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.                         
               ๓.  อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน. 
               ๔.  โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค. 
               ๕.  โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค. 
               ๖.   มรรค    เปนปจจัยแกผล. 
               ๗.  ผล    เปนปจจัยแกผล. 
               ๘.  อนุโลม     เปนปจจัยแกผลสมาบัติ     ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๙.  ขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๑๕๘]  ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม  
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ๑.  จุติจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแกอุปบัติจิตท่ี 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๒.  ภวังคจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแกอาวัชชนจิต 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
               ๓.  สุขสหคตกายวิญญาณ      เปนปจจัยแกวิบากมโนธาตุ    ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๔.  วิบากมโนวิญญาณธาตุ   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัย 
แกกิริยามโนวิญญาณธาตุ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๕.  ภวังคจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแกภวังคจิตท่ี 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๖.  กุศลและอกศุลจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแก 
วุฏฐานะที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา. 
               ๗.  กิริยา  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ,  ผลเปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๑๕๙]  ๓.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
               คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเกิดกอน ๆ ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปน 
ปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเกิดหลัง  ๆ ทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา     ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย.  
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         [๑๑๖๐] ๔.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา   เปนปจจัยแก  
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         คือ ๑.  ทุกขสหคตกายวิญญาณ       เปนปจจัยแกวิบากมโนธาตุ 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๒.  ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.                   
         [๑๑๖๑] ๕.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวยอาํนาจของอนันตร- 
ปจจัย 
         คือ ๑.  ขันธทั้งหลายที่เกิดกอน ๆ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เกิดหลัง ๆ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๒.  อนุโลมที่สมัปยตุดวยอทุกขมสุขเวทนา   เปนปจจัยแกโคตรภู 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๓.  อนุโลมเปนปจจัยแกโวทาน. 
               ๔.  โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค. 
               ๕.  โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค. 
               ๖.  มรรคเปนปจจัยแกผล. 
               ๗.  ผลเปนปจจัยแกผล. 
               ๘.  อนุโลมเปนปจจัยแกผลสมาบัติ.  
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              ๙.  เนวสัญญานาสัญญายตนะ   ของพระอริยบุคคลผูออกจากนิโรธ  
เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย.  
              ๑๐.  ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    เปนปจจัยแก 
วุฏฐานะที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๑๖๒] ๖.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุขมสขุเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ๑.  จุติจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัยแกอุปบัติ- 
จิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๒.  อาวัชชนจิต     เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยสุข- 
เวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๓.  วิบากมโนธาตุ     เปนปจจัยแกวิบากมโนวิญญาณธาตุ     ที ่
สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๔.  ภวังคจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   เปนปจจัยแกภวังค- 
จิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
               ๕.  กุศลและอกุศลจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    เปนปจจัย 
แกวุฏฐานะท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
               ๖.  กิริยา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ. 
               ๗.  ผล   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ. 
               ๘.  เนวสัญญานาสัญญายตนะของพระอริยบุคคลผูออกจากนิโรธ 
เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 33 

         [๑๑๖๓] ๗.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย  
แกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
              คือ  อาวัชชนจิต     เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย     ที่สัมปยุตดวย  
ทุกขเวทนา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
 
                                    ๕.  สมนันตรปจจัย 
         [๑๑๖๔] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของสมนันตรปจจัย 
              เหมือนกับอนันตรปจจัย. 
 
                                       ๖. สหชาตปจจัย 
         [๑๑๖๕] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
              คือ ขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย,  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ  ๑ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
              ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๑ ทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,  ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ ๑  ดวย  
อํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๑๖๖] ๒.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
              คือ  ขันธ ๑ ที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๑  ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย.  
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              ปฏสินธิที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ยอมไมไดในวาระนี้. 
         [๑๑๖๗] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย  
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
              คือ  ขันธ ๑ ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,    ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๑ ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย. 
              ในปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    เปน  
ปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๑ 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.    
 
                                      ๗. อัญญมัญญปจจัย 
         [๑๑๖๘] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ. 
 
                                         ๘.  นิสสยปจจัย 
              ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแกธรรมที่สัมปยุต 
ดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย  ฯลฯ. 
              อัญญมัญญปจจัยก็ดี  นิสสยปจจัยก็ดี  เหมือนกับสหชาตปจจัย. 
 
                                       ๙.  อุปนิสสยปจจัย 
         [๑๑๖๙] ๑.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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            ม ี๓ อยาง คือ ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ.  
            ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก   
            ๑.  บคุคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนาแลว     ยอมใหทาน 
สมาทานศีล   การทําอุโบสถกรรม   ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา,    ยังฌานที่ 
สัมปยุตดวยสุขเวทนาใหเกิดข้ึน    ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน     ยังมรรคใหเกิดข้ึน, 
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึนแลว,   กอมานะ   ถือทิฏฐิ. 
            ๒.  บุคคลอาศัยศีลที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา     อาศัยสุตะ     จาคะ 
ปญญา   ราคะ   โมหะ   มานะ   ทิฏฐิ   ความปรารถนา   อาศัยสุขสหคตกาย- 
วิญญาณแลว   ยอมใหทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  ฯลฯ  ยังสมาบัติให 
เกิดข้ึน. 
            ในธรรมหมวด  ๕ ที่มีศรัทธาเปนตน  พึงเพ่ิมคําวา  กอมานะ 
ถือทิฏฐิ   เขาดวย  สวนหมวดท่ีเหลือไมตองเพ่ิม. 
            ๓.  บุคคลถือเอาส่ิงของท่ีเจาของไมไดให   พูดเท็จ   พูดสอเสียด 
พูดคําหยาบ  พูดเพอเจอ   ตัดที่ตอ  ปลนไมเหลือ ปลนในเรือนหลังหนึ่ง ยืนดัก 
ในทางเปลี่ยว   คบทาภรรยาของชายอ่ืน    ฆาชาวบาน   ฆาชาวนิคม   ดวยจิตที่  
สัมปยุตดวยสุขเวทนา. 
            ๔.  ศรัทธาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ศีล  สตุะ จาคะ  ปญญา ราคะ 
โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   ความปรารถนา   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   สุขสหคตกาย- 
วิญญาณเปนปจจัยแกศรัทธา   ศลี  สตุะ   จาคะ   ปญญา   ราคะ  โมหะ  มานะ 
ทิฏฐิ   ความปรารถนา   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา,   แกสุขสหคตกายวิญญาณ  แก 
ขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๑๑๗๐] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม  
ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
              มีอยางเดียว คือ ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
              ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนาแลว  ยงัตนใหเดือด  
รอน   ใหเรารอน   เสวยทุกขอันมีการแสวงหาเปนมูล. 
              ๒.  บุคคลอาศัยศีล   สุตะ   จาคะ  ปญญา  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
แลว   ยังตนใหเดือดรอน   ใหเรารอน   เสวยทุกขอันมีการแสวงหาเปนมูล. 
              ๓.  บุคคลอาศัยราคะ    โมหะ    มานะ   ทฏิฐิ  ความปรารถนาที่ 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   อาศัยสุขสหคตกายวิญญาณแลว   ฆาสัตว   ถือเอาส่ิงของ 
ที่เจาของไมไดให   ดวยจิตที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา   พูดเท็จ   พูดสอเสียด  พูด 
คําหยาบ   พูดเพอเจอ    ตัดที่ตอ   ปลนไมมีสวนเหลือ   ปลนในเรือนหลังหนึ่ง 
ยืนดักในทางเปลี่ยว   คบหาภรรยาของชายอ่ืน   ฆาชาวบาน   ฆาชาวนิคม   ฆา 
มารดา   ฆาบิดา   ฆาพระอรหันต   ยงัพระโลหิตพระตถาคตใหหอ    ดวยจิต  
ประทุษรายแลว   ทําลายสงฆไหแตกกัน.  
              ๔.  ศรัทธาอันสัมปยุตดวยสุขเวทนา  ศีล   สุตะ   จาคะ   ปญญา 
ราคะ  โมหะ  มานะ  ทฏิฐิ  ความปรารถนา  ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  สุขสหคต- 
กายวิญญาณ   เปนปจจัยแกโทสะ   ฯลฯ   แกโมหะ   แกทุกขสหคตกายวิญญาณ 
แกขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๑๑๗๑] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
              ม ี๓ อยางคือ  ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
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             ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
             ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ใหทาน  สมาทาน  
ศีล กระทําอุโบสถกรรม ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว  ยอมยังฌาน 
อันสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาใหเกิดข้ึน     ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน,    ยังมรรค 
ใหเกิดข้ึน,   ยังอภิญญาใหเกิดข้ึน,   ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน,    กอมานะ,   ถือทิฏฐิ. 
             ๒.  บุคคลอาศัยศีลที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา      อาศัยสุตะ     จาคะ 
ปญญา ราคะ  โมหะ มานะ  ทิฏฐิ  ความปรารถนาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  อาศัย 
สุขสหคตกายวิญญาณแลว      ยอมใหทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน,   ถือเอาส่ิงของท่ีเจาของไมไดใหดวยจิตท่ีสัมปยุตดวย 
อทุกขมสุขเวทนา,  พูดเท็จ,  พูดสอเสียด,   พูดคําหยาบ,  พูดเพอเจอ,  ตัดที่ตอ, 
ปลนไมมีสวนเหลือ,   ปลนในเรือนหลังหนึ่ง,   ยนืดักอยูในทางเปลี่ยว,   คบหา 
ภรรยาของชายอ่ืน,   ฆาชาวบาน,   ฆาชาวนิคม. 
             ๓.  ศรัทธาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ศีล  สุตะ  จาคะ  ปญญา  ราคะ 
โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ    ความปรารถนาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    สุขสหคตกาย-   
วิญญาณเปนปจจัยแกศรัทธาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา,     แกศีล,     สุตะ, 
จาคะ,  ปญญา,   ราคะ,  โมหะ,  มานะ  ทฏิฐิ,  ความปรารถนา,  แกสุขสหคต- 
กายวิญญาณ,   แกขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๑๗๒] ๔.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
              ม ี๒ อยาง คือ  ที่เปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ  
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              ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
              ๑.  บุคคลอาศัยโทสะ    แลวยอมฆาสัตว    ถือเอาส่ิงของท่ีเจาของ 
มิไดให   ดวยจิตที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา ฯลฯ ยอมทําลายสงฆใหแตกกัน. 
              ๒.  บุคคลอาศัยโมหะ   ทุกขสหคตกายวิญญาณแลว   ยอมฆาสัตว  
ยอมถือเอาสิ่งของท่ีเจาของไมไดให      ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ฯลฯ 
ทําลายสงฆใหแตกกัน. 
              ๓.  โทสะ   โมหะ    ทุกขสหคตกายวิญญาณ    เปนปจจัยแกโทสะ 
โมหะ   ทกุขสหคตกายวิญญาณ  แกขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๑๗๓] ๕.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
             มีอยางเดียว คือ ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ   ไดแก               
             ๑.  บุคคลอาศัยโทสะ     แลวยอมใหทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุข- 
เวทนา  ฯลฯ  ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   ถอืเอาสิ่งของท่ีเจาของไมไดให   ดวยจิตที่ 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ  ฆาชาวนิคม. 
             ๒.  อาศัยโมหะ   อาศัยทุกขสหคตกายวิญญาณ   แลวยอมใหทาน 
ดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ ฆาชาวนิคม. 
             ๓.  โทสะ  โมหะ  ทุกขสหคตกายวิญญาณ    เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ  แกสุขสหคตกายวิญญาณ    แกขันธทั้งหลาย   ที ่
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๑๑๗๔] ๖.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
              ม ี๒ อยาง คือ  ที่เปน   อนันตรูปนิสสยะ และ ปกตูปนิสสยะ 
              ที่เปน    ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
              ๑.  บุคคลอาศัยโทสะ      แลวยอมใหทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวย 
อทุกขมสุขเวทนา ฯลฯ ฆาชาวนิคม.                                           
              ๒.  อาศัยโมหะ    ทุกขสหคตกายวิญญาณ    แลวยอมใหทานดวย 
จิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ฯลฯ ฆาชาวนิคม.  
              ๓.  โทสะ   โมหะ   ทุกขสหคตกายวิญญาณ   เปนปจจัยแกศรัทธา 
ฯลฯ ความปรารถนาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแกขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุต 
ดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๑๗๕] ๗.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย                                                 
              ม ี๓ อยางคือ    ทีเ่ปน     อารัมมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ 
และ  ปกตูปนิสสยะ                             
              ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
              ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว    ยอม 
ใหทาน  ฯลฯ  ถือทิฏฐิ  อาศัยศีล  สุตะ  จาคะ  ปญญา  ราคะ  โมหะ   มานะ 
ทิฏฐิ     ความปรารถนาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว     ยอมใหทานดวย 
จิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ฯลฯ   ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    ถือเอาส่ิงของ 
ที่เจาของไมไดใหดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ฯลฯ ฆาชาวนิคม.   
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               ๒.  ศรัทธาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ศีล  สุตะ จาคะ  ปญญา  
ราคะ  โมหะ  มานะ   ทิฏฐิ   ความปรารถนา   เปนปจจัยแกศรัทธาที่สัมปยุต 
ดวยอทุกขมสุขเวทนา ฯลฯ แกความปรารถนา  แกขันธทั้งหลาย  ที่สัมปยตุดวย 
อทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๑๑๗๖] ๘.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
               มี ๓ อยาง คือ ที่เปน  อารัมมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ 
และ  ปกตูปนิสสยะ 
               ที่เปนปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
               ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว    ให 
ทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ กอมานะ  ถือทิฏฐิ. 
               ๒.  บุคคลอาศัยศีลท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ฯลฯ อาศัยความ 
ปรารถนาแลว  ใหทานดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน 
ถือเอาส่ิงของท่ีเจาของไมไดใหดวยจิตท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา ฯลฯ ฆาชาวนิคม. 
               ๓.  ศรัทธา  ฯลฯ  ความปรารถนาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
สุขสหคตกายวิญญาณ      เปนปจจัยแกความปรารถนาที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา 
แกสุขสหคตกายวิญญาณ      แกขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา     ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๑๗๗] ๙.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
               มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   อนนัตรูปนิสสยะ   และ   ปกตูปนิสสยะ 
               ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ   ไดแก  
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                ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาแลว  ยังคน 
ใหเดือดรอน   ใหเรารอน   เสวยทุกข   อันมีการแสวงหาเปนมูล.  
                ๒.  บุคคลอาศัยศีลท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ฯลฯ    อาศัย 
ความปรารถนาแลว     ยอมฆาสัตว      ถือเอาส่ิงของท่ีเจาของไมไดใหดวยจิตท่ี 
สัมปยุตดวยทุกขเวทนา ฯลฯ  ทําลายสงฆใหแตกกัน.  
                ๓.  ศรัทธา ฯลฯ ความปรารถนา  ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา 
เปนปจจัยแก   โทสะ   โมหะ    ทุกขสหคตกายวิญญาณ   แกขันธทั้งหลาย   ที ่ 
สมปยุตดวยทุกขเวทนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
 
                                         ๑๐. อาเสวนปจจัย๑   
         [๑๑๗๘] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ๑.  ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนาท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยสุขเวทนาท่ีเกิดหลัง  ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
                ๒.  อนุโลมญาณท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกโคตรภู. 
                ๓.  อนุโลมญาณ   เปนปจจัยแกโวทาน. 
                ๔.  โคตรภู    เปนปจจัยแกมรรค. 
                ๕.  โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๑๑๗๙] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย 
๑. ปุเรชาตปจจัยและปจฉาชาตปจจัย   แสดงโดยเวทนาติกะไมได                                        
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         คือ    ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนาท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัย  
แกขันธทั้งหลายที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนาท่ีเกิดหลัง ๆ   ดวยอํานาจของอาเสวน- 
ปจจัย. 
         [๑๑๘๐] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวยอาํนาจของอาเสวน- 
ปจจัย.  
         คือ ๑.   ขันธทั้งหลายท่ีสัมปยตุดวยอทุกขมสุขเวทนาท่ีเกิดกอน ๆ เปน 
ปจจัยแกขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนาท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจ 
ของอาเสวนปจจัย. 
               ๒.   อนุโลมท่ีสมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   เปนปจจัยแกโดธรรม 
               ๓.   อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน.                                     
               ๔.   โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค. 
               ๕.   โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
 
                                             ๑๑.  กมัมปจจัย 
         [๑๑๘๑] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
               มี  ๒  อยาง  คือ  ที่เปน   สหชาตะ   และ   นานาขณิกะ 
               ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  เจตนาท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัย 
แกสัมปยตุขันธ  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
               ที่เปน   นานาขณิกะ  ไดแก   เจตนาท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปน 
ปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย  ที่สัมปยตุดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๑๑๘๒] ๒.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย   
         มีอยางเดียว  คือ  นานาขณิกะ   ไดแก เจตนาท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา 
เปนปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย     ทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา    ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๓] ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  นานาขณิกะ  ไดแก เจตนาท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา 
เปนปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย   ที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๔] ๔.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         มี  ๒  อยาง   คือ  ทีเ่ปน สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ. 
         ที่เปนสหชาตะ  ไดแก เจตนาที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปนนานาขณิกะ  ไดแก เจตนาที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา เปนปจจัย 
แกวิบากขันธทั้งหลาย    ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๕] ๕.  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสขุเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ   นานาขณิกะ    ไดแก  เจตนาที่สัมปยุตดวยทุกข- 
เวทนาเปนปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวย  
อํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๖] ๖.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย    
         มี  ๒  อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ  และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปนสหชาตะ  ไดแก  เจตนาที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   เปน 
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปนนานาขณิกะ  ไดแกเจตนาท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปน 
ปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยตุดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๗] ๗.  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  นานาขณิกะ  ไดแก เจตนาท่ีสัมปยุตดวยอทุกขม- 
สุขเวทนาเปนปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย   ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย. 
         [๑๑๘๘] ๘.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         อยางเดียว    คือท่ีเปนนานาขณิกะ    ไดแก    เจตนาท่ีสัมปยุตดวย 
อทุกขมสุขเวทนาเปนปจจัยแกวิบากขันธทั้งหลาย      ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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                                         ๑๒.  วิปากปจจัย   
         [๑๑๘๙] ๑.  ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ  ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    ซึ่งเปนวิบาก    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๑ ดวยอํานาจ 
ของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนปจจัยแกขันธ 
๒ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๑ ฯลฯ 
         [๑๑๙๐] ๒.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา     เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ 
         ๓.  ธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๑ ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัย 
แกขันธ ๒ ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
 
                       ๑๓. อาหารปจจัย  ฯลฯ  ๒๑.  อวิคตปจจัย 
         [๑๑๙๑] ๑.  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยสุขเวทนา เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย    เปนปจจัยดวยอํานาจของฌานปจจัย    เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของมัคคปจจัย     เปนปจจัยดวยอํานาจของสัมปยตุปจจัย  
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เปนปจจัยดวยอํานาจของอัตถิปจจัย๑    เปนปจจัยดวยอํานาจของนัตถิปจจัย  
เปนปจจัยดวยอํานาจของวิคตปจจัย  เปนปจจัยดวยอํานาจของอวิคตปจจัย.     
 
                    การนับจํานวนวาระในอนโุลมแหงปญหาวาระ 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๑๑๙๒]   ในเหตุปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอารัมมณปจจัย   ม ี๙ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๕ วาระ   ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ   ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ    ในสหชาตปจจัย  มี ๓ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๙  วาระ  ในอาเสวนปจจัย ม ี
๓ วาระ ในกมัมปจจัย  มี ๘ วาระ  ในวิปากปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอาหารปจจัย 
มี ๓ วาระ ในอินทริยปจจัย  มี ๓ วาระ ในฌานปจจัย  มี ๓ วาระ  ในมัคค- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ   ในสมัปยุตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในนัตถิปจจัย   มี ๗ วาระ  ในวิคตปจจัย  มี ๗ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓ 
วาระ. 
 
                                           ๑.  เหตุมูลกนัย 
                                               เหตุสภาคะ 
         [๑๑๙๓]   เพราะเหตุปจจัย    ในอธิปติปจจัย  มี ๒ วาระ  ในสหชาต- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ ในอัญญมัญญปจจัย มี ๓ วาระ ในนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในวิปากปจจัย  ม ี๒ วาระ  ในอินทรยิปจจัย  มี ๒ วาระ    ในมคัคปจจัย  มี 
๒ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี  ๓ วาระ  ในอวิคต- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ. 
๑.  วิปปยตุตปจจัย  แสดงโดยเวทนาติกะไมได  
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                                            เหตุฆฏนา  
         [๑๑๙๔]  ปจจัย   ๗   คือ   เหตุ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
         ปจจัย  ๘ คือ  เหตุ สหชาตะ อัญญมัญญะ  นิสสยะ วิปากะ สัมปยุตตะ 
อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย  ๙  คือ   เหตุ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ  นิสสยะ  อินทริยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ   อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย  ๑๐  คือ   เหตุ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ     นิสสยะ   วิปากะ 
อินทริยะ   มคัคะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๑๐ คือ เหตุ อธิปติ สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ อินทริยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.   
         ปจจัย ๑๑ คือ เหตุ  อธิปติ  สหชาตะ อัญญมัญญะ   นิสสยะ วิปากะ 
อินทริยะ   มคัคะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
 
                                     ๒.  อารัมมณมลูกนัย 
                                         อารัมมณสภาคะ 
         [๑๑๙๕]   เพราะอารัมมณปจจยั   ในอธิปติปจจัย   มี ๔ วาร. . . 
ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๔ วาระ.                                                  
 
                                         อารัมมณฆฏนา 
         ปจจัย ๓   คือ  อารัมมณะ  อธิปติ   อุปนิสสยปจจัย  มี ๔ วาระ.  
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                                       ๓.  อธิปติมลูกนัย   
                                           อธิปติสภาคะ 
         [๑๑๙๖]   เพราะอธิปติปจจัย    ในเหตุปจจัย  มี ๒ วาระ . . . ใน 
อารัมมณปจจัย มี ๔ วาระ  ในสหชาตปจจัย มี ๓ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย   
มี ๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๔ วาระ  ใน 
วิปากปจจัย   มี ๒ วาระ   ในอาหารปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในอินทริยปจจัย  มี ๓ 
วาระ  ในมัคคปจจัย มี ๓ วาระ  ในสัมปยุตปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในอวิคตปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
 
                                            อธิปติฆฏนา 
         [๑๑๙๗]  ปจจัย ๓  คือ  อธิปติ  อารัมมณะ  อุปนิสสยปจจัย   ม ี ๔ 
วาระ. 
         ปจจัย  ๗  คือ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ  นิสสยะ  สัมปยุตตะ 
อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๘   คือ   อธิปติ   สหชาตะ   อัญญนัญญะ  นิสสยะ  วิปากะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๙   คือ   อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ  นิสสยะ   อาหาระ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๑๐  คือ  อธปิติ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ 
อาหาระ  อินทริยะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๙  คือ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ    นิสสยะ   อินทริยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ  
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         ปจจัย  ๑๐  คือ  อธปิติ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ   
อินทริยะ    มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         [๑๑๙๘]  ปจจัย  ๑๐   คือ   อธิปติ   เหตุ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ 
นิสสยะ  อินทริยะ  มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย  ๑๑ คือ อธิปติ เหตุ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ  วิปากะ 
อินทริยะ  มคัคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
 
                      ๔.  อนันตรมูลกนัย  ๕.  สมนันตรมูลกนัย 
                                           อนันตรสภาคะ 
         [๑๑๙๙]  เพราะอนันตรปจจัย   ในสมนันตรปจจัย   มี ๗ วาระ . . . 
ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๗ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ   ในกัมมปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี ๗ วาระ  ในวิคตปจจัย  ม ี๗ วาระ. 
 
                                            อนันตรฆฏนา 
         [๑๒๐๐]  ปจจัย ๕ คือ  อนันตระ  สมนันตระ  อุปนิสสยะ   นัตถ ิ
วิคตปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         ปจจัย ๖  คือ  อนันตระ  สมนันตระ  อุปนิสสยะ  อาเสวนะ  นัตถ ิ
วิคตปจจัย  มี  ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๖ คือ   อนันตระ   สมนันตระ   อุปนิสสยะ   กัมมะ  นัตถ ิ
วิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         สมนันตรปจจัย   เหมือนกับอนันตรปจจัย.  
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                ๖.  สหชาตะ  ๗.  อัญญมัญญะ  ๘.  นิสสยมูลกนัย 
                                    สหชาตสภาคะ  เปนตน  
         [๑๒๐๑]   เพราะสหชาตปจจัย ... เพราะอัญญมัญญปจจัย ... เพราะ  
นิสสยปปจจัย  ในเหตุปจจัย  มี ๓ วาระ . . . ในอธปิติปจจัย  มี ๓ วาระ ใน  
สหชาตปจจัยมี ๓ วาระ ในอัญญมัญญปจจัยมี ๓ วาระ  ในกัมมปจจัยมี ๓วาระ 
ในวิปากปจจัยมี ๓ วาระ  ในอาหารปจจัยมี ๓ วาระ  ในอินทรยิปจจัยมี ๓ วาระ 
ในฌานปจจัยมี ๓ วาระ ในมัคคปจจัยมี ๓ วาระ ในสัมปยุตตปจจัยมี ๓ วาระ 
ในอัตถิปจจัยมี ๓ วาระ  ในอวิคตปจจัยมี ๓ วาระ. 
 
                                          นิสสยฆฏนา 
         [๑๒๐๒]  ปจจัย ๖ คือ นิสสยะ สหชาตะ  อัญญมัญญะ  สมปยุตตะ 
อัตถิ  อวิคตปจจัยมี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๗  คือ นิสสยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  วิปากะ  สมัปยุตตะ 
อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                    ๙. อุปนิสสยมูลกนัย 
                                       อุปนิสสยสภาคะ 
         [๑๒๐๓]  เพราะอุปนิสสยปจจัย   ในอารัมมณปจจัย  มี  ๔   วาระ 
ในอธิปติปจจัยมี ๔ วาระ  ในอนันตรปจจัยมี ๗ วาระ  ในสมนนัตรปจจัย  มี 
๗ วาระ  ในอาเสวนปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในกัมมปจจัย   ม ี๘ วาระ   ในนัตถ ิ
ปจจัย   มี ๗ วาระ  ในวิคตปจจัย  มี ๗ วาระ.  
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                                          อุปนิสสยฆฏนา  
         [๑๒๐๔]  ปจจัย ๓ คือ อุปนิสสยะ อารัมมณะ อธิปติปจจัย มี ๔ วาระ. 
         ปจจัย  ๕   คือ  อุปนิสสยะ  อนนัตระ   สมนนัตระ   นัตถ ิ   วิคต- 
ปจจัยมี ๗ วาระ.   
         ปจจัย  ๖   คือ    อุปนิสสยะ     อนันตระ    สมนันตระ    อาเสวนะ 
นัตถิ   วิคตปจจัย มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย  ๒  คือ  อุปนสิสยะ  กัมมปจจัย มี  ๘ วาระ 
         ปจจัย  ๖  คือ  อุปนิสสยะ   อนันตระ   สมนันตระ   กัมมะ  นัตถ ิ
วิคตปจจัย มี ๓ วาระ.    
                                                       
                                      ๑๐.  อาเสวนมลูกนัย 
                                           อาเสวนสภาคะ 
         [๑๒๐๕]  เพราะอาเสวนปจจัย  ในอนันตรปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
สมนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี 
๓ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                            อาเสวนฆฏนา 
         ปจจัย  ๖  คือ  อาเสวนะ  อนันตระ  สมนันตระ  อุปนิสสยะ  นัตถ ิ
วิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                         ๑๑.  กมัมมลูกนัย  
                                              กมัมสภาคะ 
         [๑๒๐๖]   เพราะกัมมปจจัย  ในอนันตรปจจัยมี  ๒ วาระในสมนันตร- 
ปจจัย  มี ๒ วาระ  ในสหชาตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๓  
วาระ  ในนิสสยปจจัย   มี  ๓  วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๘ วาระ  ในวิปาก- 
ปจจัย    ม ี๓ วาระ   ในอาหารปจจัย    มี ๓ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๓ 
วาระ  ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนัตถิปจจัย   มี ๒ วาระ   ในวิคตปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในอวิคตปจจัย   ม ี๓ วาระ. 
 
                                             กัมมฆฏนา    
         [๑๒๐๗]  ปจจัย  ๒   คือ   กัมมะ  อุปนิสสยปจจัย   มี ๘ วาระ. 
         ปจจัย ๖  คือ  กัมมะ   อนันตระ    สมนันตระ  อุปนิสสยะ   นัตถิ 
อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๘  คือ  กัมมะ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ   นิสสยะ   อาหาระ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๙  คือ  กมัมะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ     นิสลยะ    วิปากะ 
อาหาระ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                       ๑๒.  วิปากมลูกนัย  
                                            วิปากสภาคะ 
         [๑๒๐๘]  เพราะวิปากปจจัย   ในเหตุปจจัย มี ๒ วาระ. . .ในอธิปติ- 
ปจจัย    ม ี๒ วาระ   ในสหชาตปจจัย   มี ๓ วาระ  ฯลฯ  ในอัตถิปจจัย    มี ๓ 
วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                            วิปากฆฏนา   
         ปจจัย  ๗  คือ  วิปากะ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ   นิสสยะ  สัมปยุตตะ 
อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
 
                                       ๑๓. อาหารมลูกนัย 
                                            อาหารสภาคะ 
         [๑๒๐๙]  เพราะอาหารปจจัย   ในอธิปติปจจัย มี ๓ วาระ ในสหชาต- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๓ วาระ    ในนิสสยปจจัย  มี ๓ 
วาระ  ในกัมมปจจัย  มี ๓ วาระ  ในวิปากปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอินทริยปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ ในอัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ ในอวิคต- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                             อาหารฆฏนา 
         [๑๒๑๐]  ปจจัย ๗  คือ  อาหาระ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๘   คือ  อาหาระ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ  นิสสยะ   วิปากะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๘  คือ  อาหาระ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ   นิสสยะ   กัมมะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๙  คือ  อาหาระ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ    กัมมะ 
วิปากะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   ม ี๓ วาระ.  
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         ปจจัย ๘  คือ อาหาระ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ  อินทริยะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.   
         ปจจัย ๘  คือ  อาหาระ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ    นิสสยะ   วิปากะ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๙   คือ  อาหาระ  อธิปติ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๑๐  คือ  อาหาระ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ    นิสสยะ 
วิปากะ   อินทริยะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย  ม ี๒ วาระ. 
 
                                        ๑๔. อินทริยมูลกนัย   
                                             อินทริยสภาคะ 
         [๑๒๑๑]   เพราะอินทริยปจจัย  ในเหตุปจจัย  ม ี๒ วาระ  ในอธิปติ- 
ปจจัยมี ๓ วาระ ในสหชาตปจจัย มี ๓ วาระ ในอัญญมัญญปจจัย มี ๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในวิปากปจจัย     มี ๓ วาระ   ในอาหารปจจัย   ม ี
๓  วาระ  ในฌานปจจัย   มี ๓  วาระ  ในมัคคปจจัย มี ๓ วาระ  ในสัมปยุตต-  
ปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                             อินทริยฆฏนา 
         [๑๒๑๒]  ปจจัย ๗  คือ  อินทรยิะ  สหชาตะ อัญญมญัญะ    นิสสยะ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๘ คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญนัญญะ    นิสสยะ   วิปากะ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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         ปจจัย  ๘   คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ    นิสสยะ   มัคคะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.   
         ปจจัย  ๙  คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.    
         ปจจัย ๘  คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ   ฌานะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๙   อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ วิปากะ ฌานะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.                 
         ปจจัย  ๙  คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ   ฌานะ 
มัคคะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย  ๑๐  คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ  วิปากะ 
ฌานะ  มัคคะ  สัมปยุตตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย  ๘  คือ  อินทริยะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ  อาหาระ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.    
         ปจจัย  ๙ คือ  อินทรยิะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ   วิปากะ 
อาหาระ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๙  คือ  อินทริยะ  อธิปติ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ 
อาหาระ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.      
         ปจจัย ๑๐  คือ  อินทริยะ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ    นิสสยะ 
วิปากะ   อาหาระ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย ๙  คือ  อินทริยะ  อธิปติ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.  
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         ปจจัย ๑๐  คือ  อินทริยะ  อธิปติ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ   
วิปากะ   มัคคะ  สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย  ๙  คือ  อินทริยะ  เหตุ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๑๐  คือ  อินทริยะ  เหตุ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ      นิสสยะ 
วิปากะ  มัคคะ   สัมปยุตตะ   อัตถ ิ  อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๑๐ คือ  อินทริยะ  เหตุ  อธิปติ    สหชาตะ    อัญญมัญญะ 
นิสสยะ   มัคคะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๑๑  คือ   อินทริยะ   เหตุ   อธิปติ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ 
นิสสยะ   วิปากะ   มัคคะ   สัมปยุตตะ   อัตถ ิ  อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
 
                                      ๑๕. ฌานมูลกนัย 
                                           ฌานสภาคะ 
         [๑๒๑๓]   เพราะฌานปจจัย    ในสหชาตปจจัย      มี  ๓ วาระ    ใน 
อัญญมัญญปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ ในวิปากปจจัย มี ๒ 
วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในมัคคปจจัย  มี  ๓ วาระ  ในสัมปยุตต- 
ปจจัย ๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
 
                                           ฌานฆฏนา 
         [๑๒๑๔]  ปจจัย ๗   คือ   ฌานะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ  อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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         ปจจัย ๘  คือ   ฌานะ    สหชาตะ   อัญญมญัญะ      นิสสยะ   วิปากะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย ๘  คือ  ฌานะ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ   นิสสยะ  อินทริยะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.   
         ปจจัย ๙   คือ   ฌานะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ   วิปากะ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๘  คือ   ฌานะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ     นิสสยะ   มัคคะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๙  คือ   ฌานะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ  วิปากะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย  ๙   คือ  ฌานะ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ    นิสสยะ  อินทริยะ 
มัคคะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.                            
         ปจจัย ๑๐  คือ  ฌานะ  สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ   วิปากะ 
อินทริยะ   มคัคะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
 
                                      ๑๘.  มัคคมูลกนัย   
                                           มัคคสภาคะ 
         [๑๒๑๕]  เพราะมคัคะปจจัย    ในเหตุปจจัย    ม ี๒ วาระ . . . ใน 
อธิปติปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในสหชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในนิสสยปจจัย   ม ี๓ วาระ    ในวิปากปจจัย   มี ๒ วาระ   ใน 
อินทริยปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในฌานปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย  มี 
๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                           มัคคฆฏนา 
         [๑๒๑๖]  ปจจัย ๗   คือ   มัคคะ   สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.   
         ปจจัย ๘  คือ   มัคคะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.   
         ปจจัย ๘  คือ  มัคคะ  สหชาตะ   อัญญมญัญะ       นิสสยะ  อินทริยะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.  
         ปจจัย ๙  คือ   มัคคะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย ๘  คือ   มัคคะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ   ฌานะ 
สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ.  
         ปจจัย  ๙  คือ   มัคคะ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ  วิปากะ 
ฌานะ  สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย ๙  คือ  มัคคะ   สหชาตะ  อัญญมัญญะ    นิสสยะ  อินทริยะ 
ฌานะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   ม ี๓ วาระ 
         ปจจัย ๑๐  คือ   มัคคะ   สหชาตะ  อัญญมญัญะ    นิสสยะ  วิปากะ 
อินทริยะ  ฌานะ   สัมปยตุตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๙   คือ  มัคคะ   อธิปติ   สหชาตะ    อัญญมัญญะ    นิสสยะ 
อินทริยะ   สมัปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
         ปจจัย  ๑๐  คือ  มัคคะ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นสิสยะ 
วิปากะ  อินทริยะ   สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
         ปจจัย ๙  คือ มัคคะ เหตุ   สหชาตะ อัญญมัญญะ นิสสยะ อินทริยะ 
สัมปยุตตะ   อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
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         ปจจัย ๑๐  คือ มัคคะ เหตุ สหชาตะ  อัญญมญัญะ  นิสสยะ วิปากะ 
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.        
         ปจจัย ๑๐  คือ  มัคคะ  เหตุ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ นิสสยะ  
อินทริยะ  สมัปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ.            
         ปจจัย ๑๑  คือ  มัคคะ  เหตุ  อธิปติ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ  นิสสยะ 
วิปากะ  อินทริยะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  อวิคตปจจัย  มี ๒ วาระ. 
 
                                     ๑๙. สัมปยุตตมูลกนัย 
                                         สัมปยุตตสภาคะ 
         [๑๒๐๗]  เพราะสัมปยุตตปจจัย     ในเหตุปจจัย    ม ี๓ วาระ   ใน 
อธิปติปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในสหชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ  ในกัมมปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปาก 
ปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอาหารปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในฌานปจจัย   มี ๓ วาระ   ในมัคคปจจัย  มี  ๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ 
วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ 
 
                                          สมัปยุตตฆฏนา 
         [๑๒๑๘]  ปจจัย ๖ คือ สัมปยุตตะ  สหชาตะ  อัญญมญัญะ   นิสสยะ 
อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๗   คือ  สัมปยุตตะ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ  วิปากะ 
อัตถิ   อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                                 ๒๐-๒๔  อัตถิมูลกนัยเปนตน  
         เพราะอัตถิปจจัย  เพราะนัตถิปจจัย  เพราะวิคตปจจัย  เพราะ 
อวิคตปจจัย  ฯลฯ. 
                                  อนุโลมแหงปญหาวาระ  จบ      
 
                                              ปจจนียนัย  
                         การยกปจจัยในปจจนียะแหงปญหาวาระ 
         [๑๒๑๙]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแหงธรรมที ่
สัมปยุตดวยสุขเวทนา    ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย...เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๒๒๐]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรมที ่
สัมปยุตตดวยทุกขเวทนา ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๒๒๑]  ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรมที ่
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั ฯลฯ 
เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย   ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๒๒๒]  ธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย   ฯลฯ  เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสย-  
ปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 61 

         [๑๒๒๓]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา      ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ เปน  
ปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๑๒๒๔]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรม 
ที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั ฯลฯ 
เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของ   
กัมมปจจัย. 
         [๑๒๒๕]  ธรรมทีส่ัมปยุตดวยอทุขมสุขเวทนา    เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา    ดวยอาํนาจของอารัมมณ- 
ปจจัย  ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของสหชาตปจจัย    ฯลฯ   เปนปจจัยดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๒๒๖]  ธรรมที่สมัปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา เปนปจจัยแก 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา    ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย   ฯลฯ 
เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๑๒๒๗]  ธรรมทีส่ัมปยุตตดวยอทุกขมสุขเวทนา    เปนปจจัย 
แกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ 
เปนปจจัยดวยอํานาจ องอุปนิสสยปจจัย   ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย.  
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                  การนับจํานวนวาระในปจจนียะแหงปญหาวาระ 
                                             สุทธมูลกนัย  
         [๑๒๒๘]  ในนเหตุปจจัย  มี  ๙ วาระ ...  ในนอารัมมณปจจัย  มี ๙ 
วาระ    ในนอธิปติปจจัย   ม ี๙ วาระ    ในนอนันตรปจจัย    มี ๙ วาระ   ใน  
นสมนันตรปจจัย  มี ๙ วาระ  ในนสหชาตปจจัย มี ๙ วาระ ในนอัญญมัญญ- 
ปจจัย   มี ๙ วาระ    ในนนิสสยปจจัย  มี ๙ วาระ    ในนอุปนิสสยปจจัย  มี 
๙ วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   ม ี๙ วาระ    ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๙ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย   มี ๙ วาระ  ในนกมัมปจจัย   ม ี๙ วาระ  ในนวิปากปจจัย 
มี ๙  วาระ  ในนอาหารปจจัย   มี ๙   วาระ    ในนอินทริยปจจัย    มี ๙ วาระ 
ในนฌานปจจัย  มี ๙ วาระ  ในนมัคคปจจัย  มี ๙ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย 
มี ๙ วาระ   ในนวิปปยุคตปจจัย  มี ๙  วาระ    ในโนอัตถิปจจัย   ม ี๙ วาระ 
ในโนนัตถิปจจัย   มี ๙ วาระ ในโนวิคตปจจัย   มี ๙ วาระ  ในโนอวิคตปจจัย 
มี ๙ วาระ. 
  
                                              นเหตุมูลกนัย 
         [๑๒๒๙]  เพราะนเหตุปจจัย     ในนอารัมมณปจจัย มี ๙ วาระ 
ในโนอวิคตปจจัย  มี ๙ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย นอารัมมณปจจัย  ในนอธิปติปจจัย มี ๙  วาระ 
. . .ในนอุปนสิสยปจจัย   มี ๘ วาระ ฯลฯ ในโนอวิคตปจจัย   มี ๙ วาระ 
         เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย  ฯลฯ              
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         เพราะอุปนิสสยปจจัย  นปุเรชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย   
นอาเสวนปจจัย  นวิปากปจจัย  นอาหารปจจัย  ฯลฯ  ในโนอวิคตปจจัยมี 
๘ วาระ. 
                                         นเหตุมูลกนัย  จบ 
 
         แมในเวทนาติกะ   นี้  ผูมีปญญาพึงจําแนกมูลกนัยทั้งหมดเหมือนนับ 
จํานวนวาระในปจจนียะ   แหงกุสลติกะ 
                                           ปจจนีนัย  จบ 
 
                                        อนุโลมปจจนียนัย 
            การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะแหงปญหาวาระ 
                                             เหตุสภาคะ 
         [๑๒๓๐]  เพราะเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย มี ๓ วาระ ในนอธิปติ- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ ในนอนันตรปจจัย มี ๓ วาระ  ในนสมนันตรปจจัย  มี ๓ 
วาระ   ในนอุปนิสสยปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
นปจฉาชาตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนอาเสวนปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในนกัมมปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในนวิปากปจจัย      ม ี๓ วาระ      ในนอาหารปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในนอินทริยปจจัย   มี ๓ วาระ  ในนฌานปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนมัคคปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย   ม ี๓  วาระ 
ในโนวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ  
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                                              เหตุฆฏนา 
         ปจจัย ๗  คือเหตุ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ   นิสสยะ  สัมปยุตตะ  อัตถิ  
อวิคตปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย มี ๓ วาระ ฯลฯ ในโนวิคตปจจัย มี ๓ วาระ  
         การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ     แหงกุสลติกะ     นับโดยวิธี 
สาธยายฉันใด   แมเวทนาติกะน้ี    ก็พึงนับฉันนั้น. 
         เพราะกัมมปจจัย  ในนเหตุปจจัย   ม ี๘ วาระ . . .  ในนอารัมมณ- 
ปจจัยมี ๘ วาระ ฯลฯ ในโนอวิคตปจจัย   มี ๘ วาระ 
                     การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  จบ 
  
                                       ปจจนียานุโลมนัย 
              การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลมแหงปญหาวาระ 
                                          นเหตุมูลกนัย 
         [๑๒๓๑]  เพราะเหตุปจจัย    ในอารัมมณปจจัย    ม ี๙ วาระ    ใน 
อธิปติปจจัย มี ๕ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ ในสมนันตรปจจัย มี 
๗ วาระ  ในสหชาตปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๓ วาระ  ใน 
นิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย  มี๙ วาระ   ในอาเสวนปจจัย  มี  
๗ วาระ ในกมัมปจจัย  มี ๘ วาระ ในวิปากปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอาหารปจจัย 
มี ๓ วาระ  ในอินทริยปจจัย  มี ๓ วาระ ในฌานปจจัย  มี ๓ วาระ ในมัคค- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในนัตถิปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในวิคตปจจัย ม ี๗  วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี  ๓ 
วาระ  
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         [๑๒๓๒]  เพราะนเหตุปจจัย    นอารัมมณปจจัย    ในอธปิติปจจัย 
มี ๓ วาระ . . . ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ ฯลฯ ในอวิคตปจจัย  ม ี๓ วาระ.  
         เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย  นอธปิติปจจัย  นอนันตร- 
ปจจัย    นสมนันตรปจจัย    ในสหชาตปจจัยมี ๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๙ วาระ   ใน  
กัมมปจจัย   มี ๘ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในอวิคตปจจัย   ม ี๓ วาระ. 
         [๑๒๓๓]  เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  นนิสสย- 
ปจจัย  ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๙ วาระ . . . ในกัมมปจจัย   มี ๘ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  นอุปนิสสยปจจัย 
นปุเรชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัน  นวิปากปจจัย 
นอาหารปจจัย  นอินทรยิปจจัย  นฌานปจจัย  นมัคคปจจัย 
นสัมปยุตตปจจัย   นวิปปยุตตปจจัย  โนอัตถิปจจัย  โนนัตถิปจจัย 
โนวิคตปจจัย  โนอวิตปจจัย  ในกัมมปจจัยมี  ๘  วาระ๑ 

         เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  นนิสสยปจจัย 
นปุเรชาตปจจัย  นปจฉาชาตปจจัย  นอาเสวนปจจัย  นกมัมปจจัย  ฯลฯ 
โนวิคตปจจัย   ในอุปนิสสยปจจัยมี ๙ วาระ๒ 

                                      นเหตุมูลกนัย  จบ 
๑.  และ ๒.  จาํนวนปจจยัท่ียกมาแสดงเทากัน ตางกนัแตในขอ ๑.  เวนไมแสดงกัมมปจจัย  
โดยปจจนียะ   แตนํามาแสดงโดยลนุโลม  สวนในขอ ๒. เวนไมแสดงอุปนิสยปจจยัโดยปจจนียะ 
แตนํามาแสดงโดยอนุโลม  คือไมแสดงนอุปนิสสยปจจัยและนกัมมปจจัยพรอมกนั   แตแยกแสดง 
ทีละปจจัย      ๒.  บาลีไทยขาดไป.  
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         [๑๒๓๔]   เพราะนอารัมมณปจจัย ในเหตุปจจัย มี ๓ วาระ ฯลฯ... 
ในกัมมปจจัย   มี ๘ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ   
         [๑๒๓๕]   เพราะโนอวิคตปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๙ วาระ . . . 
ในอธิปติปจจัย  มี ๔ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๙ วาระ  ในอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
กัมมปจจัย  มี ๘ วาระ   ในนัตถิปจจัย   ม ี๗ วาระ   ในวิคตปจจัยมี ๗ วาระ. 
         [๑๒๓๖]   เพราะโนอวิคตปจจัย  นเหตุปจจัย  นอารมัมณปจจัย 
ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ...ในสมนนัตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในอุปนิสสย- 
ปจจัย   มี ๙ วาระ  ในอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ   ในกัมมปจจัย   ม ี๘ วาระ 
ในนัตถิปจจัย   มี ๗ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ.  
         [๑๒๓๗]   เพราะโนอวิคตปจจัย  นเหตุปจจัย  นอารมัมณปจจัย 
นอธิปติปจจัย  นอนันตรปจจัย  นสมนันตรปจจัย  นสหชาตปจจัย 
นอัญญมัญญปจจัย   นนิสสยปจจัย   นอุปนิสสยปจจัย   นปุเรชาตปจจัย 
นปจฉาชาตปจจัย   นอาเสวนปจจัย  นวิปากปจจัย   นอาหารปจจัย 
นอินทริยปจจัย   นฌานปจจัย  นมัคคปจจัย  นสมัปยุตตปจจัย๑ 

มี ๘ วาระ. 
         เพราะโนอวิคตปจจัย  นเหตุปจจัย  ฯลฯ  นนิสสยปจจัย  นปุเร- 
ชาตปจจัย  ฯลฯ  นกัมมปจจัย  ฯลฯ  โนวิคตปจจัย  ในอุปนิสสยปจจัย  มี 
๙ วาระ๒  
๑. - ๒. ไมแสดงนอุปนิสสยปจจัยและนกมัมปจจัยพรอมกัน  แตแยกแสดงโดยนัยเดียวกับ 
ขอ  (๑๒๓๓).    ๒.  บาลีไทยขาดไป  
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         การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม     แหงกุสลติกะ     นับโดยวิธ ี
สาธยายฉันใด  เวทนาติกะน้ี   ก็พึงนับฉันนั้น.  
                                        ปจจนียานุโลม  จบ 
                                        เวทนาติกะที่ ๒ จบ   
 
                  อรรถกถาวรรณนาเนื้อความแหงเวทนาติกปฏฐาน 
         ธรรมเหลาน้ีคือ  เวทนา ๓ รูป  นิพพาน  ยอมไมไดใน   เวทนาติกะ 
เพราะฉะนั้น  พระผูมีพระภาคเจาจึงตรัสวา  เอก  ขนฺธ  ปฏิจฺจ  เทฺว  ขนฺธา 
เปนตน.  คําวา  ปฏิสนฺธกิฺขเณ  สุขาย   เวทนาย  ตรัสดวยอํานาจสเหตุก- 
ปฏิสนธิ     สวนทุกขเวทนายอมไมไดในปฏิสนธิกาล.      เพราะฉะนั้นพระผูมี- 
พระภาคเจาจึงไมทรงระบุถึงปฏิสนธใินวาระท่ี ๒. คําวา  ปฏิสนฺธิกฺขเณ  ใน 
วาระที่ ๓ ตรัสดวยอํานาจสเหตุกปฏิสนธิ     ก็คําท่ีเหลือในอธิการน้ีในปจจัยอ่ืน 
จากน้ี    ยอมเปนไปตามพระบาลีนั่นแหละ    ในท่ีทั้งปวงตรัสวาระไว ๓ วาระ 
เพราะเหตุนั้น   พระผูมีพระภาคเจาจึงตรัสวา เหตุยา ตีณิ  ฯเปฯ    อวิคเต  ตีณิ. 
         ก็ในการเทียบเคียงปจจัยตรัสวา    วิปาเก   เทฺว   ในวิปากปจจัยมี ๒ 
วาระ   ในเหตุมูลกนัย   เพราะทุกขเวทนาฝายวิบากที่เปนสเหตุกะไมมี.  ในการ 
เทียบเคียงกับอธิปติปจจัยเปนตน     วิปากปจจัย    มีวิสัชนา  ๒  วาระเทานั้น. 
เพราะเหตุไร ?   เพราะอธิปติ   ฌาน   และมัคคปจจัยไมมีโดยเปนวิปากทุกข- 
เวทนา.   ก็ในการเทียบเคียงปจจัยเหลาใด    วิปากปจจัยยอมไดวาระ ๒  แมใน 
ปจจัยเหลาน้ันก็ไดวาระ ๒ เหมือนกัน    เพราะเทียบเคียงกับวิปากปจจัย.  
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         ในนปุเรชาตปจจัย  ที่เปน  ปจจนียะ  วาระ ๒ มาแลว   เพราะไม   
มีทุกขเวทนา  ในอรูปภพ  และในปฏิสนธิกาล.  แมใน  วิปปยุตตปจจัย  ก็ม ี
วาระ  ๒  เหมือนกัน  เพราะไมมีทุกขเวทนา   ในอรูปภพ.  ก็ปจจัยทั้งหลายมี  
สหชาตปจจัยเปนตนที่คลุมไปถึงอรปูธรรมท้ังหมด    ยอมขาดไปในปจจนียะ 
วาระนี้.     เพราะเหตุไร ?     เพราะธรรมท่ีสัมปยตุดวยเวทนา     อาศัยธรรม 
ที่สัมปยุตดวยเวทนาเกิดข้ึนไมได  โดยเวน จากสหชาตปจจัยเปนตน  และเพราะ 
ธรรมที่สัมปยุตดวยเวทนาเกิดไดโดยเวนปจฉาชาตปจจัย. 
         ก็ในการเทียบเคียงปจจัย   คําวา   นปุเรชาเต   เอก  ในนปเุรชาต- 
ปจจัยมี ๑ วาระ ตรัสหมายถึง ธรรมในปฏิสนธิในอรูปภพ และธรรมที่สัมปยุต  
ดวยอเหตุกอทุกขมสุขเวทนา.   สองบทวา  นกมฺเม  เทฺว   ในนกัมมปจจัยมี ๒ 
วาระ  ตรัสดวยอํานาจเจตนาที่สัมปยุตดวยอเหตุกกิริยา.   จริงอยู   อเหตุกกิริยา 
เจตนาที่สัมปยุตดวยเวทนาเหลาน้ัน          ยอมเกดิข้ึนเพราะอาศัยธรรมทั้งหลาย 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   และอทุกขมสุขเวทนา.   แมในคําวา   นเหตุปจฺจยา 
นกมฺมปจฺจยา นวิปาก  กน็ัยนี้เหมือนกัน. สองบทวา  นวิปฺปยุตฺเต  เอก 
ในนวิปปยุตตปจจัยมี ๑ วาระ  ตรัสดวยอํานาจอาวัชขนจิตในอรูปภพ. ในการ 
เทียบเคียงปจจัยทุกแหง   พึงทราบวิธีนับโดยอุบายน้ี. 
         ปจจัยที่ไดใน   อนโุลมปจจนียะ  เทาน้ัน   ต้ังอยูโดยเปนปจจนียะ. 
สหชาตปจจัยเปนตน   ทีค่ลุมไปถึงอรูปธรรมท้ังหมดใน  ปจจนียานุโลม   ยอม 
ต้ังอยูโดยอนุโลมเทาน้ัน   ไมต้ังอยูโดยความเปนปจจนียะ แตอธิปติของอเหตุก- 
จิตตุปบาทไมมี   เพราะฉะนั้นอธิปติปจจัย   จึงไมต้ังอยูโดยความเปนอนุโลม.  
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         ก็ในปฏิจจวาระเปนตน  ปจฉาชาตปจจัยยอมไมมีไดเลย  ฉะนั้น  
จึงขาดไป.  อน่ึง  ในอธิการน้ี  ปจจัยเหลาใดมีไดโดยเปนอนุโลม  ปจจัยเหลา 
นั้น  ทานประกอบอธิบายหมุนเวียนไปกับปจจัยที่ไดอยูโดยเปนปจจนียะ.      ใน 
ปจจัยเหลาน้ันมีกําหนดวาระ ๓ เทาน้ันคือ  ๓-๒ -๑  ผูศึกษาพึงกําหนดตาม  
ความเหมาะสม และพึงทราบปจจัยเหลาน้ันในที่ทุกสถาน ก็นัยแหงวรรณนาน้ีใด 
ตรัสแลวในปฏิจจวาระ นัยแหงวรรณนาน้ีเองตรัสไวในสหชาตวาระเปนตนดวย. 
         ก็คําวา  สมฺปยุตฺตกาน  ขนฺธาน  ในปญหาวาระ  คือขันธทั้งหลาย 
ที่สัมปยุตดวยธรรมน้ัน   หรือดวยเหตุทั้งหลายเหลาน้ันเอง   หรอืดวยสุขเวทนา 
เปนตน.  บทวา   วิปฺปฏิสาริสฺส   คือมีความเดือดรอนในกุศลมีทานเปนตน 
อยางนี้วา   ทาํไมเราถึงทํากรรมนี ้   กรรมชั่วเราไมทําเสียเลยดีกวา   แตมีความ 
เดือดรอนเพราะฌานเสื่อมไปอยางนี้วา   ฌานของเราเส่ือมแลว    เราเปนผูเสื่อม 
ใหญหนอ.  สองบทวา  โมโห อุปฺปชฺชติ  ไดแก โมหะท่ีสัมปยุตดวยโทสะ. 
เทาน้ัน. คําวา โมห อารพฺภ ไดแก  โมหะท่ีสัมปยุตดวยโทสะ เหมือนกัน 
         คําวา    ภวังคที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแกภวังคที่ 
สัมปยุตดวยอทุกขมสุขเวทนา ความวา  ภวังคดวงหลัง   กลาวคือ  ตทา- 
รัมมณะเปนปจจัยแกภวังคดวงเดิม.  บทวา  วุฏานสฺส  คือตทารัมมณะหรือ 
ภวังค.   จริงอยู    จิตท้ังสองน้ันทานเรียกวา   วุฏฐานะ   เพราะออกจากกุศล- 
ชวนะหรืออกุศลชวนะ.   แมในคําวา  กิริย   วฏุานสฺส   นี้   กน็ัยนี้เหมือน 
กัน.  สองบทวา  ผล  วฏุานสฺส ไดแก  ผลจิตเปนปจจัยแกภวังคจิต. จริงอยู 
ชื่อวาการออกจากผลจิตยอมมีดวยภวังคจิต  แมในอาคตสถานวา  วุฏาน  ขาง 
หนาก็นัยนี้เหมือนกัน.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 70 

         คําวา  ทุกฺขาย  เวทนาย  สมฺปยุตฺตา ขนฺธา  ไดแก อกุศลขันธ 
ที่สัมปยุตดวยโทมนัสเวทนา. คําวา  อทุกขมสขุาย  เวทนาย สมฺปยุตตสฺส  
วุฏานสฺส  ไดแก อาคันตุกภวังค  คือ  ตทารัมมณะ  หรือ  มลูภวังค  ที ่
สัมปยุตดวยอุเบกขา.    กถ็าจิตท่ีสหรคตดวยโสมนัสเปนมูลภวังค    เหตุที่จะให  
เกิดตทารัมมณะยอมไมมี     อกุศลวิบากท่ีเปนอุเบกขาเวทนา     ยอมเกิดข้ึนใน 
อารมณอ่ืนจากอารมณของชวนะ.    จริงอยู    อกศุลวิบากแมนั้น      ทานเรียกวา 
วุฏฐานะ  เพราะออกจากชวนะ.   นิทเทสแหงสหชาตปจจัยเปนตน    มีใจความ 
ต้ืนทั้งน้ัน   เพราะวาในอธิการน้ีคําท่ีไมสามารถจะรูตามนัยที่ขาพเจากลาวไวแลว 
ในหนหลังไมมี  เพราะฉะนั้นผูศึกษาพึงกําหนดใหดี. 
         วาระเหลาใด ๆ ไดแลวในปจจัยใด ๆ  บัดนี้เพ่ือจะยอแสดงปจจัยและ 
วาระเหลาน้ันทั้งหมดดวยอํานาจแหงการนับ    พระผูมีพระภาคเจาจึงตรัสวา 
เหตุยา  ตีณิ  เปนตน.  วิสชันา ๓ วาระเหลาน้ันทั้งหมด  ในคําวา   เหตุยา 
ตีณิ   ผูศึกษาพึงทราบดวยอํานาจแหงบทลวน ๆ ๓ บท.  วิสัชนา ๙ วาระใน 
อารัมมณปจจัย   มีปจจัยที่มีมูล ๑  มมีูลี ๑  เปนที่สุด.   ในอธปิติปจจัย  มี 
วิสัชนา ๕ วาระคือ    วิสชันา ๓ ที่ไมเจือกันดวยอํานาจของสหชาตาธิปติปจจัย 
และวิสัชนา ๒ คือ  ธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรมที่สัมปยุต  
ดวยสุขเวทนาดวยอํานาจของอารัมมณาธิปติปจจัย   ธรรมที่สมัปยุตดวยอุเบกขา 
เวทนา     เปนปจจัยแกธรรมท่ีสัมปยตุดวยอุเบกขาเวทนา     ดวยอํานาจของ 
อารัมมณาธิปติปจจัย.   วิสัชนา ๒ เหลาน้ัน      ผูศกึษาไมควรนับ    แตควรนับ 
วิสัชนา ๒ เหลาน้ี คือ  ธรรมท่ีสัมปยตุดวยสุขเวทนาเปนปจจัยแกธรรมที่สมัปยุต 
ดวยอุเบกขาเวทนา       ธรรมท่ีสัมปยตุดวยอุเบกขาเวทนาเปนปจจัยแกธรรมท่ี  
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   รวมเปนวิสัชนา ๕ วาระ   ดวยประการฉะน้ี.  
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         บทวา   สตฺต   ในอนันตรและสมนันตรปจจัย   ไดแก  วิสัชนา  ๗ 
วาระอยางนี้คือ   สุขเวทนาเปนปจจัยแกธรรม ๒ อยาง   ทุกขเวทนาเปนปจจัย    
แกธรรม ๒ อยาง   อุเบกขาเวทนาเปนปจจัยแกธรรมไดทั้ง ๓ อยาง. 
         สองบทวา   อุปนิสสฺเย    นว    ไดแก  วิสัชนา ๙ วาระอยางนี้คือ 
ธรรมที่สมัปยุตดวยสุขเวทนา  เปนปจจัยแกธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา  โดย 
อุปนิสสยปจจัยทั้ง ๓ อยาง  เปนปกตูปนิสสยปจจัยอยางเดียวแกธรรมที่สัมปยุต 
ดวยทุกขเวทนา  เปนอุปนิสสยปจจัยท้ัง ๓ อยาง แกธรรมที่สมัปยุตดวยอุเบกขา- 
เวทนา  ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา  เปนอนันตรูปนิสสยและปกตูปนิสสย- 
ปจจัย    แกธรรมท่ีสัมปยตุดวยทุกขเวทนา    เปนปกตูปนิสสยปจจัยแกธรรมท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา   เปนอนันตรูปนิสสยะและปกตูปนิสสยปจจัยทั้ง ๒ อยาง 
แกธรรมที่สมัปยุตดวยอุเบกขาเวทนา.     ธรรมที่สมัปยุตดวยอุเบกขาเวทนา 
เปนอารัมมณูปนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ   และปกตูปนิสสยปจจัย   แกธรรมท่ี  
สัมปยุตดวยอุเบกขาเวทนาและสุขเวทนา เปนอนันตรูปนิสสยะและปกตูปนิสสย- 
ปจจัยแกธรรมท่ีสัมปยุตดวยทุกขเวทนา.  ก็ในอธิการน้ี   เมื่อวาโดยความตางกัน 
แหงปจจัย     ปกตูปนิสสยปจจัยมี ๙ วาระ    อนันตรูปนิสสยปจจัยมี ๗ วาระ 
อารัมมณูปนิสสยปจจัยมี ๔ วาระ  รวมเปนอุปนิสสยปจจัย  ๒๐ ประเภท.  
         ก็ในอธิการน้ี   ปุเรชาตปจจัยและปจฉาชาตปจจัยขาดไป  เพราะวา 
อรูปธรรมท่ีเกิดกอนหรือเกิดทีหลังยอมไมเปนปจจัยแกอรูปธรรม.    สองบทวา 
กมฺเม  อฏ ไดแกวิสัชนา ๘ วาระ  อยางนี้คือ ธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนา 
เปน  กัมมปจจัย    ทั้ง ๒ อยาง   แกธรรมท่ีสัมปยตุดวยสุขเวทนา   เปนปจจัย 
โดยนานักขณิกกัมมปจจัยอยางเดียวแกธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนา    และแก  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 72 

