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คูมือ 
พระไตรปฎกฉบับแปลคําตอคํากับการเผยแผพระพุทธศาสนาสูสังคมโลก 

ประจําป ๒๕๖๗ 

 

Word-by-Word Translation Tipitaka and 

Buddhism Propagation to Global Society 

๒๐๒๔ 

พระไตรปฎก เลมที่ ๘ 

พระวินัยปฎก ภิกขุวิภังค 

 

 

 

 

ไดรับทุนอุดหนุนโครงการจากสํานักงานการวิจัยแหงชาติ 
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คําชี้แจง 
วัตถุประสงคของการจัดทําคูมือการเรียนรูพระไตรปฎกฉบับแปลโดยศัพท (Word-by-Word 

Tipitaka Translation) มี ๒ ประการหลัก คือ ๑. เพ่ือใหเกิดความเขาใจในความหมายของศัพทที่ปรากฏใน
พระไตรปฎกฉบับบาลี ที่เปนอักษรไทยและอักษรโรมัน ทุกคํา และ ๒. เพ่ือใหความหมายของศัพทแตละคําที่
ปรากฏในพระไตรปฎกท้ัง ๔๕ เลม ไดชวยสรางใหภาษาบาลีเปนภาษาที่คงอยู  และสืบเนื่องคูกับ
พระพุทธศาสนา 

พระวินัยปฎกคัมภีรปริวาร เปนคัมภีรสุดทายของพระวินัยปฎก จัดเปนพระไตรปฎกเลมที่ ๘ คําวา 
"ปริวาร" หมายถึงหมวดพระบาลีที่พระธรรมสังคาหกาจารยยกขึ้นสังคายนาตอจากพระบาลีขันธกะ จัดเปน
หมวดหมูไวเพื่อใหกุลบุตรเกิดความฉลาดในสวนตาง ๆ มีอาบัติเปนตน ท่ีไดกลาวมาแลวทั้งในมาติกาและใน
วิภังค เรียกวา "ปริวาร" เพราะเปรียบเหมือนกับเปนภาคผนวกของพระบาลีวิภังคและพระบาลีขันธกะ ดุจพระ
อรหันตขีณาสพเปนบริวารติดตามพระพุทธองค  

พระพุทธเจาทรงมีธรรมขันธเปนพระสรีระ มีพระอรหันตขีณาสพเปนบริวาร สวนพระวินัยมีมาติกา 
(พระวินัยปฎกเลมท่ี ๑ เลมที่ ๒ เลมที่ ๓) และขันธกะ (พระวินัยปฎกเลมที่ ๔ เลมที่ ๕ เลมที่ ๖ เลมที่ ๗) เปน
สรีระ มีคมัภีรปริวารเปนบริวาร 

คัมภีรปริวารนี้ เปนคัมภีรประกอบหรือคูมือ บรรจุคําถามคําตอบสําหรับซอมความรูพระวินัยตั้งแต
เลมที่ ๑ ถึงเลมที่ ๗ เปนคัมภีรที่ประมวลเนื้อหาที่สําคัญตาง ๆ มากลาวไว จัดเปนหัวขอ ๒๑ ขอดวยกัน คือ ๑. 
ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร วาดวยวาระใหญ ๑๖ วาระในภิกขุวิภังค ๒. ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร วาดวยวาระ
ใหญ ๑๖ วาระในภิกขุนีวิภังค ๓. สมุฏฐานสีสสังเขป วาดวยการยอหัวขอสมุฏฐาน ๔. อันตรเปยยาล วาดวย
การละขอความในระหวาง ๕. สมถเภท วาดวยประเภทแหงสมถะ ๖. ขันธกปุจฉาวาร วาดวยวาระคําถามและ
คําตอบถึงขันธกะ ๗. เอกุตตริกนัย วาดวยนัยเกินหนึ่ง ๘. อุโปสถาทิปุจฉาวิสัชชนา วาดวยคําถามคําตอบเรื่อง
อุโบสถเปนตน ๙. อัตถวสปกรณ วาดวยอํานาจประโยชน ๑๐ ประการ ๑๐. คาถาสังคณิกะ วาดวยกลุมคาถา 
๑๑. อธิกรณเภท วาดวยประเภทแหงอธิกรณ ๑๒. อปรคาถาสังคณิกะ วาดวยกลุมคาถาอีกกลุมหนึ่ง ๑๓. 
โจทนากัณฑ วาดวยหมวดการโจท ๑๔. จูฬสงคราม วาดวยภิกษุผูเขาสูจูฬสงคราม ๑๕. มหาสงคราม วาดวย
ภิกษุผูเขาสูมหาสงคราม ๑๖. กฐินเภท วาดวยประเภทแหงกฐิน ๑๗. อุปาลิปญจกะ วาดวยเรื่องพระอุบาลี ๕ 
หมวด ๑๘. อัตถาปตติสมุฏฐาน วาดวยสมุฏฐานอาบัติที่มีอยู ๑๙. ทุติยคาถาสังคณิกะ วาดวยกลุมคาถากลุมที่ 
๒ ๒๐. เสทโมจนคาถา วาดวยคาถาที่ทําใหเหงื่อแตก ๒๑. ปญจวรรค วาดวยหมวด ๕ หมวด ทั้ง ๒๑ หัวขอ
ใหญนี้ บางขอก็มีขอยอยมาก บางขอก็มีขอยอยนอย 

ในคูมือการศึกษาพระไตรปฎกบับแปลคําตอคํา คณะผูดําเนินการไดพยายามอยางยิ่งในการสราง
ความเขาใจในคําศัพทที่แสดงดวยการแปลคําตอคํา ใหเกิดขึ้นกับพุทธศาสนิกชน และผูสนใจศึกษาความหมาย
ของบาลี อันเปนภาษาที่พระพุทธเจาทรงใชแสดงธรรมเทศนา ในขณะเดียวกัน คณะผูดําเนินการ ไดสรุป
ประเด็นของธรรมที่สําคัญ ควรแกการเรียนรู และการนํามาประยุกตใชในการดําเนินชีวิตของแตละคน ให
บรรลุจุดหมายที่เปนความสงบสุขสูงสุดของชีวิต การจัดทําคูมือ จึงแบงออกเปนบท ในแตละบทก็จะเปนการ
กลาวถึงธรรมที่บรรจุอยูในแตละสวนของเลม พรอมกับยกตัวอยางของพระบาลีที่เกี่ยวของกับธรรมที่สรุปมาให
ศึกษา ผูใชคูมือจึงจะศึกษาถึงคําอธิบายธรรม มีบาลีประกอบ ตอดวยบทแปลแบบคําตอคํา และตามดวยบท
แปลโดยความที่ไดจากพระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๓๙ 
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สารบัญ 
 

บทที่  หนา 

๑ ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร ๕ 

๒ ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร ๑๓ 

๓ สมุฏฐานสีสสังเขป ๑๖ 

๔ อันตรเปยยาล ๒๑ 

๕ สมถเภท ๒๘ 
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บทท่ี ๑ 
 

ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร 
 
 ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร เปนสวนหนึ่งของพระวินัยปฎกที่ไดรวบรวมขอบัญญัติและการพิจารณา
ในดานการกระทําผิดของภิกษุ อันประกอบดวย ๑๖ วาระสําคัญที่มุงเนนการศึกษาและทําความเขาใจเก่ียวกับ
สิกขาบทตางๆ ที่พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติไว วาระเหลานี้ถูกแบงออกเปน ๒ สวนหลัก โดย ๘ วาระแรก
มุงเนนการกระทําผิดโดยตรง ขณะที่ ๘ วาระหลังวาดวยผลที่เกิดขึ้นจากการกระทําผิดนั้น แตละวาระมีการ
ถาม-ตอบเกี่ยวกับลักษณะของการกระทํา ความผิด และผลท่ีตามมา ซึ่งครอบคลุมทุกประเด็นสําคัญในพระ
วินัย ตั้งแตสถานที่บัญญัติสิกขาบท การจัดประเภทอาบัติ ไปจนถึงกระบวนการระงับอาบัติ การศึกษาภิกขุ
วิภังคโสฬสมหาวารนี้จึงมีความสําคัญยิ่งตอการรักษาพระวินัยของภิกษุ และการดํารงพระศาสนาอยางถูกตอง
และสมบูรณ 
 

ตัวอยาง ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร 
 ๑. บาลี  

ภิกฺขุวิภงฺค 
๑. กตฺถปญฺตตฺิวาร 

๑. ปาราชิกณฺฑ  
 ๑. ยํ เตน ภควตา ชานตา ปสฺสตา อรหตา สมฺมาสมฺพุทฺเธน ปฐมํ ปาราชิกํ กตฺถ ปฺญตฺตํ กํ 
อารพฺภ กิสฺมึ วตฺถุสฺมึ ? อตฺถิ ตตฺถ ปฺญตฺติ อนุปฺญตฺติ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ? สพฺพตฺถปฺญตฺติ ปเทสปฺญตฺ
ติ? สาธารณปฺญตฺติ อสาธารณปฺญตฺติ? เอกโตปฺญตฺติ อุภโตปฺญตฺติ? ปฺจนฺนํ ปาติโมกฺขุทฺเทสานํ กตฺ
โถคธํ กตฺถ ปริยาปนฺนํ? กตเมน อุทฺเทเสน อุทฺเทสํ อาคจฺฉติ? จตุนฺนํ วิปตฺตีนํ กตมา วิปตฺติ? สตฺตนฺนํ อาปตฺ
ติกฺขนฺธานํ กตโม อาปตฺติกฺขนฺโธ? ฉนฺนํ อาปตฺติสมุฏฐานานํ กติหิ สมุฏฐาเนหิ สมุฏฐาติ? จตุนฺนํ อธิกรณานํ 
กตมํ อธิกรณํ? สตฺตนฺนํ สมถานํ กติหิ สมเถหิ สมฺมติ? โก ตตฺถ วินโย โก ตตฺถ อภิวินโย? กึ ตตฺถ ปาติโมกฺขํ กึ 
ตตฺถ อธิปาติโมกฺขํ? กา วิปตฺติ? กา สมฺปตฺติ? กา ปฏิปตฺติ? กติ อตฺถวเส ปฏิจฺจ ภควตา ปฐมํ ปาราชิกํ 
ปฺญตฺต?ํ เก สิกฺขนฺติ? เก สิกฺขิตสิกฺขา? กตฺถ ฐิต?ํ เก ธาเรนฺติ? กสฺส วจน?ํ เกนาภตนฺติ? 

๒. ยํ เตน ภควตา ชานตา ปสฺสตา อรหตา สมฺมาสมฺพุทฺเธน ปฐมํ ปาราชิกํ กตฺถ ปฺญตฺตนฺต?ิ  
เวสาลิยํ ปฺญตฺตํ. กํ อารพฺภาติ? สุทินฺนํ กลนฺทปุตฺตํ อารพฺภ. กิสฺมึ วตฺถุสฺมินฺติ? สุทินฺโน กลนฺทปุตฺโต ปุราณทุ
ติยิกาย เมถุนํ ธมฺมํ ปฏิเสวิ ตสฺมึ วตฺถุสฺมึ. อตฺถิ ตตฺถ ปญฺตฺติ อนุปฺญตฺติ อนุปฺปนฺนปฺญตฺตีติ? เอกา ปฺญตฺ
ติ ทฺเว อนุปฺญตฺติโย. อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ ตสฺมึ นตฺถิ. สพฺพตฺถปฺญตฺติ ปเทสปญฺตฺตีต?ิ สพฺพตฺถปฺญตฺติ.  
สาธารณปฺญตฺติ อสาธารณปฺญตฺตีต?ิ สาธารณปฺญตฺติ. เอกโตปฺญตฺติ อุภโตปฺญตฺตีติ? อุภโตปฺญตฺติ. 
ปฺจนฺนํ ปาติโมกฺขุทฺเทสานํ กตฺโถคธํ กตฺถ ปริยาปนฺนนฺติ? นิทาโนคธํ นิทานปริยาปนฺนํ. กตเมน อุทฺเทเสน  
อุทฺเทสํ อาคจฺฉตีติ? ทุติเยน อุทฺเทเสน อุทฺเทสํ อาคจฺฉติ. จตุนฺนํ วิปตฺตีนํ กตมา วิปตฺตีต?ิ สีลวิปตฺติ. สตฺตนฺน ํ
อาปตฺติกฺขนฺธานํ กตโม อาปตฺติกฺขนฺโธต?ิ ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ. ฉนฺนํ อาปตฺติสมุฏฐานานํ กติหิ สมุฏฐาเนหิ 
สมุฏฐาตีติ? เอเกน สมุฏฐาเนน สมุฏฐาติ กายโต จ จิตฺตโต จ สมุฏฐาติ น วาจโต. จตุนฺนํ อธิกรณานํ กตมํ  
อธิกรณนฺต?ิ อาปตฺตาธิกรณ.ํ สตฺตนฺนํ สมถานํ กติหิ สมเถหิ สมฺมตีติ? ทฺวีหิ สมเถหิ สมฺมติ สมฺมุขาวินเยน จ 
ปฏิฺญาตกรเณน จ. โก ตตฺถ วินโย โก ตตฺถ อภิวินโยต?ิ ปฺญตฺติ วินโย วิภตฺติ อภิวินโย. กึ ตตฺถ ปาติโมกฺขํ กึ 
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ตตฺถ อธิปาติโมกฺขนฺต?ิ ปฺญตฺติ ปาติโมกฺขํ วิภตฺติ อธิปาติโมกฺขํ. กา วิปตฺตีต?ิ อสํวโร วิปตฺติ. กา สมฺปตฺตีติ? 
สํวโร สมฺปตฺติ. กา ปฏิปตฺตีติ? น เอวรูป กริสฺสามีติ ยาวชีวํ อาปาณโกฏิกํ สมาทาย สิกฺขติ สิกฺขาปเทสุ. กต ิอตฺถวเส 
ปฏิจฺจ ภควตา ปฐมํ ปาราชิกํ ปฺญตฺตนฺติ? ทส อตฺถวเส ปฏิจฺจ ภควตา ปฐมํ ปาราชิกํ ปฺญตฺตํ สงฺฆสุฏุตาย 
สงฺฆผาสุตาย ทุมฺมงกฺูนํ ปุคฺคลานํ นิคฺคหาย เปสลานํ ภิกฺขูนํ ผาสุวิหาราย ทิฏฐธมฺมิกานํ อาสวานํ สํวราย 
สมฺปรายิกานํ อาสวานํ ปฏิฆาตาย อปฺปสนฺนานํ ปสาทาย ปสนฺนานํ ภิยฺโยภาวาย สทฺธมฺมฏฐิติยา วินยานุคฺคหาย. 
เก สิกฺขนฺตีต?ิ เสกฺขา จ ปุถุชฺชนกลฺยาณกา จ สิกฺขนฺติ. เก สิกฺขิตสิกฺขาติ? อรหนฺโต สิกฺขิตสิกฺขา กตฺถ ฐิตนฺต?ิ  
สิกฺขากาเมสุ ฐิตํ. เก ธาเรนฺตติี? เยสํ วตฺตติ เต ธาเรนฺติ. กสฺส วจนนฺต?ิ ภควโต วจน ํอรหโต สมฺมาสมฺพุทฺธสฺส. 
เกนาภตนฺติ? ปรมฺปราภตํ 
 
 ๒. การแปลคําตอคํา 

ภิกฺขุวิภงฺค ํ– ภิกขุวิภังค/ 
๑. กตฺถ ปฺญตฺติวาโร – วาระแหงบัญญัติ ณ ที่ไหน/ 

๑. ปาราชิกณฺฑ ํ– ปาราชิกกัณฑ/ 
๑. ยนฺเตน – ขอใด พระองคนั้น/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ชานตา – ผูทรงทราบอยู/ 

ปสฺสตา – ผูทรงเห็นอยู/ อรหตา – ผูเปนพระอรหันต/ สมฺมาสมฺพุทฺเธน – ผูทรงตรัสรูแลวดวยพระองคเอง
โดยชอบ/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิกํ – ปาราชิก/ กตฺถ – ในที่ไหนเลา/ ปฺญตฺตํ – ทรงบัญญัติแลว/ กํ 
– ซึ่งใคร/ อารพฺภ – ทรงปรารภยิ่งแลว/ กิสฺมึ – อะไร/ วตฺถุสฺมึ? – ในเพราะเรื่อง?/ อตฺถิ – มีอยู/ ตตฺถ – 
นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ ปฺญตฺติ – การบัญญัติ/ อนุปฺญตฺติ – การ
บัญญัติในภายหลัง/ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพื่อเรื่องที่ไมเกิดขึ้นแลว?/ สพฺพตฺถปฺญตฺติ – 
การบัญญัติเพื่อประโยชนทั้ งปวง/ ปเทสปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติ เ พ่ือประโยชนบางสวน?/ สา
ธารณปฺญตฺติ – การบัญญัติเพื่อประโยชนที่ทั่วไป/ อสาธารณปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพ่ือประโยชนที่
ไมทั่วไป?/ เอกโตปฺญตฺติ – การบัญญัติเพื่อสงฆฝายเดียว/ อุภโตปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพ่ือสงฆทั้ง ๒ 
ฝาย?/ ปฺจนฺนํ – ๕ อุทเทส/ ปาติโมกฺขุทฺเทสานํ – บรรดาการยกขึ้นแสดงซึ่งพระปาติโมกขทั้งหลาย/ กตฺ
โถคธํ – เปนของหยั่งลงในอุทเทสไหน/ กตฺถ – แหงไหน/ [อุทฺเทเส – ในเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง]/ ปริ
ยาปนฺนํ? – เปนของถึงทั่วโดยรอบแลว?/ “กตเมน – บทไหน/ อุทฺเทเสน – โดยเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง/ 
อุทฺเทสํ – ซึ่งเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง/ อาคจฺฉติ? – ยอมมา?/ จตุนฺนํ – ๔ ประการ/ วิปตฺตีนํ – บรรดา
ความวิบัติทั้งหลาย/ กตมา – อยางไหน/ [ปฺญตฺติ – การบัญญัติ]/ วิปตฺติ? – เปนความวิบัติ?/ สตฺตนฺนํ – ๗ 
กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธานํ – บรรดาหมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ กตโม – กองไหน/ [อาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมู
แหงอาบัติ]/ อาปตฺติกฺขนฺโธ? – เปนหมวดหมูแหงอาบัติ?/ [อาปตฺติ – การถึงทั่ว]/ ฉนฺน ํ– ๖ ประการ/ อาปตฺ
ติสมุฏฐานานํ – บรรดาเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกันแหงอาบัติท้ังหลาย/ กติหิ – เทาไร/ สมุฏฐาเนหิ – ดวยเหตุ
เปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันท้ังหลาย/ สมุฏฐาติ? – ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน?/ จตุนฺนํ – ๔ ประการ/ อธิกรณานํ – 
บรรดาเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะทั้งหลาย/ กตมํ – อยางไหน/ [กมฺม ํ– กรรม]/ อธิกรณํ? – เปนเรื่องที่พึงกระทํา
เฉพาะ?/ สตฺตนฺนํ – ๗ ประการ/ สมถานํ – บรรดาธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ [อธิกรณํ – เรื่องที่พึง
กระทําเฉพาะ]/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ? – ยอมระงับ?/ โก – 
อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ วินโย – เปนพระวินัย/ โก – อะไร/ 
ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอท่ี ๑]/ อภิวินโย? – เปนพระวินัยชั้นสูง?/ กึ – 
อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ ปาติโมกฺข ํ– เปนพระปาติโมกข/ ก ึ
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– อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ อธิปาติโมกฺขํ? – เปนอธิพระ
ปาติโมกข?/ กา – อะไร/ วิปตฺติ? – เปนความวิบัติ?/ กา – อะไร/ สมฺปตฺติ? – เปนความถึงพรอม?/ กา – อะไร/ 
ปฏิปตฺต?ิ – เปนขอปฏิบัติ?/ กต ิ– เทาไร/ อตฺถวเส – ซึ่งอํานาจแหงประโยชนทั้งหลาย/ ปฏิจฺจ – ทรงอาศัยเฉพาะ
แลว/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิกํ – ปาราชิก/ ปฺญตฺตํ? – ทรงบัญญัติ
แลว?/ เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคลทั้งหลาย]/ สิกฺขนฺติ? – ยอมศึกษา?/ เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคล
ทั้งหลาย]/ สิกฺขิตสิกฺขา? – เปนผูมีการศึกษาที่ศึกษาแลว?/ กตฺถ – ในใคร/ [ปฐมํ – สิกขาบทท่ี ๑/ ปาราชิกํ – 
ปาราชิกสิกขาบท]/ ฐิตํ? – ตั้งอยูแลว?/ เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคลทั้งหลาย]/ ธาเรนฺติ? – ยอมทรงจําไว?/ 
กสฺส – ของใคร/ วจน?ํ – เปนถอยคาํ?/ “เกนาภต”นฺต?ิ – อันใคร นํามาแลว”ดังนี?้/  