ธรรมที่สัมปยุตดวยอุเบกขาเวทนา      ธรรมที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนาเปนปจจัย  
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  ๒ อยาง   แกธรรมที่สมัปยุตดวยทุกขเวทนา   ที่เปน 
ปจจัยแกธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนาไมมี   เปนปจจัยแกอุเบกขาเวทนาโดย  
นานักขณิกกัมมปจจัยอยางเดียว     ธรรมท่ีสัมปยุตดวยอุเบกขาเวทนาเปนปจจัย 
โดยกัมมปจจัยทั้ง ๒ อยาง  แกธรรมทีส่ัมปยุตดวยอุเบกขาเวทนา    เปนนานัก- 
ขณิกกัมมปจจัยอยางเดียว  แกธรรมท่ีสัมปยุตดวยสุขเวทนาและทุกขเวทนานอก 
นี้.   ก็ในอธกิารน้ี    วาโดยความตางกันแหงปจจัย    นานักขณิกกัมมปจจัยมี ๘ 
สหชาตกัมมปจจัยมี ๓ รวมเปนกัมมปจจัย ๑๑ ประเภท.      กใ็นนิทเทสแหง 
กัมมปจจัย   นี้   วิปปยุตตปจจัยยอมขาดไปเหมือนปุเรชาตะ   และปจฉาชาต- 
ปจจัยฉะนั้น         เพราะวาอรูปธรรมทัง้หลายยอมไมเปนวิปปยุตตปจจัยแกอรูป 
ธรรมดวยกนั. 
         วาระ ๗ ใน    นัตถิและวิคตปจจัย      เหมือนกับในอนันตรปจจัย 
และสมนันตรปจจัย.     ในอธิการน้ีมีการกําหนดวิธีนับ  ๕ อยาง  คือวิสัชนา  
๓-๕-๗-๘-๙ ดวยประการฉะน้ี.   ในการรวมปจจัยดวยอํานาจการกําหนดวิธี 
นับเหลาน้ัน    ผูศึกษาพึงนําปจจัยที่เกินและที่ไมไดออกไป  ในการรวมกบัปจจัย 
ทีมีวิธีนับไดนอยกวา    แลวทราบวิธีนับตอไป     ในการรวมกบัเหตุปจจัยยอม 
ไมไดอารัมมณปจจัยและสมนันตรปจจัยเปนตน. 
         สองบทวา   อธิปติยา   เทฺว   วิสัชนา ๒ วาระที่เหลือเวนบทที่เกี่ยว 
กับทุกขเวทนา.   จริงอยู  ชื่อวาเหตุที่สัมปยุตดวยทุกขเวทนาท่ีเปนอธิบดีมีไมได 
เพราะเหตุนั้นทานจึงนําออกเสีย   แมในสองวาระที่เหลือก็นัยนี้เหมือนกัน. 
         ในคําวา   เทฺว   ใน   เหตุมูลกนัย   มีการกําหนดวิธีนับ ๒ วาระเทา 
นั้น    ดวยประการฉะน้ี.    ฆฏนา ๖ พระผูมีพระภาคเจาตรัสไวดวยอํานาจการ  
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กําหนดวิธีนับเหลาน้ัน.    บรรดาฆฏนา ๖ เหลาน้ัน    ฆฏนาท่ี  ๑ ตรัสไว 
ดวยอํานาจธรรมท่ีไมมีอธิบดีที่ไมประกอบดวยญาณซ่ึงเปนวิบาก.   
         ฆฏนาที่  ๒ ตรัสดวยอํานาจธรรมเหลาน้ันเองซ่ึงเปนวิบาก. 
         ฆฏนาที่  ๓ และ ฆฏนาท่ี ๔ ตรสัดวยอํานาจธรรมเหลาน้ันอีก  แต 
เปนญาณสัมปยุต. 
         ฆฏนาที่ ๕  ตรัสดวยอํานาจอโมหะที่เปนอธิบดีที่เปนอวิปาก. 
         ฆฏนาที่ ๖ ตรัสดวยอํานาจอโมหะที่เปนอธิบดีที่เปนวิบาก. 
         อีกอยางหนึ่ง  ฆฏนาท่ี ๑  ตรัสดวยอํานาจเหตุทั้งหมด. 
         ฆฏนาที่ ๒ ตรัสดวยอํานาจวิบากเหตุทั้งหมด. 
         ฆฏนาที่ ๓ ตรัสดวยอํานาจอโมหะเหตุทั้งหมด. 
         ฆฏนาที่ ๔ ตรัสดวยอํานาจอโมหะเหตุที่เปนวิบากท้ังหมด. 
         ฆฏนาที่ ๕ ตรัสดวยอํานาจอโมหะที่เปนอธิบดีทั้งหมด. 
         ฆฏนาที่  ๖ ตรัสดวยอํานาจอโมหะที่เปนวิบากมีอธิบดีทั้งหมด.  
         ในอารัมมณมูลกนัย   สองบทวา   อธิปติยา  จตฺตาริ  ความวา  ใน 
อธิปติปจจัยมีฆฏนา ๔ วาระอยางนี้คือ   สุขเปนปจจัยแกสุข    แกอุเบกขา   ดวย 
อํานาจของอารัมมณาธิปติปจจัย     อุเบกขาเปนปจจัยแกอุเบกขา   แกสุข   ดวย 
อํานาจของอารัมมณาธิปติปจจัย. 
         แมในอุปนิสสยปจจัย   พระผูมพีระภาคเจาก็ตรัสวาระไว ๔ วาระ ดวย 
อํานาจอารัมมณูปนิสสยปจจัย.  ก็ในอุปนิสสยปจจัยมีฆฏนา ๑ เทาน้ัน.   แมใน 
นัยที่มี    อธปิติปจจัย   เปนตน    ฆฏนาใดมีไดและไมได   ตามนัยที่กลาวแลว 
ในหนหลัง   ผูศึกษากําหนดฆฏนานั้นทั้งหมดแลวพึงทราบจํานวนฆฏนาท่ีเทียบ 
เคียงกัน.  
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         พระผูมีพระภาคเจาทรงยกปจจัยทั้งหลายข้ึนโกยอนุโลมตามนัยที่ตรัสไว  
ในกุสลติกะในปจจนียนัย   แลวทรงแสดงวาระ ๙ ในปจจัยทั้งปวงวา  นเหตุยา   
นว   เปนตน    ดวยอํานาจการนับโดยปจจนียะ  เกี่ยวกับวาระที่ไดในปจจัยเหลา 
นั้น   วาระเหลาน้ันผูศึกษาพึงยกบาลีข้ึนแสดงโดยนัยวา  บุคคลถวายทานดวยจิต 
ที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา   ธรรมที่สัมปยุตดวยสุขเวทนา    เปนปจจัยแกธรรมท่ี 
สัมปยุตดวยสุขเวทนา โดยนเหตุปจจัย   ดังน้ี เปนตน   ดวยอํานาจแหงวิสัชนา ๙ 
วาระ   อันมปีจจัยที่มีมูละ ๑ และมีมูลี ๑ เปนที่สดุ. 
         ก็ในการรวมปจจัยในอธิการน้ี   คําวา  นเหตุปจฺจยา ฯเปฯ  นอุป- 
นิสฺสเย  อฏ  ผูศึกษาพึงทราบวาระดวยอํานาจนานักขณิกกัมมปจจัย จริงอยู 
กรรมท่ีมีกําลังทรามยอมไมเปนอุปนิสสยปจจัย     แตเปนปจจัยโดยนานักขณิก- 
กัมมปจจัยอยางเดียวเทานั้น    ก็ฆฏนาที่เหลือท้ังในอนุโลมปจจนียะและปจจนียา- 
นุโลมในอธกิารน้ี  ผูศึกษาสามารถนับไดโดยนัยที่ขาพเจากลาวไวแลวในหนหลัง 
ดวยอํานาจแหงวาระที่ไดแลวในการประกอบแหงปจจัยนั้น ๆ   เพราะฉะนั้นจึง 
ไมอธิบายอยางพิสดาร   แล. 
                อรรถกถาวรรณนาเนื้อความแหงเวทนาติกปฏฐาน  จบแลว  
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                                        ๓.  วิปากติกะ 
                                           ปฏิจจวาระ  
                                           อนุโลมนัย  
                                            เหตุปจจัย  
         [๑๒๓๘] ๑.  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุ  
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ   ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ 
๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิบากขันธทั้งหลายเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูปอาศัยวิบากขันธทั้งหลายเกิดข้ึน. 
                        ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓  และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑  ทีเ่ปนวิบาก 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         [๑๒๓๙] ๔.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒   
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน  
                        ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธทั้งหลายท่ีเปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน. 
                        ๖.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป      อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๔๐] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ  ๑  ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน  ฯลฯ   ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน.  
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         มหาภูตรูป   ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ มหาภูตรูป ๒ อาศัย 
มหาภูตรูป ๒ เกิดข้ึน, จิตตสมุฏฐานรูป  กฏัตตารูปที่เปนอุปาทารูป   อาศยัมหา 
ภูตรูปเกิดข้ึน.  
                         ๘.   วิปากธรรม     อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย   
คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                         ๙.   วิปากธรรม      และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ    วิบากขันธอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน,    กฏัตตารูป 
อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๔๑]  ๑๐.  วิปากธรรม     อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                         ๑๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.    ใน 
ปฏิสนธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
                         ๑๒.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น   เพราะ 
เหตุปจจัย  
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน  ฯลฯ ขันธ ๒  อาศัยขันธ  ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน   กฏัตตารูปอาศัย 
วิบากขันธ   และมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
         [๑๒๔๒] ๑๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
คือ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน.  
 
                                         อารัมมณปจจัย 
         [๑๒๔๓]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น   เพราะ 
อารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒  อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๔๔]  ๒.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น 
เพราะอารัมมณปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         [๑๒๔๕]  ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอารมัมณปจจัย                           
         คือ  ขันธ  ๓  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม เกิดข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
                         ๔.  วิปากธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้นเพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๒๔๖]  ๕.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอารมัมณปจจัย. 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๓   อาศัยขันธ ๑   ที่เปนวิบากและหทย- 
วัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒   และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
 
                                          อธิปติปจจัย 
         [๑๒๔๗]  ๑.  วปิากธรรม  อาศัยวิปากธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
อธิปติปจจัย. 
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน  ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                         ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้นเพราะอธิปติปจจัย. 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิบากขันธเกดิข้ึน.  
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                         ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  อาศัย 
วิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย.   
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากเกิดข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ที่อาศัย   วิปากธัมมธรรม    เกิดข้ึน   ม ี๓* วาระ. 
 
         [๑๒๔๘]  ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย. 
         คือ    ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ  ๑ ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน  ฯลฯ   ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน  ฯลฯ    จิตตสมุฏฐานรูป 
กฏัตตารูปที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๔๙]  ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้  เพราะอธิปติปจจัย. 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
 
         [๑๒๕๐]  ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย. 
๑.  คือวาระท่ี ๔-๕-๖  (ซ่ึงยอไวไมแสดง)  วาระตอไปจึงเปนวาระท่ี ๗  
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         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน.   
         [๑๒๕๑]  ๑๐.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น   เพราะ 
อนันตรปจจัย ฯลฯ  เพราะสมนันตรปจจัย  ฯลฯ  เหมือนกับอารัมมณปจจัย 
         เพราะสหชาตปจจัย  ฯลฯ  สหชาตปจจัยทั้งหมด   เหมือนเหตุปจจัย 
(คือมี ๑๓ วาระ) 
         [๑๒๕๒]  ๑๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะสหชาตปจจัย. 
         คือ  พาหิรรูป. . . อาหารสมุฏฐานรูป. .. อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ           
         นี้เปนขอแตกตางกันในสหชาตปจจัย. 
 
                                       อัญญมัญญปจจัย 
         [๑๒๕๓]  ๑.  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น   เพราะ- 
อัญญมัญญปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
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                          ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย.    
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  หทยวัตถุ   อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
                          ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
วิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย. 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๓ และหทยวัตถุ   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
วิบากเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และหทยวัตถุ  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๕๔]  ๔.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น 
เพราะอัญญมัญญปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๕๕]  ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ฯลฯ 
มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑  ฯลฯ    พาหิรรูป. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . .       
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ                                                          
สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                         ๖.  วิปากธรรม อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิด 
ขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย.  
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน  
         [๑๒๕๖] ๗.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย.   
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๒๕๗]  วิปากธรรม อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น เพราะนิสสย๑- 
ปจจัย ฯลฯ   เพราะอุปนิสสยปจจัย๒   เพราะปุเรชาตปจจัย๓  
 
                                      อาเสวนปจจัย 
         [๑๒๕๘] ๑.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะอาเสวนปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๕๙] ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอาเสวนปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
๑.  มี ๑๓ วาระ   ๒.  มี ๕ วาระ  ๓.  มี ๓ วาระ  
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         [๑๒๖๐]  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะกัมม๑- 
ปจจัย ฯลฯ                                                                       
 
                                          วิปากปจจัย  
         วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรม  เกิดข้ึน  เพราะวิปากปจจัย  ม ี ๓ วาระ 
         [๑๒๖๑] ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยเนววิปาก 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย.                             
         คือ   มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป 
กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
                       ๕.  วิปากธรรม  อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย. 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน 
                       ๖.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อา- 
ศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย.               
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน,  กฏัตตารูป 
อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.                                
         [๑๒๖๒] ๗.  วิปากธรรม      อาศัยวิปากธรรมและเนววปิาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย  ฯลฯ. 
๑.  มี ๑๓  วาระ  
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                        ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม ฯลฯ  เกิดขึ้น เพราะ 
วิปากปจจัย  ฯลฯ.  
                        ๙.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ฯลฯ  
เกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย.  
 
                                  อาหารปจจัยเปนตน 
         [๑๒๖๓]  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะอาหาร 
ปจจัย ฯลฯ  เพราะอินทริยปจจัย  เพราะฌานปจจัย  เพราะมัคคปจจัย 
เพราะสัมปยุตตปจจัย เพราะวิปปยุตตปจจัย  เพราะอัตถิปจจัย  เพราะ 
นัตถิปจจัย   เพราะวิคตปจจัย  เพราะอวิคตปจจัย. 
 
                            การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                          สุทธมูลกนยั 
         [๑๒๖๔]  ในเหตุปจจัย   มี  ๑๓ วาระ  ในอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๙ วาระ  ในอันนตรปจจัย  มี ๕ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๕ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๗ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๕ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในกัมมปจจัย    ม ี๑๓ วาระ  ใน 
วิปากปจจัย   มี ๙ วาระ  ในอาหารปจจัย   มี ๑๓ วาระ   ในอินทริยปจจัย   ม ี
๑๓ วาระ   ในฌานปจจัย   ม ี๑๓ วาระ    ในมัคคปจจัย   มี   ๓ วาระ    ใน 
สัมปยุตตปจจัย   ม ี๕ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย   มี ๑๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย  
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มี ๑๓ วาระ  ในนัตถิปจจัย  ม ี๕ วาระ   ในวิคตปจจัย มี ๕ วาระ  ในอวิคต- 
ปจจัย   มี ๑๓ วาระ.  
 
                                             เหตุมูลกนัย  
         [๑๒๖๕]   เพราะเหตุปจจัย     ในอารัมมณปจจัย    ม ี๕  วาระ ฯลฯ 
ในอวิคตปจจัย   ม ี  ๓ วาระ.   พึงนับเหมือนการนับในกุสลติกะ. 
 
                                          อาเสวนมูลกนัย 
         [๑๒๖๖]   เพราะอาเสวนปจจัย    ในเหตุปจจัย   ม ี๒ วาระ . . .   ใน 
อารัมมณปจจัย  มี ๒ วาระ ในอธิปติปจจัย  มี ๒ วาระ  ในอนันตรปจจัย มี ๒ 
วาระ    ในสมนันตรปจจัย    ม ี๒ วาระ    ในสหชาตปจจัย    มี ๒ วาระ    ใน 
อัญญมัญญปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๒ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย   มี ๒ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๒ วาระ    ใน 
อาหารปจจัย   มี ๒ วาระ   ในอินทรยิปจจัย   มี ๒ วาระ   ในฌานปจจัย   มี ๒ 
วาระในมัคคปจจัย มี ๒ วาระ ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๒ วาระ  ในวิปปยุตตปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในอัตถิปจจัย   มี ๒ วาระ  ในนัตถิปจจัย   มี ๒ วาระ   ในวิคต- 
ปจจัย มี ๒ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
 
                                            วิปากมูลกนัย 
         [๑๒๖๗]   เพราะวิปากปจจัย ในเหตุปจจัย มี ๙ วาระ...ในอารัมมณ- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอธปิติปจจัย  มี ๕ วาระ   ในอนันตรปจจัย  ม ี๓ วาระ 
ในสมนันตรปจจัย   มี ๓ วาระ   ในสหชาตปจจัย    ม ี๙ วาระ   ในอัญญมัญญ-  
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ปจจัย  มี ๖ วาระ  ในนิสสยปจจัย    ม ี๙ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในปุเรชาตปจจัย  มี ๑ วาระ   ในกัมมปจจัย  มี ๙ วาระ   ในอาหารปจจัย  มี ๙  
วาระ   ในอินทริยปจจัย  มี ๙ วาระ   ในฌานปจจัย   มี ๙  วาระ   ในมัคคปจจัย 
มี ๙ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย  มี ๙ วาระ ใน  
อัตถิปจจัย  มี  ๙ วาระ   ในนัตถิปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในอวิคตปจจัย  มี  ๙ วาระ. 
                                  การนับวาระในอนุโลม  จบ    
 
                                              ปจจนียนัย 
                                             นเหตุปจจัย 
         [๑๒๖๘]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ- 
นเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอเหตุกวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ 
อาศัย ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ     ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน, 
ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน,   ขันธ  ๒  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                         ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
          คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอเหตุกวิบากเกิดข้ึน. 
ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   กฏัตตารูปอาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน.  
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                       ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย    
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอเหตุกวิบาก 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
วิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๖๙] ๔.  วิปากธัมมธรรม  อาศัยวิปากธัมมธรรม  เกดิขึ้น 
เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  โมหะที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   อาศัยขันธ 
ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ  เกิดข้ึน. 
         [๑๒๗๐] ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ ๑ ที่เปนเนววิปาก 
นวิปากธัมมธรรม     ซึ่งเปนอเหตุกะเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ มหาภูตรูป ๒ อาศัย 
มหาภูตรูป ๒ เกิดข้ึน. 
         จิตตสมุฏฐานรูป    กฏัตตารูป    ที่เปนอุปาทารูป    อาศัยมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 89 

         พาหิรรปู . . .  อาหารสมุฏฐานรูป . . .  อุตุสมุฏฐานรูป  ฯลฯ.  
         สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ  
         กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
                        ๖.  วิปากธรรม      อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ     วิบากขันธ    อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๗.  วิปากธรรม      และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ      วิบากขันธ      อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน, 
กฏัตตารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๗๑] ๘.  วิปากธรรม      อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น   เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ  ๑  ที่เปนวิบากและ 
หทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒    และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอเหตุกวิบาก    และมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน.   ในอเหตุปฏิสนธิขณะ    กฏตัตารูป   อาศัยวิบากขันธ    และมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน.  
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                       ๑๐.  วิปากธรรม       และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น    เพราะ-  
นเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ     ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและ  
หทยวัตถุเกิดข้ึน,   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน,    กฏัตตารูป 
อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.                                               
 
                                       นอารมัมณปจจัย 
         [๑๒๗๒] ๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป      อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ  กฏัตตารูป   อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
         [๑๒๗๓] ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน. 
         [๑๒๗๔] ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม        อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย  
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         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป       อาศัยขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  
เกิดข้ึน, มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป กฏตั- 
ตารูปที่เปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน, พาหิรรูป . . . อาหารสมุฏฐานรูป 
. . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ   
         สําหรับพวกอสัญญสัตว      มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ   กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๗๕]  ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้  เพราะนอารัมมณปจจยั 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน .. 
         ในปฏสินธิขณะ   กฏัตตารูป   อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
         [๑๒๗๖]  ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม       อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น   เพราะนอารัมมณปจจัย 
คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูปเกิดข้ึน  
 
                                            นอธิปติปจจัย 
         [๑๒๗๗]  วิปากธรรม     อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น     เพราะ- 
นอธิปติปจจัย                                                               
         ยอเหมือนสหชาตปจจัย  ที่เปนอนุโลม.  
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                    นอนันตร - นสมนันตร - นอัญญมัญญปจจัย  
         [๑๒๗๘]  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น 
เพราะนอนนันตรปจจัย   เพราะนสมนันตรปจจัย   เพราะนอัญญมัญญ-  
ปจจัย.                                                                           
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน,  พาหิรรูป . . .  อาหารสมุฏฐานรูป . . .  อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  กฏัตตารูปที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป 
ทั้งหลายเกิดข้ึน.                                                      
         นี้เปนความตางกันสําหรับธรรมท่ีเกิดข้ึน   เพราะนอัญญมัญญปจจัย 
เพราะนอุปนิสสยปจจัย. 
 
                                         นปุเรชาตปจจัย 
         [๑๒๗๙] ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น   เพราะ- 
นปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ 
                       ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน   ในปฏิสนธิขณะ  ฯลฯ 
                       ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
วิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 93 

         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓  และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๑  ที่เปน 
วิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         [๑๒๘๐]  ๔.  วิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น 
เพราะนปุเรชาตปจจัย  
         คือ  ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรม  เกดิข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                         ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน. 
         [๑๒๘๑]  ๖.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย                           
         คือ  ในอรูปภูมิ     ขันธ ๓ อาศัยขันธ  ๑ ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดข้ึน  ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน,  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ 
ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน.                             
         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ พาหิรรูป . . . จิตตสมุฏ- 
ฐานรูป . . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ                                   
         สําหรับพวกอสัญญสัตว   มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ. 
                         ๗.  วิปากธัมมธรรม  อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย  
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
                        ๘.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย  
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน   กฏัตตารูป 
อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๘๒] ๙.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๑๐.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยวิปากธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารปู  อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
                        ๑๑.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น     เพราะนปุ- 
เรชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน   กฏัตตารูปอาศัยวิบาก- 
ขันธ   และมหาภูตรูปเกดิข้ึน.  
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         [๑๒๘๓]  ๑๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย  
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป  
เกิดข้ึน. 
 
                                นปจฉาชาต - นอาเสวนปจจัย 
         วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกดิขึ้น เพราะนปจฉาชาตปจจัย 
ฯลฯ   เพราะนอาเสวนปจจัย. 
 
                                             นกัมมปจจัย 
                          ๑.  วิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนวิปากธัมมธรรม     อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม 
เกิดข้ึน. 
         [๑๒๘๔]  ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปากนวิ- 
ปากธัมมธรรมเกิดขึ้น   เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยขันธที่เปนเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน. 
         พาหิรรปู . . . อาหารสมุฏฐานรูป. . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ  มหาภูตรูป  
๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑    เกดิข้ึน ฯลฯ  อุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
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                                          นวิปากปจจัย 
         [๑๒๘๕] ๑.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น  
เพราะนวิปากปจจัย   
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย                                           
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน. 
                        ๓.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดข้ึน,   ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๘๖] ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปาก-  
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ  ๓   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ   จิตตสมุฏฐานรูปที่ 
เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
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         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ.   
         สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ 
กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๒๘๗]  ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน. 
 
                                           นอาหารปจจัย 
         [๑๒๘๘]  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรมเกดิขึ้น  เพราะนอาหารปจจัย 
         คือ  พาหิรรูป. . .  อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว    มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ.   กฏัตตารูปที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
 
                                          นอินทริยปจจัย 
         [๑๒๘๙]  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรมเกดิขึ้น  เพราะนอินทริยปจจัย 
         คือ  พาหิรรูป . . . อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ  มหา- 
ภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  รูปชวิีตินทรีย  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
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                                          นฌานปจจยั 
         [๑๒๙๐]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ  
นฌานปจจัย  
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่สหรคตดวยปญจวิญญาณเกิดข้ึน  ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๙๑]  ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อาศัยเนววิปากนวิ- 
ปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนฌานปจจัย 
         คือ  พาหิรรูป. . . อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ 
 
                                          นมัคคปจจัย 
         [๑๒๙๒]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น   เพราะ- 
นมัคคปจจัย 
         คือ   ฯลฯ  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอเหตุกวิบากเกิดข้ึน  มี ๓ วาระ๑ 

         [๑๒๙๓]  ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปาก 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนมัคคปจจัย                               
         คือ   ฯลฯ   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   ซึ่งเปน 
อเหตุกะเกิดข้ึน   ม ี๓ วาระ๒.  
         [๑๒๙๔]  ๗.  วิปากธรรม     อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนมัคคปจจัย                              
๑.  บาลีแสดงวาระเดยีว  อีก ๒ วาระยอไว  เพราะฉะนั้น  ในขอ (๑๒๙๓)  จึงเปน   ขอ  ๔.  
๒.  ยอไวนยัเดียวกับขอ (๑๒๙๒)                            
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         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ฯลฯ    อาศัยขันธ ๑   ที่เปนวิบากและ 
หทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ ม ี๓ วาระ.  
         [๑๒๙๕]  ๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น   เพราะนสัมปยุตตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
                         ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม-  
ธรรมเกิดขึ้น   เพราะนสัมปยุตตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
                         ๕.  อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น ม ี๑ วาระ. 
 
                                     นวิปปยุตตปจจัย 
         [๑๒๙๖]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ 
นวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ  ๑  ที่เปนวิบาก  เกิดข้ึน,  ขันธ 
๑ อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน,  ขันธ ๒ อาศัย ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๙๗]  ๒.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น 
เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรม  เกิด 
ข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๒๙๘]  ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อาศัยเนววิปากนวิ- 
ปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวปิปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนวนิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ.  
         สําหรับพวกอสัญญสัตว   มหาภูตรูป ๓   อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ  กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.   
         [๑๒๙๙]  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น 
เพราะโนนัตถิปจจัย . . . เพราะโนวิคตปจจัย . . . 
 
                              การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
                                           สุทธมูลกนยั 
         [๑๓๐๐]  ในนเหตุปจจัย  มี ๑๐ วาระ ในนอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ 
ในนอธิปติปจจัย มี ๑๓ วาระ  ในนอนนัตรปจจัย มี ๕ วาระ  ในนสมนันตร- 
ปจจัย มี ๕ วาระ  ในนอัญญมัญญปจจัย  มี ๕ วาระ  ในนอุปนสิสยปจจัย  มี 
๕ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย ม ี๑๒ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย  ม ี๑๓  วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย  มี ๑๓ วาระ  ในนกัมมปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย 
มี ๕ วาระ  ในนอาหารปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนอินทริยปจจัย  ม ี๑ วาระ  ใน 
นฌานปจจัย มี ๒ วาระ  ในนมัคคปจจัย มี ๙ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย  มี 
๕ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี  ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย  มี ๕ วาระ ใน 
โนวิคตปจจัย  ม ี๕ วาระ. 
 
                                            นเหตุมูลกนัย  
         [๑๓๐๑]   เพราะนเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ. . . ใน 
นอธิปติปจจัย มี  ๑๐ วาระ ในนอนันตรปจจัย มี ๓ วาระ ในนสมนันตรปจจัย 
มี ๓ วาระ ในนอัญญมัญญปจจัย มี ๓ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ  
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ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในน- 
อาเสวนปจจัย  ม ี ๑๐ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย  มี   
๒ วาระ   ในนอาหารปจจัย   มี ๑ วาระ  ในนอินทรยิปจจัย   มี ๑ วาระ   ใน 
นฌานปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนมัคคปจจัย  มี ๙ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย มี 
๓ วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย   มี  ๒  วาระ   ในโนนัตถิปจจัย   มี  ๓  วาระ 
ในโนวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
        [๑๓๐๒]  เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย   ในนอธปิติปจจัย 
มี ๓ วาระ . . . ในนอนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนสมนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในโนนัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ  ในโนวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
                                          นเหตุมูลกนัย  จบ 
 
         แมในวิปากติกะน้ี   พึงนับวาระเหมือนท่ีนับไวแลว   โดยวิธีสาธยายใน 
กุสลติกะ. 
                                           ปจจนียนัย  จบ 
 
                                         อนุโลมปจจนียนัย   
                          การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ 
         [๑๓๐๓]  เพราะเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย มี ๕ วาระ. . .ใน- 
นอธิปติปจจัย  ม ี๑๓ วาระ   ในนอนันตรปจจัย  มี ๕ วาระ  ในนสมนันตร- 
ปจจัย มี ๕ วาระ ในนอัญญนัญญปจจัย มี ๕ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย มี ๕ 
วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย มี  ๑๒ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑๓  วาระ  
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ในนอาเสวนปจจัย  มี ๑๓ วาระ  ในนกัมมปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย 
มี ๕ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย  มี ๕ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  ม ี๓ วาระ   
ในโนนัตถิปจจัย  มี ๕ วาระ  ในโนวิคตปจจัย  มี ๕ วาระ. 
         [๑๓๐๔]  เพราะเหตุปจจัย   อารัมมณปจจัย   ในนอธิปติปจจัย  มี 
๕ วาระ. . . ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๕ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๕ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย  มี ๕ วาระ  ในนกมัมปจจัย  มี ๒ วาระ.   ในนวิปากปจจัย 
มี ๒ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         [๑๓๐๕]  เพราะเหตุปจจัย   อารัมมณปจจัย  อธิปติปจจัย  ใน 
นปุเรชาตปจจัย  มี ๓ วาระ . . . ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๓ วาระ ในนอาเสวน- 
ปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนกมัมปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนวิปากปจจัย  ม ี๒ วาระ 
ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         [๑๓๐๖]  เพราะเหตุปจจัย  อารมัมณปจจัย  อธิปติปจจัย  อนันตร- 
ปจจัย ฯลฯ  ปุเรชาตปจจัย   ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๓ วาระ. . .ในนอาเสวน-  
ปจจัย มี ๓ วาระ ในนกัมมปจจัย มี ๒ วาระ ในนวิปากปจจัย มี ๒ วาระ ฯลฯ 
         พึงนับเหมือนอนุโลมปจจนียะ  ในกุสลติกะ. 
                                      อนุโลมปจจนียะ  จบ 
 
                                        ปจจนียานุโลมนัย 
                          การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๑๓๐๗]   เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ. . .ใน 
อนันตรปจจัย   มี ๕ วาระ   ในสมนันตรปจจัย  มี ๕ วาระ   ในสหชาตปจจัย  
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มี ๑๐ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนิสสยปจจัย   ม ี๑๐ วาระ  
ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๕ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอาเสวนปจจัย 
มี ๒ วาระ   ในกัมมปจจัย  ม ี ๑๐ วาระ  ในวิปากปจจัย  มี ๙ วาระ  ในอาหาร- 
ปจจัย  มี  ๑๐ วาระ  ในอินทริยปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในฌานปจจัย  ม ี๑๐ วาระ  
ในมัคคปจจัย   มี ๑ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๕ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย 
มี ๑๐ วาระ   ในอัตถิปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในนัตถิปจจัย   มี ๕  วาระ   ใน 
วิคตปจจัย   มี ๕ วาระ   ในอวิคตปจจัย  มี ๑๐ วาระ. 
         [๑๓๐๘]  เพราะนเหตุปจจัย   นอารัมมณปจจัย  ในสหชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ . . . ในอัญญมญัญปจจัย  ม ี๒ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในกัมมปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอาหารปจจัย มี ๓  
วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๓ วาระ  ในฌานปจจัย  มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตต- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ  
         [๑๓๐๙]  เพราะนเหตุปจจัย     นอารัมมณปจจัย  นอธิปติปจจัย 
นอนันตรปจจัย  นสมนันตรปจจัย  นอัญญมัญญปจจัย  ในสหชาตปจจัย  มี 
๓ วาระ. . . ในนิสสยปจจัย มี ๓ วาระ  ในกัมมปจจัย มี ๓ วาระ  ในวิปากปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในอาหารปจจัย  ม ี ๓  วาระ   ในอินทรยิปจจัย   มี  ๓ วาระ   ใน  
ฌานปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ    ในอัตถิปจจัย   ม ี๓ 
วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         พึงนับเหมือนนเหตุมูลกนัย  ในกุสลติกะ. 
         พึงแจกวิปากติกะใหพิสดาร   เหมือนท่ีแจกปจจนียานุโลมปฏฐาน   ใน 
กุสลติกะ. 
                                          ปจจนียานุโลม  จบ 
                                            ปฏิจจวาระ  จบ  
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                                           สหชาตวาระ  
                                            อนุโลมนัย  
         [๑๓๑๐]  วิปากธรรม  เกิดรวมกับวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย. 
         คือ  ขันธ ๓ เกิดรวมกับขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน, ขันธ ๑ เกิดรวม 
กับขันธ ๓  เกิดข้ึน,  ขันธ ๒ เกิดรวมกบัขันธ ๒ เกิดข้ึน ฯลฯ 
         ในเหตุปจจัย   มี ๑๓ วาระ . . .   ในอวิคตปจจัย   ม ี๑๓ วาระ. 
  
                                             ปจจนียนัย 
         ในนเหตุปจจัย  มี  ๑๐ วาระ ฯลฯ  ในโนวิคตปจจัย   มี ๕ วาระ. 
 
                                         อนุโลมปจจนียนัย 
         เพราะเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๕  วาระ. . . ฯลฯ   ใน 
นวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ 
 
                                             ปจจนียานุโลม 
         เพราะนเหตุปจจัย  ในอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ . . . ฯลฯ  ในอวิคต- 
ปจจัย  มี ๑๓ วาระ 
                                            สหชาตวาระ  จบ  
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                                           ปจจยวาระ 
                                           อนุโลมนัย    
                                         ๑. เหตุปจจยั  
         [๑๓๑๑]  ๑.  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุ 
ปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากเกิดข้ึน,   ขันธ ๑  อาศัยขันธ 
๓ เกิดข้ึน,   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                        ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัยวิปากธรรมเกิด  
ขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ     กฏัตตารูปอาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
                        ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
วิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบาก เกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๑๓๑๒] ๔.  วิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย                                            
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         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน. 
                        ๖.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น.  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ทั้งเปนวิปากธัมมธรรม 
เกิดข้ึน   ฯลฯ   ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๓๑๓] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัย เนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓   เละจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิด 
ข้ึน มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป 
ที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธทั้งหลาย   ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๘.  วิปากธรรม      อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน    ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ 
อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
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                        ๙.  วิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปากนวิปากธัมม- 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนวิปากธัมมธรรม   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๑๐.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย   
         คือ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน, จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยมหา- 
ภูตรูป เกิดข้ึน. ในปฏิสนธิขณะ วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน  กฏัตตารูป 
อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.   
                        ๑๑.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย. 
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. จิตตสมุฏฐาน- 
รูป  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๓๑๔] ๑๒.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววปิาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน.  ในปฏิสนธขิณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ 
ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน   ฯลฯ    ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๑๓.  เนววปิากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้   เพราะเหตุปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 108 

         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.    
                          ๑๔.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศัย 
วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน  ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน. จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิบากขันธ 
และมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑   ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน    กฏัตตารูป   อาศัยวิบาก 
ขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๓๑๕]  ๑๕.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน  ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                         ๑๖.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป     อาศยัขันธเปนวิปากธัมมธรรมและมหา- 
ภูตรูปเกิดข้ึน. 
                         ๑๗.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุ    เกดิ 
ข้ึน   ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน  จิตตสมุฏฐานรูปอาศัย 
ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.   
 
                                        ๒.  อารมัมณปจจัย 
         [๑๓๑๖]  ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดข้ึน    เพราะ 
อารมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน.  ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๑๓๑๗]  ๒.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน 
เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ   ๓   อาศัยขันธ   ๑   ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน   ฯลฯ 
ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๓๑๘]  ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน 
ฯลฯ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒   เกิดข้ึน,     เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัย 
หทยวัตถุเกิดข้ึน.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 110 

                         ๔.  วิปากธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย  
         คือ    จักขุวิญญาณ     อาศัยจักขายตนะเกิดข้ึน,   โสตวิญญาณ   อาศัย 
โสตายตนะเกิดข้ึน.    ฆานวิญญาณ  อาศัยฆานายตนะเกิดข้ึน,    ชิวหาวิญญาณ 
อาศัย  ชิวหายตนะเกิดข้ึน,  กายวิญญาณ  อาศัยกายายตนะ เกิดข้ึน,  วิบากขันธ 
อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน,  ในปฏิสนธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๕.  วิปากธัมมธรรม อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๓๑๙]  ๖.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอารมัมณปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่สหรคตดวยจักขุวิญญาณและจักขายตนะ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒  และจักขายตนะเกิดข้ึน  โสตายตนะ ฯลฯ 
ฆานายตนะ ฯลฯ  ชิวหายตนะ ฯลฯ  กายายตนะเกิดข้ึน  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ 
ที่เปนวิบากขันธและหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒ และหทย- 
วัตถุเกิดข้ึน.  ในปฏิสนธขิณะ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ท่ีเปนวิบากและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัทถุเกิดข้ึน. 
         [๑๓๒๐]  ๗.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุ  เกิด  
ข้ึน  ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน.   
 
                                          อธิปติปจจัย 
         [๑๓๒๑]  ๑.  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ 
อธิปติปจจัย 
         คือ   ฯลฯ   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน  มี ๓ วาระ. 
         อธิปติปจจัย  ในปฏิสนธิขณะ  ไมมี. 
         อาศัยวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน   เพราะอธิปติปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         [๑๓๒๒]  ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย. 
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ   ๒ 
เกิดข้ึน.   
         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป   อาศยั 
มหาภูตรูปเกิดข้ึน. ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม อาศยัหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๓๒๓]  ๘.  วิปากธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ   วิบากขันธ   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
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                        ๙.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมม. 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย    
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๑๐.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยมหา- 
ภูตรูปเกิดข้ึน. 
                        ๑๑.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน  จิตตสมุฏฐาน- 
รูป  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๓๒๔] ๑๒.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววปิาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน   ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๑๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึน้  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิบากขันธและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
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                         ๑๔.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น เพราะอธิปติ-  
ปจจัย 
         คือ  ขันธ  ๓  อาศัยขันธ  ๑   ทีเ่ปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน  ฯลฯ 
ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน  จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยวิบากขันธ 
และมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๓๒๕]  ๑๕.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุเกิด 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                         ๑๖.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมม- 
ธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย  
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน. 
                         ๑๗.  วิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธัมมธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น   เพราะ 
อธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุเกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน    จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยขันธ 
ที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
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                        ๔.  อนันตรปจจัย ๕.  สมนันตรปจจัย 
         [๑๓๒๖]  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกดิขึ้น    เพราะ  
อนันตรปจจัย  ฯลฯ    เพราะสมนันตรปจจัย  ฯลฯ  
         เหมือนอารัมมณปจจัย. 
 
                   ๕.  สหชาตปจจัย  ฯลฯ ๗.  อัญญมญัญปจจัย 
         [๑๓๒๗] ๑.  วิปากธรรม     อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ 
สหชาตปจจัย. . .  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  หทยวัตถุ  อาศัยวิบากขันธเกิดข้ึน. 
                        ๓.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และหทยวัตถุอาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบาก 
เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๓๒๘] ๔.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะอัญญมัญญปจจัย 
๑.  มี ๑๗  วาระ   ๒.   มี  ๙ วาระ.  
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         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๒  ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ 
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         [๑๓๒๙] ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมนธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ 
         พาหิรรปู. . .  อาหารสมุฏฐานรูป. . .  อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว   มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ  มหาภูตรูป ๒  อาศยัมหาภูตรูป ๒  เกิดข้ึน. 
         ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๖.  วิปากธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  จักขุวิญญาณ  อาศัยจักขายตนะเกิดข้ึน ฯลฯ  กายวิญญาณ  อาศัย 
กายายตนะเกิดข้ึน,   วิบากขันธ   อาศยัหทยวัตถุเกิดข้ึน.           
         ในปฏสินธิขณะ  วิบากขันธ  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                        ๗.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
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         [๑๓๓๐] ๘.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย   
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  มี่สหรคตดวยจักขุวิญญาณ   และจักขาย- 
ตนะเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และจักขายตนะเกิดข้ึน ฯลฯ โสตาย- 
ตนะ ฯลฯ  ฆานายตน ฯลฯ  ชิวหายตนะ ฯลฯ   กายายตนะเกิดข้ึน   ขันธ ๓ 
อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบากและหทยวัตถุเกิด 
ข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๓๓๑]  ๙.  วิปากธัมมธรรม   อาศัยวิปากธัมมธรรมและเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓   อาศัยขันธ ๑   ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุเกิด 
ข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
 
                                         ๘. นิสสยปจจัย 
         [๑๓๓๒]  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น เพราะนิสสย- 
ปจจัย                                                                             
         เหมือนสหชาตปจจัย. 
 
                      ๙. อุปนิสสยปจจัย     ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย 
         . . .ฯลฯ เพราะอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ  เพราะปุเรชาตปจจัย  
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         คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒  อาศัยขันธ 
๒ เกิดข้ึน.  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน  เพราะปุเรชาตปจจัย.  
         เหมือนอนันตรปจจัย ฯลฯ  
 
                                     ๑๑.  อาเสวนปจจัย 
         [๑๓๓๓] ๑.  วิปากธัมมธรรม     อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน,  ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๓  เกิดข้ึน.  ขันธ ๒ อาศัย ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๓๓๔]  ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอาเสวนปจจัย. 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑    ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกดิข้ึน 
ฯลฯ ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                         ๓.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         [๑๓๓๕]  ๔.  วิปากธัมมธรรม       อาศัยวิปากธัมมธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะอาเสวนปจจัย  
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         คือ ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรมและหทยวัตถุเกิดข้ึน 
ขันธ ๑  อาศัยขันธ ๓  และหทยวัตถุเกิดข้ึน. ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒  และหทย-  
วัตถุเกิดข้ึน.  
 
                                        ๑๒.  กัมมปจจัย 
         [๑๓๓๖]  วิปากธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะกัมม- 
ปจจัย  ม ี๓ วาระ 
         เหมือนสหชาตปจจัย   (คือมี ๑๗ วาระ) 
 
                                        ๑๓.  วิปากปจจัย 
         [๑๓๓๗] ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ 
วิปากปจจัย มี ๓ วาระ 
                        ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     อาศัยเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย 
         คือ   มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ   มหาภูตรูป ๒ 
อาศัยมหาภูตรูป ๒ เกิดข้ึน. 
         จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ที่เปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         วิปากและธรรมท้ัง   ๒ อาศัย มี ๓ วาระ. 
         อาศัยวิปากธรรมและเนววิปากธัมมธรรมเกิดข้ึน  มี ๓ วาระ.  
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                      ๑๔. อาหารปจจัย  ถึง ๒๓. อวิคตปจจัย  
         เพราะอาหารปจจัย  เพราะอินทริยปจจัย    เพราะฌานปจจัย   
เพราะมัคคปจจัย  เพราะสัมปยุตตปจจัย เพราะวิปปยุตตปจจัย  เพราะ 
อัตถิปจจัย   เพราะนัตถิปจจัย  เพราะวิคตปจจัย   เพราะอวิคตปจจัย 
 
                                การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                            สุทธมูลกนัย 
         [๑๓๓๘]   ในเหตุปจจัย  มี ๑๗ วาระ   ในอารัมมณปจจัย  ม ี๗ วาระ 
ในอธิปติปจจัย มี  ๑๗ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑๗ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๙ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๗ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย มี ๗ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   มี ๔ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๑๗ วาระ   ใน 
วิปากปจจัย   มี ๙ วาระ   ในอาหารปจจัย   ม ี๑๗ วาระ   ในอินทริยปจจัย   มี 
๑๗ วาระ   ในฌานปจจัย   ม ี๑๗ วาระ   ในมัคคปจจัย   ม ี๑๗ วาระ   ใน 
สัมปยุตตปจจัย   ม ี๗ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย   มี ๑๗ วาระ   ในอัตถิปจจัย 
มี ๑๗ วาระ  ในนัตถิปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในวิคตปจจัยมี ๗ วาระ  ในอวิคต- 
ปจจัย   มี ๑๗ วาระ. 
 
                                              เหตุมูลกนัย 
         [๑๓๓๙]   เพราะเหตุปจจัย    ในอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ. . . ใน 
อธิปติปจจัย  มี ๑๗ วาระ... ฯลฯ...  ในอวิคตปจจัย  มี ๑๗ วาระ. 
         ในกุสลติกะ  นับไวอยางไร  พึงนับอยางนั้น  
                                            อนุโลมนัย จบ 
๑. ดูการนับจํานวนวาระของปจจัยเหลานี้   จากขอ ๑๓๓๘.  
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                                            ปจจนียนัย 
                                         ๑. นเหตุปจจัย 
         [๑๓๔๐] ๑.  วิปากธรรม    อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น    เพราะ  
นเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนวิบาก  ซึ่งเปนอเหตุกะเกิดข้ึน. ม ี
๓ วาระ. 
                        ๔.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น 
เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   อาศัยขันธ 
ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะเกิดข้ึน. 
                        ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปาก 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ซึ่งเปน 
อเหตุกะเกิดข้ึน. 
                        ๖.  วิปากธรรมอาศัยเนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิด 
ขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือจักขุวิญญาณ  อาศัยจักขายตนะเกิดข้ึน ฯลฯ 
                        ๗.  วิปากธัมมธรรม    อาศัยเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ  อาศัยหทย- 
วัตถุเกิดข้ึน  
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                     ๘.  วิปากธรรมและเนววปิากนวิปากธัมมธรรม อาศัย  
เนววิปากนวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ วิบากขันธ  ซึ่งเปนอเหตุกะ อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน จิตตสมุฏฐาน- 
รูป  อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ. ฯลฯ 
                     ๙.  วิปากธรรม     อาศัยวิปากธรรมและเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรมเกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย ฯลฯ 
                     ๑๐.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม. . .เกิดขึ้น ฯลฯ 
                     ๑๑.  วิปากธรรมและเนววิปากธัมมธรรม...เกิดขึน้ 
เพราะนเหตุปจจัย 
                     ๑๒.  วิปากธัมมธรรม  อาศัยวิปากธัมมธรรมและเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรมเกดิขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  โมหะที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ  อาศัยขันธ 
ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะและหทยวัตถุเกิดข้ึน.                          
 
                                    ๒.  นอารมัมณปจจัย 
         เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  อาศัยวิปากธรรมเกิดขึ้น  เพราะ 
นอารัมมณปจจัย ฯลฯ 
         พึงแจกใหพิสดาร  ทุกบท. 
 
                             การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
                                           สุทธมูลกนยั 
         [๑๓๔๑]  ในนเหตุปจจัย   มี ๑๒ วาระ   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๕ 
วาระ   ในนอธิปติปจจัย   ม ี๑๗ วาระ   ในนอนันตรปจจัย    ม ี๕ วาระ  ใน  
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นสมนันตรปจจัย มี ๕ วาระ ในนอัญญมัญญปจจัย มี ๕ วาระ ในนอุปนิสสย-  
ปจจัย  มี ๕ วาระ  ในนปเุรชาตปจจัย  มี ๑๒ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย  มี 
๑๗ วาระ   ในนอาเสวนปจจัย  มี ๑๗ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๔  วาระ  ใน 
นวิปากปจจัย  ม ี๙ วาระ  ในนอาหารปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนอินทริยปจจัย  ม ี 
๑ วาระ   ในนฌานปจจัย   ม ี๔ วาระ   ในนมัคคปจจัย   มี ๙ วาระ   ในน- 
สัมปยุตตปจจัย  มี ๕ วาระ  ในวิปปยตุตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย 
มี ๕ วาระ  ในโนวิคตปจจัย  มี ๕ วาระ. 
 
                                             นเหตุมูลกนัย 
         [๑๓๔๒]  เพราะนเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ... ใน 
นอธิปติปจจัย   มี ๑๒ วาระ ฯลฯ. . .   ในโนวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         พึงนับเหมือนการนับในปจจนียะ  ในกุสลติกะ. 
                                           ปจจนียนัย  จบ 
 
                                          อนุโลมปจจนีนัย   
         [๑๓๔๓]  เพราะเหตุปจจัย     ในนอารัมมณปจจัย    ม ี๕ วาระ. . . 
ในนอธิปติปจจัย  มี ๑๗ วาระ ฯลฯ   ในโนวิคตปจจัย   มี ๕ วาระ. 
         พึงนับเหมือนการนับในอนุโลมปจจนียะ  ในกุสลติกะ. 
                                      อนุโลมปจจนียนัย  จบ  
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                                        ปจจนียานุโลมนัย  
         [๑๓๔๔]   เพราะนเหตุปจจัย    ในอารัมมณปจจัย    ม ี๗ วาระ. . . 
ในอนันตรปจจัย   มี ๗ วาระ   ในสมนันตรปจจัย   ม ี๗ วาระ. . . ฯลฯ    ม ี
อวิคตปจจัย  มี ๑๒ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย  นอารัมมณปจจัย    ในสหชาตปจจัย   มี ๓ วาระ  
ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๒ วาระ . . .  ในอวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ 
         พึงนับเหมือนการนับในปจจนียานุโลม  ในกสุลติกะ. 
                                    ปจจนียานุโลมนัย  จบ 
                                        ปจจยวาระ  จบ   
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                                           นิสสยวาระ  
                                           อนุโลมนัย 
                                            เหตุปจจัย 
         [๑๓๔๕]  วิปากธรรม   อาศัยวิปากธรรมเกดิขึ้น  เพราะเหตุ-  
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนวิบากเกิดข้ึน  ฯลฯ. 
 
                           การนับจํานวนวาระในนิสสยวาระ 
         [๑๓๔๖]  ในเหตุปจจัย  มี ๑๗ วาระ ฯลฯ 
         ในนเหตุปจจัย  มี  ๒ วาระ. . .   ในโนวิคตปจจัย   มี ๕ วาระ. 
         เพราะเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ. . . ในนวิปปยุตต- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ. . .  ในอวิคต- 
ปจจัย   มี ๑๒ วาระ. 
                                       นิสสยวาระ จบ  
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                                            สังสัฏฐวาระ  
                                             อนุโลมนัย  
                                              เหตุปจจยั 
         [๑๓๔๗]  วิปากธรรม   เจือกบัวิปากธรรมเกดิขึ้น  เพราะเหตุ  
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  เจือกับขันธ ๑  ที่เปนวิบาก ฯลฯ 
ทุกบท  พึงแจกใหพิสดาร. 
 
                                การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
         [๑๓๔๘]  ในเหตุปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๓ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๓ วาระ ในสหชาตปจจัย มี ๓ วาระ  ในอัญญมญัญปจจัย  ม ี๓ วาระ  ใน 
นิสสยปจจัย   ม ี๓ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
วิปากปจจัย   มี ๑ วาระ  ในอาหารปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอินทรยิปจจัย  มี ๓ 
วาระ  ในฌานปจจัย มี ๓ วาระ  ในมัคคปจจัย มี ๓ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในวิปปยตุตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในอัตถปิจจัย  มี ๓ วาระ   ใน 
นัตถิปจจัย มี ๓ วาระ  ในวิคตปจจัย มี ๓ วาระ ในอวิคตปจจัย มี  ๓ วาระ. 
         พึงนับจํานวนวาระ  เหมือนในกสุลติกะ. 
                                          อนุโลมนัย  จบ  
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                                            ปจจนียนัย  
         [๑๓๔๙]  วิปากธรรม    เจือกับวิปากธรรม    เกิดขึ้น   เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓  เจือกับขันธ ๑ ที่เปนวิบาก ซึ่งเปนอเหตุกะเกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒  เกิดข้ึน.  
         พึงแจกทุกบท. 
  
                               การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
         [๑๓๕๐]  ในนเหตุปจจัยมี ๓ วาระ    ในนอธปิติปจจัย    มี ๓ วาระ 
ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๓ วาระ ในนปจฉาชาตปจจัย  ม ี๓ วาระ ในนอาเสวน- 
ปจจัยมี ๓ วาระ   ในนกัมมปจจัย   มี ๒ วาระ   ในนวิปากปจจัย  ม ี๒ วาระ 
ในนฌานปจจัย  มี ๑ วาระ  ในนมัคคปจจัย   มี ๒ วาระ  ในนวิปปยุคคปจจัย 
มี ๓ วาระ. 
         พึงนับเหมือนในปจจนียะ  ในกสุลติกะ 
                                          ปจจนียนัย  จบ 
 
                                        อนุโลมปจจนียนัย 
         [๑๓๕๑]  เพราะเหตุปจจัย    ในนอธิปติปจจัย  มี ๓ วาระ. . .ฯลฯ 
ในนวิปปยุตตปจจัย  มี  ๓  วาระ. 
         พึงนับเหมือนในอนุโลมปจจนียะ  ในกุสลติกะ 
                                    อนุโลมปจจนียนัย  จบ  
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                                           ปจจนียานุโลม  
         [๑๓๕๒]  เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ. . .ฯลฯ 
ในมัคคปจจัยมี ๑ วาระ  ในอวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ 
         พึงนับเหมือนในปจจนียานุโลม  ในกุสลติกะ  
                                    ปจจนียานุโลมนัย  จบ 
                                       สังสัฏฐวาระ  จบ  
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                                      สมัปยุตตวาระ  
                                         อนุโลมนัย 
                                          เหตุปจจัย 
         [๑๓๕๓]  วิปากธรรม ประกอบกับวิปากธรรม เกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ ประกอบกับขันธ ๑ ที่เปนวิบากขันธ   เกิดข้ึน.  
 
                       การนับจํานวนวาระในสัมปยุตตวาระ   
         ในเหตุปจจัยมี ๓ วาระ   ฯลฯ. 
         ในนเหตุปจจัย มี ๓ วาระ   ฯลฯ. 
         เพราะเหตุปจจัย  ในนอธิปติปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย  ในอารัมมณปจจัย   มี ๓ วาระ. 
                                   สัมปยุตตวาระ  จบ  
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                                           ปญหาวาระ   
                                           อนุโลมนัย 
                                         ๑. เหตุปจจยั  
         [๑๓๕๔] ๑.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวยอาํนาจ 
ของเหตุปจจัย 
         คือ   วิปากเหตุ  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   วิปากเหตุ   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจ 
ของเหตุปจจัย. 
                        ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ   วิปากเหตุ    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของเหตุ 
ปจจัย 
         ในปฏสินธิขณะ   วิปากเหตุ  เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของ 
เหตุปจจัย. 
                        ๓.  วิปากธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรมและเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         คือ   วิปากเหตุ  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป  ดวย 
อํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ วิปากเหตุ เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูป 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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         [๑๓๕๕] ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย   
         คือ   เหตุที่เปนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   ดวย 
อํานาจของเหตุปจจัย. 
                        ๕.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวย  
อํานาจของเหตุปจจัย. 
                        ๖.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธและจิตต- 
สมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.                                                 
         [๑๓๕๖]  ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย                        
         คือ  เหตุที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
 
                                         ๒.  อารัมมณปจจัย 
         [๑๓๕๗] ๑.  วิปากธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรม     ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั  
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         คือ   บคุคลพิจารณาเห็นวิบากขันธ   โดยความเปนของไมเที่ยง  เปน  
ทุกข  เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภวิบากขันธนั้น 
ราคะ   ทิฏฐิ   วิจิกิจฉา   อุทธัจจะ   โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน   เมื่อกุศล   อกุศล- 
ดับแลว  ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน. 
                     ๒.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวย  
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ   พระเสกขบุคคล    พิจารณาผล,  พิจารณาเห็นวิบากขันธ   โดย 
ความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะปรารภวิบากขันธนั้น  ราคะ ฯลฯ  โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน,    ยอมรูจิตของ 
บุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยวิปากจิต   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         วิบากขันธ   เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ   แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ 
แกยถากัมมูปคญาณ   แกอนาคตังสญาณ   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                      ๓.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   พระอรหันต พิจารณาผล  พิจารณาเห็นวิบากขันธ โดยความเปน 
ของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา,   ยอมรูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียง 
ดวยวิปากจิต    ดวยเจโตปริยญาณ. 
         วิบากขันธ   เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ   แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ 
แกอนาคตังสญาณ    แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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         [๑๓๕๘] ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย   
         คือ  บคุคลใหทาน  สมาทานศีล  รกัษาอุโบสถ  แลวพิจารณากุศลนั้น, 
พิจารณากุศลท่ีเคยสั่งสมไวในกาลกอน,  ออกจากฌานแลวพิจารณาฌาน, พระ- 
เสกขบุคคลพิจารณาโคตรภู,    พิจารณาโวทาน. 
         พระเสกขบุคคลออกจากมรรคพิจารณามรรค. 
         พระเสกขบุคคลพิจารณากิเลสที่ละแลว,     พิจารณากิเลสท่ีขมไวแลว, 
รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกาลกอน,      พิจารณาเห็นขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม 
โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา,  ยอมเพลินเพลินยิ่ง  เพราะ 
ปรารภขันธนั้น    ราคะ ฯลฯ   โทมนสั   ยอมเกิดข้ึน,   ยอมรูจิตของบุคคลผูมี 
ความพรอมเพรียงดวยวิปากธัมมธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนกุศล    เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนกุศล    ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         อากิญจัญญายตนกุศล      เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนกุศล 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ   แกเจโตปริย- 
ญาณ   แกปพุเพนิวาสานุสสติญาณ   แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังสญาณ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                         ๕.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั  
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         คือ   บคุคลพิจารณาเห็นขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม    โดยความเปน 
ของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะ  
ปรารภขันธนั้น   ราคะ  ฯลฯ   โทมนสั   ยอมเกิดข้ึน   เมื่อกุศล  อกุศลดับแลว 
ตทารัมมณจิต   อันเปนวิบาก   ยอมเกดิข้ึน.  
         อากาสานัญจายตนกุศล    เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนวิบาก   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         อากิญจัญญายตนกุศล    เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนวิบาก 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                    ๖.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจยัแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ พระอรหันต  ออกจากมรรค พิจารณามรรค  พิจารณากุศลธรรม 
ที่เคยสั่งสมไวแลวในกาลกอน     พระอรหันตพิจารเนากิเลสที่ละแลว   รูกิเลสท่ี 
เคยเกิดแลวในกาลกอน     พิจารณาเห็นขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม    โดยความ 
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข    เปนอนัตตา   รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียง 
ดวยวิปากธัมมธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนกุศล    เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนกิริยา   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         อากิญจญญายตนกุศล     เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนกิริยา 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.    
         ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ    แกปุพเพ- 
นิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ    แกอนาคตังสญาณ    แกอาวัชชนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.                     
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         [๑๓๕๙] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว-  
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย                   
         คือ   พระอรหันตพิจารณานิพพาน    นิพพานเปนปจจัยแกอาวัชชนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.   
         พระอรหันตพิจารณาเห็นจักษุ  โสตะ ฆานะ ชิวหา  กายะ รูป  เสียง 
กลิ่น รส โผฏฐัพพะ หทยวัตถุ โดยความเปนของไมเที่ยง เปนทุกข เปนอนัตตา 
พิจารณาเห็นขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข   เปนอนัตตา   เห็นรูปดวยทิพยจักษุ   ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ   รูจิต 
ของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม      ดวยเจโต- 
ปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนกิริยา    เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนกิริยา   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         อากิญจัญญายตนกิริยา    เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนกิริยา 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ  แก 
เจโตปริยญาณ    แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ   แกอนา- 
คตังสญาณ   แกอาวัชชนะ   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                       ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  นิพพานเปนปจจัยแกผล   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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         พระเสกขะหรือปุถุชน   พิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง  
เปนทุกข  เปนอนัตตาเพราะปรารภจักษุนั้น  ราคะ ฯลฯ โทมนสั เกิดข้ึน, เมื่อ  
กุศลและอกศุล ดับไปแลว   ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก ยอมเกิดข้ึน  พระเสกขะ 
หรือปุถุชน   พิจารณาเห็นโสตะ   ฆานะ  ชิวหา   กายะ  รูป   เสียง  กลิ่น  รส 
โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ   ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม    โดยความเปน 
ของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะ  
ปรารภโสตะเปนตนนั้น    ราคะ ฯลฯ โทมนัส  ยอมเกิดข้ึน   เมือ่กุศลและอกุศล 
ดับไปแลว   ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน. 
         รูปายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ   โผฏฐัพพายตนะ    เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                     ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         คือ  พระเสกขะ  พิจารณานิพพาน. นิพพานเปนปจจัยแกโคตรภู.  แก 
โวทาน   แกมรรค   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         พระเสกขะ  หรือปุถุชน  พิจารณาเห็นจักษุ  โดยความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น 
ฯลฯ  โทมนสั  ยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะ   หรือปุถุชน   พิจารณาเห็นโสตะ ฯลฯ   ขันธที่เปนเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอม 
ยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ฯลฯ   เห็นรูปดวยทิพยจักษุ   ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ 
รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยเนววิปากนวิปากธัมมธรรม    ดวย 
เจโตปริยญาณ.                                      
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         ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ  แก 
เจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกอนาคตังสญาณ  ดวยอํานาจของ  
อารัมมณปจจัย.     
 