๒. ยนฺเตน – ขอใด พระองคนั้น/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ชานตา – ผูทรงทราบอยู/ 
ปสฺสตา – ผูทรงเห็นอยู/ อรหตา – ผูเปนพระอรหันต/ สมฺมาสมฺพุทฺเธน – ผูทรงตรัสรูแลวดวยพระองคเอง
โดยชอบ/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิก ํ– ปาราชิก/ กตฺถ – ในที่ไหนเลา/ ปฺญตฺต?ํ – ทรงบัญญัติแลว?/  

เวสาลิยํ – ณ เมืองชื่อวาไพศาลี/ ปฺญตฺตํ. – ทรงบัญญัติแลว/  
“ก ํ– ซึ่งใคร/ อารพฺภา”ต?ิ – ทรงปรารภยิ่งแลว”ดังนี?้/  
สุทินฺน ํ– ซึ่งพระสุทิน/ กลนฺทปุตฺต ํ– ผูกลันทบุตร/ อารพฺภ. – ทรงปรารภยิ่งแลว/  
“กิสฺมึ – อะไร/ วตฺถุสฺมิ”นฺต?ิ – ในเพราะเรื่อง”ดังนี?้/  
สุทินฺโน – พระสุทิน/ กลนฺทปุตฺโต – ผูกลันทบุตร/ ปุราณทุติยิกาย – ผูมีตนเปนท่ี ๒ ในกาลกอน/ 

[อิตฺถิยา – ดวยสตรี]/ เมถุนํ – ที่ควรกระทําโดยความเปนคู/ ธมฺมํ – ซึ่งพระธรรม/ ปฏิเสวิ – ซองเสพเฉพาะ
แลว/ ตสฺมึ – นั้น/ วตฺถุสฺมึ. – ในเพราะเรื่อง/  

อตฺถิ – มีอยู/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ ปฺญตฺติ – การ
บัญญัติ/ อนุปฺญตฺต ิ– การบัญญัติในภายหลัง/ อนุปฺปนฺนปฺญตฺต?ิ – เปนการบัญญัติเพ่ือเรื่องที่ไมเกิดขึ้นแลว?/  

เอกา – ๑ ขอ/ ปฺญตฺต ิ– การบัญญัติ/ เทฺว – ๒ ขอ/ อนุปฺญตฺติโย. – การบัญญัติในภายหลัง
ทั้งหลาย/ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ – การบัญญัติเพ่ือเรื่องที่ไมเกิดขึ้นแลว/ ตสฺมึ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ใน
สิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ นตฺถิ. – ยอมไมมี/  

สพฺพตฺถปฺญตฺติ – การบัญญัติเพื่อประโยชนทั้งปวง/ ปเทสปฺญตฺตี”ติ? – เปนการบัญญัติเพ่ือ
ประโยชนบางสวน”ดังนี?้/  

สพฺพตฺถปฺญตฺติ. – การบัญญัติเพ่ือประโยชนท้ังปวง/  
สาธารณปฺญตฺต ิ– การบัญญัติเพ่ือประโยชนทั้งปวง/ อสาธารณปฺญตฺต”ีต?ิ – เปนการบัญญัติ

เพ่ือประโยชนที่ไมท่ัวไป”ดังนี?้/  
สาธารณปฺญตฺต ิ– การบัญญัติเพ่ือประโยชนที่ทั่วไป/  
เอกโตปฺญตฺติ – การบัญญัติเพ่ือสงฆฝายเดียว/ อุภโตปฺญตฺตี”ติ? – เปนการบัญญัติเพื่อสงฆ

ทั้ง ๒ ฝาย”ดังนี?้/  
อุภโตปญฺตตฺ.ิ – การบัญญัติเพ่ือสงฆทั้ง ๒ ฝาย/  
ปฺจนฺนํ – ๕ อุทเทส/ ปาติโมกฺขุทฺเทสานํ – บรรดาการยกขึ้นแสดงซึ่งพระปาติโมกขท้ังหลาย/ 

[ปาติโมกฺขทฺุเทส ํ– การยกขึ้นแสดงซึ่งพระปาติโมกข]/ กตฺโถคธ ํ– เปนของหยั่งลงในอุทเทสไหน/ กตฺถ – แหง
ไหน/ [อุทฺเทเส – ในเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง]/ ปริยาปนฺน?ํ – เปนของถึงทั่วโดยรอบแลว?/  

นิทาโนคธํ – เปนของหยั่งลงในนิทานุทเทส/ นิทานปริยาปนฺนํ. – เปนของถึงท่ัวโดยรอบแลวใน 
นิทานุทเทส/  
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“กตเมน – บทไหน/ อุทฺเทเสน – โดยเนื้อความที่ควรยกข้ึนแสดง/ อุทฺเทสํ – ซึ่งเนื้อความที่ควร
ยกขึ้นแสดง/ อาคจฺฉต”ีต?ิ – ยอมมาถึง”ดังนี?้/  

ทุติเยน – ที่ ๒/ อุทฺเทเสน – โดยเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง/ อุทฺเทสํ – ซึ่งเนื้อความที่ควรยกขึ้น
แสดง/ อาคจฺฉต ิ– ยอมมาถึง/  

จตุนฺนํ – ๔ ประการ/ วิปตฺตีนํ – บรรดาความวิบัติทั้งหลาย/ กตมา – อยางไหน/ [ปฺญตฺติ – 
การบัญญัต]ิ/ วิปตฺต”ีต?ิ – เปนความวิบัต”ิดังนี?้/  

สีลวิปตฺต.ิ – เปนความวิบัติจากศีล/  
สตฺตนฺนํ – ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธานํ – บรรดาหมวดหมูแหงอาบัติท้ังหลาย/ กตโม – กองไหน/ 

[อาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัต]ิ/ อาปตฺติกฺขนฺโธ”ต?ิ – เปนหมวดหมูแหงอาบัต”ิดังนี?้/  
ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ. – เปนหมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาราชิก/  
ฉนฺนํ – ๖ ประการ/ อาปตฺติสมุฏฐานานํ – บรรดาเหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันแหงอาบัติทั้งหลาย/ 

[อธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะ]/ กติหิ – เทาไร/ สมุฏฐาเนหิ – ดวยเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกันทั้งหลาย/ 
สมุฏฐาต”ีต?ิ – ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน”ดังนี?้/  

เอเกน – ๑ ประการ/ สมุฏฐาเนน – ดวยเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกัน/ สมุฏฐาติ – ยอมตั้งข้ึนพรอม
กัน/ กายโต จ – จากรางกาย ดวย/ จิตฺตโต จ – จากความคิด ดวย/ สมุฏฐาติ – ยอมตั้งขึ้นพรอมกัน/ น – 
หามิได/ วาจโต. – จากการกลาว/  

จตุนฺนํ – ๔ ประการ/ อธิกรณานํ – บรรดาเรื่องท่ีพึงกระทําเฉพาะทั้งหลาย/ กตมํ – อยางไหน/ 
[อธิกรณํ – เรื่องท่ีพึงกระทําเฉพาะ]/ อธิกรณ”นฺต?ิ – เปนเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะ”ดังนี?้/  

อาปตฺตาธิกรณ.ํ – เปนเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ/  
สตฺตนฺน ํ– ๗ ประการ/ สมถานํ – บรรดาธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ [อาปตฺตาธิกรณ ํ– เรื่อง

ที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ]/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ 
สมฺมต”ีต?ิ – ยอมระงับ”ดังนี?้/  

ทฺวีหิ – ๒ ประการ/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ; – ยอมระงับ/ [๑] สมฺ
มุขาวินเยน จ – ดวยวินัยท่ีควรกระทําในที่มีหนาพรอม ดวย/ [๒] ปฏิฺญาตกรเณน จ. – ดวยการกระทํา
ตามคําพูดที่ปฏิญญาแลว ดวย/  

โก – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ วินโย – เปนพระ
วินัย/ โก – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ อภิวินโย”ติ? – เปน
พระวินัยชั้นสูง”ดังนี?้/  

ปฺญตฺต ิ– การบัญญัติ/ วินโย; – เปนพระวินัย/ วิภตฺต ิ– การจําแนก/ อภิวินโย. – เปนพระวินัยชั้นสูง/  
กึ – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ ปาติโมกฺขํ – เปน

พระปาติโมกข/ ก ึ– อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฐมปาราชิเก – ในสิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ ๑]/ อธิปาติโมกฺข”
นฺต?ิ – เปนอธิพระปาติโมกข”ดังนี?้/  

ปฺญตฺติ – การบัญญัติ/ ปาติโมกฺขํ; – เปนพระปาติโมกข/ วิภตฺติ – การจําแนก/ อธิปาติโมกฺข.ํ 
– เปนอธิพระปาติโมกข/  

“กา – อะไร/ วิปตฺต”ีต?ิ – เปนความวิบัต”ิดังนี?้/  
อสํวโร – การไมปดก้ันดวยดี/ วิปตฺติ. – เปนความวิบัต/ิ  
“กา – อะไร/ สมฺปตฺต”ีต?ิ – เปนความถึงพรอม”ดังนี?้/  



~ ๙ ~ 
 

สํวโร – การปดก้ันดวยดี/ สมฺปตฺต.ิ – เปนความถึงพรอม/  
“กา – อะไร/ ปฏิปตฺต”ีต?ิ – เปนขอปฏิบัติ”ดังนี?้/  
“น – หามิได/ [อหํ – ขาพเจา]/ เอวรูป – ที่มีรูปอยางนี้/ [กมฺมํ – ซึ่งกรรม]/ กริสฺสามี”ติ – จัก

กระทํา”ดังนี้/ ยาวชีวํ – ตลอดกาลมีกําหนดเพียงไรแตความเปนอยู/ อาปาณโกฏิก ํ– ซึ่งศีลที่มกีารกําหนดซึ่ง
ลมหายใจเปนที่สุด/ สมาทาย – ถือเอาดวยดีแลว/ สิกฺขต ิ– ยอมศึกษา/ สิกฺขาปเทสุ. – ในสิกขาบททั้งหลาย/  

กติ – เทาไร/ อตฺถวเส – ซึ่งอํานาจแหงประโยชนทั้งหลาย/ ปฏิจฺจ – ทรงอาศัยเฉพาะแลว/ ภคว
ตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิก ํ– ปาราชิก/ ปฺญตฺต?ํ – ทรงบัญญัติแลว?/  

ทส – ๑๐ ประการ/ อตฺถวเส – ซึ่งอํานาจแหงประโยชนทั้งหลาย/ ปฏิจฺจ – ทรงอาศัยเฉพาะแลว/ 
ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิก ํ– ปาราชิก/ ปฺญตฺต ํ– ทรงบัญญัติแลว/  

[๑] สงฺฆสุฏุตาย – เพ่ือความรับวาดีแหงสงฆ/  
[๒] สงฺฆผาสุตาย – เพ่ือความผาสุกแหงสงฆ/  
[๓] ทุมฺมงฺกูน ํ– ผูเกอไดโดยยาก/ ภิกฺขูนํ – ซึ่งภิกษุทั้งหลาย/ นิคฺคหาย – เพ่ือการขมข่ี/  
[๔] เปสลานํ – ผูมีศีลดีงาม/ ภิกฺขูนํ – แหงภิกษุทั้งหลาย/ ผาสุวิหาราย – เพ่ือการพํานักอยูดวย

ความผาสุก/  
[๕] ทิฏฐธมฺมิกานํ – ที่เปนไปแลวในธรรมที่เห็นแลว/ อาสวานํ – ซึ่งอาสวะทั้งหลาย/ สํวราย – 

เพ่ือการปดก้ันดวยดี/  
[๖] สมฺปรายิกาน ํ– ที่มีภพที่พึงเปนไปพรอมในเบื้องหนา/ อาสวานํ – ซึ่งอาสวะทั้งหลาย/ ปฏิฆา

ตาย – เพ่ือการกําจัดเฉพาะ/  
[๗] อปฺปสนฺนาน ํ– ผูไมเลื่อมใสแลว/ [ชนาน ํ– แหงประชาชนท้ังหลาย]/ ปสาทาย – เพ่ือความเลื่อมใส/  
[๘] ปสนฺนาน ํ– ผูเลื่อมใสแลว/ [ชนาน ํ– แหงประชาชนท้ังหลาย]/ ภิยฺโยภาวาย – เพ่ือความมีโดยยิ่ง/  
[๙] สทฺธมฺมฏฐิติยา – เพ่ือความดํารงอยูแหงธรรมของสัตบุรุษ/  
[๑๐] วินยานุคฺคหาย. – เพ่ือการอนุเคราะหตอพระวินัย/  
เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคลทั้งหลาย]/ สิกฺขนฺต”ีต?ิ – ยอมศึกษา”ดังนี้?/  
เสกฺขา จ – ผูเปนพระเสขะ ดวย/ ปุถุชฺชนกลฺยาณกา จ – ผูเปนกัลยาณปุถุชน ดวย/ [ปุคฺคลา – 

บุคคลทั้งหลาย]/ สิกฺขนฺต.ิ – ยอมศึกษา/  
เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคลทั้งหลาย]/ สิกฺขิตสิกฺขา? – เปนผูมีการศึกษาที่ศึกษาแลว?/  
อรหนฺโต – พระอรหันตท้ังหลาย/ สิกฺขิตสิกฺขา. – เปนผูมีการศึกษาที่ศึกษาแลว/  
กตฺถ – ในใคร/ ฐิต”นฺต?ิ – ตั้งอยูแลว”ดังนี?้/  
สิกฺขากาเมสุ – ผูใครตอการศกึษา/ [ปุคฺคเลส ุ– ในบุคคลท้ังหลาย]/ ฐิต.ํ – ตั้งอยูแลว/  
เก – เหลาไหน/ [ปุคฺคลา – บุคคลทั้งหลาย]/ ธาเรนฺต”ีต?ิ – ยอมทรงจําไว”ดังนี?้/  
เยสํ – เหลาใด/ [เถรานํ – แกพระเถระทั้งหลาย/ ปฐมปาราชิกํ – สิกขาบทชื่อวาปาราชิก ขอที่ 

๑]/ วตฺตต ิ– ยอมเปนไป/ เต – เหลานั้น/ [เถรา – พระเถระทั้งหลาย]/ ธาเรนฺต.ิ – ยอมทรงจําไว/  
“กสฺส – ของใคร/ วจน”นฺต?ิ – เปนถอยคํา”ดังนี?้/  
ภควโต – ของพระผูมีพระภาคเจา/ วจนํ – เปนพระดํารัส/ อรหโต – ผูทรงเปนพระอรหันต/ สมฺ

มาสมฺพุทฺธสฺส. – ผูทรงตรัสรูแลวดวยพระองคเองโดยชอบ/  
“เกนาภต”นฺต?ิ – อันใคร นํามาแลว”ดังนี?้/  
[เถเรหิ – อันพระเถระทั้งหลาย]/ ปรมฺปราภต ํ– นํามาแลวโดยการสืบเนื่องตอกันมา/ 



~ ๑๐ ~ 
 
 ๓. การแปลโดยความ 

๑. ภิกขุวิภังค โสฬสมหาวาร ตอน ๑  
๑. กัตถปญญตัติวาร วาระวาดวยบัญญัติ ณ ที่ไหน 

๑. ปาราชิกกัณฑ 
คําถาม - คําตอบสถานท่ีบัญญัติเปนตนในปาราชิกกัณฑ 

[๑] พระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจาพระองคนั้น ผูทรงรู ทรงเห็น ทรงบัญญัติปาราชิก
สิกขาบทที่ ๑ ณ ท่ีไหน ทรงปรารภใคร เพราะเรื่องอะไร ในปาราชิกสิกขาบทท่ี ๑ นั้น มีพระบัญญัติ พระอนุ
บัญญัติ อนุปปนนบัญญัติ สัพพัตถบัญญัติ ปเทสบัญญัติ สาธารณบัญญัติ อสาธารณบัญญัติ เอกโตบัญญัติ อุภโต
บัญญัติอยูหรือ บรรดาปาติโมกขุทเทส ๕ อุทเทส ปาราชิกสิกขาบทท่ี ๑ นั้น จัดเขาในอุทเทสไหน นับเนื่องใน
อุทเทสไหน มาสูอุทเทสโดยอุทเทสไหน บรรดาวิบัติ ๔ อยาง เปนวิบัติอยางไหน บรรดากองอาบัติ ๗ กอง เปน
กองอาบัติไหน บรรดาสมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน เกิดดวยสมุฏฐานเทาไร บรรดาอธิกรณ ๔ อยาง เปน
อธิกรณอยางไหน บรรดาสมถะ ๗ อยาง ระงับดวยสมถะเทาไร ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น อะไรเปนพระวินัย 
อะไรเปนอภิวินัย อะไรเปน พระปาติโมกข อะไรเปนอธิปาติโมกข อะไรเปนวิบัติ อะไรเปนสมบัติ อะไรเปนขอ 
ปฏิบัติ พระผูมีพระภาคทรงบัญญัติปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ โดยทรงอาศัยอํานาจประโยชน เทาไร ใครศึกษาอยู 
ใครศึกษาสิกขาเรียบรอยแลว สิกขาบทนี้ตั้งอยูในใคร ใครทรง เอาไว เปนถอยคําของใคร ใครนํามา  

ปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ 
[๒] ถาม : พระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจาพระองคนั้น ผูทรงรู ทรงเห็น ทรงบัญญัติ

ปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ ณ ที่ไหน  
ตอบ : ทรงบัญญัติ ณ กรุงเวสาลี 
ถาม  :  ทรงปรารภใคร  
ตอบ : ทรงปรารภพระสุทินกลันทบุตร 
ถาม  : เพราะเรื่องอะไร  
ตอบ :  เพราะเรื่องท่ีพระสุทินกลันทบุตรเสพเมถุนธรรมกับอดีตภรรยา 
ถาม :  ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น มีพระบัญญัติ พระอนุบัญญัติ อนุปปนนบัญญัติอยูหรือ 
ตอบ :  ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น มี ๑ พระบัญญัติ ๒ พระอนุบัญญัติ ไมมีอนุปปนนบัญญัติ 
ถาม : มีสัพพัตถบัญญัติ ปเทสบัญญัติอยูหรือ 
ตอบ :  มีสัพพัตถบัญญัติ 
ถาม :  มีสาธารณบัญญัติ อสาธารณบัญญัติอยูหรือ  
ตอบ :  มีสาธารณบัญญัติ 
ถาม :  มีเอกโตบัญญัติ อุภโตบัญญัติอยูหรือ 
ตอบ :  มีอุภโตบัญญัติ 
ถาม :  บรรดาปาติโมกขุทเทส ๕ อุทเทส ปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น จัด เขาในอุทเทสไหน 

นับเนื่องในอุทเทสไหน  
ตอบ :  จัดเขาในนิทานุทเทส นับเนื่องในนิทานุทเทส 
ถอบ :  มาสูอุทเทสโดยอุทเทสไหน 
ตอบ :  มาสูอุทเทสโดยอุทเทสที่ ๒ 
ถาม :  บรรดาวิบัติ ๔ อยาง เปนวิบัติอยางไหน  



~ ๑๑ ~ 
 

ตอบ :  เปนสีลวิบัต ิ
ถาม :  บรรดากองอาบัติ ๗ กอง เปนกองอาบัติไหน  
ตอบ :  เปนกองอาบัติปาราชิก 
ถาม :  บรรดาสมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน เกิดดวยสมุฏฐานเทาไร  
ตอบ :  เกิดดวยสมุฏฐาน ๑ สมุฏฐาน คือ เกิดทางกายกับจิต มิใชเกิดทาง วาจา 
ถาม :  บรรดาอธิกรณ ๔ อยาง เปนอธิกรณอยางไหน  
ตอบ :  เปนอาปตตาธิกรณ 
ถาม :  บรรดาสมถะ ๗ อยาง ระงับดวยสมถะเทาไร  
ตอบ :  ระงับดวยสมถะ ๒ อยาง คือ (๑) สัมมุขาวินัย (๒) ปฏิญญาตกรณะ 
ถาม :  ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น อะไรเปนพระวินัย อะไรเปนอภิวินัย  
ตอบ :  พระบัญญัติเปนพระวินัย การจําแนก๑เปนอภิวินัย 
ถาม :  ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ นั้น อะไรเปนพระปาติโมกข อะไรเปน 
อธิปาติโมกข  
ตอบ :  พระบัญญัติเปนพระปาติโมกข การจําแนกเปนอธิปาติโมกข 
ถาม :  อะไรเปนวิบัติ  
ตอบ :  ความไมสํารวมเปนวิบัติ 
ถาม :  อะไรเปนสมบัต ิ 
ตอบ : ความสํารวมเปนสมบัติ 
ถาม : อะไรเปนขอปฏิบัติ  
ตอบ : การที่ภิกษุสมาทานอาปาณโกฏิกศีล๑ตลอดชีวิตวา “เราจะไมทํากรรม อยางนี้อีก” 

แลวศึกษาอยูในสิกขาบททั้งหลาย เปนขอปฏิบัติ  
ถาม :  พระผูมีพระภาคทรงบัญญัติปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ โดยทรงอาศัยอํานาจ ประโยชนเทาไร  
ตอบ : ทรงบัญญัติปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ โดยทรงอาศยัอํานาจประโยชน ๑๐ ประการ คือ 

๑.  เพ่ือความรับวาดีแหงสงฆ 
๒. เพ่ือความผาสุกแหงสงฆ 
๓. เพ่ือขมบุคคลผูเกอยาก 
๔. เพ่ือความอยูผาสุกแหงเหลาภิกษุผูมีศีลดีงาม 
๕. เพ่ือปดกั้นอาสวะทั้งหลายอันจะบังเกิดในปจจุบัน 
๖. เพ่ือกําจัดอาสวะทั้งหลายอันจะบังเกิดในอนาคต 
๗. เพ่ือความเลื่อมใสของคนที่ยังไมเลื่อมใส 
๘. เพ่ือความเลื่อมใสยิ่งข้ึนไปของคนที่เลื่อมใสแลว 
๙. เพ่ือความตั้งมั่นแหงพระสัทธรรม 
๑๐. เพ่ือเอ้ือเฟอพระวินัย 

ถาม :  ใครศึกษาอยู  
ตอบ :  ภิกษุผูเปนพระเสขะและกัลยาณปุถุชนศึกษาอยู 
ถาม :  ใครศึกษาสิกขาเรียบรอยแลว  
ตอบ :  พระอรหันตเปนผูศึกษาสิกขาเรียบรอยแลว 



~ ๑๒ ~ 
 

ถาม :  สิกขาบทนี้ตั้งอยูในใคร  
ตอบ :  ตั้งอยูในสิกขากามบุคคล(บุคคลผูใครศกึษา) 
ถาม :  ใครทรงเอาไว  
ตอบ :  พระเถระทั้งหลายผูทรงจําปาราชิกสิกขาบทที่ ๑ ไดทรงเอาไว  
ถาม :  เปนถอยคําของใคร  
ตอบ :  เปนพระดํารัสของพระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา 
ถาม :  ใครนํามา  
ตอบ :  พระเถระทั้งหลายนําสืบ ๆ กันมา๑ 

 

สรุป 
ภิกขุวิภังคโสฬสมหาวาร เปนการประมวลสิกขาบทหรือขอปฏิบัติทางวินัยสําหรับภิกษุที่

พระพุทธเจาไดทรงบัญญัติไว โดยแบงเปน ๑๖ วาระ ซึ่งครอบคลุมการตั้งคําถามและตอบคําถามเก่ียวกับ
สิกขาบททั้งหมด วาระเหลานี้แบงออกเปน ๒ สวน สวนละ ๘ วาระ โดย ๘ วาระแรกวาดวยการทําความผิด
โดยตรง ขณะที่ ๘ วาระหลังวาดวยผลอันเนื่องมาจากการกระทําความผิด การถามตอบในแตละวาระมี
จุดมุงหมายเพ่ืออธิบายถึงสถานที่และเหตุการณที่ทําใหเกิดการบัญญัติสิกขาบท การจัดประเภทของอาบัติ 
ความสําคัญของการปฏิบัติตามสิกขาบท รวมถึงผลของการไมปฏิบัติตาม 

ขอคิดตามหลักธรรม 
๑. หลักสติ (สติปฏฐาน) การตั้งคําถามและตอบปญหาในภิกขุวิภังค เปนการสะทอนใหเห็นถึง

ความสําคัญของการมีสติรูตัวอยูเสมอ โดยภิกษุตองมีความระมัดระวังในการกระทําทั้งทางกาย วาจา และใจ เพื่อ
ไมใหเกิดการละเมิดสิกขาบท การมีสติชวยใหภิกษุรูเทาทันการกระทําของตนเอง และหลีกเลี่ยงความผิดพลาด 

๒. หลักอริยสัจ ๔ การกระทําความผิดของภิกษุและผลที่ตามมาในรูปของอาบัติตาง ๆ 
สามารถเชื่อมโยงกับหลักอริยสัจ ๔ คือ การกระทําผิดเปน "ทุกข" การลวงละเมิดสิกขาบทเกิดจาก "สมุทัย" 
หรือสาเหตุของความทุกข การระงับอาบัติเปนหนทางของ "นิโรธ" และการปฏิบัติตามสิกขาบทอยางเครงครัด
เปนการเดินตาม "มรรค" เพ่ือระงับความผิดพลาดและสรางความบริสุทธิ์แกจิตใจ 

๓. หลักปญญา (วิชชา) และความเพียร (วิริยะ) การที่ภิกษุตองศึกษาและเขาใจรายละเอียด
ของสิกขาบทในภิกขุวิภังค แสดงถึงความสําคัญของการมีปญญาและความรูในการปฏิบัติตามพระวินัยอยางถูกตอง 
นอกจากนี้ การระงับอาบัติโดยการสํานึกและแกไขความผิดแสดงถึงความเพียรในการขัดเกลาตนเอง 

๔. หลักอธิษฐาน (ตั้งใจมั่น) การปฏิบัติตามสิกขาบทตองอาศัยการตั้งใจมั่นที่จะดํารงอยูใน
ขอวินัย โดยไมลวงละเมิด การปฏิบัติตนอยางถูกตองเปนการแสดงออกถึงความมุงมั่นที่จะรักษาพระศาสนา
และดํารงอยูในคณุธรรม 

ขอคิดสําคัญ คือ การปฏิบัติตามสิกขาบทของภิกษุเปนการรักษาศีลและความบริสุทธิ์ของตนเอง 
ซึ่งไมเพียงแตสงผลดีตอตัวภิกษุเทานั้น แตยังเปนแบบอยางแกผูอ่ืนในการดํารงชีวิตดวยความดีงามและปญญา 
การเขาใจและปฏิบัติตามสิกขาบทอยางละเอียดจะชวยใหภิกษุสามารถดํารงตนในพระธรรมวินัยไดอยาง
ถูกตองครบถวน   

                                           
๑ วิ.ป. (ไทย) ๘/๑-๒/๑-๕. 
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บทท่ี ๒ 
 

ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร 
 

ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร เปนสวนหนึ่งของพระวินัยปฎกที่วาดวยขอบัญญัติและสิกขาบท
สําหรับภิกษุณีโดยเฉพาะ รวมจํานวนท้ังสิ้น ๑๓๐ สิกขาบท ซึ่งครอบคลุมทั้งปาราชิก สังฆาทิเสส นิสสัคคิย
ปาจิตตีย ปาจิตตีย และปาฏิเทสนียะ การประมวลสิกขาบทเหลานี้เปนการจัดทําในรูปแบบการถาม-ตอบ ที่
แบงเปน ๑๖ วาระสําคัญ โดยวาระแรกและวาระสุดทายของแตละกลุมวาระจะครอบคลุมหัวขอที่สําคัญ เชน 
การบัญญัติสิกขาบทในสถานที่ตาง ๆ และการสรุปการกระทําผิดและอาบัติท่ีเก่ียวของ 

การศกึษา ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร นี้จึงเปนประโยชนอยางยิ่งในการทําความเขาใจถึงขอปฏิบัติ
ทางวินัยที่ภิกษุณีตองรักษา ทั้งในแงของการกระทําผิดและผลจากการกระทําผิดเหลานั้น ซึ่งเปนพื้นฐานสําคัญ
ในการดํารงชีวิตในเพศบรรพชิตอยางถูกตองและครบถวน 

 

ตัวอยาง ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร 
 ๑. บาลี  

ภิกฺขุนีวิภงฺโค 
๑. กตฺถปฺญตฺติวาโร 

๑. ปาราชิกกณฺฑํ 
๒๐๑. ยํ เตน ภควตา ชานตา ปสฺสตา อรหตา สมฺมาสมฺพุทฺเธน ภิกฺขุนีนํ ปฺจมํ ปาราชิกํ กตฺถ 

ปฺญตฺต?ํ กํ อารพฺภ? กิสฺมึ วตฺถุสฺมึ? อตฺถิ ตตฺถ ปฺญตฺติ อนุปฺญตฺติ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ? สพฺพตฺถปฺญตฺติ 
ปเทสปฺญตฺติ? สาธารณปฺญตฺติ อสาธารณปฺญตฺต?ิ เอกโตปฺญตฺติ อุภโตปฺญตฺติ? จตุนฺนํ ปาติโมกฺขุทฺเท
สานํ กตฺโถคธํ กตฺถ ปริยาปนฺนํ? กตเมน อุทฺเทเสน อุทฺเทสํ อาคจฺฉต?ิ จตุนฺนํ วิปตฺตีนํ กตมา วิปตฺติ? สตฺตนฺนํ 
อาปตฺติกฺขนฺธานํ กตโม อาปตฺติกฺขนฺโธ? ฉนฺนํ อาปตฺติสมุฏฐานานํ กติหิ สมุฏฐาเนหิ สมุฏฐาต?ิ จตุนฺนํ อธิกรณานํ 
กตมํ อธิกรณ?ํ สตฺตนฺนํ สมถานํ กติหิ สมเถหิ สมฺมติ? โก ตตฺถ วินโย? โก ตตฺถ อภิวินโย? กึ ตตฺถ ปาติโมกฺข?ํ กึ 
ตตฺถ อธิปาติโมกฺขํ? กา วิปตฺติ? กา สมฺปตฺต?ิ กา ปฏิปตฺต?ิ กติ อตฺถวเส ปฏิจฺจ ภควตา ภกฺิขุนีนํ ปฺจมํ ปาราชิกํ 
ปฺญตฺต?ํ กา สิกฺขนฺต?ิ กา สิกฺขิตสิกฺขา? กตฺถ ฐิต?ํ กา ธาเรนฺติ? กสฺส วจน?ํ เกนาภตนฺต?ิ 
 

 ๒. การแปลคําตอคํา 
ภิกฺขุนีวิภงฺโค – ภิกขุนีวิภังค/ 

๑. กตฺถ ปฺญตฺติวาโร – วาระเปนเครื่องแสดงซึ่งการบัญญัติ ณ ที่ไหน/  
๑. ปาราชิกกณฺฑ ํ– ปาราชิกกัณฑ/  

๒๐๑. ยนฺเตน – ขอใด พระองคนั้น/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ชานตา – ผูทรงทราบ
อยู/ ปสฺสตา – ผูทรงเห็นอยู/ อรหตา – ผูเปนพระอรหันต/ สมฺมาสมฺพุทฺเธน – ผูทรงตรัสรูแลวดวยพระองค
เองโดยชอบ/ ภิกฺขุนีนํ – แกภิกษุณีทั้งหลาย/ ปฺจมํ – สิกขาบทที่ ๕/ ปาราชิกํ – ชื่อวาปาราชิก/ [สิกฺขาปทํ 
– สิกขาบท/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา]/ กตฺถ – ในท่ีไหนเลา/ ปฺญตฺตํ? – ทรงบัญญัติแลว?/ กํ – 
ซึ่งใคร/ อารพฺภ? – ทรงปรารภยิ่งแลว?/ กิสฺมึ – อะไร/ วตฺถุสฺมึ? – ในเพราะเรื่อง?/ อตฺถิ – มีอยู/ ตตฺถ – 
นั้น/ [ปฺจเม – ขอท่ี ๕/ ปาราชิเก – ในปาราชิกสิกขาบท]/ ปฺญตฺติ – การบัญญัติ/ อนุปฺญตฺติ – การ



~ ๑๔ ~ 
 
บัญญัติในภายหลัง/ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพื่อเรื่องที่ไมเกิดขึ้นแลว?/ สพฺพตฺถปฺญตฺติ – 
การบัญญัติเพื่อประโยชนทั้งปวง/ ปเทสปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพ่ือประโยชนบางสวน?/ ปฺญตฺติ – 
การบัญญัติ/ อนุปฺญตฺติ – การบัญญัติในภายหลัง/ อนุปฺปนฺนปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพ่ือเรื่องที่ไม
เกิดขึ้นแลว?/ สพฺพตฺถปฺญตฺติ – การบัญญัติเพื่อประโยชนทั้งปวง/ ปเทสปฺญตฺติ? – เปนการบัญญัติเพื่อ
ประโยชนบางสวน?/ สาธารณปฺญตฺต ิ– การบัญญัติเพ่ือประโยชนที่ทั่วไป/ อสาธารณปฺญตฺต?ิ – เปนการ
บัญญัติเพ่ือประโยชนที่ไมทั่วไป?/ จตุนฺนํ – ๔ อุทเทส/ ปาติโมกฺขุทฺเทสานํ – บรรดาการยกขึ้นแสดงซึ่งพระ
ปาติโมกขทั้งหลาย/ กตฺโถคธํ – เปนของหยั่งลงในอุทเทสไหน/ กตฺถ – แหงไหน/ [อุทฺเทเส – ในเนื้อความที่
ควรยกขึ้นแสดง]/ ปริยาปนฺนํ? – เปนของถึงทั่วโดยรอบแลว?/ “กตเมน – บทไหน/ อุทฺเทเสน – โดยเนื้อความท่ี
ควรยกขึ้นแสดง/ อุทฺเทสํ – ซึ่งเนื้อความที่ควรยกขึ้นแสดง/ อาคจฺฉติ? – ยอมมา?/ จตุนฺนํ – ๔ ประการ/ วิปตฺตีนํ 
– บรรดาความวิบัติทั้งหลาย/ กตมา – อยางไหน/ [ปฺญตฺติ – การบัญญัติ]/ วิปตฺติ? – เปนความวิบัติ?/ สตฺตนฺนํ 
– ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธาน ํ– บรรดาหมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ กตโม – กองไหน/ [อาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมู
แหงอาบัติ]/ อาปตฺติกฺขนฺโธ? – เปนหมวดหมูแหงอาบัติ?/ [อาปตฺติ – การถึงทั่ว]/ ฉนฺนํ – ๖ ประการ/ อาปตฺติส
มุฏฐานานํ – บรรดาเหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันแหงอาบัติท้ังหลาย/ กติหิ – เทาไร/ สมุฏฐาเนหิ – ดวยเหตุเปนที่
ตั้งขึ้นพรอมกันทั้งหลาย/ สมุฏฐาต?ิ – ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน?/ จตุนฺน ํ– ๔ ประการ/ อธิกรณาน ํ– บรรดาเรื่องท่ีพึง
กระทําเฉพาะทั้งหลาย/ กตมํ – อยางไหน/ [กมฺมํ – กรรม]/ อธิกรณํ? – เปนเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะ?/ สตฺตนฺนํ – 
๗ ประการ/ สมถาน ํ– บรรดาธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ [อธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะ]/ กติห ิ– เทาไร/ 
สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมต?ิ – ยอมระงับ?/ โก – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฺจเม – ขอที่ ๕/ 
ปาราชิเก – ในปาราชิกสิกขาบท]/ วินโย? – เปนพระวินัย?/ โก – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฺจเม – ขอที่ ๕/ ปาราชิ
เก – ในปาราชิกสิกขาบท]/ อภิวินโย? – เปนพระวินัยชั้นสูง?/ ก ึ– อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฺจเม – ขอที่ ๕/ ปาราชิ
เก – ในปาราชิกสิกขาบท]/ ปาติโมกฺขํ? – เปนพระปาติโมกข?/ กึ – อะไร/ ตตฺถ – นั้น/ [ปฺจเม – ขอท่ี ๕/ ปา
ราชิเก – ในปาราชิกสิกขาบท]/ อธิปาติโมกฺขํ? – เปนอธิพระปาติโมกข?/ กา – อะไร/ วิปตฺติ? – เปนความวิบัติ?/ 
กา – อะไร/ สมฺปตฺติ? – เปนความถึงพรอม?/ กา – อะไร/ ปฏิปตฺติ? – เปนขอปฏิบัติ?/ กติ – เทาไร/ อตฺถวเส – 
ซึ่งอํานาจแหงประโยชนทั้งหลาย/ ปฏิจฺจ – ทรงอาศัยเฉพาะแลว/ ภควตา – อันพระผูมีพระภาคเจา/ ภิกฺขุนีนํ – 
แกภิกษุณีทั้งหลาย/ ปฺจมํ – สิกขาบทที่ ๕/ ปาราชิกํ – ปาราชิก/ ปฺญตฺตํ? – ทรงบัญญัติแลว?/ กา – ใคร/ 
สิกฺขนฺติ? – ยอมศึกษา?/ กา – ใคร/ สิกฺขิตสิกฺขา? – เปนผูมีการศึกษาที่ศึกษาแลว/ กตฺถ – ในใคร/ ฐิตํ? – ตั้งอยู
แลว?/ กา – เหลาไหน/ [อตฺถิโย – สตรีทั้งหลาย]/ ธาเรนฺติ? – ยอมทรงจําไว?/ กสฺส – ของใคร/ วจนํ? – เปน
ถอยคํา?/ “เกนาภต”นฺต?ิ – อันใคร นํามาแลว”ดังนี?้/  
 
 ๓. การแปลโดยความ 

๒. ภิกขุนีวิภังค โสฬสมหาวาร ตอน ๒ 
๑. กัตถปญญัตติวาร วาระวาดวยบัญญัติ ณ ที่ไหน 

๑. ปาราชิกกัณฑ 
คําถาม - คําตอบสถานท่ีบัญญัติเปนตนในปาราชิกกัณฑ 

[๒๐๑] พระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจาพระองคนั้น ผูทรงรู ทรงเห็น ทรงบัญญัติปาราชิก
สิกขาบทที่ ๕ แกภิกษุณทีั้งหลาย ณ ที่ไหน ทรงปรารภใคร เพราะเรื่องอะไร ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๕ นั้น มีพระ
บัญญัติ พระอนุบัญญัติ อนุปปนนบัญญัติ สัพพัตถบัญญัติ ปเทสบัญญัติ สาธารณบัญญัติ อสาธารณบัญญัติ เอก
โตบัญญัติ อุภโตบัญญัติอยูหรือ บรรดาปาติโมกขุทเทส ๔ อุทเทส ปาราชิกสิกขาบทท่ี ๕ จัดเขาในอุทเทสไหน นับ



~ ๑๕ ~ 
 
เนื่องในอุทเทสไหน มาสูอุทเทสโดยอุทเทสไหน บรรดาวิบัติ ๔ อยาง เปนวิบัติอยางไหน บรรดากองอาบัติ ๗ กอง จัด
เขากองอาบัติไหน บรรดาสมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน เกิดดวยสมุฏฐานเทาไร บรรดาอธิกรณ ๔ อยาง เปน
อธิกรณอยางไหน บรรดาสมถะ ๗ อยาง ระงับดวยสมถะเทาไร ในปาราชิกสิกขาบทที่ ๕ นั้น อะไรเปนพระวินัย อะไร
เปนอภิวินัย อะไรเปน พระปาติโมกข อะไรเปนอธิปาติโมกข อะไรเปนวิบัติ อะไรเปนสมบัติ อะไรเปนขอ ปฏิบัติ พระ
ผูมีพระภาคทรงบัญญัติปาราชิกสิกขาบทที่ ๕ แกภิกษุณทีั้งหลาย ทรง อาศัยอํานาจประโยชนเทาไร ใครศึกษาอยู 
ใครศึกษาสิกขาเรียบรอยแลว สิกขาบทนี้ ตั้งอยูในใคร ใครทรงเอาไว เปนถอยคําของใคร ใครนํามา๒  