                                          ๓. อธิปติปจจัย 
         [๑๓๖๐] ๑.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวยอาํนาจ 
ของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   สหชาตาธิปติ    ไดแก   อธิปติธรรมท่ีเปนวิบาก 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
                       ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ  ไดแก พระเสกขะ   กระทําผลให 
เปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         ยอมยนิดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะกระทําวิบากขันธใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน     ครั้นกระทําวิบากขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ราคะ  ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
                       ๓.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ   ที่เปน  อารมัมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน   อารัมมณาธิปติ   ไดแก  พระอรหันต  กระทําผลใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา.  
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         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนวิบาก  เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
                        ๔.  วิปากธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธรรม     และ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
         มีอยางเดียว   คือ   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนวิบาก 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ  และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๓๖๑] ๕.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   อารัมมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน อารัมมณาธปิติ  ไดแก บคุคลใหทาน  สมาทานศีล  รกัษา 
อุโบสถแลว กระทํากุศลนั้น ใหเปนอารมณอยางหนักแนน แลวพิจารณา  กระทํา 
กุศลท่ีเคยสั่งสมไวดีแลวในกาลกอน  ใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจาร- 
ณา, ออกจากฌานแลว กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา. 
พระเสกขะกระทําโคตรภูใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา, 
กระทําโวทานใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         พระเสกขะออกจากมรรค   กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
แลว พิจารณา. 
         ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม 
ใหเปนอารมณอยางหนักแนน    ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนัก- 
แนนแลว   ราคะ   ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน.  
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         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนวิปากธรรม  เปน  
ปจจัยแกสัมปยุตขันธ   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
                        ๖.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก พระอรหันตออกจากมรรค  กระทํา 
มรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
                        ๗. วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ  ที่เปน  สหชาตาธิปติ   ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปน 
วิปากธัมมธรรมเปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจ 
ของอธิปติปจจัย.   
         [๑๓๖๒] ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย                       
         มี  ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน   อารัมมณาธิปติ  ไดแก พระอรหันตกระทํานิพพานใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา.  
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         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของ  
อธิปติปจจัย. 
                        ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย  
         มีอยางเดียว  คือ  ที่เปน  อารมัมณาธิปติ  ไดแก นิพพานเปนปจจัย 
แกผล   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
                        ๑๐.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย                                    
         มีอยางเดียว  คือ  ที่เปน  อารมัมณาธิปติ  ไดแก พระเสกขะกระทํา 
นิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกโคตรภู,   แกโวทาน    แกมรรค    ดวยอํานาจ 
ของอธิปติปจจัย.       
         บุคคลยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง       เพราะกระทําจักษุนั้นใหเปน 
อารมณอยางหนักแนนแลว    ราคะ   ทฏิฐิ   ยอมเกิดข้ึน   ฯลฯ   โสตะ   ฯ ล ฯ 
ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะกระทําขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน ครั้นกระทําโสตะเปนตนน้ันใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนนแลว   ราคะ   ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
 

                                       ๕. อนันตรปจจัย 
         [๑๓๖๓] ๑.  วิปากธรรม      เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย  
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         คือ   วิบากขันธที่เกิดกอน ๆ    เปนปจจัยแกวิบากขันธที่เกิดหลัง ๆ 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
         ปญจวิญญาณ     เปนปจจัยแกมโนธาตุที่เปนวิบาก    ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         มโนธาตุที่เปนวิบาก   เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุที่เปนวิบาก  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.   
                        ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ภวังค   เปนปจจัยแกอาวัชชนจิต   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         มโนวิญญาณธาตุที่เปนวิบาก เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุที่เปนกิริยา 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๓๖๔] ๓.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกขันธที่เปน 
วิปากธัมมธรรมที่เกิดหลงั ๆ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค. 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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                        ๔.  วิปากธัมมธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวย  
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ   ดวยอํานาจ 
ของอนันตรปจจัย. 
         มรรค   เปนปจจัยแกผล. 
         อนุโลมของพระเสกขะ   เปนปจจัยแกผลสมาบัติ.                   
         เนวสัญญานาสัญญายตนกุศลของพระอริยบุคคลผูออกจากนิโรธ เปน 
ปจจัยแกผลสมาบัติ    ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๓๖๕] ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิ- 
ปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดกอน ๆ    เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดหลงั ๆ   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
                       ๖.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   อาวัชชนะ   เปนปจจัยแกปญจวิญญาณ  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
         ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวุฏฐานะ   ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         อนุโลมของพระอรหันต   เปนปจจัยแกผลสมาบัติ.  
เนวสัญญานาสัญญายตนกิริยาของพระอรหันต  ผูออกจากนิโรธ  เปน 
ปจจัยแกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.                  
                        ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจ 
ของอนันตรปจจัย. 
 
                                      ๕.  สมนันตรปจจัย 
         [๑๓๖๖]  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรม   ดวยอํานาจ 
ของสมนันตรปจจัย ฯลฯ 
         เหมือนอนันตรปจจัย. 
 
                                           ๖.  สหชาตปจจัย 
                        ๑.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวยอาํนาจ 
ของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย   ฯลฯ มี ๓ วาระ. 
         [๑๓๖๗] ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย   ม ี๓ วาระ. 
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                        ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกเนว-  
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม ฯลฯ  
         มหาภูตรูป . . .พาหิรรูป. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
         [๑๓๖๘]  ๘.  เนววิปากวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกวิบากขันธ  ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย. 
         [๑๓๖๙]  ๙.  วิปากธรรม และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม เปน 
ปจจัยแกวิปาก ธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๑ ทีเ่ปนวิบากและหทยวัตถุ   เปนปจจัย 
แกขันธ    ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ. 
                        ๑๐.  วิปากธรรมและเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปน 
ปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ    ขันธที่เปนวิบากและมหาภูตรูป    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         [๑๓๗๐]  ๑๑.  วิปากธัมมธรรม และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม     ดวยอาํนาจของสหชาต-  
ปจจัย   
         คือ    ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมและมหาภูตรูป    เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
 

                               ๗. อัญญมัญญปจจัย 
         [๑๓๗๑] ๑.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวยอาํนาจ 
ของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนวิปาก ฯลฯ  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
                        ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนวิบาก  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ  ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
                        ๓.  วิปากธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรมและเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก   เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
หทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๑๓๗๒] ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๑  ที่เปนวิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓   ฯลฯ 
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒.   
                       ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ฯลฯ   ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
                       ๖.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกวิบากขันธ  ดวยอํานาจ 
ของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๑๓๗๓] ๗.  วิปากธรรม     และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกวิปากธรรม   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑  ทีเ่ปนวิบาก  และหทยวัตถุ  เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ ฯลฯ. 
         ปญหาวาระ   มี ๗ วาระ. 
 
                                         นิสสยปจจัย 
         [๑๓๗๔] ๑.  วิปากธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธรรม     ดวย 
อํานาจของนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ.  
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                        ๔.  วิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
มี ๓ วาระ.   
                        ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ฯลฯ 
                        ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม 
         คือ   จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ    ดวยอํานาจของนิสสย- 
ปจจัย ฯลฯ   กายายตนะ   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ,   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแก 
วิบากขันธ. 
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิบากขันธ. 
                        ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม. 
         [๑๓๗๕] ๑๐. วิปากธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่สหรคตดวยจักขุวิญญาณ   และจักขายตนะ ฯลฯ   และ 
กายายตนะ ฯลฯ     
         ขันธ ๑  ที่เปนวิปากและหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ 
ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนวิปาก  และหทยวัตถุ ฯลฯ. 
                        ๑๑.  วิปากธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจยั  
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         คือ   ขันธที่เปนวิบาก   และมหาภูตรูป ฯลฯ   ในปฏิสนธิขณะ  ฯลฯ  
                        ๑๒.  วิปากธัมมธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนวิปากธัมมธรรม  และหทยวัตถุ ฯลฯ. 
                        ๑๓.  วิปากธัมมธรรม    และเนววิปากนวิปากธัมม 
ธรรม     เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม     ดวยอํานาจของ 
นิสสยปจจัย  
         คือ   ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม   และมหาภูตรูป    เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         มี ๑๓ วาระ.      
                                            
                                       ๙.  อุปนิสสยปจจัย 
         [๑๓๗๖] ๑.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ  ที่เปน  อนันตรปูนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  กายิกสุข  เปนปจจัยแกกายิกสุ   แก 
กายิกทุกข   แกผลสมาบัติ    ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   กายิกทุกข   เปน 
ปจจัยแกกายิกสุข   แกกายิกทุกข  แกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย, 
ผลสมาบัติ    เปนปจจัยแกกายิกสุข  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
                        ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวย  
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๒  อยาง   คือ   ที่เปน   อารัมมณูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลอาศัยกายิกสุข ใหทาน สมาทาน-  
ศีล ฯลฯ  ทําลายสงฆ,  อาศัยกายิกทุกข  ใหทาน  สมาทานศีล ฯลฯ  ทําลายสงฆ  
กายิกสุข ฯลฯ  กายิกทุกข  เปนปจจัยแกศรัทธา ฯลฯ  แกความปรารถนา  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
                         ๓.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง คือ ที่เปน  อารมัมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน    ปกตูปนิสสยะ   ไดแก  พระอรหันต   อาศัยกายิกสุข   ทํา 
กิริยาสมาบัติที่ยังไมเกิดใหเกิดข้ึน,     เขาสมาบัติที่เกิดข้ึนแลว,     พิจารณาเห็น 
สังขาร   โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข   เปนอนัตตา,    อาศัยกายิกทุกข 
ทํากิริยาสมาบัติที่ยังไมเกิดใหเกิดข้ึน   เขาสมาบัติที่เกิดข้ึนแลว. 
         [๑๓๗๗]  ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี  ๓ อยาง  คือ  ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  บุคคลอาศัยศรัทธา   ใหทาน ฯลฯ 
ถือมานะ  ทิฏฐิ, อาศัยศีล สุตะ  จาคะ  ปญญา  ใหทาน ฯลฯ  ถอืมานะ  ทิฏฐิ, 
อาศัยราคะ   โทสะ   โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   ความปรารถนา   ใหทาน ฯลฯ   ทํา  
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สมาบัติใหเกิดข้ึน   ฆาสัตว  ฯลฯ   ทําลายสงฆ  ฯลฯ    ศรัทธา  ฯลฯ   ความ 
ปรารถนาเปนปจจัยแก  ศรัทธา  ศีล ฯลฯ  แกความปรารถนา  ดวยอํานาจของ  
อุปนิสสยปจจัย.  
         บริกรรมแหงปฐมฌาน   เปนปจจัยแกปฐมฌาน ฯลฯ   บรกิรรมแหง 
เนวสัญญานาสัญญายตนะ  เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ. 
         ปฐมฌาน เปนปจจัยแกทุติยฌาน ฯลฯ  อากญิจัญญายตนะ  เปนปจจัย 
แกเนวสัญญานาสัญญายตนะ  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         บริกรรมแหงปฐมมรรค  เปนปจจัยแกปฐมมรรค ฯลฯ  บริกรรมแหง 
จตุตถมรรค   เปนปจจัยแกจตุตถมรรค. 
         ปฐมมรรค   เปนปจจัยแกทุติยมรรค,  ทุติยมรรค  เปนปจจัยแกตติย- 
มรรค,  ตติยมรรค   เปนปจจัยแกจตุตถมรรค   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         พระเสขบุคคลอาศัยมรรค    ทํากุศลสมาบัติ  ที่ยังไมเกิดใหเกิดข้ึน ฯลฯ 
         มรรค  เปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทาของพระเสขบุคคล ฯลฯ  แกความ 
เปนผูฉลาดในฐานะและอฐานะ  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         ปาณาติบาต  เปนปจจัยแกปาณาติบาต ฯลฯ แกมิจฉาทิฏฐิ ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ  มิจฉาทิฏฐิ   เปนปจจัยแกมิจฉาทิฏฐิ  ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย, ฯลฯ   พยาบาท    เปนปจจัยแกพยาบาท    ดวยอํานาจของอุป- 
นิสสยปจจัย,   มาตุฆาตกรรม    เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม    ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย ฯลฯ  แกนิยตมิจฉาทิฏฐิ  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  นิยต- 
มิจฉาทิฏฐิ   เปนปจจัยแกนิยตมิจฉาทิฏฐิ   แกสังฆเภทกรรม   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย ฯลฯ  
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         [๑๓๗๘] ๕.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวย  
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
         มี ๒ อยาง คือ  ที่เปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ. 
         ที่เปนปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลอาศัยศรัทธา ทําคนใหเดือดรอน 
ใหเรารอน,  เสวยทุกขที่มีการแสวงหาเปนมูล, ฯลฯ อาศัยความปรารถนา  ทํา 
ตนใหเดือดรอน   ใหเรารอน ฯลฯ ศรทัธา ฯลฯ ความปรารถนา  เปนปจจัย 
แก   กายิกสขุ   แกกายิกทุกข   แกผลสมาบัติ    ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         กุศลและอกุศลกรรม      เปนปจจัยแกกรรมวิบาก     ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         มรรค   เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
                        ๖.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือ  ที่เปน อารัมมณปูนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ. 
         ที่เปนปกตูปนิสสยะ ไดแก พระอรหันตอาศัยมรรค ทํากริิยาสมาบัติ 
ที่ยังไมเกิดใหเกิดข้ึน   เขาสมาบัติที่เกิดข้ึนแลว    พิจารณาเห็นสังขารโดยความ 
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข   เปนอนัตตา ฯลฯ   มรรค   เปนปจจัยแกอัตถ- 
ปฏิสัมภิทา   แกธัมมปฏิสมัภิทา   แกนริุตติปฏิสัมภิทา    แกปฏภิาณปฏิสัมภิทา 
ของพระอรหันต    แกความเปนผูฉลาดในฐานะและอฐานะ     ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๓๗๙] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๓ อยาง  คือ ที่เปน อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ.   
         ที่เปนปกตูปนิสสยะ ไดแก พระอรหันตอาศัยอุตุ ฯลฯ โภชนะฯลฯ 
เสนาสนะ   ทํากิริยาสมาบัติที่ยังไมเกิดข้ึนใหเกิดข้ึน   เขาสมาบัติที่เกิดข้ึนแลว. 
                        ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง คือ ที่เปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ.                                                           
         ที่เปนปกตูปนิสสยะ ไดแก อุตุ ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปน 
ปจจัยแกกายิกสุข  แกกายกิทุกข  แกผลสมาบัติ  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
                        ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                                
         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ.                                                   
         ที่เปนปกตูปนิสสยะ  ไดแก บุคคลอาศัยอุตุ   ใหทาน  ฯลฯ  ทํา 
ลายสงฆ,  อาศัยโภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ  ใหทาน ฯลฯ ทําลายสงฆ,  อุตุ ฯลฯ 
โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ   เปนปจจัยแกศรัทธา ฯลฯ แกความปรารถนา  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
 
                                       ๑๐. ปุเรชาตปจจัย 
         [๑๓๘๐] ๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ  ที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ.  
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         ที่เปนอารัมมณปุเรชาตะ ไดแก พระอรหันตเห็นจักษุ ฯลฯ กายะ 
โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข   เปนอนัตตา   ฯ ล ฯ    เห็นรูป   ฯลฯ 
โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ  โดยความเปนของไมเที่ยง ฯ ล ฯ   เห็นรูปดวยทิพยจักษุ  
ฯลฯ ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ ฯลฯ.  
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ   ไดแก  หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ   ที่เปน 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
                       ๒.  เนววัปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก 
ธรรม  ดวยอาํนาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ  ที่เปน  อารมัมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ. 
         ที่เปนอารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก พระเสกขะ  หรือปุถุชน  พิจารณา 
เห็นจักษุโดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา  ยอมยินดี   ยอม 
เพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น   ราคะ ฯลฯ   โทมนัสยอมเกิดข้ึน   เมือ่ 
กุศลและอกศุลดับแลว    ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน.    พิจารณา 
เห็นโสตะ ฯ ล ฯ    หทยวัตถุโดยความเปนของไมเที่ยง ฯลฯ    ตทารัมมณจิต  
อันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน. 
         รูปายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ  เปนปจจัยแกกายวิญญาณ ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         ที่เปนวัตถุปุเรชาตะ ไดแก จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ 
ฯลฯ กายายตนะ   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ,  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิบาก- 
ขันธ  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
                       ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
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         มี ๒ อยาง  คือ  ที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ. 
         ที่เปน อารัมมณปุเรชาตะ ไดแก พระเสกขะ หรือปุถุชน พิจารณา  
เห็นจักษุ   ฯ ล ฯ    เพราะปรารภจักษุนั้น   ราคะ   ฯลฯ    โทมนัสยอมเกิดข้ึน 
พิจารณาเห็นโสตะ   ฯ ล ฯ    หทยวัตถุ     โดยความเปนของไมเที่ยง   ฯลฯ  
โทมนัส ฯ ล ฯ เห็นรูปดวยทิพยจักษุ ฯ ล ฯ ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ. 
         ที่เปนวัตถุปุเรชาตะ    ไดแก  หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปน 
วิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
 
                                   ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย 
         [๑๓๘๑]  ๑.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   วิบากขันธที่เกิดภายหลัง     เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวย 
อํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๓๘๒]  ๒.  วิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
                         ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม      เปนปจจัยแกเนว-  
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
 
                                    ๑๒.  อาเสวนปจจัย 
         [๑๓๘๓] ๑.  วิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย  
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         คือ   ขันธที่เปนวิปากธรรมท่ีเกิดข้ึนกอน ๆ   เปนปจจัยแกขันธที่เปน 
วิปากธัมมธรรมที่เกิดข้ึนหลัง ๆ   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.    
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโคตรภู,  อนุโลมเปนปจจัยแกโวทาน,   โคตรภู 
เปนปจจัยแกมรรค,  โวทาน  เปนปจจัยแกมรรค  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๑๓๘๔] ๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   ที่เกิดกอน ๆ ฯ ล ฯ เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
 
                                          ๑๓. กัมมปจจัย 
         [๑๓๘๕] ๑.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรมดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย 
         คือ  วิปากเจตนาเปนปจจัยแกสัมปยุตขันธ  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
ในปฏิสนธิขณะ  วิปากเจตนา ฯลฯ. 
                        ๒.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย 
         คือ  วิปากเจตนา     เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย.   ในปฏิสนธิขณะ วิปากเจตนา เปนปจจัยแกกฏัตตารูป ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย,   เจตนา  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
                        ๓.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรม   และเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั                       
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         คือ   วิปากเจตนา   เปนปจจัยแกสัมปยุตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.                                                               
         ในปฏสินธิขณะ     วิปากเจตนา    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ    และ 
กฏัตตารูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
         [๑๓๘๖] ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         คือ   เจตนาท่ีเปนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตขันธ  ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย. 
                       ๕.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม   ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย  
         มีอยางเดียว  คือ  นานาขณิกะ  ไดแก เจตนาท่ีเปนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกวิบากขันธ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
                       ๖.  วิปากกัมมธรรม เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         มี ๒ อยาง คือ ที่เปน   สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก เจตนาที่เปนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน นานาขณิกะ  ไดแก  เจตนาที่เปนวิปากธัมมธรรม เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
                       ๗.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ  นานาขณิกะ  ไดแก เจตนาท่ีเปนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกขันธที่เปนวิบากและกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
                        ๘.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   และ  
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๓๘๗] ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         คือ   เจตนาท่ีเปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
 
                                          ๑๔. วิปากปจจัย 
         [๑๓๘๘] ๑.  วิปากธรรม      เปนปจจัยแกวิปากธรรม      ดวย 
อํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก   เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปาก  
ปจจัย.  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
                        ๒.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปากปจจัย 
         คือ   วิบากขันธ  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปาก- 
ปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ    วิบากขันธ     เปนปจจัยแกกฏัตตารูป   ดวยอํานาจ 
ของวิปากปจจัย,  ขันธทั้งหลาย   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ฯลฯ  
                          ๓.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรม  และเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  
         คือ ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก     เปนปจจัยแกขันธ ๓  และ 
กฏัตตารูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ 
 
                                       ๑๕.  อาหารปจจัย 
                          ๑.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรม    ดวยอํา- 
นาจของอาหารปจจัย 
         คือ   อาหารที่เปนวิตก   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   มี ๓ วาระ. 
         แมในปฏิสนธิขณะ   พึงแจกใหได ๓ วาระ 
                          ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
         [๑๓๘๙๑] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ   อาหารที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         กพฬีการาหารเปนปจจัยแกกายน้ี    ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
๑.  เลขขอควรวางไวหนา  ขอ  ๑.  ของอาหารปจจยั           
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                                       ๑๖.  อินทริยปจจัย 
         [๑๓๙๐] ๑.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม    ดวยอํา-  
นาจของอินทริยปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ในปฏสินธิขณะ  ก็พึงแจก. 
                       ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  
ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย มี ๓ วาระ. 
         [๑๓๙๑] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐาน    ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         รูปชีวิตินทรียเปนปจจัยแกกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
                       ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอินทริยปจจยั 
         คือ   จักขุนทรีย   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ   ดวยอํานาจของอินทริย- 
ปจจัย ฯลฯ กายินทรีย ฯลฯ 
         [๑๓๙๒] ๙.  วิปากธรรม และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม เปน 
ปจจัยแกวิปากธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   จักขุนทรียและจักขุวิญญาณ     เปนปจจัยแกขันธที่สหรคตดวย 
จักขุวิญญาณ   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย ฯลฯ  
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         กายินทรียและกายวิญญาณ        เปนปจจัยแกขันธที่สหรคตดวย 
กายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.  
 
                                       ๑๗.  ฌานปจจัย 
         [๑๓๙๓] ๑.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกปากธรรม  ดวยอํา- 
นาจของฌานปจจัย   ม ี๓ วาระ. 
                        ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของฌานปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
                        ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม      เปนปจจัยแกสัม- 
ปยุตตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
 
                                       ๑๘. มัคคปจจัย 
         [๑๓๙๔] ๑.  วิปากธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธรรม     ดวย 
อํานาจของมคัคปจจัย มี ๓ วาระ. 
                        ๔.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของมัคคปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
                        ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย  
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         คือ   องคมรรคท่ีเปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม      เปนปจจัยแกสัม- 
ปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.        
 
                                     ๑๙. สัมปยุตตปจจัย 
         [๑๓๙๕] ๑.  วิปากธรรม   เปนปจจัยแกวิปากธรรม    ดวยอํา- 
นาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก     เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ ขันธ ๒  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๑๓๙๖] ๒.  วิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
                        ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย. 
 
                                      ๒๐. วิปปยุตตปจจัย 
         [๑๓๙๗] ๑.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือ ที่เปน  สหชาตะ และ ปจฉาชาตะ  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 161 

         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  วิบากขันธที่เกิดพรอมกัน   เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป.  ในปฏสินธิขณะ  วิบากขันธ  เปนปจจัยแกกฏัตตารูป.  
         ที่เปน ปจฉาชาตะ   ไดแก  วิบากขันธที่เกิดภายหลังเปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         [๑๓๙๘] ๒.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ   และ    ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดพรอมกัน 
เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกดิภายหลัง 
เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๓๙๙] ๓.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย   
         มี ๓ อยาง  คือ   ที่เปน   สหชาตะ   ปุเรชาตะ    และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ   ไดแก   ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรมท่ี 
เกิดพรอมกัน    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก หทยวัตถุที่เกิดกอนเปนปจจัยแกเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
ที่เกิดภายหลัง  เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
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                        ๔.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปปยุตตปจจัย                                       
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ. 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุที่เกิดพรอมกัน 
เปนปจจัยแกวิบากขันธ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.       
         ที่เปน   ปุเรชาตะ    ไดแก   จักขายตนะท่ีเกิดกอน    เปนปจจัยแก 
จักขุวิญญาณ ฯลฯ กายาตนะ  เปนปจจัยแกกายวิญญาณ.  หทยวัทถุ  เปนปจจัย 
แกวิบากขันธ  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
                        ๕.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ   ปุเรชาตะ  ไดแก หทยวัตถทุี่เกิดกอน  เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนวิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
 
                                       ๒๑.  อัตถิปจจัย 
         [๑๔๐๐] ๑.  วิปากธรรม เปนปจจัยแกวิปากธรรม ดวยอาํนาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑   ที่เปนวิบาก  เปนปจจัยแก  ขันธ ๓ ฯลฯ 
                       ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย.                        
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         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ  และ  ปจฉาชาตะ. 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  วิบากขันธที่เกิดพรอมกัน    เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         ในปฏสินธิขณะ   วิบากขันธ   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก วิบากขันธที่เกิดภายหลัง  เปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
                        ๓.  วิปากธรรม      เปนปจจัยแกวิปากธรรม      และ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป 
ฯลฯ  ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.   
         [๑๔๐๑]  ๔.  วิปากธัมมธรรม     เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ฯลฯ  ขันธ ๒   เปนปจจัยแกขันธ ๒  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
                         ๕.  วิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก- 
ธัมมธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ    ทีเ่ปน   สหชาตะ   และ   ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดพรอมกัน 
เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ      ไดแก      ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิด 
ภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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                        ๖.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑   ที่เปนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓    และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ.  
         [๑๔๐๒] ๗.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         มี ๕ อยาง  คือ ที่เปน สหชาตะ  ปุเรชาตะ  ปจฉาชาตะ  อาหาระ 
และ   อินทรยิะ 
         ที่เปน  สหชาตะ ไดแก ขันธ ๑  ที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
ที่เกิดพรอมกัน    เปนปจจัยแกขันธ ๓   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย,   ฯลฯ  ขันธ ๒   เปนปจจัยแกขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย.   มหาภูตรูป ๑ ฯ ล ฯ.                        
         มหาภูตรูป    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป    แกกฏัตตารูป    ที่เปน 
อุปาทารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.                                   
         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก พระอรหันต พิจารณาเห็นจักษุ   โสตะ 
ฯ ล ฯ   หทยวัตถุ     โดยความเปนของไมเที่ยง   ฯ ล   เห็นรูปดวยทิพยจักษุ 
ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ  ฯ ล ฯ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธที่เปนเนววิปาก- 
นวิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.                                          
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         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่เปนเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
ที่เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         กพฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         รูปชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
                        ๘.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ ที่เปน  สหชาตะ   และ  ปุเรชาตะ. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุ  เปนปจจัยแก 
วิบากขันธ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก พระเสกขะหรือปุถุชน  พิจารณาเห็นจักษุ 
โดยความเปนของไมเที่ยง  ฯลฯ   ยอมยินดีเพลิดเพลิน.    เพราะปรารภจักษุนั้น 
ราคะ    ยอมเกิดข้ึน  ฯลฯ   โทมนัสยอมเกิดข้ึน    เมื่อกุศลและอกุศลดับแลว 
ตทารัมมณจิตอันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน  ฯลฯ   ยอมพิจารณาเห็นโสตะ  ฯลฯ 
หทยวัตถุ ฯลฯ  ตทารัมมณจิตอันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน. 
         รูปายตนะ เปนปจจัยแกจักษุวิญญาณ  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ 
โผฏฐัพพายตนะ   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ. 
         จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ กายายตนะ เปนปจจัยแก 
กายวิญญาณ.   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิบากขันธ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
                         ๙.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ ปุเรชาตะ ไดแกพระเสกขะหรือปุถุชน พิจารณา 
เห็นจักษุ   โสตะ   ฯลฯ   หทยวัตถุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   ฯ ล ฯ   ยอม 
ยินดี  ฯลฯ  โทมนัสยอมเกิดข้ึน.  
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เห็นรูปดวยทิพยจักษุ ฯลฯ  หทยวัตถ ุ เปนปจจัยแกขันธที่เปนวิปาก- 
ธัมมธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.     
         [๑๔๐๓] ๑๐.  วิปากธรรม     และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัย แกวิปากธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
         มี   อยางเดียว   คือ  ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ. 
         ไดแก    ขันธ   ๑   ที่สหรคตดวยจักขุวิญญาณที่เกิดพรอมกัน    และ 
จักขายตนะ   เปนปจจัยแกขันธ ๓  ฯ ล ฯ  ขันธ ๑  ที่สหรคตดวยกายวิญญาณ 
ฯลฯ, ขันธ ๑ ที่เปนวิบากและหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ  ๓   ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๑   ที่เปนวิบาก   และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ฯลฯ 
                        ๑๑.  วิปากธรรม   และเนวิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน  สหชาตะ  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ 
และรวมกับ  อินทริยะ. 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก   วิบากขันธและมหาภูตรูป    เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป.   ในปฏิสนธิขณะ   วิบากขันธและมหาภูตรูป   เปนปจจัยแก 
กฏัตตารูป. 
         ที่เปน ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ   ไดแก  วิบากขันธเกิด 
ภายหลัง และกวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายนะ 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ  ไดแก วิบากขันธที่เกิด 
ภายหลังและรูปชีวิตินทรยี   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป. 
         [๑๔๐๔] ๑๒.  วิปากธัมมธรรม       และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
ธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มี  อยางเดียว  คือ ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ. 
         ไดแก   ขันธ  ๑    ทีเ่ปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดพรอมกันและหทยวัตถุ 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ.  
                      ๑๓.  วิปากธัมมธรรม และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี  ๓  อยาง  คือ  ที่เปน   สหชาตะ   ปจฉาชาตะ   รวมกับ  อาหาระ 
และรวมกับ  อินทริยะ. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนวิปากธัมมธรรมท่ีเกิดพรอมกัน 
และมหาภูตรูปเปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ  ไดแก  ขันธที่เปนวิปาก- 
ธัมมธรรมที่เกิดภายหลังและกวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ  ไดแก ขันธที่เปนวิปาก- 
ธัมมธรรมที่เกิดมาภายหลังและรูปชีวิตินทรียเปนปจจัยแกกฏัตตารูป. 
 
                           ๒๒.  นตัถิปจจัย  ฯลฯ  ๒๔.  อวิคตปจจัย 
         วิปากธัมมธรรม ฯ ล ฯ. 
         นัตถิปจจัย  วิคตปจจัย  เหมือนอนันตรปจจัย. 
         อวิคตปจจัย   เหมอืนอัตถิปจจัย. 
 
                                  การนับจํานวนวาระในอนุโลม  
                                               สุทธมูลกนัย 
         [๑๔๐๕]   ในเหตุปจจัย  มี ๗ วาระ.   ในอารัมมณปจจัย   มี ๙ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในสมนันตรปจจัย  
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มี ๗ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๗ วาระ  
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๙ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   มี ๒ วาระ 
ในกัมมปจจัย   มี ๙ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอาหารปจจัย   ม ี
มี ๗ วาระ   ในอินทริยปจจัย    ม ี๙ วาระ   ในฌานปจจัย   มี ๗ วาระ   ใน  
มัคคปจจัย   มี ๗ วาระ    ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย 
มี ๕ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในนัตถิปจจัย  มี ๗ วาระ  ในวิคต- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๑๓ วาระ. 
         [๑๔๐๖]   เพราะเหตุปจจัย   ในอธิปติปจจัย  ม ี๗ วาระ. . .ในสหชาต- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย   ม ี ๕ วาระ   ในนิสสยปจจัย   มี ๗ 
วาระ  ในวิปากปจจัย  มี ๓ วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในมัคคปจจัย 
มี ๗ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ  ในวิปปยตุตปจจัย  มี ๓ วาระ  ใน 
อัตถิปจจัย   มี ๗ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         การนับวาระในอนุโลมแหงปญหาวาระ  ในกุสลติกะทานนับไวอยางไร 
พึงนับอยางน้ัน. 
                                            อนุโลมนัย  จบ 
 
                                               ปจจนียนัย   
                                      การยกปจจัยในปจจนียะ 
         [๑๔๐๗] ๑.  วิปากธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั  ฯลฯ  เปนปจจัย    ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.   
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                         ๒.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม  ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั ฯลฯ เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอุปนิสสย- ปจจัย. 
                         ๓.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ เปน  
ปจจัย ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
                         ๔.  วิปากธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม  และเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๔๐๘]  ๕.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
                         ๖.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกวิปากธรรม  ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
                         ๗.  วิปากธัมมธรรม  เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปาก 
ธัมมธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย     ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ เปนปจจัย   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย    ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย.  
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                        ๘.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธรรมและ 
เนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
                        ๙.  วิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๔๐๙] ๑๐.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม    เปนปจจัยแกเนว- 
วิปากนวิปากธัมมธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย  
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของปจฉาชาตะปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย ดวยอํานาจของอาหาร 
ปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
                       ๑๑.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวิปาก. 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย     ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
                       ๑๒.  เนววิปากนวิปากธัมมธรรม   เปนปจจัยแกวิปาก- 
ธัมมธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๔๑๐] ๑๓.  วิปากธรรม      และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกวิปากธรรม  
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         มี ๑ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ   (สหชาตะ+  
ปุเรชาตะ) 
                       ๑๔.  วิปากธรรม     และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม  
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ  ปจฉชาตะ  รวมกับ  อาหาระ และ 
รวมกับ    อินทริยะ   (คือปจฉาชาตาหารและปจฉาชาตินทริยะ) 
        [๑๔๑๑] ๑๕.  วิปากธัมมธรรม     และเนววิปากนวิปากธัมม- 
ธรรมเปนปจจัยแกวิปากธัมมธรรม 
         มี ๑ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ 
                      ๑๖.  วิปากธัมมธรรม  และเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
เปนปจจัยแกเนววิปากนวิปากธัมมธรรม 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน    สหชาตะ  ปจฉาชาตะ   รวมกับ   อาหาระ 
และรวมกับอินทริยะ   (คือปจฉาชาตาหารและปจฉาชาตินทริยะ) 
 
                               การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๑๔๑๒]   ในนเหตุปจจัย   มี ๑๖ วาระ   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๑๖ 
วาระ    ในนอธิปติปจจัยมี ๑๖ วาระ    ในนอนันตรปจจัยมี ๑๖ วาระ    ในน- 
สมนันตรปจจัยมี ๑๖ วาระ   ในนสหชาตปจจัย มี ๑๒ วาระ  ในนอัญญมัญญ-  
ปจจัยมี ๑๒ วาระ     ในนนิสสยปจจัยมี ๑๒ วาระ    ในนอุปนิสสยปจจัยม ี๑๖  
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วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑๔ วาระ    ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑๖ วาระ  
ในนอาเสวนปจจัย   มี ๑๖ วาระ   ในนกัมมปจจัย   ม ี ๕ วาระ   ในนวิปาก- 
ปจจัย  มี ๑๘ วาระ  ในนอาหารปจจัย  ม ี๑๖ วาระ ในนอินทริยปจจัย   มี ๑๖ 
วาระ ในนฌานปจจัย  มี ๑๖ วาระ ในนมัคคปจจัยมี ๑๖ วาระ  ในนสัมปยุตต- 
ปจจัย  มี ๑๒ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในโนอัตถิปจจัย  มี ๑๐  
วาระ  ในโนนัตถิปจจัย  มี ๑๖ วาระ   ในโนวิคตปจจัย   มี ๑๖ วาระ  ในโน- 
อวิคตปจจัย   มี ๑๐ วาระ. 
         [๑๔๑๓]  เพราะนเหตุปจจัย    ในนอารัมมณปจจัย   มี ๑๖ วาระ. . . 
ในโนอวิคตปจจัย  มี ๑๐ วาระ.    
         พึงนับใหพิสดารเหมือนท่ีนับปจจนียะ   ในกุสลติกะ. 
                                           ปจจนียนัย  จบ 
   
                                        อนุโลมปจจนัยนัย 
                               การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
         [๑๔๑๔]  เพราะนเหตุปจจัย     ในนอารัมมณปจจัย  มี ๗ วาระ  ใน 
นอธิปติปจจัย   มี ๗ วาระ  ในนอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนสมนันตร- 
ปจจัย   มี ๗  วาระ    โนนอัญญมัญญปจจัย   มี ๓  วาระ    ในนอุปนิสสย- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๗  วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย   มี 
๗ วาระ   ในนอาเสวนปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๗ วาระ  ในน- 
วิปากปจจัย   มี ๔ วาระ    ในนอาหารปจจัย   มี ๗ วาระ     ในนอินทริยปจจัย 
มี ๗ วาระ  ในนฌานปจจัย  ม ี๗ วาระ   ในนมัคคปจจัย  มี ๗ วาระ  ในน- 
สัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในโนวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ.  
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         [๑๔๑๕]  ปจจัย  ๕  คือ    เหตุปจจัย    สหชาตปจจัย    นิสสยปจจัย 
อัตถิปจจัย   อวิคตปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ . . . ฯลฯ . . .  ใน  
โนวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ.  
         พึงนับใหพิสดารเหมือนท่ีนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ    ใน 
กุสลติกะ.   ผูมีปญญาพึงจําแนกวิธีสาธยาย   เชนนี.้ 
                                     อนุโลมปจจนียนัย  จบ 
 
                                        ปจจนียานุโลมนัย 
                          การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๑๔๑๖]  เพราะนเหตุปจจัย     ในอารัมมณปจจัย    ม ี๙ วาระ . . . 
ในอธิปติปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในอนันตรปจจัย มี ๗ วาระ   ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๗ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๙ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ    ในปจฉาชาตปจจัย   มี  ๓ วาระ    ในอาเสวนปจจัย   ม ี๒ วาระ 
ในกัมมปจจัย   มี ๑๓ วาระ   ในวิปากปจจัย    ม ี๓ วาระ    ในอาหารปจจัย   ม ี
๗ วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี ๙ วาระ  ในฌานปจจัย  มี ๗ วาระ   ในมัคค- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ     ในสมัปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ     ในวิปปยุตตปจจัย   มี 
๕ วาระ  ในอัตถิปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในนัตถิปจจัย มี  ๗ วาระ  ในวิคตปจจัย 
มี ๗ วาระ  ในอวิคตปจจัย  ม ี๑๓ วาระ. 
         [๑๔๑๗]  เพราะนเหตุปจจัย   นอารัมมณปจจัย   ในอธิปติปจจัย  มี 
๗ วาระ  ฯลฯ   ในอวิคตปจจัย   มี  ๓ วาระ.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 174 

         พึงนับใหพิสดารเหมือนการนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ    ใน 
กุสลติกะ. 
                                     ปจจนียานุโลม  จบ  
                                     วิปากติกะท่ี ๓  จบ 
 
                อรรถกถาพรรณนาเนื้อความแหงวิปากติกปฏฐาน  
         พึงทราบวินิจฉัยใน  วิปากติกะ  ตอไป  วาระ ๑๓ เหลาใดที่พระผู- 
มีพระภาคเจาตรัสไวในเหตุปจจัยวา   วิปาก   ธมมฺ   ปฏิจฺจ  วิปาโก  ธมฺโม 
อุปฺปชฺชติ   เหตุปจฺจยา  เพ่ือจะยอแสดงวาระเหลาน้ัน  ดวยการนับ   พระผูมี- 
พระภาคเจาจึงตรัสวา   เหตุยา   เตรส   แมในคําวา   อารมมฺเณ  ปฺจ  เปน 
ตน    ก็นัยนี้เหมือนกัน.   ในอธิการน้ีมีการกําหนดวิธีนับ ๖ อยางคือ  ๑๓-๕- 
๙-๗-๓-๒  ดวยประการฉะน้ี   ในการรวมปจจัยดวยอํานาจแหงวิธีนั้นเหลานั้น  
ผูศึกษาพึงทราบวิธีคํานวณโดยนัยที่ขาพเจากลาวไวแลวในหนหลัง. 
         จริงอยู   ในปจจนียนัย  พระผูมพีระภาคเจาเพ่ือจะยอแสดงวาระ ๑๐ 
ที่ตรัสไวใน   นเหตุปจจยั   วา  วิปาก  ธมฺม  ปฏิจจฺ   วิปาโก   ธมฺโม 
อุปฺปชฺชติ  นเหตุปจฺจยา  โดยการคํานวน   จึงตรัสวา  น  เหตุยา ทส  แม 
ในคําวา  น  อารมฺมเณ  ปฺจ  เปนตน ก็นัยนี้เหมือนกัน  ในอธกิารน้ีมีการ 
กําหนดวิธีนับ  ๘  อยางคือ  ๑๐-๕-๑๓-๑๒-๒-๑-๙-๓  ดวยประการฉะน้ี  
ในการรวมปจจัยดวยอํานาจการกําหนดวิธีนับเหลานั้น     ผูศึกษาพึงทราบการ 
กําหนดโดยพิสดาร    ตามนัยที่ขาพเจากลาวแลวในหนหลัง    สวนบาลีพระผูมี-  
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พระภาคเจาทรงยอไว  กผู็ศึกษาพึงเทียบเคียงดวยอํานาจการกําหนดท่ีมีไดเหลา 
นี้เอง  แลวทราบอนุโสมปจจนียนัย   และปจจนียานุโลนัยเถิด.  
         สหชาตวาระ  มีคติอยางเดียวกับ  ปจจยวาระ  นิสสยวาระ  สัง-  
สัฏฐวาระ  และสัมปยุตตวาระ   ยอมกาํหนดตามบาลีนั่นเอง. 
         พึงทราบวินิจฉัยใน  ปญหาวาระ  ตอไป.  สองบทวา  กุสลากุสเล 
นิรุทฺเธ     ความวา    เม่ือกุศลอันเปนไปดวยอํานาจวิปสสนา    และเม่ืออกุศล 
อันเปนไปดวยอํานาจความกําหนัดเปนตนนี้ดับไปแลว.  คําวา  วิปาโก   ตทา- 
รมฺมณตา อปฺุปชฺชติ  ความวา กามาวจรวิบากยอมเกิดข้ึนโดยเปนตทารัมมณะ 
สวนอาจารยเหลาใดกลาววา    ในท่ีสุดแหงวิปสสนาชวนะ    และ 
วิจิกิจฉาสัมปยุตตจิต   อุทธัจจสัมปยุตตจิตไมมีตทารัมมณะ   อาจารย 
เหลาน้ันพึงถูกคัดคานดวยพระบาลีนี้.   คําวา   อากาสานฺจายนกุสล 
วิฺญาณฺจายตนกิริยสฺส   อารมมฺณปจฺจเยน   ปจฺจโย   นี ้ ทานกลาว 
ไวดวยอํานาจแหงบุคคลผูบรรลุพระอรหัต   แลวเขาสมาบัติที่ไมเคยเขาโดย 
ปฏิโลม.  ในวิสัชนาทั้งปวง   ผูศึกษาพิจารณาบาลีใหดีแลว    พึงทราบเน้ือความ 
โดยอุบายน้ี. 
         แมในคําวา   เหตุยา  สตฺต  อารมฺมเณ  นว  อธิปติยา  ทส   เปน 
ตน    ผูศึกษาพึงทราบดวยอํานาจแหงสหชาตาธิปติปจจัย   อารัมมณาธิปติปจจัย 
สหชาตนิสสยปจจัย   ปุเรชาตนิสสยปจจัย    อนันตรูปนิสสยปจจัย    อารัมมณู- 
ปนิสสยปจจัย   ปกตูปนสิสยปจจัย   สหชาตวิปปยุตตปจจัย   และปุเรชาตวิปป- 
ยุตตปจจัย    เพราะฉะนั้นในปจจัยใด ๆ ไดวิสัชนาจํานวนเทาใด   โดยประการ 
ใด ๆ   ผูศึกษาพึงกําหนดวิสัชนาเหลานั้นทั้งหมดในปจจัยนั้น ๆ   โดยประการ 
นั้น ๆ.   อน่ึง    วิธีทั้งหมดคือการยกวาระดวยอํานาจอนุโลมในปจจนียนัยเปน  
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ตน   การนับคือการรวมปจจัยที่มีวาระอันไดโดยอนุโลมโดยเปนปจจนียะ  การ 
มีไดการมีไมไดแหงปจจัยซึ่งมีวาระและการนับที่มีไมได     ในเหตุมูลกนัยเปน  
ตน    ลวน ๆ ในอนุโลมปจจยนียะ     และปจจนียานุโลม     และท่ีเปนไปดวย 
อํานาจการรวม   (ปจจัย)   ผูศึกษาพึงทราบดวยอํานาจแหงนัยที่ขาพเจากลาวใน  
หนหลัง   ก็แมในติกะและทุกะนอกจากนี้ก็พึงทราบเหมือนในอธิการนี้. 
         จริงอยู    ปฏฐานปกรณวาโดยบาลีแลว    มีปรมิาณไมสิ้นสดุ 
แมบุคคลมีอายุยืนยิ่ง   ปฏิบัติดวยคิดวา  จักพรรณนาเนื้อความแหง 
ปฏฐานน้ันตามลําดับบท    อายุยอมไมเพียงพอ     ก็เม่ือทานพรรณนา 
สวนหนึ่งแหงปฏฐานแลว    แสดงสวนท่ีเหลือไปตามนัย    (นัน้)    ผูศึกษาไม 
สามารถทราบเนื้อความไดก็หาไม  เพราะฉะนั้นตอจากนี้ไป  ขาพเจาจะไมกลาว 
คํามีประมาณเทาน้ีกอน   จักกลาวเฉพาะคําท่ีจําเปนตองกลาวเทาน้ัน     เพราะมี 
ประการที่พระผูมีพระภาคเจายังไมไดตรัสในหนหลัง     ในติกะและทุกะท่ีเหลือ 
ก็คําท่ีขาพเจาไมไดกลาวถึง   ผานไปเสีย   ผูศึกษาพึงทราบตามนัยแหงพระบาลี 
แล. 
                  อรรถกถาพรรณนาเนื้อความแหงวิปากติกปฏฐาน  จบ  
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                                      ๔. อุปาทินนติกะ 
                                          ปฏิจจวาระ   
                                           อนุโลมนัย   
                                         ๑.  เหตุปจจัย 
         [๑๔๑๘] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เกิดข้ึน  
ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมเกิด 
ข้ึน ฯลฯ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒ เกิดข้ึน.   กฏัตตารูปที่เปนอุปาทา- 
รูป   อาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศยัอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรมเกิดข้ึน  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมเกิดข้ึน. 
                        ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม     เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒  
เกิดข้ึน.     
         [๑๔๑๙]  ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย                         
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกดิ 
ข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูปที่เปนอุปาทารูป   อาศยัมหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         [๑๔๒๐]  ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย             
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เกดิ 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                         ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
เกิดข้ึน. 
                         ๗.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม   อาศัยอนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น   เพราะ 
เหตุปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๔๒๑] ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนอนุ-  
ปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกดิขึ้น   เพราะเหตุ 
ปจจัย  
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
และมหาภูตรูป    เกิดข้ึน. 
         [๑๔๒๒] ๙.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา-  
นิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมและ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
 
                                       ๒.  อารมัมณปจจัย 
         [๑๔๒๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เกดิข้ึน ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                        ๒.  อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น.  
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                        ๓.  อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น. 
เพราะอารัมมณปจจัย  ม ี๓ วาระ.   
 
                                      ๓.  อธิปติปจจัย 
         [๑๔๒๔] ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป      อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
         ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูปที่เปนอุปาทารูป  อาศัย 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน.                                            
                         ๒.  อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ม ี๓ วาระ. 
                         ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือจิตตสมุฏฐานรูป      อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
 
                        ๔. อนันตรปจจัย  ฯลฯ  ๖.  สหชาตปจจัย 
         [๑๔๒๕] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   เกดิขึ้น   เพราะอนันตรปจจัย ฯลฯ   เพราะสมนันตรปจจัย 
ฯลฯ  เพราะสหชาตปจจัย  
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         คือ  ฯลฯ  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน. กฏัตตารูป   ที่เปน  
อุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูปทั้งหลาย  เกิดข้ึน.  
         สําหรับพวกอสัญญสัตว    มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน  มี ๓ วาระ. 
                        ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะสหชาตปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิข้ึน ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป ที่เปนอุปาทา- 
รูป  อาศัยมหาภูตรูปทั้งหลาย   เกิดข้ึน,   พาหิรรูป. . .  อาหารสมุฏฐานรูป. . . 
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๕.  อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรมเกิดขึ้น มี ๓ วาระ. 
                        ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรมและอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
                        ๙.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรมและอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้. 
 
                                    ๗.  อัญญมัญญปจจัย             
         [๑๔๒๖]  ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะอัญญมัญญปจจัย  
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         คือ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ ใน  
ปฏิสนธิขณะ.  ขันธ ๓ และหทยวัตถุ    อาศัยขันธ   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ  หทยวัตถุ   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   ขันธทั้งหลาย 
อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน.  
         อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒ เกิดข้ึน. 
         สําหรับอสัญญสัตว  ฯลฯ  อาศยัมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ เกิดข้ึน. 
                        ๒.  อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น 
         คือ  พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
                         ๓.  อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น. 
 
                         ๘.  นิสสยปจจัย   ๙. อุปนิสสยปจจัย 
         [๑๔๒๗]  ฯลฯ     อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ฯลฯ   เกิดขึ้น 
เพราะนิสสยปจจัย.  ม ี๙ วาระ.  
         ฯลฯ  เพราะอุปนิสสยปจจัย  มี ๓ วาระ 
 
                                       ๑๐. ปุเรชาตปจจัย 
         [๑๔๒๘]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะปุเรชาตปจจัย.  มี ๓ วาระ 
 
                                        ๑๑.  อาเสวนปจจัย 
         [๑๔๒๙]  ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม      อาศัยอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอาเสวนปจจัย  
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         คือ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกดิข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน-  
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะอาเสวนปจจัย  
คือ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
 
                                   ๑๒.  กัมมปจจัย 
         [๑๔๓๐]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะกัมมปจจัย.  ม ี๙ วาระ  เหมอืนเหตุปจจัย. 
 
                                    ๑๓. วิปากปจจัย 
         [๑๔๓๑]  ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะวิปากปจจัย   มี ๓ วาระ. 
                         ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม      อาศัยอนุปาทินนุ 
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปากปจจัย 
         คือ  ฯลฯ  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกดิข้ึน  ฯลฯ   จิตตสมุฏฐานรูปที่เปน 
อุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                         ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เกดิ 
ข้ึน  มี ๙ วาระ.  
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                    ๑๔.  อาหารปจจัย  ฯลฯ  ๒๓.  อวิคตปจจัย 
         [๑๔๓๒]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม เกิดขึน้  เพราะอาหารปจจัย  ฯลฯ  เพราะอินทริยปจจัย เพราะ 
ฌานปจจัย  เพราะมัคคปจจัย เพราะสัมปยุตปจจัย เพราะวิปปยุตต-  
ปจจัย  เพราะอัตถิปจจัย  เพราะนัตถิปจจัย  เพราะวิคตปจจัย  เพราะ 
อวิคตปจจัย. 
         พึงนับใหพิสดารเหมือนปฏิจจวาระ   แหงกสุลติกะ   ที่ใหพิสดารแลว 
โดยวิธีสาธยาย 
 
                               การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๑๔๓๓]  ในเหตุปจจัย   มี ๙ วาระ   ในอารัมมณปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๕ วาระ  ในอนันตรปจจัย   ม ี๓ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในสหชาตปจจัย   ม ี๙ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย   ม ี๙ วาระ   ในอุปนิสสยปจจัย   มี ๓ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   ม ี๒ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๙ วาระ   ใน 
วิปากปจจัย  มี ๙ วาระ  ในอาหารปจจัย   มี ๙ วาระ  ในอินทรยิปจจัย  มี ๙ 
วาระ ในฌานปจจัย  มี ๙ วาระ  ในมคัคปจจัย มี ๙ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย   มี ๙ วาระ   ในอัตถปิจจัย   มี  ๙ วาระ   ใน 
นัตถิปจจัย    มี ๓ วาระ   ในวิคตปจจัย    ม ี๓ วาระ   ในอวิคตปจจัย    ม ี๙ 
วาระ. 
         เพราะเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๓ วาระ . . . ในอวิคตปจจัย 
มี ๙ วาระ.  
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         พึงนับเหมือนการนับในปฏิจจวาระในกุสลติกะ     ที่นับไวแลวโดยวิธี 
สาธยาย.  
                                             อนุโลม   จบ 
  
                                              ปจจนียนัย 
                                            ๑. นเหตุปจจัย   
         [๑๔๓๔] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปน 
อเหตุกะ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และกัฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน.  หทยวัตถุ  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน.   ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน  ฯลฯ  กฏัตตารูป   ที่เปน 
อุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว    มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน 
ฯลฯ  กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
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         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป      อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมซ่ึง 
เปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน.   
                        ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ   ที่เปนอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๔๓๕] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอนุปาทินนุปาทา 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม    ซึ่งเปนอเหตุกะ    เกดิข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         พาหิรรปู. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูต 
รูป ๑ ฯลฯ อุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป. 
         โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธที่สหรคต 
ดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   เกิดข้ึน. 
         [๑๔๓๖] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา 
นิยธรรมและอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ซึ่งเปน 
อเหตุกะและมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
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                                          ๒.  นอารมัมณปจจัย 
         [๑๔๓๗] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา-  
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย  
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิด 
ข้ึน.   หทยวัตถุอาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน.   มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว   ฯลฯ   อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกดิ 
ข้ึน. 
                        ๓.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิด 
ข้ึน ฯลฯ  อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ  พาหิรรูป. . .อาหารสมุฏฐานรูป . . .อุตุสมุฏ- 
ฐานรูป ฯลฯ   อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอารัมมณปจจยั 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
เกิดข้ึน.  
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                         ๕.  อนุปาทานิยธรรมอาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  
และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.   
                         ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณ- 
ปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมและ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
 
                                       ๓.  นอธิปติปจจัย 
         [๑๔๓๘] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         พึงกระทําปติสนธิใหบริบูรณ.  มี ๓ วาระ. 
                        ๔.  ฯลฯ  อาศัยธรรมที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เกิดขึ้น  ม ี๑ วาระ. 
                        ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยขันธที่เปน 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน.  
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                       ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรมเกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย  
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมและ 
มหาภูตรูปเกิดข้ึน.  
 
                   ๔. นอนันตรปจจัย  ฯลฯ  ๑๐.  นอาเสวนปจจัย 
         [๑๔๓๙]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอนันตรปจจัย  ฯลฯ   เพราะนสมนันตรปจจัย 
เพราะนอัญญมัญญปจจัย   เพราะนอุปนิสสยปจจัย   เพราะนปุเรชาต- 
ปจจัย  เพราะนปจฉาชาตปจจัย  เพราะนอาเสวนปจจัย 
         อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอาเสวนปจจัย                                      
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมซ่ึงเปน 
วิบาก   เกิดข้ึน ฯลฯ 
 
                                         ๑๑.  นกมัมปจจัย 
         [๑๔๔๐] ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยขันธที่เปนอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูต 
รูป ๑ ฯลฯ                                                                           
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         [๑๔๔๑] ๒.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะนกมัมปจจัย  
         คือ  เจตนาทีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     อาศัยขันธที่เปนอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนกุศล   เกิดข้ึน.                                        
   
                                       ๑๒.  นวิปากปจจัย 
         [๑๔๔๒] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย                                      
         คือ   สาํหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ  กฏัตตา- 
รูปที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย. 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นัยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         มี  ๑ วาระ. 
                        ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมซ่ึงเปน 
กุศล   เกิดข้ึน. 
         มี ๓ วาระ. 
                        ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม และอนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
นวิปากปจจัย  
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         คือ    จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
ซึ่งเปนกุศล   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.   
 
                                    ๑๓.  นอาหารปจจัย 
         [๑๔๔๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอาหารปจจัย 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   เกิดขึน้   เพราะนอารัมมณปจจัย 
         พาหิรรปู . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
 
                                    ๑๔.  นอินทรยิปจจัย 
         [๑๔๔๔] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอินทริยปจจัย 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว   รูปชวิีตินทรีย   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         [๑๔๔๕] ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม   เกิดขึน้  เพราะนอนิทริยปจจัย 
         พาหิรรปู . . . อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูต  
รูป ๑ ฯลฯ  
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                                      ๑๕.  นฌานปจจัย  
         [๑๔๔๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา-  
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนฌานปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่สหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น    เพราะนฌานปจจัย 
         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูต. 
รูป ๑ ฯลฯ 
 
                                      ๑๖.  นมัคคปจจัย 
         [๑๔๔๗]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนมคัคปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม      ซึ่งเปน 
อเหตุกะ  เกิดข้ึน ฯลฯ 
         มี ๕ วาระ. 
 