 

สรุป 
ภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวาร เปนการรวบรวมสิกขาบทเฉพาะสําหรับภิกษุณีจํานวน ๑๓๐ ขอ ซึ่งจัด

อยูในกลุมของพระวินัยปฎก วาดวยขอปฏิบัติและการรักษาพระวินัยของภิกษุณี โดยแบงออกเปน ๑๖ วาระ 
ในรูปแบบของคาํถาม-ตอบเก่ียวกับสิกขาบทที่พระพุทธเจาทรงบัญญัติไวในเหตุการณตาง ๆ และมีรายละเอียด
เก่ียวกับการกระทําผิดและผลของการกระทําผิดนั้น ๆ สําหรับแตละวาระ 

ตัวอยางเนื้อหาในแตละวาระ เชน 
 วาระวาดวยสถานที่ที่ทรงบัญญัติสิกขาบท การตั้งคําถามเกี่ยวกับเหตุการณหรือสถานที่ที่

ทรงบัญญัต ิ
 วาระวาดวยจํานวนอาบัติท่ีตองรับหากกระทําผิด เชน ภิกษุณีเสพเมถุนตองรับอาบัติ

ปาราชิก และมีการถาม-ตอบลักษณะการกระทําผิดในรายละเอียดตาง ๆ 
 วาระวาดวยการจัดเขากองอาบัติตาง ๆ เชน ปาราชิก สังฆาทิเสส และอ่ืน ๆ รวมถึงผล

การระงับอาบัติท่ีเกิดขึ้นจากการกระทําผิดเหลานั้น 
การศึกษาภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวารนี้จึงชวยใหเขาใจขอปฏิบัติที่ละเอียดออนในดานพระวินัย

สําหรับภิกษุณี และใหเห็นถึงการรักษาความบริสุทธิ์ในการดํารงชีวิตในเพศบรรพชิต 
ขอคิดตามหลักธรรม: 

๑. สัจจะ (ความจริงใจ): การรักษาพระวินัยอยางเครงครัดของภิกษุณีสะทอนถึงการยึดมั่น
ในสัจจะ การมีความจริงใจตอตนเองและผูอ่ืน เปนการรักษาศีลใหบริสุทธิ์และมั่นคง ซึ่งเปนหนทางสูความสงบ
และพนจากความทุกข 

๒. หิริโอตตัปปะ (ความละอายและความเกรงกลัวตอบาป): ภิกษุณีที่ปฏิบัติตามสิกขาบท
ตาง ๆ ได ตองมีหิริโอตตัปปะ คือ ความละอายและเกรงกลัวตอการกระทําผิด การมีคุณธรรมขอนี้ชวยใหเกิด
การตรวจสอบตนเองอยูเสมอ และปองกันการทําผิดศีลธรรม ซึ่งเปนหนทางใหจิตใจสะอาดและปลอดโปรง 

๓. สมาธิ (ความตั้งม่ัน): การปฏิบัติตามพระวินัยตองอาศัยสมาธิและความตั้งมั่นในการ
ควบคุมตนเอง เพ่ือหลีกเลี่ยงการกระทําที่ผิดพลาดหรือสรางความเดือดรอน การมีสมาธิจึงเปนหลักธรรม
สําคัญในการฝกตนในชีวิตบรรพชิต 

๔. อริยมรรค (หนทางสูการหลุดพน): การศึกษาพระวินัยในภิกขุนีวิภังคโสฬสมหาวารเปน
การสรางความเขาใจถึงหนทางสูการหลุดพนจากกิเลส การละเวนความชั่วและฝกฝนใหเกิดความดี ซึ่งเปนการ
เดินตามอริยมรรคในทางปฏิบัต ิ

การปฏิบัติธรรมตามสิกขาบทในภิกขุนีวิภังคนี้เปนการสรางระเบียบและวินัยที่ชวยใหภิกษุณี
สามารถดํารงชีวิตอยางมีคณุธรรมและเจริญในธรรมได   

                                           
๒ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๐๑/๒๐๒-๒๐๓. 



~ ๑๖ ~ 
 

บทท่ี ๓ 
 

สมุฏฐานสสีสังเขป 
 
 "สมุฏฐานสีสสังเขป" เปนคัมภีรวาดวยการรวบรวมและแสดงสมุฏฐาน หรือแหลงที่มาของอาบัติ
ตาง ๆ ท่ีเกิดขึ้นในเพศบรรพชิต โดยแบงอาบัติออกเปน ๑๓ กลุม ตามสมุฏฐานที่เก่ียวของกับการกระทําทั้ง
ทางกาย วาจา และจิต รวมทั้งการกระทํารวมกันในรูปแบบตาง ๆ อันนําไปสูการเกิดอาบัติ ซึ่งสมุฏฐาน
สามารถแบงไดเปน ๖ ประเภทใหญ ๆ เชน การกระทําทางกาย วาจา จิต และการกระทํารวมกันของกาย 
วาจา จิต คัมภีรนี้ไดรวบรวมอาบัติในแตละสมุฏฐาน พรอมกับยกตัวอยางลักษณะของการกระทําที่นําไปสูการ
ผิดพระวินัย ตั้งแตระดับปาราชิก สังฆาทิเสส ไปจนถึงอาบัติระดับยอยอ่ืน ๆ 
การศึกษาสมุฏฐานสีสสังเขปเปนประโยชนอยางยิ่งในการเขาใจถึงแหลงที่มาของความผิดทางพระวินัย และ
การจําแนกความผิดนั้น ๆ ตามรูปแบบของการกระทํา ซึ่งไมเพียงแตใหความรูในเชิงกฎระเบียบของพระสงฆ
และภิกษุณีเทานั้น แตยังเปนการชี้แนะถึงวิถีทางในการปองกันและการปฏิบัติตนใหถูกตองตามหลักธรรม 
 

ตัวอยาง สมุฏฐานสีสสังเขป 
 ๑. บาลี  

สมุฏฐานสีสสงฺเขโป 
สมุฏฐานสฺสุทฺทานํ 

๒๕๗.  อนิจฺจา สพฺเพ สงฺขารา ทุกฺขานตฺตา จ สงฺขตา. 
  นิพฺพานฺเจว ปฺญตฺติ อนตฺตา อิติ นิจฺฉยาฯ 
  พุทฺธจนฺเท อนุปฺปนฺเน พุทฺธาทิจฺเจ อนุคฺคเต. 
  เตสํ สภาคธมฺมานํ นามมตฺตํ น นายติฯ 
  ทุกฺกรํ วิวิธํ กตฺวา ปูรยิตฺวาน ปารมี. 
  อุปฺปชฺชนฺติ มหาวีรา จกฺขุภูตา สพฺรหฺมเกฯ 
  เต เทสยนฺติ สทฺธมฺมํ ทุกฺขหานึ สุขาวหํ. 
  องฺคีรโส สกฺยมุนิ สพฺพภูตานุกมฺปโกฯ 
  สพฺพสตฺตุตฺตโม สีโห ปฏเก ตีณิ เทสยิ. 
  สุตฺตนฺตมภิธมฺมฺจ วินยฺจ มหาคุณํฯ 
  เอว ํนียติ สทฺธมฺโม วินโย ยทิ ติฏฐติ. 
  อุภโต จ วิภงฺคานิ ขนฺธกา ยา จ มาติกาฯ 
  มาลา สุตฺตคุเณเนว ปริวาเรน คนฺถิตา. 
  ตสฺเสว ปริวารสฺส สมุฏฐานํ นยิโต กตํฯ 
  สมฺเภทํ นิทานํ จฺญํ สุตฺเต ทิสฺสนฺติ อุปริ. 
  ตสฺมา สิกฺเข ปริวารํ ธมฺมกาโม สุเปสโลติฯ 
 เตรสสมุฏฐาน ํ

 วิภงฺเค ทฺวีสุ ปฺญตฺตํ อุทฺทิสนฺติ อุโปสเถ. 
 ปวกฺขามิ สมุฏฐานํ ยถาญายํ สุณาถ เมฯ 



~ ๑๗ ~ 
 

 ปาราชิกํ ยํ ปฐมํ ทุติยฺจ ตโต ปรํ. 
 สจฺริตฺตานุภาสนฺจ อติเรกฺจ จีวรํฯ 
 โลมานิ ปทโสธมฺโม ภูตํ สํวิธาเนน จ. 
 เถยฺยเทสนโจรี จ อนนุฺญาตาย เตรสฯ 
 เตรเสเต สมุฏฐาน นยา วิฺูหิ จินฺติตาฯ 
 เอเกกสฺมึ สมุฏฐาเน สทิสา อิธ ทิสฺสเรฯ 

๑. ปฐมปาราชิกสมุฏฐานํ 
๒๕๘.  เมถุนํ สุกฺกสํสคโฺค อนิยตา ปฐมิกา. 
  ปุพฺพูปปริปาจิตา รโห ภิกฺขุนิยา สหฯ 
  สโภชเน รโห ทฺเว จ องฺคลุิ อุทเก หสํ. 
  ปหาเร อุคฺคิเร เจว เตปฺญาสา จ เสขิยาฯ 
  อธกฺขคามาวสฺสุตา ตลมฏฐฺจ สุทฺธิกา. 
  วสฺสํวุฏฐา จ โอวาทํ นานุพนฺเธ ปวตฺตินึฯ 
  ฉสตฺตติ อิเม สิกฺขา กายมานสิกา กตา. 
  สพฺเพ เอกสมุฏฐานา ปฐมํ ปาราชิกํ ยถาฯ 
 ปฐมปาราชิกสมุฏฐานํ นิฏฐิตํ. 

 
 ๒. การแปลคําตอคํา 

สมุฏฐานสีสสงฺเขโป – วาระแหงการยอหัวขอเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกัน/ 
สมุฏฐานสฺสุทฺทาน ํ– หัวขอเปนที่รวมไวในเหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันนั้น/ 

๒๕๗. อนิจฺจา – เปนของไมเที่ยงแท/ สพฺเพ – ทั้งปวง/ สงฺขารา – สังขารทั้งหลาย/ ทุกฺขานตฺตา 
จ – ทั้งเปนความทุกขทั้งเปนอนัตตา ดวย/ สงฺขตา. – เปนของอันปจจัยกระทําพรอมกันแลว/ นิพฺพานฺเจว 
– พระนิพพาน ดวยนั่นแล/ ปฺญตฺติ – การบัญญัติ/ อนตฺตา – วาเปนอนัตตา/ อิติ – ดังนี้/ นิจฺฉยา. – 
วินิจฉัย/ พุทฺธจนฺเท – ครั้นเมื่อดวงจันทรคือพระพุทธเจา/ อนุปฺปนฺเน – ไมเกิดขึ้นแลว/ พุทฺธาทิจฺเจ – ครั้น
เมื่อดวงอาทิตยคือพระพุทธเจา/ อนุคฺคเต. – ยังไมอุทัยข้ึนมา/ เตสํ – เหลานั้น/ สภาคธมฺมานํ – ของสภาค
ธรรม/ นามมตฺต ํ– อาการสักวาชื่อ/ น นายติ. – ยอมไมรู/ ทุกฺกร ํ– ซึ่งกรรมที่พึงกระทําไดโดยยาก/ วิวิธํ – ที่
มีประเภทตาง ๆ/ กตฺวา – ทรงกระทําแลว/ ปูรยิตฺวาน – ใหเต็ม/ ปารม.ี – ยังพระบารมี/ อุปฺปชชฺนตฺ ิ– ยอม
เสด็จอุบัติขึ้น/ มหาวีรา – พระมหาวีรเจาทั้งหลาย/ จกฺขุภูตา – ผูทรงมีดวงตาเปนแลว/ สพฺรหฺมเก. – ในโลก
ที่เปนไปกับดวยโลกของพรหม/ เต – เหลานั้น/ [มหาวีรา – พระมหาวีรเจาทั้งหลาย]/ เทสยนฺติ – ยอมทรง
แสดง/ สทฺธมฺมํ – ซึ่งพระสัทธรรม/ ทุกฺขหานึ – เปนเครื่องกําจัดซึ่งความทุกข/ สุขาวหํ. – เปนเหตุนํามาซึ่ง
ความสุข/ องฺคีรโส – พระอังครีส/ สกฺยมุน ิ– ผูศากยมุนี/ สพฺพภูตานุกมฺปโก. – ทรงเปนผูอนุเคราะหซึ่งสัตวผู
มีรางกายที่เปนแลวทั้งปวง/ สพฺพสตฺตุตฺตโม – พระองคผูทรงอุดมกวาสรรพสัตว/ สีโห – ผูเปนดุจสิงโต/ ปฏ
เก – ซึ่งพระปฎกทั้งหลาย/ ตีณิ – ๓ ปฎก/ เทสยิ. – ทรงแสดงแลว/ สุตฺตนฺตมภิธมฺมฺจ – คือ ซึ่งพระ
สุตตันตะและพระธรรมชั้นสูง ดวย/ วินยฺจ – คอื ซึ่งพระวินัย ดวย/ มหาคุณํ. – ที่มีคุณมาก/ เอว ํ– อยางนี้/ 
นียติ – ยอมนําไป/ สทฺธมฺโม – พระสัทธรรม/ วินโย – พระวินัย/ ยทิ – หากวา/ ติฏฐติ. – ยอมดํารงอยู/ อุภ
โต จ – ทั้ง ๒ ขาง ดวย/ วิภงฺคาน ิ– วิภังคทั้งหลาย/ ขนฺธกา – ขันธกะทั้งหลาย/ ยา จ – ใด ดวย/ มาติกา. – 
มาติกา/ มาลา – ดอกไม/ สุตฺตคุเณเนว – เพียงดัง ดวยกลุมแหงเสนดาย/ ปริวาเรน – ดวยคัมภีรปริวาร/ 



~ ๑๘ ~ 
 
คนฺถิตา. – รอยกรองไวแลว/ ตสฺเสว – นั้นนั่นแล/ ปริวารสฺส – แหงคัมภีรปริวาร/ สมุฏฐานํ – เหตุเปนที่
ตั้งขึ้นพรอมกัน/ นิยโต – โดยความแนนอนแลว/ กตํ. – กระทําแลว/ สมฺเภทํ – ความเจือปน/ นิทานํ จฺญ ํ– 
เหตุเปนแดนมอบใหซึ่งผล อยางอื่น ดวย/ สุตฺเต – ในพระสูตร/ ทิสฺสนฺติ – จะปรากฏ/ อุปริ. – ในเบื้องบน/ 
ตสฺมา – เพราะเหตุนั้น/ สิกฺเข – พึงสําเหนียก/ ปริวารํ – ซึ่งคัมภีรปริวาร/ ธมฺมกาโม – ผูปรารถนาซึ่งพระ
ธรรม/ สุเปสโล”ติ. – ภิกษุผูมีศีลเปนที่รัก”ดังนี้แล/  

เตรสสมุฏฐาน ํ– เหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกัน ๑๓/ 
วิภงฺเค – ในวิภังค/ ทฺวีสุ – ๒ คัมภีร/ ปฺญตฺต ํ– ทรงบัญญัติแลว/ อุทฺทิสนฺต ิ– ยอมยกขึ้นแสดง/ 

อุโปสเถ. – ในวันอุโบสถ/ [อหํ – ขาพเจา]/ ปวกฺขามิ – จักกลาวกอน/ สมุฏฐานํ – ซึ่งเหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอม
กัน/ ยถาญายํ – ตามธรรมที่ควรรูอยางไร/ [ตุมฺเห – เธอทั้งหลาย]/ สุณาถ – จงสดับเถิด/ เม. – ตอขาพเจา/ ปา
ราชิกํ – ปาราชิก/ ยํ – ใด/ ปฐมํ – สิกขาบทขอท่ี ๑/ ทุติยฺจ – ซึ่งอาบัติชื่อวาปาราชิกสิกขาบทขอที่ ๒ ดวย/ 
ตโต – จากนั้น/ ปรํ. – อยางอ่ืนอีก/ สฺจริตฺตานุภาสนฺจ – สัญจริตสิกขาบทและสมนุภาสนสิกขาบท ดวย/ 
อติเรกฺจ – ที่ยิ่งกวาหนึ่ง ดวย/ จีวรํ. – จีวรสิกขาบท/ โลมานิ – เอฬกโลมสิกขาบท/ ปทโสธมฺโม – ปทโสธัมม
สิกขาบท/ ภูตํ – ภูตาโรจนสิกขาบท/ สํวิธาเนน จ. – สังวิธานสิกขาบท ดวย/ เถยฺยเทสนโจรี จ – เถยยสัตถสิกขา
บท เทสนาสิกขาบทและโจรีวุฏฐานปนสิกขาบท ดวย/ อนนุฺญาตาย – รวมกับการบรรพชาสตรีที่บิดามารดาหรือ
สามีไมอนุญาต/ เตรส. – รวมเปนเหตุตั้งข้ึนพรอมกัน ๑๓/ เตรเสเต – ทั้ง ๑๓ เหลานี้/ สมุฏฐาน – ในเหตุเปนที่
ตั้งขึ้นพรอมกัน/ นยา – นัยท้ังหลาย/ วิฺหูิ – ผูรูแจงโดยปกติ/ [ปุคฺคเลหิ – อันบุคคลทั้งหลาย]/ จินฺติตา. – คิด
แลว/ เอเกกสฺมึ – แตละอยาง/ สมุฏฐาเน – ในเหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกัน/ สทิสา – เปนบทที่ควรเห็นเสมอกัน/ อิธ 
– ในอุภโตวิภังคนี้/ ทิสฺสเร. – ยอมปรากฏ/  

๑. ปฐมปาราชกิสมุฏฐาน ํ– ปฐมปาราชิกเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกัน/  
๒๕๘. เมถุน ํ– สิกขาบทวาดวยธรรมที่ควรกระทําโดยความเปนคู/  
สุกฺกสํสคฺโค – สิกขาบทวาดวยการจงใจทําอสุจิใหเคลื่อนและสิกขาบทวาดวยความเกี่ยวของพรอม

ดวยรางกายกับมาตุคาม/  
อนิยตา – อนิยตสิกขาบท/ ปฐมิกา. – ขอที่หนึ่ง/  
ปุพฺพูปปริปาจิตา – สิกขาบทวาดวยการเขาไปแทรกแซงภิกษุผูเขาไปอยูกอนและสิกขาบทวาดวย

การฉันบิณฑบาตท่ีภิกษุณีแนะนําใหจัดเตรียม/  
รโห ภิกฺขุนิยา สห. – สิกขาบทวาดวยการอยูในที่ลับกับภิกษุณี/  
สโภชเน – สิกขาบทวาดวยการเขาไปแทรกแซงในสถานที่ที่เปนไปกับดวยวัตถุที่ควรบริโภค/  
รโห – สิกขาบทวาดวยการอยูในที่ลับ/ เทฺว จ – ๒ สิกขาบท ดวย/  
องฺคุล ิ– สิกขาบทวาดวยการจี้ดวยนิ้วมือ/  
อุทเก – สิกขาบทวาดวยการเลนในน้ํา/  
หส.ํ – สิกขาบทวาดวยการทํารายเพ่ือนภิกษุ/  
ปหาเร อุคฺคิเร เจว – สิกขาบทวาดวยการเงื้อหอกคือฝามือข้ึนทําทีวาจะทําราย ดวยนั่นแล/  
เตปฺญาสา จ – ๕๓ สิกขาบท ดวย/ เสขิยา. – เสขิยวัตรทั้งหลาย/  
อธกฺขคามาวสฺสุตา – สิกขาบทวาดวยการยินดี การที่ชายจับตองซึ่งภายใตแหงรากขวัญ สิกขาบท

วาดวยการเขาระหวางแหงหมูบานตามลําพังและสิกขาบทวาดวยภิกษุณีกําหนัดรับวัตถุที่ควรบริโภคจากมือ
ชายผูกําหนัด/  

ตลมฏฐฺจ – สิกขาบทวาดวยการใชฝามือตบองคกําเนิดและสิกขาบทวาดวยการใชวัตถุที่กระทํา



~ ๑๙ ~ 
 
แลวดวยทอนยาง ดวย/  

สุทฺธิกา. – สิกขาบทวาดวยการใชน้ําชําระ/  
วสฺสํวุฏฐา จ – สิกขาบทวาดวยภิกษุณีผูอาศัยอยูแลวตลอดพรรษาไมหลีกจาริกไป ดวย/ โอวาทํ 