                                  ๑๗.  นสมัปยุตตปจจัย 
         [๑๔๔๘]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนสัมปยุตตปจจัย 
         เหมือนกับนอารัมมณปจจัย. (คือ มี ๖ วาระ)  
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                                  ๑๘.  นวิปปยุตตปจจัย         
         [๑๔๔๙] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา-  
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  ฯลฯ  อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรมเกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ.  
         พาหิรรปู. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูต 
รูป ๑ ฯลฯ 
                         ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้ เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิย- 
ธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
 
                        ๑๙.  โนนัตถิปจจัย   ๒๐.  โนวิคตปจจัย 
         [๑๔๕๐] อุปาทินนปุาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะโนนัตถิปจจัย ฯลฯ เพราะในวิคตปจจัย 
         พึงนับเหมือนปจจนียะ   ในกุสลติกะ  ที่ใหพิสดารไวแลว.  
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                                  การนับจํานวนวาระในปจจนียะ  
         ในนเหตุปจจัยมี ๕ วาระ ในนอารัมมณปจจัย มี ๖ วาระ  ในนอธิปติ 
ปจจัย มี ๖ วาระ    ในนอนันตรปจจัย มี ๖ วาระ   ในนสมนันตรปจจัย   ม ี๖  
วาระ ในนอัญญมัญญปจจัย มี ๖ วาระ ในนอุปนิสสยปจจัย มี ๖ วาระ ในน- 
ปุเรชาตปจจัย มี ๗ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๙ วาระ  ในนอาเสวนปจจัย 
มี ๙ วาระ   ในนกัมมปจจัย มี ๒ วาระ    ในนวิปากปจจัย มี ๖ วาระ   ในน- 
อาหารปจจัย มี ๒ วาระ  ในนอินทริยปจจัย มี ๒ วาระ  ในนฌานปจจัย มี ๒ 
วาระ   ในนมัคคปจจัย มี  ๕ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย  ม ี ๖  วาระ  ในน- 
วิปปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ  ในโนนัตถิปจจัย มี ๖ วาระ  ในโนวิคตปจจัย มี ๖ 
วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัยมี ๘ วาระ ฯลฯ  ในโนวิคต- 
ปจจัย มี ๔ วาระ. 
         พึงนับจํานวนวาระเหมือนในกุสลติกะ. 
                                             ปจจนียนัย  จบ 
 
                                           อนุโลมปจจนียนัย 
         [๑๔๕๒]   เพราะเหตุปจจัย     ในนอารัมมณปจจัย มี ๖  วาระ  ฯลฯ 
ในโนวิคตปจจัย มี ๖ วาระ. 
         พึงนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  เหมือนในกุสลติกะ. 
                                      อนุโลมปจจนียนัย  จบ  
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                                          ปจจนียานุโลมนัย  
         [๑๔๕๓]   เพราะนเหตุปจจัย     ในอารัมมณปจจัย   มี ๒ วาระ ฯลฯ 
ในอวิคตปจจัย   ม ี๕ วาระ.   
         พึงนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม  เหมือนในกุสลติกะ. 
                                        ปจจนียานุโลม  จบ  
                                          ปฏิจจวาระ  จบ 
 
                                           สหชาติวาระ 
         [๑๔๕๔]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม     เกิดรวมกับอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         ปฏิจจวาระก็ดี   สหชาตวาระก็ดี   เหมือนกัน. 
                                       สหชาตวาระ  จบ 
 
                                            ปจจยวาระ 
                                            อนุโลมนัย 
                                          ๑. เหตุปจจัย 
         [๑๔๕๕] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้นเพราะเหตุปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ  อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ 
ทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  
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         มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน  ฯลฯ     กฏตัตารูปที่เปน  
อุปาทารูปอาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน.  ขันธทั้งหลายที่เปนอุปาทินนิปาทานิยธรรม 
อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน.  
                       ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมเกิด 
ข้ึน  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                       ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                       ๔.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทา. 
นิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดขึ้น   เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุ-  
ปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน. 
                       ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         มี ๑ วาระ 
                       ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         มี ๓ วาระ.  
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                       ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมเกิดขึ้นเพราะเหตุปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  และ 
หทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                       ๑๐.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา-  
ทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกดิขึ้น   เพราะเหตุ 
ปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                       ๑๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และ 
มหาภูตรูป เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และหทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒   และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
 
                                        ๒.  อารมัมณปจจัย 
         [๑๔๕๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เกิดข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒   อาศัยขันธ  ๒   เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน.  
         ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         จักขุวิญญาณ    อาศัยจักขายตนะ    เกิดข้ึน ฯลฯ    กายวิญญาณอาศัย 
กายายตนะเกิดข้ึน.  
         ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                      ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                      ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น     เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
                      ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน 
ฯลฯ ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒   เกิดข้ึน. 
                      ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทนน- 
อนุปาทานิยธรรม   เกิดขึน้   เพราะอารัมมณปจจัย                  
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑   ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เกิด  
ข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒   เกิดข้ึน.  
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         [๑๔๕๗]  ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ  
อารัมมณปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   และ 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ  เกดิข้ึน. 
                         ๗.  อนุปาทินนปุาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารมัมณ- 
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และหทย- 
วัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒  และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
 
                                       ๓.  อธิปติปจจัย 
         [๑๔๕๘] ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัย  หทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ เกิดข้ึน. 
                        ๓.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         มี ๑ วาระ.  
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                       ๔.  ฯลฯ  อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เกิดขึ้น 
         มี ๓ วาระ.   
                       ๗.  ฯลฯ   อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
                       ๘.  ฯลฯ   อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย  
                       ๙.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรมและอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอธิปติปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และหทย- 
วัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
 
                                        ๔.  อนันตรปจจัย 
         [๑๔๕๙]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกดิขึน้  เพราะอนันตรปจจัย 
         ปจจัย ๒๔ พึงใหพิสดาร.   
         ฯลฯ    เพราะอวิคตปจจัย. 
 
                                การนับจํานวนวาระในอนุโลม  
         [๑๔๖๐]  ในเหตุปจจัย  มี ๑๑ วาระ ในอารัมมณปจจัย มี ๗ วาระ ใน 
อธิปติปจจัย มี ๙ วาระ  ในอนันตรปจจัย มี ๗ วาระ  ในสมนันตรปจจัย มี ๗ 
วาระ  ในสหชาตปจจัย มี ๑๑  วาระ ในอัญญมัญญปจจัย มี ๗ วาระ  ในนิสสย-  
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ปจจัย มี ๑๑  วาระ ในอุปนิสสยปจจัย มี ๗ วาระ ในปุเรชาตปจจัย มี ๗ วาระ 
ในอาเสวนปจจัย มี ๖ วาระ  ในกัมมปจจัย มี ๑๑ วาระ ในวิปากปจจัย มี ๑๑  
วาระ   ในอาหารปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในอินทริยปจจัย มี ๑๑ วาระ    ในฌาน-  
ปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในมคัคปจจัย มี ๑๑ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย มี ๗ วาระ 
ในวิปปยุตตปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในอัตถิปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในนัตถิปจจัย มี ๗ 
วาระ   ในวิคตปจจัย มี ๗ วาระ   ในอวิคตปจจัย มี  ๑๑ วาระ. 
         [๑๔๖๑]  เพราะเหตุปจจัย  ในอารัมมณปจจัย มี ๗ วาระ ฯลฯ  ใน 
อวิคตปจจัย มี ๑๑ วาระ.  พึงนับจํานวนวาระเหมือนในกุสลติกะ. 
                                           อนุโลม  จบ 
 
                                            ปจจนียนัย 
                                         ๑. นเหตุปจจัย 
         [๑๔๖๒] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม ซึง่เปนอเหตุกะ 
เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ เกิดข้ึน. 
         จักขุวิญญาณ   อาศัยจักขายตนะ    เกิดข้ึน ฯลฯ กายวิญญาณ    อาศัย 
กายายตนะเกิดข้ึน.                                                          
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ   อาศัย 
หทยวัตถุเกิดข้ึน.  
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                       ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา   
นัยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่ง 
เปนอเหตุกะ เกิดข้ึน, ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัย 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ  อาศัย 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน. 
                       ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทา-  
นิยธรรม   ซึง่เปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน. 
                       ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย                                  
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม    ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         พาหิรรปู . . . อาหารสมุฏฐานรูป. . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ   มหาภูตรูป 
๑ อาศัยมหาภูตรูป ๓ ฯลฯ อุปาทารูปอาศัยมหาภูตรูป. 
         โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา    ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    อาศัยขันธที่ 
สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   เกิดข้ึน. 
                       ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม      อาศัยอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ- 
นเหตุปจจัย                                                               .  
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         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่ง 
เปนอเหตุกะ  และมหาภูตรูป  เกิดข้ึน,  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ   และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัย 
ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  
         โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา    ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ     อาศัยขันธที่  
สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
 
                         ๒.  นอารมัมณปจจัย  ๓.นอธิปติปจจัย 
         [๑๔๖๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย  ฯลฯ 
         คือ  ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิด 
ข้ึน,  ขันธทั้งหลายที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                        ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอธปิติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมท่ีเปนอนุปาทาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน. 
                        ๔.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย  
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         คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิข้ึน ฯลฯ     
                         ๕.  ฯลฯ  อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม เกิดขึ้น  ม ี
๑ วาระ. 
                         ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยขันธที่เปน 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดข้ึน. 
         [๑๔๖๔]  ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ- 
นอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยขันธที่เปน 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
                        ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม เกิดขึ้น เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  และ 
มหาภูตรูป เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และหทยวัตถุเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๑๔๖๕]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม    เกิดขึ้น   เพราะนอนันตรปจจัย. . . เพราะนสมนันตรปจจัย 
เพราะนอัญญมัญญปจจัย   เพราะนอุปนิสสยปจจัย  เพราะนปุเรชาต-  
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ปจจัย    เพราะนปจฉาชาตปจจัย   เพราะนอาเสวนปจจัย๑.  
 
                                       ๑๑. นกัมมปจจัย 
         [๑๔๖๖] ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุ-  
ปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
                       ๒.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนกุศล    อาศัย 
หทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                       ๓.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     อาศัยอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยขันธที่เปนอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม เกิดข้ึน.   พาหิรรูป. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป 
ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน. 
                       ๔.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม อาศัยอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม    เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม      อาศัยขันธที่เปน 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปนกุศล  เกิดข้ึน. 
๑.  ดูจํานวนการนับวาระ  ในขอ ๑๔๖๙  
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                         ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น   เพราะ 
นกัมมปจจัย  
         คือ  เจตนาซึ่งเปนกุศลท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  อาศัยขันธ 
ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ซึง่เปนกุศลและหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                         ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ เจตนาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยขันธที่เปนอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
 
                                      ๑๒. นวิปากปจจัย 
         [๑๔๖๗]  ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย                   
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน. 
                         ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา 
นิยธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน. 
                         ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   อาศัยอุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ซึ่งเปนกุศล     อาศัย 
หทยวัตถุเกิดข้ึน.  
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                         ๔.  ฯลฯ    อาศัยอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ฯลฯ เกิดขึ้น 
         มี ๑ วาระ.           
                         ๕.  ฯลฯ    อาศัยอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ฯลฯ 
เกิดขึ้น 
         มี ๓ วาระ.  
                         ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น   เพราะ 
นวิปากปจจัย  ฯลฯ 
                         ๙.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม อาศัยอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น เพราะนวิปาก- 
ปจจัย    ฯลฯ 
                         ๑๐.  อนปุาทินนุปาทานิยธรรม  อาศัยอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เกิดขึน้   เพราะนวิปาก- 
ปจจัย  ฯลฯ 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม และหทย- 
วัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
 
                  ๑๓.  นอาหารปจจัย  ฯลฯ    ๒๐. โนวิคตปจจัย 
         [๑๔๖๘]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม เกิดขึน้ เพราะนอาหารปจจัย. . .เพราะนอินทริยปจจัย  เพราะ 
นฌานปจจัย   เพราะนมคัคปจจัย   เพราะนสัมปยุตตปจจัย   เพราะ 
นวิปปยุตตปจจัย  เพราะโนนัตถิปจจัย   เพราะโนวิคตปจจัย.  
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                                การนับจํานวนวาระในปจจนียะ  

                                          สุทธมูลกนัย 
         [๑๔๖๙]  ในนเหตุปจจัย  มี ๕ วาระ ในนอารัมมณปจจัย มี ๖  วาระ 
ในนอธิปติปจจัย มี ๘ วาระ   ในนอนนัตรปจจัย มี ๖ วาระ   ในนสมนันตร-  
ปจจัย มี ๖ วาระ  ในนอัญญมัญญปจจัย มี ๖ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย มี ๖ 
วาระ  ในนปเุรชาตปจจัย มี ๗ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในน- 
อาเสวนปจจัย มี ๑๑ วาระ   ในนกัมมปจจัย    ม ี๖ วาระ    ในนวิปากปจจัย มี 
๑๐ วาระ  ในนอาหารปจจัย มี ๒ วาระ   ในนอินทรยิปจจัย มี ๒ วาระ    ใน- 
นฌานปจจัย มี ๒ วาระ  ในนมัคคปจจัย มี ๕ วาระ  ในนสัมปยตุตปจจัย มี ๖ 
วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย มี ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย มี ๖ วาระ   ในโน- 
วิคตปจจัย   มี ๖ วาระ.   พึงนับโดยพิสดาร. 
 
                          การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  
         เพราะเหตุปจจัย    ในนอารัมมณปจจัย มี ๖ วาระ ฯลฯ ในโนวิคต- 
ปจจัย มี ๖ วาระ.  พึงนับโดยพิสดาร. 
 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         เพราะนเหตุปจจัย      ในอารัมมณปจจัย  มี  ๔ วาระ ฯลฯ ในอวิคต 
ปจจัย มี ๕ วาระ. 
                                          ปจจยวาระ  จบ  
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                                         นิสสยวาระ  
         [๑๔๗๐]   อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อาศัยอุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย                         
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม      เกิดข้ึน 
ฯลฯ อาศัยขันธ ๓ ฯลฯ  
         ปจจัยวาระก็ดี   นิสสยวาระก็ดี   เหมือนกัน. 
                                     นสิสยวาระ  จบ  
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                                          สังสัฏฐวาระ  
                                           อนุโลมนัย 
                                           เหตุปจจัย  
         [๑๔๗๑] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เจือกบัอุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เกดิขึ้นเพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน,  
ขันธ ๑ เจือกับขันธ ๓ เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ เจือกับ   ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เจือกับอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย                                
         คือ ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมเจอืกับอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เกิด 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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                                การนับจํานวนวาระในอนุโลม  
                                            สุทธมูลกนัย 
         [๑๔๗๒]  ในเหตุปจจัย มี ๓ วาระ ฯลฯ ในอธิปติปจจัย  มี ๒ วาระ 
ในอาเสวนปจจัย มี ๒ วาระ   ในวิปากปจจัย มี ๒ วาระ ฯลฯ   ในอวิคตปจจัย 
มี ๓ วาระ.  ในกุสลติกะนับอยางไร  พึงนับอยางนั้น. 
                                            อนุโลม  จบ  
 
                                            ปจจนียนัย 
         [๑๔๗๓]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เจือกบัอุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย 
        คือ    ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอุปาทานิยธรรมซ่ึงเปนอเหตุกะ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกะ  ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เจือกับอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปน 
อเหตุกะ  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน.    โมหะท่ีสหรคตดวย 
วิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   เจือกับขันธที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคต 
ดวยอุทธัจจะ ฯลฯ  
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                             การนับจํานวนวาระในปจจนียะ  
         ในนเหตุปจจัย    มี ๒ วาระ   ในนอธิปติปจจัย    ม ี๓  วาระ   ใน- 
นวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ ฯลฯ 
                                        ปจจนียนัย  จบ   
 
                                      อนุโลมปจจนียนัย 
         [๑๔๗๔]   เพราะเหตุปจจัย   ในนอธิปติปจจัย  มี  ๓  วาระ  ฯลฯ 
ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
 
                                      ปจจนียานุโลมนัย  
         เพราะนเหตุปจจัย    ในอารัมมณปจจัย   มี ๒ วาระ ฯลฯ . . . ใน- 
อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
                                      สงัสัฏฐวาระ  จบ 
 
                                       สัมปยุตตวาระ         
         [๑๔๗๕]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม      สัมปยุตกับอุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม   เกิดข้ึน  เพราะเหตุปจจัย. 
         ในเหตุปจจัย   มี ๓ วาระ. . . ฯลฯ. . . ในอวิคตปจจัย  มี ๓ วาระ. 
         สังสัฏฐวาระก็ดี  สัมปยุตตวาระก็ดี   เหมือนกัน. 
                                     สมัปยุตตวาระ  จบ 
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                                           ปญหาวาระ   

                                              อนุโลมนัย 
                                            ๑. เหตุปจจัย 
         [๑๔๗๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ     เหตุที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๔๗๗] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.                                                        
         [๑๔๗๘] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุ- 
ปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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         [๑๔๗๙] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย                             
         คือ   เหตุที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
         [๑๔๘๐] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจยั 
         คือ   เหตุที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๔๘๑] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๔๘๒] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจ 
ของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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                                        ๒. อารัมมณปจจัย 
         [๑๔๘๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ-   
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ   พระเสกขะหรือปุถุชน    พิจารณาเห็นจักษุโดยความเปนของไม 
เที่ยง  เปนทุกขเปนอนัตตา  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภจักษุ 
นั้น    ราคะยอมเกิดข้ึน    โทมนัสยอมเกิดข้ึน    เม่ือกุศลและอกุศลดับไปแลว 
ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก  ยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะหรือปุถุชน  พิจารณาเห็นโสตะ  ฆานะ  ชิวหา  กายะ  รูป 
เสียง   กลิ่น   รส   โผฏฐัพพะ   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และหทยวัตถ ุ
และขันธทั้งหลายที่เปนอุปาทินนุปาทานิยะ    โดยความเปนของไมเที่ยง   เปน 
ทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภโสตะเปนตน 
นั้น      ราคะยอมเกิดข้ึน    โทมนัสยอมเกิดข้ึน    เมื่อกุศลและอกุศลดับไปแลว 
ตทารัมมณจิต  อันเปนวิบาก  ยอมเกิดข้ึน. 
         รูปายตนะท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ 
คันธายตนะ     ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ฯลฯ    รสายตนะ  ฯลฯ    โผฏ- 
ฐัพพายตนะเปนปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๔๘๔]  ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย                          
         คือ   บคุคลพิจารณาเห็นจักษุ    โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข 
เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น   ราคะยอม 
เกิดข้ึน  โทมนัสยอมเกิดข้ึน.  
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         บุคคลพิจารณาเห็นโสตะ  ฆานะ  ชิวหา  กาย  รูป  เสียง  กลิ่น   รส  
โผฏฐัพพะ  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  และหทยวัตุถุ  และขันธทั้งหลายที่ 
เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา 
ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น    ราคะยอมเกิดข้ึน 
โทมนัสยอมเกิดข้ึน.  
         บุคคลเห็นรูปที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยทิพยจักษุ,  รูจิตของ 
บุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยเจโตปริย- 
ญาณ. 
         ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ    แก 
เจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ   แกอนาคตังสญาณ  แกอาวัชชนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๔๘๕] ๓.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ  บคุคลใหทาน  สมาทานศีล  ทําอุโบสถกรรม  แลวพิจารณากุศล 
นั้น,   พิจารณากุศลที่สั่งสมดีแลวในกาลกอน,  ออกจากฌานแลวพิจารณาฌาน. 
         พระอรยิะท้ังหลายพิจารณาโคตรภู,  พิจารณาโวทาน,   พิจารณากิเลส 
ที่ละแลว,   พิจารณากิเลสที่ขมแลว,  รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกาลกอน,  พิจารณา 
เห็นรูป  เสียง   กลิ่น  รส   โผฏฐัพพะ    ที่เปนอนุปาทินนุปาทินนุปานิยธรรม  และ 
ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    โดยความเปนของไมเที่ยง     เปนทุกข  
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เปนอนัตตา   ยอมยินดี     ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภรูปเปนตนนั้น 
ราคะยอมเกิดข้ึน   โทมนัสยอมเกิดข้ึน.  
         เห็นรูปที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยทิพยจักษุ,   ฟงเสียงดวย  
ทิพโสตธาตุ      รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนะ   เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ  ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย. 
         อากิญจัญญายตนะ  เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ  ดวยอํานาจ 
ของอารัมมณปจจัย. 
         ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ   แก 
เจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังส- 
ญาณ   แกอาวัชชนะ   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๔๘๖]  ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  พระเสกขะหรือปุถุชน   พิจารณาเห็นรูปที่เปนอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม . . . เสียง   กลิ่น   รส   โผฏฐัพพะ   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข 
เปนอนัตตา     ยอมยินดี      ยอมเพลิดเพลินยิ่ง     เพราะปรารภรูปเปนตนนั้น 
ราคะยอมเกิดข้ึน     โทมนัสยอมเกิดข้ึน     เมื่อกศุลและอกุศลดับไปแลว  ตทา- 
รัมมณจิตอันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน.  
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         อากาสานัญจายตนกุศล    เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนวิบาก   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย.  
         อากิญจัญญายตนกุศล     เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนวิบาก  
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         รูปายตนะท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ 
ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๔๘๗] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย               
         คือ   นพิพาน   เปนปจจัยแกมรรค   แกผล  ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย.                                                                                          
         [๑๔๘๘] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  พระอริยะท้ังหลาย  ออกจากมรรค  แลวพิจารณามรรค,  พิจารณา 
ผล,    พิจารณานิพพาน,    นิพพานเปนปจจัยแกโคตรภู,    แกโวทาน,    แก 
อาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         พระอรยิะท้ังหลาย รูจิตของบุคคลผูพรั่งพรอมดวยจิตท่ีเปนอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ 
แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ   แกอนาคตังสญาณ   แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย.  
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                                         ๓.  อธิปติปจจัย 
         [๑๔๘๙] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ  ไดแก 
         บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะการทําจักษุใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน  ครั้นกระทําจักษุใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ราคะยอม 
เกิดข้ึน  ทิฏฐิยอมเกิดข้ึน.   บุคคลยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะกระทํา 
โสตะ   ฆานะ   ชิวหา   กายะ   รูป   เสียง   กลิ่น  รส   โผฏฐัพพะ   หทยวัตถ ุ
ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     และขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    ให 
เปนอารมณอยางหนักแนน     ครั้นกระทําโสตะเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยาง 
หนักแนนแลว   ราคะยอมเกิดข้ึน  ทิฏฐิยอมเกิดข้ึน. 
                        ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน   อารัมมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         บุคคลใหทาน   สมาทานศีล    กระทําอุโบสถกรรม    แลวกระทํากุศล 
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         กระทํากุศลที่สั่งสมไวดีแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
แลวพิจารณา. 
         ออกจากฌาน  กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา.  
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         พระเสกขะท้ังหลายกระทําโคตรภู   ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
พิจารณา   กระทําโวทานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา.  
         บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทํารูป  เสียง  กลิ่น  รส  
โผฏฐัพพะ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม และขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม   ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว    ครั้นกระทํารูปเปนตนนั้นใหเปน 
อารมณอยางหนักแนนแลว   ราคะยอมเกิดข้ึน  ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอนุปาทินนุปานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตสมุฏฐานรูปดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๔๙๐]  ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน   อารัมมณาธิปติ   และ  สหชาตธิปติ 
         ที่เปน   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกมรรค,   แกผล  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอนุปาทินนานุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต-  
ขันธ   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.                                                         
         [๑๔๙๑]  ๔.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
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         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณาธิปติ    และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก   
         พระอรยิะท้ังหลายออกจากมรรค       กระทํามรรคใหเปนอารมณอยาง  
หนักแนน    แลวพิจารณา,    กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน    แลว 
พิจารณา,   กระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         นิพพานเปนปจจัยแกโคตรภู   แกโวทาน  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๔๙๒] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย    
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน  สหชาตาธิปติ   ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
 
                                          ๔. อนันตรปจจัย 
         [๑๔๙๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม      เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย                         
         คือ   ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ทีเ่กิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
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         ปญจวิญญาณเปนปจจัยแกมโนธาตุ     ที่เปนวิบาก     ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย.  
         มโนธาตุที่เปนวิบากเปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุ   ที่เปนวิบาก  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.  
         [๑๔๙๔] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ภวังคจิต    เปนปจจัยแกอาวัชชนจิต.    มโนวิญญาณธาตุที่เปน 
วิบาก  เปนปจจัยแกมโนวิญญาณธาตุที่เปนกิริยา  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๔๙๕] ๓.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา-  
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ทีเ่กิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         อนุโลมเปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลมเปนปจจัยแกโวทาน. 
         อาวัชชนจิตเปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๔๙๖] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         คือ  อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกปญจวิญญาณ  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย.  
         ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกวุฏฐานะ    ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๔๙๗] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   โคตรภูเปนปจจัยแกมรรค 
         โวทานเปนปจจัยแกมรรค 
         อนุโลมเปนปจจัยแกผลสมาบัติ 
         เนวสัญญานาสัญญายตนะของผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๔๙๘] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม      ทีเ่กิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย    มรรคเปนปจจัยแกผล    ผลเปนปจจัยแกผล    ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย.  
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         [๑๔๙๙] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         คือ   ผล  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
 
                                  ๕.  สมนันตรปจจัย 
                        ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสมนันตรปจจัย 
         เหมือนอนันตรปจจัย. 
 
                                   ๖.  สหชาตปจจัย 
         [๑๕๐๐] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒   เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนปุาทานิยธรรม    เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย   ฯลฯ   ขันธ ๒ เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ และกฏตัตารูป. 
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุหทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย. 
         มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓, มหาภูตรูป ๓ เปนปจจัยแก 
มหาภูตรปู ๑, มหาภูตรูป ๒ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๒,  มหาภูตรูปทั้งหลาย 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ  
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         [๑๕๐๑]  ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทา- 
นิยธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน- 
รูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
         [๑๕๐๒] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย 
         คือ   ขันธ   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ 
๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๕๐๓] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         มหาภูตรูป  ๑  ที่เปนอนุปาทาทินนุปาทานิยธรรม  ฯลฯ  มหาภูตรูป 
ทั้งหลาย   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป  ฯลฯ  มหาภูต 
รูป ๑ ฯลฯ  มหาภูตรูปทั้งหลาย     เปนปจจัยแกอุปาทายรูป    ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย.  
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         [๑๕๐๔] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๕๐๕] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก  
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๕๐๖] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกขันธ 
๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัย 
แกขันธ  ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๑๕๐๗] ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ. 
ของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   และมหาภูตรูป    เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.         
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         [๑๕๐๘] ๙.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ  
สหชาตปจจัย   
         คือ  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และมหาภูตรูป   เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
 
                                    ๗. อัญญมัญญปจจัย 
         [๑๕๐๙] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ      ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒   เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัย 
แกขันธ ๓  และหทยวัตถุ ฯลฯ. 
         ขันธทั้งหลาย    เปนปจจัยแกหทยวัตถุ,    หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลาย. 
         มหาภูตรูป ๑   เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ ฯลฯ   มหาภูตรูป ๒  เปน 
ปจจัยแกมหาภูตรูป ๒. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ. 
         [๑๕๑๐] ๒. อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ฯลฯ  ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ ๒  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
         มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป. . .อาหารสมุฏฐานรูป...อุตุสมุฏฐานรูป 
ฯลฯ  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ  
         [๑๕๑๑] ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจยัแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ฯลฯ ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
 
                                        ๘.  นิสสยปจจัย 
         [๑๕๑๒] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ. 
         สําหรับอสัญญสัตว  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ. 
         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ  กายายตนะ   เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ     หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๑๓] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย  
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         คือ   ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน- 
รูป  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย.  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย.   
         [๑๕๑๔] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๑๕] ๔.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
นิสสยปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ 
๒  และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๑๖] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ม ี๑ วาระ. 
         อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ม ี๓ วาระ  (วาระท่ี  ๖-๗-๘).  
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         [๑๕๑๗] ๙.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปา- 
ทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ  
ของนิสสยปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   และหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๑๘] ๑๐.  อนปุาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ 
ของนิสสยปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    และมหาภูตรูป   เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๑๙] ๑๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
นิสสยปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และมหาภูตรูป   เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ขันธ ๑   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมและหทยวัตถุ   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ   ขันธ ๒  และหทยวัตถุ     เปนปจจัย 
แกขันธ ๒  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 231 

                                        ๙.  อุปนิสสยปจจัย  
         [๑๕๒๐] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  อนันตรูปนิสสยะ   และ   ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         สุขทางกาย  เปนปจจัย แกสุขทางกาย  แกทุกขทางกาย  ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         ทุกขทางกาย   เปนปจจัย   แกสขุทางกาย   แกทุกขทางกาย. 
         อุตุ   เปนปจจัย   แกสุขทางกาย  แกทุกขทางกาย,   โภชนะ  เปนปจจัย 
แกสุขทางกาย   แกทุกขทางกาย,   สุขทางกาย   ทุกขทางกาย  อุตุ  โภชนะ  เปน 
ปจจัยแกสุขทางกาย   ทุกขทางกาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๑] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                        
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ   ไดแก  บุคคลอาศัยสุขทางกาย   ใหทาน 
สมาทานศีล   ทําอุโบสถกรรม   ยังฌานใหเกิด   ยงัวิปสสนาใหเกิด   ยังอภิญญา 
ใหเกิด   ยังสมาบัติใหเกิด   ฆาสัตว ฯลฯ   ทําลายสงฆ. 
         เขาไปอาศัยทุกขทางกาย   อุตุ   โภชนะ  ใหทาน ฯลฯ   ทําลายสงฆ.  
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         สุขทางกาย   ทกุขทางกาย   อุตุ   โภชนะ    เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปน 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   แกศีล   สุตะ   จาคะ  ปญญา   ราคะ   โทสะ  โมหะ  
มานะ  ทิฏฐิ   ความปรารถนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๒] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอนุปา-  
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  บุคคลอาศัยสุขทาง 
กาย   ยังมรรคใหเกิด   เขาผลสมาบัติ. 
         บุคคลอาศัยทุกขทางกาย  อุตุ  โภชนะ  ยังมรรคใหเกิด   เขาผลสมาบัติ. 
         สุขทางกาย   ทกุขทางกาย   อุตุ   โภชนะ   เปนปจจัยแกมรรค  แกผล-  
สมาบัติ  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๓] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปนอารัมมณูปนิสสยะ   อนนัตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก บุคคลอาศัยศรัทธาที่เปนอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม   ใหทาน   สมาทานศีล    ทําอุโบสถกรรม   ยังฌานใหเกิด   ยงั 
วิปสสนาใหเกิด    ยังอภิญญาใหเกิด    ยังสมาบัติใหเกิด    ฆาสัตว  ฯลฯ  ทําลาย 
สงฆ   กอมานะ  ถือทิฏฐิ.  
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         บุคคลอาศัยศีลท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   สุตะ   จาคะ  ปญญา  
ราคะ  โทสะ  โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   ความปรารถนา   อุตุ   โภชนะ  เสนาสนะ 
แลวใหทาน   ยังสมาบัติใหเกิด   ฆาสตัว  ทําลายสงฆ   กอมานะ   ถือทิฏฐิ. 
         ศรัทธาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ศลี สตุะ จาคะ ปญญา  ราคะ  
โทสะ   โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   ความปรารถนา   อุตุ   โภชนะ   เสนาสนะ   เปน 
ปจจัยแกศรัทธาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   แกศีล   สุตะ   จาคะ   ปญญา 
ราคะ  โทสะ  โมหะ  มานะ  ทิฏฐิ  ความปรารถนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย. 
         บริกรรมแหงปฐมฌาน   เปนปจจัยแกปฐมฌาน ฯลฯ   บรกิรรมแหง 
เนวสัญญานาสัญญายตนะ   เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ. 
         ปฐมฌาน     เปนปจจัยแกทุติยฌาน ฯลฯ    อากิญจัญญายตนะ    เปน 
ปจจัย แกเนวสัญญานาสัญญายตนะ. 
         ปาณาติบาต    เปนปจจัยแกปาณาติบาต ฯลฯ   นิยตมิจฉาทิฏฐิ   เปน 
ปจจัยแกนิยตมิจฉาทิฏฐิ. 
         [๑๕๒๔] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน    อนันตรปูนิสสยะ   และ   ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก   บคุคลอาศัยศรัทธาที่เปนอนุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรมแลว    ยงัตนใหเดือดรอน    ใหเรารอน   เสวยทุกขมีการแสวงหา 
เปนมูล.  
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         บุคคลอาศัยศีลท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ฯลฯ  เสนาสนะ  ยังตน 
ใหเดือดรอน   ใหเรารอน   เสวยทุกขมีการแสวงหาเปนมูล.  
         ศรัทธาที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ฯลฯ  เสนาสนะ  เปนปจจัยแก 
สุขทางกาย   ทุกขทางกาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         กุศลกรรมและอกุศลกรรม    เปนปจจัยแกวิบาก   ดวยอํานาจของอุป-  
นิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๕] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒  อยาง  คือท่ีเปน    อนันตรปูนิสสยะ   และ   ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ   ไดแก  บริกรรมแหงปฐมมรรค   เปนปจจัย 
แกปฐมมรรค  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         บริกรรมแหงทุติยมรรค   เปนปจจัยแกทุติยมรรค 
         บริกรรมแหงตติยมรรค   เปนปจจัยแกตติยมรรค 
         บริกรรมแหงจตุตถมรรค   เปนปจจัยแกจตุตถมรรค   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๖] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย              
         มี ๓ อยาง   คือ   อารัมมณูปนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ    และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 235 

         ปฐมมรรค   เปนปจจัยแกทุติยมรรค   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         ทุติยมรรค   เปนปจจัยแกตติยมรรค 
         ตติยมรรค   เปนปจจัยแกจตุตถมรรค.  
         มรรค   เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๗] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก  
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  ผลสมาบัติ    เปนปจจัยแกสุขทางกาย 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๕๒๘] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ และ ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         พระอรยิะท้ังหลายอาศัยมรรค    ยังสมาบัติที่ยังไมเกิดใหเกิดข้ึน    เขา 
สมาบัติที่เกิดแลว   พิจารณาสังขารโดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข    เปน 
อนัตตา.  
         มรรคเปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทา  ธรรมปฏิสัมภิทา  นริุตติปฏิสัมภิทา 
ปฏิภาณปฏิสัมภิทา    ความฉลาดในฐานะและอฐานะ     ของพระอริยะท้ังหลาย 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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                                      ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย  
         [๑๕๒๙] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  อารมัมณปุเรชาตะ   และ   วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ   ไดแก 
         พระเสกขะหรือปุถุชนพิจารณาเห็นจักษุ     โดยความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข  เปนอนัตตา.  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภจักษุนั้น 
ราคะยอมเกิดข้ึน ฯลฯ    โทมนัสยอมเกิดข้ึน       เม่ือกุศลและอกุศลดับไปแลว 
ตทารัมมณจิตอันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะหรือปุถุชนพิจารณา  โสตะ   ฆานะ   ชิวหา   กายะท่ีเปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   รูป   เสียง   กลิ่น   รส   โผฏฐัพพะ   และหทยวัตถุ 
โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น   ราคะยอมเกิดข้ึน ฯลฯ   โทมนัสยอมเกิดข้ึน 
เมื่อกุศลและอกุศลดับไปแลว    ตทารมัมณจิตอันเปนวิบากยอมเกิดข้ึน  
         รูปายตนะท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ, 
คันธายตนะ. . .รสายตนะ. . .โผฏฐัพพายตนะ    ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เปนปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย.  
         ที่เปน   วัตถุปุเรชาตะ   ไดแก  
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         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ กายายตนะ    เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ   
         หทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ  
ของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๕๓๐] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ   และ  วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ   ไดแก 
         พระเสกขะหรือปุถุชนพิจารณาเห็นจักษุ      โดยความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข   เปนอนัตตา  ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น 
ราคะยอมเกิดข้ึน  โทมนสัยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะหรือปุถุชน   พิจารณาเห็นโสตะ ฯลฯ หทยวัตถุ   โดยความ 
เปนของไมเที่ยง    เปนทุกข    เปนอนัตตา      ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น     ราคะยอมเกิดข้ึน ฯลฯ   โทมนัสยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะหรือปุถุชน    เห็นรูปที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวย 
ทิพยจักษุ. 
         ที่เปน   วัตถุปุเรชาตะ   ไดแก 
         หทยวัตถุ     เปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย  
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         [๑๕๓๑] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน   วัตถุเรชาตะ   ไดแก 
         หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย.  
         [๑๕๓๒] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน   อารมัมณปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นรูป   เสียง   กลิ่น   รส   โผฏฐัพพะ   ที่เปนอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา  ยอม 
ยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภรูปเปนตน นั้น   ราคะยอมเกิด   ฯลฯ 
โทมนัสยอมเกิดข้ึน. 
         เห็นรูปที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยทิพยจักษุ,   ฟงเสียงดวย 
ทิพโสตธาตุ. 
         [๑๕๓๓] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน   อารมัมณปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นรูป  เสียง  กลิ่น   รส   โผฎฐัพพะ   ที่เปนอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา  ยอม  
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ยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภรูปเปนตนนั้น     ราคะยอมเกิดข้ึน ฯลฯ 
โทมนัสยอมเกิดข้ึน     เมือ่กุศลและอกุศลดับไปแลวตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก 
ยอมเกิดข้ึน.  
         รูปายตนะท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  
ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะเปนปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๕๓๔] ๖.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม      เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของ 
ปุเรชาตปจจัย 
         มี   อยางเดียว    คือที่เปน    อารมัมณปุเรชาตะ    รวมกับ   วัตถุ 
ปุเรชาตะ   ไดแก     
         รูปายตนะ     และจักขายตนะ   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปน 
ปจจัยแกจักขุวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย ฯลฯ 
         โผฏฐัพพายตนะ    และกายายตนะ     ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เปนปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         รูปายตนะ   และหทยวัตถุที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย ฯลฯ 
         โผฏฐัพพายตนะ   และหทยวัตถุ   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปน 
ปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
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         [๑๕๓๕] ๗.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ  
ปุเรชาตปจจัย   
         มีอยางเดียวคือ ที่เปน อารัมมณปุเรชาตะ รวมกับ  วัตถุปุเรชาตะ 
         คือ  รูปายตนะ    และหทยวัตถุที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปน   
ปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัยฯลฯ 
         โผฏฐัพพายตนะ   และหทยวัตถุที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปน 
ปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
 
                                        ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย 
         [๑๕๓๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย                           
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม ที่เกิดกอน ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๕๓๗] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกดิภายหลัง   เปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาต- 
ปจจัย.  
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         [๑๕๓๘] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรมและอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของ  
ปจฉาชาตปจจัย  
         คือ   ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกดิภายหลัง    เปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     และอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดกอน 
ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๕๓๙] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย         
         คือ    ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง   เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาต- 
ปจจัย. 
         [๑๕๔๐] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัยแก 
กายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๕๔๑] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของ 
ปจฉาชาตปจจัย  
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         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัยแก 
กายน้ีทีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมและอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     ที่เกิดกอน  
ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย.  
         [๑๕๔๒] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม       เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัยแก 
กายน้ี   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาต-  
ปจจัย.                                                                            
         [๑๕๔๓] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาต- 
ปจจัย.  
         [๑๕๔๔] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม       เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอาํนาจ 
ของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม       และอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
กอนดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย.  
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                                        ๑๒. อาเสวนปจจัย   
         [๑๕๔๕] ๑.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย  
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ที่เกิดกอน ๆ   เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดหลงัๆดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย, 
         อนุโลมเปนปจจัยแกโคตรภู 
         อนุโลมเปนปจจัยแกโวทาน   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๑๕๔๖] ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
 
                                          ๑๓.  กัมมปจจัย 
         [๑๕๔๗] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย, 
         ในปฏสินธิขณะ  เจตนาท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย, 
         เจตนาเปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
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         [๑๕๒๘]  ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
         คือ  เจตนาที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน 
รูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
                         ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมม- 
ปจจัย                                                                           
         คือ  เจตนาที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.         
         [๑๕๔๙] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย                           
         คือ   เจตนาท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๕๕๐] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย                               
         มีอยางเดียว   คือ  นานาขณิกะ   ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนวิบาก  และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.   
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         [๑๕๕๑] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย   
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   สหชาตะ   และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปน สหชาตะ   ไดแก  เจตนาท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก  กุศลเจตนาท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทา- 
นิยธรรม   เปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนวิบาก 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.                                   
         [๑๕๕๒] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๕๕๓] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต-   
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.   
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                                          ๑๔.  วิปากปจจัย  
         [๑๕๕๔] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัย 
แกขันธ ๓  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๑   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    ซึ่งเปน 
วิบาก   เปนปจจัยแกขันธ ๓ และกฏตัตารูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ 
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และกฏตัตารูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๑๕๕๕] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย                               
         คือ  ขันธ  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึง่เปนวิบาก  เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๑๕๕๖] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของ 
วิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัย 
แกขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  ฯลฯ    ขันธ ๒ 
เปนปจจัยแกขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย.  
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         [๑๕๕๗] ๔.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย                   
         คือ   ขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเปนวิบากเปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
ดวยอํานาจของวิปากปจจัย.  
         [๑๕๕๘] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ซึ่งเปนวิบาก    เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๑๕๕๙] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ 
ของวิปากปจจยั. 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ 
๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
 
                                        ๑๕.  อาหารปจจัย 
         [๑๕๖๐] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย                                 
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         คือ   อาหารที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม      เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.    
         ในปฏสินธิขณะ   อาหารท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         กวฬีการาหาร  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกกาย  ที่เปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๑] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย                        
         คือ   อาหารที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน- 
รูป  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         กวฬีการาหาร   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกกาย   ที ่
เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๒] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหาร 
ปจจัย 
         คือ   อาหารที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.                            
         กวฬีการาหาร  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกกายท่ีเปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหาร- 
ปจจัย.  
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         [๑๕๖๓] ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  
         คือ   อาหารที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.  
         กวฬีการาหาร    ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกกาย 
ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๔] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ   กวฬีการาหาร    ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
กายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๕] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม     และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย 
         คือ   กวฬีการาหาร    ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
กายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ 
ของอาหารปจจัย 
         [๒๕๖๖ ] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  
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         คือ อาหารท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต-   
ขันธ  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.                                                        
         [๑๕๖๗] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  
         คือ อาหารท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๘] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม     และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ดวย- 
อํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ อาหารท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๖๙] ๑๐.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม     เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย 
         คือ  กวฬีการาหาร   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย.  
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         [๑๕๗๐] ๑๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย  
         คือ   กวฬีการาหาร   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ  
ของอาหารปจจัย. 
         [๑๕๗๑] ๑๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ   กวฬีการาหาร  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.                                         
 
                                          ๑๖.  อินทรยิปจจัย 
         [๑๕๗๒] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอินทรยิปจจัย                             
         คือ   อินทรียที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  อินทรียที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.  
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         จักขุนทรีย   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ   กายินทรีย   เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ.   
         รูปชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๑๕๗๓] ๒.   อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ  อินทรียที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน- 
รูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.                                              
         [๑๕๗๔] ๓.   อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ-  
ปาทานิยธรรม     และอนปุาทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของ 
อินทริยปจจัย 
         คือ     อินทรียที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๑๕๗๕] ๔.   อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ  อินทรียที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๑๕๗๖] ๕.   อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอินทรยิปจจัย  
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         คือ   อินทรียที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.   
         [๑๕๗๗] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๑๕๗๘] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจ 
ของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
 
                                         ๑๗.  ฌานปจจัย 
         [๑๕๗๙] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    องคฌานท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัย 
แกสัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 254 

         [๑๕๘๐] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย  
         คือ   องคฌานท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม           เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย.  
         [๑๕๘๑] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของ 
ฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกสัมป- 
ยุตตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย.                          
         [๑๕๘๒] ๔.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         [๑๕๘๓] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม      เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของฌานปจจัย.  
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         [๑๕๘๔] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย  
         คือ   องคฌานท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของฌานปจจัย.   
         [๑๕๘๕] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ 
ของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
 
                                       ๑๘. มัคคปจจัย 
         [๑๕๘๖] ๑.  อุปาทินนุปาทาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของมคัคปจจัย                           
         คือ   องคมรรคท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต-  
ขันธ  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                           
         [๑๕๘๗] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย                                 
         คือ   องคมรรคท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.  
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         [๑๕๘๘] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอาํนาจของมัคคปจจัย 
         คือ   องคมรรคท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต-  
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.  
         [๑๕๘๙] ๔.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย 
         คือ  องคมรรคท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกสัมป- 
ยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.                         
         [๑๕๙๐] ๕.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย 
         คือ  องคมรรคท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย. 
         [๑๕๙๑] ๖.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย                        
         คือ  องคมรรคท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.  
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         [๑๕๙๒] ๗.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ  
ของมัคคปจจัย  
         คือ    องคมรรคท่ีเปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย. 
 
                                    ๑๙.  สัมปยุตตปจจัย 
         [๑๕๙๓] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยตุตปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๑๕๙๔] ๒.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         [๑๕๙๕] ๓.  อนุปาทินนอนุปาทานิบธรรม  เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒.  
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                                        ๒๐.  วิปปยุตตปจจัย 
         [๑๕๙๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ-  
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ  ปุเรชาตะ   และ  ปจจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรมที่เกิดพรอม  เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ   ไดแก จักขายตนะที่เกิดกอน  เปนปจจัยแกจักขุ- 
วิญญาณ  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย ฯลฯ  กายายตนะท่ีเกิดกอน  เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจ 
ของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ที่เกิด 
ภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกิดกอน   ดวย 
อํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๕๙๗] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   ปุเรชาตะ   และ   ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก   ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
พรอมเปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
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         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก  หทยวัตถุที่เกิดกอน  เปนปจจัยแกขันธที่ 
เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ ไดแก ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม ที่เกิด 
ภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเกิดกอน ดวย 
อํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๕๙๘] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยวิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ปุเรชาตะ   ไดแก  หทยวัตถุที่เกิดกอนเปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๕๙๙] ๘.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม    และอนปุาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
วิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรมที่เกิดภายหลัง    เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกดิกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๖๐๐] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
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         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ  
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
พรอม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ี  
เกิดภายหลัง    เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         [๑๖๐๑] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่เปนอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรมที่เกิดภายหลัง    เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ซึ่งเกิดกอน   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๖๐๒] ๗.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
วิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่เปนอนุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรมที่เกิดภายหลัง    เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกดิกอน   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๖๐๓] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย                       
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         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน ปจฉาชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินน-  
อนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         [๑๖๐๔] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปา  
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ี 
เกิดพรอม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน ปจฉาชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
ที่เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๖๐๕] ๑๐.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของ 
วิปปยุตตปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  ปจฉาชาตะ ไดแกขันธที่เปนอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลังเปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่งเกดิกอน   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
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                                          ๒๑.  อัตถิปจจัย  
         [๑๖๐๖] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๕ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   ปุเรชาตะ  ปจฉาชาตะ   อาหาระ 
และ   อินทรยิะ  
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ี  
เกิดกอน   เปนปจจัยแกขันธ ๓  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ฯลฯ  ขันธ ๒ เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓  และกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒  และกฏัตตารูป    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   ขันธทั้งหลายเปนปจจัย 
แกหทยวัตถุ,   หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย, 
         มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ   มหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป   ที ่
เปนอุปาทารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.                              
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  มหาภูตรูป    ฯลฯ  มหาภูตรูป   เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูปที่เปนอุปาทารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก พระเสกขะหรือปุถุชน  พิจารณาเห็นจักษุ 
ที่เกิดกอน  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอมยินดี  ยอม 
เพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภจักษุนั้น  ราคะ  โทมนสั   ยอมเกิดข้ึน   เมื่อกุศล 
และอกุศลดบัไปแลว    ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน.  
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         พระเสกขะหรือปุถุชน  พิจารณาเห็นโสตะ  ฆานะ  ชิวหา  กายะ รูป 
เสียง  กลิ่น  รส   โผฏฐัพพะ   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และหทยวัตถุ  
โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข  เปนอนัตตา   ยอมยินด ี ยอมเพลิดเพลิน 
ยิ่ง   เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น     ราคะ  ฯลฯ   โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน   เมื่อ 
กุศลและอกศุลดับไปแลว   ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน.  
         รูปายตนะ  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ 
คันธายตนะ ฯลฯ รสายตนะ ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม  เปนปจจัยแกกายวิญญาณ. 
         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ  กายายตนะ    เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ,    หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ี 
เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดกอน   ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกกายท่ี 
เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         รูปชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๐๗] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย                                
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         มี๔ อยาง คือท่ีเปน  สหชาตะ ปุเรชาตะ ปจฉาชาตะ และ อาหาระ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
พรอม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแกพระเสกขะหรือปุถุชน  พิจารณาเห็นจักษุที่ 
เกิดกอน   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี  ยอม 
เพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภจักษุนั้น    ราคะ  ฯลฯ   โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน. 
         พระเสกขะ   หรือปุถุชน   พิจารณาโสตะ   ฆานะ ฯลฯ  ชวิหา ฯลฯ 
กายะ ฯลฯ  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  รูป  กลิ่น  รส  โผฏฐัพพะ  ที่เปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และหทยวัตถุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข 
เปนอนัตตา    ยอมยินด ี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น 
ราคะ   ฯลฯ  โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน. 
         เห็นรูปที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยทิพยจักษุ,  หทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ    ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ที่เกิดกอน    เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร    ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม      เปนปจจัยแกกายท่ี 
เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
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         [๑๖๐๘] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม      เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
         มีอยางเดียว   คือ   ปุเรชาตะ  ไดแก  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ 
ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๐๙] ๔.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุ-  
ปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรมดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ ปจฉาชาตะ   และ   อาหาระ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  ขันธ ๑  ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
เปนปจจัยแกขันธ ๓   และจิตตสมุฏฐานรูป     ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ฯลฯ 
ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ ๒  และจิตตสมุฏฐานรปู  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน ปจฉาชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
ภายหลัง  เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุ-  
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๑๐] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี  ๔  อยาง   คือที่เปน    สหชาตะ   ปุเรชาตะ   ปจฉาชาตะ    และ 
อาหาระ  
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         ที่เปน  สหชาตะ ไดแก ขันธ๑ ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒  
เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ ฯลฯ มหาภูตรปู   เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป   ที่เปนอุปาทารูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         พาหิรรปู...อาหารสมุฏฐานรูป...อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก  บุคคลพิจารณาเห็นรูป  เสียง  กลิ่น   รส 
โผฏฐัพพะท่ีเกิดกอน   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    โดยความเปนของไม 
เที่ยง  เปนทุกข   เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภรูป 
เปนตนนั้น   ราคะ ฯลฯ  โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน. 
         เห็นรูปที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมดวยทิพยจักษุ,  ฟงเสียงดวยทิพ 
โสตธาตุ. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธที่อนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
ภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเกิดกอน  ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   อาหาระ   ไดแกกวฬีกาาราหาร    ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิ 
ปจจัย. 
         [๑๖๐๑] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มี ๓ อยาง  คือ   ที่เปน  ปุเรชาตะ  ปจฉาชาตะ   และ   อาหาระ 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก  บุกคลพิจารณาเห็นรูป  เสียง   กลิ่น  รส 
โผฏฐัพพะท่ีเกิดกอน    ทีเ่ปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    โดยความเปนของไม 
เที่ยง   เปนทุกข  เปนอนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภรูป 
เปนตนนั้น   ราคะ ฯลฯ   โทมนัส    ยอมเกิดข้ึน.   เมื่อกุศลและอกุศลดับไปแลว  
ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก  ยอมเกิดข้ึน.  
         รูปายตนะท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ 
ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ  เปนปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ที่เกิดภายหลัง     เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปานิยธรรม   ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   อาหาระ   ไดแกกวฬีการาหาร    ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม    เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของอัตถิ 
ปจจัย. 
         [๑๖๑๒] ๗.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย                                                                
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  ปจฉาชาตะ   และ   อาหาระ  
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         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก   ขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ี 
เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ซึ่งเกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน   อาหาระ  ไดแก  กวฬีการาหาร  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         [๑๖๑๓] ๘.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย. 
         [๑๖๑๔] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว คือ ที่เปน ปจฉาชาตะ ไดแกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม    ที่เกิดภายหลังเปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๑๕] ๑๐.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแก 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มี ๒ อยาง  คือ   ที่เปน    สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ที่  
เกิดพรอมเปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
ที่เกิดภายหลังเปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม     ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.     
         [๑๖๑๖] ๑๑.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         มี   อยางเดียว  คือ   ที่เปน   สหชาตะ   รวมกับ  ปจฉาชาตะ ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ทีเ่กิดพรอมเปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมซ่ึงเกิดกอน     ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ  ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และแกกายน้ีที่เปนอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๑๗] ๑๒.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         มี ๒อยาง คือ ที่เปน สหชาตะ และ สหชาตะ รวมกับ ปจฉาชาตะ  
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         ที่เปน สหชาตะ ไดแก ขันธ ๑ ทีเ่ปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
ที่เกิดพรอมเปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     ดวยอํานาจของอัตถิ 
ปจจัย.   ขันธ ๓ เปนปจจัยแกขันธ ๑ และจิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของ  
อัตถิปจจัย,   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย.   
         ที่เปน  สหชาตะ รวมกับ  ปจฉาชาตะ ไดแกขันธ ๑ ที่เปนอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรมที่เกิดพรอมเปนปจจัยแกขันธ ๓ และกายนี้ที่เปนอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม ซึง่เกิดกอนดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ขันธ ๓ เปนปจจัย 
แกขันธ ๑ และกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทานยิธรรม  ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย, ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และกายน้ีที่เปนอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   ซึง่เกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๑๘] ๑๓.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอาํนาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว คือ ปจฉาชาตะ ไดแกขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทา- 
นิยธรรมที่เกดิภายหลัง  เปนปจจัยแกกายน้ีที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และ 
อนุปาทินนุปาทานิยธรรมนี้    ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         [๑๖๑๙] ๑๔.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม    อนุปาทินนปุาทานิยธรรมและอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิ ปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ  สหชาตะ   รวมกับ  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธ  ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดพรอมเปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และกายนี้     ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม  ซึ่งเกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย   ขันธ ๓ เปนปจจัยแกขันธ ๑  
และกายน้ี    ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ซึ่ง 
เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย,   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และกาย 
นี้   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ซึ่งเกิดกอน 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๐] ๑๕.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ปจฉาชาตะ   รวมกับ  อินทริยะ  ไดแก 
         ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง   และรูปชีวิติน- 
ทรีย  เปนปจจัยแกกฏัตตารูป    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๐] ๑๖.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ  ที่เปน   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ  ไดแก 
         ขันธ  ๑  ที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ที่เกิดพรอม    และ  
หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย,  ขันธ ๓ และหทย-  
วัตถุเปนปจจัยแกขันธ ๑ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย,       ขันธ ๒ และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๒] ๑๗.  อนปุาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน  ปจฉาชาตะ   รวมกบั   อาหาระ  ไดแก 
         ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง     และกวฬีกา- 
ราหาร   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๓] ๑๘.  อนปุาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือ ที่เปน สหชาตะ และ ปจฉาชาตะ  รวมกับ   อาหาระ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมและ 
มหาภูตรูป   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         ที่เปน ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ ไดแกขันธที่เปนอนุปาทินน- 
อนุปาทานิยธรรม   ที่เกิดภายหลัง  และกวฬีการาหาร  ที่เปนอนุปาทินนุปาทา  
นิยธรรม เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิ 
ปจจัย. 
         [๑๖๒๔] ๑๙.  อนปุาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุ- 
ปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนปุาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  ที่เปน ปจฉาชาตะ  รวมกับ    อาหาระ ไดแก 
         ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   ที่เกดิภายหลัง  และกวฬีกา- 
ราหาร   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๕] ๒๐.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม    เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือ ที่เปน  ปุเรชาตะ  ปจฉาชาตะ  รวมกับ อาหาระ 
และ  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก  รูปายตนะ   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  และจักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และกายายตนะ  เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         รูปายตนะ  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และจักขุวัตถุ  เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม  ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ  ที่เปนอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม  และกายวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ  ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม และกวฬีการาหาร ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัย 
แกกายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย,    กวฬีการา- 
หารท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัย 
แกกาย   ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ   ไดแก  ขันธที่เปนอนุ-  
ปาทินนุปาทานิยธรรม  และรูปชีวิตินทรีย  เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย.   
         [๑๖๒๖] ๒๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย  
         มี ๔ อยาง คือท่ีเปน สหชตะ ปุเรชาตะ ปจฉาชาตะ และ อาหาระ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรมท่ีเกิด 
พรอม และมหาภูตรูป  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก รูปายตนะ  ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
และหทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม ฯลฯ โผฏฐัพ- 
พายตนะ   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม   และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ  
ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน ปจฉาชาตะ   รวมกับ    อาหาระ   ไดแก  ขันธที่เปนอุปาทิน- 
ทินนุปาทานิยธรรมที่เกิดภายหลัง   และกวฬีการาหาร  ที่เปนอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม    เปนปจจัยแกกายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร ที่เปนอุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรมเปนปจจัยแกกายท่ีเปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๖๒๗] ๒๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อาหาระ  ไดแก  กวฬีการาหาร   ที่เปนอุปาทิน 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกกาย    ที่เปน 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของอัตถิ- 
ปจจัย. 
         [๑๖๒๘] ๒๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  อนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ  ปจฉาชาตะ  รวมกับ   อาหาระ   และ   อินทริยะ  
         ไดแก  ขันธที่เปนอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรมท่ีเกิดภายหลัง     และ 
กวฬิการาหาร   ที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  และรูปชีวิตินทรีย  เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
 
                         ๒๒. อัตถิปจจัย  ฯลฯ  ๒๔.  อวคิตปจจัย  
         [๑๖๒๙]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม   ดวยอํานาจของนัตถิปจจัย ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
วิคตปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของอวิคตปจจัย ฯลฯ 
 
                                 การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                              สุทธมูลกนัย 
         [๑๖๓๐]  ในเหตุปจจัย  มี ๗ วาระ   ในอารัมมณปจจัย   มี ๖ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๕ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ   ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในสหชาตปจจัย   มี ๙ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย    ม ี๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๑ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย มี ๙ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในปจฉาชาตปจจัย   มี ๙ วาระ    ในอาเสวนปจจัย   ม ี ๒  วาระ 
ในกัมมปจจัย  ม ี๘ วาระ  ในวิปากปจจัย  มี ๖ วาระ   ในอาหารปจจัย  มี ๑๒ 
วาระ  ในอินทริยปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในฌานปจจัย  มี ๗ วาระ   ในมัคคปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในวิปปยุคตปจจัย   ม ี๑๐ วาระ 
ในอัตถิปจจัย  ม ี๒๓ วาระ  ในนัตถปิจจัย   มี ๗ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี ๗ 
วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๒๓ วาระ.  
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         [๑๖๓๑]  เพราะเหตุปจจัย  ในอธิปติปจจัย    มี ๔ วาระ . . . ใน 
สหาชาตปจจัย  มี ๗ วาระ  ในอัญญมญัญปจจัย  ม ี๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย  
มี ๗ วาระ   ในวิปากปจจัย  ม ี๖ วาระ   ในอินทรยิปจจัย   มี ๗ วาระ   ใน 
มัคคปจจัย  มี ๗ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย  ม ี
๔ วาระ  ในอัตถิปจจัย   มี ๗ วาระ  ในอวิคตปจจัย ๗ วาระ.  
         การนับกุสลติกะ  ไดนับแลวโดยวิธีสาธยาย  ฉันใด พึงนับฉันนั้น. 
         การนับวาระในอุปาทินนติกะลึกซึ้งและสุขุมกวาการนับวาระในกุสลติกะ 
ผูมีปญญาพึงนับโดยทําอยางนี้. 
                                              อนุโลม  จบ 
 