– สิกขาบทวาดวยการไมไปรับโอวาท/  
นานุพนฺเธ ปวตฺตินึ. – สิกขาบทวาดวยการไมติดตามปวัตตินี/  
ฉสตฺตติ – เปน ๗๖ สิกขาบท/ อิเม – เหลานี้/ สิกฺขา – สิกขาบท/ กายมานสิกา – เปนสิกขาบท

มีกายกับจิตเปนเหตุตั้งข้ึนพรอมกัน/ กตา. – ทานจัดไวแลว/ สพฺเพ – ทั้งปวง/ เอกสมุฏฐานา – ที่มีเหตุเปนที่
ตั้งขึ้นพรอมกันอันหนึ่ง/ ปฐมํ – สิกขาบทที่ ๑/ ปาราชิก ํ– ปาราชิก/ ยถา. – ฉันใด/  

ปฐมปาราชิกสมุฏฐาน ํ– ปฐมปาราชิกเหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกัน/ นิฏฐิต.ํ – จบแลว/ 
 
 ๓. การแปลโดยความ 

๓. สมุฏฐานสีสสังเขป วาดวยการยอหัวขอสมุฏฐาน 
[๒๕๗] สังขารทั้งปวงท่ีปจจัยปรุงแตง ไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา พระนิพพานและบัญญัติ ทาน

วินิจฉัยวาเปนอนัตตา เมื่อดวงจันทรคือพระพุทธเจายังไมเกิดขึ้น เมื่อดวงอาทิตยคือพระพุทธเจายังไมอุทัย
ขึ้นมา เพียงชื่อของสภาคธรรมเหลานั้น ก็ยังไมมีใครรูจัก พระมหาธีรเจาทั้งหลายผูทรงเปนดวงตา ทรงทําทุก
กรกิริยาหลายอยางบําเพ็ญพระบารมีแลวเสด็จอุบัติขึ้นในโลกอันเปนไปพรอมทั้งพรหมโลก พระองคทรงแสดง
พระสัทธรรมอันกําจัดเสียซึ่งทุกขนํามาซึ่งความสุข พระอังครีสศากยมุนีทรงเปนผูอนุเคราะหแกหมูสัตวทุกถวน
หนา พระองคผูทรงอุดมกวาสรรพสัตวดุจราชสีห ทรงแสดงพระไตรปฎก คือ พระสุตตันตะ พระอภิธรรม พระ
วินัย ซึ่งมีคุณมาก พระสัทธรรมจะเปนไปได หากพระวินัยคืออุภโตวิภังค ขันธกะและมาติกายังดํารงอยู พระ
วินัยทานรอยกรองไวดวยคัมภีรปริวารเหมือนดอกไมรอยดวยเสนดาย สมุฏฐานแหงคัมภีรปริวารนั่นแล ทาน
จัดไวแนนอนแลวความเจือปน นิทานและสิ่งอ่ืน จะปรากฏในพระสูตรขางหนา เพราะฉะนั้น ภิกษุผูมีศีลเปนที่
รัก ตองการศกึษาพระธรรมก็พึงศึกษาคัมภีรปริวารเถิด 

สมุฏฐาน 
ในวันอุโบสถ ภิกษุและภิกษุณียอมสวดสิกขาบทที่พระผูมีพระภาคอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา

พระองคนั้น ผูทรงรู ทรงเห็นทรงบัญญัติไวในวิภังคทั้ง ๒ ขาพเจาจะกลาวสมุฏฐานตามที่รูมา ขอทานทั้งหลาย
จงฟงขาพเจาเถิด ปฐมปาราชิกสิกขาบท ทุติยปาราชิกสิกขาบท ถัดจากนั้น สัญจริตสิกขาบท สมนุภาสน
สิกขาบท อติเรกจีวรสิกขาบท เอฬกโลมสิกขาบทปทโสธัมมสิกขาบท ภูตาโรจนสิกขาบท สังวิธานสิกขาบท 
เถยยสัตถสิกขาบท เทสนาสิกขาบท โจรีวุฏฐานปนสิกขาบท รวมกับการบวชสตรีที่บิดามารดาหรือสามีไม
อนุญาต รวมเปนสมุฏฐาน ๑๓ ในอุภโตวิภังคนี้ นัยแหงสมุฏฐานทั้ง ๑๓ นี้วิญูชนทั้งหลายคิดกันแลว ยอม
ปรากฏคลายคลึงกัน ในแตละสมุฏฐาน๓ 
 
 
 
 
 

                                           
๓ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๕๗/๓๔๒-๓๔๓. 



~ ๒๐ ~ 
 

สรุป 
"สมุฏฐานสีสสังเขป" คือการรวบรวมอาบัติ (ความผิด) ทางพระวินัยที่เกิดขึ้นตามสมุฏฐาน หรือ

แหลงท่ีมาของการกระทํา โดยแบงอาบัติที่เกิดในสมุฏฐานตาง ๆ ออกเปน ๑๓ กลุม ซึ่งเกิดจากการกระทําทาง
กาย วาจา จิต หรือผสมกันหลายอยาง ไดแก การกระทําท่ีเกี่ยวกับกายเพียงอยางเดียว การกระทําที่เก่ียวของ
กับวาจาหรือจิต และการกระทําที่สัมพันธกันระหวางกาย วาจา และจิต อาบัติเหลานี้ประกอบดวยความผิดที่มี
ระดับแตกตางกัน เชน ปาราชิก สังฆาทิเสส ปาจิตตีย ฯลฯ ซึ่งในแตละกลุมจะมีการแจกแจงถึงอาบัติที่เกิดจาก
การกระทําเฉพาะเจาะจง เชน การลวงละเมิดทางกาย การถือเอาสิ่งของท่ีไมใชของตน การพูดจาที่เปน
อันตราย เปนตน 

ตัวอยางของกลุมสมุฏฐาน เชน 
๑. ปฐมปาราชิกสมุฏฐาน เก่ียวกับอาบัติปาราชิก เชน การเสพเมถุนธรรม 
๒. อทินนาทานสมุฏฐาน เก่ียวกับการลักขโมยหรือถือเอาสิ่งของที่มิไดให 
๓. สัญจริตตสมุฏฐาน เกี่ยวกับอาบัติที่เกิดจากการกระทําดวยกาย วาจา และจิตพรอมกัน 

เชน การสรางวิหารหรือชักนําคนอ่ืนทําผิด 
นอกจากนี้ยังมีสมุฏฐานเก่ียวกับการแสดงธรรม การบวชที่ไมถูกตอง และการกระทําอ่ืน ๆ ที่ไม

เปนไปตามพระวินัย 
ขอคิดตามหลักธรรม 
การเรียนรูเกี่ยวกับสมุฏฐานสีสสังเขปชวยใหเราเขาใจถึงแหลงที่มาของการกระทําที่เปนอาบัติ 

และเห็นถึงความสําคัญของการรักษาศีล และปฏิบัติตามกฎระเบียบทางศาสนาใหถูกตอง หลักธรรมที่สามารถ
นํามาประยุกตใชได เชน: 

๑. สต:ิ การระลึกรูตัวและรูถึงการกระทําของตนเองในทุกขณะเปนสิ่งสําคัญ เพื่อปองกันการ
กระทําที่อาจผิดพลาดหรือกอใหเกิดอาบัต ิ

๒. สัมปชัญญะ: ความรูตัวชัดเจนในการกระทําตาง ๆ ไมวาจะเปนทางกาย วาจา หรือจิต 
ชวยใหเราไมพลั้งพลาดตอการทําผิด 

๓. สมาธิ: การมีจิตใจที่มั่นคงเปนพ้ืนฐานสําคัญในการควบคุมพฤติกรรม และปองกันการ
กระทําที่ขัดตอศีล 

๔. วิรัต:ิ ความตั้งใจในการละเวนจากการกระทําความผิด เปนการปองกันมิใหเกิดอาบัติ 
สมุฏฐานสีสสังเขปยังเตือนใจเราถึงความสําคัญของการมีวินัยในตนเอง การรักษาศีล และการใช

ชีวิตในแบบที่ไมทําใหตนเองหรือผูอ่ืนเดือดรอน เปนการสรางความสงบสุขทั้งในทางกายและใจ 
 

  



~ ๒๑ ~ 
 

บทท่ี ๔ 
 

อันตรเปยยาล 
 

หัวขอ "อันตรเปยยาล" กลาวถึงการละขอความในระหวาง เพ่ือสรุปเนื้อหาที่สําคัญในพระวินัยปฎก 
โดยเฉพาะในสวนของการตั้งคําถามและตอบคําถามเกี่ยวกับเรื่องตาง ๆ ท่ีเก่ียวของกับอาบัติ ความผิด และ
การปฏิบัติตนของพระภิกษุในพระพุทธศาสนา เนื้อหาแบงเปนหลายประเด็นยอย โดยจัดทําเปนวาระของ
คําถามที่เนนการอธิบายหลักการในพระวินัย เชน จํานวนของอาบัติ วินีตวัตถุ (เรื่องที่ควรปฏิบัติใหถูกตอง) 
ความเคารพ ความไมเคารพ สมุฏฐานแหงอาบัติ วิบัติ สาราณียธรรม และอธิกรณ 
 เนื้อหาสําคัญของอันตรเปยยาลคือการสรุปคําถาม-ตอบเกี่ยวกับอาบัติประเภทตาง ๆ ซึ่งเปนไป
ตามพระวินัยของพระพุทธศาสนา เชน การถามตอบเกี่ยวกับสมุฏฐานแหงอาบัติทั้ง ๖ สมุฏฐาน การระบุ
จํานวนและประเภทของอาบัติที่เกิดจากการกระทําแตละประเภท การตอบคําถามเก่ียวกับสมถะ และการวิบัติ
ตาง ๆ ที่เปนปจจัยใหเกิดอาบัติ ขอมูลที่ไดจากการถามตอบเหลานี้ชวยใหเขาใจถึงการละเมิดวินัยของภิกษุ
และการแกไขตามพระธรรมวินัย 
 

ตัวอยาง อันตรเปยยาล 
 ๑. บาลี  

อนฺตรเปยฺยาลํ 
กติปุจฺฉาวาโร 

๒๗๑. กติ อาปตฺติโย? กติ อาปตฺติกฺขนฺธา? กติ วินีตวตฺถูน?ิ กติ อคารวา? กติ คารวา? กติ วินีตวตฺถู
นิ? กติ วิปตฺติโย? กติ อาปตฺติสมุฏฐานา? กติ วิวาทมูลาน?ิ กติ อนุวาทมูลาน?ิ กติ สารณียา ธมฺมา? กติ เภท
กรวตฺถูนิ? กติ อธิกรณานิ? กติ สมถา? ปฺจ อาปตฺติโย. ปฺจ อาปตฺติกฺขนฺธา. ปฺจ วินีตวตฺถูนิ. สตฺต อาปตฺติ
โย. สตฺต อาปตฺติกฺขนฺธา. สตฺต วินีตวตฺถูนิ. ฉ อคารวา. ฉ คารวา. ฉ วินีตวตฺถูนิ. จตสฺโส วิปตฺติโย. ฉ อาปตฺติส
มุฏฐานา. ฉ วิวาทมูลานิ. ฉ อนุวาทมูลานิ. ฉ สารณียา ธมฺมา. อฏฐารส เภทกรวตฺถูนิ. จตฺตาริ อธิกรณานิ. สตฺต 
สมถา. ตตฺถ กตมา ปฺจ อาปตฺติโย? ปาราชิกาปตฺติ สงฺฆาทิเสสาปตฺติ ปาจิตฺติยาปตฺติ ปาฏิเทสนียาปตฺติ ทุกฺกฏา
ปตฺติ อิมา ปฺจ อาปตฺติโย. ตตฺถ กตเม ปฺจ อาปตฺติกฺขนฺธา? ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ สงฺฆาทิเสสาปตฺติกฺขนฺโธ 
ปาจิตฺติยาปตฺติกฺขนฺโธ ปาฏิเทสนียาปตฺติกฺขนฺโธ ทุกฺกฏาปตฺติกฺขนฺโธ อิเม ปฺจ อาปตฺติกฺขนฺธา. ตตฺถ กตมานิ 
ปฺจ วินีตวตฺถูน?ิ ปฺจหิ อาปตฺติกฺขนฺเธหิ อารติ วิรติ ปฏิวิรติ เวรมณี อกิริยา อกรณ ํอนชฺฌาปตฺติ เวลาอนติกฺก
โม เสตุฆาโต อิมานิ ปฺจ วินีตวตฺถูนิ. ตตฺถ กตมา สตฺต อาปตฺติโย? ปาราชกิาปตฺติ สงฺฆาทิเสสาปตฺติ ถุลฺลจฺจยา
ปตฺติ ปาจิตฺติยาปตฺติ ปาฏิเทสนียาปตฺติ ทุกฺกฏาปตฺติ ทุพฺภาสิตาปตฺติ อิมา สตฺต อาปตฺติโย. ตตฺถ กตเม สตฺต 
อาปตฺติกฺขนฺธา? ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ สงฺฆาทิเสสาปตฺติกฺขนฺโธ ถุลฺลจฺจยาปตฺติกฺขนฺโธ ปาจิตฺติยาปตฺติกฺขนฺโธ 
ปาฏิเทสนียาปตฺติกฺขนฺโธ ทุกฺกฏาปตฺติกฺขนฺโธ ทุพฺภาสิตาปตฺติกฺขนฺโธ อิเม สตฺต อาปตฺติกฺขนฺธา. ตตฺถ กตมานิ 
สตฺต วินีตวตฺถูนิ? สตฺตหิ อาปตฺติกฺขนฺเธหิ อารติ วิรติ ปฏิวิรติ เวรมณ ีอกิริยา อกรณํ อนชฺฌาปตฺติ เวลาอนติกฺก
โม เสตุฆาโต อิมานิ สตฺต วินีตวตฺถูนิ. ตตฺถ กตเม ฉ อคารวา? พุทฺเธ อคารโว ธมฺเม อคารโว สงฺเฆ อคารโว สิกฺ
ขาย อคารโว อปฺปมาเท อคารโว ปฏิสนฺธาเร อคารโว อิเม ฉ อคารวา. ตตฺถ กตเม ฉ คารวา? พุทฺเธ คารโว ธมฺ
เม คารโว สงฺเฆ คารโว สิกฺขาย คารโว อปฺปมาเท คารโว ปฏิสนฺธาเร คารโว อิเม ฉ คารวา. ตตฺถ กตมานิ ฉ 
วินีตวตฺถูนิ? ฉหิ อคารเวหิ อารติ วิรติ ปฏิวิรติ เวรมณ ีอกิริยา อกรณํ อนชฺฌาปตฺติ เวลาอนติกฺกโม เสตุฆาโต อิ
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มานิ ฉ วินีตวตฺถูนิ. ตตฺถ กตมา จตสฺโส วิปตฺติโย? สีลวิปตฺติ อาจารวิปตฺติ ทิฏฐิวิปตฺติ อาชีววิปตฺติ อิมา จตสฺโส 
วิปตฺติโย. ตตฺถ กตเม ฉ อาปตฺติสมุฏฐานา? อตฺถาปตฺติ กายโต สมุฏฐาติ น วาจโต น จิตฺตโต อตฺถาปตฺติ วาจโต 
สมุฏฐาติ น กายโต น จิตฺตโต อตฺถาปตฺติ กายโต จ วาจโต จ สมุฏฐาติ น จิตฺตโต อตฺถาปตฺติ กายโต จ จิตฺตโต จ 
สมุฏฐาติ น วาจโต อตฺถาปตฺติ วาจโต จ จิตฺตโต จ สมุฏฐาต ิน กายโต อตฺถาปตฺติ กายโต จ วาจโต จ จิตฺตโต จ 
สมุฏฐาติ อิเม ฉ อาปตฺติสมุฏฐานา. 
 
 ๒. การแปลคําตอคํา 

อนฺตรเปยฺยาลํ – วาระแหงการละขอความในระหวาง/  
กติปจฺุฉาวาโร – วาระเปนเครื่องแสดงซึ่งการถามวามีเทาไร/  

๒๗๑. กติ – มีเทาไร/ อาปตฺติโย? – อาบัติทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ อาปตฺติกฺขนฺธา? – 
หมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ วินีตวตฺถูนิ? – เรื่องที่ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย?/ กติ 
– มีเทาไร/ อคารวา? – ความไมเคารพท้ังหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ คารวา? – ความเคารพทั้งหลาย?/ กติ – มี
เทาไร/ วินีตวตฺถูนิ? – เรื่องท่ีทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ วิปตฺติโย? – ความวิบัติ
ทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ อาปตฺติสมุฏฐานา? – เหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันแหงอาบัติทั้งหลาย?/ กติ – มี
เทาไร/ วิวาทมูลานิ? – มูลเหตุแหงการกลาวตางกันทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ อนุวาทมูลานิ? – มูลเหตุแหง
การตามวากลาวทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ สารณียา – เปนที่ตั้งแหงความใหระลึกถึงกัน/ ธมฺมา? – ธรรม
ทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ เภทกรวตฺถูนิ? – เรื่องเปนเหตุกระทําซึ่งความแตกราวทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ 
อธิกรณานิ? – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะทั้งหลาย?/ กติ – มีเทาไร/ สมถา? – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย?/ 
ปฺจ – ๕ ขอ/ อาปตฺติโย. – อาบัติทั้งหลาย/ ปฺจ – ๕ ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺธา. – หมวดหมูแหงอาบัติ
ทั้งหลาย/ ปฺจ – ๕ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องท่ีทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ สตฺต – ๗ ขอ/ อา
ปตฺติโย. – อาบัติทั้งหลาย/ สตฺต – ๗ ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺธา. – หมวดหมูแหงอาบัติท้ังหลาย/ สตฺต – ๗ 
ประการ/ วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องท่ีทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ อคารวา. – ความไม
เคารพทั้งหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ คารวา. – ความเคารพทั้งหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องที่
ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ จตสฺโส – ๔ ประการ/ วิปตฺติโย. – ความวิบัติทั้งหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ 
อาปตฺติสมุฏฐานา. – เหตุเปนที่ตั้งขึ้นพรอมกันแหงอาบัติท้ังหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ วิวาทมูลานิ. – มูลเหตุ
แหงการกลาวตางกันทั้งหลาย/ ฉ – ๖ ประการ/ อนุวาทมูลานิ. – มูลเหตุแหงการตามวากลาวทั้งหลาย/ ฉ – 
๗ ประการ/ สารณียา – เปนที่ตั้งแหงความใหระลึกถึงกัน/ ธมฺมา. – ธรรมท้ังหลาย/ อฏฐารส – ๑๘ ประการ/ 
เภทกรวตฺถูนิ. – เรื่องเปนเหตุกระทําซึ่งความแตกราวกันทั้งหลาย/ จตฺตาริ – ๔ ประการ/ อธิกรณานิ. – เรื่อง
ที่พึงกระทําเฉพาะทั้งหลาย/ สตฺต – ๗ ประการ/ สมถา. – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ ตตฺถ – เหลานั้น/ 
[ธมฺเมสุ – ในธรรมท้ังหลาย]/ กตมา – เปนไฉน/ ปฺจ – ๕ ขอ/ อาปตฺติโย? – อาบัติท้ังหลาย?/ [๑] ปาราชิ
กาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาปาราชิก/ [๒] สงฺฆาทิเสสาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาสังฆาทิเสส/ [๓] ปาจิตฺติยาปตฺต ิ– อาบัติ
ชื่อวาปาจิตตีย/ [๔] ปาฏิเทสนียาปตฺติ – อาบัติชื่อวาปาฏิเทสนียะ/ [๕] ทุกฺกฏาปตฺติ; – อาบัติชื่อวาทุกกฏ/  
อิมา – เหลานี้/ ปฺจ – ๕ ขอ/ อาปตฺติโย. – อาบัติทั้งหลาย/ ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมส ุ– ในธรรมทั้งหลาย]/ 
กตเม – เปนไฉน/ ปฺจ – ๕ ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺธา? – หมวดหมูแหงอาบัติท้ังหลาย?/  

[๑] ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาราชิก/  
[๒] สงฺฆาทิเสสาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาสังฆาทิเสส/  
[๓] ปาจิตฺติยาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาจิตตีย/  
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[๔] ปาฏิเทสนียาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาฏิเทสนียะ/  
[๕] ทุกฺกฏาปตฺติกฺขนฺโธ; – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาทุกกฏ/  

อิเม – เหลานี้/ ปฺจ – ๕ ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺธา. – หมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ ตตฺถ – 
เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ – ในธรรมทั้งหลาย]/ กตมานิ – เปนไฉน/ ปฺจ – ๕ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ? – เรื่องที่ทรง
แนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย?/ ปฺจหิ – ๕ ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺเธหิ – จากหมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ 
อารติ – การเวนไกล/ วิรติ – การเวนไปปราศ/ ปฏิวิรติ – การงดเวนไปปราศเฉพาะ/ เวรมณี – ความตั้งใจ
เปนเครื่องงดเวน/ อกิริยา – ความไมกระทํา/ อกรณํ – การไมกระทํา/ อนชฺฌาปตฺติ – การไมถึงทับทั่ว/ 
เวลาอนติกฺกโม – การไมละเมิดเวลา/ เสตุฆาโต; – การฆาซึ่งธรรมที่ชั่วชาดวยหนทางที่ประเสริฐชื่อวาเสตุ/ อิ
มานิ – เหลานี้/ ปฺจ – ๕ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องที่ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ ตตฺถ – 
เหลานั้น/ [ธมฺเมส ุ– ในธรรมทั้งหลาย]/ กตมา – เปนไฉน/ สตฺต – ๗ ขอ/ อาปตฺติโย? – อาบัติทั้งหลาย?/  

[๑] ปาราชิกาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาปาราชิก/  
[๒] สงฺฆาทิเสสาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาสังฆาทิเสส/  
[๓] ถุลฺลจฺจยาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาถุลลัจจัย/  
[๔] ปาจิตฺติยาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาปาจิตตีย/  
[๕] ปาฏิเทสนียาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาปาฏิเทสนียะ/  
[๖] ทุกฺกฏาปตฺต ิ– อาบัติชื่อวาทุกกฏ/  
[๗] ทุพฺภาสิตาปตฺติ; – อาบัติชื่อวาทุพภาสิต/ อิมา – เหลานี้/ สตฺต – ๗ ขอ/ อาปตฺติโย. – 

อาบัติทั้งหลาย/  
ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ – ในธรรมทั้งหลาย]/ กตเม – เปนไฉน/ สตฺต – ๗ ประการ/ อาปตฺ

ติกฺขนฺธา? – หมวดหมูแหงอาบัติท้ังหลาย?/  
[๑] ปาราชิกาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาราชิก/  
[๒] สงฺฆาทิเสสาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาสังฆาทิเสส/  
[๓] ถุลฺลจฺจยาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาถุลลัจจัย/  
[๔] ปาจิตฺติยาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาจิตตีย/  
[๕] ปาฏิเทสนียาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาปาฏิเทสนียะ/  
[๖] ทุกฺกฏาปตฺติกฺขนฺโธ – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาทุกกฏ/  
[๗] ทุพฺภาสิตาปตฺติกฺขนฺโธ; – หมวดหมูแหงอาบัติชื่อวาทุพภาสิต/ อิเม – เหลานี้/ สตฺต – ๗ 

กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธา. – หมวดหมูแหงอาบัติท้ังหลาย/  
ตตฺถ – เหลานั้น/ [สตฺตสุ – ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺเธสุ. – ในหมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย]/ กตมา

นิ – เปนไฉน/ สตฺต – ๗ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ? – เรื่องที่ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย?/ สตฺตหิ – ๗ 
ประการ/ อาปตฺติกฺขนฺเธหิ – จากหมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ อารติ – การเวนไกล/ วิรติ – การเวนไป
ปราศ/ ปฏิวิรติ – การงดเวนไปปราศเฉพาะ/ เวรมณี – ความตั้งใจเปนเครื่องงดเวน/ อกิริยา – ความไม
กระทํา/ อกรณํ – การไมกระทํา/ อนชฺฌาปตฺติ – การไมถึงทับทั่ว/ เวลาอนติกฺกโม – การไมละเมิดเวลา/ 
เสตุฆาโต’ – การฆาซึ่งธรรมที่ชั่วชาดวยหนทางที่ประเสริฐชื่อวาเสตุ/ อิมานิ – เหลานี้/ สตฺต – ๗ ประการ/ 
วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องที่ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ. – ในธรรมทั้งหลาย]/ กต
เม – เปนไฉน/ ฉ – ๖ ประการ/ อคารวา? – ความไมเคารพทั้งหลาย?/  
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[๑] พุทฺเธ – ในพระพุทธเจา/ อคารโว – ความไมเคารพ/  
[๒] ธมฺเม – ในพระธรรม/ อคารโว – ความไมเคารพ/  
[๓] สงฺเฆ – ในพระสงฆ/ อคารโว – ความไมเคารพ/  
[๔] สิกฺขาย – ในการศึกษา/ อคารโว – ความไมเคารพ/  
[๕] อปฺปมาเท – ในความไมประมาท/ อคารโว – ความไมเคารพ/  
[๖] ปฏิสนฺธาเร – ในการปฏิสันถาร/ อคารโว; – ความไมเคารพ/ อิเม – เหลานี้/ ฉ – ๖ 

ประการ/ อคารวา. – ความไมเคารพทั้งหลาย/  
ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ. – ในธรรมทั้งหลาย]/ กตเม – เปนไฉน/ ฉ – ๖ ประการ/ คารวา? – 

ความเคารพ/  
[๑] พุทฺเธ – ในพระพุทธเจา/ คารโว – ความเคารพ/ 
[๒] ธมฺเม – ในพระธรรม/ คารโว – ความเคารพ/ 
[๓] สงฺเฆ – ในพระสงฆ/ คารโว – ความเคารพ/ 
[๔] สิกฺขาย – ในการศึกษา/ คารโว – ความเคารพ/ 
[๕] อปฺปมาเท – ในความไมประมาท/ คารโว – ความเคารพ/ 
[๖] ปฏิสนฺธาเร – ในการปฏิสันถาร/ คารโว; – ความเคารพ/ อิเม – เหลานี้/ ฉ – ๖ 

ประการ/ คารโว – ความเคารพ/  
ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ. – ในธรรมท้ังหลาย]/ กตมานิ – เปนไฉน/ ฉ – ๖ ประการ/ วินีตวตฺถู

น?ิ – เรื่องท่ีทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย?/ ฉหิ – ๖ ประการ/ อคารเวหิ – จากความไมเคารพทั้งหลาย/ 
อารติ – การเวนไกล/ วิรติ – การเวนไปปราศ/ ปฏิวิรติ – การงดเวนไปปราศเฉพาะ/ เวรมณี – ความตั้งใจ
เปนเครื่องงดเวน/ อกิริยา – ความไมกระทํา/ อกรณํ – การไมกระทํา/ อนชฺฌาปตฺติ – การไมถึงทับทั่ว/ 
เวลาอนติกฺกโม – การไมละเมิดเวลา/ เสตุฆาโต; – การฆาซึ่งธรรมที่ชั่วชาดวยหนทางที่ประเสริฐชื่อวาเสตุ/ อิ
มานิ – เหลานี้/ ฉ – ๖ ประการ/ วินีตวตฺถูนิ. – เรื่องที่ทรงแนะนําโดยวิเศษแลวทั้งหลาย/ ตตฺถ – เหลานั้น/ 
[ธมฺเมส ุ– ในธรรมทั้งหลาย]/ กตมา – เปนไฉน/ จตสฺโส – ๔ ประการ/ วิปตฺติโย? – ความวิบัติทั้งหลาย?/  

[๑] สีลวิปตฺต ิ– ความวิบัติจากศีล/  
[๒] อาจารวิปตฺต ิ– ความวิบัติจากธรรมที่ควรประพฤติดวยความเอ้ือเฟอ/  
[๓] ทิฏฐวิิปตฺต ิ– ความวิบัติจากความเห็น/  
[๔] อาชีววิปตฺติ; – ความวิบัติจากการเลี้ยงชีวิต/ อิมา – เหลานี้/ จตสฺโส – ๔ ประการ/ วิ

ปตฺติโย. – ความวิบัติทั้งหลาย/  
ตตฺถ – เหลานั้น/ [ธมฺเมสุ – ในธรรมทั้งหลาย]/ กตเม – เปนไฉน/ ฉ – ๖ ประการ/ อาปตฺติส

มุฏฐานา? – เหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันแหงอาบัติท้ังหลาย/  
[๑] อตฺถาปตฺติ – มีอยู การถึงทั่ว/ กายโต – จากรางกาย/ สมุฏฐาติ – ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน/ 

น – หามิได/ วาจโต; – จากการกลาว/ น – หามิได/ จิตฺตโต; – จากความคิด/  
[๒] อตฺถาปตฺติ – มีอยู การถึงทั่ว/ วาจโต – จากการกลาว/ สมุฏฐาติ – ยอมตั้งข้ึนพรอม

กัน/ น – หามิได/ กายโต – จากรางกาย/ น – หามิได/ จิตฺตโต; – จากความคิด/  
[๓] อตฺถาปตฺต ิ– มีอยู การถึงท่ัว/ กายโต จ – จากรางกาย ดวย/ วาจโต จ – จากการกลาว 

ดวย/ สมุฏฐาต ิ– ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน/ น – หามิได/ จิตฺตโต; – จากความคิด/  
[๔] อตฺถาปตฺต ิ– มีอยู การถึงทั่ว/ กายโต จ – จากรางกาย ดวย/ จิตฺตโต จ – จากความคิด 
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ดวย/ สมุฏฐาต ิ– ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน/ น – หามิได/ วาจโต; – จากการกลาว/  

[๕] อตฺถาปตฺติ – มีอยู การถึงทั่ว/ วาจโต จ – จากการกลาว ดวย/ จิตฺตโต จ – จาก
ความคิด ดวย/ สมุฏฐาต ิ– ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน/ น – หามิได/ กายโต; – จากรางกาย/  

[๖] อตฺถาปตฺต ิ– มีอยู การถึงท่ัว/ กายโต จ – จากรางกาย ดวย/ วาจโต จ – จากการกลาว 
ดวย/ จิตฺตโต จ – จากความคิด ดวย/ สมุฏฐาติ; – ยอมตั้งข้ึนพรอมกัน/ อิเม – เหลานี้/ ฉ – ๖ ประการ/ 
อาปตฺติสมุฏฐานา. – เหตุเปนที่ตั้งข้ึนพรอมกันแหงอาบัติท้ังหลาย/  
 
 ๓. การแปลโดยความ 

อันตรเปยยาล วาดวยการละขอความในระหวาง 
กติปจุฉาวาร วาระวาดวยการถามวามีเทาไร 

[๒๗๑] ถาม :อาบัติมีเทาไร กองอาบัติมีเทาไร วินีตวัตถุมีเทาไร ความไม เคารพมีเทาไร ความเคารพ
มีเทาไร วินีตวัตถุมีเทาไร วิบัติมีเทาไร สมุฏฐานแหงอาบัติมีเทาไร มูลแหงวิวาทมีเทาไร มูลแหงการโจทมีเทาไร 
สาราณียธรรม(ธรรมเปนที่ตั้งแหงความระลึกถึงกัน)มีเทาไร สังฆเภท (เรื่องทําความแตกราว) มีเทาไร อธิกรณมี
เทาไร สมถะมีเทาไร ตอบ : อาบัติมี ๕ กองอาบัติมี ๕ วินีตวัตถุมี ๕ อาบัติมี ๗ กองอาบัติมี ๗ วินีตวัตถุมี ๗ 
ความไมเคารพมี ๖ ความเคารพมี ๖ วินีตวัตถุมี ๖ วิบัติมี ๔ สมุฏฐานแหงอาบัติมี ๖ มูลแหงวิวาทมี ๖ มูลแหง
การโจทมี ๖ สาราณียธรรม มี ๖ สังฆเภทมี ๑๘ อธิกรณมี ๔ สมถะมี ๗  

อาบัติ ๕ 
ในหัวขอเหลานั้น อาบัติ ๕ เปนไฉน คือ ๑.อาบัติปาราชิก ๒. อาบัติสังฆาทิเสส ๓. อาบัติปาจิตตีย 

๔. อาบัติปาฏิเทสนียะ ๕. อาบัติทุกกฏ นี้คืออาบัติ ๕ อยาง  
กองอาบัติ ๕ 

ในหัวขอเหลานั้น กองอาบัติ ๕ เปนไฉน คือ ๑. กองอาบัติปาราชิก ๒. กองอาบัติสงัฆาทิเสส ๓. กอง
อาบัติปาจิตตีย ๔. กองอาบัติปาฏิเทสนียะ ๕. กองอาบัติทุกกฏ นี้คือกองอาบัติ ๕  

กองวินีตวัตถุ ๕ 
ในหัวขอเหลานั้น วินีตวัตถุ ๕ เปนไฉน คือ ๑.การเวนไกล ๒.การเวนขาด ๓.การงดเวน ๔.เจตนา

เครื่องงดเวนจากกองอาบัติ ๕ ๕.ความไมประกอบ การไมทํา การไมแกลงตอง การไมละเมิดเวลา การกําจัดดวย
อริยมรรคชื่อเสตุ นี้คือวินีตวัตถุ ๕ อยาง 

อาบัติ ๗ 
ในหัวขอเหลานั้น อาบัติ ๗ เปนไฉน คือ ๑.อาบัติปาราชิก ๒.อาบัติสังฆาทิเสส ๓.อาบัติถุลลัจจัย ๔.

อาบัติปาจิตตีย ๕.อาบัติปาฏิเทสนียะ ๖.อาบัติทุกกฏ ๗.อาบัติทุพภาสิต นี้คืออาบัติ ๗ อยาง  
กองอาบัติ ๗ 

ในหัวขอเหลานั้น กองอาบัติ ๗ เปนไฉน คือ ๑.กองอาบัติปาราชิก ๒.กองอาบัติสังฆาทิเสส ๓.กอง
อาบัติถุลลัจจัย ๔.กองอาบัติปาจิตตีย ๕.กองอาบัติปาฏิเทสนียะ ๖.กองอาบัติทุกกฏ ๗.กองอาบัติทุพภาสิต นี้
คือกองอาบัติ ๗ กอง  

วินีตวัตถุ ๗ 
ในหัวขอเหลานั้น วินีตวัตถุ ๗ เปนไฉน คือ ๑.การเวนไกล ๒.การเวนขาด ๓.การงดเวน ๔.เจตนา

เครื่องงดเวนจากกองอาบัติ ๗ ๕.ความไมประกอบ ๖.การไมทํา การไมแกลงตอง การไมละเมิดเวลา ๗.การ
กําจัดดวยอริยมรรคชื่อเสตุ นี้คือวินีตวัตถุ ๗ อยาง 
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ความไมเคารพ ๖ 
ในหัวขอเหลานั้น ความไมเคารพ ๖ เปนไฉน คือ ๑.ความไมเคารพในพระพุทธเจา ๒.ความไมเคารพใน

พระธรรม ๓.ความไมเคารพในพระสงฆ ๔.ความไมเคารพในสิกขา ๕.ความไมเคารพในอัปปมาทธรรม ๖.ความ
ไมเคารพในปฏิสันถาร นี้คือความไมเคารพ ๖ ประการ 

ความเคารพ ๖ 
ในหัวขอเหลานั้น ความเคารพ ๖ เปนไฉน คือ ๑.ความเคารพในพระพุทธเจา ๒.ความเคารพในพระ

ธรรม ๓.ความเคารพในพระสงฆ ๔.ความเคารพในสิกขา ๕.ความเคารพในอัปปมาทธรรม ๖.ความเคารพใน
ปฏิสันถาร นี้คือความเคารพ ๖ ประการ 

วินีตวัตถุ ๖ 
ในหัวขอเหลานั้น วินีตวัตถุ ๖ เปนไฉน คือ ๑.การเวนไกล ๒.การเวนขาด ๓.การงดเวน ๔.เจตนาเครื่อง

งดเวนจากความ ไมเคารพ ๖ ๕.ความไมประกอบ การไมทํา การไมแกลงตอง การไมละเมิดเวลา ๖.การกําจัด
ดวยอริยมรรคชื่อเสตุ นี้คือวินีตวัตถุ ๖ ประการ 

วิบัติ ๔ 
ในหัวขอเหลานั้น วิบัติ ๔ เปนไฉน คือ ๑.สีลวิบัติ ๒.อาจารวิบัติ ๓.ทิฏฐิวิบัติ ๔.อาชวีวิบัติ นี้คือวิบัติ ๔ 

อยาง  
สมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ 

ในหัวขอเหลานั้น สมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ เปนไฉน คือ ๑.อาบัติเกิดทางกาย มิใชเกิดทางวาจา มิใชเกิด
ทางจิต ๒.อาบัติเกิดทางวาจา มิใชเกิดทางกาย มิใชเกิดทางจิต ๓.อาบัติเกิดทางกายกับวาจา มิใชเกิดทางจิต ๔.
อาบัติเกิดทางกายกับจิต มิใชเกิดทางวาจา ๕.อาบัติเกิดทางวาจากับจิต มิใชเกิดทางกาย ๖.อาบัติเกิดทางกาย
วาจากับจิต นี้คือสมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน๔  

 
สรุป 

สรุปเนื้อหา "อันตรเปยยาล" วาดวยการละขอความในระหวาง เปนบทหนึ่งในพระวินัยปฎกที่
รวบรวมปญหาถาม-ตอบเก่ียวกับอาบัติ และการปฏิบัติตนของภิกษุในพุทธศาสนา โดยแบงออกเปนหลายวาระ
สําคัญ เชน 

๑. กติปุจฉาวาร: วาระวาดวยการตั้งคําถามวามีเทาไร เชน อาบัติมีเทาไร ความเคารพ-ไม
เคารพมีเทาไร และอ่ืน ๆ ซึ่งคาํตอบจะระบุจํานวนและรายละเอียดของแตละอาบัติอยางชัดเจน 

๒. ฉอาปตติสมุฏฐานวาร: วาระวาดวยสมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน ไดแก กาย วาจา จิต 
ซึ่งเปนเหตุใหเกิดอาบัติหลายประเภท เชน ปาราชิก สังฆาทิเสส ปาจิตตีย และอ่ืน ๆ 

๓. กตาปตติวาร: วาระวาดวยการกระทําที่ทําใหตองอาบัติตามสมุฏฐานตาง ๆ โดยแยกเปน
ขอ ๆ เชน การสรางกุฎีโดยไมไดรับอนุญาต การฉันอาหารในเวลาที่ไมเหมาะสม เปนตน 

๔. วิปตติปจจยวาร: วาระวาดวยวิบัติตาง ๆ ที่เปนปจจัยใหตองอาบัติ เชน สีลวิบัติ หรือการ
ปกปดความผิดของตนเอง 

๕. อธิกรณปจจยวาร: วาระวาดวยอธิกรณที่เปนปจจัยใหเกิดอาบัติ เชน การวิวาท ความ
ขัดแยงในหมูสงฆ ซึ่งตองอาบัติประเภทตาง ๆ ขึ้นอยูกับการกระทํา 

 
                                           

๔ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๗๑/๓๖๑-๓๖๔. 