                                               ปจจนียนัย 
                                      การยกปจจัยในปจจนียะ  
         [๑๖๓๒] ๑.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ   เปนปจจัยดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัยฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ 
เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  ฯลฯ    เปนปจจัยดวยอํานาจของปจ-  
ฉาชาตปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๑๖๓๓] ๒.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ    เปนปจจัยดวย  
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อํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ    เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
ปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย.  
         [๑๖๓๔] ๓.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย ฯลฯ 
         [๑๖๓๕] ๔.  อุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทินนุ- 
ปาทานิยธรรม    และอนปุาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ  เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๖๓๖] ๕.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม    เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั ฯลฯ เปนปจจัยดวย 
อํานาจของ  สหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของ 
ปจฉาชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๖๓๗] ๖.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแกอุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม     ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย  
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ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาต- 
ปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๖๓๘] ๗.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา-   
ทินนอนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๖๓๙] ๘.  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม    และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของ 
ปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         [๑๖๔๐] ๙.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนอนุปาทานิยธรรม    ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย   ฯลฯ  เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๖๔๑] ๑๐.  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ  เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๖๔๒] ๑๑.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอนุ- 
ปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย   ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย.  
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         [๑๖๔๓] ๑๒.  อนปุาทินนอนุปาทานิยธรรม     เปนปจจัยแก 
อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม  
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน   สหชาตะ   รวมกับ  ปจฉาชาตะ 
         [๑๖๔๔]  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอนุปา- 
ทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
มีอยางเดียว  คือท่ีเปน   สหชาตะ  รวมกับ   ปจฉาตะ 
         [๑๖๔๕]  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน-  
นุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิยธรรม  ดวยอํานาจของปจฉา- 
ชาตปจจัย 
         [๑๖๔๖]  อนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม เปนปจจัยแกอุปาทิน- 
นุปาทานิยธรรม   อนุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนอนุปา- 
ทานิยธรรม 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   สหชาตะ   รวมกับ  ปจฉาชาตะ 
         [๑๖๔๗]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทา- 
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน  ปจฉาชาตะ   รวมกบั   อินทริยะ 
         [๑๖๔๘]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทา- 
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ  
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         [๑๖๔๙]  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทา-  
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม  
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน  ปจฉาชาตะ   รวมกบั   อาหาระ 
         [๑๖๕๐]  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทา-  
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม             
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ  และ  ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ 
         [๑๖๕๑]  อนุปาทินนุปาทานิยธรรม และอนุปาทินนอนุปาทา- 
นิยธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน  ปจฉาชาตะ   รวมกบั   อาหาระ 
         [๑๖๕๒]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  ปุเรชาตะ ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ และ 
รวมกับ  อินทริยะ 
         [๑๖๕๓]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม  เปนปจจัยแกอนุปาทินนุปาทานิยธรรม 
         มี ๓ อยาง   คือ    สหชาตะ   ปุเรชาตะ   และ ปจฉาชาตะ   รวมกับ 
อาหาระ 
         [๑๖๕๔]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทานิย- 
ธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุปาทานิยธรรม   และอนุปาทินนุปาทา- 
นิยธรรม                                                   
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         มีอยางเดียว   คือ   อาหาระ   
         [๑๖๕๕]  อุปาทินนุปาทานิยธรรม  และอนุปาทินนุปาทานิย-  
ธรรม  และอนุปาทินนอนุปาทานิยธรรม   เปนปจจัยแกอุปาทินนุปา- 
ทานิยธรรม 
         มี ๑ อยาง  คือ  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ  รวมกับ  อนิทริยะ 
(คือปจฉาชาตะ + อาหาระ + อินทริยะ) 
 
                                  การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
                                               สุทธมูลกนัย 
         [๑๖๕๖]  ในนเหตุปจจัย มี ๒๔ วาระ ในนอารัมมณปจจัย มี ๒๔ วาระ 
ในนอธิปติปจจัย มี ๒๔ วาระ ในนอนันตรปจจัย มี ๒๔ วาระ ในนสมนันตร- 
ปจจัย มี ๒๔ วาระ  ในนสหชาตปจจัย มี ๒๐ วาระ   ในนอัญญมัญญปจจัย  ม ี
๒๐ วาระ ในนนิสสยปจจัย  ม ี๒๐ วาระ ในนอุปนิสสยปจจัย  มี ๒๓ วาระ  ใน 
นปุเรชาตปจจัย มี ๒๓วาระ ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๑๗ วาระ  ในนอาเสวนปจจัย 
มี ๒๔ วาระ    ในนกัมมปจจัย มี ๒๔ วาระ    ในวิปากปจจัย   มี ๒๔ วาระ 
ในนอาหารปจจัย มี  ๒๐ วาระ  ในนอินทริยปจจัย มี ๒๒ วาระ ในนฌานปจจัย 
มี ๒๔ วาระ   ในนมัคคปจจัย มี ๒๔ วาระ   ในนสมัปยุตตปจจัย มี ๒๐ วาระ 
ในนวิปปยุตตปจจัย มี ๑๔ วาระ  ในโนอัตถิปจจัย มี ๙ วาระ ในโนนัตถิปจจัย 
มี ๒๔ วาระ   ในโนวิคตปจจัย มี ๒๔  วาระ   ในโนอวิคตปจจัย มี ๙ วาระ  
         [๑๖๕๗]   เพราะนเหตุปจจัยในนอารัมมณปจจัย  ม ี๒๔ วาระ ฯลฯ 
         การนับปจจนียะในกุสลติกะใหพิสดารแลว ฉันใด  พึงใหพิสดารฉันนั้น.    
                                               ปจจนียะ  จบ 
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                                         อนุโลมปจจนียนัย   
                          การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  
         [๑๖๕๘]  เพราะเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย มี ๗ วาระ...ในน 
อธิปติปจจัย มี ๗ วาระ  ในนอนันตรปจจัย มี ๗ วาระ  ในนสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ  ในนอัญญมัญญปจจัย มี ๔ วาระ ในนอุปนิสสยปจจัย มี ๗ วาระ 
ในนปเุรชาตปจจัย มี ๗ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๗ วาระ  ในนอาเสวน 
ปจจัย มี ๗ วาระ ในนกัมมปจจัย  มี ๗ วาระ ในนวิปากปจจัย  มี  ๔  วาระ ใน 
นอาหารปจจัย มี ๗ วาระ  ในนอินทริยปจจัย มี ๗ วาระ ในนฌานปจจัย มี ๗ 
วาระ ในนมัคคปจจัย มี ๗ วาระ ในนสัมปยุตตปจจัย มี ๔ วาระ ในนวิปปยุตต- 
ปจจัย มี ๓ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย มี ๗ วาระ   ในโนวิคตปจจัย  มี ๗  วาระ. 
         ปจจัย ๕ คือ เหตุ สหชาตะ นิสสยะ อัตถิ  อวิคตปจจัย ในนอารัมมณ- 
ปจจัย มี ๗ วาระ...ในนอธิปติปจจัย มี ๗ วาระ ในนอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ. 
         การนับวาระในอนุโลมปจจนียะ   จําแนกไวแลวในกุสลติกะฉันใด  พึง 
นับฉันนั้น. 
                                        อนุโลมปจจนียะ  จบ 
 
                                           ปจจนียานุโลม 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๑๖๕๙]   เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย มี ๖ วาระ. . . ใน 
อธิปติปจจัย   ม ี๕ วาระ  ในอนันตรปจจัย มี ๗ วาระ   ในสมนนัตรปจจัย มี 
๗ วาระ    ในสหชาตปจจัย  มี ๙ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย มี ๓ วาระ   ใน  
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นิสสยปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในอุปนิสสยปจจัย มี ๙ วาระ ในปุเรชาตปจจัย มี ๗ 
วาระ ในปจฉาชาตปจจัย มี ๙ วาระ ในอาเสวนปจจัย  มี ๒วาระ ในกัมมปจจัย  
มี ๘ วาระ ในวิปากปจจัย  ม ี๖ วาระ ในอาหารปจจัย มี ๑๒ วาระ ในอินทรยิ- 
ปจจัย มี ๗ วาระ   ในฌานปจจัย มี ๗ วาระ   ในมคัคปจจัย  มี ๗ วาระ   ใน    
สัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในวิปปยตุตปจจัย มี ๑๐ วาระ   ในอัตถิปจจัย มี 
๒๓ วาระ ในนัตถิปจจัย  มี ๗ วาระ ในวิคตปจจัย มี ๗ วาระ  ในอวิคตปจจัย 
มี ๒๓ วาระ. 
                                                   ฯลฯ 
         การนับวาระในปจจนียานุโลม     จําแนกไวแลวในกุสลติกะ     ฉันใด 
พึงนับฉันนั้น 
                                    อุปาทินนติกะ  ที ่ ๔  จบ 
 
                อรรถกถาพรรณนาเนื้อความแหงอุปาทินนติกปฏฐาน 
         ในปญหาวาระแหง  อุปาทินนุปาทานิยติกะ    พระผูมีพระภาคเจา 
ตรัสหมายถึงปวัตติกาลวา  วัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอุปาทินนุปาทา-  
นิยะ   โดยปุเรชาตปจจัยเทาน้ัน      แตในปฏิสนธิกาล   วัตถุนัน้หาเปนปุเรชาต- 
ปจจัยไม.  ในคํานี้วา   กพฬีการาหารท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยะ   เปนปจจัยแก 
กายท่ีเปนอุปาทินนุปาทานิยะ    โดยอาหารปจจัย   ดังน้ีความวา   ชื่อวากพฬ-ี 
การาหารี เปนอุปาทินนุปาทานิยะ  ไดแก โอชาที่อยูในภายในแหงรูปที่มีกรรม 
เปนสมุฏฐาน.   สองบทวา  อุปาทินฺนุปาทานิยสฺส  กายสฺส  ความวาเปน 
ปจจัยแกกาย   คือรูปที่มีกรรมเปนสมุฏฐานน่ันเอง   โดยอาหารปจจัย.  
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         อาหารเปนปจจัย      ดวยอํานาจการเลี้ยงรักษาและคํ้าจุนแก 
กัมมชรูป เหมือนรูปชีวิตินทรีย  ไมไดเปนปจจัยดวยอํานาจการยังรูป  
ใหเกิดขึ้น.  
         สวนคําใดท่ีอาจารยบางพวกกลาววา โอชาในตัวกบเปนตนที่ยังเปนอยู 
เปนปจจัยโดยอาหารปจจัยแกตัวงูที่กลืนกบเปนตน เขาไป    คําน้ันไมพึงถือเอา 
เพราะวา   โอชาในตัวสัตวที่ยังเปนอยู    ยอมไมใหสําเร็จความเปนอาหารปจจัย 
แกรางกายของผูอ่ืน.  ก็ในคํานี้วา  อนุปาทินนุปาทานิยสฺส กายสฺส  ยอม 
ไดความเปนปจจัยดวยอํานาจการใหเกิดข้ึน.   ในคําน้ีวา   อุปาทินนุปาทา- 
นิยสฺส   จ   อนุปาทินนุปาทานิยสฺส  จ   พระผูมีพระภาคเจาตรัสอาหาร 
ปจจัยดวยอํานาจเปนธรรมค้ําจุนแกกายอยางหน่ึง   ดวยอํานาจทําใหเกิดแกกาย 
อยางหน่ึง    หรือดวยอํานาจเปนธรรมคํ้าจุนเทาน้ัน     แกกายท่ีเปนอุปาทินนุ- 
ปาทานิยะ  และที่เปนอนุปาทินนุปาทานิยะ.   ก็อาหาร ๒ เมื่อเปนปจจัยรวมกัน 
ยอมเปนอุปตถัมภกสัตติคือคํ้าจุนเทานั้น    ไมเปนชนกสัตติคือทําใหเกิด.   คําท่ี 
เหลือในอธิการน้ี   ผูศึกษาพึงตรวจบาลีใหดีแลวทราบเถิด. 
                อรรถกถาพรรณนาเนื้อความแหงอุปาทินนติกปฏฐาน  จบ  
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                                      ๕.  สังกิลิฏฐติกะ 
                                          ปฏิจจวาระ  
                                           อนุโลมนัย 
                                           เหตุปจจัย  
         [๑๖๖๐] ๑.  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   อาศัยสังกิลิฏฐสังกิเล-      
สิกธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เกิดข้ึน 
ฯลฯ   ขันธ ๒   อาศัยขันธ ๒  เกิดข้ึน. 
                       ๒.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม   อาศัยสังกิลิฏฐสังกิ- 
เลสิกธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมเกิดข้ึน. 
                       ๓.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม    และอสังกิลิฏฐสงักิ- 
เลสิกธรรม  อาศัยสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๑๖๖๑] ๔.  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม   อาศัยอสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฎฐานรูป     อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป    อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
หทยวัตถุอาศัยขันธทั้งหลายเกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  
         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน  ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป  และ 
กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
         [๑๖๖๒]  ๕.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม    อาศัยอสังกิลิฏฐ- 
อสังกิเลสิกธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เกิดข้ึน 
ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ  ๒ เกิดข้ึน. 
                        ๖.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม อาศัยอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
เกิดข้ึน. 
                        ๗.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม  อาศัยอสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เกดิขึ้น  เพราะเหตุ 
ปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐ-  
อสังกิเลสิกธรรม   เกิดข้ึน  ฯลฯ  ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน.  
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         [๑๖๖๓] ๘.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม      อาศัยอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม   และอสงักิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เกิดขึ้น    เพราะ  
เหตุปจจัย 
         คือ    จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
         [๑๖๖๔] ๙.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม   อาศัยสังกิลิฏฐสังกิ- 
เลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม เกิดขึน้ เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และ 
มหาภูตรูป ฯลฯ 
 
                              การนับจํานวนวาระในอนุโลม 
                                           สุทธมูลกนยั 
         [๑๖๖๘]  ในเหตุปจจัย  มี ๙ วาระ   ในอารัมมณปจจัย  มี ๓ วาระ 
ฯลฯ   ในวิปากปจจัย   มี ๕ วาระ  ในอวิคตปจจัย   มี ๙ วาระ. 
         ในกุสลติกะทานจําแนกไวอยางไร   พึงจําแนกอยางนั้น. 
 
                                            ปจจนียนัย 
         [๑๖๖๖]  สังกิลิฏฐสงักิเลสิกธรรม  อาศัยสังกิลิฏฐสังกิเลสิก- 
ธรรม   เกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  โมหะที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   อาศัยขันธ 
ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ  เกิดข้ึน.  
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         [๑๖๖๗]  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม  อาศัยอสังกิลิฏฐสงักิเล-    
สิกธรรม  เกดิขึ้น   เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
         ในกุสลติกะ  ทานจําแนกไวอยางไร  พึงจําแนกอยางนั้น. 
 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียะเปนตน 
         ในนเหตุปจจัย  มี ๒ วาระ  ในนอารัมมณปจจัย  มี ๕ วาระ  ในน- 
อธิปติปจจัย   ม ี๖ วาระ ฯลฯ 
         เพราะเหตุปจจัย    ในนอารัมมณปจจัย   มี ๕ วาระ ฯลฯ 
         เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๒ วาระ ฯลฯ 
         สหชาตวาระก็ดี  ปจจยวาระ  นิสสยวาระ  สังสัฏฐวาระ  และสัมปยุตต- 
วาระก็ดี  พึงใหพิสดาร.  
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                                           ปญหาวาระ   
                                            อนุโลมนัย   
                                          ๑. เหตุปจจัย 
         [๑๖๖๘] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         [๑๖๖๙] ๒.  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๖๗๐] ๓.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุ 
ปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๖๗๑] ๔.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ    เหตุที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแก   
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๖๗๒] ๕.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๖๗๓] ๖.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน- 
รูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๖๗๘] ๗.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   และอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ 
ของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
 
                                       ๒. อารัมมณปจจัย 
         [๑๖๗๕] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
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         คือ  ๑.  บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซึ่งราคะ  เพราะปรารภราคะ 
นั้น ราคะ  ทฏิฐิ วิจิกิจฉา อุทธัจจะ โทมนัส ยอมเกิดข้ึน. บุคคลยอมยินดีซึ่งทิฏฐิ 
ฯลฯ เพราะปรารภวิจิกิจฉา ฯลฯ   อุทธัจจะ ฯลฯ   โทมนัส ฯลฯ   
         ในกุสลติกะ   ทานจําแนกไวอยางไร  พึงจําแนกอยางนั้น. 
         [๑๖๗๖] ๒.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  ๑.  พระอริยะท้ังหลาย   พิจารณากิเลสที่ละแลว. 
                ๒.  พิจารณากิเลสที่ขมแลว. 
                ๓.  รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกาลกอน. 
                ๔.  พิจารณาเห็นขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     โดยความ 
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข   เปนอนัตตา. 
                ๕.  รูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยเจโตปริยญาณ.                                                   
                ๖.  พระเสกขะหรือปุถุชน    พิจารณาเห็นขันธที่เปนสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา  เมื่อกุศลดับ 
ไปแลว  ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก   ยอมเกิดข้ึน. 
                ๗.  ยอมยินด ียอมเพลิดเพลินยิ่ง ซึ่งขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิก- 
ธรรม  โทมนัส  ยอมเกิดข้ึน  เมื่ออกุศลดับไปแลว   ตทารัมมณจิตอันเปนวิบาก 
ยอมเกิดข้ึน. 
                ๘.  ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกเจโตปริย-  
ญาณ    แกปพุเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ    แกอนาคตังสญาณ 
แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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         [๑๖๗๗] ๓.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ  ๑.  บุคคลใหทาน   สมาทานศีล   ทําอุโบสถกรรม   แลวพิจารณา 
กุศลน้ัน.  
                ๒.  บุคคลพิจารณากุศลที่สั่งสมไวในกาลกอน. 
                ๓.  บุคคลออกจากฌานแลวพิจารณาฌาน. 
                ๔.  พระอริยบคุคลพิจารณาโคตรภู   พิจารณาโวทาน. 
                ๕.  พิจารณาเห็นจักษุ  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปน 
อนัตตา  พิจารณา โสตะ  ฆานะ  ชิวหา  กายะ  รูป  เสียง  กลิ่น รส  โผฏฐัพพะ 
หทยวัตถุ   และขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  โดยความเปนของไมเที่ยง 
เปนทุกข  เปนอนัตตา. 
                ๖.  เห็นรูปดวยทิพยจักษุ   ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ 
                ๗.  รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียง  ดวยจิตท่ีเปนอสังกิลิฏฐสังกิเล- 
สิกธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
                ๘.  อากาสานัญจายตนะ   เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ 
                ๙.  อากิญจัญญายตนะ     เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                ๑๐. รูปายตนะ     เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ    ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย ฯลฯ   โผฏฐัพพายตนะ   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจ 
ของอารัมมณปจจัย. 
                ๑๑. ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ 
แกเจโตปริยญาณ    แกปพุเพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ     แก 
อนาคตังสญาณ   แกอาวัชชนะ   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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         [๑๖๗๘] ๔.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย           
         คือ  ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล   ทําอุโบสถกรรมแลว   ยอมยินด ี
ยอมเพลิดเพลินยิ่งซึ่ง   กศุลนั้น    เมื่อปรารภกุศลน้ัน    ราคะ  ทิฏฐิ   โทมนัส 
ยอมเกิดข้ึน.  
                ๒.  บุคคลยอมยินดีกุศลท่ีไดสั่งสมไวแลวในกาลกอน. 
                ๓.  ออกจากฌาน. ยินดีฌาน ยินดีจักษุ ฯลฯ ยินดีโผฏฐัพพายตนะ 
ฯลฯ   หทยวัตถุ ฯลฯ ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เพราะปรารภกุศล 
เปนตนนั้น  ราคะ  โทมนสั   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๖๗๙] ๕.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ นิพพานเปนปจจัยแกมรรค แกผล ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๖๘๐] ๖.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง  
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  ๑.  พระอริยบุคคลออกจากมรรคแลว   พิจารณามรรค   พิจารณา 
ผล  พิจารณานิพพาน. 
                ๒.  นิพพานเปนปจจัยแกโคตรภู  แกโวทาน  แกอาวัชชนะ  ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
                ๓.  พระอริยบคุคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปน 
อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ.  
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                       ๔.  ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริย- 
ญาณ   แกปพุเพนิวาสานุสสติญาณ    แกอนาคตังสญาณ   แกอาวัชชนะ   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย.   
 
                                          ๓. อธิปติปจจัย  
         [๑๖๘๑] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจยั 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   อารัมมณธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         ๑.   บุคคลยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะกระทําราคะใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน   ครั้นกระทําราคะน้ันใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ราคะ  ทิฏฐิ  ยอมเกิดข้ึน. 
         ๒.  บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําทิฏฐินั้นใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน ครั้นทําทิฏฐินั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ราคะ 
ทิฏฐิ  ยอมเกดิข้ึน. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๘๒] ๒.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว คือ ที่เปน สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมที่เปนสังกิ- 
ลิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
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         [๑๖๘๓] ๓.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม     และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     ดวยอํานาจของ 
อธิปติปจจัย    
         มีอยางเดียว  คือ  ที่เปน   สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมที่เปน 
สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ     และจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๘๔] ๔.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี  ๒ อยาง  คือ   ที่เปน   อารัมมณธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         ๑.  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรมแลว  กระทํากุศล 
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา. 
         ๒.  กระทํากุศลนั้นสั่งสมไวดีแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนัก 
แนน   แลวพิจารณา. 
         ๓.  ออกจากฌานแลว      กระทาํฌานใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
แลวพิจารณา. 
         ๔.  พระเสกขะ    กระทําโคตรภูใหเปนอารมณอยางหนักแนน    แลว 
พิจารณา,  กระทําโวทานใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๘๕] ๕.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
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         มีอยางเดียว  คือ  ที่เปน  อารมัมณาธิปติ ไดแก  
         ๑.  บุคคลใหทาน สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม  ยอมยินดี  ยอม 
เพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทํากุศลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ครั้นกระทํา  
กุศลน้ันใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   ราคะ   ทฏิฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         ๒.  บุคคลกระทํากุศลที่สั่งสมไวแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยาง 
หนักแนนแลว   ยอมยินด ี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง. 
         ๓.  บุคคลออกจากฌานแลว    กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนัก 
แนนแลว   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง. 
         ๔.  บุคคลยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิง    เพราะกระทําจักษุใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิง  เพราะกระทําโผฏฐัพพะ 
ฯลฯ หทยวัตถุและขันธทั้งหลายท่ีเปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม ใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน ครั้นกระทําธรรมนั้น  ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ราคะ 
ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๖๘๖] ๖.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี  ๒  อยาง   คือ   ที่เปน  อารัมมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
นิพพานเปนปจจัยแกมรรค   แกผล  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         ที่เปน   สทชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.             
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         [๑๖๘๗] ๗.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย   
         มี ๒ อยาง  คือ   ที่เปน   อารัมมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         ๑.  พระอริยบุคคลออกจากมรรค     กระทํามรรคใหเปนอารมณอยาง 
หนักแนนแลว  พิจารณากระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  พิจารณา 
กระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา. 
         ๒.  นพิพานเปนปจจัยแกโคตรภู   แกโวทาน  ดวยอํานาจของอธิปติ- 
ปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกจิตต-  
สมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.                                     
         [๑๖๘๘] ๘.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมและอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     ดวยอํานาจ 
ของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว    คือ  ทีเ่ปน สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
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                                         ๔.  อนันตรปจจัย 
         [๑๖๘๙] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ-  
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย                             
         คือ   ขันธเปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดกอน ๆ     เปนปจจัยแก 
ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๖๙๐] ๒.  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๖๙๑] ๓.  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแก 
ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมที่เกิดหลัง ๆ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย, 
อนุโลมเปนปจจัยแกโคตรภู   อนุโลมเปนปจจัยแกโวทาน  อาวัชชนะเปนปจจัย 
แกขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๖๙๒] ๔.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
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         คือ   อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.   
         [๑๖๙๓] ๕.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   โคตรภู เปนปจจัยแกมรรค, โวทาน เปนปจจัยแกมรรค, อนุโลม 
เปนปจจัยแกผลสมาบัติ,   เนวสัญญานาสัญญายตนะของผูออกจากนิโรธ    เปน 
ปจจัยแกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         [๑๖๙๔] ๖.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         มรรคเปนปจจัยแกผล    ผลเปนปจจัยแกผล  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
         [๑๖๙๕] ๗.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ผลเปนปจจัยแกวุฏฐานะ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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                      ๕. สมนันตรปจจัย ฯลฯ   ๙.  อุปนิสสยปจจัย  
         [๑๖๙๖] ๑.  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ-  
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของสมนันตรปจจัย๑  ฯลฯ   เปนปจจัยดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย๒      เปนปจจัยดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย๓  
ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของนิสสยปจจัย๔ ฯลฯ     เปนปจจัยดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย๕ 

         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลอาศัยราคะ  ยอมฆาสัตว ฯลฯ  ทําลายสงฆ,  อาศัยโทสะ  ยอมฆา 
สัตว ฯลฯ   ทําลายสงฆ,  ราคะ  ฯลฯ  ความปรารถนา  เปนปจจัยแกราคะ ฯลฯ 
แกความปรารถนาดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         ปาณาติบาตเปนปจจัยแกปาณาติบาต    ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ นิยตมิจฉาทิฏฐิเปนปจจัยแกนิยตมิจฉาทิฏฐิดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๖๙๗] ๒.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   อนันตรปูนิสสยะ   และ ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน    ปกตูปนิสสยะ    ไดแก   บุคคลอาศัยราคะแลวใหทาน 
สมาทานศีล  ทําอุโบสถกรรม  ยังฌาน  วิปสสนา  อภิญญา  สมาบัติ  ใหเกิด 
อาศัยความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิด. 
๑.  มี ๗ วาระ,  ๒.  มี ๙ วาระ  ๓.  มี ๓ วาระ  ๔.  มี ๑๓ วาระ  ๕.  มี ๘ วาระ (ดูขอ ๑๗๔๘ 
ขางหนา)  
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         ราคะ ฯลฯ   ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธา แกความสุขทางกาย  
แกทุกขทางกาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         บุกคลฆาสัตวแลว ยอมใหทานสมาทานศีล ทําอุโบสถกรรม  ยังฌาน 
วิปสสนา  อภิญญา   และสมาบัติใหเกิด   เพ่ือลบลางบาปกรรมน้ัน  ฯลฯ  บคุคล 
ทําลายสงฆแลว  ยอมใหทาน สมาทานศีล ทําอุโบสถกรรม  เพ่ือตองการลบลาง 
บาปกรรมน้ัน. 
         อกุศลกรรม   เปนปจจัยแกวิบาก   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๖๙๘] ๓.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม      เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ๑.  บุคคลอาศัยราคะแลว  ยังมรรคใหเกิด  เขาผลสมาบัติ,  อาศัยโทสะ 
ฯลฯ   ความปรารถนา   ยงัมรรคใหเกิด   เขาผลสมาบัติ. 
         ๒.  ราคะ ฯลฯ   ความปรารถนา   เปนปจจัยแกมรรค  แกผลสมาบัติ  
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๖๙๙] ๔.  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาแลวใหทาน   ยังสมาบัติใหเกิด  อาศัยศีล  สุตะ 
จาคะ   ปญญา   สุขทางกาย   ทุกขทางกาย   อุตุ   โภชนะ   เสนาสนะ   ยอมให 
ทาน ฯลฯ   ยงัสมาบัติใหเกิด.  
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         ๒.  ศรทัธา ฯลฯ   เสนาสนะ   เปนปจจัยแกศรัทธา  สุขทางกา   ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย.    
         ๓.  กุศลกรรม   เปนปจจัยแกวิบาก   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         ๔.  บรกิรรมแหงปฐมฌานเปนปจจัยแกปฐมฌาน  ฯลฯ    อากิญจัญ- 
ญายตนะ   เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ  
         [๑๗๐๐] ๕.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         มี ๓ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ                                 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ๑.  บุคคลอาศัยศรัทธาแลว     กอมานะ    ถือทิฏฐิ,    อาศัยศีล ฯลฯ 
เสนาสนะ   ฆาสัตว ฯลฯ  ทําลายสงฆ. 
         ๒.  ศรทัธา  ฯลฯ    เสนาสนะ    เปนปจจัยแกราคะ ฯลฯ     แกความ 
ปรารถนาดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๓๐๑] ๖.  อสังกิเลฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกรรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ  ที่เปน  อนันตรปูนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ. 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บริกรรมแหงปฐมมรรค    เปนปจจัยแกปฐมมรรค  ฯลฯ    ทุติยมรรค 
ฯลฯ   ตติยมรรค ฯลฯ   จตุตถมรรค   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๑๗๐๒] ๗.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                   
         มี ๓ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณูปนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ๑.  ปฐมมรรค   เปนปจจัยแกทุติยมรรค 
         ๒.  ทุติยมรรค   เปนปจจัยแกตติยมรรค 
         ๓.  ตติยมรรค   เปนปจจัยแกจตุตถมรรค 
         ๔.  มรรค๑  เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๗๐๓] ๘.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                 
         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ                                 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ๑.  พระอริยบุคคล   อาศัยมรรค   ยังสมาบัติที่ยังไมเกิด   ใหเกิด  เขา 
สมาบัติที่เกิดแลว   พิจารณาเห็นสังขาร   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทกุข 
เปนอนัตตา.                                               
         ๒.  มรรคเปนปจจัยแกอัตถปฏิสมัภิทา     ธัมมปฏิสัมภิทา     นิรุตติ- 
ปฏิสัมภิทา  ปฏิภาณปฏิสัมภิทา  ความฉลาดในฐานะและอฐานะของพระอริยเจา 
ทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         ๓.  ผลสมาบัติ    เปนปจจัยแกสุขทางกาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย.      
๑.  บาลีเปน  จตุตฺโถ  มคฺโค,  คําวา  จตุตฺโถ  เกินมา  ในทีนี้จึงแปลเฉพาะคาวา  มคฺโค.  
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                                       ๑๐. ปุเรชาตปจจัย   
         [๑๗๐๔] ๑.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณปุเรชาตะ   และ   วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน  อารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก 
         ๑.  บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ    โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข 
เปนอนัตตา   พิจารณาเห็นโสตะ  ฆานะ  ชิวหา   กายะ   รูป   เสียง  กลิ่น  รส 
โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ   โดยความเปนของไมเที่ยง     เปนทุกข     เปนอนัตตา. 
         ๒.  เห็นรูปดวยทิพยจักษุ. 
         ๓.  ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ. 
         ๔.  รูปายตนะเปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ  โผฏฐัพพายตนะ  เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ  ไดแก                                  
         ๑.  จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  ฯลฯ  กายายตนะ   เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         ๒.  หทยวัตถุ     เปนปจจัยแกขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม 
ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๗๐๕] ๒.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม      เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
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         มี ๒ อยาง   คือ  ที่เปน  อารมัมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน  อารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก   
         บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  ซึ่งจักษุ   เพราะปรารภจักษุนั้น  
ราคะ  ฯลฯ  โทมนัส  ยอมเกิดข้ึน. ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  ซึ่งโสตะ ฯลฯ 
โผฏฐัพพะ  หทยวัตถุ   เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น  ราคะ  ฯลฯ   โทมนัส 
ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ  ไดแก 
         หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     ดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๗๐๖] ๓.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         คือ   หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
 
                                     ๑๑.  ปจฉาชาตปจจัย 
         [๑๗๐๗] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม      เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกดิภายหลัง     เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย   
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         [๑๗๐๘] ๒.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย   
         คือ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดภายหลัง    เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๗๐๙] ๓.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมที่เกิดภายหลัง    เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
 
                                       ๑๒.  อาเสวนปจจัย 
         [๑๗๑๐] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดหลังๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๑๗๑๑] ๒.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธที่เกิดกอน ๆ ฯลฯ   อนุโลมเปนปจจัยแกโคตรภู,    อนุโลม 
เปนปจจัยแกโวทาน  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
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         [๑๗๑๒] ๓.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย  
         คือ    โคตรภู     เปนปจจัยแกมรรค    โวทาน    เปนปจจัยแกมรรค 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
 
                                         ๑๓. กัมมปจจัย 
         [๑๗๑๓] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๗๑๔] ๒.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม      เปนปจจัยแกอสัง-  
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
         ท่ีเปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดพรอม     เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมเปนปจจัยแกวิบากขันธ    และ 
กฏัตตารูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๑๗๑๕] ๓.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     ดวยอาํนาจ  
ของกัมมปจจัย   
         คือ   เจตนาท่ีเปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๗๑๖] ๔.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         มี ๒ อยาง  คือ   ที่เปน  สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐสังกิสิกธรรมเปนปจจัยแกวิบากขันธ     และ 
กฏัตตารูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๗๑๗] ๕.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสัง-  
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         มี ๒ อยาง  คือ  ที่เปน  สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก  
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         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก  
         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกขันธ    ที่เปน 
อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๑๗๑๘] ๖.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   สหชาตะ   ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.                                                              
         [๑๗๑๙] ๗.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือท่ีเปน   สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
 
                                         ๑๔.  วิปากปจจัย 
         [๑๗๒๐] ๑.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม ซึ่งเปนวิบาก เปนปจจัย 
แกขันธ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒.  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ และกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒  เปนปจจัย 
แกขันธ ๒.  
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๑๗๒๐] ๒.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย                     
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม ซึ่งเปนวิบาก เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒.  
         [๑๗๒๒] ๓.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๑๗๒๓] ๔.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสสิกธรรม และอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอาํนาจ 
ของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย   ฯลฯ   ขันธ ๒ ฯลฯ.   
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                                    ๑๕.  อาหารปจจัย  
         [๑๗๒๔] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ-  
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
         [๑๗๒๕] ๔.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ    อาหารที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธและจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.   ในปฏิสนธิขณะ๑  ฯลฯ 
กวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย ฯลฯ. 
         [๑๗๒๖] ๕.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  ม ี๓ วาระ. 
 
                                   ๑๖.  อินทริยปจจัย 
         [๑๗๒๗] ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย มี ๓ วาระ. 
                        ๔.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
๑. ฯลฯ ดูขอ  ๑๖๗๑                       
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         ในปฏสินธิขณะ  ฯลฯ.   
         จักขุนทรีย     เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  ฯลฯ   กายินทรีย      เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ    ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.    รูปชีวิตินทรีย   เปน 
ปจจัยแกกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
                          ๕.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม ม ี๓ วาระ. 
 
                                     ๑๗.  ฌานปจจัย 
                                     ๑๘.  มัคคปจจัย 
                                  ๑๙.   สมัปยุตตปจจัย 
         [๑๗๒๘]  ๑.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม ดวยอํานาจของฌานปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจ 
ของมัคคปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย. 
 
                                   ๒๐.  วิปปยุตตปจจัย 
         [๑๗๒๙]  ๑.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดพรอม      เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูปดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ  ไดแก 
๑.  ๒.  มี  ๗  วาระ,   ๓.   มี  ๓  วาระ  
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         ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัยแกกายน้ีที่ 
เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.   
         [๑๗๓๐] ๒.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ   ปุเรชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ   ไดแก ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิด 
พรอม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแก 
กฏัตตารูป  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ,     หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้ง 
หลาย  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         จักขายตนะเปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  ฯลฯ  กายายตนะ   เปนปจจัยแก 
กายวิญญาณ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม ดวยอํานาจ 
ของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม 
ที่เกิดภายหลัง  เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
         [๑๗๓๑] ๓.  อสังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
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         มีอยางเดียว  คือ   ปุเรชาตะ  ไดแก  หทยวัตถ ุ  เปนปจจัยแกขันธ 
ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         [๑๗๓๒] ๔.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
         มีอยางเดียว   คือ   ปเุรชาตะ  ไดแก หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ 
ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๑๗๓๓] ๕.  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ    และ   ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน สหชาตะ ไดแก ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิด 
พรอม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ  ไดแก  ขันธทีเปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
ที่เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
 
                                        ๒๑.  อัตถิปจจัย 
         [๑๗๓๔] ๑.  สังกิลฏิิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ  
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         [๑๗๓๕] ๒.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย   
         มี ๒ อยาง   คือ  ที่เปน   สหชาตะ   และ   ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดพรอม     เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูปดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ี 
เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ี    ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๗๓๖] ๓.  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม ดวยอํานาจของอัตถิ- 
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย   ขันธ ๒ ฯลฯ 
         [๑๗๓๗] ๔.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๕ อยาง  คือ  ที่เปน  สหชาตะ  ปุเรชาตะ  ปจฉาชาตะ   อาหาระ  
และ   อินทรยิะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม      เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ในปฏิสนธขิณะ ฯลฯ  
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         สําหรับพวกอสัญญสัตว    มหาภูตรูป  ๑  เปนปจจัยแกมหาภูตรูป  ๓ 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ฯลฯ   
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตา,  พิจารณาเห็นโสตะฯลฯ กายะ รูป ฯลฯ โผฏฐัพพะ  หทยวัตถุ โดย 
ความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา. 
         เห็นรูปดวยทิพยจักษุ    ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ. 
         รูปายตนะเปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  ฯลฯ    โผฏฐัพพายตนะ     เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ  กายายตนะเปนปจจัยแก 
กายวิญญาณ. 
         หทยวัตถุที่เกิดกอน    เปนปจจัยแกขันธ    ที่เปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิก-  
ธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก                                 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดภายหลัง  เปนปจจัย 
แกกายน้ี   ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี. 
         รูปชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๗๓๘] ๕.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มีอยางเดียว  คือ   ปุเรชาตะ  ไดแก  
         บุคคลยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่งซึ่งจักษุ    เพราะปรารภจักษุนั้น 
ราคะ  ฯลฯ  โทมนัส  ยอมเกิดข้ึน   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่งซึ่งหทยวัตถุ  
ฯลฯ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย. 
         [๑๗๓๙] ๖.  อสงักลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ปุเรชาตะ   ไดแก     หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ 
ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๑๗๔๐] ๗.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ. 
         [๑๗๔๑] ๘.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน   สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน    สหชาตะ    ไดแก   ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
ที่เกิดพรอมเปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   ไดแก  ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม 
ที่เกิดภายหลัง   เปนปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย   
         [๑๗๔๒] ๙.  อสังกลิิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ 
ของอัตถิปจจัย  
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแก  ขันธ ๓ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ. 
         [๑๗๔๓] ๑๐.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม และอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    ดวยอาํนาจ 
ของอัตถิปจจัย                                                       
         มี ๓ อยางคือ   ที่เปน    สหชาตะ,   ปจฉาชาตะ   รวมกับ  อาหาระ 
และรวมกับ   อินทริยะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิด 
พรอมและมหาภูตรูป   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ   ไดแก  ขันธที่เปนอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดภายหลังและกวฬีการาหาร  เปนปจจัยแกกายน้ี  ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   รวมกับ   อนิทริยะ   ไดแก  ขันธที่เปน 
อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดภายหลังและรูปชีวิตินทรีย           เปนปจจัยแก 
กฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         [๑๗๔๔] ๑๑.  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม และอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ  
ของอัตถิปจจัย.  
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน  สหชาตะ   รวมกับ  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         ขันธ ๑  ที่เปนอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรมท่ีเกดิพรอมและหทยวัตถุ 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ. 
         [๑๗๔๕] ๑๒.  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    และอสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐสงักิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   ทีเ่ปน   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ   ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิดพรอมและหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย,   ขันธ ๒ ฯลฯ                          
         [๑๗๔๖] ๑๓.  สังกลิิฏฐสังกิเลสิกธรรม     และอสังกิลิฏฐสัง- 
กิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม    ดวยอาํนาจ 
ของอัตถิปจจัย 
         มี ๓ อยาง คือ ที่เปน สหชาตะ, ปจฉาชาตะ รวมกบั  อาหาระ  และ 
รวมกับ  อินทริยะ 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก   ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิด 
พรอม และมหาภูตรูป เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
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         ที่เปน  ปจฉาชาตะ    ไดแก   ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ี 
เกิดภายหลัง   และกวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจ  
ของอัตถิปจจัย.   
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก ขันธที่เปนสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรมท่ีเกิด 
ภายหลัง และรูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยแกกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
 
                                           ๒๒. นัตถิปจจัย 
         [๑๗๔๗]  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของนัตถิปจจัย๑   ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจ 
ของวิคตปจจัย๒ ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอวิคตปจจัย๓. 
 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๑๗๔๘]  ในเหตุปจจัย   มี ๗ วาระ  ในอารัมมณปจจัย  มี ๖ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๘ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในสหชาตปจจัย   มี ๙ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ   ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๘ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย 
มี ๓ วาระ   ในปจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย  มี ๓   วาระ 
ในกัมมปจจัย   มี ๗  วาระ    ในวิปากปจจัย   มี ๔  วาระ    ในอาหารปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในอินทริยปจจัย   มี ๗ วาระ   ในฌานปจจัย   มี ๗ วาระ   ใน 
มัคคปจจัย  มี ๗ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ  ในวิปปยตุตปจจัย  ม ี
๑.  ๒.  มี ๗ วาระ  เหมือนอนันตรปจจยั ๓.  มี ๑๓ วาระ  เหมืนอัตถิปจจัย   
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๕ วาระ  ในอัตถิปจจัย    มี ๑๓ วาระ  ในนัตถิปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในวิคตปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในอวิคตปจจัย   ม ี๑๓ วาระ.   
 
                                              เหตุสภาคะ 
         [๑๗๔๙]   เพราะเหตุปจจัย   ในอธิปติปจจัย   ม ี๔ วาระ . . .  ใน 
สหชาตปจจัย   มี ๗ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย มี  ๓ วาระ   ในนิสสยปจจัย 
มี ๗ วาระ   ในวิปากปจจัย   มี ๔ วาระ   ในอินทรยิปจจัย   มี ๔ วาระ   ใน 
มัคคปจจัย  มี ๔ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๓ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย  มี 
๓ วาระ   ในอัตถิปจจัย   มี ๗ วาระ   ในอวิคตปจจัย  มี ๗ วาระ. 
 
                                               เหตุฆฏนา 
         [๑๗๕๐]   ปจจัย ๕  คือ  เหตุ   สหชาตะ   นสิสยะ   อัตถ ิ  และอวิคต- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         ปจจัย ๖   คือ   เหตุ    สหชาตะ   อัญญมัญญะ    นิสสยะ   อัตถิ   และ 
อวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย ๗   คือ   เหตุ    สหชาตะ   อัญญมญัญะ    นิสสยะ   สัมปยุตตะ 
อัตถิและอวิคตปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย  ๖   คือ  เหตุ  สหชาตะ  นิสสยะ  วิปปยุตตะ  อัตถิ  และอวิคต- 
ปจจัย   มี ๓ วาระ. 
         ปจจัย  ๖   คือ   เหตุ   สหชาตะ  นิสสยะ   วิปากะ   อัตถิ  และอวิคต- 
ปจจัย   มี ๔ วาระ. 
         ปจจัย  ๗   คือ  เหตุ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ    นิสสยะ  วิปากะ  อัตถิ 
และอวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.  
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         ปจจัย ๘  คือ เหตุ  สหชาตะ  อัญญมัญญะ  นิสสยะ วิปากะ สัมปยุตตะ 
อัตถิ   และอวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ.   
         ปจจัย ๗   คือ   เหตุ   สหชาตะ   นิสสยะ  วิปากะ   วิปปยตุตะ   อัตถ ิ
อวิคตปจจัย   มี ๒ วาระ. 
         ปจจัย ๘   คือ   เหตุ   สหชาตะ   อัญญมัญญะ   นิสสยะ   วิปากะ 
วิปปยุตตะ   อัตถิ และอวิคตปจจัย   มี ๑ วาระ.    
         ในกุสลติกะใหพิสดารแลว อยางไร   พึงใหพิสดารอยางนั้น. 
                                          อนุโลมนัย  จบ 
 
                                            ปจจนียนัย  
                      กรยกปจจัยในปจจนียะแหงปญหาวาระ 
         [๑๗๕๑]  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม     ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๑๗๕๒]  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม    ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย. 
         [๑๗๕๓]  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
อสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๑๗๕๔]  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม    เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ-  
สังกิเลสิกธรรม     และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     ดวยอํานาจของ  
สหชาตปจจัย. 
         [๑๗๕๕]  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม    ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ    เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  ฯลฯ     เปนปจจัยดวยอํานาจ 
ของปจฉาชาตปจจัย ฯลฯ เปนปจจัยดวยอํานาจของกัมมปจจัย  ฯลฯ  เปน 
ปจจัยดวยอํานาจของอาหารปจจัย   ฯลฯ   เปนปจจัยดวยอํานาจของอินทริย- 
ปจจัย. 
         [๑๗๕๖]  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม   เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐ- 
สังกิเลสิกธรรม    ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ   ดวยเปนปจจัย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๗๕๗]  อสังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐ- 
อสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๑๗๕๘]  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๑๗๕๙]  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง-   
กิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  ฯลฯ เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ    เปนปจจัยดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๑๗๖๐]  อสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม     เปนปจจัยแกอสัง- 
กิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  และอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม   ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย. 
         [๑๗๖๑]  อสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม     และอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม 
         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน  สหชาตะ,  ปจจาชาตะ  รวมกับ อาหาระ 
และรวมกับ   อินทริยะ 
         [๑๗๖๒]  อสังกิฏฐสังกิเลสิกธรรม       และอสังกิลิฏฐอสัง- 
กิเลสิกธรรม  เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐอสังกิเลสิกธรรม           
         มีอยางเดียว  คือ   ที่เปน   สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ 
         [๑๗๖๓]  สังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิก- 
ธรรม  เปนปจจัยแกสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม 
         มีอยางเดียว  คือ   ที่เปน    สหชาตะ  รวมกับ    ปุเรชาตะ 
         [๑๗๖๔]  สังกิลฏิฐสังกิเลสิกธรรม และอสังกิลิฏฐสังกิเลสิก- 
ธรรม  เปนปจจัยแกอสังกิลิฏฐสังกิเลสิกธรรม  
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         มี ๓ อยาง  คือ  ที่เปน  สหชาตะ,  ปจฉาชาตะ  รวมกับ   อาหาระ 
และรวมกับ  อินทริยะ.   
                                การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
                                              สุทธมูลกนัย 
         [๑๗๖๕]  ในนเหตุปจจัย มี ๑๔ วาระ ในนอารัมมณปจจัย มี ๑๔ วาระ 
ในนอธิปติปจจัย  มี ๑๔ วาระ ในอนันตรปจจัย มี ๑๔ วาระ ในนสมนันตร-  
ปจจัย  มี ๑๔ วาระ   ในนสหชาตปจจัย  ม ี๑๐ วาระ   ในนอัญญมัญญปจจัย 
มี  ๑๐ วาระ  ในนนิสสยปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในนอุปนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ 
ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๑๒ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย  มี ๑๔ วาระ  ในนอา- 
เสวนปจจัย  มี ๑๔ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๑๔ วาระ    ในนวิปากปจจัย  มี 
๑๔  วาระ   ในนอาหารปจจัย   มี ๑๔  วาระ    ในนอินทริยปจจัย   มี ๑๔ วาระ 
ในนฌานปจจัย   ม ี๑๔ วาระ   ในนมคัคปจจัย    ม ี ๑๔ วาระ   ในนสัมปยุตต- 
ปจจัย   มี  ๑๐ วาระ    ในนวิปปยุตตปจจัย   มี ๘ วาระ    ในโนอัตถิปจจัย   มี 
๘ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย   มี  ๑๔ วาระ   ในโนวิคตปจจัย   มี ๑๔  วาระ    ใน 
โนอวิคตปจจัย   ม ี๘ วาระ. 
         เพราะนเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๑๔ วาระ ฯลฯ  การนับ 
ปจจยนียะ   ในกุสลติกะอยางไร    ในสังกิลิฏฐติกะ    ก็พึงนับอยางนั้น. 
                                             ปจจนียะ  จบ 
 
                                           อนุโลมปจจนียะ 
         [๑๗๖๖]   เพราะเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย  มี ๗ วาระ. . . ใน 
นอธิปติปจจัย  ม ี๗ วาระ  ในนอนันตรปจจัย  มี ๗ วาระ  ในนสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ ในนอัญญมัญญปจจัย มี  ๓ วาระ    ในนอุปนิสสยปจจัย  ในนปุเร-   
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ชาตปจจัย   ฯลฯ   ในนปจฉาชาตปจจัย    ในนอาเสวนปจจัย    ในนกัมมปจจัย   
ในนวิปากปจจัย   ในนอาหารปจจัย   ในนอินทริยปจจัย   ในนฌานปจจัย  (แต 
ละปจจัย)   ม ี๗ วาระ   ในนมัคคปจจัย   มี ๗ วาระ   ในนสัมปยุตตปจจัย   มี 
๓ วาระ    ในนวิปปยุตตปจจัย    ม ี๓ วาระ    ในโนนัตถิปจจัย   ม ี๗  วาระ 
ในโนวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         เพราะปจจัย  ๕  คือ   เหตุ   สหชาตะ   นิสสยะ   อัตถ ิ  อวิคตปจจัย 
ในนอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         การนับวาระในอนุโลมปจจนียะ   ในกุสลติกะไดจําแนกไวแลวอยางไร 
ในติกะน้ี   กพึ็งจําแนกอยางนั้น 
                                      อนุโลมปจจนียะ  จบ   
 
                                          ปจจนียานุโลม   
         [๑๗๖๗]   เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๖ วาระ...ใน 
อธิปติปจจัย   ม ี๘ วาระ   ในอนันตรปจจัย   มี ๗ วาระ   ในสมนันตรปจจัย 
มี ๗ วาระ    ในสหชาตปจจัย มี ๙ วาระ    ในอัญญมัญญปจจัย   มี ๓ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๓ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๘ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย  
มี ๓ วาระในปุจฉาชาตปจจัย   มี ๓ วาระ   ในอาเสวนปจจัย   มี ๓ วาระ   ใน 
กัมมปจจัย   มี ๗ วาระ  ในวิปากปจจัย  ม ี๔ วาระ  ในอาหารปจจัย   อินทรยิ 
ปจจัย   ฌานปจจัย  มัคคปจจัย   แตละปจจัย   มี ๗ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย 
มี ๓วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย  มี ๕ วาระ ในอัตถิปจจัย  มี ๑๓ วาระ  ในนัตถ ิ
ปจจัย   มี ๗ วาระ  ในวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ  ในอวิคตปจจัย    ม ี๑๓ วาระ.  
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         เพราะนเหตุปจจัย   นอารมัมณปจจัย   ในอธิปติปจจัย   มี ๗ วาระ 
ฯลฯ. 
         การนับวาระในปจจนียานุโลม   ในกุสลติกะ  ไดจําแนกไวแลวอยางไร  
ในที่นี้ก็พึงจําแนกอยางนั้น.  
                                        ปจจนียานุโลม  จบ 
                                     สงักิลิฏฐติกะท่ี ๕  จบ  
                              อนุโลมติกปฏฐาน ตอนตน จบ๑   
 
                                   อรรถกถาสังกิลิฏฐติกะ 
         คําท้ังหมดใน   สังกลิิฏฐสังกิเลสติกะ    ผูศึกษาพึงทราบตามแนว 
แหงนัยที่กลาวแลวในกุสลติกะ. 
                               อรรถกถาสังกิลิฏฐติกะ  จบ 
๑.  จบบาลีเลม ๔๐ เพียงติกะท่ี ๕  
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                                        ๖. วิตักกติกะ๑ 

                                          ปฏิจจวาระ   
                                            อนุโลมนัย   
                                         ๑.  เหตุปจจัย 
         [๑]  ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิด  
ขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกดิข้ึน,  ขันธ 
๑ อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม เกดิ 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                 ๒.  อวิตักกวจารมัตตธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   วิตก   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกดิข้ึน. 
                 ๓.  อวิตักกอวจิารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิด 
ขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ    กฏัตตารูป     อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดข้ึน. 
๑.  บาลีเลมท่ี ๔๑  
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         [๒]  ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัย 
สวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย       
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจาร 
ธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ   ๒ เกิดข้ึน. 
                ๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น   เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตกและกฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมเกิดข้ึน.  
                ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิด 
ข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ     ขันธ ๓ และวิตก     อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสวิตักก-  
สวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๓]  ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม   อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดขึ้น  เพราะเหตุ 
ปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๓ วิตก  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒  
เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ วิตก   และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   เกดิข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ วิตก   และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ  
๒ เกิดข้ึน. 
         [๔]  ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรมเกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                ๙.  สวิตักกสวิจารธรรม      อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก   เกดิข้ึน. 
                ๑๐.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรมเกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ   วิจารและกฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  เกิดข้ึน.   
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิตก  เกิดข้ึน.  
         [๕]  ๑๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตก 
เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และกฏตัตารูป  อาศัย 
วิตก  เกิดข้ึน. 
                ๑๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือขันธ ๓ วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   เกิดข้ึน  ฯลฯ   ขันธ ๒ วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓  วิจารและกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
อวิตักกวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ วิจาร  และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน. 
         [๖]  ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวจิารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรมเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ  ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน,   จิตต-  
สมุฏฐานรูป  อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑  ทีเ่ปนอวิตักก- 
อวิจารธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน,  หทยวัตถุ  อาศัย 
ขันธทั้งหลายเกิดข้ึน   ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  หทยวัตถ    อาศัย 
วิจารเกิดข้ึน,   วิจารอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓ อาศยัมหาภูตรูปเกิด ๑ เกิดข้ึน   ฯลฯ   จิตตสมุฏฐานรูป 
และกฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย   เกดิข้ึน. 
                    ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน. 
                    ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยวิจาร  เกิด 
ข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน.    
         [๗]  ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน,  กฏตัตารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                ๑๗.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศยั 
วิจารเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     และกฏัตตารูป 
อาศัยวิจาร    เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน,   กฏตัตารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   กฏัตตารูป   อาศัย 
มหาภูตรูปเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร   อาศยั 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกอวิจารธรรม และวิตก อาศัย 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  
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         [๘]  ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ  
อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุ-  
ปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  อาศัย 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน,  กฏัตตารูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         [๙]  ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯสฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                ๒๑.  อวิตักกวจิารมัตตธรร    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศยัขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                ๒๒.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัย สวิตักกสวิจารธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน.  
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         [๑๐]  ๒๓.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกอวิจารธรรม    
อาศัย  วิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทยวัตถุ     เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ  ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ     เกิดข้ึน. 
กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                   ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศยัขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน   กฏัตตารูป   อาศัยขันธเปนสวิตักกสวิจารธรรม  และมหา- 
ภูตรูป   เกิดข้ึน.   
                   ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม    และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก    อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๑๑]  ๒๖.  สวิตักกวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจาร 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย                                
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒  
และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน   กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน.           
         [๑๒]  ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวจิารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตกและ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                   ๒๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและวจิาร  เกิด 
ข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                   ๒๙.  อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย  
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         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
วิจาร  เกิดข้ึน,  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ  
มหาภูตรูป   เกิดข้ึน,  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตกและมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   กฏัตตารูป   อาศัยวิตกและมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   วิจาร    อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๑๓]  ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้นเพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยวิตก 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   กฏัตตารูป   อาศัยวิตกและมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                   ๓๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดขึ้น เพราะ 
เหตุปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และวิจาร  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ 
๒ และวิจาร   เกิดข้ึน.   
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ 
๒  และวิจาร   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ และวิจาร  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒  และวิจาร   อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๑๔]  ๓๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวตัิกกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   เกิด 
ข้ึน.   ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒  และวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และ 
วิตก   เกดิข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
                   ๓๓.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก 
เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกวิจารธรรม และ 
วิตก   เกิดข้ึน.  
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         [๑๕]  ๓๔.   สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกอวิจารธรรม   
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกวิจารมัตตธรรม     เกดิขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมและวิตก  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒ และ 
วิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และกฏัตตารูป   อาศัยขันธ ๒ 
และวิตก   เกดิข้ึน. 
         [๑๖]  ๓๕.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัย สวิตักกสวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น    เพราะ 
เหตุปจจัย. 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตกและหทยวัตถุ  เกิดข้ึน  
                   ๓๖.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น    เพราะ 
เหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  วิตกและ 
มหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป      อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  
วิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
         [๑๗]  ๓๗.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    อวิตักกวิจารมัตตธรรม     และอวตัิกก-  
อวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
วิตกและหทยวัตถุ   เกิดข้ึน    ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓ วิตก   และหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน,   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.   กฏตัตารูป   อาศัย 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   วิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
 
                                    ๒.  อารมัมณปจจัย 
         [๑๘] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะอารัมมณปจจยั 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                  ๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   อาศัย สวตัิกกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจยั 
         คือ   วิตก  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ  
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         [๑๙]  ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม     เกิดขึ้น   เพราะอารมัมณปจจัย  
         คือ   ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกิด  
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๒๐]  ๔.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                    ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัย อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจยั 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                     ๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  วิจาร  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๒๑]  ๗.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๓ และวิจาร    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน ฯสฯ  ขันธ ๒ และวิจาร  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๒๒] ๘.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัย อวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ  ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน, วิจาร  อาศัย 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน. 
                  ๙.   สวิตักกสวจิารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน. 
                  ๑๐.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น    เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยวิจารเกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน.  
         [๒๓] ๑๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร 
อาศัยหทยวัตถ ุ  เกิดข้ึน. 
                  ๑๒.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัย 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๒๔] ๑๓.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุเกิดข้ึน. 
                  ๑๔.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิตก   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน.  
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         [๒๕] ๑๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัย สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ  
อารัมมณปจจัย  
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิตก    อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม    และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๒๖] ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารสมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                  ๑๗.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  และ   อวิตักกอวิจารธรรม   เกดิขึ้น   เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร 
เกิดข้ึน  ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร   เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                  ๑๘   อวิตักกวจิารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย  
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิจาร  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัคคธรรม  
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๒๗] ๑๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม      และอวิตักกอวิจารธรรม     เกิดขึ้น 
เพราะอารัมมณปจจัย   
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิจาร  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม    และหทยวัตถุ     เกิดข้ึน ฯลฯ    ขันธ ๒ และวิจาร    อาศัย 
ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๒๘] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะอารัมมณปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   เกิด 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                  ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
อารัมมณปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตกและหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน.  
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         ปจจัย ๒ จําแนกแลว โดยวิธีสาธยาย   ปจจัย  ๒๐ ที่เหลือ    พึงจําแนก  
โดยวิธีนั้น.  
 
                                          วิปปยุตตปจจัย 
         [๒๙] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ  ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมเกิด 
ข้ึน ฯลฯ ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                   ๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   อาศัย สวตัิกกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   วิตก   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เกิดข้ึน,    ขันธทั้ง 
หลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
                   ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดข้ึน, 
หทยวัตถุ   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
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         [๓๐]  ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   เกิดข้ึน  ฯลฯ ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย,   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธทั้งหลาย เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.   
                   ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   วิตกและจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดข้ึน   วิตก   อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  จิตตสมุฏฐาน- 
รูปอาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
                   ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิด 
ข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก  อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทย-   
วัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 349 

         [๓๑] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    เกิดขึ้น    เพราะ  
วิปปยุตตปจจัย   
         คือ   ขันธ ๓ วิตก  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  เกิดข้ึน,  ฯลฯ ขันธ ๒ วิตก  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๒ 
เกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลาย   และวิตก   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกดิข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๒] ๘.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดขึน้  ฯลฯ                                                          
         คือ   ขันธ ๓ อาศยัขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เกิดข้ึน 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธทั้งหลาย    อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน    เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
                  ๙.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศยัวิตก เกิดข้ึน  ขันธทั้งหลาย 
อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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                   ๑๐.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย  
         คือ   วิจาร   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดข้ึน,  วิจาร  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  จิตต- 
สมุฏฐานรูป อาศัยขันธทั้งหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปยุตตปจจัย,  จิตตสมุฏฐานรูป 
อาศัยวิตก   เกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน,   วิตก   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๓] ๑๑.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตก 
เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
                  ๑๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ วิจาร     และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ  ๑ ที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ วิจาร    และจิตตสมุฏฐานรูป 
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  ขันธทั้งหลาย และวิจาร  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน   จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกดิข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         [๓๔]  ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม   
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ  ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทย- 
วัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศยัขันธทั้งหลาย 
เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน   จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  กฏัตตารปู  อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน,   กฏัตตารูป 
อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน    ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย,  หทยวัตถุ 
อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ    อาศัยวิจาร    เกิดข้ึน,   วิจาร    อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน, 
วิจารอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย,   หทยวัตถุ    อาศัยวิจาร 
เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         มหาภูตรูป  ๓  อาศัยมหาภูตรูป  ๑  เกิดข้ึน  ฯลฯ    จิตตสมุฏฐานรูป 
กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป    อาศัยมหาภูตรูป    เกิดข้ึน,    จิตตสมุฏฐานรูป 
กฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                    ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน    ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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                   ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวตัิกกอวิจารธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย  
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   เกดิข้ึน,   ขันธ 
ทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.    เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยวิจาร  เกิด 
ข้ึน,   ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน   ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ    เกดิข้ึน,   วิตก  อาศัยหทย- 
วัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๕] ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน,  กฏตัตารูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย.                                                   
                  ๑๗.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศยั 
วิจาร  เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และกฏัตตารูป 
อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน,  ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย,   กฏัตตารูป  อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมิตตธรรม   อาศัยหทยวัตถุ  
เกิดข้ึน   กฏตัตารูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน   ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน, เพราะวิปปยุตตปจจัย, กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   กฏัตตารูป   อาศัย 
มหาภูตรูป   เกิดข้ึน,   วิตก   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
กฏัตตารูป   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  อาศัย 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย. 
                  ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  อาศัย  
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๖] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม อวตัิกกวิจารมัตตธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น    เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  อาศัย 
หทยวัตถุ    เกิดข้ึน,    กฏตัตารูป   อาศัยมหาภูตรูป    เกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลาย  
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และวิตก   อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย    กฏัตตารูป   อาศัย  
ขันธทั้งหลายเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.   
         [๓๗]  ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
คือ ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  ฯลฯ   ขันธทัง้หลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะ  
วิปปยุตตปจจัย. 
                   ๒๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยสวตัิกกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน    วิตก   อาศัยหทยวัทถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                   ๒๒.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และ 
มหาภูตรูป   เกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย.  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๘]  ๒๓.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย  
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         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  
และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน ฯลฯ    ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน, 
กฏัตตารูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และมหาภูตรูป  เกิดข้ึน เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย   ขันธทั้งหลาย  อาศัยหทยวัตถุ  เกดิข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
กฏัตตารูป   อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.   
                     ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศยัขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
หทยวัตถุ    เกิดข้ึน     กฏตัตารูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน,  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน    กฏัตตารูป  อาศัยขันธ 
ทั้งหลาย   เกดิข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                     ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
วิจารธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   ขันธทั้งหลาย   และวิตก   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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         [๓๙] ๒๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ   
อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก-  
สวิจารธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก    อาศัยขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   กฏัตตารูป   อาศัยขันธทั้งหลาย  ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม    และมหาภูตรูป    เกิดข้ึน,     ขันธทั้งหลายและวิตก    อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.  กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย. 
         [๔๐] ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยวิตก  และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน    ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย. 
                  ๒๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึน้ ฯลฯ  
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธทั้งหลายอาศัยหทย- 
วัตถุเกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย.   
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ. ขันธทั้งหลาย 
อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                 ๒๙.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  ฯลฯ 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
วิจารเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธทั้งหลายและ- 
วิจาร    เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย     จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และมหาภูตรูปเกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ 
ทั้งหลายเกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย,  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตกและมหาภูต  
รูป   เกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศยัวิตก   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม    และวิจาร   เกิดข้ึน,   กฏตัตารูป   อาศัยขันธทั้งหลาย    และวิจาร 
เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน  กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป    อาศัยวิตก    และมหาภูตรูป    เกิดข้ึน, 
กฏัตตารูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ วิจาร  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ  
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน,  วิจาร   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         [๔๑]  ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัย    อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น 
เพราะวิปปยุตตปจจัย  
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน.  กฏัตตารูป   อาศัยวิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน,    ขันธ 
ทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน    กฏัตตารูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย. 
                   ๓๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรมเกิดขึ้น  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย ฯลฯ  
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ   ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย, จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธทั้งหลาย  และวิจาร   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธทั้งหลาย   อาศัยหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน    เพราะวิปปยุตตปจจัย     กฏัตตารูป    อาศัยขันธทั้งหลาย    และวิจาร 
เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย.                         
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน, ฯลฯ    ขันธ ๒ และ ฯลฯ  กฏัตตารูป อาศัยขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และมหาภูตรูป  เกิดข้ึน, ขันธทั้งหลายอาศัย หทยวัตถุ 
เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย,  กฏัตตารูป  อาศัยขันธทั้งหลาย  เกิดข้ึน  เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย.     
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ และวิจาร  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรมและ   หทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจารอาศัยขันธ ๒ ฯลฯ 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         [๔๒] ๓๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  เกิดข้ึน 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก  เกิดข้ึน  ขันธทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธทั้งหลาย อาศัยหทยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย.                                                         
                  ๓๓.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ  
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธ  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก 
เกิดข้ึน,  จิตตสมุฐานรูป   อาศัยขันธทั้งหลายและวิตกเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตต- 
ปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ฯลฯ   กฏัตตารูป   อาศัยขันธทั้งหลายและวิตกเกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย.  
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         [๔๓] ๓๔.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เกิดขึน้ ฯลฯ 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และวิตกเกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธทั้งหลาย  อาศัย 
หทยวัตถุเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธทั้งหลาย 
และวิตก   เกดิข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธทั้งหลาย    อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน    เพราะ 
วิปปยุตตปจจัย  กฏัตตารปู  อาศัยขันธทั้งหลายและวิตก   เกิดข้ึน   เพราะวิปป- 
ยุตตปจจัย. 
         [๔๔] ๓๕.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น ฯลฯ  
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ  ๒  ฯลฯ ขันธทั้งหลาย 
อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
                  ๓๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกวจิารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกวิจารธรรม  วิตก  และ 
มหาภูตรูป   เกิดข้ึน,  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธทั้งหลาย   และวิตก    เกิดข้ึน 
เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ฯลฯ   กฏัตตารูป   อาศัยขันธทั้งหลายและวิตก   เกดิ 
ข้ึน  เพราะวิปปยุตตเปนปจจัย.  
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         [๔๕]  ๓๗.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม   
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม     และอวิตักก- 
อวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะวิปปยุตตปจจัย                               
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
วิตก    และหทยวัตถุ    เกดิข้ึน ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ   กฏัตตารปู 
อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    วิตก    และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน,   ขันธ 
ทั้งหลายอาศัยหทยวัตถุเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย,   กฏัตตารูป   อาศัยขันธ 
ทั้งหลายและวิตกเกิดข้ึน   เพราะวิปปยุตตปจจัย. 
         [๔๖]  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น 
เพราะอัตถิปจจัย ฯลฯ  เพราะนัตถิปจจัย ฯลฯ   เพราะวิคตปจจัย   ฯลฯ 
เพราะอวิคตปจจัย 
 
                     การนับจํานวนวาระในอนุโลมแหงปฏิจจวาระ 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๔๗]  ในเหตุปจจัย   มี ๓๗ วาระ    ในอารัมมณปจจัย มี ๒๑ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๒๓ วาระ   ในอนนัตรปจจัย  มี ๒๑ วาระ   ในสมนันตร- 
ปจจัย  มี ๒  วาระ  ในสหชาตปจจัย  มี ๓๗ วาระ  ในอัญญมญัญปจจัย   ม ี
๒๘ วาระ   ในนิสสยปจจัย   มี ๓๗ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย มี ๒๑ วาระ  ใน 
ปุเรชาตปจจัย มี ๑๑  วาระ    ในอาเสวนปจจัย   มี ๑๑  วาระ    ในกัมมปจจัย 
มี ๓๗ วาระ   ในวิปากปจจัย   ม ี๓๗  วาระ  ในอาหารปจจัย  ในอินทริยปจจัย 
ในฌานปจจัย   ในมัคคปจจัย  แตละปจจัย  มี ๓๗ วาระ   ในสมัปยุตตปจจัย มี  
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๒๐ วาระ  ในวิปปยุตตปจจัย มี  ๓๗ วาระ  ในอัตถิปจจัย   ม ี๓๗ วาระ  ใน   
นัตถิปจจัย  มี ๒๑ วาระ  ในวิคตปจจัย   มี ๒๑ วาระ ในอวิคตปจจัย   มี ๓๗ 
วาระ. 
         เพราะเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย   มี ๒๑ วาระ ฯลฯ 
         ในกุสลติกะทานนับไวอยางไร  ในติกะน้ี  พึงนับอยางนั้น. 
                                         อนุโลมนัย  จบ 
 
                                            ปจจนียนัย 
                                           ๑. เหตุปจจัย 
         [๔๘]  ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัย วิตักกสวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึง่เปนอเหตุกะ 
เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ๑ ฯลฯ 
         โมหะ  ที่สหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   อาศัยขันธที่ 
สหรคตดวยวิจิกิจฉา   ทีส่หรคตดวยอุทธัจจะ   เกดิข้ึน.               
                   ๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   อาศัยสวตัิกกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  วิตก  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ  เกิด 
ข้ึน 
ขอความตอจากนี้ขาดไป  ขอความเต็มเปน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ี 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซ่ึงเปนอเหตุกะ  เกิดข้ึน,  ขันธ  ๑ อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน,  ขันธ ๒ 
อาศัยขันธ  ๒ เกิดข้ึน.  (ดูขอความเต็มทํานองนี้จากขอ ๖๒)  
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         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ  
                   ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย    
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปน 
อเหตุกะ   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๙]  ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย 
สวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ   ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัย 
ขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
                   ๕.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
                   ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่ง 
เปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ  
         [๕๐] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกดิขึ้น เพราะนเหตุ- 
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ วิตก  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         [๕๑] ๘.  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยวิตก  ซึ่งเปนอเหตุกะ  เกิด 
ข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยวิตก 
เกิดข้ึน. 
         โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   อาศัยวิตก   ที่ 
สหรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   เกิดข้ึน. 
                  ๙.  อวิตักกอวจิารธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
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         คือ  จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตก  ซึ่งเปนอเหตุกะ  เกิดข้ึน.  
ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิตก  เกิดข้ึน. 
         [๕๒] ๑๐.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตก 
ซึ่งเปนอเหตุกะ   เกิดข้ึน.  
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และกฏัตตา- 
รูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน. 
         [๕๓] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ 
เกิดข้ึน  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน,   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         มหาภูตรูป ๓  อาศัยมหาภูตรูป ๑  เกิดข้ึน ฯลฯ  จิตตสมุฏฐานรูป 
กฏัตตารูป   ที่เปนอุปาทารูป   อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน   พาหิรรูป . . .อาหาร- 
สมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ กฏตัตา- 
รูปที่เปนอุปาทารูป  อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                  ๑๒.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
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         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัย 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน.  
                   ๑๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวตัิกกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
         [๕๔] ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัย 
หทยวัตถุ   เกิดข้ึน,  กฏัตตารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         [๕๕] ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารวจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัย หทยวัตถุ  เกิดข้ึน, กฏัตตารูป 
อาศัมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
                  ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก 
อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน.  
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         [๕๖] ๑๗.  สวิตักกสวิจารธรรม    อวิตักกอวจิารมัตตธรรม   
และอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก 
อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.   กฎัตตารูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         [๕๗] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวตัิกกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน. 
                  ๑๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   วิตก   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                   ๒๐.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย                   
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปน 
อเหตุกะ   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธขิณะ    กฏัตตารูป    อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
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         [๕๘] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ   
นเหตุปจจัย  
         คือ    ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ  ๒ และหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน,  กฏตัตารูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และมหาภูตรูป  เกิด 
ข้ึน. 
                   ๒๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และหทัยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                   ๒๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ และวิตก   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และ วิตก อาศัยขันธ 
๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.                                     
         [๕๙]  ๒๔.  สวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย                                            
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         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๓ และวิตก  อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน, ฯลฯ   ขันธ ๒ และวิตก   อาศัย  
ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   กฏตัตารูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
         [๖๐]  ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัย 
วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
                   ๒๖.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   ซึ่งเปนอเหตุกะ   และมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน,  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  กฏตัตารูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน.         
         [๖๑]  ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัย อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม เกิดขึ้น  เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัย 
วิตก  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน,  กฏัตตารูป  อาศัยวิตก  และมหาภูตรูป  เกิดข้ึน.  
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         [๖๒] ๒๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัย สวิตักกสวิจารธรรม  
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึง่เปนอเหตุกะ 
และ   วิตก   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และวิตก   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
 โมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    อาศัยขันธที่  
สหรคตดวยวิจิกิจฉา   ทีส่หรคตดวยอุทธัจจะ   และวิตก   เกิดข้ึน. 
                   ๒๙.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปน 
อเหตุกะและวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ. 
         [๖๓] ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดขึ้น เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธ  ๑  ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรมซึ่งเปนอเหตุกะ  และวิตก เกิดข้ึน, ฯลฯ ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐาน- 
รูป   อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ.  
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         [๖๔] ๓๑.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น   เพราะ 
นเหตุปจจัย 
         คือ   ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัย  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   วิตก   และหทยวัตถุ    เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก 
และ   หทยวัตถ ุ  เกิดข้ึน. 
                  ๓๒.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรมเกิดขึ้น เพราะนเหตุ 
ปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    ซึ่งเปน 
อเหตุกะ  วิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         [๖๕] ๓๓.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกอวิจารธรรม 
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรมและอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ  ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,  กฏัตตารูป อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  วิตก 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน.  
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                                     ๒.  นอารัมมณปจจัย  
         [๖๖] ๑.  อวิตักกอวจิารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ     กฏัตตารูป     อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดข้ึน. 
         [๖๗] ๒.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เกิด 
ข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ   กฏัตตารูป  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยวิตก  เกิดข้ึน. 
         [๖๘] ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดข้ึน 
จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน.                      
         ในปฏสินธิขณะ    กฏัตตารูป     อาศัยขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดข้ึน    กฏตัตารูป   อาศัยวิจาร   เกดิข้ึน,    หทยวัตถุ     อาศยัขันธทั้งหลาย 
เกิดข้ึน,   หทยวัตถุ   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน.  
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         มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน ฯลฯ.  
         พาหิรรปู. . .อาหารสมุฏฐานรูป . . .อุตุสมุฏฐานรูป  ฯลฯ  
         สําหรับพวกอสัญญสัตว  (มหาภูตรูป ๓) อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
         [๖๙] ๔.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และมหา- 
ภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และ 
มหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         [๗๐] ๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และ  อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
วิจารเกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศยัขันธที่เปนอวิตักกวิจารธรรม   และ 
มหาภูตรูปเกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร ฯลฯ. 
         [๗๑] ๖.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และ 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอารัมมณปจจัย  
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         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก 
เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
         [๗๒] ๗.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น    เพราะ 
นอารัมมณปจจัย 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    วิตก 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  กฏัตตารูป  ฯลฯ. 
 
                                      ๓.  นอธิปติปจจัย 
         [๗๓] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย ฯลฯ    มี๗ วาระ. 
         [๗๔] ๘.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตต 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เกิดข้ึน,   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เกิดข้ึน ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
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                   ๙.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน  
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ.  
                   ๑๐.  อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ   วิจาร   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เกิดข้ึน. 
                   ๑๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยวิตก 
เกิดข้ึน.  
                   ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  วิจาร     และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ ๑  ที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม ซึง่เปนวิบาก   เกิดข้ึน.  
         [๗๕]  ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม     อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
อวิจารธรรม   เกิดข้ึน,   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   ซึง่ 
เปนวิบาก  เกิดข้ึน   ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ  
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                     ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย  
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน. 
                     ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ   อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน 
ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   ซึง่เปนวิบาก   เกิดข้ึน.  
อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม   ม ี๗ วาระ. 
         [๗๖]  ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  ฯลฯ    ม ี ๗ วาระ. 
                   ๑๗.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  ฯลฯ      
                   ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัย   ฯลฯ   เกิดขึน้ 
เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ    อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เกิดข้ึน, ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ซึ่งเปนวิบาก   และวิจาร ฯลฯ  
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                ๔. นอนันตรปจจัย  ฯลฯ  ๗.  นอุปนิสสยปจจัย 
        [๗๗]  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิด  
ขึ้น  เพราะนอนันตรปจจัย   เพราะนสมนันตรปจจัย   เพราะนอัญญ-  
มัญญปจจัย  เพราะนอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ  เหมือนกับนอารัมมณปจจัย. 
 
                                    ๘.  นปุเราชาตปจจัย    
         [๗๘]  ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         [๗๙]  ๘.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ ฯลฯ  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ 
                   ๙.  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยวิตก   เกิดข้ึน 
ฯลฯ  ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
                   ๑๐.  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ   วิจาร   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิด 
ข้ึน.     จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เกิดข้ึน. 
จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน.  
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
                   ๑๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และกฏัตตารูป 
อาศัยวิตก   เกิดข้ึน.  
                   ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวตัิกกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกอวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ และวิจาร  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ.  ในปฏิสนธขิณะ ฯลฯ 
         [๘๐]  ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
ฯลฯ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดข้ึน,   จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ.   ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
                   ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม       อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถุ  
เกิดข้ึน. 
                   ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวตัิกกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย  
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         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยวิจาร  เกิด 
ข้ึน,  ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๘๑]  ๑๖.  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม ฯลฯ   มี ๗ วาระ   (วาระที่ ๑๖-๒๒)                                      
                   ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนปุเรชาตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ.   ในปฏิสนธขิณะ ฯลฯ 
                    ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ  
         ในปฏสินธิขณะ   ในท่ีมีนปุเรชาตปจจัยเปนมูล   ที่เปนสทุธิกอรูปภูม ิ
กระทําอยางไร   อรูปภูมทิั้งหลาย   พึงกระทําอยางนั้น. 
 
                      ๙. นปจฉาชาตปจจัย  ๑๐.  นอาเสวนปจจัย 
         [๘๒]  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนอาเสวนปจจัย 
         คือ   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก ฯลฯ 
         [๘๓]  อวิตักกอวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม   เกิด 
ขึ้น  เพราะนอาเสวนปจจัย 
         คือ ฯลฯ  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก ฯลฯ  
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                                        ๑๑. นกัมมปจจัย 
         [๘๔] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรมเกิด  
ขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร-   
ธรรม  เกิดข้ึน. 
         [๘๕] ๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนกมัมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   เกิดข้ึน. 
                  ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัย อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   เกิดข้ึน. 
         [๘๖] ๔.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัย อวิตักกอวิจารธรรม เกิด 
ขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม   เกิดข้ึน.   พาหิรรปู . . . อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐาน ฯลฯ อาศัย 
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ  
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                   ๕.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  
เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย  
         คือ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร   เกิดข้ึน. 
         [๘๗]  ๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรมและอวตัิกกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย            
คือ    เจตนาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เกิดข้ึน.                                                   
         [๘๘]  ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม     อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
 คือ  เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และวิตก   เกิดข้ึน.  
 
               ๑๒.  นวิปากปจจัย  ฯลฯ  ๑๗.  นสมัปยุตตปจจัย 
         [๘๙]  ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปากปจจัย  ฯลฯ  เพราะนอาหารปจจัย  ฯลฯ  
         คือ  พาหิรรูป. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         เพราะนอินทริยปจจัย  ฯลฯ  
         คือ  พาหิรรูป. . . อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป. ฯลฯ   
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         สําหรับพวกอสัญญสัตว  รูปชวิีตินทรีย  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน ฯลฯ 
         เพราะนฌานปจจัย  ฯลฯ   
         คือ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ที่สหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ พาหิรรูป. . . 
อาหารสมุฏฐานรูป . . . อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ 
         (ในหมวด  นอาเสวนปจจัย  เปนมูล พึงทําใหเหมือนกับ นปุเรชาต- 
ปจจัย โดยประกอบอวิตักกวิจารมัตตธรรมเขากับวิบาก   อีกประการหน่ึง  พึง 
แสดงวิบาก   โดยประกอบอวิตักกวิจารมัตตธรรม   กับอวิตักกวิจารมัตตธรรม) 
         เพราะนมัคคปจจัย  เพราะนสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ. 
 
                                      ๑๘.  นวิปปยุตตปจจัย 
         [๙๐]  ๑.  ฯลฯ  เพราะนวิปปยุตตปจจัย ฯลฯ 
         คือ   ในอรูปภูมิ    ขันธ  ๓  อาศัยขันธ ๑  ทีเ่ปนสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                  ๒.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   อาศัยสวตัิกกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ  วิตก   อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดข้ึน. 
                  ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยสวิตักกวิจารธรรม  เกดิขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ    ขันธ ๓ และวิตก    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ และวิตก   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน.  
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         [๙๑]  ๔.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     อาศัยอวิตักกวิจารมัตต-  
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
                   ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยวิตก  เกิดข้ึน. 
                   ๖.  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย           
         คือ     ในอรูปภูมิ     วิจาร     อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน. 
                   ๗.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ   ในอรูปภูมิ    ขันธ ๓ และวิจาร    อาศัยขันธ  ๑ ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจาร   อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         [๙๒]  ๘.  อวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน. 
         พาหิรรปู. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ.  
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         สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ.  
                  ๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยอวตัิกกอวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย  
         คือ  ในอรูปภูมิ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยวิจาร 
เกิดข้ึน. 
         [๙๓] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรมและอวตัิกกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร   เกิดข้ึน. 
         [๙๔] ๑๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนวิปปยุตตปจจัย 
         คือ  ในอรูปภูมิ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และวิตก   เกดิข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
 
                      ๑๙.  โนนัตถิปจจัย   ๒๐.  โนวิคตปจจัย 
         [๙๕]  อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   เกิด 
ขึ้น  เพราะโนนัตถิปจจัย  เพราะโนวิคตปจจัย. 
 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
         [๙๖]  ในนเหตุปจจัย มี ๓๓ วาระ ในนอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ 
ในนอธิปติปจจัย  มี ๓๗ วาระ ในนอนันตรปจจัย มี ๗ วาระ  ในนสมนันตร-  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 385 

ปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนอัญญมัญญปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนอุปนิสสยปจจัย 
มี ๗ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๓๗  วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย  มี  ๓๗  วาระ  
ในนอาเสวนปจจัย  มี ๓๗ วาระ  ในนกัมมปจจัย  มี ๗ วาระ ในนวิปากปจจัย 
มี ๒๐ วาระ   ในนอาหารปจจัย   มี ๑ วาระ   ในนอนิทริยปจจัย   มี ๑  วาระ 
ในนฌานปจจัย   ม ี๑ วาระ   ในนมัคคปจจัย  มี ๓๗ วาระ   ในนสัมปยุตต- 
ปจจัย   มี ๗ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  ม ี๑๑ วาระ  ในโนนัตถิปจจัย   ม ี๗  
วาระ  ในวิคตปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         พึงนับจํานวนวาระเหมือนอยางการนับในปจจนียนัย    ในกุสลติกะ 
                                           ปจจนียนัย  จบ 
 
                                         อนุโลมปจจนียนัย 
         [๙๗]   เพราะเหตุปจจัย   ในนอารัมมณปจจัย   มี ๗ วาระ ฯลฯ. 
พึงนับเหมือนอยางการนับในอนุโลมปจจนียนัย  ในกุสลติกะ. 
 
                                         ปจจนียานุโลมนัย 
         [๙๘]   เพราะนเหตุปจจัย  ในอารัมมณปจจัย   ม ี๑๔ ฯลฯ 
         พึงนับเหมือนอยางการนับในปจจนียานุโลมนัย  ในกุสลติกะ. 
                                         ปฏิจจวาระ  จบ 
         แมสหชาตวาระ   กพึ็งแจกเชนเดียวกับปฏิจจวาระ.  
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                                            ปจจยวาระ  
                                            อนุโลมนัย    
                                            เหตุปจจัย 
         [๙๙]  สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกดิขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ฯลฯ ม ี๗ วาระ. 
         ฯลฯ  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เกิดขึ้น  มี  ๕ วาระเหมือน 
กับปฏิจจวาระ. 
         [๑๐๐]  อวิตักกอวิจารธรรม อาศัย อวิตักกอวจิารธรรม   เกิดขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม    เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน,    จิตตสมุฏฐานรูปอาศัย 
วิจารเกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน.   วิจาร   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม เกิดขึ้น  ฯลฯ 
         คือ    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ  
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         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน,  ขันธที่  
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน,    วิตก   อาศัยหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.                     
         [๑๐๑]  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิติกกอวิจารธรรม อาศัย 
อวิกกอวิจารธรรม  เกิดขึน้ ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถุ  เกดิข้ึน.   จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวติิกกอวิจารธรรม   อาศัยอวิ-  
ตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัย 
วิจารเกิดข้ึน,    ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยหทยวัตถุ    เกิดข้ึน, 
จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน,   วิตก   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,  
จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยมหาภูตรูป  เกิดข้ึน. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกวิจารมัตตธรรม     อาศัย 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
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         สวิตักกสวิจารธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักก- 
อวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ                    
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
         จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยมหาภูตรูปเกิดข้ึน.  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ.  
         [๑๐๒]  สวิตักกสวจิารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และหทยวัตถุ 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   อันเปนไปแลวในอุทาหรณตน     พึงกระทําให 
ได ๗ วาระ. 
         [๑๐๓]  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ.   
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ฯลฯ  อาศัย อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทยวัตถ ุ
เกิดข้ึน.                                                                                         
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ.  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ.  
         อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิ- 
ตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
วิจาร   เกิดข้ึน.    จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน,  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศยัวิตก   และมหาภูตรูป    เกิด 
ข้ึน,  วิจารอาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ  มี ๔ วาระ เหมือนอยางนี้. 
         [๑๐๔]  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัย 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม   เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   และหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิตก   และมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     อาศัย 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และวิจาร  เกิดข้ึน ฯลฯ  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจาร-  
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มัตตธรรมและหทยวัตถุ     เกิดข้ึน ฯลฯ    จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารธรรมและมหาภูตรูป  เกิดข้ึน, ขันธ  ๓  และวิจาร  อาศัยขันธ   
๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ ฯลฯ 
         ในกลุมแหงปจจัยทั้งสองท่ีเหลือ  พึงแจกปวัตติและปฏิสนธิใหพิสดาร. 
                                            เหตุปจจัย  จบ 
 
         ผูที่เขาใจเหตุปจจัย   พึงแจกปจจัยวาระใหพิสดาร. 
         พึงนับจํานวนวาระเหมือนอยางการนับจํานวนวาระในปฏิจจวาระ.  
         ในอธปิติปจจัย  มี ๓๗ วาระ  ในปุเรชาตปจจัย  และในอาเสวนปจจัย 
มี  ๒๑  วาระ.    
         นี้เปนความแปลกกัน  ในปจจัยวาระนี้. 
 
                                            ปจจนียนัย 
         [๑๐๕]  ในปจจนียะ   ในนเหตุปจจัย  มี ๓๓ วาระ,   โมหะท้ัง  ๗ 
ในฐานะท้ัง ๗ พึงยกข้ึนแสดงเฉพาะในบทท่ีเปนมูล. 
         ในนอารัมมณปจจัย มี ๗ วาระ   พึงยกจิตตสมุฏฐานรูป   ข้ึนแสดง. 
         วาระทั้ง ๗ มีสวิตักกสวิจารธรรม  เปนมูล   พึงแจกกับนอธิปติปจจัย.  
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         [๑๐๖]  อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม   
เกิดขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรมท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   เกิดข้ึน,  ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ซึ่งเปนวิบาก   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         ฯลฯ  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         พึงกระทําทั้ง ๕ วาระ เหมือนอยางในปฏิจจวาระ. 
         [๑๐๗]  อวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม  เกิด 
ขึ้น  เพราะนอธิปติปจจัย 
         คือ  อธปิติธรรม  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
อวิจารธรรม   เกิดข้ึน,   ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป     อาศัยขันธ ๑  ที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบากเกิดข้ึน ฯลฯ  จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยวิจาร 
ซึ่งเปนวิบาก   เกิดข้ึน.                                            
         ในปฏสินธิขณะ   อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    อาศัยหทย- 
วัตถุ    เกิดข้ึน,     ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    ซึ่งเปนวิบาก    และวิจาร 
อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยอวตัิกกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ  ขันธ   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ     
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         อวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ  
         อธิปติธรรม    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยวิจาร    เกิดข้ึน, 
อธิปติธรรม   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน   ขันธที่ 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยวิจาร  ซึ่งเปนวิบาก   เกิดข้ึน,   ขันธที่เปน  
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   อาศยัหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  อาศัยอวิตักก- 
อวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,  จิตต- 
สมุฏฐานรูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม      และอวิตักกอวิจารธรรม     อาศัย 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูป   อาศยั 
วิจาร  ซึ่งเปนวิบาก  เกิดข้ึน,  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมซึ่งเปนวิบาก 
และวิจาร   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,   จิตตสมุฏฐานรูป   อาศัยมหาภูตรูป   เกิด 
ข้ึน,  วิตก  อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน,    จิตตสมุฏฐานรูป    อาศัยมหาภูตรูป 
เกิดข้ึน,  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และวิจาร   อาศยั 
หทยวัตถุ  เกดิข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัย    
อวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   อาศัยหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         กลุมแหงปจจัยที่ ๑ นี้  พึงแจกใหสมบูรณเปน ๗ วาระ. 
         [๑๐๘]  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวจิารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยวิตก   และหทยวัตถุ   เกิด 
ข้ึน,  ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เกิดข้ึน,  อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทยวัตถุ  เกิดข้ึน,  ขันธ ๓ อาศัย 
ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และวิจาร   เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และหทย- 
วัตถุ   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         พึงแจกปญหาวาระท้ัง ๕. 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ยอมมาถึงในท่ีใด   พึงแจกวิบากในที่นั้น  
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         ในนอธิปติปจจัย   เปนมูล   พึงแจกวาระ ๓๗  วาระ.  
                                     นอนันตรปจจัยเปนตน  
         ในนอนันตรปจจัยก็ดี  ในนสมนันตรปจจัยก็ดี  ในนอัญญมัญญปจจัย 
ก็ดี   ในนอุปนิสสยปจจัยก็ดี   มี ๗ วาระ   พึงไดเฉพาะรูปเทาน้ัน. 
         ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๓๗ วาระ   เชนเดียวกบัปจจนียะในปฏิจจวาระ. 
         ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๓๗ วาระ  แมในนอาเสวนปจจัยก็เชนเดียวกัน. 
         แมอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ยอมมาในท่ีใด   พึงแจกวิบากในที่นั้น. 
 
                                            นกมัมปจจัย 
         [๑๐๙]  สวิตักกสวิจารธรรม   อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  เกิด 
ขึ้น  เพราะนกัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   เกิดข้ึน. 
         ฯลฯ   อาศัยอวตัิกกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมอาศัย ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมอาศัย ฯลฯ 
         อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ   พึงแจกใหบริบูรณ. 
         สวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 395 

         คือ  เจตนาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  อาศัยวิจาร  เกิดข้ึน,  เจตนา   
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         [๑๑๐]  สวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
อวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และหทยวัตถุ   ทีเ่กิดข้ึน. 
         สวตัิกกสวิจารธรรม    อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และ 
อวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยวิตก  และหทยวัตถุ  เกิด 
ข้ึน. 
         อวิตักกวิจารมัตตธรรม   อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
อวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ     เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    อาศัยขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม    และวิจาร    เกิดข้ึน,     เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
อาศัยขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน. 
         สวิตักกสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         คือ  เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   เกิดข้ึน. 
         [๑๑๑]  สวิตักกสวิจารธรรม    อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม    เกิดขึ้น     เพราะ 
นกัมมปจจัย  
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         คือ  เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  อาศัยขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   วิตก   และหทยวัตถุ   เกิดข้ึน.     
         [๑๑๒]  ในนวิปากปจจัย   พึงแจกปญหาวาระ ๓๗ วาระ. 
         เพราะนอาหารปจจัย นอินทริยปจจัย นฌานปจจัย นมัคคปจจัย นสัม- 
ปยุตตปจจัย   นวิปปยุตตปจจัย โนนคัตถิปจจัย  โนวิคตปจจัย พึงแจกใหพิสดาร. 
 

     การนับจํานวนวาระในปจจนียะเปนตนในปจจยวาระ 
         [๑๑๓]  ในนเหตุปจจัย มี ๓๓ วาระ ในนอารัมมณปจจัย มี ๗ วาระ 
ในนอธิปติปจจัย  มี ๓๗ วาระ. 
         ในนอนันตรปจจัย  ในนสมนันตรปจจัย  ในนอัญญมัญญปจจัย   ใน 
นอุปนิสสยปจจัย   แตละปจจัย   มี ๗ วาระ. 
         ในนปุเรชาตปจจัย  ในนปจฉาชาตปจจัย   ในนอาเสวนปจจัย มี ๓๗ 
วาระ  ในนกมัมปจจัย มี ๑๑ วาระ ในนวิปากปจจัย มี ๓๗ วาระ   ในนอาหาร 
ปจจัย  มี ๑ วาระ   ในนอินทริยปจจัย มี ๑ วาระ   ในนฌานปจจัย มี ๑ วาระ 
ในนมัคคปจจัย  มี ๓๓ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย  มี ๗ วาระ ในนวิปปยุตต- 
ปจจัย มี ๑๑ วาระ   ในโนนัตถิปจจัย มี ๗ วาระ ในโนวิคตปจจัย  ม ี๗ วาระ.  
         เพราะเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย มี๗ วาระ ฯลฯ ในโนวิคตปจจัย 
มี ๗ วาระ. 
         แมนิสสยวาระ   ก็ไมตางกัน   (แสดงเหมือนปจจยวาระ) 
                                           ปจจยวาระ  จบ  
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                                         สังสัฏฐวาระ  
                                          อนุโลมนัย 
         [๑๑๔] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เจือกับสวิตักกสวิจารธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         ๒.  อวตัิกกวิจารมัตตธรรม  เจือกบัสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   วิตก   เจือกับขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         ๓.  สวตัิกกสวิจารธรรม และอวตัิกกวิจารมัตตธรรม  เจือกับ 
สวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ 
         คือ   ขันธ ๓ และวิตกเจือกับขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ฯลฯ 
ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๑๑๕]  ๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เจือกับอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย                                              
         คือ   ขันธ ๓  เจือกับขันธ ๑  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ 
ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
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         ๕.  สวตัิกกสวิจารธรรม เจือกับอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เจือกับวิตก   เกิดข้ึน.  
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ.   
         ๖.  อวตัิกกอวิจารธรรม  เจือกบัอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ  
คือ  วิจาร  เจือกับขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม.  
         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร  เจือกับขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         ๗.  อวตัิกกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม เจือกบั 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ   
         คือ   ขันธ ๓ และวิจาร   เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เกิดข้ึน ฯลฯ ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         ๘.  อวตัิกกอวิจารธรรม  เจือกบัอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดขึ้น 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  เกิดข้ึน ฯลฯ 
ขันธ ๒ เจือกับขันธ ๒ เกิดข้ึน.  ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ  
         ๙.  อวตัิกกวิจารมัตตธรรม  เจือกับอวิตักกอวิจารธรรม  ฯลฯ  
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เจือกับวิจาร. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลาย  เจือกับวิจาร. 
         ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เจือกับอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ  
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         คือ   ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เกิดข้ึน  
ฯลฯ  ขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.   
        ๑๑.  สวตัิกกสวิจารธรรม   เจือกับสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ เจือกับขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก   เกิดข้ึน. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         ผูที่เขาใจเหตุปจจัย   พึงแจกปจจัยทั้งปวงใหพิศดาร. 
 
                       การนับจํานวนวาระในอนุโลมในสังสัฏฐวาระ  
         [๑๑๖]  ในเหตุปจจัย มี ๑๑ วาระ ในอารัมมณปจจัย  ในอธิปติปจจัย 
ในอนันตรปจจัย ในสมนันตรปจจัย  ในสหชาตปจจัย  ในอัญญมัญญปจจัย  ใน 
นิสสยปจจัย   ในอุปนิสสยปจจัย   ในปุเรชาตปจจัย   ในอาเสวนปจจัย  ในกัมม- 
ปจจัย   ในวิปากปจจัย   ในอาหารปจจัย   ในอินทริยปจจัย   ในฌานปจจัย   ใน 
มัคคปจจัย   ในสัมปยุตตปจจัย  ในวิปปยุตตปจจัย  ในอัคถิปจจัย  ในนัตถิปจจัย 
ในอวิคตปจจัย   ในทกุปจจัย   (ที่กลาวมานี้)   แตละปจจัย มี ๑๑ วาระ. 
                                           อนุโลมนัย  จบ   
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                                             ปจจนียนัย 
         ผูมีปญญา   พึงแจกปจจนียะ.    
                  การนับจํานวนวาระในปจจนียะในสังสัฏฐวาระ 
         [๑๑๗]  ในนเหตุปจจัย   ม ี๖ วาระ   ในนอธิปติปจจัย  มี ๑๑ วาระ 
ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑๑ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๑๑ วาระ   ในนอา- 
เสวนปจจัย   มี ๑๑ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๗ วาระ   ในนวิปากปจจัย  มี 
๑๑ วาระ   ในนฌานปจจัย   มี  ๑  วาระ    ในนมัคคปจจัย  มี  ๖  วาระ   ใน 
นวิปปยุตตปจจัย   มี ๑๑ วาระ. 
                                         ปจจนียนัย  จบ   
         วาระแมทั้งสอง   นอกน้ี    (อนุโลมปจจนียะ    และปจจนียานุโลม) ก ็
พึงแจกใหพิสดาร. 
         แมสัมปยุตตวาระ  ก็พึงแจกใหพิสดาร. 
                                       สังสัฏฐวาระ  จบ  
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                                            ปญหาวาระ  
                                            อนุโลมนัย  
                                          ๑. เหตุปจจัย 
         [๑๑๘] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ  ดวย 
อํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๑๑๙] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัคคธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย   
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกวิตก    ดวยอํานาจ 
ของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๑๒๐] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ     เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกกฏัตตา- 
รูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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         [๑๒๑] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย  
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ  และ 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๒๒] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกวิตก  และจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกวิตก 
และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๒๓] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธและ 
วิตก   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสมัปยุตต- 
ขันธ   และวิตก   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย   
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         [๑๒๔] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  อวิตักกสวิจารมัตตธรรมและอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจ  
ของเหตุปจจัย  
         คือ   เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ  วิตก 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ เหตุที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   วิตก   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๒๕] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ    เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๒๖] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกวิจาร และจิตต-   
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกวิจาร 
และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย.  
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         [๑๒๗] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก-  
วิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย   
         คือ   เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ     เหตุที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   วิจาร   แสะกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๑๒๘] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ  และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เหตุที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม      เปนปจจัยแกสัม- 
ปยุตตขันธ   และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
 
                                        ๒.  อารมัมณปจจัย 
         [๑๒๙] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  บคุคลใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม ครัน้กระทําแลว 
ยอมพิจารณากุศลกรรมนั้น  บุคคลพิจารณากุศลกรรมท่ีตนส่ังสมไวในกาลกอน. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมออกจากมรรค ฯลฯ ออก 
จากผล   แลวพิจารณาผล.  
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         พระอรยิะท้ังหลาย   พิจารณากิเลสท่ีละแลว, พิจารณากิเลสที่ขมแลว,   
รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกาลกอน    พิจารณาเห็นขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะปรารภขันธนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัสยอมเกิดข้ึน  เพราะปรารภขันธที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๓๐] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  บคุคลใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม    แลวพิจารณา 
กุศลกรรมนัน้  เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น  วิตก  ยอมเกิดข้ึน,  พิจารณากุศล 
กรรมท่ีตน  ไดสั่งสมไวในกาลกอน ฯลฯ. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ฯลฯ   ออกจากมรรค 
ฯลฯ ออกจากผล   แลวพิจารณาผล   เพราะปรารภกุศลนั้น    วิตก   ยอมเกิดข้ึน 
         พระอรยิะท้ังหลาย   พิจารณากิเลสท่ีละแลว     พิจารณากิเลสที่ขมแลว, 
รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกอน,      พิจารณาเห็นขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลิน 
ยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น   วิตก    ยอมเกิดข้ึน,   เพราะปรารภขันธที่เปนสวิ- 
ตักกสวิจารธรรม  วิตก  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๓๑] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั  
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         คือ   บคุคลยอมรูจิต   ของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปน  
สวิตักกสวิจารธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ   แกปุพ-  
เพนิวาสานุสสติญาณ    แกยถากัมมูปคญาณ    แกอนาคตังสญาณ    ดวยอํานาจ 
ของอารัมมณปจจัย. 
         เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ขันธที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๓๒] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   บคุคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบถสกรรม  แลวพิจารณา 
กุศลกรรมนัน้  เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น  ขันธทีเ่ปนสวิตักกสวิจารธรรม และ 
วิตก   ยอมเกดิข้ึน,   พิจารณากุศลกรรมที่ตนส่ังสมไวในกอน,   ออกจากฌานท่ี 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล แลวพิจารณาผล, 
เพราะปรารภกุศลน้ัน   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         พระอรยิะท้ังหลาย      พิจารณากิเลสที่ละแลว.      พิจารณากิเลสที่ขม 
แลว, รูกิเลสที่เคยเกิดแลวในกาลกอน,   พิจารณาเห็นขันธที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข    เปนอนัตตา,   ยอมยินดี   ยอม 
เพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภขันธนั้น    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    ยอม 
เกิดข้ึน.  
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         เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ขันธที่เปนสวิตักกสวิ- 
จารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน.  
         [๑๓๓] ๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ   บคุคลออกจากฌาน   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  ออก 
จากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล  เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น  วิตก 
ยอมเกิดข้ึน. 
         พิจารณาเห็นขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   โดยความ 
เปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะ 
ปรารภขันธนั้น  วิตก  ยอมเกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   วิตกยอม 
เกิดข้ึน. 
         [๑๓๔] ๖.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   บคุคลออกจากฌาน   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  ออก 
จากมรรค ฯลฯ ออกจากผล  พิจารณาผล,  เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น   ขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ยอมเกิดข้ึน,  พิจารณาเห็นขันธที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และวิตก  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา  ยอม 
ยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภขันธนั้น    ราคะ ฯลฯ   โทมนัส   ยอม 
เกิดข้ึน.  
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         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิตก   ขันธที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม  ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ.  
         [๑๓๕] ๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ   บคุคลรูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจิตท่ีไมมีวิตก   ม ี
เพียงวิจาร   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ    แก 
ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมปูคญาณ  แกอนาคตังสญาณ  ดวยอํานาจ 
ของอารัมมณปจจัย. 
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   ขันธ 
ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน 
         [๑๓๖] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย 
         คือ   บคุคลออกจากฌาน   ที่เปนอวิตักกวิจารมัคคธรรม ฯลฯ   ออก 
จากมรรค  ฯลฯ   ออกจากผล   แลวพิจารณาผล   เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกดิข้ึน.  
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         บุคคลพิจารณาเห็นขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม       และวิตก 
โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลิน  
ยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก   ยอม 
เกิดข้ึน.  
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิตก  ขันธที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๓๗] ๙.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  นพิพาน  เปนปจจัยแกมรรค   แกผล  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         บุคคลเห็นรูปดวยทิพยจักษุ  ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ  รูจิตของบุคคล 
ผูมีความพรอมเพรียงดวยจิต   ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยเจโตปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนะ  เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ  ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย.  
         อากิญจัญญายตนะ    เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ    ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         รูปายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ 
         โผฏฐัพพายตนะ  เปนปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย                                                                                  
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         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ   แกเจโต- 
ปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังสญาณ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.     
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร    ขันธที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๓๘] ๑๐.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   พระอริยะท้ังหลายออกจากฌาน  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
ออกจากมรรค ฯลฯ  ออกจากผล  พิจารณาผล,  เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         พระอรยิะท้ังหลาย    ยอมพิจารณานิพพาน.    นิพพานเปนปจจัยแก 
โคตรภู   แกโวทาน   แกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   แกผล แกอาวัชชนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจักษุ  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข เปน 
อนัตตา   ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภจักษุนั้น     ราคะ  ฯลฯ 
โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน.                                                        
         บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงโสตะ   ฆานะ  ชิวหา   กายะ   รูป   เสียง   กลิ่น 
รส   โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ   ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร  โดย 
ความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา,   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น   ราคะ ฯลฯ   โทมนัส   ยอมเกิดข้ึน.  
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         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร   ขันธที่เปน  
สวิตักกสวิจารธรรม  ยอมเกิดข้ึน.  
         [๑๓๙] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ  พระอริยะท้ังหลายออกจากฌาน  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
ออกจากมรรค ฯลฯ  ออกจากผล  พิจารณาผล,  เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น 
วิตก  ยอมเกิดข้ึน. 
         พระอรยิะท้ังหลาย   พิจารณานิพพาน,   นิพพานเปนปจจัย   แกผลที ่
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจักษุ ฯลฯ   หทยวัตถุ ฯลฯ  ขันธที่เปนอวิตักก- 
อวิจารธรรม   และวิจาร    โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา 
ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภจักษุเปนตนนั้น  วิตก ยอมเกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจารวิตกยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๐] ๑๒.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   นพิพาน   เปนปจจัยแกมรรค   แกผล   ทีเ่ปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรมและวิจาร   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         [๑๔๑ ] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
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         คือ   พระอริยะท้ังหลาย    ออกจากฌาน   ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  
ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล  ยอมพิจารณาผล  เพราะปรารภฌานเปน 
ตนนั้น   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน.   
         พระอรยิะท้ังหลาย  พิจารณานิพพาน.  นิพพาน เปนปจจัยแกโคตรภู 
แกโวทาน   และวิตก ฯลฯ แกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก แกผล 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   แกอาวัชชนะ  และวิตก  ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย. 
         บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจักษุ     โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข 
เปนอนัตตา   เพราะปรารภจักษุนั้น    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก 
ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงโสตะ ฯลฯ โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ ฯลฯ ขันธที ่
เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และวิจาร  โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปน 
อนัตตา   เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และ 
วิตก   ยอมเกดิข้ึน. 
         [๑๔๒] ๑๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ  เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  ขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๓] ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวัตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
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         คือ   เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร   วิตก  
ยอมเกิดข้ึน.   
         [๑๔๔] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกเจโต-  
ปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังสญาณ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
         เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร   ขันธที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๕] ๑๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ   เพราะปรารภขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  ขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๖] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ   เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     และวิตก    ขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน.  
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         [๑๔๗] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  
         คือ    เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก    วิตก 
ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๘] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ    ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก    เปนปจจัยแกเจโต- 
ปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังสญาณ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก    ขันธที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๔๙] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ    เพราะปรารภขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก    ขันธที่ 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
 
                                         ๓.  อธิปติปจจัย 
         [๑๕๐] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย  
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         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก   
         บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว  กระทํากุศลกรรม 
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา.  กระทํากุศลกรรมที่ตนส่ังสม 
ดีแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวยอมพิจารณา. 
         ออกจากฌาน  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ  ออกจากมรรค  ฯลฯ 
ออกจากผลแลว   กระทําผลนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา. 
         บุคคล  ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทําขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนนแลว   ราคะ   ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๑] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย                                    
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         บุคคลใหทาน สมาทานศีล การทําอุโบสถกรรมแลว  การทํากุศลกรรม 
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลวพิจารณา   ครั้นกระทํากุศลกรรมนัน้ให 
เปนอารมณอยางหนักแนนแลว   วิตก  ยอมเกิดข้ึน.  
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         บุคคลกระทํากุศลกรรมที่ตนส่ังสมไวดีแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณ  
อยางหนักแนนแลวพิจารณา   ออกจากฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ฯลฯ  
ออกจากมรรค ฯลฯ     ออกจากผลแลว       กระทําผลน้ันใหเปนอารมณอยาง 
หนักแนนแลวพิจารณา     ครั้นกระทําฌานเปนตนน้ันใหเปนอารมณอยางหนัก 
แนนแลว   วิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคล  ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนนแลว  วิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ   ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจ 
ของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๒] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         อยางเดียว   คือ   สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         [๑๕๓] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   สหชาตาธิปติ  ไดแก  
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         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
         [๑๕๔] ๕.  วิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   สหชาตาธิปติ  ไดแก  
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก   และจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๕] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปนอารัมมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
ที่เปน  อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         บุคคลใหทาน สมาทานศีล การทาํอุโบสถกรรมแลว  กระทํากุศลกรรม 
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา  ครั้นกระทํากุศลกรรมนั้นให 
เปนอารมณอยางหนักแนนแลว     ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     และวิตก  
ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลกระทํากุศลกรรมที่ตนส่ังสมไวดีแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน  แลวพิจารณา.  
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         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ฯลฯ     ออกจากมรรค   
ฯลฯ  ออกจากผล กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน แลวพิจารณา ครั้น 
กระทําฌานเปนตนนั้น  ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   ขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก  ยอมเกิดข้ึน.  
         บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะการทําขันธที่เปนสวิตักก- 
วิจารธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน    ครั้นกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนนแลว   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และวิตก  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๖] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยและสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม อวตัิกกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจ 
ของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ   สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม      เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๗] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
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         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปนอารัมมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก   
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค 
ฯลฯ ออกจากผล  กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา  ครั้น 
การทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   วิตก  ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทําขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม และวิตกใหเปนอารมณอยางหนักแนน ครั้นกระทาํขันธและวิตกนั้น 
ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   วิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมเปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๕๘] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  ออกจากมรรค 
ฯลฯ ออกจากผล  กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลวพิจารณา  ครั้น 
กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว     ขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  ยอมเกิดข้ึน.  
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         บุคคลยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทําขันธที่เปนอวิตักก-  
วิจารมัตตธรรม   และวิตก   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน    ครั้นกระทําขันธ 
และวิตกน้ันใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   ราคะ   ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๕๙]  ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
         มีอยางเดียว   คือ    สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกวิจาร    และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๐]  ๑๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  สหชาตาธิปติ ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
วิจาร   และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๑]  ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ  ไดแก  
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         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค    
ฯลฯ ออกจากผล  กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา ครั้น 
กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว    ขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะกระทําขันธที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิตก   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน   ครัน้กระทําขันธ 
และวิตกน้ัน   ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๖๒] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   ที่เปน  อารมัมณาธิปติ   และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกมรรค  แกผล  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และ 
วิจาร  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตาธิปติ  ไดแก 
         อธิปติธรรมที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๓] ๑๔.  อวตัิกกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ   ไดแก   
         พระอรยิะท้ังหลายออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  ฯลฯ  ออก 
จากมรรค   ฯลฯ  ออกจากผล   กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน  แลว 
พิจารณา    ครั้นการทําฌานเปนตนนั้น     ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน.  
         พระอรยิะท้ังหลาย      การทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน 
แลวพิจารณา. 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกโคตรภู  แกโวทาน   แกมรรค   แกผล   ที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําซ่ึงจักษุใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน      ครั้นกระทําจักษุนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ราคะ  ทิฏฐิ  ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลยอมยินดี   ยอมเพลดิเพลินยิ่ง    เพราะการทําซึ่งโสตะ   ฆานะ 
ชิวหา  กายะ   รูป   เสียง   กลิ่น    รส   โผฏฐัพพะ   หทยวัตถุ   ขันธที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน     ครั้นกระทํา 
โสตะเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   ราคะ  ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๖๔] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
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         พระอรยิะท้ังหลายออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  ฯลฯ  ออก  
จากมรรค   ฯลฯ   ออกจากผล   กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลว 
พิจารณา  ครั้นกระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   วิตก 
ยอมเกิดข้ึน.  
         พระอรยิะท้ังหลาย   พิจารณานิพพาน  กระทํานิพพานใหเปนอารมณ 
อยางหนักแนน  แลวพิจารณา. 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกมรรค    แกผล   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิตก  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําซ่ึงจักษุ ฯลฯ หทยวัตถ ุ
ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมและวิจาร   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน   ครัน้ 
กระทําโสตะเปนตน นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   วิตก   ยอมเกิดข้ึน  
         [๑๖๕] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         นิพพาน   เปนปจจัยแกมรรค   แกผล   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๑๖๖]  ๗.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย  
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         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ   ไดแก   
         พระอรยิะท้ังหลาย  ออกจากฌานท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ ออก 
จากมรรค   ฯลฯ  ออกจากผล   กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน   แลว 
พิจารณา  ครั้นกระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว  ขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก   ยอมเกิดข้ึน,  
         พระอรยิะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน  การทําใหเปนอารมณอยางหนัก 
แนน   แลวพิจารณา. 
         นิพพาน  เปนปจจัยแกโคตรภู   แกโวทาน และแกวิตก แกมรรคท่ีเปน 
สวิตักกสวิจารธรรม    และแกวิตก    แกผลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และแก 
วิตก   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         บุคคลยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง     เพราะกระทําซ่ึงจักษุใหเปน 
อารมณอยางหนักแนน  ฯลฯ. 
         บุคคลยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะกระทําซ่ึงหทยวัตถุ  ฯลฯ 
ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว 
ครั้นกระทําโสตะเปนตนน้ัน     ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว    ขันธที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๑๖๗] ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม อวิตักกอวิจารธรรม เปน 
ปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
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         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน  เพราะกระทําขันธที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรมและวิจาร   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน. 
         [๑๖๘] ๑๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ   ไดแก  
วิตก   เกิดข้ึน   เพราะการทําขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และ 
วิจาร  ใหเปนอารมณอยางหนักแนน. 
         [๑๖๙] ๒๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม    ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ   ไดแก 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก  ยอมเกิดข้ึน   เพราะกระทํา 
ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน. 
         [๑๗๐] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ยอมเกิดข้ึน  เพราะกระทําขันธที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ใหเปนอารมณอยางหนักแนน.  
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         [๑๗๑] ๒๒.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ  ไดแก 
         วิตก   เกิดข้ึน   เพราะกระทําขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก 
ใหเปนอารมณอยางหนักแนน. 
         [๑๗๒] ๒๓.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกวิจารมัตต-  
ธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว   คือ   อารัมมณาธิปติ   ไดแก 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   เกดิข้ึน  เพราะกระทําขันธ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตกใหเปนอารมณอยางหนักแนน. 
 