~ ๒๗ ~ 
 

ขอคิดตามหลักธรรม 
๑. ความสําคัญของวินัย: พระวินัยเปนเสาหลักที่สําคัญของการดํารงชีวิตของภิกษุ การ

ปฏิบัติตามวินัยอยางเครงครัดแสดงถึงความเคารพในพระธรรมคําสอนและรักษาความเปนระเบียบในหมูสงฆ 
เปนการชวยรักษาความสงบสุขในสังคมสงฆดวย 

o ขอคิด: การปฏิบัติตามกฎระเบียบชวยเสริมสรางความเปนระเบียบในชีวิตเราเองและ
สังคม เมื่อทุกคนมีระเบียบวินัย ยอมกอใหเกิดความสงบสุขรวมกัน 

๒. สมุฏฐานแหงอาบัติ: แสดงใหเห็นถึงการเชื่อมโยงระหวางการกระทําทางกาย วาจา และ
จิต วาลวนมีผลตอการเกิดอาบัติหรือความผิด การทําความเขาใจเหตุแหงความผิดจึงสําคัญในการหลีกเลี่ยง
การกระทําที่ผิดพลาด 

o ขอคิด: การกระทําของเราทั้งทางกาย วาจา และใจ ลวนมีผลตอชีวิตและคนรอบขาง การ
ฝกสติและการมีปญญาในการควบคุมตนเองจึงเปนสิ่งสําคัญในการหลีกเลี่ยงการกระทําผิด 

๓. การพิจารณาอาบัติและการแกไข: วินัยของสงฆเนนการตรวจสอบความผิดและการแกไข
อาบัติอยางเหมาะสม การยอมรับความผิดและการแกไขเปนสิ่งที่สําคัญในการรักษาสมานฉันทในหมูสงฆ 

o ขอคิด: ความสามารถในการยอมรับความผิดและการแกไขตัวเองเปนหนทางในการพัฒนา
ตนและลดปญหาความขัดแยงในสังคม 

๔. ความเคารพและไมเคารพ: วาระที่วาดวยความเคารพและไมเคารพสอนใหเขาใจถึง
คุณคาของการมีทัศนคติที่ดีและการเคารพผูอื่น ซึ่งเปนหลักธรรมท่ีชวยในการอยูรวมกันอยางสันติในหมูสงฆ
และในสังคม 

o ขอคิด: การใหความเคารพทั้งตอตนเองและผูอ่ืนเปนรากฐานของการอยูรวมกันอยางสงบ
และสรางสรรค ความเคารพนําไปสูความสามัคคี และความไมเคารพอาจนําไปสูความขัดแยง 

โดยรวมแลว เนื้อหาของอันตรเปยยาลชวยใหเขาใจถึงการรักษาวินัย การตรวจสอบและยอมรับ
ความผิดของตน และการปฏิบัติตนในพระวินัยที่ถูกตอง ซึ่งเปนหลักสําคัญในการดํารงชีวิตของภิกษุ และ
สามารถนําไปปรับใชในชีวิตประจําวันของฆราวาสไดเชนกัน 

 
 
  



~ ๒๘ ~ 
 

บทท่ี ๕ 
 

สมถเภท 
 

"สมถเภท" เปนสวนหนึ่งของพระวินัยปฎกที่มุงเนนเรื่องการอธิบายประเภทตาง ๆ ของสมถะ (การ
ระงับขอขัดแยงและปญหาในหมูสงฆ) โดยนําเสนอในรูปแบบของปญหาถาม-ตอบเพ่ือใหเกิดความเขาใจใน
เรื่องการจัดการอธิกรณ (ขอขัดแยงหรือความผิดพลาด) ที่เกิดขึ้นในหมูภิกษุ เนื้อหาสําคัญใน "สมถเภท" แบง
ออกเปนหลายวาระยอย ซึ่งครอบคลุมประเด็นที่เกี่ยวของกับการระงับอธิกรณในสถานการณตาง ๆ เชน การ
วิวาท ความแตกราวในหมูสงฆ และปจจัยที่ทําใหเกิดความขัดแยง 

การศกึษาสมถเภทมีความสําคัญอยางยิ่งตอการรักษาความสงบและความสามัคคีในหมูสงฆ โดยใช
หลักสมถะเพ่ือระงับความขัดแยงท้ังในแงกุศลและอกุศล เพื่อใหการดําเนินชีวิตของภิกษุเปนไปตามหลักวินัย
อยางถูกตองและสมบูรณ การระงับอธิกรณตามวิธีการของสมถะเปนหัวใจสําคัญในการรักษาความสมดุล
ภายในสังคมสงฆ ซึ่งสะทอนถึงแนวคิดหลักในการรักษาความสงบและความสามัคคีในชีวิตมนุษย 
 

ตัวอยาง สมถเภท 
 ๑. บาลี  

สมถเภโท 
๖. อธิกรณปริยายวาโร 

๒๙๒. วิวาทาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมํ? กติ ฐานานิ? กติ วตฺถูน?ิ กติ ภูมิโย? กติ เหต?ู กติ มูลานิ? กติ
หากาเรหิ วิวทต?ิ วิวาทาธิกรณ ํกติหิ สมเถหิ สมฺมต?ิ อนุวาทาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมํ? กติ ฐานานิ? กติ วตฺถูน?ิ 
กติ ภูมิโย? กติ เหตู? กติ มูลานิ? กติหากาเรหิ อนุวทติ? อนุวาทาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมติ? อาปตฺตาธิก
รณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมํ? กติ ฐานานิ? กติ วตฺถูนิ? กติ ภูมิโย? กติ เหตู? กติ มูลานิ? กติหากาเรหิ อาปตฺตึ อาปชฺชต?ิ 
อาปตฺตาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมติ? กิจฺจาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมํ? กติ ฐานานิ? กติ วตฺถูนิ? กติ ภูมิโย? กติ เห
ต?ู กติ มูลานิ? กติหากาเรหิ กิจฺจํ ชายต?ิ กิจฺจาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมต?ิ 

๒๙๓. วิวาทาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมนฺต?ิ โลโภ ปุพฺพงฺคโม โทโส ปุพฺพงฺคโม โมโห ปุพฺพงฺคโม อโลโภ 
ปุพฺพงฺคโม อโทโส ปุพฺพงฺคโม อโมโห ปุพฺพงฺคโม. กติ ฐานานีติ? อฏฐารส เภทกรวตฺถูนิ ฐานานิ. กติ วตฺถูนีติ? 
อฏฐารส เภทกรวตฺถูนิ. กติ ภูมิโยติ? อฏฐารส เภทกรวตฺถูนิ ภูมิโย. กติ เหตูติ? นว เหตู ตโย กุสลเหตู ตโย 
อกุสลเหตู ตโย อพฺยากตเหตู. กติ มูลานีติ? ทฺวาทส มูลานิ. กติหากาเรหิ วิวทตีติ? ทฺวีหากาเรหิ วิวทติ ธมฺม
ทิฏฐิ วา อธมฺมทิฏฐิ วา. วิวาทาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมตีต?ิ วิวาทาธิกรณ ํทฺวีหิ สมเถหิ สมฺมติ สมฺมุขาวินเยน 
จ เยภุยฺยสิกาย จ. 

๒๙๔. อนุวาทาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมนฺต?ิ โลโภ ปุพฺพงฺคโม โทโส ปุพฺพงฺคโม โมโห ปุพฺพงฺคโม อโล
โภ ปุพฺพงฺคโม อโทโส ปุพฺพงฺคโม อโมโห ปุพฺพงฺคโม. กติ ฐานานีติ? จตสฺโส วิปตฺติโย ฐานานิ. กติ วตฺถูนีติ? จตสฺ
โส วิปตฺติโย วตฺถูนิ. กติ ภูมิโยติ? จตสฺโส วิปตฺติโย ภูมิโย. กติ เหตูติ? นว เหตู ตโย กุสลเหตู ตโย อกุสลเหตู 
ตโย อพฺยากตเหตู. กติ มูลานีติ? จุทฺทส มูลานิ. กติหากาเรหิ อนุวทตีติ? ทฺวีหากาเรหิ อนุวทติ วตฺถุโต วา อา
ปตฺติโต วา. อนุวาทาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมตีต?ิ อนุวาทาธิกรณํ จตูหิ สมเถหิ สมฺมติ สมฺมุขาวินเยน จ สติวิน
เยน จ อมูฬหฺวินเยน จ ตสฺสปาปยสิกาย จ. 



~ ๒๙ ~ 
 

๒๙๕. อาปตฺตาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมนฺต?ิ โลโภ ปุพฺพงคฺโม โทโส ปุพฺพงฺคโม โมโห ปุพฺพงฺคโม อโล
โภ ปุพฺพงฺคโม อโทโส ปุพฺพงฺคโม อโมโห ปุพฺพงฺคโม. กติ ฐานานีติ? สตฺต อาปตฺติกฺขนฺธา ฐานานิ. กติ วตฺถูนีติ? 
สตฺต อาปตฺติกฺขนฺธา วตฺถูนิ. กติ ภูมิโยติ? สตฺต อาปตฺติกฺขนฺธา ภูมิโย. กติ เหตูติ? ฉ เหตู ตโย อกุสลเหตู ตโย 
อพฺยากตเหตู. กติ มูลานีต?ิ ฉ อาปตฺติสมุฏฐานานิ มูลานิ กติหากาเรหิ อาปตฺตึ อาปชฺชตีต?ิ ฉหากาเรหิ อาปตฺตึ 
อาปชฺชติ อลชฺชิตา อฺญาณตา กุกฺกุจฺจปกตตา อกปฺปเย กปฺปยสฺญิตา กปฺปเย อกปฺปยสฺญิตา สติสมฺโมสา. 
อาปตฺตาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมตีติ? อาปตฺตาธิกรณํ ตีหิ สมเถหิ สมฺมติ สมฺมุขาวินเยน จ ปฏิฺญาตกรเณน 
จ สมฺมุขาวินเยน จ ติณวตฺถารเกน จ. 

๒๙๖. กิจฺจาธิกรณสฺส กึ ปุพฺพงฺคมนฺต?ิ โลโภ ปุพฺพงฺคโม โทโส ปุพฺพงฺคโม โมโห ปุพฺพงฺคโม อโลโภ 
ปุพฺพงฺคโม อโทโส ปุพฺพงฺคโม อโมโห ปุพฺพงฺคโม. กติ ฐานานีต?ิ จตฺตาริ กมฺมานิ ฐานานิ. กติ วตฺถูนีติ? จตฺตาร ิ
กมฺมานิ วตฺถูนิ. กติ ภูมิโยต?ิ จตฺตาริ กมฺมานิ ภูมิโย. กติ เหตูต?ิ นว เหตู ตโย กุสลเหตู ตโย อกุสลเหตู ตโย อพฺ
ยากตเหตู. กติ มูลานีต?ิ เอกํ มูลํ สงฺโฆ. กติหากาเรหิ กิจฺจํ ชายตีติ ทฺวีหากาเรหิ กิจฺจํ ชายติ ญตฺติโต วา อปโลกน
โต วา. กิจฺจาธิกรณํ กติหิ สมเถหิ สมฺมตีติ? กิจฺจาธิกรณํ เอเกน สมเถน สมฺมติ สมฺมุขาวินเยน. 

 กติ สมถา? สตฺต สมถา. สมฺมุขาวินโย สติวินโย อมูฬฺหวินโย ปฏิฺญาตกรณํ เยภุยฺยสิกา ตสฺสปาปย
สิกา ติณวตฺถารโก อิเม สตฺต สมถา. 

 สิยา อิเม สตฺต สมถา ทส สมถา โหนฺติ ทส สมถา สตฺต สมถา โหนฺติ วตฺถุวเสน ปริยาเยน สิยาติ. 
 กถฺจ สิยา? วิวาทาธิกรณสฺส ทฺเว สมถา อนุวาทาธิกรณสฺส จตฺตาโร สมถา อาปตฺตาธิกรณสฺส ตโย 

สมถา กิจฺจาธิกรณสฺส เอโก สมโถ. เอวํ อิเม สตฺต สมถา ทส สมถา โหนฺติ ทส สมถา สตฺต สมถา โหนฺติ วตฺถุวเสน 
ปริยาเยน. 

ปริยายวาโร นิฏฐโิต ฉฏโฐ. 
 
 ๒. การแปลคําตอคํา 

สมถเภโท – วาระแหงประเภทแหงธรรมเปนเครื่องระงับ/  
๖. อธิกรณปริยายวาโร – วาระเปนเครื่องแสดงซึ่งการอธิบายเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะ/  
๒๙๒. วิวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะการกลาวตางกัน/ กึ – 

อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ กติ – เทาไร/ ฐานานิ? – ฐานะทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ 
วตฺถูนิ? – วัตถุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ ภูมิโย? – ภูมิทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ เหตู? – เหตุทั้งหลาย?/ กติ – 
เทาไร/ มูลานิ? – มูลเหตุทั้งหลาย?/ กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย เทาไร/ วิวทติ? – ยอมกลาว
ตางกัน?/ วิวาทาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะการกลาวตางกัน/ กติหิ – เทาไร/ สมเถ
หิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ? – ยอมระงับ?/ อนุวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทํา
เฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ กึ – อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ กติ – 
เทาไร/ ฐานานิ? – ฐานะทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ วตฺถูนิ? – วัตถุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ ภูมิโย? – ภูมิ
ทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ เหตู? – เหตุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ มูลานิ? – มูลเหตุท้ังหลาย?/ กติหากาเรหิ – 
ดวยอาการท้ังหลาย เทาไร/ อนุวทติ? – ยอมตามวากลาว?/ อนุวาทาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่
เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ? – 
ยอมระงับ?/ อาปตฺตาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ/ กึ – อะไร/ 
ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ กติ – เทาไร/ ฐานานิ? – ฐานะทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ วตฺถูนิ? 
– วัตถุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ ภูมิโย? – ภูมิทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ เหตู? – เหตุท้ังหลาย?/ กติ – เทาไร/ 
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มูลานิ? – มูลเหตุทั้งหลาย?/ กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย เทาไร/ อาปตฺตึ – ซึ่งอาบัติ/ อาปชฺชติ? – 
ยอมถึงทั่ว?/ อาปตฺตาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะอาบัติ/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – 
ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ? – ยอมระงับ?/ กิจฺจาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่
เกิดขึ้นแลวเพราะกิจที่ควรกระทํา/ กึ – อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ กติ – เทาไร/ ฐา
นานิ? – ฐานะทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ วตฺถูนิ? – วัตถุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ ภูมิโย? – ภูมิทั้งหลาย?/ กติ 
– เทาไร/ เหตู? – เหตุทั้งหลาย?/ กติ – เทาไร/ มูลานิ? – มูลเหตุทั้งหลาย?/ กติหากาเรหิ – ดวยอาการ
ทั้งหลาย เทาไร/ กิจฺจํ – กิจ/ ชายติ? – ยอมเกิด?/ กิจฺจาธิกรณ ํ– เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะ
กิจที่ควรกระทํา/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมต?ิ – ยอมระงับ?/ ๒๙๓. 
วิวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะท่ีเกิดข้ึนแลวเพราะการกลาวตางกัน/ ก ึ– อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – 
เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ โลโภ – ความโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ โทโส – ความ
โกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ โมโห – ความหลงใหล/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอน
โดยปกติ/ อโลโภ – ความไมโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโทโส – ความไมโกรธ/ 
ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโมโห – ความไมหลง/ ปุพฺพงฺคโม. – เปนธรรมที่ถึงกอนโดย
ปกติ/ “กติ – เทาไร/ ฐานานี”ติ? – ฐานะทั้งหลาย”ดังนี้?/ อฏฐารส – ๑๘ ประการ/ เภทกรวตฺถูนิ. – คือ 
เรื่องทําความแตกราวทั้งหลาย/ ฐานาน.ิ – ฐานะทั้งหลาย/ “กต ิ– เทาไร/ วตฺถูนี”ต?ิ – วัตถุทั้งหลาย”ดังนี้?/ 
อฏฐารส – ๑๘ ประการ/ เภทกรวตฺถูนิ. – เรื่องเปนเหตุกระทําซึ่งความแตกราวกันท้ังหลาย/ “กติ – เทาไร/ 
ภูมิโย”ติ? – ภูมิทั้งหลาย”ดังนี้?/ อฏฐารส – ๑๘ ประการ/ เภทกรวตฺถูนิ. – คือ เรื่องทําความแตกราว
ทั้งหลาย/ ภูมิโย. – ภูมิทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ เหตู”ติ? – เหตุทั้งหลาย”ดังนี้?/ นว – ๙ ประการ/ เหตู – 
เหตุทั้งหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ กุสลเหตู – กุศลเหตุท้ังหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ อกุสลเหตู – อกุศลเหตุ
ทั้งหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ อพฺยากตเหตู. – อัพยากตเหตุทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ มูลานี”ติ? – มูล
ทั้งหลาย”ดังนี้?/ ทฺวาทส – ๑๒ ประการ/ มูลานิ. – มูลเหตุทั้งหลาย/ “กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย 
เทาไร/ วิวทตี”ติ? – ยอมกลาวตางกัน”ดังนี้?/ ทฺวีหากาเรหิ – ดวยอาการท้ังหลาย ๒ ประการ/ วิวทติ; – 
ยอมกลาวตางกัน/ ธมฺมทิฏฐิ วา – ผูมีความเห็นวาเปนธรรมบาง/ อธมฺมทิฏฐิ วา. – ผูมีความเห็นวาไมเปน
ธรรมบาง/ “วิวาทาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการกลาวตางกัน/ กติหิ – เทาไร/ 
สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมตี”ติ? – ยอมระงับ”ดังนี้?/ วิวาทาธิกรณํ – เรื่องท่ีพึง
กระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะการกลาวตางกัน/ ทฺวีหิ – ๒ ประการ/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับ
ทั้งหลาย/ สมฺมติ; – ยอมระงับ/ [๑] สมฺมุขาวินเยน จ – ดวยวินัยที่ควรกระทําในที่มีหนาพรอม ดวย/ [๒] 
เยภุยฺยสิกาย จ. – ดวยการปฏิญญาที่เปนไปโดยสวนขางมาก ดวย/  

๒๙๔. อนุวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะการตามวากลาว/ 
เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ กึ – อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดย
ปกติ?/ โลโภ – ความโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ โทโส – ความโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – 
เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ โมโห – ความหลงใหล/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโลโภ – 
ความไมโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโทโส – ความไมโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่
ถึงกอนโดยปกติ/ อโมโห – ความไมหลง/ ปุพฺพงฺคโม. – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ “กต ิ– เทาไร/ ฐานาน”ี
ติ? – ฐานะทั้งหลาย”ดังนี้?/ จตสฺโส – ๔ ประการ/ วิปตฺติโย – คือ ความวิบัติทั้งหลาย/ ฐานานิ. – ฐานะ
ทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ วตฺถูนี”ติ? – วัตถุทั้งหลาย”ดังนี้?/ จตสฺโส – ๔ ประการ/ วิปตฺติโย – คือ ความ
วิบัติทั้งหลาย/ วตฺถูนิ. – วัตถุทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ ภูมิโย”ติ? – ภูมิทั้งหลาย”ดังนี้?/ จตสฺโส – ๔ 
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ประการ/ วิปตฺติโย – คือ ความวิบัติทั้งหลาย/ ภูมิโย. – ภูมิทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ เหตู”ติ? – เหตุ
ทั้งหลาย”ดังนี?้/ นว – ๙ ประการ/ เหต;ู – เหตุทั้งหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ กุสลเหต;ู – กุศลเหตุทั้งหลาย/ 
ตโย – ๓ ประการ/ อกุสลเหตู; – อกุศลเหตุท้ังหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ อพฺยากตเหตู. – อัพยากตเหตุ
ทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ มูลานี”ติ? – มูลทั้งหลาย”ดังนี้?/ จุทฺทส – ๑๔ ประการ/ มูลานิ. – มูลเหตุ
ทั้งหลาย/ กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย เทาไร/ อนุวทตี”ติ? – ยอมตามวากลาว”ดังนี้?/ ทฺวีหากาเรหิ 
– ดวยอาการทั้งหลาย ๒ ประการ/ อนุวทต ิ– ยอมตามวากลาว/ วตฺถุโต วา. – ดวยวัตถุบาง/ อาปตฺติโต วา. 
– ดวยอาบัติบาง/ “อนุวาทาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ กติหิ – 
เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมต”ีต?ิ – ยอมระงับ”ดังนี?้/ อนุวาทาธิกรณํ – เรื่อง
ที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ จตูหิ – ๔ ประการ/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่อง
ระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ; – ยอมระงับ/ [๑] สมฺมุขาวินเยน จ – ดวยวินัยท่ีควรกระทําในที่มีหนาพรอม ดวย/ 
[๒] สติวินเยน จ – ดวยวินัยที่ควรกระทําแกพระอรหันตดวยความระลึกได ดวย/ [๓] อมูฬฺหวินเยน จ – ดวย
วินัยที่ควรกระทําแกภิกษุผูไมหลงใหลแลว ดวย/ [๔] ตสฺสปาปยสิกาย จ. – ดวยการปฏิญญาที่เปนไปเพราะ
ความประพฤติชั่วของภิกษุรูปนั้นผูชั่วชา ดวย/  