                                       ๔.  อนันตรปจจัย 
         [๑๗๓] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธที่   
เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง  ๆ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภู    เปนปจจัยแกมรรค   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม. 
         โวทาน    เปนปจจัยแกมรรค   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม.  
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         มรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักกส-    
วิจารธรรม. 
         ผลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม 
         อนุโลม เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ดวยอํานาจ 
ของอนันตรปจจัย. 
         [๑๗๔] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกวิตก 
ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนอวิ- 
ตักกวิจารมัตตธรรม. 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิตก. 
         บริกรรมแหงฌาน   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกฌาน 
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม.  
         โคตรภูเปนปจจัยแกมรรค   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม. 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกผลสมาบัติ  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๗๕] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย  
         คือ  อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกปญจวิญญาณ  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย  
         จุติจิต    ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปนอวิตักก- 
อวิจารธรรม   และวิจาร. 
         บริกรรมแหงทุติยฌาน  เปนปจจัยแกวิจารในทุติฌาน  ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงตติยฌาน ฯลฯ บรกิรรมแหงจตุตถฌาน ฯลฯ  บรกิรรม 
แหงอากาสานัญจายตนะ ฯลฯ บรกิรรมแหงวิญญาณัญจายตนะ ฯลฯ บริกรรม- 
แหงอากิญจัญญายตนะ ฯลฯ     บรกิรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ  ฯลฯ 
บริกรรมแหงทิพยจักษุ  ฯลฯ   บรกิรรมแหงทิพโสตธาตุ  ฯลฯ    บรกิรรมแหง 
อิทธิวิญญาณ ฯลฯ    บรกิรรมแหงเจโตปริยญาณ ฯลฯ    บริกรรมแหงปุพเพ- 
นิวาสานุสสติ   แหงยถากัมมูปคญาณ   แหงอนาคตังสญาณ  ฯลฯ 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค   ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรค    ทีเ่ปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         อนุโลม    เปนปจจัยแกผลสมาบัติ    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และ    
วิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๗๖] ๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  จุติจิต  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอุปปตติจิต   ที่ 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกฌานท่ี 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         โคตรภู  เปนปจจัยแกมรรค  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร. 
         โวทาน  เปนปจจัยแกมรรค  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร. 
         อนุโลม  เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
วิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๗๗] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยและสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธที่ 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ที่เกิดหลัง ๆ และวิตก  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         อนุโลม   เปนปจจัยแกโคตรภู   และวิตก.   
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน   และวิตก. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก. 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก. 
         มรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และวิตก. 
         ผลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และวิตก. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๗๘] ๖.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   วิตกท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกวิตกท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกขันธที่ 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลัง ๆ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         มรรคที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม. 
         ผลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกผลที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๗๙] ๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย    
         คือ    วิตกท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
ที่เกิดหลัง ๆ   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอุปปตติจิต    ที ่
เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอาวัชชนะ     ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๘๐] ๘.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกวิจาร 
ที่เกิดหลังๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิตก    เปนปจจัยแกอุป- 
ปตติจิต   ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิตก    เปนปจจัยแกวุฏฐานะ 
ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๘๑] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกขันธที่  
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ที่เกิดหลงั ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         มรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ผลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกผลที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๘๒] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย 
         คือ   วิตกท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธที่เปนสวิตักกสวิจาธรรมท่ี  
เกิดหลัง ๆ และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต   ที่เปนวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคจิต   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะ  และ 
วิตก  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 433 

         [๑๘๓]  ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย  
         คือ    วิจารท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจ 
ของอนันตรปจจัย ฯลฯ 
         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ   เปนปจจัยแกขันธที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         มรรคที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกผลที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม. 
         ผลที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกผลที่เปนอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         เนวสัญญานาสัญญายตนะ  แหงพระอริยะผูออกจากนิโรธ  เปนปจจัย 
แกผลสมาบัติที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจารดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๘๔] ๑๒.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   จุติจิต    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแก 
อุปปตติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคจิต    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแก 
อาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่ 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.   
        เนวสัญญานาสัญญายตนะ  ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัย 
แกผลสมาบัติ   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๘๕] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย                                 
         คือ  วิจารท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต   ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกอุปปตติจิต 
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         เนวสัญญานาสัญญายตนะ   แหงพระอริยะผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัย 
แกผลสมาบัติ  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิตก  ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
         [๑๘๖] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   จุติจิต    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ี 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.   
         เนวสัญญานาสัญญายตนะ   ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัย 
แกผลสมาบัติ     ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     และวิจาร     ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย.                                      
         [๑๘๗] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตร-  
ปจจัย 
         คือ   จุติจิต    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแก 
อุปปตติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         ภวังคจิต     ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     และวิจาร     เปนปจจัยแก 
อาวัชชนะ   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ที่ 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         เนวสัญญานาสัญญายตนะ   ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัย 
แกผลสมาบัติ   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
         [๑๘๘] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 436 

         คือ   จุติจิต    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแก 
อุปปตติจิต  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.   
         ภวังคจิต     ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแก 
อาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๘๙] ๑๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกขันธ   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลัง ๆ    ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         มรรคที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกผลที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ผลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแกผลที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๐] ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
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         คือ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลัง  ๆ ดวยอํานาของอนันตรปจจัย.                   
         จุติจิต     ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     และวิจาร     เปนปจจัยแก 
อุปปตติจิตท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
         ขันธ   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ 
ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๑] ๑๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกขันธ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลัง ๆ และวิจาร ดวยอํานาจ 
ของอนันตรปจจัย. 
         มรรคที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เปนปจจัยแกผลที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ผลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร    เปนปจจัยแกผลที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๒] ๒๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 438 

         คือ   จุติจิต   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแก  
อุปปตติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคจิต    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร    เปนปจจัยแก 
อาวัชชนะ   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ที่ 
เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๓] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิตก  เปนปจจัย 
แกขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลมและวิตก   เปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลมและวิตก   เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภูและวิตก    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม. 
         โวทานและวิตก    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ. 
         มรรคที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก     เปนปจจัยแกผลที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม. 
         ผลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักก- 
วิจารธรรม.                                                                  
         อนุโลมและวิตก     เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 439 

         [๑๙๔] ๒๒.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิดกอน ๆ และวิตก เปนปจจัย 
แกวิตกท่ีเกิดหลัง  ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         จุติจิต ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ี 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก    เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ที่ 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงฌาน    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิตก    เปน 
ปจจัยแกฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
         โคตรภูและวิตก   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม. 
         โวทานและวิตก   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
         อนุโลมและวิตก  เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๕] ๒๓.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ   อาวัชชนะและวิตก   เปนปจจัยแกปญจวิญญาณ  ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย.  
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         จุติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก  เปนปจจัยแกอุปปตติจิต  
ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     และวิตก     เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่ 
เปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงทุติยฌานและวิตก เปนปจจัยแกทุติฌานและวิจาร ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงตติยฌานและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงจตุตถฌานและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงอากาสานัญจายตนะและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงวิญญาณัญจายตนะและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงอากิญจัญญายตนะและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงทิพยจักษุและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงทิพโสตธาตุและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงอิทธิวิธญาณและวิตก ฯลฯ.   
         บริกรรมแหงเจโตปริยญาณและวิตก ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงปุพเพนิวาสานุสสติญาณฯลฯ แหงยถากัมมูปคญาณ ฯลฯ 
แหงอนาคตังสญาณ   และวิตก ฯลฯ. 
         โคตรภูและวิตก  เปนปจจัยแกมรรค  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และ 
วิจาร.  
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         โวทานและวิตก     เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมและ   
วิจาร. 
         อนุโลม  และวิตก  เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๑๙๖]  ๒๔.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         จุติจิต   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก   เปนปจจัยแกอุปปตติจิต  
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก    เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         บริกรรมแหงฌาน  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิตก  เปนปจจัย 
แกฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         โคตรภูและวิตก      เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         โวทานและวิตก      เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร. 
         อนุโลมและวิตก    เปนปจจัยแกผลสมาบัติ    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  และวิจาร   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๑๙๗] ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม        และอวิตักกสวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิตก เปนปจจัยแก 
ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง ๆ และวิตก   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
         อนุโลมและวิตก   เปนปจจัยแกโคตรภู   และวิตก. 
         อนุโลมและวิตก   เปนปจจัยแกโวทาน   และวิตก. 
         โคตรภูและวิตก    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก. 
         โวทานและวิตก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         มรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก     เปนปจจัยแกผลที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก. 
         ผลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  เปนปจจัยแกผลที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก. 
         อนุโลมและวิตก   เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และวิตก  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
 
                                        ๕. สมนันตรปจจัย 
         [๑๙๘] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของสมนันตรปจจัย 
         อนันตรปจจัยก็ดี  สมนันตรปจจัยก็ดี  เหมือนกัน.  
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                                          ๖. สหชาติปจจัย  
         [๑๙๙] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย. ขันธ ๓ เปนปจจัยแกขันธ ๑ ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย,  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         [๒๐๐] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย                                   
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกวิตก    ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
         [๒๐๑] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม      เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ  ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกกฏัตตา-  
รูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.   
         [๒๐๒] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ 
๒ และ จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๐๓] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตกและจิตตสมุฏ- 
ฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
         [๒๐๔] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
วิตก   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ 
วิตก   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๐๕] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓  วิตก 
และจิตตสมุฏฐานรูป    ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  ขันธ ๒ เปนปจจัย 
แกขันธ ๒ วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูป  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๐๖] ๘.  อวิตักกสวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๐๗] ๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   วิตก   เปนปจจัยแกขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย.   
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.    
         [๒๐๘] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกอวิ-  
จารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย                                    
         คือ  ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวิจาร  และจิตต- 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         วิตก   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.                                                     
         [๒๐๙] ๑๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   วิตก    เปนปจจัยแกขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และจิตต 
สมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก ฯลฯ. 
         [๒๑๐] ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวตัิกก- 
วิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม    ดวยอาํนาจของสหชาต- 
ปจจัย                                                                             
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓, 
วิจาร   และจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.    
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         [๒๑๑] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-   
ธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ 
๒ และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         วิจาร   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และกฏัตตารูป, วิจาร 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูป.                                                       
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ,   หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลาย. 
         วิจาร  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ,   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร. 
         มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ ฯลฯ. 
         มหาภูตรูป   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป    และกฏัตตารูป    ที่เปน 
อุปาทารูป.                                                                    
         พาหิรรปู. . .อาหารสมุฏฐานรูป. . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ. 
         สําหรับพวกอสัญญสัตว    มหาภูตรูป   ฯลฯ มหาภูตรูป   เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูป  ที่เปนอุปาทารูป  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๑๒] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
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         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
         [๒๑๓] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ   วิจารเปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย  
         ในปฏสินธิขณะ  วิจารเปนปจจัยแกขันธ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.                    
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจของสหชาต- 
ปจจัย. 
         [๒๑๔] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวจิารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   วิจาร    เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และ 
จิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   วิจาร   เปนปจจัยแกขันธ   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  และกฏัตตารูป.                                                                          
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         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม   และวิจาร  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.   
         [๒๑๕]  ๑๗.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมและอวตัิกกวิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ  ที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม    และวิตก  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๑๖]  ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสหชาติปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๑ ทีเ่ปนสวิตักกสวิจารธรรม  และหทย-  
วัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  ขันธ ๒ และ 
หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๑๗]  ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๑๘]  ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
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         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และมหาภูตรูปทั้งหลาย   เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ     ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม      และมหาภูตรูป 
ทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย.         
         [๒๑๙] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวจิารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และหทย- 
วัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๓ และวิตก ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เปนปจจัย 
แกขันธ ๒ และวิตก  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๒๐] ๒๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวตัิกกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  วิตก   และหทยวัทถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๒๑] ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจาร   เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจารเปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจารเปนปจจัยแกขันธ ๒.   
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ  ๑  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๒๒] ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร  เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และมหาภูตรูปทั้งหลาย  เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย,   วิตกและมหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และมหาภูตรูป 
ทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย. 
         ในปฏสินธิขณะ วิตก  และมหาภูตรูปทั้งหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูป 
ทั้งหลาย. 
         ในปฏสินธขิณะ     ขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     และ 
หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         [๒๒๓] ๒๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม    ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย    
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ขันธ ๓  และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๑ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ  ๑  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และวิจาร 
เปนปจจัยแกขันธ  ๓  และกฏัตตารูปทั้งหลาย     ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ  ๓   และวิจาร   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ   ขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒   และวิจาร   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๒๒๘] ๒๖.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรมเปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก  เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก     เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะฯลฯ  
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         [๒๒๕] ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตต-  
ธรรมเปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก    เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
ในปฏิสนธิขณะฯลฯ 
         [๒๒๖] ๒๘.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม    ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก  เปนปจจัยแกขันธ 
๓ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  ฯลฯ  ขันธ  ๒ 
และวิตก   เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ฯลฯ 
         [๒๒๗] ๒๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   วิตก  และ 
หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย   ฯลฯ   ขันธ ๒ 
วิตก  และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย.  
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         [๒๒๘] ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
และอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย  
อํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    วิตก   และมหาภูตรูป 
ทั้งหลาย   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ.  ขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   วิตก  และ 
มหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของสหชาต 
ปจจัย. 
                                       ๗.  อัญญมญัญปจจัย 
         [๒๒๙] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ    ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๓๐] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
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         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก  ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๒๓๑] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปน 
ปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๓๒]  ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ และหทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๓๓] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปน 
ปจจัยแกวิตก   และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
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         [๒๓๔] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
วิตก  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ  ขันธ  ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ 
วิตก  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๒๓๕] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจ 
ของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัย 
แกขันธ ๓   วิตก     และหทยวัตถุ     ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย   ฯลฯ 
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ วิตก  และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญ 
ปจจัย. 
         [๒๓๖] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจ 
ของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         [๒๓๗] ๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกสวิตักก- 
วิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
         คือ   วิตก   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย.                                              
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๒๓๘] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกวิจาร 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปน 
ปจจัย   แกวิจาร   และหทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญ- 
มัญญปจจัย. 
         [๒๓๙] ๑๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอัญญมัญญ- 
ปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
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         [๒๔๐] ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก-   
วิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอัญญมัญญ-  
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
วิจาร   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
และวิจาร  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓  วิจาร   และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ 
เปนปจจัยแกขันธ ๒ วิจาร    และหทยวัตถุ    ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๔๑] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม         เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของ 
อัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
ขันธ  ๓  และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ  ขันธ  ๒  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ขันธทั้งหลายเปนปจจัยแกหทยวัตถุ,       หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลาย.  
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         วิจารเปนปจจัยแกหทยวัตถุ,  หทยวัตถุเปนปจจัยแกวิจาร    
         มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ ฯลฯ 
         พาหิรรปู...อาหารสมุฏฐานรูป...อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ 
         สวนพวกอสัญญสตัวทั้งหลาย  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ 
         [๒๔๒] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ  ในปฏิสนธิขณะ หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.                                        
         [๒๔๓] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   วิจาร   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.                                    
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจของอัญญ- 
มัญญปจจัย.  
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         [๒๔๔] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-   
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  วิจาร  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักก-  
วิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๔๕] ๑๗.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๔๖] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และหทย- 
วัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒ 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๔๗] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
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         [๒๔๘] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกอวิจารธรรม  
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย  
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และหทย- 
วัตถุ    เปนปจจัยแกขันธ  ๓ และวิตก   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  ฯลฯ 
ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิตก   ดวยอํานาจของอัญญ- 
มัญญปจจัย. 
         [๒๔๙] ๒๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยและสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  วิตก  และหทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๕๐] ๒๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  ฯลฯ  ขันธ๒ และวิจาร  เปนปจจัย 
แกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑  ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม,   วิจาร และ 
หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ  ขันธ ๒,  วิจาร    และหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  
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         [๒๕๑] ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม     
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
วิจาร  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และหทย- 
วัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๕๒] ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และ 
วิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๓ และหทยวัตถุ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ 
ขันธ ๒ และวิจาร   เปนปจจัยแกขันธ ๒ และหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญ- 
มัญญปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ ๓ และวิจาร ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ 
และหทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิจาร  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๕๓] ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกสวิจารมตัตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก    เปนปจจัยแก  
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.    
         [๒๕๘] ๒๖.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจยั 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
วิตก  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๕๕] ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย 
         คือ   ในปฏิสนธิขณะ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ แลหทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ 
๒ และวิตกเปนปจจัยแกขันธ ๒ และหทยวัตถุ  ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย. 
         [๒๕๖] ๒๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    อวิตักกสวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอัญญมัญญปจจัย  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 464 

         คือ   ในปฏิสนธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม,  วิตก และ 
หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒  
วิตก   และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.   
 
                                        ๘.  นิสสยปจจัย 
         [๒๕๗] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของนิสสยปจจัย  
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ 
มี ๗ วาระ. 
                     ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของนิสสยปจจัย  ฯลฯ ม ี๕ วาระ. 
         [๒๕๘] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
จิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ. 
         วิจาร   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของนิสสย- 
ปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมเปนปจจัยแกขันธ 
๓ และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัย 
แกขันธ ๒ ฯลฯ.   
         สวนพวกอสัญญสตัวทั้งหลาย  มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ. 
         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ กายายตนะ   เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ. หทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
และวิจาร  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         [๒๕๙] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ-  
จารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ  หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ ฯลฯ. 
         [๒๖๐] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   วิจาร   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิตก  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร ฯลฯ.  
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         [๒๖๑] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย   
         คือ  วิจาร  เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย  หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม  และวิจาร  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร ฯลฯ. 
         [๒๖๒] ๑๗.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม 
และวิตก   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ ฯลฯ. 
         [๒๖๓] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ  ปวัตติก็ดี  ปฏิสนธิกด็ี  พึงแสดง 
         [๒๖๔] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจยั  
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         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    และหทยวัตถุ    เปน 
ปจจัยแกวิตก.   
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๖๕] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และมหาภูตรูปทั้งหลาย    เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๖๖] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตรรม    ดวย 
อํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และวิตก  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๖๗] ๒๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     และอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย  
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         คือ   วิตก   และหทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิ- 
จารธรรม.    
         [๒๖๘] ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ฯลฯ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทยวัตถุ  เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๒๖๙] ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และมหาภูตรูปทั้งหลาย  เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย. 
         วิตก   และมหาภูตรูปทั้งหลาย  เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย. 
         ขันธทั้งหลายท้ังเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ   เปนปจจัย 
แกวิจาร  ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ปฏิสนธิกะท้ังหลาย มี ๔ นัย ฯลฯ.  
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         [๒๗๐] ๒๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม   
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย  
อํานาจของนิสสยปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร  เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย ฯลฯ ขันธ 
๒ และวิจาร   เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจ 
ของนิสสยปจจัย. 
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และหทยวัตถุ    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และวิจาร ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัทถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิจาร 
ดวยอํานาจของนิสสยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๒๗๑] ๒๖.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ. 
         ๒๗.  ฯลฯ เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         ๒๘.  ฯลฯ เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอว-ิ 
ตักกอวิจารธรรม ฯลฯ ม ี๓ วาระ. 
         [๒๗๒] ๒๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ.  
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                     ๓๐.  ฯลฯ เปนปจจัยแกอวิตักอวิจารธรรม ดวยอาํนาจ  
ของนิสสยปจจัย 
         วาระทั้ง ๒ พึงใหพิสดาร.  
 
                                       ๙.  อุปนิสสยปจจัย  
         [๒๗๓] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง    คือท่ีเปน     อารัมมณูปนิสสยะ     อนันตรปูนิสสยะ 
และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมแลว ใหทาน สมา- 
ทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ยังฌานที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ใหเกิดข้ึน 
ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน  ยังมรรค ฯลฯ  ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   ยอมกอมานะ  ถือ 
ทิฏฐิ 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา 
ราคะ โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลว    ใหทาน    สมาทาน 
ศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ยังฌาน   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน   ยัง 
วิปสสนาใหเกิดข้ึน   ยังมรรค ฯลฯ ยังสมาบัติ ฯลฯ ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ. 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ  ศลี สุตะ  จาคะ  ปญญา  ราคะ 
โทสะ  โมหะ  มานะ  ทฏิฐิ ฯลฯ ความปรารถนา   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   แกศีล   สุตะ   จาคะ   ปญญา   ราคะ   โทสะ   โมหะ 
มานะ  ทิฏฐิ  ความปรารถนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๒๗๔] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย   
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมแลว     ยังฌานที่ 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน  ยังมรรค ฯลฯ  ยังสมาบัติ ฯลฯ อาศัยศีล 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ. 
         บุคคลเขาไปอาศัยความปรารถนาแลว        ยังฌานที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัคคธรรมใหเกิดข้ึน   ยงัมรรค ฯลฯ ยังสมาบัติ ฯลฯ. 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา   เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    แกศีล    สุตะ   จาคะ   ปญญา   และวิตก 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๗๕] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   อนันตรปูนิสสยะ  และ   ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก                      
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมแลว   ยังฌานที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรมใหเกดิข้ึน   ยังมรรค ฯลฯ   ยังอภิญญา ฯลฯ   ยังสมาบัติให 
เกิดข้ึน.  
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         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา  
แลว    ยังฌานที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมใหเกิดข้ึน  ยังมรรค ฯลฯ  ยังอภิญญา 
ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน.  
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา  เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  แกศลี  สุตะ  จาคะ   ปญญา  และวิจาร  แก 
สุขทางกาย  แกทุกขทางกาย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๗๖] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา  เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   แกศีล   สุตะ  จาคะ   ปญญา   และวิจาร 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๗๗] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ     อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
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         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา  เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ฯลฯ   แกความปรารถนา   และวิตก   ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย.   
         [๒๗๘] ๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                         
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมแลว   ยังฌานที ่
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน   ยังมรรค ฯลฯ  ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ   จาคะ 
ปญญา ฯลฯ วิตกแลว  ยังฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน ยังมรรค 
ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน. 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศลี   สุตะ   จาคะ   ปญญา 
และวิตก  เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ  จาคะ 
ปญญา   และวิตก   ดวยอํานาขของอุปนิสสยปจจัย.                                
         [๒๗๙] ๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย                                   
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         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ   
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมแลว     ใหทาน 
สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ยงัฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน 
ยังวิปสสนา ฯลฯ ยังมรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน  กอมานะ  ถือทิฏฐิ. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ    จาคะ 
ปญญา ฯลฯ วิตกแลว   ใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานที่  
เปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน   ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน   ยงัมรรคใหเกิดข้ึน 
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน  ฆาสัตว ฯลฯ ทาํลายสงฆ. 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศลี สุตะ จาคะ  ปญญา ฯลฯ 
และวิตก    เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    แกความปรารถนา 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๐] ๘.  สวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ-  
จารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ   ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ   ไดแก  บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรมแลว    ยังฌานที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมใหเกิดข้ึน   ยัง 
มรรค ฯลฯ ยงัอภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน.  
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         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ    จาคะ  
ปญญา  ฯลฯ  วิตกแลว   ยังฌานที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมใหเกิดข้ึน  ยังมรรค 
ฯลฯ   ยังอภิญญา ฯลฯ   ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน.  
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศลี   สุตะ   จาคะ   ปญญา 
ฯลฯ และวิตก    เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    แกศลี    สุตะ 
จาคะ   ปญญา    และวิจาร    แกสุขทางกาย    แกทุกขทางกาย    ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๑] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  อนันตรูปนิสสยะ   และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ    ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  ศลี   สุตะ   จาคะ   ปญญา 
ฯลฯ  และวิตก   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  แกศีล  สุตะ 
จาคะ   ปญญา   และวิจาร   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๒] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
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         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศลี สุตะ จาคะ ปญญาฯลฯ 
และวิตก   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   แกความปรารถนา 
และวิตก   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๒๘๓] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมแลว  ยงัฌานท่ีเปน 
อวิตักกอวิจารธรรมใหเกดิข้ึน  ยังมรรค ฯลฯ   ยังอภิญญา ฯลฯ   ยังสมาบัติให 
เกิดข้ึน 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา 
วิจาร  สุขทางกาย  ทุกขทางกาย   อุตุ  โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว   ยังฌานที่ 
เปนอวิตักกอวิจารธรรมใหเกิดข้ึน   ยังมรรค ฯลฯ  ยังอภิญญา ฯลฯ  ยังสมาบัติ 
ใหเกิดข้ึน. 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ ศีล สตุะ จาคะ  ปญญา  วิจาร 
สุขทางกาย  ทุกขทางกาย  อุตุ  โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ  เปนปจจัยแกศรัทธาที่ 
เปนอวิตักกอวิจารธรรม   แกศลี   สุตะ   จาคะ   ปญญา   วิจาร    แกสุขทางกาย 
แกทุกขทางกาย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๒๘๔] ๑๒.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ-   
จารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมแลว ใหทาน สมา- 
ทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานที่เปนสวิตักกสวิจารใหเกิดข้ึน ยังวิปสสนา 
ฯลฯ ยังมรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน  กอมานะ  ถือทิฏฐิ. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ สุตะ    จาคะ 
ปญญา   วิจาร   สุขทางกาย  ทุกขทางกาย   อุตุ   โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว 
ใหทาน  สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม   ยังฌานที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม 
ใหเกิดข้ึน  ยงัวิปสสนา ฯสฯ ยังมรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฆาสัตว ฯลฯ 
ทําลายสงฆ. 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    แกศลี ฯลฯ แกความปรารถนา    ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๕] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวจิาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
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         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรมแลว  ยงัฌานท่ีเปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน  ยังวิปสสนา ฯลฯ ยังมรรค ฯลฯ  ยังสมาบัติ  
ใหเกิดข้ึน.   
         บุคคลเขาไปอาศัย ศีลที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะแลว 
ยังฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน    ยงัวิปสสนา  ฯลฯ    ยังมรรค 
ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน. 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ  เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   แกศลี    สุตะ  จาคะ   ปญญา   และวิตก   ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๖] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ  เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   แกศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา   และวิจาร   ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๒๘๗] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ-  
จารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    ดวยอํานาจของอุปนิสสย-  
ปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน    อารมัมณูปนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   แกศีล   แกความปรารถนา   และวิตก   ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๘๘] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ  ศลี   สุตะ  จาคะ  ปญญา 
ฯลฯ และวิจาร   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ แกปญญา 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.                                                  
         [๒๘๙] ๑๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสยะ และ 
ปกตูปนิสสยะ  
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก   
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา 
ฯลฯ และวิจาร  เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  แกศีล  สุตะ 
จาคะ   ปญญา  และวิตก   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๙๐] ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสยะ  และ  ปกตูปนิสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา 
และวิจาร  เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารธรรม  แกศีล  สุตะ  จาคะ 
ปญญา  และวิจาร   แกสขุทางกาย  แกทุกขทางกาย  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย. 
         [๒๙๑] ๑๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
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         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา 
และวิจาร    เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     แกศีล    สุตะ  
จาคะ  ปญญา  และวิจาร  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๙๒] ๒๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย  
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา 
และวิจาร   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   แกศีล  สุตะ  จาคะ 
ปญญา   ราคะ   โทสะ   โมหะ   มานะ   ทิฏฐิ   แกความปรารถนา   และวิตก 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๙๓] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
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         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ฯลฯ    ศีล    สุตะ   จาคะ  ปญญา 
ราคะ  โทสะ   โมหะ   มานะ  ทิฏฐิ   ความปรารถนา   และวิตก  เปนปจจัยแก  
ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   แกศีล ฯลฯ แกความปรารถนา   ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๒๙๔] ๒๒.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ฯลฯ  ศีล  ฯลฯ  ความปรารถนา 
และวิตก     เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    แกศีล    สุตะ 
จาคะ  ปญญา   และวิตก  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๙๕] ๒๓.  สวิตักกวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ   
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล  สุตะ  จาคะ  ปญญา ฯลฯ 
ความปรารถนา  และวิตก   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  แก 
ศีล  สุตะ  จาคะ  ปญญา  และวิจาร  แกสุขทางกาย  แกทุกขทางกาย  ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๒๙๖] ๒๔.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวตัิกกวิจารมัตต-  
ธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อนันตรูปนิสสยะ  และ  ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ  ปญญา  ฯลฯ 
ความปรารถนา    และวิตก   เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
แกศีล   สุตะ  จาคะ  ปญญา   และวิจาร  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๒๙๗] ๒๕.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกสวิจารมัตต- 
ธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ศรัทธาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ  ศลี  สุตะ  จาคะ ปญญา ราคะ 
โทสะ  โมหะ   มานะ  ทฏิฐิ   ความปรารถนา   และวิตก  เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ แกความปรารถนา   และวิตก   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย.  
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                                        ๑๐.  ปุเรชาตปจจัย  
         [๒๙๘] ๑.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน  อารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก 
         บุคคลเห็นรูปดวยทิพยจักษุ,  ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ.  
         รูปายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ   โผฏฐัพพายตนะ   เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ   ไดแก 
         จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ กายายตนะ  เปนปจจัยแก 
กายวิญญาณ.   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๒๙๙] ๒.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน  อารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตา ฯลฯ  
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         พิจารณาเห็นโผฏฐัพพะ ฯลฯ  บุคคลพิจารณาเห็นหทยวัตถุ  โดยความ  
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข   เปนอนัตตาแลว   ยอมยินดี  ยอมเพลิดยิ่ง เพราะ 
ปรารภจักษุเปนตนนั้น  ราคะ  ยอมเกิดข้ึน  โทมนสั  ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ  ไดแก  
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๓๐๐] ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน  อารมัมณปุเรชาตะ  และ  วัตถุปุเราชาตะ 
         ที่เปน   อารัมมณปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตาแลว     ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภจักษุนั้น    วิตก 
ยอมเกิดข้ึน ฯลฯ 
         บุคคลพิจารณาเห็นหทยวัตถุ    โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข 
เปนอนัตตาแลว    ยอมยินดี    ยอมเพลดิเพลินยิ่ง    เพราะปรารภหทยวัตถุนั้น 
วิตก   ยอมเกดิข้ึน. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ   ไดแก 
         หทยวัตถุเปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
วิตก   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
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         [๓๐๑] ๔.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  
         มีอยางเดียว  คือ  วัตถุ  ปุเรชาตะ  ไดแก  
         หทยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และ 
วิจาร   ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๓๐๒] ๕.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวตัิกกสวิจาร- 
ธรรม  และ  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ   อารัมมณปุเรชาตะ  และ วตัถุปุเรชาตะ 
         ที่เปน  อารัมมณปุเรชาตะ  ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตาแลว ยอมยินดี  ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  เพราะปรารภจักษุนั้น   ขันธทั้งหลาย 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         โสตะ ฯลฯ ฆานะ  ชิวหา  กาย  รูป  เสียง  กลิ่น  รส  โผฏฐัพพะ  ฯลฯ 
บุคคลพิจารณาเห็นหทยวัตถุ   โดยความเปนของไมเที่ยง  เปนทุกข   เปนอนัต- 
ตาแลว   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น    ขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         ที่เปน  วัตถุปุเรชาตะ  ไดแก 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และ 
วิตก  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย.  
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                                      ๑๑. ปจฉาชาตปจจัย     
         [๓๐๓] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของปจฉาชาตปจจัย  
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดภายหลัง  เปนปจจัย 
แกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๓๐๔] ๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย                                 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดภายหลัง    และ 
วิตก   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๓๐๕] ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของปจฉาชาตปจจัย                                    
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมที่เกิดภายหลัง   และวิจาร 
เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๓๐๖] ๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดภายหลัง    และ 
วิจาร   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย  
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         [๓๐๗] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดภายหลัง  และวิตก 
เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย.  
 
                                       ๑๒.  อาเสวนปจจัย 
         [๓๐๘] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลาย  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง ๆ   ดวยอํานาจของอาเสวน- 
ปจจัย. 
         อนุโลม  เปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลม  เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม. 
         โวทาน  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของ 
อาเสวนปจจัย. 
         [๓๐๙] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ   เปนปจจัย 
แกวิตกท่ีเกิดหลัง ๆ  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
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         บริกรรมแหงฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกฌานท่ี 
เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.   
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจ  
ของอาเสวนปจจัย. 
         โวทาน  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจ 
ของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๐] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   บริกรรมแหงทุติยฌาน    เปนปจจัยแกวิจารในทุติยฌาน    ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         บริกรรมแหงตติยฌาน  เปนปจจัยแกตติยฌาน. 
         บริกรรมแหงจตุตถฌาน   เปนปจจัยแกจตุตถฌาน. 
         บริกรรมแหงอากาสานัญจายตนะ   เปนปจจัยแกอากาสานัญจายตนะ. 
         บริกรรมแหงวิญญาณัญจายตนะ   เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ. 
         บริกรรมแหงอากิญจัญญายตนะ   เปนปจจัยแกอากิญจัญญายตนะ. 
         บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญาตนะ  เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญ- 
ญายตนะ. 
         บริกรรมแหงทิพยจักษุ   เปนปจจัยแกทิพยจักษุ. 
         บริกรรมแหงทิพโสตธาตุ   เปนปจจัยแกทิพโสตธาตุ 
         บริกรรมแหงอิทธิวิธญาณ ฯลฯ บริกรรมแหงเจโตปริยญาณ ฯลฯ.  
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         บริกรรมแหงบุพเพนิวาสานุสสติญาณ   เปนปจจัยแกบุพเพนิวาสานุส-   
สติญาณ ฯลฯ บริกรรมแหงยถากัมมูปคญาณ  ฯลฯ. 
         บริกรรมแหงอนาคตตังสญาณ ฯลฯ. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม   และวิจาร. 
         โวทาน   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม     และวิจาร 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๑] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   บริกรรมแหงฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแก 
ฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๒] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ  เปนปจจัย 
แกขันธทั้งหลาย   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิหลัง ๆ และวิตก  ดวยอํานาจ 
ของอาเสวนปจจัย. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโคตรภู   และวิตก. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน   และวิตก.  
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         โคตรภู  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก.   
         โวทาน    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม     และวิตก 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๓] ๖.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  วิตกท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกวิตกท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของ 
อาเสวนปจจัย. 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดกอน ๆ    เปนปจจัย 
แกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลัง ๆ    ดวยอํานาจของ 
อาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๔] ๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  วิตกท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมที่เกิดหลัง ๆ   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๕] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัย 
แกวิจารท่ีเกิดหลัง ๆ    ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
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         [๓๑๖] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย   
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอนๆเปนปจจัย 
แกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลังๆและวิจาร ดวยอํานาจ  
ของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๑๗] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมที่เกิดหลัง ๆ และวิตก   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.                          
         [๓๑๘] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   วิจารท่ีเกิดกอนๆเปนปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลังๆดวยอํานาจของ 
อาเสวนปจจัย. 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมที่เกิดหลัง  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย  
         [๓๑๙] ๑๒.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย                                    



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 493 

         คือ  วิจารท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
         [๓๒๐] ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ    วิจารท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ และวิจาร  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๒๑] ๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแตอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอนๆ และวิจาร 
เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลังๆ ดวยอํานาจ 
ของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๒๒] ๑๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิจาร 
เปนปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลัง ๆ  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
         [๓๒๓] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม    ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย  
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         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดกอน ๆ และวิจาร 
เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดหลัง ๆ  และวิจาร  
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
         [๓๒๔] ๑๗.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรมเปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอนๆ และวิตก 
เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง ๆ    ดวยอํานาจ 
ของอาเสวนปจจัย 
         อนุโลม   และวิตก   เปนปจจัยแกโคตรภู. 
         อนุโลม   และวิตก  เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภู    และวิตก  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม.  
         โวทาน    และวิตก  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของเสวนปจจัย. 
         [๓๒๕] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวน- 
ปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ  และวิตกเปน 
ปจจัยแกวิตกที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย,  
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         บริกรรมแหงฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก  เปนปจจัย   
แกฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
         โคตรภู   และวิตก   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม. 
         โวทาน    และวิตก   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๒๖] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   บริกรรมแหงทุติยฌาน  และวิตก  เปนปจจัยแกวิจารในทุติยฌาน 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.      
         บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ   และวิตก ฯลฯ  บรกิรรมแหง 
ทิพยจักษุ   และวิตก ฯลฯ  บรกิรรมแหงอนาคตังสญาณ   และวิตก   เปนปจจัย 
แกอนาคตังสญาณ   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         โคตรภู   และวิตก  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และ 
วิจาร  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         โวทาน   และวิตก    เปนปจจัยแกมรรค    ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๓๒๗] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย   
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         คือ   บริกรรมแหงฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิตก   เปน 
ปจจัยแกฌานที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร.  
         โคตรภู   และวิตก    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร.  
         โวทาน    และวิตก    เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
 
         [๓๒๘] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ    ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดกอน ๆ  และวิตก 
เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดหลัง ๆ และวิตก  ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         อนุโลม   และวิตก   เปนปจจัยแกโคตรภู   และวิตก. 
         อนุโลม   และวิตก   เปนปจจัยแกโวทาน   และวิตก. 
         โคตรภู  และวิตก  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
วิตก. 
         โวทาน  และวิตก  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
วิตก  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
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                                           ๑๓.  กมัมปจจัย 
         [๓๒๙] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย   
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๓๓๐] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก  ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย 
         ในปฏสินธิขณะ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก  
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         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกวิตก    ซึง่เปนวิบาก 
ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
         [๓๓๑] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ   ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้ง- 
หลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ     เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแก 
กฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม      เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และกฏัตตารูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของ 
กมัมปจจัย. 
         [๓๓๒] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก  
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         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ    และ  
จิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ    เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก    และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๓๓๓] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก   
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกวิตก และจิตตสมุฐาน- 
รูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก 
และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกวิตก    ซึง่เปนวิบาก 
และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๓๓๔] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก  
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย 
และวิตก  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   และวิตก   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปน 
สวิตักกสวิจารธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  และวิตก  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๓๓๕] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวตัิกกสวิจาร- 
ธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย,   วิตก   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ    เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแก  
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย,   วิตก   และกฏัตตารูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของกัมม- 
ปจจัย.  
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย  ที่เปน 
สวิตักสวิจารธรรม  ซึ่งเปนวิบาก,   วิตก   และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจ 
ของกมัมปจจัย. 
         [๓๓๖] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจยั                                     
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม        เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.                                                    
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลาย ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ซึ่งเปนวิบาก  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๓๓๗] ๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย  
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         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ  และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก                               
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกวิจาร    และจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแก 
วิจาร  ซึ่งเปนวิบาก   และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกวิจาร  ซึ่งเปนวิบาก 
และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         [๓๓๘] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ  และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย,  วิจาร  และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   วิจาร   และกฏัตตารูปทั้งหลาย     ดวยอํานาจของกัมม- 
ปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก                    
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         เจตนาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   วิจาร   และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวย  
อํานาจของกัมมปจจัย                                                 
         [๓๓๙] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ    และ 
จิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ     เจตนาที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ   และกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย   ที่เปน 
อวิตักกอวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก    และกฏัตตารูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
 
                                           ๑๔.  วิปากปจจัย 
         [๓๔๐] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปากปจจัย                                 
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         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ฯลฯ   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ฯลฯ   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๓๔๑] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มตัตธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัย 
แกวิตก   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         สวิตักกสวิจารมูลกะ มี ๗ วาระ  บริบูรณ. 
         [๓๔๒] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัย 
แกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ 
๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก ฯลฯ.      
         อวิตักกวิจารมัตตมูล     พึงกระทําหัวขอปจจัย ๒พึงกําหนดคําวา 
วิบาก 
๑. วาระท่ี  ๓-๗ ยอไว  เพราะฉะนัน้ขอ  (๓๔๒)  จึงเปน วาระท่ี ๘. 
๒.  วาระท่ี ๘-๑๒ ยอไวขอ  (๓๔๓)  จึงเปน วาระท่ี ๑๓.  
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         [๓๔๓] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแก  
ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ 
๒ ฯลฯ 
         วิจารซ่ึงเปนวิบาก   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวย 
อํานาจของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธทั้งหลาย   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจ 
ของวิปากปจจัย   วิจาร   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๓๔๔] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย                                    
         คือ   วิจาร   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร  ซึ่งเปนวิบาก  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปน 
อวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๓๔๕] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   วิจาร  ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ   วิจาร   ซึ่งเปนวิบาก   เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิ-  
ตักกวิจารมัตตธรรม   และกฏัตตารูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย.                 
         [๓๔๖] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และวิจาร 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏสินธิ 
ขณะ ฯลฯ. 
         [๓๔๗] ๑๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และ 
วิจาร   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         [๓๔๘] ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวย 
อํานาจของวิปากปจจัย  
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         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   และวิจาร 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ.  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ซึ่งเปนวิบาก 
และวิจาร  เปนปจจัยแกขันธ ๓ และกฏัตตารูป   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย  
         [๓๔๙] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  และวิตก  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.   
         [๓๕๐] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ซึ่งเปนวิบาก  และวิตก 
เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๕๑] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่ เปนสวิตักกสวิจารธรรม  ซึ่งเปนวิบาก  และวิตก  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของวิปากปจจัย ฯลฯ   
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
                                         ๑๕.  อาหารปจจัย   
         [๓๕๒] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม ดวยอาํนาจของอาหารปจจัย 
         คืออาหารท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต-   
ขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๕๓] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         คือ   อาหารทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกวิตก ดวย 
อํานาจของอาหารปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         สวิตักกสวิจารมูลกะ พึงแจกเปน ๗ วาระ   ดวยเหตุนี้. 
         [๓๕๔] ๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก-   
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย 
         คือ    อาหารทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
         [๓๕๕] ๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  
         คือ   อาหารทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกวิจาร 
และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๕๖] ๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วจิารมัตตธรรม    และอวตัิกกอวิจารธรรม    ดวยอาํนาจของอาหาร- 
ปจจัย 
         คือ   อาหารทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม       เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   วิจาร   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.                                             
         [๓๕๗] ๖.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย                                    
         คือ อาหารท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอาหารปจจัย  
         ในปฏสินธิขณะ   กวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี   ดวยอํานาจของ 
อาหารปจจัย.   
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                                        ๑๖.  อินทริยปจจัย 
         [๓๕๘] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-    
ธรรม  ดวยอาํนาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๕๙] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกวิตก 
ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
สวิตักกสวิจารมูลกะ  พึงแจกเปน  ๗  วาระ  (วาระที่๑-๗) ดวยเหตุนี้. 
         [๓๖๐] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ   อินทรียทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
๑. ขอ ๓-๗   ยอไว  เพราะฉะนั้นขอ (๓๖๐) จึงเปนขอ ๘.  
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         [๓๖๑] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย   
         คือ   อินทริยทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกวิจาร 
และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๖๒] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ    อินทรียทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย    วิจาร    และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย     ดวยอํานาจ 
ของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๖๓] ๑๑.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย 
         คือ อินทรียทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธ  และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ จักขุนทรยี  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ 
กายินทรีย   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         รูปชีวิตินทรีย     เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย     ดวยอํานาจของ 
อินทริยปจจัย.  
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                                          ๑๗. ฌานปจจัย 
         [๓๖๔] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-   
ธรรม  ดวยอาํนาจของฌานปจจัย  
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม      เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         สวิตักกสวิจารมูลกะ   พึงแจกเปน ๗ วาระ  โดยเหตุนี้. 
         [๓๖๕] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ   พึงแจกเปน ๕ วาระ   โดยเหตุนี้. 
         [๓๖๖] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสัม- 
ปยุตตขันธ  และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         วิจาร เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของฌานปจจัย.   
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         ในปฏสินธิขณะ  วิจาร   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจ  
ของฌานปจจัย.   วิจาร  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         [๓๖๗] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ    วิจาร    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   วิจาร  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         [๓๖๘] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   วิจาร  เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ วิจารเปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         [๓๖๙] ๑๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         [๓๗๐] ๑๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย  
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๗๑] ๑๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปน 
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธ     และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของฌาน 
ปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ องคฌานท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และ 
วิจาร    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ    และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของ 
ฌานปจจัย. 
         [๓๗๒] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก  เปนปจจัย 
แกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         [๓๗๓] ๒๐.  วิตักกสวิจารธรรมและอวิตักกวิจารมัตตธรรม  
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของฌานปจจัย 
         คือ   องคฌานท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย    ดวยอํานาจของฌานปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๗๔] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของฌานปจจัย 
         คือ  องคฌานท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัย 
แกสัมปยุตตขันธ    และจิตตสมุฏฐานทั้งหลาย    ดวยอํานาจของฌานปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
 
                                           ๑๘.  มัคคปจจัย 
         [๓๗๕] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย 
         คือ    องคมรรคท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         สวิตักกสวิจารมูลกะ พึงแจกเปน ๗ วาระ (วาระท่ี ๑-๗) โดยเหตุนี้.  
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         [๓๗๖] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย   
         คือ    องคมรรคท้ังหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ   พึงแจกเปน ๕  วาระ   (วาระที่ ๘ - ๑๒) 
โดยเหตุนี้. 
         [๓๗๗] ๑๓.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย 
         คือ    องคมรรคท้ังหลายที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธ  และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย   
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๗๘] ๑๔.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย 
         คือ องคมรรคท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก  เปนปจจัย 
แกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๗๙] ๑๕.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของมัคคปจจัย  
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         คือ   องคมรรคท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัย 
แกจิตตสมุฏฐานรูป  ดวยอํานาจของมัคคปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
         [๓๘๐] ๑๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของมคัคปจจัย 
         คือ   องคมรรคท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก  เปนปจจัย 
แกสัมปยุตตขันธ   และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของมัคคปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
 
                                      ๑๙.  สมัปยุตตปจจัย 
         [๓๘๑] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแก ขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๘๒] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย  
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         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก  ดวย 
อํานาจของสัมปยุตตปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๓๘๓] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
วิตก    ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ 
วิตก. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๘๔] ๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย                          
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒  เปนปจจัยแกขันธ  ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๘๕] ๕.  อวิตักกวิจารมัคคธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย                                 
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         คือ  วิตก  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของสัมปยุตตปจจัย.    
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ. 
         [๓๘๖] ๖.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกวิจาร 
ดวยอํานาจของสัมปยตุตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๘๗] ๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสัมปยุตต- 
ปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ 
วิจาร   ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ 
วิจาร. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๘๘] ๘.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร 
ธรรม  ดวยอาํนาจของสัมปยุตตปจจัย  
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         คือ   ขันธ  ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ                                         
         [๓๘๙] ๙.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   วิจาร    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๙๐] ๑๐. อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ ขันธ  ๒  และวิจาร    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๓๙๑] ๑๑. สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก  เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของสัมปยตุตปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก ฯลฯ. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ.  
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                                          ๒๐.  วิปปยุตตปจจัย  
         [๓๙๒] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปปยุตตปจจัย  
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน    สหชาตะ  และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอมกัน    เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัย 
แก   กฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง     เปนปจจัยแก 
กายน้ี   ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๓] ๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน    สหชาตะ  และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและวิตกท่ีเกิดพรอมกัน  เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิตก 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
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         ที่เปน   ปจฉาชาตะ  ไดแก   
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและวิตกท่ีเกิดภายหลัง เปน 
ปจจัยแกกายน้ี  ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๔] ๓.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน   สหชาตะ  ปุเรชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดพรอม เปนปจจัยแกจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของวิปยุตตปจจัย. 
         วิจาร เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของวิปปยุตต- 
ปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         วิจาร  เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ขันธทั้งหลาย  เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         วิจาร   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก  
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         จักขายตนะ  เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
ฯลฯ กายายตนะ   เปนปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.  
         หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย  ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม  และ 
วิจาร  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดภายหลัง   และวิจาร  เปน 
ปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
 
         [๓๙๕] ๔.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ   ไดแก 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๖] ๕.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
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         มี  ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก  
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย.   
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิตก   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๗] ๖.   อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  และวิจาร  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก 
         หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย    ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๘] ๗.   อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ  ปุเรชาตะ  
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         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก   
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก  
         หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และ 
วิตก   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๓๙๙] ๘.  อวตัิกกวิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหขาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดพรอม และวิจาร เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง      และวิจาร 
เปนปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         [๔๐๐] ๙.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย  
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         มี ๒ อยาง    คือท่ีเปน   สหชาตะ   และ     ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก    
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอม    และวิตก    เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม     และวิตก 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง    และวิตก   เปน 
ปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของวิปปยุตตปจจัย. 
 
                                         ๒๑.  อัตถิปจจัย 
         [๔๐๑] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ขันธ   ๑   ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม      เปนปจจัยแกขันธ   ๓ 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ  ขันธ ๒ ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๘๐๒] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกวิตก   ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๔๐๓] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย                                            
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ   และ   ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอมกัน    เปนปจจัยแก 
จิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัย 
แกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง     เปนปจจัยแก 
กายน้ี    ที่เกดิกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในสวิตักกสวิจารมูลกะ   หัวขอปจจัยที่เหลือ   เหมือนกับ   สหชาต- 
ปจจัย๑.  
         [๔๐๔] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
๑. ในสหชาตปจจัย  มี   ๗ วาระ   ในท่ีนีแ้สดงยอไวเพียง ๓ วาระ  
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         คือ   ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒.  
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๔๐๕] ๙.  อวิตักกวจิารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   วิตก   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๐๖] ๑๐.  อวิตักกอวิจารมัตตธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักก- 
อวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ    ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดพรอมกัน    และวิตก 
เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมและวิตก 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก  
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         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง     และวิตก 
เปนปจจัยแกกายน้ี  ที่เกิดกอน  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ  มี  ๕๑ วาระ  เหมือนสหชาตปจจัย. 
         [๔๐๗] ๑๑.   อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๕ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ   ปุเรชาตะ   ปจฉาชาตะ  อาหาระ 
และอินทริยะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ. 
         วิจาร เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ 
         ขันธทั้งหลาย   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         วิจาร   เปนปจจัยแกหทยวัตถุ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ ดวยอํานาจของอัตถปิจจัย ฯลฯ 
         มหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป      และกฏัตตารูป 
ทั้งหลายท่ีเปนอุปาทารูป  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
๑.   ดูขอ  ๒๐๖  ถึงขอ  ๒๑๐   
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         พาหิรรปู. . . อาหารสมุฏฐานรูป . . .อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ  
         สวนพวกอสัญญสตัวทั้งหลาย    มหาภูตรูป ๑  เปนปจจัยแกมหาภูตรูป 
๓ ฯลฯ  มหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ที่เปนอุปาทารูป 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลเห็นรูปดวยทิพยจักษุ,   ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ. 
         รูปายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ   โผฏฐัพพายตนะ   เปน 
ปจจัยแกกายวิญญาณ   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         จักขายตนะ   เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ ฯลฯ  กายายตนะ   เปนปจจัย 
แกกายวิญญาณ  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม   และ 
วิจาร  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดภายหลัง   และวิจาร  เปน 
ปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         กวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ี   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         รูปชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของอัตถ-ิ 
ปจจัย 
         [๔๐๘] ๑๒.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
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         มี   ๒ อยาง   คือที่เปน    สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก    
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน   ปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ  โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตา,    ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น    ราคะยอม 
เกิดข้ึน  โทมนัสยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลพิจารณาเห็นโสตะ ฯลฯ กายะ  รูป  เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะ 
ฯลฯ  หทยวัตถุ     โดยความเปนของไมเที่ยง     เปนทุกข    เปนอนัตตา   ฯลฯ 
โทมนัสยอมเกิดข้ึน. 
         หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย.    
         [๔๐๙] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-  
มัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก 
         วิจาร   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ   วิจาร  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตา,    ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภจักษุนั้น    วิตกยอม 
เกิดข้ึน. 
         บุคคลพิจารณาเห็นโสตะ   ฆานะ   ชิวหา   กายะ  รูป  เสียง  กลิ่น  รส 
โผฏฐัพพะ    หทยวัตถุ    โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข    เปนอนัตตา 
ยอมยินดี     ยอมเพลิดเพลินยิ่ง      เพราะปรารภโสตะเปนตนน้ัน      วิตกยอม 
เกิดข้ึน 
         หทยวัตถุ      เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิตก  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๐] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย       
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         วิจาร   เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และจิตต- 
สมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         ในปฏสินธิขณะ วิจาร เปนปจจัยแกขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         ในปฏสินธิขณะ   หทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         หทยวัตถุ    เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และวิจาร  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๑] ๑๗.  อวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  สหชาตะ  และ  ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ  หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และวิตก   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปุเรชาตะ   ไดแก 
         บุคคลพิจารณาเห็นจักษุ   โดยความเปนของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปน 
อนัตตา   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภจักษุนั้น     ขันธทั้งหลาย 
ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม   และวิตก   ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลพิจารณาเห็นโสตะ ฆานะ ชิวหา กายะ ฯลฯ หทยวัตถุ โดยความ 
เปนของไมเที่ยง    เปนทุกข    เปนอนัตตา    ยอมยนิดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง  
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เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น   ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    และ 
วิตก   ยอมเกดิข้ึน    ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.   
         [๔๑๒] ๑๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน สหชาตะ และ สหชาตะ รวมกับ ปุเรชาตะ ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดพรอมกันและหทยวัตถุ    เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย, ฯลฯ  ขันธ ๒ และหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ เปน 
ปจจัยแกขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๓] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน สหชาตะ  และ  สหชาตะ  รวมกับ   ปุเรชาตะ 
ไดแก     
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอมกัน    และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกวิตก   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม  และหทยวัตถุ 
เปนปจจัยแกวิตก   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         [๔๑๔]  ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน สหชาตะ,  ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ และ 
รวมกับ  อินทริยะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดพรอมกันและมหาภูตรูป     เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ในปฏสินธิขณะ     ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และมหาภูตรูป 
ทั้งหลาย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน   ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง   และกวฬีการา- 
หารเปนปจจัยแกกายน้ี    ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   รวมกับ   อนิทริยะ  ไดแก 
         ขันธที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดภายหลัง     และรูปชีวิตินทรียเปน 
ปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๕] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม      และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน สหชาตะ และสหชาตะ รวมกับ  ปุเรชาตะ  ไดแก  
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         ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดพรอมกันและหทยวัตถุ  เปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ และวิตก   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และหทย-  
วัตถุ  เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิตก  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๔๑๖] ๒๒.  อวิตักกสวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจาร- 
ธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง คือท่ีเปน  สหชาตะ  และ  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         วิตก   และ หทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ  วิตก  และหทยวัตถุ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปน 
สวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๗] ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ  และ สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร    เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 537 

         ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ   ปุเรชาตะ  ไดแก    
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และหทยวัตถุ    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ     เปนปจจัยแก 
ขันธ ๒ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวิจารเปน 
ปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิจาร  เปนปจจัย 
แกขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักวิจารมัตตธรรม   และหทยวัตถุ 
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ฯลฯ ขันธ ๒ และหทยวัตถุ   เปนปจจัยแกขันธ ๒ ดวย  
อํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๘] ๒๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๔ อยาง คือ สหชาตะ,  สหชาตะ รวมกับ ปุเรชาตะ, ปจฉาชาตะ 
รวมกับ  อาหาระ   และรวมกับ  อินทริยะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลาย   ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ที่เกิดพรอมกัน   และ 
วิจาร   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมที่เกิดพรอมกัน     และมหาภูตรูปทั้ง 
หลาย   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         วิตกท่ีเกิดพรอมกัน   และมหาภูตรูปทั้งหลาย   เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ- 
ฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
         ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ  ไดแก  
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดพรอมกัน    และหทย-  
วัตถุ   เปนปจจัยแกวิจาร   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และวิจาร 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   ขันธที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และมหาภูตรูป 
ทั้งหลายเปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ   วิตก   และมหาภูตรูปทั้งหลาย  เปนปจจัยแกกฏัตตา- 
รูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และหทย- 
วัตถุเปนปจจัยแกวิจาร   ดวยอํานาจชองอัตถิปจจัย.                       
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง    และวิจาร- 
เปนปจจัยแกกาย  ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ   รวมกับ   อาหาระ   ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง   วิตก  และ 
กวฬีการาหาร   เปนปจจัยแกกายน้ีที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ  ไดแก  
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         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง   วิตก    และ 
รูปชีวิตินทรยี   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๑๙] ๒๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม  
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม    ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย   
         มี ๒ อยาง  คือ   สหชาตะ   และ   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และวิจาร   เปนปจจัยแกขันธ 
๓ และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ   ขันธ ๒ และ 
วิจาร ฯลฯ. 
         ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ  ปุเรชาตะ  ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    และหทยวัตถุ    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓ และวิจาร ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒  และหทยวัตถุ ฯลฯ. 
         ที่เปน   สหชาตะ   ไดแก 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๒๐] ๒๖.  สวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ   ขันธ ๑  ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม  และวิตก   เปนปจจัยแกขันธ 
๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย  ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก ฯลฯ  
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         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ   
         [๔๒๑] ๒๗.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตต-  
ธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือ   สหชาตะ   และ  ปจฉาชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอมกัน และวิตก  เปน 
ปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธทั้งหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม    และวิตก 
เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง   และวิตก   เปน 
ปจจัยแกกายน้ี   ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         [๔๒๒] ๒๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
และจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ ขันธ ๒ และวิตก 
เปนปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 541 

         [๔๒๓] ๒๙.  สวิตักกสวิจารธรรม    อวิตักกวิจารมัตตธรรม   
และอวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม    ดวย  
อํานาจของอัตถิปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือ  สหชาตะ และ สหชาตะ รวมกับ ปุเรชาตะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  รวมกับ   ปุเรชาตะ  ไดแก 
         ขันธ ๑ ที่เปนสวิตักกสวิจารธรรมที่เกิดพรอมกัน  วิตก  และหทยวัตถ ุ
เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย ฯลฯ. 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก 
         ในปฏสินธิชณะ ฯลฯ 
         [๔๒๔] ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม     เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของอัตถิปจจัย   
         มี ๓ อยาง คือ สหชาตะ, ปจฉาชาตะ รวมกับ อาหาระ และรวมกับ 
 ิอินทริยะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก           
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิพรอมกัน วิตก  และมหา- 
ภูตรูปทั้งหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูปทั้งหลาย ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง  วิตก  และกวฬ-ี 
การาหารเปนปจจัยแกกายน้ี    ที่เกิดกอน   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
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         ที่เปน  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อินทริยะ  ไดแก 
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิภายหลัง   วิตก   และรปู-   
ชีวิตินทรีย   เปนปจจัยแกกฏัตตารูปทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอัตถิปจจัย.  
 
                                         ๒๒.  นัตถิปจจัย 
                                         ๒๓.  วิคตปจจัย 
         [๔๒๕]  วิตักกสวิจารธรรม     เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรมดวยอํานาจของนัตถิปจจัย  ฯลฯ  เปนปจจัยดวยอํานาจของวิคต- 
ปจจัย. 
         นัตถิปจจัย   วิคตปจจัย   เหมือนกับ  อนันตรปจจัย. 
         อวิคตปจจัย  เหมือนกับ  อัตถิปจจัย. 
 
                  การนับจํานวนวาระในอนโุลม  แหงปญหาวาระ 
                                            สุทธมูลกนัย 
         [๔๒๖]  ในเหตุปจจัย  มี ๑๑ วาระ  ในอารัมมณปจจัย  มี ๒๑ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๒๓ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๒๕ วาระ   ในสมนันตร- 
ปจจัย   มี ๒๕ วาระ  ในสหชาตปจจัย   มี ๓๐ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย   ม ี
๒๘ วาระ   ในนิสสยปจจัย   มี  ๓๐ วาระ    ในอุปนิสสยปจจัย     ม ี๒๕ วาระ 
ในปุเรชาตปจจัย   มี ๕ วาระ    ในปจฉาชาตปจจัย   มี ๕ วาระ   ในอาเสวน- 
ปจจัย   มี ๒๑ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๑๑ วาระ  ในวิปากปจจัย  ม ี๒๑ วาระ  
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ในอาหารปจจัย  มี  ๑๑ วาระ   ในอินทริยปจจัย   ม ี ๑๑ วาระ    ในฌานปจจัย   
มี ๒๑ วาระ   ในมัคคปจจัย  ม ี๑๖ วาระ   ในสัมปยตุตปจจัย  มี ๑๑ วาระ  ใน 
วิปปยุตตปจจัย  มี ๙ วาระ   ในอัตถิปจจัย  มี ๓๐ วาระ  ในนัตถปิจจัย  มี ๒๕ 
วาระ  ในวิคตปจจัย   มี ๒๕ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๓๐ วาระ. 
         ปจจัยฆฏนา   เหมอืนกับ  กุสลติกะ  นั่นเทียว.   การนับปญหาวาระ 
ผูมีปญญาพึงกระทําอยางนี้. 
                                         อนุโลม  จบ 
 
                                          ปจจนียนัย 
                     การยกปจจยัในปจจนียะแหงปญหาวาระ 
         [๔๒๗] ๑.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร-  
ธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั,   เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั. 
         [๔๒๘] ๒.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั.  
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         [๔๒๙] ๓.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสห- 
ชาตปจจัย,    เปนปจจัย    ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั.  
         [๔๓๐] ๔.  สวิตักกสวิจารธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอาํนาจของสหชาตปจจัย.   เปน 
ปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๔๓๑] ๕.  สวิตักกสวิจารธรรม   เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย, 
เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๔๓๒] ๖.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
เปนปจจัย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๔๓๓] ๗.  สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร 
ธรรม  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๔๓๔] ๘.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักก-  
วิจารมัตตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจ  
ของสหชาตปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย, เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั.  
         [๔๓๕] ๙.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม  เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๔๓๖] ๑๐.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกอวิ- 
จารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย    เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย, เปนปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๔๓๗] ๑๑.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม      เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
         [๔๓๘] ๑๒.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกอวิตักก- 
วิจารมัตตธรรม   และอวตัิกกอวิจารธรรม    ดวยอาํนาจของสหชาต- 
ปจจัย,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย  ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย.  