๒๙๕. “อาปตฺตาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะท่ีเกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ/ กึ – อะไร/ 
ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/ โลโภ – ความโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ 
โทโส – ความโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ โมโห – ความหลงใหล/ ปุพฺพงฺคโม; – เปน
ธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโลโภ – ความไมโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโทโส – ความ
ไมโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/ อโมโห – ความไมหลง/ ปุพฺพงฺคโม. – เปนธรรมที่ถึง
กอนโดยปกติ/ “กติ – เทาไร/ ฐานานี”ติ? – ฐานะทั้งหลาย”ดังนี้?/ สตฺต – ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธา – คือ 
หมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ ฐานานิ. – ฐานะทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ วตฺถูนี”ติ? – วัตถุทั้งหลาย”ดังนี้?/ 
สตฺต – ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธา – คือ หมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ วตฺถูนิ. – วัตถุทั้งหลาย/ “กติ – เทาไร/ 
ภูมิโย”ติ? – ภูมิท้ังหลาย”ดังนี้?/ สตฺต – ๗ กอง/ อาปตฺติกฺขนฺธา – คือ หมวดหมูแหงอาบัติทั้งหลาย/ ภูมิโย. 
– ภูมิทั้งหลาย/ “กต ิ– เทาไร/ เหต”ูต?ิ – เหตุทั้งหลาย”ดังนี?้/ ฉ – ๖ ประการ/ เหต ู– เหตุทั้งหลาย/ ตโย – 
๓ ประการ/ อกุสลเหตู – อกุศลเหตุท้ังหลาย/ ตโย – ๓ ประการ/ อพฺยากตเหตู. – อัพยากตเหตุทั้งหลาย/ 
“กต ิ– เทาไร/ มูลานี”ต?ิ – มูลทั้งหลาย”ดังนี?้/ ฉ – ๖ ประการ/ อาปตฺติสมุฏฐานานิ – คือ เหตุเปนที่ตั้งขึ้น
พรอมกันแหงอาบัติทั้งหลาย/ มูลานิ – มูลเหตุทั้งหลาย/ “[ภิกฺข ุ– ภิกษุ]/ กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย 
เทาไร/ อาปตฺต ึ– ซึ่งอาบัติ/ อาปชฺชต”ีต?ิ – ยอมถึงทั่ว?/ [ภิกฺข ุ– ภิกษุ]/ ฉหากาเรหิ – ดวยอาการท้ังหลาย 
๖ ประการ/ อาปตฺต ึ– ซึ่งอาบัติ/ อาปชฺชต;ิ – ยอมถึงทั่ว/ [๑] อลชฺชติา – ความไมละอาย/ [๒] อฺญาณตา 
– ความเปนคือความไมหยั่งรู/ [๓] กุกฺกุจฺจปกตตา – ความเปนแหงบุคคลผูมีความกังวลใจที่กระทําทั่วแลว/ 
[๔] อกปฺปเย – ในสิ่งของที่ไมสมควร/ กปฺปยสฺญิตา – ความเปนแหงบุคคลผูมีความรูพรอมวาเปนของที่
สมควร/ [๕] กปฺปเย – ในสิ่งของที่สมควร/ อกปฺปยสฺญิตา – ความเปนแหงบุคคลผูมีความรูพรอมวาเปน
วัตถุที่ไมสมควร/ [๖] สติสมฺโมสา. – เพราะความหลงลืมพรอมแหงความระลึกได/ “อาปตฺตาธิกรณํ – เรื่องท่ีพึง
กระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ/ กติหิ – เทาไร/ สมเถหิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมตี”ติ? 
– ยอมระงับ”ดังนี้?/ อาปตฺตาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะอาบัติ/ ตีหิ – ๓ ประการ/ สมเถ
หิ – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมติ; – ยอมระงับ/ [๑] สิยา – พึงมี/ สมฺมุขาวินเยน จ; – ดวยวินัยที่
ควรกระทําในที่มีหนาพรอม ดวย/ [๒] สิยา – พึงมี/ ปฏิฺญาตกรเณน จ; – ดวยการกระทําตามคําพูดที่ปฏิญญา
แลว ดวย/ [๓] สิยา – พึงมี/ ติณวตฺถารเกน จ. – ดวยวิธีเพียงดังการปกปดไวดวยหญา ดวย/  



~ ๓๒ ~ 
 

๒๙๖. กิจฺจาธิกรณสฺส – ของเรื่องท่ีพึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะกิจที่ควรกระทํา/ กึ – 
อะไร/ ปุพฺพงฺคมํ? – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ?/  

โลโภ – ความโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
โทโส – ความโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
โมโห – ความหลงใหล/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
อโลโภ – ความไมโลภ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
อโทโส – ความไมโกรธ/ ปุพฺพงฺคโม; – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
อโมโห – ความไมหลง/ ปุพฺพงฺคโม. – เปนธรรมที่ถึงกอนโดยปกติ/  
“กต ิ– เทาไร/ ฐานาน”ีต?ิ – ฐานะทั้งหลาย”ดังนี?้/  
จตฺตาริ – ๔ ประการ/ กมฺมาน ิ– คือ กรรมทั้งหลาย/ ฐานาน.ิ – ฐานะทั้งหลาย/  
“กต ิ– เทาไร/ วตฺถูนี”ต?ิ – วัตถุทั้งหลาย”ดังนี?้/  
จตฺตาริ – ๔ ประการ/ กมฺมาน ิ– กรรมท้ังหลาย/ วตฺถูนิ. – เปนวัตถุ/  
“กต ิ– เทาไร/ ภูมิโย”ต?ิ – ภูมิทั้งหลาย”ดังนี?้/  
จตฺตาริ – ๔ ประการ/ กมฺมาน ิ– กรรมท้ังหลาย/ ภูมิโย. – – เปนภูมิ/  
“กต ิ– เทาไร/ เหต”ูต?ิ – เหตุทั้งหลาย”ดังนี?้/  
นว – ๙ ประการ/ เหต.ู – เหตุทั้งหลาย/  
ตโย – ๓ ประการ/ กุสลเหตู. – กุศลเหตุทั้งหลาย/  
ตโย – ๓ ประการ/ อกุสลเหต.ู – อกุศลเหตุทั้งหลาย/  
ตโย – ๓ ประการ/ อพฺยากตเหต.ู – อัพยากตเหตุทั้งหลาย/  
“กต ิ– เทาไร/ มูลานี”ต?ิ – มูลท้ังหลาย”ดังนี?้/  
เอก ํ– ๑ ประการ/ มูลํ – มูลเหตุ/ สงฺโฆ. – คือสงฆ/  
“กติหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย เทาไร/ กิจฺจํ – กิจ/ ชายตี”ต?ิ – ยอมเกิด”ดังนี?้/  
ทฺวีหากาเรหิ – ดวยอาการทั้งหลาย ๒ ประการ/ กิจฺจํ – กิจ/ ชายติ; – ยอมเกิด/ ญตฺติโต วา – 

ดวยวาจาเปนเครื่องยังสงฆใหรูบาง/ อปโลกนโต วา. – ดวยอปโลกนบาง/  
กิจฺจาธิกรณํ – เรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะกิจที่ควรกระทํา/ กติหิ – เทาไร/ สมเถ

ห ิ– ดวยธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สมฺมต”ีต?ิ – ยอมระงับ”ดังนี?้/  
กิจฺจาธิกรณ ํ– เรื่องท่ีพึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะกิจที่ควรกระทํา/ เอเกน – อยาง ๑/ สม

เถน – ดวยธรรมเปนเครื่องระงับ/ สมฺมติ – ยอมระงับ/ สมฺมุขาวินเยน. – คือ ดวยวินัยท่ีควรกระทําในท่ีมี
หนาพรอม/  

กต ิ– เทาไร/ สมถา? – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย?/  
สตฺต – ๗ ประการ/ สมถา. – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/  
[๑] สมฺมุขาวินโย – วินัยท่ีควรกระทําในที่มีหนาพรอม/  
[๒] สติวินโย – วินัยที่ควรกระทําแกพระอรหันตดวยความระลึกได/  
[๓] อมูฬฺหวินโย – วินัยท่ีควรกระทําแกภิกษุผูไมหลงใหลแลว/  
[๔] ปฏิฺญาตกรณํ – การกระทําตามคําพูดที่ปฏิญญาแลว/  
[๕] เยภุยฺยสิกา – การปฏิญญาที่เปนไปโดยสวนขางมาก/  
[๖] ตสฺสปาปยสิกา – การปฏิญญาที่เปนไปเพราะความประพฤติชั่วของภิกษุรูปนั้นผูชั่วชา/  



~ ๓๓ ~ 
 

[๗] ติณวตฺถารโก; – วิธีเพียงดังการปกปดไวดวยหญา/ อิเม – เหลานี้/ สตฺต – ๗ ประการ/ สม
ถา. – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สิยา – พึงมี/ อิเม – เหลานี้/ สตฺต – ๗ ประการ/ สมถา. – ธรรมเปน
เครื่องระงับทั้งหลาย/ ทส – ๑๐ ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ โหนฺต;ิ – ยอมเปน/ ทส – 
๑๐ ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สตฺต – ๗ ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับ
ทั้งหลาย/ โหนฺต ิ– ยอมมี/ วตฺถุวเสน – ดวยอํานาจวัตถ/ุ ปริยาเยน – โดยปริยาย/ สิยา”ต.ิ – พึงม”ีดังนี้แล/ 
กถฺจ – อยางไร ก็/ สิยา? – พึงมี?/ วิวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดข้ึนแลวเพราะการ
กลาวตางกัน/ เทฺว – ๒ ประการ/ สมถา. – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ อนุวาทาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่
พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะการตามวากลาว/ จตฺตาโร – ๔ ประการ/ สมถา. – ธรรมเปนเครื่องระงับ
ทั้งหลาย/ อาปตฺตาธิกรณสฺส – แหงเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะอาบัติ/ ตโย – ๓ ประการ/ สม
ถา – ธรรมเปนเครื่องระงับท้ังหลาย/ กิจฺจาธิกรณสฺส – ของเรื่องที่พึงกระทําเฉพาะที่เกิดขึ้นแลวเพราะกิจที่
ควรกระทํา/ เอโก – ๑ ประการ/ สมโถ. – ธรรมเปนเครื่องระงับ/ เอวํ – อยางนี้/ อิเม – เหลานี้/ สตฺต – ๗ 
ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ ทส – ๑๐ ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับ
ทั้งหลาย/ โหนฺติ – ยอมเปน/ ทส – ๑๐ ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ สตฺต – ๗ 
ประการ/ สมถา – ธรรมเปนเครื่องระงับทั้งหลาย/ โหนฺติ – ยอมเปน/ วตฺถุวเสน – ดวยอํานาจวัตถุ/ ปริยา
เยน. – โดยปริยาย/  

ปริยายวาโร – อธิกรณปริยายวาร/ นิฏฐิโต – จบแลว/ ฉฏโฐ. – ที่ ๖/  
 
 ๓. การแปลโดยความ 

สมถเภท วาดวยประเภทแหงสมถะ 
๖. อธิกรณปริยายวาร วาระวาดวยการอธิบายอธิกรณ 

[๒๙๒] วิวาทาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา มีฐานเทาไร มีวัตถุเทาไร มีภูมิเทาไร มีเหตุเทาไร มีมูล
เทาไร ภิกษุวิวาทกันดวยอาการเทาไร วิวาทาธิกรณระงับดวยสมถะเทาไร อนุวาทาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา มี
ฐานเทาไร มีวัตถุเทาไร มีภูมิเทาไร มีเหตุ เทาไร มีมูลเทาไร ภิกษุโจทดวยอาการเทาไร อนุวาทาธิกรณระงับ
ดวยสมถะเทาไร อาปตตาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา มีฐานเทาไร มีวัตถุเทาไร มีภูมิเทาไร มีเหตุ เทาไร มีมูล
เทาไร ภิกษุตองอาบัติดวยอาการเทาไร อาปตตาธิกรณระงับดวยสมถะ เทาไร กิจจาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา 
มีฐานเทาไร มีวัตถุเทาไร มีภูมิเทาไร มีเหตุ เทาไร มีมูลเทาไร กิจเกิดดวยอาการเทาไร กิจจาธิกรณระงับดวย
สมถะเทาไร 

[๒๙๓] ถาม : วิวาทาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา  
ตอบ : มีความโลภเปนหัวหนา มีความโกรธเปนหัวหนา มีความหลงเปนหัวหนา มีความไมโลภเปน

หัวหนา มีความไมโกรธเปนหัวหนา มีความไมหลงเปนหัวหนา 
ถาม : มีฐานเทาไร ตอบ : มีฐาน คือ เรื่องทําความแตกราว ๑๘ ประการ 
ถาม :มีวัตถุเทาไร 
ตอบ : มีวัตถุ คือ เรื่องทําความแตกราว ๑๘ ประการ 
ถาม :มีภูมิเทาไร 
ตอบ : มีภูมิ คือ เรื่องทําความแตกราว ๑๘ ประการ 
ถาม :มีเหตุเทาไร 
ตอบ : มีเหตุ ๙ คือ กุศลเหตุ ๓ อกุศลเหตุ ๓ อัพยากตเหตุ ๓ 
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ถาม :มีมูลเทาไร 
ตอบ : มีมูล ๑๒ 
ถาม :ภิกษุวิวาทกันดวยอาการเทาไร 
ตอบ :ภิกษุวิวาทกันดวยอาการ ๒ คือ (๑) เห็นวาเปนธรรม (๒) เห็นวา เปนอธรรม  
ถาม :วิวาทาธิกรณ ระงับดวยสมถะเทาไร 
ตอบ :วิวาทาธิกรณ ระงับดวยสมถะ ๒ คือ (๑) สัมมุขาวินัย  

(๒) เยภุยยสิกา 
[๒๙๔] ถาม : อนุวาทาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา  
ตอบ : มีความโลภเปนหัวหนา มีความโกรธเปนหัวหนา มีความหลงเปนหัวหนา มีความไมโลภเปน

หัวหนา มีความไมโกรธเปนหัวหนา มีความไมหลงเปนหัวหนา 
ถาม : มีฐานเทาไร 
ตอบ : มีฐาน คือ วิบัติ ๔ 
ถาม : มีวัตถุเทาไร 
ตอบ : มีวัตถุ คือ วิบัติ ๔ 
ถาม : มีภูมิเทาไร 
ตอบ : มีภูมิ คือ วิบัติ ๔ 
ถาม :มีเหตุเทาไร 
ตอบ : มีเหตุ ๙ คือ กุศลเหตุ ๓ อกุศลเหตุ ๓ อัพยากตเหตุ ๓ 
ถาม :มีมูลเทาไร 
ตอบ : มีมูล ๑๔ 
ถาม : ภิกษุโจทกันดวยอาการเทาไร 
ตอบ : ภิกษุโจทดวยอาการ ๒ คือ (๑) วัตถุ (๒) อาบัติ  
ถาม :อนุวาทาธิกรณ ระงับดวยสมถะเทาไร 
ตอบ : อนุวาทาธิกรณ ระงับดวยสมถะ ๔ คือ (๑) สัมมุขาวินัย (๒) สติวินัย (๓) อมูฬหวินัย (๔)  

ตัสสปาปยสิกา  
[๒๙๕] ถาม : อาปตตาธิกรณ มีอะไรเปนหัวหนา  
ตอบ : มีความโลภเปนหัวหนา มีความโกรธเปนหัวหนา มีความหลงเปนหัวหนา มีความไมโลภเปน

หัวหนา มีความไมโกรธเปนหัวหนา มีความไมหลงเปนหัวหนา 
ถาม : มีฐานเทาไร 
ตอบ : มีฐาน คือ กองอาบัติ ๗ กอง 
ถาม : มีวัตถุเทาไร 
ตอบ : มีวัตถุ คือ กองอาบัติ ๗ กอง 
ถาม : มีภูมิเทาไร 
ตอบ : มีภูมิ คือ กองอาบัติ ๗ กอง 
ถาม : มีเหตุเทาไร 
ตอบ : มีเหตุ ๙ คือ กุศลเหตุ ๓ อกุศลเหตุ ๓ อัพยากตเหตุ ๓ 
ถาม : มีมูลเทาไร 
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ตอบ : มีมูล คือ สมุฏฐานแหงอาบัติ ๖ สมุฏฐาน 
ถาม : ภิกษุตองอาบัติดวยอาการเทาไร 
ตอบ : ภิกษุตองอาบัติดวยอาการ ๖ คือ (๑) ไมละอาย (๒) ไมรู (๓) สงสัย แลวขืนทํา (๔) สําคัญใน

ของไมสมควรวาสมควร (๕) สําคัญในของสมควรวาไมสมควร (๖) ลืมสติ  
ถาม : อาปตตาธิกรณ ระงับดวยสมถะเทาไร 
ตอบ : อาปตตาธิกรณ ระงับดวยสมถะ ๓ คือ (๑) สัมมุขาวินัย  
(๒) ปฏิญญาตกรณะ (๓) ติณวัตถารกะ๕  

 
สรุป 

"สมถเภท" เปนสวนหนึ่งของพระวินัยปฎก ที่มุงอธิบายการระงับอธิกรณหรือขอขัดแยงในหมูสงฆ 
เนื้อหาครอบคลุมวิธีการระงับขอขัดแยงตาง ๆ ดวยหลักสมถะ ซึ่งเปนการระงับขอพิพาทอยางสงบและดวย
ความยุติธรรม การถาม-ตอบในสมถเภททําใหเขาใจถึงวิธีการแกไขปญหาในสังคมสงฆที่มีประสิทธิภาพ 
อธิกรณหรือขอขัดแยงที่กลาวถึงมี ๔ ประเภท ไดแก: 

๑. วิวาทาธิกรณ (การขัดแยงดวยความเห็นไมตรงกัน) 
๒. อนวาสาวาสาธิกรณ (การขัดแยงที่เก่ียวกับการปฏิบัติวินัย) 
๓. อปสัมภาวาธิกรณ (การขัดแยงที่เกิดจากการละเมิดพระธรรมวินัย) 
๔. สังฆเภทาธิกรณ (การขัดแยงที่รุนแรงจนถึงการแบงแยกหมูสงฆ) 

สมถะที่ใชในการระงับอธิกรณก็มีหลายประเภท เชน สัมมุขาวินัย (การเผชิญหนาเจรจากัน), 
เยภุยยสิกา (ใชเสียงขางมากในการตัดสิน), และวิธีการอื่น ๆ ที่ใชแกไขขอขัดแยงเหลานี้อยางถูกตองตาม
หลักธรรมวินัย 

ขอคิดตามหลักธรรม 
จาก "สมถเภท" เราสามารถนําขอคิดมาปรับใชในชีวิตประจําวันไดหลายประการ ดังนี้: 

๑. หลักการใชสมถะ (ความสงบ) ในการแกไขปญหาหรือความขัดแยง ควรใชวิธีการที่มี
ความสงบและสันติ โดยไมเพิ่มความขัดแยงหรือความรุนแรง การพูดคุยเจรจาโดยตรง (สัมมุขาวินัย) เปนวิธีที่
ชวยคลี่คลายปญหาไดดี เชนเดียวกับการใชเหตุผลและการรับฟงความเห็นของผูอ่ืน 

๒. การใชกุศลในการแกไขปญหา ทุกการกระทําตองมีพื้นฐานจากความมีเมตตา กรุณา 
และปญญา (กุศล) เพ่ือใหเกิดผลลัพธที่ดีและยั่งยืน การแกปญหาดวยความโกรธหรืออารมณจะทําใหความ
ขัดแยงยิ่งเพ่ิมขึ้น 

๓. ความสําคัญของความสามัคค ี"สมถเภท" เนนถึงความสําคัญของการรักษาความสงบและ
ความเปนหนึ่งเดียวในหมูสงฆ ขอคิดนี้สามารถประยุกตใชในชีวิตครอบครัวและสังคมวา การมีความสามัคคี
เปนหัวใจสําคัญของการอยูรวมกันอยางสงบสุข 

๔. การปรับทัศนคติ หลายครั้งการขัดแยงเกิดจากความไมเขาใจกัน ดังนั้นการเปดใจรับฟง
และยอมรับมุมมองที่แตกตางจะชวยลดความขัดแยงได การเห็นสิ่งตาง ๆ ดวยปญญาและความมีสติจะทําให
เราสามารถจัดการกับปญหาไดอยางมีประสิทธิภาพ 

สรุปไดวา "สมถเภท" ไมเพียงแตเปนแนวทางการระงับขอขัดแยงในหมูสงฆ แตยังเปนบทเรียนที่
สามารถนําไปใชในชีวิตประจําวันในการแกไขความขัดแยงและการสรางความสงบสุขในสังคม 
                                           

๕ วิ.ป. (ไทย) ๘/๒๙๒-๒๙๖/๓๙๒-๓๙๖. 