พระอภิธรรมปฎก ปฏฐาน เลม ๗ ภาค ๒ - หนาท่ี 546 

         [๔๓๙] ๑๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักก- 
สวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณ-  
ปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๔๔๐] ๑๔.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจาร 
ธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั    เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย   เปนปจจัย   ดวยอํานาจของปจฉาชาต- 
ปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจ 
ของอาหารปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย. 
         [๔๔๑] ๑๕.  อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจาร- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั,    เปนปจจัย    ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๔๒] ๑๖.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร- 
มัตตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย  เปนปจจัย ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย    เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย.  
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         [๔๔๓] ๑๗.  อวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจาร-   
มัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,   เปนปจจัย   ดวยอํานาของ 
อุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๔๔] ๑๘.  อวิตักกอวิจารธรรม    เปนปจจัยแกสวิตักกสวิ- 
จารธรรม    และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย,   เปนปจจัย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย     เปนปจจัย   ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๔๕] ๑๙.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ 
         มี ๒ อยาง   คือ   สหชาตะ   และ   สหชาตะ   รวมกับ  ปุเรชาตะ 
         [๔๔๖] ๒๐.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         มี ๒ อยาง   คือ   สหชาตะ   และ   สหชาตะ   รวมกับ ปุเรชาตะ 
         [๔๔๗] ๒๑.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ  
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         มี ๓ อยาง   คือ  สหชาตะ,   ปจฉาชาตะ   รวมกับ   อาหาระ   และ 
รวมกับ  อินทริยะ   
         [๔๔๘] ๒๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  และอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ 
         มี ๒ อยาง   คือ   สหชาตะ   และ   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ 
         [๔๔๙] ๒๓.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั, เปน 
ปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,   เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอุป- 
นิสสยปจจัย,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๕๐] ๒๔.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,   ปุเรชาตปจจัย  ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๕๐] ๒๕.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวตัิกกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั, เปน 
ปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย    เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอุป- 
นิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย  เปนปจจัย ดวย  
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อํานาจของปจฉาชาตปจจัย,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอาหารปจจัย,  
เปนปจจัย   ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย.  
         [๔๕๒] ๒๖.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม   และอวิตักกอวิจารธรรม   ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย, 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปุเรชาตปจจัย. 
         [๔๕๓] ๒๗.  อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม 
เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั,  เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         [๔๕๔] ๒๘.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกวิจารมัตต- 
ธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย, เปนปจจัยดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๔๕๕] ๒๙.  สวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกวิจารมัตต- 
ธรรม เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม ดวยอาํนาจของอารัมมณ- 
ปจจัย  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.                          
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         [๔๕๖] ๓๐.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม     ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย   
เปนปจจัย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย,   เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย.  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของปจฉาชาตปจจัย. 
         [๔๕๗] ๓๑.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจารธรรม     และอวิตักกอวิจารธรรม     ดวย 
อํานาจของสหชาตปจจัย.   
         [๔๕๘] ๓๒.  สวิตักกสวิจารธรรม    และอวตัิกกวิจารมัตต-  
ธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกวิจารมัตตธรรม  และอวิตักกอวิจารธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๔๕๙] ๓๓.  สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม 
เปนปจจัย แกสวิตักกสวิจารธรรม   และอวิตักกวิจารมัตตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั.  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๔๖๐] ๓๔.  สวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม 
และอวิตักกอวิจารธรรม   เปนปจจัยแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ 
         มี ๒ อยาง   คือ   สหชาตะ   และ   สหชาตะ   รวมกับ   ปุเรชาตะ  
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         [๔๖๑] ๓๕.  สวิตักกสวิจารธรรม     อวิตักกวิจารมัตตธรรม   
และอวิตักกอวิจารธรรม  เปนปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ 
         มี ๓ อยาง  คือ  สหชาตะ,  ปจฉาชาตะ  รวมกับ  อาหาระ  และ 
รวมกับ  อินทริยะ 
                                      ปจจนียมาติกา  จบ 
 
                             การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
         [๔๖๒]  ในนเหตุปจจัย  มี ๓๕ วาระ    ในนอารัมมณปจจัย  มี ๓๕ 
วาระ  ในนอธิปติปจจัย  มี ๓๕ วาระ  ในนอนันตรปจจัย  มี ๓๕ วาระ  ใน 
นสมนันตรปจจัย  มี  6  วาระ  ในนสหชาตปจจัย  มี ๒๙ วาระ  ในนอัญญ- 
มัญญปจจัย  มี ๒๙ วาระ  ในนนิสสยปจจัย  มี ๒๙ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย 
มี ๓๔ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๓๕ วาระ   ในนปจฉาชาตปจจัย  ๓๕ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย มี ๓๕  วาระ ในนกัมมปจจัย  มี ๓๕ วาระ ในนวิปากปจจัย 
มี ๓๕ วาระ   ในนอาหารปจจัย  มี ๓๕ วาระ   ในนอินทริยปจจัย  มี  ๓๕ วาระ 
ในนฌานปจจัย  มี ๓๕  วาระ  ในนมัคคปจจัย   มี ๓๕  วาระ  ในนสัมปยุตต- 
ปจจัย  มี ๒๙ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๒๗ วาระ  ในโนอัตถิปจจัย  มี ๒๗- 
วาระ  ในโนนัตถิปจจัย  มี ๓๕ วาระ  ในโนวิคตปจจัย มี ๓๕ วาระ   ในโน- 
อวิคตปจจัย  มี ๒๗ วาระ. 
         ผูมีปญญา  เมื่อจะนับปจจนียะ  พึงนับตามบทเหลาน้ี. 
                                           ปจจนียะ จบ  
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                                          อนุโลมปจจนียะ 
                         การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  
         [๔๖๓]  เพราะเหตุปจจัย    ในนอารัมมณปจจัย  มี ๑๑  วาระ. . .  
ในนอธิปติปจจัย  มี ๑๑ วาระ ในนอนันตรปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในนสมนันตร-  
ปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในนอัญญนัญญปจจัย  มี  ๓ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย 
มี ๑๑ วาระ   ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑๑ วาระ    ในนปจฉาชาตปจจัย   มี ๑๑ 
วาระ  ในนอาเสวนปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในนกัมมปจจัย มี ๑๑ วาระ  ในนวิปาก- 
ปจจัย มี ๑๑  วาระ ในนอาหารปจจัย มี ๑๑  วาระในนอินทริยปจจัย มี ๑๑ วาระ 
ในนฌานปจจัย มี ๑๑ วาระ ในนมัคคปจจัย  มี   ๑๑ วาระ  ในนสัมปยุตตปจจัย 
มี ๓ วาระ ในนวิปปยุตตปจจัย มี ๗ วาระ ในโนนตัถิปจจัย มี ๑๑ วาระ ใน 
โนวิคตปจจัย  ม ี๑๑ วาระ. 
         การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  พึงนับโดยเหตุนี้. 
                                       อนุโลมปจจนียะ จบ   
 
                                         ปจจนียานุโลมนัย 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๔๖๔]  เพราะนเหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย มี ๒๑ วาระ . . . ใน 
อธิปติปจจัย มี ๒๓ วาระ  ในอนันตรปจจัย มี ๒๕ วาระ   ในสมนันตรปจจัย 
มี ๒๕  วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี  ๓๐ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๒๘ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๓๐ วาระ     ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๒๕  วาระ    ในปุเรชาต-  
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ปจจัย  มี ๕ วาระ    ในปจฉาชาตปจจัย  ม ี๕ วาระ   ในอาเสวนปจจัย  มี ๒๑ 
วาระ  ในกัมมปจจัย  มี ๑๑ วาระ  ในวิปากปจจัย มี ๒๑ วาระ  ในอาหารปจจัย  
มี ๑๑ วาระ  ในอินทริยปจจัย  มี ๑๑ วาระ  ในฌานปจจัย มี ๒๑  วาระ   ใน 
มัคคปจจัย  มี ๑๖ วาระ    ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๑๑ วาระ   ในวิปปยุตตปจจัย  
มี ๙ วาระ  ในอัตถิปจจัย มี ๓๐ วาระ  ในนัตถิปจจัย  ม ี๒๕ วาระ  ในวิคต- 
ปจจัย  มี ๒๕ วาระ  ในอวิคตปจจัย  มี  ๓๐ วาระ. 
         ปจจนียานุโลม    พึงแจก   โดยเหตุนี้. 
                                          ปจจนียานุโลม  จบ 
                                           วิตักกติกะท่ี ๖ จบ 
 
                                           อรรถกถาวิตักกติกะ 
         ใน  วิตักกติกะ  คําวา  ยถากมฺมูปคาณสฺส  ปริกมฺม  ไดแก 
บริกรรมแหงทิพยจักษุญาณน่ันเอง     เปนบริกรรมเพื่อใหยถากัมมูปคญาณนั้น 
เกิดข้ึน  ก็คําน้ีตรัสหมายบริกรรมในเวลาใชญาณที่เกิดข้ึนแลว.  คําท่ีเหลือใน 
อธิการน้ีทานอธิบายไปตามบาลีนั่นเอง. 
                                       อรรถกถาวิตักกติกะ  จบ  
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                                          ๗. ปติติกะ 
                                          ปฏิจจวาระ  
                                                                               อนุโลมนัย 
         [๔๖๕] ๑.  ปติสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม   เกิดขึน้  
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม,   ขันธ ๑ อาศัยขันธ 
๓, ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ    ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑  ที่เปนปติสหคตธรรม  ฯลฯ 
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
                     ๒.  สุขสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม   เกิดขึน้ 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนสุขสหคตธรรม    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคต- 
ธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ ที่เปนสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
ปติสหคตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒.                   
                     ๓.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   อาศัยปติ- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ 
๑ ที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒.  
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         ในปฏสินธิขณะ   ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม 
อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒.  
         [๔๖๖] ๔.  สขุสหคตธรรม    อาศัยสุขสหคตธรรม   เกิดขึน้ 
เพราะเหตุปจจัย  
         คือ  ขันธ ๒  อาศัยขันธ ๑  ที่เปนสุขสหคตธรรม,   ขันธ    อาศัย 
ขันธ ๒๑. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ 
อาศัยขันธ ๒. 
                    ๕.  ปติสหคตธรรม   อาศัยสุขสหคตธรรม   เกิดขึน้ 
เพราะเหตุปจจัย 
         คือ    ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
สุขสหคตธรรม  ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
                    ๖.  ปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม   อาศัยสุข- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย                          
         คือ  ขันธ ๒ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ 
๑ ที่เปนสุขสหคตธรรม,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
๑.  องคธรรมของสุขสหคตธรรม  ไดแก   สุขสหคตจิต  ๖๓  เจ. ๔๖. (เวนเวทนาขันธ)  เพราะ 
ฉะนั้น  จึงแสดงไดเพยีงนามขันธ  ๓ อาศัยกันเทานั้น  
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         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม 
อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสุขสหคตธรรม,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒.  
         [๔๖๗] ๗.  อุเบกขาสหคตธรรม    อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย   
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม,  ขันธ ๑ อาศัย 
ขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๖๘] ๘.  ปติสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม  และสุข- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   อาศัยขันธ   ที่เปนปติสหคต- 
ธรรม  และสขุสหคตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม  อาศัยขันธ ๑ ที่เปน 
ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
                    ๙.  สขุสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม  และสุข- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย 
         คือ  ขันธ ๒ ที่เปนสุขสหคตธรรม     อาศัยขันธ   ที่เปนปติสหคต- 
ธรรมและสขุสหคตธรรม,   ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒ ที่เปนสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ ๑ ที่เปน  
ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม,   ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒.  
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                    ๑๐.  ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยปติ-  
สหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะเหตุปจจัย   
         คือ  ขันธ ๒ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ 
๑  ที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๒ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม 
อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม,  ขันธ  ๑ อาศัยขันธ ๒. 
                                            เหตุปจจัย  จบ 
 
         [๔๖๙]  ปติสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม  เกิดขึ้น เพราะ 
อารัมมณ๑ปจจัย,  เพราะอธิปติปจจัย  ในปฏิสนธิขณะ  ไมมี. 
         เพราะ  อนันตรปจจัย  เพราะ สมนันตรปจจัย   เพราะ สหชาตปจจัย 
เพราะ  อัญญมัญญปจจัย   เพราะ  นิสสยปจจัย     เพราะ อุปนิสสยปจจัย 
เพราะ ปุเรชาตปจจัย  ในปุเรชาตปจจัย  ในปฏิสนธิขณะ  ไมมี. 
         เพราะ อาเสวนปจจัย   ในอาเสวนปจจัย   วิบาก   ไมม.ี 
เพราะ กัมมปจจัย   เพราะ วิปากปจจัย  เพราะ อาหารปจจัย  เพราะ 
ฯลฯ  เพราะ อินทริยปจจัย   เพราะ  ฌานปจจัย  เพราะ มัคคปจจัย  เพราะ 
สัมปยุตตปจจัย    เพราะ วิปปยุตตปจจัย   เพราะ อัตถิปจจัย   เพราะ นัตถิ- 
ปจจัย   เพราะ วิคตปจจัย   เพราะ อวิคตปจจัย. 
                                            มาติกา  จบ 
๑.  ตั้งแตอารัมมณปจจยั  ถึง  อวิคตปจจยั   แตละปจจยั  มี ๑๐ วาระ.  
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                 การนับจํานวนวาระในอนโุลมนัยแหงปฏิจจวาระ  
                                           สุทธมูลกนยั  
         [๔๗๐]   ในเหตุปจจัย   ม ี ๑๐ วาระ   ในอารมัมณปจจัย  มี ๑๐ วาระ 
ในอธิปติปจจัย มี  ๑๐ วาระ ในอนันตรปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๑๐ วาระ   ในสหชาตปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๑๐ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี  ๑๐ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในปุเรชาตปจจัย 
มี  ๑๐ วาระ    ในอาเสวนปจจัย  มี  ๑๐ วาระ    ในกมัมปจจัย   ม ี๑๐ วาระ   ใน 
วิปากปจจัย  มี  ๑๐ วาระ    ในอาหารปจจัย   มี ๑๐ วาระ    ในอินทริยปจจัย  ม ี
๑๐ วาระ   ในฌานปจจัย  มี  ๑๐ วาระ    ในมัคคปจจัย  มี ๑๐ วาระ    ในสัม-  
ปยุตตปจจัย  มี  ๑๐ วาระ    ในวิปปยุตตปจจัย  มี  ๑๐ วาระ    ในอัตถิปจจัย  มี 
๑๐  วาระ  ในนัตถิปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในวิคตปจจัย มี ๑๐ วาระ   ในอวิคต- 
ปจจัย   ทั้งหมด  มีปจจัยละ  ๑๐ วาระ. 
         การนับอนุโลม  พึงนับอยางนี้. 
                                            อนุโลม  จบ 
 
                                            ปจจนียนัย 
                                           นเหตุปจจัย 
         [๔๗๑] ๑. ปติสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม   เกิดขึน้ 
เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ 
ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ  
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                     ๒.  สุขสหคตธรรม    อาศัยปติสหคตธรรม    เกิดขึ้น 
เพราะนเหตุปจจัย   
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม 
ซึ่งเปนอเหตุกะ ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒.  
                     ๓.  ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยปติ 
สหคตธรรม เกิดขึ้นเพราะนเหตุปจจัย                                       
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธ 
๑  ที่เปนปติสหคตธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ ฯลฯ   ขันธ ๒ อาศัย ๒. 
         [๔๗๒] ๔.  สขุสหคตธรรม   อาศัยสุขสหคตธรรม   เกิดขึ้น 
เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสุขสหคตธรรม    ซึ่งเปนอเหตุกะ, 
ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
                     ๕.  ปติสหคตธรรม   อาศัยสุขสหคตธรรม   เกิดขึน้ 
เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม   อาศัยขันธ ๑ ที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ ฯลฯ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
                     ๖.  ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยสุข- 
สหคตธรรม เกิดขึ้น เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  อาศัยขันธ ๑ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม  ซึ่งเปนอเหตุกะ,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒.  
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         [๔๗๓] ๗.  อุเบกขาสหคตธรรม     อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม    
เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
         คือ   ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ซึง่เปนอเหตุกะ 
ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
         ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ    ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่เปนอุเบกขาสหคต- 
ธรรม   ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
         โมหะ   ท่ีสหรคตดวยวิจิกิจฉา   ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    อาศัยขันธ 
ทั้งหลาย  ทีส่หรคตดวยวิจิกิจฉา  ที่สหรคตดวยอุทธัจจะ. 
         [๔๗๔] ๘.  ปติสหคตธรรม  อาศัยปติสหคตธรรม    และสุข- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๓ ที่เปนปติสหคตธรรม    อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคต- 
ธรรม   และสุขสหคธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ ฯลฯ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒. 
                     ๙.  สุขสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม  และสุข- 
สหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย 
         คือ   ขันธ ๒ ที่เปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ,  ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
                     ๑๐.  ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   อาศัยปติ- 
สหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เกิดขึ้น  เพราะนเหตุปจจัย  
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         คือ  ขันธ ๒ ที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  อาศัยขันธ ๑ 
ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ซึ่งเปนอเหตุกะ,   ขันธ ๑ อาศัย  
ขันธ ๒.   
         [๔๗๕] ๑.  ปติสหคตธรรม   อาศัยปติสหคตธรรม   เกิดขึ้น 
เพราะนอธิปติปจจัย 
         นอธิปติปจจัย  ในปฏิสนธิขณะ  พึงใสใหเต็ม. 
         เพราะนปุเรชาตปจจัย   พึงกําหนดวา  ในอรปูและในปฏสินธิขณะ 
ดวย.  
         ฯลฯ   เพราะนปจฉาชาตปจจัย  เพราะนอาเสวนปจจัย 
 

                                        นกัมมปจจัย 
         ๑.  ปติสหคตธรรม  อาศัยปติสหคตธรรม  เกดิขึ้น เพราะน- 
กัมมปจจัย 
         คือ  เจตนาที่เปนปติสหคตธรรม     อาศัยขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         ๒.  สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม  เกดิขึ้น  เพราะน- 
กัมมปจจัย. 
         คือ  เจตนาที่เปนสุขสหคตธรรม   อาศัยขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         วาระทั้ง ๑๐ พึงใหพิสดารโดยเหตุนี้. 
              ปติสรหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดขึ้น เพราะ 
นวิปากปจจัย ฯลฯ  
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         พึงใสใหเต็ม,   ปฏสินธิไมมี.  
                                           นฌานปจจัย  
         [๔๗๖]  ๑.  สขุสหคตธรรม  อาศัยสุขสหคตธรรม  เกิดขึ้น 
เพราะนฌานปจจัย 
         คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สหรคตดวยกายวิญญาณ ที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม,   ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒. 
         [๔๗๗]  ๒.  อุเบกขาสหคตธรรม   อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม 
เกิดขึ้น  เพราะนฌานปจจัย                             
         คือ  ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ที่สหรคตดวยจตุวิญญาณ,  ขันธ ๑ อาศัย 
ขันธ ๒. 
         เพราะนมัคคปจจัย    เหมือนกบั   เพราะนเหตุปจจัย   โมหะไมมี. 
         เพราะนวิปปยุตตปจจัย.   อรูปปญหาเทานั้น   พึงใสใหเต็ม. 
 
                               การนับจํานวนวาระในปจจนียะ 
         [๔๗๘]  ในนเหตุปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในนอธปิติปจจัย   มี ๑๐ วาระ 
ในนปุเรชาตปจจัย   มี ๑๐ วาระ    ในนปจฉาชาตปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในน- 
อาเสวนปจจัย  ม ี ๑๐ วาระ  ในนกัมมปจจัย   มี ๑๐ วาระ  ในนวิปากปจจัย   ม ี
๑๐ วาระ ในนฌานปจจัย มี ๒ วาระ ในนมัคคปจจัย มี ๑๐ วาระ ในนวิปปยุตต- 
ปจจัย   มี  ๑๐วาระ. 
         ปจจนียะ  พึงกระทําใหบริบูรณ. 
                                          ปจจนียะ  จบ  
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                                        อนุโลมปจจนียนัย 
                         การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ  
         [๔๗๙]  เพราะเหตุปจจัย  ในนอธิปติปจจัย  มี  ๑๐ วาระ. . .ในน 
ปุเรชาตปจจัย   มี ๑๐ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในนอาเสวน- 
ปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในนกัมมปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในวิปากปจจัย  ม ี๑๐ 
วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  ม ี๑๐ วาระ.  
         อนุโลมปจจนียะ  พึงนับโดยพิสดาร. 
                                       อนุโลมปจจนียะ  จบ 
 
                                          ปจจนียานุโลมนัย 
                           การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๔๘๐]  เพราะนเหตุปจจัย  ในอารัมมณปจจัย  มี ๑๐ วาระ. . .ใน 
อนันตรปจจัย  ม ี๑๐ วาระ ในสมนันตรปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในสหชาตปจจัย 
มี ๑๐ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในนิสสยปจจัย  มี ๑๐ วาระ 
ในอุปนิสสยปจจัย มี  ๑๐ วาระ ในปุเรชาตปจจัย มี ๑๐ วาระ ในอาเสวนปจจัย 
มี  ๑๐ วาระ    ในกัมมปจจัย   ม ี๑๐ วาระ   ในวิปากปจจัย    ม ี๑๐ วาระ   ใน 
อาหารปจจัย   มี ๑๐ วาระ     ในอินทรยิปจจัย   มี  ๑๐ วาระ    ในฌานปจจัย  
มี ๑๐ วาระ     ในมัคคปจจัย    มี ๑ วาระ  ในสัมปยุตตปจจัย    มี  ๑๐ วาระ 
ในวิปปยุตตปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในอัตถิปจจัย   ม ี ๑๐ วาระ    ในนัตถิปจจัย 
มี ๑๐ วาระ   ในวิคตปจจัย   มี  ๑๐ วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี  ๑๐ วาระ. 
                                        ปจจนียานุโลม  จบ 
                                          ปฏิจจวาระ  จบ 
         สหชาตวาระก็ดี   ปจจยวาระก็ดี   นิสสยวาระก็ดี   สังสัฏฐวาระก็ดี 
สัมปยุตตวาระก็ดี  เหมือนกับ  ปฏิจจวาระ.  
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                                           ปญหาวาระ   
                                            อนุโลมนัย 
                                          ๑. เหตุปจจัย  
         [๔๘๑] ๑.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลาย  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย   
         ในปฏสินธิขณะ    เหตุทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแก 
สัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         [๔๘๒] ๒.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๘๓] ๓.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ  
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         [๔๘๔] ๔.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๕.  ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ  
                     ๖.  ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม ฯลฯ   
         ในสุขมูละ  มี ๓ นยั. 
         [๔๘๕] ๗.  อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ   เหตุทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         [๔๘๖] ๘.  ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแก 
ปติสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๙.  ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๑๐. ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของเหตุปจจัย 
         คือ  เหตุทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม    เปน 
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   ดวย 
อํานาจของเหตุปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  ฯลฯ                                          
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                                      ๒.  อารมัมณปจจัย  
         [๔๘๗] ๑.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ดวย  
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ   บคุคลใหทาน    สมาทานศีล    กระทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรมแลว   พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม   ออกจากมรรค  ออกจากผล 
แลว   พิจารณากุศลกรรนนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม. 
         พระอรยิะท้ังหลาย     พิจารณากิเลสที่ละแลว ที่เปนปติสหคตธรรม 
พิจารณากิเลสที่ขมแลว,   รูซึ่งกิเลสทัง้หลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอนดวยจิต 
ที่เปนปติสหคตธรรม. 
         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม   โดยความเปน 
ของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  ยอมยินดี 
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น    ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม   ยอม 
เกิดข้ึน  ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ขันธทั้งหลายท่ีเปน 
ปติสหคตธรรมยอมเกิดข้ึน. 
         [๔๘๘] ๒.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือบุคคลใหทาน     สมาทานศีล      กระทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรมแลว   พิจารณาดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม.  
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         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม,   ออกจากมรรค,   ออกจาก  
ผลแลว  พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม.  
         พระอรยิะท้ังหลาย      พิจารณากิเลสที่ละแลว ที่เปนปติสหคตธรรม 
พิจารณากิเลสที่ขมแลว    รูซึ่งกิเลสทัง้หลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลว ในกาลกอนดวยจิต 
ที่เปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม   โดยความเปน 
ของไมเที่ยง   เปนทุกข   เปนอนัตตา  ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม   ยอมยินดี 
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภขันธนั้น      ราคะท่ีเปนสุขสหคตธรรม    ยอม 
เกิดข้ึน   ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ขันธทั้งหลายท่ีเปน 
สุขสหคตธรรม  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๔๘๙] ๓.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   บคุคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม   แลวพิจารณากุศลธรรมน้ันดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม,  ออกจากมรรค,   ออกจาก 
ผล,   แลวพิจารณากุศลกรรมนั้น  ดวยจิตที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม. 
         พระอรยิะท้ังหลาย      พิจารณากิเลสที่ละแลว ที่เปนปติสหคตธรรม 
พิจารณากิเลสที่ขมแลว    รูซึ่งกิเลสทัง้หลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอนดวยจิต 
ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม.  
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         บุกคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม  โดยความเปน 
ของไมเที่ยง  เปนทุกข  เปนอนัตตา   ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม  ยอม  
ยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น    ราคะท่ีเปนอุเบกขาสหคต- 
ธรรม ยอมเกดิข้ึน ทิฏฐิ ยอมเกิดข้ึน วิจิกิจฉายอมเกิดข้ึน อุทธัจจะ ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  ดวย 
เจโตปริยญาณ.   
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ   แก 
ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมปูคญาณ  แกอนาคตังสญาณ   แกอาวัชชนะ 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ขันธทั้งหลายท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๔๙๐] ๔.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และ 
สุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ บุคคลใหทาน   มาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม  ดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรมแลว  พิจารณากุศลกรรม  ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และ 
สุขสหคตธรรม. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม.  ออกจากมรรค.   ออกจาก 
ผลแลว    พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคต- 
ธรรม.  
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         พระอรยิะท้ังหลาย     พิจารณากิเลสที่ละแลวที่เปนปติสหคตธรรม,   
พิจารณากิเลสที่ขมแลว  รูซึ่งกิเลสทั้งหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน  ดวยจิต 
ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม   โดยความเปน 
ของไมเที่ยง    เปนทุกข     เปนอนัตตา    ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม    และ 
สุขสหคตธรรม,    ยอมยินดี     ยอมเพลิดเพลินยิ่ง      เพราะปรารภขันธนั้น 
ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน   ทิฏฐิ    ยอม 
เกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม   ขันธทัง้หลายท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม  ยอมเกิดข้ึน. 
         [๔๙๑] ๕.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
                     ๖.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๗.  ฯลฯ เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๘.  ฯลฯ   เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   เพราะปรารภขันธทั้งหลายที่เปนสุขสหคตธรรม   ขันธทั้งหลายท่ี 
เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน.  
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         [๔๙๒] ๙. อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   บคุคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรมแลว    พิจารณากุศลกรรมนั้น  ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ 
ออกจากผลแลว   พิจารณากุศลธรรมน้ันดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม. 
         พระอรยิะท้ังหลาย   พิจารนากิเลสที่ละแลวท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม, 
พิจารณากิเลสที่ขมแลว,   รูซึ่งกิเลสทัง้หลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอนดวยจิต 
ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม. 
         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม  โดยความ 
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข    เปนอนัตตา    ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม, 
ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง     เพราะปรารภขันธนั้น       ราคะท่ีเปนอุเบกขา- 
สหคตธรรมยอมเกิดข้ึน  ทิฏฐิ   ยอมเกิดข้ึน   วิจิกจิฉา   ยอมเกิดข้ึน   อุทธัจจะ 
ยอมเกิดข้ึน. 
         บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยเจโตปริยญาณ. 
         อากาสานัญจายตนะ  เปนปจจัยแกวิญญาณัญจายตนะ  ดวยอํานาจของ 
อารัมมณปจจัย.                                         
         อากิญจัญญายตนะ  เปนปจจัยแกเวสัญญานาสัญญายตนะ  ดวยอํานาจ 
ของอารัมมณปจจัย.  
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         ขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ  แก  
เจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากัมมูปคญาณ  แกอนาคตังส- 
ญาณ  แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.   
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม    ขันธทั้งหลายที่ 
เปนอุเบกขาสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน. 
         [๔๙๓]  ๑๐.  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคต- 
ธรรม ฯลฯ  
                      ๑๑.  ฯลฯ  เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ  
                      ๑๒.  ฯลฯ  เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอารัมมณปจจัย 
         คือ   บคุคลใหทาน    สมาทานศีล    กระทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรมแลว      พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม,   ออกจากมรรค,   ออก 
จากผลแลว,   พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และเปนสุข  
สหคตธรรม. 
         พระอรยิะท้ังหลาย  พิจารณากิเลสที่ละแลว   ที่เปนอุเขกขาสหคตธรรม 
พิจารณากิเลสที่ขมแลว    รูซึ่งกิเลสทัง้หลายท่ีเคยเกิดข้ึนและในกาลกอน    ดวย 
จิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม.  
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         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม  โดยความ 
เปนของไมเที่ยง   เปนทกุข   เปนอนัตตา   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม   และ  
สุขสหคตธรรม   ยอมยินดี   ยอมเพลิดเพลินยิ่ง   เพราะปรารภขันธนั้น    ราคะ 
ที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน  ทิฏฐิยอมเกิดข้ึน. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ขันธทั้งหลายท่ีเปน  
ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน.  
         [๔๙๔] ๑๓.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๑๔.  ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม  ฯลฯ  
                     ๑๕.  ฯลฯ  เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม     ดวย- 
อํานาจของอารัมมณปจจยั 
         คือ   บคุคลใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม  ดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลพิจารณาเห็นขันธทั้งหลายที่เปนสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม    โดยความเปนของไมเที่ยง    เปนทุกข    เปนอนัตตา    ดวยจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรม    ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    เพราะปรารภขันธนั้น 
ราคะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม   ยอมเกิดข้ึน   ทฏิฐิ  ฯลฯ   วิจิกจิฉา  ฯลฯ 
อุทธัจจะ  ยอมเกิดข้ึน.  
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         บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรมและ  
สุขสหคตธรรม  ดวยเจโตปริยญาณ.   
         ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแก 
เจโตปริยญาณ  แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  แกยถากกัมมูปคตญาณ แกอนาคตังส- 
ญาณ   แกอาวัชชนะ  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย. 
         เพราะปรารภขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    และเปนสุขสหคต-  
ธรรม  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม  ยอมเกิดข้ึน                      
         [๔๙๕] ๑๖.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย- 
แกปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณ- 
ปจจัย  ฯลฯ 
 
                                         ๓. อธิปติปจจัย 
         [๔๙๖] ๑.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ  ไดแก  บุคคลใหทาน  สมาทานศีล  กระ 
ทําอุโบสถกรรมดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรมแลว  กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปน 
อารมณอยางหนักแนนดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรมแลว   พิจารณา. 
         บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม   ออกจากมรรค   ออกจาก 
ผลแลว   กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนดวยจิตท่ีเปนปติ- 
สหคตธรรมแลว   พิจารณา.  
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         บุคคลกระทําขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรมใหเปนอารมณอยาง  
หนักแนน     ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรมแลว    ยอมยินดี    ยอมเพลิดเพลินยิ่ง 
เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม 
ยอมเกิดข้ึน  ทิฏฐิยอมเกิดข้ึน.  
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ    ไดแก   อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๔๙๗] ๒.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  อารมัมณาธิปติ   และ   สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน    อารมัมณาธิปติ    ไดแก   บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนปติ- 
สหคตธรรม ฯลฯ                                                                     
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม ดวยอํานาจของอธิปติ 
ปจจัย.                                                                                           
         [๔๙๘] ๓.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ  ไดแก   บุคคลใหทานดวยจิตท่ี 
เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ แลว    กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนัก 
แนนดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ  
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         [๔๙๙] ๔.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย    
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน อารัมมณาธปิติ  ไดแก  บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนปติสหคต- 
ธรรม ฯลฯ 
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ    ไดแก   อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม  
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๕๐๐] ๕.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน อารัมมณาธปิติ ไดแกบุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนสุขสหคต- 
ธรรม ฯลฯ                                                                           
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก   อธิปติธรรมที่เปนสุขสหคตธรรม  
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๕๐๑] ๖.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  ดวย 
อํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน อารัมมณาธิปติ  และ   สหชาตาธิปติ ฯลฯ 
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         ที่เปน     สหชาตาธิปติ    ไดแก   อธิปติธรรมท่ีเปนสุขสหคตธรรม  
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ดวยอํานาจของอธิปติ- 
ปจจัย.     
         [๕๐๒] ๗.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ ฯลฯ 
         [๕๐๓] ๘.  สขุสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ  และ    สหชาตาธิปติ ฯลฯ 
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก   อธิปติธรรมที่เปนสุขสหคตธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๕๐๔] ๙.  อุเบกขาสหคตธรรม  เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ   และ  สหชาตาธิปติ ฯลฯ 
         ที่เปน สหชาตาธิปติ  ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม 
เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย.  
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         [๕๐๕] ๑๐.  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคต-  
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย  
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  อารมัมณาธิปติ ฯลฯ 
                     ๑๑.  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ ฯลฯ 
         [๕๐๖] ๑๒.  อุเบกขาสหคตธรรม    ปจจัยเปนแกปติสหคต- 
ธรรม  และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ ฯลฯ 
         [๕๐๗] ๑๓.  ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มี  ๒ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณาธิปติ  และ สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ    ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
         [๕๐๘] ๑๔.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกสุขสหคตธรรม  ดวยอาํนาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  อารมัมณาธิปติ  และ  สหชาตาธิปติ ฯลฯ  
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         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม     เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย   
         [๕๐๙] ๑๕.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกอุเบกขาสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  อารัมมณาธิปติ ฯลฯ 
         [๕๑๐] ๑๖.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย 
         มี ๒ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณาธิปติ   และ สหชาตาธิปติ 
         ที่เปน  อารัมมณาธปิติ ฯลฯ 
         ที่เปน   สหชาตาธิปติ   ไดแก  อธิปติธรรมที่เปนปติสหคตธรรม 
เละสุขสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอธิปติปจจัย. 
 
                                    ๔.  อนันตรปจจัย 
         [๕๑๑] ๑.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย   
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         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคต ธรรมที่เกิดกอน ๆ   เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกโคตรภู   ดวยอํานาจของ  
อนันตรปจจัย.  
         พึงแสดงวาเปนปจจัยสําหรับบททั้งปวง  ดวยเหตุนี้. 
         อนุโลม  เปนปจจัยแกโวทาน,  โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค   โวทาน 
เปนปจจัยแกมรรค,   มรรค   เปนปจจัยแกผล,   ผลเปนปจจัยแกผล,  อนุโลม 
เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนปติสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๑๒] ๒.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลงั ๆ ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกโคตรภูที่เปนสุขสหคต-  
ธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย                                     
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกโวทานท่ีเปนสุขสหคต- 
ธรรม ฯลฯ 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๕๑๓] ๓.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย   
         คือ    จุติจิตที่เปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคที่เปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกอาวัชชนะ   ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         วิบากมโนวิญญาณธาตุที่เปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกกิริยามโน- 
วิญญาณธาตุ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคที่เปนปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกภวังคที่เปนอุเบกขาสหคต- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         กุศลอกุศลที่เปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอุเบกขา- 
สหคตธรรม,    กิริยาเปนปจจัยแกวุฏฐานะ,    ผลเปนปจจัยแกวุฏฐานะ    ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๑๔] ๔.  ปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกปติสหคตธรรมและ 
สุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ     ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดกอน ๆ  เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม     และสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ    ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกโคตรภูที่เปนปติสหคต- 
ธรรม   และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย ฯลฯ  
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         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนปติสหคต-  
ธรรม  และสขุสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.   
         [๕๑๕] ๕.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลงั ๆ ดวยอํานาจอนันตรปจจัย. 
         อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภูที่เปนสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย ฯลฯ 
         อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๑๖] ๖.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอน ๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมที่เกิดหลงั ๆ ฯลฯ 
         อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนปติสหคต- 
ธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๑๗] ๗.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย  
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         คือ จุติจิตที่เปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนอุเบกขา-  
สหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.   
         ภวังคที่เปนสุขสหคตธรรม   เปนปจจัยแกอาวัชชนะ    ดวยอํานาจของ 
อนันตรปจจัย. 
         กายวิญญาณท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกวิบากมโนวิญญาณธาตุ 
ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         วิบากมโนวิญญาณธาตุที่เปนสุขสหคตธรรม   เปนปจจัยแกกิริยามโน- 
วิญญาณธาตุ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         ภวังคที่เปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกภวังคที่เปนอุเบกขาสหคต- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         กุศลอกุศลที่เปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอุเบกขา- 
สหคตธรรม,    กิริยา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ     ผลเปนปจจัยแกวุฏฐานะ   ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย.                                       
         [๕๑๘] ๘.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และ 
สุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ ขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ 
ทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลัง ๆ ฯลฯ 
         อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนปติสหคต- 
ธรรม  และสขุสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย.  
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         [๕๑๙] ๙.  อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย                                        
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรมที่เกิดกอนๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลาย  ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรมที่เกิดหลงั ๆ ฯลฯ. 
         อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกปญจวิญญาณ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         อนุโลมท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกผลสมาบัติที่เปนอุเบก- 
ขาสหคตธรรม.                                                                           
         เนวสัญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัยแกผล- 
สมาบัติที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๒๐] ๑๐.  อุเบกขาสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคต- 
ธรรมดวยอํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  จุติจิตที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม   เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม. 
         อาวัชชนะ  เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม. 
         วิบากมโนธาตุ   เปนปจจัยแกวิบากมโนวิญญาณธาตุที่เปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         ภวังคที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม    เปนปจจัยแกภวังคที่เปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         กุศลอกุศลที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม   เปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปนปติ- 
สหคตธรรม.  
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         กิริยา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ.   
         ผล  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ. 
         เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ   เปนปจจัยแกผล 
สมาบัติที่เปนปติสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๒๑] ๑๑.  อุเบกขาสหคตธรรม  เปนปจจยัแกสุขสหคต-  
ธรรม 
                      ๑๒.  ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอนันตรปจจัย 
         พึงกําหนดถือเอาขอความตามบาลีขางตนนั้นแหละ    เปนอรรถาธิบาย 
ในที่นี้ดวย. 
         [๕๒๒] ๑๓.  ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม ฯลฯ 
                      ๑๔.  ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ 
                      ๑๕.  ฯลฯ เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม     ดวย 
อํานาจของอนันตรปจจัย 
         คือ  จุติจิตที่เปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม     เปนปจจัย 
แกอุปปตติจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม. 
         ภวังคที่เปนปติสหคตธรรม       และสุขสหคตธรรม      เปนปจจัยแก 
อาวัชชนะ.  
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         วิบากมโนวิญญาณธาตุที่เปนปติสหคตธรรม     และสุขสหคตธรรม  
เปนปจจัยแกกิริยามโนวิญญาณธาตุ.  
         ภวังคที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกภวังค 
ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม  กุศลและอกุศลที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรมเปนปจจัยแกวุฏฐานะที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม.           
         กิริยา   เปนปจจัยแกวุฏฐานะ. 
         ผล  เปนปจจัยแกวุฏฐานะ  ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย. 
         [๕๒๓] ๑๖.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม  และแกสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรมท่ีเกิด 
กอน ๆ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ที่เกิดหลัง ๆ  ฯลฯ. 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม      และสุขสหคตธรรม      เปนปจจัยแก 
ผลสมาบัติที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอนันตร- 
ปจจัย. 
 
                                      ๕.  สมนันตรปจจัย 
         [๕๒๔] ๑.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของสมนันตรปจจัย  
         เหมือนกับ  อนันตรปจจัย.  
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                                           ๖. สหชาตปจจัย 
         [๕๒๕] ๑.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  
ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
         คือ  ขันธ ๑  ที่เปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย ฯลฯ ขันธ  ๒  เปนปจจัยแกขันธ  ๒  ดวยอํานาจของสหชาต 
ปจจัย. 
         เหมือนกับ  ปฏิจจวาระ  ในสหชาตปจจัย  ปญหาวาระมี  ๑๐ วาระ. 
 
                                        ๗. อัญญมัญญปจจัย 
                                           ๘. นิสสยปจจัย  
         [๕๒๖] ๑.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอัญญมัญญปจจัย.  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของนิสสย- 
ปจจัย. 
         พึงกระทําใหเปน ๑๐ วาระ. 
 
                                        ๙.  อุปนิสสยปจจัย 
         [๕๒๗] ๑.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน  อารมัมูณธิปนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
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         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก  
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรมแลว  ใหทาน สมาทาน- 
ศีล  กระทําอุโบสถกรรม  ยังฌานที่เปนปติสหคตธรรมใหเกิดข้ึน  ยังวิปสสนา 
ฯลฯ  ยังมรรค ฯลฯ  ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน  กอมานะ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม.  
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ สุตะ ฯลฯ จาคะ ฯลฯ 
ปญญา  แลวใหทาน  สมาทานศีล ฯลฯ  กอมานะ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนปติ- 
สหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยราคะที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ โมหะ มานะ  ทิฏฐิ 
ความปรารถนาแลว    ใหทาน   สมาทานศีล   กระทําอุโบสถกรรม,   ยังฌานที่ 
เปนปติสหคตธรรมใหเกิดข้ึน    ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         บุคคลยอมถือเอาสิ่งของท่ีผูอ่ืนมิไดให,     กลาวเท็จ,     กลาวสอเสียด, 
พูดเพอเจอ,   ตัดชองยองเบา,    ลอบข้ึนไปลักทรัพย   ปลนบานหลังหนึ่ง,    ดัก 
ปลนตามทาง  ผิดภรรยาผูอ่ืน  ฆาคนในหมูบาน  ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ศีล  สุตะ  จาคะ   ปญญา   ราคะ 
โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   ความปรารถนา   เปนปจจัยแกศรัทธา   ที่เปนปติสหคต- 
ธรรม    แกศลี   สุตะ   จาคะ   ปญญา   ราคะ   โมหะ   มานะ   ทฏิฐิ   แกความ 
ปรารถนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๒๘] ๒.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ ไดแก  
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปน  ปติสหคตธรรม  ใหทาน ฯลฯ ยังสมา- 
บัติใหเกิดข้ึน  กอมานะ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม  สุตะ จาคะ  ปญญา ราคะ 
โมหะ มานะ  ทฏิฐิ  ความปรารถนาแลว   ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติ   ใหเกิดข้ึน 
ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลยอมถือเอาสิ่งของท่ีเจาของเขามิไดให ฯลฯ ฆาคนในนิคม  ดวย 
จิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม  ฯลฯ ความปรารถนา      เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา แกกายวิญญาณที่เปนสุขสหคต- 
ธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๒๙] ๓.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ   ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรมแลว   ใหทาน ฯลฯ  ยงั 
อภิญญาใหเกิดข้ึน  ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฯลฯ กอมานะ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรม.  
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         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนาแลว  
ใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม.  
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา  เปนปจจัยแกศรัทธา 
ที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม   แกความปรารถนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๐] ๔.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และ 
สุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก         
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม  แลวใหทาน ฯลฯ ถอื 
ทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ 
แลวใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา     เปนปจจัยแก 
ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม    แกความปรารถนา    ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๑] ๕.  สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๓ อยาง   คือที่เปน   อารัมมณปูนิสสยะ    อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก    
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรมแลว  ใหทาน ฯลฯ ถอื 
ทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ 
กายวิญญาณที่เปนสุขสหคตธรรมแลว    ใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม   ดวยจิต 
ที่เปนสุขสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม     เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม     แกความ 
ความปรารถนา แกกายวิญญาณที่เปนสุขสหคตธรรม ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย. 
         [๕๓๒] ๖.  สุขสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรมแลว  ใหทาน ฯลฯ ถอื 
ทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม.  
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         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ  
อาศัยกายวิญญาณที่เปนสุขสหคตธรรม   แลวใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม  ดวย  
จิตท่ีเปนปติสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ  กายวิญญาณ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม     เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม      แกความ 
ปรารถนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๓] ๗.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรมแลว    ใหทาน ฯลฯ ยัง 
อภิญญาใหเกิดข้ึน ฯลฯ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ 
กายวิญญาณที่เปนสุขสหคตธรรม  ใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปน 
อุเบกขาสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม  เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม   แกความ 
ปรารถนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
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         [๕๓๔] ๘.  สขุสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  
และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย   
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรมแลว  ใหทาน ฯลฯ  ถอื 
ทิฏฐิ   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัลศีลที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ 
กายวิญญาณที่เปนสุขสหคตธรรมแลว   ใหทาน ฯลฯ   ฆาคนในนิคม   ดวยจิต 
ที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา ฯลฯ  กายวิญญาณ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม    เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม    และสุข- 
สหคตธรรม   แกความปรารถนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๕] ๙.  อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยะปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน   ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรมแลว   ใหทาน ฯลฯ 
ยังอภิญญาใหเกิดข้ึน ฯลฯ  ถือทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม.  
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         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา 
แลว   ใหทาน  ฯลฯ   ฆาคนในนิคมดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม.   
         ศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ    ความปรารถนา ฯลฯ   เปน 
ปจจัยแกศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม      แกความปรารถนา   ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๖] ๑๐.  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรมแลว   ใหทาน ฯลฯ 
ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนปติสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา 
แลว    ใหทาน ฯลฯ   ฆาคนในนิคม   ดวยจิตท่ีเปนสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา   เปนปจจัย 
แกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม   แกความปรารถนา  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย. 
         [๕๓๗] ๑๑.  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย  
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         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ  
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก   
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรมแลว  ใหทาน ฯลฯ 
ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ  ความปรารถนา 
แลว  ใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม. 
         ศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา   เปนปจจัย 
แกศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม   แกความปรารถนา   แกกายวิญญาณที่เปนสุข- 
สหคตธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๓๘] ๑๒.  อุเบกขาสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติติสหคต- 
ธรรม  และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน   อารัมมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรมแลว  ใหทาน ฯลฯ 
ถือทิฏฐิ  ดวยจิตที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา 
แลว   ใหทาน ฯลฯ   ฆาคนในนิคม   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม   และสุข- 
สหคตธรรม.   
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         ศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   ความปรารถนา   เปนปจจัย  
แกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  แกความปรารถนา  ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย.  
         [๕๓๙] ๑๓.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ  และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม     และสขุสหคตธรรม 
แลว  ใหทาน ฯลฯ   ถือทิฏฐิ  ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม ฯลฯ 
ความปรารถนาแลว   ใหทาน ฯลฯ   ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม 
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา 
เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม ฯลฯ แกความปรารถนา  ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๔๐] ๑๔.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   เปนปจจัย 
แกสุขสหคตธรรม  ดวยอาํนาจของอุปนิสสยปจจัย   
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         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ     และ 
ปกตูปนิสสยะ    
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม      และสุขสหคตธรรม 
แลว   ใหทาน ฯลฯ  ถือทิฏฐิ   ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม  ฯลฯ 
ความปรารถนาแลว  ใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม 
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา 
เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนสุขสหคตธรรม    แกความปรารถนา   แกกายวิญญาณ 
ที่เปนสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๔๑] ๑๕.  ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกอุเบกขาสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย 
         มี ๓ อยาง   คือที่เปน  อารมัมณปูนิสสยะ   อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม     และสขุสหคตธรรม 
แลว  ใหทาน ฯลฯ  ยังอภิญญาใหเกิดข้ึน ฯลฯ  ถอืทิฏฐิ   ดวยจิตที่เปนอุเบกขา 
สหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม     และสุขสหคตธรรมแลว 
ใหทาน ฯลฯ  ฆาคนในนิคม  ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม.  
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         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา   
เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม   แกความปรารถนา  ดวยอํานาจ 
ของอุปนิสสยปจจัย. 
         [๕๔๒] ๑๖.  ปตสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย 
         มี ๓ อยาง  คือท่ีเปน  อารมัมณปูนิสสยะ  อนันตรูปนิสสยะ   และ 
ปกตูปนิสสยะ 
         ที่เปน  ปกตูปนิสสยะ  ไดแก 
         บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม     และสขุสหคตธรรม 
แลว  ใหทาน  สมาทานศีล  กระทําอุโบสถกรรม  ยังฌานที่เปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรมใหเกิดข้ึน  ยังวิปสสนา  ฯลฯ  ยังมรรค  ฯลฯ  ยังสมาบัติ    ให 
เกิดข้ึน ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลเขาไปอาศัยศีลที่เปนปติสหคตธรรม     และสุขสหคตธรรม   ฯลฯ 
สุตะ   จาคะ   ปญญา   ราคะ   โมหะ   มานะ   ทิฏฐิ   ความปรารถนาแลว   ให  
ทาน  สมาทานศีล    กระทําอุโบสถกรรม    ยังฌานที่เปนปติสหคตธรรม   และ 
สุขสหคตธรรม ฯลฯ   ยังวิปสสนา  ฯลฯ  ยังมรรค  ฯลฯ   ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน 
ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม. 
         บุคคลยอมถือเอาสิ่งของท่ีผูอ่ืนมิไดให   กลาวเท็จ   กลาวสอเสียด   พูด 
เพอเจอ  ตัดชองยองเบา  ลอบข้ึนไปลักทรัพย  ปลนบานหลังหน่ึง ดักปลนตาม  
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ทาง  ผิดภรรยาผูอ่ืน   ฆาคนในหมูบาน  ฆาคนในนิคม   ดวยจิตท่ีเปนปติสหคต-  
ธรรม  และสขุสหคตธรรม.  
         ศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา 
เปนปจจัยแกศรัทธาที่เปนปติสหคตธรรมและสุขสหคตธรรม   ฯลฯ   แกความ 
ปรารถนา   ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย. 
 
                                        ๑๐. อาเสวนปจจัย         
         [๕๔๓] ๑.  ปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ทีเ่กิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม  ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกโคตรภูที่เปนปติสหคต- 
ธรรม. 
         อนุโลม   เปนปจจัยแกโวทาน. 
         โคตรภู   เปนปจจัยแกมรรค. 
         โวทานเปนปจจัยแกมรรค   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๕๔๔] ๒.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ   ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม    ทีเ่กิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนสุขสหคตธรรม   ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.  
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         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม      เปนปจจัยแกโคตรภูที่เปนสุขสหคต-   
ธรรม   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย.                                                     
         อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโวทานท่ีเปนสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         โคตรภูที่เปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสุขสหคตธรรม 
         โวทานท่ีเปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสุขสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๕๔๕] ๓.  ปติสหคตธรรม    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม   ที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัยแก 
ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม    และสุขสหคตธรรม   ที่เกดิหลัง ๆ ดวย 
อํานาจของอาเสวนปจจัย ฯลฯ. 
         โวทานท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๕๔๖] ๔.  สขุสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ 
                     ๕.  ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ. 
                     ๖.  ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย  ฯลฯ                                   
         พึงดูปตินัย   แลวกระทําไปตามน้ัน  
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         [๕๔๗] ๑.  อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย    
         คือ  ขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม  ที่เกิดกอน ๆ เปนปจจัย 
แกขันธทั้งหลายที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ที่เกิดหลังๆ ดวยอํานาจของอาเสวน- 
ปจจัย ฯลฯ 
         โวทานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอุเบกขา 
สหคตธรรม   ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย. 
         [๕๔๘]  ๘.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม ฯลฯ 
                      ๙.  ฯลฯ เปนปจจัยแก  สุขสหคตธรรม ฯลฯ 
                    ๑๐. ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  และสุขสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของอาเสวนปจจัย 
         คือ     ขันธทั้งหลายที่เปนปติสหคตธรรม     และสุขสหคตธรรมท่ีเกิด 
กอน ๆ เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม      และสุขสหคตธรรม 
ที่เกิดหลัง ๆ ดวยอํานาจของอาเสวนปจจัย ฯลฯ 
         โวทานท่ีเปนปติสหคตธรรม        และสุขสหคตธรรมเปนปจจัยแกมรรค 
ที่เปนปติสหคตธรรมและสุขสหคตธรรม 
 
                                          ๑๑. กัมมปจจัย 
         [๕๔๙] ๑.  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั  
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         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
         ที่เปน  สหชาตะ  ไดแก   
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลาย ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ  เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตต- 
ขันธทั้งหลาย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม      เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนปติ- 
สหคตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๕๐] ๒.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ดวย 
อํานาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน สหชาตะ   และ   นานาขณิกะ 
         ที่เปน   สหชาตะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปน 
สุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ      เจตนาที่เปนปติสหคตธรรม      เปนปจจัยแกสัม- 
ปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม    ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.              
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปน 
สุขสหคตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๕๕๑] ๓.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั   
         มีอยางเดียว  คือท่ีเปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายท่ีเปนอุเบกขา 
สหคตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๕๒] ๔.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรมและ 
สุขสหคตธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย 
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน   สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
ที่เปน  สหชาตะ   ไดแก   
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธทั้งหลายท่ีเปน 
ปติสหคตธรรม     และสขุสหคตธรรม     ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         ในปฏสินธิขณะ ฯลฯ 
         ที่เปน  นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกขันธทั้งหลายที่เปนปติ- 
สหคตธรรมและสุขสหคตธรรม   ซึ่งเปนวิบาก   ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๕๓] ๕.  สุขสกคตธรรมเปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม  ฯลฯ 
         พึงดูแลว กระทําการนับทั้ง ๔ วาระตอไป.  
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         [๕๕๔] ๙.  อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม  ดวยอาํนาจของกัมมปจจัย   
         มี ๒ อยาง   คือที่เปน  สหชาตะ   และ  นานาขณิกะ 
                    ๑๐.  ฯลฯ  เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม    ดวยอํานาจ 
ของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียว  คือ  นานาขณิกะ  ไดแก 
เจตนาที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ. 
                    ๑๑.  ฯลฯ  เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม    ดวยอํานาจ   
ของกัมมปจจัย 
         มีอยางเดียวคือ   นานาขณิกะ  ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม                 
                    ๑๒.  ฯลฯ    เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม      และสขุ 
สหคตธรรม  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย        
         มีอยางเดียว คือ นานาขณิกะ   ไดแก 
         เจตนาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ 
                    ๑๓.  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม  เปนปจจัย 
แกปติสหคตธรรม ฯลฯ 
              พึงกระทําเปน ๔  วาระ  (รวมเปน  ๑๖ วาระ) 
                     ผูมีปญญาพึงแจก  ปติสหคตธรรม.      
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                                        ๑๒.  วิปากปจจัย  
         [๕๕๕] ๑.  ปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรมดวย  
อํานาจของวิปากปจจัย 
         คือ  ขันธ ๑   ที่เปนปติสหคตธรรม     ซึ่งเปนวิบาก    เปนปจจัยแก 
ขันธ ๓   ดวยอํานาจของวิปากปจจัย   ฯลฯ   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒  
         ในปฏสินธิขณะ  ขันธ ๑ ที่เปนปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกขันธ ๓ 
ฯลฯ   ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ. 
         พึงทํา   วิปากปจจัยท้ัง ๑๐ วาระ   ใหพิสดาร   เหมือนกับ   เหตุปจจัย 
ในปฏิจจวาระ.   
 
                          ๑๓.  อาหารปจจัย ฯลฯ  ๑๗.  อัตถิปจจัย 
         [๕๕๖]  ปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  ดวย 
อํานาจของอาหารปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของอินทริยปจจัย, เปน 
ปจจัย ดวยอํานาจของฌานปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของมคัคปจจัย, 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสัมปยุตตปจจัย,  เปนปจจัย ดวยอํานาจของ 
อัตถิปจจัย.  
         พึงทําทุกปจจัยปจจัยละ ๑๐ วาระ  ใหพิสดาร.  
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                             ๑๘.  นตัถิปจจัย   ๑๙. วิคตปจจัย   
         เปนปจจัย  ดวยอํานาจของนัตถิปจจัย,     เปนปจจัย  ดวยอํานาจ 
ของวิคตปจจัย. 
         นัตถิปจจัยก็ดี  วิคตปจจัยก็ดี  เหมือนกับ  อนนัตรปจจัย. 
 
                                         ๒๐.  อวิคตปจจัย 
         เปนปจจัยดวยอํานาจของอวิคตปจจัย. 
 
                    การนับจํานวนวาระในอนโุลมแหงปญหาวาระ 
                                             สุทธมูลกนัย 
         [๕๕๗]  ในเหตุปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในอารัมมณปจจัย มี ๑๖ วาระ 
ในอธิปติปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในอนันตรปจจัย มี ๑๖ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๑๖ วาระ  ในสหชาตปจจัย   มี  ๑๐ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๑๐ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในอุปนสิสยปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในอาเสวนปจจัย 
มี  ๑๐ วาระ   ในกัมมปจจัย  ม ี๑๖ วาระ   ในวิปากปจจัย มี ๑๐ วาระ   ใน 
อาหารปจจัย  ม ี ๑๐ วาระ  ในอินทรยิปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในฌานปจจัย  มี 
๑๐ วาระ    ในมัคคปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย มี ๑๐ วาระ   ใน 
อัตถิปจจัย   มี  ๑๐ วาระ  ในนัตถิปจจัย  ม ี ๖ วาระ   ในวิคตปจจัย  มี  ๑๖ 
วาระ   ในอวิคตปจจัย   มี ๑๐ วาระ 
         ผูมีปญญาพึงนับตาม  กุสลติกะอนุโลม. 
                                              อนุโลม  จบ  
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                                         ปจจนียนัย  
                   การยกปจจัยในปจจนียะแหงปญหาวาระ  
         [๕๕๘]  ปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั    เปนปจจัย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย. 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๕๕๙]  ปติสหคตธรรม  เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย, 
เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๕๖๐]  ปติสหคตธรรม     เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย. 
         [๕๖๑]  ปติสหคตธรรม   เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม    และ 
สุขสหคตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, เปนปจจัย  ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย, เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั. 
         [๕๖๒]  สขุสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั,    เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย  
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เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ  
กัมมปจจัย.  
         [๕๖๓]  สขุสหคตธรรม   เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม   ดวย 
อํานาจของอารัมมณปจจยั,   เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย, 
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย    เปนปจจัย  ดวยอํานาจของ 
กัมมปจจัย. 
         [๕๖๔]  สขุสหคตธรรม     เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย,  เปนปจจัย ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.                                
         [๕๖๕]  สขุสหคตธรรม   เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม  และ 
สุขสหคตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย, เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั. 
         [๕๖๖]  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัย แกอุเบกขาสหคต- 
ธรรม     ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
สหชาตปจจัย,    เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั.    
         [๕๖๗]  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยะ 
ปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย.  
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         [๕๖๘]  อุเบกขาสหคตธรรม    เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม   
ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสย- 
ปจจัย   เปนปจจัย ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๖๙]  อุเบกขาสหคตธรรม     เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม 
และสุขสหคตธรรม   ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย   เปนปจจัย ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๗๐]  ปติสหคตธรรม  และสขุสหคตธรรม   เปนปจจัยแก 
ปติสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย,    เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปน 
ปจจัย  ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๗๑]  ปติสหคตธรรม   และสขุสหคตธรรม   เปนปจจัยแก 
สุขสหคตธรรม ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย เปนปจจัย ดวยอํานาจ 
ของสหชาตปจจัย, เปนปจจัย ดวยอํานาจของอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย 
ดวยอํานาจของกัมมปจจยั.                              
         [๕๗๒]  ปติสหคตธรรม   และสุขสหคตธรรม   เปนปจจัยแก 
อุเบกขาสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจยั,  เปนปจจัย ดวย 
อํานาจของอุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย ดวยอํานาจของกัมมปจจัย. 
         [๕๗๓]  ปติสหคตธรรม  และสุขสหคตธรรม   เปนปจจัยแก 
ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย,  
เปนปจจัย  ดวยอํานาจของสหชาตปจจัย    เปนปจจัย   ดวยอํานาจของ 
อุปนิสสยปจจัย,  เปนปจจัย  ดวยอํานาจของอารัมมณปจจัย.  
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                  การนับจํานวนวาระในปจจนียะแหงปญหาวาระ   
                                             สุทธมูลกนัย         
         [๕๗๔]  ในนเหตุปจจัย  มี ๑๖ วาระ    ในนอารัมมณปจจัย  ม ี๑๖ 
วาระ  ในนอธิปติปจจัย มี  ๑๖  วาระ  ในนอนันตรปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในน- 
สมนันตรปจจัย มี ๑๖ วาระ  ในนสหชาตปจจัย มี ๑๖ วาระ  ในนอัญญมัญญ- 
ปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในนนิสสยปจจัย   ม ี๑๖ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย  มี 
๑๖ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย มี ๑๖ วาระ 
ในนอาเสวนปจจัย มี ๑๖ วาระ ในนกัมมปจจัย มี  ๖ วาระ  ในนวิปากปจจัย 
มี ๑๖ วาระ   ในนอาหารปจจัย   มี ๑๖ วาระ   ในนอินทริยปจจัย  ม ี๑๖ วาระ 
ในนฌานปจจัย   ม ี  ๑๖ วาระ   ในนมัคคปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในนสัมมปยุตต- 
ปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในนวิปปยุตตปจจัย  มี ๑๖ วาระ   ในโนอัตถิปจจัย  มี 
๑๖ วาระ  ในโนนัตถิปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในโนวิคตปจจัย  มี ๑๖ วาระ ใน  
โนอวิคตปจจัย  มี ๑๖ วาระ. 
         ผูมีปญญาพึงนับปจจนียะ. 
                                           ปจจนียะ  จบ 
 
                                       อนุโลมปจจนียนัย 

               การนับจํานวนวาระในอนุโลมปจจนียะ 
         [๕๗๕]  เพราะนเหตุปจจัย  ในนอารัมมณปจจัย มี ๑๐ วาระ. . .ใน 
นอธิปติปจจัย   มี  ๑๐ วาระ  ในนอนนัตรปจจัย  มี  ๑๐ วาระ  ในนสมนันตร-  
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ปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในนอุปนิสสยปจจัย  ม ี๑๐ วาระ  ในนปุเรชาตปจจัย มี 
๑๐ วาระ  ในนปจฉาชาตปจจัย  มี  ๑๐   วาระ   ในนอาเสวนปจจัย  มี  ๑๐ วาระ  
ในนกัมมปจจัย  มี  ๑๐ วาระ   ในนวิปากปจจัย มี ๑๐ วาระ  ในนอาหารปจจัย 
มี ๑๐ วาระ   ในนอินทริยปจจัย    ม ี๑๐ วาระ  ในนฌานปจจัย  มี ๑๐ วาระ   
ในนมัคคปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในนวิปปยุตตปจจัย มี  ๑๐วาระ  ในโนนัตถ-ิ 
ปจจัย   มี ๑๐ วาระ  ในโนวิคตปจจัย  มี  ๑๐วาระ. 
         ผูมีปญญาพึงนับอนุโลมปจจนียะ. 
                                     อนุโลมปจจนียะ  จบ 
 
                                       ปจจนียานุโลมนัย 

                การนับจํานวนวาระในปจจนียานุโลม 
         [๕๗๖]  เพราะนหตุปจจัย   ในอารัมมณปจจัย มี ๑๖ วาระ. . . ใน 
อธิปติปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในอนันตรปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในสมนันตรปจจัย 
มี ๑๖ วาระ  ในสหชาตปจจัย  มี ๑๐ วาระ  ในอัญญมัญญปจจัย  ม ี๑๐ วาระ 
ในนิสสยปจจัย  มี  ๑๐ วาระ ในอุปนิสสยปจจัย  มี ๑๖ วาระ  ในอาเสวนปจจัย 
มี ๑๐ วาระ   ในกัมมปจจัย   มี ๑๖ วาระ    ในวิปากปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ใน 
อาหารปจจัย   มี ๑๐ วาระ  ในอินทรยิปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในฌานปจจัย  มี 
๑๐ วาระ  ในมัคคปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ในสัมปยุตตปจจัย  มี ๑๐ วาระ   ใน  
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อัตถิปจจัย   มี ๑๐ วาระ   ในนัตถิปจจัย   มี ๑๖ วาระ   ในวิคตปจจัย  มี ๑๖   
วาระ  ในอวิคตปจจัย  มี ๑๐ วาระ. 
         ผูมีปญญาพึงนับปจจนียานุโลม. 
                                        ปจจนียานุโลม  จบ 
                                          ปติติกะ ที่ ๗ จบ 
 
                                          อรรถกถาปติติกะ 
         ใน  ปติติกะ   คําวา   ภวังคที่สหรคตดวยสุข    เปนปจจัยแก 
ภวังคที่สหรคตดวยอุเบกขา   ดวยอํานาจของอนันตรปจจัย   พระผูมี- 
พระภาคเจา   ตรัสดวยอํานาจของตทารัมมณะ   ภวังค  และมูลภวังค  คําท่ีเหลือ 
ทั้งหมดในอธิการน้ี   พึงทราบดวยอํานาจบาลีนั่นเอง. 
                                       อรรถกถาปติติกะ  จบ 
 
 


